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Este textorespondealanecesidad deconversar sobrealgunos
conceptos que se pueden considerar como herramientas para
“pensar de otro modo”, las précticas educativas. Aqui se quiere
llamar la atencion sobre la importancia de escuchar a los otros,
incluso al propio “calvo” (Foucault), para intentar reconocer en
su pensamiento algunos utillajes filoséficos que nos ayuden en
las investigaciones y reflexiones sobre las practicas educativas
contemporaneas. Pues es en la lectura que quiere escuchar al
profesor-filésofo, ese que aparece en los cursos y conferencias,
en donde se puede entrar al taller de su pensamiento y encontrar
algunos conceptos ttiles para los estudios adelantados en el
campo, siempre que ellos se quieran orientar en una perspectiva
arqueo-genealdgica que reconoce una tradicion de pensamiento
y no cae en la trampa y el afan de la superacion y la innovacién
que caracterizan los tiempos actuales.

En ese sentido, el propodsito de este texto es intentar abrir
una conversacion a partir de varios temas discutidos en

1" Estetextoesunareflexionderivadadelainvestigacion” Autoajudaeeducacdo:
uma genalogia das antropotécnicas contemporaneas”, desarrollada como
parte del proceso de formacién doctoral en la Universidad Federal de Rio
Grande do Sul-UFRGS, Porto Alegre, Brasil, con apoyo de CAPES. Parte
de su contenido se encuentra publicado en el libro de la editorial Auténtica
que lleva por titulo Autoajuda, educacao e préticas de si. Genalogia de uma
antropotécnica. Ver: Marin-Diaz (2013a) y Marin-Diaz (2014).
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congresos, encuentros y conferencias que pretenden dar cuenta
de estas herramientas y mostrar la pertinencia de su uso para
las reflexiones sobre la historia, los saberes y las practicas
educativas. Asi las cosas, en la primera parte se presentan
algunos argumentos para pensar la serie espiritualidad-ascesis-
educacion, como una manera de organizar el debate sobre el
eje que articul6 el panel, para el cual fue preparado este texto
(Gobierno por la verdad: entre politica y ética)?, intentando construir
un argumento que permita sustentar “una”, entre otras formas
posibles de entender las practicas educativas, esto es, como
préacticas de gobierno (o conduccion).

En consonancia con esa primera parte o, si se quiere como
pretexto, en la segunda parte se discute la nocién de préctica, para
argumentar que esta es una nocion central en las investigaciones
de cufio arqueo-genealdgico realizadas por Foucault. Esto no
quiere decir que sea metodolédgica en sentido estricto, sino que
es la pregunta sobre los modos como los individuos humanos
“practicamos” la vida hoy, la pregunta ontolégica por el presente,
la que lleva a interrogar las problematizaciones contemporaneas,
esa que orienta las investigaciones en esta perspectiva y que sirve
para definir, entre otras cosas, el campo documental sobre el que
se opera, la forma como se construye el archivo, etc.

En dltimo término —y solo como abrebocas para una futura
discusién y para repensar una cantidad de herramientas que
estan olvidadas en la caja de herramientas foucaultiana, se
proponelarevisién de unconceptoque, puederesolver unasunto
que el propio Foucault aclar6é rapidamente en el desarrollo de
sus cursos, pero que por diferentes motivos se sigue marcando
como un asunto fundamental para adelantar analisis en esta
perspectiva, se trata de la nocién de esquema préctico y de la
distincion entre précticas discursivas y practicas no discursivas.

2 Derivado del texto presentado en el III Seminario internacional “pensar de
otro modo”. “Herramientas filoséficas para investigar en educacién”. Ver
Marin-Diaz (2013).
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Sobre la relacion espiritualidad, ascesis y
educacion

La apariciéon del precepto de cuidado de si en la Grecia
antigua fue uno de los acontecimientos fundamentales en
la larga historia de las transformaciones que ocurrieron en
la relacion entre lo verdadero y el si mismo. La historia que
Foucault describi6 en sus cursos® senala que tal relacion cambi6
en medio de la emergencia de un conjunto de buasquedas,
préacticas y experiencias tales como “[...] las purificaciones,
las ascesis, las renuncias, las conversiones de la mirada, las
modificaciones de la existencia, etc.” (Foucault, 2002, p. 33),
que los individuos retomaron, ajustaron y crearon como un
intento por encontrar lo verdadero en si mismos, o a través de
si mismos: “Ese trabajo de si sobre si mismo, una elaboracién de
si sobre si mismo, una transformacioén progresiva de si mismo
de la que uno es responsable en una prolongada labor que es la
de la ascesis* (askesis)” (p. 34).

