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Gandhijeva primjena satyagrahe i nenasilja kao metoda polititke borbe
u JuZnoj Africi i, kasnije, na masovnoj oshovi u oslobodilagkoj borbi Indije,
ulila je novi duh samopouzdanja u viastitu snagu medu milijune potlagenih
naroda u &itavome svijetu. Nezavisnost Indije signalizirala je korak koji je
doveo do raspada Britanske Imperije i povlagenja imperijalizma iz viSe od
Sezdeset zemalja, u razdoblju od dvije decenije od sticanja indijske nezavis-
nosti, »

Ali je moderna Indija, nasljednik Gandhijeve »duhovne ostavtines,
prihvatila samo neke od elemenata njegovih konstruktivnih programa, i to
tek s djelimiénim uspjehom.

Gandhi (Mohandas Karamchand), prvi medu vodama indijskog nacional-
nog pokreta | prorok nenasilja u 20. stoljeéu, roden je 1869. u Porbandaru,
maloj kneZevini u Gujaratu, u zapadnoj Indiji, gdje mu je otac bio ministar
(divan). Nakon studija u Londonu, Gandzi se vratio u Indiju, ali kao mladi odv-
jetnik u Bombayu nije imao uspjeha, te je bez oklijevanja 1893. prihvatio po-
ziv muslimanskog trgovea iz Gujarata da dode u JuZnu Afriku zbog vodenja
sudske parnice: prema ugovoru, na svega godinu dana. No, kratki sudski
procec bio je samo uvod za dugi boravak u Juznoj Africi. Naime, kao jedini
indijski advokat, Gandhi je, htio ili ne htio, uskoro postao voda svojih suna-
rodnjaka. Sarolika gomila Indijaca, pecalbara i trgovaca, koju je Gandhi
tamo zatekao, imala je, dodue, malo zajednitkog, ali je surova rasna diskri-
minacija juznoafritke viade stvorila medu njima jednu novu solidarnost, Ciji
su javni izraz postale kampanje gradanske neposludnosti, organizirane i
predvedene: Gandhijem. Rasistidki zakoni Juzne Afrike bili su posebno po-
godni da se akcijama bojkota privrede i drzavnih institucija izrazi protest. Ali
veé u Juznoj Africi Gandhi je video moguénost primjene svoje metode u in-
dijskom oslobodilatkom pokretu. Godine 1907, kada u Indijskom nacional-
nom kongresu dolazi do cijepanja na »umjerene« i »ekstremiste«, Gandhi
pise politicki manifest »Hind Swaraj« (»Sloboda Indije«), u kojem naglasava
da je Britanska Imperija upuéena na suradnju s Indijcima, te da bi konzek-
ventno odbijanje te suradnje moralo znaditi i kraj strane viasti u Indiji.
Gvrsto je pri tom vjerovao da je nesuradnja daleko djelotvornije sredstvo
polititke borbe nego oruzje terorista, Kada se 1915. nakon vie od dva de-
setljeéa provedena u Juznoj Africi, vratio u Indiju, Gandhi je isprva ostac na
periferiji indijske polititke scene. Medutim, poslije odluke Indijskog kon-
gresa da se pobuni protiv poloviénih ustavnih reformi koje su Britanci kra-
jem rata ponudili Indiji, kao i namjera da se s tim u vezi bojkotiraju izbori za
pokrajinske skupstine, Gandhijev program nesuradnje prihvaca se kao naja-
dekvatniji metod borbe, a kako je Gandhi bio jedini politi¢ar koji je na tom
polju imao praktidno iskustvo, on ubrzo postaje dominantna li¢nost u indijs-
kom politi¢kom Zivotu, vr$edi uticaj kakav nikada ranije nije postao nijedan
politiéki voda u Indiji, a moZda niti u jednoj drugoj zemlji. Gandhi je u cjelo-
sti preorijentirac vodstvo, organizaciju, cilieve i taktiku Kongresnog po-
kreta, transformiranjuéi ga u efikasno politicko sredstvo indijskog naciona-
lizma; Kongres je postao masovna organizacija s korijenima u malim grado-
vima i brojnim selima.

