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La dominacio de les consciencies ha estat posada de relleu per pensadors del mén de la
pedagogia i de la comunicacié des de fa anys, tot alertant sobre la manipulacié de les
idees per part d’aquells que ostenten el dret d'exposar la paraula, mentre una gran
quantitat de poblacié l'accepta passivament. Bourdieu i Passeron (1970) feien
referéncia, en la mateixa época que Freire, a la inculcacié cultural a través d’una
educacié reproductiva. Per als professors francesos, I'ensenyament i els mitjans de
comunicacio transmeten i imposen valors socials que massifiquen, cosifiquen i dominen
les ments i les accions humanes, tot inculcant mites establerts per al manteniment d’una

certa estabilitat.

Paulo Freire, mitjangant una Pedagogia de I'oprimit, va pretendre incitar el poble a fer-
se conscient de la propia situacio, a prendre la paraula, Unic cami cap a l'alliberament.
Pedagogia de I'Oprimit no reflecteix simplement un pensament pedagogic, com
podriem preveure a priori, sind més aviat tota una concepcié de la humanitat, que
necessita prendre consciéncia de la propia realitat i fer-se carrec de I'esdevenir per
poder ser, en tot el sentit de la paraula. L'obra de Freire mostra, doncs, la lluita per
I'educacio dels més vulnerables, el seu pensament i les seus conviccions, a més d’un estil
propi. A través de les propies vivencies, el professor brasiler va generar una série de
conviccions sobre allo que considera correcte i incorrecte, tot intentant canviar allo que
critica amb insistéencia. Aixi, es va proposar, com a objectiu, acompanyar el poble en el
seu alliberament, plantejant situacions proximes i reals que possibilitaren obrir els ulls,
davant la situacié de dominacid, per poder desenvolupar una actitud critica que portés

a actuar en favor de la llibertat. Aixo és: reflexid i accio.

Per a Freire, |I'ésser huma és un ésser inconclis amb vocacié de créixer, de ser més.
Malauradament, una gran part de la humanitat viu en situacié oprimida, el que
comporta la deshumanitzacio de I'home en tant que minva el seu instint de recerca de
si mateix. El panic a la llibertat, tant d'opressors com d'oprimits, comporta I'explotacié i

la frustracié. No obstant aix0, solament l'oprimit pot canviar la situacid. Només



mitjancant la praxi dels oprimits, tant els uns com els altres, poden aconseguir el seu
alliberament, tot restaurant la humanitat propia i la de I'opressor. Pero no en solitud,
sind amb I'ajuda de veritables humanistes que els oferisquen els instruments de reflexid
i de conscienciacid necessaris. Eixa és la funcié docent. La mal entesa generositat i el
paternalisme impliquen el manteniment del poble en la mateixa situacié de
dependéncia. Tampoc algunes propostes alliberadores comporten un autentic
alliberament, entén I'autor, ja que no és possible alliberar el poble sense el poble.
Explicar i inculcar noves doctrines equival a subjugar a altres ordres de dominacié. Per
aixd, només en la resposta dels oprimits, a través de la seua transformacié i de la
transformacié del mdn, és on percebrem I'amor veritable per la humanitat, tot retornant

a cadascu la propia vocacié de ser més, en lloc de tenir més.

Com veiem, la pedagogia de Freire es fonamenta en el fet que cada persona adquirisca
els mecanismes per a créixer a través de les diferents situacions reals que li ofereix la
vida, experiencies que generen situacions d'aprenentatge. A través de I'observacié i dels
textos (visuals, orals o escrits), I'aprenent pot reflexionar i analitzar el mén circumdant,
no per adaptar-s’hi, com pretén la pedagogia tradicional, sind per transformar-lo. La
presa de consciencia de la realitat permetra als desfavorits lluitar per la independéncia
i per la superacid de la propia situacid, tot transformant la realitat en la mesura que es
transformen a si mateixos. La proposta de Freire suposa, no solament una presa de
consciéncia, sind l'actuacié davant la situacié opressora, atés que, contrariament al
pensament dominant imposat, I'opressié no és la voluntat de Déu, sind dels homes que

oprimeixen altres homes.

