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ABSTRAKT: Autorka w swoim artykule podejmuje analiz¢ pieciu typéw myslenia
utopijnego oraz towarzyszacych im idealistycznych spoleczenstw skupionych
wokot asraméw, szkot-swiatyn w Indiach. Pierwszy model myslenia utopijnego
Mahatmy Gandhiego opiera si¢ na idealach niewspétdzialania, braku przemocy
i niepostuszenstwie obywatelskim. Drugi model Rabindranatha Tagorego nawig-
zuje do oswiaty dla wszystkich, wzigcia odpowiedzialno$ci za wiasny los i poprawy
warunkdéw zycia najbiedniejszych. Trzeci model, ktérego reprezentantem byt Jiddu
Krishnamurti, nawigzuje do stworzenia nowych koncepcji w ksztatceniu studentéw
w oparciu o ich wewnetrzne zasoby, a nie przymus, kary i nagrody, prowadzace
do $lepego nasladownictwa i rywalizacji. Model Aurobindo Ghose bazuje na po-
czuciu, ze mozemy pracowa¢ nad nasza $wiadomoscia, gdzie poszukuje sie wiedzy
dla wiedzy i budowania charakteru, a nie ocen i dyploméw. Ostatni model Rokeyi
Sakhawat Hossain odnosi si¢ do feministycznej wizji utopii, w ktorej kobiety rzadza
Swiatem.
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Przedmiotem mojego zainteresowania badawczego bedg hinduscy uto-
pisci jako egzemplifikacje mys$lenia utopijnego. Nawigzujgc do wezesnie-
szego tomu z serii ,Utopia i edukacja’, pragne zacytowac jej Autorow:

Nadzieje na przyszto$¢, pomysly na idealne spoleczenstwa, projekty (nie)-
miejsc, w ktérych urealniaja si¢ marzenia dotyczace bezpiecznego, spra-
wiedliwego, dobrego zycia i odpowiedniej edukacji nie moga by¢ przypisane
jednej okreslonej kulturze czy szczegdlnej epoce [...] wyobrazenia jednostek
i grup o spelieniu swych edukacyjnych wysitkdw rozgrywaja sie w srodowi-
sku ksztaltowanym wedlug przyjetych przez poprzednie pokolenia ideatow!.

W swoim artykule chce zatem przyblizy¢ utopijne wizje idealnego spote-
czenstwa czterech myslicieli indyjskich: Mahatmy Gandhiego, Rabindra-
natha Tagore, Sri Aurubindo, Jiddu Krishnamurtiego i Rokeyi Sakhawat
Hossain. W utopiach tych mamy zatem do czynienia, z jednej strony, ze
swoistymi reprezentacjami afirmatywnego orientalizmu w ramach orien-
talistycznej hegemonii systemu §wiatowego, z drugiej za$, z pewnymi
przykladami kulturowego oporu wobec systemu $wiatowego. Utopie
hinduskich myslicieli, chociaz do pewnego stopnia odrzucaly moderni-
zacje i Zachdd, podobnie jak inne nurty indyjskiego nacjonalizmu byty
odpowiedzig na wplyw kolonialnych mocarstw na ten kraj, jawigc sie
jako alternatywa dla tych, ktére odrzucaty zarbwno westernizacje, jak
i gwaltowng rewolucje.

W pierwszej kolejno$ci pragnge omdéwic sylwetke utopisty, ktérego wi-
zja $wiata miala najwigkszy wplyw na Indie. Mahatma Gandhi? urodzit
si¢ w 1869 roku w Porbandarze, w ka$cie wajsjow, rzemie$lnikow i rol-
nikow. W wieku 18 lat wyjechatl na studia do Londynu, p6zniej za$ do
Potudniowej Afryki. Czerpiac z tradycji zakorzenionej w starozytnych
Indiach, w trakcie pobytu w Durbanie rozwinat swoja metode dziatania

1 J. Gromysz, R. Wlodarczyk, Od redaktoréw, [w:] Utopia a edukacja, tom 1: O wyobraze-
niach swiata mozliwego, red. J. Gromysz, R. Wlodarczyk, Wroclaw 2016, s. 7.
2 Zob. M. Gandhi, Hind Swaraj and Other Writings, red. A. J. Parel, Cambridge 1997, s. 189.
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zwang satjagraha, co mozna przettumaczyc¢ jako ,trzymanie sie prawdy”.
Jest to idea niewspotdzialania, oparta na braku przemocy i niepostuszen-
stwie obywatelskim?.

Charakterystyczne zasady stojace za utopijng wizjag Gandhiego
obejmowaly: ahimse - szacunek dla zycia, satyagrahe - niestosowanie
przemocy (nie bierny opér ani pacyfizm, ale pryncypialne odrzucenie
przemocy z pozycji sity moralnej), swaraj - samokontrole, indywidualng
dyscypline, panchayat raj — Zycie w wiosce przedstawianej jako centralna
instytucja zycia spolecznego. Ta mala spoleczno$c¢ bylaby rzagdzona przez
starszyzne wioski lub panchayat, przemawiajacy w imieniu catej spo-
leczno$ci. Najbardziej radykalny element rewizji, jaka postulowat Gandhi
w tej struktury spoldzielczej, polegat na tym, ze wigczata Dalitow, czyli
»hiedotykalnych”, w obreb reszty spotecznosci, a wszyscy ludzie wspolnie
produkowali to, czego potrzebowali. Sam Gandhi stynat z tkania tkanin®.

