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Resumen

El presente articulo se propone indagar como en la propuesta pedagégica de Paulo Freire
evidencia su interés por la teologia, y sobre todo por la teologia de la liberacién que naci6
en Ameérica Latina. A partir de la lectura de algunas de sus obras, se pretendera evidenciar
la comprensién que el educador brasilefo tiene de la teologia de la liberacién. Junto con
ello hacer notar cdmo la teologia de la liberacion impacta positivamente en su propuesta
pedagdgica. Aunque Paulo Freire no fue tedlogo profesional, si se sintié atraido por la
reflexion teoldgica, lo cual permitira tender puentes y favorecer espacios de didlogo entre
ambas disciplinas.
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Abstract

This article proposes to investigate how the educational proposal of Paulo Freire interest
evidenced by theology, and especially the liberation theology was born in Latin America.
From reading some of his works will be sought to demonstrate the understanding that
the Brazilian educator has of liberation theology. Along with this to note how liberation
theology impacts positively on its pedagogic proposal. Although Paulo Freire was not a
professional theologian, if he was attracted by theological reflection, which finally allow
us to build bridges and promote opportunities for dialogue between the two disciplines .
Key words: Paulo Freire, liberation theology , pedagogy, Latin America

Paulo Freire et la théologie latino-américaine
de la libération

Résumé

Cet article a pour but de chercher a comprendre comment dans sa proposition pédagogi-
que, Paulo Freire met en évidence son intérét pour la théologie, et surtout pour la théologie
de la libération qui est née en Amérique Latine. A partir de la lecture de quelques-unes
de ses ceuvres, on cherchera a mettre en évidence la compréhension qu’a cet éducateur
brésilien de la théologie de la libération. Cet article souhaite également montrer comment
la théologie de la libération a un impact positif sur sa proposition pédagogique. Bien que
Paulo Freire n’a pas été un théologien professionnel, il a tout de méme été attiré par la
réflexion théologique, ce qui permettra de faire des liens et de promouvoir des espaces de
dialogue entre les deux disciplines.
Mots clés: Paulo Freire, théologie de la libération, pédagogie, Amérique Latine.

1. Introduccion

La pedagogia de Paulo Freire ha sido una de las manifestaciones educativas mas
representativas de la segunda mitad del siglo XX, tanto en América Latina como
en otras longitudes de nuestro mundo. Su propuesta, basada en el proceso de
concientizacion y de liberacion de las masas oprimidas y analfabetas de Brasil,
constituye un esfuerzo de construccién de una pedagogia popular.
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En la década de los 60, América Latina comenzé un proceso de producciéon
y reflexion humanista que se lee en clave de liberacion. Asi, recuerda Frei Carlos
Josaphat (2004) que en 1968 se retine la Conferencia Episcopal Latinoamericana
en Medellin, Colombia, para actualizar la palabra del Concilio Vaticano II (1962-
1965) a la realidad de un continente pobre y cristiano. Ese mismo afio Gustavo
Gutiérrez en Pert inici6 el camino de lo que sera la Teologia de la Liberacién.
Y también en 1968 Paulo Freire escribio el manuscrito en portugués de la Peda-
gogia del oprimido, la cual es “la obra fundamental en que aporta el paradigma
perfeccionado de la filosofia, la ética, la antropologia, la historia y la educacién
liberadora, es decir, por y para la libertad” (Josaphat, 2004, p. 64). Como vemos,
pedagogia y teologia de la liberaciéon nacen en contextos similares, a saber, la ve-
rificacion socioldgica y cultural de que existen grandes masas de la poblacién que
sufren la pobreza, sujetos sociales que hay que liberar y anunciar la liberacién.

