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Ye pa meplodo €vtovng au@ofritnong 6cov a@opd oTa XOPAKTNPLOTIKA TWY
«Kplogwv» OV TANTTOUY €8 KL eKEl TIG SUTIKEC KOwVIEG, Wia oplopevn
KOWVWVIKY amaltnon eyelpetat wg mpog tn oupPoAr] tng @lloco@iag otnv
avalTnon Tov VOrUatog tng Uapéng Kat otny eumelpia pag (wrg CUVEKTIKNG.
Elvat akdun duvatd, €dw Kkat tpldvta Tepmov Xpovia, va WAGUE ylo pia
oplopévn «emBuula yw avaotoyxaoud», n omola, oTO EemMmEdO TWV
PLUO0oPIKWY dpaoctnplotitwy, ek@paletal, petagd dAAwv, uéoa amd
TIOAVAPIOUES TIPOAKTIKEG, TEPLOCOTEPO 1 ALYOTEPO KALVOTOUESG, OTwG elval Ta
PLL000WPIKA Kapevela, Ta epyactripla @llocoplag yla taudid, Kuplwg pdAlota
TO «@WOCO@IKA Opwpeva», Omov JdlaoTavpwvovtal n «embuuia yua
@ ooco@io» Kal n «embupia yla Téxvn», 1] akoua, Ho 0ASGKANen mapaywyr ya
TO €UpL KOO, amod TePLOdKA loocowiag, oto dadpouo pe ta PPRAl ya tnv

«TTPOCWTILKY] AVATITLEN», LEXPL KAL XWPOUG TTOALTIOTIKOUG O€ EUTTOPIKA KEVTPA.

Y& autd to Aalolo, elval EDKOAO va pavTePeL Kavelg OTL N dpaoTnEdTNTA TWY
PL00O@WYV SLATPEXEL TOV KIVOUVO va amWAECEL T EWOKA TNG XOPAKTNPLOTIKA

Kat va mviyel o’

g€va AUop@o oUU@LPUA dla@dpwy JSPacTNPLOTTWY,
ETUKEVIPWHEVWY, YloL TTAPASELYUA, OTNY TIVELVHATIKOTNTA, TNV OlKoAoyla, Tov
opleEVTAALOUO, TN Bepameln, TNV AWUTVION TOV €AUTOV 1] TN dNLOVPYIKOTNTA.
AvtioTpopa Spwe, ua otdon dpvnong Aveu Opwv OTEVAVTL 0€ OAEC TIG VEEC
LOPWEG PLAOCOPIKWY TIPAKTIKWY, AV Kal , EVOEXOUEVWS, UTTOPE( va eVioXVOEL
po avadimAwon mpog TNV W€ TOV TAVETIOTNLOKOU «vaoU», Ba AmEKOTTE
TOUG/TIG PLAOGAPOUG ATTO KIVAOELG TOU KOGHOU Kal amd dpaoTnploTnTES, UE TIG
OTtOlEG OL AVOPWTTOL ETTLXELPOVY, AKPLBWG, VO CUVELSNTOTIOL|COVY TO TIPWTOYEVEC
PLLO000WIKS OXEDLO: N @lAocowla cLVIOTA €va oUVOAD aOKoEWY, dLOTL Elval
«€vag TPomog (wng, i popen {wng, ua emAoyn {wn¢» (Hadot, P., La
philosophie comme maniére de vivre [H @tdocopia ws tpdmos {wric], NMaplor: Albin

Michel, 2001, 0. 154).

Q¢ €k TOUTOV, XWPIG va EYKATAAETTEL TNV AyKUPWON TNG OF ia loTopla Kal o€
gva oUvoAo UEBGdWY TOU OCUYKPOTOUV KOAA Tnv BlautepdTTd TNG WG
YvVwoTtikoL Ttedlov, n @lloco@ia tpémel emiong va arodextel Kal va avaAdfet

TOV TTPAKTIKO TNG XapakTrpa, dnAadn:



¢
™ duvatdtnTd g ya Borbsta otn ANn amdaong (eivatl TPAKTIKO,
avto Tov eumimtel oTn dtadikaoia oTo {NTNUa ULag ETUAOYIG, LA

L)

dtaBovAgvong, piag Séouevong),

*
TN SuvaTdTNTA TNG Ylo EVOAPKWON O€ [ia pop@n {wng (eivat TPaKkTiko,
OUTO TTOU CUYKEKPLUEVOTIOLE(TOL OTLG XELPOVOLLIES, E(TE EVEPYELEG ETE

L)

OUUTTEPLPOPEG) 1], AKOUA, TNV EVOWUATWIEV LOPW@N TNG,

™ 5UVC1‘EO‘E)’]‘CCL NGyl avakdiAvyn kat dnpovpyia vonuatoc doov

a@opda otig avBpwLveg SpaoctnpldtnTeg (E(val TPAKTIKS, avTd TTov

umopel va eyypayeL To vONUA Tov HEcA 0TNV EUTELP(O TWV TTPOCWTTWY),
*

™ duvaToTNTA TNG ylo SlEPWTNON, KPLTIKY Kat oultnon o€ ox€on Ue
QUTO TTOV TTAPAUEVEL TTPOPRANUATIKS VTG TNG AvOpwTTLvng UTtapENng

L)

(elvat TpaKTKG, avtd TOoL OTO(OV TO VONUA TTAPAUEVEL AVOLYTO, SliXWwG

«aA{O€Lo» OUTE OPLOTIKY artdvtnon).

H prlodogla twv dopyavwtwv/tpuwy tng Biennale kat tov Epyaotnpiov Epguvag

otnv Mpaxtui o Epapuoouévn Odocopia elvat Aoumdv va emMePWTAOEL, va
EPEVVNOEL TNV £VVOLA TNG PLAOCOPIUNG XELPOVOUIOG EVTOG LG TTOAUTTAOKOTNTAG
mov dev Ba UTOPOUCE va GUYKAAUPEL TNV ETMUPAVELOKT] TTPOWAVELXL TOU
vonuatog NG TL elval [ @U0COo@IKY  XEwpovopin; Mw¢ va Ty
X0PAKTNP(COLUE; MWG KAVOUUE LA PLAOCO@LKT] XELPOVOID; Z€ TTOLEG TUPOKTIKES
gyypawetay Kat 0to HeETAlXULO OAWY QUTWY: UTTAPXOLY, €V TEAEL, XELPOVOWUIEG

OUTEG KABAUTEG PLAOCOPLKEG;

Mpdkettal, BEPata, ya pio @Aodotia Oxt téoo mpdopatn: amd T apxaleg
TIPOKTIKEG TOU EAUTOV OTLG OXOAEC PLAOCOMIOG UEXPL TN CUYXPOVN TTOALTIKN
O€alevon 0TO GVOoUA TWY PLAOCOPIKWY APXWV, TTEPVWVTAG ATt TG LAPELOTIKES
SLeVEEELC yla TN plAocopla wg «Bewpla TnNg BEWPNTIKAG TTPAKTIKAG» 1 At TOV
LTtAPELOTIKO OTOXAOUO ylo TG OTACELS KAl TIG EVEPYELEC dla Twv omolwy To
ATOUO «ETUAEYEL TOV EAUTO TOU», N PLAoco@(a POE CUXVA AVTILETWTIN UE TIG
TIPOAKTIKEG TNG eppavioels. dalvetal, wotdoo, OTL N €vvola TNG «@AOCOW@IKNG
Xelpovoplag» ouvex({el va unv €xel emapkws dlaoanviotel, lwg o’ éva

TtAa({olo Tov omolov Tov Babid TPoPANUATIKO XapaKkTrpa Exoule delgel



TAPATIAVW. HECO OTNV «ATMAOTNTA» TNG, CUVETTAYETOL TOVAAXLOTOV Ul OTAON
PNENG UE TIC TTPOEEEXOVOES PIAOCOWIEG, E TIC OEWPNTIKEG AELWOELS yloL TOV
TPOGSLOPLOUS TWVY TIPAKTIKWY KAl TWV OKOTWY TOUG. ZTNV TPAYUATIKOTNTA,
avtdg 0 Opog TpotelveTal yla va Katadelel, meptypdel, TpoPAnuatomolioet
Ko EMEEEPYAOTE( TOV YEWUETPLKO TOTTO 1] TNV TOWUN AVAUESA 0TO BEWPNTIKO KalL

TO TTPAKTIKOG, 0TO aKpPPEG onpelo dmtov avtd apbpwvovTalt.

ETouévwg, n SlEpWTNoN OXETIKA UE TNV €VVOLad TNG QLAOCOWLKNG XELPOVOLLIOG
dev €xel kapla mpoOeon va KATOOIKACEL OPLOUEVA €0 @LAOCOQIKWY
TIPOKTIKWY (TN UETAPUOLKY, Yld TTAPAdELYa), OUTE VA TTPOWONOEL LOVOUEPWS
wo povdaya 0dn @loco@Kig xelpovopiag cuvop(lovtag o€ avTriV Kat Lovo Ttnv
ovola TNG TPAKTIKNG pLAoco@lag. KOG, EMOUEVWC, TNG Biennale dev elvat va
KOTOOKEVACEL TNV «aANOELa» TNG QAOCOWIKNG XElpovouiag, aAAd va avadel€el
TNV MANOWPA KAl TN CUUTANPWUATIKOTNTA VONUATWY, UEPIKEG QOPES (WG
OUYKPOUCLOKWY, TWV OTO(WY KOl ETIXEPOVUE TNV KATAVOUNR Ot 4 AEOVeg
gpyaoiag, otoug omoloug, avtioTolya, Ba KataveundBolv Kal oL TTPOTACELS yld

AVOKOLVWOELS, Zuumtdota Kat Epyaotripla:

AZovag 1. MoATikr): PLAOCOPIKEG XELPOVOEG Kat 1 {wn aTnv M6An

H ldocopkr] xewpovouia évavtt tng MNoAng, and tov MNAdtwva Kat LeTd, OEAnce
va elval plikn. Yotepa amd to BAvato Tou TwKPATN, 1 CUYKPOLGN AVAUESA
O0TOV WIAG00WO Kat TNy MAAn, dtwg avéAvoe n Hannah Arendt, «elxe @tdoel oTto
onuelo Tov TaPogUOUOL TNG» Kal «elval LECA OE AUTH TNV KATACTAON, OTTOV O
NAdtwy ouvvédafe tnv WEa tng Tupavviag tng AAnOeswag» (Qu’est-ce que la
politique? [Tt elvar n moAwtinry;], Maplou Seuil, ovAA. Points, 2014, 6. 59): o
P O00WOoC mpeme va elval factAtdg. H poppn tov pldocd@ou «cupBoVAou Tou
mplykumo», ouvex(Covtag va umdpyel oty Kapdld tng Anpokpatiag, eivat
KAnpovould tne. Znuepa e€aAelpetal. Qotdoo, n «avayKkn» yla @locoio otnv
MoAn, dev efalelpetar pall tng. M «wdnArp» @Aocopla, dadéxetal uia
@ oocowla, tng omolag ot xelpovouleg @Aodogolv va GUUUETATYXOUV GTOV
Koo vou, o€ auTr TNV alodnon «mtov OxL Lévo €xouvpe 6AotL amd Kowvou, aAAd

OV, ETUTTAEOVY, LG KAVEL IKAVOUG VO EVOWIATWOOUE EvaV KOGHO KOLVO KL ETOL
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VO TOV KOTAOTOOVUE EPIKTO» (O.TT., 0. 90) 1] AKOUA VO ATTEUTAAKOUUE 1] va
amopakpuvBolue amd autdv eKAAUPAVOVTAG TOV w( €va ETLOTNUOAOYIKO
gumodilo (Bachelard, G., La formation de I'esprit scientifique [H Stoaudppwon tou
emLoTNUOVLXOL TTvevuatos], Maplot Vrin, 1938). Qotdoo, n @llocopia péca o€
OUTO TO KOO XWPO JEV PAIVETAL VA EXEL KAVEVA TTAEOVEKTNA. Oa EXEL ApayE
Kdmoto péAo; YTdpyeL yla To/tn @Adcopo pla €8IKNA Xelpovouia tpog O@eAog

OUTOU TOV KOLYOU XWPOV, TToL SUOKOAQ KATAOKEVALeTAL KAl avayvwplleTay

AZovag 2. HOwN: PDLA0COPIKEG XEPOVOUIES, Slapdp@won & LETAUOPPWOT) TOV
E0LUTOV, TPOCAVATOAIGUOG THG (WG,

Ma ToAAOUG AvOpeg Kat Yuvalkeg TOU KOOUOU Hag onuepa, n avalntnon tov
EQUTOV, TNG TPOCWTIKAG TAUTOTNTAC, TTA(PVEL TNV €VVOLla TNG «TTPOCWTILKIG
avATtTLENG», oV EXEL KATAOTEL TTAEOV 1 oLYXpOoVN Hopwn tng Bildung. Mdvtwe,
€va PaLVOUEVO TOOO ONUAVTIKO dev umopel va elval LOvo amoTEAECUA TNG
Lodag. AyylCel BeeALDDELS KOVWVIKEG Kol TIOALTIOWUKEG EEAEELG. Agpopd Babid
0TNn oUYXPOVN TAVTOTNTA: AUTO TOV E(LAOTE, TO WG AVTIAAUBAVOUACTE TOUG

EQVTOUC LAG WG AVOPWTIVWY OVTWV.

ATd Tnv A4AAn TAEupd, OEV ATMOWEVYOUUE VA OLATIOTWOOUUE OTL TO
EKTLALOEVTIKO HOVTEAD Ttov €xel eMIBANOE(, ayvoel evpéwg An tnv Tapddoon
TWV NOWKOTIOMNTIKWY XEPOVOULWY KAl TwY UTAPElaKWY aoknoewv. H 0éa
oLp@wva Pe TNV omola N lrioco@ia Ba fTav [o CPALPLIKY Lop@r] eKTTaldevong
glval ToAV aAld. MeAetwvtag ta apyala Ke(ueva, o Pierre Hadot eméueive oto
YEYOVOG OTL N plrlocowla, emeldn] elval pa TExvn {wrig, amoteAel OVOLAOTIKA Eva
OUVOAO TOWKIAWV TIPOKTIKWY KOl OOKOEWY, Kal OXL TNV KOTOOKELH LG
TEXVIKNG YAWOOAG TTPOOPLOUEVNC YLl TOUG 10IKoUG (Hadot, P., Exercices spirituels
et philosophie antique [Mvevuatinég aonnoelg ot apxaie @rlocopin], MNaplot

Albin Michel, 2002).

O agovag autdg EMOUEVWC, Ba PEPEL OTO PG TIG EAAXLOTEG EKEIVEG XELPOVOLLIES
TTOU OPYOQVWVOULV 1] armodlopyavwvouvy tnv Nk HEoa o€ TANBUVTIKA

neplBdAArovta Sivovtag akplpwg ER@aon o€ AUTO TTOV ETILTPETEL GTOV AvOpwWTTO
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va dlapop@wBel oTtoug KOATIOUG SLAPOPETIKWY CLVONKWY, TOU, EVW TOV
oKodouoLY, TNV (Bla OTLYWr] TOV TTPOKAAOUV. ITO CUYKEKPLLEVO TTAA(oL0, Oa Hag
eVOLE@epPE, yla Tapddelyua, emiong, n @A0co@IK Tapeupacn o€ ouVOrKEG
KAWWKNG Katdotaong. AT, otny mpaydatikotnta, €dv Pploketal otevd
ouvdedeuévn He TN @povtida yw Tov/Tny dAAo/n oTnv Kapdld piag nOKNAg
TARPWS @Aoco@KNG, amnyel g§loov tnv mpoPAnuatiki tng eumelplag: dev
OTOXEVEL dpaye N @AOCOWIKY Ttapeufaon va dwoeL vonua otny vyela Kot tTnv
acBevela w¢ eumepla amoAvtwg avOpwmivn; Amé tnv dAAn, B€Aovue va
KOTAAGPOUUE TWG 1 QLAOCO@IKN TOPEUPAOT OTMOKAAUTITEL E0WTEPIKA
oTpWHATA 0TO eMTedO TNG NOWKNG, KABWS avT UTTOKELTAL 0TI CUVONKES TOL
EKTIALOEVTIKOV  €TAYYEALATOG: TOlEG Ba ntav oL Xepovouleg mouv Ba

XEPOETOVOAY TNV NOIKNA WG K(VNoN avaoToXaouov;

Aovag 3. Ekmaidevon: OPLAOCO@IKEG YEPOVOMIEG KOl TOAITIOHOG TNG
avOpwmiTtnTag

Elte otnv meplmtwon g dtapdp@waong Tov avtou &lte oTny ekmaldevon Twv
vEwv, n ekmtaidevon dev Ba umopovoe va eEavtAnOel o€ OpPLOUEVEG AELTOVPYLKES
evépyeleg (évtaln, katdption, petadoon, a&loAdynon, Kowwvikormolnon,
mAawoiwon, K.A.T). MNapovoldletat HAAAov WG €va GUVOAO @AOCOW@IKWY
XEPOVOULWY,  TPOOPIOUEVWY VO UG  KAVOUV  KAAUTEPOUG/eEG 1,
petplomabéotepa, va pag Bondricouv va {rioovpe pia {wn aga va Puwbel,

dnAadn, pa wr @LA0CO@IKN.

SrUEPA, €va HOVTEAO TOU ONUAdEVETAL ATO TOV WEEALUOUS KAl TOV
TEXVOKPATIKO oxedlaopnd tng mawdelog (poviédo twv defoTitwy, petago
AAAWY) TPowOE( [a TEXVIKIOTIKN avtAnyn tng ekmaidevong, otnv omola
avTitiBevTal ToAVAPIOUES TTPAKTIKEG, TTOU AVTAOUV amd TnyEg tng apxalag
mtaudelag, Tng avOpwmloTiKig Avaygvvnong, tg Bildung r, o mpdopata, and
To yaAa&la tng véag Ekmaildevong, dedopévou OtTL n teAsvutala dev O€AeL va
meploplletal o€ «TEXVIKEG OdaoKAAlOG», 0AAA €§akOoAOLBEl va @Epel €va

PLOCOW@IKO KAL TTOALTIKO OXEDLO.



H Biennale Ba pmopéoel, emopuévwe, va SLEpEVVOEL TOVAAXLOTOV SVO

Katnyopleg TpoPAnudTwy:

* Y& evvoloAoykd emimedo, Ba elval evdlagepoy va dlepevvrioel Ta dpla TG
gvvolag Tng «xelpovoulag» otnv ekmaldevon, téoo Slakpivovtdg tnv amd
EVVOLEC, OTIWG OUTEC TWV OOKNOEWY, TWV TPAKTIKWY, TWV EVEPYELWY, TWV
OTACEWY O00 Kol CUVOEOVTAG TNV UE EKEVEG. Q¢ TTPOG TL TO VO XAUOYEAAUE O€
gva madl, aAdda emiong va Tou amevBuvouue i emimAngn, ouviotolv
PLAOCOWIKEG XELPOVOULEG; Q¢ TTPOG TL ETTAYYEALATIKEG XELPOVOUIEG OTO XWPO TNG

EKTA{OEVONG LITOPOVV VA ATTOKAAOUVTAL «IAOCOPLKES»;

*Ye TPOKTIKO emimedo, oL CUUUETOXEG Oa Umopolv va eTKEVTPpWOOUV o€
TAPASE(YLATA PLAOCOPIKWY EKTTALOEVTIKWY XELPOVOULWY KAl 0TnY vAomolnon
TOUG. 2TOV TOUEQ AUTO, Ol KABNUEPLVEG EUTIELPIEG OTIC OXOAIKEG TAEELG KAL TOUG
EKTLALOEVTIKOUG XWPOUG UTTOPOUY VA CUVEEETAOTOUV UE T TIPOKTLKEG, OTLG

oTtolEG 08N YOUV EBIKA TTAUSAYWYLIKA KOL EKTIOUOEVTIKA PEVLATAL.

AZovag 4. KAAALITEXVIKOG: (PIAOGOW@IKEG XELPOVOUIEG KOl AUGONTIKEG EUTTELPIES

H olyxpovn té€xvn Kat n ovuyxpovn @locopia yvwpl{ouv orjpepa Ua Kown
TEPUTETELA. Ta OpLA AVALECA TNV TEXVN KAL OTN PLA0CO@(a GUYXEOVTAL.

Flvetal pdAwota AOYoG ylo «@LAOCO@IKA EUTTVELGN TNG OUYXPOVNG TEXVNG»
(Moeglin-Delcroix, A., Les artistes contemporains et la philosophie [Ot cUyxpovot
o AALTEXVES 1oL N pLAoco@ia], Revue d’esthétique, 44, 2003). O/H KaAAtéxvng/lda
OxL Hovo dlaPAlel Toug/Tg PLAOCOPOUG Kal EUTVEETAL ATtO AUTOUG/EG, aAAd
EYYPAWEL TN @LAOCO@IKA JlEPWTNON O0TO KOAALTEXVIKO TPATTEWY. Ot
«performances» elval Katapxnv OSlEpWTNOEL TNG EUTElplag: amodExovTal TNy
mpdKAnon mov, oclP@wva Ue tov Dewey, n téxvn O€tel otnv @LAoco®ia,
«TTPOKANOT TTOL WG SLaKUPEVHA EXEL TNV KATAVONON, dlevpuvon Kat BeAtiwon
g eumelplac» (Barbereau, Y., «Expérience et performance. Fragments d’un
dialogue pragmatique» [Eumeple & performance. Amoomdouato  €vog
Mpayuoatiwod StaAdyov], oto: Moeglin-Delcroix, 4.1.). Ze moto Badud avti n

@locopla umopel va armodextel avtr TNV TPOKANoN Léoa oTov (dlo Tng Tov



gaVTO, 0TOVG KOATIOUG TOV (BLOV TNG TOV TPATTELY 0TV WLAUTEPSTNTA TOV; Z€
oo Babud n @L000@IKA XElpovoula duvatal va UETEXEL O QUTHY TNV
katavonon, avtriv tnv dlevpuvon Kat avtriv tnv UeyeBuvon tng eumeplag;
Eumelpla @lAoco@ikr kat eumelplot KAAALTEXVIKY], XELPOVOUI PLAOCO@IKY Ka
XEPOVOUIDL KAAAITEXVIKY] LTTOPOUVY VA TPOWOSOTIOOLY 1 L TNV AAAn, va Guv-
EPYAOTOUV; AUTEG OL SLEPWTHOELG KAl AUTEG OL TUPOAKTIKEG, KOLVEG OTNV TEXVN KaL
™ @oocowla, Bplokovy wotdoo TIg amoAngelg Toug otny ekmaldevon. Oxt
poévo moAAamAaclalovTal Ol avVa@OPEG OTNV TEXVN KAl OTOUG/OTLS
KOAAITEXVEG/IOEG WG EKTTALOEVTIKEG EVAAAQKTIKEG, OAAQL OAOEva  Kal
TEPLOOOTEPEG Y(VOVTAL Ol EKTIAUOEVTIKEG TIPWTOPROVALEG TTOL ETTXEPOUY TN

0UCeVEN HETAEY KAAALTEXVIKNAG KO PIAOCOWIKNG TTapEUPaong.

Laboratoire de Recherche en Philosophie Pratique et Appliquée (L.R.Ph.P.A)
http://www.pse.aegean.gr/labs/eerpreff]

Université d’Egée, Faculté des Sciences Humaines, Département des Sciences de

I’Education Préscolaire et de I'Ingénierie Educative
1°'® Biennale Internationale de Philosophie Pratique

Philosophie en praxis. Le geste philosophique:

engagements politiques, éthiques, éducatifs, artistiques

Rhodes, 27, 28, 29 Avril 2018

Dans une période de forte interrogation sur les caractéristiques des “crises” qui
frappent ca et la les sociétés occidentales, une certaine demande sociale se fait
entendre quant aux apports de la philosophie dans la recherche du sens de

I’existence et dans I’expérience d’une vie cohérente. Il est méme possible depuis


http://www.pse.aegean.gr/labs/eerpreff/

une trentaine d’années de parler d’un certain “désir de réflexion”, qui, au niveau
des activités philosophiques, s’exprime entre autres a travers plusieurs pratiques
peu ou prou innovantes, telles que les cafés philosophiques, les ateliers de
philosophie pour enfants, voire méme des “performances philosophiques”, ou se
croisent “désir de philosophie” et “désir d’art”, ou encore toute une littérature
“grand public” allant des magazines de philosophie au rayon du “développement

personnel” des espaces culturels dans les grandes surfaces.

Dans ce contexte, il est aisé de deviner que I’activité des philosophes court le
risque de perdre ses spécificités et d’étre noyée dans un conglomérat informe
d’activités diverses, centrées par exemple sur la spiritualité, I’écologie,
I’orientalisme, la thérapie, I’éveil de soi ou la créativité. Mais inversement, une
posture de refus inconditionnel de toutes les nouvelles formes de pratiques
philosophiques, si elle peut éventuellement fortifier un repli sur le “temple”
universitaire, couperait les philosophes des mouvements du monde et des
activités par lesquelles les humains tentent, justement, de réaliser le projet
philosophique originel: la philosophie est un ensemble d’exercices parce qu’elle
est “un mode de vie, une forme de vie, un choix de vie” (Hadot, P., La philosophie

comme maniere de vivre, Paris: Albin Michel, 2001, p. 154).

Ainsi, sans renoncer a son ancrage dans une histoire et dans un ensemble de
méthodes qui constituent bien sa spécificité disciplinaire, la philosophie doit aussi

assumer son caractere pratique, c’est-a-dire :

son pouvoir d’aide a la décision (est pratique ce qui reléve d’un choix,
d’une délibération, d’'un engagement),

son pouvoir d’incarnation dans une forme de vie (est pratique ce qui se
concrétise dans des gestes, soit des actes, soit des conduites) ou méme sa
forme incorporée,

o0
son pouvoir de découverte et de création de sens pour les activités
humaines (est pratique ce qui peut inscrire son sens dans I’expérience des

personnes),



/7
0‘0

son pouvoir d’interrogation, de critique et de discussion sur ce qui
demeure problématique dans I'existence humaine (est pratique ce dont le

sens demeure ouvert, sans “vérité’”” ni réponse définitive).

L’ambition des organisateurs/trices de la Biennale et du Laboratoire de Philosophie
Pratique et Appliquée est donc d’interroger la notion de geste philosophique dans
une complexité que ne saurait masquer I’évidence superficielle de son sens :
gu’est-ce qu’un geste philosophique > Comment le caractériser 2 Comment faire un
geste philosophique ? Dans quelles pratiques s’inscrit-il ? A la limite, existe-t-il des

gestes proprement philosophiques ?

Ce projet, bien sir, n’est pas si récent : des pratiques antiques de soi dans les
écoles de philosophie jusqu’a I’engagement politique contemporain au nom de
principes philosophiques, en passant par les débats marxistes sur la philosophie
comme “théorie de la pratique théorique” ou par la réflexion existentialiste sur
les attitudes et les actions par lesquels I'individu “se choisit”, la philosophie a bien
souvent eu affaire a ses occurrences pratiques. Il nous semble toutefois que la
notion de “geste philosophique” demeure insuffisamment élucidée, surtout dans
un contexte dont nous avons indiqué plus haut le caractére profondément
problématique ; dans sa “modestie”, elle implique au moins une posture en
rupture avec les philosophies de surplomb, avec la prétention théorique a
déterminer les pratiques et leurs finalités. En fait, ce terme est proposé pour
signaler, décrire, problématiser et élaborer le lieu géométrique ou la coupure

entre le théorique et le pratique, a I’endroit précis ot ils s’articulent.

C’est pourquoi, le questionnement sur le concept de geste philosophique
n’entend nullement condamner certains types de pratiques philosophiques (la
métaphysique, par exemple), ni faire la promotion unilatérale d’un seul profil de
geste philosophique résumant a lui tout seul I’essence de la philosophie. L’objectif
du colloque n’est donc pas de construire la “vérité” du geste philosophique, mais

de proposer un foisonnement et une complémentarité peut-étre parfois
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conflictuelle de sens que nous essayons de répartir selon les 4 axes suivants dans

lesquels Conférences, Symposia et Ateliers devront s’inscrire :

axe 1. Politique : Gestes philosophiques et vie dans la Cité

Le geste de la philosophie a I’égard de la Cité, depuis Platon, s’est voulu radical.
Apres la mort de Socrate, le conflit entre le philosophe et la Cité, comme I’analyse
Hannah Arendt, “était arrivé a son paroxysme” et “c’est dans cette situation que
Platon concut sa tyrannie de la vérité” (Qu’est-ce que la politique 2, Paris : Seuil, col.
Points, 2014, p. 59) : le philosophe devait étre roi. La figure du philosophe
“conseiller du prince”, perdurant au cceur de la République, en est un héritage.
Elle s’efface aujourd’hui. Le “besoin” de philosophie dans la Cité toutefois ne
s’efface pas avec elle. A une philosophie de surplomb succéde une philosophie
dont les gestes aspirent soit a participer au sens commun, si ce sens n’est pas
seulement ce que « nous avons tous en commun, mais qui de plus nous rend aptes
a intégrer un monde commun et par la a le rendre possible” (Ibid., p.

90) soit a se dégager ou s’éloigner de lui comme étant un obstacle
épistémologique (Bachelard, G., La formation de I’esprit scientifique, Paris : Vrin,
1938). Pourtant, la philosophie dans ce commun n’a nul privilege ; est-ce qu’elle y
aura un r6le ? Y a-t-il pour le/la philosophe, un geste spécifique au profit de ce

commun difficilement construit et reconnu ?

axe 2. Ethique : Gestes philosophiques, formation et transformation de soi,

orientation de vie

Pour beaucoup d’hommes et de femmes de notre monde, la quéte de soi, la quéte
de lidentité personnelle, passe aujourd’hui par le “développement personnel”,
devenu comme la figure contemporaine de la Bildung. Un phénoméne aussi
important ne peut pas étre seulement I'effet de la mode. Il touche a des
évolutions sociales et culturelles de fond. Il concerne en profondeur I'identité
moderne : ce que nous sommes, comment Nous Nous concevons comme étre

humain.

11



D’autre part on ne peut que constater que le modéle éducatif imposé ignore trés
largement toute la tradition des gestes éthopoiétiques et des exercices
existentiels. L’idée selon laquelle la philosophie serait une forme globale
d’éducation est d’ailleurs trés ancienne. Etudiant les sagesses antiques, Pierre
Hadot a insisté sur le fait que la philosophie, parce qu’elle est un art de vivre, est
essentiellement un ensemble de pratiques et d’exercices variés, et non la
construction d’un langage technique réservé a des spécialistes (Hadot, P.,

Exercices spirituels et philosophie antique, Paris : Albin Michel, 2002).

Cet axe voudrait tirer au clair ces gestes infimes qui organisent ou désorganisent
I’éthique dans des environnements pluriels amplifiant ce qui permet a la personne
humaine de se former au sein de conditions différentes qui tout en la construisant
la défient. Dans ce cadre on s’intéressera aussi, par exemple, a 'intervention
philosophique en situation clinique. Celle-ci en effet, si elle est en étroite relation
avec le souci de I"autre au coeur d’une éthique pleinement philosophique, vient
aussi en écho a la problématique de I’expérience : I'implication philosophique ici
ne vise-t-elle a donner un sens a la santé et la maladie comme expérience
proprement humaine ? Mais également on voudrait comprendre comment
’implication philosophique révéle des strates intérieures a I’éthique telle qu’elle

se conditionne dans la profession éducative : quels seraient les gestes qui

émanciperaient I’éthique comme un mouvement de réflexion?

axe 3. Educatif : Gestes philosophiques et culture de Phumanité

Que ce soit dans le cas de la formation de soi ou dans celui de I’éducation de la
jeunesse, I’éducation ne saurait s’épuiser dans certaines actions fonctionnelles
(inclure, instruire, transmettre, évaluer, socialiser, encadre etc.). Elle se présente
plutét comme un ensemble de gestes philosophiques destinés a nous rendre
meilleurs ou, plus modestement, a nous aider a vivre une vie digne d’étre vécue,

c’est-a-dire une vie philosophique.

Aujourd’hui, un modéle marqué par [lutilitarisme et par [Iingénierie

technocratique de la formation (le modele des compétences, entre autres)
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promeut une conception techniciste de I’éducation, a laquelle s’opposent
toutefois de nombreuses pratiques puisant aux sources anciennes de la paideia
antique, de la Renaissance humaniste, de la Bildung ou, plus récemment, de la
galaxie de P’Education nouvelle dés lors que celle-ci n’est pas réduite a des
“techniques pédagogiques” mais demeure porteuse d’un projet philosophique et

politique.

La Biennale pourra donc explorer deux catégories de problémes au moins :

* Au niveau conceptuel, il sera intéressant d’explorer la délimitation de la notion

de “geste” en éducation, en la distinguant de notions telles que les notions
d’exercices, de dispositifs, de pratiques, d’actes, de postures, tout en 'articulant
avec ceux-ci. En quoi sourire a un enfant, mais aussi exprimer une réprimande a
son égard, sont-ils des gestes philosophiques ? En quoi des gestes professionnels

d’enseignants et d’éducateurs peuvent-ils étre dits “philosophiques” ?

* Au niveau pratique, les contributions pourront se focaliser sur des exemples de
gestes philosophiques éducatifs et sur leur mise en ceuvre. En ce domaine, les
expériences ordinaires dans les salles de classe et les lieux éducatifs peuvent
voisiner avec I’examen de pratiques induites par des courants pédagogiques et

éducatifs spécifiques.

axe 4. Artistique : Gestes philosophiques et expériences esthétiques

L’art contemporain et la philosophie contemporaine connaissent aujourd’hui une
aventure commune. Les frontiéres entre I’art et la philosophie s’estompent. Il y a
bien une “inspiration philosophique de I’art contemporain” (Moeglin-Delcroix, A.,
Les artistes contemporains et la philosophie, Revue d’esthétique, n° 44, 2003). Non
seulement Iartiste lit les philosophes et s’en inspire, mais il inscrit I'interrogation
philosophique dans son faire artistique. Les “performances” sont d’abord des
interrogations de I’expérience : elles relevent le défi que selon Dewey I’art lance a
la philosophie, “défi qui a pour enjeu la compréhension, I’élargissement et
’amélioration de I’expérience” (Barbereau, Y., “Expérience et performance.
Fragments d’un dialogue pragmatique”, dans : Anne Moeglin-Delcroix (dir), Les

artistes contemporains et la philosophie, Revue d’esthétique, n°
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44, 2003). Dans quelle mesure la philosophie peut-elle relever ce défi en elle-
méme, au sein de son faire spécifique ? Dans quelle mesure le geste philosophique
peut-il participer a cette compréhension, cet élargissement et cette amplification
de [Iexpérience ? Expérience artistique et expérience artistique, geste
philosophique et geste artistique peuvent-ils se nourrir I’'un de I’autre, faire ceuvre
commune ? Ces interrogations et ces pratiques communes a l'art et a la
philosophie ont par ailleurs leurs pendants en éducation. Non seulement, les
recours a l’art et aux artistes comme alternatives éducatives se multiplient, mais
de plus en plus nombreuses sont les initiatives éducatives conjuguant

I’intervention artistique et I'intervention philosophique.

Laboratory of Research on Practical and Applied Philosophy (L.R.P.A.Ph.)
http://www.pse.aegean.gr/labs/eerpreff]
University of the Aegean, School of Humanities Department of Preschool

Education Sciences and Educational Design
1%t International Biennale on Practical Philosophy

Philosophy in Praxis. The philosophical gesture:

political, ethical, educational, artistic engagements

Rhodes, 27, 28, 29 April 2018

At a time of intense doubt concerning the characteristics of the “crises” which

affect here and there the western societies, a certain social demand arises.

At a time of intense doubt concerning the characteristics of the “crises” which
affect here and there the western societies, a certain social demand arises

towards the contribution of philosophy to the search for the meaning of
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existence and the experience of a coherent life. It is still possible, for some thirty
years now, to talk about a certain “desire for reflection” which, at the level of
philosophical activities, is expressed, among other things, through numerous
practices, more or less innovative, such as philosophical cafés, philosophy
workshops for children, especially “philosophical events”, where the “desire for
philosophy” and the “desire for art” are met, or even a whole production for the
general public from philosophy magazines, through corridors with books for

“personal development”, up to cultural sites in shopping centers.

In this context, it is easy to guess that the philosopher’s activity runs the risk of
losing its particularity drowing in an amorphous mixture of various activities,
centered on, for example, spirituality, ecology, orientalism, healing, self-
awakening or creativity. Conversely, however, an attitude to unconditional denial
of all new forms of philosophical practice, although potentially capable of
reinforcing a refolding to the idea of a university as ‘temple’, could cut off
philosophers from the movements of the world and from activities, with which
people try, exactly, to realize the primary philosophical plan: philosophy is a set of
exercises, because it is “a way of life, a form of life, a choice of life” (Hadot, P., La
philosophie comme maniere de vivre [Philosophy as a way of life], Paris: Albin

Michel, 2001, p. 154).

Therefore, without abandoning its anchor in a history and a set of methods that
make up its particularity as a cognitive field, philosophy must also accept and take

over its practical character, which is about:

4
its ability to help in decision-making (it is practical, what is involved in the
process of choosing, consultation, engagement),

o,

>

o0
its ability to be incarnated in a form of life (it is practical, what is

concretized in gestures, either actions or attitudes), or even its embodied

L)

form,

its ability for discovery and creation of meaning for human activities (it is
practical, what can register its meaning within the experience of persons),
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its possibility of questioning, criticizing and discussing in reference with
this which remains problematic within human existence (it is practical,

whose meaning remains open, without “truth” or a definitive answer).

The ambition of the Biennale organizers and the Laboratory of Research on
Practice and Applied Philosophy is therefore to question, to explore the concept of
philosophical gesture within a complexity that could not conceal the superficial
visibility of its meaning: what is a philosophical gesture? How it can be
characterized? How do we make a philosophical gesture? In what practices it is
recorded? And on the verge of all these: are there, finally, gestures which are pure

philosophical?

It is, of course, an ambition not so recent: from the ancient practices of self in
philosophical schools to the contemporary political commitment in the name of
philosophical principles, passing through Marxist debates over philosophy as
“theory of theoretical practice” or from existentialist reflection about attitudes
and actions through which the person “chooses oneself”, philosophy has often
be confronted with its practical appearances. It seems, however, that the concept
of “philosophical gesture” continues to be insufficiently clarified, especially in a
context whose profoundly problematic character we have shown above; in its
“modesty”, implies at least a rupture with prominent philosophies, with their
theoretical demands for the determination of their practices and purposes. In
fact, this term is proposed to demonstrate, describe, problematize and process
the geometric locus or the intersection between the theoretical and the practical,

at the exact point where they are articulated.

Therefore, the question in relevance with the concept of philosophical gesture
has no intention of condemning certain types of philosophical practices
(metaphysics, for example) neither to promote a single view of a philosophical
gesture summarizing in itself the essence of practical philosophy. Biennale’s aim,
therefore, is not to construct the “truth” of philosophical gesture, but to highlight

the abundance and the complementarity of meanings, sometimes of
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controversial ones, of which we are attempting the division into four axis of work,
to which, respectively, will also be distributed the proposals for Announcements,

Symposia and Workshops:

Axis 1. Political: Philosophical gestures and life in the City

The philosophical gesture towards the City, from Plato and onwards, wanted to
be radical. After Socrates’ death, the conflict between the philosopher and the
City, as analyzed by Hannah Arendt, “had reached its point of paroxysm” and “is
in this situation where Plato conceived the idea of the tyranny of the Truth”
(Qu’est-ce que la politique? [What is politics?]), Paris: Seuil, Coll. Points, 2014, p.
59): the philosopher had to be a king. The figure of the philosopher’s “prince’s
counselor”, continuing to exist in the heart of the Republic, is its heritage. Today
it is eliminated. However, the “need” for philosophy in the City is not eliminated
with it. An “austere” philosophy, succeeds a philosophy whose gestures aspire to
participate in the common sense, in this sense that “not only we have commonly
but in addition makes us capable to integrate a common world and thus to make
it feasible” (op. cit., p. 90) or even to disengage or to move away from it by
understanding it as an epistemological obstacle (Bachelard, G., La formation de
Iesprit scientifique, [Formation of the scientific mind], Paris: Vrin, 1938). However,
philosophy within this common space does not seems to have any advantage; will
it have a role? Is there a special gesture for the philosopher in favor of this

common space, which is difficult to be constructed and recognized?

Axis 2. Ethical: Philosophical gestures, formation & transformation of the self,

orientation of life.

For many men and women of our world today, the search of the self, the search
of personal identity, passes as “personal development,” which has become the
modern form of Bildung. However, such an important phenomenon cannot be
only the result of fashion. It reaches fundamental social and cultural
developments. It deeply concerns the contemporary identity: what we are, how

we perceive ourselves as human beings.
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On the other hand, we cannot avoid realizing that the educational model that has
been imposed, largely ignores all the tradition of moral gestures and existential
exercises. The idea according to philosophy would be a global form of education
is very old. By studying the ancient texts, Pierre Hadot insisted that philosophy,
because it is an art of life, is essentially a set of varied practices and exercises, not
the construction of a technical language intended for specialists (Hadot, P.,
Exercices spirituels et Philosophie antique [Spiritual exercises and Ancient

Philosophy], Paris: Albin Michel, 2002).

This axis therefore, will bring to the light those minimal gestures that organize or
disrupt ethics in plural environments, giving precisely emphasis on this which
allows human person to be formed in different circumstances which at the same
time built and challenge her. In this specific frame we will be also interested, for
example, in philosophical intervention in clinical conditions. Because, in fact, if this
intervention is closely related to caring for the other in the heart of a fully
philosophical ethic, equally reflects the problematic of experience: isn’t
philosophical intervention intending to give meaning to health and illness as a
purely human experience? On the other hand, we want to understand how
philosophical intervention reveals inner layers to the level of ethics, as it is
conditioned by to the conditions of the educational profession: which would be

the gestures that would emancipate ethics as a movement of reflection?

Axis 3. Educational: Philosophical gestures and the culture of mankind

Whether in the formation of the self or in the education of young people,
education could not be exhausted in some operative actions (integration,
training, transmission, evaluation, socialization, framing and so on). It is rather
presented as a set of philosophical gestures intended to make us better or, more
moderately, to help us live a life worthwhile to experience, that is, a philosophical

life.

Nowadays a model that is marked by the utilitarianism and technocratic design of
education (a model of skills, among others) promotes a technicalist perception of

education, which is opposed to numerous practices that draw from sources of
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ancient education, the humanitarian Renaissance, the Bildung or, more recently,
from the galaxy of the new Education, since the latter is not limited to “teaching
techniques”’, but still carries a philosophical and political plan.

Biennale will therefore be able to investigate at least two types of problems:

* On a conceptual level, it will be interesting to explore the limits of the concept
of “gesture” in education distinguishing it from concepts, like those of exercises,
practices, actions, attitudes, but also associating it with them. In what sense smile
to a child or reprimand it, are philosophical gestures? In what sense professional

gestures in the field of education can be called “philosophical’’?

* On a practical level, participations can focus on examples of philosophical
pedagogical gestures and on their implementation. In this field, day-to-day
experiences in classrooms and educational spaces could be co-examined with

practices in which are lead by specific pedagogical and educational trends .

Axis 4. Artistic: philosophical gestures and aesthetic experiences

Modern art and contemporary philosophy know today a common adventure. The
boundaries between art and philosophy are confused. There is also a talk about
“philosophical inspiration of modern art” (Moeglin-Delcroix, A., Les artistes
contemporains et la philosophie [Contemporary artists and philosophy], Revue
d’esthétique, 44, 2003). The artist not only reads the philosophers and is being
inspired by them, but registers the philosophical question to the artistic action.
“Performances” are basicaly questions of experience: they accept the challenge
that, according to Dewey, art puts in philosophy, “a challenge that as a stake has
the understanding, widening and improvement of experience’” (Barbereau, Y.,
“Expérience et performance. Fragments d’un dialogue pragmatique” [Experience
and performance. Fragments of pragmatist dialogue] in: Moeglin-Delcroix, op.
cit.). To what extent philosophy can accept this challenge in its own self, in the
bay of its own action in its particularity? To what extent can philosophical gesture
be possible to participate in this understanding, this widening and this

enlargement of experience? Philosophical experience and artistic experience,
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philosophical gesture and artistic gesture can feed one another, co-work? These
questions and these practices, common in art and philosophy, however, find their
end in education. Not only references to art and artists are multiplied as
educational alternatives, but increasingly educational initiatives attempt to

combine artistic and philosophical intervention.
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Prof. David J. Elliott

New York University, U.S.A.

Praxial Music Education: Themes and Dimensions

This presentation begins by offering praxial answers to three basic questions:
What is Music2 What is Education? and What is Personhood? From these
foundational concepts, | offer praxial answers to four clusters of questions: (a)
What layers of meaning are embedded within pieces of music and within students’
musical actions with each other? (b) What is musical understanding and what are
some basic strategies for developing musical understanding? (c) How does music
arouse and express human emotions? and (d) How can we develop students’
musical creativity? My presentation concludes by offering suggestions about the

interrelations between music education, lifelong music making, and



several dimensions of “full human flourishing,” including happiness, self-growth,

and “ethical artistic citizenship.”

Mpa&iaxny Movoun Exmaidevon: Ouoato xo AloTAOELS

Avuti n mapovaoiaon apx(Cel Le TNV TPOCWOPA TTPAELOKWY ATAVTACEWY o€ Tpla
Baowd epwtriuata: Tt elvat n Movowkn; Tt elval n Exkmaidevon; kat Tt elval to
Aatouo; ATt aUTEC TIG BEUEALWDELS EVVOLEG, TTPOCWEPW TIPAELUKES ATIAVTOELS OE
TECOEPLS OUAdEG epwTrocwy: () Mol OTPWUATA VOULATOS EVOWIATWYOVTAL
HLECO OTO LOUCIKA KOUUATLA KOL TO LOVOIKA EVEPYNLATA TWY HaBnTwy LETAEY
Toug; (B) Tt elval LOVOLKT] KATAVONGOT KOl TTOLEG E(VaL OL BACIKEG OTPATNYLIKES yla
TNV avamtuén g Houotkng katavonong (y) Mwg n pouowkn dieyelpel kat
ekppalet ta avBpwmiva ovvawoOiuate; kat (8) Mg umopovue va
KAAALEPYNOOVE TN HOUGCLKY] SnULOUPYKOTNTA Twyv padntwy; H mapovoiaon
OAOKANPWVETAL HE TNV TPOOPOPA TPOTACEWV  OXETIKA UE TG
0AANAOCUOXETIOEL] TNG MOUOIKNG ekmaldevong, NG S Plov HOUVCKNG
Onuovpylag kat dapdpwy dlactdoewy "mArjpoug avBpwmivng gunuepiag”,
ouvumeplapfavougvng tng eutuxiag, TG auvto-avamtuéng kat tng "nbwng

KOAALTEXVIKNG TTOALTELOTNTAC".

Education musicale praxique: thémes et dimensions

Cette présentation commence par offrir des réponses praxiques a trois questions
basiques: Qu'est-ce que la musique? Qu'est-ce que I'éducation? Et qu’est-ce qu’est
la personne? A partir de ces concepts fondamentaux, j'offre des réponses
praxiques a quatre groupes de questions: (a) Quelles couches de sens sont
intégrées dans les morceaux musicaux ainsi que dans les actions musicales des
éléves entre eux? (b) Qu'est-ce que la compréhension musicale et quelles sont les
stratégies de base pour développer la compréhension musicale? (c) Comment la
musique stimule et exprime les émotions humaines? et d) Comment pouvons-

nous cultiver la créativité musicale des éleves? Ma présentation conclut par des
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suggestions sur les interrelations entre I'éducation musicale, la création musicale
tout au long de la vie et les dimensions différentes du «plein épanouissement
humain», y compris le bonheur, le développement personnel et la « citoyenneté

artistique morale».

Prof. Adalberto Dias de Carvalho

Université de Porto, Portugal

De la citoyenneté comme identité politique a la citoyenneté comme identité

personnelle: vers une citoyenneté itinérante?

La notion de citoyenneté porte avec elle-méme l'idée d’identité ou est
traditionnellement implicite la notion d’appartenance. En effet, étre citoyen
signifie avoir un lien a une certaine société avec tout ce que cela représente en ce
qui concerne des droits et des devoirs, c’est-a-dire, citoyen est celui qui a des
devoirs lesquels découlent des droits que lui sont reconnus par une communauté
dont il est membre. Il aura comme I'un de ses premiers devoirs en tant que
citoyen celui de contribuer a la communauté que lui reconnait des droits
notamment pour que tous aient des droits. C’est ainsi que, du point de vue
éthique, les droits s’expriment par la jouissance de la dignité envisagée elle-méme
comme un droit, en tant que les devoirs sont assumés comme une responsabilité

qui sera exercée elle-méme, avant tout, comme un devoir.

Pour Aristote il y avait une corrélation intime entre la conception de citoyenneté
et I’éthique justement quand il concoit le bonheur en tant qu’un objectif de
I’éthique: le bonheur compris comme la vie bonne en correspondance avec la vie
digne. Dans ce contexte, la prospérité de I’Etat appartenait aux compétences du
citoyen vertueux, ce que signifie qu’on vérifie ’existence d’une subordination de

I’éthique vis-a-vis la politique. La citoyenneté était elle-méme la condition pour
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une participation politique dans la gestion de la polis dans la mesure ou celle-ci
était elle-méme aussi le siege de la citoyenneté. Il y en avait tout seulement des

citoyens athéniens. Cette condition était leur identité.

Avec Hobbes, d’une certaine maniére, le citoyen, pour acquérir ce statut et parce
qu’il a besoin de se protéger de la violence des autres, transfére par voie
contractuelle la responsabilité de la citoyenneté pour I’Etat — représenté par le
souverain — qui le protége en assurant la justice. Il y en avait des citoyens tout
seulement dans la mesure ou il y en avait un Etat organisé rationnellement auquel
ils appartenaient, Etat qui avait la responsabilité de leur assurer lidentité

citoyenne.

La Déclaration de Virginie de 1778, la Déclaration de l'indépendance et la
constitution des EUA de 1787 proclament, a son tour, le droit a la vie, a la liberté et
a la recherche du bonheur pour tous les étres humains en tant que créatures
égales, droit ou droits que, toutefois, se rapportaient concrétement aux habitants
des colonies qui, en devenant indépendantes, permettaient ainsi qu’ils les
acquéraient. Ces droits, quoique plutét dans le cadre de sa proclamation que de
leur réalité, vont obtenir le statut d’universalité avec [I’affirmation par la
Déclaration des Droits de ’Homme et du Citoyen, en 1789, de la dignité citoyenne
de toutes les personnes humaines. En 1948, I’Assemblée Générale de 'ONU
proclame la Déclaration Universelle des Droits de I’Homme ou on érige 'intention
de la Déclaration comme un idéal commun a atteindre par tous les peuples et
nations. C’est 'universalité qui depuis maintenant assurera la plénitude de la
citoyenneté a travers sa mise en charge et protection aux niveaux national et

transnational.

Pourtant, comme on vit aujourd’hui au sein d’une société d’individus - laquelle
n’est pas pour cela nécessairement individualiste — nous sommes devant quelques
importantes questions en ce qui concerne la citoyenneté, laquelle, en étant
toujours pendant son histoire, en rapport avec plusieurs dimensions de la liaison

de son identité au collectif, affronte maintenant les défis d’une individualité qui,
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sans plus, pourra la dissoudre. Et voila, c’est justement ici qu’on se propose
d’explorer les apports de la notion de quodlibet ens développée par Giorgio
Agamben, en la mettant en connexion avec celle d’«extériorisation dans moi-
méme» de Fernando Pessoa et la conviction de Paul Ricoeur qu’on pourra réduire
la distance vis-a-vis les autres en approfondissant notre propre identité. Ceci en
tant qu’avec la notion de quodlibet ens et toujours selon Agamben, «la singularité
renonce ainsi au faux dilemme qui contraint la connaissance a choisir entre le

caracteére ineffable de I'individu et I'intelligibilité de I"'universel».

Mots-clés: citoyenneté, droits humains, dignité, polis, individu, universel

From citizenship as political identity to citizenship as personal identity:

towards an itinerant citizenship?

The concept of citizenship involves the idea of identity in which the sense of
belonging is traditionally implicit. In fact, being a citizen means to be bound to a
given society with all the rights and duties that go with it, or rather say, the citizen
is the one whose duties derived from the rights recognized by a community
makes him be recognized as its member. And one of the citizen’s first duties is to
contribute to the community which grants him his rights, so that everyone can
have rights. In ethical terms, this is how rights reflect the enjoyment of dignity
considered in itself as a right, and duties assumed as a responsibility to be

essentially exercised as a duty.

For Aristotle there was an intimate correlation between the concept of citizenship
and ethics when he envisages happiness as the goal of ethics understood as good
life corresponding to a dignified life. So, the virtuous citizen would hold
responsible for the state prosperity, which means a subordination of ethics to
politics. Citizenship would be the condition to politically participate in the polis
management, understood as the seat of citizenship itself. There were only

Athenian citizens - and that was their true identity.
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With Hobbes, in some way, a citizen, to be considered as one and be protected
from the violence of others, has to contractually transfer his citizenship to the
state, i.e. to the sovereign who protects him through justice. There were only

citizens as long as there was a rationally organized state they could belong to,

whose responsibility was to confer them identity. The Virginia Declaration of 1776,
the Declaration of Independence and the US Constitution of 1787, in their turn,
proclaim the right to life, to liberty, and to the pursuit of happiness of all human
beings while equal creatures. Such right or rights concerned the inhabitants of the
colonies who acquired them after the independence. These rights, although more
in the scope of their proclamation rather than in reality, will gain the status of
universality by stating the dignity of all human beings as dictated by the
Declaration of the Rights of Man and Citizen in 1789. In 1948, the United Nations
General Assembly proclaimed the Universal Declaration of Human Rights,
explicitly stating, the intention of its universality: «The General Assembly
proclaims this Universal Declaration of Human Rights as a common goal to be
achieved by all peoples and all nations». It is the universality that now comes to
guarantee the fullness of citizenship through its connection and protection at

national, international and transnational levels.

However, today’s society of individuals - not necessarily individualistic - important
questions are raised regarding a citizenship whose identity has been invariably
linked to the collective in many dimensions, faces nowadays challenges of an
individuality capable of dissolving it, without further ado. Our aim is to explore the
contributions of the concept of quodlibetens developed by Giorgio Agamben,
relating it to Fernando Pessoa's «externalization within me» and to Paul Ricoeur's
and Changeux’s conviction that distance can be reduced from others by

deepening our own identity.

Thus and in accordance of Agamben’s concept of quodlibetens «Singularity is thus
freed from the false dilemma that obliges knowledge to choose between the

ineffability of the individual and the intelligibility of the universal».
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Amo tnv 1I9ayévela (UTNHOOTNTA) WG TOALTINN TOVTOTNTH OTNV LIUYEVELN WG

O TOUIXN TOUTOTNTO: TTPOG ULe VOUSIn t9ayévela;

H €vvola tng BayEvelag CUVETAyETAL TNV WE TNG TAVTOTNTAG, 0TNV oTola N
aloBnon tou avikew glvat Tapadoolakd vtdppntn. TNV MPAYUATIKATNTA, TO
va gloat ToAltng onuaivel va glcat deopevuevog o€ (o dedouévn Kovwvia e
0Aa ta ouvakdAovBa Swawbpata Kot Tta Kabrikovta 1, ya va eumwOel
SLOPOPETIKA, 0 TTOA(TNG E(val avTAG, TOL O0TtO(OV TA KABNKOVTA ATTOPPEOLY ATTO
Ta Siaubpata, Omwe avtd avayvwpllovtat amd pa Kowdtnta, n omola Le TNV
OEPA TNG TOV KAVEL va avayvwplletal wg LéEAog TG. Kat éva amd ta mpwta
KOO KovTa Tov TOALTN (VAL VA CUVELOWQEPEL OTNY KOLVOTNTA, TTOU TOU TTAPEXEL
To SKALWUATA TOV, ETOL WOTE OAOL va €XOLV dikatwuata. ATtd nOwkrg drtoyng,
avtd amoteAel Tov TPOMO, HE TOV Omoldl TA SIKALWHUATA OVTAVOKAOUV TNV
guxaplotnon tng a&lompPETELaG, aw’ €AVTAG BEWPOVIEVNG WG SIKALWUATOG KOL
Ta Kabrikovta Aoywdueva wg pa €uOvvn, n omold OUCLUCTIKA TIPETEL va

aoknBel wg kKabrikov.

Mo Ttov ApPLOTOTEAN LTHPEE Lo OTEVY] OCUOYETION UETAEV TNG €vvolag Tng
Bayévelag kat tng nOwkng, otav opapatiCetal Ty gudalpovia wg oTOXO TNG
NG evvool eV WG KAANG {wn|g, avtioToyng piag aglompemoug {wr|g. Etot,

0 €VAPETOG TOA(TNG Ba elxe €VOUVN yla TNV KPATIKN gunuePLa, TTOV onualveL
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vrotayr tng NG otnv moAwtikn. H Bayévela Ba ritav n mpoimdOeon va
OUUUETAOXEL TTOATIKA oTn dlolknon tng méAewg, Oewpoluevng wg €8pag Tng
(dlag tng Bayeévelag. Ymrpxav Hovo ABnvaiol TOA(TEG - Kal auti ATav n

T(POLYLATLKT] TOUG TAVTATNTA.

TOupwva e tov Hobbes, katd kdmotov Tpdmo, €vag ToAlTNg, ya va Bewpeltat
WG HovadlkoTnTa KAl va TtpooTtateveTal amd TN PBla Twv dAAwv, TPETEL va
petaPipacel S ovpporalov tnv BayEveld TOU OTO KpATog, dnAadn otov
KuplapxO, TTOU TOV TTPOCTATEVEL LECW TNG SIKALOGUVNG. YTIrjpxay LOvo TTOA(TEG,
000 VTtNPXE €va 0pOOAOYIKA 0PYAVWHEVO KPATOG, 0TO 0Tolo Ba puopolvoay va

aVKOLY, KoL TOL 01to(ov 1 EVBVVYN TAY VA TOUG ATTOSdWOEL TAVTOTNTA.

H Awaxnpuén tng Biptlivia to 1776, n Awkripuén tng Avefaptnoiag xat To
Tovtayua twy HMA to 1787, LE TN €A TOUG, SLaKNPUOCOULY TO diKalwua oTn

Cwn, otnv gAgvBepla kat otnv emdlwén Tng evtuxiag OAwv Twv avBpwTWY, EVOoW
glvat lodtia dvta. TETolo dkalwpa 1 SIKALWIATA APOoPOVTAY TOUG KATOKOUG TWV
OTTOKLWY, TTOV TA ATTEKTNOOY LETA TNV aveEapTnoia Toug. AuTd Ta SIKALWULATA, 0V
Kol TEPLOTATEPO 0TO A0 TNG SLaKknPLENG TOug TapPd oTNY TPAYHATIKOTNTA, Ba
OTTOKT{OOUV TO KABEOTWG TNG KABOAIKATNTAG, dNAWVOVTAG AKPLBWS TNV apxr TNg
a&lompemelag OAwy Twv avBpwTwy, OTTwWE VTTayopeVETAL artd tn Alaknpuén Twy
Aauwpdtwy Tov AvBpwrou Kat Tov MoAltn to 1789. To 1948, n M'evikr ZuvéAevon
Twv Hvwpévwy EBvv dlaknpuooel TNV OKOVUEVIKY AlaKrpuEn Twv AKowpdTwy
Tou AvBpwrov, dnAwvovtag pntd TNV TPOOEcN TNG OWKOUUEVIKOTNTAG TNG: «H
Fevikn ZuvéAgeuon dlaknpuooel autr] Ty OKovueviKn Alakrpuén Twv AvBpwrivwy
AaLwpdTwy WG Kowd 0TdX0, TTOL TIPETEL Va eTITELXOE( amd dAoug Toug Aaovg Kat

OAa ta €0vnp». Elvat

n kKaBoAwkdtnta, n omoia €pxetal Twpa va efac@alioel tnv mAnpdtnTA TNG
(Oayévelag LEGwW TNG CUVOEDNG TNG KAl TNG TTPOooTac(ag Tng o€ €OVIKA, SleBvr] Kal

dlakpaTika emimeda.

Qotd00, n onUEPLYN Kovwvia TwyY aTOUwY - OXL ATtapAlTNTA ATOUKLIOTIKY —

O1oL TBEVTAL ONUAVTIKA EPWTILATA QLVAPOPLKA LE TNV LOAYEVELQ, N
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TawtdtnTa TG omolag ouvdEONKE TAVTIOTE UE TO OUAAOYIKO OfE TOAAEG
Ol0oTAoELS, aAVTIHETWTI(EL TG TTPOKANOELS HLOG ATOULKOTNTAG LKAVIG Vo TNV
StaAvoel, xwplc Tepattépw KaBvoTEPNON. ZTOXOG Hag elval va SLlEPELVHOOVUE
T OUVELOQOPEG TNG €VvoLag Tou «oTmolovdrmote Ovtog» (quodlibet ens), ou
avamtuxOnke amd Tov Giorgio Agamben, ouvdéovtdg TNV pE TNV
«e&wTtepKOTOINnon evtdg pov» Tou Fernando Pessoa kat tnv memo®non twv Paul
Ricoeur kat Jean-Pierre Changeux 4Tt n amdotaon amd toug dAAoug umopel va

HELWOE( ue TNV euPABuvon TG SIKNG Hag TavToTNTAS.

‘Etol, Kal oUH@Wva e TNV Ttapamdvw gvvola tov Agamben, «H povadikdétnta
ameAevOepwvetal amd to PeVTIKO SANUUA, TTOU UTTOXPEWVEL TN YVWON va
eTAEEEL HETAEV TOU APPNTOL TOU ATOUOL KAl TNG KATAVONOLULATNTAS TOU

KOOOALKOU».

NEEEIG-KAELBLA: TOALTELOTNTA, AVIPWTTLVX SLXLWUA T, KELOTTPETELR, TTOAG, A TOUO,

Ho90AO.

[utepp. E.E.N.E.O.]

Prof. André Duhamel

Université de Sherbrooke, Canada

L’éthique comme imaginaire social

L’«éthique» imprégne les sociétés occidentales depuis la fin du siecle dernier. Elle
occupe le tissu social autant que les discours, sert de référent aussi bien a la
critique qu’a la Iégitimation, et méme si son omniprésence lui a fait perdre
quelque lustre, elle ne s’efface pas devant les phénomenes similaires qu’elle a
remplacé («tout est politique», «LA morale», «religion»). C’est pourquoi il peut

étre fructueux de comprendre cette prégnance en termes d’«imaginaire social»;
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nous voudrions ici le montrer avec quelques détails, car ce travail pourra enrichir
aussi bien un concept que I'autre. Différentes dimensions de I'imaginaire social
ont déja été «circonscrites (historicité, socialité, dualité, hétérogénéité,
disponibilité), et se pencher sur quelques caractéristiques de I’éthique aujourd’hui
est susceptible d’en révéler plusieurs autres, qui pourront permettre de donner
consistance au concept, et relever la dimension pratique tant de I’éthique que de

la philosophie morale.

En nous appuyant sur quelques usages philosophiques de la notion d’imaginaire
social (Ricoeur, Taylor) et des analyses québécoises de I'importance du
phénomeéne éthique (Lacroix, Rocher), nous circonscrirons cinq atouts théoriques
de la description de I’éthique en termes d’imaginaire social. Ce concept permet
d’abord de donner cohérence et structure a un ensemble de phénomeénes
autrement disparates, car I'imaginaire social circonscrit des discours comme des
pratiques, des dispositifs aussi bien que des normes. Ensuite, employer ce concept
c’est aussi chercher a rendre compte de la dimension pratique des
représentations, pas seulement de leur dimension d’image, de tableau, de reflet.
C’est aussi, troisieme atout, tenter de cerner une dimension de nouveauté, d’inédit
et d’initiative, de ce qui ne se ramene pas aux seules conditions antérieures.
Penser I’éthique comme imaginaire social permet aussi de mettre I’accent sur la
dimension pédagogique ou d’éducation intersubjective a la socialité, plus que sur
I’aspect uniquement collectif. Enfin, dernier atout, c’est aussi chercher a cerner
une dimension évaluative ou normative permettant le jugement: I'imaginaire a ici
une fonction régulatrice et d‘orientation. Il en ressort par suite que I’éthique,
comme imaginaire social, est concernée par les décisions particulieres mais aussi
par la signification générale d’'un phénomene historique: elle n’est ni une utopie ni
une idéologie, ce que pourrait nous laisser croire son poids actuel, mais des

pratiques dotées de réflexivité.

Mots-clés: éthique, philosophie, imaginaire, société, pratique, réflexion, créativité,

pédagogie
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Ethics as social imaginary

«Ethics» is now everywhere: in words, discourses, practices, institutions,
disciplines. Whether it is a good thing or not, in most developed countries,
«ethics» replaced (or at least compete with) older phenomenon like «religion»,
«moral» or «everything is political». This kind of massive presence could fruitfully
be examined in terms of «social imaginary», a sociological and philosophical
concept not exactly equivalent to ‘ideology’ but useful to delineate the socio-
political dimension of the phenomenon. We will first offer a definition of «social
imaginary» as a practical and empowering idea (Taylor, Ricoeur, Castoriadis)
alongside a description of the importance of the phenomena in a particular
country, Québec (Lacroix, Boisvert, Rocher). Ethics as social imaginary can then
be useful, first, to give structure and coherence to a number of discourses,
practices and apparatus otherwise very different. It can also, second, best
addresses the practical dimension of ethics, even in discourses of a theoretical
bend: it is never a simple picture of neutral representation of a social world «out
there». Thirdly, ethics conceived as social imaginary reveals a dimension of
novelty, originality and creativity: it is a case of social branding giving legitimacy (a
least at first sight) to a practice or proposition pretending to be new and very
different from other existing practices or propositions. In this way, ethics is also
presented, fourthly, as a king of dialogic interaction between social actors, one
trying to teach a better ways of acting/thinking to others: we could call this the

pedagogical dimension of ethic as social imaginary.

Finally, and there is less evidence in this fact that we could think at first sight,
ethics as social imaginary can pinpoint an evaluative dimension enabling the
judgment of social actors: it regulates and give meaning to practical problems,
both in the here and now and in the long run. All in all, ethics as social imaginary
delineate the general and specific historical novelty of the phenomenon: neither
utopia or ideology, emancipation or misrecognition, it can best be conceived as

social practices with reflectivity.
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H n9u wg xotvwvind @avtooioano

H «nBwkn» BplokeTal Twpa avtov: oTig AEEEL, 0TI GLULNTOELS, OTIG TTPAKTIKEG,
0TOUG OETLOVG, OTOUG EMLOTNOVIKOUG KAAdoUG. Elte elvat KaAd elte OxL, 0TI

TLEPLOOOTEPES AVETITUYUEVEG XWPEG, N «NOWKI» avtikatéotnoe (1] TovAdyxlotov
avtaywviletal) maiadtepa @atvopueva, Omwg n «Opnokelo», n «nOwKr» 1} TO
«OAa elval TOATK». Autd To €(do¢ paliknig mapovcsiag Ba umopoloe va
gfetaotel ydviua umd TO TPIOHA TOU «KOWWWVIKOU @OAVTAGLAKOU», oG
KOLVWVIOAOYLKNG KOL PLAOCO@LKNG €vvolag, 1 omola dev elvat akplBwg E@QAUAAN
™G «deoAoylag», aAAd XPrioln Yyl va OPLOBETAOEL TNV KOLVWVIKOTTOALTIKN
dldotaon Tou @awopévou. Apxikd, Ba mapabécouue €vav oplwopd TOu
«KOWVWVIKOU (QOVTACLOKOU» ¢ W TPAKTIKA Wéa evduvduwong (Taylor,
Ricoeur, Kaotoptddng) pall e ya meplypa®r tng onpaciog Twy QovorEVwY

O€ L0 CUYKEKPLUEVN TtEPLOXN, TO Québec (Lacroix, Boisvert, Rocher). H nOwn wg
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KOWWVIKO @avtaolakd umopel TOTe va lval xpriotun, Katapxdag, yla va dwoeL Soun
Kol ouvoXN O€ €va aplOud AdywY, TTPAKTIKWY KAl UNYXAVIOUWY, KATA Ta AOUTA TTOAD
SlapopeTikwy. Mmopel, devtepov, va amevBuvOel KaAltepa OTNV mEARTLH]
dldotaon TG nOwKrG, akdun kat o€ oculnTtAoelg oG BewpnTikAg KAlong: Oev
amoTeAel TTOTE TNV ATAN EIKOVA LG OVDETEPNG AVATIOAPACTACNG EVOG KOLVWVIKOU
Koopov «ekel €€w». Tpltov, n nOwn, Omwg ylveTal avTIANTT WG KOLVWVLKO
PAVTAOLOKO, OTOKAAUTTEL W dldotaon Kawotoplag, TpwToTuTiag Kat
dnuovpylkoTNTaG: Elval o TEPITTWON KOWWVIKNG avayvwplong, n omola divel
vOUUATNTA (TOVAGXLOTOV €K TIPWTNG OPEWS) OF [id TPAKTIKN 1] TTpdTAoT, TTOU
TpooToLelTaL 0Tt elvatl VEa Kat TTOAU SLa@OPETIKT ATtd AAAEG UTTAPYOVOES TIPAKTIKES
1 TPOTAoel. Me autdv Tov TPOTO, N NOWKN Tapovoldletal emiong, TETAPTOY, WG
Baoc(Alooa NG dlaAoywkng aAAnAemidpaong HETAEY TWV KOWVWVIKWY QPOPEWY,
KaBwg o €vag mpoomabel va ddAgeL kaAvTepoug TPAOTOLS dpdong/okEDNS oToug
aAdoug: Ba umopoloape AuTtd va TO OVOUdooupe matdaywywr dldoTtacn TNg

NOWKNG WG KOWVWVIKOU (PAVTACLAKOU.

TEAOG, KAl LTTAPXOLY ALYOTEPA ATTOSEIKTIKA OTOLXE( WG TTPOG AUTO TO YEYOVOG,
IOV Ba UTTOPOVCAE VO OKEWTOVUE €K TIPWTNG OWEWG, N NOIKN WG KOWWVIKO
avtaolako umopel va mpoodloploel wa aéodoymr] Sidotacn, n omola
ETUTPETEL TNV KPION TWV KOWVWVIKWY POpEwv: pubuiCel Kat dlvel vonua o€
TPOAKTIKA TPoPAuaTa, TOCO OTO TOPOV KAl OTO OrNUEPA, 000 Kal
HLaKPOTPOBETUA. ZUVOAIKA, N NOWKY WG KOWWVIKO @avTaclakd, oploBetel t
YEVIKN] Kol €O LOTOPIKN KAvOTO(o TOU @awvopévou: oUTE ouTomia 1
(deoAoyla, xewpawetnon 1 duo@nuion, UTopel KAAVTEPA VA YIVEL AVTIANTITH WG

KOLVWVIKT TT(POKTIKI] LLE AVOOTOXOOTIKOTNTA.

NéEaigkAeldia:  nuj,  @uloco@io, @avtaolond, xowwvin, — TPARTU),
avTavaxAaon, dnuiovpymdtnta, Tatdoywyn

[utp. E.E.N.E.O.]
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Maitre de Conférences,

HDRUniversité de Montesquieu-Bordeaux IV, France

Un geste de philosophe: actualité du «mentir» chez Montaigne

Si certaines conceptions morales critiquent radicalement toute forme de
mensonge et posent la recherche de la «vérité» comme le geste philosophique
par excellence, nous proposons de revenir sur les usages pratiques du mensonge
chez Montaigne, afin de nous demander en quel sens le «mentir» pourrait

constituer un geste de philosophe - sinon un geste philosophique.

Cette hypothese vient en contrepoint de la condamnation actuelle du phénomene
des « fake news» dont I'utilisation dans les medias, les campagnes politiques et les
milieux complotistes est amplifiée par le développement des réseaux sociaux sur
internet, méme si a ’évidence la manipulation de la « vérité » est aussi ancienne
que les sociétés humaines. Si les fake news sont des mensonges, il reste a nuancer
et a préciser ce que nous entendons par «mensonge»: les fake news sont-elles des

informations fausses ou sont-elles plutot de fausses informations?

En revenant a Montaigne, nous essaierons de dissocier le flou sémantique autour
des usages du mentir, et du coup autour de notre perception du phénoméne
contemporain des fake news. En effet Montaigne distinguait au moins trois gestes
philosophiques dans le mensonge: le mensonge d’imagination, le mensonge de
thérapie politique et le mensonge de prudence. Le premier concrétise
I'«estrangement» dans lequel Montaigne voyait une technique sceptique
d’imagination propre a dissoudre les postures dogmatiques. Le deuxiéme est un
outil pratique de simulation et de dissimulation au service d’une politique
pragmatique. Le troisieme pose des gestes de précaution par lesquels le sage se

prémunit contre un contexte potentiellement hostile.

46



C’est en étudiant des trois formes de mensonges que nous pourrons dépasser
I’opposition trop classique du «vrai» et du «faux» pour esquisser une éthique du
mensonge comme geste philosophique et revenir sur le sens du concept de

parrhesia.

Mots- clés: Montaigne, mentir, parrhésia, fake news

A gesture of philosopher: topicality of «lying» in Montaigne’s works

So certain morals theories criticize any form of lie radically and pose the research
of the «truth» as the typical philosophical gesture, we propose to reconsider the
practical uses of the lie in Montaigne’s works, in order to watch in which direction

«to lie» could constitute a gesture of philosopher - if not a philosophical gesture.

This possibility comes as counterpoint to the current judgment from the
phenomenon of «fake news» of which the use in the medias, political campaigns
and the complotists groups is amplified by the development of the social
networks on Internet, even if obviously the handling of the «truth» is as old as the
human societies. If the fake news are lies, it remains to moderate and specify
what we understand by «lie»: the fake news are they false information or rather

fake information?

With the help of Montaigne, we will try to dissociate the semantic blur around the
uses of lying, and as a result around our perception of the contemporary
phenomenon of the fake news. Montaigne distinguished at least three
philosophical gestures in the lie: the lie of imagination, the lie of political therapy
and the lie of prudence. The first one concretizes the «estrangement» in which
Montaigne saw a skeptical technical of imagination suitable to dissolve the
dogmatic postures. The second one is a practical tool of simulation and
dissimulation to the service of a pragmatic policy. The third one poses the

gestures of precaution by which the wise man protects himself against a
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potentially hostile context. By studying these three forms of lies, we shall be able
to exceed the too classical opposition of «truth» and of the «fake» to outline an
ethics of the lie as philosophical gesture and to reconsider the direction of the

concept of parrhesia.

Keywords: Montaigne, lie, parrhésia, fake news

Mo xetpovouia @LAocogou:

n enuouPoTNTO TOL «YPEVSEGO 0> aTOV Montaigne

Edv oplopéveg nOIKEG avTIANPEL aoKOUV PL{IKN KPLTIKN OE OTtoladr{moTe Lop®n
Pevdoug kat BETovy TNV €peuva NG «aARBEeLa» WG TNV KATEEOXNY PLAOCOW@IKN
XElpovopla, TPOTE(VOUUE va ETMOVEEETACOUUE TI( TPAKTIKEG XPNONG TOUL
pEuatog ota €pya Tov Montaigne, WoTe va avapwtnOoUVE VTS oLl Evvola TO
«PevdecOa» Ba pumopoloe va AmOTEAECEL Ula XElpovouia @Aoad@ou- av OxL,

Hia PLAOCOQLKY XElpovouia.

Avuti n utéBeon EpYeTal WG avTOeon 0TNY TPEXOVTA KATASIKN TOV QALVOUEVOL
Twv «PeVTIKWY EBNOEWY», TOU OTO(OV N XPrON OTA HECA EVNUEPWONG, OTL
TIOALTIKEG EKOTPATE(EG KAL GTOUG XWPOUE TWV CUVWUOOLWY SLEVPUVETAL ATTO TNV
AVATITUEN TWV KOWVWVIKWY JIKTVWY 0TO Alad{KTVO, E0TW KL OV PALVOUEVIKA O
XEPLOUOG TNG «aAnOelag» elvatl 1600 TaAldg 600 Kal Ol AvOPWTLVES KOLVWVIES.
Eav ta Yeudy véa elvar Yevdn, amouével va OSaPadbuicovps & va
Tpocdloplcoue AUTO TTOV EVVOOUE WE TOV Opo «Peldog»: Ta Yeudn véa elval

Yevdelg TAnpo@opleg 1 LAAAov PeVTIKES TTANPOWOPIES;

Emavepyxduevol otov Montaigne, Ba mpoomabricovue va Staxwploovpe T
onuacloAoykn BoAn meploxn yVpw amd TG XPrioel Tou Pevdoug Kal wg K
TOUTOU YUpw artd TNV avtiAnyr Hag ylo To GUYXPOVO PaLlVOUEVO TwY Peudwv
ewdnoewy. O Montaigne SLaKPIVEL TOVAAXLOTOV TPEL; PLAOCOWIKEG XELPOVOLIEG

0to Yevdog: to YPevdog tng wavtaciag, To YERa Tng TOALTIKNG Beparelag Kal TO
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YEua tng ovveong. H mpwytn cuyKeKpLLevoToLel TNV «amoggvwaon», otny omola
0 Montaigne €BAEME o OKETMTIKIOTIKY] TEXVIKN TNG pavtaciag, KatdAAnAn yla
va dlaAvoeL TIG SOYUATIKEG O0TAoEL,. H Sevtepn elval €va mPakTikd epyaAeio
TPOocopolwoNng Kat GLYKAALYNG TNV LTINPES(A LLLOLG TTPAYLATIOTIKNG TTOALTIKAG.
H tp(tn mtpotelvel xelpovouleg TPo@UAAENG LLE TIG OTTO(EG O GOPOAC TTPOOTATEVEL

TOV €AUTO TOV aTtd €va duVNTIKA EXOPIKO GLYKE(EVO.

MEAETWVTAG QUTES TIG TPELG HOPPES PeVdouG, Ba umopeoovpe va vmepPolpe
TNV UTEP TO S€0V KAAOIKN avTBeon NG «aAnOelag» Kat Tov «Pevdoug» yla va
OKLOLYPO@OOLUE [ NOKK Tov PEVSOVE WG PLAOCOWLKNG XELPOVOUag Kal va

EMAVEEETACOVLE TNV TO VONUA TNG €vvolag Tng mappnolog.

NEEeIG-kAEBLA: Montaigne, Yeua, Tappnoia, PevTina v

[utepp. E.E.N.E.O.]

Christophe Miqueu
Maitre de Conférences

Université de Bordeaux (ESPE d’Aquitaine), France

La radicalité philosophique de Spinoza a I’épreuve de la Cité: du geste

philosophique au geste politique?

Il s’agira d’aborder la problématique de cet axe a travers I'analyse du cas
particulier d’un philosophe majeur, qui n’a pas manqué de bousculer I’europe
occidentale des Lumieres par la radicalité de ses positions philosophiques, mais
qui a aussi souvent surpris ceux qui I’étudient par I’éminente réserve dont le
polisseur de verre qu’il était a pu faire preuve a I’encontre des choses du monde,

au point de favoriser 'image d’épinal du philosophe dans sa tour d’ivoire.
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L’enjeu ne sera pas de revenir une éniéme fois sur la radicalité subversive de la
philosophie spinoziste pour elle-méme, méme si I'ceuvre restera le point
d’ancrage théorique de la réflexion. L’enjeu sera plutét de s’interroger sur
I’articulation entre théorie et pratique chez le philosophe des Lumiéres radicales.
Alors que I’on pourrait imaginer que le passage a I’action constitue une évidence
pour le philosophe, surtout lorsque la radicalité de sa pensée en fait le «grand
croque-mitaine philosophique», qui hanta I’Europe des Lumiéres, pour reprendre
la formule de Jonathan Israel, Spinoza nous montre non seulement une
application pratique a laquelle il donne lui-méme pour devise la formule «caute»
(prudence), mais en plus il semble se tenir bien éloigné de tout engagement qui
aurait pu faire de lui un acteur politique de premier plan de la république

hollandaise.

Bien des membres de son cercle, au contraire, dans une mise en pratique
authentique du radicalisme philosophique et politique, passeront a I’acte. Nous
reviendrons donc a la fois sur une mise en perspective des choix différents dans
un contexte commun, afin de comprendre comment une forme de vie déterminée
par I’écriture philosophique semble fondée sur la condition du rejet du passage a
la pratique (notamment aprés son excommunication, et la détermination par
laquelle Spinoza ne cherche pas conciliation, position relevant en elle-méme d’un
choix philosophique assumé, et pourrait-on dire du geste philosophique spinoziste
par excellence, celui de la rupture théorique); mais nous interrogerons également
deux des gestes surprenants, a dimension politique, qui finalement seront ceux du
philosophe déterminé malgré lui par les circonstances a passer a I’action: au
moment de la publication du Traité théologico-politique, et au moment ou la
République hollandaise s’effondre avec I’assassinat des freres de Witt. Deux
formes de gestes politiques du philosophe dans la Cité seront ici distinguées a
partir de la logique de la parrhésia, figure trés présente dans la tradition

républicaine de ’lhumanisme civique.

Mots clés: Spinoza, république, prudence, parrhésia, radicalité, théorie, pratique
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The philosophical radicalism of Spinoza in front of the City test: from

the philosophical gesture to the political gesture?

We aim to approach the issue of this first axis through the analysis of the
particular case of a major philosopher, who did not fail to shake Western Europe
of Enlightenment by the radicality of his philosophical positions, but who has also
often surprised those who study him by the eminent distance, the glass polisher
he was, kept about the things of the world, to the point of favoring the cliché of

the philosopher in his ivory tower.

The challenge will not be to return an umpteenth time to the subversive
radicalism of the Spinozist philosophy for itself, even if the work will remain the
theoretical anchor of the reflection. The challenge will be rather to question the
articulation between theory and practice for the philosopher of the radical
Enlightenment. While one could imagine that the passage to the action is an
obviousness for this kind of philosopher, especially when the radicality of his
thought makes him as « the supreme philosophical bogeyman of Early
Enlightenment Europe », to take again the Jonathan Israel's formula, Spinoza not
only shows us a practical application to which he gives himself the latin word
"caute" (caution), but he seems to be keeping far away from any commitment

that might have made him leading political actor of the dutch republic.

Many members of his circle, on the contrary, in an authentic practice of philosophical
and political radicalism, will act. We will therefore return to a perspective of different
choices in a common context, in order to understand how a form of life determined
by philosophical writing seems based on the condition of rejection of the passage to
practice (especially after its excommunication and the determination by which
Spinoza does not seek conciliation, a position which in itself belongs to an assumed
philosophical choice, and one could say of the Spinozist philosophical ultimate
gesture, that of the theoretical break); but we will also examine two surprising

gestures, with a political dimension, which will
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ultimately be those of the philosopher determined in spite of himself by the
circumstances to take action: at the time of the publication of the Theological-
Political Treatise, and when the Dutch Republic collapses with the assassination of
De Witt's brothers. Two forms of political gestures of the philosopher in the city
will be proposed here from the logic of parrhesia, a very important figure in the

republican tradition of civic humanism.

Keywords: Spinoza, republic, caution, parrhésia, radicality, theory, practice
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H gliocopuun pt{oomactindTnTo Tov Spinoza vmd tn doxwun tng MoAng:

oTtO TNV PLAOCOPINY) OTNV TTOALTINN XELPOVOUID;

MpdKkeLtal va Tpooeyyloovpe TNV TTPOoPANUATIKY] auTol Tov d€ova avaAvovTtag
v Wlaltepn meplmtwon €vog Lellovog pldocdgou, o omolog dev dlotaoe, e
TNV pLlOOTTACTIKOTNTA TWV PIAOCOW@IKWY BETEWY TOU, VA AVATPEWPEL TNV SUTIKN
Evpwmn tov Ala@wTtiopol, aAAd emlong Kat va eKTTANEEL GUXVA TOUG LEAETNTES
Tov Ue TNV meplomtn B€on oV, WG CTIABWTNG YVAALWY - TTOL 1jTAY N SOVAELA TOV

-, EAaBe amévavTL oTA TPAYLATA TOU KOGUOV, OE TETOLO ONUE0 WOTE va
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EUVONOEL TEAIKKA Tn OTEPEOTUTN EKOVA TOU @LA0COQOU pEoA OTO

XPUOEAEPAVTLVO TTUPYO TOV.

To dtakuPevua €dw dev Oa elval va emaveéABoupe yl TOAAOOTH @OpA OTNY
OVATPETTIKY POOTTACTIKATNTA TNG OTIVOLIKNAG PLAocoplag, akOUa Kal av To
€PYO TOU TOPAUEVEL TO ONUElD avagopdg yw TNV Oewpntik okEPn. Oa
E0TIAOOVUE TEPLOOOTEPO OTO va SLEPWTNOOVUE YloL TOV CUOXETIOUO UETAEL
Bewplag KAl TPOAKTIKNAG O aUTOV TOV @LAO00@o TOou PLOCTIACTIKOV
AtpwTtiopov. Evd, Ba umopoVoape va TO QAVTACTOVUE, OTL N LETABaon oTNnV
mpdgn amotedel ywa TOV Imvola  KATL TPOW@aveg, Kuplwg dtav n
PoOTTAOTIKATNTA TNG OKEWNG TOU TNV UETATPETEL, Yl Vo ETAVAAAPOUUE TN
dlatumwon tou Jonathan Israel, o€ «ueydAo @UAO0COQIKS UTapmovAa» TTOU
otolxelwoe tnv Evpwmn tov Ala@wTtiopo, o Spinoza dev pag delyvel povo uia
TIPOKTLKY EQapUOyr, oTnv omola o (5log amod(det ePANUATIKA TN AATIVIKY A€EN
«caute» (povnon) aAAd, emiong, @alvetal va amopakpUVETaAL TTOAV amd KAOe
déopevon mov Ba umopoloe va tov elxe peTATPEPEL O TOAITIKO TTapAyovTa

TPWTNG YPALUAS 0T 0AAavdIKn dnuokpatia.

Avti{Beta, ToAAol amtd Tov KUKAO TOU, 0TO TAA(CLO LA AUBEVTIKNG EQAPUOYNS
NG PLAOCOWIKIG KAl TIOALTIKIG pllooTtaocTikdTnTag, Ba tepdoovy aTny TPAEN.
Emouévwg Oa emavéABoupe tavtdxpova, e€eTtdlovtag OE OCUOXETIOMO OUVO
SLOPOPETIKES ETAOYEG LECA O€ €va KOO TTAAOLO, (VOTE VO KATAVOI|COVLE TTWG
wo popen {wng, kaboplopévn amd TNV @AOCOQIKN ypawr, HOoldlel va
BepeAwvetal otnv PoimdOeon amdppupng TG ULETABAONG TTPOG TNV TPAEN
(kuplwg HETA TOV AWOPLOUS TOUL KAl TNV ATOQACLOTIKOTNTA TOU, UECW TNG
omolag o Spinoza dev amolntd cuuPpacud - otdon n omola KaBeavTr avayetal
O€ LA OVELANUUEVN PLAOCO@IKN ETTLAOYY - KOl Ba LTTOPOVCAE VA TTOVUE, OTNV

Kategoxn v @LA0oo@IKN OTILvOl K] XElpovopla, avTtry Tng BewpnTtikng pngng).

Ouwg, €&loov, Ba efetdoovpue SVO AVATTAVTEXEG XELPOVOW(EG, WE TTOALTIKN
dldotaon, Tou ev TEAEL Ba elval EKE(VEG TOU PLAOGAPOUL, TOU ATTOPACLOUEVOU,

TAPA TIG TEPLOTATELS, VA TTEPACEL OTNV TTPAEN: TTPWTA, KATA TN OTLYUr] TNG
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dnuoaievong TG OeoAoykS-TtoAITIKrG MNMpayuaTelag KL ETELTA KATA TNV OTLyWN,
dmou n 0AAavdikr Anpokpatia katappéet amd tny doAoovia Twy adeApwy de
Witt. AVO HOP@EG TTOALTIKWY XELPOVOLLLWV TOU PAGCco@OoU HEaa otny MoAn Ba
SlakplBovyv €dw, otn Pdon tng Aoywrig tng mappnolag, popwrg Adyou mou

OUVAVTAUE OUXVA 0TN SNUOKPATIKN TTAPAd0ooT TOU A0TIKOU avOpwTTLoUOV.

[utp. E.E.N.E.®.]

Prof. Didier Moreau

Paris VIl Vincennes Saint-Denis, France

Vies infames et politiques: du «coup de griffe du pouvoir» au coup de griffe
sur le pouvoir. Regards sur les pratiques d’écriture de soi,

comme geste philosophique

Dans un texte de 1977, Foucault esquisse les éléments d’une théorie de I’écriture
et de la lecture de textes biographiques et autobiographiques, dont la collecte
réalise une «anthologie d’existences», de «vies breves rencontrées au hasard des
livres et des documents»: la Vie des hommes infames (Foucault, 2001, p. 237-253).
En partant de I'analyse de ce geste philosophique original, signalé par Deleuze
pour sa portée théorique tant dans I’ceuvre de Foucault que dans le champ des
sciences humaines (Deleuze, 2004, p. 102), nous esquisserons les relations de la
lecture-écriture des biographies de I’ «insignifiance» (Deleuze, ibid.) avec le
pouvoir, comme mode de dévoilement des mécanismes coercitifs certes, mais
aussi comme mode de subjectivation émancipatrice, a travers leur fonction de
description et de transcription, dans le jeu entre vérité et pouvoir, propre a la

parrésia, au «dire le vrai» (Foucault, 2016).

Il nous faudra comprendre alors, dans un deuxieme temps, toute une série de

déplacements corrélés: de la biographie a I'autobiographie, du narrateur a
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I’auteur, de la fiction a la vérité — qui nous placeront dans la perspective d’un
conflit philosophique inaugural, structurant tout le champ des sciences humaines
- spécifiquement des sciences de I’éducation — entre I’écriture du sujet en vue de
sa conversion au vrai ('aveu de Pinsuffisance d’essence) et sa transformation

métamorphique par I’écriture. Les déplacements seront étudiés a partir des

textes de Gershom Sholem et de I'opposition qu’il signale entre les mystiques
juives et chrétiennes, relativement a I’autobiographie et au statut du sujet
(Scholem, 2014), des écrits de Walter Benjamin sur la narration (Benjamin, 2000),
et des ceuvres littéraires de Jean Paul Richter (Jean Paul, 1967) et Proust,

notamment la Prisonniere (Proust, 1988).

Nous montrerons que ce conflit perdure et distingue radicalement la conception
de la narrativité de Ricceur (Ricoeur, 1991) (et des nombreux usages qui en sont
faits), des perspectives critiques de la désidentification, comme mode de
subjectivation politique (Ranciere, 2004; Badiou, 2012). La position de
décentration consistant a proclamer a la fois la «vérité» de I’écriture biographique
- accédant alors a la dépossession de la «vie nue» face a la souveraineté politique
(Agamben, 1998) - et la neutralité politique du recueil des vies des autres
apparaitra alors comme une fiction dont la fonction institutionnelle politique sera
ainsi mise en exergue. Nous poserons enfin la question de savoir si les biographies

peuvent encore porter un «coup de griffe au pouvoir» (Foucault, 2001).

Mots clés: écriture biographique, subjectivation, émancipation, formation de soi-

méme

Infamous and political lives: from the claw of power to the claw of power.

Perspectives on the practices of writing of oneself, like philosophical gesture

In a text written in 1977, Foucault sketches the elements of a theory of writing
and reading biographical and autobiographical texts, whose collection makes an

«anthologie d’existences», de «vies bréves rencontrées au hasard des livres et des
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documents» : la Vie des hommes infdmes (Foucault, 2001, p. 237-253). Starting from
the analysis of this original philosophical gesture, pointed out by Deleuze for his
theoretical scope both in Foucault's work and in the field of human sciences
(Deleuze, 2004: 102), we will sketch the relations of reading-writing biographies of
«insignificance» (Deleuze, ibid.) with power, as a mode of disclosure of coercive
mechanisms as well as as a mode of emancipatory subjectivation, through their
function of description and transcription, in terms of an interplay between truth

and power, peculiar to parrésia, to «tell the truth» (Foucault, 2016).

We will then have to understand, in a second time, a whole series of interrelated
movements: from the biography to the autobiography, from the narrator to the
author, from the fiction to the truth - which will place us in the perspective of
inaugural philosophical a conflict, structuring the whole field of the human
sciences - specifically the sciences of education - between the writing of the
subject with a view to its conversion to the true (the admission of the
insufficiency of essence) and its metamorphic transformation by the writing. We
will study these movements based on texts of Gershom Sholem and the antithesis
he marks among the jewish and Christian mystics about autobiography and the
position of the subject (Scholem, 2014), on writings of Walter Benjamin on
narration (Benjamin, 2000) and on literary texts of Jean Paul Richter (Jean Paul,

1967) and Proust, mainly the Prisonniére (Proust, 1988).

We will show that this conflict continues and radically distinguishes Ricceur's
conception of narrativity (Ricceur, 1991) (and the many uses that are made of it),
critical perspectives of dis-identification, as a mode of political subjectivation
(Ranciere, 2004; 2012). The decentering position of proclaiming both the «truth»
of biographical writing - then accessing the «bare life» dispossession of political
sovereignty (Agamben, 1998) - and the political neutrality of the collection of lives
others will then appear as a fiction whose institutional political function will thus
be highlighted. Finally, we will ask the question of knowing biographies can still

carry a «claw of power» (Foucault, 2001).
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ZwéEg nond@nueg, (WEG TOALTINEG: ATTO «TN VUXLA TNG EEO0VOING» TN VUXLA
otnv g€ovoio. OwWPNOELS TWYV TPAATINWY YPOLPHG TOV EXVTOU WG

pLAooco@ng xivnong

Ye €va Kelpevo tou 1977, o ouKkw oKlaypagel Ta otolyela uag Bewplag tng
YPA®NG KAl TNG avAYVWoNg TwY BLOYPAQLKWY KAl AUTORLOYPAWQIKWY KEWLEVWY,
Twv omolwv n ouykevipwon Onpovpyel pa «avBoAoyla vmdpewv», «Blwv
oUVTOUWY TTOV cLVAVTWVTAL TuXalo LEoa amd BPRAl Kat vTokoupévTar: T Zwh
Twv naxdenuwv avdépwyv (Foucault, 2001, 0. 237-253). ZeKlvwWvTAG amd TNV
avdAvon autig TNG TPWTOTUTNG @LAOCO@IKNAG XElpovoulag, otnv omola
otéketal o Deleuze yla tn Bewpntikn g onuacia Téco oto €pyo Tov Foucault
000 Kal 0to Tedo Twy avOpwWTIOTIKWY emlotnUwy (Deleuze, 2004, 6. 102), Ba
OKLOLYPOWNOOUUE TI OXECELS TNG AVAYVWONG-YPAPNS Twy Bloypapuwy tng
«aonuavtotntag» (Deleuze, d6.m.) pe tnv €fovoia, wg Tpdmo -olyoupa-—
OTIOKAALYNG TWV UNYXAVIOUWY €avaykaouol, aAAd Kot w¢ TPOTo

UTTOKELLEVOTTONONG TTOU XEPAWPETE( —HETW TNG TTEPLYPAPIKIG KO LETAYPAPIKIG
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Agttovpylag Toug—, oto mAalolo Tou Tayvidlov peTagy aArBelag kat e§ovaoiag,
gvOg malyvidlov mov mpootdlalel otnv mappnoin, 0TO «TNV AANOeld AEyELy»

(Foucault, 2016).

Oa TpeEmel, Aomdy, o SeVTEPO XPOVO, VO KOTAVONCOLUE, U OAOKANPN oElpd
OXETWKWY petatomicewy: amd tn Poypawio otnv avtofoypapla, amd tov
a@NyNnTr oTov ouyypa@ea, amd tn pubomAacia otnv aAnbela, oL omoleg Lag
TOTTOOETOVY OTNV TTPOOTITIKY LLOG EVAPKTHPLAG PLAOCOPIKNG GUYKPOUONG, TTOU
dopel 0AOKANPo To TES(O TWV AVOPWTILOTIKWY EMOTNUWY —TILO CUYKEKPLULEVA
TWV ETMOTNUWV TNG EKTABEVONG— AVAUETA OTN YPOW!H TOU UTIOKELLEVOU EV
OEL NG ULETAOTPOWPNG TOU 0TO AANOWO (n Tapadoxr TNG AVETAPKELAS TNG
ovolag) KAl OTn HETAUOPPIKN UETAUOP@wWON) Touv amd tn ypawr. Ot
petatomioel Ba peAetnOolV ot Pdon Kelpeévwy tov Gershom Sholem kat tng
avt®eong mou onuatodotel aAvVAUECH OTOULG MHUOTIKOUG, €fpalouvg Kat
XPLOTLAVOUG, OXETIKA HE TNV avtofloypapia Kat tn BE€0n TOU UTTOKELUEVOL
(Scholem, 2014), Twv ypamtwy Tov Walter Benjamin yta tnv apriynon (Benjamin,
2000) KO TWV AOYOTEXVIKWY €pywv Tou Jean Paul Richter (Jean Paul, 1967) kat

Tou Proust, kuplwg tng QuAaxiouévng (Proust, 1988).

Oa deloupue OtL n olykpouon eppevel Kal dtakplvel pllikd tn cVLAANYN NG
agnynuatikétntag tov Ricceur (Ricceur, 1991) (Kat Twv TOAUTTANBWY XPriOEWY
TNG) amd TI{ KPLTIKEG OTITIKEG TNG OTTO-TAUTOTONONG, WG TPOTTOU TTOALTIKNG
vrtokelpevomoinong (Ranciere, 2004+ Badiou, 2012). H B€on amokEévtpwong mou
ouviotatat otn dlakrpuén, TAVTOXPOVWG, TNG «aAnBelag» TNG PlOyPAPIKNAS
YPA®NG —(TAVOVTAS, £TOL, OTNV ATTOCTEPNOT TNG «YUUVNG {wN¢» UTPOoTA oTNY
oAtk Kuplapxia (Agamben, 1998)- Kal TNG TOALTIKAG OULBETEPATNTAG TNG
ovAdoyng Twv Blwy Twv dAAwv Ba eugaviotel, €tol, wg pa pubomAacia tng
omolag n Beouikn TOATIKA AgtTtovpyla, Kat’ avtd tov Tpdmo, Ba avadeiyOsl.
Q€TouE, TEAOG, TO EPWTNUA KATA TTOCO Ol Ploypa@le UTopouy aKOUn va

KATOQEPOLV ULa «vuxLd otnv e§ovoio» (Foucault, 2001).
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NEEEIG-KAEBLA: Bloypapunr] ypopn, urtoxeluevomoinan, XepapeTnon, dtaudppwon
TOU EXUTOV

[utepp. E.E.N.E.O.]

Paula Linhares Angerami
Visiting professor

Universidade Federal do ABC, Brazil

Philosophy through photography

Philosophy offers the possibility of providing a new perspective to viewing our
surroundings. Interpreting one’s objective and subjective experience can mobilize
us to have unique insights. According to Dewey, the esthetic experience is a
singular experience which changes our habitual way of thinking into one that is
more meaningful. Philosophy opens up the possibility of experiencing the world
in an esthetic way; observing, perceiving and interpreting the world with a new
perspective. It provides an invitation to change one’s habitual way of viewing the
world and removing the veil from one’s perception of everyday life. The aim of
the proposed workshop is to invite participants to experience the world through
a different perspective, though the lens of a camera. The participants, utilizing
pictures taken with a polaroid camera, will attempt to alter perceptions of the
visual world that will challenge habitual perspectives. The pictures will be printed
and shown in a photography exhibition during the 1st International Biennale on

Practical Philosophy.