Gandhi otworzyl swdj pierwszy utopijny projekt ,Asram Phoenix”
w Afryce®, w ktorym ogromny nacisk kladl na zajecia pozalekcyjne, takie
jak msza z modlitwg, wspolny obiad, ¢wiczenia fizyczne, zajecia spor-
towe, programy kulturalne, obchody $wiat i celebracje urodzin uczniow.
Gloéwnym celem edukacji w asramie bylo ksztaltowanie charakteru oparte
na fundamentach takich jak prawda, wspolczucie, uczynnos¢, odpowie-
dzialno$¢ i duch poswigcenia. Uczniowie wstawali wcze$nie rano, od-
mawiali modlitwy, sprzatali, gotowali, trenowali umiejetnosci potrzebne
w dorostym zyciu. Poza tym sprzatali calg wies$, pomagali niedotykalnym
i kobietom, opiekowali si¢ tredowatymi i uzaleznionymi, co miato w nich
rozwija¢ wartosci moralne, duchowe i spotecznes®.

Gandhiego nie zrazito zadanie wprowadzenia utopijnej wizji spote-
czenstwa w Indiach. Uwazal, ze przeksztalcajgc wystarczajgcg liczbe jed-

3 J. Justynski, Mysl spoteczna i polityczna renesansu indyjskiego od Rama Mohana Roya do
Rabindranatha Tagora, Warszawa 1985, s. 345.

4 L. T. Sargent, Utopianism. A Very Short Introduction, Oxford 2010, s. 43.

5 W tym akapicie wykorzystuje fragment z monografii: B. Pietkiewicz-Pareek, Analfabe-
tyzm w Indiach. Zrédta, dynamika, programy przemian i dziatania naprawcze, Wroctaw
2021, s. 93.

6 R. Portia, Contemporary India and Education, Tiruchirappali 2015, s. 178-182.
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nostek, zmieni si¢ cale spoteczenstwo. Po powrocie z Potudniowej Afryki
Gandhi pierwszy asram w Indiach zatozyl w rejonie Kochrab w Ahmeda-
badzie’ 25 maja 1915 roku. Tworzac taki projekt, Gandhi i jego zwolennicy
mieli nadziej¢ wspiera¢ nowy spoteczny konstrukt prawdy i niestoso-
wania przemocy, ktory pomoglby zrewolucjonizowac istniejacy system
spoteczny. W asramie Gandhi zatozyl szkole, ktora skupiala si¢ na pracy
fizycznej, rolnictwie i umiejetnos$ci czytania i pisania, aby zapewni¢ sa-
mowystarczalno$c jej mieszkancom. Stamtad réwniez 12 marca 1930 roku
Gandhi rozpoczat stynny ,Marsz solny”, liczacy 241 mil, podjety w prote-
Scie przeciwko brytyjskiemu prawu solnemu, ktore nakiadalo podatek od
soli indyjskiej w celu promowania sprzedazy brytyjskiej soli w Indiach.

Utopijne podejscie Gandhiego przewidywato daleko idgce i gruntow-
ne zmiany w ludzkiej naturze i spoteczenstwie oraz prébe przeksztalce-
nia spoleczenstwa jako calo$ci. Poniewaz przewazajaca cze$¢ populacji
Indii zyla na wsiach, osig demokratycznej wizji Gandhiego byly indyj-
skie wioski. Jednostka miata by¢ centrum tego kregu i zawsze powinna
by¢ przygotowana ,na $mier¢ za wie§”, a wie$ z kolei ,,gotowa zging¢ dla
kregu wsi”. Taka demokracja musiata by¢ wypracowana zdecydowanie
w ramach ruchéw oddolnych w kazdej wiosce, a nie przez kilka 0os6b na
szczycie piramidy. Wioska w rozwazaniach tego utopisty stala sie zré-
dlem wartosci duchowych, porzadku spolecznego i produkcji materialne;.

Utopijny program Gandhiego skladatl si¢ z kilku, pozornie niezwig-
zanych ze sobg, niezaleznych dziatan, aczacych sie w kontekscie twor-
czej ewolucji nowego porzadku spolecznego. W kontekscie indyjskim
oznaczalo to pielegnowanie wspdlnotowej jednosci, zniesienie niedo-
tykalnos$ci, wspieranie edukacji dorostych i systematyczne ulepszanie
wsi. Realizowano to poprzez podniesienie efektywno$ci pracy chlopéw
i rozwijanie zwigzkoéw zawodowych, dzialanie na rzecz rownosci ekono-

7 Asram zostal nastepnie przeniesiony 17 czerwca 1917 roku na kawalek otwartego terenu
nad brzegiem rzeki Sabarmati (teren znany réwniez jako Harijan Ashram), ktéry byt do-
mem Mahatmy (wlasc. Mohandasa) Gandhiego od 1917 do 1930 roku i stuzyt jako jeden
z gléwnych o$rodkéw walki o wolnos¢ Indii. Pierwotnie nazywany Satyagraha ASramem,
co stanowito nawigzanie do ruchu w kierunku biernego oporu zainicjowany przez Ma-
hatme Gandhiego.
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micznej i spotecznej, promowanie chalupniczego i drobnego przemystu
jako srodka ekonomicznej produkcji i dystrybucji oraz wykorzenienie
szerokiej gamy zla spolecznego®.