Nuestro articulo busca evidenciar cdmo la teologia de la liberacién impactd
positivamente en la propuesta pedagogica del educador cristiano Paulo Freire. Es
mas, él mismo llegd a sostener que “aunque no sea tedlogo, sino un «hechizado»
por la teologia, que ha marcado muchos aspectos mi pedagogia, tengo la impre-
sion de que por eso el Tercer Mundo puede convertirse en una fuente inspiradora
del resurgir teoldgico” (Freire, 2016, p. 3). Esta relacién dialéctica de pedagogia—
teologia, de una educaciéon marcada por la reflexion cristiana, influencias que se
manifiestan en conceptos tales como pascua, profecia, amor, fe o esperanza’, nos
permitiran trazar un rumbo que busque hacer dialogar a Freire con la teologia
de la liberacion. Para efectos metodoldgicos de nuestra propuesta, seguiremos
el siguiente recorrido: (1) en primer lugar, rescatar una de las principios funda-
mentales de Freire, a saber: que ni la pedagogia, ni la teologia pueden presentarse
como reflexiones o ciencias ingenuas, sino que poseen y deben hacer valorar su
incidencia critica y social. (2) En segundo lugar, se procedera a analizar tres tex-
tos en los cuales Freire aborda abiertamente problemaéticas teoldgicas. Estos tex-
tos son una carta que le escribe a “un joven tedlogo”, luego un pequeno articulo
en que relaciona la teologia sacramental con su propuesta pedagogica, en tercer
lugar, un texto clave, en el cual se pregunta cudl ha de ser “La misién educativa

1  Eneste articulo seguimos un proceso iniciado con otras propuestas investigativas, las
cuales se han visto plasmadas en los siguientes articulos: Espinosa, J. P. (2014). Profecia, Pascua
y virtudes teologales. Algunas consideraciones en torno a la pedagogia de Paulo Freire. Anales
de Teologia, 16.2, pp. 441-449; Espinosa, J. P. (2015). La recepcion de Gravissimum Educationis en
el documento “educaciéon” de la Conferencia de Medellin. Primeras aproximaciones. Cuadernos
de Teologia, VII, 1, pp. 88-109.
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de las Iglesias en América Latina”. (3) Finalmente, se presentara la recapitulacion
de este articulo.

2. Contra la ingenuidad social de la pedagogia
y la teologia.

Un elemento transversal a toda la obra de Freire es la imposibilidad de hacer
pedagogia y teologia al margen de los procesos histdricos. En este sentido, Freire
se propone derribar el mito de lo que él llama “acciones-anestésico o acciones
aspirina y que constituyen la expresiéon de un individualismo subjetivista que no
puede conducir mas que al mantenimiento del status quo” (Freire, 1974, p. 14).
Estas acciones se fundamentan en la pretension que ciertos grupos sociales, sobre
todo los dominantes del poder econdmico, social, politico o eclesial, pretenden
mantener. Ellos buscan la creacion de un imaginario de neutralidad o de ingenui-
dad de las manifestaciones humanas, a lo que Freire respondera que es imposible
no considerar las ideologias presentes en cada una de ellas.

A proposito de este principio freiriano, escribe Gustavo Gutiérrez (1985) en
su Teologia de la Liberacion que con Freire acontece “uno de los esfuerzos mas
creadores y fecundos que se han hecho en América Latina” (p. 132), y que la pe-
dagogia del oprimido permite el transito de “una conciencia ingenua que no pro-
blematiza, que sobreestima el tiempo pasado, que tiende a aceptar explicaciones
fabulosas y busca polemizar a una conciencia critica que ahonda los problemas,
es abierta a lo nuevo, sustituye las explicaciones magicas por las causas reales
y tiende a dialogar” (Gutiérrez, 1985, p. 133). No deja de ser llamativo cémo el
padre de la Teologia de la Liberacion reconoce en el padre de la pedagogia libe-
radora un signo sefiero del proceso de imaginacion latinoamericana que busca
la construccion de un nuevo paradigma humanista, reflexivo y practico. Es mas,
en estas paginas de la Teologia de la Liberacién encontramos numerosas citas que
Gutiérrez hace de Freire, con lo cual volvemos a la idea central de nuestro arti-
culo, a saber; cdmo la pedagogia de la liberacién y la teologia de la liberacién se
implican mutuamente?.

2 Aproposito de esto comenta Marcos Santos (2011) que las tematicas de concientizacion
y de criticar la realidad desde el lugar del oprimido, constituye un patrimonio comtin tanto a la
pedagogia de Freire como a la teologia de la liberacién. Asi, “esto es algo en lo que su pedagogia
tiene evidentes relaciones con la denominada Teologia de la Liberacion latinoamericana. Para
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Ahora bien jcdmo se supera la ingenuidad de la pedagogia y de la teologia?
En primer lugar, al reconocer el mundo y la historia como espacios de realiza-
cién humana. Para ello, Freire (2001) exige que tanto educadores, educadoras,
tedlogos, tedlogas, y todos aquellos y aquellas® que buscan caminos nuevos de
concientizacién, se puedan comprometer verdaderamente con el mundo: “se es-
tablece el compromiso con el mundo, que, incluso, puede ser deshecho y traicio-
nado, del ser en cuanto presencia en el mundo. Y eso es lo que lo convierte, como
presencia en el mundo, en un ser fundamentalmente necesitado de la referencia de
un mafiana” (p. 126)*.

