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SISSEJUHATUS

Mohandas Karamchand Gandhi, hiiiidnimega Mahatma, elas 2. oktoobrist 1869
kuni 30. jaanuarini 1948. Ta oli India poliitik, kes juhtis véagivallatut voitlust Briti voimu
vastu Indias ja Louna-Aafrikas. Juristipaberid Londonis omandanud, advokaadina
alustanud ja Louna-Aafrikas indialaste Oiguste eest seisnud Gandhist sai kodumaale
naastes rahvuskangelane, keda tdnapdevani peetakse iitheks mojuvdoimsamaks indialaseks,
kes kunagi elanud.

Kéesoleva bakalaureuset6d konkreetsem uurimisvaldkond on Mahatma Gandhi
loodud végivallatu voitlusmeetodi — satyagraha — rakendamine India vabadusvditluses ja
Gandhi Opetuste universaalsus ning rakendatavus tdnapdeval. Konteksti loomiseks
kisitletakse t60s lisaks satyagraha rakendumisvoimalustele ja tema Opetuste
universaalsusele ning kaasaegsusele postkolonialistlikus votmes ka Gandhi elulugu ja
satyagraha olemust.

Eesmérk on uurida, milles seisneb satyagraha ning kuidas Gandhi seda rakendas
satyagraha sinnikohas Louna-Aafrikas ja hiljem Indias. Konealune bakalaureuset6o
uurib, kui tShus on olnud satyagraha ning kas see on pakkunud lahendusi ka pérast
Gandhi surma 20. sajandi teisel poolel. Kas ja mil mddral on Gandhi Opetused ning
satyagraha rakendatav/rakendatud muudel eesmaérkidel kui India omariikluse loomine.

Piistitatud eesmérgi saavutamiseks on rakendatud uurimistods uurimismeetodit,
mis kujutab endast eeskitt Tartu Ulikooli raamatukogu kirjanduse ja Tartu Ulikoolile
ligipadsuks ostetud virtuaalsetes andmebaasides kéttesaadavate teadusartiklite
analiilisimist.

Peamised eestikeelsed kirjanduslikud materjalid on Alain Danielou “India
ajalugu” ja Mahatma Gandhi autobiograafia “Minu elu”. Pohilisim ingliskeelne
kirjanduslik allikas on Ramachandra Guha “India after Gandhi: the history of the world’s
largest democracy”. Peamine osa bakalaureusetods tugineb publitsistikale, tdpsemalt
ingliskeelsetele Tartu Ulikoolile ostetud virtuaalsetes andmebaasides kittesaadavatele
teadusartiklitele. Lisaks on kasutatud ka elektroonilisi allikaid nagu Encyclopedia
Britannica ja Mahatma Gandhi 193 1. aastal peetud kone Londonis Kingsley Hallis.

Bakalaureuset6d on uurimisalusest teemast paremini iilevaate andmiseks jaotatud

nelja peatiikki, mis omakorda jaotuvad alapeatiikkideks. Uurimistod esimeses peatiikis



keskendun Gandhi eluloole enne India poliitikasse sisenemist ja satyagraha stnnile
Louna-Aafrikas, andes alapeatiikkides iilevaate Gandhi nooruspdlvest kuni Londonist
Indiasse naasmiseni 1915. aastal ning Gandhi kahekiimneaastasest tegevusest Louna-
Aafrikas.

Teine peatikk wuurib satyagraha rakendamist India vabadusvditluses.
Alapeatiikkides on uuritud ka satyagraha juurutamist Indias aastatel 1914-1924 ja India
jagamist ning Gandhi surma.

Bakalaureuset6o kolmas peatiikk on piihendatud vahetule India poliitilisele korrale
pdrast Gandhi surma ja uuritud alapeatiikkides, kuidas Gandhi elutédd ja tema isiksust
Indias hinnati.

Viimane, neljas peatilkk keskendub Gandhi Opetuste universaalsusele ja
kaasaegsusele, analiilisides alapeatiikkides satyagrahat, keskendudes postmodernsele
Ladne kriitikale ning végivallatuse mdju 20. sajandi teise poole poliitilistele liikumistele
ja iilestousudele. Viimane alapeatiikk analiilisib, miks ja millistes iihiskondades said
Gandhi Opetused levida.

Bakalaureuseto0 maht seab uurimistod ulatusele piirid. Kéesolev uurimus
keskendub eelkdige Gandhi rollile tema loodud végivallatus litkumises — satyagrahas — ja
selle rakendamisele Louna-Aafrikas ja Indias tema eluajal ning Gandhi Opetuste
universaalsusele ja kaasaegsusele 20. sajandi teisel poolel. T66 on jargnevate
pohjalikumate satyagraha uurimuste vundament. Edasi annab uurida Gandhi kaaslaste ja
vastaste rolli satyagraha-liikumises, selle voitluse rakendamist Nelson Mandela, Martin
Luther King Jr-1 ja Lech Walesa poolt voi hoopis satyagraha ning Mahatma Gandhi mdju
21. sajandi Indias vdi koguni popmuusikas. Gandhi on mdjutanud vidga paljusid
eluvaldkondi erinevates maailma paikades ja see annab ohtralt voimalusi edasisteks

uurimisteemade arendusteks.



1. GANDHI ELULUGU ENNE INDIA POLIITIKASSE SISENEMIST JA
SATYAGRAHA SUND

1.1 ULEVAADE GANDHI NOORUSPOLVEST KUNI LONDONIST INDIASSE
NAASMISENI

Mohandas Karamchand Gandhi siindis 2. oktoobril 1869. aastal Porbandaris
Kathiavari poolsaarel gudZaratide asustatud India osas. GudZzaratid on suuruselt keskmine
India rahvas, keda praegu on umbes 20 miljonit inimest. Mahatma (sanskriti keeles
“suurhing”) ei ole Gandhi parisnimi, vaid aunimetus, mida omistab rahvas neile, keda
peab piihakuks. (Gandhi 1939: 13-16)

Mahatma Gandhi jaotab oma autobiograafias, mis on Gandhi hea sobra, inglasest
reformaatori Charles Freer Andrews’ sOnade kohaselt iiks maailma ausamatest ja
himmastavamatest raamatutest, oma elu nelja etappi. Esimeses etapis, siinnist 1869 kuni
haridustee 10puni Indias 1888, Opib ta hindu dharmat ja hakkab avastama selle tugevusi ja
norkusi. Teises etapis Opib ta Londonis 1888—1891. Kolmas etapp hdlmab kahtekiimmet
aastat Louna-Aafrikas 1894—-1914. Sel ajal too6tab ta vélja kolm alustala satyagrahale ja
vigivallatusele. Viimase perioodi alguseks peab Gandhi 1914. aastat. (Saunders 1931:
201)

Seisuselt oli Gandhi perekond vai§ja, mis on kolmas seisus (varna) India iihiskonna
struktuuris braahmanitest ja kSatrijatest madalamal. Nende seisusesse kuulusid
kidsitoolised, kaupmehed, polluharijad jm materiaalse tootmise sfédrides tegutsevad vabad
isikud. Banija kasti kuuludes tunnistas Gandhi usukuuluvuselt viSnuismi ehk vaiS$navat,
mis on hinduismi suurim usuvool. (Gandhi 1939: 13)

Tema perekond austas iidseid India traditsioone ja juba lapsepdlves dppis Mohandas
hindama pohimdtet ahimsa paramo dharmah — “véagivallatus on iilim seadus”. Ahimsa on
sanskriti keeles himsa vastand (végivald, hdvitamine). Inglise keeles kasutas Gandhi
tdiskasvanueas nende moistete edasiandmiseks sdnapaari violence — non-violence.

Gandhi ei paistnud lapsepdlves ega noorukieas millegi poolest silma. Erilisi
vaimuandeid temas ei avaldunud ja tema to6kus ei voimaldanud tal niditeks selgeks oppida

hindude piiha keelt sanskritti. See valmistas talle hiljem siigavat hingepiina. (/bid: 13-27)



Ta oli lapsepdlves sonakuulelik ja hibelik laps, kes austas oma vanemaid ja pidas lugu
religioonist. Stinnikohas puutus ta esimest korda kokku Euroopa kultuuriga ja tuhandete
misjondride tegevus Indias kristlust levitades jattis ta esialgu kiilmaks. Ometi proovis ta
liha, sest “see muutis inglased suureks”, ja tubaka suitsetamist, sest ndgi oma onu seda
tegemas. Sellised eksperimendid kehtestatud autoriteetidele vastu hakkamiseks olid
traagiliselt edutud, viies peapOorituste, Oudusunendgude ja isegi enesetapukatseni.
(Saunders 1931: 202-203) Siidametunnistuspiinades tunnistas ta oma teod isale iiles ja
Gandhi enda sOnade kohaselt sai ta esimese vigivallatuse Oppetunni siis, kui isa
pisarsilmil talle vaikides andestas. (Gandhi 2013: 151)

Oma varajast koolipdlve meenutab Gandhi jiargnevalt: “Ma ei mdleta, et oleksin
oppinud tol ajal midagi muud kui seda, kuidas koos oma koolikaaslastega Opetaja elu
kibedaks teha. Sellest voin jdreldada, et tol ajal oli minu mdistus kiillaltki arenemata ja
minu mélu harjutamata.” Gandhi oli védga kartlik ja hoidus igasugusest suhtlemisest
teistega. Koolipdevade 10ppedes jooksis Gandhi sona otseses mottes otse koju, kuna ta ei
suutnud taluda kellegagi suhtlemist ja kartis enda véljanaermist. Raamatud ja koolitood
olid tema ainsad kaaslased. (Gandhi 1939: 16-17)

Gandhi abiellus India kombe kohaselt juba kolmeteistkiimneaastasena nagu tema
abikaasa Kasturba Makanji, kes oli Porbandaris nende ldhedal elanud kaupmehe tiitar.
Hiljem vditles ta selle kombe vastu, et lapsi paari pandi. Ta négi selles moraalse allakdigu
poOhjust. (Gandhi 2013: 151)

Gandhi ei tdhtsustanud abielu liialt ja {itles abielutseremoonia kohta lapseliku huviga:
“Kaks siititut last heitsid tiheskoos tahtmatult eluookeani.” Ta ei osanud abielus ndha
muud kui voimalust ilusaid riideid kanda, trummiporinat kuulata, rikkalikult siiiia ja vodra
tiidrukuga méngida. (Saunders 1931: 203) Vanemaks saades ei ndinud ta abiellumises
midagi, millega oleks voinud moraalselt digustada sddrast varajast mottetut abiellumist,
nagu oli tema oma. Sundabielus ei mdeldud tema kéekdigule ega veel vahem soovidele
ses asjas. Tema jaoks oli see pigem vanemate ja suguvosa kokkuhoiu ja monususe
kiisimus. Laste paaripanek ei ole Gandhi jaoks hindudele lihtne asi ning sageli pruudi ja
peigmehe vanemad vaesuvad selle tagajérjel. Lisaks raisatakse seetottu palju aega ja raha
ning kohati teevad pulmad perekonnad lausa vaeseks. (Gandhi 1939: 19) Abielludes
Mohandas ja Kasturba kiill vaevu tundsid teineteist, kuid nende abielu kestis 62 aastat ja
nad said surmani hésti 1dbi.

1888. aastal avanes Gandhil vdimalus pérast isa surma Londonisse digusteadust

Oppima minna. Peale perekonnapeaks saanud advokaadist venna andis ka ema talle loa



Euroopasse soita, aga pérast kolme vannet: eemale hoida alkoholist, lihast ja
seksuaalvahekordadest. (Gandhi 2013: 151)

Gandhi oli loomult arg ja Inglismaale sodites peitis ta end kogu laevasdidu ajaks
kajutisse. Ka siitia eelistas ta omaette kajutis. Tal oli kiill hea isu, kuid habelikkuse tottu ei
s0andanud ta ka Inglismaal oma pere juures, kus ta elas, kiisida toidupoolist rohkem, kui
talle lauale pandi. Peagi moistis ta elu kallidust. Rentis seejirel iiksiku toa, ostis endale
pliidi ja hakkas ise siiiia tegema, et kulusid poole vorra vihendada. (Bansal 2013: 138 ;
Gandhi 1939: 57)

Gandhil oli iilikoolidpingute korval aega tutvuda Londoni seltskonnaeluga. Usinalt
vottis ta osa koosolekutest ja kuulas teaduslikke ettekandeid. Uks tema lihematest
tuttavatest oli kuulus inglise ateist Charles Bradlaugh. Gandhi négi temas siiraimat
toeotsijat. Gandhit paelusid ka religioonid, ta puutus kokku teosoofiaga. Londonis luges
Gandhi esimest korda vanaindia suurteost “Bhagavadgita”, samuti Sir Edwin Arnoldi
“Aasia valgust”, mis kisitles Gautama Buddha elu. Londonis tutvus ta piibliga ja uus
testament oma mdiejutlustega avaldas talle siigavat moju, sest sellel leidub teatavaid
analoogiaid India usundites. (Gandhi 1939: 66-69)

Gandhile pakkusid suurt huvi ka religioonid, mida tema eluajal véljaspool Indiat eriti
ei tuntud. Uks nendest oli dzainism. DZainistid ei tunnistanud mingit vigivalda elusolendi
vastu ja see usk avaldas Gandhile siigavat moju. Ta alustas meetodite otsinguid, kuidas
poliitiliste otsuste vastu joudu kasutamata protestida. Ta tundis austust kdikide usundite
vastu, millega kokku puutus, ja mdistis, et India elanikud peaksid inimestesse austusega
suhtuma. Indias oli niigi palju probleeme, mille pohjuseks oli ususuundade leppimatus.
(Ibid)

Gandhi jéi kiill surmani hinduismi pooldajaks, kuid Oppis peale teiste religioonide
marksa enam ristiusust ja islamist. Tema vagivallatust puudutavad seisukohad ja arusaam,
et koiki tuleb vordselt kohelda (ka India puutumatute polatud klassi), ning pohimote, et
alati tuleb réddkida tott, olid nende piihakirjade lugemisest mojutatud. Gandhi sai aru, et
teiste inimeste mdistmiseks tuleb kasuks nende usku tunda.

