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ASRAMY BIERNEGO OPORU

Motto: ,, Do dnia dzisiejszego Indie zachowaly
tradycje wielkich leSnych nauczycieli. Ich asra-
my nie byly ani szkotami, ani klasztorami w
naszym rozumieniu, lecz wspéblnotami rodzin
pragnacych widzie¢ $§wiat w bogu i realizowaé
w nim swoj los. Cho¢ oddzielone od spoleczen-
stwa byly dlan tym, czym stonice dla planet:
centrum — Zrédiem zycia i Swiatla. Tam wias-
nie, wsréd wizji o wiecznym zyciu, dorastali
miodzi chiopey, przygotowujac sie do przy-
szlych obowigzkéw wobec $wiata. Starodawna
szkola byla wiec tam, gdzie kwitlo zycie”.

Rabindranath Tagore, Personality,
London 1959, s. 327.

Tres¢: Religia biernego oporu. — Adramy { techniki biernego oporu. — Wspdl-
czesne echa biernego oporu.

Zaréwno w dawnej, jak i najnowszej historii Indii wielkg role od-
grywala idea lesnej pustelni — asramy 1. W ciggu tysigcleci, a nie tylko
w epoce klasycznego braminizmu, spoleczenstwo indyjskie podporzadko-
wane bylo zasadom dharmy 2, stanowigcej normy postepowania, prawa,
moralnosci, opartej na religii i autorytecie Wed 3. Dharma szczegdtowo

1 A$rama (sanskr. §ram -— meczyé sie, umartwia¢) w braminizmie: miejsce
praktyk ascetycznych, pustelnia, a takze jedno z czterech stadiéw zZycia czlon-
kow trzech wyzszych kast. W hindi dsram (pustelnia) jest rodzaju meskiego.

? Dharma — wieloznaczny termin sanskrycki: prawo, sprawiedliwosé; obyczaj;
cnota, moralnosé; zastuga, obowiazek; religia. W hinduizmie: postgpowanie wg
norm moralnych, stanowigce warunek doskonalenia sie poprzez kolejne wcielenia.

3 Wedy (I.p. Weda — canskryckie: wiedza) — ogélna nazwa S$wigtej literatury
indyjskiej, spisanej w sanskrycie wedyjskim. Wedy skladajg sie z nastepujacych
tekstéw: a) 4 sambhita: Rygweda, Jadiurweda, Semaweda, Atharwaweda, powsta-



196 STANISLAW TOKARSKI

okreslala przywileje i obowigzki cztonka kazdej z czterech kast w kolej-
nych fazach Zycia. Oparta na koncepcji karmana 4, przyczynie wedréwki
dusz (samsara)’, dharma ukazywala droge wyzwolenia (moksza)® z wie-
z0w kosmicznej iluzji (maja)? ku polgczeniu z uniwersalnym ,ja”
(brahman) 8.

Asrama wywodzi sie wedlug tradycji indyjskiej od sanskryckiego
$ram (meczy¢ sie, umartwiaé¢). W epoce Brahman wigzala sie ona z po-
jeciem dharmy. Asramadharma Brahman dzielila zycie Arii na cztery
etapy, czyli asramy. Kazdy z czlonkéow wyzszych kast winien byl wigc
w swym zyciu przej$¢: stadium brahmaczarina (brahmaczarin), czyli
okres nauki Wed; stadium grihasthy (grhastha), gospodarza domu, ojca
i glowy rodziny, opiekuna synéw i wmukoéw; stadium wanaprastha (wa-
naprastha), leSnego pustelnika, oddajacego sie rozmys$laniom. Do tych
trzech stadidow dodano poézniej faze bycia sanjasinem (sannjasin), we-
drownym asceta.

Owe okresy mialy odpowiedniki w skladnikach Wedy (Hymny,
Brahmany, Aranjaki, Upaniszady); laczac sie z asramadharmg wypelniaty
duchowoscig cale zycie czlowieka. ,,ASramadharma — stwierdza w Filo-
zofii indyjskiej S. Radhakrishnan — kladzie nacisk na to, ze surowa czy-
sto$¢ jest wlasciwym przygotowaniem do zycia malzenskiego. Dla mysli-
cieli Upaniszad malzenstwo jest sakramentem religijnym, jedng z form

tych prawdopodobnie w II tysiacleciu przed masza era; b) Brahmana (prawdopo-
dobnie I tysigclecie p.n.e); ¢) Aranjaka i Upaniszady (pOzniejsze teksty filozoficzne).
Uznanie czesto tylko deklaratywnie boskiego pochodzenia Wed stanowi kryterium
przynaleino$ci danej sekty do hinduizmu czy tez braminizmu. Konicowe czesci Wed
zawierajg fonetyke, gramatyke, astronomie, teorie i praktyke kultu itp.

4 Karman — suma uczynkOéw poprzedniej egzystencji wiazaca sie z kolejny
forma reinkamacji. Czlowiek ksztaltuje wiec swe przyszte formy zycia poprzez
samolubnoé¢ poczynan, mocniej wrastajgec w kolowrdt wiecznej wedrowki.

5 Samsara (sanskr. wedrowka) — kolowrdt reinkarnacji.

6 Moksza — zbawienie, polaczenie Atmana z Brahmanem, wyzwolenie od sam-
sary, utozsamienie sie z Caloscig.

7 Maja (mdyd) — sanskryckie: moc magiczna, magia, sztuczki, uluda; wg
Upaniszad, Puran i Bhagavad Gity: przejawianie sie¢ Boga w postaci wielorakiego
swiata; wg wedanty: nierzeczywisty byt Swiata, stanowigcego odbicie rzeczywi-
stosci prawdziwej, jaka jest Brahman: ,Na podobienstwo pajaka snujgcego swa
sie¢ z nici pochodzgcych z wlasnego ciala Bog wytworzyl substancje §wiata z wias-
nego bytu i okryl sie nia [..] Bég czyni jednos¢ wielorakg” (S. Radhakrish-
n an a, Filozofia indyjska, t. 1, s. 476, Warszawa 1960).

8 Brahman (brahman) — poczatek i zarazem dusza $wiata: ,Wewnetrze nie-
smiertelne »ja« i sila kosmiczna sg jednym i tym samym: Brahman jest Atmanem
(dtman), a Atman jest Brahmanem. Jedyna najwyisza potega, przez ktorg stal sie
wszelki byt, jest jednym z najglebszych »ja« w sercu czlowieka [..]. Dusza ludzka
jest dziurkg od klucza, przez ktdrag mozna ogladaé caly Wszechswiat”. (Radha-
krishnan, op. cit, s. 166).
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stuzby bozej. Dom rodzinny jest $wigtoscia, a zadna ceremonia religijna
nie jest kompletna, o ile nie bierze w niej udziatu zona.

,,Gdy jednostka ludzka pozna juz pelnie ciepla i blasku miloéci ludz-
kiej oraz uczué¢ rodzinnych przez malzenstwo i ojcostwo, wzywa sie ja
do stopniowego wyzbycia sie przywigzania do wlasnego domu i rodziny,
aby mogla sobie zda¢ sprawe ze swej godnosci obywatela wszech§wiata.
Jesli buddyzmowi nie udato sie uzyska¢ stalego wplywu na umysty
w Indiach, to dlatego, ze wychwalal ideal celibatu ponad ideal malzenstwa
i zezwalal wszystkim na wstepowanie do najwyzszego zakonu sanjasinow.
Sanjasinowie stanowig bractwo duchowe, pozbawione majetnosci, kasty
i narodowosci [...] s3 wigc ambasadorami Boga na ziemi” 9,

Z czasem aSrama stala sie synonimem pustelni, w ktorej Hindusi
spedzali wlasciwe swej dharmie fazy zycia. W owe]j lesnej szkole czlon-
kowie dwoch najwyzszych kast zobowigzani byli do rozpoczecia nauki,
kaplani w 6smym roku Zycia, rycerze — w dziesigtym. Wybierajac swe-
go nauczyciela uczen zobowigzywal si¢ mu wiernie stuzy¢. Wykaz obo-
wigzkow 1 przywilejow znalez¢ mozna w literaturze indyjskiej (Siakun-
tala), w przepisach religijnych i wspoiczesnych rozprawach naukowych.
W pracy La vie quotidienne dans U'Inde ancienne Jeanine Auboyer daje
barwny opis relacji guru — brahmaczarin 9. Nauczajgc religii, literatu-
ry, fonetyki, etymologii, gramatyki metryki, chemii i matematyki mistrz
narzucal swym uczniom surowe rygory wstrzemiezliwosci, szczerosci,
malomownoscei, zagdajgc opanowania agresji, zmyslowosci, chciwosci i za-
zdrosci. Guru hartowal dusze i ciala uczniow.

Po okresie nauki trwajgcym od kilku do kilkunastu lat uczen stawal sie
snataka 1! i wracal do rodzicow, aby wkrotce sie ozeni¢. Potem nastepo-
waly kolejne fazy zycia okreslone dharmg, rézna dla gramina i rycerza,
za$ guru przyjmowal do lesnej pustelni nastepnych ucznidéw.

