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El rechazo dd sistema de educacion colonid, que la administracion britanica habia establecido a
comienzos dd siglo XIX en la India, fue una importante caracteristica del fermento intelectua
creado por la lucha de liberacion. Muchas persondidades indias, entre las que se contaban
dirigentes politicos, reformadores socides y literatos, dieron expresion a ese rechazo. Pero nadie
rechazo la educacion colonia de modo tan radica y absoluto como Gandhi, ni nadie propuso una
dternativa tan extrema como la suya. La critica de la educacién colonid por parte de Gandhi se
inserta en su critica globa de la civilizacion occidental. La colonizacidn, incluido su programa
educativo, era para Gandhi la negacion de la verdad y de la no violencia, los dos vaores para é
supremos. El hecho de que los hombres de Occidente hubieran derrochado “toda su energia, su
industriay su ingenio en saquear y destruir a otras razas’ era prueba suficiente para Gandhi de que
la civilizacion occidental era “un caos lamenteble”.” Por consiguiente, para é no era posible que
esa civilizacion fuera un simbolo del “progreso”, ni nada digno de imitacion y transplante en la
India

Seria erbneo interpretar la reaccion de Gandhi a la educacién colonid como un
sentimiento de xenofobia.  Igualmente erréneo seria verla como un sintoma de un sutil dogma
“revivdigtd’. S fueraposibleleer € plan de “educacion basica’ de Gandhi como un texto anénimo
de la historia de la educacién en € mundo, habria que clasficarlo en la tradicion de los humanistas
progresstas de Occidente como Pestalozzi, Owen, Tolstoy y Dewey. Ello no nos permite
considerarlo en @ contexto de la dicotomia civilizadora de Oriente-Occidente de que Gandhi hablé
en dgunos de sus escritos. Y sin embargo, subsiste € hecho de que Gandhi queria que la
educacion, reinterpretada con arreglo a los criterios que estimaba correctos, ayudase a la India a
gpartarse del concepto occidental del progreso, hacia una forma distinta de desarrollo a su juicio
més adecuada a sus necesidades y més viable -para todo € mundo- que é modeo occidentd de
desarrollo.

El hombre y la maquina

Gandhi logré plantear € discurso educativo fuera de la dicotomia familiar Oriente-Occidente,
aunque lo insert6 en la critica del sistema occidental, situando € problema de la educacion en una
didéctica digtinta, la dd hombre contra la méaquina. En esta didéctica, € hombre representaba a
toda la humanidad, no solo a la India, mientras que la méguina representaba € Occidente
indugtridlizado. Durante toda su existencia Gandhi considerd su vida persona y las causas por las
gue combatia en un contexto global. Esta percepcion no fue menos aguda en la Ultima década de
su vida quie en sus comienzos, cuando presentd su propuesta de una “educacion basica’.?



El nicleo centrd de la propuesta de Gandhi consigtia en la introduccidn de una artesania
productiva en & programa de estudios. No se trataba Ssmplemente de introducir una actividad
artesana como disciplina escolar obligatoria, sino de hacer del aprendizgje de una artesaniad gede
todo € programa de estudios. Por ambos conceptos, ello suponia una reestructuracion a fondo de
la sociologia del conocimiento escolar en la India  Para la sociedad india, d trabgo artesano
correspondia a las castas inferiores. El conocimiento de los procesos de produccion de artesanias
tales como la hilatura, € tgido, los curtidos, la dfareria, @ trabagjo de los metaes, la cesteria o la
encuadernacion de libros habia sido un monopolio de determinadas castas en € escadn més bagjo de
la jerarquia socid tradicional. Muchos de €ellos pertenecian a la categoria de los “intocables’. La
tradicion indigena de la educacion en la India, asi como € sistema colonia de educacion, habian
hecho hincapié en técnicas taes como la afabetizacion y otros conocimientos que eran monopolio
de las castas superiores. Con arreglo a su epistemologia, la propuesta de Gandhi iba encaminada a
cambiar de ariba a abgjo € sstema educativo. La filosofia socid y € plan de estudios de la
“educacion béasica’ favoreciaalos nifios de las capas mas bgjas delasociedad. Se trataba de dterar
el significado smbdlico dela*“educacidn” y, por consiguiente, menoscabar |a estructura establecida
de las oportunidades de educacion.

