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Αρχιτεκτονική και Παιδαγωγική: Η αποσχολειοποίηση, το 

σχολείο της κοινότητας και τα δικαιώµατα των παιδιών στη 

γειτονιά των Εξαρχείων 

Architecture and Education: Deschooling, Community School 

and the Children’s rights in the neighbourhood of Exarchia 
 

Χαράλαµπος Μπαλτάς 

∆άσκαλος, 35
ο
 ∆ηµοτικό Σχολείο Αθηνών, µέλος της παιδαγωγικής οµάδας «το 

Σκασιαρχείο» 

 

Περίληψη 

Η εισήγηση αφορά το 35
ο
 ∆ηµοτικό Σχολείο στη γειτονιά των Εξαρχείων, την 

αποσχολειοποίηση [deschooling], το σχολείο της κοινότητας, το συµµετοχικό 

σχεδιασµό των παιδιών, την αρχιτεκτονική, τα δικαιώµατα του παιδιού, την 

πολιτειότητα, τα δίκτυα, τη δηµόσια σφαίρα και την Κριτική και Θεσµική 

Παιδαγωγική. Οι διαδροµές στην πόλη είναι η οικειοποίηση της έννοιας της 

κοινότητας, οι εµπειρίες από τις αναπαραστάσεις του χώρου, η σύνδεση των χώρων µε 

το χρόνο (λογοτεχνικό, ιστορικό, µουσικό, επιστηµονικό) και το ανοιχτό εργαστήρι 

φυσικών και κοινωνικών επιστηµών. Οι παιδαγωγικές προσεγγίσεις της αρχιτεκτονικής 

του κτιρίου µέχρι πρόσφατα αφορούσαν µόνο το κτίριο µε τα ιδιαίτερα χαρακτηριστικά 

του. Όµως σήµερα είµαστε αντιµέτωποι µε την µετάβαση από την παιδαγωγική της 

τάξης στην παιδαγωγική της αυλής και την έξοδο στην κοινότητα. Οι κριτικές 

παιδαγωγικές αντιλήψεις του µετασχηµατισµού του χώρου και η δυνατότητα 

οικειοποίησης της κοινότητας, είναι αυτά που καθοδηγούν το πεδίο δράσης µας για να 

βγούµε έξω από το σχολείο, µέσα από την αποσχολειοποίηση, δουλεύοντας το τρίπτυχο 

τάξη – αυλή – κοινότητα. 

λέξεις-κλειδιά: Κριτική και Θεσµική Παιδαγωγική, Αρχιτεκτονική του κτιρίου, 

Σχολείο της Κοινότητας, αποσχολειοποίηση, συµµετοχικός σχεδιασµός, χώρος και 

χρόνος. 

 

Charalambos Baltas 

Teacher, 35
th

 Primary School of Athens, member of the pedagogical team “the 

Skasiarchio” 

 

Abstract 

The proposal (of the paper) refers to 35
th

 Primary School of Athens, which is situated in 

the Exarchia neighbourhood/district and involves Deschooling, the Community School, 

Participatory Planning on behalf of the children, Architecture, Children’s Rights, 

Citizenship, Social Networks, Public Sphere, Critical Pedagogy and Institutional 

Pedagogy. The City Routes bring about the familiarization with the concept of 

Community, the experiences from spatial representations, the linking of Place with 

Time (Literature, History, Music, and Science) and the Open Workshop of Natural and 

Social Sciences. The pedagogical approaches of Building Architecture until recently 

were merely concerned with the building itself and its specific features. But today we 

face a transition from the Pedagogy of the Classroom to the Pedagogy of the Schoolyard 

and the opening up to the community. The concepts of Critical Pedagogy of Spatial 

transformation and the opportunity of community familiarization guide us out of the 
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school walls through Deschooling in its threefold dimension: the classroom – the 

schoolyard – the community. 

keywords: Critical Pedagogy and Institutional Pedagogy, Building Architecture, 

Community School, deschooling, participatory planning, space and time. 

 

 

Εισαγωγή 

 

Τα ζητήµατα των σχέσεων της αρχιτεκτονικής και παιδαγωγικής έχουν την 

ιστορικότητά τους τη δεκαετία του ’30, αλλά και την ανανέωσή τους στα χρόνια της 

ελληνικής κρίσης (2010-). Στην πρώιµη διαµόρφωσή τους αφορούσε το κτίριο και τους 

µορφολογικούς του όρους. Την δεκαετία του ’80 το κτίριο γίνεται αντικείµενο 

αναστοχασµού καθώς στα όριά του λανθάνει ο εγκλεισµός και ο ιδρυµατισµός. Η 

προβληµατική πια είναι αντιµέτωπη µε το ανοιχτό µέσα/έξω σχολείο. Η µετάβαση από 

το σχολείο στην κοινότητα αφορά τροποποιήσεις στους αρχιτεκτονικούς σχεδιασµούς 

του χώρου και συνάδουν µε αυτό που αποκαλείται αποσχολειοποίηση [deschooling],
1
 

καθώς η σχολική κοινότητα είναι υπό διεύρυνση, δεν αφορά ένα µόνο κτίριο, δίνει 

έµφαση στην κίνηση, την αφή και τις αισθήσεις και είναι σε διαδικασία όσµωσης µε τα 

κοινωνικά κινήµατα. Το σχολείο της κοινότητας [Community School] είναι το αίτηµα 

ενός συµµετοχικού σχεδιασµού των αναδυόµενων υποκειµενικοτήτων που 

συσχετίζονται µε τις τεχνικές Freinet και την θεσµική παιδαγωγική.  

 

 

Η προβληµατική και η µέθοδος 

  

Στόχος της προβληµατικής είναι το πέρασµα από την παραδοσιακή σχολική 

κοινότητα ή την νεοφιλελεύθερη ταξινόµηση των σχολικών µονάδων που δίνει έµφαση 

στη διοίκηση, στο σχολείο της κοινότητας [Community School] µε την κριτική και 

θεσµική παιδαγωγική σε ρόλο κοινωνικού µετασχηµατιστή. Το σχολείο στην 

παιδαγωγική του µεταµοντέρνου σχεδιασµού είναι αποκεντρωµένο και το σχολείο της 

κοινότητας γίνεται µια «νήσος» από κτίρια κι ελεύθερους χώρους που διευρύνουν τα 

όριά του, συµπεριλαµβάνει πιο πολλούς δοµηµένους και µη χώρους κι επέχει θέση 

«παράλληλης κοινωνίας».
2
Η κρίση, τόσο η ελληνική όσο και η κρίση της 

νεωτερικότητας και του καπιταλισµού, κρίση που οδηγεί στο κλείσιµο των µικρών 

σχολείων, στη σχολική αποτυχία και στην εικονική υποκατάσταση του χώρου, είναι η 

αναπλαισίωση της προβληµατικής µας. Κρίση ευρωπαϊκή, οικονοµική και 

επιστηµολογική που αφορά τον εργαλειακό ορθολογισµό, την υπολογιστική σκέψη και 

το µοντέλο των φυσικών επιστηµών εφαρµοζόµενο στις ζωές των ανθρώπων και στις 

επιστήµες του ανθρώπου (∆ουζίνας 2011). Το σχολείο της κοινότητας στην 

προβληµατική µας είναι µια απάντηση σ’ αυτή την κρίση.  

                                                 
1
 Η αποσχολειοποίηση [deschooling] διαφοροποιείται από την κατ’ οίκον εκπαίδευση [homeschooling] 

και την κοινωνία χωρίς σχολεία [unschooling]. Η υπεράσπιση εδώ της αποσχολειοποίησης έχει να κάνει 

µε την υπεράσπιση του δηµόσιου σχολείου, ενώ η κατ΄ οίκον εκπαίδευση προϋποθέτει την ηγεµονία της 

οικογένειας (Μοντγκόµερυ 1998). 
2
 Για την έννοια της παράλληλης κοινωνίας και πως αυτή συγκροτείται σε αντιπαράθεση µε το κράτος 

και το κεφάλαιο δες Μπαλτάς (2007: 78-85). 
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Η µέθοδος της «προβληµατοποίησης» του Foucault αισθητοποιεί το αντικείµενο που 

αποβλέπουµε να προσεγγίσουµε.
3
Η προβληµατοποίηση των εννοιών της κοινότητας, 

της αποσχολειοποίησης και της µετάβασης από την παιδική ηλικία στην 

υποκειµενικότητα, είναι µια στιγµή φαινοµενολογικής διάνοιξης. Η παραδοσιακή 

κοινότητα, µε τη µορφή της τοπικής κοινωνίας, είναι µια έννοια που εξάντλησε τον 

ορίζοντά της, όπως και η διάκριση των αρχών του αιώνα µεταξύ κοινότητας και 

κοινωνίας. Η χρήση της έννοιας της κοινότητας στην προβληµατική µας αντλείται από 

τον χώρο της υγείας κι έχει θεραπευτικό περιεχόµενο, καθώς αποβλέπει στη δηµιουργία 

σχέσεων που αίρουν τις σύγχρονες µορφές αποξένωσης. Η κοινότητα υιοθετείται από 

τον χώρο της ψυχικής υγείας και των σθεναρών από κοντά σχέσεων.
4
 Οι από κοντά 

σχέσεις αφορούν ανισότητες που γίνονται ισότητες, πρόσωπα που ξεκινούν µια 

διαδροµή σύντηξης των οριζόντων τους και αντιτίθενται στις ψηφιακές σχέσεις που 

θεωρούνται αδύναµες. Η αποσχολειοποίηση στην προβληµατική µας χρησιµοποιείται 

ως αναγκαίο στάδιο διάνοιξης του θεσµού της εκπαίδευσης, προκειµένου να τεθούν 

ερωτήµατα, όπως γίνεται κάθε φορά µε την φαινοµενολογική µέθοδο που διανοίγει το 

αντικείµενο ή συγκροτεί την δι-υποκειµενικότητα.  

