NO SOLS ARRELS: LLAVORS

Comencem amb allò que es preguntava T.S. Elliot: "On ha anat a parar la saviesa que s'ha perdut amb el coneixement? On ha anat a parar el coneixement que s'ha perdut amb la informació?". La cultura popular pertany a la saviesa (de sapere, assaborir, on juguen els cinc sentits i les emocions), mentre que l'escola se situa en el marc del coneixement (de scire, en el camp de la scientia, de la raó i la ciència) i vivim en una societat de la informació. A cada bugada es perd un llençol, diria la cultura popular. Només existeix allò que es pot conèixer, diria la ciència. Només passa allò que apareix als mitjans, allò que és mediàtic, diria la societat de la informació.

La cultura popular se situa en l'àmbit local (ni tan sols nacional: una cosa pot ser molt popular a Osona i desconèixer-se a l'Empordà) i no en el món global. Global no és el mateix que universal, deia Jean Baudrillard: "La universalitat és la dels drets humans, les llibertats, la cultura, la democràcia. La globalització és la de les tècniques, del mercat, del turisme, de la informació. La globalització serà irreversible; en canvi el concepte d’universal més aviat es troba en via de desaparició, almenys com a sistema de valors. La universalitat mor en la globalització. És el triomf del pensament únic sobre el pensament universal. El mirall de la universalitat s’ha trencat. Potser és una sort, perquè en els seus fragments ressorgeixen totes les singularitats. Però un cop ha desaparegut la universalitat, només queda la tecnoestructura mundial totpoderosa davant les singularitats. Com que la globalització s’ha quedat totes les cartes, ha obligat l’altre a canviar de joc i a canviar-ne les regles". 

La cultura popular, doncs, se situa en el real i no en el virtual. Cultura popular no és tant una rondalla com l'acte d'explicar una rondalla. No és tant conèixer com és o d'on ve una festa com fer-la. No és un saber sinó un fer, un experimentar, pertany a les vivències, als sabors. El folklorista i etnòleg Rossend Serra i Pagès definia la cultura popular en aquests termes: "allò que el poble diu, allò que el poble fa, allò que el poble creu". I advertia que no és un saber escolar. S'aprèn fent-lo. Es transmet entrant-hi. Si anem a introduir-la a l'escola, no és una matèria o assignatura sinó que se situa en la transversalitat, els confereix sentiment, i sentit. 

També diríem que és un tot, que forma part d'una xarxa (en això és de plena actualitat): inclou el rondallari, els jocs tradicionals, els costums, els refranys, els balls... tot ho fon i ho refon. La cultura popular era la visió del món del poble. I amb la societat industrial s'ha convertit en l'entreteniment dels caps de setmana de la burgesia. Mentre que, en la societat de la informació i de l'espectacle, la cultura popular tradicional hi és gairebé inexistent.

Ara, doncs, si no és a través de l'escola, en la societat global, multicultural, mediàtica, de l'espectacle, de masses, de consum, la transmissió de la cultura popular corre el risc de caure en l'oblit, en els museus o, com a molt, al Google o a Viquipèdia. Tanmateix, la societat actual tendeix a encolomar a l'escola tots els ensenyaments que vol transmetre a les joves generacions: educació viària, de la salut, de la imatge, ambiental, del civisme, etc. Però, què, qui, com, quan?

La cultura popular té com a nucli la comunitat: la comunitat fa la festa, la festa fa la comunitat. No és una cultura de masses. Com deia E. Mounier, "individu és a massa com persona és a comunitat". I festa és ben al contrari d'espectacle, i no és pas el mateix que festival. En la cultura popular hi ha actors, actuants. No hi ha públic, hi ha poble. A l'escola, a quina comunitat ens referim? L'aula, el nivell, el cicle? Els pares i les mares, i el personal no docent? El barri de l'escola, les entitats i associacions, els esplais, el poble o la ciutat? El seu marc quin serà? I, com diem dels espais, diem dels temps. Temps escolar, extraescolar... No és un temps cronològic, és el temps avinent.

Un altre concepte a replantejar és el de tradició. La tradició no és el passat. Tradició (tradere) és transmissió. No la preocupen tant les arrels com les llavors. D'on ve, però sobretot cap on va. No és enyorament sinó recreació. Una tradició o s'adapta a la realitat actual i es renova o es mor. L'antropòloga M. Mead a El fossat de les generacions (1970) parla de tres tipus de cultura: la primera és aquella en la qual els infants són instruïts pels seus pares, que són el model dels més joves; a la segona, tant els infants com els adults aprenen dels seus iguals; i a la tercera els adults reben lliçons dels seus fills. Aquestes tres cultures coexisteixen alhora. Totes tres reflecteixen la nostra època: "Avui, de sobte, com que tots els pobles del món formen part d’una mateixa xarxa d’intercomunicacions basada en l’electrònica, els joves comparteixen a tot arreu un tipus d’experiència que cap dels que els han precedit ha conegut ni coneixerà. Inversament, la generació precedent no veurà mai més que es repeteixi en la vida dels joves la seva pròpia experiència". 

Tant com parlem de diàleg intercultural, cal parlar de diàleg intracultural, intergeneracional, a l'interior de la pròpia cultura. Són els grans els que transmeten les tradicions i la memòria històrica, però només es mantindran les tradicions que els joves triïn, aquelles que tinguin sentit per a ells, que responguin a les seves expectatives, aquelles en les quals s'identifiquin. Allò que no rebin dels grans, allò que no es facin seu, passarà al museu. 

Cal distingir, també, entre Identitat i identificació. Com diu J.M. Terricabres, “la identitat és allò comú i uniformador que es vol imposar; la identificació és allò que cadascú necessita per poder viure com a persona –per saber qui és- i com a membre d’un grup –per poder saber on és-”. "Mentre la visió essencialista de les identitats dóna pas fàcilment als fonamentalismes i les intransigències, la identificació obre un espai immens a la llibertat dels subjectes en un marc de referències col·lectives. Aquest procés d’identificació dura tota la vida perquè allò que em circumstancia també canvia constantment. No tinc cap altra identitat que la que, en cada cas, resulta de la confluència i la divergència de les meves identificacions, que són sempre històriques i canviants".

És hora d'obrir un diàleg, un debat i posar fil a l'agulla. La responsabilitat de les generacions més grans és important. No sols la de l'escola, sinó de la societat. Des de l'àmbit local, comarcal i de país. La tasca de l'escola és decisiva, però en el marc del barri, del poble, de la vila o ciutat. Cal treballar junts, mestres, monitors, esplais, entitats, ajuntament. Interculturalment, intergeneracionalment, incloent-hi les qüestions de gènere, que en una societat tradicional tenen aspectes ben discutibles. En cultura popular, cal que l'escola s'obri al barri, al poble. I que el barri, el poble, la ciutat s'impliquin amb l'escola. La transmissió creativa de la cultura popular, vet aquí una dimensió concreta de la ciutat educadora i del projecte educatiu de ciutat.

L'altre dia ens vam reunir una colla de gent, diversa però amb moltes coses a dir i a compartir. Potser les coses comencen així. Parlant. Però parlant de fer.
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