Gandhijev program nenasilne nesuradnje s britanskom viadom uklijuéi-
vao je bojkot ne samo britanske robe, vec i institucija kojima su rukovodili li
koje su pomgali Britanci: zakonodavstva, sudova, ureda i $kola. Ovaj je pro-
gram mobilizirao indijske mase, uklanio njihov strah od strane vlasti, ali do-
veo i do zatvaranja na tisuée ljudi koji su otvoreno krili zakone. Pogetkom
1922, ginilo se da je pokret na vrhuncu snage, ali je Gandzi, alarmiran i izbija-
njem nasilja u Chauri Chaura, udaljenom selu u isto&noj Indiji, odluio opoz-
vati kampanju gradanske neposludnosti. Gandhi sam biva zatvoren u oZujku
1922, otpuiten za izazivajje nereda i osuden na Sest godina zatvora, ali pu-
sten je 1924, zbog bolesti. U meduvremenu, Kongresna se stranka podije-
lila u dvije frakcije, no raspad jedinstva izmedu hindusa i Muslimana, postig-
nutog u danima pokreta nesuradnje, izmedu 1920. i 1922. imao je daleko
teze posjedice.
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Godine 1927. britanska je viada poslala u Indiju komisiju parlamenta-
raca zbog reforme Ustava, pri vodstvom liberalnog politiCara J. Simona.
Komisija, medutim, u svom sastavu nije imala nijednog Indijca, niti se konzul-
tirala s indijskom stranom, §to su indijski nacionalisti, ali i Sira javnost, doziv-
jell kao direktnu uvredu, Kada su Kongresna i druge partije bojkotirali onu
komisiju, u zemlji je porastao paolitiéki tempo. Nakon kongresa odrZanog u
Calcutti decembra 1928. gdje je Gandzi pokrenuo odluéujuéu rezeluciju zah-
tijevajuéi od britanske vlade status dominiona u roku godinu dana, pod pri-
jetnjom zapoginjanja sveindijske nenasilne kampanje za potpunom nezavis-
no&¢u Indije, Gandhi se ponovo nadao na &elu Kongresne stranke. U oZujku
1930. Gandhi je lansirao satiagrahu protiv poreza na sol, koji je pogadao mili-
june najsiromasnijih. Njegov historijski put u Dandi, mjestance na obali, 12.
oZujka sa sedamdeset i -osam svojih najteZih sljedbenika, postao je »pre-
teéa revolucije bez prolijevanja krvi«. Svakako jedna od najdramati&nijih i
najuspjednijih kampanja u Gandhijevoj borbi protiv britanske viadavine, re-
zultirala je zatvaranjem vise od 80.000 ljudi. Godinu dana kasnije, nakon pre-
govora s vicekraljem, lordom Irwinom, Gandhi je prihvatio ptimirje, opozvao
kampanju gradanske neposlusnosti i sloZio se da prisustvuje Konferenciji
okruglog stola u Londonu kao jedini predstavnik Indijskog nacionalnog kon-
gresa. Medutim, Konferencija se viSe bavila problemom indijskih manjima
negoli prijenosom vlasti u indijske ruke, pa je predstavljala veliko razogare-
nje za indijske nacionaliste. U septembru 1932, u zatvoru, Gandhi &trajka
gladu zbog odluke britanske vlade da kasti nedodirljivih dodijeli zasebne
elektorate u novom ustavu. Gandhijev Strajk oznadio je ujedno podetak
sveopdée kampanje za uklanjanje drustvenih nepravdi nedodirljivih, kojima je
dao i novo ime, harijani {bozja djeca).