Los argumentos de Gandhi para introducir los procesos de produccion en la ensefianza no
eran tan radicaes como su interpretacion. Para €, las escuelas debian ser o mas autosuficientes
posible, y dlo por dos razones. Una era de caracter puramente financiero, a saber:  que una
sociedad pobre no podia proporcionar educacion a todos sus nifios a menos que las escudas
generasen los recursos 'y € dinero necesarios para hacerlas funcionar. La otra razon era palitica, y
era que la autosuficiencia financiera protegeria de por si a las escuelas contra la dependenciay las
injerencias del Estado. L os vaores de autosuficienciay autonomia eran sumamente gpreciados por
Gandhi. Pertenecian a su vison de una sociedad asentada en la verdad y la no violencia La
autosuficiencia financiera estaba vinculada a la verdad, y la autonomia a la no violencia. Ningin
individuo o inditucion que no participase directamente en € proceso de produccion para la
supervivencia podria permitirse respetar la “verdad” durante mucho tiempo. Este individuo o
ingtitucion tendria que depender del Estado hasta un punto que haria que la violencia, en una u otra
forma, fuerainevitable. Un sisema estata de educacion era un término contradictorio en lavison
gandhiana de la educacion. La posibilidad de que la escudla produjese ela misma los recursos para
SU propio mantenimiento mostraba la via para poder escapar de esa contradiccion.

La idea de las escudas productivas procede evidentemente de las dos comunidades que
Gandhi establecié en Sudéfrica. La Granja Phoenix, que empezd afuncionar en 1904, y la Granja
Tolstoy, que se establecid en 1910, despertaron en Gandhi un interés'y una fe indestructibles en las
posibilidades de la vida en una comuna rurd. El primero de estos experimentos se inspiro, a
parecer, en lalectura de la obra de Ruskin Unto this last. Gandhi sac tres lecciones de este libro,
0 més bien, como ha explicado Louis Fischer,* Gandhi aporté tres mensgjes d libro. El primero es
que la finalidad de una buena economia es € bienestar de todos, d segundo es que las ganancias
derivadas del trabgjo manua (como € de un pelugquero) tienen € mismo vaor que las obtenidas
con d trabgjo intelectua (como & de un abogado); y € tercero fue que lavidamés vdida erala de
un trabgjador manua o un artesano. Gandhi recuerda, en su autobiografia, que decidio poner en
préctica estos mensgies en cuanto termind de leer d libro de Ruskin, en € curso de un vige en
ferrocarril.

Gandhi puso en préctica por primera vez en Phoenix la clase de vida que su propuesta de
“educacion bésicd’ condderaba “benéfica’, y con dgo més de rigor y ambicion en la Granja
Tolgtoy, un poco después. Como su nombre lo indica, cuando emprendio este Ultimo experimento,
ya Gandhi habia leido las obras dd literato y pensador ruso Ledn Tolstoy y se habia puesto en
contacto con €. La inspiracion que Gandhi recibié de Tolstoy abarcd una amplia variedad de
intereses y preocupaciones. Entre dlas figuraba de modo destacado la lucha contra las fuentes de
la violencia en la sociedad humana.  Tolstoy exdtaba @ derecho dd individuo a vivir en paz y



libertad, y negaba todas |as formas de opresion. Esto hizo que Gandhi se gproximaraa é. Aunque
Gandhi no leyé los textos dedicados a la educacion en la revigta lasnaia Poliana, la opinidn de
Tolstoy que “la educacion como formacion premeditada del ser humano con arreglo a ciertas
paLtas es estéril, ilegal eimposible”® pudo muy bien haber sido de Gandhi.