Najpopularniejszym na Zachodzie pedagogiem hinduskim jest Rabin-
dranath Tagore®. Urodzit si¢ 7 maja 1861 roku, a w 1878 roku, kiedy miat
siedemnascie lat, zostal wystany na studia prawnicze do Londynu. Jednak-
ze po osiemnastu miesigcach na prosbe ojca rzucit studia i wrécit do Indii.
Byl przytloczony fatalng sytuacja ekonomiczno-bytowa mieszkancow wsi.
Jako wiasciciel ziemski, Tagore zaczal wprowadza¢ podstawy nauczania
dla swoich pracownikéw. W tym celu na terenie swojej posiadtosci w Se-
liadah zalozy! szkole, do ktorej postal takze swoje dzieci. Szkola ta byla
jego pierwszym utopijnym eksperymentem edukacyjnym, a pdzniejsze
eksperymenty w tej dziedzinie wyrosty wlasnie z tego doswiadczenia. Zor-
ganizowal réwniez szpital dla mieszkancéw wsi. Sam Tagore nazwat ten
okres swojego zycia mianem ,Sadhana”, czasem refleksji, samodoskonale-
nia i przygotowan do aktywnego zycia spotecznego. W 1901 roku przeniost
si¢ z rodzing do Santiniketan, gdzie utworzyl swéj nowy projekt eduka-
cyjny - szkotle, ktora byta probg zrekonstruowania tradycyjnego modelu
wychowania. Utopijny charakter asramu, polegat na powrocie do zasad
tradycyjnej szkoly le$nej, gdzie gromadzili sie oddani medytacjom medrcy
i duchowi nauczyciele - guru'. Nauka prowadzona byla w jezyku bengal-
skim, ktory traktowano jako glowny srodek porozumiewania si¢, pomimo
ze uczniowie pochodzili z réznych stron kraju i nalezeli do réznych kast.

Poczatkowo do szkoly w Santiniketan uczeszczalo tylko kilku chiop-
céw z zaprzyjaznionych rodzin wraz z synem Tagore, po kilku latach
liczba uczniow wzroslta do kilkudziesieciu. Szkota miata charakter rezy-
dencjonalny, wszyscy mieszkali razem i wiedli surowy tryb zycia®, za$

8 L. T. Sargent, Utopianism, dz. cyt., s. 43.

9 Zob. takze: B. Pietkiewicz-Pareek, Pedagogia Rabindranatha Tagore (1861-1941), ,Studia
Edukacyjne” 2012, nr 19, s. 159-178. W kilku kolejnych akapitach wykorzystuje fragmenty
z kilku stron monografii: B. Pietkiewicz-Pareek, Analfabetyzm w Indiach, dz. cyt., s. 87-95.

10 A. Chauduri, Twérczos¢ Rabindranatha Tagore'a w jezyku angielskim, [w:] Historia an-
glojezycznej literatury indyjskiej, red. A. K. Mehrotra, Warszawa 2007, s. 147.

1 Chlopcy wstawali o 5 rano, porzadkowali sypialnie i zaczynali dzien poranng ablucja. Po-
tem szli na gimnastyke na §wiezym powietrzu, po ktdrej przez 15 minut modlili si¢ i od-

UTOPIJNE ROZWIAZANIA MAHATMY GANDHIEGO...

111



112

zona Tagore az do swojej $Smierci pelnita obowigzki matki wobec wszyst-
kich uczniow™. Szkola podzielona zostata na trzy sekcje (liceum, gim-
nazjum, podstawowke), przy czym uczniowie sami nadawali im nazwy.
Mogli przechodzi¢ z grupy do grupy, w zaleznosci od wiasnych umiejet-
nosci. Przyjeto zatem system zorientowany na zindywidualizowany roz-
woj ucznidow. Na pieciu nauczycieli, dwoch bylo katolikami, w tym jeden
byl synem nauczyciela z Anglii. Od studentéw nie pobierano zadnych
oplat, wszystkie rachunki ptacone byly przez Tagorego.

Dos$wiadczenia wyniesione z dziecinstwa pozwolily Tagoremu na
sformulowanie wlasnej teorii wychowania. W jego koncepcji przewija
si¢ idea wyzwolenia ucznia z obowigzkéw domowych i dania uczniom
czasu po lekcjach, jako formy kreatywnego oderwania si¢ od rzeczywi-
stosci. Jego wizja szkoly idealnej znalazta odzwierciedlenie w Visva Bha-
rati, zatozonym w 1921 roku centrum kultury indyjskiej. Ten uniwersytet
byt jedynie luzno zarysowana utopig, w jej organizacji brakowalo spre-
cyzowanych przepisow, regulaminoéw i norm. Wedlug koncepcji Tagore,
uniwersytet mial budowaé¢ most miedzy narodami, miedzy Wschodem
a Zachodem, Poludniem a Péinocg. Mogli w nim studiowac ludzie z catego
$wiata i w roznym wieku. Pod koniec zycia Tagore stal sie propagatorem
nowej idei loka-shiksha, czyli o§wiaty ludowej®. Szczegodlnie niepokoita
go dramatyczna sytuacja dzieci wiejskich, ktére, pozbawione edukacji,
nie byly w stanie zmieni¢ swojej sytuacji zyciowej. Widok dzieci, ktérym
brakowalo radosci zycia, pozywienia, opieki zdrowotnej, spowodowal, ze
Tagore zdecydowat si¢ zatozy¢ szkole dla najubozszych, zwang Sri Ni-

dawali si¢ kontemplacji, a nastepnie szli na $niadanie. Nauka rozpoczynala si¢ o 7 rano
i odbywata sie pod gotym niebem. Uczniowie zazwyczaj pracowali samodzielnie pod nad-
zorem nauczycieli. Po obiedzie lekcje trwaly do godziny 17. Program nauczania obejmowat
sanskryt, bengali, angielski, matematyke, astronomig, histori¢, geografie, przyrode i mu-
zyke. Po poludniu uczniowie grali w pitke, brali udziat w zajeciach na wsi lub czytali glosno
poezje. Uczestniczyli réowniez w pracach na polu lub w ogrodzie. Po wieczornej ablucji
i modlitwie byt czas wolny, a o godzinie 22 uczniowie szli spac.

