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INTRODUCCION

La educacion liberadora o pedagogia del oprimido
eés un serio intento brasilefio de desalienar la alfabe-
tizacién de las masas marginadas de la cultura en los
paises del tercer mundo latinoamericano.

A este movimiento de pensamiento y accién libera-
dores pertenecen los articulos que presentamos en el
presente volumen.

Los dos primeros responden al subtitulo bases an-
tropoldgicas y constituyen un serio intento filosdfico
de exposicién de la teoria del conocimiento cono
praxis vital, una reflexion filoséfica fundamental que
justifica una prdctica pedagégica concreta: la educa-
cion liberadora. En un mundo que se manifiesta
como opresor, conocer no es tan sélo objetivar un
mundo-en-si, tedricamente neutro, sino un mundo-
para-alguien, ante el cual el pueblo oprimido, que
busca su humanizacion liberadora, necesita poder
decir su palabra. En esta dialéctica mundo-sujeto es
donde se inserta el método caracteristico de Paulo
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Freire que se expone bajo el titulo de dialéctica y
libertad.

Los dos ultimos articulos son del propio Paulo
Freire y responden al subtitulo bases pedagégicas.
En ellos expone sus ideas peculiares sobre la educa-
cion, en concreto su critica a la concepcion «banca-
ria» de la educacion que de hecho deshumaniza al
educador y al educando, y su concepcion problemati-
zadora de la educacidon que, al borrar dialécticamente
las fronteras educador-educando, consigue la necesa-
ria humanizacion. Finaliza respondiendo a dos pre-
guntas concretas: «;/Hasta qué punto el analfabetis-
mo es un freno al pleno ejercicio de los derechos del
hombre?» y «¢Hasta qué punto la alfabetizacion pue-
de lograr la integracion del marginado en la socie-
dad mediante la toma de conciencia de sus dere-
chos?»

Si los dos primeros articulos mantienen un rigor
cientifico y una reflexion filosdfica concienzuda, los
dos ultimos, sin perder el rigor cientifico, tienen la
cercania y naturalidad del hombre que ha puesto en
prdctica sus ideas y estd convencido de que lo que
dice es verdad.

Esperamos que la presentacion de estos trabajos
en nuestra editorial serd bien acogida por los lecto-
res espaiioles preocupados con los problemas de la
educacion, alfabetizacion y liberacion de los oprimi-
dos, que encontrardn en ellos un punto de referencia
con el que contrastar sus propias realizaciones y
reflexiones.
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I. BASES ANTROPOLOGICAS




——

APRENDER A DECIR SU PALABRA

ErNaANI FIORT (%)

Paulo Freire (**) es un pensador comprometido
con la vida; no piensa ideas, piensa la existencia. Es
también educador: existencia su pensamiento en una
pedagogia en que el esfuerzo totalizador de la «pra-
xis» humana busca, en la interioridad de ésta, re-
totalizarse como «practica de la libertad». En socie-
dades cuya dindmica estructural conduce a la domi-

(*) Ex profesor de Filosofia de la Universidad de Rio
Grande do Sul (Brasil); ex profesor de la Universidad Na-
cional de Brasilia; ex director del Instituto de Filosofia de
la Universidad Federal de Rio Grande do Sul; ex presidente
del Instituto de Cultura Popular de Rfo Grande do Sul; pro-
fesor de Filosofia y vicerrector académico de la Universidad
Catdlica de Chile.

(**) N. del T—En la presente traduccién se ha procura-
do respetar tanto el profundo contenido como su forma, que
se eleva de los moldes estrictamente académicos. Por esta
razén, nos vimos en la obligacién de introducir numerosos
términos de uso mucho més habitual en portugués, que per-
miten una mayor flexibilidad que refleje el ritmo interno del
pensamiento del autor. Por otra parte, la novedad del plan-
teamiento impone la impostergable renovacién léxica que lo
contenga.
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gobernadas por intereses de 8rupos, clases y nacio-
Nes dominantes, «Ja educacién como practica de la
libertad» postula necesariamente ung «pedagogia del]

que se libera: él no eg Cosa que se rescata, sino suje-
10 que se debe autoconfigurar résponsablemente, [a
educacidn liberadora es incompatible con una pe-
dagogia que, de manera consciente o mistificada, ha
sido practica de dominacién, La préctica de la liber

la trama de ]a dominacién, POr mas generosos que
sean los propésitos de sus educadores, es una barre-

reflejo, sino reflexiva creacién y recreacion, un ir ade-
lante por esos caminos: «métodos, «préctica de la
libertads, que, por ser tal, estg intrinsecamente inca-

del oprimido.
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Asi aprehendemos la idea fuente de dos libros (1)
en que Paulo Freire traduce, en forma de licido sa-
ber sociopedagégico, su grande y apasionante expe-
riencia de educador. Experiencia y saber que se dia-
lectizan, densificindose, alargandose, ddndonos cada
vez mas el contorno y el relieve de su profunda in-
tuicién central: la del educador de vocacién huma-
nista que, al inventar sus técnicas pedagégicas, re-
descubre a través de ellas el proceso histérico en qué
y por qué se constituye la conciencia humana. El
proceso a través del cual la vida se hace historia.
O, aprovechando una sugerencia de Ortega, el pro-
ceso en que la vida como biologia pasa a ser vida
como biografia.

Tal vez sea ése el sentido mas exacto de la alfabe-
tizacién: aprender a escribir su vida, como autor y
como testigo de su historia—biografiarse, existenciar-
se, historicizarse—. Por esto, la pedagogia de Paulo
Freire, siendo método de «educaciéon como préctica
de la libertad», lo que en régimen de dominacién
s6lo se puede producir y desarrollar en la dindmica
de una «pedagogia del oprimido».

Las técnicas de dicho método acaban por ser la
estilizacién pedagégica del proceso en que el hom-
bre constituye y conquista, histéricamente, su propia
forma: la pedagogia se hace antropologia. Esa con-
quista no se iguala al crecimiento espontineo de los
vegetales: se implica en la ambigiiedad de la condi-

(1) Edugagao como prdctica de libertade, Ed. Paz e Terra,
Rio, 1967, 150 pags; A pedagogia do oprimido, inédito, de pro-
xima publicacién; la lectura de los originales nos fue autori-
zada por el autor.
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cién humana, se complica en las contradicciones de
la aventura histérica, se explica o, mejor dicho, in-
tenta explicarse en la continua recreacién de un mun-
do que, al mismo tiempo, obstaculiza y provoca el
esfuerzo de Ia superacién liberadora de 1a conciencia
humana. La antropologia acaba por exigir y coman-
dar una politica.

Es lo que pretendemos insinuar en tres chispazos.
Primero: el movimiento interno que unifica los ele-
mentos del método y los excede en amplitud de hu-
manismo pedagdgico. Segundo: ese movimiento re-
produce y manifiesta el proceso histérico en que el
hombre se reconoce, Tercero: los posibles rumbos
de ese proceso son proyectos posibles y, por consi-
guiente, la concientizacién no sélo es conocimiento
0 reconocimiento, sino opcién, decisién, compromiso.

Las técnicas del método de alfabetizacién de Paulo
Freire, aunque valiosas en si, tomadas aisladamente
no dicen nada del método mismo. Tampoco se jun-
taron eclécticamente segun un criterio de simple efi-
ciencia técnico-pedagégica. Inventadas o reinventadas
€n una sola direccién del pensamiento, resultan de
la unidad que se trasluce en la linea axial del método
y senala el sentido y el alcance de su humanismo:
alfabetizar es concientizar.

Un minimo de palabras con una maxima polivalen-
cia fonética es el punto de partida para la conquista
del universo vocabular, Estas palabras oriundas del
Propio universo vocabular del alfabetizando, una vez
transfiguradas por la critica, retornan a él en accién
transformadora del mundo. ¢Cémo salen de su uni-
VErso y cémo vuelven a é]?
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Una investigacion previa explora el universo de las
palabras habladas en el medio cultural del alfabeti-
zando. De ahi se extraen los vocablos de maés ricas
posibilidades fonémicas y de mayor carga seméantica.
Ellos no sélo permiten un réapido dominio del univer-
so de la palabra escrita, sino también el mas eficaz
comprometerse (engajamento) de quien los pronun-
cia, con la fuerza pragmatica que instaura y transfor-
ma el mundo humano.

Estas palabras son llamadas generadoras porque,
a través de la combinacién de sus elementos basicos,
propician la formacién de otras. Como palabras del
universo vocabular del alfabetizando, son significa-
ciones constituidas en sus comportamientos, que con-
figuran situaciones existenciales o se configuran den-
tro de ellas. Tales significaciones son codificadas,
plasticamente, en cuadros, slides, filminas, etc., re-
presentativos de las respectivas situaciones que de
la experiencia vivida del alfabetizando gana distan-
cia para ver su experiencia, «admira». En ese mismo
instante comienza a descodificar.

La descodificacion es andlisis y consecuente recons-
titucién de la situacién vivida: reflejo, reflexion y
apertura de posibilidades concretas de pasar mas
alld. La inmediatez de la experiencia, mediada por la
objetivacién, se hace licida, interiormente, en refle-
Xién de si misma y critica anunciadora de nuevos
proyectos existenciales, Lo que antes era enclaustra-
do, poco a poco se va abriendo; la conciencia pasa
a escuchar las llamadas que la convocan siempre mas
alla de sus limites: se hace critica.

Al objetivar su mundo, el alfabetizando se reen-
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cuentra en €l, reencontrandose con los otros y en los
otros, compaiieros de su pequefio «circulo de cultu-
ra». Se encuentran y reencuentran todos en el mismo
mundo comun, y de la coincidencia de las intencio-
nes que los objetivan exsurge la comunicacién, el
didlogo que critica y promueve a los participantes
del circulo. Asi, juntos, recrean criticamente su mun-
do: lo que antes los absorbia, ahora lo pueden ver al
revés, En el circulo de cultura, en rigor, no se ensefia,
se aprende con «reciprocidad de conciencias»; no hay
profesor, sino un coordinador, que tiene por funcién
dar las informaciones solicitadas por los respectivos
participantes y propiciar condiciones favorables a la
dindmica del grupo, reduciendo al minimo su inter-
vencion directa en el curso del didlogo.

La «codificacién» y la «descodificacién» permiten
al alfabetizando integrar la significacién de las res-
pectivas palabras generadoras en su contexto existen-
cial: €l la redescubre en un mundo expresado por su
comportamiento. Concientiza la palabra como signi-
ficacién que se constituye en su intencién significan-
te, coincidente con intenciones de otros que signifi-
can el mismo mundo. Este, el mundo, es el lugar de
encuentro de cada uno consigo mismo y con los
demas.

A esta altura del proceso, la respectiva palabra ge-
neradora puede ser, ella misma, objetivada como com-
binacién de fonemas susceptibles de representacién
grafica. El alfabetizando ya sabe que la lengua tam-
bién es cultura de que el hombre es sujeto: se siente
desafiado a desvelar los secretos de su constitucién,
a partir de la construccién de sus palabras, también
ellas construccién de su mundo. Para ese efecto, como

14




-

H

también para la descodificacién de las situaciones sig-
nificativas por las palabras generadoras, es de par-
ticular interés la etapa preliminar del método, que
aun no habiamos mencionado. En esta etapa, el gru-
po descodifica varias unidades bdsicas, codificaciones
sencillas y sugestivas, que, dialégicamente descodifi-
cadas, van redescubriendo al hombre como sujeto de
todo proceso histérico de la cultura y, obviamente,
también de la cultura letrada. Lo que el hombre ha-
bla y escribe es todo expresién objetiva de su espi-
ritu. Por esto, el espiritu puede rehacer lo hecho en
este redescubrir el proceso que lo hace y lo rehace.

Asi, al objetivar una palabra generadora (primero
entera y después descompuesta en sus elementos si-
ldbicos) el alfabetizando ya estd motivado para no
sélo buscar el mecanismo de su recomposicién y de
la composicién de nuevas palabras, sino también para
escribir su pensamiento. Asi, el alfabetizando, en la
respectiva descodificacién critica, tomé conciencia de
la palabra generadora, aunque objetivada en su con-
dicién de simple vocablo escrito, y de su fuerza prag-
mética.

No se dejard, entonces, aprisionar por los meca-
nismos de la composicién vocabular. Y buscara nue-
vas palabras, no para coleccionarlas en la memoria,
sino para decir y escribir su mundo, su pensamiento,
para contar su historia. Pensar el mundo es juzgarlo;
la experiencia de los circulos de cultura muestra que
el alfabetizando, al comenzar a escribir libremente,
no copia palabras, sino que expresa juicios. Estos, de
cierta manera, intentan reproducir el movimiento
de su propia experiencia; el alfabetizando, al darles
forma escrita, va asumiendo gradualmente la con-




ciencia de testigo de su historia, su conciencia se
hace reflexivamente méas responsable de esa historia.

El método Paulo Freire no enseiia a repetir pa-
labras ni se restringe a desarrollar la capacidad de
pensarlas segun las exigencias l6gicas del discurso
abstracto; simplemente coloca al alfabetizando en
condiciones de poder reexistenciar criticamente las
palabras de su mundo, para, en la oportunidad debi-
da, saber y poder decir su palabra.

