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ROZDZIAL 1

PRZEMOC I NIE-PRZEMOC.
ZRODEA I ROZWOJ IDEOLOGII AHINSY — NIE-PRZEMOCY

Przez wiele lat powszechnie akceptowanym stereotypem Indii bylo przeSwiadczenie, ze kraj
ten, w stopniu niespotykanym gdzie indziej, pozbawiony jest pierwiastka przemocy. Dos¢
rozpowszechnione jest mniemanie, ze Indie to kraj ludzi tagodnych, nieswarliwych,
unikajacych konfliktéw, poszukujacych — 1 to skutecznie — pokojowych metod rozwigzywania
sporow. Innymi stowy, ze jest to ziemia ahinsy, tj. nie-przemocy, wynoszacej ja, przynajmniej
w aspekcie moralnym, ponad wszystkie inne kraje w wigkszosci kierujace si¢ przemoca — hinsq.
Taki stereotyp Indii propagowali przede wszystkim sami Indusi. Mahatma Gandhi juz w 1935
roku pisat: ,,Od niepamigtnych czaséw Indie maja tradycje niestosowania przemocy... wierze
niewzruszenie, 1z postannictwem Indii jest przekazanie ludzkoSci tego postania. Trzeba bedzie
by¢ moze czekaC wieki na zebranie owocOw, niemniej pewien jestem, 1z zaden inny kraj nie
wyprzedzi Indii w tym wzgledzie”l. Powstato wrazenie, ze ahinsa byta w Indiach kategoria
pierwotna, hinsa natomiast wtorna, chociaz juz czysto semantyczna analiza pokazuje, ze jest

doktadnig odwrotnie.
W dawnictwo Dialo (“) |qhte ycaelektronl Zzna
Miejsce przemocy 1 nie-przemoc 1ndyJ radycj1 “jest trudne do jednoznacznego

okreslenia. Oba pojecia oznaczaly rézne rzeczy w roéznych okresach historycznych, zalezaty od
okolicznosci, warunkow 1 sytuacji. Inaczej nieco rozumial ahinse Mahatma Gandhi, inacze]
wypowiada si¢ o niej Mahabharata, inaczej znowuz Kautilja, autor Arthasastry. Juz samo to
zagadnienie moze sta¢ si¢ tematem osobnej 1 to bardzo wnikliwej rozprawy. Moim celem nie
jest jednak przedstawienie wyczerpujacej analizy, ale zarysowanie tta historyczno-kulturowego
dla indyjskiego sposobu politycznego myslenia i organizowania struktur panstwowych.

Do koncepcji nie-przemocy najwczesniej — 1 w sposob wyraznie niedwuznaczny — odwotat
si¢ buddyzm. Wczesniej, w okresie wedyjskim 1 wczesnym epickim, doktryna ahinsy,
szczegOlnie w postaci bardziej rozwinigtej (niestosowanie przemocy wobec zwierzat 1 ptakow),
nie istniatal2l, chociaz §lady tej idei siegaja okresu Upaniszad 221, Kane uwaza, ze ahinsa, jako
wyraznie rozwini¢ta idea, powstata najprawdopodobniej dopiero po zaakceptowaniu doktryny
o transmigracji, ktérej fundamenty siegaja czaséw pézniejszych niz okres Brahman 4.
W procesie dalszego rozwoju mysli indyjskiej ,,oparta o zasade¢ ofiary religia spoteczenstwa
okresu Brahman zostata zastapiona przez filozofi¢ Upaniszad, co utatwito integracje doktryny
ahinsy z braminskim ideatlem etycznym, jako jedna z najwazniejszych cech, ktore winien
rozwija¢ w sobie cztowiek. Te tendencje rozwijano dalej w smryti (przede wszystkim
w eposach) do tego stopnia, iz bardzo czgsto ahinsa byla traktowana jako sama istota
dhammy”BL,



Buddyzm doktrynalnie sprzeciwial si¢ stosowaniu przemocy. Ahinsa stanowita czgs¢ wielkiej
dhammy, nauki gtoszonej przez Budde Gautameg. Ale dhamma, odpowiednik sanskryckiej
dharmy, to takze ,prawo, zasada moralnego postgpowania, wieczne prawo wszechSwiata,
prawda”. Stanowiac cze$S¢ buddyjskiej dhammy, ahinsa byla wigc fragmentem Sciezki
prowadzacej ku Wyzwoleniul®. Tak sformutowana idea nie--przemocy wystepuje w palijskiej
Dhammapadzie, czyli Strofach o Dhammie, zbiorze krétkich aforyzmow z 111 wieku przed Chr.
Znajduje si¢ tam migdzy innymi taki tekst: ,,Roztropni, ktorzy nie krzywdza istot zywych oraz
kontroluja swe cialo, osiagaja nirwane, a raz dostapiwszy jej nie cierpia juz wiecej” L.
Dhammapada traktuje o wielu aspektach przemocy, mowi o przemocy ciata, przemocy stowa,
przemocy myslil8l,

