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INTRODUCCION

El presente trabajo es una investigacion sobre el concepto de conciencia en el trabajo de
Paulo Freire y al mismo tiempo una determinada --e incompleta-- interpretacién de su obra.
Es asimismo el intento de concrecion y sintesis --también incompleta-- de las distintas

influencias del autor de este trabajo.

La conciencia humana ha sido objeto de investigacién y discusion por parte de filésofos,
psicologos, socidlogos, fisidlogos, linglistas, pedagogos, bidlogos, fisicos, tedricos y
dirigentes politicos y sociales. La heterogeneidad de los principios filosoficos, de los
esquemas O premisas tedricas, de los métodos y procedimientos de investigacion, la
orientacion social y politica de los investigadores y los fines y usos de la investigacion
cientifica de la conciencia, constituyen en la actualidad una vasta literatura y dificultan la
aproximacién a nuestro objeto de investigaciéon. Partimos en este momento de una definicion
simple y aproximativa de la conciencia humana como la facultad de estar en y conocer el
mundo que nos es comun a todos los seres humanos; como una capacidad humana ligada al
conocimiento del mundo y de los otros seres que existen en el planeta que habitamos. Lo
anterior quiere decir ya que nos planteamos abiertamente en la perspectiva, en una
busqueda por el lado de la conciencia social mas que de la conciencia llamada individual que

tradicionalmente ha sido el estudio de la psicologia.

Mi tesis principal es que el concepto de conciencia en Paulo Freire, formado y madurado
como una sintesis de distintas corrientes y tradiciones de pensamiento, encuentra una
articulacion y /o una clave de interpretacion si nos aproximamos a su estudio en su doble
caracter de proceso y producto de la palabra (del didlogo y la interaccion comunicativa), la
accion (en un marco cultural e histérico especifico) y la reflexion (como proceso individual y

colectivo) humanas.

Este es, en primer lugar, el intento practico de una investigacion interdisciplinaria,
organizada sin embargo bajo las consideraciones epistemoldgicas de una vertiente
especifica dentro de la psicologia social. Interdisciplinaria por tres intentos o razones: 1) Por
la naturaleza propia de la investigacion, que requirid, a mi parecer, un abordaje de y desde
distintos campos de conocimiento, 2) por el caracter en alguna medida interdisciplinario del
quehacer pedagogico y politico, de investigacion y reflexion del autor central en esta
investigacion; 3) por el caracter pretendidamente interdisciplinario de la formacién

académica del autor, pero ademas por la “apertura” y el antidogmatismo de la aproximacion



disciplinaria especifica que constituye uno de los pilares explicativo-comprensivos de este

trabajo.

En segundo lugar, constituye un intento por aproximar las premisas filoséficas y las
herramientas conceptuales y metodolégicas de este enfoque de la psicologia social al
enfoque, método y concepcién general del materialismo dialéctico. Mis fuentes principales
para su estudio lo constituyen los trabajos de Karel Kosik, Raul Rojas Soriano, Francisco
Davila Aldas, Wilhelm Reich, Immanuel Wallerstein y por supuesto, el propio Freire, pero es
evidente que la responsabilidad de esta investigacion sélo puede atribuirse a su autor. En
este momento sélo puedo decir que estoy conciente de algunas de las tensiones,
contradicciones y posibles incongruencias o malinterpretaciones producidas por este

acercamiento, al que sin embargo encuentro potencialmente fructifero.

Al haber desarrollado una determinada interpretacién y un intento de valoracién critica de la
obra del maestro-pedagogo brasilefio —cuestiones ambas que se encontraban soélo
periféricamente contempladas en el plan original de la tesis-, coincido con la opiniéon de
Karel Kosik cuando afirma que, en un cierto sentido, la vida de un texto [0 una obra]
transcurre como atribucion de significados, que por un lado se convierten en la concrecion
de los sentidos que contiene objetivamente la obra y por otro, en la introduccion de nuevos

sentidos en ella (Dialéctica de lo concreto, 1967, pp. 173-174).

En ese sentido una carencia fundamental en este trabajo de investigacion es la ausencia de
una critica completa de las interpretaciones precedentes de la obra de Freire. También es
notoria la falta de una investigacion documentada y confiable sobre el transcurso y la
condiciones socio histdricas, concretas y especificas, en que se desarroll6 el trabajo politico
y pedagégico de Freire. Por otra parte, dada la amplitud y complejidad del tema, me fue
imposible elaborar una definicién exhaustiva de cada uno de los conceptos que en ella
aparecen, con los cuales dialoga la interpretacion del mundo de Freire, y que estan ligados a
la interpretacion del mundo desde la cual estudiamos su trabajo. La teoria marxista de la
falsa conciencia, la teoria gramsciana de la hegemonia y la teoria psicoanalitica del
inconciente son, a mi modo de ver, los principales convidados de piedra en esta

investigacion.

En este punto convenga quizas aclarar lo que no es esta tesis. Al investigar sobre el tema
de la conciencia, mas que apuntar a trazar un estudio sobre la historia o evolucién
intelectual de Freire, intento indagar en la l6gica interna del movimiento de su pensamiento.

Por otro lado, ésta no es una investigacion sobre el método de alfabetizacion-



concientizacion de Freire, aun cuando haya, ineludiblemente, referencias en este sentido.
Tampoco aborda las limitaciones practicas del método de Freire y no se inscribe ni puede o
puede debatir propiamente con los avances y limitaciones de la psicologia educativa o la
pedagogia entendidas en su acepcion academicista. Aunque no es un interés meramente
académico el que ha impulsado esta tesis, intenté elaborar un trabajo académico con algun
grado de rigor cientifico que expresa y reconoce la politicidad que le da origen y la

constituye.

Este trabajo de investigacion surge, en medio de la compleja y dolorosa realidad en que
vivimos (en México, Latinoamérica y el mundo), del creciente interés en los aspectos
subjetivos, volitivos y emocionales que atraviesan /a totalidad de los procesos de
organizacion, resistencia y lucha por un mundo mejor y diferente al actual caracterizado por
el dominio del capital, y por la --ahora confirmada-- intuicion del papel que la educacion y la
formacion --entendidos en sentido amplio como procesos socioculturales situados
histéricamente-- humana tienen en la constitucion de sujetos sociales que cuestionan su
actual forma de de vida --o la imposicién de un destino-- y luchan por recuperar su dignidad

y construir la posibilidad de otro futuro.

En forma mas general, asumo también que es preciso saber qué conceptos pueden aun
sernos Utiles para pensar la realidad, cuales han sido definitivamente superados, o necesitan
ser reformulados, tarea que recae no solo ni especialmente en quienes tienen actualmente el

privilegio del tiempo para pensar, escribir y reflexionar.

Esta tesis se inscribe asi dentro del proceso en curso de reestructuracion de conceptos’
dentro de las ciencias y las humanidades, paso necesario para superar la crisis de los
paradigmas de investigacion cientifica y acciéon politica’ a que se refiere el Dr. Pablo

Gonzalez Casanova (2002), en la que nos hemos propuesto, como objetivo, revisar el

! Siguiendo al Dr. Davila Aldas (1996): “Cuando hablamos de concepto nos referimos en primer término a un
instrumento de analisis del que cabe continuamente precisar sus caracteristicas y su funcion; también lo
consideramos un conjunto de conocimientos concretos los cuales deben evaluarse y criticarse por lo que, en tercer
lugar, el concepto aparece como el resultado y fruto de la investigacion cientifica cuyos momentos y
procedimientos tendran que justificarse de modo conveniente [...]. A esta definiciéon fundamentalmente logica y
formal, cabe afadirle, de acuerdo con las precisiones de la epistemologia moderna, una perspectiva historica, por
lo que el concepto es una construccidon incesante, en vias de perfeccionamiento, transformacion, deformacion o
alargamiento”. Nota al pie de pagina en Teoria, ciencia y metodologia en la era de la modernidad, p. 36.

% El doctor Gonzalez Casanova (2002) nos dice: “Si por paradigma entendemos “una forma de plantear y resolver
problemas”, la crisis de hoy abarca tanto a los principales paradigmas de la investigacion cientifica y accion
politica. A la crisis del estructural-funcionalismo y a la de la filosofia empirista, de las filosofias de la praxis y de
los métodos dialécticos se afiaden las crisis del liberalismo, de la socialdemocracia, del comunismo, del
nacionalismo-revolucionario y del neoliberalismo”. Ciencias sociales: algunos conceptos bdasicos, p. 5.



concepto de conciencia en Paulo Freire y, por lo tanto, los conceptos y relaciones que

informan sus definiciones de la conciencia humana.

Nuestra investigacion partié de la intuicion de la actualidad y de la (incompleta) idea de que
su pensamiento, o al menos algunos elementos de éste, son aun vigentes y relevantes, en el
sentido de que aun pueden hacer alguna aportacién, tanto en los ambitos especializados de
producciéon de conocimiento como en la construccion e impulso a procesos de cambios
sociales y culturales que contribuyan a las distintas formas de lucha contra las distintas

formas de tirania existentes.

La propuesta pedagdgica liberadora de Freire apunta al desarrollo de una conciencia critica
individual y colectiva que, surgida en el re-conocimiento y la re-apropiacién del mundo que
el hombre ejerce en su actividad objetivo-material-subjetiva-espiritual®, plantea la necesidad
colectiva de construir, de “materializar” un proyecto-proceso de sociedad distinta, mas
humana, sustentando y re-creando nuevas relaciones sociales, politicas, econdmicas y
culturales. Pienso que la principal aportacién de Freire radica en su concepcién del hombre
como ser que es capaz de auto-constituirse como el sujeto de un constante aprender,

conocer, cuestionar y transformar las circunstancias objetivas en las que vive.

Para acercarnos al pensamiento de Paulo Freire es preciso identificar y dar cuenta de las
premisas tedricas y metodolégicas que orientan la construccion de nuestro objeto de

investigacion. Ello constituye el objeto de nuestro siguiente apartado.

3 Isabel Rauber (2000). Construccion de poder desde abajo Rebelion. Rauber, Isabel (2000).
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ALGUNAS CONSIDERACIONES PREVIAS

En este punto, es necesario hacer explicitas algunas de las premisas teoricas, politicas y
axiolégicas que orientan la construccion de nuestro objeto de estudio y la aproximacion
especifica de la disciplina desde la cual se aborda el problema de la conciencia: la psicologia
social critica. Dado que conceptos y definiciones se definen entre didlogos y debates, y
expresan afinidades y diferencias en los terrenos de la academia, la sociedad, la politica, la
ideologia y la cultura, es necesario esbozar la perspectiva desde la que abordamos estas
afinidades y diferencias. Debido a que atravesaremos por posturas filosoficas,
epistemoldgicas y metodolégicas que tienen terreno comun en las “ciencias naturales” y las
“ciencias sociales”, se requiere hacer una breve exposicidbn que proporcione un marco
explicativo-comprensivo para nuestra investigacién, y al mismo tiempo proporcione algunos
elementos para la posterior valoracién critica de nuestro trabajo de investigacién. Dada la
complejidad y la necesaria sintesis de esta exposicién, citamos in extenso al Dr. Francisco
Davila Aldas (1996):

“El conocimiento, o sea, la comprension y las explicaciones acerca de la naturaleza y de la sociedad,
asi como su transformacién y cambio dependen tanto de las circunstancias objetivas y subjetivas
que se anudan en una totalidad de condicionaimientos que constituyen la trama de la vida practica y
cotidiana. [...] En el caso de las ciencias naturales, el objeto material, la realidad de las ciencias
naturales, permanece y es externa al sujeto que lo formula, no se inmiscuye en él de modo tan
complejo y problematico como sucede en las ciencias sociales. En éstas, el objeto social, la realidad
social, no es de naturaleza material, de procedencia material, proviene de las relaciones entre los
hombres, es producto de la intergénesis humana pero siempre por la via de las mediaciones
materiales, es decir, por el camino y el soporte de las relaciones de los hombres con la naturaleza”
[...] [Por lo tanto], “el método cientifico, el unico método aplicable tanto para las ciencias naturales
como para las ciencias sociales [es] el ingente trabajo de la razén critica que duda de la visién de lo
real, de las apariencias, de las generalidades, de las grandes teorias; que rompe con los juicios y
prejuicios del saber comun [...], que duda de si mismo y de la teoria que él informa [...], que esta
dispuesto a ponerlos en crisis [...] porque la realidad concreta, siempre especifica y particular, puede
y debe ser formulada y aprehendida en una nueva perspectiva, en un proceso sin fin de
aproximaciones sucesivas [...], que, finalmente, [...] conoce el valor del compromiso y es
comprometido porque advierte la temporalidad de la ciencia y no cree en la posesion de la verdad

como absoluta sino como contingencia sociohistérica contradictoria e irracional”.

(Teoria, ciencia y metodologia en la era de la modernidad, pp. 216-221).

Siendo estas nuestras principales guias epistemoldgicas y metodolégicas, intentamos

presentar a continuacion
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1. El punto de vista de “una” psicologia social critica.

Propongo como punto de partida que la psicologia social critica es “la disciplina que estudia
los vinculos y las interacciones reciprocas de los seres humanos en su contexto histérico”.
En el marco de la actual crisis de los paradigmas de investigacion cientifica a que se ha

hecho referencia, esta definicion requiere aclaraciones relativas a:

a). Los alcances y limites de la psicologia social contemporanea. En primer lugar, se trata
de una psicologia social que se concibe mas alla del estudio de los pequenos grupos, o del
estudio de los grupos abstraidos de su contexto social, cultural e histérico especifico
(Martin-Baré, 1985). Se trata de una psicologia social que supera los limites impuestos por
la investigacion experimental o la validacion estadistica, que se no se concibe sino en la
necesidad de un franco y permanente dialogo con otras ciencias sociales, que trata de
hacer explicitos sus valores y sus compromisos, sin resguardarse en una inexistente
“neutralidad cientifica”.* Una investigacién académica que no pretende o puede estar
desligada del contexto sociocultural en que se produce y que reconoce que tiene 6 puede
tener efectos y consecuencias sociopoliticas. Una psicologia social que trata de orientar sus
modestos esfuerzos hacia la superacion de las distintas formas de enajenacién y opresion

que pesan sobre los hombres y las mujeres.

b) La relacion que la psicologia social critica guarda frente a otras disciplinas, y la
necesidad de estudios que integren otras perspectivas disciplinarias. La psicologia social es
una disciplina cuyo desarrollo requirid de importantes avances tanto en el campo de las
“ciencias naturales” como en el de las “ciencias sociales y humanas”. Su desarrollo y
utilidad no puede tener lugar sino en una continua interaccion con los desarrollos y avances
en otras disciplinas del conocimiento. Por otro lado, la “ftransgresién” disciplinaria que
representa la investigacion de la conciencia, o las posibilidades y limitaciones de cada
enfoque, suponen variaciones histéricas y culturales en las que, como cada vez mas
investigadores reconocen, se entrecruzan factores econémicos, politicos, ideoldgicos y de

clase (Comision Gulbenkian, 1996).

c) La definicién ideologico-practica del investigador frente a su “objeto de estudio”. La
concepcion filoséfica del mundo y del hombre que precede a cualquier enfoque disciplinario
orienta de forma particular la soluciéon de problemas tedricos y practicos. La postura que el

investigador asume --de forma explicita e implicita-- frente a su objeto de estudio es

* «“La ciencia es parte de la existencia humana y no se puede desvincular de los valores, deseos e intereses
contradictorios de los hombres [y las mujeres], de los grupos y de las clases sociales, ya que éstos tienen una
influencia decisiva en su propia estructuracion interna” (Nota al pie de pagina en Davila Aldas, 1996, p. 223).
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relevante desde el planteamiento hasta las consecuencias ultimas que puedan derivarse de
sus investigaciones. Esta cuestion, en la que no podemos extendernos aqui, ha sido
discutida de forma profunda e informada en otros trabajos, que orientan de forma particular

nuestra postura, algunos de los cuales venimos indicando en esta introduccion.

De forma general, podemos definir a grandes rasgos nuestra posicion, estableciendo una
distincion entre: los estudiosos que se abocan a entender el mundo tal como es, y aquéllos
que entienden que su propia actividad forma parte de la actividad transformadora del
hombre en el mundo. Situado como est4, en un lugar determinado de la estructura social de
la que forma parte (a la que define, de forma abstracta, como su “objeto de estudio”), el
estudiante, investigador, intelectual 6 estudioso, asume —de forma explicita o implicita—un
compromiso, en uno U otro sentido, de naturalezas completamente opuestas: hacia la
estructura de poder vigente y las relaciones sociales, politicas, econdmicas y culturales que
los sustentan, o con las ideas, practicas, personas, grupos o movimientos sociales que
construyen y luchan por cambios 0 mejoras graduales y/o radicales para las sociedades a
las que pertenecen. Esta investigacién trata de ubicarse en una perspectiva politico-
cientifica de compromiso y construccion con las mayorias populares y la clase trabajadora,
perspectiva que requiere del desarrollo de una nueva pedagogia y difusion de las ciencias
sociales, que tenga como objetivo aprender a aprender (ensefiar a aprender y aprender a
ensefiar) en un mundo interconectado y complejo, en la lucha por un mundo distinto, menos

inhumano (Gonzalez Casanova, 2004).

En este sentido, concebimos la mirada especifica de la psicologia social como un esfuerzo
0 aproximacion para explicar, comprender, y contribuir a transformar las mediaciones entre
los procesos macro-sociales y los procesos micro-sociales. Ahora bien, ;como se articula

esta mirada con

2. El enfoque dialéctico

La idea de la realidad como totalidad organizada y compleja, dinamica y contradictoria
aparece ya entre lineas en la formulacién de los presupuestos de mi investigacion. La
pertinencia actual de la concepcion general del materialismo dialéctico es planteada
paradéjicamente por la fisica y la biologia modernas, que plantean cuestiones relacionadas
a la totalidad, la complejidad y la organizacion. Esos desarrollos y sus consecuencias han
motivado un creciente interés en el estudio de los “sistemas” en la naturaleza y la sociedad,
y crecientes acercamientos entre estudiosos e investigadores de diferentes disciplinas.

Aungue son innegables los problemas tedricos y las tensiones y contradicciones entre las
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multiples teorias o enfoques de sistemas complejos y un enfoque general del materialismo
dialéctico (que no tiene nada que ver con la concepcion doctrinaria, esquematica y
reductora del “marxismo-leninismo” del siglo XX) comencé mi investigacion partiendo de
que debia dejar claro en principio si consideraba la conciencia como un hecho o proceso de
caracter ideal o material, o bien de naturaleza social o individual. Partiendo de mi respuesta
a este problema he intentado aprender, aplicar, incorporar y recuperar criticamente en su
desarrollo lo que denominaré, con grandes reservas, una metodologia dialéctica de
investigacion, con la idea de construir una totalidad concreta como resultado de mi
investigacion. También me planteé esta tarea desde el inicio de mi investigacién por las
siguientes razones: 1) En primer lugar, como estrategia para acercarme al pensamiento del
autor central en mi investigacion; 2) como forma de elaborar y validar la construccion de mi
objeto de investigacion. En este sentido las principales herramientas en el desarrollo de mi
investigacion fueron los trabajos de Raul Rojas Soriano, de la Comisiéon Gulbenkian y la
Dialéctica de lo concreto de Karel Kosik; 3) como un intento de conocer el pensamiento
dialéctico, tratando de valorar sus aportaciones y 4) acercarme al debate en el que se
plantea la validez del pensamiento dialéctico como herramienta para pensar, conocer y
transformar la realidad, en su interaccién con otros nucleos de conocimiento. De este

intento deriva

3. La aproximacion metodolégica

El objetivo del primer capitulo es elaborar un “mapa de definiciones” sobre el concepto de
conciencia. Ello nos permitira establecer un determinado “estado de la cuestion” que no
puede ser sino parcial y limitado, pero nos permitira aproximarnos a ciertos debates y
discusiones a los que necesariamente hemos de hacer referencia en nuestra investigacion.
Posteriormente, en el segundo capitulo, procuraremos abordar el contexto histérico y
socioecondmico de Paulo Freire por una parte, y por otra, hacernos una idea aproximada
del contexto de ideas, debates y discusiones en que se formd y posteriormente dialogé y se
confrontd nuestro autor. El tercer capitulo es el nucleo de nuestra investigacion, y se
abocara a explorar la definicion o definiciones de la conciencia en nuestro autor,
procurando, también en este caso, hacer referencia a los contextos reales y los contextos
tedricos sin los cuales la investigacion de un concepto quedaria en el vacio. El capitulo
cuatro presenta algunas hipétesis que nos parecieron plausibles como objeto de
investigacion y procurara intentar un analisis y valoracién critica del conjunto de la

investigacion y la discusion sobre las hipétesis formuladas.
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Antes de comenzar, he de prevenir al posible lector: es posible que la necesaria sintesis
que abarcamos tanto en este capitulo como en el resto de nuestra investigacion refleje de
forma incompleta e inexacta el pensamiento de algun autor. En algunos casos, la amplitud
o complejidad del tema admitieron apenas una breve mencion, lo que bien podria derivar en
una incomprension o distorsion de las ideas fundamentales o la vision de conjunto de algun
autor. Mi propésito general fue intentar trazar a grandes rasgos el contexto de los debates y
las definiciones sin los cuales los conceptos o algunas tesis carecerian por completo de
sentido. Por otro lado, es facil advertir la sobreabundancia de citas en la presente
investigacion, pero preferi hacerlo de esta manera a caer en un lamentable ejercicio de
ventriloquia. En este sentido, traté de crear al menos una estructura discursiva coherente
con nuestros objetivos y la exposicion de algunas ideas clave en la concepcion de cada
tema o autor. La evaluacién de este intento queda, por supuesto, al juicio critico del

(eventual) lector(a).
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CAPITULO 1. ; QUE PODEMOS ENTENDER POR CONCIENCIA HUMANA?

1.1 ¢ Odres nuevos, vinos viejos?

El propdsito general de este capitulo es enmarcar la conciencia como un objeto reconocible
de estudio a travées de la literatura existente, siguiendo algunas de las variadas
aproximaciones disciplinares que los autores nos proponen y, de forma muy esquematica,
algunas de las polémicas en que se conformaron estas definiciones. La idea de “asomarnos”
a la multiplicidad de perspectivas en la investigacion de la conciencia es tratar de construir un
“‘campo comun de definiciones” que sirva de punto de partida a nuestra investigacion.
Consideré necesario este abordaje ya que considero el mismo trabajo de Freire, en sus

concepciones y método, como el fruto de una sintesis interdisciplinaria.

La sintesis de estas aproximaciones disciplinarias, necesariamente parcial y limitada,
obedecié a los siguientes criterios: comencé restringiendo inicialmente mi busqueda a
aquellos autores que: 1) En la construccion del concepto de conciencia rechazan una
concepcion mecanica y/o estrictamente psicoldgica; 2) en principio rechazan alguna forma de
reduccionismo en la construccién de su objeto de investigacion, es decir, que conciben la
conciencia humana como un objeto de estudio abierto a diferentes aproximaciones
disciplinarias y metodologias de investigacion; 3) por otro lado, mi busqueda se restringioé a
autores contemporaneos (quiero decir, del siglo XX) y 4) es importante explicitar que la
eleccion de los autores estuvo guiada también por el interés de conocer a algunos
representantes de lo que se conoce como el viejo materialismo dialéctico, y cuyo trabajo a

portaba, en mi opinién, elementos significativos para la construccion de mi objeto de estudio.

Las hipotesis de trabajo que consideraremos frente a esta parte de la investigacion son: a)
que es posible considerar la conciencia como un momento de la actividad humana, y que b)
sin negar la objetividad de las relaciones sociales y los procesos que condicionan la
existencia y las formas de la conciencia humana, es posible concebirla ¢) como un producto

histérico, y por lo tanto, d) en continuo movimiento y transformacion.

Una vez definidos nuestros objetivos, entramos de lleno en la investigacion de nuestros

autores sobre la conciencia.
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1.2 Las bases fisiolégicas de la conciencia.

La investigadora soviética E.V. Shorokhova, construyé una indagacion filoséfica con la
intencion de evaluar y organizar los resultados de las investigaciones fisiolégicas,
morfolégicas y anatdmicas, orientadas a dilucidar la naturaleza de las relaciones entre el
cerebro y la psique, entre lo fisiolégico y lo psiquico. Shorokhova parte de una critica del
dualismo psicofisico (escuela que considera que el cerebro y la conciencia tienen existencia
independiente, y estudia bajo qué condiciones se relacionan: “el cerebro como 6rgano del
alma”). Estas posiciones estan representadas por fildsofos como Descartes, de un lado, e
investigadores como Sherrington, Eccles y Adrian de otro, que desarrollan un trabajo de
investigacion experimental, pero sus conclusiones pertenecen al terreno del idealismo
filosofico (Shorokhova, 1963, pp.9-11). Senala que las investigaciones anatdmicas vy
morfoldgicas proporcionaron la principal base cientifica del problema de la localizaciéon de los
procesos psiquicos en el cerebro (idem, p.12). Participa de una critica demoledora a la teoria
motora de la conciencia, y cuestiona desde su perspectiva filoséfica y la evidencia
experimental las teorias de la localizacion especifica de la conciencia. Shorokhova se apoya
en el principio pavloviano de la localizacion dinamica de las funciones en la corteza cerebral,
que sostiene que los fendmenos psiquicos son el resultado de una compleja y conjunta

actividad de diversas secciones del sistema nervioso central (idem, p. 58).

Segun Shorokhova, el desarrollo de la fisiologia confirmé la tesis materialista de que la
conciencia es una funcion del cerebro, lo que define el problema psicofisico como el
problema de las relaciones entre fendmenos fisiolégicos y psiquicos. En sus términos: “El
materialismo dialéctico plantea que todo lo existente son formas diversas y cambiantes de la
materia. [...] El caracter peculiar y especifico de la conciencia radica precisamente en su
idealidad. [...] la conciencia surge durante la interaccion de objetos y fenémenos objetivos,
[...] como resultado de la interaccion material. Fuera de esa interaccion, la conciencia no
existe. Sin embargo, [...] no significa que la conciencia sea material. [...] EI materialismo
dialéctico explica la aparicion de una propiedad especial de la materia, la propiedad de

reflejar la realidad objetiva en forma de imagenes ideales” (idem, p.16).

Asi, segun Shorokhova, el materialismo dialéctico plantea que la solucion del problema de lo
material y lo ideal parte del estudio de las “conexiones” entre la conciencia con la actividad
material del cerebro y su definicion como reflejo de la realidad. “[...] La conciencia es la
propiedad de la accion refleja del cerebro” (1963, p. 50). Aclara, desde esta postura, que el
reflejo de la realidad no puede identificarse con la realidad reflejada. Hasta aqui se puede dar

por sentado, segun la autora, el reconocimiento de que la actividad nerviosa superior es la
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base de la conciencia, es decir, el problema de las relaciones de la materia y la conciencia --
como problema filosofico general-- adquieren un aspecto concreto en la investigacion de las

relaciones reciprocas entre la conciencia y la actividad nerviosa superior (idem, p. 18).

Hoy sabemos que la actividad nerviosa superior es un fendmeno fisiolégico (electroquimico) y
psiquico al mismo tiempo. Lo fisioldgico constituye el fundamento de lo psiquico, pero no
existe una identidad entre ellas, ni puede reducirse lo uno a lo otro, ni constituyen instancias
separadas e independientes. Pero para Shorokhova, lo psiquico es una manifestacion de lo
fisiolégico, que se verifica en el cerebro como actividad nerviosa (idem, p.24), lo que resulta

en la propiedad de reflejar idealmente la realidad objetiva (idem).

Por otra parte, Shorokhova sigue a Pavlov al considerar que el cerebro funciona en forma de
reflejos.® Para Pavlov era necesario tener siempre en cuenta que el organismo establece sus
conexiones con el medio como una formacién integra y que todas las leyes fisiologicas
expresan la actividad adaptativa del organismo a determinadas condiciones de existencia
(1963, p. 67). Esta actividad adaptativa tendria, segun Shorokhova, diferentes niveles. El
primero de ellos para las complejas relaciones del organismo con el medio circundante, a
través de complejos reflejos incondicionados, constituido por la subcorteza cerebral. El
segundo nivel, constituido por los grandes hemisferios, que mediante la formacion de nexos
condicionados y asociaciones permite la signalizacion [sefializacion], un proceso continuo de
analisis y sintesis de la infinita masa de estimulos exteriores, que hace posible una
orientacion y adaptacion mayor. Este constituiria el Gnico sistema de sefiales en el animal y el
primero en el hombre (Shorokhova, 1963, p. 68). Este sistema nos da una idea del sentido
vital de los fendmenos psiquicos, de su importancia en la conducta y la actividad vital de los

organismos.

Pero el hombre cuenta con otro sistema de sefiales resultado de la abstraccion y
generalizacién de las impresiones, influencias y estimulos exteriores al organismo. Segun la
concepcion de Pavlov —que Shorokhova sustenta—sobre el segundo sistema de signalizacion
de la realidad, es que a través de éste se establece el vinculo entre el hombre con el medio

social, especificamente humano (Shorokhova, 1963, p.27). La interaccion entre estos dos

> Pavlov consideraba que la actividad de los (analizadores/sistemas perceptivos) y la actividad refleja
condicionada constituyen los mecanismos de la actividad nerviosa superior, de la conducta de los animales y del
hombre. De aqui se seguirian, en principio, dos lineamientos tedrico-metodologicos de la investigacion cientifica
de la conciencia: a) la actividad refleja condicionada del organismo se estructura en base a clases determinadas
de vinculos reflejos incondicionados del organismo con el medio (idem, p.64) y b) el vinculo entre la actividad
refleja condicionada en el plano psicoldgico expresa, de ese modo, el vinculo de la conciencia con las
necesidades del organismo (Shorokhova, 1963, pp. 62, 64, 65).
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sistemas de sefalizaciéon de la realidad, asi como las peculiaridades de la actividad de estos
sistemas se deben a que se han desarrollado en un medio socialmente determinado (idem, p.
70). “[...JEn el hombre, la percepcion del mundo exterior esta mediada por toda la anterior
practica social de la humanidad... [...] Gracias a la produccion social, el reflejo humano se ha
enriquecido con aspectos de la realidad que son inaccesibles a los animales superiores”
(idem, p. 71).

Lo que los descubrimientos fisiolégicos demuestran, segun Shorokhova, es que el animal y
el hombre en sus relaciones reciprocas con la realidad objetiva actian como un sistema
activo y complejo y que la actividad cerebral constituye la base material de los procesos
psiquicos del hombre. Del examen critico de Shorokhova de las relaciones reciprocas entre la
conciencia y la materia se desprende: a) La conciencia no puede reducirse a la materia
(polémica con Engels, Arjipov); b) La conciencia no puede divorciarse de la materia (polémica
con Jromov y otros). La parcial conclusion de esta investigadora es que la conciencia no es
materia ni movimiento, sino una propiedad de la materia en movimiento; en otras palabras,
desde esta perspectiva se concibe la conciencia como una propiedad de la materia

altamente organizada (Shorokhova, 1963, p. 16).

Dos observaciones criticas me parecen necesarias. La primera en relacién a la importancia
que tiene para Shorokhova “la asimilacién teérica de la doctrina de Paviov, considerada como
base cientifica natural de la teoria marxista-leninista del conocimiento y la psicologia
soviética”, de donde se deriva que “toda actividad psiquica es una actividad refleja
condicionada” y que en efecto ocupdé durante mucho tiempo el lugar predominante en la
investigacion cientifica, constrinendo el desarrollo de otros enfoques y perspectivas
(Shorokhova, 1963, pp. 26, 30, 32). Este fendmeno “académico” no esta desligado del
proceso sociopolitico del stalinismo en la Union Soviética, y es un ejemplo de cémo
cuestiones tedricas o, al parecer, meramente académicas, son influidas (e influyen en) y
condicionan (y son condicionadas por) los intereses, las acciones y decisiones en los ambitos

sociopoliticos, econémicos y culturales.® En segundo lugar, con respecto al concepto de

6 «s...] La politica leninista de libertad en el dmbito de la creacién cultural, cientifica y artistica, comenzé a

desvitalizarse hacia fines [de la década de 1920-1930] en relacion directa con el proceso de burocratizacion que
fue sufriendo la revolucion soviética. [...] Este proceso fue sensible y anticipadamente percibido por Lenin en sus
ultimos meses de vida, y, aunque estaba sumamente enfermo, trato desesperadamente de revertirlo. [...] Apenas
murio, Lenin fue embalsamado: asi naceria una nueva religion atea, incluso con el ritual de la eterna
peregrinacion al mausoleo de la momia, que aun subsiste. En seguida, también se embalsamaron --después de
eviscerarlas prolijamente-- sus ideas: asi naceria un nuevo dogma, el ««marxismo-leninismoy), un catecismo
stalinista completamente ajeno a la esencia del marxismo auténtico, ya sean las teorias marxianas como la
interpretacion leniniana --concreta en situaciones concretas-- de las mismas. Mds tarde, ya que “la traicion
siempre comienza por la revision de la teoria”, se hizo necesario velar por la pureza del evangelio: asi naceria
una nueva Inquisicion. Finalmente, habria que embalsamar al pais entero. Stalin y sus gangsters ya se
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“reflejo de la realidad” que se desprende de esta concepcion. Tratando de contextualizar la
aparicion y el uso de este concepto, podemos adelantar en este momento que el concepto de
reflejo se desarrollé en el combate tedrico no sélo contra el idealismo filosofico, sino contra
versiones renovadas de la doctrina del vitalismo.” Ahora bien, en perspectiva, incluso dentro
del “materialismo dialéctico” encontramos versiones o explicaciones mecanicas de los
fendmenos. Pienso que el concepto de reflejo opera (u operd) un poco en este sentido (reflejo
subjetivo de la actividad objetiva), lo que parece implicar, o suponer que efectivamente los
seres humanos constituimos organismos o mecanismos que operamos con reflejos o
representaciones estaticas del mundo objetivo. Este tipo de concepciones, como veremos,
han sido cuestionadas radicalmente, por el socioconstruccionismo dentro de la psicologia

social o el materialismo emergente.

1.3 George Herbert Mead: la palabra, la persona y la conciencia.

Mead aborda el problema de como surgen el espiritu y la persona humanos en términos
biosociales. ;Qué entiende Mead por mente?®: “...] El lenguaje, en cuanto formado de
simbolos significantes, es lo que nosotros entendemos por espiritu” (1990, p. 216). Es
importante ofrecer una idea aproximada de lo que Mead entendia también por lenguaje. Al
detallar las relaciones entre el espiritu y el simbolo, nos dice que: “...] Los reflejos
condicionados mas la conciencia de las actitudes y significaciones que ellos involucran
constituyen el lenguaje y, por lo tanto, establecen la base o componen el mecanismo del

pensamiento y la conducta inteligente” (idem, p. 155). Tratdndose de un concepto

encargarian de ello, con un fervor que hubiera hecho llorar de emocion a Al Capone. Se puede ubicar hacia 1934
la consagracion definitiva del stalinismo y el comienzo de las manifestaciones mds caracteristicas de esta
monstruosa degeneracion: terror, masacres, campos de concentracion, endiosamiento y mentira, en proporciones
inauditas” (Silvestri y Blanck, 1993, pp. 139,147). En nuestro presente: “La sospecha instalada acerca de que no
es posible otro mundo mas alla del capitalismo estd anudada al fracaso del socialismo real, cuyos errores han
sido manipulados por los poderosos para dar como verdadera su pretension de haber arribado al fin de la
historia. [...] A ello contribuyé decisivamente la identificacion falsa e interesada del "socialismo real” con todo
socialismo posible y la del marxismo con la ideologia soviética que lo justifico.” [Sanchez Vazquez 2004, digital]
en: Isabel Rauber (2005). Lo que no podemos saber, en el caso de Shorokhova, si la cita en cuestion fue
introducida como un recurso para “permanecer” dentro de la ortodoxia (una tactica comun entre los intelectuales e
investigadores soviéticos en aquel tiempo), o responde a una identificacion personal y tedrica de la autora con dicho
marco de interpretacion filosofica. El examen de esta cuestion escapa por el momento a nuestra investigacion.

7 La doctrina del vitalismo sostenia, a grandes rasgos, que era posible la animacion de la materia inerte por medio
de una fuerza o soplo vital, de caracter sobrenatural o divino. A pesar de haber sido fehacientemente refutada por
los experimentos de Louis Pasteur, resurge de cuando en cuando bajo diferentes marcos e interpretaciones tedricas
y filosoéficas. Biologia: La vida y sus procesos (2002). México: Publicaciones Cultural.

¥ Se imponen desde este momento ciertas aclaraciones. El titulo original de la obra de Mead es Mind, self and
society, pero en la publicacion de la obra los editores decidieron traducir self, cuyo equivalente literal seria si
mismo, como persona, y el término mind [mente] como espiritu, debido a los usos de la literatura filoséfica y
cientifica castellana (entonces en boga). Es importante tener en cuenta esto para prevenir un grado mayor de
confusion frente a la exposicion que aqui intentamos (N. del t.)
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problematico, Mead sugiere que “lo caracteristico del espiritu es la inteligencia reflexiva del

animal humano” (idem, p. 152).

Para Mead, la mediacion del lenguaje es lo que hace posible la aparicién de la persona.
Mead encuentra que la caracteristica distintiva de la personalidad reside en la capacidad del
organismo con espiritu para ser un objeto para si mismo (reflexividad). El desarrollo de la
persona (y de la personalidad) del individuo sélo existe en las relaciones definidas con otras
personas Y el reflejo o la expresion de la pauta general de conducta del grupo social al cual
pertenece (1990, p. 193). En contraste con el conductismo watsoniano, el lenguaje es para
Mead un fendmeno objetivo de interaccion dentro de un grupo social, que “autn subjetivizado
para constituir el fuero interno del espiritu del individuo, sigue siendo social —una forma de
despertar en el individuo, por sus propios gestos, las actitudes y papeles de otros
involucrados en una actividad social comun” (idem, p.30). En la introducciéon de su obra,
Charles W. Morris plantea que: “...] Mead concibe un proceso social [...] de organismos
biolégicos interactuantes, proceso dentro del cual, gracias a una internalizacion de la
conversacion (en la forma de gestos vocales), surgen el espiritu y las personas. Segun
Morris, Mead evita “el extremo del individualismo biolégico por medio del reconocimiento de

la naturaleza social del proceso biolégico subyacente” (Mead, 1990, p.29).

Los gestos vocales son, en la perspectiva del conductismo social, “[...] simbolos significantes,
y por simbolos significantes no nos referimos a algo que reside fuera del campo de la
conducta. Un simbolo no es otra cosa que el estimulo cuya reaccion es dada por anticipado.
Eso es todo lo que quiere decir para nosotros un simbolo.” (Mead, 1990. p. 208) Las
reacciones son, a su vez, “significaciones en la medida en que estan dentro de esta
conversacion de gestos”. El lenguaje seria, en esta perspectiva, “una serie de simbolos
significantes [...], la serie de gestos que el organismo emplea para provocar la reaccién de
los otros” (idem, p. 343). Sin embargo, no es una serie de gestos que se dé en el vacio, sin
un proposito definido: “[...] El lenguaje, como tal, es un proceso por medio del cual el
individuo ocupado en actividades cooperativas puede aprehender la actitud de los otros
involucrados en la misma actividad” (idem). De esta concepcién se deriva que: “[...] La
persona surge asi en el desarrollo de la conducta de la forma social capaz de adoptar la
actitud de los otros involucrados en la misma actividad cooperativa. La precondicién de tal
conducta es el desarrollo del sistema nervioso [...] pero el individuo no podria adoptar la
infinita cantidad de actitudes de los otros, aunque existiesen las vias nerviosas, si no

estuviese en ejecucion una actividad social organizada” (idem, p.343).
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El mecanismo del proceso del desarrollo de la personalidad, desde el punto de vista del
conductismo social, es la adopcion de papeles involucrada en el simbolo del lenguaje. Para
Mead, la persona es un proceso social, y existen multiples e imbricadas relaciones, directas e
indirectas, entre la conciencia de si y el marco organizado de relaciones sociales... Asi, “la
capacidad fisiolégica del ser humano para desarrollar el espiritu o la inteligencia es un
producto del proceso de evolucion bioldgica, tal como todo su organismo; pero el desarrollo
real de su espiritu o inteligencia, concedida tal capacidad, debe llevarse a cabo en términos
de las situaciones sociales dentro de las cuales recibe expresion y significacion; y de ahi que
él mismo sea un producto del proceso de evolucion social, del proceso de la experiencia y la
conducta sociales” (Mead, 1990, p. 247). Es precisamente la experiencia la que nos da la
entrada a la definicion de conciencia en Mead, ya que la conciencia, en su mas amplio
sentido, no es “algo” que emerge en determinado momento, sino una serie de caracteres
dependientes de la relacion entre una situacion y un “organismo”. En este sentido Mead

también se desmarca del conductismo watsoniano.

