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En el ambito internacional, el 30 de enero ha sido sefialado como Dia de la Educacion para
la Noviolencia y la Paz, buscando con ello resaltar la vida y obra de Mahatma Gandbhi,
quien fuera asesinado en un dia como éste, en 1948. Aunque por lo general es reconocida
su labor pacifista y sus acciones en pro de la noviolencia, es importante identificar otras
facetas de su pensamiento en materia politica, econdémica y social, de manera que podamos
ampliar nuestra perspectiva sobre lo que significa construir alternativas para un desarrollo
mas pleno, humano y digno.

En este sentido, hace algunos afios la revista Ixtus® [1] publicé un niimero especial dedicado
a Gandhi, en el que entre otros autores expresaban sus ideas, como Pietro Ameglio y Javier
Sicilia, ademas de Lanza del Vasto quien fuera uno de sus discipulos directos.

Este ultimo, nos narra su experiencia con el Mahatma [Alma grande] en la India, en 1936,
cuando decidio ir en su busqueda. Dice al respecto: un pequefio anciano semidesnudo esta
sentado en el suelo, ante el umbral, delante de mis 0jos. Realmente no es guapo: un craneo
redondo con grandes orejas, nariz aplastada sobre la boca sin dientes. Su palabra es facil,
articulada con energia, sin brillos ni giros especiales. llumina cada una de sus palabras
volviendo por todas partes a la misma afirmacién. Ahi, la comida es ligera, fresca y sin
nada de pimienta. Es una persona muy preocupada por la salud de los demas y su
bienestar.

Tras esta descripcion fisica de Gandhi y del entorno en el que se movia, Lanza del Vasto
describe otros aspectos de la filosofia con la que orientaba su vida este personaje del siglo
XX que dan luces para comprender qué puede significar construir la paz en nuestro
contexto mexicano. No dejes nunca de trabajar un poco con tus manos —le decia Gandhi a
Del Vasto. Ningun hombre esté dispensado del trabajo manual. Que el trabajo de tus manos
sea una sefial de conocimiento y un homenaje a la condicién humana.

Paralelamente a esta forma de entender la relacion del ser humano con el trabajo, Gandhi —
segin comenta Del Vasto— asumia una posicidn critica frente a la tecnologia: las maquinas
hacen sufrir constantemente a las instituciones humanas, ofrecen falsas ventajas [ahorran
tiempo y esfuerzo, producen en abundancia, multiplican los intercambios, aseguran el
bienestar para todos]. ;Cémo es posible que si producen en abundancia no puedan producir
la satisfaccion? Podemos servirnos de la maquina con tal de que sepamos también
prescindir de ella —precisaba Gandhi. EI hombre se ha hecho maquina y se han mecanizado
sus gestos, deseos, miedos, amores, opiniones. Funciona, pero no vive. Y al comparar el
trabajo manual con aquél que realizan las méaquinas afirmaba: “la maquina encadena, la
mano libera”.

! Ixtus. Gandhi. La poética de la accion 1869-1948. 1998. Numero 1. Afio VI.



Detras de esta forma de plantearse las cosas, nos encontramos una forma diferente de
entender la economia que también nos explica Del Vasto: hay que ordenar los cultivos de
modo que cada aldea pueda bastarse a si misma, que los productos de primera necesidad se
produzcan en todas partes y circulen poco, mientras que las especies, la pedreria y los
objetos de lujo circulen con toda libertad. Que los especuladores o la policia, no tengan
nunca injerencia en los productos de los que depende la vida del pueblo. Para satisfacer las
necesidades vitales hay que usar los productos nacionales.

Esta perspectiva gandhiana sobre aspectos fundamentales para la vida como son el trabajo,
la satisfaccion de necesidades o las funciones que deben cumplir las aldeas para consolidar
el desarrollo humano —comenta Pietro Ameglio—, provino tanto de la espiritualidad que
heredd de su madre, como de las ideas que aprendié de pensadores como Henry Thoureau o
Leon Tolstoi. La Verdad es Dios —sostenia Gandhi—, alguien a quien se puede descubrir a
través de la accion interpersonal y comunitaria.

