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APRESENTACAO

Paulo Freire é um desses personagens que a
intelectualidade brasileira julga sagrados e acima de
qualquer questionamento. Para esses “intelectuais”
(quase todos esquerdistas ou simpatizantes), ele é uma
figura mitica, um guru visiondrio, um lider messianico
que revolucionou a educacao brasileira ao trazer a
politica e a discussao sobre a “opressao” para dentro da
sala de aula. Por politizar a educacao e por justificar a
doutrinacao de alunos, Freire foi adotado e idolatrado
pela esquerda brasileira e mundial. Nao a toa, foi durante
um governo de esquerda que Paulo Freire foi declarado
“Patrono da Educacdo Brasileira”.* 1

Sinceramente, é questionavel o mérito de ser declarado
patrono de um dos sistemas educacionais mais falidos do
mundo; parece até ofensa. Mas a homenagem reflete
bem a incapacidade dos nossos escolarizados urbanos



em reconhecer a embromacao disfarcada de filosofia, a
doutrinacao mascarada como educacao, a fraude
travestida de obra-prima. A obra de Paulo Freire é uma
mistura de ensaismo verborragico vazio com clichés
demagdgicos anticapitalistas.

A homenagem s faz sentido se o objetivo for
responsabiliza-lo pelo nosso fracasso; ai sim, certamente,
Paulo Freire merece lugar de destaque na histdria da
educacao nacional. Como influéncia negativa, ele merece
lugar de destaque inclusive na politica mundial, pois seu
impacto vai além da educacao. Como James Lindsay
afirma neste livro, Paulo Freire pode ser considerado o
“pai do woke"”, pois sua obra também contribuiu para a
radicalizacao da atual esquerda, que enxerga (ou quer
enxergar) “opressao estrutural” em tudo o que Vé.
Lindsay € um grande estudioso nao apenas da pedagogia
freiriana, mas também da esquerda contemporanea
(como woke, marxismo cultural, teorias criticas, entre
outros temas?), e um de seus méritos neste livro é
precisamente o de explicar a relacao entre Paulo Freire e
0 progressismo atual.

O leitor certamente ja escutou todo tipo de frase pronta
elogiosa com que a intelectualidade descreve a obra de
Freire: trata-se de pedagogia transformadora, libertadora,
problematizadora, participativa, inclusiva etc. Muitos
ressaltam o fato de que o seu principal livro (Pedagogia
do Oprimido) é um dos trabalhos mais citados do mundo



na area de ciéncias sociais. Mas isso diz mais sobre a
faléncia da academia de ciéncias sociais do que sobre
qualguer mérito putativo de Freire. Alias, este é um dos
méritos de se trazer este livro ao publico brasileiro:
podemos agora verificar, em primeira mao, como as
ideias de Freire contribuem para a faléncia nao apenas
da educacao brasileira, mas também a de outros paises,
como os Estados Unidos.

Quando se |é a obra de Paulo Freire, qualquer leitor
atento percebe que se trata de engodo, e que a
pedagogia é o assunto que menos atencao recebe. A
“pedagogia do oprimido” nao contém nenhuma proposta
autenticamente pedagdgica para o oprimido; Freire
apenas deseja transformar o oprimido em militante, para
que ele possa lutar contra a ordem capitalista que
teoricamente o oprime.

Paulo Freire nao estd muito interessado em ensino, ou
pelo menos nao na- quilo que a maioria de nés entende
por “ensino”. Todos nds esperamos da escola algo que é
razoavelmente simples: que os nossos filhos, que sabem
pouco sobre o mundo, possam ir para a escola e
aprender bastante sobre varias coisas; e que essa
educacao seja enriquecedora o suficiente para que eles
possam, no futuro, desenvolver a sua vocacao, exercer
uma profissao e se tornarem membros produtivos e
felizes da nossa sociedade. Esse é o0 basico que qualquer
pai € mae de- sejam para os seus filhos.



Mas para Freire isso nao ¢é suficiente; permitir o
desenvolvimento pessoal e cognitivo dos alunos e
integra-los produtivamente a sociedade nao sao
preocupacdées do mestre dos magos da pedagogia
nacional. Para ele, o objetivo da educacao nao é ensinar,
muito menos preparar alguém para participar da ldgica
exploratéria do capital. A educacao deve servir a politica,
e ela somente é valida se produzir a “conscientizacao”
marxista, se for “libertadora” da propriedade privada e
demais amarras do capital, se contribuir para que o0s
“oprimidos” entendam o jogo de forcas da sociedade e,
assim, possam-se levantar contra a “opressao” estrutural
da sociedade capitalista. 3

A verdade é que a obra de Paulo Freire € um programa
revolucionario marxista disfarcado de  filosofia
pedagdgica. E ao dar feitio académico a esse tipo de
pedagogia revolucionaria, o guru legitima a atuacao do
professor ativista, que esta mais preocupado em formar
militantes marxistas que em ensinar o essencial de sua
disciplina.

Este livro de James Lindsay é um dos trabalhos mais
minuciosos jamais feitos de analise da pedagogia
freiriana. Lindsay explica em detalhe por que a teoria de
Freire é responsavel pela politizacao da sala de aula, e
por submeter os nossos alunos a sessbOes diarias de
lavagem cerebral marxista. O autor ainda interpreta a
pedagogia freiriana a luz do atual estagio de



radicalizacao de esquerda, mencionando como ela se
relaciona com movimentos e conceitos como woke,
teoria critica de raca, teoria queer, justica hermenéutica,
ensino culturalmente relevante, educacao
socioemocional, entre outros.

Se a obra de Paulo Freire contribui nao apenas para a
destruicao da nossa educacao, mas também para a
radicalizacao e o autoritarismo da atual esquerda, é
fundamental que a entendamos para que possamos
diagnosticar a ameaca e assim desenhar a solucao
adequada. Este livro de James Lindsay é um tratado
excepcional sobre a influéncia perniciosa das ideias do
pedagogo brasileiro, e assim pode nos ajudar a entender,
debater e redesenhar os rumos da nossa educacao.

GUSTAVO MAULTASCH



PROLOGO

Em decorréncia do terrivel ataque a tiros na escola
priméaria Robb Elementary School, em Uvalde, no Texas,
no dia 24 de maio de 2022, pessoas de todas as partes
dos Estados Unidos, tomadas de choque e de horror,
ansiavam por respostas e solucdes. Poucas coisas
apavoram mais do que um tiroteio em uma escola. Assim
Ccomo poucas coisas dividem tanto opinides.

Como era de se esperar, essa tragédia culminou em
divisbes partidarias — isto €&, democratas foram
enérgicos ao pressionar por maior controle de armas de
fogo, enquanto republicanos defendiam a importancia e
a necessidade da garantia a legitima defesa. Muitos pais
— sem dudvida, o grupo mais abalado e ansioso por
respostas e solucdes viaveis para que os filhos ficassem
a salvo nas escolas —, envolveram-se nesse embate.



Numa atitude caracteristica desse tipo de postura
politica, apenas dois dias depois da tragédia, no dia 26
de maio, a senadora democrata de Rhode Island Tiara
Mack (“ela/dela”) — que em seu perfil no Twitter se
apresenta como uma “educadora queer”, “amante de
donuts” e “arrecadadora de fundos para aborto”, e que
mais tarde ficou conhecida como a famigerada que
aparece em um infame video de uma “campanha” para
se autopromover que viralizou (nesse video ela se exibe
rebolando de cabeca para baixo usando um biquini) —
tuitou uma fotografia de cem ou duzentas criancas e
adolescentes deitadas no chao no Palacio do Governo de
Rhode Island, com a seguinte legenda:

Estudantes de algumas escolas de Providence
fizeram hoje uma caminhada e se deitaram
por 3 minutos do lado de fora do Palacio do
Governo de Rhode Island. Sera que
conseguiremos aprovar uma legislacao de
controle de armas de fogo sensata nessa
sessdo em Rhode Island? 4

E a tipica exploracdo politica, claro, um tanto baixa —
alguém poderia dizer e em seqguida deixar para la. Mas
por tras dessa facanha politica oculta-se um importante
contexto. Logo depois, também pelo Twitter, Erika Sanzi,



coordenadora de divulgacao da Parents Defending
Education (Pais em prol da educacao), chamou a atencao
para um grande problema na sala de aula, numa
resposta publica ao tuite de Tiara Mack:

Noventa e quatro por cento dos estudantes
de Providence nao tém pleno dominio de
matematica. Oitenta e seis por cento nao
conseguem ler e escrever de acordo com a
sua série escolar. Congressistas que nunca
falam com orgulho dos resultados obtidos
pelos estudantes usam esses mesmos
estudantes em horario escolar como peodes
para defender seus interesses partidarios. >

Para piorar a cena desse teatro em defesa de interesses
partidarios promovido por Mack — sem duavida,
organizada e facilitada por professores do mesmo partido
—, ha uma histéria de um fracasso académico colossal
nas escolas de Providence. Tudo indica que as criancas
de Rhode Island nao estao aprendendo nada a nao ser
gquando algo impactante acontece, vira noticia, e entao é
hora de colocar em pratica uma encenacao de carater
performatico para tentar obter dividendos politicos,
quase sempre para defender um viés de esquerda.



O que esta acontecendo? Os pais merecem saber,
Nossas criancas nao merecem isso. Nossa nacao e seu
futuro estdao em jogo aqui. Existe, na verdade, uma
explicacao simples. Como dissemos, 94% dos estudantes
de Providence tém desempenho ruim em matematica e
86% nao conseguem ler e escrever de acordo com a sua
série escolar, mas centenas desses estudantes podem
ser colocados em uma manifestacao politica de esquerda
no Palacio do Governo de Rhode Island em horario
escolar; a principal razao por tras disso logo fica bem
clara: o direito a educacao foi tirado de nds e de nossas
criancas, bem debaixo dos nossos narizes. Essa
usurpacao da educacao tem um propdsito; permite que
uma falsificacao a substitua. O mecanismo e a descricao
dessa fraude gigantesca podem ser resumidos numa
Unica frase: nossos filhos estao indo para as escolas
freirianas.

Fora os brasileiros, em outros paises, além dos
pedagogos, alguém muito inteirado das batalhas que se
desenrolam na guerra cultural, ou, ainda, um feliz
ouvinte dos meus podcasts, € muito provavel que muita
gente nunca ouviu falar de Paulo Freire e nao tem ideia
do que sejam as “escolas freirianas”. Bem, precisam
saber. Paulo Freire é sem ddvida o nome mais influente
na educacao em um século, e em consequéncia disso,
como mencionei, nossos filhos vao para escolas
freirianas. Quase todos eles vao. Nesse guia, eu espero



apresentar ao leitor, de modo satisfatério, a teoria da
educacao de Paulo Freire — que hoje domina tanto as
faculdades na América do Norte e também as escolas
primarias e secundarias — a fim de ajuda-lo a
compreender porque eu logo vi o0 que estava
acontecendo assim que vi os dois tuites que acabei de
mencionar. As escolas em Providence, Rhode Island, sao
escolas freirianas, e ativistas marxistas que se escondem
por tras da fachada de professores e politicos estao se
articulando para tirar vantagem do resultado desse fato e
montar uma enorme manifestacao politica usando as
criancas de Providence como marionetes felizes e
dispostas. E as criancas, por sua vez, estao sendo
“conscientizadas” para serem ativistas de causas que
interessam as pautas politicas marxistas.

Como vocé vera, esses estudantes nao apenas estao
participando do ativismo, conforme exige o modelo de
educacao de Freire, como também estao aprendendo a
“decodificar” as supostas circunstancias politicas ocultas
em um tiroteio numa escola. Em outras palavras, eles
estao aprendendo a adotar a postura politica dos
ativistas disfarcados de professores e representantes de
Estado. A tragédia em Uvalde estava sendo falsamente
apresentada a eles como uma “codificacao” das
“verdadeiras” circunstancias politicas das suas proprias
vidas nos Estados Unidos e em Rhode Island, em 2022.
Eles aprendem a “educacao politica” freiriana enquanto



as suas escolas fracassam quase por completo em sua
verdadeira educacdo. E isso que uma escola freiriana

realmente é, mesmo que uma publicidade bonita diga o
contrario.

A impressionante adesao a teoria educacional
excéntrica de Paulo Freire, que se tornou conhecida como
“Pedagogia critica”, pode nao estar diretamente
relacionada ao aumento dos tiroteios em escolas, as
falhas inexplicaveis no cumprimento da lei e a muitas
outras tragédias. Contudo, essa adesao pode explicar
quase por completo o porqué as nossas escolas nao
conseguem ensinar as nossas criancas habilidades
basicas como leitura, escrita e matematica, mas
conseguem transforma-las em uma nova classe de
ativistas para causas da esquerda — e somente e
explicitamente causas da esquerda. Esse é o objetivo
que a teoria educacional de Freire pretende alcancar. Os
estudantes devem ser “encorajados” a ingressar no
ativismo politico esquerdista, e outros resultados do
desempenho do estudante sao definitivamente
secundarios. A educacao é um pretexto; o objetivo é
formar um ativista marxista.

A catastrofe da educacao freiriana é dificil de ser
exagerada. Na verdade, o0s proprios educadores
freirianos deixam isso claro quando tentam salvar o
desastroso método do seu préprio fracasso programatico.
Considere a sequinte descricao do Instituto DVV



International (Deutscher Volkshochschul-Verband), uma
associacao alema de educacao de adultos, que tentou
estudar a implementacao da pedagogia freiriana no
contexto nigeriano em 2007.

Etapa dois: a selecao de palavras do
vocabulario descoberto

A partir dos debates dos estudantes, as
“palavras geradoras” escritas pela equipe de
facilitadores eram: recursos, dinheiro,
abundancia, petréleo bruto, roubo, faturar,
pedinte, abundancia, pobreza, sofrimento,
frustracao, choro, fome, crise, agonia, morte.

Essas palavras foram mais tarde
representadas na forma de imagens que
mostravam as realidades e situacoes
concretas das vidas das pessoas. A exibicao
de imagens provocou um estado emocional
de piedade e raiva entre os debatedores,
alguns dos quais nao podiam falar; a maioria
deles chegou as lagrimas perguntando: “Por
qué?! Por qué?! Por qué?! Por qué?!”.



Etapa trés: o processo real de
treinamento de alfabetizacao

Uma vez completada a segunda etapa, para a
grande surpresa dos facilitadores, os
debatedores nao estavam dispostos a
participar do processo de
treinamento/alfabetizacao. Estavam abalados
demais: furiosos, revoltados, agitados e
gritando. Gritavam: “Mudanca! Mudanca!
Mudanca!”. Amaldicoavam furiosos aqueles
que tinham, de um modo ou de outro,
contribuido para o sofrimento do povo.
Conclusao: a aquisicao de habilidades basicas
de alfabetizacao nao tinha significado algum
para eles e, na verdade, era irrelevante.
Alguns deles chegaram a perguntar aos
facilitadores: “O que vocés, pessoas
instruidas, fizeram para mudar a situacao, em
vez disso sO pioraram quando conseguiram o
cargo?”.®

O mesmo que aconteceu na Nigéria também acontece
em Rhode Island — e em qualquer lugar em que a
pedagogia freiriana seja usada para usurpar a educacao.
A pedagogia freiriana é doutrinacao sectaria, e 0os que a



fornecem s&o seus seguidores. Ndo pode estar errada. E
por isso que a conclusao desse artigo, documentando o
evidente desastre da abordagem freiriana, recomenda a
sua adocao, embora com mais cautela, em programas de
alfabetizacao no futuro. Ela ndao deve ser abandonada.
Por qué? O método nao fracassa em seu principal
objetivo, independentemente do que faz com aquilo que
alegam ser seu objetivo, que nao é nada mais além de
uma cortina de fumaca. O método promove com muito
sucesso e eficiéncia a conscientizacao politica; disso nao
resta duvida.

Para os educadores freirianos, o problema, portanto, é
superficial. Ocorre que a conscientizacao politica pode
inadvertidamente radicalizar os estudantes de maneira
tao incisiva que eles nao somente nao conseguem
aprender a ler — a justificativa alegada para o método,
em primeiro lugar — como também nao conseguem
enxergar qual é o sentido no aprendizado da leitura. O
meétodo deve ser mantido, por mais desastroso que seja
ou por mais previsivel que seja o desastre, mas também
deve ser mantida a tentativa de justificativa.

Por mais importantes que sejam as duas etapas iniciais
da metodologia de alfabetizacao freiriana, o0s
facilitadores tém de aplica-las com cautela nas aulas de
alfabetizacao. Quando a consciéncia politica dos
estudantes é despertada, eles podem nao ter paciéncia
suficiente para adquirir habilidades de alfabetizacao, ou



nem mesmo ter interesse em adquirir essas habilidades,
jd que as duas primeiras etapas podem té-los
conscientizado e sensibilizado excessivamente a respeito
das realidades das suas vidas. Esta é a principal
conclusdo do estudo. ’

Este guia existe para defender, com base nas préprias
palavras de Freire, a ideia de que os pesquisadores por
trads desse estudo nao entenderam o verdadeiro objetivo
do método. Aprender a ler (ou obter resultados
académicos em qualquer disciplina) sempre foram meras
cortinas de fumaca para o verdadeiro objetivo de Freire:
despertar a consciéncia politica marxista com o propdésito
de produzir uma revolucao cultural. Considere as trés
seguintes observacdes de Freire em seu importante livro
de 198, Politica e educacdao: cultura, poder e libertacao. A
primeira dessas observacdes é um tanto técnica, mas
podera ser entendida com uma pequena explanacao.

Codificacao: a formacao de imagem de um aspecto
significativo da situacao existencial de um homem em
uma favela (exemplo de um contexto no qual esse
homem vive). A palavra geradora (“favela”) é inserida
nessa codificacdo (como a matéria educacional
apresentada ao estudante). A codificacao funciona como
o objeto conhecivel intermediando os sujeitos
coghoscentes — o educador e os alunos — no ato do
conhecimento que eles obtém no dialogo (Freire, 1985, p.
91).



O que precisamos extrair dessa passagem do texto de
Freire € um tema que aparece repetidas vezes em seus
livros: a licao apresentada pelo educador como um
intermediador de aprendizado. Nao se trata de algo a ser
aprendido em si mesmo e por si mesmo; trata-se de algo
que facilita o aprendizado nos termos que Freire
estabelece. Em outras palavras, uma licao de
matematica deixa de ser apenas uma licao de
matematica. E um intermedidrio, um mediador para
outro tipo de licao, que para Freire é uma licao politica
(ou seja, marxista). A licao de matematica, ou qualquer
outra licao, torna-se mero veiculo para o dialogo politico
gue para Freire constitui a verdadeira educacao.

Do ponto de vista linguistico, se um analfabeto é
alguém que nao sabe ler nem escrever, um analfabeto
politico — independentemente do fato de saber ler e
escrever — € uma pessoa que tem uma percepcao
ingénua da humanidade em seus relacionamentos com o
mundo e uma perspectiva simpléria da realidade social,
enxergando-a como imutavel; ou seja, como um fait
accompli (um fato consumado) e nao algo que ainda esta
em construcao (Freire, 1985, p. 103).

Para Freire, a alfabetizacao politica claramente importa,
nao apenas o analfabetismo real. De fato, como nds
veremos, a verdadeira alfabetizacao é, na melhor das
hipoteses, uma preocupacao secundaria. Ele acredita
nisso porque segundo Karl Marx, cuja teologia ele adotou



em sua totalidade, a verdadeira natureza do homem
consiste em alcancar o poder para transformar o mundo
(numa utopia socialista por meio da critica implacavel do
que existe), e a sua capacidade de participar desse
processo de ativismo politico e transformacao é o
aspecto mais fundamental do seu ser, e seu direito
humano essencial.

Como evento que estimula estudantes e educadores a
uma reflexao critica, o processo de alfabetizacao deve
relacionar o ato de dizer a palavra com o de transformar
a realidade, e com o papel do homem nessa
transformacao. Perceber a importancia dessa relacao é
indispensavel para aqueles que estao aprendendo a ler e
a escrever, se estiverem realmente comprometidos com
a libertacao. Tal percepcao levara os estudantes a
reconhecerem um direito muito maior do que o de ser
letrado. No final das contas eles reconhecerao que, como
homens, tém o direito a ter voz (Freire, 1985, p. 51).

“Por qué?! Por qué?! Por qué?! Por qué?! Mudanca!
Mudanca! Mudanca!”, gritavam os “estudantes”
nigerianos enquanto se lamentavam, rangiam os dentes
de raiva e enérgicos ao rejeitarem as suas aulas de
alfabetizacao depois de receberem a “alfabetizacao
politica” e de serem “conscientizados e sensibilizados” a
respeito das “realidades das suas vidas”; mas issO nao
estd a meio mundo de distancia na Africa Ocidental, em
algum ponto no passado. Nao é dificil imaginarmos ouvir



o mesmo de um enorme numero de criancas e
adolescentes analfabetos funcionais, e sem compreensao
da matematica, “emocionalmente abaladas” deitadas
nos degraus do Palacio do Governo de Rhode Island este
ano, aplaudidas e conduzidas por uma esquerdista
radical no Senado Estadual. “Por qué?! Por qué?! Por

n
!

qué?! Por qué?! Mudanca! Mudanca! Mudanca!” O motivo
é simples: Nossos filhos vdo para as escolas freirianas.
Falar a favor da mudanca é um “direito muito maior do
que o de ser letrado”, portanto “adquirir habilidades
basicas de alfabetizacao nao fazia nenhum sentido para
eles e era na verdade irrelevante”. O resultado é o
mesmo porque o0 processo é 0 mesmo, e para o proposito
a que se destina — mas nao para o seu propdsito
declarado — o processo funciona.

Isso precisa parar. Isso jamais deveria ter sido
permitido. Nao é o que se espera da educacao, e nao
pode ser o que se espera da educacao em nenhuma
nacao que pretenda sobreviver por muito tempo no
futuro. Na verdade, isso nao é educacao de modo algum.
E, na verdade, uma reforma do pensamento, expressao
que Robert Jay Lifton usou como traducao para o termo
em mandarim xinao (% B%), sua traducao literal seria
“lavar cérebro”, ou seja, “lavagem cerebral”. Outro termo
apropriado em nosso contexto mais contemporaneo seria
(seita) condicionamento.



Quando chegar ao final deste livro, vocé certamente
compreenderd por que as nossas escolas estao
desvalorizando criancas e transformando-as em ativistas,
autodestrutivos, ignorantes e muitas vezes paranoicos,
de causas que elas nem mesmo entendem. E é provavel
que concorde comigo — a menos que vocé também seja
esse mesmo tipo de marxista a que me refiro. A
influéncia de Paulo Freire tem de ser identificada e
removida de todas as escolas e faculdades da América
do Norte e de todo o mundo, o mais rapido possivel, para
o bem de nossas familias, nossas nacdes e,
principalmente, de nossos filhos.

JAMES LINDSAY, AGOSTO DE 2022.



INTRODUCAO

A USURPACAO DA EDUCACAO

Grande parte da teoria e da pratica da educacao
(pedagogia) empregada hoje nas escolas da América do
Norte deriva diretamente, com certas atualizacdoes e
modificacdes contextuais, do trabalho de um marxista
radical brasileiro chamado Paulo Freire. Embora Freire
nao seja exatamente um nome que todos conhecem nos
Estados Unidos, ele é conhecido e considerado uma
lenda no campo da educacao em todas as faculdades de
pedagogia da América do Norte. Tao conhecida quanto é
a sua abordagem, denominada “pedagogia critica” ou
“teoria da educacao critica”. Nas faculdades de
pedagogia da América do Norte, Freire é de fato
reverenciado e seu trabalho é considerado praticamente



sagrado. Exerce, em consequéncia disso, uma incrivel
influéncia, principalmente nas faculdades de pedagogia
da América do Norte, e, em virtude disso, Paulo Freire é
apontado como o terceiro autor académico mais citado
nas areas de ciéncias humanas e sociais segundo
parametros confiaveis. Nao é nenhum exagero afirmar
que ele estd no centro tedérico de tudo o que acontece
nas faculdades de pedagogia hoje em dia, e em seguida
nas escolas dos nossos paises. As consequéncias da
influéncia de Freire sobre a educacao podem ser
expressadas de maneira breve com a seguinte frase:
nossas criancas vao para escolas freirianas.

O significado disso é simplesmente a usurpacao da
educacao — nada mais, nada menos. Resta algo que
parece ser educacdo, mas ndo é mais. E lavagem
cerebral politica para que se veja o0 mundo “do ponto de
vista do oprimido”. Essa transformacao da educacao é
tao central nas teses de Paulo Freire que a sua obra mais
importante traz ja no titulo a descricao dela: é a
Pedagogia do oprimido, na qual educadores e alunos
juntos sao instruidos a “morrer e ressuscitar” ao lado dos
oprimidos e a “crer” na “luta permanente”. Estudantes
sao transformados em iniciados que nao aprendem
praticamente nada além de duas coisas: (1) enxergar o
mundo do “ponto de vista do oprimido”, e (2) denunciar
as “condicdoes desumanas” do mundo vistas a partir
dessa perspectiva, anunciando ao mesmo tempo a



possibilidade de algo “melhor” (leia-se: algo mais
socialista, equitativo e socialmente justo).

O mecanismo para essa usurpacao da educacao foi
objetivo e geracional: conquistar e transformar as
faculdades de pedagogia; moldar uma geracao de
professores; programar depois cada geracao de
estudantes. Antes de 1995, as faculdades de pedagogia
ja estavam quase inteiramente dominadas pela
abordagem freiriana, e no quarto de século que se seguiu
houve uma rotatividade de professores suficiente para
refazer substancialmente as nossas escolas e, portanto,
a prépria educacao. As criancas ainda vao a escola, mas
a escola nao é mais escola. Os professores foram
substituidos por ativistas, e a educacao foi transformada
em “conscientizacao”, o processo de enxergar o mundo a
partir do que se denomina ponto de vista do oprimido.

Muitos dos principais acontecimentos aparentemente
inconstantes, mas largamente dominantes na educacao
nos dias de hoje, tém raizes que remontam total ou
parcialmente a Paulo Freire. Esses acontecimentos
incluem especialmente o péssimo desempenho na
obtencao de habilidades dentro da média na maioria das
matérias, na maioria das aulas e na maioria das escolas,
énfases curriculares inapropriadas, desenfreada coleta de
dados de criancas por meio de incessantes pesquisas e
avaliacoes (embora essas Uultimas sirvam também a
outros propdsitos), ensino culturalmente relevante (e



receptivo), “descolonizacao” do curriculo, aprendizagem
baseada em projetos liderados por estudantes e
aprendizagem socioemocional (ASE), em especial a
aprendizagem socioemocional “transformadora”. Outros
programas, como a educacao sexual abrangente — que
traz a pratica abominavel da hora da histéria drag queen,
na qual drag queens (homens adultos vestidos como
mulheres hipersexualizadas como se fossem palhacos)
realizam performances de drag para criancas enqgquanto
leem para elas em bibliotecas de escolas e salas de aula
— inserem-se no método “gerador” freiriano. E gracas a
essa abordagem metodolégica que podem fazer o que
fazem e conseguem justificar a sua inclusao na educacao
de criancas (pequenas).

Algumas dessas tendéncias sao consequéncia direta e
prevista da pedagogia freiriana. Entre outras coisas, elas
buscam centrar-se em questdes sociais empregando
teorias extensivamente marxistas, como a teoria critica
de raca, a sala de aula “democratica” (ou seja,
ingovernavel) e a transformacao de criancas em ativistas
“com consciéncia critica” e “agentes da mudanca”. Essas
sao, desde o inicio, as razbes que levaram ao
desenvolvimento da pedagogia freiriana.

Outras tendéncias sao resultado indireto mas nao
necessariamente acidental da aplicacao da pedagogia de
Freire. Por exemplo, a abordagem de Freire nao busca
causar diretamente o desempenho fraco generalizado



que facilmente se observa entre estudantes de
praticamente todas as séries, em praticamente todas as
habilidades académicas basicas (leitura, escrita,
matematica, conhecimento cientifico, conhecimento
historico e educacao civica particularmente), mas
contribui de modo significativo para esse desempenho
ruim. Parte desse fracasso provavelmente nao é
intencional. Freire alega que o seu programa esta voltado
para a alfabetizacao, e ainda assim esse resultado tao
ruim é aceitavel em seu método. Isso ocorre porque o
meétodo de Freire falha na area da educacao, nao prioriza
a sala de aula e o propdsito educacional, e afasta os
estudantes dos objetivos de aprendizado académico para
aproxima-los do ativismo politico. Por outro lado, em
parte esse resultado provavelmente é intencional, ja que
Freire acusa todos os outros modelos de educacao de
conduzir a reproducao da sociedade que ele quer ver
destruida na revolucao cultural. Em outras palavras,
Freire nao quer uma educacao gque ensine as pessoas a
terem sucesso numa sociedade que ele quer ver
demolida.

Restam ainda outras tendéncias, como o0 ensino
culturalmente relevante, que sao pouco mais que a
pedagogia freiriana reembalada de modo evidente e
barato num dominio identitario-politico mais
contemporaneo (ou “desconstruido”). Existem ainda
outras que se baseiam ou sao consequéncias diretas da



pedagogia de Freire quando esta é colocada em pratica,
incluindo até a aprendizagem socioemocional, que de
resto tem uma genealogia pedagdgica distinta (ou duas),
mas tem sido explicitamente freiriana em sua abordagem
ha uma década pelo menos, se nao remonta ao seu
estabelecimento formal pela “educacao infantil como um
todo”, em 1994. Também ha tendéncias, como a
educacao sexual abrangente, que nao tém raizes ébvias
no trabalho de Freire, mas se infiltram na vida escolar e
trabalhnam em prol de suas pautas usando
especificamente o sistema de Freire (algumas outras,
como a atencao dada a pratica da “mediacao docente”
na educacao, nao sao creditadas a pedagogia de Freire. A
mediacao docente ¢é proveniente mais ou menos
diretamente das ideias de outro nome controverso e
influente na educacao, Lev Vygotsky, e sua vaga nocao
de zona de desenvolvimento proximal (ZDP). Contudo
essa ideia, a ZDP, contribui para o ambiente de
aprendizagem baseada em projetos e modelos de
aprendizagem entre pares, aos quais as “salas de aula
democraticas” oriundas de Freire sao associadas com
eficiéncia nesses dominios).

Compreender a catastrofe que estd em andamento em
nossas escolas atualmente — tanto nas publicas como
nas privadas — é, portanto, questao de compreender
Paulo Freire e seu trabalho. A abordagem de Freire
permitiu que comunistas da Grande Marcha usurpassem



a nossa educacao. Embora nao seja necessaria uma
biografia completa de Freire, é preciso esclarecer alguns
fatos de seu pensamento e abordagem.

PAULO FREIRE E A TRANSFORMAGAO DA EDUCAGAO

Paulo Freire nao foi meramente um educador. Ele foi um
pds-colonialista radical e um marxista. E preciso também
compreendé-lo como uma figura religiosa,
especificamente um tedlogo da libertacao, ou pelo
menos um devoto da teologia da libertacao, que
podemos descrever como marxismo disfarcado de
catolicismo. Os registros religiosos na pedagogia de
Freire — na teologia do marxismo — nao sao meramente
casuais nem secundarios. Eles sao absolutamente
fundamentais para o seu trabalho, que, portanto, deve
ser reconhecido como uma forma explicita e intencional
de ensino religioso. Na realidade, seria melhor considerar
que Paulo Freire foi o principal divulgador da teologia e
da pratica do marxismo na ultima metade do século XX.
No final das contas, o mais simples resumo do extenso
conjunto da obra de Paulo Freire é que ele marxificou a
educacao, transformando-a em um tipo de ensino
religioso que o0 nosso estado atualmente respalda,
financia, apoia, promove e demanda.



Dizer que Freire “marxificou” a educacao nao é dizer
que ele injetou ideias marxistas nela, e também nao é
dizer que ele a adaptou para que servisse a doutrinacao
marxista, como nds geralmente a compreendemos. Freire
transformou a prépria teoria da educacao (pedagogia)
numa teoria da pedagogia marxista. Ele mudou até o
significado do que é ser educado (ou letrado) da mesma
maneira.

Freire criou uma teoria marxista do conhecimento que
permeia toda a sua teoria da educacao, e construiu uma
praxis marxista de reforma do pensamento em torno
dela. Esse é o seu legado.

Suas escolas — as quais praticamente todas as nossas
criancas na Ameérica do Norte frequentam, ao menos até
certo ponto —, portanto, tratam a educacao como um
marxista a trataria se o conhecimento propriamente dito
fosse entendido como um tipo de capital cultural que
Marx, se visse isso dessa maneira, aboliria. Em minha
opiniao, é principalmente por esse motivo que as escolas
norte-americanas tém fracassado tao completamente em
ensinar as criancas a ler, escrever e fazer calculos
matematicos, entender Histéria e educacao civica, e
tornarem-se cientificamente instruidas, mesmo no nivel
da série em que estao, apesar dos substanciais e cada
vez maiores recursos (publicos ou outros) que sao
destinados a tarefa da educacao. A finalidade do que as
escolas freirianas consideram “educacao” nao poderia



estar mais distante disso — na realidade, a sua finalidade
é transformar nossos filhos em marxistas.

Nos Estados Unidos como um todo, o fracasso no
desempenho escolar, particularmente nas escolas
publicas, é absolutamente condenavel, até mesmo por
padrdes internacionais que sao um tanto torpes. Embora
isso varie de acordo com a disciplina, série e o estado,
nas escolas publicas norte-americanas em geral, menos
de um terco dos estudantes tém desempenho dentro da
meédia. O analfabetismo e a incapacidade em matematica
sao cada vez mais a norma (e nao a excecao), a ser
enfrentada com demandas crescentes por programas,
dinheiro e “igualdade”, outra finalidade marxista. Nada
disso funcionara enquanto a pedagogia de Freire estiver
instalada no cerne da educacao. Seria mais proveitoso
colocar fogo no dinheiro (ou deixar que as pessoas
figuem com ele).

Enquanto isso, as salas de aula ficam cada vez mais
fora de controle gracas a tendéncias relacionadas
(marxistas), como a “justica restaurativa”, e estudantes
vao sendo pouco a pouco afastados do processo escolar
e do conteudo académico em suas escolas. Esse
exorbitante fracasso estd acontecendo num cenario de
padroes e avaliacdes aparentemente muito rigorosos
(todos os estudantes sao bem-sucedidos, nldcleo comum
etc.), envolvimento excessivo e doacdes de fundacdes 8 e
ONGs ° agora suspeitas, e rios de dinheiro federal e



estadual adicional despejados nas escolas — muitas
vezes destinado de maneira ilegitima, até mesmo por
meio da Lei CARES, que destinava recursos de
assisténcia na pandemia de coronavirus. Muitos fatores
contribuiram para o fracasso da educacao nesse aspecto,
mas pouco se fala diretamente a respeito do enorme
impacto das ideias desastrosas de Paulo Freire, as quais
nao podem levar ao sucesso académico, por mais
dinheiro que seja desperdicado para impulsiona-las. Na
realidade, razbes nao faltam para acreditarmos que
quanto mais essas abordagens forem financiadas, piores
serao os resultados.

O GRANDE GOLPE DA EDUCAQAO NORTE-AMERICANA

Por esse motivo, a pedagogia critica de Paulo Freire € um
abjeto fracasso antieducacional, que deveria ser
extirpado tanto do nosso ambiente de educacao primaria
e secundaria quanto das faculdades de pedagogia o0 mais
rapido e mais completamente possivel. Na verdade, ela
jamais deveria ter sido adotada, e as pessoas que se
encarregaram de coloca-la em pratica deveriam ser
responsabilizadas pelos danos inacreditaveis que ela
causou em quarenta anos de interferéncia. Essas ideias
eram terriveis e infundadas ja quando foram escritas nos
anos 1960 e quando foram aceitas na América do Norte



nos anos 1980, e nao tiveram nem uma gota de
aprimoramento nas décadas que se seguiram. A sua
adocao e inclusao, primeiro nas faculdades de pedagogia
norte-americanas, depois nas escolas primarias e
secundarias, deve ser considerada um dos maiores
escandalos académicos na Histéria mundial. Sem duvida,
a usurpacao “critica” da educacao deve ser considerada
nada menos que um crime contra a humanidade.

Freire nao cita nem faz referéncia a praticamente
nenhuma autoridade educacional, mas baseia seu
trabalho em individuos como Karl Marx, Vladimir Lenin,
Che Guevara, Fidel Castro, Rosa Luxemburgo, Ivan lllich,
Dom Hélder Camara, Herbert Marcuse, Erich Fromm e
Georg Wilhelm Friedrich Hegel; s6 esse fato ja deveria ter
sido inadmissivel o suficiente para que a adocao em
larga escala do seu trabalho fosse evitada. Em vez disso,
seu trabalho foi usado como prova da necessidade de
uma reestruturacao radical de toda a teoria e pratica
educacional. (Por acaso, ou talvez ironicamente, o0s
simpatizantes do marxismo reformadores do ensino no
movimento de “reforma social”’, que precedeu a
pedagogia critica — Dewey, Counts, Vygotsky — podem
ser responsaveis por grande parte da aparente
necessidade de reformular uma metodologia educacional
falha.) As dimensdes do escandalo e do que ele roubou
das nossas sociedades sao tao inacreditaveis que chega
a ser dificil relata-las.



No entanto, gracas aos continuos esforcos (“praxis”)
dos educadores marxistas criticos, sobretudo do discipulo
e divulgador de Freire, Henry Giroux — um comunista
declarado —, o trabalho de Freire acabou sendo acolhido
no coracao do canone educacional académico norte-
americano. Esse acontecimento se deve, em grande
parte, ao incansavel trabalho de Giroux e de outros
pedagogos criticos nos anos 1970 e 1980. Todavia, deve
ser atribuida a ele a maior parte da culpa por essa
abominavel facanha, ja que ele se empenhou
pessoalmente durante a primeira metade da década de
1980 para que pelo menos cem marxistas criticos fossem
contratados como professores em faculdades de
pedagogia. Dessa maneira, quando o livro de Paulo
Freire, Politica e educacao, de 1985, irrompeu no cenario
norte-americano depois de obter uma critica favoravel na
Harvard Educational Review no mesmo ano, estava
estendida a pista da pedagogia critica e o aviao que
carregava esse modelo educacional fracassado poderia
pousar no meio educacional norte-americano.

A praxis de Giroux foi por sua vez facilitada pelo
incansavel trabalho de incontaveis marxistas criticos,
entre eles muitos membros antigos da organizacao
terrorista radical conhecida como Weather Underground.
Esses “radicais dos anos 1960”, apdés os fracassos das
revolucdes neomarxistas do final da década de 1960,
afastaram-se do ativismo radical direto e enveredaram



pelo ativismo voltado para a educacao infantil e para as
universidades, sobretudo as faculdades de pedagogia. O
pedagogo critico Isaac Gottesman (2016, p. 1), da
Universidade Estadual de lowa, documenta essa guinada
no paragrafo de abertura do seu livro The Critical Turn in
Education, que narra a pedagogia do marxismo woke da
educacao desde os anos 1970 até os dias atuais.

Para a pergunta: ‘Para onde foram todos os
radicais dos anos sessenta?’, a resposta mais
precisa, observou Paul Buhle (1991) em seu
cladssico Marxism in the United States, “seria:
nem para o0s cultos religiosos nem
prosperaram em carreiras bem pagas, mas
para a sala de aula” (p. 263). Depois da
queda da Nova Esquerda, surgiu uma nova
esquerda, uma Esquerda Académica. Para
muitos desses jovens académicos o
pensamento marxista, e particularmente o
que alguns chamavam de “marxismo
ocidental” ou “neomarxismo” (e que eu
chamarei de tradicao marxista critica), foi
uma ancora intelectual. Quando os
participantes das politicas radicais dos anos
sessenta entraram na faculdade,
conquistaram cargos académicos e passaram



a publicar, a qguinada critica comecou a
mudar o mundo académico por meio das
humanidades e das ciéncias sociais. O campo
da educacao nao foi excecao.

Essa transferéncia das ruas para as salas de aula
aconteceu seguindo pelo menos em parte o conselho
estratégico de Herbert Marcuse (1972, p. 55), o mais
importante marxista critico dos anos 1960 e 1970. Ele
sinalizou que esse era o caminho mais proveitoso para
que se alcancasse uma eventual revolucao por meio da
“longa marcha através das instituicbes” em seu
desesperado livro Counter-revolution and Revolt. Ele
explica a questao da seguinte maneira:

Para ampliar a base do movimento estudantil,
Rudi Dutschke propds a estratégia da grande
marcha pelas instituicdes: trabalhar contra as
instituicbes  estabelecidas enquanto se
trabalha dentro delas; mas nao apenas
“marcando presenca”, e sim “colocando a
mao na massa”’, aprendendo a programar
computadores, a ensinar em todos o0s niveis
de educacao, a wusar 0S meios de
comunicacao de massa, a organizar a
producao, a reconhecer e evitar a



obsolescéncia programada, a planejar etc., e
preservando ao mesmo tempo a prépria
consciéncia ao trabalhar com os outros.

Essa infiltracao na esfera educacional — em todos os
niveis — segundo Marcuse, deveria acontecer
paralelamente ao estabelecimento de uma midia
esquerdista, portanto esses objetivos dependem
bastante de uma transformacao na educacao. Ele é bem
explicito ao mencionar esse plano.

Destaquei o papel central que as
universidades desempenham no presente
periodo: elas ainda podem funcionar como
instituicbes para o treinamento de
contrafuncionarios. A “reestruturacao”
necessaria para que esse objetivo seja
alcancado significa mais do que firme
participacao estudantil e aprendizado nao
autoritario. Tornar a universidade “relevante”
para o hoje e o amanha significa, em vez
disso, apresentar os fatos e forcas que fazem
da civilizacao o que ela é hoje e o0 que ela
pode ser amanha — e isso é educacao
politica. Porque a Histéria, de fato, se repete;
€ essa repeticao da dominacao e da



submissao que deve ser detida, e deté-la
implica conhecer a sua génese e as maneiras
pelas quais ela é reproduzida: pensamento
critico (Marcuse, 1972, p. 56).

Em seu livro Politica e educacdo, Freire dedica um
capitulo inteiro ao “processo de alfabetizacao politica”,
que ele identifica como o objetivo principal da educacao.
Desse modo, muito do seu trabalho pode ser
compreendido como uma corrente profunda dentro desse
curso de pensamento e ativismo neomarxista: um projeto
para assumir o controle de tudo de dentro para fora, uma
vez dentro, “colocar a mao na massa” conferindo
consciéncia ao novo papel. Ou seja: segundo dois
professores de estudo de género da Universidade do
Arizona, Breanne Fahs e Michael Karger, a educacao
deveria ser transformada num veiculo para replicacao
“viral” da ideologia, que assim poderia “infectar” outros
dominios da vida saindo para o mundo junto com o0s
estudantes reprogramados. Ou seja, assim como 0s virus
sequestram e roubam o organismo de uma célula para
produzir mais virus, essa visao sequestra e rouba a
educacao para criar ativistas e idedlogos que penetrarao
no mundo profissional para infectar disciplinas,
instituicdes e industrias com marxismo.



A educacao para Marcuse, bem como para Freire, deve
ser educacao politica. Portanto a educacao pode ensinar
os alunos a reproduzirem o sistema vigente ou ensina-los
a se tornarem “agentes da mudanca” para “libertar” a
humanidade dele. Nesse aspecto, Paulo Freire € uma das
mais importantes ligacdes entre as cinzas moribundas do
marxismo critico em meados do século XX e a revolucao
marxista woke que tomou conta do mundo na segunda e
na terceira décadas do século XXI|. Ele é o grande
renovador da fé no marxismo.

E nesse sentido — de que a educacéo pode reproduzir o
sistema atual ou entao criar as condicdes para o seu fim
na revolucao (marxista) — que Freire “marxificou” a
educacao, pelo menos superficialmente. Esse truque sujo
divide a educacao em duas, imediatamente. A educacao
existente é classificada como falsa, ideoldgica e até
machista (ou intolerante), e o programa de educacao
marxista passa a ser a Unica possibilidade de liberdade.
Essa falsa escolha moralista é a base para toda a fraude
educacional freiriana que se segue e permite que a
educacao seja impiedosamente usurpada dos seus
principais beneficiarios e interessados: a sociedade, os
pais e 0s nossos filhos.

Nos capitulos seguintes, ndés investigaremos Paulo
Freire mais a fundo, saberemos como ele marxificou a
educacao e o que isso significa. Depois disso, nds
dedicaremos varios capitulos aos principais programas



operacionais contidos na educacao freiriana. No final
deste livro, a reforma freiriana do pensamento ficara bem
clara para qualqguer um que examine 0s contextos
educacionais norte-americanos, e sera entendida como a
manipulacao marxista (de nossas criancas) que ela é.



QUEM FOI PAULO FREIRE?

Como ja foi mencionado, nao €& necessario
apresentarmos aqui uma extensa biografia de Paulo
Freire e uma documentacao completa sobre a
devastacao que ele infligiu a educacao brasileira, mas
alguns detalhes serao Uteis para que possamos
compreender o seu método. Em todas suas obras
publicadas, principalmente em seus dois livros mais
conhecidos, A pedagogia do oprimido (1968) e Politica e
educacao (1985), ele revela o suficiente acerca do seu
carater por meio dos nomes que repetidas vezes invoca:
Karl Marx, G. W. F. Hegel, Vladimir Lenin, Mao Zedong,
Fidel Castro e — com destaque especial — Che Guevara.
Raros sao os tedricos da educacao (pedagogos) que ele
alguma vez mencionou ou citou como referéncia, ou
cujas teorias tenha colocado em pratica.



E por que ele as teria colocado em pratica? Outras
teorias da educacao, como dissemos ha pouco, falhariam
segundo os padrdes freirianos; pois como trabalham no
sentido de educar os estudantes, acabariam levando-os a
aprender a reproduzir o sistema “opressivo” existente.
Freire nao quer que esse sistema seja reproduzido.
Sequidores de Freire, como Henry Giroux, im
plementaram o seu sistema especificamente como a
solucao para o que marxistas da metade do século XX

a

chamavam de “o problema da reproducao”: as
instituicdes da sociedade, especialmente a educacao,
pareciam reproduzir naturalmente a sociedade em que
operavam. Portanto, os seguidores de Freire se juntaram
a ele em sua “esperanca utépica” baseada na critica
implacavel e incessante a tudo o que existe. Movido pela
fé que sustenta essa esperanca, Freire exige
repetidamente, dezenas e dezenas de vezes, uma
categoérica e perpétua revolucao cultural, que derrubaria
todas as “estruturas desumanizantes” num ciclo
perpétuo de destruicao. Essa sociedade sera demolida, a
sociedade que a substituir também sera demolida, assim
como a sociedade que substituir essa ultima, e assim por
diante... até a utopia.

Freire, portanto, em vez de construir algo com base na
teoria da educacao, sobe num palanque para denunciar
tudo o que ai esta, e anuncia uma teoria marxista da
educacao — enquanto fala com generosidade das mais



famosas figuras marxistas nos maiores movimentos
comunistas do século XX. Nesse processo, nas préprias
palavras de Freire, os alunos devem ser educados para
que aprendam a “Dizer a palavra a fim de proclamar o
mundo” (isso devera provocar calafrios nos leitores
cristdaos, pois esse é literalmente o papel destinado
unicamente a Deus na Biblia; aprender a fazer isso como
homens corresponderia a adquirir a gnose de que
podemos ser como deuses.) Esse mundo é a utopia
critica marxista no final da histéria.

PAULO FREIRE, POSCOLONIALISTA RADICAL

Para entendermos melhor como Freire p6éde cometer
equivocos tao grandes quanto ao propdsito da educacao,
talvez nds precisemos (ironicamente) entender o
contexto em que Freire se inseria. Em razao da desordem
politica no Brasil, a familia de classe média de Paulo
Freire viu-se em sérias dificuldades na juventude dele,
mergulhada numa extrema e devastadora pobreza. As
cicatrizes que essa injustica deixou em Freire obviamente
moldaram de maneira profunda a sua concepcao sobre
sociedade e colonialismo na América Latina. De fato, a
experiéncia o levou a adotar um grau consideravel de
ativismo e pensamento péds-colonialista (e influenciado
pelo marxismo) radical, bem como uma tendéncia ao



liberacionismo (marxista) e um sentimento de
solidariedade (marxista) para com os pobres do Terceiro
Mundo. Particularmente ressentido com os programas
comunitarios colonialistas, Freire queria inspirar os
camponeses do Brasil a se unirem em um levante e
retomarem as suas vidas.

Ja intensamente impregnado dessa disposicao de
espirito ressentida, Freire iniciou seu trabalho em
educacao no contexto da alfabetizacao de adultos em
nacoes colonizadas do Terceiro Mundo em 1950 e no
inicio da década de 1960 no Brasil. Nesse sentido, ele foi
um péds-colonialista radical nos moldes do algeriano
Frantz Fanon, que defendia a violéncia como meio de
resgatar o sentido de identidade do estado colonizado.
Portanto, esse pds-colonialismo radical considerava que o
Unico remédio contra o colonialismo era a destruicao
completa da cultura colonizadora a fim de que o que
estava la — na raiz de tudo — antes que ocorresse a
colonizacao, fosse restaurado. Nesses ambientes do
Terceiro Mundo livres da mancha da colonizacao, os pos-
colonialistas imaginam um passado mais idilico antes do
colonialismo (e os marxistas mantém a mesma fantasia
quanto a industrializacao). A industrializacao expandiu-se
com os colonizadores estrangeiros — declara Freire —, e
despojou os fazendeiros (que até entao estavam no
centro das suas comunidades), mudando a sociedade,



passando-os do centro para a margem. Freire descreve
isso claramente como um ato de violéncia.

A percepcao nao estrutural do analfabetismo
revelou uma visao equivocada  dos
analfabetos como pessoas que estao a
margem. No entanto, aqueles que os
consideram marginais precisam reconhecer a
existéncia de uma realidade em relacao a
qual eles estao a margem — nao apenas um
espaco fisico, mas também realidades
histéricas, sociais, culturais e econdmicas, ou
seja, a dimensao estrutural da realidade.
Dessa maneira, os analfabetos devem ser
considerados como seres “fora de”, “a
margem de” alguma coisa, uma vez que é
impossivel estar a margem em relacao a
nada. Mas estar nessa condicao implica
necessariamente um movimento, daquele de
guem se diz estar a margem, indo do centro
para a periferia. Esse movimento, que é uma
acao, pressupde nao apenas um agente, mas
também razdes. Se admitirmos a existéncia
de homens “fora da” ou “a margem da”
realidade estrutural, parece legitimo
perguntar qual é o autor desse movimento do



centro da estrutura para a sua margem.
Serao aqueles dos quais se diz estarem a
margem — entre os quais se encontram os
analfabetos — que decidem deslocar-se para
a periferia da sociedade? Se assim for, a
marginalizacao é uma escolha com todas as
suas implicacdes: fome, enfermidade,
subnutricao, dor, deficiéncia mental, morte,
criminalidade, promiscuidade, desespero,
impossibilidade de ser... Portanto se a
marginalizacao nao é uma escolha, o homem
marginalizado foi rejeitado e é mantido fora
do sistema social, tornando-se objeto de
violéncia (Freire, 1985, p. 4-48).

Embora nao faca, a exemplo de Fanon, apelos diretos
para a realizacao de violéncia restauradora, Freire fala
aqui no mesmo contexto pés-colonial radical, mas o que
ele propde é também marxista. Seguindo abertamente as
ideias do pai do marxismo cultural, o hdngaro Georg
Lukacs, conforme escreveu em seu livro de 1923, Histdria
e consciéncia de classe, Freire reconhece o axioma do
marxismo cultural de que o poder se situa no centro da
sociedade a partir do qual o todo pode ser visto e
movido. Pense por um momento: com que frequéncia
vocé ouviu falar nas palavras “centro” e “descentralizar”



em conversas a respeito de educacao, em situacdes nas
quais elas nao pareciam fazer sentido antes disso?