Wedtug niektérych legend Budda czgsto sprzeciwial si¢ rozwigzywaniu sporéw przy uzyciu
przemocy. Zacytowana ponizej opowieSC przytacza argumentacje odwotujaca sie do zdrowego
rozsadku: ,Jak zapisano w kronice, dwaj wiladcy przygotowywali si¢ do straszliwej walki,
bedacej wynikiem sporu o groble. Pomigdzy wrogimi armiami pojawit si¢ Budda z pytaniem
o przyczyng konfliktu. Kiedy wyjasniono mu w czym rzecz, zapytat:

— Powiedzcie mi, o krolowie, czy ziemia ma jakas samoistng wartoS¢?

— Zadnej, absolutnie — odpowiedzieli.

— Czy woda ma jakakolwiek samoistng warto$c¢?

— Nie ma zadnej.
_ s Nudaunishe RiaRaicl G anytighikadycia elektroniczna

— Jest bezcenna.

— Czy jest zatem rozsadne — zapytat Tathagata — stawianie na szalg¢ czegos, co jest bezcenne
przeciw czemus, co pozbawione jest jakiejkolwiek wartosci? Wzburzeni krélowie dostrzegli
madrosé tego rozumowania i rozeszli sie¢ w pokoju”?l,

Wiadca, ktéry miat trzymac si¢ regut ,,moralnego zycia”, zgodnego z ideatami buddyzmu, byt
ASoka z dynastii Maurjéw, zasiadajacy na tronie mniej wigcej od 264 roku. Niezaleznych,
wiarygodnych Zrodet, na podstawie ktorych moglibySmy bada¢ panowanie ASoki, niestety nie
mamy. Greccy kronikarze nic o nim nie wspominaja, podobnie jak buddyjska tradycja. Sam
ASoka pozostawil jednak wiele wyrytych w kamieniu inskrypcji na calym obszarze swego
rozlegtego imperium, ktére przetrwaty do chwili obecnej. Mozna mie¢ naturalnie watpliwosci,
czy ten obraz odpowiada rzeczywistosci, nie posiadamy jednak innego.

W jednym ze swoich edyktow (XIII-ym) krdl wyraza zal z powodu bolu i cierpien, ktore staty
si¢ udzialem ludu Kalingdw po tym, jak najechal 1 podbit ich krélestwo: ,,Sto piecdziesiat
tysiecy ludzi uprowadzono do niewoli, sto tysigcy polegto, a kilkakro¢ tyle sposréd ludnosci
utracito zycie... Oto skrucha ogarneta Mitego Bogom Kréla (Asoke) z powodu zwycigstwa nad
krajem Kalingéw. Bo gdy wolny kraj zostaje zdobyty, powoduje to ofiary w zabitych oraz
Smier¢ 1 deportacje ludzi. Mysl o tym odczuwa Krol Mity Bogom nad miare bolesnie jako
powazne obcigzenie. A jeszcze wigce] ciazy mu to: wszedzie zyja bramini 1 zakonnicy



buddyjscy 1 inni oraz ludzie $§wieccy wierni prawu, a wiec oddani takim cnotom, jak
postuszenstwo wobec rodzicow, postuch wobec nauczycieli 1 przetozonych, witasciwe
postepowanie w stosunku do przyjaciot, wspotcztonkéw rodu, towarzyszy i krewnych oraz do
niewolnikéw 1 stug 1 niezachwiana gorliwo$¢ w rzeczach wiary. I tym si¢ dzieje krzywda albo
spotyka ich Smier¢ lub oderwanie od oséb, do ktérych zywia przywiazanie. Nawet ci, co nie s3
poszkodowani bezposrednio, maja przyjaciol, wspotcztonkéw rodu, towarzyszy 1 krewnych, do

ktorych sa przywiazani, a ktorych spotyka nieszczescie. Wigc tym réwniez dzieje si¢ krzywda.
Ta powszechna niedola jest cigzkim brzemieniem dla Krola Mitego Bogom...Jakakolwiek wigc
jest liczba zabitych, zmartych 1 uprowadzonych z kraju przy zdobywaniu kraju Kalingéw, nawet

jedna setna, nawet jedna tysigczna bylaby powaznym cigzarem dla Mitego Bogom Kréla...”HY,