Se trata de una forma de trabajo sobre y consigo mismo, que
implica diferentes acciones y técnicas que pueden denominarse
“ejercicios espirituales”. Asi, la espiritualidad es entendida como
aquella accién de transformaciéon que opera un sujeto sobre si
mismo a través de un conjunto de ejercicios fisicos, discursivos
o intuitivos (Hadot, 2006, 2009).En este sentido, Foucault (2002)
sefialdé que durante la Antigliedad griega y grecorromana, los
diferentes modos de pensar y practicar la vida mantuvieron
una estrecha articulacion entre la cuestion del acceso a la verdad
—filosofia—, y las transformaciones necesarias que, para tener
acceso a ella, debia realizar el sujeto —espiritualidad—. Esas
dos cuestiones, al parecer, no estuvieron separadas en ninguna
de las tradiciones filosdficas, a excepcion de la aristotélica. Asi,

3 Cf. Foucault (1990, 2002, 2006, 2009, 2010).

4  Es preciso entender la askesis, “no como ascetismo sino como préctica de un
ejercicio espiritual” (Hadot, 2006, p. 25).
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acceso a la verdad y transformacion del sujeto, o mejor filosofia
y espiritualidad, se encuentran estrechamente vinculadas en las
formas de pensar y practicar la vida tanto en los pitagoricos,
socraticosy platénicos, como enlos estoicos, cinicos, epicureistas,
neoplatonicos, etc. En ellos, la epimeleia heautou (cuidado de
si) designaba precisamente un conjunto de condiciones de
espiritualidad, de transformaciones de si, que eran la cualidad
necesaria para que el individuo accediera a la verdad.

Cuando el filésofo francés analiza las précticas ascéticas en
esa tradicion griega y grecorromana, destaca que la bisqueda
de lo verdadero se caracteriz6 por tres elementos:

(1) El acceso a lo verdadero jamés era dado como derecho
del sujeto, ni por el “acto de conocimiento”; siempre exigia
que el sujeto se modificara, se desplazara y, por eso mismo,
se transformara, en cierta medida y hasta cierto punto, en
otro que no era mas el mismo;

(2) la relaciéon con lo verdadero exigia del sujeto un
desplazamiento, ya fuera por eros (amor)’, ya por la
askesis (ejercicio), que lo llevaba de una condicién inicial
hacia otra condicién diferente de la primera, en la cual, ya
modificado, era un sujeto capaz de verdad; y, en dltimo
término;

(3) el acceso a lo verdadero producia cierto efecto de
“retorno” de la verdad sobre el sujeto. Eso significa que el
acceso a lo verdadero, mas alld de dar recompensa, ofrecia
un efecto “iluminador” que le otorgaba alguna cosa que
completaba al propio sujeto, que perfeccionaba su modo
“ser de sujeto”, transfigurandolo (Foucault, 2002, p. 34).

Las practicas ascéticas exigen, entonces, un acto de
conocimiento preparado, acompafiado, duplicado, consumado
por cierta transformacion del sujeto en su modo de ser. El fin de
cualquier accién que el sujeto realizaba para saber de si, para
encontrar o acceder a eso verdadero que habria en él, era mas

5 Movimiento de ascensiéon del propio sujeto; movimiento por el cual, al
contrario, la verdad viene hasta él y lo ilumina (Foucault, 2002, pp. 33-34).
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que un acto de “conocimiento de la verdad”, era, sobre todo,
una accion de conversion (de transformacion de la mirada) y de
auto-transformacion, que lo hacia otro diferente. En palabras de
Hadot (2009, p. 67), es perceptible en la Antigtiedad la existencia
de ejercicios espirituales

[...] practicas que podian ser de orden fisico, como el
régimen alimenticio, o discursivo, como el didlogo y la
meditacién, o intuitivo, como la contemplacién, pero todas
ellas destinadas a operar una transformacién en el sujeto
que las practicaba. De hecho, también el discurso del
maestro de filosofia podia adoptar la forma de un ejercicio
espiritual, en la medida en que el discipulo, escuchandolo,
o participando en un didlogo, podia progresar
espiritualmente, transformandose interiormente.

