EMANCIPACIÓN, EDUPUNK Y NTICS

I. INTRODUCCIÓN

Con este trabajo tenemos la intención de pensar la emancipación en el marco de las pedagogías universitarias. Pretendemos observar de qué modo entran en juego las subjetividades mediáticas, cómo podría darse el proceso emancipador por medio del uso de las TICs y con la ideas pedagógicas que propone Edupunk. Confrontaremos las instituciones educativas, como modelos duros o “sólidos” (“hágalo como se dice”), con Edupunk, como modelo blando o “líquido” (“hágalo usted mismo y como quiera”). Propondremos ciertas consideraciones sobre prácticas emancipadoras que supone Edupunk. Describiremos el aprendiz edupunk como productor y consumidor de sus propios productos culturales. Veremos cuál es la forma de compartir los conocimientos por medio de la red: las ideas, las búsquedas, las producciones intelectuales son puestas en común en blogs, en páginas web, en YouTube, etc., o sea se los comunica (se los pone en común). Se produce así un proceso de comunicación/educación.

Para finalizar reflexionaremos acerca de la importancia de una actitud política para entender y participar del proceso cultural y social que  los países latinoamericanos están atravesando en estos últimos años.

II. DESARROLLO

Kant, en su ensayo sobre “¿Qué es el iluminismo?”, explicó la minoría de edad como una incapacidad en el uso de la inteligencia sin la guía de otro. Entendía que el sujeto es el responsable de ese defecto, puesto que no posee la decisión, ni el ánimo, ni la voluntad de utilizar su propia capacidad. Entonces, el filósofo grita “sapere aude, ten el valor de servirte de tu propio entendimiento”
. El estado de minoría de edad es una metáfora de la sumisión, de la subordinación a un orden impuesto desde afuera. Durante este período, la imagen 'padre-rey-dios' determina al sujeto como 'sujetado' a un poder, de quien depende para sus propias decisiones. Esta posición se favorece por la construcción de fantasías y supercherías religioso-fantásticas.

Paulo Freire, en su Pedagogía del oprimido oponía dos situaciones áulicas, derivadas de dos posiciones políticas diferentes: la educación/pedagogía bancaria, en contraste con la educación/pedagogía emancipadora. Esta última forma educativa hace que “[...] los hombres se sientan sujetos de su pensar, discutiendo su pensar, su propia visión del mundo, manifestada, implícita o explícitamente, en sus sugerencias y en las de sus compañeros.”
 

Jacques Rancière pone el énfasis en la inteligencia al servicio de la voluntad y explica que: ”el modo más frecuente de ejercicio de la inteligencia es la repetición. Y la repetición aburre. El primer vicio es la pereza. Es más fácil ausentarse, ver a medias, decir que uno no ve, lo que uno cree ver. Así se forman las frases de ausencias, los 'por lo tanto' que no traducen ninguna aventura de la mente.”

Las expresiones kantianas, la mirada emancipadora de Freire, la inteligencia puesta como la voluntad y las manifestaciones y los ejercicios educativos propuestos por Edupunk -producidas por fuera de las instituciones universitarias- están insoslayablemente vinculadas.

La emancipación pone a los sujetos en un espacio de decisiones personales, desde donde toma por su propia cuenta su capacidad de pensar por sí mismo. Esta competencia se desarrolla con la práctica y el tiempo, pero principalmente con la 'atrevimiento', con la voluntad.

El hombre contemporáneo (posmoderno), el de la sociedad teledirigida, se encuentra sujeto a una formación socio-cultural derivada de las pantallas de los medios y desde donde se construyen subjetividades (no sólo simbólicas), se marcan agendas y se constituyen modelos discursivos, amparados en la afectividad, el dinamismo y la seducción
. Las libertades del sujeto-video están subsumidas a esquemas y a gramáticas preexistentes. Estás gramáticas lo desnaturalizan y vuelven a sujetarlo.

Internet, como herramienta tecnológica (teniendo en cuenta la posibilidad de acceso a dicha herramienta), tiene en circulación vertiginosa una gran cantidad de datos, de informaciones acerca de casi todos los temas y por medio de todos los recursos de la web: radio on-line, fragmentos de programas televisivos subidos a YouTube, capítulos de libros escaneados o libros completos, videojuegos on-line o en diferido, videos caseros, etc. Las voces se multiplican en este gran hipertexto. Muchos aportes son producciones de usuarios de la red.

