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Summary

GADAMER'’S EXPERIENCE AND THEORY OF EDUCATION: LEARNING THAT THE OTHER
MAY BE RIGHT

The article (original title: Gadamer’s Experience and Theory of Education: Learning that the Other May
Be Right) was published in Education, Dialogue and Hermeneutics edited by Paul Fairfield (2011).
In the text a hermeneutic concept of education is drawn from Hans-Georg Gadamer’s education
and philosophical hermeneutics. Jean Grondin underlines the importance of the culture of
question, dialogue with tradition and vibrant humanism in the thinking about education within
philosophical hermeneutics of Gadamer. Sensus communis and an openness that the other might
be right seems to be a kind of a solid foundation of education which according to Gadamer is
a self-education within lifelong lasting conversation with the other.
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Hans-Georg Gadamer (1900-2002), jeden z tworcow — obok Paula Ricoeura
(1913-2005) — wspolczesnej hermeneutyki, nie byl przede wszystkim filozofem
wychowania, jednak czesto pisat na ten temat', a jego filozofia posiada wazkie

''W szczegblnosci w swoim opus magnum, w Prawdzie i metodzie (1960). Jednak kwestia edu-
kacji jest poruszana przez Gadamera w calej jego tworczosci; zajmuje rowniez wazne miejsce
w jego pracy dydaktycznej. Jeden z pierwszych tekstow Gadamera nosi tytut Platoriskie paristwo
wychowania, opublikowany w 1942 roku (Gadamer 1942: 317-333); obecnie w wydaniu dziet
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konsekwencje dla naszego rozumienia najwazniejszych celéw edukacji. W swo-
im gléwnym dziele, Prawda i metoda, opublikowanym w 1960 roku, Gadamer
koncentrowat sie przede wszystkim na rozwinieciu ,hermeneutycznej” teorii,
ktora oddawataby sprawiedliwo$¢ — wysuwanemu przez humanistyke — roszczeniu
do prawdy. Czyniac to, Gadamer pomogt nam zrozumie¢ znaczenie wiedzy dla
nauk humanistycznych, a w ten sposob réwniez to, na czym polega — w owych
naukach, ale rowniez bardziej og6lnie — wychowanie/ksztattowanie (sie) cziowie-
ka. Gadamer zawsze powtarzal, ze kazda dobra teoria musi wyrastac z praktyki,
z doswiadczenia. Powinno sie wiec zatozy¢, ze podobnie jest z jego zapatry-
waniami na edukacje. By¢ moze zatem stusznym posunieciem bedzie to, abySmy
najpierw dowiedzieli sie czego$ o wychowaniu samego Gadamera, zanim zaj-
miemy sie jego pogladami na temat ksztalcenia i wychowania cztowieka.

Edukacja Hansa-Georga Gadamera

Zycie Hansa-Georga Gadamera obejmowato trzy stulecia: urodzit sie w ostat-
nim roku XIX wieku, 11 lutego 1900 roku, zmart za$ 13 marca 2002 roku, na po-
czatku wieku XXI. Byl synem Johannesa Gadamera, wybitnego profesora chemii
farmaceutycznej, ktory od poczatku, jak sie wydaje, pragnal, aby syn poszedt
w jego $lady i studiowatl nauki $ciste. Niestety, wbrew tym oczekiwaniom, uwa-
ge syna zaczely z czasem przyciagac sztuka, literatura i filozofia, ktérymi ojciec
pogardzal, uwazajac je za ,naukawe pogawedki”. Zainteresowania Gadamera
byty dla jego ojca wielkim rozczarowaniem, tym bardziej, ze Hans-Georg byt
jedynym synem, ktéry mogt ukonczyé studia uniwersyteckie (brat Gadamera
cierpial na chroniczng epilepsje znaczaco utrudniajaca studiowanie). Ojciec do-
pilnowal, zeby Hans-Georg otrzymal rygorystyczna edukacje, mimo swoich
»hiepowaznych fascynacji”. W autobiografii Gadamer opisat swojg sytuacje i atmo-
sfere panujaca w jego domu we Wroctawiu (wtedy o nazwie Breslau — stanowia-
cego na Slasku wschodnig prowincje Niemiec), jako ,bardziej pruska niz same
Prusy” (Gadamer 1997: 9)°. Twérca XX-wiecznej hermeneutyki daje tym samym

wszystkich (Gadamer 1985: 249-262). Natomiast jedng z jego ostatnich publikagji ,.ksiazkowych”
byt krotki wyktad wygtoszony w 1999 roku opublikowany pod tytutem Wychowanie jest wycho-
waniem siebie (Gadamer 2008) przetlumaczony na jezyk angielski przez ]. Cleary i P. Hogana
w ,Journal of Philosophy of Education” (Gadamer 2001: 529-538; tekst w jezyku niemieckim,
zob. Gadamer 2000). Zob. réwniez zbiér Hans-Georg Gadamer on Education, Poetry, and History
(1992).

2 Wiecej informacji na temat zycia i edukacji Gadamera znajduje sie w ksigzce mojego autor-
stwa Hans-Georg Gadamer. Biografia (Grondin 2007).
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do zrozumienia, ze zelazna dyscyplina i cnoty wojskowe byly tak samo obecne
w jego dziecinstwie, jak szacunek wobec autorytetu.

Cala edukacje podstawowa i srednig Gadamer otrzymat w czterechsetlet-
nim Gimnazjum Swietego Ducha we Wroctawiu, w ktérym wojskowy rodzaj dys-
cypliny byt wszechobecny, szczegélnie w trakcie lat wojennych (1914-1918).
Gimnazjum bylo szkota humanistyczna, co oznacza, ze nauczano w nim takich
jezykow jak francuski, tacinski i grecki, stosujac najbardziej rygorystyczne metody
dydaktyczne: na przykiad, uczac sie francuskiego, Gadamer spedzil caty rok na
przyswajaniu wiasciwej fonetyki francuskich stéw zanim poznatl ich znaczenie
(Gadamer 2008: 265). W rezultacie postugiwal sie doskonatg wymowa; nie zmie-
nia to jednak faktu, ze dzisiaj zadne dziecko nie zniostoby takich katuszy. Na
lekcjach faciny i greki nauczyciele wychwalali zapewne wojenne przykfady ,kla-
sykow”, co wplywato na dzieciece zafascynowanie wojskiem. Militarna tradycja
pruska robita réwniez spore wrazenie na mtodym Hansie-Georgu, ktéry stuzyt
nawet w niewielkim wojskowym korpusie dzieciecym; niektorzy sadzili, ze roz-
pocznie kariere oficera wojskowego (Gadamer 1977: 8). Jednak do$wiadczenie
pierwszej wojny $wiatowej roztrzaskalo na kawatki 6w militarny idealizm. Kiedy
zaczela sie wojna, Gadamer miat zaledwie czternascie lat i przepetnialy go pa-
triotyczne uczucia. Niemniej jednak stuzby wojskowej uniknat: na poczatku
z powodu zbyt miodego wieku, p6Zniej — z powodu niedozywienia w wyniku fa-
talnego zaopatrzenia kraju w zywno$¢. Niemcy podniosly upokarzajaca kleske,
co zostawito $§lad w mysleniu Gadamera. Jak p6zniej podkreslat, w wychowa-
niu i ksztatceniu wazne jest — i to od najmtodszych lat uczenie sie znoszenia
porazek. Umiejetno$¢ ta pomaga uswiadomi¢ sobie wiasne ograniczenia i po-
zosta¢ otwartym na odmienne punkty widzenia (jest to — jak zobaczymy — zasad-
nicza kwestia dla Gadamerowskiej filozofii wychowania).

