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La lucha por la escuela publica es un proceso que se desarrolla no sdlo des-
de el marco de la escuela sino desde la propia sociedad gue pretende generar
ese tipo de escuela. Este articulo reflexiona sobre un modelo de educacidon
deseable, basado en una racionalidad cooperativa, con vistas a la emergencia
de otro mundo posible, como alternativa al actual escenario mundial, producto
de la globalizacidn neoliberal hegemdnica, basada en el individualismo, la com-
petitividad y la mercantilizacidn de la vida. En este sentido, basamos nuestras
propuestas en los principios éticos y politicos de una educacidn cooperativa que
promueva la inclusidn de todos los seres humanos y la responsabilidad para con
la naturaleza y las generaciones futuras.
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cooperacién; Etica; Diversidad cultural.
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La lucha por una escuela publica es un  pues, en muchos “lugares” y en diversas esca-

largo proceso que no puede ser analizado y
desarrollado so6lo desde el marco de la escuela
sino desde la propia sociedad que pretende
generar ese tipo de escuela. Es en la sociedad
y en sus diversos subsistemas donde hay que
trabajar de forma coordinada e interactiva
a favor de un proceso que es largo y lleno de
dificultades, y que entrevemos como un obje-
tivo en el horizonte, en cuya construcciéon
trabajamos muchas personas y colectivos que
creemos posible otra educacién, otro mundo.
El trabajo a favor de la escuela publica ocurre,

las, y tiene un claro componente politico, en
cuanto que supone una opcioén por un cambio
bésico de la sociedad. En ese sentido, la bus-
queda de una escuela publica deseable implica
la definiciéon de una educacién deseable, y
ésta a su vez implica la lucha por otro mundo
deseable y posible, como alternativa radical al
actual modelo dominante de sociedad. En ese
sentido, creemos que hay que desarrollar una
reflexién sobre el modelo de educacién como
nexo entre el modelo de escuela publica y el
modelo de sociedad.
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Este trabajo tiene, pues, como objetivo es-
bozar un modelo de educaciéon deseable basada
en la cooperacién, como un camino para la
realizacién de una pedagogia asentada sobre
fundamentos epistemoldgicos, éticos y politi-
cos alternativos, con vistas a la realizacién de
otro mundo posible basado en una “globali-
zacion cooperativa’. Asi, el articulo empieza
situando la cuestion a través de un analisis de
los problemas sociales que atraviesa la huma-
nidad, y, mediante la lectura del retrato de la
crisis actual vigente en la contemporaneidad,
se expone como podemos dar respuesta a los
problemas sociales causados por la logica de la
globalizacién neoliberal competitiva a partir de
la “educacién como préctica de cooperacion”;
en la dltima parte, se plantean algunas suge-
rencias de vias pedagdgicas para construir otro
mundo posible asentado en la perspectiva de la
educacion cooperativa.

Los problemas de nuestro mundo
en el marco de la globalizacion
neoliberal

En el actual escenario de la contempora-
neidad, la humanidad atraviesa una aguda
crisis con consecuencias de gran magnitud en
los diferentes aspectos de la vida. Esta crisis
es causada, en gran medida, por la hegemonia
de la légica de mercado propia de la globali-
zacion neoliberal, que concibe la dindmica de
las relaciones sociales sélo a partir del interés
y del beneficio econémico; es decir, la vida en
sociedad se interpreta a través de la optica del
paradigma del “individualismo metodologico’,
centrado, a su vez, en laldgica del mercado, que
analiza, explica y regula el comportamiento de
las relaciones sociales, a nivel local, nacional
y mundial, a partir de la competitividad, del
egoismo y del lucro, en detrimento de otras
dimensiones de la vida, como la amistad, la so-
lidaridad, la responsabilidad y la cooperacion.

Como resultado de esta situacion se agra-
van los problemas en los ambitos culturales,
éticos y politicos, debido a la sumision de estos
ambitos a los dictados del mercado, deriva-
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dos de la logica del sistema dominante. Dicha
légica promueve el individualismo, la compe-
titividad, la exclusion social de una gran parte
de la poblacién mundial, la invisibilidad de los
saberes de las culturas subalternas con respecto
a la cultura dominante, el consumismo exacer-
bado y la falta de respeto a las diferencias de
clase, etnia, género, idioma o religion.