Gandhi se 1934. povukac ne samo kao voda ve¢ i kao &lan Kongresa.
Uvidio je da su najistaknutiji &lanovi Kongresa prihvatili nenasilje samo kao
politigki djelotvorno sredstvo, ali ne i kao svoje temeljno uvijerenje, 3to je
ono znadilo za njega. Umjesto politi¢ke aktivnosti, Gandhijevo se djelovanje
usmijerava na »konstruktivni programs, na izgradnju nacije »odozdo prema
gore« — obrazujuéi ruralnu Indiju, koja je &inila 85 odsto populacije, boredi
se protiv sacijalnih nepravdi, rade¢i na opismenjavanju i obrazovanju s ci-
llem da se razvijaju specifi¢nosti regionalnih jeziénih tradicija i kulturnog
identiteta, te propagirajuci kuénu radinost i zanatsku proizvodnju kao vid rje-
Savanja milijunske nezaposlenosti, povezivanjem poljoprivrede i sitnog
seoskog obrta. : ;

Podetkom drugog svjetskog rata Gandhi ponovo postaje politicki akti-
van, Neuspjeh misije britanskog ministra X. Crippsa, koji je do$ao u Indiju
1942, sa prijediogom o davanju statusa dominiona, ali pod neprihvatljivim
uvjetima, kako ih je Gandhi ocijenio, dvoliénost britanske politike u pogledu
transfera vlasti Indiji, te podréka koju su visoki britanski ¢inovnici davali kon-
zervativnim | komunalnim snagama, potiuéi neslaganje izmedu hindusa i
Muslimana, natjerali su Gandhija da u ljeto 1942. zatrazi momentalno povia-
&enje Britanaca iz Indije. Britanska je vlada na ovo reagirala vrlo ostro, zatva-
rajuéi prakticki &itavo Kongresno rukovodstve da bi mu onemogucila svako
daljnje djelovanje. Ogoréenje indijske javnosti osjecalo se posvuda. U &ita-
voj zemlji izbijaju masovne demonstracije, na koje britanske viada odgovara
progonima i hap$enjem. Jaz izmedu Engleske i Indije postao je veéi nego
ikada ranije. Cak usred globainog konflikta koji je zahvatio svijet, Gandhijev
izazov britanskom imperijalizmu pobudic je znafajnu medunarodnu simpa-
tiju.

Novo poglavije u britansko-indijskim odnosima otvara se pobjedom
Laburistiéke stranke 1945. Tijekom iduée dvije godine vode se prolongirani
tripartitni dijalozi izmedu vo$a Kongresa, Muslimanske lige (pod vodstvom
A. Jinnaha) i britanske vlade, kulminirajuci prijedlogom posljednjeg indijs-
kog vicekralja, lorda Mountbattena, od 3. lipnja 1947. i formiranjem dva nova
dominiona, Indije i Pakistana, sredinom kolovoza 1847. Bilo je to jedno od
najveéih Gandhijevih razoSarenja — slobodna Indija realizirana je bez indijs-
kog jedinstva. %

Kada je. medutim, podjela potkontinenta prihvacena, Gandhi je svu
svoju energiju uloZio u ublazavanje rana i strahota nastalih u komunalnim
sukobima, obilaze¢i neumorno najteZze pogodene krajeve Bengala i Bihara,
smirujudi vjerske fanatike, tje3eci zrive i pomazudi izbjeglice. U atmosferi
toga vremena, optereéenoj sumnjom i mrznjom bio je to uistinu ofajan za-
datak. Gandhija su optuZivali pobornici obiju vjerskih zajednica. U septem-
bru 1847. Gandhi je svojim prisustvom u Calcutti spasio Bengal od gradans-
koga rata i, kasnije, u sijednju 1948. naveo Delhi na komunaino primirje.
Nema rijeci obiéne hvale koje bi mogle izraziti dug Indije i svijeta za te Gand-
hijeve misije mira, za koje je na kraju platic viastitim Zivotom — 30. sijeénja
1948, ubio ga je miadi hinduisticki fanatik.