Las redes sociales de comunicación -Facebook, Youtube, Twitter, Tumblr, etc.-, crean nuevos sujetos individuales y colectivos. Una característica de estos espacios es la exterioridad respecto a las hegemonías discursivas de los dominantes medios audiovisuales. Podríamos pensar que existen ciertas continuidades discursivas, repeticiones de discursos establecidos por estos medios. Sí, es cierto; pero existen grandes aportes individuales/colectivos que se diferencian de ellos, por cuanto se trata de modos apropiados y resignificados
.

En este contexto, las universidades tienen aún cierto grado de resistencias/sospechas ante las posibilidades de que estas herramientas tecnológicas puedan aportar novedades al mundo del conocimiento. Las causas de esta actitud serían múltiples: cuestiones referidas a la veracidad de los contenidos, miedo a perder el rol de poder que brinda el conocimiento y la permanencia de un status y reconocimientos, pensar que vienen sólo a sustituir al libro y otras razones tecnofóbicas
. Entonces, el uso académico  de estas redes es muy tímido e inestable, o inexistente.

Ahora bien, fuera de las universidades ¿cómo logra un sujeto-en-red la emancipación? ¿Es el mismo sujeto-sujetado al que le hablaba Kant o es otro tipo de sujeto? ¿Estaríamos hablando de una ontología ser-web 2.0?  Giovanni Sartori nos dice que la humanidad ha sufrido (y está sufriendo) un pasaje abrupto que va del homo sapiens al homo videns
. Este brusco paso se vincula con el desuso de la inteligencia frente a la invasión de la cultura visual y audiovisual, y en este pasaje tenemos un sujeto que “ve sin entender”. En esta transpolación de modos de percepción (inteligencia) a otro (visual) cierta información se pierde irremediablemente.

Por otra parte, Sartori cree que la cultura del homo-sapiens (proveniente de la escritura) es culta y que la del homo-videns (de la audio-visual) padece un retroceso en ese sentido. ¿Estamos pensando en el paralelismo entre esta posición, en clave de concepto y proyecto  de 'civilización' contra la 'barbarie' sarmientinos?

Aun cuando Sartori sostiene una mirada distópica, su hipótesis de trabajo nos permite considerar sus descripciones para elaborar preguntas y replantear la desesperanza. Entonces, preguntémonos, ¿cómo hacer para que la espectacularidad de los medios audiovisuales (incluido internet) se convierta en objeto inteligible y un medio que permita nuevos conocimientos?

Los planteos que ponen su acento en los cambios y las crisis derivadas de ellos no son ciertamente nuevos. Hannah Arendt en su quinta reflexión sobre la crisis en la educación, piensa en los niños estadounidenses, y deja claro que la “educación ha de ser conservadora; tiene que preservar ese elemento nuevo e introducirlo como novedad en un mundo viejo que, por muy revolucionarias que sean sus acciones, siempre es anticuado y está cerca de la ruina desde el punto de vista de la última generación.”
 El concepto de conservación es el que sigue dominando en los altos estudios universitarios.

Nuestra posición es ubicarnos en la recuperación de la información en ese pasaje del que habla Sartori y de posicionarnos en un utopía emancipadora freiriana, de modo que, el hombre-video y el hombre-sapiente converjan en un nuevo hombre-emancipado, alejado de las conservaciones.

La educación como sistema permite aprendizajes y ajustes necesarios para que ese pasaje sea con la menor pérdida posible. ¿Sirven los modelos culturales de los mass-media para aprender a aprehenderlos y evitar su poder 'subjetivador'? ¿Puede emancipar un maestro “repetidor”, mientras alterna con direcciones como: “esto es así” o “copien”? ¿Son las redes sociales de internet un modelo emancipador y de libertad de pensamiento?

El pasaje de la modernidad a la posmodernidad se sucedió en momentos de mayor reproductibilidad tecnológica, de una proliferación de flujos mass-mediáticos coexistentes con la escritura. Este sujeto posmoderno tal vez no es el sujeto-sujetado sino un sujeto-en-red. ¿Qué puede aportarnos, entonces, la red? ¿Cómo se puede aprender con esta herramienta?

- Edupunk

Edupunk es una herramienta educativa pensada en términos emancipadores. Este modelo (que, en su propia lógica, no pretende serlo) surge del Punk: movimiento juvenil contra-cultural cuya intención es marcar las diferencias entre el diseño cultural hegemónico y la cultura de los barrios obreros de Inglaterra. Este movimiento nace en la década del setenta. Sus desafíos eran despegarse de la ética y de las costumbres establecidas socialmente. Buscan incomodar y confrontar los hábitos y las relaciones sociales de la cultura adulta.

