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Mahatma Gandhi’nin siddet karsiti direnis felsefesini ve bu felsefenin kiiresel etki-
lerini ele alyor. Gandhi, 20. yiizyilin en 6nemli liderlerinden biri olarak, Hindistan'in
bagimsizlik miicadelesine énderlik etmistir. S6mrgecilik, kapitalizm ve toplumsal
adaletsizliklere karsi gelistirdigi ahimsa ve satyagraha ilkeleriyle diinya tarihine ka-
licr bir etki birakmistir. Gandhi, siddetin yalnizca fiziksel olmadigini, ekonomik ve
toplumsal baskilar gibi farkl bicimlerinin de bulundugunu savunmustur.

Gandhi'nin siddetsiz direnisi, yalnizca Hindistan'da degil, diinya genelinde Martin
Luther King ve Nelson Mandela gibi liderler icin de bir ilham kaynagi olmustur.
Gandhi’nin ahimsa ve satyagraha ilkeleri, bireysel ahlaki sorumluluklarin 6tesinde
toplumsal ve politik bir donustim araci olarak kabul edilmistir. Gandhi'nin felsefesi,
siddete karsi direnisi ahlaki bir yasam bicimi olarak benimseyen bir diisiince sistemi
olarak &ne ¢cikmis olup bireyler toplumlar icin kalici ve surdirilebilir bir ¢éziim sun-
mustur. Makale tarihsel bir tartismayi ele alip incelediginden calisma icin var olan
kaynaklari analiz edip yeni bir degerlendirme yapmaya imkan veren literatir tarama
yontemi tercih edilmistir.
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Gandhi's Movement and Struggle as a Form of Non-Violence Action: Political
Dimensions and Consequences of the Philosophy of Non-Violence

Abstract

Mahatma Gandhi's philosophy of nonviolent resistance and its global impact is
explored here. As one of the most significant leaders of the 20th century, Gandhi
led India's struggle for independence. With the principles of ahimsa (nonviolence)
and satyagraha (truth-force), which he developed in opposition to colonialism,
capitalism, and social injustice, he left a lasting mark on world history. Gandhi
argued that violence is not only physical but can also take other forms, such as
economic and social oppression.

Gandhi's nonviolent resistance has been a source of inspiration for leaders such as
Martin Luther King and Nelson Mandela, not only in India but also around the world.
Gandhi's philosophy has emerged as a system of thought that embraces resistance
to violence as a moral way of life and has offered a permanent and sustainable
solution for individuals and societies. Since the article examines a historical debate,
the literature review method, which allows for the analysis of existing sources and
a new evaluation, was preferred for the study.
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Giris

Insan haklarina yénelik ihlaller, toplumlar tarihinin her déneminde goriil-
mils ve yasanmistir. Bugiin de diinyanin farkli yerlerinde bu ihlaller yasan-
maya devam ediyor. Ustelik insan haklari ihlalleri genellikle siddet aragla-
rinin kullanimiyla daha vahim sonuclara yol acmakta ve bu durum trajik
olaylarin ortaya cikmasini kacinilmaz hale getirmektedir. Kuskusuz biitiin
insanlig1 tehdit eden bu ihlallere kars: her dénemde oldugu gibi 20. ytiizyil-
da da miicadele eden diisiiniirler ve kahramanlar olmustur. Bu liderlerden
biri de Mahatma Gandhi (1869-1948)’dir. 20. yiizyilin en etkili liderlerden ve
insan haklari savunucularindan biri olan Mahatma Gandhi, ingiletere’de hu-
kuk egitimini aldi. Insanligin kadim sorunlarin biri olan kétiiliikk problemine
karsi siddetsiz direnis miicadelesi olarak benimsedigi satyagraha felsefesinin
kurucusudur. O; Hindistan'da vatandaslik haklari, 6zgtirliik, kast sistemindeki
ayrimcilik ve dini ile etnik gruplar arasindaki esitsizlikler basta olmak iizere,
diinyanin farkli yerlerindeki her tiirli ayrimciliga karsi miicadele etmistir.
Ayni zamanda onun direnis felsefesi, insan haklar1 ve ¢zgiirltikler i¢in miica-
dele edenlere de ilham kaynagi olmustur. Onun felsefesinin temelini hicbir
direnisin insan canindan daha degerli olmadig1 anlayist hakimdir. Hatta ko-
sullar nasil gelisirse gelissin, adalet anlayisinin mutlak ilke olarak kabul gor-
dugi direnis felsefesinde Gandhi i¢in bir kuzunun yasaminin asla bir insanin
yasamindan daha az degerli goriilmeyecegi bir anlayis 6n plandadir (Gandhi,
2016). Gandhi salt tilkesinin bagimsizlik miicadelesini basariya ulastirmakla
kalmamig, bunun yaninda Ingiliz sémiirgecilik politikasini da basarisizliga
ugratarak diinya tarihinde unutulmayacak biiyiik bir direnis hareketine lider-
lik yapmustir. 20. yiizyilin en 6énemli politik figiirlerinden biri olarak Gandhi,
ortaya koymus oldugu siddet karsiti direnis metoduyla tarihte esine az rast-
lanilan liderlerden biridir. Gandhi'nin miicadelesi; felsefi bir anlam tasidig1
kadar pratik bir anlam da tasir. Clinkii siddetin olunca biitiin boyut ve arag-
larinin kullanildigy, iki biiyiik diinya savasina ve milyonlarca insanin yasa-
min1 yitirmesine yol acan 20. yiizyil gibi bir¢ok diisiiniir tarafindan “mantik
cinayetleri ¢agi” olarak tanimlanan bir cagda yasayan Gandhi, siddetin biitiin
enstriimanlarini reddederek miicadelesini basariya ulastirdi.

