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Resumen: Esta investigacion incluye una primera parte que sirve de contextualizacion del
problema de la educacion en México. Ademas, contiene el articulo ‘Educacion zapatista, un
proyecto de liberacion desde el punto de vista de la Pedagogia del oprimido de Paulo
Freire’, en el cual se pretende dar cuenta de las semejanzas entre estas dos practicas

educativas.

Abstract: This research includes a first part that serves as a contextualization of the
problem of education in Mexico. In addition, it contains the article 'Zapatista Education, a
project of liberation from the point of view of Paulo Freire's Pedagogy of the Oppressed', in

which it is intended to account for the similarities between these two educational practices.

Palabras clave: modelo educativo, escuelita zapatista, didlogo, alumno, humanizacion.



Presentacion

En este trabajo de titulacion presento el articulo ‘Educacion zapatista, un proyecto
de liberacion desde el punto de vista de la Pedagogia del oprimido de Paulo Freire’, de
proxima publicacion como capitulo en el libro colectivo titulado Filosofia de la educacion
(Garcés Noblecia Raul, coord., 2018). El articulo es el resultado tanto de mi experiencia
personal, laboral y politica en una escuela zapatista en el estado de Chiapas a partir de
agosto 2013, como de mi reflexion filoséfica, nutrida y profundizada a lo largo de mi paso
por la Faculad de Filosofia. El articulo se reproduce en su integridad en la Segunda Parte de

este documento, y constituye el nticleo académico del trabajo.

El objetivo de esta Primera Parte es recoger, de manera informal, algunos apuntes
que permiten contextualizar el articulo, asi como presentar cierto material adicional
resultante de mi experiencia que, a pesar de su interés, no quedo reflejado en el texto por

publicar, por su cardcter mas personal.

Esta introduccion estd elaborada en cuatro momentos: el primero, se trata de un
analisis personal sobre la educaciéon en México en tiempos de la globalizacion, y sobre la
manera en que el alumno hace parte del sistema educativo; posteriormente, hago una
descripcion muy breve sobre el Ejército Zapatista de Liberacion Nacional y su proyecto
autonomo de educacion, que hasta la actualidad se sostiene como parte esencial de su
gjercicio de autodeterminaciéon como pueblo, alejado de cualquier orden del Estado
mexicano. En un tercer momento expongo, grosso modo, la teoria puesta en practica por
Paulo Freire en gran parte de Brasil, para hacer frente al rezago educativo en el que vivian
en ese entonces principalmente los grupos sociales mas pobres de ese pais; y, por ultimo,
realizo una breve analogia entre Freire y el proyecto auténomo de educacion de las
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comunidades zapatistas, su semejanza y la importancia que tienen ambas practicas para ser
reconsideradas y tomadas en cuenta, y, no menos pertinente, para resaltar que es posible y
necesario repensar la forma en la que estamos siendo educados y asi poder hacer frente a la

embestida del gran poder economico.



Una mirada critica en torno a la educacion en México y el mundo

Pensar la educacion publica en México, desde una mirada alejada de los pardmetros
impuestos por el Estado, es sin duda uno de los quehaceres pendientes que tiene la filosofia

con la sociedad en general.

La educacion escolarizada es una herramienta que nos ayuda a comprender nuestra
realidad social, su historia y su presente. No obstante, es inevitable que su vision,
comprension y aprehension est¢ mediada por los intereses politicos y econdomicos del
sistema en el que se inserta, pues es una funcion fundamental de la educacion publica forjar
ciudadanos en un marco de valores y conocimientos comunes. Existe pues una tension
permanente entre la educacion publica, que en principio promueve la igualdad entre los
ciudadanos y vela por el desarrollo del individuo para beneficio de la sociedad, y la
posibilidad que dicha educacion se vea desarticulada por distintos intereses privados, o por

la presion que ejerce la burocratizacion de la gestion publica.

Una vez identificada la anterior tension, cabe preguntarse: ;qué alternativas existen
en la educacion publica, gratuita y laica —es decir, al proyecto liberal de educacion, que se
instaurd en México a partir del siglo XIX? Para ensayar una respuesta a esta interrogante,
podemos empezar por preguntarnos si es conveniente aceptar y seguir reproduciendo un
modelo educativo excluyente, en por lo menos dos sentidos: (1) da acceso, sobre todo en el
ambito universitario, a s6lo unos cuantos, favoreciendo a los que tienen las posibilidades
econdmicas para llegar hasta ese nivel, sin considerar que no solo las profesiones
contribuyen al desarrollo socioecondémico, y por tanto subvalorando (material y
conceptualmente) el aporte de los oficios, enraizados en identidades y tradiciones; (2)
impone filtros para elegir a los mas “capacitados”, de acuerdo con parametros establecidos
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a través de exdmenes de evaluacion que sin embargo estdn descontextualizados y
nuevamene favorecen a quienes ya son participes de cierto ambito sociocultural (aunque en
todo caso estos examenes no parecen proporcionar mediciones acertadas, pues las tasas de

desercion son, en general, altas).

Desde esta optica, parece ser que la educacion publica finalmente no es tan publica,
y que sus planes de estudio y de evaluacion estdn disenados y pensados para generar
condiciones que permitan que el aparato econdémico siga funcionando. Para ello, lleva a
cabo la practica de una “educacion bancaria” que consiste en considerar al educando como
un simple objeto pasivo, a la manera de un recipiente que sélo recibe informacion, la cual le
puede ayudar para la transformacion de su mentalidad, mas no para la superacion de la
situacion en que se encuentra. Esta forma de ensefiar deshumaniza y le niega la subjetividad
al educando, negandole la posibilidad de pensar por si mismo, de cuestionar su realidad, de
criticar su dia a dia, le somete a una verdad impuesta por el educador, que al final de
cuentas es un simple eslabon de esta inmensa cadena de la educacion bancaria, cuya
finalidad es cumplir con los programas establecidos que consideran al alumno como una
mercancia, o, en el mejor de los casos, como mano de obra “preparada” y barata para ser

utilizada en el futuro.

Un modelo educativo pensado para unos cuantos, cuyos niveles, desde el basico
hasta el universitario, no guardan una buena articulacién o continuidad entre si, donde lo
que se ensefa esta desconectado de una realidad concreta, y donde una minima cantidad de
los que terminan una carrera universitaria trabajaran en un empleo que tenga que ver con lo

que estudiaron, no puede ser mas que el reflejo de una educacioén en crisis.



Afortunadamente, en oposicion a este modelo, impuesto de manera unilateral y
asimétrica, han aparecido en los tiempos mds recientes nuevas propuestas educativas que
han sido puestas en practica principalmente por los sectores sociales mas pobres de lo largo
y ancho no s6lo de México sino del mundo entero; se trata de sociedades y pueblos que por
su condicion de abandono se han visto en la necesidad de repensar la educacion, creando
para si mismos nuevos modelos que les permitan verse y entenderse desde su propio punto
de vista, a partir de la recuperaciéon de su humanidad, asi como de la capacidad de
interpretar su realidad y de la obtencion de herramientas suficientes para participar en su

entorno politico y social.

Un claro ejemplo de una educacion distinta en nuestro pais es la que a diario
realizan las comunidades zapatistas en territorio chiapaneco, donde desde hace ya algunas
décadas sus integrantes llevaron a cabo como primera accion la toma de una distancia
radical con los gobiernos municipal, estatal y federal, para asi rechazar el uso del modelo
educativo y los programas impuestos por el estado mexicano. Desde entonces han llevado a
la practica un sistema educativo autonomo y han modelado un ejercicio pedagdgico
transgresor a las disposiciones oficiales, partiendo de una realidad politica, social y
econémica muy especifica que los ha marcado con con la etiqueta de “los nadie”, “los

menos”, “los olvidados”, de la cual buscan desprenderse.

La necesidad de pensar en torno a nuevas formas de educar, frente a un modelo en
crisis y viciado por los paradigmas burocriticos y econdmicos, surgié a partir de mi
experiencia directa con el proyecto pedagdgico que realizan las comunidades zapatistas. En
un primer momento, el conocimiento de su aplicacion fue la causa de mi interés para

entenderlo y describirlo por medio del articulo que se reproduce en la Segunda Parte, como



un claro ejemplo para nuestra sociedad de la existencia de alternativas vigentes, factibles y
sobretodo cercanas a nosotros; y, en un segundo momento, dar cuenta, a partir de un
andlisis filosofico, de una posible vinculacion entre la educacion zapatista y la pedagogia de
Paulo Freire a raiz de ciertos rasgos que ambas comparten, a pesar de la distancia temporal
y geografica. En ese sentido, tanto Freire como los zapatistas comparten la necesidad —o la
necedad— de creer que otra educacion es posible, una alejada de los estdndares econdmicos
por los que vela el estado, en los que lo que unico que se genera con certeza es competencia
y ganancia para unos cuantos, y en todo caso no se fomenta el libre desarrollo racional y

participativo en los procesos politicos.