Es llamativa la expresion de Paulo Freire de hacer presencia en el mundo, estar-
en-el-mundo la cual nos recuerda lo planteado por pensadores como Martin Hei-
degger (Ser y Tiempo) en la filosofia o Karl Rahner en la teologia. Representa el
giro antropoldgico de la reflexion de la época moderna, la cual puso sus acentos
en la condicion histoérica del ser humano y como en dicha connaturalidad mun-
dana hace experiencia de otros y otras (Sic). Es a propdsito de esto que Freire
(2002) llegara a afirmar que “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 media-
dor” (p. 92).

El segundo elemento clave para evitar la visiéon ingenua de la pedagogia
y de la teologia es la primacia de la praxis. Este aspecto va indisolublemente
unido al primero y es definido por Freire (1974) como “aquella que realizamos,
en un contexto tedrico, cuando tomamos distancia de la praxis realizada en un
contexto concreto” (p.19). La praxis para Freire y para la teologia de la liberaciéon
poseen un sentido comun: son el elemento primero, el cual brinda categorias para
reflexionar teéricamente. Este movimiento dialéctico de teoria y praxis deben re-
hacerse continuamente, poseer una intencionalidad educativa y eclesial, de tal
modo de provocar la concientizacion.

A partir de estos elementos, procedemos a presentar tres textos en los cuales
se evidencia claramente el lugar de importancia que Freire le asigna a la teologia
de la liberacion de tal manera de ver el impacto que ella tuvo sobre la pedagogia
del brasilefio.

ésta, la perspectiva del pobre, lejos de ser un mero objeto de la teologia, se torna el lugar central
desde el que se desarrolla el propio discurso teoldgico” (p.325).

3 Nota del editor: la Real Academia Esparfiola de la lengua solo admite la distincion
explicita de género en casos en que esta sea relevante, sin embargo para el caso particular de este
documento se admite por la relacién con el tema en cuestion.

4  Las cursivas son originales.
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3. “Tercer mundo y teologia. Carta a un joven tedlogo”
(1970)

El primer texto que pasamos a resefar, fue publicado por Freire en 1970°. En su
escrito, nuestro autor propone como punto de partida “el problema realmente
fundamental de la liberacion del hombre” (Freire, 2016, p. 1). En este articulo
pedagdgico, él habla como tedlogo, pero no tedlogo profesional, sino como “un
«hechizado» por la teologia” (Freire, 2016, p. 3) que marcé su pedagogia. Esta
teologia es la teologia de la liberacién.

¢Cémo entiende la teologia Freire? El distingue por una parte una teologia
del Primer Mundo, o una teologia al servicio de la masa burguesa, la cual “crea
un hombre pasivo y adaptado, que espera una vida mejor en el cielo, que dicoti-
miza el mundo” (Freire, 2016, p. 1). Esta teologia también se puede caracterizar
como bancaria, al tomar uno de los conceptos centrales de su propuesta. El sujeto
que vive la educacion y la teologia bancaria se limita a repetir férmulas y presu-
puestos, pero sin problematizarlos, ya que al problematizarlos se percata de que
la situacion en la que se encarna dicho discurso es injusta. La educacién y la teo-
logia bancaria dejan al margen la creacion de condiciones de vida humana. Son
reflexiones ingenuas y que solo se conducen con un determinado grupo cultural,
a saber, los que monopolizan el saber y la experiencia de Dios.

Frente a esta teologia y pedagogia, Freire contrapone una pedagogia y una
teologia que nace desde el suelo del Tercer Mundo, la cual es “una teologia utépi-
ca, una teologia de denuncia y anuncio, que implica profecia y esperanza” (Frei-
re, 2016, p. 4). Son interesante los conceptos que el educador brasilefio utiliza
para presentar esta reflexion teoldgica. Son términos profundamente biblicos,
que hablan de luchas y de movimientos escatoldgicos que anunciaban un tiempo
nuevo, una tierra nueva. Esta teologia esta intimamente emparentada con su pro-
grama de elaboracion de una pedagogia del oprimido, la cual, y en palabras del
mismo Freire (2002) “es aquella que debe ser elaborada con €l (con el oprimido) y
no para él, en tanto hombres o pueblos en la lucha permanente de la recuperacion
de su humanidad” (p. 42).