Η προβληµατική µας επίσης προϋποθέτει τον παθολογικό χαρακτήρα του θεσµού 

της οικογένειας (Hart 2011), προκειµένου να µεταβούµε στον θεσµό της εκπαίδευσης 

και τον ρόλο του. Η κοινότητα ως έννοια και πρακτική χρησιµοποιήθηκε αρχικά στον 

ελληνικό µεσοπόλεµο µε τη µορφή του σχολείου εργασίας, απόκτησε τα 

χαρακτηριστικά του µαθητικού συνεταιρισµού για λίγο στην µεταπολεµική κοινωνία 

και αντικαταστάθηκε σήµερα πια από τα δικαιώµατα του παιδιού, την φιλελεύθερη 

αντίληψη της πρόσληψης της παιδικής ηλικίας.
5

 Η υιοθέτηση εκ νέου στην 

προβληµατική µας της κοινότητας, ως έννοιας πια ερµηνευτικής για την κριτική των 

θεσµών, της οικογένειας και του σχολείου, εγκαινιάζει µια ολιστική µεθοδολογική 

σκοπιά για την παραγωγή του αγαθού [good] σε σύγκρουση µε το δικαίωµα [right] και 

την νοηµατοδότηση εκ νέου του σχολείου και της αναδυόµενης υποκειµενικότητας των 

παιδιών. Η κοινότητα (ή η κοινότητα µέσα στην κοινότητα ή οι πολλές κοινότητες) δεν 

είναι κάτι που υφίσταται από µόνη της, αλλά µια φαινοµενολογική δυνατότητα ύπαρξης 

του νοήµατος και της δηµόσιας επιτέλεσής του. Επίσης είναι µια έννοια ταιριαστή µε 

την ελληνική κρίση, τη λογική των δικτύων, την οριζοντιότητα και τις υποστηρικτικές 

δοµές, καθώς έχει αναλογίες και µε άλλες κοινωνίες που στράφηκαν ενάντια στον 

νεοφιλελευθερισµό και τον καπιταλισµό (Zibechi 2010). Η διαµάχη 

κοινοτισµού/φιλελευθερισµο
6
 έφερε στην επιφάνεια τα αδιέξοδα του φιλελευθερισµού, 

χωρίς όµως αυτό να σηµαίνει πως ο κοινοτισµός δεν έχει στοιχεία που είναι κρίσιµα για 

την παραγωγή µιας χειραφετικής υποκειµενικότητας, όπως το ανήκειν και η 

αναγνώριση [recognition]. Η σύγχρονη συζήτηση για την κοινότητα χωρίς ταυτότητα 

και αναγνώριση από το κράτος ή µε άλλα λόγια για την κοινότητα ενάντια στο κράτος 

                                                 
3
 Cutting (2006: 25-39). Γράφει ο Gary Cutting: «Η προβληµατοποίηση δεν αρνείται τα δογµατικά 

πλαίσια των πολεµικών διενέξεων τα οποία στο κάτω – κάτω αποτελούν τις πρωταρχικές πηγές της 

σκέψης µας για τα πολιτικά ζητήµατα. Όµως εκκινεί από ερωτήµατα που δεν εκπορεύονται υποχρεωτικά 

από τα πλαίσια καθ’ εαυτά, αλλά από τη ‘ζώσα εµπειρία’ του κοινωνικού γίγνεσθαι» (Cutting 2006: 35). 
4
 Ένα τέτοιο παράδειγµα θα µπορούσαν να θεωρηθούν οι θεραπευτικές κοινότητες για τους χρήστες 

ουσιών και τις εξαρτήσεις. ∆ες Ανδριάκαινα (2005: 138-155).
 

5
 Για περισσότερα δες Παπαµαύρος (1952: 176-206). 

6
 Η διαµάχη συµπυκνώνεται στην αντιπαλότητα αγαθού [good] και δικαιώµατος [right], ελευθερίας και 

ευτυχίας, ορθολογισµού και ταυτότητας, ανήκειν και ανεστιότητας. Για µια συνόψιση του διάλογου του 

Rawls από τη µεριά του φιλελευθερισµού και του Taylor ή του MacIntyre από την άλλη µεριά του 

κοινοτισµού, δες Bauman (2002: 341-362). 
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(Agamben 2007), ακόµη και µε την κριτική που µπορεί να της ασκηθεί, είναι πιο κοντά 

στην εµµένεια της προβληµατικής µας.
7
 Η κοινότητα που έρχεται, αυτή που δεν είναι 

παραδοσιακή αλλά µεσολαβείται από τα δηµόσια νοήµατα, τις πολλές κοινότητες, τα 

κοινωνικά κινήµατα, τον µαθητικό συνεταιρισµό ή τα κέντρα πρόληψης, η κοινότητα 

που έχει την καταγωγή της στον χώρο της υγείας είναι αυτή της προβληµατικής µας.  

 

 

Το ερευνητικό πεδίο και το πεδίο παρέµβασης 

  

Η συγκεκριµενοποίηση της προβληµατικής µας για τη µετάβαση από το κτίριο στην 

κοινότητα αφορά το 35
ο
 ∆ηµοτικό Σχολείο Αθηνών – «Ναπολέων Λαπαθιώτης» στη 

γειτονιά των Εξαρχείων, περιοδολογώντας τα όρια από το θάνατο του Αλέξη 

Γρηγορόπουλου (2008) µέχρι το θάνατο του Παύλου Φύσσα (2013). Οι δύο 

περιοδολογήσεις του σχολείου πριν και µετά το 2008 αφορούν την πρώτη του περίοδο 

(2000-2007), όπου το σχολείο ήταν ανοιχτό προς τα µέσα και τη δεύτερη (2008-2014) 

όπου το σχολείο έγινε ανοιχτό προς τα έξω. Οι επιπτώσεις της εξέγερσης του ∆εκέµβρη 

του 2008, µετά από τις βεβηλώσεις του δηµόσιου χώρου και τις νέες πολιτικές 

αντιλήψεις, προσδιορίζουν εκ νέου το περιεχόµενο τόσο των θεσµικών όσο και των 

συλλογικών πρακτικών (Πάλλιου και Παπασταύρου 2011). Τα κύρια χαρακτηριστικά 

των χώρων άλλαξαν και εγκαινιάστηκαν νέες οριζόντιες λειτουργίες, οικειοποιήσεις και 

παρεµβάσεις µε αλλαγή χρήσεων των χώρων, συνελεύσεις και ανάπτυξη επικοινωνίας 

και συνεργασίας στις αναδυόµενες συλλογικές υποκειµενικότητες.
 
Αυτό που 

χαρακτηρίζει το χρόνο µετά τον ∆εκέµβρη του 2008 είναι οι µορφές εδαφικής 

επανοικειοποίησης των κτιστών και άκτιστων χώρων µε αντί- ιεραρχικές δοµές στη 

λήψη των αποφάσεων και τη συνάντηση πολλών και διαφορετικών υποκειµενικοτήτων 

που αποβλέπανε στην κοινωνική απελευθέρωση (Καλαµαράς 2009).  

Αυτό που αλλάζει στην παιδαγωγική είναι η αρχιτεκτονική πρόσληψη για το ανοιχτό 

προς τα µέσα σχολείο και το ανοιχτό προς τα έξω σχολείο. Οι παιδαγωγικές 

προσεγγίσεις της αρχιτεκτονικής του 35
ου

 ∆ηµοτικού Σχολείου στο παρελθόν 

αφορούσαν µόνο το κτίριο µε τα ιδιαίτερα χαρακτηριστικά του (φως, διάλογος 

δοµηµένων και υπαίθριων χώρων, κατάργηση της αυθεντίας της έδρας του δασκάλου 

µέσα από τα µεγάλα παράθυρα, νησιώτικη αισθητική σε µια από τις δύο εισόδους του 

σχολείου). Η νέα πρόσληψη του µετασχηµατισµού του χώρου και η δυνατότητα να 

έχουµε το τρίπτυχο τάξη – αυλή – κοινότητα, είναι αυτό που µας απασχολεί µέσα από 

τον διάλογο των κοινωνικών κινηµάτων και της παιδαγωγικής, αποβλέποντας στο 

σχολείο της κοινότητας (Μπαλτάς 2015). Η υιοθέτηση ενός σχολικού κήπου στο Πάρκο 

Ναυαρίνου (2009), οι διαδροµές, οι επιτελέσεις πολιτισµικών πρακτικών που 

συσχετίζουν τον χώρο µε τον χρόνο στη γειτονιά, το Κέντρο Πρόληψης, η 

αντιφασιστική ιστορίας της γειτονιάς, η παιδική ηλικία στην πόλη µε τους παιδότοπους, 

τα τυπογραφείο για την έκδοση µαθητικών εντύπων, το Πεδίο του Άρεως 

(συµµετοχικός σχεδιασµός, διαπλατύνσεις οδών, διαδροµές, φύση, πόλεµος και ειρήνη, 

ποδήλατα) ή το Αρχαιολογικό Μουσείο είναι δείκτες αυτής της αλλαγής. Η γειτονιά, οι 

διαδροµές από το σπίτι στο σχολείο, το δηµόσιο και το ιδιωτικό, οι αφίσες και οι 

                                                 
7
 Η κριτική αφορά τη χρήση του όρου ‘κοινότητα’. Ο Day κάνει λόγο για κοινότητες στον πληθυντικό 

αριθµό προκειµένου να δώσει έµφαση στις πολλαπλότητες και τις διαφορετικές δυνατές µορφές της µίας 

και µοναδικής κοινότητας. ∆ες Day (2008: 229-235).  
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αµφισβητούµενοι δρόµοι είναι τα σύγχρονα θέµατα των σχέσεων αρχιτεκτονικής και 

παιδαγωγικής κι αποκτούν πια µια νέα φαινοµενολογική πρόσληψη.
8
  

Ο µετασχηµατισµός της παιδαγωγικής πράξης και πολιτικής του σχολείου σε νέους 

µεταµοντέρνους αρχιτεκτονικούς σχεδιασµούς αφορά την επέκταση των ορίων της 

σχολικής κοινότητας και την υιοθέτηση κι άλλων συµπληρωµατικών χώρων έξω από το 

σχολείο.
9
 Η προβληµατοποίηση του χώρου έχει να κάνει µε το πρόταγµα του Lefebvre: 