Gandhi iihines Londonis taimetoitlaste iihinguga ja ta valiti selle juhtkonda. Ta asutas
organisatsiooni kohaliku haru ja hiljem pidas ta seda kogemust vaartuslikuks dppetunniks
organisatsioonikditumisest. (/bid: 66-70)

10. juunil 1891. aastal sooritas Gandhi Londoni Ulikooli kolledZis 1dpueksamid ja

temast sai diplomeeritud jurist, kellel oli lubatud todtada nii Inglismaal kui mujal Briti



impeeriumi piires. Kohe pérast seda suundus ta laevale, mis ta kodumaale tagasi viis.
(Gandhi 1939: 74)

Indiasse naastes ei laabunud Gandhi Giguspraksise alustamine Bombays (tdnapdeval
Mumbai) koige paremini. Advokaaditod oli Gandhi jaoks raske, sest ta tegi kiill hésti
kirjalikke toid, kuid oli liiga arg kohtus piisti seistes rddkimiseks. Teda ootas ees veelgi
ebameeldivusi — ta sai Indiasse naastes teada, et tema ema oli vahepeal surnud ja seda oli
tema eest varjatud. (Bansal 2013: 139)

Lopuks poordus Gandhi tagasi kodulinna Rajkotisse, et teenida tagasihoidlikku elatist
hagejatele palvekirjade kirjutamisega. Ka sellest t60st tuli loobuda, kui ta sattus kohaliku
Briti ametniku vaenulikkuse mérklauaks. Tundes nurjumise masendust, s6lmis Gandhi
1893. aastal aastase to0lepingu India digusfirmaga Louna-Aafrikas Natalis. Otsus Louna-
Aafrikasse kolida tuli Gandhil raskelt, sest tal tuli Indiasse maha jétta oma naine ja lapsed.
Kuigi ta mdistis oma naise tundeid ja situatsiooni keerukust, kus naisel tuleb {iksi

hakkama saada, 1iks ta siiski. (Zbid)

1.2 GANDHI TEGEVUS LOUNA-AAFRIKAS JA SATYAGRAHA SUND

19. sajandi viimasel kiimnendil oli Louna-Aafrika jaotatud neljaks osariigiks:
Kapimaa, Natal, Oranje Vabariik ja Transvaal. Nad kdik olid kolonistide mdju all ja
voimul olid kas britid voi buurid. India immigrantidel ja mustanahalistel aafriklastel
polnud peaaegu tlihtegi inimdigust alles jdetud. Esimene riihm India td6lisi saabus Louna-
Aafrikasse 1860. aastatel pédrast pikki labirddkimisi Natali ja koloniaal-India valitsusega.
Kdik indialased olid sinna rdnnanud lootuses leida paremat elukvaliteeti. Enne 20. sajandi
algust elas Louna-Aafrika briti kolooniates umbes 62 000 indialast. (Belmekki 2011: 81-
82)

Teatud aastateks monda konkreetset t60d tegema tulnud teenistuslepinguga
lihttoolised voi nende jareltulijad tootasid sageli Suurbritanniale kuuluvates tee-, kohvi-
vOi suhkrurooistandustes, mida iseloomustasid vidike palk ja vidga raske to0.
Teenistuslepingu loppemise jéarel jdid paljud paigale, selmet votta ette pikk merereis
tagasi Indiasse. Paljudel ei olnud selleks ka piisavalt raha. Louna-Aafrikas elanud
indialased olid pidevate riinnakute ja ahistamiste kammitsais ning neil polnud iihes
paljude muude piirangutega lubatud parast pimeduse saabumist véljas litkuda. (O’Malley)

1890ndatel vdeti Louna-Aafrika kolooniates vastu oOigusaktid, mis piirasid

indialaste vabadusi keset kasvavat anti-India meeleolu. Sisserdnde seadusemuudatuse



deklaratsioon (ingl “The Immigration Law Amendment Bill”) mirkis 1895. aastal, et
indialased peavad naasma Indiasse viieaastase toolepingu 10ppemisel voi nad peavad
lepingut pikendama veel kaheks aastaks. Koik toolised, kes keeldusid lepingut
pikendamast, kohustusid maksma kolmenaelast maksu aastas. Lisaks sellele piiras
frantsiisi seadusemuudatuse deklaratsioon (ingl “Franchise Act”) 1896. aastal ka
indialaste poliitilise esindatuse. (Belmekki 2011: 84-85)

Gandhi esimene tookoht Lduna-Aafrikas oli Pretorias asuvas firmas Dada
Abdullah juristi-konsultandina. Louna-Aafrika osutus tema kujundajaks. Seal kogetu avas
ta silmad rassilisele diskrimineerimisele palju tdsisemates vormides kui varem néhtu.
Gandhi uskus enesevéérikusse ja sellesse, et seda ei saa inimeselt dra votta, kui just ise ei
anta. Kui ta kord Durbanist rongiga Pretoriasse soitis, késkisid valge nahavirviga reisijad
tal esimese klassi vaguni istekohalt liikuda madalaimasse kolmandasse klassi, mis on
kohane “virvilistele” inimestele. Gandhi noudis, et ta saaks oma ostetud 1. klassi kohale
jaada, kuid teda ei voetud kuulda ja liikkati rongist vdlja. (Bansal 2013: 139) Kiilmal 66l
rongist véljavisatuna lageda taeva alla jddnud, meenutas Gandhi autobiograafias
emotsioone: “Hakkasin mdtlema oma kohustuste peale. Kas ma peaksin voitlema voi
naasma Indiasse vOi peaksin vaatamata solvangutele minema Pretoriasse ja naasma
Indiasse siis, kui t60 on tehtud? Argplikslik oleks tagasi joosta Indiasse enda tiit
potentsiaali kasutamata.” (Gandhi 1927: 104) Gandhi otsustas mitte olla argpiiks ja
voidelda. Seda voib pidada Gandhi elu iiheks poordepunktiks, mis vabastas ta hirmu
kammitsaist ja andis talle joudu ning enesekindlust. Tema aktiivse vdgivallatu voitluse
alguseks voib tinglikult pidada seda situatsiooni. (Bansal 2013: 139)

Gandhi tundis seepeale kutsumust, et tal tuleb Louna-Aafrikas elavate indialaste
jaoks midagi teha. Ta vottis Pretorias osa indialaste koosolekutest ja peatselt kadus ka
tema hébelikkus. Tema esimene avalik kone moddus raskusteta. Gandhi moodustas India
Kolonistide Liidu, et muslimid, hindud, kristlased ja teised Indiast tulnud usuriihmad
saaksid koonduda. (7bid: 140)

Olles aasta aega toodanud Louna-Aafrikas, plaanis Gandhi esialgu tagasi Indiasse
naasta, kuid teda veendi kauemaks jddma ja asuma seaduslikul teel vditlema Natali
seadusandliku kogu vilja kdidud seaduse parandusettepanekutega, millele tuginedes
poleks India immigrandid valimistel hdéletada saanud. Gandhil polnud vdimalik seaduse
vastuvOtmist takistada, kuid tema ponnistused olid sellegipoolest edukad. Ta tdmbas
tdhelepanu indialaste rahulolematusele Louna-Aafrikas ja aitas 1894. aastal asutada Natali

India Kongressi, mille sekretiriks valiti tema ise. (Belmekki 2011: 87)



Gandhi po6rdus 1896. aastal lithikeseks ajaks Indiasse, et votta sealt Louna-
Aafrikasse oma naine ja lapsed. Aafrikasse naasnuna riindas 1897. aasta jaanuaris teda
valgete jouk, plitides Gandhit lintSida. Jougu litkmete vastu Gandhi siitidistust ei esitanud
ja viitis, et liks tema pohimotetest on mitte otsida kohtu kaudu hiivitust isiklikult toime
pandud kurja vastu. Seda voib pidada varajaseks mérgiks pohimotetest, mis kujundasid
Gandhi hilisemat vigivallatut voitlust. Gandhi kaitses end kohtus ka méssule Shutamise
stitidistuste vastu, vdites, et vdgivallatus on tema usu esimene ja tdekspidamiste viimane
punkt. (Bansal 2013: 140141 ; Toit 1996: 644—653)

Usna pea kirjutas Gandhi produktiivselt ajalehtedele ja astus iiles koosolekutel. Ta
andis endale kiill aru, et Louna-Aafrika vOoimumehed ei taha midagi muuta, kuid
indialaste kohtus diglaselt kohtlemise nimel voitles ta sellest hoolimata.

Mitmeid Gandhi ettevotmisi varjutas 1899. aastal puhkenud Inglise-Buuri sdda
valgete kolonistide — brittide ja buuride — vahel. Soja ajal rajas Gandhi arstiabi korpuse, et
aidata Briti poole haavatud voitlejaid. Korpusesse kuulus tema juhtimise all iile tuhande
indialase. Parast buuride liitiasaamist brittidelt 1902 olid britid Gandhile tema t66 eest
tanulikud. (Gandhi 1939: 137-143; Toit 1996: 648)

Uheks vastuolulisemaks teguviisiks Gandhi puhul voib pidada seda, et ta viitis, et
indialastel tuleks toetada Briti sdda afrikandide vastu, et tédielikult legitimeerida oma
kodakondsustaotlus. Tema organiseeritud arstiabikorpus oli iiks vdheseid meditsiiniga
tegelevaid iiksusi, mis pdetas ka haavatud musti aafriklasi. Gandhi ise oli
kanderaamihoidja Spion Kopi lahingus. Spion Kopi lahing oli Inglise véeiiksuste iiks
esialgsetest liitiasaamistest.

Hoolimata tidnulikkusest Gandhi vastu ahistati indialasi endiselt. 1903. aastal
asutas Gandhi korra nddalas ilmuva ajakirja ,,Indian Opinion* (Indialase Arvamus), mis
hoidis India kogukonna asjadega kursis ja mida anti vélja neljas keeles: inglise, hindu,
gujarati ja tamili. (Bansal 2013: 140—-141 ; Toit 1996: 644—653)

Gandhil oli ohtralt tegemist ka sdjajargsel ajal. 1904. aastal rajas ta Durbani
lahedal Phoenixis maa-asunduse, kutsudes sinna elama tema toekspidamisi véértustavaid
indialasi. Ta tegeles hea meelega koigi raskemate ja polatumate toodega. Pithendudes oma
kutsumusele, iitles ta lahti ametist, mis t0i talle aastas sisse kuus tuhat naela. Gandhi, kes
andis vaesusetootuse, ei kulutanud sellest peale enam rohkem kui kolm naela kuus.
(Gandhi 2013: 155)

Transvaali piirkondliku valitsuse parandusettepaneku vastu, millega taheti koiki

indialasi sundida end registreerima (ingl “Asiatic Law Amendment Ordinance”
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allkirjastati 1906. aasta augustis), kuulutas Gandhi 1906. aastal vilja vigivallatuse
kampaania. See oli alandav ja diskrimineeriv seadus — aasialaste registripidaja juurde tuli
minna  fiitisilisele  ldbivaatusele, anda  sdrmejdljed ja  kandma  kaasas
registreerimistunnistust. Vastasel juhul voidi indialasi ja teisi aasialasi trahvida,
vangistada v0i maalt vélja saata. See seadus sai tunduks kui “Must akt”. See tolgiti ja anti
vilja Gandhi veetavas India Arvamuses koos artiklitega, mis seda hukka moistsid. Mone
pdevaga organiseeriti massilised koosolekud, millest votsid osa tuhanded indialased.
Protest “Musta akti” vastu oli Gandhi kaheksa-aastase vastupanukampaania algus. (Bose
2014)

Too seadus oli vaid iiks paljudest ndidetest, kuidas indialasi Transvaalis
diskrimineeriti. Peale selle pidid nad maksma erilist maksu ja wvalitsus keeldus
tunnistamast abielusid, mis olid s6lmitud hindu traditsioonide kohaselt.

Jargneva kaheksa aasta jooksul vangistati Louna-Aafrikas tuhandeid indialasi ja
nende seas korduvalt ka Gandhit. Indialasi peksti ja isegi tulistati. Protestijad vastasid
omakorda streikidega, keeldusid end registreerimast, poletasid registreerimiskaarte ja
kasutasid ka teisi védgivallatu vastupanu meetodeid. (Bansal 2013: 140-141 ; Toit 1996:
644-653)

Sel ajal kujunes vélja Gandhi poliitilise voitluse taktika, mida ta kutsus
satyagraha’ks (snskr satyagraha — “tde hoidmine”, Gandhi vditlusmeetodi nimetusi).
Tunduvalt laialdasem rakendamine algas sellel 1906. aasta septembris ja kestis 1914.
aastani. Tegemist oli ajaloos enneolematu voitlusega, mille paradoksidest ei saanud jagu
ka wvanglad. Gandhi saavutas selle, mida esialgu soovis — tiihistati mitmeid
diskrimineerivaid seadusi. (Gandhi 2013: 155)

1908. aasta jaanuaris voeti Gandhi kinni ja pisteti mottekaaslastega vangi selle
eest, et nad uue seaduse ndudeid ei tditnud. Kui ta vangis istus, viisid vangivalvurid ta
Pretoriasse kindral Smutsi juurde, kes oli Transvaali valitsusjuht. Smuts lubas seaduse
tithistada, kui suurem osa indialasi end registreerib. Gandhi Idpetas seepeale protesti ja
indialased, nende hulgas ka Gandhi, alustasid taas registreerimisega, kuid valitsus ei
pidanud oma lubadust ja iisna pea poletati taas registreerimistunnistusi. (Rai 2000: 19-20)

Ometi tundsid paljud aktivistid end reedetuna, kuna Gandhi ndustus end
registreerima. Veebruari keskel riindas riihm vihaseid satyagrahi’sid Gandhit, kui ta oli
teel registreerimiskontorisse. Kindral Smuts ei pidanud kinni oma lubadusest, mis

puudutas “Musta akti”. Gandhi andis Smutsile aega kuni 1908. aasta 16. augustini, et tdita
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oma lubadust ja seadus tiihistada. Smutsile seatud ultimaatumi tottu taastas Gandhi
usalduse aktivistide silmis. (Bose 2014; Rai: 20)

1907. aastal voeti vastu jarjekordne seadus (The Transvaal Immigration
Restriction Act), mis seadis piirangud indialaste sisenemisele Transvaali teistest
provintsidest. See mojutas indialasi iile kogu riigi. Enamik inimesi elas Natali provintsis,
kuid soovis ligipddsu joukamasse Transvaali provintsi. (/bid; Ibid: 19)

Satyagrahi nimega Sorabji informeeris valitsust, et ta rikub protestiks seadust. Ta
sisenes Transvaali loata ja arreteeriti. Keeldunud lahkuda Transvaalist ka pérast kohtusse
ilmumist, maisteti ta vangi ja sunnitodle 1908. aasta juulis. Paljud satyagrahi’d kordasid
tema tegu ja aina enamatel késti Transvaalist lahkuda ja nad arreteeriti.

Suurbritanniasse saadeti India delegatsioon, et otsida tuge Briti valitsuselt, kuid
sellega ei kaasnenud edu. Satyagrahi’d jitkasid kohapeal seaduse rikkumist, kuni vanglad
olid iilerahvastatud. Kuna paljude perekondade toitjad olid vangis juba pikka aega, kaotas
litkumine hoogu, vaatamata sellele, et Smutsi riigikord voeti Briti jarelevalve alla.

1910. aastal asutas Gandhi arhitekt Hermann Kallenbachi abiga pdllumajandusliku
kogukonna, mida ta nimetas Tolstoy Farmiks. Satyagrahi’d ja nende perekonnad olid
teretulnud seal elama lihtsuse ja distsipliini pohimottega. T66 oli kogukonnas jaotatud
vordselt, piitides suurendada soolist vordoiguslikkust. Tolstoy Farmis tegutses ka kool,
mis Opetas mitmeid aineid ning kasvatas sOprussuhteid laste seas. Tegevusloata miiiidi
farmis puu- ja juurvilju ning jitkati Transvaali piiri tiletamist. (Rai 2000:19-20)

1912. aastal kiilastas farmi Gandhi sdber Gokhale, kes oli India poliitiline figuur.
See oli esimene kord Gandhi tegutsemisaja jooksul Louna-Aafrikas, kui India liider
kiilastas Louna-Aafrikat. Gokhale reisis Louna-Aafrikas mitu kuud, pidades kdnesid
indialastele ja eurooplastele, kohtudes satyagrahi’de ja kindral Smutsiga. Enne lahkumist
soovitas Gokhale Gandhile, et satyagraha peaks voditlema iga-aastase kolmenaelase
maksu vastu, mis oli osa 1895. aastal vastu voetud immigratsiooniseadusest. Tegemist oli
maksuga, mis oli viga koormav sulastele ja nende perekondadele. (Ibid: 17-21)

1913. aasta mairtsis sal satyagraha liikkumine valitsuse tegevusest taas
motivatsiooni. Ulemkohus teates, et nad keelduvad tunnistamast hindude ja moslemite
vahelisi abielusid. India kogukonnad olid sellest nordinud ja aina suurem hulk naisi
ithines litkumisega.