Keywords: Esthetic Experience, Photography, John Dewey, Art Exhibition
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H ptdocopio uéoo aemd tnv pwtoypopio

H ldocopia Tpoo@Epel T SuvaTOTNTA ULAG VEAG TTPOOTITIKIG LECW TNG omolag
WTTOPOULE VA ALQOVYKPAOTOVUUE TO TtePBAAAoy pag. H dadikaoia tng epunveiag
TNG OVTIKELUEVIKIG KOl UTTOKELUEVIKIG eUTtElplag Tov KaBevdg umopel va pag
0dnNyNoEL 0€ LOVADIKA KaL SLOPATIKA CUUTTEPATUATA. ZUU@WVA LE ToV Dewey, N
gumelpla pEow Twv awodnoswy elvat pia povadikn eumelpla, n ool LETATPETEL
Tov ouvrOn tpomo okEYNng pag, mpoodidovtdg Ttou peyaAvtepo BAOog kat
onuacia. H @llocopia pag divet tnv duvatdtnta va Sove Tov KOOUO LTIO UL
awodONTIKY oKomid, Kabwg TapaTnPOUUE, AVTIAAUBAVOUACTE Kol EPUNVEVOVUE
TOV KOOUO LTS pia véEa avtiAndn. Mag mpookaAel va aAAdagovue Tov ouvrOn
TPOTO LE TOV OTTO(O EPUNVEVOULE TA TTPAYHATA Kol agatpel To TEMAO TO omolo
KOAUTITEL TNV avTAnyn tou Kabevdg ya v Kadnuepvdtntd tov. O oKomdg
TOU TTPOTELVOLEVOU EPYACTNPLOV E(VAL VAL TIPOCKAAETEL TOUG CUMLUETEXOVTEG VAL
avTIAN@OoUY ToV KOGUO UTIO LA SLAPOPETIKY] OKOTILA, LECW TOUL PAKOU Hiag
PWTOYPAWIKNG UNXAVNG. Ol CUUUETEXOVTEG, XPNOLLOTIOLWVTAG PWTOYPAPIES
amd eWToypa@KA Unxavr] tumov polaroid, Ba emxelpricovy va aAAdgouy Tig
avtiAnpelg tepl Tov opatol KOGUOL Kal PE TOV TPOTmo avtd va B€oouv uia

TPOKANON TTPOG TLG CLVABEL TTPOOTITIKEG. OL pwToypaPleg Ba TuTtwOoVY Kat Ba
ekteBolv ot pia €kBeon wwtoypawiag katd tn Sdpkeia tng 11° AeBvoig

Biennale Mpaktwkrg dlAocoplag.

NEEeIG-KAEBLA: AloOnTinn eumelpla, Pwtoypapio, John Dewey, Exdeon Téxvng

La Philosophie a travers la photographie

La philosophie offre la possibilité d'une nouvelle perspective a travers laquelle
nous pouvons comprendre notre environnement. Le processus d'interprétation
de l'expérience objective et subjective de chacun peut nous conduire a des
conclusions uniques et perspicaces. Selon Dewey, |'expérience a travers les sens

est une expérience unique qui transforme notre facon de penser habituelle, en lui
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donnant plus de profondeur et de signification. La philosophie nous permet de
voir le monde dans un sens esthétique, au fir et a mesure que nous observons,
percevons et interprétons le monde sous une nouvelle conception. Elle nous
invite a changer la facon habituelle d'interpréter les choses et a enléve le voile qui
recouvre la perception de chacun de sa vie quotidienne. Le but du laboratoire
proposé est d'inviter les participants a percevoir le monde d'une maniéere
différente a travers I'objectif d'une caméra. Les participants, en utilisant des
photos d'une caméra polaroid, tenteront de changer les perceptions du monde
visible et ainsi remettre en question les perspectives habituelles. Les photos
seront imprimées et exposées dans une exposition de photos au cours de la 1ére

Biennale internationale de la philosophie pratique.

Motsecles: Expérience esthétique Photographie, John Dewey, Expositioin d’Art
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To do philosophy with the body at the street:

experimentations in resistance

This symposium refers to the work that grupelho — a group of studies and actions
in philosophy and education - is developing based on a research that is made by
experimentations at the streets. We don’t call theise actions philosophical
performance or philosophical activism; we dare to call them simply philosophy
because we don’t want to put philosophy in the role of an adjective but as
substantive. It is the matter of trying to rescue the sense that philosophy had in
the ancient times as practical knowledge. We work based on Deleuze’s idea that
philosophy has the necessity not only of a philosophical comprehension, through
concepts, but it needs as well a non-philosophical comprehension, the one that
operates by perceptus and affectus. Both of them are necessary. Philosophy
directly addresses non-philosophers, everybody (Deleuze, G., Conversagdes, Rio de
Janeiro: Editora 34, 1992). These movements of philosophy in the streets we call
exterventions (exter-inventions) to differ from the urban interventions of the
1980’s because we understand the city not as a closed system, but as a rhizome
(DELEUZE, G.; GUATTARI, F. Mil Platés: capitalismo e esquizofrenia, v. 1, Sdo Paulo:
Editora 34, 1995), an a-centered system that changes its nature in every
connection. An intervention is an action that intends to make some change in a
meaningful whole. An extervention would be, rather, by acting philosophically in
the city, to try to connect with outer territories, i.e., of something that has not

been invented yet, the unpredictable which has not yet been actualized into
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states of things. It has to do with allowing the meanings through aesthetic
encounters, of humor, of strangeness, to create senses. It is about escaping from
meanings that refer to the same and chasing encounters which can produce
unique senses. These actions are in the limits between philosophy and education,
between philosophy and art, transporting philosophy out of its traditional sphere

and risking new languages in the fields to which they refer.

Keywords: philosophical bodies, rhizome, resistance

Faire de la philosophie avec le corps dans la rue: expériences de résistance

Ce symposium se réfere au travail qui le grupelho — groupe d’études et actions en
philosophie et education-, est en développement, basée sur une recherche fait
pour moins des expériences dans les rues. Nous n’appelons pas ces actions de
performances philosophiques ou activisme philosophique, nous osons les appeler
simplement de philosophie, pourquoi nous ne voulons pas mettre la philosophie
dans un réle d’adjective, mais comme un nom. Cette une tentative du racheter le
sens qui la philosophie eu dans les temps anciens, comme connaissances
pratiques. Nous travaillons avec I'idée de Deleuze dont philosophie nécessité non
pas seulement une compréhension philosophique, mais tout aussi bien une
comrpéhension non-philosophique, celle opérée par perceptus et affectus. Les
deux sont nécessaires. La philosophie est dirigé directement a les non-
philosophes (DELEUZE, G., Pourparlers. Paris: Les Editions de Minuit. 1990). Ces
mouvements philosophiques dans les rues, nous appelons exterventions (exter-
inventions), pour différer de I'interventions urbains dans les années de 1980, parce
que nous comprenons la ville non comme un systeme fermé, mais comme un
rhizome (DELEUZE, G; GUATARRI, F. Mille plateaux - capitalisme et schizophrénie.
v.1. Paris: Les Editions de Minuit, 1980) un systéme non centré qui change sa
nature a chaque nouveau connexion. Une intervention c’est une action qui entend
provoquer aucune modification dans un tout significative. Une extervention

serait, avant, en agissant philosophiquement dans la ville, rechercher connecter
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avec territoires externes, de I’extérieur, ou, de ce qui n'a pas encore été inventé,
de I'imprévisible que n’a pas encore été actualisée dans I’état des choses. A a voir
avec sortir des significations, par moins des réunions esthétiques, du humour, de
étrangement, pour créer du sens. C’est une question de échapper des sens qui se
référent a le méme et chasser réunions, qui peuvent générer sens singuliers. Ces
actions sont dans les limites entre philosophie et éducation, entre philosophie et
art, déplacant la philosophie de sa portée traditionnelle et risquant nouvelle

langues dans les champs auquel ils se rapportent.

Mots-clés: corps philosophique, rhizome, résistance

To va xA&veL xaveig @Liocoio Ue TO CWUK 0TO SPOUO:

mepauatiopol otnv avtiotaon

To CUUTOOLO AVTO AVAWEPETAL OTO €PYOo TOL avantVooel to groupelho — pla
ouada omoudwv Kal dpdoswyv mAvw otn Plocopla Kat Tnv ekmaldevon -
Baolduevo oe i Epgvva TOL SLEEAYETAL LETW TIELPAUATIOUWY OTOVE SPOUOUG.
Agv OVOUALOUUE QUTEG TIG OPACELS QIAOCOWIKEG ETUTEAECELS 1] PLAOCOPIKO
OKTIPRLOUS” TOAPAUE va TG ovOoUAlovE amAwg @ldocopia, doTL dev BEAovue va
evtd€oupe tn plAocopla 6To péAo Tov emBETOV AAAd oTOL ouataoTikov. Elvat
To {ATnua ™G TpoomdOeLag ya dtdowon tng onuaociog Tov n @lrloco@ia elxe
0TOUG apyalovg XpOvoug wg TIPAKTLKY yvwon. Epyalduacte Baoci{ouevol otnv
(0€a tou Deleuze 4T n @Aocopia €XEL TNV AVAYKN OXL LOVO LLOG PIAOCOW@IKIG
Katavonong HEow TwV EVVOowdY, aAAd, emlong, UG Un — @OLAOCO@IKNAG
Katavonong, autrg mov Asttovpyel péow NG avtidAnyng (perceptus) kat Tou
ouvalodnuatog (dffectus). Kat ta dvo elvat amapaltnta. H @locopia
amevBUveTal KatevBelav oe un @uocdgoug, oe OAouvg (DELEUZE, G.,
Pourparlers. Paris : Les Editions de Minuit. 1990) AuTd ta @A0GOQIKA Kiviuata
0TouG dpdpoug ta ovoudlove mTap-exBaoels (exterventions) (YOTE va SLAWYEPOLY

amod T AOTIKEG TTapeUPAoeLlg Tng dekaetiog Tov 1980, dLOTL SV
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KOTOLVOOULE TNV TTOAN WG €va KAELOTO cVOoTNUA, AAAd wg éva pilwua (DELEUZE,
G ; GUATARRI, F. Mille plateaux - capitalisme et schizophrénie. v.1. Paris: Les
Editions de Minuit, 1980), éva a-kevTpkd cvoTnua Tov aAAdlel tn @Uon TOL Ue
KA4Oe €vwon. Mia mtapgpupaon elvat pio Spdon mov €xeL TNV TPOOEON va PEPEL
Kdmota aAdayr o’ €va 6Aov mouv SaBetel vonua. Mia map-ékBacn Oa rtav
HAAAov plo TPOOTAOELN, EVEPYWVTAS @AOCOW@IKA UEoA OTnv TOAn, va
ouvdebovpue pe efwtepkd €8dn, dnAadr, He KATL TTOU dev €xel emvonBOel
OKOUN, To Un- mpoPAEPILo oL akoun dev €xeL TMpAyHATwOE( €vTOg Twv
KOTOOTACEWY TWVY TPAYUATWY. ETUTPETEL €TOL 0TA VOjUATA, LECW ALOONTIKWY
ouvavtrioEwy TOu Xlovpop, tou Tapddofov, va dnuiovpyricouvy aloOroEL.
MpodKeLTal yla Ua amddpaon amd T VOrUATA TTOU ava@EpovTal oTo (Blov Kal
yla €val KUVIyL CUVAVTAOEWY Ol OTO(EG UITOPOVV VA TTPOKAAECOUY LOVASLKES
awodnoelg. TEtoleg dpdoelg Pplokovralr ota Spla UeTAEL @lAocoplag Katl
ekmaidevong, petagy @loocoplag Kat TEXVNG, LETAPEPOVTAG TN WlAocopla €Ew
amd tnv mapadootaky] Tng o@aipa Kol dLaKLYOUVEVOVTAG VEEG YAWOOEG OTa

nedla ota omola avagépovtal.

NEEEIG —KAEBLA: PLAocOPUd owuaTa, pilwua, avtiotaon

[utp. E.E.N.E.®.]

Prof. Vasiliki Karavakou

University of Macedonia, Greece

Philosophical gestures, educational research and educational reform

In his lecture on «Philosophy and the Crisis of European Man», originally intended
as an «independent introduction» to phenomenology, Edmund Husserl offered a
new conception of the crisis of European man, the collapse of European culture

and the crisis of social sciences, which led to an unwarranted and rampant
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naturalism and objectivism. Husserl describes this predicament as a deep and
prolonged «situation of distress» which thrives upon the arbitrary dualisms of
modern science, «a danger of dangers» to be overcome only by a «heroism of
reason». Soon enough, this predicament invaded education and educational
method and research. Never before have the goals of educational research
exercised such a crucial influence on education in general. A malign circle had
opened between the educational privileged research output and education itself:
whatever has been recognized as worthwhile research-wise has been
subsequently identified as the proper content of education. Whatever has not

embraced measurable qualities has been triumphantly discarded.

Philosophy of education has been one of the few philosophical branches that
recognized the significance and mission of the emerging new «educational
empire», overcame its complacent introspection and assumed a responsive, or
even an intervening, role in the space of learning, educational practice and
research. The challenge to respond to this crisis in insightful, resourceful and
imaginative ways remains intact and compelling. Educational culture should avoid
postponing the cultivation of subjectivity, the training of judgment and the
inclusion of qualitative methodology; it should instead reclaim the legitimacy of
education beyond the modern robust economic and technocratic space.
Philosophical gestures may assume this crucial role, to playfully convert a «crisis»,
in the sense of disaster, into a «crisis» in the sense of sculpturing ourselves as the
most capable judges on important practical issues that may occupy the human

intellect.

Educational research should reclaim the use of those philosophical gestures that
contribute substantially to debunking this trend. Education should reclaim its lost
all-embracing goals and inclusive mission by encouraging the kind of educational
research which is capable of reversing the current trend. Introducing the
phenomenological attitude in educational research and practice may be seen as a
good methodological step towards restoring education in terms of paideia or

Bildung. We do need to heal, in a post Hegelian fashion, the integrity of human
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beings as self-authenticating learners and restore their broken relationship with
the world as their «<home». In other words, philosophical gestures should be seen
as mapping out pathways in which phenomenology and the phenomenological
method may be usefully and intelligibly applied for the benefit of learners,

education and the social world.

Keywords: philosophical gestures, education, research, phenomenological method,
Bildung

DLAOCOPINEG XEPOVOULEG, EXTTOUSEVTINN EPEVVLL

no EXTTOUSEVTINT oLvoUOpPPWon

>tn dudAegn tov pe titAo Philosophy and the Crisis of European Man, n omola
mpoop(fovtav wg ULa «avegEdpTnTn eloaywyr)» otn @awvouevoAoyia, o Edmund
Husserl mpdopepe uia véa avtiAndn ya tnv kplon tov olyxpovou gupwmalov,
TNV KATAPPELON TNG EVPWTTAIKNG KOVATOUPAG KAl TNV KP(ON TWV KOLVWVIKWY
EMOTNUWY, n omola odrynoce oe €vav adKaloAdynto Kat uTEPPOALKO
VATOUPAALOUS Kal AVTIKEWEVIOUO. O Husserl teplypdpel autrjv Tn SuoxEpeLa wg
o BaBld kat mapateTapévn «kataotaon duo@oplag» TTov guSOKIUE! Xdapn
0TOUG ALBA(PETOLG SULOLOUG TNG CLUYXPOVNG ETLOTAUNG, Evay «OPLoTO K(VOUVO»
TTOU UOVO O «NPWIOHOS TOou Adyou» duvatal va Tnv uvmepPel. ZVvtoua n
duoyxépela €0EBaAe Kal oTnV ekmaldevuon, OTNY EKTTASEVTIKY UEBODO Kat
€peuva. MoTe AAAOTE oL OKOTO( TNG EKTTAUOEVTIKNG Epeuvag Sev elyav aoKroEL
T600 onuavTikn emtidpaon otny ekmaidevon yevikoTepa. Evag Kakonong KUKAOG
Avole AVAUETA OTNV EKTTALOEVTIKI] TTPOVOULAKY] EPEVVNTIKI TTAPAYWYN] KOt TNV
(Ola TV ekmaidevon: OTWONTOTE AvayvVWPICTNKE WG ONUAVTIKO yla TNV €peEuva,
avayvwplotnke otn CUVEXEM wG 0pBd TeplEXOUEVO yla TNV ekmaidevon.
Otwdnmote dev VIOOETNTE TN AOYIKA TWV LETPHOILWY WOLOTHTWY, aropplpOnke

OplappevTika.
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H ®ldoocopia tng madelag vmrpe €vag amd Toug Alyous PLA0CO@IKOUG KAASOoUG
TTOU  avayvwploav T Oonuacic Kat TNy OomooToA] Tng aveEPXOUEVNG
«EKTLALOEVTIKIG AUTOKpATOP(aG», EEMEPATE TNV AUTAPEOKN EVOOOKOTNON TNG
KoL KPATNOE €va POAO AVTATTOKPLONG, ] AKOUN Kol TTapEUPaong, oTn o@aipa tng
LABNOoNG, TNG EKTTAUSEVTLKIG TTPAKTIKIG KL €pELVaG. H TpOKANoN va amavtroel
KaVe(G o€ autn TNV Kplon UE EUTTVELON KAl QOAVTAC(O TTOPAUEVEL AKEPALO KO
ETUTAKTIKY. H EKTTAUSEVTIKN KOVATOUPA OPE(AEL VA ATTtO@UYEL TNV AvaBOAn TNG
KOAALEPYELOG TNG UTTOKELLEVIKOTNTAG, TNV EKTTABELON TNG KPLTIKNG LKAVOTNTAG
Kot Tnv arodoxr TNg ToLoTIKNAG LeBodoAoylag. OpelAel va SIEKSIKNOEL TN

voutpomoinon g ekmaldevong Epa amd Tn ocVYXPOVN EVPWOCTN OLKOVOLLIKN Kal
TEXVOKPATIKY o@aipa. Ol PAOCOW@IKEG XEPOVOULEG duvavTal va avaAdBouv
avTOV ToV Kplowo poAo, va petatpeéPpouy dnAadn pla «kplon» Pe TNV €vvola Tng
KataoTpo@rg o€ pla «kplon» pe tnv €vvola tng avtodlaudp@waong o€ KPLTES
(KOVOUG YLOL TOL TTILO CNUOVTIKA {NTAUATA TTOU EVOEXETAL VO ATTACYOANGOVY TOV

avOpwrivo vou.

H ekmadevtik] €peuva o@elAel va OLEKDIKNOEL EKEVEG TIG (PLAOCOWPIKES

XEPOVOL(EC TTOV GUUBAAAOVY OUGLACTIKA OTNYV AVATPOTY] AVTOV TOU PEVILATOG.

H ekmaidevon o@elAel va SIEKDIKIIOEL TOUG ATTOAECOEVTEG TTEPLEKTIKOVUG OTOXOUG
TNG KAL TN CUUTEPLANTITIKY ATTOGTOAN TNG LETa amd tnv evOAdppuvon eKE(VOL

TOL €{00UG TNG EKTTAUSEVTIKIG EPELVAS, 1 OTTO(D E(VAL LKAVI VAL ETILPEPEL AUTY] TNV
avatpomn. H ewoaywyni Tng @aVOUEVOAOYIKAG OTACNG OTNY EKTTOUOEVTIKN
€PEUVA KAl TTPAKTIKY dUvatal va amoTeAEoel €va KaAd ueBodoAoyikd Bripa
TPo¢ TNV avapdp@won tng ekmaidevong o€ dpoug matdelag 1 Bildung. Elvat
OVAYKN VA  OTTOKOTOOTAOOUUE, KOATA €vav UETA-EYEALAVO TPOTO, TNV
OKEPAOTNTA TWV avOPWTVWY OVTIWY WG OAUTOVOHWY UaBNTwy KAl T
SLopPNYLLEVN OXEDON TOUG UE TOV KOWVWVIKO KOOHO. Me dAAa AdyLa, UTTOPOVULE va
OVTILETWTI(COVE TIG PIAOCOWIKEG XELPOVOUIES WG TTAONYOUG YLa TNV EQPAPLLOYN
NG avopevoAoylag Kal TNG QavOUEVOAOYIKAG HEBSBoL TTpog OeAog TwVv

LadNnTwy, Tng eKTA(BELONG KAL TOU KOVWVIKOU KOGHLOV.
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ugdodog, Bildung

Gestes philosophiques, recherche educative et reccommandation educative

Dans sa conférence intitulée «Philosophie et crise de I'homme européen»,
destinée a étre une «introduction indépendante» a la phénoménologie, Edmund
Husserl a offert un nouvel éclairage sur la crise de |'Européen moderne,
I'effondrement de la culture européenne et la crise des sciences sociales, qui a
conduit a un naturalisme et un objectivisme injustifiables et excessifs. Husserl
décrit cette difficulté comme un «état de malaise» profond et prolongé qui se
développe grace aux dualismes arbitraires de la science moderne, un «risque
élevé» que seul «I'héroisme de la parole» peut surmonter. Aussitot, la difficulté a
envahi I'éducation, les méthodes éducatives et la recherche. Jamais auparavant
les objectifs de la recherche en éducation n'ont eu un impact aussi important sur
I'éducation en général. Un cercle malin s'est ouvert entre la production éducative
privilégiée de I'éducation et I'éducation elle-méme: tout ce qui a été reconnu
comme important pour la recherche, il continuait désormais d’étre reconnu
comme un contenu approprié pour I'éducation. Tout ce qui n'a pas adopté la

logique des propriétés mesurables a été triomphalement rejeté.

La philosophie de I'éducation ft I'une des rares disciplines philosophiques qui ont
reconnu l'importance et la mission de «l'empire éducatif» émergeant, en
surmontant son introspection complaisante et en gardant un réle de réponse,
voire d'intervention, dans la sphere de I|'apprentissage, de la pratique et
recherche éducatives. Le défi de répondre a cette crise avec inspiration et
imagination reste intact et impératif. La culture éducative doit éviter de différer la
culture de la subjectivité, la formation de la compétence critique et I'acceptation
de la méthodologie qualitative. Elle doit revendiquer la Iégitimité de I'éducation

au-dela de la sphére économique, technocratique et moderne. Les gestes
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philosophiques peuvent assumer ce réle crucial, a son tour, a savoir transformer
une «crise» dans le sens de destruction en une «crise» dans le sens de |'auto-
formation chez des juges capables des questions les plus importantes qui peuvent

concerner |'esprit humain.

La recherche en éducation doit revendiquer ces gestes philosophiques qui
contribuent substantiellement au renversement de ce courant. L'éducation doit
revendiquer ses objectifs compréhensifs perdus et sa mission compréhensive a
travers ’encouragement de ce genre de recherche éducative qui serait capable de
provoquer ce renversement. L'introduction de I’attitude phénoménologique dans
la recherche et la pratique éducatives peut étre une bonne étape méthodologique
vers la réforme de I'éducation en termes d'éducation ou de Bildung. Il est
nécessaire de restaurer, d'une maniére post-hegelien, l'intégrité des étres
humains en tant qu'éléves autonomes et leur relation brisée avec le monde social.
En d'autres termes, nous pouvons traiter des gestes philosophiques comme des
pilotes pour [I'application de la phénoménologie et de la méthode

phénoménologique au profit des étudiants, de I'éducation et du monde social.

Mots-clés:  gestes  philosophiques, éducation, recherche, méthode

phénoménologique, Bildung

[trad. L.R.Ph.P.A.]
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Enabling Identity Model

in Practice of Community of Philosophical Inquiry

This lecture will focus on a theoretical conceptualization of the term Enabling
Identity trough the framework of Community of Philosophical Inquiry (Kizel,
2016). Enabling Identity seeks to endow a voice for children and adolescents from
repressed groups by challenging the mainstream hegemonic discourse that

governs the reality where Communities of Philosophical Inquiry operate.

The lecture will present a three-phase theoretical model, which depicts this
enabling while relying on narrative theory (Sarbin, 1986; Riessman, 1993; Solis,
2004) as well as on the philosophical and dialogical work of Paulo Freire (1970,
1973) and Emmanuel Levinas (2003). Their philosophies will underpin the model's

fundamental concepts.

This model presents three phases. During the first phase, the repressed voice
challenges the hegemonic mainstream discourse. During this phase, the
Community of Philosophical Inquiry requires certain dialogical tools that will
enable practices that are underpinned by such concepts as the right to be heard,

courage and equality.

At the second phase, the repressed voice will seek to dissolve the boundaries of
the hegemonic discourse and will challenge its centrality and the seemingly
unshakeable legitimacy of this centrality. During the process of the third phase,
the two narratives—the hegemonic and the repressed—are coexisting in
dialogue and in atmosphere of cooperation, empathy and mutual acquaintance,
but also mutual legitimacy. At this phase, the presence of the two narratives

becomes clear not just symbolically but also essentially. Therefore, the existence
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of this phase and in fact all phases require a democratic atmosphere and an
interpretation of the concept social compromise which concedes neither group

nor individual identity.

The integration of frameworks offered by narrative theory into Communities of
Philosophical Inquiry, and vice versa, enables the creation of an enriching
pedagogic space that: (i) theoretically legitimizes multiple narratives, (ii) allows
children and teachers the freedom to engage in self-construction (iii), and uses
narrative to recognize and go beyond their existing constructions and boundaries.
This blending is of particular importance in multicultural societies in which the
dialogue between narratives forms the basis for the existence of what Lipman

calls «autonomy and self-government» (1991: 72 ).

Le Modéle d’ldentité Habilitante dans la pratique
de la Communauté de Recherche Philosophique

Cette conférence fera la mise au point sur une conceptualisation théorique du
terme d’identité habilitante dans le cadre d’'une Communauté de Recherche
Philosophique (Kizel, 2016). L’identité habilitante cherche a doter les enfants et
les adolescents des groupes opprimés d’une voix, en contestant le discours
hégémonique dominant qui contréle la réalité dans laquelle les Communautés de

Recherche Philosophique fonctionnent.

Cette conférence présentera un modele théorique en trois phases, qui dépeind ce
renforcement en comptant sur la théorie narrative (Sarbin, 1986; Riessman, 1993;
Solis, 2004) mais aussi sur le travail philosophique et dialogique de Paulo Freire
(1970, 1973) et Emmanuel Levinas (2003). Leurs philosophies soutiendront les

concepts fondamentaux du modeéle.

Ce modéle est constitué par trois phases. Durant la premiere phase, la voix
opprimée conteste le discours hégémonique dominant. Pendant cette phase, la

Communauté de Recherche Philosophique requiert certains instruments
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dialogiques qui seraient soutenus des concepts comme le droit d’étre entendu, le

courage et I’égalité.

Au cours de la deuxieme phase, la voix opprimée cherchera a abattre les obstacles
du discours hégémonique et contestera sa centralité ainsi que la légalité
apparemment inébranlables de cette centralité. Tout au long du processus de la
troisieme phase, les deux narratives- I’hégémonique et 'opprimée - coexistent en
dialogue et dans une atmospheéere de coopération, empathie et connaissance
mutuelle, mais aussi de légalité mutuelle. Pendant cette phase, la présence de
deux narratives est claire non pas seulement symboliquement mais aussi
essentiellement. Par conséquent, I'existence de cette phase et en fait de chaque
phase demande un climat démocratique et une interprétation du concept social

compromis qui ne recule pas ni face a I'identité groupale ni a celle individuelle.

L’'intégration de ses cadres crées par la théorie narrative dans la Communauté de
Recherche Philosophique, et vice versa, permte la création d’un espace
pédagogique (constructif) stimulant qui: 1) Iégitime théoriquement des narrations
multiples, 2) octroie aux enfants et aux enseignants la liberté de s’engager
(librement) a auto-construction, 3) et utilise la narration afin de reconnaitre et
surmonter leurs constructions existantes et leurs limites. Ce mélange acquiert une
grande importance dans les sociétés multiculturelles ou le dialogue entre les
narratives variées constitue la base de I’existence de ce que Lipman appelle
«autonomie et auto-gouvernance» (1991: 72).

[trad. L.R.Ph.P.A.]

Movtélo Evéuvauwvovoag TautotnTog

otnv tpoxtiny ths Kowvétntoag didoco@unrg Epguvag

Autr] n OwAefn Oa eoTidoel 0T BewpnTIK €vvoloAdynon Tou Opou
Evduvapwvovoca Tavtdtnta péoa amd To mAalolo pag  Kowdtnrag

dLdocopkng Epevvag (Kizel, 2016). H Eviuvapwvovoa TavtdtnTa eTOWWKEL va
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Xoploel @wvr] ota Taudld Kat oToug VEAPOUG EVIALKEG KATATILETUEVWY OUADWY
TIPOKOAWYTAG TO KupPlOPXO NYEUOVIKO PeELUA A@YNONG TOU EAEYXEL TNV

mpayuatikotnTa 0mov Kowvdtnteg Pdocowikrig Epguvag AeLtoupyouv.

TNy dLdAe€n Ba mapovotaoTel Eva BEWPNTIKO LOVTEAD TPLWY PACEWY TTOL Ba
amewkoviCouy autn TNV evOuvApwon, evw Ba Pact{OUacTe 0TV a@nynULATIKA
Bewpla (Sarbin, 1986; Riessman, 1993; Solis, 2004), kabw¢ emiong otnv
@ 000K Kat dtaAoykr] dovAeld Twv Paulo Freire (1970, 1973) kat Emmanuel
Levinas (2003). Ot @IAOCO@IKEG TOUG BE0ELG B UTTOOTUAWGOOLY TLG OEUEALWDELS

€VVOLEG TOU LOVTEAOV.

AuTté TO pHOVTEAO amoteAs(tal amd TPEG @AoE. Katd tny mpwtn @acn, n
OLWTINUEVN @wVH] TIPOKAAE( TO KuplapXo NYEROVIKS pevua a@riynong. Katd tnv
dldpketa avtrig T @dong, n Kowdtnta ddocopkng Epevvag amattel opiopéva
Sdladoyikd epyadela, ta omoln Ba €VOLVAUWOOUV TPAKTIKEG TOL Oa
vrtootnpllovTal amd TETOLEG EVVOLES, OTIWG TO SKA{WLA TOV Vo AKOVYEDAL, TO

Koupdylo Kat n todtnTa.

TNy deltepn Ao, N CLWTNUEVN @wvn Ba emdLWEeL va dlaAloEL Ta OpLa TNG
NYEUOVIKNG a@nynong Kot Ba TPOKAAESEL TNV KEVIPIKOTNTA KAl TNV
PALVOUEVIKA OKAOVYNTN VOUUOTNTA TNG KeEVIpKOTNTAS authig. Katd tnv
dadwkaoia tng TPltng @dong, Ta dVO AENYNUATA- TO NYEUOVIKO Kal TO
KOTATILECLEVO- CUVUTTAPYXOUV OTOV SLAAOYO Kal O€ aTUOoE@alpa cuvEPYaa(ag,
gvouvaloOnong kat apoPaiog eokelwaong enl Tov BEaTog, KaBwWG emiong Kat
apoBalog VOUUOTNTAG. ZTN CUYKEKPLUEVN @dAom, N Tapoucio Kat Twy dVo
aenynuatwy yivetal Eekadapn, oxt LOvo cuPoAKA aAAd kat emtl Tng ovolag.
Ma avtdv tov Adyo, n Umapgn auvthig Tng @Aong, Kat oTnV TPAYHATIKOTNTA
0Awv TwV @AcEwv, TPOUTOOETEL U SNUOKPATIKY atpdo@alpa Kat ua
gpUnVvela TG €vvolag Tng KOWwVIKNG cuvaiveong, Tov dev vtoxwpel oUTe oTNV

OUASIKN OVUTE TNV ATOWULKT] TAVTOTNTA.

74



H evowpdtwon twv Sla@opetikwy mAdlolwy Tov Tpoo@épovtal amd T
Bewpla TG apriynong péoa otig Kowdtnreg tng Gdocopkng Epeuvag, kat
OVTIOTPOWWC, ETUTPETEL TNV OnuLovpyla €VOG ETUKOSOUNTIKOU TTALSAYWYLKOU
XWPOL 0 0Tol0G: 1) VouLLoTolEl BEwpPNTIKA ToKAa agnyriuata, 2) dlvel ota
madld KAl O0Toug OaokdAoug Tnv €AevBepla va evaoxoAnBoulv UE Tnv
«OLKOJOUNON» TOU EQUTOV TOUG, 3) KO XPNOLLOTIOLEl TA a@NYUATA WOTE va
avayvwploouy Kat va urepPouv TIG dN UTTAPYXOVOEG KATAOKEVEG Kot Ta OpLd
TOUG. AuTdG 0 ouvduaoudg xel WLaltepn onuacio HECA O TTOAUTIOAITIOULKES
KOWWV(EG, 0TIG OTTOlEC 0 dLdAoyog HeTAEL ag@nynudatwy (anyntwy)

dlapop@wvel Tt Bdon yw tnv Umapgn avtol mou o Lipman ovopddet

«autovopla Kat awto-dlakuBEpvnon» (1991: 72).

[utepp. E.E.N.E.O.]

Prof. Valter Ferreira Rodrigues

Federal University of Campina Grande, Brazil

Philosophical Itineraries

The present article aims to share three different philosophical teaching activities,
carried out in 2017, by a group of ten high-school teachers from Professional
Master's Degree in Philosophy at Federal University of Campina Grande and to
reflect how the actions developed and the resources used by them contribute to
the «philosophical teaching» in Brazil and also to reflect about limits and
possibilities of identifying «philosophical gestures» resulting from these activities
and lastly try to understand what experience of philosophizing consists, which are
its real conditions of possibility and which «philosophical potential» those

pedagogical activities indicates.

The philosophical potential of a pedagogical action corresponds to the capacity of

such action has to promote the exercise of philosophizing in the people,
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especially in the students. The philosophical activities of teaching were part of a
subject called Philosophy Teaching Laboratory and they were prepared as
didactic-pedagogical initiatives for philosophy teaching in the school or in other
non-philosophical spaces and environments. The activities followed some specific
philosophical, pedagogical and technical criteria. Each one of them started from a
philosophy of reference, which brought with it its own way to think the
Philosophy and the philosophizing at all. Each action also uses the closest
pedagogical theory to the reference philosophies were used. Finally, the actions
also had methods and didactic resources carefully chosen for the place, the type
of action and the target audience. We have followed and recorded each one of
those philosophical events carried out by the teachers. The present analysis is
part of a series of studies that we have carried out since 2010 on teaching and
philosophical learning, focusing on promotion of critical-creative experiences of

philosophical thought and action.

As in other researches of ours, listening and analysis of teachers' reports aimed at
the discovery of elements or signs that demonstrate the scope (philosophical
potential) of the actions carried out in the form of didactic and pedagogical
initiatives, as well as the recognition of the practice of philosophizing. Such
recognition has been achieved through the search for signs of the existence of a
critical-creative experience of philosophizing, particularly in the form of ethical
and/or theoretical competences, skills, postures, and actions. The article ends
reflecting how these elements or signs could help us to understand the concept
of philosophical gestures and their importance to the notion of practice or
experience of philosophizing. The recognition of these gestures could help us to
understand the nature and scope of philosophical experiences and to indicate
some ways of promoting philosophical itineraries capable to produce a real akmé

in those who are interested in Philosophy.

Keywords: Philosophical teaching, Philosophical potential, Philosophical Gesture,

Critical-creative experience, Philosophical experience
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Itinéraires Philosophiques

Le présent article a d’abord pour but exposer un récit d’expérience de trois
activités philosophiques d’enseignement, realisées en 2017 par un groupe de dix
enseignants, étudiants du mastére professionnel de philosophie dans I’Université
Fédéral de Campina Grande. Sur la séquence, le travail a pour réflexion la facon
dont les actions ont été développées et comment les ressources employées par
les enseignants contribuent pour ce qu’il est convenu au Brésil appeler
«d’enseignement philosophique». Aussi, il réfléchit sur les limites et les possibilités
d’identifier des «gestes philosophiques» résultants de ces activités et a partir de
ceci approfondir notre compréhension de quelle est I’expérience de philosopher,
quelles sont leurs conditions de possibilité et quel est le «potentiel philosophique»

des actions pédagogiques réalisées.

Le potentiel philosophique d’une action pédagogique correspond a la capacité
que tel acte possede de promouvoir dans les individus ici impliqués, I’exercice de
philosopher. Les activités philosophiques d’enseignement ont fait partie de la
classe du Laboratoire d’Enseignement de Philosophie, cours dispensés par nous.
Aussi elles ont été préparées et accomplies sur notre direction et
accompagnement sur forme d’initiatives didactico-pédagogiques pour
I’enseignement de philosophie, soit dans I’école ou dans d’autres ambiances. Les
actions ont obéi a des criteres philosophiques, pédagogiques et techniques
spécifiques. Chacune d’entre elles a démarrée d’une philosophie de référence qui
a apporté sa propre maniére de concevoir la Philosophie et le philosopher dans
son ensemble. Pour chaque action ont été utilisées les théories pédagogiques que
plus s’approchent des philosophies de référence. Enfin, les actions ont également
eu des méthodes et ressources didactiques soigneusement choisies pour le lieu, le
type d’action et le public cible. Nous avons accompagné et enregistré chaque
événement philosophique réalisé par les enseignants et avant la cl6ture du cours,
nous avons fait une mise-en-commun avec tous les enseignants a fin de réfléchir
et évaluer chacune des expériences. La présente analyse fait partie d’'un ensemble
d’études sur I’enseignement et apprentissage philosophique, que nous avons
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réalisé depuis 2010 et qui se concentrent sur la promotion d’expériences critiques-

créatives de la pensée et de I’action philosophiques.

Ainsi que dans nos recherches précédentes, I’écoute et analyse des rapports des
enseignants ont eu pour but la découverte d’éléments ou des signes qui
démontrent la portée (potentiel philosophique) des actions réalisées sur la forme
d’initiatives didactiques et pédagogiques, ainsi que la reconnaissance de la
pratique de philosopher par les participants. Une telle découverte est venue par la
quéte de signes de I'existence d’une critique-créative de philosopher, en
particulier sur la forme des compétences, capacités, postures et actions de nature
éthique et/ou théoriques. L’article est conclu par une réflexion sur la facon dont
les éléments ou signes peuvent nous aider a comprendre le concept de gestes
philosophiques et leur importance pour la notion de pratique ou expérience de
philosopher. La reconnaissance de ces gestes pourraient nous aider dans la
compréhension de la nature et de la portée des expériences philosophiques et
nous indiquer de moyens de promouvoir des itinéraires philosophiques capables
de favoriser une véritable akmé chez ceux qui s’intéressent a la philosophie ou

s’en approchent, et pas seulement dans le domaine de I’enseignement.

Mots-clés: Enseignement philosophique, Potentiel philosophique, Geste

philosophique, Expérience critique-créative, Philosopher, Expérience philosophique

PLAocoPInES SLbPOUES

To mapov ApBpo OTOXEVEL va €KOECEL TNV A@NyNon NG EUTEplOg TPLWV
PLOCO@IKWY SOAKTIKWY dpaCcTNPLOTATWY, TTOV TTpayHaTOoTO|ONKAY TO 2017,
amd U opdda  OE€KA  EKTTALOEVTIKWY, @OLTNTWY O0TOo EmayyeApatiko
Metantuxlakd dloco@iag Tov OpoomovdlakoL Mavemotnuiov tg Campina
Grande. H mapovoa epyacia Oa TPOPANUATIOTElL OXETIKA HE TO TIWG
avamTuXONKay oL dPACELS KAl TG OL TTNYEG TTOV XPNnolHomouidnKkay amd Toug

EKTIALOEVTIKOVG GLVEPBAAY 0€ aVTO oL cuvBOw¢ otn BpalAla ovoudlovue
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«@A000@IKY SdaokaAion». Emtlong, avamtUooeTal €vag OTOXAOUOG OXETIKA LUE
Ta Opla Kal TG duVATATNTEG AVAYVWPLONG TWV «PAOCOW@IKWY XELPOVOULWV»,
IOV TLPOKUTITOVY ATtO AVTEG TIG SPAcTNPLOTNTES Kat 0T Bdon avuTr, eTtixepeltat
n eupdabuvon tng Katavonong Hag y To Tt pmopel va elval n eumelpla Tov
@ ooopelv, TTOLEG €(val OL TTPAYUATIKEG TTPOUTTOBETEL TNG UTTAPENG TETOLWY
XEPOVOULWY Kal TIOLo €lval TO «@PA0COW@IKSG SUVAULIKO» TWV TTALSAYWYLKWY

dpaoTNPLOTATWY TTOL TtPpayatoTouiOnKay.

To @UO000PIKO SuVaULKO [iag Ttaudaywytkng Opdong avtiotowel otnv
KavoTnTa TG TAde 1 TG delva Spdong va TpowOroeL TNV AoKNnoNn @llocoplag
OTOUG  EUTTAEKOUEVOUG. OL  PAOCOW@IKEG  OOOKTIKEG  dpaoTnPLOTNTES
amoteAovoay PEPOC €vOg uabriuatog «Epyaotriplo  Awdaockadiag Tng
dLAoco@iag» KAl TIPOETOLLACTNKAY UTTO TN HOP@Y] SIOAKTIKWV-TIALSAYWYLKWY
mpwTtofovAlwv ya tn ddackaAln Tng @locoplag oto oxoAelo 1| oe dAAa
meplPdaAiovta & oAokAnpwonKkayv vmd tny Kabodnynon & tn ocuvodela pag. Ot
dpaoTNPELOTNTEG AKOAOVONOAY LEPIKA CUYKEKPLLEVA PLAOCOPIKA, TTALSAYWYLKA
Kol TEXVIKA Kpttrpla. H kaBeud Eexivnoe amd pa @uloco@ia avagopds, n
omola €pepve pall g Tov dIkO TG TPOTo avtiAnng g Pdocopia Kat Tou
@ oocowelv 0to OUVOAS ToOu. Xe KdABe Opdon aflomololvtal emiong oL
mtadaywylkeg Oewpleq¢ mov Tpooeyyl(ovy TEPLOCOTEPO TS PLAOCOWIES
avagopdg. TEAog, oL Opdocel; meplelyay emiong TPOCEKTIKA ETUAEYUEVEC
LEOOSOUG Kal SIOAKTIKEG TINYEG OXETIKEG LE TOV TOTIO, TOV TUTTO TNG SpAcNG Kat
TO KOwo-0TdX0. EXOUuUE TTapaKoAouOroel Kal Kataypdel KABe €va amd avta
Ta PLA0COPIKA yeyovoTa OTwg SlegrxOnkayv amd Toug EKTTAUSEVTIKOVUG Kol TTPLY
ard ™ An§n tov padrjuatog mpaypatomowOnke pla ovvdvinon pe 6An tnv
ouada pHe OKOTMO TOV avaotoxaoud & tnv agloAdynon kabeulag amd Tig
gumelpleg. H mapovoa avdAuon amoTeAsl UEPOG ULOG OEPAG HEAETWY TTOU
TPAYLATOTOU]OAUE ATd TO 2010 & HETA yla Tn @A000W@IKY ddaocKkaAla Kait
nadnon, eotalovrag oOTNV TPOWONON  KPLTKO-ONUIOVPYIKWY  EUTIELPLWLV

PL0C0W@IKIG OKEPYNG KaL dpdong.
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Onwg Kol O TPONYOUUEVEG EPEVVEC WAG, N OKPOAOTN KAl 1 avdaAuon Twy
EKOECEWY TWV EKTTALOEVTIKWY OTOXELAY OTNY AVOKAALYN oToKelwy 1 onuelwy
IOV ATTOJELKYUOLY TO PeANVEKES (PLAOCOPIKO dUVAIKO) TwV dPACEWY TTOV
SlevepyouvTal He TN HOP@r] SWAKTIKWY Kol TTASAYWYKWY TPWTOROVALWY,
KOOWE KAl TNV avayvwpLlon TNng TPAKTIKIG (Tou @LA0co@e(v) TTou akoAovBolv
OL CUULULETEXOVTEG. AUT] N avakAAvn €xel emtitevxOel péoa amd tnv avalnitnon
onuelwy VTAPENG LG KPLTIKAG-ONULOVPYLKNG PLAOCOPIKNAG EUTELplag, WOlwG e
™ Hopw@n NOKWy Kat [ 1 BewpnTKWY KavoTTwy, de€lotnTwy, OTACEWY Kal
EVEPYEWDY. H €L0MYyNON KATAANYEL LE EVA OTOXAOUO OXETIKA UE TOV TPOTO WE
Tov omolo avtd ta ototkela 1 ta onuela Oa umopovoav va pag fonbricouv va
KOTOLYOY|OOULE TNV £VVOLA TWV QPLAOCOWPLKWY XELPOVOULWY KL TN ONUaAcio TOUg
yla TNy €vvola NG TPAKTIKNAG 1] TNG eUmelplag Tov @ldocopelv. H avayvwplon
QUTWY TWVY XELPOVOULWY Ba Utopovoe va pag BonOrioeL va KATAVOrCOVUE TN
@UON Kal TO EVPOG TWV PIAOCOWIKWY EUTTELPLWOY Kat va pag vrtodelfovv peoa
TPOWONONG PLAOCOPIKWY SLASPOUWY LKAV VA EVVONCOVY VA TPAYUATIKA
akun og 6oovg evdlagepovtal ya tn Ploco@ia 1 tnv mpooeyyllovv Kat OxL

Lovo otov Topéa NG ddaokaAlag.
NEEeiG-kAeWBIA: Didodopnr) Stbaonadin, @PAocopwd Suvauwd, dlocopur

XEtpovoulia, Kpltin-Snutovpywnr eumeipio, ®Aoco@unr] eumelpio

[utp. E.E.N.E.®.]
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H ptAdoco@ia TN mpa&ews AmEVAVTL OTO PULVOUEVO TNG ATTOEEVWONG OTOV

oUYXPOVO SUTIXO XOOUO: N EMLTEAEGN ULOG OLUNXOLVIG XELPOVOULOG

H yevikevuon tng Taong amo&Evwaong Tov dUTIKOV avOpwov, n omtola emMEKTEIVEL
onfjuepa tnv €AAendn KOoUOUL, 0dNYWVTAG O0TOV Hapacud OAa doa Bplokovtal
OVAUETA HOG, CLVIOTA LA ATTO TIG TTAEVPEG TNG KPLONG TWY CLUYXPOVWY SUTIKWY
kowwvwwy. H amofévwon auvt otn o@alpa Twv avOpwmivwy OYECEWY
gumod(CeL TN SuvatdTNTA AVACLVYKPOTNONG TNG TAUTOTNTAC TOU ATOUOU, EVI)

KaBOoTd adldgopn TN X4pn TG @Alag Kat tTng aydmnng, dtd tng omolag, petagv
AAAWY, SLaoWEETAL 1] EUTTLOTOGVUVN TOL avOPWTTOL 0TOV KOOUO. EKkundevifovtag,
OUwG, TNV ToAASTNTA TNG UTAPENG UHag, n amogévwon Hag eykKablotd otov
KUKAO TOU TPOUOL TTOU KATAOKEVALeTAL ATtd TO LAKGS TNng aduvapiag. O TPAUog
QUTOG, WG OVTILTTOALTIKY  apXr], TIOU KOTOOTPEPEL TNV TOATIK Jdpdon,
OVTITPOOWTIEVEL LA KOVWVIKY] KATAOTAOT) TTOL OPLOKA UTTOPEL va KATACTPEPEL
KAOe avOpwmLyn KOWOTNTA, APOU KATAOTPEPEL OAOUG TOUG KAVOVEG TTOU
yvwpifovue. ETov 200 awwva auvth n Katdotaon €Aafe xwpa péoa amd tnv
ETUKPATNOT TOU OAOKANPWTLOUOU, TTOU KATAWEPE VO KATAOTACEL TO adUvaTo
duvatd, wg amdAuTo KaKo, EVTOG TOL omolov, OTwC Hag €5€l&e n H. Arendt, 6Aot

oL avOpwtoL €yvayv meptttol.

Av Aoutdv aAnBelel OTL 0AoEva Kal TEPLOCOTEPO OoNUEPaA 1 avBpwrivn {wn
OUUTTEPAQUPBAVETAL OTOUG UNXOVIOUOUG KOl OTOUG UTTOAOYLOHOUG  HLLOG
g€ovolac/kuplapylag mov telvel va e€aavioel K4Bs (xvog tng avOpwmivng
a&lompemelag, timota dev @alvetal va pog eumodifel va cuumepdvouue OtL o
OUTIKOG KOOoUOG Ba ULOOETOVOE OAOKANPWTIKEG AVCEL], TWPA TOL UOLALEL
adUvaTo va LELWOE( e avOPWTTLVO TPOTTO N KOWVWVLKT], TTOALTIKI] KOL OLKOVOLKN

abAdtnra.
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Avayvwpl(fovtag TNV Kpowotnta auTrig TNng KAatdotaong, [ okeyn mou
aywvid ya to (8o to vénua g umapgrig TN KAl oplakd Tng cuvoxng Tng, dtav
emPEVEL, CuYLOUEVN OE €vav TPAKTIKO opllovta, va TpooavatoAlletal otny
avASELEN AVTPWTIKWY KLVOEWY ATTOTPOTIHG EVOG TETOLOV KAKOU, Kol HAAloTa
OXL LTTOKABLOTWVTAG TNV LOTOoP(A WG TTPOG TN dNOVPYIKOTNTA TNG, deV UTopEl
Tapd va TEPLEABEL 0€ Wi Katdotaon apnyxaviog aunyxaviog, oxt LOvov wg Tpog
TNV TEPAOTLA SUOKOA( TOU (BLOL TOL EYXELPNLATOG, KABWE 1 ATTOTPOT LLAG
TéTolag Katdotaong oxetietal oto medlo g mpdfewg pe pa Babid ailayn
TOU KEVTPIKOU avOPWTTOAOYIKOU TUTTOU ATOUOL TTOU KATAOKEVALEL O SUTLIKOG
KOoHOG, 0AAd KAl wg mpog autd mou n B n katdotaon emPAAAgL,
YEVIKEVOVTAG OTASAKA TNV €QLOATIKA 0pBoAdoykdTnTa Tov avopBoAoykov,
Omw¢ opBd mapatnpel o Kaotopadng. Qotdoo, avtr n oplakr aduvvapio tng
oKEYNG Kat NG TPAagng Sev oLVIOTA TTapd TNy €oxatn dUVAT] TOUG, 0Tov Badud

Tov ameATi(Oueveg yivovtal Babild emavacTaTIKES.

Byalvovtag amd ta ouvrOn autlokd €pUNVEVTIKA OXAUHATa KATavOnong Tng
totoplag kat NG MPAgEwW Kal amo@eVYOVTag avaywylopovs KABe tumou, n
@ oocowla kaAeltal orjuepa va pag Sel€et otnv pdén (in praxis) oo umopel va
€(VOLL TO KOVOVIOTIKO TTEPLEXOLEVO LA aywyrig TTov Ba eumodiet va Eavaouupel
To Aovofitg, clpwva pe TNy amaitnon tov Adorno, dtav To oTPATOMESO
OUYKEVTpwONG €0ece oe au@ofritnon tnv G tnv WXL Wag aywyng mTou

mpooavatoAilletat otov e€avOpwmioud Touv avOpwTvou GVTOoG,.

The philosophy of praxis against the phenomenon of the alienation of the

modern western world: the performance of an awkward gesture

The widespread alienation trend of the western man, which extends today the
absence of the world, leading everything among us to wither, is one aspect of the
crisis that the modern western suffers from. Within the sphere of the human
relations this alienation is an obstacle towards the ability of reconstructing the

personal identity, while making negligible the grace of friendship and love,
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through which, inter alia, survives man’s trust to the world. However, by nullifying
the multiplicity of our existence, alienation puts us in a circle of fear which is
empowered by the element of weakness. This fear, as an anti-political principle

that destroys the political action, represents a social status which marginally could

destroy every human society, since it ravages all the rules we know. In the 20th

century this status took place through the domination of totalitarianism, which

made possible the impossible, and as the absolute evil, within which, as H. Arendt

showed us, every human became unnecessary.

So, if it is true that nowadays the human life is taken into account by the
mechanisms and the calculations of an authority/dominance which tends to vanish
any trace of human dignity, there is nothing that can stop us from concluding that
the western world would adopt totalitarian solutions, now that seems impossible

to curb the social, political and financial degradation with a human way.

Recognizing the severity of the situation, a thought that anguishes over the very
same meaning of its existence and hardly over its cohesion, when it insists,
contemplated in a practical horizon, to orientate towards liberating movements
of averting any such evil, and in fact not by substituting the history to its
creativity, it has no other option but to fall into a status of uneasiness; uneasiness,
not only for how difficult such an endeavor would be, as the aversion of a
situation like this has to do, at the spectrum of the praxis, with a fundamental
change to the central anthropological type of human which is built by the western
world, but also in the respect which the very same status dictates, generalizing
gradually the rational irrationality, as Castoriadis rightly mentions. However, this
marginal weakness of reflection and praxis is nothing more than the last
resources of their strength, to the extent that in their desperation, they are

becoming profoundly revolutionary.

Apart from the common causal explanatory models of understanding history and
praxis and by avoiding any kind of reductionism, philosophy is called today to

show us in praxis what could possibly shape the regulatory form of an education
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that could prevent an Auschwitz from happening again, according to Adorno’s
demand, when the concentration camp puts in doubt an education itself which is

orientated towards the humanization of the human being.

La philosophie de praxis contre le phenoméne de I'aliénation du monde

moderne occidental: la performance d’un geste maladroit

La tendance de I'hnomme occidental a I'aliénation généralisée, qui prolonge
aujourd'hui I'absence du monde, conduisant tout ce qu’il y a entre nous a dépérir,
est un aspect de la crise dont souffre I'Occident moderne. Dans le cadre des
relations humaines, cette aliénation entrave la possibilité de reconstruire I'identité
individuelle, tout en rendant négligeable la grace de |'amitié et de I'amour, par
laquelle, entre autres, survit la confiance de I'nomme dans le monde. Cependant,
en réduisant a néant la multiplicité de notre existence, I'aliénation nous met dans
un cercle de la terreur, qui est fait par la faiblesse. Cette terreur, comme un
principe anti-politique détruisant 'action politique, représente un statut social qui
pourrait marginalement abimer toutes les sociétés humaines, car elle ravage
toutes les regles connues. Au XXe siecle, ce statut a eu lieu a travers la domination
du totalitarisme, qui a rendu possible I'impossible comme le mal absolu, dans le
cadre duquel, comme H. Arendt a montré, tous les étres humains sont devenus

inutiles.

Si donc il est vrai qu'aujourd'hui de plus en plus la vie humaine est comprise que in
des mécanismes et es calculs d'une domination qui tend a faire disparaitre toute
trace de dignité humaine, rien ne peut nous empécher de conclure que le monde
occidental adopterait des solutions totalitaires, maintenant que la diminution de la

misere sociale, politique et financiere d’ une facon humaine semble impossible .

Reconnaissant la sévérité de la situation, une pensée qui s'inquiete du sens lui-

méme de son existence et a peine de sa cohésion, quand elle insiste, pesée dans
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un horizon pratique, de s'orienter vers la mise en valeur des mouvements
libérateurs en vue d'éviter un tel mal, et en fait pas en substituant I'histoire a sa
créativité, elle ne peut que de se trouver dans une situation d’améchania;
amechania, non pas seulement a cause de la difficulté énorme de I’ entreprise elle-
méme, car la dissuasion d’ une telle situation est en pratique liée a un changement
profond du type anthropologique capital construit par le monde occidental, mais
aussi par rapport a ce que la situation elle-méme impose, en généralisant peu a
peu l'irrationalité rationnelle, comme Castoriadis le dit. Cependant, cette faiblesse
de la réflexion et de la praxis limite, ne constitue que leur force ultime, dans la

mesure oU, dans leur désespoir, elles deviennent profondément révolutionnaires.

En dépassant les modeles communs de causalité qui nous servent pour expliquer
et pour comprendre ['histoire et la praxis et en évitant toute forme de
réductionnisme, la philosophie est appelée aujourd'hui a nous montrer en praxis
ce qui pourrait étre le contenu réglementaire d'une éducation qui empécherait
qu’ Auschwitz ne se répete pas, selon la demande d'Adorno, lorsque le camp de
concentration a mis en doute |'existence elle -méme d'une éducation orientée

vers I'"humanisation de I'étre humain.

[trad. L.R.Ph.P.A.]

Prof. Emér. Alain Kerlan
Université Lumiére Lyon2, France

Qu’est-ce qu’une «expérience philosophique»?

Une tradition intellectualiste voudrait qu’il n’y ait rien a dire de la philosophie
comme «vie». D’un philosophe, il n’y aurait rien a dire sinon qu’il vécut, qu’il écrivit

et mourut. Les travaux de Pierre Hadot ont contribué a une réhabilitation de la
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philosophie comme exercice et mode de vie, mais cette réhabilitation éclaire plus
le passé que le présent, d’une part, et est souvent tirée du c6té des sagesses
orientales, sans trop entamer l'idée de la philosophie comme pure pratique

conceptuelle.

Cette communication envisage la philosophie dans sa dimension spécifiquement
existentielle. Elle s’intéresse a la philosophie en tant qu’elle fait «événement»
dans une existence, s’offre ou se découvre comme une expérience spécifique
susceptible de s’inscrire significativement dans une vie humaine, voire de

’orienter.

Cette perspective engage un double questionnement. Sur I’expérience elle-méme:
Qu’est-ce qu’une expérience? La réflexion de Gadamer (Vérité et méthode,
1960/1996), distinguant I’expérientiel de I’expérimental, fournit un premier repére
utile. Mais il revient a Dewey d’avoir apporté les éclairages les plus décisifs. Une
expérience pleinement accomplie forme un tout, et constitue une unité, ne cesse
de dire John Dewey. Une véritable expérience «a une unité qui la désigne en
propre: ce repas-la, cette tempéte-la, cette rupture-la d’'une amitié» [L’art comme
expérience (1934/2005)]. Son unité est celle de ’engagement de I’étre tout entier,
dans la pluralité indistincte de ses dimensions. Elle «n’est ni émotionnelle, ni
pratique, ni intellectuelle». Ces distinctions réflexives ne sont faites qu’apres

coup, n’existent pas dans le tout de I’expérience.

La conception de Dewey permet de distinguer une expérience, au sens plein du
terme, d’un «vécu». Tout vécu n’est pas une expérience. Par son caractéere d’unité
et d’unicité, une expérience vraie se détache du flux du vécu. Une expérience
vraie est un événement: quelque chose qui advient, et marque la césure d’un
avant et d’un aprés. Qu’est-ce qui peut faire événement, dans une vie humaine ?
selon Alain Badiou (Manifeste pour la philosophie, 1989), quatre domaines
peuvent dans une vie faire événement: "amour, la vérité, la politique, I’art et la

poésie. Encore faut-il étre fidéle a ’événement, capable de fidélité a ce que
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’événement a enclenché. Le travail philosophique est-il cette fidélité a

I’événement philosophique?

Que faut-il alors entendre par «événement philosophique»? Advient-il
exclusivement dans I'ordre de la vérité? Ou bien advient-il tout aussi bien dans le
champ d’Eros, dans celui du politique, dans celui de I’art et de la poésie? Dans
leurs croisements? En quoi alors "expérience philosophique, comme événement
de pensée, se différencie-t-elle de I’expérience amoureuse, de I’expérience
esthétique? Pour tacher de répondre, il faut se tourner vers I’expérience de Ila
philosophie en premiére personne, que ce soit la nétre, celle de chacun d’entre
nous, ou celle des philosophes qui ont pu en témoigner, ou y réfléchir. Outre
notre expérience personnelle, nous interrogerons donc quelques philosophes qui
nous semblent pouvoir nous aider a comprendre ce que peut étre une expérience
personnelle de la philosophie: Dewey, a nouveau, Arendt, Habermas, et sans

doute quelques autres.

Mots-clés: Expérience, Evénement, Pensée, Vécu

What is a «philosophical experience»?

An intellectualist tradition claims that there is nothing to say of philosophy as
«life». From a philosopher, there would be nothing to say except that he lived,
wrote, and died. The work of Pierre Hadot contributed to a rehabilitation of
philosophy as exercise and way of life, but this rehabilitation illuminates the past
more than the present, on the one hand, and is often drawn from the side of
oriental wisdoms, without changing the dominant idea of philosophy as pure

conceptual practice.

This communication envisages philosophy in its specifically existential dimension.
It is interested in philosophy as an «event» in an existence, which offers itself or
discovers itself as a specific experience likely to be a significant part of a human

life, or even to guide it.
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This perspective engages a double questioning. On the experience itself: What is
an experience? Gadamer's reflection (Truth and Method, 1960), distinguishing the
experiential from the experimental, provides a useful first reference point. But it's
up to Dewey to bring the most decisive insights. A fully accomplished experience
forms a whole, and constitutes a unit, says John Dewey. A true experience «has a
unit that gives it its name: that meal, that storm, that rupture of a friendship» (Art
as Experience (1934). Its unity is that of the commitment of the whole being, in
the indistinct plurality of its dimensions. It «is neither emotional nor practical nor
intellectual». These reflexive distinctions are made after the fact, they do not exist

in the whole experience.

Dewey's analysis distinguishes an experience, in the full sense of the term, from a
«lived experience». By its character of unity and uniqueness, a true experience is
detached from the flow of experience. A true experience is an event: something
that happens, and marks the break of a before and after. What can happen as an
event in a human life? According to Alain Badiou (Manifeste pour la philosophie,
1989), four domains can in a life make event: love, truth, politics, art and poetry.
Still, it is necessary to be faithful to the event, capable of fidelity to what the event

has set in motion. Is the philosophical work this fidelity to the philosophical event?

What then is meant by «philosophical event»? Does it only come in the order of
truth? Or does it happen just as well in the field of Eros, in politics, in art and
poetry? In their crossings? How then does the philosophical experience, as an
event of thought, differ from the amorous experience, from the aesthetic
experience? To try to answer, we must turn to the experience of philosophy in the
first person, our own experience, that of each of us, or that of philosophers who
have been able to testify, or think about it. In addition to our personal experience,
we will question some philosophers who seem to be able to help us understand
what may be a personal experience of philosophy: Dewey, again, Arendt,

Habermas, and probably a few others.
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Tt lvou o «LAoco@unn eumelpion;

Mwa Stavontikn tapddoon Ba loxuplldtay Ot SV LTTAPYEL TITOTA VA TTEL KAVE(
yla ™ @ldocopia wg «fwn». ATtd €vav @lAdco@o, dev Ba umtripxe Tlmota va Tel
Kavelg ekTdg amd to OtL €{noe, €ypae Kat EBave. To €pyo tou Pierre Hadot
OULVEBOAE OTNV ATTOKATACTAON TNG PLA0CO@I(aG WG AoKNoNG Kat Tpomou {wrg,
0AAQ aUT N amokaTtAoTtaon PXVEL TTEPLOCOTEPO PWE OTO TAPEABSY am’d, TL
0TO Tapdy, EVW CLUXVA AVACUPETAL ATtO TNV TAELPA TNG AVATOAKAS coWlag,
Xwp(G va ekkivd amd tnv Wea tng @lrocopiog wg Kabapri EVVOLOAOYLKNG

TIPOKTIKNAG.

H mapovoa avakolvworn avtlleTwm(lel TN @A000@(0 CUYKEKPLULEVA OTN
vrtapglakr tng ddotaon. Evdlagepetal ya tn @loco@io oto Babud mou
dnuovpyel €va «yeyovog» o€ ULa VTTaPEn, TPOCWEPETAL 1] AVAKAAVTITETAL WG UL
OUYKEKPLUEVN eumelpla, n omola Oavoy va gyypdetal Ue onuaocio o€ ula

avOpwTtLvn {wr] 1] AKOWA KAL VO TNV TTPOCAVATOALEL.

AvuTr n TPooTTIKY] TTPOKAAE( Hia SutAr] epwtnon. Q¢ tpog tnv Bl tnv eumelpla:
T elvau pa epmetpla; O mpoPAnuatiopndg tov Gadamer (AAnBsia kat MEBodog,
1960/1996), TOL JlAKP(VEL TO PLWHATIKO ATTO TO TEPAUATIKO, TOPEXEL €va
TPWTO XProlo onuelo avagopds. AAAAG To Bdpog Ba méoel otov Dewey va
(PEPEL  OTIOWOOLOTIKEG TOUEG O0TO Ofpa. M  oAokAnpwuévn eumelpia
Slapop@wvel €va OUVOAO Kol amoteldel o evotnta, Oev oTAUATA va
gMONAlveEL. MLa TTPAYHLATIKY] EUTTELPIA «EXEL L EVOTNTA TTOL TNV XapakTnplleL:
auTo TO yevua, avutr n Katayda, avtd n prign wag @uiag» (Art as Experience
(1934/2005). H evétnta tng €lvat avtr tng d€opuevong Tov dvTog TNV 0AdTNTA
Tou, oTo adudkpito TARBOo¢ Twv Odlotdoewv Tou. Aegv elval «oUTE

OUVALOONUATIKY OVUTE TIPAKTIKA OUTE SLAVONTIKI». AUTEG OL AVTOVOKAAOTIKES
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dlakploelg dev ylvovtal Tapd €K TWV VOTEPWY, SEV UTTAPXOLY HETA 0TO OAOV

™G eumelplag.

H avtAnyn tov Dewey emitpemel Tn SdKpLon Uag eumelplag, UE TNV TArPN
gvvola Tov Opovu, amd ula «Puwpevn eumelplor. Kédbe Plwpa dev elvat uia
gumelpla. Mg TOV XOPAKTAPA TNG €vOTNTOG KAl TOU €via(ov, ULa TTPAYULATIKN
gumelpla amoomdtal and Tn Por] Tov PLWHATOG. ML TpayUATIKY EUmelpla elval
gva yeyovog: kKatt to omolo oupPaivel kat onuatodoTel TNV TOUN TTPLY KAl LETA.
Tupmopel va dnpovpynoet yeyovog o€ pia avOpwvn {wry; ZUU@WVa [LE TOV

Alain Badiou (Manifest pour la philosophie, 1989), Técoepig Touelg umopouyv va
dnuovpyrioovy o€ pia {wrj €va TETOo cuUPAyY: aydmn, aAROELa, TTOALTIKY, TEXVN
kat tolnon. EmutAgoy, elval amapaltnto va lpaote motol 6To yeyovaog, tkavol
ywa tiotn og avtd To omolo vpodotrOnke amd to cuuPdv. Elval n @Lroco@iki

gpyacia autn n TOTOTNTA 0TO PLAOCOPLKO YEYOVOG;

Tt TTpEmeL, Aowmdy, va KATAAABAVOUUE WG «@PAOCOWIKO YEYOVOG»; Zuufalvel
OTIOKAELOTIKA KAl LOVO KATA TNy TAEN g aAndeiag; ‘H ovpPaivel e€lcov kaAd
OTOV TOMEN TOU EPWTA, TNG TOALTIKNG, TNG TEXVNG KAl TG moinong ZTig
dlaoTaVPpWOELS Toug Q¢ TTPog T AOUTOY 1 PLAOCO@IKN EUTEP(A, WS YEYOVOS
okEPng, dlaopormoleltat amd TNV epwTIKY eumelpla 1 amd TNy awoOnTkn
gumelpla; Na va TPooTadCOVLE VO ATTAVTI|OOVLE, TTPETTEL VAL OTPAPOUE OTNV
gumelpla TG Ploocowlag o€ TPWTO TPOCWTO, E(TE KN UaAC, £(TE TOL KABEVAG
avAapecsd pag, €lte Twv Buwv Twv @UOCOQWY TOU UTOPESAY va TNV
KATAOEoOLY 1] va OKEPTOLY YU autryv. EKTO¢ amd tny mpoowmikn Hag eumetpia,
Ba B€ooVE EPWTUATA OE OPLOUEVOUG PAGGOQPOUG TTOV @ailveTal va elval o€
B€on va pag fondricovy va KaTtavoroou e ol Urtopel va elval pia TTpoo wiKA
gumepla tng @loocowlag: Dewey, dAL, Arendt, Habermas, kat avau@(Boia

pepwol aAdot.

NEEerG-kAeBLa: eumelpla, yeyovdg, onéyn, Biwua

[utdp. E.E.N.E.D.]
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Art, Perception and Re-enchantment of the World

At the dawn of 21st century several accounts about the possibility of a ‘re-
enchantment’ of the world have been put forth, many of them connecting it with
art. Arthur Danto, for example, says that it is a mark of our period that everything
can be regarded as a work of art and he counts this phenomenon of art’s
pluralism as a re-enchantment of the world, claiming that «contemporary art
replaces beauty, everywhere threatened, with meaning». This hypothesis, though,
cannot be accepted unconditionally. Re-enchantment, although it is about art and
meaning, it has little to do with the world’s enlargement with all kinds of objects
«transformed» into works of art. If it relates to some kind of transformation, it is
with the ‘transformation’ of our way to see and give meaning to the world.
Consequently, any attempt to re-enchant the world should be conceived from the

point of view of perception.

The paper is based on the underlying assumption that the encounter with art
«transforms» and enriches perception bringing about a contemplative gazing and
giving rise to a different way of understanding. It re-models experience by re-
presenting familiar material so that it is known and responded to in new ways; in
ways through which this material is given meaning and form, i.e., from its passive

existence it changes into a significant system, as Merleau-Ponty has pointed out.

The «re-enchantment» of the world, then, is conditioned by this re-orientation of
perception attained through art and has a critical potential, which resides in the

disclosure, even if at a utopian level, of a world endowed with semantic plenitude.
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As such, art’s experience - conceived as a transformative and enriching
perception—has a significant role to play in education. The paper proposes that a
through-arts-education would primarily be an attempt to develop people's ability
to grasp the meanings available from meaningful forms and that it should be
understood as an initiation into the different modes of perceiving and engaging

with the world.

Keywords: Art, art education, meaning, perception, transformation, re-

enchantment

Téxvn, avtiAnyn xou emava-Udyevon TOv XOOUOU

ZTNv avyr TOL 21 OV ALWVA, TTPOTAONKAYV OPKETEG €KOOXEC AdyoL yla Tnv
TOAVOTNTA ULAG «ETTAVA-UAYEVONG» TOU KOOUOU, TOAAEC amd T OTOlES
HAAloTta tn ocuvdEouy pe TNy téXVN. O Arthur Danto, yla tapdadetyua, toxvplletal
OTL elvat oNUAdL TNG EMOXNE Hag OTL TA TTAVTA UITOPOUV va eKAN@OoUY wg €pya
TEXVNG KAt Bewpel avTd TO YALVOUEVO TOV TTAOUPAALT OV TNG TEXVNG WG ETTAVA-
payevon tov KOouov, urtootnpPlovtag OTL «n GUYXPOVN TEXVN AVTIKAOLOTA TNV
OLOP@Ld, TTAVTOU OTTOV AUTH] ATtEIAE(TAL, e VONUa». AuTh 1 uTtdBeo, OUwG, dev
umopel va ylvel amodektr dvev Spwv. H emava-pdygvuon, av Kot agQopd tnv
TEXVN KOl TO VONUQ, EAGXLOTN OXEON EXEL LE TN SLEVPLVVON TOU KOCUOU UE KABE
eldoug avtikelpeva «peTaoynUATIOUEVA» OE €pya TEXVNG. Av oXeT((eTal HE
KATTOLO €(60¢ HETAOXNUATIONOV, AUTOG (VAL O «UETACYNUATIOUOG» TOV TPAOTTOU
pag va PBA€moupe Kat va Slvouue vonua otov KOopo. Katd ocuvemela, KOs
TPOOTABELL VO ETMTAVA-UAYELONG TOU KOOUOU OULVOEETAL HAAAOV UE TN

dtevpuvon tng avtAnyng.

H avakolvwon avt PBaciletat otnv vmdOson OTL n ocuvdvinon UE TNV TEXVN
«UETOHOPWYWVEL Kal EUTAOUTI(EL TNV avTAnPn, KAAALEPYWVTAG L0 OTOXOOTIKN
patid kat dlvovtag €vavopa ot €vav  Ola@OPETIKO TPOTO  Katavonong.
Emavanpoodlop(eL Tnv gumelplo aAvamaploTWVTAS OKED VAIKO KATA TETOLO TPOTIO
(OTE VA TTPOKAAE( TNV avTamdkpLlon 6’ auTo UE VEOUS TPOTTOUG: UE
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TPOTOUG UECW TwV omolwy avTtd TPOCAAUPAVEL VONUA Kal Hopwr], amtd TNy
TadnTikr Tov VTapén, dSnAadn, netafdAAetal o onualvov cvoTnUa, OTWG EXEL

gMIoNUAveL o Merleau-Ponty.

Emouévwg, 1N  «Emava-pdyevon»  Tou  KOouou  g€aptdtat  amd  Tov
aAvaTPOCAVATOAOHS TNG avTAnng Tov EMITUYXAVETAL LECW TNG TEXVNG KL
ouvioTatal oTny amokdAvn, E0TW Kat o€ €va OVTOTILKO eTtimtedo, EvOG KOGHOU

T(POLKLOLEVOU LLE ONUACLOAOYIKN TTANPOTNTA.

Q¢ ek TOUTOU, N eumElpla TNG TEYVNG —OewpPOUUEVN W HETAULOPPWTLKN Kal
EUTAOVTIOTIKA avTAndn- €xel €vav onuavtikd péAo va dadpapatioel otnv
ekmtaidevon. H epyacia mpoTelvel OTL Ul LEOW-TNG-TEXVNG eKTTaldevon Elval
MPWTIOTWG o TPooTdOela va avamtuxOel n ikavotnta Twyv avepwnwy va
KOTAVONOOUV Ta vorjuata 1ov elval Slabgoipa Héoa amd TAPELS VONLATOC
HOp®EG Kat OtL Ba mpeEmel va ylvel Katavontr wg (o Ponon oToug

SLOLPOPETIKOVG TPOTTOVE AVTIANYNG KAl CUULUETOXIG OTOV KOG LO.

NEEeIG-KAEWIA: TeYvn, vonua, avtiAnyn, UETAOXNUATIOUOG, EMAVO-URYEVON,

exmaibevon
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L’art, la perception et le ré-enchantement du monde

A l'aube du 21iéme siécle, un nombre d’assomptions-raisons concernant la
possibilité d’un «ré-enchantement» du monde avaient été proposées, la plupart
d’elles la connectant avec I’art. Par exemple, Arthur Danto prétend que c’est une
marque de notre ére que tout peut étre considéré comme une ceuvre d'art et il
concoit ce phénoméne du pluralisme artistique comme un ré-enchantement du
monde, en affirmant que «I’art contemporain remplace la beauté, partout ou elle

est menacée, par le sens».

Cependant, cette hypothese ne peut pas étre acceptée sans conditions. Méme si
le ré-enchantement concerne I’art et le sens, il a peu a faire avec I’élargissement
du monde par des objets, de tout genre, «transfigurés» en ceuvres d’art. S'il
concerne une sorte de transfiguration, il s’agit de la «transfiguration» de notre
facon de voir et de donner de sens au monde. Par conséquent, toute tentative de
réenchanter le monde devrait étre associée plutot avec I’élargissement de la

perception.

Cette communication se base sur I’hypothése que la rencontre avec I'art
«transforme» et enrichit la perception, en créant un regard réflexif et en donnant
le prétexte a une maniére de compréhension différente. Elle va redéfinissant
’expérience en reconstituant de matériel familier de sorte a provoquant la
réponse par des maniéres nouvelles; manieres a travers lesquelles ce matériel
acquiert de sens et de forme. Or, il quitte son existence passive pour se

transformer en un systéme signifiant, selon 'observation de Merleau-Ponty.
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Le ré-enchantement donc du monde dépend de la réorientation de la perception
atteinte par l'art et consistant a la révélation, soit a un niveau utopique, d’un

monde doté de plénitude sémantique.

De ce fait, I'expérience de [I’art- considérée comme une perception
transformatrice et enrichissante- a un réle important a jouer dans I'éducation. Ce
projet propose une éducation artistique qui serait principalement un effort de
développement de la capacité des gens a saisir les significations disponibles a
travers de formes pleines de sens, quelque chose que devrait étre comprise en
tant qu’une initiation aux modes différents de perception et d’engagement dans

le monde.

Mots-clés: Art, sens, perception, transformation, réenchantement

[trad. L.R.Ph.P.A.]

Pavlos Ntalianis
PhD(c)

University of Stirling, Scotland

Abandoning the gesture: Object oriented ontology's conception of Arts

A gesture is corporal yet signifies, as the body always does. Allowing ourselves to
grasp the meaning of gesture helps us uncover the gesture as a node in never
ending networks of signification. This thought however has been contested by a
new gesture that wants to cut down the corporeal and relational elements of this
way of «thinking» or more precisely being-in-the-world. Yet, this gesture, a
performative contradiction as it is, wants to forfeit thought itself. Thus, a

philosophical movement is born, concerned with the unending allure of objects
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and the unethical prioritizing of a certain relation. It's claim? That everything is an
object. This gesture, although distanced from the somewhat anthropocentric
notion of gesture, opens a new, yet old space for the arts and the status of the art
object. How can this egalitarian or flat ontology promise a new thinking for the
arts and philosophy and what's it's connection with past thinking about the arts

that come along with what it claims and promises?

Key words: OO0 (Object-Oriented-Ontology), Graham Harman, Heidegger, Arts, The

Third table, Graham Harman, Critique of Correlationism, Speculative Realism

Eynatoadeimovtag tnv Xepovouio: H cvAANYN thg TEXVNG aTNV

OLVTIXELUEVOOTPEP OvToAoyin

M xelpovouia mdvta dnAwvel, Omwg Kat To (Blo To cwua. AvalntwvTtag To
vonua tng xelpovopiag umopel va avakaAUPoupe mwg ocuviotd €vav KOupo
avAUEDO OE ATEPUOVA Kal SlapKwe avakumTovta diktua onuactwy. Auti n
«OKEPN» @alvetal Ouwg TeAgvTald Vo SLAKOTITETAL, L€ CUVETTELD TTAPATTOUTIES
0TO OCWUA, Kat 0To Blwua, aKOU Kal 0TO €V-TOV-KOoUW &lval va Bswpouvvtal
EeMEPATUEVEG OTIWG KAl N patvouevoAoyla. Auti n VEa «xelpovopio» v (0eL
ETUTEAEOTIKAG AVTIAONG TTPOTACOEL TNV LUTEPPACT TOL LTTEPPBATOAOYLOUOV YLa
AAAN Ul @opd. EMOUEVWG, W «VEQ;»  @AOCO@IKY  Kivnon YyevviEtal,
mpokataBaAAduevn Ue TNV ateAslwtn yonteld Twv AVTIKEULEVWY, KAl TNV
OVTOAOYIKY] TPOTEPALOTNTA TNG OXEONG OVTIKELLEVWY KAl OVTIKEHEVWY. O
LOXVPLOUOG; Mwg OTL vTtapyxel elval avtike(uevo. AuTr 1 «Xelpovopio», TTapoAo
TIOV OTTOCTOCLOTIOLE(TAL ATd TOV AVOPWTOKEVTPIOUS TNG @lAocol(ag Twv
TeAgvTalwy alwvwy, dlavolyel VEOUG 1 Kal TTAALOUG XWPOUE yla tTn B€on Ttwv
TEXVWY KAL TWV KAAALTEXVWV. MW UTtopel AUTY] 1 AUTO-ATTOKAAOVEVT ETTTIEDN

1l ovtoAoyla NG LoOTNTAG VA UTTOOXEDE! KATL SLAPOPETIKO YLA TIG TEXVEG KAl

Ttoto lvat to dtakvBevd tng;
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Abandonnant le geste: capturer I'art dans I'ontologie orientée vers I'objet

Un geste déclare toujours, le corps lui-méme aussi. En cherchant le sens du geste,
nous pouvons découvrir qu’il constitue un noeud entre des réseaux de
significations interminables et toujours émergeants. Cette «pensée», cependant,
semble étre interrompue récemment, avec la conséquence de considérer les
références au corps, et au vécu, méme a I’étre dans le monde, comme étant
périmées, comme par ailleurs la phénoménologie elle-méme. Ce nouveau «geste»,
sous la forme d’ambiguité performative, met a I'avant de nouveau la
transcendance du transcendatalisme. Alors, un «nouveau? » mouvement
philosophique nait, incliné vers le charme infini des objets ainsi aue vers la priorité
ontologique du rapport entre les objets. La prétention? Que ce qui existe est un
objet. Ce «geste», bien que se distanciant de ['anthropocentrisme de Ia
philosophie des derniers siecles, ouvre des lieux nouveaux ou méme anciens pour
placer les arts et les artistes. Comment cette soi-disant ontologie plate de I'égalité

peut-il promettre quelque chose de différent pour les arts et quel en est I’enjeu?
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troisieme table, Critique de «l'associationnisme», réalisme théorique.

[trad. L.R.Ph.P.A.]
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H avamrapdotoon wg mpaxtinn Aoyou:

H mtepintwon twv «Aag Mevivag» Touv BeAdone9

Mota elval n oxéon NG avamapaotaong LUe To vOnua, Tn YAWooa, Tov ToATlopud;
To vOnua opLoTIKOTIOLE(TAL ATTO TO AVTIKE(LEVO-avapopd, amtd tTnv tpdOeon Tou
UTTOKELLEVOL TTOU VONUATOSO0TE( TNV WBWTIKAOTNTA Tov 1] doueltal evtdg Twy
ONUELWTIKWY KAL KOWVWVIKWY CUOTNUATWY; EAv To vonua dev oploTIKOTOoLE(TAL
Kol OEV OUVIOTA MLl KATOOKELY Ttov Ttpoego@Aeltal, TOTE WG UITOPOUUE va
TpoRalvoupe 0TNV KATAVONON TWY SLAPOPETIKWY OTTTIKWY TNG AVATTAPACTACNS
Tou vumokelpévoy; H epyacia aut Oepatomolel tnv avamapdotacn wg
TPOPRANUA TNG TTOPAYWYNG TOU VONUATOG OTn OXEON TOU UE TI( OUOXEPELEC
avVaTtapAoTAoNG TOU UTTOKELLEVOU 0TOV MIoEA Doukw, o omolog €0TLAlEL TO
EVOLAPEPOY TOU OTNV TOPAYWY TNG YvVWONG UECW TNG TPOKTIKNG Adyou
(discourse): Eqpdoov TO vOnua, oL KAvOVEG Kal Ol TIPAKTIKEG TtapdyovTal HEoa
oTov Adyo, To mAa(olo Tng avamapdotaong eivatl n TPAKTIK Adyou. Edw, Ba
emOoNUAvOe( 4Tl KATA TN LETATOTLON TOU EVILAPEPOVTOG ATtd TN YAWOOoA GTOV
AGY0, OL LOTOPLKOTIONIEVEG OXETELS E§ovaiagc-yvwong opllouv €va dLa@OopeTIKO

TPOTO amdvTnong oto {Tnua g avanapastaong.
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O ®oukw mpofaivel 0TV avdAvon KEWEVWY KAl avamapactdoewy and tnv
OTITIKY] TNG EVPUTEPNG CLYKPOTNONG TNG TPAKTIKNAG Adyou UEoa oTOov omolo
aUTA evtacoovtal. H TpakTik Adyou TtapdyeL To vONUa Kat OXL TO UTTOKE(LEVO
IOV TO EKWEPEL. ‘OTAV TO UTTOKE(EVO TTAPAYEL VONLATA, EVTOG CUYKEKPLLEVWY
EMOTNIKWY oplwyv, autd elval eviayueévo oTO KaBeotwg aAnBelag Tou
TOALTIOOU TOU. TO UTTOKE(UEVO, WG YOPENG TNG YVWONG TNV omola TapdyeL o
AGyog, ylvetal To avtikelpevo péow tou omolov petadidetal n yvwon, aAid
auto dev umopel va tomoBetnBel €€w amd tnv g§ovoia-yvwon wg dnuovpydg
™G Otav, KATOTE, N TPAKTIKY Adyou dnulovpyel BEon-uoKELLEVOUL, TOTE O

avayvwoTng f o tapatnentg dev umopel va cuAAauBavet To vonua mopd Hovo
TavT(Ouevog e TN B€on mou n TPAKTK Adyou dnuovpyel yU autdv,
UTTOKE(LEVOG O0TOUG KavOveG Tou. O Poukw oto Ol AEEElg Kal Ta TpAyUata
(1966) xpnotuomotel To Bua Tov Tivaka «Las Meninas» tov NTEyo BeAdoked
yla va avadel€el oplopéva {NTHUATA OYXETIKA [LE TN OXEOT AVATTOPACTAONG KAl
UTTOKELLEVOUL, Ttivaka Kal Beatr): To Oéua Tov mivaka, n AvamapdoTacn WULag
amovoiag, cuvioTd pia oUVOeTN aAANnAentidpaon Tng Tapovasiag Tov opaTol Kat

NG amovoiag Tov adpaTou.

To vonua cuykpoTeltal wg evomolnon Twv PAEUUATWY TNG TTPAKTIKIG AGYyou,
O OTTIKEG TTOV N TIPOAKTLKI QUTH UTTOOEIKVUEL 0TOV Bgatr KAVOVTAG TOV va
UTIOKELTAL OTA TOAAATTAG VONUATA TnG, KABOTWVTAG TOV UTOKE(UEVO TNG
avVaTTaPAcTAoNG TTAPOVTA OAAA Un avarapacTtdotyo. H xepovouia avtol tou
dlaAdyouv petagu mivaka, {wypdgouv Kat Bsatn umopel va dKawdel wg

TIPAKTIKY AGYyOU KATd TNy omola n avamapdotaon AoyoOeTe(tal aevawg;

NEEEIG-KAELBIA: AVATTHPAOTOON, TTPOXTIX AGYOU, UTTOXE(UEVO, TEXVN
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Representation as discourse: The case of Velazquez’ «Las Meninas»

What is the relationship between representation, meaning, language and culture? Is
meaning determined by the object-reference, or by the subject’s intention to signify
its privacy, or is it established within semiotic and social systems? If a meaning is not
pre-determined or does not constitute a predetermined construction, then how can
we understand the different representational perspectives of the subject? This
paper examines the issue of representation as a problem of the production of
meaning in its relation to the difficulties of representation of the subject in Michel
Foucault, who focuses on the production of knowledge through discourse:
considering that its meaning, rules and practices are received within the discourse,
then the context of representation is the discourse itself. Here, it is to be to noted
that in shifting one’s interest from language to discourse, the power-knowledge
relationships that have be embedded in history now define a different way of

responding to the issue of representation.

Foucault analyzes texts and representations from the point of view of the wider
structure of discourse in which representations are included. For Foucault discourse
produces meaning, instead of the very subject that utters it. When the subject
produces meaning, as determined within certain epistemic limits, the said meaning
is integrated into the truth of the subject’s culture. The subject, as the bearer of
knowledge that discourse has produced, becomes the object through which
knowledge is transmitted. However, the subject cannot move outside the
knowledge-power as the author of meaning. When it becomes possible for
discourse to produce a subject-place, then the reader or viewer will not be able to
receive meaning until he/she comes to be identified with the place that discourse
constructs, subjected himself/herself to its rules. Foucault in The Order of Things
(1966) uses the topic of «Las Meninas» painting by Diego Veldzquez to talk about
some issues on the relationship between representation and subject, painting and

spectator: The painting’s topic is the representation of an absence that constitutes
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a complex interaction between the presence of the visible and the absence of the

invisible.

The meaning is produced from a unification of all glimpses that stem from a
discourse and from perspectives where the discourse is suggestive to the viewer
making him subject to multiple notions and rendering the subject of the
representation, present but non-representable. Can the gesture of the dialogue
among the painting, the painter himself and the spectator be justified as a discourse

in which the representation itself is a perpetually unfinished discursive formation?

Keywords: representation, discourse, subject, art

Représentation en tant que discours:

I’exemple de «Las Meninas» par Veldzquez

Quelle est la relation entre la représentation, le sens, le langage et la culture? La
signification est-elle déterminée par la référence-objet ou par l'intention du sujet
de définir le caractere distinctif de ce dernier ou est-elle établie dans les systemes
sémiotiques et sociaux? Si une telle signification n'est pas prédéterminée ou ne
constitue pas une construction préjugée, comment pouvons-nous comprendre les
différentes perspectives de la représentation du sujet? Cet article porte sur la
représentation en tant que probleme de production de sens dans son rapport aux
difficultés dee répresentation du sujet chez Michel Foucault qui dirige son intérét
vers la production du savoir a travers la pratique de discours: puisque le sens, les
regles et les pratiques sont produites dans le discours, le contexte de la
représentation est donc la pratique dee discours. Ici, il est important de noter que
pendant le déplacment de I'intérpet du langage vers le Discours, les relations
pouvoir-savoir historiquement enracinées, définissent une facon de répondre a la

question de la représentation différente.
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Foucault analyse les textes et les représentations du point de vue de la
constitution plus large de la pratique de discours dans lequel ils sont inclus. C’est
le discours qui produit le sens et non pas le sujet qui le prononce. Lorsque le sujet
produit de sens, au sein de certaines limites épistémiques, ce sens est intégré dans
’ordre de vérité de sa culture. Le sujet en tant que porteur du savoir que le
discours produit et devient I'objet a travers lequel la savoir est transmis, mais
celui-ci ne peut pas étre situé en dehors du pouvoir-savoir en tant que son
créateur. Quand la pratique de discours crée une position de sujet, c’est alors que
le lecteur ou "observateur ne peut pas saisir le sens que s’il va s’ identifiant avec la

position que la pratique de discours crée pour lui, soumis a ses regles.

Dans « Les mots et les choses » (1966), Foucault utilise le theme de la peinture
«Las Meninas» de Diego Veldzquez pour mettre en valeur un nombre de questions
sur la relation entre la représentation et le sujet, la peinture et le spectateur: le
theme de la peinture, la représentation d’'une absence constitue un interaction

complexe entre la présence du visible et ’absence de I’invisible.

Le sens est structuré en tant qu’unification de tous les regards de la pratique de
discours, des perspectives qua la pratique suggére au spectateur en le
soumettant a ses multiples significations, en le mettant a la position du sujet de la
représentation présent mais non représentable. Le geste de ce dialogue entre le
tableau, le peintre lui-méme et le spectateur peut-il étre justifié comme une
pratique de discours pendant laquelle la représentation elle-méme devient

perpétuellement une formation discursive?

Mots-clés: représentation, discours, sujet, art

[trad. L.R.Ph.P.A.]
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Experiencing the gallery space via Contact improvisation (Cl)

The aim of this paper is to discuss the rationale for designing a Dance Contact
Improvisation (Cl) event/performance in a gallery space and to reflect on the
‘lived experience’ of the participants. The theoretical grounding for the event
stems from Borriaud’s relational aesthetics (1998), literature in museum studies
that emphasises the embodied nature of the museum experience (e.g. Rees
Leahy 2012, Schorch 2013, Trobdle et al. 2014, Tzibazi 2015) and current
developments in Cl that pose it as an experimental dance movement in the field
of dance education. The interplay of the social, personal and physical context of
the museum/gallery visit is explored within the context of the embodied
experience of Cl based on the participants’ reflections on their «lived experience».
The performance challenges both the traditional narratives of movement within
the gallery space by transcending temporarily the habitual movement of vertical
viewing of art and opening the interpretive potential of the art experience. The Ci
as an artistic practice per se that unfolds in a physical space creates the dialogic
space for a collective and personal response to the art work aiming to dissolve the
subject —object relationship with each other, the physical space and the art work.
The discussion will be supported with reference to works of Maxine Green,

Dewey and Martin Buber.

Keywords: aesthetic, experience, contact improvisation, gallery space
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Buwpatinn eumeploc en9eoelanov Xwpov UESW HUTOOXESLAOUOU ETOPUWV

(cn

21dx0G NG avakolvwong elval va TapoucLdoeL TO OXESLAOUS TNG EKTEAEDNG TOV
XOPOU QUTOOXESLAOUOU EMAPUWY OE EVAV TTAPASOCLAKO EKDETELOKO XWPO Kal va
ou{NTOEL TWG TO KAAAITEXVIKO YEYOVOG PLWONKE OTTO TOUG CUULUETEXOVTEG. TO
BewpnTKd VTTOPABPO TOL YEYOVATOC SLEMETAL QTG TNV €vvola TNG ‘aLoONTIKIG
ovoxeTlopol’ touv Borriaud (1998), AauBdvovtag LVTTOYLY OXETIKY €PELVNTIKN
BBAoypalo 0TI LOUCELOKES OTTOVOEG TTIOV ETILKEVTPWYVETAL OTNV EVOWHATN
dldotaon tng Hovoelakng eumelplag (e.g. Rees Leahy 2012, Schorch 2013, Trobdle
et al. 2014, Tzibazi 2015), KaBwg Kal oe eEeAl€elg oTo X0pd ALUTOOXESLATULOV
ETAQPUWY TTOV TOV AVASEIKVUOUY OE L0 TIELPOILATIKA LOP®r] €K@PaoNG oTo Ted(o
NG ekmaldevong xopol. XTo TAA(CLO TOU TELPAUATIKOV YEYOVATOG EPEVVATAL N
OAANAETT(OpaON TOU KOWWVIKOU, TPOOWTILKOU Kol @UOLKOU TAatolov Tng
povoelakng emiokedng, Omw avtn PLWVETAL LECA ATTO TNV EVOWUATN dldoTaon
TOU QUTOOXESLOOUOU ETTAPWY KOl TOV OLVACTOXOOUO TWY CUUUETEXOVTWY. TO
KOAALTEXVIKO YEYOVO( amoTeAEl TPOKARON yla TNV TAPadOoolaKr a@rynon
klvnong otov ekBeoelakd xwpo vmepPaivovtag mpoowplva tn ouvrOn kivnon
NG KABETNG BEaonG E€pywy TEXVNG KAl avolyovTag TNV TPOOTITIKY EpUNVElaG Kat
Blwong g aodNnTIKAG eumelplag. O AUTOOXESIAOUOG ETAQWY WG XOPOG KAl
TPAgn awodbntikr] Tov EeSUMAWVETAL OTO QUOIKO XWpPo, dnuouvpyel €vav
Sladoykd edlo 0TNY TPOOWTILKY KAL CUAAOYLKY] AVTATTOKPLON OTA €pya TEXVNG
yla va SLaAUCEL TN OXEOT UTTOKELLEVOU — AVIKELLEVOL WG TTPOG TOV «dAAOV», TO
(PUOLKO XWPO KL TO €PYO TEXVNG. AVOPOPEC 0TO €pyo Twv Maxine Green, John

Dewey kat Martin Buber vrtootnp(Covv tn culitnon.

NEEEIG- KAEWBLA: aLoINTING, eumelpio, aUTOOXESLLOUOG ETTOLPNS, EXDETELNOS XWPOG
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Faire I’expérience d’un espace d’exposition via Improvisation de Contacts

(cn

Cette communication vise a présenter la logique de la planification d’un
événement/performance d’Improvisation des Contacts de Dance (Cl) dans un
espace d’exposition et a réfléchir sur I’«expérience vivante» vécue par les
participants. La base théorique de cet événement provient de la notion de I
«esthétique relationnelle» de Borriaud (1998), de la bibliographie concernant les
études muséales centrées sur la dimension incorporée de I’expérience muséale
(e.g. Rees Leahy 2012, Schorch 2013, Trobdle et al. 2014, Tzibazi 2015) ainsi que
concernant le développement actuel en Cl concu désormais comme un
mouvement de danse expérimentale dans le domaine de la formation en danse.
L’interaction entre le contexte social, personnel et physique de la visite de la salle
de musée est explorée dans le cadre de cette expérience incorporée de Cl sur la

base des réflexions des participants concernant leur expérience vivante. Le Cl

105



comme une pratique artistique per se qui se déploie dans un espace physique,
crée I'espace dialogique a la réaction collective et personnelle a I'ceuvre d’art en
vue de dissoudre le rapport sujet-objet entre I’espace physique et I'oeuvre d’art.
La discussion sera basée sur la référence au travaux de Maxine Green, de Dewey

et de Martin Buber.

Mots-clés: esthétique,expérience, contact improvisation, espace de la galerie/ lieu
d’exposition

[trad. L.R.Ph.P.A]
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Chercheuse postdoctorale
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To {ntnua tng avipwmivng umelpiog xou Spaong otovg Henri

Bergson, Georges Canguilhem xou Gilles Deleuze

Ot Henri Bergson, Georges Canguilhem kat Gilles Deleuze cuvd€ouv tnv €vvola
NG eumelplog Ue TO ovyxexpluévo, uovadind kat avdevtind ototyelo. Emiong, ot
TPELG OTOXAOTEG CLAAAUPAVOLY TN @lAoco@la, AAAQ Kat T OKEDN EV YEVEL, WG
[ SNpovpykn dpactneldtnTa Kal, wg €K TOUTOV, w¢ Wa TPdEn avtiotaong.
210 mAalolo avutd, n €vvola tng dnulovpying Ba vonuatodotnOel wg pa (WTIKA
avaykadtnTa Tou OCUVEXETAL He Tn oLAANYN NG (wrg wg guuévelag. H
avOpwmivn dpdon Aoutdv OTOUC TPELS OLYYPAWE(G, avagepOUevn otV
ameAevOépwon tng {wrig, Ba pag emtpePel va SLEPEVVI|OOVLE TNV ECWTEPLKN
ouvdeon NG (wrig LE TNV TtpoowTtiky dnuovpyia [L’évolution créatrice (1907), La

conndissance de la vie (1952), Différence et répétition (1968)].

Napd Tig dwaopég avdaueoa otoug Bergson, Canguilhem kat Deleuze, n

avOpwTLvn oKEYN yLa TOUG TPELS PLAOGOPOUG oxeTICeTAL UE TNV UTTAPEN 1] TNV
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mapaywyr Stapopds, dnAady dlawopwyv moldtnTag. AeSOoUEVNG TNG ELCAYWYNS
pWIk1G dlaopdg oToug KOATIOUG TNG {wng, N UTTAPEn SLPOPETIKWY TPOTTWV—WG
SlapopeTKWV duvatoTitwy -Lwn¢ ocuvdéetal apoPaia pe tnv avtiotaon otn
oLVNBELd, 6TOUG PUXOAOYLKOUE KOl VONTIKOUG AUTOUATIOHOUE KABWG KAl UE TNV
opoyevomoinon tTov mpayuatikol. H avBpwmivn mtpdgn Oa €xel to vonua uiag
toxvog 1 pag e€ovolag eevpeong OV AvTITIOETAL OTA PLAOCOPIKA CLOTHATA

KaBWE KAl 0TNY EEAVTIKELLEVLIOT TOV KOGULOV.

NEEe1G-kAEBLA: Snuiovpyla, Spdon, eumelpio, Stopopd

La question de I’expérience et de I’action humaine chez Henri

Bergson, Georges Canguilhem et Gilles Deleuze

Henri Bergson, Georges Canguilhem et Gilles Deleuze mirent en liaison la notion
d’expérience avec ce qu’il y a de concret, de singulier ou d’original. Aussi, les trois
penseurs congoivent la philosophie, voire la pensée en général, comme une action
de création et, par la méme, comme un acte de résistance. Dans ce cadre, la
notion de création prendra les sens d’une nécessité vitale qui est en affinité avec
la vie conque comme immanence. L’action humaine donc chez tous les trois
auteurs, dans son rapport avec la libération de la vie, nous permettra d’interroger
le lien intime entre I'immanence de la vie et la création personnelle [L’évolution

créatrice (1907), La connaissance de la vie (1952), Différence et répétition (1968)].

Malgré les différences entre Bergson, Canguilhem et Deleuze, pour tous les trois
philosophes la pensée humaine est liée a I'existence ou la production de
différence, c’est-a-dire de différences de qualité. Etant donnée I'introduction de
différence radicale au sein de la vie, ’existence de différentes maniéres de vivre,
en tant que différentes possibilités de vie, va de pair avec la résistance a
’habitude, a 'automatisme du point de vue psychologique et intellectuel ainsi

qu’a ’homogénéisation du réel. L’action humaine aura le sens d’une force ou d’un
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pouvoir d’invention qui s’oppose aux systémes philosophiques ainsi qu’a

I’objectivation du monde.

Mots-clés: création, action, expérience, différence

The question of human experience and action in Henry Bergson, Georges

Canguilhem and Gilles Deleuze

Henry Bergson, Georges Canguilhem and Gilles Deleuze link the notion of
experience with the concrete, the singular and the authentic element. The three
thinkers also conceive philosophy and thinking in general as a creative activity and
therefore as an act of resistance. In this framework, the concept of creation will be
given the meaning of a vital necessity that goes together with the conception of
life as immanence. Therefore, according to the three philosophers, when referring
to the liberation of life, human action will allow us to investigate the internal
connection between life anb personal creation [L’évolution créatrice (1907), La

connaissance de la vie (1952), Différence et répétition (1968)].

In spite of the existing differences between Bergson, Canguilhem and Deleuze,
human thought is regarded by the three philosophers as relevant to the existence
or the production of difference, that is qualitative differences. Given the
introduction of radical difference at the center of life, the existence of different
ways of living — as different possibilities- is interconnected with the resistance to
habit, to psychological and cognitive automatisms, such as the homogenization of
reality. Human action has the feeling of a force or of a power of invention which

opposes philosophical systems as well as to the objectification of the world.