Pero esta Verdad [con mayusculas] sélo puede fincarse en las verdades relativas
construidas en la experiencia y espiritualidad individuales. La noviolencia no tiene como
objetivo la busqueda del poder en si, sino promover que cada quien tenga la capacidad para
gobernarse a si mismo. Y autogobernarse [swaraj en hindi —aclara Ameglio—] significa ser
independiente del control gubernamental. Mas que emplear la fuerza desde alguna instancia
politica, la noviolencia es una medida moral que se basa en la superioridad de la fuerza de
la verdad [satyagraha].

Esa fuerza de la verdad reside en una conciencia que esta presente en la sociedad que la
lleva a entender que el poder esta en la gente, y que solo es confiado momentanea en
quienes son electos como sus representantes. Esta satyagraha, demanda transformar el
caracter violento que le ha sido transferido al Estado, para que cumpla con su funcion
coordinadora dentro de la sociedad. Construir autonomia, como cultura o civilizacion,
implica romper la idea tradicional que existe sobre el Estado. La autonomia se logra
mediante la autogestion y la autosuficiencia econémica. La capacidad de las masas solo se
alcanzara en la medida en que sean capaces de resistir al poder de las autoridades abusivas.

La adhesion a esa fuerza de la verdad que impulsaba a Gandhi —nos aclara Javier Sicilia—,
tenia como trasfondo un reconocimiento explicito al valor de la vida, a “esa parte calida que
sOlo sirve para vivir’. En la concepcion gandhiana —afiade Sicilia—, la vida tiene una
naturaleza sagrada y trascendente, y por eso, cuando la existencia de las personas resulta
guebrantada de manera intencional o por negligencia, se ponen en marcha procesos que
Ilevan a la gente a ejercer su derecho a la rebelion.

Con este derecho, de acuerdo a los principios que fundamentan la noviolencia, se busca
restituir el caracter sagrado del ser humano y reafirmar dicho caracter como algo que nos es
comun a todas las personas. Pero ese derecho a rebelarse contra todo aquello que lacera la
vida —precisa Sicilia—, no puede ejercitarse de cualquier manera. Los actos de rebeldia
deben ser acordes a los principios en lo que se fundamentan ya que el fin no justifica los
medios.



Por lo tanto, el mal, debe ser enfrentado haciendo el bien. La injusticia —continla
explicando Sicilia— no s6lo dafia a quien la padece, sino también a quien la ejerce. La
injusticia dafa al opresor porque lo hace depender de una ilusion: creer que con desaparecer
al otro se resuelven los problemas. Cuando se niega la interaccion con el otro ya no es
posible llevar a cabo esos didlogos que nos humanizan en la aceptacion y el reconocimiento
mutuos.

Todo odio y toda violencia s6lo provocan el silencio. El lenguaje sirve para recuperar
nuestra dignidad como personas. Por eso, el gandhismo no solo trabaja a favor de los
oprimidos, sino también de quien ejerce la opresion, para mostrarle lo indigno y
equivocado que resulta provocar el sufrimiento. La satyagraha nunca desconfia del
opositor. Para la noviolencia, la confianza implicita en la naturaleza del ser humano es una
de sus claves fundamentales.

A manera de resumen. Asumir la noviolencia y la paz desde los dinamismos propios de la
vida como lo proponia Gandhi, implica aprender a poner entre paréntesis, al menos para ser
revisadas, muchas de las “verdades” en las que hemos sido socializados desde pequenos [el
modelo de Estado, por ejemplo].

Demanda cuestionar también la idea que tenemos de la funcién que cumplen el trabajo y la
tecnologia [en un contexto globalizado de desempleo masivo], para poner en el centro de
las decisiones a los seres humanos necesitados y vulnerables que somos todos.

Igualmente, nos exige poner en movimiento el ejercicio individual de la autonomia y la
autodependencia, asi como la desobediencia o la rebelion en el ambito colectivo, para hacer
frente al modelo econémico y de desarrollo que nos ha sido impuesto desde “nuestros
representantes”.

Hacer memoria de la noviolencia activa propuesta por Gandhi puede ser la oportunidad
para comenzar a implementar alguno de los cambios aqui esbozados, y retomar la potencia
de la vida que, como sefialaba Javier Sicilia, “solo sirve para vivir”.