12 Z. Krawczyk, Rabindranath Tagore - poszukiwanie prawdy i piekna w teorii i praktyce
wychowania, Warszawa 1990, s. 222.

13 Bhattacharya, Tagore on the Right Education for India, ,Asia-Pacific Journal of Social
Sciences” 2009, nr 1, s. 27, https://brill.com/display/book/9789460912665/BP000009.
xml, dostep 15.10.2022.
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ketan. Uczyt wie$niakdw, ze zamiast zrzuca¢ odpowiedzialno$c¢ za nie-
powodzenia na zly los, musza wzig¢ zycie we wlasne rece i by¢ zalezni
tylko od wiasnego wysilku. Ta dewiza legla u podstaw teorii wiejskiej
rekonstrukcji Tagore. Ciekawily go zwlaszcza tubylcze formy wychowa-
nia, ktore w 6wczesnych czasach uwazano za skandaliczne - dotyczylo
to zwlaszcza otwartosci kontaktow miedzy chlopcami a dziewczynkami.
Celem szkoly stalo si¢ zapewnienie wszechstronnej edukacji wiejskim
dzieciom, umozliwienie im zdobycia takiego wyksztalcenia, dzieku kto-
remu w przyszlosci same beda na siebie zarabia¢ oraz wyposazenie ich
w takie umiejetnosci praktyczne, ktore ulepsza ich pdzniejsze zycie we
wszystkich aspektach. Intencjg Tagorego bylo nauczanie tradycyjnego
rzemiosla, bez negowania roli nauki i najnowszych technologii*.

Tagore zerwat z charakterystycznym dla hinduizmu fatalizmem
i zastapit go ideg wolnosci ludzkiej, ktéra stanowi warunek wszelkiego
rozwoju. Krytykowatl nacjonalizm, z ktérym wigzal najwieksze wstrzasy
polityczne i utozsamiat go z kapitalizmem monopolistycznym, bedgcym
narzedziem ekspansji kolonialnej, wykorzystywanej przez imperializm.
Tagore byl zwolennikiem internacjonalizmu, budowania ogolnoludzkiej
jednosci miedzy narodami. Przeciwstawiat sie nie tylko lansowanym przez
Japonig¢ ideom jedno$ci azjatyckiej, lecz takze ideom paneuropejskim czy
panamerykanskim®.

Tagore stal si¢ inspiracja dla wielu edukatorow, a jednym z nich byt
Jiddu Krishnamurti, urodzony 12 maja 1895 w Madanapalle, zmarty 17 lu-
tego 1986 roku w Ojai (usa). Utopijne poglady Krishnamurtiego na eduka-
cje zasadzaly si¢ na przekonaniu, ze nauka polega na odkrywaniu $wiata,
a nie nasladowaniu innych i kroczeniu utartg $ciezka. Uczen musi pod-
wazy¢ i zbuntowac si¢ przeciwko wszystkiemu, co narzuca mu zgnite
spoleczenstwo i samodzielnie odkry¢, co jest prawdg. W uczniu musi
istnie¢ nieustanna wewnetrzna rewolucja, aby w warunkach wolnosci
mogl odkrywac $wiat. Zadaniem nauczyciela w tak pojmowanej pedagogii

14 N. Jha, Rabindranath Tagore (1861-1941), UNESCO, ,International Bureau of Education”
1999, nr 3/4, s. 605-606.

15 J. Justynski, Mysl spoteczna i polityczna renesansu indyjskiego od Rama Mohana Roya
do Rabindranatha Tagora, dz. cyt., s. 246.
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jest tworzenie bezpiecznego klimatu wolnosci, bez paralizujacego strachu
i leku. Uczen ma za zadanie sam doj$¢ do prawdy, zrozumie¢ $wiat, a nie
by¢ uleglym wobec niego. Celem edukacji jest wykorzenienie strachu, ktory
niszczy myslenie, stosunki miedzyludzkie i mito§¢®. Uczyc¢ sie to czerpac
nauke z samego zycia, bez specjalnego nauczyciela, guru, przewodni-
ka. Czlowiek uczy si¢ ze wszystkiego, jest w stanie nieprzerwanej nauki”.
Funkcjg wyksztalcenia jest kultywowanie wolnosci do bycia soba i poda-
zania wiasng $ciezka, a nie wzorowanie si¢ na innych czy spehianie ich
wymagan. Inteligencja rodzi si¢ wraz z samowiedza i samorozumieniem,
a te z kolei nabywa sie tylko w relacji ze swiatem, ludZzmi i otoczeniem.
Zdaniem Krishnamurtiego prawdziwym celem nauczania nie jest dopa-
sowanie ucznia do spoleczenstwa i wtloczenie go w schemat, ale pomoc
w zrozumieniu mechanizméw rzadzacych Swiatem i stworzenie nowej
rzeczywistosci, ktora nie jest oparta na chciwosci, wladzy czy prestizu®.