El derecho alaautonomiaque € plan educativo de Gandhi asignad maestro en € contexto
de las actividades escolares diarias es acorde con los principios libertarios que compartia con
Tolstoy. Gandhi queria liberar d maestro indio de la esclavitud de la burocracia. En € régimen
colonid lafuncién del maestro habia acabado consistiendo en transmitir y dilucidar las formasy €
contenido de los conocimientos seleccionados por |as autoridades burocréticas para su incluson en
los libros de texto obligatorios. Mostrando larelacion existente entre € uso obligatorio del libro de
texto y la débil posicion del maestro, Gandhi escribid: “Si los libros de texto se tratan como un
vehiculo de ensefianza, la paabra vivadel maestro tendra muy poco vaor. Un maestro que ensefia
a partir de un libro de texto no dar una vision origina a sus discipulos”® El plan de educacion
bésica de Gandhi suponia € fin de la supeditacion del maestro d libro detexto y a plan de estudios
obligatorios. Por una parte, presentaba un concepto del gprendizgje que no podia aplicarse
plenamente con la ayuda de los libros de texto. Aun mas importante, Sin embargo, eralalibertad y
la autoridad que € plan de educacion basica conferia d maestro en todas las cuestiones relativas d
programa de estudios. Se trataba de un plan libertario en la medida en que negaba d Estado €
poder de decidir o que debia hacer precisamente € maestro en la clase. De acuerdo con su
filosofia generd de lavida socid y politica, este agpecto del plan educativo de Gandhi suponia una
reduccion drésticadel dmbito de autoridad del Estado.

La autosuficiencia

Tras esta descripcion conceptud del plan de Gandhi, podemos pasar ahora a considerar mas en
profundidad sus principios esencides. La educacion basica erala encarnacion de la idea de Gandhi
de lo que seria una sociedad perfecta, consistente en pequefias comunidades autosuficientes. Para
d, las ddeas indias podian convertirse en esas comunidades, es més, é crefa que las ddeas indias
habian sido histéricamente autosuficientes y que la gran tarea estribaba ahora en restablecer su
autonomia y crear las condiciones necesarias para la autosuficiencia econdmica y la dignidad
politicaen lasddeas. A su modo de ver, € dominio colonia habia perjudicado la economia de las
adess, sometiéndolas a la explotacion de los habitantes de las ciudades. La liberacion del yugo
colonid significaria la transmision de poder aladdeay su desarrollo como comunidad vigble. El
plan de educacion bésica tenia que desarrollar la ddea de conformidad con esos principios,
ensefiando alos nifios allevar a cabo trabgjos productivos e impartiéndoles gptitudes y vaores que
les ayudasen avivir en unacomunidad cooperativa

Este programa de desarrollo tenia sus raices en la opinién de Gandhi acerca de la
indugtridizacion, que @ vela como una amenaza para € equilibrio menta humano. Se ha debatido
mucho acerca de la verdadera opinion de Gandhi sobre la tecnologia. No esta claro que estuviese
en contra del espiritu de la ciencia 'y la tecnologia modernas, o bien que lo que no aceptaba era la
modernidad de tipo occidenta limitada a modo como se han empleado la ciencia y la tecnologia
para explotar a las sociedades no europeas. En la amplia serie de respuestas que contiene su obra
completa, se encuentran indicios suficientes de ambas posiciones. Quizés sea errdéneo buscar una
posicion determinada de Gandhi a este respecto (y otros varios), porque no era tanto un tedrico de
la accién como una persona dispuesta sempre a reaccionar y a comprometerse en la accion.
Preparar la accidn desarrollando primero un modelo tedrico no era su estilo. En € contexto de la
cienciay laindustridizacion, Gandhi parece haber actuado para reducir € ritmo del desarrollo del
capitalismo y la indudtridizacion en la India.  El queria que la India se desarrollase socid 'y
politicamente primero, para estar en condiciones de poder degir frente a las presiones tecnoldgicas



y de mercado procedentes del Occidente industridizado y del grupo de presion capitdista de la
sociedad india.

