Ester Bonal:
Moltes gracies, Pep.

Bé, bon dia a tothom. Ja no us presento Marina i Philippe, perqué ja els he presentat molt bé a Pep,
perd m’agradaria fer una petita introduccio de tots dos.

I abans de tot aix0, m’agradaria dir-vos, en nom dels tres, que ens unim absolutament a les
reivindicacions que estan tenint lloc en aquests moments en aquest pais, en el mén de 1’educacio, en
el mén de la salut, en el mon de les biblioteques. Estem absolutament alineats amb aquestes
reivindicacions, i en aquest congrés, precisament, hi haura una desfilada de persones que son
referents, precisament, per la seva lluita, pel seu posicionament, amb els drets educatius, amb
I’equitat i amb la lluita contra les desigualtats.

A titol personal, us he de dir que penso que ahir es va desviar el focus. Es van allunyar del focus. |
el focus d’aquesta reivindicacié hauria d’haver estat un altre. I estem molt tristos pel que va passar,
en aquest sentit.

Bé. Sense més, abans de fer la primera pregunta, voldria explicar-vos dues petites histories
personals.

Quan I’ Albert em va dir que si volia —bé, si volia no, perque I’ Albert no et pregunta si vols—, em
va dir: «Moderaras el dialeg de Marina i Philippe?». Em va agafar un atac de nervis per dos motius.

Un, perqué el principal és que sén persones que jo llegeixo. Llegeixo, conec i segueixo. Els veig a
les conferéncies.

Amb Marina vaig tenir la sort de trobar una amistat. I Philippe, per mi, era el meu guru. Pero, a més,
Philippe és un dels meus gurus.

I ell em va fer descobrir una persona que molts de vosaltres coneixeu, que és la Pilar Figueras. La
Pilar Figueras em feia cantar des que tenia 5 anys. Era directora del Centre d’Accords Infantils.

Jo havia cantat amb ella tota la vida. | quan vaig decidir interessar-me per I’educacio, un dia em va
donar Frankenstein educador. Vaig descobrir tot un mon i vaig llegir els llibres de Philippe.

Per aix0 també hi ha aqui una trajectoria emocional important. | en el cas de Marina, vaig rebre un
mon en comu. Vaig comencar a llegir els llibres de Marina i un dia va publicar Escola d’aprenents. |
em vaig entusiasmar.

Les persones que em coneixen saben que soc una mica entusiasta. | faig coses. Els catalans fem
COSes.

Soc una catalana que fa coses.

I a Marina li vaig escriure i li vaig demanar si podia posar un post a les xarxes socials, perqué volia
que tots els educadors del mon llegissin Escola d’aprenents. 1 a partir d’aqui ens vam comprometre
i vam establir una relacio preciosa.

Tenim aqui dos referents molt importants.

I sense mes preambuls, comencarem amb la primera pregunta, que té molt a veure amb el que va
passar ahir i amb el que esta passant a Catalunya en aquests moments.



Quan parlem d’educar per a la democracia, Philippe Meirieu 1 Marina, amb els seus llibres de
referéncia, son molt importants.

En ciutats on diem, o volem ser, ciutats educadores, perd que en aquests moments, com a minim
aqui a Catalunya, denuncien families amb infants, tenim una politica educativa que ha decidit
introduir policies de paisa a les universitats.

I que hi ha mestres de vacances, i que sovint els algoritmes i altres elements aliens a I’escola i a
I’educacio fora de I’escola influeixen molt més en I’educacio.

Aleshores, que pot fer I’educacio 1 que no pot fer sola davant d’aquest panorama?

Philippe.

Philippe Meirieu:
Gracies, moltes gracies per acollir-me.

Estic molt content de ser aqui. En primer lloc, un homenatge a Pilar Figueras, que vaig coneixer bé i
que va tenir un paper especialment important en el moviment que avui representeu.

La pregunta «qué pot fer ’educacio per la democracia?» és una pregunta molt amplia, molt
important.

I voldria dir primer de tot que I’educacio no €s només 1’escola.

Es clar que I’escola és fonamental, és essencial. Es el lloc per on passa practicament la totalitat dels
infants d’una franja d’edat.

Per descomptat, I’escola ha d’estar acompanyada, ha de tenir els recursos per exercir la seva missio
1, en aquest sentit, torno a expressar la meva solidaritat amb els companys 1 companyes que s han
manifestat aquest mati.

Pero I’escola no esta sola.

