Catedra Libre

India SiglosXiX1

“Si educamos a los nifios en la

cultura de la violencia, es logico que
tiendan a resolver los problemas que se
le presenten con violencia. Como
ensefiamos la guerra, tenemos guerra’”.

“La mente es increible. Puede ser entrenada y debiera ser entrenada para la paz”.

La India moderna de hoy, potencia de Asia, delante de China en algunos aspectos como la produccion de software,
lider del Tercer Mundo, aspirante a una silla permanente en el Consejo de Seguridad, tiene mucho que ofrecernos. Y no me
refiero s0lo a majestuosos monumentos, o a su gran variedad de bienes industrializados, o a su preciosa artesania, o a la medicina
alternativa, sino sobre todo a la préctica de la paz, producto de su patrimonio cultural.

En India, la tradicién- o las tradiciones en plural porque estamos hablando de una sociedad plural en la que conviven
distintas culturas- no es la memoria de los tiempos pasados que se pone a salvo en un Museo, sino algo vivo que interviene
activamente en todos los conflictos e intereses en forma de criterio moral, una auténtica piedra de toque y voz de la conciencia, y
es asi desde su fundacion como Republica independiente.

Cuando, como producto de largos afios de servilismo colonial y sumisidn cultural, muchos de los lideres intelectuales
progresistas llegaron a creer que las tradiciones indias representaban un espejismo, un peso muerto que habia que desechar en
aras de la modernidad, un hombre comun, un ciudadano desconocido de una nacién esclavizada, se par6 en la tierra firme de
esas mismas tradiciones para retar a Occidente y triunfé6 demostrando que la resistencia pasiva, la fuerza del alma, es superior a
la fuerza de las armas: Gandhi. La filosofia gandhiana est4 viva. Fuimos testigo directo al visitar la ciudad de Ahmedabad. Alli
tuvimos la oportunidad de conversar con Ravindra Varma, Rector de la Universidad Gandhiana de Gujarat y Director de Gandhi
Peace Foundation, la Fundacién Gandhiana para la Paz. Segun ¢€l, la paz puede ensefiarse.;No es eso un alivio y un gran regalo
para el convulsionado mundo de hoy? Pero empecemos por el principio.

La educacion en Gandhi

A Gandhi siempre le preocupé mucho todo lo que tenia que ver con la educacidén porque toda su vida, como el mismo
dijo, fue una busqueda por la Verdad. De hecho su autobiografia se titula asi: Mis experimentos con la Verdad. Si usted trata
de entender la verdad, tiene que adoptar un procedimiento, bien sea para entenderla usted mismo, es decir para educarse usted
mismo, o para tratar de explicarsela a los demas, o sea, educar a los demas. De hecho resulta muy dificil diferenciar una cosa de
la otra. Es méas o menos lo mismo que tratar de distinguir el método o los métodos que emplea para adquirir conocimiento, del
método o los métodos que emplea para transmitir conocimiento. Gandhi siempre se preocupo por educarse a si mismo y por tanto
por educar a los otros, y en cuanto al método, creia en el método cientifico: observacion, experimentacion, verificacion, y revision
de tesis con base en las evidencias obtenidas.

En resumen, su actitud hacia la busqueda de la Verdad era muy cientifica. Pero ademas, desde el comienzo, siempre tuvo
claro que el intento por alcanzar la Verdad no era un asunto meramente individual, sino colectivo.

Desde la época de Sudafrica, donde ¢l comenz6 su actividad publica, y donde inicié su busqueda de la Verdad o
Satyagraha, €l estaba claro en el papel que debia jugar la comunidad, y fund6 Ashrams o centros espirituales para la educacion de la



gente. Asi que le tocd pensar profundamente en el tipo de educacion requerida y los métodos para impartirla. Y fue experimentando
con nifos y adultos. Por lo tanto pudiéramos decir que hubo un refinamiento progresivo tanto en lo referente a las metas de la
educcion como al aspecto pedagdgico.

Cuando regreso a India tuvo que ocuparse de estos temas a una mayor escala, y si se quiere, de una manera todavia mas
intensa, porque ya no eran solamente las personas del Ashram, sino todo el pais ;Qué clase de educacion necesitaba el pueblo
indio? ; Qué métodos podian emplearse para que la misma fuera accesible a todos? Se preguntd. Y siguié experimentando. A todos
los niveles y con todos los aspectos. En Gujarat en los afios 20 estableciod una institucion de educacion superior, pero igualmente
cred otras para los mas pequenos. Le interesaba profundizar en las relaciones existentes entre la educacion y la construccion de la
nacion, la educacion y la construccion de uno mismo como ser humano.

En la medida en que se acercaba la meta de la independencia, alcanzada finalmente en 1947, la cuestion se hacia mas
apremiante. En los afios 30 Gandhi convoco a una conferencia a la que invit6 a educadores de todo el pais. Alli present6 sus ideas
y los especialistas, después de discutirlas, las aprobaron. En esencia quedo clara la conveniencia de:

* Aprender a través de la experiencia.