Nauczyciele poprzez dyscypline, grozby, kary, zakazy i nakazy zabijaja
w dzieciach entuzjazm, ksztattujg umysly zgodnie z zasadami religijny-
mi, spotecznymi i ekonomicznymi. Nauczyciel nie moze tez poréwnywac
uczniow ze sobg, gdyz rodzi to nienawisc¢, zazdros¢ i ztos¢. Uczniowie, kto-
rzy byli poréwnywani ze sobg od najmtodszych lat, w przysztosci - jako
dorosli - takze bedg poréwnywac sie z innymi. Rodzi to strach na cate zy-
cie, by nie by¢ ,tym gorszym”. Czlowiek pelen energii nie dziala zgodnie
ze schematami przyjetymi przez spoteczenstwo. Poprzez nieodpowiednig
edukacje i przymus spoteczny energia jest stopniowo marnowana: ,,Proces
kontrolowania i dyscyplinowania staje sie¢ spoteczng konwencjg, umystjest
ksztaltowany zgodnie ze schematem danej kultury, przez co jego zywotnos¢
powoli zanika™. Spoleczenstwo poprzez celowo ukierunkowang edukacje
kontroluje i tak ksztaltuje jednostki, aby tlumily swoja energie. Dlatego
uczniowie i nauczyciele powinni wspolnie pracowa¢ nad uwolnieniem tej
energii, a wtedy szkola przestanie ograniczac ich swoimi barierami. ,Kiedy
edukacja ograniczona jest do przekazywania wiedzy i przygotowania ucznia

16 J. Krishnamurti, Szkota zrozumienia, Wroctaw 1992, s. 8-9.
17 Tamze, s. 11.
18 Tamze, s. 21.
19 Tamze, s. 101.
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do zawodu, kiedy wylacznie wskazuje na pewne idealy i zacheca do zabie-
gania wylacznie o wlasny sukces, to oczywiscie czlowiek staje si¢ nieczuty”™.

W 1978 roku w poblizu Bangaloru na Potudniu Indii Krishnamurti zreali-
zowal swoj utopijny projekt Study Centre of the Valley School. Poczatkowo
miejsce to skladato si¢ jalowe pole, kilka drzew figowca i tamaryndow-
ca. Stworzono tam jednak specyficzne srodowisko: bambusowy zagajnik
w otoczeniu wysokich drzew, stawu, strumienia, wszystko to w granicach
placéwki o$wiatowej. Budynki szkolne wybudowane zostaly na obrzezach
po to, by dzieci idgce z jednych zaje¢ na drugie musialy przej$c przez las,
co mialo stanowi¢ forme uczestnictwa w $wiecie przyrody, za$ umyst
mial ,uwolni¢ si¢” w kontakcie z przyrodg podczas celebrowania ciszy
i spokoju. Wszystko to uczniowie odnajdowali w odglosach szumu drzew,
rwacego strumienia i $§piewu ptakéw, w mysl teorii Krishnamurtiego:

freedom of observation”.

Istniejg pewne obszary, ktorymi w asramie prébowano sie zajac. Jed-
nym z nich bylo heurystyczne podejscie do uczenia si¢, majgce na celu sa-
mouczenie sie i samopoznanie. Dlatego przygotowano materialy i proces
uczenia si¢ w taki sposob, aby dzieci braly odpowiedzialno$¢ za swoja na-
uke, uczyly si¢ we wlasnym tempie. Drugim obszarem, ktory interesowat
tworcow, bylo stworzenie atmosfery wolnej od autorytetu. Oznaczato to,
ze nauczyciel nie jest po to, by poinstruowa¢ dzieci, co majg myslec¢ lub
jak powinny postepowac. Odbywalo sie to bez instytucji nagrody i kary,
ktore moga wywolywac strach i reakcje obronng. Trzecim obszarem byto
uczenie si¢ bez poréwnywania i rywalizacji, poniewaz generuja one za-
zdro$¢ i antagonizm miedzy jednym cztowiekiem a drugim.

Utopijna intencja edukacji w Valley School bylo podniesienie §$wiado-
mosci dziecka na temat tego, jak jego dzialania sg powigzane z tym, co
dzieje sie w otaczajacej go rzeczywistosci oraz wzbudzenie w nim mito$ci
do przyrody i zjawisk przyrodniczych. Przez ducha religijnego Krishna-
murti rozumiat bowiem niewinno$¢ i komunie ze wszystkimi rzeczami,
nie tylko istotami ludzkimi®.

20 Tamze, s. 122.
2t https://www.alternativeeducationindia.net/the_valley_school.htm, dostep 15.10.2022.
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Kolejnym kontynuatorem mysli Tagorego byt Shri (Swiety) Aurobindo
Ghose, urodzony w 1872 roku w Kalkucie®. Swoja edukacje rozpoczat w an-
gielskiej szkole w Darjeeling, potem ukonczyt Uniwersytet w Cambridge.
Po powrocie do Indii w 1892 roku zwrocit si¢ ku rodzimej kulturze i roz-
poczal studia jogi oraz sanskrytu. Na skutek zaangazowania si¢ w polityke
antykolonialng w 1908 roku zostal aresztowany przez Brytyjczykéw. Po
wyjsciu z wigzienia opuscil Indie Brytyjskie i udat si¢ do francuskiej kolo-
nii na potudniu Indii. Ufundowal tam asram, badacy migdzynarodowym
centrum kultury, przyciagajacym studentow z calego $§wiata. Aurobindo
do najwazniejszych celow wychowania zaliczal: rozw6j moralny, rozwoj
sumienia, rozwdj duchowy i ¢wiczenie czystos$ci duchowej. Podobnie jak
Tagore, Aurobindo starat si¢ zaszczepi¢ w swoich uczniach szacunek do
kraju i spoleczno$ci lokalnej. Zmart w 1950 roku w Pondicherry*.