Freire afirma que a colonizacao, a modernizacao e a
industrializacao chegaram e deslocaram as populacdes
indigenas do centro para a margem, tirando-lhes, assim,
o poder de maneira injusta, e o fizeram sobretudo por
sua condicao de conhecedores. Os “conhecimentos”
coloniais instalaram-se no centro e desalojaram os
“conhecimentos” do povo existente, contra a vontade
deste Ultimo e como um ato de violéncia. Para Freire, a
incapacidade de ler estd intrinsecamente ligada a
condicao de marginal na circunstancia colonizada. No
mundo de Freire, ninguém precisava ser educado até que
a sociedade mudou e comecou a dar valor a educacao
formal, incluindo a alfabetizacao basica, que
injustamente degradou os analfabetos (esse é o ponto
principal da primeira metade do sexto capitulo de Politica
e educacao).

Na concepcao de um ofendidissimo Freire, os
camponeses, que nao sabiam ler nem escrever, eram
importantes para as suas comunidades até que a
necessidade de serem alfabetizados (sob condicdes
impostas por outros) passou a dominar a sociedade. Essa
necessidade foi acompanhada da pressao para se tornar
educado e assim consequir trabalhar para o burgués
colonizador nessas condicdées. Em outras palavras, toda
uma nova aparelhagem social e um maquinario social



para produzi-la e manté-la surgiu e substituiu o que havia
antes. Essa é a visao poéds-colonialista marxista da
sociedade industrial e colonizada.

No entender de Freire, a educacao estava associada a
criacao e a manutencao desse novo mundo — sobretudo
a educacao nos moldes estrangeiros (isto é, na lingua
portuguesa). 10 Entretanto, os colonizadores burgueses
que reorganizaram a sociedade usando trabalho
“educado” como referéncia estabeleceram toda uma
estrutura social e profissional nova que determina quem
é e quem nao é “educado” o suficiente para ser capaz de
participar desse novo escalao superior da sociedade. Por
outro lado, eles projetaram a prépria “educacao”,
incluindo os métodos de alfabetizacao (especialmente os
voltados para camponeses), de modo a reproduzir e
inculcar esses valores nos estudantes,
predominantemente por meios artificiais (como o
equivalente brasileiro ao que os que falam em lingua
inglesa chamariam de “fonética”). Isso lhes permite
aprovar agqueles que eles desejam admitir na sociedade
“educada” e excluir e marginalizar aqueles que nao se
encaixam no modelo “educado” de acordo com seus
préprios padroes injustos, se nao fraudulentos.

Dessa maneira, a teoria da conspiracao marxista
padrao ressurge por tras do projeto de Freire. Freire
postula que certas pessoas declararam ter um tipo
especial de bem cultural que as privilegia em relacao a
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outras, no caso em questao “ser educado” ou “ser
letrado”. Eles usaram essa reivindicacao egoista para
estruturar a sociedade de modo a serem favorecidos por
uma vantagem que é vedada a outros, afastando os
grupos uns dos outros e até mesmo deles proprios,
enquanto os fazia afundar num confuso conflito social.
Ele entdo esboca uma maneira de redefinir
“politicamente” a alfabetizacao para que os que foram
espoliados por essa estrutura imposta de sociedade
possam se rebelar contra ela, e possam se ver como
conhecedores intrinsecos possuidores do conhecimento
fundamental necessario para transformar a sociedade,
promover uma revolucao e tirar proveito dos meios de
definir “alfabetizacao” e “educacao” a fim de permitir um
futuro mais justo, no qual ninguém se afaste de si
mesmo nem dos outros. Essa visao distorcida é a base
para o que eu chamo de “pedagogia do marxismo” de
Freire, que permite que a pedagogia critica desenvolvida
com base nela usurpe em larga escala a educacao.

Vale notar que na sua juventude, antes de ser eLivros,
Freire entendia esse sistema principalmente em termos
de destituicao colonial, embora isso tenha raizes
marxistas e ele tenha recebido algumas ideias marxistas
e da teologia da libertacao por influéncia de Dom Hélder
Camara, com o qual ele colaborou pela primeira vez em
1961 no Recife. Esses homens voltaram a se encontrar
mais tarde em Genebra, quando Freire cumpria um



compromisso no Conselho Mundial de Igrejas, e Camara
visitava a Suica gracas ao perigoso convite de Klaus
Schwab, de 1974, para o terceiro encontro anual do
FOorum de Administracao Europeu — que mais tarde teve
0 seu nome mudado para Forum Econ6mico Mundial, em
Davos. Depois do seu exilio, primeiro do Brasil e depois
da Bolivia, ambos em 1964, Freire estudou teologia da
libertacao e marxismo mais a fundo no Chile, e adaptou
essas ideias ainda mais profundamente dentro do seu
modelo de pensamento. Devemos ter em mente que
esses dois sistemas proporcionaram a estrutura basilar
para a teoria da educacao de Freire.

Toda a pedagogia de Freire se inicia a partir de uma
mentalidade pds-colonialista, e isso nos ajuda a entender
uma tendéncia que costuma ser confusa na educacao
atualmente: o fenbmeno da descolonizacdo. O objetivo
do péds-colonialismo é a descolonizacao. Para Freire, a
colonizacao do sistema conhecido — portanto da
educacao e da alfabetizacao — é o principal motivo pelo
qual a educacao produz e reproduz a sociedade
estratificada e injusta, inclusive por meio dos chamados
programas educacionais “humanitarios” que, acredita
ele, treinam pessoas para aceitar essa opressao. Uma
educacao descolonizada com um curriculo descolonizado
relevante para os que foram marginalizados pelo
colonialismo é, portanto, necessaria para lhes
proporcionar uma educacao auténtica. Essa hipdtese de



curriculo colonizado e “descolonizador” abre
abundantemente caminho na educacao hoje em dia em
grande parte gracas a Freire (em larga medida por meio
do trabalho de um pedagogo critico posterior, Joe L.
Kincheloe).

NOTA A RESPEITO DE RAIZES FILOSOFICAS MAIS PROFUNDAS

Essas ideias radicais nao apareceram do nada nos anos
1950 e 1960 ja formadas. Suas raizes sao mais antigas.
Na tese resumida acima, Freire reproduz Karl Marx e
Jean-Jacques Rousseau, nos quais essas ideias marxistas
especificas tém suas raizes, e mais remotamente
Giambattista Vico, que pode ser considerado uma figura
central no nascimento do construtivismo linguistico-
social e a grande inspiracao para a énfase de Freire em
“dizer a palavra para proclamar o mundo”. Seja como for,
o esquerdismo desde Rousseau mostrou-se cético ao
extremo com relacao ao mundo civilizado — uma das
mais conhecidas frases de Rousseau é: “O homem nasce
livre, mas por toda parte encontra-se acorrentado” — e
se encantou com o conceito do bom selvagem.

O pos-colonialismo nao é excecao a essa tendéncia, e
vé o bom “selvagem” pré-colonizado como algo que a
todo custo deveria ter permanecido intocado pela
“civilizacao” que os europeus decidiram constituir, que



forma as “correntes” socialmente construidas das quais
Rousseau reclamou.

Marx, diga-se de passagem, tem uma visao parecida a
respeito da industrializacao ou, de modo mais geral, a
respeito do bom trabalhador colonizado pelas pressoes
da divisao do trabalho. Esses conceitos, tomados ou
como algo abstrato

ou como realidades coloniais, sao a raiz do personagem
nobre e inocente oprimido, desde o0s selvagens de
Rousseau, passando pelo proletariado de Karl Marx, até
as minorias identitarias dos marxistas woke. Eles sao os
inocentes antes da Queda do homem, que para Marx
chegou com a invencao da propriedade privada e a
divisao do trabalho, e para os pds-colonialistas radicais
veio com o estabelecimento da civilizacao europeia como
“civilizacao” propriamente dita. Para Freire, esse inocente
nobre é o conhecedor que nao teve 0s seus saberes
“concretos” engolidos por uma “educacao formal”
burguesa colonialista. (P.S.: embora seja um tema mais
apropriado para outro livro, todas essas concepcdes sao
formas modernas e pés-modernas de gnosticismo
coletivista — em Génesis 3, a serpente adverte Eva de
gque ela nascera livre, mas mesmo assim esta presa por
“correntes” feitas por Deus e perpetuadas pela sua
ignorancia, causada pela proibicao de adquirir
conhecimento do bem e do mal, que a libertaria. Na
reinvencao marxista desse mistério religioso, os arbitros



“burgueses” da sociedade fazem do demiurgo
intrinsecamente mau e corrupto, o carcereiro do
homem.)

Embora as diferentes filosofias de Rousseau e de Marx
(e outros) lidem com esses assuntos de maneira um
tanto diversa, elas compartilham varios pontos em
comum importantes para o pensamento esquerdista.
Elas consideram o homem inerentemente dualista, com
uma forma “genuina” imaculada dentro da forma externa

a“

de um “ser humano” socialmente condicionado e
fisicamente limitado (“o fantasma na maquina”). Sim,
mesmo Marx em todo o seu suposto materialismo vé o
homem Absoluto (que é perfeitamente socialista e se
lembra da sua verdadeira natureza de “ser genérico” que
transcende a propriedade privada) como espiritualmente
dualista dessa forma! Eles todos também tratam o “bom
selvagem” (ou trabalhador, ou camponés) como detentor
de algo cuja nobreza é imaculada — ou nao caida — em
razao da opressao imposta a eles, uma espécie de
segunda visao que habilitaria as pessoas a mais posicoes
civilizadas, burguesas ou privilegiadas para entender
algo essencial sobre o mundo que habitam e, por outro
lado, que criam. Todos, portanto, estdao no banco do
motorista do grande processo dialético da Histéria, que é
o carater definidor do esquerdismo pelo menos desde a
morte de Hegel, em 1831: selvagens feitos para viver em

cidades (Rousseau), homem feito (Socialista) para viver



em sociedade (Marx), individuos remodelados para viver
em sociedade (marxistas criticos) e individuos com
identidade de grupo feitos para viver como cidadaos do
mundo (marxistas woke). Foi justamente essa ideia de
Rousseau, “selvagens feitos para viverem nas cidades”,
que recebeu o nome de aufheben e assim inspirou Hegel,
e entdao Marx e depois os demais restantes, entre eles
Freire e seus herdeiros intelectuais nas faculdades de
pedagogia e salas de aula dos dias atuais. Para Freire,
trata-se de auténticos conhecedores feitos para viver em
uma democracia ideal, que para os marxistas existe
somente sob o comunismo, e para os pds-colonialistas
existe apenas quando todo e qualquer vestigio de
imperialismo e colonialismo for arrancado pela raiz.

Desses pontos que examinamos anteriormente, o mais
importante é entender que a reorganizacao da educacao
de Freire em uma teoria marxista da educacao, da
alfabetizacao e até do conhecimento faz parte de uma
longa corrente de pensamento da “esquerda dialética”,
que tem inicio em meados do século XVIlII e abarca
muitas ramificacbes que ocasionalmente se separam e
se recombinam. Contudo essas divisbes sao feitas
principalmente para o contexto histérico e filoséfico, e
nao sao o essencial do que Freire fez para a educacao
nem do que as suas escolas fazem com as nossas
criancas.



Os PRINCIPAIS LIVROS DE PAULO FREIRE

Paulo Freire teve dezenas de livros publicados, mas é
provavel que quatro deles sejam os mais importantes.
Sem dulvida, o livro mais conhecido de Freire é Pedagogia
do oprimido, de 1968. Esse livro ocupa um lugar
privilegiado em quase todos (senao em todos,
literalmente) os atuais programas de educacao da
Ameérica do Norte. Nesse trabalho, Freire apresenta os
principios basicos da sua filosofia da educacao, que é
essencialmente marxista, pds-colonialista e baseada em
alguns conceitos simples, os quais nés examinaremos a
fundo nas secdes seguintes.

Nesse livro em particular, Paulo Freire (1968, p. 39)
contesta a nocao vigente de educacao (que se poderia
supor ser o modelo prussiano) caracterizando-a como um
“modelo bancario” de educacao. Esse modelo, ele alega,
trata os estudantes como se fossem caixas de banco nos
quais os professores depositam conhecimento que mais
tarde pode ou nao ser capitalizado pelos estudantes. Seu
programa é descaradamente radical, como ele resume
com perfeicao em Pedagogia do oprimido, numa
passagem citada com muita frequéncia nos livros de
pedagogia modernos:



Quanto mais radical a pessoa €, mais
plenamente entra na realidade para que,
conhecendo-a melhor, possa transforma-la
melhor. Esse individuo nao tem medo de
confrontar, de ouvir, de ver o mundo
desvelado. Essa pessoa nao tem medo de
conhecer as pessoas ou de entrar em didlogo
com elas. Essa pessoa hao se considera
proprietaria da Histéria ou de todos os povos,
ou libertadora dos oprimidos; mas ela se
compromete, dentro da Histéria, a lutar ao
lado deles.

Essa declaracao, assim como muitas outras na obra de
Freire, busca orientar para a esquerda aqueles que
adotam o seu trabalho ou algum dos varios livros da area
da educacao que agora se baseiam em sua pedagogia
radical. Entretan to, em minha opiniao, a Pedagogia do
oprimido — apesar do seu alcance, prestigio e nimero de
citacobes — nao é de maneira nenhuma o trabalho mais
influente de Freire, nem a exposicao mais clara da sua
teoria da educacao. Essa denominacao é do seu livro de
1985, Politica e educacdo, porque gracas a ele o seu
trabalho (incluindo o seu livro anterior, Pedagogia do
oprimido) foi levado para as faculdades de pedagogia
dos Estados Unidos. Embora a Pedagogia do oprimido e



as obras de Freire ja fossem bastante conhecidas do
publico norte-americano antes de 1985 — com efeito, ele
lecionou em Harvard no final da década de 1960 —, elas
sé foram levadas a sério nas faculdades de pedagogia
depois de uma critica favoravel, porém curta, de Politica
e educacao na Harvard Education Review no ano da sua
publicacao. Politica e educacdo incorpora grande parte
do mais antigo (e vago) Pedagogia do oprimido. 11 (Seja
como for, os livros nao sao muito diferentes em conteldo
— a teoria marxista é, para dizer o minimo, bastante
simples ao ser vista mais de perto, e a sua execucao
envolve principalmente a infinita repeticado da mesma
coisa em frases um pouco diferentes que seus autores
parecem achar inteligentes.)

PAULO FREIRE CHEGA AOS ESTADOS UNIDOS

O proprio Freire foi levado aos Estados Unidos pela
primeira vez em 1967 por dois padres: monsenhor Robert
J. Fox e padre Joseph Fitzpatrick (que mais tarde se
envolveram num escandalo de abuso sexual infantil) com
a intermediacao do padre progressista radical Ivan lllich,
defensor do movimento pela “desescolarizacao”.

O objetivo era fiscalizar as escolas da comunidade
minoritaria que Fox estava testando em Nova York. Pouco
tempo depois da chegada de Freire aos Estados Unidos, a



Universidade de Harvard ofereceu-lhe um cargo de
professor pelo periodo de dois anos. E ele aceitou. Freire
assumiu esse cargo em Harvard por apenas seis meses,
em 1969, a fim de poder aceitar também um cargo no
Conselho Mundial de Igrejas em Genebra, uma
organizacao ecumeénica. Foi no inicio do seu longo exilio
do Brasil — primeiro para a Bolivia em 1964, e logo
depois para o Chile — que Freire, na ocasiao um pos-
colonialista radical e educador experimental na area de
alfabetizacao adulta, aprofundou-se intensamente no
pensamento marxista, principalmente gracas a contatos
com diversos tedlogos da libertacao (isto €, marxistas
que se passam por catélicos). Paulo Freire escreveu seu
primeiro livro importante, Educacdo como pratica da
liberdade (1967), bem como Pedagogia do oprimido
(1968) no exilio.

Essa rede de padres também foi providencial para levar
Freire e sua obra aos Estados Unidos, particularmente a
Harvard. Uma vez em Harvard, o trabalho de Freire
alcancou impacto modesto, sem conquistar nada muito
abrangente. Ele recebeu um cargo para dar aula em
Harvard, e convites para escrever alguns artigos para a
Harvard Educational Review; esses artigos receberam
pouca atencao e algumas mencodes em livros de tedricos
da pedagogia critica, ja que aplicaram a critica marxista
a teoria e a pratica educacional. A recepcao a Freire
permaneceu desinteressada e suas ideias continuaram



desimportantes até que Henry Giroux se deparou com
seu trabalho, em meados de 1970.

Na época, Giroux era um professor no sublrbio de
classe média alta de Barrington, Rhode Island, um
professor do ensino médio muito frustrado, além de
critico e esquerdista. Ele Ilutava para que sua
metodologia e sua abordagem radicais (leia-se:
lunaticas) fossem aceitas em sala de aula por sua escola
e mais tarde por faculdades de pedagogia,
particularmente a Universidade de Boston, que Ihe negou
um cargo muito provavelmente porgque ele era um radical
— na verdade, abertamente comunista. Em meio a essas
dificuldades na segunda metade da década de 1970,
chegou as maos de Giroux um exemplar de Pedagogia do
oprimido, e ele experimentou o que sO se pode descrever
como um fenbmeno de conversao equivalente a do
Caminho de Damasco na religiao freiriana do marxismo
centrado na educacao. Veja como ele descreve isso em
uma reflexao pessoal redigida em 2008:

Eu era professor do ensino médio e estava
em sala de aula tentando fazer todo tipo de
coisas inovadoras, e entao o vice-diretor
apareceu e disse “nao quero o0s alunos
sentados em circulo, eu os quero, vocé sabe,
em linha reta” e bla-bla-bla, e eu nao tinha



resposta para isso. Me faltava a linguagem
tedrica, e por ironia uma semana antes
alguém havia me dado um exemplar de
Pedagogia do oprimido, e eu estava tao
frustrado que fui para casa e li o livro. Fiquei
acordado a noite inteira, vesti-me pela manha
e fui para a escola. Senti que a minha vida
havia literalmente mudado. E é justo dizer
gque para mim, sem duvida, Paulo Freire esta
falando das origens desse movimento nos
Estados Unidos. Vocé pode falar sobre Dewey
e 0s reconstrucionistas sociais, que falaram
de democracia critica e educacao, mas nunca
trataram de fato de pedagogia critica; a obra
de Paulo é realmente a primeira a marcar
esse momento. Inegavelmente o arquivo (de
pedagogia critica) deveria comecar ai (citado
em The Critical Turn in Education, 2008, p.
74-75).

Giroux imediatamente passou a se corresponder com
Freire, forjou um relacionamento e comecou a trabalhar
incansavelmente em sua “praxis” de ter ideias freirianas
e “educacao democratica” firmemente acomodadas,
guando nao centralizadas, em faculdades de pedagogia
norte-americanas e outros circulos de educacao. Giroux



se encontrou pessoalmente com Freire em 1983, e seu
relacionamento levou a visitas frequentes de Freire. Com
a publicacao de Politica e educacao, em 1985 — por meio
do incansavel evangelismo de Giroux (basta ver sua
introducao entusiasmada a esse livro) e da “praxis”
persistente de conseguir que marxistas radicais fossem
efetivados em faculdades de pedagogia no final da
década de 1980 — Freire tornou-se uma figura central
nas faculdades de pedagogia norte-americanas.
Gottesman observa que em 1992 “Freire havia emergido
em todos os lugares” (2008, p. 25). Em suas palavras:

Como se percebe claramente até mesmo
numa rapida consulta a literatura da area,
nos Ultimos 25 anos a Pedagogia do oprimido
tornou-se referéncia para indicar a crenca de
um estudioso na educagcao como um processo
de emancipacao dentro de uma ordem social
injusta. E é preciso ressaltar que é a palavra
“critico” que tende a acionar a referéncia
(Gottesman, 2008, p. 25).

Essa é a chave para entender Freire. O que ele trouxe
para a educacao é que precisamos aprender a ver a
opressao estrutural com os olhos de um marxista critico
se tivermos alguma esperanca de formar um movimento



para desbarata-la. Mesmo os radicais, progressistas e
marxistas classicos da educacao no contexto norte-
americano nao contavam com esse elemento, nem o0s
neomarxistas radicais da década de 1960. Esse processo
“educacional” no qual educacao e politica sao
dialeticamente combinados em uma atividade é Util para
o marxismo no Ocidente livre e liberal porque, falando
honestamente, essa opressao estrutural nao existe
realmente, pelo menos nao de maneira significativa.
Vocé tem de ser treinado, tem de passar por um
processo “educacional” para ver essa opressao, € € isso
que Freire oferece. Desse modo, Freire &, por extensao, o
pai do woke, porque ser woke significa aprender a
enxergar opressao estrutural em praticamente tudo a fim
de denuncia-la, como um processo de despertar para um
horrivel mundo oculto. Os freirianos presumem que a
opressao existe, e seu intuito é entdao preparar os
“alunos” para vé-la.

POLITICA E EDUCAGAO

Politica e educacao é, sem dudvida, um livro curioso. O
livro é basicamente um compéndio editado de ensaios de
Freire, aparentemente escritos entre 1968 e 1985, e dos
seis primeiros capitulos do livro, cinco explicam as ideias
basicas da sua pedagogia (teoria da educacao) de modo



mais claro, detalhado e conciso do que na Pedagogia do
oprimido. A excecao € o quinto capitulo, que trata do
papel do assistente social, caracterizando assistentes
sociais e professores como uma espécie de educadores
cujo dever é alfabetizar politicamente as pessoas que
estao sob seus cuidados. Esse capitulo, em minha
opiniao, prenuncia a implementacao em larga escala da
aprendizagem socioemocional (ASE), particularmente a
“ASE transformadora” (que é bastante compativel com a
terminologia, o tom e a intencao de Freire), abrindo
caminho para que os professores passassem a ser
considerados como trabalhadores sociais de fato, que
devem interferir na vida e nos processos sociais e
emocionais dos seus alunos, e também dar-lhes
assisténcia em seu desenvolvimento académico. A
ativista educacional Linda Darling-Hammond, uma
espécie de mae da implementacao da ASE nos Estados
Unidos, cita Freire explicitamente ao tratar desse assunto
em seu prefacio ao

Handbook of Social and Emotional Learning: Research
and Practice [Manual de aprendizagem social e
emocional: pesquisa e pratical. Para Freire, entretanto,
em termos gerais, 0 objetivo de toda essa instrucao é
claramente politico, e especificamente o objetivo é criar
uma consciéncia marxista. Capitulos inteiros em seu livro
de 1985 sao expressamente dedicados a esses tépicos,



que para Freire sao o propésito verdadeiro porém oculto
da educacao.

Os cinco capitulos seguintes desse livro sao
definitivamente delirantes para um livro de pedagogia. O
capitulo 7 é dedicado a ideia do papel crucial da
conscientizacao (marxista), bem como de seu processo
— em outras palavras, reforma do pensamento —, e
expressa a hecessidade de uma utopia de esquerda,
apoiando abertamente o assassino guerrilheiro Che
Guevara como uma figura ideal que representa esses
conceitos (e o0 amor — um tema de peso para Freire)
quando colocados em pratica. O capitulo 8 destina-se a
substituir a educacao pratica ou funcional por educacao
politica, conclama expressamente para a revolucao
cultural perpétua como o objetivo da verdadeira
educacao e defende que educadores e alunos devem
morrer e renascer em sua préopria “Pascoa” marxista para
realizarem o seu trabalho de maneira correta. O capitulo
10 elabora bastante essa ideia abertamente teoldgica,
deixa de lado boa parte da pretensao e é totalmente
voltado a teologia da libertacao e a ligacao com a Igreja,
que é considerada como outro dominio educacional nao
muito diferente das escolas. O capitulo 9, no meio,
oferece uma nocao fortemente marxista a respeito do
propoésito mais profundo da educacao sob a bandeira da
“educacao humanistica”, que devemos entender no
sentido que Marx expressou gquando explicou que a sua



abordagem pretende humanizar o mundo, a sociedade, o
homem. O capitulo 11 é um breve discurso de elogio ao
carater singular (leia-se: de charlatao) de James Cone,
famoso por sua Teologia da Libertacao Negra, que é um
tipo de hibrido da teologia da libertacao, do Evangelho
Social do pastor batista Walter Rauschenbusch e do
Liberalismo Negro (precursor péds-colonialista e
neomarxista da teoria critica de raca).

PAULO FREIRE, TEOLOGO DA LIBERTAGAO

O tom religioso no livro Politica e educacao é tao explicito
e fundamental para a pedagogia de Freire, que, em sua
introducao ao livro, Henry Giroux observa que

Freire tem uma “visao profética permanente” para o
que a educacao significa e pode obter. Essa linguagem
reflete o apelo de Freire para que as igrejas, bem como
a

a“

as escolas, sejam totalmente refeitas e se tornem
igreja profética” (que profetiza uma utopia libertadora).
Sem duvida, vale a pena ler como Giroux descreve o
trabalho de Freire na introducao que escreveu para
Politica e educacdao:

O leitor descobrira neste livro que Freire é um
critico implacavel da igreja reacionaria. Ao
mesmo tempo, ele situa a sua fé e seu



sentimento de esperanca no Deus da histéria
e dos oprimidos, cujos ensinamentos tornam
impossivel, nas palavras de Freire, “conciliar
o0 amor cristao com a exploracao dos seres
humanos”.

No ambito do discurso das teologias da
libertacao, Freire exibe um antidoto tedrico
poderoso contra o ceticismo e o desespero de
muitos criticos radicais de esquerda. O
carater utdopico de sua analise é concreto em
sua natureza e em seu apelo, e tem como
ponto de partida atores coletivos em suas
varias posicoes historicas e a particularidade
de seus problemas e formas de opressdo. E
utépico somente porque se recusa a recuar
diante dos riscos e perigos que enfrentam
todos os que desafiam as estruturas de poder
dominantes. E profético no sentido de que vé
o reino de Deus como algo a ser criado na
terra, mas apenas por meio da fé em outros
seres humanos e na necessidade de luta
continua. A nocao de fé que emerge na obra
de Freire é proporcionada pela meméria dos
oprimidos, pelo sofrimento que nao devemos
permitir que continue e pela necessidade de



jamais esquecer que a visao profética é um
processo permanente, um aspecto vital da
prépria natureza da vida humana. Em
resumo, combinando os discursos da critica e
da possibilidade Freire alia a histéoria a
teologia para proporcionar a base tedrica
para uma pedagogia radical que associa
esperanca, reflexao critica e luta coletiva.
(Freire, 1985, p. xvii-xviii).

Para um livro de educacao que muda paradigmas, é
estranho notar o carater explicitamente religioso de
Politica e educacao. Como observamos nos capitulos 8 e
10, por exemplo, Freire afirma abertamente que para
serem eficientes, o0s professores tém de Vviver
pessoalmente uma espécie de “Pascoa” existencial que
os desperte para uma consciéncia politica marxista plena
(caso contrario, eles sao “necréfilos”, amantes da morte,
nas palavras do psicélogo neomarxista

Erich Frommm, que Freire cita). Na realidade, ele diz que
esse é o Unico significado verdadeiro da Pascoa, e que
sem isso os cristaos (bem como os educadores) seguem
uma retérica morta que torna o evento nada mais do que
uma data no calendario. Desse modo, Freire tacha
literalmente a sociedade vigente e a Igreja Crista de
culto a morte, e qualifica todos os sistemas educacionais



funcionais dentro dessa sociedade como modos de
manter e de reproduzir esse mal. Sua resposta é
igualmente religiosa: uma convocacao para reconstruir
inteiramente a educacao e as igrejas, como uma maneira
oposta de educacao religiosa na consciéncia politica do
“lado dos oprimidos”. Para alcancar essa meta, ele
especificamente exorta os educadores a morrerem para a
ordem social vigente e ressuscitarem como pessoas
dotadas de consciéncia (marxista). E depois elas poderao
compartilhar essa experiéncia com os seus alunos. Isso é
simplesmente bizarro num livro de teoria da educacao,
principalmente um livro com esse grau de influéncia em
uma explicitamente legitima sociedade secular — bizarro
o suficiente para merecer uma longa e direta citacao de
seu décimo capitulo:

A primeira exigéncia que este novo
aprendizado lhes faz abala fortemente sua
concepcao elitista da existéncia, que haviam
introjetado no processo de sua ideologizacao.
Este aprendizado requer, como condicao sine
qua non, que eles facam realmente sua
Pascoa. Isto é, que morram como elitistas
para renascerem como revolucionarios, por
mais humilde que seja a sua tarefa como tais.
Isto implica na rendncia de seus mitos, tao



caros a eles. O mito de sua superioridade, o
mito da sua pureza de alma, o mito de suas
virtudes, o mito de seu saber, o mito de que
sua tarefa é salvar os pobres. O mito da
inferioridade do povo, o mito da sua
impureza, nao s6 espiritual mas fisica, o mito
da sua ignorancia absoluta. Cedo percebem
gue a indispensavel Pascoa, de que resulta a
mudanca de sua consciéncia, tem realmente
de ser existenciada. A Pascoa verdadeira nao
é verbalizacao comemorativa, mas praxis,
compromisso  histérico. A Pascoa na
verbalizacao é morte sem ressurreicao. S6 na
autenticidade da praxis histérica a Pascoa é
morrer para viver. Mas uma tal forma de
experimentar-se na Pascoa, eminentemente
biofilica, nao pode ser aceita pela visao
burguesa do mundo, essencialmente
necrofilica, por isso mesmo estatica. A
mentalidade burguesa — que vai muito além
de uma abstracao conveniente — tenta matar
o dinamismo histérico e profundo que tem a
Pascoa e faz dela uma simples data na
folhinha.



A ansia da posse, que € uma das conotacoes
da forma necrofilica de ligacao com o mundo,
recusa a significacao mais profunda da
travessia. Na verdade, porém, nao posso
fazer a travessia se carrego em minhas maos,
como objetos de minha posse, o corpo e alma
destrocados dos oprimidos. S&é posso
empreender a travessia com eles, para que
possamos juntos renascer como homens e
mulheres libertando-nos. Nao posso fazer da
travessia um meio de possuir o mundo,
porque ela é, irredutivelmente, um meio de
transforma-lo (Freire, 1985, p. 122-123).

Para aqueles que percebem o que estao tentando fazer,
essa é uma substituicao das crencas teoldgicas cristas
relacionadas ao evento central da fé crista, a morte e a
ressurreicao de Jesus Cristo, por uma fraude
gritantemente marxista na qual o individuo morre para o
mundo existente e ressuscita como um marxista
(“homem socialista” consciente) — seu proprio “Cristo”
marxista. Para Freire, isso cria uma incumbéncia para as
igrejas, as quais ele vé operando como instituicdes
educacionais paralelas, por isso a sua inclusao nesse
livro sobre teoria e pratica educacionais. Ele escreve:



Nenhuma Igreja poderd ser realmente
profética enquanto seja reflgio das massas
ou agéncia de modernizacao e de
conservantismo. A Igreja profética nao
“refugia” as massas populares oprimidas,
alienando-as mais ainda, com discursos
falsamente denunciantes. Convida-as, pelo
contrdrio, a um novo Exodo. A Igreja profética
nao é tampouco a que, modernizando-se,
conserva, estabiliza-se, adapta-se. Cristo nao
foi conservador. A Igreja profética, tal qual
Ele, tem de ser andarilha, viageira constante,
morrendo sempre e sempre renascendo. Para
ser, tem de estar sendo. Por isso mesmo é
gque nao ha profetismo sem a assuncao da
existéncia como a tensao dramatica entre
passado e futuro, entre ficar e partir, entre
dizer a palavra e o siléncio castrador, entre
ser e nao ser, a qual nos referimos antes. Nao
ha profetismo sem risco (Freire, 1985, p.
139).

Essa heresia nao é somente o embacamento das
fronteiras entre escola e igrejas, € também um avanco da
teologia da libertacao e uma reutilizacao dessa fé
marxista na teoria e na pratica educacional. Os tedlogos



da libertacao na América do Sul, entre os quais o infame
marxista “Bispo Vermelho” da propria Recife de Freire,
Dom Hélder Camara (a quem Freire defende em uma
nota de rodapé em Politica e educacdo), estao, sem
duvida, entre suas influéncias mais significativas. Diga-se
de passagem gue pelo menos dois outros protegidos de
Camara bastante famosos foram profundamente
influenciados por sua opiniao sobre a teologia da
libertacao: o argentino que mais tarde se tornaria o papa
Francisco e o presidente executivo do Férum Econémico
Mundial e protegido politico de Henry Kissinger, professor
Klaus Schwab.

Devo lembrar o leitor de que a intencao de Freire nesse
perturbador trecho sobre a Pascoa é insistir que essa
“Pdscoa marxista” ¢é pré-requisito necessario para
qualquer pessoa que queira ser lider ou educador
religioso. Ele entao diz que é papel do educador levar aos
seus alunos “aprendizes” essa transformacao de culto
religioso mediante o renascimento. Essa é uma clara
substituicao da educacao pelo que o0s comunistas
chineses denominam “lavagem cerebral”. Por esse
motivo, devo lembrar também ao leitor que essas coisas
estao escritas no livro que mudou o rumo das faculdades
de pedagogia norte-americanas e o0 nosso legitimo
sistema educacional publico secular para transforma-las
no que sdo hoje. E com base nesse ensinamento que o
nosso sistema educacional foi refeito para ser (a “Pascoa



real” da “praxis histérica” que a “mentalidade burguesa”
nao pode aceitar) de maneira que quase todos 0s nossos
filhos vao para as escolas freirianas.

TORNANDO-SE DEUSES MARXISTAS

O tom flagrantemente religioso é constante em toda a
obra de Freire. Por exemplo, ja mencionamos a
insisténcia de Freire de que na educacao se deveria
“aprender a dizer a palavra para proclamar o mundo”,
papel que é reservado a Deus, na Biblia. Freire é
bastante claro quando afirma que esse é o papel do
homem que quer transformar a sociedade de acordo com
a teoria marxista. Veja como ele inicia o capitulo 3 da
Pedagogia do oprimido, onde aborda esse assunto em
especifico:

Quando tentamos um adentramento no
dialogo, como fenbmeno humano, se nos
revela algo que ja poderemos dizer ser ele
mesmo: a palavra. Mas, ao encontrarmos a
palavra, na analise do dialogo, como algo
mais que um meio para que ele se faca, se
nos impde buscar, também, seus elementos
constitutivos. Esta busca nos leva a
surpreender, nela, duas dimensdes; acao e



reflexao, de tal forma solidarias, em uma
interacao tao radical que, sacrificada, ainda
que em parte, uma delas, se ressente,
imediatamente, a outra. Nao ha palavra
verdadeira que nao seja praxis. Dai que dizer
a palavra verdadeira seja transformar o
mundo. A palavra inauténtica, por outro lado,
com que nao se pode transformar a
realidade, resulta da dicotomia que se
estabelece entre seus elementos
constituintes. Assim é que, esgotada a
palavra de sua dimensao de acao, sacrificada,
automaticamente, a reflexao também se
transforma em palavreria, verbalismo, bla-
bla-bla. Por tudo isto, alienada e alienante. E
uma palavra oca, da qual nao se pode
esperar a denudncia do mundo, pois que nao
ha denuncia verdadeira sem compromisso de
transformacao, nem este sem acao (Freire,
1968, p. 87).

O que vocé acabou de ler é literalmente uma
interpretacao logocéntrica da teologia marxista —
marcando um retorno dialético para a praxis de Vico por
meio da linguagem declarativa e do idealismo de Hegel.
Para Freire (1985, p. 51), a educacao serd um processo



de aprendizado para “transformar a realidade”, o que é
um projeto essencialmente marxista.

Ao ser uma reflexao critica de ambos,
educador-educando e educando-educador, o
processo de alfabetizacao deve relacionar o
ato de transformar o mundo com o ato de
“pronuncia-lo”. Nao ha “pronuncia” do mundo
sem consciente acao transformadora sobre
este. “Acao consciente” a que Marx varias
vezes se referiu. Mas é necessario sublinhar-
se, também, que ha diferentes maneiras de
“pronunciar o mundo”. A das classes
dominantes, que determina o siléncio das
classes dominadas ou a aparéncia de sua voz,
na sua recuperacao por aquelas, e a das
classes dominadas, que demanda sua
organizacao revolucionaria para a abolicao
das estruturas de opressao. A percepcao de
tudo isto é indispensavel aos alfabetizandos,
Se nossa opcao é realmente libertadora.

De fato, seqgundo Freire e Marx, transformar a realidade
é o0 que torna os homens humanos e nao meros animais
— uma questao existencial (e teoldgica) crucial.



Imersos no tempo, em seu mover-se no
mundo, 0S animais nao se assumem COmo
presencas nhele; nao optam, no sentido
rigoroso da expressao, nem valoram. Seres
histoéricos, inseridos no tempo e nao imersos
nele, os seres humanos se movem no mundo,
capazes de optar, de decidir, de valorar. Tém
o sentido do projeto, em contraste com os
outros animais, mesmo quando estes vao
mais além de uma rotina puramente
instintiva (Freire, 1981, p. 44).

Sensibilidades cristas a parte, somos obrigados a
concluir, pelas préprias palavras de Freire, que ele é
muito mais uma figura religiosa do que um tedrico da
educacao, e seu programa educacional esta muito mais
préximo de ser ensino religioso explicito do que teoria da
educacao. Dessa maneira, levando-se em conta que essa
pedagogia transmitiu informacao e orientacao as escolas
publicas nos Estados Unidos e em seus cinquenta
estados, é de se suspeitar que ela esteja sentada sobre
uma contestacao da cldusula de estabelecimento até
entao nao reconhecida. Sao visiveis uma concepcao do
mundo, a vida nele e suas questbes fundamentais, de
modo que os deveres de consciéncia surgem do sistema
de crenca. Esses aspectos, contudo, sao os critérios



habituais para o reconhecimento de um sistema de
crencas como uma religiao, segundo a jurisprudéncia da
Primeira Emenda da Constituicao dos EUA. Nao é algo
gque o Estado possa ordenar ou impor. No entanto, isso é
assunto para um debate mais aprofundado em outro
foro.

Contudo, antes de deixarmos de lado esse debate,
devemos notar que ele é categérico no projeto de Freire,
de um modo que deixa muitos pensadores
contemporaneos perplexos. Freire abre o sexto capitulo
de Acao cultural para a liberdade com uma breve secao
curiosamente filoséfica intitulada “Toda pratica educativa
implica numa concepcao dos seres humanos e do
mundo”. Trata-se de um pouco de ilusionismo filoséfico
(de um vendedor de ilusdes?) sobre o qual todo o
restante do seu trabalho se justifica. A pretensao inicial
contida nessa passagem €& que nao existe abordagem
neutra para a educacao, porque todas se apoiam em
julgamentos de valor (politicos) enraizados em um
conceito subjacente de homem e de mundo. Freire,
entao, apresenta a teologia marxista como o Unico
conceito valido de homem e de mundo, ainda que nao
declare isso abertamente.



A experiéncia nos ensina que nem todo d6bvio
é tao 6bvio quanto parece. Assim, é com uma
obviedade que comecamos este trabalho:
toda pratica educativa envolve uma postura
tedrica por parte do educador. Esta postura,
em si mesma, implica — as vezes mais, as
vezes menos explicitamente — numa
concepcao dos seres humanos e do mundo. E
ndo poderia deixar de ser assim. E que o
processo de orientacao dos seres humanos no
mundo envolve nao apenas a associacao de
imagens sensoriais, como entre os animais,
mas  sobretudo, pensamento-linguagem;
envolve desejo, trabalho-acao transformadora
sobre o mundo, de que resulta o
conhecimento do mundo transformado. Este
processo de orientacao dos seres humanos no
mundo nao pode ser compreendido, de um
lado, de um ponto de vista puramente
subjetivista; de outro, de um angulo
objetivista mecanicista. Na verdade, esta
orientacao no mundo sé pode ser realmente
compreendida na unidade dialética entre
subjetividade e objetividade. Assim
entendida, a orientacao no mundo pde a



gquestao das finalidades da acao ao nivel da
percepcao critica da realidade (Freire, 1985,
p. 43-44).

Entdo nao se trata apenas de saber se a educacao é
“neutra em termos de valores” (e os pedagogos criticos
afirmam com frequéncia que a educacao nao pode ser
neutra em relacao a valores, e seus criticos muitas vezes
sao obrigados a concordar, colocando-os em territério
marxista). Trata-se da insercao de uma visao de mundo,
nao de valores somente, no que configura uma completa
fraude intelectual (padrao do marxismo).

Essa fraude é desmascarada quando se percebe que
Freire afirma com determinacao que o sistema dialético
marxista “no qual subjetividade e objetividade estao
unidas” é o verdadeiro sistema para a realidade, e que é
evidente que as pessoas estao mais ou menos cientes
desse “fato”, o qual Freire insiste ser “autoevidente”.
Como nés ja sabemos, essa visao de mundo é a Teologia
Marxista, claro. Realiza-se a fraude intelectual afirmando-
se com insisténcia que todas as outras pessoas
simplesmente nao sabem como funciona de fato a
realidade, motivo pelo qual elas nao sao capazes de
perceber que é “evidente por si sé” e, portanto, nao se
comparam a um educador freiriano no que diz respeito a
orientar qualquer processo educacional.



Contudo, a natureza “autoevidente” desse sistema sé é
percebida quando ele é aceito, e é exatamente a mesma
armadilha intelectual levada a cabo por Karl Marx em Os
manuscritos econémico-filoséficos (1844), para forcar a
aceitacao do seu conceito idéntico de homem e de
mundo. Desse modo, Freire reproduz a mentira que se
oculta por baixo de todo pensamento marxista.

Em termos praticos, isso significa que discutir se a
educacao pode ou deve ser “neutra em termos de
valores” é um equivoco que geralmente confere
vantagem ao marxista (ou outro relativista). Nao se trata
de valores; trata-se de uma teoria subjacente do homem
e do mundo. Valores existem dentro desses conceitos
amplos que aglutinam e orientam outras filosofias (como
uma teoria que aborda valores, que chamamos de
axiologia), as quais denominamos “teologias” quando
dizem respeito a uma concepc¢ao do Divino.

No Ocidente, abracamos uma teoria liberal — nao
esquerdista — do homem e do mundo, que (o que é
muito importante) traz em si a liberdade de consciéncia
(consagrada na Primeira Emenda norte-americana). O
esquerdismo claramente nao permite tal liberdade,
portanto nao devemos confundi-lo com liberalismo, que é
a escola filoséfica em cujos principios os Estados Unidos
se fundamentam. Sob essa estrutura basica e voltada
pela humildade, o estado nao pode decidir qual
concepcao do homem e do mundo sera imposta aos



individuos além de uma estrutura basica bastante
rudimentar que a bem da verdade é evidente por si s6 —
somos seres capazes de algum raciocinio, e como
resultado disso temos certos direitos inalienaveis que sao
assegurados para gque nao possam nos obrigar a ter uma
concepc¢ao mais especifica do homem e do mundo. Nossa
capacidade de raciocinio é o que nos torna humanos,
portanto o Estado nao pode ditar o propdésito da nossa
capacidade de raciocinio — se devemos emprega-la para
servir e glorificar a Deus, ou para nos submetermos a
Ald, ou para transcender o sofrimento terreno trilhando o
Caminho Octuplo e alcancar o Nirvana, ou para descobrir
a dialética sujeito-objeto a fim de percebermos a néds
mesmos como sujeitos da transformacao trabalhando
para construir o mundo numa utopia marxista.

Ent3o ndo é uma questdo de valores de modo algum. E
questao de saber como os valores sao determinados,
antes de mais nada. A aprovacao dada pelo Estado a
educacao freiriana, que assume abertamente o conceito
dialético marxista — sequndo o qual em virtude do nosso
ser nds devemos transformar o mundo para fins
particulares (incluindo a edificacao do reino de Deus aqui
na Terra) — é, portanto, uma clara violacao da Primeira
Emenda nos Estados Unidos, da mesma maneira que
seria uma violacao endossar um conceito explicitamente
cristdo de homem e de mundo. Na verdade, sob um
conceito freiriano, nao seria possivel para um cristao



acreditar em Deus a nao ser da maneira determinada
pela teologia da libertacao (woke), o que definitivamente
viola os direitos desse cristao — ponto este que Freire
deixou bastante claro com relacao a “igreja profética” ao
longo do capitulo 9 de Acao cultural para a liberdade!
(Repare bem: as escolas freirianas podem existir sem
problemas nos Estados Unidos, entao, assim como outras
escolas religiosas privadas podem, sujeitas as mesmas
leis e politicas que norteiam qualquer escola religiosa, e
devem ser reconhecidas — e declaradas — como escolas
religiosas).

Agora que temos uma ideia de quem é Paulo Freire e
das implicacdes da sua obra, voltemos nossa atencao
para 0s conceitos mais importantes da sua pedagogia. O
que é essencial pode ser reunido em cinco conceitos
fundamentais de Freire: o0 que eu chamo de “pedagogia
do marxismo”, “conscientizacao”, abordagem dos “temas
geradores”, “codificacao e decodificacao” e o “método
dialdgico”. As pessoas familiarizadas com a educacao do
modo como ela é ensinada e praticada na América do
Norte acharao de imediato pelo menos os ultimos trés
desses conceitos reconheciveis, se nao rotineiros,
embora com aspecto um pouco modernizado. Os dois
primeiros sao essencialmente uma reutilizacao do
marxismo e do neomarxismo, incluindo o programa
maoista de reforma do pensamento, dentro da arena da
educacao.



Nos capitulos que se seguirao, peco ao leitor que tenha
alguma paciéncia para suportar um certo incémodo
literario, porque sou obrigado a repetir diversas citacoes
de Freire, as vezes mais de uma vez, até o final do livro.
Essa decisao foi tomada por um bom motivo: o de extrair
diferentes aspectos dos principais paragrafos dos livros
de Freire de maneira variada, conforme eles se encaixam
nos diferentes contextos dentro dos quais eu separei e
organizei seu programa tendo em vista essa
apresentacao. Minha esperanca com isso € acrescentar
clareza a esse trabalho, e fazer valer a pena algum
eventual aborrecimento, mesmo que pequeno.



A PEDAGOGIA DO MARXISMO

Paulo Freire imbuiu o0 marxismo na educacao
propriamente dita. Em outras palavras, ele transformou a
pedagogia em teoria marxista e também transformou os
préoprios conceitos de educacao, alfabetizacao e
conhecimento em situacdes para analise social marxista.
Isso nao equivale a introduzir marxismo ou tais ideias no
curriculo, nem é o mesmo que reformular a educac¢ao nos
moldes de uma doutrina marxista, como muitas pessoas
acreditam. Trata-se de uma mudanca bem mais profunda
na teoria da educacao, que redefiniu a maneira como
educamos nossos estudantes nos Estados Unidos e agora
no mundo inteiro. Como ja comentamos, a comparacao
mais préxima é a reforma do pensamento ao estilo de
lavagem cerebral realizada nas prisdbes e escolas de
reeducacao maoistas. A usurpacao da educacao que
discutimos tornase possivel exatamente por essa



pedagogia do marxismo, que redefine a educacao de
dentro para fora.

UMA INTRODUCAO AO MARXISMO COMO MODO DE PENSAMENTO

Para os que nao estao familiarizados, uma visao geral
da teoria (leia-se: teologia) marxista sera bem-vinda. Nos
termos mais simples possiveis, o marxismo pode ser
apresentado em duas partes. A primeira parte € uma
teoria geral acerca do modo como opera a sociedade de
classes, e a segunda é o que se pode fazer a respeito. A
primeira é a peculiar concepcao dialética do mundo de
Marx, a visao do homem absoluto e a sociologia voltada
para o conflito; a segunda é a tomada dos meios de
producao para transformar a sociedade segundo o seu
propdsito maximo (marxista).

Em linhas gerais, a tese de Marx a respeito do modo
COMO Se organiza e opera a sociedade de classes supoe a
existéncia de um tipo especial de propriedade
“burguesa” ao qual algumas pessoas tém acesso
garantido, enquanto todas as outras tém esse acesso
negado. Esse acesso “estratifica” a sociedade em duas
classes: a que tem acesso a propriedade especial e a que
nao tem. Essas classes estao naturalmente em conflito
uma com a outra, porque a classe alta constréi um



sistema que aliena o individuo comum (que para Marx é
o trabalhador) do produto dos seus esforcos, e por
conseguinte de sua capacidade de ser de modo pleno e
verdadeiro. Aqueles que tém poder para fazer isso (hoje
em dia esse poder recebe o0 nome de “privilégio”) geram
mitologias elaboradas, as quais dao o nome de
“ideologia”, as quais justificam o seu poder. Segundo
Marx, a ideologia “mistifica” a realidade e o marxismo a
“desmistifica”.

Essa propriedade especial e a estratificacao estrutural
de classe em torno dela geram varias consequéncias.
Para comecar, porgue 0s que tém acesso a essa
propriedade esperam manté-la e fazer com que
permaneca exclusiva, a sociedade ¢é dividida em
opressores, que tém o privilégio do acesso a propriedade
especial, e oprimidos, que sao excluidos dela. Os que
tém acesso compdem uma camada “superestrutural” da
sociedade, o que significa que com esse acesso podem
moldar o rumo futuro da Histdria. Os excluidos, aos quais
0 acesso foi negado, constituem a base do capital
humano da sociedade (homem reduzido a animal ou
maquina pela divisao do trabalho), que define a sua
“infraestrutura” funcional, que a faz operar e produz a
maior parte ou todo o valor legitimo que impulsiona a
sociedade. Eles estao em relacao “dialética” —
encaixam-se no componente humano de uma vasta
mitologia da realidade denominada “materialismo



dialético”, que supostamente explica a evolucao de tudo
no universo, inclusive do homem e da sociedade. A
superestrutura repousa sobre a base e tem definido o
papel de explora-la para manter sua condicao
privilegiada. Portanto essa relacao é inerentemente
antagbnica e dinamica, e gera uma “estrutura”
dominante da sociedade que comanda seus assuntos e
define suas relagcdes sociais — como uma espécie de
“espirito” materialista (Geist) que penetra e molda a
realidade e a experiéncia.

Por sua vez, essas relacdes (que sao socialmente
forjadas, é Obvio) delimitam o alcance da compreensao
subjetiva que as pessoas dentro dessa sociedade tém. Os
que sao oprimidos dentro dessa dinamica sao
condicionados a aceitar tal opressao porque o alcance da
sua imaginacao esta limitado ao mundo que eles sao
forcados a ocupar. Isso rouba deles o que os torna
essencialmente humanos e o0s obriga a viver em um
mundo  “alheio”, portanto alienante. Como nao
compreendem esse mundo, eles nao sao capazes de
muda-lo, sobretudo porque eles nao fazem parte da
camada superestrutural da sociedade, a partir da qual
seus rumos sao determinados. Os que integram a classe
privilegiada ingénua ou deliberadamente mantém-se
cegos ao sistema do qual se beneficiam, portanto
também tém alcance subjetivo limitado; assim sendo,
apenas o oprimido tem a possibilidade de cura-los (a



opressao confere a gnose de verdadeira natureza social
do homem). A consciéncia marxista, derivada do que
Marx denominava “socialismo cientifico”
(Wissenschaftlicher Sozialismus), nao é somente o Unico
antidoto a essa limitacao da consciéncia subjetiva; é
também anunciada como o Unico estudo “cientifico”
verdadeiro do homem, da sociedade e da propria
Historia.