«δεν µπορούµε να κατανοήσουµε την αναπαραγωγή των παραγωγικών σχέσεων αν δεν 

λάβουµε υπ’ όψη αυτά τα τρία στοιχεία: την καθηµερινότητα, το αστικό δηλαδή, την 

οργάνωση της πόλης και τελικά την παραγωγή του χώρου γενικά που άλλωστε περικλείει 

αυτές τις δύο αλληλοσυµπληρωµατικές πλευρές, την καθηµερινότητα και το αστικό. Αν 

δεν µετασχηµατίσουµε το χώρο, αν διατηρήσουµε τη χωρική µορφολογία του 

καπιταλισµού, είµαστε καταδικασµένοι να διατηρήσουµε ή να αποκαταστήσουµε τις 

παραγωγικές σχέσεις» (Λεφέβρ 1990: 114). Όπως γράφει και ο Σταύρος Σταυρίδης, 

«µπορούµε να θεωρήσουµε τις ετεροτοπίες όχι τόπους της ετερότητας αλλά περάσµατα 

προς την ετερότητα» (Σταυρίδης 2010: 223). Και τέτοιες ετεροτοπίες είναι στο κέντρο 

της Αθήνας αυτές που ανέδειξαν οι συνελεύσεις, όπως το Πάρκο Ναυαρίνου, ή το 

Πεδίο του Άρεως και η πλατεία Εξαρχείων µε την Λαϊκή της Συνέλευση. Το 

ριζοσπαστικό αίτηµα είναι να µετατραπεί ο χώρος από ανταλλακτική αξία σε αξία 

χρήσης, όπου µε την τελευταία εννοούµε τη ζωή της πόλης και το χρόνο της (Lefebvre 

1977).
 
Κι αυτό σηµαίνει πως εξεγέρσεις, κοινωνικά κινήµατα, νέες υποκειµενικότητες, 

θεσµικά κτίρια και µετασχηµατισµοί των ροών, θέτουν νέα ζητήµατα διεύρυνσης της 

σχολικής κοινότητας έξω από τα παραδοσιακά όρια του σχολείου ως ενός και 

µοναδικού κτιρίου. Τα ζητήµατα του χώρου προεκτείνονται σε ζητήµατα που αφορούν 

την κοινότητα, αλλά συσχετίζονται και µε τα δικαιώµατα της παιδικής ηλικίας, 

ειδικότερα αυτά της ελευθερίας. Αν µέχρι σήµερα είµαστε στα όρια ενός διαλόγου που 

χωρίζει τα δικαιώµατα σε αυτά της προστασίας και σ’ αυτά της ελευθερίας (Renaut
 

2007), το δικαίωµα του χώρου είναι επέκταση των τελευταίων, χωρίς όµως να 

µνηµονεύεται ρητά.
10

 Η οικειοποίηση του χώρου από την παιδική ηλικία είναι και το 

αίτηµα της Κριτικής Παιδαγωγικής (Freire 2009), αλλά και της Θεσµικής. Ωστόσο το 

όριο σ’ αυτήν την άσκηση της κριτικής και της θεσµικής παιδαγωγικής είναι η ένταση 

των σχέσεων διοίκησης και παιδαγωγικής όπου η αυτονόµηση της πρώτης λειτουργεί 

σε βάρος της δεύτερης (Μπαλτάς 2012). Όπως και η οικειοποίηση του χώρου στον 

οποίο αποβλέπουµε, ειδικά στο κέντρο της Αθήνας από το ανερχόµενο (νέο)φασιστικό 

κίνηµα τα χρόνια της ελληνικής κρίσης. Στη προβληµατική µας το αίτηµα του παρόντος 

στο βαθµό που προϋποθέτουµε την κριτική στον φιλελευθερισµό και την κατασκευή 

της παιδικής ηλικίας µαζί µε την ένταση της σχέσης κοινότητας/κοινωνίας και του 

αγαθού µε το δικαίωµα, είναι η κριτική στην αυθεντία της οικογένειας, η παιδαγωγική 

της αυλής, η εκτροπή των θεσµών στην αυτονοµία τους από το κράτος και το κεφάλαιο, 

η σχέση της εκπαίδευσης µε τα κοινωνικά κινήµατα, η χειραφέτηση, η παιδαγωγική και 

της αφής, η αποσχολειοποίηση, καθώς και η αρχιτεκτονική διασπορά της εκπαίδευσης 

σε οριζόντιους και κάθετους χώρους. Αυτό που τίθεται ως αίτηµα είναι η παιδαγωγική 

διάσταση των κοινωνικών κινηµάτων και των δηµόσιων χώρων, δηµιουργώντας 

νησίδες, προσωρινές ζώνες, ροές, δίκτυα, νοµαδικά υποκείµενα, οριζοντιότητες και 

υλικές µετασχηµατιστικές πρακτικές µιας εκ νέου σχέσης του χρόνου µε τους χώρους. 

Τα παραδείγµατα από το χώρο της εκπαίδευσης στο κέντρο της Αθήνας µπορεί να µην 

                                                 
8
 Για ζήτηµα νοητικών αναπαραστάσεων του χώρου στην παιδική ηλικία δες Τσουκαλά (2006: 70-138). 

9
 Για περισσότερα δες Τσουκαλά (2010: 154-161). 

10
 Για περισσότερα δες Harvey (2011: 8-22). 
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είναι πολλά είναι όµως ενδεικτικά µιας νέας σύνδεσης της παιδαγωγικής µε την 

αρχιτεκτονική.
11

 

 

 

Το κτίριο µε το βλέµµα του αρχιτέκτονα και του παιδαγωγού 

 

Το 35
ο
 ∆ηµοτικό Σχολείο ως κτίριο είναι ένα σύµβολο του µοντερνισµού. Οι 

αρχιτεκτονικές αρχές του µοντερνισµού συνάδουν µε το 4
ο
 συνέδριο των Νέων 

Αρχιτεκτόνων (CIAM) το οποίο πραγµατοποιήθηκε στην Αθήνα το 1933, αρχές οι 

οποίες ανιχνεύονται στην ανακοίνωση του Le Corbusier για τις αξίες του αέρα, του 

φωτός και του ήχου. Το νεωτερικά µνηµειώδες αφορά την σχέση του µοντέρνου µε την 

λαϊκή αρχιτεκτονική των Κυκλάδων αλλά και το αισθητικό ιδεώδες του Παρθενώνα 

(Le Corbusier 1987). Σ΄ αυτά τα κτίρια ασκήθηκε και κριτική, η οποία αφορούσε την 

οικονοµική επιβάρυνση του προϋπολογισµού του κράτους για τη δηµιουργία τους,
12

 

αλλά συγχρόνως γνώρισαν µεγάλη αναγνώριση ήδη από τη δεκαετία του ’30 τόσο για 

την µορφολογία τους όσο και για τη σχέση τους µε την παιδαγωγική.  

Αυτά τα σχολικά κτίρια στο κέντρο της Αθήνας, όπως του Νικολάου Μητσάκη, του 

Κούλη Παναγιωτάκου και του ∆ηµήτρη Πικιώνη, κτίρια του ’30, είναι τα σύµβολα του 

µοντερνισµού που αντανακλούν το µνηµειώδες της νεωτερικότητας, αλλά και την 

αρχιτεκτονική που είναι προσανατολισµένη στην αίθουσα διδασκαλίας. Με τη 

δηµιουργία του σχολείου το 1932 έχουµε τη «συνάντηση» του αρχιτέκτονα µε τον 

παιδαγωγό, του Νικολάου Μητσάκη µε τον Παναγή ∆ηµητράτο. Οι χώροι για τα παιδιά 

σχεδιάστηκαν από τον Νικόλαο Μητσάκη έτσι ώστε να αποδίδονται σ’ αυτά όσον το 

δυνατόν περισσότεροι. Ο πρώτος όροφος και η ταράτσα του σχολείου µε την πέργκολα 

ήταν για το διάλειµµα των παιδιών και οι ηµι-υπαίθριοι χώροι για την υπαίθρια 

διδασκαλία και την παιδαγωγική της αυλής. Να πώς ο ίδιος ο αρχιτέκτονας Νικόλαος 

Μητσάκης αντιµετωπίζει το έργο του:  

«Απ’ αρχής του έργου µου απέβλεπα εις την σύνθεσιν. Η εν διαρκεί συναρτήσει και 

αλληλοπαθήσει των διαφόρων στοιχείων δοµικών (υλικά, τρόποι κατασκευής), τοπικών 

συνθηκών (κλίµα, µορφή εδάφους, ρυµοτοµία, προσανατολισµός), όρων (πρόγραµµα), 

αναγκών, επιστηµονικών κατακτήσεων, αισθητικών απαιτήσεων (διευθέτησις, διάταξις, 

ισορροπία µαζών, αναλογία, αρµονία), προσπάθεια δηµιουργίας µιας αδιαίρετου 

ενότητας, εύρισκα ότι µ’ επλησίαζε διαρκώς όχι µόνον προς τελειότερα πλαστικήν 

έκφρασιν αλλά και από της πλευράς της εξυπηρετήσεως των αναγκών προς την καλύτερον 

δυνατή λύσιν. …. Έφτασα να πραγµατοποιήσω ορισµένα έργα, όπως το ∆ιδακτήριο της 

οδού Κωλέττη, του Κολωνού, το ∆ιδασκαλείον Μυτιλήνης, εις τα οποία τρόποι 

κατασκευής και διάφοροι συνθέσεις αυτών, λειτουργία και νέοι τύποι διαιρέσεως 

(ανοιχτοί εξώσται κυκλοφορίας αντί εσωτερικών διαδρόµων κλπ), ειδικαί συνθήκαι, 

                                                 
11

 Μια εφαρµογή τέτοιων στάσεων παιδαγωγικής και αρχιτεκτονικής έχουµε στο 36
ο
 ∆ηµοτικό Σχολείο 

Αθηνών (Λόφος του Στρέφη και Πλατεία Αργεντινής). ∆ες Τσεβρένη 2008: 9-18. Επίσης εφαρµογές 

έχουµε στο 21
ο
 Νηπιαγωγείο (Λόφος Φινόπουλου), στο 86

ο
 ∆ηµοτικό Σχολείο (Πεδίο του Άρεως) και 

στο 31
ο
 Νηπιαγωγείο (Πλατεία Βικτωρίας). 