Mead establece una importante distincion entre conciencia y conciencia de si: “[...] Nuestro
cuerpo forma parte de nuestro medio, y es posible que el individuo experimente su cuerpo y
tenga conciencia de él y de las sensaciones corporales, sin tener conciencia de si mismo;
en otras palabras sin adoptar la actitud de los otros hacia é/” (Mead,1990, p. 199). El término
de conciencia, a secas, dijeramos, se refiere segun Mead al campo de la experiencia. Para
Mead, [...] “lo que entendemos por conciencia es ese caracter y aspecto peculiares de la
experiencia humana individual debidos a la sociedad humana, a la sociedad de otras
personas individuales que adoptan la actitud de otros hacia ellas. La concepcién —o teoria de
la conciencia — fisiolégica es, en si misma, inadecuada; necesita ser suplementada por el
punto de vista sociopsicoldégico. La adopcion o experimentacion de la actitud del otro es lo
que constituye la conciencia de si, y no las meras sensaciones organicas de las cuales tiene
conciencia el individuo que las ha experimentado (idem). Por otra parte, en la vision de Mead,
es necesario tener siempre presente que “el proceso del cual surge la persona es un proceso
social que involucra la interaccién de individuos e involucra la pre-existencia del grupo”
(Mead, 1990, p. 193).

La persona como proceso social, la preexistencia del grupo, la mediacion del lenguaje como
simbolos significantes para la coordinacién conductual y la adopcién del punto de vista del

otro son, en conjunto, los elementos de la definicion de conciencia de si en Mead:

“El individuo humano consciente de si, adopta o asume las actitudes sociales

organizadas del grupo social o comunidad dada (o de una parte de ella) a la que
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pertenece, hacia los problemas sociales de distintas clases que enfrentan a dicho
grupo o comunidad en cualquier momento dado y que surgen en conexién con las
correspondientes empresas sociales o tareas cooperativas organizadas en las que

dicho grupo o comunidad, como tal, esta organizado” (Mead.1990, p.186).

Aunque Mead hace énfasis de forma reiterada en la emersién de la persona como un proceso
social articulado a un proceso biolégico subyacente, ello contrasta con su definicion del
mundo experimentado como “un conjunto de acontecimientos naturales”, en la que se pone
de relieve el caracter abstracto y a-histérico del conjunto de sus premisas (su definicion de la
historia como un “conjunto de biografias”). Al hablar de actividad social organizada, Mead se
refiere a partidos politicos, clubes, asociaciones religiosas, definiendo estas organizaciones
como “relaciones e interacciones sociales entre individuos”, anticipando de este modo lo que
podriamos llamar una “concepcion organismica de la sociedad”. Cuando Mead dice
(teniiendo como premisa la pre-existencia del grupo) que: “La relacién de los organismos
individuales con el todo social del cual son miembros es analoga a la relacién de las células
individuales de un organismo multicelular con el organismo como un todo” (1990, p. 193),
quizas esta escapando del individualismo biologico, pero no asi del metodoldgico propio del

conductismo.

1.4 La conciencia, lenguaje y significado en Aléxei N. Leontiév

Segun Aléxei N. Leontiév, uno de los descubrimientos filoséficos mas importantes de Marx
consiste en reconocer que el conocimiento no existe al margen del proceso vital, que por su
propia naturaleza es un proceso material, practico. En este sentido, Leontiév considera que
“el reflejo de la realidad surge y se desarrolla en el proceso de desarrollo de los vinculos
reales de los hombres cognoscentes con el mundo humano que los circunda” (Leontiév,
1984, p.20). Lo que los hombres son y conocen, esta determinado por su actividad. Esta
actividad a su vez esta condicionada por el desarrollo de los medios y formas de organizacion

especificos de la sociedad a la que pertenecen los hombres.

Las categorias de actividad objetivada, conciencia del hombre y personalidad son para A. N.
Leontiév las categorias mas importantes para desarrollar “un sistema no contradictorio de la
psicologia como ciencia concreta del nacimiento, funcionamiento y estructuracion del reflejo
psiquico de la realidad, el cual mediatiza la vida de los hombres” (idem, p.13). Algunas de las
ideas centrales de la concepcidon de Leontiév son: la inseparabilidad del reflejo psiquico de

los aspectos de la actividad humana que lo engendran y son mediatizados por él (idem,
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p.14); la imposibilidad de concebir la conciencia como una categoria “psicoldgica”. Segun
este autor, solo el materialismo dialéctico permite comprender las transiciones reales que
vinculan entre si la psique del individuo concreto y las diferentes formas de la conciencia

social.

“[...] La teoria general de la conciencia, como forma superior, especificamente humana,
del psiquismo, que surge en el proceso del trabajo social y que supone el funcionamiento
del lenguaje, constituye una premisa fundamental de la psicologia del hombre. [Sin
limitarse] al estudio de los fenébmenos y los procesos en la superficie de la conciencia, la
investigacion psicolégica requiere penetrar en su estructura interna; la conciencia, no como
un campo que puede ser contemplado por el sujeto y en el cual se proyectan las imagenes
y los conceptos de éste, sino como un movimiento interno peculiar, engendrado por el

movimiento de la actividad humana” (idem, p.1).

Las distintas aproximaciones metafisicas para una teoria general de la conciencia tienen en
comun, segun Leontiév, el no abordar la esencia o la estructura interna de la conciencia,
considerandola una cualidad, de forma parecida a los fendmenos y procesos psiquicos o, en
forma psicolégica, como condicién de la unificacion de la vida psiquica interior (Leontiév,
1984, pp. 23-26).

La distinciéon fundamental que senala Leontiév en relacién al papel que tiene la actividad en
relacién a la conciencia reside a su juicio en si se considera a la actividad objetivada: “...]
s6lo como una condicién del reflejo psiquico y expresion suya, o en cambio, como un proceso
que entrafia las contradicciones dinamicas, los desdoblamientos y las transformaciones
infernas que engendran la psique, la que constituye un momento necesario del propio
movimiento de la actividad, de su desarrollo” (Leontiév, 1984, p.14). En El Capital de Marx, a
que hace referencia Leontiév, se explica que el trabajo pasa sin cesar de la forma de la
actividad a la forma de la existencia, es decir, de la forma del movimiento a la forma de la
objetivacion. Al mismo tiempo, “durante el proceso de objetivacion de la actividad humana se
produce también la objetivacion de aquellas nociones que impulsan, orientan y regulan la
actividad del sujeto. [...] Ellas adquieren una nueva forma de existencia, como objetos
externos que son percibidos sensorialmente” (idem. p. 27), y que como resultado de este
proceso adquieren una existencia ideal. Para que este proceso pueda realizarse, “el objeto
debe aparecer como reproduciendo el contenido psiquico de la actividad, en su faceta ideal’.
[...] Pero la delimitacién de esta faceta ideal “no se puede comprender haciendo abstraccion
de los vinculos sociales —incluido el trabajo—de la comunicacion”, segun lo pretenden, nos

dice Leontiév, las teorias idealistas del pensamiento.
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Al entablar comunicacién entre ellos, “los hombres producen también el lenguaje, que sirve
para denominar el objeto, los medios y el proceso de trabajo. Pero, la conciencia no es
engendrada por el lenguaje, sino que es la forma de su existencia” (Leontiév, 1984, p.27,

subrayado nuestro).

1.4.1 Actividad, procesos sensoriales, significado y conciencia

Las concepciones tradicionales de la génesis de la conciencia suponen una relaciéon directa
sujeto-objeto, sin mediaciones, del tipo sujeto>objeto. Leontiév, inserto en otra tradicion de
pensamiento, subraya el caracter mediador de la actividad en la génesis y el desarrollo de la
conciencia, que se podria esquematizar en la forma sujeto>actividad->objeto. “...] La
conciencia constituye un proceso de apropiacion por el sujeto del mundo objetivo en su forma
ideal. [...] Este proceso se realiza mediante el funcionamiento del lenguaje, que es un
producto y un medio de comunicacion entre los que participan en las actividades practico-
productivas. Estas mismas actividades requieren ser consideradas como procesos, como
modos de existencia en calidad de ser natural, corporal’ (Leontiév, 1984, pp. 102, 104). A
esta apropiacion subyace una trama sensorial de la conciencia, cuya naturaleza se deriva de
las caracteristicas del proceso de apropiacion. “...] La naturaleza profunda de las imagenes
psiquicas sensoriales reside en su caracter objetivo, en el hecho de que son gestadas
durante los procesos de actividad que liga en la practica al sujeto con el mundo objetivo

exterior” (idem, p.109-110).

Ahora bien, el proceso de génesis y desarrollo de la conciencia a través de la actividad y la
aprehension del mundo como proceso perceptivo-practico, requiere de un tercer elemento
para articularse: el significado, que constituye el objeto de estudio de otras disciplinas.
Leontiév apunta: “[...] En el hombre, las imagenes sensoriales adquieren una nueva cualidad,
que es justamente su caracter significativo. Los significados son “formadores” primordiales de
la conciencia humana, [...] los significados refractan el mundo en la conciencia del hombre,
[pero] aunque el lenguaje es el portador de los significados, no es sin embargo el demiurgo
[creador] de éstos...Tras los significados lingiiisticos se ocultan los modos de acciéon
socialmente elaborados, en cuyo proceso los hombres modifican y conocen la realidad
objetiva, [...] en los significados esta representada —transformada y comprimida en la materia
del lenguaje — la forma ideal de existencia del mundo objetivo, de sus propiedades, vinculos y
relaciones, descubiertos [y creados] por la practica social conjunta” (Leontiév, 1984, pp.110,

111, subrayado nuestro).
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El principal problema del estudio del significado en psicologia es, segun Leontiév, si se le
considera como un producto psicolégico, como producto de la asociacion y generalizacién de
impresiones. En su perspectiva, el estudio de los significados debe ser guiado por el estudio
de las leyes loégicas y objetivas que los rigen. Leontiév reflexiona también sobre la
individualizacién y subjetivizacion de los significados, es decir, sobre la parcialidad y el
sentido personal que pueden adquirir los mismos. Esta discusion nos dirige también a la
cuestién de las relaciones internas, las imbricaciones de los significados en los procesos

lingUisticos que constituyen la conciencia humana.

En esta exposicion dejamos de lado la cuestion que Leontiév aborda sobre el desarrollo
histérico del lenguaje, del paso del lenguaje practico al lenguaje interiorizado, y de ahi al
desarrollo de la actividad mental, abstracta (las relaciones del lenguaje interior con la
conciencia), no porque carezca de importancia para nuestro tema sino porque su complejidad
nos desviaria del curso de nuestra investigacion. Leontiév da un paso mas adelante (para su
tiempo) al sefalar el reflejo de la realidad como un proceso activo. Queda sin embargo
pendiente, la cuestion de si la realidad interna del sujeto, el mundo de significados, refleja
efectivamente el mundo objetivo, si la interrelacion de la actividad y los significados de las
actividades socialmente elaboradas constituyen efectivamente una representacion dinamica
del mundo objetivo. Dentro de la teoria del conocimiento que estamos estudiando, es
fundamental la nocién de un mundo objetivo, aunque en constante transformacion. Las
investigaciones de Leontiév, como él mismo sefala, mas que presentar tesis concluyentes,
formulan nuevas preguntas en torno a la génesis, desarrollo, proceso, formas y estructura de
la conciencia, que cuestionan las concepciones antropoldgicas que analizan la conciencia en
el marco de la actividad pero en una visién fundamentalmente estatica, o las teorias de la
doble determinacion de la conciencia (herencia biolégica y social) de la conciencia. El
conocimiento acumulado nos permite poner en duda la afirmacién de que “lo que los hombres

son y conocen esta determinado por su actividad”.

1.5 La organizacion semiodtica de la conciencia: Bajtin y Vigotski en la éptica de

Silvestri y Blanck

Segun la teoria materialista de la conciencia, las sensaciones, percepciones, pensamientos y
procesos que integran la érbita de la conciencia son reflejos de la realidad (Silvestri y Blanck,
1993, p. 28). Asi también, las circunstancias histéricas y sociales son reflejadas por la
conciencia. El lenguaje, compuesto de signos, reflejaria de este modo una vision socialmente

determinada de la realidad. Los autores materialistas, nos dicen Silvestri y Blanck, conciben
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la conciencia, no como una emanacion del alma del individuo ni una secrecion del cerebro,

sino como un reflejo activo de la realidad (pp. 28-29).

Siguiendo a Silvestri y Blanck, el concepto de reflejo se adoptd en la lucha contra el
agnosticismo (no es posible conocer el mundo) y el idealismo subjetivo (solipsismo y
psicologismo: es el sujeto individual el que por si mismo conoce el mundo). No se trata, sin
embargo, de un reflejo en el sujeto sino por el sujeto (Rubinstein, 1963; en Silvestri y

Blanck, 1993, p. ). El reflejo es entonces un proceso activo y no un acto pasivo.

¢, Pero qué caracteristicas tiene este proceso activo? El reflejo humano, segun estos autores,
no es una operacion directa. En los cerebros animales, por asi decirlo, no hay significados, no
hay categorias, ni conceptos. “[...] El hombre refleja la realidad utilizando herramientas que le
son exclusivas: los signos. [...] Los signos son mediadores en la relacion con la realidad.
Nuestra conciencia esta poblada con signos [...] La propia conciencia es una construccion de
los signos. No hay conciencia fuera de ellos” (Silvestri y Blanck, idem, p. 65) El reflejo activo
de la realidad, en el intercambio comunicativo, involucra los procesos de significacion,
formacion de sentido y valoracién social. Estos procesos fueron analizados por un

investigador hasta hace poco tiempo desconocido, de inusitada estatura intelectual.

1.5.1 La teoria del signo de Baijtin (El doble caracter del signo)

Mijail Bajtin fue un tedrico de la conciencia que desarroll6 una teoria de su estructura
semiédtica y de su relacion con la ideologia (Silvestre y Blanck, 1993, p. 37). En la teoria del
signo que es la base de su concepcion del lenguaje, es importante destacar el doble aspecto
del signo. En primer lugar, Bajtin concibe el signo como un objeto material, debido a su
naturaleza acustico-fisioldgica. Esta materialidad del signo es central en su concepcién, dado
que los signos surgen en el proceso de interaccion social, y sus efectos ocurren en el mundo

exterior.

Desde la perspectiva de Mijail Bajtin un signo es también un objeto ideolégico, en tanto
‘representa algo que esta fuera de él, y produce al mismo tiempo un hecho de conciencia, un
reflejo de lo representado, una idea, un significado. Para Bajtin, “todo lo ideoldgico posee [...]
un valor semidtico” (Silvestri y Blanck, 1993, p. 55). Dentro de esta perspectiva se considera
que no puede establecerse una frontera precisa y delimitada entre la conciencia individual de
la persona y la conciencia histérico-social de la colectividad. Cada hombre individual es el
conjunto, la sintesis de sus relaciones sociales, histéricamente constituidas. En palabras de

Silvestri y Blanck: “No existe signo interno en mi conciencia que no se haya nutrido, mas o
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menos mediatizadamente, de la trama ideolégico-semibtica de la sociedad en que vivo”
(idem).

Los signos a que se refieren los autores son los que constituyen el lenguaje. En Bajtin
encontramos una relacion inseparable entre el lenguaje y la conciencia, relacion que
encontramos como un continuo en las definiciones que hemos revisado sobre la conciencia.
Esta estrecha relacion se da, en el caso de Bajtin, en el marco de una concepcién que
atribuye tanto al lenguaje como a la conciencia un origen social: “La realidad de la conciencia
es la realidad del signo. El signo es social. El lenguaje no surge, en la historia de la
humanidad, ni es adquirido por el nifio, ni se desarrolla, fuera de la sociedad humana. EI
lenguaje es producto de la actividad humana y es una practica social. La conciencia solo
puede formarse en sociedad” (idem, p.32). Asi pues, los signos tienen un origen social y una
funcién eminentemente comunicativa, social. Para Silvestri y Blanck: “los signos son
instrumentos objetivos de la relacién entre personas. La funcion principal de de estos
instrumentos es la comunicaciéon: suponen una mediacion interpersonal” (idem, p 33). Para
ellos, la linguistica conductista describié adecuadamente el caracter instrumental de lenguaje,
en su aspecto externo. Pero la realidad de los signos guarda otro aspecto. “Al internalizarse,
los signos se convierten en instrumentos subjetivos de la relacion con uno mismo:
autodirigen y regulan la propia conducta y el pensamiento. [...] Todas las funciones mentales
superiores (procesos mediatizados por signos) [...] se adquieren durante el desarrollo
ontogenético del hombre en sociedad, mediante la actividad social” (Vigotski, 1979, 1987, en
Silvestri y Blanck, 1993, p. 34).

1.5.2 La conciencia y el lenguaje interior

El estudio del desarrollo del lenguaje interno y de la interiorizacion del lenguaje, se han ha
construido gracias a las aportaciones fundamentales de Piaget, Luria, Stern y Vigotski. Para
Bajtin, la conciencia no existe fuera del lenguaje interior, constituido por la materia de los
signos. El lenguaje interior tiene una trama semidtica. El lenguaje interior se forma al
interiorizar el habla. De ella retiene, nos dicen Silvestri y Blanck, aunque en diverso grado, su
caracteristica mas constitutiva: la dialogicidad. “[...] Los signos del lenguaje interior, al retener
las propiedades del habla comunicativa, se convierten en instrumentos internos y subjetivos
de la relacién con uno mismo. La conciencia aparece, entonces, como una forma de contacto
social con uno mismo” (1993, p. 67). Al referirse a las caracteristicas del lenguaje interior,
Silvestri y Blanck apuntan: “[...] La particularidad fundamental del lenguaje interior es su
funcion predicativa. Vigotski (1983) definié al predicado psicolégico de un enunciado como la

parte que incluye informaciéon nueva. [...] La predicatividad del lenguaje interior no se
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fundamenta sélo en base a su caracter dialogico. [...] El lenguaje interior es altamente
predicativo. Tiende a formular sélo lo nuevo. [...] Siempre existe informacion nueva que
ingresa a la conciencia propia, y lo hace por las necesidades propias que plantea la
actividad”. Los autores citan a Wertsch para desarrollar su planteamiento. Segun Wertsch:
“[...] la accién que se esta llevando a cabo, la actividad orientada hacia una meta consciente,
es la que incide en la organizacion de lo nuevo y lo dado en el dominio del lenguaje interior”
(Wertsch, 1979, en Silvestri y Blanck, 1993, p. 71).

El lenguaje acompana asimismo, y debido a este caracter, a otras manifestaciones de la
conciencia: “[...] El hecho de que la misma palabra, interiorizada como lenguaje interior,
constituya el material semiético de la conciencia, motiva a que acomparie a todos los actos
ideolégicos, aun los no lingliisticos [...] La comprension y la generacion de fenémenos
plasticos, musicales, religiosos, por ejemplo, no es posible sin el concurso del lenguaje”
(Silvestri y Blanck, 1993, p.53). El lenguaje no es el unico participante de la conciencia.
Aunque existan como procesos independientes, psicolégica o neuropsicolégicamente
hablando, el lenguaje, el pensamiento verbal, el pensamiento musical y el lenguaje pictérico
interactian de multiples e inagotables formas. El habla sin sonido y el pensamiento verbal
son fendmenos que participan de la conciencia. Es necesario tener presente, sefialan los
autores, el papel de los signos no verbales, en los que incide directa o indirectamente el

contexto comunicativo.

El lenguaje, como practica social y comunicativa, tiene lugar en los distintos grupos sociales y
esferas ideoldgicas de que se constituye la cultura. Pero las distintas instituciones sociales y
los individuos y grupos que manifiestan diferentes funciones y relaciones de poder dentro de
la sociedad, producen sin duda textos de contenido, estilo y operaciones retéricas diferentes.
Para Baijtin, la misma conciencia del sujeto ha sido construida por su circunstancia histérico-
cultural (Silvestri y Blanck, 1993, p. 84). El lenguaje encuentra su forma esencial en el
didlogo, es decir, en un intercambio comunicativo que tiene lugar en circunstancias concretas.
Es por ello que el contexto comunicativo --en su acepcion amplia-- es el que genera las
mentes de los sujetos y motiva sus cambios y evoluciones, que la conciencia del sujeto se
construye a través de su practica social y comunicativa (Silvestri y Blanck, 1993, pp. 65, 84,
87).

1.5.3 Los géneros discursivos y la conciencia

El lenguaje es utilizado en ambitos y con funciones diversas. Y a cada territorio de la

actividad humana le corresponde un area particular del uso de la lengua. “[...] En cada esfera
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de la praxis existe todo un repertorio de géneros discursivos que se diferencia y crece a
medida que se desarrolla y complica la esfera misma” (Bajtin, 1982b, en Silvestri y Blanck,
1993, p.95) [...] Estas formas genéricas, interiorizadas, juegan un papel esencial en la
interpretacion de la realidad por la conciencia: se puede decir que la conciencia humana
posee una serie entera de géneros interiores para ver y comprender la realidad” (Bajtin, 1978,
El problema de los géneros discursivos, p.290). Segun Silvestri y Blanck, la configuracion de
los géneros en vinculacion con situaciones practicas concretas crea una dinamica relacion

cognitiva entre praxis, realidad y formas genéricas (1993, p.99).

Para Baijtin, el enunciado es, dentro de los géneros discursivos, la unidad comunicativa
concreta del lenguaje. Asi como dentro de su perspectiva, no se puede sefalar una division
tajante entre lo conciente y lo inconsciente®, para Baijtin no existe el enunciado absolutamente
propio. El enunciado y su forma genérica ya le son dados al hablante por los “otros”, como
“formas normativas caracteristicas y dependientes de su entorno histérico y social” (Silvestri y
Blanck, 1993, p.99). El enunciado es, ademas, ineludible e inevitablemente, dialdgico.
Nuestro discurso esta siempre impregnado de palabras ajenas en diferentes grados de
alteridad. Por decirlo de otra manera: no es el individuo quien define los propios limites de su
conciencia. “[...] La conciencia es limitrofe, extraterritorial —imaginando como territorio al
organismo — porque su naturaleza coincide con el signo y no existe fuera de él. Los signos, el
material semidtico, no son privados, para uso personal, sino compartidos como practica

social” (idem, p.103).

Si el material de la interaccion social y comunicativo es de origen social y tiene un uso
compartido, dentro de actividades socialmente organizadas, y las formas discursivas en
permanente cambio y recreacion poseen siempre un cierto grado de alteridad, ¢;qué

definicion de la conciencia se esta creando? Segun Mijail Bajtin:

“[...] Los actos mas importantes que constituyen la autoconciencia se
determinan por relacion a la otra conciencia...[...] Y todo lo interno no se basta
por si mismo, esta vuelto hacia el exterior, esta dialogizado, cada vivencia
interna llega a ubicarse sobre la frontera, se encuentra con el otro, y en este

infenso encuentro esta toda su esencia...” (Silvestri y Blanck, 1993, p.104).

? “La conciencia no abarca la totalidad de la vida mental: el proceso psiquico por el cual adquirimos conciencia de
distintos aspectos de la realidad no es necesariamente consciente” (Rubinstein, 1963, en Silvestri y Blanck, p. 30),
o segun Bajtin: “la linea divisoria entre lo consciente y lo no consciente es inestable y dinamica” (en Silvestri y
Blanck, 1993, pp. 39-42).
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1.6 El materialismo emergente. El arbol del conocimiento de Humberto Maturana y

Francisco Varela.

Hasta aqui nos hemos referido a distintas versiones, algunas de ellas ligadas entre si, de la
concepcion sociohistérica (o biosocial en la versién de Mead) del psiquismo humano. Ahora
revisaremos una definicion de conciencia que puede ser considerada dentro de las
concepciones biolégicas de la psique del ser humano. Pero los trabajos de Humberto
Maturana y Francisco Varela forman parte de una ruptura y un cuestionamiento radical a
ciertos dogmas de la cultura que subyacen aun en la investigacion cientifica y aportan nuevas
formas de entender el mundo y a quienes lo habitamos. Para los efectos de este trabajo de
investigacion, entiendo esta perspectiva dentro de la tendencia del materialismo emergente,

para poder situar la definicion de conciencia que los autores elaboran.

El principal cuestionamiento desde esta perspectiva hacia los autores que hemos estado
revisando, es a la concepcién de la conciencia o la psique humana como reflejo de la realidad

objetiva, aun si éste se considera como un proceso activo y no un acto pasivo.

En el centro de este debate se encuentra el fenémeno del conocer.

Maturana y Varela (El arbol del conocimiento, 1990) proponen a los seres vivos como
unidades auténomas y autopoiéticas, es decir, como unidades organizativas de lo vivo de
muy distintos grados de complejidad, capaces de diferenciarse de su medio circundante, y
de crear acoplamientos con otros seres vivos determinados por su estructura (acoplamiento
estructural), de los que dependen su adaptacion al medio y su conservacion (una unidad
autopoiética puede ser celular o multicelular). “[...] Dotados o no de sistema nervioso, todos
los organismos, incluidos nosotros [los seres humanos], funcionan como funcionan y estan
donde estan en cada instante, como resultado de su acoplamiento estructural”. Sefalan, sin
embargo, que no es lo mismo afirmar el caracter estructuralmente determinado de un sistema
autopoiético que afirmar su completa predictibilidad. La predictibilidad de un sistema tiene
que ver mas bien con la capacidad explicativa que como observadores podemos proponer.
Esto quiere decir que “...] El ser vivo (con o sin sistema nervioso), por tanto, opera siempre
en su presente estructural. El pasado como referencia a interacciones ocurridas, y el futuro
como referencia a interacciones por ocurrir, son dimensiones valiosas para comunicarnos
entre nosotros como observadores, pero no entran como tales en el operar del determinismo

estructural del organismo en cada momento” (op. cit., pp. 104, 105, 106).
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1.6.1 Al filo de la navaja

De la forma en que los autores conciben la organizacion de lo vivo se desprende el radical
cuestionamiento al funcionamiento del sistema nervioso, como un mecanismo que refleja y

representa una realidad exterior:

“La visiobn mas popular y corriente hoy en dia considera al sistema nervioso como
un instrumento mediante el cual el organismo obtiene la informacién del ambiente
que luego utiliza para construir una representacién del mundo que le permite
computar una conducta adecuada a su sobrevivir en él” (Maturana y Varela, 1990,
p. 112).

Esta metafora es, para los autores, completamente falsa. No existe para cada accion o
conducta de un organismo o sistema, una representacion del mundo. No se elabora, previo a
cada conducta, un mapa que represente el mundo objetivo y formule la o las conductas
necesarias para la conservacién del organismo o sistema. Esto explicaria en parte, en
nuestra experiencia, el porqué no somos conscientes del sinnumero de procesos que como
seres vivos, incluyéndonos a los seres humanos, nos permite interactuar y adaptarnos
continuamente, es decir, establecer o restablecer de forma continua un balance entre las

transformaciones del medio circundante y la dinamica estructural del organismo.

Lo anterior me parece que no equivale a decir que el medio circundante carece de
importancia para explicar el operar del organismo, a caer en el solipsisimo, a negar la
existencia de una realidad objetiva. Lo que se cuestiona es la existencia de una realidad fija,
que, como reflejo o representacion, el organismo elabora para adecuar su conducta o

comportamiento en un medio biolégico y social.

Lo que ocurre, segun los autores, es que se tienden a confundir los dominios descriptivos de
los fendbmenos a los que hacemos referencia mediante el lenguaje con el operar del
organismo, su dindamica de estados, sus desplazamientos y cambios de posicion en el medio.
En este marco explicativo se entiende por conducta los cambios de postura o de posicion de
un ser vivo, que un observador describe como movimientos o acciones en relaciéon a un
ambiente determinado. Es por ello que “el éxito o fracaso de una conducta queda siempre
definido por el ambito de expectativas que el observador especifica” (Maturana y Varela,
1990, p.117). Esto quiere decir que la conducta de los seres vivos no es una invencion del
sistema nervioso. “Lo que hace la presencia del sistema nervioso es expandir el dominio de

posibles conductas al dotar al organismo de una estructura tremendamente versatil y plastica”
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(idem). De ahi que: “La riqueza plastica del sistema nervioso no esta en que guarde
representaciones de las cosas del mundo, sino en que en su continua transformacion
permanece congruente con las transformaciones del medio como resultado de que cada
interaccion lo afecta” (Maturana y Varela, 1990, pp. 145-146). De todo ello deriva la opinidon
de los autores, que se situa explicitamente en el marco de nuestra investigacion: “Cuando en
un organismo se da un sistema nervioso tan rico y tan vasto como el del hombre, sus
dominios de interaccion permiten la generacién de nuevos fenémenos al permitir nuevas
dimensiones de acoplamiento estructural. En el hombre esto, en dltimo término, hace posible

el lenguaje y la autoconciencia” (idem, p.150).

1.6.2 Los fendmenos sociales y el lenguaje

Los autores de EI arbol del conocimiento distinguen, en la organizacién de lo vivo, unidades
de primer, segundo y tercer orden. Como es imposible extendernos aqui en el fascinante
viaje que Maturana y Varela proponen, y al efecto que lo que nos proponemos en este trabajo
de investigaciéon, no tenemos otro remedio que centrarnos en las denominadas unidades de
tercer orden. Se entienden como fendmenos sociales a los fendmenos asociados a la
participacion de los organismos en la constitucion de unidades de tercer orden. La
fenomenologia de las unidades de tercer orden se basa, ya sea que se establezcan entre
insectos, ungulados, primates U hominidos, en que “los organismos participantes satisfacen
sus ontogenias [historias de vida] individuales fundamentalmente mediante sus
acoplamientos mutuos en la red de interacciones reciprocas que conforman al constituir las
unidades de tercer orden”. Maturana y Varela designan como comunicativas las conductas
que se dan en un acoplamiento social, y como comunicacion, a la coordinacién conductual

que observamos como resultado de ella (1990, pp. 165-167).

Hemos visto que desde la perspectiva de estos autores resulta fundamental diferenciar el
operar de un organismo de la descripcién de sus conductas. Para ellos “toda vez que un
observador describe las conductas de interaccion entre organismos como si el significado que
él asume que ellas tienen para los participantes determinase el curso de tales interacciones,
el observador hace una descripcion en términos semanticos” (1990, p. 180). La participacion
en conductas comunicativas es propia de cualquier organismo con capacidad de acoplarse
estructuralmente para su conservacion, pero quizd sea importante dejar claro que la

descripcion en términos semanticos, pertenece de forma exclusiva al hombre.
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Es la conducta comunicativa lingliistica la que ha abierto y transformado los dominios de

interaccion del ser humano:

“[...] La caracteristica clave del lenguaje, que modifica de manera tan radical los
dominios conductuales humanos, haciendo posibles nuevos fenémenos como la
reflexion y la conciencia, [es] que el lenguaje permite al que opera en él describirse
a si mismo y a su circunstancia [...] “Lo fundamental en el caso humano es que el
observador ve que las descripciones pueden ser hechas tratando a otras
descripciones como si fueran elementos del dominio de [sus] interacciones”
(Maturana y Varela, 1990, p. 181).

Es decir, el lenguaje pasa a formar parte del mundo de interacciones del hombre, de su
medio, y en este dominio semantico los seres humanos conservan su adaptacion,
acoplandose y cohesiénandose dentro de las unidades sociales que constituimos como seres
humanos, “en un mundo siempre abierto de interacciones lingdisticas” (Maturana y Varela,
1990, p. 182).

No es posible reconstruir a detalle la historia o el origen de las condiciones que posibilitaron
el origen y el desarrollo del lenguaje. Existen sin embargo diferentes tesis sobre este
desarrollo. Maturana y Varela sostienen que el trabajo comun y la convivencia estrecha
podrian haber sido un elemento determinante en la aparicion de la reflexion linguistica. Lo
que se puede decir “es que los cambios en los hominidos tempranos que hicieron posible la
aparicion del lenguaje tienen que ver con su historia de animales sociales, de relaciones
interpersonales afectivas estrechas, asociadas al recolectar y compartir alimentos” (1990,
p.187). La personalizacion de las relaciones en la red de interacciones linguisticas
recurrentes nos permite, segun nuestros autores, conservar una coherencia descriptiva y una
adaptacion en el medio que constituye el lenguaje humano. En palabras de Maturana y

Varela:

“En la vida diaria, se organiza y se da coherencia a [la] continua concatenacién de
reflexiones que llamamos conciencia y que asociamos a nuestra identidad. Por un lado, [...]
el operar [recurrente] del lenguaje es condicién sine que non para la experiencia que
asociamos a lo mental. Por otro lado, estas experiencias fundadas en lo lingiistico se
organizan en base a una variedad de estados de nuestro sistema nervioso, a los cuales,
como observadores, no tenemos un acceso directo. Pero que organizamos siempre de

manera que encaja en la coherencia de nuestra deriva ontogénica” (1990, p.199), es

decir, de nuestra historia particular como seres.
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Asi, es posible para nuestros autores concluir (provisionalmente, como siempre) que:

“[...] La aparicion del lenguaje en el hombre (y de todo el contexto social en el que
aparece) genera este fenémeno inédito —hasta donde sabemos — de lo mental y de
la conciencia de si. Sin el desarrollo histérico de las estructuras adecuadas
[sociales] no es posible entrar en este dominio humano. A la inversa: como
fenémeno en la red de acoplamiento social y lingliistico, lo mental no es algo que
esta dentro de mi craneo, no es un fluido de mi cerebro: la conciencia y lo mental
pertenecen al dominio de acoplamiento social y es alli donde se da su dinamica”
(1990, p.201).

1.7 Criticas a las concepciones materialistas de la conciencia.

Antes de continuar con el objetivo de la presente investigacion, es necesario hacer un deslinde
con respecto a otras posiciones materialistas y sefalar algunas de las criticas hacia las
posiciones y explicaciones que hemos abordado previamente, algunas de las cuales
compartimos y eventualmente habran de ponerse de relieve. Alberto Carreras, del Departamento
de Filosofia de la Universidad de Zaragoza, propone que una manera de ordenar las respuestas
dadas al problema de la conciencia, puede ser representarlas en un continuo, con dos
direcciones, materialista y espiritualista, cuyos extremos se juntan (Carreras, 1999, pp. 122,
123). Alli se podrian situar, con mayor o menor dificultad, las distintas alternativas filosoficas o
perspectivas teodricas que hemos revisado. Antes de intentar un resumen somero de las
posiciones que en esta descripcidn/esquematizacion se pueden encontrar, conviene aclarar que
en algunas de ellas, los términos conciencia, espiritu, mente y alma son equivalentes en algunos

autores.

El viejo dualismo platénico-cristiano, revitalizado por Descartes y conocido como dualismo de las
sustancias, postula que el alma es una sustancia, que puede subsistir con independencia del
cuerpo. Todavia hoy, mas de la mitad del mundo occidental sigue creyendo en la inmortalidad
del alma tras la muerte del cuerpo (Carreras, 1999, p.123). El dualismo de las propiedades, por
su parte, niega la independencia del espiritu pero acepta su diferencia y separaciéon con lo
material. Otra posicion considera lo mental y lo material como aspectos distintos de una Unica
realidad. Los monismos aseguran que sélo hay un principio, una sustancia, y que esa unica
sustancia tiene diversos niveles de organizacion o formas de manifestarse. En sus extremos, los

monismos afirman la identidad absoluta de la materia y el espiritu.
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Nos parece necesario aclarar, como lo hace Carreras, que “el concepto de materia que aqui se
adopta no es absoluto sino relativo al nivel de organizacion que [se esté observando]. [...JEI
materialismo defiende que la forma U organizacion no viene de fuera ni es independiente de la
materia en cualquiera de sus niveles, sino que es un resultado natural de la actividad de ciertos

elementos o procesos basicos” (Carreras, 1999, p. 125).

Las teorias materialistas reduccionistas acentian el origen o la base material de la surge la
mente. Pueden decir, por ejemplo, que la mente no es mas que (se reduce a) un conjunto de
neuronas. En cambio, algunas de las posiciones materialistas actuales resaltan el caracter
biolégico del cerebro como parte de un organismo vivo, incardinando la mente dentro de la
naturaleza organica. El funcionalismo, paradigma dominante de los cientificos cognitivos en las
ultimas décadas, sostiene que la mente es una funcién que alcanza unos resultados utilizando
ciertos mecanismos. Desde esta posicidn, las funciones que desempefia la inteligencia y los
resultados que consigue son independientes del sujeto que los realiza, asi como de los
procedimientos que utiliza, de sus sentimientos, grado de conciencia, intencionalidad, etcétera.
(Carreras,1999, p.131). Desde las concepciones sociohistdricas y culturales del psiquismo
humano que hemos revisado en este trabajo de investigacion, el funcionalismo es equivocado, y

falaz.

Los biologismos, presentando la conciencia como proceso bioldgico, defienden también el
conocimiento como adaptacion biologica. Esta alternativa, apoyandose en Aristételes, considera
que el conocimiento es un simple cambio en el organismo, de manera tal que el organismo se
adapta mejor a su mundo. Esta posicion fue, segun Carreras, defendida en su tiempo por

Konrad Lorenz y Jean Piaget.

Las teorias materialistas emergentistas 6 emergentes, por otro lado, pone el acento en la
diferencia que separa al todo de sus partes componentes. Tal diferencia es organizacion
(Carreras, 1999, p.127). Manteniendo que la conciencia es una propiedad, irreductible a otras
propiedades materiales, existe otra alternativa que afirma la conciencia es una propiedad
derivada de (o producida por) otras mas elementales, pero que “no se reduce a ellas”. La
subjetividad “no seria una propiedad fundamental ni universal de la materia, sino que apareceria
en unas circunstancias y no en otras. Se trataria de una propiedad que emerge a partir de un
grado elevado de organizacion neuronal” (idem, p. 136). Una mirada superficial podra
considerar las posiciones de Maturana y Varela dentro de un enfoque biolégico reduccionista.
Subrayo tan sélo tres puntos de desencuentro: 1) Estos autores, a partir de un determinado nivel
de organizacion (unidades de tercer orden), se refieren a adaptaciéon bioldgica y social, y se

refieren también a conducta cultural. 2) Las fuentes de cambio las constituyen tanto los
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organismos como el medio. 3) El organismo no se adapta mejor o peor al medio, se acopla al
medio y a otros organismos determinado como lo esta por su estructura. En su perspectiva, los
seres humanos en particular, se adaptan y transforman al mundo en el proceso biolégico y

social, histérico del conocimiento.

El trabajo experimental de Gazzaniga y LeDoux (The Integrated Mind), sustenta la hipotesis de
Daniel Dennett sobre la conciencia “como un fabulador de hipdtesis para relacionar y dar
coherencia tanto a nuestras percepciones como a nuestro comportamiento” (Carreras, 1999, p.
141). Desde la fisica cuantica, pero sin sustento experimental, Roger Penrose ha postulado que
la conciencia-subjetividad es un fenédmeno cuantico, que puede originarse a través de los
microtubulos del citoesqueleto de las neuronas, lugar donde podrian producirse fendmenos de
coherencia cuantica. EI movimiento de Vida Artificial considera, por su parte, que las
propiedades adaptativas de los seres vivos pueden llegar a ser una propiedad de los Animats o

mecanismos artificiales (robots, animales virtuales) (idem, pp.128, 133).

El inesencialismo de la conciencia se formula desde posiciones materialistas o espiritualistas. En
el primer caso, encontramos a los funcionalistas y a los conductistas cognitivos, quienes afirman
que la conciencia so6lo produce una inutil sensacién subjetiva, niegan que la conciencia tenga
influencia sobre nuestra conducta, que tenga alguna repercusién en el mundo fisico y social, y
que sea necesaria para dar una explicacion cientifica de nuestros comportamientos. Diferentes
tipos de experiencias abonan esta version. “[...] En los estados de gran concentracion, cuando
estamos absortos en una conversacion emocional o conducimos por una carretera habitual
(Jaynes, 1990) /a informacion sensorial fluye, se toman decisiones, se inventan y ejecutan
planes, pero de nada de ello nos percatamos conscientemente” (Carreras, 1990, p.140).
También la sugestion posthipnética es un ejemplo de que la conciencia parece no tener
demasiada relevancia para el comportamiento. Moody justifica su desconfianza hacia el
inesencialismo de la conciencia, pero la hace extensiva al materialismo en general, al que

identifica, sin ninguna justificacién, con el inesencialismo (idem, p. 141).