Zalozony w 1926 roku ASram Sri Aurobindo rozrost sie, pod przewod-
nictwem Matki*, z matej grupy uczniéw do duzej i zréznicowanej spo-
tecznosci prawie 1600 cztonkow. Asram znajduje si¢ we wschodniej czesci
Pondicherry. Uczniowie mieszkaja i pracuja w wielu budynkach rozsianych
po calym obszarze. W centrum zycia spolecznosci znajduje sie glowny

22 W tym akapicie wykorzystuje fragment z monografii: B. Pietkiewicz-Pareek, Analfabe-
tyzm w Indiach, dz. cyt., s. 95.

R. Portia, Contemporary India and Education, dz. cyt., s. 230.

»Matka urodzita si¢ jako Mirra Alfassa w Paryzu 21 lutego 1878 roku. Uczennica Akade-
mii Julian stala sie znakomitg artystkg, a takze wybitng pianistka i pisarkg. Zaintereso-
wana okultyzmem, odwiedzila Tlemcen w Algierii w 1905 i 1906 roku, aby studiowa¢
z adeptem tego nurtu Maxem Theonem i jego Zona. Jej gléwnym zainteresowaniem
byl jednak rozwdj duchowy. W Paryzu zalozyla grupe poszukiwaczy duchowych i wy-
glaszala przemoéwienia dla réznych grup. W 1914 roku Matka udala si¢ do Pondicherry,
aby spotkac¢ si¢ ze Sri Aurobindo, w ktorym od razu rozpoznata tego, ktory przez
wiele lat wewnetrznie kierowat jej rozwojem duchowym. Po jedenastomiesiecznym
pobycie musiala wréci¢ do Francji z powodu wybuchu I wojny $wiatowej. Rok pézniej
wyjechala na cztery lata do Japonii. W kwietniu 1920 roku Matka ponownie dolaczyla
do Sri Aurobindo w Pondicherry. Kiedy w listopadzie 1926 r. utworzono Asram Sri
Aurobindo, a Sri Aurobindo powierzyl materialny i duchowy nadzoér nad nim Matce.
Pod jej przewodnictwem, ktére trwalo prawie piecdziesiat lat, ASram rozrost sie do
duzej spotecznos$ci duchowej. W 1952 zalozyla Miedzynarodowe Centrum Edukacji Sri
Aurobindo, a w 1968 miedzynarodowe miasteczko Auroville. Matka zmarta w 1973 roku”
(www.sriaurobindoashram.org, dostep 15.10.2022).
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budynek asramu, zwykle nazywany po prostu ,ASramem”, ktory sklada
si¢ z polaczonych blokow domdw, w tym tych, w ktorych Sri Aurobindo
i Matka mieszkali przez wigkszo$¢ swojego zycia. W jego centrum, na za-
cienionym dziedzincu, znajduje sie Samadhi, §wigtynia z biatego marmuru,
w ktdrej spoczywajg ich ciata. ASram zapewnia swoim cztonkom wszystko,
czego potrzebuja do godnego i zdrowego zycia. Rézne grupy osob dbajg
o podstawowe potrzeby zwigzane z wyzywieniem, odzieza i schronieniem,
a takze opieka medyczna. Istnieja rowniez biblioteki do nauki i obiekty do
roznych zaje¢ kulturalnych, w tym muzyki, tanca, teatru i sztuki. Czlon-
kowie regularnie uczestniczg w zajgciach wychowania fizycznego, takich
jak asany, trening silowy i plywanie. W sadhanie, czyli duchowej dyscypli-
nie w asramie, nie ma obowigzkowych praktyk, rytuatow, obowigzkowych
medytacji ani systematycznych instrukcji jogi. Sadhakom pozostawia sie
swobode okreslania przebiegu i tempa ich sadhany zgodnie ze $ciezka,
ktora najlepiej odpowiada ich wlasnej naturze. Ale ogdlna zasada sadhany
jest taka sama dla wszystkich: musi by¢ poddanie si¢ Boskoscii otwarcie na
Boska Site, aby mogla dziata¢ na rzecz przeksztalcenia czyjego$ istnienia®.

Miedzynarodowe Centrum Edukacji Sri Aurobindo, Auroville, inte-
gralna cze$¢ ASramu Sri Aurobindo, stuzy jako pole do eksperymentéw
i badan w edukacji. Przez lata Sri Aurobindo uwazat utworzenie nowego
systemu edukacji za jeden z najlepszych sposobdw przygotowania przy-
sztej ludzko$ci do zamanifestowania na ziemi Boskiej Swiadomosci i Bo-
skiego Zycia. Aby nada¢ konkretny ksztalt jego wizji, 2 grudnia 1943 roku.
Matka otworzyla szkote dla dzieci. Od tego czasu szkola stale si¢ rozwija
i eksperymentuje z réznymi problemami i zagadnieniami edukacyjnymi.
W 1951 roku w Pondicherry odbyla sie konwencja, na ktorej postanowio-
no utworzy¢ w mie$cie Miedzynarodowe Centrum Uniwersyteckie jako
odpowiedni pomnik Sri Aurobindo. W zwigzku z tym Miedzynarodowe
Centrum Uniwersyteckie Sri Aurobindo zostalo zainaugurowane przez
Matke 6 stycznia 1952 roku. W 1959 roku Matka postanowila zmienic¢ jego
nazwe na Miedzynarodowe Centrum Edukacji Sri Aurobindo?.