Vorddiguslikkuse suurendamiseks votsid Gandhi  ja teised satyagraha’st
innustunud mehed {ile lilesanded koogis, valmistasid siiiia, pesid ndusid ja puhastasid

porandaid. Satyagraha’ga liitunud naised saadeti Durbani rongijaama, et protestiks
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Transvaali piiri iiletada. Gandhi naine Kasturba juhatas satyagraha naiste riihma
Transvaali, et sooritada kriminaalkuritegu, mille eesmérgiks oli koormata iile vanglad.
Ametnikud olid naiste arreteerimise suhtes kohklevad ja see innustas veelgi rohkem naisi
piiri ililetama. Naiste arreteerimine ja vangistamine drritas India kogukonda. (Gandhi
1939: 185-188; Toit 1996: 651-653)

Protestiks kolmenaelase maksu vastu tihinesid t66lised entusiastlikult végivallatu
voitlusega ja peatselt streikis iile viie tuhande kaevuri ja raudteetodlise. Kuna juba nii
palju inimesi liitus végivallatu vditlusega, tegi Gandhi ettepaneku korraldada 36-miiline
marss Newcastle’ist Charlestowni. 6. novembril 1913 alustati kahe tuhande mehe ja 127
naisega marssi, mis kestis neli pdeva. Charlestownist suunduti edasi Tolstoy Farmi.
Gandhi arreteeriti kolm korda ja vabastati kautsjoni alusel, parast mida ta taas marsiga
ihines. Viimasel arreteerimisel moisteti ta iiheksaks kuuks vangi ja sunnitéole. 10.
novembril vahistati kdik marssijad ja pandi rongile ning sdidutati Newcastle’isse tagasi.
Kaevurid saadeti kaevandustesse, mida valvati niilid sdjavde poolt suuremate joududega.
Paljud saadeti sunnitoole. Puhkesid spontaansed streigid, mis viisid végivaldsete
vastasseisudeni, mitmed streikijad said surma vOi haavata  kokkupdrkes
julgeolekujoududega. (Toit 1996: 651-652)

Uudised haarangust levisid ja innustasid veelgi rohkem protestima. Uudised
Gandhi arreteerimisest ja politsei julmusest tekitasid Indias furoori. Briti ametnik Indias
lord Harding pidas avaliku kdne, moistes hukka indialaste kohtlemist Louna-Aafrikas.
Novembri 16puks olid Durbani ja Pietermaritzburgi turud seisakus. Satyagrahi’d streikisid
ja selle tulemusena suleti suhkrutehased, hotellid ja restoranid. (/bid: 652-653)

1914. aasta alguses jouti kokkuleppele, et kolmenaelane maks tiihistatakse, ja
noustuti aktsepteerima hindude abieluriitusi. Vastutasuks ndustus Gandhi Satyagraha
1opetamisega. Edaspidi tegeldi indialaste kaebustega 1dbi Gandhi ja kindral Smutsi
kirjavahetuse. Satyagrahi’d pidasid kokkulepet suureks voiduks, kuigi see ei kaotanud
koiki rohuvaid seadusi ning kultuurilisi norme indialaste ja teiste vérviliste vastu Louna-
Aafrikas. Mingisugunegi diglus oli Louna-Aafrika indialastele kétte voidetud ja Gandhi
tundis, et ta on oma iilesanded Louna-Aafrikas tditnud. Gandhi lahkus Louna-Aafrikast
pdrast seal veedetud 21 aastat, et naasta Indiasse. (Bansal 2013: 140-141 ; Toit 1996:
644-653)
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2. SATYAGRAHA RAKENDAMINE INDIA VABADUSVOITLUSES

2.1. SATYAGRAHA JUURUTAMINE INDIAS 1914-1924

Gandhi naasis 1915. aastal Indiasse ja tdnutdheks tema poliitilise tegutsemise eest
Louna-Aafrikas voeti teda kodumaal vastu kui kangelast. Gandhi oli Indiast ligemale
kakskiimmend aastal eemal olnud ega tunnetanud veel riigi tegelikku olukorda.

Samm sammu haaval hakkas muutuma nii Gandhi iseloom kui véljandgemine.
Noorest massumeelsest angliseerunud advokaadist, kes oli &dsja Lduna-Aafrikast
saabunud, sai poolpaljas ja karedais kodukootud rdivastes India rindmunk. On véidetud,
et sellise muutuse idee kéis talle védlja muslimite liider ja Kongressi liige Muhammad ‘Ali
Jinnah. Gandhi hakkas vilja nigema nagu vana testamendi prohvet, see aitas tal voita
India masside poolehoidu ja avaldas siigavat moju ka inimestele Léaédnes. Sellegipoolest ei
suutnud ta veenda traditsioonilise hindu {ihiskonna koorekihti, kes nidgi Gandhis petist ja
ohtlikku poliitikut. (Danielou 2011: 316)

Gandhi vaenlane Louna-Aafrikas kindral Jan Smuts joudis varakult jareldusele,
milline voim voOib olla vigivallatusel, ja ta nidgi Gandhi filosoofias ohtu. Oxfordi
klassitsist Gilbert Murray hoiatas maailma Gandhi eest: “V3imul olijad peaksid olema
ettevaatlikud, kuidas kdituda mehega, kes ei hooli sensuaalsetest naudingutest, rikkusest,
mugavusest, Ulistusest ega edutamisest ja on piihendunud ainult sellele, mida ta digeks
peab. Ta on ohtlik ja ebamugav vaenlane, kuna tema keha vallutamine ei vii tema hinge
allutamiseni.” (Murray 1918: 126) Gandhi kaasaegne Maharastra braahman Bal
Gangadhar Tilak oli liks esimesi, kes viitis, et poliitika on “sdnaosavate inimeste méng ja
pole moeldud sadhu’dele (sanskr piiha mees)” (Wolpert 1961: 291) ja Gandhi, kes paistis
poliitika spiritualiseerimisel olevat jareleandmatu, méngib ohtlikku méngu religiooni
poliitikasse tuues. (Lal 2009: 282-283)

Mo66dus neli aastat, enne kui Indias kdlas esimest korda avalikult sona satyagraha.
Gandhi veetis aasta Indias ringi reisides ja seadis end siis sisse Lddne-Indias, kuhu ta
asutas ashram’i ehk kogukonna, mida ta hakkas kutsuma Satyagraha Ashram’iks. Ta
hakkas seal koos perekonna, sOprade ja jéargijatega elama, poldu pidama ja Oppima.

(Bansal 2013: 141)
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Satyagraha pakkus igale inimesele voimaluse tunda end osana suures iihises lrituses.
Gandhi tiiheks esimeseks poliitiliseks sammuks Indias oli vaeste aitamine, mis ei
moddunud probleemideta. 1915. aastal tekkis Gandhil raskusi selgitamaks, miks ta kutsus
ithe puutumatute perekonna Satyagraha Ashram’isse elama. Sellega kaotas ta olulist
rahalist toetust, sest tal ei onnestunud veenda kogukonna joukamat osa. (Bansal 2013:
141)

Vaatamata rahalisele Kkitsikusele kulus Gandhil ohtralt aega kogukonnas
puuvillakiude niidiks kedrates, selleks kasutas ta lihtsat kédsivokki. Gandhi jaoks oli
ketramine iiks tdhtsamaid tegevusi ja ta tahtis indialastele demonstreerida, et nii on neil
voimalik saavutada kontrolli to0stuse iile ja vOtta see enda katesse. Ketramisega said koik
hakkama ja seda oli lihtne Oppida. Gandhi vditis, et kui inimesed toodaksid ise niiti,
poleks vaja puuvilla toorainena inglastele eksportiks viia. Inglismaal puuvilla ketramise ja
kanga kudumise asemel vOib India puuvilla hoopis kodumaal toddelda ja seeldbi jadks
kasum saagist indialastele. Ise kedrates saaks inimesed ka enda valmistatud riideid kanda
ja miiiia neid India turgudel, et ei peaks sdltuma brittidest, kes neile kangast sisse toovad.
(Bansal 2013: 141-142 ; Merriam 1975: 303-304)

Gandhi iiks paljudest vastupanumeetoditest oligi tema riietus. Gandhi hakkas
vilismaistes riietes nigema peamist India vaesuse pohjust. Loobudes lddne moest, lootis
ta mobiliseerida indialaste masse. Gandhi seadis kaasmaalastele eeskuju, hakates kandma
dhoti’t (sanskr niudevéd). Vihemalt kaks tuhat aastat vana dhoti representeeris tavalist
igapdevast India todliste riietust. Pidevalt vaestega suhestuda piiiides avastas Gandhi
kostlitimi veenmisjou. Dhoti peegeldas Gandhi alandlikkust ja ametliku avaliku voimu
puudumist. Samuti toetas dhoti hindu printsiipi mitteomamisest (sanskr aparigraha), mida
on pikalt seostatud India piihade meestega. Dhoti kehastas indialikku ausat t66d,
intellektuaalset ausust ja spirituaalsust. (Merriam 1975: 302)

Gandhi pidas oluliseks kontakti saavutamist indialastega. Ta ei hoolinud eriti
sellest, et niudevod kandmine ei veennud aristokraatlikku Winston Churchilli, kes
kirjeldas India liidrit kui poolpaljast “vdoimuvastast fakiiri” (Lateef 1961: 117) Labi oma
elu, kuid eriti massiivse kodanikuallumatuse kampaania ajal aastatel 1920-1922 utsitas
Gandhi koguma ja poletama koiki vélismaise paritoluga rdivaid. Dramaatilisim
tulepuhang leidis aset 1. augustil 1921. aastal Bombays, kui Gandhi isiklikult siiiitas
hiiglasliku kuhja riideid enam kui saja tuhande inimese ees. (Merriam 1975: 303) Gandhi
iseloomustas seda slindmust jargnevalt: “See oli kdige inspireerivam vaatepilt, mille

tunnistajateks olid tuhanded vaatlejad. Kui leek vottis hoogu, helisesid rahva seas lédbi 6hu
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rodmuhiitided. Meie ahelad oleksid nagu tiikkideks purunenud. Ma loodan, et riiete
poletamine jétkub ja laieneb iihest India otsast teise ega 10pe enne, kui iga vilismaine
riideese on tuhaks pdletatud voi Indiast vélja saadetud.” (Gandhi 1921: 554-555)

Tule kasutamine kommunikatiivsetel eesmérkidel ei olnud midagi uut. India
miitoloogias on tuli omanud alati auvdirset positsiooni ohverdamisel. Puhastustules
stittivad riided olid viliseks siimboliks satyagraha sisemisele soojusele, mis oli disainitud
poliitilise ja majandusliku rohumise vastu Indias. (Merriam 1975: 303)

Gandhi kiindumus pédrismaiste rdivaste vastu viis otsusekindlalt vokiratta
kohandamiseni vabadusliikumises. Vokiratas stimboliseeris Gandhi jaoks vélismaistest
ritetest loobumist. Vokiratas oli ka iidne, teada-tuntud ja lihtsasti kéttesaadav tOoriist
enamikus India kiilades. Mitte-koost66 litkumise ajal 1920-1922 praktiseeriti Gandhi
eeskuju jirgides ketramist eriti hoogsalt, liites rahvamasse itheks. 1942.—1947. aastal oli
Gandhi ponnistuste tottu vokiratas ka India rahvuslipul. (/bid: 304)

Gandhi jaoks oli satyagraha ohutu, kuid usaldatav abindu, mis eeldas korgemat
sorti vaprust nende jaoks, kes selle omaks votavad. Satyagraha polnud mitte sdduri
vaprus, kes oli valmis surema vaenlast tappes, vaid selle rakendaja — satyagrahi — pidi
alati olema valmis kandma endas kannatust ja demonstreerima maailmale ausust oma
eesmdrkides ja Oiglust ndudmistes. Satyagraha relvaks pidas Gandhi usku Jumalasse.
Gandhi arvates ei pidanud satyagraha’t omaks votma keegi, kes ei olnud valmis
markimisvaarseks vaimseks pithendumuseks. (Mehta 2013: 37-49)

Satyagraha filosoofia vaatles veenmist kui vastase viimist korgemasse
teadvusetasandisse selmet ta lihtsalt alistada voi iile kiilvata argumentatsiooniga. Selline
lahenemine peegeldas endas traditsioonilist India retoorikat, mis tdhtsustas konsensust ja
noudis llimat iihtsust vabatahtlikkuse alusel. Juurdunud eeldus, et vastane peab 10puks
advokaadi oskusliku veenmise tottu kannatama, ei meeldinud Gandhile. Tema
metodoloogia oli pigem see patukahetsusega asendada ja hindude lepitus ilmnes patu
lunastamises, palverdnnakutes piihadesse kohtadesse ja paastumises. (Merriam 1975: 292)

1917. aastal joudis Gandhi kdrvu Champarani piirkonna maaomanike murekoorem
— inglasest maaomanikud sundisid talupoegi kasvatama indigot. Indigot kasutati kangaste
varvimiseks, kuid selle hind oli langenud ja kahjumit sunniti kinni maksma talupoegade
sissetulekust. Gandhi suundus seepeale Champarani, kus talle said osaks maaomanike
solvangud. Usna pea algatas Briti valitsus selles murekiisimuses ametliku juurdluse,

millest paluti osa votta ka Gandhil. (Bansal 2013: 141-142; Hardiman 2011: 99—-101)
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Gandhi pidas oma iilesandeks uurida talupoegade seisukorda Champaranis ja
oppida tundma nende kaebusi istandike omanike vastu. Selleks pidi ta kohtuma tuhandete
talupoegadega, kuid enne uurimisele asumist tutvus ta ka istandike omanike
seisukohtadega ning vestles maakonna komissariga. “Istandike liidu sekretér iitles mulle
otsekohe nédkku, et minul kui korvalisel isikul ei ole mingit digust tiikkida istandike ja
rentnike vahele; kui on pdhjust kaebusteks, esitagu ma see kirjalikult.” (Gandhi 1939:
243) Ka komissar piiiidis Gandhit hirmutada ja soovitas tal voimalikult kiiresti lahkuda.
Gandhi ei ndinud endas korvalist isikut ja uuris hoiatusele vaatamata rentnike olukorda.
(Ibid) Nagu oodata oligi, arreteeriti Gandhi peagi ja talle anti kidsk provintsist lahkuda.
Ent sajad tuhanded inimesed protestisid tema vabastamist nodudes vangla,
politseijaoskondade ja kohtute juures. “See pdev Champaranis margitses unustamatut
stindmust minu elus ning rddmupéeva talupoegadele ja mullegi. Seaduse jargi pidin kohtu
alla minema, aga tdeliselt mdisteti kohut valitsuse iile. Prokurdr, kohtunik ja teised
ametnikud istusid nagu ndeltel. Nad ei teadnud enam, mida ette votta.” (/bid 1939: 246)

Lopuks soostus provintsi valitsus brittide Ohutusel tema ndudmistega, andis
kiilaelanikele diguse otsustada, mida nad kasvatavad, ja lubas hiivitada nende kahjud. See
polnud kiill taielik voit, kuna talupojad pidid osa oma sissetulekust ikka maaomanikele
andma, kuid nende rahaline olukord paranes méarkimisvairselt. Voitluse 16pus poordusid
inimesed Gandhi poole nimega Bapu (isa) ja Mahatma (suur hing) ning tema kuulsus
riigis levis. (Shani 2011: 659-678)