O papel do homem nisso é tornar-se consciente da sua
verdadeira natureza, compreender as condicoes
“concretas” da sua vida estruturada e mudar essas
condicdes tomando o rumo socialista. Essa atividade
transformadora da sociedade denomina-se “praxis”, que
deriva da raiz grega para a palavra “pratica”. Praxis
significa um ato criativo para o qual os meios e os fins
nao sao distintos, em oposicao a poiesis (isto é, atividade
poética), na qual os meios e os fins sao distintos —
pense, por exemplo, na diferenca entre construir uma
casa (poiesis) e construir um lar (praxis), ou instruir
(poiesis) e ensinar (praxis). Para Marx, o homem constréi
a sociedade por meio da sua praxis baseada na teoria
(isto é, ativismo comprometido), e a sociedade, por sua
vez, por meio do condicionamento social, molda e

a“

delimita o homem num processo conhecido como “a
inversao da praxis”. Podemos pensar no marxismo como
uma filosofia por meio da qual se aprende a ver o mundo

como um ciclo social estavel e que supostamente se



perpetua a si mesmo, para depois desestabiliza-lo e
tomar posse dos seus meios de producao a fim de
redireciona-lo a meta desejada, o comunismo, o qual —
acreditava Marx — capta a verdadeira natureza do
homem como um “ente-espécie” inteiramente social;
natureza da qual ele foi alienado pela divisao da
sociedade causada pelo estabelecimento de uma forma
especial de propriedade e um mito de acesso privilegiado
a ela (para ele, a divisao de trabalho e a propriedade
privada).

Desse modo, as classes privilegiadas mantém essa
“realidade” estrutural criando uma mitologia social
abrangente — a “ideologia” — para justificar o seu
acesso. O marxismo se define como o Unico caminho
para o “fim da ideologia” — nao essa ou aquela
ideologia, mas a ideologia propriamente dita, toda
ideologia. Reforcadas pelo poder de persuasao da
ideologia, essas circunstancias estruturam a sociedade
de maneira a se manter, particularmente para que o0s
privilegiados continuem privilegiados e o0s oprimidos
continuem oprimidos — em outras palavras: eles se
tornam o principio organizador fundamental de uma
sociedade injusta. A ideologia opera de modo a
assegurar que nenhum grupo tenha consciéncia da
verdadeira natureza da sociedade. Contudo o propdsito,
como observam Marx e Engels no Manifesto Comunista,



pode ser resumido na simples ideia de “abolicao da
propriedade privada” desse tipo especial.

Essa estrutura bdsica do marxismo se repete em cada
evolucao da teoria marxista.

« Para Marx, a propriedade especial era capital.
Sua ideologia era o capitalismo, uma caricatura
das economias de mercado. Seus favorecidos sao
a burguesia e seus desfavorecidos sao a classe
trabalhadora, que se tornou proletariado quando
despertou para a consciéncia de classe. A
estrutura dessa sociedade é imposta pelo
classismo estrutural que ¢é materialmente
deterministico. O objetivo do marxismo
econdbmico-material é a abolicao (ou

transcendéncia) da propriedade privada.

e Na teoria critica de raca, como eu sustento em
Race Marxism (marxismo racial), a propriedade
especial é branca. Sua ideologia é a supremacia
branca. Seus favorecidos sao brancos. Seus
desfavorecidos sao pessoas de cor. Pessoas
nessas duas condicbes podem se tornar
antirracistas quando despertam para a
consciéncia de raca. A estrutura dessa sociedade
é imposta pelo racismo sistémico, que nao é sé
materialmente, mas também estruturalmente



deterministico. Seu objetivo é a abolicao (ou
transcendéncia) da branquitude.

Na teoria queer, a propriedade especial é a
normalidade. Sua ideologia é a cis-
heteronormatividade, que considera normal ser
hétero e nao trans. Seus favorecidos sao
cisheterossexuais e pessoas que se passam por
cisheterossexuais. Seus desfavorecidos sao o0s
anormais. Esses ultimos podem se tornar aliados
ou queer quando despertam para a consciéncia
queer. A estrutura dessa sociedade é imposta por
homofobia, transfobia e outras intolerancias da
normatividade, que sao materialmente e também
estruturalmente deterministicas. Seu objetivo é a
abolicao (ou transcendéncia) da normalidade, e
com ela a normatividade, ou seja, todas as
normas e expectativas categéricas impostas
socialmente.

Para Freire, a propriedade especial é a educacao
formal ou a alfabetizacdo. Sua ideologia é a
“sociedade educada”, que valoriza ser educado e
alfabetizado de maneira aceitavel para o sistema
vigente. Seus favorecidos sao 0s que passam
pelo processo formal de educacdo e
alfabetizacao, e sao considerados conhecedores,
seus desfavorecidos sao os analfabetos, que sao



na verdade conhecedores por mérito proprio,
embora o sistema os exclua, exclua suas formas
de conhecimento e a sua cultura. Eles sao
despertados por meio da alfabetizacdo politica, e
a conscientizacao é o processo do seu despertar.
Os criticamente conscientes ou conscientizados
sao as pessoas que foram despertadas. A
estrutura dessa sociedade ¢é imposta por
expectativas relacionadas a alfabetizacao e a
educacao formal, as quais sao material e
estruturalmente deterministicas, relegando a
classe dos desfavorecidos a uma “cultura do
siléncio”, no dizer de Freire. A meta é a abolicao
(ou transcendéncia) da educacdo formal e do
conhecimento objetivo, portanto o objetivo
imediato é a reapropriacao da educacao
mediante um processo de conscientizacao e
“humanizacao”.

Ser conscientizado (em qualquer conceito marxista) nao
é simplesmente tornar-se consciente das condicdes e da
sociedade de classes como 0s marxistas as veem. A
coisa vai além. E preciso também entender que, como
sujeitos conscientes, até os que fazem parte da classe
dos desfavorecidos sao criadores da Histéria. Nao apenas
isso: eles desempenham um papel especial e certo no
sentido de garantir que a Histdéria se encaminhe de



acordo com o0s seus planos (os planos socialistas).
Portanto os oprimidos nao sao somente os criadores da
Historia, eles sao criadores privilegiados da Histéria que
foram alienados desse fato crucial sobre eles préprios e
em consequéncia disso sao injustamente destituidos de
poder.

Além disso, Marx supde que a conscientizacao deve
levar a acao, especificamente no que diz respeito aos
meios de producao — ou seja, a praxis. Para Marx, o
homem é um produto da sociedade na qual ele esta
inserido, mas ele, por sua vez, cria a sociedade na qual
vive, teoricamente por meio da sua praxis consciente.
Dessa maneira, pode perambular pela vida inconsciente
e continuar repetindo as mesmas crencas ideoldgicas,
que reproduzem a sociedade vigente, ou ele pode
despertar e se apossar dos meios de producao da
sociedade, portanto, do homem. 12 Em outras palavras, o
homem se edifica construindo as condicoes (materiais,
para Marx; de conhecimento, para Freire) de sua
sociedade e pode permitir que isso continue ocorrendo
sem enxergar, inconsciente (beneficiando 0s
privilegiados) ou conscientemente.

De certa forma, o marxista vé trés vias evolutivas
possiveis para a sociedade. Em um estado
verdadeiramente primitivo ou mesmo ingénuo, ela pode
se desenvolver de forma organica, seguindo uma espécie
de processo de “selecao natural” no qual as pressdes da



vida social (em entidades politicas e entre entidades
politicas como nacodes) levam a tomadas de decisao que
moldam o seu curso. Por outro lado, tendo em vista que
nao vivemos num estado verdadeiramente primitivo ou
ingénuo — a imposicao de sociedade de Rousseau
baseia-se nesse pensamento — nds nos encontramos na
realidade em um tipo de estado de “selecao artificial” da
evolucao da sociedade, na qual aqueles que garantiram
para si mesmos acesso a superestrutura da sociedade
direcionam seu curso em seu proprio beneficio em
variados graus de consciéncia para esse fato. Em terceiro
lugar, a evolucao da sociedade pode ser captada pelo
consciente e transformada em uma selecao artificial
intencional com vistas a um melhor conjunto de
condicdes que aprimore a sociedade, o homem e o
mundo em que ele se encontra — isto &, transformando-o
de maneira consciente para um fim desejado (socialista).
Os pensadores de tendéncia marxista tipicamente
descartam a possibilidade da primeira dessas trés
situacdes e argumentam que nds, portanto, temos uma
escolha, sem a alternativa da neutralidade: ficar do lado
deles ou permitir que a opressao (fascismo) continue
porque o fato fundamental da formacao proposital da
sociedade e do homem estda ocorrendo de maneira
independente.

Evidentemente, direcionar de modo consciente a
evolucao da sociedade e do homem para um fim



desejado é uma forma de eugenia, e 0S marxistas
parecem entender isso da sua costumeira maneira
invertida. Pode-se perceber esse fato porque eles
consideram tudo o mais uma forma de eugenia por
acreditarem que nés vivemos num ambiente social
artificialmente selecionado que beneficia poucos em
prejuizo de muitos — isso sempre acontece pelas maos
de pessoas “mas”, a nao ser que as pessoas “boas” se
apoderem dos meios de producao. (Além do mais, é claro
que isso revela a gigantesca teoria da conspiracao que é
o0 pensamento marxista.) Por acreditarem que sozinhos
tracam o caminho para dar fim a todas essas orientacdes
ideoldgicas, pensam que seu programa de eugenia nao
conta, e portanto o Unico programa genuinamente
antieugenia possivel, ja que nés simplesmente nao
podemos voltar a um estado de natureza primitivo.

Sé para constar, na educacao freiriana isso ocorre
mediante a  substituicdo das condicbées pelo
conhecimento, transmitido por intermédio da educacao.
Talvez pudéssemos aprender de maneira organica, nao
fosse pelo fato de existir a sociedade. Portanto
aprendemos falsamente e em prol dos interesses
daqueles que se instalaram no poder por meio de suas
reivindicacbes de conhecimento. Por outro lado,
poderiamos aceitar conhecimentos alternativos e formas
de conhecimento escolhidas por sua utilidade politica de
empurrar a sociedade na direcao do seu propdsito maior,



que é uma utopia (socialista) livre. Qualquer outra
escolha produz todo esse mal, tendo em vista que o
génio do conhecimento ja saiu da garrafa.

Na teoria marxista , os privilegiados nao abrirao mao
dos seus privilégios facilmente, por isso essa transicao
da selecao artificial “opressora” e “domesticadora” para
a selecao artificial “libertadora” e “utépica” (marxista)
deve acontecer por meio de uma revolucao e um Estado
imposto, ativo, regido pela classe desfavorecida agora
consciente — uma ditadura do proletariado.

Na teoria critica de raca, uma ditadura funcional dos
antirracistas, como descrita, por exemplo, por Ibram X.
Kendi na Politico Magazine, cumpre esse objetivo. 13 Na
teoria queer, o objetivo é cumprido através da
desconstrucao implacavel de todas as categorias e
normas por meio do ativismo queer. Na educacao
freiriana, toda educacao se torna educacao politica, com
educadores como facilitadores em prol da consciéncia
(critica, ou marxista) a fim de que todo o conhecimento
se torne conhecimento politico entendido em termos
marxistas. Com efeito, Freire argumenta em Acéo cultural
para a liberdade que a verdadeira educacao é a
educacao politica (especificamente, a verdadeira
“alfabetizacao” é a alfabetizacao politica) “facilitada” por
professores conscientizados. Isso é o0 que 0s marxistas
conseguiram em nossas escolas nos ultimos quarenta
anos.



ALFABETIZA(;KO POLITICA EO CAMPO DO CONHECIMENTO

Ensinar marxismo ou ideias marxistas, ou mesmo
doutrinar estudantes em marxismo, é algo que pode
acontecer dentro de outra estrutura pedagdgica
adequada para o ensino de criancas. Nao é isso que
Paulo Freire oferece. Para Freire, o préprio conceito de ser
“educado” ou “alfabetizado” (usarei esses termos de
forma intercambiavel), ou de ser um “conhecedor”, deve
ser entendido de forma marxista, aproximadamente
como foi descrito ha pouco.

Em suma, Freire constroi uma arquitetura pedagdgica
na qual pessoas poderosas, privilegiadas, burguesas ou
em outras posicdes de vantagem na sociedade decidem
o que significa ser “educado”, “alfabetizado” e
“conhecedor” de tal modo que a sociedade é estruturada
para que eles tenham vantagem, enquanto oprimem a
classe desfavorecida de individuos “sem educacao”,
“iletrados”, que nao sao considerados “conhecedores”
fora dessa estrutura. Aqueles que estao fora da estrutura
sao, em razao do seu analfabetismo (politico), mantidos
em uma “cultura do siléncio”, ou seja, nao podem falar
(politicamente) e se tentarem nao serao ouvidos. Esse
Estado os impede de ser, seqgundo Freire, uma alegacao



radical compreensivel somente na linguagem do
marxismo. No marxismo, ser um homem significa saber
que vocé tem capacidade para transformar a realidade
de acordo com a sua visao subjetiva e seu estado de
conscientizacao.

Na cultura do siléncio as massas sao mudas,
ou seja, sao proibidas de tomar parte
criativamente das transformacdes da sua
sociedade, portanto sao proibidas de existir.
Mesmo que vez por outra possam ler e
escrever porque foram “ensinadas” em
campanhas humanitdrias — mas nao
humanistas — de alfabetizacao, ainda assim
elas estao alienadas do poder responsavel
por seu siléncio (Freire, 1985, p. 50).

Em conformidade com o conceito teoldgico central do
marxismo, Freire da o nome de educacao
“humanizadora” ao  seu remédio para essa
caracterizacao do que agora é chamado, as vezes, de “o
campo do conhecimento”. Ele diferencia isso de
programas de educacao “humanitaria”, que parecem se
importar com os analfabetos e buscam ensina-los a ler
palavras, mas nao o seu contexto politico. Tais programas
tencionam ensinar aos desfavorecidos as habilidades



educacionais necessarias, mas acabam também
condicionando-o0s a aceitar os termos injustos das suas
sociedades. Segundo Freire, essas campanhas de
alfabetizacao humanitaria perpetuam a cultura do
siléncio porque nao ensinam o que tem de ser ensinado
para a obtencao da verdadeira alfabetizacao, que é a
alfabetizacao politica.

Para a concepcao critica, o analfabetismo
nem ¢é uma “chaga”, nem uma “erva
daninha” a ser erradicada, tampouco uma
enfermidade, mas uma das expressdes
concretas de uma realidade social injusta.
Nao é um problema estritamente linguistico
nem exclusivamente pedagdgico,
metodolégico, mas politico,b, como a
alfabetizacao através da qual se pretende
supera-lo. Proclamar sua neutralidade,
ingénua ou astutamente, nao afeta em nada
a sua politicidade intrinseca (Freire, 1985, p.
10).

Vemos aqui, seqgundo Freire, o significado da pedagogia
do marxismo e da alfabetizacao, que deve ser entendida
nao como um estado de capacidade, mas como uma
circunstancia politica. Freire indica que quis dizer isso de



duas maneiras. Primeiro, o analfabetismo (tanto o
relacionado as letras quanto o politico) é resultado da
politica, e, segundo, “tendo em vista que tentamos
superar o analfabetismo justamente por meio da
alfabetizacao”, os préprios termos que dao significado a
“alfabetizacao” sao politicos. Em outras palavras, a
“alfabetizacao” — que significa ser capaz de “ler” — é
algo definido em termos politicos.

Saber ou nao ler parece uma questao bastante simples,
se deixarmos de lado aspectos mais sutis relacionados ao
“analfabetismo funcional” (poder ler as palavras, mas
nao extrair o significado delas). Mas nao é para Freire.
Para Freire, existe a capacidade de ler um texto e a
capacidade de ler uma sociedade e suas condicdes. Ser
capaz de ler palavras em uma pagina, mas nao consequir
perceber o significado delas, e a capacidade ou
incapacidade de Ié-las, mantém um estado de opressao
na sociedade e é outra forma de analfabetismo (hoje em
dia, isso as vezes é chamado de “injustica
hermenéutica”). Poder ler a sociedade desse modo, mas
nao consequir ler palavras adequadamente a fim de
convencer os que detém o poder de que vocé sabe o que
esta vivenciando (“injustica testemunhal”) é outro
significado de ser injustamente julgado incapaz de “ler”
ou, pelo menos, incapaz de “dizer” o que foi lido.

Para Freire, como podemos ver, a habilidade apenas de

”n

“ler” mancha o significado de ser um “conhecedor”,



alguém que sabe — ou o0 que é necessario para ser
considerado um conhecedor —, 0 que mais uma vez é
entendido como uma circunstancia politica. Ele insiste
que o sistema existente (de sociedade, educacao,
alfabetizacao etc.) considera conhecedores o0s
alfabetizados, mesmo que o0 conhecimento desses
ultimos possa ser bastante vazio e proveitoso apenas
para a promocao e a manutencao das condicdes
opressivas existentes. Por outro lado, “analfabetos” sao
vistos como “absolutamente ignorantes”, como pessoas
que nao sabem, mas Freire argumenta que isso nao leva
em conta o fato de que eles sabem o contexto das suas
préprias vidas. Eles sabem as coisas, sabem que sabem
as coisas, e podem ser ensinados a “lé-las”. Ocorre que
lhes é negado o contexto apropriado (ou seja, marxista)
para que compreendam as experiéncias de suas vidas,
incluindo por que eles sao considerados “analfabetos”,
pessoas que nao sabem e, portanto, sao alienadas do
processo de transformacao da Histdria e da sociedade.

Os analfabetos sabem que sao seres
concretos. Sabem que fazem coisas. Mas o
gque as vezes nao sabem, na cultura do
siléncio, em que se tornam ambiguos e duais,
€ gue sua acao transformadora, como tal, os
caracteriza como seres criadores e



recriadores. Submetidos aos mitos da cultura
dominante, entre eles o de sua “natural
inferioridade”, nao percebem, quase sempre,
a significacao real de sua acao
transformadora sobre o mundo. Dificultados
em reconhecer a razao de ser dos fatos que
os envolvem, é natural que muitos, entre
eles, nao estabelecam a relacao entre nao
“ter voz”, nao “dizer a palavra”, e o sistema
de exploracao em que vivem (Freire, 1985, p.
50).

Vemos aqui, €& claro, Freire repetindo a principal
alegacao de Marx: os que sao oprimidos pelo sistema
vigente tém a sua prépria humanidade, como extensao
do seu trabalho, roubada. Para Freire, essa “realidade
social injusta” é politica de incontaveis formas ao mesmo
tempo, mas principalmente no sentido sempre
pretendido pelos marxistas quando discutem “economia
politica”. A verdadeira natureza do homem é ser um
criador da Histéria, Marx diz ser um processo do qual a
classe desfavorecida é excluida pela opressao estrutural
e pela alienacao da sua verdadeira natureza como tal.
Freire vé esse processo criativo como posterior ao fato de
se considerar alguém conhecedor, e é apenas um
conceito burgués e questao de definicdes politizadas de



“conhecimento”, “saber”, “conhecedor”, “alfabetizacao”,
“leitura”, “educacao”, e assim por diante, que impedem
o “analfabeto” de compreender a sua verdadeira
natureza. Agora revisitaremos algumas das palavras de
Freire com um contexto mais amplo acrescentado.

Aprender a ler e escrever se faz assim uma
oportunidade para que mulheres e homens
percebam o que realmente significa dizer a
palavra: um comportamento humano que
envolve acao e reflexao. Dizer a palavra, em
um sentido verdadeiro, é o direito de
expressar-se e expressar o mundo, de criar e
recriar, de decidir, de optar, de participar,
enfim, do processo histérico da sociedade.
Como tal, ndao é o privilégio de uns poucos
com gue silenciam as maiorias. Na cultura do
siléncio, as massas sao mudas, ou seja, Sao
proibidas de tomar parte criativamente das
transformacdes da sua sociedade, portanto
sao proibidas de existir. Mesmo que vez por
outra possam ler e escrever porque foram
“ensinadas” em campanhas humanitarias —
mas nao humanistas — de alfabetizacao,



ainda assim elas estao alienadas do poder
responsavel por seu siléncio (Freire, 1985, p.
50).

Repare que Freire volta a repetir que aprender a ler e
escrever no sentido convencional nao é o que lhe
interessa, nem é do que ele esta falando. As pessoas até
podem “ocasionalmente ler ou escrever porgue isso “lhes
foi ensinado” em campanhas de alfabetizacao
equivocadas, que nao se concentram na “alfabetizacao
politica” e as condicionam a aceitar condicoes
supostamente desumanizadoras. Esse aprendizado nao
conta, na realidade, porque nao ensina os individuos a
serem o0s verdadeiros criadores da Histéria que eles
sabem que sao. Aqui vemos Freire construir uma teoria
marxista do conhecimento, da alfabetizacao e da
educacao. Literalmente.

Na visao “bancaria” da educacao, o saber é
uma doacao dos que se julgam sabios aos
gue julgam nada saber. Doacao que se funda
numa das manifestacdes instrumentais da
ideologia da opressao — a absolutizacao da
ignorancia, que constitui o que chamamos de
alienacao da ignorancia, segundo a qual esta
se encontra sempre no outro. O educador,



gque aliena a ignorancia, se mantém em
posicoes fixas, invariaveis. Sera sempre o que
sabe, enquanto os educandos serao sempre
0S que nao sabem. A rigidez dessas posicoes
nega a educacao e o conhecimento como
processos de busca. O educador se poe frente
aos educandos como sua antinomia
necessaria. Reconhece, na absolutizacao da
ignorancia daqueles, a razao de sua
existéncia. Os educandos, alienados, por sua
vez, a mMmaneira do escravo na dialética
hegeliana, reconhecem em sua ignorancia a
razao da existéncia do educador, mas nao
chegam, nem sequer ao modo do escravo
naquela dialética, a descobrir-se educadores
do educador (Freire, 1968, p. 72).

“O saber é uma doacao dos que se julgam sdabios aos
que julgam nada saber”; é uma teoria marxista do
conhecimento.

Na literatura epistemolégica contemporanea da “justica
social” (quase inteiramente enquadrada em termos de
teoria da educacao), toda essa linha de pensamento é
frequentemente caracterizada como o “campo do
conhecimento”, que é apresentado como “desigual” e
“silenciador” para aqueles que nao sao privilegiados



como conhecedores (digamos, por Kristie Dotson). O
argumento essencial é que a ordem social vigente é de
varias maneiras tendenciosa e injusta porque favorece
certos “conhecimentos” e “modos de saber” em prejuizo
de outros, o que é considerado completamente politico.
Tomar contato com essa literatura pode ser
extremamente desorientador, sobretudo para quem nao
estd familiarizado com a pedagogia do marxismo
freiriana do conhecimento (e da educacao).

A PEDAGOGIA DO MARXISMO

Ser educado — “educado formalmente”, como
costumamos ouvir de ativistas hoje em dia — enquadra-
se no pensamento freiriano como uma forma de
propriedade privada burguesa acessivel apenas a
determinadas elites que criaram esse status e a ele
concederam acesso a Si mesmos e agqueles que
escolheram. De outro modo, é exclusivo de outros e de
“outras formas de saber”. Para Freire, o que a sociedade
considera educacao nos dias atuais é, portanto, um
processo de treinamento social e politico para manter a
classe de elite existente, seja preparando a sua préxima
geracao de opressores, seja condicionando a sua proxima



geracao de oprimidos a aceitarem os termos da
sociedade existente. Isso ergue

uma barreira social opressiva entre o educado e 0 nao
educado que a casta superior estabelece a fim de se
beneficiar e impde a inferior, colocando-os em profundo
conflito de classes através da linha educado/analfabeto.
Para Freire, entdo, a meta de uma educacao genuina é o
despertar da consciéncia critica dessa conjuntura na
classe desfavorecida, junto com sua prépria consciéncia
revolucionaria, de modo que no final derrotem o sistema
injusto. Tudo o mais é falsa educacao, que tem de ser
substituida por seus proprios métodos (marxistas).

Facamos uma breve avaliacao dos resultados praticos
disso. Todas as pedagogias eficazes — que Freire em
nenhum momento cita — sao caracterizadas como a
parte que torna possivel o problema que assola a
sociedade inteira, que é a opressao. Elas sao instrumento
do que os marxistas chamariam de “ideologia”, termo
empregado por Marx para a rede de mitos sociais e
justificativas que a burguesia oferece a si mesma e ao
restante da sociedade para o fato de ocuparem posicoes
privilegiadas. Para Freire, a “educacao formal” existe
para conferir a algumas pessoas, mas nao a todas, meios
para que alcancem o sucesso no sistema predominante,
enquanto frustra e silencia todas as demais; de modo
semelhante, para Marx o capital existe para manter uma
pequena elite prospera numa economia de mercado. Isso



existe para dar a tais elites uma justificativa para o seu
sucesso enquanto gravam na sociedade os préprios
termos que tornam o seu éxito falso e opressivo. Em
outras palavras, Freire insiste com vigor que toda
educacao exceto a sua prépria abordagem é um jogo
manipulado destinado a manter as pessoas
marginalizadas “analfabetas” onde elas tém de estar, ou
seja, em termos da sua “alfabetizacao politica” e
“conscientizacao” marxista.

Para ser bem claro, Freire acreditava que ensinar uma
pessoa a ler para que ela possa conseguir um bom
emprego apenas habilita essa pessoa a participar do
sistema vigente, o que é ruim. Além de ser uma ideia
burguesa que ignora a questao do oprimido, isso também
valida e reproduz o proprio sistema vigente, que por sua
vez mantém ou até mesmo concentra a opressao do
analfabeto devido a organizacao estrutural da sociedade.
A educacao é vendida a classe baixa como um meio de
possivel associacao com a classe alta; mas a maioria
acaba frustrada, enquanto alguns traem a classe da qual
vieram, abandonando-a e ajudando a manter e a
justificar o préprio sistema que causa a opressao.
Portanto ensinar as pessoas a ler (ou a fazer calculos
matematicos etc.) é de baixa prioridade, porque é
conhecimento burgués nao orientado para a mudanca
politica; e disciplinas como leitura, matematica e outras
mais podem ser transformadas em veiculos melhores



para um tipo diferente de educacao com diferentes
prioridades e metas. Especificamente, aprender
habilidades de valor para o sistema social, politico e
econbmico é de prioridade minima, caso nao seja
intencionalmente evitado ou interrompido. Em lugar
disso, defende-se como principal prioridade o uso de
disciplinas existentes para gerar alfabetizacao politica
marxista e consciéncia critica. Essa é uma teoria
marxista de educacao, e é isso 0 que a pedagogia
freiriana é de fato.

Freire e Marx sao mais do que claros quanto ao objetivo
de seu programa filoséfico (leia-se: teoldgico): a
humanizacao do homem, da sociedade e do mundo
(tornando-o socialista). Para Marx, a ideia é que o homem
tem de ser levado a se recordar de seu verdadeiro eu, do
qual ele foi separado em virtude da divisao do trabalho.
Esse verdadeiro eu € um homem verdadeiramente social,
ou socialista, que transcende totalmente a prdépria ideia
de propriedade privada e de propriedade privada da
terra, portanto anula a divisao do trabalho (queda do
homem). Por meio do seu trabalho auténtico — munido
de foice e martelo — ele transforma o mundo em um
jardim, transforma a si mesmo num socialista e
transforma a sociedade numa genuina sociedade social,
gue nao tem classes nem estado; assim ele ganha
liberdade para construir suas casas ajardinadas livre de
qualquer desejo, necessidade ou exigéncia da natureza



ou de outros sobre ele. (Marx até chega a afirmar que
trabalhar para satisfazer um estbmago vazio é um
trabalho obrigatdério, por isso nao é um trabalho livre e
verdadeiro adequado aos homens!) Ele tem de
humanizar-se e humanizar seu mundo trabalhando para
lembrar-se de sua verdadeira natureza humana (como
um “ente-espécie”, isto é, um individuo que sempre
trabalha em prol das espécies e dos que fazem parte
dela, conscientemente). Freire empresta esse misticismo
sobre o que significa ser humano e o instala diretamente
no ambito educacional, colocando-o nao no trabalho real
com foice e martelo, mas sim na educacao e no
conhecimento.

EDUCAGAO HUMANIZADORA

Como ja discutimos no final do Ultimo capitulo, Freire
argumenta exaustivamente (particularmente no capitulo
6 de Acdo cultural para a liberdade) que toda educacao é
educacao inerentemente politica, porque toda educacao
pressupde uma teoria do homem e em consequéncia
disso uma compreensao politicamente relevante do seu
relacionamento com a sociedade. A educacao, portanto,
politiza as pessoas segundo os padrdes da sociedade
vigente ou segundo a libertacao (marxista) desses



padroes. Para Freire, entdao, nao ha neutralidade na
educacao. Ela é sempre politica, quer quando trabalha
para reproduzir a sociedade supostamente desumana,
quer quando ensina aprendizes a denuncia-la e a
substitui-la.

Freire insiste em afirmar que a verdadeira educacao
tem pouco a ver com aprender a ler “simbolos
desconectados” ou “memorizar” frases simples e
irrelevantes, tais como “lvo viu a uva”, e que deveria em
vez disso educar “aprendizes” (nao mais “estudantes”)
no contexto de suas vidas e nas ramificacdes politicas
desse contexto. Essas ramificacbes devem ser
interpretadas pelo “educador” (nao mais “professor”)
através da lente marxista do antagonismo de classes
com o objetivo de despertar a consciéncia de classe.
Diga-se de passagem que o capitulo 8 de Acao cultural
para a liberdade, com o titulo “O processo de
alfabetizacao politica”, descreve exatamente isso. Esse
processo é levado a cabo por meio de trés pontos
metodoldgicos mencionados anteriormente, mais
diretamente o0 emprego de palavras e conceitos
“geradores” para despertar a alfabetizacao politica.

Marx definiu como fundamentalmente humanizador
esse programa de despertar e entao agir de acordo com
sua teoria. Para Marx, o que torna um homem o que de
fato ele é, é que ele é um sujeito consciente que pode
vislumbrar aquilo que quer criar, realizar a criacao no



mundo objetivo e entao ver a si mesmo como o seu
criador na coisa que produziu. Em outras palavras, ele
torna 0 mundo (e a si mesmo) mais humano — mais
propicio para a humanidade e também mais um reflexo
da mente humana. Animais, embora ativos e sempre em
mudanca de ambiente, nao podem fazer isso. Isso é o
que torna o homem unicamente humano. Ele pode
transformar o ambiente a fim de torna-lo mais adequado
ao préoprio homem e até igual a ele, ao passo que os
animais precisam se ajustar ao mundo. De fato, ele pode
fazer isso para si mesmo também e entao se lembrar do
gue significa ser verdadeiramente humano, que é ser um
comunista perfeitamente “social” que transcendeu a
prépria ideia de propriedade privada e de divisao do
trabalho.

Em consequéncia disso, o processo de mudar o mundo
objetivo segundo a visao subjetiva de homem é
humanizar esse objeto — torna-lo mais humano por meio
da dialética sujeito-objeto no cerne da teologia marxista.
Para Marx, o homem nao humaniza o0 mundo apenas,
mas através do seu trabalho produtivo (foice e martelo)
ele também humaniza a si mesmo dando-se conta de
gque é um sujeito criativo. Ele também trabalha em sua
sociedade quando socialmente consciente (“homem
socialista”), humanizando assim a sociedade e, por sua
vez, o homem que vive nessa sociedade e é produzido



deterministicamente por suas relacbes sociais (a
inversao da praxis).

Nao é coincidéncia que Freire defina como “educacao
humanistica” a sua abordagem pedagdgica critica, que é
o titulo do nono capitulo de Acdo cultural para a
liberdade. Freire insiste que essa abordagem da
educacao humaniza, ou “hominiza” o homem
(hominizacao) — literalmente faz dele humano, como se
pela primeira vez ele emergisse do mundo animal.
Humanizar o homem permite-lhe estar em sua
verdadeira natureza como um conhecedor que pode
“dizer a palavra para transformar o mundo” em uma
forma ainda mais hominizada. Animais nao podem fazer
iSSO; isso é 0 que torna 0 homem unicamente humano.

Para os seres humanos, o aqui e o ali
envolvem sempre um agora, um antes e um
depois. Dessa forma, as relacbes entre os
seres humanos e o mundo sao, em si
historicas, como histdéricos sao o0s seres
humanos, que nao apenas fazem a histéria
em que se fazem, mas consequentemente
contam a historia desse mutuo fazer. A
“hominizacao” no processo da evolucao
anuncia o ser autobiografico. Os outros



animais, pelo contrario, se acham imersos
num tempo que nao lhes pertence (Freire,
1985, p. 71). 14

O trabalho que humaniza o homem e o mundo, para
Freire, origina-se da aplicacao correta do conhecimento
(na praxis), que vem da educacao politica correta pela
qual o homem pode aprender a se ver como conhecedor
e transformador da Histéria, e pode, assim, realizar uma
acao revolucionaria para tornar isso real no mundo (e ver
a si mesmo como a pessoa que o fez). Assumindo o
controle da producao de conhecimento (e educacao e
alfabetizacao) a fim de assegurar sua relevancia e
contexto politicos sob pressuposicoes marxistas, a
pedagogia de Freire objetiva tomar o controle do
desenvolvimento do homem e da sociedade para fins
“humanizadores”. Isso nao passa de reproducao do
marxismo. Como Freire explica:

Para os seres humanos, como seres da praxis,
transformar o mundo, processo em que se
transformam também, significa impregna-lo
da sua presenca criadora, deixando nele as
marcas do seu trabalho. O processo de
transformacao do mundo, que revela essa
presenca do homem, pode levar a sua



humanizacao e também a sua
desumanizacao, ao seu crescimento ou a sua
diminuicao. Essas alternativas revelam ao
homem a sua natureza problematica e lhe
propdem um problema, exigindo que ele
escolha um caminho ou o outro. Muitas vezes
esse préprio processo de transformacao
captura o homem e a sua liberdade de
escolha. No entanto, porque eles impregnam
o mundo com a sua presenca reflexiva,
somente os homens podem humanizar ou
desumanizar. A humanizacao é a sua utopia,
a qual eles anunciam denunciando processos
desumanizantes (Freire, 1985, p. 70).

Freire insiste e se prolonga nesse tema — nao é uma
simples apresentacao secundaria em seu programa. Ele
sempre reproduz a teologia marxista no cerne da sua
concepcao de mundo e projeto.

A primeira, como expressao concreta de
alienacao e dominacao; a segunda, como
projeto utdépico das classes dominadas e
oprimidas. Ambas implicando, obviamente,
na acao dos homens sobre a realidade social
— a primeira, no sentido da preservacao do



status quo; a segunda, no da radical
transformacao do mundo opressor. Parece-
nos importante enfatizar esta obviedade — a
da relacao entre desumanizacao e
humanizacao, bem como o fato de que
ambas demandam a acao dos homens sobre
a realidade, ora para manté-la, ora para
modifica-la, para que evitemos as ilusdes
idealistas, entre elas a que sonha com a
humanizacao dos homens sem a
transformacao necessaria do mundo em que
eles se encontram oprimidos e proibidos de
ser. Uma tal ilusao, que satisfaz os interesses
de todos quantos tém condicbes favoraveis
de vida, revela facilmente a ideologia que se
concretiza em formas assistencialistas de
acao em que os proibidos de ser sao
convidados a esperar com paciéncia por dias
melhores que, mesmo tardando, nao faltarao
(Freire, 1985, p. 4).

Nessa questao, sem duUvida Freire reproduz em outra
linguagem a célebre declaracao de Marx de que a
religiao é o “épio do povo”: nao um impeto de mudanca,
mas sim um tipo de anestésico que torna suportavel o
sofrimento das pessoas. Veja como Marx articulou isso



em sua contribuicao a Critica da filosofia do direito de
Hegel:

A angustia religiosa € ao mesmo tempo a
expressao da angustia real e protesto contra
essa angustia. A religiao é o alento da
criatura oprimida, o coracao de um mundo
sem coracao, o sentimento numa condicao na
qual ndo ha sentimento. E o épio do povo.

E necessario abolir a religido como felicidade
iluséria do povo para que o povo alcance a
verdadeira felicidade. Encorajar as pessoas a
desistir de suas ilusbes a respeito da sua
condicao é encoraja-las a desistir de uma
condicao que carece de ilusdes (Marx, ano, p.
1).

Quando invoca essa concepcao de mundo, Freire tem
um objetivo claro: defender a ideia de que a sua
interpretacao do propodsito da educacao é a Unica que é
valida.

Na verdade, nao ha humanizacao sem
libertacao, assim como nao ha libertacao sem
a transformacao revolucionaria da sociedade



de classes, em que a humanizacao é inviavel.
Em tal sociedade, a libertacao é o “inédito
viavel” das classes dominadas. Sua
concretizacao, porém, sO se da na
ultrapassagem daquela sociedade e nao na
simples modernizacao de suas estruturas
(Freire, 1985, p. 136).

Para Freire, o processo é igualmente claro: o homem
deve tomar providéncias (marxistas) para se libertar da
sua condicao de oprimido, assim como as criancas
deitadas nos degraus do palacio do governo em
Providence, Rhode Island — criancas que em sua maioria
mal sabem ler, escrever ou fazer calculos matematicos.

A luz de tal conceito — infelizmente bastante
difundido — os programas de alfabetizacao
jamais serao um esforco no sentido de buscar
a liberdade; eles nunca questionarao a
propria realidade que priva os homens do
direito de falar — nao somente os
analfabetos, mas todos os que sao tratados
como objetos numa relacao de dependéncia.
Esses homens, analfabetos ou nao, nao sao
marginais. Cabe repetir o que dissemos
anteriormente: eles nao sao “seres fora de



algo”; sao “seres para outro”. Portanto a
solucao para o problema deles nao é
tornarem-se “seres dentro de algo”, mas, sim,
homens em processo de libertacao; porque
na verdade eles nao sao marginais para a
estrutura, mas homens oprimidos dentro
dela. Homens alienados, eles nao podem
suplantar a sua dependéncia “incorporando-
se” a prépria estrutura responsavel por sua
dependéncia. Nao existe outra via para a
humanizacao — nem para eles nem para
ninguém mais — a nao ser a transformacao
auténtica da estrutura desumanizadora
(Freire, 1985, p. 48-49).

Isso é 0 que os estudantes academicamente tapeados
de Providence entendem de maneira implicita, mesmo
que nunca tenham ouvido falar diretamente de nenhuma
dessas pessoas ou ideias: o mundo (como ele é) é
desumanizante, e nada nesse mundo tem muito
significado exceto denunciar e transformar a estrutura
que eles aprenderam a ver como desumanizante. Aqui e
nos paragrafos seguintes, Freire explica que a
alfabetizacao regular nao tem serventia para isso.
Também nao servem matematica, Histéria ou qualquer
outra disciplina ensinada, a nao ser como “mediadoras”



do conhecimento politico. A verdadeira educacao
recolocaria as pessoas na sociedade a fim de que elas se
tornem “seres para o outro”. A Unica saida é o marxismo,
supostamente a Unica solucao “cientifica” para esse
problema.

Por isso, denUncia e anuncio, nesta
pedagogia, nao sao palavras vazias, mas
compromisso histérico. Por outro lado, a
denudncia da sociedade de classes como uma
sociedade de exploracao de uma classe por
outra exige um conhecimento cientifico cada
vez mais amplo de tal sociedade e, de outro,
0 anuncio da nova sociedade demanda uma
teoria da acao transformadora da sociedade
denunciada. A dendncia e o anudncio tomam
corpo quando as classes dominadas o0s
assumem, assim como a teoria da acao
transformadora — a teoria revolucionaria —
se efetiva quando é igualmente assumida por
aquelas classes. O carater utdpico desta
pedagogia €é tao permanente quanto a
educacao em si. Seu mover-se entre a
dendncia e andncio nao se esgota quando a



realidade denunciada hoje cede seu lugar a
nova, mais ou menos anunciada naquela
denuncia (Freire, 1985, p. 57).

Esse é o sistema educacional que foi trazido para os
nossos filhos, porque os nossos filhos, como as criancas
de Providence, agora frequentam as escolas freirianas.
Trata-se de um programa educacional imbuido de
marxismo (reforma do pensamento) que ensina aos
nossos filhos que eles estao aprisionados num sistema
desumanizador e que a consciéncia e o ativismo
marxistas sao sua Unica esperanca de escaparem disso
— e de libertarem todos os outros no processo. Leitura,
escrita, matematica, ciéncias, Historia — tudo enfim é
posto de lado na busca por “humanizacao”.

EDUCAQRO FORMAL COMO DOMESTICA(;K_O

Freire considera singularmente humanizadores os seus
meétodos para despertar a consciéncia politica. As outras
formas de educacao sao “desumanizadoras” ou
reproduzem estruturas “desumanizadoras”. Os
“aprendizes” nao estao mais aprendendo a reproduzir
(como estudantes) as ideias e os conhecimentos da



sociedade corrupta que os marginalizou. Eles sao sujeitos
ativos e criativos em seu préprio processo educacional.

Nesta perspectiva, portanto, 0S
alfabetizandos assumem, desde o comeco
mesmo da acao, o papel de sujeitos
criadores. Aprender a ler e escrever ja nao é,
pois, memorizar silabas, palavras ou frases,
mas refletir criticamente sobre o préprio
processo de ler e escrever e sobre o profundo
significado da linguagem (Freire, 1985, 49-
50).

Os aprendizes de um programa de educacao politica
freiriana passam a se considerar sujeitos criativos
envolvidos em seu préprio processo de aprendizado
(producao e criacao), ao passo que 0S que sao ensinados
como alunos sao objetificados e alienados, como diria
Marx, pois aprendem o conhecimento de outra pessoa.
(Marx disse que a alienacao ocorre quando os
trabalhadores sao contratados ou pagos para realizar um
trabalho compativel com a visao subjetiva na cabeca de
outra pessoa, nhao na deles.) Contudo, lembre-se de que
todo o conceito marxista de homem e de mundo
depende de separar o que é humano do que é animal (e,
para completar, do que é maquina). Desse modo, a



dicotomia que Freire propde entre uma educacao
“humanizadora” ou “libertadora” (a sua propria) e
qualquer outra equivale a escolher entre uma educacao
“domesticadora” e uma “humanizadora”. A educacao
pode tornar alguém um ser humano totalmente
consciente (isto é, uma entidade dialética) ou torna-lo
nao dialético, semelhante portanto a um animal
(domesticado).

Assim, por meio de uma educacao inadequada, o0s
estudantes passam a se considerar membros funcionais
ou fracassados de uma sociedade que na verdade os
esta domesticando sem que percebam de acordo com a
vontade das elites. Por outro lado, com o emprego de um
programa de educacao politica adequado (freiriano), eles
comecam a se ver como aprendizes que se encontram no
mundo e com o mundo, em posicao de transforma-lo a
partir dessa condicao em um reino terreno (aqui 0s
leitores cristaos novamente sentirao calafrios, pois Cristo
ordena que se esteja no mundo, nao que se pertenca ao
mundo).

O ponto de partida para uma analise, tanto
gquanto possivel sistematica, da
conscientizacao, deve ser uma compreensao
critica dos seres humanos como existentes no
mundo e com o mundo. Na medida em que a



condicao basica para a conscientizacao é que
seu agente seja um sujeito, isto é, um ser
consciente, ela, como a educacao, é um
processo  especifico e  exclusivamente
humano. E como seres conscientes que
mulheres e homens estao nao apenas no
mundo, mas com o mundo. Somente homens
e mulheres, como seres “abertos”, sao
capazes de realizar a complexa operacao de,
simultaneamente, transformar o mundo
através de sua acao, captar a realidade e
expressa-la por meio de sua linguagem
criadora (Freire, 1985, p. 68).

Fora do programa de Freire, a educacao “domestica”
aprendizes para que sejam complacentes e nao
revolucionarios, prendendo-os numa “cultura do
siléncio”. Essa educacao os torna estaveis e lhes da a
oportunidade de usar o que aprendem para capitalizar no
sistema vigente; dessa maneira eles alimentam o
sistema, que, por sua vez, proporciona-lhes uma vida boa
e estavel que os leva nao apenas a rejeitar o radicalismo
revolucionario, mas também a resistir ativamente a isso
como faz um contrarrevolucionario, pelo menos no
entender do mais influente marxista critico, Herbert
Marcuse, nesta questao:



Em razao da sua posicao basica no processo
de producao, em razao do seu peso numeérico
e do peso da exploracao, a classe
trabalhadora ainda é o agente histérico da
revolucao; em razao do seu
compartilhamento das necessidades de
estabilizacao do sistema, ela se tornou uma
forca conservadora, até mesmo
contrarrevolucionaria. Objetivamente, “em si
mesma”, a classe trabalhadora ainda é a
classe potencialmente revolucionaria;
subjetivamente, “para si mesma”, ela nao é
(Marcuse, 1969, p. 16).

Na realidade, a educacao real é uma conjuntura pior
para Freire, porque a educacao permite que as pessoas
oprimidas mudem de lado e se tornem opressoras em
vez de se tornarem revolucionarias quando nao
conseguem se desvencilhar da légica subjacente de uma
sociedade baseada em classes. (A propdsito, essa é uma
teoria marxista critica da educacao — o equivalente
marcusiano seria o desejo de ascender na carreira e
tornar-se gerente ou promotor cultural.) Tornar-se
educado, portanto, leva-os a reproduzir essa sociedade e
a opressao que a define, a qual, acompanhando Marx,
Freire caracteriza como inerentemente desumanizadora.



H& algo, porém, a considerar nesta
descoberta, que esta diretamente ligado a
pedagogia libertadora. E que, quase sempre,
num primeiro momento deste descobrimento,
os oprimidos, em lugar de buscar a
libertacao, na luta e por ela, tendem a ser
opressores também, ou subopressores. A
estrutura de seu pensar se encontra
condicionada pela contradicao vivida na
situacao concreta, existencial, em que se
“formam”. O seu ideal é, realmente, ser
homens, mas, para eles, ser homens, na
contradicao em que sempre estiveram e cuja
superacao nao lhes estd clara, é ser
opressores. Estes sao o seu testemunho de
humanidade. Isto decorre, como analisaremos
mais adiante, com mais vagar, do fato de
qgque, em certo momento de sua experiéncia
existencial, os oprimidos assumam uma
postura que chamamos de “aderéncia” ao
opressor. “Reconhecer-se” a este nivel,
contrarios ao outro, nao significa ainda lutar
pela superacao da contradicdao. Dai essa
quase aberracao: um dos polos da
contradicao pretendendo nao a libertacao,
mas a identificacao com o seu contrario. O
“homem novo”, em tal caso, para os



oprimidos, nao é o homem a nascer da
superacao da contradicao, com a
transformacao da velha situacao concreta
opressora, que cede seu lugar a uma nova,
de libertacao. Para eles, o novo homem sao
eles mesmos, tornando-se opressores de
outros. A sua visao do homem novo é uma
visao individualista. A sua aderéncia ao
opressor nao lhes possibilita a consciéncia de
Si Como pessoa, nem a consciéncia de classe
oprimida. Desta forma, por exemplo, querem
a reforma agraria, nao para libertar-se, mas
para passar a ter terra e, com esta, tornar-se
proprietarios ou, mais precisamente, patroes
de novos empregados (Freire, 1968, p. 45-
46).

Por outro lado, a educacao falha para o camponés
porque nao é relevante para ele, ou porque convence-o
de que a logica de funcionamento do mundo é
“exatamente como é”. Essa falha entorpece o aprendiz a
fim de que ele aceite o0 seu destino, induzindo-o a uma
aceitacao fatalista da sua propria “cultura do siléncio”,
na qual ele nao conta com a linguagem nem com outros
“recursos epistémicos” (na literatura posterior da
pedagogia critica) para falar ou para ser ouvido. Ele pode



ser alfabetizado, mas na verdade nao pode ler nem
escrever, como Freire diria, porque nao foi conscientizado
nem alfabetizado politicamente. Em lugar disso, ele foi
domesticado pela ordem social vigente, muitas vezes por
meio de uma educacao que falha no tocante a ser
“humanizadora”.

Diga-se de passagem que essas ideias nao foram
deixadas de lado na literatura académica de filosofia da
educacao. Os conceitos contemporaneos de “injustica
epistémica”, “opressao epistémica” e “violéncia
epistémica” divulgados por estudiosos da justica social
como Miranda Fricker, Kristie Dotson e seus seguidores
repetem esses conceitos de Freire. O pensamento
marxista predominante woke na educacao é que, sem
uma educacao politica radical desenvolvida em seus
termos certos, “aprendizes” e “conhecedores” sao
marginalizados e domesticados pelos sistemas de
educacao e conhecimento vigentes, enquanto outros sao
privilegiados.

Com efeito, as ideias de Fricker a respeito de “injustica
testemunhal” (quando se questiona o testemunho de um
“falante” marginalizado) e “injustica hermenéutica”
(“falantes” marginalizados sao desprovidos dos recursos
epistémicos admitidos para comunicar as suas ideias em
termos aceitaveis aos “conhecedores” dominantes e, por
essa razao, sao ignorados) sao incrivelmente similares as
ideias de Freire. Dotson ampliou as consideracbes de



Fricker até chegar a uma teoria tridimensional completa
da “opressao epistémica” (acrescentando uma forma
“irredutivel” que é o produto do que é considerado
“saber” dentro de um dado sistema) inteiramente focada
em como isso silencia os que sao oprimidos por ela. Isso
pode ser visto como uma reescrita do “problema da
reproducao” que a pedagogia critica surgiu em cena para
resolver. Para Freire, uma educacao humanizadora
voltada para a conscientizacao é o Unico modo de
quebrar essa “cultura do siléncio”. Para esses teodricos
posteriores, isso se enquadra tipicamente no projeto de
“nivelar o campo de conhecimento desnivelado”. 1>

Em JUltima anadlise, entao, “nivelar o campo de
conhecimento” é o objetivo de uma pedagogia marxista
freiriana, e devemos entender que esse “nivelamento”
significa “preparacao para a vantagem marxista”. A
pedagogia do marxismo, no final das contas, é pouco
mais do que um reembalamento das crencas marxistas
fundamentais na area da educacao, quer seja intencional
quer nao. No lugar do capital, ha alfabetizacao, ser
educado e ser considerado um conhecedor. A classe
privilegiada na sociedade estabelece esses status para
favorecer alguns e marginalizar outros. Ela faz isso para
continuar tirando proveito de beneficios e se
convencendo de que merece essa vantagem. Aqueles
que estao fora dessa situacao, bem como alguns que
estao nela, precisam ser despertados para essa



organizacao injusta da sociedade e agir para reorganiza-
la por “justica”. Essa “justica” sera obtida por aqueles
que se conscientizarem da “verdadeira natureza da
realidade”, denunciando a sociedade vigente para que
uma nova sociedade possa surgir. Para fazer isso é
necessario tomar posse dos meios de producao do
conhecimento e da educacao, a fim de produzir
conhecimento politico nos moldes do marxismo para que
os alunos sejam conscientizados. Essa é a pedagogia do
marxismo de Paulo Freire, e seu objetivo é criar nao uma
populacao educada, mas, sim, as condicdes prévias para
0 que os marxistas chamam de “libertacao”.



PREPARANDO A REVOLUCAO CULTURAL

Depois de estabelecer o que é a educacao freiriana, nés
passaremos a investigar por que ela é empregada e
depois veremos como ela funciona (na parte em que
funciona, isto é, a conscientizacao). Comecaremos
esclarecendo que Freire considera a educacao um
fendbmeno inerentemente politico do qual é necessario
escolher um lado. Essa conjuntura nao diz respeito a
valores, como j& vimos anteriormente, mas a todo o
conceito de homem e de mundo que permeia a educacao
orientada por valores. Para Freire, o Unico lado legitimo é:
o esquerdismo dialético, que ele iguala a busca por
libertacao por meio de seus préprios métodos marxistas.
A educacao, portanto, tem apenas um objetivo:
estabelecer as condi¢cdes prévias para uma tentativa de
libertacao por meio da revolucao cultural marxista critica.