Esto es porque, en una cultura letrada, ese alfabe-
tizando aprende a leer y a escribir, pero la intencién
intima con que lo hace va m4s alld de la mera alfa-
betizacién. Atraviesa y anima toda la empresa educa-
tiva, que no es sino aprendizaje permanente de ese
esfuerzo de totalizacién jamas acabado, a través del
cual el hombre intenta abrazarse integramente en la
plenitud de su forma. Es la misma dialéctica en que
se existencia el hombre. Mas, para asumir responsa-
blemente su mision de hombre, ha de aprender a de-
cir su palabra, porque, con ella, se constituye a si
mismo y a la comunién humana en que él se consti-
tuye; instaura el mundo en que €l se humaniza huma-
nizindolo.

Con la palabra el hombre se hace hombre. Al decir
su palabra, el hombre asume conscientemente su
esencial condicién humana. El método que le propi-
cia ese aprendizaje abarca al hombre todo, y sus prin-
cipios fundan toda la pedagogia, desde la alfabetiza-
cién hasta los mas altos niveles del quehacer univer-
sitario.

La educacién reproduce de este modo, en su propio
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plano, la estructura dinamica y el movimiento dia-
léctico del proceso histérico de produccién del hom-
bre. Para el hombre, producirse es conquistarse, con-
quistar su forma humana. La pedagogia es antropo-
logia.

Todo fue resumido por una simple mujer del pue-
blo en un circulo de cultura, delante de una situacién
presentada en un cuadro: «Me gusta discutir sobre
esto porque vivo asi. Mientras vivo no veo. Ahora si,
observo como vivo.» '

La conciencia es esa misteriosa y contradictoria ca-
pacidad que el hombre tiene de distanciarse de las
cosas para hacerlas presentes, inmediatamente pre-
sentes. Es la presencia que tiene el poder de hacer
presente: no es representacién, sino una condicién
de presentacién. Es un comportarse del hombre fren-
te al medio que lo envuelve, transformandolo en mun-
do humano. Absorbido por el medio natural, respon-
de a estimulos; y el éxito de sus respuestas se mide
por su mayor o menor adaptacién: se naturaliza.
Alejado de su medio vital, por virtud de la concien-
cia, enfrenta las cosas, objetivandolas, y se enfrenta
con las mismas, las cuales dejan de ser simples es-
timulos para erigirse en desafios. El medio envol-
vente no lo cierra, lo limita; lo que supone la con-
ciencia del mas alla del limite. Por esto, porque se
proyecta intencior.almente més alld del limite que
intenta encerrarla, la conciencia puede desprenderse
de él, liberarse y objetivar, transustanciando el me-
dio fisico en mundo humano.

* La «hominizacién» no es adaptacién: el hombre no
se -naturaliza, humaniza al mundo. La «<hominizacién»
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no es sélo un proceso biolégico, sino también his-
toria, ;

La intencionalidad de la conciencia humana no
muere en la espesura de un envoltorio sin TEVerso.
Ella tiene dimensién siempre mayor que los horizon-
tes que la circundan. Traspasa mds alld de las cosas
que alcanza y, porque las sobrepasa, puede enfren-
tarlas como objetos.

La objetividad de los objetos se constituye en la
intencionalidad de la conciencia; pero, paraddjica-
mente, ésta alcanza en lo objetivado lo que atin no se
objetivé: lo objetivable. Por tanto, el objeto no es
s6lo objeto, sino, al mismo tiempo, problema: lo que
estad enfrente, como obstaculo e interrogacién. En la
dialéctica constituyente de la conciencia en que é€sta
se acaba de hacer en la medida en que hace al mun-
do, la interrogacién nunca es pregunta exclusivamen-
te especulativa: en el proceso de totalizacién de la
conciencia es siempre provocacién que la incita a to-
talizarse. E1 mundo es especticulo, pero sobre todo
convocacién. Y, como la conciencia se constituye nece-
sariamente como conciencia del mundo, ella es, pues,
simultinea e implicadamente, presentacién y elabo-
racién del mundo.

La intencionalidad trascendental de la conciencia
le permite retroceder indefinidamente sus horizon-
tes y, dentro de ellos, sobrepasar los momentos y las
situaciones que intentan retenerla enclaustrada. Li-
berada por la fuerza de su impulso trascendentali-
zante, puede volver reflexivamente sobre tales situa-
ciones y momentos, para juzgarlos y juzgarse. Por
€sto es capaz de critica, La reflexividad es la raiz de
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la objetivacion. Si la conciencia se distancia del mun-
do y lo objetiva es porque su intencionalidad tras-
cendental la hace reflexiva. Desde el primer momento
de su constitucién, al objetivar su mundo originario,
ya es virtualmente reflexiva. Es presencia y distancia
del mundo: la distancia es la condicién de la presen-
cia. Al distanciarse del mundo, constituyéndose en la.
objetividad, se sorprende ella misma en su subjetivi-
dad. En esa linea de entendimiento, reflexién y mun-
do, subjetividad y objetividad no se separan: se
oponen, implicAndose dialécticamente. La verdadera
reflexién critica se origina y se dialectiza en la inte-
rioridad de la «praxis» constitutiva del mundo huma-
no; reflexién que también es «praxis».

Distancidndose de su mundo vivido, problematizan-
dolo, «descodificAndolo» criticamente, en el mismo
movimiento de la conciencia, el hombre se redescu-
bre como sujeto instaurador de ese mundo de su
experiencia. Al testimoniar objetivamente su historia,
incluso la conciencia ingenua acaba por despertar cri-
ticamente, para identificarse como personaje que se
ignoraba, siendo llamada a asumir su papel. La con-
ciencia del mundo y la conciencia de si crecen juntas
y en razén directa; una es la luz interior de la otra,
una comprometida con otra. Se evidencia la intrin-
seca correlacién entre conquistarse, hacerse mas uno
mismo, y conquistar el mundo, hacerlo m4s humano.
Paulo Freire no invent6 al hombre; sélo piensa y
practica un método pedagégico que procura dar al
hombre la oportunidad de redescubrirse mientras
asume reflexivamente el propio proceso en que él se
va descubriendo, manifestando y configurando: «mé-
todo de concientizacién».
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Pero nadie se concientiza separadamente de los de-
mds. La conciencia se constituye como conciencia del
mundo. Si cada conciencia tuviera su mundo, las con-
ciencias se ubicarian en mundos diferentes y separa-
dos, cual némadas incomunicables. Las conciencias
10 se encuentran en el vacio de si mismas, porque la
conciencia es siempre, radicalmente, conciencia del
mundo. Su lugar de encuentro necesario es el mundo
que, si no fuera originalmente comun, no permitiria
la comunicacién. Cada uno tendra sus propios cami-
nos de entrada en este mundo comin, pero la con-
vergencia de las intenciones que lo significan es la
condicién de posibilidad de las divergencias de los
que en €l se comunican, De no ser asi, los caminos
serian paralelos e intraspasables. Las coneiencias no
son comunicantes porque se comunican; al contra-
rio, se comunican porque son comunicantes. La inter-
subjetividad de las conciencias es tan originaria cuan-
to su mundanidad o su subjetividad. En términos
radicales podriamos decir, en lenguaje ya no feno-
menoldgico, que la intersubjetividad de las concien-
cias es la progresiva concientizacién, en el hombre,
del «parentesco ontolégico» de los seres en el ser. Es
el mismo misterio que nos invade y nos envuelve, en-
cubriéndose y descubriéndose en la ambigiiedad de
nuestro cuerpo consciente,

En la constitucién de la conciencia, mundo y con-
ciencia se presentan como conciencia del mundo o
mundo consciente y, al mismo tiempo, se oponen
como conciencia de si y conciencia del mundo. En
la intersubjetividad, las conciencias también se opo-
nen como conciencias de un cierto mundo comun Y.
en ese mismo mundo, se oponen como conciencia de
si y conciencia de otro. Nos comunicamos en la opo-
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sicién, unica via de encuentro para conciencia que se
constituye en la mundanidad y en la intersubjeti-
vidad.

El monélogo, en cuanto aislamiento, es la negacion
del hombre. Es el cierre de la conciencia, mientras
que la conciencia es apertura, En la soledad, una con-
ciencia que es conciencia del mundo se adentra en si,
adentrandose mas en su mundo que, reflexivamente,
se hace mas licida mediacién de la inmediatez inter-
subjetiva de las conciencias. La soledad y no el aisla-
miento sélo se mantiene en cuanto se renueva y revi-
goriza en condiciones de dialogo.

El didlogo fenomeniza e historiciza la esencial in-
tersubjetividad humana; ¢l es relacional y en ¢l na-
die tiene la iniciativa absoluta. Los dialogantes «ad-
miran» un mismo mundo; de él se apartan y con él
coinciden: en €l se ponen y se oponen. Vemos que,
de este modo, la conciencia se existencia y busca ple-
nificarse. El didlogo no es un producto histérico, sino
la propia historicizacién. Es, pues, el movimiento
constitutivo de la conciencia que, abriéndose a la fini-
tud, vence intencionalmente las fronteras de la finitud
e, incesantemente, busca ella misma en un mundo
que es comtin; porque este mundo es comun, buscar-
se a sf misma es comunicarse con el otro, El aisla-
miento no personaliza porque no socializa. Mientras
més se intersubjetiva, méas densidad subjetiva gana
el sujeto.

La conciencia y el mundo no se estructuran sincro-
nicamente en una conciencia estatica del mundo: vi-
sién y espectaculo. Esa estructura se funcionaliza dia-
crénicamente en una historia. La conciencia humana
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busca conmensurarse a si misma en un movimiento
que sobrepasa continuamente todos sus limites. To-
talizindose mas alld de si misma, nunca llega a tota-
lizarse enteramente, pues siempre se trasciende a si
misma. No es la conciencia vacia del mundo que se
dinamiza, ni el mundo es simple proyeccién del mo-
vimiento que la constituye como conciencia humana,
La conciencia es conciencia del mundo: el mundo y
la conciencia, juntos, como conciencia del mundo, se
constituyen dialécticamente en un mismo movimiento,
en una misma historia. En otras palabras: objetivar
el mundo es historicizarlo, humanizarlo. Entonces, el
mundo de la conciencia no es creacién, sino elabora-
cién humana. Ese mundo no se constituye en la con-
templacién, sino en el trabajo.

En la objetivacién aparece, pues, la responsabili-
dad histérica del sujeto. Al reproducirla criticamen-
te, el hombre se reconoce como sujeto que elabora
el mundo; en él, en el mundo, se lleva a cabo la nece-
saria mediacién del autorreconocimiento que lo per-
sonaliza y lo concientiza, como autor responsable de
su propia historia. El mundo se concientiza como
proyecto humano: el hombre se hace libre. Lo que
pareceria ser apenas visién es, efectivamente, «pro-
vocacién»; el especticulo, en verdad, es COmMpromiso.

Si el mundo es el mundo de las conciencias inter-
subjetivas, su elaboracién forzosamente ha de ser co-
laboracién. El mundo comin mediatiza la originaria
intersubjetivacién de las conciencias: el autorrecono-
cimiento se planifica en el reconocimiento del otro;
en el aislamiento la conciencia se «nadifica». La in-
tersubjetividad, en que las conciencias se enfrentan,
se dialectizan, se promueven, es la tesitura del pro-
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ceso histérico de humanizacién. Est4 en los origenes
de la «hominizacién» y contiene las exigencias ulti-
mas de la humanizacién, Reencontrarse como sujeto
y librarse es todo el sentido del compromiso histéri-
co. Ya la antropologia sugiere que la «praxis», si es
humana y humanizadora, es «practica de la libertads.

El circulo de cultura, en el método Paulo Freire,
revive la vida en la profundidad critica. La concien-
cia emerge del mundo vivido, lo objetiviza, lo proble-
matiza, lo comprende como proyecto humano. En
didlogo circular, intersubjetivindose mas y mds, va
asumiendo criticamente el dinamismo de su subjeti-
vidad creadora. Todos juntos, en circulo, y en co-
laboracién, reelaboran el mundo, y al reconstruirlo,
perciben que, aunque construido también por ellos,
ese mundo los humaniza. Las manos que lo hacen no
son las que lo dominan. Destinado a liberarlos como
sujetos, los esclaviza como objetos.

* Reflexivamente, retoman el movimiento de la con-
ciencia que los constituye sujetos, desbordando la es-
trechez de las situaciones vividas; resumen el impul-
so dialéctico de la totalizacién histérica. Hechos pre-
sentes como objetos en el mundo de la conciencia
dominadora, no se daban cuenta de que también eran
presencia que hace presente un mundo que no es de
nadie, porque originalmente es de todos. Restituida
én su amplitud, la conciencia se abre para la «prac-
tica de la libertad»: el proceso de «hominizaciéns,
desde sus oscuras profundidades, va adquiriendo la
traslucidez de un proyecto de humanizacién. No es
crecimiento, es historia: dspero esfuerzo de supera:
cién dialéctica de las contradicciones que entretejen
el drama existencial de la finitud humana. El método
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de concientizacién de Paulo Freire rehace criticamen-
te ese proceso dialéctico de historizacion. Como todo
buen método pedagégico, no pretende ser un método
de ensefianza, sino de aprendizaje; con él, el hombre
no crea su posibilidad de ser libre, sino que aprende
a hacerla efectiva y a ejercerla, La pedagogia acepta
la sugestién de la antropologia: se impone pensar v
vivir «la educacién como practica de la libertad».