W 1918 roku zostata pobita nie tylko armia, ale réwniez ideologia pruskich
Niemiec, w ktorej wyrdst Gadamer. Absurdalna okopowa walka miedzy najbar-
dziej ,,cywilizowanymi” narodami na ziemi, ktére wymordowaty miliony, znisz-
czyta ideologie postepu karmiaca sie obietnicg, ze nauka i przemyst uczynig
z naszego Swiata miejsce pokoju i dobrobytu. Rzeczywiscie, dla Gadamera catla
tradycja zachodniego o$wiecenia obrécita sie w perzyne. Na skutek tych wyda-
rzen — co zrozumiate — osiemnastoletniego Gadamera, rozczarowanego ideologia
naukowego postepu, duzo bardziej pociagato stowo poetyckie, teatr i literatura.
Pozostawal pod wrazeniem niemieckiego nauczyciela gimnazjum, Hermanna
Reicherta, ktéry mimo trwajacej wojny poswiecat sie — z naukowym rygorem
— swoim studiom literackim. Okazalo sie, ze wtlasnie ten nauczyciel stal sie
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przykladem o przelomowym znaczeniu dla Gadamera. Przywolywal go czesto
jako egzemplifikacje gléwnych zadan edukacji, bo jak twierdzil najwazniejsza
rolg szkoly jest zapewnienie uczniom swego rodzaju wzoru, inspirujagcego mo-
delu dla ich wtasnej pracy. W edukacji — jak zawsze podkreslal niemiecki her-
meneuta — program jest mniej wazny od poszukiwania owego wzoru. W tym
czasie Gadamer byt rowniez zafascynowany poezja i $wiatopogladem Stefana
Georgego oraz jego poetyckim ,kregiem”. Ow poetycki ruch zaangazowany byt
w kwestie posiadajgce implikacje pedagogiczne, poniewaz broniono w nim po-
gladu, ze poeta — w tym przypadku sam Stefan George — jest wiodacg postacig
niemieckiego wychowania. Krag Georgego miat charakter catkowicie elitarny,
jego czfonkowie natomiast pogardliwie patrzyli na 6wczesne nauki matematycz-
ne oraz prozaiczno$¢, a nawet prostactwo, codziennego zycia. W autobiografii
z 1977 roku Gadamer wcigz zachwalal ,najwazniejsze wartosci kota George-
go”, ktére ,w coraz bardziej atomistycznym spoleczenstwie reprezentowaty
wspolng swiadomos¢ wysokiego duchowego napiecia; owo napiecie przyciggato
uwage Georgego, a jego determinacje i pewno$¢ mozna bylo tylko podziwiac¢”
(Gadamer 1977: 17). Gadamer nigdy nie stal sie rzeczywistym cztonkiem kota,
ale przez czas studiéw pozostawal w bliskich relacjach z niektérymi jego przed-
stawicielami.

Pod wptywem wspomnianych wydarzen i zainteresowan, a takze jako rodzaj
sprzeciwu wobec ojcowskiej presji, Gadamer poswiecit sie literaturze, sztuce
i filozofii. Ostatecznie filozofia odniosta zwyciestwo, poniewaz to, co pociagato
Gadamera w sztuce i literaturze to duch tych dziedzin, nie za$ ich formalne,
akademickie aspekty. Mial szczescie studiowaé u najlepszych myslicieli swo-
ich czaséw, szczegélnie zas u Martina Heideggera, Nicolai Hartmana, Paula
Natorpa, Richarda Honigswalda, Ernsta Roberta Curtiusa, Rudolfa Bultmanna oraz
u najlepszych filologéw starozytnych, takich jak Paul Friedlander i Werner Jaeger.
Ten ostatni byl znany réwniez ze wzgledu na swoja prace nad greckim humaniz-
mem oraz wskazywaniem na niekwestionowalne znaczenie owego humanizmu
dla wychowania (poglad ten Jaeger bronit w swojej ksiazce Paideia). Owych zna-
mienitych myslicieli i swoich przysztych nauczycieli Gadamer poznal podczas
studiéw na Uniwersytecie Wroctawskim (wtedy Breslau Universitdt) (1918-1919),
ale przede wszystkim na Uniwersytecie w Marburgu (1919-1928). Idylliczna
atmosfera marburskiego miasteczka uniwersyteckiego byta prawdopodobnie tak
samo znaczgca dla Gadamera, jak idee, ktorymi nasigknat. Niemiecki system uni-
wersytecki, szczeg6lnie w tamtym czasie, przed rozpowszechnionym w latach
sze$c¢dziesigtych Massenuniversitdt, nie byt zbyt wystandaryzowany czy podobny
do szkolnego (verschult, jak to okreslaja Niemcy), co oznacza, ze nie bazowal
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na punktach, licznych egzaminach i tym podobnych. Byt raczej matym, zarezer-
wowanym dla niewielu wybrancéw, miejscem zachecajacym do doswiadczenia
(a jest to wazny termin dla Gadamera). Kto$, kto zostat przyjety na uniwersytet,
studiowat tak, jakby wyruszyt w podréz i przezywal swoistg przygode, zagte-
biajac sie w bardzo rozleglym wachlarzu dyscyplin naukowych (Gadamer uczesz-
czal na wyktady z literatury, historii sztuki, filozofii, filologii klasycznej, historii,
a nawet na wykltady z sanskrytu i teologii; sfowem, na wszystko to, co go inte-
resowalo). Z czasem student nawigzywat blizsze kontakty ze znaczacym nauczy-
cielem, ktérego mogt sta¢ sie uczniem. Ten rodzaj ksztalcenia przybierat czesto
forme bardzo osobistych spotkan. Na przykitad, Gadamer poznat swego najwaz-
niejszego wyktadowce, Martina Heideggera (ktory wéwczas byt juz znang posta-
cia) podczas semestru jesiennego na Uniwersytecie we Freiburgu w 1923 roku,
natomiast latem, Heidegger zaprosit Gadamera wraz z zong na cztery tygodnie
do swojej wiasnej chaty w Schwarzwaldzie, by prowadzi¢ dla niego prywatne se-
minaria na temat Arystotelesa! Taka forma nauczania wcale nie byla wyjatkiem
na starym uniwersytecie niemieckim: poza formalnymi dydaktycznymi obowiaz-
kami, profesorowie uniwersyteccy tworzyli prywatne lektoria i grupy dyskusyj-
ne, do ktorych zapraszali najbardziej utalentowanych studentéw. Gadamer brat
udzial w wielu takich grupach, w ktérych z pewnoScia nauczyt sie wiecej niz na
zajeciach — uczymy sie, jak przypomni w 1999 roku, nie tylko od nauczycieli, ale
rowniez od kolegéw (Gadamer 2001: 531; por. Gadamer 2008: 261-262, 268);
kiedy zostal profesorem, sam tworzyt tego typu kota.

Krétko méwiac, podczas gdy pierwsze szkolne lata nauki Gadamera byly su-
rowe, to jego edukacja uniwersytecka, po wstrzasajacym wydarzeniu pierwszej
wojny swiatowej, byla duzo bardziej osobista, spontaniczna i bazujgca na bez-
posrednim kontakcie z nauczycielem. Jednak wymagania wcale nie byly polu-
zowane, wrecz przeciwnie. Gadamer przez kilka lat studiowal u Heideggera,
jednak jego nauczyciel byt nim raczej rozczarowany. W chtodnym liscie, ktéry
napisal do niego 14 lutego 1925 roku, Heidegger ostrzegal: ,ze jesli nie bedzie
Pan wystarczajgco wymagajacy w stosunku do siebie i nie weZmie sie Pan do
ciezkiej pracy, oszukuje sie Pan co do tego, co Pana czeka w powaznej karierze
akademickiej™. Gadamer byt wstrza$niety, ale dobrze rozwazyl rade Heideg-
gera: zdecydowal sie zmieni¢ swojg dotychczasowa droge i zapisat sie do wy-
magajacego — konczacego sie egzaminem panstwowym — trzyletniego programu