Por medio de la practica y el discurso de una pedagogia y una teologia uto-
picay esperanza, Freire reconoce que se favorecera la construccion de un hombre

5 Aqui seguimos la version digitalizada. Freire, P. (1970). Tercer mundo y teologia.
Carta a un joven tedlogo. Junio 04, 2016, de Selecciones de Teologia Sitio web: http://www.
seleccionesdeteologia.net/selecciones/llib/vol13/50/050_freire.pdf
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nuevo. Esto tiene una doble consecuencia, a saber, que la teologia y la pedagogia
proféticas y de la esperanza, poseen un fundamento antropoldgico y consecuen-
temente cristolégico. Asi, sostiene nuestro autor: “Como la Palabra se hizo carne,
solo es posible aproximarse a ella a través del hombre, por eso el punto de la
teologia tiene que ser la antropologia” (Freire, 2016, p. 3). Es interesante esta ul-
tima afirmacion freiriana, ya que va en directa sintonia con el proyecto global de
las ciencias humanas en general y de la pedagogia y la teologia en particular que
nacen en la modernidad. El giro antropolégico se hace presente en la teologia,
por cuanto el ser humano aparece como espacio en el cual se puede encontrar a
Dios y como lugar para llegar a El, sobre todo en la persona de Jesucristo, de la
Palabra que se hizo carne.

Por medio de la consideracion cristoldgico-antropolégica, Freire considera
que el tedlogo que quiera cumplir verdaderamente su mision, esto es, asociarse
a las clases oprimidas asi como lo hizo el profeta Jesus, “debe tomar como pun-
to de partida de su reflexion la historia del hombre” (Freire, 2016, p. 2). En este
sentido, es que la teologia aparece como una reflexion marginal, subversiva y
socialmente critica. El joven tedlogo al que Freire escribe su carta, representa a
nuestro entender, la gran teologia de la liberaciéon que comenzé a fraguarse en
nuestro continente, de aquella que tuvo la sensibilidad de reconocer cémo en las
grandes mayorias oprimidas y pobres se hacia presente Cristo.

Dicha sensibilidad tiene como concretizacion histdrica la escucha de la Pala-
bra de Dios. Es por ello que Freire (2016) sostiene que para escuchar al Dios que
se revela en la historia, se debe “hacer primero experiencia de Pascua. Que sea
morir como Primer Mundo para nacer de nuevo como Tercer Mundo” (p. 3). Esta
Pascua, este paso, este éxodo teologico-pedagodgico, ha de hacerse en clave de
compaiiia, de reconocimiento y de amor.

A propdsito de este vinculo de amor—pedagogia, teologia de la liberacién,
es interesante evidenciar como Gustavo Gutiérrez también pone acentos en el
primado de la praxis del amor. Asi, Gutiérrez (2014) afirma que “el amor es el
sustento y la plenitud de la fe, de la entrega al otro e, inseparablemente, a los
otros. Ese es el fundamento de la praxis del cristiano, de su presencia activa en la
historia” (p. 73). Freire, por su parte, reconoce que la praxis del amor representa
una tarea politica y revolucionaria, en el sentido de la liberacién que se pretende
conseguir para los pobres.

Asi, nuestro autor sostiene que “la mayor, la tinica prueba de amor verda-
dero que los oprimidos pueden dar a los opresores, es retirarles, radicalmen-
te las condiciones objetivas que les dan el poder de oprimir, y no acomodarse
masoquistamente a la opresién” (Freire, 2016, p. 3). Este desbaratamiento de las
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condiciones de opresién, pasa por un reconocimiento de la condicién de sujetos
activos en medio del proceso de liberacién, de que los oprimidos puedan socio-
determinarse como constructores de una nueva historia que se escribe desde el
reverso de la historia.

De esta manera la teologia adquiere una verdadera funcidn critica, en cuanto
que es capaz de anunciar a “Dios como una Presencia en la historia que no impi-
de en ninguna forma al hombre hacer la historia de su liberaciéon” (Freire, 2016,
p- 4). Esta presencia divina se ama, se sonrie, se canta, se crea, recrea y se celebra
litargicamente. Es ahi en donde aparecen los sacramentos como espacio en el que
Dios y los seres humanos se encuentran. Pasemos a ver ahora cudl es la compren-
sion freiriana de la teologia sacramental.