A educacao, tal como costumamos considera-la, para
Freire nao passa de um processo de domesticacao social
que deve ser rejeitado e substituido por seu préprio
programa de revolucao cultural para a libertacao. Na
educacao como ela é, tudo o que se aprende é como
reproduzir o mundo ou aceita-lo nas condicoes
determinadas por outros. Na abordagem de Freire,
contudo, aprende-se a dizer a palavra (a proclamar o
mundo) quando se consegue rejeitar a ldgica
intrinsecamente opressiva da sociedade vigente. A
educacao reforca a opressao e a “cultura do siléncio”
imposta aos indesejaveis da sociedade. A pedagogia de
Freire quebra essa “cultura do siléncio” e permite que
conhecedores “concretos” marginalizados se expressem
politicamente de maneira transformadora (marxista).
Freire indica que isso é necessario em lugar de outras
abordagens educacionais especificamente para que se
cumpra exatamente o que Marx estabeleceu: tornar-se
um sujeito histérico (no sentido de criador da Histodria).
Para dar mais clareza e énfase, vejamos mais uma vez
algumas passagens cruciais:

Na cultura do siléncio, as massas sao mudas,
isto ¢é, sao proibidas de participar
criativamente do processo de transformacao
de sua sociedade e, portanto, proibidas de



ser. Ainda que possam, vez por outra, ler e
escrever por terem sido “ensinadas” em
campanhas de alfabetizacao humanitarias —
mas nao humanistas — elas acabam mesmo
assim alienadas do poder responsavel por seu
siléncio (Freire, 1985, p. 50).

O objetivo de tal sujeito é se reintegrar ao verdadeiro
ser, dando-se conta de que é transformador (isto &,
criador) da Histéria. O papel de tal sujeito é conquistar o
controle dos meios de producao — material, cultural ou
seja o que for que “0 homem esteja fazendo” no contexto
em questao — e dar forma a evolucao da Nova
Sociedade sempre emergente:

Aprender a ler e escrever se faz assim uma
oportunidade para que mulheres e homens
percebam o que realmente significa dizer a
palavra: um comportamento humano que
envolve acao e reflexao. Dizer a palavra, em
um sentido verdadeiro, é o direito de
expressar-se e expressar o mundo, de criar e
recriar, de decidir, de optar. Como tal, nao é o
privilégio de uns poucos com que silenciam
as maiorias. E exatamente por isto que, numa
sociedade de classes, seja fundamental a



classe dominante estimular o que vimos
chamando de cultura do siléncio, em que as
classes dominadas se acham semimudas ou

mudas, proibidas de expressar-se
autenticamente, proibidas de ser (Freire,
1985, p. 50).

Para os iniciados, nao ha nem mesmo uma tentativa de
camuflar o marxismo na exposicao de Freire acerca do
gue significa humanizacao ou de como ela é alcancada
mediante essa conscientizacao, o que investigaremos
com mais profundidade no proximo capitulo. Nem se
tenta camuflar a prépria teoria pedagdgica marxista, que
substitui a educacao existente com 0 seu processo
“humanizador”.

Deste modo, a educacao ou a acao cultural
para a libertacao, em lugar de ser aquela
alienante transferéncia de conhecimento, é o
auténtico ato de conhecer, em que o0s
educandos — também educadores — como
consciéncias “intencionadas” ao mundo ou
COMO COrpos conscientes, se inserem com 0S
educadores — educandos também — na
busca de novos conhecimentos, como
consequéncia do ato de reconhecer o



conhecimento existente. Mas, nao sera
demasiado reenfatizar, para que a educacao,
como pratica da libertacao, possa tentar a
realizacao de um tal reconhecimento do
conhecimento existente, de que decorre a
procura de novos conhecimentos, jamais
pode fazer coincidir sua forma de “tratar” a
consciéncia do homem com o modo pelo qual
a “trata” a educacao dominadora. Dai a
necessidade a que fizemos referéncia
anteriormente de o educador, que fez a
opcao humanista, perceber corretamente as
relacbes consciéncia-mundo ou homem-
mundo. E por essa razdo que a pratica
educativo-libertadora se obriga a propor aos
homens uma espécie de “arqueologia” da
consciéncia, através de cujo esforco eles
podem, em certo sentido, refazer o caminho
natural pelo qual a consciéncia emerge capaz
de perceber-se a si mesma. No processo de
“hominizacao” em que a reflexao se instaura,
se verifica o “salto individual, instantaneo, do
instinto ao pensamento”. Desde aquele
remotissimo momento, porém, a consciéncia
reflexiva caracterizou o homem como um
animal nao apenas capaz de conhecer, mas
também capaz de saber-se conhecendo.



Dessa forma, ao emergir, a consciéncia
emerge como “intencionalidade” e nao como
recipiente a ser enchido (Freire, 1985, p.
115).

Assim como Marx disse que ser humano é ser capaz de
ter consciéncia de que se é consciente, Freire considera o
homem como capaz de conhecer (isto é, de ter
consciéncia de) a si proprio como um conhecedor no
processo de conhecer (isto €, de ser consciente). Dessa
maneira, tanto para Marx quanto para Freire, o homem é
um sujeito conscientemente conhecedor que pode saber
que é conhecedor, e é capaz de agir com base nessa
consciéncia — e é isso que o torna humano.

No final das contas, a estratificacao da sociedade por
meio da divisao do trabalho e da condicao de classe
aliena o homem de si mesmo, impedindo-o de ser capaz
de fazer essas coisas ou de saber que ele é capaz de
fazer essas coisas sob condicdes adequadas. Desse
modo, ele nao pode ser porque lhe é proibido tornar-se o
gue na realidade ele é (um comunista que vive numa
utopia comunista a ser concretizada).

Freire estabelece essa distincao entre educacao
domesticadora e educacao humanizadora — ou seja,
tudo menos o seu modelo de educacao versus o0 seu
modelo de educacao — em termos do que gera



consciéncia orientada por intencao e do que nao gera. Os
leitores familiarizados com o que acontece na educacao
reconhecerao sem duvida essa palavra em particular,
intencao. Agora eles se darao conta de que a geralmente
estranha palavra “intencionalidade” que aparece em
muita literatura e pratica educacional estd associada a
uma raiz marxista.

Assim, enquanto para a educacao como
tarefa dominadora, nas relacdes consciéncia
—mundo, aquela aparece como se fosse e
devesse ser um simples recipiente vazio a ser
“enchido”, para a educacao como tarefa
libertadora e humanista a consciéncia é
“intencionalidade” até o mundo (Freire, 1985,
p. 114).

E claro que essa “intencionalidade até o mundo” é a
intencao de transformar o mundo numa “utopia”
marxista, 1® como Freire declara repetidas vezes em
todos o0s seus trabalhos. Assim, Freire deixa
extremamente claras aqui as suas intencdes. Se vocé
realmente educa estudantes, esta engajado numa
“tarefa dominadora”. Por outro lado, se vocé deseja
“liberta-los” ou “humaniza-los”, precisa prepara-los para
uma “intencionalidade” orientada no sentido de



reconstruir o mundo adotando a analise marxista e o
ativismo para gerar uma revolucao cultural perpétua —
sem exagero. Na concepcao marxista (freiriana,
portanto), a prépria consciéncia tem uma intencao de
transformacao e humanizacao, e a educacao genuina
anula isso obscurecendo as “condicoes reais” do mundo
dos estudantes.

A educacao bancaria inibe a criatividade e
domestica (embora nao possa destruir
completamente) a intencionalidade da
consciéncia isolando a consciéncia do mundo,
negando dessa maneira as pessoas sua
vocacao histérica e ontolégica de tornarem-se
mais completamente humanas (Freire, 1968,
p. 83-84).

Mais uma vez repare que, embora Freire se refira aqui
especificamente a educacao bancaria, que parece em
grande parte exagerar e criticar o modelo prussiano, ela
implica todas as abordagens pedagdgicas que nao sejam
as dele. Para as pessoas que estao lendo essas
observacdes e pensando “Sim, isso nao deixa de ser
verdade”, porque no modelo prussiano isso pode levar a
essa direcao, é preciso reconhecer que sao possiveis
outros métodos educacionais que nao o modelo



prussiano, assim como a verdadeira educacao, que nao é
freiriana nem “bancaria”. Freire cria uma falsa situacao
de escolha entre educacao “bancaria” e educacao
“dialdgica” quando insiste que, em qualquer lugar no
qual exista uma dinamica em que o professor seja de
alguma forma mais instruido que os alunos (ou na qual
efetivamente um modelo hierarquico professor/estudante
seja empregado), a educacao é necessariamente nao
dialdgica e, portanto, “bancaria”.

Contudo, esta bastante ébvio, agora, que estudantes
que frequentam escolas baseadas na pedagogia critica
de Paulo Freire estao bem mais longe de obter dominio
de conhecimentos académicos. Apesar das alegacoes de
que a abordagem de Freire € um veiculo para o dominio
das disciplinas, a verdade é que esse nao €& o objetivo.
Muito menos é o objetivo em modalidades de educacao
que derivam do método de Freire, tais como o ensino
culturalmente relevante e a aprendizagem
socioemocional, seja qual for o servico que da boca para
fora eles aleguem prestar ao desempenho académico.
Também ¢é 6bvio por que os participantes desses
programas teriam chances muito maiores de se tornarem
ativistas ignorantes que acreditam que tudo no mundo é
extremamente problematico e carece de transformacao
radical, e dificilmente se tornariam cidadaos educados e
produtivos. O objetivo é transforma-los em ativistas. Isso



€ 0 que vocé ganha quando os seus filhos vao para as
escolas freirianas.

O UTOPISMO CRITICO DE PAULO FREIRE

Mas como saber se um estudante estd participando de
uma abordagem educacional freiriana, e quais as
consequéncias que isso pode ter? Além das técnicas e
abordagens caracteristicas descritas logo adiante, entre
as quais se destaca o modelo “dialégico” mencionado ha
pouco, dois critérios basicos sao oferecidos por Freire. Em
primeiro lugar, a abordagem tem de ser utdpica. Em
segundo lugar, por ser utdpica tem de se usar a
determinacado critica e o método adequados, o que a
define como utépica tecnicamente. Convém notar que
Freire considera o utopismo a caracteristica que define a
esquerda e que é impossivel para a direita. Com efeito,
essa é a caracteristica que define a esquerda dialética
gque no final das contas estd comprometida com a visao
marxista de transformar a sociedade em seu sonho de
comunidade global aprimorada, sem Estado e sem
classes.

Para Freire, o utopismo comeca com uma disposicao de
atitude particular: o gnosticismo cientifico de esquerda,
isto é, uma disposicao religiosa peculiar, tanto de modo



geral como em termos de jurisprudéncia da Clausula de
Estabelecimento.

Dessa forma, escrever sobre um tema como o
entendemos nao é um mero ato narrativo. Ao
apreendé-lo, como fenébmeno dando-se na
realidade concreta, que mediatiza os homens,
quem escreve tem de assumir frente a ele
uma atitude gnosiolégica. ... Nossa atitude
comprometida — e nao neutra — diante da
realidade que buscamos conhecer resulta,
num primeiro momento, de que o
conhecimento é processo que implica na acao
— reflexao do homem sobre o mundo.
Acontece, porém, que o carater teleoldgico da
unidade acao-reflexao, isto &, da praxis, com
que o homem, transformando o mundo, se
transforma, nao pode prescindir daquela
atitude comprometida que, desta forma, em
nada prejudica nosso espirito critico ou nossa
cientificidade. O que nao nos é legitimo fazer
é por-nos indiferentes ao destino que possa
ser dado a nossos achados por agueles que,
detendo o poder das decisdes e submetendo
a Ciéncia a seus interesses, prescrevem suas
finalidades as maiorias (Freire, 1985, p. 112).



Isso significa que uma abordagem freiriana da
educacao deve adotar e comunicar o aparelho, os temas,
a finalidade e a ideologia que constituem o marxismo e
gque servem a meta marxista de tomar posse dos meios
de producao da sociedade (do homem e do mundo,
portanto) e assim transformar o mundo (humanizando-o).
Leitores perspicazes perceberao que Freire diz que isso
exige uma atitude gnosioldgica, que é o que os marxistas
chamam com frequéncia de sua teoria do conhecimento
(nesse ponto, os cristaos voltarao a ter calafrios, porque
iSSO mostra que o marxismo é em Ultima analise uma
heresia gnéstica que opera dentro de uma diabdlica
rotina de software de homens-deuses.)

No marxismo woke, aceitar “outras formas de
conhecimento”, desde que firmemente arraigadas no
amplo método da teoria critica e seu intrinseco “carater
teleolégico” (expressao da finalidade ultima), é atitude
“gnosioldégica” — aquela atitude que preserva seu
espirito critico e seu cientificismo (fé religiosa no que se
passa por “ciéncia”). Afirma que surgiu de um vislumbre
do conhecimento absoluto (gnose) da realidade do
homem e da sociedade, que ele supbe situar-se na
experiéncia de opressao vivida (Marx teve esse vislumbre
da realidade como existente no “fato” fenomenoldgico do
sofrimento em virtude dos aspectos estruturais da
realidade). Para Freire, e, portanto, para os marxistas
woke, precisamos fazer isso porque o analfabeto, em



virtude das “realidades” da sua vida e da marginalizacao
ocasionada pelo analfabetismo, ja €é na pratica
conhecedor que possui um conhecimento mais
importante e nao reconhecido (excluido) o qual é
necessario para transformar corretamente o mundo. Os
analfabetos sao “homens concretos” que “sabem” e
“sabem que fazem coisas”, mas eles sao impedidos de
conhecer as “realidades concretas” das suas “condicdes
estruturais” sem uma educacao politica (freiriana)
apropriada. NOs voltaremos a esse tema no préximo
capitulo, porque, para Freire, esse “conhecimento” se
torna concreto e aplicavel pelo processo de
conscientizacao — mais um conceito (neo-) marxista
fundamental em todo o seu programa educacional.

Para que figue claro, o que Freire fez nao foi apenas
uma pedagogia marxista sem incluir doutrinacao
marxista. Sem o menor constrangimento Freire usa a sua
teoria pedagdgica marxista (pedagogia critica) também
para ensinar uma variacao critica da teoria marxista. Ele
é totalmente claro quanto ao objetivo do seu programa
educacional (e dedica capitulos dos seus livros a esse
objetivo): cultivar uma consciéncia marxista ou critica
nos “aprendizes” para leva-los a se engajar na luta
revolucionaria a fim de demolir o sistema vigente. A
ideologia (neo) marxista implicita é evidente em todos os
seus escritos, repletos como sao de pds-colonialismo
radical. Com efeito, Freire argumenta claramente em



Politica e educacdo que depois da revolucao, se bem-
sucedida, a necessidade de consciéncia critica e de uma
teoria critica da educacao para promové-la nao cessa;
pelo contrario, ela aumenta. Ao mesmo tempo que
desponta, a Nova Sociedade ja se encontra a direita do
processo de transformacao em andamento; é o novo
status quo. Freire entao passa a explicar que a revolucao
deve ser perpétua para ser auténtica, de modo que
jamais se torne um (necrofilico) status quo, que sera
imposto a todos pelas elites no poder que se beneficiam
dele.

Contudo, essa atitude é supostamente cheia de
esperanca porque é um processo de libertacdo. A
educacao existe para levar os estudantes a essa
“compreensao cientifica” adequada da condicao das suas
vidas e a “atitude gnosiolégica” apropriada para
interpreta-la num processo incessante de esquerdismo.
Ela tem um propésito: que se produza a condicao
utépica. Ela também tem um método,

por meio de “dendncia e anuncio” implacaveis, que é a
esséncia do projeto marxista critico conhecido como
“teoria critica”. SO é possivel aplicar corretamente a
teoria critica a partir dessa “atitude gnosioldgica” e de
um “comprometimento histérico” com a sua praxis
transformadora.



UMA NOVA ESPERANGA RADICAL

Apesar de tudo, Freire nao apoiou muito o marxismo
classico por meio do seu programa. Ele era neomarxista
e tedlogo da libertacao, o que o colocava em conflito
com o0s marxistas classicos, que criticaram Freire
violentamente por suas posicoes. Freire ensina uma
mistura de teoria critica marxista e teologia da libertacao
com seu modelo de pedagogia marxista. Ao fazer isso,
ele se concentra particularmente na meta neomarxista
de conscientizacao (despertar a consciéncia critica
partindo da falsa consciéncia condicionada por meio de
ideologia ou da falta geral de consciéncia), que ele
projeta em funcao das condicdes materiais e sociais das
vidas dos “oprimidos”. E desse modo que s&o
descartados os termos da propria sociedade vigente, e o
“homem novo” nao chega para repetir a opressao que
ele cré estruturar a sociedade tornando-se outro patrao,
latifundiario, idedlogo ou burgués.

Observamos dessa maneira a forte virada para o
conceito fenomenoldgico no centro de boa parte do
marxismo woke: “experiéncia vivida”. Sua predilecao
pela teologia da libertacao explica os seus apelos a
esperanca (de que o marxismo dessa vez funcionara) e
ao amor (simbolizado em Che Guevara, pelo visto), e



explica também o carater claramente religioso da sua
visao da conscientizacao como objetivo da educacao.

Toda a pratica revolucionaria de Guevara foi
um exemplo, sempre, de como ele buscava
essa comunhao. Quanto mais estudamos sua
obra, tanto mais nos convencemos de sua
firme conviccao em torno desta necessidade.
E por isso mesmo que ele ndo hesita em
reconhecer a capacidade de amar como uma
indispensavel qualidade revolucionaria. [...]
[Guevara] também nao se fez guerrilheiro por
desesperacao, mas por amor verdadeiro.
Ambos procuravam realizar o sonho do novo
homem e da nova mulher, nascendo na e da
pratica da libertacao. Nesse sentido, ele
encarnou a auténtica utopia revolucionaria.
Foi um dos maiores profetas dos silenciosos
do Terceiro Mundo. Conversando com muitos
deles, falou em nome de todos. Ao citar
Guevara e seu testemunho como guerrilheiro,
nao queremos dizer que todos o0s
revolucionarios estejam obrigados, em
diferentes circunstancias histdricas, a fazer o
mesmo que ele fez. O indispensavel, porém, é
que busquem a comunhao com as massas



populares. Tal comunhao é uma caracteristica
fundamental da acao cultural para a
libertacao (Freire, 1985, p. 84).

O processo “utépico” que Freire recomenda aqui é
denunciar continuamente o mundo existente com base
numa posicao de  consciéncia, que anuncia
automaticamente a possibilidade de um novo mundo
quando feita de maneira critica, isto é, com consciéncia
marxista — a tal atitude gnosiolégica. Isso trara
eventualmente um mundo ideal, a medida que cada
aspecto errado da sociedade for denunciado, abrindo
caminho para o anuncio de novas possibilidades, as
guais supostamente florescerao ao longo do tempo
(sendo Che Guevara a referéncia idealizada para o
processo). Uma vez mais, isso € um pouco diferente da
concepcao do marxista critico Herbert Marcuse, que em
1969 escreveu:

O pensamento negativo tira de sua base
empirica qualquer que seja a forca que possa
ter: a real condicao humana na sociedade
como ela se apresenta e as possibilidades
“que se apresentam” para que essa condicao
seja sobrepujada, para que o reino da
liberdade se amplie. Nesse sentido, o



pensamento negativo é “positivo” em razao
dos seus proprios conceitos internos:
orientado para um futuro “contido” no
presente e compreendendo esse futuro. E
nessa contencao (um aspecto importante da
politica geral de contencao buscada pelas
sociedades estabelecidas) o futuro desponta
como libertacao possivel. Nao é a Unica
alternativa: o advento de um longo periodo
de barbarie “civilizada”, com ou sem
aniquilacao nuclear, também esta contido no
presente. O pensamento negativo, e a praxis
guiada por ele, é o esforco positivo e
afirmativo para evitar essa absoluta
negatividade (Marcuse, 1969, p. 89).

Diga-se de passagem que o0s cristaos terao calafrios
mais uma vez, € nao somente pela religiao hermética
misteriosa manifestada aqui. Eles estremecerao ainda
mais fortemente se olharem com atencao para o que
surge dessa visao, a “esperanca critica” freiriana, que
corrompe quase completamente o chamado a fé em
Hebreus 11:1, substituindo a fé em Deus por um
chamado ao ativismo marxista.



Nao ha anuncio sem denuncia, assim como
toda dendncia gera anudncio. Sem este, a
esperanca € impossivel. Mas, numa visao
autenticamente utépica, nao ha como falar
em esperanca se 0S bracos se cruzam e
passivamente se espera. Na verdade, quem
apenas espera, vive esse tempo em vao. A
espera sé tem sentido quando, cheios de
esperanca, lutamos para concretizar o futuro
anunciado, que vai nascendo na denuncia
militante. Nao pode haver esperanca
verdadeira, também, naqueles que tentam
fazer do futuro a pura repeticao de seu
presente, nem naqueles que veem o futuro
como algo predeterminado. Tém ambos uma
nocao “domesticada” da Histéria. Os
primeiros, porque pretendem parar o tempo;
0S segundos, porque estao certos de um
futuro ja “conhecido”. A esperanca utdpica,
pelo contrario, é engajamento arriscado. E
por isso que as classes dominantes, que
apenas podem denunciar a quem as denuncia
e nada podem anunciar a nao ser a
preservacao do status quo, nao podem ser,
jamais, utépicas nem proféticas (Freire, 1985,
p. 58).



Para Freire, a esperanca reside no fato de que nés
podemos denunciar o mundo existente e tomar medidas
para desestabilizar e desmantelar os seus processos e
formas de saber (e assim o “pensamento negativo” de
Marcuse). A esperanca reside na crenca de que nao
temos de aceitar a domesticacao por meio da educacao,
e que veremos o dia em que ela chegara ao fim. Desse
modo, lemos em Hebreus: “A fé é confianca em algo que
esperamos e certeza de algo que nao vemos”. Freire
entende gue nds nao devemos saber como é o futuro
utépico. Isso nos levaria a imp6-lo, o que é um erro da
direita e uma nova forma de opressao. Nés apenas
precisamos denunciar segundo a consciéncia e abracar a
praxis marxista e... a esperanca.

Nao existe, na verdade, esperanca para o modelo
freiriano, nao ha duvida disso. Isso nao significa que nao
sirva para nada, nem que nao traga mais esperanca aos
esquerdistas dialéticos que por pouco nao desistiram.
Considere as palavras de Henry Giroux sobre o que a
pedagogia de Freire trouxe ao marxismo critico quando
este comecou a decair e fracassar nos anos de 1970, no
momento em que os “radicais de 1960” abriam caminho
nas salas de aula, como Isaac Gottesman nos diz.



Para a nova sociologia da educacao, as
escolas foram avaliadas principalmente a
partir de uma linguagem de critica e
dominacao. Levando-se em conta que elas
eram vistas principalmente como
reprodutivas em sua esséncia, os criticos de
esquerda fracassaram em fornecer um
discurso programatico por meio do qual
fossem estabelecidas praticas hegemoénicas
contrastantes. A agonia da esquerda nesse
caso era que a sua linguagem de critica nao
oferecia esperanca a professores, pais e
estudantes para que travassem uma luta
politica dentro das préprias escolas. Em
consequéncia disso, a linguagem de critica foi
incorporada ao discurso de desespero. (Freire,
1985, p. xv-xvi).

O que trouxe a esperanca de volta para os radicais foi a
insisténcia de Freire de que mudando a ndés mesmos —
morte radical e renascimento — e entao agindo no
sentido de denunciar e anunciar, a libertacao das
estruturas opressivas (em termos marxistas) poderia
realmente ter uma oportunidade de acontecer. A meta do
seu programa educacional, como ele deixou claro, é
portanto a conscientizacdo, e é excepcionalmente eficaz



em produzi-la. Para Freire, o processo de educacao
politica é isto: conscientizacao. E com “conscientizacao”
ele literalmente se refere ao processo marxista (ou
maoista) de reforma do pensamento.

Assim, se a pedagogia de Freire é supostamente a
“pedagogia da esperanca”, como sugere o titulo de seu
livro semiautobiografico de 1992, para que serve essa
esperanca? Como ja vimos, a resposta de Freire para isso
é explicita: para a revolucao cultural perpétua. Ou, dito
de outra maneira, essa é uma falta perpétua da mesma
estabilidade que, em 1969, Marcuse identificou como
uma forca inerentemente estabilizadora que rouba da
classe revoluciondria o seu potencial revolucionério. E o
caos transformado numa escada com degraus feitos com
seus filhos disfuncionais programados para serem
ativistas que simplesmente acreditam que nao é possivel
viver em um mundo que nao esteja voltado para uma
utopia marxista sustentavel.



CONSCIENTIZACAO

Agora ndés chegamos, enfim, ao ponto que interessa. A
conscientizacao é o objetivo principal do programa de
educacao de Paulo Freire. Significa levar as pessoas a
consciéncia marxista das circunstancias em que elas
vivem. No quadro geral, isso ocorre mediante um método
generoso que chamarei de “freiriano” e que se
desenvolve em trés passos: (1) identificar o contexto
relevante do “aprendiz” para descobrir “temas
geradores”; (2) mostrar ao aprendiz imagens ou outras
representacoes abstratas do seu contexto
(“codificacboes”) representadas nos temas geradores; e
(3) problematizacao dessas representacdes e do contexto
que elas representam nas vidas dos “aprendizes”
(“decodificacao”) para “conscientiza-los” a respeito das
“condicdes reais” do “contexto politico” em que vivem.
Espera-se que o processo freiriano alfabetize de fato (ou



ensine alguma disciplina) por tras desse programa de
alfabetizacao politica que supostamente envolve de
maneira apropriada os “aprendizes” no processo de
ensino. 17

A metodologia de Paulo Freire, como discutiremos mais
detalhadamente nos préximos capitulos, cumpre essas
etapas por meio do diadlogo e da conversacao entre
aprendizes e “educadores”, que sao considerados
facilitadores. Em outras palavras, eles facilitam o
“modelo dialégico” de educacao freiriano, que substitui o
“modelo bancario”. O aprendiz “conscientizado” sera
politicamente alfabetizado e, portanto, serd capaz de
reconhecer as “reais” condicoes da sua vida, suas causas
“estruturais” e seu papel no sentido de muda-las.
Fundamentalmente, tudo isso sera compreendido de uma

a“

perspectiva que se alinha com os “oprimidos” ou “o
povo” em solidariedade a eles (dai o titulo pedagogia do
oprimido). A conscientizacao, como vimos anteriormente,
equivale para Freire a uma morte e um renascimento
religiosos — alias, é o verdadeiro significado da Pascoa,
que deve ser experimentado em termos existenciais para
ser valido. Trata-se sem dulvida de uma inegavel

experiéncia de conversao religiosa.

A CONSCIENTIZAQRO FUNCIONA, POREM NAO EDUCA




Uma apresentacao mais precisa desse processo de trés
passos seria assim: (1) coletar dados dos estudantes
para descobrir o que pode leva-los a radicalizacao; (2)
oferecer material radicalizante por meio do curriculo
estabelecido; e (3) preparar as reacdes dos estudantes a
esse material a fim de assegurar que ele os radicalize na
direcao da “consciéncia critica” marxista. Em resumo,
trata-se de um processo de reforma do pensamento.
Lembre-se do que os pesquisadores que estudaram a
abordagem freiriana viram na Nigéria:

Etapa dois: a selecao de palavras do
vocabulario descoberto

A partir dos debates dos estudantes, as
palavras geradoras escritas pela equipe de
facilitadores eram: recursos, dinheiro,
abundancia, petréleo bruto, roubo, bolso,
pedinte, abundancia, pobreza, sofrimento,
frustracao, choro, fome, crise, agonia, morte.

Essas palavras foram mais tarde
representadas na forma de imagens que
mostravam as realidades e situacdes
concretas das vidas das pessoas. A exibicao
de imagens provocou um estado emocional



de piedade e raiva entre os debatedores,
alguns dos quais nao podiam falar; a maioria
deles chegou as lagrimas perguntando: “Por
qué?! Por qué?! Por qué?! Por qué?!”.

Para evitar confusao, repare que o0 que o0s
pesquisadores apresentam como “etapa dois” abarca
grande parte do que eu denominei passo (2) e passo (3)
ha pouco. O que os pesquisadores chamaram de “etapa
trés” é o “processo real de treinamento de alfabetizacao”
dos estudantes, que no método freiriano seria aprender a
ler e escrever e também dedicar grande atencao a
“alfabetizacao politica” no contexto das suas vidas, como
foi mostrado pouco antes. Mas vocé deve se lembrar de
que os “aprendizes” desse método nunca chegaram I13:
eles foram reduzidos emocionalmente a “frangalhos” e
se recusaram terminantemente a aprender a ler.

Etapa trés: o processo real de
treinamento de alfabetizacao

Uma vez completada a segunda etapa, para a
grande surpresa dos facilitadores o0s
debatedores nao estavam dispostos a
participar do processo de
treinamento/alfabetizacao. Eles estavam



furiosos, revoltados, agitados e gritando. Eles
estavam muito abalados, as emocdes em
frangalhos. Gritavam Mudanca!

Mudanca! Mudanca! Amaldicoavam
furiosamente aqueles que tinham, de um
modo ou de outro, contribuido para o
sofrimento do povo. Conclusao: a aquisicao
de habilidades basicas de alfabetizacao nao
tinha significado algum para eles, e na
verdade era irrelevante. Alguns deles
chegaram a perguntar aos facilitadores:
“Vocés, pessoas instruidas, o que fizeram
para mudar a situacdo, em vez disso s
pioraram quando conseguiram o cargo”.

A conscientizacao definitivamente funciona, portanto, ja
que claramente se obtém a radicalizacao dos
“aprendizes”; porém, essa conscientizacao nao apenas
fracassa em educar como também gera condicdes sob as
quais a educacao é praticamente impossivel — o que,
segundo Freire (veja logo adiante) poderia ser chamado
de “mentalidade de vitima”. E curioso notar que Freire
parecia estar a par desse problema desde muito cedo,
mas isso nao o deteve. Ele até aborda a questdao no
prefacio de Pedagogia do oprimido para depois



despacha-la como ridicula (em termos marxistas risiveis)
e culpar por sua ocorréncia o sistema e as préprias
pessoas que sofrem as consequéncias disso:

Discutia-se, na oportunidade, se a
conscientizacao sobre uma situacao
existencial, concreta, de injustica, nao
poderia conduzir 0S homens dela
conscientizados a um “fanatismo destrutivo”
OU a uma sensacao de desmoronamento total
do mundo em que estavam esses homens. A
duvida, assim expressa, deixa implicita uma
afirmacao nem sempre explicitada, no que
teme a liberdade: “Melhor sera, que a
situacao concreta de injustica nao se
constitua num ‘percebido’ claro para a
consciéncia dos que a sofrem”. Na verdade,
porém, nao é a conscientizacao que pode
levar o povo a “fanatismos destrutivos”. Pelo
contrario, a conscientizacao, que Ihe
possibilita inserir-se no processo histérico,
como sujeito, evita os fanatismos e o inscreve
na busca de sua afirmacao. “Se a tomada de
consciéncia abre o caminho a expressao das



insatisfacdes sociais, se deve a que estas sao
componentes reais de uma situacao de
opressao” [Francisco Weffort].

O medo da liberdade, de que
necessariamente nao tem consciéncia o seu
portador, o faz ver o que nao existe. No
fundo, o que teme a liberdade se refugia na
seguranca vital, como diria Hegel, preferindo-
a a liberdade arriscada. Raro, porém, o que
manifesta explicitamente este receio da
liberdade. Sua tendéncia é, antes, camufla-la,
num jogo manhoso, ainda que, as vezes,
inconsciente. Jogo artificioso de palavras em
gue aparece ou pretende aparecer como o0
gque defende a liberdade e nao como o que a
teme. A suas duldvidas e inquietacoes
empresta um ar de profunda seriedade.
Seriedade de quem fosse o zelador da
liberdade. Liberdade que se confunde com a
manutencao do status quo. Por isto, se a
conscientizacao o pde em discussao, ameaca,
entao, a liberdade (Freire, 1968, p. 35-36).

As evidéncias desmentem Freire, mas ele foge delas
construindo sua pedagogia de maneira a culpar pelos



fracassos nao o proprio método, mas aqueles que o
implementam ou 0s que sao prejudicados por ele. Tenho
de insistir, contudo, que esse resultado desastroso é
certo, porque, conforme indicou o préprio Freire, o
processo real de alfabetizacao — aprender a ler e a
escrever — € de importancia secundaria na melhor das
hipéteses, talvez até irrelevante diante dos verdadeiros
propésitos do seu método. Explicitamente, os objetivos
do seu método educacional sao aumentar a
“alfabetizacao politica” e encorajar o ativismo nos
“aprendizes”. Em outras palavras, o verdadeiro objetivo
da pedagogia de Freire é a conscientizacao, e na pratica
acaba tornando-se supérflua a alfabetizacao
propriamente dita daqueles que passam pela lavagem
cerebral dessa pedagogia. Como ja vimos anteriormente
em varias observacdes do proprio Freire, ele ja deixou
isso claro o suficiente.

Para deixar essa questao fartamente clara, o objetivo
do processo de Freire nao é de maneira nenhuma ensinar
estudantes a ler (nem os levar a alcancar nenhuma outra
realizacao académica), a nao ser por um feliz acaso. Ai
esta a cortina de fumaca. Ai esta a trapaca. O objetivo é
levar os estudantes a reconhecerem o seu contexto
politico e seus proprios papéis como participantes
conscientes na transformacao desse contexto, ao estilo
marxista, com a ajuda de “educadores” como
facilitadores no processo. O método é redefinir e explorar



deliberadamente os curriculos académicos existentes
como veiculos para o seu processo — matando-os,
arrancando suas visceras e entao vestindo-os como se
fossem ternos, como um lobo em pele de cordeiro.
Considerando que usurpa a educacao e em seu lugar
instala a radicalizacao, esse método funciona, sem
duvida — mas nao educa.

A CONSCIENTIZAQRO COMO REFORMA DO PENSAMENTO

Existe outra maneira de compreender a conscientizacao
gue é definitivamente assustadora e dificil de negar uma
vez feita a conexao. Conscientizacdo é o processo de
reforma do pensamento, que é a traducao dada pelo
psicélogo Robert Jay Lifton a palavra em mandarim para
“lavagem cerebral” nas prisdes de reeducacao maoista
na China comunista (condicionamento politico/de culto
também seria uma palavra aceitavel). Considere os
seguintes trechos do livro de Lifton (1961), Thought
Reform and the Psychology of Totalism: A Study of
“Brainwashing” in China [Reforma do pensamento e a
psicologia do totalitarismo: um estudo sobre lavagem
cerebral na Chinal.



[Citando um prisioneiro libertado, dr. Charles
Vincent] “Na cela, vocé tem de se esforcar a
fim de reconhecer os seus crimes. [...] Fazem
com que vocé compreenda gque seus crimes
sao muito graves. Vocé fez mal ao povo
chinés. Vocé é sem ddvida um espiao, e a
culpa por toda a punicao que recebeu foi so
sua. [...] Na cela, doze horas por dia, vocé
fala sem parar, fala e fala — vocé tem de
participar — vocé precisa falar sobre si
mesmo, criticar, fiscalizar a si mesmo,
denunciar o que esta pensando. Aos poucos
VOCEé comeca a admitir coisas, e a olhar para
si mesmo usando sempre o ‘julgamento do
povo'” (p. 27).

Durante oito dias e oito noites, Vincent
passou por esse programa que alternava
debate e interrogatdrio, e nao permitiram de
forma alguma que ele dormisse. Além disso,
seus colegas de cela lhe  diziam
constantemente que &ele era o0 Unico
responsavel por seu proprio problema. (“Vocé
quer as correntes! Vocé quer ser baleado! ...
Se nao fosse assim vocé seria mais ‘sincero’ e
as correntes nao seriam necessarias.”) Ele se



viu numa situacao kafkiana de acusacdes
vagas e mesmo assim condenatérias: ele nao
podia nem entender exatamente do que era
culpado (“reconhecer seus crimes”) nem
podia de modo algum comprovar a sua
inocéncia. Vencido pela exaustao, pela
confusao e pela impoténcia, ele parou
totalmente de resistir (p. 23).

[Citando o dr. Vincent] “Vocé sente que se vé
do lado do povo, e que vocé é um criminoso.
As vezes — ndo o tempo todo — vocé acha
que eles estao certos. ‘Eu fiz isso, sou um
criminoso.” Se vocé duvida, guarde essa
duvida para vocé mesmo. Porque se vocé
admitir a ddvida serd confrontado duramente
e perdera o progresso que havia conseguido.
[...] Dessa maneira, eles constroem uma
mentalidade de espiao... Vocé se sente
culpado, porque o tempo todo vocé é
obrigado a olhar para si mesmo do ponto de
vista do povo, e quanto mais vocé se
aprofunda no ponto de vista do povo mais
reconhece os seus crimes.” (p. 30).



Embora o processo numa prisao politica chinesa seja
obviamente extremo em comparacao com o0 que se
passa em escolas (ou em sessbOes coletivas de
treinamento de “diversidade, igualdade e inclusao” ou
“preconceito inconsciente”), a esséncia da reforma do
pensamento equivale ao processo de conscientizacao
que Freire chama de verdadeira educacao. O objetivo é
fazer com que vocé reconheca o seu contexto — depois
de extrair isso de vocé por meio de perguntas e
entrevistas — e entao reinterpreta-lo de acordo com o
ponto de vista adequado (“do povo” ou “do oprimido”)
até que vocé o aceite. E exatamente por esse motivo que
Freire deu a sua obra principal o nome de Pedagogia do
oprimido! Esse é o objetivo do seu programa: levar as
pessoas a enxergarem o mundo pelo ponto de vista do
oprimido. Por meio de um interminavel dialogo com um
“facilitador”, e efetivamente em grupos de aprendizagem
entre pares (outra caracteristica inconfundivel da
“educacao” freiriana enxertada nos programas de
“mediacao docente” derivados de Lev Vygotsky), vocé é
cada vez mais compelido a enxergar as suas
circunstancias através da lente marxista que interpreta a
“opressao”, até que vocé renasca solidario com a
questao da opressao.

Entdao nao é coincidéncia que Lifton, assim como Freire
na conscientizacao, também explique que o principal
propésito do processo de reforma do pensamento



(lavagem cerebral) nas prisbes na China comunista é
provocar uma morte e renascimento mentais.

Dr. Vincent e Padre Luca tomaram parte
nesse agonizante drama de morte e
renascimento. Em ambos o0s casos, nao
restou ddvida de que o “espiao reacionario”
gque chegou a prisao devia morrer, e que em
seu lugar devia surgir um “novo homem”
renascido nos moldes comunistas. A
propésito, o dr. Vincent até usou a frase
“Morrer e renascer” — palavras que ele ouviu
mais de uma vez durante o0 seu
encarceramento.

Nenhum desses dois homens deu inicio ao
drama; na verdade, ambos resistiram a ele no
comeco, e tentaram se afastar dele. Mas o
seu ambiente nao permitia desvios: eles
foram obrigados a participar, atraidos pelas
forcas ao seu redor, até que eles proprios
comecaram a sentir necessidade de
confessarem e se corrigirem. Essa penetracao
das forcas psicolégicas do ambiente nas
emocoées mais profundas do individuo talvez
seja o fato psiquiatrico surpreendente da



reforma do pensamento. O ambiente exerce
pressdes esmagadoras sobre o prisioneiro, e
a0 mesmo tempo permite apenas um nuamero
bastante limitado de alternativas para que o
prisioneiro se adapte a elas. Na interacao
entre pessoa e ambiente, ocorre uma
sequéncia de passos ou operacdoes — de
combinacdes de manipulacao e reacao. Todos
esses passos giram em torno de duas
politicas e duas exigéncias: a alternancia
entre atague e cleméncia e a insisténcia por
confissao e reeducacao. As agressodes fisicas
e emocionais provocam a morte simbdlica;
cleméncia e o desenvolvimento da confissao
sao a ponte entre morte e renascimento e o
processo de reeducacao, juntamente com a
confissao final, cria a experiéncia do
renascimento.

Morte e renascimento, ainda que simbdlicos,
afetam todo o ser, mas principalmente a
parte do ser relacionada as lealdades e as
crencas, ao sentimento de ser uma pessoa
especifica e ao mesmo tempo estar associado
e integrar grupos de outras pessoas — em



outras palavras, a parte do ser relacionada ao
senso de identidade interior (Lifton, 1961, p.
60).

Para Freire, as pessoas renascem na conscientizacao, e
sua identidade aflora na solidariedade com o oprimido
como um sujeito consciente, conhecedor e criador da
Histéria. E o mesmo processo em dois cenarios
diferentes.

Enquanto este é sempre o educador dos
educandos, o educador para a libertacao tem
de “morrer” enquanto exclusivo educador dos
educandos no sentido de renascer, no
processo, como educador — educando dos
educandos. Por outro lado, tem de propor aos
educandos que também “morram” enquanto
exclusivos educandos do educador para que
renascam como educandos-educadores do
educador-educando. Sem essa “morte”
mutua e sem esse mutuo “renascimento”, a
educacao para a libertacao é impossivel
(Freire, 1985, p. 105).

Para repetir a interpretacao decisiva para isso que
Freire da mais tarde em Politica e educacao:



Essa Pascoa, que resulta na mudanca de
consciéncia, deve ser existencialmente
experenciada. A Pascoa verdadeira nao é
verbalizacao comemorativa, mas praxis,
compromisso  histérico. A Pascoa na
verbalizacao é morte sem ressurreicao. S6 na
autenticidade da praxis histérica a Pascoa é
morrer para viver. Mas uma tal forma de
experimentar-se na Pascoa, eminentemente
biofilica, nao pode ser aceita pela visao
burguesa do mundo, essencialmente
necrofilica, por isso mesmo, estatica. A
mentalidade burguesa tenta matar o
dinamismo histérico e profundo que tem a
Passagem. Faz dela uma simples data no
calendario.

A ansia da posse, que € uma das conotacoes
da forma necrofilica de ligacao com o mundo,
recusa a significacao mais profunda da
travessia. Na verdade, porém, nao posso
fazer a travessia se carrego em minhas maos,
como objetos de minha posse, o corpo e alma
destrocados dos oprimidos. S& posso
empreender a travessia com eles, para que
possamos juntos renascer como homens e



mulheres libertando-nos. Nao posso fazer da
travessia um meio de possuir o mundo,
porque ela é, irredutivelmente, um meio de
transforma-lo (Freire, 1985, p. 123).

Convém aproveitar a oportunidade para mostrar que
Freire faz o mesmo em Pedagogia do oprimido, porém de
modo menos gratuito:

Dizer-se comprometido com a libertacao e
nao ser capaz de comungar com O povo, a
quem continua considerando absolutamente
ignorante, ¢é um doloroso equivoco.
Aproximar-se dele, mas sentir, a cada passo,
a cada duvida, a cada expressao sua, uma
espécie de susto, e pretender impor o seu
status, € manter-se nostalgico de sua origem.
Dai que esta passagem deva ter o sentido
profundo do renascer. Os que passam tém de
assumir uma forma nova de estar sendo; ja
nao podem atuar como atuavam; ja nao
podem permanecer como estavam sendo
(Freire, 1968, p. 61).

E importante observar que as prisdes para reforma do
pensamento usadas por Mao Zedong na China foram



uma recriacao dos gulags utilizados por Lénin e Stélin na
Uniao Soviética. Os gulags nao eram campos de
concentracao como 0S que 0s nazistas usaram para
judeus e outros inimigos — eram prisdes de reeducacao
que aliavam a reforma do pensamento rudimentar com
reforma por meio de trabalho forcado, e o propdsito
dessas prisdes era levar o prisioneiro a ver o mundo e a
si mesmo a partir do ponto de vista “do povo”. A foice e
o martelo representam o verdadeiro trabalho, que ira
redefinir vocé assim que vocé o reconhecer! Arbeit
macht frei — o trabalho liberta. Como observa Lifton,
casos praticamente incontrolaveis de insubordinacao na
China Maoista foram transferidos de prisdes destinadas a
reforma do pensamento para outras prisdes mais brutais
gue reeducavam por meio do trabalho (isto €, os gulags).
Nesse aspecto, as prisdes para reforma do pensamento
podem ser consideradas um instrumento mais sofisticado
do que os atrozes gulags de Stalin, e a educacao freiriana
representa uma sofisticacao adicional do método que ela
introduz sutilmente, assim como fez Mao, por toda a
sociedade.

Os ESTAGIOS DE CONSCIENTIZAGAO




A conscientizacao é novamente o principal objetivo do
programa educacional freiriano. E uma palavra de peso
que significa exatamente o que parece sugerir: 0
processo de despertar da consciéncia critica, que é a
consciéncia ativista neo- marxista. E tornar-se
“consciente” do contexto politico como um marxista
critico (ou um marxista woke, nos dias de hoje); é
aprender a “reconhecer” as condicbées da sua vida do
ponto de vista do oprimido, bem como reconhecer o seu
papel em perpetua-las e o potencial para transforma-las.

Pensadores marxistas de todos os tempos,
especialmente desde a década de 1920, preocuparam-se
principalmente com o processo de tornarem-se
conscientes das “realidades” da sociedade e da
“necessidade” de criar mudanca sistematica. Eles se
deram conta de que Marx estava errado. A consciéncia
nao se manifesta espontaneamente (despertada pela
pregacao do credo comunista e pelas intoleraveis
condicdes de trabalho). Pior: quando as coisas se
complicam, como na eclosao de uma Guerra Mundial, os
trabalhadores do mundo cessam a uniao e se refugiam
em suas identidades nacionais. A consciéncia tem de ser
deliberada e cuidadosamente construida.

Isso originou um capitulo inteiramente novo no
pensamento marxista: o marxismo cultural, que buscou
abordar essas questdes. Nesse aspecto, o mais notavel
entre os tedricos marxistas talvez tenha sido o hungaro



marxista Gyorgy Lukacs, que desenvolveu de maneira
significativa o conceito em seu livro de 1923
(indiscutivelmente a sua principal obra), History and
Class Consciousness. Paulo Freire parece apoiar-se
firmemente na formulacao da consciéncia de Lukacs e
em seu desenvolvimento — pois as formulacbes sao
bastante semelhantes —, e as ideias de Freire sobre
conscientizacao se assemelham as do seu predecessor
hingaro. Lukdcs, particularmente, sustentava que a
consciéncia era educavel e gradual, isto é, pode ser
ensinada e vem em etapas. Apenas para constar, Lukacs
ocupou o cargo de Ministro da Educacao na efémera
Republica Soviética Hingara de Béla Kun, em 1919.

Para Lukacs e para Freire, a consciéncia critica nao é
apenas algo que vocé tem ou nao tem (é importante
ressaltar que Lucaks nao se refere a isso como
consciéncia critica nos idos de 1923, mas segue usando
a expressao marxista anterior, “consciéncia de classe”).
Existem niveis para uma consciéncia marxista politica, e
esses niveis sao despertados de maneira progressiva em
estagios.

Seria tolice acreditar que essa critica e o
reconhecimento de que uma atitude pds-
utépica diante da  histéria tornou-se
objetivamente possivel significam que o



utopismo pode ser rejeitado como um
instrumento na luta do proletariado por
liberdade. Isso é verdadeiro apenas para 0s
estagios da consciéncia de classe que
alcancaram de fato a uniao de teoria e
pratica descrita por Marx, a intervencao real e
pratica da consciéncia de classe no curso da
Histdria, e por conseguinte a compreensao
pratica da coisificacao. E nem tudo isso se
deu de um golpe s6 e de modo coerente.
Portanto nao existem somente estagios
nacionais e “sociais” envolvidos; existem
também gradacdes dentro da consciéncia de
classe de trabalhadores no mesmo estrato
(Lucaks, 1923, p. 78).

Para Freire, esse é o objetivo de uma educacao
“politica”: o desenvolvimento por meio de estagios de
conscientizacao. Essa concepcao desenvolve o0s
conceitos anteriores de Marx a respeito de consciéncia
de classe. De qualquer modo, a classe estrutural inferior
tem de se dar conta de que é uma subclasse
marginalizada, e entao tem de se dar conta de que a
estrutura é que a marginaliza, e entao tem de
compreender que a classe superior estrutural estabelece
0S parametros da estrutura e dessa maneira os domina e



oS oprime; mas essa é sb6 a primeira parte da
conscientizacao. De acordo com Marx, a subclasse que
desperta (o “proletariado” consciente) tem de
compreender que é um “sujeito consciente” dentro da
realidade estrutural na qual é oprimida; além disso,
nessa condicao tem um papel singular a desempenhar na
alteracao do curso da Histéria rumo a uma grande
libertacao. Os proletarios precisam perceber que sao
agentes da mudanca que compreendem 0
desenvolvimento correto do mundo, da humanidade e
das sociedades humanas.

De certa forma, Marx deixou passar despercebido esse
fato crucial da conscientizacao. Para ele, parecia haver
quatro estagios de percepcao: sem consciéncia de
classe, comunismo rudimentar, proletariado com
consciéncia de classe e comunismo verdadeiro
(transcendente). Isto é, ha pessoas que nao
compreendem o0 que estd acontecendo, pessoas que
passaram a ter 6dio do capitalismo e da propriedade
privada, pessoas que despertaram para a sua capacidade
de transformar a Histéria como tal e pessoas que
transcenderam completamente a propriedade privada
como homens inteiramente despertos. Marx escreveu
sobre o problema de ficar preso ao comunismo
rudimentar, mas nem de longe desenvolveu essas ideias
com a profundidade que vemos em Lukacs e Freire
desenvolveu essas ideias mais ainda num programa que



praticamente nao exige nada dos seus ativistas, exceto
uma disposicao critica (atitude gnosioldgica).

Assim, €& possivel resumir o0s estagios da
conscientizacao da seguinte maneira, como uma série de
crencas nas quais, para acreditarem nelas, as pessoas
tém de ser reeducadas ou preparadas (embora essas
classificacbes e descricdes sejam minhas, nao como
Lukacs e Freire as descrevem):

1. Consciéncia de classe: consciéncia de que vocé
é membro de uma classe numa sociedade de
classes.

2. A natureza da sociedade de classes: a sociedade
de classes desumaniza aqueles que ela oprime.

3. Compreensao holistica: todas as classes sao
parte de um todo mais abrangente da
sociedade, significando que “opressao” ocorre
dentro de wuma dinamica estrutural entre
opressores e 0S que por eles sao oprimidos,
todos o0s quais sao desumanizados nesse
processo: nao ha marginalizado sem
marginalizacdao e nao ha marginalizacdao sem
marginalizador.

4. Sujeito consciente na Historia — vocé é um
potencial construtor da Histéria, mas a opressao



que sofreu o impediu de saber disso a respeito
de si mesmo.

. Conhecimento do ponto de vista — como um
oprimido, vocé possui um papel especial na
construcao da Histéria, como a negacao
dialética das condicdes de opressao; isto &, vocé
tem de ser um revolucionario que muda a
Historia.

. Consciéncia de classe (primeira consciéncia
marxista real) — vocé estd em solidariedade de
classe dentro da sua classe em razao da sua
opressao e tem de desempenhar o papel de dar
fim a opressao inteiramente por meio da
revolucao. Mas... E é um grande mas! A
sociedade de classes propriamente dita é o
problema, de acordo com Marx, uma profunda
contradicao. Até esse ponto o progresso esta de
acordo com Lukacs.

. Consciéncia critica (segunda consciéncia
marxista; consciéncia marxista critica;
consciéncia marcusiana) — a sociedade de
classes em si mesma é um problema, por isso é
preciso destruir os termos basicos da sociedade
de classe, porque do contrario a consciéncia de
classe reproduzird a sociedade de classes mais
uma vez (pense em Lénin ou em Stalin).



8. Consciéncia utépica (consciéncia freiriana) —
apos qualquer revolucao a consciéncia critica
deve aumentar, nao diminuir, e a nova
sociedade que desponta deve ser
imediatamente criticada e passar por outra
revolucao a fim de que nao estabeleca uma
sociedade de classes. Nao se deve apresentar
nenhuma visao para a nova sociedade, para que
nao seja imposta e se torne opressiva.
Revolucao cultural perpétua contra toda
opressao.