Jo insisteixo molt en la complementarietat entre I’educacié familiar, d’una banda; 1’educacioé escolar,
de D’altra; 1 tota I’educacié que es desenvolupa fora de I’escola, a la ciutat, 1 especialment en el teixit
associatiu.

Una recerca gque he pogut fer recentment mostra que molts infants i adolescents que després han
assumit responsabilitats com a adults, que s’han compromes en el sector associatiu, sindical o
politic, van descobrir aquest sentit de la responsabilitat no pas a 1’escola, malauradament, sin6 en
associacions on van militar al costat de 1’escola.

I és important recordar-ho perqué aqui les ciutats que representeu poden ser d’una eficacia
considerable.

Aleshores, qué pot fer I’escola en una situacié com la que s’ha recordat i que avui és especialment
dificil?
Pot encarnar un ideal d’emancipaci6 i solidaritat.

Pot aconseguir que les persones no quedin tancades dins d’elles mateixes, dins del seu
individualisme, dins del seu egoisme, sind que es trobin.



I si hagués de transmetre simplement un missatge a totes aquelles persones que entre vosaltres
treballeu per una ciutat educadora, seria aquest: feu ciutats de la trobada.

Trobada entre generacions, trobada entre grups socials, trobada entre cultures.
Trobada perque cadascu pugui descobrir nous horitzons, no quedar tancat en allo que ha construit.
Trobada perqué cadascu pugui teixir solidaritats.

Trobada perque cada individu, cada subjecte de la ciutat, és alhora algu que té recursos per oferir als
altres i algu que necessita els altres.

| organitzar la societat, organitzar el teixit social perqué els recursos d’uns beneficiin 1 cobreixin les
necessitats dels altres, és aqui, crec, una cosa que les ciutats poden fer o, com a minim, poden
iniciar.

Moltes persones tenen recursos que desconeixen. Cal, crec, permetre’ls mostrar aquests recursos,
permetre’ls posicionar-se com a portadors de recursos i ajudar els altres.

I aquells que necessiten dels altres poden, aixi, aconseguir construir vincles, construir solidaritats.
No ho podem tot. L’educacié no ho pot tot.

No pot canviar el mon per si sola.

Pero pot fer molt.

Pot permetre que uns i altres es trobin, que es descobreixin complementaris i solidaris, i aixo no €és
poca cosa.

Es ja molt, i és el que feu a les ciutats que representeu.

Ester Bonal:
Moltes gracies.

Marina, qué voldries afegir?

Marina Garcés:
Si, moltes gracies.

Estic molt contenta de saludar-vos a tots, a totes les persones que veniu de tants llocs del mon, per
pensar i parlar aquests dies sobre com les nostres ciutats, municipis i territoris formen part d’aquest
repte educatiu, d’aquesta cadena de coneixements de persones i moviments.

Pero també he de dir, com ha dit I’Esther al principi, que per mi ser en aquesta sala oberta, perque
és una sala molt oberta, és un motiu de molta tristesa i preocupacié sobre com podem fer de les
nostres lluites no només lluites davant d’enemics, sind, de fet, una escola d’aliances.

Es una mica del que vull parlar i del que sempre he intentat pensar i fer, tant a través de la practica
de la filosofia com de la practica de 1’activisme i dels moviments socials.



Per tant, abans de res, voldria saludar-vos i saludar totes les persones que avui son al carrer,
defensant les escoles, les biblioteques, la salut, perqué no son només les escoles que lluiten pels
seus salaris, com sovint ens volen fer creure els mitjans de comunicacio, siné que estem lluitant
molt més: estem defensant els serveis pablics.

I els serveis publics no son només serveis, eines de 1’Estat. Son la garantia que tot allo que
anomenem democracia —que pot quedar com una paraula buida i moltes vegades enganyosa, com
sabem, quan s’utilitza per protegir determinades elits politiques— sigui realment democracia.

La democracia és tenir un bon servei public a I’abast de tothom, sigui quin sigui el seu origen, la
seva edat o les seves capacitats; serveis de qualitat, pablics i oberts.

Penso que si avui parlem de democracia i de pensament critic sense aquests serveis publics, en
procés de desmantellament des de fa anys —no ho oblidem—, poca cosa podem dir, i només seran
paraules buides.

Dit aix0, disculpeu-me, sento canvis de volum.

Quan vaig escriure Escola d’aprenents, que no és nomes un llibre, sind un recurs per a tota una
manera d’entendre el pensament, 1’educacio i la politica inseparablement, tenia tres conviccions.