1918. aastal 101 valitsus uue seaduse, mis andis diguse kasutada rangeid meetmeid
nende suhtes, kes tahtsid protestida Briti voimu vastu. Seadus kandis nime “Rowlatti
eelnou” kohtunik Sir Sidney Rowlatti jargi. Tema eestvedamisel sai uus seadus koostatud
ja valitsusele esitatud. Seaduse kohaselt oli Oigus panna rahutuste tekitamises
kahtlustatavad vangi ja kohtuistungid voisid toimuda vandemeeste osavotuta, sealjuures
otsused edasikaebamistele ei kuulunud. Rowlatti komitee lootis, et need meetmed teevad
16pu Briti voimu vastastele sepitsustele. Gandhi ja teised indialastest liidrid organiseerisid
selle seaduse vastu kogu Indias protesti. Pdrast {ilikarmi tsensuuri kehtestamist,
salapolitsei loomist ja kindralkuberneridele erakordsete volituste andmist otsustas Gandhi
vilja tulla satyagraha’ga, mille edu vois tagada vaid massiline osavott. (Shani 2011: 659—
678 ; Chakrabarty 2008: 153—180)

6. aprillil algas Indias esimene satyagraha hartal’iga (termin, mida kasutati

streigiks), mil otsustati rikkuda keelatud kirjanduse miiligi seadust. Indias keelatud
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Mahatma Gandhi raamatud triikiti selleks puhuks ja nendega kauplemist ei varjatud.
(Shani 2011: 659-678 ; Chakrabarty 2008: 153—180)

1919. aastal, mil toimus hartal, suleti poed ja indialased ei ldinud ei todle ega
kooli. Kuigi streik oli valdavalt rahumeelne, arreteeriti Gandhi. See tekitas moningates
kohtades viagivallapuhanguid. Kdige hullemaks kokkupdrkeks briti valitsusega kujunes
Amritsaris Jallianwala Baghis, mis on ehitiste ja miiiliridega piiratud suur viljak. Kitsast
kahe maja vahel asuvast sissepddsust marssis véljakule ligikaudu kakskiimmend tuhat
protestimeelset, kes ei teadnud vahepeal kehtestatud koosolekute keelustamisest midagi.
Meeleavaldajatele jiargnes Briti brigaadikindral Dyer koos sdduritega, kdskides neil
hoiatamata protestijate pihta tule avada. Kodigest iliksikutel onnestus véljakult pdgeneda.
Massimorva peale katkestas Gandhi hartal’i, viltimaks mone jarjekordse vigivallaakti
toimumist. (/bid)

Kuigi ametlikel andmetel tapeti 379 indialast, oli tegelik hukkunute arv arvatavasti
ligikaudu 1000. Massimdrva jarel mdistsid juhtivad Suurbritannia poliitikud metsikuse
hukka ja indialased maéssasid tdnavatel. 1940. aastal lasi iiks Pandzabi revolutsionéér
Londonis maha 1919. aastal Pandzabi kuberneriks olnud Sir Michael O’Dwyer’i. Gandhi,
kes oli vahepeal India Rahvuskongressi juhiks saanud, kritiseeris molemaid, nii Dyerit kui
ka vigivallatsejaid. Ta avaldas kaastunnet iilestdusus hukkunud Briti tsiviilohvritele ja
moistis mdratsemise hukka — seda paljude India Rahvuskongressi litkmete raevuks.
Amritsar aitas Gandhil jouda otsusele, et ainus tee edasi on India iseseisvus. Alates 1921.
aasta detsembrist aitas ta parteid reorganiseerida, pidades silmas vaid seda iihte eesmaérki.
(Ibid)

Areva olukorra leevendamiseks saadeti Indiasse Walesi prints, loodeti, et kdrge
visiit rahustab elanikkonda. Gandhi kuulutas vélja uue hartal’i ja kui Walesi prints 17.
oktoobril Bombaysse saabus, vaatasid talle piduliku vastuvotu asemel vastu inimtiihjad
tdnavad. Jai mulje, et indialastele ei1 lahe karvavordki korda printsi ndgemine. Inglastele
mojus see Sokina, kuid massiliste arreteerimistega mitte millegi eest alustada ei saanud.
India Rahvuskomitee liidrid siiski vangistati.

1920. aastal sai Gandhi Uleindialise Kohalike Omavalitsuste Liidu presidendiks ja
ta hakkas iihendama eri usundite esindajaid, kes soovisid Indiale iseseisvust ja mitte teha
koostodd inglastega. Boikoteeriti maksude maksmist, saadeti tagasi brittide jagatud
autasusid ega ostetud Inglismaalt toodud riiet. Gandhit siilidistati katses hédvitada valitsuse
autoriteeti ja ta heideti vanglasse, kust ta vabastati planeeritust varem 1924. aastal, sest ta

haigestus pimesoolepdletikku. (Kaul 2006: 470—479 ; Kumar 1983: 16-27)
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2.2 INDIA VABADUSVOITLUS

Inglise Ida-India Kompanii oli 1849. aastaks India tdies osas hdivanud ja India
muutus de facto Briti impeeriumi osaks. Viikesed territooriumid India rannikualadel
sdilitasid sellegipoolest Portugal, kelle koosseisu kuulusid Goa, Daman ja Diu, ja
Prantsusmaa, kes valitses Pondicherryt, Mahet, Karaikali, Chandernagori ja Yanami. See,
et Indiat haldas kaubanduskompanii, ldks vastuollu maailma muutuva poliitilise seisuga ja
tekitas rahulolematust nii Suurbritannias kui ka Indias. Inglise Ida-India Kompanii
likvideeriti 1858. aastal ja Suurbritannia valitsus vottis voimuohjad enda kitte. India
muutus kroonikolooniaks ja 1877. aastal sai Indiast Suurbritanniaga personaalunioonis
olev India impeerium. Kuigi india oli pro forma iseseisev riik, kuulus India tegelikkuses
Briti monarhi esindava asekuninga voimu alla. Selline poliitiline vdimujaotus kestis
aastani 1947. (Danielou 2011: 306-309; Hallik, Kuura, Klaassen 2007: 14)

Gandhi vangisoleku ajal hakkas India Rahvuskongress 16henema ja hindud ning
muslimid poordusid tiilli. 1924. aastal vanglast vabanedes otsustas Gandhi hindude ja
muslimite lepitamiseks, et loobub toidust, kuni vaenupooled on taas {ihinenud. Mitmetest
iildsuse veenmismeetoditest peale jutluste, riietuse ja rdnnakute oli paastumine Gandhile
iiks iseloomulikumaid viise. Paastumine vdimaldas poliitikuid mojutada ja sotsiaalset
ndrvi puudutada, mida oli raske saavutada pelgalt konede pidamise ja ldbirddkimistega.
Samuti kandis see endas vaimset uuenemist mehe jaoks, kes oli pithendunud oma meeli ja
ihasid kontrollima. (Gandhi 1993: 406)

Gandhi suhtus paastumisse kui relva, mille juured ulatusid selliste religioossete
juhtideni nagu Buddha, Jeesus, Muhamed ja hindu jumalad Ramachandra ning Pavrati.
Gandhi négi toelist paastumist kui intensiivse palvetamise kogemust ja hinge ihalust
ithineda jumaliku olemusega. Igasugune fiilisiline enesesalgamine pidi olema saadetud
karmi vaimse distsipliiniga. (Merriam 1975: 290-306) Ta td1 vélja Bhagavadgitd visiooni
paastumisest kui vélise piirangu siimbolist, mis juhatab sisemisele enesekontrollile:
“Mehele, kes piirab oma meeli viljastpoolt, kaovad tajuobjektid ja ta jatab maha ihaluse;
kui ta on ndinud Kdige Korgemat, kaob isegi thalus.” (Ibid)

1929. aastal keeldusid inglased endiselt veel India iseseisvumise iile arutamast ja
Gandhi kavandas sellega leppimatusest uut liiki protestiavaldust ehk ‘“Soolamarssi”.
Gandhi vottis vastu otsuse, et rikub pdlatud seadust, mis andis Briti valitsusele ainudiguse
soola koguda ja miitia. Gandhi suundus randa ja kogus seadust trotsides endale ise soola.

Sadrane tavatu protsess jdi paljudele esialgu arusaamatuks, kuid peagi levisid koikjal Briti
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vOoimu vastased protestilained. Indialased kogusid soola, poletasid kangaid ja streikisid.
Soolaretke teekond laius Ahmadabadi ldhedal asunud Gandhi kogukonnast kuni Dandi
linnani, mis asus rannikul. Kokku oli teekonna pikkus 243 kilomeetrit ja selleks kulus
Gandhil ja tema jargijatel kakskiimmend neli pdeva. Soolaretk oli esimene nii massiline
meeleavaldus Indias, millega iihines ka hulgaliselt naisi. (Merriam 1975: 299-300)

5. martsil 1931. aastal kirjutas Gandhi koos India asevalitseja (1926-31) lord
Irwiniga alla Gandhi-Irwini paktile, mis markeeris satyagraha 16ppu Indias. Soolaretke
tottu oli 1930. aasta 10puks kiimneid tuhandeid soolaretkest osavotnuid vanglas,
sealhulgas tulevane India peaminister Jawaharlal Nehru. Soolaretke kajastati
iilemaailmselt ja Irwin otsis viisi, kuidas seda 10petada. Gandhi vabastati kinnipidamisest
1931. aasta jaanuaris ja ldbirddkimistel Irwiniga noustus Gandhi satyagraha kampaaniast
loobuma, kui Irwin vabastab koik soolaretke kdigus arreteeritud ja annab indialastele loa
soola oma tarbeks valmistada. (Pletcher 2014)

Soolaretk oli edukas, sest protesti ulatus ja kuulsus sundisid inglasi
meeleavaldajaid —nende seas oli arreteeritud ka Gandhi — vanglast vabastama ja lubama
inimestel ise endale soola teha. Britid lubasid Gandhil minna ka Londonisse India
tulevikku puudutavale konverentsile. Kuid tdieliku omavalitsuse saavutamiseni ldks veel
palju aega. (Merriam 1975: 299-300)

Kui Gandhi 1931. aasta oktoobris Inglismaale saabus, tervitati teda soojalt.
Tavalised inimesed armastasid teda. Ta kohtas ka kuulsusi — kuningliku perekonna
litkkmeid ja filmitéht Charlie Chaplinit —, voludes neidki. Kuid konverents ise ebadnnestus.
Osa India delegaate tegi ettepaneku puutumatute kiisimuses eraldi hdédletada, kuid Gandhi
arvamus oli, et puutumatuid tuleb kohelda nagu teisi hindusid. (Guha 2007: 5) Londonis
Kingsley Hallis peetud kones kommenteeris Gandhi indialaste mottelaadi jargnevalt:
“Oma viimasel kiilaskdigus Mysores kohtasin paljusid vaeseid kiilaelanikke ja sain teada,
et nad ei tea, kes valitseb Mysoret. Nad lihtsalt iitlesid, et mingi Jumal valitseb Mysores.
Tunnen nagu Mysore vaesedki, et universumis on kord, mille muutumatu seadus hdlmab
koike ja koiki eksisteerivaid olendeid. See ei ole pime seadus. See seadus, mis holmab
koike, on Jumal. Ma ei salga seadust ega seaduseandjat, kuna tean sellest voi Temast nii
vihe.” (Gandhi 1931)

Indiasse tagasi joudnud, alustas Gandhi jarjekordset néljastreiki, seekord tahtis ta
veenda poliitikuid puutumatute osas oma plaane muutma. Tal oli edu. Paar jargnevat

aastat mooddusid tal puutumatute ja teiste vaeste indialaste hiivanguks heategevustood
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tehes. Ta Opetas inimestele, kuidas nad saavad hea ja toitva s66gi, kui nad kasvatavad ja
valmistavad seda ise. (Guha 2007: 5)

Inglismaa astus 1935. aastal India valitsemise seadusega olulise sammu India
autonoomiale ldhemale. Provintsi omavalitsuste kétte ldks kontroll kohalike asjade file.
Omavalitsus moodustati sinna valitud inimestest. Teise maailmasdja alates leidis 1939.
aastal Suurbritannia, et esmalt tuleb voita Saksamaa ja Jaapan ning pérast seda voib
vabastada India briti iilemvoimust. Gandhi leidis, et pole mdistlik toetada sdda
demokraatia sdilitamiseks, kui Indias endas demokraatia puudub. Ta algatas vditluse
“Quit India” (ingl keeles “Vilja Indiast!”), ndudes brittide loobumist Indiast. See
seisukoht ldiks Gandhile taas vabaduse maksma ja ta arreteeriti 9. augustil 1942 Bombays
koos kogu Rahvuskongressi tookomiteega. Gandhi istus vanglas kaks aastat, samal ajal
surid tema abikaasa ja sekretdr. 1944. aastal halvenes Gandhi tervis ja ta vabastati
seetottu. (Zachariah 2012: 30-35)

Ajal, mil Gandhi vangis oli, saabus 1942. aastal Indiasse Briti poliitik Sir Stafford
Cripps, kes pakkus vélja sOltumatu India Liidu idee, kus iga India provintsi otsustada
jaéks, kas liidduga tihineda voi mitte. Gandhi négi selles ohtu India 16hestumisele, kuna
muslimitega asustatud alad ei sooviks iihineda liiduda, milles suurem osa alasid kuulub
hindudele. Muhammad Ali Jinnah ja teised muslimite liidrid soovisid isegi eraldiseisvat
muslimite riiki. (Hallik, Kuura, Klaassen 2007: 15)

Briti ajaloolased on hinnanud Crippsi missiooni ebadnnestunuks, kuid seda ei saa
nii liheselt votta. Tegemist oli esimeste konkreetsete sammudega, millega selgitati
Inglismaa plaane India iseseisvuse osas. Teises maailmasdjas pdrast 1943. aasta otsustavat
murrangut liitlaste kasuks hakkasid India liidrite seisukohad kalduma kompromissi poole
Suurbritannia valitsusega. Lébirddkimistel 1944. aastal Gandhiga, kes oli tiikk aega
vanglamiiliride vahel eraldatuses olnud, oli muslimite liider M. A. Jinnah kdigutamatu: ta
noudis India muslimitele omaette riiki — Pakistani. Gandhi oli pérast pikki kohklusi ndus
India jaotamisega kaheks, kuid tahtis enne allkirjastatud lepingut, mis oleks mdlemad
riigid konfoderatiivset laadi ithenduseks sidunud. India jagamine ei meeldinud Gandhile
iildse ja lepinguni ei joutud, sealjuures oli otsustav hdil nagunii Briti valitsusel. (/bid: 15-
16)

India liidrite seas ei leidnud Suurbritannia koalitsioonivalitsuse ja leiboristide
deklaratsioonid heakskiitu ning kutsusid esile rahutusi talupoegade hulgas ja
relvajoududes, nagu Bombay lendurite streik, “Talwari” meremeeste viljaastumine ja

rahutused mitmes sadamas. Briti politseil tuli sageli joudu kasutada. (Ibid: 17)
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Planeeritud parlamendivalimised leidsid aset 1945. aasta lopul. Provintside
tasemel sai India Rahvuskongress 930 ja Muslimite Liiga 497 kohta, kuid valimised ei

lahendanud probleemi. (/bid)

2.3 INDIA JAGAMINE JA GANDHI SURM

“12. mail 1946 avati teine Simla konverents, kus peamine arutlusobjekt oli India
jaotamine kaheks: hindude ja muslimite tsooniks. Suurbritannia valitsuse ettepanekud
seisnesid jargnevas:

1. Indiast saab dominiooni digustes provintside ja viirstiriikide liit, kusjuures
keskvalitsus on piiratud Oigustega, otsustades vaid kaitseprobleemide, vilissuhete,
kommunikatsioonide ja nendeks vajalike finantside iile. Kdik muud kiisimused ldhevad
laialdase autonoomiaga provintside ja viirstkondade padevusse.

2. Briti India provintsid ithendatakse kolmeks tsooniks: 1) valdavalt hindu
elanikega provintsid (Madras, Bombay, Orissa, Bihar, Keskprovintsid ja
Uhendprovintsid); 2) muslimi provintside idatsoon (Bengal ja Assam); 3) muslimi
provintside lddnetsoon (Punjab, Sindh ja Loodeprovints). Iga tsoon saab oma pdhiseaduse
ja valitsuse.