Tradycja asramy przetrwala w Indiach do dzi§ w formie niezmienio-
nej. W pieczarach Riszikeszu synowie ortodoksyjnych braminéw tak
jak niegdy$ studiujg Wedy. Do tej tradycji odwolywali sie wielcy guru
»Indyjskiego Renesansu” XX wieku, ruchu wieloaspektowego odrodzenia,
poprzedzajgcego walke o wyzwolenie kraju 12. Ich asramy wywarly wiel-
ki wplyw w sferach daleko wykraczajgcych poza indyjska tradycje. Wia-
zgc nowoindyjskie asramy z walka o niepodleglo$¢ krajow kolonialnych
z jednej strony, ekspansjg kultur Orientu we wspoblczesnosci Zachodu

9 Ibidem, s. 154.

10 Na jezyk polski prace te przetlumaczyl! A. Lugowski (Warszawa 1968).

4 Snataka (snataka) — wykapany.

12 Patrz artykut J. Justynskiego, Funkcja tradycji i wplywoéw zachod-
nich w ksztattowaniu ,renesansu indyjskiego”, ,Kultura i Spoleczenstwo”, 1876,
nr 1.
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z drugiej, zajalem sie¢ w kolejnych artykutach zagadnieniem konfronta-
cji cywilizacji, rozwojem form wspdlnotowych, typolocgia asram indyj-
skich i echami ,, Indyjskiego Renesansu” w kontrkulturze 3. Wraz ze szki-
cem o leSnej szkole Tagore’a niniejszy artykul jest kolejna probg przy-
blizajaca moment opracowania metody badan genezy ekspansji tradycji
indyjskiej zaré6wno w obrebie wspotczesnych Indii, jak i w nowoczesnosci
Zachodu. Praca ta nie jest w zamierzeniu studium wyczerpujgcym pro-
blematyke gandhyzmu, lecz szkicem majacym pewien cel: ukaza¢ uta-
jone drogi wedrowek idei biernego oporu i kamuflaze oddzialywania ich
przeksztalconych form. Dlatego tez traktuje bierny opér jako pewng
calos¢ skladajgcg sie

— z doktryny filozoficzno-religijnej,

— z zestawu technik walki,

— z praktyki asramowej.

Kazdy z wymienionych elementéow pelni rézne funkcje i przybiera
rozne postacie zaréwno w przypadku calosciowej, jak i czastkowej inte-
gracji w roznych kontekstach kulturowych, czego przyklady mozna zna-
lez¢ w samych Indiach, w Azji, Afryce, Europie i Ameryce.

RELIGIA BIERNEGO OPORU

W tradycji indyjskiej zaréwno religia, jak i filozofia sg drogg dharmy,
zespotem teoretycznych i praktycznych wskazéwek prowadzacych do
»wyzwolenia’'. Doktryna Gandhiego niczym szczegélnym sie w tym aspek-
cie nie roznila. Mahatma nigdy nie twierdzil, ze stworzyl co§ nowego,
glosit jedynie, ze uwaznie przestudiowal buddyzm, dzinizm, islam,
chrzescijanstwo i hinduizm. Jako przyklad podawal wymowe bhiblijnego
»Kazania na gorze”, jego zdaniem, zupelnie niezrozumiang w $wiecie Za-
chodu, czy tez interpretacje tekstu Bhagavad Gita, bedacego czeScig zna-
nego eposu Mahabharata. Tym aspektem gandhyzmu zajmowalem sie
w pracy Jezus Gandhiego 1%,

Bierny opor jest dla Mahatmy religia lub systemem filozoficz-
nym w klasycznym rozumieniu indyjskim: drogg do mokszy — wyzwole-
nia. Posta¢ boska pelni tu role drugorzedng lub wcale nie istnieje: ,,Bé6g —

13 S, Tokarski, Drugi Renesans. Eliadowska teoria dialogéw miedzykultu-
rowych, ,Kultura i Spoleczenstwo”, 1976, nr 1, Avatara asramy. Rola mysli Orientu
w kontestacyjnych wspdlnotach Zachodu, [w:] Religie w procesie przemian. w Afry-
ce, red. A. Mrozek, Wroclaw 1977; Tradycja i nowoczesno$é lesnej szkoly Tago-
re’a, [w:] Tradycja i wspblczesmo$é w Azji, Afryce i Ameryce Lacifiskiej, red.
E. Szymanski, Wroclaw 1978.

# S Tokarski, Jezus Gandhiego, ,Argumenty”, 1972,
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pisze Gandhi — nie jest osobg. On i jego prawa sa tym samym’ 1. Taka
koncepcja wywodzi sie z tradycyjnego rozumienia relacji pieciu podsta-
wowych pojeé filozofii indyjskiej: karman, atman, maja, moksza i joga 16.

Nigdzie w pismach Mahatmy nie mozna odnalez¢ pelnego wykladu
religii biernego oporu. Rozsiane w listach, relacjach, artykulach, wspo-
mnieniach uwagi nie pozwalajg zrekonstruowac¢ cato$ci systemu. Gandhi
celowo powstrzymywal sie od stworzenia traktatu filozoficzno-religijne-
go uwazajge, ze zaro6wno bierny opér, jak i Bog nie sg definiowalne, za$
ich pojeciowa prezentacja jest zawsze ubozsza niz stojgca za nig rzeczy-
wistosé. ,,Siedmiu $lepcéw — pisat o religiach Mahatma — dalo siedem
opiséw stonia. Ze swej strony kazdy mial racje, kazdy jednak bigdzit
i to zarébwno w mniemaniu innych $lepcéw, jak i zdaniem tych, co stonia
widzieli” 17,

Istnieje jednak odpowiedz Gandhiego na pytanie, czym jest religia,
ktorej zwiezlo$¢é stanowi¢ moze punkt wyjScia do dalszych badan.
W 1936 r. ukazata sie zbiorowa praca pod redakcja S. Radkrisznana, za-
tytulowana Contemporary Indian Philosophy. Wsroéd wielu artykulow
na pierwszym miejscu odnalezé mozna jednostronicowy wyklad Ma-
hatmy: ,,Mojg religig jest hinduizm, ktory dla mnie jest religia ludzkosci
i obejmuje to, co najlepsze we wszystkich znanych mi religiach [..] Do
takiej wiary doprowadzila mmie Prawda i Ahimsa, tj. milo$¢ w naj-
szerszym sensie. Czesto okreslam jg jako religie Prawdy. Ostatnio, za-
miast twierdzi¢, ze Bog jest prawds, moéwie, ze Prawda jest Bogiem, aby
pelniej okresli¢ mg religie [...] Negacje Boga juz widzieliSmy, nie da sie
jednak zaprzeczy¢ Prawdzie. Nawet najwieksi ignoranci rodzaju ludz-
kiego mieli w sobie czastke Prawdy. Wszyscy jesteSmy iskrami Prawdy.
Ich calkowita suma jest nie do opisania jako Nieznana Jeszcze Prawda,
ktorg jest Bog [...] Prawdy nie mozna realizowa¢ bez totalnego zanurze-
nia sie w bezkresny ocean zycia i identyfikacji z nim. Nie ma wigc, moim
zdaniem, ucieczki od stuzby spolecznej, nie ma poza nig szczeScia na
ziemi. Stuzba spoleczna musi byé¢ podjeta w kazdej sferze zycia. Nic tu
nie jest ani wyzsze, ani nizsze. Wszystko bowiem jest jednig, cho¢ wy-
daje sie ze jest nas wielu” 18,

Szereg innych wypowiedzi Gandhiego mozna potraktowaé¢ jako przy-
pisy do przytoczonego wykladu doktryny. Kosmologia biernego oporu

15 Cytat wg Susanne Lassier, Gandhi et Non-Violence, Paris 1970, s. 138.

16 Relacje miedzy tymi pojeciami uwaza Mircea Eliade za fundament struktury
kazdego z wielkich systeméw mys$li indyjskiej (M. Eliade, Yoga. Immortalité et
liberté, Paris 1954 s. 15).

7 M. Gandhi, My Religion, Madras 1922, s. 21.

85 Radhakrishnan, J. Muirhead, Contemporary Indian Philosophy,
London 1936.



200 STANISLAW TOKARSKI

ukazuje $wiat, w ktorym rzadza dwie tendencje — himsy i ahimsy 19,
gwaltu i milosci, sity z gruntu fizycznej i sily duchowej. Dotyczy to
rowniez $Swiata zywego. O ile himsa jest widoczna, o tyle ahimsa oddzia-
tuje w sposéb trudno dostrzegalny. Jest ona jednak, zdaniem Gandhiego,
,,silg, ktora podtrzymuje naszg planete” 20, zycie kosmiczne, swiat ludzki.
,Gatunki, ktére nie poznaly ahimsy, wyginely” 2! | Cale spoleczenstwo
zawdziecza swg spdjnos¢ ahimsie, tak jak ziemia — grawitacji” 22,

Przedstawiona kosmologia biernego oporu ma wazne implikacje antro-
pologiczne. Czlowiek dysponuje pewng, stosunkowo malo wykorzystang,
odkryta w zaraniu dziejow przez riszich 23 energig, ktora podtrzymuje
istnienie $wiata 1 moze go zmieni¢. Naczelnym zadaniem ludzkosci jest
wiec poznawanie owej sily i uczenie stosowania jej do wszystkiego, co
zyje 2t cho¢ jest to ,proces powolny, pracochtonny i nie zawsze sku-
teczny” 2.

Gandhi uwazal jednak, ze podobnie jak bylo z wynalazkiem energii
elektrycznej, sprawa jest warta wysitku, a jej rzekomy utopizm fazg
poprzedzajgca wszelkie odkrycia 2. | Kto zda sie na Boga — pisze Ma-
hatma — ktory jest Prawda, staje sie zywym kanatem jej sity, bedgcej
czystg ekspresjg Atmana ?’ [..] Praktyka ahimsy to zdobywanie boskiej
mocy. W takim stopniu, w jakim realizujemy bierny opor, stajemy sie
podobni do Boga” %.