Po wojnie z Kalingami, pod wptywem kryzysu moralnego, ASoka przyjal buddyzm.
Rozpoczat gtoszenie nowych zasad, w tym zwigzanych z niestosowaniem przemocy, wyrzekt si¢
wojny, polowan, a nawet jedzenia migsa. Trudno jest podwazaé szczero$¢ nowych przekonan
cesarza. Warto jednak zwrdci¢ uwage, ze odrzucenie przezen przemocy nastapilo dopiero
wtedy, kiedy podbit juz wszystko to, co bylo w 6wczesnych Indiach mozliwe do zdobycia,
budujac najwiegksze imperium w okresie przedbrytyjskim.

Doktryna dzinijska, podobnie jak buddyzm, uwaza ahinse za samga istote religiillll, chociaz,
jak pisze Prasad: ,,Dzinijska teoria polityczna idealizuje zasade powszechnego podboju”H2l,

Najbardzie; miarodajny tekst hinduski, zawierajacy zasady wlasciwego postgpowania, tj.
dharmy Ny skéipil oy ndimwdoighcbaielyckilke [ekstow nifedimdicajacy
wczesniejsze przepisy i reguly postgpowania, datowany mniej wigcej miedzy 11 wiekiem przed
Chrystusem 1 II wiekiem po Chrystusie, zawiera, chociaz niezbyt liczne, wskazowki odnoszace
si¢ do niestosowania przemocy. Wspomniany tekst, majacy wiele kategorycznych zakazéw
1 nakazoéw, nie traktuje jednakze ahinsy réownie surowo jak buddyzm i dzinizm. Manusmryti
zaleca nie-przemoc jako lepszy sposob rzadzenia wszelkimi stworzeniami dla tych co ,,zacnos¢
maja na wzgledzie”.

Dopuszcza wszakze prowadzenie wojny 1 uzywanie przemocy, ktéra moze osiaggna¢ nawet
bardzo wysoki poziom: ,,Otoczywszy przeciwnika, /Niech rozpocznie oblgzenie. /Niech pustoszy
jego panstwo, /Nieustannie zatruwajac /Paszg, zywnoS¢ oraz wode /I niszczac wszelkie
paliwol2.,

Wojna jednak nie jest najlepszym, z czysto pragmatycznego punktu widzenia, sposobem
rozwigzywania sporéw. Dlatego proponuje si¢ inne wyjscie: ,,Niechaj si¢ zwycigzaC stara
/Swego wroga, proponujac, /Mu uktady albo dary /Lub starajac si¢ go sktdci€. /Niech stosuje te
sposoby /Wszystkie razem lub osobno, /Nie probujac nigdy wojny”, wojna jest bowiem rzecza
ryzykowna, ktorej rozsadny polityk powinien unikaé: ,,Bo wiadomo, wsrod walczacych / Ni
zwyciestwo, ni przegrana /W tej walce nigdy nie sa trwate” 13 | W takim postawieniu sprawy
nie ma wszakze moralnego potepienia wojny, jako aktu przemocy (wprost przeciwnie, powiada
sig: ,Niech walczy, gdy los mu sprzyja, /Ten, kto nie wie, co to bojazii”) 1o, jest natomiast
wyraznie zarysowany polityczny pragmatyzm, nakazujacy unikanie Srodkoéw skrajnych jako



ryzykownych wtenczas, kiedy sa do uniknigcia. Manusmryti dopuszcza réwniez zabijanie
w celach ofiarnych.