Gandhi'nin siddet karsitlig1 Gizerine kurdugu direnis hareketi, kiiresel dii-
zeyde de kolonyalizmle miicadele eden toplumlar icin de énemli ve etkili bir
direnis simgesi olarak tarihteki yerini aldi. Ciinkii Gandhi'nin ortaya koymus
oldugu siddetsiz miicadele tarzi, Hindistan'in sinirlarini agsarak Amerika'da irk
ayrimciligina karsi miicadele eden Martin Luther King veya Giiney Afrika'da
tilkesinin 6zgiirliigii icin miicadele eden Nelson Mandela gibi liderler icin de
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biiyiik bir ilham kaynagi olmustur (King, 1958). Bu calismanin temel hedefi
Gandhinin sémiirgecilik zihniyetine karsi vermis oldugu miicadelenin felse-
fesini tartismak ve Gandhi'nin direnis miicadelesinde basariya ulagsmasinda
cok énemli rol oynayan ahimsa (siddetsizlik) ve satyagraha prensibinin (haki-
kat giicii) felsefesini ortaya koymaktir. Ayrica Gandhi hareketinin kiiresel etki
ve sonuclarini irdelemek de ¢alismanin analiz ettigi bir diger konudur.

Genel Olarak Siddet Kavrami

Siddet, tarihin her déneminde insanligin maruz kaldig1 karmasik bir olgudur.
Genel olarak siddeti, dogrudan siddet ve yapisal siddet olarak iki sekilde dii-
slinebiliriz. Dogrudan siddet fiziksel gii¢c kullanarak direkt bireye karsi olan
siddet turuidiir. Bu siddet, nispeten acil yaralanma veya ¢liim ile sonugcla-
nan ve acik yollarla 6nlenebilir davraniglar icerir. Yapisal siddet ise, yavas
ve dolayl yollarla zarar verir ve oldiiriir. Bir annenin saglik sigortasina sa-
hip olmamasi ve dogum 6ncesi bakim alamamasindan dolay1 bebegin 6limii
yapisal siddet ¢rnegidir. Galtung’a gore, siddetin dolayli yapisal kokenini
sosyal sisteme ickin olan yapilar, adaletsiz kosullarin siiregitmesini saglar.
Bourdieunun simgesel siddeti de sosyal sistemin i¢ine gomiulidiir. Simgesel
siddet iktidar fiziksel siddete bagvurmaksizin ayakta tutar. Zizek’'in nesnel
siddet dedigi sey de simgesel ve yapisal siddetten farkli degildir (Bayram ve
Macit, 2021). Salt fiziksel boyutuyla sinirli olmayan siddet olgusu, duygusal,
psikolojik, ekonomik ya da egitsel siddet yonleriyle ¢cok boyutlulugu olan bu
kavram, insanin bireysel hayatini etkiledigi gibi ayn1 zamanda onun toplum-
sal hayatini da derinden etkiler. Tarihsel stirecte ortaya ¢ikmis olan birgcok
ideoloji veya inang sistemi, siddet problemini ¢6zme iddiasini dillendirmistir.
Ancak s6z konusu diistincelerin hicbiri siddet sorununu c¢ézmedigi gibi bu
sorunu daha da derinlegtirmistir. Siddet, her ¢cagin oldugu gibi modern cagin
da tistesinden gelmeyi vadettigi ancak ¢6ziim bulmada ¢aresiz kaldig1 bir so-
rundur (Isik, 2018). S6zgelimi, 20. yiizyilda yasanan ve milyonlarca insanin
yasamini yitirmesine yol acan iki diinya savasi buna ornektir.