L'educacid plantejada per Paulo Freire implica, doncs, la necessitat de convidar a la
reflexio i al dialeg entre educadors i educands, en un clima dialdgic que permeta
I'intercanvi de visions i d'opinions. Aixi, s’allunya radicalment de la concepcid bancaria
tradicional de I'educacid, on I'educador té la veritat i I'educand (sobretot el bon educant)
es limita a engolir i a reproduir docilment els continguts que s’hi dipositen, escollits per
la cultura dominant.! Freire proposa, contrariament, una educacié problematitzadora,

gue supere la dicotomia educador-educand. Una educacio basada en el dialeg, en la qual

! Bourdieu i Passeron (1970), també apunten criticament a aquesta visi6 reproductora de I'educacié
tradicional.



educadors i educands intercanvien els rols i qliestionen el mén que observen i analitzen.
Una educacié en que es pense de manera autentica, en lloc d'absorbir mecanicament
diposits de continguts. L'educacié s'ha d'entendre com a recerca de creixement, i la
recerca de |'autenticitat de I'ésser no es pot realitzar des de l'individualisme i I'egoisme,
sind des de I'amor, la solidaritat, el dialeg i la comunidé que eliminen les dicotomies

opressor-oprimit, educador-educand.

La concepcié bancaria de l'educaci6 manifesta, per a Freire, una manca total de
confianca en la humanitat i en les seues possibilitats, al temps que converteix les
persones en coses, en recipients buits que cal omplir de la informacié convenient. Citant
Fromm, Freire considera necrofila aquest tipus d’educacié, anihiladora de vida i de
creixement. En canvi, la concepcié problematitzadora que ell proposa pretén eliminar
els mites creats per les classes dominants i arrelats en les creences irracionals dels
oprimits i dels opressors. Es percep I'home com a creador de la propia historia, creador
de vida, actiu i inconclus, transformador del mén en la mesura que, en tant que és en un
temps i en un espai determinat, té la capacitat de modificar la realitat en qué viu. En
aquest sentit, suggereix una pedagogia biofila, alliberadora, despertadora de
I'endormiscament en que viu gran part de la poblacié mundial, que incite a ser i a viure

en plenitud, conscientment, humanament.

La dialogicitat, doncs, és entesa com a base de I'educacié: dialeg de I'ésser huma amb
els altres éssers humans i dialeg de I'ésser huma amb el mén. Els temes generadors de
reflexio i el contingut programatic hauran de partir sempre d'aquestes relacions, ja que
elles permetran la connexié amb el mon real i possibilitaran la visié critica de la realitat.
El treball de I'educador ha de consistir a oferir la possibilitat d'observar i de reflexionar
sobre allo observat sense imposar-ne la visid, sense convencer, sind, contrariament,
escoltant i dialogant amb I'educand. Per a aix0, s'imposa la simpatia (en sentit estricte
de la paraula), la humilitat i I'amor al mén i a la humanitat. Amor, humilitat i simpatia
per transformar el mén en una realitat més humana, solidaria i justa. El dialeg implica,

per tant, fe en el poder de creacid i de recreacié de I'ésser huma, aixi com confianca i



esperanca en la capacitat de transformacié de les gents?, ja que la recerca permanent

de la propia esséncia és innata a I'ésser huma.

En aquest context, en convidar I'educand a observar la realitat immediata, apareixen
situacions limit que només poden donar com a resposta l'intent de superacié o la
frustracié. L'educador necessitara coneixer les condicions estructurals del pensament i
del llenguatge dels educands per a I'éxit dialéctic, tot connectant amb el llenguatge i
amb les vides d’aquests per plantejar els dubtes que porten al gqliestionament de la
propia situacié. L'ambient de confianca que es crea en la situacié d'ensenyament i
d’aprenentatge és el que permet expressar-se lliurement davant les situacions i convidar
a la praxi (reflexié-accid), Unica via de superacié de les situacions limit. Solament els
educands poden superar la propia situacid reconeixent la relacié de dependéncia de la
dominacid i reaccionant per independitzar-se’n. Per aix0, no es tracta d'ensenyar els que
es consideren més febles, sind de pensar junts, de reflexionar conjuntament, de
vivenciar units les problematiques existents, educant-nos mutuament per a ser més com

a humanitat.