Realizacja ahimsy to wlasnie religijno$¢. Nie wystarczy tu leniwa
wiara. Boskg moc podtrzymujgca jednocze$nie proces kosmiczny uzysku-
je sie aktywnie: ,Wielu ludzi leniwych duchem czy zlych nawykami
wierzy, ze Bog istnieje i [...] nie zalezy od naszej wiary. Ale realizowaé
Boga, to o wiele wiecej niz po prostu — wierzy¢” 29,

19 Sanskr.: @ — nie, himsd — krzywdzenie, wyrzadzanie zla — w wierzeniach
hinduskich zakaz krzywdzenia ludzi, zwierzat i wszystkich istot zyjacych; ter-
min ten pojawia sie juz w najstarszych Upaniszadach ok. VII w. przed n.e. Zasad-
niczg role zaczyna odgrywaé dopiero w buddyzmie i dzinizmie, a potem w hin-
duizmie.

2 M. Gandhi, Non-violence in Piece and War, t. 2, Ahmedabad 1949, s. 339.

2t Ibidem, t. 1, 1945, s. 311.

2 ]bidem, s. 198,

B Riszi (’Hi), sanskr.. medrzec — $Swiety wieszez wedyjski, uzyskujacy boskie
poznanie. Riszi mieli ,,uslyszeé” w objawieniu calg literature Wed; stad tez ucho-
dza za ich autorow.

% Gandhi, My Religion, s. 49.

% Gandhi, Jeune India, Paris 1948, s. 324.

% M. Gandhi, Collected Works, t. 15, Delhi, s. 24.

% C. Drevet, Mansignon et Gandhi — La contagion de la verite, s. 184.

B Gandhi, My Religion, s. 49.

® Gandhi, Non-violence..., s. 87.
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s

Praktyke ahimsy uwaza Gandhi za rzecz ogromnie trudng. Absolutna
perfekcja jest tu niemozliwa, gdyz non-violence jest ,stanem idealnym,
bedacym jedynie teorig jak euklidesowski punkt czy linia prosta” 3. Na-
wet Jezus ofiarujgc swe zycie, aby przekaza¢ ludziom idee ahimsy, nie
zostal w pelni zrozumiany. Jego zycie bylo Wiescig, Stowem 31, W kazdej
epoce istniejg ludzie o ogromnej sile Ducha, avatara 32, o spotegowanym
pierwiastku boskosci.

Srodkiem dgzenia ku ahimsie jest nieskonczona zyczliwo$¢, ktora
oznacza nieograniczong zdolno$¢ cierpienia. Jak w innych indyjskich
systemach religijno-filozoficznych, tak i w doktrynie relacja guru—uczen
jest w pelni zachowana. Uczen powinien uczy¢ sie biernego oporu, ,,sta-
rajgc sie poja¢ stowa i czyny tych, ktérych uwaza sie za Ludzi Bozych,
nasyci¢ nimi swg istote i usilowaé zrozumie¢ ich czyny” 3. Cho¢ wiec
droga ahimsy jest uniwersalna, kazdy jej etap podlega innym prawom
i dyscyplinie. Bierny opor rozumie Gandhi bardzo szeroko: ,,Zasade ahim-
sy lamie sie kazdym zlym czynem, zlg mysla, uczuciem nienawisci, akcep-
tacjg falszu, a takze przywlaszczaniem tego, czego potrzebuje swiat.
A $wiat potrzebuje nawet tego, co jemy” ¥.

Ahimsa jako zasada powstrzymywania sie od fizycznej przemocy to
jednocze$nie za duzo, gdyz z racji posiadania ciala uczestniczymy w Swie-
cie przeciwstawnych sil materialnych, i za malo, bo cierpienie rodzi nie
tylko przemoc fizyczna. Bierny opor jest jednak jedyna droga dla czlo-
wieka jako takiego, bo ,czlowiek, ktdry nie chce stuzy¢ wszystkim, jest
nieszczeéciem dla siebie i dla calego $wiata” 3.

Stopniowo poprzez walke, do$wiadczenia, cierpienia, dyscypline du-
chowa i cielesng mozna sta¢ sie bojownikiem biernego oporu. Jako przy-
klad podaje Gandhi wlasne zycie: ,,Ma vie est mon message” — pisze .

M Ibidem, s. 44.

M Cyt. wg Lassier, op. cit.,, s. 138.

32 Avatar, (sanskr.: avatara) — wcielenie, zstgpienie boga chcacego wplynagé
na bieg $wiata, w szczegélnosci Boga Wisznu. W klasycznym schemacie hinduizmu
istnieje 10 wecielen (awatara): ryba ratujgca praojca ludzko$ci Manu podczas po-
topu; zolw diwigajacy goére, ktéra zmacono ocean, aby uzyskaé¢ amrite, napdj
niesmiertelnosci; dzik wyciagajacy z przepasci Ziemie wtrgoong tam przez demo-
na; czlowiek-lew, pogromca innego demona, ktory zapanowal nad swiatem; ka-
rzel Parasiurama, ktory zniszczyt kaste rycerzy, dajgc braminom wladze; Rama;
Kriszna; Budda; Kalka, ktéry bedzie sedzig zlych). Oprécz schematu wcielen Wisz-
nu sg i inne, uwzgledniajgce m.in. Chrystusa, Gandhiego.

3 Gandhi, Religion in Piece..., s. 107.

% Gandhi, My Religion, s. 107.

% Ibidem, s. 92.

% ILassier, Gandhi.. s. 138.
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Postep w stosowaniu ahimsy do siebie i innych wiaze z jakoScig i glebig
cierpienia: ,,Im cierpienie jest czystsze, tym wiekszy postep” 3.

Pozytywng strong ahimsy jest satja (satja) — prawda. Ahimsa i satja
— stwierdza Gandhi — to dwie strony tego samego procesu. Satja jest
tu celem, ahimsa $rodkiem 3 [..] Srodki i cele sg terminami zamienny-
mi” 39,

Droga do Prawdy ma wiec dwa $ciSle ze sobg sprzezone aspekty:

— indywidualny,

— spoteczny.

W aspekcie indywidualnym dotyczy przemiany jednostki ludzkiej,
w aspekcie spolecznym przemiany spoteczenstwa. Satjagrahi (satjagrahi),
rposzukiwacz prawdy realizujgcy w sobie i wokdl siebie bierny opoér za-
leznie od Sily Ducha, Sity Ahimsy lub Mitosci Prawdy, winien podej-
mowa¢ akcje zwalczania zla himsy.

ASRAMY 1 TECHNIKI BIERNEGO OPORU

W celu zwiekszenia stopnia skutecznosci owej walki Gandhi zorga-
nizowal szereg wspolnot, stwarzajgc w nich program rozwoju dyscyaliny
wewnetrznej i rdzne taktyki walki spotecznej. W 1904 r. zatozyt w Afry-
ce farme Phoenix, w 1910 r. farme Tolstoja koto Johannesburga, w 1915 r.
asrame Satjagraha kolo Ahmedabadu, a w 1935 r. asrame Sevagram
w Seagon. Kazda z nich byla rodzajem laboratorium i poligonem trenin-
gowym dla ,zolnierzy biernego oporu”, wytwarzajgc nowe techniki oraz
stajgc sie centrum operacyjnym przysztej walki, wymagajgcej nieraz
ogremnej odwagi i nieztomnosci charakteru. Wspoélng cechg owych tech-
nik bylo unikanie gwaltu, co nie mialo nic wspoélnego z biernoscig czy
tez tchorzostwem: ,,Ten, ktory drzy ze strachu lub ucieka —— pisal Gandhi
— nie stosuje ahimsy, lecz jest tchorzem” %0,

Generalnie rzecz biorac, taktyka biernego oporu polegala najpierw na
ustaleniu, ze w danej sferze zycia istnieje zlo moralne (himsa), nastepnie
. za$ na wyczerpaniu wszelkich legalnych srodkéw jego zwalczania (pety-
cje, artykuly w prasie, rozmowy z czynnikami oficjalnymi, interwencje
w urzedach, poruszanie opinii publicznej).

Drugg faza walki byla ahimsa konstruktywmna, ktérg Romain Rolland
nazwal afirmacjg nowego porzadku przed negacjg starego 4l. Jej celem

3 Gandhi, My Religion, s. 41.

38 Gandhi, Religion in Piece..., s. 41.

% Gandhi, My Religion, s. 41.

49 Gandhi, Religion in Piece...,, s. 335.

4 R. Rolland, Mahatma Gandhi, London 1924.
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byla nauka walki bez przemocy. Ten etap moze by¢ akcjg masows, lgczy
sie z mauczaniem i wyjasnianiem.

Nastepna, co do sily uzytych s$rodkéw, to ahimsa agresywna. Ze
wzgledu na fakt, ze istnieje tu mozliwos$¢ przeksztalcenia jej w himse,
agresywna ahimsa musi by¢ elitarna.

W zastosowaniu do akcji politycznych i spolecznych Gandhi uzywatl
nazw ,niepostuszenstwo cywilne” (civil disobedience) i ,,odmowa wsp6l-
pracy’’ (non-cooperation). Civil disobedience to ahimsa agresywna tgczaca
sie z jawnym lamaniem pewnych praw czy odmowg speinienia okreslo-
nych obowigzkéw obywatelskich (np. stuzby wojskowej, ptacenia podat-
kow). Non-cooperation nie wymagalo bezposredniego lamania prawa,
ograniczajac swoj zésieg do bojkotu okreslonych urzedéw, sklepow, wy-
robow, szkoét czy ustug, zwrotu tytuldw czy funkcji honorowych. Aspekty
negacji mialy w taktyce biernego oporu swg strone pozytywng. I tak np.
bojkot jednego typu szkolnictwa oznaczal rozpoczecie innego rodzaju
nauczania %2, za§ odmowa zakupu towar6w przemystowych laczyla sie
m.in. z produkcjg wiejskich samodzialéw.