9. Verdadeira consciéncia marxista — a total
transcendéncia da propriedade privada, da
divisao do trabalho, da divisao de identidades e
de qualquer outro mecanismo que estratifiqgue a
sociedade (também conhecida como “justica
social”). Ela chega depois que toda a opressao
foi denunciada o suficiente para que nao possa
mais ser reproduzida e o homem passa a
entender sua verdadeira natureza como um ser
perfeitamente social(ista) enquanto surge a
sociedade sem estado e sem classes (incluindo
classes culturais e de identidade). Importante:
esse estado de consciéncia existe somente
quando todos (ainda vivos) o possuem; até que



isso se concretize, “0 comunismo real nao foi
experimentado”.

Ao longo do século passado, 0s marxistas se viram
diante de uma dificuldade: como avancar da consciéncia
de classe para a verdadeira consciéncia marxista,
conforme determinada pelo préprio Marx. A questao é
gque uma classe dotada de consciéncia de classe pensa
em si mesma como classe, sobretudo depois de se
unirem para a realizacao de uma revolucao; para que
seja alcancada a verdadeira consciéncia marxista,
porém, é preciso abolir completamente a prépria classe.
Marx acreditava que isso funcionaria dialeticamente sob
o socialismo (na ditadura do proletariado), e o Estado
“definharia” quando nao houvesse mais necessidade de
administrar disputas de classe em uma sociedade sem
classes (importante: para Marx, isso significa que o
Estado representa a entidade que liberta o homem da
queda, tornando mais facil o caminho e entao
sacrificando-se em nome da nossa emancipacao). Lénin
enfatizou que, no momento em que concentrasse o
poder absoluto, o Estado se tornaria desnecessario e se
dissolveria. Tudo isso €& obviamente um absurdo
(religioso). Portanto, Lukacs (1923, p. 80) estava
bastante consciente do problema, mas nao tinha a
solucao quando escreveu:



Jamais devemos ignorar a distancia que
separa a consciéncia do trabalhador, mesmo
0 mais revolucionario, da auténtica
consciéncia de classe do proletariado. Mas
até mesmo essa situacao pode ser explicada
segundo a teoria marxista de Iluta e
consciéncia de classe. O proletariado sé se
aperfeicoa aniquilando-se e transcendendo-
se, criando a sociedade sem classes por meio
da conclusao vitoriosa da sua prépria luta de
classes. A luta por essa sociedade, na qual a
ditadura do proletariado é mera fase, nao é
apenas uma batalha travada contra um
inimigo externo, a burguesia. E igualmente a
luta do proletariado contra si mesmo: contra
os efeitos devastadores e degradantes do
sistema capitalista em sua consciéncia de
classe. O proletariado somente obtera a real
vitéria quando superar esses efeitos em si
mesmo.

A tese de Freire busca preencher lacunas, primeiro
recorrendo a meio século de pensamento marxista critico
(consciéncia critica) e depois introduzindo um estagio
intermediario de pura destruicao e esperanca cega, a
que eu dei o nome de “consciéncia utdpica”. Sua solucao



— elaborada aproveitando sugestdes do que ele
imaginou que estivesse acontecendo sob Mao na
Revolucao Cultural Chinesa (que ele elogiou) e do que
romantizou em Che Guevara — nao é nenhuma solucao.
E conscientizar repetidas vezes e ter uma revolucéo
cultural permanente, perpétua... até que dé certo.

Na pedagogia freiriana, guiar as pessoas por esse
processo de conscientizacao pelo menos até a
consciéncia critica, se nao até a consciéncia utdpica, é o
que substitui o ensino — aplica a “alfabetizacao politica”
gque substitui a alfabetizacao (que, por sua vez, é
considerada uma perversao burguesa e colonialista da
educacao). Contudo, isso no final das contas significa que
educacao nao é somente ensinar marxismo, mas
também envolver-se na reforma marxista do
pensamento, que é outro modo de forcar programacao
de culto ou condicionamento.

O objetivo do marxismo freiriano (que é essencialmente
woke) é produzir e conservar adeptos que foram
treinados para pensar como fiéis a seita marxista woke
de Freire. Sua “esperanca” consiste em crer que
nenhuma sociedade funciona de fato até que a utopia
finalmente surja das cinzas perpétuas, mas isso é
possivel por meio da critica implacavel a qualquer
sociedade que tente se estabelecer. O método é a
perversao de Freire da educacao voltada para esse tipo
de reforma do pensamento, que é descrita nas secodes



gque se seguem. A capacidade de fazer isso é muito
aumentada pela pedagogia marxista freiriana da propria
educacao, e em grande parte é por isso que Paulo Freire
se tornou uma figura tao importante na teoria e na
pratica da educacao.

Muita coisa esta acontecendo aqui de uma sé vez. Em
primeiro lugar, o conhecimento genuino nao tem grande
valor no mundo freiriano, que se baseia na teoria
marxista do conhecimento. O conhecimento excluido
deve ser privilegiado porque foi excluido, mesmo que
errado, principalmente se puder ser usado como bola
demolidora ativista contra a sociedade existente, ou
mesmo contra a nova sociedade produzida pelo ativismo.
Em segundo lugar, diferente de outros Estados
marxistas, que necessitam de engenheiros, médicos,
cientistas, burocratas aos montes e outros profissionais
para fazé-los trabalharem até alcancarem o éxito e o
controle global, o programa de Freire nao tem serventia
para essas coisas. Necessita apenas de educadores e
guerrilheiros, pois nao tem o objetivo de erguer ou
consolidar uma sociedade funcional, seu objetivo é
libertar os homens disso ou daquilo.

E de se notar que uma teoria marxista do conhecimento
reproduz e modula de um modo que nenhuma outra
tendéncia de pensamento marxista faz. Todos os campos
ou dominios do pensamento, da educacao a fisica, da
medicina a escalada, da economia as Cciéncias



ambientais, da ciéncia de alimentos a teologia, podem
ser imediatamente inseridos num modelo de conflito
marxista sob a alegacao de que o dominio do
pensamento reconhece injustamente determinados
conhecimentos, conhecedores e formas de conhecer
privilegiados enquanto exclui e marginaliza outros para o
seu proprio beneficio. Essa é a sua grande forca. Sua
grande fraqueza é que obrigatoriamente deve acolher
“conhecimentos”, “conhecedores” e “formas de
conhecer” contra os quais quase nao tem filtro e que sao
verdadeiramente horriveis, deturpados, inventados ou
até insanos. Nesse sentido, uma teoria marxista do
conhecimento dissolve ao mesmo tempo a ldgica da
civilizacao (alias, até o préprio Logos) e a sua propria
capacidade de fazer o que quer que seja. No fim das
contas, porém, o seu risco é também nosso risco.

Em consequéncia disso, contudo, nao causa nenhuma
surpresa que uma “educacao” freiriana produza ativistas
ignorantes que nada sabem fazer a nao ser reclamar de
coisas que obviamente nao tém sentido (por exemplo:
por que existe “Histdria” e nao “Histérie” ou “Histérix”?
Trata-se de uma pergunta absolutamente estupida, com
surpreendente utilidade ativista). A pedagogia freiriana
tem como objetivo produzir exatamente esse tipo de
conscientizacao.



GERANDO CONSCIENTIZACAO

Mais uma vez, o processo freiriano nao é complicado.
Os “aprendizes” tém seus dados coletados em
entrevistas, conversas ou pesquisas; 0 propoésito disso é
descobrir quais experiéncias (reais), dicas sociais e
emocionais, circunstancias etc. podem radicaliza-los mais
facilmente, embora as vezes esse prazer seja assumido
pelo “educador” como facilitador. A aprendizagem social
e emocional € um programa elaborado exatamente em
torno desse planejamento. Esses “temas geradores” sao
entao devolvidos de maneira abstrata por professores
que os elevam conceitualmente “como iguais”, e a
educacao concentra seus esforcos em garantir que os
aprendizes saibam por que sao problematicos e
representam a vida em opressao — isto é, a sua prépria
vida, seja como fonte dessa opressao ou como vitima
dela, ou ambos a um sé tempo de certa maneira.
Supostamente, obter dominio académico advém dessa
circunstancia, porque a maior relevancia do material
para as suas vidas aumenta o interesse e 0 engajamento.
Na realidade, os aprendizes se tornam “frangalhos
emocionais” e entao recebem “facilitacao” para se
tornarem radicais conscientes do ponto de vista critico,
mas verdadeiramente ignorantes.



Considere um exemplo. Em uma monografia de 2021
intitulada Drag Pedagogy: The Playful Practice of Queer
Imagination in Early Childhood [Pedagogia drag: o
exercicio divertido da imaginacao queer na primeira
infancial, os autores, Harper Keenan (que é trans) e
“Menininha do barulho” (seu nome real é Harris
Kornstein, drag queen em tempo integral no programa e
marca Drag Queen Story Hour [hora da histdria drag
queen]), apresentam uma “pedagogia drag”, uma teoria
da educacao baseada em performance drag. Eles a
descrevem de maneira explicita como uma pratica
geradora que introduz temas de identidade para criancas
peguenas no ambiente de educacao da primeira infancia.

Recentemente, um programa para criancas
pequenas chamado Drag Queen Story Hour
(DQSH) cresceu em popularidade e também
em controvérsia. Este estudo, escrito em
colaboracao por um académico de educacao
e uma drag queen envolvida em uma
organizacao DQSH, contextualiza o programa
dentro do panorama de género na educacao
e também dentro do mundo drag, e
argumenta que Drag Queen Story Hour



proporciona uma extensao geradora da
pedagogia queer no mundo da educacao da
primeira infancia. 18

O DQSH introduz indagacdes e dialogos que sao usados
para apresentar aulas de teoria marxista queer sob a
marca programatica da educacao sexual abrangente.
Afirma-se de modo explicito que ele nao visa aumentar a
empatia pelas questées LGBT, mas sim empregar uma
abordagem pedagdgica geradora (freiriana) para
estimular as criancas a “viver de maneira estranha”
(frase de impacto deles), algo que se define como uma
oposicao (ao estilo marxista) a todo e qualquer padrao ou
concepcao de normalidade, principalmente quanto a
sexo, género e sexualidade. Em outras palavras, drag
queens sao levadas para as salas de aula de criancinhas
para falarem sobre temas que conduzirao essas criancas
a didlogos envolvendo sexo, género e sexualidade que as
conscientizem segundo uma concepcao marxista queer
dessas questdes e de questdes relacionadas (incluindo
salde mental e fisica). Alega-se que a mera presenca da
drag queen é “geradora”.

Dentro do contexto da DQSH, o estilo visual
da drag queen funciona como provocacao
que convida a questionar o modelo e a



personificacao normativos. Glitter,
lantejoulas, perucas e saltos altos servem
como ferramentas pedagdgicas, e convidam a
perguntas variadas; por exemplo, por que e
como a drag se tornou fora do comum nesse
ambiente. Em outras palavras, embora a
comunicacao verbal seja um elemento
essencial do DQSH, mesmo que a drag nao
diga nada ndés afirmamos que a sua mera
presenca estética é geradora. Embora
desequilibre simultaneamente muitas das
concepcdes comuns de personificacao de
género e da vida em sala de aula por meio do
estilo, movimento e gestos, DQSH mostra
uma relacao estranha com a experiéncia
educacional. O papel tradicional da
professora, transformada numa drag queen
animada e barulhenta, torna-se
deliciosamente excessivo. Ela estda menos
interessada em foco, disciplina, realizacao ou
objetivos do que na autoexpressao jovial. Sua
pedagogia baseia-se no prazer e na
criatividade que em parte surgem quando o
controle é deixado de lado.



A partir do momento em que tal modelo é aceito,
através de drag queens ou por outros meios, a educacao
acaba se tornando nao somente um processo de
despertar pessoas para que acreditem no conceito do
sistema educacional vigente, mas também de forjar um
caminho “critico” para um novo sistema que seja
“libertador”, segundo Freire (1985, p. 104).

Se nés nao transcendermos a ideia de
educacao como pura transferéncia de um
conhecimento que meramente descreve a
realidade, nds impediremos o surgimento da
consciéncia critica, e desse modo
fortaleceremos o analfabetismo politico.

Se o nosso poder de escolha é de fato
revolucionario, nds precisamos transcender
todos o0s tipos de educacao a fim de
conquistar uma de outro tipo, uma na qual
conhecer e transformar a realidade sejam
pré-requisitos reciprocos.

Nessa passagem, em primeiro lugar, é possivel
reconhecer imediatamente a semelhanca com a
insisténcia de Karl Marx (em seus Manuscritos
econbémico-filosoficos de 1844) de que o verdadeiro



comunismo significa nao apenas abolir a propriedade
privada, mas transcendé-la completamente. O que Freire
oferece é pura teoria marxista da educacao e do
conhecimento. Nés também vemos um apelo claro a
descolonizacao do curriculo, que para Freire é incoerente
e domesticado. Além disso, hd um apelo explicito para
que se busque uma forma inteiramente nova de
educacao, que possa levar ao surgimento de uma
consciéncia critica. Esse outro tipo de educacao é a
conscientizacao, que desse modo revela nao ser
educacao em nenhuma das condicbOes existentes. Mais
uma vez, portanto, o processo desse novo tipo de
educacao é reforma do pensamento, uma completa
remodelacao do processo de pensamento compativel
com o que representa a conscientizacao.

Em termos praticos, o atualmente quase onipresente
programa educacional conhecido como aprendizagem
socioemocional transformadora é o principal meio para
se alcancar a conscientizacao freiriana em nossas
escolas. Embora a aprendizagem socioemocional nao
tenha sido sempre o modelo “transformador”, que é
freiriano e tem abertamente na conscientizacao um dos
seus grandes objetivos programaticos, quase toda a
aprendizagem socioemocional nos dias de hoje ja é
transformadora ou tendera para esse caminho (nao
havera como preservar um modelo diferente por muito
tempo). A aprendizagem socioemocional transformadora



€ concebida para apresentar temas geradores na
educacao que sejam relevantes para a “inteligéncia
social e emocional”, e depois usar a educacao “social e
emocional” para facilitar o entendimento desses
conceitos e circunstancias nos alunos. Isso tem inicio
com um processo de coleta de dados para descobrir
quais temas funcionarao melhor com quais criancas
(entre outros propdésitos bastante inapropriados). Sob um
novo programa de “aprendizagem socioemocional
sistémica”, esses temas devem ser introduzidos com
base na aprendizagem socioemocional e seus objetivos,
reproduzindo, dessa maneira, 0os temas geradores que
usurpam a educacao.

A CONSCIENTIZAQRO SUBSTITUI O APRENDIZADO

O propdsito da conscientizacao como uma nova forma
de educacao é dito explicitamente em termos marxistas:
“Conhecer e transformar a realidade”. Assim, o que se
espera de uma abordagem freiriana da educacao é que
fracasse em ensinar aos estudantes qualquer coisa
dentro da gama de metas da educacao existente. Com
efeito, a abordagem freiriana visa transcender esse
objetivo (e o “conhecimento privado” que produz) da
mesma maneira que 0 comunismo marxista visa



transcender a propriedade privada. Ela ensinara os
estudantes a serem ativistas politicos marxistas
descontentes, algo que vemos ocorrer de maneira
generalizada em nossas escolas hoje em dia — em
Providence, Rhode Island, por exemplo, e em quase
todos os lugares. Freire nao deixa a menor dldvida a
respeito dessa reorientacao de prioridades:

Como um evento que suscita a reflexao
critica de aprendizes e educadores, no
processo de alfabetizacao é preciso que se
perceba a relacao entre dizer a palavra e
transformar a realidade, e o papel do homem
nessa transformacao. Perceber o significado
dessa relacao é indispensavel para aqueles
que aprendem a ler e a escrever, se
realmente comprometidos com a libertacao.
Tal percepcao levara os aprendizes a
reconhecerem um direito muito maior do que
o de ser alfabetizado. Ao fim e ao cabo eles
reconhecerao que como homens tém o direito
de ter voz (Freire, 1985, p. 51).

Nessa breve passagem, podemos observar muito do
gue se oculta por tras da “conscientizacao” freiriana
como modelo educacional. Juntamente com tudo o que ja



foi comentado aqui, vemos ainda que o ativismo é
fundamental e que ser alfabetizado — como resultado de
um programa de alfabetizacao — é secundario, quando
muito. Vemos claramente que uma educacao politica
conscientizadora é considerada um direito fundamental
que supera o “direito” de receber alfabetizacao ou
educacao. Como ja mencionamos anteriormente,
também vemos que, para Freire, a conscientizacao é um
processo de desenvolvimento, nao um acontecimento.
Para um aprendiz do método freiriano, nao é o
suficiente encontrar-se em meio a circunstancias ruins ou
opressivas para ser conscientizado quanto as
“realidades” da sua vida. Ele também precisa entender
que, como pessoa oprimida, pode tornar-se cada vez
mais consciente em termos politicos, ganhar voz politica,
e assim ser um “agente de mudanca” que transforma a
realidade e, como ele alega em outro lugar, “faz a
Histéria que atualiza a sua vida”. E mais: ainda nao é o
bastante perceber que ele pode se tornar consciente
politicamente e também ter voz politica, com potencial,
portanto, para realizar a mudanca; ele deve além disso
compreender o seu proprio papel no processo de
transformacao. Ou seja, tem de se tornar consciente de
si mesmo como sujeito criativo e agente de mudanca
politico, o que é uma atualizacao em relacao a ontologia
basica de Marx do homem como criador consciente.
Freire chega a articular essa argumentacao citando Marx



e depois aprofundando sua explanacao a respeito do que
torna o homem fundamentalmente diferente dos
animais. Com efeito, ele faz isso tantas vezes e tao
demoradamente que preenche muitas paginas. Por
exemplo:

Diferentemente dos homens, o0s animais
simplesmente estao no mundo, incapazes de
se objetivar ou de objetivar o mundo. Eles
vivem uma vida sem tempo, rigorosamente
falando, encontram-se submersos na vida
sem possibilidade de dela emergirem,
ajustados e aderidos a realidade. Os homens,
ao contrario, que podem romper essa
aderéncia e transcender o mero estar no
mundo, acrescentam a vida que eles tém a
existéncia que eles constroem. Portanto
existir € um modo de vida préprio do ser que
€ capaz de transformar, de produzir, de
decidir, de criar e de se comunicar.

O ser que tao somente vive nao é capaz de
refletir sobre si mesmo e saber de si vivendo
no mundo, ao passo gque o sujeito existente
reflete a respeito de sua vida dentro do
proprio dominio da existéncia, e pergunta



acerca do seu relacionamento com o mundo.
Seu dominio da existéncia é o dominio do
trabalho, da histéria, da cultura, de valores —
o dominio no qual o homem experimenta a
dialética entre determinismo e liberdade
(Freire, 1985, p. 68).

Para Freire, o que separa os homens dos animais é que
os homens podem antever o que querem criar no mundo,
até mesmo com relacao a si mesmos e a sua propria
sociedade, e entdo concretizar o que imaginaram. E
evidente que aqui Freire estd apenas repetindo Mary, isto
é, repetindo a relacao sujeito-objeto criativa que,
segundo Marx, origina o “ser-espécie” do homem, que é
algo que se assemelha a sua verdadeira natureza. Mais
que isso, porém, os homens podem, dessa maneira,
entender-se a si mesmos como criadores. Como deuses,
podem imaginar o que veriam no mundo e entao
concretizar essa visao, e, ao verem o que foi criado,
podem saber que sao eles proprios 0s seres que O
criaram. Essa nocao tem muita forca para Marx, e é
fundamental para o conceito freiriano de educacao, pelo
qual o homem aprende a criar a si mesmo e a sua
sociedade (que, por sua vez, o remodela mais a frente).
Em certo sentido, isso representa um aspecto crucial da
conscientizacao, e por esse motivo Freire insiste tanto



em abolir o “modelo bancario” de educacao. Ele
argumenta que o (assim chamado) modelo bancario faz
do aluno um simples objeto do processo (pedagogia) de
ensino e conhecimento do professor, € nao um sujeito
consciente em seu préprio processo educacional.

Porém a conscientizacao vai além para Freire, sequindo
largamente Lukacs e Marx antes dele. O homem nao é
somente capaz de compreender a si mesmo gquanto ao
seu potencial para criar, e, portanto, quanto a sua
natureza como nao animal (ha quase um grito existencial
no modo como Marx e Freire abordam essa questao). O
homem também é capaz de entender que esta criando a
si mesmo e as limitacées que o impedem de se libertar.
Para Marx, a atividade dos homens na sociedade faz
surgir as relacbes sociais que, por meio do
“determinismo material”, fazem dele o que ele é quando
limitam o alcance da sua subjetividade, e
consequentemente de sua capacidade criativa. Freire
adota a mesma ideia, embora as condicdées sejam agora
materiais e também culturais/estruturais, e expressa isso
da seguinte maneira:

A conscientizacao é viavel somente porque a
consciéncia dos homens, embora
condicionada, pode reconhecer que &
condicionada. Essa dimensao “critica” da



consciéncia considera os objetivos que os
homens fixam para o0s seus atos
transformadores dirigidos ao mundo. Os
homens sao capazes de ter objetivos, por isso
apenas eles sao capazes de dimensionar o
resultado da sua acao antes mesmo de dar
inicio a acao pensada. Sao seres que
projetam (Freire, 1985, p. 69-70).

Nés ja sabemos o que Freire pretende com essa
abordagem: por meio da educacao, superar a
“domesticacao”, substituindo-a pela “humanizacao”.
Como vimos, esse propdsito € em cada minimo detalhe
tao marxista quanto tudo o mais que ha no pensamento
de Freire. Pelo menos ele é absolutamente franco a esse
respeito:

Para os homens, como seres da praxis,
transformar o mundo é humaniza-lo, mesmo
gue isso ainda nao impligue na humanizacao
dos homens. Humanizar o mundo pode
significar simplesmente impregna-lo com a
presenca curiosa e inventiva do homem,
deixando nele a marca de suas obras. O
processo de transformacao do mundo, que
revela essa presenca do homem, pode levar a



sua humanizacao, mas também a sua
desumanizacao, ao seu crescimento ou a sua
diminuicao. Essas alternativas expdem ao
homem a sua natureza problematica e o
colocam diante de um impasse, forcando-o a
escolher um caminho ou o outro. Muitas
vezes esse mesmo processo de
transformacao aprisiona o homem e sua
liberdade de escolher. Apesar disso, apenas
aos homens ¢é dado humanizar ou
desumanizar, pois eles impregnam o mundo
com sua presenca reflexiva. A humanizacao é
sua utopia, a qual eles anunciam
denunciando processos desumanizadores
(Freire, 1985, p. 70).

Sem querer repisar a mesma questao, mas o utopismo
marxista (critico) no coracao do projeto de Freire é
absolutamente inegavel como ponto principal desse
projeto. Uma educacao freiriana, portanto, mostra-se
pouco interessada na verdadeira educacao e muito
interessada em excentricidades. Em consequéncia disso,
as escolas freirianas nas quais os seus filhos
provavelmente estudam sao organizadas para
transforma-los em excéntricos utdpicos. Em lugar de
aprenderem as habilidades académicas basicas ou de



aspirarem a exceléncia académica, eles sao ensinados a
“dizerem a palavra para proclamar o mundo” com sua
“voz” como ativistas — ou seja, entrando em contato
com homens adultos que se vestem e agem como
mulheres provocativas, irreverentes e altamente
sexualizadas (drag queens). Como se pode constatar, o
método de Freire é sem duvida destrutivo, e nao conta

com nenhum recurso sélido para construir coisa alguma.

USANDO A DENUNCIA PARA ANUNCIAR

Esse discurso transformador deve ser concretizado por
um processo magico e utdpico descrito por Freire como
“andncio e denudncia”, que sao, em razao da natureza
utépica lunatica de todo o programa, literalmente a
mesma coisa (seu filho podera aprender a denunciar a
sociedade que afirma que os homens nao devem se
vestir e agir como mulheres altamente sexualizadas,
irreverentes e provocativas e depois expor esse ato e
provocacao a criancas pequenas). No entender de Freire,
aprender a falar sobre a teoria critica a partir de uma
posicao criticamente consciente permite falar sobre a
existéncia de um novo mundo denunciando o mundo
atual e opressor nos termos corretos (do ponto de vista
das pessoas, adotando uma “atitude gnosiolégica”).



Nesse sentido, a pedagogia que defendemos,
concebida numa area significativa do Terceiro
Mundo, é, em si, uma pedagogia utdpica.
Justamente por isso é esperancosa, pois ser
utépico nao é ser meramente idealista ou
impraticavel, mas, sim, envolver-se em
dendncia e anuncio. Nossa pedagogia nao
pode abrir mao de uma visao do homem e do
mundo. Ela formula uma concepcao
humanista cientifica que encontra a sua
expressao em uma praxis dialégica na qual
professores e alunos juntos, no ato de
analisar a realidade desumanizante,
denuncia-a enquanto anuncia a sua
transformacao em nome da libertacao do
homem.

Exatamente por esse motivo, dendncia e
anincio nessa pedagogia utdépica nao
representam palavras vazias, mas
compromisso histérico. A denlncia de uma
situacao desumanizante hoje exige cada vez
mais compreensao cientifica precisa dessa
situacao. Paralelamente, o anuncio da sua
transformacao exige mais e mais uma teoria
da acao transformadora. Todavia, nenhuma



acao por si mesma implica a transformacao
da realidade denunciada nem o)
estabelecimento da que é anunciada. Em vez
disso, como um momento num processo
historico, a realidade anunciada ja esta
presente no ato de denuncia e anuncio
(Freire, 1985, p. 57).

Expor-se nos degraus do palacio do governo — sem
saber ler, escrever nem fazer calculos — para exigir
mudanca no controle de armas em Providence devido a
um trabalho policial equivocado no Texas € um exemplo
do que Freire quer dizer com denunciar “uma situacao
desumanizante”. E o que ele quer dizer com “acéo
transformadora”. Praticamente todo tipo de ativismo,
como o associado ao Black Lives Matter ou a implosao da
universidade The Evergreen State College na Revolucao
Cultural Americana em andamento é um exemplo claro
do que Freire disse; e perceber que nossos filhos
frequentam as escolas freirianas esclarece perfeitamente
por que essas circunstancias aconteceram do modo
como aconteceram. Os seus filhos serao os préximos, a
menos que consigamos dar um basta nisso.

O que é um projeto utépico — ou 0 que nao é — é outra
questao crucial nas reflexbes de Freire acerca da
conscientizacao. A direita politica, ele deixa bem claro



repetidas vezes, ndo pode ser utépica, por definicao.
Além do mais, quando um movimento sabe o0 que esta
anunciando, ele esta associado a direita por predefinicao.

Dessa maneira, a lideranca revolucionaria cai
em contradicdes internas que comprometem
o seu intento quando, vitima de uma
concepcao fatalista da  histéria, tenta
domesticar tendo em vista um futuro que a
lideranca conhece a priori, mas cré que o
povo é incapaz de conhecer. [Aqui, Freire esta
evidentemente pensando em Stalin.] Nesse
caso, a lideranca revolucionaria abandona a
utopia e termina por se identificar com a
direita. A direita nao faz dendncia nem
proclamacao, exceto, como ja afirmamos,
para denunciar guem a denuncia e proclamar
seus préprios mitos.

Por outro lado, um verdadeiro projeto
revolucionario, ao qual a dimensao utdpica é
natural, € um processo no qual o povo
assume o papel de sujeito na aventura
precaria de transformar e recriar o mundo
(Freire, 1985, p. 82).



Para Freire, entao, um projeto utdpico significa usar a
teoria critica para denunciar cada um dos aspectos
“problematicos” do mundo existente, o0s quais
intrinsecamente anunciam novas possibilidades que
podem ser diferentes, ainda que ninguém possa dizer o
gque sao nem como funcionariam, ja que nesse caso
deixariam de ser utdpicas para se tornarem
“escleréticas” e “burocraticas” e obrigatoriamente
passarem a ser da direita antiutdpica. Em lugar disso,
eles tém de assumir o papel de um sujeito consciente
“na precaria aventura de transformar e recriar o mundo”
pelo recurso magico de “anunciar”, denunciando em
termos marxistas o que quer que seja que encontrem e
nao gostem. Em termos praticos, isso significa que uma
educacao freiriana ensinard os “aprendizes” a se
queixarem em conformidade com os métodos do
marxismo critico e quase nada mais, a nao ser
ocasionalmente, de modo acidental. Assim sendo, vale a
pena mencionar a famosa admissao de Marx de que seu
meétodo envolve “critica implacavel a tudo o que existe”,
que ele parece ter retirado de um verso do seu poeta
predileto. Em seu Fausto, Goethe coloca na boca maligna
de Mefistéfeles a ideia de que toda verdade é relativa
porque “tudo o0 que existe merece perecer”.1?
Infelizmmente, muitos pais e professores identificarao
exatamente esses resultados no sistema de educacao



que temos hoje em dia, no qual os seus filhos
frequentam as escolas freirianas.

A REVOLUGAO PERPETUA

Como foi explicado no capitulo anterior, a solucao que
Freire oferece para essa leitura deplordvel da vida é
literalmente exibir os exemplos de Che Guevara e da
Revolucao Cultural Chinesa — durante a qual houve
lavagem cerebral — como historias evidentes de sucesso
gue evitam a arapuca antiutépica da direita de se ter
alguma ideia de onde se quer chegar. Alguma ideia que
nao seja a reclamacao vazia perpétua, o caos e a
revolucao, liderados pelos “conscientes” que foram
“conscientizados” para acreditarem que esse é o0 aspecto
mais importante nao somente da sua educacao e da sua
vida, mas da sua prépria condicao de ser humano. Mais
uma vez, é preciso entender que Freire defende isso
literalmente:

Algumas vezes a perpetuacao da ideologia
burguesa se expressa num estranho tipo de
idealismo de acordo com o qual um “novo



mundo” sera automaticamente criado quando
a transformacao da sociedade burguesa for
alcancada.

Na verdade, porém, nao é dessa maneira que
surge esse mundo novo. Ele advém do
processo revolucionario, que é permanente e
nao arrefece com a chegada da revolucao ao
poder. A criacao desse mundo novo, que
jamais deve ser “sacralizado”, exige a
participacao consciente de todo o povo, a
superacao da dicotomia trabalho
manual/trabalho intelectual, e uma forma de
educacao que nao reproduza a forma
burguesa.

Um dos grandes méritos da Revolucao
Cultural Chinesa é o0 de recusar as
concepcdes estaticas, antidialéticas ou
ultraconservadoras da histéria. Disso vem a
continua mobilizacao do povo no sentido de
criar e recriar conscientemente a sociedade.
Na China, ser consciente nao é um slogan ou
uma ideia pronta. Ser consciente é uma



maneira radical de ser, uma maneira
caracteristica da humanidade (Freire, 1985, p.
106).

Como se nao bastasse ensinar as criancas a destruir a
cultura histérica chinesa e a envergonhar e matar seus
pais, 0 método de educacao e reeducacao estabelecido
por Mao Zedong para alcancar tamanho “sucesso” foi
exatamente o processo de reforma do pensamento
(lavagem cerebral) que ele usou para redirecionar as
pessoas para “o ponto de vista do povo”. Freire deu a
esse processo nova orientacao, transferiu-o para as
escolas e chamou-o de pedagogia do oprimido. Por qué?
E o que isso envolve? Envolve precisamente o que eu
chamei de necessidade de consciéncia utdpica como
estagio avancado no processo de conscientizacao.

Porgue os homens sao seres histdricos (isto &,
marxistas, uma vez conscientes desse fato),
incompletos e conscientes de que sao
incompletos; a revolucao é uma dimensao
humana tao natural e permanente quanto a
educacao. Somente uma mentalidade
mecanicista sustenta que a educacao pode
cessar em um determinado ponto, ou que a
revolucao pode ser detida quando conquista o



poder. Para ser auténtica, a revolucao tem de
ser um evento permanente. Caso contrario
deixara de ser revolucao para se tornar
burocracia esclerdética (Freire, 1985, p. 89).

Como resultado da “necessidade” de que a revolucao
seja (ou se torne) permanente, o processo de
conscientizacao deve também ser permanente. Na
realidade, ainda que a revolucao tivesse sucesso, isso,
para Freire, nao passaria de uma indicacao de que mais
conscientizacao seria necessaria para que a revolucao
pudesse prosseguir e de fato se tornar permanente. A
medida que o novo mundo anunciado é trazido a vida
(apenas por se denunciar o antigo a maneira da teoria
critica), ele ja comeca a se tornar o novo velho mundo
que deve ser denunciado para que outro ainda mais novo
possa ser anunciado (porque a dendncia surgiu de um
ponto criticamente consciente). Isso significa que a
consciéncia critica deve se aprofundar sempre. Vocé
precisa “fazer o trabalho” eternamente, como num
compromisso perpétuo com um processo continuo, por
assim dizer. Na verdade, Robin DiAngelo diz exatamente
iSso, e agora ndés entendemos por qué. Freire nao mede
palavras a respeito disso.



Diante de um nivel de consciéncia
semitransitivo ou transitivo-ingénuo em meio
as pessoas, a conscientizacao visa alcancar a
consciéncia critica, ou “o maximo de
consciéncia potencial”. Esse objetivo nao
chega ao fim quando o anuncio se concretiza.
Pelo contrario: quando o anuncio se torna
realidade concreta, a necessidade de uma
consciéncia critica entre as pessoas aumenta
ainda mais, horizontal e verticalmente. Desse
modo, a acao cultural pela liberdade, que
caracterizou o movimento que se esforcou
pela concretizacao do que foi anunciado,
deve se transformar em revolucao cultural

permanente (Freire, 1985, p. 86).

Na pratica, isso nao é apenas uma justificativa para
criar algum tipo de culto a Freire ou a DiAngelo. E por
isso também que, independentemente do sucesso que a
sempre queixosa esquerda dialética conquiste, de
imediato ela tem de se queixar mais, nao somente sobre
outras coisas, mas também sobre a mesmissima coisa
que acabou de obter. Por exemplo: a teoria queer
(marxismo queer) é freiriana nesse exato sentido.
Desafia frontalmente a “heteronormatividade”, mas a
medida que avanca contra esse insistente bicho-papao,



ela a identifica como uma nova problematica que tem de
ser problematizada e denunciada. O que é&
homonormatividade? E tudo aquilo que pode fazer a
homossexualidade parecer mais normal e aceitavel:
igualdade no casamento, relacionamentos homossexuais
estaveis e monogamicos, aceitacao gay e condicdes para
que 0s gays possam levar suas vidas sem que uma
identidade politica queer seja a coisa mais importante e
digna de atencao da vida deles. E por qué? Porque, como
afirmou o teérico queer David Halperin, ao tentar definir
a teoria queer: queer é o que resiste a todas as normas e
definicOes. E assim, eles dizem, a dialética seqgue adiante
— mergulhando numa conscientizacao sem fim.

CAMBALEANDO RUMO A DISTOPIA

Em uma educacao freiriana, concluimos entdo, os
alunos aprendem que nada é bom o bastante. Nao
importa quanto ativismo eles tenham realizado, nem seja
|3 o que for que tenham conseguido de bom ou de ruim
com esse ativismo, sempre hd outros problemas a serem
descobertos e denunciados e nada pode ser deixado
como estd. A conscientizacao freiriana é, portanto, o
processo de reclamar incansavelmente das coisas na
tentativa de mudé-las de algum modo — diga-se de



passagem, sem saber em que elas deveriam se
transformar. Em nenhuma hipdétese isso pode ser
considerado um método de educacdo. Na verdade, talvez
mal se qualifique como reforma do pensamento. E muito
mais exato definir isso como forma de destruicao
psicolégica generalizada. Ainda assim, gracas a
orientacao da seita de Paulo Freire, esse é exatamente o
tipo de destruicao psicolégica que leva suas vitimas a
sentirem satisfacao e orgulho por tomarem parte nele.

A conscientizacao sempre envolve um
esclarecimento constante do que fica oculto
dentro de nés enquanto nos movemos no
mundo, ainda que nao estejamos
necessariamente considerando-o objeto da
nossa reflexao critica.

Eu sei bem que a conscientizacao, embutida
nessa reflexao critica acerca do mundo real
como algo pronto e a revelacao de mais uma
realidade, nao pode ignorar a acao
transformadora que produz essa revelacao e
realizacao concreta. Também sei bem que
para tao somente substituir uma percepcao
ingénua da realidade por uma que seja
critica, o oprimido precisa apenas se libertar.



Para alcancar isso, eles tém de se organizar e
transformar o mundo de forma revolucionaria.
Esse senso de organizacao exige acao
consciente, tornando claro o que nao esta
claro na visdo profunda da consciéncia. E
precisamente essa criacao de uma nova
realidade, representada na critica
revolucionaria do antigo, que nao pode
esvaziar o processo de conscientizacao, um
processo tao permanente quanto qualquer
revolucao real.

Como seres em transformacao, as pessoas
podem “aderir” a nova realidade que surge a
partir da sua acao, mas estarao submersas
em uma nova visao “incerta”.

A conscientizacao acontece como um
processo num determinado momento, e deve
continuar sempre, onde quer gque a realidade
transformada assuma um novo rosto (Freire,
1985, p. 107).

Como podemos ver, para Freire colocar a
conscientizacao na frente é absolutamente necessario.
Por que é tao importante? Porque, para ele, a Historia



nao se fara novamente seguindo Marx. Se dependerem
dos seus préprios recursos, a Histéria e os homens que a
fazem apenas reproduzirao formas existentes. Esse é o
suposto “problema da reproducao” que a pedagogia
freiriana se encarregou de solucionar. Freire (1985, p. 58)
afirma: “Nao ha esperanca genuina naqueles que
pretendem fazer o futuro repetir o seu presente, ou
naqueles que veem o futuro como algo predeterminado”.

Por isso é que o carater utépico da nossa
teoria e pratica educacional ¢é tao
permanente quanto a educacao, que para nés
@ acao cultural. Seu movimento entre a
denudncia e o andncio nao se esgota quando a
realidade denunciada hoje cede o seu lugar
amanha a realidade anteriormente anunciada
na dendncia. Quando a educacao deixa de
ser utdpica, isto ¢é, quando deixa de
personificar a unidade dramatica da dendncia
e do anudncio, isso se da ou porque o futuro
nao tem mais significado para os homens ou
porque os homens temem o risco de viverem
o futuro como superacao criadora do
presente que se torna velho.



A explicacao mais verossimil é geralmente a
Ultima. E por isso que algumas pessoas hoje
estudam todas as possibilidades que o futuro
contém, para “domestica-lo” e manté-lo
alinhado com o presente, que é o que eles
pretendem preservar (Freire, 1985, p. 58).

Segundo Freire, uma educacao padrao é apropriada
para que se produza exatamente este resultado: a
repeticao do presente opressor. Portanto a Histéria, e por
conseguinte a educacao, deve ser construida com
consciéncia pelos conscientes (pelos marxistas woke
conscientes, que fiqgue bem entendido).
Consequentemente, na educacao freiriana, o
“educador”, como facilitador, orienta o “aprendiz” no
processo de conscientizacao para que se torne um
“agente de mudanca” e que se considere um construtor
de Histodria, incluida ai a sua propria libertacao marxista.
Freire explica que isso ocorre mediante a conscientizacao
gque, mais uma vez repercutindo Marx, possibilita a
prépria humanidade “erguer-se de sua imersao” e tornar-
se agente de mudancas, como deuses.

Essa reflexao sobre a situacionalidade é um
pensar a prépria condicdo de existir. E
pensamento critico por meio do qual os



homens se descobrem “na situacao”. Sé na
medida em que esta deixa de lhes parecer
uma realidade espessa que os envolve, algo
mais ou menos nublado em que e sob o qual
se acham, um beco sem saida que os
angustia e a captam como a situacao
objetivo-problematica em que estao, é que
existe o engajamento. Erguem-se da imersao
em que se achavam, capacitando-se para se
inserirem na realidade que vai se desvelando.
Dessa maneira, inserir-se € um estado maior
gue erguer-se e resulta da conscientizacao da
situacdo. E a prépria consciéncia histérica.
Dai que seja a conscientizacdgo o
aprofundamento da tomada de consciéncia,
caracteristica, por sua vez, de todo ato de
erguer-se (Freire, 1968, p. 109).

E nesse sentido — com énfase redobrada sobre a parte
a respeito de homens serem deuses, embora em um
sentido bem mais significativo até mesmo que o que foi
expresso por Marx — que Freire afirma que os
educadores devem “viver o significado profundo da
Pascoa” (Freire, 1985, p. 105).

Essa € uma expressao dotada de profundo significado
religioso, na teologia do marxismo centrada no homem,



de uma mescla dialética concebida para dar origem ao
conhecido “modelo dialégico” de Freire, que &
basicamente um processo de coleta de dados e formacao
de seita. Em Pedagogia do oprimido, Freire explica isso
como uma necessidade da “educacao para a
problematizacao”, precursora da sua abordagem de
conceitos “geradores” e também da abordagem mais
contemporanea da “aprendizagem baseada em
projetos”, que nao encontra problemas para fazer
sucesso com estudantes de toda a América do Norte.
Acrescentando um pouco mais de clareza, eis como ele
fez isso nesse trabalho inicial.

Na verdade, nao seria possivel a educacao
problematizadora, que rompe com 0S
esquemas  verticais caracteristicos da
educacao bancaria, realizar-se como pratica
da liberdade, sem superar a contradicao
entre o educador e o0s educandos. Como
também nao lhe seria possivel fazé-lo fora do
didlogo. E através deste que se opera a
superacao de que resulta um termo novo: nao
mais educador do educando do educador,
mas educador-educando com educando-
educador. Dessa maneira, o educador ja nao
€ 0 que apenas educa, mas o que, enquanto



educa, é educado, em diadlogo com o
educando que, ao ser educado, também
educa. Ambos, assim, se tornam sujeitos do
processo em gue crescem juntos e em que os
“argumentos de autoridade” ja nao valem.
Em que, para ser-se, funcionalmente,
autoridade, se necessita de estar sendo com
as liberdades e nao contra elas. Ja agora
ninguém educa ninguém, como tampouco
ninguém se educa a si mesmo: 0s homens se
educam em comunhao, mediatizados pelo
mundo. Mediatizados pelos objetos
cognosciveis que, na pratica “bancaria”, sao
possuidos pelo educador (Freire, 1985, p.
109).

Para Freire, libertar-se da sociedade é um processo de
morte para ela e todos 0s seus costumes, e de
renascimento como facilitador nessa nova estrutura de
sala de aula, que por principio nega todo tipo de
autoridade para ensinar ou, na pratica, disciplinar os
alunos, no que se tornou conhecido como salas de aula
“democraticas”. O educador deve morrer e renascer
como um facilitador de culto, e o estudante deve morrer
e renascer como um ativista consciente e empoderado.
Depois de estabelecida essa relacao, o processo de



educacao pode se concentrar no objetivo marxista critico
de conscientizacao. Como Freire prega, isso significa
levar os seus filhos, quer saibam ler e escrever quer nao,
a terem a perspectiva necessaria sobre suas condicoes
“atuais” para desejarem a revolucao cultural perpétua e
se engajarem nela. Em virtude da abordagem “geradora”
que Freire oferece, porém, ele pode preparar esse projeto
absolutamente abominavel como uma alternativa ao
aprendizado de tudo aquilo com que ele pouco ou nada
se preocupa: ler, escrever e os outros fundamentos do
éxito educacional.

Antes de prosseguirmos com os detalhes de como Freire
recomenda que esse processo funcione, permita que eu
lhe faca uma pergunta fundamental: se vocé soubesse
que estava enviando seus filhos a um campo de
prisioneiros para reforma de pensamento comunista
chinés de estilo maoista, identitario, por trinta e cinco
horas por semana todas as semanas — e que Vvocé
tivesse de pagar —, o que vocé mudaria no que esta
fazendo agora?



TEMAS GERADORES E A USURPACAO DA
EDUCACAO

Agora investigaremos como funciona a abordagem
freiriana, deixando de lado o que ela é e quais sao seus
objetivos. Como ja vimos em capitulos anteriores, o
meétodo educacional freiriano provém basicamente do
que Freire chamou de abordagem de “temas geradores”.
Um tema gerador é algo que um educador freiriano
identifica como relevante para o “contexto real” da vida
dos estudantes. Em outras palavras, sao temas retirados
das experiéncias vividas pelos estudantes ou
estrategicamente apresentados a eles (criancas
principalmente) e que tém perceptivel e manipulavel
importancia social, emocional e politica em suas vidas.
Tais temas sao propostos como mais envolventes no
processo de aprendizagem do que outros temas ou
contextos, razao pela qual sao usados como pretexto
para comecar com uma “educacao” politica como uma



maneira de inspirar interesse pela educacdo real. E por
tras dessa reivindicacao plausivel de maior interesse,
relevancia e envolvimento no aprendizado que o método
de Freire encontra no mais das vezes o seu caminho nos
espacos educacionais. Uma vez que a abordagem dos
“temas geradores” ¢é compreendida e se torna
identificavel, no entanto, a grande usurpacao marxista
da educacao sob lideranca freiriana salta imediatamente
aos olhos.

“Temas geradores” sao conceitos que marxistas podem
empregar para despertar reacdes emocionais intensas
em seus estudantes a fim de adapta-los a consciéncia
marxista por meio de um processo de reforma do
pensamento. Cuidado! Na verdade, sao temas
desencadeadores, porque sao “geradores” no sentido de
que geram reacdes emocionais que os facilitadores
podem usar para radicalizar (perdao, para
“conscientizar”). O verdadeiro objetivo do método
freiriano é a “alfabetizacao politica”, que significa
conscientizacao. Isso é obtido com o uso de temas
geradores para colocar em funcionamento discussées
politicas, supostamente como “mediadoras” para o
aprendizado académico, e elas devem ser facilitadas por
reformadores marxistas do pensamento usando “lentes”
como igualdade, inclusao e sustentabilidade.

No contexto atual, esse processo é conduzido por uma
via de manipulacao emocional denominada “aprendizado



socioemocional” (ASE), por meio da qual os educadores
— uma combinacao de professor, assistente social sem
licenca, psicélogo nao qualificado e “facilitador” —
ensinam aos seus alunos como lidarem com realidades
sociais e com as respostas emocionais provocadas por
elas, depois de descobrirem temas geradores e serem
cuidadosamente introduzidos a eles. Esses temas sao
descobertos em um cenario ASE por meio de pesquisas
(isto é, coleta de dados) com alunos, introducao de
material provocativo e avaliacao das reacdes dos
estudantes, e por meio do didlogo a respeito de assuntos
sensiveis sob a justificativa de compreender os contextos
subjacentes que podem ocasionar impedimentos ao
aprendizado dos alunos, sobretudo no tocante a questoes
sociais e emocionais (incluindo politicas identitarias de
esquerda).

IDENTIFICANDO TEMAS GERADORES

Formalmente, a educacao freiriana atua por completo
através da apresentacao de temas geradores; isso
significa que os educadores precisam, em primeiro lugar,
descobrir esses temas. De acordo com Freire, eles
sempre sao contextuais e se encontram nos “contextos
reais” das vidas dos aprendizes, por isso todas as vezes,



€ necessario extrai-los dos alunos de um modo ou de
outro. Assim sendo, o0 método comeca obrigatoriamente
com uma fase de “didlogo” ou outros métodos de coleta
de dados dos alunos a respeito das circunstancias das
suas vidas. O que conta sao aqueles temas em suas
vidas que despertam os tipos de respostas emocionais de
insatisfacao e ressentimento que sao Uteis para a
conscientizacao marxista. Em resumo, com esse método,
busca-se suscitar sentimentos de injustica, sofrimento e
miséria, ou esperanca em circunstancias utdpicas.
Lembre-se, por exemplo, da lista dos dezesseis temas
geradores no desastroso experimento de pedagogia
freiriana na Nigéria: “Recursos, dinheiro, abundancia,
petréleo bruto, roubo, bolso, pedinte, abundancia,
pobreza, sofrimento, frustracao, choro, fome, crise,
agonia, morte”. Essas foram as palavras escolhidas como
ponto de partida para o seu programa de alfabetizacao
de adultos, porque sao geradoras do contexto politico de
suas vidas. As palavras apresentadas aos alunos norte-
americanos nao sao muito diferentes. Deixando de lado
temas expressamente sexuais (como o da Drag Queen
Story Hour), questdes raciais e tépicos claramente
politicos (tais como afiliacao politica dos pais ou niveis de
renda), em geral, as perguntas feitas as criancas nas
pesquisas sao sobre suicidio, depressao, ansiedade,
solidao, fome e morte, particularmente e repetidas
vezes.



Freire defende o didlogo para esse processo de
recolnimento de informacdes, como discutiremos mais
adiante, mas isso em parte € um produto do seu tempo.
Como mencionamos ha pouco, outros meios podem ser
pesquisas — que servem a outros mestres e propdsitos
além da descoberta freiriana — ou simplesmente a
exposicao das criancas a algo provocativo, algo a que
elas nao seriam obrigatoriamente expostas, como
tépicos politicos, conteddo sexual ou, muito
especificamente, drag queens. Convém lembrar que o
programa Drag Queen Story Hour se apresenta
claramente como um método gerador que induz o
didlogo por meio do qual o processo freiriano (aqui, no
que se refere a normas, sexo, género, sexualidade e
assim por diante) prossegue rumo a conscientizacao
queer.

Agora mesmo, e cada vez mais num futuro préximo,
tecnologias tais como dispositivos vestiveis (monitores
de frequéncia cardiaca, por exemplo), dispositivos para
rastreamento ocular, inteligéncia artificial (incluindo até
“amigos digitais”) e muitas outras sao usadas para gerar
esses “psicodados” sobre nossos filhos a fim de moldar a
sua educacao, mas também seu comportamento
econbmico, permitindo mais controle sociopolitico sobre
eles. A abordagem de “temas geradores” é oferecida
como justificativa para essa invasao inaceitavel das



mentes e emocoes de nossos filhos — para objetivos que
estao longe de serem educacionais.

Situacdes semelhantes ocorridas nas prisdes de
reforma do pensamento chinés maoista documentadas
por Robert Jay Lifton seriam as sessdes de interrogatério
com juizes e outras autoridades estatais. Nelas, eram
sugeridas varias maneiras pelas quais os (falsamente)
acusados poderiam realmente ter se envolvido em
atividades criminosas, para depois serem forjadas
confissdes (falsas) em que eram conscientizados para
“reconhecerem seus crimes” a partir da “perspectiva das
pessoas” nas atividades diarias em que haviam se
envolvido na China antes de serem presos. Em muitas
dessas sessOes de interrogatério, o objetivo era ser
gerador no tocante a encontrar  evidéncias
circunstanciais ou pontos fracos psicologicamente que
pudessem ser explorados para facilitar a reforma do
pensamento e 0s processos de confissao relacionados.

SEQUESTRANDO O CU RRICULO

Curriculos também podem ser geradores. Em outras
palavras, os temas geradores podem ser adivinhados de
antemao e oferecidos como provocacdes, com 0 processo
de coleta de dados seguindo rumos definidos pelas



reacdes dos alunos. E assim que devemos ver o curriculo
gerador numa abordagem freiriana: como provocacodes
intencionais que objetivam encontrar linhas de
conscientizacao que possam ser perseguidas nos alunos.

Em alguns casos, sobretudo no que diz respeito a
sexualidade e género — ou a drag queens —, 0s livros
oferecidos as criancas nas escolas de hoje em dia sao
obviamente inapropriados para qualquer observador
sensato. Tratam-se de evidentes provocacdes destinadas
a evocar determinadas linhas de programacao. Como
exemplo, vamos considerar o livro Gender Queer, que
pode ser encontrado em incontaveis Dbibliotecas
escolares nos Estados Unidos. Esse livro exibe temas
adultos e desenhos pornograficos enquanto transmite a
ideia de jovens lidando com uma sexualidade confusa e
maleavel, e, ao mesmo tempo, com as perturbacdes da
puberdade. O potencial gerador desse livro no cenario da
teoria queer é tao 6bvio quanto levar uma drag queen
“geradora” para a sala de aula ou para a biblioteca e
deixar que leia histérias provocativas para criancas.