3 List Martina Heideggera do Hansa-Georga Gadamera opublikowany w Jahresgabe der Martin
Heidegger Gesellschaft, 2005/2006: 28. [Zob. tez fragment listu z 1924 roku: ,Nic z Pana nie bedzie,
jesli nie zdobedzie sie Pan na wystarczajgco duzo surowosci wobec siebie” (Grondin 2007: 130)
— przyp. tlum.].
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poswieconego studiom nad filozofig grecka. Trzeba podkresli¢, ze te decyzje
podjat w wieku dwudziestu pieciu lat, posiadajac juz tytut doktorski, ktéry otrzy-
mal w 1922 roku (mial wowczas zaledwie dwadziescia dwa lata). Niemiecka
praca doktorska nie byta tak drobiazgowa i rozbudowana jak obecnie: przypo-
minata bardziej dzisiejsza prace magisterska, jednak umozliwiala otrzymanie
tytutu doktora, ktéry w Niemczech posiada duze znaczenie w kontek$cie pracy
naukowo-dydaktycznej. W pewnym sensie jednak, wtasciwe studiowanie zaczy-
nato sie dopiero po doktoracie. Waznym stopniem naukowym byta tak zwana
habilitacja, ktéra Gadamer otrzymatl w 1928 roku. Habilitacja, nadawang za
znacznie powazniejszg rozprawe naukowa, Gadamer zakonczyl studia i rozpo-
czal prace zawodowa jako (miernie optacany zreszta) Privatdozent, ktéry musiat
wyrobi¢ sobie nazwisko w nadziei na otrzymanie regularnego wynagrodzenia
profesorskiego (co okazato sie dos¢ trudne, oglednie méwiac). Jednak zaraz po
swoim doktoracie w 1922 roku, Gadamer otrzymat jeszcze jedna zyciowa lekgcje:
zostal dotkniety powazng infekcjg polio. Choroba odcisnefa swoje pietno i Ga-
damer pozostal w pewnym stopniu niepetnosprawnym do konca zycia. To wy-
darzenie nauczyto go, ze w doswiadczeniu powaznej choroby kryje sie cenny
skarb: uczymy sie praktyki umiarkowania w troszczeniu sie o wiasne zdrowie
(to musiato dziata¢, skoro przezyt 102 latal).

Po habilitacji u Martina Heideggera w 1928 roku, Gadamer do kofica swoje-
go zycia pozostal oddanym nauczycielem. W latach 1929-1938 z trudem dawat
sobie rade jako Privatdozent w Marburgu, zanim stal sie petnoprawnym profe-
sorem uniwersyteckim w Lipsku w 1939 roku. Po wojnie zostal mianowany rekto-
rem tej uczelni (1946-1947) przede wszystkim dlatego, ze nie skompromitowat
sie wspoélpraca z nazistami i nigdy nie byl cztonkiem partii. Widzac wszakze,
ze na Wschodzie nalozenie nowego ideologicznego gorsetu byto nieuniknione,
opuscit Lipsk i udat sie w 1947 roku do Frankfurtu, zanim dwa lata p6zniej stat
sie nastepca Karla Jaspersa w Heidelbergu. Jego ksiazka Prawda i metoda (1960)
walnie przyczynila sie do rosnacej stawy i szerokiego miedzynarodowego uzna-
nia. Niemniej jednak, Gadamer byt tak zarliwym nauczycielem, ze kontynuo-
wal nauczanie diugo po swojej emeryturze (Emeritierung), na ktéra przeszedt
w 1968 roku; nauczal wéwczas nie tylko w swoim uniwersytecie w Heidelbergu,
ale réwniez na uniwersytetach w Europie i Ameryce P6inocnej, w ktérych wykta-
dat dobrze po dziewiec¢dziesigtce. Gadamer utrzymywat bliskie kontakty z wielo-
ma swoimi uczniami w Niemczech i na calym $wiecie, podkres$lajac tym samym,
ze ksztalcenie byto dla niego osobistym i trwajacym cate zycie spotkaniem.
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Gadamera humanizm tetnigcy zyciem: uczenie si¢ od klasykéow

Przed wydaniem w 1960 roku Prawdy i metody, Gadamer publikowal nie-
wiele (w tamtych szczeS$liwych latach jako$¢ wygrywala jeszcze z iloScia). Od
habilitacji poswieconej Platonowi, ktéra ukazata sie w 1931 roku, Prawda i me-
toda byta jego pierwsza powazna publikacja ksigzkowa. Z pewno$cia czasy na-
zistowskie — podczas ktérych Gadamer, przyjmujac postawe wyczekujaca, nie
skompromitowatl sie (w przeciwienstwie do swojego nauczyciela Heideggera)
zaangazowaniem w narodowy socjalizm — nie sprzyjaly przedsiewzieciom wy-
dawniczym. Jednak decydujace znaczenie miat tu fakt, ze Gadamer postrzegat
siebie jako osobe, ktora zawsze mogla sie jeszcze czego$ nauczy¢. | wiasnie ten
humanistyczny sens ciaglego uczenia sie przekazat swoim uczniom w Marburgu,
Lipsku, Frankfurcie, Hamburgu oraz wielu studentom z zagranicznych uniwersy-
tetow. Od 1936 roku regularnie wyktadal ,Wstep do nauk humanistycznych”,
podczas ktérego glosit, ze z podstawowymi prawdami dotyczacymi natury ludz-
kiej zasadniczo mozna sie spotka¢ na gruncie historii, sztuki oraz nauk huma-
nistycznych. Jego spos6b nauczania i wlasny proces uczenia sie przybieraly
forme nieustajacej rozmowy z klasykami filozofii i nauk humanistycznych. Jego
studenci byli pod wrazeniem takiego — opartego na rozmowie — nauczania i na-
ciskali na Gadamera, aby opublikowat swoje poglady dotyczace tego tematu, to
znaczy rozumienia wydarzajacego sie w rozmowie. W ten sposob doszto do uka-
zania sie Prawdy i metody.

Ksiazka poswiecona jest przede wszystkim temu, co nazywa sie ,herme-
neutyka”. Wowczas termin brzmial dziwnie; jedli jednak pézniej stat sie po-
wszechnie znang nazwa, to w znacznym stopniu dzieki pionierskiej pracy
Gadamera. Sam termin znany byl z pewnoscig teologom, poniewaz hermeneuty-
ka byta dyscypling wypracowujacg zasady wlasciwej interpretacji tekstow $wie-
tych. Jednak niemiecki filozof Wilhelm Dilthey (1833-1911) zaczat postugiwac sie
okresleniem ,hermeneutyka” usitujac uzasadni¢ roszczenie nauk humanistycz-
nych (Geisteswissenschaften) do prawdy. Roszczenie to stalo sie nieoczywiste,
niejako zagadkowe, w sSwietle XIX-wiecznego sukcesu nauk Scistych. Fizyka
i matematyka to z pewnoscia nauki, ale w jakiej mierze mozna powiedzie¢ to sa-
mo o literaturze, historii, a nawet filozofii? Zapewne, jak sadzono, tryumf nauk
$cistych miat co$§ wspolnego z ich rygorystycznymi metodami, a zatem wszystkie
nauki humanistyczne, aby ,doréwna¢” naukom S$cistym, musialy wzorem nauk
przyrodniczych — co rzeczywiscie sie stalo — wypracowaé swoje wiasne rygory-
styczne metody osiagania prawdy, a w ten sposob zyska¢ naukowe powazanie.
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Wedtug Diltheya, metody nauk przyrodniczych sa metodami wyjasniajgcymi
(niem. das Erklédren) — powiedzmy — wystepowanie uniwersalnych praw, podczas
gdy nauki humanistyczne majg dostarczy¢ regut dla rozumienia (niem. das Ver-
stehen), to znaczy ustalenia wewnetrznego znaczenia jakiego$ fenomenu ,du-
chowej” wartosci wyrazonej przez jej ekspresje, na przyktad, dotrze¢ do tego,
co autor chciat przekaza¢ w wierszu lub co znaczy jaki$ historyczny pomnik.
Reguly rozumienia mialy przede wszystkim trzymac¢ w ryzach subiektywno$¢ oraz
przesady interpretatora, a w ten sposob zagwarantowac jaki$ rodzaj obiektyw-
nosci. Podobnie jak w naukach Scistych, nawet jesli metody byly rézne dla
poszczeg6lnych dziedzin, to wlasnie niezalezno$¢ wynikéw od badajacego ob-
serwatora poreczata sprawdzalnos¢ i naukowos$¢ prowadzonych badan.