La primera és que qualsevol crisi educativa no és només una crisi pedagogica, entre models
educatius, sin6 una crisi politica, social i de mon.

I el mén no és nomes el planeta, no és només allo que podem objectivar davant nostre; és allo que
ens vincula.

I quan els vincles s’allunyen, quan els vincles s’erosionen, quan tot alld que hem visualitzat aquests
darrers dies en forma de lluites es manifesta no només com un problema, sind també com una
distancia entre els interlocutors i els subjectes politics que, d’alguna manera, poden formar part
d’una mateixa societat a través del que aprenen o no els uns dels altres, és aqui on podem parlar
d’una crisi educativa en un sentit fort i real.

Fa molts anys que estem en una crisi educativa sostinguda aqui, a Europa, i de diferents maneres al
mon.

Aquest era el primer punt d’Escola d’aprenents 1 és el punt de partida d’una visi6 que no tanca la
pedagogia en els seus propis problemes, ni la disciplina en els seus propis limits, sind que fa que
tots nosaltres puguem, d’alguna manera, ser pedagogs preocupats per la vida en comua, per aquests
mons compartits que podem sostenir avui 0 no.

La segona convicci6 és que no podem parlar de I’educaci6 en tercera persona.

La filosofia, i aqui és més el meu ambit, i especialment la filosofia de I’educacio, des dels seus
origens, des dels filosofs de Grécia i totes aquestes histories que fem, histories que sén mites
culturals, ens han transmes una manera d’abordar els problemes educatius sempre en tercera
persona:

Com educar?

Com educar I’altre?
Com educar els infants?
Com educar els joves?
Com educar el ciutada?



I qui formula aquesta pregunta —1’educador, el legislador, el professor— es col-loca fora de la
questio.
Es a dir: com eduquem I’altre?

Per mi, el segon punt de conviccio, i penso que la idea d’una ciutat educadora hauria de venir d’aqui,
és no preguntar-nos en tercera persona com educar 1’altre, sin6 com volem ser educats nosaltres.

Passar a la segona persona del plural.
Passar a la pregunta per nosaltres.

Aqui és on la questio educativa es transforma inseparablement en una quiestio politica, cultural i
social.

Aleshores: qui som nosaltres mentre aprenem els uns dels altres? Aprenem o0 no aprenem els uns
dels altres? Desaprenem els uns dels altres o tanquem els aprenentatges només dins i fora de
I’escola?

Com deia Philippe Meirieu, 1’escola no €s 1’tnica realitat educativa de les nostres societats.
Podem dir-ho en aquest plural, en aquesta primera persona del plural.

I aixo, finalment, ens porta a la tercera conviccio:

No hi ha educacio emancipadora sense aliances.

No hi ha educacié emancipadora i aliances.

I quan parlo d’aliances no parlo d’aliances en els termes en qu¢ institucions i empreses han fet seva
aquesta paraula, com a socis o interlocutors dins d’un determinat tipus d’empresa.

Parlo de: qui son els nostres complices?
Aquesta és la pregunta.
Qui son els nostres complices d’una manera oberta, d’una manera dialogant?

Quan vaig dir a I’Esther que si, i a I’ Albert Solé que volia venir a aquesta trobada, era precisament
amb aquesta idea d’explorar les complicitats.

No des del punt de vista de quina empresa podem fer o com ens podem associar millor, sin6
realment:

Qui sén aquells que no coneixem, que formen part dels nostres mons comuns i amb qui podem
reunir tant els nostres aprenentatges com les nostres lluites?

Una alianga d’aprenents.
Si hagués de definir una ciutat educadora, serien aquests termes.

No hi ha ciutat educadora on no sigui possible 1’alianga entre els aprenents, sigui quin sigui el
conflicte, siguin quines siguin les perspectives en conflicte, siguin quins siguin els nivells
d’incomprensio.

Tota alianca forma part d’aquesta possibilitat de trobada 1 d’alianga amb aquest objectiu com1.

Ester Bonal:



Bé, moltes gracies.

Hi ha hagut paraules vinculades a la interdependéncia, a I’espai de trobada, a 1’alianga, a la
connexio, a la necessitat de preservar els serveis publics, a la solidaritat.

I quan parlava de Philippe, també pensava en una cosa que hem compartit amb la Begonya Romani,
que diu que els crits i les proclames de la Revolucio Francesa, precisament: llibertat, igualtat i
fraternitat.