Historijski gledano, Gandhi je na&inic prvi uspjesan pokusaj da se rijesi
dihotomija izmedu tradicije i modernizma, za razliku od ranijih, sliénih ali par-
cijalnih pokusaja, iniciranih od ljudi poput Ram Mahan Roya i Vivekanande.
Gandhijev uspjedni eksperiment predstavlja primjer »kreativnog koristenja«
tradicije da bi se pokrenule indijske mase i ukljuile u programe akcija koje
¢e bitno mijenjati njihov svijet. Gandhi je u tu svrhu reinterpretirac mnoge
popularno prihvagene ideje hindusa: o konaénej svrsi oviekova Zivota, o
znadenju izbavljenja, — o nadinu postizanja cilja, © autonomiji pojedinca. U
stvari, njegovo inzistiranje da éovjek ima pravo, duZnost i sposobnost da
{ra%i istinu sam za sebe, umjesto oslanjajuéi se na svete tekstove, svece-
nike ili ugitelje, primjer je takve progresivne reinterpretacije. Sli¢no, za
Gandhija &ovjekova samorealizacija nije viSe iskljucive prema unutra usmje-
rena aktivnost, veé je reelizacija vlastitoga biéa, penajprije ostvariva kroz
rad na emancipaciji drugih, kroz nastojanje uspostavljanja skladnih odnosa
izmedu covieka i Covjeka, te ovjeka i prirode. Tu se, zapravo, vidi Gandhi-
jevo novo tumaédenje specifiénih hinduistickih pojmova, poput karme u
uzem i ethosa u Sirem smislu.

Krupne i nerije$ene probleme indijskog drustva Gandhi je pretvarao u
simbole velike snage, koji su imali sankgiju tradicije, a bili su istodobno funk-
cionalni smanjujuéi tako vremenske i prostorne barijere. Masi nedodirljivih
Gandhi je dao.ime harijani-a pokret nacionalnih razmjera za pobolj$anje ni-
hovog drudtvenog statusa postao je integralni dio programa Kongresa:
Gandhi je, nadalje, razvio program za Sirenje hindustanija (kombinacija
hindu i urdu jezika) kao jezika nacionalnog jedinstva; bio je istinski revolu-



cionar u borbi za druStvenu i ekonomsku ravnopravnost Zena, a simbolizam
hindu-muslimanskog jedinstva stavio je u funkciju opée platforme nacio-
nalne kohezije. ? Simbolom seljatkog kolovrata inzistirao je na razvoju s€0s-
kog obrta kao oblika zarade brojnih nezaposlenih i poluzaposlenih seljaka.
Porez na sol pretvorio je u simbol otpora i mobilizirao na desetke tisuca
mu&karaca i Zena u »marsu soli«. Gandhi je uvijek iznova tumacio tradicio-
nalne koncepcije autoriteta i hijerarhije, drustvene i pojedinatne obaveze,
smjestao ih u aktualne socio-politicke situacije | davao im zna&enja koja su
se pokazala efikasnim u razvijanju osebujnog nacionalnog identiteta.’ Slao
je na tisuée kongresnih radnika u indijska sela i zahtijevao od njih da »sluze
ljudimas«, siroma3nim i niskog socijalnog poloZzaja. Ovi su Gandhijevi volon-
teri, slijededi striktna pravila pona3anja i Ziveci uz minimalne trodkove, tre-
bali vlastitim prijmerom »demonstrirati« nuznost da ljudi u siromasnoj zem-
lji, poput Indije, moraju ograniiti svoje potrebe i velig&inu porodice, i ujedno
shvatiti vaznost discipline i osobnog Zrtvovanja za zajednicko dobro. Kori-
stedi tradicionalne pojmove o starateljstvu, osobnoj Stedljivosti i uCenju
vjere o potrebi ispunjavanja drudtvenih obaveza, Gandhi je mobilizirao za-
jednicu trgovaca i industrijalaca i njihova sredstva za ostvarivanje razliditih
»konstruktivnih programa«. On je stalno naglaavao moralni aspekt drudt-
vene i polititke akcije; to mu je pribavilo podrsku konzervativnih slojeva in-
dijskog drutva. Gandhijev golem doprinos kao graditelja indijske nacije leZi
upravo u previadavanju dubokog jaza izmedu tradicionaine i moderne In-
dije, odnosno izmedu grada i sela.* Po tome je Gandhi bio najuspesniji
modernizator svoje zemlje. On je bio pobunjenik koji je pokazao da je Zivot
prerastac rigidne okvire brahmanskih obiaja i prakse. Time e doveo u pita-
nje opresivne drutvene obiaje i norme, kao §to je podjela izmedu visokih
i niskih kasta, parazitizam vigin kasta i praksu nedodirljivosti. »lznad svega,
on je nastojao ispraviti najveéi nedostatak hinduistiCke misli, naime, manjak
kolektivne etike | organizirane gradanske svijesti.* Gandhi je izgradio gitavu
Getu istaknutih lidera na prostoru cijele Indije i dodijelio im posebna zaduZe-
nja i funkcije u Kongresu. Ti su ljudi kasnije formirali jedinstveno ruko-
vodstvo nezavisne Indije u vladi i organizacijama Kongresa. Gandhi je, tako-
der, osnovao Radni komitet Kongresa, popularno jod zvan | »Visoka ko-
manda«, koji je predstavljao nacionalni konsenzus i uZivao veliki ugled
medu stanovnidtvom. Prvi put u indijskoj povijesti stvorena je sveindijska
institucija koja je prezentirala nacionalnu volju i djelovala s punim autorite-
tom. Da bi Kongresu osigurao &iroko zasnovanu organizaciju, Gandhi je po
&itavoj zemlji osnovao okruzne jedinice, 1zv. kongresne okruzne komiteta i
uginio ih bazom za masovno okupljanje i uélanjivanje.® Gandhi je cijenio vai-
nost stalne komunikacije i diskusije o idejama, realizirajuci to putem dva
tjednika: »Young India« i »Harijan«, kroz koje je ostvarivao kontakt sa svojim
suradnicima u svim krajevima zemlje, upucivao ih i upoznavao do u detalje s
pojedinim fazama pokreta: »Valja nastaviti propagandu za mirno postizanje
svaraja, a posebno putem Stampe propagirati kolovrat i khadi, uklanjanje
nedodirljivosti, isticati jedinstvo izmedu hindusa i Muslimana i drugih zajed-
nica u Indiji, propagirati emancipaciju Zena, posebno se u tom pogledu su-
protstavijati dje&jim brakovima, propagirati ideju ponovne udaje udovica i
zalagati se za obrazovanje Zena, nastojati umanijiti neprirodni »sjaj« engles-
kog jezika u o&ima ljudi u &itavoj zemlji i propagirati Sirenje hindi ili hindu-
stani jezika na njegovom mjestu, te potpomagati Stampanje &asopisa i
knjiga koji ¢e voditi vierskom, dru$tvenom, ekonomskom i politiEkom na-
pretku ljudi”