25 https://www.sriaurobindoashram.org/ashram/saice.php, dostep 15.10.2022.
26 Tamze.
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Centrum Edukacji zapewnia edukacje od przedszkola do poziomu
studiéw. Jego wydzialy obejmuja humanistyke, nauki $ciste, jezyki, tech-
nologie inzynieryjng i wychowanie fizyczne, a takze posiada zaplecze do
nauki rysunku, malarstwa, rekodzieta, muzyki i tanca (indyjskiego i za-
chodniego), dramatu oraz sztuki i rzemiosta. Oprécz kilku bibliotek i la-
boratoriow istnieje rowniez mozliwo$¢ pracy praktycznej i manualne;.
Jako miedzynarodowe centrum edukacji dqzy do reprezentowania kultur
roznych regionow Swiata, podazajac za przyjetym idealem, aby kazdy na-
rod wnosit wyjatkowy wklad w synteze kulturows, promujac wzajemne
zrozumienie i jedno$¢ ludzi. Podejscie Centrum jest zatem nie tylko aka-
demickie, ale dynamiczne. Wiedza nie jest czyms, co usituje sie przekazac
studentom; mozliwosci i starannie dobrany materiat sg im przedstawiane
w taki sposéb, aby pobudzi¢ ich do wewnetrznej aktywnosci, dzieki kto-
rej mogg odkry¢, rozpozna¢ w sobie wiedze. Zdaniem tworcow asramu
trzeba pomoc dziecku w integralnym i harmonijnym rozwoju. Centrum
stara si¢ zapewni¢ mozliwie najpehiejszy rozwoj fizyczny, owocne ukie-
runkowanie energii zyciowej na zajecia, ktére przyczyniajg si¢ do rozwoju
osobowosci, doglebne szkolenie zdolnosci umystowych w humanistyce
i naukach $cistych?.

Celem edukacji, zgodnie z utopijng wizja w Auroville, nie jest przy-
gotowanie pojedynczego ucznia do odniesienia sukcesu w zyciu i spole-
czenstwie, ale maksymalne zwigkszenie jego swiadomo$ci. Zgodnie z tym
celem nie przyznaje si¢ stopni ani dyplomow, ale tworzona jest atmos-
fera, w ktdrej poszukuje sie ,wiedzy dla wiedzy” i buduje si¢ charakter?®.

27 Program akademicki Centrum Edukacji obejmuje osiemnascie lat nauki na poziomach:
przedszkolnym, podstawowym, gimnazjalnym, ponadgimnazjalnym i wyzszym. The
Higher Course to trzyletnie studia licencjackie w zakresie sztuki i nauki; oferuje réw-
niez piecioletni kurs technologii inzynierskiej. Przedmioty obejmujg jezyk angielski,
francuski, sanskryt, matematyke, nauki fizyczne, nauki przyrodnicze, nauki stosowa-
ne, informatyke, historie, geografie, jezyki indyjskie i inne jezyki obce, muzyke, taniec,
rysunek, malarstwo i prace reczne. Studenci pochodzg nie tylko z réznych stanéw
Indii, ale takze z zagranicy. W jezyku angielskim nauczane s3: jezyk angielski, histo-
ria i geografia. Po francusku prowadzone: sg jezyk francuskiego, matematyka i nauki
Sciste. Nauczane sg rozne jezyki indyjskie i obce; wigkszo$¢ uczniéw uczy sie jezyka
ojczystego; wszyscy uczg sie sanskrytu, ktory jest obowigzkowy az do wyzszego kursu.

28 https://www.saice.in/approach.php, dostep 15.10.2022.
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Jedng z pierwszych utopii feministycznych, bedacych reakcja na
skrajnie trudne warunki zycia indyjskich kobiet, bylo dzieto Rokeyi Sak-
hawat Hossain, zyjacej w latach 1880-1932%. W swoich utopijnych po-
mystach wyprzedzala czasy o dekady, krytykujac nie tylko patriarchat,
ale takze potegi kolonialne, ktére kontrolowaty Indie w czasie jej ak-
tywnos$ci zawodowej. Urodzona w bengalsko-muzulmanskiej rodzinie
z klasy wyzszej, Rokeya wychowywata sie w kolonialnym Bengalu. Jej
matka, pierwsza z czterech zon jej ojca, Scisle przestrzegata praktyki
purdah, zgodnie z ktora kobiety byly odseparowane w oddzielnej czesci
domu - zwanej zenang. Rokeya miala zrobi¢ to samo, otrzymujac tra-
dycyjng edukacje w domu wraz ze swoimi dwiema siostrami, podczas
gdy jej dwaj bracia zostali wyslani do jednej z najbardziej prestizowych
uczelni w Kalkucie. Nawet w dobrze wyksztalconej rodzinie, takiej jak
ta, z ktorej pochodzila Rokeya, kobiety mogly uzywac tylko jezykéw
przydatnych do czytania Koranu. Jezyki obce byly niedostgpne z oba-
wy, ze moga ,zarazi¢” kobiety ideami, zagrozajagcymi obowigzujacym
normom spolecznym. Mimo to brat uczyt ja potajemnie bengalskiego
i angielskiego, i wkrotce utopistka dostrzegla warto$¢ edukacji kobiet.
Karimunnesa, siostra Rokeyi, pozostala jednym z kluczowych Zrédet
inspiracji w walce Rokeyi o prawa kobiet. Karimunnesa zostata wyda-
na za maz przed ukoniczeniem 15 roku zycia, w ten sposob jej pragnie-
nie wiedzy zostalo gwattownie przerwane. Marnotrawstwo potencjatu
w przypadku siostry przerazilo Rokeye do tego stopnia, ze szerzenie
edukacji wsrod kobiet i zapewnienie im praw stato si¢ zyciowa misjg
utopistki. Mozna zatem $mialo powiedzie¢, ze porazka Karimunnesy
stala si¢ inspiracja dla dalszych projektow Rokeyi. Byl to poczatek zycia
poswieconego emancypacji kobiet poprzez prace jako pisarki, aktywistki
i nauczycielki. W 1909 roku, za pienigdze otrzymane po zmarlym mezu,
zalozyla szkote dla dziewczat Sakhawat Memorial, pierwsza w Bengalu
szkote dla muzutmanskich kobiet. W 1916 roku zalozyla Stowarzyszenie
Muzulmanek, ktére walczyto o edukacje i zatrudnienie kobiet. Rokeya
byla jednga z zalozycielek ruchu na rzecz praw kobiet w Bengalu, ktory

29 L. T. Sargent, Utopianism, dz. cyt., s. 43.
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pokazal, jak kobiety sa wykluczane z politycznego awansu i wyzwolenia
spod wiadzy kolonialnej®.