El pampsiquismo afirma que todos los entes materiales tienen psique, desde un atomo o una
piedra hasta un hombre, entendiendo por “psique” la vida, el espiritu 0 ambas cosas a la vez
(Carreras, 1999, p. 133).

Desde una perspectiva espiritual y religiosa, y sin establecer muchas distinciones, se considera
que todos los materialismos, al no reconocer a la conciencia una entidad independiente a la
materia, la desvirtian y le niegan una esencia propia. “...] Algunos defienden el misterio o la

inmaterialidad del alma porque piensan que una explicacion materialista de la conciencia rebaja
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la dignidad humana. [...] Muchos ofros critican el materialismo bajo el aliento de ideologias
religiosas. La teologia sigue con atencion los actuales debates filosoficos sobre la conciencia,
interviniendo frecuentemente en ellos, ya que atafien directamente al dogma de la inmortalidad

del alma y de la vida futura [después de la muerte]” (Carreras, 1999, pp. 143, 148).

Decir que el alma o la conciencia son inmateriales equivale a decir que el pensamiento no es
reductible a la materia, posicién con la que estariamos, a grandes rasgos, de acuerdo. Pero otro
tipo de posiciones desvincula en todo momento el pensamiento de la practica social. Sefalamos
también nuestra distancia frente a estas posturas, apuntando que la necesaria critica al
materialismo reduccionista, el fisicalismo, o funcionalismo (formas distintas del objetivismo) no
implica obviar o desconocer la importancia de los procesos materiales, reales, de la actividad

humana.

Junto con los tedlogos, vienen los misticos. Segun Carreras (1999), “las investigaciones sobre
experiencias misticas parecen mas bien una via muerta para el estudio de la conciencia. [...]
Pero las criticas de los espiritualistas suelen ser un buen contrapunto a la ingenuidad y

pretensiones de muchos cientificos y tecnélogos” (p. 151).

En otra perspectiva, la de los mentalistas (incluyendo la mayor parte de los fenomendlogos), la
experiencia subjetiva e intransmitible de los “qualia” o cualidades subjetivas supone un
fendbmeno nuevo y distinto, no reductible a grupos de neuronas activadas. Entre los
fenomendlogos, un grupo mayoritario piensa que la fenomenologia cumplira el papel de puente
entre la ciencia cognitiva y la subjetividad humana. Es decir, tendra “el papel de coordinar las
descripciones en tercera persona [como las que podria hacer un neurdlogo] y las descripciones
en primera persona [propias del punto de vista fenomenoldgico]. Esta alternativa se conoce
como “la mutua iluminacién” (Carreras, 1999, pp. 151-157). El punto de partida de la
fenomenologia es la experiencia subjetiva. En su version original, toma como dato primario la
subjetividad y comienza un proceso de depuracion, para ir limpiando de la conciencia todas a las
adherencias culturales, educacionales, que mezclados con los datos de la conciencia, los
deforman. Desde nuestra perspectiva no podemos suscribir esta postura. Pero si la
fenomenologia describe la experiencia subjetiva atendiendo en todo momento a la dinamica
sociolinguistica, al contexto comunicativo concreto (sociocultural e histérico) de la produccion y
recreacion de signos que constituye el lenguaje, y los resultados de las ciencias cognitivas,

pensamos que la investigacidn sobre la conciencia podria seguir por nuevas y fructiferas vias.
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Resumen

Al inicio de nuestra investigacion formulamos una serie de hipétesis iniciales de trabajo, con
la idea de sustentarlas o rechazarlas a partir de la revision critica de la informacién tedrica y
empirica disponible. De acuerdo con la informacién y los autores consultados, pueden
sustentarse las primeras 4 hipotesis que conformaron el nucleo del anteproyecto de mi

investigacion, a saber:

1. La definicién de la conciencia como un momento de la actividad humana (posicién sustentada
por Leontiév, Bajtin y Vigotski, Maturana y Varela, Shorokhova).

2. El reconocimiento de objetividad de las relaciones sociales y los procesos sociales que
condicionan la existencia y las formas de la conciencia (todos los autores).

3. Laidea de la conciencia como un producto historico (todos los autores).

4. Laidea de que la conciencia, en tanto producto histérico, se encuentra en movimiento y continua

transformacion (Leontiév, Bajtin y Vigotski, Silvestri y Blanck, Shorokhova).

En segunda instancia, planteo como premisas:

A) Que existen tres ejes constantes que recorren las definiciones en las distintas disciplinas
de los autores consultados: conciencia y sistema nervioso, conciencia y actividad

humana, conciencia y lenguaje.

B) Que concordamos con el punto de vista segun el cual la investigacion del problema de la
conciencia humana es un problema de analisis por niveles (Leontiév). Cada nivel posterior
seria, en cierto modo, organizador o rector del anterior, pero en todo momento presupondria
el nivel anterior de analisis. Pensamos que esta propuesta no reduce ningun nivel de
investigacion a otro, sino que considera cada nivel en su complejidad y organizacion, y la
exigencia de un método de investigacion especifico. Formulariamos estos niveles de la

siguiente manera:

1. Bioldgico-fisiologico. El de la actividad del sistema nervioso, que conforma la base material de los
procesos psiquicos del hombre, en su permanente y cambiante relacion con el entorno (actividad
adaptativa-transformadora (Shorokhova, Maturana y Varela). Por otra parte, la existencia de una
trama sensorial de la conciencia (Leontiév), y la definicion de los signos, en su doble caracter de

objetos materiales, acustico-fisiologicos, y objetos ideologicos (Bajtin).

2. Biologico-social. En los seres humanos, a diferencia de los demds seres vivos, todos los procesos

bioldgicos se encuentran en una trama de comportamiento social (Mead), con diferentes dominios de
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interaccion. La progresiva complejidad evolutiva del sistema nervioso del hombre, determinada por
su actividad social, permitié la ampliacion de sus dominios de interaccion, posibilitando el
surgimiento y desarrollo de las estructuras sociales en que se cred y desarrolld el lenguaje y la

autoconciencia (Maturana y Varela).

3. Semiodtico-lingiiistico. El lenguaje constituye uno de estos dominios de interaccion, singular por
dos razones: a) la reflexividad (Mead) o recursividad lingiiistica (Maturana y Varela) que permite la
coherencia descriptiva del mundo y del sujeto que lo emplea, y b) el lenguaje atraviesa todos los
otros dominios de interaccion (Maturana y Varela) 6 esferas de la praxis (Bajtin) del ser humano. La
conciencia del sujeto se construye a través de la practica social y comunicativa (Silvestri y Blanck). La
conciencia y el lenguaje guardan una relacion reciproca e indisociable con la actividad en cualquier

contexto sociocultural especifico (Bajtin).

4. Historico social. La conciencia no existe fuera de los signos del lenguaje, ni puede concebirse
separada de la actividad humana, (Leontiév). La conciencia, el lenguaje, son productos y modos de
apropiacion de la realidad, realidad objetiva que es producto de la actividad transformadora del
hombre, actividad que se situa siempre espacial y temporalmente. Esta relacion y la actividad varian

de acuerdo con el contexto historico-social en que se desarrolla la actividad practica del hombre.

A estas premisas, y a la consideraciéon de estos niveles, subyace la idea de que es posible
encontrar vasos comunicantes en las definiciones de las distintas disciplinas. Con esta idea
se elabora el Cuadro 1. Esta idea no pretende hacer caso omiso de las contradicciones,
algunas claramente manifiestas, entre las concepciones tedricas de las(os) distintas(os)
autoras(es), o los sistemas ideoldgico-filoséficos que los sustentan. Tampoco pretende lidiar
entre las limitaciones, alcances o contradicciones internas de las distintas formulaciones vy
aproximaciones revisadas. Es una sintesis que constituye un intento de asimilacion critica®,
provisional dentro de nuestra investigacion, con la idea rectora de encontrar o construir
puentes o terrenos comunes entre los términos de distintas disciplinas. Esta sintesis sera

sometida a una valoracion critica posterior.

10 .. .y ’. . . . . , .. yq.
“La asimilacion critica como actitud intelectual permite incorporar los nucleos de conocimiento validos de

diferentes sistemas teoricos, descartando las propuestas que no tengan correlacion verdadera con los hechos. Se
diferencia del eclecticismo en que permite una integracion coherente, ya que éste no es sino la coexistencia
incoherente de asertos contradictorios bajo un marco pretendidamente unificador” (“Teoria y método para una
ciencia psicoldgica unificada”, en M. Siguan (coord.), 1987, pp. 102-127. Blanck, 1987b, citado en: Silvestri y
Blanck, p. 92). Ya que es la teoria la que guia la investigacion y los criterios metodologicos y de interpretacion,
diriamos que “los hechos” son aquellos (fendomenos, situaciones, procesos) sobre los que existe un grado relativo
de acuerdo intersubjetivo para su denominacién como “hechos”, siempre dentro de ciertos marcos explicativo-
comprensivos. ..
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CAPITULO 2. CONTEXTO HISTORICO-CULTURAL DE LA OBRA DE PAULO
FREIRE

2.1 ;Desde donde partimos para investigar el concepto de conciencia en

Paulo Freire?

Partimos de que existe un mundo natural que precedié y posibilitd el desarrollo de la
especie humana, que es independiente del hombre y su conciencia. Partimos de que existe
una realidad objetiva, que sin embargo no es independiente de los modos humanos de
acceso a la misma. El mundo, tal como lo conocemos, es construido y significado por la
actividad humana, por las practicas sociales y culturales que median y transforman nuestra
relacion con el mundo. (Por actividad humana, entendemos todas las esferas de actividad
del hombre. Esta actividad, al transformar el mundo del hombre, transforma al hombre y las
practicas con que media y transforma al mundo). Y esta actividad se situa siempre, en un

lugar y un tiempo determinados.

Nuestro punto de partida y la definicion que adopto y sintetizo es que la psicologia social
critica es la disciplina que estudia los vinculos y las interacciones reciprocas de los seres
humanos en su contexto histérico, que se concibe a si misma como un esfuerzo o
aproximacion para explicar, comprender, y contribuir a transformar las mediaciones entre
los procesos macro-sociales y los procesos micro-sociales. Desde esta aproximacion,
consideramos algunos elementos epistemoldgicos de nuestra perspectiva: 1) La intrinseca
e irreductible historicidad de los productos y los procesos sociales. 2) La dimensién
constitutivamente hermenéutica de los fendbmenos sociales. 3) La naturaleza plenamente
social, y por lo tanto a la vez histérica y contingente, de esas practicas sociales particulares
que son las practicas cientificas y de la propia razén cientifica. 4) El caracter socialmente
productivo de los conocimientos elaborados por las ciencias sociales (entre ellas la

psicologia social) y, en consecuencia, la inescapable dimension politica de esas ciencias.

En resumen, se trata de una perspectiva que insiste en el caracter socialmente construido
de la actividad cientifica (Ibafiez, Tomas; Municiones para disidentes: Realidad, verdad,
politica, 2001). Planteamos el desarrollo de nuestra investigacion de la siguiente manera: la
primera parte, dirigida a explorar la naturaleza social, histérica y contingente, es decir: 1.
Introduccién al contexto y labor de Freire (breve referencia al trabajo pedagdgico y politico
de Freire); 2. Breve referencia al contexto en el que se desarrolla el trabajo de Freire

(mundial, latinoamericano, y el de su pais, el Brasil a mediados del siglo XX); y una
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segunda parte que intentara abordar las dimensiones hermenéutica y politica del trabajo de
Paulo Freire, en una breve exploraciéon del contexto tedrico-conceptual en el que se

desarrolla su trabajo practico y se gesta su produccion tedrica.

- (Representacion grafica del desarrollo del capitulo 2).

Introduccién al contexto y labor de Freire «— contexto del trabajo de Freire a
mediados del siglo XX

mundial
latinoamericano & x>
El Brasil
La definicidn tedrico-practica de la conciencia en Freire

(El concepto de conciencia en P. Freire) —

contexto tedrico-conceptual

Influencias y afinidades Polémicas y diferencias

2.2 Vida y trabajo de Freire

Ernani Maria Fiori definid la labor de Freire como “la del educador de vocacién humanista
que, al inventar sus técnicas pedagogicas, redescubre a través de ellas el proceso histérico
en que y por el que se constituye la conciencia humana. El proceso a través del cual la vida
se hace historia” (Prélogo a la Pedagogia del Oprimido, 1982, p. 4). El de Freire es un
proceso de busqueda constante, el intento consciente de superacion de los propios errores,
limitaciones, parametros y definiciones del mundo, desde la opcion y la perspectiva de los

desheredados del mundo, a quienes dedicé su esfuerzo.

Paulo Freire es un pensador practico, sencillo y complejo a la vez. Nacido en Brasil (ver
Anexo), sus primeros condicionamientos y posibilidades se dieron en ese marco histérico y
concreto. Para volver a leerlo, es necesario recordar que los primeros trabajos de Freire ven
la luz en un momento de crisis, una crisis social, histérica y cultural a nivel planetario.11
Crisis que estalla y que recorre el final del siglo XX, a la que se hecho referencia al principio

de este ensayo.'” Una parte importante de esta crisis es la crisis del pensamiento y la

" Immanuel Wallerstein (1989). 1968: Revolution in the World-system.
2 Pablo Gonzalez Casanova (2004). La formacioén de conceptos en ciencias y humanidades.

42



practica libertadora. Es en este contexto, al que se hace referencia en forma breve, en el
que se gestan y aparecen los trabajos de Freire.

Trabajo pedagogico y politico de Freire

Paulo Freire nace en Recife (antes Pernambuco) en 1921 (ver Anexo 1). Entra a la Facultad
de Derecho, de la que se gradua. Ademas, realiza estudios de Filosofia y Psicologia del
Lenguaje. Como Director del Departamento de Educacion y Cultura del SESI (Servicio
Social), realiza sus primeras experiencias de trabajo comunitario, que califica de
asistencialistas, entre 1946 y 1954. Desde 1947, capta los dos grandes defectos de los
métodos pedagogicos tradicionales: posibilidad de domesticacion y posibilidad de
manipulacién. Comienza a trabajar como profesor de la Universidad de Recife (Federal de
Pernambuco). Fundador y director del Movimiento de Cultura Popular y del Servicio de

Extensién Cultural.

El trabajo de alfabetizacion en el Nordeste brasilefio comienza en 1962, cuando consigue
que 300 campesinos lean y escriban en 45 dias (Blanco, 1982, p. 16). Con el apoyo de un
sector de la opinién publica y el gobierno federal encabezado por Jodo Goulart, continua el
trabajo en 1963 y 1964. El plan de 1964, consideraba la preparacion de 20.000
coordinadores de circulos de cultura, para el trabajo de alfabetizacién de 2 millones de
personas. Reducido a su expresion mas simple, el sistema de alfabetizacion de Freire se
basa en un proceso educativo totalmente basado en el entorno del estudiante, en asumir
que los educadores deben entender y asumir la realidad y el contexto en los que viven los

educandos como parte de su actividad de aprendizaje.

La reaccion de las clases privilegiadas y la estructura de poder internacional al creciente
proceso de concientizacion, participacién y movilizacién de sectores campesinos, jévenes,
obreros y masas populares, se concreta en el golpe de Estado del ejército, la clase
terrateniente y la burguesia comercial y los intereses financieros y comerciales de los
EEUU. Freire, como muchos otros, sufre prision y exilio. Se traslada a Chile donde, de 1964
a 1970, continua su trabajo como educador. Posteriormente se traslada a Ginebra, donde
trabaja como consultor de la UNESCO y asesor del Consejo Mundial de Iglesias. Continua
su practica pedagodgica y programas de alfabetizacion en Tanzania, Angola, Santo Tomé y
Principe, Guinea-Bissau y Cabo Verde, Granada y Nicaragua. Continla aprendiendo y
difundiendo, no su método alfabetizador, sino la concepcion del mundo que le da sustento.
En 1980 regresa a Brasil, donde estuvo creando, pensando, escribiendo, reflexionando y

participando hasta el final de su vida, acaecida en junio de 1997.
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2.3 El contexto histérico del trabajo de Freire

Partimos de una vision general (mundial) para desplazarnos posteriormente al contexto
“particular” (América Latina y el Brasil), ampliando sucesivamente el marco temporal para
situar el contexto del trabajo de nuestro autor. En la investigacion sobre el Brasil,
presentamos un brevisimo resumen de la historia del Brasil, y cerramos este apartado con

un resumen del marco socioeconémico del Brasil entre los afios 1920 y 1940.

2.3.1 El contexto mundial de mediados del siglo XX

Dada la necesaria brevedad y precision que se requiere en este apartado, preferimos citar

en extenso, una aportacién actualizada e informada sobre el tema:

[...] “La Segunda Guerra Mundial modifica la configuracién de un sistema de relaciones
internacionales que antes habia tenido que acomodarse a los resultados de la conflagracion
de 1914 a 1918 y de la crisis de 1929 a 1933. Entre sus resultados sobresale la destruccion
de Europa, el ascenso de Estados Unidos al status de primera potencia imperialista mundial
y el surgimiento del mundo bipolar, a partir de la expansion del socialismo a las naciones de
Europa Oriental. De esta combinacién de elementos se origina la Guerra Fria (1946-1989),
ofensiva universal —ideoldgica, politica, econdémica, diplomatica y militar — encabezada por el
imperialismo norteamericano, destinada a lograr la “contencién del comunismo”, en especial,
a evitar su expansion hacia Europa Occidental, cuna de las ideas del socialismo y el
comunismo, cuya devastacibn amenaza con incentivar la lucha popular. [...] La Guerra Fria
constituye el principal instrumento del imperialismo norteamericano para ampliar y
profundizar su dominacién en América Latina, proceso que avanza mas rapido en los
ambitos politico y militar que en el econémico. [...] La doctrina Truman es la encarnacion de
la politica de la Guerra Fria en América Latina. Con el pretexto de combatir la “amenaza del
comunismo”, durante su presidencia (1945-1952), Truman desata una ofensiva destinada a
destruir a todas las fuerzas politicas latinoamericanas que considera como obstaculos para

la ampliacién y profundizacién de su dominio continental.” (Regalado, 2006, pp. 117-118).

2.3.2 El Brasil en Latinoamérica.

Es necesario volver hacia atras en el tiempo para poder construir una visién de conjunto
sobre lo que acontece en América Latina. Halperin Donghi™ nos dice que: “El proceso de

formacion histérica del Estado nacional en América Latina, muy diferente al de Europa, fue

13 Halperin-Donghi, Tulio (1972): Historia contemporanea de América Latina. Madrid, Alianza, en Noé,
Alberto, Movimientos sociales en Brasil, 1989, p. 383).
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el resultado de una voluntad realizada a través de los movimientos de independencia” (Noé,
p.383), afirmacion que en el caso del Brasil habria que poner entre paréntesis. Segun Boris
Fausto: “La independencia de Brasil no llegaria por un corte revolucionario con la metropoli,
sino a través de un proceso del que derivaron algunos cambios y muchas continuidades en
relacioén al periodo colonial. La historia de ese proceso pasa por el traslado al Brasil de la
familia real portuguesa, debido a la invasion napolednica, y por la apertura de los puertos
brasilefios al comercio exterior, lo que puso fin al sistema colonial, y [dio iniciola la

instauraciéon de un sistema monarquico.” (Fausto, 2003, p. 60).

Sin embargo, y de comun con el resto de los paises del continente, el Brasil transita de un
abierto tutelaje politico a un sutil pero no menos férreo control econémico, politico e
ideolégico, ejercido por las potencias europeas primero, y por el imperio norteamericano en
el siglo XX y la actualidad. La definicidon del politélogo Roberto Regalado parece adecuada
en este contexto: “El neocolonialismo se caracteriza por la independencia institucional
formal de la neocolonia, que esconde la subordinaciéon politica y dependencia econdémica
respecto de la metropoli” (2006, p. 107). Esta situacidn, segun nos explican otros
estudiosos, conduce a reproducir en cada pais (internamente), esa relacion de
subordinacion y dependencia, con caracteristicas especificas en cada pais del
subcontinente. Alberto Noé nos dice que: “En el caso brasilefio estas circunstancias fueron
reforzadas por los componentes autoritarios y conservadores de las élites politicas que
garantizaron al Estado el papel definitorio en la accién y la organizacion social” (Noé, 1989,
p. 383).

Esto es importante de considerar pues es el marco en que se desarrolla la actividad politica
y pedagdgica de Freire, vale decir, es dentro del marco institucional del Estado brasilefo,
encabezado por Jodo Goulart, que se desarrollan las primeras experiencias del método de
alfabetizacion- concientizacion. Institucionalidad que destruyen los poderes facticos,
nativos y extranjeros, cuando la organizacion y la movilizacion de las clases populares en la
década de los 60’s comienzan a ser consideradas como una amenaza a sus privilegios
econdmicos y politicos. Constante que también puede observarse en los demas paises del

continente.
2.3.3 El Brasil
Debido a que nuestra intencion es contextualizar al autor, nos vemos obligados a elaborar

un breve recorrido por la historia del Brasil. Dicho recorrido nos da una vision que abarca

del tiempo de la colonia hasta los anos 40 del siglo XX, con el fin del Estado Novo. La

45



totalidad de las citas corresponde al invaluable trabajo de Boris Fausto (2003), Historia

concisa de Brasil.

a) El Brasil: colonia, independencia y monarquia

“l[...] Como sucedié en toda América Latina, Brasil llegaria a ser una colonia cuyo sentido
basico seria el de proveer géneros alimentarios y minerales importantes al comercio
europeo. La politica de la metropoli portuguesa consistiria en incentivar el comercio en gran
escala de unos pocos productos exportables, basado en la gran propiedad. [...] Junto con la
empresa comercial y la gran propiedad, [se requiere destacar] un tercer elemento: el trabajo
forzoso. [...] En la América espafiola imperaron diferentes formas de trabajo servil, mientras
que en Brasil lo que predomind fue la esclavitud (pp. 19-20). [...] La esclavitud fue una
institucion nacional. Permeé a toda la sociedad condicionando su modo de actuar y de
pensar. [...] El prejuicio contra el negro se extendié mds alla de la esclavitud y llegé,
modificado, hasta nuestros dias” (p.30, subrayado nuestro).

“[...] El marco internacional de finales del siglo XVIII (independencia de las colonias inglesas
de América del Norte, la Revolucién Francesa, la Revoluciéon Industrial en Inglaterra) no dejé
de afectar las relaciones entre la corona portuguesa y su mayor colonia. Ya a mediados del
siglo XVIII Portugal se habia convertido en un pais atrasado en relacion con las grandes
potencias europeas. Aun asi, la monarquia lusitana intentaba mantener el sistema colonial y,
al mismo tiempo, limitar la creciente presencia inglesa en Brasil. (p. 54)[...] Al mismo tiempo
que la corona lusitana mantenia una politica de reforma al absolutismo, en la colonia surgian
varios intentos de independencia y conspiraciones contra Portugal. [...] Podemos afirmar que
se traté de movimientos de revuelta regional y no de revoluciones nacionales. Ese fue el
trazo comun de diversos episodios como la Inconfidencia Minera (1789), la Conjuracién de
los Sastres (1798) y la Revolucién de 1817 en Pernambuco”.

Fausto Brito resume y relanza la pregunta sen qué momento habia surgido la conciencia
de ser brasilefio?, y apunta que: “no hay una respuesta unica para una pregunta de esa
naturaleza. La conciencia nacional se fue definiendo a medida que ciertos sectores de la
sociedad de la colonia comenzaron a tener intereses distintos de los de la metropoli, o a
identificar en ésta la fuente de sus problemas” (p. 57). Después del proceso de
independencia, y a diferencia de otros procesos regionales (vid supra 2.3.2), “;Porqué
Brasil no se fragmenté en el siglo XIX y consiguié mantener la unidad territorial que venia
de los tiempos de la colonia? Las rebeliones provinciales y las diferencias e incertidumbres
en torno a la forma de organizar el poder central indican que la unidad del pais no estaba
garantizada cuando se proclamé la independencia. La unidad fue producto de la resolucion
de los conflictos por la fuerza o por la habilidad, asi como del esfuerzo de los gobernantes
para construir un estado centralizado”. Sobre este tema existen muchas controversias, pero
Boris Fausto sostiene que “el interés por el mantenimiento del sistema esclavista llevo a las
provincias mas importantes a mantenerse unidas, pues su separacion las debilitaria
enormemente frente a las presiones internacionales antiesclavistas lideradas ahora por
Inglaterra”. Al mismo tiempo: “La unidad de un pais que se presentaba como una
monarquia estable rodeada de republicas turbulentas fue también apoyada por Inglaterra.

Finalmente, la formacion de una élite homogénea, de concepcion jerarquica y
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conservadora, que circuld por los puestos administrativos del pais, favorecio Ila
implementacién  de una politica cuyo objetivo era la construccion de un imperio
centralizado” (pp. 89-90). Pese a lo cual “en el Brasil independiente persistio la escasa
integracion territorial y economica del pais que databa de los tiempos de la colonia” (p.
124).

b) El Brasil a finales del siglo XIX: Primera Republica, movimientos sociales y
Estado Novo

“[...] En febrero de 1891 fue promulgada la primera Constitucion republicana, que se
inspiraba en el modelo norteamericano y consagraba la republica federal y liberal (p.126) [...]
La Republica dio forma concreta a la autonomia de los estados, expresando plenamente los
intereses de cada region” (p. 132). “[...] La inmigracion en masa fue uno de los rasgos mas
importantes de los cambios socioeconémicos ocurridos en Brasil a partir de las ultimas
décadas del siglo XIX. Este pais fue, después de EU y Canada, uno de los principales
receptores de los millones de europeos y asiaticos que llegaron a las Américas buscando
oportunidades de trabajo y ascenso social. [...] La diversificacion de la actividad econémica
esta ligada a la llegada y expansion de los inmigrantes [en el territorio brasilefio]” (p. 139).

Para entonces podemos contar, dentro de las actividades econdmicas del Brasil, la
agricultura (que en conjunto ocupaba a 2/3 de la poblacién), la industria y los servicios.
“Pero hasta 1930, predominé la estructura politica oligarquica, con base econémica en las
plantaciones de café” (fazendas) (Blanco, 1982, p. 28).

“[...] Durante la primera Republica (1889-1930) los movimientos sociales de trabajadores
ganaron cierto impetu, tanto en el campo como en las ciudades. En el campo pueden ser
divididos en tres grandes grupos: los que combinaron contenidos religiosos con carencias
sociales, los que combinaron contenido religioso con reivindicaciones sociales, y los que
expresaron reivindicaciones sociales sin contenido religioso (p. 149). [...] En los centros
urbanos, a pesar de las significativas diferencias de instruccién y la falta de medios de
divulgacién, eran mucho mayores la libertad de circulacién y de ideas. Aun asi, el
movimiento de la clase trabajadora urbana fue limitado y sélo excepcionalmente consiguié
alcanzar algunos éxitos a lo largo de la Primera Republica (p. 150).

Posteriormente, con otra composicién politica y social y otros objetivos, tuvo lugar el
movimiento revolucionario de 1930 que “se inscribe en una coyuntura de inestabilidad que
caracterizo a toda América Latina y que fue generada por la crisis mundial iniciada en 1929.
Entre 1930 y 1932 se sucedieron en el subcontinente once episodios revolucionarios, la
mayoria de ellos de caracter militar. El levantamiento de 1932 y la asuncion presidencial de
Getulio Vargas marcé el fin de la Primera Republica y el comienzo de nuevos tiempos” (p.
162).

“[...] Dos cuestiones se entrelazan en el proceso politico de 1930-34, el movimiento del
“tenentismo”, y la lucha entre el poder central y los grupos regionales (p. 168). [...]
Paralelamente, la historia de los afios 1930-45 se caracterizé por el fortalecimiento de las
fuerzas armadas, especialmente del Ejército” (p. 174). [...] Frente a las cristalizaciones de
una corriente integrista-fascista y una corriente autoritaria, se impulsé la creacién de la
Alianza Nacional Libertadora (ANL), que reunié a varios sectores sociales dispuestos a
enfrentar al fascismo y al imperialismo. [...] El levantamiento de 1935 encabezado por la
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ANL fue un completo fracaso y tuvo graves consecuencias, ya que permitié la
implementacion de amplias medidas represivas y el comienzo de una escalada autoritaria
(pp.175-177). [...] El desarrollo de este proceso condujo al golpe militar de 1937 que
instaurd la dictadura del Estado Novo. [...] Desde el punto de vista socioeconémico, el
Estado Novo represent6 una alianza de la burocracia civil y militar y la burguesia industrial,
cuyo objetivo comun inmediato era promover la industrializacién del pais sin grandes
conflictos sociales (p. 179). [...] El Estado Novo fue concebido como un estado autoritario y
modernizador que deberia durar muchos arios, sin embargo, no llegé a los ocho arios. [...]
Los problemas del régimen estuvieron mas vinculados a la insercion del Brasil en el marco
de las relaciones internacionales, que a las condiciones politicas internas del pais. Esa
insercion impulsé a las oposiciones y permitié el surgimiento de divergencias dentro del
gobierno” (p. 189).

c) Marco socioeconémico

Entre 1920 y 1940 la poblacion brasilefia pasé de 30,6 millones de habitantes a 41,1
millones de habitantes. Entre los dos afios existia casi una situacién de equilibrio entre
poblacién masculina y femenina. Se trataba de una poblacién joven, en la que los menores
de veinte afios representaban alrededor del 54% del total, tanto en 1920 como en 1940 (p.
192).

Si se consideran las distintas regiones del pais en 1940, el norte concentraba apenas al
3,5% de la poblacion; el nordeste (donde Freire llevaria a cabo su trabajo) al 32,1%, el
este (Minas y Espiritu Santo), el 18,1%; el centro-sur, el 26,2%; y el sur (Santa Catarina y
Rio Grande do Sul), el 10,9%. Un importante cambio se produjo por la reduccién de la
importancia de la inmigracion internacional y por el creciente volumen de las migraciones
internas. [Estas] tuvieron un sentido diferente segtn la regién (p. 192-193] Como resultado
de la crisis del caucho, el norte present6 una elevada tasa de migracion interna (cerca del -
14%). En gran medida, se tratd de un movimiento de regreso de los nordestinos a su
region de origen. Por el contrario, el sur y el centro-sur como un todo presentaron altas
tasas positivas (11,7%). El periodo que comienza en 1929/1930 es muy relevante tanto
desde el punto de vista de la produccién agricola como de la produccién industrial. En
1920, la agricultura detentaba el 79% del valor de la produccién total y la industria el 21%.
En 1940, las proporciones correspondian al 57 y 43%, respectivamente. [...] En el periodo
1935-1939, la participacion del café en el valor total de las exportaciones brasilefias cayo
del 71,7% al 41,7%, y la del algodon pasé del 2,1 al 18,6%. Ademas de la produccion
industrial, debemos destacar el aumento de la produccion agricola destinada al mercado
interno. Entre 1939 y 1943, arroz, porotos, carne, azucar, mandioca (yuca), maiz y trigo
pasaron de 36, a representar el 48,3% de los cultivos (p. 193).

Las tasas de crecimiento anual de la industria [...] indican un avance considerable entre
1933 y 1939 y un impetu menor entre 1939 y 1945. [Posteriormente], es probable que las
inversiones publicas en infraestructura hayan contribuido en eliminar o atenuar dificultades
serias [...] para el mantenimiento del proceso de industrializacién y su posterior expansion
en la posguerra. Entre 1919 y 1939 [...], las industrias basicas —metalurgia, mecanica,
material eléctrico y material de transporte —practicamente duplicaron su participacion de
total del valor agregado a la industria. A pesar de aportar todavia mas del 60% del valor
agregado a la industria, las industrias tradicionales, principalmente la textil, vestidos y
calzados, alimentos, bebidas, tabaco y muebles — vieron reducida su participacion relativa,
ya que en 1919 representaban el 72% de ese valor. El crecimiento de las industrias
quimica y farmacéutica fue extraordinario, triplicé su participacion entre 1919 y 1939.

En el sector educativo, hubo cierta caida del indice de analfabetismo entre 1920 y
1940. Sin embargo, continué siendo muy elevado. Al considerarse la poblacién de
quince anos o mads, el indice de analfabetos cayé del 69,9% en 1920 al 56,2 en 1940.
Se calcula que en aquella época el indice de escolarizacién en nifios y nihas entre
cinco y diecinueve anos que frecuentaban la escuela primaria o secundaria era
cercano al 9%. En 1940, dicho indice llegé a poco mas del 21% (p. 194, subrayado
nuestro).
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Industrializacién, migracion interna, polarizacién social y diversificacion econdémica son
algunas de las tendencias que conforman el contexto histérico de la obra y el autor que

estudiaremos.

2.4 Contexto teorico-conceptual de la obra de Freire

Los conceptos son a la vez méviles y dialécticos. [...] Los conceptos varian a lo

largo del tiempo. Es mas, los conceptos se definen entre dialogos y debates

[...] Conceptos y definiciones son histdricos y dialdgicos. [...] Es necesario

comprender su génesis y las oposiciones y afinidades que expresan...

--Gonzalez Casanova, Pablo. La formacién de conceptos en ciencias y humanidades.

Una brevisima reconstruccién del contexto a un nivel tedrico-conceptual de los afios 60 y 70
nos permitira situar en perspectiva los dialogos e intercambios que Freire fue tejiendo y

articulando.

2.4 1 Influencias y afinidades del trabajo de Paulo Freire

En el desarrollo del concepto de concientizacién se reconoce la influencia de escritos del
obispo Hélder Camara, mientras que en la fundamentacion filoséfica de su Pedagogia del
Oprimido fue importante su formacién y didlogo con el profesor Alvaro Vieira Pinto, cuya

obra, Ciencia y existencia, nos fue imposible de consultar.

Segun José Blanco: “El trabajo de Freire se alimenta también de la tradicion judeo-cristiana,
[...] y [mas especificamente] de las corrientes del personalismo, [retomando] de manera
central Emmanuel Mounier. Este espiritu cristiano catdlico es el de un compromiso radical,
liberador y humanista que influiria de forma muy importante en el movimiento y el
pensamiento latinoamericano de la Teologia de la Liberaciéon” (Blanco, 1982, p. 18).
También es significativa, en el pensamiento de Paulo Freire, “la influencia de autores como
Tristan de Athayde, Maritain, Bernanos” (existencialismo), y la influencia de pensadores de
la Escuela de Frankfurt como Fromm y Marcuse, de quienes ‘“retoma el rechazo enérgico
hacia toda estructura deshumanizadora”. También, segun este autor “su frabajo pedagdgico
lo lleva a acercarse a las obras de lideres revolucionarios como Amilcar Cabral, Julius
Nyerere, y Leopold Senghor” (Blanco, 1982, p. 19). Ferreira Calado (2004), por su parte,
cita entre sus influencias a Samora Machel, Lucien Goldman, y Simone de Beauvoir,
Antonio Gramsci y el Che Guevara. Como pedagogo, Freire conocio el trabajo de autores,

investigadores y educadores como Freinet, Ivan llich y Pichén-Riviére.
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Segun Carlos Alberto Torres Novoa (Conciencia e historia, 1992): “Freire irrumpe en la
escena histérica (mas concretamente a partir de lo educativo), proponiendo una
antropologia politica que lleva la reflexion sobre el hombre [...] hacia una sintesis global,
donde se encuentran, intimamente unidos, lo antropolégico con lo pedagogico, lo politico, lo
filosofico e incluso lo teolégico” (1992, p. 59). Antropologia...politica. ¢El estudio del
hombre... en tanto animal politico? Al inicio de nuestra investigacion, planteamos que a
cualquier disciplina o area de conocimiento subyace un marco de interpretacion filoséfico.
Acorde con este planteamiento, Torres Novoa propone que: “La filosofia subyacente del
pensamiento freireano, se conforma desde distintas versiones filosoficas en una amalgama
[...], reuniendo el pensamiento existencial (el hombre como ser en construccion), el
pensamiento de la fenomenologia (el hombre construye su conciencia en cuanto
intencionalidad), el pensamiento marxista™ (el hombre vive en el dramatismo del
condicionamiento econémico de la infraestructura y el condicionamiento ideoloégico de la
superestructura) y la dialéctica hegeliana ([...Joor el movimiento del devenir dialéctico, lo

que es si, pasa a ser en si y para si)”"° (Torres Novoa, 1992, p.60).

La primera pregunta que requerimos formularnos es: ;como es que Freire integra

estas tradiciones filosdéficas? Una primera aproximacién a este problema es constatar que
Freire nunca se propuso como objetivo formular un sistema tedrico acabado, sino que
sistematiz6 su experiencia en el marco de la educacion problematizadora, y las
experiencias y reflexiones de los trabajadores urbanos y rurales con los que convivio.
Segun Torres Novoa, en la confluencia del pensamiento de Freire el mayor peso lo tiene la
dialéctica hegeliana, en tanto constituiria un anticipo de su “pedagogia del oprimido”,
mientras que otros autores (Ferreira Calado, 2004) atribuyen un peso creciente a la

tradicion marxista, en sus vertientes mas lucidas.

" Parece la lectura de un “marxismo” reduccionista y mecanicista. Quiza la necesaria simplificacion en este
punto condujo al autor a una distorsion grosera del pensamiento marxista, tan comtn en el siglo XX. Estamos
advertidos sobre el riesgo existente de extender al conjunto de los escritos de un autor una critica realizada
sobre una afirmacion concreta. Para una exposicion mas amplia sobre la influencia del pensamiento marxista en
el trabajo practico y los escritos de Freire, y una perspectiva mas amplia sobre sus influencias, ver Ferreira
Calado (2004), “Fuentes del pensamiento e interlocutores de Paulo Freire”, en Paolo Freire: Forjador de
utopias, pp. 17-23.

'> Con respecto a este punto es importante, para la lectura de Freire: 1) la dialéctica hegeliana ha sido definida,
por algunos autores, como idealista, en tanto la dialéctica marxiana vendria ser una dialéctica materialista. Es de
todos conocida la expresion segin la cual Marx habria “puesto de cabeza” la dialéctica hegeliana. Ahora bien,
segiin Lucien Goldmann: “Marx afirma y admite también la influencia del pensamiento sobre la vida material y
Hegel la influencia de las condiciones histéricas y sociales sobre la vida del espiritu. Por consiguiente, habria la
misma dialéctica de la totalidad y la diferencia se reduciria a lo sumo a una importante cuestion de acento”.
(Investigaciones dialécticas, p. 12, Instituto de Filosofia, Facultad de Humanidades y Educacion, Universidad
Central de Venezuela, Caracas, 1982).

50



En ese orden de ideas, siguiendo a Torres Novoa (CATN), Freire busca definir al hombre, y
bajo las influencias mencionadas, lo concibe como conciencia de si, alteridad y fuerza de
trabajo. Freire, siguiendo a Hegel, “asume que el hombre es conciencia de si [y busca] una
explicacion dialéctica-fenomenolégica de este hecho) e introduce la dimension de la
relacion interpersonal (la alteridad), retomando el fundamento de la corriente personalista al

estilo Mounier, para finalmente, aceptar con Marx que el hombre es fuerza de trabajo’
(1992, pp. 60-61).

Es necesario destacar que la tesis central de este autor es que la antropologia freireana,
nutrida por las corrientes mencionadas es, sobre todo, una respuesta a la relacion
conciencia (como ser social) e historia (como ser histérico). Para Freire, segun este autor,
“el hombre es existencia (es un ser de relaciones) y apertura (es un ser con los otros), se
constituye conjuntamente con el mundo, como ser social y como ser histérico. Pero “[...]
;como se relaciona el hombre directamente con el mundo” (Torres Novoa, 1992, p. 60).
¢, Qué es lo que media entre el hombre y el mundo? Para Freire, es por la educacién, en el
sentido mas amplio de la palabra, que el hombre comienza su “lectura” del mundo, es a
través de la educacion que el hombre comienza a conceptualizar, a orientarse en el mundo,
es la educacion un factor importante, aunque no el Unico, para el gobierno de su mundo. En
su obra mas reconocida, Freire nos dice que ‘la educacion debe ayudar al hombre a
reflexionar sobre su ontologica vocacion de sujeto” (PO, 1982, p. 52, citado en Torres
Novoa, 1992, p. 61).