Gadamer zakwestionowat calg te koncepcje wiedzy oraz edukacji w naukach
humanistycznych. Czy rzeczywiscie prawda w naukach Scistych/przyrodniczych
jest niezalezna od poznajacego? Czy dystans wobec przedmiotu badania funkcjo-
nuje jako wtasciwy model wéwczas, gdy chcemy zrozumie¢ nauki humanistyczne
i zadanie edukacji? Gadamer byt przekonany, ze naukom humanistycznym zo-
stal narzucony obcy ideat poznawczy. Model 6w niewatpliwie odnosit sukcesy na
polu nauk Scistych i z tego wzgledu byt bardzo pociagajacy, niemniej jednak
poniost porazke, jezeli chodzi o oddanie sprawiedliwos$ci temu, na czym polega
ksztalcenie. Gadamer utrzymywal, ze ksztalcenie/wychowanie polega na formo-
waniu (Bildung), wiec od samego poczatku osoba ksztattowana lub wychowywana
jest wlaczona w sam ten proces (odizolowanie jej bytoby catkowitym niezro-
zumieniem istoty ksztalcenia). Ponadto, ksztalcenie osoby dokonuje sie przez
spotkanie z dzietami sztuki, kultury, nauki i historii. Przez owo spotkanie — kt6-
re jest dialogiem z dzietami — uczymy sie rozwija¢ swoje myslenie i poglad na
$wiat. To przeswiadczenie bylo dla Gadamera gtéwng idea humanistyczna: mo-
zemy sie nauczy¢ czego$ od klasykéw i historii tym bardziej, ze nasze rozu-
mienie jest juz przez dzieje (i klasyke) uksztaltowane. Zamiar Gadamera jest
wyraznie okre$lony: jest nim uzasadnienie roszczenia nauk humanistycznych do
prawdy oraz wskazanie na inny — niz wywiedziony z metodologii nauk $cistych
— cel ksztalcenia, ktory od dwdch stuleci wydawat sie wlasciwie leze¢ odlogiem
(Grondin 1997: 157-170). W rzeczy samej, jednym z najcenniejszych daréw
Gadamera dla studiéw nad wychowaniem jest odzyskanie humanistycznej tra-
dycji ksztatcenia, ktéremu poswiecony jest poczatek Prawdy i metody.

Humanistyczng tradycje ksztalcenia Gadamer ozywil, odwolujac sie do ta-
kich myslicieli jak Johann Gottfried Herder i Georg Wilhelm Friedrich Hegel, ale
réwniez neapolitanski humanista Giambattista Vico i XVIl-wieczny hiszpanski
eseista Baltazar Gracian. Zasadnicze przekonanie tych myslicieli wyrazato sie
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w twierdzeniu, ze natura ludzka to bycie potrzebujace Bildung, to znaczy ksztal-
towania, formowania. Postugujac sie stowami Herdera: musimy ,przez kulture
wznie$¢ sie do cztowieczenstwa” (por. Gadamer 1993: 42). Poglad Herdera i Hegla
(zob. Gadamer 1993: 42-43) opieral sie na przestance nieco metafizycz-
nej: w odréznieniu od innych zwierzat, cztowiek nie dzieki instynktom wypo-
sazony jest w swoje podstawowe zdolno$ci, ale okredla go zerwanie z tym, co
bezposrednie oraz z tym, co naturalne. ,Od tej strony z natury nie jest on tym,
czym by¢ powinien” (tamze: 44). Zatem cztowiek musi ksztatci¢, doskonalié, roz-
wijac rozumowe zdolnosci i wznie$¢ sie do pewnej ,uniwersalnosci”, ,,og6lnosci”:
musi uczy¢ sie widzie¢ rzeczy w szerszej perspektywie. Bildung wydarza sie
gléwnie przez owo poszerzanie horyzontéw: ksztalcenie kogo$ oznacza wigcza-
nie do jego ogladu tak wielu r6znych punktéw widzenia jak to mozliwe, a w ten
spos6b umozliwienie wzniesienia sie danej osoby ponad jej wiasng partykular-
nos$¢ oraz uczenia sie patrzenia na wiasng szczegdlno$¢ w pewnej perspekty-
wie. Ponadto, uczymy sie tutaj zarazem ,,otwartosci na innos$¢” dzieta sztuki lub
przesztosci. Kapitalne znaczenie tych kwestii polega na tym, ze stanowia krotkie
podsumowanie pogladéw Gadamera na wychowanie: ,To wtasnie ustaliliSmy za
Heglem jako ogdlna ceche ksztalcenia: utrzymywanie sie w takiej otwartosci
na to, co Inne, na inne bardziej ogélne punkty widzenia. W nich tkwi pewien
bardziej ogo6lny zmyst do miary i dystansu wobec samego siebie i o tyle wynie-
sienie ponad samego siebie ku ogolnosci. Siebie i swe prywatne cele ogladac
z dystansu oznacza: ogladac je tak, jak je widzg inni. Ta og6lnos$¢ z pewnoScia nie
jest ogoblnoscig pojecia lub intelektu. Nie okresla sie czego$ szczeg6lowego na
podstawie tej ogblnosci, ani niczego nie wywodzi sie jako koniecznego. Ogélne
punkty widzenia, na ktére jest otwarty kto§ wyksztalcony, nie sa dlan stata,
obowiazujaca miarg, lecz uobecniaja mu sie jako punkty widzenia mozliwych
innych ludzi. O tyle tez wyksztatcona Swiadomos¢ istotnie ma bardziej charakter
zmystu” (Gadamer 1993: 48-49; podkresl. — J.G.). Ksztafcenie daje nam ,zmyst”
innych punktéw widzenia, coraz rozleglejszych perspektyw oraz naszej partyku-
larno$ci. Jak p6zZniej stwierdzit Gadamer, dusza jego hermeneutyki jest uznanie,
ze ,inny moze mie¢ racje” (Gadamer 1993b: 109). Towarzyszy owemu uznaniu
poczucie pokory. Wyksztalcona osoba nie jest kims§, kto obnosi sie imponuja-
cym repertuarem ,,obcych pewnikéw” zebranych to tu to tam, ale jest to osoba
Swiadoma wiasnej niewiedzy. Ci, ktérzy popisujg sie swoja wiedza to ,pedan-
ci” — nie s3 oni wedlug Gadamera witasciwymi modelami osoby wyksztatcone;j.
Osoba kulturalna przyjmuje raczej pozycje dystansu wobec wiedzy charaktery-
stycznej dla pedanta. Gadamer pieknie wyrazit to przeSwiadczenie podczas wy-
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ktadu, z 1995 roku, poswieconemu celowi ,0go6lnego wychowania” (allgemeine
Bildung): ,Bycie cztowiekiem kulturalnym oznacza oczywiscie kultywowanie
szczegoblnej formy dystansu. Juz Hegel zastanawial sie nad tym, co ustanawia
osobe wyksztatcong, kulturalna, czy wyrobiong. Osoba wyksztatcona jest kims,
kto jest gotow uznac za wiarygodne (dostownie, ceni¢ sobie) mysli innych. Tutaj
odkrywamy jednoczes$nie niezwykly opis osoby niewyksztalconej, o niskim po-
ziomie kultury: jest to osoba, ktora jakakolwiek, szczesliwym trafem zdobyta,
madros$¢ utrzymuje z dyktatorska pewnoscia we wszelkich mozliwych okolicz-
nosciach i we wszelkich mozliwych sytuacjach. Przeciwnie, pozostawienie cze-
go$ jako nierozstrzygniete stanowi istote tych, ktérzy potrafig pytaé. Osoba,
ktora nie rozpoznaje swojej wlasnej niewiedzy i ktéra — z tego powodu — azeby
znalez¢ wtasciwe rozwiazanie, nie godzi sie na otwarty charakter niektérych
decyzji, nigdy nie bedzie osoba wyksztalcona. Kulturalna osoba nie obnosi sie
z lepsza, wyzsza wiedza, ale jest tylko kim$, kto — by postuzy¢ sie okres§leniem
Sokratesa — nie zapomnial wiedzy o swojej niewiedzy™.