Akcje niepostuszenstwa cywilnego nazwal Gandhi satjagrahami, roz-
rézniajgc satjagrahy zbiorowe i indywidualne %3,

Pierwszg satjagrahe rozpoczeli mieszkancy farmy Phoenix w Potud-
niowej Afryce. Po wojnie z Boerami Anglicy postawili hinduskich miesz-
kancéw Natalu i Transwalu w trudnej sytuacji. Konstytucja brytyjska
zarezerwowala status brytyjskiego poddamego dla biatych, za§ nowo po-
wstaty Wydzial Azjatycki stal sie organem gnebienia nawet tych Hin-
duséw, ktorzy w czasie wojny przebywali poza granicami Transwalu.
W 1904 r. pod wplywem lektury ksigzki Ruskina Unto this Last i za
namowg przyjaciela, Alberta Westa, Gandhi postanowil przenies¢ redak-
cje ,Indian Opinion” na wies, odgradzajac sie tym sposobem od zgietku
i himsy industrialnej cywilizacji. W o$miu blaszanych hangarach nie-
daleko Phoenix zamieszkali: Gandhi, West, Polak i krewni Gandhiego
z rodzinami. Tu wlasnie przeprowadzono pierwsza prdobe redukcji potrzeb
i samowystarczalnosci. Kazdy mieszkaniec otrzymal 3 akry ziemi, ktorg
uprawial w chwilach wolnych od prac zwigzanych z redakcja, korekts,
pakowaniem i wysylkg kolejnych numeréw pisma. Mieszkancy farmy
uczyli sie rolnictwa i rzemiosta, w niedziele zas w domu Gandhiego czy-
tali teksty Gity i Biblii, §piewali chrzescijanskie i gudzarackie hymny,

42 Np. w asramie Tagora zamiast w szkolach angielskich. Na uniwersytecie
Tagore’a we wspélnocie Siantiniketan studiowata m.in. Indira Gandhi.

4 Czasami Gandhi odwolywal satjagrahe zbiorowa, a podejmowat indywi-
dualng.
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zglebiajagc doktryne biernego oporu. Czlonkowie farmy doprowadzili do
minimum swe potrzeby, stosujagc koncepcje aparigraha 4.

Po przeprowadzce do Johannesburga Gandhi zaczal przygotowywac sie
do budowy wiekszej asramy ¢wiczebnej, koniecznej do rozwoju ruchu
biernego oporu. Szansa dla wspélnoty nadarzyla sie w 1910 r., gdy archi-
tekt Kallenbach przekazal walczagcym Hindusom 1100 akréw ziemi, 1000
drzew owocowych i domek. Do odlegiej o 21 mil od Johannesburga far-
my zaczeli napltywaé roézni emigranci: Hindusi, muzulmanie, parsowie
i chrze$cijanie. Wspolnote nazwano Farmg Tolstoja. Jej czlonkowie pro-
wadzili bardzo surowy tryb zycia dazac do samowystarczalno$ci. Rézne
formy wyczerpujacej pracy fizycznej, skape wyzywienie wegetarianskiej
kuchni, program samoksztalceniowy {(m.in. nauka szewstwa) byly tam
czescig dobrowolnej akceji samoumartwiania sie. ,,NosiliSmy wszyscy stréj
roboczy imitujgcy ubrania wiezienne”, pisal Gandhi 45,

Farma Tolstoja stanowila cenny wklad do walki satjagraha, dajac
azyl rodzinom walczacych poprzez przyklad dobrowolnej nedzy i suro-
wosci zycia, podjetego w imie patriotyzmu, tworzac wzorce walki bier-
nego oporu. Liczba czlonkéw wspolnoty wynosita 50—75 osob. ,,Ci, kto-
rzy poznali surowa dyscypline Farmy Tolstoja — stwierdzil Nanda — nie
bali sie zadnego wiezienia” %, W ten sposob w obu asramach tworzy?!
Gandhi grupe zdecydowanych do ,walki” ze zlem spolecznym identyfi-
kowanym ze zlem moralnym.

Okazja ku temu nadarzyla sie dos¢ szybko, cho¢ w 1911 r. wydawalo
sie, ze nadchodzi koniec prze$ladowan. Po amnestii dla wiezniéw poli-
tycznych w ,Indian Opinion” podano do wiadomosci decyzje rzadu
o uchyleniu bariery imigracyjnej dla oséb z pewnym cenzusem. W atmo-
sferze powszechnego entuzjazmu w Johannesburgu rozegrano mecz pitki
noznej miedzy dwiema druzynami bicrnego oporu: Pretoria Passive Re-
sisters’ Eleven i Local Passive Resisters’ Team. Rados$¢ byla jednak
przedwczesna. Gdy rzad nie spelnil obietnic, Hindusi zbojkotowali ko-
ronacje. Sytuacje pogorszyla delegalizacja niechrzescijanskich malzenstw
i oplaty permitowe. Wowczas Gandhi oglosil satjagrahe, informujgc in-
dyjskich przyjaciol, ze ,armia pokoju” liczy juz 66 osob. Nowa taktyka
walki polegala na lamaniu praw imigracyjnych poprzez przekraczanie
granicy Transwalu. Po pierwszej ,,akcji” aresztowano 16 oséb z Farmy
Phoenix, za$§ w kilka dni poézniej — 11 kobiet. W rezultacie ich agitacji
w Transwalu gérnicy indyjscy rozpoczeli strajk. W odpowiedzi wlasciciele
pozbawili rodziny gérnicze wody i elektrycznosci. Zmuszeni do opuszcze-

4 Aparigraha — nieposiadanie.
% B, R. Nanda, M. Gandhi. A Biography, London 1958, s. 410.
4 Ibidem.
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nia mieszkan strajkujgcy stali sie uczestnikami pierwszego marszu
biernego oporu. Ponad 2000 oséb udato sie do Farmy Tolstoja.
Tam zostali aresztowani 1 wkrdtce skazani na przymusowe roboty w tych
samych kopalniach, ktore opuscili. Odmowe pracy karano chlostg. Gandhi
rowniez zostal aresztowany i skazany na 9 miesiecy ciezkiego wiezienia.

Represje rzgdu Transwalu wywolaly ogbélne poruszenie. Hinduscy ro-
botnicy zaczeli masowo opuszcza¢ transwalskie plantacje, a poruszenie
indyjskiej opinii publicznej zmusilo wicekréla do interwencji w Londy-
nie. Do Transwalu przybyla komisja do zbadania dzialalno$ci gen. Smutsa,
nad ktérym zawista grozba odwotania. Gandhi jednak zachowal sie w spo-
s0b nieoczekiwany. Nie wykorzystal bowiem ani opatrznosciowego strajku
Europejczykéw, ani mozliwosci zmian personalnych w obozie przeciw-
nika. Bojkotujgc komisje, sam rozpoczal rozmowy z gen. Smutsem, wre-
czajagc mu zrobione dlan w wiezieniu sandaly jako symbol zyczliwosci.
Dzialalnoé¢ Gandhiego doprowadzila do kompromisu, dzieki czemu zale-
galizowano hinduskie malzenstwa, zlikwidowano pewne podatki i oplaty
wraz z barierig imigracyjng. Sukces satjagrahy afrykanskiej watpliwy
w aspekcie spoleczno-ekonomicznych konsekwencji dla Hinduséw za-
mieszkalych w Afryce przyniést Gandhiemu ogromng popularnos¢ w In-
diach i zapoczatkowal taktyki biernego oporu:

hartal, strajk z medytacjami, alternatywna praca ksztalceniowsg i pra-
cami porzadkowymi;

marsz protestacyjny, polaczony z civil disobedience — jawnym la-
maniem prawa, ale bez himsy.

W 1915 r. Gandhi powrdcil do Indii. W Siantiniketan, poetyckiej
asramie laureata Nagrody Nobla Rabindranatha Tagore, oczekiwalo nan
juz 18 chopcow z Phoenix. Wspoélny pobyt wychowankéw dwoch wiel-
kich patriotow, przygotowanych do dwoéch rodzajow satjagrahy: kultu-
rowej i spolecznej, dat Gandhiemu wiele do mys$lenia. Pragnac, by dzieci
z Phoenix korzystaly w pelni ze zdobyczy ,indyjskiego renesansu’ 47, po-
prosit poete o nauczycieli dla asramy, ktéra wkrotce zalozyl.

Celem wspolnoty Gandhiego mialy by¢ przygotowania grupy gotowej
do satjagrahy na terenie Indii, planowanej nie wczesniej niz za 5 lat .
Do tego celu Mahatma wybral teren polozony kolo Ahmedabadu, os$rod-
ka przemystu tekstylnego, z czym wigzal nadzieje ahimsy konstruktyw-
nej. W asramie nad rzeka Sabarmati poczgtkowo zamieszkalo 25 osdb:
kobiet, mezczyzn i dzieci. Wérod dzungli, na terenie 150 akrow czlonko-
wie wspolnoty zbudowali domy, warsztaty (przedzalnie i tkalnie), szkote,
biblioteke i urzgdzenia sanitarne, zalozyli farme doswiadczalng, plan-

47 Patrz K. Kripalani, Rabindranath Tagore, London 1932
% Patrz Nanda, op. cit., s. 49.
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tacje bawelny, ogrody warzywne. Autorem projektu byt Mahatma, za$
kierownikiem robét, tak jak w Afryce, Maganlal Gandhi.

