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EDITORIAL

Liebe Leserinnen und Leser,

es ist schwierig, den Begriff ‘Reformpid-
agogik’ eindeutig zu definieren, auch
scheint es es nicht méglich zu sein, eine
dazugehorige Bewegung klar zeitlich ab-
zugrenzen. Der Grundsatz ‘Pédagogik vom
Kinde aus’, der der Reformpidagogik ge-
meinhin zugeschrieben wird, ist eine Ver-
kiirzung, ja eine Verneinung aufkldrerischer
Dialektik. Gleichwohl wird in der einschli-
gigen Literatur der Zeitraum zwischen 1890
und 1930 als die Zeit der reformpidagogi-
schen Bewegung angegeben. Dies hat da-
mit zu tun, daf in dieser Zeit einige Themen
wie Kindesentwicklung, ‘natiirliche Erzie-
hung’, Gesellschaftsverdnderung und Pid-
agogik, Péddagogik vom Kinde aus, Hand-
und Kopfarbeit von einigen Pddagoginnen
intensiv diskutiert wurden. Zudem ist es
schwierig, ‘Reformpidagogik’ als Begriff zu
definieren. Dies liegt wiederum daran, dal3
trotz gewisser Gemeinsamkeiten von The-
men die Ansétze sehr unterschiedlich ge-
wesen sind. Beispielsweise zdhlen zur Re-
formpidagogik sowohl der ‘Individualized-
Instruction’-Ansatz der US-AmerikanerIn-
nen Decroly, Descoudres, Parkhursts als
auch der Kollektivansatz von Makarenko.
Es gibt einige Schliisselbegriffe, die fiir die
Reformpidagogik mafigebend sind: Selbst-
titigkeit und Selbstverantwortung als er-
zieherische Grundhaltung, das ‘learning by
doing’, das Konzept der Schule als ‘Em-
bryonic Community Life’, die Projektmetho-
de, der ganzheitliche Unterricht, die ‘Unity
of Life’ als Lerneinheit, die ‘group and
creative activities’. Ein weiteres wesentli-
ches Element der Reformpédagogik ist die
Internationalitiit (Flitner, W./Kudritzki, G.
[Hg.]: Die Deutsche Reformpidagogik.
Diisseldorf/Miinchen 1967 [Bd.I]; Oelkers,
Jiirgen: Reformpéddagogik. Eine kritische
Dogmengeschichte. Weinheim/Miinchen:
Juventa 1996°, Rohrs, Hermann/Volker
Lenhart [Hg.]: Die Reformpidagogik auf
den Kontinenten. Ein Handbuch. Frankfurt
am Main/Berlin/Bern/New York/Paris/Wien:
Lang 1994).

Mit ‘Reformpédagogik” werden Namen wie
Dewey, Key, Lichtwark, Langbehn, Gaudig,
Kerschensteiner, Blonskij und Oestrich ver-
bunden. Auch die Versuche der 20er Jahre
- Freinet, Neill, Nohl und Russell - sind alle-
samt aus Europa und den USA. Obwohl

die Internationalitit zwar ein wesentliches
Element der Reformpédagogik ist, scheint
es gleichzeitig so zu sein, daB die Diskussi-
on {ber reformpiddagogische Ansiitze sehr
eurozentristisch gefiihrt wurde. Wenn in
diesem Zusammenhang von Internationa-
lismus die Rede ist, dann werden vornehm-
lich Modelle aus Europa und den USA dis-
kutiert. Erstaunlicherweise werden auch
Ansitze von Makarenko (Arbeiterkolonie)
oder Tolstoi (Jasnaja Poljana) hdufig unter-
schlagen. Geht es um reformpédagogische
Ansitze aus dem Siiden, fillt in der Regel
der Name Freire. Wer aber kennt Gandhis
Nai Talim oder Tagores Santiniketan? Des-
halb widmet sich dieses Heft der ‘Reform-
padagogik aus dem Siiden’.

Innerhalb des beschrinkien Raumes, den
eine Zeitschrift bietet, haben wir drei Bei-
spiele ausgewdhlt (Tagores Ashram, Gan-
dhis Nai Talim, Freire aus konstruktivisti-
scher Perspektive) und fiir diese Ausgabe
der ZEP didaktisch aufbereitet. Damit ist

unsere Hoffnung verbunden, daB die Leser-
Innen noch mehr Lust bekommen, sich mit
dem Thema zu beschiftigen.

Fiir diesen Fall empfehlen wir als Uberblick
tiber die wichtigsten Pidagogen weltweit
das Buch ‘Thinkers on Education’ (Tedes-
co, Juan Carlos/Morsy, Zaghloul (Hg.):
Thinkers on Education. New Delhi: UNES-
CO/Oxford University Press 1997° [4 Bde.])
sowie unser kiirzlich erschienenes Buch
(Datta, Asit/Lang-Wojtasik, Gregor [Hg.]:
Bildung zu Self-Reliance. Reformpidago-
gische Ansitze aus dem Studen. Hanover
1998).

Daneben gibt es in dieser ZEP einen Arti-
kel von Arnold Képcke-Duttler zum Thema
Bildung und Menschenrecht sowie Berich-
te, Rezensionen und eine Menge Informa-
tionen. Viel Spal} beim Lesen!

Asit Datta
Gregor Lang-Wojtasik
Hannover, 8.2.1999
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Asit Datta

Tagores Ashram

Zusammenfassung: Der indische Nobelpreistriger Rabin-
dranath Tagore ist im Westen - wenn iiberhaupt - nur als
Dichter und Philosoph bekannt. Seine Fdhigkeiten als
Kiinstler und Pddagoge haben dahingegen bisher kaum Ver-
breitung gefunden. Im folgenden Aufsaiz wird der zweite
Aspekt auf dem Hintergrund der Biographie von Tagore ent-
wickelt und nach den Perspektiven der von ihm initiierten
Anti-Institution im heutigen Indien gefragt.

Vorbemerkungen

Um die Jahrhundertwende - von 1910 bis etwa Mitte der
30er Jahre - wurde Rabindranath Tagore (Thakur im Original
Bangla) als Dichter, Philosoph, Mystiker, als der ‘grofie Guru
des Ostens” im Westen gefeiert. Zu seinen Bewunderern zihl-
ten u.a. W.B. Yeats, Ezra Pound, T.S. Eliot, Albert Einstein,
Romain Rolland, Albert Schweitzer, Hermann Hesse. Albert
Schweitzer z.B. schrieb 1935 °... Der Goethe Indiens driickt
seine personliche Erfahrung und Uberzeugung von dieser
Wahrheit (der ethischen Welt- und Lebensbejahung) tiefer,
kraftvoller und anziehender aus als je ein Mensch vor ihm’. Er
‘gehort nicht nur seinem Volk, sondern der ganzen Mensch-
heit’.! Andererseits beklagt sich 1957 Hermann Hesse, daB er
im Westen schon bereits in Vergessenheit geraten ist.?