W jaki spos6b mozemy opisac docta ignorantia? Gadamer uzywa tutaj pojecia
»zmystu”, poniewaz wiedza niewiedzy nie jest czyms$, czego mozna nauczy¢ sie
z podrecznika niczym formuly matematycznej, nie mozna jej pozna¢ samym
rozumem. Wiedza ta nalezy bowiem do ,zdrowego rozsadku” (common sense),
zmyslu tego, co wspoélne i co czyni nasze czlowieczenstwo mozliwym; jest tym,
co w jezyku francuskim okresla sie jako bon sens — zadaniem wychowania jest
jego pielegnowanie.

Gadamer powraca w tym miejscu do zasadniczego pojecia humanistycz-
nego — sensus communis, ktére zdyskredytowala nowozytna nauka, poniewaz po-
jecie to nie korespondowalo z jej idealem wiedzy na wzér (matematycznego)
rozumowania. Pierwotnie sensus communis byt rozumiany jako Zrédto wszystkich
pieciu zmystéw, ktore utrzymuja nas w kontakcie ze Swiatem zewnetrznym
(Gadamer 1993: 53). To wyjatkowy zmysi, poniewaz laczy to, co przekazywane
jest przez zmysly. Jako swoista wtadza taczenia, przewyzsza to, co dane bez-
posrednio i tworzy rodzaj niezaleznego sadu dotyczacego rzeczy. Autorzy tacy
jak Vico postrzegali sensus communis jako zmyst wychwytujacy to, co stuszne
i dobre, réwniez dobro wspélne. Zmyst 6w moze by¢ tylko kultywowany,
ksztalcony, doskonalony, poniewaz nie mozna sie go raz na zawsze nauczy¢; jest
zarazem bon sens, dobrym zmystem (wyczuciem tego, co dobre i co dobrze po-
siada¢) oraz wspolnym zmystem, wyczuciem tego, co jest wspolne, a w ten

* Wyktad pod tytutem Czym jest dzisiaj wyksztafcenie ogolne? (Was ist allgemeine Bildung heute?)
wygloszony przez Gadamera w Heidelbergu 7 lipca 1995 roku.
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spos6b umocowuje nasze czlowieczenstwo. W Prawdzie i metodzie Gadamer przy-
pomina, ze humanisci bardzo dobrze rozumieli, ze 6w zmyst — ktéry zestawiali
z rodzajem taktu i ,smaku” dla tego, co stuszne — nie zostanie zagwarantowany
przez samg tylko nauke. Nauka bowiem zajmuje sie tym, co pewne i dajace sie
udowodni¢. Sensus communis natomiast ma w wiekszym stopniu do czynienia
z tym, co prawdopodobne (verisimile), odpowiednie i sprawiedliwe — to za$§ obej-
muje najwazniejszg cze$¢ naszego etycznego i politycznego zycia. Wiasnie z tego
wzgledu wspomniani autorzy w bardzo wyrazny sposob odroézniali uczonego od
czlowieka madrego, rozsadnego, co odpowiadalo rozréznieniu sophia (nauka)
versus phronesis (rozwaga, roztropnos¢) (tamze: 51). Celem ksztalcenia humani-
stycznego nie jest produkcja ,naukowcéw”, ale formowanie madrych i rozwaz-
nych os6b §wiadomych réwniez granic naukowego poznania.

Nasuwa sie teraz pytanie, w jaki spos6b mozna ksztaltowac i rozbudzac
ow zmyslt? Nie dysponujemy tutaj zadng matematyczng formufa, jednak pewne
wskazowki mozna odczytaé¢ z kultury pytania.

Kultura zapytywania

Zacznijmy od tego, ze idea wychowania okre$lona przez pojecie Bildung
i sensus communis dostarcza nam mniej odpowiedzi niz otwartych pytan. Z pew-
noscia istnieje wiele odpowiedzi na r6znego rodzaju problemy, réwniez w ob-
szarze edukagji, jednak dla Gadamera cecha charakterystyczna humanistycznego
ksztalcenia to umozliwienie stawiania wilasciwych, rzeczywistych pytan. Wzo-
rem dla niego w tej kwestii stat sie Sokrates. Niezrownana sokratejska madros$¢
polegata na uswiadamianiu sobie braku absolutnej pewnosci w poznaniu rze-
czy, nie mozna bowiem wiedzie¢ czego$ ,na sto procent”. Sokrates pytat tych,
ktorzy pretendowali do ,wiedzy”, czym jest dobro, jednak nigdy nie otrzymat
satysfakcjonujacej odpowiedzi. Jego domena, i przewaga, bylo pytanie. Wy-
ksztalcona osoba posiada szeroki horyzont integrujacy wiele perspektyw oraz
wie, w jaki sposob pozostawi¢ rzeczy w otwartosci, wystawiac rzeczy na otwar-
tg przestrzen, jak lubil mawia¢ Gadamer. Przez wychowanie dowiadujemy sie,
ze inni mys$la inaczej oraz — oby$my nie zapomnieli — ze ,inni, ktérzy nadejda
po nas réwniez beda rozumieli inaczej” (Gadamer 1993: 347). Zaden sposob wi-
dzenia rzeczy nie jest ostateczny i nikt nie potrafi dostrzec wszystkiego. Zatem,
prawdziwe wychowanie i Bildung rezyduje w umiejetnosci problematyzowania
zdobytej wiedzy, aby otworzy¢ nowe perspektywy. Pozwala nam to, jak powie
Gadamer w jezyku niemieckim, ,,zyska¢ horyzont” (Horizont gewinnen), to znaczy,
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jak méwimy z kolei w jezyku angielskim — nauczy¢ sie ustawic rzeczy w perspek-
tywie. To, co kto$ ustawi w perspektywie jest jego punktem widzenia, tak samo
jak punktami widzenia sg te przekazy, na ktére kto$ natknie sie w dialogu
z tradycja, a przeciez rozmowa z tradycja to inne okreslenie procesu ksztalce-
nia/wychowania. Pozwala to zyska¢ dystans oraz nieufno$¢ wobec zbyt fatwych
odpowiedzi: ,Pojecie «<horyzont» narzuca sie tutaj, gdyz daje wyraz wiekszemu
polu widzenia, jakie musi sta¢ do dyspozycji rozumiejagcego. Uzyskanie hory-
zontu oznacza zawsze, ze uczymy sie siega¢ wzrokiem ponad bliskos¢ i zbytnig
bliskos¢ — nie po to, aby od niej abstrahowac, lecz by ja lepiej widzie¢ na tle
pewnej wiekszej calosci i we wlasciwych proporcjach” (Gadamer 1993: 289)°.
Ksztalcenie, to znaczy zdobywanie horyzontu, oznacza uczenie sie stawia-
nia pytan. Prawdziwe pytanie — jak zawsze podkreslat Gadamer — to pytanie, na
ktore nie znamy odpowiedzi. Tak zwane pedagogiczne lub retoryczne pytania
nie sg dla Gadamera pytaniami prawdziwymi, poniewaz nauczyciel zna na nie
odpowiedz®. Uczenie sie stawiania pytan, nowych pytan, rozwija wyobraznie
oraz wladze sadzenia, podczas gdy uczenie sie odpowiedzi ¢wiczy jedynie pa-
miec. Ksztalcenie powinno pobudzac¢ — ci zas$, ktorzy ksztalca powinni najbar-
dziej ceni¢ — wiasnie owa zdolnos$¢ sadzenia, ktéra jest inng nazwa dla ludzkiej
wolnosSci. Dlatego niemiecki hermeneuta zachwala ryzyko, $mialo$¢, odwage
(Wagemut) osoby podejmujacej nowe pomysty (Gadamer 1992b: 67; Gadamer 2008:
269-270). Przez probe i btad zdobywamy bowiem doswiadczenie, ktérego nie
nabedzie kto$, kto nigdy nie podejmuje ryzyka — tylko w taki sposéb mozemy
sie uczy¢, poniewaz ryzykujac to, co nowe, uczymy sie samodzielnie myslec.
Sam Gadamer jako profesor uniwersytecki byt znany z tego, ze podczas pro-
wadzonych przez siebie ustnych egzaminéw, zadawal studentom pytania, na
ktore sam nie znal odpowiedzi. Byto dla niego mniej wazne, czy kto$ nauczyt sie
czego$ na pamieé, gdyz kazdy to potrafi; wazniejsze byto odkrywanie, w jaki