Su programa puede verse como un orden cronolégico de prioridades. En este orden, la
consolidacién de un sstema poalitico viable vendria en primer lugar, seguida por € desarrollo de los
procesos productivos mediante la mecanizacion.  Seguin Gandhi, un sSistema politico viable parala
India tenia que centrarse en las “replblicas ddeanas’ organizadas como “circulos oceanicos’. La
met&fora trata de expresar € principio del poder local en combinacion con e compromiso frente a
la sociedad en sentido lato. El queria que este Sstema palitico se desarrollase antes de la
modernizacion de los medios de produccién de modo que las masas, que vivian en las ddeas, no
carecieran del poder necesario para proteger sus intereses frente a los imperdaivos de la
modernizacion.” Su plan educativo encaja perfectamente con este orden de prioridades. Si era
posible reducir € ritmo de la industridizacion, dando a ésta una forma acorde con un plan de
progreso politico y socid, la educacion bésica podia desempefiar un papel concreto en este
proceso. Mas especificamente, s una industrializacion, dando a ésta una forma acorde con un plan
de progreso politico y socid, la educacion bésica podia desempefiar un papel concreto en este
proceso. Més especificamente, s una indudtridizacion con una findidad concreta significaba
proteger € derecho de las ddeas a producir |0 que pudieran sin enfrentarse ala competencia de las
empresas mecanizadas a gran escda, la educacion basica podia promover la capacidad productiva
delos nifios de la adea con un plan de este tipo.

El ciudadano ided de la utopia gandhiana era una persona industriosa, digna 'y generosa
gue vivia en una pequefia comunidad. Esta es la imagen en que se basa su plan educativo. Esta
imagen de hombre y & sisema de produccion que la sustenta nos recuerda a filésofo
estadounidense John Dewey (1859-1952), y es Util sefidar las smilitudes entre las visiones de la
educacion de estos dos contemporaneos. Dewey crecid en unos Estados Unidos cuyas fronteras
estaban alin en formacion. La peguefia comunidad de hombres y mujeres hébiles y trabajadores,
cuyas persondidades individuaes eran relevantes para la comunidad, parecia la unidad idedl de un
orden democrético en lajuventud de Dewey. La economia capitaista, en fase de crecimiento, aln
no habia revelado la naturaleza de la politica y la cultura que iba aimponer. En su famosa obra
Democracia y educacién (publicada en 1916), Dewey ubicaba su modelo de la ensefianza basado
en € trabgo en una pequefia comunidad ided de individuos responsables. La vinculacion del
trabgjo productivo con la educacién era la esencia dd modeo gandhiano también, y su
emplazamiento en la republica idedizada de su adea utdpica no diferia mucho del proyecto de
Dewey. Pero, mientras que este Ultimo habia disefiado su comunidad democrética en una fase ya
un poco tardia de la marcha de su pais por los caminos de capitdismo, Gandhi definié su
comunidad ddeanaideal en un momento en que, a su juicio, alin se estaba a tiempo de escoger.
Ademés, los planes de Dewey no dependian tanto de los procesos tradicionales de produccion
artesand como los de Gandhi. No obstante, ambos eran producto de la ética dd desarrollo del
capitaismo primitivo. En retrogpectiva, la propuesta educativa de Dewey parece un |lamamiento
para que s les reservara un espacio especia a los nifios, en medio de un progreso cepitdista
agresivo y deshumanizador. La propuesta de Gandhi, en cambio, suena como una exhortacion a
demorar € crecimiento del capitalismo, para ganar tiempo con objeto de fortalecer la capacidad de
hombresy mujeres de vivir con las méguines.

S |levamos més dla esta comparacion entre Gandhi y Dewey, descubriremos otra similitud
entre los dos educadores: ambos propugnaron una pedagogia exclusvamente laica Esto
sorprende algo, desde luego, en e caso de Gandhi, ya que en cada esfera de accion, excepto en la
educativa, Gandhi actu6 como un hombre de profundos sentimientos religiosos. También en €
contexto de la educacion parecia reacio a comprometerse con un sistema puramente laico, pero no
€S menos cierto que su plan de educacion bésica no prevé la ensefianza de la religion.  Gandhi
explicd esta cuestion con cierto detdle en junio de 1938, con motivo de la visita de una delegacion
de educadores que querian saber cud era precisamente su posicion acerca de este asunto. Estafue



U respuesta: “Hemos dgjado la ensefianza de la religion fuera dd plan educativo Wardha porque
tememos que las religiones, ta como hoy se ensefian y practican, nos lleven d conflicto més que a
la unidad. Pero yo sostengo, por otra parte, que las verdades comunes a todas las religiones
pueden y deben ensefiarse a todos |os nifios.  Estas verdades no pueden ensefiarse con paabras o
libros, ya que los nifios sdlo podran aprenderlas através del gemplo cotidiano del maestro. Sdlo s
el maestro vive de acuerdo con los principios de la verdad y la justicia, podran los nifios aprender
que laverdad y lajusticiason la base de todas las religiones”®