La Begonya sempre diu que la fraternitat és allo que més hem oblidat, i que té a veure amb aquesta
capacitat d’escoltar per generar aliances, espais de trobada, dins i fora.

Passariem a una segona pregunta, que ¢s: som en 1’escala del pensament critic d’aquesta trobada.

Quan parlem de pensament critic, pensem en formar-nos, educar-nos o entrenar-nos en aquest
pensament critic, en un context i en un mon on hi ha una allau d’informacié, moltes vegades molt
manipulada, on les xarxes socials s’estenen per tot arreu.

Com s’educa avui el pensament critic?

Philippe Meirieu:

Potser, abans de respondre directament a la vostra pregunta, voldria reprendre un punt que ha
plantejat Marina.

L’educacié només pot ser en primera persona del plural.

Aquest «nosaltres» es essencial, i aquest «nosaltres» és el que estructura la vida educativa com un
intercanvi entre aprenents, com un intercanvi entre totes aquelles persones que poden alhora donar i
rebre.

Donar a cadascu i a cadascuna de les persones de la ciutat un estatus que els permeti ser alhora qui
dona als altres i qui pot rebre dels altres.

I crec que aquest és el paper de la ciutat.

Es donar a cadascu aquesta confianca que li permet aportar alguna cosa —un saber, unes
competencies, una cultura— als seus iguals i, al mateix temps, acceptar rebre, perqué som humils i
no som omnipotents, allo que els altres ens poden donar.

Crear aquesta solidaritat és fonamental, perd aixo —i Marina també ho ha evocat— pressuposa que
encara creiem en 1’educacio.

I jo estic molt preocupat avui perqué observo que, al mon, una part dels qui ens governen ja no
creuen en I’educacio.

Creuen en la repressio, creuen en 1’exclusid, creuen en la forga de les armes i en la violencia, pero
no en 1’educacio ni en la prevencio.

I heu evocat la Revolucio Francesa, i us ho agraeixo.

La Revoluci6 Francesa s’inscrivia en aquest moviment de la I1-lustracié que afirmava que tots els
éssers humans poden ser educats, que tots els éssers son educables i que ningl no ha de quedar
apartat del cercle dels humans.



Crec que en aquest aspecte el mon va avangar durant molts anys, pero crec que avui, quan observem
especialment els moviments populistes, veiem que un cert nombre de paisos del mén —i el meu
pais no esta lliure d’aquesta deriva— escullen mes aviat excloure aquells que son considerats
refractaris, en lloc d’anar cap a ells, d’acompanyar-l0s en un procés que els permeti descobrir-se,
relacionar-se i estar en solidaritat amb els altres.

Pel que fa a la qliestié del pensament critic, evidentment teniu ra6 a interpel-lar-nos.

El mon que vivim és un mén en que les certeses cauen sobre les persones a través de la maquina,
del telefon mobil, dels eslogans.

I el que pot fer I’educacio, sens dubte, és posar les persones en recerca, posar-les en una actitud de
pregunta.

El gran filosof i pedagog nord-america John Dewey explicava que al cor de la pedagogia, igual que
al cor de la democracia, hi ha el procés de la investigacio, el procés de la recerca, el procés del desig.

Estimular el desig d’aprendre i no conformar-se amb un saber, per molt elaborat que sigui, i encara
menys quan aquests sabers provenen de la maquina i de la intel-ligencia artificial.

Durant molt temps he cregut que els alumnes, per exemple a I’escola, desitjaven aprendre.
Crec que aixo no és del tot cert.

Els alumnes desitgen saber i, si €s possible, saber sense aprendre.

I el nostre paper com a adults és permetre’ls desitjar aprendre i no simplement sabet.

No quedar satisfets amb les certeses que els omplen, sind estar sempre en recerca i descobrir sempre
nous sabers sota els sabers que els s6n ensenyats.

Per tant, aquest pensament critic és de tots els instants, és de cada moment.
Es al cor de la ciutat, és al cor de I’escola, és al cor de la familia.
Cada vegada que un adult acompanya un infant per dir-li:

«Ves més lluny. Anem més lluny junts. No ens conformem amb allo que creiem saber, amb les
nostres representacions, amb els eslogans que ens assetgen, amb la publicitat que ens empeny al
consum. Anem meés lluny, anem a buscar, posem-nos en recerca.