La historia de la relacién del sujeto con lo verdadero es,
entonces, la historia de esos procedimientos de ejercitacion,
fisicos discursivos o intuitivos, que fueron usados por los
humanos, desde hace muchos siglos, para intentar saber sobre
si mismos y perfeccionar sus modos de existencia. Asi, las
précticas ascéticas, en sus mas variadas versiones y formas de
inscripciénenlos grupos sociales y en el transcurso de su historia,
habrian constituido aquello que Sloterdijk (2012) denominé
“antropotécnicas” o técnicas de produccién y reconfiguracion
de lo que consideramos como “lo humano”.

Tales antropotécnicas, marcan una forma de relacion y
produccién de lo verdadero y definen los distintos modos de
ejercitacion (transformacion, conversion) que fueron producidos.
Siguiendo a Sloterdijk (2012), diriamos que son las huellas de ese
animal ejercitante —de ese asceta que es el humano y de esas
maneras que vincularon espiritualidad con técnicas y ejercicios
de modificacion del sujeto por si mismo—, las que se pueden
identificar a través de ejercicios y técnicas de conduccion que hoy
usamos para gobernar nuestras propias vidas y las de los otros.

Ahora bien, es posible pensar que las précticas pedagogicas,
en cuanto acciones reguladas destinadas a la formacién y a la
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definicién de modos de comportamiento de los otros, son una
claseespecial deantropotécnicas o de précticas de gobernamiento
porque ellas incorporan técnicas y ejercicios destinados a la
transformacién de los individuos para ajustar sus modos de
vida y el de su grupo social. En ese sentido, hay que reconocer
que los discursos educativos aparecen fuertemente articulados
con cuestiones relacionadas con el acceso a la verdad y las
transformaciones del sujeto (Marin-Diaz, 2014, 2015).

Asi, podemos encontrar un amplio nimero de précticas
de conduccién que podrian considerarse educativas, en el
sentido amplio del término. Entre esas practicas, se encuentran
tanto las escolares, como las educativas de los mas diversos
sectores e instituciones sociales, asi como la autoayuda en sus
distintas versiones y formatos; también, algunas de las practicas
privadas de los clinicos en Psiquiatria, Psicologia y Filosofia
practica; la consultoria de empresas en gestiéon de recursos
humanos y en manejo de conflictos; los servicios de bienestar
social; los planes de estudio escolares, que incluyen desde
clases, talleres, seminarios de comportamiento y salud, hasta
aquellas préacticas de resolucion de conflictos y ahora, como esta
de moda, de bullying o acoso escolar, asi como aquellas de la
llamada “Pedagogia para la paz”; ademds de una amplia oferta
de grupos de apoyo para las distintas adicciones y aflicciones
humanas.

La inquietud especificamente moderna por la formacién
humana se articul6 alrededor de preguntas por los ejercicios, los
comportamientos, las rutinas, los habitos que son accionados
por los individuos para conseguir, o no, una determinada
forma. Aunque esta inquietud parezca estar més cerca de las
précticas monacales medievales, o de las deportivas y dietéticas
del altimo siglo, es importante reconocer que en el conjunto
de actividades colectivas e individuales, que los humanos
practicaron en diferentes momentos de su historia, se percibe la
centralidad del ejercicio como elemento fundamental de los més
diversos modos de vida précticos. Las ascesis, esa ejercitacion
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que lleva al moldeamiento de la vida a través de actividades
repetidas y reguladas, se constituyen en el eje que caracteriza la
vida humana (Noguera-Ramirez & Marin-Diaz, 2015).