ASrama Satjagraha stala sie centrum ahimsy konstruktywnej, a w la-
tach 1920—1930 ahimsy agresywnej. Dwie wielkie akcje programu kon-
struktywnego rozstawily jg na calym S$wiecie: khadi (khadi) i haridzan
(haridzan). Obie rozpoczgl Gandhi juz w Afryce. Khadi byt rodzajem
indyjskiego samodzialu. Gandhi, dazgc do autonomii swego kraju (swa-
radz) 49, glosil hasta samowystarczalnosci ekonomicznej (swadest) 0. Od
czasu powrotu z Afryki zalecal rolnikom przedzenie i tkactwo jako do-
datkowe Zrédio dochodu, pédzniej uczynit koltowrotek symbolem patrio-
tyzmu, $rodkiem budzenia $wiadomosci narodowej. Slad zawrotnej ka-
riery kolowrotka mozna odnalezé¢ obecnie na fladze Indii.

Drugim hasiem programu konstruktywnego byla walka z niedotykal-
no$cig. Oglaszajac panczama, pigtg grupe nie wchodzgca do klasycznego
svstemu czterech kast, ,,dzieémi Boga” (haridzan), Gandhi uderzyl w je-
den z filaréw religijnosci spotecznosci indyjskiej, niepodwazalnej od wie-
lu setek lat. Haridzani nie mogli stykac si¢ z przedstawicielami wyzszych
kast; w pewnych przypadkach kontakt cieniow wymagal kosztownych
ceremonii oczyszczajgcych. Niedotykalni mogli wiec wykonywaé¢ jedynie
okreslone zawody (zamiatanie, czyszczenie toalet, grzebanie padlych zwie-
rzat, garbowanie skor), musieli mieszka¢ w wydzielonych dzielnicach,
modli¢ sie w odosobnieniu. Studnie publiczne, szkoly, swigtynie byly dlan
niedostepne.

Anglicy takiemu stanowi rzeczy nie przeciwdzialali, a nawet, w pew-
nym sensie, w mys$l zasady ,,dziel i rzadz”, dyskretnie popierali bariery
kastowe 51,

W koncu 1915 r. Gandhi przyjal do wspdlnoty rodzine haridzanéw.
Wywolalo to burze protestow na zewngtrz, wewngtrz grozito rozkladem
asramy. Najpierw zbuntowala sie zona Gandhiego, Kasturbaj, majaca
dosy¢ niedotykalnych juz w Afryce. Gandhi postawil jej ultimatum:
akceptacja haridzanéw lub opuszczenie asramy. Wkrotce potem Maganlal
zapragng! opusci¢ wspélnote. Gandhi musial znalez¢ wiele argumentow,
aby go zatrzymac.

Z tych samych przyczyn ustaly wszelkie subwencje na rzecz asramy.
Nawet chrzes$cijanscy i muzulmanscy przedsiebiorcy w obawie przed
bankructwem spowodowanym bojkotem ich wyroboéw nie o$mielili sie
udzielié obiecanej pomocy. W takiej sytuacji Mahatma zdecydowal prze-

4 Swaradz (swarddz) — haslo autonomii.
% Swadesi (swadesi) — haslo bojkotu towar6w angielskich.
51 Patrz A. M. Muzumdar, Social Welfare in India, 1964 s. 49.
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nie$¢ wspolnote do dzielnicy niedotykalnych w Ahmedabadzie. Egzysten-
cje Sabarmati uratowal woéwczas ,anonimowy” dar 13 tysiecy rupii 52

Akcje haridzan rozszerzyl! Gandhi na cale Indie. W 1920 r. wielce
przyczynit sie do umasowienia Kongresu, umieszczajge jednocze$nie kwe-
stie¢ niedotykalnych w politycznym programie partii i rozpoczynajgc
kampanie prasowg w obronie ,dzieci Bozych”. W artykule zamieszczo-
nym w ,,Young India” 20 XII 1920 r. Mahatma dowodzi: ,,Non-coopera-
tion z rzadem oznacza wspolprace rzadzonych. Jesli Hindus nie zmaze
grzechu niedotykalnosci, nie bedzie zadnej swaradz ani w ciggu roku,
ani w ciagu stu lat [...] Musimy traktowa¢ haridzanéw jak naszych braci,
bo sa nimi w istocie. Musimy zwrécié im dziedzictwo kulturowe, ktore
im skradliSmy przed wiekami [..] Reforma ta nie moze by¢ skutkiem
swaradz, ale przyczyng” %3,

W 1921 r. znajdujemy w tym samym dzienniku stwierdzenie o bar-
dziej radykalnym wydzwieku: ,,Uwazam likwidacje niedotykalnosci za
najpotezniejszy czynnik w procesie zdobywania swaradz’ 5.

Walka o zniesienie niedotykalnosci nie przebiegala w izolacji, laczac
sie z satjagraha polityczno-spoleczng w latach 1920—1930. W ciggu dzie-
sieciolecia Gandhi doprowadzil do szeregu zmian, m.in. do ,,mieszanego”
malzenstwa. Wkroétce z pomocg przyszli mu sami haridzanowie tworzgc
swoéj wilasny program polityczno-spoteczny. Moment ten wykorzystali
Anglicy sterujgc akcjami legalnymi w ten spos6b, ze doprowadzili do
powstania projektu ustawy o segregacji wyboréw do wiadz lokalnych,
w ktérej haridzani mieliby swg odrebng pule. Takie ,kompromisowe”
stanowisko spodobato sie wielu ortodoksyjnym Hindusom. Woéweczas
Gandhi zastosowal nowa indywidualng technike biernego oporu — glo-
doéwke. Z wiezienia Yeravda, zdecydowany poéwieci¢ zycie sprawie nie-
dotykalnych, w przeddzien rozpoczecia glodowki napisal do przedstawi-
ciela brytyjskiego rzadu list otwarty: ,,Wierze, ze [..] ten krok oczys$ci
hinduizm ze strasznego grzechu, znajdujgc réwniez oddzwiek na catym
swiecie. Moja walka przeciw praktykom niedotykalnosci jest bowiem
walkg przeciw wszystkiemu, co w czlowieczenstwie nieczyste. Wysyla-
jac ten list do Lorda S. Hoara, gleboko wierze, ze najlepsze sity ludz-
kiej rodziny przyjdg mi z pomocg, na nich opieram sie sercem czystym,
wolnym od wszelkiej zlosci i nienawisci. Decyzje gtodowki podjgtem wie-
rzac w slusznos$¢ sprawy, w spoleczenstwo hinduskie i w czynniki ofi-
cjalne” %,

52 Dar Ambalal Sarabhaia, fabrykanta tekstyliow w Ahmabadzie, wigzgcego
wielkie nadzieje rozwoju przemystu indyjskiego z ruchem khadi.

% Wg Muzumdar, op. cit.,, s. 57.

% M. Gandhi, ,Jeune India”, 3 XII 1921.

5% Pyarelal, Epic Fast, Ahmedabad 1932, s. 121—122,
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Wiesci o glodowce Mahatmy zrobily w Indiach ogromne wrazenie, co
miedzy innymi wywodzilo sig¢ z koncepcji karmana %. Glodéwka w kon-
tek$cie hinduizmu zmuszala cale spoleczenstwo indyjskie do dzialania.
Nikt nie chcial obcigza¢ swego karmana ,,morderstwem’” czlowieka $wie-
tego, uzrawanego niekiedy za awatara boga5’. W calym kraju nastapily
wiec natychmiastowe zmiany postaw, niespotykane od wiek6éw. Hindusi
wyzszych kast demonstracyjnie bratali sie z haridzami, kaplani bramin-
scy otwierali im bramy $wigtyn. Nie zadowolilo to jednak Mahatmy; co-
raz bardziej oslabiony, postanowil kontynuowaé¢ 6w specyficzny rodzaj
szantazu ludzkich sumien. W széstym dniu glodowki miliony mieszkan-
cow Indii odprawialy publiczne modly, gdy przedstawiciele rzadu i leade-
rzy stroanictw sporu: bramini i niedotykalni, podpisywali w obliczu
Gandhiego porozumienie, ktére rzad brytyjski zatwierdzt 8. Wowczas
dopiero Mahatma przyjal pierwszy posilek, ustalajgc najblizszy tydzien
Tygodniem Obalenia Niedotykalnosci.

Mimo krotkotrwalej fali entuzjazmu glodowka Gandhiego uczynila
wylom w tradycji indyjskiej, co znalazlo wyraz w polityce niepodlegtych
Indii. Untouchability Offence Act z 1955 r. przewiduje kary za obraze
niedotykalnosci, za$ system rozwijania szkolnictwa i stypendiow dla niz-
szych kast zwolna likwiduje relikty niedotykalnosci, utrzymujace sie nie
tylko z winy wyzszych kast, ale takze z powodu oporu pewnych grup sa-
mych haridzanéw niechetnych zmianom.

Taktyke publicznej glodowki jako technike biernego oporu stosowal
jeszcze Gandhi pieciokrotnie, zawsze z pozytywnym skutkiem. W 1924 r.
doprowadzil w ten sposéb do zgody miedzy Hindusami a muzulmanami,
w 1938 r. zalagodzit spér w Radzkot, w 1942 r. po rezolucji ,,Quit India”
usmierzy!l zamieszki, w 1947 r. przerwal rzez w Kalkucie, w 1948 r. wpro-
wadzil pokéj w Delhi. Wypowiadajac sie na temat ,,sskutecznosci” glo-
dowek, Gandhi stwierdzil, ze moga je podejmowa¢ jedynie ludzie, ktorzy
na to ,zasluzyli”: o wielkim prestizu, przekonani $wiecie o stusznosci
sprawy, zdecydowani za nig umrzeé¢, kochajgcy swoéj lud i przezen ko-
chani.