4. Teologia sacramental y pedagogia (1971)

En el libro del tedlogo uruguayo Juan Luis Segundo, Teologia abierta para el laico
adulto: Los sacramentos hoy (1971), encontramos una nota llamada “Educacién y
sacramentalizacion bancaria”, la cual es una reproduccién con pequenias modi-
ficaciones a un texto que Freire escribe en la obra Contribucion al Proceso de con-
cientizacién en América Latina del afio 1968°. Aunque reconocemos que es un texto
levemente modificado por el tedlogo uruguayo, no negamos que lo sustancial
presenta la palabra del pedagogo brasileno, aquella que queremos rescatar y pre-
sentar en este apartado.

En primer lugar, se describe fenomenologicamente el sacramento. Si asumi-
mos la definicién tradicional que la teologia nos propone sobre él, hemos de decir
que es aquella cosa visible que manifiesta la gracia de Dios que es invisible. En
otras palabras, los sacramentos nos permiten sostener que Dios comienza a ha-
blar a través de las cosas. Esto hace de los sacramentos algo eficaz. Freire afirma
que todo sacramento, para ser tal, debe fundarse en dos dimensiones insepara-
bles, a saber, reflexién y accién. En virtud de ello se sostiene que “el verdadero
sacramento sea praxis. Trabajo, reflexién y accidn del cristiano sobre el mundo

6  Segundo (1971) dice en la nota dos de este texto: “todo el texto de la nota, con las
sustituciones indicadas (substituir alfabetizacion, cultura y sus derivados, por los términos
correspondientes de nuestro tema: sacramentos, gracia, tarea cristiana, etc.) esta tomado de la
colaboracion del mismo Paulo Freire a la obra conjunta, Contribucion al proceso de concientizacion
en América Latina, suplemento interno de la revista Cristianismo y Sociedad, Montevideo, 1968”
(p-133).

Universidad Santo Tomds, Facultad de Teologia




Paulo Freire y la teologia latinoamericana de la liberacion

para transformarlo. Su quehacer es problematizador, jamas depositario” (Freire,
1971, p.134).

Lo problematizador para Freire representa un momento central en su peda-
gogia. Asi, en otro texto afirma que “la educacion problematizadora, de caracter
auténticamente reflexivo, implica un acto permanente de descubrimiento de la
realidad en cuanto biisqueda de la emersién de las conciencias, de la que resulta
su insercidn critica en la realidad” (Freire, 2002, p. 94). Por su parte lo “deposita-
rio” tiene estrecha vinculacién con lo que nuestro autor llama la educacién ban-
caria, que es aquella en la cual solo el educador ensefia y el educando es un mero
oyente. Es una pedagogia unilateral. En cambio, la pedagogia problematizadora
que tiene vinculos con la praxis sacramental, se apoya en el necesario didlogo de
la comunidad que celebra el encuentro littirgico y que hace experiencia de Dios.

Al mantener la dicotomia entre lo problematizador y lo depositario-ban-
cario, Freire (1971) llega a la diferenciacion entre una “pedagogia sacramental
dominante de las clases dominantes” (p. 134) la pedagogia comunitaria que, fun-
dada en la intersubjetividad, permite plantear al pueblo cristiano a través de los
sacramentos “su situacion existencial, concreta, presente, como un problema que,
por ello mismo, lo desafia — y aun le exige una respuesta -, y mostrar la revelacion
como un elemento capaz de ayudar a enfrentar dicho desafio” (Freire, 1971, p.
136). Con esto, volvemos a percibir cémo la teologia no puede contentarse con ser
una reflexién acritica o apolitica, sino que debe tornarse como una experiencia de
liberacion, ya que el mismo Dios de Jests de Nazaret provoca el surgimiento de
un mundo nuevo. Este anuncio escatoldgico ha de ser anunciado por la Iglesia
como misién educativa. Sera lo que se procederd a revisar a continuacién.

5. “La mision educativa de las Iglesias
en América Latina” (1972)

Este texto tiene una historia especial con Chile, que es desde donde escribo como
autor. En la nota introductoria, los editores del escrito cuentan que el documento
fue entregado por Paulo Freire al tedlogo de la liberacién brasilefio Hugo Assman
durante uno de los tantos viajes que Freire tuvo a Chile a causa del exilio que su-
fri6. Por ello, es un documento que considero valioso tanto por el lugar al cual lle-
g6 como también por las reflexiones que en €l se presentan. El texto se divide en
cuatro capitulos: (I) Las Iglesias condicionadas por la historia, (II) Equivocaciones
sobre “concientizacion”, (II) El dificil caminar de los cristianos y (IV) Las tareas
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de las Iglesias. Para efectos de nuestro articulo, nos detendremos en el capitulo
IV, de manera de evidenciar como Freire distingue tres formas de ser Iglesia, las
cuales constituyen, o no, espacios pedagogicos.