En este punto es necesario sefialar que en la repeticion y
en la regularidad del ejercicio es posible reconocer las “reglas
autoplasticas de configuracion humana”, aquellas que se
encuentran en el nticleo de constituciéon dela vidamodernay que
se refieren al “[...] efecto retroactivo de todas las acciones y de
todos los movimientos sobre su propio autor” (Sloterdijk, 2012,
p- 407). En esta perspectiva, es posible afirmar con Sloterdijk,
que toda accién genera a su autor y, asi como la reflexion
actta sobre quien reflexiona, la emocién lo hace sobre quien la
experimenta, el ejercicio sobre quien lo practica, el trabajo sobre
el trabajador, etc. No es extrafio entonces que en el campo de
las investigaciones abiertas sobre el aprendizaje, emergieran
reflexiones didacticas que colocaron al individuo que aprende
como el centro de los procesos educativos (un agente activo) y
el aprendizaje como su proceso fundamental®.

El analisis de este amplio campo de practicas es una tarea
que convocaria mas que una investigacién, un programa de
investigacion en el cual el uso de herramientas filoséficas en
perspectiva arqueo-genealédgica contribuiria para pensar temas
y asuntos educativos contemporéneos, en particular aquellos
relacionados con la serie espiritualidad-ascesis-educacion. La
propuesta es entonces retomar algunos conceptos-herramienta
ofrecidos por la arqueo-genealogia para llevar a cabo dicho
analisis, siempre que se entiendan las practicas educativas
como practicas de conduccién, o sea, como parte de un conjunto
de técnicas usadas con unos fines especificos, cuyo resultado
es la producciéon de un modo de ser individuo humano en
determinadas sociedades y momentos historicos.

6 Sobre la aparicion del aprendizaje como un asunto fundamental y del sujeto
activo y del interés como asuntos reguladores de las précticas educativas
contemporaneas ver: Marin-Diaz (2013b) y Rubio (2013).
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Sobre la nocion de practica

Intentar describir, en su complejidad, la articulacion entre
técnicas y fines supone usar un lente metodolégico que permita
hacer una mirada profunda a esa relacién que se sospecha
no tan casual y voluntaria, pero si inmanente y agonistica.
En otras palabras, se trata de pensar que la vinculacién entre
técnicas y fines define practicas educativas particulares y que
el lugar privilegiado que ellas alcanzaron en las formas de
vida actuales, ocurre y es atravesado por la configuracion de
formas de pensamiento y de racionalidad que encontraron en
el individuo agente de si mismo, la clave para los modos de
conduccién modernos y contemporéneos.

En este sentido es oportuno proponer “préctica” como
uno de los conceptos centrales, sino el principal, para las
investigaciones de cufio arqueo-geneal6gico. Considerar que es
en el analisis de practicas concretas cuando quedan registradas
en distintas superficies documentales, donde es posible tanto
la construcciéon del archivo de las investigaciones, como la
problematizacién que permite pensar la propia historia,
liberando el pensamiento para pensar de otro modo el presente
(Foucault, 1986). En otras palabras, un andlisis de précticas
que interrogue la relacion espiritualidad-ascesis-educacion o,
si se quiere, conversion-ejercitacion-conduccion hoy supone,
en esta perspectiva, preguntar sobre ;como llegamos a ser
lo que somos? ;como produjimos y aceptamos las formas de
conduccién actuales? y ;cudles podrian ser otras formas para
conducirnos hoy?

La pregunta ontoldégica sobre el modo como llegamos a
constituirnos de la forma como somos hoy es, entonces, una
pregunta por la historia de las practicas, de las técnicas y de
los télos que ellas articulan y producen. Es la pregunta por la
procedencia y las condiciones de emergencia de las acciones
que operamos sobre nosotros mismos y sobre los otros. Asi, se
trata de un andlisis de précticas en perspectiva histérica que
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indaga por las condiciones de aparicion y el cardcter mutable
y contingente de ellas, por la forma como fueron producidas y
orientadas para conducir la conducta de los individuos.