Evidentemente, Gandhi resolvié @ conflicto que existia en su mente entre la funcion
religiosa de la educacion en la que creiay @ programa laico de la educacidn basica, redzando la
imagen mora del maestro. Al afirmar que, practicandolas, @ maestro puede transmitir las verdades
bésicas de todas las rdligiones (que, a su juicio, eran similares), Gandhi proponia ciertamente una
exigencia extraordinaria. El que le preocupase la imposibilidad practica de cumplir esta exigencia
€s una cuestion secundaria. Muy probablemente no le preocupaba, porque estaba acostumbrado a
pasar por ato las limitaciones fisicas, intelectuales o morales del hombre ordinario. Y es cierto que
este gran pedagogo dedicado a la politica hizo que muchas personas ordinarias hicieran cosas
extraordinarias. Lo que hemos de retener es que, d exigir un gemplo cotidiano de correccién
mora en & maestro, Gandhi opté por una funcién religiosa, y no puramente profesiond, del
maestro. Paradllo recurrid aunafiguratradiciona delalndia, € gurd que vive en su ashram ided,
€l maestro habia de dar € gemplo de una vida digna de ese nombre, y desde este dto pedestal de
su irreprochable existencia podia exigir cualquier sacrificio a sus dumnos. Estaimagen cas mitica
parece haber desempefiado una importante funcidn retérica en d llamamiento de Gandhi en favor
de una reforma de la educacidn con arreglo a los principios de su propuesta de una educacion
bésica. Setrataba de insertar un concepto moderno de la educacion y la pedagogiaen € ambito de
latradicion india

Oposicion

Sin embargo, esta modesta estrategia no podia proteger a la educacion bésica contra € ataque, la
indiferencia y la inddiosa critica de que fue victima desde un principio. La hostilidad con que
tropezo la propuesta de Gandhi es inseparable de las batalas politicas que caracterizaron d Gltimo
decenio de lalucha por laindependenciade lalndia. Estas criticas pasaron por ato e carécter laico
del plan de Gandhi, prestando en cambio una atencion exagerada a un plan distinto que aparecié a
mismo tiempo que € de Gandhi y que presentaba algunas facetas andogas. Este otro plan fue
puesto en practica por Ravi Shankar Shukla en las provincias centrales bgjo € nombre de Vidya
Mandir, que sgnifica literamente “templo ddl conocimiento”. Las escuelas rurales que Shukla
queria establecer eran comparables a las que preveia Gandhi, pero @ nombre de este plan, y aln
més la conocida ausencia de eementos liberales y laicos en la persondidad de su autor, hizo que
recibiera diversos ataques y, por un efecto de metonimia, la propuesta de Gandhi fue objeto de los
mismos. Los ataques encontraron un publico lo suficientemente amplio como paraincluir en é a
los miembros del comité designado por la Junta Consultiva Central de Educacion, que tenian
cometido de examinar la educacion basicaen e contexto de la politicanaciona .’

Otra perspectiva del proyecto de Gandhi que suscit6 sospechas y criticas fue lardativaala
planificacion dd desarrollo industria de laIndia. La propuesta de la educacién bésica coincidié con
el establecimiento dd Comité Naciona de Planificacion (NPC) por € Partido dd Congreso. La
finalidad especifica de este comité consstia en preparar un plan de industridizacion de la India con
objeto de “regenerar econdmicamente’ € pais después de la independencia.  Su presidente,
Jawaharla Nehru, creia desde hacia mucho tiempo que sblo una indugtridizacion en gran escda
podria resolver los problemas de la India, como la pobreza 'y € desempleo. Pero, aparte de las
convicciones de Nehru, los informes del NPC sobre los diferentes sectores de desarrollo reflgaban



lavison de una clase poderosay en crecimiento como la de los industrides, aliados con politicosy
varios intelectual es especiaizados en disciplinas diferentes como son lacienciay latecnologia