12
 Λέφας (1942: 496-497). Να ένα χαρακτηριστικό απόσπασµα από την ιστορία της εκπαίδευσης του 

Λέφα: «αν τα ανεγερθέντα διδακτήρια, ιδίως εις τας πόλεις ήσαν απλούστερα και δεν εθηρεύον 

εντυπωσιακούς θαυµασµούς, βεβαίως το δάνειον ηδύναντο να λύση κατά µέγα τουλάχιστο µέρος το 

διδακτηριακόν πρόβληµα. Αλλά, δια τους αιώνιους πολιτικούς λόγους, το δάνειον έπρεπε να 

χρησιµοποιηθεί εντός ορισµένου χρόνου δια να εγερθούν ταχέως διδακτήρια και να καταπλήξουν. … 

Σκοπός του δανείου ετέθη ουχί ριζική λύσης του ζητήµατος αλλά η όσον το δυνατόν ταχύτερα ανέγερσης 

πολυτελών κατά το πλείστον οικοδοµών» (Λέφας : 496-497). 
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ανάγκαι, ψυχικαί, πνευµατικαί και αισθητικαί απαιτήσεις κάνουν να πηγάζει µια µορφή 

πραγµατικά ζωντανή που αντιµετωπίζει εις την ουσίαν του το πρόβληµα της νέας 

Αρχιτεκτονικής µας».
13

 

Με αφορµή την αναδροµική έκθεση του Μουσείου Μπενάκη στον Νικόλαο 

Μητσάκη στην Αθήνα ο Χρήστος Πανουσάκης (1999) γράφει για το ∆ιδακτήριο της 

οδού Κωλέττη:  

«Το ∆ιδακτήριο, έργο του 1932, έρχεται να προσαρµόσει ένα βεβαρηµένο πρόγραµµα 

µε 12 αίθουσες διδασκαλίας, αίθουσα τελετών, γραφεία κλπ, σ’ ένα ιδιαίτερα µικρό, 

µειονεκτικό και παράγωνο αστικό οικόπεδο. Αποτέλεσµα, πέρα από την πλήρη 

ικανοποίηση των όρων του προγράµµατος, ένα έργο πλούσιο σε λύσεις λειτουργικών και 

µορφολογικών προβληµάτων. Οι αίθουσες συγκεντρώνονται σ’ ένα τριώροφο κτίριο, µε 

µεσηµβρινό προσανατολισµό, ενώ η αίθουσα τελετών τοποθετείται αυτόνοµα στην άκρη 

του οικοπέδου. Το ύψος των τριών ορόφων είναι πολύ µεγάλο για σχολείο, όµως 

διάφοροι επιτυχείς χειρισµοί διασκεδάζουν το αρχικό µειονέκτηµα. Οι τέσσερις αίθουσες 

κάθε ορόφου οργανώνονται ανά δύο, µε προσπέλαση από κοινό θάλαµο και συµµετρικά 

ενός κεντρικού ανοιχτού κλιµακοστασίου. Η σύνθεση των αιθουσών µε το κλιµακοστάσιο 

γίνεται µε εξώστες – διαδρόµους που αποτελούν και τη λύση του προβλήµατος της 

ηλιοπροστασίας. Η επικοινωνία του κεντρικού κτιρίου µε τα παραρτήµατα δεν αφήνεται 

ελεύθερη αλλά οργανώνεται µ’ ένα πλέγµα από υπόστεγα. Γενικά υπάρχει πρόβλεψη 

στέγασης του κυκλοφοριακού συστήµατος και ταυτόχρονα ένα ευχάριστο συναίσθηµα 

συνεχούς εναλλαγής ηµιυπαίθριων και κλειστών χώρων. Τρία αίθρια συµβάλλουν στην 

ποικιλία των εντυπώσεων και οριοθετούν τους διαδρόµους – στέγαστρα της αυλής ... Το 

«γραµµικό» στέγαστρο στο δώµα τονίζει την διάσταση του κεντρικού τµήµατος µε την 

ηλιοπροστασία. Ακόµη το γραµµικό αυτό στέγαστρο έρχεται να κλείσει το περίγραµµα 

ενός δεύτερου επιπέδου που συµβάλλει στην πλαστική ολοκλήρωση του συνόλου µε την 

αίσθηση του βάθους» (Πανουσάκης 1999: 30-32). 

Σ’ αυτό το σχολείο µε την µοντέρνα αρχιτεκτονική έρχεται να διδάξει ο πρώτος 

δάσκαλος του σχολείου, ο Παναγής ∆ηµητράτος. Είναι η περίοδος που τυπώνει ο ίδιος 

πολλά σχολικά βιβλία, δηµιουργεί βιβλιοθήκη για την παραγωγή γνώσης και αλλάζει 

τον τρόπο διδασκαλίας, κάνοντας την µάθηση ενεργητική (Μπαλτάς 2014). Η φτώχεια, 

η έλλειψη κανόνων υγιεινής, η απουσία βιβλίων, η παιδική εργασία, η πειθαρχία, οι 

σωµατικές τιµωρίες και η διαρκής εσωτερική µετανάστευση χαρακτηρίζουν την 

παιδική ηλικία αυτήν την περίοδο.
14

 Η παιδική εργασία, κύρια αυτή την περίοδο, µαζί 

µε την ανάγκη για την καταπολέµηση των αρρωστιών συνεισφέρουν στον µαζικό 

αλφαβητισµό και στην υπερθεµάτιση της υπαίθριας διδασκαλίας. Το πρώτο υπαίθριο 

σχολείο, έργο κι αυτό του Νικόλαου Μητσάκη στο Πεδίο του Άρεως, σηµατοδοτεί 

αυτή την µετάβαση από την κοινωνία στην τάξη του σχολείου και στον ανοιχτό 

πράσινο χώρο. Αυτά τα χαρακτηριστικά του σχολείου υπόκεινται σε µετασχηµατισµό 

µέσα από τις σχέσεις παιδαγωγικής και αρχιτεκτονικής εκ νέου την περίοδο που 

διανύουµε. Η αποσχολειοποίηση, η µετάβαση από το σχολείο στην κοινότητα, καθώς 

και η αρχιτεκτονική διασπορά της εκπαίδευσης σε χώρους δοµηµένους και µη, είναι η 

συνέχεια και ο µετασχηµατισµός αυτής της κληρονοµιάς του ενός και µοναδικού 

κτιρίου. Η υπαίθρια διδασκαλία ήταν έτσι κι αλλιώς στις προθέσεις των αρχιτεκτόνων 

του µεσοπολέµου και µέσα στις παιδαγωγικές στάσεις των εκπαιδευτικών. Η αναλογία 

                                                 
13

 Για µια πιο εκτεταµένη αναφορά στο κείµενο του Νικολάου Μητσάκη δες Πανουσάκης (1999: 3-5). 
14

 Η αναπαράσταση της ζωής των παιδιών την δεκαετία του ’30 δείχνει από τη µια τη µεγάλη φτώχια της 

περιόδου, την απουσία βιβλίων ή την όρεξη για διάβασµα και από την άλλη την δυσκολία να 

µετακινηθούν και να φτάσουν στο σχολείο. ∆ες Καζαµίας (1997: 472-501).  
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παρελθόντος και παρόντος προσφέρεται για παραγωγή ιστορικής συνείδησης. Οι 

παιδαγωγικοί πειραµατισµοί του ελληνικού µεσοπολέµου δηµιουργούν ένα πλαίσιο 

κίνησης, ελευθερίας και σχολικής ζωής. Αυτή η ιδέα του µεσοπολέµου λαµβάνει εκ 

νέου χώρα στην διάρκεια της ελληνικής κρίσης (2010-). Οι διαδροµές στην πόλη, οι 

δράσεις των παιδιών στο κέντρο της, η παρουσία των προσφυγόπουλων και οι 

εκπαιδευτικές δράσεις στις πλατείες ή το Αρχαιολογικό Μουσείο, όπως και η 

γενικότερη αποσχολειοποίηση, είναι η προβληµατική πέραν του ενός κτιρίου. Η 

συµβολική αποτύπωση της υπαίθριας διδασκαλίας µε το έργο του Ζάφου Ξαγοράρη 

Λοξή Τάξη (2015) είναι ακόµα µια πτυχή αυτού του προβληµατισµού για την µετάβαση 

από το σχολείο στην κοινότητα, όπως και το πρόσφατο, Η Κόγχη (2017). 