La légica del mercado se estructura, pues,
bajo la forma de una racionalidad técnica ins-
trumental, basada en la explotacion de los seres
humanos y en la falta de responsabilidad con
respecto a la naturaleza y las generaciones
futuras, dada la vinculacién de la ciencia a los
intereses del capital. Por ello las dimensiones
éticas, culturales y politicas del ser humano
queden sometidas al poder del dinero y de la
informacion procedente de los medios de co-
municaciéon de masas, que difunden supuestos
falsos e interesados acerca de la organizacion
de la sociedad. Uno de estos supuestos es hacer
creer en la muerte del estado; sin embargo lo
que se observa realmente es su fortalecimien-
to, bajo otros formatos no tradicionales, de tal
forma que asi se satisfacen las demandas de los
grandes grupos financieros internacionales en
detrimento de la atencion y el cuidado de los
aspectos indispensables para una vida digna,
como la educacién, la salud y la seguridad
social (Santos, 2005). Esa vinculacién y la obe-
diencia del estado alos intereses de estos grupos
financieros traen, entre otras consecuencias, el
aumento del desempleo, de la violencia y de la
miseria en todo el mundo, produciendo asi una
situacion creciente de deshumanizacién para
la inmensa mayoria de la poblacién mundial.
En este sentido hay que destacar realidades tan
graves como las siguientes:

[...] alo largo del siglo XXI los habitantes de
la Tierra pasaremos de ser 6.000 millones a ser
9.000 millones; la distribucién de los recursos en
el planeta es escandalosamente desigual: el 20% de
la poblacién mundial consume el 80% de los re-
cursos; muchos millones de personas no disfrutan
de unas minimas condiciones de vida: 5.000 perso-
nas mueren cada dia por beber agua contaminada,
1.000 millones no tienen acceso al agua potable,
1.000 millones padecen hambre [...] (Garcia Pérez,
2011, p. 109).
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De hecho, esta situacién de deshumani-
zacién ha provocado -como reaccién- que en
todos los continentes surjan iniciativas de dia-
logo -entre los intelectuales, las organizaciones
y los movimientos sociales comprometidos con
la transformacion de la situacion vigente- en
relacion con la construccion de alternativas di-
rigidas a la implementacion de otras politicas
publicas eficaces. Esas politicas se basarian en
una pedagogia que proponga nuevas formas
de re-inventar las relaciones en los planos lo-
cal, nacional e internacional, desde un nuevo
paradigma sustentado por una ética en pro de
la dignidad de todos los seres humanos, una
ética asentada en los principios del “don’, la
participacion, la reciprocidad y el cuidado y la
responsabilidad con los seres humanos y con el
medio ambiente.

Asi, pues, junto a los graves problemas de
nuestro mundo, aparecen también caminos de
esperanza en la construccion de otro mundo
posible, con alternativas basadas en la reflexion
y la accién sobre la realidad, a partir del estable-
cimiento de un didlogo entre los saberes popu-
lares y los saberes cientificos. Este didlogo surge
de la relacién solidaria entre la teoria y la prac-
tica de la comunidad cientifica y de los movi-
mientos y organizaciones sociales a favor de la
realizacion concreta de la utopia de un mundo
mas humano y fraterno, en el que la vida sea
vivida sobre la base de una igualdad asociada
al respeto a la diversidad cultural. Es decir, a
partir de la denuncia de la realidad vigente, se
anuncia un mundo mas humano y solidario en
el que toman protagonismo hombres y mujeres
como personas que actiian criticamente en el
mundo y con respecto a ese mundo, buscando
otra globalizacion posible fundamentada en los
ideales de una civilizacién planetaria que ten-
ga como base el cuidado y la cooperacién; una
globalizacidn alternativa que re-construya rela-
ciones sostenibles desde el punto de vista social
y ambiental, re-inventando la politica, la eco-
nomia y la educacién en torno a supuestos diri-
gidos a la realizacion de propuestas de una vida
responsable para con el futuro de la humanidad
en el planeta Tierra. Como afirma Jonas: “Obra
de tal modo que los efectos de tu accién sean

compatibles con la permanencia de una vida
humana auténtica sobre la Tierra” (1995, p. 40).

Esta crisis de dimensiones planetarias afecta
a todas las areas de la sociedad contemporanea
y se manifiesta en los diversos lugares del mun-
do a distintas escalas -local, nacional, continen-
tal y mundial-, teniendo graves consecuencias
para todos, especialmente para los més pobres.
Genera, asi, una deshumanizacioén que dificulta
sobremanera la emergencia de otra ciudadania
verdaderamente alternativa, basada en la res-
ponsabilidad y el cuidado del medio ambiente y
en la consecucion de la vivencia de la igualdad
de todos los seres humanos.