La economia planificada y @ desarrollo rdpido de grandes complegos industriaes
preconizados en los informes ded NPC ma podian recibir la agprobacién de Gandhi. Las noticias
gue le llegaban de reuniones y trabgos del NPC |e llenaban de insatisfaccidn, y asi 1o hizo saber. El
conflicto entre la posicion de Gandhi y la dd NPC no se limitd d paped y la proporcién de las
grandes industrias en la economia nacional, sSino que comprendia la filosofia misma del desarrollo
industrid. Aparte de la prosperidad materiad delalndia, los informes del NCP aducian la seguridad
del pais como razén principa del desarrollo de laindustriapesada. Lamilitarizacion y  desarrallo
debian proceder pardelamente, como en € Occidente. Esta asociacion no podia complacer a
Gandhi.

El Subcomité del NPC sobre Educacion General y Técnica no reconocié este conflicto,
quizés porgue no estimaba necesario hablar de cuestiones conceptuaes més amplias en @ contexto
de la educacion. Pero € informe de Subcomité mostraba una gran renuencia a recomendar €l
abandono del sstema existente a favor del recomendado por Gandhi. Se argument6 que desde
1938 se habia registrado un aumento repentino de la eficacia de las escuelas primarias, con los
gobiernos del Partido ddl Congreso (los datos dados en apoyo de esta afirmacion se limitaban a
Bombay). “Seria erroneo pues’, decia d informe, “dar prioridad a la educacion béasica en
detrimento del proceso en curso. La introduccion de la educacion bésica debia efectuarse
insertandola en e sistema de educacion elemental que puedaimplantarse”™® El Subcomité detectd
graves problemas en € plan Wardha de educacion basica.  El principa problema consigtia en la
importancia atribuida a la ensefianza de técnicas productivas. El Subcomité se opuso diciendo que
“una excedva prioridad a la ensefianza de oficios a esta edad es dafina para la mente, y la
ensefianza de materias generdes mediante un método Unico tan limitado hace que € conocimiento
de lamateria sea superficia y defectuoso.” ™

La otra objecion principa guardaba relacion con la primera Para @ Subcomité era
inaceptable la idea de que la produccion del trabgo infantil en la escuela debia sugtentar a éta
financieramente.  Segin € informe “este Sstema llevaria necesariamente a la explotacion de la
mano de obrainfantil en las escudas”

Se trataba de argumentos bien conocidos, y que eran acordes con la perspectiva genera
adoptada por e NPC. Un programaamplioy liberd de educacion eementd y una expansion delos
servicios para la ensefianza técnica eran los principaes eementos dd plan recomendado. La
responsabilidad financiera de la educacion primaria obligatoria correria a cargo del Estado. Esta
era, evidentemente, laideabésicadd pensamiento modernista, en comparacion con € cua lasideas
de Gandhi parecian anticuadas y conservadoras. En contraste con la utopia gandhiana de
republicas adeanas que gozasen de considerable autonomia pero ofreciesen sdlo un modesto nivel
de vida dependiente de procesos rudimentarios de produccion, la utopia modernista presentaba un
Estado fuerte y centraizado, encargado de construir una infraestructura industrial para garantizar
un ato nivel de vida para todos. Un programa de estudios liberal sostenido por € Estado en la
parte correspondiente a la ensefianza dementd formaba parte de esta vison modernista. Nehru
indico los factores pedagdgicos positivos de este sistema en una de sus escasas reflexiones sobre la
educacion que figuran d final de un capitulo titulado “El congreso y la industria’ en su obra The
discovery of India [El descubrimiento de la Indig]: “Es un hecho sobradamente conocido que la
educacién dd nifio ha de estar intimamente vinculada con € aprendizaje de dgun oficio o actividad
manual. Ello estimulala mente y permite coordinar |a actividad manua y la activided intelectud.
De igua modo una méguina estimula la mente del adolescente. La mecanizacion estara presente
durante todo su proceso de crecimiento (evidentemente en condiciones adecuadas, y no como un
trabgjador explotado e infdliz en la fabrica) y se le abrirdn nuevos horizontes.  Experimentos
cientificos smples, observaciones en & microscopio y una explicacion de los fendmenaos ordinarios
de la naturaleza gportardn un nuevo interés a su instruccion, una comprension de algunos de los



procesos de la viday un deseo de experimentar y descubrir, en vez de basarse en frases hechas y
vigas férmulas. La confianza en s mismo y € espiritu de cooperacion aumentaran y las
frustraciones derivadas de las miasmas ddl pasado se iran desvaneciendo. Una civilizacion de este
tipo representa un cambio radical, un abandono de moldes antiguos, y esta intimamente relacionada
con laindustrializacion moderna.” ™