La proposta comporta dues fases de desenvolupament. La primera fase implica conéixer
la manera de pensar i de viure dels oprimits, i la segona establir el dialeg que porta a la
presa de consciéncia. La reflexid conjunta permetra el que Goldman, citat per Freire,
anomena la consciéncia real, és a dir, la percepcioé de la realitat, i tractara de potenciar
la consciencia maxima possible, aixo és, la visié de les accions possibles per transformar

la realitat.

Una educacié bancaria, transmissora de canons establerts per les classes dominants, per
contra, representa la conquesta d'uns ésser humans per altres, el que converteix I'accié
en necrofila, roba la paraula i la cultura dels altres, a més de fer-li creure que allo bo i
veritable és l'ordre establert pel conqueridor. L'accié antidialogica és, per tant,
impulsora de la divisi6 humana i enemiga de la unidé entre els pobles, en tant que

promou l'aillament i la confrontacié entre els oprimits per preservar la situacid

2 Hessel (2011), anys després, insisteix també en la necessitat de confiar i lluitar pel que es creu just i
necessari.



d'opressid. En el moment en qué despunte el minim moviment alliberador, aquest ha

de ser desacreditat i enfonsat per mantenir la pau social.

Aixi, la conquesta i la divisié requereixen de manipulacié i d'invasié cultural, ambdues
necessaries per convéncer el poble que el model cultural i social imposat per les classes
dominants és l'ideal, i que aquells que vulguen viure bé, només hauran d'adaptar-s’hi
docilment per evitar problemes. Fins i tot, ocasionalment, aquells que hagen aprés bé
les regles de joc, seran convidats a formar part de I'elit dominant. Pero, com també
indiquen Bourdieu i Passeron (1970), Freire denuncia que tota invasié cultural implica
violéncia, ja que és imposada a la forga (simbolica), a través de les relacions familiars, de
les institucions escolars, dels mitjans de comunicacio i de les universitats. Per mantenir
I'ordre establert, és imprescindible que els envaits vegen la realitat amb els ulls dels

invasors, tot aniquilant I'autenticitat i promovent el mimetisme.

Contrariament a l'accié antidialogica, Paulo Freire proposa una teoria dialogica basada
en la col-laboracid, la unid, I'organitzacid i la sintesi cultural, conceptes oposats als
anteriors en essencia. Aixi, per a I'autor, la col-laboracié implica el dialeg amb el poble i
en proporciona I'emancipacié. El dialeg no imposa ni manipula, no domestica ni
esloganitza, sind que potencia la presa de consciencia i I'analisi critica de la realitat;
parteix de la confianca en la humanitat i en la capacitat de superacié d’aquesta; exigeix
la comunid, que comporta la col-laboracié. Per aquesta rad, es requereix de la unié de
forces que permeta assolir objectius comuns, aixi com I'organitzacié que impedisca el
dirigisme ideologic. L'alliberament requereix necessariament coheréncia, gosadia,
radicalitzacié (no sectarisme), valentia d'estimar i creenca en el poble, de manera que
rebutja I'autoritarisme, al mateix temps que exigeix disciplina, ordre, objectius precisos,
tasques a complir i comptes a rendir. A través de la sintesi cultural es pretén superar la
invasid cultural, la inculcacid, tot acceptant, de forma dialogica, les diferents formes
culturals en un intercanvi de visions que enriqueix la humanitat i afavoreix la visié de

totalitat.

Han passat cinquanta anys des que Paulo Freire va escriure Pedagogia de l'oprimit,
potser es podria pensar que hem tingut temps per reflexionar sobre el nostre mon,
sobre la situacié d'injusticia social, sobre les constants ofenses a la dignitat de les

persones. | evidentment I’"hem tingut. De fet, vint-i-cinc anys després, Noam Chomsky i



Ignacio Ramonet (1995) denunciaven, en la mateixa linia, els mecanismes utilitzats pels
poders dominants (mitjans de comunicacid, publicitat, tecnologia) per inculcar el

pensament dominant i per alienar les ments.