Tagore war der erste Dichter auBerhalb des européisch-/
US-amerikanischen Kulturkreises, dem der Nobelpreis fiir Li-
teratur 1913 zuerkannt wurde. Er schrieb Lyrik, Dramen, Er-
zihlungen, Romane, Reiseberichte, Aufsitze. Nicht nur die
Qualitit, sondern auch der Umfang ist beeindruckend. Mar-
tin Kémpchen, der in Santiniketan lebt und eine Monogra-
phie Tagores beim Rowohlt Verlag verdffentlicht hat, listet
die Erstveroffentlichungen im Original in Bangla seiner Wer-
ke auf, die engbedruckt vier Seiten beansprucht.’

Albert Schweitzers Vergleich mit Goethe kam nicht von
ungefihr. Vermutlich wissen viele der dlteren Tagore-Kenner
hierzulande nicht, wie vielseitig er war. Er verfaBite etwa 3.000
Liedertexte, davon etwa 2.000 von ihm selbst komponierte
(vertonte). Eines dieser Lieder ist die heutige Nationalhymne
Indiens. Tagore begann in der letzten Phase seines Lebens
(ab dem 68. Lebensjahr) ernsthaft zu malen und hinterliel3
etwa 1100 Gemilde und Zeichnungen. Anfang der 30er Jahre
gab es in Europa - auch in Deutschland - mehrere Aus-
stellungen seiner Bilder.

Vor allem im Westen ist heute wenig tiber den Reform-
pédagogen, genauer nach dem Begriff von Ulrich Klemm, iber

den libertdren Reformpiddagogen* Tagore bekannt. Obwohl
seiner urspriinglichen Idee nach seinem Tod sehr viel Gewalt
angetan wurde, kann man sein Lebenswerk heute noch be-
sichtigen. Seine Ashram-Schule, Santiniketan (Ort des Frie-
dens), die 1901 gegriindet und 1919 zur Universitit Visva-
bharati erweitert wurde, liegt neben einem kleinen Ort mit
Namen Bolpur, etwa 200 km entfernt von Kalkutta (Kolkata).
Es fahren Non-Stop-Ziige von Kolkata nach Bolpur. Die Fahrt
dauert etwa zwei Stunden.

Tagores Idee von Santiniketan und die Umsetzung

Viele Literaten schreiben mit der Absicht, den Leser aufzu-
kldaren. Manche haben den hoheren Anspruch, durch ihr
Schreiben das Volk zu erziehen. Wenige wie z.B. Rousseau
(‘Emile’) haben eine ganz konkrete pidagogische Vorstellung.
Noch weniger haben wie Leo N. Tolstoi mit Jasnaja Poljana
versucht, ihre padagogischen Vorstellungen in die Praxis
umzusetzen. Ahnlich wie Tolstoi hat Tagore seine Vorstel-
lung allméhlich entwickelt, beharrlich daran gearbeitet und
bis zu seinem Lebensende sehr eng - als Lehrer und Berater -
mit seiner Schule verbunden.’

Bei meinem Besuch 1984 sagte mir der damals scheidende
Registrar (vergleichbar mit dem Kanzler an deutschen Uni-
versititen): Seine (Tagores) GrofBe liegt nicht darin, dafi er
hohere Ziele hatte, sondern darin, daB er ein halbes Leben
lang kontinuierlich daran gearbeitet hat, diese Ziele in die
Praxis umzusetzen. Dazu gehorte auch seine Fihigkeit, die
richtigen Leute auszusuchen und sie fiir seine Idee so zu
begeistern, dall sie sich fiir ein gemeinsames Ziel mit Hingabe
aufopferten.

Schliissel-Erlebnisse

Drei Erlebnisse seines Lebens waren maligebend fiir die
Konzeption seiner Pddagogik: seine eigene Lernerfahrung in
den Schulen und in der englischen Universitit, seine Lern-
erfahrung in den Gesprichen mit seinem Vater und das Schei-
tern seines Dorfreformversuchs.

Obgleich er als Sohn einer groBbiirgerlichen Familie privi-
legiert und seine Erziehung keineswegs auf das “"Not-
wendigste” beschrinkt war, fiihlte er sich in seiner Kindheit
als ein "Gefangener”. Dies lag daran, dal} er einerseits von
der AuBenwelt vollig abgeschirmt, andererseits sein Tages-
ablauf von finf Uhr frith bis neun Uhr abends streng geregelt
war. Er wurde tdglich von unterschiedlichen Lehrern (Fach-
spezialisten) in Gymnastik, Musik, Kunst, und in Schulfichern
unterrichtet. Er besuchte nacheinander drei verschiedene
Schulen: ein orientalisches Seminar, eine “normale” und an-
schliefend eine euroasiatische Schule. Schulgebédude fand er
duBerlich steril, krampthaft, tod und Klassenrdume wenig ein-
ladend bis feindlich. Er vermifite Farbe, Bilder und Freirdume.
Der Unterricht bestand darin, Lesestoff auswendig zu lernen.
Die Schiiler mufiten wie ein Papageien wiederholen, was der
Lehrer vorsagte. Die Schulerlebnisse blieben ihm lebenslang
ein Trauma. Auch in England - wohin er geschickt wurde, um
Jura zu studieren - verliel er die Londoner University nach
drei Monaten. Gelernt hat er aber tiber englische Literatur,
Kunst und Kultur meistens von Menschen, denen er dort
begegnet war, also informell. Folgerichtig bezeichnet er sich
als einen Schulfliichtling, Einen Gelehrten stellt er in seinem
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Roman ‘Sesher Kovita’ (das letzte Gedicht) so vor: "er mufite
viel Lernen und wenig verstehen”.* Die Schulen erwihnt er
stets als Geflingnis, als K#fige, meistens mit unterschiedlichen
Adjektiven wie "leblos”, “grausam” u.4.

Das zweite, positive Erlebnis waren zwei Reisen, die sein
Vater - Maharsi Debendranath Thakur - mit ihm unternahm -
in den Himalaya und nach Santiniketan. Sein Vater war - nicht
im o.e. ironischen Sinne - ein gelehrter Mann und Mitgriinder
von Brahmo Samaj, einer reformierten Hindu-Gesellschaft, die
das Kastenwesen ablehnte. In ihren Tempeln gab es keine
Gotzen. Zu Hause, im Stadtteil Jorasanko in Kolkata, hatte er
kaum téglichen Kontakt mit dem Vater, der ein vielbeschafti g-
ter Mann war. Denn die Familie und der Familienbesitz waren
grof}. Das Haus in Zorasanko ist ein palastartiges Haus, gewis-
sermafen eine Stadt in der Stadt. Bei den Reisen, die sein
Vater mit ihm allein unternahm, kam er ihm nicht nur niher,
sondern er lernte auch viel in Gespriichen iiber Natur, Philo-
sophie und Religion. Diese Gespriiche fanden héufig beim
Spaziergang statt. Im iibrigen lernte er als Zwolfjihriger Santi-

Rabindranath Tagore

fihlten sich jedoch nicht verantwortlich fiir ihre Unterhal-
tung, da sie diese nicht als ihre eigenen ansahen. Fiir Tagore
wurde damit klar: Eine Entwicklung ist nur durch Selbsthilfe
und Identifikation der Dorfler mit einem Projekt mdoglich,