Podobnie pragmatyczne stanowisko zajmuje Kautilja w przypisywanym mu fundamentalnym
dziele o rzadzeniu, Arthasastrze, datowanym na przetom IV-III wieku przed Chrystusem.
O zaletach pokoju 1 wojny Kautilja pisze: ,,Gdy korzysci, jakie mozna uzyska¢ z pokoju lub
wojny sa jednakowe, powinno si¢ wybiera¢ pokoj, albowiem ujemne strony, takie jak utrata
wladzy 1 bogactwa, przebywanie poza domem oraz grzech, sa nierozdzielnie zwigzane
z wojng”l1l,

W Mahabharacie (IV wiek przed Chrystusem, do IV wieku po Chrystusie), wielkim
poemacie epickim, ktéry obok Ramajany jest w Indiach najbardziej 1 najpowszechniej znanym
utworemH8l problem wojny, zemsty, gwattu, a wiec przemocy badz jej braku, wystepuje z cata
ostro$cia. Bhiszma, jeden z bohateréw eposu, tak powiada: ,,Cztowiek nie powinien popetniac
hinsy mySlami, stowami lub czynami; nie powinien tez jeS¢ migsa. Powiadaja, 1z uczeni
mezowie stwierdzili, ze umyst, mowa 1 czyny sa zrédtami hinsy, sprzyja jej tez spozywanie
migsa. Wynika z tego zatem, iz nie tylko fizycznego aspektu hinsy, jaki ma miejsce przy
zarzynaniu zwierzat, ale i1 bardziej subtelnych aspektéw, takich jak cheé odwetu, z1os¢
i przemoc stowna w postaci okrutnej mowy powinno si¢ unikaé praktykujac ahinse 121,

Ahinsa przechodzi w Mahabharacie ciekawa ewolucje: powoli przestaje oznaczal nie
robienie rzeczy ztych, niewlasciwych, ale czynienie dobrych. Jak zauwaza Vora: ,/To nowe
smaczeni e dackreadDizto (mHin@ alyid pbdkeedly siz aiedat ponieyan definiuje
ono inny rodzaj wzajemne]j relacji cztowieka 1 jego otoczenia. BezpoSrednim skutkiem takiego
postgpowania jest pozytywny oddZzwigk ze strony innych istot, odwzajemniajacych sig
przyjaznia. «Nikogo si¢ nie obawia, gdyz nikomu nie zagraza» — ten stan braku obawy jest
najsubtelniejsza psychologiczng korzyscia, jaka uzyskuje si¢ praktykujac ahinse. Czlowiek
podazajacy Sciezka ahinsy zbiera wigcej zastug religijnych, niz gdyby sktadat ofiary, poddawat
si¢ praktykom ascetycznym, rozdawal prezenty, badZ spetnial inne uczynki zwane
dharmq...Osoba zbierajaca zastugi religijne poprzez skladanie ofiar trafia do nieba, ale tak
wielkie sa zastugi uzyskane przy praktykowaniu abhai, ze nawet bogowie maja trudnosci
z okresleniem, ktéry z najwyzszych kregéw niebios winien staé sie jej domem”2%,

Akcja Mahabharaty 1 Ramajany koncentruje si¢ wokol przemocy, ktora naturalnie jest nie
do uniknigcia w zyciu codziennym. Inny z bohateréw Mahabharaty, Dharmawjadha, mdwi:
»<Ahinse uwaza si¢ za wielki ideat, ale, o najlepszy z bramindéw, czyz znalaztby si¢ na ziemi ktos,
kto nie zabija zadnego stworzenia? Mysle, ze nie daloby sie znalez¢é takiego cztowieka...”[211,

Walka, wojna 1 zemsta ma swoje miejsce w zyciu, ale wtedy, kiedy jest ,,sprawiedliwa”, gdy
uSwigca ja wilasciwy cel. Mahabharata stawia to bardzo jasno: ,Lepiej zgina¢ w wojnie
sprawiedliwej, niz w niesprawiedliwej odnies¢ zwycigstwo” 221, Ponadto, w utworze
wielokrotnie broni si¢ przemocy wowczas, kiedy jest ona nierozlacznie zwiazana ze
swadharmgq, tj. osobista, wlasna dharmq bohatera, najczesciej kszatriji. ArdZzuna na przyktad
przekonuje Judhiszthireg, krola Pandawow, ze przemoc, do jakiej doszto podczas wielkiej bitwy,



nie byla grzechem. Mowi tak: ,Nie znam zadnego stworzenia na tym Swiecie, ktore
powstrzymywatoby si¢ od przemocy catkowicie. Wszystkie silne zwierzgta zywia si¢ innymi
zwierzetami...Nie da sie zy¢ bez gwattu”23l, Hinsa, dowodzi Ardzuna, wynika ze swadharmy
kszatriji. Mamy zatem w Mahabharacie istotny konflikt dwéch ideatow — swadharmy 1 ahinsy.