El télos o tele se refiere a los fines, a los puntos o al estado
para los cuales, o por los cuales, se mueve una realidad. El télos
es entendido como la finalidad, o el objetivo. Por su parte, la
técnica o Teckné es entendida como el producto de las experiencias
individuales que es generalizado en un conocimiento y que, al
ser ensefiable, se vuelve teckné. La techne es un saber realizable,
una técnica pura, un hacer del saber (Agustin, 1949). Aunque
las técnicas son relativamente independientes del conjunto de
relaciones de poder que posibilita su emergencia, las practicas
singulares y miiltiples, a las cuales ellas se ligan en determinados
momentos, las tornan parte de ese engranaje que “[...] no es la
simple sumatoria de las précticas singulares y heterogéneas que
lo conforman, sino que funcionan conforme a reglas” (Castro-
Gomez, 2010, p. 29).

Como senal6 Castro-Goémez (2010), la practica es entendida
entonces como aquello

que los hombres realmente hacen cuando hablan o cuando
actiian. Es decir, no es una expresion de algo que esté
‘detras’ de lo que se hace (el pensamiento, el inconsciente, la
ideologia o la mentalidad), sino que es siempre manifiesta;
no remite a algo fuera de ella que la explique, sino que su
sentido es inmanente [...] es tanto lo que se dice como lo
que se hace, es una positividad [...] las practicas siempre
‘estdn en acto’ y nunca son engafiosas. (p. 28),

Esos esquemas pricticos que se organizaron en los diferentes
momentos histéricos y para los distintos grupos sociales, son
producto de la apropiaciéon y ensefioramiento que el poder hace
de determinadas técnicas torndndolas formas visibles y decibles
en las practicas de vida. En ese sentido, cuando Foucault realiz6
la genealogia de los procedimientos de castigo afirmé que,
cuando analizamos précticas (télos y técnicas) debemos tener en
cuenta que las técnicas o procedimientos pueden ser utilizados,
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reajustados e interpretados para procedimientos radicalmente
distintos, en razén de que todos los fines y utilidades son
manifestaciones e indicios de que una voluntad de poder se
apodero, se ensefiored de algo menos poderoso, imprimiéndole
un sentido o una funcién particular. De ese modo, las practicas
aparecen en determinados momentos en el cruce de télos y
técnicas, y se inscriben en la trama de relaciones de poder, en
la tensiéon de un juego de fuerzas que posibilita su aparicion
y, por eso mismo, ellas no son independientes de esas fuerzas
(Foucault, 2008).

Se entiende entonces que las técnicas creadas por los humanos,
en su accion sobre ellos y sobre el mundo, pueden ser transferidas
de un campo a otro, de un momento histérico a otro y que, por
eso mismo, su historia es relativamente auténoma (aunque no en
su totalidad) en relaciéon con los procesos econdmicos, sociales,
politicos, de los grupos humanos en los cuales se insertan o en
los cuales se producen. En otras palabras, “[...] no hay relacién
completa e idéntica entre las técnicas y los tele: se pueden
encontrar las mismas técnicas en diferentes tele, sin embargo
si hay relaciones privilegiadas, algunas técnicas privilegiadas,
relacionadas con cada télos” (Foucault, 2001, p. 275).

Ahora bien, las técnicas de conduccién pueden ser muy
semejantes entre si. Sin embargo, el hecho de que se articulen
a formas de pensamiento y racionalidades diferentes hacen
que ellas actten de modos también diferentes, para otros
propositos y que, por eso mismo, sean diferentes. Las técnicas
se actualizan y actualizan los dispositivos a los cuales se
incorporan, produciendo nuevas practicas. Asi, es posible que
una investigacion de cufio arqueo-genealégico en el campo
educativo se oriente a identificar y describir un conjunto de
précticas pedagobgicas, esto es, sus télos y sus técnicas como
elementos claves del gobierno que los individuos hacen de si y
de los otros. En otras palabras, parece que es posible describir
cierta mediacion pedagégica (perceptible en algunos discursos
educativos) en la produccién de una experiencia de si, que
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actia y se soporta en las formas de conduccién modernas y
contemporaneas.