* No desligar a los estudiantes de su entorno (natural y social).

* Hacer girar el proceso de ensefianza-aprendizaje en torno a las artesanias propias del lugar. En una region productora
de textiles, por ejemplo, se deberia estudiar geografia, economia, historia, biologia y hasta matematicas en funcion
de la siembra de algodon, su transformacion y comercializacion. De esta manera se conservaria la tradicion y se
proveeria a los estudiantes de una forma para ganarse la vida sin depender de un empleo gubernamental.

* Enfatizar los valores.

Del ideal a la practica. La resistencia burocratica.

Sus ideas no pudieron implementarse en todo el pais. Hubo varios tipos de resistencia, pero la mas importante fue
la burocratica. La burocracia que fue entrenada bajo el viejo sistema inglés y obviamente lo defendia, se resistié y continua
resistiéndose a implementar cambios en este sentido, a pesar de que muchos estudios € importantes comisiones, antes y después
de la independencia, los han avalado. Sin embargo, algunas instituciones sobrevivieron y algunas otras se han creado dentro de
lo que pudiéramos llamar un sistema alternativo de educacion que, por supuesto, mantiene relaciones con el sistema educativo
nacional indio.

De la No-violencia

Pero el corazdn de la filosofia gandhiana es el Ahimsa, palabra en sanscrito que define la No-violencia total, No-violencia
de pensamiento, palabra y accion, lo cual implica relaciones positivas entre los seres humanos y entre éstos y su entorno. Segun
Ravindra Varma, en esta area en particular, aunque el mundo entero estd llamado a buscar alternativas a la cultura de la violencia,
no se ha logrado mucho. Haria falta, por un lado, probar la eficacia de la No-violencia, y por el otro, demostrar las maneras en las
que se puede poner en practica. Sin embargo, no es pesimista al respecto.

En su opinion, “La violencia misma se estd encargando de mostrar su caracter suicida”. Pone de ejemplo el 11 de
septiembre. ;Qué nos mostro el 11 de septiembre? Que la seguridad basada en armas es una quimera, no es real. Se trata de
proveer seguridad con base en las armas, utilizando la fuerza de la violencia y en la practica la situacion se complica, porque los
medios que se han adoptado para tratar de suprimirla no son los adecuados y lo que hacen es crear mas violencia, son la semilla
de la resistencia.

Y se pregunta, nos pregunta: ;Cual es el error? ;Cual es la raiz del problema? Y responde: “La raiz del problema est4 en
el hecho de usar la violencia. Si usas violencia, la respuesta serd violenta”. Pero, segun sus propias palabras: “En algin momento,
la gente tendra que darse cuenta de que los medios alternativos como la No-Violencia son la solucion. Entonces habra paz”.

La paz en Gandhi

(Que es la paz para Gandhi? ;Seria correcto equiparar los términos o los conceptos de paz y No-violencia? En opinion
de Varma, no puede haber paz sin No-Violencia. La paz no va con armarse hasta los dientes. Pero no hay que olvidar la mente.
La paz tiene que ser experimentada primero en la mente. Si se quiere crear las condiciones necesarias para la paz hay que crear
esas condiciones primero en las mentes de los seres humanos. La mente se entrena, la mente puede entrenarse en un sentido o en
otro. Si educamos a los nifios en la cultura de la violencia, es 16gico que tiendan a resolver los problemas que se le presenten con
violencia. Como ensefiamos la guerra, tenemos guerra.

.La paz puede ensefarse?

“Definitivamente. Hay un ejemplo sencillo pero muy revelador”, dice Varma: “Yo sé, porque he estado en Brasil, que en
America Latina es muy comun que si un nifio se golpea con una mesa, la madre lo consuela ensefidndole a devolver el golpe a la
mesa -Mesa mala, toma mesa- dice, y acto seguido le pega, para terminar con un: -Esto es po haberle pegado a mi pequefio- Y el
nino deja de llorar. Esto es una forma de ensefiarle que vencer a algo que ni siquiera tiene vida propia es correcto. Si se lo puede
“formar” o “deformar” en esta direccion, entonces se puede lograr lo contrario. La mente es increible.

Puede ser entrenada y debiera ser entrenada para la paz”. Ahora bien, aclara, “en este entrenamiento no sélo cuentan las
condiciones externas, no son solo los ejemplos lo que importan. Los ejercicios son determinantes. Tenemos que ejercitarnos en la
practica de la paz”.

A sabiendas de que hay excepciones, los problemas con Pakistan la mas notoria, en general en India encontramos
un ejemplo de esta practica. El indiano es un modelo que se revisa dia a dia, y sus instituciones se nutren del debate de las

contradicciones propias de un pais multicultural en vias de desarrollo, haciendo de la construccidn de la paz un acto participativo.

Ojalé aprendiéramos algo de ello, antes de caer al abismo.