Podobnie jak w pézZniejszym Manusmryti 1 Arthasastrze, toczenie wojny powinno by¢
ostatecznos$cia, kiedy zawioda inne Srodki: ,krélowie winni dazy¢ do zwycigstwa bez wojny:
zwyciestwo uzyskane za pomoca broni nie jest uwazane za dobre”24,

Przemoc jest ponadto wylaczna prerogatywa kszatrijow, dla ktorych jest réwniez sprawa
honoru. W Mahabharacie Bhiszma, jeden z Kaurawow, powiada tak: ,,O Kryszno! Tak jak
obowigzkiem bramina jest sktadanie daréw, czytanie Swigtych ksiag i odprawianie pokuty, tak
obowiazkiem kszatriji jest ztozy¢ zycie w walce”, za§ w ,,Bhagawadgicie” Kryszna poucza
Ardzune: ,nie ma nic lepszego dla kszatriji niz sprawiedliwa bitwa”2.,

Przemoc zatem stanowita cz¢$¢ — nawet najwazniejsza czeS¢ — dharmy kazdego kszatriji.
Ujmowano ja jednak w pewne ramy, tak aby jej ofiarami nie stawali si¢ ludzie przypadkowi
oraz ci, ktorzy nie zamierzali w niej uczestniczyc.

Mahabharata wymienia co najmniej kilkanascie przypadkéw, kiedy nie nalezy zabija
podczas toczenia walkil2%. Pomimo tego jednak, w praktyce, jak pisze Baneriji, ,,nie trzymano
si¢ zbyt scisle etyki prowadzenia wojny” 22, Banerji podaje przyktad Kryszny, ktéry zalecal
Pandawom prowadzenie wojny nieuczciwymi metodami. Kautilja za§ co najmniej wymienia,

jezeli méARAiGEwe Madsas) (kibre Laktyddmdnt e WaAs i@ Giembiield iitzyniosa

zwycm;stwo[m.

Z religioznawczego punktu widzenia Mahabharate, opowiedziang przez mitycznego Wjase,
mozna potraktowaé jako zapis konfliktu migdzy starym rytualizmem ofiarnym, w czasie
ktérego sktadano krwawe ofiary ze zwierzat, a nierzadko takze ludzi, a nowa forma, w ktorej
uznano juz wyzszos¢ bezkrwawej ofiary 221 Na podstawie tego eposu wyciaga si¢ jednak rézne
wnioski, poniewaz Mahabharata jest tekstem bardzo zréznicowanym 1 wielowatkowym.
Generalnie jednak rzecz umujac, mozemy przyjaé, ze stanowi ona Swiadectwo okresu
historycznego, w ktérym idea ahinsy — w swoich wielu ré6znych aspektach — zdobywata, choé
powoli 1 z trudnoscia, przewage.

Odrzucenie przemocy bylo zwigzane nie tylko z etyczno-religijnym aspektem zycia, dotykato
rowniez sfery jurysprudencji. Powotujac si¢ na koncepcje ahinsy krytykowano kare Smierci.
Bhiszma relacjonuje rozmowe miedzy Djumatsena 1 Satjawana, dotyczaca tego zagadnienia.
Satjawana uwaza, ze: ,Jezeli uznamy, iz zabicie kogokolwiek moze by¢ dharmq, to wtedy
dharma stanie si¢ adharmq, 1 odwrotnie. Skazywanie na Smier¢ nie jest dharmq.” Djumatsena,
ktory jest ojcem Satjawany — a wigc ich dyskusje mozna traktowa¢ rowniez jako starcie dwoch
pogladéw, nowego 1 starego — odpowiada, ze karanie jest niezbedne, gdyz w innym wypadku
zapanuje anarchia.

Satjawana proponuje tu trzy mozliwosci: przebaczenie po przyznaniu si¢ sprawcy, o ile



obieca, ze w przysztoSci bedzie postgpowat wilasciwie, oddanie pod kuratele bramina, aby
wplynat na jego zachowanie, albo, jesli jest krnabrny — uwigzienie. Kiedy jednak kara Smierci
okazuje si¢ nie do uniknigcia, to skazarica nalezy pozbawi¢ zycia sktadajac go w ofierze, dzigki
czemu trafi do niebal2¥l, Nowe podejscie bardzo wyraznie uzaleznia rodzaj kary od typu
przestepstwa, okolicznosSci, w jakich zostalo popelnione, a nawet wieku 1 innych cech
osobowych sprawcy. Rozmowe¢ ojca z synem konczy jednak kategoryczne stwierdzenie
Djumatseny, ze porzadek powinien by¢ zaprowadzony nawet za ceng przemocy.