3. Konstitutsioonide viljatdotamiseks valitakse kolme usundi (hindud, muslimid,
sikhid) kuriaalse siisteemi alusel (iiks saadik miljoni inimese kohta) Asutavad Kogud,
viirstid médédravad ise oma delegaadid.

4. Tsoonide pohiseaduste viljatootamise jarel asutakse tihiselt vélja to6tama India
Liidu konstitutsiooni (siisteem oli kiillaltki keerukas).” (Hallik, Klaassen, Kuura 2007: 18)

Ettepanekute elluviimine ei kulgenud nii kergelt, kui esialgu arvati. Hindude ja
muslimite liidrite vahel konsensuse saavutamine osutus arvatust raskemaks olukorras, kus
India Rahvuskongressi ja Muslimite liiga eestvedajate vastuolud olid veelgi teravnenud.
Briti modju kahanes samaaegselt iiha silmapaistvamalt ja see sundis asekuningat
vahevalitsuse loomisega kiirustama. Vahevalitsuse peaministriks nimetati J. Nehru ja
vastukaaluks kuulutas M. A. Jinnah 1946. aasta 16. augusti “otsese surve pédevaks”
(Direct Action Day), mil toimusid muslimite ja hindude verised kokkupdrked. Kui
Bengali peaminister muslim Hussain Shaheed Suhrawardi {iritas Calcuttat hindudest
puhastada, siis Calcutta suureks tapmiseks nimetatud stindmus pani paljud muslimid ja
hindud kodudest pdgenema ning tekitas iileindialise kaose. (Hallik, Klaassen, Kuura

2007: 18; Naik 2014: 1500-1503)
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Suurbritannia valitsus asendas asekuninga ametikohal 1947. aasta kevadel
s0jameheliku ja liiga jdiga A. P. Wavelli lord Louis Mountbatteniga (1900-1979),
deklareerides, et teises maailmasdjas Kagu-Aasias liitlasvdgesid juhatanud Inglise
kuningliku suguvdsa liige jadb Inglise viimaseks asekuningaks Indias ning India vied
lahkuvad 1948. aasta juuniks Indiast. India liidrid ndustusid Mountbatteni ultimatiivse
deklaratsiooniga, mille jargi India pidi jaotatama kaheks dominiooniks hindude ja
muslimite vahel. Elanikkonna religioosset kuuluvust silmas pidades pidavat muslimite
dominioon loodama {iksteisest territoriaalselt lahus olevast Ida- ja L&é&ne-Pakistanist,
mille vahel laiuks tuhat viissada kilomeetrit India territooriumi. Selline ebaefektiivne
lahendus viis 1970. aastate algul Pakistani poliitilise I6henemiseni.

Bengal ja Punjab, mis olid rahvarohked India provintsid, tdid kaasa massilise
rahvaste ridnde usulistel pohjustel, sest need jaotati India ja Pakistani vahel. Etnoste
16henemisi, inimeste sunniviisilist iimberasustamist ja sellega kaasnevaid kokkuporkeid
toimus ka mitmetes Suurbritanniaga vasallsuhtes olevates viirstiriikides, mida oli Indias
suur hulk — 562.

Suurbritannia parlament vottis 18. juulil 1947 vastu India soltumatuse akti, mille
védljakuulutamine planeeriti 14. vo1 15. augustile. Kohe pérast soltumatuse
véljakuulutamist ja M. A. Jinnah’ poolt iildsuse eest salaja hoitud kahe dominiooni
vahelise piiri véljakuulutamist puhkes ohtralt rahutusi.

Juriidilised siindmused arenesid plaanipdraselt vaatamata rahutustele ja
kokkupdrgetele. 14/15. augusti keskkool 1947 kuulutati India soltumatuks ja Briti
impeeriumi koosseisu loodi kaks uut dominiooni: India ja Pakistan. (Hallik, Kuura,
Klaassen 2007: 18-23; Naik 2014: 1504-1505)

India jagamine otsustati paberil ja piisava ettevalmistuseta. Vilja jittes liksikud
piirkonnad Afganistani piiri ddres, polnud Indias {ihtegi piirkonda, kus poleks olnud
esindatud nii muslimite kui hindude kogukondi. Maa jagati rahvaarvu protsenti silmas
pidades ja piirkonnad, kus oli iile viiekiimne protsendi muslimeid, anti Pakistanile.
Bengalit, kus oli modlemaid umbes pooleks, ei kisitletud tervikuna, vaid jagati
piirkondadeks ja Calcutta linn suure hindu enamusega arvati vidlja. Sellest sai
ebaloomulik moodustis Ida-Pakistan, mis end 1971. aastal iseseisvaks Bangladeshiks
kuulutas. (Danielou 2011: 322-323)

Enam kui pool muslimeist jdi Indiasse. Pakistani hindusid rooviti, tapeti ja jaeti
ilma koigist digustest. Uuema ajaloo iihe kdige katastroofilisema véljardnde kdigus, mis

kestab tdnapédevani, hiiljati kodusid ja maid. “Kohtunik G. D. Khosla tagasihoidlikul
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hinnangul (Khosla 1950: 299) hukkus selle kdigus viissada tuhat ning 10,5 miljonit
inimest oli sunnitud kodunt lahkuma.” (Danielou 2011: 323)

Gandhi, kes oli vastumeelselt India jagamislepingule alla kirjutanud, sditis
Bengalist Delhisse kihutustood tegema, et kaitsta muslimeid tagakiusamise eest ja nduda
riigikassast osa Pakistanile loovutamist. Selle kdigus mdrvati ta 30. jaanuaril 1948 New
Delhis palvekoosolekul.

Gandhi maha lasknud noor braahman Nathuram Vinayak Godse, kes kuulus
oigeusklikku parteisse, vditis, et morva peamine pdhjus oli Gandhi pohjustatud
vaenulikkus traditsiooniliste hindu institutsioonide vastu. Noormees pidas seda
varasemast inglaste iikskoiksusest hullemaks. Teise pohjusena tdi ta vélja Gandhi
darmiselt lepliku suhtumise muslimitesse, hoolimata Indias hiljuti toimunud tapatalgutest.
(Ibid: 323-324)

“Gandhi jutlustas, et koostooni on voimalik jouda armastuse ja erapooletusega,
samal ajal kui muslimid nii Indias kui ka Pakistanis karjusid kdikjal: “Pakistani saime
lauldes, Delhi tuleb votta lahingus!” Morvari kohtus peetud kaitsekdne avaldamine Indias
keelati.” (Ibid: 324)

Gandhi surmale jargnesid tdnuohvrid paljudes hindu linnades. Gandhi maine oli
korge ja keegi ei osanud kindlalt 6elda, mis oleks saanud, kui Gandhit polnuks mdrvatud.
Mahatma oli vastu nii traditsioonilisele India poliitilisele {ilesehitusele kui maa
industrialiseerimisele. “Tema egalitarism oli teostamatu maal, kus on ndonda palju rahvaid
ja kultuure. Néib, et hoolimata oma sOnavottudest tundsid nii monedki Kongressi juhid
pigem kergendust, et olid vanast unistajast lahti saanud.” (Danielou 2011: 322-325; Debs
2013: 638-643)
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3. INDIA VAHETULT PARAST GANDHI SURMA JA HINNANGUD GANDHI
TEGEVUSELE

3.1. INDIA PARAST GANDHIT

Pérast Gandhi surma oli Indias voim peaministri Jawaharlal Nehru ja ase- ning
siseminister Sardar Vallabhbhai Pateli kées. Patel oli lihtrahva seast parit konservatiivne
mees, kes pakatas energiast ja kellele kuulus nii téOsturite, maaomanike kui hindu
traditsionalistide usaldus. Patel oli edukas viirstiriikide liitmisel Indiaga. Ta liitis jouga
Hyderabadi ja tema mojuvoim kasvas. Ta vois olla ainus isik, kes oleks voinud
traditsioonilise ja moodsa iihiskonna vahel kompromisse leida, kuid ta suri 1950. aastal. J.
Nehru jii pérast seda uue India ainsaks juhtfiguuriks. (Danielou 2011: 325)

Jawaharlal Nehru oli mitmes mottes Inglise hidrrasmees oma viisakuse, peenuse ja
kerge edvistavusega. Prantslastest ja itaallastest rddkides pruukis ta sageli lustliku
iileolekuga viljendit “mandrielanikud” (ingl continental people). Ingliskeelse hariduseta
indialasi ta pdlgas, omades ise vaid osalist ja pealiskaudset iilevaadet india kultuurist.
Tema vajaka jddvad teadmised India iihiskonnast olid eeskitt tingitud sellest, et ta
teadmised Indiast olid omandatud ingliskeelsete teoste vahendusel. Hindi ja urdu keelt
koneles ta kehvasti, mitte paremini kui moni inglasest allohvitser. Nehru oli Danielou
hinnangul ilmalik ja euroopalik ning ta ei pidanud ennast hinduks. Samuti eitas ta
traditsioonilise tthiskonna vaartusi. (Danielou 2011: 341)

Gandhil ja Nehrul olid téiesti vastupidised arusaamad India vaesusest jagu
saamiseks. “Nehru oli oma pdhimdtetelt sotsiaaldemokraat tuhande iiheksasaja
kolmekiimnendatest aastatest, (ent ... ta ei jaganud) Gandhi ndgemust 1ddvalt seotud
kasitoonduslikest demokraatlikest kiilakogukondadest, kuna uskus, et moodsa
mehhaniseeritud toostuse kasutuselevott on ainus viis (vaesusest jagu saada).” (Spear
1965-70: 246)

“Nehru oli iilik nii slinnipdra kui ka kéitumise poolest, braahman, nimeka
euroopaliku advokaadi poeg, kes omandas hariduse Harrow’s ja Cambridge’is ning kes
pole kunagi pidanud puudust kannatama ... Nehru oli kergesti mdjutatav ja moningates
pohimdtetes romantik, veetlev ja hea, tal oli lihtne maitse, kuigi ta oli samas esteetikas

viaga tundlik ... Tema raevupursked olid kurikuulsad.” (Pouchepadass 1974: 243).
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Esmajirjekorras oli Nehru absoluutne autokraat.

Nehru kriitika Gandhi osas oli peamiselt see, et tema vaated on olnud samad
mitukiimmend aastat, kuid maailm on selle ajaga drastiliselt muutunud. Gandhi seadis
eeskujuks kiilaelu, kuid Nehru ei mdistnud, miks vaid kiilaelu peaks kehastama
vagivallatust ja muid voorusi. Vastupidiselt Gandhi tagasihoidlikule toidu, riiete ja muude
resursside tarbimisele pidas Nehru hddavajalikuks, et modernseid transpordiviise, suuri
tehaseid ja toOstusi. Nehru jaoks ei piisanud kiilaelust selleks, et kaitsta Indiat
vilisagressorite vastu ja olla majanduslikult konkurentsivoimeline. (Bhattacharya 2012:
21-22)

Arvati, et kohe, kui iseseisvus saavutatud, analiiiisib Kongress oma pdhimotteid ja
taastab lugupidamise sanskritikeelse kultuuri ja India tsivilisatsiooni alustaladeks olevate
religioossete ja ithiskondlike institutsioonide vastu. Tegelikkuses aga olid Kongressi juhid
liiga angliseeritud ja keskpirased ning peale uute juhtide nahavérvi ei muutunud
riigiaparaadis eriti midagi. Uued juhid polnud enamat kui varasema reZiimi eestvedajate
alluvad, kellel avanes niitid vOimalus eelmiste iilemuste kohad hdivata. Kongressi
vabadusvoitluse nimel toetanud hindud nédgid Kongressi juhtide modernistlikku
ideoloogiat pigem poliitilise relvana, mida oli vaja India iseseisvumise Oigustamiseks
Léaéne silmis. (Danielou 2011: 341)

Uus pohiseadus tugines Nehru ideedel ja Pohiseaduslikus Kogus kiideti heaks
Ladne eeskujusid tdielikult jérgiv ja Euroopa eetiliste ja poliitiliste pohimdtetega
kooskdlas olev seadus. Koik traditsioonilised institutsioonid kaotati ja baseeruti iiletildisel
valimisdigusel ning kdikide inimeste tdielikul vordsusel. Kaotati seaduslik kaitse ja kdik
tagatised, mis eri rahvus- ja usuriihmadel ning organisatsioonidel varem olid. Kdikide
vordsustamisega ei lepitud juba India vabadusvoditluse ajal ja see sundis muslimi
vihemust voitlema India valduste jagamise eest. Uue pdhiseadusega muutusid koik
iilejddnud vdhemused jouetuteks kaupmeestest vdikekodanluse ndudmiste ees. Uue
pdhiseadusega muutus India vabariigiks Briti Rahvaste Uhenduses 26. jaanuaril 1950.

(Ibid: 342)

Kiiresti unustati Gandhi Briti-vastase poliitika vundamendiks olnud végivallatus.
Nehru eestvedamisel kasutati Goa ja teiste Portugali India valduste anastamiseks 1961.
aastal sOjavédge. Prantsusmaa lahkus oma kaubajaamadest vabatahtlikult ja 1956. aastal

laks India alla ka Pondicherry. (/bid: 342)
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Nehru soovis, et India omaks Aasia maade seas pohilist rolli, ja alustas
blokivéliste ritkide litkumist. Nehru ideaaliks oli sarnaselt paljude teiste selleacgsete
vasakpoolsetega marksism, mille rakendamisega Noukogude Liidus ta iildjuhul rahul
polnud.