Si la educacion ha de constituir esta mediacién entre el hombre y el mundo; “no sélo no
debe ser neutral, aséptica y apolitica, sino que debe asumir [y exponer] todos los
condicionamientos [...] asi como todas las potencialidades humanas” (Torres Novoa, 1992,
p. 61). Es en este sentido que, en Freire: “la educacion [se define como] una forma de
politica o accién cultural que trasciende los limites tedricos de cualquier doctrina politica
especifica, al tiempo que vincula la teoria y la practica social a los aspectos mas profundos
de la emancipacion” y de esta forma, segun Henry Giroux, “en tanto referente del cambio,
la educacion representa una forma de acciéon que emerge de la unién de los lenguajes de la
critica y la posibilidad” (Henry Giroux, introducciéon a La naturaleza politica de la educacion,
1990, p. 15). En este caso, se trata de la critica hacia la reproduccion de las estructuras y
procesos economicos, politicos, sociales y culturales generadores de desigualdad que no
se agota en si misma para quedar en una denuncia estéril, sino que procura activamente

identificar e impulsar vias concretas y posibles de accién social y cultural.
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En trabajos posteriores, Freire admite que la alfabetizacion de adultos o la educacion no
constituyen de hecho el “instrumento idoneo” y la “palanca” adecuada para el cambio
social, pero defiende que la utopia, como construccién de lo posible, tiene que animar todo
proyecto educativo. La pedagogia es, para Freire, esencialmente politica, “un apasionado
compromiso por lograr que lo politico se convierta en algo mas pedagdgico, y parte
fundamental de un proyecto” que implica la lucha contra todas las formas de la opresién y la
lucha por la humanizacion de la vida (Giroux, 1990, p. 15). La antropologia de Freire se

fecunda, segun CATN, en esta utopia.

Ahora bien, jes la antropologia este eje que anuda las dimensiones del trabajo de Freire
que propone Torres Novoa? Al preguntarse simultaneamente sobre si mismo y el mundo,
sobre ‘el puesto del hombre en el cosmos’, Freire se desmarca de una antropologia
filosofica o “filosofia del hombre” con un caracter antropocéntrico. “[...] Los movimientos de
rebelion, en el mundo actual, sobre todo aquellos de los jovenes, que revelan
necesariamente peculiaridades de los espacios donde se dan, manifiestan en su
profundidad esta preocupacion en torno del hombre y de los hombres como seres en el
mundo y con el mundo. En torno de qué y como estan siendo. Al poner en tela de juicio a la
civilizacion de consumo, al denunciar las “burocracias”[...]; al exigir la transformacion de las
universidades [...], al proponer la transformacion de la realidad misma [...] buscando la
afirmaciéon de los hombres como sujetos de decision, todos esos movimientos reflejan el

sentido mas antropologico que antropocéntrico de nuestra época” (PO, 1982, pp. 31-32).

Para Freire, como para Karel Kosik, el hombre es un ser “antropocésmico”. En el ensayo “El
hombre”, Karel Kosik sostiene que [...] La realidad de la naturaleza como totalidad
absoluta, [es] independiente no sélo de la conciencia del hombre, sino también de su
existencia, y es la realidad del hombre, que en la naturaleza, y como parte de ella, crea la
realidad humano-social, que trasciende a la naturaleza, y define en la historia su propio
lugar en el universo. [...] Como hombre esta siempre, y a la vez, en la naturaleza y en la
historia. Como ser histérico, y por tanto como ser social, humaniza la naturaleza, pero
también la conoce y reconoce como totalidad absolutas, [...] como condicién y supuesto de
la humanizacién” (Dialéctica de lo concreto, 1967, pp. 256-257, subrayado en el original).
Es en este sentido que podemos considerar la formulacion de Torres Novoa: “La
antropologia es para Freire, la reflexion sobre la totalidad del ser histérico del hombre y su
mundo” (Conciencia e historia, 1992, p.63).

2.4.2 Polémicas y diferencias
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En el siguiente apartado trataré de esbozar algunas de las oposiciones y polémicas de que
participd Freire. Las “tematicas” que desarrollo emergen de la lectura particular que hago de

la Pedagogia del Oprimido. Asi pues, tenemos a Paulo Freire contra...

a) El objetivismo y el mecanicismo.

El mecanicismo se remite en sus origenes a la fisica aristotélica, y se desarrollé en el siglo
XVII, en oposicién a la doctrina del anima mundi (vitalismo):“la nocién de que la materia
estaba llena de vida y la consiguiente identificacion de Dios con la Naturaleza. El
mecanicismo trata fundamentalmente, de interpretar la naturaleza como si fuera una
maquina, y de utilizar el conocimiento derivado de las maquinas para interpretar la
estructura fisica de la naturaleza. [...] Forma parte del credo de los mecanicistas la idea de
que se podia probar que todos los efectos genuinos en la naturaleza eran explicables en
términos de causas ordinarias, independientes, mecéanicas y materiales” ((Shapin, 2000, p.
52,67). Para explicar el objetivismo, acudiré a uno de sus representantes mas importantes:
“[De acuerdo a mi tesis] existen (1) el conocimiento o pensamiento en sentido subjetivo,
que consiste en un estado de la mente o de la conciencia, o en una disposicion a
comportarse o actuar, y (2) un conocimiento o pensamiento en sentido objetivo, que
consiste en los problemas, teoria y argumentos como tales. El conocimiento, en este
sentido objetivo, es totalmente independiente de la pretension de conocer de cualquiera; es
también independiente de las creencias o de la disposicién de cualquiera a asentir, afirmar

o a actuar. El conocimiento en sentido objetivo es un conocimiento sin _conocedor; es

conocimiento sin sujeto cognoscente (K. R. Popper, Objective Knowledge, 1979, Oxford

University Press, 1979, pp. 108-109, subrayado en el original, en: Chalmers, 2001, p. 169).

Al separar el conocimiento del conocedor, Popper convierte el proceso del conocimiento en
una absoluta entelequia. El objetivismo fragmenta y esencializa las diferentes dimensiones
de la realidad. La relacion légica entre el mecanicismo y el objetivismo se encuentra en la
negaciéon que hacen del papel de la subjetividad en la transformacion de la realidad. El
objetivismo es, segun Freire, “la exacerbacion del poder de la objetividad, del mundo
objetivo, para crear o condicionar la conciencia” (Entrevistas con Freire, 1978, p. 42). Es
necesario enfatizar que el mecanicismo o el objetivismo, bien ligados al determinismo, no
han anidado exclusivamente dentro de las ciencias de la naturaleza, ni son patrimonio de

determinada tendencia sociopolitica.
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b) El subjetivismo y el psicologismo, el representacionismo.

Anteriormente esbozamos una critica del representacionismo, postura “emparentada” con
estas perspectivas (ver Anexo 2). Ambos polos (mecanicismo-objetivismo, subjetivismo-
psicologismo) constituyen los marcos de interpretacion dominantes en nuestras sociedades.
Segun Freire “no tenemos una conciencia aqui y el mundo alla, la conciencia aparece entre
la relacién del hombre y el mundo, del hombre y la realidad existe una relacion dialéctica
(dialecticidad) entre la subjetividad y la objetividad, de esta forma es posible entender el
proceso de concientizacion. Pero la conciencia no es solo, no puede ser solo el reflejo de la

realidad, porque la conciencia es reflexiva” (E, 1978, p. 42).

El psicologismo es el intento de explicar los hechos, fendmenos o acontecimientos sociales,
a partir de las caracteristicas psicoldgicas y/o individuales (subjetivas) de quienes
estuvieron o estan envueltos en ellos. En el subjetivismo, “la conciencia seria la creadora
del mundo, la conciencia crea la realidad” (E, 1978, p. 42), donde la realidad sensible es
creacion del sujeto, y el pensamiento, la idea o la conciencia son, por si mismos, capaces
de transformar la realidad, en tanto constituyen el dato mas importante de la realidad. En
este tipo de formulaciones, el pensamiento es abstraido tanto de la objetividad de las
relaciones sociales en que se genera como de las mediaciones materiales que el hombre
ha construido en su relacion con la naturaleza, y que sustentan dichas relaciones. Estas

perspectivas pueden rastrearse histéricamente, por ejemplo, en Platon, Berkeley y Hume.

c) Los educadores que niegan la dimension politica de su labor.

Freire insiste, de forma progresiva y cada vez mas clara en sus escritos, en el caracter
politico del proceso educativo. Para él, “el acto de alfabetizar implica una dimensién politica
incluso si se trata de una mera reproduccidon o transferencia de contenidos” (Ferreira
Calado, 2004, p. 55). Freire trabaja y reivindica “una educacién en la que conocer y
transformar la realidad sean exigencias reciprocas” (Accion cultural para la libertad, p. 92,
en Ferreira Calado, 2004, p. 56). Defiende que el proceso de ensefianza implica el trabajo
con los contenidos (quien ensefia, ensefia algo a alguien), sin embargo, “el problema
fundamental de naturaleza politica y afectado de tintes ideoldgicos, es saber quién se
encarga de elegir los contenidos, a favor de quién estara su ensefianza, contra quién, a
favor de qué, contra qué” (Pedagogia de la esperanza, 1998, p.110, en Ferreira Calado,
2004, p. 56). El aporte de Freire, desde las tradiciones y perspectivas en que se
fundamenta, concurre con la sociologia del conocimiento en mostrar con mayor claridad

este problema, cuestionando la supuesta “apoliticidad” de los presupuestos, premisas,
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argumentos y herramientas metodologicas en el campo de la ciencias “naturales” y
exactas. El cuestionamiento al gobierno de los técnicos y los “expertos” proviene de esta

misma fundamentacion filosofica.

d) La cultura del silencio.

Anteriormente revisamos de forma breve el contexto histérico de la obra de Freire,
destacando las relaciones de dependencia del Brasil y el conjunto de América Latina, que
se reproducen internamente en la estructura social. “[...] Lo que llamamos cultura del
silencio, introyectada como ‘inconsciente colectivo”, herencia del pasado colonial, [es]
generada en las condiciones objetivas de una realidad opresiva, e introyectada mediante
los mitos que sustentan el poder de los grupos y clases dominantes. Esta cultura del
silencio no solamente condiciona la forma de estar siendo de los hombres mientras se halla
vigente la [estructura de lo real material] que crea esas relaciones, sino que [...] en
condiciones favorables, los mitos y el poder inhibidor de la cultura del silencio pueden
‘reactivarse”, incluso cuando la realidad material que los sustentaba, ha cedido el
paso a una nueva estructura socioeconémica” (E, 1978, p.21, subrayado nuestro). Para
entender la cultura del silencio debe considerarsele, en si misma, como parte de un
conjunto o totalidad mayor. “En este conjunto mayor debemos reconocer la cultura o las
culturas que determinan la voz de la cultura del silencio [...], que nace de la relacion entre
el tercer mundo y las metropolis [...]. No es el dominador quien construye una cultura y la
impone a los dominados. Esta cultura es el resultado de las relaciones estructurales entre
los dominados y los dominadores” (La naturaleza politica de la educacién, 1990, p. 90). La
concepcion dinamica y dialéctica de la cultura en Freire, nos aproxima a entender la
“cultura” como proceso histérico y contradictorio en el que distintos elementos e
interacciones configuran procesos singulares, especificos, y al mismo tiempo procesos y

fendmenos de creciente complejidad.

e) Contra el sectarismo y el dogmatismo.

El conocimiento y la interpretacion del mundo requieren entenderse como procesos de
intercambio, continuos y abiertos. En cualquier ambito de la sociedad (la familia, la escuela,
el trabajo, la iglesia, etcétera), en los distintos terrenos de la existencia del hombre (el
trabajo, la cultura, la historia, los valores), la interaccién linguistica, el dialogo, la
comunicacion, son esenciales en la participacion en la dinamica social, en la reproduccion y
transformacion del mundo por la accion de los hombres. Al cuestionar y tratar de romper

con los mitos, las creencias y las formas de ser, pensar y relacionarse propios de una
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situacion opresiva, no es posible adoptar una postura de rigidez o de cerrazon, de negacion
de las diferencias. Una vision mesianica o autoritaria que postule un “evangelio de la
liberacion”, es incompatible — independientemente de la doctrina o teoria que la inspire--
con un proceso educativo y un proyecto politico de emancipacién humana. En la
perspectiva de Freire, la negacion del didlogo a cualquier nivel o ambito, que lleva a cabo
quien se coloca en una posicion de superioridad, la de “alguien que sabe frente a alguien
que no sabe”, mina la posibilidad de la comunion, la solidaridad y la organizacién entre los

oprimidos.

f) Contra la teoria y la accién cultural para la dominacion.

En Freire encontramos una reflexién constante sobre la necesaria coherencia entre los
fines y los medios. Desde su postura, la educacién liberadora no puede hacer uso de los
mismos métodos que la educacion que domestica al hombre. “Si es que escojo una accion
liberadora, una accién humana, para mi es necesario que estén absolutamente claros, el
meétodo, las técnicas, los procesos que voy a usar cuando esté delante de los educandos.
Generalmente nosotros creemos que estamos trabajando por el hombre [...], para la
liberacion de ellos [...], sin embargo seguimos usando los mismos métodos que impiden al
hombre ser libre” (E, 1978, p. 37). La educacion, entendida como accion cultural liberadora
no puede recurrir a la conquista, es decir, no puede buscar el sometimiento o la sumisién
del otro, no puede coadyuvar o admitir en su practica la invasién cultural de aquéllos con
los que construye el proceso educativo. Para Freire, los errores metodolégicos en la
accion cultural tienen siempre un trasfondo ideolégico. La educaciéon, como accién
cultural con un objetivo liberador, se distingue siempre, en sus métodos, de la accion
cultural antidialégica de dominacién. La critica a los métodos y metodologias utilizadas e
implicadas en una accion cuyo objetivo se declare contrario a la dominacién y la explotacion
de los hombres, se convierte de este modo en una critica frontal (que Freire comparte con
la generacion del 68) hacia los medios que se han empleado y los resultados que estas
practicas han aportado; en una critica hacia las formas concretas y especificas de
organizacién y accién sobre y en la realidad que pueden crearse y/o construirse en cada

contexto historico-social.
2. 4. 3 Criticas a Paulo Freire
Tan s6lo mencionaré, de forma necesariamente esquematica, algunas de las criticas mas

importantes que se hicieron al trabajo de Freire. Al centrarme en su produccién tedrica, y no

en “su” método o en el analisis de sus experiencias y procesos, o en los resultados de
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experiencias realizadas con algunas de las direcciones metodoldgicas que sefalaba la
reflexion de Freire, registré también solo las criticas que aparecen relacionadas con uno u
otro escrito, en las fuentes que pude consultar. Entre ellas podemos encontrar las

siguientes:

En ciertos sectores, la propuesta de Freire gener6 encono por su rotundo rechazo de la
reduccion del individuo a un puro reflejo de las estructuras socioecondmicas en que
insistian (e insisten) algunos; relacionado con esto, se le criticd la importancia dada a la
subjetividad y la conciencia en la organizacién y la lucha sociopolitica, y por tanto, el papel
atribuido al proceso de concientizacion. El concepto de concientizacion constituyd objeto de
viva polémica debido a su ambiguedad y a la posibilidad, latente y real, de su uso con otros
objetivos sociopoliticos. Freire fue duramente cuestionado por la vaguedad de los
conceptos de pueblo y oprimido, también por no declarar de forma explicita que la lucha de
clases es el “motor de la historia”. También fueron muy cuestionadas sus afirmaciones de
que el oprimido, al liberarse, libera al opresor; y la afirmacion de que la conciencia de clase
del trabajador pasa por su conciencia de hombre como hombre oprimido, definicion que
coloca la dignidad y el agravio moral del oprimido en el mismo rango de importancia que la

explotacion material de que es objeto.
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CAPITULO 3. LA REFLEXION TEORICO-PRACTICA SOBRE LA CONCIENCIA
(EL CONCEPTO DE CONCIENCIA EN PAULO FREIRE).

Para abordar el concepto de conciencia en nuestro autor he de hacer referencia, en forma
ineludible, al proceso de la concientizacion, que es durante un determinado periodo, el
principal eje de sus trabajos, exposiciones, conferencias y ensayos. Al mismo tiempo, poco
podemos avanzar en la explicacion-comprension de este proceso, si no tenemos clara la

definicion de conciencia de nuestro autor...

Pablo Gonzalez Casanova nos dice que la investigacion cientifica en el marco de un
proceso de reestructuracion de conceptos se hace mas compleja en tanto éstos forman, han
formado y formaran parte de procesos sociopoliticos de dominacioén y liberacién, y en tanto
los conceptos estan insertos en posiciones sociales e ideoldgicas opuestas (La formacion
de conceptos en ciencias y humanidades, 1999, p. 147). Esto se pone de relieve cuando
Freire expone que el tema fundamental de la Pedagogia del Oprimido es “la constitucion
histérica de la conciencia dominada y su relacion dialéctica con la conciencia dominadora en
la estructura de dominaciéon” y en el que define al hombre como “cuerpo consciente” (E,
1978, pp.17-18).

Como aproximacion metodoldgica, retomaremos la siguiente definicion: “La concientizaciéon
se refiere al proceso mediante el cual los hombres, no como receptores, sino como sujetos
de conocimiento, alcanzan una conciencia creciente tanto de la realidad sociocultural que da
forma a su vidas, como de su capacidad para transformar dicha realidad” (Accién cultural y
concienciacion, en La naturaleza politica de la educacién, p. 85). A partir de ella, propongo
para mi investigaciéon el intento de distincion analitica del concepto de conciencia en su
relacién con algunos de los términos de esta definicidbn que retomamos. Las dimensiones
que propongo son: educacion, proceso, conocimiento, comunicacion, transformacion del
mundo, ideologia, dominacién, humanizacion y liberacion. Cada una de estas dimensiones
remite necesariamente a las demas y viceversa, en el intento de un entrelazado que solo en

su relacioén reciproca de complementariedad mantiene su sentido.
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3.1 Conciencia y educacion.

Toda prdctica educativa implica un concepto del hombre y del mundo.

--Paulo Freire, Cultural action for freedom

Es impresionante hasta qué punto, en la actualidad, viejos y renovados mitos, impulsados
por fuerzas sociales poderosas, obstaculizan el libre desarrollo del ser humano. Como parte
de este libre desarrollo, entendemos las posibilidades reales (mas alla de las formales) de
acceso a la educacion. Esta situacion es el resultado del proceso histérico (irracional y
contradictorio) que actualmente vive la humanidad.'® Este proceso puede explicarse cuando
se hace referencia a las ideologias que sustentan ‘posiciones elitistas y excluyentes
caracteristicas de toda la historia del pensamiento y el conocimiento que descansan en la
dominacion y la explotacion de las mayorias y que ven como hecho natural e indiscutible el
que sean unos cuantos los que dispongan de lo necesario para obtener una educacion de

calidad” (Gonzalez Casanova, La universidad necesaria en el siglo XXI, 2000, p. 63).

La reflexiéon de Freire sobre la conciencia pasa por una critica y una discusién en torno, no
s6lo del proceso educativo, sino de la naturaleza de este proceso y del contexto historico-
social especifico en el que se generan los procesos educativos. Para la década de los 70’s,
Freire coincide con Ivan llich en que las escuelas, no importa el nivel, constituyen
instrumentos de control social, que “las escuelas en si mismas son instituciones
domesticadoras. [...] Realmente, el conocimiento es un proceso. Pero qué significa la
escuela, es una casa en la cual los estudiantes son invitados a tomar una actitud pasiva
para recibir el conocimiento existente sin alguna posibilidad de reflexion o de creacién de
ese conocimiento...” (Entrevistas, 1978, p.46) La concepcion bancaria de la educacion que
analiza Freire,” es una forma de educacién (una practica educativa) que constituye una
practica de y para la dominacion, concibe a los hombres como seres pasivos, como
espectadores del mundo que reciben permanentemente en su conciencia los depdsitos que
el mundo les hace. Esta practica y perspectiva piensa la conciencia de los seres humanos
como “algo” dentro de los hombres, “mecanicamente separada del mundo” pero, al mismo
tiempo, “pasivamente abierta al mundo que la ira colmando de realidad” (Freire, 1982, p.
78).

'® El investigador ruso Alexander Zinoviev (q.e.p.d., Rebelion, 24-05-2006 ) y otros como Samir Amin, Eric
Hobsbawn o Michel Chossudovsky (Gonzalez Casanova, 2000) advirtieron ya que “se ha producido un colosal
retroceso del nivel intelectual de la humanidad en su conjunto”, al mismo tiempo que podemos observar el
desarrollo tecnocientifico en los campos de la robotica, la nanotecnologia, la investigacion gendmica, la
aeronautica espacial, y las tecnologias alternativas de generacion de energia.

' El analisis sobre la concepciéon bancaria de la educaciéon puede consultarse en los textos de Freire, La
Pedagogia del oprimido y La educacion como practica de la libertad, principalmente.
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Independientemente del nivel en el que se realice (alfabetizacion, educacién primaria,
universitaria), la educacién es en este sentido una transferencia de conocimientos o valores
en abstracto, una entrega o donacion de saber por parte de quien “lo posee” hacia quien
carece de él, absolutizando estos polos, el saber y la ignorancia. El animo de esta practica
(de la educacion bancaria), segun Freire, es “controlar el pensamiento y la accién
conduciendo a los hombres a la adaptacion al mundo, manteniendo la ingenuidad de los
educandos, [inhibiendo] su poder de creacién y accion, [obstruyendo] la actuacion de los
hombres como sujetos de su accion, [frustrandolos] en tanto seres de opcion (idem, p. 82),
preparando, de esa forma, su acomodacién al mundo de la opresién,” enmascarando las
razones de su ser y de la realidad en la que se desenvuelven. La adaptacién de los seres
humanos requiere de la recreacién de la ingenuidad de los seres humanos en sus relaciones
con el mundo, la mistificacién de las relaciones sociales que en él existen, y por tanto la

“falsificacion” de la conciencia del hombre.

Segun Henry Giroux, existe una notable similitud entre el trabajo politico-pedagdgico de
Freire y algunos de los principios tedricos fundamentales de la nueva sociologia de la
educacion “que emergié con toda su fuerza en Inglaterra y los Estados Unidos como
respuesta a lo que puede, con cierta ligereza, llamarse el discurso de la teoria y la practica
educativa tradicionales” (Giroux, 1990, p. 17). Segun este autor, la mayor diferencia entre el
trabajo de Freire y la nueva sociologia de la educacion es que “ésta ultima parecia
comenzar y concluir en la légica de la reproduccion politica, econémica y cultural, mientras
que el analisis de Freire comienza con el proceso de produccion, es decir, con las diversas
formas en que los seres humanos construyen su decir y legitiman sus experiencias
contradictorias en el marco de situaciones y limitaciones historicas especificas” (idem, p.
18).

Para Freire, y contrariamente a lo que algunos le atribuyen, la educacién no es palanca sino
referente de cambio. Teniendo esto claro, es que “la educacion es aquel terreno en que el
poder y la politica adquieren una expresion fundamental, ya que es alli donde el significado,
el deseo, el idioma y los valores se vinculan con y responden a las mas profundas creencias
sobre la naturaleza misma de lo que significa ser humano, sofiar, sefialar y luchar por una

forma concreta de vida futura” (Giroux, 1990, p. 15)

'8 ;Qué es el mundo de la opresién? Por mundo de opresion se puede entender el mundo de “las sociedades cuya
dinamica estructural conduce a la dominacion de las conciencias, en que los que mas trabajan menos pueden
decir su palabra, y en que inmensas multitudes ni siquiera tienen condiciones para trabajar, [en la que] los
dominadores mantienen el monopolio de la palabra, con que mitifican, masifican y dominan [al hombre]. En esa
situacion, los dominados, para decir su palabra, tienen que luchar para tomarla” (PO, 1982, p.20).
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De alli que el acceso a la educacion, las reformas a los métodos y contenidos de la
educacion, los objetivos y alcances de la educacién en todos sus niveles; la relacién entre
investigacion y ensefianza, entre los distintos niveles de educacion y entre las distintas
direcciones de la investigacion cientifica y sus aplicaciones; y el progresivo
desmantelamiento de los sistemas de ensefianza publica, que no son sino correlato de los
procesos de privatizacion de la educacion, constituyan desafios actuales y urgentes en

relacion a las formas de conciencia existentes en el mundo de que formamos parte.

3.2 Conciencia y conocimiento.

“La conciencia es una misteriosa y contradictoria capacidad que el hombre
tiene de distanciarse de las cosas para hacerlas

presentes.”

--Ernani Maria Fiori. Prélogo a la Pedagogia del oprimido.

La conciencia que de si mismos tienen los seres humanos y del mundo en el que viven, es
resultado de los procesos sociales y cognoscitivos en que participan, independientemente

de que éstos se desarrollen o no en un ambiente escolarizado.

Hemos revisado en primera instancia la critica a una practica educativa que en su
concepcion, medios y fines, inhibe y rechaza la expresividad, experiencias, creatividad y
suefos de quienes pretende educar. La opcién politica y la practica pedagdgica de Paulo
Freire se definen en forma abiertamente antagonica a esta concepcion. Para Freire, “la
educacion que se impone a quienes verdaderamente se comprometen con la liberacion
[tendria que] basarse [...] en los hombres como “cuerpos conscientes” y en la conciencia
como conciencia intencionada al mundo. No puede ser la del depdsito de contenidos, sino la
de problematizacion de los hombres en su relacion con el mundo” (Freire, 1982, pp. 84-85).
Con otras palabras, [...] La condicién basica para la concientizaciéon es que su agente
sea un sujeto, es decir, un ser consciente, [como tales] los hombres estan no sélo en el
mundo sino con el mundo, junto con otros hombres” (Freire en NPE, p. 85, subrayado en el

original).

¢ Qué es este ser consciente para Freire? ;Qué es este “cuerpo consciente”? ;Cual es esta
caracteristica que lo distingue de otros seres vivos? Ademas de lo que hemos definido
previamente (vid. ;Cémo abordamos el trabajo de Freire?, cap. 2), consideramos: a) La

capacidad del hombre de trascender y transformar el marco natural en el que se
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desenvuelve su actividad, b) la reflexion que el hombre puede ejercer sobre su actividad, y
c) la finalidad que mediante la reflexion el hombre impone a su actividad. En ese sentido:
“Uno de los marcos fundamentales de la distincién entre los animales y los hombres esta en
que solamente estos ultimos son capaces de ejercer una reflexion critica sobre su actividad,
sobre los productos de ésta y sobre si mismos. [...] Por esta razon, los animales,
rigurosamente, no trabajan. [...] Les falta [...] conciencia de si y conciencia del mundo, lo

que en el fondo es la misma cosa” (E, 1978, p. 24).

Esta capacidad del hombre de distanciarse y de ejercer una reflexion sobre el mundo y su
actividad en él, sobre si mismo y con otros hombres, es la base de la distincién que hace
Freire entre vida y existencia. Sélo los seres humanos somos capaces de crearnos una
existencia, en la que experimentamos la tensién permanente entre las determinaciones que
nos condicionan y los ambitos de libertad posibles que se desarrollan en la posibilidad y la

capacidad del hombre de habitar y crear la naturaleza y la historia.

La concientizacion para Freire es, en primer lugar, un acto de conocimiento, un proceso de
conocimiento en el que se conquista: “La conciencia de si de los seres humanos, [que]
implica la conciencia de las cosas, de la realidad concreta en que se hallan como seres
histéricos y que aprehenden a través de su habilidad cognoscitiva” (Freire, 1984, La

importancia de leer y el proceso de liberacion [ILPL], pp. 84-85).

Este acto de conocimiento implica el adentrarse poco a poco en la esencia de los hechos,
considerandolos como objetos de conocimiento, desvelando la razén de ser de estos
hechos, destruyendo las apariencias y los mitos que ocultan y revelan la realidad al mismo
tiempo mediante el ejercicio de la capacidad critica cognoscitiva. {...] Pero el acto de
conocer que, si es auténtico, exige siempre el desvelamiento de su objeto, no se da en la
dicotomia antes mencionada, entre objetividad y subjetividad, accion y reflexion, practica y
teoria” (idem, p. 85). Aqui aparece de nuevo el contraste entre perspectivas del proceso
educativo, que son también diferencias en la definicion de la conciencia y la teoria del
conocimiento. “[...] En la educacion bancaria se define el conocimiento como algo estatico,
concluido y finalizado, separandolo del conocimiento nuevo, que esta por crearse. Asumir un
conocimiento existente, como algo concluido, [como hacen los modelos de educacién
dominante], [conduce] a asumir una posicion y a dividir también a la sociedad entre los que
poseen este conocimiento y los que no lo poseen” (E, 1978, p. 77). Las diferencias de
saberes y generacionales (considerando de entrada la naturaleza politica de este hecho) se
traduce, de esta forma, en un diferencial sociopolitico entre diferentes sectores de la

poblacion. [Pero cuando] “descubro que el conocimiento no es un hecho, es un proceso, y
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descubro que es un proceso que resulta de la praxis' [de la actividad humana] de los seres
humanos sobre la realidad que ellos transforman, [entiendo] la unidad entre la teoria y la

practica (idem, pp. 77-78).

El conocimiento es un proceso que resulta de la transformacién de la realidad que los seres
humanos llevan a cabo como seres histéricos, en la multiplicidad de los ambitos de su
actividad. Siguiendo a Karel Kosik. “La praxis del hombre no es una actividad practica
opuesta a la teoria, sino que es la determinacion de la existencia humana como
transformacioén de la realidad” (D, 1967, p. 240). Es decir, que el conocimiento critico del
mundo esta ligado a la practica transformadora del hombre en el mundo, cuya evolucién y
resultados posibilitan la creacion de un nuevo conocimiento, necesario en la creacion de una
nueva realidad. “De ahi que se vuelva importante, en la practica del desvelamiento de la
realidad social, en el proceso concientizador, que la realidad sea aprehendida no como algo
que es, sino como devenir, como algo que esta siendo. Pero si esta siendo, en el juego de la
permanencia y el cambio, y si no es ella el agente de ese juego, es que éste resulta de la
practica de los seres humanos sobre ella” (Freire, 1984, p. 85). Es por ello, que siguiendo a
Freire, la conciencia no puede ser solo reflejo de la realidad, o incluso reflejo activo. La
realidad no constituye un todo que es, y que pueda ser “reflejado” o “representado” en la
conciencia del sujeto, por el sujeto. La realidad como devenir constante supone un proceso
de re-elaboracion y re-creacion ininterrumpida de las pautas, procesos, discursos y practicas

que constituyen la dinamica social.

3.3 El proceso de la conciencia

El proceso de conciencia es un proceso lento, pero que en ultima instancia
adquiere su tirmeza en el proceso de la propia realidad.

— Paulo Freire y Antonio Faundez, Hacia una pedagogia de la pregunta.

Previamente abordamos la critica a la nocién autoritaria de la conciencia como “vasija vacia”
en la que, en el curso del proceso educativo, se “depositan” conocimientos y valores
estaticos y abstractos. Freire rechaza la idea de la conciencia como “espacio” dentro de un

cuerpo y por tanto, como algo que es determinado por el mundo.

"% La praxis, segun Silvestri y Blanck (1993), es “la actividad material consciente y objetiva que modifica la
realidad”. Para una discusion mas amplia sobre este concepto, en particular sobre la reduccion de la praxis en
técnica y manipulacion, véase “Praxis” en Dialéctica de lo concreto, de Karel Kosik (1967).
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Hemos visto que la educacion problematizadora, nucleo de la practica politico-pedagdgica
de Freire, promueve la superacion de la contradiccion educadores-educandos vy, a través de
esta superacion, la instauracién de una relacién dialégica que permite la insercion critica de
los hombres en la realidad, es decir, el paso de una conciencia ingenua a una conciencia
critica de la realidad. Es importante aclarar que para Freire no hay una diferencia de esencia
entre estas dos formas o tipos de conciencia sino “una diferencia de grado en el proceso de
evolucién de la conciencia” (Freire, 1971, Desmitificacion de la concientizacion [DC], p. 8).
Haciendo referencia al proceso de evolucién del hombre, Freire cita al tedlogo y antropdlogo
francés Pierre Teilhard de Chardin, quien llama hominizaciéon “al momento en el que
aparece la concientizacion: el momento en que hay reflexiéon, en que hay intencionalidad
dirigida al mundo, el momento en que el hombre no solamente sabe, sino que sabe que
sabe” (E, 1978, p. 38-39). De aqui se desprende ya la idea de la conciencia como un
proceso. Pero no es un proceso que se desarrolle en el vacio, sin direccion, sin finalidad o

intencion.

Anteriormente nos hemos referido también a su tesis de la conciencia como “conciencia
intencionada al mundo”, concepto que en realidad proviene de la filosofia existencialista. Es
en este sentido, que el conocimiento de la realidad exige ir mas alla y discernir la razén de
ser de las metas, los métodos, los objetivos e intereses presentes en la realidad que esta
siendo y que se esta conociendo, es decir, re-descubrir la intencionalidad de los seres
humanos, presente en el mundo del que forman parte los sujetos cognoscentes y del cual se
distancian criticamente. Dice Freire: “Esta dimension “critica” de la conciencia da cuenta de
las metas que los hombres asignan a sus actos de transformacion de la realidad. Dado que
son capaces de establecer metas, solo los hombres son capaces de concebir el resultado de
sus acciones aun antes de iniciar la accion propuesta” (Freire en NPE, 1990, p. 88). En el
marco de la reflexion critica sobre la actividad citamos una frase de Freire, segun la cual,
“conciencia del mundo y conciencia de si serian en el fondo la misma cosa” (vid. supra.
conciencia y conocimiento). Conviene ahora aclarar y matizar esta postura. El proceso de la
concientizacion, “base fundamental de un proceso de educacion liberadora’, es un proceso
que Freire define, posteriormente, como “un esfuerzo dialéctico de comprensién entre la
subjetividad y la objetividad, es decir, entre conciencia y mundo, o bien, entre hombre y
mundo” (Desmitificacién de la concientizacion [DC], 1971, p. 4). En este esfuerzo, no se
separa, no se dicotomizan estas dimensiones; segun Freire, “se sabe que no hay hombre
sin mundo, y que no hay mundo sin hombre, sabe que no hay conciencia que no sea
conciencia del mundo y sabe que no hay mundo que no sea mundo de conciencia” (idem).
¢ Qué quiere decir Freire? ¢ Significa que el mundo no existe sin el hombre, o que el hombre

no existe sin el mundo que lo rodea? Karel Kosik nos dice que: “La realidad no es (auténtica)
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realidad sin el hombre, de la misma manera que tampoco es (Unicamente) la realidad del
hombre [...] Si la realidad es incompleta sin el hombre, también el hombre es fragmentario
sin la realidad” (D, p. 266-267). Hasta aqui tenemos que las mujeres y los hombres como
especie son parte de una totalidad mayor, que puede definirse como realidad o mundo, y
que el hombre y el mundo guardan una relacién de mutua determinacion, de la que deriva la
completud y la autenticidad de ambos. “El hombre es un ser cuya existencia se caracteriza
por la produccién practica de la realidad humano-social, y por la reproduccién espiritual de la
realidad humana y de la realidad ajena al hombre, la realidad en general. En la praxis se
abre el acceso tanto al hombre y a su comprension como a la naturaleza y al conocimiento y
dominio de ella” (D, 1967, p. 268).

Para Freire, la concientizacién no se agota en una toma de conciencia sino que es, ante
todo, un problema y un desafio para los hombres en la realidad concreta en la que se
desenvuelven. Rechaza cualquier perspectiva idealista, segun la cual el mundo puede ser
transformado desde y sdlo por la conciencia de los hombres. En su opinién, la revelacién o
desvelamiento de la verdad objetiva, una nueva percepcién de la realidad, no constituyen
una verdadera concientizacion. En su definicion es contundente: “la concientizacién [...] no
puede existir fuera de la accion y la reflexion de los hombres sobre el mundo que prohibe
que los hombres sean” (Freire, DC, 1971, p. 5). La concientizacion como proceso de
conocimiento del mundo y creacion del mundo del hombre enfrenta diversos obstaculos. En
la Pedagogia del oprimido, Freire nos dice: “Su conocimiento de si mismos, como hombres y
mujeres como seres oprimidos, [...] se encuentra perjudicado por su inmersion en la realidad
opresora. [...] La estructura de su pensamiento se encuentra condicionada por la
contradiccion vivida en la situacion concreta, existencial en que se forma” (1982, pp. 35-36).
Es en este proceso en el que se generan los fendmenos de “adherencia” al opresor, o del

“miedo a la libertad” que Freire estudio.?’

Para concluir este apartado presentaremos una sintesis sobre los niveles de evolucién de la
conciencia a que nos referimos anteriormente, en su relacion con la realidad concreta que
encara el proceso de concientizacion. Segun Freire, la conciencia de los seres humanos
alcanza varios niveles, siempre en el contexto de la realidad histérico-cultural en que viven.
En términos relativos, existirian ciertas caracteristicas fundamentales de determinadas
“configuraciones histérico-culturales” a la que corresponderian, en relacién dinamica, y no

mecanica, dichos niveles. Por otro lado, es necesario aclarar que “no hay fronteras

2 Pedagogia del oprimido, capitulos I y II.
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rigidamente definidas entre los momentos histéricos que producen cambios cualitativos en la

conciencia de los hombres” (Freire en NPE, 1990, p. 96).

En primera instancia, encontramos la configuracion histérico-cultural que Freire denominé la
cultura del silencio (vid. Contexto histérico del trabajo de Freire y la cultura del silencio,
capitulo dos). Freire define a las sociedades latinoamericanas como sociedades cerradas y
dependientes. Sefala que “existe un modo de conciencia que corresponde a la realidad
concreta de estas sociedades dependientes. Es una conciencia histéricamente condicionada
por las estructuras sociales. La caracteristica principal de esta conciencia, tan dependiente
como la sociedad a cuya estructura corresponde, es su “casi adherencia” a la realidad
objetiva, o “casi inmersidon” en la realidad”. Este modo de conciencia, asociado a una
percepcion distorsionada de la realidad concreta y una concepcidon magico-fatalista del

mundo, fue denominado semiintransitivo por Freire (Giroux, 1990, pp. 93-94).

El impacto de los cambios histéricos, econémicos, politicos y culturales, que comenzarian a
finales del sigo XIX y continuarian a lo largo del siglo XX, empujarian a las sociedades
latinoamericanas “a su estado actual de transicion histérica y cultural” (hablando de los afos
60’s-70’s), en el cual “empiezan a manifestarse los primeros movimientos de emergencia de
las hasta entonces sumergidas y silenciosas masas”. Segun Freire, “esta transicion histérica
corresponde a una nueva fase de la conciencia popular”, la de la “transitividad ingenua”, que
implica, cuando menos, “la presencia de las masas en el proceso histérico” y a la vez
“también constituye una etapa de la conciencia en desarrollo propia de la élite en el poder”.
En el curso de este proceso de transicion, “el caracter predominantemente estatico de la
sociedad cerrada da lugar gradualmente a un dinamismo en todas las dimensiones de la
vida social”. Al tiempo que ‘las lineas de la transicion histérica se van agudizando,
evidenciando las contradicciones propias de una sociedad dependiente”, se va perfilando
“un momento decisivo para la conciencia critica de los grupos progresistas” que “tienden
cada vez mas a unirse a las masas populares [...] a través de la literatura, las artes
pléasticas, el teatro, la musica, la educacion, los deportes y el arte folclérico”. Lo importante
de ese momento, para Freire, reside en “la comunién que algunos de estos grupo son [sean]

capaces de lograr con el pueblo” (Giroux, 1990, pp. 96-98).

Esta comunion con el pueblo (que Freire reine dentro de una vision profética y utopica) es
“una de las caracteristicas fundamentales de la educacion problematizadora, entendida
como accion cultural para la libertad. [...] La concientizacion es un proyecto conjunto puesto
que se desarrolla [...] entre hombres unidos por su accién y su reflexion sobre esa accion y

sobre el mundo. De este modo, los hombres juntos alcanzan el estado de claridad
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perceptiva que Lucien Goldmann denomina “el maximo de conciencia potencial” y que se

encuentra mas alla de la conciencia real” (Freire en NPE, 1990, p. 103).

Este concepto de “maximo de conciencia potencial’ parece estar asociado a la idea de una
colectividad en lucha, que alcanzaria a vislumbrar los limites de las determinaciones
histéricas o socioculturales que pesan sobre ella, y la viabilidad de las acciones que puede

auténomamente emprender para transformar sus circunstancias objetivas.

3.4 Conciencia y comunicacion

Hemos visto que en la perspectiva de Freire, conciencia y mundo no son lo mismo, no se
reducen uno a la otra, pero tampoco son “cosas” separadas, “claras y distintas” como diria
Descartes. La frase del sentido comun, de aparente e inofensiva obviedad, “cada cabeza es
un mundo”, es sin embargo, una simplificacién y popularizacion de una concepcién
individualista y aislacionista del ser humano que permea incluso a varios campos del
conocimiento cientifico, incluyendo por supuesto a las corrientes predominantes en
psicologia. Desde la perspectiva en que se situa, nuestro autor postula que: “en una
posicion dialéctica, no me es posible aceptar la separacion ingenua entre conciencia y
mundo” (Freire [ILPL], 1984, p. 79).