I aqui crec que els adults tenim una gran responsabilitat perqué hem de transmetre als infants no
simplement sabers, no simplement coneixements i competéncies, sin6 una relacié amb el saber.

Una relaci6 d’exigencia.
Una relacié de recerca.
Una relaci6 de desig i de ganes.

I aquesta relacio és la que hem de mantenir amb nosaltres mateixos, perqué mantenint-la amb
nosaltres mateixos podem transmetre-la als nostres infants.

Crec que el pensament critic no és simplement un conjunt de dispositius pedagogics o didactics.

Es una relacié amb el mon.



Una relacid que questiona el mén i que mai no es conforma amb les simplificacions, els esquemes,
els eslogans que simplifiquen aquest mon, que el caricaturitzen i que ens omplen de certeses, pero
de certeses que generen violéncia.

Per tant, si, I’escola té una responsabilitat.
Les families tenen una responsabilitat.

Pero les ciutats també tenen una responsabilitat, sempre que permetin que les persones es trobin i es
posin juntes en recerca.

Posar-se juntes en recerca malgrat les nostres diferéncies:

Diferéncies d’edat.

Diferéncies d’origen.

Diferencies de preocupacions.

Diferéncies de professions.

Posar-nos junts en recerca de solucions.

Solucions locals, aqui mateix, per avui.

Pero també solucions més globals.

Solucions perque el nostre mén pugui escapar de les derives que 1’amenacen.

Quan individus diferents es posen junts en recerca, €s posen junts en una cerca, es donen un objecte
de recerca comd, crec que podem superar la satisfaccio en les certeses immutables i accedir a aquest
pensament critic que evocaveu.

Ester Bonal:
Moltes gracies.

Perdoneu que prenc apunts.

Marina Garcés:

Si.

Estic totalment d’acord amb tot el que diu Philippe Meirieu i voldria afegir algunes coses.

Crec que sovint hem adoptat una concepcié molt abstracta del que significa el pensament critic.

I quan dic abstracta no ho dic en contra de 1’abstraccid, que és molt necessaria i molt bona, perque
ens permet sortir d’alld que immediatament son les nostres vides 1 d’allo que immediatament ens
condiciona.

Ens permet desplagar-nos; si no fos aixi, no buscariem res ni aniriem a la recerca de res.

Pero hem d’anar més enlla de I’abstraccio i preguntar-nos quines son les condicions materials,
simboliques i institucionals que fan possible aquest moviment i aquest desplacament.



Com que molts de vosaltres veniu de diferents llocs del mén, voldria donar-vos una dada que ha
aparegut aquesta setmana passada en aquest pais.

Parlem de pensament critic i, per tant, parlem de les condicions per a I’emancipacio.

Sapigueu que I’edat d’emancipacio, en el sentit literal de la paraula —&s a dir, poder sortir amb prou
recursos de casa, de les families corresponents— dels joves que ja no son joves espanyols
actualment, és de 30,2 anys.

30,2 anys ¢és I’edat d’emancipaci6 avui a I’Estat espanyol.
Si partim d’aqui, que passa?
Es a dir, des d’on es pensa? Com es pensa? Amb qui es pensa?

Perque pensar no passa nomeés aqui, en aquest espai abstracte. Passa amb tot el cos, amb la vida,
amb el temps de treball, amb la precarietat, amb les persones amb qui vivim.

Parlem de com viure d’una manera que no estigui limitada, imposada per tots aquests tancaments,
fins i tot en la vida més intima, en la vida familiar i en la vida relacionada amb 1’habitatge.

Perqueé estem parlant que aquesta edat d’emancipacié correspon —i podriem fer el calcul
matematic— a un determinat preu del metre quadrat.

I aix0 també és violéncia.
Aix0 també és guerra.
Aix0 també és un atac a la vida de les persones.

Per tant, quan els filosofs, els pedagogs, els mestres —i sovint també els politics en els seus
discursos— omplim aquestes paraules de pensament critic, d’emancipacid, d’autonomia, de la gran
tradicié moderna il-lustrada, al voltant d’aquests conceptes, hem de donar-los tota aquesta condicio
encarnada, concreta i situada del que volen dir avui.

Aleshores, com s’ensenya el pensament critic?
Aprenent a percebre tot aixo.

En el moment en que ens posem en moviment per formular aquestes preguntes que fan possible
desmuntar, gliestionar, canviar i construir altres relacions possibles.

Aix0 significa no desconnectar, per exemple, les lluites per I’habitatge, les lluites educatives, el
problema de la lectura, la relacié amb el llenguatge.