Osnovni socioloski i ekonomski koncept Gandhijev bila je decentraliza-
cija, a u kontekstu moderne Indije decentralizacija je, prema Gandhiju, zna-
Gila »federaciju malih seoskih republika«, ekonomski nezavisnih i samoedo-
statnih. Sistem zasnovan na potpunoj decentralizaciji ekonomskih i politig-
kih struktura trebao je, prema Gandhijevom misljenju, umanjiti moguénost
eksploatacije iznutra i osujetiti bilo koji vid agresije izvana. Nije valjalo slije-
diti niti britanski, niti sovjetski model druftveno-ekonomskog ili politickog
uredenja, veé stvoriti nesto 5to ¢e odgovarati indijskim prilikama.® »Moj
ideal svaraja za selo je cjelovita republika, nezavisna od svojih susjeda u
pogledu svih vitalnih potreba, pa ipak ovisna u drugim sferama gdje je ovis-
nost nufna. Tako bi oshovna briga sela bila proizvodnja hrane i pamuka za
odjecu, osiguranje rezerve hrane za stoku, prostora za rekreaciju odraslih i
igralidta za djecu. Ukoliko bi jo$ ostalo slobodne zemlje, ona bi se koristila
za Jetve u svrhu prodaje. Selo bi imalo seosko kazali$te, 8kolu, javnu dvor-
anu, viastito spremidte za vodu. . . Osnovno bi obrazovanje bile obavezno.
Svaka bi se aktivnost, koliko je moguée, provodila na kooperativnoj bazi.*