Keywords: creation, action experience, difference

[trans. L.R.P.A.Ph.]
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L’éthique dans une pratique clinique orthophonique auprés de personnes

dagées ou en fin de vie

La définition de la philosophie la plus célebre et sans doute la plus populaire nous
vient de Platon: «philosopher c’est apprendre a mourir». Si on la prend au sérieux,
cette définition va bien au-dela de la problématique du lien entre ’lame et le corps.
Clinicienne dont une bonne part de P’activité de soin concerne les personnes
agées, elle prend pour moi dans I’exercice méme de mon métier un écho tout
particulier: la question de la cohérence de la vie et du sens de I'existence est
implicitement présente dans nos actes, nos pensées, surtout lorsque la vieillesse

arrive.

La communication proposée prend donc au sérieux la définition platonicienne et
s’interroge sur le réle de la philosophie dans une pratique clinique accompagnant
des personnes atteintes de maladies touchant le cerveau et/ou en fin de vie, avec
des troubles du langage et de la communication. Elle le fait a partir de
’expérience professionnelle, mais aussi a partir des recours philosophiques

parfois mobilisés au cceur de la pratique professionnelle.

Dans ma pratique clinique, celle d’une orthophoniste, le réle de la philosophie est
impliqué a la fois dans « son pouvoir d’aide a la décision, son pouvoir
d’incarnation, son pouvoir de création de sens, son pouvoir d’interrogation »,
comme I’évoque I'appel a communication. C’est dans la nécessaire réflexion
éthique que s’invite tout particulierement la philosophie pour un clinicien. La
réflexion éthique accompagne les moments du soin que ce soit lors des prises de
décision avec le patient, lors des actes de soin. C’est cette réflexion éthique qui
peut donner du sens a cette expérience partagée, mais aussi du sens a ce que vit

la personne a laquelle a affaire le clinicien, en I'inscrivant dans son parcours de vie.
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L’implication philosophique, ici, vise a donner du sens a la santé et a la maladie

comme expériences proprement humaines.

Cette communication se fera en 3 parties:

1¥'€ partie: nous partirons de cas cliniques dans lesquels le clinicien se trouve
confronté a des interpellations d’ordre philosophique

eme . : 5 g o AnfLf
2 partie: nous expliquerons comment le recours a la philosophie éthique peut
aider le clinicien.
3*M€ partie: Nous conclurons en montrant que cette expérience partagée
participe a la formation philosophique du clinicien lui-méme.

Mots -clés: clinique, éthique, décision, expérience, soin
Ethics in a speech therapy clinical practice with seniors or at the end of life

The most famous and probably the most popular definition of philosophy comes
from Plato: «to philosophize is to learn how to die». If taken seriously, this
definition goes well beyond the problem of the link between the soul and the
body. As a clinician whose a good part of the care activity concerns the elderly,
this definition takes for me in the exercise of my profession a particular echo: the
question of the coherence of life and the meaning of existence is implicitly

present in our actions, our thoughts, especially when old age arrives.

The proposed paper therefore takes seriously the Platonic definition and
questions the role of philosophy in clinical practice accompanying people with
diseases affecting the brain and [ or at the end of life, with language and
communication disorders. It does so from professional experience, but also from
the philosophical remedies sometimes mobilized at the heart of professional

practice.

In my clinical practice, that of a speech langage therapist, the role of philosophy is

involved both in its power of decision-making, its power of incarnation, its power
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of sense-making, its interrogative power, as evoked by the call for papers. It is in
the necessary ethical reflection that philosophy is especially invited for a clinician.
Ethical reflection accompanies moments of care during decision-making with the
patient, during the acts of care. It is this ethical reflection that can give meaning
to this shared experience, but also give meaning at what the old and disabled
person is living, by inscribing it in his life course. The philosophical implication here

is to make sense of health and illness as a human experience.

This communication will be in 3 parts:

1st part: we will leave clinical cases in which the clinician is confronted with

philosophical arrests

Part 2: We will explain how the use of ethical philosophy can help the clinician.
Part 3: We will conclude by showing that this shared experience contributes to

the philosophical formation of the clinician himself.

Keywords: clinical, ethics, decision, experience, care
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HO9u og xAwvinn) AoyoSepameiog ue dropo nAvctwuéve j ato tédog tng {wng

O 1o dLdonUog Kat avapu@LoBiTnTa o o dNUO@IARG 0pLopds TG @lAlocopiag
TPOEpXETAL aTtd ToV MAdTWVA: «TO va @lAocopel (kavelg) elvat va HdBeL twg va
nebdvewr. Edv An@Bel cofapd umdyn, o opwoudg auvtdg Eemepvd TNV
TPORANUATIKY TNG OXEoNG avapeoa otnv Yuxn Kat to cwpa. KAwikn ytatpdg,

€va UEYAAO HEPOG TNG dpaoTnELOTNTAG TNG omolag agopd otn @povTida Twv
NAKWUEVWY, Talpvel ya péva, 0 oploudg auvtdg, Katd tnv AoKnon Tou
EMAYYEALATOG Hov pia Wtaltepn nyw: to {NTnua tng cuvoxrig tng (wrg Kat g
gvvolag tng LTaPENg elval oLWTNPA TTAPOY OTIG EVEPYELEG LLAG, TIG OKEWELS LA,

€0IKA OTav OAveL N ynpavon.

H mpotewduevn avakolvwon ouvemws, Aappdvel ocofapd umdéyn Tov
TAQTWVIKO OPLOUO Kal EMEPWTA TOV POAO TNG PLAoco@iag OTnNV KALWVLKNA
TIPOKTIKY] TIOL OLVOSEVEL avBpwTmoug pe TaBnoel mov emnpedlovv TOV
EYKEPAAO Kal [ 1 0TO TEAOG TNG {wng, UE dLATAPAXES TNG YAWOOAG KAl TNG
emkovwviag. Autd ouuPalvel EKKIVWVTOG ATTO TNV ETAYYEALATIKY] €UTELpla,
0AAQ Kot aTtd T PLAOCO@IKA LETO TTOU KLVNTOTIOLOVVTOAL LEPLIKEG POPEC OTNY

KOPOLA TNG EMAYYEALATIKAG TIPAKTIKNAG.

ITNV KAWIK] TPAKTIKA HOou, auT Tng AoyoBepameltplag, o pOAog TNg
@ oocolog eUTAEKETAL TOOO oTNV «duvaun evioxuong tng ardgacng, 600 Kal
oTn duvaun TG EVodpKkwong, Tn duvaun tng dnuovpylag vorpatog, tTn duvaun

TOU EPWTNHATOC». ZTOV amapaltnTo Nkd mpoPAnuatiopnd, n @llocopia
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KaAeltat e0KA amd €vav KAWIKS atpd. O nOkdg TtpoPANUATIONOS CUVOSEVEL
OTLYULEG @povTidag katd T AfPn amo@doewy Pe Tov acOevr KATA TN SLdpKELa

TwV EVEPYELWY TEPBaAYNG.

Elvat autdg o avaykaiog nBikdg mpoPAnuatiopdg mouv tpookaAel Waltepa T
@ oocoplo otnv gpyacia evog KAWIKOU emiotrpova. O nOkog avaotoxaopdg
OUVOJEVEL TIG OTLYUEEG TNG QPOVTIOAG E(TE TTPOKELTAL YLOL ATTOWATELG TTOU TIPETTEL
va An@Bouv pall pe tov aocBevn elte ya mpdgelg @povtidag. Elvat avtdg o
OVOOTOXAOUOG TTOV UTtOPE(l va SWOEL vONUA GE AUTH TNV KO EUTelpla, aAAd,
gmiong, o€ Autd 1OV PUHVEL TO ATOUO UE TO OTO(0 CUVEPYALETAL O KAWVIKOG
LaTPAg, EYYPAPOVTAC Tov otny mopela g {wrg Tou. H @Ao00@IKY] CUVETELQ
gdw elval va KATOVONOOUME TNV ULYEl Kat TNy acOEveld w¢ TPAYUATIKA

avOpWTLVES EUTELP(EG.

H avakolvwon avtr Oa apOpwbel o€ 3 pépn:

MEpog 1: O LEAETIOOVUE KALVIKEG TTEPUTTWOELS OTLG OTIOEG O KAWVIKOG LaTPOdg

EPXETAL AVTIHETWITOG LLE TIPOKANOELS PLAOCOPIKNAG TAENG

Mépog 2: Oa €§NyNOOVE TTWE N TTPOCPLYN 0TV NOWKN @lAocopla pmopel va

BonBnoet Tov KAWIKS LaTpo.

Mé€pog 3: Oa kataAngouvue delyvovtag OTL AuTr] N KON EUTIELP(0 CUMLLETEXEL O TN

PLOCOW@IKY] KATAPTLON TOU (BLOV TOV KAWVIKOU LATPOV.

NEEELC KAELDLA: KAWVIKY, NOWKY], atd@aon, Epmelpla, @povtida

[utp. E.E.N.E.O.]
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Université de Buenos Aires / Université Paris VI

Argentine, France

L’ écriture comme geste éthique

«Je suis, en grande partie, la prose méme que j’écris ». La phrase résume, en
quelque sorte, I’enjeu fondamental de la littérature de Fernando Pessoa: écrivain
et poete sans doute singulier, Pessoa écrivait la plupart de ses textes en signant a
travers des hétéronymes: Alberto Caeiro, Alvaro Campos, Bernardo Soares et
Ricardo Reis sont, en ce sens, les personnages les plus connus de la longe liste
dans laquelle on peut trouver presque 70 hétéronymes qui Pessoa a employé
pendant sa trajectoire littéraire. Chaque hétéronyme, en effet, n’était pas
seulement un nom ou la simple signature qu’il choisissait pour cacher le vrai
écrivain qui était derriere le texte, c’est a dire Pessoa lui-méme : chaque nom ou
hétéronyme employé par Pessoa était, autrement dit, un vrai personnage
littéraire, avec une vie propre, toujours fictive, une écriture qui la distinguait de
I’écriture des autres hétéronymes et, surtout, un style littéraire tout a fait
distinctif. Cette particularité qui décrivait I'écriture de Pessoa n’était pas,
cependant, une question isolée chez sa littérature: il mettait toujours en jeu dans
ses écrits cette question a partir de laquelle on voit Pessoa se dédoublant entre lui
et son écriture. Qui était Pessoa réellement? Celui qui écrivait ses écrits, soit qu’il
s’agisse de Pessoa lui-méme ou quelqu’un de ses hétéronymes, ou la prose qu’il
écrit, au-dela de celui qui I’écrit? Pendant ce travail on essaiera de montrer, a
travers quelques passages de Le livre de I'intranquillité, pourquoi cette obsession
de Pessoa autour I’écart entre lui et son écriture décrit le geste éthique qui
caractérise I’expérience de I’écriture: celui par lequel celui qui écrit devient I'autre
qui est en lui. Devenir autre a travers I’écriture est, autrement dit, le geste le plus

propre de la pratique d’écrire: un geste éthique.

Mots —clés: écriture, geste, éthique
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Becoming Other: Writing as ethical gesture

«l am mostly the same prose which | write». The sentence summarizes, in a way,
the fundamental issue of the literature of Fernando Pessoa. Without doubt a very
singular writer and poet, Pessoa wrote most of his texts by signing through
heteronyms: Alberto Caeiro, Alvaro Campos, Bernardo Soares and Ricardo Reis
are, in this sense, the most well-known characters in the long list that can be
found among almost 70 heteronyms that Pessoa used during his literary career.
Each heteronym, indeed, was not just a name or the simple signature he chose to
hide the real writer who was behind the text, Pessoa himself: every name or
heteronym employed by Pessoa was, in other words, a true literary character,
with a life of its own, always fictional, a writing that distinguished it from the
writing of other heteronyms and, above all, a quite distinctive literary style. This
peculiarity which described Pessoa's writing was not, however, an isolated
characteristic of his literature: he always put into play in his writings this question
from which one sees Pessoa splitting between himself and his writing. Who was
Pessoa really? The own who wrote his writings, whether it be: Pessoa himself or
some of his heteronyms, or the prose he writes, beyond the one who writes it?
During this work we will try to show, through some passages from «The Book of
Disquite», why this obsession of Pessoa around the gap between him and his
writings describes the ethical gesture that characterizes the experience of writing
itself: the gesture which one who writes becomes the Other who is in him.
Becoming Other through writing is, in other words, the typical gesture of the

practice of writing: an ethical gesture.

Keywords: writing, ethics, gesture
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No yiveaar @AAog: H ypapn wg ndun xeipovopuio

“Eluat, katd peydio uepog, n B n mpdla tnv omola ypd@w». H mpdtaon
ouvo(lel Katd kdamolov TPomo, To BepeAlwdeg dlakvPevua NG Aoyotexviag
Tov Fernando Pessoa: xwp(¢ ap@BoAia €vag ToAL OLalTEPOS CLYYPAWENS KAl
ToNTNG, 0 Pessoa €ypage Ta TEPLOTATEPA ATTO TA KE(UEVA TOUL LTTOYPAWYOVTAG
Ta ue etepdvupa: ot Alberto Caeiro, Alvaro Campos, Bernardo Soares kat Ricardo
Reis elval, pe auti tnv €vvola, oL T yvwoTol XOPAKTNPES OTOV UAKPL
KaTdAoyo oTov Omo(0 UTopoUUE va PpoUUe TEPTOU 70 ETEPWVULUA TTOU
Xpnotomolnoe o Pessoa Katd tn SLAPKELA TNG AOYOTEXVLKIG TOU TPOXLAS. To
KAOe eTepwvuo dev Tav Uévo €va dvopa 1 n armAr voypapr Tov o Pessoa
EMEAEYE Yl VA KPUPEL TOV TIPAYHATIKO CUYYpPOA@EQ TTOV LT PXE Tiow amd To
keluevo, dnAadr}, o Blog o Pessoa: kdBe dvopa 13 €repwvVVUO TO OToO(O
xpnotwlomow|bnke amd tov Pessoa ntav, HE dAAa Adyla, €vag aAndBuwvog
AOYOTEXVIKOG XAPAKTNPAG, UE SIKLA Tou {wr], TAVTA PAVTAOTIKY], Lo YPaPn
IOV TNV OLEKPLVE ATl Tn ypa®r Twv AAAwY €TEPWVULWY Kal, Kuplwg, €va
AoyoTeEXVIKO VO¢ TeEAElWG dlakpttd. AuTi 1 WBlautepdTNTA 1 oTtola TTEPLEYPAPE

TN ypawn Tov Pessoa dev rtav, woTtéo0, £Va ATTOLOVWUEVO XOPAKTNPLOTIKO TNG
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Aoyoteyviag Tou: mdvta €0ete og Asttovpyla ota ypamtd Tov avtd to {fTnua
otn Bdaon touv omolov PAEmovue tov Pessoa va dutAactaleTal avAUETA OTOV
€aVTS TOV Kat 0To YpAaud tou. Molog fTayv mpayuatikd o Pessoa; Autdg Tou
EYPOPE TA YPATITA TOV, £(TE TTPOKELTAL YLt TOV (Bl0 TOV Pessoa elte yla Kdmolo
amd Ta ETEPWVLUA TOV, 1] N TPALa TTOV EYPAPE, TTEPA ATTO AVTAV TOV TN YPAWPEL
Katd tn Sudpkela avtrig tng avakolvwong Ba mpoomadrioovpe va delEoute,
pHéoa amd pepwkd amoomdopata amd to BiAlo tng avnouvxiag, ywatl avti n
glpoVvr] Tou Pessoa yUpw amd to xdopa Hetagy Tou O{ov Kal Twy ypamTwy Tou
TEPLYPAWEL TNV NOWKN XEpovoula, n omola xapaktnpllel tnv gumelpia tng (Blag
™G ypawng: n Xewpovopla avtol mou ypdpel yivetat o dAAog Tov elval péoa
Tov. To va ylvelg AAAog LEow TNG Ypa®nG elval, e dAAa AdyLa, n xeElpovopia tov

TpoodLade kategoxrv oTn ypawn: Ha nOwn xeipovoulia.

NEEEIG-KAEBLA: ypapn, nOSunr, xelpovouia

[utp. E.E.N.E.®.]

Prof. Jacques Quintin

Université de Sherbrooke, Canada

L’éthique chez les professionnels de la santé: philosophie pratique,

philosophie dénaturée ou manipulation?

L’enseignement de I’éthique médicale se réduit de plus en plus a I"apprentissage
de comportements attendus, d’autant plus que les enseignants doivent enseigner
seulement ce qu’ils peuvent mesurer et évaluer de maniere objective, de sorte
que toute personne pourrait faire la méme évaluation. Nous enseignons
principalement les vertus comportementales ou les vertus morales comme
’empathie que nous retrouvons chez Aristote. Mais trés peu les vertus

intellectuelles, la pensée de la pensée, toujours selon Aristote. Cela implique qu’il
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n’y a pas d’espace pour la dissidence, pour remettre en question, pour reprendre

la question des fondements.

Devant la vacuité existentielle, nous croyons que c’est d’un bon systeme de
régulation rationnelle dont nous avons besoin. L’éthique se présente comme un
sauveur. Paradoxalement, I’éthique comportementale nous reconduit a cette

vacuité. On assiste a une éthique sans vie intellectuelle.

Cette communication propose une critique, au sens kantien du terme, des vertus
comportementales afin d’en montrer les limites, limites qui ne discréditent pas
leur légitimité, mais en empéchent leur despotisme, leur propagation, leur
inflation et leur suffisance. Il s’agit de penser contre I’erreur trop commune que
plus il y aura de I’éthique comportementale, plus le monde s’en portera mieux.
Nous montrerons qu’il y a ici un paradoxe qui consiste a reproduire les moyens qui

conduisent a la catastrophe, a la crise.

En conclusion, il convient dés lors de penser I’éthique autrement: comme un
travail de la pensée. Je propose de mettre de la dialectique dans I’éthique ou de
dialectiser I’éthique, car I’éthique ou la pensée émerge de la reconnaissance d’une
contradiction interne a I’éthique et a la condition humaine. La pensée réflexive
comme I’éthique devient un dialogue avec soi-méme. Elle entre en phase avec la
non-adéquation inhérente a la condition humaine, a la vie éthique. Il convient des
lors de combattre I’éthique comportementale qui promeut une série de
comportements attendus et qui fait ’économie de la subjectivité, voire de la

pensée qui consiste a penser contre soi.

Mots -clés: Aristote, herméneutique, vertu, pensée, éducation

118



Ethics among healthcare professionals: practical philosophy, distorted

philosophy or manipulation?

The teaching of medical ethics is reduced more and more to the apprenticeship of
expected behavior, especially as the teachers have to teach only what they can
measure and estimate in an objective way, so that every person could make the
same evaluation. We teach mainly the behavioral virtues or the moral virtues such
as empathy that we find in Aristotle but not the intellectual virtues, the thought
of thought, always according to Aristotle. This implies that there is no space for

dissidence, to challenge, to go back to the question of foundations.

In front of existential vacuity, people believe that we need a good system of
rational regulation. Ethics appears as a rescuer. Paradoxically, behavioral ethics

leads us back to this vacuity. We witness an ethics without intellectual life.

This communication proposes a criticism, in the Kantian sense of the term, of the
behavioral virtues to show the limits that do not compromise the legitimacy of
those virtues but prevent their tyranny, their propagation, their inflation and their
smugness. It consists in thinking against the too common error that the more
behavioral ethics there will be, the better the world will be. We shall show that
there is here a paradox, which consists in reproducing the ways that lead to the

disaster, to the crisis.

To conclude, it is advisable from then on to think about ethics otherwise: as a
work of thought. | suggest putting dialectic into ethics or to “dialectize” ethics,
because ethics or thought emerge from the recognition of an internal
contradiction inside ethics and the human condition. Reflexive thought such as
ethics becomes a dialogue with oneself. It enters in synchronization with the non-
adequacy inherent to the human condition, to ethical life. It is advisable from then

on to fight behavioral ethics, which promotes a series of expected behavior and
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which does not take in account the subjectivity, even the thought that consists in

thinking against oneself.

Keywords: Aristotle, hermeneutics, virtue, thought, education

H H9uj otoug emayyeAuatieg Tng vyeiog: mpaxtinn plloco@ic, aAdowwugvn

pLAocopia N xewpaywynon;

H dwbaokaAla tng tatpkrg nOwng meploplletal 6Ao Kat TEPLOCOTEPO OTNV
EKULAONON AVAUEVOUEVWY CUUTTEPLPOPWY, ELBIKA KABWG Ol SATKAAOL TTPETEL VL
dddokouy udévo doa UmOpPOoUV va UETPriOOUY Kal VA EKTIUACOUY UE
OVTLKEILEVIKO TPOTTO, ETOL (WOTE KAOE ATONO va Umopel va KAveL Ty dla

a&loAdynon. ABACKOULUE KUPIWE TIG OPETEG TNG CUUTTEPLPOPAS 1 TLG NOKES
aPETEC, OTw( elval n evouvaioOnon, Tov cuvavTAUe 0TOV ApLOTOTEAN, AAAA OXL
T TIVEVUOTIKEG QPETEG, Tn OKEYN NG okeEPng, mdvra oOp@wva UE TOV
ApLOTOTEAN. AUTO CUVETTAYETAL OTL SEV LTTAPXEL XWPOG yla TN dlawvia, yla TNy

au@LoBiTNoN, YA TNV EMOTPO®Y] 0TO {NTNUa Twy BepeAiwy.

M1pooTd 0to LVTtAPELAKS KEVO, TILOTEVOUE OTL TTPOKELTAL YLl £va KAAS cVO TN
opBoAoykrg puBuLong tov omolov €xoupe avaykn. H nOwr epgaviCetal wg
dlaowotng. Napadd&wg, N CUUTEPLPOPLOTIKN NOIKN Hag odnyel mlow o€ avtd To

KevO. MapakoAovBovpe pa nOwKkr xwplg tvevpatikr {wn.

AuTi N avako{vwon TPOTEIVEL (ol KPLTIKY], LE TNV KavTlav €vvola Tou Opov,
TWV APETWY CUUTTEPLPOPAS, LE oKOTO va del€el Ta dpla, dpla wotdoo Tov dev
B€touv o€ K(VOUVO TN VOUIUOTNTA AUTWY TWV OPETWY, aAAd eumodifovv To
deomoTIoUd TOVG, TN SLAdoon Toug, TNV TANBWPLOTIKY] TOoug dldoTacon Kat TNy
ETAPKELA TOUG. MPOKELTAL yloL TNV AVAYKN VO OKEQTOUAOTE EVAVTIAL GTO TTOAL
ouVNOLOUEVO O@AANa, OTL 600 TILO TTOAU UTTAPXEL 1 CUUTTEPLPOPLOTIKY NOWKN,

Té00 KaAUTEPOG Ba elval 0 KOOUOG. Oa delEoue OTL SW LTTAPYEL EVal
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mapddogo, To omolo cuvioTaTal oTNV avamapaywyn Twy HECWY TTOU 0dnyovv

OTNY KATAOTPO®r}, 0TNV Kplon.

Ev kKatakAe(dL, apudlel EKTOTE VO OKEPTOUAOTE TNV NOWKN SLOLQOPETIKA: wg uia
gpyaoia oképng. Mpotelvw va evtd&oupue tn SlOAEKTIK oTtnv nOWKr 1 va
OLOAEKTIKOTIO|OOVLE TNV NOWKY, ETELDN N NOWKN 1 N oKEPYN avadveTat amd tnv
aVOyVWPLON LG ECWTEPIKNG avTipaong HEoa oTny NOIKNA Kat TNV avOpwrivn
katdotaon. H avaotoxaotikn okéyn, omwe & n Nk, ylvetal €évag StdAoyog pe
Tov (810 TG Tov eauTd. Zuyxpovietal e TNV €AAeudn e€looppdmnong mou elvat
EYYEVIG 0TNV avOpWw vy Katdotaon, otny nOwn {wn. Evdelkvutat Aoudy va
KOTATTOAEUNOOVE TN CUUTEPLPOPLOTIKY NOKY, n omola TpowOel o oepd
OVOUEVOUEVWY OCUUTEPLPOPWY Kat n omola dev AapPdvel umdyn TNV
UTTOKELLEVIKOTNTA, KOl LAALOTA TN OKEYN TTOU ouv(oTATAL OTO VA OKEQPTETAL

gvAvTLa 0TOV (810 TNG TOV EQUTO.

NEEEIG-KAELBLA: APLOTOTEANG, EPUNVEVTINY, XPETY], OXEYN, exTtaibevon

[utp. E.E.N.E.®.]

Prof. Martine Janner-Raimondi

Université de Paris 13, France

Brosser le portrait d’adolescents malades chroniques a I’aide d’une approche
phénoménologique d’inspiration husserlienne, pour appréhender le vécu

existentiel singulier de la maladie

Chercher a comprendre ce que vit un jeune porteur de maladie chronique - dont
on ne guérit pas — en pleine période adolescente, invite le chercheur a se montrer
particulierement précautionneux dans sa démarche d’enquéte de terrain. La

philosophie, et plus spécifiquement la phénoménologie d’inspiration husserlienne
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favorise l'adoption d’une démarche empirique propre a se montrer tout
particulierement attentif, ouvert et présent lors de I’échange conversationnel,
grace au processus d’empathie en écho a Berthoz (2014) et Janner-Raimondi
(2017), notamment. Travailler ensuite a rendre compte du vécu existentiel de la
maladie, dans sa singularité méme, conduit le chercheur a se faire peintre. En
effet, la relecture des Méditations cartésiennes de Husserl (1980), de Merleau-
Ponty (1964) et des travaux de Natalie Depraz (2012) permettent de mettre en
ouvre une réelle démarche pratique qui engage plusieurs gestes

phénoménologiques.

L’écart entre le corps vivant et le corps décrit (Andrieu, 2016) rend d’autant plus
délicate, la traduction des éprouvé ressentis, par dela les compétences
langagiéres des personnes en présence. Chez le chercheur, I'acceptation de se
laisser atteindre, toucher, par la rencontre d’étres de chair et d’os exige un
dépassement de ses idées préconcues. Tel est le premier geste

phénoménologique de I’époché.

Vient ensuite, le geste de 'intentionnalité, par lequel le regard du chercheur se
centre sur les phénomenes évoqués parle sujet. Ouvrant ainsi la possibilité de
faire surgir ensuite un trait signifiant, ce geste va pouvoir faire émerger un aspect,

propre a I’expérience vécue en premiere personne.

Enfin, le dernier geste phénoménologique consiste en une variation éidétique,
laquelle vise I’essence du phénomeéne en repérant le(s) trait(s) rémanent(s). Ce
geste suppose un travail d’interprétation de la part du chercheur, qui va pouvoir

commencer de dresser une esquisse de parcours de malade adolescent.

Cette maniére de faire de la recherche, véritable approche en philosophie
pratique, s’accorde bien avec les visées d’une recherche biographique (Delory-
Momberger, 2014) propres a rendre compte d’un parcours de subjectivation dans
le cadre donné de la maladie au long cours. Plusieurs portraits de jeunes ont pu

ainsi étre brossés (Baeza & Janner-Raimondi, 2013, 2014, 2018).
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Mots-clés: Phénoménologie, adolescence, maladies chroniques, recherche

biographique

Provide an overview of teenagers suffering from chronic ilinesses using

Husserl’s phenomenological approach, to grasp their personal experience

Trying to understand what the life of a teenager with an incurable illness is, lead
the researcher to be particularly cautious about his study approach. Philosophy
and phenomenology in particular, encourage the use of an empirical approach
where the conversation is the centre of attention, using empathy [Berthoz (2014)

& Janner-Raimondi (2017)].

Summarise personal experience of an illness, lead the researcher to become a
painter. Indeed, after re-reading « Méditations cartésiennes » Husserl (1980),
Merleau-Ponty (1964) and Natalie Depraz work (2012), we are able to build a

genuine practical approach with several phenomenological steps.

The gap between the «living body» and the «depicted body» [Andrieu, 2016]
makes the description of a feeling even harder. Researchers have to accept to be
emotionally moved by the people’s story. To do so, they must overcome pre-

conceived ideas. This is the first phenomenological step of the «époché» (émoxn)

Then, it comes «intentionality» where the researcher focuses on what the subject
tells him about his experiences. This will reveal more and more experience

aspects.

Finally, the last step aims to understand the essence of the experience in spotting

persistent features. To do so, the researcher will outline the patient history.
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This practical philosophy is compatible with a biographic research [Delory-
Momberger, 2014] describing the story of a long-term illness. Several teenagers
portraits have been depicted using this method [Baeza & Janner-Raimondi, 2013,

2014, 2018].

Keywords: Phenomenology, youth, chronic illnesses, biographical research
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Kdavovtag to moptpaito Twy £@riBwv mov vto@Epouy amd XPOVIES

009€veLeg, pe TN Bon9elo ULoG PaLVOUEVOAOYINNG TPOCEYYLONG XOVOEPALOLVIG
EUTTVEVONG, TTPOXEUEVOV Ve YiVEL xorToevonT n povedinrj, urop&axt] Toug

gumnelpio

H mpoomdBeta yla katavonon avtou mou (gL €vag veEog, o€ TtArjpn @nPeia, Tov
ExeL xpovia & aviatn aoBévela, KaAel Tov epevvnTr va @avel IBLAUTEPWG

TIPOCEKTIKOG AVAPOPIKA UE TNV EPELVNTIKY TOUL Tpoogyylon oto medlo. H
@uoocoplo Kat Wlaltepa n  @awvouevoAoyla yovoepAlavrig EUTTVELONG,
gvBappuvouy Tn xprion Uag eUTELPIKNG TTPOOEYYLoNG, n omola eugavieTat
Olaltepa TPOCEKTIKYA, avowt & Tmapovoa 0To mAAolo ouiNTNTIKWY
avtaAdaywy, Xdpn otn evouvaloOntikn dtadikaoia (BA. kuplwg Berthoz (2014) &
Janner-Raimondi (2017)]. H mpoomdOela va petagepet to vmap§lakd Plwpa g
aoBevelag, odnyel Tov epevvnty va ylvetar Jwypdpog. Mpdyupat, n
gmavavayvwon Twv «Kapteolavwy otoxaouwv» tou Housserl, 1980), Tou
Merleau-Ponty, 1964) kat twv €pywv tng Natalie Depraz (2012) emitpemel va
douroovue o TPAYUATIKN TIPAKTIKN TTPOCEYYLoN dECUEVOVTAG OE QUTHY TNV

TIPOOTIAOELQ TTOAAEG PALVOLEVOAOYLKEG XELPOVOLIEG.

H amdotaon HeTa&l TOU «{WVTAVOU CWHATOG» KOl TOU «ATTEIKOVI{OUEVOL
owuatog» [Andrieu, 2016] KAveL TN HeTAWPAOT TWV CLYALTONUATWY TTOV

Budvovtal €va akdua o Aemtd eyxelpnua, TEpay TwY YAWOOWKWY deEloTrTwy
TWV TAPOVTWY TTPOoWTWY. O €PELYNTH TTPETEL va aeBel va cuykivnBel ard
TN ouvAvTNo™N PE OVTa e 0APKA KAl 00Td, KATL TTov artaltel Tnv umépBaon Twyv
TPOTEPWY AVTIANPEWY Tov. AuTn €(val N TPWTN PALVOUEVOAOYIKN XElpovoula

TG eroc.

Ttn ouvéxela, akoAouBel n xewpovouia TG «mpoBeTIKATNTAG», HETW TNG oTtolag
TO PAEupa TOv €peLVNTH €0TIALEL OTA PALVOUEVA OTA OTO(0l AVOAEPETAL TO

uTtOKE(LEVO TTOL [WAA. AvolyovTag €tot tn duvatdtnta va avaduBel éva
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ONUAVTIKO XOPAKTNPLOTIKO, AUTH N XElpovoula ETLTPETEL TNV avaduon pia

TCTUYXNG OV TtPOOdLALEL TN PlwEvn eUTELp(0 OE TTPWTO TPAOCWTIO.

H teAevtala @awvopevoloyikny xelpovoula ouvviotatar oe plo  €ONTKA
mapaAAayn, n omolo 0TOXEVEL OTNY OUCI(OL TOV PALVOUEVOL WE TOV EVIOTIOUO
emipovwy yvwplopdtwy. Avt n xepovouia vrobetel pla gpyacia epunvelag
amd TN HePLd Tov €pevvnTy, OV Oa UTTOPECEL va apx(OeL va OpyavwveL €va

ox€d10 Tng topelag Tov aoOEVOUG.

AuTOG 0 TPOTOG va YIVETAL EPELVA, LA TTPAYLOATIKY] TTPOCEYYLOT OTNVY TTPAKTIKN
@ oocowla, elvat ouuPatr] pe Toug otdxoug piag Bloypawikrg épevvag [Delory-
Momberger, 2014], (Kaviig va KATAYPAPEL Lo TTopElo UTTOKELLEVOTTONONG LETA
oto mAalao plag pakpoxpdéviag acOevelag. ApKeTA TopTPETA EPrPBwY €XOuv
amewkovioTel Le TN a§lomownon avtrg g LeBddov [Baeza & Janner-Raimondi,

2013, 2014, 2018].

NEEEIG- KAEWBLA: Davouevoroyia, epnBela, xpdvies aaSeveLes, Bloypapunn Epeuva

[utep. E.E.N.E.O.]
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Sound: force: practice

The ideas we will think about together are:

1. We cannot close ourselves off to sound.

2. Sound constitutes a presenting rather than a present: it is always in movement.
3. The body is a place or membrane where an event vibrates.

4. If timbre relates to the specific resonating material inside a sound, it does not
consist of signification. It’s prior to signification.

5. Timbre consists of «participation, contagion (contact), contamination,

metonymic contiguity rather than metaphoric transference». (Nancy, 2007)

Sound is a primary gesture. Sound in the thinking body as a whole is the site
where the social symbolic is interwoven with unlanguaged, non-signifying
material. Sound can be understood as a non-conceptual element within the
conceptual, a potential ground for the practical. The non-conceptual can be a
critical place to help us think outside existing reality: Sean Bonney (2016)
describes Amiri Baraka presenting «metallic, musical screeches as systems of
thought pushing away from, and through, the imposed limits of the conventional
harmonic or social systems». These sounds are «sonic receptacles of a
revolutionary moment that was never realised . . . a cluster of still unused

energies that still retain the chance of exploding into the present».

Alongside discussion of theory, the workshop will include practical experiments
which are designed to investigate the experience of sound. How does sound place us
in the world? As transmission of an event, how do receptacles of sound (a Coltrane

composition, for example) live inside time? Apart from these relations to
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space and time, in what ways does sound constitute practical action? What is the
difference between meaningful and meaningless sound? How does that
difference, if tenable, relate to language, signification? What can sound poetry
show us about the relation of sound to language? Participants will be invited to
try out making a range of sounds. These may include: the sound of a polikatoikia
stairwell in 1944 and 1918, the sound of unconscious sexual desire, the sound of
collective anxiety, a sound that would change the force-field around your body,

and more.

Keywords: sound, body, timbre, event, non-signifying, non-concept

‘Hxog: Suvoun: mpoxtinn

OL 15€¢¢ TG omtoleg Ba eEeTtaooupe pall elvat oL TapakdTw:

1. A€V UTTOPOVLE VO KAEICOVLE TOV EAVTO LaG €W ATTO TOV X0

2. O 1)X0G TEPLOTATEPO TTAPOVCLALEL TTAPA EVAL TTAPWV: E(VAL CUVEXWG EV KIVIOEL
3. To owpa elvat €éva HEpog 1 wla LepPpdvn LEoa otny omola €va yeyovog
doveltal

4. E&v To nxOxpwua oxXeTI(ETAL LE TO CUYKEKPLLEVO AVTNXNTIKO LVAIKS HEoa O€E
gva 1xo, dev ocuviotatat and onuacia. Eivat mpdtepo g onuaciag.

5. To nxOxpwua cuviotatal and «GUUUETOXN, LETAS00T, LOAUVOT], LETWVULIKN

yettviaon mapd and petaopkn petafiPaocn» (Nancy, 2007).

O nxog elvat pila mpwtapykn Kivnon. O YOG 0TO CKEMTOUEVO CWUA WG CUVOAO
glval 0 TOmog Omov N KOWWVIK CUUPOAIKY CUVOEETAL UE U YAWOOKO, WUn-
ONUAGLOAOYKO VAKS. O 1xog Umopel va yiveL KATavoNnTOg wg N EVVOLOAOYLKO
otolxelo p€oa oTo €VVOLOAOYIKO, €va TtBavS Ted(o avATtTLENG TOU TTPAKTIKOV.
To W €VVOLOAOYIKO 0TOLXE(O UTtOPE( VO ATtOTEAETEL KP(OLO oNe(o, OOTE va Hag
BonOrioetl va oke@TOVUE €Ew amd Ta Opla TNG UTTAPXOVOAG TTPAYUATIKOTNTAG: O
Sean Bonney (2016) meplypdpel Tov Amiri Baraka va mapouotdlel «UeTaAAKA,

LoLO KA TPE{LaTa WG CLOTAUATA OKEWNG TTOL ATTOLAKPUYOVTAL ATtd, Kat dla
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LETOVL AUTWY, Ta eTPBERANUEVA OpLa TWV CUUPATIKWY APHOVIKWY 1 KOWVWVIKWY
OLOTNUATWY» AuTol oL XOL E(VaL «NXNTKA doxEla pLag

EMAVOOTATIKAG OTyung n omola mote dev mpaypatomoriOnke [...] €va
OUUTTAEY LA aXPNOLLOTIOMNTWY KOO EVEPYELWY TTOU EEAKOAOVOOUV VO KPATOVY
Vv gukapla va ekpayovv péoa oto mapdv. Mall pe v ovlitnon ywa tnv
Bewpla, oTo TPV epyacTriplo Ba cuUTEPIANWOOVY TIPAKTIKA TTEPAUATA, TTOV
OXeOAOTNKAY WOTE va €EETAOOLY TNV NYNTWKN eumelpla. MwG 0 NXOG UG
tomoBetel péoa otov KOoWo; Mwe ta nyntika doxela (ywa mapddetypa pia
ouvBeon Coltrane), wg petadoon evég yeyovoTtog, emPBLdvVouy PHEca oTOoV XpOVvo;
Mépa amd AUTEG TIG CUOXETIOEL XWPOL Kol XPOVOU, LE TTOLOVE TPOTTOUG O 1XOG
amoteAel TTPAKTIKA €VEPYELR; Mot elvat n dla@opd avaueca 0To vOnua Kat

oToV XwpIg vonua ixo;»

Mg avt n dlagopd, edv umopel va oxLoeL, oxetiletal Le TNV yAwooa, TNV
onuaoia; Tu propel va pag amodel€et n nxntikr molnon yla TNV cuoXETION X0V
Kol YAWooag; Ol CUUIETEXOVTEG Ba KANOOUY va TO SOKILAGOLY TTAPAYOVTAG Lot
oElpd nNxwv. MetagV avtwyv pmopel va cuvumeptdaufdavovtat o 1xog evog
KALLAKOOTAC(OU TTOAUKATOLK{OG TO 1944 Kal TO 1918, 0 11X0G TNG ACLVEDdNTNG
oefovaAwkriq emBupiag, o xog UG cLAAOYIKAG aywviag, €vag fxog mov Ba

aAAale to medio LoxVOG YUPwW ATd TO CWUA KAL TTOAAG AKOUN.

NEEEIG-KAELBLA: 1XOG, OWUX, NXOXPWUN, YEYOVOG, UN EVVOLX, N oNUaivoy

[utpp. E.E.M.E.O.]
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Son: force: pratique

Les idées que nous allons penser ensemble sont;

1. Nous ne pouvons pas se fermer en dehors du son

2. Le son est présentant plutot que présent; il est toujours en mouvement

3. Le corps est une place ou une membrane dans laquelle un événement vibre
4. Sile timbre est, dans un son, relié a un matériel résonnant spécifique, cela ne
consiste pas de signification. Il est antérieur de la signification.

5. Le timbre est composé de participation, contagion, contamination, contiguité

métonymique plutdt que transmission métaphorique (Nancy, 2007)

Le son est un geste primordiale. Le son dans le corps pensant en tant
qu’ensemble est le lieu la symbolique sociale est associée a un matériel non-
verbal, non-signifiant. Le son peut étre percu comme un élément non conceptuel
dans le conceptuel, un espace possible pour le pratique. L’élément non
conceptuel peut constituer un point critique, afin que nous puissions penser en
dehors des limites de la réalité existante: Sean Bonney (2016) décrit Amiri Baraka
présentant «les craquements musicaux et métalliques en tant que systemes de
pensée qui s’éloignent — et a travers elles- des limites imposées par les systemes
conventionnels, harmoniques ou sociaux». Ces sons sont les «récipients sonores
d’un moment révolutionnaire jamais réalisé [...] un complexe d’énergies encore
inexploitées qui continuent de garder la chance d’exploser dans le présent. En
parallele avec la discussion sur la théorie, cet atelier comprendra des

expérimentations pratiques dessinés pour investiguer I’expérience sonore».

Comment le son nous situe dans le monde? En tant que transmission d’un
événement, comment les récipients sonores (par exemple composition Coltrane)
peuvent survivre dans le temps? En dehors de ces relations de I’espace et du
temps, de quelle facon le son constitue une action pratique? Quelle est la
différence entre le seens et le son insignifiant? Comment cette différence, si elle

existe, se rapporte a la langue, la signification? De quoi la poésie sonore peut nous
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rendre comptes concernant le rapport entre le son et la langue? Les participants
seront invités a expérimenter en produisant une série de sons. Sons comme ceux
d’un escalier de polikatoikia [immeuble] de 1944 et de 1918, du désir sexuel
inconscient, de I'angoisse collective, un son qui pourrait changer le champ de

force autour du corps e.t.c..

Mots-clés: son, corps, timbre, fait, non conceptuel, non signifiant

[trad. L.R.Ph.P.A.]

Dr. Yorgos Filippopoulos

Independent Researcher, Greece

H emoxn Tov Mndevicuov: amo tnv aiodnon tov reyovotog oto dpnua - H

oxéYn tov Maptiv Xauvteyuep not n mepiwAavnon pe tov Xovo Koptaoop

H oUyxpovn avaldritnon Tov vorjuatog tng avepwrivng vrtapéng, dedouévou ott
TIPOUTIOOETEL LW TTPOTEPN OTTWAELQL VONULOTOG, EVTACOETAL PE TG OLAWOPES
LLOPEG TNG O€ AUTO TTOV AVAPEPETAL WG ETTOX TOU MNndeviopov. ZTny tapovoa
avakolvwon, akoAovBwvtag tn dadpoun TG okEYng Tov MApTLy XAVTEYKEP
yla To @atvouevo tov Mndeviouou, Ba mapakoAovOriocou e Ttwg o (Blog TtepvAaeL
amd pla évvola aloBnong tov Meyovotog tov Elval 0to mpwieo €pyo Tov o€ pia
£VVOLa AN LATOG 0TNY VOTEPN OKEWDN TOV. ITN CUVEXELD, O AVIXVEVGOUE QTN
TNV €vvold Oa@HAUATOG OTL TEPUTAAVIOEL, TOU KEVIPWKOU 1jpwa TOu
pubwotopripatog Koutod Ttou  XovAlo  Koptdoap, TPOKELWEVOL  va
OKLOLYPOWN OOV UE [io TTPAKTIKY TtPOTAoN EVAAAAKTIKAG dla-Blwong ota Aalola

TOU GUYXPOVOL ACTIKOU TOoTT{OV.
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SUYKEKPLUEVA, ETUAEYOVTAG WG APETNPLOKO onuelo tnv Uotepn OKEYN Tou
Xdwteykep, Oa efetdoovue pe Tol €vvola aAutdg avtldauBdvetat TNy
«opBoAoykr» oKEYN TNG NEWTEPIKOTNTAG WG UTTOAOYLOTIKY] OKEWN, TTWS TN
ouvdEeL pe Tov Mndevioud, kat Tt evvoel dtav oyvplletal 4Tl oTNV EMTOXN TOV

Mndeviopov «dev cupPaivel Timota pe to Elvaw.

Oa del€ovpue OtL to Elvar nat Xpdvog — ekel dmov meplypdpetat pia akovola,
0AAd avaykala, oxéon tou avOpwmou Ue to Elvar — amoteAel ndn uia
OTOXOOTIKY TTPOCTIABELA TOV XALVTEYKEP VO EKTPEPEL TN OKEYN TNG ETTOXIG TOV
amd tn ouvnOn adlagopia ya to Elval kat dpa va poTtelvel pla €£0do amd tov

UNSEVIOTIKO EYKAWPBLOUO.

Fa Tov okomd avutd, Ba avacuLYKPOTiOCOVUE TNV £€vvola Tou Elvat oto Elvort xo
Xpdvoc otn Bdon tng Bewpnong Tov wg €va amAd Meyovaog: To (dlo To yeyovog ott
«uTtapyeL E(vaw, 6Tt Aa yUpw Hag KATEXOLY Uia VONUATIKA CUVEKTIKOTNTA, Uia
Katavonoudtnta. Tuvdyetay €tol, 0Tl av AdBovue wg awetnplakd OgpéAlo To
anmAd auvtd leyovdg, n ovoTtnUatiky BewpnTik okEPn mavel va amoTeAel
mpovopakd medlo yla Ty avapnAdgnon tng ox€ong touv avOpwmov e to Elvatl
KoL n TTPAKTIKY dLdotaon tng {wng @wtlleTal ek VEou wg To Ted(o dmou pmopel
va Adfet xwpa n aloOnon avtov touv Blov tov MeyovdTtog, Tou yeyovoTtog OTL

«uTtapyet Elvaw kat 6Aa yopw pag dovouvtal amd vonua.

Y& auTo To TAA(oL0, O dOVE €V cuvTOW{ TTWG N OKEYN TOU XALVTEYKEP TTEPVA
OTASLOKA aTtd TIG AEYOUEVEG «OEUEALDDELS EUTTELPIEG» TNG TTPWLUNG TTEPLOSOL —
autég NG aywviag kat g aviag - oe €va €do¢ aruatog péoa oTNnVv

TPAYUATIKOTNTA, €va d@nua oto (8o To Meyovadg.

TéAog, Ba akoAouvbricoupe ta (xvn piog avtiotowxng €vvolag a@nUaTtog OTLS
neputAavrioelg tov OABEpa oto Maplol Twv apywv tng dekatiog Tov '60 0TO
pubotépnua Koutad tou XovAwo Koptdoap. O tpdmog mov o OAPEpa Kat n
oUVTPOWAC TOL KlvolvTal UEoa OTNY TOAN, XwplG KATOLOV GUYKEKPLUEVO

oKkoTtd, 0dnyel akpPwS oToV PWTLoUS Tov Meyovdtog Tou Elvat, 0to amAd
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Feyovdg wg Badpa. Mia tétola dokomn meputAdvnon dUvatal va HeTABAAAEL TN
XPOVIKOTNTA, va XapAdgel wia pwyur oTnV KAvOovIKOTNTA KAl Vo TTPOTE(VEL Evay

EVAAAAKTIKO TPOTO dla-Blwong 0To ocUYyXpPOovo AoTIKO ToTt(o.

NEEeiG—KkAeWOWA: Epunvevtinn, Metagpuouri nat  Ovtoldoyio, Mndeviouds,

Xdatvteyuep, Elvar xo Xpdvog, leyovdtnta

The epoch of Nihilism: from the feeling of the Fact to a «letting be» - Martin

Heidegger's thought and Julio Cortazar's wandering

The contemporary search for the meaning of existence, since it presupposes in
itself a previous loss of meaning, is involved in what is called epoch of nihilism. In
this announcement we will follow the steps of Martin Heidegger's thought in
relation to the phenomenon of nihilism, we will see how he passes from a concept
of feeling of the Fact of being in its early work to the concept of «letting be» in his
later writings. Afterwards, we will trace this concept of «letting be» in the
wandering of the main character of Julio Cortazar's novel Hopscotch in order to
sketch a practical suggestion of alternative living in the context of the

contemporary urban landscape.

Specifically, choosing as point of departure Heidegger's later thought, we will
examine in what sense does he conceive the «rational» thought of modernity as
calculative thought, how he connects it with nihilism, and what does he mean

when he says that during the epoch of nihilism «nothing happens with being».

We will show that Being and Time - where an «involuntary» but necessary
connection between human Dasein and being is described - was already a
philosophical effort that sought to deviate the thought of his era from the usual
indifference about being, and, therefore, to suggest a way out of the nihilistic

trap.
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For this purpose, we will reconstruct the concept of being in Being and Time,
considering it as the simple Fact: the same fact that «there is being», that
everything around us has a meaningful coherence, a certain intelligibility. From
this it follows that if we take as ground or starting point this simple Fact, the
systematic theoretical thought cease to be the privileged region for the exploring
of the relation between the human being and the being itself. This privilege
passes to the practical dimension of life where the feeling of this simple Fact can
take place, the fact that «there is being» and everywhere around us resonates

meaning.

In this context, we will see also briefly how does Heidegger's thought pass from
the so-called «fundamental experiences», those of anxiety and boredom, to a kind

of «letting be» within reality, a letting be in the Fact itself.

Finally, we will explore a correspondent conception of «letting be» in the
wandering of Oliveira at Paris during the 60's in Julio Cortazar's novel Hopscotch.
The way that Oliveira and his girlfriend move around the city, without any obvious
purpose, leads precisely to the lighting of the Fact of being, to the simple Fact as
miracle. Such a purposeless wandering is able to transform temporality, to chart a
rupture to normality and to suggest an alternative way of living experience in

contemporary urban landscape.

Keywords: Hermeneutics, Metaphysics and Ontology, Nihilism, Heidegger, Being and

Time, Facticity
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L'époque du Nihilisme; de la sensation du Fait a un «laisser —étre»- la

réflexion de Martin Heidegger et I'errance avec Julio Cortazar

La recherche contemporaine du sens de I’existence humaine, étant donné qu’elle
présuppose une perte antérieure du sens, s’insére, dans ses formes diverses, a
I’époque qui est connue comme époque du Nihilisme. Dans cette communication
nous poursuivrons le parcours de la réflexion de Martin Heidegger sur le
phénomeéne du Nihilisme, nous aurons la possibilité de voir comment lui-méme
passe d’une sensation du Fait de I'Etre dans ses premiers travaux au concept de
«Seyn- lassen» dans ses textes ultérieurs. Apres, nous détecterons ce méme
concept dans les errances de I’héros principal du roman Rayuela / Marelle de Julio
Cortazarm dans le but de tracer une proposition pratique pour une vie alternative

dans le cadre d’un paysage urbain contemporain.

Plus précisément, en choisissant comme point de départ la réflexion postérieure
de Heidegger, nous allons examiner en quel sens comprend-il la pensée
«rationnelle» de la Modernité vue comme une pensée calculatrice, comment il
I’associe avec le Nihilisme et qu’est-ce qu’il veut dire, quand il prétend que dans

I’époque du Nihilisme «de I’étre lui-méme, il ne soit rien».

Nous montrons que I’Etre et Temps —dans lequel une connexion «involontaire»
mais indispensable de ’hnomme avec I’ Etre est décrite- constitue déja un effort
réflexif de Heidegger de détourner la pensée de son époque de son indifférence

habituelle pour I'Etre, et donc proposer une sortie de I'empiégement nihiliste.
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A cet effet, nous reconstituerons la notion d’Etre dans I’ Etre et Temps en le
considérant comme un Fait simple: le fait lui-méme qu’ «il y a de I’ Etre», que tout

autour de nous posséde une cohérence de sens, d’intelligibilité. Il s’ensuit que si

nous prenons comme fondement de départ ce Fait simple, la pensée théorique et
systématique cesse de constituer le champ privilégié pour la réexploration de la
connexion de ’lhomme avec I’ Etre, tandis que la dimension pratique de la vie est
de nouveau éclairée en tant que cet espace ou la sensation de ce Fait lui-méme

(du fait qu’ «il y a de I’ Etre» et que tout autour de nous frémit de sens) tient lieu.

Dans ce cadre, nous explorerons en bref comment la pensée de Heidegger passe
progressivement des ainsi dites «expériences fondamentales» -celles de 'angoisse
et de I’ennui- de la période premiére de son ceuvre a une sorte de «laisser- étre»

dans la réalité, un «laisser- étre» dans le Fait [ui-méme.

Finalement, nous allons suivre les traces d’un concept de «laisser-étre» dans les
errances d'Oliveira a Paris pendant les années ‘ 60 dans le roman de Julio
Cortazar, Marelle. La maniére avec laquelle Oliveira et sa copine se déplacent dans
la ville, sans raison apparente, conduit précisément a I'éclairage du Fait de I'Etre,
au simple Fait en tant que miracle. Une telle errance inutile peut modifier la
temporalité, fissurer la régularité et proposer une maniere alternative de vivre

dans le paysage urbain contemporain.

Mots-clés: Herméneutique, Métaphysique et Ontologie, Nihilisme, Heidegger, Etre

et Temps, Facticité

[trad. L.R.Ph.P.A.]
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Aesthetics, politics and memory of erosion

CasaDuna - Atafona's art, research and memory center is an aesthetic residence,
located at the Atafona beach, north of Rio de Janeiro, a place that undergoes an
intense process of coastal erosion since the 70's. Our work is to rescue and
produce the local memory and cultural events; as well as to promote actions
related to art and socio-environmental education. We seek to throw light on some
particular issues of this community; such as its history, habits and strategies to

adapt in a scenario of environmental catastrophe.

The erosive process has already swallowed 15 streets and 500 constructions
among houses, recreation centers, churches, gas stations, bars... Each
construction carried by the sea leaves a memory, an affection. The ruins of
Atafona in constant modification are sculptural fragments of these experiences,
an open sky museum in a perpetual process of recreation. The beach suffers a
geological phenomenon specific to the Paraiba river. It is located at the point
where the river, after passing through the three most populated and
industrialized states in Brazil (S3o Paulo, Minas Gerais and Rio de Janeiro),
reaches the Atlantic Ocean. This interdisciplinary project takes place in a context
that combines human resistance, State abandonment, the spectres of the erosion
of a community and the necessary destruction and reconstruction of imaginaries
and lifestyles. The work is an expanded development of a PhD research in

Contemporary Philosophy about Michel Foucault and the interfaces between

ethics, aesthetics and politics'.

! Naidin, J. Vida-outra: um percurso por personagens na obra de Michel Foucault, thése, supervisor
: Guilherme Castelo Branco, Rio de Janeiro: UFRJ. 2016.
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The reading that Foucault rescues from the cynical thinking, as a «<broken mirror
of our society»?, is a philosophical axis for the work done. The cynic philosophy

proposes a social critique and a radical and practical questioning of a particular
nomos. The destruction of Atafona's territory presents itself as a living metaphor
for the destruction of a way of life. The proposal is to create an ambience in a
spectral life scenario, which echoes in aesthetic-cultural productions in global

references, as in the case of the allusion to the apocalypse, or in the inevitable
reference to the contemporary Brazilian Anthropology and its world endings3.

This proposal of a narrative of the poetic of a space presents, in another
theatricality, images of the problems faced by the community related to climate,
migration and resilience. We propose a contribution to the contemporary debate
on the ethical-environmental issue and to the necessary reflection about the end
of the hegemonic narratives. Part of the presentation will be the videos «Sea
View» by Julia Naidin (editing sound and image: Filipe Code¢o) and «The delirium
of the crab» by Fernando Codeco, with: Bruno Germano, Jailza Mota, Julia Naidin,
Lucia Talabi, Saullo Andretti, Vitor Santana. (editing of sound and image: Vinicius

Nascimento).

Keywords: Erosion, other-life, Foucaul

Esthétique, politique et mémoire de I'érosion

CasaDuna - Centre d’Art, de recherche et mémoire d’Atafona est une résidence
esthétique installée sur la plage d’Atafona, littoral nord de I’Etat de Rio de
Janeiro, qui subit un processus intense d’érosion marine depuis les années 70.
Nous accomplissons un travail de sauvegarde et de production de mémoire locale,

a travers la production d’événements culturels, d’actions d’éducation artistique et

*La courage de la verité, FOUCAULT, p.214 (2009)

3 The recent works by Viveiros de Castro are valuable to illuminate a mythology with which this
project dialogues. The dystopias created, both by the visibility of Atafona's place and by the
erosion issue, indicate an image of absence for a possible future. The historical perspective of the
Anthropocene refers to the experience in this territory and contributes with the search for a real
action as a possibility of work to be done.
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socio-environnementale. Nous cherchons a donner une visibilité aux questions
particulieres de cette communauté, son histoire et ses stratégies d’adaptation

dans ce scénario de catastrophe environnementale.

Le processus d’érosion a déja englouti 15 rues et 500 constructions, parmi

lesquelles des maisons, des clubs, des églises, des stations-service, des bars...
Chaque construction emportée par la mer laisse une mémoire, un affect. Les
ruines d’Atafona, en constante mutation, sont des fragments sculpturaux de ces
vécus, un véritable musée a ciel ouvert en perpétuel processus de recréation. La
plage d’Atafona passe par un phénomeéne géologique spécifique du riviére
Paraiba. Elle se situe a I’endroit ou ce fleuve, qui passe par les trois Etats les plus
peuplés et les plus industriels du Brésil (Sdo Paulo, Minas Gerais, Rio de Janeiro)
rencontre I’Océan Atlantique. Le projet interdisciplinaire s’installe dans ce
contexte ol se concentrent la résistance humaine, I"abandon de I’Etat, les
spectres de I’érosion d’une communauté, et la nécessaire destruction et
reconstruction d’imaginaires et de modes de vie. Ce travail est le développement

amplifié d’une recherche de Doctorat en Philosophie Contemporaine sur Michel

Foucault, sur les interfaces entre éthique, esthétique et politique? . La lecture que

Foucault dégage de la pensée cynique, comme un «miroir brisé de notre société>»,

est un axe philosophique central dans le travail réalisé.

La philosophie cynique propose une critique sociale et un questionnement radical
et pratique d’'un nomos. La destruction du territoire d’Atafona apparait en tant
que métaphore vivante de la destruction d’'un mode de vie. Nous nous sommes
installés dans un scénario de vide spectral, faisant écho au sein de productions
esthético-culturelles dans des références globales, telles le cas de I’allusion a

’apocalypse, dans Iincontournable référence a I’Anthropologie Brésilienne

Contemporaine, avec les fins du monde®.

4 Naidin, J. Vida-outra: um percurso por personagens na obra de Michel Foucault, thése,
superviseur : Guilherme Castelo Branco, Rio de Janeiro: UFRJ. 2016.

>La courage de la verité, FOUCAULT, p.214 (2009)

® Les travaux récents de Viveiros de Castro sont valables pour éclairer une mythologie avec
laquelle notre projet dialogue. Les dystopies qui se créent, aussi bien du fait de la visualité du lieu
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Nous proposons une contribution pour le débat contemporain sur la question
éthico-environnementale et la nécessaire réflexion sur la fin des récits
hégémoniques. La présentation inclut les vidéo suivantes: «Sea View» de Julia
Naidin (montage son et image: Filipe Codeco) et «The delirium of the crab» de
Fernando Codeco, avec: Bruno Germano, Jailza Mota, Julia Naidin, Lucia Talabi,

Saullo Andretti, Vitor Santana (montage son et image: Vinicius Nascimento).

Mots-clés: Erosion, autre vie, Foucault

AT, moArtinn & uviun tng SteBpwong

To KEVTPO TEXVNG, €peuvag Kat pvAung tng CasaDuna — Atafona elvat pla
awodnTkn gykataotacn, n omola Bploketal otnv mapaiia tng Atafona, votia
Tou Plo vte T{avelpo, éva UEpog To omolo vglotatatl and tn dekaetio Tov 1970
o €vtovn dwadwkaoclo mapdktiag OwdaPpwong. H SovAsewd pag elvat va
TLAPAYAYOUE TNV TOTUKN UVAUN KOl TQ TTOAITIOTIKA yeyovoTta' emiong, To va
TPOAdyoue OpACEl; OXETI(OUEVEG WUE TNV TEXVN KAl TNV KOLVWVIKO-
meplBarrovTikn ekmaldevon. Avalntovpe va plEOVUE WG OE CUYKEKPLUEVA
{ntripata avutrig TG Kowdtntag Omwg n otopla TNg oL oLVAOELEG Kol Ol
OTPATNYIKEG TNG, TIPOKELLEVOU VO TPOCOPUOCTEl otnv meplmtwon plag

TEPIBAAAOVTIKAG KATATTPOWPNG.

H dwdwaocia tng OdPpwong €xet ndn xatamel 15 OpOUOLS Kal 500
owodounuata petagy twv omolwv, omltia, KEvrpa Yuyaywylag, ekkAnoleg,
Bevlvadika, pmap... Kabe owoddunua mouv mapacvpetal and tn OdAacoa
apnvel miow pla avauvnon, €va aioBnua. Ta epelma tng Atafona mou

Bplokovtal umd dlapKr TPOTTOTO(NCN ATTOTEAOVY YAUTITIKA Bpadouata Twy

d’Atafona que par la question de I'intense érosion, indiquent une image de I'absence de futur
possible. La perspective historique de I’Anthropocéne fait directement allusion au vécu sur ce
territoire et contribue a la quéte d’une action réelle en tant que possibilité de travail devant étre
faite (Danowski, D; Viveiros de Castro, E. H4 mundo por vir? Ensaio sobre os medos e os fins. 2014)
[notre traduction]
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EUTTEPWOY  auTWY, €va umaidpo povoelo oe pla ouvvexn dSadwkaoia
avadnuovpylag. H mapadia mdloxet amd €va  yewAoywKé  @atvOouevo
OULYKEKPLEVA oTOV TToTapd Mapaiuma (Paraiba). Evtomi(etal 6to onueio dmov

0 TOTAUOG, AoV TEPACEL SIAUETOV TWVY TPLWY TLO TTUKVOKOTOKNUEVWY KOl
Blounxavomownuévwy moAttewwy tig BpadiAlag (Sdo Paulo, Minas Gerais and Rio
de Janeiro), @tdvel 0Tov ATAQVTIKO QKeAVO. AUTO TO SLETOTNUOVIKO TTPAOTLEKT
eKTUA(ooETAL 0’éva TtAalolo Tov ouvdvdlel tnv avOpwmivn avtiotacn, tnv
gykatdaAeupn amd tnv moAltela, Ta @Aaopata tng ddPpwong piag KowdtnTag Kat
TNV anapaltnTtn KaTaoTpo®r KAl avolKodOUnom Twy PavTUoLOKWY KAl TWV
Tpomwy {wng. H gpyacia elval pio dtevpupévn avdamtuén plog SOAKTOPIKNG
gpeuvag otn Zuyxpovn Pulocowlo oXeTKA pe Tov Mioc€A Poukw (Michel

Foucault) kat Twv SLEMPAVELWY avAUETA 0TNY NOWKY, TNV AOONTIKY KAl TNV

ToArtikr’.

H avdyvwon mov o Foucault owlel amd tov KLVIKO TPOTOo OKEYNG, W £vav
«OTIAOUEVO KABPEWTN TNG Kowvwviag paq»8, amoteAel €vav @A000@IKO dgova
yla tnv SovAeld mou mpaypatomoleltat. H Kuvik @llocopia mpotelvel pia
KOWWVLIKI KPLTIKN Kat pio plloOTTOOTIKY] KAl TIPOKTIKY au@opritnon &vog
OUYKEKPLEVOL vOuou (nomos). H kataotpopn tng meploxrig tng Atafona
avtomapovotdletal oav pia {wvtavr ULETAQPOPA yld TNV KATAOTPO®r €vO(
tpdémov {wng. H mpdtaon elvat va dnuovpynBel €va mepdAdov o’ €va
@aouatiko oevaplo {wng Tov Ba avtnxel o€ AoONTIKO- TTOALOULKEG TTOPAYWYES
OTLG TTAYKOOULEG ALVAPOPES, OTIWG OTNY TEPITTTWON TNG UVElaG 0TV artokdAudn,
1l TNV aAvaté@EeVKTN avagopd otn olyxpovn Bpaliliavikn AvBpwmoAoyla Kat
ota mépata tov kéopov? Tne. Autrd N mpdtacn piag a@rRynong TS TOMTIKAC

EVOG XWPOL TTAPOVCLALEL, Le Hia AAAN BeaTpikdTNTA, EKOVEG TWV TTPORANUATWY

7 Naidin, J. Vida-outra: um percurso por personagens na obra de Michel Foucault, thése,
superviseur : Guilherme Castelo Branco, Rio de Janeiro : UFRJ. 2016.

81a courage de la verité, FOUCAULT, p.214 (2009)

9 Ta mpdopata épya Tou Vivieros de Castro elvat TOAUTIUA, TTPOKEWWEVOU va SlapwTIoTE( uia
pvBoloyla e tn omola cuvdlaAgyetat avtr n epyaacia. Ot Suctorieg Tov dnuovpyovvtal, Tdéoo
amd TAEVPAG opATATNTAG TOV XWpPou Tng Atafona 600 Kat amd tnv TAELpd Tou {NTUATOS TNG
dLaPpwang, VTTOSEIKVUOULY Lia elKOva amovalag EvOg TBavoL LEAAOVTOG. H LOTOPLKN TTPOOTTTIKN
TOU AVOPWTTOKAIVOU QVOEPETAL OTNY EUTELP(OL 0’ AUTAY TNV TEPLOXT] KOl CUVELCWQEPEL GTNV
€peuva yla pla mpaypatikn dpdon we mBavotnta epyaciog Tov TTPETEL va YIVEL.
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1oV avTIHETWTT(CEL N KovdTNTa OXETW(OUEVA e TO KAlUa, TNV armodnuia Kat Ty
avOekTikdTnTA. [potelvovue ula ovvelo@opd oto ovyxpovo dSldAoyo
ava@opKd pe TO nOwKo- TEPPAAAOVTIKG {rTnUa Kol oTov amapaltnto
OTOXOOUO OXETWKA UE TO TEAOG TWY NYEUOVIKWYV a@nynoswyv. Oa
Tapovotactovy Tta Pivteo: «Sea View» tng Julia Naidin (emipéAeia ixov Kkat
gwodvag: Filipe Codeco) kat «The delirium of the crab» touv Fernando Codeco, pe
Toug:Bruno Germano, Jailza Mota, Julia Naidin, Lucia Talabi, Saullo Andretti, Vitor

Santana. (empuEAELa YOV Kat elkOvag: Vinicius Nascimento).

NEEeG — kKAedLa: AlaBpwon, aAAn {wrj, Foucault

[utp. E.E.N.E.®.]

Dr. Evangelos Athanassopoulos

Institut, ACTE, Université Paris 1 Panthéon-Sorbonne & CNRS, France

La pratique de la théorie: art, philosophie et enseignement

La transformation de la philosophie en geste n'indique pas seulement le passage
de la théorie a la pratique mais aussi un certain niveau de réflexivité, la ou la
philosophie se penche sur ses propres outils matériels et moyens d'existence; le
discours, notamment, et plus particulierement le discours oral. Or, notre
hypothése est que ce niveau de réflexivité nécessite que la philosophie sorte

d'elle-méme, pour ainsi dire, pour s'observer de I'extérieur.

Car méme les choses les plus théoriques sont finalement assez pratiques. Il y a
quelque chose qui reléve de la pratique dans la théorie elle-méme et, quand ony
pense, se rendre compte de ce qu’on fait — ce qu'on appelle la réflexivité — est une

chose qui se pratique.

Cette proposition souhaite poser la question du geste philosophique a partir de

I'art contemporain, et plus particulierement a partir du format de conférence-
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performance. En postulant la valeur paradigmatique de celui-ci dans les
problématiques contemporaines liant la philosophie, l'art et I'enseignement,

I'argumentation se développera autour de deux points principaux.

D'une part, le glissement, opéré dans la conférence-performance, de I'acte de
langage vers le geste discursif. L'analyse de ce glissement met ['accent sur la
médialité du langage et est informée par les écrits de Giorgio Agamben sur le
geste en tant que mouvement qui échappe autant a sa subordination a une fin qui
serait en dehors de lui-méme qu’a son autonomisation autoréférentielle en tant

que fin en soi.

D'autre part, le tournant éducatif de I'art contemporain en tant que phénomene
historique, sociologique et esthétique qui renvoie a la convergence entre ['activité
artistique et la pédagogie de I'art et qui se traduit dans I'intérét actuel porté sur

les dispositifs d'organisation, de transmission et de diffusion de connaissances.

Au croisement de ces deux points, un certain nombre de questions se posent:
comment peut-on comprendre les aspects pédagogiques du geste discursif et ses
implications non seulement dans I'enseignement de la philosophie de I'art mais
aussi dans I'enseignement de la philosophie & travers I'art? A partir de quel
moment la réflexion sur le processus créatif, philosophique autant qu'artistique,
devient une recherche sur les modes de sa transmission? Dans quelle mesure peut-
on rendre compte d'un geste qui, bien que fait de mots, semble résister au

discours?

Mots-clés: art contemporain, conférence-performance, geste discursif, tournant

éducatif
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The Practice of Theory: Art, Philosophy, and Pedagogy

The transformation of philosophy into gesture does not only indicate the passing
from theory to practice but also a certain level of reflexivity, a state in which
philosophy looks at its own material tools and means of existence; notably
discourse and, more particularly, oral discourse. Our hypothesis is that this level of
reflexivity requires that philosophy steps out of itself, so to speak, in order to be

self-examined from the outside.

For even the most theoretical matters are eventually quite practical. There is
something in theory itself that falls fully within practice and, after all, being aware

of what one does - that what we call reflexivity — is a matter of doing rather than

saying.

This proposal wishes to address the issue of the philosophical gesture from the
point of view of contemporary art and, more particularly, from the one of lecture-
performance. By stressing the paradigmatic value of the latter in contemporary
debates linking philosophy, art and pedagogy, the argumentation will unfold

around two main points.

The first point pertains to the shift, operated within lecture-performance, from
the speech act to the discursive gesture. The analysis of this shift insists on the
mediality of language and is informed by the writings of Giorgio Agamben on
gesture as something that escapes both self-referential autonomy as well as

heteronomic transitivity.

The second point pertains to the educational turn of contemporary art,
considered as a historical, sociological and aesthetic phenomenon referring to the
convergence between artistic activity and the teaching of art; a phenomenon
which informs the current interest drawn by the apparatuses of organisation,

transmission and dissemination of knowledge.
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At the crossing of these two points, a number of questions are raised: how can
we understand the pedagogical aspects of the discursive gesture and its
implications not only in the teaching of the philosophy of art, but also in the
teaching of philosophy through art? From which point on, the reflexion on the
creative — philosophical, as well as artistic - process becomes a research on the
methods of its transmission? To what extent can we become aware of a gesture

which, although made from words, appears to resist discourse?

Keywords: contemporary art, lecture-performance, discursive gesture, educational

turn
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H mpatinn tng Oewpiog: Téxvn, @Llocopia xot Stdaonaiio

H petatpomn tng pllocowlag o€ xelpovopia dev SNAWVEL LOVO TO TTEPATUA ATt
v Bewpla oY TPAEN AAAA Kat Eva CLUYKEKPLLEVO Tted(0 cuvedNTOTNTAC, EKE(
Omov 1 @oocolo ETUKEVTPWVETAL oTa (Bla TNng ta epyalela kat péoa
EKppaong. Xtn yAwooa, dnAadr, kat Wdlaltepa otov TPOWopwKd Adyo. H

uTtéBeon elvat dtLn e€gpevvnon avtoL Tov tedlov amattel amd tn Ylhoco@ia va
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Byet €€w amd Tov €aVTO TNG, AV UTTOPOUE VO EKQPPACTOVUE ETOL, TTPOKELLEVOL

VOl UTTOPETCEL TOV TTALPATNPNOEL.

Matl akdpa kat n Bewpla elval TeEAKA €va TPAyHA APKOUVTWG TIPAKTLKO.
YTUApYXEL KATL TTOL ATTTETAL TNG TTPAENG HEoa oTOV (BL0 TO OewpPNTIKO AdYO Kal, av
TO KOAOOKEPTOUE, TO VA GLVELONTOTOUCEL KAVE(G AUTO TTov KAVEL Elval Bua

TIPOKTIKNG Kat 8L Bswplag.

AvuTi n avakolvwon Tpooeyy((el T GLA0CO@IKN XEpovoula amd tnv oKOTLd TNG
oLYXPOVNG TEXVNG, KOL TLO CUYKEKPLUEVA ATTO AUTAV TNG EMITEAECTIKNG SLAAEENG.
AvtipetwriCovtag TV emTEAEOTIKA SLAAEEN oav ed(0 KATAAVTIKAG onuaciag yua
TG OUYXPOVEG dlaoTavpwoel; UETAED NG @lAocoplag, Tng TEXVNG KAl TNG

ekmaldevong, n emiyelpnuatoroyia Oa avamtuxOel ydpw amd dVo Kupla onueia.

A@'evdg, TNy 0AloBnon TG £vvolag TOL OULALAKOU EVEPYLATOG TTPOG AVTHY TNG
dladoyknig xelpovouiag. H avdAvon avtrig tng oAloOnong vmoypappilel to
SlapecoAafnTiko XapakTipa NG yAwooag Kal Baci(etal oTov TPOTo UE TOV
omolo o Giorgio Agamben mpooeyy({eL Tnv xepovopuia cav KAttL Tov epevyel
TO00 amd TNV KUKAWKY aAuTOOVAEQOPIKOTNTA 000 Kol amd TNV €PYAAELAKN

gtepovopla.

AQ'eTEPOV, TNV EKTALOEVTIK OTPOWN TNG CUYXPOVNG TEXVNG OAV LOTOPLKO,
KOLVWVIOAOYLKO Kol atoONTIKO @alVOUEVO TIOU TAPATIEUTTEL 0TNY CUYKALON
HETAEL TNG KAAALTEXVIKAG dpaoTtnpldtnTag Kat tng ddaoKkaAlag tng TéXvng, Kat
TIOU UETAPPALETAL OTO TPEXOV EVOLAPEPOV YL TOUG UNXOAVIOUOUS 0PYAVWONG,

dtaxelpnong kat dtdxvong tng yvwong.

O ouvduaoudg avtwy Twv dVo onuelwy yevva [ia oelpd and epwtripato: Mwg
UTTOPOUUE va avTIAN@OOoUE TNV TTadaywyKn TAEVPA TNG SLAAOYLKNG

XEPOVOUI{OG KAl TIG TTPOEKTATELS TNG OXL LOVOo 6oov awopd TN ddacKkaAla tng
@looco@l(ag Kal TNG TEXVNG AAAA Kat YeEVIKOTEPQ, Tn ddaokaAla St uéoov tng

TEXVNG; Z€ OO onpelo 0 oToxaoUdg TAvw 0T dnpovpykn dtadikacia, Téoo

146



KOAALTEXVIKI] 000 KOl @AOCOW@IKN, Y(VETAL €pELVA TAVW OTOUG TPOTTOUG
petddoong g, Ze oLl Padud HTTOPOVLE VO KATAVOJOOULLE Lol XELPOVO(a TTov,

av Kot @Tlaypévn amd AEEeLg, LOLAlEL VAL AVTIOTEKETAL OTO AGYO;

NEEEIG-KAEBLA: aUyxpovn TEXVN, emitedeotinr] StdAedn, Stadoyun xepovoula,

EUTTULSEVTINY OTPOPN

Prof. Emér. Laurence Cornu-Bernot

Université de Tours, France

La phénoménologie comme geste philosophique: acuité de perception et

esthétique au service d’un agir juste

Le travail philosophique dans les champs de I’éducation et de la santé releve de
pratiques d’attention conjointe aux questions de sens, dans ’action et la parole,
dans le langage, et dans le sensible : élucidations, attention aux formulations et
jeux de langage, performativité et dialogue, argumentation et délibération. Dans
cette pratique et cette praxis philosophique, on se rend attentif a trois

dimensions:

a) entendre la demande de philosophie venue de ces métiers, du

fait que leur exercice est une pratique, (ne se réduit pas a une technique), et pose
des questions d’action juste, judicieuse, « avec autrui ».

b) Prendre en compte le fait que les acteurs y développent une

phroneésis et une intelligence sensible, qui conduit a repenser le statut du sensible,
du corps, et des savoirs sensibles : acuité de perception, promptitude et justesse
de diagnostic etc. dans leur rapport a la rationalité, dans leur « raison sensible ».

C) S’interroger non seulement sur les références philosophiques

susceptibles de penser Iaction avec autrui, mais sur les gestes philosophiques

susceptibles de soutenir cette action. Parmi ceux-ci la phénoménologie est
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aujourd’hui objet d’intérét au dela méme du champ de I'histoire de la philosophie

pour ses potentialités d’explicitation du vécu.

De ce dernier point de vue, le geste philosophique de Bachelard nous intéresse a
plusieurs titres: d’'une part, on peut transposer sa «philosophie du non» ; d’autre
part on peut y interroger la dimension poétique, esthétique de [Iactivité
philosophique, du moins de certains gestes philosophiques. Comment I’attention
philosophique a la poétique de I’espace peut-elle contribuer a penser I’action

aupres d’autrui?

Mots-clés: Phénoménologie, Bachelard, poétique, esthétique, action, perception,

jugement réfléchissant

Phenomenology as a philosophical practice,

and its links with aesthetics & action

To work, as a philosopher, in the field of education, and care, with teachers,
nurses, physicians etc. implies practicing joint attention to situations, language,
speech acts, feelings... . We have
a) to listen to the reasons why philosophy is requested by the actors.

B) to think the status of esthetics, and sensitive intelligence

¢) to explore which philosophy can help thinking theses problems, and how
a practice of philosophy can help professionals in their own practice. In this optic,
reading Bachelard is specially interesting, because of his Philosophy of No, and
because of the link he practises between phenomenology and poetry. How a
philosophical gesture linked with poetry, specially «the poetics of space», can help

thinking the “impossible offices” (Freud)?

Keywords: Phenomenology, Bachelard, poetics, aesthetics, action, perception,

reflecting judgment
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H patvouevodoyia wg @iiocopunn xelpovouio: n outnta tng avtiAnyng xou
™G atodnTinng atnv vnnpeoio uiog Sixoung mpa€ng

H @locopikn epyacia ota medla Tng ekmaldevong KaL Tng LVyelag avayetal o€

TIPOKTIKEG TTPOOOX1]G CLULEVYLEVNG UE EPWTILATA VONLATOG, 0TNY TIPAEN Ko TNV
ouAla, 0TNn YAWooo Kot 0To aoOnto: dlaca@nVvioeLg, Tpoooxr] 0TI SLATUTTWOELS
Kol To YAWoowKA mayvidla, otnv emiteAeotikdTnTa Kat to OStdAoyo, TNV
ETMXEPNUATOAOY(0 Kal TN oulATNoN. Z€ AUTH TNV TPAKTIKN KAl OE AUuTh TN

PLL000@IKY TtPAEN, dlveTal TTPOCOXY O€ TPELG SLAOTACELS:

a) va oakouotel n amaitnon @ocowiog Tov TPOEPYETAL amd autd T
gmayyeAuata, emeldr] n doknor toug elvat pla TpakTikn (dev meploplleTal og pia
TEXVIKN) Kat O€Tel epwTrjpata dikaing Kot opOrig dpaong, «Ue TOV AAAO».

B) va AngOel v’ dYn To yeyovdg OtL Ta dpwivta LTOKE(UEVA, OE auTd Ta
EMAYYEALATA, QVATTTUOOOLY [ @pdvnon Kat o gvalodntn vonuoolvn, n
omola odnyel otnv emaveg€taon Tov status Tov gvaloONTOL, TOV CWUATOG KAl
™G gvaloOntng yvwong: ofutnta tng avtiAndng, taxvtnta kat akp(Bela tng
Sldyvwong KAT. oTn ox€on Toug Ue TNV emikAnon otn opOoAoykdtnta, oTov
«gvaloOnto Adyo» Toug.

Y) va appofntnOouv Oxt LOVo WG TTPOG TIG PLAOCOPIKESG AVAPOPEC ETUOEKTIKWY
OTO VA OKEPTOUV TNV TPAEn UE TOV AAAO, AAAA KAl WG TTPOG TLG PLAOCOWPIKES
KIVAOEL, ETOEKTIKEG 0TO va utootnp&ouy avtr tnv mpda&n. Metagv avtwy, n
@atvopevoAoyla elval oruepa €va aVTIKE(LEVO EVOLAPEPOVTOG KON Kal TTEPQL
amd to edlo tng LoToplag TG pllocoplag yla Tig duvatdTnTeg TG va e§nyel tnv
gumepla. Al avutr TV omTky ywvia, n @LAoco@ikn xelpovouia tov Bachelard
Hag evola@eEpeL e dLAWOPOUG TPOTTOUG: APEVOG, UTTOPOUE VO LETAPEPOVLE TN
«DLAoco@ia Touv ‘Oxw», VW, amd TNV AAAN TAELPA, LTTOPOVILE VA AVOPWTNOOVUE
yla TNV monTky, aobntikr didotaon tng @000@IKNG dpactnpldtnTag,
TOUAGYLOTOV OPLOUEVWY PIAOCOW@IKWY XEPOVOULWY. MWG Utopel N @A0Co@IKN
TPOGOX OTNV TTOUTIKI] TOV XWPOL va CLUUPRAAAEL oTtn oKEYN yla dpdon SlmAa

0TOUG AAAOLG;
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NEEeig-kAedLa: Patvouevoroyia, Bachelard, mountunr, atodntue, dpdon, avtiAnyn,

avTaVaXAXoTLM xpion

[utepp. E.E.N.E.O.]

Dr. Sandra Métaux

Université de Bordeaux (ESPE d’Aquitaine), France

Des pratiques de la place publique a 'UX Design: retour a ’agora et gestes de

penser d’un art empathique

L’empathie est une notion qui apparait au sein de pratiques artistiques
controversées allant du Happening aux installations présentes dans |’espace
public. Elle nourrit bon nombre de ces ceuvres et constitue également le ferment
de pratiques de design qui placent I’expérience de Iutilisateur au cceur du

processus de création.

En interrogeant les ceuvres contemporaines qui provoquent le débat public et les
pratiques sollicitant le spectateur-utilisateur, nous montrerons comment I'art
renoue avec les traditions du forum et accomplit le geste de penser que Michel

Guérin affecte a la philosophie.

Mots -clés: Empathie, Espace public, UX Design, geste philosophique, provocation
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From the public square to UX Design practices: return to the agora and

thinking gestures of an empathic art

Empathy is a notion that appears in controversial artistic practices ranging from
Happening to installations in the public space. It feeds many of these works and is
also the leaven of design practices that place the user experience at the heart of

the creative process.

Examining the contemporary works that cause the public debate and the
practices that request the viewer-user, we will show how art reconnects with the
forum traditions and achieves the thinking gesture that Michel Guérin assigns to

philosophy.

Keywords: Empathy, Public Space, UX Design,philosophical gesture, provocation
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Corpus : Ai Weiwei — Maurizio Cattelan — Gianni Motti — Marta Monge...

AT6 TIg TPOUTIUES TOV Snudotov xwpou ato Design UX: emtotpogn atnv

«0LyOpa» NOlL XELPOVOULES TOU OUETTEGI O [ULOG TEXVNG EUPOTINNG

H evouvaloBnon elval pa €vvola mou epgaviCETal 6TOUG KOATTOUG AVTIPATIKWY
KOAALTEXVIKWY TIPAKTIKWY, Ol Omoleg Kupalvovtat amd Tto Happening o€
EYKATACTACELG TTAPOVOEG OE ONUOCLO XWpo. Tpowodotel apkeTd amd avtd Ta
gpya Kal amoteAel emiong TO OUUTAPWHO TIPOAKTIKWY OXESIACHOV TTOU
TomoBeTovv TNV eumelpla TOv XPrioTn OTNV Kapdld TNG ONUOVPYLKNG

Sdadkaoiac.

E€etdlovtag Ta olyxpova €pya Tov TTPoKaAovy T dnudotla culrtnon Kat TG

TIPOAKTIKEG TTOL KaAoUv €vayv Beatr-xpriotn, Ba del€ouple e TTOLOV TPAOTIO N

TEXVN EMAVOOUVOEETAL UE T TOPASOOEL( TOU forum Kol OAOKANPWVEL TN
Xepovoula Tou okémteoBal, tnv omola o Michel Guérin avaBétel otn

plAocoia.

NEEewg-kAedla:  Evouvaio9non, Anudolog xwpog, UX Design, @ldocopunr

XElpovopulia, TpdxAnon

[utp. E.E.N.E.®.]
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Prof. Alain Patrick Olivier

Université de Nantes (CREN), France

On the Aesthetical Practices of the Saint-Simonian Workers and the Young

Hegelian Theory of Philosophy as Practice

In the practices of the Saint-Simonian workers as described by Jacques Ranciére
(in the Proletarian Nights) writing poetry, doing metaphysics, doing science or
contemplating the world are not different but a same practice, which can be then
distinguished from another one, namely the daily labor of the same workers. In
this paper | will make a link between the historical reality of the «aesthetical»
practices of the French workers in the years 1830 and 1840 and the German
conception of philosophy as practice, the idea of «sublating philosophy» towards
the practice and the «philosophy of action» (Philosophie der Tat) developed by
Young Hegelian authors such as Cieszkowski, Feuerbach, Marx, Ruge - at that
time refugees in France for some of them. My purpose is to make clear in which
extent the theory of sublating philosophy towards the practice could have met
the artistic and philosophical practices of the workers. This comparison could
allow us to make a new light on the relation between artistic practice, practical

philosophy and aesthetic experiment.

Keywords: Philosophy of Action, aesthetical experience, cultural transfert, Jacques

Ranciere

Retour sur la pratique esthetique des ouvriers saint-simoniens et sur la

theorie jeune-hegelienne de la philosophie comme pratique

Dans la pratique des ouvriers saint-simoniens telle qu’elle est théorisée par
Ranciere (dans La Nuit des prolétaires), faire de la poésie, faire de la

métaphysique, faire de la science et avoir un regard sur le monde ne sont pas
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distingués; il s’agit d’'une méme pratique qui se distingue essentiellement d’une
autre pratique: le travail de I'ouvrier pendant le jour. Je voudrais dans cette
communication interroger le lien entre cette réalité historique de la pratique
«esthétique» et de I’'auto-éducation ouvriere des années 1830 et 1840 en rapport
avec la conception de la philosophie comme pratique chez les auteurs jeunes
hégéliens allemands (a cette époque pour certains en exil en France) tels que
Cieszkowski, Feuerbach, Marx, a travers les notions de «dépassement de la
philosophie» et de «philosophie de I’action» (Philosophie der Tat). Le «transfert
culturel» entre socialisme frangais et la pensée allemande ayant été mis en
évidence par ailleurs, il s’agirait ici de déterminer dans quelle mesure le
dépassement de la philosophie en direction de la pratique a effectivement pu
rencontrer — sur le plan de la théorie - le dépassement de la pratique (du travail
ouvrier) en direction de la philosophie. Par suite, on montrera, a travers cette
comparaison, comment peut se redéfinir pour nous, la relation d’identité ou de
différence entre pratique artistique, pratique philosophique et expérience
esthétique et de ce fait les médiations réciproques entre art et philosophie au

niveau européen.

Mots-clés : Philosophie de I’Action, expérience esthétique, transfert culturel,

Jacques Ranciere

Emtiotpo@n otnv Aile9Intnn Mpaxtinn Twv Epyatwyv Tov Saint-Simon

uoi otn Neaviun) Xeyuedovn Oswpio tng Pdoco@iog we Mpaxtinng

TNV TPAKTLKY TWV EPYATWY Tov Saint-Simon, OTw¢ eKE(VES TTEPLYpA@OVTAL ATt
Tov Jacques Ranciére (oti¢ NUxteg Twv MPoAeTdplwy), TO va KAveLS Ttolnon,
LLETOAPUOLKY], ETLOTAMN KAl Vo €XELG TO BAEppa oTov KOopo, dev dlaywplfovtal
HEeTAgV TOUG - TTPOKELTAL YLa [liat & LOVN TTPAKTIKN, n omola Stakpivetal amd pa
AAAN, TN SOVAELA TOUG WG EPYATWY KATA TN SLAPKELR TNG NUEPAG. € AUTH TNV

avako(vwaon, Ba teBel uTTd epwdtnon N oLVOEOT LETAED AUVTHG TNG LOTOPLKNG
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TPAYUATIKOTNTAG TNG «AOONTIKAG» TPOKTIKAG & TNG €PYATIKG aUTO-
ekmaldevong Katd ta €tn 1830 Kat 1840 o€ oxéon e TNV avtAnyn tng
P 000G WG TTPAKTIKIG OTOVG VEOUS YEPHAVOUG EYEALAVOUG (OPLOUEVWY ATt
avtovg oe efopla otn laAAla katd tn OUYKeEKPLUEVN Tep(0d0), Omwg o
Cieszkowski, o Feuerbach, } o Marx, uéoa amd T €vvoleg TG «umePPaong tng
@uoocoplag» Kal tn «@lloocoplag tng mpdéng» (Philosophie der Tat). H
«TTOALTIOUIKA HeTAB(Baon» avAuesa 0TO YOAAALKO COOLAALOUS KAL TN YEPLAVIKN
okEPn €xel nOn amotunmwOel- €dw, Ba emiyelprioove va TTPoodloplooupe, o€
Tolo Badud n Bewpla tng vtEpPaong TG WlAocoplag tpog TNV KateLOLVvVON TNG
TIPOKTIKNG UTOPESE OTNY TPAYUATIKOTNTA VA CUVAVTHOEL — 0TO €M(MESO TNG
Bewplag- TNy VEPPaoN TNG TTPAKTIKAG (TNG EPYATIKIG SOVAELAQ) LE KATEVOLVON
™ @lloco@ia. Itn ouvéxela, Ba del€oupe, pEoa amd avtn TN CUYKPLON, TTWE
umopolue va emavanpoodoploovpe, T oxéon TavtdTNTAS 1 SLaPOopPdg
OVAUETO OE KAAALTEXVIKY], PLAOCOW@IKY TIPAKTIKY kat aloOntTikng eumelplag Kat
wg €K ToUTOoL TI§ apoPBaleg dtapecorafrioelg avdpeoa o€ TExvn & @llocopla o

EVPWTTALKO eTiTedO.

NEEeig-kAeBLa: Ddocopia mpaéng, aodntnn eumelple, moAttiotinr) uetaBiBoon,

Jacques Ranciere

[utep. E.E.N.E.O.]

Prof. Daniela G. Camhy

University of Graz, Austria

Phénomeéne de gestes philosophiques

Gestures have been studied throughout the centuries from different perspectives.
The phenomenon of gesture is an interdisciplinary topic explored by researchers,
scholars, practitioners from art, computer science, history, linguistics, psychology,

literature, ethnology, anthropology, semiotics, cognitive science, music, dance as
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well as film studies and philosophy. It has been widely used in many contexts and
situations. Le concept de geste f(t étudié au cours des siecles de différentes
perspectives. Le phénomeéne de gestes est un sujet interdisciplinaire exploré par
des chercheurs, des universitaires, des praticiens en art, en informatique, en
histoire, en linguistique, en psychologie, en littérature, en ethnologie, en
anthropologie, en sémiotique, en science cognitive, en musique, en danse aussi
bien que dans le cadre des études de films et dans la philosophie. Il a été

largement utilisé dans le cadre de plusieurs contextes et situations.

Pendant cet atelier, nous commencerons par explorer le concept de gestes
philosophiques. Qu’entendons-nous par geste philosophique? Dans quel sens le
geste philosophique est-il un événement, une expérience, une action, un exercice,
un mouvement, un engagement, une pratique, un signe ou encore, une forme de
vie 2 Comment envisager la dynamique menant a produire et recevoir des gestes
philosophiques? Quel est le cadre qualitatif et conceptuel de les gestes
philosophiques? Quel rdle jouent cette gestes dans I’éducation, la politique,
I’éthique et I’art? Comment les gestes philosophiques nous aide-t-elle a vivre une

vie meilleure?

Dans la seconde partie, nous nous concentrerons sur des exemples de «meilleure
practique» - best practice exemples- les expériences des gestes philosophiques

dans des environnements éducatifs différents.

Mots-clés: gestes philosophiques, forme de vie, des environnements éducatifs

différents, des exemples de «meilleure pratique»

The Phenomenon of Philosophical Gestures

Gestures have been studied throughout the centuries from different perspectives.
The phenomenon of gesture is an interdisciplinary topic explored by researchers,

scholars, practitioners from art, computer science, history, linguistics, psychology,
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literature, ethnology, anthropology, semiotics, cognitive science, music, dance as
well as film studies and philosophy. It has been widely used in many contexts and

situations.

In this workshop we will first explore the concept of philosophical gesture. What
do we consider as a philosophical gesture? In what sense is the philosophical
gesture an event, an experience, an action, an exercise, a movement, an
engagement, a practice, a sign, or a form of life? How can we consider the
dynamics of producing and receiving philosophical gestures? What is the
qualitative and conceptual framework of philosophical gestures? What role does
the philosophical gesture play in education, politics, ethics and art? How can

philosophical gestures help us to live a better life?

In the second part of the workshop we will focus on best practice examples -

experiences of philosophical gestures in different educational environments.

Keywords: philosophical gestures, form of life, education, best practice example

To PaUVOUEVO TWV PLAOCOPLUWY XELPOVOULWY

OL xelpovouleg €xouv UeAeTNOel KaTtd TN OLWPKEWL TWY ALWVWY OO
OlOPOPETIKEG OTMTIKEC YWVIEG. To awvopevo tng Xepovoulog elval €va
SlemotnUOvVIKG  Béua, To  omolo  dlepeuvdtal amd  EPELVNTES,
OKAONUAIKOUG/ETILOTILOVEG, EMAYYEALATIEG QMO TOV XWPO TNG TEXVNG, TNG
ETOTIUNG TWV LTTOAOYLOTWY, TNG LoToplag, TG YAwoooAoylag, Tng YuxoAoyiag,
¢ Aoyotexviag, g €BvoAoylag, tng avBpwmoAoylag, TnNg CNUELWTIKNAG, TNG
YVWOTIKNG ETLOTAUNG, TNG LOVTLKIG, TOU XOPOU KABWG Kat amd ToV XWPO Twv
KLVNUOATOYPA@PKWY O0TTOLdWYV Kal TNG plAocopiag. ‘Exel xpnopomoinOel evpewg

0€ TTOAAQ TTEPBAAAOVTA KAl KATAOTACELG.
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Ze auTO TO £pyaoTriplo, apxKd, Ba SlEpELV{OOUUE TNV EVVOoLad TNG QIAOCOWQLKNG
Xelpovopiag. Tt Bewpole WG Lo PLAOCOPIKN XElpovoula; Me mola €vvola n
P 000K XElpovoula amoteAel €va yeyovog, Wi eumelpla, pa mpdgn, ua
Aaoknon, pla Kivnon, g SEoHELON, WA TIPAKTLKY, €va ONUAdL 1] [ia pHop®n
Cwng; MW LTOPOVE va aVAAOYLOTOVUE TN SUVALKY] TNG TTapaywyng Kat Abng
PLOCO@IKWY XELPOVOULWY; Moo €lval TO TTOLOTIKO KAl €VVOLOAOYIKO TAa(oLo
TWV @LAOCO@IKWY XELPOVOULWY; Moo poAo dwadpapatifel n @LAOCOQIKN
XElpovopla otnv ekmaidevon, TNV TOATIKN, TNV NOWKNA Kat TV TEXVN; MWg
UTTOpOUV Ol PLAOCOMLKEG XELpOVOUleC va pag Pondrioovv va (joouUE pla

kaAvtepn {wn;

310 devtEPO UEPOC TOL epyactnplov, Ba emikevTpwOoUUE o€ TTapadelypata
BEATIOTWY TPAKTIKWY - EUTIELP(EG PIAOCOW@IKWY XELPOVOULWY OE SLAPOPETIKA

EKTIALOEVTIKA TtEPLBAAAovTA.

NEEELG -KAELBLA: PLAOTOPIUES XELPOVOULES, Loppn {wrs, exmtaidevon, Tapadetyua

BEATLOTNG TP TLNLNG

[utepp. E.E.N.E.D.]
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Prof. Emér. Alain Kerlan

Université Lumiére Lyon2, France

Art et philosophie ensemble.

Enjeux esthétiques, enjeux pédagogiques, enjeux de pensée

Ce symposium réunit un ensemble de participants qui, a des titres divers, ont été
ou bien sont engagés dans des expériences engageant conjointement la pratique

philosophique et la pratique artistique.

[l @ pour principal objectif de permettre aux participants de présenter et de
confronter leurs expériences, et d’essayer de dégager de leurs analyses et de leurs
confrontations les spécificités de chaque type d’intervention, mais aussi les «
communs » autour desquels s’organise leur collaboration, les tensions et les
frottements que celle-ci génére, les différends qui I’laniment. Une attention toute
particuliere sera accordée aux normes et aux valeurs que mobilisent ces

spécificités et ces différends.

Afin de favoriser au mieux les échanges et d’accorder la plus large place aux
analyses et a Iapprofondissement de la problématique commune aux
participants, chaque communication sera limitée a une durée de dix minutes, et
chaque communicant aura au préalable adressé a I’ensemble des participants une
présentation écrite (maximum deux pages) de I’expérience et des interrogations

qu’il soumet aux participants du symposium.

Mots-clés: Pratique artistique, pratique philosophique, éducation, expérience,

performance
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Participant(e)s

Yves Henri (artiste plasticien), Alain Kerlan (université Lumiére Lyon2), Mireille Li-

Kerlan (orthophoniste), Alain Patrick Olivier (université de Nantes).

Programme

1) «Former des danseurs/Former des enseignants: une expérience pédagogique

universitaire a I'intersection de la danse et de la philosophie» (Alain Patrick Olivier,

université de Nantes)

Au cours de I'année universitaire 2014/2015, dans le cadre de son cours de
philosophie, Alain Patrick Olivier, en collaboration avec une danseuse
chorégraphe, a conduit une formation conjointe étudiants danseurs et étudiants
en sciences de I’éducation, mobilisant la philosophie de I'éducation et I’histoire de
la pédagogie. C’est cette expérience qu’il présentera dans le cadre du symposium
pour la soumettre a I’analyse. Il rendra compte a la fois de la chorégraphie mise en
place avec les étudiants et de I'intervention de la chorégraphe dans le cours de

philosophie.

2) L’intervention artistique et philosophique en hopital psychiatrique: au
croisement des mondes (Yves Henri (artiste), Alain Kerlan (philosophe, Université

Lumiéere Lyon 2), Mireille Li-Kerlan (orthophoniste).

En octobre-novembre 2016, dans le cadre d’une résidence artistique et
philosophique sur I'lle de Leros, Yves Henri, plasticien sculpteur, et Alain Kerlan,
philosophe, ont été amenés a intervenir conjointement en atelier auprées des
patients d’un hopital psychiatrique. C’est, pour I’artiste, une pratique relativement
familiere ; au cours de I’année 2015, par exemple, Yves Henri a travaillé avec les
patients psychiatriques d’un grand hoépital lyonnais. Pour le philosophe, la chose

est bien moins familiere, et quasiment inédite.
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A P'occasion du symposium, ils feront retour sur cette expérience partagée, et
confronteront leur lecture de cette expérience. Pour Iartiste, le geste est a la fois
langage et pont; mais pour le philosophe qu’en est-il, quand il lui faut, sinon

renoncer au langage, du moins trouver a s’inscrire dans ce qui se joue?

Trois autres regards pouvaient également étre portés sur ce qui se jouait.
Assistaient et s’impliquaient également dans ce croisement des mondes un
chercheur en sciences de I’éducation spécialiste des questions de travail, une
orthophoniste et le psychiatre qui avait accepté que se déroule cette séance.
Quels regards ces trois professionnels portent-ils sur cette séance ? Et selon quelle

grille de lecture?

3) Philosophe et artiste ensemble: comment ¢a marche ? (Yves Henri, Alain

Kerlan)

Depuis 2015, Yves Henri (artiste) et Alain Kerlan (philosophe) sont engagés dans
des expériences communes d’intervention artistique et philosophique et de
création partagée. Sur une fle grecque, Leros, auprés d’habitants volontaires
réunis autour de la Bibliotheque, auprés des éléves d’école primaire, de college,
de lycée, aupres des enfants réfugiés... Sur une file tunisienne, a Kerkennah,
aupres des pécheurs, d’enfants, d’étudiants des Beaux-Arts de Sfax; dans un
colloque universitaire auprés d’enseignants-chercheurs réunis en colloque dans le

Grand Amphithéatre de 'université Lumiére Lyon 2...