Los cambios, las acomodaciones y las rearticulaciones que
los ejercicios y las técnicas tuvieron en el transcurso de estos
siglos, y en la forma como ellas fueron usadas en los grupos
humanos, son la expresiéon de su historicidad y contingencia
y, al mismo tiempo, la evidencia de que el ser humano es por
excelencia un animal técnico, no porque recurra a la técnica,
sino porque €l mismo se autoproduce mediante ejercicios y
técnicas de si (de antropotécnicas) en la tentativa de conseguir
cierta forma de equilibrio que parece estar en el centro de lo que
parece ser la felicidad.

Dos conceptos son centrales para comprender la préctica
como un concepto articulador de la perspectiva arqueo-
genealdgica: pensamiento y racionalidad.

El pensamiento no es visto como las formulaciones tedricas
o las de la filosofia y la ciencia, aunque €l las atraviese y las
defina; el pensamiento es entendido como

[...] aquello que instaura, en las diferentes formas posibles,
el juego de lo verdadero y de lo falso y, en consecuencia,
constituye el ser humano como sujeto de conocimiento;
aquello que funda la aceptacion o la expulsién de la regla
y constituye el ser humano como sujeto social y juridico;
aquello que instaura la relacién consigo mismo y con
los otros y constituye el ser humano como sujeto ético.
(Foucault, 1994b, p. 579).

Asi, es posible decir que el pensamiento se revela en todas
las maneras de decir, de hacer, de conducirse, en la cuales los
individuos se expresan y actian como sujetos de conocimiento,
éticos o politicos, conscientes de siy de los otros. El pensamiento
es considerado entonces, como la forma misma de la accion
“[...] enla medida en que ella implica el juego de lo verdadero y
lo falso, la aceptacion o exclusién de la regla, la relacion consigo
mismo y con los otros” (Foucault, 1994b, pp. 579-580).
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Por su parte, la racionalidad supone la existencia de cierta
l6gica que opera tanto en las instituciones como en la conducta
de los individuos y en sus relaciones sociales y politicas. Tal
racionalidad acttia como un programa que orienta el conjunto
dela conducta humanay es por eso que, hasta en las formas mas
violentas de la conducta, es posible reconocer una racionalidad
que orienta su accion. En palabras de Foucault (2003), es preciso
reconocer que justamente lo que hay de mas peligroso en la
violencia es su racionalidad y no la ausencia de ella.

El pensamiento, su forma de ser (las conductas humanas,
las instituciones, las practicas sociales) se corresponde con
una racionalidad que se organiza en un cierto tiempo y para
grupos sociales determinados. Racionalidad y pensamiento
no responden a la voluntad de los individuos particulares;
ellos se producen y actualizan en su acontecer histérico y en
las condiciones particulares de los espacios sociales donde se
forman. De ese modo, se puede hablar de multiples practicas
racionales que operan en légicas diferentes y que deben ser
estudiadas en su singularidad, pero que no engloban toda la
sociedad.

Las practicas pedagogicas son entendidas entonces como
practicas que constituyen, median, regulan y modifican la
experiencia que las personas tienen de si mismas, su experiencia
de si y las formas como cada persona se conduce a si misma
y acepta ser conducida o conducir a los otros. Entonces, la
pregunta en una perspectiva como esta, es por el horizonte
de pensamiento donde se desenvuelven nuestras précticas,
nuestras relaciones como sujetos, nuestras ideas educativas,
y también por las problematizaciones que se producen sobre
esas relaciones, sobre las practicas educativas en las cuales se
encajan.

Cada vez es mas claro que la preocupaciéon por el
gobernamiento de si mismo y de los otros se encuentra en el
ndcleo de la constituciéon de un campo de saberes, nociones,
conceptos y practicas relativas a la educacién y la pedagogia.
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La identificacion y descripcion de técnicas de conduccion de la
conducta propia y de la conducta de los otros, en un conjunto de
discursos que, por sus propositos formativos y por las técnicas
y ejercicios que ellos promueven, pueden ser calificados como
educativos; es entonces la tarea que puede orientar un programa
de investigacién que se adelante en esta perspectiva y en nuestro
campo de estudio.