% Przed prawowiernym Hindusem stangt! dylemat: grzech skalania kontaktem
z niedotykalnym czy tez grzech poslania na $mieré¢ $wietego meza. Problem ten
nabral innego znaczenia po gtodéwce, kiedy Vinoba Bhave w towarzystwie bra-
minéw i niedotykalnych zaczat odwiedzaé¢ swiagtynie w calym kraju. Bano sie wow-
czas $wiatynie oczyszczaé, aby nie obrazi¢ $wietych mezdéw, a jednoczesnie bano
sie odprawia¢ w nich modly. Konflikt autorytetéw zakonczyl sie zwyciestwem
Mahatmy.

5 Zdarzalo sig, ze podczas wedrowek Gandhiego oddawano mu boska czesé,
o czym pisze Nanda.

% Pakt w Poona.
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Drugg akcjg rozpoczeta w aSramie Satjagraha byt ruch swadesi, ozna-
czajacy w praktyce samowystarczalno§¢ ekonomiczng. Szereg ,S$lubow”
obowigzujacych we wspolnocie lgczylo sie z programem konstruktywnym,
postulujacym samowystarczalnos¢. Wiodly ku niej dwie drogi:

— produkcja dobr krajowych,

— likwidacja falszywych, nienaturalnych potrzeb.

W takim kontekscie zrozumialy staje sie obowigzujacy w asramie za-
kaz kradziezy (non-stealing). ,,Czlowiek — pisal Gandhi — tak jak ptaki
nie powinien mie¢ dachu nad glows, ani ubrania, ani zapaséw zywnosci
na jutro” . Zdanie to $wietnie ilustruje historia zwyklej kradziezy, ktora
zdarzyla sie w Sabarmati. Zlodzieje zabrali kuferek Kasturbaj. Gandhi
najpierw zmatrwil sie, ze za mato kontaktu mial z sgsiadami, wierzacy-
mi widocznie, ze we wspdlnocie sg rzeczy cenne, co przeczyto idei swa-
desi, potem za$ bardzo sie zdziwil, Ze jego zona miala jaki$ kuferek. Gdy
ta stwierdzila, ze bylo w nim ubranie dzieci i wnukéw, uznal to za nie-
potrzebny zbytek. Od tego dnia Kasturbaj miala najmniejszg skrzyneczke
w calej asramie.

Opisany w pracy Gandhiego History of Satyagraha Asram ® statut
wspoélnoty zawieral szereg Slubow zwigzanych z praktyka biernego opo-
ru (ahimsy, satja, wstrzemiezliwosci, dyscypliny) znanych juz z Afryki.
Jeden z nich, dotyczgcy obowiazku pracy fizycznej, przerodzit sie¢ w fun-
dament, hasla swadesi, gdy w 1920 r. Mahatma zbojkotowal wyroby
angielskie. Hasto ,czarkha” (kolowrotek) stalo sie nakazem dla kazdego
patrioty. ,,Indie nie mogg by¢ przede wszystkim dla Lancashire, a potem
dla siebie” — glosil Gandhi 6!, Potraktowal on wyréb plétna khadi jako
czynnosé filozoficzno-religijna, zblizajaca elite intelektualng do ludu, za$
lud do Prawdy. Haslo bojkotu towaréw angielskich, a raczej jego kon-
sekwencje spotkaly sie z krytyka Tagore’a, ktory na lamach ,Modern
Rieview” okreslit koncepcje non-cooperation jako doktryne ,,negacji, izo-
lacji i rozpaczy, grozgcg budows chinskiego muru miedzy Indiami a Za-
chodem” 62 Nie wierzy! rowniez w sukces matej maszyny, kolowrotka,
w walce z wielkimi. Wypowiedz ta byla wielce znamienna, tym bhardzie]
ze to Tagore nazwal Gandhiego Mahatma, obdarzal go odwzajemnianym
szacunkiem, goscil w swojej asramie. Zamieszczona w ,Indian Opinion”
riposta Gandhiego podkreslala pozytywne aspekty programu non-coope-

% Wg Nanda, op. cit,, s. 138. Daje sie tu zauwazyé zbiezno§¢ z reguly sw.
Franciszka.

0 M. Ghandi, History of Satyagraha, Madras 1933,

6t Speeches and Writings of M. Gandhi, Madras 1933, s. 34.

62 Cytaty z ,,Modern Review” podalem wg Nand a, op. cit., s. 202,
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ration: ,Uwazam za niemozliwg walke z cierpieniem piesnig Kabira.
Glodne miliony zadaja innej poezji: jedzenia” .

,Gdy wszyscy wokol mnie umierajg z glodu, pisal Mahatma, jedy-
nym dozwolonym zajeciem jest dla mnie zywienie glodnego; Indie sg
domem w ogniu. Umierajg z glodu, bo nie ma pracy, za ktérg mozna ku-
pié zywnos$é. Dla bezrobotnego i glodujgcego ludu jedyna dopuszczalng
postacig, w ktorej Bog oSmieli sie objawi¢, jest praca i obietnica chleba
jako zaplaty. Gloéd jest argumentem, ktéry prowadzi Indie ku kolo-
wrotkom [...]

,Dajcie im prace, aby mogli jes¢. Jesli kto$ nie czuje tego obowigzku,
bo sam nie musi pracowa¢, niech sprawdzi pochodzenie kazdej monety,
ktéra trafia do jego kieszeni. Takie pienigdze pochodzg z grabiezy. Kazdy
wiec musi przase. Tagore takze musi prza$¢. Niech spali zagraniczne
ubranie, to jest dzi§ obowigzkiem kazdego” %

Przysztosé zalagodzila 6w spor. Roéznica zdan nie dotyczyla bowiem
celow, lecz srodkéw. Gandhi preferowal taktyke ekonomicznego bier-
nego oporu, Tagore ,wielki straznik” 6 tradycji — kulturowego. Akcje
,.khadi” obliczano na 50 milionéw funtéw szterlingéw. Straty Anglikow
staly sie wkrotce jeszcze wieksze. W 1930 r. bojkot towardéw, urzedéw,
sgdow i szkél przeksztalcit Mahatma w ruch civil disobedience.

Pierwsza akcja rozpoczela sie znow w asramie Satjagraha. Byt to styn-
ny ,marsz solny”’, jawne zlamanie zakazu warzenia soli. 12 marca 1930 r.
z Sabarmati wyruszylo 79 czlonkéw wspdlnoty. Akeji towarzyszyla szero-
ka reklama w krajowej i zagranicznej prasie, filmie, oprawa muzyczna,
girlandy kwiatéw. ,Maszerujemy w imie Boze — przemawial Gandhi —
rebelia jest naszg religig” %. W ciggu 21 dni przebyto 300 kilometréw.
Tlum stawal sie coraz wiekszy, zarazajagc kolejne wioski ideg. Marsz
mial charakter pokojowy i religijny. Cho¢ Gandhi staral sie, by go aresz-
towano, pozostawal ciggle na wolnosci; rzad wydal zakaz interwencji;
Mahatme aresztowano dopiero w przeddzien innej akcji — pokojowego
opanowania skladéw soli w Darsiana. Wowczas ruch solny Satjagrahy
objal prawie wszystkie wsie wybrzezy indyjskich, integrujac chlopstwo
oraz budzac patriotyam. Po uwiezieniu Gandhiego Kongres rozszerzyt
satjagrahe na prawa lesne, podatki ryzowe, zbojkotowal wszystkie towa-
ry angielskie, statki, porty i kompanie ubezpieczeniowe. W rezultacie
,perkalikowa wojna” obnizyla indyjski import tekstyliow angielskich
o 1 3. Presja przedsiebiorcow angielskich w parlamencie stala sie przy-
czyng rozpoczecia negocjacji. Wydany po rozmowach wicekréla Irvina

63 Ibidem, s. 203.

% Indian Opinion, cyt. wg Kripalani, op. cit,, s. 296.

% W wyz. wym. artykule Gandhi nazwat Tagore’a ,wielkim straznikiem”.
6  Young India”, 3 IV 1930.
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z Gandhim dekret (Delhi Pact — 1711 1931) glosil amnestie, zezwolenie
warzenia soli do uzytku prywatnego, oficjalne uznanie indyjskiego sa-
modziatu. Nie bylo tam jednak mowy ¢ autonomii. Mimo to Gandhi
odwolal satjagrahe.

W 1935 r. Mahatma zalozyl ostatnig asrame. Wydarzenie to poprze-
dzilo jego wycofanie sie z Kongresu (1934) i publikacja pracy Cent per
Cent Swadesi (1935). Gandhi doszed! bowiem do przekonania, ze Indie
mogg uzyska¢ autonomie jedynie dzieki przemianie w ,,demokracje wiej-
skich republik”. Zazgdal wiec bojkotu nie tylko towardéw angielskich, ale
wszelkich wyrobow przemyslowych, nawet szczotek do zebdéw, papieru
i tuskanego ryzu. Reforme zaczal oczywiscie od siebie. Echa jego apelu
o ,,stuzbe wsi” wyrazily sie w szeregu bezinteresownych ,,czynéw’” miej-
skich patriotow. Gandhi zamieszkal woéwczas w dzungli w Seagon.
Wkrotce wokét jego domku powstala asrama Sevagram 7. Zamieszkali
tam rowniez Polak Maurycy Frydman, profesor Bhansali, eksperymen-
tujgey z lisémi jako pokarmem i odzieza, mnisi, tredowaci i przyjaciele
Gandhiego. Wkrotce Sevagram stalo sie centrum wiejskiej odnowy. Po-
wstaly tam osrodki poprawy hodowli kréow, przemystu wiejskiego, ksztal-
cenia rolnego i wiejskiego dziennikarstwa. Rozpoczeta takze swéj ,,eks-
peryment”, zgodnie z gandyjskimi zaleceniami samowystarczalnosci i re-
dukeji falszywych potrzeb, organizacja wiejskiego szkolnictwa. Jej cel
okreslit Mahatma nastepujgco: ,,Jak zamieni¢ $mieci w bogactwo”.