Gandhi je u selu vidio srediste indijske ekonomske organizacije. Nje-
govo protivijenje krupnoj nacionalizaciji, kapitalizmu, urbanizaciji i velikoj
mehanizaciji nije bilo izraz »patrijarhalne agrarne reakcije«, ve¢ spoznaje da
je ozivijavanje goleme indijske radne snage, karakterizirane stalnim rastom
populacije u okvirima skromnih ekonomskih resursa zemlje, moguce jedino
ozivljavanjem sitnog seoskog obrta i ku¢ne radinosti. »Cesto sam isticao da
ako 700 tisuéa indijskih sela treba preZivijeti i posti¢i mir, koji je osnova
svake civilizacije, onda seljatki kolovrat maramo uginiti centrom ruénog

rada i zanata. . . Htio bih svuda vidjeti kolovrat, jer svuda vidim krajnji paupe-
rizam. Tako dugo dok nenahranimo i neodjenemo kosture Indije, vierai sva-
raj nece za njin imati nikakvog znagenja. Oni danas Zive kao stoka, a mi smo
za to odgovorni. . ."” Kako u procesu industrijalizacije Indije nije i ne bi bilo
moguée apsorbirati niti godidnji priliv radne snage, to je Gandhijeva nam-
jera bila da se prisilna nezaposlenost seljaka iskoristi za neki produktivni
rad, sredstvima koja ne bi iziskivala velike troskove, a predstavljala bi speci-
fiénu ekonomsku pomaé; zato je toliko inzistirao na seoskom obrtu i kolov-
ratu. Prema Gandhiju, Indija je osiromasila kada su indijski gradovi postali
strana trzista, preplavijena jeftinom i lodom industrijskom robom, pri éemu
je veza koja je postojala izmedu poljoprivrede i manufakture prekinuta.

 Kao uvjereni reformator, Gandhi je Evrsto odludio razbiti nepravdu ka-
stinskog sistema, koji se do tada nije usudio dovesti u pitanje nijedan indij-
ski polititar; pa iako nije uspio u potpunosti iskorijeniti njegovo najvece zlo
— praksu nedodirljivosti — on je uéinio vie da probudi javno mnijenje
medu hindusima na tom polju nego i jedan drugi Indijac. ». . . Govorim s os-
jeéajem odgovornosti da je nedodirljivost prokletstvo koje izjeda vitalnost
hinduizma i, &ini mi se, ukoliko ne§to ne poduzmemo za njegovo uklanjanje
iz nade sredine, &itav je hinduizam u opasnosti od propasti. Da u ovo doba
razuma, doba komparativnog studija religija, ima ljudi, od kojih su neki i ko-
lovani, koji podrZavaju tu ufasnu doktrinu, tretirajuéi ljudsko bi¢e kao nedo-
dirljivo ili nepribliZljivo, zbog njegovog rodenja, prelazi svu moju moc¢ rasudi-
vanja.«" Istodobno, Gandhi se protivio svakom pokusaju nedodirljivih da
organiziraju pobunu protiv svojih gospodara iz visokih kasta; Stavise,
Gandhi je $trajkao gladu zbog zasebnih elektorata koje su Britanci ponudili
nedodirljivima. | vjerojatno je bio u pravu protiveéi se tome, kao §to je
mozda bio u pravu vjerujuéi da osobnom snagom zagovaranja i vlastitog
primjera moZe za harijane posti¢i vie ustupaka nego 5to bi to oni bili u sta-
nju »%ok-taktikama«. Ali, mnogi pripadnici kaste nedodirljivih nisu dijelili to
njegovo miljenje, smatrajuéi da je Gandhi po ovom pitaniju, kao pripadnik
dominantne strane, imao potpuno isti stav kao onaj protiv kojeg se sam
tako festoko borio po drugim pitanjima, ali gdje je on pripadao strani potla-
genihiugroZenih.”