Tagores drei Phasen von Theorie und Praxis der Piadago-
gik

Vergleichbar mit Gandhis Schriften, Reden, Aufsitzen und
Briefen sind Tagores pidagogische Theorie zerstreut. Er selbst
hat diese losen Schriften nicht in einem groBen und ganzen
zusammengebunden.” Insofern ist es schwierig, aus den
Schriften eine kohérente padagogische Theorie abzuleiten.
Dennoch [4Bt sich, wie Jha es getan hat, die Entwicklung sei-
ner padagogischen Theorie und Praxis in drei Abschnitte ein-
teilen.®

Die erste Phase: 1892-1901
Im ersten Aufsatz zum Thema ‘Sikkshar Herfer’ (Irrungen-
Wirrungen der Erziehung),” der 1892 erschien, ging Tagore

1861. Geboren am 7. Mai im Familienhaus von Jorasanko (Kalkutta)
1873: Erster Besuch in Santiniketan
1878-1880: Erster Aufenthalt in England (Studium)
1883: Heirat mit Mrinalini
1890: Beginn der Verwaltung der familiaren Landguter mit Silaida als
Hauptsitz
1901: Leben (bis kurz vor seinem Tod) in Santiniketan; Griindung einer
Schule
1905-1907: Teilnahme an der revolutionaren Bewegung der indischen
Nationalisten
1910: Erscheinen des Lyrikbandes Gitanjali in bengalisch (engl.
Prosaiibersetzung 1912)
1912-1913: England, USA: erste Vortrage in englischer Sprache in den USA
1913: Nobelpreis fiir Literatur
1916-1934: Mehrere Vortragsreisen und Eréffnung eigener Ausstellungen nach
Europa (fast alle Lander mehrmals), USA (mehrmals), Kanada,
Asien, (Japan mehrmals, China, Singapur, Thailand, Indonesien,
Iran, Irak, Indochina)
1934: Letzte Reisen durch Indien mit einer Theatergruppe aus Santiniketan
1937. ab September: schwere Krankheit und mehrere
Erholungsaufenthalte im Himalaya
1941: Tod am 7. August in Jorasanko

niketan kennen, das ebenfalls der Familie gehorte. Dort hatte
sein Vater ein Meditationshaus (einen Tempel) fiir die Mit-
glieder der Brahemo Samaj errichtet.

Das dritte Erlebnis war seine Titigkeit als Verwalter des
Familienbesitzes in Ostbengalen (heute Bangladesh). Als
Grofistadtkind kannte er bis dahin kaum das Dorfleben und
als ein von der AuBenwelt abgeschirmter GroBbiirgersohn
nicht solches Elend. Statt von den Bauern Steuern einzutrei-
ben, forderte er Geld von zu Hause. Mit dem Geld baute er
Verkehrswege, Schulen und sogar ein Gemeindehaus. Die
Dorfbewohner nahmen die Einrichtungen zwar in Anspruch,

hart mit dem kolonialen Bildungssystem um. Das einzige Ziel
des kolonialen Bildungssystems sei es, Diener der Regierung
heranzubilden. Deshalb werde Wert auf das Auswendigler-
nen, die Beherrschung der englischen Sprache und Priifun-
gen gelegt. In den Priifungen werde nur iiberpriift, ob man
gut rezipieren und das Vorgegebene fast méglichst fehlerfrei
wiedergeben konne. Dies sei keine Erziehung, dies sei eine
Gefangenschaft (Gefangenschaft und Freiheit sind im tibri-
gen wiederkehrende Motive auch in Tagores Literatur'®). Die-
se Art der Bildung sei ein Hindernis, Neugierde und eine wis-
senschaftliche Sichtweise zu entwickeln.! AuBerdem teile die-
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se koloniale Bildung die indische Bevélkerung in zwei Grup-
pen: Die einen mit und die anderen ohne Zugang zu Bildung.
Das koloniale Bildungssystem negiere die Hauptziele von
Bildung, wozu neben der Entwicklung einer wissenschaft-
lichen Sichtweise, die Forderung der Kreativitét, Freiheit, Freu-
de am Lernen und Teilhabe an der nationalen Kultur gehoren.
Englisch als Unterrichtssprache sei nicht nur eine zusétzliche
Belastung fiir die Schiilerlnnen, die die freie Entfaltung der
Kinder blockiere, sondern entfremde zugleich die SchiilerInnen
von der eigenen Kultur. Deshalb hielt Tagore die Mutterspra-
che als Unterrichtsmedium fiir unabdingbar.

Die zweite Phase 1901-1918

1899 brachte Tagore seine Familie zuerst nach Santiniketan,
dann nach Silaida. Der unmittelbare Anlal war eine Pest-
epidemie in Kalkutta, fiir deren Opfer sich Tagore nach Kraf-
ten einsetzte.'? In Silaida muf er schlieBlich die Entscheidung

1906), Tapova (The Forest schools 1909), Dharma Sikksha
(Religion und Pidagogik), Sikkshar Vahana (Das Medium der
Erziehung 1915).

Die Schule, genannt Patha Bhavan (Ort des Lernens), ent-
wickelte sich, trotz finanzieller Note, kontinuierlich. Sehr lan-
ge Zeit wurde die Schule ausschlieB3lich von Tagore finan-
ziert. Fast die gesamte Summe des Geldes aus dem Nobelpreis
sowie seine Tantiemen aus Biichern und Verdffentlichungen
wurde von Tapova fiir Santiniketan ausgegeben. Dies war
nur moglich, weil die Lehrergehlter sehr niedrig waren. Man-
che Lehrerlnnen arbeiteten auch ohne Gehalt.

Die drifte Phase 1918-1941

Die Schule wurde zu einer Universitit erweitert (Visvabhara-
ti: Griindung 1919, Beginn des Unterrichts am 23.12.1921), der
man zwei Jahre spiter ein Zentrum fiir den Dorfwiederaufbau
(‘Sriniketan’: Ort der Schonheit/des Wohlbefindens) anglie-

Geschichte eines Papageis

Es war einmal ein Vogel. Er war dumm. Er
konnte schreien, spielen, aber keine Blicher
lesen. Er konnte hupfen, fliegen - hatte aber
keine Ahnung von vornehmen Manieren.....
Der Koénig befahl dem Kanzler: "Erziehe den
Vogel!”

Der Vogel wurde im goldenen Kafig
eingesperrt: Tag und Nacht wurde er mit viel
Aufwand  von lauter  Schriftgelehrten
unterrichtet. Dem Vogel verging jegliche Lust.
Er trank nicht, al® nicht, déste vor sich hin.
Schliellich starb er. Ein b&ser Schwatzer
verbreitete das Gerlcht: ” Der Vogel ist tot”.
Der Kénig fragte seinen Vetter, dem er die
Erziehung des Vogels aufgetragen hatte.
"Vetter, was mul} ich héren?”

"Herr, die Erziehung ist vollendet”.

"HUpft er noch?”

"Um Gottes willen!”

"Fliegt er noch?”

"Nein!”

"Schreit er noch, wenn er kein Futter kriegt?”
"Nein.”

"Hole mir den Vogel!”

Der Vogel kam. Mit ihm der Stadtrat, die
Wiéchter, die Reiter...