Doswiadczenia Sevagram wielce przydaly sie w pierwszych dniach
niepodleglo$ci Indii. Opisane w Testamencie Gandhiego, a rozwijane
w ruchach typu sarvodaja % do dzi$ sa zywymi tendencjami mimo sze-
regu zmian polityczno-spolecznych.

WSPOLCZESNE ECHA BIERNEGO OPORU

W drugiej polowie XX w. doSwiadczenia indyjskiego ruchu biernego
oporu zuniwersalizowaly sie. Rozpatrujac zagadnienie wspdiczesnej kon-
tynuacji ahimsy jako doktryny, technik i praktyk asramowych nalezy
przede wszystkim oddzieli¢ kontynuacje totalne, laczgce trzy aspekty
biernego oporu w catosci, od kontynuacji czesciowych preferujacych je-
den z elementow. Duzg role odgrywa tu kontekst kulturowy i spotecz-
no-polityczny. Co do kontynuacji biernego oporu jako calosci, bioragc pod
uwage zastrzezenia Gandhiego przeciw konceptualizacji i petryfikacji

6 Sevagram (sevagram) znaczy w hindi: sluzba wsi.

%8 Ruch sarvodaja — akcja dobrowolnego oddawania ziemi dla najbiedniej-
szych — wigze sie z osobg Vinoba Bhave, ucznia Gandhiego. B. Mrozek, Testa-
ment Gandhiego, , Argumenty”, 1973.
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22 srewsiaw
jego teorii i praktyki, nalezaloby raczej poszukiwaé¢ owych ,ludzi Bo-
zych” w nowych sytuacjach: przejetych gleboko Prawda i Ahimsg, przy-
wodcéw o gromnej odwadze cywilnej i sile ,mitoéci”. Do takich nie-
watpliwie nalezal Martin Luther King, walczgcy metodami biernego opo-
ru baptystowski pastor z Atlanty, antyrasista, laureat Pokojowej Nagro-
dy Nobla, czlowiek gleboko wierzgcy, a jednoczes$nie trzezwo myslacy
spotecznik i bystry polityk. Jego popularnosé¢ zaczela si¢ od murzynskiej
satjagrahy. W 1955 r. murzynscy mieszkancy Montgomery rozpoczeli
civil disobedience, lamigc przepis o segregacji rasowej w miejskich
autobusach . Aresztowania staly sie przyczyng bojkotu miejskich $rod-
koéw transportu. W rezultacie akcji biernego oporu, bez uzycia sity, King
doprowadzil do zniesienia ustawy segregacyjnej. Stajgc sie w 1958 r.
przywodcg Kongregacji Chrzescijanskiej Przywo6dcoéw Poludnia, a w
1961 r. przywodcg wedrownej akeji civil disobedience wobec przepisow
segregacyjnych na Poludniu (obejmujacej sklepy, restauracje, srodki
miejskiego transportu tylko dla biatych), przerwanej na skutek proby
zbiorowego lynchu w Alabamie i Montgomery, murzynski pastor stat
sie w USA zywym symbolem ruchu biernego oporu.

W 1964 r. z okazji otrzymania Pokojowej Nagrody Nobla King wy-
glosil przemoéwienie ukazujgce wyrazne zwigzki z doktryng gandyjsks:
»Zdecydowanie odrzucam poglad, ze czlowiek tak tragicznie ugrzazl
w bezgwiezdnej nocy rasizmu i wojny, ze nie bedzie moglt juz nigdy
dostrzec jutrzenki pokoju i braterstwa. Odrzucam cyniczne twierdzenia,
jakoby nardd za narodem musial tongé w militaryzmie opadajac w pieklo
termojadrowej zaglady. Wierze, ze ostatnie slowo naleze¢ bedzie do
nieuzbrojonej prawdy i bezwarunkowej milosci. Dlatego wlasnie czaso-
wo zwyciezona stusznos$é jest silniejsza niz triumfujace zlo” 7.

Pastor King jest wiec w kontekscie pierwszej czeSci mojej pracy przy-
kiadem totalnej akceptacji calosci gandyjskiej idei biernego oporu: dok-
tryny, taktyk, praktyki wspodlnotowej, stosunku przywodcy do cierpie-
nia i wlasnego istnienia. Jesli przypomnimy, ze Gandhi za gtéwne zrédlo
nauczania biernego oporu uwazal swe zycie, i zauwazymy podobienstwa
kolei losu Mahatmy i Kinga mimo krancowo réznego podloza spoteczno-
-ekonomicznego, jesli dostrzezemy emocjonalng zbieznos¢ ostatnich chwil
zycia dwoéch ,,prorokéw” biernego oporu, bedziemy mogli mimo szeregu
roznic owg totalnos¢ przejecia uwaza¢ za dowiedziong. Teze te potwier-
dza fakt istnienia silnych zwigzkéw Kinga z Nehru poprzez ich wspélnego
przyjaciela pastora Lawsona, bylego misjonarza w Indiach, i wspélny
wzor osobowy Mahatmy Gandhiego, ktérego wszyscy trzej gorgco po-

& Sprawa Rosy Parks, G. Frank, Smier¢ po amerykansku, Warszawa 1977,
s. 28.
 Frank, op. cit.,, s. 79.
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dziwiali 7. Wraz z doktryng przejgl King taktyke Mahatmy. Marsze,
bojkot, civil disobedience z jednej strony, $rodki legalne: interwencje
w kotach rzgdowych, propagacja celow przez $rodki masowego przekazu
i poruszenie opinii publicznej — z drugiej.

JeSli przyjrzymy sie chocby zespolowi Kinga uzywanemu do orga-
nizacji pokojowych demonstracji, latwo przypomnimy sobie wychowan-
koéw asramy Gandhiego o podobnych kwalifikacjach. Tak wigc, moim
zdaniem, opierajac sie na okresleniu biernego oporu jako zmiennego nie-
definiowalnego zespotu czynnikow ahimsy i Prawdy w konkretnych sy-
tuacjach spoteczno-politycznych, mozemy moéwi¢ w przypadku Martina
Lutra Kinga o kontynuacji totalnej.

Przykladéw kontynuacji czeSciowej jest o wiele wigcej. Sam Gandhi
dostrzegal, ze jego najblizsi wspolpracownicy czesto akceptujg jego po-
glady tylko w pewnym zakresie, czeSciej taktyke niz doktryne jako ca-
tosé. Stad scisty nacisk na tgczno$é doktryny, technik i praktyki asramo-
wej i rozwazania na temat definicji prawdziwego bojownika ahimsy.

W zakresie taktyk biernego oporu kontynuacje nie muszg sie laczyc
z ideologig. Odkrywcze w tym zakresie sg roéine grupy spoteczne. Stu-
denci amerykanscy wyspecjalizowali sie w akcjach sit-in, antyrasisci
murzyhscy w marszach, hippisi zastosowali praktyki medytacyjne, prze-
ciwnicy Allende w Chile zuzywanie pradu w godzinach szczytu, zas ro-
botnicy w Memfis cigglag blokade telefonéw policji. Szczegély mozna tu
mnozy¢ w nieskonczonosc.

Kontynuacje gandyzmu rozumianego jako filozoficzno-religijna dok-
tryna biernego oporu, zesp6é! metod walki non-violence i eksperyment
wspolnoty widoczne sg w ruchu kontestacji kultury Zachodu drugiej po-
lowy XX wieku.

Zarowno w aspekcie calo$ciowym, jak i we fragmentarycznych prze-
jawach , kontrkultury” mozna odnalezé¢ echa afrykanskich i indyjskich
rozwazan i do$wiadczen Mahatmy. , Kontestacja — pisze Aldona Jawlow-
ska — niezaleznie od tego, czy prowadzi do naiwnego optymizmu wyra-
zajacego nadzieje szybkiej zmiany, czy pogodzenia sie z perspektywa diu-
giej 1 ciezkiej drogi do «ziemi obiecanej», czy do rozpaczliwego przeswiad-
czenia o nieuchronnoscei alienacji — jest zakwestionowaniem wszystkiego:
kultury, polityki, organizacji spolecznej, oczywistych form codziennej
egzystencji, norm etycznych, wzoréow i standardow zachowania catego
dotychczasowego sensu istnienia. Tym 'co wspoOlne, spajajace ten ruch
w jedna calo$¢, jest totalne zwgtpienie w racjonalno$¢ otaczajgcej rze-
czywistosci, polaczone z niezachwiang wiarg, iz ksztalty rzeczywistosci

7t Frank, op. cit.,, s. 70.
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nowej tkwig wewnatrz krepujgcych i sprzecznych z naturg form Zycia
spolecznego” 72.