Dans le cadre de ce symposium, ils se proposent d’engager devant les participants
une analyse dialoguée de ces expériences. Il ne s’agira pas d’un exposé, mais
d’une interpellation croisée. La regle est que chacun tour a tour accepte de se
soumettre aux questions et aux interpellations de l'autre, mais qu’il ne les
connaisse pas par avance. L’artiste en tant qu’artiste interpelle le philosophe, et le
philosophe en tant que philosophe interpelle I’artiste. Chacun tentera d’aller

jusqu’au bout de sa spécificité, de ses divergences et de ses convergences, de ses
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consonances et de ses dissonances. Comment s’écrit la partition commune?

Comment fraie-t-elle son chemin entre percept, affect et concept (G. Deleuze)?

Art and philosophy together.

Aesthetic issues, pedagogical issues, issues of thought

This symposium brings together a group of participants who, in various ways,
have been or are engaged in experiences that engage both philosophical practice

and artistic practice.

Its main objective is to enable participants to present and compare their
experiences, and to try to extract from their analyzes and confrontations the
specificities of each type of intervention, but also the «commons» around which
those interventions are organized, their collaboration, the tensions and frictions
that it generates, the differences that animate it. Particular attention will be given

to the norms and values that these specificities and disputes mobilize.

In order to promote the exchanges as well as to give the greatest possible place
to the analysis and the deepening of the common problematic to the participants,
each communication will be limited to a duration of ten minutes, and each
communicant will have previously addressed to the all participants a written
presentation (maximum two pages) of the experience and questions he/she

submits to the symposium participants.

Keywords: Artistic Practice, Philosophical Practice, Education, Experience,

Performance
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Participants

Yves Henri (artiste), Alain Kerlan (université Lumiére Lyon2), Mireille Li-Kerlan

(orthophoniste), Alain Patrick Olivier (université de Nantes).

Program

1) To train dancers / to train teachers: a university teaching experience at the

intersection of dance and philosophy (Alain Patrick Olivier, University of Nantes)

During the 2014/2015 academic year, as part of his philosophy course, Alain Patrick
Olivier, in collaboration with a choreographer dancer, conducted a joint training
for student dancers and students in the sciences of education, mobilizing the
philosophy of education and the history of pedagogy. It is this experience that he
will present at the symposium for analysis. It will reflect both the choreography
put in place with the students and the intervention of the choreographer in the

philosophy class.

2) The artistic and philosophical intervention in a psychiatric hospital: at the

crossroads of the worlds (Yves Henri (artist), Alain Kerlan (philosopher, Université

Lumiéere Lyon 2), Mireille Li-Kerlan (speech therapist).

In October-November 2016, as part of an artistic and philosophical residency on
the island of Leros, Yves Henri, visual artist and Alain Kerlan, philosopher, were
brought to work together in a workshop near the patients of a hospital
psychiatric. This is, for the artist, a relatively familiar practice; in the course of
2015, for example, Yves Henri worked with psychiatric patients at a large Lyon
hospital. For the philosopher, the thing is much less familiar, and almost

unpublished.

On the occasion of the symposium, they will return on this shared experience, and

will compare their reading of this experience. For the artist, gesture is both
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language and bridge; but for the philosopher what is it, when he must, if not

renounce language, at least find a place in what is being played out?

Three other looks could also be focused on what was being played. Also involved
in this crossroads of worlds was a researcher in educational sciences specializing
in labor issues, a speech-language pathologist and the psychiatrist who had
accepted this session. What looks do these three professionals have on this

session? And according to which grid of reading?

3) Philosopher and artist together: how does it work? (Yves Henri, Alain Kerlan)

Since 2015, Yves Henri (artist) and Alain Kerlan (philosopher) are engaged in
shared experiences of artistic and philosophical intervention and shared creation.
On a Greek island, Leros, with volunteer residents gathered around the library,

with primary school students, middle school, high school, with refugee children ...

On a Tunisian island in Kerkennah, near the fishermen, children, students of the
Fine Arts of Sfax; in a university symposium with teacher-researchers gathered in

a symposium in the Grand Amphitheater of the University Lumiére Lyon 2 ...

As part of this symposium, they propose to engage participants in a dialogue
analysis of these experiences. It will not be a presentation, but a cross
interpellation. The rule is that each one in turn agrees to submit to the questions
and questions of the other, but does not know them in advance. The artist as an
artist challenges the philosopher, and the philosopher as a philosopher challenges
the artist. Each will try to go to the end of its specificity, its differences and its
convergences, its consonances and its dissonances. How is the common partition
written? How does it spawn its path between percept, affect and concept (G.

Deleuze)?
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Téxvn xau pLiocopio podi.

Awe9nTina 9éuata, matdaywywd {ntiuoto, Oéuato oxéPng

AUTO TO CUUTTOOLO EVWVEL [ OPAdA aTOUwWY Ta omola, He Tow{Aovg TpOTouG,
OUMUETEOAY 1 OCUUUETEXOUV Ot €euTelpleg, oL omoleq eUmMAEKovv TOCO TN

PLLO0C0W@IKY] OG0 KAL TNV KAAALTEXVLKT TPAKTIKY.

ZUUUETEXOVTEG/OVOES

Yves Henri (kaAAwtéxvng), Alain Kerlan (Mavemiotiuio Lumiére Lyon2 ), Mireille

Li-Kerlan (e1dwd¢ opBowviag), Alain Patrick Olivier (Mavemiotruo tng Nantes).

Mpdypappa

1) EXTTALOEVOVTOC XOPEVTEC [ EKTTAULOEVOVTAG SATKAAOUG: [LLA TTAVETILO TN LK

OdaKkTIKA eumelpla oTn SlaoTAVPWON TOU Xopou Kat TNng @llocoiag (Alain

Patrick Olivier, Mavemiotriuio tng Nantes)

Katd tn Oudpkewd Touv akadnuaikol €toug 2014/2015, WG KOUUATL TNG
@ ooco@krg touv mopelag, o Alain Patrick Olivier, oe ouvepyacia [’ €va
XOPOYPAWo- XOpevuTr, TpPayuatomolnoe Kowr ekmaldevon Yyl @OLTNTEG-
XOPEUTEC KOl (POLTNTEG OTI( EMIOTNIES TNG EKTAIBELONG, KIVNTOTTOWDVTAG TN
@oocopla NG ekmaldevong Kat TNy wtopla tng mawdaywyknig. Elval avtn n
gumepla, n omola Oa mapovcolactel o0Tto ouumdolo TPOG avdAuvon. Oa
avtwkatomtpilel Ttéoo tn Yopoypa@ia, n omola €xel dnuiovpynOel pe toug

(POLTNTEG OO0 KaL TNV TAPEURACT TOU XOPOYPAWoL aTny TAEN TG pldocoplag.

2) H KaAALTEXVIKT] KAl PLAOCO@IKT TtapEuPaon o€ éva Yuxlatpikd voooKopelo:

0TO 0TaVPOodPIUL TwV KOopwy (Yves Henri (kaAAttéxvng), Alain Kerlan

(plrdoopog, Mavemiotripo Lumiére Lyon 2), Mireille Li-Kerlan

(AoyoBepamevTpla).

Tov OKTWPRPLO-NOEUPPLO TOV 2016, WG TUALLA LLOG KAAALTEX VKNG KO

P 000@IKNG dlapovrig oto vnol tng Aépov, o Yves Henri, ElkaoTIKOG
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KaAALTEXVNG Kat o Alain Kerlan, @lAdcopog, pbav ya va dovAgpouy pall o’ Eva
EPYQOTNPLO KOVTA ot acBevels Yuylatpikoy voookopelov. Autd elval, yla Tov
KOAALTEXVN, WO OXETIKA OWKE(D TPOAKTIKN: KATA Tn OldpKel TOu 2015, yld
mapddelypa, o Yves Henri cuvepydotnke pe Ypuxlatpikovs aocBevel( oe €va
pHeydio voookouelo g Avwv. Ma tov @dco@o, To Tpdypa elval ToAD

Atydtepo owkelo Katl oxedOV adnuooievuto.

Me tnv gukatpia Tov cuumooiov, Ba emoTpeéPouv o€ auTr TNV Kown gumelpla
Kat Ba ouykplvouy Tnv avdyvwon avtrg tng eumeplag. Ma Tov KAAATEXVN, N
XElpovopla elval TaVTOXPOVWS YAWTTA Kal YEQLPA, AAAA YL TOV PLAGCO®O TL
glvat autd, dtav mpemel, av dev amapvnBel Tn yAwooa Tov, va BPeL TOVAAXLOTOV

€va LEpog o€ auto, To omolo dtadpapatifetay

Tpla dAAa BA€upata Ba umopovoav emiong va emMIKEVTPpWOOUV G AUTO TTOU
dladpapatildotayv. Emiong, eUTAEKOUEVOL OE AUVTO TO OTAVPOSPOUL TWV KOTUWY
NTav €vag €PEVVNTIG OE EKTTAULOEVTIKEG ETUOTHUES, O OTO(Og ELOIKEVETAL OF
gpyaotokd {ntipata, €vag maboAoyog TnG OWANG-YAWOOOAG Kol EVag
Yuxlatpog, o omolog elyxe dextel avtr T cuvavinon. Tt BAEUUA/OTTTIKY €XouV
avtol ot Tpelg emayyeApatieq o€ avti tn cuvdvtnon; Kat oOp@wva pe 1ol

TIAEY L AVAYVWONC;

3) ®AG00WOoC KAl KAAATEXVNG Ladl: Twg Asttovpyel autd; (Yves Henri, Alain

Kerlan)

Amté Tto 2015, 0 Yves Henri (kaAAwwéxvng) kat o Alain Kerlan (@Adco@og)
OUULUETEXOUY OE KOLVEG EUTTELP(EG KAAALTEXVIKIG KOl (PIAOCOW@IKNG TTapEURaong
Kal Kol dnpovpylag. e €va €AAnviko vnol, tn A€po, pe €0€AOVTEG TOUG
KOTO(KOUG, CUYKEVTPWIEVOUC YUpw ard TN BPALOONAKN, LE LaBNTEG dnuoTIKoU,
yvuvaoiov, Avkelov, pe mtaudd mpdo@uyeg ... e €va vnol tng Tuvnolag otnv
Kerkennah, kovtd otoug Yapddeg, Ta madid, Toug Labntég twv Kadwy Texvwy

Tov Sfax... o€ €va TAVETIOTNULAKO CUUTTOOLO LE KAONYNTEG-EPEVVNTEG TTOV
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OUYKEVTIPpWONKav o€ €va ouvumdéolo oto Meyddo Aug@lOgatpo Tov

Navemotnulov Lumiére Lyon 2 ...

Q¢ LE€POG AVTOV TOV CLUUTTOC(OV TTPOTEVETAL OL CUULULETEXOVTEC VAL EUTTAAKOVY OE
{a SLadoykry avaAuon auTWY TwV EUTELPLWV. Agv TTPpOKELTAL Yl Ttapovasiaon,
aAAd yla Staotavpwon epwTnudtwy. O Kavovag eivatl Tt o Kabévag e Tn oepa
TOU CUUPWVE( VO UTTOPAAEL TIG EPWTIOELS KAL TIG EPWTAOELS TOL AAAOL, dlXwG va
TG Yvwpiel ek Twv TPOTEPWY. O KAAATEXVNG WG KAAAITEXVNG TTPOKAAE( TOV
PO00POo Kal 0 PLAE00EYOE WG @AGC0WOg TPOKAAEl TOV KaAAwtéxvn. O
KaBevag Ba mpoomabrioel va @TACEL 0TO TEAOG TNG LOLALTEPOTNTAS TOU, TLG
SLOPOPEG TOV KAl TIG TTPOCEYYIOELS TOV, TG CUNPWVIEG TOV Kal TIG dlapwvieg
Tou. Mg n ko dxotdunon ypawetay MwG TPOKVUTTEL TO LOVOTIATL HETAED

™G avtiAnyng, Tov cuvaloOruatog kat tng évvolag (G. Deleuze);

NEEeIG-KAEWBIA: KaAditexyviunp mpaxtund, ®rloco@ui Mpaxtuw, Exmaibevon,

Eureiplo, Emtitédeon

[utp. E.E.N.E.O.]
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Prof. Anastassios Kodakos
University of the Aegean, Greece
Prof. Fragkiskos Kalavasis
University of the Aegean, Greece

Dr. Georgios Kritikos

University of the Aegean, Greece

Dr. Andreas Moutsios-Rentzos

University of the Aegean, Greece

To eumodia yia pta poev9davovoo moAn:

Atouuoi xou Opyavwotaxol Auvvtinoi Mnyovicuol

Avau@{BoAa, Tnv KvnTrpLa Unxavri Tov TOALTIOLOU ATTOTEAECE KAl CLVEX((EL va
amoteAel n dnuovpyla TG TOANG WG 0PYAVWTLKNG CLUPLWTIKIG EMLYONONG KAl
WG ameAgvBepwTik duvaun amd KABe Aoyr CLUPACEL], TEPLOPLOUOVS KOl
BePardtnreg. Mépa amd TNV MOAAL UTTOOYOUEVN VALKN TNG uTtEoTACT), TA SOULKA
NG OTOE( WG PEPTA TTOAITIOTIKA VAIKA, N 0pyAvwon tTng wg dlaoVvoeon TNg
TOWKLAlG Kat TG dlaopdg, amoteAel Tov KataAvtn yw Tny avaduvon ng
povadikrg SuvapKng TG Tng TOAUTTAOKOTNTAG tnNG. H aAAnAemidpaon twv
oTolelwy TNG Kat TwV WLOTATWY Toug GLUPAAAEL 0TNY AVASUON KATAOTACEWY
NG CUUPLWTIKAG AOTIKAG TPAYHATIKOTNTAG TTov UTtEPPalvouy pLltkd tn SoutKkn
NG UTTOOTAON, TOUG JOWIKOUG TTEPLOPLOIOVE, O €va adlakoma €EEALCCOUEVO
em{medo opydvwong Kot avamtugng moAvmAokdTnTag. Mowidopoppiag Kat

TOKLAOTpOTT(OG.

Y& MOAUTTAOKO ouoTNaATa, OTwS autd Twv TOAswy, OAa Pplokovtal oe ula
duvapkn aAAnAe€dptnon Kat pa agvan LeTaBoAr]. MpoodoKies, 0pyavVWOLAKES
OVTOTNTEG, SOUEG, dladkaoieg, poAol, WBLOTNTES, OXETEL], KAVOVEG, agleq akoua
Kol oL apx€G. H pUBuion avtwy Kat n v yevel aglomolnor Toug UeE OKOTO Tn

SLlapdp@won cLVONKWY avamtugng TG TOANG WG LavBAVOVTOG 0pYavIoULOU,

168



amoteAel avaugofritnta tn Bacikn TpoimdBeon avantuéng Kot dlaoc@dAlong

OUUPLWTIKAG AOTKNG TTOLOTNTAG.

H UNESCO op{Cet wg pavOdvovoa téAn (learning city) tnv méAn wov

KLVNTOTIOLE( ATTOTEAECUATIKA TOUG TTOPOUG TNG OE OAOUG

TOUG TOME(S yla TNV TpowONnoN TNG CUUUETOXLKNG LABnong amd tn
Baotkn 0TV avwTEPN EKTTA(SELON

avalwoyoVvel Tn LABNoN 0TI OLKOYEVELEG KL TLG
KOLVOTNTEG -
OLeEUKOAVUVEL TNV EKUABNON YLaL KO OTOV XWPO epyaciag -
EMEKTE(VEL TN XPri0N CUYXPOVWY TEXVOAOYLWDY LAONnong -

BEATLWVEL TNV TTOLOTNTA KA TNV apLoTeld TNG LAdnong,

TPOWOWVTAC (o KOVATOVPA HABNnong kKad’ 6An tn didpketa Tng {wng. Me auTdv
TOV TPOTO, 1 TTOAN EVIOXVEL TNV ATOWIKN EVOUVALWON KAL TNV KOWVWVLKY €vTagn,
TNV OLKOVOUIKA OaVATTUEN Kol TV TOALTIOTIKA €unuepia KAl TNV OEWPOPo

avdamntu€n. (http://uil.unesco.org/lifelong-learning/learning-cities).

2T0 €pyaoTrplo avTo EMUOUDKETAL N AVIXVEVOT TWYV VONTIKWY LOVTEAWY KAl TWV
TIPOAKTIKWY TTOU KLYOUV OTOWMIKOUG KOl CUAAOYLKOUG QLUVTIKOUG UNXAVIOULOUS
Kat eumodiCouy tnv €€€AEN Twv MOAEwV TPOG TNV UAONOLOK 0PYyaVWOLAKN

ouyKkpoTtnon.

Me xpnon Kuplwg PLWHATIKWY TEXVIKWY (EpWwTNUATOAdYLA, a@nynon, oevapla
TPOCOUO(WONG OAOTIKWY KOATAOTACEWY, OTOTELPES UOVTEAOTONONG Kol
OLAAOYWKOU avaoctoyaopol) aAAd kot epyaldeiwv  a&oAdynong, Oa
KOTOLOKEVACGOULE TIELPAUATIKOUG XAPTES TTOALTWY WG CUUTTOAITWY O€ SLAPOPOUG
pOAoug, KaBWE Kat TAalola CLUVEPYELAG Kat SOWKNG 0VUELENG TTOL AVADEIKVYVOLY
TNV ToWWAla Kat tnv ToAumAokdtnta w¢ emdlwén yw TNV UHabnolakn
Agrtovpyla Kat TNV ouvoxn NG MOANG Kai OXL w¢ PAvVIACLOK OTEA. Oa

g€eTAoOLE €V KATAKAE(DL TN duvatdtnTa Hetdfaong amd cuotrinata
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SUVAIKWY BLOTEAWY avTIMAPAOECEWY 0€ SUVAULKA CUVEPYATIKA CLUOTAHATA

EVKALPLWV.

NEEEIG-KAESLA: MarvOdvouoa TOAN, EvpUY] CUOTHUATA, CUVYTIXES POVUTIVEG, AOTIXN

avdmtuén

Obstacles in a Learning City: Individual and Organizational Defence

Mechanisms

Undoubtedly, among the motives of civilization, a principal role is attributed to
the creation of the city, as a symbiotic, organizational invention and as a force

liberating from all kinds of contracts, constraints and certainties.

In addition to the very promising construction material, its structural elements like
scraps of cultural materials, its organization of a variety of interfaces and its ability
to integrate differences is the catalyst for the emergence of the city's exceptional
dynamics. and its complexity. The interaction of elements and their properties
contributes to the emergence of situations of urban symbiotic reality that goes
radically beyond its structural status, from its structural constraints, to a
constantly evolving level of organization and complexity. of development.

Diversity and diversification.

In the complex systems, as those describing cities, everything is in dynamic
interdependence and perpetual change. The expectations, the organizational
entities, the structures, the processes, the roles, the qualities, the relationships,
the rules, the values and even the principles. The regulation of this dynamic and
the use in order to create cultural and material conditions for the orientation of
the city to a learning organization is undoubtedly the basic prerequisite for the
development and assurance of symbiotic urban quality.

UNESCO (http://uil.unesco.org/lifelong-learning/learning-cities) defines a learning
city as a city that:
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effectively mobilizes its resources in every sector to promote inclusive learning
from basic to higher education;

revitalizes learning in families and communities;

facilitates learning for and in the workplace;

extends the use of modern learning technologies;

enhances quality and excellence in learning; and

fosters a culture of learning throughout life.

In doing so, the city enhances individual empowerment and social inclusion,

economic development and cultural prosperity, and sustainable development.

This laboratory seeks to detect mental models and practices that engage in
individual and collective defence mechanisms and that prevent the development
of cities towards a learning organization. Using techniques mostly experimental
(questionnaires, narrative, urban situations scenarios, modelling efforts and
collective reflection) and assessment tools, we will build con-citizenship cards
including the diversification of roles and contexts for synergies and structural
coupling which emphasize the diversity and complexity as consistent of the
learning function and the coherence of the city and not as an imaginary threat. As
a conclusion, we will see the possibility of the transition from dynamic systems of

inter-individual conflicts to dynamic systems of collaborative opportunities.

Keywords: Learning City, intelligent systems, defensive routines, urban

development

Obstacles a une ville apprenante:

Mécanismes de Défense Individuels et Organisationnels

Sans aucun doute, le moteur de la civilisation a été et continue d'étre la création

de la ville en tant que conception symbiotique organisationnel et en tant que
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force libératrice de toute sorte de conventions, contraintes et certitudes. Au-dela
de sa nature matérielle prometteuse, ses éléments structuraux comme matériaux
culturels importés, son organisation en tant qu'interconnexion de la variété et de
la différence, constitue le catalyseur pour I'émergence de sa dynamique unique.
De sa complexité. L'interaction de ses éléments et de leurs propriétés contribue a
I'émergence de situations de la réalité urbaine symbiotique qui dépassent
radicalement leur identité structurale, les contraintes structurelles, a un niveau
d'organisation incessamment évoluant et se développant dans le sens de la

complexité — de diversité et de multiformité.

Dans des systemes complexes, tels que les systémes des villes, tout se trouvent
dans une interdépendance dynamique et un changement perpétuel. Attentes,
entités organisationnelles, structures, processus, réles, qualités, relations, regles,
valeurs et méme principes. Leur régulation et leur utilisation générale dans le but
de créer les conditions de développement de la ville en tant qu'organisation
apprenante constitue sans aucun doute la condition préalable pour le

développement et I'obtention d'une qualité urbaine symbiotique.

L'UNESCO définit une ville apprenante (learning city) comme la ville qui :
mobilise efficacement ses ressources dans tous les secteurs pour
promouvoir I'apprentissage participatif de I’éducation primaire a
I'éducation supérieur
revitalise I'apprentissage pour les familles et les communautés
facilite I'apprentissage pour le travail et dans I’espace de travail
étend I'utilisation des technologies d'apprentissage modernes

améliore la qualité et I'excellence de I'apprentissage,

en promouvant une culture d'apprentissage tout au long de la vie. De cette
maniere, la ville renforce I'autonomisation individuelle et I'inclusion sociale, le
développement économique et la prospérité culturelle et le développement

durable. (http://uil.unesco.org/lifelong-learning/learning-cities).
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Ce laboratoire cherche a détecter les modeles mentaux et les pratiques qui
s'engagent dans des mécanismes de défense individuels et collectifs en
empéchant [I’évolution des villes vers la constitution organisationnelle

apprenante.

En utilisant des techniques principalement par l'expérience (questionnaires,
narration, scénarios de simulation des situations urbaines, tentatives de
modélisation et réflexion collective) et des outils d'évaluation, nous construirons
de cartes expérimentales des citoyens en tant que co-citoyens dans des divers
réles et contextes de synergies et de couplage structurel qui mettent en valeur la
diversité et la complexité comme une poursuite de |'opération d'apprentissage et
de la cohésion de la ville et non pas comme une menace imaginaire. Nous
examinerons en conclusion la possibilité de transition des systemes dynamiques
des confrontations dynamiques égoistes a desr systémes d'opportunités

collaboratifs.

Mots-clés: Ville apprenante, systemes intelligents, routines de défense,

développement urbain

[trad. L.R.Ph.P.A.]
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Postgraduate student

National and Kapodistrian University of Athens, Greece

Mépuvo equtou

H Mépwva Eavtov elvat pa nbwo-aodntikr mpwTtofovAia  KAWVIKOU
TPOCAVATOALOHOV TNng omolag oL apyeg tng evromiovtal 0To PLAOCOPIKO

OTOXAOUO TWV MAPTLY XAvTeYKEP, MIoEA DouKW Kot AoUVTRLY BitykevoTdiv.

TOupwva UE Tov XAIVTeyKEP aUTO Touv Xapaktnpl(el tTnv avBpwrivn UTapén
dev elvat Téo0 n ox€on Tov avBpwmov e To Adyo, aAAd n uépiuva (Sorge) yla

Tov (8l0 Tou TOV €aVTH, dnAadn €va evdlaEpoy, Ua @povtida yla To (dlo Tov

10 «Elva'°.

Ma Tov POUKW TO UTTOKEIUEVO UTTOPEl EVTEAEL VAL DLEPEVVIOEL KOl VA ALVOSOUIOEL
TNV TTPOOWTIKA TOV OXEON UE TNV aAnOela Héoa amd SnUOVPYIKES dladKaoleg
KO TIPOKTIKEG, OTTWE 1 QLAOCOMIA KAl N TTVELVULATIKOTNTA 0TOXEVOVTAG ETOL OTN
SLOUOPPWON LG CUUTTEPLPOPAG TTOV UTTAyOpEeVETAL amd tnv Bla tn B€Anon
Tou. Katd tn dtadikacia avtr To utokelpevo elvat avto-kKabopll{dpevo Kal Katd
OUVETTELL QUTOVOUO Kol OXL T(PO-UTTAYOPEVUEVO 1] €TEPO-KABOPLOHEVO amd

KavAveg Kat vopuegtt.

3to petafy o Bitykevotdlv oto Tractatus avtidapfdvetal tn @Aoco@ia wg
dpaotnpdtnTa Slvovtdg Tng £T0L €vay TPAKTIKS XapaKTrpa. XTo tAaloo avtd

mpotelvel Tn Se(€n, dnAadn tn Xelpovoula, wg EUTPAKTN TTPOOTTADEL

""Mdptiv Xdwteyyep, Elvar xat Xpdvog, TpdAoyos — uetdppaon: I. T{aBdpac, ekS6oelg Awddvn,
ABriva 1978, TOpoG I, § 41-42, ogA. 308-320.

""Michel Foucault, «The Hermeneutics of the subject — Classes at Collége de France 1981-1982, class
of January 6th, 1982», translation: Thanos Kiosoglou, Conatus magazine, Issue No.2, November
2016, 00. 11-34.
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gmKolvwviag otov dAAov avtou Tou ototyelov Tov dev pmaivel ota Adyla, Tou

dppnTou fj Tou HVETIKOV ',

Y7é to mplopa Twy mapandvw B€cewy n Mépiuva Eautou otoxeleL va yiveL Lia
EVAAAGKTIKY] TPAKTIKA KAWLIKAG TTapeupaong He apwyd T @locopla. Ztnv
nepimtwon avt) n @uocoplia Ba €xel TEPIOOOTEPO TO XOPOAKTAPA ULOG
EUTTPOBETNG XELPOVOUIOG TTOV ETUTPETEL TNV AAANAET(Spaon Katl To polpacua
HeTAg) TWV OUUMETEXOVTIWY KAl TOAD AlydTEPO autdv TOU aAKAOVNTOU
BewpnTtikov VtdPabpouv TTov OTEVEL VA ATAVTHOEL OTA EKACTOTE EPWTHUATA.
Méoa amd moAUTAgVpa EVEPYNULATA, OTIWG TO SLAAOYO, TNV AWALPETIKY] OKEWDN,
TN oUVOEON HE TO QOULVEBNTO, TO PLA0C0QOUV OCWUA, TNV KOAAALTEXVIKN
EKPPOAOT, TNV EV-CWUATWOT 0TO PUOIKO TtepBAAAov Oa avadelyOel To atoukd
0taBepd aAAnAodlamAeKOUEVO UE TO OLAAOYIKO, evwy Ba avaduvBouv otnv

TPA&n véeg, NOKES TTpooeyYI(OELS Lag TEXVNG Tov Blov.

NEEeLg KAEWBLA: NI, TpaTnn pLAoco@ia, uAwvin mapéuBaon, Uépluva Exutoy,

pLAocoplio wg xelpovouio

Care for one's self

Concern for oneself is an ethical-aesthetic initiative clinically orientated whose
main principles are traced into Martin Heidegger’s, Michel Foucault’s and Ludwig

Wittgenstein’s philosophical thought.

According to Heidegger, what characterizes human existence is not so much the

relationship of man to «logos» (reason), but the concern for oneself, that is, an

interest, a constant care for his own «being» '3-

"2 Ludwig Wittgenstein, Tractatus Logico-Philosophicus, petdgpaon ©. KitoémovAog, ekdéoelg
Marmadrion, ABnva 1978, § 4.112, § 6.522.

'3 Martin Heidegger, Time and Being, introduction - translation: Yiannis Tzavaras, Dodoni
Publications, Athens 1978, Vol. 1, § 41-42, pp. 308-320.
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Foucault also claims that the subject can finally explore and reconstruct their
personal relationship with the truth through creative processes and practices,
such as philosophy and spirituality, thus aiming at shaping a behavior dictated by

their own will. In this process the subject is self-defined and therefore

autonomous and not pre-dictated or hetero-defined by rules and norms'4.

In the meantime, Wittgenstein in his work Tractatus conceives philosophy as an
activity and thus renders it a practical dimension. In this context he proposes the
gesticulation that is a gesture, a practical effort of communicating to the others

the elements of ineffable and mystical which cannot be expressed through

words™.

In the light of the above theories Concern for oneself intends to become an
alternative practice of clinical intervention with the assistance of philosophy. In
this case philosophy will have more the character of an intentional gesture that
facilitates interaction and sharing among participants and much less that of an
unshakeable theoretical background that hastens to answer the emerging
questions. Through multifaceted actions, such as dialogue, conceptual thinking,
connection with the unconscious, the philosophizing body, artistic expression, the
em-bodiment in the natural environment, the individual will emerge firmly
intertwined with the collective, while at the same time new, ethical approaches in

relation to the art of life will arise in praxis.

Key words: ethics, philosophy in praxis, concern for oneself, clinical intervention,

philosophy as gesture

"“Michel Foucault, «The Hermeneutics of the subject — Classes at College de France 1981-1982, class
of January 6th, 1982», translation: Thanos Kiosoglou, Conatus magazine, Issue No.2, November

2016, pp. 11-34.
'> Ludwig Wittgenstein, Tractatus Logico-Philosophicus, § 4.112, § 6.522.

176



Souci de soi

Le Souci de soi est une initiative éthique-esthétique d’orientation clinique, dont les
principes sont repérés dans la pensée philosophique de Martin Heidegger, Michel

Foucault et Ludwig Wittgenstein.

Selon Heidegger, ce que caractérise I'existence humaine n’est pas tellement la
relation de I'nomme avec «logos» (raison), mais le souci de soi-méme (Sorge), a

savoir un intérét, un souci constant de son «Etre» lui-méme® .

Chez Foucault le sujet peut enfin enquéter et restructurer son rapport personnel
avec la vérité a travers des processus et pratiques créatifs, comme la philosophie
et la spiritualité, visant ainsi a la formation d’'un comportement dicté par sa propre
volonté. Pendant ce processus, le sujet est autodéterminé et par conséquent
autonome et non pas pré -dicté ou hétérodéterminé par des regles et normes'”.
En méme temps, Wittgenstein dans son Tractatus congoit la philosophie comme
une activité en lui attribuant une dimension pratique. Dans ce contexte, il propose
I’indication, a savoir le geste, en tant qu’un effort efficace de communication a

autre de cet élément qui ne peut pas étre exprimé par les mots, qui reste

indicible et secret'8.

A la lumiére des théories ci-dessus le Souci de soi vise a devenir une alternative
pratique d'intervention clinique avec l'aide de la philosophie. Dans ce cas la
philosophie aura plutét le caractére d’une action intentionnelle qui facilite
I'interaction et le partage parmi les participants et beaucoup moins d'un fond
théorique inébranlable se dépéchant de répondre aux questions émergentes.
L’individuel se révélera fermement interconnecté avec le collectif au moyen des

actes multiples, comme le dialogue, la pensée abstraite, la connexion avec

16 Martin Heidegger, Time and Being, introduction - translation: Yiannis Tzavaras, Dodoni
Publications, Athens 1978, Vol. 1, § 41-42, pp. 308-320.

"7 Michel Foucault, «The Hermeneutics of the subject — Classes at Collége de France 1981-1982, class
of January 6th, 1982», translation: Thanos Kiosoglou, Conatus magazine, Issue No.2, November
2016, pp. 11-34.

18Ludwig Wittgenstein, Tractatus Logico-Philosophicus, § 4.112, § 6.522.
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I'inconscient, le corps philosophant, I’expression artistique, et aussi I'intégration a
I’environnement naturel. Parallélement, de nouvelles approches éthiques d’un art

de vivre émergeront au sein de la praxis.

Mots-clés: éthique, philosophie pratique, intervention clinique, souci de soi,

philosophie en tant que geste

[trad. L.R.Ph.P.A.]

Helen Dimos
Undffiliated — independent scholar, Greece

The Ethics of Poetry

Coming off of Jacques Lacan’s Seminar VII The Ethics of Psychoanalysis, my talk
will be on the ethics of poetry. When Lacan uses it in reference to psychoanalysis,
how is the word «ethics» meant differently than in more customary philosophical
discourse? In Seminar VII Lacan detaches the word «ethics» from meanings related
to normative morality or any normalizing of the subject, or the search for what
has historically been called «the good». The «Ethics of» comes to mean something
like, «the raison d’étre of» — in other words, what, at its deepest level,
psychoanalysis is after. «Psychoanalysis», here, not as any vague
anthropomorphized notion but as a mode of living and a practice. Lacan
extinguishes the word ‘should’” from the ethics of psychoanalysis («<how one
should live») and replaces it with what psychoanalysis thinks to be the only way
towards freedom for the subject: to go in the direction of one’s unconscious

desire.

All of the above is how | mean the phrase «the ethics of», in «The Ethics of
Poetry». In other words, not what a poetics believes is the good, either for itself

(that exhausted question, «What is good poetry?») or for humans generally; but
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rather, what the practice of poetry, at its deepest levels, reveals about how
humans are and can be. To put it a little more mystically but also | think a little
more truthfully: poetry seems to know some extremely important things about

life. What are they?

As this is a very large topic, | will limit this paper to an outline of an ethics of
poetry as | see it through reference to Lacanian ethics; and to thinking through a
few poetic instances which illustrate the above. One of these instances may
include anger in poems. Individualistic expressions of frustration or anger seem to
fail in poems. How about expressions of revenge, in connection with our political
situation? | will look at revenge fantasies in the work of UK political poets Sean

Bonney, Frances Kruk, and Verity Spott.

In some ways this talk speaks to all four Axes proposed by the conference
(Political, Ethical, Educational, Artistic) but it falls most obviously in Axis 2 Ethical.
This talk cares deeply about the following question from the conference site:
«Which would be the gestures that would emancipate ethics as a movement of
reflection?» It will try to think about what ethics could be precisely as an
emancipatory practice of thinking about life through poetry. If a gesture, in the
sense intended by the conference, is the place where the conceptual and the
practical meet, my talk understand poetry itself to be a dialectical gesture which

moves beyond the suture of thought and practice to each other.

Keywords: Ethics, poetry, psychoanalysis, Lacanian ethics, anger, Revenge

H n9u« tng moinong

Me apetnpia to Zepvdplo VI, H HOw tng WuxavdAuong touv Zak Aakdv, n
oulAla pou mpayuatevetal tnv nOwr tng molnong. Otav o Aakdv T
xpnotpomolel avaopkd pe v Yuyavdivon, mwg n A€En ‘nbwkn’ evvoeltal
SLAPOPETIKA aTtd TIG TTLO CUVNOELG PLAOCOPIKEG CLUINTNOELS; ZTO Zepvdplo VIl o
AAKAY aTayKLOTPWVEL TN AEEN «NOIKN» aTtd EVVOLEG IOV OXETICOVTAL [UE
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pLOULOTIKEG a&leg 1 pe KAmola opaAomolnon Tov BEUATOG, 1 UE TNV €pELVA YLa
OUTO TOU LOTOPIKA OVOUAJOVUE «TO KOAO». H «nBKfl Tou» KATAANyEL va
onuaivel kdtt Onwg to «the raison d’étre tou» - pe dAAa Adywa o€ T, OTO
Babutepo emimedo, amoPAmel n YpuxavdAvon. «YuxavdAvon», edw, OxL ocav
KAmola adplotn avOpwmouop@ikn avtiAinyn aAdd cav tpdmo {wng Kal oav

TUPOKTLK.

O Aakav ofrivel tn A€En «mtpéme amd tnv nOwK] tng Puxavaivong («mwg Kavelg
TPETEL va (€») KAL TNV avTIKABLOTA pe avtd TTov 1 Puyavdivon voullet Twg
glvat 0 udévog Spduog mpog tnv €AguBepla yla TO OUYKEKPLUEVO O€ua: va

TopevTel Kavelg oTny KateLOLVVON TNG AoLVEDBNTNG emMBLU(AG TOV.

‘OAa ta mo mavw elvat TWwe Evvow TN @pdon «n NOKr Touv» 0to «H NBKN NG
monong». AnAadn, Oxt Tt moteVEL n tolnon Twg elvat To cwoTd, €lTE yla TOV
gautd tn¢ (ekelvo to teTpnUEvo TAE0Y, «TL elval KaAr mtolnon;») elte ywa tov
AvOpwWTO YEVIKA, 0AAG HAAAOV TL ATTOKAAUTITEL 0Ta Pabutepa emimeda TN N

Aaoknon tng mtolnong ya To twg elval Kat Tt umopel va yivel to avBpwmivo €dog,.

Ma va to mw Alyo awviypatikd aAAd kat Alyo 1o ellikplvd: ) tolnon galvetat va

E€pPeL LEPIKA WBLalTEPA ONUAVTIKA TTpaypata yla tn {wn). Mo elvay

Evd WAGUE yla €va eEalpeTikd HeydAo B€ua, Ba eploplow tnv opAla autr o€
wa eplAndn nBwrig g molnong omwg TN PAEMW HEoA AT AVAQOPEG OTN
Aakavik] nOwKr — Kat okeépn péoa amd HeEPKA TTONTIKA Ttapadelypata mou
@wtiCouyv ta To mAvw. Eva amd avtd pmopel va meplExel Ouud og moupaTa.
YTTOKELEVIKES EKQPPATELS duo@oplag 1] Bupol @ailvetal va XAvouy OE TTOULATA.
NMéco HAAAOV EKQPPACELS EKOIKNONG, OXETIKA UE TNV TOALTIKY LA KATAGTAON;
ESw Ba €€eTAoWw @AVTACWDOEL] EKOIKNONG OTO €pY0 TWV AyyAwV TOALTIKWY

mowntwy Sean Bonney, Frances Kruk kat Verity Spott.

ATé kdamoleg amopelg n oAl avutr] a@opd Kat Toug TEooePL; AEoveS TTOv

npdtetve n dtaokehn (MoAttikr, HOWKN, EktaldeuTikr, KaAAltexvikn) aAAd o
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EekdBapa ovumimtel pe tov Afova 2 HOwn. H opdla avtr] evdtagEépetal cofapd
YO TO TTAPAKATW EPWTNUA aTtd TNV LoTOoEADA T dtdokedng: «MolEg elval ot
TPWTOPOVAlEG TTOU UTTOPOUV va ATEAELOEPWOOLVY TNV NOIKAR cav Kivnua
OVOOTOXAOUOU;» O ETLXELPNIOW VO OKEQPTW TL AKPPWE Urtopel va yivel e tnv
NOWKN oav ameAEVOEPWTIKY TTPAKTIK TOv oKeEmTeoOal mepl {wng HECW TNG
molnong. Av n xelpovoulia, Tov otnv ovcla mpotOeTal va KAVEL 1 dLdoKeyn,
glval To onuelo OOV CUUTTTTOVY TO EVVOLOAOYLKO KOl TO TPAKTIKO, 1 OfAla
pou avayvwpilel Ty molnon tnv Bla wg SLAAEKTIKA XElpovoula TTov Kiveltal

mépa amd Ta pappata Letagy okEYng KaL TV ITPAEN.

NEgeig-kAeldLa: H9ur, moinon, YuxavaAvon, Aaxavier ndu,Suuds, exdinxnon
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L'éthique de la poésie

Quand Lacan utilise le mot d’éthique en termes de psychanalyse, on peut se
demander de quelle maniére son usage est différent des discussions
philosophiques les plus communes. Dans Séminaire VIl Lacan détachant le mot
«éthique» de tout sens relié a la moralité normative ou la recherche de ce qui est
historiquement appelé «le bien». L’ «éthique de» vient signifier quelque chose
comme «la raison d'l'étre» - en d'autres termes ce qui est le but de la psychanalyse
dans ses tréfonds. «Psychanalyse», ici, est considérée non pas comme une notion
anthropomorphique vague, mais comme un mode de vie et comme une pratique.
Lacan efface le mot «faudrait/devrait» de | 'éthique de la psychanalyse («comment
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on devrait vivre») et le remplace par ce que la psychanalyse pense étre le seul

moyen de liberté pour le sujet: aller dans le sens du désir inconscient.

Tout ce qui précéde est la facon dont je comprends I'expression «|’éthique de»
dans «L'éthique de la poésie». C'est-a-dire, non pas ce qu’une poésie croit étre le
bien, soit pour elle-méme (v. cette question épuisée: «qu’est-ce que c’est
poésie»?) ou pour ’lhomme en général, mais plutot ce que la pratique de poésie,
dans ses tréfonds, réveéle concernant comment les humains peuvent étre. Pour
parler d’une maniére plus mystique mais aussi plus sincére: la poésie semble

connaitre des choses extrémement importantes sur la vie. Qu’est-ce qu’elles sont?

Nous limiterons ce discours a une synopsis d'une éthique de la poésie, telle que
nous la voyons vois a travers la référence a I'éthique lacanienne, ainsi qu’a une
réflexion de quelques instances poétiques qui illustrent ce qui précéde. L'une de
ces instances peut contenir de la colere dans les poemes. Les expressions
individualistes de frustration ou de colere semblent faire échec dans les poémes.
Qu’st-ce qu’on peut penser des expressions de vengeance en connexion avec
notre situation politique? Ici, je vais considérer le théme de vengeance fantastique
dans l'ceuvre des poetes politiques anglais Sean Bonney, Frances Kruk et Verity

Spott.

A certains égards, ce discours porte sur les quatre Axes proposés par la
conférence (politique, moral, éducatif, artistique), mais plus clairement coincide

avec l'axe de I’éthique. Cet exposé est intéressé profondément a la question
suivante a partir de la problématique de la conférence comme citée sur le site:
«Quelles sont les initiatives qui peuvent libérer I'éthique que le mouvement de
réflexion?». Je vais essayer de penser exactement ce qui peut étre fait avec
I’éthique comme une pratique libératrice de penser la vie a travers la poésie. Si un
geste, tel que la conférence le concoit, est le lieu ou le conceptuel et le pratique
se rencontrent, mon discours comprend la poésie elle-méme étre un geste

dialectique qui va au-dela des points de suture entre |la pensée et la pratique.
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Mots-clés : Ethique,opoésie, psychanalyse, éthique lacanienne, colére, vengeance

[trad. L.R.Ph.P.A]

Prof. Olav Eikeland

Oslo Metropolitan University (OsloMet), Norway

Practising Socratic-Aristotelian Philosophy as Immanent Critique

«lmmanent critique» is primarily associated with the original German form of 20th
century critical theory (Lukacs, Horkheimer, Adorno, Marcuse, Habermas, Negt
[the Frankfurt School], and others) with methodological roots in Marx and Hegel
in the 19th century. On the other hand, «philosophical practice» (e.g. Marinoff,
2001; Raabe, 2001) has grown over the last decades in several countries as a way
of revitalizing / resuscitating a form of philosophy as «a way of life» through
«Socratic dialogue» inspired by Leonard Nelson (2010), Pierre Hadot (1995) and
others, and by the fact that ancient philosophy was conceived as a ton psukhén
therapeia (Plato in the Laws [650 B], Sophist [230 D] and others). Philosophical
practice presents itself as an alternative to both a very abstract and academic
mainstream form («analytic») or a very scholarly form («continental») of modern
philosophy. This so-called «philosophical practice» has attempted to carve a niche

for itself outside other practices like psychotherapy, and others, however.

But immanent critique can hardly work in a void / vacuum outside other practices.
It must work from within other practices. As Hegel wrote (1971:18: 303) «Das ist
die nahere Bestimmung der objektiven Dialektik. In dieser Dialektik sehen wir die
enfachen Gedanken nich mehr sich fiir sich festsetzen, sondern erstarkt, den
Krieg in Feindes Land spielen». Over the last 35 years, my way of practising
philosophy has been by means of immanent critique, working especially in two
important fields: 1) social research methodology, 2) work life studies in Norway.

Although | share many of the concerns of the so-called philosophical practice
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movement, | have chosen not to join it. The philosophical practice movement
seems slightly too «dogmatic» in its insistence on demonstrating an adapted
Socratic method. It also tends to trivialize the philosophical practice by staying
«out of the way» of other more established modern discourses instead of

entering into them as immanent critique.

My presentation will discuss this field, taking Plato’s dialogical practice but even
more, Aristotle’s principle of doing dialogue or dialectics dia endoxén, as a
starting point. Their actual practice of philosophy transcends the Aristotelian
distinction between theoretical and practical philosophy, as described in Eikeland
(2008) as «theorethics». The philosophical practice is in itself the carrier of the
ethical and political standards in their philosophy. | will discuss this in my
presentation. My presentation therefore, also transcends three different axes of
the conference, the political, the ethical, and the educational (it belongs in either
one or all). My claim is that Socrates, Plato, and Aristotle’s practice of philosophy
is formally similar or related to Hegel’s phenomenology, to Horkheimer’s original
formulation of «critical theory» and to the role of Antonio Gramsci’s «organic

intellectual».

Keywords: immanent critique, dialectics, practical philosophy, philosophical practice

Pratiquer la philosophie socratique- aristotélicienne

en tant que critique immanente

La «critique immanente» est principalement associée a la théorie critique originale
qui nait en Allemagne au 20eme siécle (Lukacs, Horkheimer, Adorno, Marcuse,
Habermas, Negt [the Frankfurt School], entre autres), un courant influencé par la

méthodologie de Marx et Hegel.
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En revanche, durant les derniers décennies, la «pratique philosophique» (e.g.
Marinoff, 2001; Raabe, 2001) s’est transformé dans plusieurs pays en un mode de
raviver/ ressusciter la philosophie en tant qu’ «une facon de vivre» par le biais du
«dialogue socratique», un mode qui s’inspire entre autres de Leonard Nelson
(2010), Pierre Hadot (1995) et le fait que la philosophie ancienne ait été concue
comme ton psukhdn therapeia (Plato, les Lois [650 B], Le sophist [230 D] parmi

d’autres)

La pratique philosophique se présente en tant qu’une alternative, se distinguant
de la philosophie moderne et ses modes de pensée abstraits et académiques
(«analytique») ou/et scolaires («continental»). Néanmoins, cette pretendue
«philosophie pratique» a tenté de trouver sa niche en dehors d’autres domaines,

tels que la psychothérapie.

Cependant, la critique immenente ne peut guére fonctionner dans le cide, en
dehors d’autres domaines. Au contraire, il faudrait qu’elle se forge a I'intérieur
méme d’eux. Comme I’écrivait Hegel (1971:18: 303) «Das ist die ndhere Bestimmung
der objektiven Dialektik. In dieser Dialektik sehen wir die enfachen Gedanken nich
mehr sich fiir sich festsetzen, sondern erstarkt, den Krieg in Feindes Land spielen».
Depuis 35 ans, ma facon de pratiquer la philosophie s’est par les moyens de la
critique immanente, en travaillant surtout deux domaines de recherche: 1) la

méthodologie de la recherche sociale, 2) études de travail en Norvege.

Toutefois, malgré plusieurs problématiques en commun, j’ai pris la décision de ne
pas faire partie d’'un supposé «mouvement de la philosophie pratique». En effet,
ce mouvement parait quelque peu «dogmatique» en ce qui concerne l'insistance
sur ’application d’une méthode socratique adaptée. En outre, il tend vers une
banalisation de la pratique philosophique en abandonnant les discours modernes

lus établis au lieu d’y avoir recours par la critique immanente.

C’est cela que je discuterai a travers mon exposé, en prenant la pratique

dialogique platonicienne ainsi que les aristotéliciens de dialogue ou dialectique dia
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endoxdén comme mon point de depart. Leur pratique philosophique transcend
selon moi la distinction aristotélicienne entre la philosophie dite théorique et
pratique, aussi décrit dans Eikeland (2008) en tant que «theorethics». En effet, les
normes a la fois politiques et éthiques de la philosophie de Platon et Aristote se
basent sur la principe de la pratique philosophique. En conséquence, ce que je
problématiserai dans mon exposé transcende en méme temps trois axes
différents de cette conférence, I'axe politique, éthique et éducationnel. Mon
propos est donc [Iaffirmation de la relation formelle entre la pratique
philosophique de Socrate, Platon et Aristote et la phénoménologie de Hegel, la
formulation original de Horkheimer a propos de la «théorie critique» ou bien le

réle que joue «l’intellectuel organique» d’Antonio Gramsci.

Mots-clés: Critiqu immanente, dialectique, philosophie pratique
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E@apuoyn tng Zwupoatinrg-AptototeAinric dtdocopiog
w¢ Euuevovg Kpitinrg

H «gLLEVNG KPLTIKT» CUVOEETAL KUP(WG LE TNV TTPWTOYEVH] YEPULAVLKT LOPW@N TNG
KpLtikrig Bewplag touv 2000 awwva (Lukacs, Horkheimer, Adorno, Marcuse,
Habermas, Negt — ZyxoAr} tTng ®pavk@ovptne- Kk’ dAAor), ue peBodooykeg plleg
otov Mapg kat XEyKeA TOV 190 alwva. ATtd TNV AAAN, 1 «PLAOCOQIKN TTPAKTIKA»
(Marinoff, 2001; Raabe, 2001) €xeL evioxuOel TIg TeEAEVTAlEC DEKAETIEG OE TTOAAEG
XWPEG WG Evag TPOTog avalwoydvnong [ avafiwon piag poperig @iocopiog wg
«tpdémou {wn¢» UECW TOU «ZWKPATIKOU OLOAAOYOU» EUTTVEVUCUEVOL OO TOV
Leonard Nelson (2010), Tov Pierre Hadot (1995) kat dAAoug, kat amd To yeyovog
OTL n apyalo @locopia oxedlaotnKke wg «Bepamela Twyv Yuxwv» (MAdTwY,
Néuot [650 B]; Zopotég [230 D] kat dAAor). H @LAOCO@IKY TPAKTIKA
TALPOVCLAETAL WG Lo EVAAAAKTIKY Ttpdtaon Téoo o€ pla oAU agnpnuevn &
akadnuaikn emionun pop@n («avaAutikn») 600 Kat o€ pio TOAV avotnpn
pop®n («NTEPWTIKI») TNG oVyXPovNng @ldoco@iag. Qotdoo, n amokaAolevn
PLOCOWIKY] TIPOKTLKY TTPOoTIAONoe va okdapel pia koltn ya tnv o €€w amd

AAAEG TTPAKTIKEG, STt 1 YuyoBepamela, kat dAAAoL KAASOL.

AAAG N EUUEVAG KPLTLKT, SUOKOAQ UTtOPE( VO AELTOUPYIOEL 0TO KEVO EEw aTtd AAAEG
TIPOKTIKEG. [p€mel va epydletat péoa amd autes. Omwg €ypape o Hegel
(1971:18:303), «Das ist die nahere Bestimmung der objektiven Dialektik. In dieser
Dialektik sehen wir die enfachen Gedanken nich mehr sich fiir sich festsetzen,
sondern erstarkt, den Krieg in Feindes Land spielen» [«AvuTdg €lvatl o otevdTeEPOG
OPLOUOG TNG AVTIKELUEVIKNG OLAAEKTIKNG. € auTr Tn SLAAEKTIKY BAEmToupE OTL oL
amAgg okéPelg dev kabopllovtal ag' eavtov, aAAd evtelvouv Tov TOAEUO OTNY
ETUKPATELA TOV €XOpoU.»]. Katd tn didpKela Twv TEAEUTAWY 35 XpOVWY, O TPOTOG
TIPAKTIKNAG LoV 0TN PLAoco@ia LT pEe LEoW TNG EUUEVOUG KPLTIKNG, TTov gpyadeTal
Kuplwg o€ dVo onuavtika tedla: 1) tn peBodoAoyla TNG KOWVWVIKAG EPELVAS, 2) TG
neAgteg g epyactakng {wng otn NopPnyla. MapdAo mou potpalopat TOAAEG and

TIG VN OLX(EG TOV AEYOUEVOUL KLV LATOG PLAOGOWIKIG
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TPAKTIKAG, €XW EMAEEEL VO UNV OCUPUETAOXW. To Kvnua @LAOCOWQIKNAG
TIPOKTIKNG PAVTALEL EAAPPWS UTEPPOAIKA «SOYUATIKO» GTNV ETHOVH TOL va
emdel€el ula mpooappoouEvn ocwkpatiky UEBodo. Emilong, Telvel va
uTtoBaBploel TN QAOCOWIKY TTPAKTIKY, Ttapauevovtag «€§w amd to dpouo»
AAAwVY TLO KaBlEpWUEVWY OUYXPOVWY AOywv avt( va €L0EADEL 0E QUTEG WG

ELLLEVNG KPLTIKY].

H mapovoiaor] pov Ba cuvlntrioet avtd to medlo, Aapupdvovtag vméyn

SLOUAEKTIKY TTPAKTIKNA TOL MAdTWwva, AAAd, AKOUN TTEPLOCATEPO TNV APXT] TOU
ApLoTOTEAN OTL 0 SLdAoYOG 1] N SlaAekTKN yiveTat «Sla vEOEwv» wg agetnpla.
H mtpayuatikn TpakTiky tng @uloco@iog Eemepvd TNV apLOTOTEALKT] dLAKPLON
petagy OewpnTikig Kat TPaKTIKAG @llocolag (wg «BewpnBikry», PA. Eikeland,
2008). H lA0CO@IKN TTPAKTIKN E(val amtd Povn TG 0 QOPENG TWV NBIKWY Kal
TIOALTIK WV TTPOTUTIWY 0TN PLAoco®ia Toug. Emougvwg, n TomroB€tnor| Lov otny
avako(vwon dlamepva Kal Toug TPELS A§oveg Tov ouvedplov, TOV TOALTIKG, TOV
NOWKOS Kal Tov eKTTAUSEVTIKO (AVAKEL OE €vav aAAd Kat o€ 0Aoug). O LoXUPLoHOC
pouv Ba €0TIAOEL OTO OTL N TPAKTIKY TNG PLAoco@iag Tov ZwKPAtn, TOu
MNAdTwva Kat Touv ApLOTOTEAN elval TUTIIKA TTAPOUOLEG 1] Kal oxeT((ovTal Pe TN
patvopevoAoyla tov Hegel, Tnv apyxikn dtatimwon tng «KpLtikrig Oswplag» Tou

Horkheimer kat tov pdAo Tou «opyavikol dlavoouevou» Tov Antonio Gramsci.

NEEEIG-KAESIA: Eupevriq xpLTunr, Stadextinn), mpaxtinn @Llooo@in, LAoco@n

TPOXUTINN

[utpe. E.E.N.E.®.]
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Social networks: a space where liquid ethics (may) emerge

The maxim that «Ethics is the relationship with oneself» may be considered to be
true, if we start with the thesis that says «a good relationship with oneself, is only
possible when we relate to others via face to face relationships», because that's
where the voice lives. However, relationships with others have been affected by
the use of electronic devices and what inhabits them, namely infinite possibilities
of screen-screen interaction social networkwhich serve different purposes, but

share a common one, that is to keep the subjects in constant relationships.

All this makes possible the meeting between subjects and with it comes the
encounter with oneself. Is this what social networks are for? What kind of subject
does a social network show? How and what do the subjects show through social
networks? Is the nature of the subject modified? It is reasonable to pose these
questions as social networks hide our face, our voice and our tastes, and in doing
so an encounter between screens emerges. The problem is that in networks the
largest number of encounters is possible. In this way we are faced furthermore
with an inevitable question as to what happens with the ethical dimension among
the subjects that are in social networks? The only possible answer is that ethics
becomes diffuse and with it emerges a diffuse gesture in a relationship (between

subjects).

Therefore, a liquid ethic is emerging; ethics that adapts to the requirements of
each of the social networks and the expectations that the subject has in each of
them, whereby the subject is confronted with two ways of ethical life: one that

has face to face relationship and the other one that has screen to screen relation.
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Keywords: liquid ethics, relationship, social networks.

Réseaux sociaux, espace ou émerge I'éthique liquide

L'éthique est une relation avec soi-méme, et cela est vrai si I'on part de la thése
qui affirme qu'une bonne relation avec soi-méme n'est possible que lorsqu'on
se rapporte aux autres, quand ces relations sont face a face, C'est la que la voix
vit. Cependant, les relations avec les autres ont été jouées a travers les
appareils électroniques et ce qu'ils ont dans eux, possibilités infinies de contact
écran-écran a travers les réseaux sociaux, a des fins différentes, mais avec un

seul but, garder les sujets dans des relations constantes.

Tout cela rend possible la rencontre entre les sujets et avec elle la rencontre
avec soi-méme, Est-ce a ¢a que servent les réseaux sociaux? Quel sujet les
réseaux sociaux montrent-ils? Comment et que montrent les sujets a travers les
réseaux sociaux? La nature du sujet est-elle modifiée? Parce que les réseaux
sociaux cachent notre visage, notre voix et nos godts, ce faisant, il y a une
réunion entre les écrans. Le probléme est que dans les réseaux, il y a le plus
grand nombre de rencontres. Et chaque fois est le moyen dominant pour nous
trouver. De cette facon, nous sommes confrontés a une question inevitable.
Qu'arrive-t-il avec la dimension éthique parmi les sujets qui sont dans les
réseaux sociaux? Une seule réponse possible est que I'éthique devient diffuse.

Avec cela émerge un geste diffus dans une relation avec moi.

Emergence d'une éthique liquide, une éthique qui s'adapte aux besoins de
chacun des réseaux sociaux et les attentes que le sujet a dans chacun d'eux,
confrontant dans le sujet deux facons de la vie éthique, celui qui a une relation

face a face et en relation écran a I'écran.

Mots-clés: éthique liquide, relation, réseaux sociaux
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Ta Kotvwvied Sintua wg xwpog 0mov avadveTal ) pevatn nOnn

H nOwr amoteAel ox€on pe Tov €avTd pHag, Kat eivat aArBeta ; av EeKvioovuE
amd TNV TOoOETNOT TTOV AEEL OTL ULt KAAY] OXEDT LLE TOV EQUTO UaG, elval

duvatr] pévo dtav ocuvdedUacTE PE AAAOUG, OTAV QUTEG OL OXEOELS ylvovTal
npéowto Ue TPOowWTo, eKE( OTTOL N @wVN| (gl. QOTO0O, OL OXETELS LAG LE TOUG
AAAOUG ETNPEACTNKAY OO TI NAEKTPOVIKEC OUOKEVEG KOl T OTELPES
duvatdtnreg emarg mou Sivel n 066vN TOUG HECW TWV KOWWVIKWY SIKTVWY,
Yl SLOLQOPETIKOUG OKOTIOVG, AAAA Kat HE €vav HOVO OKOTO, va dlaTnpovy Ta

uTtoKel{uEVa O OTAOEPES OYETEL.

Me Bdon ta mapamdvw, EQAOcoV N cuVAVTNOT HETAEY UTTOKELLEVWY AAAA & TOu
KAOE UTTOKELLEVOUL [LE TOV EAUTO TOU KAB(oTATAL EQLKTH], UNTTWG YL AVTO TO AdYO
XPNOLLOTTOLOUVTAL TA KOWWVIKA WEoa; Moo umokeluevo mapouoldlel €va
KOWVWVIKO 8{KTLo; Mwg Kat Tt del}vouv Ta UTTOKE(UEVA LECW TWY KOWVWVIKWY
SKTVWYV; H pUoM Tou LUTTOKELEVOL TpoTtoTtoLe(Tal; ETTEdN Ta KOWVwVIKA dlKTua
KpUPBOULY TO MPACWTO HAG, TN @WVH KAl TG TTPOTIUNOELS HAG, UE AUTOV TOV
TPOTO UETATPEMOVY Tr OULVAVINGN O oLVAVINOon avdpeoa o€ 00d0veg. To
TPOPANUa elvatl 0Tt ota Kowwvikd diktua Aapufdvel xwpa o0 UEYAAUTEPOS
apOudg ouvavtioewy. Kat KABe @opd amoteAovy To Kuplapxo HECO EVPEDNS
TWV UTTOKEIHLEVWY. ME auTdOv TOV TPOTMO PBPLOKOUACTE AVTILETWTOL HE €va
AVATIOWEVKTO EpWTNAL: TL oupPBalvel Le TNV NOWKN dtdotacn Twy {NTNUATWY
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TTOU TTPOKUTITOUY 0TA KOWVWVIKA diktua; Mia tiBavr] ardvtnon elvat 6t n nbwkn
glvat pevotr]. Me Bdon avtr tnv mTapadoxr, TpokumTeL e&loov €va €(dog pevoTiig

Xelpovoplag o€ plo Tétola oxeon.

AvamtiooovTag (o pevoth NOWKN, Ua NOIKN Tov TPOCoAPUOLETAL OTLG AVAYKES
KAOE KOLVWVIKOU SIKTUOUL Kal TG TTPOCOOOKI(EG TTOU KAOE LTTOKE(UEVO EXEL OTO
kKaBgva amd avtd, t@evtal dvo {ntripata nOwKnG: eKelvng TOL €XEL VoL KAVEL UE
TNV KATA TPOOWTO ETTAMN] KOl EKE(VN TTOU €XEL VO KAVEL UE TNV EMAPN TNG

0036vng tpog tnv 004vn.

NEEeIG-KAEBLA: Pevotr nOuur), axéan, xowvwvid Sixtva

[utp. E.E.N.E.®.]

Prof. Pablo Flores del Rosario

ISCEM-México

Against what is in front: subjectivity and education

When we think about education, the classic definition given by E. Durkheim
comes to us, for whom educating is transmitting culture to new generations. That
should be enough to guide this process. The problem is that the definition has
two possible readings: as an imposition of culture on new generations and as a
method to bring out the best that man has. These two readings are related to the
Latin terms that refer to education: educare, that the same is true to instruct that

to feed, and, educere, guide and lead, that is, to take full advantage of the people.

In the field of education the discussion about its subjects: institution, teachers,
students and curriculum, has been vast. This discussion emphasizes several needs:
suppress all violence in the multiple relationships that are established, suppress all

possible reproduction of social class relations, which are violent by nature, etc.
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We have advanced to dilute any gesture of violence in the educational space. But

we did not understand that violence is a necessary gesture if we want to educate.

This paper discusses the concept of education in its definition of educere: to bring
out the best in a person. Something that was present from the Port-Royal Logic in
his thesis: it is not about teaching to learn science but about teaching thinking to
learn these disciplines. Because in this way the student was confronted with his
culture and acquired the necessary virtues to withstand that confrontation. That
is why it is affirmed that the best of a person are his virtues. This word means
strength, violence over oneself. This virtue as violence against oneself is the
object of education. Because it is about thinking against everything in front

including ourselves.

Educate to think, because only in this way do we know what we can do in front of
culture, in front of others and in front of ourselves. Better still, educate us to
think-us or integrate ourselves into the dominant system, lesson of the Zapatista
communities. That at the moment of entering the national scene, they opted for
thought, which is a way of using the weapons of criticism. But that forces them to

think with others, against others and against themselves.

Keywords: education, culture, violence, thinking, confrontation

Contre ce qui est sur le front: subjectivité et éducation

Quand nous pensons a I'éducation, la définition classique donnée par E. Durkheim
nous vient a I’esprit : pour celui I'éducation transmet la culture aux nouvelles
générations. Cela devrait suffire a guider ce processus. Le probleme est que la
définition a deux lectures possibles: comme une imposition de la culture sur les
nouvelles générations et comme une méthode pour faire ressortir le meilleur de
['"homme. Ces deux lectures sont en relation avec les termes latins qui se référent
a I'éducation: educare, qu'il en est de méme pour instruire que nourrir, educere,
guider et diriger, c'est-a-dire, profiter pleinement du peuple.
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Dans le domaine de I'éducation, la discussion sur ses sujets: institution,
enseignants, étudiants et programmes d'études a été vaste. Cette discussion met
I'accent sur plusieurs besoins: supprimer toute violence dans les relations
multiples établies, supprimer toute reproduction possible des relations sociales,
violentes par nature, etc. Nous avons avancé pour diluer tout geste de violence
dans I'espace éducatif. Mais nous n'avons pas compris que la violence est un

geste nécessaire si nous voulons éduquer.

Cette communication traite du concept d'éducation dans sa définition de educere:
faire ressortir le meilleur d'une personne. Quelque chose qui était présent dans la
logique de Port-Royal dans sa thése: il ne s'agit pas d'enseigner pour apprendre la
science, mais d'enseigner la pensée pour apprendre ces disciplines. Parce que de
cette fagon, I'étudiant a été confronté a sa culture et a acquis les vertus
nécessaires pour résister a cette confrontation. C'est pourquoi il est affirmé que le
meilleur d'une personne sont ses vertus. Ce mot signifie la force, la violence sur
soi-méme. Cette vertu comme violence contre soi-méme est ['objet de
I'éducation. Parce qu'il s'agit de penser contre tout en face, y compris nous-

mémes.

Eduquez-vous a penser, car c'est seulement de cette maniére que nous pouvons
connaitre ce que nous pouvons faire devant la culture, devant les autres et devant
nous. Mieux encore, éduquez-nous a nous penser ou a nous intégrer dans le
systéme dominant, lecon des communautés zapatistes. Qu'au moment d'entrer
sur la scene nationale, ils ont opté pour la pensée, ce qui est une maniere d'utiliser
les armes de la critique. Mais cela les force a penser avec les autres, contre les

autres et contre eux-mémes.

Mots-clés: éducation, culture, violence, pensée, confrontation

Bibliografia

Foucault, M. (2002). La arqueologia del saber. Buenos Aires, Siglo XXI Editores.

194



Foucault, M. (2003). Historia de la sexualidad 2. El uso de los placeres. Argentina,
Siglo XXI.

Foucault, M. (2010). El coraje de la verdad: el gobierno de si'y de los otros II. Curso en
el College de France (1983-1984). Buenos Aires, Fondo de Cultura Econdmica.
Foucault, M. (2006). Seguridad, Territorio, Poblacién: Curso en el Collége de France:
1977-1978. Buenos Aires, Fondo de Cultura Econémica.

Foucault, M. (2014). Obrar mal, decir la verdad: funcién de la confesién en la justicia.
Curso de Lovaina, 1981. Buenos Aires, Siglo XXI.

SubMarcos. (2017). Siete piezas sueltas del rompecabezas mundial. En:

http://www.cgt.es -consultado diciembre de 2017.

Evavtia € auTO OV €Vl UTTPOGTA: UTTOXEWUEVIXOTNTO XKoL EXTTAISEVON

‘Otav OKEPTOULAOTE TNV EKTTAIOEVOT], TN CUVOEOUUE LE TOV KAAOIKO OPLOUS TTOV
dlvetat amd tov E. Durkheim, coupwva pe Tov omolo n ekmaidevon LeTad(dEL
TOV TOALTIOUS OTLG VEEG YEVIEG. AuTi N epunvela Ba €mpeme va rtav and pudvn
TNG APKETN WOTE va Xapaktnploet avtn ) dtadikaoia. To TpoPAnua elvat 4Tt o
OUYKEKPLIEVOG OPLOUOG €xel dUO TOAVEG aAvAyVWOELG: WG €mPBOAN NG
KOUATOUPOG OTL VEEG YEVIEG KAl w¢ UEB0dOG pe okomd va avadelfel Tig
KOAUTEPEG TTTUXEG TOV AVOPWTIOV. AUTEG OL VO AVAYVWOELS UE TN OELPA TOUG
oxetifovtal He TOUG AATLVIKOUG OPOUE TTOU OQVAPEPOVTAL OTNV €PUNVElR TNG
ekmaidevong wg «educare» mou onuaivel: SIOAOKW KAl TPOWYOSOTW, KOl
«educere», mov onuaivel odnyw Kat KaBodnyw, dnAadr, emw@eAolpal TwWV

avOpwTwy .

2Tov Topéa TG eKTTaldevong n oulrTnoN yla Ta VUTTOKE(UEVA TNG, TOV LOPUUATIKO
Beod, TOUG KABNYNTEG, TOUG OTTOVSACTES KAL TO TPOYPALLL 0TTOLd WV, LT PEE
gupltatn. Autr n ovlrtnon vroypaupilel SLAWOPEG AVAYKEG: TNV KATAOTOAN
KaOe PBlag ot TOAAATAEG Ox€oelg TOUL dnulouvpyouvtal, KABs Suvatig
AVOTTOPAYWYN§ OXECEWY TWV KOWVWVIKWY TAewv, OXETELG oL omtoleg elval PBlateg

amd tn @UoN Toug K.TA. Mpoxwperoape 8 va 0To va SLaAVGOUE
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omoladnmoTe xelpovopia Blag oToV EKTTAUOEVTIKO XWpPo. AAAA SEV KATAVON|CAUE

o0t n Bla elvar plo amapaltntn xepovouia, av O€Aovpe va eKTTASEVTOULE.

H mapovoa avakolvwon acyoAeltal pe Ty €vvola Tng eKTaldevong oTov oploud
NG péoa amd to educere: 0to 0TtéX0 TNG dNAadn, va avadel&el To KaAlTEPO o€
gva dtopo. Katt mov vmrjpxe dn amd tn Aoywkn tou Port-Royal otny mapakdtw
Béon: dev agopd otn ddackaAln n ekuAONOoNn TG EMOTAUNG OAAL 0N
ddaokaAln TG oKEPNG WOTE va LABEL TIG EMLOTAUEG. ETteldr] He Tov Tpdmo avtd

0 oTtoVdA0 TG EPXOTAV AVTIUETWTTOG LE TOV TTOALTIOO TOU KOl ATTOKTOVOE TLIG

aTaPAlTNTEG OPETEC YA va AVTEEEL auTry TNy avtutapdBeon. Autdg elvat o
Adyog yla to omolo emiBePatwveTal OTL TO KAAUTEPO KOUUATL EVOG ATOOU Elval
oL 0peTEG TOu. Autr n A€En onuaivel duvaun, Bla €vavtt Touv Bov Tov TOUL
€aVTOU. AuTH 1 apeT WG Plo KATA TOV €0VTOV Hag €lval TO AVTIKE(UEVO TNG
ekmtaldevong. AOTL TPOKeLTal yla okepn evavtiov 6Awv dowv PBplokovtal

UTTPOOTA LOG, CUUTTEPIAALBAVOUEVWY TWVY EAUVTWY HLAG.

H exmtal®evon g okEPng, elvat o Lévog Tpdmog yla va yvwpI{ouUE TL LITOpOUULE
VO KAVOULE UTTPOCTA GTOV TTOALTIOUO, UTTPOOTA 0TOUG AAAOUG KOl UTTPOCTA

OTOV €aUTO paG. AKOUA KOAUTEPA, VO EKTTALOEVOUUE TOUG EAUTOUCG WAG va
OKEWTOUAOTE TOUG EAVTOVG LA i TNV €vtagn pag oto Kuplapxo cVoTNUA, AUTO
glval To padnua twyv kowotitwy Twyv {amatiotag: 0Tl Tn oTyun TG Ll0ddov
otV €0vikr] oknvrj, eméAe€av TN okEYPn, Tou elval €vag TPOTOG XProng Twv
OTMAWY TNG KPLTWKNG. AAAG aUTO TOUG AVAYKAJEL VO OKEPTOVTAL UE AAAOUG,

gvavtiov AAAwv Kat evavtiov Tou (5lov Toug TOV EaVTOU.

NEEEIG-KAEBIA: exmta(Bevon, TOALTLOUDS, Blo, oxén, avtimapadeon

[utpp.E.E.N.E.O.]
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La philosophie comme choix de vie chez Platon et Epicteéte

Dés ses commencements, on a reproché a la philosophie de constituer une

A

approche théorique du monde, peu préoccupée du «concret» et a ce titre peu a
méme de pouvoir constituer une éducation (paideia) digne de ce nom. C’est déja
en substance I'accusation de Callicles dans le Gorgias de Platon: selon lui, les
philosophes ne connaissent rien aux affaires du monde. Ils n’ont aucune
expérience des choses humaines et ignorent tout des caractéres des hommes.

C’est la représentation de Thalés qui tout occupé a regarder le ciel, tombe dans le

puits'?. La philosophie ne serait & ce titre au mieux qu’un pur «bavardage

(adoleschia)»*® . C’est que pour Calliclés, la vie philosophique, «a distance» du
monde, s’apparente a la vie d’'une pierre ou d’un mort, la ou la «vraie vie», la seule
vie vivante, supposerait le cycle insatiable de la jouissance®' . Mais plus encore: on
peine a se forger une image du philosophe, qu’on assimile soit a un sophiste, soit

a un politique, soit & un fou?? . Cela tient au caractére imperceptible de I’activité
philosophique, comme travail de la pensée.

Nous montrerons d’abord que la réponse platonicienne consiste a construire une
identification entre le sens épistémologique et le sens éthique de la sagesse:
I’activité de penser, en construisant un nouvel espace, celui du sens, avec sa
temporalité spécifique, loin de couper de I’expérience, permet de I'investir au plus
haut point. Ce n’est pas dire que cette articulation ait cessé a un quelconque
moment de constituer un probleme mais que cette imbrication de la vie
philosophique et de la vie «tout court» est au coeur du geste philosophique chez

Platon comme chez Epictéte, ce qui nous semble autoriser un rapprochement

9Théétete, 174a sq.

29 Criton, 46d; Parménide, 135d.
' Gorgias, 492e.

22 Sophiste, 216bs sq.
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entre ces deux auteurs qui tous deux font de la philosophie un choix existentiel.
Le geste philosophique engage a ce titre la mise en question et I’élaboration d’un
désir, par lequel une existence prend son sens. Le philosophe ne choisit pas une
vie parmi d’autres (comme il choisirait celle d’avocat, de poéte ou de tanneur), il
choisit de philosopher, et sa maniere de vivre n’est qu’une conséquence de ce

choix qui détermine entierement son existence. Or si c’est déja la lecon du mythe
d’Er*3, elle sera radicalisée par Epictéte : le choix de vie (prohairesis tou biou)?4,

et en Poccurrence celui d’une vie philosophique, en vient a définir celle ou celui
que nous sommes en propre. C’est |la peut-étre ce qui sépare irréductiblement
’activité philosophique de toute technique de «développement personnel»,
malgré I’analogie a laquelle on procede trop souvent: le geste philosophique vise
non pas une quelconque normalisation, mais I’accord a soi-méme. Il consiste non
pas a réguler des conduites en fonction d’exigences sociales ou économiques
mais a conduire un sujet a choisir le sens qu’il entend donner a son existence.

C’est la que réside le sens irréductible d’'une éducation philosophique.
Mots-clés: Philosophie, Education (paideia), Choix de vie, Vie philosophique
Philosophy as a Choice of Life in Plato and Epictetus

From its early beginnings, philosophy has been criticized for being a theoretical world
view, not so concerned by what is real and as such, a little able to constitute true
education (paideia).That’s already in substance Callicles’ accusation in Plato’s Gorgias:
philosophers do not know anything about the things of this world. They have no

experience in human affairs. That’s the image of Thales who falls into the well
because he was looking at the sky? . Philosophy would be at best a nonsense talk?® .

According to Callicles, philosophical life, isolated from the world, looks like a stone or

a dead man life. Real life, the only one which is alive, would suppose

>3République, 613e6-621d3.

24 Voir par exemple Epictéte, Entretiens, Ill, 15, 13.
%5 Théététe, 174a sq.

28 Criton, 46d; Parménide, 135d.
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the insatiable pleasure cycle?’ . And more, most people experience difficulties to
build up a philosopher image. He’s considered as a sophist or as a politist or as a
mad man®8 . It is because of the imperceptible nature of philosophical activity

which is a work of thought.

First, we would like to show that the platonistic response to this problem involves
identifying the epistemological and the ethical sense of wisdom: the work of
thought creates a new space - the space of meaning - and its own temporality. Far
from cutting off from experience, it makes possible to invest it more than ever.
That’s not to say there is a time this articulation between philosophical life and
simple life stops being an issue but that this articulation is at the core of the
philosophical gesture in Plato, as in Epictetus. That is the reason why we are
attempting a rapprochment beetween these authors: both make philosophy an
existential choice. The philosophical gesture supposes to call into question and
draw up a desire, by which one existence finds its meaning. A philosopher doesn’t
choose his existence such as he would choose to become a lawer, a poet or a
tanner. He chooses philosophy, and his way of life is nothing else than a

consequence of this choice which determines enterely his existence. That is

already the lesson of the Myth of Er?9 but it has been radicalized by Epictetus: the

choice of life3%, and the one of a philosophical life comes to identify who we are.

That is the point which keeps apart the philosophical activity from every «personal
development», although the analogy is often made: the aim of the philosophical
gesture is not normalisation but being in agreement with oneself. It means not to
redirect conducts into social expectations but to lead us to choose the meaning
we decide to give our lives. That is the real meaning of philosophical education:
leading a subject to get hold of the insubstituable capacity to decide his/her way

of life.

Keywords: Philosophy, Education (paideia), Choice of Life, Philosophical Life

27Gorgias, 492e.

28 Sophiste, 216b5 sq.

29 République, 613e6-621d3.

30 Voir par exemple Epictéte, Entretiens, Il 15, 13.

199



H ®ulocopio we emtAoyn {wng atov MAdtwva xot tov Erixtnto

AT TI amapyES TNG, N @Lloco@ia €xel eTIKPLOE! OTL CLUVIOTA [ BewPNTIKA
TIPOCEYYLON TOU KOO0V, EAGXLOTA ATTAOYXOAOUUEVY LLE TO «OUYKEKPLLEVO» Kall
WG €K TOUTOU, Kat AlydTeEPO Kavy va cvotrioel pia aAnBuwr] madela. Autd
@ailvetat ndn otnv ovcia TG Katnyoplag touv KaAAwAr otov lopyla tou
NAdtwva: ocup@wva He Tov 8lo, oL Pldcowol dev yvwpilouy Timota yla Tig
KOOULKEG UTLOBEDELG. Agv €xouv Kapla gumelpla Twy avOpWOTIVWV TTPAYUATWY.

MpoKelTAL yla TNV aAvamapdoTacn Tou OaAr TOU, ATTAOXOANUEVOG TTOAL va

koltdlel Tov ovpavd TéTel péoa oto TNyddi3' . H pidocopia Sev Ba ftay €ta,

oTnY KaAlTepn mepimTwon, Tapd uia kabapr wAvapia (adoAeoyia)32. Zoupwva
He Tov KaAAwkAn, n @oco@ikn (wr), og ardotaon and Tov KOoUo, Loldalel He
™ (wr [ag mETpag 1 €vOg VEKPoU, kel 0oL N «rpayuatikn {wri», n uovn
Cwvtavy {wH, Ba vTtéBeTe TOV aKOPESTO KUKAO TNG evxapiotnong33. AAAG
OKOUA TEPLOCOTEPO: KOTILALOLY VA SLALOPQPWOOLY [La ELKOVA TOU QIAGCOWOU,
Tov Tov TavTi(ouv elte Ue €va 0OW@LOTH E(TE PE €vav TOAITIKOG €(Te UE €vay
tperd3. Autd oupBaivel e€autiag TG avemaioBng @OONG TG PIAOGOMIKNAG

dpaotnploTnTag, WG epyaciog tng oKEWNG.

Npwta, Ba del§ovue OTL N TAATWVIKY ATTAVTNOT CLVIOTATAL OTO OTL OLKOJOLE(
plo TavTion avapeoa oTtny EMOTNUOAOYIKY onuacia Kat tnv N onuaocia tTng
co@lag: n SpacTNELOTNTA TOV OKEMTECHAL, CUYKPOTWVTAG EVO VEO XWPO - TOV
XWPO TOU VONLATOC — LE TNV ELSIKI TOU XPOVIKOTNTA, LOKPLA artd To va odnyel
OTNV amokomn amd TV gumelpla, emtpenel Ty vPNAdTEPN duvatr] emeévduon
o€ avutrv. Agev onuaivel dtL avtr n dlacvvdeon avaueoa otn PLA0COoWIKY {wn
kat v amAf {wr] otapdtnoe oe plo omoladnmote OTLyUr] va amoTeAE(
TPOPANUA, AAAA OTL auTr] N SLaTAOKY] BPIOKETAL OTOV TTLPNVA TNG PLAOCOWIKNG
Xepovopiag téco otov MAdtwva, 600 Kat otov Emiktnto. AuTtd €lval TOL Hag

@alvetal 0t dlvel To Sikalwa ULag TPOoEYYLONG AVALESA OE

31Criton, 46d; Parménide, 135d.
o Gorgias, 492e.

33 Sophiste, 216b5 sq.

& République, 613e6-621d3.
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avToUg Toug V0 CLYYPAWE(G: Kat oL VO KAVOoLY TN @Aocowla [ VTTapPELaKi
gmiAoyr]. H @LAoc0@ikn xelpovopia evepyorolel €ToL TNV ap@loPritnon Kat tTnv
eme€epyaoia pag embuuiag, péow tng omolag pia Vtapén Bplokel To vOnua tng.
O @ doowog dev emiAgyel pia {wr] avdueoa og AAAeG (Otwg Ba eméAeye TN (wn
gvOg dknyopouv, onTr 1 Bupcodédn). EmAéyel va @A0CO@E( Kal 0 TPOTOG
Cwng Tov dev elval T{ITOTE AAAO TTAPA L0l CUVETTELD AUTHG TNG ETUAOYIG, N omola
kaBop(lel TANpwg tnv VTapér tou. Edv autd elvat dn Kat to pdbnua tou
MVBoy touv Hpdg, Oa amodoBel plloomaoctikd and tov Eniktnto: n emtAoyr] {wng
(mpoaipeatic Tov Blov)3 Kat otV TPoKEeLUEVN TEPTTWON tag {wrig

PLOCOWLIKIG, EPXETAL VO TTPOCdLop(oEL TTOloG N ol €Tl TnG ovoiag ellaoTE.
Autd elvat (owg to onuelo mou dlayxwpllel amapapelwTa TN OLAOCOQIKNA
dpaoctnpdtnTta amd KABE TEXVIKN «TTPOCWTIKAG OVATTLUENG», Tapd TNV
avaAoyla otnv omolo TPOTEPEVYOLLE TTOAU GUXVA: O GTOXOG TNG YLAOCOWLKNG
Xelpovopiag dev elval pa omotadrimote opaAomoinon, aAAd n cup@wvia LE TOV
(0lo pag tov eautd. Xuviotatat Oxt oTto va puOulEl CuUTTEPLPOPES OF
OLVAPTNON LLE KOLWVWVIKEG 1] OLKOVOULKEG TTPOCTOOKIEG AAAG 0TO va odnyel €va
UTOKE(ULEVO va ETUAEEEL TO VONUA TTOV EVVOE( va dWaeL 0T UTtapEr] Tov. € autod

TO ONUE(0 EYKELTAL TO ATTAPAUEWTO VONUA TNG PLAOCOPIKNAG EKTTAdEVONG.

NEEe1G-KABLA: DLAocopla, Exmtaidevon (matdele), EmiAoyn {wrig, tlooo@inn {wh

[utp. E.E.N.E.®.]

Svoir par exemple Epictete, Entretiens, 111, 15, 13.
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Dr. Delphine Coquard

Université de Montpellier lll, France

Un geste pas-tout philosophique

Je propose d'interroger la notion de geste philosophique a partir de la
correspondance entre Descartes et Elisabeth en la lisant en fonction de ce qui se
passe entre eux du fait de cette demande de savoir adressée au philosophe. Cette
correspondance illustre incontestablement un geste philosophique classique dont
la dimension pratique s'éprouve dans une forme de direction spirituelle héritée de
la tradition antique rappelant combien la philosophie a toujours été requise
comme guide dans |'existence. Elisabeth conduit en effet Descartes sur le versant
pratique de la philosophie en le faisant rompre avec I'exercice solitaire de Ila
méditation pour s'engager dans une correspondance ou Elisabeth cherche dans la
philosophie les moyens d'étre heureuse. Si la demande d'Elisabeth porte
initialement sur la question théorique de |'union de I'ame et du corps, elle

s'articule trés rapidement a la question pratique du soin du corps par I'ame.

Mais I'originalité de Descartes dans ce geste ne réside pas tant dans les
prescriptions médico-morales qu'il propose a Elisabeth et qu'elle réfute une par
une que dans le fait, sous I'effet de ses objections, de renoncer a la guérir et de
consentir a écrire des lettres antidotes a la mélancolie ainsi que le formule
Elisabeth. C'est ce geste que je situe dans ['écriture des lettres que je voudrais
précisément interroger : est-il de part en part un geste philosophique? Ce point de
perspective présuppose de considérer qu'il y a un geste philosophique dans cette
correspondance (disons-le rapidement, celui qui consiste a étre un maitre
spirituel) sur lequel je ne vais pas m'arréter parce qu'il me semble pouvoir étre
massivement identifié comme geste philosophique classique. Mais cela
présuppose également que le geste qui nous intéresse - écrire des lettres
antidotes - est au moins celui d'un philosophe, de ce philosophe-la puisqu'il

importe a Elisabeth que Descartes réponde. Et c'est parce que son identification
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n'est pas d'emblée évidente qu'il me semble fécond de le travailler. C'est aussi
parce qu'en rompant en un certain sens avec la tradition de la thérapeutique, il a a
nous enseigner pour notre modernité en renouvelant la maniére dont la

philosophie peut répondre a la demande qui lui est faite.

Je voudrais donc mettre a I'épreuve I'hypothése selon laquelle ce geste n'est pas
de part en part philosophique, qu'il nait méme d'une disqualification du geste
philosophique classique bien que s'articulant a lui. Cette lecture fait droit a ce sur
quoi la philosophie achoppe et qu'Elisabeth, en mettant a I'épreuve de son corps
et de sa singularité les préceptes cartésiens, contribue a montrer. C'est pourquoi
cette lecture cherche aussi a penser autrement le geste philosophique en
I'éclairant de son propre manque. Le but est résolument pratique: comment la
philosophie peut-elle servir de guide en tenant compte de I'adresse singuliere que

chacun lui fait?

Mots- clés: Descartes, correspondance, savoir, manque

A Gesture that is «Not All» Philosophical

| propose to investigate the notion of the philosophical gesture on the basis of
the correspondence between Descartes and Elisabeth of the Palatinate, by
approaching it in terms of what happens when she makes a request for
knowledge from the philosopher. Their letters clearly depict a classical
philosophical gesture, with a practical dimension that is experienced as a form of
spiritual direction, as this was inherited from the ancient tradition; this reminds us
of the extent to which philosophy has always been called upon as a guide for
existence. Elisabeth steered Descartes towards the practical aspects of
philosophy, encouraging him to leave behind the solitary exercise of meditation
and instead to immerse himself in a correspondence in which she was seeking in
philosophy a means of becoming happy. Although Elisabeth’s request began with

a theoretical question about the unity of the body and the soul, it quickly became
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articulated in terms of the practical question of how the soul takes care of the
body.

In this gesture, Descartes’ originality resides less in his medical and moral advice
to Elisabeth — which she refuted, point by point — than in the fact that, as an effect
of her objections, he gave up on trying to cure her and consented to write letters
to her, a practice that served as a remedy for melancholia, as Elisabeth formulates
it. It is precisely this gesture, which | locate in the writing of these letters, that |
will investigate: is it a philosophical gesture through and through? This perspective
presupposes that there exists a philosophical gesture in these letters (to state it
quickly, one that is consists in being a spiritual master); | am not going to linger
over this because it seems that it is already widely regarded as a classical
philosophical gesture. This reading also presupposes that the gesture that
interests us — the writing of antidotal letters — is at least a gesture made by a
philosopher, and by this philosopher in particular, because it matters to Elisabeth
that it is Descartes who replies. It is because his own identification is not
immediately obvious that this seems a fruitful subject for research. It is also
because, by breaking, in a certain sense, with the therapeutic tradition, he has
much to teach our modern era, by renewing the way in which philosophy can

respond to the request that has been made to it.

| would thus like to test the hypothesis that this particular gesture is not
philosophical through and through, and that it even arises by disqualifying the
classical philosophical gesture, even though it hinges on the latter. This reading
embraces what makes philosophy stumble; this is what Elisabeth helped to reveal
by using her body and her singularity to test Cartesian precepts. That is why this
reading will also theorize the philosophical gesture in a different way, by viewing
it in terms of its own lack. The aim is completely practical: how can philosophy
serve as a guide by taking into account the singular way in which each person calls

upon it?

Keywords: Descartes, correspondence, knowledge, lack
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Mo xetpovouia oxtL «£€’ oAouAnpouv» prAoco@inn

Mpotelvw va SlepeuvnBel n €vvola TG PLA0COPIKNAG XElpovouiag pe Bdon tnv
aAAnAoypa@io petafy tou Descartes kat tng EAwdBet tou MaAativdtou
npooeyyllovtag to O€pua avtd oe ocuvdptnon pe To TL ocuvuPaivel, otav n
TeAgvTalo KATAOETEL Eva alTtnua ylo yvwon 0To @AGc0@o. OL ETLOTOAES TOUG
amekoviCouy adlau@ofATnTa (o KAACIK QLA0CO@LKY XElpovouia, Tng omolag
N TPAKTIKY] dtdoTaon PLOVETAL WG Ko LOP@r] TTVELUATIKNAG KATEVBUVONG, OTTWC
autn KAnpovounonke amd tnyv apxala tapddoon, utevOuuilovtag o€ ToLo

Babud n @urocogia mavta emikaiovvtav wg odnydg yw TNV Umapén. H
EAlodBet katevBuve Tov Descartes TPOg TIG TPAKTIKES TTTUXEG TNG PLAocoplag,
gvOapPUVOVTAG TOV va SLaKOWEL TN LOVAXIKT] AOKNON TOU SlaAoyLloloL Kat avt’
avutol va eumAokel oe (i aAAndoypagla péoa otnv omola n EAwwdfet
avalntoloe otn PLAocoW(a TO LECO YLa va €(val EVTUXAG. AV Kol TO altnua tng
OpPXIKA a@opd 0To BewpnTiKd {ATNUA TNG €vOTNTAC TOU CWHATOS KOl TNG
Yuxng, ToAD ypriyopa apBpwveTaL EVTOVA 0TO TTPAKTIKO {RTnua TG @povtidag

TOU CWHATOG aTtd TNV Yuxn.

e autn T XEpovoula, n mpwtotumia Tov Descartes KATOWKE! AlyOTEPO OTLG
LATPIKEG Kal NOWKEC Tou CUUPOVAEG Tpog tnv EACAPBeT — TI( omoleq ekelvn
Stapevdel, pla pog pia - Tapd 0To YEYOVOS, WG ATTOTEAETLO TWY AVTLPPICEWY
NG, OTL EYKATEAEWDE TNV TPOOTIABEL va TN BEPATEVTEL KAL VO CUVALVETEL OTO
va tng ypapel ypdupata avtidota otn peAayxoAia, 0w To SlatumwveL n (dla

n EAwdfet. Elvatr akpPwg avtr tn xewpovopia, tnv omold TOMOOETW OTO
YEYOVOC TNG oLUVTAENG TWVY EMOTOAWY, TTov Ba nBeAa va B€ow Lo epwTnon:

TIPOKELTAL VLA ULa EE0A0KANI POV PLAOCOPIKN XELPOVOuLia;
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Avut n TpPoomTIKY TpolmoBETeL OTL Ba eKAdPoupe TwG OVTWG UTTAPXEL UL
P 000K XElpovoula oe avtrv Tnv aAAnAoypapla (ev cuvtopla, avutr oL
ouvviotatal 6to va gloat TVELUATIKOG dATKAAOG), KATL 0TO OO0 WOTACO dEV
TPOKELTaL va eTtipelvw, ddTL pou @alvetal ot pmopel va elvat Rdn palika
OTTOOEKT] WG UL KAAOWKN PLAOCO@IKA XElpovopia. AAAG authi n avdyvwon
mpolToOEtel emiong OTL n Xepovoula Tou pag eVOLAPEPEL - N Cuyypawn
EMOTOAWV-AVTIOOTWY - €lval TOVAAXLOTOV i YElpovoula mou ylvetatl amd
P O00®O, Kat LdAloTa artd avtdyv kel TOV PAG00WO, eTTELdN EXEL onuacia ya
tnv EAwodfet va tng amavtriost o Descartes. Kat emeldr] n tavtomoinon tng dev
glval apéowg mpo@avig, akpPwg y'avtd, pou @alvetat dtL Ba elvat yovipo va
tnv efetdoel Kavels. Emedn emiong, mapafidlovrtag katd plo €vvola TN
BepamevTIK] TTAPAdOOT, €XEL TTOAAA va SOAgeL otn oUyXpovn €mOXn WO,
OVOVEWVOVTAG TOV TPOTO Ue TOV omolo 1 @lloco@io Umopel va avtamokplOel

0To altnua to omolo Tng utoPAAAeTalL.

Oa nBeAa va dokwdow tnv umdbeon, ocvu@wva pe TV omola avthi N
Xelpovopia dev glval ar’dkpn 0’AKpn @LA0COE@IKY Kal LAALOTA YEVVIETAL ATTO
wo aAdolwon TG KAAOIKNG PLAOCO@IKIG XELPOVOULAG, LOAOVOTL apBpwveTal o€
avtrv. Avti n avdyvwon Olvel 8Kl o€ autd 0TO Omol0 OKOVTAWPTEL N
@oocowla kat to omolo n EAlcdaPet, B€tovtag akplpweg oe dokipaoio UE TO
OWUA KAl TNV HOVASIKOTNTA TNG TIC KAPTECLAVES EVTOAES, CUVELTWEPEL VA TO
dovpe. Autdg elval 0 AGyog yLa TOV 0Tto(0 1 GCUYKEKPLULEVN avAyvVwon TtpooTtadel
emiong va oKEQTE( SLAPOPETIKA TN PLAOCOWLKY XElpovouia, @wTilovTag TNV We
v Bl ™G ™V €AAendn. O 0TdX0G Elval ATOAVTWG TTPAKTIKOG: TWG UTTOPEL N
@oocoio va xpnotpevoel wg odnydg, AapBdvovtag vmoyn tov Hovadiko

TPOTO We ToV oTtolo KAOE dTopo TNV KAAE(

NEEe1g -kAeBLA: Descartes, aAAndoypapla, yvwon, €éAAeupn

[utep. E.E.N.E.O.]
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Alfred Romuald Gambou

Université de Nantes (ESPE), France

Gestes philosophiques et pratiques enseignantes:

les enjeux du renouveau éthique

S’il est vrai qu’enseigner est bien devenu une profession, il n’en demeure pas
moins que cela est resté dans la tradition grecque antique, un art, la tache du
philosophe, celle-la méme que Platon, par analogie, compare dans sa Lettre VI, a
la médecine (Platon, 1987, pp167-210). Art de conjoncture, d’occasion, de
conjecture mais aussi et surtout un art du dialogue, de persuasion (Foucault,
2008). Exigeant, sa pratique permettait d’assurer et d’assumer une certaine
maniere d’étre a la tache puisque «Le maitre et I’éléve, disait Séneque, doivent
avoir le méme but: pour le premier, étre utile, pour le second progresser» (Cité par
Duhot, 2003, pp.27-28). Cet accompagnement "aidait a accéder, chemin faisant, a
I’accomplissement d’une vie consciente et cohérente. Ainsi, pouvait-il accroitre sa

propre «exigence de rationalité et d’universalité».

Bien qu’irréductible aux gestes, fussent-ils philosophiques, force est de
reconnaitre, qu’enseigner passe par des gestes, notamment ceux dont le contenu
recouvrant du signifiant et du signifié, mobilisent immanquablement I’épaisseur
méme du sujet dans ce qu’il y a d’authentique et de merveilleux. N’est-ce pas Ia, la
signification méme du mot latin «insignare»: montrer, indiquer? (Prairat, 2013, p.

10). Mais, montrer quoi? En vue de quoi?

Assurément, c’est le sens que révele ces mots d’Ennius que Cicéron met en relief
dans I'idée qu’il se fait de la nature des rapports humains en société et I’éthique
qui doit les sous-tendre: «Montrer amicalement sa route au voyageur égaré, c’est
lui laisser allumer son flambeau au nétre; notre flambeau ne nous en éclairera pas
moins, pour avoir allumé celui d’autrui» (Cicéron, 2011, p.38). Quelle est la nature

de ce geste ou cet acte de «<montrer»? En quoi est-il philosophique? Quel signifiant
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met-il en image? Quel signifié transmet-il> De ces questions s’élucidera le sens du

geste philosophique.

A partir d’une approche théorique, nous faisons I’hypothese, aprés avoir montré
les conditions de possibilité ou d’effectivité pour qu’ils le deviennent, que les
gestes d’enseignants peuvent étre dits «philosophiques». Cest ainsi qu’ils
peuvent opérer éthiquement des transformations significatives dans la pratique
enseignante. En conséquence, comment, de quelle facon, sur quel mode peuvent
s’inscrire, dans le réel et dans le contexte qui est le notre, les gestes dits
«philosophiques» dans la pratique professionnelle d’enseignants? Autrement dit,
a quelles conditions «les gestes philosophiques» peuvent-ils rencontrer ou

attester leur réalité dans les gestes ou les pratiques professionnels d’enseignants?

Mots-clés: Philosophie de [I’éducation, gestes philosophiques, pratiques

enseignantes, formation de soi, éthique professionnelle

Philosophical gestures and teaching practices:

the issues of the ethical revival

If it is true that teaching became a profession, the fact remains that in the ancient
Greek tradition, this is an art, the philosopher’s duty, the one Plato, by analogy,
compares in his letter VII, to medicine (Plato,1987, pp.167-210). Art of conjuncture,
occasion, conjecture but above all an art of dialogue, persuasion (Foucault, 2008).
Demanding, his practice made possible to ensure and to take on a certain way of
being since «The teacher and the pupil», said Seneca, «must have the same goal:
for the first, be useful, for the second, progress. (Quoted by Duhot, 2003, pp.27-
28). This accompaniment helped him to reach the fulfilment of a conscious and
coherent life. Thus, he could increase his own “demand for rationality and

universality».
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Teachers’ task does not only boil down to gestures, even if they are philosophical,
but we must admit that teaching is made up of gestures, especially those whose
contents, covering the signifier and the signified, inevitably mobilize the very
essence of the subject where we can find genuine and wonderful. Isn’t this the
real meaning of the Latin word «insignare»: to show, to indicate? (Prairat, 2013,

p.10). But, show what? In view of what?

Surely this is the meaning revealed by Ennius’s words, which Cicero brings out in
his idea of the nature of human relations in society and the ethics that binds them
together «Amicably showing his way to a stray traveller, is to let him light his torch
to ours; our torch will illumine us no less, for having lit that of others». (Cicero,
2011, p.38). What is the nature of this gesture or act of «showing»? How is it
philosophical? What signifier does he put in an image? What signified does he pass

on? These questions will elucidate the meaning of the philosophical gesture.

Based on a theoretical approach, we hypothesize that the teachers’ gestures can
be called «philosophical». First, we are going to show the condition of possibility

or effectivity for them to become so.

This is how they can ethically achieve significant transformations in teaching
practice. Consequently, how, in what way the so-called «philosophical» gestures
can lie within in the real and in the context of the professional practice of
teachers? In other words, under what conditions can «philosophical gestures»

meet their reality in the gestures or professional practices of teachers?

Keywords: Philosophy of education, philosophical gestures, teaching practices,

formation of the self, professional ethics
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PLA0GOPIUES XELPOVOULEG Mol TTPOUTINEG StdaonAiog:

{ntjuoto n9uig avavéwong

Eva elvatl aAnBeta 0tL n ddaokaAlo €xel yiveL EmAyyEAUa, YEYOVOG TTAPAUEVEL
OtL otnv apyalo €AAnvikr] mapadoon, umrpge ula TEXVN, TO KAOKOV TOL
P600Oov, TO (8L0 eKelvo pe To omolo o MAdTwy Kat' avadoyia, CUYKpIVEL OTNY
emotoAl tou VI, nv watpky (MAdtwvag, 1987, oeA. 167-210). TExvn NG
ouyKkuplag, TG eukalplog, TwWY €KACLWY AAAA KuplwS TEXVN Tou dlaAdyou, TNG
nel@ou¢ (Foucault, 2008). H amautnTiky TTPAKTIKY TNG, KATECTNOE duvaTty, TNV
e€ao@dAlon Kat TNy avdAndn €vog oplopévou TPOTou UTapEng o€ Autd TO
KaOrKov, aw@ol «o dACKAAOG Kal 0 Hadntri¢», dAwve 0 ZeVEKAG, «TTPETEL va
€xouv Tov (8lo 0TOXO: yla TOV TPWTOY, va e(val XPrioLlog yla Tov SeUTEPO va
npoodevoer (avag.oto: Duhot, 2003, oeA. 27-28). Aut] n ouvodela ToOvV
BonBoloe va amoktroel TpdoPBacon, TPOTO, OTNY EKTTARPWOT UG CUVELONTIG
Kol oLUVEKTIKAG (wniq. Etol, Ba pumopovoe va av€roel tn SKN Tou «amaltnon

0pBoAoylopol Kot KaBoAKATNTAG.