En la pluralidad de significados que pueden darse a la palabra mundo, podemos entenderlo
aqui como “situacién comun de los hombres”. Para Freire: “[...] Ya que los hombres no
existen fuera del mundo, fuera de la realidad, el movimiento debe comenzar con la relacion
hombre mundo. En consecuencia, el punto de partida debe ser siempre cuando se trata de
los hombres en el “aqui y el ahora” que constituye la situacion en el interior de la cual estan
sumergidos, de la cual surgen y en la cual intervienen” (Freire, Concientizacién: Teoria y

préctica de la liberacion, 1974, p. 89).

En este punto volvemos, en el marco de la educacién problematizadora, a la tesis de Freire
que considera que “la esencia del ser de la conciencia, es su intencionalidad”. Es decir, que
“lo propio de la conciencia es ser, siempre, conciencia de, no sélo cuando se intenciona
hacia objetos sino cuando se vuelve sobre si misma” (Freire, PO, pp. 84-85, subrayado
nuestro). La reflexion de Freire continta en el sentido de establecer que los objetos de esta
intencién, (el mundo, los otros hombres, la propia conciencia) en tanto objetos-sujetos
cognoscibles, requieren, exigen, la superacion de la contradiccion de la superaciéon

educador-educando (no se trata de depositar , de narrar, de transferir conocimientos y
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valores) para dar paso a “la relacion dialbgica, indispensable para el proceso cognoscible
[de conocer] de los sujetos cognoscentes [que conocen], en torno del mismo objeto
cognoscible”, es decir, del objeto que forma parte del proceso del conocimiento, el mundo
(idem, p. 85). Es pues, mediante la relacion dialdgica, por el vinculo-mediacién de la
palabra, que se hace posible conocer, investigar, intervenir y transformar la realidad
humana, y a los seres humanos que la reproducen y recrean mediante su actividad. Pero el
didlogo, o la palabra, el lenguaje, en ultima instancia, es también el medio en que la
conciencia se relaciona consigo misma, “cuando se vuelve sobre si misma”, en lo que
integraria la variedad de fendmenos que conocemos como reflexidon, pensamiento, lenguaje
interior, que atraviesan la totalidad de los productos artisticos, culturales, cientificos vy

religiosos.

La investigacion tematica, momento de la practica politico-pedagdgica de Freire, es ‘la
investigacion del pensamiento-lenguaje-accion del pueblo, es la investigacion y organizacion
de las formas en que se estan dando las relaciones hombres-mundo para su conocimiento
critico” (E, 1978, p. 29). Este conocimiento critico, el desarrollo de la conciencia critica,
tiene lugar solo en la medida en que se instaure y continue una situacion de dialogo. Ernani
Maria Fiori plantea que: “Las conciencias no son comunicantes porque se comunican, por el
contrario, se comunican porque son comunicantes. La intersubjetividad de las conciencias
es tan originaria como su mundaneidad o su subjetividad” (Prologo a Pedagogia del
Oprimido, 1982, p. 18). Esta definicibn es importante pues, en el primer caso, la
comunicacion seria algo asi como una funcién o propiedad derivada de la conciencia, y en el
segundo se reconoce que la actividad comunicativa es factor constituyente o estructurante,
condicion sine qua non de la conciencia. El didlogo es entonces, en esta perspectiva,
constituyente de la conciencia humana, que es asi conciencia del mundo. Sin la

intersubjetividad que constituye el mundo de los hombres, no es posible la conciencia.

En esa situacion comun que es creada como realidad humano-social (Kosik), es que
hombres y mujeres se encuentran, conocen, recrean y transforman el mundo. “...] El
dialogo es el encuentro de los hombres, mediatizado por el mundo, para nombrar al mundo.
Si al decir su palabra, al llamar al mundo, los hombres lo transforman, el diadlogo se impone
como el camino por el cual los hombres encuentran su significacién en cuanto hombres; el
dialogo es, pues, una necesidad existencial” (Concientizacion: Teoria y practica de la
liberacion, 1974, p. 89).

¢ Pero qué es esta necesidad existencial a la que se alude? ;Qué quiere decir que mediante

el dialogo los hombres encuentran su significacion en cuanto hombres? Si el dialogo tiene
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este rol central en el conocimiento y reapropiacion del mundo, hemos de hacer referencia a
lo que supone su negacién o su contrario: el silencio, la incomunicacion. Retomando la
sintesis del apartado anterior sobre los niveles de conciencia que observa Freire en el
proceso de evolucién de la conciencia, hemos de resaltar que, en la relacion con los grupos
dominantes, “el dato objetivo de una sociedad cerrada, dependiente, uno de sus
componentes estructurales, es el silencio de las masas, silencio sélo roto por rebeliones
ocasionales e inefectivas [...] Cuando una sociedad cerrada comienza a quebrarse, Sin
embargo, el nuevo dato reside en la presencia de las masas. El silencio ya no se concibe
como algo dado e inalterable, sino como el resultado de una realidad que puede y debe

transformarse” (Freire en NPE, 1990, p. 95).

La toma de la palabra es en este contexto un momento esencial de una lucha por
transformar el mundo, en el contexto del mundo de la opresién al que nos hemos referido
anteriormente. Karel Kosik nos dice: “La praxis comprende también, ademas del aspecto
representado por el trabajo (aspecto laboral), un elemento existencial que se manifiesta
tanto en la actividad objetiva del hombre transformadora de la naturaleza y donadora de
sentido humano al material natural, como en la formacién de la subjetividad humana, en la
creacion del sujeto humano, en la cual los aspectos existenciales (angustia, nausea, miedo,
alegria, risa, esperanza, etc.) no se presentan como “experiencia” pasiva sino como parte de
la lucha por el reconocimiento, o proceso de realizacion de la libertad humana” (D, 1967, p.
243). En el proceso de esta “creacion del sujeto humano” a que se refiere Kosik, el dialogo
reune en torno de si y atraviesa todas las dimensiones o aspectos existenciales. Los
sentimientos, las emociones, el sustrato emocional de la condicion humana halla expresion
(0 no la halla) siempre en referencia al lenguaje?', al intercambio dialégico entre los seres
humanos. El didlogo es inseparable, no soélo de todas las situaciones y actividades
cotidianas del hombre, de aquellas cuestiones que le plantean su finitud y su lugar en el
universo, y su reconocimiento ante si mismo y otros. El didlogo es inseparable del momento
en que el hombre se plantea la realidad como desafio, y como desafio se plantea
colectivamente su transformacion: “...] el dialogo es el encuentro en el cual la reflexion y la
accion, inseparables de aquéllos que dialogan, se orientan hacia el mundo que hay que
transformar y humanizar”, [...] [éste no puede existir] “sin un amor profundo por los hombres
y el mundo, sin humildad, sin esperanza, sin confianza y sin compromiso, sin una fe intensa

en la vocacion del hombre a ser mas plenamente humano” (Freire, C, 1974, pp. 89-91).

1 Es decir, en cualquier signo, palabra, gesto, disefio, simbolo. Nota al pie de pagina en Bajtin, Mijail: ;Qué es
el lenguaje?, en Silvestri y Blanck, (1993).
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3.5 Conciencia y transformacion del mundo.

¢ Qué papel juega el conocimiento critico, con el dialogo, de las relaciones entre los hombres
y el mundo para la transformacion del mundo y de estas relaciones? Freire plantea que: “Si
nuestra vision es dialéctica, ni subjetivista por un lado ni mecanicista por otro, no podemos,
en el proceso de la concientizacion, atribuirle a la conciencia un papel que no tiene, el de
transformar la realidad” (Freire, ILPL, 1984, p. 80). En La importancia de leer y el proceso de
liberacion, Freire nos dice que, en sus primeros trabajos, vgr., La educacion como préactica
de la libertad, atribuye errébneamente a la conciencia “un papel de motivador psicolégico de
la transformacion”. Ahade que su error consistido en considerar que “desvelar la realidad era
ya transformarla” (ILPL, 1984, p. 86). Sefala que fue su propia actividad, la praxis que
desarrolld posteriormente, lo que le mostré dicho error. Insistiria una y otra vez en esto: “La
educacion para la libertad implica constantemente, permanentemente, el ejercicio de la
concientizacion tornandose hacia si misma y su relacién con el mundo, tratando de explicar
las razones por las cuales puede aclarar la situacion concreta que el hombre tiene en el
mundo. Pero no es suficiente. Es importante hacer ver que la reflexion no es suficiente para
el proceso de liberacion. Necesitamos praxis o en otras palabras, necesitamos transformar
la realidad en la cual nos encontramos. Pero para transformar la realidad, para desarrollar
mi accion sobre la realidad transformandola, es necesario conocer la realidad, por eso en mi

praxis es necesaria y constante la unidad entre mi accién y mi reflexion” (E, 1978, p. 39).

La concientizacion, implica, por tanto, un proceso critico de conocimiento que implica no una
nueva percepcion pasiva frente al mundo, sino su transformacién por la accion reflexiva de
los seres humanos. ‘La] autenticidad [de la concientizacion] se da cuando la practica del
desvelamiento de la realidad constituye una unidad dinamica y dialéctica con la practica de
transformacion de la realidad” (Freire, ILPL, 1984, p. 86).

Hemos de tener presente que toda accion es unilateral y se lleva a cabo siempre dentro de
un determinado contexto, teniendo un significado especifico. Atento a esta premisa, Freire
considera que “la concientizacién no puede escapar a los limites de la realidad histérica”, o,
en otras palabras, “el esfuerzo de concientizacion no resulta posible si no se toma en cuenta
su viabilidad histérica” (E, 1978, p. 99). ;Pero a qué se refiere con “viabilidad histérica”?
Hasta aqui, es necesario subrayar una vez mas que la concientizacion, como Freire la
entiende, no es una toma de conciencia de una situacion objetiva, o la transformacién de la
realidad por la transformacion de la conciencia, errores que provienen, desde su
perspectiva, de entender la conciencia como una categoria psicologica o de una posicion

subjetivista. La unidad de la accién y reflexiéon en la transformacion de la realidad, i.e., una
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actividad transformadora en el mundo concreto en el que se desarrolla el proceso
concientizador, requiere tomar en cuenta los limites y las posibilidades del marco social
concreto en que se desarrolla esa actividad, y el contexto general en el que se da esa
actividad. Asi, “es imposible analizar correctamente la concientizacion como si fuera un
pasatiempo intelectual o la constitucion de una racionalidad separada de lo concreto” (E,
1978, p. 91). En su ensayo Historia y libertad, Karel Kosik plantea que “si la premisa
fundamental de la historia es el hecho de ser creada por el hombre, la segunda,
igualmente fundamental, es la necesidad de que en esta creacion se dé una continuidad.
La historia sélo es posible en cuanto que el hombre no comienza siempre de nuevo ni
tampoco desde el principio, sino que enlaza con el trabajo y los resultados de las
generaciones precedentes” (D, 1967, p. 256). La actividad transformadora “sélo existe como
continuidad de la historia en relacion con la actividad de los hombres” (idem, p. 257,

subrayado en el original).

Es decir, que en cada contexto concreto, se requiere una accion cultural acorde con su
especificidad. La claridad sobre los medios y los recursos apropiados en relacion a los
objetivos y a las condiciones y el contexto de la accion, es lo que lo posibilita, en esta
perspectiva, que la concientizacion desemboque en la organizacion sociopolitica de los
trabajadores y los oprimidos. En relacion a ello, Freire comentd que siempre es necesario:
[...] “aprovechar la tradiciéon de lucha, de resistencia, y trabajarla es una tarea nuestra, de

educadoras y educadores progresistas” (Freire, PE, 1993, p. 103).

La definicion del “lo inédito viable” o la “viabilidad historica” de una determinada accion, es
resultado de la investigacion, al menos en una primera instancia. Dice Freire: “Lo que
necesitamos en primer lugar es conocer qué tipo de educacion necesita realmente el pueblo
(E, 1978, p.102). Dicha investigacion no puede agotarse en la prescripcién de tareas o
férmulas. “Discutimos muchas veces sobre el contenido de la educacion para el pueblo, sin
comprometernos nosotros con las exigencias concretas que ésta plantea” (idem). ;Qué
cambios materiales y en la organizacién social y material se requieren para impulsar un
determinado esfuerzo educativo? Sdlo la continuaciéon y profundizacién del didlogo y el
compromiso desarrollado en el proceso del conocimiento critico del mundo, afianzaran la

direccioén de la actividad transformadora.

La concientizacidn es un proceso que abarca tanto a educadores y educandos. Al admitir
una “diferencia de grado en el proceso de evolucion de la conciencia” (vid. supra. el proceso
de la conciencia), Freire enfatiza, en distintos momentos, que ‘fodos nosotros estamos

involucrados en un proceso permanente de concientizacion, en tanto seres pensantes en
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relacion dialéctica con una realidad objetiva sobre la cual actuamos. Lo que varia en el

tiempo y el espacio son los contenidos, los métodos y los objetivos de la concientizacion”

(Freire en NPE, 1990, p. 169, subrayado nuestro). Ademas del estudio de estos cinco
elementos en el proceso de la educacion liberadora, Freire subraya, en base a su
experiencia, la importancia del compromiso del educador o intelectual con el pueblo, no sélo
en el respeto y el didlogo con y entre las formas culturales y valores sociales,? diferentes y
potencialmente contradictorias, sino en el compromiso del investigador-educador con el
proceso de transformacion de la realidad y las previsibles consecuencias y riesgos que la
organizacién sociopolitica de los oprimidos supone, en el enfrentamiento objetivo con las
fuerzas opresivas, que se manifiesta como una exigencia hacia y requiere una definicién del

investigador-educador.?

Freire plantea que “a medida que los hombres actuan efectivamente sobre el mundo,
transformandolo con su trabajo, su conciencia se ve a su vez condicionada historica y
culturalmente” (NPE, 1990, pp. 89-90). Esto quiere decir que la actividad transformadora
regresa a su vez sobre los hombres, presentandoseles nuevamente como mundo dado. En
Freire, el objetivo de la concientizacion es una humanidad liberada. Pero, a diferencia de sus
contemporaneos que se planteaban la liberacion del hombre como una revoluciéon que toma
el poder, él concibe este objetivo como un proceso ininterrumpido, como un proceso de
busqueda permanente. La accion que los seres humanos echan a andar, por la defensa de
la vida, la libertad o la dignidad crea una nueva realidad, en la que es necesario que el
proceso de concientizacion (el conocimiento critico y la accion transformadora) no se
detenga en la realidad transformada, “que asume un nuevo perfil”. Freire insiste en esta
cuestion: “Si los seres humanos, como seres transformadores, quedan “adheridos” a
la nueva realidad, resultante de su accién, seran sumergidos en una nueva
“oscuridad” (ILPL, 1984, p. 81, subrayado nuestro). Aunque Freire no aclara del todo este
ultimo concepto, podemos aventurarnos a deducir que se refiere a que la nueva realidad,
creada el proceso transformador, requiere de la continuidad de la accién reflexivo-critica

sobre ella y sobre los sujetos que han sido parte de ella.

2 “La lectura del mundo no puede ser la lectura de los académicos impuesta a las clases populares. [...]
Tampoco, como una prueba de respeto hacia la cultura popular, que [los académicos] callen frente al “saber de la
experiencia vivida” y se adapten a él (PE, 1993, p. 101).

# Freire refiere una anécdota, en la que, en el transcurso de una asamblea, los pobladores preguntaron a un
investigador que queria asistir a las asambleas del pueblo: “[Queremos saber], si la solidaridad supera los
limites de tu curiosidad intelectual, si vas a acompaiiarnos, si vas a estar a nuestro lado, cuando caiga la
represion” (Freire, PE, 1993, p. 67).
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Ademas de tomar en cuenta las especificidades del proceso transformador es necesario
tomar en cuenta que, en tanto accion cultural, “ho puede dejar de corresponder a las
potencialidades [del ser social] en que se genera”y que “se desarrolla (o transforma) dentro
de si mismo, en el juego de sus contradicciones” (Freire, PO, 1982, p. 173), de lo que se
desprende que es necesaria una actitud critica permanente frente a las contradicciones

inherentes a todo esfuerzo o proceso de caracter pretendidamente liberador.

3.6 Conciencia e ideologia: ¢ el fin de las ideologias, las clases y la historia?

La discusion sobre el concepto de conciencia en Freire nos conduce ineludiblemente hacia
los conceptos de ideologia, dominacion, y liberacién. Dada la complejidad de estos temas,
trataremos de esbozar de forma sintética, en este apartado, las perspectivas desde las que
podriamos elaborar nuestro criterio general de referencia para abordar la relacién entre
conciencia e ideologia en Freire. Ello nos permitiria apenas, pensamos, mencionar
posteriormente la relacion entre los conceptos-actos-realidades de la dominacion y la

liberacion en la vision del autor que nos ocupa en este trabajo de investigacion.

Segun Ignacio Martin-Baré: “[...] Cada ordenamiento social exige la elaboracién de un
universo simbodlico que cumpla varias funciones criticas para su supervivencia y
reproduccion: a) Darle un sentido frente a los grandes interrogantes de la existencia
humana; b) Justificar su valor para todos los sectores de la poblacién; c) Permitir su
interiorizacion normativa en los grupos y personas”. (1985b, p. 5). Esta definicion nos da un
punto de partida para el problema que analizaremos, y aunque en principio podria ser valida
para el papel que podrian desempefar, bien una Weltanschauung, un sistema religioso o
filosofico, Martin-Bard adopta esta definicion para abordar el papel que una ideologia

desempena en la sociedad.

Antes de abordar algunas definiciones operativas de la ideologia, y de hacer explicita la
perspectiva epistemoldgica en la que me sitluo frente a la cuestion de la ideologia, en el
marco de una psicologia social critica, quiero retomar algunas definiciones de ideologia del
trabajo de Adriana Silvestri y Guillermo Blanck (1993) sobre Mijail Bajtin, algunos de cuyos
elementos pretendimos ofrecer, en breve sintesis, en el capitulo uno. Recordemos que, para
Bajtin, todo signo es ideoldgico en la medida que ‘“representa algo que esta fuera de él, y
produce al mismo tiempo un hecho de conciencia, un reflejo de lo representado, una idea,
un significado. Todo lo ideolégico posee [...] un valor semibtico”. Entre las diferentes

acepciones de ideologia que, segun estos autores, Bajtin retoma y utiliza, podemos
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encontrarla como: a) sistema de ideas socialmente determinado, como sistema de valores y
puntos de vista de un grupo o clase social; b) distorsion del pensamiento que encubre las
contradicciones sociales y legitima, de este modo, las ideas hegemonicas de un
determinado orden social; ¢) comunidad de valores, no s6lo de una clase social, sino que
también tiene en cuenta la pertenencia a una misma familia, profesion, etnia, nacion u otras
determinaciones sociales que configuran horizontes de vida similares; d) ideologia cotidiana,
todo el conjunto de los reflejos y de las interpretaciones de la realidad social y natural que
suceden en el cerebro del hombre, fijados por medio de palabras, disefios, esquemas, u
otras formas signicas. Queremos destacar que, para Bajtin, el arte, la ciencia, la literatura, la
filosofia, la religién, etc. — son llamados “formas ideoldgicas” o “sistemas de creatividad

ideologica”.®*

Segun Tomas |bafez: “[...] 1) La ideologia tan sélo nos proporciona un conjunto
débilmente sistematizado de principios organizadores de una vision del mundo que no van
mas alla de constituir simples indicadores a partir de los cuales el sujeto tiene que construir
Su propia postura. 2) Toda ideologia, por mas pura que se afirme, es inter-ideoldgica,
intertextual, polifénica, y contradictoria. Por lo tanto ninguna ideologia constituye nunca el
unico sistema a partir del cual se llevan a cabo las interpretaciones. 3) La ideologia adquiere
su valor de uso en el seno de los grupos sociales. Para saber si las posturas que elabora
son suficientemente validas, el individuo recurre a la formulacion practica de la ideologia que
se realiza en el seno de los grupos de los que patrticipa [...]; es el grupo quien permite fijar
los procedimientos de aplicacion concreta de la ideologia y la validez de las interpretaciones
que sugiere. La ideologia encuentra su realidad en el valor de uso que le dan los grupos,
[...] en el intercambio, la argumentacion. La ideologia es una practica, no es ninguna
esencia” (Ibafiez, 2001, pp. 195-196).

Dado que en la perspectiva en que nos hemos ubicado desde un principio, los grupos
diversos que constituyen una sociedad no constituyen un todo homogéneo y armoénico, sino
que tienen y desarrollan visiones, intereses y actividades en conflicto, podemos decir en una
primera mirada que, dentro de cada sociedad, que existen diversas “ideologias” con
determinado valor de uso y difusidn, ligado a las practicas e intereses de los grupos que las

integran.

** Ver Silvestri, Adriana y Blanck, Guillermo, (1993); La organizacion semidtica de la conciencia. Barcelona:
Anthropos.
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Freire concibe la dominacion y liberacion como entramados de acciones y politica cultural. El
nucleo de esta concepcion se desarrolla en el capitulo 4 de su Pedagogia del oprimido.
Antes de continuar echaremos un vistazo a un esquema que pretende resumir, con toda la
violencia que esto supone, una vision positiva/negativa del poder que nos permite

aproximarnos a la relacién dialéctica dominacion-liberacién que discutiremos a continuacion.

(La concepcion del poder en Paulo Freire)

Objetiva: instituciones, leyes, aparatos; Objetiva: modos de conocimiento,
formas culturales, modos de conocimiento, relaciones sociales emancipatorias,
relaciones sociales de apropiacién y dominio lucha contra agentes y estructura de

dominacién y explotacion.

PODER

tension/contradiccion — Liberacion

Dominacion <«—

/ \

Subjetiva: internalizacién de esquemas y Subjetiva: autoconocimiento,
valores opresivos; reproduccion de nuevos modos de conocimiento;
organizacion sociopolitica, relaciones sociales emancipatorias,
practicas sociales y culturales. nuevas formas de experimentar el

mundo; cuestionamiento y
reformulacioén de valores.

3.7 Conciencia y dominacién
La dominacion es algo mds que la simple imposicion
arbitraria del poder de un grupo sobre otro.

-- Henry Giroux, La naturaleza politica de la educacion

Los grupos sociales se constituyen y articulan sus relaciones, principalmente, en la division
social del trabajo, a nivel local, regional o nacional (0 mundial). Incluso el sentido comun
puede reconocer que no todos los grupos tienen los mismos accesos a los recursos, o las
mismas o equivalentes formas de retribuciéon o reconocimiento por su trabajo, y que no
todos los grupos resultan beneficiados de la misma manera en el orden social al que
pertenecen, ¢ incluso percibir que existen fuertes desequilibrios y desigualdades en relacién
a estos parametros. De la manera en que se constituyen estas desigualdades, deriva, en
todas las sociedades, el poder o la influencia social que un grupo puede tener sobre los

otros grupos. Si la ideologia constituye un conjunto de principios organizadores de una
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visién del mundo, tiene un valor de uso dentro (y entre) los grupos, y apunta a configurar un
sistema de valores y puntos de vista o conjunto de reflejos y representaciones de la realidad
social y natural, podemos pensar que los grupos beneficiarios de las estructuras sociales
existentes tendran un interés en difundir, comunicar, exponer, transferir, y educar a los otros
grupos en su ideologia con el fin de mantener, conservar y en lo posible acrecentar su
influencia y poder. Aqui cabe hacer una distincion entre las relaciones de poder y las
relaciones de dominacion. Segun Julia Varela,® siguiendo a Foucault, las relaciones de
poder son “relaciones que adoptan distintas formas y se producen en diferentes niveles. Se
caracterizan por ser relaciones moviles e inestables, [...] que sélo pueden existir en la
medida en que [los sujetos libres] que participan en ellas [...] no estan completamente a
merced unos de otros, y que pueden utilizar estrategias que van desde la huida o el engafio,
hasta la resistencia violenta.?® Las relaciones de dominacién son, por el contrario, aquéllas
permanentemente disimétricas (asimétricas) en las que la libertad de los participantes se ve
muy limitada o practicamente anulada”. Podemos retomar estas definiciones, haciendo sin
embargo acotaciones importantes sobre ellas.?” Aqui seguimos nuevamente la lectura de
Freire por parte de Henry Giroux, quien nos dice que: “Para Freire, la légica de la
dominacion representa una combinacion de practicas ideolégicas y materiales, historicas y
contemporaneas, que jamas resultan totalmente fructiferas, que siempre contienen
contradicciones, y que se combaten constantemente en el marco de relaciones de poder
asimétricas” (NPE, 1990, p. 14).

En la concepcioén de Freire, el poder es simultdneamente una fuerza negativa y positiva.

» Prologo a la edicion espaiola, p. XI, de: Foucault y la educacién. Disciplinas y saber. (1993). Stephen J. Ball
(compilador). Madrid: Morata.

%% Para un estudio sobre las relaciones de clase y poder, y las estrategias de resistencia de los oprimidos, en un
estudio en el sudeste asiatico, véase James C. Scott (2000), Los dominados y el arte de la resistencia, México:
Era. En este volumen también una critica importante a la teoria neomarxista de la hegemonia y la falsa
conciencia.

*7 Si bien existe un margen de libertad que es inherente a las relaciones de poder en esta definicion, la afirmacion
de que son “sujetos libres” quienes participan en ellas puede facilmente ponerse en cuestion, en particular si
examinamos esta afirmacion en situaciones concretas, y en la afirmacion de “sujetos libres” no aclara si se
refiere a sujetos individuales o colectivos, que utilizan esos margenes para ampliarlos o defenderlos. La libertad
no es entonces “condicion” de una relacion de poder, sino la posibilidad de resistencia en el marco de esa
relacion. Por otro lado, en “la libertad de los participantes” en las relaciones de dominacién a que se refiere
Varela, ambos polos de la relacion responden: 1) a una serie de condicionamientos que resultan tanto de la
dindmica interna de la relacién como de sus propias caracteristicas, y 2) a un conjunto de condicionamientos
externos que pueden situarse tanto en el analisis de las variables espacio-tiempo en que se sitda dicha relacion y
los condicionamientos materiales y simboélicos (historicos, econdmicos, culturales, etcétera) que configuran tales
relaciones o situaciones: “el problema de los oprimidos y los opresores y la ideologizacion de los oprimidos por
los opresores, todo lo que se dice [en PO] de la larga experiencia hecha [con campesinos en Chile] se ha
concebido dentro de un tiempo y un espacio” (Entrevistas, p. 55). En nuestra opinion, es importante subrayar
que la anulacion o limitacion de uno de los “participantes” pesa siempre, mucho mas, en uno de los polos de esta
relacion. Evidentemente, esta discusion requiere otros espacios.
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Sobre el poder como fuerza positiva, nos referiremos en el siguiente apartado. El poder
como forma de dominacion es la fuerza represiva encargada de defender, en ultima
instancia, los intereses y privilegios de los opresores. La dominacion también es la manera
en que “el poder, la tecnologia y la ideologia se unen para producir formas de conocimiento,
relaciones sociales y otras formas culturales para silenciar activamente a las personas”
(Giroux, 1990, p. 21), y de forma mas sutil pero no por ello menos violenta, “se la puede
hallar en las formas en que los oprimidos internalizan su propia opresién y por ende
participan de ella” (idem). Estas formas que damos en considerar globalmente como
“aspectos psiquicos de la dominacion” cobran particular relevancia para el control

tecnocientifico de individuos y sociedades a finales del siglo XX y en el siglo que comienza.

Hemos referido que los grupos beneficiarios de cada estructura social y, por tanto,
dominantes en ellas, tienen como tarea vital la difusiéon de su vision del mundo y sistema de
valores para inculcarlo o imponerlo a otros grupos, en la medida que su aceptacion por otros
grupos contribuye a la preservacién de las relaciones que subyacen a la estructura social
jerarquica. “[...] La dominacion tiene mecanismos de proyeccion social: en la dialéctica de
opresor-oprimido esta implicito [...] el problema de la clase social” (E, 1978, p. 55). Esta
dialéctica no admite su consideracion en un nivel individual o un enfoque individualizante
(como al parecer sostiene Varela), pues dicha dialéctica, como es analizada en la PO, se
encuentra “totalmente ubicada en una realidad histérica” (idem). Ahora bien, para Freire, la
dominacién no sélo es de clase: es decir, si bien muchas problematicas son incomprensibles
en su conjunto sin la nocion de clase social del pensamiento marxista, es imposible
concebir la clase como el unico “motor de la historia”, como Deus ex machina al que deben
reducirse para su explicacion todos los fendmenos de la vida social. “[...] Utilizando la
nocién de diferencia como hilo conductor tedrico, Freire rechaza la idea de que exista una
forma universalizada de opresion. [...] Al reconocer que ciertas formas de opresion no puede
reducirse a la opresion de clase, Freire se aparta de los analisis marxistas estandar,
argumentando que la sociedad contiene una multiplicidad de relaciones sociales
contradictorias, que pueden servir como base para que los grupos [sectores, comunidades y
pueblos, agregariamos] luchen y se organicen. Esto resulta claro en aquéllas relaciones
sociales en las que se debaten las condiciones ideolégicas y materiales de la discriminacion
racial, sexual y de edad” (Giroux, 1990, p. 14). Después de un periodo de discusiones,
criticas y aprendizajes, el analisis marxista contemporaneo tiende a conjugar la nocién y el

analisis de clases (y de lucha de clases) con el andlisis de la multiplicidad de las formas de
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dominacién y opresion.?® Asi en los estudios de migracién, racismo, género, violencia

sexual, entre otros temas.

La educacion, entendida como accién cultural, requiere para su implementacion de un
conjunto de métodos, técnicas y procedimientos, una metodologia que plasme en la practica
sus concepciones y objetivos. Es en este sentido que Freire se refiere a los errores
metodolégicos como expresiones de una vision ideolégica. En udltima instancia, en la
practica politica, “no hay error metodolégico que no implique un trasfondo ideolégico” (E,
1978, p. 95) En la medida en que [educadores y militantes, y profesionales en general]
mantienen dentro de si una vision elitista, “el mito de la incapacidad natural de las masas
[del pueblo], su tendencia va a ser de desconfianza, de rechazo al dialogo [...]. Con este
comportamiento “lo que hacen es reproducir la dicotomia tipica que en una sociedad de
clases ocurre entre la ensefianza y el aprendizaje. [...] [En la medida en que] se niegan a
aprender con el pueblo, imponen, “depositan” conocimientos revolucionarios” (idem). En la
concepcion de Freire, la educacién no es, no puede ser neutral. Los métodos, técnicas y
procedimientos no los son tampoco. “Los métodos, técnicas y procedimientos [del educador
o militante] deben reflejar su intencién, su propésito politico en la préctica” (idem). Estos
deben tratar de incorporar los intereses, inquietudes y anhelos de los educandos,
desafiando en todo momento su capacidad critica y cognoscitiva, orientada hacia los

objetivos definidos en comun.

3.8 Conciencia y liberacién
La revolucion es un acto de conocimiento.

—Paulo Freire

El proceso de concientizacion, segun Freire, es un método de accidon que implica “una
accion ideolégica, como cualquier accion humana” (E, 1978, p. 69). Si la psicologia social
debe enfocarse al analisis de lo que de ideolégico hay en el comportamiento humano,
entendiendo por ello todos aquellos elementos que remiten a factores sociales e histéricos
(Martin-Baré, 1989)%, cobra para nosotros un mayor sentido la afirmacién de Silvestri y
Blanck: “todos atravesamos y somos atravesados por las ideologias”. Hemos visto que en la
dinamica de los procesos sociales las clases y los grupos dominantes enmascaran o

encubren algunos aspectos de la realidad social que posibilitan una vision de conjunto, y de

* Vease Miliband, Ralph: Analisis de clases, en: La teoria social, hoy (1987); (Anthony Giddens, Jonathan
Turner y otros). Madrid: Alianza.
% Martin-Baré, Ignacio (1989). Procesos psiquicos y poder [Formato PDF]. UCA, El Salvador.
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cierta forma logran convertirla en algo natural, aceptable, para la poblacion que vive
sometida. Esto es lo que se entenderia por proceso de ideologizacién, que abarcaria al
menos una parte de los ambitos de socializacion de una cultura o sociedad especifica. Esta
forma esquematica es insuficiente para dar cuenta de estos vastos y complejos procesos,
mucho mas complejos en la actualidad que en el tiempo de Freire, y que ademas varian de
sociedad en sociedad, pero al menos nos proporcionan ciertas pistas para indagar la

naturaleza de la relacién entre conciencia y liberacién que Freire propone.

La tarea del investigador-educador progresista, llamado a colaborar con los trabajadores y
grupos oprimidos, de expulsar al opresor de su conciencia (tarea que lo involucra a él
mismo), y que Freire analiza en la PO, podriamos entenderlo como un proceso de des-

ideologizacion, en la definicion que propone Martin-Baré:

“[...] Desideologizar significa desenmascarar ese “sentido comun” enajenador que
encubre los obstéculos objetivos al desarrollo de [la democracial®® y los hace
aceptables a las personas (p. 7), [...] de poner al descubierto [...] esos
presupuestos en que se enraiza la vida cotidiana y que fundamentan la pasividad,

la sumision y el fatalismo” (p. 6). (1985b, p. 5).

En esta perspectiva se consideran la pasividad, la sumisién y el fatalismo como elementos
imprescindibles a la conservacion de todo orden establecido. Esta desideologizacién es
parte de un proceso mas amplio y es tan solo una de las vias a través de los cuales
comienza un proceso de cuestionamiento parcial o total de la sociedad y de las estructuras y
relaciones sociales construidas en ella y de las que se forma parte, ya sea como individuo

(sujeto social), grupo o clase social.

El desarrollo de la conciencia critica frente al condicionamiento histérico y cultural, es lo que
Freire, con Marx, denomina conciencia de la opresion. “[...] La realidad opresiva implica la
existencia de los que oprimen y de los que son oprimidos. Estos, a quienes cabe realmente
luchar por su liberacion, necesitan ganar la conciencia critica de la opresion, en la praxis de
esta busqueda, [...] la realidad opresora, [que es el contexto histérico y sociocultural]
funciona como una fuerza de absorcién de las conciencias. [...] Esta realidad, en si misma,

es funcionalmente domesticadora. Liberarse de su fuerza exige, indiscutiblemente, la

3% La democracia, como muchos otros conceptos, ha adquirido una variedad de significados a lo largo del tiempo
y segun el contexto sociopolitico y el actor o sujeto social que lo emplea y sus objetivos. En este caso, el autor se
refiere a la “democracia” desde un contexto sociopolitico en el que, en el transcurso de 10 afios, una dictadura
militar y un régimen de tipo “civil”, sostenidos por los Estados Unidos y la fuerza de las armas, asesinaron,
torturaron y desaparecieron por igual a miles de salvadorefios.
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emersion de ella, la vuelta sobre ella” (PO, 1982, p. 43), diriamos, de nueva cuenta, la
superacion de la conciencia ingenua del mundo, caracteristica definitoria del “analfabetismo

politico”.*’

Si la ideologia es una practica, la desideologizacion, podemos pensar, supondria un
cuestionamiento de las practicas hasta ahora llevadas a cabo por grupos e individuos y que
de algun modo sustentan el orden social vigente del que forman parte como oprimidos. Al
colocar en la mira de la actividad critica situaciones, acontecimientos, percepciones, habitos
mentales, actitudes y comportamientos de la vida cotidiana que configuran el mundo como
estéa siendo, se pone en entredicho la inmutabilidad del mundo y su aparente objetividad —en
tanto separacién- de la actividad humana. Una cuestion central para la correcta comprension
del concepto-proceso de concientizacion en el pensamiento de Freire, es que: “La
concientizacién, asociada o no a la alfabetizacién, debe ser un intento critico de develar la
realidad, [...] debe estar relacionada con la insercion politica. No existe concientizacién si no
finaliza en la accion consciente de los oprimidos en tanto clase social explotada, que Ilucha
por la liberacion” (NPE, 1990, p. 132). Pues no puede entenderse por concientizacién un
proceso educativo que posibilite en los individuos una toma de conciencia de su
circunstancia real y se los oriente a transformarla por su propia cuenta y en el sentido de su
comprension individual. Por ello es que: “Adn cuando [refiriéndose a las iglesias
modernizadoras] hablan de educacion liberadora, estan condicionadas por su concepcion de
la liberacién como actividad individual que deberia producirse por medio de un cambio de

conciencia y no a través de la praxis historico-social de los seres humanos” (idem, p. 145).

En la busqueda y la re-orientacion de la praxis que se produce, es posible también un doble
descubrimiento: el de la politica como actividad especificamente humana, y el de la
reinsercion o re-descubrimiento de lo politico en las distintas esferas de la actividad humana.
La cuestion de la insercion politica y la accidén consciente, de la lucha de los oprimidos como
clase social explotada, nos conduce al concepto de conciencia de clase, a la que sdélo

haremos breve mencién dada la complejidad del tema.

Resumiendo, en Freire, la conciencia de clase, “[...] No es conciencia psicolégica, no es

sensibilidad de clase, es una practica y un saber, [que] “no se engendra espontaneamente,

3! Nota al pie de de Freire sobre el analfabetismo politico: “[...] Muchos analfabetos y semianalfabetos, desde el
punto de vista lingiistico, son, sin embargo, politicamente “instruidos”, mucho mas que ciertos letrados
instruidos. Y en esto no hay ninguna razdn para asustarse. La practica politica de aquéllos, su experiencia en los
conflictos —en el fondo la verdadera comadrona de la conciencia — les ensefia lo que los Gltimos no aprenden o
no consiguen aprender en sus libros (/LPL, 1984 p. 73).
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separada de una praxis revolucionaria de transformacién de la realidad. Segun Freire, “esta
praxis implica una conciencia clara [por parte de las clases oprimidas] del rol histérico que
estan jugando” [en lo cual mediaria la experiencia histérica de su clase, como grupos
oprimidos o trabajadores explotados]. En ese sentido, “La conciencia de clase requiere una
practica de clase [una practica de acuerdo con su ser, sus necesidades e intereses], que a
su vez origina un conocimiento al servicio de los intereses de la clase a la que pertenece”.
Para Freire, “este conocimiento no es transferible, nace de la realidad a través de la accion”.
La conciencia de clase, dirige [...] “la accién consciente [con el objetivo] de abolicion de las
condiciones objetivas que la constituyen como clase; [...] en ese proceso, la clase oprimida
comienza no s6lo a conocer de una manera diferente lo que ya conocia, sino que también
conoce lo que no conocia” (E, 1978, pp. 62, 93, 94). El conocimiento en el proceso del
desarrollo de la conciencia no es, en esta Optica, un descubrimiento individual, sino un
proceso social de descubrimiento, re-apropiacion y recreaciéon del mundo que no puede
gestarse sin la comunicacién, el compromiso y el intercambio abierto entre todos los seres

humanos que participan y se transforman a si mismos en este proceso.

Para Paulo Freire, la liberacion es simultdneamente un proceso de construccion y
conocimiento, de re-creacion y re-novacion de la realidad, en el que la situacion de dialogo,
el intercambio comunicativo, es condicion sine que non de cualquier accion con un objetivo
de liberacion. Asi pues: “El didlogo como encuentro de hombres [y mujeres] que pretenden
ser mas lucidamente humanos, no puede practicarse en un clima cargado de desesperanza.
[...] El verdadero didlogo no puede existir si los que dialogan no se comprometen con un
pensamiento critico, [...] que percibe la realidad como un proceso en evolucion, en
transformacion, mas que como una entidad estatica; pensamiento que no se separa de la
accion, sino que se sumerge sin cesar en la temporalidad, sin miedo a los riesgos” (C, 1974,
p. 91). El acento en el caracter dialégico del proceso de transformacion se contrapone
abiertamente a un enfoque autoritario de cambio social. La construccion de los espacios de
didlogo e intercambio, entre trabajadores, comunidades, grupos y diferentes sectores de la
poblacion, y su creciente protagonismo dentro del proceso de cambio, resultan, desde esta
perspectiva, fundamentales para la produccion de una realidad en la que se afirme una
posibilidad distinta de vida para los seres humanos. En su concepcion, el dialogo auténtico
es el quid de la accién politico-liberadora. En este punto polemiza con aquellos que plantean
que la educacién y el dialogo con el pueblo vendran después de la toma revolucionaria del
poder. “{...] Subrayemos, una vez mas, que no hay dicotomia entre dialogo y accién
revolucionaria. No hay una etapa para el dialogo y otra para la revolucion. Al contrario, el
dialogo, es la esencia misma de la accion revolucionaria... [...] En la teoria de esta accion,

sus actores, intersubjetivamente, inciden su accion sobre el objeto, que es la realidad de la

81



que dependen, teniendo como objetivo, a través de la transformacion de ésta, la

humanizacién de los hombres” (Freire, PO, p. 172).