Tego typu formula pozwala odnalez¢ w ideologii i praktyce gandyz-
mu te same archetypy, ktére dzialaly réwniez w ruchu kontrkultury.
Pamietajmy przy tym, ze Gandhi nie dzielil $wiata na Anglikéw i Hin-
duséw; granica przebiegala tu miedzy ziem a dobrem, za$ Zachod i In-
die spotykaly sie na gruncie spotecznej rzeczywistosci jego kraju.

Koncepcja narodu jako calosci wyznaczonej nie polityky i geografia,
ale Prawdg, Miloscig i Ahimsg wspélna jest zaréwno gandyzmowi, jak
i kontestacji. Po festiwalu w Woodstock mowilo sie wyraznie o Wood-
stock nation, za$ linia frontu przebiegala miedzy generacjami; wewnetrz-
nym ,najezdzcy’” byla instytucjonalna inwigilacja ,kultury afirmatyw-
nej” 7. Podobnie bylo ze sposobami walki; zaréwno w sferze ,programu
konstruktywnego”, jak 1 w sferze technik kontrkultura lgczy sie czesto
z metodami ahimsy: non-cooperation i civil disobedience. Ich charakter
wyrasta z niecheci do efektow industrializacji, potepienia ,,plastykowych
dzungli” i ,asfaltowych pustyni”, zywo przypomina wiejskie inklinacje
Mahatmy, za$ moda na wiasne wyroby z pewno$cia laczy sie z ruchem
,,khadi”| tak jak bojkot fryzjerow przypomina poczatki formacji gandhyz-
mu. To samo mozna powiedzie¢ o bojkocie wyrobow przemystu rozryw-
kowego i tekstylnego itp. W aspekcie civil disobedience — marsze anty-
rasistowskie i antywojenne palenie kart poborowych, teach-in i sit-in
znajdujg wzorce w marszach solnych i hartalach gandyzmu.

Praktyka asram Gandhiego ma réwniez swe odpowiedniki i kontynua-
cje we wspolnotach kontrkultury, szczegélnie w aspekcie redukeji falszy-
wych potrzeb (wystgpienia przeciw ich twoércy — reklamie) i dazenia do
samowystarczalno$ci w amerykanskich komunach rolnych.

Zasady doktryny non-violence znalazly tez zastosowanie w stosunkach
miedzynarodowych. Po raz pierwszy sformulowane w traktacie chinsko-
-indyjskim w 1954 r. proklamowane byly przez Nehru i Czou-en-laia jako
,Pancza Sila” (,,Pie¢ Zasad”) "4 Obejmowaly one:

1) wzajemne poszanowanie integralnosci terytorialnej i suweren-
nosci,

2) wzajemne niemieszanie sie¢ w sprawy wewnetrzne,

3) nieagresje,

4) réwnos¢ i wzajemno$¢ korzysci,

5) pokojowe wspdlistnienie.

Traktat ,,Pancza Sila” stal sie podstawg deklaracji konferencji w Ban-
dungu w 1955 r., podpisanej przez 29 krajow Azji i Afryki w dobie ak-

2 A. Jawlawska, Drogi kontrkultury, Warszawa 1975, tekst na okladce.
% Vide ideologia Marcuse’a.
7% Haslo ,Pancza Sila”, Wielka encyklopedia powszechna, t. 8 Warszawa 1966.
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tywnej dzialalnosci blokéw polityczno-wojskowych, za§ Nehru — rzecz-
nikiem ,,polityki niezaangazowania”. Pojecie nonalignement zawieralo,
zdaniem J. Nehru, aspekt pozytywny i tym roéznito sie od ,neutralnosci”
I biernosci. ,,Gdzie wolnos¢ czy sprawiedliwos¢ znajduje sie w stanie
zagrozenia, gdzie mamy do czynienia z agresjg, nie mozemy i nie be-
dziemy neutralni” . Takie stanowisko jest zarazem kontynuacjg, jak
i negacja ideologii Gandhiego, wyrasta bowiem z aktywnej postaci dok-
tryny biernego oporu postulujac nawet, w uzasadnionych przypadkach,
uzycie sily. Nalezy jednak pamigta¢, ze Gandhi wolal himse od tchorzo-
stwa i mial zlozony stosunek do sprawiedliwej walki zbrojnej 7.

Pokojowa polityka J. Nehru wyrazala sie pelniej w ,,Apelu Pieciu”
XV Sesji Zgromadzenia Ogoélnego ONZ (1960) skierowanego do wielkich
mocarstw w imie pokoju, a takie w indyjskich propozycjach konferencji
belgradzkiej (1961), zaakceptowanej przez 25 panstw uczestnikow. Pro-
pozycje te wigzaly sie z pokojowym wspolistnieniem, antykolonializmem,
antyimperializmem i antymilitaryzmem (wyrazanym w potepieniu pak-
tow wojskowych i odmowie utrzymywania obcych baz wojskowych).
W 1964 r. w II konferencji krajow niezaangazowanych uczestniczylo juz
47 krajow. Rozwoj ruchu krajow niezaangazowanych, rozszerzajgcego za-
sieg mimo chwilowych kryzysdéw, mozna przesledzi¢ wertujac dokumen-
ty konferencji lat 1973 i 1976. Jego ewolucja nosi Slady gandyjskich
idei jednosci sfery polityczno-ekonomicznej z etyczng. W tym aspekcie
istinieje szereg zbieznoSci z pokojowa polityka panstw socjalistycznych,
ktorej rezultaty etyczne sg czesto bardzo podobne do postulatéw gandyz-
mu, $wiadczac o ich uniwersalnosci.

Zaroéwno wiec w analizach spolecznej kultury Zachodu, jak i bada-
niach sytuacji spoteczno-politycznej Indii roku 1978 zrozumienie wielo$ci
jawnych i ukrytych form istnienia i kontynuacji gandhyjskiej teorii
i praktyki biernego oporu, moze wnie$¢ wiele nowej wiedzy w badaniach
kontestacji — rzuci¢ wlasciwe $Swiatlo na charakter i glebie zwigzku
,buntu mlodziezy” z wieloma postaciami filozofii Orientu, za$ w aspek-
cie najnowszej wewnetrznej i zagranicznej polityki Indii poglebi¢ rozu-
mienie dialektyki zwigzkow tradycji i nowoczesno$ci. Odkrycie nieswia-
domych kontynuacji pewnych idei Gandhiego w ich calej zlozonosci wy-
ja$ni¢ mogloby zaréwno meandry indyjskiej drogi niezaangazowania po-
laczonej z interwencjami zbrojnymi, jak i dynamikg ukladu sit konfigu-
racji rozwoju partii indyjskich, powstatych i istniejacych w cieniu gan-
dhyzmu, w dialektycznej z nim zgodzie i sprzecznosci. Czesto bowiem
oficjalni spadkobiercy idei Mahatmy nie dzialali zgodnie z postulatami

% Cyt. wg ,Zeszyty Dokumentalne. Ruch Niezaangaziowanych”, 1977, nr 8 (125)
% Brat czynny udzial w I wojnie $wiatowej i popieral zbrojna walke przeciw
nazizmowi.
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jego ideologii, a nastepcy jego oponentéw uzywali taktyk i argumentéw
biernego oporu.

Odpowiedniki owej relacji wspolczesnosci do gandhyzmu mozna od-
nalez¢ w sferze kultury. Stosunek mieszkanca Republiki Indii drugiej po-
towy XX wieku do rodzimej i zachodniej tradycji jest w pewnej mierze
uwarunkowany geneza, rozwojem i drogami wedréwki idei biernego opo-
ru. Cala gama postaw zawarta miedzy jej krancowosciami: ,postawa
otwarta” wobec Zachodu i ,,postawa izolacjonistyczna” z ich korelatami
w stosunku do wlasnego kraju, jest, $wiadomie lub niesSwiadomie, w du-
zej mierze uwarunkowana stosunkiem do gandhyzmu. Wedréwka idei
i przemiany doktryny, taktyk i form biernego oporu byly — czesto przy-
czyng powstawania paradokséw, wynikajgcych z niewiedzy. Przykladem
moze by¢ stosunek Hindusa lat szeS¢dziesigtych do réznych rodzajow
ekspresji mysli kontestacyjnej w okresie masowych pielgrzymek ,,zbun-
towanej milodziezy” do Nepalu i Indii, w dobie miedzynarodowych eks-
perymentéw asramowych. ,Izolacjonista” w pewnym sensie spadko-
bierca idei gandhyzmu, a priori wraz z totalnym zakwestionowaniem
$Swiata Zachodu odrzucal gandhyjskie elementy kontestacji. Z drugiej
strony zwolennik europeizacji w zetknieciu z hippisami przeczy! same-
mu sobie, w imi¢ rewolty wobec nurtu mysli, ktéra zrodzila bierny opor
wnikajgc w przepojona atmosferg biernego oporu kontestacje.

Powyzsza tematyka, a szczegblnie syntezy my$li Orientu i kontestacji
zar6wno na Zachodzie, jak i w krajach Trzeciego Swiata w okresie po-
kontestacyjnym, wymaga oddzielnego opracowania. Jej przeglad nie jest
ani pelny, ani wyczerpujgcy; ma jedynie ukazaé celowos¢ calto$ciowego
i wieloaspektowego badania teorii, taktyki, praktyki asramowej indyj-
skiego ruchu biernego oporu na podstawie genezy i rozwoju gandhyzmu,
ktorego wielorakie, jawne czy zakamuflowane kontynuacje w swej
ogromnej roznosci sg dzisiaj zywe, mimo ze portrety Mahatmy nie po-
jawiaja sie juz nad demonstrantami ani na Zachodzie, ani w Indiach.