La idea central que mueve a Freire (1972) es la afirmacién de “la imposi-
bilidad de la neutralidad politica” (p. 12) de las Iglesias. Hablar de neutralidad
eclesial es considerado por Freire como un error que va en contra de la misma
naturaleza de la comunidad creyente. En esto, sostiene el autor que “tales afirma-
ciones de neutralidad solo pueden ser hechas por personas que, por una parte,
poseen un punto de vista totalmente ingenuo en su comprension de la iglesia y
de la historia o, por otra, que ocultan astutamente su opcion real tras una preten-
sién de neutralidad” (Freire, 1974, pp.13-14). Con esto, se quiera o no, la posicion
de la Iglesia frente al devenir histérico siempre estara socialmente condicionado.

Hacer teologia o hacer pedagogia, no pueden constituir un trabajo abstracto
o metafisico, si es que asumimos el principio presentado anteriormente por Frei-
re de que toda teologia es antropologia, y que toda teologia est4 histéricamente
situada en la realidad que la configura como discurso o inteligencia de la fe. Asi,
comenta Freire (1972) que seria una ilusion idealista “pretender hacer ese analisis
fuera de la realidad histérica, tomando la educacion y sus objetivos como ideas
puras, inmutables, esencias por encima de la realidad concreta del mundo” (p. 12).

A partir de esto, Freire identifica tres formas de ser Iglesia las cuales poseen
sus especificas practicas educativas. Estas formas eclesiales son: (a) Iglesia tradi-
cionalista, (b) Iglesia modernizante y (c) Iglesia profética.

5.1 Iglesia tradicionalista.

La Iglesia tradicionalista, esta condicionada para Freire en la vivencia de los colo-
nialismos. Es aquella que posee un “placer masoquista de hablar de tantos peca-
dos, de amenazas de fuego eterno, de perdicién sin rescate” (Freire, 1972, p. 14).
Esta es la Iglesia de cristiandad, aquella consideracion eclesiolégico-misionera por
la cual se anhela de la construccion de una respuesta cristiana que fundada sobre
el viejo y eterno Cristianismo, devolverd a la Iglesia su exacta misién salvifica y
dara al mundo la conciencia plena de su unidad de vida y de su unidad de destino.

La Iglesia tradicionalista es también la de las masas dominantes, de los gru-
pos sociales que depositan y que siguen una légica bancaria en términos de Frei-
re. Esta forma eclesial es aquella que desprecia el mundo por ser considerado
lugar de pecado, y que evitan toda forma de concientizacion social o politica. En
palabras de Freire (1972), son los que “buscan llegar a la Trascendencia sin pasar
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por la mundanidad, quieren la Meta-histérica sin experimentarse en la Historia;
quieren la salvacion sin la liberacién” (p. 15). Es interesante comprobar cdmo el
Concilio Vaticano II (1962-1965) buscé terminar con esta vision de una Iglesia
alejada del mundo. Es por ello que se propone pensar una teologia del mundo que,
asume la presencia de la Iglesia en medio del devenir histdrico, social, politico,
educativo y cultural y vuelve a anunciar cdmo ese mundo y esa historia son un
espacio para encontrar a Dios.

Finalmente, la mencidn a la praxis educativa de esta Iglesia tradicionalista.
Comenta Freire (1972) que “el papel que tales Iglesias pueden desempefiar y es-
tan desempenando en el campo de la educacidn estd, por lo tanto, condicionado
por su visién del mundo, de la religion, de los seres humanos y de su destino” (p.
15). La educacion de la Iglesia tradicionalista es abiertamente bancaria, alienante
y carente de vision social y critica de la realidad. Es aquella que considera a los
creyentes como sujetos pasivos en cuanto a los destinos salvificos o de condena-
cién. Es aquella que entrega todo hecho y que no favorece espacios de participa-
cién ni de didlogo intersubjetivo.

5.2 Iglesia modernizante

La Iglesia modernizante se ubica como el paso que se da entre una Iglesia tradi-
cionalista a una Iglesia que, encarnandose en ambientes populares, experimento
una conversion de formas y estructuras, tanto teoldgicas como pedagdgicas.