No entanto, frequentemente o caso é mais ambiguo
quando se trata de materiais destinados a serem
geradores e de como eles representam um problema
potencial, sobretudo com relacao a questdoes de raca e
teoria critica da raca. Apresentar um livro a respeito de
uma figura como Ruby Bridges, de eventos como o
Massacre de Tulsa ou um evento como o Renascimento



do Harlem, ou aplicar estatisticas de pobreza separadas
por raca nao sugerem de imediato que algo “racial
marxista” esteja acontecendo, embora pais, professores
e outras partes interessadas reconhecam muitas vezes
que alguma coisa parece estar errada em sua
apresentacao. A intuicao deles esta no caminho certo. Os
materiais estao sendo empregados com finalidade
geradora. O objetivo deles nao é o alegado, mas sim
facilitar  determinados tipos de dialogos de
conscientizacao. Como disse Freire, os préprios materiais
tornam-se objetos que medeiam o saber entre o
educador e o aprendiz. Outro exemplo comum é um
poema sobre o cao de um menino que é atropelado por
um carro, texto que traz uma descricao explicita e
detalhada da morte do cao, que se torna um tema
gerador para as criancas.

Em muitos casos, principalmente com a béncao da
aprendizagem socioemocional, esses tipos de temas
geradores nao sao utilizados apenas politicamente, mas
também para suscitar discussdes emocionais sobre os
temas. Isso é compativel com a observacao enfatica de
Robert Jay Lifton de que a penetracao dos materiais de
lavagem cerebral nas vidas emocionais dos prisioneiros é
o fato crucial da reforma do pensamento. Perguntarao
aos alunos como deve ter sido Ruby Bridges, ou uma
pessoa parecida com Ruby Bridges, ou uma pessoa
parecida com os racistas que possuiam ou vendiam



escravos, ou alguém que discriminava minorias raciais ou
sexuais. Uma perspectiva isolada a respeito disso pode
ser tentar fazer os alunos explicarem como seria, por
exemplo, ser um negro pobre que acredita que a razao
de sua pobreza é o racismo sistémico ou o0 racismo
estrutural. Isso forca as criancas a acreditarem que o
racismo sistémico é real, nao uma interpretacao
particular (e proposital) do mundo, por meio de suas
emocoes, as quais negam com facilidade a ldgica e as
evidéncias.

Claramente, o sequestro dos tépicos académicos atuais
é outra caracteristica marcante da pedagogia freiriana.
Falando de modo mais especifico, é a circunstancia em
que a educacao deixa de ser “alfabetizacao” e passa a
ser “alfabetizacao politica”, e entdao sao introduzidos
elementos de “elevacao da consciéncia”
(conscientizacao) disfarcados de outras disciplinas.
Desse modo, uma aula de matematica elaborada em
torno de estatisticas de pobreza e de raca corre enorme
risco de ser sequestrada numa discussao sociopolitica
gque provavelmente sera facilitada em termos marxistas
woke — e a essa altura ja nao sera mais uma aula de
matematica. Toda a abordagem de Freire para a
educacao de “alfabetizacao” nao vai muito além disso,
como mostram seus proprios escritos e evidéncias de
como essa educacao gera “fanatismo destrutivo”. Devido
a isso, pode ser extremamente dificil identificar com



clareza a reforma do pensamento freiriana a fim de
retira-la das escolas e de seus curriculos. Muitas vezes, o
problema estd no processo pedagdgico induzido pelos
materiais, nao nos préoprios materiais.

Em um exemplo particularmente condenavel dessa
forma de abuso, considere o seguinte trecho de um
artigo da area da educacao que descreve o uso da Drag
Queen Story Hour como uma pratica pedagdgica
geradora.

E inegavel que o Drag Queen Story Hour
(DQSH) participa de muitas dessas alegorias
de empatia, desde a linguagem de
propaganda que o programa usa até a sua
selecao de livros. Muito disso é feito de
maneira estratégica para justificar o seu valor
educacional. Contudo, somos de opiniao que
a drag apoia as criticas dos estudiosos a
empatia em vez de coisificar o conceito: os
performers drag nao buscam
necessariamente a identificacao com o
“outro”, mas sim experimentar maneiras de
incorporar e expressar diferentes aspectos de
si mesmos. Em vez de se colocar no lugar de
outra pessoa — numa tentativa de entender o
significado de ser de um género diferente,



por exemplo — a drag oferece um modelo
para que os participantes experimentem
fantasias e cosméticos a fim de
compreenderem como esses elementos
fortalecem ou modificam a sua prépria nocao
de identidade. Na sala de aula, essa
indumentaria queer pode proporcionar mais
oportunidades para que o0s jovens percebam
como e por que mudancas aparentemente
arbitrarias de vestimenta e de
comportamento influenciam o modo como
eles sentem o mundo e sao interpretados por
ele. Em outras palavras, drag é um processo
imaginativo e criativo. E baseado na
construcao do carater, no sentido de construir
uma persona e também no sentido de
compreender melhor as préprias relacoes
com outras pessoas. Essa abordagem pode
ajudar os estudantes a encontrar os
elementos Unicos ou queer de si mesmos —
em vez de tentarem entender como é ser um
individuo LGBT.

Repare que a introducao da figura drag como um tema
gerador para “viver de maneira queer” é
deliberadamente vendida como uma tentativa de



aumentar a empatia por individuos LGBT e por causas
LGBT quando, na verdade, destina-se a algo totalmente
diferente: o projeto gerador de estimular as criancas a
explorar seus proprios aspectos (politicos) queer ou o
que esses aspectos representam em suas vidas. E raro
encontrar confissbes tao absolutamente flagrantes como
essa, que esclarece que a justificativa apresentada para
a inclusao no curriculo é pouco mais que uma estratégia
de marketing, enquanto a verdadeira intencao é o
programa gerador (freiriano). Podemos, contudo, ter
certeza de que isso vem acontecendo com um grande
numero de escolhas curriculares em quase todos o0s
dominios politicamente importantes em todas as
disciplinas e em muitas escolas.

Para Freire, ensinar “silabas desconexas” e frases “sem
sentido” — como figuram em um programa de
alfabetizacao baseado na fonética (ou programa
equivalente) ou talvez em uma aula de algoritmos
matematicos a respeito de como fazer calculos de
divisao — é deixar escapar a principal oportunidade de
educacao. Essa oportunidade evidentemente é fazer uso
abusivo das escolas para despertar uma consciéncia
(marxista) e uma alfabetizacao politica, isto é, a
conscientizacao. Em uma tentativa inepta (ou
dissimulada) de matar dois coelhos com uma cajadada
sé, Freire recomenda repetidas vezes ao longo de suas
obras mais importantes que a alfabetizacao,



especificamente, avance empregando o que ele chama
de “palavras gerativas” e “temas geradores” na
educacao em geral.

A primeira condicao pratica que uma visao
critica da alfabetizacao impde é o das
palavras geradoras. Com essas palavras os
aprendizes analfabetos alcancam a sua
primeira alfabetizacao como sujeitos do
processo, aumentando o seu “universo
vocabular limitado” original. Essas palavras
trazem em si uma tematica pertinente a vida
dos aprendizes (Freire, 1985, p. 12).

Na pratica, a abordagem dos temas geradores foi uma
maneira pela qual os “pedagogos criticos” marxistas
freirianos conseguiram usurpar a educacao bem debaixo
dos nossos narizes. Como 0 saco de areia que Indiana
Jones usa para tentar roubar o idolo de ouro no inicio de
Os Cacadores da Arca Perdida, os temas geradores sao a
ferramenta que possibilita o roubo da educacao. Também
abrem espaco para a maioria das falsas justificativas
desses pedagogos para a inclusao de curriculo impréprio,
como o Drag Queen Story Hour, e servem de pretexto
para grande parte da torrente de mentiras disseminadas
alegando que assuntos como a teoria critica da raca nao



estao sendo ensinados nas escolas. Os temas geradores
cuidam para que a educacao se assemelhe a educacao
na superficie, enquanto as escondidas ela vai sendo
substituida por um programa de conscientizacao
marxista, sujeitando os nossos filhos a uma reforma do
pensamento, enquanto os pedagogos “espertos” por tras
da fraude riem dos pais que nao sabem que estao sendo
logrados e abusados. Enquanto debatemos com eles a
respeito dos flashes de luz brilhante na superficie
ondulante do lago, eles programam nossos filhos nas
profundezas sombrias. Compreender os temas geradores
nos possibilita ver além das mentiras na superficie e
expor a usurpacao da educacao de nossas criancas e de
nossas sociedades.

DESCOLONIZANDO O CURRICULO

Antes de seqguir adiante, vamos tomar um desvio
importante. Nao nos esquecamos de que, do ponto de
vista de Freire, a “educacao formal” ou “alfabetizacao”
resulta do processo de colonizacao remodelado nos
termos marxistas sobre a propriedade burguesa. O
modelo pedagdgico freiriano, portanto, permite-nos dar
sentido perfeito e imediato a exigéncia absurda de



“descolonizar o curriculo”, presente em praticamente
toda a educacao nos dias de hoje.

Descolonizar o curriculo significa substituir artigos de
“educacao formal” ou “alfabetizacao” (propriedade
intelectual burguesa) por coisas que conscientizem no
sentido freiriano (woke). O curriculo de literatura inglesa
deve ser “descolonizado” com a remocao de
Shakespeare, porque os objetos culturais existentes que
representam a educacao devem ser removidos e
substituidos por algo que possa ter serventia para
ampliar a consciéncia critica. Isso deve ser feito
mediante a apresentacao de conteldos “culturalmente
relevantes” (isto &, conteldos “geradores”). Esses
conteudos Sao materiais “descolonizados”. A
matematica, portanto, tem de ser substituida por
“etnomatematica” (e até mesmo pelo inacreditavelmente
absurdo “matematx”) para a mesma finalidade de
“descolonizacao”. A alfabetizacao passa a ser geradora
por meio de drag queens e de escolhas curriculares
particulares. O Projeto 1619 precisa informar a “Histéria
honesta” que nos forca a pensar a fundacao dos Estados
Unidos em termos geradores da raca critica. E
poderiamos continuar dessa maneira falando sem parar
sobre todas as matérias.

Freire nao deixa espaco para duvida a respeito desse
processo de descolonizacao, que, segundo ele, é



necessario a fim de que se possa pensar em novos
termos:

E por isso que eu admiro o presidente de
Cabo Verde, Artistides Pereira. Ele fez um
discurso em Praia no qual deu uma
extraordindria declaracao, que tem muito a
ver com 0 que conversamos agora: “Noés
conquistamos a nossa libertacao e
expulsamos 0S colonizadores. Agora
precisamos descolonizar as nossas mentes”.
E isso exatamente. NO&s precisamos
descolonizar a mente, porque se nao fizermos
iSso 0 nosso pensamento estard em conflito
com o novo contexto que estd surgindo da
luta pela liberdade (Freire, 1985, p. 187).

Marxistas como Freire — embora no paragrafo anterior
ele se expresse mais como um pos-colonialista, e ele era
as duas coisas — acreditam que o sistema “coloniza”
com “valores burgueses” todos os que sao oprimidos por
ele. A ideologia que porta e mantém esses valores é
criada, mantida e divulgada como uma forma literal de
propaganda pelos que detém o poder cultural, por isso a
cultura dominante automaticamente “coloniza” aqueles
que oprime. A heterossexualidade, por exemplo, coloniza



a mente de criancas que nao tém consciéncia das
possibilidades (e da “necessidade”) de levar uma vida ao
estilo queer, por exemplo. “Determinar o sexo no
nascimento” nao costuma ser considerado o mesmo que
colonizar bebés usando uma visao “cisnormativa” de
sexo e género. Porém essa visao baseada na imposicao
social € o marxismo. Marx acreditava que a elite
burguesa privilegiada produz ideologia para fazer
propaganda de si mesma e daqueles que ela oprime para
que esses oprimidos aceitem a situacao atual da
sociedade; na linguagem do péds-colonialismo, isso
significa que os valores burgueses expressos e
defendidos ideologicamente colonizam as pessoas
socializadas por eles, principalmente as que ficam a
parte, alheias a eles (e que sao, portanto, indesejaveis).

Agora é possivel entender por que o que foi criado por
Freire € uma teoria marxista do conhecimento (ou do
saber), que nés costumamos reconhecer pela giria
“woke” (ser “despertado”). Uma teoria marxista do
conhecimento sustenta que determinadas pessoas
reservaram para si o privilégio de serem conhecedoras
de maneira a excluir e marginalizar outros potenciais
conhecedores e suas “formas de conhecimento” e
“conhecimentos” do nucleo tradicional da sociedade, a
fim de preservarem sua prépria vantagem. E a partir
dessa condicao de conhecedor atestado que os “termos
da sociedade vigente” sao elaborados — exatamente os



termos que o marxismo critico existe para confrontar e,
se for possivel, desmantelar. Os individuos excluidos do
sistema de conhecimento precisam ser conscientizados
de tal fato, processo etc. seguindo etapas de
conscientizacao, e devem entao se apossar dos meios de
producao do conhecimento e do status de saber.
Descolonizar o curriculo e “descentralizar” os tipos
errados de ideias, aplicar abordagens geradoras e
“centralizar” 0s denominados “conhecimentos
marginalizados” e “formas de saber” passou a ser uma
via crucial para a revolucao.

Em outras palavras, “descolonizar” o curriculo — uma
moda aparentemente misteriosa no ambito educacional
gue causou um inacreditavel estrago em alguns anos
apenas — significa substituir o curriculo existente,
sobretudo quando ele fortalece a cultura (ocidental)
disponivel, com materiais potencialmente geradores que
desafiam a cultura vigente e seus termos. Nao se trata
somente de uma tentativa de destruicao cultural (o que
0s marxistas culturais chamavam de “aufheben der
Kultur”, abolir a cultura); é também uma maneira de
introduzir a maior quantidade possivel de material
gerador freiriano com o objetivo de redirecionar o
curriculo para o engajamento na reforma do pensamento
cultural.



UTILIZANDO TEMAS GERADORES

Para Freire, uma “palavra geradora” é uma palavra de
trés silabas (por motivos ligados a estrutura da lingua
portuguesa) que também tem alguma relevancia politica
para o aluno. Como exemplo, Freire sugere que as
palavras “favela” e “luta” sejam usadas explicitamente
como palavras geradoras para se comecar a alfabetizar
os camponeses. No linguajar moderno, podemos chamar
essas palavras de “culturalmente relevantes”. Correndo o
risco de parecer repetitivo, devo mencionar mais uma
vez a descricao do estagio de “temas geradores” da
educacao freiriana colocada em pratica no contexto
experimental nigeriano. Atente sobretudo aos tipos de
palavras consideradas “geradoras” (e lembre-se de que o
objetivo da escolha dessas palavras em vez de outras,
digamos, mais simples e monossilabicas €& ensinar
nigerianos analfabetos a ler) e observe o que resulta
quando elas sao aplicadas de forma geradora.

Etapa dois: a selecao de palavras do
vocabulario descoberto



A partir dos debates dos estudantes, as
Palavras Geradoras escritas pela equipe de
facilitadores eram: recursos, dinheiro,
abundancia, petréleo bruto, roubo, bolso,
pedinte, abundancia, pobreza, sofrimento,
frustracao, choro, fome, crise, agonia, morte.

Essas palavras foram mais tarde
representadas na forma de imagens que
mostravam as realidades e situacoes
concretas das vidas das pessoas. A exibicao
de imagens provocou um estado emocional
de piedade e raiva entre os debatedores,
alguns dos quais nao podiam falar; a maioria
deles chegou as lagrimas perguntando: “Por
qué?! Por qué?! Por qué?! Por qué?!”.

Devemos levar em conta que esses temas sao muito
relevantes para a vida dos nigerianos, pois expdem
sofrimento, miséria ou sentimento de injustica. Quando
esses conceitos sao entao codificados e devolvidos ao
meio educacional “gerador” eles nao levam a educacao,
mas sim a calamidade. Essas reacdoes emocionais sao
bastante Uteis para convencer pessoas a aderir a seita e
a agir de imediato, mas como era de se esperar



mostraram-se péssimas para alimentar o interesse pela
educacao.

De modo geral, o uso de temas geradores para a
educacao tem a pretensao de oferecer um meio
insuperavel para o ensino de conteddo académico como
leitura, escrita, matematica, Histdria, ciéncias e estudos
sociais. Supde-se que essa abordagem “funcione”
(embora as evidéncias mostrem explicitamente que nao)
buscando ensinar todas as licdes possiveis apresentando-
as através de algum conceito politicamente significativo,
conceito esse geralmente negativo e centrado na
opressao, ajustado aos termos do assunto abordado. Isso
supostamente torna o assunto mais atraente, porque
suscita o interesse dos alunos e faz com que se
envolvam emocionalmente no processo de aprendizado
que esta relacionado as suas vidas e a capacidade de
torna-las melhores.

Em leitura e vocabulario, os curriculos geradores podem
se traduzir na escolha de livros relevantes para criar uma
agenda especifica ou apresentar palavras do vocabulario
que tragam particular repercussao: pobre, pobreza,
miséria, fome, privilégio, riqueza, opressao, injustica,
dano e assim por diante, com frequéncia maior que a
estatistica. Ou pode oferecer materiais de leitura com
conotacdes politicas. Nas aulas de matematica, podem
se traduzir no uso de aulas de estatistica para apresentar
circunstancias especificas politicamente significativas na



forma de problemas matematicos. Nas aulas de Histéria,
podem se traduzir na adaptacao do curriculo para focar
certos tipos de conteudos e a exclusao de outros, como a
escravidao ou 0s varios movimentos em prol dos direitos
civis (raciais, sexuais etc.) — e fica evidente, desse
modo, o objetivo do Projeto 1619, além do total
revisionismo. Em qualquer aula, sem exagero, mas
particularmente dentro de um paradigma de educacao
sexual abrangente, um professor politicamente queer
pode propor ideias sobre sexo, género e sexualidade, até
mesmo discutindo suas préprias vidas, incorporando a
Drag Queen Story Hour, ou simplesmente pedindo as
criancas que desenhem suas proprias familias, a fim de
gerar um pretexto para tratar de sexo, género e
sexualidade segundo os termos tumultuantes da teoria
queer (em uma prisao chinesa comunista de reforma do
pensamento, isso poderia se traduzir como sugestao de
que determinados relacionamentos ou atividades nas
vidas dos prisioneiros indicam espionagem, dano ao povo
chinés ou outros crimes politicos).

A abordagem por temas geradores é empregada
sempre que o curriculo geral é adulterado para portar
uma licao politica “oculta” (normalmente bastante
velada) como objetivo secundario ou principal da licao,
sobretudo quando é vendido como algo que aumentara o
envolvimento, o investimento e o interesse dos alunos.
Como o nome indica, o objetivo de uma abordagem



“geradora” é gerar reflexao e discussao politica, que o
educador/facilitador dirigira para um processo de
conscientizacao.

O objetivo de Freire com a abordagem dos conceitos
geradores é sequestrar licoes académicas e transforma-
las em pretexto para discutir tdpicos politicamente
relevantes em seus proprios termos marxistas. Em outras
palavras, a prépria aula, seja de leitura, escrita, Historia,
matematica, ciéncia, religiao ou outra qualquer, torna-se
apenas um pretexto e um veiculo para a introducao de
ideias que mais tarde serao colocadas em discussao de
modo a facilitar o processo de “conscientizacao” e, por
conseguinte, a pedagogia marxista (dano ou destruicao
psicologica, sequida de lavagem cerebral) do aluno.
Lembre-se de que a verdadeira educacao é a educacao
politica (marxista), e o propésito desse tipo de educacao
€ conscientizar o “aprendiz”. Isso é possivel somente
quando o horario de aula é amplamente, se nao
inteiramente, dedicado a discussao de tdpicos
politicamente relevantes, e é mais facil conseguir isso
sequestrando os curriculos existentes para aparelha-los.

A IGUALDADE NIVELA POR BAIXO




Uma pequena digressao: revelamos aqui um ponto
importante, porém sutil, sobre as hipéteses subjacentes
do marxismo em toda a sua generalidade e
especificamente da educacao freiriana. Toda teoria
marxista  costuma  pressupor que as classes
“privilegiadas” terao seus interesses atendidos pelo
aparelhamento do sistema vigente, nao importa o quanto
as coisas sejam mudadas. Isso acontece porgue o0s
marxistas acreditam que as pessoas dessas classes
alcancam o sucesso apenas porque aparelham o sistema
de modo a se beneficiarem e excluirem concorrentes
(isso nos da uma boa ideia de como eles administrarao a
sociedade se conseguirem o controle dela). Dessa
maneira, no paradigma proposto pela teoria critica da
raca (marxismo racial), por exemplo, supde-se que 0s
brancos tenham amplas perspectivas de contratacao e
trabalho mesmo numa economia que aplica
intensamente praticas de contratacao e admissao
baseadas em consciéncia racial, isso devido ao privilégio
do branco. Contratacbes, promocdes e admissoes
realizadas segundo o que estabelece a consciéncia racial
(“acao afirmativa”) nao Sao consideradas
discriminatdrias, mas sim reparadoras. Sob certos tipos
similares de feminismo (marxismo e sexualidade ou
género), o mesmo serve para os homens (“mas e o0s
homens?”, é um sarcasmo conhecido de mulheres
feministas a respeito desse ponto), para pessoas



heterossexuais e para pessoas cuja identidade de género
corresponde ao préprio género (“cisgénero”). Parte-se do
pressuposto de que os homens, sobretudo os
heterossexuais, atingirao 0 sucesso, ao passo que
mulheres e homossexuais precisam de ajuda — algo
como, digamos, muitos programas de bolsas especiais e
programas honorificos e de inclusao. Essas adaptacdes
servem muitas vezes como ponto de acesso para que
radicais entrem e comecem a colonizar uma disciplina
com ativismo, politicas e ideologias marxistas de
identidade.

Na drea da educacao, além das admissoes, isso se
manifestaria como uma suposicao de que alunos brancos
simplesmente aprenderiam a ler fosse qual fosse a sua
instrucao, enquanto as pessoas nao brancas poderiam
aprender a ler ou nao sem materiais geradores
“culturalmente relevantes”. Esse ponto de Vvista
simplesmente pressupde que os individuos que se
destacam academicamente no sistema vigente farao isso
independentemente da mudanca de um programa
educacional existente para outro, seja o modelo de
conceitos “geradores” de Freire, 0 ensino culturalmente
relevante, a leitura de palavras inteiras (encorajada na
educacao freiriana), matematica intuitiva ou
etnomatematica, ou qualquer outro tipo de manipulacao
similar. Por exemplo, estudantes academicamente
talentosos supostamente conquistarao altos niveis de



sucesso académico se a educacao cuidar dos
“estudantes mais vulneraveis” e se programas para
alunos superdotados e talentosos — tecnicamente uma
forma de educacao especial para estudantes
superdotados intelectualmente com necessidades
especiais de aprendizagem em virtude dos seus talentos
— forem eliminados.

Sob diversos aspectos, uma abordagem freiriana da
pedagogia provém da questionavel suposicao marxista
segundo a qual o privilegiado sempre tera sucesso, haja
o que houver. Afinal tratam-se de pessoas privilegiadas,
0 que na ldgica marxista significa que o sistema foi
burlado por uma bem elaborada teoria oculta da
conspiracao, que assegura o seu éxito e basicamente o
fracasso de todos os demais. Sob esse pressuposto,
portanto, os educadores nao tém de usar uma pedagogia
rigorosa. Devem usar métodos de “conscientizacao”
fraudulentos e, em nome da “inclusao” e da “igualdade”,
devem ensinar para 0S mais atrasados da classe, e
empregando métodos impertinentes. Desse modo a
igualdade, frequentemente apresentada como modelo de
educacao freiriana, nivela por baixo, piorando o0s
resultados para todos a fim de minimizar as diferencas.
Para dar mais um exemplo: presume-se simplesmente
que os estudantes obterao dominio de conhecimentos
académicos, ainda que suas aulas tenham cunho politico,
social e emocional.



Com efeito, os “privilegiados” tém de ser expostos a
natureza do seu privilégio e sentir desconforto devido a
a

au

ele, literalmente sob um programa denominado
pedagogia do desconforto”. Essa “pedagogia” sadica é
anunciada como a Unica maneira de levar os
privilegiados a reconhecerem seu privilégio e o dano que
o sistema do qual eles se beneficiam, e portanto apoiam
a causa alheia (o programa de reforma do pensamento é
obvio).

UMA PEDAGOGIA DO DESCONFORTO comeca
com o convite a educadores e alunos para
gue se envolvam em uma investigacao critica
a respeito de valores e crencas estimadas e
para que examinem as autoimagens
construidas com base em como um individuo
aprendeu a perceber os outros. Dentro dessa
cultura de pesquisa e flexibilidade, um foco
crucial é reconhecer de que maneira as
emocdes definem como e 0 que uma pessoa
escolhe ver e, inversamente, nao ver (Boler,
1999, 176).

UMA PEDAGOGIA DO DESCONFORTO pede
nao apenas investigacao mas também, numa
conjuntura de crise, acao — acao catalisada,



felizmente, como resultado de se aprender a
dar testemunho. Assim como a autorreflexao
e a empatia passiva nao garantem nenhuma
mudanca, o projeto seguro de investigacao
representa somente o primeiro passo de uma
jornada de transformacao (Boler, 1999, 179).

Em um sistema freiriano os temas geradores seriam
apresentados dessa maneira aos “alunos privilegiados”,
de modo a conscientizé-los — principalmente quanto ao
que eles “escolhem... nao ver”. Como foi explicado por
Susannah Livingston nesse sentido em um artigo
académico sobre educacao em escolas particulares de
elite:

Quando consideramos o trabalho pedagdgico
critico nos Estados Unidos, parece
contraditério considera-lo libertador em
escolas nao publicas, tendo em vista que a
maioria dos estudantes que frequentam essas
instituicdes de elite sao filhos de membros de
estruturas de poder hegemoénicas e
repressivas existentes, e/ou sao favorecidos
por essas estruturas. Essa revisao narrativa
registra as minhas experiéncias como
educadora critica trabalhando em escolas



norte-americanas independentes. Ela explora
a ideia de que pedagogos criticos em escolas
com aulas pagas encontram-se em uma
posicao Unica para conduzir o movimento de
estudantes de elite rumo a lugares de praxis
positiva e libertadora, ancorando
experiéncias de escolas particulares na
pedagogia freiriana. Também explora a
necessidade de uma educacao libertadora
para estudantes privilegiados, explicando que
apods o contato com a pedagogia critica esses
estudantes muitas vezes desejam usar 0s
seus significativos recursos, e podem usa-los,
a fim de se humanizarem e se empoderarem,
e por meio disso humanizarem e
empoderarem a sociedade — ajudando a dar
fim a ciclos de opressao.

Livingston prevé que isso aconteca usando a
abordagem geradora para levar os “filhos das elites” a
entenderem que a Histdria é construida por agentes
conscientes, para que eles possam se reconhecer como
tais — e concordem em dedicar seu “potencial financeiro
e social para darem inicio a mudanca”.



Em minha experiéncia no ensino critico a
criancas de elites, ha algumas taticas
certeiras para guiar os estudantes pelas fases
de crescimento freudiano e rumo a
decodificacao necessaria de  questdes
relevantes. A primeira é uma alteracao dos
curriculos vigentes para incluir uma
perspectiva freiriana do passado, a fim de
que decisbes e escolhas humanas do passado
sejam claras e o0 passado possa ser
considerado ativo e nao passivo (Freire,
2000). Ensinar o impacto da atuacao humana
no passado e conecta-lo nitidamente as
estruturas hegeménicas em vigor permitiu
gue 0s meus alunos tomassem consciéncia
das causas profundas dos problemas, ao
mesmo tempo que os tornou capazes de
mudar o futuro, mostrando que o futuro nao é
uma rota estabelecida de eventos mas sim
um caminho fixado pela escolha e pela
resposta humana — que pode ser
influenciado por suas escolhas e respostas.
Os meus alunos de escola particular
costumam considerar isso empoderador
(porque eles sabem que tém potencial
financeiro e social para estabelecer
mudancas, ja que se tornaram conscientes do



seu privilégio) e também esmagador (quando
se dao conta da profundidade e da extensao
do trabalho a ser realizado). Eu percebi que
alguns alunos consideraram abstratas essas
questdes e demonstraram enorme
desconhecimento de suas causas profundas;
porém eu levei muitos anos para entender
(quando os alertava acerca da sua proépria
opressao) que esse era frequentemente o
primeiro passo rumo a Sua conscientizacao e
nao um ponto de interrupcao.

Os pedagogos freirianos, desse modo, procuram
maneiras de conscientizar os estudantes “privilegiados”
para torna-los ativistas em favor deles (com recursos
consideraveis desses estudantes e de seus pais). Sua
suposicao equivocada e fundamentalmente avida é uma
maneira eficaz de levar a “igualdade” a nivelar por baixo.
Ela fracassa com base na cruel e paranoica suposicao de
gue o sistema como um todo é manipulado em beneficio
desses estudantes de forma tao substancial que eles nao
podem ser realmente prejudicados por esse sistema (ou
pela destruicao desse sistema).

UMA DECEPQRO CHAMADA ENGAJAMENTO




Esse conjunto de suposicdes distorcidas também tem
serventia para o outro lado. Supostamente porque
(segundo Freire) os “aprendizes” ja sao “conhecedores” e
“pessoas concretas”, o0s conceitos geradores sao
teoricamente extraidos deles por meio do didlogo. Na
realidade, eles sabem coisas que nem mesmo 0S
educadores sabem, muito menos os alunos privilegiados.
Dessa maneira um educador de camponeses, como
Freire, pode pedir a eles que expliguem as reais
condicdes de suas vidas, coletando na verdade dados
sobre essas pessoas. Dessas conversacdes, termos
politicamente relevantes — muitas vezes palavras como
“sofrimento”, “pobreza”, “exploracao” e “miséria” —
podem ser extraidos como exemplos de palavras
utilizadas para ensina-los a ler. O objetivo é encontrar um
ponto de partida no qual o processo de conscientizacao
possa ter inicio.

E na realidade mediatizadora, na consciéncia
que dela tenhamos educadores e povo, que
iremos buscar o contedudo programatico da
educacao. O momento deste buscar é o que
inaugura o didlogo da educacao como pratica
da liberdade. E 0 momento em que se realiza
a investigacao do que chamamos de universo
tematico do povo ou o conjunto de seus



temas geradores. Essa investigacao implica,
necessariamente, numa metodologia que nao
pode contradizer a dialogicidade da educacao
libertadora. Dai que seja igualmente
dialdgica. Dai que, conscientizadora também,
proporcione, ao mesmo tempo, a apreensao
dos “temas geradores” e a tomada de
consciéncia dos individuos em torno deles.
Essa é a razao pela qual (em coeréncia ainda
com a finalidade libertadora da educacao
dialdégica) nao se trata de ter nos homens o
objeto da investigacao, de que o investigador
seria o sujeito. O que se pretende investigar,
realmente, nao sao o0s homens, como se
fossem pecas anatbmicas, mas o seu
pensamento-linguagem referido a realidade,
0S niveis de sua percepcao dessa realidade, a
sua visao do mundo, em que se encontram
envolvidos seus “temas geradores” (Freire,
1968, p. 96-97).

De acordo com Freire, a abordagem geradora nao é
apenas considerada melhor devido a sua capacidade de
iniciar a conscientizacao; ela também ¢é mais
interessante e cativante para os estudantes. A educacao
vigente seria alienante porque o seu contexto é abstrato,



inexistente ou imposto por camada social
(burguesa/privilegiada), seu método é imposto por um
professor, e seu conteddo “nao tem sentido” (no sentido
mais profundo) para o estudante.

Em lugar de apresentar termos simples e acessiveis e
edificar, a abordagem de temas geradores emprega
termos “cativantes” extraidos dos aspectos
problematicos da vida dos alunos, e entao os propoe
como base para uma aula de alfabetizacao. Isso nao
funciona. Na realidade, € uma perturbadora e destrutiva
catastrofe, como ficou evidente nos experimentos
nigerianos e no préoprio habito desdenhoso de Freire de
reclamar. Nao tem grande importancia o fato de que esse
método impede que se aprenda o assunto subjacente,
por se mostrar inapropriado para a tarefa, desviando a
atencao para tépicos politicos beligerantes ou
transformando alunos em “destrocos emocionais” que
nao veem objetivo em aprender. Tornar-se “politicamente
alfabetizado” ainda é considerado melhor do que ensinar
conceitos “desconectados” que nao tém importancia
(cultural e marxista) para alunos codificados como
“oprimidos”.

A acao cultural orientada para essa sintese
tem inicio com a investigacao tematica ou os
temas geradores por meio dos quais o0s



camponeses podem comecar uma
autorreflexao critica e uma autoavaliacao. Ao
mostrarem a sua prépria realidade objetiva
(como e onde estao), como na resolucao de
problemas no decorrer de uma investigacao
tematica, o0s camponeses comecam a
rememorar suas visdes anteriores do seu
mundo real mediante situacdes codificadas
[situacdes em que travam alguma luta]. Eles
atingirao, entao, um entendimento do seu
conhecimento anterior. Ao fazer isso, eles
ampliam os limites do conhecimento,
reconhecendo em sua “visao profunda” as
dimensbées que ainda nao haviam sido
compreendidas e agora passam a ser
percebidas por eles como “compreendidas
com clareza”.

Mais uma vez, esse tipo de acao cultural faz
sentido apenas quando tentamos apresenta-
lo como um elemento tedrico da experiéncia
social da qual os camponeses participam.
Quando nos afastamos dessa experiéncia nds
nos perdemos, nds nos esvaziamos numa
série de silabas sem sentido (Freire, 1985, p.
33).



Quando se faz isso por uma perspectiva baseada na
teoria critica da raca (ou em estudos étnicos, ou em
educacao multicultural etc.), pode-se argumentar que
caso contrario os estudantes de todas as origens étnicas
seriam obrigados a aprender os varios assuntos de uma
“perspectiva branca”, “ocidental” e/ou “eurocéntrica”,
que estd desconectada da realidade das suas vidas.
Espera-se que eles aprendam a sintaxe e a gramatica do
inglés padrao em lugar do (por exemplo) inglés
vernacular afro-americano ou outros dialetos e
linguagens regionais ou étnicas. A matematica talvez
precise incorporar perspectivas indigenas e mesmo
outras, como a etnomatematica, por exemplo. A
educacao sexual abrangente (e a hora da histéria drag
queen) pode ser proposta a pretexto de proporcionar
maneiras “geradoras” de fornecer “representacao”
educacional para criancas gays e lésbicas — embora,
como eles reconheceram, nao seja esse o seu verdadeiro
objetivo.

Para Freire, é direta a explicacao para o uso de uma
abordagem de conceitos geradores na pedagogia: levar
0s “aprendizes” a se engajar com o material que ele cré
ser politicamente relevante para as proprias vidas deles
(nao mencionado: de um modo que o proéprio Freire,
como marxista, julga ser apropriado ao seu real objetivo,
gque é a conscientizacao marxista e o desmantelamento
revolucionario cultural da sociedade). Nos dias de hoje,



na pratica, isso significa o reenquadramento de todo o
conteludo através de uma lente de “igualdade” ou de
“sustentabilidade”. Assim, a atividade educacional
principal acabara se transformando em debate sobre os
conceitos geradores, enquanto o objetivo pedagdgico
presumido (por exemplo, aprender a ler em uma classe
de alfabetizacao) vira de carona como efeito secundario
(exceto, aparentemente, no mundo real, como ficou
evidente na Nigéria). Estabelecer um motivo para se
colocar no papel de facilitador para esses debates
posteriores, como “educador”, com a finalidade de
ampliar uma consciéncia politica (marxista) do contexto
e das circunstancias da vida dos alunos é seu objetivo
declarado de modo explicito. Sua justificativa para essa
abordagem de “isca e troca” na educacao é que ela
resulta em maior engajamento por impactar os alunos de
modo mais eficaz no nivel de sua experiéncia vivida, e ao
mesmo tempo educa os alunos quanto ao significado e
as implicacoes politicas de suas vidas.

REAPROVEITAMENTO CULTURAL RELEVANTE

Quase todo o programa chamado “ensino culturalmente
relevante” apresentado por Gloria Ladson-Billings
(originalmente em 1995) é t3ao somente uma nova



embalagem para o modelo de temas geradores de Freire,
pois utiliza politicas de identidade racial e outras como
fonte para material gerador (embalado como facetas
“culturais” de grupos identitarios, marcado como
“competéncia cultural”). Ela fez isso em dois dos trés
artigos sobre educacao que publicou naquele ano.

Freire produziu a nocao de “conscientizacao”,
qgque é “um processo que convida os alunos a
se envolver criticamente com o mundo e com
os outros”. Contudo, o trabalho de Freire no
Brasil nao era radicalmente diferente do
trabalho de educacao e capacitacao de afro-
americanos inferiorizados que se realizava no
sul dos Estados Unidos. Nas salas de aula do
ensino culturalmente relevante, espera-se
que o0s estudantes “envolvam-se com o
mundo e com o0s outros criticamente”
(Ladson-Billings, 1995, p. 162).

Assim como Freire, Ladson-Billings apela para um
envolvimento maior dos estudantes como pretexto para
esses programas, que (como ela explica abertamente em
seus artigos seminais de 1995 a respeito do tema)
existem para cumprir trés metas: gerar sucesso
académico (embora ela jamais diga do que se trata isso



nem como acontecera, limitando-se a dizer que vem
diretamente do método freiriano), ser “culturalmente
competente” (isto é, saber utilizar a abordagem dos
temas geradores) e despertar a consciéncia critica, isto
€, conscientizar. Em resumo: tudo o que Ladson-Billings
fez foi reembalar Freire num contexto racial e diminuir o
marxismo evidente.

Eu defini o ensino culturalmente relevante
como uma pedagogia de oposicao nao
diferente da pedagogia critica, mas
especificamente comprometida com o
empoderamento  coletivo, nao apenas
individual. A  pedagogia culturalmente
relevante baseia-se em trés critérios ou
proposicdes: (a) os estudantes devem
vivenciar o sucesso académico; (b) os
estudantes devem desenvolver e/ou manter a
competéncia cultural; e (c) os estudantes
devem desenvolver uma consciéncia critica
mediante a qual possam desafiar o status quo
da ordem social vigente. (Ladson-Billings,
1995, p. 160).

“Além de incentivar 0 sucesso académico e a
competéncia cultural, os professores também devem



ajudar os alunos a reconhecer, entender e criticar as
desigualdades sociais dos dias atuais”, Ladson-Billings
escreve em outro artigo seminal do mesmo ano sobre o
tema, Toward a Theory of Culturally Relevant Pedagogy
[Em busca de uma teoria da pedagogia culturalmente
relevante] (p. 476). Seu objetivo é “preparar alunos que
possam compreender e também criticar a ordem social
vigente” (p. 474). A competéncia cultural, as vezes
denominada alfabetizacao cultural — que parece ser um
tipo de alfabetizacao politica que trata categorias
politicas de identidade (como raca) como areas de
politica de identidade significativa — €&, portanto, pré-
requisito para a educacao culturalmente relevante. Como
afirma a prépria Ladson-Billings, essa pedagogia é uma
perfeita reembalagem da abordagem de Freire, que inclui
até a ideia de que a realizacao académica acontecera
como por magica apenas pelo fato de se estar em um
ambiente educacional e “engajado” nele. Os apelos
incessantes por “representacao” de identidades
politicamente relevantes, incluindo a racial e a queer,
ajustam-se perfeitamente ao tépico “culturalmente
relevante” e sao usados escancaradamente para uma
abordagem de conceitos “geradores” visando o ensino
dessas questdes pelas vias marxistas de identidade
relevante.

E preciso mencionar que Gloria Ladson-Billings publicou
mais um artigo no mesmo ano, 1995 (em colaboracao



com William Tate, 1IV), intitulado Toward a Critical Race
Theory of Education [Em busca de uma teoria critica da
raca da educacao]. Esse artigo situa a sua autora e as
metas pretendidas com o seu trabalho pedagdgico
dentro da teoria critica da raca, além de estar
incontestavelmente enraizado na educacao marxizada de
Paulo Freire. Isso introduz um aparte valioso no tépico da
teoria critica da raca, que Ladson-Billings fundiu a
abordagem freiriana da educacao (pedagogia critica) em
1995 com o nome de “ensino culturalmente relevante”.
A prépria teoria critica da raca é uma teoria marxista.
Na realidade € marxismo de raca (ou marxismo racial, se
preferir). Num paralelo perfeito com o modelo de Karl
Marx (segundo o qual uma forma de propriedade privada
burguesa chamada capital divide a sociedade em uma
classe superior “superestrutural” opressiva e uma classe
inferior “infraestrutural” oprimida, que se encontram
inerentemente em conflito de classes), a teoria critica da
raca sugere que uma forma de propriedade racial/cultural
burguesa chamada “branquitude” divide a sociedade em
uma classe superior “superestrutural” opressiva e uma
classe inferior “infraestrutural” oprimida, ambas
inerentemente em conflito racial de classes. Marx
sustentou que as pessoas com acesso ao capital criaram
uma ideologia chamada “capitalismo” que justifica a
estrutura existente da sociedade que se baseia no
classismo (estrutural). A teoria critica da raca sustenta



gque as pessoas com acesso a branquitude criam uma
ideologia denominada “supremacia branca” que justifica
a estrutura vigente da sociedade, que é o racismo
estrutural ou sistémico. Essas comparacdes podem
prosseqguir assim cada vez mais, pois, da mesma maneira
que a pedagogia culturalmente relevante ¢ uma nova
embalagem para a abordagem de conceitos geradores
de Freire, transportada para os dominios politico-
identitarios raciais e outros, a teoria critica da raca é um
reembalamento direto do marxismo transportado para o
dominio racial (outras “teorias” de politica identitaria,
tais como a teoria do género e a teoria queer,
reproduzem o marxismo em outros dominios “culturais”
identitdarios @ —  normalidade como  propriedade,
cisheteronormatividade como ideologia, queer como o
oprimido etc., etc.).

Nesse sentido, a teoria critica da raca e o ensino
culturalmente relevante andam lado a lado e de maos
dadas, da mesma maneira que fazem a teoria da
pedagogia marxista de Freire e a teoria (neo-)marxista
que ela busca implantar em “aprendizes”. O ensino
culturalmente relevante é a pedagogia critica de Freire
concebida para ensinar temas marxistas de identidade. A
pedagogia critica freiriana, como sua precursora, € uma
pedagogia marxista cujo propdsito é ensinar temas
neomarxistas. Ladson-Billings continua empurrando
diligentemente ambos o0s conceitos para a educacao



hoje, mais de um quarto de século depois. A teoria critica
da raca informa e é comunicada por meio do ensino
culturalmente relevante que nao passa de uma nova
embalagem para a abordagem de conceitos geradores
inUteis de Paulo Freire.

O _FRACASSO DA APRENDIZAGEM: TEMPO SEQUESTRADO E TEMPO
ROUBADO

Uma das falhas mais gritantes da abordagem dos
conceitos geradores para a educacao posta em pratica
por Freire é que ela nao somente toma um valioso tempo
de aula para programar estudantes numa determinada
ideologia (marxista) como também faz isso enquanto se
incorpora e se oculta dentro desse assunto, tornando
dificil  identifica-la com clareza e elimina-la.
Tecnicamente, Paulo Freire estava ensinando
camponeses a ler com o seu método (algumas vezes).
Tecnicamente, professores culturalmente relevantes hoje
ensinam matérias como leitura, escrita, matematica,
Historia e ciéncias, embora os exemplos sejam
escolhidos para serem “culturalmente relevantes” (isto é,
geradores) e o nUcleo da matéria relevante seja preterido
em favor do didlogo sobre o impacto dos conceitos
geradores e o0s sentimentos que esses conceitos



inspiram. O resultado disso é (além da conscientizacao
radical) o fracasso da aprendizagem, exatamente como
vemos acontecer em Providence, Rhode Island, e como
sem duvida aconteceu nas escolas experimentais
nigerianas. Cada licao alterada mediante o método
gerador a fim de ampliar a “alfabetizacao politica” € uma
licdo mais do que desperdicada, porque, além de ser
uma licao perdida ela é agressivamente substituida por
algo destrutivo para os alunos, para o seu interesse em
aprender (em lugar de se tornarem ativistas) e para a
sociedade.

Esses abusos em relacao a tempo de aula e confianca
ocorreriam muito menos frequentemente se fosse
aplicada uma abordagem nao geradora e
academicamente voltada para o ensino da disciplina —
exatamente aquela que Freire insiste em afirmar que nao
existe e ndo pode existir baseado em pouco mais do que
a teoria da conspiracao marxista padrao a respeito do
poder e de como ele estrutura a sociedade.

Seria uma enorme ingenuidade esperar que
as classes dominantes criassem um tipo de
educacao que permitisse que as classes
inferiores discernissem de maneira critica as
injusticas sociais.



Isso demonstra que nao existe educacao
verdadeiramente neutra. Uma consciéncia
ingénua, entretanto, poderia interpretar essa
afirmacao atribuindo falta de neutralidade a
uma pratica educacional na qual os
educadores simplesmente nao respeitam a
expressividade dos alunos. Isso é o que de
fato caracteriza o estilo domesticador de
educacao.

A educacao libertadora é um processo pelo
qual o educador convida os aprendizes a
reconhecer e revelar de maneira critica a
realidade. A pratica da domesticacao busca
comunicar uma falsa consciéncia aos
aprendizes, o que resulta numa adaptacao
facil a sua realidade; a pratica libertadora, por
outro lado, nao pode ser reduzida a uma
tentativa por parte do educador de impor
liberdade aos aprendizes (Freire, 1985, p.
102).

Essa abordagem por conceitos geradores, incluindo
todas as abordagens culturalmente relevantes (ou
responsivas, ou competentes, ou apoiadoras) para o
ensino, diminui para os alunos a oportunidade de



aprenderem a matéria, ao mesmo tempo que o0s prepara
para uma “alfabetizacao politica” considerada relevante
para o “educador” que utiliza o método. Trata-se de uma
forma bastante sutil de doutrinacao e programacao
ideoldgica (isto &, culto de reforma do pensamento), e é
um desastre completo na pratica. O mais desafiador para
gquem se opde a ela é que a aula politica é camuflada
como uma aula de habilidades basicas em leitura,
vocabuldrio, matematica ou outros assuntos por meio da
alquimia da “relevancia cultural” ou das “palavras
geradoras” como uma abordagem. Eis um exemplo muito
sutil (cortesia da ex-educadora Jennifer McWilliams), que
infelizmente é comum nas abordagens de aprendizagem
socioemocional para aumentar o “engajamento”.
Considere o seguinte problema de aritmética da segunda
série: “Johnny estd de carro a caminho do parque de
diversdes com sua mae e seu pai. O parque de diversoes
fica a oitenta quildmetros de distancia. Eles ja dirigiram
por cerca de cinquenta quildmetros. Quantos quildbmetros
faltam para chegarem ao seu destino? Parece algo
absolutamente inofensivo, mas um “educador” ativista
treinado em ASE pode facilmente transformar esse
enunciado em debates, em sala de aula, a respeito de
pobreza, raca, sexualidade, género, ambientalismo e
autoridade parental. Por exemplo: para gerar
“engajamento”, esse educador pode perguntar aos
alunos quem ja esteve num parque de diversdes e quem



nao esteve. Entao, antes de resolver o problema de
matematica, ele pergunta por que algumas pessoas
foram e outras nao foram a um parque de diversoes, até
que alguém comente que nem todos tém condicdes de
pagar para ir. O professor usou o parque de diversdes
como tema gerador para desenvolver uma discussao
sobre pobreza que poderia facilmente avancar para uma
discussao sobre raca. “Mamae e papai” poderiam “gerar”
discussdes sobre feminismo, sexualidade e género.
“Carro” poderia “gerar” discussdes sobre ambientalismo.
Se alguns pais ja levaram seus filhos ao parque e outros
nao levaram alegando que ainda nao tinham idade
suficiente para ir, isso poderia “gerar” discussdes sobre
autoridade dos pais e sua legitimidade. Todos esses
tépicos serao entao abordados sob lentes como
“igualdade” e “sustentabilidade”. E desse modo que a
abordagem por “temas geradores” pode sequestrar sem
dificuldade qualquer licao académica e transforma-la
numa oportunidade de conscientizar segundo a
“alfabetizacao politica” desejada.

O desafio que nos aguarda é aprender a reconhecer a
abordagem de temas geradores e chamar a atencao para
essa abordagem, em vez de nos concentrarmos em itens
ou praticas curriculares especificas nas escolas. Embora
os materiais possam ser bastante detestaveis —
chegando ao ponto de incluir homens adultos vestidos
como mulheres sexualizadas (drag queens) apresentando



material sexual para criancas, bem como pornografia
clara com o livro Gender Queer nas bibliotecas escolares
— eles sao somente acessérios “intermediarios” do
meétodo que tem de ser totalmente erradicado.



CODIFICACAO E DECODIFICACAO COMO METODO
DE REFORMA DO PENSAMENTO

Paulo Freire faz avancar o nucleo operacional do seu
programa educacional em trés etapas, que muitos
educadores e pais nos dias de hoje acharao familiares
nos materiais de sala de aula dos seus filhos, mas nao
pelo nome dado por ele: método de codificacao e
decodificacao. Para Freire, depois de extrair informacdes
dos alunos e propor ideias por meio da abordagem dos
temas geradores, o educador, na condicao de facilitador,
preparara o aluno para que compreenda o tema segundo
uma concepc¢ao marxista. O processo segue adiante com
a “codificacao” de uma palavra, conceito, tema gerador,
de acordo com essas regras especiais, seguida por |é-lo,
depois problematiza-lo e entdo decodifica-lo (esses
estagios correspondem a abordagem dialética de trés
passos inerente ao marxismo, em que algum fendbmeno é
tornado abstrato, entao criticado mediante uma critica



negativa e depois tornado concreto quando ligado a
“realidade” vivida da situacao).

Dessa maneira, o primeiro passo do método freiriano é
empregar dialogo, pesquisas etc. para a obtencao de
conteudo gerador. Esse conteldo é usado, entao, no
nucleo operacional da reforma de pensamento freiriana,
que se desenrola em etapas calculadas. Os temas
geradores retornam aos alunos de forma “codificada”
(abstrata) para que os estudantes possam decodifica-los.
Esse processo de decodificacao se da em etapas
discretas: “ler

n

as “realidades” politicas contidas na
codificacao, problematiza-las e depois conecta-las a
“experiéncia vivida” dos alunos. Freire insiste que a
decodificacao entao continua na aula real de
alfabetizacao, embora a evidéncia nao pareca validar
essa sua afirmacao.

Embora a questao da codificacdo seja objetiva e
relativamente facil de entender, os processos de
decodificacdo sao mais complicados. Existe uma razao
simples para isso. Nao ha apenas um processo de
decodificacao acontecendo; sao dois ao mesmo tempo.
Na hesitacao entre as duas formas de decodificacao, uma
politica e outra linguistica — que Freire apresenta como
um Unico método misto para obter interesse e
engajamento por meio da discussao politica que sera
sequida pela aula de alfabetizacao —, Freire oculta o
principal mecanismo para a usurpacao da educacao. O



esguema consiste em empregar temas geradores para
centralizar novamente a educacao em torno da
radicalizacao (isto é, da conscientizacao) do material. A
usurpacao ¢é feita quando se finge fazer uma
decodificacao linguistica que termina com o aprendizado
da leitura; porém, esse aprendizado é sequestrado, e o
que se faz primeiro é a decodificacao politica
radicalizadora, o que acaba produzindo o resultado
catastrofico visto na Nigéria.