Breve introduccion al proyecto educativo Zapatista

La escuela autonoma, disefiada, pensada y puesta en practica por las comunidades
zapatistas, es un espacio de aprendizaje gradual de la libertad donde se aprende a hacerse
responsable en colectivo de los problemas de la escuela y de los pueblos a los que se
pertenece. Posee las caracteristicas de ser intercultural, intralingiiistica, autogestionaria,
intersubjetiva y decolonial, ya que en ella coinciden alumnos y mentores de distintos
grupos interétnicos, donde unos y otros se ensefian y comparten tanto su lengua como su
cultura. La escuela zapatista se niega a recibir apoyos oficiales; promueve que la relacion
entre autoridades, los promotores y los alumnos sea horizontal, y, asimismo, persigue la
transformacion social como la liberacion de las opresiones, al tiempo que rescata y valida el
saber y los modos de vida ancestrales y comunitarios. La clase no tiene muros y se puede

aprender desde a combatir la plaga en la milpa hasta la prevencion de enfermedades.

Después de 10 afios en la clandestinidad, la madrugada del 1 de enero de 1994 y
coincidiendo con la entrada en vigor del Tratado de Libre Comercio de América del Norte
(TLCAN), los pueblos zapatistas de Chiapas se alzaron en armas. Tras 12 dias de guerra
abierta con el Estado mexicano y por peticion de la sociedad civil, el Ejército Zapatista de
Liberacion Nacional (EZLN) declar¢ el alto al fuego. A pesar de su cese, el cual, dicho sea
de paso, aun se mantiene hasta la fecha, las comunidades zapatistas viven en un contexto de
guerra de “baja intensidad”. Es importante recordar, por tanto, que todas las iniciativas de
estas comunidades se dan en un marco de guerra de desgaste por parte de los gobiernos

municipal, estatal y federal, quienes han tratado de destruir su tejido social.

Tras verse traicionados por las diferentes instancias del gobierno oficial, con las que
pretendian en un principio establecer acuerdos para su reconocimiento como comunidades
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autonomas, deciden romper el didlogo y es a partir de ese momento que comienza la
ruptura permanente con el gobierno mexicano. De esta circunstancia, los zapatistas llevan a
cabo una triple lectura: la primera, que la via institucional para encauzar sus demandas de
autonomia esta cerrada; la segunda, que el aparato politico-militar mexicano ha comenzado
una estrategia de asedio invisible; por ultimo, que las instituciones oficiales (salud,
educacion, derechos, comunicacién) son capitalistas, coloniales, patriarcales y estan

basadas en negar la humanidad indigena.

La intencién principal de este articulo es hacer eco de una revalorizacion del
zapatismo y de su modelo educativo auténomo, el cual dia a dia se encuentra en un
constante fortalecimiento a pesar de la existencia de una guerra de baja intensidad por parte
del gobierno mexicano, y del olvido y menosprecio de una gran mayoria de los medios de

comunicacion, que a final de cuentas pertenecen y obedecen, en general, al capital.

Las escuelitas zapatistas son el modelo viviente de una alternativa educativa, cuyo
objetivo es descolonizar el pensamiento y repensar a las “escuelas” como un espacio
integrador, para asi construir una estructura al servicio de la vida indigena en resistencia,
oponiéndose a la escuela oficial que se encuentra al servicio de los intereses del mal
gobierno y nada cerquita de la colectividad. Su propuesta se esta construyendo lentamente y
se centra en responder como grupo a una necesidad real de la educacion, acorde a su vida
como indigenas y a la recuperacion de todo lo que ello significa, con la intencion de
incentivar la participacién politica, debido a que trata de una educacion que siembra

semillas de conciencias.

En este modelo se pueden percibir dos especies de bloques: el primero, en donde
podemos encontrar a las primarias, ubicadas en los pueblos en resistencia, y, un segundo, el
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de las secundarias, que en su mayoria estdn localizadas en los caracoles zapatistas (los
caracoles son las regiones organizativas de las comunidades auténomas zapatistas); en
ambos bloques se puede advertir la division u organizacion de los niveles escolares, pero no
por eso existe una division estricta por edad, ya que una de las filosofias de la educacion
zapatista es que las escuelas traten de adecuarse a las diferentes etapas y necesidades de los
jovenes que no estan necesariamente ligadas a la edad. Este primer ejercicio ha dado como
resultado la convivencia en las aulas de nifios y jovenes con diferentes afios cumplidos, lo

que apunta al principio de que nadie educa a nadie y nadie es educado solo.

La educacion zapatista es plural y hasta cierto punto horizontal, esto es, esta
pensada por nifios, nifias, mujeres y hombres de toda las edades, organizados en resistencia,
donde cada uno de ellos determina los contenidos de sus clases, teniendo siempre en cuenta
su realidad geografica y su avance como comunidad auténoma. Su educacion estd creada y
disefiada alrededor de la esencia del aprendizaje: aprender quiénes son, cudl es su historia
pasada y su presente, el desarrollo de su colectividad como pueblo indigena y su

reconocimiento en el otro y la otra.

El rescate de su lengua es fundamental, ya que para ellos el castellano es un
instrumento que es utilizado para la homogeneizacion de la poblacion mexicana, al ser un
vehiculo a través del cual se introducen elementos culturales del poder dominante. No
obstante esta circunstancia, los zapatistas realizan el ejercicio de aprender a la par el
castellano y su lengua originaria, ademds de que en muchas comunidades han podido
rescatar la escritura de ésta. Es por eso que para su modelo educativo la lengua originaria es
uno de los elementos que les ayuda a la integracion y para la experiencia de percibirse

como colectivo.



En marzo de 2013 los zapatistas tomaron la decision de invitar a la sociedad civil a
sus comunidades para mostrarle como es que funcionan las escuelas autonomas. Cabe
aclarar que dicha invitacion no consistié en una asistencia de simples observadores, por el
contrario, la propuesta estaba pensada para que a quien se le hizo llegar pudiera ir como
alumno o alumna y fuera testigo directo de su propuesta educativa. En ese mismo mes me
llego la invitacion por parte del Ejército Zapatista de Liberacion Nacional y de las Juntas
del Buen Gobierno para asistir en agosto del 2103 a alguno de sus pueblos en resistencia, y

ser alumno de su escuelita.

De tal experiencia es que anexo una serie de fotografias tomadas durante mi
estancia en la escuelita zapatista, en uno de sus poblados del caracol de la Garrucha, y que a

mi parecer dan muestra clara de todo lo que aqui se expone.

En ellas se puede observar a los nifios y nifias dentro y fuera de sus salones, asi
como sus cuadernos en donde se muestran algunos de sus ejercicios de matematicas y de

sus clases de historia, usando siempre su escritura de su lengua natal y del castellano.
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Pedagogia del oprimido, Paulo Freire y su lucha contra el analfabetismo.

Sin duda alguna, Paulo Freire (1921-1997) revoluciond la educacién a partir de su
experiencia directa con el pueblo brasilefio, de la cual surgi6 la necesidad de una propuesta
directamente relacionada con el entorno en el cual se aplico y que origind como
consecuencia un modelo alternativo, otra forma de educar que tomaba en cuenta al
educando y le restituia su ser como sujeto. La base de ello se encuentra en el
reconocimiento del valor de lo humano y de lo propio, sin la necesidad de importar lo ajeno

ni lo extranjero.

Para su consecucion, Freire desarrolld6 un método de alfabetizacion que no se
conformaba con la ensefanza de la lectura y la escritura, sino que buscaba provocar un
cambio en el ser humano derivado de su auto comprension, tanto personal como del mundo
que lo rodea, para poner fin a los males que lo oprimen, lo limitan, lo deshumanizan y le
arrebatan su dignidad. Su interés se centr6 principalmente en el pueblo pobre y marginado
brasilefio, al que consider6 como un ente dindmico, no terminado y en proceso de
construccidon, y no como una masa ignorante, que, para empeorar el caso, es convencida de
que realmente lo es, de manera que acepta y justifica su pasividad frente a la situacion de

explotacion en la que vive.