Dos son las caracteristicas esenciales de esta forma eclesial, Freire distingue
en primer lugar la superacién de la dependencia. Esta construccion socioldgica se
funda en laidea del progreso que movié a buena parte de los paises del continente
latinoamericano. Este progreso marca también el nacimiento de un “proletariado
en fase de modernizacion al lado de un proletariado tradicional; de una pequena
burguesia técnico-profesional al lado de una clase media tradicional” (Freire, 1972,
pp.17-18). Este proceso de toma de conciencia de clase es importante en Freire, ya
que marca el paso de los analfabetos a los alfabetos, de los explotados a los libres.

Una segunda caracteristica de esta Iglesia modernizante es el populismo. Se
proclama el nacimiento de nuevas condiciones sociales, politicas, economicas,
educativas, eclesiales o culturales, pero Freire reconoce que muchas de estas accio-
nes conduce al establecimiento de regimenes militares violentos, lo cual fue una
ténica comun entre los paises del continente entre la década de los 60" y los 90'.

Esta Iglesia posee también su praxis educativa. Freire la critica; ya centra
su atencion en nimeros mas que en personas, en contabilidades mas que en
historias personales y experiencias traumaticas o de esperanza. Asi, las Iglesias
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modernizantes plantean una practica educativa que es “una nueva version de
compromiso con las élites del poder. Mientras las Iglesias tradicionalistas alienan
las clases sociales dominadas presentandoles el mundo como antagénico, la Igle-
sia modernizante las aliena, de manera distinta, al apoyar los reformismos que
preservan el statu quo” (Freire, 1972, p. 19).

La liberacion para esta conciencia eclesial no representa una conversion de
estructuras, una pascua o un éxodo, sino que es solo la superacion de la sociedad
de clases. Es una educacién del depdsito, donde se entrega todo hecho a las clases
dominadas, pero sin una verdadera interaccion con ellas. Para expresar su idea
de Iglesia modernizante, Freire recurre al texto de la Transfiguracion de Jesus,
cuando en el monte Pedro le dice que es mejor quedarse alli. La instalacion es
un sintoma de esta nueva practica educativa. Con esto, Freire advierte que “su
lenguaje [el de la Iglesia modernizante] es un lenguaje que oculta en vez de ilu-
minar” (Freire, 1972, p. 20). Frente a esta situacion, es que se hace necesaria la
aparicion de una tercera forma eclesial: la Iglesia profética.

5.3 Iglesia profética

Esta forma de ser Iglesia es la que ha venido viviendo la teologia de la liberacion
en nuestro continente desde la imagen de las comunidades eclesiales de base, las
cuales proliferaron luego del Concilio Vaticano II y de la Conferencia del Epis-
copado Latinoamericano reunido en Medellin en 1968. Es una Iglesia “profética,
utdpica y esperanzada” (p. 22) afirma Freire (1972). Ella es una linea de Iglesia
distinta, pero que es “combatida por las Iglesias tradicionalistas y por la moder-
nizante, asi como, obviamente, por las élites del poder” (Freire, 1972, p. 22).

¢(Cuales son las caracteristicas de esta Iglesia profética, utépica y esperan-
zada? En primer lugar, es aquella que rechaza todos aquellos paliativos asis-
tencialistas o los reformismos que no convocan a las comunidades, lo que en
términos de Freire constituye el fundamento de la educacién bancaria, alienante
y sistematica. Para Freire (1972), esta Iglesia profética tiene como gran mision
el crear conciencia de un constante “estar siendo” (p.22). Este estar siendo, o el
estar recreandose continuamente, constituye el fundamento de su pedagogia de
la liberacion, de la educacion dialdgica y progresiva. Esto para Freire constituye
una lucha de cardcter pedagdgico, en el sentido de que nadie es verdaderamente ser
humano si esta solo o si lucha solo.

Asi, en La pedagogia del oprimido sostiene que “el educador ya no es sélo el
que educa sino aquel que, en tanto educa, es educado a través del dialogo con el
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educando, quien, al ser educado, también educa. Asi, ambos se transforman en
sujetos del proceso en que crecen juntos” (Freire, 2002, p. 92). Educador y educan-
do constituyen asi roles reciprocos. No estamos en presencia de una pedagogia
depositaria o parasitaria, sino que somos convocados por Freire a una pedagogia
verdaderamente humanista y humanizante que, consciente de la potencialidad
creadora de los educandos, extrae a modo mayéutico (a través del didlogo) aque-
llas condiciones que posibilitaran el surgimiento de mejores condiciones de vida
y provocaran el nacimiento de la Iglesia utopica y esperanzada.