Vivimos, en efecto, bajo el imperativo de un
modelo social sustentado por la ideologia de
mercado propia de la globalizacién neoliberal
hegemonica, que privilegia el individualismo,
la competitividad, el consumo vy el lucro, sobre
la base de una ética que promueve la maximiza-
cidén de beneficios y la reduccion al minimo del
estado de bienestar social. Asi, la vida se orga-
niza y funciona a partir de la légica utilitarista
del paradigma individualista de la moderni-
dad eurocéntrica, que se presenta y se impone
como un modelo tnico para todos los espacios
sociales del planeta (Garcia Diaz, 2004; Mar-
tins, 2012).

Todo ello lleva a un modelo de desarrollo
basado en la mercantilizacién de los seres hu-
manos y del medio ambiente, lo que tiene como
resultado una desigualdad social cada vez ma-
yor en todo el mundo y una destruccion acele-
rada de los recursos del planeta. En coherencia
con dicho modelo la ensefianza y el aprendizaje
de las personas se orientan a ser consumidores
compulsivos y a la aceptacion del mito del pro-
greso continuo y del crecimiento ilimitado -y
basado en la competitividad- de la economia;
lo que en tltima instancia termina provocando
la descomposicion social y el agotamiento de
los recursos naturales, al asumir un proyecto
de tecnociencia que amenaza la existencia de
todos los seres vivos.

Este paradigma promueve, en definitiva,
la explotacion de la naturaleza y de las perso-
nas como objetos. Toda una serie de acciones
pedagogicas contribuyen a la creacion de esta
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sociedad basada en la cultura del utilitarismo,
centrada en la premisa de “tener mas”, guiada
por el principio monoldgico del culto del yo,
gobernada por la propaganda y la publicidad,
que transmiten informacion sesgada sobre la
busqueda incesante de la acumulaciéon de di-
nero como un ideal de “vida feliz”. Esta cultura
del “tener mds” representa el polo opuesto de la
cultura del “ser mds”, que se asienta en el prin-
cipio dialdgico del “nosotros” comunitario y se
constituye sobre relaciones humanas nacidas
de fundamentos éticos y politicos alternativos,
basados en el establecimiento de una practica
de cooperacién entre las personas con vistas a
la asuncion de actitudes de responsabilidad y
de cuidado para con la humanidad y la natu-
raleza.

Ante esta situacion marcada por la cultura
del tener mds, se acentua la exclusion social de
una gran parte de la humanidad, por la impo-
sicién de politicas de austeridad, desarrolladas
por la mayoria de los gobiernos en el mundo;
politicas que reducen las inversiones en secto-
res imprescindibles para el logro de una huma-
nizacién completa, como la salud, la educacion
y la seguridad social. Como resultado de estas
politicas, tenemos efectos nefastos para la vida
que contribuyen a la descomposicion del tejido
social. En ese sentido, M. Santos ya senalaba:

La globalizacion se estd imponiendo como una
fabrica de perversidades. El aumento del desem-
pleo se vuelve crénico. La pobreza aumenta y las
clases medias pierden calidad de vida. El salario
medio tiende a bajar. El hambre y la falta de vivien-
da se generalizan en todos los continentes. Nuevas
enfermedades como el SIDA se instalan y viejas do-
lencias, supuestamente extirpadas, hacen su regre-
so triunfal. La mortalidad infantil permanece, a pe-
sar de los avances médicos y de la informacién. La
educacion de calidad es cada vez mas inaccesible.
Se expanden males espirituales y morales, como el
egoismo, el cinismo y la corrupcion (2005, p.19).

Esta ideologia de la globalizacion neoliberal
ha penetrado en el 4ambito de la educacion, es-
pecialmente en las instituciones de ensefianza,
prescribiendo actuaciones gobernadas por los
dictados de la ética de mercado que utilizan
las empresas. En ese sentido ha de entender-
se la adopcidn de una pedagogia dirigida a la
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ensenanza y el aprendizaje de “competencias
técnicas” capaces de atender las exigencias de
un mercado de trabajo dependiente de la logica
empresarial. En esa direccion afirma Laval:

El nuevo modelo escolar y educativo que tiende
a imponerse se fundamenta, inicialmente, en la su-
jecién mas directa de la escuela a la razén econoémi-
ca. Depende de un “economicismo” aparentemente
simplista cuyo principal axioma es que las institu-
ciones, en general, y las escuelas, en particular, sélo
tienen sentido dentro del servicio que deben pres-
tar a las empresas y a la economia (2004, p. 3).