> W wersji oryginalnej cytat ten brzmi nastepujgco: ,Der Begriff «Horizont» bietet sich hier
an, weil er der iibelegenen Weitsicht Ausdruck gibt, die derVerstehende haben muR. Horyzont
gewinnen meint immer, dass man iiber das Nahe und Allzunahe hinaussehen lernt, nicht um von
ihm wegzusehen, sondern um es in einem grosseren Ganzen und in richtigeren Mallen besser
zu sehen” (Gadamer 1986: 310).

6 Zob. ,Es gehort zum wirklischen Lernen Wagemut. Es gehort dazu, Fragen stellen zu kénnen.
Der Mut zu Fragen ist in unserem Erziehungs- und Unterrichtssystem daruch die Lehrpldne
blokiert. Nun ist die Erziehung zum richtigen Fragen sicherlich aulRerordentlich schwer. Was ist
den eine Frage? Da wiirde ich als erstes sagen, eine Frage ist niemals eine solche, auf die man
eine Antwort weilk. Die sogenannte padagogische Frage ist keine echte Frage, die Examensfrage
ist eine geradezu ldcherliche Form von Scheinfragen. Der Professor fragt etwas, obwohl er die
Antwort weil. Das ist doch keine Frage” (Gadamer 1992b: 67).
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sposob student radzi sobie z pytaniem otwartym. Gadamer byt przekonany,
ze ,podczas egzaminu nalezy wyzej ceni¢ wlasciwie broniona falszywa odpo-
wiedz, anizeli wiasciwg odpowiedz, ktérej student obronic¢ nie potrafi” (Gadamer
1992: 69)’. W przeciwnym razie w ksztalceniu promuje sie tylko konformizm
i dostosowanie do tego, co juz jest (tamze)®. Ksztalcenie dotyczy czego$ innego:
polega na tym, aby by¢ w stanie sformutowac niezalezny osad dotyczacy rzeczy.
Wedlug Gadamera konkluzja ta jest konsekwencjg kultury pytania.

Ksztalcenie jako fuzja horyzontéw

Spotkanie z tradycja, ktérym — jak wtasnie zobaczyliSmy — jest ksztalce-
nie, problematyzuje nas samych (Gadamer 1993: 351). Nie tylko istnieje tre$¢
do nauczenia jak glosi ,konformistyczny”, ,przystosowujacy” model ksztatce-
nia. Przeciwnie, trzeba stysze¢ w tradycji glos, ktéry nas kwestionuje, sta-
wia nam wyzwanie i wywoluje nasza reakcje i osad. Wtasnie dlatego Gadamer
opisuje spotkanie z tradycjg, a tym samym proces uczenia sie, jako stopienie
sie horyzontéw (zob. Grondin 2005: 401-418). Jest to zasadnicze pojecie, w rze-
czy samej, jedno z decydujacych w hermeneutyce Gadamera i jego spojrzeniu
na ksztalcenie. Stopienie sie horyzontéow funkcjonuje na wielu poziomach.

Po pierwsze, fuzja miedzy wiedzacym lub zdobywajgcym wiedze (nazwij-
my go interpretans), a tym, czego sie on uczy (interpretandum), miedzy uczniem
a przedmiotem, ktéry 6w uczen poznaje. Przekaz stawia wyzwanie i podejmu-
je, ,hiesie” uczacego sie — dzieje sie tak tylko wtedy, gdy 6w przekaz przema-
wia do nas i naszej aktualnej sytuacji (w tym wzgledzie z pewnoscig pomaga
nauczyciel, ktéry sam jest pochtoniety przez to, czego naucza, a w ten sposob
staje sie wzorem, ucielesnieniem owego pochloniecia, zaangazowania w rozu-
mienie czego$). Rozumienie, i ksztalcenie, przybiera w ten sposob forme dialogu
miedzy uczacym sie i rzecza, tematem, ktory przyswaja, natomiast w przypad-
ku wiedzy historycznej — miedzy przeszioscig i wspolczesnoscia. To, czego sie
uczymy zostaje w ten sposob wigczone w nasz poglad na sprawy, zaréwno — co

7 Wir brauchen eine neue Sanktion der Urteilskraft. In einem Examen sollte die Antwort,
die falsch ist, wenn man sie richtig zu verteidigen weil%, hoher gewertet warden al seine richtige
Antwort” (Gadamer 1992b: 69).

8 Darauf kommt es an, daR man auf Fragen mit Denken zu antworten wei. Das mag ja
schon klingen, aber es hat massive Folgen, daR wir nicht so sehr die Anpassung pramieren sollten
als die Urteilskraft”.
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nalezy podkresli¢ — w swoim podobienstwie (posiada bowiem co$, w czym mo-
zemy rozpoznac siebie i poznac¢ siebie lepiej), jak i roéznicy (to inne spojrzenie
na sprawy, ktore poszerza nasza perspektywe, nasz horyzont).

Aby pozosta¢ uwaznym na owa roznice, Gadamer zaleca réwniez swoiste
»kontrolowane” stapianie sie horyzontéw (por. Gadamer 1993: 292-294; oraz
333-336). Z pewnoscig zmierzamy do tego, aby wchtona¢ przekaz ptynacy
z przesztosci, nieSwiadomie aplikujac go do naszej wiasnej perspektywy, nie-
mniej jednak musimy by¢ $wiadomi jego innosci, a w ten sposo6b tego, co nasze
wlasne. Wiasnie dlatego spoczywa na nas obowiazek zastanawiania sie nad spo-
sobem, w jaki przeszio$¢ zostala nam przekazana. Przekaz jest czeScia wspol-
czesnosci, a mimo to jest inny — ten stan rzeczy pozwala nam wzig¢ pod uwage
roéznice miedzy przesztoscig a terazniejszos$cia. Wediug Gadamera musimy stac
sie Swiadomi pracy ,efektywnych dziejow” (Wirkungsgeschichte) w procesie na-
szego rozumienia. Nigdy nie rozumiemy w zerowym punkcie historii, ale anga-
zujemy sie w dialog, ktory rozpoczat sie przed nami. Nie da sie kiedykolwiek
raz na zawsze zapanowac¢ nad owa dzialajgcg historia — wedtug Gadamera,
w duzo wiekszym stopniu niz sadzimy, to my nalezymy do dziejéw, nie za$
dzieje do nas — jednak waznym rezultatem owego dziejowego ,,ograniczenia”
jest to, ze prowadzi nas do wiekszej otwartoSci na to, co obce.