Entre otras cosas, el resultado fue la expresión “hazlo por ti mismo” (do it yourself), en ella aparece el desencanto de los sistemas globalizados y de las instituciones. Estos espacios socio-políticos no habían dado respuestas suficientes a la población inglesa sumida en la pobreza gracias a la crisis económica de la década. Pese a esta dificultad, surgen la inventiva y el reconocimiento de la habilidad humana de razonar y de plantear sus propias preguntas. Greg Graffin ha escrito el Manifiesto Punk y en él explica que este movimiento “es la expresión personal de la singularidad que proviene de las experiencias de crecer en contacto con nuestra habilidad humana para razonar y plantear preguntas”.

La Escuela de Frankfurt -representada por G. Lukacs, M. Horkheimer, Adorno, Benjamin, Marcuse, Habermas, entre otros- dio claras muestras de ese mismo desencanto. La propuesta de esta escuela apela directamente a la mirada de la sociedad. Propone asistir críticamente a los espectáculos de los sistemas de conocimientos provenientes del mercado y los productos de las industrias culturales. Este paradigma europeo tiene su fuerte persistencia en conceptos e ideas, aún en circulación, en al ámbito académico universitario.

Consideramos que la educación universitaria, la posición de la escuela de Frankfort, la filosofía punk y las NTICs tienen un punto de encuentro, de contacto, en Edupunk. La idea de esta modalidad (que no sigue un modelo) parte del compromiso, de la voluntad, de aprender, por el gusto de hacer preguntas a una pantalla, escribirlas y buscar respuestas. Educar punkamente (?) implica libertad de organizaciones institucionales o de plazos preestablecidos. No requiere de planificaciones, ni de proyectos inacabables. Antes bien, el único elemento necesario es el sapere aude kantiano, el anhelo de aprender y el deseo de hacer las cosas por uno mismo. Los resultados de esos aprendizajes no tienen la pretensión de ser absolutas, sino relevantes sólo para ese momento y para esa pregunta. Mantiene abierta la posibilidad de cambios.

Criticaríamos que esta forma de aprender es cíclica, desorganizada, insegura e interminable. Sin embargo, implica un interés en participar del propio aprendizaje y en formar parte de lo que se quiere conocer. Lo volitivo y su ejercicio (“atrévete a valerte de tu propia inteligencia”) muchas veces están ausentes en los modelos de enseñanza universitaria.

Edupunk tiene ensayos particulares
, muy interesantes con el propósito de aplicar el auto-aprendizaje en distintas áreas de la vida humana. Estos se proponen la investigación y el ejercicio crítico a partir de la emancipación de los sistemas educativos en vigencia. Se trata de una forma de enseñanza-aprendizaje paralelo al sistema universitario. En este lugar, el error es posible y necesario, así como la creatividad. Es un tipo de educación no-formal donde todo estaría al alcance de todos los que tienen posibilidades de acceso a las redes.

En ciertos aspectos, esta modalidad viene a dar cuenta de la idea de Nicholas Negroponte
 sobre la creatividad y sobre el error. Además, confirma el hecho de que, para educar, no es necesario saber hacerlo, se puede ser un maestro ignorante, si se piensa en un docente no-repetidor, sino en un educador (?) emancipador que él mismo logre emanciparse de su estado de conocedor y se convierta en un preguntador. Recordemos, en este punto, a Sócrates y el sentido dialógico de su filosofía.

Por otra parte, esta posibilidad de acceso al conocimiento está invocando la idea de tomar los medios, empoderarse de ellos y de usarlos para producir conocimientos nuevos, para que el educando haga
.

Edupunk es una propuesta educativa alternativa, comunicativa, dinámica y en la que se puede hacer converger los dispositivos educativos “sólidos”, en términos de Bauman
, y las formas líquidas que circulan por fuera de los escenarios académicos.

En el “sapere aude” y en el “do it yourself” se encuentran las concepciones emancipadoras. Atrévete a conocer por ti mismo, liberado del conocimiento estructurado, del paradigma hegemónico y de las dinámicas pedagógicas conductistas, aún en plena vigencia en los claustros universitarios (o cognitivistas
).

III. CONCLUSIÓN

Edupunk considera que la educación debe tener un modelo pedagógico distinto. Sus reglas se crean, se construyen y, luego, son destruidas para volver a hacerlas. Todo se puede compartir. El saber adquirido y los trabajos realizados circulan sin barreras por toda la red.