 

 

Η µετάβαση στην κοινότητα µε τις τεχνικές του Freinet 

 

Αυτό που τίθεται εκ νέου είναι η παιδαγωγική διάσταση των κοινωνικών κινηµάτων, 

των δηµόσιων χώρων, των καταλήψεων, των θεσµών και των κοινωνικών πρακτικών, 

δηµιουργώντας νησίδες, προσωρινές ζώνες, ροές, δίκτυα, νοµαδικά υποκείµενα, 

οριζοντιότητες και υλικές µετασχηµατιστικές πρακτικές της εκ νέου σχέσης του χρόνου 

µε τους χώρους. Η µετάβαση από την τάξη στη κοινότητα στο 35
ο
 ∆ηµοτικό Σχολείο 

αφορά τις σχέσεις εξουσίας που αναπτύσσονται ανάµεσα στη διοίκηση και την 

ανταγωνιστική παιδαγωγική, την παραγωγή υποκειµενικότητας και την προτεραιότητα 

τελικά της παιδαγωγικής έναντι της διοίκησης. Για το σχολείο σηµαίνει ένας νέος 

αρχιτεκτονικός σχεδιασµός µέσα/έξω από τα σύνορα τους ενός κτιρίου. Το 

Πολυτεχνείο, το Κέντρο Πρόληψης «Παλλάς – Αθηνά», η Μπλε Πολυκατοικία, το 

σπίτι του Ναπολέοντα Λαπαθιώτη, το Θέατρο Εξαρχείων, το Αρχαιολογικό Μουσείο, 

το Επιγραφικό Μουσείο ή το Ελληνικό Συµβούλιο για τους Πρόσφυγες, η πλατεία 

Εξαρχείων, ο Λόφος του Στρέφη, το Πάρκο Ναυαρίνου και το Πεδίο του Άρεως 

αποκτούν την επιτελεστικότητα της γνώσης που συνδέει τον χώρο µε τον χρόνο. Το 

γεγονός ότι οι διαδροµές των παιδιών γίνονται µε τον Κώδικα Οδικής Κυκλοφορίας 

(ΚΟΚ), κάνοντας την αυλή του σχολείου πάρκο κυκλοφοριακής αγωγής µε ποδήλατα, 

ή στις εξόδους µε επισηµάνεις και καταγραφές των εµποδίων που υπάρχουν για την 

πρόσβαση στους χώρους, είναι δείχτης της άµεσης πρόσληψης των παιδιών του 

δοµηµένου περιβάλλοντος στο οποίο µεγαλώνουν. Η παρέµβαση αφορούσε ακόµη και 

τις πόρτες (Λαντζούνη και Μπαλτάς 2014) ή ακόµη και την δυνατότητα µε 

συµµετοχικό σχεδιασµό των παιδιών γι’ αυτές τις αλλαγές στις διαδροµές τους που θα 

άλλαζαν τη σχέση τους µε την πόλη (Σιάρκου 2015). Μ’ αυτούς τους χώρους 

συσχετίστηκαν τα έντυπα των παιδιών, όπως η εφηµερίδα και το αναγνωστικό Οι φιλίες 

των παιδιών (2008-2014), τα βιβλία Τα παιδιά – πουλιά των Εξαρχείων (2013) κι Ένα 

µαγικό καπέλο στα Εξάρχεια (2013), όπως και το εικαστικό άλµπουµ Με χρώµατα και 

φαντασία (2014). Όλα δηµιουργηµένα µε τις τεχνικές του Celestin Freinet (Καρανάση, 

Μολασιώτη, Μπαλτάς και Παντελιάδου 2014).  

Επίσης µπορούµε να πούµε ότι µπορεί στον Freinet ο χώρος να οργανώνεται ενιαία, 

για να συνδυάζεται η διανοητική µε την χειρωνακτική εργασία, ωστόσο αυτό δεν 

αποκλείει τη σχέση του σχολείου µε άλλους χώρους. Ακριβώς γιατί το σηµερινό 

δηµόσιο σχολείο παρουσιάζει πολλές παραλλαγές, κι ενώ µιλάµε για µία κοινότητα οι 

κοινότητες είναι πολλές (Young 2013). Ενδεικτικά είναι τα προγράµµατα (Αγωγής 

Υγείας, Περιβαλλοντικής Εκπαίδευσης, Πολιτιστικών Θεµάτων) που υλοποιήθηκαν σ’ 

αυτήν περίοδο για την επιτέλεση των σχέσεων χώρου/χρόνου και την αισθητοποίηση 
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της κοινότητας. Η αλλαγή της αντίληψης αφορά το ανοιχτό σχολείο προς τα µέσα και 

το ανοιχτό σχολείο προς τα έξω. Το ανοιχτό σχολείο προς τα έξω σηµατοδοτείται µέσα 

από τις επιπτώσεις του θανάτου του Αλέξη Γρηγορόπουλου και την ανάδυση µη – 

βίαιων κινηµάτων. Το άνοιγµα του σχολείου προς τα έξω σηµαίνει άνοιγµα στους 

χώρους έξω από το σχολείο. Το τρίπτυχο είναι µέσα (τάξη) – έξω (αυλή) – πιο έξω 

(κοινότητα) και συσχετίζει την παιδαγωγική µε την αρχιτεκτονική, εγκαινιάζοντας την 

υπαίθρια διδασκαλία. Το τυπογραφείο του Freinet εκφράστηκε µέσα από εργαστήρια 

γραφής και έγινε δηµόσια σφαίρα µε το σχολικό έντυπο Οι Φιλίες των παιδιών (2008-

2013), καθώς και µε τα βιβλία Τα παιδιά – πουλιά των Εξαρχείων (2013), Ένα µαγικό 

καπέλο στα Εξάρχεια (2013), το αναγνωστικό Οι φιλίες των παιδιών (2014) και την 

εικαστική δράση που έγινε άλµπουµ Με χρώµατα και φαντασία (2014). Το 

τυπογραφείο, Τι Νέα;, η αλληλογραφία, η βιβλιοθήκη, η συνεργατική τάξη, ο σχολικός 

κήπος, το ‘Όχι πια αναγνωστικά’ και το συµβούλιο τάξης, όλες αυτές οι τεχνικές του 

Freinet, ήταν τα κύρια χαρακτηριστικά της παιδαγωγικής και συσχετίστηκαν µε τους 

χώρους. Η ανάδυση της υποκειµενικότητας των παιδιών έλαβε χώρα µε τη διαδικασία 

µετάβασης από την εξαρτηµένη παιδική ηλικία και την ασφάλεια στα δικαιώµατα 

ελευθερίας (άρθρα 12-17) και την εµπέδωση της κοινότητας µε την εύρεση των 

δηµοσίων νοηµάτων.  

Αυτό που δηµιουργεί την αίσθηση της κοινότητας –µαζί µε τον τυπωµένο λόγο, τη 

δηµόσια σφαίρα, την αλληλογραφία και την χρήση του α’ πληθυντικού ‘εµείς’– είναι η 

εκφορά της γνώµης των παιδιών, η κατάκτηση της πολιτιστικής ιδιαιτερότητας του 

χώρου που ζουν, η εµπέδωση των δικαιωµάτων τους και η πολιτική αγωγή µε τη µορφή 

δράσης σε τοπικό επίπεδο (Hart 2011). Η δηµιουργία οµάδων και οι φιλίες των παιδιών 

µε τους συνοµήλικους τους συµπληρώνουν επίσης την κατασκευή της έννοιας της 

κοινότητας (Hart 2011). Μια σειρά από ζητήµατα, όπως αυτά της εκπροσώπησης των 

παιδιών από τους ενήλικους, της υπό-εκπροσώπησης της παιδικής ηλικίας, της 

φιλελεύθερης αντίληψης για την προστασία του παιδιού και της χειραγώγησής του από 

τους ενήλικους εµποδίζουν την κριτική σκέψη των παιδιών για το περιβάλλον τους και 

την αλλαγή του κόσµου. Μια ριζοσπαστική αρχιτεκτονική στη σχέση της µε την 

παιδαγωγική, είναι αυτή που θα αντικαταστήσει τις αφηγήσεις των παιδιών για το 

σχολείο – φυλακή µε το ανοιχτό σχολείο.
15

 

 

 

Ο παιδαγωγικός πειραµατισµός (2008-2014) 

 

Η περίοδος του πειραµατισµού αφορούσε το διάστηµα µεταξύ του θανάτου του 

Αλέξη Γρηγορόπουλου (2008) και του Παύλου Φύσσα (2013), µε κύριο 

χαρακτηριστικό της παιδαγωγικής τη σχέση της µε τα κοινωνικά κινήµατα. Το ανοιχτό 

προς τα έξω σχολείο σηµαίνει κάτι διαφορετικό, όταν η παράµετρος είναι ο χώρος µε 

την σηµασία της εξόδου. Γιατί είναι διαφορετική η σηµασία του ανοιχτού προς τα µέσα 

και διαφορετική η σηµασία του ανοιχτού προς τα έξω σχολείου. Το άνοιγµα του 

σχολείου προς τα έξω σηµαίνει άνοιγµα στους χώρους έξω από το σχολείο. Το τρίπτυχο 

που εφαρµόζεται όλες τις σχολικές χρονιές είναι µέσα (τάξη) – έξω (αυλή) – πιο έξω 

(κοινότητα), µέσα από τα κατώφλια, τα όρια και τις µεταβάσεις. Το Κέντρο Πρόληψης 

της γειτονιάς και η εφαρµογή προγραµµάτων Αγωγής Υγείας για να κατακτηθεί η 

                                                 
15

 Το αίτηµα για ένα ανοιχτό σχολείο στην µεταπολίτευση διατυπώνεται στο 1
ο
 συνέδριο της ∆.Ο.Ε. (26 -

29/5/1983) µε τις εισηγήσεις της Ιωάννας Παναγιωτοπούλου, της Κυριακής Τσουκαλά, της Ειρήνης 

Τάτση και του Γιώργου Πατσιλινάκου. ∆ες Ι. Παναγιωτοπούλου (1985) και Τσουκαλά (1985).  
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έννοια της κοινότητας, είναι απαραίτητα για να έχουµε το Σχολείο της Κοινότητας. Τα 

πρώτα προγράµµατα υλοποιήθηκαν την περίοδο 2000-2008 και αφορούσαν τις 

καινοτόµες δράσεις (Αγωγής Υγείας, Περιβαλλοντικής Εκπαίδευσης και Πολιτιστικών 

Θεµάτων), όπως και το Ευρωπαϊκό Πρόγραµµα Mentor Foundation του ΚΕΘΕΑ 

(2003/2006) και ακολούθησε το Ευρωπαϊκό Πρόγραµµα «Ζώνες Εκπαιδευτικής 

Προτεραιότητας» (ΖΕΠ) την περίοδο 2011/2014.  