Vaatamata piiritiilidele {iiritas ta ldheneda kommunistlikule Hiinale. Suurte
auavaldustega voeti 1960. aasta aprillis Delhis vastu Zhou Enlai, kes oli iiks Hiina
Kommunistliku Partei juhte, Hiina Rahvavabariigi vilisminister 1949-1958 ja
peaminister 1949-1976. Kui Hiina okupeeris 1950. aastal Tiibeti, ei reageerinud India
kuidagi. Uheksa aastat hiljem tekkis India ja Hiina vahel siiski konflikt, mis viis 1962.
aastal Hiina-India piirisdjani (08.09-21.11.1962). 1959. aastal surusid hiinlased maha
Tiibeti iilestdusu, mille tagajdrjel XIV dalai-laama Tendzin Gjatso pages koos
kolmeteistkiimne tuhande tiibetlasega Indiasse. Hiinlased ehitasid samaaegselt 1dbi India
voimu alla kuuluva Tiibeti kiltmaa maanteed. Puhkes suur tiili. 1962. aasta oktoobris
rindas Hiina Indiat Assamis ja Ladakhis, mille tagajirjel said India véeosad liiiia.
Okupeeritud aladelt taandusid hiinlased kiill varasematele aladele, kuid India kaotas siiski
India Aksai Chiniks kutsutud ala Kashmiri osariigi kirdenurgas ja Himaalaja piir
militariseeriti. (Smith 2013: 314-317)

India valuutareservid olid otsa saamas ja Indiat laastas tdsine majanduskriis. 1964.
aastal pohjustas rahvarahutusi ldhenev néljahdda, mis oli tingitud pdllumajanduse
stagneerumisest. Suurem osa Nehru ettevotmisi jdi tema surma tottu 27. mail 1965 katki.
Laiade rahvahulkade ellu e1 suutnud ta luua iihtegi olulist muutust. (Danielou 2011: 342)

Suurte muutuste ajal 1940. aastatel ei suutnud Gandhi ja Nehru kokku leppida
ithistes tulevikuvisioonides ja kahe India juhi vastuolulisus tekitas kaheks hargnemise,
mis jdi iseloomustama uue India vabariigi poliitikat dekaadideks. (Bhattacharya 2012: 20)

Satyagraha’st votsid Gandhile jargnevad India liidrid eeskuju minimaalselt,
mistottu jidb siinkohal India edasiste siindmuste kdekdik kirjeldamata bakalaureuset6o
piiratud mahu ja uurimustdd kaugenemise tottu pdohieesmérgist ehk satyagraha
rakendamisest India vabadusvditluses ja Gandhi Opetuste universaalsusest ning

niilidisaegsusest.
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3.2 HINNANGUD GANDHI TEGEVUSELE

Euroopaga vorreldes on teatava Opetuse praktiline vddrtus Indias korgemalt
vadrtustatud kui selle loogiline digsus voi esteetiline ilu. Gandhi kaasaegsete kirjeldustest
ilmneb, et Gandhi populaarsus on eeskitt selgitatav tema tohutu suure mojuga
ithiskonnas, kus ta piiiidis oma teooriat rakendada siiralt ja kompromissitult. Prantsuse
kirjanik Romain Rolland on teda iseloomustanud jargnevalt: “Rahulikud tumedad silmad.
Kidur keha, kuivetu nigu ja peast eemalseisvad kdrvad. Peas valge miits, iill jame valge
riiii, paljajalu. S66b riisi ja puuvilja. Joob iiksnes vett. Magab paljal pdrandal. Uldse
magab ta vihe ja to6tab vahetpidamata. Tema keha ei néi sellest viljagi tegevat. Esimesel
pilgul mérkad “eelkdige piiritu kannatlikkuse ja armastuse ilmet tema nédol”. Pearson, kes
teda 1913. aastal Louna-Aafrikas ndgi, pidi kohe mdtlema Fransiscusele Assisist. Ta
iseloomustas Gandhit kui lihtsat nagu last, leebet ja aupaklikku inimest, kes ka oma
vastaste suhtes oli harukordselt siiras. Ta ei varjanud Pearsoni silmis oma vigu ega teinud
kompromisse. Igasugune diplomaatia olevat talle vooras ja ta véltivat oraatorlikke efekte,
mille peale ta ilmselt ei tulnudki. (Gandhi 2013: 169)

Raamatu “Philosophy of Mahatma Gandhi” (“Mahatma Gandhi filosoofia) autor
D. M Datta rohutab Gandhi suurt usku iseendasse: “Inimene saab eksisteerida vaid siis,
kui ta usub iseendasse. Just tdnu sellisele usule ja meelekindlusele sai Gandhist, kes
stindis tavaliseks inimeseks, miljonite inimeste kdlbeline juht, suur inimene, kes saatis toe
ja armastuse abiga korda seda, mis praegu niib imena.” (Ibid)

Nagu paljud teisedki, tlistas Albert Einstein Gandhit tema vaérikustunde tottu:
“Oma rahva juht, kellel pole maist voimu, poliitik, kelle edu saladus ei peitu mitte vastava
taktika osavas ja oskuslikus kasutamises, vaid eranditult tema isiksuse allutavas mojus.
Talle on heldelt antud tarkust ja alandlikkust ning olles otsustav ja védramatult
jarjekindel, on ta piihendanud kogu oma jou selleks, et ililendada oma rahvast ja
kergendada tema rasket saatust; Euroopa toorusele vastandas ta lihtsa, inimliku
vadrikustunde ja see on ta igaveseks kuulsaks teinud. Voib-olla on tulevastel pdlvedel
raske uskudagi, et selline lihast ja verest inimene on meie maa peal kondinud.” (/bid: 170)

Olulisimateks reageeringuteks Gandhi surmale vois pidada tema kahte
silmapaistvaimat ja vOimukaimat jirgijat, kelleks olid Vallabhbhai Patel ja Jawaharlal
Nehru. Patel, kes oli selleks ajaks India valitsuse minister, oli Gandhiga liitunud juba
1918. aastal. Ta oli suurepdrane organiseerija ja strateeg, kes méngis suurt rolli

Kongressis. India valitsuskabinetis oli ta teisel kohal pédrast peaminister Jawaharlal
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Nehrut. Nehru tuli Indiasse moni aasta hiljem kui Patel. Tal oli Gandhiga siigav
emotsionaalne side ja ta kutsus teda bapu’ks (sanskr “isa””) nagu Patelgi. Nehru oli mitme
kandi pealt Gandhi “ lemmikpoeg” (India ajaloolase Ramachandra Guha hinnangul isegi
lahedasem kui Gandhi neli bioloogilist last) ja vdljavalitud poliitiline jareltulija. Niiiid, kui
India vaevles voimuvoitlusest rusutult stinnitusvaludes, iitlesid molemad mehed rahvale,
et kuigi meister on ldinud, jdi tema sGnum alles. Kohe pérast Gandhi surma konelesid nad
iileindialises raadios. (Guha 2007: 38-39)

Patel kutsus inimesi iiles mitte mdtlema kittemaksu peale, vaid “kandma edasi
Gandhi armastussonumit ja végivallatust. See on meile hébiks, et maailma suurimal mehel
tuli maksta oma eluga pattude eest, mida meie oleme teinud. Me ei jarginud teda, kui ta
oli elus; aga lubage meil seda vihemalt niiiid teha, kui ta surnud on.” (/bid: 39)

Gandhi ei suutnud oma elu jooksul lepitada omavahel hindusid ja muslimeid, aga
oma surmaga suutis ta lepitada Nehru ja Pateli. See oli uue ja védga hapra rahvuse jaoks
markimisvéaarne teene. (Ibid: 40)

Gandhi matused illustreerivad suurepidraselt seda, et tema puhul oli tegemist iihe
lugupeetavama isikuga Indias. Usurongkdikude poolest kuulsas Indias saatis Gandhit
matuserongkdikul poolteist miljonit inimest. Tema matused toimusid hindu kombe
kohaselt ja ta keha pdletati tuleriidal. (Debs 2013: 638-639)

Gandhi moOrv oli siigavalt traumaatiline siindmus suuremale osale indialastest ja
avalikud leinamised levisid iile maa. Time of India kirjeldas Gandhi surma kui
“aatompommisuurust mdju” ja kdlasid loosungid nagu “riik on orvuks jadnud”, “India on
kaotanud oma hinge” ja “inimsusvastane kuritegu”. Kaks inimest suri Soki tagajérjel, kui
kuulis Gandhi mdrvast. Arimajad, poed, restoranid ja kinod suleti silmapilgselt ja edasi
liikati planeeritud pulmad. India avaliku arvamuse liidrid interpreteerisid Gandhi mdrva
kui ainulaadset ajaloolist momenti. (/bid)

Gandhi ise oma elu edukaks ei pidanud, ta kahetses siigavalt véigivalla esinemist ja
kaotatud elusid, mis saatsid India vabadusvoitlust ja iseseisvuse saavutamist. Sellegi
poolest on Gandhi siiani ndide sellest, mida on vOimalik saavutada satyagraha abil.
Gandhi oli esimene, kes sellisel moel véagivallatut protesti kasutas ja tema meetoditest
votsid eeskuju teiste seas ka Martin Luther King ning Nelson Mandela. (/bid: 638—643)

Uldiselt arvatakse, et tema suhe ldfinega oli parimal juhul ambivalentne. Gandhi
oli armutu lddne to0stustsivilisatsiooni kriitik ja rohkem kui korra on ta kirjeldanud ldéne
ithiskonda kui “saatanlikku”. Teisest kiiljest leidub tdendeid, et Lev Tolstoi, Henry David
Thoreau ja John Ruskin mdjutasid Gandhit pohjalikult. (Lal 2009: 281) Kui Gandhilt
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kiisiti tema viimasel kiilastusel Uhendkuningriiki, mida ta arvab liine tsivilisatsioonist,
vastas ta teravmeelselt: ,,Ma arvan, et see oleks vdga hea idee.” Moni arvab, et Gandhi
markus viitab tema tugevale natsionalismi mdjule; teised vaatavad lugu kui mitte
apokriiiifi, siis marki, et piihaklik Mahatma omas head huumorisoont. Kuid osa arvab
siiski, et see hooletu méarkus vois varjata tundeid siligavast ebakindlusest, mida Gandhi
tundis Lidne ja selle pretsedenditu rolli iile. On tdhelepanuvéérne, et likskoik kui kriitiline
poleks olnud Gandhi vaade ldéne tsivilisatsioonile, leidus tal alati sOpru
Uhendkuningriigis, Euroopas ja Ameerikas. Sel teemal leidub palju teravaid lugusid,
nditeks tema kiilastus linaveskitesse Lanchires, kus hoolimata Gandhi algatatud
veskitoostusevastase boikoti negatiivsetest mdjudest inglise tootajate elule voeti teda
vastu vaimustusega. (Lal 2009: 281)

Voib vaielda, et Ldds on suuresti Gandhi ambivalentsusele vastanud. Pole
kahtlustki, et paljud — vdhemalt need, kes pole tema vastu aktiivselt vaenulikud —
kujutavad Gandhit kui pithaklikku kuju, kes on kuulus kui rahu prohvet ja tolle aja suurim
vaenuvastasuse apostel. Ladnes peavad paljud tema elu eeskujuks. Kristlastel, kes teadsid
Gandhit tema eluajal, polnud raske pidada teda paremaks kristlaseks enamikust, kes end
kristlaseks kutsusid. Ladne feministid, kel mdjuvatel pdohjustel oli keeruline suhe
Gandhiga, on niitidseks muutnud oma arvamust ja imetlevad teda kui erilist inimest. Tema
imetlejate seas Léédnes leidub neid, kes pole Gandhi kui végivallatuse harrastaja suhtes
tinamatud ja kasutavad teda kui teiste huvide kaitsmise ikooni. Taimetoitlased,
loodusravitsejad, anarhistid, 6koloogid, karsklased, matkajad ja isegi nudistid on ta
eeskujuks votnud. Iseloomulikult on Gandhi seda fenomeni ka kommenteerinud — et teda
teatakse kui veidrikku, moehullu ja nddrameelset. (Ibid: 281-282) Satyagraha Spetuste
universaalsusele ja niitidisaegsusele keskendub pohjalikumalt bakalaureuset6d neljas
peatiikk.

Mitte koigile ei meeldi idee végivallatust vastupanust ja paljud polgavad avalikult
seda ideed. Moni Gandhi kriitik Léénes pilkas teda kui lootusetult naiivset idealisti, kes
pole vdimeline ndgema tdelist kurjust, mida inimesed on suutelised liksteise suhtes korda
saatma. Kdige sagedasem argument, eriti holokausti ja Stalini Venemaal aset leidnud
massitapmiste valguses on, et Gandhi sai edukas olla iiksnes hédrrasmehelike brittidega.
Gandhi kriitikud véidavad tdsimeelselt, et tal poleks olnud vastust Hitleri pommidele ja
relvadele ning on ebatdendoline, et likski totalitaarne reziim oleks lubanud dra kasutada
meediat nii, nagu tema seda tegi, vo1 omaks hulljulgust anda talle privileeg noomida

kohtunikku, kes Gandhi Lduna-Aafrikas kohtusse saatis. Uks vastuviide viitab Briti
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ajaloo metsikusele nende kolooniates, kuid ka teistele tahtlike genotsiidi vormidele,
nditeks paljudele niljahddadele, mis jirgnesid inglastele lirimaal, Indias ja mujal
maailmas. Teine argument on juhtinud tdhelepanu Gandhi satyagraha Louna-Aafrika
péritolule, kus ei britid ega ka buurid ndidanud kahetsust iiksteise tapmise suhtes, veelgi
vihem tegid seda missumeelsed suulud. Oletus, et Gandhil polnud kogemust “péris
kurjusega”, jitab kahe silma vahele tema pika kogemuse Louna-Aafrikas ja annab mirku
suutmatusest aru saada, et dgedaim rohumine ei pruugi alati kajastuda brutaalse fliiisilise
vigivallana. (Lal 2009: 282-283)

Uheks selgemalt eristuvaks Gandhi vaenlaseks voib pidada katoliku kirikut.
Katoliku kiriku tegelaste kibestunud hoiak India, rahvusliku litkumise ja Mahatma Gandhi
suhtes 1920. ja 1930. aastatel oli suuresti tingitud sellest, et tolleaegne ateism ja
materialism olid peaaegu iile votnud ideoloogilise kuuluvuse. Peale selle leidus véga palju
vastuolulist informatsiooni India kohta. Satyagraha kampaanias osalejaid néhti 1dbi
brittide silmade, samal ajal kui paljusid India sotsioreligioosseid traditsioone hinnati vaid
filosoofiate ja teooriate raamatupdohise ning silistemaatilise voOrdlemisega. Isegi
imberliikkamatust kristluse mdjust Gandhi moraalile ja religioossetele ideaalidele
vaatasid paljud autorid modda — nende pohiline mottesuund oli siiiidistada teda ,,tagurpidi
hindu mentaliteedis”.

Oigupoolest vdiks vaielda, et Gandhi kriitika teatud lddne tsivilisatsiooni
aspektide, néditeks suuremahulise industrialiseerimise, poliitilise tsentraliseerimise,
kapitalismi, avaliku elu ebamoraalsuse jne kohta pakkus iihist platvormi kirikuga, et vastu
astuda laane “kurjusele”. Voimalus, et katoliku kirik ja India kdige karismaatilisem figuur
voiksid hésti 14bi saada, jdi aga markamata poliitiliste piirangute ja vanade kultuuriliste

eelarvamuste tottu sel hilisel koloniaalajal. (Prayer 2012: 371-392)
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4. GANDHI OPETUSTE UNIVERSAALSUS JA KAASAEGSUS

Kéesoleva bakalaureusetdo viimane peatiikk arutleb selle {ile, kas ja mil mééral on
Gandhi Opetus ning satyagraha oma olemuselt universaalne ja seetdttu
rakendatav/rakendatud muudel eesmaérkidel kui India omariikluse loomine. On selge, et
Gandhi ideed on aja jooksul konetanud paljusid ja olnud inspiratsiooniks mitmetele
litkumistele, kuid siinkohal ongi iiritatud arutleda teemal, miks satyagraha, ja mis osa
sellest Opetusest, on olnud niivord edasikantav, sOltumata ajast voi ruumist. Peatiiki
viimane osa analiilisib kokkuvotvalt, milline peab vastav iihiskond ja kogukond olema, et
seal Gandhi filosoofia levida voiks ja et satyagraha'st ldhtuvad sotsiaal-poliitilised

printsiibid tekkida ja areneda voiksid.

4.1 SATYAGRAHA JA POSTMODERNNE LAANE KRIITIKA

Gandhi vaimse pérandi laialdases ja lilemaailmses levikus ei ole pdhjust kahelda.
Tuleb meeles pidada, et ta elas todstusrevolutsiooni-jargses maailmas, kus sona ja kiri
levisid kiiremini ning kaugemale kui kunagi varem. Tolleaegne ajastu liheskoos teaduse ja
tehnoloogia arenguga vOimaldas uudiste ning siindmuste viivitamatut levikut. Sama kehtis
ka ideede ja motete kohta, mis niitid voisid kiirelt kanduda maailma eri paikadesse.
Gandhi teod ja motted ei jddnud tema kaasaegsetele vOooraks ja kaugeks. See koik
tdhendab, et maailm oli vdoimeline astuma diskussiooni temaga ja iihtlasi arutlema Gandhi
filosoofia ning toekspidamiste iile. Esimene doktoritod temast kaitsti 1944. aastal Bombay
iilikoolis. (Dadhich 2008: 180) Seetottu voime tddeda, et Gandhi on akadeemilistes
arutlustes, uurimustes ja analiiiisides figureerinud juba iile 70 aasta. On motiskletud selle
iile, kuhu teda ja tema filosoofiat n-6 teaduslikes lahtrites paigutada.