D’altra banda, el pas a la reflexié i I’accio, proposada de Freire, coincideixen també amb
el crit d’invitacio a la indignacidé i a I'accié que llangca Hessel (2010; 2011) davant la
injusticia social i la constant violacié dels Drets Humans per part dels estats. De fet, La
UNESCO denuncia constantment, any rere any, els atemptats contra els drets humans.
L'informe del 2015 tornava a fer referéncia a la necessitat d'eliminar la desigualtat entre
els pobles a través d'una educacioé de qualitat per a tothom, i I'informe del 2017 insisteix
en la visié de I'’educacié com a transformadora de vides, dret de tota la humanitat. Els
informes de la UNESCO criden l'atencié als governs, que estableixen metes que no
acaben de complir. No obstant aix0, la bretxa social i cultural cada vegada és més
evident. Cada vegada hi ha un posicionament més fort de les elits, dominadores dels
mercats i de la comunicacid. Cada vegada és més dolords observar el menyspreu cap a
la humanitat i cap al propi planeta. De fet, si bé fa cinquanta anys els pensadors
humanistes denunciaven I'aniquilacié d'uns homes per altres, en I'actualitat hi afegim la

destruccid de la biosfera.

Aixi doncs, tot i que la indignacié, com deia Hessel (2011), és cada vegada més gran,
també és cert que la necrofilia és, al seu torn, més nociva. Susan George (2001), en
L’informe Lugano, denunciava les conseqiiencies del neoliberalisme i convidava, com
tants altres, a la presa de consciéncia i a la reaccié davant d'una evidencia palpable: ens
estem suicidant o, potser hauriem de dir, alguns ens estan matant i ens estem deixant.
Una decada després, la mateixa autora, en L'informe Lugano Il (2013), en plena crisi
financera, evidenciava que els dominadors del mén sempre es mantenen a flotacid,
mentre |'opressid, contra la qual va voler lluitar Freire, continua afectant cada vegada
més poblacié a través de retallades socials, desmantellament de I'estat de benestar,
desnonaments, paradisos fiscals, enriquiment individual a partir de diners publics... Els
vulnerables, els oprimits, que cada vegada sén (som?) més, mantenim la situacio sense

gue alguns s'arriben a despentinar.

Indignacié? Es clar que si. Hessel (2010) ens donava més que raons. La Pedagogia de

l'oprimit que proposava Freire segueix sent absolutament necessaria, perquée segueix



sent absolutament necessaria la reflexid, la presa de consciéencia i I'actuacié davant la
injusticia i la necrofilia que aquest ja denunciava. Aixi, tot i que, com també van
denunciar Boeurdieu i Passeron (1970), I'educacié continua basant-se en la inculcacid
de continguts ivalors decidits pels poders dominants; tot i que els dominadors segueixen
preferint caps no pensants que actuen mecanicament; tot i que l'escola seguisca
promocionant nens docils, poc preguntaires i capagos d'engolir quantitats de continguts
proporcionals als seus cossos; tot i la resisténcia d'alguns a la transformacié de les
persones per ser més creatives, reflexives, lliures i, en definitiva, humanes, les veus

d'indignacio i les reaccions de compromis cada vegada sén també grans.

En aquest sentit, entenem que no pot faltar a la docéncia el dialeg amb els educands,
siga quina siga la seua situacid, ja que tots ens sentim afectats per la dominacié. El mén
d'avui necessita persones pensants que dubten de I'heretat, que qliestionen les
estructures actuals, que vulguen fer un moén millor. | aixd no s'aconsegueix a través de
I'absorcié mecanica, sind a través de la problematitzacid, de la reflexio, de la presa de
consciéncia i de I'accié. Aixo si, com indica Hesse (2011), igual que Freire, sempre des
del dialeg, el compromis, la unid, la comunicacio i, sobretot, la confianga en I'ésser

huma.
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