Gadamerowska fuzja horyzontéw oznacza, po drugie, ze to, czego sie uczy-
my musi by¢ przettumaczone, a w ten sposo6b ,,zastosowane” do wspoiczesnoSci.
Zastosowanie (Anwendung, applicatio) zasadniczo wspoéitworzy Gadamerowskie
pojecia rozumienia. Rozumie¢ to nie tylko intelektualne ,potyka¢” znaczenia
takimi, jakimi zostaly przedstawione; rozumienie oznacza bowiem ,uchwyty-
wanie”, w ktérym my réwniez jeste§my ,,uchwyceni” przez to, o co chodzi. Owo
suchwytywanie” wydarza sie wowczas, gdy jesteSmy w stanie przettumaczy¢
wlasnymi stowami to, co rozumiemy. Gadamer twierdzit, ze rozumiemy tylko
w takiej mierze, w jakiej poszukujemy i znajdujemy stowa, aby wyrazi¢ to, co
usitujemy zrozumieé.

I w koncu, po trzecie, stapianie sie horyzontéw, na ktore wskazuje Gada-
mer, to fuzja miedzy rozumieniem a jego jezykowym sformutowaniem. Jezyk to
dla Gadamera niezréwnane medium naszego rozumienia: cokolwiek rozumie-
my moze by¢ wypowiedziane stowami, natomiast to, czego nie rozumiemy jest
tym, dla czego nie znalezli$my jeszcze stow. Nie mozna postrzegaé jezyka jako
ograniczenia lub wiezienia dla rozumienia: mozna bowiem szukac i znajdowac
spos6b wyrazenia dla tego wszystkiego, co moze by¢ zrozumiane. Stad ,fun-
damentalny prymat jezyka” w Gadamerowskiej hermeneutyce (Gadamer 1993:
368): nie ma rozumienia bez jezyka.



GADAMERA DOSWIADCZENIE | TEORIA WYCHOWANIA.... 25

Dosc¢ oczywiste konkluzje dla edukacji ptyng z tak przedstawionej herme-
neutyki. Ksztalcenie bedzie opierato sie na wiedzy dziejowej, edukacji jezyko-
wej i literaturze, abySmy mogli poznac¢ lepiej wtasng historie i jezyk, a jest to
niekonczace sie zadanie; akcent bedzie roéwniez polozony na nauke jezykéw
obcych, poniewaz te umozliwiajg nam kontakt z innym widzeniem Swiata, inny-
mi sposobami méwienia i rozumienia — przez jezyk obcy zyskujemy wéwczas
rozszerzenie naszych wlasnych horyzontow.

Warto z tego wzgledu wspomniec¢ o tym, ze kanadyjski filozof Charles Taylor
obwiescit ostatnio, iz wlasnie w Gadamerowskiej fuzji horyzontéw tkwi najbar-
dziej odpowiedni model dla rozumienia obcych kultur. Rozumienie innych kul-
tur to coraz pilniejsze, powazne zadanie i wyzwanie w erze globalizacji. Kiedy
usitujemy zrozumie¢ inne kultury, nie mozemy zaktada¢ wyzszosci kultury rodzi-
mej. Wedlug Taylora, Gadamer uczy nas, ze ,prawdziwe przyjecie innego spo-
woduje w nas tozsamo$ciowg zmiane”: ,nie ma rozumienia innego bez zmiany
rozumienia samego siebie” (Taylor 2002: 141). Poznawanie nowych kultur oraz
sposobéw myslenia z pewnoscia zmienia poglad na nasza witasng kulture: po-
nosimy, oczywiscie, pewnego rodzaju ,tozsamos$ciowy koszt”, poniewaz odkry-
wamy prowincjonalno$¢ naszej wiasnej perspektywy; jednakze sami réwniez
zostajemy wzbogaceni owym kulturowym spotkaniem, gdyz pomaga nam ono
zdac sobie sprawe z tego, ,jakie sg inne mozliwoSci w naszym wlasnym Swie-
cie” (tamze). Kierujac sie ideg fuzji horyzontéw mozna powiedzie¢, ze rozu-
mienie (Verstehen) wydaje sie nie tyle naukowym uchwyceniem przedmiotu, ile
osigganiem (po)rozumienia z kim§ innym (tamze: 126), a nawet z sobg samym.
W owym przybywaniu do rozumienia rozwija sie i odstania kultura.

Znaczenie kultury

W spotkaniu z tradycja zdobywamy pewien sens kultury. Jednak kultura
rozpoczyna sie od siebie, chodzi zatem o cultura sui lub cultura animi, o kulture
duszy w znaczeniu Cyceronskim: powinni§my ,kultywowac” samych siebie po-
dobnie jak kto$ uprawia ogréd lub ziemie®. Ziemie orze sie, kopie, glebe wzru-
sza sie we wszystkich kierunkach, odrzucajac kamienie i rumosz utrudniajace

9 Cyceron, Tusculanae Disputationes, 11.10: ,Atque, ut in eodem simili verser, ut ager quamvis
fertilis sine cultura fructuosus esse non potest, sic sine dictrina animus; ita est utraque res sine
altera debilis. Cultura autem animi philosophia est; haec vitia radicitus et preaparat animos
ad satus accipiendos eaque mandate eis et, ut ita dictam, serit, quae adulta fructus uberrimos
ferant”. Na temat tak rozumianej kultury zob. prace Marrou (Marrou 1937, 1983).
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wzrost. Robi sie to wszystko, aby posadzi¢ nasiona, ktére wydadzg — na co zy-
wimy nadzieje — owoce. Zbyt latwo zapominamy wtasnie o tym zZrédtowym zna-
czeniu kultury, znaczeniu w liczbie pojedynczej, gdy méwimy dzisiaj o réznych
skulturach” $wiata. Istnieje oczywiscie wielo$¢ kultur, lecz réznorodnos¢ ta
oznacza, ze istnieja rozmaite sposoby uprawiania duszy, a tym samym ksztal-
towania siebie. Im wiecej tak rozumianego kulturowego bogactwa ksztalcenia
duszy mozemy wziag¢ pod uwage tym lepiej, poniewaz wiasnie owa obfito$¢
pozwala nam odkry¢ i doceni¢ réznorodnos¢ tego, co znaczy by¢ cztowiekiem.

Wszystko, co jest przekazywane i nauczane przez ksztalcenie jest kulturg.
»Kultura” moze by¢ rozumiana, twierdzi Gadamer ,als der Bereich all dessen,
was dadurch meher wird, dald wir es teilen” — ,,jako domena tego wszystkiego, co
staje sie bardziej ze wzgledu na fakt, ze ja dzielimy” (Gadamer 1983: 15). Oto
podsumowanie tego, co pomaga nam ,budowac” siebie, aby stawac sie lepszy-
mi ludZzmi. | dodaje: ,Kultura jest tym, co moze powstrzymywac ludzi od ata-
kowania jeden drugiego, a tym samym stawania sie gorszym niz jakiekolwiek
zwierze”, poniewaz wsrod zwierzat nie znajdziemy odpowiednika dla ludzkich
wojen (tamze: 19)'°. Wojny nie rozpoczynaja sie z powodu istnienia réznych
kultur, ale wybuchajg z powodu braku kultury, to znaczy zdolnoSci patrzenia na
siebie oczyma drugiego, a tym samym ustawiania w perspektywie wilasnego
punktu widzenia.