Este método de concientizacién se ha originado _
como método de alfabetizacién no por pura casuali-
dad. La cultura letrada no es una invencién capri-
chosa del espiritu; surge en el momento en que la cul-
tura, como reflexién de si misma, consigue decirse a
si misma, de manera definida, clara y permanente. La
cultura marca el aparecer del hombre en el largo pro-
ceso de la evolucién césmica, La esencia humana se
existencia autodescubriéndose como historia. Pero la
conciencia histérica, al objetivarse, se sorprende re-
flexivamente a si misma, pasa a decirse, a tornarse
conciencia historiadora, y el hombre es conducido a
escribir su historia. Alfabetizarse es aprender a leer
esa palabra escrita en que la cultura se dice y, dicién-
dose criticamente, deja de ser repeticién intemporal
de lo que pas6, para temporalizarse, para concienti-
Zar su temporalidad constituyente, que es anuncio ¥
promesa de lo que ha de venir. El destino, critica-
mente, se recupera como proyecto. -

- En ese sentido, alfabetizarse no es aprender a re-
petir palabras, sino a decir su palabra, creadora de
cultura. La cultura letrada concientiza la cultura; la
conciencia historiadora automanifiesta a la concien-
cia su condicién esencial de conciencia histérica. En-
sefiar a leer las palabras dichas y dictadas es una for-
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ma de mistificar las conciencias, despersonalizando-
las en la repeticiébn—es la técnica de la propaganda
masificadora—. Aprender a decir su palabra es toda
la pedagogia y también toda la antropologia.

La «hominizacién» se opera en el momento en que
la conciencia gana la dimensién de la trascendentali-
dad. En ese instante, liberada del medio envolvente,
se despega de él, lo enfrenta en un comportamiento
que la constituye como conciencia del mundo. En ese
comportamiento las cosas son objetivadas, esto es,
significadas y expresadas—el hombre las dice—. La
palabra instaura el mundo del hombre. La palabra,
como comportamiento humano, significante del mun-
do, no sélo designa a las cosas, las transforma; no es
solo pensamiento, es «praxis». Asi considerada, la se-
méntica es existencia y la palabra viva se plenifica
en el trabajo.

Expresarse, expresando el mundo, implica comuni-
carse. A partir de la intersubjetividad originaria po-
driamos decir que la palabra, mas que instrumento,
es origen de la comunicacién. La palabra es esencial-
mente didlogo. En esta linea de entendimiento, la
expresién del mundo se consustancia en elaboracién
del mundo y la comunicacién en colaboracién. Y el
hombre sélo se expresa convenientemente cuando
colabora con todos en la construccién del mundo
comun; sélo se humaniza en el proceso dialégico de
la humanizacién del mundo. La palabra, por ser lu-
gar de encuentro y de reconocimiento de las concien-
cias, también lo es de reencuentro y de reconoci-
miento de si mismo. Se trata de la palabra personal,
creadora, pues la palabra repetida es monodlogo de
las conciencias que perdieron su identidad, aisladas.
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inmersas en la multitud anénima y sometidas a un
destino que les es impuesto y que no son capaces de
superar con la decisién de un proyecto.

Es verdad: ni la cultura iletrada es la negacién del
hombre ni la cultura letrada lleg6 a ser su plenitud.
No hay hombre absolutamente inculto: el hombre
«se¢ hominiza» expresando y diciendo su mundo, A hi
comienza la historia y la cultura. Mas el primer ins-
tante de la palabra es terriblemente perturbador:
hace presente el mundo a la conciencia y, al mismo
tiempo, lo distancia. El enfrentamiento con el mun-
do es amenaza y riesgo. El hombre sustituye el en-
voltorio protector del medio natural por un mundo
que lo provoca y desafia. En un comportamiento ame
biguo, mientras ensaya el dominio técnico de este
mundo, intenta volver a su seno, sumergirse en él,
enredandose en la indistincién entre palabra y cosa.
La palabra, primitivamente, es mito.

Dentro del mito y como condicién suya, el logos
humano va conquistando primacia con la inteligen-
cia de las manos que transforman el mundo. Los co-
mienzos de esa historia atin es mitologia: el mito es
objetivado por la palabra que lo dice. La narracién
del mito, entre tanto, objetivando el mundo mitico
y asi entreviendo su contenido racional, acaba por
devolver a la conciencia la autonomia de la palabra,
distinta de las cosas que ella significa y transforma.
En esa ambigiiedad con que la conciencia hace su
mundo, apartandolo de si, en el distanciamiento obje-
tivante que lo hace presente como mundo consciente,
la palabra adquiere la autonomia que la hace dispo-
nible para ser recreada en la expresion escrita. Aun-
que no haya sido un producto arbitrario del espiritu




inventivo del hombre, la cultura letrada es un epife-
némeno de la cultura que, al actualizar su reflexivi-
dad virtual, encuentra en la palabra escrita una ma-
nera mas firme y definida de decirse, esto es, de
existenciarse discursivamente en la «praxis» histéri-
ca. Podemos concebir la superacién de las letras; lo
que en todo caso quedara es el sentido profundo que
la cultura letrada manifiesta: escribir no es conver-
sary repetir la palabra dicha, sino decirla con la fuer-
za reflexiva que su autonomia le da—la fuerza ingéni-
ta que la hace instauradora del mundo de la concien-
cia, creadora de cultura. : :

~Con el método de Paulo Freire, los alfabetizandos
parten de algunas pocas palabras, que les sirven para
generar su universo vocabular. Pero antes concienti-
zan el poder creador de esas palabras, pues son ellas
quienes gestan su mundo. Son significaciones que se
constituyen como historia de los alfabetizandos o ma-
sificados por la dominacién de las conciencias. Son
significaciones que se constituyen en comportamien-
tos suyos; por tanto, significaciones del mundo, pero
también suyas. De este modo, al visualizar la palabra
escrita, en su ambigua autonomia, ya estdn conscien-
tes de la dignidad de que ella es portadora. La alfa
betizacién no es un juego de palabras, sino la con-
ciencia reflexiva de la cultura, la reconstruccién cri-
tica del mundo humano, la apertura de nuevos cami-
nos, el proyecto histérico de un mundo comin, el
coraje de decir su palabra. 1

La alfabetizacién, por todo esto, es toda la pedago-
gla: aprender a leer es aprender a decir su palabra.
Y la palabra humana imita a la palabra divina, e
creadora. o
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La palabra se entiende aqui como palabra y accion:
no es el término que sefiala arbitrariamente un pen-
samiento que, a su vez, discurre separado de la exis-
tencia. Es significacién producida por la «praxis»,
palabra cuya discursividad fluye en la historicidad,
palabra viva y dinamica, y no categoria inerte y exani-
me. Palabra que dice y transforma el mundo.

La palabra viva es didlogo existencial. Expresa y
elabora el mundo en comunicacién y colaboracién.
El didlogo auténtico—reconocimiento del otro y re-
conocimiento de si en el otro—es decisién y com-
promiso de colaborar en la construccién del mundo
comun. No hay conciencias vacias; por esto, los hom-
bres no se humanizan sino humanizando el mundo.

En lenguaje directo: los hombres se humanizan
trabajando juntos para hacer del mundo, cada vez
mas, la mediacién de conciencias que se coexisten-
cian en libertad. A los que construyen juntos el mun-
do humano compete asumir la responsabilidad de
darle direccién. Decir su palabra equivale a asumir
conscientemente, como trabajador, la funcién de su-
jeto de su historia en colaboracién con los demas
trabajadores: el Pueblo. '

Al Pueblo le cabe decir la palabra de mando en el
proceso histérico-cultural, Si la direccién racional de
tal proceso ya es politica, entonces concientizar es
politizar. Y la cultura popular se traduce por politica
popular; no hay cultura del Pueblo sin politica del
Pueblo. ]

--El método de Paulo Freire es, fundamentalmente,
un método de cultura popular: concientiza y politiza.
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No absorbe lo politico en lo pedagdgico ni enemista
la educacién con la politica. Las distingue, si, pero
¢n la unidad del mismo movimiento en que el hom-
‘bre se historiciza y busca reencontrarse, esto es, bus-
ca ser libre. No tiene la ingenuidad de suponer que
la educacién, y sélo ella, decidira los rumbos de la
historia, sino que tiene, con todo, el coraje suficiente
para afirmar que la educacién verdadera concientiza
las contradicciones del mundo humano, sean estruc-
turales, supraestructurales o interestructurales, con-
iradicciones que impelen al hombre a ir adelante. Las
contradicciones concientizadas no le dan méas descan-
so, sino que vuelven insoportable la acomodacién. Un
método pedagdgico de concientizacién alcanza las ul-
timas fronteras de lo humano. Y como el hombre
siempre las excede, el método también lo acompaiia.
Es «la educacién como practica de la libertad».

Es un régimen de dominacién de conciencias, en
que los que mas trabajan, menos pueden decir su
palabra, y en que inmensas multitudes ni siquiera
tienen condiciones para trabajar, los dominadores
mantienen el monopolio de la palabra, con que mis-
tifican, masifican y dominan. En esa situacién, los
dominados, para decir su palabra, tienen que luchar
para tomarla. Aprender a tomarla de los que la re-
tienen y niegan a los demés es un dificil pero im-
prescindible aprendizaje: es «la pedagogia del opri-
mido».




[y

DIALECTICA Y LIBERTAD

Dos dimensiones de la investigacién
temdtica (*)

JosE Lurs FIori

Ninguna accién puede ser entendida fuera del mun-
do histérico de las relaciones sociales, cultural y es-
tructuralmente determinadas. Relaciones de los hom-
bres con el mundo, y de los hombres con los
hombres, a través del mundo. Por esto, accién es
siempre interaccién, comun’cacién, transformacién.
No existe sin un sujeto que la intencione y objeto
intencionado. Es «praxis», y como tal implica una
dimensién finalista orientada por valores que se in-
terconectan dindmicamente y consustancian el con-
tenido de toda accién. Bajo este enfoque y a partir
de estos elementos se plantea, en el 4mbito mas am-

(*) Este texto intenta una sistematizacién cronolégica ini-
cial de las diferentes fases y etapas del Proyecto de Accién
Pedagégica propuestas por el profesor Paulo Freire, asi como
algunos rédpidos comentarios sobre su metodologia. Fue es-
crito teniendo por base el texto de Paulo Freire Investigacion
¥ metodologia de la investigacidn del tema generador.
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plio de la generalizacién, la clasificacién m;
entre

1, acciones masificadoras o dominadoras, y
2, acciones desmasificadoras o liberadoras.

En las primeras, el hombre es objeto del propi
hombre, sirviendo de mediador instrumental ents
éste y el mundo. En las otras, los hombres son diall
gicamente sujetos de un mundo objeto. En unas,
contenidos y finalidades son impuestos por un hon
bre a otro hombre, o por un grupo a otro grupo. E
las otras son buscados y realizados conjuntamen
por ambos polos en «situacién».

De la comprension de esta dicotomia fundament
nace la inspiracién originaria de este proyecto,
no sélo de una comprensién pasiva, sino de una pr
cisa definicién y opcién delante de la misma.

Proyecto de accién pedagégica que se define estru
turalmente como un movimiento trifasico, que pa
investigando una realidad en movimiento y vuelve
ella problematizando la tematizacién dindmica de
misma. Investigacién, tematizacién y problemati
cién se suceden interconexa y dialécticamente, con
momentos de un mismo proceso.

Esta accién se funda en una pedagogia dialdgi
dirigida a una superacién constante o inacabada |
si misma. Por eso inicia el didlogo ya en su pro «'
programa, investigando el universo «temétlco:
pueblo. Contintia con la tematizacién de este univ
so para volver al pueblo en forma de contenidos pr




blemiaticos. Este proceso se re-inicia y re-funda con-
tinuamente en la medida que el pueblo niega sus ex-
periencias en el mundo reflexionando sobre las mis-
mas e integrandolas en una visién siempre mas tota-
litaria, y niega a este mundo transforméndolo refle-
xivamente., Reflexién y praxis se plantean entonces
en esta pedagogia como polos que se implican cons-
cientemente en superaciéon continua.

Para nosotros, segtin los términos hasta aqui ex-
puestos, la educacién no es algo que se piensa y es-
tructura en un mundo vacio de meditaciones etéreas.
La entendemos como una «acciéns entre otras que
no puede darse fuera de las relaciones concretas de
los hombres a través del mundo. La accién pedago-
gica no puede evadirse de la dicotomia planteada al
comienzo de este texto. Se sitia en el mundo de las
acciones y relaciones humanas, y en estos términos
es masificadora o es liberadora.

Al postular una educacién que nace del pueblo y
define sus contenidos y finalidades con el pueblo, de-
fendemos una pedagogia de él y no para él. «Una pe-
dagogia en que el oprimido tenga condiciones de des-
cubrirse y conquistarse reflexivamente, como sujeto
de su propio destino histérico» (1).

Una pedagogia que al investigar y tematizar con
el pueblo, su mundo se hard «continuo retomar re-
flexivo del pueblo de sus propios caminos de libera-
cién» (2). Una pedagogia, en fin, que siendo cons-

(1) Ernani M. Fiori: Aprender a decir su palabra. El mé-
todo de la alfabetizacion del profesor Paulo Freire, Santia-
go, 1968.

(2) Ibidem.
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cientizadora se asume y define como accién desma-
sificante y liberadora.

En el contexto de estos planteamientos iniciales

nos interesa aqui proponer a la discusién del equipo

las implicaciones bésicas, sobre la fase eminentemen-
te investigadora, de las dos dimensiones fundamen-

tales de todo el proyecto discutido anteriormente:
1) Su orientacién dialéctica,

2) Su orientacién politica. (Entendiéndose por

politica la «direccién racional y activa de

cualquier proceso social».)

1) Lo propuesto, en ultima instancia, en el texto
de Paulo Freire es una investigacién pedagégica y
una pedagogia investigadora, pero la accién propues-

ta no se identifica como un todo con la investigacién,

més bien la comprende como una de sus etapas.