Tot aixd no sén problemes separats.
Perque si els separem, d’alguna manera ja hem perdut.

Ens especialitzem en els nostres camins de relacié amb el mén, quan, al final, el pensament critic és
precisament aixo:

No és tenir una opini¢ feta sobre allo que pensem de les coses.

Es poder canviar aquesta mirada sobre les coses a mesura que ens trobem, no només en dialeg amb
els altres, sind també en confrontacio, en relacid i en cami amb aquests altres.

Per tant, aprendre pensament critic és tot aixo:



Saber on som i en quin moment estem en relacié amb totes aquestes dimensions del problema.
No per sentir-nos més impotents, sino tot el contrari.

I aqui hi ha I’altre aspecte que crec que té molt a veure amb si volem continuar parlant del
pensament critic.

Quin és I’estat emocional dominant avui en gairebé tots els ambits de la vida social, almenys en el
nostre context?

La impoténcia i la por.
Qui ha alimentat aquesta impoténcia i aquesta por?

Com hem quedat impregnats d’impoténcia i por a les escoles, als barris, als carrers, a les nostres
vides intimes, en les relacions afectives?

Perqueé la por i la impoténcia no son gracies divines, no baixen del cel.

S’alimenten a través d’una gran industria de la por, molt rendible, que ens fa més governables, que
ens fa més aillats, que ens fa més fragils.

I que fa que, finalment, aquestes vides confinades, que no poden circular de manera autonoma,

lliure i amb condicions d’igualtat per la ciutat, acabin convertint-Se en aquests individus
protofeixistes, aquests individus enfadats, aquests individus ressentits, que acaben, d’alguna manera,
fent explotar aquesta situacio.

| després els culpabilitzem.
Els joves es fan de dretes, els altres es fan no sé qué, aquests no volen col-laborar, els altres...
Com s’arriba fins aqui?

Aqguesta és, crec, la gqliestié del pensament critic avui, abans de posar-nos a fer grans dibuixos
abstractes sobre el man.

Ester Bonal:

Gracies. Philippe, vols dir alguna cosa? Podeu aplaudir. Aplaudiu com vulgueu.

Philippe Meirieu:

Si, jo crec, com Marina, que I’emancipacio no es pot fragmentar. L’emancipacio és global i afecta la
totalitat de la persona. Pero també crec que el repte emancipador d’avui és el rebuig de qualsevol
forma d’essentialitzacid, de qualsevol forma d’empresonament.

I avui em preocupen els tancaments. El tancament en els origens, el tancament en les pertinences,
pero tambeé el tancament en el tanel dels algoritmes a través de les xarxes socials, que sempre
prioritzen allo que ja heu triat, allo que ja heu fet, i que us tanquen en allo que ja sou.

L’emancipacio, etimologicament, és la possibilitat de diferir d’allo que ens ha fet ser qui som. Som
éssers fets per unes circumstancies, som éssers contingents, pero no estem condemnats a continuar
sent allo que ens ha configurat. Podem diferir, podem ser diferents.



I perque cadascu pugui ser diferent, cal que trobi en el seu entorn, en el seu context, estimuls; cal
que trobi cultura, diferents formes d’expressio: I’expressio de la cultura en les seves formes més
simboliques, pero tambeé I’expressio de la cultura artesanal, 1I’expressio de tot allo que construeix les
relacions humanes.

Aguesta descoberta de les diferencies que ens enrigueixen és, al meu entendre, al centre del proces
d’emancipacid, sempre que estigui vinculada a la preocupacio, com heu dit molt legitimament, per
la dignitat de la persona en la seva vida quotidiana.

Dignitat en I’habitatge, dignitat en la salut, dignitat en I’atenci6 social. Pero aquesta dignitat no ha
d’anar acompanyada d’una assignacid, d’una etiqueta.

| avui assignem les persones i assignem els infants. A Franga diriem: “Aquest alumne ¢és disléxic”.
Si, és dislexic, perd no esta identificat com “un disléxic”. Aquest alumne també té competeéncies
perqué és aficionat al manga, perqué és un excel-lent jugador de futbol, i jo no 1’he d’empresonar en
la seva disléxia.

No tinc dret a tancar ningu dins d’una naturalesa determinada. Al contrari, tinc el deure de permetre
que aquestes persones descobreixin altres coses per superar-se i escollir, per superar-se i escollir la
seva propia vida.