Nadziejg wychowania jest ksztaltowanie owego sensu kultury, owego dy-
stansowania sie wobec siebie i poszerzania horyzontéw. Pomocne staje sie za-
tem — o czym przypomina nam Gadamer — bycie uwaznym na to, co wspdlne
wszystkim kulturom i co konstytuuje ludzko$¢. Zyjemy w $wiecie réznic, w kto-
rym to, co nie-identyczne, konflikty i opozycje sa czesto podkreslane. Jednak
rozbieznosci nie powinny przystonic faktu, ze roznice istniejg na tle wspolnego
czlowieczenstwa, do ktérego powinna réwniez wychowywac prawdziwa kul-
tura: ,Brakiem tkwigcym w naszym publicznym zyciu wydaje mi sie to, iz do
$wiadomosci ludzi dociera zawsze tylko to, co rézne, to, co dyskusyjne, to, co
zwalczane i sporne, za$ to, co prawdziwie wspélne i taczace wszystkich pozo-
staje — ze sie tak wyraze — bezglosne. Zbieramy owoc dlugiego wychowania do
odrézniania sie i do wrazliwosci skierowanej na postrzeganie r6znic. W tym kie-
runku rozwija sie nasza edukacja historyczna, nasze polityczne przyzwyczajenie
kaze sprzeczno$ciom i wojowniczemu nastawieniu sta¢ sie czym$ samo przez
sie zrozumialym. Cenny mogiby tu — jak sie wydaje — by¢ namyst nad tkwiaca

10 Kultur ist das, was die Menschen daran zu hindern vermag, iibereinander herzufallen und
schlimmer zu sein als irgendein Tier” (Gadamer 1983: 19).
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gleboko solidarnoscia we wszelkich wymiarach ludzkiego zycia. Musimy nad-
robi¢ co$, co wobec ostabienia spajajacej sity kosciotow i religii od kilku stuleci
stalo sie naszym spotecznym zadaniem: uwyrazni¢ w naszej $wiadomosci to,
co nas faczy” (Gadamer 1992: 96-97).

taczy nas takze to, ze jesteSmy istotami potrzebujgcymi ksztalcenia, nieu-
stajacej edukagji; jesteSmy istotami, ktore ucza sie od drugiego, szczegdlnie
w coraz bardziej globalnym $wiecie. Uczestniczymy zatem w dialogu, ktéry to-
czyt sie przed nami i ktory bedzie trwal po nas; w tej rozmowie jesteSmy nie
tyle mistrzami, ile uczestnikami.

Wychowanie jest wychowywaniem siebie

Dla Gadamera, wychowanie nie jest procesem, ktory moégiby sie definityw-
nie zakonczyd¢, ani tez przedsiewzieciem, ktére mozna ograniczy¢ do czasu i mu-
réow szkoty. Nigdy nie przestajemy sie uczyé, a to oznacza ciagte ksztattowanie
siebie i pozostawanie otwartym na inne perspektywy. Gdy Gadamer miaf 99 lat,
poproszono go, aby wygtosit prelekcje w gimnazjum w Bremen (Gadamer czesto
wykfadat dla mlodszych uczniéw, nawet gdy miat 101 lat). Odczyt rozpoczat
niemal przepraszajac, ze wygtosi formalny wyklfad; stwierdzil, ze duzo bardziej
interesujgce byloby poprowadzenie rozmowy i dowiedzenie sie od uczestnikéw
spotkania jakie sg ich przemyslenia dotyczace tego, na czym polega wychowa-
nie/ksztalcenie:

(...) jestem stabym, starym czlowiekiem; nie jestem tez — czego mogliby Panstwo da-
remnie oczekiwa¢ — u szczytu mojej twoérczosci, czy nawet madrosci. Watpliwa zreszta to spra-
wa utrzymywacd, ze jest sie u szczytu wlasnej madrosci. Gdy sie jest tak starym czlowiekiem
jak ja, mozna niewatpliwie powiedzie¢: posiadam spore doswiadczenie. W istocie jednak moje
nastawienie wobec Panstwa jest osobliwe, poniewaz wilasciwie chciatbym sie od Panstwa tak
wiele dowiedzie¢! Chcialbym wiedzie¢, jak sie sprawy majg w dzisiejszej szkole, jakie troski
maja dzi$§ rodzice, co niepokoi ich synéw i corki — chcialbym dowiedzie¢ sie wszystkiego
tego, czego juz nie wiem. Powatpiewalem, czy moge o tym méwié. UzgodniliSmy juz, inaczej
zalecitbym to, ze bedziemy tez krétko rozmawia¢, abym nie nadwyrezal Panstwa uwagi jako
stuchaczy (Gadamer 2001: 529)"".

" Fragment ten zostal przetlumaczony gdzie indziej w nastepujacy sposéb: ,(...) jestem sta-
bym, starym czlowiekiem i nie moga Panstwo ode mnie oczekiwa¢, bym byt teraz u szczytu mo-
jej twérczosci, czy nawet madrosci. Watpliwe jest zresztg rosci¢ sobie, ze sie jest u szczytu
wlasnej madrosci. W kazdym razie, gdy sie jest tak starym czlowiekiem, mozna z pewnoscia po-
wiedzie¢, ze si¢ zgromadzilo spore doswiadczenie. W istocie jednak moja postawa wzgledem
Panstwa jest zabawnie odwrdécona. Chcialbym sie wilasciwie tak wiele od Panstwa nauczyc!



28 JEAN GRONDIN

W zacytowanym tu przemoéwieniu madrego, starego czlowieka jest mniej
kokieterii i falszywej skromnoS$ci niz mozna by zrazu przypuszczaé. Gadamer
rozumowal w nastepujacy sposéb: Jak dziewiecdziesieciodziewiecioletni czto-
wiek moégtby twierdzi¢, ze zna codzienne problemy wspo6tczesnego wychowania?
Gadamer nie udawal, ze wie lepiej i chcial przede wszystkim dowiedzie¢ sie
czego$ od ucznidéw, nauczycieli i rodzicéw, z ktérymi sie spotkat. Podkreslat
zatem, ze wychowanie to wychowanie siebie: nie idzie ,z goéry” od rodzicow
lub nauczycieli ,na dét” do uczniéw. Rozpoczyna sie od ucznia, ktérym nigdy
nie przestajemy by¢; wychowanie dotyczy naszego dazenia, aby zadomowic sie
w tym $wiecie, Sicheinhausen (Gadamer 2008: 261, 262) — oto niekonczaca sie
aspiracja cztowieka zyjacego w naszym wcigz zmieniajacym sie $wiecie. Jestes-
my wrzuceni w egzystencje i pierwszg rzecza, jakiej musimy sie nauczy¢ to
wspolbycie z innymi. Zycia z innymi nie nauczy sie jednak kto$, kto uwaza, ze
zawsze ma racje. Wiasnie dlatego jedna z najwazniejszych lekcji zyciowych to
nauka przegrywania; uczymy sie utraty czego$, aby przyjac, ze inni czesto lepiej
od nas trwaja przy rzeczach — mozemy sie od nich tylko uczyé. Droga ksztal-
cenia rozumu nie stuzy temu, aby mysle¢, ze ma sie racje oraz aby prébowac
broni¢ pogladéw nieugietymi argumentami; kroczymy droga ksztalcenia raczej
po to, aby przekonac sie i uzna¢, ze inny moze racje posiada¢. W rzeczy same;j:
»Kto$, kto przemawia w imie rozumu przeczy sobie. By¢ rozsadnym to by¢
$wiadomym granic wlasnego wgladu, a w ten sposob stac sie zdolnym do lep-
szego zrozumienia, skadkolwiek mogtoby ono nadejs¢”*.

Ttumaczenie z jezyka angielskiego
Mafgorzata Przanowska

Musiatbym wiedzie¢, jaka jest dzi§ szkota, jakie troski majg dzi$ rodzice, jakie troski majg dzi$
wasi synowie, a jakie wasze corki i wszystko to, czego wlasnie juz nie wiem. Zadawalem so-
bie pytanie, czy moge czu¢ sie powofany, by o tym méwi¢; uzgodniliSmy, nie chcialbym tego na-
rzucaé, ze gdybym zbyt diugo absorbowat Panstwa uwage, bedziemy mie¢ po prostu krotszg
dyskusje” (Gadamer 2008: 258). Zestawiam oba przekiady z dwdch powodoéw: po pierwsze, prze-
ktad zacytowany w przypisie jest ttumaczeniem z jezyka niemieckiego, po wtére — zestawienie
z nim tlumaczenia z jezyka angielskiego (w ktérym napisany jest caly tekst Grondina) wydaje sie
interesujace [przyp. ttum.].

12 H-G. Gadamer, Lob der Theorie, s. 65: ,Wer im Namen der Vernunft spricht, widerspricht sich
selbst. Denn verniinftig ist es, die Begrenztheit der eigenen Einschicht zu wissen und eben
dadurch besserer Einsicht fdhig zu sein, komme sie, woher immer”.
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