El creciente cuestionamiento de los hombres frente al mundo los coloca en una situacion en
que descubren los obstaculos de su humanizacion, que deben ser desafiados en la
necesaria re-creacion del mundo que les permita su realizacion como seres humanos, pues
“las situaciones limites se presentan a los hombres como si fueran determinantes histoéricas,
aplastantes, frente a las cuales no les cabe otra alternativa sino el adaptarse a ellas. De
este modo, los hombres no llegan a trascender las “situaciones limites”, ni a descubrir y
divisar mas alla de ellas, y en relacién contradictoria con ellas, el inédito viable” (Freire, PO,
p. 121).%

La percepcion ingenua o magica de la realidad, que sustenta una postura fatalista, cede
paso en la continuacion y profundizacién del cuestionamiento frente a las situaciones que
los hombres experimentan, “a un impetu de transformacién y busqueda, de la cual los seres
humanos se sienten sujetos”. Pero, nos dice Freire “este movimiento soélo se justifica en la
medida en que se dirige al ser mas, a la humanizacion de los hombres” (Freire, PO, 1982, p.
94).3

Es importante destacar que, en forma posterior, Freire subraya su conviccion de que la
liberacion (entendida como humanizacion) y la opresion (deshumanizaciéon) no estan
inscritos en la historia como un destino inexorable (Pedagogia de la esperanza). Distingue,
sin embargo, entre la vocacién de humanizacion del hombre y la viabilidad comprobable en

la historia de su deshumanizacion.

32 El inédito viable es una pauta de accion contenida ya en el desarrollo de las tendencias y contradicciones de
las situaciones historico-existenciales que se dan en las relaciones hombres-mundo. La percepcion de la
practicabilidad del inédito viable constituye un hecho colectivo, resultado de la creciente conciencia y
participacion de trabajadores, pueblo y grupos oprimidos en el proceso de cambio cultural y social, dirigido a
transformar y abolir las condiciones objetivas que los constituyen como grupos oprimidos. El inédito viable es,
segun el contexto y el momento histérico de que se trate, segin la especificidad sociocultural, los objetivos
planteados y los recursos empleados, un programa educativo, un cambio introducido en las relaciones de
produccion e intercambio, una estrategia politica, o la constitucion de una forma determinada de organizacion
para la lucha reivindicativa y/o politica.

3 En un ensayo que analiza la relacion Hegel-Marx, Isabel Rauber (2001) se refiere a “la necesaria coherencia
que debe existir entre método y objetivo, entre método, contenido y resultado, entre el camino que se sigue y el
punto al que se quiere arribar. Cuando existe contraposicion e incluso, a veces, antagonismo entre ellos, es
imposible alcanzar lo que se busca, el fin ultimo resulta traicionado por las herramientas empleadas para llegar
a él por los medios para alcanzarlo. Y esto no solo ocurre asi en el plano tedrico, también en la vida politica
concreta es necesaria una coherencia medio-fin, a riesgo de que, en caso contrario, el primero traicione al
segundo, al punto tal de hacer de él una negacion de si mismo”. (El rostro hegeliano de Carlos Marx).
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Es por ello que la conciencia de la opresién, momento clave e imprescindible para la
comprension del significado de la liberacion por parte de los educadores y el pueblo
requiere, en primer lugar, “ser conscientes de la forma que adopta la dominacién, la
naturaleza de su situacion y los problemas que plantea a aquéllos que la experimentan
como fuerza tanto subjetiva como objetiva” (Giroux, 1990, p. 21), de la forma concreta que
adopta la dominacién, que en general posee profundas y ocultas raices historicas y
culturales, por lo que un proyecto de liberacion requiere, ante todo, tomar en cuenta, “como
punto de partida, las particularidades historicas y culturales, las formas de vida social, de los
grupos sometidos y oprimidos” (idem). La anterior es una definicién importante en relacion al
proceso de produccion y reproduccion de la realidad humano-social. Es desde este punto de
vista, “[...] La organizacién politica no puede partir sino de lo histéricamente posible,

aprovechando los espacios de lucha viables” (Introduccion a ILPL, 1984, p. 13).

Con todos estos elementos puede pensarse que las experiencias mas novedosas y
creativas de organizacion y resistencia de los oprimidos, han desafiado, en primera
instancia, todos los moldes, esquemas preestablecidos y dogmas sobre como ha de ser su
organizacion y sus formas de accion, y cuales han de ser las rutas o caminos en la lucha por
la liberacién. Freire afirmo, de diferentes maneras, que: “Las maneras de resolver los
problemas que [un pueblo] se plantea no dependen solamente de las condiciones materiales
de la sociedad sino también de su orientacion ideolégica y politica” (E, 1978, p. 102). Asi
pues, esta orientacion puede facilitar u obstaculizar el distanciamiento critico frente a la
realidad objetiva, el pensamiento critico, la disposicion al cambio, o las formas de percibir y
manejar el conflicto en torno a los valores morales e intereses materiales que en cada
microsociedad adoptan una configuracion especifica, en continuidad y ruptura con la cultura
y la historia. Si la dominacién y la opresion no tienen una forma universal, sino formas
multiples y entrelazadas, cabria pensar también en las multiples y diferentes formas de

articular un cuestionamiento integral de la realidad en la que vivimos.
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CAPITULO 4. ;HACIA UNA PSICOLOGIA SOCIAL CRITICA Y DIALECTICA?
VALORACION DEL CONCEPTO DE CONCIENCIA E HIPOTESIS SOBRE LA
ACTUALIDAD DEL PENSAMIENTO DE FREIRE

“Yo sueno con que nunca més se vacien las calles. Que nunca mas los lideres politicos se sirvan
de las plazas llenas para poder negociar arriba. Suenio con que aprendamos todos a asumir
democraticamente los cambios. Suefio con una sociedad reinventandose de abajo hacia arriba,
donde todos tengan derecho a opinar y no apenas el deber de escuchar. Este es un suefio
histéricamente viable, pero demanda que la gente anteayer hubiese descruzado sus brazos para
reinventar esa sociedad".

-- PAULO FREIRE en Kintto Lucas: La pedagogia de los suefios.

Segun Karel Kosik, todo proceso cognoscitivo de la realidad social es un movimiento circular,
en el que la indagacion parte de los hechos para tornar de nuevo a ellos (Dialéctica de lo
concreto, 1967, p. 67). El comienzo de nuestra investigacion, abstracto y relativo, ha
intentado hasta ahora reproducir conceptualmente un conjunto de elementos que apuntaron,
en un segundo momento, a la explicacion-comprensién del condicionamiento historico-
socioldgico de las definiciones tedrico-practicas de la conciencia, en su relacion con la praxis
del autor. Pero no podemos considerar terminado nuestro trabajo con la exploracion-
investigacion sobre las condiciones (el tiempo del autor) y sus ideas. Al tratar de aportar
elementos para responder a la pregunta: Porqué Paulo Freire ha cobrado conciencia de su
tiempo en las categorias que lo ha hecho, y qué tiempo se muestra a los hombres en dichas
categorias?, tratamos de indagar en la conexién interna entre el tiempo y las ideas, con el
objetivo de construir un determinado “nivel de generalizacion”, que nos permita formular
alguna(s) hipétesis, tanto sobre la validez de ciertos elementos de la obra de Freire, como
sobre la realidad histérico-concreta desde la que nos preguntamos sobre la conciencia vy las
distintas formas de conciencia social. Para ello hemos de considerar el conjunto de la obra
de Freire, como una “estructura significativa”, que el presente trabajo denomina “Pedagogia
de la liberacion” [PL]. Al concebir la obra de Freire como estructura significativa no se intenta
el analisis critico de la evolucién intelectual del autor sino tratar de captar algunos elementos
de la especificidad de su obra en la realidad humano-social en que tiene lugar, como

producto y expresion de esta realidad, concebida como totalidad concreta (Kosik).**

3 Siguiendo a Karel Kosik, existen en el pensamiento filoséfico tres concepciones fundamentales del todo o de la
totalidad, basadas en una determinada concepcion de la realidad, que postulan los correspondientes principios
epistemologicos: 1) la concepcion atomistico-racionalista de Descartes a Wittgenstein, que concibe el todo como
la totalidad de los hechos y elementos mas simples; 2) la concepcion organicista y organicista-dinamica, que
formaliza el todo y afirma el predominio y la prioridad del todo sobre las partes (Schelling, Spann, [nosotros
incluiriamos a Spengler y Parsons]); 3) La concepcion dialéctica (Heraclito, Hegel, Marx), que concibe la realidad
como un todo estructurado, que se desarrolla y crea (Dialéctica de lo concreto, pp. 63-64). “La totalidad
dialéctica es un conjunto determinado de relaciones, procesos y hechos y al mismo tiempo la creacion (génesis)
de esa totalidad, la o las estructuras significativas que conforman, la génesis y la unidad de sus contradicciones;
[...]la totalidad concreta reproduce la realidad social al nivel teorico-conceptual de los conceptos y definiciones,
en sus relaciones y las estructuras significativas que conforman (idem, pp. 56, 63).
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En este ultimo capitulo, nos planteamos dos tareas: |) La evaluacion de la investigacion del
concepto de conciencia segun Paulo Freire, desde el marco interpretativo de la psicologia
social critica, y Il) La valoracion del concepto de concientizacion y de las hipotesis a

continuacion formuladas desde el contexto en que se formula la presente investigacion.

4.1 Formulacién de hipétesis

Consideramos que a partir de estos elementos podemos construir algunas hipétesis de
trabajo para la valoracion critica de nuestra investigacién. Desbordando la centralidad de la
nocién econdémica de explotacion de la fuerza de trabajo en el pensamiento marxista, y
relacionando y articulando con ella las nociones de dominaciéon y opresion, surge una
concepcion mas abarcadora dentro de la que los procesos educativos pasan a ser campos de
conflicto respecto a las formas de vida y socialidad y la cultura material, social y politica de
los grupos subalternos, en el proceso—proyecto de construccion y respeto de la autonomia y
capacidad de autodeterminacion, y la dignidad de las personas, colectivos y comunidades;
asi, la “Pedagogia de la liberacion” vendria a ser una mirada inquisitiva e intuitiva sobre el
proceso de irrupcion de estos actores sociales en el espacio publico, una constatacion de las
condiciones de que parten grupos sociales y comunidades y contra las cuales se rebelan, y
un conjunto de interrogantes sobre la(s) posibilidad(es) de auto-constitucion de estos sujetos,
actores y movimientos, que es otra manera de preguntarnos sobre las condiciones y los
modos de organizacion social y material de la conciencia (como integracion del hacer-accion,

la palabra-dialogo y el pensar-reflexion).

4.1.1 Hipdtesis general de trabajo:

Es posible que Freire haya concretado, en la “Pedagogia de la liberacion”, una lectura
intuitiva de algunas tematicas que se desprenden de la praxis y los principales temas y
desafios de los actores y movimientos sociales criticos del sistema de dominacién capitalista
en América Latina, y que actuan en el periodo histérico que va de la década de los 70’s a los

comienzos del SXXI.

Estas tematicas serian: a) La centralidad del dialogo como intercambio social y comunicativo
en la concepcion de la conciencia de Freire y la orientacion dialégico-comunicativa de la

investigacion académico-social actual y la practica politico-transformadora con un sentido
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liberador; b) El planteamiento de lo inédito viable o lo viable histéricamente en Freire vy el
actual énfasis del tiempo y el espacio en el estudio y la transformacién de la realidad social;
c) El planteamiento de la autonomia en Freire y la cuestion de la autonomia y la auto-
constitucion de los movimientos y sujetos de transformacion social; d) La tematica y la
concepcion del poder en Freire y la cuestién del poder en los movimientos y los sujetos de

transformacion social.

Considero que estas hipotesis se sustentan en y al mismo tiempo nos permiten proponer el

siguiente esquema de Ila “Pedagogia del oprimido” como “totalidad concreta”.

(Propuesta (de esquema) de la concepcion genético-dinamica de la totalidad concreta)

Condiciones de surgimiento historico Condiciones de la existencia historica
(razones que explican los planteamientos > (totalidad de que forma parte el
tedrico-practicos de Freire) hecho particular de la obra de Freire)

™~ g

Pedagogia del oprimido
(accidn especifica que desarrolla Freire)

— ™

Universalidad de la pedagogia del oprimido Busqueda de alternativas
(la educacioén liberadora como hecho histérico) (los movimientos sociales y la lucha
y construcciéon de un mundo mas
humano)

4.2 Evaluacioén del concepto de conciencia (con base en elementos epistemolégicos de

una psicologia social critica).

Estos son (vid. Capitulo 2): 1. La naturaleza plenamente social, y por lo tanto a la vez
histérica y contingente, de esas practicas sociales particulares que son las practicas
cientificas y de la propia razon cientifica. 2. La dimensién constitutivamente hermenéutica de
los fendbmenos sociales. 3. La intrinseca e irreductible historicidad de los productos y los
procesos sociales. 4. El caracter socialmente productivo de los conocimientos elaborados por
las ciencias sociales (entre ellas la psicologia social) y, en consecuencia, la inescapable

dimensién politica de esas ciencias).
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4.2.1 Naturaleza social, histérica y contingente de la practica cientifica.

(La obra de Freire como fendmeno social). Dentro de cada formacion social existen toda una
gama de comportamientos, situaciones y acciones regulares, que pueden (0 no) ser
esenciales o vitales para la continuidad/reproduccién de dicha formacion. Llamamos
fendmeno social a la aparicién, desarrollo y extension de un determinado (comportamiento,
situacion, accion), en cualesquiera de los ambitos o esferas de actividad humanas, en el
momento que “se hace visible” a los sentidos y la conciencia y comienza a ser objeto de la
actividad reflexiva de los seres humanos. En tanto los fendmenos sociales estan siempre
situados en un momento temporal concreto y marcos de significado especificos” (Tirado
Serrano e lIbanez, 2004), requiere destacarse “el caracter necesariamente histérico de

cualquier fendmeno social” (Ibanez, 1992, p. 21).

La relacion obra cientifica-fendmeno social. La practica cientifica como esfera de actividad
humana, como practica social, tiene como particularidad fundamental, el constituir, junto con
la filosofia, una actividad especial encaminada a descubrir, tras la existencia de los
fendmenos, el fundamento oculto, la coherencia interna y la estructura de las cosas. Esta
afirmacion tiene como premisa la concepcion de la realidad como unidad del fenébmeno vy la
esencia.* Pero esta actividad especial a que se dedica la ciencia (y la filosofia) no le otorga
per se una especial primacia respecto a otras esferas de actividad humana (vida cotidiana,
economia, arte, religion, poll'tica).36 No solo la ciencia se ocupa del conocimiento y la
comprension de las cosas. En realidad, las practicas sociales que constituyen las ciencias (en
su mas amplia acepcion y diversidad) encuentran su origen, sus objetivos, sus medios y sus
resultados en la realidad humano—social que las constituye y da forma. La practica cientifica
es, por supuesto, susceptible de indagacion cientifica, filosofica y social, y es guiada, a no
dudarlo, por valores politicos y morales de distinto signo. Un fendmeno social puede suscitar
la investigacion cientifica (migraciones, cambios en las formas de relacién de pareja,
corrupcion en mandos policiacos, adiccion a sustancias psicoactivas). Una obra cientifica
(filosdfica o artistica) es asimismo capaz de generar ciertos cambios en la comprension del
mundo, y junto con otros factores, inducir, acelerar o expresar la aparicion de nuevos
fendmenos sociales (Por ejemplo: el estudio de la evolucion de las especies de Charles
Darwin, la teoria de la relatividad de Einstein; el psicoanalisis desarrollado por Sigmund
Freud, los trabajos de Ludwig Wittgenstein o la filosofia existencialista; el surrealismo, el

cubismo, la poesia romantica).

33 Ver capitulo 1 de Dialéctica de lo concreto: El mundo de la pseudoconcrecion y su destruccion.
3% Es importante sefialar, siguiendo a Kosik, que no concebimos estas esferas en separacion y aislamiento, sino en
su continua y contradictoria interpenetracion y co-determinacion.
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Ahora bien, ;es posible considerar una obra cientifica como un fendmeno social? En
términos aproximativos (generales) podemos contestar afirmativamente cuando: a) una obra
cientifica atiende o apunta hacia una problematica fundamental para la sociedad en que se
formula, b) aporta nuevos elementos o resume de forma original “viejos” elementos para la
comprension de determinado fendmeno o problematica; c) su desarrollo, aplicaciones vy
consecuencias generan cambios en las condiciones historico-concretas de que surgié y en
las formas de enfocar y resolver ciertos problemas, y, por otra parte, propician y/o revelan

nuevos fendmenos o problematicas.

Considerando los anteriores criterios, pensamos que es posible definir la PL como un
fendmeno social en tanto:

a) La PL se inscribe como aporte a la lucha por un mundo mas justo, democratico e
igualitario, en un momento de crisis general de los sistemas de ensefanza y de critica
profunda a un sistema social que sustenta su progreso técnico-material en la miseria material
y espiritual del ser humano; b) La PL como estructura significativa retoma elementos de
distintas tradiciones filosoficas y del pensamiento social, aportando su fe religiosa vy
sintetizando, mas que en un sistema tedrico o de creencias acabado, en una forma de
pensamiento critico sustentada en una visién profética y utdpica de una humanidad liberada;
c) La implementacion del método de alfabetizacion-concientizacion de Freire propicid
cambios importantes en las comunidades del nordeste brasilefio en que trabajo,
contribuyendo a la ruptura del silencio de sectores campesinos y populares y en alguna
medida, contribuyendo a su organizacién sociopolitica. Por otro lado, son innegables las
aportaciones y repercusiones académicas, cientificas, sociales y politicas de los
planteamientos politico-pedagogicos de Freire y de la continuidad de su trabajo en Chile,
México, Nicaragua, EU, Europa y Africa, que impulsé estudios, investigaciones, publicaciones
y trabajo de campo, que partieron de, o adoptaron y modificaron, en distintos contextos y
ambitos (apropiacion critica), conceptos, desarrollos, intuiciones y resultados de su trabajo y
reflexiones. Parte importante de dicho trabajo se realizd, es importante recalcarlo, siendo
asesor del Consejo Mundial de Iglesias y en continuo didlogo con organizaciones
revolucionarias, movimientos sociales y especialistas de diferentes campos, al calor de
procesos de transformacion social sobre los que se han hecho, y pueden y deben hacerse
balances sobre sus resultados. Estos son los trazos preliminares que nos permiten sustentar
la hipotesis de la vigencia de algunos nucleos de su pensamiento como aporte a un

pensamiento transformador en el siglo XXI.
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4.2.2 Dimensién “hermenéutica” de la obra de Freire.

Por dimension hermenéutica aludimos a los significados sociales que envuelven, constituyen
y se ponen en juego en el curso de la practica cientifica. Siguiendo a Ibafiez, asumimos que
los conceptos son producciones teoricas particulares insertadas en amplios sistemas de
ideas, saberes y teorias generales que les dan sentido y que “...] /la interpretacion, toda
interpretacion, opera con conceptos que requieren el lenguaje “natural” para poder ser
pensados, transmitidos y entendidos. [...] La dimensién hermenéutica atraviesa, de esta
forma, no solamente las operaciones de las ciencias sociales, sino las operaciones de toda
ciencia, tal y como apuntaba Hans Georg Gadamer” (Ibanez, 1992, p. 19). La interrogante
general es aqui: 4 Como atraviesa Freire las disciplinas, perspectivas y definiciones a que nos

referimos en las premisas del capitulo dos?

4.2.21 Premisa A: Que existen tres ejes que recorren las definiciones en las distintas
disciplinas de los autores consultados: conciencia y sistema nervioso, conciencia y actividad
humana, conciencia y lenguaje. Si bien Freire nunca se refiere al sistema nervioso o a la
biologia humana, plantea que, contrario a los hombres, los animales tienen, en su actividad,
una prolongacion de ellos sobre la cual no son capaces de reflexionar, al igual que no son
capaces de reflexionar sobre los productos de esta actividad y sobre si mismos, quienes
llevan a cabo dicha actividad. Se refiere al ser humano como un “cuerpo consciente”, es
decir, como un cuerpo (lo que implica un soporte y una actividad biolégicas) capaz de
reflexionar sobre si mismo y sobre los productos de su actividad. Esta actividad, como Freire
subraya, se desarrolla siempre en un marco histérico-social concreto; en un entorno cultural
producto de las relaciones histéricamente constituidas por la actividad transformadora
(objetivada-objetivante) caracteristica de su especie y por las relaciones entre los miembros
individuales y los grupos sociales que integran y configuran los marcos sociales de su
actividad. A su vez estas relaciones se han constituido merced a la actividad y a las
conductas o pautas linglistico-culturales (lenguaje) que constituyen, tanto las formas de
designar los objetos materiales y el mundo independiente de su existencia (la naturaleza) y
que pueden constituir el objeto de su actividad, como las formas de designar e interactuar en
las relaciones sociales que son a la vez producto y posibilidad de esas pautas e interacciones

lingUisticas.

4.2.2.2 Premisa B: Concordamos con el punto de vista segtn el cual la investigaciéon del
problema de la conciencia humana es un problema de andlisis por niveles (Leontiév). Cada
nivel posterior seria, en cierto modo, organizador o rector del anterior, pero en todo momento
presupondria el nivel anterior de analisis. Pensamos que esta propuesta no reduce ningun

nivel de investigacion a otro, sino que considera cada nivel en su complejidad y organizacion,
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y la exigencia de un método de investigacion especifico. En este punto retomamos la nocién

de “cuerpo consciente” de Freire como guia metodoldgica para la discusion.

1) Biolégico-fisiologico. La definicion del hombre como “cuerpo consciente” parece admitir: a)
la actividad cerebral o nerviosa superior como base material de los procesos psiquicos del
hombre y b) la definicion del hombre como un sistema activo y complejo en sus relaciones
reciprocas con la realidad objetiva. Por otro lado, aunque existe cierta congruencia entre
estos supuestos que propone Shorokhova, la definicién de conciencia como imagen o reflejo
subjetivo, resultado de la actividad adaptativo-transformadora del organismo, seria
incompatible con la nocién de Freire, que cuestiona las nociones de imagen (representacion)
y de reflejo de la conciencia, la idea del ser humano en la reduccion biologicista que opera la
nocién de organismo, y la dicotomia que inadvertidamente instaura entre mundo subjetivo y
mundo objetivo. Con respecto al papel de los sentidos, la “trama sensorial de la conciencia”
que propone Leontiév, el proceso de alfabetizacidn-concientizacion incorpora un momento de
distanciamiento u objetivacién (ad-miracion) del mundo, dentro del cual la actividad de los
seres humanos, que involucra la actividad de todos sus sentidos, se convierte en “objeto” de
la actividad cognoscitiva, en la que los sentidos humanos, la percepcion del mundo, y la
actividad humano social en él, que son condicionados historica y culturalmente, pasan a ser
elementos y objetos de la reflexion critica. Cobra relevancia en este punto la nociéon de Baijtin
de considerar los signos del lenguaje en su doble caracter (material/ideoldgico). El caracter
material de los signos del lenguaje se encuentra determinado en primer lugar, por su
naturaleza acustico-fisioldgica, es decir, por su relacion con procesos fisicos, quimicos y
eléctricos ligados al funcionamiento del sistema nervioso humano y, en segundo lugar, por su
relacion, funcionamiento y expresion de los procesos y relaciones materiales que le
subyacen. El concepto de conciencia de si de Freire engloba y amplia los conceptos de
conciencia y conciencia de si de G.H. Mead, al incluir la dimension del cuerpo y la conciencia
del otro. La conciencia de si en Freire es incomprensible sin la “conciencia del mundo”, que a
su vez reune la dimensién del otro, el mundo de la naturaleza y el mundo del hombre (cultura

e historia).

2) Biolégico-social. Todos los procesos biolégicos® humanos se encuentran, efectivamente,
insertos en tramas de comportamiento social (Mead). La definicion de “cuerpo consciente”
podra de nueva cuenta concordar con esta afirmacién. En adelante, sin embargo, la definicién

de de tramas de comportamiento social, o procesos sociales, difiere en forma significativa.

37 Por procesos biologicos entendemos la interrelacion y organizacién jerarquica de procesos moleculares,
metabolicos, celulares, fisioldgicos, genéticos, evolutivos y ecologicos (Apud Campbell, Mitchell, Reece (2001).
Biologia. Conceptos y Relaciones. México: Prentice Hall).
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Mead entiende el proceso social como el resultado cualitativo de la interaccion de organismos
biolégicos individuales. El ejemplo mas extremo de esta concepciéon podemos encontrarlo en
la actual sociobiologia. El conductismo social de Mead, nutrido en la teoria evolutiva de
Darwin, concibe la formacion del individuo, de la persona (self) en el todo social, como un
proceso mediado por el lenguaje en la que el individuo internaliza y adopta los papeles (roles,
gestos, actitudes) del otro. Aunque este proceso presupone la existencia de “vias nerviosas”
y “la ejecucion de una actividad social organizada”, la concepcion de la realidad humano
social, de su creacion y desarrollo, la tradicién del pensamiento de que forma parte Mead, es
radicalmente distinta de la vision de Freire, que se contrapone con los rasgos individualistas y
abstractos de la obra de Mead. En términos generales, en relacién a la dimensién evolutiva
del proceso social, ambos autores son influidos por la teoria de Darwin® y, en el caso
especifico de Freire, por algunas de las ideas evolutivas de P. Teilhard de Chardin, cuya

influencia en Freire discutiremos posteriormente.

Maturana y Varela (1990), por su parte, discuten criticamente el papel de la evolucién en el
desarrollo del sistema nervioso del ser humano, que estudian en su interrelacién con la
creacion y desarrollo de las estructuras o formas de organizacion social. Quiza sea necesario
recordar que, para estos autores, la diversificacion y ampliacion de los dominios de
interaccion o esferas de actividad del hombre se debe tanto a la creciente complejidad
evolutiva del sistema nervioso y la capacidad del hombre de transformacion de la naturaleza
mediante el trabajo, como a la creciente asimilacién y desenvolvimiento en los distintos
dominios de interaccion, gracias a la acumulacion y transmisién de experiencia en el proceso
social (cultura). El horizonte de estos autores es también posibilitar una comprension de los
distintos niveles de complejidad de organizacion de lo vivo. La interrelacion de estos niveles,
el rechazo de la metafora “representacionista” del sistema nervioso, y la intencién de
desmarcarse de las posiciones solipsistas y objetivistas en el proceso del conocimiento,
aproximan su sistema de ideas sobre el desarrollo y formacion de lenguaje y la
autoconciencia en la dinamica de la organizacion social, al intento de Freire de definir la
conciencia en la tensidon continuamente generada entre la objetividad de una realidad
‘externa” e “independiente” al sujeto cognoscente, y los procesos colectivos de configuracion

de la subjetividad propia de su existencia.

3) Semidtico-linguistico. El lenguaje es un concepto central en todas las definiciones de

conciencia que revisamos. Sin la mediacion del lenguaje, no seria posible hablar de

3% Para una critica de la teoria de Darwin, de sus supuestos e implicaciones ideoldgicas, ver: Mufioz Rubio, Julio;
On Darwinian discourse (I y II), en Science as Culture, Vol. 8, No. 1 y 2.
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conciencia en ninguna de las aproximaciones que hemos revisado.*® Existen sin embargo,
diferencias significativas en cuanto al papel y al énfasis del lenguaje en relacién con la
conciencia. Estas definiciones han variado con el tiempo, gracias al conocimiento acumulado
en distintas disciplinas y a la constante critica y tension entre conceptos, teoria, enfoques y
paradigmas. Desde los enfoques que lo conciben como un sistema de sefalizacion y
generalizacién de estimulos especificamente humano, a los que lo consideran como un
proceso de apropiacién por el sujeto del mundo objetivo en su forma ideal, o bien como
dominio de interaccion en el que los seres humanos se adaptan, acoplan o cohesionan, el
lenguaje es considerado en su impronta social y en relacién con la actividad objetiva y las
formas de organizacion social. Dos caracteristicas clave del lenguaje son, segun Maturana y
Varela (1990): 1) la posibilidad, para quien lo emplea, de permitir la coherencia descriptiva del
mundo y de si mismo (recursividad) y 2) que atraviesa todos los otros dominios de interaccién
del ser humano, es decir, el conjunto y diversidad de las actividades econémico-materiales,
asi como las actividades y relaciones estéticas, politicas, filoséficas, cientificas y religiosas,
en que se diversifica la reproduccién societal y la creacion ideolégico-cultural (que Mijalil
Bajtin denomina esferas de la praxis). Incluso Mead reconoce que “el desarrollo de la
inteligencia o la personalidad se lleva a cabo en las situaciones sociales dentro de las cuales
recibe [0 encuentra] expresion y significacion”. En Leontiév, los significados son formadores
de la conciencia humana, pero al mismo tiempo se ocultan en ellos los modos de accion
social en que los hombres conocen y transforman la realidad objetiva.*’ Si, siguiendo a
Leontiév, el lenguaje es la forma de existencia de la conciencia, y si el lenguaje y la
conciencia tienen un origen social, producto de la actividad humana, podemos considerar

que en Freire el lenguaje refracta, refleja, recrea, reinterpreta, renueva y distorsiona los
procesos de conocimiento y transformacion de la realidad objetiva, las distintas formas y
niveles de conciencia y, por tanto, las formas de accién y organizacion en y sobre la realidad.
De alli también la afirmacién contundente de Baijtin para quien la conciencia no existe fuera
de la trama semidtica del lenguaje, y la idea de que la conciencia del sujeto es una
construccion mediada por la practica social y comunicativa. La idea general de la recursividad
(Maturana y Varela) o reflexividad (Mead) del lenguaje podemos encontrarla en ampliada y
desarrollada en Baijtin, quien se refiere a la conciencia como el lenguaje interior que pasa a

constituir una forma de contacto social con uno mismo.

En Freire el lenguaje y la dialogicidad son referentes centrales en toda su concepcion. De

hecho, pueden rastrearse en todas las fases y niveles del proceso de concientizacién y la

3% Todos nuestros autores coinciden basicamente, aunque con matices, en la premisa de los origenes sociales del
lenguaje.
% La realidad objetiva entendida como lo real social y lo real material en continua re-creacion y desarrollo.
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educacion problematizadora. Desde su participacion institucional en el SESI, en que dedica
atencioén a los problemas de filosofia y psicolinguistica, el desarrollo de su practica le permite
por un lado, elaborar paulatinamente la critica de la educacién bancaria, que en ultima
instancia es una critica a la dominacion sociopolitica, y por otro, la concepcion de una

pedagogia que trata de posibilitar la expresion del educando y la reflexion critica sobre el
contexto en que se desarrolla la accion educativa. Para Freire como para Mijail Bajtin la
conciencia y el lenguaje guardan una relacién reciproca e indisociable con la actividad en

cualquier contexto sociocultural especifico.

La diferencia principal entre estos autores es la definicion de conciencia de Bajtin como
reflejo activo de la realidad, aunque esta definicion no supone una determinacién mecanica
de la conciencia sino un proceso de elaboraciéon activa por parte del sujeto. El concepto de
reflejo activo no agota sin embargo todos los elementos para entender el proceso
esencialmente constructivo de constitucidon de la conciencia, en que el lenguaje no juega

unicamente un papel reflexivo.

4) Histérico-social. En relacién a la postura de Mead, en que la reflexividad del lenguaje
posibilita la adopcion del papel del otro y el desarrollo concomitante de la personalidad, el
elemento principal que destaca es la concepcion abstracta que tiene de estos procesos, que
se articula con su vision armoénica y funcional de la sociedad. Freire, por el contrario, analiza
los procesos linglisticos en situaciones sociales concretas desde una teoria y una filosofia de
la historia con una perspectiva emancipadora. Por su parte, Freire comparte la idea de
Leontiév de que la conciencia no puede ser una categoria psicologica. Ahora bien, si la
conciencia surge en la actividad humana que incluye el proceso del trabajo social y en ella los
seres humanos utilizan el lenguaje para dar cuenta de si y de su mundo en la diversidad de
sus esferas de actividad, el estudio de los significados linglisticos y los procesos sociales
requiere considerar siempre la inclusion de las variables espacio-tiempo para su explicacion y
comprension. En estas mediaciones se puede investigar la reciprocidad y co-determinacion

entre la conciencia histérico-social y la conciencia individual.
4.2.3 Historicidad de la obra de Freire.
Esbozados los alcances y la influencia de la Pedagogia de la liberacién (y si podemos

considerarla como fenédmeno social), nos preguntamos ahora si es posible considerar la PL

como un hecho histérico. Aun antes de exponer lo que definiria a un fenédmeno social como
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hecho histérico,*’ hemos de considerar la definicién de Freire, en que se refiere a la PL como
el estudio de “la constitucion histérica de la conciencia dominada y su relacion dialéctica con

la conciencia dominadora en la estructura de dominacién”, como vimos en el capitulo tres.

Aqui debemos distinguir entre la historicidad del fendmeno que estudia Freire y la historicidad
propia de su obra, en cuya relacion se distingue de nueva cuenta entre la génesis y la validez
de la obra; entre el caracter temporal del fenbmeno y de la obra, y la vitalidad o
supratemporalidad de la misma, considerando ésta como parte, producto y expresion de la
realidad como totalidad concreta en continuo desarrollo y creacién. Cuando hablamos de
vitalidad o supratemporalidad de la obra, sea ésta de caracter artistico, cientifico o filosdfico,
nos referimos a su capacidad de renovarse, es decir, de abrirse a nuevas significaciones e
interpretaciones, ya sea revelando su auténtico significado en el transcurrir del tiempo, bien

contribuyendo al enriquecimiento del mundo humano (Kosik).

En esta parte de nuestro analisis, destacamos nuevamente que Freire aborda su objeto de
estudio, vgr. “la existencia del oprimido y la conciencia dominada” en el proceso de su
“constitucion histérica.” Frente a la cuestion de la existencia historica del oprimido, nos
centraremos primeramente en dos cuestiones interrelacionadas: 1) ;Qué entendemos por

oprimido? (¢, Quién es el oprimido?) y 2) La constitucién historica del oprimido.

1) ¢ Quién es el oprimido?

El concepto de “oprimido” comprende a un conjunto de actores y sujetos sociales con
distintos referentes y horizontes, demandas y reivindicaciones, que retoman y renuevan
practicas sociales, politicas y culturales al enfrentar desde su especificidad distintas formas
de dominacién y opresion, y que emergen de nueva cuenta en América Latina (como en otras
partes del mundo) a partir de la década de los 60’s. Entre estos actores y sujetos sociales,
protagonistas de renovadas luchas y movimientos, podemos encontrar, definidos
genéricamente, al negro, al indio, al trabajador y poblador urbano y campesino, a la mujer y la
juventud pobre de las ciudades. Esta caracterizacion, esquematica in extremis, requiere

tomar en cuenta la especificidad socio-nacional de que se trate.

1 Segun Karel Kosik, un fenémeno social es un hecho histérico en tanto: 1. cada fenémeno puede ser
comprendido como elemento del todo, de un determinado conjunto y cumple con un doble cometido que lo
convierte en hecho histérico: a. se define a si mismo y al conjunto; b. es productor y producto c. ser determinante
y determinado; d. ser revelador y, a la vez, descifrarse a si mismo; adquirir su propio, auténtico significado y
conferir sentido a algo distinto (D, 1967,p. 61).
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En el contexto mexicano actual, Arturo Anguiano nos dice: “De hecho, el concepto del
proletariado en Marx iba mucho mas alld de los obreros industriales. Si hoy hablo del
oprimido pienso en todos los explotados, sometidos, discriminados, ultrajados, proscritos,
esto es: trabajadores, campesinos, indigenas, mujeres, desempleados, poblaciones
colonizadas, minorias nacionales, migrantes, todos los diferentes, los otros que no somos los

de arriba y su clase politica” (Rebeldia no. 36, 2005, p. 36).

2) Hemos asumido, como presupuesto de nuestra investigacion, la existencia de relaciones
de acumulacion, apropiacion y control que han conformado histéricamente estructuras
sociales jerarquicas e inequitativas. En primer lugar, es necesario constatar esta situacion, en
cuya gravedad estan de acuerdo un sinnimero de agentes y actores sociales, para lo cual
retomaremos tan sélo algunos parametros*? estadisticos del contexto histérico-cultural

concreto en el que se lleva a cabo nuestra investigacion.

Aunque los sistemas o formaciones sociales de privilegio jerarquico han existido desde
aquello que denominamos historia antigua de la humanidad, nosotros atendemos al proceso
de destruccién y construccion de nuevos sistemas historico-sociales, en el espacio geografico
y cultural que hoy conocemos como América Latina [AL], y que tuvo lugar hace 500 afios,

ligado a la conformacién del sistema-mundo capitalista en el que vivimos.

Es decir, que consideramos la totalidad/diversidad geografica-histérico-cultural de AL,
incorporada en una unidad de analisis mas amplio, que nos permite considerar las
tendencias, diferencias, cambios y transiciones en una perspectiva histérica de larga
duracién, desde la que pueden explicarse y comprenderse las continuidades y rupturas en
las formas de vida, tradiciones, comunidades geogréaficas y culturales y estructuras

sociopoliticas.

Nuestra investigacion considera de este modo, la conformacién de estructuras sociopoliticas

altamente estratificadas, que bajo el impulso de tendencias internas y condicionantes

2 “El 4% de las riquezas de las 225 familias mds ricas permitiria que toda la poblacion mundial pudiera cubrir
sus necesidades bdsicas y dispusiera de los servicios sociales elementales a nivel de salud, educacion y
alimentacion”. Para el caso de México: “El 45% de los hogares mexicanos estan en situacion de pobreza, al
obtener un ingreso per capita de alrededor de dos dolares diarios. En contraste, el 10% de los hogares mas ricos
alcanzaron un ingreso per cdpita de cerca de 26 dolares al dia. [...] Casi el 10% de los adultos (6 millones de
personas) aun no saben leer ni escribir. El 12.5% de la poblacion no tiene acceso a agua potable; el 50% no
tiene acceso a servicios de salud, y el 27% no tienen acceso a las minimas medidas sanitarias. Nuestro pais es
tragicamente representativo de la desigualdad mundial”. (Escuela de Cultura Popular, diciembre 2005. Fuentes:
Organizacion Mundial de la Salud. Informe sobre la salud en el Mundo 2003. Ginebra, pp. 4, 8, 10, 11, 15, 17, 18,
19, 21, 22 y 24; Rouer, Maximilien. Cifras a favor de la sostenibilidad de la Tierra. En La Tierra vista desde el
Cielo. Editions de Le Martiniére. Paris, 2002, p. 449; PNUD. Informe sobre Desarrollo Humano. México 2002.
Mundi Prensa, 2003.
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externos, se conservan, transforman y deterioran como partes de un sistema histérico-social
mas amplio, definido como economia capitalista mundial o sistema-mundo capitalista®, que
se desarrolla segun sus propias tendencias, ciclos y contradicciones. En AL la conformacion,
conservacion y cambio de estructuras sociopoliticas de privilegio jerarquico explica hasta
cierto punto el caracter permanente y/o recurrente de la violencia que se manifiesta en
cualquiera de las esferas de actividad o niveles de convivencia de cada sociedad o formacion
sociopolitica, en la cotidianeidad de la vida y en aquéllos episodios de rebelion,
levantamientos populares y revoluciones politicas de que esta llena la historia de nuestro
continente. El trabajo de Paulo Freire aparece en un momento en el que convergen
histéricamente: la nueva configuracion mundial posterior a la Segunda Guerra Mundial, la
crisis del sistema-mundo capitalista que estalla en 1968, la implementacién de las politicas
del Estado de bienestar y de Terrorismo de Estado para garantizar las condiciones de
acumulacion de capital, las crisis de los regimenes de orientacion comunista y sus
desviaciones burocratico-represivas, y el desarrollo y continuacion de movimientos

revolucionarios y de liberacién nacional-popular en AL, Asia y Africa.