MNapd to Ot dev pmopel va avaxBel oe Xewpovouleg - akdun kat av elvat
PLOCOWLKEG, E(val avAyKn va avayvwplotel To otLn ddaokalia diEpxetat amod
XEpovoleg, €WOWKA eKelveG Twv OmOlwy TO TEPLEXOUEVO KOAUTITOVTAG TO
onuaivov Kat To onUAvOUEVO, aAVATTOPEVKTA KvNTOTToloVY TV (Bla tTnv ovaia
TOU UTTOKELUEVOL O€ O, TL TO AVOEVTIKO Kal LTTEPOXO. Agv elval dpaye autd To
TPAYUATIKO vOnuUa NG AATIKNG A€ENG «insignare»: Tto va JelkvUEL, va

urtodelkvLEeLS (Prairat, 2013, 0gA.10); AAAQ, va delyvels Ty, EvoyeL tivog;
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>(youvpa, autd TO vONnUa amoKaAUTtTETAL 0Ta Adyta Tou Evviov, UE Ta omola o
Kik€pwv avadelkvUEL TNV LOEA TOL yLa TN QUOT TWY AVOPWTLVWY CXECEWY OTNV
Kowvwvia Kat yta tnv nBKn n omola TTPEMEL va TIG SLETEL «TO va Sl VELS PAIKA
TOV SpOUO TOU OTOV XOUEVO TA&OLWTN, ONUALVEL VO TOV A@NVELS VO AVAWEL TN
dada tou pe TN Ok cou. H ddda pag de Ba pag @wtioel Alyotepo, €MELON
avape tnv dada tov dAAouv» (Cicero, 2011, ogA. 38). Mota elvat n @OoN AVTAC TNG
XElpovoplag i TNG TPAENG TOU «OEKVUELY»; QG TTPOG TL AT lval QAOCOWIKY);
Moo onuaivov amekoviley; Moo onuawvopevo LetaBPale; AuTEG oL EpWTNAOEL

Ba dlapwTticovy To vONUaA TNG PLAOCOWLKIG XELPpOoVOoULag.

Me Bdon (o BewpnTiK TPOogyyLlon, éxovtag del€eL TIg cuVONKeG duvatdTnTag
1] ATTOTEAECUATIKOTNTAG TOUG OTO VO TO KATAPEPOLV, KAVOUUE TNV LTTOOEDN,

OTL oL XEpOoVouleEG TwY dAoKAAWY UTOPEl VO OVOUAOTOUV «PLAOCOPIKEG». Mg

aUTOV TOV TPOTO AAAWOTE Elval Suvatdy va eTPEPOLY 0€ NOKO eTiTESO

ONUAVTIKEG AAAQYEG 0T SOAKTIKY TIPAKTLKY. QG EK TOUTOU, TTWG, LLE TTOLO TPOTTO
Ol OTTOKOLAOVUEVEG «IAOCOWIKEG» XELPOVOULEG UTTOPOUY va EYYPAQPOUY OTNV
ETAYYEALATIKN] TIPAKTIKY] TWV EKTTAUOEVTIKWY OTO TPAYUATIKO OIKO TOUG
mAalolo; Me dAAa Adyla, umd TOLEG OUVONKEG UTTOPOUV Ol «PIAOCOWIKES
XEpOovouleg» va ouvavtnBolv 1 va emPBERALOOOVY TNV TPAYHATIKOTNTA TOUG

OTLG XELPOVOULEG N TIC ETTAYYEALATIKEG TIPAKTIKES TWV EKTTAUSEVTIKWYV;

NEEeIG-KAEBLA: PiAdogopla TNG eEXTTA(BEVONG, PLAOCOPIXEG XELPOVOUIES, TTPONTINES

StdaonaAlng, Steudppwan Tov EXuToU, emayyeAuatinr) ndum

[utp. E.E.N.E.®.]
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Des mots a la chair: discours philosophique, enseignement

et art de vivre chez les stoiciens

Comment faire passer dans un enseignement le systéme stoicien, que I'on a
opportunément qualifié de «philosophie-bloc36» et dont tous les éléments,
interdépendants, se fondent réciproquement? Comment faire passer ce qui releve

d’une totalité immédiate (tota simul3’ ) dans la temporalité de I’apprentissage?

Les Stoiciens opéraien’c38 trés nettement une distinction entre discours
philosophique (0 katd ¢locopiav Adyog) et philosophie (1 @locopia). Le
premier constituait I'instrument privilégié€ pour ’enseignement avec ses exigences
logiques et pédagogiques, tandis que «la philosophie» désignait une «vie
philosophique» incarnée, de maniére excellente pour le sage39. De fait, la
philosophie, en tant qu’art de la vie, t€xvn tol Piov, déborde la visée
d’explication et cherche a atteindre la conversion et le bonheur de ’lhomme: en
somme, la totalité effective de la sagesse, incarnée. Comment passer des mots a
la chair? Il doit étre possible de transmettre le systéme, et donc d’adopter un
ordre des raisons pour I’exposer mais surtout aussi lui donner une effectivité

pratique.

Il faut alors faire droit a une autre distinction, cette fois entre le «le discours
philosophique» et ’enseignement (tapddootg). Lorsque le premier pourrait tres bien
suffire pour exposer le systéme, le second se fait toujours aussi éducation, ou il s’agit
certes de transmettre des contenus, mais ou cette transmission a aussi en vue une

transformation de celui qui est enseigné. Cette transformation, pour les

36, Bréhier, Histoire de la Philosophie I, Paris: PUF, 1985, p. 300.
37 Victor Goldschmidt, le systéme stoicien et I'idée de temps, Paris: Vrin, 1989, p. 63.

28 Diogéne Laérce, Vies et opinions des philosophes illustres 7, 40.

39pierre Hadot, «Les divisions des parties de la philosophie dans ’antiquité », Museum Helveticum,
vol 36, 1979, p. 201-223. Voir aussi K. lerodiakonou, «The Stoic Division of Philosophy», Phronésis,

38/1,1993, p. 57-74.
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stoiciens, est toujours en méme temps une guérison spirituelle: I’enseignement se
fait clinique, la psychagogie (I’art de mener les ames) se fait psychothérapie. Dés
lors, les modeéles scolaires ne sont jamais loin des modéles thérapeutiques et
’enseignement déborde les mots pour s’incarner dans des exercices (de I"ame,
mais aussi, chez certains auteurs, du corps et de ’ame), mais également dans une

relation intersubjective tout a fait particuliere.

Mots-clés: stoicisme, systéme, enseignement, éducation, clinique, psychothérapie,

art de la vie

From words to flesh: philosophical discourse, teaching

and art of life in Stoicism

How to teach the Stoic system, which has opportunely been qualified (by Emile
Bréhier) as a «block-philosophy4°» and whose all elements, interdependent, rely
upon each other? How to transmit what could be considered as an immediate

totality (tota simul?') within the temporality of a learning process? Stoic

philosophers drew a clear distinction®? between «Philosophical discourse» (6

Katd @locopiav Adyog) and «Philosophy» () @locoia). The former was the
privileged instrument for learning, with its logical and pedagogical requirements,

while the latter referred to an embodied «philosophical life», in an excellent way
for the Sage?3. Indeed, Philosophy, as art of live, téxvn toU Biov, transcends

explanatory aims to pursue human being’s conversion and happiness: in other
words, the actual, efficient, totality of embodied sagehood. How to turn words
into flesh? It must be possible to convey the system et then adopt an order of
reasons in order to set it out, but also, more acutely, to confer a practical

effectivity to it.

i, Bréhier, Histoire de la Philosophie I, Paris: PUF, 1985, p. 300.
4L Victor Goldschmidt, le systeme stoicien et I'idée de temps, Paris: Vrin, 1989, p. 63.
‘B Diogéne Laérce, Vies et opinions des philosophes illustres 7, 40.

“pierre Hadot, «Les divisions des parties de la philosophie dans I’antiquit », Museum Helveticum, vol
36, 1979, p. 201-223. Voir aussi K. lerodiakonou, «The Stoic Division of Philosophy», Phronésis,

38/1,1993, p. 57-74.
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We must then comply with another distinction, now between «Philosophical
discours» and, strictly speaking, «Teaching» (tap@dootig). While the former might
well be sufficient to lay the system out, the latter must always turn to education,
since it can not be reduced to a transmission of contents: that transmission also
aims to transformation of he who is instructed. That transformation, for the
Stoics, is always also a spiritual healing: the teaching turns into a clinical way,
psychagogia (the art of leading souls) turns into psychotherapy. Then, school
models are very close to therapeutical ones and teaching overruns words to
exercises (of soul, but also, for any authors, of body and soul), where it finds its

embodiment, and also a very peculiar intersubjective relationship.

Keywords: stoicism, system, teaching, education, clinic, psychotherapy, art of life

ATO T1 A€€EL§ TPOG TN oapHa: PLAOCOPINOG AOYOG, StdaonaAin

nou TéXvn {wng 0TOVG OTWINOUG

Mg UtopolE va TEPACOVUE O€ Ula SaocKaAla To 0TwWIKG cuoTnUa, To omolo
gboTOXA €XEL TTEPLYPAPEL W «pLAocopia- bloc*» kat tou omolov dAa ta otouyela,
aAAnAggapTweva, OEUEALWVOLY TO €va TO AAAO; MWG va TTEPATOUVIE AVTS TO OO0
avdystat o€ wa dpeon oAdtnta (tota simul®? ) otn ypovikdtnta g pddnong Ot
oTwIKO( PIAGTOPOL EKavVaY ca®n 6LdeL0n46 HETAEV TOU «@LA0CO@IKOV Adyou» (O
Katd @liocoiav Adyog) Kat tng «@locoiag». O «PLA0coPIKOG Adyog» HTav To
TIPOVOULIOUXO Opyavo yla Tn SdaoKaAla HE TG AOYLKEG KOl TTALOOYWYLIKEG TOU
ATTOUTAOELSG, EVW «1 PLAOCOW@(0» GLALVE [ «PLAOCOPIKY {Wr» EVOAPKWUEVN, UE
eEAPETIKS TPGTO yla To 606 dAvOpwmo?’. Tty mpayuatikdtnta, n Pidocopia, we

téxvn tol Biov, urtepPaivel Toug

44, Bréhier, Histoire de la Philosophie I, Paris: PUF, 1985, p. 300.
43 Victor Goldschmidt, le systeme stoicien et I'idée de temps, Paris: Vrin, 1989, p. 63.
L Diogene Laérce, Vies et opinions des philosophes illustres 7, 40.

47 pierre Hadot, «Les divisions des parties de la philosophie dans I'antiquit », Museum Helveticum, vol 36,
1979, p. 201-223. Voir aussi K. lerodiakonou, «The Stoic Division of Philosophy», Phronésis, 38/1,

1993, p. 57-74.
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eMEENYNUATIKOUG 0TOXOUG, Yla va ETUOLWEEL TNV ETITELEN TNG LETACTPOPNG KL
TNV euTux(d TOLU AVOPWTTOV: GUVOTITIKA, TNV TPAYUOTIKN, OTTOTEAECUATIKNA
oAdtnTa NG Evowuatwuévng co@lag. MNMwg pumopels va mepdoelg amd tig AEEeLS
oTn odpka; Mpéemet va elvat duvatr n HETAPOPA TOU GUOTHUATOG KA, WG €K
TOUTOU, N LBETNON WLag TAEng Adywy oL omolotl va To eKBETovY, aAAd Kat va

TPOood(douy 0’ AUTS WL TIPAKTIKN ATTOTEAECUATIKOTNTA.

Mpémel Aoutdy va dwoovpe dKlo o€ (i AAAN dldkplon, avutr T @opd PeTagy
TOU «@LA0CO@IKOV AGYoUu» Kat TNng «ddackaiiag» (mapddoaotc). Evey To mpwto
Ba umopoloe va elval apkeTO yla va ekBEoel To ovotnua, TO SeUTEPO
OTPE@ETAL TAVTA TPOG TNV eKmaldevon, Omou olyoupa TPOKELTAL YL
petaBiBaon meplexouEvwy, aAAd émou avtr n LetapiBaon €xeL emiong wg otdXO
(ot HETOUOP@WON Tou JdaoKOUEVOL. AUTA 1N HETAUOP@WOTN, YloL TOUG
Stwikolg, elvatl dvta tavtdxpova uia mvevuatikr Ogpamela: n dwdaokaAia
yivetat kKAwvikn, n Yuxaywyla (n téxvn aywyng Twv Yuxwyv) LETATPETETAL OE
YuxoBepamela. ‘EKTOTE, TA OYOAKKA MOVTEAQ €lval TOALD Kovtd oTa
BepamevTikd povTEAa Kat n didaokaAia vtepPaivel TIg AEEELS yla va eVoapKwOE(
0Tl aoknoelg (tng Yuxng, aAAd, emiong, o€ OPLOUEVOUG CLYYPAWE(S, CWHATOC

Kot Puxne), aAAd emiong o€ o TToAD dLaitepn SLUTTOKELLEVIK OXEDT).

NEEEIGKAESIA:  OTWLOUOG, ovotnue, Sdaonadio, exmaibevon, uAwuw,
Yuxoepameia, Téxvn tng {wrig
[utpp. E.E.MN.E.O.]
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Oswpia Tov opifovta mpa&ng: dvw TeAsin

Y autd TO @AOCOWPIKO €pyaoTrplo Ba EmIEPow va Tpooeyylow Tnv
duvatdtnTa va AELToupynoeL N @llocopla wg performance avadekvyovTag Tov
TIPOKTIKO XOPAKTIPA TNG PLA0CO@I0G LETA ATIO PIAOTOWIKEG KO KAAALTEXVLKES
XEpOovopleg. Xpnotpomoww tnv dvw teAela wg epyaleio yla va cuvdEow Adyoug
EIKOVEG Kal dpdoels. H dvw teAela cupuPoAilel tnv mopela amo tny Bewpla otn
TPA&N * Topela TTOV €V OTAUATAEL OE KAWLA TTPOTACN KOl OE KAVEVA €pYO, AAAA
ouvvexlCetal Omwe n {wr Tov TEPVAEL amd UTtoKe(peVo o€ vTtokelnevo. H {wn
Twv @Awyv elvat «coplan Twv @Awv», @Aocogla. H mpdtaon Hov, wg
TpooTdBeLa va KaTadeBel N @lAoco@ia wg téxvn TG {wNg, EVTACTETAL OTOV

KAAALTEXVIKO A€oval.

Noapadelypata Tov KEWEVIKOU LVAIKOU TTOU XPNOLUOTIOWW €(val 0 TAATWVIKOG
dldAoyog «Oealtntog», €va €pyo tou Richard Dadd, éva opgavd mapddetypa Tov
®oukw, Kat dikd pov Kelpeva. H popen tng epyaciag pov elvat €vag dldAoyog

SLHAGYWY TWYV KELUEVWY ULE ELKOVES KaL OPATELC. ( «dla-Adywv»).

210 «@eaitnto| o MAdTwy apnyeltal Le Tn popen evog dladdyou T Sadikacia
YEveong NG «@llocoplag otny mpdgn», avolyovtag €totl ywa tn Bewpla €vav
op(Covta mpd&ng, omwg pa palo avolyel tov Kéopo oto madl. H Stadoywkn
LOP®1] TOU KEIWEVOL KABLOTA TN @lloco@ia pia tpdgn emkovwviog oe eEEALEN
Kol OXL UL CUOTNUATIKY avamtugn 1] doypatikn datimwon Twy B€oewy evig
UTTOKELLEVOV. ZUUTTAEKOVTAG OTO KE(IEVO TN HOPE@N] LE TN dOUN, TO TTEPLEXOUEVO
Kat tn Agttovpyla tov Adyou o MAdTwy TtepvAeL amd To dldAoyo yla Tt {wr Tov
Qealtntov oto dldAoyo yw Tn BewpnTiki avalitnon TNng yvwong, Kat
KaTaAYeEL oTnv amd@aon Tou @LAocd@ou va ouvexloel tn dpdon ToL

yvwpifovtag étiL to Tipnua elvat n {wn 1 o Bdvatog. Mopgomotel €tot pia
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@ 000K Xelpovouila mou delyvel 0Tl 0 PLAG00WOG emAgyel Tt {wr] TNG
@uoocowlag otny TPdén avti Tov Bavdatov tng Bewplag , KAl LETATPETEL TNV
0€a NG «locoiag oty TPA&n» o€ TPAgn, TPOKANON yla TNV gpyacia pag o

aUTO TO PLAOCOWIKO EPYATTHPLO.

O {wypdwog Richard Dadd, €ykAglotog o€ pia KAWIKA Adyw Hiag aoBEvelag Tov
Tov 00Mynoe otnv mATPOKTOV(A, «OAOKANPWVEL TO 1865 €vav «oXedOv
nuteArp»mivaka (The Fairy Feller's Master-Stroke) mov avamaptotd tnv awovia

avaoAn Tov eykANUatdg tov. Evaw (1 emeldn) epyaldtay yla tov mivaka evvea

XPOvia, Tov cUVOJEVEL e Eva TtolnNUa TTOV TITAOWOPE( «ATtaAoLPr] TNG EKOVAS
KOl TOU aVTIKELLEVOL TNG» («Elimination of a Picture and its Subject - called The
Feller's Master Stroke»). Auti] n ocUvdeon mivaka Kat KelpLévou Agttovpyel wg

XElpovopia Tov tpoPAnuatomnotel T onuacia tTng TEXVNG wg TPAgng.

210 TtéA0g £vOG PLPAlov o cuyypaéag cwmalvel. M dvw TeAgla awwpeltat oav
OTtOPOG ULaG «ONUIOVPYLKAG avayvwong». H «Apxatodoyla tng MNvwong» tou
Foucault teAewbdvel apBpwvovtag pe dvw TeAeleq €va mapdbepa op@avo,
Xelpovopia ov TPocdidel 0T «plAoco@ia oTny TPAEN» Evav QLVLIYLATIKO
xapaktripa umd dlepevvnon: «O Adyog dev elvat n {wr}" o0 Xpdvog tou dev lval o
OKdG oag xpdvog Héoa Tov dev Ba cuu@PALWOelTe pe To Bdvato: evdExeTal va
oKOTWOoATE TOo Bed e To BApog Twy dowv eltate’ aAAd un voullete OTL HE TA
doa elmate Oa kKAveTe Evav AvOpwTo va {NoeL teploodTEPO amd auTéy'»48
«avw teAela

glvat apxn 1 elvat téAog;

0To Yaptl{ €va onuady, payeio:

glval Twpa N LETA;

0 AAAn mpdtaon 1 o auTh; 0TO

MLOAS pag €va XadL, afla- dev

TLEPTTATAEL OVTE TIETAEL

oav UEALOOO OTEKETAL AK(VNTN KO TTAEL

48Foucault, M., H Apyatodoyia tng yvwong, utdp. Nanaywwpyng, K., ABiva: E€avrag, 1989, o. 317.
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NEEeIG-KAEWBIA: dvw TeAele, Snutovpywri avayvwon, opllovtag mpdéng, '»Oud-

Aoywv», MAdtwy, Osaitntog, Foucault, Dadd

Theory of praxis horizon

In this philosophical workshop, | will try to examine whether philosophy can
function as a performance, by exhibiting philosophy’s practical nature through

philosophical and artistic gestures. | use the notion of semicolon as a tool that
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relates discourses to pictures and actions. The semicolon symbolizes the
movement from theory to practice; a movement that does not stop in any
proposal and in any work, but keeps on going like the life that passes from a
subject to a subject. Friends' lives are «friends' wisdom», philo-sophy. My
proposal, as an attempt to show philosophy as an art of life, is part of the artistic

axis.

My textual examples are the Platonic dialogue «Theaetetus», a Richard Dadd’s
work, an «orphan» example of Foucault, and my own texts. The form of my final

presentation work is a dialogue of dialogues of texts, images and actions.

In «Theaetetus», Plato unfolds the process of generating a philosophy-in-praxis,
thus opening up theory to a horizon of action, in the same way that a midwife
opens up the world to a child. The text is structured by two dialogues, having the
form of a dialogue of dialogues («dia-ldgues»), and indicating, in this way,
philosophy as an act of communication in progress, and not as a systematic
development or dogmatic formulation of a subject's points of view. By connecting
the discourse’s form, structure, and content to its function, Plato goes from the
dialogue on Theaetetus’ life to the dialogue on the theoretical quest for
knowledge, and then to the philosopher's decision to continue his philosophical
activity, even at the price of life or death. In this way, a philosophical gesture,
which negates the death of theory and works towards the life of an active

philosophy, is performed, making the idea of the philosophy-in-praxis actual.

Richard Dadd, the painter, being confined in Bethlem asylum due to an illness
which led him to parricide, he «completes», in 1865, a «half-finished» drawing (The
Fairy Feller's Master Stroke), which allegorically represents the eternal
postponement of his crime. Whilst —or just because- he was working on this

drawing for nine years, he wrote a poem («Elimination of a picture and its subject

—called The Fellers's Master Stroke») which removes the obviousness of the
picture and the ambiguity of its subject, thus making a gesture that points at the

problem of art as praxis and not as a representation of life.
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Author’s absence marks the end of a book. A semicolon floats like a «seed of
creative reading». Foucault’s Archaeology of Knowledge ends forming, by using
semicolons, an «orphan» discourse, thus making an enigmatic gesture about the
essence of philosophy in praxis: «Discourse is not life; its time is not your time; in
it, you will not be reconciled to death; you may have killed God beneath the

weight of all that you have said; but don't imagine that, with all that you are

saying, you will make a man that will live longer than he»49.
«Semicolon; both semi and colon, a puzzle
Semicolon; now or after?
in this sentence or in the next one?
A soft touch of the mind; a dazzle
it neither walks nor flies;
it stands still
like a margin
among words...
imagine
every
word
having
a
semicolon
until
the
last

word ... ]»

Keywords: semicolon, creative reading, «dia-logues» ,praxis horizon, Plato,
Theaetetus, Foucault, Dadd

49Foucau|t, M., The archaeology of knowledge, trans. by Sheridan-Smith,A.M., New York, NY:
Pantheon Books, p. 218.
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Théorie de I'horizon de praxis

Dans cet atelier philosophique, j’essayerai d’examiner si la philosophie peut
fonctionner comme une performance, en révélant sa nature pratique a travers
des gestes philosophiques et artistiques. J’utilise la notion du point-virgule en
guide d’outil qui connecte discours, images actions. Le point-virgule symbolise le
mouvement de la théorie a la praxis, un mouvement qui ne s’arréte pas a aucune
proposition et a aucune ceuvre, mais il continue comme la vie qui passe d'un sujet

a un autre. La vie des amis est la «sagesse des amis», philo-sophie (cogia en grec.

Ma proposition, comme une tentative de présenter la philosophie comme un art

de vie, elle fait partie de I’axe artistique.

Les exemples textuels sur lesquels je suis basé sont le dialogue platonicien
«Théétete», une oeuvre de Richard Dadd, un exemple «orphelin» de Foucault, et
mes propres textes. La forme de ma présentation est un dialogue des dialogues

textuels, plein d’images et d’actions.

Dans le dialogue de «Théététe», Platon raconte le processus de naissance de « la
philosophie en praxis ». La forme dialoguée («dia-ldgues»), ouvrant ainsi pour la
théorie un horizon de praxis, tout comme une sage-femme ouvre le monde pour
’enfant. La forme dialogique du texte rend la philosophie un acte de
communication en évolution et non pas comme un développement systématique
ou une formulation dogmatique des positions d'un sujet. En combinant dans le
texte la forme et la structure, le contenu et la fonction du discours, Platon passe
du dialogue sur la vie de Théététe au dialogue sur la quéte théorique du savoir en
concluant a la décision du philosophe de continuer son activité philosophique
méme au prix de sa vie ou mort. De cette facon, un geste philosophique est créé
grace montrant que le philosophe choisit la vie philosophique en praxis au lieu de
la mort de la théorie en changeant ainsi I'idée de la «philosophie en praxis» en une

praxis, un défi pour notre travail pendant cet atelier.
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’artiste Richard Dadd, enfermé dans I'asile de Bethléem, a cause d’une maladie
qui I’a conduit au parricide, «compléte» en 1865 un tableau «a moitié terminé»
(The Fairy Feller's Master-stroke) représentant I’ajournement éternel de son
crime. Au fur et a mesure qu’ (ou parce que) il travaillait sur ce tableau pendant
neuf années, il I'a accompagné d’un poéme avec le titre Effacement de I'image et
de son objet- («Elimination of a picture and its subject —called The Fellers's Master
Stroke»). Cette liaison entre le tableau et le poéme fonctionne en guise de geste

qui problématise la signification de I’art en tant que praxis.

Dans les derniers pages d’un livre I'auteur fait silence. Un point-virgule oscille
comme une graine «de lecture créative». L'Archéologie du savoir de Foucault se
termine, en articulant avec des points-virgules une citation «orpheline», un geste
qui attribue a la philosophie un caractére énigmatique sous enquéte; «Le discours
n'est pas la vie: son temps n'est pas le votre; en lui, vous ne vous réconcilierez pas
avec la mort; il se peut bien que vous ayez tué Dieu sous le poids de tout ce que
vous avez dit; mais ne pensez pas que vous ferez, de tout ce que vous dites, un
homme qui vivra plus que lui»°.

«Point-virgule; est —ce le début ou est-ce la fin?

Sur le papier un signe, magie

Est-ce maintenant ou aprés?

dans une autre phrase ou dans celle-ci?

A notre esprit, une caresse, un

éblouissement il ne marche ni ne vole;

il reste immobile

comme une abeille se tient immobile et se meut d’un mot a I'autre

imagine

chaque mot ayant un point-virgule

jusqu'a ce que le dernier mot e(t un point-virgule certainement»

50 Foucault, M., L'Archéologie du savoir, Paris: Gallimard, 1969, p. 275,
https://monoskop.orgfimages/b/b7/Foucault Michel L archeologie du_savoir.
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Philosophie pratique comme extravagance & lacune.

Fils & traces en laboratoire

Le travail du Laboratoire de Recherche en Philosophie Pratique et Appliquée navigue
le long de la question sur la philosophie pratique, quelque fois méme il reste
perplexe, a la limite de I'auto-réfutation, au fur et a mesure qu’il s’agit d’'une
question soit se déployant incontr6lablement - réagissant a des poussées
extérieures- soit s’immobilisant sur une pente auto-référentielle. Un travail par
ailleurs surpris, s’il est appelé a s’évoluer et se former a I’égard de I’éducation
(dans ses formes diverses), un interlocuteur institutionnel ou quasi-institutionnel a
des réflexes forts de formalisation. Des mouvements d’encerclement et de
dépistage d’un vouloir pratique sarcastique qui, dés I’intérieur, condense et fait
exploser la philosophie, a la fois dépassant ce-que-chaque-fois la philosophie-est
et ouvrant en elle une lacune de sens. La référence a la philosophie pratique est
presque cannibale, une extravagance béante. Parce que la praxis elle-méme,
philosophiquement concue, est [(comme) une expérience] extravagante et
infime: un geste ironisant illusions endogames. Le symposium va rapporter et
discuter certains aspects de I’effort du L.R.Ph.P.A. a affronter systématiquement
le but de son propre existence en posant toujours d’emblée la question de Ia

raison de sa référence fondamentale a I’affaire de la philosophie pratique.

Elena K. Theodoropoulou

Mots-cles: philosophie pratique, Laboratoire, geste [ de levée]

H mpaxtinn @iloco@io wg uepBoAn & xaouo.
Nruato & ixvn oto gpyaotrpLo

H gpyaoia tov Epyaotnpiov Epeuvag otnv Mpoxtuiey & Eapuoouévn @locopin
TLAPATTAEEL TO EPWTNUA TTEP( TPAKTIKAG WLAoTOplag, EVIOTE O CTEKEL aAuXAVN,

KOOWE TO EpWTNA E(TE EKTVAICOETAL AVEEEAEYKTO — ALVTATIOKPLVOUEVO OE

224



eEWTEPIKEG WOELG- €(TE KaBNAWveTaL o€ pia avtoavagopikr KAlon. EKtAjooeTat
de ouxvd n Asttovpyla avtr, €dv kaAesltat va egeAyOel & va dlapoppwOel
amévavtl oe €vav BOeolkd 1 olovel BeOUKO OUVOWANTH UE LoXLpA
AVTOVAKAAOTIKA TuTomolnong, Omwg elvatl n ekmaldevon oOTL SLAPOPETIKES
LOP@EG TNG. KUKAWTIKEG & QVIXVEUTIKEG KIVAOELS LLLOG OOPKOAOTIKIG TUPAKTIKIG
BEANONG TTOV €K TWV E€0W, CUUTTUKVWVEL & «avaTIVAew TN @LAoco@ia, tnv (Bla
oty vmepPaivovtag avtd-mouv-kabe @opd n @lAlocopla-eival & avolyovtag
pHéoa tng €va xdopa vorjpatog. H (B n avagopd otnv mpaktiky @locopla
glval kaviBaAwkn, pa xaivovoa vmepPoAr. At n da n mpdagn, PLA0coPKA
Wwpévn, elvat [(dmwg pia) eumepia] vepPoAkn & gAdxloTn: Ua xelpovopia
TIOU ELPWVEVETAL EVOOYAULKEG aUTATATEG. To ouumdolo Ba petagepsl & Oa
oulNTriOEL OPLOUEVEG EKPAVOEL; TNnG TPoomdBelag tou Epyaotnplov va
avtapat(@eTal CUOTNUATIKA LE TO OKOTIO UTtapErg Tov B€tovtag KAbs popd
e€opxnig To gpwtnua mepl Tou Adyou NG OepeAlwdoug ava@opds Tov OTo

{ATNUA TNG TTPAKTIKAS PLAoco@lag.

‘EAgeva K. Og0dwpomovAov

NEEEIG-KAEBLA: Tpan Ty} PLAoco@in, Epyaathplo, xeipovouio [dpong]

Practical philosophy as extravagance & gap. Threads & traces in laboratory

The function of Laboratory of Research in Practical & Applied Philosophy sails
along the question about practical philosophy and sometimes stands
embarrassed, as the question either unfolds uncontrollably- responding to
external thrusts - or fixed to a self-referential tendency. This very function
remains often surprised, if it is invited to evolve & be shaped over an institutional
or a quasi-institutional interlocutor with powerful reflexes of formalization, as
education is in its different forms. Surrounding & detecting movements of a
sarcastic practical will which from within, condenses & blow up philosophy, but in

the same time transcends that-which-philosophy-is-at any time & opens init a
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meaning gap. The same reference to practical philosophy is cannibalistic, a gaping
extravagance. Because praxis itself, philosophically understood, is (as an) an
experience] excessive & slightest: a gesture ironizing endogamic fallacies. The
symposium will convey & discuss some aspects of the Laboratory’s effort to be
confronted systematically with the purpose of its existence by posing ab initio the
question about the reason of its fundamental reference to the issue of practical

philosophy.

Elena K. Theodoropoulou

Keywords: practical philosophy, Laboratory, [upbeat] gesture

Chara Chrysanthaki

Painter & Art teacher, Greece

Koéxuvn udwotn: Xaptng Stedpopuwy oo to mopeA9ov
OTO TOPOV KOl GTO UEAAOV

Amdmelpa evioyvaong Tov @LAooo@inol mpoBAnUaTiouoL yLo To {ritnua Tng
aUTTVLONG/atoSox S TNG UVIUNG LECK LTt TNV OTTTIXY] TNG TEXVNG

Ikomdg touv epyaotnplov elval n amdmepa evioxuong TOU @LAOCOPIKOV
TPOPRANUATIONOY TNG AVAKANONG Kat amodoxng tng Uvnung péca amd tnv
OTITIKI] TNG TEXVNG, EeTLAlyovTtag TO KOuBApL TNG @AVTACLAKNG Koxxuivng
xAwotrs. EmutAéov otdxoq elval n ouveldntomolnon tov Kowvov oto {fTnua
avaBewpnong tng dlaxelpiong tOmwv pe PBapld @optio uvAung, Wote amd
EYKATAAELLUEVOUG, TEPLOWPLOTTONUEVOUG TOTTOUG va  avadewBolv  Kal
Slapop@wBoly o€ KEVTPA KATAVONoNG Kal amodoxng Tng SLa@opeTKATNTAC,
dpdoewyv, avtaAdaynig WewWv, OLVUEPAIWONG OCUVAVTNONG TOALTIOUWY,
@ ooo@(og Kal TeEXVWY. AlapopeTIKEG Ynpldec/vnoildeg cuvavTwvtal os €va

VNOLWTIKO apXUTEAAYOG LE KOV TTPOEAELON TNG TEXVNG Kat pldocoplag (Kerlan,
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urtd €kdoomn, 2018), emKowwvoLV, aAAnAemidpoly, ouvepydlovtal Kat

dnovpyolyv Koo €pyo.

Eva pelfov epddytnua Kat TpokAnon elvat katd tdéoov to OepeAtwdeg {ATnHa TNG
a@UTVLIoNG/amodoxng TG UVNUNG EMTUYXAVETAL va dlatumtwBel péoa amd to
(0l0 TO KOAAMTEXVIKO €pyaOTNPLO, HE TETOLO TPOTMO WOTE va Onuovpyel
P 000@KS TpoPAnuatioud; To epyactriplo eyelpel eml UEpovg epwTriuaTa,
omwc:

1. NMwg pmopel to mMapeABdv touv atédpov pEow TNG AWUTVIONG TNG
OLAAOYIKIG Kat avtofloypawkng pvnung (Halbwachs, petg. MAvtd, 2013) va
ennpedoel To TMaPOV Kal TO UEAAOV TOU; Xe TL w@eAel n avdkAnon Twv
QVOUVNOEWY; MNTTWG KATOLEG POpPEC N AROn elvat mpotiudtepn amd TNy
vrtepPoAwkr] pvriun (Ricoeur, uete. Kouvnvov, 2013);

2. Tt Buudtat kamowog/a oOtav Buudtay OuUATAl TO TPAYUATIKO
aVvTIKE(UEVO 1] UATIWG EVTUTIWOELS Kot cuvalodruata ocuvOedeueva Pe avtd

/4

(Kerlan, umté €kdoon, 2018);

3. MTtope( To avOpWTLVO CWUA/EYKEQAAOG VA CUVOECEL TNV KAAAITEXVIKN

XElpovopia e TO TTapeABIY, TO TTapdy Kat TO LEAAOV KAl LLE TTOLO TPOTIO;

AV KaL UTTAPYOLY AVAPOPES 0TO Vol TNg A€pou, amd OOV AVTAE(TAL N KEVTPLKN
(0€a tov gpyaotnplov, n pubomAacia Kiveltal o€ €va @AVTACLOKO akaBdpLoTo
VNOLWTIKO TtAalolo, kel OTTOL OL AVAUVNOEL] dEV OLUVOEOVTAL E TN PUOLKN
mapovcsia Twy AAAwvY, aAAd «mopopuevouy oUAAOYWLES xat pag T Suuiouv ot
aAdow (Halbwachs, ute. NAvtd, 2013, 0. 48). O AvOpwTog Elval TapwV LEoA Ao
Ta (Bla Tou ta {Yvn, Omwg ovuPaivel kat Le Toug TTivakeg Tov ItaAol {wypdgou

Giorgio de Chiriko.

O/n kaBe €vac/uia, pe Tpwto gpedlopa pla €kOeon @wtoypapiag TOTWY and To
vnol g A€pov, BLVEL TNV TPOOWTILKY SLAdPOUN TOV/TNG OE €va EPYAOTNPLO
OV ATTOTTELPATAL VAL CUVOEDE( E TN PLAOCOPIKN dLACTAON TNG LVNUNG, OTTWE TN
B€tel o Halbwachs, (pete. MAutd, 2013), eKel OTTOL TA TTAVTA VTTALV(CGOVTAL KOL

glval avolytd o€ epunVveleg. To WA TOV/TNG AELTOVPYWVTAG OTNV ATITH TOV
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TpaAyHaTKOTNTA WG {WwvTavd apXelo TG XPNowng HVARNG Tou TTapeABAVTOG
(Bergson, LeT®. ZvdplAn] & Y@avtrig, 2013) SLampdTTel KAAAITEXVIKY] XElpovouia
EMXEPWVTAG TN oLvOeon UeTAEV TapeABAOVTOg, TAPAOVTOG KAl HEAAOVTOG,
cUU@wva Ue TNV emvonuévn and euéva, pubomAacia g Kéxavne xdwothc .
Me apetnpia tn A€po, TO EpYACTPLO KATAANYEL Kat TTapovatdletal otn P&do,
LE TN oUVOEON OAWV TWV €pywv, amd €UEVA, EVWOTILOV TOU KOLVOU, OE €va
OLAAOYWKS peydAo TpwTdTUTIO EPYO, TOV XdpTn Stadpoudv, dla@opeTikd KAOE

opd Omov 1 dtadkacia emavaiapBavetadt.

To BLwHATIKO EPYAOTAPLO KLVE(TAL OTA XVAPLA TOU QIAOCOWQIKOU/KAAALTEXVIKOU
oxedlov epyaciag tov MAolov Pavtaouatog tng Aépov (2016). Tnv Topela TNG
Kéxnivng nAwotri¢ kabBopllovv Ta TECOEPA TPWTAPXIKA oOTOEl TNG
TIPOEAEVONG TOV KOOUOL oVU@wva e Tov MAdtwva, ta omola 0dnyolv OTLS
plCec, oto apyaikd otoelo kat otnv KaBapon (Kerlan, umd €xkdoon 2018),
TOPAAANAa pE TA PLAOCOPIKA/KAAAITEXVIKE oToela TNng TplAoylag Tou

Gadamer, (Gadamer, oto Kerlan, utd €kdoor), 2018).

NEEEIG-KAESLA: Mvriun, a@UTTVLON, GO, XOXXLVN XAWOTH, XAPTNG SLLSPOUWY,

pLAocopla, TEYVN

Red thread: Path map from past to present and future
Attempt to enhance the philosophical reflection on the issue of the awakening /

acceptance of memory through the perspective of art

The purpose of the workshop is to attempt to reinforce the philosophical

reflection of the recall and acceptance of memory through the art perspective,

unwinding the skein of the imaginary Red thread>2. Another goal is to raise

>TH (8¢ g K&wouvng xAwotric yevvriBnke e agopuri Tov apxaio eAAnviké uibo tou Onaoga,
oUp@wva e TOov omolo 0 Npwag elXe KaTaWEPEL va Ppel tnv €£0do amd tov Satdaiwdn
AaBUpLvBo EeTuAlyovTtag Eva KouPdpL KAwaOTH, TOV UTO TG ApLadvng.

>2The idea of the Red Thread was born on the occasion of the ancient Greek legend of Theseus,
according to which the hero had managed to find the exit from the labyrinthial Labyrinth by
unrolling a ball of threads, the Ariadne mite.
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awareness of the issue of reviewing the management of places with a heavy load
of memory so that from abandoned, marginalized sites, they can be emerging and
formed into centers of understanding and acceptance of diversity, actions,
exchange of ideas, reconciliation, and meeting of cultures, philosophy and arts.
Different tesserae / islets meet in an island archipelago with a common origin of
art and philosophy (Kerlan, 2018), communicate, interact, collaborate, and create

collective work.

A major emerging question and challenge is whether the fundamental issue of
awakening /[ acceptance of memory is achieved through the art workshop itself, in
such a way as to create a philosophical reflection? The workshop raises particular

questions, such as:

1. How can the past of the individual through the awakening of collective
and autobiographical memory (Halbwachs, trad. Plita, 2013) affect his present and
future? What is the benefit of recalling memories? Does oblivion sometimes be

preferable to excessive memory (Ricoeur, trad. Komnenos, 2013)?

2. What remembers somebody when he remembers? Does he remember
the real object, or impressions and feelings associated with it (Kerlan,
forthcoming 2018)?

3. Can the human body / brain link the art gesture to the past, present and

future and how?

Although there are references to the island of Leros, from which the central idea
of the workshop is drawn, fiction moves into a fantasy undefined island context,
where memories are not linked to the physical presence of others but "remain
collective and are reminded by others "(Halbwachs, trad. Plita, 2013, p. 48). The
man is present through his own traces, as in the paintings of Italian painter Giorgio

de Chiriko.

Each one, with a first stimulus, a photo exhibition of places from the island of

Leros, experiences his [ her personal journey to a workshop that attempts to
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connect with the philosophical dimension of memory as Halbwachs
(Halbwachs,trad. Plita, 2013) puts it, where everything hints and is open to
interpretation. His/her body working in its tangible reality as a living record of the
useful memory of the past (Bergson, trad. Zindrili & Yfantis, 2013) engages in
artistic gesture committing an attempt to link past, present and future, according
to my invented fiction of the Red thread. From Leros, the workshop ends up in
Rhodes with the presentation of the process and the connection of all works by
myself to the public in a collective great original work, Path map, different each

time the process is repeated.

The experiential workshop moves in the footsteps of the philosophy / art project
of Leros Ghost Ship (2016). The course of the Red thread is defined by the four
primary elements of the world's origin, according to Plato, which lead to the
roots, archaic element and purge (Kerlan, 2018), along with the philosophy/art

elements of the Gadamer trilogy, (Gadamer, in Kerlan, forthcoming, 2018).

Keywords: Memory, awakening, body, red thread, path map, philosophy, art
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Le fil rouge; Carte des trajets du passé jusqu'au présent et futur

Une tentative de renforcement de la réflexion philosophique sur le sujet du réveil /

de 'acceptation de la mémoire a travers la perspective de I’art

Le but de l’atelier est d’essayer de renforcer la réflexion philosophique par
rapport au rappel et ’acceptation de la mémoire a travers la perspective de I’art,
en déroulant I'écheveau du Fil Rouge imaginaire. Un autre but est de sensibiliser a
la question du réexamen de la gestion des endroits avec des charges lourdes de
mémoire, afin qu’elles puissent transformées des sites abandonnés et
marginalisés en centres de compréhension et d’acceptation de la diversité, des
actions, d’échange d'idées, de réconciliation et de rencontre des cultures, de la
philosophie et de ’art. Des tesselles et flots différentes se rencontrent sur une ile
de I'archipel ayant une origine commune d’art et de philosophie (Kerlan, 2018).

Elles peuvent communiquer, interagir, collaborer et faire de travail collectif.

Une question cruciale et un défi a la fois est si le probleme fondamental du
réveil/acceptation de la mémoire arrive a étre formulé a travers le travail de
I’atelier, de sorte qu’une réflexion philosophique soit créée. L’atelier pose des
questions spécifiques, telles que :

1. Comment le passé d’un individu peut, par le réveil de la mémoire

collective et autobiographique, influencer son présent? Quels est le profit du

rappel des souvenirs? Est-ce que quelques fois I'oubli est préférable de la mémoire

excessive (Ricoeur, trad. Komnenos, 2013)?

231



2. De quoi se souvient-on quand on se souvient? Est-ce que nous nous
souvenons I’objet réel, ou juste I'impression et les sentiments liées a cet objet
(Kerlan, a paraitre 2018)?

3. Est-il possible pour le corps/ cerveau humains de lier le geste artistique

avec le passé, le présent et le futur et de quelle maniere?

Bien qu’il existe des références qui concernent I'llede Leros, d’ou I'idée centrale
de I'atelier est émergée, la fiction s’oriente vers un contexte imaginaire flien
indéfini, Ia ou les souvenirs ne sont pas associés avec la présence physique des
autres mais «demeurent collectifs, rappelés par les autres» (Halbwachs, 2013, 48).
L’individu est présent a travers ses propres traces, comme dans les tableaux du

peintre italien Giorgio de Chiriko.

Chaque personne, avec un stimulus premier, étant une exposition
photographique qui montre des lieux de I'lle de Leros, fait ’expérience de son
trajet personnel dans un atelier qui essaye d’établir une connexion avec la
dimension philosophique de mémoire, comme établie par Halbwachs (Halbwachs,
2013), la ou tout est suggestif est ouvert a I'interprétation. Son corps fonctionnant
dans sa réalité tangible comme une archive vivante de la mémoire utile du passé

(Bergson, 2013) s’engage dans un geste artistique en essayant de lier le passé, le
présent, et le futur, selon ma fiction de Fil Rouge®3. En ayant comme départ I'lle de

Leros, I’atelier arrive et se présente a Rhodes, au fur et a mesure que moi, je vais
associer, devant le public, au sein d’une oeuvre collective et originale, La Carte des

Trajets, a chaque fois différent, quand le processus est répété.

L’atelier expérientiel suit la trace du projet philosophique et artistique nommé Le
Bateau fantéme de Leros (2016). La route du Fil Rouge est précisée par les quatre

éléments primaires de I'origine du monde, selon Platon, qui ménent aux racines, a

>3 ’idée du Fil Rouge est née grace a la légende grecque de Thésée, selon laquelle le héros a pu
finalement en sortir du Labyrinthe dédaléen en déroulant la pelote, le fil d’Ariadne.
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’élément archaique et a la catharsis (Kerlan, a paraitre 2018), parallélement aux
éléments philosophiques/artistiques de la trilogie de Gadamer, (Gadamer, in

Kerlan, forthcoming, 2018).

Mots-clés: Mémoire, réveil, corps, fil rouge, carte de trajets, philosophie, art

[trad.L.R.Ph.P.A.]

Prof. Mohamed Miliani

Université d’Oran2, Algeria

Teachers’ disengagement:

professional dissatisfaction or construction of personal self?

Lack of professionalism and disengagement from pedagogical matters are
recurrent blames put on some Algerian university teachers. The Iatter
characteristic is not unusual but its justificationis hard to sustain.However, a
provisional response to such an issue considers disengagement as a gesture that
makes sense to the issuer who executes it, but not necessarilyto his interlocutor
who will have to try to decipher it and interpret it. The same gesture can be a way
of thinking (Roy), or an avoidance ofbeing at the service of someone else (le Geste
de transmettre, Sarthou-Lahus) in the teacher-student relation.Any educational
gesture of such a nature is above allrelational. Our hypothesis is that
disengagement can be located between professional withdrawal and the
construction of the personal self.This equation can also be put in antagonistic
terms: i.e., between Plato’s «care for the self» and the teachers’ «positive regard»

(Rogers).

If one accepts teachers’ disengagement as a possibility, one can take it as

customary that gestures such as «undoing» are part and parcel of teachers’ real
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being conveyingnegative feelings and intentionality (Guérin).But why is it that a
teacher averts the pedagogical engagement to go into a relation with a person
who needs him, and a profession that is based on commitment and «care»? Self-
identity cannot systematically match teachers’ professional ethos. The identity of
such a person, his «self» one assumes to be, is often called into question.What is
at stake is in the teacher’s personal development and self-actualisation (Maslow),
his self-determination, and the meaning he gives to his own experience and
identity. Identity gestures are performed in acts and perceptions that can escape
the teachers’ awareness and his environment’s sagacity. Thisgesture-stance

informs us about the teachers we are or profess to be.

Furthermore, one can look at the gesture of disengagement as the story of
teachers’ anxiety, hopelessness, loneliness, or despondency, since it is a way to
refuse to be. It can also be understood as an indication of the teachers’
intention:to look for an authentic selfhood no pre/in-service teacher training can
achieve, except self-reflection for the «structure of self» (Rogers) and the

enhancement of his professional ethos.

Keywords: disengagement, professional ethos, professionalism, self-identity,

gesture, intention

Le désengagement des enseignants: insatisfaction professionnelle ou

construction du moi personnel?

Le manque de professionnalisme et le désengagement des questions
pédagogiques sont des reproches récurrents faits a certains professeurs
d’université algériens. La derniére caractéristique n’est pas rare mais sa
justification est difficile a soutenir et expliciter. Cependant, une réponse
provisoire a une telle question considere le désengagement comme un geste (le
faire) qui fait sens pour I’émetteur qui I’exécute, mais pas nécessairement a son

interlocuteur qui doit tenter de le déchiffrer et de I'interpréter. Le méme geste
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peut étre une facon de penser (Roy), ou un évitement d’étre au service d’une
autre personne (le Geste de transmettre, Sarthou-Lahus) comme dans la relation
enseignant-étudiant. Tout geste éducatif d’une telle nature est avant tout
relationnel. Notre hypothése est que le désengagement peut étre situé entre
retrait professionnel et construction du soi personnel. Cette équation peut aussi
étre mise en termes antagonistes: c'est-a-dire entre «soin de soi» de Platon et la

‘considération positive’ des enseignants (Rogers).

Sil'on accepte le désengagement des enseignants comme une possibilité, on peut
considérer comme normal que les gestes tels que «dé-faire» sont partie
intégrante du soi réel des enseignants, communicant des sentiments et une
intentionnalité négatifs (Guérin). Mais comment se fait-il qu’un enseignant
détourne I’engagement pédagogique d’entrer dans une relation avec une
personne qui a besoin de lui et une profession qui repose sur ’engagement et le
«care/soin»? L’identité du soi ne peut pas correspondre systématiquement a
I’éthos professionnel des enseignants. L’identité de cette personne, I'individualité
que l'on croit étre, est souvent remise en question. Ce qui est en jeu est le
développement personnel de I’enseignant et la réalisation de soi (Maslow), son
autodétermination et le sens qu’il donne a sa propre expérience et son identité.
Les gestes d’identité sont effectués dans les actes et les perceptions qui peuvent
échapper a la conscience des enseignants et la sagacité de leur environnement.
Ce geste-posture nous informe sur les enseignants que nous sommes ou

prétendons étre.

En outre, on peut regarder le geste de désengagement comme [I'histoire de
’anxiété des enseignants, leur solitude, de leur découragement ou de leur
désespoir puisque c’est une maniere de refuser d’étre. Il peut également étre
interprété comme une indication de I'intention des enseignants: rechercher une
ipséité authentique aucune formation des enseignants initiale ou en cours
d’emploi peut atteindre, sauf la réflexion personnelle pour la «structure de soi»

(Rogers) et "lamélioration de son ethos professionnel.
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ATT08€0UEVON TWV EXTIOUSEVTINWY: EMOLYYEAUNTINY SUGOPETHELN 1

O TOLOUEV] TTPOCWTILXOV EQUTOV;

H éAAenpn emayyeApatiopgol Kat n arocVvdeon amd ta madaywywKd {nTriuata
glval emavaiapBavopeveg eMKPIOELS ; OL OTTolEG ameVBLUYVONKAY O KABNYNTES

mavemotnuiwy tng AAyeplag. To TeAguTalo aVTO XaPAKTNPLOTIKO dev elval

OTAvio, aAAd n awtoAdynon Tou elvat dUOKOAO va umootnpixBel Kat va
arnoca@nviotel. QoTé00, (A TTPOCWPLYY] ATtAVTINON OE €va TETOLO EPWTNUA
Bewpel TNV amodéopevon wg xelpovopia (To TPATTEWY) N omola €xeL vOnUa o€
OX€0N UE TOV €VTOAEd O omolog tnv ekTeAel, aAdd OxL amapaltnta PE TOV
OUVOWANTY] TOU, O OTO(O¢ TIPETEL VA TNV OATTOKPUTITOYPAWNOEL KAl va TNV
gpunvevoel. H (dua xewpovopla umopel va elvat évag tpdmog okeépng (Roy), 4 n
aToULY TOL va eloat oTnV UTtNPET(a KATTolov dAAov TtpoowTtou (n Xelpovouia
¢ petafiBaong, Sarthou-Lahus) dmwg otn oxéon daokdAov-goitnt. Kdbe
EKTIALOEVTIKN XElpovoula avtov tou gldoug elval mdvw ar’ dAa oxeolakn. H
utoBeon pag elvat OtL n amodéopevon pmopel va Pploketal UETAED TNg
EMAYYEALATIKNG ATdoLUPONG KAl TNG KATAOKELTG TOv €autol. Auth 1 g§lowon
umopel emiong va tebel pe avtaywvioTtikolg Opoug: dnAadn, UeTaEL Tng
«povt(dag Tou eavtov» Tou [MAdtwva Kat NG «Betkiig otdong» Twv

daokdAwyv (Rogerso :

AAAG av OeXTOUUE TNV QMOJECUEVLON TWV EKTABEVTIKWY w¢ TBavdTNTA,
UTTOPOUUE VO OEWPNOOVUE QUGLOAOYLKO OTL XELPOVOULEG OTTWG N «AVTIOTPOWN)

TOU TTPATTELV» ATTOTEAOVY AVATTOOTIACTO KOUUATL TOU TPAYHATIKOV EAUTOV TWYV
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daokdAwy, petadidovtag apvntikd cuvaloOrjpata kat tpoBeoelg (Guérin). AAAd
WG ylvetal KL €vag dAoKaAoG amoTpEMEL TNV TAdAywYK SEoUEVON TNG
ouvayng ox€ong Ue €va ATOHO TO OO0 TOV XPELAlETAL KAl €va ETTAYYEALA
Baolopévo otn S€ouevon Kat TN «@povtida»; H tavtdtnta tou gautol dev
umopel va OUOXETIOTE( OUOTNUATIKA WE TO EMAYYEAUATIKO nOo¢ Twv
EKTTAUSEVTIKWY. H TawTdTnTa €VOG TETOLOV TTPOCWTTOU, 1N ATOWKATNTA 1 oTTola
vrtotOstatr OtL elvat, TOTal ouxvd umd apgoPritnon. Auvté To omolo
SlakuPBevetal elvat n TPOOWTIKY AVATTUEN KOl N OQUTOTPAYUATWON TOL
daokdAov (Maslow), 0 auTomPOodLOPITUAS TOV Katl TOo vonua to omolo Slvel
otV ki Tou eumelpla kKat TavtdtnTa. Ol XEWPOVOUEG TAVTATNTAG EKTEAOVVTAL
0TI TTPAELS Kat TLG avTIANPEL oL oTtoleg puopel va Eelyouy amd TNy enlyvwon
Twv daoKkdAwv Kat Tnv o&lvola touv TEPPAAAOVTOG TOouG. AuTr n otdon -
XELPOVOLL{OL LOG EVNLEPWVEL YLO TOVG SAOKAAOUG Ttov e(LaoTe 1] LoXVPWOUAOTE

OtLe(HaoTE.

EmutA€oy, umopoupe va SoUUE TNV TTPAgN Tng Xelpovoulag tng amodEouevong
wg TNV oTtopla Tov dyxoug, Tng Lova&ldg, Tng arobdppuvong 1 Tng andyvwong
Twv daoKkaAwy, KaBwg elval évag Tpomog dpvnong 0Awy avtwy. Mmopel emtiong
va epunveuTel wg €voelgn tng mpdBeong Twy daokdAwy: va emdlwgovy TNy
aUOEVTIK €auTOTNTA, TV omola Oev umopel va €MITUXEL Kaulo apyikn
KOTAPTION 1N UETEMEITA EMUOPQWON TWV EKTADEVTIKWY, EKTOC amd TOV
TPOCWTIKO avVACTOXAOUO Yl TNy «dour] touv gavutol» (Rogers) kat Tnv

BeAtiwon tov emayyeApatikov ooug.

NEEELG - KAEWBLA: amodEouevan, emayyeAuatind n9og, emayyeAuationds

[utdp. E.E.N.E.D.]
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L’école de 'invention?

Est-ce que I'école aurait la possibilité d'inventer d'autres manieres de vie? La
question se configure comme le point de départ de cet article. Pour faire penser a
la question on va utiliser trois auteurs: Rodriguez, Masschelein e Simons.
Rodriguez, éducateur et philosophe venezuelain du dix-novieme siecle, nos donne
la possibilité de penser une vie capable d'ouvrir chemin pour que d'autres
puissent inventer a soi-méme. C'est-a-dire, Rodriguez comme professeur et
penseur de I'éducation a fait des écoles autres que du temps dans lequel il est
habité, il a été contre le systeme politique et social de son époque, comme on
peut voir chez son texte Sociedades Americanas (2016). Ce que nos intéresse
demander c'est, comment on peut penser une éducation a partir de la vie de
Rodriguez, quels sont les gestes de Rodriguez qui peuvent étre consideré
philosophique et quoi dans son philosophie nous permettre d’affirmer que Ila
philosophie de Rodriguez n’est seulement teorique, mais aussi une praxis
philosophie et une philosophie pratique, pour que ainsi on puisse penser une
education philosophique a partir de sa vie. C'est-a-dire, comment on peut
pratiquer une éducation capable d'ouvrir chemin pour que les autres puissent
inventer a soi-méme et le monde qu'ils habitent? Pour penser la premiere partie

de cet article on va utiliser son livre Inventamos ou Erramos (2016) et Cartas (2001).

Dans la deuxiéme partie de cet article on va penser I'éducation a partir de ce que
la vie de Rodriguez nous fait penser, pour cela il faut partir de deux auteurs
belges, Masschelein et Simons, dans son livre In defense of school: a public issue
(2013). Chez Masschelein et Simons deux concepts nous semble les plus
intéressants pour faire penser la possibilité d'une école capable d'inventer un

monde autre, la suspention et la profanation. Enfin, la derniére partie de cet
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article consiste de penser la possibilité d’une approximation entre la vie de Simén
Rodriguez e le scolaire, concept explicité par Masschelein et Simons, c'est-a- dire,
on propose de penser la question: est-ce qu'il est possible d'affirmer, de certaine
maniere, que Rodriguez avec son pratique philosophique a eu une vie scolaire,

qu'il a recrée, qu'il a anticipé certains des concepts chez les auteurs belges?

Mots-clés: Ecole, Simon Rodriguez, Invention

The school of invention?

Can school invent other ways of life? This question is the starting point of this
presentation. We aim at discussing these considering three thinkers Rodriguez,
Masschelein, and Simons. Rodriguez, educator and philosopher of nineteenth
century, allows us to think about the possibility of a life able to open ways to
invent yourself. That is, Rodriguez as a teacher and thinker of education set up a
different school from his time contrasting with the major social and political ideas,
as we can see in Sociedades Americanas (2016). What we want to consider is that
how can we think about an education according to his life, which Rodriguez’s
gesture can be considered as a philosophical gesture and what in his philosophy
make us able to say that Rodriguez’s philosophy is not only theoretical, but also
philosophical praxis and a practical philosophy. So that we can think of a
philosophical education from his life. Meaning how can we practise an education
able to open ways to make possible others to invent themselves and the world
where they live? In the first part of this paper, we will use his book Inventamos ou

Erramos (2016) and Cartas (2001).

The second part consists of thinking about the concept of education starting from
what Rodriguez's life makes us reflect, to make that possible we will start from
two Belgian authors Masschelein and Simons using their book In defense of

school: a public issue (2013). Among their concepts two of them seem to us the
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most interesting to think about the possibility of a school able to invent another
world, they are suspension and profanation. Finally, we will consider the
possibility of an approach between Rodriguez's life and scholastic, a concept
explained by Masschelein and Simons, that is, we propose to think about the
following question: is it possible to affirm, somehow, that Rodriguez with his
practical philosophy lived a scholastic life, recreating, in advance some concepts

presented by the Belgians authors?

Keywords: Invention, School, Simons Rodriguez
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To oxoAeio tng emivonong;

Mmopel to oxoAelo va emwvorioel dAAoug tpdmoug {wng Autd elvat Tto
EVAPKTAPLO EPWTNUA TNG TTAPOVCIAONG AVUTNG. ZTOXEVOUUE VA CLU{NTIOOVE TO
gpWTNUa avtd e€eTtalovtag TPELG OTOXAOTES, Toug Rodriguez, Masschellein kaut
Simons. O Rodriguez, ektaldev TG KAl PLAGCOEOG TOL JEKATOV EVATOU ALWVA,
LOLG ETTLTPETIEL VO OKEPTOVUE OXETIKA He TNV mBavétnta pilag (wrig tavnig va
avo(&eL dpduoug yla TNy avakdAvpn tov eavtol. Me dAAa Adyla, o Rodriguez wq
OAOKAAOG KAl OTOXAOTNG TNG EKTTAOEVONG €0TNOE €va JLAPOPETIKO OXOAE(0
amd ekelva NG €moxng Touv €pXOUEVOC Ot avTBeon UE T ONUAVTIKOTEPES
KOLVWVIKEG Kal TTOALTIKEG LO€eg, Omw¢ umopovue va dovue oto Sociedades
Americanas (2016). In the first part of this article, we will use his book Inventamos
ou Erramos (2016) and Cartas (2001). Autd Tou B€A0OUVE VA EPELVNOOUVE Elval TO
TG UWTOPOVLE VOL OKEPTOUVE OXETIKA ULE ULa eKTTA(BEVON cUU@WVA e TN {wi
Tou, Tola xewpovouia tov Rodriguez pmopel va BewpnOel wg pio @Aoco@kn
Xepovopla kat Tl akpPwg otn @locopia tou pag divel tn duvatdtnta va
ToUUE OTL n Pllocowla Tov Rodriguez dev elval pédvo Bewpntikr, aAAd emiong
o @ocopkn Tpdgn Kat pla mpakTikn @locoia. M’ autdv tov TpdTo,
Aomdy, va UTOPECOVUE VA OKEPTOUME Wl @oco@IK ekmaldevon
mpogpxOuevn amd tn (wr] Tov. EvvowvTag To T UTOPOVE VO 0K OOVE Uia
ekmaidevon wavr] va avolyel dpduouvg og mOavoug dAAovg va avakaAvpouv
TOUG E0UTOUG TOUG KAl TOV KOOUO O1ou {ouv. TO TPWTO UEPOG TNG TapoLaag
avakolvwong, Ba a&lomowmjoovue ta BPAl Inventamos ou Erramos (2016) kat

Cartas (2001).

To deVTePO PEPOG amoTEAE(TAL ATTO TN OKEYN OXETIKA HE TNV W€ TNG EVapEng
NG ekmaidevong amd avtd o pag KAveL va oke@ToLpe n (wr] Tov Rodriguez, &
yla va y(vel KATL T€Tolo e@PIKTO Ba Eektvriooupe amtd dVo BEAyoug ouyypagel,
Tov Masschellein kat Tov Simons xpnotpomowwvtag to BPAlo Toug In defense of
school: a public issue (2013). Avdueca 0Tl O€EG TOUG, SVO ATTO QAUTEC HAG

palvovTal oL TTLO EVOLAPEPOVTES YL VO CKEPTOVUE OXETIKA HE TNV TOavoTNTA
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gvOG oXoAglov tkavou va emvoroet €vav dAAov KOOUO, aUTEG lval n €vvola g
avaotoArg Kat 1 €vvola tng BeBriiwong. TeAkd, Ba oke@Tove TNV TOAvVOTNTA
plog mpoogyylong netagd tng {wng touv Rodriguez kat TG oX0AAoTKNG, uiag
gvvolag mov dtaca@nvifetat antd toug Masschellein kat Simons, pe dAAa AdyLa,
mpotelvoupe Tt OKEYN emAvw oTO akOAouBo epwtnua: elvat mBavde va
emPePaiwdel pe kdmowov tpdmo, OtL 0 Rodriguez pe TNV TPAKTIKY TOU
@ oocowla €(noe pia oxoAaotikr] {wr], EMAVASNULOUPYWVTOG EK TWY TTPOTEPWYV

LLEPLKEG EVVOLEG TTOV TTALPOLCLALOVTAL aTtd Toug dVo BEAYOUC GLUYYPAWE(S;

NEEeg —kAeWBL: ETtivonaon, ZxoAglo, Simons Rodriguez

[utepp. E.E.N.E.O.]

Prof. Jair Miranda de Paiva
Federal University of Espirito Santo, Brazil
Mauro de Britto Cunha

M.Ed.Federal University of Espirito Santo, Brazil

Affirmative gestures of childhood: thinking practices with children in a

school in the interior of Brazil

This work investigates philosophy teaching for children in a public school in a city
in the interior of Brazil. He argues that an important gesture in philosophy with
children is in the affirmation of free school time (skholé), according to
Masschelein and Simons, in addition to moral education, skills or neoliberal
entrepreneurship. It recovers notions of aionic time in Heraclitus and the Brazilian
philosopher W. Kohan, literature and minor education from S. Gallo, Deleuze-
Guattari, childhood and novelty in H. Arendt, poetry as creation of childhood in
the Brazilian poet M. de Barros. We make use of bibliographic research and
participant observation in school spaces, in an open and dialogical way. As results,

we maintain that the philosophy in the education of the children must put itself to
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the listens of the childhood, like novelty that arrives at the world. We have
reports that demonstrate the affirmative power of childhood, the irruption of the

new and the unusual.

Keywords: Childhood, Philosophy, Skholé, Thought, Dialogue

Gestes daffirmatifs de I'enfance: pratiques de réflexion avec les enfants dans

une école a l'intérieur du Brésil

Ce travail étudie I'enseignement de la philosophie pour les enfants dans une école
publique dans une ville de I'intérieur du Brésil. Soutient qu'un geste important
dans la philosophie avec les enfants est l'affirmation du temps libre scolaire
(skholé) selon Masschelein et Simons, en plus de I'éducation morale, les
compétences ou les capacités ou l'esprit d'entreprise néo-libérale. Restaure la
notion de temps «aionique» a Héraclite et chez le philosophe W. Kohan, le
concept d'éducation mineure, selon la notion de littérature mineure dans
Deleuze-Guattari, I'enfance et la nouveauté chez H. Arendt, la poésie comme la
création d'enfances dans le poete brésilien M. de Barros. Nous utilisons de la
recherche bibliographique et I'observation participante de I’espace scolaire, de
maniere ouverte et dialogique. En conséquence, nous maintenons que la
philosophie dans I'éducation des enfants devrait mettre a I'écoute de I'enfance,
comme une nouveauté qui vient dans le monde. Nous apportons des rapports

montrant la puissance positive de I'enfance, explosion de nouveau et inhabituel.

Mots-clés: Enfance, Philosophie, Skholé, Pensée, Dialogue
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Ot 9eTinég xelpovouieg TnG moudinrg NAiog: TPoUTINEG OUEYNG UE TTOUSLA OE

€vo oxoAeio oto eowTePd TNG BpadiAiog

To €pyo autd dlepevvd tn @lAocopia didackaAlag yla taudld o€ €va dnuocto
oxoAglo og pa mWOAN 0TO €0WTEPKO TNG Bpaldiag. Ymootnpllet OtL pia
ONUavTIKn Xewpovoula otn @locopia pe ta mtawdd elval n emPePalwon tou
gAeVBepov xpdvou oxoAelo (skholé) wg Masschelein kat Simons, ektdg amd tnv
nNOwn exmaidevon, Tig SEEOTNTEG KAl TI (KAVOTNTEG 1] TNV VEOWIAEAEVOEPN
ETUXELPNUATIKOTNTAG. AVOKTA aionico €vvoleg Tou XpOvou 0Tov HPAKAELTO Kal
¢ Bpadlidlag @piddoowo W. Kohan, tn Aoyotexvia kat Alydtepo ekmaidevong
amd S. Gallo, o NteAél-Tkovatapl, Tnv madkn nAwkia kat v Kawotoulo H
Arendt, Tnv tolnon kat tn dnuovpyla tawdkn nAwia tng Bpalldlag ot M. de

Barros. Xpnotpomotovue tn BPAOypapLKr] Epeuva Kal TNy TapakoAovoOnon
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OUUUETEXOVTWY OE OXOAKOUG XWPOUG, HE AVOIKTS Kal dlaAoykd tpdmo. Qg
amotéAeopa, vmtootnpifovue OtL n @llocopla otnv ekmaldevon Twv TAUSLWY
TpEMEL va BpeBel otV akpdaon tng madKng NAKlag, 0w n Kavotoula Tou
@Tavel otov KOopo. Exoupe avaw@opeg ov Katadelkviouy Tn OeTikr] duvaun

NG TadIKNG NAK(ag, Tnv apafioon Tov vEou Kat Tov acuvriBloTov.

NEEerg-kAeBLA: Madinn nAucia, @docopia, Skholé, Zxéou, AtdAoyog

Stéphanie Péraud-Puigségur
PhD(c)

Université Paris Nanterre, France

Gestes, figures et écritures de maitres ignorants chez Platon,

Montaigne et Ranciére

Comment la lecture des textes philosophiques nous transforme-t-elle? Comment
modeéle-t-elle nos formes de vie singuliéres? Si ’on admet que cet enseignement
philosophique tient pour une part essentielle a la transmission de gestes
philosophiques via des écrits, la question se pose de savoir comment ces gestes

eux-mémes s’y manifestent. Quel est leur statut et comment se matérialisent-ils
pour le «suffisant lecteur»>4 , celui qui saura retrouver les dynamiques de pensée

sous-jacentes au texte consigné sur la page et qui pourra déployer une véritable

pratique de la philosophie a partir de celui-ci.

Pour répondre a ces questions, nous prendrons I’exemple des oeuvres de Platon,
Montaigne et Ranciére. Chacune mobilise des figures et écritures spécifiques pour

donner accés aux gestes caractéristiques de ceux que nous nommerons ici les

54Montaigne, Les Essais, Paris: PUF, Quadrige, 2004, livre I, chapitre 24, p. 127.
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«maftres ignorants». Ces «personnages conceptuels»>> permettent au philosophe

d’élaborer progressivement ses concepts et son geste philosophique original.
Ainsi, le geste dialectique platonicien nécessite-t-il la figure socratique mais aussi
I’invention de la forme écrite dialogique pour prendre corps. Elles permettent une

mise en scene de I'ame dialoguant avec elle-méme, pour reprendre les termes
mémes de Platon’®. Montaigne mobilise également la figure socratique d’une

facon singuliere pour représenter la «geste» du docte ignorant, celui qui enquéte
sans cesse et prévient tout assoupissement dogmatique de son interlocuteur,
I’obligeant a exercer son jugement sur tous les sujets. Ce récit restituant
sélectivement certains aspects de la vie et des discours du «maitre des maitres»
entre en résonnance avec la forme méme des Essais. Par leur caractére
systématiquement paradoxal et structurellement ouvert du fait de leurs
allongeails successifs, ils interdisent toute cléture de la recherche et constituent
une forme en écho au geste socratique. L’oeuvre de Jacques Ranciére nous
permettra enfin de montrer pourquoi sa réflexion stylistique, indissociable de son

projet philosophique, ne peut se saisir qu’en référence au geste philosophique du
«maitre ignorant»>/ incarné par Joseph Jacotot. Il s’agit pour le penseur d’écrire

en s’appuyant sur le principe de I’égalité des intelligences et de refuser en
conséquence toute position de surplomb par rapport a ceux dont on parle
habituellement sans leur donner jamais la parole, les «sans voix». Ces trois
références nous montreront la fécondité de la notion de «geste philosophique»
pour comprendre la puissance de formation de ces textes et leur efficacité
philosophique. Celle-ci tiennent au nouage intime entre figures et écritures au
coeur de 'oeuvre. En effet, le rapport du maftre ignorant a son disciple est dans
chaque cas analogue au rapport que le texte philosophique établit avec son
lecteur puisqu’ils visent a transmettre, chacun a sa facon, le méme geste

philosophique original.

Mots-clés: geste philosophique, figures, écritures, maitre ignorant

>>Deleuze G., Guattari F. Qu’est-ce que la philosophie?, chapitre 3, Paris: Minuit, 1991,.
56 Platon, Théétete, Paris, Flammarion, 1994, 189 e.
57 Ranciére J., Le mditre ignorant, Paris, Fayard, 1987.
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Philosophical gestures, figures and writings of ignorant schoolmasters in the

works of Plato, Montaigne and Ranciére

How does the reading of philosophical texts transform us and how does it shape
our own unique way of life? If we accept that philosophical teaching is in part
essential in order to convey philosophical gestures through the written word, the
question arises as to how those gestures present themselves. What is the precise

status of such gestures and how do they emerge for the competent reader
(«suffisant lecteur»58) who wants to know how to discover the dynamics of

thought underlying the text recorded on the page and who will then truly be able
to practise philosophy?

In order to answer these questions, we will consider works by Plato, Montaigne
and Rancieére.Each deploys specific figures and writings in order to make the

«unique gestures» accessible to those whom we will call here the ignorant
schoolmasters. These conceptual personae®? enable the philosopher to gradually

develop his ideas and his own unique and original philosophical gesture.

Thus, in order for the Platonic dialectical gesture to take shape, not only is the
Socratic figure called for but also the invention of the written dialogical form;

both of which allow for a staging of the soul in dialogue with itself, to use Plato’s

terminology®°.

Montaigne also uses the Socratic figure in a particular way to represent the
gesture of the «learned ignorant»; who constantly questions and thereby
forestalls any dogmatic somnolence of his interlocutor, forcing him to exercise his
judgment on all subjects. This account selectively reconstructs certain aspects of
the life and discourses of the master of masters and echoes the form itself of

Montaigne’s «Essais». The «Essais» prevent any conclusion to research and

58Montaigne, Les Essais, Paris, PUF, Quadrige, 2004, livre |, chapitre 24, p. 127.
59 Deleuze G., Guattari F. Qu’est-ce que la philosophie ?, Paris, Minuit, 1991, chapitre 3.
60 platon, Théétete, Paris, Flammarion, 1994, 189 e.
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constitute a form echoing the Socratic gesture because of their character,
systematically paradoxal and structurally open to successive textual

developments («allongeails»).

The works of Jacques Ranciére enable us, in short, to show why his stylistic
thinking, which is inseparable from his philosophical project, can only be

understood by reference to the philosophical gesture of the ignorant
schoolmaster®’ personified by Joseph Jactotot. Ranciere’s writing applies the

principle of intellectual equality and accordingly rejects the idea of imposing
himself on those who are usually the subject of discussion but have never been

given the chance to speak («sans voix»).

The three examples given above will show us the fecundity of the concept of the
«philosophical gesture» in order to understand the power of the development of
these texts and their philosophical efficacity due to the tight knotting of figures

and writings at the heart of each work.

The relationship between the ignorant schoolmaster and his disciple is in fact
analogous to the relationship that the philosophical text establishes with the
reader; both intend, in their own way, to convey the same original philosophical

gesture.

Keywords: philosophical gesture, figures, writings, ignorant schoolmaster

DLAOGOPIUES XEPOVOULEG, LOPPES HOL YPOPES 08wV S0aUAAWY OTO £pyO

Tov MAdtwva, Tov Montaigne xat tov Ranciére

NG pog LETABEAAEL N AVAYVWOT TWY PLAOGOPIKWY KELLEVWY KOL TTWGE LAG

LETAPOPPWVEL MW SLaLop@WVEL TOV SIKO Hag Lovadiko Tpomo {wng; Edy

61Ranciere J., Le mditre ignorant, Paris, Fayard, 1987.
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dextolpe OtL avtr n ddackalla Tng wllocoplag elvat ev LEPEL OLOLWANG YA TN
petaPBBacn @UOCO@IKWY XEPOVOULWY UECW TwV YPAmMTWwY, TOeTal TO
EPWTNUA OXETIKA LLE TO TIWE AUTES OL (BLEC oL XELpovoLleg TTapovatdlovtal. Mola
glvat n akpPrig Katdotaor TOLG Kl TTWE LAOTTOLOUVTAL YloL TOV «ETTOPKN

62)
)

avayvwotn» («suffisant lecteur»°<), ekelvov tov Ba EEPeL TTWG va PPEL EK VEOU TLG

SUVALKEG OKEYNG UTTOKE(LEVEG OTO KE(LEVO TTOV KATAYPAPETAL 0Tn oeAda Kal
ToL0¢ B UTmopEoeL va EeSUTAWOEL Ml TTPAYUATIKA TIPAKTIKY @lAocoplag otn

Bdon auTtov TOv KELLEVOU.

Fla va amavTriOoVUE O€ QUTA TA EpWTHUATA, Ba aglomourjoouie TO TTapAdeLyua
Twv €pywy Tou MAdtwva, Tou Montaigne kat touv Ranciere. KaBg€vag Kivntomotel
ELOIKEC LOPWYEG & YPAPEG YL VAL SWOEL TTPOCPAOT OTLG XAPAKTNPLOTIKES EKEVWYV

mou €dw Ba ovoudoouvpe «odael SAOKAAOW. AUTA T «EVVOLOAOYLKA
npéowna»63 ETUTPETOVY OTO PAOCO0WO va €emeEepyaoTel TPOOSEVTIKA TIG

€VVOLEG KaL TN SIKN TOU LOVASIKN KAl TTPWTATUTIN PLAOCOW@IKY] XElpovopia. ETol,
yla va AdBeL utdoTtaon, N TAATWVIKA SLOAEKTIKY XElpovopia, dev XpelddeTal
HOVO TNV CWKPATIKNA @lyolpa 0AAd Kot €€(00U TNV €@EVPEDN TNG YPATITHG
dladoykng pop@ng. Kat ot dvo emitpeémouvv plo oknvoBeoio tng Yuxng oe

dldAoyo pe tov (Blo TOV €0UTO TNG, YL VAL XPNOLLOTIOINCOVE TNV TTAATWVIKN

opoAoyla®#

O Montaigne Kivntomolel €mioNng T CWKPATIKY LOP@N UE EVAY CUYKEKPLULEVO
TPOTO ylol VA AVOATTOPACTIOEL TN «XELpOovoia» Tov adaovg padntn, o omolog
OUVEXWG EPELVA KAL WG EK TOUTOV TtAPEUTTOS((EL OTTOLAOATTOTE SOYUATIKNA

umtvnAla Tov cuVOULANTY Tov, AvayKAl{ovTAg Tov va aoKAoEL TNV Kplon Tou o€
O0Aa Ta Opata. AuTr n a@rynon avacuVOETOVTOG ETUAEKTIKA OPLOUEVES TTTUXES
™G {wng KaL TwV AOYwVY TOU «SaOKAAOU TWV SATKAAWY» EPYETAL OE AVTIXNON
pe Ty da tn popen Twv Aoxtuiwy [Essais], Tov pe TOV CUOTNHATIKA TTapddogo

& SOULKA avoLXTO XAPAKTAPA TOUG, AGYW TWV SLASOXKWY KELLEVIKWY

62Montaigne, Les Essais, Paris, PUF, Quadrige, 2004, livre I, chapitre 24, p. 127.
63 Deleuze G., Guattari F. Qu’est-ce que la philosophie ?, Paris, Minuit, 1991, chapitre 3.
Cl Platon, Théétete, Paris, Flammarion, 1994, 189 e.
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npoektdoewy (allongeails), amayopgvovy omoladrimote An tng €pevvag Kat
dopolv ia popwr] Tov annyel Tn cwKpATIKN XEpovoula... Ta €pya Tou Jacques
Ranciere pag emtpémouy va delfovpe yati o OTUALOTIKOG TOU OTOXAOUOG,
APPNKTA CUVOEDEUEVOG UE TO PLAOCOPIKO Tou oxEdLo, dev umopel va ylvel
KATAVONTOG, TTapd LOVO HECW TNG AVAQOPAS TN PLAOCOW@IKY] XELPOVOLLD TOV

65

«adaoV¢ SaoKAAOL» 2, EVOapPKWUEVOL amd Tov Joseph Jacotot. H ypacpr tou

Ranciere BaciCetat otnv apxr tg LodTnTAg Slavoldy Kat, wg €K TOUTOU, TNG
apvnong kAaBe emPePAnuevng B€ong oe oxéon Ue Oooug ocuvrBwg ylvovtal
avtike{pevo oulritnong, dixws dpwg va toug divetal ToTE 0 AGY0g Toug «diYwg
@wvrp» (sans voix). Ta tpla mapamdvw mapadelypata Oa pag de€ouvv
YOVILOTNTA TNG EVVOLAG TNG «@AOCOWLKIG XELPOVOLLIAG» YLoL VO KATOLVON|OOULE
TNV EMUOPPWTIKY SUVAUN QUTWV TWV KEWWEVWY KAl TN @LA0CO0@IK TOUG
OTTOTEAECUATIKOTNTA TOUG AOyw TNG oTeVAG OULLEVENG LOP@PWY KAl YPOoQWV
otV Kapdld KABe €pyou. ZTNV TPAYUATIKOTNTA, N ox€on HETAEV Tov adaoug
daokdaAov kat Tov padntr tov elval o€ KABe TEPTTWON AvAAoyn TNG OXEONG
TLOV TO PIAOCOW@IKO KE(UEVO EYKAOLOTA LE TOV AvVAYvVWOTN TOV, EPOcov & oL dUo
OKOTLEVOVYV, UE TOV OIKO TOu TPOTMO O KaBevag, va PeTa@Epouv Tnv (Bla

TPWTOTUTIN PLAOCOWLIKY] XELpOovopla.

NEEEIG-KAELBLA: PLAOCOP NN XELPOVOULI, LOPPES, YPUPES, b SATHAAOG

[utdp. E.E.N.E.D.]

65Ranciere J., Le mditre ignorant, Paris, Fayard, 1987.
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L’autorité bienveillante: individualisme et Iégitimité

«Celui qui ‘reconnait’ une Autorité (...) reconnait par cela méme sa ‘légitimité’.
Nier la légitimité de I'Autorité, c'est ne pas la reconnaitre, c'est-a-dire - par cela

méme - la détruire» (Kojeve, 2004, p.62).

Pour M. Gauchet (2017), dans le «nouveau monde» démocratique, aucune
légitimité n’est imaginable qui ne dérive des droits fondamentaux d’individus
également libres. Simple principe en 1789, cela irrigue désormais I’ensemble des
rapports sociaux et délégitime ainsi toutes les institutions prétendant avoir de la
[égitimité par elles-mémes, telles que I’Etat, la famille, I’école. Cet enjeu interroge
les philosophies politique et de I’éducation. S’il parait problématique a l'auteur
d’en rester a cet individualisme émancipé, on ne peut pas refuser d’en partir pour
penser un mode de structuration des rapports interindividuels. Des différents
modes possibles («puissance», «pouvoir», «formalisme juridique»), I"autorité lui
parait le plus souhaitable (2008, p.160-161). Comment sera-t-elle reconnue

légitime?

L’autorité est doublement indispensable en éducation. L’obéissance permet la
«transmission du monde» (Arendt, 1972). Elle rend ’Autre auteur de ses choix,
capable de commencements (Revault d’Allonnes, 2006). Elle concerne aussi le

politique.

L’émancipation ouvre le champ des permis. Quand ceux-ci sont acquis, I’enjeu du
devenir autonome (Foray, 2016) est de cultiver le champ des possibles. L’autorité
peut étre légitime si elle y concourt (p.100). Pour étre autonome, il faut étre

accompagné et protégé, sans quoi la «possession» de droits ne peut se traduire
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par I’expression des libertés acquises. Estime de soi et apaisement sont

également indispensables a I'initiative.

L’autorité bienveillante doit se déployer comme un systeme dynamique
d’autorisations et de protections. L’exercer, c’est accepter une asymétrie non plus
de droits, mais de devoirs et de responsabilités, dont la fin est de donner a un étre
vulnérable (Jonas, 1990) les moyens de son propre bien-étre et du choix
autonome d’une «vie bonne». Sa pratique implique mille gestes quotidiens
manifestant sollicitude, empathie, soutien, étayage, mais aussi la conscience claire
gu’accompagner le mouvement sans prétendre le diriger implique une constante

réévaluation éthique de son action. Elle est une humilité en actes.

Etre bienveillant, c’est veiller au bien-étre, sur le bien-étre, et dans le bien-étre.
L’autorité peut étre reconnue légitime si elle permet les «vies bonnes», protege,
autorise. Partant d’un monothéisme de valeurs (individualisme institutionnalisé),
I’autorité éducative permet la coexistence durable de la pluralité des jugements

autonomes (Gauchet, 2017). L’exercer est donc bien un geste philosophique.

Mots-clés: autorité, politique, éducation, bienveillance, Iégitimité, individualisme

Benevolent authority: individualism and legitimacy

«The one who admits an Authority (...) hence admits also the legitimacy of this
authority. Negating the legitimacy of Authority means not admitting the later, and
thus destroying it».

For Mr Gauchet (2017), in the “new world” of democracy, no legitimacy can be
considered if not deriving from the fundamental rights of equally free persons.

From a simple principle in 1789, this concept became a key idea inherent to all
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social relations, and delegitimizes all the institutions pretending to be legitimate
by themselves, such as the State, the family and the school. Though, as far as the
author is concerned, not going beyond this emancipated individualism is
problematic, it must be considered as starting point to think of a structuring
mode of inter-individual relationships. From his point of view, among the different
possible modes (forcefulness, power, legal formalism), authority seems the most

desirable one. How will this authority be recognized as legitimate?

When dealing with education, authority is doubly indispensable. First, obedience
allows the «transmission of the world» (Arendt, 1972). Then, authority makes the

Other author of his choices. Finally, it also touches the politician.

Emancipation opens the field of what is permitted. When those permits are
acquired, the challenge for becoming autonomous (Foray, 2016) is to cultivate the
field of possibilities. Authority can be legitimate provided it contributes to this
achievement (p. 100). So as to be autonomous, one need accompaniment and
protection, otherwise the «possession» of rights cannot be turned into the
expression of acquired freedoms. Self-esteem and appeasement are also

necessary to this enterprise.

Benevolent authority should be use as a dynamical permissions and protections
system. Wielding authority implies to accept an asymmetry no longer regarding
rights, but as concerns duties and responsibilities, whose aim is to enable a
vulnerable being to reach his own well-being and choose autonomously a «good
life». Practicing benevolent authority implies a thousand daily actions proving
solicitude, empathy, support and shoring. It also requires being aware that
accompanying the movement without leading it implies a constant re-assessment

of our action. Benevolent authority do is humility in deed.

Being benevolent means caring for well-being, within well-being. Authority can be
considered as legitimate provided it enables «good lives», protects and allows.

Starting from monotheism of values (institutionalized individualism), educational
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authority permits a durable coexistence of multiple autonomous judgments

(Gauchet, 2017). Hence, exerting authority is a philosophical gesture.

Keywords: authority, politics, education, kindness, legitimacy, individualism
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KaAompoaipetn Apxn: ATountouog xoit Noppuodtnto

«AUTOG 0 omolog ‘avayvwp(el i Apxn [... ] avayvwp(let pe avtd akplPwg to
YEYOVOG TN VORUUOTNTA TNG. Apvnon TNng VOUUATNTAS TNG ApXNG ONUailveL tn un
avayvwplon g apyotepa, dnAadr, HE AVTOV TOV TPOTIO TNV KATAOTPOW] TNG»

(Kojéve, 2004, p.62).

Ma tov Mr. Gauchet (2017), 0TOV dNUOKPATIKO «VEDO KOOUO», KAl voppdtnta
dev umopel va vonBel, edv dev amoppéel amtd ta BepeAwdn dkawwpata egloov
gAeVOepwY TPOoWTWY. ATTO Wa amAr] apxn To 1789, auth n €vvola apdeVEL
€KTOTE TO OCUVOAO TWV KOLVWVIKWY OXECEWY KAl OTTOVOULUOTIOLEl €TOL OAa Ta
Beouikd Opyava, OTWG TO KPATOG, N OLKOYEVELL KAl TO OXOAglo, Ta omola
toyvpifovtatl otL €youv vopudtnTa amd pova toug. Autd To Slakvfevpa
EMEPWTA TNV TOALTIKY @lAocopla & TN @llocopla tng Tadelag. Av Kat o€ O,TL

0POPA OTOV CLYYPAWPEQ, TO VA TLAPAUEVEL OE AUTOV TO XELPAPETNIEVO
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aTOUKIONS elval TpoPAnuatikd, Sev umopovue va apvnBolpe va TOV
Bewpricovpe wg onuelo ekKIvong yla va oKEQPTOUVUE €vay TPOTOo dOUNoNng Twv
SLOTTPOCWTIKWY OXECEWY. ZUU@WVA LE TNV drtodn] Tov, LETAEL Twv dlagopwy
duvatwy Tpdnwy «(loxv¢», «e§ovaion, VOULKOS @opraAlouds), n apxn Hotalet n

1o emBuuNTH. (2008, 0.160-161). MW¢ Ba avayvwploTtel avt N apxn WG VOULUN;

H apxn avtn elvat SumAd amapaltntn otny ekmaideuon. H utaKor] emLTPEMEL TN
«petaPiBaon tov kKGopou» (Arendt, 1972). Kavel Tov AAAOV QOpPEA TWV ETUAOYWY
Tou, wavd yw Eexkwruata (Revault d'Allonnes, 2006). Agopd emiong to

TCOALTIKO.

H Xewpapeétnon avolyet to medlo Tou emitpemToy. OTAV T EMUITPEMTA
amoktnBovv, To dwakuPBevua NG avtovoplag (Foray, 2016) a@opd otnv
KaAALEpyela Tou medlov Twv duvatotrtwy. H Apxr] pmopel va elvat vouun,
g@doov OLUUPAAAEL o auTd TO emitevypa (ogA. 100). Mo va elval Kavelg
OUTOVOOG, TIPETEL VA CUVODEVETAL KAL VO TTPOCTATEVETAL, AAALWG N «<KATOX»

TV SIKAUWUATWY eV UTTOPEL VA LETAWPAOTEL OE EKQPACT TWV KEKTNUEVWY

gAevOeplwv. AuToekTi{unon Kat kadnouvyaouodg lvat emiong amapaitnta otny

mpwtofovAia.

H kaAompoaipetn apxr Oa mpemel va EeduTAwveTal WG €va SUVAIIKG cUoTNUA
€€0V0LOSOTIOEWY KAL TTPOCTACLWDY. [TPOKELLEVOL VA TO ACKTOVULE OPE(AOLE

VO ATOdEXTOUE UL ACVUUETPIA TTOV EV APOoPd TAEOV OTA SIKALWUATA, AAAA
oTa Kadrkovta Kat ot eVOUVEG, OKOTIOG TwVY oTolwy elval va dwoouy o€ Eva
gvdAwto elvat (Jonas, 1990) Ta HEoa va @OTACEL 0TO SIKO TOL €L-{NV KAl va
eMAEEEL avtdvopa pa «kadn Cwn». H doknon tng mepllaufaver xiAteg
KoOnuepwveg TpPAgel;, ot omoleg OnAwvouv @povtida, evouvalobnon,,
ouumoapdotaon Kat utooTNPEn aAAd emiong oawr] cuvednon otL n cuvodeia
™G Kivnong xwplg kKaB-odrynon cuvemdyetal cuvexn NOWKY emMAVEKTUNON TNG

dpdong nag. H kadompoalipetn eovaola elval n Tamelvo@poovvn Le TTPAEEL.

To va eloat KaAompoalpeTog onUalveL va ETaypUTTVE(S yLa TO €V {nV HECA GTO €V

{nv- H Apxn uropel va avayvwplotel wg vOpLun, urtd Tov 0po OTL ETUTPETEL TNV

255



«KaAn {wr», TpooTATEVEL Kat eEovolodotel. =Zekvwvtag amd To HovoBelioud
Twv agudv (BECUOTTOINUEVOG ATOUKIOUOG), N EKTTALOEVTIKA APXY] ETILTPETEL id
Buoon ocvvumapén moAAamAwy avtdvouwy Kploewv (Gauchet, 2017). Qg ex

TOUTOU, N doKNo1] TG elval (i AOCO@IKN XELpovopla.

NEEeiG—KkAEWBWA:  apxr, TmoAtwed, exmalbevon, ayad9dtnTe,  VOULUOTNTAQ,
ATOULULOUOG

[utdp. E.E.N.E.O.]
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“Riding the Donkey Backwards” As a Philosophical Gesture

It is often reasonably argued that there is a growing «desire for philosophy»
linked to widespread existential crisis of modern societies; at the same time
modern human is receding from this desire while trying to establish the vital-
philosophical attitudes which are considered as «remedies» by separating them in
pieces and analysing them. Thus, they come up against a brick wall while
experimenting new ways of social and individual transformation because they
reductionise, ideologize, professionalize and sometimes commercialise the ways
of «escaping» and in this manner «miss» them, nevertheless still kneeling down in

front of the «crisis».

On the other hand, folklore, as an «actualized philosophy», has always been a
provider of non-formulaic philosophical attitudes despite the pressure of
civilisation. Nasreddin Hodja, a popular figure, can be described as a verbal artist,
a philosophical performer or just as a style creator. His famous representations

depict him as someone «riding his donkey backwards» and this gesture can be
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thought as a «pure philosophical gesture», at least for those who perceives the
modern philosophical crisis. Instead of standing apart, or «getting under the wings
of professionalism» or being a «good man», he chose to get on his donkey like
«others» but riding it backwards. His ability of sharp but non-offending irony, his
smiling loathing, his self-deprecation, his Nietzschean joy and toughness, his
«moral-immorality», his non-conformism and anti-authoritarianism, his constant
«indirectness» and briefly, his cynical attitude towards «decadance»; all of this
means that he also managed to ride the society and even himself «backwards» like

his donkey.

This presentation aims to create a contagion effect based on Nasreddin Hodja’s
symbolic heritage through any environment but especially through classrooms
which are supposed to be conceived as a «micro-cultural habitat» instead of a
«learning space»; in an opposite, uncertain, unprofessional, incomplete, non-
educational, open-ended and kaleidoscopic way; in a way that is not turned into
exercises and put out of action.

Keywords: folklore, «riding his donkey backwards», Philosophical Gesture

AvegBaivovtag otov yaidapo avamoda» wg @Llocopinn Xeipovouio

EVAoya ouvrBwg vrootnpiletal, OtL vtdpyetl wia oAogéva av€avouevn
«gmBuuia yla @llocopior, n omola ocuvdéetal pe tn dladedopévn vmapLlakn
Kplon Twv oLyXpovwy Kowvwviwy ~ tnv B otyur, o olyxpovog avOpwrog
OTTOHAKPUVETAL ATtd avTry TNV emBupia, Kabwg tpoomadel va eSpalwOEL AVTES
TIG (WTKNG oNUaciog — PLAOCOPIKES OTATELS TTOL BEWPOUVTAL WG «BEPATTE(ES,
LE TO va TIG TEHaX(CEL KAl va TIG AVAAVEL TUVETTWG, PTAVOUY 0€ adlE§0d0, KaBWG
nelpapatiCovtal LE VEOUG TPOTTOUG KOVWVIKIG KOL ATOWKIG LETAUOPPWONG
emelldr}, akpPws, WG  HOPPEG  avaywywuov  deoAoywkomolnong,
EMAYYEALATOTIOMONG KOl UEPIKEG POPEG EUTTOPEVHATOTOMNONG TWY TPOTWY
«amodpacnc», XAvouy TOv O0TOXO Kal TapOoAn tnv mpoomdbsia yovati{ouv

EVWTTLOV TNG «KP(oTNG».
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ATtd TV AAAn UeEpLd, N Aaoypawia, WG «EVEPYOTIONUEVN @Aocop@ia», €xEL
TLAVTOTE TTPOUNOEVTEL U TUTTOTIOLNEVEG PLAOCOWIKEG OTATEL Ttapd tnv Ttieon
tou moAwttopov. O Naopevtiv Xdétlag (Nasreddin Hodja), upla dnuo@iAng
TPOCWTIKATNTA, UTopel va Tteplypa@el wg €vag KAAALTEXVNG Tou Adyou, wg
Evag PLAOCOPIKOG ETUITEAECTNG N ATTAA WG €vag dNLoVPYOG VWOUG. OL SLACTUES
OVOTIOPACTACEL] TOU TWVY ATEKOVI{OVY WG KATTOOV TToV «avePRalvel avamoda
0TOo yddapd tou» Kat avth n xewpovoula pmopel va BewpnBel wg pla «kabapn
PLLOC0W@IKY XELPOVOULa», TOUAAXLOTOV aTtd €KE(VOUG TTOV GUVELSNTOTIOOVY TN
oLyXpoVvn @A0Cco@IKN Kplon. AVT( va OTEKETAL XWPLA 1] VO «UTTA(VEL KATW ATTO
TIG PTEPOVYEG TOV ETTAYYEALATIONOU» 1 vaL €(val 0 «KAAOG AvOpwToG», dLAAeEe
va avEREL 0ToV yaldapd Tou Omw KAVOLV Kat oL «dAAow, aAAd avamoda. H
(KAVOTNTA TOL Yl ATt AAAA Un TTPOoPANTIKY ElPwVEl, N XAULOYEAQOTY] TOU
amooTPO®r], N AVTOUTTOTIUNOY] TOV, N VITOEIKN TOU Xapd Kal OKAnPdTNnTa, 1N
«nOWKI avnBIKATNTA TOu», 0 AVTI-CLUPATIOUNOG TOV KAL 1 AVTL-AUTAPXIKOTNTA
TOu, N 0TaOepr] «EUUETOTNTA» TOU KOL €V OULUVTOWI{Q, N KUVIKI TOUL OTAON
OTTEVAVTL OTNV «TTOPaKUr» = 0A0 autd onuailvel 0Tl emiong KATAepPe va
00NYNoEL TNV Kowvwvia Kat akOUn Tov (5lo Tou ToV EaUTO «avAamoda», OTIwG TOV

yadapd tou.

Avuti n Tapouc(aon 0TOXEVEL GTO va SNULOUPYOEL EVA LETASOTIKO ATTOTEAET A
Baolopévo otnv oupPoAwkry kKAnpovould tou Naopeviiv Xdétla, péoa amod
omolodnmote mePPAALOY aAAd WBlaltepa HEoa amd TIG OXOAKESG alBouoeg, oL
omoleg utoT(BeTaL ATL VOOUVTAL WG EVA «UKPO-TIOALTIOUIKO TLEPIBAAAOV» avT( WG
EVAG «XWPOG LABnong»: Le €vav Tpomo avtiBeto, af€Palo, Un EMAYYEALATIKO,
NILTEAT], LN EKTTALOEVTIKO, aVOLYXTO Kol KAAELOOOKOTILKO * LE €vVay TPOTTO IOV deV

Ba HeTATPEMETAL O AOKNOELG Kat dev Ba T(BeTal EKTOC TTPAENG.

Négeig-kAedia: folklor, «AveBaivovtag otov yadapo avamodo», PAoco@unn

Xewpovouio

[utp. E.E.N.E.O.]
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En montant I'dne a I'envers» comme un geste philosophique

On peut raisonnablement soutenir qu'il existe un «désir de philosophie» en
croissance constante, désir associé a la crise existentielle généralisée des sociétés
modernes; en méme temps, I'homme moderne s'éloigne de ce désir au fur et a
mesure qu’il essaye de consolider ces attitudes philosophiques vitales -
considérées comme des «traitements»- justement en les découpant et en les
analysant. En conséquence, elles atteignent une impasse au fur et a mesure
qu’elles expérimentent nouvelles voies de transformation sociale et individuelle,
car justement en tant que formes d'idéologisation, de professionnalisation et,
parfois, de commercialisation des échappatoires, elles manquent le but et, malgré

leurs efforts, elles se sont agenouillées devant la «crise».

D'un autre c6té, le folklore, en tant que «philosophie activée», peut toujours
fournir des attitudes philosophiques non standardisées, malgré la pression de la
culture. Nasreddin Hodja, une personnalité populaire, peut étre décrit comme un
artiste de la parole, comme un performateur philosophique ou simplement
comme un créateur de style. Ses représentations célebres le présentent comme
quelqu'un qui «va a I'envers sur |'ane» et ce geste peut étre vu comme un «geste
philosophique pur», du moins de la part de ceux qui réalisent la crise
philosophique moderne. Au lieu de se tenir a I'écart ou se placer «sous 'aile
protectrice du professionnalisme» ou étre «un homme bon», il a choisi de monter
I'ane comme le font tous les «autres», mais a I'envers. Sa capacité d'ironie délicate
mais non insultante, son aversion souriante, sa maniere de se dévaluer, sa joie
nietzschéenne et sa dureté, son «immoralité morale», son anti-conformisme et
son anti-autoritarisme, son «mediateté» et, en un mot, son attitude cynique a
I'égard de la «décadence», tout cela signifie qu'il a également réussi a mener la

société et lui-méme «a I'envers», comme son ane.

Cette présentation vise a créer un effet contagieux basé sur I'héritage symbolique
de Nasreddin Hodja, a travers tout environnement mais surtout a travers les salles

scolaires, supposées d’étre considérées comme un «environnement micro-
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culturel» plutét qu'un «espace d'apprentissage»: d'une maniére opposée,
incertaine, non professionnelle, inachevée, non éducative, ouverte et
kaléidoscopique, d'une maniére qui ne se transformera pas en exercices et ne se

placerait pas hors de I’action.