En ese camino, la ensenanza y el aprendi-
zaje de los contenidos estan dirigidos a lograr
una educacién que responda a la logica del
“capital humano”, que proclama que los conoci-
mientos a adquirir deben ser s6lo aquellos que
tengan un valor econémico, en detrimento de
los conocimientos necesarios para incentivar la
participacion de los ciudadanos en la sociedad.
Como resultado de la hegemonia de la logica
del “capital humano’, la escuela se inserta cada
vez mas en la logica global de mercado al trans-
mitir conocimientos para un aprendizaje que
asegure la eficacia y la utilidad de los seres hu-
manos, con el fin de lograr funciones estrecha-
mente relacionadas con la maximizacién de los
beneficios con gastos minimos. Desde esta 16-
gica, el estado transfiere a la escuela el compro-
miso casi exclusivo sobre los resultados de la
educacion, como destaca F. J. Merchan (2010),
atribuyendo, en ultima instancia, a los centros
escolares y a los profesores las causa tltima del
fracaso de la educacion.

En el marco del sistema neoliberal domi-
nante se pierde, pues, el sentido de “escuela
publica’, instaurandose el principio de una su-
puesta “libertad de eleccion de centro escolar”
por parte de las familias; una eleccion que solo
beneficia a aquellas familias que tienen capa-
cidad para llevar a sus hijos al centro deseado
y pagar su coste, mientras que las familias con
escasa capacidad econdémica terminan siendo
los unicos usuarios de los centros publicos;
como fruto de ese proceso de progresiva segre-
gacion, los centros llamados publicos terminan
deteriorandose y perdiendo su sentido de es-
pacio educativo de integracion social. Este tipo
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de proceso hace algunas décadas que se viene
desarrollando en paises de arraigo neoliberal,
como los Estados Unidos!, y se est4 extendien-
do hoy por la mayor parte del mundo.

Pero, a partir de la denuncia de esta situa-
cion vigente, podemos anunciar nuevas posi-
bilidades para la educacidn, a fin de construir
otro mundo posible centrado en una nueva
conciencia que permita la (re)construccion
de un pensamiento integrador capaz de hacer
emerger una civilizacion basada en una globa-
lizacién cooperativa.

(Re)construir el pensamiento a partir
de la ética de la vida

Desde la perspectiva de una globalizacién
cooperativa, se puede (re)construir un pensa-
miento que parta de una nueva ética basada en
una conciencia planetaria, que permita, a su
vez, fundamentar un desarrollo fundamentado
en el cuidado y en la compasién en favor de la
preservacion de la vida humana y de todos los
seres que existen en la Tierra. Este ideal de coo-
peracion -contrapuesto al paradigma utilitaris-
ta del mercado- hunde sus raices en la solidari-
dad y en la responsabilidad de la construccion
de una ciudadania que implique un sentido de
pertenencia de los seres humanos con respecto
alo local, lo nacional y lo global. A este respec-
to, Morin afirma:

Somos verdaderamente ciudadanos, decimos,
cuando nos sentimos solidarios y responsables.
La solidaridad y la responsabilidad no pueden ve-
nir de exhortaciones sentimentales ni de discursos
civicos, sino de un profundo sentido de afiliaciéon
(afiliare, de filius, hijo), sentimiento matripatridti-
co, que deberia ser cultivado de forma concéntrica
sobre el pais, el continente, el planeta (2012, p. 74).

Por consiguiente, la educacion -que se pro-
pone como alternativa- debe ser reformada en
base a un cambio epistemologico basado en la
antropo-ética, que, segun Morin (2000), es la

ética del encadenamiento de tres términos: in-
dividuo / sociedad / especie, de donde surge la
conciencia del espiritu eminentemente “huma-
no”. Se abre asi una utopia centrada en la espe-
ranza de una humanidad forjada en la concien-
cia y la ciudadanfa planetarias?, sobre la base de
una pedagogia que desarrolle habilidades tales
como: la solidaridad, la unidad planetaria en la
diversidad, el respeto a la pluralidad cultural, la
comprension, y -en ultima instancia- el trabajo
a favor de la humanizacién de la humanidad a
través de la solidaridad, la responsabilidad y la
cooperacion en las relaciones sociales con vis-
tas a una instauracion de la democracia en to-
dos los espacios sociales.

En ese sentido, el surgimiento de una de-
mocracia radical surge de esa pedagogia com-
prometida con la transformacion social, cuyos
presupuestos filosoficos se someten al escru-
tinio de una ética en pro de la plena humani-
zacion de todos los seres humanos; es decir,
las relaciones pedagdgicas se constituirian en
base el reconocimiento mutuo entre los actores
educativos en la (re)construccion del conoci-
miento; el cual debe ser ensefiado y aprendido
con la finalidad de promover la realizacion de
acciones de inclusion de todos los seres huma-
nos, acciones forjadas en la alteridad, de acuer-
do con el supuesto de Lévinas (2007) de que
la ética de la alteridad tiene que ser la primera
filosofia en la orientacion y la realizacion de las
acciones humanas.