Η παιδαγωγική της τάξης µας κάνει να δούµε την τάξη ως Σπήλαιο του Πλάτωνα. Η 

τάξη ως ενιαίος χώρος διαιρέθηκε σε τέσσερις χώρους και σε οµάδες ενδιαφερόντων 

των παιδιών, στον κύκλο µε τις καρέκλες που µας περίµεναν για το συµβούλιο της 

τάξης (µε µια περισσότερη για το καινούριο παιδί και µια για να δείξουµε ότι είµαστε 

χωρίς αρχηγό), το χαλί για την ανάγνωση των βιβλίων, τον µπερντέ για τον 

Καραγκιόζη, τον χώρο µε τον Κώδικα Οδικής Κυκλοφορίας (ΚΟΚ), τον διαδραστικό 

πίνακα και την µουσική γωνιά. Βασική παιδαγωγική αρχή για το ξετύλιγµα των χώρων 

και της χρονικής εµπειρίας ήταν η ολοµέλεια, το «ποιος κάνει τι» κάθε φορά, η 

ηµερήσια διάταξη και το πλάνο εργασίας. Ο κύκλος µας ήταν γεµάτος χάρτες όπως 

στον Ψύλλο (1990) του ∆ηµήτρη Σπύρου. Ο κύκλος µας ήταν πολιτικός και 

φιλοσοφικός, όπως και για την επίλυση συγκρούσεων, ήταν για τα προγράµµατα 

Αγωγής Υγείας, Τα φιλαράκια (2011) της Μαρίας Ζαφειροπούλου, Ο κήπος µε τις 11 

γάτες (2000) του Κέντρου Πρόληψης ΚΕΘΕΑ ή το Παραµύθι χωρίς σύνορα (2010) από 

το Κέντρο Πρόληψης «Παλλάς – Αθηνά». Στον κύκλο µας κάναµε το Συµβούλιο τάξης, 

δουλεύαµε στο πάτωµα µε χαρτί του µέτρου, παίζαµε στη σκοτεινή αίθουσα το παιχνίδι 

µε τους φακούς και τις χώρες και τα πουλιά που ταξιδεύουν ή βάζαµε στο κέντρο τη γη 

και χορεύαµε το ποίηµα του Γιάννη Ρίτσου Αν όλα τα παιδιά της γης… Ο Καραγκιόζης 

µε τον µπερντέ του είναι µια βασική δραστηριότητα της τάξης για τους πολλαπλούς 

εγγραµµατισµούς και ειδικότερα για την ιστορία της εικόνας. Από την Αλταµίρα και το 

Σπήλαιο του Πλάτωνα µέχρι την βυζαντινή αγιογραφία, την εικονολατρεία και την 

εικονοµαχία. Ο Καραγκιόζης είναι µέρος αυτής της διαδροµής µε κύριο 

κινηµατογραφικό έργο να µας συνοδεύει τον ∆ραπέτη (1992) του Λευτέρη 

Ξανθόπουλου, προκειµένου να αναδειχθεί η αντίθεσή του Καραγκιόζη µε τον 

κινηµατογράφο. Στόχος ήταν η προβληµατοποίηση της αναπαράστασης της γειτονιάς, 

πως βλέπουµε και πως βλεπόµαστε. Η εναλλαγή φως/σκοτάδι αφορούσε τελικά την 

µετάβαση στο φως, την έξοδό µας στην κοινότητα. Ο Κώδικας Οδικής Κυκλοφορίας 

(ΚΟΚ), µε την δηµιουργία ενός πάρκου Κυκλοφοριακής Αγωγής στο σχολείο µε 

ποδήλατα ή το παιχνίδι µε τα σχοινιά – δρόµους για να κατακτηθεί το ‘µέσα’/ ‘έξω’, τα 

µαθήµατα γεωγραφίας, τα παραδοσιακά παιχνίδια, τα φυτέµατα και η µεταφορά τους 

στο σχολικό κήπο ή η υπαίθρια διδασκαλία στο κυπαρίσσι του σχολείου, είναι το άλλο 

όνοµα της παιδαγωγικής της αυλής. Οι πιλοτικές έξοδοι επίσης ήταν απαραίτητες 

ακριβώς για να αναδειχθούν οι δυσκολίες στις διαδροµές αλλά και τα παιδιά να 

αισθανθούν συγχρόνως ασφάλεια, ελευθερία και (περισσότερο και µε κίνηση) χώρο. Οι 

πόρτες είναι ακόµη ένας χώρος για την αποσαφήνιση του ‘µέσα’ και του ‘έξω’ και για 

τις αναπαραστάσεις του ‘έξω’ από τα παιδιά. Όπως µας λέει και ο Foucault, η 

υποκειµενικότητα είναι ένας διάλογος του ‘µέσα’ µε το ‘έξω’ (Deleuze 2006).  

Ας δούµε µερικούς χώρους στις σχέσεις τους µε τον χρόνο, έτσι όπως αποτυπώνεται 

κυρίως στην λογοτεχνία. Το Πολυτεχνείο µε το βιβλίο της Ζωρζ Σαρή Τα γενέθλια 

(Κέδρος, 1977), το κτίριο της οδού Μπουµπουλίνας µε το βιβλίο του Κωστή Γιούργου 

Η ταράτσα της Μπουµπουλίνας, Καταστολή και βασανιστήρια στην Ελλάδα του ’67-’69 

(2009), η Ροζαλία και η Μπλε Πολυκατοικία µε το βιβλίο της Λότης Πέτροβιτς – 

Ανδρουτσοπούλου Ο καιρός της σοκολάτας (2007), το Επιγραφικό Μουσείο µε την 
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Μαραλά (2012) της Χριστίνας Φραγκεσκάκη, όπως και Αρχαιολογικό Μουσείο µε το 

βιβλίο του Χρήστου Μπουλώτη Το άγαλµα του κρύωνε (2002), είναι χωροχρονικές 

µορφές επιτέλεσης της ιστορίας και του δηµόσιου νοήµατος. Οι διαδροµές αφορούσαν 

τις κοντινές µετακινήσεις στη γειτονιά των Εξαρχείων και τη σύνδεση της χωρικής µε 

την χρονική εµπειρία. Η πλατεία Κάνιγγος και το κτίριο της ΕΣΠΟ συνδέθηκε µε τον 

Μεγάλο Περίπατο του Πέτρου (2010) της Άλκης Ζέη, το Πεδίο του Άρεως µε τον 

πόλεµο και την ειρήνη, τα πουλιά ή τα φυτολόγια, ο Λόφος του Στρέφη µε το βιβλίο 

της Λότης Πέτροβιτς – Ανδρουτσοπούλου Ο λόφος µε τα τέρατα (2002) και το 

Ελληνικό Συµβούλιο για τους Πρόσφυγες µε την Χριστίνα Φραγκεσκάκη και το βιβλίο 

της Η Ορτανσία φυλάει τα µυστικά (2011).  

Οι διαδροµές στα Εξάρχεια, η επαφή µε τους αρχιτέκτονες, ο Κώδικας Οδικής 

Κυκλοφορίας, η ενότητα στη χωρική και την χρονική εµπειρία, η γραφή κειµένων µετά 

από τις συλλογικές δράσεις, ο λειτουργικός αλφαβητισµός στη γραφή και οι πολλοί 

σηµαντικοί άλλοι [others], µε τους οποίους συνεργαστήκαµε, συντέλεσαν στην 

αισθητοποίηση του σχολείου της κοινότητας. Η εµπλοκή των παιδιών, η ρευστότητα, 

τα περάσµατα, τα κατώφλια, οι πόρτες το παιχνίδι, η κίνηση που επιτελεί τις σχέσεις 

χώρου και χρόνου, η πολυφωνία και η ροή είναι η συνάντηση της αρχιτεκτονικής µε 

την παιδαγωγική (Τσουκαλά 2014).  

 

 

Ο χώρος και ο χρόνος στις πολιτισµικές πρακτικές 

 

Ο χώρος στα κατώφλια του σηµατοδοτεί τα όρια του µέσα/έξω. Κι αν θέλουµε την 

αλλαγή του κοινωνικού σχηµατισµού αυτό σηµαίνει ότι θέλουµε και τις αλλαγές στην 

αντίληψη του χώρου. Πριν φτάσουµε να µιλάµε για το σχολείο της κοινότητας, 

συσχετίζουµε τους δρόµους µε τους δοµηµένου και µη χώρους µε βάση τις διαδροµές 

των παιδιών. Ο δρόµος είναι η υλική συνθήκη µετάβασης στην κοινότητα, είναι οι 

κοινωνικοί αγώνες της πόλης. (Σταυρίδης 2010β). Στον δρόµο αισθητικοποιείται η 

σχέση αρχιτεκτονικής και παιδαγωγικής. Έτσι έχουµε τον συµµετοχικό σχεδιασµό των 

παιδιών και οι διαδροµές σχεδιάζονται από τις δικές τους αναδυόµενες 

υποκειµενικότητες και τελικά συνδέονται µε την λογική των δικτύων (πάρκο, πλατεία, 

φορείς πολιτειότητας, υγείας και πολιτισµού, µνηµειώδη κτίρια, µουσείο). Ο δρόµος 

είναι η συνθήκη αναδιανοµής της έµφυλης διάστασης των σχέσεων δηµόσιου και 

ιδιωτικού, µια νέα συνθήκη δηµοσιότητας και παραγωγής δηµόσιων νοηµάτων από τα 

παιδιά. Η µετατροπή τω παιδιών από αόρατα σε ορατά και η δυνατότητα εκ νέου να 

αναπαρασταθούν οι επυλίδες της πόλης, είναι οι µορφές αντιπαλότητας των δηµόσιων 

νοηµάτων για τους χώρους, οι οποίοι βρίσκονται ανάµεσα στη χρήση και την 

ιδιοκτησία, την βεβήλωση και την εκ νέου ιερότητα. Το όνοµα του σχολείου της 

κοινότητας είναι µια ετεροτοπία, ένας διαφορετικός χώρος µέσα στους χώρους, ένα 

πέρασµα προς κι όχι ένας δεδοµένος τόπος, ο οποίος παράγεται από την κριτική και την 

θεσµική παιδαγωγική και (ανά)παράγει µε τη σειρά του υποκειµενοποιήσεις, 

αντιστάσεις, πολιτειότητα, δηµόσια σφαίρα και δηµόσιο νόηµα Αυτό που προηγείται 

του σχολείου της κοινότητας είναι η αποσχολειοποίηση [deschooling], η υλική 

δυνατότητα της µετατροπής της συνθήκης του µοναδικού κτιρίου και της 

αναπαράστασής του ως σχολείου, σε πολλούς διάσπαρτους χώρους µιας 

µετανεωτερικής συνθήκης, ταιριαστής µε την ελληνική κρίση. Όπως γράφει και ο 

Σταυρίδης για την περίοδο που ακολούθησε τον ∆εκέµβρη του 2008, «µπορούµε να 

θεωρήσουµε τις ετεροτοπίες όχι τόπους της ετερότητας αλλά περάσµατα προς την 
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ετερότητα» (Σταυρίδης 2010: 223). Αλλά αυτό σηµαίνει να βγούµε έξω από το σχολείο 

και να εργαστούµε πάνω στο τρίπτυχο τάξη – αυλή – κοινότητα. 