Naresh Dadhich arutleb oma artiklis (2008) selle iile, kas ja mil mééral voiks
Gandhit nidha kui modernistlikku vdi postmodernistlikku mdtlejat. Votmata konkreetset
seisukohta iihe voi teise suuna suhtes, tddeb autor, et Gandhi filosoofias (ja {ihtlasi selle
rakendumises) leidub nii modernistlikke kui postmodernistlikke tunnuseid. Naresh
Dadhich viitab teistele autoritele ja Gandhi uurijatele ning tddeb probleemi keerukust,
pakkumata sellele omapoolset lahendust. Leian, et selline ldhenemine on paslik ja ka

kdesolev t00 ei tituleeri Gandhit iihe, teise v0i kolmanda mdttesuuna ja koolkonna
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esindajaks. On ju ta isegi tagasihoidlikult tddenud, et ei soovi endast maha jdtta mingit
sekti, ta suhtus ettevaatlikult ka oma mdtete ja ideede nimetamist sellise ambitsioonika
terminiga nagu filosoofia. (Gandhi, viidatud Dadhich 2008: 196 jirgi) Leian, et arutlused
ja viited, mis kuulutaksid Gandhi ja tema mdtted modernistlikuks voi
postmodernistlikuks, kujuneksid paratamatult liiga deklaratiivseks ning pretendeeriks
(ilma pdohjuseta) liiga hdgusale ja kiillalt kergesti limberliikatavale kontseptsioonile.
Uhtlasi ei avaks need kiiesoleva t6d raames ka probleemi tuuma. Nimelt, kui t66 iiheks
eesmérgiks on arutleda Gandhi kaasaegsuse ning moju iile post-kolonialistlikus maailmas,
el ole pohjust laskuda arutellu, millise filosoofilise koolkonna voi litkumise esindaja ta oli
vOi polnud.

Pigem peaksime keskenduma tema Opetusele ja voiksime arutleda selle iile, kas
vO1 mil mééral tema ideed aitasid kaasa iihe vOi teise mottesuuna edasiarendamisele. Kui
lahtuda postmodernismist, siis voime viita, et postmodernismi iiks tunnuseid on Lédédne
tsivilisatsiooni kriitika. T66 eelmistes osades on pdgusalt kirjeldatud tema suhtumist
Ohtumaadesse ja toodud vilja ka tema mdte, mille kohaselt on Lisne tsivilisatsioon hea
idee. (Lal 2009: 281) Lisaks pakuti selle viite kohta ka eri tdlgendusi. Gandhit v3ib
pidada ja iihtlasi ongi peetud Lédne tsivilisatsiooni kriitikuks. (Dadhich 2008: 184-186)
Satyagraha iiks eesmédrke oli teatavasti nii India iihiskonna kui ka riigi edasiviimine ja
sOltumatuks kujundamine brittide koloniaalvéimust. Gandhi seisis kodumaise toodangu ja
selle eest, et kapital jadks kohalike indialaste kétte, mitte ei1 satuks Briti valitsusele. Ta oli
veendumusel, et selleks, et vabaneda India senisest nukuvalitsusest, mis oli selgelt brittide
kontrolli ja vdimu all, tuleb iseseisvuda nii majanduslikult kui ka kultuuriliselt. See
tdhendab, et satyagraha oli juba oma ideelisel tasandil vastuolus Lééne tsivilisatsiooniga,
néhes selle tagurlikke mojusid India omariikluse arengule.

On selge, et Gandhi lddnevastases meelestatuses ei olnud aga midagi uut voi
erakordset. Liine- ja/voi Ohtumaade kriitika ei alga ega 15pe temaga. Pigem on Gandhi
iiks neid motlejaid, kes on sel teemal pogusalt arutlenud ja andnud omapoolse panuse
edasiseks diskussiooniks. Gandhi kaasaegne, Saksa ajaloolane Oswald Spengler ja tema
20. sajandi esimesel veerandil ilmunud teos "Ohtumaade allakdik" (sks Der Untergang
des Abendlandes) kirjeldab, kuidas maailma ajalugu tunneb mitmeid eri tsivilisatsioone,
mida koiki vOib kohelda kui elusorganisme, mis paratamatult iihel hetkel hddbuvad ja
langevad. (Spengler 2006) Briti ajaloolane Arnold Toynbee, kes oli sarnaselt Spengleriga
eelkdige maailmaajaloo kirjutaja, eristab oma teoses “A Study of History I-XII” samuti

mitmeid tsivilisatsioone (t0si kiill, Toynbeel oli tsivilisatsioone mirksa rohkem kui
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Spengleril, nimelt 31) inimkonna ajaloos ja pakub védlja seaduspdrasusi, kuidas
tsivilisatsioonid tekivad, arenevad ja alla kdivad. (Toynbee 1934-1961)

Gandhit, Spenglerit ja Toynbeed seob peale Ohtumaade kriitika Euroopa-kesksest
maailmapildist viljamurdmise kontseptsioon. Kui Spengler ja Toynbee rohutasid, kuidas
maailma ajaloo tundmadppimisel on vaja niha kaugemale kui ainult Euroopa ajalugu, siis
satyagraha ldhtub paljuski samast pohimottest, rohutades just mitteeuroopalike kultuuride
vadrtust ja nende tdhtsust. Gandhi seisis India ja tema vaimse kultuuri eest, hoidis au sees
kohalikke traditsioonilisi vdidrtusi ega lasknud end mdjutada euroopalikest vairtustest voi
huvidest, rddkimata kapitalismist.

Kuigi kahtlemata on ekslik pidada Gandhit ajaloolaseks voi sotsiaalteadlaseks,
voime eelnevast arutelust nidha, kuidas tema motted ja Opetus siiski paljuski kattuvad
ajaloolaste vOi sotsiaalteadlaste omaga, kes uurisid eri tsivilisatsioone ja iihiskondasid.
Voime radkida satyagraha universaalsusest ja sellest, kuidas selline motteviis on iisna
selgelt esindatud ka ajalooteaduses. Nagu oOeldud, ei alga ega 10pe Liddne iihiskonna
kriitikute nimekiri Gandhiga, kuid tema filosoofiat ja selle pdhijooni, mis kiill
keskendusid eelkdige India omariikluse loomisele, on voimalik vorrelda levinud suundade
ja/voi tendentsidega muudes valdkondades. Satyagraha seostub kiill eelkdige Indiaga,
kuid selle motteviisi iiks pohilisi tunnuseid - iihepoolse (ja kallutatud) maailmapildi
iimberlilkkamine ning domineerivast keskusest, Euroopast, eemaldumine - on omane ka
teistele koolkondadele, mille eesmérk ei ole India areng vO1 vabastamine koloniaalvdimu
alt.

Dekoloniseerimisest kui protsessist ei ole pohjust rddkida ainult poliitilise voi
riikliku iseseisvumise kontekstis, sest problemaatika on mitmekesisem. Paul Banahene on
analiiisinud (2007) satyagraha ja Gandhi mdju Ghana haridussiisteemile (ja selle
iimberkorraldamisele) postkoloniaalsel perioodil. Autor leiab, et Ghana néite abil voib
selgelt tuvastada ladneliku haridussiisteemi norkusi, milleks on tihtipeale polisrahvaste
kultuuri ja tavade allasurumine ning tleilmse ja (kohati justkui isikupdrata) mottelaadi
pealesurumise forsseerimine. Ghanas oli pikalt parast poliitilist iseseisvumist tunda Ladne
kontrolli, mis mddras ndudmised ja iilesanded haridussiisteemile ning tiihtlasi dikteeris,
mida hariduse all silmas tuli pidada. (Banahene 2007: 1047) Haridussiisteemi, mis oli
selgelt euroopalike joontega, ei kohandatud kohalike olude ja vajadustega (niiteks oli
kooli territooriumil kohustuslik konelda ainult inglise keeles). Selline olukord aga ei
jitnud ruumi ega voimalust polisrahvaste traditsioonilistele tavadele. Satyagraha'le ja

Gandhi pdhimotetele toetudes hakati Ghanas aga lddnelikust haridussiisteemist
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kaugenema, tuues Oppekavadesse sisse liha rohkem kohalikke, traditsioonilisi véértusi.

Satyagraha abil hakati vddrtustama just ghanalikku, mitte euroopalikku.

42 AHIMSA MOJU 20. SAJANDI TEISE POOLE LIIKUMISTELE JA
ULESTOUSUDELE

Gandhi teooria ja praktika vigivallatul teel on kahtlemata osa satyagraha'st, mis
on selgelt ndhtav ka hilisematel aegadel ja eri piirkondades iile maailma. Gandhi
vigivallatu vastupanu oli midagi, millega voimulolevad britid ei olnud varem kokku
puutunud ja mille vastu neil puudusid nii kogemused kui ka oskused vodidelda. Oma
raamatus "Maailm on vésinud vihmamast" (1969) kirjeldab Gandhi, kuidas inimkond voib
vigivallast jagu saada iiksnes vigivallatusega. (Gandhi 2013: 47-57)

Selline ldhenemine poliitikas oli esmakordne, sest varem ei oldud vodideldud
poliitiliste reziimide vastu n-0 istudes. Gandhi kohta on O6eldud, et ta spiritualiseeris
poliitika. (Paranjape 2008: 211) Uks osa sellest protsessist oli kahtlemata ahimsa
pohimdtte juurutamine poliitilistesse ja majanduslikesse ndudmistesse keskvalitsuse
survestamisel. Kuigi kahtlemata oli ka Gandhi ja tema filosoofia radikaalsemaid toetajaid,
kes vagivallatuse printsiibist kinni ei pidanud (iroonilise nditena voib kas vo1 tuua Gandhi
vigivaldse surma asjaolud, millest bakalaureuseto6 eelnevates osades juttu oli), keeldus
Gandhi ise vigivaldsetest meetoditest oma poliitiliste ja vaimsete ambitsioonide
elluviimisel. Ta ei ndustunud ideega, mille jirgi eesmérk piihitseks abindu, mistottu olid
tema jaoks 10pptulemus ja selleni viiv tee alati iiksteisest lahutamatud. (Naidu 2008: 244)

20. sajandi teise poole iilestdusud kohalike voimulolijate, valitsuste ja ithiskonnas
leviva korra (ja korratuse) vastu kujunesid tihtipeale teravaks. Kiilma soja jargne maailm
kitkes endas konflikte nii ideelistel kui riiklikel tasanditel ja need konfliktid olid
tihtipeale relvastatud, pohjustades sel moel paratamatult tsiviilohvreid. Paljud
opositsioonilised vastuseisud olid aga selgelt modjutatud Gandhist ja tema Opetusest.
Endistel idabloki aladel olid Noukogude Liidu vastased protestid sagedased, mis aga
tihtipeale jouga maha suruti. Sellegipoolest on ka edukaid nditeid - Lech Walesa
tegutsemine Poolas - revolutsioonidest ja voimu kukutamisest. (/bid)

Nelson Mandela tegutsemine apartheide vastu Louna-Aafrikas on samuti selge
ndide ahimsa edasikandumisest ja selle rakendamisest India-vilises kontekstis. (/bid)
Tema oskus ja tahe kukutada valitsevat korda vahendeid hoolsalt valides ning végivallatul

teel on kahtlemata sarnane Gandhi tegutsemisega ja kahe revolutsioonilise mdtleja ning
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ithtlasi poliitilise tegelase vahel on selgeid iihisjooni. Mdlema suurmehe jaoks oli oluline,
et loppeesmirgi saavutamisel (olgu selleks siis poliitilised, majanduslikud voi
kultuurilised taotlused) l&htutaks vidgivallatust kditumisest ja motteviisist, mistottu
vastuseis keskvalitsusele oli kiill tugev ja terav, kuid ometi rahumeelne, survestades
niimoodi kohalikku véimuladvikut sonade ja ideede, mitte relvadega..

Siinkohal on paslik tuua niiteks Martin Luther King Jr-i tegevus Ameerika
Uhendriikides. Tdsi kiill, tema eesmirk ei olnud otseselt valitsusvastane tegevus, vaid
pigem iihiskonnas leviva korra ja ebadigluse vastane vditlus. Kingi kultuslikud koned ja
lahtumine rahumeelsetest protestidest on samuti selgelt kantud ahimsa pohimdéttest. Kui
Gandhi iiritas vabastada oma kodumaad ja kaasmaalasi kolonialistliku ning imperialistliku
suurvoimu kiitkest, siis King seisis oma rassikaaslaste vordodiguslikkuse eest Ameerika
Uhendriikides - riigis, mis oli teatavasti loodud pdhimdttel, et iga inimene on vaba ja
igaiihel on Oigus védrikale elule.

Nagu todetud, on selge, et oluline osa satyagraha'st oli ahimsa'l ehk végivallatuse
pohimottel. See oli idee, mis voitles oma eesmarkide nimel rahumeelsel viisil. Tuleb aga
rohutada, et kuigi tegu oli vigivallatu voitlusega (samas ei maksa unustada, et tihtipeale ei
kohelnud surve alla jddnud wvalitsus relvi haarata), oli see siiski voitlus. Oleks ekslik
arvata, et ahimsa tee nigi ette voitluseta alistumist voimule. Ahimsa'l oli siiski selge
eesmérk, mille nimel too6tati, kuid mis seadis ka piirid valitsusvastasele tegutsemisele.
Vigivallatud protestid ning vastulitkumised Indias ja indialaste poolt andsid selgelt
inspiratsiooni teistele samalaadsetele liikumistele kiilma sdja aegses maailmas. Niiteid
voib leida Ida-Euroopast (sh bipolaarse maailma iihe kaalukama suurjou ja osapoole
Noukogude Liidu kokkuvarisemisel), aga ka Ameerika Uhendriikidest. Vdime niha
Gandhi pohimdtete universaalsust - ideed, millest ldhtuti India vabastamisel
koloniaalvoimust, olid selgelt kasutuses ja rakendatud ka muus revolutsioonilises
vastupanus. Ahimsa on olnud tShus relv ajaloo muutmisel ja riigikordade pohjalikus
viljavahetamises, sest see on kontseptsioon, mida on vdimalik edukalt kasutada ja
kohandada vastavalt oludele. Gandhi néitas, et riigiaparaadi koige kdrgemat ladvikut on
voimalik edukalt survestada, votmata kidtte relvi ja Ohutamata oma aatekaaslasi
vigivallale. Opositsionddrid tema jirel kandsid selle universaalse pohimotte aga iile
maailma laiali.

Omaette huvitav teema oleks uurida, kas ja/voi kui palju oli Gandhi ise mojutatud
temale eelnevatest opositsioonilistest tegelastest, kes ithe vOi teise eesmirgi nimel

vigivallatuse pohimdttest ldhtusid. Booker T. Washington oli liks esimestest, kes
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Ameerika Uhendriikides hakkas vditlema mustanahaliste hariduse ja koolide rajamise
eest. (Washington 1995) Tema eesmirk ei olnud kiill vditlus voimulolevate valgenahaliste
vastu, kuid ta uskus, et mustanahaliste kogukond peab ise oma hariduse nimel vaeva
nidgema ja pingutama, mitte lootma kellegi teise abile. Samamoodi arvas ka Gandhi, kes
pani eelkdige rohku indialaste endi vaimsele ja materiaalsele arengule. Ka satyagraha
kohaselt pidid areng ja muutus tulema seespoolt ehk indialastelt endilt. Washington
voitles aktiivselt valitseva korra ja mentaliteedi vastu, mille tava kohaselt ei olnud
kooliharidus levinud mustanahaliste hulgas. Ta piiitidis samuti veenda oma kogukonda
eelkdige sisemiselt arenema ja selle kdigus oma elujarge parandama. Sellise teema
uurimine vOiks olla kéesoleva bakalaureusetod 1iiks edasiarendatavatest osadest

magistritoos.