PANORAMA DO PROCESSO DE REFORMA DO PENSAMENTO

Para Freire, o processo de codificacdao corresponde a
apresentacao da imagem de um tema gerador, em geral
uma figura, ja que ele pretende ensinar analfabetos que
nao sabem ler. Contudo, qualquer material considerado
“gerador” pode ser preparado numa licao codificada.
Uma histéria sobre a escraviddao é uma codificacao da
escravidao, por exemplo, e a presenca de uma drag
queen é codificacao de uma licao sobre transgredir os
limites de sexo e género. O objetivo de apresentar a
imagem de forma abstrata é, de acordo com Freire,
permitir que o aluno ganhe “distancia critica”. Isso
significa que o aluno deve ser capaz de compreender o
tema gerador por meio da apresentacao abstrata,



enguanto se mantém distante dele o bastante para
critica-lo e para criticar o que o educador mostrard como
suas “causas reais”. A criacao dessa apresentacao como
resultado de temas geradores €& chamada de
“codificacao”.

Sao discutidos depois 0os elementos opressivos ou
negativos da imagem. Isso da inicio aos processos de
“decodificacao”. Como vimos, ocorrem duas
decodificacdes ao mesmo tempo: uma real e politica,
outra falsa, uma cortina de fumaca. Todo o processo
comeca politicamente com a “leitura” da situacao
orientada por seu conteddo politico, que ¢é entao
problematizado. Essas sao as duas primeiras etapas do
processo de decodificacdo politica, que compde o real
mecanismo da reforma do pensamento freiriana. Isso
torna nocivo o conteudo codificado, e torna esse
conteldo verdadeiro e importante para o aluno. Em
outras palavras, é nesse estagio que se inicia a analise
marxista. E nesse estdgio que sao aplicadas as lentes da
“igualdade”, da “sustentabilidade” ou da “inclusao”. Sua
finalidade é mostrar ao aluno por que a imagem e as
ideias na codificacao representam injustica social e exibir
as “causas estruturais” da circunstancia representada,
como os marxistas a veem, e por que elas sao opressivas
e “concretas” nas préprias vidas desses alunos.

Por fim, o aluno é preparado para se identificar com a
ideia mostrada de maneira abstrata na imagem. Essa é a



etapa final da decodificacao politica, que leva a
conscientizacao, e desse modo na concepcao de mundo
a partir da perspectiva do oprimido. Presume-se que
depois disso aconteca a decodificacao linguistica,
levando os alunos agora supostamente empolgados a
aprenderem a “decodificar” sua lingua e a lerem.

Desse modo, Freire presume, o aluno nao somente
aprendeu a ler a palavra geradora relevante e se tornou
interessado em saber ler mais sobre a questao como
também aprendeu a ler o contexto politico da sua vida.
Na verdade, a alfabetizacao real é sacrificada por uma
pedagogia terrivel para a alfabetizacao politica, que nao
é alfabetizacao politica neutra, mas sim a agenda ativista
do facilitador marxista que prepara os “aprendizes” para
enxergarem o seu mundo e os seus problemas através
de lentes marxistas. Na terminologia marxista
tradicional, esse processo seria denominado
“desmistificacao da realidade”. Vamos avaliar esse
processo com trés exemplos em meio a dois cenarios:
uma prisao comunista chinesa para reforma do
pensamento e duas salas de aula num ambiente
hipotético de escola primaria.

Numa prisao maoista, varios feitos de sua vida sao
apresentados a vocé por juizes no processo de
interrogatério. Eles sugerem crimes que supostamente
vocé cometeu e pelos quais foi preso, e vocé tera de
confessar. O problema é que vocé nao compartilha do



“ponto de vista do povo” (comunista) (rénmin lichang, A
K 1717%) e portanto nao pode entender que o que vocé fez
é crime. A ideia de que a sua acao representa um crime é
abstrata para vocé, e apresentada como codificada;
digamos que como possivel espionagem. Contudo, por
meio de interrogatério, estudo (marxista) (xuéxi, %F=>]) e
sessdes de “apoio” em grupo, que em chinés se
denominam “luta” (douzhéng, 5 ; ou pipan douzhéng,
HEHIFY 5, “luta critica”; também chamada de sessdes de
“denuncia”), o seu comportamento é tornado
problematico no contexto da perspectiva do povo. Com o
tempo, a medida que vocé vai adotando o ponto de vista
das pessoas, os crimes dos quais vocé foi acusado
tornam-se claros para vocé; vocé aprende a “reconhecé-
los” e passa a se enxergar como alguém que cometeu
crimes contra “o povo”. Seus crimes foram decodificados
e 0 seu pensamento foi “reformado”.

Considere agora uma escola primaria tratando da ideia
de escravidao em wuma aula de estudos sociais
aparelhada com a aprendizagem socioemocional. Um
livro sobre o tema da escravidao adequado para a idade
pode ser usado, e, desse modo, uma representacao
abstrata e codificada da pavorosa instituicao é fornecida
aos estudantes por meio de itens curriculares
impecaveis. Entao o professor, como facilitador,
encaminha a classe a uma aula socioemocional a
respeito do assunto. “Como vocé acha que o0s escravos



se sentiam?”, eles podem perguntar, nao mais se atendo
aos fatos da escravidao, mas se desviando para oS
componentes emocionais. “Por que a escravidao é injusta
e desleal?”, eles também podem perguntar, focando na
supremacia branca como criadora da injustica. “Como
pessoas parecidas com Sally oprimem pessoas parecidas
com Michael? O que elas conseguiram fazendo isso?”,
eles podem continuar. “Como vocé acha que Michael se
sentiu com isso?”. Desse modo, técnicas de
aprendizagem socioemocional facilitam uma discussao
em sala de aula sobre o tema da escravidao, onde
diferentes criancas sao encorajadas a falar a respeito de
como podem ter se sentido, e de como isso
supostamente se associa ao racismo que elas
experimentam na vida real. Os alunos sao estimulados a
se verem na histéria — a se reconhecerem e a
reconhecerem as injusticas — as que elas experimentam
— e as causas da injustica sao decodificadas em termos
de “supremacia branca” e “privilégio branco” que
supostamente continuam se difundindo pela sociedade e
organizando-a mesmo nos dias de hoje. Eles sao
acusados de racismo por cumplicidade com o racismo
sistémico e preparados para se reconhecerem como
racistas pelo ponto de vista da raca critica. Trata-se do
Mesmo processo.

Imagine uma escola primaria recebendo uma sessao de
leitura “geradora” da Drag Queen Story Hour. As criancas



sao conduzidas a biblioteca da escola, onde sao
apresentadas a um homem adulto jocoso vestido de
mulher e com comportamento sexualizado que |é para
elas enquanto executa uma performance de drag. O
conceito de género e de fluidez de género, e
possivelmente de sexualidade, é transmitido a elas de
forma codificada na pessoa e na performance da drag
queen. Muitas vezes surgem perguntas como “Por que
esta vestido como uma menina?”, segundo 0s que
fornecem essa “pedagogia”, e sao dadas respostas
como: “Por que importa que as pessoas se vistam como
menino ou menina?”. A problematizacao do género e da
sexualidade comeca com uma drag queen atuando como
facilitadora. Perguntas como “Quem quer ser uma drag
queen quando crescer?” vém da prépria drag queen,
simplificando para a crianca um ponto de vista queer
decodificado de género e de sexualidade. Mais uma vez o
processo ¢ o mesmo. Embora somente os dois recebam
abordagem freiriana explicitamente nas escolas
primarias, quase nao ha diferenca, no nivel pedagdgico,
em comparacao com a prisao da reforma do
pensamento. E por que haveria? Ambos sao métodos
“educacionais” sofisticados para conseguir que as
pessoas enxerguem suas circunstancias pela perspectiva
marxista — do povo ou do oprimido.

Vamos dirigir nossa atencao para o0 processo de
codificacao e decodificacao, a fim de vé-lo com maior



profundidade.

CODIFICAGAO

A codificacao — que na esséncia é apresentar algo
“real” e gerador como abstrato — é o primeiro passo
depois da identificacao de um tema (gerador.
Tecnicamente, o educador faz a codificacado com os
temas geradores como forma de planejamento de aula.
Nao é algo feito com os estudantes. O propédsito da
codificacao é preparar uma aula de reforma marxista do
pensamento baseada no tema gerador relevante para as
circunstancias da vida dos alunos, apresentando-a
camuflada como licio académica abstrata. E por meio do
processo de “codificacao” que o educador facilitador
transforma um tema gerador como “parque de
diversées” numa rampa de acesso para uma discussao
sobre temas marxistas como a igualdade.

A segunda fase da investigacdao tem inicio
com a apreensao do complexo de
contradicdes. Trabalhando sempre como uma
equipe, o0s investigadores selecionarao
algumas dessas contradicdes para
desenvolver as codificacbes a serem



utilizadas na investigacao tematica. Tendo em
vista que as codificacbes (desenhos ou
fotografias) sao objetos que intermedeiam os
decodificadores em sua analise critica, a
elaboracao dessas codificacdes tem de ser
orientada por determinados principios
diferentes dos usuais para a criacao de
recursos visuais (Freire, 1968, p. 114).

A énfase dada aqui em “contradicdes” revela que essa
abordagem é marxista. A ideia é reapresentar aos alunos
0 “contexto” das suas vidas de modo a gerar a sensacao
de que esse contexto, de algum modo, entra em
contradicao com as coisas como elas “deveriam” ser —
segundo o cochicho marxista subversivo. Imagine um
reformador de pensamento chinés sugerindo que o0s
encontros aparentemente inofensivos que vocé teve com
um amigo serviam para passar informacdes para uma
pessoa que vez por outra viajava para fora da China; isso
contradiz a sua crenca de que nao passou de um
encontro inécuo. Vocé também poderia imaginar uma
aula sobre escravidao e supremacia branca em que se
argumenta que a Declaracao de Independéncia ensina
que todos 0s homens sao criados iguais; mas nao foi isso
gque aconteceu na América — nao aconteceu e ainda nao
acontece. Vocé pode ainda imaginar a confusao de uma



crianca, as contradicdes gritantes que ela experimenta
diante de um homem adulto com roupas femininas e
agindo como uma mulher extremamente sexualizada,
uma figura caricata aparecendo para ministrar aula
numa escola formal (ensinar a quebrar regras é
abertamente declarado como meta geradora para Drag
Queen Story Hour, que tem isso como missao). A drag
queen, pode-se presumir, “prepara as codificacdes... por
certos principios diferentes dos costumeiros para criar
recursos visuais”.

Chamo a sua atencao para uma ideia crucial em Freire
gque nés discutimos no inicio desse livro: “As codificacdes
Sao 0S objetos que medeiam os decodificadores em sua
analise critica”. Freire frisa esse ponto repetidas vezes
em seus livros. Eis mais um exemplo:

A “codificacao” que os camponeses tém a sua
frente nao € um mero apoio visual, do tipo
usado pelo educador para “conduzir” uma
aula melhor. Pelo contrario: a codificacao é
um objeto de conhecimento que na mediacao
entre educador e estudante permite que sua
prépria revelacao aconteca.



Por representar um aspecto da realidade
concreta dos camponeses, a codificacao
contém a palavra geradora que remete a
codificacao ou algum dos seus elementos
(Freire, 1985, p. 24).

Dessa maneira, para Freire o material académico
apresentado como aula nao é importante pelo que é€,
mas sim pelo que representa: uma oportunidade para
conscientizar. Os materiais de aula codificados nao
passam de um mediador no qual o educador-facilitador e
o aluno se engajam juntos para obter a conscientizacao.
Em termos praticos, isso significa que a disciplina —
leitura, escrita, matematica, Histéria — nao tem tanta
importancia na arena educacional freiriana. O conteldo
académico é um simples mediador para a obtencao da
conscientizacao, e o material especifico é escolhido
“geradoramente” a fim de facilitar a conscientizacao
(social e emocional e/ou politica). Ele repete esse ponto
em seus livros.

Por um lado, a codificacao faz mediacao entre
os contextos concreto e tedrico (da
realidade). Por outro lado, como objeto de
conhecimento, faz mediacao entre os sujeitos



cognoscentes, os educadores e o0s
estudantes, que tentam por meio do didlogo
desvela-la (Freire, 1985, p. 51).

Assim, a prépria codificacao permite ao educador
conectar o que esta acontecendo na realidade que cerca
os alunos ao “contexto tedrico”, que é a interpretacao
marxista dessa realidade. Permite em seguida que o
educador ofereca essa fruta envenenada aos alunos
“como um objeto de conhecimento” que medeia o
processo de conscientizacao. O conteldo académico em
uma escola freiriana é uma proposta, e o objetivo dessa
proposta, muito especifico, é reinterpretar aspectos
desencadeadores da “realidade vivida” através de
algumas lentes marxistas, e depois reformar o
pensamento dos “aprendizes” para que a aceitem como
a interpretacao correta da sua “experiéncia vivida” e,
portanto, a natureza mais profunda da propria realidade.
Sem duvida, qualquer pessoa familiarizada com a
aprendizagem  socioemocional transformadora ja
percebeu o que é todo esse programa; € isso.

As regras que Freire estabeleceu para o processo de
codificacao sao interessantes a sua prépria maneira. Ha,
na verdade, a tendéncia marxista habitual para uma
peculiar projecao de autoconsciéncia que se pode
perceber em sua descricao.



Uma primeira condicao a ser cumprida é que,
necessariamente, devem representar
situacdes conhecidas pelos individuos cuja
tematica se busca, o que as faz reconheciveis
por eles, possibilitando, desta forma, que
nelas se reconhecam. lgualmente
fundamental para a sua preparacao é a
condicao de nao poderem ter as codificacoes,
de um lado, seu nucleo tematico demasiado
explicito; de outro, demasiado enigmatico. No
primeiro caso, correm o risco de transformar-
se em codificacdes propagandisticas, em face
das quais o0s individuos nao tém outra
decodificacao a fazer, senao a que se acha
implicita nelas, de forma dirigida. No
segundo, o risco de fazer-se um jogo de
adivinhacao ou “quebra-cabeca”. Na medida
em que representam situacdes existenciais,
as codificacdes devem ser simples em sua
complexidade e oferecer possibilidades
plurais de analises em sua decodificacao, o
que evita o dirigismo massificador da
codificacao propagandistica. Codificacdes nao
sao slogans, sao objetos cognosciveis,
desafios para os quais a reflexao critica dos
sujeitos decodificadores deve ser direcionada
(Freire, 1985, p. 114-115).



Simplificando um pouco mais a questao, para Freire as
codificacbes de temas geradores tém de obedecer a trés
critérios. Em primeiro lugar, devem ser uma
representacao abstrata do tema. Em segundo lugar,
devem basear-se em temas emocional e politicamente
cativantes na vida real dos alunos — em outras palavras,
devem mostrar potencial para radicalizar os alunos
politicamente. Em terceiro, devem ser organizados de
maneira que o conteudo politico seja visivel, mas nao
claramente propagandistico.

O potencial “gerador” das drag queens especificamente
é portanto evidente. Elas sao “divertidas”, na opiniao das
préprias e de funcionarios publicos (entre eles a
procuradora-geral Dana Nissel, de Michigan). Como diz
Freire, elas nao sao “nem explicitas demais nem
enigmaticas demais”. As provocacdes sexuais e de
género sao Obvias, mas ao mesmo tempo dissimuladas
numa figura de palhaco desavergonhado. Uma stripper
seria explicita demais (ela coisifica o género em vez de
colocd-lo em discussao); uma pessoa qualquer, ou um
profissional gay, lésbica ou trans, seria enigmatica
demais. Drag queens sao simples em sua complexidade
e oferecem diversas possibilidades de decodificacao. Isso
confere aos facilitadores que usam seus servicos uma
negacao aceitavel dos seus propdsitos verdadeiros —
aqui, sobre “representacao” e “empatia” LGBTQ; na
teoria critica da raca, “sé estamos ensinando Historia



honesta”, por exemplo. Contudo eles nao evitam a
tendéncia de usar propaganda para lavagem cerebral;
eles sdo assim.

Para Freire, no contexto da alfabetizacao de adultos no
Terceiro Mundo colonizado a codificacao avanca exibindo
um desenho de algo semelhante a uma favela ou um
campo sendo trabalhado por camponeses. junto da
imagem, sera mostrado depois o conceito gerador; por
exemplo, a palavra favela como legenda da imagem. Isso
“codifica” a ideia de favela para o aluno enquanto o
prepara para uma identificacao visual da palavra “favela”
segundo o que ele vé na imagem abstrata de uma favela.

Os objetivos declarados que Freire busca alcancar por
meio da codificacao sao dois. Em primeiro lugar, o
aprendiz sera preparado para identificar visualmente a
palavra “favela” e associa-la a imagem; depois disso os
exercicios silabicos (fénicos) terao prosseguimento
(imagine uma crianca cuja primeira palavra na
experiéncia de leitura seja “sofrimento”, “miséria” ou
“exploracao”, e perceba quao ridicula é essa
abordagem). Como resultado disso, “conscientizacao” e
“alfabetizacao politica” sao transportados para a aula
sob o pretexto de ensinar as pessoas a ler.

Em segundo lugar, o aprendiz conseguira “distancia
critica” do conteudo da codificacao. Ele pode até mesmo
morar em uma favela, mas conseguira vé-la como um
lugar no qual outra pessoa habita, ou como um lugar



completamente abstrato. Isso tornard mais facil para ele
ler esse conteudo, depois problematiza-lo e entao
conectar-se novamente a interpretacao marxista
elaborada naquela fase por meio da “decodificacao”.

Em nosso método, a codificacao assume no
inicio a forma de uma fotografia ou esboco
que representa um existente real, ou um
existente construido pelos aprendizes.
Quando essa representacao é projetada como
um slide, os aprendizes realizam uma
operacao fundamental para o fato de
conhecer: eles se distanciam do objeto
cognoscivel. Essa experiéncia do
distanciamento também ¢é vivida pelos
educadores, para que, juntos, educadores e
educandos reflitam de maneira critica acerca
do objeto cognoscivel que os medeia. O
objetivo da decodificacao é alcancar o nivel
de conhecimento critico, a comecar pela
experiéncia do aprendiz com a situacao no
“contexto real” (Freire, 1985, p. 52).

Em tempos modernos, imagens geradoras, textos,
contextos e outros conteldos educacionais podem ser
usados para representar conceitos de politica identitaria



(marxismo de identidade) para criancas nas escolas. Por
exemplo, as criancas podem ler livros sobre escravidao e
sobre o tratamento injusto dado a escravos, aprendendo
a ver a escravidao no contexto codificado — nao
exatamente propaganda. Isso traz um desafio
consideravel para pessoas que percebem que esta
ocorrendo manipulacao. Muitas vezes nao existe nada
exatamente errado com boa parte do material especifico
mostrado em aulas desse tipo, que sao, no final das
contas, codificacbes freirianas (as vezes e em algumas
areas, particularmente em licdes relevantes relacionadas
a sexo, género e sexualidade, é mais claramente
chocante ou inapropriado: “O que significa género para
vocé?”, ou “Por que nao devemos quebrar as regras?”,
pergunta uma drag queen). Codificacao significa apenas
criar propositalmente oportunidades dissimuladas para
transformar licbes académicas em discussdes politicas
marxistas a respeito do poder estrutural, o que configura
uma usurpacao intencional da educacao. Com
frequéncia, o material gerador e até mesmo codificado é
inquestionavel, (mas nem sempre) e por esse motivo as
contestacdes a abordagem freiriana sao muitas vezes
recusadas por meio de manipulacao, pressao psicoldgica
e ataques via relacdes publicas. Por exemplo: as
contestacbes a uma codificacao freiriana podem ser
respondidas com argumentos tais como “isso é apenas
ensinamento sobre a escravidao”, ou “vocé quer banir os



livros sobre escravidao (para que ela volte)”, ou “vocé
nao quer que se desenvolva empatia com relacao a
pessoas LGBT” — tudo o que (propositalmente) ofusca o
objetivo maior da licao codificada e do programa de
reforma do pensamento do qual ela é a segunda parte.

O objetivo por tréds da apresentacao de materiais
codificados e temas geradores é usar o processo freiriano
que se segue; mas pode ser dificil revelar isso. Esse
objetivo oculto é o envolvimento nas etapas seguintes de
problematizacao e decodificacao que preparam o aluno
para que ele enxergue o conceito gerador através de
uma lente marxista ampla. Materiais de aprendizagem
codificados podem ser muito sutis: ter predominio de
material politico-identitario como curriculo, apresentar
circunstancias que “levantem o problema” ou trabalhar
descaradamente topicos politicos em problemas
matematicos. Ou podem ser extremos: empregar drag
queens, envolver-se em atividades de “afirmacao” e
“transicao social” enquanto os pais nao estao presentes,
ou tratar de maneira direta de tépicos ligados
especificamente a ativismo, o0 que pode ser
particularmente ultrajante e &bvio na educacao da
sexualidade abrangente. Por exemplo, pode-se fazer isso
com o uso do livro Gender Queer, que, para mencionar
apenas um exemplo explicito, expde visual e
verbalmente a ideia de adolescentes menores de idade



explorando o — eu cito aqui — “gosto das suas vaginas”
e fazendo sexo oral com brinquedos sexuais.

Falando de maneira clara, quase toda a “competéncia
cultural”, o ensino culturalmente relevante” e o ensino
culturalmente receptivo, € uma recriacao do aspecto da
codificacao da pedagogia freiriana no sistema “cultural”
marxista de identidade. A mesma coisa costuma ocorrer
com o comportamento sutil dos “preparadores”, como
introduzir questdes aparentemente comuns a respeito de
sexo, género e sexualidade a fim de trazer a tona
assuntos como homossexualidade, transgénero etc. e
entao forcar uma discussao sobre essas questdes. Drag
Queen Story Hour se vende assim, e com orgulho.

Mas existem outros exemplos. Varios estados, entre os
quais Califérnia, Oregon e Washington, que foram
pioneiros nisso, ja adotaram explicitamente curriculos de
“etnomatemadtica” dentro de um esforco mais
abrangente para os estudos étnicos. A etnomatematica
quer ensinar algo semelhante a uma antropologia ou
Histéria da matematica, abarcando diversos métodos de
contagem, geometria e aritmética empregados por
grupos culturais étnicos (principalmente indigenas) no
mundo inteiro. Como alternativa, pode ensinar que o
sistema numérico que utilizamos é arabe e foi inventado
na India, que os egipcios e babilénios tinham o teorema
de Pitagoras antes dos gregos, ou que a algebra é uma
invencao do Oriente Médio (al-jabr, literalmente “reuniao



de partes quebradas”, ou seja, o “equilibrio” dos dois
lados de uma equacao). Todas essas licobes tém o
propésito de criar temas geradores transformados em
codificacbes que desafiam e perturbam uma visao
“branca, eurocéntrica” da matematica que precisa ser
associada a arcos narrativos mais amplos,
problematizada e usada como racao para o ativismo
“descolonizador” radical antiocidental. O problema que
se esconde nas entrelinhas é o fato frustrante de que
muitas vezes nao ha nada de imediatamente errado em
tais licoes, o que pode ser interessante numa avaliacao
mais superficial, mas elas estao sendo usadas para o
sequestro da matematica com base na codificacao
freiriana.

Em minha opiniao, o principal objetivo da etapa de
codificacao da educacao freiriana é impor o sequestro
gerador de outras disciplinas a fim de que se tornem
veiculos para a conscientizacao dos alunos em
“alfabetizacao politica”. Por meio da codificacao, uma
aula de politica pode ser disfarcada como aula de leitura,
de redacao, de Histéria, de estudos sociais, de ciéncias
ou de matematica. Desse modo, a instrucao académica é
quase imperceptivelmente convertida em instrucao
politica.

DECODIFICAGAO




Se a codificacdao é o saco de areia que Indiana Jones
coloca no pedestal quando tenta roubar o idolo de ouro
em Os Cacadores da Arca Perdida, a decodificacao é a
areia dentro do saco (nesse caso 0 saco estd mesmo é
cheio de merda). A codificacao, preparada pelo educador
com base nos temas geradores, uma vez obtida, é
somente a configuracao do processo de decodificacao. A
decodificacdo é o processo de conscientizacdao, o que
equivale a dizer que é a reforma do pensamento.
Também é literalmente o local da fase operativa do roubo
da educacao que o método de Freire representa.

O objetivo da codificacao é facilitar a sua decodificacao
(leia-se: treinamento politico metodolégico, ou reforma
do pensamento, para o0 pensamento marxista;
treinamento esse vendido como um meio de aumentar o
envolvimento dos alunos e estimula-los a aprender), que
se d4 em etapas. E um pouco confuso explicar as etapas
da decodificacao. Freire relaciona cinco passos, mas na
realidade sao trés passos. O motivo dessa discrepancia é
que Freire mistura duas decodificacbes em um Unico
processo, um politico e outro linguistico. A codificacao do
tema gerador é literalmente uma representacao abstrata
codificada do tema radicalizador que deve ser
decodificado politicamente; em outro sentido, porém, a
prépria linguagem é uma codificacao do significado
comunicado pela imagem codificada e pelas



circunstancias que ela representa. Ou seja, a linguagem
tem de ser decodificada para que se possa aprender a
ler. Esse singelo passe de magica é a usurpacao freiriana
da educacao.

Para resumir antes de ler o proprio Freire, uma vez que
a codificacao é apresentada, tem inicio o processo de
decodificacao como o processo de educacao “facilitado”.
Em primeiro lugar, trabalha-se o significado politico da
decodificacao. Essa decodificacao politica é feita em trés
etapas. Depois é apresentada aos alunos (que agora
supostamente desejarao aprender a ler) a palavra
correspondente ao tema gerador na codificacao. Isso da
inicio a uma decodificacao linguistica: ligar uma palavra
a imagem e entao usar essa palavra para ensinar a ler
outras palavras (por meio de silabas, leitura a primeira
vista, fonética ou algum outro método), utilizando a
primeira palavra como ponto de partida para atrair
palavras relacionadas. Para que se tenha uma ideia do
funcionamento desse confuso truque, eis aqui uma
versao levemente resumida da descricao de Freire
retirada de um apéndice técnico do capitulo sete de
Politica e educacao. Repare que Freire ja configurou a
codificacao usando como exemplo a palavra favela.

Cinco estagios de decodificacao



1. Os sujeitos conhecedores comecam a operagao
de decompor o todo codificado. Isso |hes
permite penetrar o todo em funcao da relacao
entre as suas partes, que até entao os
observadores nao percebiam.

2. Depois de uma analise completa da situacao
existencial da favela, estabelece-se a relacao
semantica entre a palavra geradora e o seu
significado.

3. Depois que a palavra é vista na situacao,
projeta-se outro slide no qual apenas a palavra
aparece, sem a imagem da situacao: favela.

4. A palavra geradora é imediatamente dividida
em silabas: fa ve la. A “familia” da primeira
silaba é mostrada: fa, fe, fi, fo, fu. Confrontados
com essa familia sildbica, os estudantes
identificam somente a silaba fa, que eles
conhecem pela palavra geradora. Qual é o
passo seguinte para um educador que acredita
que aprender a ler e escrever é um ato de
conhecer (que também sabe que nao é, como
para Platao, um ato de lembrar o que se
esqueceu)? Ele se da conta de que deve
oferecer novas informacdoes aos estudantes,
mas também sabe que deve mostrar o material
a eles como um problema. (Extrair o conteudo



silabico por meio de perguntas; repita com as
outras silabas, ve e la.)

5.0 educador em seguida pergunta aos
aprendizes: Vocés acham que nés podemos
(jamais deve dizer “Acham que vocés podem”)
criar algo com esses pedacos?

Esse é o0 momento decisivo para o
aprendizado. E o momento no qual aquele
gque estd aprendendo a ler e a escrever
descobre a composicao sildbica das palavras
em sua lingua.

Apds um instante de siléncio, as vezes
desconcertante para o) educador
inexperiente, um a um o0s aprendizes
comecam a descobrir as palavras do seu
idioma, juntando as silabas em diversas
combinacoes (Freire, 1985, p. 92-94).

Nessa descricdo técnica, Freire projeta a decodificacao
como um processo pelo qual se aprende a ler a palavra
apresentada com o conteudo codificado, descobrindo a
palavra a partir do que ela é (uma palavra), do que é



composta (silabas) e deduzindo a ideia de que essas
silabas e outras podem ser arranjadas para gerar outras
palavras, supostamente levando os alunos a descobrirem
um modo de aprender a ler as silabas. Com esse
processo, ao menos no inicio da década de 1960, consta
que Freire obteve algum sucesso ensinando alguns
camponeses a ler com rapidez. Contudo, nao é isso que a
educacao freiriana faz de fato, como vimos no exemplo
nigeriano. Essa descricao técnica registra o processo de
aprendizado politico que repetidas vezes Freire diz ser,
na verdade, fundamental para todo o seu programa, o
mesmo que sabotou potenciais aprendizes na Nigéria.
Toda a decodificacao politica ocorre no passo (a),
segundo o que foi relacionado por Freire, que parece
bastante modesto. A decodificacao linguistica é entao
mostrada nos passos (b) a (e), mas o truque é que esses
passos quase nunca acontecem na sala de aula freiriana.
Como mostra o experimento nigeriano e a perda gradual
de aprendizado em toda a América confirma, os alunos
gque passaram por processo de radicalizacao nao tém
interesse no aprendizado académico. Eles desejam
envolver-se com praxis, que é uma combinacao de
ativismo no mundo e conscientizacao de outros alunos
(como os grupos de “luta” nos programas de educacao
maoistas). Desse modo, a educacao é roubada e
consegue-se a radicalizacao com muito pouca
necessidade de aprendizado académico. Evidentemente,



um sintoma claro de semelhante roubo da educacao
seria uma mudanca de dimensao e de prioridade quanto
ao rendimento académico, bem parecida com a que
constatamos com a aprendizagem socioemocional. O
rendimento académico se enfraquece quando colocado
numa lista de “competéncias” sociais e emocionais muito
mais longa do que a educacao busca alcancar.

Sendo assim, o que acontece no passo (a)? Acontecem
os verdadeiros passos da decodificacao. Trata-se das trés
etapas da decodificacao politica: ler, problematizar e
concretizar (ou reidentificar; ou personalizar).

Logo de inicio, a prépria codificacao serve para dar ao
aprendiz uma “distancia critica” — que é um jogo de
palavras — que permite as primeiras etapas da
decodificacao politica. A primeira delas é “ler” (que
também é um jogo de palavras — aprender a “ler a sala”
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engquanto finge aprender a ler). A segunda etapa é a
problematizacao, na qual é revelada a injustica na leitura
politica do contexto. Segue-se, por fim, a concretizacao,
etapa na qual o aprendiz é levado a se identificar como
sujeito consciente e participante nessas circunstancias e
em seu potencial para mudanca. Depois da
concretizacao, pode-se dizer que o aluno foi
conscientizado para a licao politica relevante e obteve
alguma alfabetizacao politica.

“Ler” significa aprender a ver a situacao codificada em
termos de poder estrutural, um primeiro estagio de



conscientizacao, e problematizar adiciona a critica
marxista dessa suposta dindmica de poder. E a primeira
parte do processo de aprender a enxergar o mundo a
partir do “ponto de vista do povo” ou “do lado dos
oprimidos”. E oferecer um contexto politico ao tema
gerador. O significado disso é que o aluno esta
aprendendo a ler o contexto codificado em termos
marxistas, o que também é ler a injustica estrutural
nesses contextos.

A estrutura superficial da codificacao torna o
todo do objeto de acao explicito de uma
forma puramente taxonbmica. O primeiro
estagio da decodificacao — ou leitura — é
descritivo. Nessa etapa, os “leitores” — ou
decodificadores — concentram-se na relacao
entre as categorias que compdéem a
codificacao. Esse foco inicial na estrutura da
superficie é sequido pela “problematizacao”
da situacao codificada. Isso leva o aprendiz
ao segundo e fundamental estagio de
decodificacao, a compreensao da estrutura
profunda de decodificacao. Quando
compreende a estrutura profunda da
codificacao, o aprendiz pode entao
compreender a dialética que existe entre as



categorias apresentadas na  estrutura
superficial, e também a unidade entre as
estruturas superficiais e profundas (Freire,
1985, p. 52).

n

Aqui, “ler” significa ler a politica — através de uma
lente marxista — da situacao, ponto no qual a
problematizacao pode ser iniciada. Nas prisdes chinesas
de reforma do pensamento, a “luta” (ocasiao em que os
companheiros de cela de uma pessoa a “ajudam” a
aprender a admitir seus crimes do ponto de vista do
povo) era seguida de um “estudo”, isto é, o estudo dos
textos marxistas que davam contexto ao ponto de vista.
Nas salas de aula, essas questboes sao moldadas em
termos de injusticas estruturais, segundo foi descrito por
teorias marxistas woke como a teoria critica da raca. A
“estrutura profunda” que Freire menciona aqui é
sinbnimo do “ponto de vista do povo” ou interpretacao
marxista. Isso exige uma “distancia critica” a partir da
qual o tema gerador pode ser lido, o que a codificacao
proporciona. Essa distancia permite que o aluno tenha
espaco para criticar o que vé — em nivel politico,
enquanto aprende a ler a estrutura politica “real” por tras
do que vé. Note que essa visao acerca da leitura é
considerada fundamental para a utilidade geradora da

Drag Queen Story Hour. O artigo Drag Pedagogy



anteriormente mencionado termina com as seguintes
frases sinistras a respeito da sua metodologia:

Nés nos arrumamos, requebramos os quadris
e buscamos a nossa luz — mesmo sob as
lampadas  fluorescentes. Lemos  livros
enquanto lemos o visual umas das outras, e
deixamos um rastro de purpurina que jamais
sai do carpete (Keenan; Mess, Keenan,
Harper, 2021).

Na verdade, os autores reservam uma secao inteira do
artigo a “Lendo a sala: um convite ao desafio
estratégico”, avaliando que a presenca da drag queen
deve gerar discussdes relacionadas a quebra de regras e
flexibilizacao de género — um recurso deliberado de
“desafio estratégico” contra normas de comportamento e
apresentacao (tanto literais como “de tendéncia queer”).
Essa destruicao flagrantemente inadequada de fronteiras
é mostrada como uma forma de “ler” a suposta natureza
inerentemente politica de regras, normas e expectativas
e como elas podem limitar as pessoas e o seu modo de
viver a vida. Esses autores dedicam ainda toda uma
secao ao tépico “modos alternativos de parentesco”, algo
que posteriormente é descrito como “familia amiga”, um
“codigo queer” para a chamada “familia” queer na rua.



Esse modo de aprender a “ler” deveria ser considerado
aliciamento intencional e transparente — mas nao é. Isso
prova o poder do método de “temas geradores” e da
“codificacao” para camuflar as verdadeiras e malignas
intencdes e finalidades de uma educacao sequestrada.
Evidentemente, esse é o tipo de “leitura” que um
programa de alfabetizacao freiriano ensina em vez da
leitura real. O que veremos em seguida é o que Freire
chama de estagio crucial no processo de decodificacao
(politica): “problematizacao”. Isso se aplica a toda e
qualquer coisa (opressao) que tenha agora se tornado
visivel para o aprendiz por meio da “leitura” da
apresentacao codificada como indicativa de um
fenbmeno de poder estrutural (“as regras nao sao
tediosas e cansativas? Os outros adultos, como 0s seus
pais, simplesmente nao querem que vocés sejam iguais a

’

eles...”, sussurra a serpente drag para um jardim de
infancia hipotético que chamaremos de Eva). Onde a
codificacao é a preparacao e a leitura é a iniciacao,

problematizar é puro marxismo.

Na pratica que ndés defendemos, as palavras
geradoras — as palavras do povo — sao
empregadas em situacoes realistas
(“codificacdes”) como desafios que pedem
respostas dos aprendizes analfabetos.



“Problematizar” a palavra que vem do povo
significa problematizar o elemento tematico
ao qual ela diz respeito. Isso envolve
obrigatoriamente uma analise da realidade. E
a realidade se reve- la quando nds
ultrapassamos o0 conhecimento puramente
sensivel e alcancamos as razodes por tras dos
fatos. Aprendizes analfabetos comecam aos
poucos a compreender que, como seres
humanos, falar nao é o mesmo que
“pronunciar uma palavra” (Freire, 1985, p.
13).

Essa “realidade” e as “razbes por tras dos fatos”
obviamente dizem respeito a uma analise marxista da
circunstancia apresentada na codificacao. “Essa
mudanca de percepcao, que acontece na
‘problematizacao’ de uma realidade conflituosa, quando
vemos os problemas da nossa vida em seu real contexto,
exige que confrontemos novamente a nossa realidade”,
Freire escreve. Assim sendo, em outras palavras a
problematizacao é, na verdade, um processo que traz
uma analise marxista para a abordagem da situacao
codificada. Nesse estagio, o aluno é ensinado a criticar as
injusticas realcadas e qualquer suposta dinamica de
poder que gere essas injusticas como fendmenos



estruturais, que é o significado almejado de “critico” em
questao — a “critica implacavel de Marx a tudo o que
existe”. Nao é o pensamento critico que ele simula para
ser considerado aceitavel pelos administradores que o
implementam.

Para nao haver confusao, essas duas abordagens
“criticas” sao totalmente diferentes, e os pedagogos
criticos estao propositalmente jogando com um equivoco
quanto a palavra “critico”. Esse fato se mostra
perfeitamente evidente em uma explicacao dada com
grande clareza por outra tedrica da educacao, Alison
Bailey (peco que o leitor me desculpe pela longa citacao,
mas ela é extremamente esclarecedora).

Os filésofos da educacao fazem ha muito
tempo a distincao entre pensamento critico e
pedagogia critica. As duas literaturas apelam
para o valor de ser “critico” no sentido de que
os instrutores devem cultivar nos estudantes
uma abordagem mais cautelosa para aceitar
crencas comuns ao pé da letra. Ambas as
tradicbes compartilham a preocupacao de
gue os alunos nao costumam ser capazes de
reconhecer afirmacoes equivocadas,
enganosas, incompletas ou gritantemente
falsas. Elas compartilham igualmente a



sensacao de que aprender um conjunto
particular de habilidades criticas tem um
efeito disciplinante, humanizador e libertador.
As tradicoes, entretanto, sao discordantes
guanto a sua definicao de “critico”. A tradicao
do pensamento critico preocupa-se sobretudo
com a adequacao epistémica. Ser critico é
demonstrar bom discernimento,
reconhecendo quando 0s argumentos sao
falhos, as afirmacoes carecem de evidéncias,
a pretensao de verdade recorre a fontes nao
confiaveis ou 0s conceitos sao elaborados e
aplicados negligentemente. Para pensadores
criticos, o problema é que as pessoas nao se
saem bem ao “examinar as suposicdes, 0s
compromissos e a ldgica do cotidiano... O
problema basico € uma vida irracional, ilégica
e que nao foi examinada”. Nessa tradicao,
reivindicacbes descuidadas podem ser
identificadas e corrigidas aprendendo-se a
aplicar de maneira correta as ferramentas da
l6gica forma e informal.

A pedagogia critica tem como ponto de
partida um conjunto diferente de
pressupostos  arraigados na literatura



neomarxista sobre a teoria critica geralmente
associada a Escola de Frankfurt. Aqui, o
aprendiz critico é alguém que esta
empoderado e motivado para exigir justica e
emancipacao. A pedagogia critica respeita as
reivindicacdées que os estudantes fazem em
resposta a questdes relacionadas a justica
social, nao como proposicoes a serem
avaliadas por seu valor como expressao da
verdade, mas como manifestacdes de poder
que funcionam para confirmar e perpetuar as
desigualdades sociais. Sua missao é ensinar
aos estudantes maneiras de identificar e
mapear como o poder molda o nosso
entendimento do mundo. Esse é o passo
inicial para resistir e transformar as injusticas
sociais. Quando questiona a politica de
producao de conhecimento, essa tradicao
também questiona os usos dos instrumentos
de pensamento critico aceitos para
estabelecer a adequacao epistémica.
Ampliando a metafora classica de Audre
Lorde, o0s instrumentos da tradicao do
pensamento critico (por exemplo, veracidade,
profundidade, clareza conceitual) nao podem
pOr abaixo a casa do mestre: eles podem
superar temporariamente o mestre em seu



préprio jogo, mas jamais conseguirao produzir
nenhuma mudanca estrutural duradoura. Eles
falham porque os instrumentos do pensador
critico costumam ser aplicados em
conjunturas  especificas, em  ocasioes
especificas para reafirmacao do poder: os
adeptos dos instrumentos costumam usa-los
para restabelecer uma ordem que assegure o
seu conforto. Eles podem ser aplicados
habitualmente para defender nossos terrenos
epistémicos (Bailey, 2017, p. 881-882).

E claro que o método ao qual Freire se refere vérias
vezes como “o método que defendemos” é exatamente
essa pedagogia critica. Além de nao priorizarem o ensino
de habilidades de pensamento critico, as escolas
freirianas (onde seus filhos provavelmente estudam)
consideram essas habilidades como parte de um amplo
programa destinado a marginalizar outras formas de
conhecimento (um programa chamado marxismo) e
preservar o controle de certos grupos privilegiados. Foi
precisamente com base nesse pressuposto que Freire
marxificou a educacao, para que possamos nos dar conta
de que as “outras formas de conhecimento” existentes
sao justamente as “facilitadas” para os alunos pelo
método freiriano de codificacao e decodificacdao. Como



vimos no capitulo dos temas geradores, isso torna claro o
que busca de fato o programa de “descolonizacao do
curriculo” quando enfatiza “outras formas de saber”:
substituir o curriculo e os materiais curriculares vigentes
por materiais que tragam ou produzam a codificacao
freiriana para um programa educacional marxista de
reforma do pensamento.

Mais uma vez, na sala de aula moderna, esse processo
de leitura e de problematizacao pode ser muito discreto
ou muito aberto. Nos aspectos mais discretos do
processo de problematizacao, perguntarao aos
estudantes como o0s personagens das  histérias
relevantes devem se sentir em situacoes de (diga- mos)
escravidao ou segregacao, e depois cuidarao para que os
estudantes associem essas circunstancias a supostas
estruturas sociais de autopreservacao. Eles serao
conduzidos, ou preparados, para suspeitar de problemas
em toda e qualquer situacao e para associa-los a
dinamica injusta de poder que o educador critico os
prepara para ver em praticamente todas as
circunstancias como uma questao de gerar
“alfabetizacao politica” ou, numa linguagem mais atual,
“alfabetizacao racial” ou “competéncia cultural”. A
énfase nos sentimentos nessa abordagem também tem
origem em Freire: “Durante a discussao de uma situacao
problematica — como codificacao — os educadores
devem pedir aos camponeses gque escrevam as suas



reacdes (uma frase simples ou algo do tipo)
primeiramente no quadro-negro e depois em uma folha
de papel” (Politica e educacao). Nesse caso, esses
sentimentos serao ligados a “branquitude” e a
“supremacia branca”, sendo entao decodificados
mediante uma doutrina de racismo sistémico que
acabara elevando a consciéncia critica racial no
estudante “aprendiz” instruido na teoria critica da raca.

Desse modo, ndés vemos mais uma ligacao com a
pedagogia freiriana nas aplicacbes atuais da
aprendizagem socioemocional, que é especialmente
adaptada para facilitar esse processo. Em nenhum lugar
isso € mais verdadeiro do que com a corrente atualmente
predominante, a “ASE transformadora” (explicitamente
marxista), promovida, por exemplo, pelo CASEL
(Collaborative for Academic, Social and Emotional
Learning) [Cooperacao para a Aprendizagem Académica,
Social e Emocional]. Uma aula nos moldes da ASE pedira
as criancas que identifiquem como as pessoas na
codificacao se sentem quanto as injusticas no ambito do
desenvolvimento da “consciéncia social”, por exemplo.
Em casos mais palpaveis, os estudantes criticarao o que
estiver errado — ou serao criticados — na situacao em
termos duros e inflexiveis sobre o racismo, o sexismo ou
outras injusticas que constroem o que é mostrado nos
materiais codificados do curso.



Por fim, uma vez que a codificacao abstrata foi “lida”
mediante a alfabetizacao politica marxista (poder
estrutural injusto) e encontrou o seu antagonista por
meio da problematizacao, o papel do educador freiriano é
terminar de “decodificar” a codificacao; em outras
palavras, ele a conectara a experiéncia real ou as
“realidades vividas” dos alunos. Isso concretiza a
lavagem cerebral. “O objetivo da decodificacao ¢é
alcancar o nivel critico de conhecimento, iniciando com a
experiéncia da situacao que o aluno viveu no “contexto
real” (Politica e educacdo). Freire nao deixa ddvidas a
respeito do significado disso: “Enquanto toma parte com
o educador na ‘decodificacao’ de uma codificacao, os
camponeses analisam a sua realidade, e expressam em
seu discurso niveis de verem a si mesmos em relacao a
uma situacao objetiva”. A mensagem na decodificacao é:
“Vocé é que foi apresentado nessa codificacao, que
agora vocé entende que é bastante problematica (em
termos marxistas)”. Isso, Freire nos diz, torna o contexto
politico (opressao ou cumplicidade na opressao)
“concreto” para o aluno e é um passo essencial em sua
meta pedagdgica crucial de despertar uma consciéncia
critica (marxista) no aluno e dar a isso o nome de
“alfabetizacao” verdadeira.

Na pratica, a mensagem frequentemente transmitida as
criancas é: “Pessoas que se parecem fizeram X, ou
fizeram y com elas, porque a sociedade é mesmo



organizada dessa maneira”. Essa parte do processo
envolve mais “preparacao” do aluno por parte do
educador (facilitador), porque o leva a compreender a si
mesmo com base na concepcao politica do educador. O
objetivo dessa parte do processo é despertar a
consciéncia critica que permite ao aluno ver-se como
parte integrante da abrangente dinamica estrutural
opressor/ oprimido da sociedade, e dar-se conta do seu
papel na meta de mudar a sociedade para dar fim a essa
dinamica completamente. Isto &, busca-se produzir uma
consciéncia claramente marxista de qualquer estrutura
de poder a qual o educador dé destague em determinado
momento, seja raca, sexo, género, sexualidade, classe ou
qualquer outra coisa.

O resultado da fase de concretizacao é que a analise
marxista apresentada nos passos anteriores ganha ares
de realidade e personalizacao. Freire afirma que isso
incentivara os alunos a buscarem aprender ainda mais
em razao da relevancia da injustica das “realidades
concretas” da sua situacao. Mas nao € o que acontece.
Na verdade, o que se conquista com isso é o que Freire
diz repetidamente que deve ser o objetivo a ser
conquistado em primeiro lugar: a praxis consciente.
Ocorre que o significado da praxis consciente é tornar-se
um ativista marxista. O aprendizado é substituido por
programacao e ativacao politica — ou seja, exatamente o
que vemos acontecer em Providence, Rhode Island.



O PROCESSO DE LAVAGEM CEREBRAL FREIREANO

A abordagem de codificacdo e decodificacao &,
portanto, uma maneira de comecar com um conceito
gerador e conduzir os alunos preparando-os por meio de
um processo intencional de despertar politico — incluindo
a necessidade de solidariedade de classe/grupo e
ativismo social (a fim de se tornarem “agentes de
mudanca”). Trata-se de uma tentativa deliberada de usar
instrumentos como a aprendizagem socioemocional
(transformadora), competéncia cultural e ensino
culturalmente relevante para despertar uma consciéncia
critica (identidade marxista) nos estudantes, nao raro
sacrificando o aprendizado do tdépico subjacente em
razao de propodsitos e compromissos pedagdgicos
inapropriados. Cada um desses dominios deixa bastante
claro, na escrita académica moderna, que um de seus
objetivos ¢é despertar uma consciéncia critica nos
estudantes, e que isso significa conseqguir que esses
alunos estudem nao os conteudos do curso em termos
académicos, mas, em vez disso, o poder e a dinamica do
poder localizados dentro desses conteldos. Isso nao é
apenas um exagero: é uma declaracdao mais que
evidente acerca do seu propdésito.



Nos dias de hoje, na pratica, a aprendizagem
socioemocional transformadora estd quase certamente
no centro desse processo de associar aos préoprios alunos
os sentimentos evocados nas fases iniciais do método.
Trata-se portanto de uma pedagogia freiriana, sem
duvida; ou seja, uma reforma marxista do pensamento.
Em The Handbook of Social and Emotional Learning:
Research and Practice [O manual de aprendizagem
socioemocional: pesquisa e pratical] (2015), a influente
ativista educacional Linda Darling-Hammond afirma que
isso € o que acontece claramente. Ela escreve: “Esse
esforco [ASE] inclui a humanizacao das instituicoes
escolares”, algo que ela explica da seguinte maneira:

Como Paulo Freire explicou, a humanizacao é
“0 processo de tornar-se mais completamente
humano como pessoas sociais, historicas,
pensantes, comunicativas, transformadoras e
criativas, que participam no mundo e com o
mundo”. Ele argumentou que os educadores
devem “ouvir seus alunos e desenvolver os
seus conhecimentos e as suas experiéncias a
fim de se envolverem em abordagens
educacionais personalizadas que favorecam
as metas de humanizacao e de
transformacao”. De fato, é isso que vemos



nas escolas que embarcam com éxito na
jornada de se tornarem educativas do ponto
de vista social e emocional (Darling-
Hammong, 2015, p. xii).

Mais uma vez, o propdsito de submeter os alunos a
esse processo de conscientizacao é ensina-los a
denunciar o mundo existente enquanto anunciam a
possibilidade de um mundo novo. Acredita-se que isso
seja possivel apenas na condicao de conscientizado. O
processo de codificacao/decodificacao treina o aluno para
que ele faca isso, ao mesmo tempo que o conduz a uma
reforma de pensamento que o ajuda a “renascer do lado
do oprimido” (ou seja, adotar “o ponto de vista do
povo”). Primeiro, os alunos se distanciam do contexto de
suas vidas para que possam critica-lo. Entao eles leem e
problematizam (denuncia).

Se for feito com base na consciéncia critica, portanto
“corretamente” do ponto de vista do oprimido, isso
anuncia simultaneamente uma nova organizacao para o
mundo — especificamente uma organizacao em que a
referida “problematica” é considerada ruim e evitada
(quase nunca ha mais detalhes disponiveis). Desse
modo, com essa lavagem cerebral, os alunos se dao
conta do poder de suas palavras e aprendem a “dizer a



palavra para proclamar o mundo”, denunciando o que é e
implicitamente anunciando o que poderia ser.



O MODELO DIALOGICO EA SALA DE AULA
IGUALITARIA

O componente final do modelo freiriano de educacao
talvez seja o mais conhecido: é o chamado “modelo
dialdgico” de educacao. Afirmando que Platao e Socrates
erraram porgue nao usaram esse modelo para aumentar
a consciéncia critica, Freire insiste que a educacao
verdadeira e apropriada deve ser “dialdégica”, isto é,
obtida por meio de didlogo entre “educadores e
aprendizes como iguais”. Em parte é por isso que Freire
insiste (as vezes) na mudanca linguistica de “professores
e alunos” para “educadores e aprendizes”. Como
observamos anteriormente, o papel do “educador” é em
grande parte o de um facilitador, mas essa relacao
“dialégica” deve também levar em consideracao os
alunos como conhecedores aceitaveis por direito préprio
(esse esquema vem principalmente de Politica e
educacao; em seu primeiro e mais conhecido trabalho,



Pedagogia do oprimido, Freire simplesmente usa hifen
para indicar um novo conceito combinado
dialeticamente: “professor-alunos” e “aluno-
professores”).