W czasach nam blizszych mit Indii, jako kraju bez przemocy wykreowal Mohandas
Karamchand Gandhi, zwany Mahatmga. Po jego Smierci do zasad ahinsy odwotywalo si¢ wielu
politykéw 1 dziataczy spolecznych, takich jak Vinoba Bhave, Jayaprakash Narayan, czy blizsi
naszym czasom Moraji Desaji, Svami Agnivesh 1 wielu innych méwiacych o polityce przy
uzyciu idiomu, ktéry W. H. Morris-Jones okreslit jako saintly21l.

W odr6znieniu jednak od swoich poprzednikow Mahatma Gandhi nie traktowat nie-
przemocy wyltacznie w kategoriach moralnej wyzszosci, rzecz by mozna — w kategoriach
pasywnych, zblizonych do religijnego braku oporu. W ,Young India” pisat: ,,Dynamika nie-
przemocy oznacza Swiadome przyjecie cierpienia. Nie jest potulnym poddaniem si¢ wiadzy
czyniacego Zle, lecz przeciwstawieniem sie mu cata moca duszy”32l. Gandhi byt nie tylko
moralista, lecz przede wszystkim politykiem i to, jak sie okazato, politykiem skutecznym!33..

Mahatma Gandhi, uwazajac ahinse za najwazniejsze z odkryé, jakiego dokonata ludzkosé 134,
nie byt jedyiakajej idogmatgklene [Wosbo) ni pipiyin Ginykele \,Dietdn e b ithe1Swori z 1920
roku napisat: ,Kiedy mamy do czynienia wylacznie z wyborem migdzy tchoérzostwem
1 przemoca, doradzam wybor przemocy...Wotatbym raczej, by Indie si¢gnety po brori w obronie
swego honoru, niz pozostawaly tchorzliwa ofiarg jego braku. Wierze jednak, iz nie-przemoc
niepomiernie przewyzsza przemoc, wybaczenie za$ jest cecha bardziej meska niz karanie” 321,
Nieczynienie zta nie bylo jednakze koncepcja jednoznaczna, gdyz nie czyni€ zle nie oznacza
wcale czyni¢ dobrze. M.K. Gandhi nawolywat do aktywnego czynienia dobra: ,Jako hindus
musze brata¢ si¢ z muzulmanami 1 wszystkimi innymi. W moich kontaktach nie moge¢ robic
zadnej réznicy miedzy wspotwyznawcami 1 tymi, ktorzy naleza do innych wyznan. Bede
poszukiwal sposobéw stuzenia im”[39, Takie postawienie problemu, nawiazujace do idei
abhaji, czyni z Gandhiego w prostej linii nastepce starej tradycji indyjskiej ahinsy si¢gajace]
czasOw Mahabharaty 1 Ramajany.

W ujeciu Gandhiego, kierowanie si¢ idealem ahinsy wymagalo wielkiej odwagi
i poswiecenia, gdyz w ostateczno$ci mozna byto utracié¢ wszystko, oprécz honoru.” 32 Jednostki
1 cale narody praktykujac nie-przemoc musza by¢ gotowe do zlozenia ofiary (narody do
ostatniego cztowieka) ze wszystkiego, poza honorem”38l. Do takiego pojmowania ahinsy — nie
majacej w sobie nic z tchérzostwa — Mahatma wracal wielokrotnie B2, Wigcej, w jego ujeciu
nie-przemoc 1 przemoc byly sobie znacznie blizsze niz nie-przemoc 1 tchorzostwo. Nie-przemoc
byla wyzszym stadium lub bardziej rozwini¢ta faza przemocy: ,,PrzejScie od przemocy do nie-
przemocy zaklada umiejg¢tnos¢ zadawania cioséw. Jest Swiadomym powstrzymywaniem si€



przed zemsta. Ale zemsta jest w kazdym wypadku lepsza niz pasywne, zniewiesciale, bezbronne
poddanie si¢”®%, Nie-przemoc od przemocy miata przede wszystkim odrézniaé duchowa
doskonatos¢ praktykujacych ahinse, ktora stanowita warunek skutecznego zaangazowania, ale
tez sama rosta w miar¢ jego postepéw. Catkowita, doskonata ahinsa byta dla Gandhiego celem
trudnym do osiagniecia. Uwazat, ze sam byt daleki od jego petnej realizacjil*l,