Mots-clés : folklore, «<En montant I'dne a I'envers», geste philosophique

[trad. L .R.Ph.P.A. ]

Christos Chondros
PhD(c)

National Technical University Of Athens, Greece

Xwpog, axedlooudg, mpaxtinn (TnG VTOXELUEVINOTNTAS)

AvTikelpevo Tov apBpou amoteAel n andmepa aviyvevon dpwv cuykpdTNoNg
LG VEAG LOPWNG UTTOKELLEVIKOTNTAG, O oLUVAPTNON UE TNV Tapaywyn [Twy
UTOKELLEVWY (amd auTd), aAAd Kat VEwy Beopioewv]. M tOavr TpokAnon
(ow¢ va agopovoe otnv avadelgn tng (Upo-puanrg) Lopwng TG embuuiag,
Omwg epgaviCetatl oto €pyo tov Gilles Deleuze, wg evpLOKOUEYN O€ EMKOLVWVIA

Kot avT{oTIEn UE TNV €vvola TNG amdAauong, LLE TOV TPOTO TTOL T XPNOLLOTIOLEL

0 Michel Foucault. Zto mAailolo autd, To €vOLAUECO TWV dVO EVVOLOAOYIKWY
Tpooeyyloewy, Tep( TNG EEACKNONG TTPAKTIKWY ATTO TA UTTOKE(UEVQ, LA KAL TWV
EQAUTWY TOUG, TpoTelveTal n ouvykpdtnon Kat n  ekdimAwon NG
UTTOKELLEVIKOTNTAG VA yvouv avTANmrTeg, péoa amd To mplopa Twv
TEXYVOAOYLWY TOU €auToU. Tnv (Bla OTLyun, KAl WG HOPWES CUOXETLONG,

SLOTOUKEG KL ETTNPEACTLKEG,.

Q¢ mapadetyua e@apuoyng, To apBpo emyelpel Lia CUYKPLTIKN cLVSLAAAaYN

L0 TAPAAANAWY AGywV yUpw aTtd TOV OXESLATHS, TNV TTAPAYWYN KAL TNV
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KOTOOKELT], EVTOG TOL Tted(0V €VOG 0€ €EEALEN SLALAXNG, OTO ECWTEPLKO TNG
AvAng owovouliag:

- amd T plo TAEVPd, TEXVIKEG TWV OXESLAOTIKWY TEBAPXLWY, OTTWS
mapovotalovtal pe Opoug evog Ttumikol, Kuplapyov Adyouv, eml Tng
OPXLTEKTOVIKNG  TeXxvoAoylag, mpootatevovtag [ TeEPLOXA
TUTTOTTOLNLEVNG Kat BecoTolpuévng eEeldikevong.

- amd TNV AAAn, TeEXVIKEG vwoBetnuéveg amd diy KowoTnTeg,
EU@avI(OUEVEG O Ula, ALYyOTEPO, KATA Wio €vvola, TUTIIKO GUVOAO
Adywv, amd HavieoTa Kat KOUTLA EpyaAsiwy, TpowBwVTAG ULd AUTO-
OPYAVWUEVN, XAUNANG EVTAONG KAl ETTE-TATTOL TTPOCEYYLOT GTNV

gpyaoia, Tn dnuovpyla KaL TNy TpayUaTwon.

H Stepedivnon mapdAAnAwy, pa SlamAekOUeEVWY Kal SLAoTAVPOUEVWY, AdYwY,
yivetat wg uEBodog e€€Taong, TOL €AV GUYXPOVA, WG TTPOG TNV AVATTTUEN Kl TN

XPrO1 TOUG, TEXVOAOYIKA EPYQAAE(Dt OXEDLATLOU KAl KATAOKELTG TIPOTE(VOUV [La
VLOBETNON KOl EVOWUATWON {NTARATA KOLVNG TLApaywyri§ EVTOG LLOG NYELOVIKNG
KOL OHOLOYEVOUG TPAKTIKNG, 1 Ttnv mlav avdduon WG EVAAAAKTIKNG
OXESLAOTIKNG TTOPAYWYNS KOl TNG UTTOKELLEVIKOTNTAG, EKE(VNG TWV KOWVWY Kal
TNG OUOTIUNG TTapaywyns. To dpBpo e0TLAleL 0TO KATA TTOCO TETOLEG LEBODOL Kal
gpyadelo  empévouy  OTn  SATUTMWON  SLOXWPLOTIKWY  YPOAUUWY, TPO-
dlayeypappévwy AVoewy o€ TTPo-dlaTumtwléva TpofAnuata, i dlvouv xwpo ot
o véa avtAnyn B€ong mpoPAnudtwy, dLATPAYUATEVONG KOl CUUUETOXNG OF
dladkaoleg oXeSLAOUOU Kal EKTEAEONG, OE TOTILKI] KO TTAYKOOULA, QOTIKN Kol

oK KA{LaKa.

H kataAnktikf mpdtacn touv dpBpou cuvnyopel LTEP €vOG EVAAAAKTIKOU
LOVTEAOU JlOTOHEAKOTNTAG, KOl UE QUTH €EVVOE(TAL OLOETLOTNUOVIKNG
gmKovwviag  Kat  ouvepyaciag, — Paclopévn 0TI TTPOTACELS NG

dlaBepatikdTNTaG. EMEENYNUATIKA, TPOWOWVTAG LOVTEAQ LELOVOTIKWY

ylyveoOatl kat potiBwyv emkowwviag, eml tng amodoxng Kot tng OeTKig
apBpwong G dla@opds. EmumpdoBeta, amooTabepOmOUdVTAS KOTECTNUEVES

KOTOLVOTOELG KOLL PETLEPTOPLA OXESLAOTIKWYV dLadIKACLWY, LETA ATLO TOV
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gmavanpoodloplopd, téoo TwWwv oplwv, 600 KAl TWY TEPLOPIOUWY TNG
OXEOLAOTIKNAG yvwong, Ue ua dtdvolEn tng pnebodoAoylag kat tng e&etdikevonig
NG Mia T€Tola TTPOooEyyLlon Ba UITOPOUCE va AELTOVPYNOEL WG LETATYNLATIOUOG
TWV OXESLAOTIKWY TELOAPYLWYV, EVNLEPUIVOVTOG KAL LETALOPPUWVOVTAG TLS, TTEPQ
amd TNV amArn] EVOPXNOTPWON KAWOTOUWY €pyaleiwy, aAdAd wg dadikaola
LOP@OTTONONG, ETAVATTPOCEYYLONG KAOLEPWIEVWY OXESLACTIKWY LEBOSOAOYLWY

KOl SLATUTTWONG KALYOUPLWV.

NEgeG-KAEWBLA:  SlTtoueandTNT,  OXESLOTING  EpydAel,  opXLTEXTOVLXY],

TexvoAoyla, ovuuetoxr, mpoaxtinr / e€donnon

Space, design, practice (of subjectivity)

Subject matter of this paper is an attempt to trace constitutional conditions of a
new form of subjectivity, relative to the production [of subjects (by themselves) as
well as new institutions]. A possible challenge could be involving the emergence of
(micro-physical) mode of desire, as appearing tin the work of Gilles Deleuze, being
in correspondence to and counterpointing the notion of pleasure, as used by
Michel Foucault. Within this framework, the in-between of those conceptual
approaches, about the deployment of practices by subjects, themselves included,
what is being proposed is that they are been comprehended through the prism of
technologies of the self. At the same time, as modes of relationality,

transindividual and affective.

As an implementational example, the article is attempting a comparative
discussion of two parallel discourses over design, production and manufacturing,

within the realm of an ongoing struggle, within the (immaterial) economy:

- on one hand, design disciple techniques, as presented in terms of a
formal dominant discourse, on architectural technology, legitimizing,

protecting an area of standardized and institutionalized expertise.
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- on the other, techniques adopted by diy communities and the makers
movement, appearing in a lesser, in a sense, formal discourse of
manifestos and toolkits, advocating a self-organized, all-around, low-

key and ad-hoc approach to working, creating and realizing.

This investigation of two parallel, yet interlocking and intertwining, discourses, is
made in an attempt of an exploration, of whether currently developed and
exercised technological tools of design and manufacturing suggest an adaptation
and incorporation of communal production themes into a hegemonic and
homogenic practice, or the potential emergence a commons’ and peer-to-peer
alternative of design production and subjectivity. The article is focusing on
whether these methods and tools are persisting the establishment of
boundaries, pre-conceived solutions to pre-set problems, or making way for a
new attitude of problem-setting, negotiation and participation to the procedures

of decision-making and execution, at a local and global, urban and rural scale.

The concluding proposal of the article is advocating for an alternative model of
transdisciplinarity, and by that meaning transdisciplinary communication and
collaboration, based on the propositions of intersectionality. Namely, by
promoting models of minoritarian becomings and communicative patterns, on the
acceptance and positive articulation of difference. Additionally, by destabilizing
cultivated understandings and repertoires of design procedures, through a
redefinition of both the limits and limitations of design knowledge and an opening
up of its methodology and expertise. Such an approach could serve the
continuation of design disciplines, by informing and transforming them, beyond
the mere instrumentation of new tools, but in formatting processes of revisiting

the established design methodologies and formulating new ones.

Keywords: transdisciplinarity, design tools, architecture, technology, participation,

democracy, practice
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Espace, design, pratique (de subjectivité)

L’objet de cette communication est la tentative de détecter les conditions de
constitution d’une nouvelle forme de subjectivité, en fonction de la production
[des sujets (par eux-mémes) ainsi que des nouvelles institutions]. Un défi possible
serait la mise au clair (microphysique) de la forme du désir, comme elle se
manifeste dans I'ouvrage de Gilles Deleuze, en communication et en contrepoint a
la notion de plaisir, comme définie par Michel Foucault. Dans ce cadre, dans
I’intervalle entre ces deux approches conceptuelles, en ce qui concerne I’exercice
des pratiques par les sujets, mais aussi d’eux-mémes, ce qui est proposé est de
concevoir la constitution et le déploiement de la subjectivité, en tant modes de

corrélation initerindividuels, modes d’impact.

Comme un exemple d’application, cette communication essaye de faire un
échange comparatif de deux discours paralleles sur la conception, la production
et la construction dans le cadre d’un conflit en cours, au sein d’'une économie
immatérielle:

- d’une part des techniques des disciplines d’ingénierie, comme elles sont

présentées en termes d'un discours formel dominant sur la technologie
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architecturale, protégeant une région d’une expertise standardisée et
institutionnalisée.

- d’autre part, des techniques adoptées par des communautés apparaissant dans
un ensemble de discours moins, dans un certain sens, formel, a partir de
manifestes et de boites a outils, promouvant une approche sur place au travail, la

création et la réalisation, une approche auto-organisée et de faible intensité.

L’investigation des discours paralléles, entrecroisés et entremélés, se fait en tant
que méthode d’examiner si des outils technologiques contemporains (en ce qui
concerne leur développement et utilisation) d’ingénierie et de construction
proposent I’ladoption et intégration de problématiques de coproduction dans une
pratique hégémonique et homogéne, ou d’autre part I’émergence possible d’'une
production alternative d’ingénierie et de subjectivité. Notre proposition
s’interroge si de telles méthodes et outils insistent a la création des lignes de
démarcation, des solutions préconcues a des problémes préétablis-ou elles
peuvent ouvrir d’espace pour une nouvelle conception de la position de
problemes, de la négociation et de la participation aux procédures d’ingénierie et

d'exécution, sur une échelle locale, mondiale, urbaine et naturelle.

La suggestion finale de cette présentation professe un modéle alternatif de

transdisciplinarité, a savoir de communication et de
collaboration

transdisciplinaires, basée sur les propositions d'intégration des matieres. Plus
spécifiquement, en promouvant des modéles de devenirs minoritaires et des
motifs communicatifs sur I'acceptation et I’articulation positive des différences.
En plus, en déstabilisant des compréhensions établies et des répertoires de
procédure d’ingénierie a travers la redéfinition tant des limites que des
restrictions du savoir d’ingénierie par I’ouverture de sa méthodologie et de sa

spécification. Une telle approche pourrait fonctionner en tant que transformation

des disciplines d’ingénierie, en les informant et en les

transformant au-dela d’une simple orchestration d’outils innovateurs vers un
processus de formation et d’approche renouvelée des méthodologies d’ingénierie

établies (ainsi que de formulation des nouvelles)
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Mots-clés: transdisciplinarité, outils de dessin, architecture, technologie,

participation, démocratie, pratique

[trad. L.R.Ph.P.A.]

Konstantina Gavala

MPhil
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H eyypapn tng pLAoco@iurig xelpovouiog otnv apevTiovy Tpaén

H FeppavoePpaia Bewpntikdg TG Kovwviag Kat Tng TOALTIKAG Xavva Apevt

(Hannah Arendt, 1906-1975) amomelpAdONKe va AVOOLYKPOTHOEL TN @UON TNG
TIOALTIKNG UTTAPENG LE OPOUG PALVOUEVOAOYIKOUG. TNy amaoxdAnce to {Atnua
™G avOpwmivng tapovoiag HEoa oTov KOOUO, TO TOATIKWS-Elvatr-oTtov-kdopo,
to omolo vmootnpwe OtL dUvatal va mpaydatwdel pévo o€ KatAoTAON
avOpwmivng ouvimapéng. Xto €pyo tng H AvSpwmivn Katdotaon (Vita Activa)
(1958) €kBETEL TA SLOPKI] XOPAKTNPLOTIKA TNG avOpwmivng Katdotaong, ta
omola amoTeAOVV oL TPELS OeUeALWOEL] avOPWTILVEG dPACTNPOTNTES: o) N
dpaotnpdtnTa tov udéxOov, dnAadn n emAVAANTTIKY, AdLAKOT EVAOXOANON
Tou WuwTKoL Blov Ttov oxetiletal pe TIg (WTIKEG avAyKeg, B) n dpaoctnpldtnta
¢ epyaociag (moinotg), n omold «KATACKEVAEL TOV avOpWTVOo KOGUO Kat N
dladwkaoia Tpaypomoinorg Tov Kaboplletal amd T Katnyopeg ToL HEGOL Kal
TOu oKoTov, Kal y) N dpaotnpldtnta tng mpdgng, OV aWopd TOV TOALTKO,
onAadn tov dnudoo Blo, awol TPOUTOBETEL TNV OVTOAOYIK] CUVONKN TNG
moAAdtntag (avBpwmivog 6pog Tou TANOOLG, HE TNV €vvola Tng TOLKLALOG
UTtapéng, Kat, OxtL LOVOo apOUNTIKA OPLOUEVO) Kat ETTLITEAE(TAL AUETA LETAED TWV

avBpwmwv. H mpd&n dadpapatifetal evtdg Tou dNUicLov XWPOoL, AVALETA OE
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avOpWTOUG TOV €K@PPALOUY TN OIKK] TOUG OTTIKY OXETIKA WE TOV TPOTO
TapEUPaong oTa TEKTALWVOUEVA, O0TA TAA(olo TNG EVEPYOUS ouvUTtapEnG. Kdabe
npdén elval «mpa&n oe ovugwvio» (action in concert). H ocuppetoxn Twv
TOAAWY elval amapaltntn yla TNV eKKIvnon HLog oelpdg eyxelpnudtwy, Ta orola
OLYKPOTOUV TO dnuodclo medlo dtafovAgvong Twv avOpwmivwy LTTOOETEWV.
Mpda&n kat oAtk dev vooLuvTal xwplg eAguBepla. H apevtiavry eAguBepla tng
EVEPYOUG CUUUETOXNG oTa dnudoila mpdayuata elval n «raison d’étre» (Adyog
UTtapgng) g TOATIKNG Kat To edlo tng eumelplog tng elval n mpdén. Me tnv
TPAgn amoKAAUTTETAL N HOVASIKOTNTA TOU OPWVTOG, TO «TTOLOG» TNG
auBEVTIKAG, OATOMIKAG TOU TAUTOTNTAG, EVW 1N QUOLWKY  TAVTOTNTA
OTTOKOAAUTITETAL XWPIG KAWL avOpwTTtivn dpaoTtnpldTnTa, LE TNV A CWHATIKA
Umtapén. H eAguBepla yla tnv ApevT cuvemdyetal TNy eAeuBepia g dlawviag,
Kot TpoUToBETeL TNV  Umap€n  €vOg  XWPOU  CLVTPOPIKOTNTAG KOl
OLOLPOPETIKOTNTAG UE XAPOKTAPA CUVEPYATLKNG TOALTIKNAG dpaoctnpldtTnrag,
evtog tou omolouv oL AvBpwmol WpLvovy oxEoel woTwlag. H apevtiavn
@ocolo ep@aviCeTal TPAKTIKA LECA OE AUTOV TO XWPO. H eu@dvion tng

glval €va VELLA 0TOV KOO0, OTNY TTPAYHATIKOTNTA TNG KOG AOYLKNG.

NEEEIG-KAEBLA: ApevT, moAAdTNTA, TPdEN, Snudatog xwpog, eAcudepia, ToAttinn

The record of the philosophical gesture in Hannah Arendt’s notion of action

The German-Jewish philosopher of the society and politics, Hannah Arendt
(1906-1975), tried to reconstruct the nature of political existence in
phenomenological terms. She was occupied with the matter of human presence
in the world, the political-Being-in-the-world, which, as she thought was only
possible under the condition of human coexistence. In her work The Human
Condition (1958) she states the constant characteristics of the human condition,
which are the three fundamental human activities: a) the activity of labour, which

is the repetitive, unending activity of the private life which is related with the
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basic necessities of living, b) the activity of work (roinots), which «constructs» the
human world and the process of reification which is defined by the categories of
means and purposes and c) the activity of action which concerns the political,
which means the public life, since it presupposes the ontological condition of
«plurality» (human term of the crowd, in the sense of variety of existence and not
only in numerical sense) and is achieved in immediate sense in between humans.
The action takes in the public realm, between humans which express their own
views in relation with the manner of intervention, in the context of active
coexistence. Every action is an «action in consert». The involvement of the many is
necessary for the beginning of series of arguments, which constitute the public
realm of consultation of the human affairs. Action and politics can’t be thought
without freedom. The sense of freedom in Hannah Arendt, of active involvement
in public matters is the «raison d’ etre» (reason of being) of politics and the field
of its experience, is the action. It’s with the action that the uniqueness of the
acting one, is revealed, the «who» of his authentic, personal identity, whereas the
natural identity is revealed without any human action, with the pure physical
existence. The freedom, for Arendt, means the freedom of disagreement and
presupposes the existence of a space of companionship and differentiality with
the characteristic of collaborative political action, in which the humans establish
relations of equality. The philosophy of Hannah Arendt is developed in action, in
this kind of space. It’ s development is a nod to the world, to the reality of

common reason.

Keywords: Arendst, plurality, action, public realm, freedom, politics
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L'enregistrement du geste philosophique dans I'acte Aerendien

Hannah Arendt, la théoricienne juive allemande de la société et de la politique
(1906-1975), a tenté de reconstruire la nature de I'existence politique en termes
phénoménologiques. Elle fit préoccupée avec la question de la présence humaine
dans le monde, I’Etre-dans-le-monde, qu’il ne peut, elle prétendait, se réaliser que
dans un état de coexistence humaine. Son ceuvre La condition humaine (Vita
Activa, 1958) expose les caractéristiques permanentes de la condition humaine,
que constituent les trois activités humaines fondamentales: a) I'activité de la
labeur, a savoir est la préoccupation répétitive, incessante de la vie privée
associée a des besoins vitaux, b) I'activité du travail (woinotg), qui «construit» le
monde humain, le processus de sa réification étant déterminé par les catégories
de moyen et de but et ¢) I'activité de I'acte, concernant le politique,

a savoir la vie publique, puisqu’elle assume la condition ontologique de la
mutliplicité (terme humain de la multitude, dans le sens de la variété de
I'existence, et non pas seulement arithmétiquement déterminé) et elle est
réalisée directement entre les personnes. L'acte se déroule dans I'espace public,
parmi des personnes exprimant leur propre point de vue sur la facon d'intervenir
dans le contexte de la coexistence active. Chaque acte est un « acte en concert »
(action in concert). La participation de nombreuses personnes est essentielle pour
lancer une série de démarches, qui constituent le domaine public de délibération
sur les affaires humaines. Acte et politique ne sont pas compris sans liberté. La
liberté arendtienne de la participation active aux affaires publiques est la «raison
d'étre» de la politique et la portée de son expérience est I'acte. L'acte révele Ia
singularité du sujet agissant, le «qui» de I'identité authentique, individuelle, alors

que l'identité physique est révélée sans aucune activité humaine, par la simple
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existence corporelle. La liberté pour Arendt implique la liberté de la dissidence et
suppose l'existence d'un espace de fraternité et de différence dont le caractere
est celui de Pactivité politique collaborative, dans le cadre duquel les gens
établissent des relations d'équivalence. La philosophie arendtienne se meanifeste
pratiquement dans cet espace. Sa manifestation est un clin d'ceil au monde, a la

réalité du bon sens.

Mots-clés: Arend, multiplicité, pratique, espace public, liberté, politique

[trad. L.R.P.A.Ph.]
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ASPETE, Greece

Teacher’s philosophical gestures that enable emerging philosophizing with

children in a Greek Nursery

This paper aims at depicting practically teacher’s philosophical gestures that
possibly enable children philosophize and apply meaning into their everyday life.
There is an attempt to reflect on and investigate what a teacher’s «philosophical
gesture» could be and if there is a connection with what might be understood as
philosophical gesture from the children’s point of view. What makes a gesture
philosophical and is it acknowledged or sensed by both teachers and children? Do
children reflect on their activities the way that teachers might expect? And what is

considered as a meaningful experience in children’s everyday praxis?

Focusing on the idea of philosophizing that emerges mostly from children’s
everyday activities, this paper offers concrete examples that illustrate aspects of

philosophy in the school praxis. As part from an ongoing case study experiment in
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a Greek nursery, there is an attempt to particularly shed light on how: a)
philosophizing emerges during children’s play and activities, b) children’s
everyday routines and activities in the classroom can acquire a philosophical spin
with the appropriate gestures of the teacher which can highlight children’s
philosophical thoughts and, c) teachers’ reflection upon children’s thoughts and
what children consider as meaningful can modify their philosophical gestures and
their attitude towards teaching. The author acknowledges possible biases and
restrictions on her research as being simultaneously the teacher and the

researcher of the case study experiment.

Keywords: emerging philosophizing/ philosophy with children/ reflection/ teaching/
philosophy as a way of life/ philosophical gesture

OL PLAOCOPIUEG XELPOVOUIEG TOV EXTTAULSEVTIHOV TTOV SLEUXOAUVOUY TNV

avadvon tng pLiocopiog ue moudla o€ Eva EAANVING vmaywyeio

H mapovoa epyacia OTOXEVEL OTNV TEPLYPAPY] PIAOCOW@IKWY XELPOVOULWV-
EVEPYELWDY TOU EKTTAUSEVTIKOV OL OTto(EC, TTOAVWY, SLEVKOAVVOLY Ta TTAdLd va
@ 000@OUV Kal va dlvouv vonua otnv kabnuepwvry {wr toug. lMvetal uia
mpoomdBela  €§epelivnong KOl OVOOTOXAOUOU TAVW OTnv  €vvola TG
PLLOCOW@IKIG XELPOVOLLIOG KOl TNG CUOXETLONG LLE TO TG Ba UItopovoe va elvat n
gvvola auTr avtiAnmT amd ta madld. Tu KAvel g xewpovoula va elvat
P000@IKY Kal yla Tolov €xel vonua; Avaotoyxalovtatl ta madld Tavw oOTLS
dpaoTNPOTNTEG TOLG UE TOV TPOTO TOL oL ekmaldevTiKol Ba mepluevay; Tu

amoteAel eumelpla pe vonua otny Kabnuepvn Tpdagn Twv madwy;

Alvovtag €ugaon ot @ocolo Tou avadvetal Kuplwg amd  TIG
dpaotnpdTnTeg TWvV TASLWY 0TV Kadnuepwvr] {wr] TOug o0To OXO0Aglo, 1N
gpyacio auth TTPOCWEPEL CUYKEKPLLEVA TTapadelypata @lloco@iag Héoa ot
OXOAWKY TPA&n. AmoteAel de TUNUA WEAETNG TEPMTWONG OE €va €AANVIKO

VNTLayWwYEe(o KAl GTOXEVEL 0TO VA PIEEL WG OTO TTWG: &) TO PLAOCOWE(V
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avadueTal Katd tn SAPKELW TOU TTALXVIOOU Kol Twv SpacTnploTiTwy Twv
madlwy, B) oL KABNUEPLVES POUTIVEG Kal OpaoTnPLOTNTEG TWV TTAUdLWY OTNY
TAEN UITOPOUV VA ATIOKTOOUY XPWHOL PLAOCO@IKS LE EVEALKTEG XELPOVOULES
TOU EKTALOEVTIKOU TTOU AVASEIKVUOLY Ta PryHata PA0Co@IKIG OKEPYNG TWV
TSV KAl Y) O 0VAOTOXAOUOG TOU EKTTALOEVTIKOU TTAVW OTLG OKEDELS TWV
TAdWWY KAl O0TO TL EKE(VA BEWPOUY ONUAVTIKO UTOPE( VO TPOTTOTIOOEL TLG
PLAOCOW@IKEG TOU XELPOVOUIEG AAAL Kal TN OTACN TOU W EKTTAUSEVTIKAG. H
ouyypaw@eag avayvwplel Tig TOAVES TTPOKATAANPEL] KAl TTEPLOPLOUOVE TTOU
SLEmoVY TNV €peuvd TNG OVTAG TAUTOXPOVA EKTIAUSEVTIKOG KAl EPELVNTIG TNG

HEAETNG TLEPITTTWONG TTOV TLEPLYPAPEL.

NEgerG-kAeBLa: Avaduduevn @ulocopie, @Aocoely, @LAoco@ioe ue moudid,

avaotoxaouds, StdaonaAin, @Lroco@io we Tpdmog (wrg, @Aocgopnr] xelpovoulio
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Les gestes philosophiques que I’enseignant doit faire afin que ’émergence
de la philosophie soit facilitée parmi les enfants

de ’école maternelle grecque

Ce travail décrit les gestes-actions philosophiques de I’enseignant, des gestes qui,
probablement facilitent les enfants a philosopher et donner de sens a leur vie
quotidienne. Il s’agit d’'une tentative de recherche et réflexion sur le concept de
geste philosophique et sur la manieére avec laquelle il peut étre percu par les
enfants. Qu'est-ce qui rend un geste philosophique et pour qui il a de sens? Est-ce
que les enfants réfléchissent sur leurs activités selon les expectations de leurs
enseignants? Qu’est-ce qu’il peut étre considéré comme une expérience

significative dans I’activité quotidienne des enfants?

En mettant I'accent sur philosophie émergeant des activités des enfants dans leur
vie quotidienne dans I’école, cette communication offre des exemples de
philosophie concrets dans le cadre de la pratique scolaire. Il s’agit d’'une partie
d’une étude de cas dans une école maternelle grecque, qui vise a éclaircir la
maniére avec laquelle : a) le philosopher émerge pendant le jeu et les activités
enfantines b) les routines quotidiennes et les activités des enfants dans la classe
peuvent obtenir une couleur philosophique par des gestes flexibles dela part de
I’enseignant qui peuvent mettre en valeur les paillettes de pensée philosophique
des enfants c) la réflexion de Ienseignant sur les pensées des enfants et sur ce
que les enfants percoivent comme un geste significatif, peut changer ses gestes
philosophiques et son attitude d’enseignant. L’auteure connais trés bien qu’il y a
des préjugés possibles et des restrictions a sa recherche puisque elle est a la fois

enseignante et chercheuse de cette étude de cas qu’elle décrit.

Mots-clés: philosophie émergeant, philosopher, philosophie avec les enfants,

réflexion, enseignement.philosophie comme un mode de vivre, geste philosophique

[trad. L.R.Ph.P.A. ]
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Towards Actualization: Gestures devouring their own Images

«..un individu acquiert un véritable nom propre, a I'issue du
plus sévere exercice de dépersonnalisation, quand il s’ouvre aux
multiplicités qui le traversent de part en part, aux intensités qui le

parcourent.»

[...an individual acquires a real proper name, at the end of the
harshest exercise in depersonalization, by opening himself up to the
multiplicities that cross him from one side to the other, to the intensities
that run through him.]

— Gilles Deleuze 1973: «Lettre a Un Critique Sévere»

Aspiring to eliminate modern man’s alienation from his/her city and space, the
architect Aldo van Eyck stressed, in 1960, our need to return to the «meanin» of
space and time, by initially making «a welcome of each door, a face of each
window»: a simple but essential urging, which indicates the act of gesture as the
primary means of producing meaning. We should admit, after all, that meaning -
the ontological significance of things- is not founded on the area of the intellect:
the intellect approaches things according to a priori criteria, giving them extrinsic
and basically probabilistic interpretations, whereas the production of meaning is
mainly a poetic act (an act in becoming), since it tends to articulate a discourse
that is unequivocal and, at the same time, open to its internal multiplicities and
intensities. Therefore, every (philosophical, artistic, or other) work that is active,
as well as every action or gesture that does not serve foreign purposes but only
fulfills its own «image» (i.e., what constitutes, illuminates and expresses the action
itself), produces meaning. Referring to verbal gestures —such as the joke, the
insult, and the misunderstanding— Walter Benjamin notes: «where an action puts
forth its own image and exists, dragging it in and devouring it, where nearness
sees itself with its own eyes, the long-sought image-space [Bildraum] is opened,
the world of all-sided and integral actuality [Aktualitat], in which the ‘good room’

is missing» («Der Sirrealismus», 1929). And if the mind finds it
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difficult to grasp how is it possible for a single act (i.e., an aspect of Being) to
open up, through its concurrent self-fulfilment and self-exhaustion, the
indisputable non-Being of the (totally virtual) image-space, connecting us, thus,
with all actual existence [Aktualitat], Benjamin warns us: «This image space can no
longer be measured out by contemplation». For him, after all, the idea of the
image-space is not theoretical or abstract, but of vital importance in «the area of
political action»: unlike «moral metaphor» —the (usual in political discourse)
utopian visions that tend to direct action toward distant and reassuring goals- the
image gives space to the action itself, allowing it to fulfil its actual image, which
lacks any optimism. And as the renowned abstract painter Jules Olitski used to

say, «Expect nothing, Do your work, Celebrate».

Keywords: Image-space, Body-space, Actuality, Actualization, Walter Benjamin, Aldo
van Eyck

Mpog €va Kaipto Moteiv: Xewpovouieg mov natoBpox9iouvv tig Etdveg Toug

«...€v0 GTOMO OATOKTA €va aAndvé Kuplo dvoua, 6To TEAOG TNG TILO
ooBapri AoKNnong amoTPOCWTOTOoNoNg, OTav  avolyetal OTLg
TIOAAQTTAGTNTEG TTOV TO SlamePvolY art’ To €va AKPO OTO AAAO, OTIG
EVTAOELG TTOVU TO JLOTPEXOUV».

— Gilles Deleuze 1973: «Lettre a Un Critique Sévere»

dLAodo€wvtag va eEaAelpel Tnv amoggvwon Tov LOVTEPVOL avOpwTov amd TNy
TOAN Kol TO XWPo Tov, o apxltéktovag Aldo van Eyck tévile, To 1960, TNV
OVAYKN Vo ETOTPEPOVLE 0T «ONUAC{O» TOU XWPOUL KAl TOV XPOVOU, KAVOVTAG
OPXIKA «KABE TOPTA KL Eva KAAWOOpLopa, KAOE TTapdBupo KL Eva VELA»: UL
amAn pa ovolwdng mapalveon, Tov VTTOSEIKVUEL TNV TTPAEN TNG XEPOVOUIaG wg
TO TPWTOPXIKO HECO TOPAYWYNS VONUATOC. Oa TPETEL VA TTAPASEXTOULLE,
AAAWOTE, TWG TO VONUA -N OVTOAOYWKN onuacia twv mpaypdtwv— Oev
gdpaletal otny mEPLOXN] TNG vONong: evw n vonon mpooeyyl(el Ta mMpAyuata
Bacel a priori Kploewv, Tpoodidovtag oe avtd efwyevel Kat Katd Pdaon
TUOAVOAOYLKEG EpUNVE(ES, N TTapaywyr vorjuatog elivat pla v ToAAolg TonTkn

(ev Tw ylyveoBal) Tpdgn, kKabwg Telvel va apBpwveL €va AGYO ao@avTiko La
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KOL CUVAUO OVOLXTO OTL( ECWTEPIKEG TOU TOAAATTAOTNTEG KL EVTACEL,. KABe
Aomdy (PUA0o0W@IKO, KAAALTEXVIKO, 1] AAAO) €pyo Ttov elval evepyd, KABWG Kat
KGBe mpd&n 1 xewpovoula mov dSev uTnpetel AAASTPLOUG OKOTOUG QAAd
EKTIANPWVEL LOVO TN SIKN TNG «EKOVO» (dnAadn auTtd Tov cuvioTd, eWTIeL Kat
ekppalel Ty Bl tnv TPAEn), mapdyel vonua. Ava@EPOUEVOS OE AEKTIKEG
TPAgelg Kal xewpovouleg —omwg elvat o aoteloudg, n Bplotd, n mapegnynon- o
Walter Benjamin onUeLwVEL «OTTOV Hia TTPAEN AvASEIKVUEL TN SIKN TNG EKOVA KOl
UTtAPYXEL, TPAPBWVTAG TNV EVTOC Kal KataBpoxBilovtag tnyv, émou n eyyvtnta
Bwpel pe Ta patia tng Tov (8lo tng Tov avTd, 0 {NToVUEVOG XWpog NG Ekdvag
avoiyeL, 0 KOOUOG TNG OAGTTAELPNG KAl AKEPALNG eTUKatpoTnTag [Aktualitdt], amd
TOV OTIO(OV TO «KOAG SWUATLO» EKAE(TE («Der Siirrealismus», 1929). Kt av o voug
duokoAgveTal va cUAAGREL To WG pia pdgn (ftoy, ua €k@avon tou Elval)
dUvatat va avolyel, Katd Tny TauTOXPOoVvr QUTO-EKTIANPWOT KAl AUTO-avAAwon
™G, To adaugofritnto un-Etvat tou (amdAvta €ikovikov) Xwpov tng Ewkdvasg,
OUVOEOVTAG Hag €ToL e OAo TO €v evepyela umdpxely [Aktualitdt], o Benjamin
Tpoedomotel: «O Ywpog NG ewkovag dev umopel ma va oploBetndel pe to
OLAAOYLOUO». TV avuTdy, AAAWOTE, N WEa tepl Tou Xwpou NG Eikdvag dev lval
BewpnTKA 1] anpnueévn, aAAd €xel (WTIKY oNUAcia 0TO «XWPO TNG TTOALTIKNAG
dpdong»: oe avtBeon pe TV «nBOwKN peTapopd», dnAadr ta (TPoo@An otov
TOALTIKS AdY0) ouTOoTIKA Opdpata, Ttov Te(vouy va KateuBuvouy tn dpdon TPog
0TOXOUG ATTOUAKPOUG KAl KABNOoLXAOTIKOUG, N ElKOvVa dveL XWpo otny dla tnv
TPAgn, €T0L WOTE AUTH VA TPAYUATWOEL TNV emikalpn Kat dvev aolodo&lag
gova tnG. Ku dmwg €Agye KL 0 yvwotdg {wypd@og tng aailpeong Jules Olitski,

«Mnv TtEPLUEVELG TITTOTE, KAVE TN SOVAELA GOV, YLOPTATEN.

NEEEIG-KAEBLA: EOva-Xwpog, Zwua-Xwpog, Emuatpdtnta, Evepyomoinon, Walter
Benjamin, Aldo van Eyck

276



Vers une actualisation; Des Gestes qui dévorent leur propre Images

«...un individu acquiert un véritable nom propre, a 'issue du plus sévére
exercice de dépersonnalisation, quand il s’ouvre aux multiplicités qui le
traversent de part en part, aux intensités qui le parcourent».

— Gilles Deleuze 1973: «Lettre a Un Critique Sévere»

Ayant I’'ambition d’éliminer I’aliénation de ’homme moderne par rapport a sa ville
et son espace, I'architecte Aldo van Eyck en 1960 a mis l'accent sur notre
nécessité de revenir au «sens» de I’espace et du temps, en faisant initialement
«[... ]de chaque porte un signe de bienvenue et de chaque fenétre un visage»: une
poussée simple mais substantielle qui indique I'acte de geste comme le moyen
principal de produire de sens. Il faut admettre d’ailleurs, que le sens- la
signification ontologique des choses - n’est pas fondée sur l'intellect: I'intellect
aborde les choses selon des critéres a priori en leur donnant des interprétations
extrinseques et essentiellement probabilistes tandis que la production du sens est
plutét un acte poétique (un acte en devenir), au fur et a mesure qu’elle tend a
articuler un discours qui est univoque et en méme temps ouvert a ses multiplicités
et intensités internes. Or, chaque travail (philosophique, artistique ou autre) qui
est active, ainsi que chaque action ou geste qui ne sert pas des finalités
extérieures mais n’accomplit que son propre «image» (c’est-a-dire ce que
constitue, illumine et présente 'action elle-méme) produit de sens. En parlant de
gestes verbaux — comme les drdleries, les insultes et les malentendus- Walter
Benjamin souligne que: «La ou une action met en valeur sa propre image et elle
existe, en la trainant dedans et la dévorant, la ou la contiguité se voit de ses
propres yeux, l'espace-image longtemps recherché [Bildraum] est ouvert, le
monde de I’Actualité intacte [Aktualitdt] et globale, dans laquelle la ‘bonne piece’
manque» («Der Sirrealismus», 1929). Et si I'esprit trouve difficile de saisir
comment est-il possible pour un seul acte (c'est-a-dire, un aspect de I’Etre) de
s’ouvrir a travers son auto-épanouissement et son auto-épuisement simultanés, le
non-Etre indiscutable de I'espace-image (totalement virtuel) nous reliant, de cette
maniére, avec toute existence actuelle [Aktualitdt], Benjamin nous prévient;

«I’espace d’images ne peut plus étre exploré sur le mode de la contemplation».
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Pour lui d’ailleurs, I'idée de I’espace-image n’est pas théorique ou abstraite, mais
d’une importance vitale dans «le domaine de I’action politique»: contrairement a
la «métaphore morale»- les visions utopiques (fréquentes dans les discours
politiques) qui tendent a diriger I’action vers des objectifs éloignés et rassurants —
’image fait place a I'action elle-méme en lui permettant de réaliser son image
actuelle, qui manque de tout optimisme. Et comme Jules Olitski, le trés connu

peintre de I’art abstrait disait, «<Expect nothing, Do your work, Celebrate».

Mots-clés: Image-espace, Corps-espace, Actualité, Actualisation, Walter Benjamin,
Aldo van Eyck

[trad. L.R.Ph.P.A.]
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Education et démocratie a I’époque du paradigme financier

Il est incontestable que, ces derniéres décennies, un grand intérét a été porté sur
les recherches qui mesurent les résultats dans le domaine de I’éducation. Ce
phénomeéne est mondial et nous remarquons surtout son existence dans les
évaluations comparatives au niveau international (TIMSS, PIRLS, PISA). Les
résultats de ces évaluations ont, en méme temps, des conséquences au niveau
particulier de chaque pays. Les responsables des politiques éducatives réagissent
en essayant de modifier les institutions afin de s’ajuster aux standards exigés par

ces évaluations.

On constate qu’une telle exigence a I’égard des obligations de résultats et de la

distribution efficace des moyens, sont des notions toutes deux propres a la
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gestion des entreprises et du commerce. L’'une des justifications avancées pour
utiliser ces critéres d’ordre économique dans le terrain de I’école signale que
’éducation représente un investissement financé par des ressources des
contribuables qu’il convient de bien gérer; d’ou I'appel a optimiser le
développement des systemes éducatifs (Jean Jacques, 2008), qui repose
également sur I'impératif de la justice sociale pour assurer a chaque individu
I’accés a une éducation de qualité, acces qui bien évidemment nécessite des

ressources.

Sans nul doute, cette maniére de mesurer et concevoir les systemes éducatifs
souléve de nombreuses questions, nous voudrions néanmoins nous concentrer
sur ses implications d’ordre philosophique, plus spécifiquement sur la facon
d’envisager le rapport entre la démocratie et I’éducation dans un contexte
d’évaluations et d’une nécessité de rendre des comptes. Dans la perspective
d’accomplir cette tache, nous allons voir, en suivant Gert Biesta, (2017), que
I’inquiétude croissante pour que I’éducation soit solide et prévisible, au nom de la
viabilité financiere, conduit a perdre de vue, voire a effacer, ce qui constitue, selon
lui, la caractéristique fondamentale du processus éducatif, a savoir, le risque de
’acte éducatif. En partant du fait que I’éducation est une rencontre d’étres
humains, il y a toujours une marge d’imprévisibilité, un risque qui empéche
d’anticiper et de prévoir avec une totale certitude les résultats de I’éducation,
hormis si I’on oublie que les éléves ne sont pas des objets a modeler ou a

discipliner mais des sujets d’action et de responsabilité.

Par ailleurs, I'on peut constater que I’évaluation des acquis des éleves par le biais
de tests standardisés s’accompagne d’une forte croyance en la laicité et la
neutralité libérale du mode de vie démocratique, ce qui semble entrer facilement
en conflit avec la question consistant a savoir « comment vivre ». Afin de susciter
une discussion a ce sujet, nous verrons qu’a la lumiére du perfectionnisme moral
de Stanley Cavell, ’école est le lieu le plus pertinent pour que les éléves puissent
trouver leurs propres voix, ce qui signifie le commencement de la tache consistant

a définir leur propre individualité. De prime abord, cela évoque un individualisme
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radical, mais, comme nous le verrons, non la revendication d’un égoisme fruit de
I’intérét privé. Au contraire, I'intérét qui guide cette recherche de soi-méme est le
public et la construction d’une démocratie en tant qu’une question de la vie

ordinaire.

Mots-clés: Evaluation, Education, Démocratie, Vie Ordinaire

Education and democracy in the financial paradigm

There has been significant interest, in recent decades, in research aimed at
measuring results in the domain of education. This is a global phenomenon
evidenced by the exponential increase in the number of international comparative
evaluations such as Trends in International Mathematics and Science Study
(TIMSS), Progress in International Reading Literacy Study (PIRLS), and
Programme for International Student Assessment (PISA). The results of these
evaluations, however, have had different consequences in different countries.
Educational policy makers have tried to modify educational institutions in order to

make them fit with the standards required by these evaluations.

The requirements in use by these evaluations, with respect to effective results
and the efficient distribution of resources, are concepts mainly in use in the fields
of business management and commerce. One of the justifications advanced for
using these economic criteria in the field of education is that education represents
an investment financed by taxpayer resources so that it must be well managed.
Hence the call to optimize the development of education systems (Jean Jacques,
2005), which is also based on the imperative of social justice to ensure that every
individual has access to quality schooling. The provision of quality schooling,

obviously, also requires resources.

These approaches to measuring and designing education systems raise many
questions, but this work focuses on their philosophical implications and, more

specifically, on how to envisage the relationship between democracy and
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education in the context of assessments and the need to be accountable. This
study considers Gert Biesta's (2017) contention that the growing concern for
education to be strong and predictable in the name of financial viability leads to a
loss of focus on - or even the deletion of - what he argues to be the fundamental
trait of the educational process, namely, the risk of the educational act. Education
is a meeting of human beings and there is always a margin of unpredictability, a
risk, which prevents the anticipation and prediction of the results of education
with complete certainty. Students are not objects to model or discipline but

subjects of action and responsibility.

Moreover, it can be observed that the use of standard tests is a phenomenon
accompanied by a strong belief in the secular, neutral character of the democratic
way of life, which may produce conflict with the question of «how to live». This
research reflects on Stanley Cavell's notion of «moral perfectionism» and argues
that school is the most significant place where students can start to «find their
own voices», to set about the task of defining their own individuality. At first
glance, this might seem to evoke a radical individualism, but an argument is
developed that this is not a claim for selfishness or simply private interests. On
the contrary, it is argued that the interest that guides this search for oneself is the

public good and the construction of democracy as a matter of ordinary life.

Keywords: Measurement, Education, Democracy, Ordinary life
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ExnaiSevon & dnuoxpatioc GTNV EMOXH TOU OLXOVOUIXOU TOPUSEIYUNTOG

Tig teAevtaleq dekaetieg €xel uTdpEel €va afloonuelwTto evila@EPOY yla TNV
€PEUVO TTOU OTOXEVEL OTN UETPNON TWY OMOTEAECUATWY OTOV TOUEA TNG
ekmaldevong. Autd elval €va TTAYKOOULO PALVOUEVO TOU YIVETAL QAVEPO ATt
TNV KATd YEWUETPWKN TTPd0odo avgnon otov aplOpd Twv SEOVWY CUYKPLTIKWY
a&loAoynoewy Omwg tng Trends in mathematics and Science Study (TIMSS), Tng
Progress in International Reading Literacy Study (PIRLS) kat Tov Programme for
International Student Assessment (PISA). Qot400, Ta ATTOTEAETUATO AUTWY TWV
a&loAoynoewy elxav SLUQOPETIKEG CUVETIELEG OE OLOPOPETIKEG XWPES. Ekelvol
TTOU XOPACTOLY EKTTALSEVTIKN TLOALTIKY] £XOUV TTPOCTIAONOEL VAL TPOTIOTTOCOVY
TOUG EKTTAUOEVTIKOUG BETLOUG TTPOKELEVOU VO TOUG KAVOLY va Talpld§ouy oTLg

T(POJLAYPAWEG TTOV aTtalTouVTAL atd TiG AELOAOYOEL AVUTES.

Ol tpodlaypa@eg ou PBplokovtal o€ Xprion amd auTeG T a§LOAOYNOEL, LE
0€BaoUd OTA TPAYUATIKA OTTOTEAECUATA KOl OTNV ATOJOTIKY] Slavour Twv
mopwyv, elvat Kuplw¢ €vvoleg TOu xpnoldomowovvtal ota Tedla  Tng
eTMXElPNOLaKG dlolknong & tou eumoplov. Mo amd tig dwkaloAoyleg mou
TPOTAONKAV TTPOKELLEVOL VA XPNOLLOTTONO0VY aUTA TO OLKOVOULKA KPLTrpLa
OoTOV TOMEn Tng ekmaidevong elval OtL n ekmaldevon aviurpoowmeVel uia
gmevduon mou xpnuatodoteltal amd TOPOUG TOU TPOEPXOVTAL o TN
opoAoyla, omdte mpemel va yivel pla cwotn dwaxelpion tng. MN'avtd Kat To
KAAeoua yla BeAtioTomolnon tng avAamTuéng Twy EKTTALOEVTIKWY CUOTNUATWY
(Jean Jacques, 2005), to omolo emiong Paci(leTal oTNnV EMTAYN YO KOWWVIKA
dkatoolvn TPOKEIUEVOL va dlao@aAloTel 0Tl KABe dtopo €xeL mpdoPaon o€
TOLOTIKY] eKTa(devon. H mtapoxr moloTIKNAG eKTta(BELONG, TTPOPAVWE, aTtaLTE(
TOPOUG eTTiONG.

AUTEG Ol TIPOOEYYIOEL yla Tn UETPNON KOl TOV OXESAOUS EKTTAUSEVTIKWY
OUOTNUATWY eyelpovy TOAAA epwTrUATA, AAAA AUT N Epyacia E0TIALEL 0TI
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PLAOCOPLKEG TOUG CUVETTELEG KOLL TTLO CUYKEKPLILEVA, OTO TTWE VA OPOUATIOTOVE
Tn oxéon petagu dnuokpatiag Kat ekmaidevong oto mAalolo Twy agloAoyrioewy
KOLL TNG LVAYKNG TOU VO A0yOS0TOUUE. AUTH N LEAETN 0TOXALETAL TOV LOYXVPLOUO
tou Gert Biesta (2017) dtL to avavlouevo EevOlA@EPOV ylo LOXLUPH Kal
TpoPAEPLUN exkTtaldevon oTo dvoua g OKOVOLIKNG BuwoudtnTag odnyel o€
o amwAsew eotloong emdvw oe - akdéun otn Saypa@r- autol TOL
toyvplletar OtL elval To OgUEALWDES YOAPOAKTNPLOTIKO TNG EKTALOEVTIKNAG
dtadwkaoiag, edkITEPA TO PIOKO TNG EKTTAUSEVTIKNAG TtPAENG. H exkmtaidevon elvat
o ovvdvinon avBpwmivwy OVIWY KAl TTAVTA UTAPXEL €va TEPLOWPLO Un
npoPAspudTnTag, €va ploko to omolo amoTpEmeL TNV TPoodokia Kat Tnv
TPOPAEYN TwY amoteAeoudTwy TG ekmaidevong pe amdAvtn Befaidtnta. Ot
padntég dev elval avtikelpeva yu dapdp@won 1y melddpynon, aAAd

uTtoKke(leva dpdong Kat evBLVNG.

EmutAcoy, umopel va mapatnpnOel 0Tl n Xpron Twv cuuPaTiKWyY €EETACEWY
glval €va @awvdpevo mouv cuvodevetal and pia woxupn moTn 0TOV KOOWIKO,
OUBETEPO XAPAKTAPA TOU JONUOKPATIKOU TPOTou {wng, Tou pmopel va
dnovpyroel cUYKPOLON LE TO EPWTNUA TOV «Ttw¢ va (el Kavelg». H mapovoa
€peuva 0TOXALETAL EMAVW OTNV €vvola TNG «NBKNG TeEAEloTo(noNg» Tov Stanley
Cavell kat vrtootnp(el OTL TO oX0AE(0 amoTEAEl TOV TTLO ONUAVTIKO XWPO OTTOL oL
Habntég pmopovv va Eekivrjoouv va «Bplokouvv tn 8K TOUG @WVK», va
Eekvrioouy va 0p((ouy TNV AToUKOTNTA TOVG. ME Ula TPWTn Hatid, avtd (cwg
va @aivetal 0Tl TTPOKAAEL €vay aKpalo ATOUKIOUO, OUWG AvATtTUCOETAL €va
emxelpnua Ot avtd dev amoteAel T SLEKDIKNON EVOG EYWKEVTPLOUOU 1] ATTAWG
OLWTIKWY CUUPEPOVTWY. AVTIOETWC, utootnpiletatl OtL To €vOLAPEPOV TTOV

odnyel avtrv TNV Tpoowikn avalntnon elval To Koo KaAd Kal oL olkodounon

NG dnuokpatiag wg {Rtnua g kabnueptvrig fwrg.

NEEELG - kKAEWBLA: METpnon, ExmtaiSevan, Anuoxpatio, KaSnuepivi {wn

[utpp. E.E.N.E.D.]
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Philosophical education as shelf writing

This article aims to present philosophical discussions and pedagogical proposals in
the context of philosophical education. It is the report of a research that links
philosophical concepts and educational actions, which links the philosophical
problematization and the pedagogical experience lived in classes of Philosophy, in
order that teachers and students can philosophize on a living basis, by building
together ethical, political and pedagogical postures in the process of teaching and
learning Philosophy. This is a discussion about educational engagement. We used
(for appropriation) the philosophical concepts of Michel Foucault (1926-1984) and
Gilles Deleuze (1925-1995), who have constructed very important thoughts, either
for the amplitude or for the impact of their ideas about many problems of the
contemporary world. We understand the meeting with their concepts is very
timely in the context of philosophical education, by dealing the propagation of
information and cultural indoctrination, in the various moments of the teaching
and learning process. This meeting may create opportunities for revisions and
modifications. In other words, according to our opinion, the teaching of
Philosophy can be developed by giving priority to the content of philosophical
information to the detriment of philosophical experience. These modes of
understanding and working manifest a specific relationship between power and
knowledge that will lead to the choice of materials and disciplinary mechanismes,
such as textbooks and evaluation exercises. In the face of this situation, we are
committed to propose certain theoretical and procedural alternatives in order to
ensure the philosophical education is not reduced to the reproduction of
information and doctrines. We recognize the deleuzian concept of «creative
repetition» and the foucaultian understanding of «function-author» as possibilities
for constructing these alternatives. The role of the author in the teaching and

learning process goes beyond the capacity to absorb the content of philosophical
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information, it requires a mode of engagement between the pedagogical subjects
(teachers and students) and the educational activities, it allows possibilities that
the knowledge is apprehended, internalized and integrated in their historical and
social experience, by leading to the development of an intense and lively
knowledge, a magmatic mixture between the pedagogical subject and the
philosophical studies. Therefore the exercise of repetition in the educational
context implies that the action of teachers or students is not limited to the
repetition of the content. It is necessary that the discourse (writing) of these
pedagogical actors shows an experience of appropriation by the subject on the
knowledge, by resulting in an individual and engaged writing in the socio-

historical reality (self writing).

Keywords: Philosophical education, self wiriting, function-author, creative

repetition, Deleuze, Foucault

L'éducation philosophique comme écriture de soi

Cet article vise a présenter des discussions philosophiques et des propositions
pédagogiques dans le cadre de |'éducation philosophique. C'est le rapport d'une
recherche qui relie les concepts philosophiques et les actions éducatives, qui relie
la problématisation philosophique et I'expérience pédagogique vécue dans les
classes de philosophie, de sorte que les professeurs et les étudiants puissent
philosopher sur une base vivante, en construisant ensembles des postures
éthique, politique et pédagogique dans le processus d'enseignement et
d'apprentissage. Il s’agit d’une discussion sur ’engagement éducatif. Nous avons
utilisé (pour appropriation) les concepts philosophiques de Michel Foucault (1926-
1984) et Gilles Deleuze (1925-1995), qui dans le contexte de la philosophie
contemporaine Michel Foucault (1926-1984) et Gilles Deleuze (1925-1995) ont
construit des pensées tres importantes, ou bien pour I'amplitude ou bien pour
I'impact de leurs idées en vue des probléemes du monde contemporain. Nous

comprenons que la rencontre avec leurs concepts est trés opportune dans le
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contexte de I'éducation philosophique, en traitant de diffusion des informations
et d'endoctrinement culturel, dans les divers moments du processus
d'enseignement et d’apprentissage. Cette rencontre peut opportuniser des
révisions et des modifications. Autrement dit, a notre avis, I’enseignement de Ia
Philosophie ne peut se développer en donnant des priorité sur le contenu des
informations philosophique au détriment de I’expérience philosophique. Ces
modes de comprendre et de travailler manifestent une relation spécifique entre le
pouvoir et la connaissance ce qui entraineront sur le choix des matériaux et des
mécanismes disciplinaires, tels que les manuels et les exercices d'évaluation. En
face de cette situation, nous sommes engagés de proposer certaines alternatives
théoriques et de procédure en vue de que I'éducation philosophique ne soit pas
réduite a la reproduction des informations et de doctrines. Nous reconnaissons le
concept deleuzien de «répétition créatrice» et le compréhension foucaldienne de
«fonction-auteur» comme des possibilités pour construire ces alternatives. Le role
de 'auteur dans le processus d'enseignement et d’apprentissage va au-dela de la
capacité d'absorber le contenu des informations philosophiques, il exige un mode
d’engagement des sujets pédagogiques (enseignants et étudiants) avec des
activités éducatives, il permet des possibilités que les connaissances soit
appréhendées, intériorisées et intégrées dans leur expérience historique et
sociale, en aboutissant a I'élaboration d'une connaissance intense et vivante, un
mélange magmatique entre le sujet pédagogique et les études philosophiques.
L'exercice de répétition dans le contexte éducatif implique donc que I'action des
enseignants ou des étudiants ne se limite pas a la répétition du contenu. Il faut
que le discours (écriture) de ces acteurs pédagogiques montrent une expérience
d’appropriation du sujet sur la connaissance, en aboutissant une écriture

individuelle et engagée dans la réalité socio-historique (écriture de soi).

Mots-clés: éducation philosophique, écriture de soi, fonction-auteur, répétition

créatrice, Deleuze, Foucault
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H ptdoco@un exmaidevon wg ypopn Tov EXVTOU

H mtapovoa avakolvworn oToxeVEL va TTAPOUCLATEL PLAOCOPIKES OLLNTNOELS Kal
TS ALYWYIKEG TTPOTACEL 0TO TAA(CLO TNG PLAOCOPIKNAG eKTtaldevong. Elval n
€kOeon ulag €pevvag, n omolo CUVEEEL PLAOCOPIKEG EVVOLEG UE EKTTALOEVTIKES
TPAEELS, TO PAOCOWIKO TtPORANUATIOUS Kat TN Plwpévn tadaywykr eumepla
pHéoa o€ TAZELS P 0oOWI(OG, TTPOKELLEVOU OL KOONynTEC Kol OL POLTNTEC va
@ ocoroovy o€ pia {wvtavr Ao okodouwvtag Lali NOIKES, TTOALTIKES Ka

TS AYWYIKEG OTACELS KATA TN dtadikaola tng ddaokaAlog Kal Tng Hadnong.
Avti elvat pla ovlitnon ava@opikd He TNV eKTAOEVTIKY] JEoUELON.
Xpnotpomowjoape (yia Wdlomoinon) Tig @Aoco@IKEG €vvoleg Twv Michel Foucault
(1926-1984) kau Gilles Deleuze (1925-1995), €(T€ yLa TO €VPOC E(TE yLa TNV emidpaon
TWwV WEWV TOUG OE OXEON UE TOAAA TpoPAnuata Tou oUYXPOVOU KOGCUOU.
Katavoolue 0Tt n cuvdvtnon WHeE TG WO€eg Toug elvat emikalpn oto mAalolo tng
PLO000W@IKIG eKTtAlBEVONG 0TI, JLAPOPES OTLYUES TNG ddaokaAlag Kat Tng
padnotakng dadwkaciag. AutA 1 cuvdavinon evOEXOUEVWS Vo ONULOVPYrOEL
EVKALPLEG YL AVOOEWPNOEL KOl TPOTTOTIOOELG. ME AAAQ AdyLa, KATA TN YVWUN
pag, n dwaockaAln tng PAocoplag dev pmopel va avamtuyxBel dlvovtag
TPOTEPALOTNTA OTO TEPLEXOUEVO TWV PLAOTOPLKWY TTANPOWOPLWY O BAPOG TNG
@ ooo@KNG eumelplag. Autol oL TpdmoL Katavonong Kat epyaciag ekdnAwvouy
plo ovykekpaévn oxéon Letagl e€ovolag katl yvwong, n omola Ba odnyroet
OTNVY €TAOYN VAKWY KAl TTEOAPXIKWY UNXAVIOUWY, OTtwd Ta SdakTka BRAl
Kol oL aoKNOELG a§loAdynong. Ev OpeL autrg Tng Katdotaong, SETUEVOUATTE va
TPOTE(VOUE  OPLOPEVEG OewpPNTIKEG KAl  OLOOIKOAOTIKEG  EVOAAQKTIKEG
TIPOKEIHEVOL va dlac@aAioovye OtL n @Aoco@ky exkmaldevon dev Oa
vrtoBabpoTtel oTNV avamapaywyr TANPo@opPLLY Kat Bewplwv. Avayvwpllovue
N vtededlav €vvola TNG «ONULOVPYLKNG EMAVAANYNG» KAl TN QOUKWIKNA

KOTOYONON TNG EVVOLAG «AELTOVPYIO- CLUYYPAWENG» WG dUVATOTNTEC
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yla TN 80unon auvtwyv Twv evaAAakTiKWv. O péAog Tou cuyypaéa ot
OdakTK Kat padnowakn Swadkkacia exktelvetal mEpav TNG KAVOTNTOS
amopPPOWNONG TOU TIEPLEXOUEVOU TWV PLAOCOQPIKWY TTANPOPOPLWY, ATTALTE(
gvav TPOTMO EUMAOKNG TASAYWYIKWY UTOKEIUEVWY  (SOAOKOVTWY  Kal
POLTNTWYV) UE TI( EKTTAULOEVTIKEG OPOAOTNPLOTNTEG, ETUTPETEL SUVATOTNTEC
Katavonong, E0WTEPIKEVONG KAL EVOWUATWONG TWV YVWOEWY OTNVY LOTOPLKY] KAl
KOWVWVLKY TOUG eumelpla kataAryovtag otny emefepyacia plog mMUKVAG Kat
Cwnpng yvwong €va Haypatikd pelypa HeTagl @AOCO@IKOU UTTOKELLEVOL Kal
PUO000PIKWY oTovdwv. MNa To Adyo autd, n Aoknon tng emavainyng oto
ekTaAldEVTIKO TtAalolo TpolmoBetel dtL n dpdon Ttwv dBACKOVTWY 1 TwV
@outntwy Oev meploplletat otnv emavaAnyn Ttou TmeplExouevou. Elvatl
amapal(tnto, o Adyog (ypawr) autwyv Twv TOUSAYWYIKWY QOPEWY, va
eMOEKVVEL Ula eumelpla BLomolnong TG yvwong €K LEPOUG TOU UTTOKELLEVOL
kKataAjyovtag o€ pia atopkr] Kot OECUEVUEVN OTNV KOLVWVIKO-LOTOPLKN

TpaypatikotnTa ypaen (self writing).

Négeig-kAeda:  Pudooopnr) exmaidevon, ypapr Tou eautoy, Aeltoupyla-

ovyypa@eag, dnuiovpynn eravaAnyn, Deleuze, Foucault

[utp. E.E.N.E.®.]
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Une plate-forme anthropophagique a I'école sous les tropiques

L'idée de I'anthropophagie a ['école c'est I'idée de créer un environnement
pédagogique que prenne en compte les débats culturels, philosophiques et
anthropologiques sur les cultures amérindiennes visant a réévaluer les buts, les
valeurs et les moyens de I'éducation «occidentale» sous les tropiques, au Brésil en
particulier. Nous proposons d'extraire de I'anthropophagie une plate-forme
pédagogique et philosophique concernant divers aspects d'une formation
émancipatoire, libératrice. Dans un premier moment, nous proposons de
présenter quelques principes généraux de I'anthropophagie, en tant que pratique
rituel amérindienne et quelques débats philosophiques qu'ils ont rendu possible
au XXe siecle. Des auteurs comme Oswald de Andrade, Pierre Clastres, Lévi-
Strauss, Viveiros de Castro, Jean-Claude Milner, George Bataille, Jacques Derrida,
Hilan Bensusan, Gilles Deleuze et Félix Guattari nous aident a réévaluer la question
de I'anthropophagie comme une question centrale dans le débat sur un «autre de
I'Occident» et ce qu'il a a nous dire dans le sens d'une critique radicale de nos
modes de vie urbains naturalisés, apparemment insurmontables. Dans un
deuxieme moment, nous présenterons quelques conséquences de ce débat dans
le cadre d'une «pédagogie anthropophagique». Il s'agit d'examiner quelques
initiatives pratiques possibles a I'école en introduisant Ia sensibilisation et une
approximation aux cosmovisions Amérindiennes ainsi qu'a son débat
philosophique, a la fois avec les étudiants et pour un examen des pratiques et des

contenus curriculaires dans les disciplines les plus diverses.

Mots- clés: anthropophagie, éducation, émancipation
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An anthropophagic platform at school in the tropics

The idea of anthropophagy at school is the idea of creating a pedagogical
environment that takes into account the cultural, philosophical and
anthropological debates on Amerindian cultures in order to reassess the goals,
values and means of «western» education in the tropics, especially in Brazil. We
propose to extract from the debate about anthropophagy a pedagogical and
philosophical platform concerning various aspects of an emancipatory education.
In a first moment, we propose to present some general principles of
anthropophagy, as a ritual Amerindian practice and some philosophical debates
they made possible in the twentieth century. Authors such as Oswald de Andrade,
Pierre Clastres, Lévi-Strauss, Viveiros de Castro, Jean-Claude Milner, George
Bataille, Jacques Derrida, Hilan Bensusan, Gilles Deleuze and Felix Guattari help us
to reassess the question of anthropophagy as a central question in the debate an
of «otherness of the West» and what it has to say in the sense of a radical critique
of our naturalized urban lifestyles, apparently insurmountable. In a second
moment, we will present some consequences of this debate within the
framework of an «anthropophagic pedagogy». Our aim is to examine some
practical initiatives at school by introducing an approximation to Amerindian
cosmovisions as well as its philosophical debate, both with students and for a
review of curricular practices and curricular content in schools in diverse

disciplines.

Keywords: anthropophagy, education, emancipation

Mio avOpwmopoyunr) oXoAnr TAQTEOPUO GTIG TPOTILUES XWPES

H ®€a g avBpwmopaylag oto oxoAelo elvatl n W€a g dnuovpylag evog
madaywykov TepPAAAovTog, TO omolo Aaufdvel vmoPn TOU  TOUG

TLOALTIOULKOUG, (PIAOGOPIKOUG Kall avOPWTTOAOYLIKOUG SLaAdYOUG avapPOpPLKA UE
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TOUG LVOLAVIKOUG TTOALTIOHOUG TNG AUEPIKIG, TTPOKELLEVOL va afloAoyroEL €K
VEOU TOUG OTOXOULG, TG aleq Kal Ta HEoa TNG «OUTIKNG» eKTaldevong OTLg
TPOTILKEG XWPEG Kal Wdlaltepa otn BpaldiAia. Mpotelvoupe tnv e€aywyr] and tov
dtdAoyo, Tov OXETIKS He TNV avOpwropayla, Hia Tadaywytkr Kot QLL0Co@IKN
mAat@dépua Tou BOa a@opd 0TI OLAPOPES TTUXEG WIAG XELPAPETNTIKNAG,

ameAevOepWTIKNG eKTta(devONG,.

Ye plo TpwyTtn Ao, TPOTE(VOUE VO TTOAPOUCLACOUVUE EPLKES YEVIKEG OPXES TNG
avOpwmogaylag, wg TEAETOVPYIKNAE TIPAKTIKNG TWV (VOLAVIKWY TTOALTIOUWY TNG
ALEPLKNG KOl LEPIKOUE PLAOCOPIKOVG SLAAGYOUG TTOU E€yLvay €QIKTO( KATA TOV
ELKOOTO auwva. Zuyypapels 0mwe o Oswald de Andrade, o Pierre Clastres, o Levi-
Strauss, o Viveiros de Castro, o Jean-Claude Milner, o Georges Bataille, o Jacques
Derrida, o Hilan Bensusan, o Gilles Deleuze kat o Felix Guattari, poag fonovv va
EMAVOAELOAOYIOOVIE TO EPWTNUA TNG AVOPWTTOWAY(OG WG KEVIPIKO €pWTNUA
Tou dLaAdyou Ttep( Tou «AAAOL €vavTL TNG AUGNG» KOL TOU TL EXEL VAL TTEL UTTO TNV
gvvola piag akpalog KPLTIKAG TWV QUOLKOTIONUEVWY AOTIKWY TPOTWY {wrig Lag,
TPOPAVWS avuTtepPAnTwy. Ze pia devtepn @don, Oa TAPOVCLACOVUE LEPLKES
OUVETTELEG AUTOU TOu SlaAdyou €vtdg tou TAatsiov piag «avOpwmo@ayKng
TS AYWYIKAG». TTOXO0G Hag elval va €EETACOVUE UEPIKEG TILOAVES TTPAKTIKES
TpwToPovLAleg 0TO O)X0AEl0 elcdyovTag Uia evatoOnTomolnon & [ TPOCEyyLon
OTLG LVOLAVIKEG KOOUOBEWPNOEL;, KaBWG emiong & OTOV OXETIKO PIAOCOWIKO
SLdAoyo TG00 HE TOUG LAONTEG 000 KAl Yla (o EETACT TWYV TIPAKTIKWY KOl TOU
TIEPLEXOULEVOL TWV OVAAUTIKWV TPOYPAUUATWY o€ OXOAgla o0t TOWKIAOUG

ETLOTNLOVIKOUG KAASOUG.

NEEe1G- KAEWBLA: vOpwmopayla, exmtaiSevon, XElpa@ETnoN

[utp. E.E.N.E.®.]
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Le geste utopique comme geste philosophique et politique. Quelques

exemples issus des théorisations féministes de I"’éducation

L’espace éducatif est toujours appréhendé comme étant en décalage avec le
monde, comme suspendant les normes et pratiques coutumiéres: la «rationalité
pédagogique» consiste en effet a s’éloigner de I’éloignement du vrai ou du bon, a

diverger par rapport a ce qui serait déja une divergence (Moreau 1975, Le Doeuff

1983).

C’est en ce sens qu’on peut avancer qu’il y a une part d’utopie dans toute
éducation, en tant qu’elle s’élabore dans un écart au réel pour penser I’action sur
ce réel. Une fiction du hors-lieu (ou-topos) sous-tendrait ainsi le projet éducatif —
skholé signifie bien «loisir» —, fiction qui suspendrait un temps certaines réalités
psychologiques et sociales. A partir de trois exemples issus de la littérature
féministe, je voudrais montrer en quoi le fait d’imaginer des institutions
alternatives pour I’éducation peut nourrir la critique féministe qui prend pour
objets la division et la hiérarchisation entre privé et public ainsi qu’entre travail
«reproductif» et travail productif. La Hull House de Jane Addams (Addams,
1990[1910]), les kitchenless houses de Charlotte Perkins Gilman (Gilman 1998
[1898]) et la Schoolhome de Jane Roland Martin (Martin 1992) sont ainsi trois
projets qui mettent en question une certaine division du travail éducatif entre
Ecole et Famille, et qui, par ce biais, ouvrent plus largement la possibilité d’une
redistribution du travail dit «reproductif» et du travail de care. lls exemplifient
I'«optimisme méthodique» (Drouin-Hans 2004) qui caractérise le geste utopique,
dans lequel la projection est toujours en méme temps perspective analytique et

critique.

Mots- clés: Utopie, éducation, féminisme, institutions
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The Political and Philosophical Dimensions of Utopian Gestures. Some

examples in Feminist Theories of Education

It can be said that the space of education is «out of sync» since it suspends usual
norms, «pedagogic rationality» being the effort to take one away from a place

that is already away from what is true and good (Moreau 1975, Le Dceuff 1983).

In this sense, all education is partly utopian, because the gap between its
construction and reality is precisely used to transform this reality. Every
educational project is, in a way, founded on a fiction of a place of nowhere in
which psychological and social rules don’t apply for a while — «skholé» means
«leisure». Drawing from three examples taken from feminist literature, | will show
how imagining alternative educational institutions can provide tools for a feminist
critique of the hierarchical division between productive and reproductive labor.
Jane Addams’ Hull House (Addams, 1990[1910]), Charlotte Perkins Gilman’s
kitchenless houses (Gilman 1998 [1898]) and Jane Roland Martin’s Schoolhome
(Martin 1992) are projects that challenge the traditional division of education
between School and Family. From there, they provide a glimpse of another
distribution of reproductive and care labor. They exemplify the «methodical
optimism» (Drouin-Hans 2004) that characterizes the utopian gesture, in which

projection is synonymous with analysis and critique.

Keywords: Utopia, education, feminism, institutions
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H outomun xelpovouio wg pirdoco@inn & moAiTinn xeipovouio. Optougve

TOPUSEIYUOTA OLTTO TIG PEUIVIOTINEG DEWPNTINOTTOLOELS THG EXTTOISEVONG

O xwpog NG ekmaldevong ylveTal TAvTa avTANTITOG WG ACLYXPOVIOTOG LE TOV

KOO0, 0OV aVAOTEAAEL TIG OUVHOELG VOPUEG KL TIPOKTIKEG: O «TTOULSAYWYLIKOG
opBoAoylouds» cuvioTaTal 0TNY ATTOUAKPUYOT ATt TNV ATTOUAKPLYOT ATtd TO
aAnOwd n to kKaAd (Moreau 1975, Le Doeuff 1983), otnv amdkAion o€ oxéon We

auTo Tov Ba cuvioToVoE O Wia artdKkALon.

Kat’ autrv tnv €vvola, 0An n ekmaldevon elval HEPLKWS OVTOTIKY 0TO Babud
KaTd Tov omtolo Slapop@wVveTal o€ Wio amdotaon amd TNy TPAYLATIKOTATA yld
va oke@tel akpPwg tnv mPAEn eml avtrg Tng mpayuatikotntag. KdOe
EKTLALOEVTIKO EPELVNTIKO OXEDLO Elval KATA KATTOLOV TPOTO BACIOUEVO ETTAVW
0otn puBomAacia tou €KTOG-TOMOUL (0UL-TOTOC), Omou ot Yuxoloywol Kat
KOWVWVIKOl KAVOVEG avaoTEAAOVTAL Yl Alyo— «oXOAn» onuaivel «eAeVOEPOQ
XPOvog». EmtikaAovpevn tpla tapadelypata TpogpXOUEVa amd TN QEULVIOTIKN
Aoyotexvia, Oa Odel€w mw¢ TO va @avtdletal Kavel( €VAAAAKTIKOUG
EKTLALOEVTIKOVG BT LOVG UITOPE( VO TPOPOSOTACEL LULA PEULVIOTIKY] KPLTIKY] TOU
LEPAPXIKOV dlaywplopov LeTAED dnuocov & WBWTIKOV KabBwg & avdueoa o€
TIAPAYWYIKN KOl «avamapaywytkn» epyacia. To Hull House tng Jane Addams,
1990 [1910]), To Kitchenless Houses tng Charlotte Perkins Gilman 1998 [1898]) kat
To Schoolhome tng Jane Roland Martin (1992) elvat €pya, Ta omola ap@Lopfntovv
Tov TOPadoolakd dlaxwploud Tng ekmaidevong peTtafl IxoAslov Kat
Owoyévelag Kat Tov Eekvwvtag amd avtd to onuelo, avolyouvv gVpEwg 0N

duvatdtnrta piag avakatavoung g epyaciag, AEYOUEVNG «aVATIOPAYWYLKIG»
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Kal NG gpyaciog tng @povtidag. ATOTEAOVV XOPAKTNPLOTIKA Ttapadelypata
«tov PeBOodKoL omtiulopov» (Drouin-Hans 2004), o omolog xapaktnp(lel tnv
OUTOTUKN XElpovopia katd tnv omola n mpoPAedn amoteAel TAVTA CLUYXPOVWS

T(POOTITIKY AVAAUTIKY KOl KPLTKA.

NEEeIG-kAEBLA: OvTomia, exmaidevon, Qeuvionds, Seouol

[utp. E.E.N.E.®.]

Christophe Point

PhD(c), Université de Lorraine, France

Relire Dewey: éduquer les enfants pour les rendre ingouvernables?

Notre proposition souhaite interroger I'idée suivante: I'idéologie de I'éducation
qui rend nécessaire I'éducation des enfants par des adultes repose sur deux
postulats: 1/ éduquer et gouverner sont des actes paralléles, car 2/ ils reposent sur

le méme constat de I'insuffisance d'une intelligence privée.

En effet, gouverner et éduquer sont des actions supposant un rapport entre au
moins deux individus. Ceux-ci sont considérés selon une inégalité structurelle

entre celui qui dirige I'action et celui qui la subit. Inégalité naturelle d'un puissant
sur un faible, inégalité sociale d'un savant sur un ignorant66, bref, inégalité

fondamentale d'un «majeur» sur un «mineur». De plus, depuis les Lumiéres, cette
inégalité implique nécessairement une transformation de I'individu faisant I'objet
de ces deux actes de gouverner et d'éduquer. Un processus est demandé,
revendiqué par celui qui I'opére et qui entend bousculer et réorganiser parfois
radicalement la nature ou la personnalité de celui qui subit ce méme processus.
L'éducation et le gouvernement sont alors considérés comme des transferts
d'informations, de compétences ou de valeurs d'une intelligence privée a une

autre intelligence privée. Mais le plus troublant dans cette proximité entre

66 GRIGNON Claude et PASSERON Jean-Claude (1989), Le Savant et le Populaire. Misérabilisme et
populisme en sociologie et en littérature, Ed. Sciences humaines, Paris, 2015.
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éduquer et gouverner est leur codépendance rarement réfutée dans I'histoire des
hommes. Celui qui gouverne a besoin d'étre celui qui éduque et imposer son
gouvernement est également indispensable a celui qui éduque. L'histoire de la
pédagogie et de la politique crient les mémes avertissements: Malheur au
professeur qui renonce a gouverner ses éléves! Malheur au gouvernement qui

renonce a administrer I'éducation de ses gouvernés!

Nous souhaitons montrer ici que John Dewey, par sa philosophie de I'éducation et
politique67, est conscient de ce paralléle fondateur de I'idéologie de I'éducation. Il

cherchera a rompre avec celui-ci en donnant dans ses écrits une finalité commune
paradoxale a ces deux actes: celle d'en finir avec cette relation de codépendance
de la politique et de I'éducation par la construction d'une intelligence collective.
Ainsi il s'agit de dépasser la finalité commune de la pédagogie et de la politique
pensée par les Lumieres, c'est-a-dire de faire en sorte que cesse I'implication
réciproque entre éducation et gouvernement dés lors que le sujet s'éduque et se
gouverne seul, pour proposer, avec John Dewey, un dépassement de cette finalité
commune en opposant les deux actes. Si I'on ne peut s'éduquer seul soi-méme,
éduquer n'a-t-il alors pas pour but de ne plus laisser les éleves se laisser gouverner
par autrui mais bien d'étre capables de se gouverner collectivement par eux-
mémes? De méme, gouverner n'a-t-il pas aussi pour objectif de laisser les citoyens
décider peu a peu, par eux-mémes, le genre de savoir qu'ils désirent

collectivement acquérir pour mener ensemble leur vie comme ils le souhaitent?

C'est pourquoi, nous voulons, avec Dewey, faire le pari suivant: on ne peut
répondre aux questions «Qu'est-ce qui rend gouvernable?» et «Qu'est-ce qui rend
éducable?» sans leur apporter des réponses diamétralement opposées. Réponses
qui nous font passer du paradigme de l'intelligence privée des Lumiéres au
paradigme contemporain de l'intelligence collective. Ainsi, en renversant

I'idéologie de I'éducation qui les associait, Dewey cherche a nous montrer qu'il

67 DEWEY John (1916), Democracy and Education. An Introduction to the Philosophy of Education.
The Middle Works, 1899-1924, 15 volumes, Boydston Jo Ann (Ed.), Carbondale Southern Illinois
University Press, 1976-1983.
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faut éduquer les enfants pour les rendre ingouvernables par autrui et qu'ils ne

puissent se gouverner eux-mémes qu'en s'éduquant mutuellement.

Mots-clés: John Dewey, éducation, politique, intelligence collective, idéologie de

I'éducation, pragmatisme

Reread Dewey: educating children to make them ungovernable?

Our proposal seeks to question the following idea: the ideology of education
which makes it necessary for children to be educated by adults is based on two
assumptions: 1/ Educating and governing are parallel acts, because 2/ they are
based on the same observation of the inadequacy of a private intelligence.
Indeed, governing and educating are actions involving a relationship between at
least two individuals. These are considered according to a structural inequality
between the one who directs the action and the one who suffers it. Natural
inequality of a powerful on a weak one, social inequality of a scholar on a ignorant
onet, in short, fundamental inequality of a «<major» on a «minor». Moreover, since
the Enlightenment, this inequality necessarily implies a transformation of the
individual who is the subject of these two acts of governing and educating. A
process is demanded, claimed by the one who operates it and who intends to
shake up and sometimes radically reorganize the nature or personality of the one
who undergoes the same process. Education and government are then seen as
transfers of information, skills or values from one private intelligence to another
private intelligence. But the most troubling aspect of this proximity between
educating and governing is their codependence, rarely refuted in human history.
The one who governs needs to be the one who educates and imposes his
government is also indispensable to the one who educates. The history of
pedagogy and politics cries out the same warnings: Woe to the teacher who
renounces to govern his students! Woe to the government that renounces to

administer the education of its rulers!
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We wish to show here that John Dewey, through his philosophy of education and
politics2, is aware of this parallel foundational of the ideology of education. He
will seek to break with this one by giving in his writings a paradoxical common
purpose to these two acts: that of ending this relationship of co-dependence of
politics and education by the construction of a collective intelligence. Thus it is a
question of going beyond the common purpose of pedagogy and politics thought
by the Enlightenment, i. e. to ensure that the reciprocal involvement between
education and government ceases when the subject educates and governs itself
alone, to propose, with John Dewey, an overcoming of this common purpose by

opposing the two acts.

If one cannot educate oneself, then is it not the purpose of educating one's own
self not to allow students to let themselves be governed by others, but rather to
be able to govern themselves collectively ? Similarly, is it not also the aim of
government not to let citizens decide, little by little, by themselves, what kind of
knowledge they collectively want to acquire in order to lead their lives together as
they wish? That's why, with Dewey, we want to make the following bet: you can't
answer the questions «What makes governable?» and «What makes it educable?»
without giving them diametrically opposed answers. Responses that take us from
the paradigm of the private intelligence of the Enlightenment to the
contemporary paradigm of collective intelligence. Thus, by reversing the ideology
of education that associated them, Dewey seeks to show us that children must be
educated to make them ungovernable by others and that they can only govern

themselves by educating each other.

Keywords: John Dewey, education, politics, collective intelligence, educational

ideology, pragmatism
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ZavadiaBalovtoag tov Dewey :

EXTTOULSEVOVTOG TO TOUSLA YL VO TOL XAVOUUE Un xuBepvnotuo;

H mpdtaon pag eMBLWKEL va ap@oBnTrioet Tny akdAovOn Wd€a: n WdeoAoyla tng
ekTtaldevong Tov KaBLoTA avaykaia TNy eKTtaldevon Twy TAdLWDY amd eVAAIKES
Baolletalt oe dVo afwwpata: TPWwTov, N ekmaldevon Kal n dlakuBEpvnon
Bewpolvtal TapdAinieg mpdelg, OW0TL, Oeutepov, Pacifovrtat otnv B

dtamioTwon, dnA. TNV AVETAPKELA TNG ATOWIKIG VONUOGUVNG.

Mpayupat,, n OlaKUBEPYNON Kol N eKTTAOEVON OTTOTEAOVUY EVEPYELEG TIOU
uTtoB€Tovy Ul ox€on UETAEV TouAdylotov SVo atduwv. Autd Bswpolvtal
olU@WVA PE Ua SOULK aviootnTa HeTagl eKelvou TTov KatevBUVEL TN dpdon
Kat ekelvou Tou tnv velotatat MPOKELTAL yla TNV QUOLKH aviodTnTa €voq
LoXUPOoL ATEVAVTL O€ €va adUVAO, TNV KOWWVIKY aviodTnTa €VOG UEAETNTN
ATEVAVTL OE KATTOLOV TTOU ayvos(68, pe Alya Adyla, n CUYKEKPLUEVN Bewpnon
a@opd oTn BeueAwwdn aviwootnta evog "upelovog" amévavtl oe €vav
«geAdooovor. EmumAgoy, and tny €moxr Tou Al@wTopol, avthi n aviodtnta
OUVETTAYETAL OVAYKOOTIKA Ui LETAUOP@WON TOU ATOUOU TTOU ATOTEAE( TO
OVTIKE(UEVO auTwV Twy dVo TPd&ewy, NG SlakLPEPVNoNG Kal ekmaidevong.
Artaute(tat pa dtadikaoia, Tov dleKdKe(Tal amd ekelvov Tou tn dlevepyel Kat
TTOU OKOTLEVEL VA TAPAKOUVIOEL KO LEPLKEG (POPEG VA ALVASLOPYAVWOEL PL{IKA TN
@loN 1 TNV TPOCWTIKATNTA EKE(VOL TTOV L@{oTATAL AvTAY TNV (Bla dladikaaia.
Y& autn TNV mepimTwon, n ekmaldevon Kat n dlakuBEpvnon ekAaupavovtat wg
dlavAol petaopdg mAnpo@oplwy, de€lotntwy 1N aflwv amd o ATOWUKN

VONUOOoUVN O€ ULa AAAN ATOULKY] VONUOOUVN. AAAQ 1 TTLO AVNOUXNTIKY] TTTUXA

68 GRIGNON Claude et PASSERON Jean-Claude (1989), Le Savant et le Populaire. Misérabilisme et
populisme en sociologie et en littérature, Ed. Sciences humaines, Paris, 2015.
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avtrg TG eyyvtnrag, Hetafl exkmaidevong kat StakuPBEpvnong, elvat n
aAAnAe€dptnon toug, n omola oTAvia AVTIKPOVETAL 0Ty avlpwrivn otopla.
AuTtdg TTov KLBEPVA, €XEL avAyKn va glval Kat auTog TTov eKTTALSEVEL KAl TO Va
eMPAAAEL KaVE(G TNV TTOALTIKY] TOV dlakuBEpvnon, elval, emiong, amapaltnTo yla
ekelvov mou ekmaudevel. H oTopla TNG TAUdAYWYLKNG KOl TNG TTOALTIKNAG
kpavydlet tig (Bleq mpoedomowjoelg: AAlpovo otov ddokado Tov TtapattelTat
armd tn OSlakuPBEpvnon Twv padntwyv tou! AAl{povo otnv KuP€pvnon Tou

mapatte(tat amd to va dtaxepCetal tny ekmaidevon Twv dtakvBepvolpevwy!

OéAovue va Oelfovue OtL o John Dewey, péow Twv BEC0EWV TOL yld TN
7 7 J4 69 7 7 7
@uoco@lo g madelag Kat TG TMOATIKAG Z, €XeEL ouveldnon avtol Tou

TapdAAnAov OspeAlwtr Tov elvat n WeoAoyla tTnG ekmaidevong. EmSLWKEL va
dtappnet avtry tnv mapaiinAia, dlvovtag ota YpamTtd Tou €vay Koo OKOTO
TapAddo&o wq TPOG AUTES TIG SVO EVEPYELEG: TOV TEPUATIOUS AUTAG TNG OXEONS
OULV-€EAPTNONG TNG TIOALTIKIG HE TNV EKTTA(OEVON HECW TNG OKOBAUNONG LA
OLAAOYLKYG vonuooLvng. AToTeAel, Aoutdy, {NTnUa va VTEPBOVIE TOV KOO
OKOTO TNG TAdAYWYIKNG KOl TNG TOATIKAG OTWG TOV OKEWPTETAL O
Al@wtiopdg, &nA. ™ dao@dAlon Ot n apoBaln cuvépyewd peTagy
ekmaidevong kat dlakuPBEpvnong Oa oTAHATNOEL, amd T OTWYU TTOU TO
vrtoke(levo Ba ekTadeveTal Kal Ba KuBepvatal LOvo TOv, ylo va TTPOTEIVEL,
pad( pue Tov John Dewey, pia uTTEPBOON AUTOV TOU KOLWVOU OKOTIOU (PEPVOVTOG OE

AVTUTaPAOEo AUTEG TIG OVO EVEPYELEG.

Edv kamotog dev pmopel va ekmatdevoel LOVOG TOV TOV €aUTO Tov, TOTE dev Ba
TpEMeL va amoteAel okomd TG ekmaldeuong TOU va UnNV ETUTPETEL OTOUG
HaBNTEG va arivouy TOUg EAUTOVE TOUG va KuBepvwvtal armd dAAoug, aAAd va
glval og B€on va KuBepvnNBoULY GLAAOYIKA aTtd Toug (BLOVG TOUG TOUG EAUTOUG;
Opolwg, dev Ba TpemeL 0TOXO TNG SLAKLVPEPYNONG VAL ATTOTEAE( VAL aprivovTal oL

ToAlteg va amtowaoi{ouv, Alyo-Alyo névol toug Tt eldoug yvwon embupovv

69 DEWEY John (1916), Democracy and Education. An Introduction to the Philosophy of Education.
The Middle Works, 1899-1924, 15 volumes, Boydston Jo Ann (Ed.), Carbondale Southern Illinois
University Press, 1976-1983.
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OLAAOYIKA va amokTioouvv ywa va odnyfoouv tn {wr toug pall Omwg

gMOLULOVY;

' avtd, ue tov Dewey, B€Aovue va BdAovue to €€ otolynua: dev pmopel
KATolog va amavtroel ot epwtroelg "Tu elval avtd mov KAvel KAmolov
dlakuPBepvrioo;" kat "Tt elvat avTd Tov KABLOTA KATTOLOV EKTTASEVTLULO;" XWwP(S
Vo OWOEL SLOUETPIKA aVTIOETEG AMAVTACEL. ATTAVTIOELS TTOU LOG LETAPEPOLV
amd 1o MPATUTIO TNG ATOULKNG VONUOoUVNG Tou Al@WTIOHOV 0To cUYXPOVO
Tapddetypa TG cvAAoyKrig vonuoouvng. ETol, avtiotpégovtag tnv WdeoAoyla
NG ekmaldevong n omola cLuoXeTICeL TIq dVO AVTEG amtdeLl;, 0 Dewey eTOLWKEL
va pog delel otL ta madld TPEmEL va EKTTAWSEVOVTAL UE OKOTO Vo WUnV
XELPOAYWYOUVTAL ATtO TOUG AAAOUG KaL OTL dEV UTTOPOVY va KLUBEPVOVY TOV EAVTO

TOoug Tapd ekmatdevdpeva apoBala.

Négelg kAewdua: John Dewey, exmaibevon, mOALTnr), OLAAOYL(] VONUOGUVN,

exmtadevtinn tdeoAoyln, TPAYUATIOUOS

[utepp. E.E.N.E.O.]

Prof. Xenofon Bitsikas
School of Fine Arts, University of loannina, Greece

Polyxeni Mantzou
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of Thrace, Greece

Strange things

MOAAEG POPEG TA TTPAYHLATA (VAL CUVEXELD TWYV ATOUWY TTOV TA XPNOLLOTTOLOUV.
MNapdAa autd, oL XPNOTEC OCLUXVA ayvoouv Tnv Tmeplepyn autry GLVONKN.
O€Aovtag va egepeuvrioel {NTLATA TTOU ATTTOVTAL AUTHG TNG OXEONG, WOLOTUTTA

POCOPLIKIG, N EpeLVNTIKA opdda Sindefin dlopydvwoe To epyacTtript Strange
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Things (http://arts.uoi.gr/web/events/ergastiri-strange-things/ ). Ztnv

avako(vwon Ba mtapovolacToly evpripata and to Epyactripto.

NEEEIG-KAELBLA: XPHOTEG-XPIOELG, TPAYUX T

Strange Things

Things and users become inseparable, at times. Still, users often ignore this
strange occurrence. In order to explore this extraordinary condition, idiotypically
philosophical, Sindefin Research Group hosted the Strange Things Workshop
(http://arts.uoi.gr/web/events/ergastiri-strange-things/ )

Keaywords: users-usage, things

Choses Etranges

Objets & utilisateurs sont souvent devenus inséparables - les objets étant ainsi la
continuité de ceux qui l'utilisent. Néanmoins, les utilisateurs souvent ignorent
cette condition/relation étrange. Voulant explorer de questions touchant cette

sorte de relation, singulierement philosophique, le groupe de recherche Sindefin

organisa I'atelier sous le titre «Choses Etranges»
(http://arts.uoi.gr/web/events/ergastiri-strange-things/). La  communication

présentera les conclusions a partir de cet atelier.

Mots-clés : usages-utilisateurs, choses

[trad. L.R.Ph.P.A.]
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Parole de spectateur et voix de citoyen: la démocratie au bord du plateau?

Pour marquer la rentrée culturelle 2017, Le Monde, quotidien francais de
référence, avait choisi de consacrer son festival d'automne a la question des
«exclus de la culture», ces quelques 50% (Source: Le Monde) qui boudent
inévitablement les salles de spectacles contemporains. Quelques mois plus tét,
dans le méme pays, la classe politique se posait peu ou prou la méme question,
béate encore devant I'incroyable taux d'abstention aux élections présidentielles.
De part et d'autre pourtant, on cherche désespérément a provoquer l'intérét du
grand public pour sa condition en multipliant les médiations et les encadrements,
entre concertation citoyenne et médiation culturelle. Et si, finalement, c'était la
forme méme de ces accompagnements qui entretenait |I'exclusion posée en ligne

de mire?

A la lumiére des réflexions de Jacques Ranciére sur la question esthétique, mais
également a partir des écrits plus proprement politiques du philosophe, notre

exposé se propose d'explorer les proximités, parentés et distinctions
fondamentales entre les deux régimes d'une «crise de la représentation» qui
n'épargne pas moins le spectateur de théatre que le citoyen européen. Partant
des «mouvements des places», et plus spécifiquement de Nuit Debout, I'enjeu
serait ici de proposer une analyse pragmatique de ces souléevements populaires,
en accordant une attention spécifique et in situ au concept méme d'acte de
parole, tout en s'appliquant non seulement a éviter, mais aussi a déconstruire le
reproche tronqué et pourtant bien en vogue d'un populisme facile. En quoi, sur
les places d'Europe et du monde, les différents rassemblements populaires
obligent a repenser non seulement les régimes politiques représentatifs, mais

également la notion de communauté, de décision, et méme de parole? Et
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comment les pratiques et dispositifs développés a méme le sol des grandes places
peuvent nous permettre d'esquisser, et peut-étre de dépasser une certaine forme

d'exclusion culturelle?

Dans une perspective a la fois politique et artistique, et en nous appuyant tout
autant sur une méthode philosophique et un matériau empirique fraichement
laissé par I'histoire récente, nous voudrions ici explorer ce qui, dans I'organisation
méme d'une parole populaire et spontanée, incarne un dispositif apte a permettre
une véritable émancipation des sujets comme individus et comme groupes. Dans
le méme temps, I'enjeu serait également de mettre en évidence les similitudes
entre les actes de parole sur les places et dans les espaces dédiés a la culture,
profitant du premier sursaut pour en imaginer un second dans I'espace artistique,

et réaffirmer ainsi pleinement la philosophie comme geste.

Mots-clés: parole, démocratie, spectateur, attention, nuitdebout, populisme

Spectator words and citizen vote: speech and democracy?

To mark the cultural comeback on 2017, Le Monde, French reference daily paper,
had chosen to dedicate its autumn festival to the issue of «excluded from the
culture», these few 50 % (Source: Le Monde) who stay inevitably away from the
rooms of contemporary shows. A few months earlier, in the same country, the
settled political class asked more or less the same question, still stunned at the
incredible abstention rate in the presidential elections. On both sides of the public
space nevertheless, cultural and political actors try desperately to provoke the
interest of the general public for its own condition by multiplying mediations and
public management, as shown by citizen dialogue and cultural mediation. What if
it was finally the shape of these accompaniments that maintains the exclusion we

pretend to fight against?

In the light of Jacques Ranciere's thinking on the esthetic topic, but also from more

cleanly politics papers of the philosopher, our presentation offers to explore
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the proximity, kinships and fundamental distinctions between both diets of a
«crisis of the representation» which does not save less than the theatre spectator
and the European citizen. Starting from the «Movement» and more specifically of
Nuit Debout, the stake would be here to suggest a pragmatic analysis of these
popular uprisings, by giving a specific in situ attention to the concept of speech
act, while applying not only to avoid, but also to deconstruct the truncated
reproach and nevertheless very fashionable of an easy populism. In what, in the
squares across Europe and in the world, the various popular gatherings force to
rethink not only the representative political systems, but also the notion of
Community, Decision, and even of Speech? And how can the practices and the
devices developed on the floor on squares allow us to sketch, and maybe to

overcome a certain shape of cultural exclusion?

From a political and artistic perspective, and by using just as much as a philosophic
method and an empirical material just left by the recent history, we would here
like to explore the point which, in the organization of a popular and spontaneous
speech, embodies a device capable of allowing a real emancipation of the subjects
as individuals and as groups. At the same time, the stake would be also to
highlight the similarities between speech acts on squares and in spaces dedicated
to the culture, taking advantage of the first surge to imagine the second in the

artistic space, and thereby reaffirm completely Philosophy as a gesture.

Keywords: speech, democracy, spectator, attention, nuit debout, populism
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Ot A€€e1g Twv 9eatwv not n YPrigog tov moAitn: outdia xot Snuoxpotio;

H kaBnuepvn epnueplda maykoouag emkapdtntag Le Monde, pokelpévou
VOl ETILONUAVEL TNV TIOALTIOTIKY] EMLOTPOPI] TOU 2017, €€ ETMAEEEL VA APLEPWTEL
TO @OWOTWPLVS TNG @eOTIPAA 0TO {ATNUA TWV «ATTOKAEWOUEVWY aTtd TOV
TOALTIOUG», 0’ auTolg Ttoug Alyoug tou 50% (Mnyr: Le Monde) mou pévouv
AvVATtO@EVKTA HaKkpld amd Tl albovoeg twv ocvyxpovwy Beapdtwy. Alyoug
UNVES vwpltepa, oTny Bla xwpa, n edpatwuévn TTOALTIKY TAEn €0go€ Alyo TTOAD
TO (Bl0 EPUWTNUA TTAPAUEVOVTAG EKTTANKTN ATt TO AM{GTEVTO TTOCOOTO ATTOXNG
OTLG TIPOESPIKEG EKAOYEG. Map’ OAa autd, Kal 0Tl dVo TTAEVPES TNG dnUdoLAG
o@alpag, oL @opel¢ TOLU TOATIOMOU Kal TnG TOATIKAG, TPooTadolv
OTIEYVWOUEVA VO TTPOKAAECTOUV TO EVOLAPEPOY TOU KOLvoU yla Tnv (Bla Tou tnv
Katdotaon HECw TOU TOAAATTAACLOOUOU TwV JOlapecoAafrioewy Kal Tng
KOWWVLIKNG dlaxelplong, Omwg apovotalovTal LEoWw TOU SLaAGYOU TWV TTOALTWV
KOl TNG TIOALTIOUKTG SlapecoAdPnong. Kt av teAkd elval n (dla n popwn avtwyv
TWV UTOOTNPWKTIKWY HECWY TOU OLVTINPEl TOV amOKAEwUd, TOov omolo

T(POOTIOLOVAOTE OTL AVTUTAAEVOULE;

YT to @wg TG oKEPNG Tou Jacques Ranciére w¢ mpog To aoONTKS {ritnua,
0AAQ Kol amd TEPLOoOTEPO EEKABAPA TTOAITIKA YPATTTA TOU PLAOGO®OU, N
Tapovciaor] Hag TPoTelvel pa e€epevvnon TG yyvTNTAG, TWY CUYYEVEWDY Kal
Twv OepeAlwdwyv dlakploewy PeTagl Twy dVO CLOTNUATWY, TNG «KploNng oTNV
EKTTPOOWTNOT» TTOL dev owdel Timota Alydtepa mapd €vav Beatn Bedtpouv &
Tou Evpwmalov moAltn. Zekvwvtag amd To «K{vnua» KoL TTo CUYKEKPLLEVA ATt
™ «NUxta ZeonxwuoU» («Nuit Debout»), to OSlakvfevpa €dw Oa rtav va
TPOTAOE( Wio TPAYULATIOTIKN AVAALOT AUTWY TWY AdiKWY g§eyépoewy dlvovTtag
(o CLYKEKPLUEVN in situ TTPOCOXN] OTNV €VVOLlaL TOU OUALOKOU EVEPYULATOC,
TPOXWPWVTAS TAUTOXPOVA OF E@APUOYH, TIPOKEIWEVOL Oxt UoOvo va
amopevxBel, aAAd emiong Kkat ywa va amodounBel n  avoAokAnpwtn
amodokipacio evog apdAa avtd ToAL dladedopEvou eDKOAOL AdiKlopov. Katd
ooV TPOTO pag avaykalovv, ot dld@opeg dnUo@Ael cuvaBpoloel OTIG
mAateleg TG Evpwng Ko Tov KOGHoL, va avaBewprioou e OxL LOvo Ta

306



QVTUTPOOWTEVTIKA TOATIKA OLuOTAUATA, 0AAA emlong Tnv €vvola Tng
Kowdtntag, tg Amd@acng Kat akoun kat tov Adyov; Kat mddg pmopouvv ot
TIPOKTIKEG KOl OL UNXAVIoUO( TTOL avamTuooovTal 0Ta eSO TWY TAATEWY va
pag emtpéPpouy va oklaypa@rioovpe Kat mOavwg va Eemepdoovue pla

OUYKEKPLUEVT LOPW@N TTOALTIOLLIKOV ATTOKAELTLOV);

ATtS plo TTOATIKA Kol KAAAITEXVIKY TPOOTITIKA, KAl HE Tn Xprion téco uiag
P 000K G LEBSGSOV 600 Kal EVOG VWTIOU EUTELPLKOV VALKOU TTOU A@NOE N
npdoatn wotopla, Ba BEAape edw va e§gpevvricove To onpelo To omolo, TNV
opyavwon €vog Aaikol Kat auBdpuntov SlaAdyou, EVOWUATWVEL EvVav
UNXAVIOUS IKavO va eTTPEPEL (o AUOEVTIKY] XELPAPETNON TWY UTTOKELUEVWY
WG ATOUWY Kat wg opddwy. Tavtdypova, To dlakvPevpa Ba rtav emiong va
EMLONUAVOOUY 0L OOLOTNTEG LETAEY OUALAKWY EVEPYNUATWY OTLC TTAATEEG KO
0€ XWPOUG APLEPWUEVOUG OTOV TIOAITIOUO KPATWVTAG TO TTAEOVEKTNUA KOVE(S
TO TPWTO KUUO TIPOKELWEVOU VA @avTaoTel TOo SeVTEPO OTNV KAAAITEXVIKNA
o@alipa Kat Le avTiOV ToV TPOTO va emavemBeRalwoel TARpwS T PAdocopia wg

wo xetpovoula.