Szkotla dla dziewczat Sakhawat Memorial rozpoczela dzialalno$¢
z oSmioma uczennicami w 1911 roku w Kalkucie, a do 1915 liczba uczen-
nic wzrosta do 84. W 1930 roku obejmowala juz wszystkie dziesiec¢ klas.
Program obejmowat wychowanie fizyczne, rekodzielo, szycie, gotowanie,
pielegniarstwo, ekonomie domow3 i ogrodnictwo, kursy jezykowe: ben-
galskiego, angielskiego, urdu, perskiego i arabskiego. Dostrzegata takze
znaczenie niezalezno$ci ekonomicznej kobiet. Jej program nauczania
obejmowatl wigc ksztalcenie zawodowe w rzemio$le i szyciu. Zdawa-
1a sobie sprawe z wagi utopijnego charakteru jej akcji na rzecz zmiany
pozycji kobiet, dlatego w 1916 roku zalozyla stowarzyszenie Anjuman-e
-Khawatin-e-Islam. Dzialalno$¢ tej organizacji dotyczyla bezposrednio
kobiet pokrzywdzonych i ubogich. Oferowata wsparcie finansowe dla
wdéw, maltretowanych kobiet, pomagata biednym rodzinom z samymi
corkami, a przede wszystkim pomagata ubogim kobietom w zdobywaniu
umiejetnos$ci czytania i pisania. Rokeya prowadzita program alfabetyza-
cji w slumsach w Kalkucie, tworzgc zespoly robocze, ktére odwiedzaty
kobiety w slumsach i uczyly je czyta¢, pisa¢, higieny osobistej i opieki
nad dzie¢mi. Mimo swoich wysitkéw organizacyjnych, utopijne wizje Ro-
keyi dotyczace edukacji kobiet pozostaly jedynie odleglym marzeniem.
Rowniez zycie osobiste Rokeyi bylo przytloczone tragediami zwigzanymi
z brakiem milo$ci i uwagi matki, wczesng utratg meza i wreszcie utratg
dwoch corek w okresie niemowlecym. Bardzo cierpiata z powodu fali
krytyki i r6znych przeszkdod w inicjowaniu zmian spotecznych dla kobiet.
Mimo to pracowala bez wytchnienia, by zmieni¢ status uciskanych kobiet,
zainspirowala je do wyrwania sie z patriarchalnych rami ,zasmakowania”
wlasnej indywidualnosci®.

30 T. Lewton, Feminist Visions of Science and Utopia in Rokeya Hossain's Soltana's Dreams,
https://www.ladyscience.com/features/feminist-visions-science-fiction-utopia-ro-
keya-hossain, dostep 15.10.2022.

31 R. Hossain, Begum Rokeya: The Pioneer Feminist of Bangladesh, https://www.thedaily-
star.net/magazine/2005/07/05/reflections.htm, dostep 15.10.2022.
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Kolonializm pozostawit glebokie §lady w sercach i umystach Hin-
duséw, wplywajac na sposéb ich rozumienia i reprezentowania siebie.
Wplywy ,kolonialnych form wiedzy” mozna réwniez znalez¢ w pracach
omowionych utopistow, gdzie wyraznie zarysowuje si¢ podzial na Wschod
i Zachdd, gdzie Wschod jest duchowy i mistyczny, a Zachdd racjonali-
styczny i materialistyczny. Mozna przypuszczac, ze te charakterystyki
sg ,wyobrazone” w tym sensie, Ze nie odzwierciedlaja filozoficznej i re-
ligijnej rzeczywisto$ci ani Wschodu, ani Zachodu. Dlatego tez podbudo-
wa ideologiczna funcjonowania asraméw indyjskich jawi sie jako projekt
czysto utopijny. Od lat kolonialne wplywy na ,konstrukcje” i funkcjono-
wanie edukacji indyjskiej sa tematem debaty wsréd badaczy. W swoich
utopijnych projektach indyjscy uczeni probuja ustanowi¢ nowe wzorce,
ktére sg zakorzenione i oparte na tradycjach indyjskich, zamiast tych
zdominowanych przez zachodnie formy wiedzy i rozumienia.
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HOSSAIN IN INDIAN ASHRAMS AS AN INSPIRATION FOR EDUCATION

ABSTRACT: The author analyzes five types of utopian thinking and the idealistic
societies centered around ashrams in India. Mahatma Gandhi’s first model of uto-
pian thinking is based on the ideals of noncooperation, nonviolence, and civic di-
sobedience. The second model of Rabindranath Tagory refers to education for all,
taking responsibility for one’s own fate and improving the living conditions of the
poorest. The third model, represented by Jiddu Krishnamurti, refers to the creation
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of new concepts in educating students based on their internal resources, rather
than obligation, punishment and rewards, leading to blind imitation and compe-
tition. Aurobindo Ghose's model is based on the feeling that we can work on our
consciousness, where knowledge is sought for knowledge and character building,
not grades and diplomas. The last model of Rokeya Sakhawat Hossain refers to the
feminist vision of a utopia in which women rule the world.

KEYWORDS: utopia, India, educational ideologies, ashram, feminism