Der Konig driickte am Vogel herum, er gab
keinen Pieps von sich.

In seinem Bauch raschelten und knisterten
trockene Bléatter aus Schriften.

aus: Tagore, R.N.; Totakahini - Geschichte
eines Papageis. Ges. Werke. Bd VI,
S8.812 ff. (Ubersetzung: A.D.)

derte. Mit der Ent-
wicklung von San-
tiniketan war Ta-
gore insofern unzu-
frieden, weil er sei-
ne urspriingliche
Idee, die Schule als
Kombination eines
Lernorts und eines
Dorfentwicklungs-
projekts nicht ver-
wirklicht sah. Denn
aus diesem Grund
hatte er den Ort
Santiniketan ge-
wihlt. Ringsherum
waren verschiede-
ne Dorfer, in denen
Hindus, Moslems
und Santhals (Ur-

zur Umsetzung seiner pidagogischen Vorstellung getroffen
haben. Er kehrte mit seiner Familie nach Santiniketan zuriick.
Am 22. Dezember 1901 erdffnete er auf dem Grundstiick sei-
ner Familie die Schule mit flinf Kindern - darunter einer seiner
Stéhne - und ebenso vielen Lehrern.

In der Anfangsphase von Santiniketan starben nachein-
ander seine Frau (1902), seine zwei Kinder (1903 und 1907)
und sein Vater (1905). Offenbar verarbeitete er seinen Verlust-
schmerz durch enorme Arbeit, sowohl im pddagogischen, prak-
tischen wie im theoretischen Feld als auch durch literarische
Tétigkeit. In dieser Zeit erschienen nicht nur einige bedeu-
tende literarische Werke wie der Gedichtband Gitatanj (1910,
eine Prosaiibersetzung erschien 1912, die mafigeblich fiir die
Verleihung des Nobelpreises verantwortlich war), Gora (1910,
ein Roman iiber das Identititsproblem eines jungen Europi-
ers, der in einer indischen Pflegefamilie aufwuchs), Raja (1910),
Dakghar (1912), sondern auch einige grundlegende Aufsitze
iiber Padagogik: Sikkshasamsya (Probleme der Erziehung

einwohner) wohn-
ten.
1921 trafer zufdl-
lig den Englédnder
Leonard Elmbhirst in den USA, der Agrarwissenschaft an der
Cornelle University lehrte. In einem Gesprach mit ihm be-
schrieb Tagore die Santiniketan umgebenden Dérfer in einem
sich stetig verschlechternden Zustand. Es gibe keine Ko-
operation und keine Eigeninitiative der Dorfbewohner. Tagore
bat Elmhirst um Hilfe. Da dieser interessiert war, an einem
Dorfentwicklungsprojekt in Indien zu arbeiten, nahm er das
Angebot an, Sriniketan aufzubauen.

Elmhirsts Hauptziel war am Anfang, die Produktivitét in der
Landwirtschaft zu erhohen. Tagore wollte aber eine Ent-
wicklung, die die Landwirtschaft, Bildung, Gesundheit und
das soziale Leben der Dorfer insgesamt verbessert. So wurde
in Sriniketan in verschiedenen Feldern experimentiert, um die
Lage der Dérfer insgesamt zu verbessern. Es wurde versucht,
neues Saatgut zu entwickeln, das besonders fiir die lokalen
Situationen geeignet war. Es wurden 200 Kooperativen fir
Kredite, Bewdsserungsprojekte, fiir die Ausrottung der Ma-
laria etc. gegriindet.
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Die SchiilerInnen in Srineketan waren verpflichtet, ein Hand-
werk zu erlernen. Die Schilerlnnen vermittelten ihr Wissen
und Konnen an die Dorfbewohner. Da all diese Verdnderung
auch eine erhebliche Einkommensverbesserung jener Bevol-
kerung bedeutete, die sich darauf einliel, war diesmal die
Gefahr nicht groB, daf3 die Bevélkerung die neuen Einrichtun-
gen nicht als eigene ansah. Tagores kiinstlerische Einfliisse
gingen in die Handwerke insofern ein, als die Produkte ( Textil,
Leder, Papier, Holz) bis heute einen unverwechselbaren Stil
tragen.

Die Ziele und das Konzept

Unabhéngig voneinander lieBen sich Gandhi und Tagore
bei der Beschiftigung mit Erziehung von der Idee des tradi-
tionellen indischen Ashrams® leiten. Dies war kein riickstin-
diger Gedanke. Als ein tiberzeugter Pantheist'* wuBte Tagore,
daB die Natur nie so bleibt, wie sie ist, da sie und somit auch
die Welt einer stindigen Verdnderung unterworfen sind. Ta-
gore fand die Idee des Ashrams aus folgenden Griinden nach-
ahmenswert:
- die SchiilerInnen mufiten wiihrend ihrer Ashramzeit wie ein
Familienmitglied der Lehrperson leben,
- alltdgliche Arbeiten im Haushalts verrichten,
- einfach leben, auf jeglichen Luxus verzichten (in Ashrams
gab es keinen Unterschied zwischen Arm und Reich),
- ganzheitliches Lernen (worunter Tagore die Authebung der
Trennung zwischen Intellekt, Seele und Psyche verstand).'s

Tagores ‘besonderer Beitrag lag in der Betonung der Har-
monie, Ausgeglichenheit und allseitigen Entwicklung der
Perstnlichkeit’, schreibt Humayun Kabir, ein ehemaliger Schii-
ler von Santiniketan, der zeitweilig Minister fiir Bildung und
Wissenschaft Indiens war. Schonheit muBte fur ihn mit Sitt-
lichkeit verbunden sein und Sittlichkeit mit Schénheit, wenn
der Mensch die Wahrheit findet. So sind die drei groBen Ide-
en des Wahren, Schénen und Guten in seinem Erziehungs-
ideal vereinigt.'®

Tagore legte - wie Gandhi - Wert auf das Erlernen eines
Handwerks. Er war davon iiberzeugt, daB das Kultivieren,
Erforschen, Verbessern von Handwerken flir die Entwicklung
des Dorflebens und fiir die Verbesserung des dorflichen Ein-
kommens unabdingbar seien. Gleichwohl hat das Handwerk
von Tagore eine andere Funktion als bei Gandhi. Das Erler-
nen eines Handwerks war Mittel zur Férderung und Entwick-
lung der Kreativitit des Lernenden. Das Handwerk hilft, sich

An diesem Ort hielt Tugore seine Vorlesungen

Vorlesung unter einem Baum (Santiniketan 1919)

selbst auszudriicken, seine Stellung im gesellschaftlichen
Gefiige und so auch die eigene Identitit zu finden. Deshalb
ist es seit Griindung der Schule (bis heute) iiblich, daf} bei
Theater- oder Konzertauffiihrungen alle notwendigen Uten-
silien - von der Biihne {iber Bithnenbilder bis zu Sitz-
arrangements - von den SchiilerInnen und StudentInnen
selbst hergestellt bzw. errichtet werden.