El pensamiento del filosofo brasilefio era una mezcla que condensaba las ideas
revolucionarias en auge durante los afios 60s, las corrientes progresistas del catolicismo, asi
como elementos de la dialéctica marxista, que le brindaron bases para desarrollar una
particular comprension de la historia. Sin embargo, su legado tiene como fundamento la

misma realidad que percibid en ese momento, anclada en una existencia concreta.
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Su movimiento de alfabetizacion dio comienzo en 1962 en el nordeste de Brasil, ahi
entrd en contacto con los campesinos del lugar y vislumbro la pobreza en la que vivian, en
gran parte producto de una educacion alienante que conduce a que el pueblo sobreviva en
condiciones de miseria y explotaciéon bajo una gran pasividad y silencio. Ante esta
situacion, Freire se vid en la necesidad de plantear que el ser humano, al menos en aquellas
latitudes, no habia desarrollado una capacidad critica que le permitiera escaparse de su
esclavitud mental y factica. Desde el principio de su esclavitud, el pueblo aceptd la

indignidad de su cultura.

Para poner fin a esta circunstancia, Freire propuso una educacion para la libertad,
una praxis politico-educativa que intenta liberar al ser humano de todo aquello que le
impide alcanzar su ser como persona y como un ser relacional, puesto que es un ser
comunitario con el deber y el poder de la participacion social, toda vez que nunca esta solo,
siempre pertenece a un grupo. La pedagogia del oprimido debe ser hecha por él mismo, él
debe buscar los caminos que lo conduzcan a la liberacion, porque ésta no puede venir de los
que lo mantienen en la esclavitud, el temor y la opresion. En ese sentido, tal pedagogia
consta de dos momentos, distintos pero al mismo tiempo interrelacionados: en el primero,
los oprimidos desvelan poco a poco el mundo de la opresion, de manera que en la praxis se
comprometen con su transformacion; y, en el segundo, una vez que ha sido trastocada su
realidad opresora, esta pedagogia deja de ser del oprimido y se convierte en pedagogia de

los hombres en proceso de permanente liberacion.
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Freire y los zapatista dos realidades que re (existen).

Tanto Freire como los zapatistas tienen en claro que el ser humano debe de participar en la
transformacion del mundo y un vinculo directo a esta transformacion es una nueva forma
de educar, una educacion que nos ayude a ser criticos frente a nuestra realidad y que logre

humanizarnos, en vez de mercantilizarnos.

Personalmente considero que en ambas propuestas se hace notar algo tan necesario
que no logramos percibir en la educacion publica actual y que en estas dos propuestas
pareciera ser fundamental, esto es, el hacer una unidad indivisible entre la teoria y la
practica, ser capaces de ser educados con base en nuestra realidad, aun sabiendo que ésta
realidad es dolorosa, pero s6lo asi podremos realizar metodologias que sean capaces de dar

respuesta a nuestro mundo real al que estamos expuestos diariamente.

También considero que en este darnos cuenta de nuestras necesidades educativas
debemos de empezar de dejar de creer que este esfuerzo de hacer nuevas formas de educar
debe ser fundado en propuestas hechas por los grandes intelectuales. No quiero decir que
no tengan cabida sus aportaciones, pero la mayoria de la gente crecemos creyendo que son
ellos los que lo saben todo o creen saberlo todo, por lo contrario, debemos de creer que
cada uno de nosotros podemos tener una manifestacion concreta de nuestra realidad y esta

manifestacion una que podamos concretarla es lo que realmente necesitamos.
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Educacion zapatista, un proyecto de liberacion desde el punto de vista de la Pedagogia

del Oprimido de Paulo Freire

Introduccion

En este articulo expondré en un primer momento los contornos de la propuesta
educativa que desarrollan las comunidades zapatistas en los caracoles de La Realidad,
Morelia, La Garrucha, Roberto Barrios y Oventic (Chiapas), asi como el trabajo que llevan
a cabo en sus Juntas de Buen Gobierno, los desafios a los que se enfrentan y las soluciones

que estan desarrollando.

Dicha informacion se basa en mi experiencia personal, la cual se encuentra a su vez
complementada en los testimonios de autores y filésofos como Fernanda Navarro, Luis
Villoro, Enrique Dussel, Pablo Gonzalez Casanova, Sergio Rodriguez Lascano, por
mencionar sélo algunos que se han interesado por estudiar el movimiento zapatista y su
proyecto educativo'. Sefialo, sin embargo, que existe una escasa bibliografia al respecto, ya
que se trata de una tematica reciente en la historia de nuestro pais, ademas de que los

procesos en los que estdn inmersas las comunidades zapatistas se hallan en constante

"'Véanse Navarro (2007, 2013); Villoro (1998, 2001, 2007, 2016); Dussel (1998, 2006, 2012). Gonzalez
Casanova ha abordado la temdtica zapatista en articulos del diario La Jornada “Otra politica, muy otra: los
zapatistas del siglo XXI”, “El movimiento de los indignados empez6 en la Lacandona” y “Ellos son
nosotros”. Por su parte Rodriguez Lascano ha publicado en la revista Rebeldia articulos como “Carta al
Ejército Zapatista de Liberacion Nacional. Hace 20 afios despertamos con la rebeldia zapatista”, “Tiempo de
crisis, tiempo de rabia” y “Entrevista al Subcomandante Marcos. El elemento extra: la organizacion”.
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construccién y cambio, aunado al hecho de que se trata de comunidades apartadas y con

formas de vida que se mantienen deliberadamente al margen del modelo social mexicano.

No obstante, y a pesar de la naturaleza fundamentalmente practica del proyecto
educativo zapatista, en un segundo momento de este trabajo introduzco en mi propuesta
algunas ideas pedagogicas de Paulo Freire, que sin haber trabajado en estas mismas
comunidades, ni necesariamente haberlas influenciado directamente -o por lo menos
desconozco si existe documentacion o testimonio de que asi haya sido-, nos ofrece pistas
que seguir, las cuales reflejan valores educativos similares que los que pretenden difundir
los zapatistas en sus comunidades y nos arrojan nueva luz sobre el intento de éstos de

desarrollar un modelo alternativo de educacion.

La educacion zapatista debe ser reconocida como un esfuerzo loable en
Latinoamérica y el mundo entero, ya que aun estando en construccién y autoevaluacion
permanente, sefiala el camino de una pedagogia emancipadora que desde los margenes y
con recursos econdmicos muy reducidos busca rescatar la historia y la identidad de los
pueblos indigenas, simultaneamente haciendo frente al modelo econdémico global imperante
que manifiestamente no ha beneficiado a estas poblaciones ni ha generado respuestas para
resarcir la grave desigualdad y la injusticia social presentes en la sociedad mexicana. Mi
intencion es llevar a cabo un andlisis de algunas ideas pedagogicas de Paulo Freire,
utilizando como base su Pedagogia del oprimido (Freire, 1979), para encontrar

coincidencias entre ambos proyectos.

Los zapatistas crearon un modelo de educacion alternativa, en el que los indigenas

pasaron de ser los excluidos por el sistema y por el proyecto de educacion oficial propuesto
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por la Secretaria de Educacion Publica a ser sus propios formadores educativos, en donde
toda una comunidad se ve involucrada en la toma de decisiones en cuanto a la metodologia
y los planes de estudio, los cuales tienen que ver directamente con la realidad circundante.
En torno a ello, quiero resaltar el cardcter incluyente de su educacion verdadera -como
ellos la llaman- puesto que se trata de una educacion para todo aquel o aquella que quiera
recibirla, no s6lo para los indigenas y no solo para los zapatistas. A dicho esfuerzo se suma
la reciente invitacion a la sociedad civil para ser parte del proyecto “La escuelita zapatista”,
que da cabida a personas de todas las edades y las nacionalidades para que conozcan y

vivan directamente las actividades educativas de los caracoles zapatistas.

Teniendo como principio el que la educacion es el arma mas poderosa de los
pueblos, los zapatistas buscan cambiar a través de ella su estado de explotacion y de olvido
por mas de 500 afios, haciendo de este proceso un camino de resistencia politica que les
ayude a afianzar y a refirmar su pertenencia a un grupo socioétnico y politico determinado
a través del conocimiento de su historia, lejos de la uniformidad y el sometimiento que
conlleva la educacion oficial, en donde se invisibiliza la historia de los pueblos indigenas, y

como regla general no existe reconocimiento o enseianza de las lenguas originarias.