Ο χρόνος είναι µια ακόµη διάσταση στη προβληµατική µας. Η έννοια της 

καθηµερινότητας [everydaylife] είναι αυτή που µας απασχολεί στην προβληµατική µας. 

Μια καθηµερινότητα που συνοδεύεται από διαπιστώσεις της ρουτίνας που παράγεται 

στην εκπαιδευτική διαδικασία των νεωτερικών κοινωνιών. Με µια έννοια ο χρόνος ως 

έξοδος από την ρουτίνα µε φουκωικούς όρους, είναι η επέλαση του ∆ιαφωτισµού. Η 

ένταση µεταξύ παιδικής ηλικίας και ωριµότητας/υποκειµενικότητας όπου το 

ριζοσπαστικό στοιχείο είναι το αµετάβατο στην ενηλικίωση, µε τα ατελείωτα 

καθηµερινά χαρακτηριστικά ενός ανολοκλήρωτου διαφωτισµού που µε τους αγώνες 

µας γεµίζουµε το περιεχόµενό του, είναι η ανάγνωση του Kant από τον Foucault. Ο 

χρόνος εντάσσεται σ΄ αυτή την διαδικασία επαφής της υποκειµενικότητας µε το 

ιστορικό, κάνοντας αίτηµα του λόγου την δυνατότητά του να γίνει ιστορικός. Η 

ιστορία, ενώ στον ιστορικισµό είναι ταυτισµένη µε το παρελθόν, στον Benjamin είναι 

ανάδυση του παρελθόντος µε την έννοια της λύτρωσης των γενεών αυτών που ο λόγος 

τους έµεινε ανιστόρητος. Αυτό το παρελθόν όποτε ξεπηδάει στο παρόν ζητά µε 

επείγοντα τρόπο την επαναστατική λύτρωση των ανθρώπων. Η ιστορία είναι αυτή που 

µετατρέπει το συναίσθηµα της ρουτίνας, της πλήξης και του άγχους, όλα αυτά τα 

συναισθήµατα της καθηµερινότητας, σε ιστορικό πρόσταγµα που παράγει νόηµα για 

την αλλαγή του κόσµου. Η επιστηµολογική διαµάχη είναι ανάµεσα στο µοντέλο των 

φυσικών επιστηµών και τις επιστήµες του ανθρώπου. 

Ο χρόνος στη ριζοσπαστική εκδοχή του, σύµφωνα µε τον Roberts (2003), είναι η 

ένωση της θεωρίας µε την πράξη. Συµπληρωµατική προβληµατική είναι και η 

«χωροποίηση» του χρόνου, έτσι όπως ο Walter Beηjamin σκέφτηκε την νεωτερικότητα, 

µια προβληµατική που φτάνει στον σηµερινό µεταµοντερνισµό της προτεραιότητας του 

χώρου [spatial] έναντι του χρόνου [temporal] (Sontag 2011). Ο χρόνος και η δυτική 

εκδοχή του ως καθηµερινότητα µε ό,τι συναισθήµατα προϋποθέτει, είναι η 

συµπληρωµατική εκδοχή του χώρου, µια και η διάσπαση του χώρου και του χρόνου 

δοµείται συγχρόνως µε τις κινήσεις εδαφικοποίησης και την παραγωγή του νοµαδικού 

υποκειµένου (Day 2008). Έτσι είµαστε αντιµέτωποι είτε να είµαστε εκτεθειµένοι στο 

χώρο, όπως σε ένα τόπο εξορίας χωρίς νοήµατα, είτε να βρίθουµε νοηµάτων αλλά 

χωρίς τη δυνατότητα αυτή τη χρονική εµπειρία να την αισθανθούµε στο χώρο που την 

αντιπροσωπεύει. Έτσι το πρόγραµµα µετάβασης αποβλέπει να επιτελέσει την χρονική 

εµπειρία του λόγου στο χώρο που υπήρχαν αντιστοιχίες και µ’ αυτό τον τρόπο να άρει 

την αρχική αλλοτριότητα των αντικειµένων που περιβάλλουν τα παιδιά και για τα οποία 

δεν είχαν αίσθηση ταυτότητας και ιστορικότητας. Αυτή η µετάβαση από το σχολείο στη 

κοινότητα µπορεί να γίνει µια κατασκευή µετάβασης από την παιδική ηλικία στην 

υποκειµενικότητα και µια εγγραφή στη δηµόσια σφαίρα, η οποία συσχετίζει τη δράση 

µε τη γραφή, τον αλφαβητισµό µε τα συναισθήµατα, τη δηµοσιογραφία µε την κριτική 

και το δικαίωµα γνώµης και τα κείµενα διαµαρτυρίας µε τις συλλογικές δράσεις.  

Σ’ αυτή τη χωρική και χρονική εµπειρία είµαστε αντιµέτωποι µε τις πολιτισµικές 

κατασκευές του ‘βρώµικου’ και του ‘καθαρού’, αντανακλάσεις της επιζητούµενης 

τάξης αλλά και συγχρόνως µορφές ενός πολέµου για την αλλαγή της πόλης. Αυτό που 

βλέπουν τα παιδιά µέσα από προειληµµένες κατηγορίες και σχήµατα είναι 

αναξιοπαθούντες άνθρωποι, ελλείψεις σε ακέραιες εικόνες που έχουν ως αναπαράσταση 

και αντιπαραγωγικές εµπειρίες κοινωνικότητας και συνεύρεσης των ανθρώπων. Να πως 

ο Bauman διατυπώνει το πρόβληµα: «Η επιδίωξη της καθαρότητας στη νεωτερικότητα 

εκφραζόταν καθηµερινά µε τιµωρητικές ενέργειες ενάντια σε επικίνδυνες οµάδες 
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ανθρώπων. Η επιδίωξη της καθαρότητας στη µετανεωτερικότητα εκφράζεται καθηµερινά 

µε τιµωρητικές ενέργειες ενάντια σε κατοίκους κακόφηµων δρόµων και αστικών δρόµων 

µε απαγορευµένη κυκλοφορία, καθώς και ενάντια σε πλάνητες και χασοµέρηδες. Και στις 

δυο περιπτώσεις η «ακαθαρσία» που πάνω της εστιάζεται η τιµωρητική ενέργεια είναι η 

ακρότητα εκείνης της µορφής που υπό κανονικές συνθήκες προβάλλεται ως καθαρή, το 

τέντωµα δηλαδή στα άκρα αυτού που θα έπρεπε να παραµείνει σε κάποια όρια αλλά που 

δεν τα κατάφερε. Με άλλα λόγια είναι το απόρριµµα, η µετάλλαξη ενός προϊόντος, η 

οποία το κάνει να κρίνεται ακατάλληλο κατά τον έλεγχο» (Bauman 2002: 43).  

Αυτό συµβαίνει µαζί µε την παρουσία της αστυνοµίας, η οποία για τον Ranciere 

είναι η σύγχρονη συνέχιση της πολιτικής. Το σχολείο της κοινότητας µ’ αυτήν την 

έννοια είναι µέρος της αναπαράστασης και συγχρόνως εργάζεται για νέες µορφές 

αναπαραστικότητας. Ο µεταµοντέρνος σχεδιασµός του χώρου είναι η αλλαγή σ’ αυτήν 

την αναπαράσταση, όταν τα παιδιά βεβηλώσουν τον χώρο. Γιατί τα παιδιά 

κατηγορούνται σχεδόν για τα ίδια θέµατα που κατηγορούνται κι αυτοί οι άνθρωποι που 

τους ζητιέται να αποµακρυνθούν. Η επιτέλεση των σχέσεων του χώρου και του χρόνου 

δίνει δυνατότητες να έχουµε το παρόν ως ιστορία, φαντασία και συλλογική δράση. Η 

βεβήλωση του κόσµου από τα παιδιά είναι η επιζητούµενη ετεροτοπία, όπως την ορίζει 

ο Agamben: παράγοντας διαρκώς το βέβηλο από το ιερό. Οι χώροι των παιδιών 

(παιδικές χαρές, παιδότοποι, σχολεία, δρόµοι, πεζόδροµοι) είναι αυτές οι βεβηλώσεις. 

Αυτό θα µπορούσε να είναι το «όχι ακόµα»
16

 της ουτοπίας και της ελπίδας του Bloch, 

της µελλοντικής κατοικίας αυτών των σκέψεων που είναι µεταξύ της εµπειρίας και της 

δυνατότητάς τους να βρουν έδαφος. Αυτές οι νέες µορφές αναπαράστασης είναι µια 

εικονοκλασία των τωρινών εικόνων καθώς το αίτηµα της λύτρωσης είναι η παρουσία 

του αλύτρωτου µέσω των φωνών που αδικήθηκαν, παρελθόντος στο παρόν.  