El desarrollo de la educacion popular y de la Teologia de la Liberacion en la que Freire tuvo
una destacada influencia, tiene lugar en un momento en que “las orientaciones totalizantes**
[...] de los distintos actores sociales, nacional-populares o populistas, campesinos, obreros,
étnicos, regionales, empresariales, de vanguardia revolucionaria o de guerrillas [...] tienden a
perder su impulso vital en la ultima década [70°s], y empieza a evidenciarse un
fraccionamiento acelerado de la accion colectiva en la region” (Calderon, 1995, p. 19) y

comienzan a aparecer los signos de “la emergencia de una nueva reestructuracion mundial

* Valga la siguiente aclaracién cuando hablamos de sistema-mundo: “No hay sistemas productivos globalizados,
hay agentes econdmicos: las multinacionales, el capital dominante, que tienen una accion a escala mundial. Pero
no constituyen un sistema productivo mundial, y se encuentran en conflicto con los sistemas productivos
nacionales, incluidos los de los centros mas desarrollados.” (Samir Amin, Los desafios para el Tercer Mundo.
Conferencia impartida en el Teatro Biblioteca Nacional “José Marti” de Cuba, La Habana, el 20 y 22 de diciembre
de 1999 por invitacion de la Revista Pasado y Presente XXI y el Centro de Estudios sobre América Latina (CEA).
¥ “[...] Estado e industria fueron los componentes bdsicos de las orientaciones y constituciones de los actores
sociales latinoamericanos, y esto fue tan importante que no solo es posible reconocerlos en proyectos netamente
populistas, sino también en orientaciones clasistas impulsadas por partidos o movimientos de inspiracion
marxista, por la propia politica de Estado norteamericano o de otras potencias internacionales como, por
ejemplo, la Alianza para el Progreso. [...] La industrializacion fue buscada tenazmente desde todos los planos de
la vida economica a través de la tecnificacion y la ampliacion de empresas mineroexportadoras o
agroexportadoras, pero principalmente intentando una industria manufacturera que crease mercado interno. [ ...]
Los bloques y las alianzas sociales fueron variando segun los procesos historicos, pero en todos ellos fue central
el apropiarse del Estado para el logro de un espacio politico que permitiera la realizacion de algunos o la
frustracion de otros intereses econémicos en pugna. [...] Los distintos actores sociales [...] tenian como centro
de conflicto al Estado y buscaban la direccion del proceso industrial que culminé en una revolucion industrial
trunca.” (Calderon, 1995, pp. 18-19).
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como también muy probablemente de nuevos conflictos y nuevas formas de accién colectiva”
(idem, p. 21).

4.2.4 El caracter socialmente productivo y la dimension politica de la Pedagogia

del Oprimido.

Al destacar el caracter socialmente productivo de un trabajo cientifico, se esta diciendo que
no es posible construir conocimientos cientificos sobre lo social sin que éstos produzcan a su
vez efectos sociales (Ibafez, 1992, p. 23). En el terreno académico y social, investigadores,
educadores y especialistas tanto del entorno de Freire como de otras latitudes contribuyeron
a pensar y desarrollar en la practica algunas alternativas frente a los modelos predominantes
dentro de la investigacion social y la practica educativa. Es precisamente para finales de los
70’s que estalla la crisis dentro de las ciencias sociales a partir de la cual cristalizan nuevas
tendencias y direcciones epistemoldgicas y metodolégicas en distintos campos de
conocimiento. Es el caso, por ejemplo, de enfoques como la investigacién-accién que

desarrollan Orlando Fals-Borda y otros investigadores.

¢.Pero qué efectos sociales produjo el trabajo de Freire? Incluso una investigacion
especializada podria dificiimente determinar los alcances de estos efectos. El impacto de los
programas de educacién popular en los distintos contextos en que trabajo Freire correspondié
en su momento valorarlo y analizarlo a quienes fueron sus actores: gobiernos, movimientos,
grupos y personas involucrados. Pienso que es posible considerar que a excepcion del
trabajo de alfabetizacion llevado a cabo bajo circunstancias excepcionales por la Revolucién
Cubana, el trabajo de alfabetizacién de Freire constituye una referencia ineludible para otras
experiencias. La alfabetizacion o los procesos de alfabetizacion son unos y diferentes
después de Freire. Freire mismo participa del movimiento que vendria a ampliar y renovar
las bases de lo que conocemos como Educacién Popular. También es posible mencionar,
aparte de la influencia de las ideas de Freire en Brasil, los reiterados esfuerzos que inspird en
la renovacién y mejora de la red educativa brasilefia; la apertura de los centros escolares al
saber y la participacion comunitaria y la transformacion democratica y descentralizadora de
las estructuras administrativas y gubernamentales de la educacién, especificamente en el
periodo en que Freire se desempefid como secretario de Educacion en la ciudad de Sao

Paulo.*®

* Paulo Freire. (2001). Politica y educacién. México: Siglo XXI.
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Por otra parte, Tomas Ibanez sostiene que: “Cualquier cientifico social (cualquier clase de
cientifico), que sea realmente eficaz en tanto cientifico, que produzca conocimientos
ampliamente reconocidos y que aporte efectivamente algo a su campo de especialidad, actua
ineludiblemente...como agente politico capaz de incidir, poco o mucho, a mas corto o largo
plazo, sobre la realidad social, puesto que modifica nuestra forma de entenderla” (1992, p.
23).La mencion reiterada del caracter directivo de la educacion y de la politicidad de todo
proceso educativo bastarian quizas para referir esta dimension politica. Conforme pasa el
tiempo, es posible advertir en sus escritos la creciente conciencia de su actuacion como
agente politico, en que se sabe parte de la tendencia dentro de la investigacién académico-
cientifica que se vuelve consciente de sus efectos sociopoliticos y que precisa repensar su
responsabilidad y sus tareas al acompanar, contribuir y aprender de los procesos de cambio

social y politico desde la perspectiva de las mayorias populares en América Latina.

4.3 La pedagogia del oprimido como totalidad concreta.

4.3.1 Condiciones de surgimiento histérico.

¢Bajo qué condiciones surge 6 qué condiciones (razones) explican, en su génesis, los

planteamientos tedrico- practicos de Freire?

El sistema escolar como institucién politica y de masas nace con la puesta en marcha del proyecto
de Tlustracién y por lo tanto con la burguesia moderna y el Estado que constituye un instrumento
para su reproduccién y dominio. [...] El sistema escolar y la educacién obligatoria no son sin
embargo una dédiva o un regalo de las élites. Las capas populares y las clases trabajadoras lucharon
en varias ocasiones y bajo distintas circunstancias por la existencia de un sistema “igualitario” de
educacién para todos. [...] La instruccién y la educacién, reservadas a las esferas privilegiadas, se
convirtieron poco a poco en un “valor” en el mercado de trabajo, en elementos que van a sustentar
la divisién técnica y social del trabajo. [...] La instruccién y la educacién para todos forman parte de
la ideologfa democrética de la igualdad del ciudadano, al mismo tiempo que, en realidad, ni todos
pueden acceder al sistema escolar, ni la formacién de todos es necesaria para la organizacién social
de privilegio jerarquico.

[...] La “educacién publica a escala de masas” se encuentra con la limitacién profunda de la
contradiccién entre el derecho de todos al saber y la aceptacién de un modelo de “promocién” que
funciona como mecanismo de ascenso y movilidad social. Incluso el movimiento obrero y el
movimiento democratico reivindican que, en la carrera por los privilegios materiales o de status, las
posibilidades de formacién sean iguales para todos, lo que resulta en una formacién “igual” para
sujetos desiguales. [...] La selectividad, la formacién de capacidades y el “valor de cambio” de la
educacién son inherentes a la institucién escolar, que juega un papel fundamental en la

reproduccién y la legitimidad de una jerarquia de desiguales. El patrimonio de conocimientos
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técnicos o de “cultura”, convertido en mercancia a través de la seleccién y el sistema de diplomas y
su vinculo con el status y la riqueza material, refuerza asf la organizacién social sustentada en la
produccién de mercancias. [...] La crisis de 1968 no expresa sino el rechazo a este carécter y esencia

del sistema escolar (Fuente: Rossanda, et al., 1973).

Existieron, sin embargo, experiencias y tendencias que cuestionaban por principio la
legitimidad de esa jerarquia y el modelo de “competencia” en la adquisicion y la transmision
del saber... Estas tendencias, que aparecen en Europa por ejemplo durante la Revolucion
Francesa o la breve vida de la Comuna de Paris, fueron sofocadas de inmediato por los
grupos dominantes, dejando entrever de este modo su potencial subversivo y el caracter de

no-neutralidad del espacio pedagogico.

El conjunto de estas ambigledades y contradicciones son reproducidas, transformadas y
dotadas de nuevos contenidos, al proyectarse y realizarse en la realidad histérica de América
Latina. En América Latina y su historia de conquista, colonizacién y dependencia de poderes
externos a partir del siglo XVI, los proyectos e instituciones educativas marcan, quiza con
mayor claridad, la idea de una educacion que forme a las élites y su separacion frente a una
masa de trabajadores y no trabajadores, oprimidos y excluidos, una parte de la cual es
formada y adiestrada en los intereses y objetivos de las élites y otra, mayoritaria, cuya fuerza
de trabajo expropiada constituyen los verdaderos pilares del sistema de dominacion y
privilegio. En AL, por otra parte, s6lo en tiempos recientes ha sido arrebatado el sistema
escolar al control de la Iglesia.*® Pero el sistema escolar no ha sido todopoderoso en su tarea
de homogeneizacion y control social. Existen otros espacios, otros tiempos, formas y
mecanismos de transmision y reproduccion de la cultura de los grupos sociales “subalternos”.
En este contexto general, en la “lectura” de un determinado marco histérico concreto y una
determinada comprension de sus lineas y caracteres particulares, nace, es decir, se recrea,

la Pedagogia de la liberacion.

% “La fuerza de las religiones, y especialmente de la Iglesia catolica, ha consistido y consiste en que sienten
enérgicamente la necesidad de la unidén doctrinal de toda la masa religiosa y luchan para que los estratos
intelectualmente superiores no se separen de los inferiores. La iglesia romana ha sido siempre la mas tenaz en la
lucha para impedir que “oficialmente” se formen dos religiones, la de los “intelectuales” y la de las “almas
sencillas”. (...) Los jesuitas han sido sin duda los mayores artifices de ese equilibrio y, para conservarlo, han
impreso a la Iglesia un movimiento progresivo que tiende a dar ciertas satisfacciones a las exigencias de la ciencia
y la filosofia, pero con un ritmo tan lento y metddico que las modificaciones no son percibidas por la masa de las
personas sencillas, si bien aparecen como “revolucionarias” y demagdgicas a los “integristas”. (Gramsci, Antonio
(1985) Apuntes para una introduccion y preparacion al estudio de la filosofia y la historia de la cultura.
Barcelona: Grijalbo.
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4.3.2 Existencia historica de la PO.

¢ En qué condiciones especificas se desarrolla? ;De qué totalidad o cual es la totalidad de
que forma parte el hecho particular de la obra de Freire? En forma general podemos

mencionar los siguientes hechos y tendencias:

a) Crisis y reorganizacion del sistema- mundo capitalista; b) El trabajo de Freire, marcado por
su experiencia vital, el trabajo con sus colaboradores cercanos, el contexto socioeducativo en
que se desenvolvié y la realidad sociopolitica del Brasil; ¢) La crisis y reorganizacion de los
objetivos y los métodos de la Iglesia catdlica (crisis de legitimacion y fraccionamiento en
tendencias: iglesia conservadora-reaccionaria, iglesia asistencialista, Teologia de la
Liberacion); d) Implantacién de dictaduras en toda América Latina como formas de imposicion
de un proyecto politico y de sociedad, en un momento de crisis del sistema mundo (el terror
constituye uno de los presupuestos basicos de la reorganizacion neoliberal de la economia, la
sociedad, la politica y la cultura), crisis del liberalismo como ideologia legitimadora
(Wallerstein, 1999); e) Desarrollo vertiginoso de las relaciones de produccion (impacto de la
tecnologia en sistemas y procesos de produccién, acumulacion y apropiacion); f) Critica de
los resultados, los objetivos, los métodos y los contenidos de los proyectos politico-
liberadores (critica de la hegemonia norteamericana y la complicidad soviética, critica de las
practicas de la izquierda partidaria y ortodoxa (Wallerstein, 1989). Gestacion de cambios y
mutaciones de las ldgicas, los objetivos, las formas de organizacion y articulacion de
respuestas de los diferentes actores sociales en los nuevos contextos y situaciones a que se

enfrentan y en que se desenvuelven.

Dentro de este marco histérico-temporal es que discutimos las aportaciones de Freire.

4.3.3 Pedagogia del oprimido: acciéon que desarrolla Freire.

La interrogante general que aqui se nos presenta es: ;qué expresa su obra, qué rasgos
originales aporta, qué experiencias condensa, hacia qué horizontes apunta? De forma mas
especifica nos preguntamos: 1) ;Qué es lo inédito que hace Freire? 2) ;Qué propone como
nuevo dentro de la teoria y la practica? 3) ;Que de lo que lo influencia y condiciona, resume

de una forma original y propia?
4.3.3.1 En primer lugar, llama la atencion la extraordinaria capacidad de conjugar y sintetizar

nucleos validos de conocimiento de diferentes disciplinas que “hace” interactuar unos con

otros, lo que le permite desarrollar y construir un pensamiento sustentado en distintos niveles
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(filosofico, epistemoldgico, tedrico). Su pensamiento se orienta progresivamente a partir
siempre de la realidad concreta para volver a ella, reconociendo el caracter socialmente
construido de ésta. En este sentido, cabe destacar el caracter, el caracter transdisciplinario™
de la reflexion tedrica de Freire, en un momento en que la reordenacion institucional de las
“ciencias sociales y las humanidades” apunta a la creacién de nuevas vias de especializacion
(Comision Gulbenkian).

4.3.3.2 Linguistica y procesos sociales. Debemos a Freire una interesante convergencia
entre el analisis linglistico y la dinamica de los procesos socioculturales, quien retoma, en
algunos momentos de su trabajo tedrico, el analisis linglistico para explicar su concepcion
tedrico metodoldgica. El analisis lingtiistico (o la linglistica en general) consta de varias
aproximaciones, y/o fundamentaciones y métodos. Se basa, por ejemplo, en la linguistica de
Saussure y sus desarrollos (Trier, Guiraud, Bally) para realizar un analisis del concepto de
“extension” para discutir las formas de constitucion del conocimiento humano, que sitla

siempre en un contexto histérico-cultural.*’

En Freire, “el lenguaje es una de las expresiones
mas inmediatas, auténticas y concretas de la cultura” (La naturaleza politica de la educacion,
1990, p.179). Por otro lado, considera esencial darse cuenta de que “el lenguaje no es sélo
un instrumento de comunicacion, sino ademas una estructura de pensamiento del ser

nacional” (idem, p. 180).

En su vivencia y el trabajo en Africa, en el analisis del proceso colonial y el proceso de
liberacion, Freire sostiene que no existe intervencion colonial que no provoque un proceso de
resistencia, y que la reapropiacion de la cultura africana, no constituia un problema
‘meramente lingliistico, sino politico e ideolégico, que implica decisiones politicas [que]
también implican una serie de consecuencias administrativas y econémicas” (NPE, p. 179).
“En dltima instancia”, senala Freire, “la politica linglistica, que constituye una dimensién de
las politicas culturales, acabara profundizando las diferencias entre las clases sociales [y los

grupos étnicos]” (idem, p. 180).

Otro momento en el que su trabajo supera el “objetivismo abstracto” del analisis linguistico,
es en relacion al analisis de la relacion entre los educadores progresistas y las clases
trabajadoras y populares. Para P. Freire el problema de la sintaxis remite al problema de la
estructura y organizacién del pensamiento. La cuestion del lenguaje, en el fondo una cuestion
de clase, reviste un desafio en este punto para la practica educativa progresista. Para el
maestro brasilefio, la competencia y la coherencia del educador progresista se revelan en la

construccion de una relacion de sensibilidad, comprensién y respeto de la estructura y

*" Paulo Freire. (2001) ;Extension o comunicacién? La concientizacion en el medio rural. México: Siglo XXI.
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expresion del lenguaje popular, de la construccion de una relacion dialégica entre éste y el
llamado “patrén culto”, cuyo conocimiento debe suponer un instrumento mas para luchar

contra la dominacion (Politica y educacion, pp. 61-62).

4.3.3.3 Dialéctica, conciencia, subjetividad y poder.

La concepcion dialéctica de la realidad y la conciencia le permite a Freire, en mi opinion,
anticipar algunas vias de reflexion del trabajo psicosocial que seran posteriormente

desarrolladas.

A) La construccion de una PL en Freire sugiere atender a las caracteristicas concretas del
contexto en que se desarrolla la accion cultural, como a la direccion y contenidos del proceso
histérico que constituyé el momento presente, del que simultanea y contradictoriamente se
parte y se distancia para conocerlo y transformarlo. El concepto de cultura del silencio, que
guarda una relacion dialéctica con dos dimensiones temporales: la del pasado colonial de
Latinoameérica, que constituye al mismo tiempo memoria historica e “inconsciente colectivo” y
las de “las condiciones objetivas de una realidad opresiva”, mantenidas y legitimadas
“mediante los mitos que sustentan el poder de los grupos y clases dominantes”. En relacion a
ambas, Freire se refiere a los procesos colectivos de constitucion y transformacion de los
procesos subjetivos y la subjetividad. Al insistir de forma reiterada en la necesidad de pensar
la historia como posibilidad y no como determinismo, se abren interrogantes sobre las formas
de construccion y los procesos colectivos en que histéricamente se configuraron las formas
actuales (y en las que pueden rastrearse formas pasadas) de la subjetividad de los
individuos, grupos sociales, comunidades y pueblos. Por ejemplo, la re-interpretaciéon
colectiva de lo que significd la conquista europea de América y su balance desde la
perspectiva de los descendientes de aquellos que la sufrieron de forma directa, los pueblos
originarios. Puede constatarse el desarrollo y cristalizacién de esta tendencia en la
emergencia y combatividad de los pueblos originarios en AL, que con gran creatividad y un
notable grado de autonomia desarrollan procesos socioculturales y de organizacion

sociopolitica mas visibles desde la década de los 70’s.

Por otra parte, el conocimiento del mundo (presente) requiere de vias e instancias para la
reflexién colectiva de las ideas, tradiciones, coédigos y comportamientos que atraviesan las
distintas esferas de la actividad humana y que, sedimentados en la historia social, constituyen
simultaneamente factores de conservaciéon y cambio (lo que depende en buena medida de la

situacion histérico-concreta) del mundo como lo conocemos (o es conocido).
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Pero si en la perspectiva de Freire, cualquier forma de dominacién requiere por una parte
aceptar, recrear e instrumentar dichos productos sociales para su legitimacion, dicha
instrumentalizacion constituye tan s6lo un aspecto de la elaboracion de una vision del mundo
que un grupo o clase dominante propone para el conjunto social. La situacion concreta,
objetiva, de dominacién y opresion constituida histéricamente requiere no solo la recreacion
de determinados mitos, y la neutralizacion de hechos o acontecimientos que los pongan en
duda, sino, ante todo, de la recreacién adecuada de las apariencias necesarias para una
forma determinada de dominacion (Scott, 2000). La “cultura del silencio”, o el silencio o
aquiescencia que los grupos y mayorias populares parecen otorgar a las élites, confirmando
la apariencia de la hegemonia ideoldgica, puede resignificarse ampliando el estudio de las
relaciones de poder a las practicas cotidianas que se verifican detras de la arena publica. El
esbozo de una propuesta mas completa en ese sentido la constituye el estudio de James C.
Scott Los dominados y el arte de la resistencia, pero algunas de esas nociones aparecen ya

en escritos como Politica y Educacion y Pedagogia de la autonomia.

Pienso que la toma de la palabra en los “circulos de cultura” u otros esfuerzos de
alfabetizacion-educacion representaba (o posibilitaba) una ruptura con los mitos y la visién
del mundo de los grupos dominantes y una nueva comprension del caracter inconsciente de
las determinaciones y los condicionamientos sociales, al tiempo que la elaboracion de un
nuevo posicionamiento del sujeto frente al mundo del que forma parte. Sin embargo, la
concientizacion entendida estrictamente como “desvelamiento de la realidad opresiva” agota
su sentido en las condiciones en que los grupos oprimidos han ubicado con certeza las
razones objetivas de su situacion, que continia reproduciéndose en la medida en que el

poder al que se enfrentan tiene aln otros recursos a su alcance.

B) Bajtin y Freire.

¢ Existe alguna relacion entre las concepciones de la conciencia de M. Bajtin y Freire? Antes
de explorar algunas hipotéticas similitudes, repasemos algunos detalles de su formacion y
vida. Recordemos que ambos autores abrevan, en el curso de su formacién intelectual, en la
vertiente de un marxismo que da amplitud, profundidad y relieve a la direccién y el caracter
de sus reflexiones. Por otro lado, sin ser practicantes, ambos participan, a lo largo de su vida,
de una cosmovision religiosa que no parece mellar el caracter critico de sus indagaciones.
Hasta donde sabemos, no hay referencias o indicios de intercambios o conocimientos entre
estos autores. Sin embargo, son impresionantes algunos paralelismos entre algunas de sus
definiciones, conceptos e ideas, perceptibles mas alla de la composicién tematica, el estilo o

la sintaxis de sus respectivos escritos. Entre ellas podemos mencionar la relacién estudiada
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entre la ideologia y la conciencia, la definicion de la conciencia como producto y expresion del
intercambio social y comunicativo, el énfasis en las caracteristicas concretas y particulares
(es decir, el papel determinante de las variables espacio-tiempo) de los procesos de

constitucion de la conciencia, el pensamiento y el lenguaje.

En el caracter eminentemente dialdgico del enunciado de Bajtin (E/ problema de los géneros
discursivos) me parece encontrar una enorme correspondencia con el entramado tedrico-
practico de Freire y dentro de él, con la centralidad que la instauracién o construccién de una
situacion dialdgica tiene en cualquier nivel de la practica politico-pedagdgica. En Baijtin el
enunciado como unidad comunicativa concreta es “un eslabon en la cadena de la
comunicacion discursiva y no puede ser separado de los eslabones anteriores que lo
determinan por dentro y por fuera.... (...) pero también esta relacionado con los eslabones
posteriores de la comunicacion discursiva”. Para Bajtin como para Freire, cuya concepcién de
la conciencia no es la de “algo” a la espera de ser llenado por “los otros”, “el hablante espera
desde el principio [la] contestacién [de su pensamiento] y su comprension activa. Todo el
enunciado se construye en vista de la respuesta” (Estética de la creacion verbal, p. 283). Es
en esta coincidencia (en el sentido etimolégico de co-incidir, y no como “mera causalidad”)
que Freire postula que ensefar exige respeto a los saberes de los educandos y rechaza
cualquier forma de discriminacién (incluyendo la linglistica), demanda de las fuerzas y
actores progresistas reconocimiento y asuncién de la diversidad cultural, y respeto a la

autonomia y dignidad del ser del educando (Pedagogia de la autonomia).

C) El poder en Freire y Foucault

También queremos destacar, en este analisis, la relacion que pensamos existe entre las
concepciones dialécticas del poder en Freire y Michel Foucault. Antes de desarrollar este
breve apartado, hemos de aclarar que teniendo en cuenta las diferencias entre las
sociedades que son objeto de su andlisis (que es la relacion contradictoria del centro y la
periferia en el sistema-mundo capitalista), asi como las diferencias derivadas de los
mecanismos y relaciones de poder/saber y dominacién, hemos de sefalar la convergencia de
las criticas de ambos autores a los determinismos estructurales e individuales. Habiendo
discutido algunas de las ideas de Freire sobre el poder en el capitulo tres, sefialamos tan sélo

algunas de las intuiciones y reflexiones en la direccion que hemos sefalado.
En la perspectiva de Freire, la de-construccion del poder hegemanico y la construccion de un

poder alternativo por parte de los grupos oprimidos se plantea simultdneamente y, ante todo,

como una tarea politico-pedagogica. En ella concurren la critica a la nocién de la conquista
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del poder estatal como condicién sine qua non para una transformacion social y la critica a la
vision exclusivamente negativo-represiva del poder que encontramos también en escritos de
Michel Foucault. De esta critica se desprende la argumentacién en torno a la importancia de
la construccién del propio poder de los sujetos socioculturales, cuya diferencia esencial radica
en: a) que emplaza al reconocimiento del poder existente en todas las relaciones sociales y
esferas de la actividad humana y a la construccion de un poder social constituido por criterios
y procedimientos éticos y colectivos; b) que este poder puede constituirse como un poder, no
sobre las cosas y las personas, sino como un poder-hacer que implica una accién consciente
y colectiva, en el marco de las propias posibilidades y recursos. Es posible que a ello (o a
algo parecido) se refiera Freire cuando afirmaba: “Puesto que me interesa y creo que la
subjetividad y la conciencia poseen un rol vital en la construccién de la historia, pienso que lo
importante no es tomar el poder, sino reinventarlo” (NPE, p. 175). En este sentido y
retomando las definiciones de poder se puede proponer que el desarrollo de la conciencia
critica vendria a ser, el proceso de auto-constitucion de nuevas subjetividades y saberes de
los sujetos, individuales y colectivos, en el curso de los procesos de cambio personal y
colectivo en que se comprometen y participan, como la constitucién y auto-regulacion de las

propias practicas de saber y de poder.

4.3.3.4 Considerando los marcos (y por lo tanto, los condicionamientos) en que se desarrolld

la labor de Freire, podemos pensar que fue capaz de:

A) Trascender o romper con el esquema asistencialista de trabajo a que podia haberse
restringido su labor de alfabetizacion en Brasil, en el marco del régimen de tipo “populista”
que encabezaba Jodo Goulart. Como afirman Hilda Varela y Miguel Escobar: “La
alfabetizacion liberadora de Freire surge como una contradiccién en el seno del régimen,
como vivo ejemplo de que la organizacion politica, esencial para la lucha (...) no puede ser
acritica ni idealista, sino [que debe] partir de lo histéricamente posible, aprovechando los
espacios de lucha viables, para abrir caminos hacia la transformacion” (Introducciéon a La

importancia de leer y el proceso de liberacion, 1984, p. 11, subrayado nuestro).

B) Trascender la formulacion filoséfica que dio sustento a la Pedagogia del Oprimido, que
reune tradiciones filosoficas del mundo occidental (marxismo, existencialismo, cristianismo,
fenomenologia, dialéctica hegeliana), en la direcciéon de un pensamiento que se vuelve cada

vez mas concreto, como puede advertirse en la evolucion de sus escritos.

C) Por ultimo, hemos de reiterar la no-burocratizacion y los cambios democraticos en la red

escolar en Sao Paulo que impulsd Freire, mostrando la posibilidad, desde la esfera

105



gubernamental, de abrir espacios para la participacién y el cambio social desde abajo,
entendido como una posicion I6gico-metodolégica, y no en su exclusiva definicion

economica o social.

D) Trascender algunos de los limites ideoldgico-practicos del cristianismo. En este sentido
nos preguntamos: ¢ Sigue siendo vigente, valida y necesaria una Teologia de la liberacién o

es posible y necesaria una liberacion sin teologia?, e intentamos una

4.3.4 Valoracion critica de las fuentes teoldgicas del pensamiento de Freire.
Antecedentes. Las aportaciones de la Teologia de la Liberacion

La Teologia de la Liberacion constituye, a partir de la década de los 70’s, un acercamiento sin
precedentes entre las orientaciones progresistas y revolucionarias de las luchas
anticoloniales y de liberacién nacional-popular y amplios sectores de la poblacién creyente en
América Latina. Segun Gonzédlez Casanova: “La Teologia de la liberacion es el maximo
esfuerzo de desacralizaciéon del poder establecido y de sus practicas de legitimarse con las
creencias y la fe de los pueblos. Exige el respeto al dogma; también al derecho a la “opcion
por los pobres” por parte de sacerdotes y creyentes. [...] Exige considerar en términos
puramente cientificos la validez y aplicabilidad de las teorias sociales” (Gonzalez Casanova,
2002, p. 15). Desde nuestra posicion nos parece indiscutible, no sélo la influencia que han
tenido Frei Betto, Camilo Torres, Hélder Camara, Ernesto Cardenal, Martin—Baro, entre
muchos otros, en tanto teélogos comprometidos, sino sobre todo la aportacion de los millares
de militantes cristianos y catdlicos que aportaron su conocimiento, su trabajo, su compromiso,

Su energia creadora e incluso su vida en los procesos de cambio junto con su pueblo.

Las fuentes ideolégicas de la Teologia de la Liberacion

1. La doctrina social de la Iglesia. Pero el pensamiento de Freire se nutre de una tradicion
religiosa que busca renovar un compromiso humanista, en una suerte de “vuelta” a las
fuentes originales del pensamiento cristiano. Este “compromiso renovado” supone enfocar
“los temas sociales” que han sido dejados de lado, tales como la miseria material y espiritual,
la injusticia, la desigualdad social, entre otros. Este ha sido el objetivo de la Doctrina social,
formulada principalmente en los papados de Ledén XXIIl y Pio Xl, que es, en el siglo XX, el
principal instrumento a través del cual la Iglesia ha buscado continuar presente en la vida de
los pueblos, en medio de lo que algunos autores denominan como el “proceso de
secularizacion del mundo moderno”. Este proceso corre paralelo a la propia crisis de la
Iglesia como institucion social, que se hace visible con mas claridad en el momento de crisis
del sistema-mundo a que se ha hecho referencia en esta investigacion. Esta crisis se

manifiesta en la creciente incapacidad de la Iglesia de explicar y situarse frente a los
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fendmenos sociales y culturales que el progreso cientifico y el desarrollo y expansion de las
relaciones de produccion capitalistas habian creado. El concilio de Medellin marca un punto
de inflexion en la formulacion de una doctrina que asume de forma explicita su papel
sociopolitico en este contexto. Pero, al mismo tiempo, el concilio de Medellin tiene como
fuente ideoldgica la Doctrina Social, que asume y legitima las premisas basicas de
reproduccion del mundo capitalista. Es preciso considerar, sin embargo, que son
precisamente la gestacion y dinamica de los procesos sociales de ruptura y conflicto con el
orden social existente (Iéanse los movimientos socialista y de liberacion nacional) los que
forman parte de la disminucion de la influencia social de la iglesia Las investigaciones en
diferentes ambitos regionales de México durante la década de los 70’s y los 80’s (Istmo de
Tehuantepec y Chihuahua) permiten suponer que “ante [los movimientos sociales], hay en la
Institucién un intento constante de adaptar y readaptar sus medios y sus fines para conservar
o incrementar su presencia en todos los ambitos sociales. Su intervencién, como agente
activo, en los movimientos sociales ha sido una de las formas de lograrlo, y a la vez ha
redundado en un impulso y fortalecimiento de dichos movimientos” (Muro Gonzalez, 1994, p.
11).

2. Las influencias de Freire: Teilhard de Chardin y Hélder Camara.

En diferentes ocasiones, Freire mismo apunta a las influencias de Pierre Teilhard de Chardin
y el obispo Hélder Camara en el desarrollo del concepto “concientizacion”. Analizaremos
primero el trabajo del filésofo, tedlogo y antropdlogo francés, quien desarrollé una complicada
teoria de la evolucion humana y se convierte en una importante referencia cuando a
mediados del siglo XX la tarea de restafiar y reducir las diferencias y abismos que se han
abierto entre la comprension moderna del mundo y la idea de una entidad Creadora de todo
lo existente (Dios) es una necesidad vital para las instituciones y jerarquias eclesiasticas.
+,Como se plantea este problema T. De Chardin? En su obra Ciencia y Cristo (1968), T. De
Chardin nos dice: “El Mundo actual —en la medida que yo lo comprendo—mno es
radicalmente incrédulo o arreligioso. Pero su facultad natural de adoracidn ha derivado
hacia un objeto, el Universo, que le parece estar en oposicién con el Dios cristiano” (La
incredulidad moderna, en Ciencia y Cristo, p. 137). Su opinidn se apoya en su premisa de
que “el estudio cientifico del mundo (por ser esencialmente analitico) nos hace marchar en
principio en sentido inverso a las realidades divinas” (Analisis y sintesis, en Ciencia y Cristo,
p. 44). Cabe reconocerle, hasta aqui, la distincion (0 mas precisamente, oposicion) existente
entre el dogma y el pensamiento analitico. Pero T. De Chardin tiene claro su objetivo y
asevera que “esta misma penetracion cientifica de las cosas nos hace volvernos y nos lanza,
por su prolongacion natural, hacia el Centro unico de las cosas, que es Dios nuestro Sefior”

(idem). En el entorno convulso de la Europa de los afios 30 del siglo XX, este “hombre de
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ciencia” afirma: “[...] ;Queremos que los hombres vuelvan a Dios, impulsados por esa misma
corriente que parece apartarnos de El? Abramos ampliamente nuestro espiritu y nuestro
corazon a las aspiraciones nuevas, para tomar posesion de ellas y, a continuacion, para
cristianizarlas” (La incredulidad moderna, en Ciencia y Cristo, p. 140).

Teilhard de Chardin aporta de este modo una solucion tanto en el terreno ideolégico como en
el practico, indicando el sentido general en que deberian desenvolverse los agentes de la
Iglesia, en el contexto de las bruscas y continuas transformaciones de “el breve siglo XX”.
¢ Pero a qué clase de mundo aspira esta sintesis nueva entre la Fe y el Progreso? ;A qué
tipo de sociedad aspira la vision renovada de la Iglesia, 0 mas especificamente, este espiritu
renovado que anuncia T. De Chardin? En sintesis, propone recuperar, “el sentido
democratico de los derechos de la persona; la visibn comunista de las potencias de la
Materia; y el ideal fascista de las minorias selectas organizadas” (Salvemos a la Humanidad.
Reflexiones sobre la crisis presente, en Ciencia y Cristo, p. 168). Pero lo que pareciera
irreconciliable adquiere un significado preciso en esta inquietante afirmacion: “En el campo
que quiere abarcar [el fascismo], sus construcciones satisfacen, mas quizas que otras, las
condiciones que reconocimos como fundamentales para la ciudad del porvenir. [...] El
Fascismo representa posiblemente una maqueta, bastante lograda, del mundo de mafana
[...]” (idem, p. 166). La afinidad entre las corrientes integristas del catolicismo y el fascismo es
bien conocida. Aun asi, no podemos evitar la sorpresa cuando descubrimos que el obispo
Hélder Camara, por su parte, militd en su juventud en las filas del movimiento integrista que

en Brasil simpatizaba con el fascismo internacional.

3. La crisis de la Teologia de la Liberacion.

La presencia de la Iglesia catdlica en los movimientos sociales que denuncian el orden social
vigente ha sido notoria. Tal vez debido a esta contradiccidén es que {...] Ha sido objeto de
fuertes persecuciones por las altas jerarquias eclesiasticas aliadas al poder establecido y a
los intereses dominantes.” (Gonzalez Casanova, 2002, p. 15). Sin embargo, la falta de critica
sobre las fuentes ideoldgicas de la Teologia de la Liberacion, que deriva en un sostén de las
instituciones fundamentales de las relaciones sociales capitalistas, asi como la derrota o la
contencién politico-militar de experiencias y movimientos a los que estaba asociada han
resultado en una relativa pérdida de credibilidad y una fuerte crisis interna. La
corporativizacion de sus estructuras o el elitismo de algunos de sus portavoces, la han

colocado en una situacion de desventaja frente a otras expresiones doctrinarias.
Quienes se enfrentan desde la Iglesia a la tarea de elaborar un balance autocritico sobre la
teologia de la liberacion, consideran dos premisas fundamentales. En primer lugar, La

cuestién no es tener o no una “opcién por los pobres”, lo que implica una teologia “para” los
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pobres. La cuestion central pasa por desarrollar una teologia “desde” los pobres, lo que
quiere decir: asumir la situacion, el sufrimiento y la vida de estas personas, de los parias, de
los excluidos. En segundo lugar, lo importante, ante todo, no es modificar “los contenidos” de
la teologia, sino “el método teolégico” en cuanto tal (Los pobres y la teologia. ;Qué queda de
la Teologia de la Liberacion?, 1998, pp. 370-376).

4. La religién y un proyecto-proceso de democracia para todos

El pensamiento religioso es un producto social, parte de la cultura de los pueblos (Kosik).
Desde los tiempos de las sociedades tribales, la religion o las funciones religiosas han
constituido un pilar fundamental de la organizacién econdmico-social y de la cosmovisién que
sostiene unida a cualquier formacion social. La formacion de una casta sacerdotal o religiosa
ha estado ligada a la apropiacion, por parte de una minoria, de la riqueza social que produce

el conjunto de una determinada poblacion.

Aun asi me inclino a pensar que la religion carece de un sentido univoco y fijo. Pienso que
todo proceso de cambio en un sentido liberador debe tomar esto en cuenta, y actuar en
consecuencia. La formacion y presencia de las comunidades eclesiales de base en procesos
de organizacion sociopolitica en todo el continente latinoamericano es hoy una realidad y
requiere ser considerada en vistas de la posible articulacion de sus demandas vy
reivindicaciones con las de otros sectores o grupos sociales. Como sefiala Gonzalez
Casanova (2002, p. 16): “El concepto [que requiere ser pensado como proyecto y como
proceso simultdneamente] de democracia no excluyente, de democracia para todos, combina
la necesidad de patrticipacion de los pueblos con una defensa del pluralismo ideologico,

cultural, ético, politico y religioso”.

Pienso que dos condiciones, entre otras muchas, destacan frente a la posibilidad de esta
articulacion: la continua problematizacién de la visién religiosa del mundo, por parte de los
sectores laicos o no-religiosos involucrados y por otra parte, que este proceso contemple
siempre el establecimiento y creacion de un didlogo abierto y comprometido en la busqueda

de los intereses generales.
4.3.5 Universalidad de la PO: la pedagogia liberadora como hecho histérico.
Al tratar de justificar la propuesta de la PO como un hecho histérico, nos preguntamos sobre

los “rasgos” de universalidad que pudiera contener. Ante todo, tengamos presentes algunos

hechos:
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1) La critica posmoderna ha criticado sin cuartel los discursos universales vy
homogeneizadores, revelandolos, en algunos casos, como piezas fundamentales de las
practicas coloniales y neocoloniales y la invasion cultural occidental. Pero el discurso
posmoderno ha proclamado también la dislocacion de los “grandes relatos” que podian
sustentar el ideal de una transformacién emancipatoria de la especie humana.

2) El desmoronamiento del proyecto de la llustracion, de la concepcion del progreso lineal de
la civilizacion de historia, del papel otorgado a la razdn (cientifica) en el progreso humano, asi
como la pérdida de la fe en la inevitabilidad de la prosperidad, la igualdad y la libertad para
todos, son algunos de sus principales resultados. En algunos de sus escritos, el socidlogo
Immanuel Wallerstein considera a este proceso como el derrumbe del liberalismo como
ideologia, que constituyé la geocultura dominante en el periodo 1848-1945.%

3) El discurso posmoderno puede ser visto, en retrospectiva, como un periodo de transicion
cultural y de rearticulacion de los sistemas de ideas y saberes de la civilizacion occidental
capitalista, correspondiente al proceso de reestructuraciéon del sistema-mundo capitalista de
finales del siglo XXI, conocido como “globalizacion neoliberal”.

4) Esta transicion y rearticulacion afectd también los procesos de produccion e intercambio
del conocimiento cientifico que juegan un papel tanto en las condiciones y métodos de
reproduccion y acumulacion de capital, como de aquéllos que tendencialmente se oponen a
este sistema.

5) La PO, en tanto puede ser comprendida como fendmeno social, portador de determinada
historicidad y como elemento de un determinado conjunto (Educacion Popular), reivindica el
caracter concreto y particular, histérico y contingente, de: a) la practica e investigacion
educativa, no sélo del método sino de los contenidos del aprendizaje; b) la practica e
investigacion cientifica, asi como la intervencion técnico- cientifica; c) la practica politico-
pedagdgica y la investigacion sociopolitica; d) las formas y pautas de dominacién especificas,
geograficas, sectoriales y de clase y que se articulan en un sistema histérico-social
determinado; e) las formas de resistencia de las clases populares, que no sélo se muestran
de forma clara y abierta en su organizacién y movilizacion, sino que, siguiendo a Freire,
pueden encontrarse “en sus fiestas, danzas, juegos, leyendas, devociones, miedos,
semantica, sintaxis y religiosidad” (La importancia de leer y el proceso de liberacion, p. 54).

6) Es necesario volver a tomar en cuenta, las multiples aportaciones y la difusion que durante
la década de los 70’s y 80’s, conforman y dan continuidad al “conjunto de variantes que hoy
se denomina “Educacién Popular” (Gonzalez Casanova, 2002) y, por otro lado, los variados y
sistematicos intentos de recuperacion, asimilacién y esterilizacion de que han sido objeto

estos desarrollos, como discutiremos posteriormente.