En las aulas zapatistas es posible cuestionar al Estado, asi como a sus prerrogativas
de establecer e imponer unilateralmente qué y como se debe ensefar a la nifiez; en ellas es
posible hacer una discriminaciéon de nociones y conceptos, por ejemplo, cuando se aborda
lo que es la justicia, ellos hacen la diferencia entre el concepto autoctono y el occidental,
haciendo hincapié en las dimensiones politicas y econdmicas que separan ambas visiones
del mundo. De modo que a partir de esta educacion diferenciada y contrastada con los

conceptos que se ensefian en la educacion oficial los alumnos van forjando un carécter
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critico, reflexivo y cuestionador que los ayudard en la toma de sus decisiones diarias y
particularmente en los de su lucha como pueblo y como miembros activos o no del

movimiento zapatista.
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La educacion zapatista

“Para ellos, nuestras historias son mitos,

nuestras doctrinas son leyendas,

nuestra ciencia es magia,

nuestras creencias son supersticiones,

nuestro arte es artesania,

nuestros juegos, danzas y vestidos son folklore,

nuestro gobierno es anarquia,

nuestra lengua es dialecto,

nuestro amor es pecado y bajeza,

nuestro andar es arrastrarse,

nuestro tamario es pequerio,

nuestro fisico es feo,

nuestro modo es incomprensible”

Subcomandante Insurgente Marcos

“Agregamos nosotros: Para ellos, Nuestro filosofar no lo hay”

Carlos Lenkersdorf
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“Hoy decimos jBasta!”, fue la voz que se escuchd en la Primera Declaracion de la Selva
Lacandona a finales de 1993. Fue un jBasta! contundente, rotundo, por parte del Ejército
Zapatista de Liberacién Nacional (EZLN) en contra de 500 afios de esclavitud, de pobreza,
de hambre, de enfermedad. En dicho documento, los zapatistas exigian el cumplimiento de
sus demandas basicas de trabajo, tierra, techo, alimentacién, salud, educacion,

independencia, libertad, democracia y paz.

Para hacer atin mas fuerte ese Basta, los indigenas zapatistas se levantaron en armas
en enero de 1994 en Chiapas y tuvieron que ponerse el pasamontafias -los sin rostro- para
poder ser vistos tras largos siglos de olvido e indiferencia hacia sus condiciones, clamando

de ese modo por democracia, libertad y justicia.

Después de varios intentos de lograr un cese al fuego y con la consecucion del
cumplimiento cabal de sus demandas, el EZLN firm¢ los Acuerdos de San Andrés en 1996,
en los que se plasmaba el compromiso del gobierno en turno de reconocer en la
Constitucion los derechos de los pueblos indigenas de México. Estos acuerdos
desembocaron en la enmienda a la Constitucion Politica de los Estados Unidos Mexicanos

de 2001, en particular a su Articulo 2° en el cual ahora se reconoce que:

La Nacién tiene una composicion pluricultural sustentada originalmente en sus
pueblos indigenas que son aquellos que descienden de poblaciones que habitaban en
el territorio actual del pais al iniciarse la colonizacién y que conservan sus propias

. . . . ;. roe 2
instituciones sociales, econdmicas, culturales y politicas, o parte de ellas”.

? Constitucién Politica de los Estados Unidos Mexicanos, Titulo Primero, Capitulo I, Articulo 2°.
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No obstante, los zapatistas perdieron confianza en la inclusividad de este proceso
legislativo, y aunque renunciaron al llamado a las armas, decidieron desconocer el orden
juridico oficial, y sefialaron que si bien su primer meta fue el reconocimiento de los pueblos
indigenas, su lucha tenia objetivos mas grandes, como el de construir comunidades
auténomas, para lo cual es un requisito basico la autodeterminacion, es decir, el tomar
decisiones propias sin que éstas tengan que ser permitidas o avaladas por una autoridad
externa. Fue asi como los zapatistas decidieron caminar solos en su lucha, sin la ayuda del
gobierno, sin la necesidad de un didlogo con un receptor que no escucha, que no entiende,
surgiendo de ello los municipios auténomos rebeldes zapatistas con su autogobierno, sin la
presencia de alguien de fuera que los gobernara, de esos menos que mandan sin obedecer y

mandan mandando.

Para llevar a la practica este ejercicio, nacieron en agosto de 2003 las Juntas de
Buen Gobierno en donde se aplica el principio de "mandar obedeciendo", en donde es el
pueblo el que manda y el gobierno el que obedece. Los mismos pueblos deciden, entre
ellos, quién y como gobierna, y si €ste, por cualquier motivo no obedece, lo quitan, con la
consecuente rotacion de los cargos temporales con la intencion de que todos y todas
aprendan y realicen esa labor. Desde entonces, la direccion del EZLN no se involucra en las
ordenes de los asuntos civiles, pero acompafia y apoya a las autoridades elegidas

democraticamente por los pueblos en sus asambleas.

En el gobierno autonomo zapatista la comunidad se convierte en el actor colectivo
que ejerce el poder politico, en ella -la comunidad-, la democracia no se reduce a la simple
eleccion de autoridades, sino que se convierte en un ejercicio permanentemente vinculado a

la practica cotidiana. Es decir, para estas comunidades la democracia es un derecho del cual
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se deriva la posibilidad de defender otros derechos y con ellos exigir a las autoridades que
trabajen para buscar el bienestar colectivo en todos los aspectos de la vida comunitaria,
como lo son el cuidado de la naturaleza, de sus tierras, de su historia, de sus tradiciones, de

su cultura, de su educacién, por mencionar algunos.

Y es justamente en este ultimo aspecto de su vida comunitaria en el que quiero
centrar mi atencion, puesto que la educacion basica de los pueblos zapatistas se vio
redefinida por la autonomia de su autogobierno, toda vez que se ha constituido como una
alternativa frente a la educacion “oficial”. Y es que, “a partir de sus propias reglas y
recursos, las familias que conforman las bases de apoyo del Ejército Zapatista de
Liberacion Nacional (EZLN), definen los contornos y los contenidos de las politicas locales
de escolarizacion sui genmeris que no responden a los dictados por la Secretaria de

Educacion Publica (SEP)” (Baronnet, 2009, p. 8).

Esta “educacion verdadera” -asi nombrada por los zapatistas-, se lleva a cabo sin la
intromision del Estado mexicano en materia de decision, de financiamiento, de supervision
y de capacitacion. Son las mismas comunidades autdnomas las que definen los contenidos

educativos necesarios para su proceso educativo.

Bajo el principio del derecho de la autodeterminacion politica, los nifios, hijos de los
rebeldes zapatistas, se retiraron de las escuelas del “mal gobierno” y los maestros e
instructores comunitarios remunerados por el gobierno federal y estatal tuvieron que
abandonar sus clases, con lo cual se nombraron en asambleas promotores que ocuparan sus
cargos. De esta manera, “no sorprende que sea a partir de sus propios mecanisSmos

politicos, economicos y culturales que las comunidades zapatistas se apropien de la
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cuestion escolar, para que ésta responda a sus prioridades colectivas” (Baronnet, 2009, p.

31).

La educacion zapatista nace de una participacion colectiva, en donde se respetan las
diferencias y se reivindica su esencia como indigenas. Ellos conciben su educacion como
un arma fundamental para rescatar su conocimiento ancestral y su memoria historica. De
modo que “no podemos hablar de su educacién sin relacionarla con su accion politica, la
educacion ayuda a sostener su lucha en la medida que la nutre de diversas formas” (Torres

Rojas, 2012, p.140).

La construccion de este nuevo modelo educativo tiene la intencion manifiesta de
quitarle al Estado sus prerrogativas en materia escolar dentro de las comunidades
zapatistas, de tal manera que con ello se oponen a la politica educativa indigenista,
centralista e integracionista que el gobierno sostiene bajo un discurso interculturalista,
deslindandose asi de la sumision a instituciones heteronomas que imponen desde el exterior

un modo de pensar y de actuar ajeno a un determinado lugar.