Patrzac z perspektywy obecnego nasilenia przemocy w Indiach, Gandhi okazal si¢ znacznie
lepszym politykiem, realizujacym swoje konkretne cele krok po kroku ,tu 1 teraz”, niz
,hauczycielem” czy ,,autorytetem moralnym”, na ktéry kreowano go juz za zycia i co czyni si¢
w istocie do chwili obecnej®2l. Genialnym posunieciem Gandhiego byta zmiana idiomu
dyskursu politycznego. Zaczal przemawia¢ innym jezykiem niz Brytyjczycy oraz niektOrzy
przedstawiciele zwesternizowanej opozycji, wywodzacy si¢ zazwycza] ze Srodowisk
ortodoksyjnie hinduskich — jezeli mozna uzy¢ tego okreSlenia. Jak pisze Nandy: ,,...Gandhi nie
stanowit politycznej konkurencji ani dla systemu tradycyjnego, ani tez dla ,nowoczesnych”
struktur kolonialnych. Tak naprawde, to z nikim nie konkurowal” %3l T w tym lezata prawdziwa
sila jego strategii politycznej.

Metody dziatania Mahatmy Gandhiego, jak zauwaza W.R. Miller, ,,okazuja si¢ w widoczny
sposob blizsze robotniczemu strajkowi”# | ktérego celem byto osiagniecie wymiernych
skutkéw politycznych. A mimo to w powszechnej Swiadomosci, takze poza Indiami, Gandhi
funkcjonuje jako mistyk, moralista, prawie Swiety. Jak uwaza Muller, ,,Obrazy Epinala, kt6re
spopulabygrily dssprasehs, 1 zéesadingsct 28 teri e keseiynyedzipask jalo polnag siedzi na
ziemi 1 przedzie welng, ascetyczne praktyki, ktérym si¢ oddawal, (...) surowe 1 nieprzejednane
sady o cywilizacji zachodniej — wszystko to znacznie przyczynilo si¢ do wytworzenia obrazu
Gandhiego jako ,,chudego pétnagiego fakira”, jak z pogarda wyrazat si¢ o nim Churchill. Nic
wiec dziwnego, ze réwniez walka bez przemocy nie wydaje si¢ nam pomocna w rozwigzywaniu
naszych probleméw tu 1 teraz. Sadzimy, ze na zawsze musi ona zachowac ceche wyjatkowosci,
nieracjonalnosci, a nawet nadprzyrodzonosci”!#l, Tak wtasnie postrzegaja Gandhiego i jego
idee dzisiejsi Indusi, politycy, wojskowi, terrorysci 1 powstaricy. Chwala, wynosza na ottarze,
ale w praktycznej polityce jego metody nie stosuja.

Mahatma Gandhi byt wizjonerem. W jego obrazie nowych, niepodlegtych Indii nie bylo
miejsca na przemoc nawet w dziataniu policji 1 wojska, a wigc aparatu przemocy par excellence.
,Uwazam, ze policja moze by¢ potrzebna nawet w panstwie nie-przemocy. To, przyznaje,
Swiadczy o niedoskonatosSci mojej ahinsy... Jednakze policja mojej koncepcji bedzie catkiem
inna od tej, z jaka mamy do czynienia dzisiaj. Jej szeregi beda si¢ sktadaty z ludzi wierzacych
w nie-przemoc. Beda to studzy ludu, nie jego panowie”4%l, Podobnie przepetniona ideatami
nie-przemocy 1 mitoSci wszystkich ludzi miataby stac si¢ armia ztozona z zotnierzy gotowych do
7tozenia siebie samych w ofierze w wypadku zagrozenia zewngtrznego lub rozruchéw
wewnetrznych: ,, Taka armia powinna by¢ gotowa do poradzenia sobie z kazdym wyzwaniem,
zolnierze gotowi do zaryzykowania wilasnym zyciem. Pare setek, moze tysiac takich
poswiecajacych swoje zycie ochotnikow potozytoby raz na zawsze kres wszelkim



rozruchom” 2, W wypadku zagrozenia zewnetrznego rzecza zolnierzy armii nowego typu
byloby ofiarowanie siebie samych, naturalnie nieuzbrojonych, ,,w charakterze migsa dla armat
wroga”#8l Gandhi wierzyl, ze poswigcenie tysiecy nieuzbrojonych ochotnikéw wplynie na
agresora i spowoduje, ze odstapi on od swoich niecnych planéw. Nie bez przyczyny, jak
dowodzi tego historia niepodlegtych Indii, Gandhi obawiat si¢, ze Indie, wybierajac droge
przemocy raczej niz ahinsy, tworzac wtasng armi¢ upodobnig si¢ do krajéow europejskich, beda
wykorzystywaé inne narody i stana si¢ zagrozeniem dla §wiatowego pokojul#2,