NEEEIG-KAEBLA: OpLA(a, dnuokpatia, Osatrig, Tpoooxn, nuitdebout, Adikioudg

[utpp. E.E.MN.E.O.]
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Fépupeg pwTtog: H performance, n Snutovpywnn ypopn, n pwtoypopio

oUVOVTOUYV T PLAocoPia

Ztnv mapovoa epyacia mapovodletat n  duvatdtnta oxedlaopol  Kat
vAomoinong Mpoypappdtwy MOATIOTIKWY ZXO0AKWY ApacTnELOTHTWY, KATA TN
Sldpkela Twv omolwy Ba SlEpeLVWVTAL PLAOCOWLKEG EVVOLEG, EVW cuvdudalovTal
HE KAAALTEXVIKEG Opdoelg. Mpokettal ya pla amdmepa 1600 PlwuaTtikig, 6co
KOl OALOTLKNG T(POCEYYLONG TNG OXOALKNG YVWong, Kabwg oL eMUEPOUG 0TAXOL
Tov T{BevTal — o€ emMmMeda yvwoewy, 0TACEWY Kat de§lotritwy - ouvdualovtal
He TN Plwpatikn eumelpia opddag, TNy mapaywyri TPWTOTUTTOU KAAALTEXVIKOU
gpyov, tnv aglomoinon twv Texvoloywwy MAnpogoplag Kat Emikowvwviag,

ouvepyaola LE TNV OKOYEVELA Kat TN dtdyvon tng eUmelplag otnv Kovétnta.

H mapddoon tng @lroco@iag Twy Kuvikwy amoteAel pia mpwiun andmepa va
ddd&ouv TN @lAoocopla Toug TOCO HE TAPACTATIKOTNTA, OCO KAl va TNV
TomoBeTrioovY €VTAG TNG MOANG, KATAPYWVTAG TA OTEYAVA TTOV Ol PIAOGOWPLKES
OXOAEC, avVAYKOOTIKA €0etav. Oa pmopovoe va emwbOel OTL 1 0TAON TOUG
EUTITTEL 0TV €vvola TNG PLAOCOPIKAG XEPOVOoUag, TTw TTPOKELTAL yla pia
ETUKOLVWVLAKT] TEXVIKT avdAoyn tng performance Kat Tng AmeAEVOEPWTIKNG TNG
dUvaung. Mg tnyv €vvola Tng QOCOMLKNG XEPOVOUaG, OTwG SLOLOPPWVETAL
amd TNV apxadtnTa KAl TOug Kuvikoug €wg TNy VEWTEPIKOTNTA KOl TOUG
EAANnveg performers, epgvvdtat n duvatdotnta ddaokaliag tng plAocoplag Ue

TAPAAANAEG KAAALTEXVIKEG OPATELG.

Me Bdon autr tnv €peLvNTIKY UTTOBEON AEtToVpYEl E8W KAl TETOEPA XPOvLa N
TOATIOTIK]  Aéoxn Tou 30u Tlevikov Aukelov TAvadag (http:/[3lyk-
glyfad.att.sch.gr/photos/). Mpdkettat yla pia dpdon o€ eEEALEN, n omola
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XPNOHOTIOLEl WG EKPPAOTIKA UETA TN QwToypaia, tTnv performance Kat tTn
Onuovpyky ypawn. Ta mapamdvw eumAovtiCovtal UE ETOKEPEL, O HEPN
(OLa{TEPOV TTOALTIOTIKOV EVOLAPEPOVTOG. TA TECOEPQ LEXPL OTLYUIG

Tpoypappata pe Oepatikeég: Meta@uokn (oxoAd €tog 2014-2015), HOWKN
(ox0AWKS €T0¢ 2015-2016), M'vwaotoAoyla (oX0AKS €T0¢ 2016-2017), Kot ALoONTIKA
(ox0AwkS €10G 2017-2018) Tapovaotalovtal €v cuvtoplo €W KAl ATTOTLULATAL 1
duvatdtnta €vOG TPWTOU CUUTEPACHATOC TNG EKTTAUSEVTIKAG aglomoinong
TOUG, TOOO WG TTPOG TNV TTPOGANYIN TWV PLAOCOQIKWY EVVOLWY, OGO KOl WG TTPOG
v dwpdp@won uag otaong (wng EUMOTIOUEVNG amd TNV TAUTOXPOVN
EKTLALOEVTIKN Kol KAAALTEXVIKY XElpovouila ota mAalowa tng ddaokailag tng

plAocolag.

NEEeig-kAedLa: Kuvinol, Performance, EAAnveg performers, ZyoAwd Mpoypduuata,

KaAAttexviun Xewpovoule, Exmatdevtinr Xelpovouio

Light bridges: performance, creative writing and photography

meet philosophy

In this paper, the possibility of planning and realization of Programs of Cultural
School Activities is presented, during which philosophical concepts will be
investigated combined with artistic activities. An attempt of both experiential and
holistic approach of school knowledge, as the special goals - knowledge, attitudes
and skills- are combined with team experience, original artistic creation, use of
information and communication technologies, family collaboration and the

diffusion of experience in the community.

The Cynic philosophy tradition consists an early attempt to teach philosophy
performing but also placing it in the life of the city, abolishing the limits that the
philosophical schools had placed. We could say that their attitude falls in the

concept of philosophical gesture, that it consists a communication technique
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proportionate to performance and its liberating power. Using the concept of
philosophical gesture, as it is formed from antiquity and the Cynics to modernity
and the Greek performers, the possibility of teaching philosophy with parallel

artistic activities is investigated.

On the base of this research assumption, operates the Cultural Club of the Third
High School of Glyfada (http://3lyk-glyfad.att.sch.gr/photos/). It is a still evolving
activity,that uses as expressive tools performance, photography and creative
writing. All the above are enriched by visiting sights of special cultural interest.
The four till now annual programs, on the subjects of, Metaphysics (school year
2014-2015), Ethics (2015-2016), Gnosiology (2016-2017) and Aesthetics (2017-2018)
are presented here and the possibility of a first conclusion of their educational
usefulness is investigated, in facilitating understanding of philosophical concepts,
and also cultivating a life attitude impregnated by both educational and artistic

gestures, in the context of teaching philosophy.

Keywords: Cynics, Performance, Greek performers, School Programs, Artistic

gesture, Educational gesture
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rencontrent la philosophie

Ce travail présente la possibilité de conception et de mise en ceuvre des
Programmes Scolaires d’Activités Culturelles, au cours desquelles des concepts
philosophiques seront explorés tandis que combinés avec des actions artistiques.
Il s’agit d’une tentative d'approche du savoir scolaire a la fois expérientielle et
holistique, étant donné que les objectifs particuliers — tant au niveau de
connaissances, que celui d’attitudes et compétences - sont combinés avec
I'expérience vécue de groupe, la production d'une ceuvre d'art originale, la mise
en valeur des technologies d'information et de communication, la collaboration

avec la famille et la diffusion de I'expérience dans la communauté.
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La tradition de la philosophie des Cyniques constitue une tentative précoce
d'enseigner leur philosophie d’une maniére circonstanciée et de la placer dans la
Polis, en éliminant le cloisonnement produit nécessairement par les écoles
philosophiques. On pourrait dire que leur attitude reléve du concept de geste
philosophique, qu'il s’agit d’'une technique communicative a la mesure de la
performance et de sa puissance libératrice. Dans le sens du geste philosophique,
comme formé de l'antiquité et les cyniques jusqu’ a la modernité, et les
performers grecs, la possibilité d'enseigner la philosophie par des actions

artistiques paralléles est explorée.

Sur la base de cette hypothése de recherche fonctionne depuis quatre ans, le club
culturel du 3eme école de Glyfada (http://3lyk-glyfad.att.sch.gr/photos/). C'est une
activité en cours qui utilise comme moyens expressifs la photographie, la
performance et I'écriture créative. Ceux-ci sont enrichis par des visites a des lieux
d'intérét culturel particulier. Les quatre programmes jusqu’ici réalisés présentent
les thématiques suivantes: Métaphysique (année scolaire 2014-2015), Ethique
(année scolaire 2015-2016), Epistémologie (année scolaire 2016-2017), et
Esthétique (année scolaire 2017-2018) sont présentés brievement ici et est évaluée
la possibilité d'une premiére conclusion de leur exploitation éducative, tant par
rapport a la saisie des concepts philosophiques, qu’au développement d'une
attitude de vie imprégnée par le geste éducatif et artistique a la fois dans le cadre

de I'enseignement de la philosophie.

Mots-clés: Cyniques, Performance, Artistes grecs, Programmes scolaires, Geste

artistique, Geste éducatif

[trad. L.R.Ph.P.A.]
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Awdaoxnadio xou amendvion tTng tpalonn§ LOVoIUNG PLAOGOPInG OE UL

TOAVTPOTIXNI) NAEXTPOVIXNY HOLVOTNTA

Me agopun T oképelg tov David Elliott dtL «n mpaglakr @ldocopia Tng
HoLOIKNG ekmaidevong Pploketal oe dlapkn €§€AEN», Ba poomadrjoovpe va
ou{NTiooVUE TAVW O€ OEEG Yyl TNV AVATTTLEN PLA0CO@IKOV TtAdio(ov uLag
TOAUTPOTUKIAG  KOWWATNTAG YlO TOUG EKTTALOEVTIKOUG UOUCIKNG Kol  va
OLEPEVVNOOVLE €AV KAL LLE TTOLOV TPOTIO N OLALTEPN SUVALKT EVOG PLAOGOPIKOV
mAaolov NG okéPng aykaAldlel tn pouvoik ddaockaAla. Mwg n mpaglakn
@ 0oo@(a TNG LOVGOLKNG ETNPEAQLEL TIG LOUOLKEG TIPAKTIKEG TWV EKTTALSEVTIK WV

EKTOC TNG Tapadootakng Ta&ng 1 €€w amd €va «koutl okEYNC»;

AVAAOYEG QTOTELPEG YA TNy emaveEETaon Twy gpyareliwyv TG TPAELAKNG
@oocol(og NG UOUOIKNG Ba pmopovoav va 0dnynoouvV Of JLOPOPETIKES
SLoOIKTUOKEG TIPOOEYYIOELS avaOopKA Pe Tn OdaokaAln NG evtog ULag
TOAVUTPOTUKNAG  KowdtnTag Udbnong, ot omoleg agopoly eggloov oTnv
UTTOKELUEVIKN Ttapoua(aon TNG HOUGLKNG w¢ evO €(00UG EWBIKNG TTOALTIOWIKIG
@ oco@(ag. AlaToTWVETAL OTL N SLAPOPPWON EVOG PIAOCOQIKOV TTAALGIOU TNG
Houvokng SdaoKkaAlag €xel vONnuUa ylo TOUG EKTTAULSEVTIKOUG TNG HOUOLKNAG,
wWOoTO00 N dlapdpwon avtr Ba TPEMEL va amtoppeeL & artd Toug/Tlg (Bloug/eg

TOUG LABONTEC/TPLEG TOUG, ATTOTUTTWVOVTAG TLG LAONOLOKES AVAYKEG TOUG.

Evag tpomog plag Tétolag TPooEyylong Ttng OwackaAlag toug, elvat n
duvatdTnTa va TTOPEXOLVY EVKALPIEG LOVOLKNG dpaoTnplomolnong Kot EUTELPLES
OVOLKTOU TUTTOU TTOV VA ETLTPETOVY T XPr01N TNEG PAVTAC(OG KAL TNG EUTTEPIKNAG

YVWONG TWV CURIETEXOVTWY/OVUOWY OE NAEKTPOVIKA TtepBdArovTa. ETat, oL
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padntég/tpleg Ba  €xouv T Suvatdtnta va €€gpeuvrioouvv  Kal  va
TEPALATIOTOVY UE TETOLEG OUVATOTNTEG, VO OVTAOOUV TIPOCWTILKEG
TIANPowopleg Kal eumelplo KABWE Kal va XPNOLLOTTOUjoouY ULa TTOWKIAloL LECWY
yla va ETEKTE(VOLV TIG LOVOLKEG WOEeC. AloTtolwvTag tnv mpaglakn @llocopia
TNG UOUCIKAG Yl TN UOUCIKN €KTA(OEVON O€ TOAUTPOTIKO OLASLKTUAKO
mepBAAAoy, aAAd Kat Sapopwvovtag €K VEou TOCO TO HAONoLaKO
meplexopeEvo 600 Kat Tov TPOmo agloAdynong Tng UOUOKNG UABnong,
TIPOKUTITOUY VEA €peuvnTIKA dedoueva aAAd, tavtdxpova, evBappuvovtal
TOWKIAOTpOTTEG UaONnolaKkeg dladikaoieg. MapdAAnAa, TPOKUTTTOUV €LAoyd
EPWTALATA YLOL TNV ETAYYEALATIKY] AVATTTUEN TWV EKTTALOEVTIKWY LOVCIKNAG OE

TLOAUTPOTIKEG KOLVOTNTEG LAdnong.

NEEerG-kAeBLA: ToAuTpominn nAextpovinr] xowodtnta, mpalonr @looo@io Tng

UovoLnriG, EmayyeAUQTIN] AVATTTUEN

Teaching and reflecting praxial philosophy of music

in a polytropic e-community

Based on David Elliott’s thoughts that «praxial philosophy of music education is a
work in progress», | will attempt to debate ideas of settling the philosophical
context of a polytropic community for music educators and explore if and how
the potential of a philosophical frame of thinking could embrace music teaching.
How does praxial philosophy influence educators” musical practices outside of a

classroom tradition or out of a box?

Such attempts to retool praxial philosophy of music education could lead to
different e-approaches to teaching that are just as concerning in their completely
subjective presentation of music as the culturally specific philosophy that came
before them. The formation of a philosophical framework of musical teaching

would still make sense for music teachers, however this formation should stem
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from and rely on their students’needs. One way, that music educators might
change, is to provide open-ended activities and experiences that allow the use of
imagination and empathic knowledge in e-environments. Thus, students would be
allowed to explore and experiment with such possibilities, draw on personal
information and experience, and use a variety of media to extend music ideas.
From this praxial philosophical view of music teaching, curriculum, and
assessment, multiple truths are possible, and multiple ways of knowing are
encouraged. At the same time, reasonable questions arise for the professional

development of music educators in multimodal learning communities.

Keaywords: multimodal learning communities, paraxial philosophy, professional

development

Enseignement et représentation de la philosophie musicale en praxis dans

une communauté électronique multimodale

A partir les pensées de David Elliott selon lequel «la philosophie en praxis de
I'éducation musicale est en constante évolution», nous essaierons de discuter des
idées sur le développement d'un cadre philosophique pour une communauté
multimodale pour les enseignants de musique et d’explorer si et de quelle
maniere la dynamique particuliere d’un cadre philosophique de la pensée peut
embrasser l'enseignement musical. Comment la philosophie praxique de la
musique affecte-t-elle les pratiques musicales des enseignants en dehors de la

classe traditionnelle ou en dehors d'une «boite a idées»?

Des tentatives similaires de révision des outils de la philosophie musical praxique
pourraient conduire a des différentes approches en ligne de I'enseignement au
sein d'une communauté d'apprentissage multimodale impliquant également la
présentation subjective de la musique comme une sorte de philosophie culturelle
spéciale. Il est constaté que le développement d'un cadre philosophique de

I'enseignement musical aurait un sens pour les enseignants de musique, mais cela
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devrait également découler de leurs propres éléves représentant ainsi leurs

propres besoins d'apprentissage.

Une maniere d'une telle approche de leur enseignement est la possibilité réelle
d’offrir des opportunités d’activation musicale et des expériences ouvertes qui
permettraient I'utilisation de I'imagination et du savoir empirique des participants
dans les environnements électroniques. Ainsi, les étudiants auront I'opportunité
d'explorer cette sorte de capacité mais aussi s’expérimenter, en plus d'acquérir
des informations personnelles et de I'expérience, et d'utiliser une variété de
moyens pour développer leurs idées musicales. En exploitant la philosophie
praxique de la musique pour I'éducation musicale dans un environnement
multimodal en ligne et en redéfinissant tant le contenu d'apprentissage que le
mode d’évaluation dee ['apprentissage musical, de nouvelles données de
recherche apparaissent mais, en méme temps, de divers processus
d'apprentissage sont encouragés. En méme temps, des questions raisonnables se
posent pour le développement professionnel des enseignants de musique dans

les communautés d'apprentissage multimodales.

Mots-cles : communautés d'apprentissage multimodales, philosophie praxique,

développement professionel

[trad. L.R.Ph.P.A.]

Symposium
The challenge of musical experience:
Processes and Products in Contexts

Seeking answers to the issue of philosophical gestures and the culture of
mankind, praxial philosophy of music education requires grasping the sweep of
philosophical discourse. What a philosophical gesture could be/mean for music
education philosophy? How difficult is to get a solid grasp on musical conception

of a gesture and how it relates to a praxial account of synthetic/performing
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reasoning? Taking into account the fact that when we perform a complete music
gesture, we embody a vague possibility that we receive into a determinate action
with a philosophical purpose, what this could mean for a music philosopher for

striking out on a new path?

This symposium will bring together a diverse array of international philosophers
and academics interested in engaging in philosophical research concerning music
education. The session encompasses perspectives from music education, music
aesthetics, praxial music philosophy and early childhood education. The content
of the symposium has relevance for those engaged in education, practice and
research in music philosophy and early childhood education provides opportunity

for interactive discussion.

H mpoxAnon tng povowxng eumelpiog:

Awodinooieg no Topaywyo o€ mAaioto

AvalnTtdvTag amavtrioel 6To £PELVNTIKG epdtnua Tou Bétel n 11 Alebvrig

MTtlevAAe 2018 ava@opkd e TIG PLAOCOWPLKEG XELPOVOUIEG Kal TNV KOVATOoUpa
NG avOpwmdTNTAG, N TTPAKTIKY @LAocowla NG Lovotkng tawdelag amattel tnv
BaBuTEPN KATAVONOT TOL PAOCOWIKOV AdYOU. Mot PAoCO@IKY] XElpovolia Ba
umopovoe va aglomonBel @AOCOMPIKA O0Tn HOUCIKN ekmaidevon; Tt Ba
umopovoe va onuaivey Moéco dVokoAo elval va vonuatodoBsl n HOULCKN
avtiAnyn g xewpovoulag kat mwg oxetiletal pe plo eVPUTEPN TPOAKTIKN
ekT{Uno”M NG CLVOETIKIG [ EKTEAECTIKIG CUAAOYLOTIKNAG; AapBdvovTag vrtdgn To
YEYOVOG OTL OTav €EKTEAOUME MO OAOKANPWUEVN HOUCIKA XEpovoula,
EVOWUATWVOUE TNV A0PLoTN TUOAVOTNTA VO TTPOT-AABOVUE LAl CUYKEKPLULEVN
dpdon He @LAOCOPIKO OKOTIO, TL Ba UITopoVoE va onualvel yla €vav Povotko

PO00@O 1 avixveuon ULag Kavoupylag opelag;

To ovumdolo Ba amoteAEoeL KOO TOTO SLEBVIIV EPELVNTWYV KOl AKASNULATKWY

TTOU EVOLAPEPOVTAL VO CULIETACYOLY 0TI PLAOCO@IKN EPELUVA OXETIKA LLE TN

317



pouoKkn ekmaidevon. H ocuvedpla meptdapfdavel cul{nTtACELS Yla TNV QLAOCOWIKN
TPOOTITIKY TNG KOVOLKNG Ttadelg Kal TNG HOVOIKAG aloOnTikig, Omwg emiong
KOl ylot TNV LOUOIKN TTPOOYOAIKN aywyr] UE Eugacn otnv mtpa&lakr @loco@ia
NG HOVOKNAG ekTtaidevong. To TTEPLEXOUEVO TOU CUUTOC(OV Elval CUVAWPES UE
000U¢ aoyoAolvTal UE TNV eKTA(OEVON, TNV TPAKTIKY KAl TNV €pEuva OTN
LOVOLKN @LAocopia Kat TNV TPOOXOALKY] EKTTABEVON TTAPEXOVTAG EVKALPLES Yl

dladpaotikn ovlnTnon.

La provocation de I’expérience musicale:

Processus eeet produits dans des contextes

En cherchant dess réponses a la question de recherche poséee par la Biennale, la
philosophie pratique de I’éducation musicale requiert la compréhension plus
profonde de la parole philosophique. Quel geste philosophique pourrait étre mise
en valeur a I’éducation musicale ? Qu’est-ce que cela pourrait signifier 2 Combien
difficile est de donner sens a la perception musicale d’'un geste et quelle est sa
relation avec une évaluation plus large d’un raisonnement synthétique
[performatif 2 Tenant compte du fait que quand on performe un acte musical, on
intégre la probabilité vague de saisir une activité dans un but philosophique, quel

serait le sens d’une recherche d’'une nouvelle voie poun un musicien?

Le symposium constituera le lieu commun pour ds chercheurs et académiciens
s’intéreessant a participer a la recherche philosophique relativement a
I’éducationi musicale. Il contient ds discussions pour la prespective philosophique
de I’éducation et esthétique musicale, comme par ailleurs pour I’ éducation
pusicale préscolaire avec emphase sur la philosophie praxique de I’éducation
musicale. Le contenu du symposium intéresse tous ceux qui s’occupent avec

I’éducation, la pratique te la recherche en musique.

[trad. L.R.Ph.P.A.]
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Prof. Markus Cslovjecsek

University of Applied Sciences and Arts, Northwestern Switzerland

Symmetry of Ignorance: A constructive force in teaching and learning

Classroom teaching is very complex and contains a multitude of personal
experiences, dreams, hopes, and fears as well. In the same time every musical
activity is a multidimensional display of fireworks - be it listening, keeping a
rhythm, singing a melody, composing, playing an instrument, dancing or speaking.
People respond differently to these activities in the dimensions that resonate for
them as individuals or as a group. To deal with the challenge of musical
experience in a constructive way, it is crucial to respect the fact of symmetry of
ignorance (Fischer 1999). Nonetheless the art of education in every classroom
consists in relating the world and the people involved, and not being ignorant.
Music hereby can work as a most wonderful catalyst. In this sense it is crucial to
make the most of the full potential of music from the very beginning of schooling
and hence as well in the professional development of educators. But for that, we
have to deeply understand the functioning of sound as a means of learning,
without of course forgetting the beauty of art. Based on the challenges of
integrated teaching and learning (Cslovjecsek & Zulauf 2018) and John Dewey’s
advice (Democracy and Education; 1916) to relate acting and thinking, we will
practice a tiny mutual activity. Individual experiences and insights regarding this

this shared activity are from major interest for the discussion.

Keywords: Symmetry of Ignorance, musical experience, sounds
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La symétrie de I'ignorance: une force constructive

dans I'enseignement et I'apprentissage

L'enseignement en classe est trés complexe car il implique un ensemble
d'expériences personnelles, de réves, d'espoirs, de peurs. En méme temps,
chaque activité musicale n'est qu'une représentation multidimensionnelle de
«feux d'artifice»: écouter, garder la cadence, chanter la mélodie, composer, jouer
un instrument, danser ou parler. Les gens réagissent différemment a ces activités
résonnant en eux soit individuellement soit collectivement. Pour relever le défi de
I'expérience musicale de maniere constructive, il est important de respecter la
symétrie de l'ignorance (Fischer, 1999). Néanmoins, I'art de I'éducation dans
chaque classe consiste dans le fait qu'il relie le monde plus large avec les
personnes impliquées, et n'est donc pas basé sur l'ignorance. De toute facon, I'art
de la musique dans chaque classe consiste a relier le monde et les personnes
concernées et donc il n’est pas basé sur 'ignorance. Or la musique peut agir
comme un catalyseur magnifique. Dans ce sens, nous considérons qu'il est vital
d'exploiter tout le potentiel de la musique dés le début de la scolarité de |'enfant
et, par conséquent, dans le développement professionnel des enseignants. Mais
pour ce faire, il faut comprendre profondément la fonction du son comme moyen
d'apprentissage, sans oublier bien sdr la beauté de I'art. Basé sur les défis de
I'enseignement et de l'apprentissage interdisciplinaires (Cslovjecsek & Zulauf,
2018) et sur le conseil de John Dewey (Démocratie et éducation, 1916) de relier
I’action et la pensée, nous allons pratiquer une petite activité mutuelle. Des
expériences individuelles et des idées plus profondes sur cette activité conjointe

susciteront notre grand intérét pour le débat qui suivra.

Mots-clés : La symétrie de I'ignorance, expérience musicale, sons

[trad. L.R.Ph.P.A.]
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H Zvupetpio Tng Ayvotog:

Mo emoutcoSountinnr Suvauinn otn Sidaoxalio xot tn uadnon

H dwaokaAla otnv td&n elvat meplmAokn, KabBwg eumepLEXeL €va oUVoAo amd
TIPOCWTIKES EUTELP(EG, OVELpQ, EATIIOEG KAl (pOPouG. Tny (Bla oTLyur KABE

HOULOIWK Opaotnpdtnta dev elval mopd Mo TTOALSLACTATN ATEKOVLON
«TTUPOTEXVNUATWY»: OKPOATAL, Kpatd pudud, tpayoudd peAwdia, cuvOEtel,
mallel €va Opyavo, XopeVeL 11 WAd. Ot AvBpwToL avTIOPOUY SLOWOPETIKA OE
AUTEG TG dpaoTNPLOTNTEC TTOU ATNYXOUV OE aAuTtoug €(te pepovwueEva elte
OUAdIKA. o VoL AVTIULETWTIICOVE UE ETOKOSOUNTIKS TPAOTTO TNV TTPOKANGN TNG
povokng eumelplag, elvat onuavtikd va oeBactolpe tn cuUUETPla TNG Ayvolag
(Fischer, 1999). Map'dAa talvta, n TEXVN TnG ekmaidevong o€ KAOe TAEN
ouv(oTaTAL 0TO YEYOVOG OTL CUVOEEL TOV EVPUTEPO KOOUO LE TO EUTTAEKOUEVA
atoua, Kot wg ek tovtou dev Paciletat otnv dyvowa. H povowkn umopel va
AELTOVPYNOEL WG UTTEPOXOG KATAAVTNG. YTTO AuTr] TNV €vvola, BewpoUUE (WTIKAG
onuaciag tnv a&lomolnon tov mAPoug SUVAULKOU TNG LOVCIKNAG amd TNy apxn
TNG OXOAWKNG @OITNONG TOL TTASLOV Kal, WG €K TOUTOU, OTNV ETMAYYEAULATIKN
avATtTUEN TwV EKTTASEVTIKWY. M va cuuPel OPwWG KATL TETOLO, TIPETEL va
Katavorjoovue Babid tn Asttovpyla Tov YoV WG LECOL LABNoNG, XWPIG Puoka
va EEXVALE TNV OLOPW@LA TNG TEXVNG. MEe BAon TG TTPOKANTELS TNG SLAOEUATIKNG
ddaokaAlog Kkat ekpddnong (Cslovjecsek & Zulauf, 2018) aAAd kat NG
oupPovAng tou John Dewey (Anuokpatia kat Exkmaidsvon, 1916) yw TN
OLOYXETION dpdong Kat oKEWNG, Ba aoknBouvue o€ pHa Hikpn dpactnpldtnTa LE
Koo o0t1dx0. TOoO oL pepOVwUEVEG euTelpleq 600 Katl oL Pabutepeg LOEEC,
OXETWKA UE auTriy TNV Kowr Odpactnpdtnta, Oa amoteAéoouvv Kat BOa

TIPOKAAECOLY TO EVOLAPEPOVY HaG yla Tr ou{rTnon Tov Ba akKoAovBONoEL.

NEEe1G-KABA 2 H Zuuuetplo Tng Ayvolag, povotnn eumetpla, nxot

[utpp. E.E.N.E.O.]
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Kaarina Marjanen

Senior lecturer

Laurea UAS, Southern Finland

Civilization & culture from music and tacit knowledge, starting from

the very earliest sound experiences

Prenatal development is strongly affected by sounds: sounds of the mother’s
body, the uterus, and the external sounds, comprehended as messages from the
surrounding life circumstances for the baby to be born, preparing him or her soon
to face the postnatal world. The mother and baby learn to interact, sharing
experiences together, with multimodal experiences of sounds, but even without a
single whisper. Step by step the child starts to define music and language
expression out of the holistic feeling of sounds. These earliest processes teach us
about the human connectedness at an ultimate level. To experience musical
sounds, also an experience of silence is required. People need to communicate in
holistic ways, to feel connectedness and social interaction, to keep them healthy.
This kind of human sensitivity can later be returned to and gained through the
experiences of music, to transmit the cultural inheritance and general life rules, in
a dialogue with the civilization supported by the arts, starting from music.
Especially through musical experiences we own the keys to understand each

other. The core for civilization is grounded on Tacit Knowledge through music.

Keywords: tacit knowledge, sound experiences, civilization
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Culture et civilisation a travers la Musique et le savoir tacite dés les

premiéres expériences sonores

Le développement prénatal est fortement influencé par les sons: les sons du corps
de la meére, I'utérus et les sons externes (qui sont percus comme des messages
des conditions de vie environnantes pour donner naissance au bébé, le préparant
ainsi immédiatement a affronter le monde post-natal). Mére et bébé apprennent a
interagir, a partager de différentes maniéres des expériences sonores, méme sans
un murmure. Etape par étape, I'enfant commence a séparer la musique et
I'expression linguistique de la sensation holistique des sons. Ces processus
empiriques précoces nous enseignent comment I'homme relie les situations a un
degré absolu. L’expérimentation par ailleurs des sons musicaux présuppose et
requiert une expérience de silence. Les gens ont besoin de communiquer de
maniere holistique a travers les sons, de ressentir leur lien et leur interaction
sociale, et de les mettre en valeur d'une maniére saine. Ce genre de sensibilité
humaine peut ensuite étre retourné et acquis a travers des expériences musicales,
pour transmettre le patrimoine culturel et les régles générales de la vie, exercant
un dialogue avec la culture a travers le soutien des Arts et en commengant par la
musique. Surtout a travers les expériences musicales, nous avons les clés pour
comprendre les uns les autres. Le noyau de la culture est basé sur la connaissance

silencieuse a travers la musique.

Mots-clés : savoir tacite, expériences musicales, civilization

[trad.L.R.Ph.P.A.]
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KovAtoupa nout moAttioudg uéow tng Mouvaoixrg xot Tng GLWmNPHG yvwong

OLTIO TIG TIPWLUEG NXNTINESG EUTELPLES

H mpoyevvntikr avdmtugn emnpedletal €vtova amd Toug 1JXoug: oL fXoL Tou
OWUATOC TNG UNTEPAC, N UiTpa Kat ot e§wtepikol rixot (oL omolol ekAapBdvovtatl
WG unvopata anod TG tepPAAiovoeg ouvOnKkeg {wng yla va yevvnOel to pwpo,
TPOETOLLALOVTAG TO AUECWE VO OVTILETWTI(OEL TOV UETA-YEVVNTIKO KOOUO). H
UnTépa Kat To uwpd pabaivouy va aAAnAemidpovy, va HolpdlovTol NXNTIKES
gumelpleg pe mowidovg Tpdmoug, akdua & xwplg évav pévo YiBupo. Bripa mpog
Brina, To Tadl apxiCel va dtaxwpl(leL TN LOVCIKN Kal TN YAWOOLKY EK@pacon amd
TO OALOTIKO aloOnua Twv NXwWV. AUTEC OL TIPWLLEG EUTTELPIKES OLOSIKAO(EG [Lag
OLOACKOULY ylaL TOV TPOTTO UE TOV OTtO(0 0 AVOPWTTOG CUVOEEL TIG KATAOTACELS OE
gvav amdéAvto Babud. O melpapationds, eniong, LOVOIKWY NXWY, TTPOUTTOOETEL
kot artattel o eumepla olwmrig. Ot AvOpwTToL €XO0UV AVAYKN VO ETTLKOLVWVOUY
LE OALOTIKOUG TPOTTOUG HECW TWVY NYWY, va aloBdvovtal Tn ocUVOea aAAd Kal
TNV KOWWVLIKY aAANAemtidpaon toug, va toug aglomololyv e vyl Tpdmo. AuTol
Tou €ldoug n avOpwmivn gvaodnola umopel apydtepa va emoTpa@el Kat va
amoktnNOel PHEOW TWV HOUCIKWY EUTIELPLWY, VO HETADWOEL TNV TOALTIOTIKN
KANPOVOULA KOl TOUG YEVIKOUG KAVOVEG NG (wrig, aokwvTag dldAoyo He TOV
TIOALTIOMO UE TNV LTTOOTHPLEN TWY TEXVWY Kal LE a@eTnpld TN LOUCIKY). Edka
HEOQ aTtO LOVOLKEG EUTTELPIEG EXOVLE TA KAELOLA Yl VO KATAAGBOUVUE O €vag TOV
AaAAov. O uprjvag yla Tov ToATtilond otnplletal otn Zwwmnpen MNvwon LEow Tng

MOUGIKAG.

NEEIG-KAEBLA: TLWTTNPN] YVWOT), LOUaHT] EUTTELPLEL, TTOALTIOUOG

[utp. E.E.N.E.®.]

324



Prof. Anastasia Siopsi

lonian University & Greek Open University, Greece

Music as a «language of emotions» in individual and collective life

Music has been playing an important role in individual and collective human life,
especially on occasions of emotionally intense events and social relevant
activities. Such social context embedded in music as praxis is an important reason
for including her in an educational system; in this way, music education can be the
perfect means to introduce to us the deeper meaning of belonging in a
community of human beings. In other words, the power of music as a language of
emotions makes her a perfect tool to help us reveal and built a healthy emotional
self through appropriate educational methods. It is the purpose of this paper to

discuss about music’s emotional power by focusing on certain cases.

Keywords: language of emotions, music as praxis

H povown w¢ «yAwooa Twv cuvatlcInuatwv»

otnv atounn) xat cvAioyu) {wi

H pouowkn] allel onuavtikd poAo 0TV ATOWKY] KAt TN CUAAOYLKY avOpw®TLvn

Cwr, Olaltepa 0e TEPUITWOELS TOL  Yapaktnpllovtat amd €vrova
OLUVALOONUATIKA YEYOVOTA KOL OXETIKEG KOLVWVLIKEG OpaoTnpldTnTES. Eva TETOL0
KOWVWVIKO TAA(Ol0, EVOWUATWHEVO OTn Mouowkr] w¢ Mpdgn, amoteAel
ONUAVTIKO AGYo yla Tnv €vtagn g 0To eKTAdEVTIKO ouoTnua. Yo autd To
mploua, N LOVOIKN eKTTA(BEVON UTTOPE( VO ATTOTEAETEL TO TEAELO LEGO YLA VAL LOG
TLAPOVCLATEL TO BaBUTEPO VONUA TNG CUUUETOXIG OE HLa KOLVOTNTA aAvOpWTTWV.
Me dAAa Adyla, n dUvaun tNG HOUOIKAG WG YAWoods cuvaloOnudtwy Tnv
teAelomolel wg epyaAelo, Le okomd va pag Bondnoet va amokaAvPoupe Kat va

OLKOSOUNOOVLE TOV LYL CUVALCONUATIKO EQVTO LA LECW KATAAANAWY
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EKTLALSEVTIK WV LEOBBGSWV. ZKOTIAG AV TN TNG Epyaciag elvat va cu{nTriooLUE yla
N ovvaoOnuatiky SVvapn TNG HOUCLKNG O&LOTTOWVTAG CUYKEKPLUEVA

mapadelypata.

NEEEIG-KAEBLA: YAWooo ouvatoOnuaTwy, Lovann wg Tpaén

[utepp. E.E.MN.E.O.]

La musique comme «langage des émotions»

dans la vie individuelle et collective

La musique joue un r6le important dans la vie humaine individuelle et collective,
en particulier dans des situations caractérisées par des événements émotionnels
intenses et des activités sociales analogues. Un tel cadre social, intégré dans la
musique comme praxis, constitue une raison importante pour rejoindre le
systeme éducatif. De ce point de vue, I'éducation musicale peut étre le moyen
idéal pour nous montrer le sens profond de la participation a une communauté.
En d'autres termes, le pouvoir de la musique comme langue d'émotions la
perfectionne comme outil pour nous aider a découvrir et a construire notre moi
émotif sain par des méthodes éducatives appropriées. Le but de ce travail est de

discuter du pouvoir émotionnel de la musique a |'aide d'exemples concrets.

Mots-clés : langage des émotions, musique en tant que praxis

[trad. L.R.Ph.P.A.]
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«Moiovtog» ue «xelpovouieg»: Mtuxeg ot mpoBinuatiopoi tng Mpaianng

®locopliog TnG Movowurg Exmaidevang atnv taén

To UETA-OLUVEDPLAKO OLEOVEC OgpVApLO emayyeALATIKNG avanTtugng (ue titAo
«Mallovtag» ue «xelpovopleg»: Mtuxég kat mpoPAnuatiopol tng Mpaglakng
dLrocopiag tng Movowkng Ekmaildevong otny td&n), otpiletal otn Oepatiki

™G NG AteBvoug Biennale Mpaktikrg PlAocopiag 2018 «Pdocopla otny MPA&n.

H @uloocopkn xepovoplo: evepyrUata TOATIKA, NOIKA, EKTTAOEVTIKA,
KaAAtexvikd»  (http://practphil-biennale.aegean.gr/). EmutAéov €pxetat wg
OUVEXELO OELPAG OEUVAPWY TTOV aWopoLy oTny EmayyeApatiki AvAamtugn Twy
Exmadevtikwy e tov titAo «Evowudtwon tng ®locowlag otn Movokn», Ta
omola eykatviaoe To Epyaoctriplo Epguvag otnyv Mpaktikr Kat Eqpapuocuévn

drocopia (MdpTiog 9 — 11, 2017). H Bgpatikr] tou dleBvouig oeptvapiov emixelpel
yla TPWTN QOopA TNV TPAYUATEVOT TNG €vvolag tng Xewpovoplag otn Mouoiki

Mpd&n.

310 mAal{olo0 TOu pETA-CLUVESPLAKOU AleBvoug Zeutvaplov EmayyeApatikig

Avamtuéng (CPD) Oa va t1ebBel 01O KEVTIPO TNG TPOOOXNAG TwWV
OUUUETEXOVTWV/OUOWY N XELPOVOID WG ATTEAEVOEPWTIKO HECO aTtAAAayNG amd
eTBEPANUEVES 1OEEG, OKEPELS KAl KaBoplopolg, cuuPdAiovtag otnv aAAayn
TOU TPOTOL WE TOV 0Tolo avTIAaufdvovTal TNV HoVCKH TTPAEn, evBappUvovTag

«ampPOPAETTES», ATS TO EMIONUO AVAAVTIKS TTPOYPAUUA, ERPAVIoEL &
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aflomoujoelg tnG. OL ouupetéxovteg/ovoeg Ba €xouv TNV euvkapla va
ou{nNTiooLY PLAOCOPIKEG Kal [ 1] HLEBODOAOYIKEG avnoux(EG | TIPOAKTIKEG WE
ELONYNTEG/TPLEG aTtO SLAOPETIKEG XWPES (ALEPIKN], EABeT(a, PvAavdia, lomtavia,
EAAGSQ) BTovTag Ta akéAovBa epwTruata:

Y& oo Babuod n Mpa&lakn Glocoia elvatl SEKTIKY amévavTtL oTny TPOKANoN
NG «XElpOVOUlag» TIOU EUTEPLEXEL TNV Katavonon, tn OSevpuvon Kat Tn

BeAtiwon TNG LOVOIKNG EUTTELplOG EVTOG TNG SIKAE TNG WOLaUTEPOTNTAG;

Y& molo BaBud umopel va GUUUETEXEL «n XEPOVopio» o€ auTr] Tn dlebpuvon TNG
gumelplag;

H @uloco@ikn eumelpla Kal n LOVoIKN eUTelpla LTopouy va
TpowodoTtricouy N ula tnv dAAn, va cuvepyaotolyv;

Motot TUTTOL LOVOLKWY 0TOXWY Ba prtopovoay va emitevxOouvy o€ pia
avaAoyn Kataotaon);

Mowa Ba ritav n a&la tng EVowUATWONG TNG LOVOLKNG OTO TIPOYPALLLA

oTToLdWV;

MG UTTOPOUVE VAL ETILKOLVWVYIOOVLE LOVOIKA TLG TIOALTIOLUKEG TIPOKAROELGAUTA
TO EPWTNUATA KOL OL TIPAKTIKEG, KOWEG TOOO OTn UOUCIK] 000 Kal TN
@oocopla NG, Bplokovy wg TOTMO cuVAVTNONG TOVG, TNV ekmaidevon. Autd,
(owg, elvat kat o Adyog ylw Tov Omol0 avagopég OTn HOUCIKA TEXVN,
EKTTAUOEVTIKEG EVOAAAKTIKEG AVOELG, KABWG Kal EKTTAULOEVTIKES TIPWTOPROVAIEG
TpoomaBboly va GUVOUACOUY TNV KOAATEXVIKN] OAAQ KAl TN QLAOCOQLKN
mapéuPaon. Mo ouvykekpéva, n ovlitnon pog Ba mepldapPdvel [
ETUKEVIPWVETAL OE OUYKEKPLUEVA oTolkela Omwg Plocoio Kat Mouotkn
Exmaidevon, Mouowkr avtiAnyn, Mouowkr kat akpdaocn oe mepPdAiovta,
HOWwEG dlaoTdoelg TnG Mouoikig Kat tng Akpdaong evtog mAalolov, LoVaIKA
TAPAYWYA, LOVOKN TAUTOTNTA, LOVCLKY EK@PACT], MOUGIKO-CUVALOONULATIKES

gumelpleg, MOUOIKES agleq.
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«Playing» with «gestures»: Aspects and reflections of Praxial Music

Philosophy in Classroom

This International Post Conference CPD is leaning on the theme of the 1rst
Biennale in Practical Philosophy: Philosophy in Praxis. The philosophical gesture:
political, ~ ethical, educational, artistic engagements (http://practphil-
biennale.aegean.gr/) and follows a Seminar Series under the title «Integrating
Philosophy into Music» (inaugurated by the Laboratory of Research in Practical &
Applied Philosophy at March 9 — 11, 2017) . CPD’s thematic attempts for the first
time to explore «gesture» in Musical Praxis and emphases the meaning of
«gesture» as a way of emancipation from fixed definitions by contributing to the

change of perception of musical praxis itself.

CPD’s philosophy

Gestures and bodily expressions of any kind are the expression of the inner self
and the art of living incorporates an art of gestures which culminates in an artful
and purposeful performance of «being». Gestures express, on a conscious as well
as sub-conscious level, our emotions and, to some extent, our state of mind;
furthermore, some gestures may be sub-conscious expressions of our inner self,
and they may express our values and beliefs. This demonstrates that the way we
use space, facial expressions and other gestures impacts on the people around us.
For an art of living, one has to consciously reflect on one’s habitual gestures to
discern if one is acting according to one’s values and beliefs, or contrary to them.
This reflection and the active and conscious labour of shaping and modelling
one’s gestures create an artful performance which allows an individual to act in an

authentic manner.

It is claimed here that it is beneficial for music teachers to create space in the
classroom for children to explore and experiment with gestures using techniques

such as improvisation, mime and dramatic re-enactment. By acting out various
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diverse characters even through sound stories, students are given the
opportunity to see which musical actions best fit with their own individual
character. Here, the student truly becomes the artist of his or her own life and

shapes it into a work of art, a conscious performance of interaction with others.

In this particular CPD students are seen as lifelong learners who need to develop
musical skills and knowledge that supports the development of a beautiful life.
Teachers utilizing praxial music philosophy may further enhance their classroom
praxis by incorporating elements of music education in the classroom.
Participants will have the opportunity to discuss philosophical and/or

methodological concerns with leading presenters on the following issues:

To what extent Praxial Philosophy can accept a challenge that as a stake has the
understanding, widening and improvement of experience in the bay of its own

action in its particularity?

To what extent can «gesture» participate in this enlargement of experience?

Philosophical experience and musical experience can feed one another, co-
work?

Which types of musical goals could be met in a situation of integration?

What could be the value of integrating music across the curriculum?

How can we communicate in music across different cultural barriers?

These questions and these practices, common in music and philosophy, however,
find their end in education. Not only references to art and artists are multiplied as
educational alternatives, but increasingly educational initiatives attempt to
combine artistic and philosophical intervention. Our discussion will include/focus
on specific elements / implications such as: Philosophy and Music Education,
Musical Understanding, Ethical Musical Thinking and Knowing, Musicing and
Listening in Contexts, Ethics of Musicing and Listening in Context, Musical

Expression, Ethical Dimensions, Musical-Emotional Experiences, Musical Values.
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«En jouant» avec de «gestes»: Aspects et réflexions de la Philosophie

Praxique de I’Education Musicale dans la classe

Le séminaire post-conférence international du développement professionnel
(intitulé «En jouant» avec de «gestes»: Aspects et réflexions de la philosophie
Praxique de I’éducation musicale dans la classe»), a partir du theme de la 1ere
Biennale internationale de la Philosophie pratique 2018, «“Philosophie en praxis.
Le geste philosophique: engagements politiques, éthiques, éducatifs, artistiques”
(http://practphil-biennale.aegean.gr/). Il fait suite a une série de séminaires sur le
développement professionnel des enseignants intitulé «Intégration de la
philosophie en musique» (9 a 11 Mars 2017), organisé par le «Laboratoire de

recherche de la philosophie pratique et appliquée» (L.R.Ph.P.A.).

La thématique du séminaire international essaye pour la premiere fois de traiter le

concept de geste dans la pratique de la musique.

Philosophie

Nous allons essayer de placer au centre d’attention des participants/es le geste
comme un moyen d’émancipation par rapport aux idées imposées, aux pensées
et déterminations, en contribuant au changement de la facon dont ils/elles
concoivent la pratique de la musique et en encourageant ses usages
«imprévisibles» par le programme officiel. Les participants / es auront I"occasion
de discuter sur des préoccupations | pratiques philosophiques et |/ ou
méthodologiques avec des rapporteurs internationaux sur les questions

suivantes:

Dans quelle mesure la philosophie Praxique est ouverte au défi du «geste»
impliquant la compréhension, I’élargissement et 'amélioration de I’expérience

musicale dans sa propre spécificité?
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Dans quelle mesure le «geste» peut-il participer a cet élargissement de

I’expérience?

L’expérience philosophique et ’expérience musicale peuvent-elles nourrir
I’ une 'autre, coopérer?

Quels types d’objectifs musicaux pourraient étre atteints dans une
situation similaire?

Quelle serait la valeur de I'intégration de la musique dans le programme
d’études?

Comment pouvons-nous communiquer les défis culturels?

Ces questions et pratiques, communes a la fois a la musique et a sa philosophie,
trouvent comme lieu de rencontre I’éducation. Ceci, peut-étre, est la raison pour
laquelle des références a 'art de la musique, des options éducatives et des
initiatives éducatives tentent de combiner lintervention artistique et celle
philosophique. Plus précisément, notre discussion comprendra des éléments
particuliers, tels que: Philosophie et I’éducation musicale, Perception Musicale,
Musique et audition dans des environnements, dimensions éthiques situées de la
musique et de I’ audition, identité musicale,e xpression musicale, expériences
musicales émotionnelles, valeurs musicales.

[trad.L.R.Ph.P.A.]
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Adalberto Dias de Carvalho

adalberto.carvalho@iscet.pt
http://ifilosofia.up.pt/gfe/?p=members&a=ver&id=21rephedeprax@gmail.com
http://[rephedenprax.blogspot.gr

http://[rephedenprax.blogspot.gr

http://www.pse.aegean.gr/labs/eerpreff

Professeur des universités et président de la SOFELP - Société de Philosophie de ’'Education de
Langue Portugaise, Directeur des Ecoles Supérieures d’Education ISCET et Paula Frassinetti. Il est
le responsable du Centre de Philosophie de I’'Education de I’'Université de Porto ou il dirige des
projets de recherche sur la contemporanéité éducative et sur le statut de la notion de limite en
éducation. Il est membre co-fondateur de la SOFPHIED, membre de la Philosophy of Education
Society of Great Britain, intégre le réseau Problema et I’European Social Ethics Project et il est
associé au Laboratoire de Recherche en Philosophie Pratique et Appliquée (LR.Ph.P.A./Université
d’Egée). Il est auteur et co-auteur de plusieurs ouvrages individuels et collectifs sur "anthropologie
de I’éducation, I’épistémologie et I’'herméneutique éducationnelles. Il est I'organisateur d’un
Dictionnaire de Philosophie de I"Education (en langue portugaise et bient6t en langue francaise)
qui regroupe les collaborations sur les principales thématiques dans ce domaine signées par les

plus importants spécialistes contemporains de tout le monde.

Professor of Philosophy of Education and Chair of S.O.F.E.L.P. (Society of Philosophy of Education
of Portuguese Language). Director of the Superior Schools of Education ISCET & Paula Frassinetti<
Responsible for the Centre of Philosophy of Education in the University of Porto (which
incorporates the networks Problema and European Social Ethics Project and is researching on
educational contemporaneity and the meaning of limit in education). Founder member of
SOFPHIED & associated to the Laboratory of Research in Practical & Applied Philosophy
(L.R.P.A.Ph./University of the Aegean). Author of many books in the field of anthropology of
education, epistemology and educational research. Editor of the Dictionary of Philosophy of
Education (in Portuguese and soon in French) with the participation of important experts from all

over the world.

Parmi ses publications les plus récentes sont:
Among his recent publications are:

- Carvalho, A., D., Expérience et problématisation en éducation. Aspects philosophiques,

sociologiques et didactiques, (coord.), Porto: Afrontamento, 2010.

- Carvalho, A,, D., Contemporaneidade educativa e interpelagdo filosdfica, (coord. e co-

autoria), Porto: Afrontamento, 2010.

- Carvalho, A,, D., Limiares Criticos da Educa¢do Contemporanea, (coord. e co-autoria).

Porto: Afrontamento, 2010.
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- Carvalho, A,, D, Solidao, educacdo e condi¢cao humana (coord.), Porto: Afrontamento,
2011.

- Carvalho, A, D., «Solidao e solidariedade: olhares, sentimentos e perspectivas», in: Solidao
e solidariedade: entre os lacos e as fracturas sociais (coord.), Porto: Afrontamento, 2011.

- Carvalho, A, D., Soliddo: nos limiares da pessoa e da solidariedade (org.), Porto:
Afrontamento,2012.

- Carvalho, A, D., «Dilemmas in working with a gipsy family: a story from a portuguese
social educator» (em col.), in: Banks, S.,- Nohr, K, Practising social work ethics around the
world, Londres/Nova lorque: Routledge, 2012.

- Carvalho, A,, D., A Educacdo como Projecto Antropologia da Exclusdo ou o exilio da

condi¢ao hum

- Carvalho, A., Anthropologie de I’exclusion ou I’exil de la condition humaine, Paris:

L’Harmattan, 2014

Andre Duhamel

andre.duhamel@usherbrooke.ca

Andre Duhamel is professor of ethics and political philosophy at the Département de philosophie,
Université de Sherbrooke. He graduated from the Université du Québec a Montréal and has been
Fellow of the Chaire Hoover (Belgium) and the University of Chicago. His research interests cover
citizenship education, rhetorics and democracy, ethics and emotions, and the philosophy of
tragedy and evil. Author of «Le ‘vivre-ensemble’», in F. Jutras, (ed.), L’éducation a la citoyenneté,
Presses de I’Université du Québec, 2010, p. 111-130; Editor, with F. Jutras (eds.), Enseigner et
éduquer a la citoyenneté, Presses de I"Université Laval, 2005; and with A. Lacroix (eds.), Ethique et

politique en contexte global, Liber, 2004.

André Duhamel est professeur d’éthique et de philosophie politique au Département de
philosophie et d’éthique appliquée de I"Université de Sherbrooke. Il a obtenu un doctorat en
philosophie morale de I’'Université du Québec a Montréal et a fait des séjours postdoctoraux a la
Chaire Hoover (Belgique) et a I’'Université de Chicago. Ses recherches portent sur I’éducation a la
citoyenneté, la rhétorique et la démocratie délibérative, I’éthique et les émotions, ainsi que la

philosophie du tragique et du mal.
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Jean-Francois Dupeyron
j-f.dupeyron@wanadoo.fr
http://jfdupeyron.over-blog.com/

Associate Professor of Philosophy at the University of Montesquieu Bordeaux. Since 1998 he trains
teachers and staff associated with education. He is scientific director of the graduate program
«Encadrement éducatif» and a member of the research team SPH (EA 4574). His philosophical
works are in three areas of research: 1. childhood and the elements of education, 2. pain and well-
being at school, in the light of a phenomenological and interpretive approach, and 3. the moral

and ethical issues in the context of teaching, education and training.

Ex-instituteur public, est agrégé de philosophie et maitre de conférences HDR en philosophie a
['Université de Bordeaux. Il est impliqué depuis 1998 dans la formation des enseignants et des
personnels d'éducation. Il y assume la responsabilité du master "Encadrement éducatif" et dirige
le site de formation des Landes. Il est membre de I'équipe de recherche SPH (EA 4574). Ses
travaux philosophiques empruntent trois axes de recherche: I'enfance et les éléments de
I'éducation; la souffrance et le bien-étre a I'école, dans une approche phénoménologique et
herméneutique; les questions d'éthique et de déontologie dans les métiers de |'enseignement, de

I'éducation et de la formation.

Indicative Publications:

Parmi se publications:

Foucault et la forme scolaire, in Prairat, E. (dir.). A I'école de Foucault. Nacy, Presses Universitaires,
2014. Montaigne et les Amérindiens. Bordeaux, Le Bord de |'Eau, 2013. Ethique et déontologie dans
I'Education Nationale. Paris, Armand Colin, 2013. L'enfance de I'hypermodernité. Le probleme de
I'autorité, in Kerlan, A. & Loeffel, L. (dir.), Repenser I'enfance. Paris, Hermann, 2012. Nos idées sur

I'enfance. Paris ,L'Harmattan, 2010.

Christophe Miqueu

cmiqueu@yahoo.fr

Christophe Miqueu est maitre de conférences en philosophie politique a I’Université de Bordeaux
(ESPE d’Aquitaine), membre du laboratoire SPH (EA 4574) et membre associé du Cevipof (CNRS -
Sciences Po). Il travaille sur I’histoire et I'actualité de la pensée républicaine et est notamment
’auteur de Spinoza, Locke et I'idée de citoyenneté. Une génération républicaine a I'aube des
Lumiéres (Classiques Garnier, 2012), de Comprendre la laicité (Max Milo, 2017), et avec Gabriel

Galice de Penser la République, la guerre et la paix sur les traces de Jean-Jacques Rousseau
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(Slatkine, 2012, prix de I'Académie des sciences, arts et belles-lettres de Dijon).

Christophe Miqueu is associate professor in political philosophy at the University of Bordeaux
(ESPE Aquitaine), member of the SPH laboratory (EA 4574) and associate member of Cevipof
(CNRS - Sciences Po). He works on the history and theory of republicanism and has published in
particular: Spinoza, Locke et I'idée de citoyenneté. Une génération républicaine a 'aube des
Lumiéres (Classiques Garnier, 2012), Comprendre la laicité (Max Milo, 2017), and with Gabriel Galice
Penser la République, la guerre et la paix sur les traces de Jean-Jacques Rousseau (Slatkine, 2012,

prix de I'Académie des sciences, arts et belles-lettres de Dijon).

Didier Moreau

moreaudi@wanadoo.fr
http://rephedenprax.blogspot.gr
http://www.pse.aegean.gr/labs/eerpreff

Professeur des Universités en philosophie de I’éducation a Paris VIII Vincennes Saint-Denis,
rattaché au Laboratoire d’études des Logiques Contemporaines de la Philosophie (EA4008),
associé au Laboratoire Experice (EA3971) et au Laboratoire de Recherche en Philosophie Pratique
et Appliquée (LR.Ph.P.A./Univ [té d’Egée). Agrégé de philosophie, aprés avoir enseigné dans le
second degré, a rejoint la formation des mafitres a Nantes, des la création des IUFM. Il y a ouvert
un champ de recherches sur I’éthique professionnelle des enseignants, entendue comme
construction éthique de soi (« L’éthique professionnelle des enseignants, enjeux, structures et
méthodes» (dir.), Paris, L’Harmattan, 2012). Ses travaux ont ensuite porté sur la réappropriation du
champ philosophique par la question éducative («Education et Théorie morale», Paris, Vrin, 2011)
dans la perspective de dégager la philosophie de I’éducation de toute hégémonie prescriptive. Il
développe parallelement des recherches sur les pédagogies de I’émancipation, dans le cadre d’une
éducation tout au long de la vie («L’étrangeté de la formation de soi», Le Télémaque, n° 41, p. 115-
132, 2012). Ses travaux s’orientent vers le paradigme d’une éducation métamorphique, comme
antidote aux perspectives métaphysiques de la conversion éducative. Membre des comités de

rédaction du Télémaque, de Penser I’éducation.

Professor at the University Paris 8 Vincennes Saint-Denis, specializing its research in the field of
lifelong learning. Ph.D in educational sciences and philosophy, originally taught in the area of
teacher training and later at the University of Nantes. Researcher at the Laboratory of Studies and
Research in Contemporary Logic of Education (Laboratoire d’études et de recherches sur les
Logiques Contemporaines de la Philosophie / Paris 8); the Laboratoire Experice (Paris 8-Paris 13) &

associated to the Laboratory of Research in Practical & Applied Philosophy (L.R.P.A.Ph./Univ/th of
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the Aegean). Research areas: Philosophy of Education, Morals of Education, History of

pedagogical ideas, Political Philosophy of emancipation. Member of scientific board of Télémaque

and enser I’éducation. He has inaugurated the field of professional ethics for educators held as

moral construction of the self («L’éthique professionnelle des enseignants enjeux, structures et

methods» (dir.), Paris, L’Harmattan, 2012). His works and researches are interested in the

paradigm of a metamorphic education as an antidote to the metaphysical perspectives of the

educational conversion.

Parmi ses publications les plus récentes sont:

Among his recent publications are:

Moreau, D., «L’atténuation de soi et la tache de I'insertion dans le monde: Michel Meyer
et la question de I’éthique», dans: n° spécial: «Questionnement et historicité: a propos de
la problématologie de Michel Meyer», Revue Internationale de Philosophie, 2011, pp. 75-95
Moreau, D., «Le “génie” de Pestalozzi et la méthode pédagogique: I'art de la
métamorphose selon Dilthey», dans: Soétard, M., (coord.), Méthode et philosophie. la
descendance éducative de ’Emile, Paris: L’Harmattan, 2012, pp. 131-151.

Moreau, D., «La poétique de I’enfance: qui est le Gustav de Jean-Paul Richter?», dans:
Kerlan, A., - Loeffel, L., (dir.), Repenser ’enfance?, Paris: Hermann, 2012.

Moreau, D., «L’éducation, I’Etat et la poésie, une controverse a Weimar entre Schiller et
Herder», dans: Vergnioux, A., (éd.), Grandes controverses en éducation, Bern: Peter Lang,
2013, pp- 53-73.

Moreau, D., «D’un mauvais traitement infligé a (I’) Emile: la figure du pédagogue selon
René Schérer», dans: Cany, B.,- Robveille, Y., René, Schérer ou la parole hospitaliere, Paris:
L’Harmattan, 2013, pp. 75-95.

Moreau, D., Logique de la métamorphose morale: la valeur de I’enseignement
philosophique a travers le Traité de logique et de morale (1939) de G. Canguilhem et C.
Planet, Louise Ferté, Aurore Jacquard et Patrice Vermeren, La formation de Georges
Canguilhem. Un entre-deux-guerres philosophique, Paris: Hermann, 2013, pp. 123-141.
Moreau, D., «Les paradoxes d’une éducation métamorphique: ’Emile de Jean-Jacques
Rousseau», dans: Drouin-Hans, A., M.,et al., L’Emile de rousseau: regards d’aujourd’hui,
Paris: Hermann, 2013, pp. 443-462.

Moreau, D., «La citoyenneté comme éducation de soi-méme: les enjeux contemporains
d’un enseignement de la morale a I’école», dans: DupeyronJ., F., - Miqueu,C., Ethique et
déontologie dans ’Education Nationale, Paris: Colin,A., 2013, pp. 113-128.

Moreau, D., «L’utopie de la Spectralité: le probleme de la transmission des savoirs chez
Jules Verne», dans: Mustiére, P., - Fabre,M., (coord.), Jules Verne, Science, crises et
utopies Rencontres Jules Verne, Nantes: Coiffard éditions, 2013, pp. 77-84.

Moreau, D., «De la critique de I’aliénation a la critique de l'irresponsabilité comme source

des concepts éthiques d’une éducation a la consommation», dans: Jutras, F., - Agundez
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Rodriguez, A., (dir.), Enseigner et penser I’éducation a la consommation, Québec: PU
Laval, 2013, pp. 41-59.

- Moreau, D., «La formation universitaire a I’éthique de I’enseignement: Peut-on former a
I’éducation tout au long de la vie?», dans: Poulain, G., (coord.), Education en Afrique et en
Europe, Paris: L’Harmattan, coll. Philosopher en Afrique, 2014.

- Moreau, D., «Ethique et pédagogie: entre I'institution de moralité et le désengagement
éthique, comment ouvrir le champ d’un perfectionnement moral a I’école?», Recherches

en éducation, CREN, HS n°6, Mars, 2014, pp. 62-67.

Paula Linhares Angerami

paula.angerami@ufabc.edu.br

Paula Linhares Angerami, is currently a visiting professor at Universidade Federal do ABC in Sao
Paulo, Brazil. She received her PHD degree in Education from the Universidade Estadual Paulista
Julio de Mesquita Filho. She has a master’s degree in Education from Montclair State University in
the United States where she studied at The Institute of Advancement of Philosophy for Children.
She has experience as a teacher and as a coordinator in both public and private schools and
teaching and supervising teachers in utilizing a philosophy-based approach to education. She has
experience working with children and adults with disabilities and has performed research in this
field. Her current major areas of interest include the philosophy of education, the use of

photography and cinema to teach philosophy to children, teenagers and adults.

H Paula Linhares Angerami e{val €emOKETTPIA KaOnynQTpla o0to EOVIKS OpoomovolaKo
Mavemotriuo do ABC oto Sao Paulo tng BpaldiAlag. EAafe TO SISAKTOPLKO TNG OTA TTALSAYWYLKA
amd to Mavemotriulo Estadual Paulista Julio de Mesquita Filho. Mpayuatomnoinoe LETATTTUXLAKES
0ToUdEG (LaoTEPS) TTAdAYWYWKWY 0To Mavemotrio Montclair State University otig H.MM.A. oto
IvoTtitoUto Tpowbnong-avamTuéng tTng @loocopiag Twy Taduwy. Exel eumelpia wg SaokdAa Kat
WG OLVTOVIOTPLA OE WOLWTIKA Kal dNnootd oxoAela. EmmAgoy, €xel aoyoAnOel KaL ExEL 0pyaVWOEL
ta Tpoogyylon otny ekmaidevon e Bdon tnv @loco@ia. Exel SOUAEWEL e TTAUSLA KAl EVIALKES
UE ELOLKEG OLVAYKEG KOl EXEL KAVEL KL EPEVVA OTOV (BLO TOUEN. ZUYKEKPLUEVA, TNV EVOLAWQEPEL N
@ ocopla TNng eKTTaldevong Kat n Xprion TNng wToypa@iag KaL TOU KLVNUATOYPAPOoU WG HETa

ekTtaidevong yla tadid, E@riBoug Kat EVAALKEG.
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Renata Aspis

renatalimaaspis@gmail.com

Renata Aspis, graduée en philosophie. Docteure en éducation par I'Université d'Etat de Campinas -
UNICAMP. Professeur de philosophie a la Faculté d'éducation de I'Université fédérale du Minas
Gerais - UFMG. Lié au programme d'études supérieures en éducation et au programme de maitrise

professionnelle, tous le deux de 'UFMG. Actuellement c’est coordinatrice du groupe de recherche

- grupelho: groupe d'études et d'actions en philosophie et éducation. La recherche actuelle c’est a
propos de la possibilité d'actions qui se déroulent dans la limite entre la philosophie, I'éducation et
I'art, avant Ia ville. Il s'intéresse également a la philosophie de I'enseignement de la philosophie,

toujours dans la perspective des philosophies de la différence.

Renata Aspis, graduate in philosophy. PhD in Education from Universidade Estadual de Campinas —
UNICAMP. Philosophy professor at Faculdade de Educacdo in Universidade Federal de Minas
Gerais — UFMG. Connected to the Postgraduate Program in Education and to the Professional
Master’s Degree Program, both from UFMG. Coordinator of the grupelho — group of studies and
actions in philosophy and education. Currently she researchs the possibility of actions that would
unfold in the limit between philosophy, education and art, before the city. She is also interested in
the philosophy of philosophy teaching, always from the perspective of the philosophies of

difference.

Wagner Nascimento

peligerol50@hotmail.com

Wagner Nascimento, gradué en philosophie par I'Université Fédérale de Minas Gerais - UFMG.
Actuellement il fait master a la Faculté d'éducation - UFMG. Il est enseignant de philosophie dans
I'éducation de base depuis quatre ans. Membre du groupe d'études et d'actions en philosophie et
éducation - grupelho. Ses recherches portent sur I'enseignement de la philosophie dans I'école et
au-dela. Il parie sur le contact et fruition des étudiants avec les événements artistiques et culturels

de la ville.

Wagner Nascimento, graduate in philosophy from Universidade Federal de Minas Gerais - UFMG.
Presently He studies the professional master’s degree in Faculdade de Educagdo — UFMG, and
work as a philosophy teacher in secondary school in the state network of education for four years.
He is a member of the group of studies and actions in philosophy and education - grupelho. His
research focuses on the philosophy teaching inside the school and outside it, betting on the

contact and enjoyment of the students with the artistic and cultural events in the city.
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Jualia Vieira

juliaadav@gmail.com

Julia Vieira, graduée en philosophie par ['Université Fédérale de Minas Gerais - UFMG.
Actuellement faire son master a la Faculté de philosophie et des sciences humaines - UFMG, dans
la ligne de I'esthétique et de la philosophie de I'art; Faire aussi dipléme en Arts Plastiques a la
Guignard - Université d'Etat du Minas Gerais - UEMG. Actuellement fait partie du groupe d'études

et d'actions en philosophie et éducation — grupelho.

Julia Vieira, graduate in philosophy from Universidade Federal de Minas Gerais — UFMG. Presently
She studies the master’s degree in aesthetic and philosophy of art in Faculdade de Filosofia e
Ciéncias Humanas - UFMG. Undergradute in plastic arts from Guignard, Universidade Estadual de
Minas Gerais - UEMG. Member of the group of studies and actions in philosophy and education -

grupelho.

BaoAikn Kapafdakov
Vasiliki Karavakou

vkm@uom.edu.gr

H BaolAwkr] Kapafdaxkouv elvat AvarmAnpwtpla Kadnyntpa tng dlocopiag tng Exkmaldevong,
AtevBovTpLa Tou MPOoyPARHATOS METATTUXLOKWY ETTOVdWY Emotriues tng Exmaildevong ot tng
At Blov MaSnong kat AvamAnpwtpla Mpdedpog tov TURUATog EKTTAUSEVTIKNG Kat KOWwVIKNG
MoAttikri¢ Tou Mavemotnuiov Makedoviag. Elval KAtoxog ABAKTOPIKOU AUTAWMUATOG 0TN
ddoco@ia amd to Mavemotripo tov Aovdivou kat umrpge MeTadOaKTOPIK] EpeguvriTpla
ddocoiag oto MavemoTruo tov EdiuBovpyou. ‘Exel TiunOel pe votpopia tng BpeTavikig
Akadnuiag kot €xeL dIOAEEL oTa TTAVETLOTA LA TOu AovSivou, Tov ESuBolpyou, To ApLOTOTEAELD
Mavemiotriuo Oeooalovikng Kat To EAANVIKS Avolktd Mavemiotruto. Exet dnuootevoel dpBpa,
EPEVVNTIKEG LOVOYPAMIEC Kal OUAAOYLKOUG TOUOUG OE €AANVIKOUG Kal SLeBvVelg ekdOTIKOUG
0(KoUG Kal TTEPLODIKA. Ta EPELVNTLKA TNG EVOLA@EPOVTA TEPIAApBAVOLY Ta TTed(: @lAoco®ia
™G ekmaildevong, NOWKN Kal TOAITIKY, @atvouevoloyla, did Blov pAONoNn Kol EXTASEVTIKN

nyeoia.

Vasiliki Karavakou is Associate Professor of Philosophy of Education and Director of the Post
Graduate Research Program Sciences of Education and Lifelong Learning (University of Macedonia,
Greece). She holds a Ph.D. in Philosophy from the University of London and a Post-Doctoral
Research Fellowship in Philosophy from the University of Edinburgh. She has been awarded with a

British Academy Scholarship and has taught in the Universities of London, Edinburgh, the
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Aristotelian University of Thessaloniki and The Hellenic Open University. She has published several
papers and research monographs in Greek and international philosophical and educational
journals and editions. Her research interests include the fields of philosophy of education, ethics

and politics, phenomenology, adult education/lifelong learning and educational leadership.

Arie Kizel

ak@akizel.net
http://www.pse.aegean.gr/labs/eerpreff

Arie Kizel (Ph.D) est Président du Conseil International de la Recherche Philosophique avec des
Enfants (ICPIC) et Chef du Département d'Apprentissage, Education et Formation de Enseignants /
Faculté d'Education/ Université de Haifa, Israél. Il est associé au Laboratoire de Recherche en
Philosophie Pratique et Appliquée (LR.Ph.P.A./Université d’Egée). Ses champs de recherche sont:
philosophie de I'éducation, philosophie pour/avec des enfants, curriculum et manuels et étude des
récits des groupes sociaux. Il fat Chef de la commission Israélite-Allemande pour la recherche des
sources écrites (2010 — 2015). Il a publié des articles sur les Curricula et le Manuels, la Philosophie

de I’éducation et la philosophie avec les enfants.

Arie Kizel (Ph.D) is the president of The International Council of Philosophical Inquiry with Children
(ICPIC) & Head of the Department of learning, instruction and teacher education at the faculty of
education, university of Haifa, Israel. He is associated researcher of the Laboratory of Research in
Practical & Applied Philosophy (L.R.P.A.Ph./University of the Aegean). His research areas are:
philosophy of education, philosophy with (and for) children, research of curriculum and textbooks
and study of social groups’ narrative. He was the head of the Israeli-German commission for
textbooks research (2010 - 2015). He has pulished articles on Textbooks and Curricula and

Philosophy of Education/Philosophy with Children.

Valter Ferreira Rodrigues
e-mail: valterfilosofia@superig.com.br

Ph.D. in Education (2014) and Master’s degree in Philosophy (2007) at Federal University of Paraiba and
Graduation in Philosophy (2003) at Jesuit’s Faculty of Theology and Philosophy. Professor at Center of
Teacher’s Training from Federal University of Campina Grande and Vice Coordinator of Professional
MPhil Program that is dedicated to the Teaching Philosophy. He teaches different philosophical
introduction subjects in the undergraduate courses and works with the Laboratory of Teaching
Philosophy and Researches in Philosophy and its teaching in the post-graduation program. Nowadays

he investigates the importance and contributions of philosophical
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studies in the university and for ‘non-philosophers’ students. Main research areas: Philosophy of
y p p phy

Education, Teaching Philosophy, Ethics and Education.

Docteur en Education (2014), Mastére en Philosophie (2007) par I'Université Fédérale de Paraiba,
Diplémé en Philosophie (2003) par la Faculté de Théologie et de Philosophie des Jésuites.
Professeur au Centre de Formation de Professeurs de I'Université Fédérale de Campina Grande et
vice-coordinateur du Mastére Professionnel en Philosophie, dédié a I'Enseignement de Ia
Philosophie. Il enseigne différentes disciplines d'introduction a la philosophie dans les cours de
premier cycle et travaille avec le Laboratoire de philosophie de I'enseignement et de recherche en
philosophie et son enseignement dans le programme d'études supérieures. Il étudie actuellement
I'importance et les contributions des études philosophiques a l'université et pour les étudiants
«non philosophiques». Principaux domaines de recherche: Philosophie de I'éducation, philosophie

de I'enseignement, éthique et éducation.

ALEEAVEPOG O0dwpPidng
Alexandros Theodoridis

atheodor@psed.duth.gr

O AAEEavVOpog Oeodwpidng elval AvamAnpwtng Kabnyntng tng dlocopiog 0to AnuoKpiteLo
MavemotAuo OpAkng. To EPELVNTIKO KAl CLUYYPOUPIKO TOU EVOLAWEPOV OTPEWETAL OTLS G
TEPLOXEG: PLAOCOWIKN avBpwmoAoyla, @ldocopia Kat puxavdivon, @roco@io tng madelag,
TOATIKY]  @lAocop(a, TOATIKA-NOKA-AoONTIKY aywyr, @oocopia Ttou mePPAAAOVTOG,
TEPBAAAOVTIKNA NOKY], SLATTOAITIOULKA NOWKY]. ZULUETEXEL OE EPEVVNTIKA TTPOYPALLATA KAl Elval

UEAOG PLAOCO@IKWY KOl PUYAVAAUTIKWY EPYACTNPIWY KAL ETALPLWV.

Alexandros Theodoridis is an Assistant Professor in Philosophy at the Democritus University of
Thrace. His research and writing work revolves around the following areas: Philosophical
Anthropology, Philosophy and Psychoanalysis, Philosophy of Education, Political Philosophy,
Political-moral-aesthetic education, Philosophy of the environment, Environmental -ethics,
Intercultural ethics. He participates in research projects and he is a member of Philosophy and

Psychoanalysis workshops and societies.
EVOEIKTIKEG ONLOCLEVOELG:

Indicative publications

- Theodoridis, A. (2007). Social imaginary meanings and the question of the institution of society.
In the Collective volume Psyche, Logos, Polis. Tribute to Cornelius Castoriadis. Athens:

Ypsilon/books, p.175-191.
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- Theodoridis A. (2008). The ethos of mortality as the foundation of democratic education. In
Boudouris K. & KnezZevi¢ M. (eds.) Paideia: Education in the Global Era. Vol. I, Athens: lonia

Publication, p. 238-249.

- Theodoridis A. (2008). The retreat of the individual into private life, the decline of public life and
the role of education. Phronimon, Vol. 9 (2), p. 49-63.

- Theodoridis A. (2009). Humanization through liberation from the cycle of hubris: The purpose of
education. In Boudouris K. & Adam M. (eds.) Greek Philosophy and the issues of our age. Vol. I,

Athens: lonia Publication, p. 218-233.

- Theodoridis, A. (2010). The liberating power of art and the ascendance of nihilistic education. In

Theodoropoulou, E. (Ed.-trans.-intro.), Philosophy of Education: discourses, aspects, journeys,

Athens: Pedio, p. 159-184.

- Theodoridis, A. (2012). The scars suffered by democracy in the name of “democracy’”: Democratic

education in name only and the re-emerging face of totalitarianism in the contemporary western

world. Skepsis, t. X1 [ IV, p. 125-134.

- Theodoridis, A. (2015). The contribution of Castoriadean thought to the understanding of
mortality and the question of the individualisation of the human being. Papyri — Scientific Journal,

Vol. 4, p. 113-126.

- Theodoridis, A. (2016). The Radical Character of Art and the Pedagogical and Political Value of the

‘Sublime’ in Adorno’s Aesthetic Theory. Philosophy Study, Vol. 6 (1), p. 1-18.

- Theodoridis, A. (2017). Educating children for a humanized future. The culture of the love of
truth. In Dimitriou, A., Sakonidis, Ch., Malkopoulou, E., Mpoutziloudi, Ch. & Tebridou, A-E.,
Educating citizens for a sustainable future: The role of early childhood and elementary education, Vol

th

A': Conference proceedings of 10 Panhellenic conference, World Organisation for Early

Childhood Education, Democritus University of Thrace, p. 127-139.

- Theodoridis, A. (2017). Nietzsche’s concept of self-overcoming as pedagogical theory: An exit
perspective from the dominance of irresponsibility» (in collaboration with E. Tziora), in Dimitriou,
A., Sakonidis, Ch., Malkopoulou, E., Mpoutziloudi, Ch. & Tebridou, A-E., Educating citizens for a
sustainable future: The role of childhood and elementary education, Vol A': Conference proceedings
of 10" Panhellenic conference, World Organisation for Early Childhood Education, Democritus
University of Thrace, p. 140-150.

- Theodoridis, A. (2018). The phantoms of the omnipotence, the absence of the moral of mortality
and the necessity that the environmental movement meets the democratic one. Signum. Annual

Review for the Social Science and Humanities, 2-3, Athens, N.T.U.A publications, p. 151-173.
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Alain Kerlan

alain.kerlan@orange.fr

Alain Kerlan est philosophe, professeur émérite a I'université Lumiére Lyon2. Membre du
laboratoire Education Cultures Politiques, il y a créé I’axe « Politiques de I'art et de la culture en
éducation ». Son travail et ses publications se situent aux carrefours de la philosophie, de I'art et
de I'éducation. Il a publié plusieurs ouvrages, dont notamment : L'art pour éduquer ?La tentation
esthétique (PUL, 2004), Paul Ricoeur et la question éducative PUL, 2011, co-direction D. Simard),
Repenser I’enfance ? (Hermann, 2012, co-direction L. Loeffel), Un collége saisi par les arts
(PAttribut, 2015), Cet art qui éduque (Fabert, 2016, avec Samia Langar), Enfants et artistes
ensemble (Presses universitaires de Lorraine, 2016, avec A. D. Robert). En complicité avec artiste
Yves Henri, il est engagé aujourd’hui dans une expérience de résidences et de « performances » a

la croisée de I’art, de la philosophie et de la pédagogie.

Alain Kerlan is a philosopher and professor emeritus at the Lumiere Lyon2 University. Member of
the Education Cultures Politiques laboratory, he created the axis "Policies of art and culture in
education”. His work and publications are at the crossroads of philosophy, art and education. He
has published several books, including : L'art pour éduquer ?La tentation esthétique (PUL, 2004),
Paul Ricoeur et la question éducative PUL, 2011, co-direction D. Simard), Repenser I’enfance ?
(Hermann, 2012, co-direction L. Loeffel), Un collége saisi par les arts (I’Attribut, 2015), Cet art qui
éduque (Fabert, 2016, avec Samia Langar), Enfants et artistes ensemble (Presses universitaires de
Lorraine, 2016, avec A. D. Robert). In complicity with the artist Yves Henri, he is now engaged in

an experience of residencies and "performances" at the crossroads of art, philosophy and

pedagogy.

Yves Henri
Sculpteur- installateur- performeur

yves.henri@hotmail.fr

L'artiste n'a pas peur de la destruction initiale, fondatrice de nouvelles formes dans lesquelles
d'autres peuvent se retrouver et interagir.On ce doit d'évoquer I'esthétique relationnelle,de
I'inter-humain, de la rencontre,de la proximité,de la résistance au formatage social chere a Nicolas
Bourriaud, rappelant ainsi que I'Art est une activité qui consiste a produire un rapport au
monde.Dans sa pratique, Yves Henri aborde I'Art comme une «création partagée»,telle «Le petit
peuple des guetteurs» ou, actuellement, avec le compagnonnage du philosophe Alain Kerlan

I'aventure des «Naufragés éphémeéres».
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The artist is not afraid of the initial destruction, founder of new forms in which others can meet
and interact.We must evoke the relational aesthetics, inter-human, encounter, proximity,
resistance to social formatting dear to Nicolas Bourriaud, recalling that Art is an activity that
consists in producing a relationship to the world. In his practice, Yves Henri approaches Art as a
«shared creation», such as «Le petit peuple des guetteurs» or, currently, with the companionship

of the philosopher Alain Kerlan the adventure of «Shipwrecked Ephemeral».

AAggavdpa Moupikn
Alexandra Mouriki

mouriki@upatras.gr

H AAe€avdpa Moupikn elval AvamAnpwtpla Kadnyntpta oto Tuua Emotnpdy tg Ekmaldevong
Kat tng Aywyng otny MpooyoAwr HAwia tov Mavemiotnuiov Matpwy, 6o dIOATKEL ALGONTLKES
Bewpleg, AloOnTkn Aywyn Kat lotopia tng Téxvng. Addokel emtiong ‘lotopla Twy Texvwyv’ oto

EAANVIKO AVOLKTO lMavemioTrLo.

H €MOTNUOVIKY KOl EPEVVNTIKI TNG SPACTNPELOTNTA CTPEPETAL GTOUG TOUEG TNG PLAOCOPLKG
ALoONTIKNG KaL TNG PLAoco@iog Tng TEXVNG, TNG ALoONTIKIG aywyng, Tng Oswplag kat pldocopiag
T™NG AoONTKAG aAywyng.

Elvat ouyypawéag tou BBAlov Metauop@woels tg atodntunris (ABNva, Ne@EAN, 2005), KABWS
KOl TTOAAWY ApOPpWV Kol KELLEVWY GE CUAAOYLKOUG TOUOUG OXETIKA LE TNV aALoONTIKN Bewpia Kat
™ @loco@la TNG TEXVNG, TNV AOONTIKA KAl KAAALTEXVLIKY] aywyn.

3TN CLUYYPA@IKN TNG dpaoTnPldTNTA TEPIAAUPBAVETAL KOL N LETAPPAOT] KOL ETILUEAELAL VO TOUWY

ue dokipa Twv M. Merleau-Ponty kaut P. Ricoeur.

Alexandra Mouriki (Dipl. of Philosophy, University of Athens. D.E.A. and Ph.D. in Philosophy of Art,
University Paris | - Panthéon - Sorbonne) is Associate Professor at the University of Patras, where
she teaches Aesthetics, Art History and Art Pedagogies. She also teaches in the Faculty of
Humanities of the Hellenic Open University (module "History of Arts in Europe"). She is a member
of The International Society for Education through Art (INSEA), The International Association for
Aesthetics, (IAA), The American Society for Aesthetics (ASA) The European Society for Aesthetics,
(ESA) and the Hellenic Society for Aesthetics.

Her fields of interest and research lie in philosophy of art, aesthetics, aesthetic education and

theory and philosophy of aesthetic education. She authored books (including Transformations of

Aesthetics (Nefeli, 2003) and articles on art
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theory, aesthetics and aesthetic education and translated and edited two volumes of essays by

Merleau-Ponty and Paul Ricceur.

MavAog NtaAwdvng
Pavlos Ntalianis

pkdalianis@hotmail.com

O MavAog NtaAdvng eivat andgoltog Touv Turiuatog dlocogiag, Madaywykng & Yuyodoylag
(xatevBuvong GLhoco@iag) kabwg Kat Tov Metamtuytakou Mpoypdupatog HOwrg Dlocopiag
Touv EBvikol Kamodiotplakov Mavemiotnuiov ABnvwyv (EKMA) kat Yrodrigplog StdAKTopag Tou
Mavemtotnuiov tou Stirling tng Exwtlag oto Tunpa Méowyv, Emikovwviag kat KovAtolpag and
To 2018. Epyddetal wg eKTTAUSEVTIKOG 0Ty deutepofdduia exmaldevon Kal ta evila@EépovTa

TOU ETUKEVTPWVOVTAL GE PIAOCOPIKA pevpaTa dTwg n Patvopevoroyla Kat o MeTadopoUog.

Pavlos Ntalianis is a graduate from the faculty of Philosophy, Pedagogy & Psychology (Major in
Philosophy) of the National Kapodistrian University of Athens (NKUoA), holds a Master in Moral
Philosophy from the same University and is also a Phd candidate of the University of Stirling
Scotland, in the faculty of Media, Communication and Culture. He is working as a secondary
education teacher and his interests in philosophy involve Philosophical currents such as

Phenomenology and Post-structuralism.

Mapia Movpvapn
Maria Pournari
mpurnari@uoi.gr

H Mapla Movpvdpn elvar AvarAnpwtpla Kabnynitpla @riocopiag oto NMadaywytko Tuqua -E.
Tou Mavemotnuiov lwavvivwy. H epeuvnTiki dpactneldTNTA TNG EUTTTEL 0T SLAKAASIKOTNTA
™™g EmotnuoAoyiag, tng Plocopiag Twy Nvwolakwy Emetnuwy, tng Nedtepng dlhocolag Kat
™G Plocoiag g Mawelag. Elvat ouyypaweag twv BLPAlwv: D. Hume: H Kpttur] tng AttdTnTog
w¢ Amtomelpa Oeuediwong utag «AAn9oug Meta@uowigy, . ., lwdvviva: Mavemotiuo lwavvivwy
1994, NT. Xwouy, Mpayuatele yw tnv AvOpwmivn ®von, Mo tn Nonon, €o.-ut@p. M. Movpvdpn,
ABrva: Matdkng 2005, NT. Xwovy, Kelpeva, AutoBloypapued, MNvwaolodoynd, H9ud, €ig.-emt. M.
Movpvadpn: EKKpeUEG 2006, Emmiotnuunr StnatoAdynon. Mo yvwoto9ewpntinr] Tpoacéyyton, ABriva:
Njoog 2013, Kouzelis, M. Pournari, M. Stoppler, V. Tselfes (eds.), Knowledge in the New
Technologies, Frankfurt: Peter Lang 2005. ‘Exet dnuootevoel mA0og ApOpwv OXETIKA UE

{ntiuata tng emoTnoAoylag.

Maria Pournari is Associate Professor of Philosophy in Department of Primary Education, School of
Education, University of loannina. Her research activity is focused on the interplay between

Epistemology, Philosophy of Cognitive Sciences, Modern Philosophy, and Philosophy of Education.
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She is the author of David Hume: Critique of Causation as an Attempt towards a “True
Metaphysics”, Ph. D. Thesis, University of loannina 1994, David Hume, A Treatise of Human Nature.
Of the Understanding, intro./transl. in Greek by M. Pournari, Patakis, Athens 2005, David Hume,
Writings: Autobiographical, Gnosiological, Morals, intro./ed. by M. Pournari, Ekkremes, Athens
2006, G. Kouzelis, M. Pournari, M. St6ppler, V. Tselfes (eds.), Knowledge in the New Technologies,
Peter Lang, Frankfurt 2005, Epistemic Justification. An Epistemological Approach, Nissos, Athens

2013. She has published numerous articles on epistemology issues.

Vasiliki Tzibazi
BaotAwkn TQumadn

vasiliki.tzibazi@winchester.ac.uk

| am interested in exploring museum experiences and on how museums and galleries
communicate with visitors. My research has focused on the experiencing of various interpretive
mediums including drama and theatre and is participatory in its stance. | have been teaching at the
University of Winchester for almost ten years now various modules including aesthetic education,

research methods and museum learning.

>Ta EPELVNTIKA EVOLOEPOVTA oL BPIOKETAL N EUTTELPIA TOV ETILOKETTN OTA LOVOED Kol GTOV
TPOTO TOV AUTA ETUKOLVWYOULY LE TO KOWVO. H EPEUVA OV ELVOL CUUUETOXLKN OTN SUVAULKT] TNG
KOl €XEL EOTIAOEL OE EPUNVEUTIKEG LLOUOELOAOYLKEG TIPOKTIKEG OTWG OUTEG TOU LLOVCELOKOV
Bedtpov. Exw d184&el 0Tto AvolxTd Mavemotio tng AyyAlag kat epydlopat 8w Kat d€ka
Xpovia oto [Mavemotiuo Tou [loulvtoeoTep JSOAOCKOVTAG KUPLWG aloOnTKy aywyr,

pebodoAoyla €pevvag Kat poboelakn Ladnon.

OdAela Kavtepdkn
Thalia Kanteraki

thalikanter@yahoo.gr

Thalia Kanteraki, docteur en philosophie de Iuniversité Lille 3 (France) et de l'université de
loannina (Grece) (2014), est chercheuse postdoctorale a I'université de loannina. Sa these de
doctorat était consacrée a la question de I’effort volontaire chez H. Bergson, chez ses
prédécesseurs et ses contemporains. Ses recherches en cours portent sur 'immanence de la vie et

la production de différence chez H. Bergson, G. Canguilhem et G. Deleuze.

H O@dAeia Kavtepdkn, didaxktwp @locoiag Mavemotnuiov Lille 3 (FTaAAla) kat Navemiotnuiov

lwavvivwy (2014), elval petadidaktopikn epevvitpta (Mavemotripo lwavvivwy). H didaktopkn
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g dtatpPn mpaypatevdtay to {nTnua tng BovAnTikrig TpoomdOeiag atov H. Bergson, atoug
TIPOYEVEGTEPOUG KAl CUYXPOVOUG Tou. H Tpéxovoa €peuVA TN awopd TNy eUpEVELR TNG wrig Kalt

v mapaywyn dtawopdg atoug H. Bergson, G. Canguilhem kat G. Deleuze.

Mireille Kerlan

mireille.kerlan@wanadoo.fr
mireille.kerlan@orange.fr

Orthophoniste frangaise depuis plusieurs dizaines d’années aupres de patients de tous ages et de
multiples pathologies du langage, de la communication et des problémes de déglutition.

Travaille particulierement avec des patients adultes. Enseignante au Centre de formation des
orthophonistes de Franche-Comté durant 15 ans. Formatrice (voix, maladies neurologiques,
éthique..). S’intéresse particulierement a la relation thérapeutique et a I’éthique. Auteur du

premier livre francophone sur I’éthique appliquée a I'orthophonie.

French speech language therapist for several decades with patients of all ages and multiple
pathologies of language, communication and swallowing problems. Works especially with adult
patients. Teacher at the Training Center for Speech-Language therapists of Franche-Comté for 15
years. Trainer (voice, neurological diseases, ethics ..). Particularly interested in the therapeutic
relationship and ethics. Author of the first French-language book on ethics applied to speech

language therapy.

Juan José Martinez Olguin
jjmartinezolguin@gmail.com

Doctorant en Philosophie a I’Université Paris 8 et doctorant en Sciences Sociales a I’Université de
Buenos Aires. Rattaché au Laboratoire d’études des Logiques Contemporaines de la Philosophie
(EA4008) et a PInstituto de Investigaciones Gino Germani (IIGG - UBA), il est collaborateur
extérieur du Laboratoire de Recherche en Philosophie Pratique et Appliquée (LR.Ph.P.A.)/Université
d’Egée. Il enseigne a I'Université de Buenos Aires depuis 2015. Il a obtenu des bourses de
recherche de ’Ambassade de France en Argentine (Bourse «Saint-Exupéry»), de I’Université de
Buenos Aires (Bourse «UBACyT») et du CONICET (Consejo Nacional de Investigaciones Cientificas y
Técnicas). Ses travaux portent surtout sur le rapport entre écriture, politique, philosophie et
éthique. Principales domaines de recherche: philosophie politique, philosophie de I’éducation,

philosophie argentine et philosophie francaise contemporaine.

PhD holder of Philosophy (Université Paris 8) and Social Sciences (Université de Buenos Aires).
New Researcher at the «Laboratory of Contemporary Logic Studies of Philosophy»(Université

Paris 8) and at the Research Institute Gino Germani (Université de Buenos Aires). External
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collaborator of the «Laboratory of Research on Practical and Applied Philosophy» (L.R.P.A.Ph.§
University of the Aegean). He teaches at the University of Buenos Aires since 2015. His research
work is mainly about the relationship between writing, politics, education & ethics. Basic field of
research: political philosophy, philosophy of education, contemporary Argentinean and French

philosophy.

Jacques Quintin

Jacques.Quintin@usherbrooke.ca

Jacques Quintin, professeur agrégé, a fait ses études doctorales en philosophie a I’'Université Laval
aprés des études de philosophie a I"Université de Montréal. Il est aussi professeur associé au
département de psychologie de I'Université du Québec a Montréal (UQAM). Depuis 2006, il
enseigne I’éthique clinique a la faculté de médecine et des sciences de la santé de I’'Université de
Sherbrooke. Il s’intéresse aux questions du bien-agir en vue du bien-étre et de I’accomplissement
de soi en regard d’une réflexion sur la vie humaine dans des contextes de relation d’aide. Il a
publié aux éditions Liber, Herméneutique et psychiatrie. Pouvoirs et limites du dialogue (2005) et
Ethique et toxicomanie. Les conduites addictives au cceur de la condition humaine (2013). Il a aussi
édité plusieurs livres et publié plusieurs articles. En 2015, il a fondé I’Association francophone

internationale d’éthique de la relation d’aide et de la santé mentale.

Jacques Quintin, associate professor, made his doctoral studies in philosophy at the Université
Laval after studies in philosophy at the University of Montréal. He is also adjunct professor in the
Department of Psychology at the Université du Québec a Montréal (UQAM). Since 2006, he
teaches clinical ethics in the Faculty of Medicine and Health Sciences at University of Sherbrooke.
His interests are issues concerning good action with the aim of the well-being and the self-
fulfilment of human beings according to a reflection on human life in a context of helping
relationships. He published Herméneutique et psychiatrie. Pouvoirs et limites du dialogue (2005)
and Ethique et toxicomanie. Les conduites addictives au coeur de la condition humaine (2013). He
edited many books and published many articles. In 2015, he founded the Association francophone

internationale d’éthique de la relation d’aide et de la santé mentale.

Janner Raimondi Martine

martine.janner@gmail.com

Professeur des universités, Sciences de I’éducation, Université de Paris 13, Laboratoire
EXPERICE.Thémes de recherche: Education a la démocratie, accompagnement d’équipes
d’enseignants en démarche d’innovation, accueil de jeunes enfants en situation de handicap en

dispositifs et structures «ordinaire», empathie, questionnement éthique, vécus de maladies
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chroniques a I’adolescence.

Professor of the universities, Sciences of education, University of Paris 13, Laboratory EXPERICE
Research's objects: Education for democracy,accompaniment of teams of teachers in
innovation, inclusion of children with special needs, empathy, ethical’s questions in research and

education, lived with chronic diseases to adolescence.

Dernieres productions scientifiques:

Recent publications:

Janner-Raimondi, M. & Trouvé, A. (Dir., 2018). Engagement éthiques et en éducation et en
recherche. Rouen: Presses Universitaires Rouen Le Havre., collection «Penser les valeurs en

éducation et en formation».

Janner-Raimondi, M. & Ruolt, A. (Dir. 2017). JE-TU-NOUS-VOUS... Apprendre a construire le

vie ensemble. Paris: L’Harmattan, collection: « Pédagogie: Crises, mémoire, reperes».

Janner-Raimondi, M. (2017). Visages de ’empathie. Nimes : éd. Champ Social, coll. «Besoins

éducatifs particuliers».

Janner-Raimondi, M. & Wittorski, R. (2017). Rhétorique de 'implicite en Education

Formation: entre discours et pratiques. Rouen: Presses Universitaires Rouen Le Havre.

Bedoin, D. & Janner-Raimondi, M. (2017). Parcours d’inclusion en maternelle. Nimes: Ed.

Champs Social, coll. « Besoins éducatifs particuliers».

William Rowe

w.rowe@bbk.ac.uk

William Rowe is a poet and lives in Athens. He has been teaching cultural studies and poetry for 40
years. His Collected Poems were published last year by Crater Press. Part of this book was published in
Greek translation as ESvog by Marko Hatzipieras in Akhivasien Editions. Rowe has published translations
of Raul Zurita and other Latin American poets. His interests include relations between poetry and
critical theory, ideas of composition in contemporary poetry, and the possibilities of political poetry. He

has published critical work on Latin American and British poetry.

William Rowe est un poéte et vit a Athenes. Il enseigne les études culturelles et la poésie depuis 40
ans. Ses poemes rassemblés ont été publiés I'année derniére par Crater Press. Une partie de ce
livre a été publiée en grec comme EBvog par Marko Hatzipieras dans Editions Akhivasien. Rowe a
publié des traductions de Radl Zurita et d'autres poétes latino-américains. Ses intéréts incluent les

relations entre la poésie et la théorie critique, les idées de composition dans la poésie
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contemporaine et les possibilités de la poésie politique. Il a publié un ouvrage critique sur la poésie

latino-américaine et britannique.

Helen Dimos

helendimos@gmail.com

Helen Dimos currently lives in Athens, Greece. Since 2014 she has co-organized the annual Paros
Poetry & Translation Symposium, a week-long conversation between poets and languages. She
produces an English-language radio show, peopletalk, at Beton7 Arts Center in Athens. She has
taught at the University of lowa, SUNY Buffalo, and CUNY and she translates between Greek and
English. Her first poetry collection No Realtor Was Compensated for This Sale was published by The
Elephants, a Vancouver press, in April 2017. One section of the book has been translated into

Greek as Ayannté Kavéva, a booklet available from Akhivasien Editions.

Helen Dimos habite a Athénes, en Gréce. Depuis 2014, elle a co-organisé le ‘Paros Poetry &
Translation Symposium’, une conversation annuelle d'une semaine entre les poétes et les langues.
Elle produit une émission de radio en anglais, ‘peopletalk’, au Beton7 Arts Centre a Athénes. Elle a
enseigné a I'Université de I'lowa, SUNY Buffalo et CUNY et elle traduit entre le grec et I'anglais. Sa
premiére collection de poésie No Realtor Was Compensated for This Sale a été publiée par The
Elephants, une presse de Vancouver, en Avril 2017. Une section du livre a été traduite en grec sous

le nom de Ayamnté Kavéva, un livret disponible chez Akhivasien Editions.

Muwpyog PAmmémTovAog
Yorgos Filippopoulos

yorgosfilippopoulos@yahoo.gr

O Tuwpyog OAmménovAog €xel omouddoel HxoAnbila kat Texvodoyleg rxov otnv
Kwnuatoypawikn ZxoAn Ztavpdkou tng ABrivag Kat AleBvel x€oelg, MOAITIKEG ZTOVSES KaL
AmtAwpotia oto Mavemotrio Makedoviag tng OecoaAovikng. ZUVEXLOE TIG OTTOVOEG TOV OF
UETATTUXIOKO €eTimedo oTIq AleBvelq ZxXE0€lG KAl TIG XTPATNYIKEG ZTOLDOEG o0TO TlAvTELD
Mavemiotrio, Kabwg Kat otny lotopla Kat Pdocopia Twv Emotnuwy Kat tng Texvoloylag e
eldikevon otn @Loco@(o O0TO OLATAVETIOTNUIOKO UETOMTUXIOKO TPOYPAUUA  TOU

Mavemotnuiov ABnvwy Kat Tov EBvikol Metadflov MoAuteyvelov. Elval KATOX0G ATTAWUATOG

AvwTépwy Zmovdwv ot PtAoco@ia amd to Tunipa Oewpntikng Odocopiag Tov Mavemiotnuiov
Complutense tng Madpitng, amd dmouv Kat avayopelBnke Awddxktopag Pdocoplog pe Ogua
SlaTpPrig TNV EPUNVEVTIKY ovToAoyla Tou MdpTLy XAwvteykep. Zruepa (el Kal epyddeTal oTnv
ABriva. 0mou ouvex(lel va gpeuvd w¢ aveEdptnTog gpevvntig B€uata mou AmTovTal OTN

Metapuoikn kat tny Ovtoloyla, tn Pawvouevoloyla Kat Tnv EpUnVEVTIKY.
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Yorgos Filippopoulos has studied Sound Engineering and Sound Technologies in Athens and
International Relations, Political Studies and Diplomacy at the University of Macedonia in
Thessaloniki. He continued his studies at postgraduate level in International Relations and
Strategic Studies at Panteion University, and in History and Philosophy of Science and Technology
(field of specialization in Philosophy) at the postgraduate program of the University of Athens and
the National Technical University of Athens. He holds an Advanced Studies Diploma in Philosophy
from the department of Theoretical Philosophy of the University Complutense of Madrid, where
he received the degree of Doctor of Philosophy with dissertation subject the hermeneutic
ontology of Martin Heidegger. At present he lives and works in Athens where he continues to
study as independent researcher issues related to metaphysics and ontology, phenomenology and

hermeneutics.

Julia Naidin

jinaidin@gmail.com

Rua Julio Souza Vale Junior. Atafona, S3o Jodo da Barra. Campos dos Goytacazes, Brasil.