En esta pedagogia de naturaleza ética, la
ensefianza y el aprendizaje dejan de estar orga-
nizados en funcion del discurso del paradigma
del mercado y toman como referencia otro pa-
radigma instaurado sobre una epistemologia
basada en el principio de la busqueda de la
igualdad y en el reconocimiento de la diversi-
dad cultural; lo que supone que el conocimien-
to debe ser enseflado y aprendido en base al
didlogo intercultural entre los diferentes sabe-
res de todas las culturas, con una perspectiva
de cooperacion.

1 Véase, por ejemplo, la critica de pedagogos como M. Apple en Garcia Pérez, 2003.
2 Sobre la idea de educacién para una ciudadania planetaria véase también: Garcia Pérez y De Alba, 2008; Moreno

Fernandez y Garcia Pérez, 2013.
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Este paradigma procede de la comple-
mentariedad de corrientes de pensamiento de
diferentes regiones del mundo (visiéon “post-
geografica”), que aportan presupuestos epis-
temoldgicos desde los hemisferios sur y norte
con vistas a la construccién de saberes eman-
cipatorios, dirigidos a la construcciéon de un
mundo donde quepan todos los seres humanos
en términos de una supervivencia digna (Dus-
sel, 2005; Sousa Santos, 2008; Martins, 2012).

Desde el hemisferio sur, ese mundo es pen-
sado a través de la denuncia -hecha por las co-
rrientes vinculadas a los estudios “postcolonia-
les”- de la opresion econdmica, politica, social
y cultural que sufren los pueblos sometidos al
modelo hegemoénico eurocéntrico; y, a partir
de esa denuncia, se hacen propuestas funda-
mentadas en una pedagogia centrada en ideas
vinculadas a la construccién de ese otro mundo
posible, basado en una ética comunitaria y en el
dialogo intercultural, con el fin de reinventar la
politica y la economia en torno a la amistad, la
convivencia y la solidaridad.

Por otro lado, desde el hemisferio norte -es-
pecialmente en algunos paises de Europa- sur-
gen criticas que se aproximan y complementan
las teorias de los estudios postcoloniales del
hemisferio sur, también en relacién con la de-
nuncia de la opresion sufrida por los pueblos de
Europa a causa de la logica del neoliberalismo,
que reduce la vida a una incesante busqueda
de la ganancia, sin compasion por los demas y
por la naturaleza. Estas criticas coinciden con
el anuncio de propuestas inspiradas en una pe-
dagogia orientadora de acciones centradas en
las dimensiones simbdlicas de la solidaridad y
la cooperacion, cuyos cimientos estan en linea
con el ideario de Mauss (1924), que establece
que las relaciones humanas deben guiarse por
la triple obligacion de dar, recibir y retribuir.

Asi, pues, esta complementariedad entre
los pensamientos del hemisferio norte y del
hemisferio sur puede significar el nacimiento
de una epistemologia que haga posible la con-
vergencia y el didlogo en torno a diversos co-
nocimientos en pro de esa pedagogia que dé
lugar a una cooperacién humana a escala local,
nacional y mundial.
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Construir otro mundo a partir
de la educacion como practica de
cooperacion

La formacién humana estructurada y orga-
nizada en y por la cooperacién puede ser una
de las vias educativas para la transformacion de
la realidad social, a partir del intercambio entre
los saberes de las diferentes culturas de todo el
mundo. Este proceso se haria —como se ha ex-
presado- desde una perspectiva de busqueda de
una humanizacion guiada por el imperativo de
la igualdad de clase, género, etnia, lengua y re-
ligién, asociada al principio de responsabilidad
con el futuro de la vida de todos los seres en
el planeta Tierra, en orden a la consecucién de
una vida digna (Sousa Santos, 2000).