O ile dziatanie gandhijskiej ahinsy okazato si¢ skuteczne w procesie uzyskiwania przez Indie
niepodlegtosci, o tyle koncepcja ta poniosta zupelna klgske w starciu z sitami hinsy w latach
1946-48. Przetoczyla si¢ wowczas przez Indie fala przemocy o natgzeniu niespotykanym
w historii tego kraju. Ahinsa, jaka glosili co najmniej przez dwa dziesigciolecia przywodcy
Kongresu Indyjskiego (chociaz nie wszyscy 1 nie w tak skrajnej formie jak Gandhi),
najwigkszej 1 najbardziej wptywowej partii politycznej, okazata si¢ zupetnie nieprzydatna do
rozwigzywania probleméw politycznych nowego typu: komunalistycznych, kastowych,
jezykowych 1 etnicznych. Przykladem ponurej ironii jest fakt, ze sam Mahatma Gandhi zginal
zamordowany — 1 to przez cztonka wilasnej grupy wyznaniowej, w atmosferze przemocy petnej
zdziczenia, masowych mordéw dokonywanych na muzutmanach przez hinduséw, 1 odwrotnie,
takze na sikhach 1 chrzescijanach. Sam Mahatma miat zreszta poczucie klgski 1 jak gdyby
szukat $miercil2%,

Indie\/sa, depiem i Coy RFOEY I | oypragoRano i glaszendy @) anawet k bresa  pewien  czas,
w szczegllnie sprzyjajacych okolicznoSciach, praktykowano ideg¢ ahinsy. Jednak nigdy nie stata
si¢ ona fundamentem, na ktérym kiedykolwiek przez dtuzszy okres opieratoby si¢ praktyczne
funkcjonowanie panstwa.

Historia Indii, dawna 1 najnowsza, peina jest wojen i konfliktéw. Powszechnie w Indiach sa
znane 1 wcigz od nowa popularyzowane, réwniez w elektronicznych mediach, wielkie eposy
Mahabharata 1 Ramajana, w ktorych da si¢ znalez¢ prawie kazdy rodzaj przemocy, jaki
mozemy sobie wyobrazi¢. Indyjska mitologia oferuje wszelkie mozliwe sceny gwattu, wojen,
zabojstw, zemsty. Gandhijski ruch satjagrahy®U, ktérego kluczowym elementem byto wtasnie
niestosowanie przemocy, w niewielkim tylko stopniu wptynat na praktyczng postawe Indusow
i sposéb w jaki rozwiazuje sie w tym kraju sytuacje konfliktowe. Jak zauwazyt Rau: ,,Cwieré
wieku eksperymentowania z nie-przemoca nie przekonalo Induséw co do jej skutecznosci.
Niektorzy przyjeli ja jako koniecznos¢, nie zasadg. Wielu zaakceptowato ja z oporami, inni zas
uwazali, ze podobnie jak rzady brytyjskie przyczynita sie do zniewiescienia narodu”22l,

Przemoc nie jest wigc niczym zaskakujacym ani nieznanym w Indiach. Interesujace jest
natomiast jej wyjatkowe nasilenie w ostatnim dwudziestoleciu.
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* Marek M. Dziekan, Historia Iraku, Warszawa 2007
* Barbaig Spepnigyyskatiialzen fafzydiatzeChspy Slediepriguinn, Wabaawa 0000 a
« Janusz Zebrowski, Dzieje Syrii, Warszawa 2006
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2006
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e Curtis Andressen, Krétka historia Japonii. Od samurajow do Sony, Warszawa 2004

» Bogdan Sktadanek, Historia Persji. Tom I. Od czasow najdawniejszych do najazdu Arabow,
Warszawa 2004
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» Marek Pawetczak, Afrykariskie parstwo Kilindich w X VIII i XIX wieku, Warszawa 2000

e Ahmad Nazmi, Commercial Relations between Arabs and Slavs (9th—I 1th centuries), Warszawa
1998

 Abul Fazl Bajhaki, Historia Suttana Masuda, Warszawa 1996
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