Asi, el movimiento dialéctico inspirador que ani-
ma toda la «accién pedagogica» engloba la fase in-
vestigadora y, por tanto, la investigacién como uno
de sus momentos, y en este momento la investiga-
cién también se hace dialéctica en su metodologia y
en su realizacién técnica.

Por eso no intenta encerrar, por un lado, la reali-
dad en un espacio de tiempo, sino que busca acom-

panarla, dimensiondndose a su dinamicidad. Trata

de captar una sociedad histérica, histéricamente, y
en este sentido se distancia del método antropolégi-
co tradicional y de la metodologia empirica clasica.
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Por otro lado, niega la cosificacién de los hombres
y de su mundo como un camino viable para la reali-
zacién del ideal antes enunciado.

Plantea, en contraposicién, la necesidad de hacer
del propio pueblo, «seudoinvestigado», sujeto inves-
tigador de su mundo y de su pensar el mundo.

Objetiva y concretamente, la investigacién, al cap-
tar y objetivar con la comunidad sus situaciones exis-
tenciales estratégicas, viabilizard al grupo objetivar-
las y criticarlas, extroyectando dialégicamente su
percibir y pensar el mundo.

Primero son las situaciones existenciales que son
codificadas, proyectadas y descodificadas en «circu-
los de investigacién». Después es el propio pensar
del pueblo extroyectado dialégicamente que es codi-
ficado en términos de «temas» (significaciones y rea-
lidades que, naciendo de una existenciacién comiin
de un mundo, son objetivadas y tematizadas por el
grupo en forma recurrente y constante) y descodifi-
cados en «circulos de cultura».

Codificacién y descodificacién existencial y dial6-
gica es el camino mediante el cual la investigacién
intenta insertarse dindamicamente en la realidad co-
munal e histérica del grupo.

Mientras que «circulos de investigacién» y de «cul-
tura» que se siguen en forma continua constituyen
la estilizacién técnica y formal de la orientacién dia-
léctica de las fases investigadoras y pedagdgicas: co-
dificacién-descodificacién-codificacién, Las distincio-
nes entre las dos, configuradas inicialmente y plan-
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teadas por las propias exigencias cronolégicas de la
accién pedagdgica, desaparecen en forma progresiva,
haciéndose los «circulos de investigacién» y «de cul-
tura» una sola realidad, un solo circulo, donde inves-
tigacién y educacién se hacen a un mismo tiempo y
en un mismo lugar.

2) Ya en los «circulos de investigacién» el pueblo
participante, al objetivar y discutir las situaciones
existenciales, empezard a criticar su propio pensar
y decir el mundo, haciéndose de esto, en forma pro-
gresiva, un «percibido destacado en si».

Los hombres en conjunto dicen entonces su propio
decir el mundo, y ya ahi lo transforman, asumiendo
en forma progresiva la consciencia de si mismos a
través del mundo que ellos vivian y decian sin ver
lo que decian y decir lo que vivian. La comunidad
asume una actitud investigadora que va a desarro-
llarse siempre mas en los «circulos de cultura», y que
la dispone a criticar y superar a todas las situacio-
nes, a transformar criticamente el mundo, a dialec-
tizarse conscientemente en sus relaciones con el mun-
do y con los demas. La comunidad emerge de una
situacién de conciencia ingenua, dimensiondndose
como conciencia critica,

Este es el proceso mismo de la constitucion dialéc-
tica de la conciencia, como conciencia histérica, que
esta latente en el movimiento existenial de libera-
cién, interior al mecanismo de codificacién y desco-
dificacién. Est4 presente, pues, en la misma investi-
gacién y a él busca adecuarse ésta haciéndose histo-
rica, dialéctica y liberadora.
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- La investigacién es en si accién interactiva y trans-
formadora y nosotros la entendemos liberadora. Por
€so no hace de los hombres «cosas», sino sujetos en
su propia realizacién, Los hombres se concientizan
y liberan al investigarse.

Desde este enfoque, el papel del investigador, pro-
fesional, termina en un momento determinado. La
investigacién entre tanto contintia inacabadamente
en manos de la propia comunidad y de los pedago-
80s, que seguirdn investigindose en la medida que
transforman el mundo y transforméndolo en la me-
dida que investigan. La investigacién se hace «prac-
tica de la libertad».

Si entendemos, pues, la investigacién desde el pun-
to de vista de un proceso de toma sistematica de
decisiones, una en nuestra investigacién es ilumina-
dora de todas las demds. Decisién de la cual nace la
investigacién y que la traspasa originaria y originan-
te. Decisién politica innegable, inspiradora de toda
investigacién, presente en todas sus etapas, animado-
ra de su metodologia y de sus propias técnicas: la
decisién de liberacién del hombre.

DESARROLLO DEL PROYECTO

El proyecto, en su tarea de levantamiento, organi-
zacion y utilizacién de datos, obedece a una metodo-
logia determinada, con sus técnicas correspondientes.
Presenta, dentro de la visién expuesta al comienzo,
tres fases fundamentales, subdivididas en etapas y
éstas en momentos, cronolégicamente sucesivos, pero
objetivamente interpenetrados.
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12 FASE (eminentemente investigadora).—Se trata
de investigar y determinar lo que llamamos «temas
generadores», los que, en su conjunto interconexo,
forman el «universo tematico» de las distintas comu-
nidades. «El objetivo fundamental de la investiga-
cién es sorprender cémo piensan los individuos su
realidad, lo que piensan sobre ella...» (3).

La mayor discusién practica y conceptual de esta
fase estd hecha en el disefio especifico de la investi-
gaci6n. Aqui buscamos plantear en términos esque-
maéticos la estructura general del proyecto.

1.2 etapa (codificacién existencial).—Consiste en la
primera aproximacién de la realidad en busqueda de
las llamadas «situaciones existenciales estratégicas»,
su descubrimiento y su codificacién:

— delimitacién del area en la cual se actuara con
el pueblo y luego sera visitada;

— levantamiento bibliografico sobre el area;

— observacién exploratoria de campo: reconoci-
miento personal del 4rea, de su paisaje fisico
y humano, ubicacién de las instituciones exis-
tentes, la forma de ser de la gente, su compor-
tamiento en las diferentes actividades, su len-
guaje, su sintaxis, su tipo de trabajo, etc.;

— levantamiento de las observaciones hechas en
reuniones con los diversos observadores, a par-
tir de las cuales se determinaran las situaciones
existenciales que deberan ser fotografiadas o
dibujadas. Estas escenas existenciales se cons-

(3) Paulo Freire: Investigacion y metodologia de la inves-
tigacion del tema generador, Santiago, 1968, ICIRA.
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tituirdn en las «codificaciones existenciales»
«neutras», en palabras de Paulo Freire.

2+ etapa (descodificacién existencial)—Se busca
aqui, a través de la discusién de las situaciones pro-
yectadas en los «circulos de investigazién», de deter-
minar la temdtica significativa de los hombres del
drea investigada. La discusién sobre el problema de
muestreo y eleccién de los participantes de los dife-
rentes «circulos», asi como el detallamiento funcio-
nal de éstos, aparece en el disefio de la investigacién:

— eleccién de los grupos que participaran en los
«circulos de investigaciéns;

— primeros didlogos con las directivas de las ins-
tituciones del 4rea ya ubicada y observada;

— realizacién de las reuniones con los grupos para
realizar la descodificacién. Se utiliza aqui una
metodologia dialéctico-proyectiva. Proyectiva en
su instrumentalidad, en cuanto propone a los
grupos reunidos como temas de discusién, en
forma de slides proyectados, las situaciones
existenciales estratégicas anteriormente capta-
das y codificadas.

Dialéctica en su dimensién dinimica, en cuanto
hace posible la existencializacién, por el grupo en
sus didlogos, de los tres momentos del método dia-
Iéctico: descriptivo, analitico regresivo y sintético
proyectivo. Aqui se intenta la estilizacién técnica del
movimiento dialéctico de constitucién de la propia
conciencia critica. Momento estratégico de toda la
investigacién, en que las dos dimensiones discutidas
anteriormente se hacen existenciadas en su forma
mas plena.

———!




. Una situacién existencial estratégica es proyecta. 1
en una tela delante del grupo instituido en circulo de
investigacién, y su descodificacién por el grupo se -'
hace descripcién, critica y revisién totalitaria de la
misma. Ya en el hecho de proyectar, una foto se ubica
delante del grupo, distante del grupo. Est4d ahi dada
como un ob-jectum. En un mismo tiempo es y no es ,
algo mas para el pueblo presente. 8

- «Es» en cuanto una cosa: un dlbu_]O o foto entre :
muchas otras, del cual el grupo, al mirar y ver, s€
esta distanciando de él. En cuanto realidad dada que
se constituye como algo distinto de los propios indi-
viduos, situada fuera de ellos, frente a ellos. 3

«No es» algo mas simplemente, entre tanto, en
cuanto postula de manera codificada el propio mun-
do del grupo ahi presente. No es una foto cualquie-
ra, sino la representacién gréfica de situaciones para
ellos profundamente existenciales.

Los individuos empiezan por describir la figura, y
al hacerlo, estan describiendo trozos de su propio
mundo. Al describir y dialogar sobre una foto, des-
criben y dialogan sobre su existencia. Ya en el des-
cribir el hombre historiciza su realidad o los trozos
de ella presentados, dimensiones de su mundo que
dejan de ser un «en si» cerrado y absoluto dentro del
cual el individuo se encuentra inmerso. El grupo se
aleja de su mundo describiéndolo y lo hace objeto y 4
problema, negandolo como algo dado, haciendo de
él un «para si» del grupo, y con esto liberdndose de
un mundo aprisionante. 3

En este sentido, el grupo, al describir, objetiva la
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totalidad de su existencia, y al objetivizar empieza a
criticar, reubicando la realidad presentada como par-
te de un todo. La realidad enfocada, hasta entonces
cerrada y enclausurante, se hace histérica. Es des-
compuesta analiticamente en sus origenes y circuns-
tancias condicionantes, y ahi reencontrada en su di
mension estructural.

Desmitificase la realidad parcelada para ser enten-
dida como parcela de una realidad totalitaria y tota-
lizante. Redimensiénase el mundo en una conciencia
redimensionada del mundo. Quiébrase la conciencia
ingenua al quebrarse el mito de un mundo estitico
y encerrante. Libérase la conciencia y se rehace cri-
ticamente al rehacerse el mundo de conciencia.

La realidad discutida es ya vista bajo un nuevo
enfoque como dimensién de una totalidad y no mas
una totalidad en si. Dimensién de un mundo que se
totaliza siempre més en la historia, como mundo de
una conciencia que se redescubre conciencia critica
e histérica, retotalizindose continuamente en su re-
lacién dialéctica con el mundo. Es ahi donde se da
la reincorporacién sintética de la realidad discutida,
en su nueva dimensién, a Ia dinidmica progresiva y
vital del grupo. Es la propia dinamica, en fin, que se
redimensiona sintética y progresivamente.

Este es el movimiento interior a la descodificacién
en los circulos de investigacién, plasmado en los di4-
logos a través de las reuniones. Ademds de las graba-
ciones que serdn hechas de todas éstas, ¥y que después
serdn transcritas, estardn presentes en los «circuloss
un investigador en el papel de coordinador, y uno o
mds observadores que irdn registrando las expresio-
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nes y reacciones mas significativas. Al coordina
le cabe no solamente oir, sino desafiar al grupo, p
blematizando siempre las situaciones presentadas
las propias afirmaciones que el grupo vaya haciend
Jamés empezara las reuniones con esquemas

establecidos. Intentar4 siempre la descodificaciéon
las situaciones concretas codificadas. Su papel no |
el de un experimentador ni de un observador p
cipante, sino el de un «dialogador participantes:
individuo que se inserta en el movimiento real de
comunidad, dialogando con el grupo sobre la rea
dad que como mediadora anticipa y posibilita la pro
pia dialogicidad: '

— recogimiento del material relativo a todas
reuniones, transcripcién escrita de las graba
nes e interpretacién de dicho material. Mome
to clave de delimitacién y determinacién
«universo tematico» de la comunidad.

3.4 etapa (verificacién de los resultados).—Con el
material recogido se organizara la ruta para la apl
cacién de encuestas, con la finalidad de conferir
confiabilidad de los resultados obtenidos, ya ahora a
través de un instrumento no indirecto.

22 FasE (eminentemente programitica).—Se trata
de delimitar y organizar aquel «universo teméticos
sorprendido en la primera fase de la investigaci
Organizar en términos de un programa tratado p
las diversas especialidades cientificas, dentro de
misma visién integrada e integradora de todo el p >
yecto. :
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1.# etapa (tratamiento tematico).—Los diferentes
especialistas intentan aqui la comprensién de la to-
talidad sintética captada, a partir de sus enfoques
analiticos especificos. «Los temas significativos de-
ben ser distribuidos entre las varias ciencias del
hombre, sin que esto signifique, con todo, que deban
ser vistos, en la elaboracién del programa, en depar-
tamentos estancos. Sélo significa que hay una visién
mas especifica central de un tema conforme a su
situacién en un dominio cualquiera de las especiali-
zaciones...» (4).

2.2 etapa (produccion temdtica)—«E]l especialista
busca los nucleos fundamentales de su tema. Son
unidades de aprendizaje que, estableciendo una se-
cuencia entre si, dan la visién del tema reducido» (5).
Se formularan aqui igualmente pequenos textos so-
bre los temas reducidos, agregéndoles sugerencias
para la discusién. En este momento podra ser reco-
nocida la necesidad de interponer temas fundamen-
tales que no hayan sido sugeridos para la mejor
comprensién de todo y que representa el aporte dia-
légico del «educador-educandos», participando con te-
mas suyos que no sean ajenos a la realidad del
«educando-educadors.