Existe uma explicacao tedrica marxista profunda para
essa mudanca, que podemos resumir dizendo que Freire
acredita que a relacao hierarquica (de conhecimento,
poder etc.) entre professores e alunos reproduz uma
dinamica de poder que “domestica” os estudantes e faz
deles objetos de um processo educacional, nao sujeitos
da aprendizagem. H& professores que supostamente sao
conhecedores e estudantes que supostamente nao sao
conhecedores separados pela estratificacao da sociedade
em torno de uma dinamica de poder estrutural gerada
pelo significado de “saber”. Como resultado, esse
modelo hierdrquico é planejado para que o professor
ensine o conhecimento institucionalizado ao aluno, que
espera aprendé-lo. Os pedagogos criticos acreditam que
todas as formas de educacao (menos a abordagem
“libertaria” de Freire) reproduzem essa dinamica,
mantendo, desse modo, o mal intrinsecamente opressor
da sociedade. Ja que o professor ou os administradores
do sistema vigente sao encarregados de definir o
curriculo, eles farao isso de maneira sorrateira, e se
beneficiarao mantendo o curriculo como esta. Dizer ao
aluno que isso ampliara as possibilidades de sua carreira
e melhorara sua vida é uma mistificacao ideoldgica do



processo educacional, de acordo com Freire, porque isso
s6 ¢é verdade dentro do sistema mantido pelas
suposicoes ideolégicas com base nas quais a sociedade
funciona.

A PEDAGOGIA FREIRIANA IMPLICA UM CONCEITO DE HOMEM E DE
MUNDO

Freire deseja destruir esse sistema. Assim sendo, ele
baseia a sua abordagem alternativa na crenca marxista
subjacente de que o homem é essencialmente o seu
préprio criador e se da conta de que (1) percebendo a
sua propria consciéncia subjetiva, (2) percebendo que
pode imaginar algo que queira criar no mundo, (3) pode
tornar essa coisa um objeto no mundo, e (4) ver a si
mesmo, ha condi¢cao de criador, no objeto que criou com
base em sua perspectiva subjetiva. Para Freire, assim
como para Marx, nao somente as coisas, mas também a
sociedade, as outras pessoas e o préprio homem sao os
objetos dessa relacao sujeito-objeto que comeca quando
uma pessoa percebe a si mesma como sujeito
conhecedor e criativo. Freire escreve:



A experiéncia nos ensina a nao presumir que
o O6bvio é compreendido com clareza. O
mesmo serve para o truismo com o qual
comecamos: toda pratica educacional implica
um posicionamento tedrico da parte do
educador. Por sua vez, esse posicionamento
implica — as vezes mais explicitamente, as
vezes menos — uma interpretacao do homem
e do mundo. Nao poderia ser diferente. O
processo de orientacao do homem no mundo
nao envolve somente a associacao de
imagens sensoriais, como no caso dos
animais. Envolve principalmente
pensamento-linguagem, isto é, a
possibilidade do ato de conhecer por meio da
praxis, através da qual o homem transforma
a realidade. Para o homem, esse processo de
orientar-se no mundo nao pode ser entendido
como um evento puramente subjetivo, nem
como objetivo ou mecanicista, mas apenas
como um evento no qual a subjetividade e a
objetividade se encontram unidas. Assim
entendida, a orientacao no mundo traz a
questao dos propdsitos da acao no nivel da
percepcao critica da realidade.



Se para 0s animais orientar-se no mundo
significa adaptar-se a ele, para o homem,
significa humanizar o mundo transformando-
0. Nao existe senso histdrico para os animais,
nem opc¢des ou valores em sua orientacao no
mundo; para o ser humano existe uma
dimensao histérica e também uma dimensao
de valor. Os homens tém a nocao de
“projeto”, o que contrasta com as rotinas
instintivas dos animais (Freire, 1985, p. 43-
44),

Do ponto de vista de Freire, s6 se pode empregar
plenamente esse processo na educacao se 0S
“educadores” e o0s “aprendizes” estiverem em um
didlogo “auténtico”, como “iguais” a respeito das
condicdes “reais” das suas vidas, pelo que se entende a
interpretacao  marxista delas, como ja discutimos
demoradamente mais atras. Por meio desse didlogo, os
“aprendizes” podem partilhar seu “conhecimento” acerca
das condicOes das suas vidas com os “educadores”, que
entao usarao essas informacodes para identificar temas
geradores (“responsividade cultural”) que podem ser
reapresentados ao “aprendiz” de forma codificada para
que o processo de conscientizacao se realize.



E preciso observar, entdo, que a abordagem dialégica
ndo é uma etapa do programa educacional de Freire. E
um método que impregna todas as suas etapas. No
estagio inicial, o didalogo é empregado como uma das
ferramentas para coletar dados dos estudantes a fim de
descobrir os seus temas geradores (e ao mesmo tempo
conquistar a confianca deles). E isso que depois
educador e aluno retomam juntos no estagio de
decodificacao. Lembre-se do capitulo anterior, em que
Freire disse que a codificacao é abstrata tanto para o
educador como para o aluno, e que buscam descobrir
juntos, no didlogo, o seu verdadeiro significado. A
decodificacao — ler, problematizar e finalmente
identificar e conscientizar — é um processo realizado
mediante o dialogo, particularmente o didlogo
relacionado ao contexto politico apresentado sob o
disfarce de alguma outra licao académica. Se o processo
de fato avancasse ao aprendizado do material académico
relevante, no entender de Freire isso também seria feito
“dialogicamente” e “como iguais”.

UM DIALOGO SOBRE COISA NENHUMA

Nao existe nada que automaticamente torne a
abordagem dialégica da educacao obrigatéria e



inerentemente pior do que uma abordagem de sala de
aula tradicional ou do que outras abordagens. Essa é
uma questao empirica e contextual que poderia ser
examinada numa conjuntura responsavel. Mas, além de
empregar de modo improprio a sua abordagem, Freire
erra desastrosamente quando afirma que todas as outras
abordagens sao terriveis principalmente por razoes
marxistas. Assim, embora a abordagem dialégica possa
ou nao ter utilidade ou mérito em alguns ou em muitos
contextos educacionais, Freire nao admite isso. Todas as
outras abordagens sao modelos “domesticadores” que
fracassam em seu plano de educar genuinamente o
aluno.

Para lancar esse método dialdgico, Freire descaracteriza
as abordagens pedagdgicas tradicionais de duas
maneiras, uma das quais ele mesmo inventou: o “modelo
bancario”, que é o seu, e o0 “modelo nutricionista”, que
ele toma de empréstimo do filésofo existencialista (e
marxista) Jean-Paul Sartre. Esses sao basicamente o
mesmo espantalho da teoria e da pratica educacional.
Sao muito mais traicoeiros do que parecem. Ambos
operam, segundo Freire, com base na crenca implicita do
educador de que o aluno é “vazio” e tem de ser enchido
ou nutrido com conhecimento a fim de se tornar um
conhecedor, em vez de ser considerado um conhecedor
por mérito proprio — pelo reconhecimento de seus
saberes (principalmente das experiéncias que viveu29) e



de seus “modos de saber” como validos, tao validos
quanto (se nao superiores) o conhecimento “educacional
formal” e a epistemologia rigorosa. Aqui, ser um
“conhecedor” deve ser entendido como equivalente a
“permissao para ser” ou a ser totalmente “humano”, tal
como propde Karl Marx, por meio da pedagogia marxista
de Freire.

Essa concepcao “nutricionista” do saber, tao
comum na pratica educacional vigente,
aparece de modo bastante claro nas [formas
de educacao em que os curriculos sao
impostos]. Os analfabetos sao considerados
“subnutridos”, nao no sentido literal (embora
muitos deles o sejam, de fato, nesse sentido),
mas por faltar a eles o “pao do espirito”. Em
conformidade com 0 conceito de
conhecimento como alimento, 0
analfabetismo é concebido como uma “erva
venenosa”, que intoxica e enfraquece as
pessoas que nao sabem ler nem escrever.
Desse modo, muito se fala a respeito da
“erradicacao” do analfabetismo para curar a
doenca. Assim, destituidas da sua condicao
de signos linguisticos constitutivos do
pensamento-linguagem do homem, as



palavras sao transformadas em meros
“depodsitos de vocabulario” — o pao do
espirito que os analfabetos devem “comer” e
“digerir (Freire, 1985, p. 45).

No “modelo bancario” de educacao, que é basicamente
o mesmo, Freire alega que educadores e pedagogos, e
consequentemente também estudantes, veem as
pessoas sem instrucao ou analfabetas como caixas de
depésito bancarias vazias a serem enchidas pelo
professor com uma espécie de capital baseado no
conhecimento.

A narracao (com o professor como narrador)
leva o0os estudantes a memorizarem
mecanicamente o conteddo narrado. Pior
ainda: transforma-os em “recipientes”, em
“receptaculos” a serem “preenchidos” pelo
professor. Quanto mais completamente o
professor preenche os receptaculos, melhor
professor ele é. E quanto mais docilmente os
receptaculos se deixam preencher, melhores
estudantes eles sao.



Desse modo, a educacao se torna um ato de
depositar, no qual os estudantes sao os locais
de depdsito e o professor é o depositante. Em
vez de comunicar, o professor distribui
comunicados e faz depdsitos que sao
pacientemente recebidos, memorizados e
repetidos pelos estudantes. Esse é o conceito
“bancario” de educacao, em que a esfera de
acao permitida aos estudantes se resume
somente a recebimento, arquivamento e
armazenamento dos depdsitos. E bem
verdade que eles tém a oportunidade de se
tornarem colecionadores ou organizadores
das coisas que armazenam. Em dltima
analise, porém, as préprias pessoas é que sao
arquivadas em decorréncia da falta de
criatividade, de transformacao e de
conhecimento neste que é (quando muito)
um sistema equivocado. Porque longe da
investigacao, longe da praxis, os individuos
nao podem ser autenticamente humanos. O
conhecimento surge apenas através da
invencao e da reinvencao, através da
investigacao inquieta, impaciente, incessante
e esperancosa que 0s seres humanos
perseguem no mundo, com o mundo e uns
com os outros (Freire, 1968, p. 71-72).



Para Freire, um “modelo bancario” de educacao — o
que significa qualquer abordagem educacional que nao
seja dialégica em termos freirianos — rouba das pessoas
o que faz delas genuinamente humanas, que ¢é
reconhecerem a si mesmas como conhecedoras que
podem wusar o seu conhecimento (politico) para
transformar o mundo. O modelo bancario também nao
pode fazer o trabalho realmente necessario de educacao,
que é conscientizar os alunos para que se tornem
ativistas marxistas e transformem o mundo exatamente
dessa maneira.

Mudar o mundo através do trabalho,
“proclamar” o mundo, expressa-lo e
expressar a si mesmo sao qualidades
exclusivas dos seres humanos. Em qualquer
nivel, a educacao sera mais gratificante se
estimular 0 desenvolvimento dessa
necessidade radical e humana de expressao.

Isso é exatamente o que a “educacao
bancaria” (como eu a chamo, as vezes) nao
faz. Na educacao bancdaria, o educador
substitui a autoexpressao por um “depdsito”
sobre o qual se espera que o estudante
“capitalize”. Quanto mais eficiente for o



estudante na realizacao dessa tarefa, mais
bem-sucedida serd considerada a sua
educacao (Freire, 1985, p. 21).

Freire afirma — e é importante entender essas suas
afirmacdes — que os professores que utilizam qualquer
meétodo que nao seja o dele pensam da seguinte maneira
sobre os seus alunos e o objetivo da educacao: eles
sabem alguma coisa, e os alunos nao; e é seu trabalho
depositar conhecimento em suas contas bancarias
vazias. Lé-se na Pedagogia do oprimido: “No conceito
bancario de educacao, conhecimento é um presente que
agueles que se consideram conhecedores oferecem aos
que acreditam que nada sabem”. De acordo com Freire,
entao, espera-se que os estudantes “capitalizem” sobre
esses depdsitos tornando-se membros produtivos do
sistema econbmico e social que valoriza a “educacao
formal” e a considera necessaria para a sua prépria (dos
burgueses) manutencao. Em consequéncia disso, quando
0 processo de educar fracassa em produzir uma pessoa
bem-sucedida para a elite, os privilegiados podem alegar
que a culpa é de alguma forma do aluno, nao do
professor, do sistema nem das coisas supostamente
falsas que sao consideradas conhecimento. O aluno que
nao obteve éxito pode ser tachado de preguicoso,
estupido ou deficiente — palavra que originou outro



termo comum nos programas de educacao freirianos dos
dias atuais, o modelo de déficit, que explica as falhas do
aluno em funcao de determinados déficits, como uma
vida familiar estavel ou as condicdes da vizinhanca. O
“modelo nutricionista” de educacao é aproximadamente
a mesma coisa; apenas substitui-se a analogia de
depdsitos bancarios por comida e bebida para nutrir uma
pessoa e fazer dela um membro totalmente capaz da
sociedade (o que Freire considera ruim, nao se esqueca,
porque leva a reproducao e a falsa legitimacao do
sistema vigente).

O “modelo bancario” de educacao é evidentemente um
espantalho marxista da educacao, da mesma maneira
gue a ideia de “capitalismo” de Marx é um espantalho de
economias de mercado dentro de republicas politicas —
com uma importante diferenca: enquanto Marx
simplesmente iludiu as economias de mercado, Freire na
verdade manobrou um antigo tropeco educacional
coletivista: o modelo prussiano de educacao (“escola”),
que comunistas e progressistas exportaram (com sua
prépria distorcao) pelo mundo. Em outras palavras,
quando Freire acusa o0s modelos predominantes de
educacao de serem “domesticadores” e sugere que eles
doutrinam em lugar de realmente educarem, ele nao
esta de todo errado, mas deixa passar o ponto crucial.
Quando faz isso, como um marxista gnostico, ele é capaz
de usar esse fracasso coletivista antigo para insistir que



todos os métodos de educacao malogram da mesma
maneira, a nao ser o dele. O “modelo bancario” de
educacao € o nome para essa distorcao, que Freire usou
com éxito para caracterizar todas as formas de educacao
que realmente ensinaram algo aos estudantes.

TODOS JUNTOS SEM APRENDEREM NADA

Em oposicao a esse fértil espantalho, Freire propde o
seu “modelo dialdgico”. Esse conceito é tao importante
no programa educacional de Freire que, para detalha-lo,
usa dois dos quatro capitulos de Pedagogia do oprimido.
Mesmo assim, como ocorre com muitos temas e
assuntos, ele é bem mais claro em Politica e educacéao:

Talvez, algumas de nossas afirmacoes
parecam defender o principio de que, seja
qual for o nivel dos aprendizes, eles devem
reconstruir o processo de conhecimento
humano em termos absolutos. De fato,
gquando levamos em consideracao a
alfabetizacdao de adultos ou a educacao de
maneira geral como um ato de conhecer, nds
estamos defendendo uma sintese entre o
conhecimento sistematizado ao maximo do



educador e o conhecimento minimamente
sistematizado do aluno — uma sintese obtida
no dialogo. O educador tem a funcao de
propor problemas relacionados a situacdes
existenciais codificadas, a fim de ajudar os
alunos a alcancarem uma visao cada vez
mais  critica da sua realidade. A
responsabilidade do educador conforme o
gque expressa essa filosofia é, portanto, maior
(em todos o0s sentidos) do que a
responsabilidade de seu colega cujo dever é
transmitir informacdes que o0s alunos
memorizam. Educadores desse tipo podem
apenas repetir o que leram, e, muitas vezes,
entenderam mal, pois para eles a educacao
nao representa um ato de conhecimento.

Por outro lado, o primeiro tipo de educador é
um sujeito conhecedor, face a face com
outros sujeitos conhecedores. Ele nao pode
nunca ser apenas um memorizador, mas sim
alguém que reajusta o seu conhecimento
constantemente e que desperta 0
conhecimento dos seus alunos. Para ele, a
educacao é uma pedagogia do conhecimento.
E antidialégico o educador cuja abordagem é



mera memorizacao; ele transmite
conhecimento de modo inalteravel. Ja para o
educador que experimenta o ato de conhecer
junto de seus alunos, o dialogo é o simbolo
desse ato. Porém ele tem consciéncia de que
nem todo dialogo é, em si mesmo, a marca
de uma relacao de conhecimento verdadeiro
(Freire, 1985, p. 54-55).

Para Freire, portanto, sé6 pode ser considerado um
verdadeiro “educador” o professor que se envolve em
um didlogo auténtico com os seus alunos. Ele nao pode
meramente ater-se ao curriculo, porgue hd uma enorme
chance de que ele nem mesmo entenda que esta
somente repetindo a mistificacao ideoldgica da
sociedade como se fosse educacao. O objetivo da
educacao tem de ser critico, como na teoria critica, e sé
se consegue isso “dialogicamente”. Caso contrario, tudo
0 que ocorre nao passa de transferéncia de informacodes,
gque na melhor das hipéteses é vazia e desprovida de
sentido, e na pior, um meio para manter um sistema
opressor. Para que o modelo dialégico se estabeleca, é
preciso romper a hierarquia entre professores e alunos,
como ja vimos anteriormente.



A educacao libertadora reside em atos de
cognicao, nao em transferéncia de
informacdo. E uma situacdo de aprendizagem
na qual o objeto cognoscivel (longe de ser o
fim do ato cognitivo) intermedeia os atores
cognitivos — professor de um lado e
estudantes do outro. Em consequéncia disso,
a pratica da educacao baseada na
problematizacao sugere desde o inicio que se
dé uma solucao a contradicao professor-
aluno. Sem isso, as relacdes dialégicas —
vitais para a capacidade dos atores cognitivos
de colaborar em perceber o mesmo objeto
cognoscivel — sao impossiveis (Freire, 1968,
p. 79-80).

Freire nos diz que se a educacao nao acontecer dessa
maneira — da maneira dele — o professor acabara
impondo autoridade em lugar de administrar uma sala de
aula “democratica” na qual todos juntos sao aprendizes.
Isso levara o professor ao “modelo bancario” de
educacao, que por sua vez nao somente oprimira os
alunos de modo direto como também os levara a
conservar a cultura vigente e o que ela considera que
seja conhecimento, em vez de se tornarem



revoluciondarios marxistas em busca da libertacao e da
humanizacao.

O conceito bancario (com sua tendéncia a
dicotomizar tudo) reconhece duas etapas na
acao do educador. Na primeira etapa, o
educador toma ciéncia de um objeto
cognoscivel enquanto prepara as suas aulas
em seu escritério ou em seu laboratério. Na
segunda etapa, ele explica esse objeto aos
seus alunos. Os alunos nao sao convidados a
saber, mas sim a memorizar os conteudos
narrados pelo professor. Os estudantes
tampouco praticam algum ato de cognicao, ja
que o objeto ao qual esse ato deve ser
direcionado é propriedade do professor e nao
um meio que suscita a reflexao critica dele e
também dos alunos. Sendo assim, em nome
da  “preservacao da cultura e do
conhecimento”, temos um sistema que nao
dd acesso nem ao verdadeiro conhecimento
nem a verdadeira cultura (Freire, 1968, p.
80).

Em lugar disso, Freire recomenda o seu modelo
dialdégico, que, como ele insiste em afirmar, supera a



“contradicao” entre professor e aluno reorientando-os
como “educador” e “aprendizes” que sao “sujeitos
igualmente conhecedores”. O papel do “educador” como
um facilitador para a conscientizacao ¢é entao
esclarecido, e seu papel sera “revelar a realidade”
conforme a interpretam os marxistas. O papel do aluno é
engajar-se nesse processo amplamente, de maneira a
proporcionar os temas e conceitos geradores que serao
usados para adequar o programa de reforma do
pensamento do “educador” especificamente ao contexto
das vidas dos alunos.

TODOS JUNTOS TORNANDO-SE COLETIVISTAS

Essa caracteristica do modelo de educacao de Freire da
total sentido as pesquisas de coleta de dados oferecidas
por meio de programas de aprendizagem socioemocional
transformadora. Esses programas fornecem o0s
parametros pelos quais o educador marxista pode
elaborar um programa de reforma do pensamento
perfeitamente adequado de uma maneira, por assim
dizer, “culturalmente relevante”.



O processo de alfabetizacao de adultos como
ato de conhecer implica a existéncia de dois
contextos interrelacionados. O primeiro é o
contexto do dialogo auténtico entre alunos e
educadores como  sujeitos igualmente
conhecedores. Isso é 0 que as escolas
deveriam ser — o contexto tedrico do dialogo.
O segundo contexto é o real, o contexto dos
fatos concretos, a realidade social na qual os
homens existem.

No contexto tedrico do dialogo, sao
criticamente analisados 0S fatos
apresentados pelo contexto real ou concreto.
Essa analise envolve o exercicio da abstracao,
pela qual, mediante representacbes da
realidade concreta, nds buscamos conhecer
essa realidade. O instrumento dessa
abstracao em nossa metodologia €é a
codificacao, isto é, a representacao das
situacdes existenciais dos aprendizes (Freire,
1985, p. 51).

Para Freire, nenhuma outra forma de educacao tem
possibilidade de funcionar a nao ser por meio do que ele
considera “didalogo auténtico”, no qual os “aprendizes”



tém seus dados coletados (mediante métodos mais ou
menos sofisticados) para gerarem contextos e temas
com a finalidade de produzir codificacbes a serem
ajustadas para o0 pensamento marxista acerca das
condicoes das suas proprias vidas através de mais
didlogo (“conversas corajosas”, talvez, ou entao o que 0s
comunistas chineses chamavam de “luta”). Nenhuma
outra abordagem a educacao faz sentido, e isso na
melhor das hipéteses.

Para ser um ato de conhecimento, o processo
de alfabetizacao de adultos exige que haja,
entre professores e alunos, uma relacao de
auténtico didlogo. O didlogo verdadeiro une
0s sujeitos na cognicao de um objeto
cognoscivel, que faz mediacao entre eles. Se
aprender a ler e escrever deve equivaler a
um ato de conhecer, os aprendizes devem
adotar desde o inicio o papel de sujeitos
criativos. Nao é questao de memorizar e
repetir determinadas silabas, palavras e
frases, mas de refletir de maneira critica
sobre o préprio processo de ler e escrever e
sobre o significado profundo da linguagem
(Freire, 1985, p. 49-50).



O modelo dialégico é baseado no pressuposto de que os
alunos ja sao conhecedores, e que seriam reconhecidos
como conhecedores se a dinamica de poder vigente e o
modelo “messianico” da educacao tradicional os vissem
somente pelo que sao. Os conhecimentos que eles
possuem e as formas de saber (epistemologias
populares) de que se valem sao no minimo tao aceitaveis
quanto os empregados pela “educacao formal” e pelos
pesquisadores. Na verdade, é provavel que sejam até
mais aceitaveis em virtude da crenca marxista latente de
que o sujeito oprimido compreende a opressao (e uma
vez despertado para uma consciéncia marxista,
compreende a natureza da sociedade opressiva) melhor
do que os que sao privilegiados por ela, se nao for o
Unico a compreendé-la.

Freire nao mede palavras quanto ao propdsito do seu
método. Ele diz sem rodeios que o objetivo da educacao
dialégica é ser — ou se tornar — revolucionario. Na
realidade ele diz isso repetidas vezes na Pedagogia do
oprimido, e o faz diretamente e nao s6 por meio de
referéncias a “educacao libertadora” ou a “educacao
para a liberdade”, que tém o mesmo significado. Com
efeito, ele afirma que o objetivo da abordagem dialdgica
é estabelecer e perpetuar a “revolucao cultural” e tomar
o0 poder para o seu movimento neomarxista:



Por todos os motivos expostos, eu interpreto
0 processo revolucionario como uma acao
cultural dialégica que se prolonga na
“revolucao cultural” quando o poder ¢é
tomado. Em ambos os estagios, é preciso um
esforco sério e profundo de conscientizacao
— gue leve o povo, mediante uma verdadeira
praxis, a sair da condicao de objetos e a
assumir a condicao de sujeitos historicos
(Freire, 1968, p. 160).

Como vocé pode ver, a énfase marxista em tornar-se
um “Sujeito histérico” (itdlico e inicial mailscula de
Freire) e, desse modo, deixar a condicao de objeto é o
objetivo do método dialégico. O objetivo nao é tornar-se
um mero individuo consciente, mas sim um participante
de sua visao comunista coletivista para realizar a utopia.

Tendo em vista que se trata sempre de um
processo, conhecer pressupde uma situacao
dialética: nao rigorosamente um “eu penso”,
mas um “nds pensamos”. Nao é o “eu penso”
que constitui o “ndés pensamos”; é o “nés
pensamos” que me permite pensar (Freire,

1985, p. 99-100).



Freire (1968, p. 167) expde essa ideia inteiramente
coletivista (e fundamentalmente marxista) de modo
ainda mais estranho e bem menos claro em Pedagogia
do oprimido:

Na teoria dialégica da acao, o0s sujeitos
cooperam entre si para transformar o mundo.
O eu dominador antidialégico transforma o tu
dominado e conquistado em uma mera coisa.
O eu dialégico, por sua vez, sabe que é
exatamente o tu (“nao-eu”) que evocou a sua
prépria existéncia. Ele sabe também que o tu
gue evoca a sua prépria existéncia constitui,
por sua vez, um eu que tem em seu eu o seu
tu. Desse modo, na dialética dessas relacdes,
0 eu e o tu tornam-se dois tus que se tornam
dois eus.

Arrisco-me a dizer que esse processo “dialético” de
criar uma mente coletiva dialégica de pensadores usando
os seus filhos, facilitado por organizadores marxistas (e
drag queens) passando-se por “educadores”, nao é o que
VOCé encarrega as escolas de fazer e/ou paga para que
elas facam; porém, como praticamente todas as nossas
escolas sao escolas freirianas, isso € o que vocé recebe.
Na pratica, se parece com o “educador” engajado em um



didlogo aberto com os “aprendizes” a respeito das
condicdes relevantes das suas vidas e que planegja,
podemos dizer, uma abordagem de ensino culturalmente
relevante e receptiva (a abordagem dos conceitos
geradores). Com base nesse dialogo conduzido pelo
aluno e facilitado pelo educador, os conceitos geradores
podem ser identificados e ampliados, e o método de
codificacao, problematizacao e decodificacao pode ser
concebido de “forma contextual” para ensinar
“alfabetizacao politica” “como um processo de
mudanca”. O papel do educador é facilitar essa
discussao a fim de que ela sempre seja direcionada para
despertar a consciéncia critica e estimular o ativismo em
seu nome. Em linguagem moderna, isso equivale a
ensinar os alunos a se tornarem “agentes de mudanca”,
frequentemente em salas de aula “democréaticas” ou
“lideradas por alunos”.

Para terminar, outra curiosa mania na area da educacao
— a aprendizagem baseada em projetos, geralmente
conduzida pelo aluno — também tem suas raizes nesse
estranho modelo freiriano. Freire sugeriu que se fizesse
uso da educacao “problematizadora” que nao é
exatamente a mesma coisa rigorosamente falando ja que
os “problemas” que Freire pretendia propor sao questoes
politicas  geradoras. Na pratica, contudo, a
“aprendizagem baseada em projetos” costuma ser
classificada exatamente dessa maneira, levando os



estudantes a se envolverem em projetos sociais, politicos
ou ambientais que servem precisamente a essa funcao
freiriana. Na Pedagogia do oprimido, Freire (1968, p. 79)
fala sobre a necessidade dessa abordagem para o seu
préprio modelo:

Aqueles que estejam de fato comprometidos
com a libertacao, devem rejeitar
completamente 0 conceito bancario,
adotando, em lugar disso, um conceito de
homens e mulheres como seres conscientes e
comprometidos com o mundo. Eles devem
abandonar o objetivo educacional de fazer
depdsitos e substitui-lo pela exposicao de
problemas dos seres humanos em suas
relacbes com o mundo. A educacao da
“problematizacao”, respondendo a esséncia
da consciéncia — a intencionalidade — rejeita
comunicados e incorpora a comunicacao. Ela
resume a  caracteristica prépria da
consciéncia: sempre ter consciéncia de, nao
somente quando se intenciona a objetos, mas
também quando se volta sobre si mesma em
uma “cisao” jasperiana — em que a
consciéncia é consciéncia de consciéncia.



Uma vez mais eu me arrisco a supor que isso nao é o
que vocé espera da escola do seu filho nem dos
programas “inovadores” que ela implementa, mas como
os seus filhos estudam nas escolas freirianas, isso é
exatamente o que vocé esta recebendo — gostando ou
nao.

Alguém poderia ficar tentado a oferecer algum crédito a
Freire, ja que continuo mencionando “seus filhos” para
falar dos resultados do seu trabalho com estudantes e
sua educacao (fracassada). Paulo Freire estava
trabalhando com lavradores adultos na América do Sul —
nao se tratava de criancas com professores adultos,
portanto — quando introduziu a ideia de que educadores
e alunos deveriam interagir uns com 0s outros como
iguais. Fossem quais fossem as intencdes de Freire
entao, isso s6 faz tornar ainda mais intoleravel a adocao
do seu trabalho no ambito da educacao infantil norte-
americana. Para resumir: adultos e criancas
definitivamente nao sao iguais, e nao é apropriado nem
do ponto de vista profissional nem do de
desenvolvimento que se relacionem como se fossem
iguais. Este fato é absolutamente verdadeiro, mesmo que
deixemos de lado a adocao da teoria queer na pedagogia
critica, que wusa largamente muitos dos métodos
freirianos dos quais tratamos até aqui. Colocar em pé de
igualdade educadores de adultos e professores de
criancas destrdéi um limite crucial de autoridade e conduz



facilmente a uma relacao antagbnica entre a escola e os
pais; em tal situacao, professores e alunos, “como
iguais”, acabam se associando contra os pais, que sao
figuras de autoridade. Como vimos, porém, a pedagogia
freiriana vé em qualquer hierarquia de autoridade um
fator agravante para o problema que limita a sociedade.

Também nao podemos ignorar a teoria queer nessa
questao. Ela expressa claramente a sua hostilidade
contra os conceitos de inocéncia infantil e adequacao do
desenvolvimento, e envolver-se em relacionamentos
adulto-crianca (isto é, com drag queens) sobre esses
tépicos como iguais nao é somente condicionamento
ideoldgico sobre tépicos ligados a sexo e sexualidade,
mas também uma porta escancarada para as
interpretacdées mais sombrias do que representa a
palavra “condicionamento”. Também tende
deliberadamente a definir os pais como o problema e os
professores como facilitadores e colaboradores para a
libertacao das criancas (queer) dos pais e de sua
opressao. Cito novamente o artigo pedagogia drag:

Em um contexto mais amplo, encorajar a
indisciplina coletiva também ajuda as
criancas a entenderem que podem mudar seu
ambiente. Para qualquer crianca que ja tenha
perguntado “por que” a um pai ou um



professor e tenha ficado insatisfeita com a
resposta, “porque sim”, a drag pode ajudar a
esclarecer a arbitrariedade das regras.
Estimulando os alunos a explorarem os
limites do aceitavel, a drag oferece um
modelo de participacao em uma experiéncia
de aprendizagem na qual os axiomas devem
ser desafiados e a autoridade nao é uma
certeza. Evidentemente, no ambiente escolar,
as condicOes opressivas frequentemente sao
produzidas pela prépria instituicao, e muitas
criancas que resistem de maneira intuitiva a
tais condicdes sao punidas.

Os artistas DQSH recusam-se a receber
instrucdes a respeito do que fazer. Em sua
demonstracao de desafio estratégico, as
contadoras de histéria drag se valem de um
tipo de resisténcia mais harmonioso do que
muitas criancas praticam o tempo todo. Essa
pedagogia personificada ensina que em
situacdes de injustica as pessoas podem
empregar estratégias e taticas para enfrentar
acOes prejudiciais. A drag pode estar muito
bem situada como uma forma de producao



cultural que, nas palavras da escritora e
cineasta Toni Cade Bambara, serve para
“tornar a revolucao irresistivel”.

Falando com franqueza, eu convido cordialmente
qualquer pessoa decente a tentar me convencer de que
as pessoas envolvidas com o fornecimento dessa
“experiéncia de aprendizado” nao merecem cadeia pelo
que estao fazendo obstinada e intencionalmente com as
criancas.



CONCLUSAO

Nossos filhos hoje em dia estudam nas escolas
freirianas. Nao resta duvida de que essas escolas sao
marxistas (na melhor das hipdteses, podemos chama-las
de neomarxistas ou marxistas woke) em sua arquitetura,
pedagogia,  métodos e metas. Essas escolas
abandonaram a ideia de educar as criancas para
crescerem e se tornarem adultos présperos e bem-
sucedidos na sociedade porque desejam minar, destruir e
substituir a sociedade existente. Em vez de alfabetizarem
e ensinarem matematica e outros fundamentos
educacionais, as escolas freirianas utilizam matérias
como leitura, escrita, matematica, Histdria, estudos
sociais e ciéncias para ensinar consciéncia marxista de
uma ou mais formas. O resultado de mais de uma década
dessa pratica é que as criancas norte-americanas em
idade escolar quase sempre fracassam no



desenvolvimento de competéncias basicas em
praticamente todas as matérias e em praticamente todos
0s niveis de ensino. Porém essas criancas estao mais
“politicamente alfabetizadas” (no sentido freiriano) do
que nunca. Nao ha outra maneira de dizer isto: a
educacao dessas criancas foi usurpada e o que a esta
substituindo destina-se a ser usado como arma contra a
sociedade da qual seu futuro depende.

Em minha opinidao, mesmo com tantos problemas
significativos e preocupantes que enfrentamos hoje no
pais, é altamente prioritario corrigir o problema da
educacao freiriana — que certamente se encontra entre
0S cinco principais e mais urgentes assuntos a serem
resolvidos, se nao estiver entre os trés principais.
Educacao freiriana é educacao marxista e nao tem lugar
em nenhum sistema escolar publico norte-americano.
Também ¢é educacao claramente religiosa para as
pessoas que leram Freire e sabem que a teologia da
libertacao (fusao da teoria marxista e da teologia
catdlica) aparece abundantemente nao apenas no
pensamento implicito de Freire, mas em seu plano
explicito de educacao.

Entendido de modo correto, isso torna a sua inclusao no
sistema escolar publico do pais uma grave violacao a
primeira emenda* em diversos aspectos — violacao que
até o momento nao foi reconhecida e corrigida. Além
disso, ao roubarem a educacao dos nossos filhos,



também negam seu direito legalmente garantido de
receber educacao, outra violacao pela qual podem ser
acionados. Como se tudo isso nao bastasse, a educacao
freiriana é um fracasso.

A educacao freiriana nao funciona, e, quando a
enxergamos como ela &, entendemos com facilidade por
que nao funciona. Ela nao funciona porque nao pode
funcionar, ja que “funcionar” em educacao significa
educar alunos. Freire altera aberta e deliberadamente a
autoridade de qualquer assunto usando esse assunto
como substituto para produzir “alfabetizacao politica”, ou
seja, consciéncia critica marxista para engendrar uma
revolucao cultural — a reforma maoista do pensamento.
Eu digo isso sem fazer absolutamente nenhuma
interpretacao; apenas repito diretamente as exatas
palavras de Freire no contexto que ele almeja. Isso é
completamente inadequado, completamente ineficaz na
educacao dos estudantes e uma grotesca violacao da
confianca que o publico e os pais depositam nesses
sistemas escolares e nos professores e administradores
que facilitam seus programas. Ha também fortes motivos
para crer que isso é claramente ilegal.

Os pais enviam seus filhos para escolas publicas a fim
de que sejam educados, nao para serem preparados para
a “alfabetizacao politica” por meio de uma distorcao
marxista da educacao. Os contribuintes pagam sua
propriedade e outros impostos para financiar escolas



publicas porque uma populacao educada representa um
bem publico numa republica democratica como a nossa,
a0 passo que nao é nenhum bem publico uma classe
insatisfeita e ignorante de ativistas “emocionalmente em
frangalhos” comprometida em conquistar sonhos
utépicos por meio da revolucao cultural contra a
republica. Deixar de ensinar nossos filhos a terem
sucesso e prosperarem no sistema vigente porque o0s
membros de seita freirianos que trabalham como
“educadores” odeiam esse sistema trai a confianca do
publico e dos pais, viola os direitos basicos dos nossos
filhos e nao tem cabimento em nenhuma escola do
sistema publico, nem nos Estados Unidos nem em
nenhum outro pais que queira continuar saudavel e
intacto a longo prazo.

Politica e educacao de Freire foi publicado em 1985, e
tornou relevante a educacao freiriana na América do
Norte. Isso significa que estamos simplesmente quarenta
anos atrasados com relacao as providéncias para extirpar
a influéncia freiriana da educacao, especialmente das
faculdades de pedagogia, que deveriam saber que
jamais poderiam ter adotado tal modelo. Portanto, essas
faculdades, seus professores e seus administradores nos
trairam, trairam nossa confianca e continuaram fazendo
isso com fervor crescente durante quatro décadas. Os
responsaveis por isso devem prestar contas pelo que
fizeram, e quase com certeza devem indenizacao as



geracdes que ja prejudicaram deliberadamente, embora
tamanho estrago dificilmente possa ser reparado.

Simplesmente ja passa muito da hora, sem sombra de
duvida, de eliminar o pensamento e o0s métodos
freirianos da educacao em todos os niveis, do pré-escolar
ao doutorado. Tenho esperanca de que este livro tenha
ajudado a expor a educacao freiriana — o que ela é e o
gque tem causado ao nosso sistema educacional, as
criancas e a sociedade. Tenho também esperanca de que
este livro sirva de incentivo a uma acao produtiva que
remova 0 maximo possivel da influéncia freiriana na
educacao. Ainda nao é tarde demais.

* O congresso nao devera fazer qualquer lei a respeito
do estabelecimento de uma religiao, ou proibir o seu livre
exercicio; restringir a liberdade de discurso, da imprensa;
ou o direito das pessoas de se reunirem pacificamente e
de requererem a0 governo para que sejam feitas
reparacoes de injdrias.



VERSAO BASTANTE RESUMIDA

Algumas partes deste livro sao sem duvida complexas. E
o livro acabou ficando com o dobro do tamanho que
pretendia. Portanto, incluo agui como um breve apéndice
uma sintese ligeiramente editada dos principais
argumentos fornecidos a uma firma de advocacia que
tenta combater a lavagem cerebral marxista em escolas
reais. A abordagem freiriana da educacao baseia-se no
trabalho do marxista brasileiro Paulo Freire, mais
conhecido por seu livro Pedagogia do oprimido, de 1970.
Esse livro é o terceiro mais citado como fonte em todas
as ciéncias humanas, e conta com um lugar de destaque
e centralidade curricular em quase todas as faculdades
de pedagogia na América do Norte. O método freiriano,
denominado “pedagogia critica” por fazer da prépria
educacao uma teoria critica (teoria neomarxista), esta
por trds ou é importante para praticamente todas as



tendéncias pedagdgicas no ambito da educacao nos
ultimos 20/30 anos, entre as quais a aprendizagem
socioemocional (ASE), ensino culturalmente relevante,
educacao sexual abrangente e esquemas de aprendizado
baseados em projetos. O ensino culturalmente relevante
€ inequivocamente e sem constrangimento uma
reembalagem da abordagem freiriana no contexto da
“competéncia cultural” e das politicas identitarias norte-
americanas. A pedagogia de Freire é desastrosa para a
educacao e para as nossas criancas, € nao tem lugar em
nossas escolas.

Em resumo, o que Freire fez foi imbuir o marxismo na
educacao e no conhecimento. Em outras palavras, ele
criou uma teoria marxista segundo a qual ser educado,
alfabetizado ou considerado uma pessoa que sabe (bem
como o que se chama conhecimento) opera em perfeita
consonancia com a classe “burguesa” usada por Karl
Marx como bode expiatério. Ja& os que sao considerados
incultos, analfabetos ou ignorantes representam uma
classe inferior que pode se tornar “consciente” das suas
préprias circunstancias como classe, a fim de comecarem
e completarem uma revolucao cultural que os mova das
margens da sociedade para o seu centro, de onde podem
transforma-la. Para Freire, a verdadeira educacao é
alcancar a “alfabetizacao politica” por meio de um
processo que ele descreve como “conscientizacao”, a
obtencao de consciéncia critica (ou seja, marxista)



mediante compromissos com o ativismo. Freire situa toda
educacao genuina como uma imposicao da ordem
politica e social vigente sobre os alunos para que sejam
domesticados por ela e aprendam a reproduzi-la e a
preserva-la.

E preciso observar que esse processo tem grande
semelhanca (em termos de estrutura, método e
objetivos) com a técnica de “reforma do pensamento”
(também conhecida como “lavagem cerebral”) utilizada
em prisdes e escolas comunistas chinesas de reeducacao
(ver Lifton, R. )., Thought Reform and the Psychology of
Totalism: A study of “Brainwashing” in China). Nesse
processo, prisioneiros e estudantes foram apresentados a
aspectos de suas préprias vidas com base nos quais
foram acusados de terem cometido crimes ou falhado em
demonstrar solidariedade para com o povo chinés e seu
(“perfeito”) governo, acusacao reforcada por meio de
interrogatorio regular. Eles foram entao submetidos a
demoradas e agressivas sessoes de dialogo (chamada de
“luta”) que os ajudariam a aprender a “reconhecer seus
crimes” a fim de que os “confessassem”. Os crimes sao
“reconhecidos” quando o0s prisioneiros aprendem a
adotar o “ponto de vista do povo” (isto €, uma vez que
sao conscientizados segundo o pensamento marxista
chinés).

Em nosso sistema, a aprendizagem socioemocional
(transformadora) reflete de maneira mais direta o



processo de reforma do pensamento. Ela atua
apresentando material socialmente politico e
emocionalmente provocativo para criancas depois de
sonda-las para descobrir relevancia. Depois ela treina os
alunos para que tenham as atitudes sociais “corretas” e
as respostas emocionais a esses estimulos que se
apresentam como curriculo, sobretudo para vé-los
através de lentes “inclusivas” — ou como uma pedagogia
do oprimido. A ASE transformadora afirma sem
constrangimento que sua meta ¢é suscitar uma
“consciéncia critica”, ou seja, incutir a conscientizacao
freiriana com o emprego de métodos semelhantes,
porém atualizados.

Podemos resumir o método de Freire em quatro etapas
diferentes.

1. Identificacao de “temas geradores” - nesta
etapa, dialogos, pesquisas e provocacdes sao
usados com os estudantes com o intuito de
identificar palavras, conceitos e temas que
tenham relevancia politica em suas vidas reais.
Em outras palavras, trata-se da pratica de
coletar dados dos estudantes a fim de encontrar
pontos politicos sensiveis e relevantes para as
suas vidas. Freire insiste que esse procedimento
deve ocorrer entre “educadores e aprendizes



como iguais”, e que o objetivo disso é identificar
ideias  politica, social e emocionalmente
relevantes que possam ser usadas para
incentivar a conscientizacao do contexto politico
de suas vidas. Tendo em vista o objetivo visado,
esses temas obviamente sao negativos na
maioria das vezes, e encontram respaldo em
possiveis insatisfacdes politicas coletadas dos
dados dos alunos.

. Apresentacao dos temas geradores de
forma codificada - nesta etapa, os conteudos
dos temas geradores retornam aos alunos de
forma “abstrata” ou “codificada”. Freire
recomenda o uso de figuras, pois estava
alfabetizando e nao podia esperar que 0s seus
alunos lessem. No sistema de educacao norte-
americano, isso pode assumir a forma de
materiais de leitura, listas de vocabulario, licoes
de conteudo especifico (como histéria por meio
do Projeto 1619 e matematica por meio da
“etnomatematica”) e apresentacdes especiais —
até mesmo o infame programa Drag Queen
Story Hour faz referéncia ao propodsito da
introducao de drag queens nas escolas como
um método “gerador” para a “politica queer”. O
objetivo dessa etapa € incentivar o dialogo em



torno de tépicos politicamente sensiveis apds
apresenta-los de forma a facilitar a meta da
conscientizacao.

3. Andlise marxista de temas codificados,
denominada “decodificacao” - nesta etapa,
as codificacbes da etapa anterior sao
“problematizadas”, o que significa que sao
submetidas a analise marxista em formato
dialdgico entre aprendizes e educadores (que
atuam como facilitadores) e depois tornadas
pessoais para o0s estudantes. Esse processo é
realizado sempre de maneira a conscientizar os
alunos, isto é, ensina-los a interpretar as
circunstancias da sua realidade sob uma
perspectiva marxista, a aplica-las em suas
préprias vidas e a se tornarem ativistas para
mudar essas circunstancias. Em um estudo
experimental do  método freiriano de
alfabetizacao de adultos na Nigéria, no final
dessa etapa relatou-se que os alunos estavam
emocionalmente destrocados, que s6 desejavam
ser ativistas e nao estavam interessados em
aprender a ler.

4. Instrucao académica por meio da estrutura
anteriormente mencionada - Freire insiste
gue o alto nivel de envolvimento obtido pelo



método levara os alunos a usarem o0s temas
geradores (ou palavras) como base para querer
aprender a matéria e fazer isso de maneira
completa. Porém, experimentos como o da
Nigéria (que acabamos de mencionar) nao
confirmam essa hipotese. Freire insiste que os
alunos aprenderao o material académico
relevante e se tornarao politicamente
conscientes (marxistas). Mas, com seu método,
sé parece possivel alcancar o segundo desses
dois objetivos — o detestavel e destrutivo.

O método freiriano de “educacao” nao é de modo
nenhum um método educacional. E um meio de preparar
politicamente a visao dos estudantes para a adocao de
uma mentalidade marxista, e até para que se tornem
ativistas. Nao se trata apenas de programacao marxista,
mas de um fracasso deploravel em todos os aspectos e
que deveria passar longe das escolas.
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1. Lei 12.612/2012. Disponivel em:
https://www.planalto.gov.br/ccivil 03/ ato2011-2014/2012/lei/l12612.htm

2. Veja-se o seu livro Teorias Cinicas, escrito com Helen Pluckrose e
publicado pela Avis Rara em 2021.

3. Para uma outra excelente critica a obra de Paulo Freire, veja-se o Thomas
Giuliano (org.). (2017). Desconstruindo Paulo Freire. Porto Alegre: Histéria
Expressa.

4. MACKDISTRICT6. Twitter, 2019. Disponivel em:
https://twitter.com/MackDistrict6/status/ 1529869073873510400. Acesso
em: 10 set. 2023.

5. ESANZI. Twitter, 2010. Disponivel em:
https://twitter.com/esanzi/status/1529968989413249025. Acesso em: 10 set.
2023.

6. OjOk HETA, K.O. Paulo Freire’s Literacy Teaching Methodology: Application
and Implications of the Methodology in Basic Literacy Classes in Ibadan, Oyo
State, Nigeria. Education for Everyo- ne. Worldwide. lifelong./Adult Education
and Development/Editions/AED 69/2007. Disponivel em: https://www.dvv-
international.de/en/adult-education-and-development/ editions/aed-
692007/10th-anniversary-of-paulo-freirersquos-death/paulo-freirersquos-
literacy-teaching-methodology. Acesso em: 10 set. 2023.

7. Ibid.

8. Incluindo a Fundacao Bill e Melinda Gates, a Fundacao Rockefeller, a Open
Society Foundation, o Instituto Fetzer e muitos outros.

9. Incluindo a Fundacao Bill e Melinda Gates, a Fundacao Rockefeller, a Open
Society Foundation, o Instituto Fetzer e muitos outros.

10. Freire se entrega a uma longa conversacao — longa demais para ser
citada aqui —, perto do final de Politica e educacéo, a respeito do tema da
reafricanizacdo de partes da Africa colonizada, numa entrevista transcrita
com Donaldo Macedo, colaborador de Freire de longa data e com frequéncia
seu tradutor para o inglés. O relevante debate pode ser encontrado nas pa-
ginas 182-185, e revela influéncias bastante claras de Frantz Fanon (que ele
cita diretamente em outras partes do livro).

11. Os quatro livros de Freire que se destacam em importancia sao
Educacdo como préatica da liberdade (1967), Pedagogia do oprimido (1968),


http://www.dvv-international.de/en/adult-education-and-development/editions/aed-692007/10th-anniversary-of-paulo-freirersquos-death/paulo-freirersquos-literacy-teaching-methodology

Politica e educacéo (1985) e Pedagogia da esperanca (1992), que é
autobiogréfico.

12. Sim, tentar controlar isso de maneira intencional e com um objetivo é
uma forma de eugenia.

13. KENDI, Ibram X. Pass as antiracist constitutional amendment. Politico
Magazine. Disponivel em: https://www.politico.com/interactives/2019/how-
to-fix-politics-in-america/inequa- lity/pass-an-anti-racist-constitutional-
amendment/. Acesso em: 10 set. 2023.

14. Casualmente, um pouco mais a frente, Freire cita uma passagem de O
Capital de Marx, na qual se comenta exatamente a mesma questao: “Ha
uma outra distincao fundamental entre as relacdes dos seres humanos com
o mundo e os contatos dos animais com ele: somente os seres humanos
trabalham, em sentido rigoroso. Ao cavalo, por exemplo, Ihe falta o que é
préprio aos seres humanos e a que Marx se refere no seu exemplo das
abelhas: ‘Ao final do processo de trabalho brota um resultado que ja existia
na mente do trabalhador antes do ini- cio do processo, um resultado que ja
tinha existéncia real.” A acao que nao tenha esta dimen- sao nao é
trabalho”.

15. Essas ideias de Fricker e Dotson, ambos tedéricos da pedagogia critica de
grande influéncia, sao mencionadas aqui sem muita elaboracao apenas para
que o leitor perceba que tais ideias foram amplamente desenvolvidas e
aplicadas desde as primeiras formulagdes de Freire. As ideias de Freire
tornaram-se tao difundidas que nem Fricker nem Dotson 0 mencionam en-
quanto reproduzem as ideias centrais da teoria do conhecimento marxista
de Freire, seja in- tencionalmente, seja por omissao, seja porque essas ideias
simplesmente tornaram-se o ar que os académicos respiraram nas décadas
de 2000 e de 2010. Para mais detalhes acerca dessas ideias, de uma forma
acessivel e que as relacione a teoria pés-moderna a que fazem referéncia,
recomendamos aos leitores a leitura do oitavo capitulo de Teorias Cinicas
(Pluckrose e Lindsay, 2020).

16. Algumas pessoas notarao que Marx era claramente contrario a utopia,
mas grande parte desse posicionamento é outra fraude intelectual ou
linguistica produzida por ele. Quando afirma que é contra o utopianismo ao
descrever numa circunstancia de existéncia utdpica o estado final da
sociedade e do homem, tudo o que ele diz é que a sociedade aprimorada (a
utopia) pode ser realizada, portanto nao é tecnicamente uma utopia que


http://www.politico.com/interactives/2019/how-to-fix-politics-in-america/inequa-

significa literalmente “nao lugar”, ou seja, lugar fora do mundo possivel.
Entretanto, Marcuse e Freire, este Ultimo com a assisténcia de Giroux,
reivindicam claramente o termo para a eventual sociedade por eles
defendida.

17. Em um apéndice ao capitulo 7 de Politica e educagao, Paulo Freire insiste
em que a decodificacao se realiza em cinco etapas que culminam no que se
supde gue seja a alfabetizacao.

18. KEENAN, Harper; MESS, Lil Miss Hot. Drag pedagogy: The playful practice
of queer imagi- nation in early childhood. Curriculum Inquiry, v. 50, n. 5, p.
440—461, 2021. Disponivel em:
https://www.tandfonline.com/doi/full/10.1080/03626784.2020.1864621.
Acesso em: 10 set. 2023.

19. O glossario interno do website marxists.org usa essa citacao de Goethe
em sua definicao de “verdade” do ponto de vista marxista. Goethe pode nao
ter apoiado esse ponto de vista, mas citar o Mefist6feles do Fausto de
Goethe era uma das atividades literarias favoritas de Marx.

20. Vale a pena destacar, mesmo que numa nota de rodapé, que o
doutorado de Freire € em fenomenologia.
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