Ocurre pues, que al saberse partes de un modelo educativo impuesto por los
opresores y con el cual se mantienen vigentes estructuras de injusticia, los zapatistas buscan
la afirmacion de su humanizacion a partir de su educacion, humanizacion que les ha sido
negada historicamente al ser victimas de la injustica y la explotacion. En la blisqueda y
afirmacion de su ser mas, en la busqueda de su libertad y la construccion de un mundo
nuevo, los zapatistas han entendido el cardcter ideologico y politico de la educacion. Saben
que ésta puede ser el motor de un cambio social, en cuyo proceso los involucrados se saben

parte de un proceso educativo que se da desde la horizontalidad.
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Dado lo anterior, las escuelas autdnomas zapatistas se inscriben en el marco de la
subversion del orden educativo establecido, toda vez que para ellos la educacién es su arma
mas poderosa para el cambio, debido a que entrafia una nueva concepcion del mundo en la
que no se justifica la explotaciéon, ademéds de que a partir de ella son capaces de
desarrollarse en libertad defendiendo su derecho a la diversidad y el derecho a su historia y

a sus lenguas.

Aunado a ello, la educacion es para los zapatistas la base de su resistencia puesto que
los alumnos comprenden mejor la realidad en la que viven, crean una conciencia a partir del
conocimiento que adquieren. Gracias a lo cual, ellos poseen mayores herramientas para
conocer sus derechos y defenderse, ademds de que la educacion los motiva a la lucha al

tiempo que fortalece su autonomia como pueblo.

Son ellos mismos, los zapatistas, los responsables de su educacion, son ellos quienes
deben ejercer una praxis comprometida con la transformacion del mundo y llevar a cabo
una pedagogia de los hombres en permanente liberacion. La misma comunidad gestiona la
escuela y facilita el aprendizaje. El primer paso es el consenso de la asamblea en la eleccion
de un compafiero o compafiera que asumird el cargo de promotor o promotora de
educacion, quien acompafiara el aprendizaje de los menores y emprendera también un
proceso de formacién propia que sera guiado por otras personas con experiencia. De este
modo, se generard un efecto multiplicador en la formacion. Mientras que el maestro de la
escuela oficial gozaba de un estatus superior en la comunidad, el promotor o promotora
compagina su actividad ligada a este cargo con los quehaceres cotidianos de su entorno. Asi
pues, se supera la dicotomia educador-educando, al tiempo que ambos se educan en

comunion.
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En ninguno de los cargos comunitarios, y por tanto tampoco en el de promotor de
educacion, existe salario o pago. Es la comunidad la que busca las formas de mantener las
escuelas abiertas. Esto implicara, para la comunidad, apoyar con alimentos, con ropa,
adaptar los horarios al calendario agricola de siembra y cosecha, apoyar la formacion o la

construccion de las escuelas.

La estructura de las escuelas se divide en dos: la compuesta por el conjunto de
escuelas primarias ubicadas en los pueblos en resistencia y el configurado por las escuelas
secundarias, generalmente ubicadas dentro de los caracoles. Las escuelas estdn organizadas
por niveles pero sin division estricta en conformidad con la edad. Al interior de estas
escuelas se busca adecuarse a las diferentes etapas y necesidades de los nifios y los jovenes
zapatistas. Como resultado, hay una convivencia en las aulas de estudiantes de diferentes

edades que refuerza el principio de que nadie educa a nadie y nadie se educa solo.

Una vez que los alumnos terminan la secundaria, se les pide que decidan cémo
pueden ayudar a su pueblo. Para esto, ellos eligen hacer tareas de agroecologia, de
promotores educativos, de trabajo en las farmacias, etc. Todos tienen la obligacion y el

compromiso de compartir con su pueblo lo que han aprendido.

A la par de esta eleccion, se da otra encrucijada para los alumnos, pues se les insta a
tomar la decision libremente de seguir o abandonar el movimiento zapatista. Lo interesante
de esta decision es que esta libre de coaccion, unicamente basada en su educacion y el

conocimiento de su historia verdadera, lo que habla de la formacion critica y consciente que
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. 3
ellos reciben’.

A proposito, es pertinente aclarar, que no es posible hablar de un desarrollo
educativo homogéneo, toda vez que cada comunidad desarrolla su propio proyecto
educativo dependiendo de sus posibilidades y necesidades, sin embargo, si existe una sola
organizacion educativa y una curricula semejante guiada por los mismos principios de su

lucha en todas las zonas.

Este poder de decidir y vigilar lo transmitido en las escuelas es indicador de un
ejercicio de control colectivo que permite situar la ensefianza en un contexto geopolitico y
sociocultural determinado, de acuerdo con las necesidades de cada zona étnica y territorial.
De este modo, tenemos que la participacion de los indigenas zapatistas en la aplicacion de
sus planes educativos, junto con la autonomia politica de sus instituciones, constituye la

condicién que permite una educacion diferenciada de la educacion dominante.

Las actividades en las escuelas se organizan en funcion de acuerdos previos entre
alumnos y promotores. Las clases parten de actividades generadoras como base para la
construccion colectiva. Es importante la participacion activa de todos y todas para la
animacion y el desarrollo de dichas actividades, teniendo para ello como base el didlogo, la

comunicacion para generar temas que surjan del intercambio y la interaccion.

De esta manera, para los zapatistas la educacion es realidad, es historicidad, es
concientizacion, es didlogo, es accion, es reflexion, es decision, es humildad, es amor, es fe
en la construccion de un mundo donde quepan muchos mundos. Es regresar a la palabra

que les fue negada por los opresores, tal como lo dijo el Subcomandante Marcos:

? Dicha informacién me fue proporcionada por pobladores con los que convivi durante mi estancia en Chiapas
en la Escuelita Zapatista. Para conocer mds sobre la cuestién del consenso y la toma de decisiones consultese
a Carlos Lenkersdorf (2002).
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“Contra la muerte, nosotros demandamos vida.
Contra el silencio, exigimos la palabra y el respeto.
Contra el olvido, la memoria.

Contra la humillacién y el desprecio, la dignidad.
Contra la opresion, la rebeldia.

Contra la esclavitud, la libertad.

Contra la imposicion, la democracia.

Contra el crimen, la justicia”.

De acuerdo con lo previamente expuesto, la perspectiva pedagdgica adoptada por
los zapatistas se asemeja en gran medida a la educacién popular emancipadora impulsada
por Paulo Freire en el sentido de que existen aspectos que parecen indicar que sus
promotores de educacion poseen la influencia o la inspiracion de dicha pedagogia, motivo
por el cual ahondaremos en ella a continuacion para dar cuenta de si efectivamente ocurren

tales confluencias.
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Freire y su Pedagogia del oprimido

La pedagogia de Paulo Freire se encuentra estrechamente ligada a las circunstancias
de su vida, de ahi la importancia de hacer una breve resefia biografica que nos dé luz sobre
su obra. Freire nacid en 1921 en Brasil. A los pocos afios de haber nacido, su familia se vio
en una situacion precaria que los orilld a la pobreza debido a la muerte de su padre. Asi fue
como tiempo después €l recordard: “experimenté lo que es el hambre y comprendi el
hambre de los demads, [...] nifio ain me converti en un hombre, gracias al dolor y al
sufrimiento que, sin embargo, no me sumergieron en las sombras de la desesperacion”
(Freire, 1980, p. 85). Por esta razéon y desde su propia vivencia, Freire comprendio la
situacion de los pobres con quienes aprendi6 a comunicarse facilmente. Con ellos trabajé y

a ellos dedico su quehacer pedagogico.

En 1958 Freire participé en el II Congreso Nacional de Educacion de Adultos,

celebrado en Rio de Janeiro, donde sostuvo que:

la educacion dirigida a este colectivo, debia estar fundamentada en el conocimiento
de la realidad cotidiana por el adulto analfabeto; de ahi que, en su opinion, la
alfabetizacion no podia reducirse al conocimiento de letras, palabras y frases. Los
métodos tradicionales de educacion de adultos le parecian insuficientes e
inadecuados, lo que le llevd a ensayar otras formas de alfabetizacion (Carrefio,

2009, p. 199).
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Este periodo alfabetizador se corresponde con el pensamiento del joven Freire,
quien fuera un devoto cristiano®. Sus primeras acciones educativas, basadas en su propuesta
metodoldgica renovadora y el cristianismo existencialista, las llevo a cabo en el nordeste
brasilefio, siendo en aquél entonces una de las zonas mas pobres del mundo. Ahi trabajo
con campesinos analfabetos. Debido a que obtuvo resultados espectaculares -como el hecho
de alfabetizar a 300 trabajadores rurales en 45 dias-, el Presidente brasileno, Joao Goulart,
lo invitd a trabajar en la educacion de los adultos a nivel nacional. Para ello, se tenia
planeada una gran campafia de alfabetizacion que alcanzaria a dos millones de personas.
Sin embargo, dicha campafia se vio interrumpida por el golpe de estado que en 1964
derroc6 al Presidente Goulart. El nuevo gobierno militar consideré la actividad

alfabetizadora de Freire como subversiva, motivo por el cual éste fue llevado a la carcel.