3.¢ etapa (codificacién temadtica).—Siguiendo los
pasos anteriores, cabe «escoger el mejor canal de co-
municacién para este o aquel nucleo reducido» (6).
En funcion de la materia y de los individuos a quien

(4) Ibidem.
(5) Ibidem.
(6) Ibidem.




se dirige se pueden hacer codificaciones simples: vi
sual, sensible o auditiva; o compuestas: simultz
dad de canales.

4.2 etapa (confeccién del material did4ctico)—Fo-
tografias, diapositivas, carteles, textos de lectura,
filmes-strips, charlas, dramatizaciones, etc.

32 Fase (eminentemente pedagégica).—«Después de
preparado el material, el equipo de educadores esta-
ra apto para devolver la tematica del pueblo a él,'-
sistematizada y ampliada. Temdtica que, saliendo de
él, vuelve a él como problema, jamas como contem-:
dos depositados en el pueblo» (7). '

1.4 etapa (presentacion del programa general de la
labor para aquellos que coparticiparian en el esfuer-
zo educador). :

24 etapa (descodificacién temética)—e«La educa-
cién que funda su punto de partida en la investi-
gacién del “tema generador” sigue ahora como un
quehacer igualmente concientizador, como investiga-
cién también» (8). De la descodificacién temética
que aqui se inicia surgirdn permanentemente temas
nuevos.

Surgirdn no sélo del didlogo intergrupo, sino tam-
bién del fecundo didlogo transformador con la pro-
pia realidad. «Esta nueva temiética tiene que ir sien-
do captada por los educadores-educandos para que

(7) Ibidem.
(8) Ibidem.
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se venga a transformar en nuevo contenido progra-
matico-de la educacién como tarea permanente» (9).

El proyecto, como subrayamos inicialmente, no aca-
ba en esta fase y etapa. Aqui, en verdad, tiene su
real inicio. Codificacién y problematizacién perma-
nente continuada de los nuevos temas surgidos de
los «circulos de cultura» y del mundo transformado
de la comunidad apunta la direccién de un proceso
siempre y renovadamente inacabado de conscientiza-
cién y liberacién progresiva del hombre en orden a
una pedagogfa dialégica y dialéctica.

(9) Ibidem.
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ll. BASES PEDAGOGICAS




LA CONCEPCION «BANCARIA» DE LA
EDUCACION Y LA DESHUMANIZACION

La concepcion problematizadora de la
educacion y la humanizacion

PAauLo FREIRE

No es posible encarar la educacién a no ser como
un quehacer humano. Quehacer, por tanto, que se
da en el tiempo y en el espacio, entre los hombres,
unos con otros.

De ahi que la consideracién en torno de la educa-
cién como un fenémeno humano nos remita a un
analisis, aunque somero, del hombre.

Qué es el hombre, cual sea su posicién en el mun-
do, son preguntas que tenemos que hacer en el mis-
mo momento en que nos inquietamos a propdsito de
la educacién. Si esta inquietud, en si, implica las in-
dagaciones referidas, en el fondo inquietudes tam-
bién, la respuesta que les demos encauzaran la edu-
cacién hacia una finalidad humanista o no.

No puede haber una teoria pedagégica, que impli-
ca fines y medios de la accién educativa, que esté
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exenta de un concepto de hombre y de mundo. No
hay en este sentido una educacién neutra. Si, para
unos, el hombre es un ser de la adaptacién al mundo
(tom4ndose el mundo no s6lo en sentido natural,
sino estructural, histérico-cultural), su accién educa-
tiva, sus métodos, sus objetivos estaran adecuados
a esta concepcion. Si, para otros, el hombre es un
ser de la transformacién del mundo, su quehacer
educativo sigue otro camino. Si lo miramos como
una «cosa», nuestra accién educativa se precisa en
términos mecanicistas, de lo que resulta cada vez
una mayor domesticacién del hombre. Si lo miramos
como persona, nuestro quehacer educativo serd cada
vez mas liberador.

Por todo esto, en estas charlas, para que quede cla-
ra la posicién educativa que defendemos, tocaremos,
aunque rapidamente, este punto basico: el hombre
como un ser en el mundo y con el mundo.

Lo propio del hombre, su posicién fundamentals,
como dice Marcel, es la de un ser en situacion—«si-
tuado y fechado»—. Un ser engarzado en el espacio
y en el tiempo que su conciencia intencionada capta
y trasciende.

- Solamente el hombre, en verdad, entre los seres
inconclusos, viviendo un tiempo que es suyo, un tiem-
po de quehaceres, es capaz de admirar el mundo. Es
capaz de objetivizar el mundo, de tener en éste un
«no yo» constituyente de su yo que a su vez lo cons-
tituye como mundo de su conciencia.

| La posibilidad de admirar el mundo implica estar
no solamente en €l, sino con él. Estar con es estar



abierto al mundo, captarlo y comprenderlo; es actuar
de acuerdo con sus finalidades para transformarlo.
No es simplemente contestar a estimulos, sino que
es algo mds: es responder a desafios. Las respuestas
del hombre a los desafios del mundo, con las cuales
va cambiéndolo, impregnandolo de su «espiritu», mas
que puro hacer, son quehaceres que involucran indi-
cotomizablemente accién y reflexion.

Porque admira el mundo y por ello lo objetiva;
porque capta y comprende la realidad y la transfor-
ma con su accién-reflexién, el hombre es un ser de
la praxis. Mas atin: el hombre es praxis, y porque
asf es no puede reducirse a mero espectador de la
realidad ni tampoco a mera incidencia de la accién
conductora de otros hombres que lo transformaran
en «cosa». Su vocacién ontoldgica, que él debe exis-
tenciar, es la de sujeto que opera y transforma al
mundo., Sometido a condiciones concretas que lo
transforman en objeto, el hombre estari sacrificado
€n su vocacién fundamental. Pero, como todo tiene
su contrario, la situacién concreta en la cual se gene-
ran los hombres-objetos también genera los hombres-
sujetos. La cuestién que ahora se nos plantea estd en
saber, en la situacién concreta en la cual miles de
hombres estdn como objetos, si quienes asi los trans-
forman son realmente sujetos. En la medida en que
los que estdn imposibilitados de ser son «seres para
otro», quienes asi lo imposibilitan son falsos «seres
para si», No pueden por ello ser auténticos sujetos.
Nadie es si imposibilita que los otros sean.

Esta es una exigencia radical del hombre como un
ser inconcluso: no poder ser si los otros no son tam-
bién. Como un ser inconcluso y consciente de su in-
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conclusién (lo que no pasa con los «seres en si» que,
inconclusos también, como los animales, los 4rboles,
no se saben inconclusos), el hombre es un ser de
la blisqueda permanente, No podria haber hombre
sin biisqueda, de la misma forma que no habria bis-
queda sin mundo. Hombre y mundo: mundo y hom-
bre, «cuerpo consciente», estin en constante inter-
accién, el uno implicando al otro. Solamente asi es
posible ver ambos; es posible comprender al hombre
y al mundo sin distorsionarlos.

Ahora bien: si el hombre es este ser de la biisqueda
permanente, en razén de la conciencia que tiene de
ser inconclusién, esta busqueda implica:

a) un sujeto;
b) un punto de partida;
¢) un objetivo.

El sujeto de la bsqueda es el hombre mismo que
la hace. Esto significa, por ejemplo, que no me es
posible, en una perspectiva humanista, «entrars en
el ser de mi esposa para hacer el movimiento que le
cabe hacer. No puedo prescribirle mis opciones. No
puedo frustrarla en su derecho de actuar. No puedo
manejarla. Me casé con ella; no la compré en una
tienda, como si fuera un objeto de adorno. No puedo
hacer que ella sea lo que me parece que deba ser.
La amo como es, en su inconclusién, en su busqueda,
en su vocacién de ser, o no la amo. Si la domino y
me gusta dominarla; si ella es dominada y le gusta
serlo, no hay, en nuestras relaciones, amor, sino pa-
tologia de amor: masoquismo en ella, sadismo en mi.
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De la misma forma y por las mismas razones que
no puedo aplastar a mis hijos; tenerlos como cosas
que conduzco a donde me parezca mejor. Mis hijos
son devenir como yo. Son buisquedas como yo. Son
inquietudes de ser, como yo.

No puedo igualmente cosificar a mis alumnos, co-
sificar al pueblo, manipularlos en nombre de nada.
A veces, o casi siempre, para justificar estos actos
indiscutiblemente irrespetuosos de la persona, se in-
tenta disfrazar sus objetivos verdaderos con explica-
ciones mesi4dnicas. Es necesario, dicen, salvar a estas
pobres masas ciegas de las influencias malsanas.
Y con este salvar lo que pretenden quienes asi actian
es salvarse a sf mismos, negando al pueblo el dere-
cho primordial de decir su palabra.

Subrayemos, sin embargo, un punto que no puede
quedar olvidado. Nadie puede buscar solo. Toda biis-
queda en el aislamiento; toda blisqueda que se haga
movida por intereses personales o de grupos, necesa-
riamente es biisqueda contra los demas. De ahi, bus-
queda falsa. Solamente en comunién es auténtica la
blisqueda. Esta comunién, sin embargo, no puede ve-
rificarse si algunos, al buscar, se transforman en con-
trarios antagénicos de quienes estdn impedidos de
buscar. El didlogo entre ambos se hace imposible y
las soluciones que los primeros intentan para amino-
rar la distancia en que se encuentran de los segundos
no sobrepasa—ni jamas podria—la esfera del puro
asistencialismo. En el momento en que sobrepasen
esta esfera y resuelvan buscar en comunion, ya no
seran antagénicos de los segundos y, por tanto, ya
no les impedirdn buscar. Habrian renunciado a la
deshumanizacién tanto de los segundos como de ellos
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mismos (puesto que nadie puede humanizarse al
deshumanizar) y se adheririan a la humanizacién.
JO NN
El punto de partida de esta busqueda est4d en el
hombre mismo. Pero, como no hay hombre sin mun-
do, el punto de partida de la blisqueda se encuentra
en el hombre-mundo, esto es, en el hombre en sus
relaciones con el mundo y con los otros. En el hom-
bre en su aqui y su ahora. No se puede comprender
la bisqueda fuera de esta interaccién hombre-mundo.
Nadie va mis all4, a no ser desde su ac4. La propia
«intencionalidad trascendental», que implica la con-
ciencia del all4 limite, sélo se explica en la medida
€n que, para el hombre, su contexto, su aqui y su
ahora, no son circulos cerrados en que se encuentre.
Pero para sobrepasarlos es necesario que esté con
ellos y de ellos sea consciente. No podria trascender
su aqui y su ahora si ellos no constituyeran el punto
de partida de ese sobrepasar.

En este sentido, cuanto mas conozca, criticamente,
las condiciones concretas, objetivas, de su aqui y de
su obra—de su realidad—, mas podra realizar la bus-
queda con la transformacién de la realidad. Precisa-
mente porque si su posicién fundamental, repitiendo
a Marcel, es «estar en situacién», al volverse reflexi-
vamente sobre la «situacionalidad», conociéndola cri-
ticamente, se inserta en ella. Cuanto mas insertado
y no puramente adaptado a la realidad concreta, mas
se hara sujeto de los cambios, mas se afirmara como
un ser de opciones.

De esta forma, el objetivo basico de su busqueda,
que es el ser mds, la humanizacién, se le presenta
como un imperativo que debe ser existenciado. Exis-
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tenciarlo es realizar la vocacién a que nos referimos
en el comienzo de esta charla.

Ahora bien: si hablamos de la humanizacién, del
ser mas del hombre—objetivo bésico de su perma-
nente biisqueda—, reconocemos su contrario: la des-
humanizacion, el ser menos. Ambas, humanizacién y
deshumanizacién, son posibilidades histéricas del
hombre como un ser inconcluso y consciente de su
inconclusién. Solamente la primera, sin embargo,
constituye su verdadera vocacién. La segunda, por el
contrario, es la distorsion de la vocacién. Si admitié-
ramos que la deshumanizacién, como un comproba-
ble y un comprobado en la historia, instaura una
nueva vocacion del hombre, no habria nada mis que
hacer, sino asumir una postura cinica o desesperada.
Esta doble posibilidad, la de humanizarse como la
de deshumanizarse, es uno de los aspectos que expli-
can la existencia como un riesgo permanente. Riesgo
que no corre el animal que, por no tener conciencia
de su inconclusién, por un lado, no puede animalizar
al mundo; por otro, no puede desanimalizarse. El
animal, donde y en cualquier situacién en la cual se
encuentre, en el bosque o en un zoolégico, sigue sien-
do un «ser en si», Aun cuando sufra el cambio de un
sitio a otro, su sufrimiento no afecta su animalidad.
No es capaz de percibirse «desanimalizando». E1 hom-
bre, a su vez, como un «ser para si», se deshumaniza
si es sometido a condiciones concretas que lo trans-
formen en un «ser para otro»,

Ahora bien: una educacién sélo es verdaderamente
humanista si, en lugar de dar fuerza a los mitos con
los cuales se pretende mantener al hombre deshuma-
nizado, se esfuerza en el sentido del desvelamiento
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de la realidad. Desvelamiento en el cual el hombre
vaya existenciando su real vocacién—la de transfor-
mar la realidad—, Si, por el contrario, la educacién
enfatiza los mitos y se encauza en el camino de la
adaptacién del hombre a la realidad, no puede escon-
der su cardcter deshumanizador.