Naturverbundenheit

Die Natur spielt sowohl in Tagores Dichtung als auch in
seiner Pddagogik eine groBe Rolle. Der Unterricht wird weit-
gehend unter freiem Himmel, oft unter einem Baum abgehal-
ten. Die Schulfeste werden noch heute nicht zu den religic-
sen Terminen, sondern zu Jahreszeiten (Winter- und Frith-
lingsfest) gehdren. Zu den Festen gehéren nach Baum-
pflanzungen, das Kultivieren von Ackerfeldern, Ausstellun-
gen von Handwerkszeugnissen und Kunstwerken der Schii-
lerInnen.

Internationalitit

Tagore war von der Einheit der Menschheit iiberzeugt. Sei-
ne Definition von der indischen Kultur war ‘Unity in diversity’,
darin lag auch fiir ihn die Einheit der Menschheit. In mehreren
Aufsitzen schreibt Tagore, daB Kenntnisse von Geschichte,
Kultur und Umgangsformen anderer Linder sowie Gesell-
schaften das zentrale Anliegen des Ashrams sind.'” Folge-
richtig gab es in Santiniketan von Anfang an eine sehr grofie
Zahl auslandischer Studentlnnen und Lehrerlnnen. Es exi-
stieren Kulturzentren verschiedener Lander, wie z.B. der Chi-
na-Bhaban.

Bildung zur Befreiung: Distanz zu den Regierungen

Bildung ist flir Tagore immer ein Mittel zur Befreiung, nicht
nur von einer Fremdherrschaft, sondern auch von der struk-
turellen Gewalt und Unterdriickung. So war er immer skep-
tisch gegeniiber Regierungen, nicht nur der Kolonialméchte,
sondern auch der eigenen nationalen Regierung gegeniiber.
In einem Aufsatz iiber Bildungsreform (bereits 1904) zitierte
er Tolstoi wie folgt:

‘It seems to me that it is now specially important to do what
is right quietly and persistently, not only without asking per-
mission from Government but consciously avoiding its par-
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ticipation. The strength of the Government lies in the people’s
ignorance, and the Government knows this and therefore
oppose true enlightenment. It is time we realize that. And itis
most undesirable to let the Government, while it is spreading
darkness, pretend to be busy with enlightenment of the people.
It is doing this now by means of all sorts pseudo-educational
establishments which it controls: schools, high schools, uni-
versities, academies, and all sorts of committees and con-
gresses’...'®

Nachwort

Tagore war sich bewuf3t, daf3 nach seinem Tod die Existenz
Santiniketans finanziell bedroht wire, Deshalb bat er Gandhi,
durch Spenden und eine Stiftung dafiir zu sorgen, die Weiter-
existenz des Ashrams abzusichern. Er wollte auf keinen Fall
auf die Unterstiitzung der Regierung angewiesen sein. Als
nach dem Tod Gandhis Santiniketan erheblich unter finan-
ziellen Druck geraten war, iibernahm die indische Bundes-
regierung die Verantwortung. Da eine grofie Zahl von Politi-
kerInnen wihrend der Kolonialzeit Schutz, Ruhe und Frieden
in Santiniketan genossen hatten oder viele - wie z.B. Indira
Gandhi - dort studiert hatten, waren sich Parlamentsabgeord-
nete iiber Parteigrenzen hinweg einig, daf} der Ashram “geret-
tet” werden miisse. So iibernahm die Bundesregierung die
Verantwortung fiir die Universitit - mit weitreichenden Fol-
gen. Nach einem Besuch 1984 schrieb ich u.a., daB sich in der
Struktur vieles grundlegend gedndert hétte. Im Gegensatz zu
frither miifiten jetzt AbschluBpriifungen und akademische
Grade auf Anordnung der UGC (United Grants Commission)
verlichen werden (eine Anderung, die dem Konzept Tagores
geradezu widerspricht). Die Folge sei, daB die Universitéit im-
mer mehr zu einem Lehrbetrieb verkomme. Die Forschungs-
institute wie das Zentrum fiir Dorfentwicklung oder Kultur-
zentren anderer Linder wiirden vernachléssigt."

Offenbar haben sich die Zustéinde noch mehr verschlech-
tert. Nach einem Bericht des Magazins India Today gibt es in
Santiniketan keine auslédndischen StudentInnen oder Lehr-
personen mehr. ProfessorInnen lehren wegen des Geldes, Stu-
dentlnnen lernen, um gute Noten zu erhalten. Noch schlim-
mer ist, daB} Korruption und Nepotismus zum Alltag geho-
ren:?

So ist Santiniketan von einer anti-institutionellen Instituti-
on zu einer institutionalisierten Anti-Institution oder einer
ganz gewohnlichen, typisch indischen Universitit geworden.
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Zusammenfassung: Der Autor beschreibt die wichtigsten
Aspekte von Gandhis Erziehungs- und Bildungsvorstel-
lungen auf dem Hintergrund seines sozialreformerischen Pro-
grammes. Gandhi ist zwar mit seiner ldee von Nai Talim
gescheitert, trotzdem sind darin eine Vielzahl von Anscitzen
enthalten, die auch heute - nicht nur in Indien - Bedeutung
fiir einen zukunfisgewandten bildungs- und gesellschafispo-
litischen Diskurs haben,

Vorbemerkungen

Vor gut 50 Jahren wurde Mohandas Karamchand Gandhi
ermordet. Im Westen wird er in der Regel als ‘Apostel der
Gewaltlosigkeit’, in Indien als ‘ Vater der Nation’ rezipiert. Bei-
de Bezeichnungen benennen nur Einzelaspekte seines sozial-
reformerischen Programmes und unterstreichen die Tendenz,
Gandhi auf einen mystischen Sockel zu heben, den er stets
abgelehnt hat.

Gandhis sozialreformerisches Programm besitzt m.E. nicht
nur in Indien, sondern auch weltweit Aktualitdt und kann
bestehende politische sowie wirtschaftliche Systeme kon-
struktiv herausfordern.

Obwohl er in offizieller Politik und gesellschaftlicher Ana-
lyse nur noch eine marginale Rolle spielt und seine Ansétze
von spezifischen historischen sowie politischen Rahmenbe-
dingungen abhéngig sind. ist es m.E. lohnenswert, sich mit
Gandhis Ideen auch heute auseinanderzusetzen. Dies v.a.
bezogen auf vier Aspekte, die eng miteinander verkniipft sind:
- Interdependenz von Moral und Politik
- Egalitdre Gesellschaft und Wirtschaft (Sarvodaya)

- Basisdemokratie und Dezentralisierung
- Life-long learning for all (Interdependenz von Theorie und
Praxis)

Im vorliegenden Aufsatz erfolgt
eine Konzentration auf den letz-
ten der vier Aspekte, wobei die an-
deren drei mitzudenken sind. Die
gesamte Philosophie & Ethik Gan-
dhis ist mithilfe westlicher Syste-
matik nur schwer faBibar. Jedoch
lassen sich zwei Thesen formulie-
ren, mit denen der Erfolg und die
Umsetzbarkeit der konstruktiven
sozialreformerischen Arbeit beur-
teilbar ist:

Die ProzeBhaftigkeit der Ansit-
ze muf} an ethischen Grundsitzen
gemessen werden kannen. Zudem miissen Ziele und Wege
stets iibereinstimmen.