Una vez liberado, Freire se vio obligado al exilio, tras lo cual se traslad6 a Bolivia 'y
posteriormente a Chile donde fijé su residencia entre 1964 y 1970. En Chile encontré un
espacio social y educativo que le permitié trabajar en la linea pedagdgica ya iniciada en
Brasil; reelabord y sistematizd su método, lo que le permitid consolidar su obra y
enriquecer su pensamiento politico-pedagdgico. Durante este periodo -el segundo en su
pensamiento y que tiene que ver con el Freire cientifico orientado al marxismo- public
algunas de sus obras mas significativas como lo es Pedagogia del oprimido, que sera la

base para nuestro analisis de la educacion zapatista.

Su practica y sus reflexiones sobre la educacion lo llevarian a afirmar que los
poderes facticos imponen sus propios modelos educativos como elementos de estabilidad

de un sistema social que los favorece, de donde se deduce que no los van a modificar

* Las distintas etapas del pensamiento freireano son rastreadas en Rey Ty (2010).
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voluntariamente a favor de las clases oprimidas. Es decir, la educacion se encuentra guiada
por los intereses de una clase dominante, la cual, para mantener sus privilegios, usa su

poder para colonizar el pensamiento de los educandos.

De este modo, pone al descubierto el caracter ideologico y politico de la educacion,
toda vez que ésta en si misma no es opresora, pero se puede convertir en instrumento de
opresion en un determinado contexto histérico y bajo unas estructuras socioecondmicas

concretas, tal como histéricamente ha ocurrido en nuestro pais.

Freire nos dice que debemos partir del hecho de aceptar que el proceso educativo es
un proceso no neutral debido a su naturaleza politica, pero sin perder de vista a su vez el

caracter educativo del acto politico, de ahi que:

desde el punto de vista critico, es tan imposible negar la naturaleza politica del
proceso educativo como negar el caracter educativo del acto politico . . . es imposible
una educacion neutra que se diga al servicio de la humanidad, de los seres humanos
en general; por el otro, una practica politica vacia de significado educativo (Freire,

2001, p. 109).

Y es que es justamente la educacion la que puede ser el motor de un cambio social
en la medida en que los educadores dejen de reproducir la concepcion lineal y autoritaria de
la educacion en relacion con los educandos, cuando todos los involucrados en el proceso
educativo se reconozcan mutuamente y sean capaces de reconocer, criticar, cuestionar y

transformar los mecanismos de dominacién a los que obedecen.
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Por otro lado, no perdamos de vista que la reflexion antropoldgica constituye el
fundamento sobre el que esta edificada la propuesta pedagodgica de Freire. Los seres
humanos, nos dice, tragicamente descubren qué poco saben de si, de su “puesto en el
cosmos” y por ello se preocupan por saber mas, haciendo de si mismos un problema. De
acuerdo con su concepcidn antropologica, la mayor caracteristica de los seres humanos es
la conciencia de si y del mundo, conciencia que nos permite establecer relaciones con la
realidad, por esto es fundamental tener como punto de partida el hecho de que somos un ser
de relaciones y no so6lo de contactos, es decir, no inicamente estamos en el mundo sino con

el mundo. De este ser de relaciones es de donde surge nuestro estar en el mundo.

De esta conciencia en las personas es que emerge su “vocacion ontoldgica de
intervenir en el mundo” (Freire, 1997, p.53). Los seres humanos no son, por lo tanto,
simples espectadores, sino que pueden interferir en la realidad para modificarla y tomar

decisiones. Sin embargo:

una de las grandes -sino la mayor- tragedias del hombre moderno es que hoy,
dominado por la fuerza de los mitos y dirigido por la publicidad organizada,
ideologica o no, renuncia cada vez mas, sin saberlo, a su capacidad de decidir. Esta

siendo expulsado de la drbita de las decisiones (Freire, 2002, p.33).

Otra vocacion que le es negada a los seres humanos resulta ser su Humanizacion,
vocacion que le es negada en la injustica, en la explotacion, en la opresion, en la violencia

de los opresores, la cual es afirmada en el ansia de libertad, de justicia, de lucha de los

40



oprimidos por la recuperacion de su humanidad despojada, la cual serd factible recuperar a
partir de una pedagogia del oprimido elaborada por él mismo, con ¢l y para €l, en tanto
hombres o pueblos que se encuentran en lucha permanente por la recuperacion de su
humanidad. Tal pedagogia debe hacer de la opresion y de sus causas el objeto de reflexion
de los oprimidos, proceso que debe desembocar en el compromiso necesario para su lucha

por la liberacion.

En ese tenor, la pedagogia del oprimido no puede ser elaborada por los opresores,
debe ser llevada a cabo por los mismos oprimidos al saberse o al empezar a reconocerse
criticamente como oprimidos. Dicha pedagogia, como pedagogia humanista y liberadora,

consta de dos momentos distintos pero interrelacionados:

el primero, en el cual los oprimidos van descubriendo el mundo de la opresion y se
van comprometiendo, en la praxis, con su transformacion y, el segundo, en que una
vez transformada la realidad opresora, esta pedagogia deja de ser del oprimido y
pasa a ser la pedagogia de los hombres en proceso de permanente liberacion (Freire,

2002, p. 47).

Pero, ;en qué consiste una realidad opresora? Se trata, explica Freire, de toda
relacién en que A explote a B, A obstaculice a B en su busqueda de afirmacién como
persona, como sujeto, la cual por si misma es violenta por el simple hecho de que no
permite que se dé la vocacion ontologica e histdrica de los hombres: la de ser mas. Tiene

lugar asi una relacion de violencia que conforma a los oprimidos como violentados, como
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no reconocidos como Otros. Aquellos que oprimen son quienes instauran la violencia, los

que explotan, los que no reconocen en los otros a los oprimidos, a los explotados.

Cuando reaccionan a la violencia de los opresores, los oprimidos son siempre los
“violentos”, los “barbaros”, los “salvajes”, los “nativos”, los “subversivos”, los que

desaman. Pero por paraddjico que pueda parecer:

es en la respuesta de los oprimidos a la violencia de los opresores donde
encontraremos el gesto de amor. Consciente o inconscientemente el acto de rebelion
de los oprimidos, que siempre es tan o casi tan violento cuanto la violencia que los
genera, este acto de los oprimidos si puede instaurar el amor (Freire, 2002, pp. 49-

50).

La violencia que cada uno de estos grupos lleva a cabo conduce a un cauce
totalmente distinto, ya que por un lado, la violencia que ejercen los opresores le prohibe ser
a los oprimidos, mientras que por el otro, la violencia de éstos como respuesta a la violencia
de los opresores esta infundida del anhelo de biisqueda del derecho de ser. De modo que al
violentar y prohibir que los otros sean, los opresores no pueden a su vez ser, en tanto clase
que oprime, no puede liberar ni liberarse, solo los oprimidos, luchando por ser, al retirarles
el poder de oprimir a los opresores, les restauran a éstos la humanidad que habian perdido

en el uso de la opresion.

Para que los oprimidos se liberen, es necesario, subraya Freire, que se reconozcan

como seres humanos, en su vocacion ontoldgica e historica de ser mds, porque “la
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reflexion, si es verdadera reflexion, conduce a la practica” (Freire, 2002, p.62). Porque de
lo contrario, pretender la liberacion sin su reflexion es transformar a los oprimidos en
objetos que se deben salvar de un incendio, es hacerlos caer en el engafio populista y

transformarlos en masa maniobrable.

Asi pues, existe un cardcter eminentemente pedagogico de la revolucion, sustentada
en la creencia en el pueblo, caracteristica que constituye la condicion previa e indispensable
a todo cambio revolucionario, de acuerdo con Freire. Los revolucionarios deben de dejar de

usar los métodos empleados en la educacion que sirve al opresor.