En esa direccion, Paulo Freire -en su Peda-
gogia de la Autonomia- nos aporta los conoci-
mientos necesarios para una practica pedagogi-
ca comprometida con la transformacién social,
al sefialar la ética en pro de todas las personas
como fundamento indispensable para la gene-
racién de practicas comprometidas con la hu-
manizacion, denunciando la violencia impues-
ta por la légica del mercado de la globalizacion
neoliberal y realizando una propuesta en favor
de la asuncidn de la dignidad en la vida. En esa
linea exponia:

Los educadores y los estudiantes no podemos,
en realidad, escapar al rigor ético. Pero debe quedar
claro que la ética de la que hablo no es la ética me-
nor, restringida, del mercado, que se inclina obe-
diente a los intereses del lucro. En el plano interna-
cional comienza a aparecer una tendencia a aceptar
los aspectos cruciales del “nuevo orden mundial”
como naturales e inevitables. En un encuentro in-
ternacional de ONGs, uno de los ponentes dijo que
estaba escuchando con cierta frecuencia en paises
del Primer Mundo la idea de que los nifios del Ter-
cer Mundo afectados por enfermedades como la
diarrea aguda no debian ser salvados, pues tal re-
curso solo prolongaria una vida ya destinada a la
miseria y al sufrimiento. No hablo, obviamente, de
esa ética. Hablo, por el contrario, de la ética uni-
versal del ser humano. De la ética que condena el
cinismo del discurso arriba citado, que condena la
explotacion de la fuerza de trabajo del ser humano,
que condena el acusar por rumores, afirmar que al-
guien dijo A a sabiendas de que se habia dicho B,
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falsear la verdad, enganar al incauto, golpear al dé-
bil e indefenso, enterrar el suefio y la utopia, prome-
ter sabiendo que no cumplira la promesa, dar falso
testimonio, hablar mal de los demas por el gusto de
hablar mal. La ética de la que hablo es la que se sabe
traicionada y negada en las conductas gravemente
inmorales, como en la perversion hipocrita de la
pureza en puritanismo. La ética de la que hablo es la
que se sabe afrentada en la manifestacion discrimi-
natoria de raza, de género, de clase (1996, pp. 6-7).

Por lo tanto, una educacién como practi-
ca de la cooperacidon no puede prescindir del
didlogo y de una respuesta ética a partir del in-
conformismo con los problemas y males socia-
les, provenientes de una distribucién desigual
de la renta en nuestra sociedad, asumiendo la
rebeldia a través de la practica de la denuncia,
por parte de educandos y educadores, de esos
problemas y males sociales que promueven el
eclipse de lo humano, asi como del intercambio
de acciones, a nivel local, nacional y mundial,
con vistas a la construcciéon de otro mundo
posible, en el que se puedan compartir los bie-
nes, materiales y simbdlicos, necesarios para
que los individuos puedan llegar a ser perso-
nas criticas insertas en y con la sociedad. En
eso consistiria una auténtica educacion para la
ciudadania con perspectiva planetaria. Y esa
educacion ha de construirse en una escuela
como espacio publico donde sea posible no ya
prepararse para ser ciudadanos, sino ejercer,
de hecho, la ciudadania.

Esta emergencia de las personas como ac-
tores sociales criticos se configuraria a partir
de un cambio profundo en la formacién de
profesores y alumnos, sustituyendo un modelo
tradicional de enseflanza centrado en el apren-
dizaje de contenidos desconectados de la reali-
dad por otro modelo innovador fundamentado
en una perspectiva de la comprension, el juicio
critico y la accién sobre los problemas sociales
y ambientales relevantes de nuestro mundo. A
partir de las aportaciones de la teoria critica,
de la teoria de la complejidad y del construc-
tivismo, ese modelo educativo alternativo pue-
de proponer vias pedagogicas para solucionar
esos problemas, trabajando en un marco cu-
rricular que integre contenidos significativos,
desde la perspectiva inter y transdisciplinar, y

que estimule la participacion critica y ciuda-
dana de los actores educativos en el interior de
la sociedad (Garcia Pérez, 2000; Garcia Pérez y
De Alba, 2008).

En esa linea, el cambio educativo en nues-
tra sociedad exige que las escuelas puedan
elaborar sus curriculos a partir de problemas
relevantes, teniendo como referencia tanto la
perspectiva de las diversas disciplinas cientifi-
cas como la perspectiva del conocimiento coti-
diano que suelen manejar los alumnos, quienes
tienen experiencias de muchos de esos proble-
mas en su vida diaria (Garcia Pérez, 2000 y
2011). En todo caso, no debemos olvidar que,
junto al cambio del curriculo -en el que a veces
se han depositado demasiadas expectativas-, es
indispensable también un cambio profundo en
otros aspectos basicos para el desarrollo de la
educacion, tanto en el dmbito de los centros es-
colares (centros mas pequefios, con identidad
propia, adaptados a su entorno, con espacios y
tiempos ajustados a las necesidades de quienes
tienen que aprender) como en el ambito de las
politicas educativas, dependientes —como se ha
venido exponiendo- de la légica de la globali-
zacion neoliberal.