* Immanuel Wallerstein (1999). A left politics for the 21st century or Theory and praxis again. Seccion “Papers”
en www.binghamtom.edu).
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Considerados estos “hechos” ;como podemos hablar de universalidad de una determinada

propuesta? Pienso que ello es posible basicamente por dos razones:

1) Creo que la profunda “lectura” del mundo que realizé Freire en contexto muy especifico,
posibilité la puesta en relieve de ciertas claves de interpretacién general, comunes a la
experiencia y la condicion de los seres humanos, en medio de la enorme diversidad de
contextos, situaciones y formas en que los seres humanos vivimos, pensamos, sentimos y
actuamos.

2) La pedagogia liberadora resulta de una “lectura “compartida” dentro de ciertos sectores
sociales, en los que existe la necesidad vital de concebir y practicar una educacién que
cultive el potencial creativo, la potencialidad critica y la capacidad, exclusivamente humana,
de transformar el mundo mediante su actividad, y no so6lo de encajar o adaptarse a él. Por
otro lado, la resonancia universal de la obra de Freire se debe precisamente a que forma
parte de desarrollos, experiencias e inquietudes que desde otros tiempos y en otros lugares

venian gestandose.

4.4 Busqueda de alternativas: Freire en la actualidad y la construccién de un

mundo mas humano.

¢ Qué de las tesis y planteamientos de Freire han sobrevivido? ;Qué aportes se reconocen?
¢Quiénes y cémo lo retoman? ;Existen elementos practicos que valoren o evaluen los
aportes tedricos de Freire? ;Existen elementos de la practica de Freire recuperados
criticamente en otros contextos? En este ultimo apartado, orientamos nuestra investigacion y
reflexiones en torno a dos interrogantes. La primera de ellas es: ¢ Existen elementos de la
realidad contemporanea que justifiquen o reconozcan alguna aportacion teérico-practica de
P. Freire? La segunda interrogante seria: ¢ existe alguna relacion entre la propuesta de Paulo

Freire y la accién o el discurso de los movimientos sociales de finales de siglo?

En relacion a la primera interrogante considero que, pesar de lo mucho que haya cambiado el
mundo en los ultimos 40 afios, podemos partir de la permanencia, conservacion y
transformacion, en todo el mundo, de estructuras sociales jerarquicas, polarizadoras vy
excluyentes, que han adoptado, en algunos casos, (sobre todo en el mundo occidental)
procedimientos formales de democracia representativa liberal y que han desarrollado e

incorporado también nuevas formas de dominacion, coercion, control y sometimiento.
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Por otra parte, la orientacion explicitamente dialogica de las ciencias sociales en general y en
algunas vertientes de la practica educativa en la actualidad, asi como el interés (al parecer
creciente) que suscita la obra de Freire en diversos campos de conocimiento. Con la teoria
de la accion comunicativa de Jurgen Habermas, se inicid una orientacion de las ciencias
sociales hacia razonamientos comunicativos. A partir de entonces, cientificos sociales de
relevancia internacional (Beck, Giddens, Touraine) comenzaron a proyectar su trabajo en esa
direccion. Freire, sin embargo desarrolla una teoria de la accion dialégica mas de una década
antes de que Habermas publicara la teoria de la accidon comunicativa (Ramoén Flecha, en
Araujo Freire, 2004). Renate Zwicker-Pelzer sefiala también orientaciones teédricas o
conceptuales, paralelas al trabajo de Freire, en otros campos de conocimiento. Menciona a
Paul Watzlawik en el area de comunicaciones y Gregory Bateson en el campo del
aprendizaje, y las orientaciones dialégicas de terapia y consulta desarrolladas por Virginia
Satir, Fritz Perls y Carl Rogers (idem). Venicio A. de Lima sefiala que, fuera de Brasil, mas
alla del campo educativo, Freire ha sido (y es) estudiado en las areas de filosofia, servicio
social, teologia, linglistica. Posteriormente, se revelaria el potencial teérico de sus ideas en

el estudio de la comunicacion y la cultura (idem).

Finalmente, el debate contemporaneo sobre la educacion de calidad y la educacion para
todos,*? las transformaciones recientes y pendientes de los sistemas educativos y la urgente
necesidad de discutir en todos los ambitos de la sociedad las relaciones entre educacion,
democracia y trabajo, nos lleva a considerar la vigencia de algunas de la aportaciones de

Freire pero, sobre todo, a reiterar la necesidad de discutir criticamente sus aportaciones.

Paulo Freire y la construccion de lo nuevo: Freire en los movimientos sociales latinoamericanos.

Para responder a esta interrogante requerimos partir de la posicion de Freire frente al
“marxismo” ortodoxo y los “nuevos” movimientos sociales. En todo momento, destaca el
trabajo y la reflexiéon de P. Freire como parte del movimiento renovador del marxismo, surgido

con fuerza después de la muerte de Stalin.

Al centrar una parte importante de sus criticas en los rasgos autoritarios de la practica politica
y educativa, Freire percibe algunas de las inconsistencias y equivocos que la importacién del
“marxismo-leninismo” arrastraba. El énfasis tedrico y practico en la participacion cada vez

mas consciente y protagonico de las mayorias populares genera una serie de contradicciones

* Pablo G. Casanova (2000). La universidad necesaria en el siglo XXI. México: Era.
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con el papel que deberia jugar una “vanguardia revolucionaria”. Freire no niega nunca la
importancia de la emergencia y la existencia de un liderazgo revolucionario dentro de un
proceso de ftransformacion social radical, pero el analisis dialéctico-critico lo lleva
confrontarse con algunas de las premisas que sostienen al leninismo como practica tedrica y

organizativa.

El desprecio por la lucha social real de la Vieja Izquierda hacia las acciones que desarrollaron
los movimientos sociales a partir de la década de los 80°s, que en su practica dejaron de
orientar su accién hacia la toma del poder del Estado, no fue compartida por Freire, quien sin
embargo no hacia eco tampoco de una ingenuidad acritica hacia las formas nuevas de
organizacién social que entonces comenzaban apenas a mostrar algunos de sus rasgos.

Al proponer una relacion entre la tematica que trabajé Paulo Freire y los movimientos u
organizaciones que cuestionan o luchan contra el sistema social capitalista, requiero hacer,

cuando menos, tres aclaraciones:

1) No pienso que exista una correspondencia estricta o lineal entre los planteamientos de
Freire y algunos de los ejes politicos, organizativos, o tematicos de estos movimientos. La
reflexion de Freire sobre los movimientos sociales, al menos en la bibliografia revisada,
muestra apenas una preocupacion y una incipiente reflexion sobre el caracter y/o el

desarrollo de estos movimientos frente al complejo escenario de fin de siglo.

2) En ningun momento planteo que los movimientos sociales y u organizaciones siguen las
pautas de reflexion desarrolladas por Freire o, en cualquier caso, las de ningun estudioso o
cientifico social. La dinamica de la realidad social, al no estar predeterminada ni
preestablecida soélo puede, en determinados casos, conocerse, con diferentes grados de
certeza (y en esto los marcos de interpretacién juegan un papel decisivo), a la realidad
compleja, contradictoria y cambiante de la constitucion interna de un movimiento social o de
la dindmica entre éste y el Estado y otras expresiones socioculturales y fuerzas sociopoliticas

dentro de cada sociedad.

3) Es necesario reiterar que las premisas, datos e interpretaciones susceptibles de constituir
elementos de esta determinada interpretacion, en las que las fuentes de informacién, los
recursos y mis propios marcos interpretativos, son por supuesto objeto de debate politico y

académico abierto y constructivo.

En este punto deseo subrayar el caracter incompleto de estas reflexiones e hipdtesis,

formuladas en el curso de esta investigacion. Debido a ello, y para facilitar la exposiciéon de
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estas ideas presento un cuadro, bastante esquematico por cierto, de los temas en los cuales

me parece que existe cierta convergencia.

Pienso (o me ha parecido percibir) que algunos de los planteamientos que recorren la obra de
Freire, leidos de forma abierta y critica, pueden hallarse en el discurso y la practica de
algunos de los mas importantes y actuales movimientos y/o tendencias antisistémicas en el
continente latinoamericano. Al hacer esta afirmacion estoy pensando sobre todo en el Ejército
Zapatista Liberacion Nacional (EZLN) de México, el Movimento Sem Terra (MST) en Brasil y
el movimiento indigena boliviano (MIB) y el proceso de organizacién sociopolitica que plantea
la Sexta Declaracién de la Selva Lacandona. Esta tltima no es incluida en el cuadro que a

continuacion presentamos.

0 Por antisistémico entenderemos, en un sentido muy restringido, aquellos movimientos, organizaciones y
tendencias que se oponen explicitamente a las relaciones de acumulacion y apropiacién de tipo capitalista.
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CUADRO 1. Esquema de convergencia de tematicas en Freire y movimientos sociales latinoamericanos

Ejército Zapatista| Movimento Sem o
) » Movimiento
de Liberacion Terra (MST) Indigena

Nacional (EZLN) de Brasil Boliviano (MIB)

Lucha por reconocimiento de la X X
Identidad cultural

Recuperacion de tradiciones,
cultura y cosmovision popular
en el proceso de resistencia

X

Diversidad, pluralismo cultural
y religioso

Presencia de o relacion con
comunidades eclesiales de base
(CEB’s)- Teologia de la Liberacion

Critica al poder centralizador del
Estado

Critica a la conquista del poder
politico (via revolucionaria o via
reformista-parlamentaria)

Enfasis en la construccion de
Poder social

M| | )

Auto-constitucion de formas de
gobierno (nuevo tipo de poder)

Organizacion sociopolitica como
proceso pedagdgico

Importancia concedida a la relacion
dialdgica entre “bases” y “liderazgo”

<

>~

Convergencia multiétnica

Convergencia de los ejes de clase,
etnia, género

Creacion de instancias y espacios
de educacién propios

Fuerte tendencia autondémica

Propuestas de alianzas con
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sociopolitica.

De existir elementos que sustentaran esta apreciacion, me parece que seria interesante
releer criticamente a Freire para plantear los complejos problemas del papel de la educacién
en los procesos de cambio social y la especial importancia de lo que existe de
especificamente pedagdgico que se encuentra de hecho presente en la constitucion y
despliegue de los sujetos y movimientos sociales que actualmente contestan al orden

sociopolitico y econémico cultural imperante.
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CONCLUSIONES: PALABRA, ACCION Y REFLEXION EN EL CONCEPTO DE
CONCIENCIA EN PAULO FREIRE.

¢ Por qué una investigacion sobre (el concepto de) la conciencia humana y por qué una
investigacion en torno al pensamiento de Paulo Freire? ;Qué puede interesarnos, qué puede
decirnos la reflexion de Freire sobre la conciencia a casi 40 afios que aun pudiera ser

relevante para el mundo actual?

Es evidente que el mundo y el (o los) lugar(es) especifico(s) desde los que Freire formulé su
pensamiento han cambiado, y mucho. Sin embargo, el mundo contra el que Freire luché, y
las razones que lo impulsaron en su labor vital, permanecen en lo esencial. Nos referimos al
orden social, econémico, politico y cultural existente, fundado en la explotaciéon del hombre
por el hombre y en la articulacién de este proceso histérico con variadas formas de
dominacién y opresién (Gonzélez Casanova, 2002).*' ;Pero qué ha cambiado en el mundo
desde el tiempo de Freire? Segun Raquel Gutiérrez Aguilar:“Las condiciones han cambiado,
tanto en lo que hace a la estructuracion y funcionamiento del mundo capitalista reorganizado
en la globalizacion de las exigencias del capital como en lo referente a la experiencia de

resistencia, lucha y la conciencia de los pueblos”.*

3! pablo Gonzalez Casanova, Neoliberalismo de guerra y pensamiento critico. La Jornada, 13/09/2002.

>? Seglin Raquel Gutiérrez Aguilar, “hay cuando menos tres elementos abstractos que permiten entender la 16gica
interna de la contemporanea ofensiva general del capital contra el trabajo que toma el nombre de neoliberalismo:
i) Por un lado, el neoliberalismo ha sido una ofensiva politica y econdmica en toda la linea contra la poblacion
trabajadora de todos los paises de América Latina. Con el neoliberalismo se ha establecido una nueva forma de
"uso de la fuerza de trabajo" basada en su mas radical depreciacion, en su ampliacién bajo modalidades andmalas
e informales, [...] en una sistematica y permanente pelea por imponer condiciones inadmisibles para el uso de la
fuerza de trabajo y es, en este sentido, una continua accion de sometimiento de la capacidad de trabajo. ii) El
neoliberalismo ha consistido, también, en una gigantesca accion de despojo, de acaparamiento y monopolizacion
de la riqueza social acumulada por generaciones. La ola de privatizaciones de empresas estratégicas de petrdleo,
energia eléctrica y agua anteriormente publicas, de la seguridad social y los fondos de pensiones, de la tierra y los
servicios en todos los paises de América Latina, con sus variantes locales de "capitalizacion", "apertura de
mercados" o directamente entrega al capital transnacional, es la forma como se ha llevado a cabo el saqueo. iii)
Ademas, el neoliberalismo ha ido de la mano con el desmantelamiento de las estructuras sociales que garantizaban
la posibilidad de ejercicio de determinados derechos colectivos anteriormente reglamentados y que habilitaban
ciertas formas de participacion politica, a través de los cuales no sé6lo se garantizaban algin nivel de participacion
social en el conjunto de la riqueza social sino que también, jugaban un papel en la posibilidad de los distintos
segmentos sociales de influir en las politicas nacionales. A través de una sistematica destruccion del tejido social,
el neoliberalismo ha buscado convertir a la sociedad en un conjunto controlable de ciudadanos aislados,
manipulables e impotentes, concordantes con los planteamientos basicos de la democracia liberal formal. Tal
destruccion e impotenciacion ha ido paralela a innumerables esfuerzos de contencion legal de la protesta, de
limitacion de los derechos de participacion politica -por la via de la partidizacion de la sociedad- y de
criminalizacion de la lucha social que pueden rastrearse en las distintas leyes de "seguridad" y reformas politicas
promulgadas en casi todos nuestros paises en los ultimos 10 afios. Asi, estas son las cuestiones que considero
centrales para entender el significado de la ofensiva neoliberal: sorda guerra por imponer cierta forma de uso de la
fuerza de trabajo, acaparamiento y despojo de la riqueza social acumulada y vaciamiento y anulacion de la
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Por otra parte, hoy es completamente tangible la posibilidad de un cambio irreversible en las
condiciones climaticas planetarias debido a la actividad industrial y los modelos y tendencias
actuales de “desarrollo” y consumo capitalista. Es en este contexto general (que es el marco
general de cualquier tipo de actividad académico-cientifica) que nos preguntamos por la

conciencia desde la perspectiva de la psicologia social.

La psicologia institucional afina en el momento actual su papel como instrumento de control
social, contribuyendo a la dominacion de las conciencias (aunque en ocasiones pretenda
hacerlo de buena fe), en general investigando cuestiones sin ninguna relevancia social, o
bien perdiéndose en soluciones asistencialistas y cosméticas; contribuyendo a “suavizar’ o
“cientifizar” la explotacion laboral o colaborando de forma cada vez mas abierta con la
manipulacion socioemocional e individual a través de la mercadotecnia y la comunicacion
social, y en formas cada vez mas perversas y “eficaces” en la implementacién de la guerra
psicolégica y el terrorismo de Estado. El uso del conocimiento y de técnicas psicoldgicas en
la represion y control social, el uso y manipulaciéon “cientifica” de los aspectos cientificos de
las emociones, esta a la orden del dia y en constante desarrollo.®® Un momento importante
del trabajo de Freire es que apunta, junto con autores que provienen de perspectivas tan
distintas como Franz Fanon, Michel Foucault, Elizabeth Lira, Martin Beristain, Wilhelm Reich,
Herbert Marcuse, entre muchos otras y otros, hacia la comprension y explicacion de algunas
de ‘las formas en que la dominacién se experimenta subjetivamente a través de su

internalizacién y sedimentacion en las necesidades mismas de la personalidad”.”*

Pienso que en el contexto actual no es posible ni util, en los ambitos académico y/o politico,
la utilizacién acritica de ninguno de los elementos del trabajo teérico-practico de Paulo Freire.
El descubrimiento de Freire que, en mi caso, ha posibilitado este trabajo de investigacion,
apunta a conocer criticamente las aportaciones y las limitaciones de los conceptos
especificos o el método especifico de alfabetizacién, asi como las limitaciones y
contradicciones de los procesos y experiencias educativas y culturales basadas en las
premisas y propuestas de nuestro autor. Si bien la critica sobre la falta de herramientas
concretas para el proceso educativo es correcta, en mi opinion el método de alfabetizacion-

concientizacion no constituye de hecho su mas importante aportacion.

capacidad politica de la sociedad” (América Latina: notas para entender qué significa, hoy, “izquierda”. Raquel
Gutiérrez Aguilar. Rebelion (www.rebelion.org), 16/05/ 2004.

33 Para el caso de México, ver: Carlos Montemayor, “Atenco y la guerra sucia”, La Jornada, 13/05/06; Lidia
Cacho, “La violencia del Estado contra las mujeres”, La Jornada, 18/05/06; Comision Civil Internacional de
Observacion por los Derechos Humanos. Informe sobre los hechos de Oaxaca. 5 visita, del 16/12/2006 al
20/01/2007.

>4 Henry Giroux (1990) Introduccion a La naturaleza politica de la educacion, (1990), p. 21.
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Por lo demas, el método requiere ser pensado siempre como una posibilidad especifica de
articulacion de la reflexion y la accion que intenta recrear y desarrollar, en cada situacion
especifica, un conjunto de principios generadores en los que los medios y los fines deben ser

congruentes en todo momento.

El presente trabajo de investigacion ha constituido propiamente un intento propio de
preguntarme sobre la relacion entre la teoria y la practica en el siglo que comienza. Hemos
partido de la idea e insistido en que las palabras y los conceptos cambian con el tiempo y
segun los interlocutores, sus contextos y sus marcos de interpretacion, lo que supone
intereses sociales y materiales diferenciados y contrapuestos. jPero por qué volver sobre un
concepto tan problematico como la conciencia? En realidad, la discusion a partir del concepto
de conciencia abre, a mi parecer, varios frentes problematicos de actualidad. Los que
miramos especificamente en esta investigacion son los relativos a la cuestion educativa
propiamente (en el contexto de la debacle del sistema educativo nacional y su sometimiento a
las necesidades de la economia capitalista), por un lado, y por otro los relativos a la relacién

conciencia - organizacion sociopolitica.

Una linea de reflexion mas amplia la constituyen los retos para la construccién de una
respuesta colectiva y organizada frente a la nueva ola de de destruccion capitalista, situados
en la posibilidad (y la dificultad) de construir espacios y articulaciones de organizacion y lucha
que sean viables histéricamente, que estén abiertas a la discusion y participacion de las
distintas expresiones socioculturales y sociopoliticas, y que respondan efectivamente a las

necesidades de nuestro pueblo.

En el espacio de confrontacién ideoldgica, politica y cultural por la definicion y denominacién
de los conceptos con que se denominan actos y realidades en su relacion dialéctica, es
necesario considerar, por ultimo, los intentos de “depuracion” o “instrumentacion” que las
élites académicas, politicas y culturales han intentado con algunos conceptos que aparecen
en la obra de Freire (pero que no solo aparecen en la obra de Freire, sino en todo nuestro
entramado linglistico-cultural). Nos detendremos brevemente en cuatro ejemplos: dialogo,
conocimiento concreto, transformacion del mundo y concientizacién, que podemos mencionar

desde nuestro contexto concreto.

1) El dialogo se ha convertido en un elemento retérico de la clase politica, entendiéndose por
tal los intercambios y acuerdos entre las formaciones que integran la clase politica, o bien
para denominar la supuesta apertura de ésta frente a la sociedad (“disposicién al diadlogo”).

Por otro lado, el “dialogo” ha pasado a formar parte integral de los esquemas de
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contrainsurgencia, en los que se combinan dialécticamente, la guerra o el uso de la fuerza,
explicita o encubierta, y las tentativas de acercamiento y negociacién (Por ejemplo, en los
acercamientos del gobierno federal que precedieron a la ofensiva contra el EZLN, en febrero
de 1995).

2) La importancia del conocimiento concreto, de lo que existe de especifico y particular en
cada microsociedad, comunidad, regién o sociedad nacional ha sido puesta de relieve por los
usos que ha recibido. La Guerra de Baja Intensidad (GBI), desarrollada contra movimientos
sociales y/o revolucionarios, pueblos y comunidades en resistencia, elabora sus estrategias
de propaganda y desinformacion, asi como sus acciones “civicas” y culturales, basandose en
extensos informes y analisis de esta especificidad (Salvador Villa, 1990). Informacion
actualizada sobre este tema puede hallarse en el Informe sobre los hechos en Oaxaca de la
CCIODH (2006).

3) Transformacién del mundo. A la visién conservadora del aprecio por la permanencia y la
inmovilidad ha sucedido la vision de un mundo en cambio continuo, propia de la auténtica
“revolucion conservadora” que protagonizo la derecha mundial en la ultima década del siglo
XX. En esta visidon del mundo en la que la ciencia y la tecnologia juegan un papel
fundamental el cambio es definido como intrinsecamente “positivo”; existen, desde luego,
beneficiarios y perjudicados por el cambio en forma natural y necesaria. El flujo continuo de
veloces y superficiales cambios ha permitido, en buena medida, el ajuste y mantenimiento de

las estructuras profundas de los sistemas de dominacion.

4) La concientizacion ha sido desde sus inicios un concepto problematico y susceptible de
manipulacion. Algunos de tales intentos trataron de ser contestados por Freire, siendo objeto
de discusion en conferencias, seminarios y ensayos. Uno de los mas importantes en este
sentido es “La desmitificacion de la concientizacién” en la que expone la forma en que la
concientizacion ha sido comprendida en ciertos sectores como un proceso puramente
subjetivo e individual 0 como un recurso de superacién o salvacion personal. Posteriormente
la concientizacion ha sido re-significada, por organizaciones empresariales y estructuras
gubernamentales como “campafias de informacion”, que pueden ir desde campanas de salud
hasta complejas operaciones politicas para justificar la agresion militar a otros paises
(Kreibohm, 2006).

Pero también desde las fuerzas “progresistas” o democraticas se han cometido equivocos.

Expresiones como “generar conciencia”, “concienciar a la poblacion” o “crear conciencia”

vuelven en mi opinibn a cometer el error de considerar “faltos de” conciencia a sus
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interlocutores, quienes en realidad “poseen” una “forma distinta” de conciencia. Pienso que
ese tipo de expresiones ha ido en contra de la posibilidad de formas y relaciones dialdgicas
en las que el respeto y el reconocimiento del diferente son cruciales para la construccion de
un mundo distinto. Dichos esfuerzos no se situan en un “afuera” de los sistemas de
explotacion, apropiacion y dominacion, por el contrario, la resistencia parte desde el interior
de las redes sociales y relaciones de poder de las sociedades capitalistas, para las que la
relacion dialéctica entre diferencia forzada e igualdad forzada (Gandler, 1999) y el desprecio

al otro son fundamentales en su reproduccion.

El concepto o idea, el método y el proceso de concientizacién, son incomprensibles si no se
parte, en alguna medida, de alguna version de la teoria de la hegemonia. Hoy es posible que
dicha teoria deba ser revisada por todos aquellos interesados en promover el cambio social
en un sentido democratico e igualitario, a la luz de algunas de las criticas que se le han
formulado (Scott, 2000), pero también en el interés de ampliar y cuestionar sus alcances,

perspectivas y premisas.

En algunos ambitos la propuesta original de Freire de concientizacion es mal entendida como
un proceso en el que el factor fundamental es la informacién. Pensado es su forma mas
simple, se piensa la conciencia como una funcion del incremento de informaciéon. A mayor
informacion... mayor conciencia. La transformacion del mundo como un problema de mas
informacion subyace en la analogia mente-computadora de que parten en buena medida las
ciencias cognitivo-conductuales y tiene su correlato en la reduccidon del pensamiento y la
emocién humana a una cuestiéon de regulacion fisico-quimica. Ambos enfoques conducen al
vaciamiento y anulacion de la subjetividad y podemos en ese sentido considerarlos como
complices de diversas formas del pensamiento totalitario. La falsedad de la tesis
concientizacion-informacion se nos muestra en la actual saturacién del espacio publico por la
publicidad comercial y la propaganda politica. La des-informaciéon, saturacion vy
desensibilizaciéon operadas por los medios de informacién de masas como estrategia del
poder dominante, requiere apuntar a comprender critica y analiticamente el alcance de los

mecanismos y practicas de adoctrinamiento concretas y actuantes en nuestra realidad.

¢, Podemos entender la concientizacion como “traer a la conciencia”? Si la accién y la reflexion
se anudan en el intento de conocer criticamente la realidad, es decir, los procesos,
relaciones, practicas sociales y culturales (dentro de las que se incluyen las practicas
educativas) que sustentan y subyacen a las formas actuales de la realidad y las relaciones
sociales en las que nos encontramos insertos, creo que algunas vertientes del psicoanalisis

son indispensables para la comprensidn de la dialéctica de la subjetividad y la conciencia y la
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transformacion de las formas subjetivas, personales, sociales y culturales en que
reproducimos de forma inconsciente las practicas de dominacion, como parte de una reflexion

critica mas amplia sobre nuestras propias practicas emancipatorias.

Como observador-participante-doliente de esta sociedad, hallo pertinente y vigente para
entender y preguntarnos por el momento presente y el futuro de nuestro pais, el estudio y la
critica del maestro brasilefio, de las experiencias de la educacion popular y de los actuales
movimientos y luchas en diferentes lugares de nuestro planeta, que apuntan en forma
general, segun concluyo, a la especificidad pedagdgica que requiere considerarse en la
construccion y articulacion de procesos organizativos con objetivos de emancipacién social,
en la necesidad de continuar luchando contra las causas que hacen que sea dificil amar en

este mundo.
Habiendo completado hasta donde ha sido posible los objetivos de esta investigacion, opto

por fechar esta conclusion.
Julio 2007
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ANEXO 1. Mapa de Brasil
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ANEXO 2. La critica al representacionismo (Capitulo 2)
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ANEXO 3.

Entrevista a Frei Betto, pedagogo brasileno, companero de Freire
"La pedagogia de la liberacion es mas necesaria y urgente que nunca"

Rosa Maria Torres Rebelion

El pasado 2 de mayo se cumplieron diez anos de la desaparicion fisica de Freire, el autor de "La
educacion como practica de la libertad", "Pedagogia del oprimido" y "Pedagogia de la esperanza",
entre otras obras. Textos de sustancial importancia para entender gran parte de los debates en torno
a la educacién en Latinoamérica en los ultimos 40 anos.

La autonomia, la democracia, el respeto del otro, y sobre todo la transformacion social son rasgos de
la obra de Freire que merecen hoy repensarse en el marco de los cambios en los sistemas educativos
del sur continental.

Ejes que invitan también a pensar las demandas de la ensefianza desde los postulados de la
"pedagogia de la liberacion", que para el tedlogo y educador brasileno Frei Betto "es mas necesaria y
urgente que nunca, porque tenemos gobiernos democraticos, pero no siempre estan apoyados en la
movilizacién popular”.

Militante historico de las comunidades eclesiales de base, y responsable durante los primeros afios
del gobierno de Lula del programa "Hambre Cero", Frei Betto es coautor junto con Freire de "Esa
escuela llamada vida", texto coordinado por el periodista Ricardo Kotscho.

"El pernambucano Paulo Freire, y el minero Frei Betto —expresa Kotscho— iniciaron sus trabajos en
¢épocas, circunstancias y lugares diferentes, pero en un determinado punto de sus trayectorias se
encontraron y siguieron juntos, incluso sin conocerse personalmente, con los 0jos puestos en un
mismo horizonte: la liberacion del pueblo brasileiio y la educacion'.

Pero para Betto, y en consonancia con el pensamiento de su amigo Freire, los cambios educativos de
la region colocan "demasiado énfasis en las nuevas tecnologias", mientras que por otro lado
restringen el espacio "de los paradigmas, los valores, la ética'.

—Una generacion importante de maestros de Latinoamérica se formd con los textos de Paulo Freire.
2 Qué ideas de ¢l son necesarias rescatar hoy, a 10 anos de su fallecimiento?

—No temo en afirmar que no habria la actual primavera democrética en América latina sin Paulo
Freire. Lula, (Hugo) Chavez y (Evo) Morales se explican también gracias a su metodologia. Fue quien
inculcd la autoestima en los oprimidos, ensenando que no hay nadie mas culto que otro, sino que
hay culturas distintas y socialmente complementarias. Hoy precisamos rescatar la pedagogia del
oprimido e intensificar el trabajo de base. Es decir, la educacidn politica de trabajadores, estudiantes,
amas de casa, etcétera. Favorecer el empoderamiento popular. Y para eso nada mejor que el método
de Paulo Freire.

— ;CoOmo era la personalidad de Freire?

—Fui muy amigo de Paulo, éramos vecinos y trabajabamos con los mismos grupos populares.
Publicamos juntos, gracias al periodista Ricardo Kotscho, el libro que reune nuestras experiencias en
educacién popular: "Esa escuela llamada vida", editado en Brasil por la editorial Atica. Paulo era un
hombre que sabia escuchar, pues partia del principio de que el oprimido sabe, mds no siempre sabe
que sabe, o no tiene conciencia del valor y la importancia de su saber. Paulo frecuentaba reuniones
de comunidades eclesiales de base, de sindicatos, de movimientos populares, y siempre se cuidaba
mas de oir que de hablar. Era, no en sentido riguroso de la palabra, un pedagogo que provocaba la
inteligencia ajena con sus preguntas e inquietudes.

— ¢;Qué espacio existe hoy en Latinoamérica para hablar de pedagogia de la liberacion?
—Flla es mas necesaria y urgente que nunca, porque tenemos gobiernos democréticos, pero no

siempre estan apoyados en la movilizacién popular. La gobernabilidad no puede depender apenas de
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una pierna de apoyo parlamentaria. Debe contar también con la otra pierna: los movimientos
sociales. Solo asi pasaremos de la democracia representativa a la democracia participativa, de la
virtual a la real. Por lo tanto, si los gobiernos populares no adoptan la pedagogia de la liberacidon
corren el riesgo de quedar sin bases populares. Es el empoderamiento de la sociedad civil el que dara
legitimidad y estabilidad a esos gobiernos.

— ;Cree que las reformas educativas que se realizan en varios paises, como en la Argentina, Bolivia
y Chile, cambian el modelo educativo neoliberal de los '90?

—Temo que se coloca demasiado énfasis en las nuevas tecnologias, en la educacion tecnocientifica,
restringiendo el espacio de los paradigmas, los valores, la ética. Sin humanismo tendremos una
generacion dotada de capacidad profesional pero sin corazoén. La competencia habra de prevalecer
sobre la solidaridad y el capital sobre los derechos humanos. Y asi iremos a la barbarie.

— ¢Qué desafio tiene por delante la educacion popular?

—Conseguir organizar a la sociedad civil, sobre todo los sectores populares, y movilizarla en
funcion de "otro mundo posible".
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ANEXO 4.

El intelectual mexicano Pablo Gonzalez Casanova habla sobre La Otra Campaiia zapatista
Haydeé y Ricardo Martinez Rebelion 24-01-2006

El movimiento indigena del Ejército Zapatista de Liberacion Nacional (EZLN) “se ubica a la cabeza de las
resistencias y las luchas en Latinoamérica, y es uno de los mas avanzados en el mundo”, concluyé el ex rector
de la Médxima Casa de Estudios, Pablo Gonzalez Casanova. En el marco de la llamada La Ofra Camparia que
comenzd con el recorrido del Delegado Zero, el subcomandante Marcos, en el estado de Chiapas, territorio y
asiento de los antiguos mayas, el socidlogo y estudioso del movimiento rebelde explicod que los zapatistas “estan
haciendo planteamientos muy novedosos sobre el gobierno comunitario y la defensa de la dignidad, y
encarnan un humanismo que busca realizarse en la practica.”

En los hechos, los zapatistas estdn ejerciendo su derecho a la autonomia y a la autodeterminacién a partir de la
construccion de identidades culturales, politicas y juridicas que adquieren rostro en las llamadas Juntas de
Buen Gobierno o Caracoles en el estado de Chiapas. Con todo y los riesgos que existen para hacer valer sus
formas y modos de vida, “los pueblos originarios en rebeldia van sentando las bases de un proyecto de
magnitud histérica” que irradia al resto del continente. “Se vienen presentando alternativas, alcanzando una
de las grandes profundidades que es el derecho a la diferencia y a la defensa de identidades comunitarias
ancestrales”, dijo Gonzalez Casanova.

Los zapatistas han redefinido también el concepto de dignidad como un valor del humanismo universal.
“Aparece en un nivel importante la defensa de la dignidad, un valor como muchos otros que surgio en varias
partes del mundo, pero que es redefinido por el movimiento zapatista y adquiere una dimension muy fuerte al
vincular la dignidad de hombres y mujeres que han sido discriminados empobrecidos y explotados.” En medio
de penurias y desdicha, “se mantiene la dignidad vinculada a la defensa del ser humano.”

El humanismo no solo se expresa en los conceptos, sino en la practica. Para el doctor Pablo Gonzalez Casanova
“todo el proceso de la junta de humanismos en la Lacandona es impresionante”, viene, aseguro, “desde
aquellas manifestaciones del humanismo que tienen un origen religioso, ya sea de los pueblos mayas con sus
referentes y creencias, ya sea de los judeocristianos y, refiriéndome a esto ultimo, es evidente que dentro de la
historia de las religiones del mundo la idea de hacer el reino de dios en la tierra viene de la tradicion
judeocristiana, pero también de una tradicion de los pueblos mayas.”

En los paises de América Latina un modo de participacion y accidn politicas comunitarias, dignas y humanistas
adquieren una nueva fisonomia en la cual “los pueblos indigenas juegan un papel muy importante,
particularmente en las regiones donde existieron grandes civilizaciones como la Azteca o Maya, en México, o
como la Inca, en los paises andinos”, indicé Gonzalez Casanova, tal como los zapatistas reiteraron en su
discurso al llegar a la Plaza Central de Palenque en su segundo dia de actividades de la iniciativa La Ofra
Campania contenida en la Sexta Declaracion de la Selva Lacandona.

Los movimientos sociales y civiles y, con ellos, los indigenas en América Latina, ejercen en la actualidad un
nuevo protagonismo que va definiendo, en el lienzo social y cultural del continente, un cambio en la
participacion politica y de compromiso con una democracia participativa. Bolivia, Venezuela, Argentina,
Uruguay y Brasil son paises en los cuales las sociedades viven transformaciones, con diferentes matices, que
dibujan una nueva alternativa en el concierto de las naciones del planeta donde imperan la ideologia de libre
mercado y la globalizacion econdmica desigual. México experimenta su propio proceso y el movimiento
zapatista “resulta ejemplar en su lucha por las libertades de los seres humanos, su lucha por los derechos
comunitarios y en su lucha por una democracia genuina.”

La ofra camparia, de izquierda y anticapitalista

Uno de los planteamientos que caracteriza a /a ofra campana es definirse como anficapitalista, en ese sentido,
Don Pablo Gonzalez Casanova interpreta que este término se escogid por los propios zapatistas, a diferencia
del de socialismo, porque “une a un numero mucho mayor de pueblos, de gente, de culturas, que la palabra
socialismo incluiria. Une a aquellos que son herederos de los llamados digers, que eran los radicales de la
democracia inglesa en el siglo XVII. Une a todos los herederos de los radicales que lucharon por la democracia
en Francia con los miserables, de los que hablaria, en su momento, Victor Hugo, y une las luchas por el
socialismo, pero no hace de una de ellas un objetivo privilegiado”.

Quien forma parte de la ofra campariia, opina que la lucha anticapitalista comprende la lucha por la liberacién
de las naciones frente a la opresion del imperialismo; la lucha por la democracia, como una lucha
fundamental en la toma de decisiones, en la cultura, la sociedad, politica y economia. “Tendremos que decir
que esto que sefialamos como liberacion y democracia se aproxima mucha a la idea de que los trabajadores y
los pueblos decidan sobre el uso del producto y sobre los destinos de la sociedad y la economia y a eso también
le podemos llamar socialismo. Entonces, a mi parecer, las tres luchas estan obligadas”.
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Planted que el nuevo lenguaje empleado en estos momentos por el EZLN es importante y tiene sus fuentes en
las formas de expresion de pueblos que se estan liberando. “El lenguaje nos llega a oprimir con la palabras
como democracia cuando se identifica a algo que nada tiene que ver con ella, sino que corresponde a
gobiernos de los pocos, con los pocos y para los pocos. Entonces aqui nos estamos liberando de esas palabras
que nos oprimen y estamos abriendo nuestro pensamiento, lenguaje y accién”.

La ofra campanay la diversidad de las resistencias

“La Otra Campana es un proyecto historico de magnitud increible”, califico el también autor del libro La
Democracia en México, quien sostuvo que la esta iniciativa no se limita a un periodo sexenal, ni esta
condicionada por el sistema de partidos en nuestro pais. “Este proyecto no pretende ser el unico proyecto
como han dicho los propios zapatistas desde la primera declaracion” de la selva Lacandona dijo y senald que el
EZLN es muy respetuoso de otros proyectos y luchas en el pais y el mundo. “Respeta otros modos de lucha,
aunque ha escogido uno que es el que le parece fundamental para construir las bases mas solidas de una
sociedad mas justa, democratica y libre.”

La primera etapa de la Ofra Campaiia, que durara hasta el mes de junio cuando termine el recorrido por el
pais del Delegado Zero, se da en el contexto de la competencia entre los candidatos de los partidos politicos
oficiales. Al inicio de las actividades de la delegacion zapatista en el estado de Chiapas, el subcomandante
Marcos insistid en que la Ofra Camparia debe contrastar con las campanas oficiales y voltear a ver y a
escuchar a las luchas de los de abajo con el fin de impulsar un proceso de reconocimiento entre resistencias
que poco se conocen por los medios de comunicacién masivos en el pais, pero que son de una historia
excepcional. Gonzalez Casanova indicd que la “lucha de los indigenas de Chiapas ha respetado y ratificado
otros modos de lucha, aunque no los comparta y, para no dar lugar a dudas, no ha participado en los procesos
electorales, cosa que no es nada nueva porque lo han dicho y decidido asi desde el principio, de modo que
quienes estan diciendo que esto es algo que viene a contradecir lo que se ha dicho, no es cierto, se esta
ratificando lo que ya se dijo al principio.

“Habra otros compafieros que van a luchar en sus pueblos, en los gobiernos municipales por resolver los
problemas a corto plazo y eso se respeta, y también creemos que las grandes organizaciones obreras, los
grandes movimientos contra el neoliberalismo tanto nacionales, como latinoamericanos y mundiales, van a
dar una lucha contra esta politica tan agresiva, tan empobrecedora y tan peligrosa para la humanidad como es
el neoliberalismo.”

En el reconocimiento de que existe una diversidad de referentes organizativos de izquierda; de que la otra
campana, entendida como otra forma de hacer politica, da mucha importancia a la organizacion de la
sociedad civil y dentro de ella a “la organizacién de los pobres, de los discriminados, de los excluidos”; y de la
posibilidad de que a futuro se lleguen a acuerdos con los que la conforman, el analista Gonzédlez Casanova,
que participa en otros espacios como Paz con Democracia, dijo que la clave para concretar acciones y
pensamientos es respetar los distintos modos, asi como aplicar una pedagogia politica como la de Paulo Freire:
—al que parafrasea- “el que ensefia aprende y el que aprende, aprende a aprender y a saber mas”.

Ademas, cree necesario organizar y articular redes de ensefianza aprendizaje en los movimientos sociales, “en
que cada vez la conciencia y los conocimientos de la gente tiendan a ser elevados”.

Una de las grandes labores es crear articulaciones entre la sociedad, la educacion y la politica, que junto a
actividades culturales, contrasten a la utilizacion de un discurso retdrico. “Si se fija en el modo de hablar de
aqui, no es el del discurso pomposo, parlamentario, o de tribuna a la que estabamos acostumbrados”, senalo.
Al hacer un recorrido por la historia y recordar el actuar de los jovenes y lideres latinoamericanos como
Simoén Bolivar y José de San Martin, asegurd que las generaciones posteriores al movimiento de 1994, “van a
formarse a partir de la gran modestia de los pueblos indios”. Unos decidirdn no ocupar un papel de “actor
principal y de gran maestro”, otros van a ser lideres, protagonistas; sin embrago, “seran respetuosos de los que
no lo sean”.
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