La educacion del opresor, segiin Freire, es fundamentalmente narrativa, discursiva
y disertadora. La narracion o disertacion de esta educacion implica un sujeto -el que narra-
y objetos pacientes, oyentes -los educandos-. El narrador o educador se refiere a la realidad
como algo estatico, inamovible, como algo completamente ajeno a la experiencia

existencial de los educandos. En esta educacion,

el educador aparece como su sujeto real, cuya tarea indeclinable es “llenar” a los
educandos con los contenidos de su narracion. Contenidos que sélo son retazos de la
realidad, desvinculados de la totalidad en que se engendran y en cuyo contexto
adquieren sentido. En estas disertaciones, la palabra se vacia de la dimension concreta
que deberia poseer y se transforma en una palabra hueca, en verbalismo alienado y
alienante. De ahi que sea mas sonido que significado y, como tal, seria mejor no

decirla (Freire, 2002, p. 71).
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La narracion por parte del educador s6lo conduce a la memorizacion y repeticion
mecanica del contenido narrado por parte de los educandos, de modo que la educacion se
reduce al simple acto de depositar contenidos carentes de significado, en donde los
educandos son los depositarios y el educador quien deposita, resultando de ello una

concepciodn “bancaria” de la educacion.

En esta vision bancaria de la educacion no existe creatividad alguna, ni
transformacion, ni saber, ya que éste ultimo es una “donaciéon” de aquellos que juzgan
sabios a los que juzgan ignorantes. Ocurre pues una enajenacion de la ignorancia por parte
del educador en donde ésta siempre se encuentra en el otro -en el oprimido-. El educador
sera siempre el que sabe, en tanto los educandos seran siempre los que no saben. El
educador es siempre quien educa, el que piensa, el que habla, el que disciplina, quien actia,
quien escoge el contenido programatico, el sujeto del proceso educativo. Mientras que los
educandos serdn siempre los que no saben, los que son educados, los objetos pensados, los
que escuchan, los disciplinados, los que tienen la ilusion de que actian, los que se

acomodan a lo programado, los que son meros objetos.

Para romper con esta dicotomia, Freire plantea que la educacion debe partir de la
superacion de la contradiccion educador-educando, debe haber la reconciliacion de ambos
polos, de tal manera que ambos se hagan, simultaneamente educadores y educandos. Y es
que, si lo unico que se les impone a los educandos es la pasividad, més tenderan a adaptarse
al mundo en lugar de transformarlo, porque la intencion de los opresores es transformar la
mentalidad de los oprimidos mas no la situacion que los oprime, de tal modo que se permita

y se perpetie su dominacion sobre los oprimidos.
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La sociedad revolucionaria no puede mantener en su practica la educacion bancaria.
Si lo que se pretende es la liberacion de las personas, no es posible mantenerlas en la
enajenacion, ya que la verdadera liberacion no es algo que se deposita en los seres
humanos, no es una palabra mas, hueca, “es praxis que implica la accion y la reflexion de
los hombres sobre el mundo para transformarlo” (Freire, 2002, p. 84). La educacion
liberadora parte del hecho de que existe una consciencia intencionada al mundo, esta
educacion no puede limitarse a ser el depdsito de contenidos o conocimientos, al contrario,
debe ser la que lleve a la problematizacién de los seres humanos en sus relaciones con el

mundo, debe ser un acto cognoscente.

Con el fin de superar la contradiccion entre educador-educando Freire plantea el
didlogo como solucién. A raiz de esta superacion, el educador ya no serd sélo el que
eduque, sino aquel que en tanto educa, es educado a través del didlogo con el educando,
quien al ser educado, también educa. De este modo, ambos se transforman en sujetos de
este proceso cognoscente, como resultado, “ya nadie educa a nadie, asi como tampoco
nadie se educa a si mismo, los hombres se educan en comunién, y el mundo es el
mediador” (Freire, 2002, 86), por ende, no existe cabida para el individualismo o para el

aislamiento, lo que resta es la solidaridad entre los seres humanos.

Una educacion de verdadero cardcter reflexivo implica un acto permanente de
descubrimiento de la realidad, lo que Freire llama una emersion de las conciencias. Implica,
asimismo, la negacion del ser humano abstracto, aislado, desligado del mundo. La reflexion
que ella propone es sobre las personas en sus relaciones con el mundo, relaciones en las que
conciencia y mundo se dan simultaneamente, al mismo tiempo, no antes ni después. Asi

pues, los seres humanos se van percibiendo, criticamente, como es que estdn siendo en el
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mundo, en el que y con el que estin. Se parte, justamente, del cardcter historico y de la
historicidad de los hombres. Al estar siendo, se les reconoce su caracter de inacabados, de
inconclusos, inmersos en una realidad que siendo historica es también inacabada como
ellos. De ahi que la educacion sea un quehacer permanente en razén de la inconclusion de

los seres humanos y el devenir de la realidad.

Por este caracter historico, los seres humanos deben ser capaces de tomar conciencia
de su situacion, de apropiarse de ella como realidad historica, y por lo tanto, debe ser capaz

de ser transformada por ellos.

Como podemos ver, existen multiples y profundas coincidencias entre las
propuestas pedagogicas de Paulo Freire y el sistema educativo que los zapatistas han puesto
en practica —ya sea porque percibieron directa o indirectamente la influencia de Freire, o
porque su propio devenir los llevd a extraer conclusiones similares a las suyas, o bien,

ambas.

Tanto los zapatistas como Freire concuerdan en el hecho de que existe un modelo de
educacion impuesto por una clase dominante en el poder que sirve a ésta como elemento de
estabilidad de un sistema social que la siga favoreciendo, de modo que, por ser un modelo
impuesto, éste no serd modificado voluntariamente a favor de las clases oprimidas.
Resultado de esta imposicion, la educacion -para los zapatistas como para Freire-, no debe
ser dominada, manejada ni estructurada por los opresores, sino que debe ser delineada,
planeada y llevada a cabo por los mismos oprimidos, lo cual sucederd cuando éstos se
reconozcan criticamente como oprimidos. Una vez suceda esto, el nuevo modelo educativo
ya no seguira bajo el esquema de la pedagogia bancaria y alienante, que histéricamente ha
aniquilado las lenguas originarias y ha instaurado una logica del capital, basada en la
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competitividad, el individualismo y la explotacion de la naturaleza, y que no respeta ni
considera las necesidades vitales de cada entorno en especifico. Cuando los oprimidos
tomen las riendas de su educacion y ésta se comprometa con la transformacion de su
entorno opresor, su pedagogia ya no sera la pedagogia del oprimido, sino la de los seres

humanos en proceso de permanente liberacion.

De igual modo, tanto Freire como el zapatismo convergen en su vision de la praxis
y el didlogo. Tal como Freire sefiala, la educacion es praxis que implica la accion y la
reflexion sobre el mundo para transformarlo; en ese tenor, en las comunidades zapatistas, la
educacion se asume como ruptura y proyecto de emancipacion y se encuentra intimamente
ligada con su accionar politico, puesto que ella es el germen de la resistencia y la oposicion
del modelo politico-econdmico vigente, asi como el cimiento para la busqueda de la

autonomia y el rescate de su historia y de sus lenguas.

En las aulas zapatistas, los saberes y la experiencia son reivindicados como ejes
constitutivos del proceso de ensefianza-aprendizaje y es por eso que su praxis educativo-
pedagbgica va mas alla del espacio escolar, al comprender otros espacios como parte del
quehacer educativo, tales como la siembra, la familia, la asamblea, los Caracoles o las
Juntas de Buen Gobierno, es decir, su quehacer se encuentra estrechamente ligado con la
vida comunitaria. Pero, para que esto suceda, es menester que los procesos pedagogicos
sean iniciados en el seno de la familia y de la comunidad, puesto que: “una primera
ensefianza se constituye en el reconocimiento de que el conocimiento partird de estos dos
espacios -familia y comunidad-, aprendizaje fundamental en la conformacion de una
autonomia personal integrada a una autonomia comunitaria” (Pinheiro Barbosa, 2015, p.

22).
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Y en lo que concierne al didlogo -de acuerdo con Freire-, éste es la solucion para
superar la dicotomia educador-educando, es decir, para lograr la reconciliacion de ambos
polos, de tal manera que ambos se hagan, simultdneamente, educadores y educandos. A raiz
de esta superacion, el educador ya no serd soélo el que eduque, sino aquel que en tanto
educa, es educado a través del didlogo con el educando, quien al ser educado, también

educa. En ese sentido, el zapatismo concibe al aprendizaje como algo colectivo:

Seglin nosotras las zapatistas, los zapatistas, el lugar de ensefianza-aprendizaje, la
escuela pues, es el colectivo. Es decir, la comunidad. Y 1(a)s maestr(a)s y alumn(a)s
son quienes forman el colectivo. Todas y todos. Asi que no hay un maestro o una
maestra, sino que hay un colectivo que ensefia, que muestra, que forma, y en €l y

r ~_5
con ¢l la persona aprende y, a su vez, ensefa’.