Esta mayéutica, este caracter didlogo y esperanzador, tiene el cardcter de ser
revolucionario. Se hace revolucion para Freire cuando se entienden los conflictos
sociales “no como si fueran categorias metafisicas, sino que, por el contrario, son
la expresidn histoérica del enfrentamiento de contradicciones reales” (Freire, 2002,
p. 23). La revolucion implica el reconocimiento del mundo y de la historia como
un lugar pedagogico, como un espacio de encuentro y de conflicto permanente.
Es mas, podriamos calificarlo como el espacio que posibilita la expresién de un
cristianismo martirial, de una comunidad creyente que es testigo de cémo el Rei-
no de Dios también significa una revolucion, en cuanto viene a desbaratar aque-
llas légicas de esclavitud y de instalacion que impiden que el sujeto pedagogico
pueda convertirse en constructor de una sociedad nueva. Solo se es testigo junto
a otros, y con esos otros se hace pascua, travesia de éxodo, liberacion e implica-
cién intersubjetiva.

Esta Iglesia profética busca establecer una pedagogia profética y también
una teologia profética. En esta linea, Freire agradece los aportes de la teologia
de la liberacién en cuanto reconoce en ella el paso que se dio de una teologia
del desarrollo, a una teologia “profética, utdpica y esperanzada; no importa que
todavia se encuentre en fase de sistematizacion” (Freire, 1972, p. 24). Pedagogia
de Freire y teologia de la liberacion, se constituyen como reflexiones periféricas
y marginales. En los margenes pareciera ser que no ocurre lo importante, que no
se provoca una conversacion pedagogica o teoldgica. Pero si mantenemos este
prejuicio estamos abandonando toda la sintesis simbdlica, creyente, educativa,
erdtica, poética, imaginaria, cultural que nace desde los limites. Freire por tanto
ha inspirado y se ha inspirado en la Teologia de la liberacidn, y esta también ha
tomado elementos de la pedagogia del brasilefio. Es por tanto una interlocucién
teoldgico-pedagdgica vigente y desafiante, no solo en el uso de categorias o en
su aplicacion, sino en la misma esperanza que ambas mantienen en vistas a la

construccion de una sociedad liberada y profética.
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6. Recapitulacion

Al llegar al final de este trabajo y considerar la relevancia continental tanto de la
pedagogia de Freire como de la teologia de la liberacion, se procederan a exponer
brevemente algunas ideas a modo de recapitulacién.

En primer lugar, el apasionamiento teoldgico del pedagogo cristiano Pau-
lo Freire. El, sin ser te6logo profesional, hace teologia a partir de su pedagogia.
Creemos que en su practica educativa fue capaz de reconocer la presencia del
Dios anunciado por Jestis de Nazaret desde el contacto concreto con los pobres
y oprimidos. Asi, hacer teologia significa un proceso constante de pensar la fe y
como las condiciones actuales son un espacio de encuentro con Dios. La historia
y el mundo, por tanto son la mediacién para hacer experiencia de lo religioso y
categorizarlo desde lo pedagdgico y lo teoldgico.

En segundo lugar, la importancia de la relacién dialéctica entre Freire y su
pedagogiay la teologia y la vivencia eclesial en clave de liberaciéon por otra. Desde
la lectura de los documentos de Freire hemos percibido como ambos elementos
entran en claro didlogo y cdmo existen elementos comunes y propuestas seme-
jantes. Hemos reconocido por tanto que no podemos leer la pedagogia de Paulo
Freire al margen de la teologia de la liberacion, y que para entender la teologia
de la liberacién es necesario también realizar un acercamiento a la gran reflexion
humanista latinoamericana en general y a la propuesta de Freire en particular.

Finalmente, el desafio de continuar los trabajos investigativos sobre Paulo
Freire y la concepcién de lo religioso, de lo teoldgico o de lo cristiano, para pen-
sar por ejemplo una pedagogia religiosa. Freire y su teo-pedagogia nos provoca
sentimientos de busqueda y de asimilacion de elementos actuales, nos permiten
repensar aquellas condiciones en las cuales se debe encarnar el ser humano para
construir asi una sociedad mas justa y solidaria.
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