Kao prvi indijski nacionalni voda koji je spoznao ulogu masa i masovnih
akcija u borbi za nacionalno oslobodenje, Gandhi je mobilizirao u pokret naj-
razli¢itije slojeve drudtva — radnike, seljake, kapitaliste, studente, pravnike
i pripadnike drugih profesija i indijske Zene. Stoga je Gandhi prvi put ucinio
indijski nacionalni pokret multiklasnim i masovnim. Seljacima je nudio pro-
grame neplaéanja zemljidnih taksa, prijeteci tako paraliziranjem drZavne fi-
nansijske baze. Studentima je govorio da bojkotiraju koledZe i sveuCilita, a
advokatima da napuste viadine sudove, kako bi zakonodavna masinerija
drzave bila u radu onemogudéena. Gandhi je na ovaj nadin uveo nove i efikas-
nije tehnike borbe, za vréenje pritiska na britansku viadu; satyargraha,” kao
polititka akcija, ukljuéivala je pokrete nesuradnje, gradanske neposlusnosti
- individualne i masovne -, neplaéanje poreza, otvoreno krdenje zakona,
masovne demonstracije | Strajkove gladu. Medutim, Gandhijeva metoda
borbe pomoéu satyagrahe imala je ograni¢ene moguénosti i nije vodila klas-
nom sukobljavanju, iako, istodobno, nije sprijefavala proces kreativnog
»drugtvenoge konflikta.* | dok su motivi njegovih akcija bili usredotoceni na
ekonomske ciljeve, na 3to ukazuju i dvije najvece satyagraha kampanje —
Champaran® i »mar3 soli« — njihova prvotna apelacija protivniku eti¢kog je
karaktera." Umjesto radikalne promjene ekonomske i socijalne strukture,
kao rjeSenja drudtvenih nedaca, Gandhi je inzistirao na teoriji »promjene
srca«, jer je porijeklo drustvenog zla vidio u eti¢koj degradaciji ¢ovjeka. Ci-
njenica je, nadalje, da organizacioni nukleus Gandhijevog nacionainog po-
kreta, baziran na njegovim asramima, nije bio ekonomski samodostatan; ovi-
sio je dobrim dijelom o financijskim doprinosima industrijalaca, trgovaca,
profesionalaca i drugih imuénijih gradana, od kojih su svi, manje ili vide, bili
participanti kapitalistickog sistema.” Stoga je i indijska burzoazija, koja se
nasla u objektivnoj opoziciji prema britanskom imperijalizmu, jer joj ovaj
nije dozvoljavao slobodan razvoj industrije | opéi ekonomski razvoj, igrala
progresivnu ulogu. Ali ekonomska ovisnost o imperijalizmu, o stranom finan-
cijskom kapitalu, kao i &vrsta ekonomska veza sa zemlji§nim interesima, si-
lila je nacionalnu burZoaziju na kompromise. Takoder, strah od masovne
pobune koja bi dovela u pitanje njihov viastiti opstanak, sve je to &inilo do-
maéu burZoaziju antirevolucionarnom, premda reformisti¢kom dru$tvenom
snagom. Zato je Gandhijeva socijalna filozofija, bazirana na teoriji klasne har-
monije i starateljstvu kapitalista, idealiziranjem siromastva i nagladavanjem
ljubavi prema protivniku odgovarala imuénim slojevima dru$tva, jer je to bio
najbolji antidot nezadovoljstvu seljaka i radnika niskim zaradama i loSim uv-
jetima rada. »Ja ne Zelim biti udesnik u oduzimanju imovine posjedni¢kim
klasama bez pravog razloga. Moj je cilj doseci vada srca i obratiti vas tako
da svu svoju privatnu imovinu zadrZite kao zalog za svoje najamne radnike i
koristite je primarno za njihovo dobro. .. Budite uvjereni da Cu upotrijebiti
svu snagu svoga osobnog utjecaja da sprijedim Klasni sukob. . . Na$ socijali-
zam ili komunizam treba da se temelji na nenasilju i na harmoniji rada i kapi-
tala, zemljoposjednika i zakupaca« (iz govora zemljoposjednicima Uttar Pr-
edesha, Maratha, 1934)." Odigledno da je moralisti¢ko nenasilje igralo
vaZnu ulogu u obuzdavanju potencijalnih i ¢esta stvarno eksplozivnih inte-
resa seljaka i radnika, &ije su energije bile organizirane od strane Ganhdhija
u korist borbe za nezavisnost od Britanske Imperije. Gandhi je pomogao '
odrzanju nesigurnog klasnog saveznidtva heterogene koalicije seljaka, za-
padno orijentiranih i obrazovanih intelektualaca, radnika, trgovaca i industri-
jalaca, §to je bila potka indijskog nacionalnog pokreta. Kao vodeci indijski
politicar, Gandhi je priznavao legitimnost mnogih ekonomskih zahtjeva rad-
nika i seljaka, i éesto je sdm aktivno pomagao radnike u sindikalnim bor-
bama, ali je njegova intervencija bila usmjerena da naglasi suradnju koja na-
dilazi klasne i kastinske razlike i da time minimizira svaku drasti¢nu provoka-
ciju drustvenog, klasnog i kastinskog poretka. »Kapital i rad ne treba da
budu antagonisticki jedan prema drugom. . . Ako je kapital moéan, onda je
to i rad. Obje snage mogu se koristiti destruktivno i kreativno. Jedna ovisi o
drugoj. &im radnik spozna svoju snagu, on je u poloZaju da postane partici-
pant s kapitalistom, umjesto da ostane njegov rob. . .«" Isti¢uci klasnu i ka-
stinsku harmoniju, Gandhi je u nekoliko prihvatio legitimnost socijainih ne-
Jjednakosti, ili je moZda, kako kaZe Lannoy, anakronistitka Gandhijeva ideo-
logija klasne harmonije bila razuman kompromis s pluralistiékim realitetima