No cabe duda que, d escribir estas lineas, Nehru entablaba un didogo con € plan de
“educacion basica’ de Gandhi. Nehru empieza por aceptar la hipdtesis pedagogica principa en que
se basa la educacién basica, a saber, que un oficio o actividad manua estimulalamente del nifio. A
continuacién, siguiendo la andogia entre @ oficio y la méguina, se enfrasca en un argumento que
pone en tela de juicio la hipétesis econémica centrd de la educacion bésica, sin referirse a dla
concretamente. El didogo iniciado con la propuesta de Gandhi se transforma a cabo de dos frases
en una declaracion acerca del vaor pedagdgico de los experimentos cientificos y de la relacion
entre esos experimentos y la civilizacion indugtrial. Nehru tenia razon, desde luego, a sefidar esta
relacion, y también d recdcar € importantismo pape que podia desempefiar la pedagogia
experimental de las ciencias en @ proceso de revitdizacion de la educacion en la India.  El
compartia la esperanza de edta revitalizacion con muchos intelectuaes indios que eran partidarios
de una modernizacion rdpiday paralos cuaes € plan de educacidn de Gandhi erainaceptable. Uno
de ellos era e conocido novelista Mulk Rg Anand, que en su libro On education, publicado en la
época de laindependencia, escribiia: “El suefio de perfeccionar |as mentes de |os pequerios sobre la
base dd khadi y de la no violencia, de modo que unos cuantos deficientes vegeten en sus
comunidades autosuficientes, no es sdlo imposible en la India, donde cada adea esta inundada ya
de articulos de bgjo precio producidos mecanicamente por capitalistas extranjeros e indigenas, Sino
gue ademas fomentaria probablemente las cuaidades precisamente contrarias a las que é Mahatma
trata de crear en el indio medio.”

Es evidente que, paralos modernigtas, d plan de Gandhi llevaba ala India a la regresion.
Ademés, dlos crefan que la modernizacion de la educacion de los nifios (Smbolizada en €
suministro de microscopios a las escudlas dementales) podria conseguirse en un futuro previsible
con laayuda de los recurss financieros disponibles.

La puesta en practica

No todas las reacciones a plan de educacién de Gandhi fueron hogtiles. Muchos educadores
eminentes acogieron favorablemente la propuesta de la educacion bésica y prepararon amplios
planes para aplicarla. Como era de esperar, las interpretaciones de la idea de Gandhi difirieron
mucho entre si. En un extremo estaban los educadores y dirigentes que entendian € plan en
contexto del pensamiento progresista de la educacion, asociado con pensadores tales como
Pestdozzi y Dewey. En € otro figuraban los que consideraban € pensamiento de Gandhi d pie de
laletray paralos cudes la educacion basica era una carta inamovible, una cuestion de ortodoxia
Subsiste @ hecho de que, a pesar de esta variedad de interpretaciones que acogieron la propuesta
de Gandhi, y pese también a los problemas administrativos y financieros que es de suponer, €
esquema de la educacion bésica se llevo a la préctica en una escala considerable, después de la
independencia, en varias regiones de laIndia. De ordinario se consdera que € plan fue un fracaso
absoluto, conclusién que no parece muy justificada s la examinamos a la luz de las circungtancias
histéricas. Pero ésa esotrahistoria. Lo Unico que nos interesa retener agqui es que la gecucion del
plan de Gandhi no pudo sobrevivir d “decenio dd desarrollo” de los afios sesenta, cuando la
economiay la politica de la India entraron en una nueva fase caracterizada por la penetracion en la
agriculturaindia de las economias avanzadas del Occidentey la centraizacion del poder.
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