I crec que vosaltres, les ciutats, teniu una responsabilitat essencial en aquesta obertura: en aquesta
capacitat de mostrar, de donar a escoltar, de permetre descobrir coses diferents d’allo d’on venim,
perqué puguem escollir cap a on anem.

Ester Bonal:
Soc hiperactiva. Soc hiperactiva, perd encara no havia descobert la paraula.

Estic molt d’acord amb el que diu Philippe: I’existéncia d’etiquetatges o d’identificar algi només
per una caracteristica concreta. | aixo té a veure amb la idea de Marcuse sobre sentir-nos en arribar
al capdamunt, i amb aquesta tensio entre la seguretat que necessitem les persones humanesi la
llibertat que també necessitem.

Aquesta tensié genera una necessitat d’identitat que alimenta actituds absolutament polaritzades,
bel-ligerants i fins i tot feixistes, vinculades a comunitats tancades, a aquest tancament del qual
parlava Philippe: com tot es va tancant i com aix0 genera I’exclusio de I’altre.

I com reaccionem davant d’aix0? Quan defensem aquestes posicions i ens mirem al mirall, quan
veiem les nostres propies contradiccions, hem de treballar perqué volem educar per a I’emancipaciéd
1 per a tot aix0, pero alhora som dins d’institucions, escoles, universitats i espais molt jerarquitzats,
molt estratificats.

Com naveguem enmig d’aix0? Com busquem les claus per poder combatre tot aixo?

Marina Garcés:



Crec que hi ha dues qiiestions. L’altra cara d’aquesta por i d’aquesta sensacié generalitzada
d’impoteéncia és que sovint qui té una estructura —Sigui una institucio, una identitat o una posicio—
davant d’aquest escenari de por i impoténcia no només reafirma la seva identitat, la seva posicio i la
seva condicio, sind que també adopta una actitud defensiva.

Una de les meves preocupacions, juntament amb moltes altres que ha expressat Philippe Meirieu, és
aquesta sensacid que cada vegada vivim més en entorns on les persones gque tenen responsabilitats
—1i tots en tenim alguna— tendeixen cada vegada més a actuar des de la defensa.

De vegades amb molt bones paraules, i no jutjo si la intencié és bona o dolenta, perqué aquest no és
el tema. Perod és aquest tancament: que no em questionin, que no diguin que he fet alguna cosa
malament, que no es posi en dubte el que faig.

I aix0 pot acabar portant a dinamiques d’exclusio0, a allunyar-nos cada vegada més d’aquells que ens
ho posen facil, d’aquells que ens reafirmem i ens accepten sense qiiestionar-nos.

No podem parlar de pensament critic, ni de democracia, ni de ciutats educadores, ni de res semblant,
en entorns on cada vegada més aquestes practiques ens allunyen els uns dels altres.

Podem deixar d’actuar a la defensiva? Que passa si deixem d’actuar a la defensiva? Potser no ens
agradara el que descobrirem del que fem, del que som, de la imatge que de vegades retornem als
altres.

La critica i I’autocritica poden anar de la ma. I I’autocritica no és la culpa, que és ’altra cara que
també volia abordar.

Som societats catoliques, ho vulguem o no, i potser som més o menys creients. | la culpa és una
altra cara d’aquestes pors que ens travessen avui. No ens agrada sentir-nos culpables.

No ens agrada sentir-nos culpables quan les escoles no poden fer bé la seva feina; no ens agrada
sentir-nos culpables com a activistes o com a intel-lectuals que, al final, sentim que repetim
paraules buides pertot arreu.

I moltes vegades aquesta culpa acaba convertint-se en una recerca de culpables. Ens alliberem
d’aquesta culpa buscant culpables.

I sovint qui rep aquesta culpabilitzacid avui son els joves. | volia dir que un dels reptes que tenim €s
no culpabilitzar ni victimitzar els joves de les nostres societats.

No sén només victimes, ni son nomes culpables de les coses negatives del nostre temps.

Philippe Meirieu ha presentat I’exemple dels diagnostics a I’escola. El que passa és que els joves
diagnosticats o criminalitzats —i aix0 cada vegada passa mes— acaben definits per aquesta etiqueta.

Proposaria, d’entrada, que un dels reptes és deixar de fer funcionar aquestes marques amb la
naturalitat i la quotidianitat amb qué les utilitzem, perque son el mirall de les nostres pors.