4.3 MIKS JA MILLISTES UHISKONDADES SAID GANDHI OPETUSED
LEVIDA?

Eelnevast arutelust selgub, et Gandhi ja tema filosoofia levisid Indiast vélja ning
kandusid edasi ka ajas. Sestap voime Gandhi mojusid otseselt vo1 kaudselt ndha niiteks
idabloki lagunemisel kiilma sdja jiargses maailmas. On selge, et Gandhi vottis vaimse
opetuse - ahimsa - ja kandis selle {ile poliitikasse, mis oli esmakordne. Tuleb rohutada, et
erakordne polnud mitte vigivallatuse voi satyagraha printsiip, vaid just see, kuidas need
opetused aktiivselt poliitikasse ja poliitilistesse siindmustesse rakendati.

Siinkohal oleks paslik arutleda selle {ile, milline pidi olema valitsev iihiskondlik
kord, et Gandhi Opetused ja filosoofia saaksid levida ning rahvani jouda ja sealtmaalt juba
ithtlasi suurt poolehoidu koguda. Sisuliselt on meil tarvis analiiiisida eri iihiskondade ja
kohalike tavade iihiseid jooni, et ndha, miks teatud piirkondades ja teatud inimeste
eestvedamisel gandhilikud meeleavaldused ning liikumised eksisteerisid.

Esmalt voime nédha, kuidas kdigile eeltoodud tihiskondadele on omane bipolaarne
jaotatus: rohujad ja need, keda rohutakse. Voimul olev valitsus ja viis, kuidas nad
kohaliku kogukonna iile domineerivad, ei ole aktsepteeritav suurele osale iihiskonnast.
Domineeriv sotsiaal-poliitiline eliit kaitseb end vastava ideoloogiaga, mis oigustab
eksisteerivat korda (voi korratust, nagu seda ndevad need, kes on iihel voi teisel pdhjusel
sattunud réhumise alla) ja seetdttu ka teatud osa iihiskonna rohumist. See viib vélja
vastasseisudeni, mille kdigus taotletakse muutusi, mistdttu saab iihiskonda ka teisel moel

kaheks jagada: vana korra pooldajad vs uue korra pooldajad. On selge, et Gandhi oli
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revolutsiooniline motleja, see vihjab tdsiasjale, et tema tegevuse iiks eesmirke pidi olema
muutuste taotlemine ja kehtiva korra kaotamine. Gandhi vastuseis kolonialistlikus Indias,
mille {le wvalitsesid britid, oli paljuski kantud veendumusest, et wvalitsev kord on
stagneerunud ega vasta kogukonna ja riigi hetkevajadustele. Selline tagurlik kord aga
sobis voimuladvikule, kes ei olnud muutustest huvitatud, kartes sel moel oma kdorget
positsiooni kaotada (miks muidu keeldusid britid juba varem India iseseisvumisest?).
Sama tendentsi vOime kohata ka teistes kontekstides, kus satyagraha oma
universaalsusega silma on paistnud, nditeks apartheidi valitsetav Louna-Aafrika Vabariik
enne Nelson Mandela tegevust. (Aktiirk 2008: 126-138)

Uhiskonnas, kus Gandhi filosoofia levida vdiks, peab esinema rdhumist
(voimuloleva valitsuse kaitseks), mis omakorda viib vilja vajaduseni muutuste jarele. See
omakorda eeldab, et revolutsiooni kavandav osa iihiskonnast peab olema valmis sisuliseks
diskussiooniks ja aruteluks toimuva kohta.. Muutuste pooldajad ehk need, kes rohkemal
vOi vihemal maééral tunnevad end valitsuse poolt rohutuna, peavad suutma oma eesméirke
(olgu need poliitilised, kultuurilised, vaimsed, majanduslikud) sonastada ja neid ka ellu
viima. See koik eeldab organiseeritust ja ldbimdeldud tegevust. Kui valitsev kord oma
stagneeruva voimupoliitikaga vajab muutmist ja véljavahetamist, siis flilisilisest joust ja
relvastatud konfliktist ei piisa, vaid opositsioonilised mdtlejad peavad olema valmis oma
vastastega ka dialoogi astuma, sdltumata sellest, kas voimul olev eliit on diskussioonist
iildse huvitatud. Martin Luther King Jr-1 tegevust mustanahaliste inimeste diguste ees
Ameerika Uhendriikides ei ilmestanud kunagi vigivaldsus ega fiiiisiline agressiivsus.
Vastupidi, mustanahaliste protestid, kus nduti digust tdisvdidrtuslikule elule ja nende
diskrimineerimise 10ppu, olid rahumeelsed ja pohjalikult organiseeritud, kuid siiski selgelt
uut korda ndudvad ning status quo muutmisele pretendeerivad. (Steger 2006: 332-340)

Kui teatud osa iihiskonnast, kes on astunud vilja kohalikus ruumis valitseva korra
ja ideoloogia vastu, on voimeline oma poliitilisi v4i1 sotsiaalseid eesmérke sonastama, siis
alati on ilmnenud ka erakordsete indiviidide esiletdus massist. Kéesoleva t66 raames ei
ole pohjust langeda psiihholoogilisse siivaanaliiiisi ja arutleda selle iile, kas ja mil maaral
oli Gandhi karismaatiline isiksus, kuid tema liidriomadused on selgelt ndha. Gandhi oli
(eelkdige vaimne) juht ja autoriteet - keegi, keda austas ja hindas korgelt suur osa
ithiskonnast. Martin Luther King Jr, Nelson Mandela, Lech Walesa on samuti néiited
erakordsetest liidritest, kes {ihel voi teisel pohjusel oma tegevusega suure hulga austajaid

leidsid. Nende voOime konetada masse ja sealsamas hurjutada valitsevat korda on
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ainulaadne. Uksikud liidrid oma iseloomuomaduste ja maailmatajuga on minginud

darmiselt olulist rolli tilestdusudes, mis néitab, et rahvas vajab kedagi, kes neid juhiks.
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KOKKUVOTE

Kéesoleva bakalaureusetod uurimisvaldkonnaks on satyagraha rakendamine India
vabadusvoitluses ja Mahatma Gandhi Opetuste universaalsus ning kaasaegsus. Kuna
Mahatma Gandhi oli esimene inimene, kes muutis végivallatuse poliitiliseks liikkumiseks,
mida ta kutsus satyagrahaks, on tema elulugu uuritud omajagu. Seepédrast ongi antud
bakalaureusetoos eelkdige uuritud tema tegemisi seoses satyagraha rakendamisega ja
uuritud satyagraha mdju pérast Gandhi surma, andes iilevaate ka Gandhi eluloost.

Kokkuvotlikult bakalaureusetoo peamistest tulemustest. Londonis
oigusteadusedpingutel joudis Gandhi arusaamale, et inimeste moistmiseks tuleb tundma
oppida nende usku. Erinevate piihakirjadega tutvumine aitas Gandhil oma vigivallatus
voitluses paremini selgitada enda mdttemaailma. Eriti tuli see hiljem Indias kasuks
muslimite ja hindude lepitamisel, millega ta kokkuvottes siiski hakkama ei saanud.

Pérast digusteadusedpinguid Londonis ei jadnud Gandhi Indiasse, vaid suundus
Louna-Aafrikasse. Satyagraha siindis Louna-Aafrikas ja selle laialdasem rakendamine
kestis 1906-1914. Ajaloos enneolematust vditlusest ei saanud jagu ka vanglad.
Satyagraha edukuseks Louna-Aafrikas vois eeskdtt pidada seda, et litkumiskeelu jm
keeldude rikkujaid ei saadud igavesti vangi panna. Kuigi kuudepikkused vangistused
mojusid indialaste moraalile kehvasti, suutis Tolstoi Farm Gandhi eestvedamisel
koondada satyagrahi’sid ning edasi vdidelda, kuni voimuladvik mdistis, et rahumeelsete
inimeste vastu ei saa I0putult végivallaga voidelda. Gandhi saavutas tdnu sellele oma
eesmirgi, milleks oli mitmete diskrimineerivate seaduste tiihistamine.

1914. aastal poordus Gandhi Louna-Aafrikast tagasi Indiasse ja tihines India
Rahvuskongressi ning selle voitlusega kodanikudiguste ja India iseseisvuse eest. Ta
algatas proteste {ihiskondliku ebadigluse vastu ja jitkas seda kogu elu.

1921.-1924. aastani juhtis Gandhi India Rahvuskongressi ja algatas végivallatuid
boikotte Briti institutsioonide vastu, mis viis ta kaheks aastaks vangi. Vabanedes reisis ta
labi India, propageeris India késitodd ja juhtis tdhelepanu puutumatute ehk India
madalaima kasti raskele olukorrale. Valides késit6o iiheks satyagraha voitlusmeetodiks,
onnestus tal jouda pea koikidesse India kodudesse, sest vokiratas oli kittesaadav pea
koigile ja Gandhi asetas oskuslikult vastutuse majandusliku jérje parandamiseks

indialastele endile. Vaatamata lakkamatutele ponnistustele puutumatute klassi
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iilejdédnutega vordsustada, ei ole Gandhil ega temale jargnevatel juhtidel dnnestunud see
tdnapdevani. Kastisiisteem on kiill Indias niitidseks seaduse silmis keelatud, kuid
reaalsuses on see, et endiselt on kastidepdhine vahettegemine siigavale India iihiskonda
imbunud.

1930. aastal algatas Gandhi voitluse soolamaksu vastu, mida reklaamis
“soolamarsi retkega”, mis toi talle iilemaailmse tdhelepanu. Just “soolamarssi” vdib
pidada Gandhi iilemaailmse tdhelepanu saavutamise tipphetkeks tema eluajal.

1939.-1942. aastal otsustas ta mitte toetada Briti India sdjaaegset poliitikat ja
alustas India iseseisvumise kampaaniat “Vilja Indiast”. Ta vangistati koos teiste
Rahvuskongressi liidritega pérast seda, kui ldbirddkimised iseseisvuse iile olid 1dbi
kukkunud.

1947. aastal seisis Gandhi vastu India iseseisvusjdrgsele jagamisele, kuid edutult.
Vaen hindude ja muslimite vahel kéis Gandhile iile jou ja tal ei onnestunud neid lepitada.
Indiast eraldus Pakistan ja eeskétt muslimite ning hindude usuline killustatus suurenes
veelgi. Viis kuud pédrast India iseseisvumist, 1948. aasta 30. jaanuaril morvas hindu
ddrmuslane Gandhi.

Bakalaureusetoost jareldub, et Mahatma Gandhi ei loonud terviklikku filosoofiat
ega eetilist kontseptsiooni, tema moraalis polnud téhtsad niivord kriteeriumid, mida ta
kasutas, kuivord mote, mille ta neisse pani. Gandhi uskus végivallatusse ja tegi ahimsa’st
oma elu pohimdtte, mis tdhendas inimese korval kdikide olendite vOrdset tunnustamist ja
ithtseks elusaks liigiks tunnistamist.

Mahatma Gandhi mitte ainult ei votnud seda pdhimdtet omaks, vaid tegi sellest ka
oma peamise maailmavaate, elas selle jargi ja kasutas seda oma poliitilises tegevuses.
Temast sai maailma suurim teoreetik pohimottelise vagivallatuse kiisimuses.

Gandhi motete ja Opetuste analiilisimine viis jirelduseni, et Gandhi pohilised
vaated on universaalsed, kattudes paljuski ajaloolaste vOi sotsiaalteadlaste Léédne
kriitikaga (nt Spengler ja Toynbee) ja satyagraha’lik motteviis on esindatud ka
ajalooteaduses. Temas oli nii modernistlikke kui postmodernistlikke jooni. Satyagraha
iiks pohilisi tunnuseid — iihepoolse (ning kallutatud) Euroopalikust maailmapildist
eemaldumine on omane ka teistele koolkondadele, mille eesmérk pole vabastamine
koliniaalvéimu alt.

Ahimsa’st  on kujunenud ajaloo muutmisel tShus relv riigikordade
viljavahetamises, kuna selle universaalset ja inimlikku kontseptsiooni on vdimalik

edukalt kohandada vastavalt oludele. Gandhist, kes survestas riigiaparaati edukalt relvi
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kitte vOtmata ja aatekaaslasi vigivallatusele Ohutades, on tema jérel eeskuju votnud
mitmed opositsionddrid (Nelson Mandela tegutsemine apartheide vastu Louna-Aafrikas,
Martin Luther King Jr-i végivallatu voitlus mustanahaliste Odiguste eest seismisel
Ameerika Uhendriikides ja Lech Walesa tegutsemine Poolas). Uhiskonna, kus Gandhi
Opetused levida vodiks, peamiseks tunnuseks on rohumine. Satyagraha pakub selleks
voimalikult valutut meetodit, minimaliseerides inimohvreid vihemalt allasurutute poolt.
Kuna bakalaureusetdost selgub, et satyagraha on oma olemuselt universaalne,
sobib teda rakendada mitmetes erinevates valdkondades ka tidnapdeval. Kédesolevat t66d
voib votta kui vundamenti satyagraha olemuse ja péritolu moistmiseks. Edasi annab
uurida satyagraha rakendamist néiteks Nelson Mandela, Martin Luther King Jr-i ja Lech
Walesa poolt. Samuti annab satyagraha-uuringutega jitkata vihem revolutsioonilises

ohkkonnas — selle mdjutustes popmuusikas ja teistes kunstiliikides.
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SUMMARY

The appliance of satyagraha in the Indian War of Independence, universality and

modernity of Mahatma Gandhi’s teachings

The broader field of study in the bachelor’s thesis at hand is the method of fighting
without violence created by Mahatma Gandhi — satyagraha — appliance in the Indian War
of Independence and the universality and modernity of Gandhi’s teachings. More
specifically the thesis concentrates on the means of applying satyagraha and its
teaching’s universality and modernity in the post-colonialist sense, also on Gandhi’s life
story and the nature of satyagraha.

The aim was to find out what is satyagraha and how Gandhi used it in
satyagraha’s birthplace South Africa and later in India. The bachelor’s thesis at hand
studied, how efficient has satyagraha been and if it has offered solutions also after the
death of Gandhi in the second half of the 20th century. If and to which extent have
Gandhi’s teachings and satyagraha been applied/could be applied in other purposes than
creating India’s statehood.

To achieve the set goal, a research method has been used, that consists primarily
of analysing the literature of the University of Tartu library and scientific articles from the
virtual databases that the University of Tartu has bought access to.

Since Mahatma Gandhi was the first person to create a political movement out of non-
violence, that he called satyagraha, his life story has been researched to a considerable
extent. For that reason in this bachelor’s thesis his life story has primarily been studied in
relation to satyagraha’s appliance and satyagraha’s effect after Gandhi’s death, also
giving an overview of Gandhi’s life.

Mahatma Gandhi didn’t create a complete philosophy nor an ethical concept, in
his morality the criteria that he used wasn’t so important, but the idea that he put in them.
Gandhi believed in the non-violence and made ahimsa his life’s main principle, that
meant acknowledging all of the living beings equally and accepting them as one united

live spices.
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Mahatma Gandhi didn’t only accept this principle, but also made it into his main
view on life, he lived by it and used it in his political actions. He became the biggest
theorist in the questions of principal non-violence.

Since from the bachelor’s thesis comes out that satyagraha is in its essence
universal, it can be applied in different fields also today. The thesis can be taken as the
foundation to realizing satyagraha’s essence and origin. From here it can be studied how
for example Nelson Mandela, Martin Luther King Jr and Lech Walesa applied
satyagraha. On the other hand satyagraha studies can be carried out on the less

revolutionary environment — it’s influence in pop music and in other forms of art
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