Kontext und Grundbegriffe

Im Rahmen dieses Aufsatzes wiirde es zu weit fiihren, die
gesamte Kolonialgeschichte Indiens aufzuarbeiten (Eroberung
durch z.B. die ‘Arier’, Hunnen, Chinesen, Araber, Perser, Tiir-
ken, Mogulen, Briten).? An dieser Stelle sei festgehalten, dal
Gandhi fiir seinen politischen Kampf zwei Schliisselbereiche
ausgewihlt hatte, deren Zerstirung bzw. Verhinderung in der
Zeit der britischen Kolonialherrschaft zur Verelendung der
Bevolkerungsmassen beitrugen: Baumwollproduktion und
léndliche Entwicklung. Gandhi hat seinen Traum eines ‘neuen

Tagore und Gandhi (Februar 1940)

Gregor Lang-Woijtasik

Life-long learning for
all - Gandhis Nai Talim'

Indiens’ (vgl. Gandhi 1947, 1993) v.a. in den grundlegenden
Schriften ‘Hind Swaraj’ (Gandhi 1938) und ‘Constructive Pro-
gramme’ (Gandhi 1941) dargelegt. Seine Uberlegungen zu Nai
Talim sind eng mit seinem sozialreformerischen Programm
verbunden, das tief in seiner Philosophie und Ethik verwur-
zelt ist. Zum besseren Verstdndnis seien ausgew#hlt wenige
Begriffe genannt und kurz erldutert (in Génze; vgl. Lang-Woj-
tasik 1997, 1998b), obwohl bei der Konzentration auf ausge-
wihlte Begriffe und ihrer Ubersetzung immer die Gefahr be-
steht, dafl Bedeutungen nicht in ihrer Gesamtheit erfaBt wer-
den koénnen und Vieldeutigkeiten verlorengehen kinnen. Die-
se Gefahr potenziert sich bei Gandhi, da die von ihm verwen-
deten Sanskrit-Begriffe in der Regel grundlegend mehr-
perspektivisch und vieldimensional an-
gelegt sind.

Wahrheit, Satvagraha® und Gewalt-
Jreiheit sind einerseits grundlegendes
Prinzip (konstruktives Festhalten an der
Wahrheit), andererseits Methode im Sin-
ne eines Weges bzw, Experimentierens.
Erklédrtes Ziel Gandhis ist die individuel-
le, kontinuierliche und freiwillige Se/bst-
transformation. Diese kann in einem kor-
respondierenden und weitergehenden
Schritt auf Familie, Dorf, Nation und Welt
bezogen werden. Dadurch triigt sie zur
Verdnderung in diesen Bereichen bei.
‘Das Wohl des einzelnen soll im Wohle
aller enthalten sein!” Grundlage ist die Bereitschaft jedes Ein-
zelnen, sich dem Gemeinwohl unterzuordnen. Anders als ‘tote
Gleichheit’, bedeutet eine Gesellschaft, die Gleichheit anstrebt,
Einheit in Vielfalt. Sie muf dafiir Sorge tragen, jedem Men-
schen die freie Entfaltung seiner Fihigkeiten zu ermdglichen.
(Harijan®, 22/2/1942; CWMG,* Bd.75, S.295). Entscheidend ist
das Eintreten fiir Swaraj im Sinne der Selbstbefreiung und -
regierung ohne Ende.

Gemeint ist wirkliche Unabhéngigkeit von duerer Abhén-
gigkeit - in politischer, 6konomischer, moralischer und sozia-
ler Hinsicht (Harijan, 2/1/1937; CWMG, Bd.64, S.1911). Gan-
dhi geht davon aus, daB jedes Individuum eine umfassende
Pflicht gegeniiber und innerhalb der (Agrar-)Gesellschaft hat.®
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Sein Ziel sind autonome Dorfrepubliken, in denen die vor-
handenen Giiter bedarfsgerecht verteilt werden (Harijan, 13/
8/1940; CWMG, Bd.72, S.381). Um dieses Ziel zu erreichen,
geht Gandhi von der Bereitschaft und Fahigkeit jedes einzel-
nen aus, fur die eigenen Grundbediirfnisse - d.h. auch hier mit
dem Blick auf die gesamte Gesellschaft - mithilfe korperlicher
Arbeit sorgen zu kionnen (Bread labour). Jedes Dorf soll
selbstversorgend sein (Young India, 20/8/1919; CWMG,
Bd.16, 5.29). Gandhis konomische Vorstellungen sind primér
auf die Forderung der Dorf industrien’ (Handwerk, Agrar-
‘wirtschaft’) ausgerichtet.

Innerhalb der dorflichen Demokratie ist das Gram Pancha-
yat (der Fiinfer-Dorfrat) entscheidendes Gremium, in dem Ent-
scheidungen nach Konsultation der Basis getroffen werden
(Kooperation und Konsens).

Mohandas Karamchand Gandhi

Fiir Uberlegungen zu Erziehung und Bildung sind v.a. sei-
ne langjdhrigen Erfahrungen in unterschiedlichen Lebens-
gemeinschaften prigend und wegweisend, die eine stetige

Auseinandersetzung mit kolonialen Doktrinen und jahr- |

tausendealten indischen Traditionen und Kulturen als kon-
struktives Gegenprogramm mit einschlossen (Phénix- und
Tolstoi-Farm in Siidafrika, Sabarmati- und Sevagram-Ashram?®
in Ahmedabad bzw. in der Ndhe von Wardha).

Die im vorhergehenden Abschnitt angedeuteten Grundbe-
griffe lassen sich schablonenartig auf Nai Talim legen. Mit
Hilfe westlicher Systematik haben indische Kolleglnnen die
‘life-long education in five stages ' eingeteilt (vgl. z.B. Muni-
andi 1985, S.111).

- Social Education (Adult Education)

- Pre-Basic Education (Alter 3-5 Jahre)

- Basic Education (Al-
ter 6-14 Jahre)

- Post-Basic Educa-

1869: Geboren am 2. Oktober in Porbandar (Gujarat, Westindien)
1882: Heirat mit Kasturbai
1888-91: Jurastudium in London
1891-1914: Sidafrika - Entwicklung der Methode des gewaltfreien Widerstandes
1891: Ruckkehr nach Indien
1903: Lektire von John Ruskin ‘Unto this last’; Entwicklung des Begriffes
Sarvodaya
1904 Grundung der Phonix-Farm (gewaltfreie Lebensgemeinschaft)
1908: Lektire von Henry David Thoreau ‘Uber die Pflicht zum Ungehorsam
gegen den Staat’
1909-1910: Briefwechsel mit Leo Tolstoi
1910: Grundung der Tolstoi-Farm (gewaltfreie Lebensgemeinschaft)
1914: Ruckkehr nach Indien und einjéhrige ‘Studienreise’
1915-1930: Sabarmati-Ashram (gewaltfreie Lebensgemeinschaft)
1930: Salzmarsch
ab 1934: Sevagram-Ashram (gewaltfreie Lebensgemeinschaft)
1937: Wardha-Konferenz zu Nai Talim
1947 Unabhéangigkeit Indiens; Gandhi bleibt den den Feierlichkeiten fern,
versucht, gewaltfrei zwischen Moslems und Hindus zu schlichten
und fur ein ‘Constructive Programme’ zu motivieren
1948: Ermordung am 30. Januar

tion (Alter 15-18 Jahre)
- Rural University
Diese Aufteilung ist
m.E. deshalb problema-
tisch, weil die Ubergin-
ge und Verkntipfungen
zwischen den einzelnen
Stufen nicht deutlich
werden. Ziel aller Bil-
dungsebenen ist indivi-
duelle und kontinuierli-
che Selbsttransforma-
tion, die der Gesellschaft
als Ganzes zutrdglich ist.
In diesem Sinne dienen
Bildungseinrichtungen
als Nukleus einer Gesell-
schaft Swaraj (im Sinne
politischer, dkonomi-
scher, moralischer und
sozialer Unabhéngig-