Son el mirall dels professors que necessiten un diagnostic per escapar de les seves dificultats
pedagogiques. També son el mirall d’una societat que no vol mirar les malalties del seu temps sind
a traveés del control: el control policial, el control sociologic, el control tecnologic.

Tot aixo son sistemes que tanquen portes que haurien d’estar obertes 1 que acaben creant la il-lusio
d’un mon sota control.



Ester Bonal:

En aquest sentit, hi ha una frase de Philippe que he llegit: I’educacio6 és un art perqué gestiona
I’imprevist.

I potser per aix0, en aquest moén obsessionat pel control, I’educacié no interessa, perque potser no €s
capa¢ de gestionar I’imprevist.

Philippe Meirieu:
Si, és possible. Crec que I’educacio és, efectivament, I’acompanyament de la Ilibertat.

Vivim en un moén en que ’acompanyament de la llibertat es considera més un perill que una
oportunitat. | potser aqui hi ha tot el problema.

També és un problema perque les nostres institucions sovint tenen valors. | son valors honorables,
acceptables, fins i tot de vegades valors molt bells. Pero les practiques que desenvolupen no sempre
son coherents amb els valors que proclamen.

I crec que un militant, sigui del camp que sigui, €s algu que actua buscant la coheréencia: la
coheréncia entre els valors i les practiques.

I aguesta coheréncia no és facil. Perque una institucid tendeix a mostrar projectes generosos,
magnifics, i després funciona en sentit contrari als projectes que proclama.

I nosaltres, vosaltres, perque sou militants educatius, preguntareu: “Per qué no feu allo que dieu?
Per que no poseu en marxa una escola que formi realment per a I’autonomia? Per que a la ciutat les
persones no poden trobar-se, perque estan tancades en barris, en cultures, en professions?”’

I qiiestionareu les disfuncions de la societat en nom d’aquests valors, rebutjant convertir-vos en allo
que assenyala bocs expiatoris, responsables de les nostres propies culpabilitats.

I, en el mateix sentit, diria que per acceptar avancar cap al dialeg, cap a les trobades, cal acceptar el
valor del debat: del debat ciutada, del debat entre persones.

Em preocupa molt el que esta passant avui al mon, que és una forma de regressio.

Tots sabeu que entre els dos i els tres anys els infants passen del que anomenem competencia
muscular a competéncia linguistica.

La competéncia muscular és quan I’infant, perque encara no sap parlar, agafa un objecte i el llenca o
el desmunta.

Pero als tres anys, progressivament, accepta parlar d’aquest objecte, anomenar-10 i entrar en relacio
amb el mon a traveés del llenguatge.

I avui veiem caps d’Estat al més alt nivell que retrocedeixen de la competéncia lingiiistica a la
competéncia muscular,

Es a dir, que passen de la capacitat del llenguatge, del dialeg, de relacionar-se amb els altres, a la
forga, la violéncia i I’enfrontament.



I crec que un dels grans reptes de I’educacio avui és ’accés a la paraula: permetre que cadascu
descobreixi que és capag de parlar, de parlar amb els altres, i de fer de la paraula una eina de combat,
perod un combat per la fraternitat.

I crec que avui, perqué sou aqui, parlareu entre vosaltres; quan torneu a casa fareu possible que hi
hagi espais on les persones puguin parlar, reflexionar juntes, debatre juntes, i sortir de tots els
tancaments, sortir de la temptacié d’oposar-se en lloc de parlar.

I crec que un dels reptes civilitzadors més importants €s precisament aquest: aconseguir parlar-nos
en lloc d’oposar-nos.

Ester Bonal:

Acabem recordant el que deien tant Philippe com Marina: no deixar de buscar la coherencia entre
els valors i el discurs, i allo que acabem fent cadascun de nosaltres des dels nostres espais de
politica educativa, centres educatius, espais pedagogics i tots els ambits on treballem en educacid.

Fent un paral-lelisme amb aquesta idea d’emancipacio, potser la pregunta és si estem disposats i
disposades a assumir el risc de buscar aquestes esquerdes i, per tant, emancipar-nos nosaltres
mateixos d’allo que ens lliga a les nostres institucions.

Buscar aquestes esquerdes dins de les institucions per comengar a moure 1’engranatge i canviar les
coses en un mon que, com deia Philippe, esta retrocedint en aquest sentit i que ens porta en direccid
contraria.

Vull reivindicar, Albert, que teniem una hora i n’hem passat quaranta minuts.

Un aplaudiment, si us plau, per a Marina i Philippe.