Son comunidades e individuos que se empoderan de los conocimientos a través de las tecnologías digitales debido a la facilidad que brinda la web 2.0.

El reconocimiento de las diferencias entre 'poder establecido' y 'utopías liberadoras' es el vínculo esencial para los propósitos emancipadores. Hay universidades en algunos países del mundo con  alternativas de acceso a contenidos, programas, textos, etc., por medios digitales. Sin embargo, no todo el material existente en esas plataformas son de acceso libre. Por eso, algunos pensadores contemporáneos, militantes a favor del software libre y del copyleft han trabajado sobre el concepto del uso de programas con códigos abiertos, lo que permitiría adecuar ciertos programas armados, en función de las necesidades de los usuarios. El código cerrado impide este tipo de manipulación. El copyleft plantea la idea del acceso a materiales de lectura de intelectuales, reconociendo el trabajo de este. Edupunk gira en la misma clave. Los códigos abiertos, el copyleft y Edupunk plantean poder elegir, colaborar, compartir, mejorar y ser partícipe activo.
 ¿No es esto lo esperable de un estudiante universitario?

También es cierto que los códigos abiertos facilitan los cambios y las adecuaciones de softwares educativos para subvenir a los intereses de los usuarios. Sin embargo, Edupunk no limita su mirada al estudio de estos códigos de programación de sistemas, sino que considera la web 2.0 como herramientas concebidas para el ingreso a personas no expertas en lenguajes computacionales. Entonces, la innovación no sería puramente tecnológicos, se trataría de los usos que pueden hacerse a través de esas tecnologías, o sea la apropiación de esos recursos.

En definitiva, Edupunk, las NTICs y la emancipación tienen su punto de contacto a partir de la convergencia de una enseñanza no dirigida por vías conocidas, sino a través de nuevas preguntas, de nuevas intrigas que ejerzan en los sujetos deseos de conocer, de comparar, de discernir, de confrontar conocimientos. El ejercicio de la enseñanza universitaria guarda grandes tensiones en la generación de conocimientos nuevos que sirvan para la transformación del ciudadano y del profesional. La conciencia política, liberadora y emancipadora es necesaria. La lectura política que haga el docente pondrá de manifiesto el modo de comprender los procesos culturales y sociales de nuestra sociedad contemporánea. Posicionamiento y actitud políticos no deberían de ser sólo conceptuales, sino también prácticos. Paulo Freire sintetizó esta idea diciendo que: “La politicidad es, entonces, inherente a la práctica educativa.
” Por su parte, Jorge Huergo
, pensando en la educación popular y comunitaria, asegura que hay que alentar la búsqueda y la curiosidad.
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ANEXO:

Sitios y blogs Edupunks:

· http://mientrasmiro.blogspot.com/2010/08/edupunks.html
· http://edupunks.tumblr.com/
· http://nomada.blogs.com/jfreire/2008/07/educacin-abiert.html
· http://www.soitu.es/soitu/2008/07/08/pieldigital/1215514331_951710.html

· http://es.scribd.com/doc/7266669/Manifiesto-Punk-by-Greg-Graffin
· Video explicativo sobre EduPunk:

· http://www.youtube.com/watch?v=FQqfudcilD8

Manifiesto Punk (3 de agosto de 2010):

“Las clases son conversaciones.

La relación es dinámica y la dinámica es relacional.

Sea hipertextual y multilineal, heterogéneo y heterodoxo.

Edupunk no es lo que pasa en el aula, es el mundo en el aula.

Sea como el caminante…haga camino al andar.

Sea mediador y no medidor del conocimiento.

Rómpase la cabeza para crear roles en su comisión, cuando los cree, rómpales la cabeza.

Sus roles deben ser emergentes, polivalentes, invisibles.

Asuma el cambio, es solo una cuestión de actitud.

Siéntase parte de un trabajo colectivo.

No sea una TV, interpele realmente a los que lo rodean.

Expanda su mensaje, haga estallar las cuatro paredes que lo rodean.

Mezcle, copiese, apropiese, curiosee, juegue, transfórmese, haga, derrape.

Al carajo con la oposición real/virtual.

Sin colaboración, la educación es una ficción.

Sea un actor en su entorno, investigue a través de la acción.

Hágalo usted mismo…pero también y esencialmente, hágalo con otros.

Sea Edupunk, destruya estas reglas, cree las suyas y luego, destrúyalas.”
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