- Co-conceptrice cofondatrice et éducatrice de la CasaDuna: Centre d’art, de recherche et de

mémoire d’Atafona, 2017.

- Doctorat en philosophie. Université Fédérale de Rio de Janeiro, UFRJ, Rio de Janeiro, Brésil. Avec
séjour de recherche a I’Ecole des Hautes Etudes en Sciences Sociales (2016)

- Coordinatrice éditoriale du numéro «Marcagdes e Mobilizagdes em tempos de Biopoder», de la
Revue latino-américaine du Collége International de Philosophie du CIPH- Paris (2018)

- Professeur de Philosophie: collectif d’éducation du mouvement social de travestis et
transsexuels a Rio de Janeiro PreparaNem 2015-2017

- Professeur de philosophie - Université Fédérale de Rio de Janeiro, 2013 a 2016.

Rua Julio Souza Vale Junior. Atafona, Sao Jodo da Barra. Campos dos Goytacazes, Brasil.
- Co-founder and co-designer of CasaDuna: Atafona Center for Art, Research and Memory,2017.
- PhD in philosophy. Federal University of Rio de Janeiro, UFRJ, Rio de Janeiro, Brazil. With

research residency at the Ecole des Hautes Etudes en Sciences
Sociales (2016)

- Editorial Coordinator of the issue ""Marcacdes e Mobiliza¢cdes em tempos de Biopoder", of the
Latin American Review of the International College of Philosophy of the CIPH-Paris,(2018)
- Professor of Philosophy: education collective of the social movement of transvestites and
transsexuals in Rio de Janeiro PreparaNem 2015-2017

- Professor of Philosophy - Federal University of Rio de Janeiro, 2013-2016.
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Vangelis (Evangelos) Athanassopoulos
Bayy€Ang (Evdyyedog) ABavacomouvAog

evangelos.athanassopoulos@sfr.fr

Vangelis (Evangelos) Athanassopoulos est philosophe, historien et critique d'art. Docteur en
Esthétique affilié a I'Institut ACTE (Université Paris 1 Panthéon-Sorbonne & CNRS), il a publié deux
livres sur le postmodernisme (L'Harmattan, 2009) et codirigé avec Marc Jimenez un ouvrage
collectif sur I'esthétique de la déconstruction (Publications de la Sorbonne, 2016). Récemment, il a
dirigé Quand le discours se fait geste. Regards croisés sur la conférence-performance (Les presses du
réel, 2018). Ses champs de recherche comprennent l'esthétique de l'art contemporain, la

philosophie de la culture et I'histoire des idées esthétiques.

Vangelis (Evangelos) Athanassopoulos, PhD in Aesthetics, is a philosopher, art historian and critic.
Associate Researcher at the Institute ACTE (University Paris 1 Panthéon-Sorbonne & CNRS), he has
published two books on postmodernism (L'Harmattan, 2009) and co-edited, with Marc Jimenez, a
collective volume on the aesthetics of deconstruction (Publications de la Sorbonne, 2016).
Recently, he has edited Quand le discours se fait geste. Regards croisés sur la conférence-
performance (Les presses du réel, 2018), a collective volume on contemporary lecture-
performance. His research fields include the theory of contemporary art, the philosophy of culture

and the history of aesthetic ideas.

Laurence Cornu
l.cornu@wanadoo.fr

http://www.filosofia.uchile.cl/noticias/90636/laurencelcornubernotprofesoravisitanteibjgm

Professeure des Universités (Philosophie, Sciences de I’éducation) a ’"Université Francois Rabelais
de Tours. Directrice adjointe de ’Equipe émergente "Education Ethique Santé" — agir ensemble et
prendre soin. Chercheur associé de I’ EA 4008 (LLCP Laboratoire Logiques contemporaines de la
philosophie), Université de Paris 8. Ancienne éleve de I’ENS Fontenay aux roses. Agrégée de
philosophie (1977), Docteur en Philosophie (1999) HDR en philosophie et en sciences de
I’éducation (2005). Responsable de la Mention de Master «Sciences humaines et épistémologie de

I’action» a 'université Frangois Rabelais de Tours.

Dr in Philosophy (1999) & in Sciences of Education (2005), Professor of Philosophy and Science of
Education at the University Francois Rabelais of Tours. Deputy Director of the emergent group
"Education Ethique Santé" - agir ensemble et prendre soin". Associate researcher of the

Laboratory of Modern Logics of Philosophy / Université de Paris 8. Scientific Director of the
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Postgraduate Programme "Humanities and Epistemology of the Act" Member of the Editorial
Team in magazines such as: le Télémaque,Revue Frangaise de Pédagogie et Revue internationale
de pédagogie de Sévres (CIEP). Invited Professor in Argentina, Uruguay, Chile. Teaching subjects:
Political and Moral Philosophy, Philosophical Anthropology, Modern Philosophy, Act issues and

the practical dimension of philosophical activity, Contemporary writers.

Publications majeures:

Major publications:

Une autre république: 1791, ’occasion et le destin d’une initiative républicaine L’Harmattan,

décembre 2004. - «La confiance comme relation émancipatrice», Colloque: La Structure cognitive

de la confiance (EHESS, Paris), Actes: Les moments de la confiance, sous la direction de Albert
Ogien, et Louis Quéré, Economica, 2006. - «Confiance, étrangeté, hospitalité», Revue Diogene, N°
220, La réinvention de la démocratie: diversité culturelle et cohésion sociale, Novembre 2007.
Version en anglais: 2008. En Chinois: 2010. -"Diversité dans la diversité", Diverrsdité culturelle et
figures de I’hétérogénéité, sous la direction de Georges Navet - Paris 8 et Susana Villavicencio,
UBA, L’Harmattan, 2013. -«Le parti pris humain», La formation de Georges Canguilhem, sous la

direction de Louise Ferté, Autire Jacquard et Patrice Vermeren, Hermann, Philosophie, 2013.

Sandra Métaux

s.metaux sandra@orange.fr

Responsable pédagogique et professeure en didactique des arts plastiques et visuels a I’ESPE
d’Aquitaine (site de Mont de Marsan).Docteure en esthétique et théorie de I'art.Chercheuse
associ€e au Laboratoire MICA — Axe 4 Art: Scénographie et Design: Figures de I'urbanité. Apres
une thése effectuée en Italie, mes recherches portent principalement sur les liens entre éthique et

esthétique dans le champ de I’art et du design.

In charge of pedagogic responsibilities and teacher in visual arts didactics at the ESPE of Aquitaine
(Mont de Marsan site). Doctor in aesthetics and art theory. Associate Researcher at MICA
Laboratory - Axis 4 Art: Scenography and Design: urbanity Figures. After a thesis in Italy, my

research focuses on the links between ethics and aesthetics in the field of art and design.

Alain Patrick Olivier

alain-patrick.olivier@univ-nantes.fr

Alain Patrick Olivier est professeur de philosophie a I'université de Nantes (Centre de Recherches
en Education de Nantes, CREN EA 2661). Ses domaines de recherche sont la philosophie
allemande, la philosophie de I’art et la philosophie de I’éducation. Il s’intéresse en particulier a

I’ldéalisme allemand et la Théorie critique de I’Ecole de Francfort. Il a publié récemment une
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édition critique de la philosophie de I'art de Hegel (Vorlesungen zur Asthetik. Vorlesungsmitschrift
Adolf Heimann (1828/1829). Hrsg. von A. P. Olivier & A. Gethmann-Siefert. Munich, Fink, 2017) et il

est "auteur de Hegel, la genése de I'esthétique, Presses universitaires de Rennes, 2008.

Alain Patrick Olivier is professor of philosophy at the University of Nantes (Centre de Recherches
en Education de Nantes, CREN EA 2661). His areas of specialization are History of Modern
philosophy, Aesthetics and Philosophy of education. He is working on German Idealism, Critical
Theory and Art Education. He recently published a critical edition of Hegel’s Lectures on
Philosophy of Art (Vorlesungen zur Asthetik. Vorlesungsmitschrift Adolf Heimann (1828/1829). Hrsg.
von A. P. Olivier & A. Gethmann-Siefert. Miinchen, Fink, 2017). He also published a monograph on
the Genesis of Aesthetics by Hegel and German Idealism (Hegel, la genése de ’esthétique, Presses

universitaires de Rennes, 2008.

Daniela G. Camhy
daniela.camhy@uni-graz.at
http://philosophie-gewi.uni-graz.at/de/forschen/philosophische

gesellschaften/oesterreichischegesellschaft-fuer-kinderphilosophie/

Ph.D en Philosophie, a Karl-Franzens-University/ Graz, Austria, Master en Littérature Allemande,
Sciences de I’Education et Psychologie et Docteur Honoris a Montclair State University, New
Jersey, USA (Doctor of Letters). Chercheuse au Département de Philosophie de Karl-Franzens-
Universitdt Graz AUSTRIA (1990-2015), enseigne Philosophie Générale, Didactique de
I’Enseignement de Philosophie, Philosophie de la Langue et Ethique, responsable du “Certified
Programme Philosophy for Children and Youth”. Le 2012 a requ le Prix International de
I’Humanisme Henri La Fontaine au Parlement Belge par le premier ministre Elio Di Rupo, par le
président de la Fondation Henri La Fontaine Jean- Pol Baras et par Stéphane Hessel, membre de Ia
résistance francaise, auteur du «Temps de I'outrage», diplomate, ambassadeur, survivant des
champs de concentration et co-auteur de la Déclaration des Droits Humains Universels de Nations
Unies. Présidente de Osterreichische Gesellschaft fiir Kinderphilosophie et Directrice du Centre
Autrichien de Philosophie avec les Enfants (ACPC), Graz, AUSTRIA, qu’elle a fondé en 1985.
Membre fondateur et élue comme vice-présidente de ICPIC (International Council for
Philosophical Inquiry with Children) et Membre fondateur de SOPHIA (the European Foundation
for the Advancement of Doing Philosophy with Children). Depuis 1995 a organizé et realisé plus
que 25 EU-projets (European Netd@ys, Socrates Comenius Action 1, Sokrates Comenius Action 2.1,
Socrates Comenius Action 3.1, Daphne Programme, KoKolLele, Sokrates Grundtvig Action 2,
Sokrates Lingua 1, Lifelong Learning: Leonardo da Vinci Partnership, Comenius Partnerships,
Erasmus Teaching Mobility) avec des partenaires de tout le monde. Elle organise, toutes les douze

derniéres années des Conférences internationales sur la Philosophie pour/avec les Enfants en
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Autriche (www.kinderphilosophie.at). Champs de recherche: Philosophie de la Langue, Ethique,
Philosophie de I’Education, Philosophie pour Enfants, Droits Humains, Démocratie. Elle a écrit plus

que 60 articles.

Ph.D in Philosophy at the Karl-Franzens-University of Graz/Austria, Master’s degree in German
Literature, Education Sciences, Psychology as well as an Honorary Doctorate of Montclair State
University, Montclair, New Jersey, USA (Doctor of Letters). Researcher at the Philosophy
Department of Karl-Franzens-Universitat Graz AUSTRIA (1990-2015), teaches General Philosophy,
Didactics of Teaching Philosophy, Language Philosophy, and Ethics, responsible for the “Certified
Programme Philosophy for Children and Youth”. December 4, 2012 awarded with the Henri La
Fontaine International Prize of Humanism at the Belgium parliament in Brussels by the prime
minister Elio Di Rupo, president of the Henri La Fontaine Foundation Jean- Pol Baras and Stéphane
Hessel, French Resistance member, writer of Time of Outrage!, diplomat, ambassador,
concentration camp survivor, co-author of the UN's Universal Declaration of Human Rights.
President of the Osterreichische Gesellschaft fiir Kinderphilosophie and Director of the Austrian
Center of Philosophy with Children (ACPC), Graz, AUSTRIA, that she founded in 1985. Founding
member and elected vice president of ICPIC (International Council for Philosophical Inquiry with
Children) and founding member of SOPHIA (the European Foundation for the Advancement of
Doing Philosophy with Children). Since 1995 organized and realized more than 25 EU-projects
(European Netd@ys, Socrates Comenius Action 1, Sokrates Comenius Action 2.1, Socrates
Comenius Action 3.1, Daphne Programme, KoKolLele, Sokrates Grundtvig Action 2, Sokrates
Lingua 1, Lifelong Learning: Leonardo da Vinci Partnership, Comenius Partnerships, Erasmus
Teaching Mobility) with partners from Belgium, Bulgaria, Cyprus, Denmark, Finland, France,
Germany, Greece, Hungary, Island, Israel, Italy, Ireland, Latvia, Malta, Netherlands, Norway,
Rumania, Slovenia, Slovakia, Spain, Sweden, Turkey, Portugal, Poland, UK. Lecturing at
Universities in Australia, Brazil, Belgium, Bulgaria, Canada, Croatia, Denmark, Germany, France,
Greece, Hungary, Italy, Island, Israel, Japan, Korea, Liechtenstein, Malta, Mexico, Netherland,
Portugal, Spain, Slovenia, Switzerland, UK, USA. Organizing international Conferences on
Philosophy for/with Children in Austria every year for the last twelve vyears.
www.kinderphilosophie.at Main fields: Language Philosophy, Ethics, Philosophy of Education,

Philosophy for Children, Human Rights, Democracy. She is author of more than 60 articles.

Quelques unes de ses récentes publications:

Some of the recent publications:

- Lipman, Matthew; Sharp, Ann Margaret; Oscanyan, Frederick: Harry Stottelmeiers Entdeckung —
Handbuch fiir Eltern und Lehrende, 2. Auflage, bearbeitet und herausgegeben von Daniela G.
Camhy, Sankt Augustin 2014. - Camhy, Daniela G.: "Développer une Communauté de rechercherce

internationale®, In Grosjean, Marie-Pierre (eds.): La Philosophie au Coeur de I‘Education autour de
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Matthew Lipman, VRIN Paris 2014. - Camhy Daniela G., Garcia Moriyon F, Glaser J, Oliverio S,
Striano M, (2013). Cosmopolitan Education within the EU Scenario. The Comenius Project PEACE.
In: Gémez Chova L, Ldpez Martinez A, Candel Torres | (eds.), ICERI2013 Proceedings 6th
International Conference of Education, Research and Innovation, p. 359-363, ISBN: 978-84-616-
3847-5 [Details of the paper]; 2013. - Camhy D. [Teaching Thinking — The Practice of Philosophy
with Children/H AwaokaAla tng EkéPng — H Mpaxtiki tng Plocopiag pe ta Madd. In E.
Theodoropoulou. Philosophy, philosophy are you there? Doing philosophy with children. Series
‘Philosophy & Children’, dir.: E. Theodoropoulou & M. Gregory, pp.175-189. - Camhy Daniela G.,
Garcia Moryion F, Glaser J, Oliverio S, Striano M, (2013). Growing up Global through
Cosmopolitanism as Education. In Proceedings of the International Conference "Intercultural
Counselling and Education in the Global World", p. 621-629, ISBN: 9788864642147. CD Rom 2013. -
Camhy, Daniela G., Global Consciousness, Complex thinking and the Concept of the Community of
Inquiry. In:  Educazone  Democratica. Revista di pedagogica  politica.  2013.

http://educazionedemocratica.org/?p=2321

- Camhy, Daiela G., Philosophieren mit Kindern aus kosmopolitischer Perspektive. Komplexes
Denken und das Konzept der Community of Inquiry, in: Pddagogische Rundschau (6/2013). -
Camhy, Daniela G.: Global Consciousness, Complex thinking and the Concept of the Community of
Inquiry. In:  Educazone  Democratica. Revista di pedagogica  politica.  2013.
http://educazionedemocratica.org/?p=2321 - Camhy, Daniela G.: ePhilosophy with Children. In:
Cosentino, A.; Santi, M., Striano, M. (Ed.): Education for Complex Thinking through Philosophical
Inquiry. Models and Proposals for the Next Milenium. Impariamo A Pensare. Liguori Napoli. 2012. -
Camhy, Daniela G.: Education for Democracy and Philosophy for Children. In: Proceedings of
Athens ISUD 9th World Congress on Universal Dialogue Olympia and lIlida General Editors: L.C.
Bargeliotes, Athens - K. Wang, Bejing Editorial Coordinators: G. Tsoukalas, Athens - A.
Dimitrakopoulou Athens, Greece. 2012. - Camhy, Daniela G.: Das Staunen der Kinder Ulber das
Phanomen der Zeit. In: Dietmar Goltschnig (Ed.) Phdnomen Zeit. Dimensionen und Strukturen in
Kultur und Wissenschaft. Stauffenburg, Tiibugen. 2011. - Kreativitat und Wissenschaft. In: Holzer,
Daniela [ Schréttner, Barbara [ Sprung, Annette (Hg.) Reflexionen und Perspektiven der
Weiterbildungsforschung. Miinster: Waxmann. 2011. - Das Staunen der Kinder tiber das Geheimnis
der Zeit. In: Dietmar Goltschnigg (Hg.) Phdnomen Zeit. Tuebingen. 2011. - Dialogue — Culture -
Philosophy. Academia Verlag, St. Augustin/Deutschland. 2009. - Developing Intercultural Dialogue
Through Philosophical In: Proceedings of the World Congress for Philosophy 2008. Seoul,
Stidkorea. 2009. - Childhood and Children’s Rights. In: Eva Marsal, Takara Dobashi, Barbara Weber
(Ed.): Children Philosophize Worldwide. Peter Lang, Frankfurt am Main/Deutschland. 2009.

358



Avaotactog Kovtdkog
Anastassios Kodakos

kodak@Rhodes.Aegean.gr

KaBnyntrig TEMAEZ tou Mavemotnuiov Awyaiov, 0to yvwotiké avtike(evo: «lotopia kot
Oewpla ZX0AKNG AVATTTLUENG» Kat AtevBuvTrig Tou M.M.Z. «MovTéAa Zxedlaopol Kot AVATTuéng
ExtadevTikwy Movadwv». Alddokel artd to 1988 (otn Mepuavia) Kat ard to 1995 oto TEMAE
KOl OTO EPEVVNTIKA TOV EVOLAPEPOVTA CLUTEPIAAUBAVOoVTaL LeTAED AAAwY: ZxoAuc] AvamTuén,
Exmtaidevtindg Zxedlaouds, Oswplio xat lotople tng Exmaibevong, Emuovwvie, MouSaywynr Twy
Méowv Emucowvwving. Exel TAOUOLO SOAKTIKG, EPEVVNTLKO KAl OLYYPAWIKO €pyo oTn Meppavia
kat TNy EAAGSa Kot €XEL GUUIETACXEL LLE ELONYNOELG O LEYAAO aplOUd SLEBVWY Kal EAANVIKWY
ouvedplwv. Elval emMOKENTNG KABNYNTNG O YEPUAVIKA Tavemotripa (FU Berlin, Hamburg
Universitat, Potsdam Universitat, Tibingen Universitat).To emt{katpo EpEVVNTIKG EVOLAPEPOY TOU
OTPEPETAL OTNY TADAYWYIK] OCUCTNULK] TIPOCEYYLON  EKTTAUOEUTIKWY  QALVOUEVWY,
aglomoudvtag, Kuplwg, Tn Bewplo TWY OUTOAVAPOPLKWY KAl QUTOTOUTIKWY KOLVWVIKWY

ouotnudtwy tou N. Aovpav.

Professor TEPAES of the University of the Aegean, in the subject: «History and Theory of School
Development» and Director of the Master «Models for Educational Design and Development».

He has been teaching since 1988 (in Germany) and since 1995 in TEPAES and his research interests
include, among others: School Development, Educational Design, Theory and History of Education,
Communication, Pedagogy of the Media. He has extensive teaching, research and writing work in
Germany and Greece and has participated in numerous international and Greek conferences. He is
a visiting professor at German universities (FU Berlin, Hamburg Universitat, Potsdam Universitat,
Tibingen Universitdt).His current research interest is centered on the pedagogical system
approach of educational phenomena, exploiting, mainly, the theory of self-referend and

autopoietic social systems of N. Luhmann.

®paykiokog Kaiapdaong
Fragkiskos Kalavasis

kalabas@aegean.gr

KaBnyntrig ASaKTKAiG LoBnUATIKWY Kot EKTTadeuTIKG MNXavIKNG, MavemIoT L0
Avwyaiov Avtutpdedpog EAANVIKNG pabnuatikig Etawpelag (EME)

Suvepydtng Epeuvntric Laboratoire de Management, Université de Versailles St. Quentin en

Yvelines
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MaBnuatikég Kat Adktwp tou Tunpatog Mabnuatikwy tou EKMA (1987), DEA otn ASaKTkA
Twyv Emotnudy - Mabnuatikd oto Université Paris 7 (UER de Didactique de Mathematiques).

To €pyo tou gotlddel otnv aAAnAent(Spacn LeETAED TWV AVATTAPACTACEWY KOL TNG KATAVONGNG
TWYV LABNUATIKWOY EVVOLWY, KABWE KAl 6TOUG TPOTTOUG LE TOug omoloug autr n aAAnAemidpaon
umopel va evtaxOel otov EKTaldeuTIKS ExXeSLAoUS. ZUVOETOVTAG TA EPEVVNTIKA TOV EPYAAELD ULE
Tn SLEMOTNUOVIKY] TTPOCEyyLon Kat TG Bewpleg TG TOAUTAOKOTNTAG AVETTUEE CUOTNULKA
UOVTEAQ TWV LaBNnolakwy douwyv (VonTik opydvworn Kal Labnotakr] 8pactnplétnta atépwy,
OUAAOYIKOTATWY, OPYOVIOUWY) Kol UEAETAEL TNV €@aAppoyry Toug otn SlakuBépvnaon

EXTLAULOEVTIKWY HLOVASWV.

Professor Didactics of Mathematics and Educational Engineering, University of the Aegean
- Vice President of The Hellenic Mathematical Society
- Chercheur Associé au Laboratoire de Management, Université de Versailles St. Quentin en

Yvelines

He is a Greek Mathematician (DEA Didactics of Disciplines- Mathematics, University Paris 7, 1982,
PhD, Department of Mathematics, University of Athens, 1987).His scientific work emphasise on
the interaction between the representations and the comprehension of mathematics and which
way this interaction can be integrate in the educational design to improve the construction of
mathematical concepts and of learning models. He converged his approach with the
interdisciplinarity and complexity studies so to approach the Systemic Models of the Learning
Structures (noetic organisation and learning activity of individuals, collectivities and organisms)

and their application in the governance of educational units.

Fewpytog Kpntikog
Georgios Kritikos

gkritikos@aegean.gr

O Ap. Tewpylog Kpntikdg elvat katoyog mtuxiov Puotkng (2001) Kat LETATTTUXLAKOU SUTAWUATOC
«HAekTtpovikng @Duotkrig kot PadlonAektpoloyiag (TnAemikovwvidv)» (2004) amd TO
ApLoTOTEAELO MavemoTro Oecgoalovikng. Emiong, e(val KATOXOG LETATTUXLOKOU SUTAWUATOG
«Movtéda Zxedlaopol Kat AVATTUENG EKTadEVTIKWY Movadwvy» (2006) Kal SLOAKTOPLKOV
dumAwpatog otn SWakTkn TG Puotkng Le xprion TME (2013) amd to Mavemotripo Atyalov.
Ymipge EKmadevTikdg Puokwyv Emotnuwy (2005-2017) Kat utevBuvog tou "Epyaoctnplakol
Kévtpou OQuowkwyv Emwotnuwy NOtiag Awdekavrioouv" (2014-2017) otn devutepofaduia
exmaidevon. Elval PeTaddaKTopikog epevvnTrig (amd To 2016) Kat gpydleTal wg LEAOG TOU
Epyaotnplakol Awdaktikol [Mpoowmikol (amd Tto 2017) oto [avemotriuo Awyalov. Ta

EPEVVNTIKA TOL EVOLA@EPOVTA EKTE(VOVTAL 0TA TtES(A TNG ABAKTIKIG PUCIKWY ETTLOTNUWY, TWV
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TNE ywa tn udadnon, tng Metayvwong g EKTASeVTIKNG Mnyaviknig, tng AUVOULKAG

SuoTNUATWY K.4.

Dr. Georgios Kritikos holds a B.Sc. in Physics (2001) and a M.Sc. in "Electronic Physics and
Radioelectrology (Telecommunications)" (2004) from Aristotle University of Thessaloniki. He also
holds a M.Ed. in "Modeling Design and Development of Educational Units" (2006) and a Ph.D. in
Didactics of Physics using ICT (2013) from University of the Aegean. He was Science Teacher (2005-
2017) and director of the "Centre of Science Laboratory of Southern Dodecanese" (2014-2017) at
the secondary education. He is a post-doc researcher (since 2016) and he works as member of
Laboratory Teaching Staff (since 2017) at the University of the Aegean. His research interests lie on
the fields of Science Education, ICT for learning, Metacognition, Educational Engineering, Systems’

Dynamics in Education etc.

Avépéag Moutolog-PEvt{og
Andreas Moutsios-Rentzos

amoutsiosrentzos@aegean.gr

O Avdpéag MouUtolog-Pévtlog elval petadldaktoptkog epguvntng (T.E.M.A.E.Z., MavemioTriuLo
Auyalov), katoxog PhD kat M.Sc. otn AakTikn Twy Madnuatikwy (Mavemiotriuo tov Warwick)
kat Mtuxlov Madnuatikwy (E.K.M.A.). Exel OOAEEL Kal OIOAOKEL LOOUATO OXETIKA UE TNV
AWBOKTIKN TwY Mabnuatikwy Kat tny MebodoAoyla Exkmaidevtikng Epguvag oto MavemioTriuLo
Auyalov, oto EBVIKO Kat Kamodiotplakd Mavemotriuio ABrivag, oto Mavemotruo Oecoallag
Kat oto Mavemotiuo Matpwy. Ta €PEVVNTIKA TOU EVOlA@EPOVTA eKTE(vovTAl O dld@opa
EMMeda TNG EKTMA(BELONG ETUKEVTPWVOVTAG OTLG OAANAETOPACEL] KOl OTL OLACUVOEDELG
YVWOTIKOOUULKWY TtPpodlabeécewy Kal ep@avicewy ota TOAUTTAOKA, OLETOTNUOVIKA

ddakTikouaOnotakd patvoueva (BA. https://sites.google.com/site/moutsiosrentzos/)

Andreas Moutsios-Rentzos is a post-doctoral researcher (D.P.E.S.E.D., University of the Aegean),
holds a PhD and MSc in Mathematics Education (University of Warwick) and Ptychio (4-year BSc)
in Mathematics (National and Kapodestrian University of Athens). He has been teaching and
taught Mathematics Education related courses in the University of the Aegean, the National and
Kapodestrian University of Athens, the University of the Thessaly and the University of Patras. His
research interests span across various educational levels focusing on the interactions and
interlinkings of the cognitive-affective appearances and dispositions within the complex,

interdisciplinary teaching-learning phenomena (see

https://sites.google.com/site/moutsiosrentzos/).
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MNwpyog Mmaviwkog
George Baniokos

peligerol50@hotmail.com

O Nwpyog Mmaviwkog yevvriOnke otnv ABriva émou Kat gpydletal wg oVUBoVAOG PUXIKIG
vyelag kat Yuyavadvtrg. Elvat ardgottog tov TUiuatog Oeatpikwy Zoudwy tov EKIMA Kat tou
Metamtuylakou Mpoypdupatog KAwikng ZupufovAevutikrig tou Hellenic American University, v
yla TOAAG xpovia epydotnKke otrn AlebBuvon MoArTloTikwy TG EAAnvoapepkavikig Evwong.
Mpdo@ata LETEPPATE 0TA EAANVIKA yla Aoyaplacpd Tov EAAnvikov Kévtpou Focusing to BLBAl0
tov Campbell Purton “Mpoowmoxevtpur Sepameio - H focusing-Biwpatue] mpoogyyton”. Elvau
uéAog tng Atedvoig Twy @dpouu Yuxavadvang touv Aaxavixou lMediov (L Internationale des Forums
du Champ Lacanien) kal TakTko pEAog otny EAAnvikn Etaipela ZuvupouvAgvutikig. Ta duvo
teAgvtala xpdvia elvat omovdaotrg oto Metamtuytakd Mpdypappa «lotopla tng Pdocopiac
oto EKMA. To 2015 OJnuovpynoe tn Mépuva Eautol, i mpwtofovAia  KAWVIKOU
TPOPANUATIONOU TTOU SLEPELVA KOl TTAPOVGLALEL TIPAKTIKEG TTAVW OTN SLAROPPWON HLAG TEXVNG

Tou Blov. (www.merimnaeaftou.blogpot.gr)

George Baniokos was born in Athens, where he works as a mental health counselor and
psychoanalyst. He earned his undergraduate degree in Theater Studies at the National and
Kapodistrian University of Athens, and an M.Sc. in Clinical Mental Health Counseling from the
Hellenic American University, and worked for many years in the Division of Cultural Affairs at the
Hellenic American Union. Recently, he translated Campbell Purton's book Person-Centred Therapy,
The Focusing-Oriented Approach into Greek for Focusing Hellas. He is a member of the L’
Internationale des Forums du Champ Lacanien and the Hellenic Association for Counseling. Since
2016 he has been pursuing graduate studies in the History of Philosophy at the National and
Kapodistrian University of Athens. In 2015, he launched Care for One’s Self, a clinically oriented
initiative ~ that  explores and  fosters  practices for the art of living.

(www.merimnaeaftou.blogpot.gr)

Olav Eikeland

olave@oslomet.no

oleik@online.no

Olav Eikeland (born 1955) has his PhD in ancient philosophy from 1993, University of Oslo with a
dissertation on Aristotle, the dialogical-dialectical tradition, and its relevance for modern empirical

social research. He is currently professor of educational and work life research at the Oslo
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Metropolitan Universityt (OsloMet). From 1985 to 2008 he worked at the Work Research Institute
(WRI) in Oslo as researcher, research director, and CEO. Besides ancient philosophy, his research
centers on general theories of knowledge, philosophical and methodological aspects of social

science and research, and learning in modern organizations.

Monsieur Olav Eikeland (né en 1955) est docteur en philosophie grecque ancienne depuis 1993. Il a
notamment écrit un ouvrage sur P’Aristote, la tradition dialogique et dialectique, et le rapport
qu’elle entretient avec la recherche empirique et sociale. Monsieur Eikeland est actuellement
professeur a I’Université Métropolitaine d’Oslo (OsloMet). De 1985 jusqu’a 2008 il travaillait dans
le Work Research Institut (Institut de la recherche sur le travail) a Oslo en tant que chercheur, chef
de recherche, et CEO. En outre, a part la philosophie grecque ancienne, ses centres de recherche
sont les théories générales de la connaissance, les aspects philosophiques et méthodologiques

des sciences sociales, et la notion d’apprentissage dans I’organisation moderne.

Donaji Lopez Guadarrama

donajilh@hotmail.com

Normalista Teacher graduated from Normal School N. 1 of Nezahualcdyotl Edomex. Master's and
Doctorate in Education Sciences graduated from ISCEEM. Speaker at national conferences, in Latin
America and Europe. Member of the laboratory of Recherche in Philosophie Practique et
Appliquée AEGEAN University, Greece. Member of the advisory committee of the trial and error
journal, UNESR, Venezuela. Member of the academic committee of the international philosophy
and education symposium, UNESR, Venezuela. Publications in various magazines and books. Chief

editor of the institutional magazine of the Normal 1 of Nezahualcdyotl, state of México.

Normalista Enseignant diplomé de |'école normale N. 1 de Nezahualcéyotl Edomex. Maitrise et
doctorat en sciences de I'éducation diplomé de I'ISCEEM. Conférencier lors de conférences
nationales, en Amérique latine et en Europe. Membre du laboratoire de Recherche en Philosophie
Pratique et Appliquée Université AEGEAN, Gréce. Membre du comité consultatif du journal
d'essais et erreurs, UNESR, Venezuela. Membre du comité académique du symposium
international sur la philosophie et I'éducation, UNESR, Venezuela. Publications dans divers
magazines et livres. Rédacteur en chef du magazine institutionnel du Normal 1 de Nezahualcdyotl,

état de México.
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Pablo Flores del Rosario

pablofloresdelrosario@hotmail.com

Professor at the Higher School of Education of Mexico state (public institution owned by the
government of Mexico State). Doctor of Philosophy of Science in Philosophy Research Institute,
UNAM. Teacher trainer in philosophy for children, with studies at Montclair State University, New
Jersey, USA. Former president of the Mexican Association for the Philosophy for Children
(FMFpN). Member of the Mexican Academy of Logic (AML). Member of the International Council
for Philosophical Research with children (ICPIC). Researcher in Education at the Higher Institute of
Education Sciences of the State of Mexico. Visiting Professor and speaker: Autonomous University
of Bucaramanga in Colombia, University of Sto. Tomas and Serena in Chile, the University of
Puerto and Simon Rodriguez Experimental University in Caracas, Venezuela. Evaluator for the logic
program development for the Mexican diploma in Technological Education. His interests focus on
research on education from the perspective of science education and teacher training at Master
and PhD level. The main research axis: philosophy and theory of education, especially in the
context of philosophy for children, the argumentation theory in teaching and interpretation of

childhood.

Professor [Instituto Superior de Ciencias de la Educacion del Estado de Mexicolnstitucion publica
dependiente del Gobierno del Estado de Mexico. Profr. Normalista, Esc. Normal Rural, Teneria,
Mexico. Doctor en Filosofia de la Ciencia por el Instituto de Investigaciones Filosoficas de la
UNAM. Formador de Docentes en Filosofia para Ninos, con estudios realizados en el IAPC de
MontClair State University, New Jersey, usa. ExPresidente de la Federacion Mexicana de Filosofia
para Ninos, (FMFpN). Miembro de la Academia Mexicana de Logica (AML). Miembro del Consejo
Internacional para la Investigacion Filosofica con Ninos (ICPIC). Investigador Educativo en el
Instituto Superior de Ciencias de la Educacion del Estado de Mexico. Profesor visitante y
Conferencista Magistral: en la Universidad Autonoma de Bucaramanga, Colombia, en la
Universidad de Sto. Tomas y la Serena (Serena, Chile), en la Universidad de Puerto e en la
Universidad Experimental Simon Rodriguez en Caracas, Venezuela. Asesor en la elaboracion del
programa de Logica para el Bachillerato Tecnologico Mexicano. Su objetivo se enfoca a la
investigacion en Educacion desde la perspectiva de las ciencias de la educacion y la formacion de
profesores en el nivel de Maestria y Doctorado en Educacion.Linea de investigacion: Filosofia y

teoria educativa, teoria de la argumentacion para la docencia, Hermeneutica de la ninez.

Books:

Libros:

Filosoffa y docencia para profesores (2002). Pensamiento y razonamiento légico (2005). Los

sujetos de la educacién. Una perspectiva filoséfica (2015). La filosofia en el Aula. Una mirada desde
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la filosofia para Nifos (2016).

Marion Bourbon

marion.bourbon@free.fr

Je suis actuellement attachée temporaire d’enseignement et de recherche a I’Université de Rouen.
Docteure en philosophie, j’ai consacré ma thése a la question de la contribution stoicienne au
concept d’individu dans la philosophie stoicienne, thése dont la publication est prévue chez
Brepols. Mes travaux de recherches portent sur I’histoire des problématisations de I'individualité,
de la subjectivité et de la conflictualité psychique ainsi que sur les approches cliniques
contemporaines du subjectif. Je m’intéresse aussi dans ce cadre aux usages philosophiques de la

métaphore théatrale.

Temporary Lecturer and Research Assistant at the Université Rouen Normandie. Phd in
philosophy, my dissertation was devoted to the Stoic contribution to the concept of the individual
and will be published by Brepols. My research interests focus on history of problematisations of
individuality, subjectivity and psychic conflictiveness and contemporary clinic approaches of

subjective. In this aspect, I’m interested too in philosophical uses of the metaphor of the theater.

Delphine Coquard

delphineco@yahoo.fr

Delphine Coquard est professeur de philosophie au Lycée Victor Louis de Talence et Docteur en
Etudes Psychanalytiques (Laboratoire C.RI.S.E.S/Université de Montpellier IIl). Elle intervient
également en Licence de Philosophie / Université Bordeaux Montaigne sur les Passions de I'ame de
Descartes. Ses travaux de recherche articulent un intérét pour la psychanalyse a
I'approfondissement des textes classiques de I'histoire de la philosophie, notamment cartésiens.
Sa thése, portant sur la correspondance entre Descartes et Elisabeth, a été publiée en 2015 sous le

titre Une philosophie a I'épreuve du transfert. Elle a également publié dans la Revue Psychanalyse.

Delphine Coquard teaches philosophy in the Victor Louis High School of Talence, France and holds
a Phd in psychoanalytic studies from Laboratoire C.R.I.S.E.S / University of Montpellier IlI. She also
teaches courses on Les passions de I'dme by Descartes to undergraduate philosophy students at
the University of Bordeaux Montaigne. Her research interests combine psychoanalysis and the
history of philosophy with special emphasis on Cartesian texts. Her thesis - Une philosophie a
I'épreuve du transfert - was published in 2015. Her previous writings have appeared in the French

journal Psychanalyse.
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Alfred Romuald Gambou

alfredgambou@yahoo.fr

Alfred Romuald Gambou, est détenteur d’un Diplome d’Etudes Approfondies et d’un Master 2 en
Philosophie, d’un Doctorat en Sciences de I’éducation (Philosophie de I’éducation), double
qualification au grade de Maitre de Conférences en Philosophie et en Sciences de I’éducation,
Formateur a I’Ecole Supérieure du Professorat et de "Education (ESPE) de Nantes, Collaborateur

scientifique au laboratoire du CREN (Centre de Recherche en Education de Nantes).

Alfred Romuald Gambou, holds a Diploma of Advanced Studies and a Master 2 in Philosophy, a
PhD in Educational Sciences (Philosophy of Education), double qualification as a Senior Lecturer in
Philosophy and Education Sciences, Scientific Trainer at the Ecole Supérieure du Professorat et de
I' Education (ESPE) in Nantes, Scientific collaborator at the CREN laboratory (Centre de Recherche

en Education de Nantes).

Valéry Laurand

valery.laurand@u-bordeaux-montaigne.fr

Valéry Laurand is a Full Professor of Ancient Philosophy at Université Bordeaux-Montaigne. He is
the Director of the Research Center "SPH" (Sciences, Philosophy, Humanities - EA 4574) and

honorary Member of Institut Universitaire de France. Among his main publications : La politique

stoicienne, Paris, PUF 2005 ; Stoicisme et lien social, Paris, Garnier, 2014.

Valéry Laurand est professeur en Philosophie Ancienne a I'Université Bordeaux-Montaigne. I

dirige le centre de recherches "SPH' (Sciences, Philosophie, Humanités - EA 4574). Il est membre

honoraire de [I'Institut Universitaire de France (promotion 2009). Parmi ses publications: La

politique stoicienne, Paris, PUF 2005 ; Stoicisme et lien social, Paris, Garnier, 2014.

Panagiotis Knavas
Navaywtng Kvapag

fasola2be@gmail.com

Panagiotis Knavas is a poet, a performer, and a teacher of Philosophy, Literature, and Ancient and
Modern Greek language. MA in Systematic Philosophy (2002; MA Thesis: “The Theory of Forms in
Paul Klee’s painting”), and BA in Philosophy and Education (1997), School of Philosophy and

Education, Aristotle University of Thessaloniki. Artistic and academic contributions: Lecture, titled
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“The Grave of Idols: The construction of a narrative, the narrative of a construction” (School of
Architecture, AUTh, 2013); Dramatization and theatrical adaptation of Edgar Allan Poe's “The Fall
of the House of Usher” (Theater 104, Athens, 2012); Guest appearances in Direct Connection and
other music groups’ concerts (2010-2016); Member of the theatrical group Mimou Aptou (Syros,

2001-2018).

O Navaywtng Kvdfag elvat wowntrg, performer kat ddokaog dlocolag, Aoyotexviag, Kot
Apxalag kat Néag EAANVIKNG yAwooag. Metamtuxlaké AlmAwpa otn dlocogia (2002,
Metamtuylakn epyacio: “H Mop@omontikr Oewpla otn {wypawwkn Tou Paul Klee”) kat Mtuyio
drooopiag, Mawdaywykng kat Yuxodoyilag (1997), PLAoco@IKN Zx0Ar, AMO. KAAAITEXVIKES Kat
akadnuaikeg dpdoelg: AldAegn pe titlo “To Kevotdglo twv EWWAwY: H a@rynon pog
KOTOOKEUNG, N KATACKELN WG a@rynong” (ApXLITEKTOVIKY ZX0Ar], AMO, 2013). Apapatonoinon
Kal BeaTpIKn TTPOooapUoyr Tov apnyrnuatog “H Mtwon tov Olkov Twv Acep” tou Edgar Allan
Poe (@€atpo 104, ABrva, 2012). Guest ep@avicel; o€ cuVAVAlEG Twv Direct Connection kat AAAwyY

HLOUCIKWY YKPOUT (2010-2016). MEAOG Tng Beatpikrig opdadag Mipov Anttou (X0pog, 2001-2018).

Elena Théodoropoulou
‘EAeva K. ©@0dwpomovAov

theod@rhodes.aegean.gr
http://www.pse.aegean.gr/labs/eerpreff/bio.aspx
http://rephedenprax.blogspot.gr
http://www.pse.aegean.gr/labs/eerpreff

Professeure de premiére classe en Philosophie de ’Education a I’Université d’Egée. Elle a fait ses
études en Grece et en France (Département de Philosophie de I’Ecole Philosophique de
’Université Nationale et Capodistrienne d’Athénes, Université Frangois Rabelais de Tours,
Université René Descartes de Poitiers). Professeure invitée: Université de Paris 8 de Vincennes a
Saint-Denis UFR SEPF, Université de Rouen, Laboratoire CiViiC - Master Européen de Recherche en
Sciences de ’Education (Merse), IF/GFE Université de Porto, Institut de Philosophie de I’Université
de Porto, Escola Superior de Educacdo Paula Frassinetti-Portugal, Université Catholique de I’Ouest,
Universidade do Estado do Rio de Janeiro, Instituto Superior de Ciencias de la Educacion del
Estado del Mexico-Mexico, Département d'Apprentissage, Education et Formation de Enseignants
[ Faculté d'Education/ Université de Haifa, Israél. Membre des équipes de recherche dans le cadre
de collaborations européennes et internationales, membre fondateur de la Société Francophone
de Philosophie de ’"Education (Sofphied), chercheure étrangere a FCT (Fundacdo para a Ciéncia e a
Tecnologia- Ministério da Ciéncia, Tecnologia e ensino superior) et a National Foundation of
Research of Brazil (CNPq - Conselho Nacional de Desenvolvimento Cientifico e Tecnoldgico),

membre fondateur de I’«Association francophone internationale d'éthique de la relation d'aide et

367


mailto:theod@rhodes.aegean.gr
http://www.pse.aegean.gr/labs/eerpreff/bio.aspx
http://rephedenprax.blogspot.gr/
http://www.pse.aegean.gr/labs/eerpreff

de la santé mentale» (Afierasm) et membre du comité scientifique de la Chaire Unesco «Pratiques
de philosophie avec les enfants: une base éducative pour le dialogue interculturel et la
transformation sociale». Fondatrice et coordinatrice du réseau international Re.Phed.en.Prax.
(«Réseau de Philosophie de ’Education en Praxis») et de I’équipe de recherche Ou-tis (pour la
pratique a Pécole). Directrice du «Laboratoire de Recherche sur la Philosophie Pratique et
Appliquée» (L.R.Ph.P.A) de I'Université d’Egée, elle mene ses recherches sur la philosophie
pratique et ses formes polytropiques ainsi que sur I’éthique de Péducation et ses formes
appliquées. Directrice d’une série de volumes collectifs avec participation internationale sur la
philosophie de I’éducation, elle a introduit en Gréce le dialogue concernant la philosophie avec les
enfants et elle a organisé des conférences, colloques et nombreux ateliers internationaux sur les

champs mentionnés ci-dessus. Elle a publié en grec, francais, espagnol, anglais.

Full Professor of Philosophy of Education at the University of the Aegean. She has studied
Philosophy in Greece and France (National and Kapodistrian University of Athens & Universities
Francois Rabelais / Tours, René Descartes [ Poitiers). She has been visiting or invites professor to:
Université Paris 8 | Vincennes-St Denis and Université de Rouen Laboratoire CiViiC - Master
Européen de Recherche en Sciences de I'Education (Merse) & invited professor at the Universidad
do Porto, Escola Superior de Educagao Paula Frassinetti-Portugal, Université Catholique de I'Ouest;
Universidade do Estado do Rio de Janeiro, - Brezil/ Instituto Superior de Ciencias de la Educacion
del Estado del Mexico-Mexico, Department of learning, instruction and teacher education at the
faculty of education, university of Haifa, Israel. Member of research groups in the frame of
European and international collaborations, founding member of Sofphied / Francophone Society
of Philosophy of Education), registered as a foreign researcher to FCT (Fundagdo para a Ciéncia ea
Tecnologia- Ministério da Ciéncia, Tecnologia e ensino superior) of Portugal and to National
Foundation of Research of Brazil (CNPq - Conselho Nacional de Desenvolvimento Cientifico e
Tecnoldgico), founder member of the «Association francophone internationale d'éthique de la
relation d'aide et de la santé mentale» (Afierasm) and member of the Scientific Committee of the
Unesco Chair «Practices of philosophy with children: an educational basis for the intercultural
dialogue & the social transformation. Founder & coordinator of the international network
«Philosophy of Education in Praxis» (NePhEdinPrax) and of the research group Ou-tis (for the
practice in school), she conducts research in the fields of practical philosophy and its polytropic
forms and of ethics of education & its applied forms. Director of the Laboratory «Research on
Practical and Applied Philosophy» (L.R.P.A.Ph.) of University of the Aegean & editor of a series of
collective volumes with international participation on philosophy of education& on philosophy and
children, she has introduced in Greece the thematics of philosophy with children and she has
organized international conferences, symposiums and numerous workshops on the above fields.
Member of the Scientific Committee and reviewer of international journals, she has published in

Greek, French, Spanish and English.
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Eun Anuntpomoviov
Evi Dimitropoulou

evidimitropoulou1@yahoo.gr

Me omoudéq otn oKnvoBesia, OTOV EUPWTAIKO TOALTIOUO KOl OTA TTOUSAYWYLKA, €xEL
ouvepyaotel ue to Kpatiké Ofatpo Bopelov EAAGSOG Kal ue AnuotTikd Ofatpa, umrp&e
KOAArTEXVIKY LUTTELOLVYN TOV MiKpoU Bedtpou otn Oeccalovikn, éxel epyacOel otn dnudcta Kot
WOLWTIKN EKTTABELON WG EKTTAUSEUTIKOG OeatTpikrg Aywyng & elvat €8Ik} cuvepydtida tou
«Epyaotnplov ‘Epeuvag otnv Mpaktiky & E@appoouévn dulocoia» (E.E.M.E.D.). ASAOKEL
oknvoBecia oto Anudcio lvotitovto EmayyeApatikig Katdptiong IEK Xaidaplov kat otnv

AvwTepn oX0AN Apapatikig Texvng «MPOBA».

She has completed her studies in Direction, in European culture, and in Pedagogics, she has
collaborated with the National Theatre of Northern Greece and municipal theaters, she was
artistic director of MikroTheatro in Thessaloniki, she has worked in public and private education as
a teacher of theater Education & she is specific collaborator of the «Laboratory in Practical &
Applied Philosophy» (L.R.P.A.Ph.). She teaches Direction at the State Vocational Training Institute
IEK Chaidari and at the Senior School Drama «<REHEARSAL».

Mavia Movioudn
Mania Monioudi

monioudim@gmail.com

H Mavia Movioudn elvat amd@oltn tou Madaywytkol Turpatog Anuotikrg Exmaidevong,
E.K.M.A & tou Tunuatog MoAttikng Emotiung kat lotoplag tov Mavteliov Mav/uiov, Mphil
E.K.M.A., Yoyripla Awd/oa Mav/uiov Atyalov. EKTTASEVTIKOG oty Ttpwtofddula ekmaidevon
armd To 1999. MEAoG Tng Ouddag Xtrpleng tov Epyaotnplov ‘Epevvag otnv MpakTiKy Kal
Epapuoouévn ®ocopia (E.E.M.E®.) & tng €peuvnTIKiG Oopadag oto Project «OU-TIg»
(E.E.T.E.®.). EpguvNnTIKO evOLla@EpOV: KpLTikn oKEYN & 1 oXEON TNG LE TN PLAocopla.

Mania Monioudi is graduate of Primary Education Department, of the National and Kapodistrian
University of Athens & of Political Science and History Department of Panteion University, Mphil,
N.K.U.A., PhD student of University of the Aegean. Teacher in primary education since 1999.
Member of the Organization’s Support Group of the Laboratory of Research on Practical and
Applied Philosophy (L.R.P.A.Ph) & of the research team for the project «Ou-tis» of L.R.P.A.Ph.
Research interest: Critical Thinking & its Relationship to Philosophy.
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Elena Nikolakopoulou
‘EAeva NIKOAOKOTTOUAOL

elena_nikolakopoulou@hotmail.com

BA in Philosophy, from the University of Athens, Department of Philosophy, Pedagogy and
Psychology, MPhil in Moral Philosophy of the N.K.U.A. and Phd (c) in philosophy, of University of
the Aegean, under the supervision of Professor Elena K. Theodoropoulou. Participates as a
researcher at the Network Philosophy of Education in Praxis (NePhedinPrax), in the project
«Philosophical Objects» & in the action «Philosophical Lectern» of the Laboratory of Research on
Practical and Applied Philosophy (L.R.P.A.Ph.), of University of the Aegean and she is a member of

the organization's support group of the Laboratory. She has participated in the following
conferences: 1°* Panhellenic Conference of Graduate and Postgraduate Students of Philosophy, at
the University of Patras, 2015; 23rd International Conference of Philosophy, at the University of

Athens, 2013 and at the 9th International Conference of ISUD for Democratic Culture: Historical
Reflections and Modern Transformations, 2012. Finally, her CV includes awards and electronic

publications in poetry, translation, literary criticism and theatre.

Mtuxtovxog Tov Tuuatog dloco@lag-NMawdaywykng-Yuvxodoylag (katevBuvon Glroco®iag),

Tov E.K.M.A., MPhil HOwKrg ®Llooco®iag Tov E.K.M.A. kat vroPrieLa dd/oa
@lrlocoplag Tov Mav/uiov Atyalov, uTtd TNV eniBAedn tng Kabnyntplag EAevag K.
©e0dwPOTOVAOU. ZUMUETEXEL WG EPELYNTPLA 0TO AlkTuo DlLAocopia g MNaudelag oty

Mpdén (Aipag), oto project «DIAOGOPIKA Avtikelueva» & ot dpdon «PAocoikd
AvaAdylo» Tou Epyaotnplov Epeuvas atnv Mpaxtuen xot E@apuoouévn Glocopia (E.E.MN.E.P.) Tovu
Mav/uiov Atyalov kat elvat péAog tTng opddag otrpLgng Tov Epyaotnplov. Exel CUUUETAOXEL LE
OVT{OTOWEG OVOKOLVWOELS 0TO 10 MAVEAANVIO ZUVESPLO METATTTUXLAKWY Kol ALSOKTOPIKWY
dottntddy Pdocoplag/Mav/wo MNatpdy, To 2015, oto 23° Maykéouto ZuvéSplo dDrocoiag,

70 2013 Kat 670 9° Maykdouio TuvESplo TG ISUD (Anuokpatikf KovAtolpa: IoTOPIKEG ZKEPELS

Kal Zuyxpovol Metaoxnuatiopol), To 2012. To Bloypa@iko tng mepldapnfavet Bpapevoelg Kat
NAEKTPOVIKEG ONUOCLEVCEL OTOV XWPO TNng moinong, TG UETAQPPAONG, TNG KPLTIKIG KAl TOU

Bedtpou.

Xapa Xpvoavoakn
Chara Chrysanthaki

haragolden@gmail.com

Baowkég omoudég: Mruxlo Zwypagikig: Avwtatn ZxoAn KaAwv Texvdv ABnvag (AZKT).
MeTamTuylakeg Zmoudeg: NMME «MepBaArlovTikn Ekmaildevon», Tunua Emotnuwy MpooyoAkg
Aywyng Kat Ektadeutikol Exedtaopov (TEMAEE), Mavemiotriuo Atyaiov, P6dog. O€pa

370


mailto:elena_nikolakopoulou@hotmail.com
mailto:haragolden@gmail.com

dumAwuatikig epyaciog: «Alodntikr] a&la Tov avaBabudwuévou Tomiov Kat aglomoinor tng oTo
mtAalolo TG eKTAldEVONG Yl TNV AElPdpo avATTuEn» (2016). ATOULKEG KOl OLLOOIKEG EKBETELS
{wypapikrig Kal pwtoypapiog o€ EAAAda Kal eEWTEPIKS. Zuyypa®r] ApOpwy o€ EMOTNUOVIKOUG
TOUOUG. TUMUETOXN O€ EAANVIKA Kat SleBvry ouvEdpLla ZuUUETOXN O€ EAANVOYAAAIKS TTPATLEKT
@lAocoplag, Téxvng Kat exmaldevong otn Aépo (2016), oe ouvepyacia PE TO MAVETIOTAULO
Awyalov Kat To Mavemotriuo Lyon Lumiere 2. Anuioupylo TOU EKTTALSEVTIKOV EMLTPATIE(LOV
ePPAAAoVTIKOD Tavdloy «Tagidt oty Téxvn tng Zwng» (2017) pe Ogpa TNV TEXVN
KOTOOKEUNG TNG &EPOAOLAG. MOVIUN eKTTAULSEUTIKOG KaAAtexvikwy Mabnudtwy B/Outag

Exmtaidevong, Le artdomacon otn A€po.

Basic Studies: Painting Degree: Athens University of Fine Arts (ASFA). Postgraduate Studies: MS
«Environmental Education» of the Department of Sciences of Preschool Education and Educational
Design (TEPAES), University of the Aegean, Rhodes. Diploma Thesis: «The Aesthetic Value of the
Terraced Landscape and its use in the frame of Education for Sustainability» (2016). Individual and
group exhibitions of painting and photography in Greece and abroad. Writing articles in scientific
volumes. Participation in Greek and international conferences. Participation in Greek-French
project of philosophy, art and education in Leros (2016), in collaboration with the University of the
Aegean and Lyon Lumiere University 2. Creation of the educational environmental board game
«Journey in the Art of Life» (2017) on the art of constructing the dry stone wall. Permanent teacher

in Secondary Education, detached to island of Leros.

Mohamed Miliani

milianimoh@gmail.com

Dr. Mohamed Miliani is Professor of English at the University of Oran2. He holds a BA in English, a
Diploma in TEFL, a M.Ed., and a Ph.D. from the University of Wales. He has been teaching at the
University of Oran since 1974. He specializes in education, TEFL, and ESP. His research interests
include sociolinguistics; Education/Training; TEFL; and languages in education. He has contributed
to a number of book chapters (about preschooling, languages in education, education system,
career guidance). He is research project leader in university ethics at the Centre de Recherche en
Anthroplogie Sociale et Culturelle, CRASC; Member of the scientific committee (National Institute
for Research in Education, MNE); President of the Algerian Technical Committee for Education

(Unesco). He is a HERE (Higher Education Reform Expert, Erasmus + programme).

Dr Mohamed Miliani est professeur a I"Université d’Oran2. Il détient une licence en anglais, un
dipléme de didactique, un magister en éducation et un doctorat de I"'Université du Pays de Galles.
Il est professeur a I’Université d’Oran depuis 1974. Il s’est spécialisé en éducation, didactique et en

anglais de spécialité. Ses intéréts de recherche incluent la sociolinguistique ; Education/formation;
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la didactique de I’anglais ; et les langues en éducation. Il est chef de projet de recherche en éthique
universitaire au Centre de Recherche en Anthropologie Sociale et Culturelle, CRASC; Membre du
Comité scientifique de I'Institut National de recherche en éducation (éducation nationale);
Président du Comité technique algérien pour I’éducation (Commission Algérienne de I’'Unesco). Il

est un HERE (Expert en réforme de I’enseignement supérieur, programme Erasmus +).

Alice Pessanha Souza de Oliveira

alicepessanhall@hotmail.com

Licence en philosophie par I’Université de I’Etat du Rio de Janeiro, actuellement fait le Master en

éducation dans la méme université.

Graduation in philosophy from the Rio de Janeiro State University, at the moment makes the

Master’s degree in education at the same university.

Jair Miranda de Paiva

jmipaiva@gmail.com

Diplémé en philosophie (1993), master en études littéraires (2000) et doctorat en éducation a
['Université fédérale d'Espirito Santo (2009), ou il est professeur de premier cycle et une maitrise
en éducation de base. Membre du Noyau d'Etudes de Philosophie et Enfance (Nefi, UERJ),
coordonné par le Prof. Dr. Walter Omar Kohan, au PropEd (Programme post-universitaire en
éducation) de I'UERJ, ou il suit une formation post-doctorale (PNPD-CAPES), depuis septembre
2017. Il a une expérience en philosophie dans I'éducation de base et I'enseignement supérieur,
dans les domaines suivants: Philosophie de I'enseignement, Philosophie de I'éducation, Curricula,
Vie quotidienne. Coordonne le projet de recherche: Enseignement des Philosophies, des Enfances

et des Inventions a I'école publique.

Graduated in Philosophy (1993), Master in Literary Studies (2000) and PhD in Education at the
Federal University of Espirito Santo (2009), where he is a professor at the undergraduate level and
a Masters in Basic Education. Member of the Nucleus of Studies of Philosophy and Infancy (Nefi,
UERJ), coordinated by Prof. Dr. Walter Omar Kohan, at the PropEd (Post-Graduate Program in
Education) of UERJ, where he attends post-doctoral training (PNPD-CAPES), since September /

2017. Has experience in Philosophy in Basic Education and Higher Education, in the following areas:
Teaching Philosophy, Philosophy of Education, Curricula, Daily life. Coordinates the research

project: Teaching of Philosophies, Infants and Inventions in Public School.
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Mauro Britto Cunha

maurobrittoc@gmail.com

Il est dipléomé en Philosophie du College Catholique Salésien d'Espirito Santo (2011). Il est titulaire
d'une maitrise en enseignement de I'éducation de base de I'Université fédérale d'Espirito Santo
(défense prévue pour février 2018). Spécialiste en Philosophie de la Religion de I'Université
Fédérale d'Espirito Santo (UFES, 2013), spécialiste de I'éducation religieuse de la Faculté
Brésilienne (FABRA, 2014). Il est professeur de philosophie dans I'éducation de base, avec une

expérience dans |'enseignement de la philosophie a I'école primaire et secondaire.

He holds a degree in Philosophy from the Salesian Catholic College of Espirito Santo (2011). He
holds a master's degree in Teaching in Basic Education from the Federal University of Espirito
Santo (defense scheduled for February 2018). Specialist in Philosophy of Religion by the Federal
University of Espirito Santo (UFES, 2013), specialist in Religious Education by the Brazilian Faculty
(FABRA, 2014). He is a professor of philosophy in basic education, with experience in teaching

philosophy in elementary and high school.

Stéphanie Péraud-Puigségur

spp3@orange.fr

Stéphanie Péraud-Puigségur, professeure agrégée de philosophie & Ecole Supérieure du
Professorat et de "Education d’Aquitaine de I’Université de Bordeaux, doctorante au laboratoire
SOPHIAPOL de I’Université Paris Nanterre. Ses recherches portent principalement sur les figures
et écritures de maftres ignorants chez Platon, Montaigne et Ranciére. Elle a aussi publié sur
diverses questions éducatives: le dialogue en éducation, les valeurs en éducation, I’'apport de la

philosophie de Martha Nussbaum pour penser I’éducation aujourd’hui.

Stéphanie Péraud-Puigségur, Professor of Philosophy at the « Ecole Supérieure du Professorat et
de ’Education d’Aquitaine » (University of Bordeaux), PhD student at the SOPHIAPOL laboratory
of Paris Nanterre University. Her research focuses on the figures and writings of ignorant masters
in Plato, Montaigne and Ranciére. She also published on various educational issues: dialogue in
education, values in education, the interest of Martha Nussbaum's philosophy to think education

today.
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Roelens Camille

roelens.camillejean@orange.fr

Roelens Camille, doctorant en Sciences de I’éducation sous la direction de Philippe Foray a
’Université Jean Monnet de Saint-Etienne, chargé de cours, professeur des écoles. Chercheur
associé au Réseau de Philosophie de PEducation en Praxis (RePhEdenPrax) fondé par le
Laboratoire de Recherche en Philosophie Pratique et Appliquée (L.R.Ph.P.A.), sous la direction de
la professeure Elena K. Théodoropoulou. Mes recherches en philosophie de I’éducation
interrogent particulierement les notions d’autorité, de bienveillance, souhaitant participer a leur
redéfinition dans le contexte démocratique contemporain a I’'aune du concept d’autonomie. Je
tente également d’inscrire ces réflexions dans une pensée du lien social et du lien historique, via

les concepts de «connexions» et de «<mémoriel».

Roelens Camille, PhD student in Science of Education at the Université Jean Monnet of Satin
Etienne (France) under the supervision of Phillipe FORAY, lecturer, school teacher. Associated
researcher at Network Philosophy of Education in Praxis (NePhedinPrax), founded by the
Laboratory of Research on Practical and Applied Philosophy (L.R.P.A.Ph.), under the supervision of
Professor Elena K. Théodoropoulou. My research in philosophy of education questions in
particular the notions of authority and kindness, aiming to contribute to the redefinition of those
concepts in the contemporary democratic context, in the light of the concept of autonomy.
Moreover, | intend to place this thinking in the frame of thoughts on the social and historical link,

through the concepts of «connexion» and «memorial».

Caner Ceran

canerceran@gmail.com

Caner Ceran is graduate of Preschool Education Department of the Gazi University, Ankara. Master
Student of Department of Early Childhood Education Programme/ Institute of Educational
Sciences and Turkology Programme/ Institute of Turkish Studies of Hacettepe University, Ankara.
Preschool Teacher under Ministry of Education since 2008.

EXPERIENCE

2008 - TILL TODAY

PRESCHOOL TEACHER, MINISTRY OF NATIONAL EDUCATION- ANKARA —

TURKEY EDUCATION

2004-2008

UNDERGRADUTE, GAZi UNIVERSITY - ANKARA
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Pre-school Education
2013-Till Today
MASTER STUDENT, HACETTEPE UNIVERSITY

Institute of Educational Sciences - Department of Early Childhood Education

Programme 2013-Till Today
MASTER STUDENT, HACETTEPE UNIVERSITY

institute of Turkish Studies - Turkology Programme

Xprjotog Xovdpadg
Christos Chondros

hisdogschristy@hotmail.com

O Xpriotog Xovdpag elval amd@oltog TnG APXITEKTOVIKAG ZX0ANG EMII, KAvovTag 0Tn CUVEXELD
UETATTUXLOKEG OTTOVDEG oTa MMZ: Zxedlaopudg, Xwpog MoArtiopndg EMIM kaw UCL/Bartlett
Advanced Architecture And Computation, v gpydcTnKe wg apxltéktovag. Elvat YA EMIM,

SLEPELVWIVTAG TNV EVVOLA TNG UTTOKELLEVIKOTNTAG OE GUYXPOVEG OXEDIOOTIKEG TIPOKTIKEG.

Christos Chondros graduated from the School of Architecture, NTUA, followed by postgraduate
studies at the interdisciplinary program: Design, Space, Culture, NTUA and at UCL/Bartlett
Advanced Architecture And Computation, while practicing architecture. He is currently an NTUA

PhD candidate, investigating the notion of subjectivity in contemporary design practices.

Fafaira Kwvotavtiva
Konstantina Gavala

ngavala@yahoo.gr

H FafaAd Kwvotavtiva omtovdace EAANVIKS MoAtiopd oto E.A.M. Kat 0AOKANpWOE e dploTa
(9,78) Mpdypappa MeTATTUXIOKWY ZTTOVOWY OTO MAVTELO [MAVETLOTHUO, 0TNV KATELOLVON
«Kowvwvikr] Oewpla kat MoAtikry dloco@lo» (Tunua MoArtikng Emotiung). Ofpa t™ng
UETATTTUXLOKNG SUTAWHATIKAG Epyaciag tng rtav: «H €vvola tou MoAwtikoV otn BeueAundn
ovtoAoyla Tov MdApTiy XALlvTeEYKEP. Me ava@opd otny TOALTIKY Bewpla tng Xdvva Apevt». H
gpyacio dnuootevtnke otny «Emetnpida» mou ekd(BeL avd dietio to MAvTEO MAVETLOTALLO.
Emtiong, mapakoAolOnoe mITUXWG TO EKTTASEVTIKG Ttpoypapua did Blov pabnong tou E.K.M.A.

ue titdo «Philosophical Life Coaching» kat mAri0og dAAwv ceptvapiwy, nuePdwy Kat cuvedplwy.
Tuupeteixe we owAjtpla oto 2° MaveAArqvio Zuvédplo Pidocopiag (21-23/10/2016, E.K.M.A.) kot

EXEL ONOCLEVTEL VO TIONTLKEG TUAAOYEG.
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Konstantina Gavala studied Greek Civilization at the Hellenic Open University. She completed with
distinction an MA in «Social Theory and Political Philosophy» in the Department of Political
Sciences at Panteion University of Social and Political Sciences (Athens). The title of her graduate
thesis was: «The concept of the Political ontology in Martin Heidegger’s Fundamental Ontology,
with reference to Hannah Arendt’s political theory». Her thesis was published in the «Annals», a
journal published biennially by Panteion University. She has also attended the e-learning course
«Philosophical Life Coaching» at the National and Kapodistrian University of Athens as well
numerous other seminars, workshops and conferences. She participated as a speaker in the 2nd
Panhellenic Congress of Philosophy (21-23/10/2016, National and Kapodistrian University of

Athens). She has published two collections of poetry.

Sofia Nikolidaki
Zopia NikoASakn

sofia.nikolidaki@gmail.com

Sofia Nikolidaki was born in Athens but she is originally from Crete (Greece). She studied at the
University of Crete from where she obtained two BA and two MA degrees with honours in
education and philosophy respectively, funded by the national Greek scholarship institution.
Funded by the Academy of Athens, she holds a Ph.D. in philosophy for children (P4C) from the
University of Wales. During her doctoral studies she received SAPERE’s training in P4C and further
philosophical training at the universities of Montclair (USA), Strathclyde (Scotland) and Oslo
(Norway). Currently, she works as a teacher and she is a visiting lecturer of pedagogy and
philosophy at ASPAITE in Heraklion. She publishes stories for children and adults some of which
have been awarded. Her “Letters to Santa Claus” published in Greek by Itanos publications is her

first picture book linked with P4C theory.

H Zo@la NikoAddKn yevvriOnke atnv ABrva Kal Katdyetat amd tnv Kpritn. EKAVE TTPOTTTUXLAKES
KOl LLETATITUXLOKEG OTTOVOEG 0TA TTALSALYWYLIKA KAl 0T QLA0CO@I(0 6TO TTAVETLOTAULO KpriTng e
vrtotpopia tov IKY. Q¢ umdtpowog tng Akadnuiag ABNVWwY GUVEXLOE TIG OTTOVSEG TNG OTO
mavemotio tng OvaAlag omou €Aafe To Sdaktopkd TG SmMAwpa pe ewdikevon otn
@locopia pe maudid. Katd tn SLdpKela TwV oTtovdwy NG €Aafe eMTALOV EMUOPQWON 0N

@Aocopia e madid (P4C) ard to SAPERE kat amd ta maveniotriua Montclair (H.M.A.),

Strathclyde (Exwtia) kat Oslo (NopBnyla). Epydletatl wg eTadeVTIKOG Kat autr tnv meplodo
d1ddokeL otnv AZMAITE HpakAegiov. lotopleg tng yla taudid Kat eviAkeg €xouv Bpafevtel Kat
ekS00el oe cLUALOYLIKOUG TOHOUG. To TtpwTo TNG TAdKS BPAlD Ue TitAo «pduuata otov Aylo

Baco{An» kukAoopel and tig ekdoELS Ttavog.
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Meropi Zavlari
Meponn ZapAapn

meropiporem@yahoo.co.uk

Meropi Zavlari is an Art/Arch. theorist & a PhD candidate (Univ. of Thessaly). MA in Research
Architecture (Goldsmiths, Univ. of London); Diploma in Architecture (AUTh); Erasmus studies in
Fine Arts (Univ. de Barcelona). Adjust Lecturer in Design Theories, School of Archit., AUTh, 2013-14.
In 2010-12, she gave lectures at School of Archit., AUTh, &, since 2014, contributes to Cross-
Thematic Research, Dept. Archit., Univ. of Thessaly. Int’l. contributions: «Visual Cultures TEN»,
Goldsmiths (lecture & participation in alumni exhibition, The Showroom, London, 2015); «Global
Cities, Cosmopolitan Dreams» INAA Symp. (Barcelona, 2015); «Interpretations of the Actual» Symp.
(CACT, 2015); Cities Methodologies 2014 (Slade Research Centre, UCL); AGORA 4th Athens
Biennale (2013); etc. Art critique(s) in: tvxs.gr; Sunday Avgi; Bienndle 2: Performance Festival, SMCA,

2011; exhibition catalogs. She currently works on a translation of R. M. Rilke’s New Poems.

H Mepdmn ZaBAdpn elvat Bewpntikdg Téxvng+ApX/KNG & utodrigia SddkTwp Mav. OecoaAiag. MA in
Research Architecture (Goldsmiths, Mav. Aovdivov), Apxitéktwy AMNO, Zmouvdeq Erasmus oto Tu.
KaAwv Texvwyv (Mav. BapkeAwvng). Zuvdilddokovoa oto Oswpies Tov Design, Tu. Apx/vwy AlO, 2013-
14. ‘Edwoe SlaA€Eelg oto Tu. Apyx/vwy AMO (2010-12) Kat cuppetexel oto Awadepatue Epevva, Tu.
Apx/vwyv, Mav. OeccaAiag (amd 2014). AeBvelg cuppetoxég: «Visual Cultures TEN» Goldsmiths (The
Showroom, Aovdivo, 2015), Zuum. INAA «Global Cities, Cosmopolitan Dreams» (BapkeAwvn, 2015),
Svumdoto «Interpretations of the Actual» (KXTO, 2015), Cities Methodologies

2014 (Kévtpo Epeuvwy Slade, UCL), AGORA 4n MmievdAe ABrivag (2013), K.4. TEXVOKPLTLKI|/EG OE:
tvxs.gr, Kvploaxdtien Auvyn, Bienndle 2: Performance Festival (KMZT, 2011), katdAoyol eKOEcewv.

Emt{ tou mapodvTog, eTolnddel wa petdgpacn tou Neue Gedichte (N€a Mowjpata) tov P. M. P(AKe.

Maria José Carrasco Zavala
mariajose.historia@gmail.com

mcarrascozavala@gmail.com

Apres d’avoir obtenu son dipléme d’enseignante d’Histoire et Sciences Sociales au Chili (Université
Academia de Humanismo Cristiano), Maria José Carrasco Zavala a validé son Master en Sciences
de I’Education a I’Université Paris 8 Vincennes Saint-Denis. Actuellement elle prépare son Doctorat
en Sciences de I’Education a la méme Université. Elle s’intéresse tout particulierement a la
Philosophie de I’Education et ses travaux portent sur les processus de subjectivation a I’école ainsi

que le probléme de la corporéité.
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Holder of bachelor degree in History and Social Sciences at Chile (University Academia de
Humanismo Cristiano) and master degree in Sciences of Education at Paris 8 Vincennes Saint-Denis
University. Phd candidate in Sciences of Education in the same university, she is particularly
interested in the Philosophy of Education. Her work focuses on the subjectification processes in

schools as well as the problem of corporeality.

Oscar Lorca Gomez

lorca.oscar@gmail.com

Apres d’avoir accompli des études en philosophie au Chili, Oscar Lorca Gémez a rejoint le
programme de Master en Philosophie Contemporaine, programme réalisé en partenariat entre
I'Ecole Normale Supérieure et I'Ecole des Hautes Etudes en Sciences Sociales. Au présent, il
poursuit la formation doctorale au sein de I’Ecole des Hautes Etudes en Sciences Sociales. Ses
domaines d’intérét sont la philosophie de I’éducation ainsi que le pragmatiste, notamment la

philosophie sociale de John Dewey dont porte sa recherche doctorale.

After completing studies in philosophy in Chile, Oscar Lorca Gomez joined the Master's program in
Contemporary Philosophy, a program realized in partnership between the Ecole Normale
Supérieure and the Ecole des Hautes Etudes en Sciences Sociales. Currently, he is pursuing
doctoral training at the Ecole des Hautes Etudes en Sciences Sociales. His areas of interest are the
philosophy of education as well as the pragmatist. His doctoral research is concerned with the

social philosophy of John Dewey.

Flavio José de Carvalho

flavio.carvalho@ufcg.edu.br

Flavio Carvalho, Docteur en Philosophe, est Professeur de Philosophie a I'Université Fédérale de
Campina Grande, au nord-est du Brésil. Il développe des recherches dans les domaines de la
philosophie francaise contemporaine (Castoriadis, Foucault, Deleuze, Ranciere), en s’engageant
dans les débats de la Philosophie Politique et aussi de I'Enseignement de la Philosophie. Il
coordonne le «Groupe de Recherche Herméneutique Philosophique chez Michel Foucault» et le
«Groupe de Recherche en Education et Enseignement de la Philosophie». Au niveau post-
universitaire, il est directeur de recherche dans le Maitrise en Philosophie. II’a publié plusieurs des
articles (au Brésil et a I’étranger), sa publication la plus récente est le livre «L’imagination et

I’institution: le processus de socialisation de la psyché chez Cornelius Castoriadis».
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Flavio Carvalho, Ph. D, is Professor of Philosophy at the Federal University of Campina Grande, in
northeastern Brazil. He develops researches in the contemporary french philosophy (Castoriadis,
Foucault, Deleuze, Ranciére), by engaging in the debates of the Political Philosophy and the
Teaching of Philosophy also. He coordinates the «Hermeneutical Philosophical chez Michel
Foucault Research Group» and the «Education and Teaching Philosophy Research Group». At the
postgraduate level, he is a research director in the Master of Philosophy. He has published several
articles (in Brazil and abroad), his most recent publication is the book «The imagination and the

institution: the process of socialization of the psyche at Cornelius Castoriadis».

Filipe Ceppas de Carvalho e Faria

filcepps@gmail.com

http://lattes.cnpq.br/9172119452015896

http://dgp.cnpq.br/dgp/espelhogrupo/5953279550607900
http://www.lefgb.fe.ufrj.br

Enseignant-chercheur a "Université Fédérale de Rio de Janeiro (Brésil), coordinateur du Groupe de
Recherche sur la Philosophie Francaise Contemporaine (NUFFC-CNPq) et du Laboratoire de
I'Enseignement de la Philosophie Gerd Bornheim (LEFGB). Diplomé en philosophie en 1993 a
I'Universidade Nacional de Brasilia (UnB), il a soutenu sa thése de doctorat intitulée «Formation
philosophique et critique. Adorno et I’enseignement de la philosophie» sous la direction de
Leandro Konder, a la Pontificia Universidade Catdlica do Rio de Janeiro (PUC-Rio), en 2003. Il a fait
ses études post-doctorales a I'université de Paris 8, en 2009, dans le cadre du projet de recherche
CAPES-COFECUB, «Apprentissage de la pensée et politique éducative: philosophie contemporaine
et éducation». Il participe depuis 2014 du projet de recherche CAPES-COFECUB entitulé
«Différence, pluralisme et confiance en éducation et formation». Ses travaux de recherche portent
sur I'éducation et la philosophie, et I'enseignement de la philosophie, autour des concepts

d'émancipation et d'anthropophagie, dans la interface entre la philosophie et I'anthropologie.

Professor-researcher at the Federal University of Rio de Janeiro (Brazil), coordinator of the
Research Group on Contemporary French Philosophy (NuFFC-CNPq) and of the Laboratory of
Philosophical Education Gerd Bornheim (LEFGB). Graduated in philosophy in 1993 at the National
University of Brazil (UnB), he supported his doctoral thesis which was entitled «Philosophical and
critical formation. Adorno and the teaching of philosophy» under the direction of Leandro Konder
at the Catholic University of Rio de Janeiro (PUC-Rio) in 2003. He received his post-doctoral studies
at the University of Paris 8, in 2009, as part of the CAPES-COFECUB research project «Learning

Thought and Educational Policy: Contemporary Philosophy and Education». Since 2014, he

379


mailto:filcepps@gmail.com
http://lattes.cnpq.br/9172119452015896
http://dgp.cnpq.br/dgp/espelhogrupo/5953279550607900
http://www.lefgb.fe.ufrj.br/

participates in the CAPES-COFECUB research project entitled «Difference, pluralism and trust in
education and training». His research interests include education and philosophy, the teaching of
philosophy around the concepts of emancipation and anthropophagy in the interface between

philosophy and anthropology.

Vanina Mozziconacci

vanina.mozziconacci@ens-lyon.fr

Vanina Mozziconacci est docteure et agrégée de philosophie, actuellement post-doctorante
rattachée au LabEx COMOD (ENS de Lyon). Parmi ses derniéres publications; «Une éducation
entre personnel et politique: le «consciousness raising» dans les pédagogies féministes», In
P.Foray & A.Kerlan (dir.) Le métier d’enseigner. Approches philosophiques, Nancy, Presses
Universitaires de Nancy, 2017; «Resituer. Féminismes et histoire de la philosophie», coécrit avec
Pauline Clochec, in D. Antoine-Mahut & S. Lézé (dir.) Les Classiques a I’épreuve. Actualité de
I’histoire de la philosophie, Editions des Archives Contemporaines, 2017; «Théories féministes de

I’éducation: ol est le care?», Education et socialisation, 2016, n° 40.

Vanina Mozziconacci holds a PhD in philosophy from the Ecole Normale Supérieure, Lyon (France)
and is currently a post-doctoral researcher (LabEx COMOD/Triangle research unit in Lyon). Her
main research focuses on feminism, education, and their intersection. She has worked as a
philosophy teacher in high school and as a teaching assistant in various universities for more than
six years. She has published several articles, including «Une éducation entre personnel et politique
:le «consciousness raising» dans les pédagogies féministes» [«Educating between personal and
political: consciousness raising in feminist pedagogies»], In P.Foray & A.Kerlan (dir.) Le métier
d’enseigner. Approches philosophiques, Nancy, Presses Universitaires de Nancy, 2017; «Théories
féministes de I’éducation: ou est le care?» [«Feminist Theories of Education: who cares?],
Education et socialisation, 2016, n°40; «Filles, garcons: qui sont les mal élevés?» [«Girls or Boys:

Who is Not Well Brought-Up?»], Ex Aequo, 2011, n°23.

Christophe Point

chris point@hotmail.fr

Christophe Point, doctorant en philosophie de I'éducation en co-tutelle sous la direction d'Eirick
Prairat (Université de Lorraine, France) et de Luc Bégin (Université Laval, Québec). Membre du
I'équipe NeV (Normes et Valeurs) du laboratoire LISEC (Laboratoire interuniversitaire des Sciences
de I'éducation et de la communication) et de I'Institut d'Ethique Appliquée (IDEA). Mon sujet de
these s'inscrit dans la démarche transdisciplinaire de John Dewey (philosophie politique,

philosophie de I'éducation, épistémologie). Il s'agit de comprendre les finalités et enjeux donnés
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par John Dewey a I'éducation au niveau primaire et secondaire pour se demander si une
transposition ou une adaptation de cette pensée serait fertile pour le niveau supérieur de
I'éducation. Plus spécifiquement, mon intervention portera sur la relation entre l'action politique
de gouverner et I'action éducative d'enseigner. Nous interrogerons les axiomes de ces deux
actions et leurs finalités pour étudier les raisons motivant la coordination de ces deux actes ou

non.

Christophe Point, doctoral student in educational philosophy, co-supervised by Eirick Prairat
(Lorraine University, France) and Luc Bégin (Laval University, Quebec). Member of the NeV team
(Normes et Valeurs) of the LISEC laboratory (Laboratoire interuniversitaire des Sciences de I'
éducation et de la communication) and Institute of Applied Ethics (IDEA). My thesis subject is part
of John Dewey's transdisciplinary approach (political philosophy, philosophy of education,
epistemology). The aim is to understand John Dewey's goals and challenges for primary and
secondary education to ask whether a transposition or adaptation of this thought would be fertile
for the higher education level. More specifically, my intervention will focus on the relationship
between political action to govern and educational action to teach. We will question the axioms of
these two actions and their aims in order to study the reasons for coordinating these two actions

or not.

Agnes Dopff
agnes.dopff@hotmail.fr

Masterante en Philosophie (Parcours «Analyse et critique des arts et de la culture») a I'Université
de Paris 8 et critique de théatre pour la presse écrite, Agnés Dopff s'intéresse en particulier aux
problématiques liées a la réception esthétique et aux questions d'émancipation. Mue par le souci
de mener conjointement philosophie pratique et journalisme réfléchi, Agnes Dopff va puiser le
matériau empirique de ses travaux dans la pratique journalistique qu'elle méne depuis 2015,

principalement par sa collaboration avec le magazine de création contemporaine Mouvement.

Agnes Dopff is a master's degree student in Aesthetics in Paris 8 University, and a theater critic for
the french written press. The main topic of her research is the aesthetic reception related with
emancipation issues. Concerned about performing practical philosophy and thoughtful journalism,
Agnes Dopff finds the empiric material of her research in her own journalistic practice, started in
2015 when she joined the editorial staff of the french contemporary creation magazine

Mouvement.
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ABnva 'kpt{aia
Athina Gritzala

athigri@yahoo.gr

E{puat truxtovxog touv turiuatog ddocopiag, Madaywyknig, Yuxodoylag EKMA. EdikevTnKa
otV EWKN Aywyr] artd to Kévtpo Wuxikrg Yylewng. Exw epyaotel o€ xwpoug YuxLkng vyelag,
KOBWG KAl CUPOVAEVTLKIAG KO ETTAYYEALATIKOU TTPOGAVATOALOUOV. ATt TO 1995 Epyalopal oTn
dnudoia ekmaiSevon pe TNV eBKETTA TNG PLA0ASYOL Kat N opyavikf pouv Béon eivatl oto 3°
Fevik6 AUKkelo Mu@adag. ‘Exw mapakoAovBroetl padnuata @wtoypapiag, €xw AABEeL LEPOG Kal
€xw emiueAnOel opadikég eKBETELS wTOoypa@lag. ATtd To 2014 €wg orjuepa elal utebOLYN TNG
Néoxng dwtoypaplag tou 3°° Auvkelov Mueddag (http://3lyk-glyfad.att.sch.gr/photos/). Ertiong,
elpal LeTamTuyLaKn @ottrtpla oto NMME lotopla tng Pdocopiag EKMA.

| studied Philosophy, Pedagogy and Psychology in the Faculty of Philosophy, Pedagogy and
Psychology, School of Philosophy, National and Kapodistrian University of Athens. | have worked
in mental health area and also in Consulting and Professional Orientation. Since 1995 | work as a
Greek language teacher in the Public Education System at the 3rd General High School, Glyfada. |
have attented photography seminars, | have participated and curated group photography
exhibitions. Since 2014 | am responsible for the Photography Club of the 3rd General High School,
Glyfada (http://3lyk-glyfad.att.sch.gr/photos/). | am a postgraduate student in the History of

Philosophy, Postgraduate Education Program, National and Kapodistrian University of Athens.

Rita Pedro

ritaafonsopedro@gmail.com

Rita Pedro, B.Phil and Master in Philosophy, from Nova University of Lisbon. Trainer & animator on
practice of Philosophy with Children, co-creator & animator of artistic & philosophical experiences
at Kairos, Centre of Philosophy in Lisbon. Since 1999: Animator and training in the practice of
Philosophy with Children at several scholls and at the higher school of education. 2006 to 2011:
Promotion & Coordination of a project conducted as part of the practice of philosophy with
children, destined to children and adolescents of a Cape Verdean community from a social-
vulnerable area located within the Lisbon suburbs.2009 to 2011: Active research through working
philosophy with children, targeting children from rural and fishermen communities in Cape
Verde.From 2012: Co-creator & Promotor of artistic and philosophical experiences in collaboration
with several artists; dramaturgical creation of children's shows at several theatres throughout

Lisbon.2018/19: Post —Grade coordinator in Philosophy with children at the Piaget University.
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Maitrise et Master 2 en Philosophie, Université Nova de Lisbonne. Formatrice et animatrice a la
pratique de la Philosophie avec les Enfants, depuis 1999, dans plusieurs écoles (publiques et
privées), dans des centres de formation de professeurs et & Ecole Supérieure d’Education. Entre
2006 et 2011 coordination et dinamisation d’un projet mené dans le cadre de la pratique de la
Philosophie avec les Enfants, destiné a des enfants et des adolescents issus d'une communauté
Cap Verdienne, située en banlieue Lisboéete. Entre 2009 et 2011, action-recherche menée a partir de
la pratique de la Philosophie avec les Enfants auprés d’enfants issus de communautés rurales et de
pécheurs, au Cap Vert. Depuis 2012, co- créatrice et animatrice d’experiences artistiques et
philosophiques, en collaboration avec plusieurs artistes et collaborations dans la creation
dramaturgique de spetacles pour enfants dans plusieurs théatres de Lisbonne. 2018/2019,

coordinatrice d’'un DU en Philosophie avec les Enfants a I'Univeristé Piaget.

Maria Argyriou
Mapia Apyvpiov

Maria.argiriou@gmail.com

E.ALM, Tuiua Emotnuwv tng MpooxoAwkr Aywynig Kat tou Exmadeutikol Xxediaouou,
Mavemiotriuo Atyalov. MeTadIBOKTOPIKA EPELYNTPLA TOV (Blov TURUATOG, KAtoxog M.Ed. oto
M.M.XZ. « ZmovdEg otnv Ekmaildevon pe katevBuvaon tn Aolknon ZX0AKwY Movaddwv» (EAANVIKS
Avolktd Mav/uo) kat oto M.M.Z. «MovtéAda ZxedlacuoV Kot AVATTUENG EKTAUSEVTIKWY
Movddwv» (Mav/uo Awyaiov). ZTn ouyypa@kn tng Wbdtnta mepldapufdvovtal ta oxXOAKA
EYXEPBL Movokig TG A Kat B TAENG yla To AnUOTLKO, EMLOTNUOVIKEG ETLUEAELEG BLRAlWY,
LOUGLKOTTAULS AYWYLKEG EKDOOELG KOl ETILUEAELEG OELPWY Yyl TNV eKTtaldevon yevikOTepa. Elval
OUV-ETTUEANTPLA TNG ETULOTNUOVIKNG TEPLOSIKIG €KS0oONG yla To 2018 «Mouolkf o€ Mpwtn
BaBuida» (http://mspv.primarymusic.gr/mspv/) kai, amd To 2008, GUV-ETUEANTPLA TOL oOpen
access akadnuaikod Tmeplodikov Hellenic Journal of Music, Education and Culture
(http://hejmec.eufjournalfindex.php/HeJMEC) tng E.E.M.A.M.E. (www.primarymusic.gr). M€Aog
TOU EMOTNUOVIKOU cupovAiov «PRIMEx»(Mpaktiki Kat Epguva otnv OAokAnpwévn Mouotkr)
Exmaidevon) tng AleBvoug Kowvotnrag yla tn Movoikny Ekmaidevong (International Society for

Music Education, ISME).

She is «Laboratory Staff Research Scientist» for Applied Music Pedagogy, Department of Pre
School Education Sciences & Educational Design, Univ/ty of the Aegean, & Post Doc Researcher in
the same Dpt. She holds a Ph.D. ( Dpt of Music Studies of the lonian University), & two Master of
Education in Praxial Philosophy and Music Education as well in Education with specialization in
Education Leadership and Evaluation. Her literary activities include the official textbooks for Greek

Music Education (School-Age Children 6-8), as well as editing scientific and pedagogical editions of
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the Greek Association of Primary Music Education Teachers (GAPMET, www.primarymusic.gr). Co-
editor of the open access Hellenic Journal of Music, Education & Culture (HeJMEC) & editor of the
journal Music in the First Grade.She is member of ISME SIG Practice and Research in Integrated

Music Education.

Markus Cslovjecsek

markus.csloviecsek@fhnw.ch

markus.cslovijecsek@fhnw.ch

Chair of the Dpt of «Music Pedagogy», PH FHNW, Switzerland and member of the Management
Board of the Institute for Secondary Education, which is part of the School of Education in the
University of Applied Sciences and Arts Northwestern Switzerland. Visiting professor at the
Universitat Autonoma de Barcelona. Co-Editor of the book series Mousikae Paideia for Lang
Publishers. He initiated the European Music Portfolio EU-Comenius Project, was a member of the
steering group in EMP — A Creative Way into Languages (2009-2012) and leading partner in EMP -
Sounding Ways into Mathematics (2013-2016). Together with others he founded the ISME
sigPRIME on Practice and Research in Integrated Music Education and for EAPRIL a collaborative
Cloud about Sounds and Arts in Transversal Learning. Responsible for cstools GmbH where he
develops innovative learning materials (i.e. creafon, soundOscope). As founder and Artistic
Director he conducts the Choir Kantorei Solothurn and since 2005 with the Viatores Cantantes he

offers cultural journeys all over Europe.

Mpdedpog Tou TUALATOG «MOVGLKAG MASAYWYIKIG» Kol LEAOG TOL AloKNTIKOV ZupBouAiov Tou
IvotitoUtou yla tn Asutepofdduia Ekmaidevon, To omolo evrdooetatl otn ZxoAr Exmaidevong
Exmadevtikwy oto MMavemotnuo Egappoouévwy Emotnuwyv kot Texvdyv BopeloduTikig
EABetiag. EmiokEmTng Kabnyntri¢ oto Universitat Autonoma tng BapkeAwvng. Zuv-GUVTAKTNG
™G oepdg BPAlwy Mousikae Paideia yia tov ekdotikd olko Lang, dletédece SlevBuvtrig Tou
€pyouv Mathe macht Musik yla Tig Exddoelg Klett & Balmer. Idpuoe tnv dleBvn €mOTNUOVIKA
EPELVNTIKN opdda tng AleBvoig Kowvdtnrtag yla tTn Mouokr Ekmaidevon (International Society
for Music Education, ISME) «PRIME» (Mpaktiki Kat Epevva otnv OAokAnpwpévn Mouokn
Exmaidevon), & nynONKe EMOTNHOVIKA TWY EVPWTAIKWY Ttpoypappdtwy EU-Comenius Project:
EMP - A Creative Way to Languages (2009-2012) kat Tov EU-Comenius Project: EMP — Maths and
Music (2013-2016). Q¢ AtevBOvwy ZVuPourog elval umelBuvog yla tnv cs-tools GmbH, dmouv
avamTtUO0EL KOVOTOUO EKTTAUSEVTIKA LAKA (Omwg Tto Creafon kat to soundOscope) Kot
@A ofevel epyaoTrpla ylo TNV TPOWONON TNG ONUOVPYIKOTNTAG OE OPYOAVIOUOUG Kal

ETUXELPNOELG. I8pUTNG Kal cLV-SLlevBuvTrg TG xopwdiag Kantorei Solothurn.
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Kaarina Marjanen

kaarina.marjanen@Iaurea.fi

She graduated as early childhood music teacher & she continued her studies on music education
(Master of Arts, Lic.Phil.,, Ph.D.). Expert on musical interaction and music teacher’s professional
training especially with the focus on the early childhood field. Currently works as a senior lecturer
in Laurea UAS, Southern Finland. Her working life career includes experience in many Finnish
universities, international collaboration with many international projects like the European Music
Portfolio (www.emportfolio.eu, 2009-2012). She is a Board member of Eapril, and a steering group
member of SIG Prime, CREAT, ISME, CCE Finland, and a member of Teosto/NCB Finland. At the
Eapril Board, Kaarina’s responsible portfolio field is Communication & networking
(https://www.eapril.org/governance), besides the coordinating of «Cloud 9», a thematic group by
the title «Sounds and arts in transversal learning» (https://www.eapril.org/node/32) together with

the other clouds (https://www.eapril.org/clouds).

ATto@o(tnoe amd tn xoAn Nnmaywywy & 0AOKANPWOE TIG 0TTOVOEG 0T MouaLKr] MadaywyLkr
(Master of Arts, Lic.Phil. Ph.D.). EEeldikevTnKe otnv Ekmai®evon Kat EmayyeApatikn Avamtuén
EXTTaOEVTIKWY MOUGLIKNAG, LLE ELOIKO EVOLAWEPOV OTN LOVGLKY] AAANAETOpacoN [e ETIKEVTPO TOV
TOMEQ TNG TPOOXOAWKNG aywyrg. H emayyeAuatikn otadlodpoula tng meplAaufavel Tn
ddaokaAla TNnG o€ PIAAVOLKA TTAVETTLOTAULA, [LE TTOAAEG CUULLETOXEG o€ SLeBvr] €pya 6w Tto EU-
Comenius Project: EMP — A Creative Way to Languages (2009-2012) (www.emportfolio.eu). Efvaut
UEAOG TNG SlEBVOUG EMOTNUOVIKNG Opddag «PRIME» (Mpaktikr Kat Epguva otny OAOKANpwHEYN
Movown Ekmaidevon), tng AleBvovg Kowdtntag ya t Movowkr Exkmaildevon (International
Society for Music Education, ISME) & Tou dtokntikv cuufouvAiwy tng Eapril & SIG Prime, CREAT,
ISME, CCE Finland, kaBwg kat péAog tng Teosto [ NCB Finland. Zto mAaloto tng emttpomrig Eapril,
elvat utelBLVN yla TNV emkovwvia Kat tn diktvwon (https://www.eapril.org/governance), aAAd
Kal Tou cuvtoviopol tou «Cloud 9», piag Bepatikig opddag pe TitAo «'Hyol Kal TEXVeG oTny

gykdpota uddnon» (https://www.eapril.org/node/32).

Avactaocia Zuwyn
Anastasia Siopsi

siopsi@ionio.gr

KaBnyntpla «AleOnTikng tg Mouoikng», Turiua Mouokwy Emoudwy, Idvio Mavemotnuto,
MéAog ZEMN otnv «lotopla twv Texvwyv otnv Euvpwdmn» otov «Evpwmaikd MoArtioud», EAIM
(EAANVIKG AVOIKTO MMaVETIOTNULO). EKTOG amd HOUOIKEG OTTOUSEG, EXEL OAOKANPWOEL GTIOVDEG
OTNV APXLITEKTOVIKN (TtTuX(0 APXLITEKTOVIKNG, AploToTéAELo MavemoTio OecoaAovikng, Tuqua

APXLTEKTOVWY TNG MOAVTEX VKNG ZX0ANG, Oecoalovikn, 1989). H dtdaktopkn tng dtatpPr] (e
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emiPA€movteg Kabnyntég: Professor David Charlton, Professor John Deathridge), €xet titAo
Richard Wagner’s «Der Ring des Nibelungen»: The Reforming of the Sword or, Towards a
Reconstruction of the People’s Consciousness (Mavemiotruto tng East Anglia, Turjpua MouoKwy
>mouvdrv, U.K (1996). Zuv-ekddTpLa TOU NAEKTPOVIKOU SLeBVOUG LOUGLKOAOYIKOU TTEPLODIKOU [E
t{tAdo «EAANVIKG Meplodikd yla T Mouctkr, tnv Ekmaldeuon kat tov MoAttioud» (Hellenic
Journal of Music, Education and Culture (HeJMEC), pad( pe tov Graham Welsh (‘Ekdoon Evwong
Exmadevtikwy Movoikng Aywyrig Mpwtofdduiag Exkmaidevong, EEMATIE). MéAog Tng
OUVTAKTLIKIG ETLTPOTIG TOU LOUGIKOAOYLKOU TEPLOSIKOU MOUGOIKOG AGYoG, €KOOCEL TOU
Tuiuatog Moucikwy Imoudwyv tou loviou Mavemotnuiov Kal KLtk avayvwotpla (peer
reviewer) oto History Research (ISSN 2159-550X), academic journal published across the United
States by David Publishing Company, Chicago, IL, USA. I8puTiké 0TéAexog Tou EAANVIKOU

MouaoikoAoytkol ZuAAdyou (€tog (Bpuang 2011).

Professor in «Aesthetics of Music», Music Department, lonian University & tutor of «History of the
Arts in Europe» (Degree in “European Culture”), Greek Open University. She has also a degree in
Architecture (Aristoteleion University of Thessaloniki, Department of Architecture). Her main
research activities include papers and lectures in international musicological conferences and
several publications and contributions in collective volumes, international musicological journals
and publications in Greece and abroad, mainly on German romantic music, especially Richard
Wagner’s music dramas & also on modern Greek art music, especially Manolis Kalomiris’s work
and aesthetic and ideological aspects at the era of the National School of Music; on music in
revivals of ancient drama in modern Greece; on Greek women composers; and on issues of music

education in Greek Universities

Laia Viladot Vallverdu

laia.viladot@uab.cat

Senior-Track lecturer, in the Music Education Department at Universitat Autdbnoma de Barcelona.
Her research interests center on interaction in the music classroom, educational discourse analysis
and collective music composition. She is involved in some international networks and research
projects and authored several publications in national and international journals. Among others,
she participated as a steering group member in two Comenius European (Erasmus+) projects

focused on interdisciplinary learning.

Ta EPEUVNTIKA EVOLOPEPOVTA TNG ETUKEVTPWYOVTAL OTNV HOUCIKY aAAnAemtiSpacn otnv Td&n,
oTNV avaAutik pHEBodo Kal otn GUAAOYIKY GUVOECN TNG UOUOLIKNG. TUUUETEXEL O OlEBvn
EMOTNUOVIKA O(KTUO KOl E€PEVVNTIKA E€pya AAAQ KOl CUYYPAPIKA Ot €OVIKA Kat Slebvn

ETULOTNUOVIKA TIEPLOSLKA.
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Albert Casals Ibanez

laia.viladot@uab.cat

Currently, he is Vice-Dean in Faculty of Education at Universitat Autonoma de Barcelona. He leads
courses and seminars for in-service music and generalist primary teachers. His PhD and main line
of research are focused on the relationship between music and other school subjects, always from
a theory-practice approach. He is member of different networks and research groups and
authored several publications in national and international journals. Among others, he participated
in the board of experts of two Comenius European (Erasmus+) projects focused on

interdisciplinary learning.

AvTupoedpog touv Mawdaywywkol Tunuatog Exmaidevong tov Avtévopo MMAVETMIOTAULO TNG
BapkeAwvng. Elval utevBuvog oepvapiwy Kal Labnudtwy mou a@opoly oTny UETEKTA(dEVON
TWV EKTTALOEVTIKWY 0TI YEVIKN LOUOLKN EKTTA(OEVON. H BLOAKTOPLKY] TOU €pEUVA €0TLALEL OTN
OX€0N TNG LOVOIKNG HE AAAD SLOOKTIKA aVTIKE(UEVA, cLUVEEovTag Tn Bewpla UE TIG SOAKTIKEG
TUPOKTLKEG. E(val HEAOG SIKTUWY KOL EPEVVNTIKWY OUASWY LLE SNUOCLEVEVA €pYa OE EBVIKO Kal
SleBVEQ emimedo. TuUUETEXE WG EWBNUWY OF EVPWTAKA TTPOYPAUUATA TIOU APOPOVY OTN

OLETMOTNUOVIKN HdOnon.

*Aev €xel y(vel TTapEUPaon/emUEAELR OTLG TTEPLANDELS TWV ELONYNTWY
*Les résumés des conférenciers n’ont pas subi de revision

* Speaker’s abstracts have not been revised
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Forthcoming
http://www.pse.aegean.gr/labs/eerpreff/
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«But may not this screen which my eyes probe in vain, and see as denser air, in reality be
the enclosure wall, as compact a lead? To elucidate this point | would need a stick or pole,
and the means of plying it, the former being of little avail without the latter, and vise
versa. | could also do, incidentally, with future and conditional participles. Then | would
dart it, like a javelin, straight before me and know, by the sound made, whether that
which hems me round, and blots out my world, is the old void, or a plenum. Or else,
without letting it go, | would wield it like a sword and thrust it through empty air, or
against the barrier. But the days of sticks are over, here | can count on my body alone, my
body incapable of the smallest movement and whose very eyes can no longer close as they
once».

Beckett S., The Unnamable, Paris: Les Editions de Minuit, 1983.