Analicemos, aunque sucintamente, estas dos posi-
ciones educativas: una, la que respecta al hombre
como persona; la otra, la que lo hace «cosa».

Empecemos con la presentacién y la critica de la
segunda concepcién en algunos de sus presupuestos.

De ahora en adelante a esta visién la llamaremos
concepcion «bancaria» de la educacién, la que hace
del proceso educativo un acto permanente de deposi-
tar contenidos. Acto en el cual el depositante es el
«educador» y el depositario es el «educandos.

La concepcién «bancaria», al no superar la contra-
diccién educador-educando, por el contrario, al enfa-
tizarla, no puede servir, a no ser a la «domesticacién»
del hombre.

De la no superacién de esta contradiccién resulta:

a) que el educador es siempre quien educa; el
educando, el que es educado;

b) que el educador es quien disciplina; el edu-
cando, el disciplinado;

¢) que el educador es quien habla; el educando,
el que escucha;




d) que el educador prescribe; el educando sigue
la prescripcién;

e) que el educador elige el contenido de los pro-
gramas; el educando lo recibe en forma de
«depssitox;

f) que el educador es siempre quien sabe; el
educando, el que no sabe;

g) que el educador es el sujeto del proceso; el
educando, su objeto.

Segiin esta concepcién, el educando es como si
fuera una «olla» en la cual el «educador» va hacien-
do sus «depésitos». Una «olla» que va siendo llenada
de «conocimientos», como si el conocer fuera resul-
tado de un acto pasivo de recibir donaciones o impo-
siciones de otros.

Esta falsa concepcién de la educacién, que hace
pasivo al educando y lo adapta, reposa en una concep-
cién del hombre también falsa. Una distorsionada
concepcién de su conciencia. Para la concepcién «ban-
caria», la conciencia del hombre es algo espacializa-
do, vacio, que va siendo llenado por pedazos de
mundo que se van transformando en contenidos de
conciencia. Esta concepcién mecanicista de la con-
ciencia implica necesariamente que ella esté perma-
nentemente recibiendo trozos de la realidad que en-
tran en ella. No distingue, por ello mismo, entrada
en la conciencia de hacerse presente a la conciencia.
La conciencia sélo es vacia, adviértenos Sartre, en
la medida misma en que no est4 llena de mundo.
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Pero si para la concepcién «bancaria» la concien-
cia es esta olla que debe ser llenada, es este espacio
vacio a la espera del mundo, la educacién es enton-
ces este acto de depositar hechos, informaciones se-
mimuertas en los educandos.

A éstos nada mas resta sino, pacientemente, reci-
bir los depésitos, archivarlos, memorizarlos, para des-
pués repetirlos. En verdad, la concepcién bancaria
termina por archivar al mismo hombre: al que hace
el depésito como al que lo recibe, puesto que no hay
hombre fuera de la biisqueda inquieta. Fuera de la
creacion, de la recreacién. Fuera del riesgo de la aven
tura de crear.

La fundamental inquietud de esta falsa concepcion
es evitar la inquietud. Es frenar la impaciencia, Es
mistificar la realidad. Es evitar el desvelamiento del
mundo. Y todo esto para adaptar el hombre.

La clarificacién de la realidad, su comprensién cri-
tica, la insercién del hombre en ella es una tarea
demoniaca, absurda, que la concepcién bancaria no
puede soportar.

De ahi que los educandos inquietos, creadores y
refractarios a la cosificacién sean vistos por esta des-
humanizante concepcién como inadaptados, desajus-
tados o rebeldes.

Por fin, la concepcién «bancaria» niega la realidad
en devenir. Niega el hombre como un ser de la biis-
queda constante. Niega su vocacién ontolégica de ser
mas. Niega las relaciones hombre-mundo, fuera de
las cuales no se comprende ni al hombre ni al mun-
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do. Niega la creatividad del hombre, sometiéndolo a
esquemas rigidos de pensamiento. Niega su poder de
admirar al mundo, de objetivarlo, de lo cual resulta
su quehacer transformador. Niega el hombre como
un ser de la praxis. Inmoviliza lo dindmico. Trans-
forma lo que est4 siendo en lo que es y asf mata la
vida. De esta forma, no puede esconder su ostensiva
marca necrofila.

La concepcién humanista y liberadora de la educa-
cién, por el contrario, jamas dicotomiza el hombre
del mundo. En lugar de negar, afirma y se basa en la
realidad permanentemente cambiante. No sélo respe-
ta la vocacién ontolégica del hombre de ser mas y
asi se encauza hacia este objetivo. Estimula la crea-
tividad humana. Tiene del saber una visién critica;
sabe que todo saber se encuentra sometido a condi-
cionamientos histérico-sociolégicos. Sabe que no hay
saber sin la busqueda inquieta, sin la aventura del
riesgo de crear, Reconoce que el hombre se hace
hombre en la medida en que, en el proceso de homi-
nizacién hacia su humanizacién, es capaz de admirar
el mundo. Es capaz de, desprendiéndose de él, que-
dar en €l y con él, y objetivandolo, transformarlo.
Sabe que es precisamente porque puede admirar al
mundo, por lo que el hombre es un ser de la praxis
O un ser que es praxis. Reconoce al hombre como un
ser histérico, Desmitifica la realidad: de ahi que no
tema su desvelamiento. En lugar del hombre-cosa,
adaptable, lucha por el hombre-persona, transforma-
dor del mundo. Ama la vida en su devenir. Es bisfila
vy no necrdfila,

La concepcién humanista, que rechaza los depdsi-
tos, la mera disertacién o narracién de los trozos
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aislados de la realidad, se realiza a través de una
constante problematizacién del hombre mundo. Su
quehacer es problematizador, jamas disertador o de-
positador.

Asi como la concepcién recién criticada en algunos
de sus angulos no puede operar la superacién de la
contradiccién educador-educando, la concepcién hu-
manista parte de la necesidad de hacerlo. Y esta ne-
cesidad se le impone por el hecho mismo de encarar
al hombre como ser de opciones. Un ser cuyo punto
de decisién estd o debe estar en él en sus relaciones
con el mundo y con los otros.

Para realizar tal superacién, existencia la esencia
fenoménica de la educacién, que es su dialogicidad;
la educacién se hace entonces didlogo, comunicacién.
Y si es didlogo, las relaciones entre sus polos ya no
pueden ser de contrarios antagénicos, sino de polos
que se concilian.

Si, en la concepcién bancaria, el educador es siem-
pre quien educa y el educando quien es educado,
realizada la superacién en la concepcién humanista,
resulta:

a) no més un educador del educando;
b) no mas un educando del educador;

¢) sino un educador-educando con un educando-
educador.

Esto significa:

1) que nadie educa a nadie;




:

2) que nadie tampoco se educa solo;

3) que los hombres se educan entre si, mediati-
zados por el mundo.

La concepcién humanista, problematizante de la
educacién, descarta toda posibilidad de manipula-
cién del educando. De su adaptacién. De ahi que,
para los que realmente son capaces de amar al hom-
bre y la vida, para los biéfilos, el absurdo esta, no en
la problematizacién de la realidad que minimiza y
aplasta al hombre, sino en el enmascarar esta reali:
dad deshumanizada.

. Mientras la concepcién bancaria implica aquella
distorsionada comprensién de la conciencia y la en-
tiende como algo especializado en el hombre, como
algo vacio que debe ser llenado, la concepcién pro-
blematizante mira al hombre como un cuerpo cons-
ciente. En lugar de una conciencia «cosa», la concep-
cién humanista entiende, con los fenomendlogos, la
conciencia como un despegarse del hombre hacia el
mundo. No es un recipiente que se llena, es un ir
hacia el mundo para captarlo. Lo propio de la con-
ciencia es estar dirigido a algo. La esencia de su ser
es su intencionalidad—intentio, intendere—; de ahi
que toda conciencia sea siempre conciencia de. Aun
cuando la conciencia realiza la vuelta sobre si mis-
ma, «algo tan evidente y sorprendente como la inten-
cionalidad» (Jaspers) sigue siendo conciencia de. En
este caso, conciencia de conciencia; concienia de si
misma. En la «retroflexién», en que la conciencia se
intenciona a si misma, el yo «es uno y es doble». No
deja de ser un yo para ser una cosa a la cual su con-
ciencia se intencionara, Sigue siendo un yo que se
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vuelve intencionalmente sobyre si, un yo que se es-
cinde,

Mientras la concepcién anteriormente criticada, que
trata la conciencia naturalisticamente, establece una
seéparacién absurda conciencia-mundo, para la visién
aqui discutida, conciencia ¥ mundo se dan simulig-
neamente. Intencionada al mundo, éste se hace mun-
do de la conciencia,

La concepcién «bancaria», al no poder realmente
borrar la intencionalidad de la conciencia, consigue,
sin embargo, en gran medida «domesticars su reflexi.
bilidad. De ahi que la prictica de esta concepcién
constituya una dolorosa paradoja al ser vivida por
quienes se digan humanistas.

La concepcién problematizadora de la educacién,
por el contrario, al plantear el hombre-mundo como
problema, exige una postura permanentemente refle-
xiva al educando. Este ya mo es la olla pasiva que va
siendo llenada, sino que es un cuerpo consciente,
desafiado y contestando al desafio. A cada situacién
problemitica que se le plantea, su conciencia inten-

des en interaccién por el acto reflexivo de su con-
ciencia, que se va criticizando.

Mientras para la concepcién «bancarias lo que im-
porta es depositar informes sin ninguna preocupa-




La concepcién problematizadora de la educacién
sabe que, si la esencia del ser de la conciencia €s su
intencionalidad, su despegarse hacia el mundo, éste,
como mundo de la conciencia, se constituye como
«visiones de fondo» de la conciencia a ¢l intencio-
nada.

En el marco de esta «visién de fondo», sin embar-
g0, no todos sus elementos se hacen presentes a la
conciencia como «percibidos destacados en si». La
concepcién problematizadora, al desafiar los educan-
dos a través de situaciones existenciales concretas,
intenta su mirada critica hacia ellas, con la cual lo
que antes no era un percibido destacado, pasa a serlo.

De esta forma, la educacién se constituye como
verdadero quehacer humano, Educadores—educan-
dos y educados—, mediatizados por el mundo, ejer-
cen sobre €l una reflexién cada vez mas critica. Iden-
tificados en esta reflexién—accién y esta accién—, re-
flexién sobre el mundo mediatizador, se hacen am-
bos, auténticamente, seres de la praxis.
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LA ALFABETIZACION DE ADULTOS

«El analfabetismo como un freno al pleno ejerci-
cio de los derechos del hombre.» «La alfabetizacién
como primer paso que debe ser dado con vistas a
la integraci6n del individuo al circuito nacional,
tomando conciencia de sus derechos» (1).

(PAULO FREIRE.)

Dependiendo de la visién que tenga uno del hom-
bre, del mundo, de las relaciones hombre-mundo,
hombres-hombres; del concepto de educacién, de su
«instrumentalidad» y de hasta dénde va esta instru-
mentalidad; de la alfabetizacién como un acto crea-
dor o no, se responderi «ingenua» o «criticamentes
a estas cuestiones.

En este texto, meramente introductorio, estaremos
siempre refiriéndonos a una y a otra de estas visio-
nes, las que, por ser contrarias, llegaran a resultados
contrarios también en la explicacién del problema,
como asimismo en su tentativa de solucién.

(1) Estas dos cuestiones nos fueron propuestas por el De-
partment de L’Education des Adultes et des Activités de la
Jeurnesse—UNESCO—, Paris, para que les contestiramos se-
gun nuestra visién del problema de la alfabetizacién y de
nuestra experiencia en este campo.
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La solucién ingenua del analfabetismo lo encara
como si fuera un «absoluto en si» o una «hierba da-
fiina» que necesita ser «erradicada»—de ahi la expre-
sién corriente «erradicacién del analfabetismo»—.
O también lo mira como si fuera una enfermedad,
que pasara de uno a otro casi por contagio. A esta
concepcién deformada del analfabetismo como en-
fermedad llamamos irénicamente «concepcién bacte-
riolGgica» del analfabetismo. El analfabetismo apare-
ce como una llaga o lepra que urge ser curada.

Dentro de esta gama de ingenuidades el analfabe-
tismo aparece, todavia, como manifestacién de la «in-
capacidad del pueblo», de «su poca inteligencia», de
su «innata apatia», de su «flojera»,

La concepcién critica del analfabetismo, por el con-
trario, lo ve como una explicitacién fenoménico-refle-
ja de la estructura de una sociedad en un momento
histérico dado.

La primera, que no puede, por la limitacién de su
visualizacién del problema, tomado en su compleji-
dad, darle respuestas correctas, propone e intenta ne-
cesariamente soluciones puramente mecanicistas.

La alfabetizacién, para ella, se reduce al acto mecé-
nico de «depositar» en los analfabetos palabras, si-
labas y letras. Este depdsito, segiin la concepcién in-
genua de la alfabetizacién, es suficiente para que el
hombre analfabeto se afirme, ya que «dejé de serlos.

Esta concepcién mecanicista del «depédsito de pa-
labras» envuelve otra concepcién, tan ingenua como
ésta, la que presta a la palabra un sentido maégico.
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Con esto queremos referirnos a que en este mecanis-
mo, la palabra, como una cosa fisica, es como si fue-
ra un amuleto. Algo independiente del hombre que
la dice, sin relacién con el mundo y con las cosas
que nombra.