En la practica, en los Caracoles se observa que los nifios se apoyan unos con otros
para hacer las tareas. El material didactico y audiovisual es producido en la comunidad y
todos los contenidos son decididos en asambleas. Las Promotoras y Promotores de
Educacion evaltian la participacion de los estudiantes en la dindmica cotidiana de las clases.
No existe un sistema de calificacion, el proceso de evaluacion se construye de forma
colectiva, con la participacion directa de las y los estudiantes, y también se coordina con las

autoridades para que se involucren todos.

Comunicado zapatista del 30 de julio de 2013: “Votan II. L@s guadian@s”, en
http://enlacezapatista.ezln.org.mx/2013/07/30/votan-ii-Is-guardians/ [Fecha de consulta: 7 de noviembre de
2016].
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La educacion como dialogo

Para Freire, hablar del didlogo es hacer alusion a la palabra, ella es el didlogo mismo. En
ella coexisten dos dimensiones: accion y reflexion, porque “no hay una palabra verdadera
que no sea una union inquebrantable entre accion y reflexion y, por ende, que no sea praxis.

De ahi que decir la palabra verdadera sea transformar el mundo” (Freire, 2002, p. 99).

Por otro lado, la palabra inauténtica es el resultado de la division de sus elementos
constitutivos -accion y reflexion-, con ella no se puede transformar la realidad, se convierte
en mera palabreria, en mero verbalismo, es enajenada y enajenante, sin reflexion, no se
puede hacer a través de ella la denuncia del mundo, dado que no hay denuncia verdadera
sin compromiso de transformacién, ni compromiso sin accion. Si por el contrario, s6lo hace

hincapié en la accion, la palabra se convierte en activismo.

Existir, humanamente, es pronunciar el mundo, es transformarlo. EI mundo, al ser
pronunciado, regresa problematizado a los sujetos pronunciantes, exigiendo de ellos un

nuevo pronunciamiento:

los hombres no se hacen en el silencio, sino en la palabra, en el trabajo, en la accion,
en la reflexion. Mas si decir la palabra verdadera, que es trabajo, que es praxis, es
transformar el mundo, decirla no es privilegio de algunos hombres, sino derecho de

todos los hombres™ (Freire, 2002, 101).

Por lo tanto, es necesario que los negados del derecho primordial de decir la palabra

reconquisten ese derecho. El didlogo es el campo de encuentro que solidariza la reflexion y

49



la accion de los sujetos hacia un mundo que debe ser transformado y humanizado. El
didlogo no es imposicion de la verdad, no es discusion o polémica sin ton ni son. No es
instrumento para la conquista del otro, al contrario, es conquista del mundo para la
liberacion de los seres humanos. De acuerdo con Freire, se trata de un acto creador lleno de
un profundo amor al mundo y a los seres humanos. El amor es un acto de valentia, de
compromiso con las personas. En donde se halle un ser humano oprimido, el acto de amor
radica en comprometerse con su causa, la causa de su liberacion, compromiso que por su
mismo caracter amoroso es dialdgico. Si no amo a la vida, al mundo, a los seres humanos,

no me es posible el didlogo.

Y por otro lado, no existe didlogo si no hay humildad, la pronunciacion del mundo
no puede ser un acto arrogante, se rompe el didlogo si uno de los polos pierde la humildad.
No hay ignorantes absolutos ni sabios absolutos, inicamente personas que en comunicacion
buscan saber mas. Tampoco hay didlogo si no existe una fe en los seres humanos. Fe en su

poder de hacer y rehacer, fe en su poder de crear y recrear, fe en su vocacion de ser mas.

Al ser un acto de amor, de humildad y de fe, el didlogo debe ser una relacion
horizontal que por consecuencia conduzca a la confianza de un polo con el otro polo. Del
mismo modo, tampoco hay didlogo sin esperanza. Ella nace de ese caracter inconcluso de
los seres humanos que hace que se muevan en permanente buisqueda, no de manera aislada,
sino en comunidn con los demads seres. Y finalmente, no hay dialogo verdadero si no hay en
sus sujetos un pensar verdadero, un pensar critico que perciba a la realidad como un

proceso en constante devenir.
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Consideraciones finales

El proyecto educativo-politico zapatista debe ser entendido también como un dialogar en el
sentido freiriano, tal como nos lo muestran sus siete principios que tienen como base

implicita el didlogo para la construccion de un mundo donde quepan muchos mundos:

1) Servir y no servirse

2) Representar y no suplantar
3) Construir y no destruir

4) Obedecer y no mandar

5) Proponer y no imponer

6) Convencer y no vencer

7) Bajar y no subir

Los zapatistas nos han ensefiado que la educacién en un proceso que va mas alla del
espacio fisico de las aulas y se asume a su vez como un proyecto politico. A finales del
2012, los zapatistas emitieron un comunicado y lanzaron la invitaciéon al mundo entero para

la realizaciéon de la Escuelita Zapatista®, cuya convocatoria tenia como base el mirar y el

% La Escuelita Zapatista fue realizada del 11 al 16 de agosto de 2013. En un comunicado emitido en julio del
2013, el EZLN anuncia las fechas para la realizacion de la segunda vuelta: del 25 al 30 de diciembre del 2013
y del 3 al 7 de enero del 2014, en http://enlacezapatista.ezln.org.mx/2013/07/18/nuevas-fechas-para-la-
escuelita-informacion-de-videoconferencias-y-de-otras-cosas/. [Fecha de consulta: 7 de noviembre de 2016].
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escuchar desde/hacia abajo’. Un principio que propone el trasladar la escucha y la mirada

desde una perspectiva del yo a la del nosotros, es decir, a una colectiva:

“Mirar es una forma de preguntar, decimos nosotros, nosotras las zapatistas.
O de buscar...

Cuando se mira en el calendario y en la geografia, por muy lejos que estén la una y

el otro, se pregunta, se interroga.

Y es en el mirar donde el otro, la otra, lo otro aparece. Y es en la mirada donde eso
otro existe, donde se dibuja su perfil como extrafo, como ajeno, como enigma,

como victima, como juez y verdugo, como enemigo... 0 como companer@.
Es en la mirada donde el miedo anida, pero también donde puede nacer el respeto.

Si no aprendemos a mirar el mirarse del otro, ;qué sentido tiene nuestra mirada,

nuestras preguntas?

(Quién eres?

(Cual es tu historia?
(Donde tus dolores?

;Cuando tus esperanzas?”®

7 Al respecto consultense los comunicados  zapatista  de febrero de  2013.
http://enlacezapatista.ezln.org.mx/2013/02/07/ellos-y-nosotros-vi-miradas-parte-2-mirar-y-escuchar-
desdehacia-abajo/

¥ Comunicado zapatista del 6 de febrero de 2013, “Ellos y Nosotros. VI.- Las miradas. 1.- Mirar para imponer
o mirar para escuchar”, http://enlacezapatista.ezln.org.mx/2013/02/06/ellos-y-nosotros-vi-las-miradas/
[Consulta: noviembre de 2016].
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La fuerza del zapatismo, de acuerdo con el Subcomandante Marcos, radica en el
reconocimiento del ser que se es, porque cuando los zapatistas dicen “nosotros”, no lo
hacen absorbiendo ni subordinando identidades, “sino resaltando los puentes que hay entre
los diferentes dolores y las distintas rebeldias. Somos iguales porque somos diferentes”

(Comunicado zapatista, 6 de febrero de 2013, “Ellos y Nosotros...”).

La invitacion a participar en la Escuelita Zapatista tenia no sélo como objetivo
revitalizar el movimiento zapatista y ponerlo de nuevo en el centro de atencion tras la
ruptura de un largo silencio, su finalidad era ante todo mostrarle al mundo, a la gente que
acudid a los Caracoles, la resistencia que llevan dia a dia esos pueblos, era una invitacion
para conocer, en lo real y en lo concreto su lucha, su praxis, su proyecto politico de
autonomia y de educacion. En este sentido, la experiencia de la Escuelita Zapatista
consistio en una estrategia politica de transmision directa para que ésta a su vez busque ser
replicada en conformidad con las particularidades de cada lucha politica de los asistentes,

de sus respectivos calendarios y sus geografias.
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