En general, se puede destacar que la mirada arqueo-
genealogica permite reconocer una serie —o si se quiere
una matriz de andlisis—, que viene ocupando las ultimas
investigaciones en las cuales se esta trabajando, asi como las
lecturas y reflexiones del grupo de estudio que se encuentra
articulado a la Facultad de Educacién de la Universidad
Pedagogica Nacional y al Grupo de Historia de la Practica
Pedagogica: conduccion-individuacion-ejercitacion o, si se quiere,
gobernamiento/individuo/ascesis, un elemento definitivo para
comprender la profunda y estrecha relacion entre las practicas
de gobierno (conduccién), éticas y politicas, y los discursos de
la educacion.

Estamatriz deanélisis sirve paracomprender la proveniencia
y las condiciones de emergencia de las formas de subjetivaciéon
predominantes en la contemporaneidad; en particular, aquellas
centradas en el control y gestiéon de la vida individual que
encuentran su correlato en las practicas educativas actuales. Se
trata de una herramienta para pensar las formas de subjetivacion
contemporaneas, y hacer la lectura tanto de la manera como
se producen algunas formas actuales de ser sujeto, como para
pensar de un modo diferente aquello que nos aparece propio de
nuestra época: la crisis.

Nota final sobre la nocion de esquema practico
En el curso “Seguridad, territorio, poblacién”, en la clase del

11 de enero de 1978, cuando Foucault se propone diferenciar
las practicas que se enfatizaron y se desplegaron ampliamente
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en el predominio de una racionalidad de gobierno liberal, o si
se quiere como correlato de los dispositivos de seguridad en el
siglo XVIII, sehala que la nocién de “medio” fue fundamental
en la solucién del problema de circulacién y causalidad y que,
aunque los primeros urbanistas del siglo XVIII no la usaron
para describir o pensar asuntos asociados a la organizacién de
las ciudades o los espacios urbanizados, es posible pensar que
en esa forma de fabricar, organizar y acondicionar el espacio
ya existia una suerte de “esquema practico” o “estructura
pragmatica” que perfil6 tal nocion.

Esa forma de ver la articulacion entre las formas concretas
deresolver la vida préctica que son elaboradas por los diferentes
grupos humanos —en los también distintos momentos, y
situaciones especificas en las cuales un conjunto de técnicas
se apropia, se crea y se organiza articulandose y produciendo
formas de pensamiento y accion—, parece ser una clave
arqueo-genealégica importante para pensar la procedencia
de los modos como practicamos la vida hoy. En esa breve
explicacién, Foucault nos ofrece una importante herramienta
para pensar que, en la naturaleza técnica de la vida humana, en
sus modos de vida practicos, es posible encontrar los insumos
para comprender como se producen y actualizan las formas de
pensamiento y racionalidad: el humano es en lo fundamental un
animal técnico y es en la acciéon que toma forma el pensamiento
y por tanto ocurre la vinculacion efectiva entre técnicas y télos.

La educacion parece ocupar un lugar central en la aparicion
y articulaciéon de esos esquemas practicos y la forma como
ellos actualizan las diferentes formas de estar en el mundo, los
juegos de lo verdadero y de lo falso, la definicién de las reglas
que orientan la conduccion y la relacién consigo mismo y con
los otros. Asi, la nocién de prictica, tan usada en los anélisis
del campo de la educacién y la pedagogia, ofrece nuevas
herramientas para los andlisis del campo educativo, siempre
que reconozca una vinculacién histérica entre técnicas y fines
que procede, en lo fundamental, de los modos concretos como
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los grupos humanos resolvemos asuntos de nuestras formas de
vida. Ese llamado a prestar atencién sobre la importancia de
escuchar a los otros, incluso a esos autores de quienes tomamos
herramientas metodolégicas para nuestras investigaciones
—como es el caso de Foucault-, nos permite encontrar en sus
elaboraciones algunos utillajes filoséficos, algunos conceptos
atiles para los estudios adelantados en nuestro campo de
estudio, los mismos que, tal vez, nos permitan avanzar en la
comprension de las practicas educativas actuales.
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