De ahi que, para esta visién distorsionada de la pa-
labra, que implica la distorsién del hombre mismo,
la alfabetizacién se transforme en un acto con el cual
el alfabetizador va «llenando» a los analfabetos con
sus palabras. Del sentido magico prestado a la pa-
labra se prolonga u origina otra ingenuidad—el me-
sianismo—. El analfabeto es un hombre perdido. Es
imperioso «salvarlo», y su «salvacién» est4 en que
consienta que se le vaya «llenando» con estas «pa-
labras»—meros sonidos milagrosos, que le son rega-
lados o impuestos por el alfabetizador, que es mucho
més un mago o hechicero que un educador.

Los silabarios, por buenos que sean, desde el pun-
to de vista no sélo metodolégico, sino hasta sociolé-
gico, no pueden liberarse de su «pecado originals, en
cuanto son el instrumento a través del cual se van
«depositando» las palabras del educador, como tam-
bién sus textos, en los alfabetizados. Los silabarios,
en el fondo, son instrumentos «domesticadores», casi
siempre alienados y siempre alienantes, en la medida
en que quitan al alfabetizando su poder de creacién.
De modo general, elaborados debajo de la «palabra-
depésito», de la «palabra-sonido», su objetivo maxi-
mo es realmente hacer una especie de «transfusién»
en la cual la palabra del educador es la sangre salva-
dora del «analfabeto enfermos.

Y aun cuando las palabras del silabario, los textos
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con ellas elaborados—lo que raras veces ocurre
coinciden con la realidad existencial de los a

tizandos, son palabras y textos regalados, como
s€s, y no creados por aquellos que deberian hac ;
En general, sin embargo, tanto las palabras como
textos de los silabarios nada tienen que ver con
experiencia existencial de los alfabetizados. Y cua
do lo tienen, se agota esta relacién al ser expre
en forma altamente paternalista, de lo que
tratar al adulto de manera que no osamos siq
llamar infantil. Resulta esta manera de tratar al adt
to analfabeto de la distorsionada forma de v
—como si €l fuera totalmente diferente de los
mds—, No se le reconoce su experiencia existen
y todo el camulo de conocimientos empiricos que
esta experiencia le ha dado.

Como seres pasivos y déciles, deben ellos
analfabetos—ir recibiendo aquella «transfusién» a
nante de la cual, por ello mismo, no puede resul
ninguna instrumentalizacién para la transforms
del mundo.

En verdad, ¢qué significacién puede tener, pi
hombres, campesinos o urbanos, que pasan un |
duro de trabajo, o mas duro adn, sin trabajo, te
como €stos: «EVA DIO LA UVA»; «LA CASITA TIENE
HUERTO»; «EL ALA ES DEL AVE»; «PEDRO Y ROSA, B
Y JOSE QUIEREN Y CUIDAN MUCHO A SUS ANIM
¢Qué pueden un campesino o un obrero urbano
car de positivo para su quehacer en el mundo,
superar el freno al ejercicio pleno de sus derec]
de persona con un proceso de alfabetizacién en
cual se les dice enfiticamente que «EL ALA ES
AVE» O que «EVA DIO LA UVA», v, lo mas absurdo 2

68




en regiones en que no hay muchas Evas y en que el
hombre sencillo no come uva, o porque no hay o por-
que no puede?

¢Qué significacién puede tener para alguien un
texto como este que sigue, y que, ademés de plantear
una pregunta absurda, da una respuesta mas absur-
da ain: «¢ADA DIO EL DEDO AL CUERVO?»; «DUDO, ADA
DIO EL DEDO AL AVE». En primer lugar, no sabemos la
existencia de ningin sitio del mundo en que uno
invite al cuervo a posarse en un dedo (2). En segun-
do lugar, al contestar el autor a esta pregunta extra-
fia, dudando de que Ada haya dado su dedo al cuervo,
puesto que lo ha dado al ave, afirma que el cuervo
no es ave. De esta forma, en un solo texto dice dos
disparates. Pero como el educando, que estd siendo
alfabetizado, en lugar de estar alfabetizandose, asu-
me una postura décil de mero receptor de los «dep6-
sitos», el educador, mas que decir a través de este
texto, estd introyectando en el educando esta dosis
maciza de alienacién.

¢Qué puede uno esperar, entonces, de una labor
como ésta—desgraciadamente generalizada—como el
primer paso que debe ser dado con vistas a la inte-
gracién del individuo a su realidad, como sujeto de
la transformacién?

Indudablemente, esta concepcién «ingenua» de la
alfabetizacién, ademas de todas estas dimensiones ya

(2) Este texto es de un silabario brasilefio. En Brasil hay
una costumbre popular de invitar al papagayo (loro) a bajar
de su jaula en el dedo de uno. «ME DE 0 PE, MEU LORO», ofre-
ciéndose el dedo indice al loro. Nunca supimos, sin embargo,
de nadie que invitara a un cuervo a posarse en su dedo...
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falsamente humanistas, su «miedo a la libertad». La
alfabetizacién aparece, por ello mismo, no como un
derecho—un fundamental derecho: el de decir la pa-
labra—, sino como un regalo que los que saben hacen
a quienes «nada sabenn, Empezando, de esta forma,
por negar al pueblo el derecho de decir su palabra
(una vez que la regula o la prescribe alienadamente),
no puede constituirse en un instrumento de cambio
de la realidad de lo que resultars su afirmacién como
sujeto de derechos. -

De ahi que esta concepcién ingenua de la alfabeti-
zacién con su «miedo a la libertad» sea un «hacer de
cuenta» de la bisqueda del pleno ejercicio de los de-
rechos del hombre.,

Parece ya en parte justificada la obviedad que afir-
mamos en el comienzo de este trabajo: la dependen-
cia, en la cual se encuentra el proceso de alfabetiza-
cién de la visién del hombre en sus relaciones con
el mundo y con los hombres; de la educacién; del
compromiso que tenga o no el educador con la libe-
racién de los hombres concretos.

Ahora bien: para una concepcién critica de la alfa-
betizacién, también del hombre-mundo, el analfabe-
tismo, como ya dijimos, no es algo absoluto, ni tam-
poco una «enfermedad» o una hierba dafiina que deba
ser extirpada, sino que es un epifenémeno. Sélo es
un freno al ejercicio pleno de los derechos del hom-
bre, en cuanto ya es una manifestacién extensiva de
derechos postergados.

Por esta razén es por lo que, para la concepcién
critica de la alfabetizacién, no serd a partir de la
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mera fijacién mecanica de PA-PE-PI-PO-PU, LA-LE-LI-LO-
LU, que sumados entre si hacen PALO, PALA, PELO, etc.,
como se desarrollard en el hombre, de un lado, la
conciencia critica de sus derechos, y de otro, su in-
sercion en la realidad para transformarla.

La alfabetizacién sélo es auténticamente humanis-
ta, sélo es el primer paso que debe ser dado con vis-
tas a la integracién del individuo en su realidad na-
cional, cuando, sin temer la libertad, se instaura como
un proceso de buisqueda de creacién, de recuperacién
de su palabra por el alfabetizado. Palabra que, en la
situacién concreta, objetiva, en la cual él se encuen-
tra, le estd siendo negada. En el fondo, negar la pa-
labra es algo mas—es negar el derecho de decirla—.
Pero decir la palabra no es repetir una palabra cual-
quiera. En esto consiste el equivoco o, peor aun, el
sofisma de la concepcion «ingenua» criticada.

Es preciso no confundir el «aprendizaje» de la lec-
tura y de la escritura como algo que fuera «paralelo»
o casi paralelo a la existencia del hombre con la
aprehensién que €l haga de la palabra en su signifi-
cacién profunda. Solamente en el segundo caso, la
alfabetizacion, que se hace concomitante con la CON-
CIENTIZACION, significa realmente un intento serio, un
primer paso con vistas a la integracién del individuo
a su realidad nacional, como sujeto de la Historia.
Solamente asi la alfabetizacién encarna un esfuerzo
humanista.

Mas que leer y escribir «EL ALA ES DEL AVE», €l hom-
bre aprende lo fundamental: que necesita escribir su
vida, que necesita existenciar su vocacion ontoldgica
e histérica—la de humanizarse, la de ser mds—. Y si
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el educador tiene esta visién de la alfabetizacién, ne-
cesariamente reconocera en el analfabetismo un epi-
fenémeno. Reconocera que la solucién del analfabe-
tismo, como un desafio, no esti en la simple dona-
cién de palabras muertas o semimuertas al alfabeti-
zando. Reconocera que la alfabetizacién, ademas de
deber estar asociada a otros esfuerzos de caracter
econémico, social, politico, etc., tiene que implicar
en la insercién critica del alfabetizando, en su reali-
dad, matriz de su analfabetismo, para que pueda,
como sujeto con otros sujetos, buscar su transfor-
macién.

Cuando, anteriormente, enfatizamos que no es po-
sible confundir el aprendizaje de la lectura y de la
escritura como algo «paralelo» o casi paralelo a la
existencia del hombre, con la aprehensién de la pa-
labra en su significacién profunda, nos imponemos
una explicacién.

La explicacién de este significado profundo de la
palabra. En verdad, si nos acercamos fenomenolégi-
camente a la palabra para buscar su esencia, descu-
brimos que no puede haber palabra verdadera que
no sea un conjunto solidario de dos dimensiones in-
dicotomizables: reflexién y accién. De ahi que la pa-
labra verdadera sea praxis. Trabajo. Reflexién y ac-
cién del hombre sobre el mundo para transformarlo.
En este sentido, pues, decir la palabra es transformar
la realidad. Y es por ello también que el decir la pa-
labra no es privilegio de algunos, sino derecho fun-
damental y basico de todos los hombres. Si para una
concepcién ingenua la alfabetizacién es ensefiar una
palabra regalada, sin fuerza, de lo que resulta que
el alfabetizando simplemente la recoja, la memorice

7




mecénicamente, para la concepcidn critica, la alfabe-
tizacién es la conquista que hace el hombre de su
palabra. Implica la conciencia del derecho de decir
la palabra.

Al encarar la palabra como ese conjunto indicoto-
mizable de reflexi6n y accién la concepcion de la alfa-
betizacién niega, de un lado, la palabreria, el verba-
lismo, el «bla-bla-bla» alienado, que es la palabra
agotada de la accidn; por otra parte, niega el acti-
vismo, que es la palabra agotada de la reflexion.

Lo que hacen, de modo general, los silabarios con
palabras y textos como los que hemos citado antes
€s, precisamente, palabreria, verbalismo.

Lo que pretende desarrollar una concepcién criti-
ca de la alfabetizacién, en el educando asf como en
el educador, es un pensar cierto la realidad. Y esto

no se consigue mediante verbalismo, sino mediante
palabra verdadera,

La primera condicién que esta concepcién se im-
pone es que las palabras generadoras con las cuales
los alfabetizados empiecen su alfabetizacién como su-
jetos del proceso sean buscadas en su «universo vo-
cabular minimo». Solamente a partir de la investiga-
cién de este universo vocabular minimo puede el
educador organizar el programa que, de esta forma,
viene de los alfabetizandos para volver a ellos, no
como disertaci6n, sino como problematizacién,

Respecto a esto, en la concepcién criticada, el edu-
cador, arbitrariamente, por lo menos desde el punto
de vista sociocultural, elige en su biblioteca las pa-
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labras generadoras con las cuales «fabrica» su si
bario, al cual se reconoce validez a nivel de toda unﬁ
nacion.. :

Para la visién critica, advertida en cuanto a los ni-
veles del lenguaje, entre ellos el nivel pragmatico, de
importancia fundamental para la eleccién de las pa-
labras generadoras, éstas no pueden ser selecciona-
das bajo el criterio puramente fonético. Una palabra’
puede tener fuerza en un 4rea y no tenerla en otra
y siempre dentro de una misma ciudad.

En la linea de estas reflexiones, observaremos algo
mas; mientras que en la concepcién mecanicista de
la alfabetizacién el autor del silabario elige las
labras, las descompone en la etapa del analisis y com-
pone—en la sintesis—otras palabras con las silabas
encontradas y asimismo con las palabras creadas re-
dacta textos como los citados, en la concepcién cri-
tica las palabras generadoras (palabras del pueblo)
son puestas en situaciones—problemas (codificacio
nes) como desafios que exigen respuesta de los al-
fabetizandos—. Y porque la palabra verdadera es
reflexion y accién sobre el mundo, problematizar la
palabra que vino del pueblo es problematizar su re-
lacién indiscutible con la realidad.

Y esto implica analizar criticamente la realidad.
Implica el desvelamiento del mundo de lo cual resul-
ta la superacién del conocimiento preponderantemen-
te sensible de la realidad por la razén de la realidad.
Asi, el alfabetizando percibir4 paso a paso que, aun-
que, como hombre, hable, esto no significa todavia
decir su palabra.
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La alfabetizacién asi encarada, incompatible con
donaciones o prescripciones de palabras; la alfabeti-
zacién como un acto creador, es ya la pedagogia en
si misma. Y no podria dejar de serlo si la alfabeti-
zacion asi concebida y asf existenciada es la busque-
da, es la conquista de la palabra, del derecho a decir-
la. Este es un derecho primordial ‘del hombre. El
hecho de decir la palabra, en el sentido aqui analiza-
do, no depende de si el hombre o los hombres son
o no alfabetizados. Pero si esto es una verdad, verdad
también es que solamente en una perspectiva des-
humanizante la alfabetizacién puede ser un hacer
mantenedor del silencio alienador del hombre.