Life-long learning for all - Nai Talim

Im Sinne Gandhis ist es problematisch, die gewihlte Uber-
schritt als Kategorie zu formulieren, im Sinne westlicher Syste-
matik ist dies jedoch unerlidBlich. Nai Talim verstand Gandhi
nie als starres Erziehungs- oder Bildungskonzept, sondern im
Sinne einer stets prozeBhaft weiterentwickelbaren Idee. Inso-
fern ist es erstaunlich, daB auf der Konferenz von Wardha
19377 Nai Talim unter Gandhis Beteiligung institutionalisiert
und in der Folge sogar von 1944-1964 in das nationale Bil-
dungsprogramm aufgenommen wurde. Die Zustimmung Gan-
dhis zu dieser institutionellen Verankerung seiner prozeB-
orientierten Ansitze kann eigentlich nur dadurch erklirt wer-
den, dal er zu diesem Zeitpunkt noch davon ausging, das
‘neue Indien’ (vgl. Gandhi 1938, 1941, 1947, 1993) - d.h. ein
gewaltfreies, basisdemokratisches, dezentrales, dorforientier-
tes usw. - auch als Basis seiner Erziehungs- und Bildungskon-
zeption realisieren zu konnen.

keit). Stetige Selbsit-
reflexion ist Grundlage
einer egalitiren Gesell-
schaft und Wirtschaft (Sarvodaya), die kontinuierlich veran-
derbar ist und dem Wohl aller dient. Dies zu verwirklichen ist
vor allem in autonomen Dorfrepubliken moglich. Innerhalb
dieser ‘Republiken’ sollen selbstversorgende Bildungsein-
richtungen entstehen, die sich einerseits durch handwerkli-
che Téatigkeiten finanziell und materiell selbst tragen: "My
idea of village Swaraj is that it is a complete republic, indepen-
dent of its neighbours for its own vital wants and yet interde-
pendent for many others in which dependence is necessary
[... ] The village will maintain a village theatre, school and
public hall. It will have its own waterworks ensuring clean
water supply [...] Education will be compulsory up to the final
Basic course [...]” (Harijan, 26/7/1942; zit. nach Gandhi 1947,
$.96). Dies hat neben dem konomischen v.a. auch einen péd-
agogischen Aspekt - Lehrerlnnen und Schiilerinnen sollen
sich in jedweder Hinsicht mit ihrer Lehranstalt identifizieren
konnen (vgl. Prakasha 1990, 8.19). Ihr gemeinsamer Lernort
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soll gleichzeitig Produktionsort sein. ‘Bildung durch ein
Handwerk’ hatals Ziel zum einen die die Férderung der Dorf-
‘industrien’ und zum anderen die Durchdringung sozialer
Dorfhierarchien - denn das Ausiiben von Handwerken war
und ist in der (traditionellen) indischen Gesellschaft v.a.
Kastengruppen unterer sozialer Gruppierungen vorbehalten,
die hdufig zu den “Unbertihrbaren’ gehéren (vgl. z.B. Kumar
1997, 8.508). Neben agrarischer Titigkeit sollen die Handerke
helfen, fiir die Grundbediirfnisse jedes/jeder einzelnen gemein-
sam zu produzieren. Organisatorische und politische Grund-
prinzipien jedweder ‘Dorfrepubliken’ - dies ist demnach auch
auf Bildungseinrichtungen ibertragbar - sind Basisdemo-
kratie und Dezentralisierung. Auf Grundlage des /3-Punk-
te-Programms (detailliert formuliert im *Constructive Program-
me; Gandhi 1941) sollen gleichberechtigte und konsensorien-
tierte Entscheidungen getroffen werden.

Sozialreformerische Ziele - 13 Punkte-Programm (1940)
1. Hindu-Muslim or communal unity (Einheit der Menschen;
keine Auseinandersetzungen aufgrund der Glaubenszugeh-
rigkeit oder Herkunft etc.)

2. Removal of untouchability (Beseitigung der ‘Unberiihr-
barkeit’)

3. Prohibition (bezogen auf Alkohol, Zigaretten und andere
Drogen)

4. Orientierung auf das Charkha (Spinnrad) und die Khadi-
Produktion (autonome, grob gesponnene Baumwolle)

5. Other village industries (Férderung des dorflichen Hand-
werks)

6. Village sanitation (Gesundheit und Hygiene)

7. Nai Talim or Basic Education

8. Adult Education

9. Uplift of women

10. Education in health and hygiene

11. Propagation of the national language (gemeint ist Hindus-
tani als Ubergangsform zwischen Hindi und Urdu)

12, Cultivating love for mother tangue

13. Working for economic equality

(vgl. Harijan, 14/9/1940; CWMG, Bd.72,5.451)

Interdisziplinaritit und Korrelation
Grundlage fiir Gandhis Uberlegungen zu
Erziehung und Bildung sind Erkenntnisse
tiber Zusammenhiinge. Diese sind nach sei-
ner Uberzeugung v.a. durch Querverbindun-
gen von Lernfidchern zu erreichen. In seiner
Pddagogik spielen zwei Prinzipien eine gro-
Be Rolle - das Exempiarische und das Fi-
cheriibergreifende. Die Pidagogik ist grund-

Beschliisse der Konferenz von Wardha (22./23.10.1937)
(4[. . ‘]
1. That in the opinion of this Conference free and compulsory
education be provided for seven years on a nation-wide scale.
2. That the medium of instruction be the mother-tongue.
3. That the Conference endorses the proposal made by Mahatma
Gandhi that the process of education throughout this period
should centre around some form of manual and productive work,
and that all the other abilities to be developed or training to be
given should, as far as possible, be integrally related to the central
handicraft chosen with due regard to the environment of the child.
4. That the Conference expects that this system of education will
be gradually able to cover the remuneration of the teachers. [...]”
(Harijan, 30/10/1937, zit. nach Gandhi 1951, $.26).
5. Ideal des Biirgerrechts (Gleichheitsprinzip fiir alle Menschen
Indiens ohne Klassen- und Kastenunterschiede)
(vgl. Bartolf 1993, S.13)