 

 

Ένα µανιφέστο για το παρόν  

 

Η µετάβαση από το σχολείο στην κοινότητα µπορεί να γίνει µια κατασκευή 

µετάβασης από την παιδική ηλικία στην υποκειµενικότητα και µια εγγραφή της 

συλλογικής δράσης στη δηµόσια σφαίρα που συσχετίζει τη δράση µε τη γραφή, τον 

αλφαβητισµό µε τα συναισθήµατα και τη δηµοσιογραφία µε τα κείµενα διαµαρτυρίας 

και την τέχνη µε την πρόληψη (Μπαλτάς 2011). Ο ρόλος του τυπογραφείου του 

Celestin Freinet συσχετίζεται µε την εύρεση της κοινότητας, όπως συνέβη µε τη γραφή 

και την εθνική οµογενοποίηση. Η δυνατότητα να µιλήσουµε για κοινότητα (ή 

κοινότητες) µέσα στην κυρίαρχη εκδοχή του κοινωνικού – δηµοκρατικού – 

καπιταλιστικού παραδείγµατος είναι µια αντιπαράθεση µε τον φιλελευθερισµό. Η 

κοινότητα του Freinet είναι µε το Συµβούλιο τάξης, την δηµόσια σφαίρα και την άµεση 

δηµοκρατία (Παγώνη 2007). Αυτό που δηµιουργεί την αίσθηση της κοινότητας είναι ο 

τυπωµένος λόγος, η εκφορά της γνώµης των παιδιών, η κατάκτηση της πολιτιστικής 

ιδιαιτερότητας του χώρου που ζουν, η εµπέδωση των δικαιωµάτων τους και η πολιτική 

αγωγή µε τη µορφή συλλογικής δράσης σε τοπικό επίπεδο (Hart 2011). Η δηµιουργία 

οµάδων και οι σχέσεις των παιδιών µε τους συνοµήλικους τους συµπληρώνουν επίσης 

την κατασκευή της έννοιας της κοινότητας (Hart 2011). Μια σειρά από ζητήµατα, όπως 

αυτά της εκπροσώπησης των παιδιών από τους ενήλικες ή της υπο-εκπροσώπησης της 

παιδικής ηλικίας λόγω της φιλελεύθερης αντίληψης για την προστασία του παιδιού και 

                                                 
16

 Για περισσότερα δες Μπλοχ (1995: 92-94).  
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της χειραγώγησής του από τους ενήλικες, εµποδίζουν την κριτική σκέψη των παιδιών 

για το περιβάλλον τους και την αλλαγή του κόσµου.  

Στην προβληµατική µας αντίθετα η µετάβαση από την παιδική ηλικία στην 

υποκειµενικότητα συνδυάζει τα δικαιώµατα της ελευθερίας (άρθρα 12-17) µε αυτά της 

ασφάλειας και το σχολείο της κοινότητας µε τα άγραφα δικαιώµατα του χώρου. Η 

παιδική ηλικία έτσι γίνεται µια αναδυόµενη υποκειµενικότητα µε συλλογικές δράσεις 

και νοµαδικό χαρακτήρα στην πόλη. Η Λοξή Τάξη (2015) του Ζάφου Ξαγοράρη στο 

Πεδίο του Άρεως είναι αυτή η ανανέωση της υπαίθριας διδασκαλίας και της 

εκπαίδευσης σε καθεστώς έκτακτης ανάγκης, όπως είναι η εκπαίδευση τώρα µε τις 

προσφυγικές ροές. Οι Συνελεύσεις (2016) µε την Τζένη Μαρκέτου έδωσαν µια νέα 

εκκίνηση για τον στοχασµό γύρω από την αποσχολειοποίηση. Η κοινότητα, το 

τελευταίο όνοµα της µνήµης που παίρνει το όνοµά της από την συνέλευση [assembly]. 

Ας δούµε όµως κι άλλα σχήµατα/εργαλεία για την εκπαίδευση, µέσα από έναν 

ριζοσπαστικό προσανατολισµό της σκέψης και του συναισθήµατος του ανήκειν: 

Ολοµέλεια – οµάδες – ολοµέλεια, κάθετη/οριζόντια επικοινωνία, διαίρεση της τάξης, 

µέσα/έξω στις πόρτες, τάξη – αυλή – κοινότητα, συµβούλιο της τάξης/κύκλος, σχολείο/ 

νήσος από δοµηµένους κι ελεύθερους χώρους, κίνηση ροή/τοµή, διαδροµές (νοµάδες), 

«γίγνεσθαι – µειοψηφία» (πουλί, ταχυδρόµος, ποιητής, φιλόσοφος, κάµερα, ποδηλάτης, 

δηµοσιογράφος, γυναίκα, αρχιτέκτονας, οικολόγος, πολίτης, ζώο, δέντρο, άλλος), µη 

έννοια/τέχνη, παρουσία/απουσία (παιχνίδι), όρια/σύνορα (διαπραγµάτευση), υπαίθρια 

διδασκαλία, χειρονοµίες, συναίσθηµα/νους (τάξη) – σώµα (αυλή), υποκείµενο (εµείς), 

επιτέλεση χώρου/χρόνου, κίνηση/αφή, εικόνα/πραγµατικότητα, µακριά/κοντά, 

ναρκισσισµός/έλλειψη. Αυτά τα σχήµατα είναι διατάξεις των σχέσεων εξουσίας/γνώσης 

και παράγουν δυνατές µορφές υποκειµενικότητας. Και η κίνηση είναι ίδιον του 

µοντερνισµού. Κι αυτή παράγει τη νέα αρχιτεκτονική, αυτή που µας κάνει να 

αντιλαµβανόµαστε το χώρο ως χωρογραφία.
17

 

Η παιδαγωγική του Celestin Freinet, ακριβώς γιατί εστιάζει στο υποκείµενο, (συν) 

εργάζεται για την δυνατότητα να το έχουµε µέσα από τις τεχνικές (Φρενέ 1977). Αυτά 

τα σχήµατα/τεχνικές είναι επίσης και οι δυνατές προτάσεις να σκεφτούµε/αισθανθούµε 

πώς να δηµιουργούµε τόπους ισότητας στις κοινωνίες της ανισότητας. Το σχολείο ως 

θεσµός εν δυνάµει ισότητας, είναι ανάµεσα στο κεφάλαιο/κράτος. Τα κοινωνικά 

κινήµατα, το συνεταιρεστικό ιδεώδες, η αποσχολειοποίηση [deschooling], η σχέση 

κεφάλαιο/εργασία, η ιδιότητα του πολίτη [citizenship], η κατασκευή της παιδικής 

ηλικίας, οι νέες γονεϊκότητες και οι τόποι συνύπαρξης (πόλεις, απαρτχάιντ, γκέτο, 

γειτονιά, στρατόπεδο συγκέντρωσης, µητροπόλεις, ψηφιακές κοινότητες, 

εξευγενισµένοι τόποι, εκπαίδευση κατ’ οίκον, (αυτό)εξορίες, φυλακές, νοσοκοµεία, 

ετεροτοπίες) είναι τα περιβάλλοντα του θεσµού/σχολείο. Για να µπορούµε να θέσουµε 

τα ερωτήµατα για το τι να κάνουµε συµµετέχοντας, παρατηρώντας, κινούµενοι και 

δουλεύοντας. Κάνουµε τον θεσµό τόπο/έδαφος από θεσµίσεις άµεσης δηµοκρατίας. Το 

τρίπτυχο τάξη – αυλή – κοινότητα είναι χωρο-χρονική ροή της κίνησης/αφής. Το 

(ν)οµαδικό υποκείµενο είναι στο δρόµο. Ο χώρος και ο χρόνος είναι το µέσα/έξω της 

υποκειµενικότητας δια του άλλου που βλέπεται.  

Ας δούµε µερικά υλικά για τα σύνορα που θα διαβούµε: φορητό τυπογραφείο, 

αφίσες, σπόροι, χαρτιά, στυλό, καρµπόν, τροχήλατες βιβλιοθήκες, µανταλάκια, σχοινιά, 

                                                 
17

 Η Κυριακή Τσουκαλά αποκαλεί την εµπλοκή του παιδιού στο χώρο, µε βάση την παιδαγωγική του 

Freinet για την ανάληψη µεγαλύτερης ευθύνης από τα παιδιά, ως στρατηγική χωρική δραστηριότητα σε 

αντίθεση µε την παθητική χωρική δραστηριότητα, µε στόχο το βίωµα και την συγκίνηση από τα παιδιά. 

∆ες Τσουκαλά (2014: 40-41). 
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φωτοτυπίες, χάρτες, ποδήλατα, επιτραπέζια παιχνίδια, ντουντούκα, µπογιές, φιγούρες 

του Καραγκιόζη, πινακίδες Κώδικα Οδικής Κυκλοφορίας (ΚΟΚ), ταινίες για άσπρες 

γραµµές στο δρόµο, πανό, µπάλες και µουσικά τρίγωνα. Οι βεβηλώσεις των παιδιών, 

αυτό το ανόητο/χωρίς αναπαράσταση της πράξης, είναι το αίτηµα. Η µετάβαση από την 

παιδική ηλικία στην υποκειµενικότητα είναι µια έννοια µεταξύ αγαθού [good] και 

δικαιώµατος [right] όπως την ξέρουµε. Καµιά γενίκευση δεν µπορεί να λάβει χώρα όσο 

τα σύνορα/όρια παράγουν ανισότητες, εµπορεύµατα, συσσώρευση και (παιδική) 

εκµετάλλευση. Η γενίκευση επιζητά την άρση των ανισοτήτων. ∆ιαµαρτύροµαι λοιπόν 

για τις ανισότητες και καθιστώ εκ νέου διαβαίνοντες τους δρόµους και τις πλατείες 

σηµαίνει παράγω κενά σηµαίνοντα και νοήµατα που είναι έτοιµα να καταλάβουν µε την 

πρώτη ευκαιρία το κενό. Κι αυτό επιστηµολογικά προϋποθέτει τη σχέση γνώσης / 

συναίσθηµατος / σώµατος και να είµαι ανοιχτός στον κόσµο, φαινοµενολογικά 

σκεπτόµενος.  
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