En verdad, si decir la palabra es transformar el
mundo, si decir la palabra no es privilegio de algu-
nos hombres, sino derecho de los hombres, nadie
puede decir solo la palabra. Decirla solo significa de-
cirla para los otros, una forma de decir sin ellos y
casi siempre contra ellos. Decir la palabra exige, por
ello, un encuentro de los hombres. Este encuentro,
que no puede darse en el aire, sino en el mundo que
debe ser transformado, es el didlogo en que la reali-
dad concreta aparece como mediatizadora de los
hombres que dialogan. Pero, ademias de no poder dar-
se sino en el mundo, este encuentro dialégico no pue-
de existenciarse entre contrarios antagénicos. Por
esta razén no puede verificarse el didlogo, en la con-
cepcién mecanicista de la alfabetizacién, entre el al-
fabetizador y el alfabetizando mientras aquél se re-
conozca su alfabetizador. En estas circunstancias, el
alfabetizador dice su palabra al alfabetizando, para
él, sin él, manteniéndolo en silencio.

Nada, entonces, se puede esperar de una labor
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como ésta en el sentido de ser el «primer paso que
debe dar el individuo para su integracién a la reali-
dad de su pais», como sujeto de derechos. En nada
contribuira en el sentido de la profundizacién de la
toma de conciencia de sus derechos una vez que su
derecho primordial—el de transformar el mundo
como sujeto—, no solamente se le siguen negando,
sino, lo que es peor, queda mistificado por el esfuer-
zo alienado de una alfabetizacién equivocada o mal
intencionada.

Es necesario reconocer que el analfabetismo no es
en si un freno primordial. Resulta de un freno ante-
rior y pasa «a hacerse» freno. Nadie es analfabeto
por eleccién, sino como consecuencia de las condi-
ciones objetivas en que se encuentra, En ciertas cir-
cunstancias, «el analfabeto es el hombre que no ne-
cesita leer» (3): en otras, es el hombre a quien fue
negado el derecho de leer.

En ambos casos no hubo eleccién. El primero vive
una cultura cuya comunicacién y cuya memoria son
auditivas, aunque en términos preponderantes. En
este caso, la palabra escrita no tiene significacion.
Para que se introdujera la palabra escrita y con ella
la alfabetizacién en una cultura como ésta, con éxito,
serfa necesario que, concomitantemente, se operara
una transformacién capaz de cambiar cualitativamen-
te esta cultura. Muchos casos de analfabetismo regre-
sivo o por desuso tendrdn su explicacién ahi. Son el
resultado de campafias de alfabetizacién mesidnica
o ingenuamente concebidas, para dreas cuya memoria
es preponderante o totalmente oral.

(3) Alvaro Vieira Pinto: Consciencia e realidade nacional,
Rio, 1960, Instituto Superior de Estudios Brasileiros, ISEB.
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En el segundo caso, el analfabeto es el hombre que,
viviendo en una cultura letrada cuya comunicacién y
cuya memoria, ademas de orales, son también escri-
tas, no tuvo oportunidad de alfabetizarse, Mutilado
en este derecho basico, quiso y no pudo.

Esta es la razén de que solamente a través de una
labor concientizadora en que al alfabetizando le
sea problematizado el propio analfabetismo como un
freno al pleno ejercicio de sus derechos, €l podri
percibir que este freno es producto de otros frenos.
No serd con «EVA DIO LA UVA», CON «EL ALA ES DEL AVE»,
con «desafiarlo» y «problematizarlo» preguntandose
Si «¢ADA DIO EL DEDO AL CUERVO?», como &l ganaria la
conciencia critica de que, porque es persona huma-
na, debe ser un sujeto de derechos.

Si lo que caracteriza al hombre es su capacidad de
admirar el mundo, objetivarlo para transformarlo
—de ahi que no sea un ser de la adaptacién, sino de
la transformacién—, la alfabetizacién que no estimu-
le cada vez m4s este poder de admiracién del mundo,
que no se encauce hacia la desmitificacién del mun-
do por su desvelamiento, nada hara sino enfatizar el
freno al pleno ejercicio de los «derechoss.

Solamente la otra—la que problematiza el hombre-
mundo, la que concientiza, la que supera la contra-
diccién educador-educando y alcanza una sintesis fe-
liz: no mds educador del educando, no m4s educando
del educador, sino educador-educando con educando-
educador, solamente ésta instaurard como «el pri-
mer paso que debe dar el individuo para su integra-
cién a la realidad nacional, tomando conciencia de
sus derechos»,

7

LA -




Mientras en la concepcién criticada el alfabetizan-
do no desarrolla ni puede desarrollar una visién cri-
tica de su realidad, en Ila concepcién defendida €l va
percibiéndola como una totalidad. Va superando, de
esta forma, lo que llamamos visién focalista de la
realidad, segin la cual las parcialidades de una to-
talidad no estdn integradas entre si en la composi-
cién de la totalidad. Y solamente en la medida en
que el alfabetizando va organizando, a través de la
problematizacién de su mundo, una forma critica de
pensar, ird pudiendo pensar y actuar seguro sobre
€l mundo.

La alfabetizacién, entonces, se hace un quehacer
global que envuelve el hombre en relaciones con el
mundo y con los hombres, relaciones que son igual-
mente quehaceres.

Pero al hacerse la alfabetizacién este quehacer glo-
bal, contribuye para que el alfabetizando se descu-
bra, porque es hombre, como un ser del quehacer—lo
que equivale a decir—, como un ser que, transfor-
mando el mundo con su trabajo, crea su mundo. Este
mundo creado por la transformacién del mundo que
€l no ha creado y que constituye su dominio es el
mundo de la historia y el mundo de la cultura.

Ahora bien: al percibir el significado de su trabajo
transformador, percibe que operar el mundo trans-
formandolo es hacer cultura, Descubre un significado
nuevo en su accién, por ejemplo, de cortar un rbol,
de trozarlo, de trabajar su tronco, del cual resulta
algo que ya no es el arbol. Percibe que este algo,
producto de su esfuerzo, es un objeto cultural.
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Pero, descubrimiento a descubrimiento, alcanza lo
fundamental:

a) que el habérsele quitado el derecho de decir
su palabra se relaciona directamente con el
de quererle quitar el derecho de contribuir a
la humanizacién del mundo que opera con su
accién transformadora;

b) que, aun siendo analfabeto, su trabajo envuel-
ve un conocimiento, implica una forma de sa-
ber, y

c¢) finalmente, descubre que entre los hom-
bres no hay absolutizacién de la ignorancia
ni absolutizacion del saber. Nadie sabe todo,
nadie ignora todo.

En nuestra experiencia en Brasil, asi como en Chi-
le, siempre fueron confirmadas estas afirmaciones.

«AHORA SE QUE SOY CULTO», dijo cierta vez un cam-
pesino al discutir el concepto antropolégico de cultu-
ra, a través de «codificaciones», antes del proceso
mismo de la alfabetizacién. Y al preguntérsele por
qué se sabia culto, contestd, seguro: «PORQUE TRABAJO
Y, TRABAJANDO, TRANSFORMO AL MUNDO.» Esta afirma-
cién, muy comun también en Brasil, explicita la su-
peracién que estos hombres sencillos van haciendo
del conocimiento preponderablemente sensible de su
presencia en el mundo por la razén de su estar en
el mundo, que hace que el hombre sea. Saberse culto
porque trabaja y trabajando cambia el mundo y no
memorizar que «EL ALA ES DEL AVE» es realmente—éste
si—el primer paso que debe dar el individuo para
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reconocerse sujeto de derechos. Saberse culto por-
que trabaja es prepararse para, conscientemente, per-
cibir que trabajo es palabra, que palabra es praxis
y alfabetizarse no es memorizar palabras donadas,
sino conquistar el derecho de decirlas.

«DESCUBRO AH ORA—dijo otro campesino chileno al
problematizérsele el hombre-mundo—QUE NO HAY
MUNDO SIN HOMBRES», y, al preguntarle el educador
€n nueva problematizacién, si todos los hombres del
mundo murieran y quedaran los 4rboles, los pajaros,
los animales, las estrellas, ¢no seria esto mundo?,
contesté este Sartre chileno, desconocido y analfa-
beto: «NO; FALTARIA QUIEN DIJERA: ESTO ES MUNDO.»

Con esta contestacién, este «filésofo» campesino,
quien seria clasificado por la concepcién ingenua que
ve en el analfabeto un «perdido», un «ignorante ab-
soluto», planteé, precisamente, la relacién indicoto-
mizable hombre-mundo. Planteé tanto la critica al
subjetivismo o al psicologismo, que implica un hom-
bre sin mundo, como la critica al objetivismo, que
implica un mundo sin hombre. Afirmé la relacién
dialéctica subjetividad-objetividad.

«EL HOMBRE SE DISTINGUE DEL ANIMAL—dijo otro—
PORQUE SU APRENDIZAJE ES POR MEDIO DE LA PALABRA.»
A estos hombres la concepcién ingenua de la alfabe-
tizacién «doméstica» les propone textos como: «PAPA
Y MAMA FUERON CON JUAN A PASAR SUS VACACIONES EN
LA CASA DEL TIO PEDRO.»

«ME GUSTA DISCUTIR SOBRE ESTO—dijo una mujer chi-
lena, apuntando a la «codificacién» de una situacién
existencial de su drea—PORQUE VIVO ASL» Pero mien-
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tras vivo no veo. «<AH ORA SI, OBSERVO COMO VIVO» 4).
Desafiada por su situacién existencial, especie de
«emersién» de su forma de existir, la admira y per-
cibe como se hace presente su conciencia intencio-
nal. Y como hacerse presente su conciencia, su for-
ma de existir, describirla, significa desvelar su rea-
lidad, se inserta en ella criticamente.

«TU JA LE», dijo en cierta ocasién un analfabetizan-
do brasilefio, en Brasilia, en la primera noche de su
experiencia con palabras, al ser desafiado por una
«situacién fonética», la de las familias fonéticas de
la palabra tijolo (ladrillo).

Se presentd, como un problema que estudiar por
el grupo, las familias fonéticas siguientes:

. TA, TE, TI, TO, TU.
Ja, JE, JI, JO, JU.
LA, LB ALY 1O, LU

Entonces empezé el grupo, como ocurre siempre
—Y nunca el educador—, a crear sus palabras. Des-
pués que una mujer, juntando TI con TO, dijo TITO,
¢l hombre referido, mirandola emocionado, afirmd:
«TU JA LE» (en portugués correcto: TU JA LES, y en es-
pafiol: TU YA LEES).

Ahora, si comparamos este texto—creado por el
hombre mismo, que buscaba su palabra, nacido el
texto bajo la emocién de asistir a sus compaiieros
creando también—con el otro texto, «EVA VIO LA
UVA», percibimos cémo la concepcién ingenua de la
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alfabetizacién es mantener el freno al pleno ejerci-
cio de los derechos y no al primer paso para la efec-
tivacién de los derechos.

Pero si la comparacién se hace ahora entre «ADA
DIO EL DEDO AL CUERVO» y «EL PUEBLO VA A VOTAR
CONSCIENTEMENTE», texto escrito en la pizarra por un
alfabetizando brasilefio, la critica que venimos ha-
ciendo hasta ahora se hace mas objetiva.

Hay todavia algo mas que considerar. Es que estos
textos redactados por los alfabetizandos, que van ex-
presando la claridad creciente de su visién del mun-
do, son y deben ser problematizados al grupo todo.
En cuanto en la concrecién criticada, el hombre lee,
repite una, dos, tres veces para memorizar que «EL
ALA ES DEL AVE», en la concepcién que defendemos,
ademas de ser el hombre mismo el que crea su tex-
to, tiene en su texto el objeto de una discusién cri-
tica.

Imaginemos el alcance de una indagacién al autor
del texto, a un miembro del grupo sobre el exacto
significado de la palabra «voto». Lo que representa
su participacién en el proceso politico de su socie-
dad; las relaciones entre este proceso y otras dimen-
siones de la realidad, la cuestién de los derechos ci-
vicos, etc.

Imaginemos ahora, como contrapartida, lo que
ocurriria si se planteara como problema «ADA DIO EL

(4) Tuvimos oportunidad de escuchar idéntica afirmacién
de un hombre en Nueva York (mayo de 1967) en experiencia
similar, realizada excelentemente por el Institute for Human
Development en las 4reas pobres de aquella ciudad.
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DEDO AL CUERVO», si se planteara como problema la
contestaciéon del autor, como su «bupa» nada carte-
siana en torno de su propia pregunta.

Por esta razon solamente la alfabetizacién como
problematizacién del hombre-mundo, como busque-
da de la palabra, en su significacién profunda, es li-
beradora. Y porque es liberadora, es capaz de ins-
taurarse como «el primer paso que debe dar el
individuo para su integracién» al proceso de cons-
truccién de su sociedad. Y, de esta forma, decir su
palabra.,
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La educacion liberadora o pedagogia del oprimido es
un serio intento de desalienar la alfabetizacion de las
masas marginadas de la cultura.

La primera parte responde al subtitulo de bases antro-
pologicas y constituye una exposicion filosofica de la
teoria de! conocimiento como praxis vital. Conorer es
objetivar un mundo-para-alguien, ante el cual el pue-
blo oprimido, que busca su humanizacion liberadora,
necesita poder decir su palabra.

La segunda parte escrita por Pablo Freire, responde al
subtitulo de bases pedagogicas. En ella expone sus
ideas pecuhares sobre la educacion, su critica a la
concepcion bancaria de la educacion que de hecho
deshumaniza al educador y al educando, y su con-
cepcion problematizadora de la educacion que, al
borrar dialécticamente las fronteras educador-educan-
do, consigue la necesaria humanizacion.