Asi, pues, la educacién como practica de la
cooperacion se enraiza en el didlogo intercul-
tural y en la ética de la reciprocidad con vistas
ala (re)construccion del conocimiento a partir
del reconocimiento de todos los actores educa-
tivos y de la integracion de saberes cientificos y
populares en pro del establecimiento de prac-
ticas pedagodgicas centradas en presupuestos
emancipatorios, que promuevan la visibilidad
de los saberes de aquellas culturas que son sub-
alternas con respecto al modelo hegemonico
neoliberal y que produzcan un intercambio de
las diversas culturas en un proceso de comple-
mentariedad. De esa forma cada cultura con-
tribuiria, segun sus caracteristicas y peculia-
ridades, al proceso de compartir los bienes, a
escala local, nacional y mundial, en orden a la
consecucion de una vida basada en la partici-
pacidn, la igualdad y en el reconocimiento de
lo diferente y de lo comun.

Estas acciones, desarrolladas en el ambito
educativo, favorecerian -como se ha dicho- la
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emergencia de una civilizaciéon cooperativa,
basada en otro modelo de globalizacién po-
sible, con un ethos colectivo nacido de la soli-
daridad y la compasion entre las personas y en
la responsabilidad para con el planeta Tierra;
un ethos capaz de regenerar la democracia y
de hacer emerger conocimientos generados
en un sistema de relaciones fundamentadas en
una antropologia de “lo inter-humano”. Esos
conocimientos son y deben ser reconstruidos
en el encuentro cara a cara entre los partici-
pantes de relaciones basadas en la comunién a
través de la experiencia del movimiento dial6-
gico fundamentado en el principio del “yo-td”
(Buber, 2001). Es decir, que los conocimientos
sean elaborados a través del didlogo generado
por el reconocimiento del otro y por la reci-
procidad, establecida en intercambios realiza-
dos segun ese principio. A ese respecto, Paulo
Freire propone:

El yo dialégico, por el contrario, sabe que es
exactamente el ti que lo constituye. Sabe también
que, constituido por un ti -un no-yo-, ese ti que lo
constituye se constituye, a su vez, como yo, al tener
en si un td. De esta forma el yo y el td pasan a ser,
en la dialéctica de estas relaciones constitutivas, dos
ta que se hacen dos yo (2005, p. 192).

De esta forma, esos conocimientos cons-
truidos desde la perspectiva del “don” y de “lo
inter-humano” hacen emerger una pedagogia
al servicio de una vida verdadera, que instituye
un nuevo orden social a partir de la regenera-
cioén de los valores civicos y de la solidaridad,
y sustentado por la reciprocidad en la vida. En
esa direccion sefiala Brandao:

Por lo tanto, la ecuacion dar-recibir-retribuir,
que, segun Marcel Maus, estaria en la creacion del
propio orden de la vida social, pasaria a estar vigente
entre nosotros en otros términos. Ya no como una
reciprocidad institucional e impuesta, sino como
una nueva forma de interactuar basada integramen-
te en principios de reparto, solidaridad y participa-
ci6én. Una vida en la que la solidaridad deje paso a
paso la esfera de las actitudes interactivas obligato-
rias, o cooptadas por los medios de comunicacién y
la empresa, y venga °a ser remodelada por completo,
de manera que forme parte de las opciones reci-
procas de una vida social concebidas totalmente en
otros términos y para otros (2012, p. 65).
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Por consiguiente, los procesos pedagogi-
cos constituidos en y por la ética del recono-
cimiento y de aceptacion de todas las culturas
y por el didlogo entre los saberes populares y
cientificos en torno a la cooperaciéon que busca
“ser mas” de forma compartida con los otros y
las otras, pueden contribuir a ofrecer posibi-
lidades, a partir de la educacién, para el sur-
gimiento de ese otro mundo posible, de una
civilizacién planetaria generada en la coope-
racion, la solidaridad, la reciprocidad y la res-
ponsabilidad, como una verdadera alternativa
al mundo de la globalizacién neoliberal com-
petitiva. En fin, que se construya una utopia
de otra globalizacion erigida sobre la base de
la constitucion de un mundo en el que, como
dice Freire (2000), “sea menos dificil amar”. Es
decir, que la solidaridad y el amor hacia los se-
res humanos y la naturaleza sean una exigencia
radical para la construccion de otro modelo de
globalizacion que instaure esa civilizacion pla-
netaria cooperativa.

Consideraciones finales

La reflexion sobre la (re) construccién de
los posibles caminos necesarios para la emer-
gencia de otro mundo posible solo esta en una
fase inicial y tiene como objetivo proponer un
dialogo abierto sobre los temas que afligen a la
humanidad con respecto a la propuesta de una
pedagogia alternativa orientada hacia presu-
puestos centrados en la responsabilidad para
con la naturaleza y la busqueda de la igualdad
de las personas asociada al respeto de las dife-
rencias de clase, etnia, género y religion entre
los seres humanos.