konnte es etwas iiber die verschiedenen Holzarten lernen,
liber die Orte, woher dieses Holz kommt (geographische Kennt-
nisse). Im Zusammenhang damit, wie man eine Holzschale
herstellt, gédbe es viele Mglichkeiten, um die grundlegenden
GesetzmaBigkeiten zu begreifen (Allgemeine Wissenschaft)
und z.B. Fahigkeiten iiber die Berechnung von Linge, Fliche
und Umfang zu erlangen (Mathematik). Durch die Erstellung
einfacher Zeichnungen und Pline fiir die Konstruktion der
Holzschale konnten grundlegende Kenntnisse im Zeichnen
(Kunst) vermittelt werden (vgl. PRAKASHA 1990, S.8). Paral-
lel konnte ein Lied (Musik) aus hinduistischer Tradition tiber
die Lebenssituation und Befreiung der Forstarbeiterlnnen
(Soziale Studien) gesungen werden (Hindi/Hindustani). Die-
ses Lied kdnnte in die Muttersprache iibersetzt werden (Mut-
tersprache) oder die Kinder erfinden selbst eine musikalische
Umsetzungsmoglichkeit. Dazu konnten Entspannungsiibun-
gen (korperliche Ubungen) erprobt und ein sportliches Spiel,
z.B. Holzschalenstaffellauf (Sport) gestaltet werden usw. (vgl.
Lang-Woijtasik 1997, 5.219)."

Neben der Korrelation von manueller und geistiger Titig-
keit, geht Gandhi von Korrelationen mit sozialen'? und kor-
perlichen Lernfeldern" aus, um Interaktion und Kooperati-
on zwischen Bildungseinrichtungen und der sie umgeben-

sétzlich handlungsorientiert konzipiert. Ge-

rade aus diesem Grund ist das Erlernen ei-
nes Handwerkes als integraler Bestandteil
wichtig. Um dieses Handwerk® sollen korre-
lierend Unterrichtsfiicher'® gruppiert werden,
die miteinander interdisziplindr verbunden
sind. Das Exemplarische leitete Gandhi wie-
derholt aus dem Handwerk ab. Dies sei an
einem Beispiel verdeutlicht: Wahrend ein
Kind die Holzverarbeitung praktisch erprobt,
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den (Dorf-)Gesellschaft zu fordern (vgl. Prakasha 1990, S.16f;
Lang-Wojtasik 1997, 5.222)

Scheitern und Ausblick

Das Scheitern' von Basic Education, das durch ihre Uber-
nahme in das staatliche Schulprogramm'* eingeleitet wurde,
bestétigt die anfangs formulierten Thesen, daB zur Realisie-
rung von Gandhis Ideen einerseits die ProzeBhaftigkeit der
Ansidtze an ethischen Grundsétzen mefbar sein und anderer-
seits Ziele und Wege iibereinstimmen miissen. Das ProzeBhaf-
te braucht viel freien Spiel- und Experimentierraum. Die Institu-
tionalisierung von Basic Education lieB diesen néitigen Frei-
raum nicht zu. Hierzu wére auch eine aufrichtige Umsetzung
von Gandhis sozialreformerischem Programm nétig gewesen,
die nicht stattfand. Die Betrachtung von Basic Education
durch die Regierung als minderwertig (Ende der 50er Jahre)
gegeniiber anderer staatlicher Bildung, machte sie unattraktiv
fiir die Masse der Bevolkerung, weil hierdurch nicht die er-
hofften beruflichen Perspektiven wiirden erreicht werden koén-
nen (vgl. Sykes, S.81f),

Gesamtgesellschaftlich hat Indien heute - abgesehen von
Sonntagsreden vieler Politiker und ermutigender Beispiele
sozialer Aktionsgruppen - mit Gandhi nur sehr wenig zu tun.'¢

Seine Ideen zu Erziehung und Bildung sind in einer spezicl-
len Zeit entstanden und somit auch primér fiir diese giiltig.
Gleichzeitig leben sie von Flexibilitdt und ProzeBhaftigkeit. So
ist es auch heute moglich, Handlungsanweisungen fiir zu-
kiinftige Uberlegungen zu Erziehung und Bildung in Indien

und dariiber hinaus zu formulieren. Hier zusammenfassend
einige Vorschlige:

- Interaktion und Kooperation von Bildungseinrichtungen
und sie umgebender Gesellschaft

- Vertrauen in, statt Entfremdung von Bildung und Gesell-
schaft

- Heraushebung der gesamigesellschafilichen Bedeutung von
Bildung

- Lebensumstdnde und Spezifititen der potentiell Lernenden
im Zentrum der Konzeptionsentwicklung

- Orientierung der Bildungsziele an den Bediirfnissen der
Adressatinnengruppe

- Dezentralisierung der Schulverwaltung und -organisation
(inkl. Ziel einer Gesellschaft mit einer Vielzahl autonomer Dorf-
republiken)

- Partizipation der Adressatlnnengruppe

- Basisdemokratische und konsensorientierte Entscheidungs-
prozesse

- Prozeforientierung (Vorbereitung-Durchflihrung-Auswer-
tung als riickbeziigliche Einheiten)

- Ausgewogenheit von Theorie und Praxis

- Ubereinstimmung von Zielen und Wegen

- Interdisziplinaritdt des Ficherkanons und Kerrelation mit
einem Handwerk als zentralem Bezugspunkt

- Infragestellen sowie Vercnderung kolonial geprdgter Ge-
sellschafi und ihrer politischen Realitdten durch Menschen
von unten (Graswurzel-Ansatz)

- Dorforientierung in einer Agrargesellschaft (vgl. Lang-
Wojtasik 1997, S.226; 1998b, S.124).

Wichtig wire, die Griinde, die zum Scheitern von Basic
Education fiihrten, kritisch auszuwerten und konstruktiv zur
Entwicklung innovativer Konzeptionen zu nutzen. Gesamt-
gesellschaftlich ist eine Riickbesinnung auf Gandhi nach wie
vor eine bedenkenswerte und anregende Perspektive.

In seinem Sinne miifite jedoch als Grundlage - neben gleich-
berechtigten Bildungschancen - jegliche Steigerung der Pro-
duktivitiat und Erhdhung der Nahrungsmittelproduktion an
der Moglichkeit meBbar sein, ob diese fiir alle gleichberech-
tigt zugénglich ist (Verteilung!) und ob allen Menschen Zu-
gang zu sauberem Wasser, sanitiren Einrichtungen sowie
umfassender Basis-Gesundheitsversorgung erméglicht wird.
50 Jahre nach Gandhis Ermordung ist Indien weit davon ent-
fernt.
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Anmerkungen:

" Hindustani fur New Education.

* Uber die Zusammenhange von kolonialer Ausbeutung und indischem
Unabhingigkeitskampf;, vgl. z.B. Datta 1982, $.70-95; Datta 1993,
$.59-67.

* Satya = Wahrheit; graha = Festhalten (Gandhi 1932, §.3).

“ Harijan = Kinder Gottes (Gandhis Bezeichnung fiir die ‘Unberiihrbaren’,
mit der er sie gesellschaftlich aufwerten wollte; hier: Bezeichnung fiir
eine von Gandhi herausgegebene Zeitschrift).

* CWMG =<ns1:XMLFault xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat"><ns1:faultstring xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat">java.lang.OutOfMemoryError: Java heap space</ns1:faultstring></ns1:XMLFault>