polja 233



kastinskoga drudtva.® Uglavnom, antikapitalisticke i radikalne izjave Gandhi-
Jevin Kkritika éesto zavriavaju ogradama: »Kisan, odnosno seljak, bilo da se
radi o radniku bezemijadu il radniku kojL je viasnik zemlje, dolazi na prvo
mjesto. .. Zemlja s pravom pripada ili treba da pripada njemu, a ne odsut-
nome zemljoposjedniku ili zamindaru. Ali po§tujuéi metod nenasilja, radnik
ne moze silom istjerati odsutnog zemljoposjednika, ve¢ mora djelovati tako
da onemogudi eksploataciju od strane vlasnika. Medu seljacima nuZna je na-
juza suradnja. . .« Moguée je upravo u ovakvim formulacijama nadi razloge
zbog kojih Je nezavisnost Indije donijela ekonomski napredak prije svega
dominantnim klasama, dok veéina ruralnog stanovnistva nije profitirala tim
razvojem. Na ovo se neposredno nadovezuje pitanje eventualnog prenagla-
$avanja uloge nacionalnog pokreta. Jer, i nakon ogromnih napora Kongresa
da prodre u ruralne krajeve Indije, velike mase seljaka ostale su i dalje neta-
knute; njihova apoliticka egzistencija nastavila se kao i ranije. Uspjeh Kon-
gresa bio je stoga relativan, relativan u odnosu na neuspjeh ranijih pokusaja
politizacije.

Gandhijev optimizam da je ponasanje velikih grupa moguée mijenjati
»promjenom srca« — pokazao se tek velikom iluzijom. MoZda ga je takvom
gledanju vodilo uvjerenje da se drustvo sastoji od pojedinaca od kojih svaki
u sebi nosi djelié zajednitke svijesti i zbog éega svaki na kraju slijedi razum
i dobar primjer. U svakom slugaju, Indija nije uspjela realizirati dva cilja koja
su Gandhiju, u odnosu na unutrasnje indijske probleme, bila najvaznija: sma-
njenje nezaposlenosti i smanjenje op¢eg siromastva i drustvene nejednako-
sti. Bez obzira na sva ostala postignuca, razvojni proces u Indiji vezan je
upravo za poveéanje nezaposlenosti, socijalnin dispariteta i ekonomske ne-
jednakosti. Ogita je da se drudtvena snaga, stvorena tijekom pokreta za na-
cionalno oslobodenje, pokazala neadekvatnom za transformaciju zemlje ve-
like i kompleksne poput Indije, a u razdeblju nakon stjecanja nezavisnosti
indija nije izgradila nove instrumente koji bi u sebi sadrzavali programe na-
cionalnog razvoja i drustvene promjene.

Nije iskljugeno da ée Gandhijev ideal nenasilja zahtijevati novo tumaége-
nje u smislu eventualne poZeljnosti nasilne pobune, ukoliko je nasilie -
koje, | prema Gandhiju, ukljuduje sve oblike nepravdi i ugnjetavanja — to-
liko duboko ukorijenjend u drustvu da ga samo nasilna pobuna moZe uklo-
niti.
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