En ese sentido, la (re)construcciéon de esa
pedagogia se puede realizar a partir de la idea
de la investigacién y la innovacién educativa,
construyendo un curriculum en torno al traba-
jo sobre problemas sociales y ambientales re-
levantes, que posibiliten el estimulo de la par-
ticipacion ciudadana y el compromiso social
(Garcia Pérez, 2011). Este compromiso social
puede y debe ser forjado desde las escalas local,
nacional y global, a partir de las experiencias
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de los actores sociales dentro de las escuelas,
de las organizaciones sociales, a través de un
movimiento centrado en la esperanza de un
mundo mas solidario y humano, el cual es y
sera erigido sobre la base de la denuncia de la
realidad vigente sometida a la logica del para-
digma del individualismo metodoldgico de la
globalizacion neoliberal competitiva, asi como
a partir del anuncio de una convergencia de pa-
radigmas basados en el didlogo entre razén y
emocion, en pro de de la inauguracién de una
civilizacién planetaria cooperativa, tal como se
ha expuesto.

Por lo tanto, es fundamental que los actores
educativos actien criticamente en los diferen-
tes espacios sociales, a partir de la reflexion en
y con la realidad, problematizando los temas de
relevancia para la humanidad en las dreas de la
politica, la cultura, la educacion y la ética, de
manera dialdgica, en orden al establecimiento
de una cooperaciéon que permita profundizar
en la justicia social y en la democracia en el
mundo, compartiendo los bienes materiales y
simbdlicos entre las personas, las instituciones,
los paises y los continentes.

Asi, frente a la crisis que atraviesa la huma-
nidad, ocasionada, en gran parte, por la légica
del modelo mercantilista dominante, es de suma
importancia que se estructure en el mundo de
las escuelas, de los movimientos, de las organi-
zaciones sociales, una pedagogia que conduzca a
un aprendizaje engendrado en una ética en favor
de la vida de todos los seres vivos y del didlogo
intercultural. Es decir, que la formacién humana
esté cargada de suefios, de esperanza y de utopia
a favor de la (re)construccién -en medio del mar-
co de desigualdad social en que vivimos- de otra
globalizacion en todos los ambitos de actuacion
de las personas, en la que la compasion, la amis-
tad y la reciprocidad estén inmersas en la cultura,
asumiendo una solidaridad planetaria centrada
en una racionalidad de la cooperacién que, se-
gun la vision de Tévodédjré (1981), sustituiria a
la racionalidad de la competitividad y del lucro.

Solo sobre estas bases podremos construir
una escuela publica que sea un verdadero espacio
social compartido, integrador, un ambito para
que alumnos y alumnas empiecen a ejercer una
ciudadania activa, critica y comprometida con la
solucién de los graves problemas del mundo.
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ABSTRACT

Public school and education as a practice of cooperation. Another globalization
is possible.

The fight for public school is a process that develops not only within the school
but at the society that aims to generate that kind of school. This article re-
flects on a model of desirable education, based on a cooperative rationality,
aimed at the emergence of another possible world, as an alternative to the
current global scenario, which is a product of the hegemonic neoliberal globali-
zation, based on the individualism, the competitiveness and the mercantiliza-
tion of the life. In this sense, we base our proposals on the ethical and political
principles of a cooperative education that promotes the inclusion of all human
beings and the responsibility for nature and future generations.

Kevworbps: Public School; Neoliberal globalization; Education based on coopera-
tion,; Ethics; Cultural diversity.

RESUME

Ecole publique et éducation comme pratique de la coopération. Une autre mon-
dialisation est possible.

La lutte pour I'école publique est un processus qui se développe non seulement
au sein de I'école, mais de la société qui vise a générer ce genre d'école. Cet
article reflete sur un modele d’éducation souhaitable, fondée sur une rationalité
coopérative, qui vise I'émergence d’'un autre monde possible, comme une alter-
native a la situation mondiale actuelle, produit de la mondialisation néolibérale
hégémonique, basée sur l'individualisme, la compétitivité et la marchandisation
de la vie. En ce sens, nous basons Nnos propositions sur des principes éthiques
et politiques d'une éducation coopérative qui favorise l'inclusion de tous les
étres humains et la responsabilité pour la nature et les générations futures.

MoTs CLe: Ecole publique; Mondialisation néolibérale; Education fondée sur la
coopération; Ethique; Diversité culturelle.
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