Bu noktada Gandhi'nin siddet karsiti miicadelesinin temel kodlarina yo-
nelik olarak yapilan bu tartismada, siddet kavrami kadar siddetsizlik ve pa-
sifizm kavramlarinin da ne oldugunun ac¢iklanmasinda yarar vardir. Zira bu
kavramlarin aciklanmasiyla tartisma daha giiclii bir hale gelecektir. Her ne
kadar siddetsizlik kavrami ilerleyen béliimlerde ayrintili olarak ele alina-
cak olsa da, burada bu kavramlariyla birbiriyle olan ilintisinin anlasilmasi
icin kisaca deginmekte yarar vardir. Gandhimin miicadelesinde siddetsizlik
(ahimsa), salt fiziksel siddetten kacinmak degil, ayni zamanda tiim diisiince
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ve eylemlerde baskalarina zarar vermemek ve bundan da kaginmak anlamina
gelir (Chapple, 1993). Hindu ve Jain geleneklerinden beslenen bu kavram,
dogru sdylem ve eylem araciligiyla adaleti saglamaya yonelik aktif bir stireci
kapsar. Bu baglamda Gandhinin felsefesinde ve miicadelesinde siddetsizlik,
zulme boyun egmemek, haksizliklara karsi siddete ve siddetin araclarina bas-
vurmadan direnis gostermek anlamina gelir. Bu tartismada diger énemli bir
kavram da pasifizm kavramidir. Savag karsit1 bir felsefe olarak tanimlanan
pasifizm, savasa ve silahli catismalara mutlak karsit olma fikrini iceren bir
diisiince sistemidir. Bu diisiince sistemi askeri ¢atismalarin her tiirlistini
reddeder ve barisin ancak diplomatik yollarla saglanabilecegini savunur (Tei-
chman, 1986). Gandhi ise pasifizmi, eylemsizlikle veya teslimiyetle eslestiren
bir anlayisi reddetmis ve siddetsizlik anlayisinin pasif olmaktan ziyade aktif
bir direnis araci oldugunu vurgulamistir (Parel, 2006). Bu nedenle Gandhi,
pasifizm yerine daha aktif bir sekilde siddetsizlik felsefesinin benimsenmesi
gerektigi destekler. Dolayisiyla; Gandhi'de de siddetsizlik anlayis: ile pasi-
fizm arasindaki en énemli fark, siddetsizligin toplumsal degisim yaratmaya
odakli ve aktif bir siirec olarak anlasilirken, pasifizmin ise savasin reddi {ize-
rine yogunlasmasidir. Sonug olarak, Gandhinin siddetsizligi dogrudan hak-
sizliklara karsi bir miicadele araci olarak gorilir.

Siddet, tiirti ne olursa olsun veya hangi sekilde gerceklesirse gerceklessin
her durumda insan onuruna zarar veren ve insan iradesini baski altina alan
bir eylem bicimidir. Ayni1 zamanda farkliliklar: birer tehdit unsuru olarak go-
ren ve gayri insani sonuglar1 olan bir sorundur. Arendt, siddetin her zaman
bir nedeni olabilecegi ve mesrulastirilabilecegi ancak bunun hicbir zaman
yasal gosterilmeyecegini ileri slirer (Arendt, 2016). Cicek, siddetin tarihsel
slrecteki araclar1 degismesine ragmen, dongtisel bir eylem bicimi olarak var-
ligin stirdiirdigiinii Camusnun “cellatlar, kurbanlarindan yeni cellatlar yara-
tir” distincesine génderme yaparak dile getirir (Cicek, 2017). Kuskusuz ¢cok
boyutlu ve oldukca karmasik bir sorun olan siddetin kiiltiirel, psikolojik ve
toplumsal kaynaklar1 oldugu gibi felsefi kokleri de s6z konusudur. Felsefe
tarihi boyunca siddetin kokleri iizerine arastirmalar yapan bircok énemli fi-
lozoftan bahsetmek miimkiindiir. Siddet probleminin nedenleri izerine kafa
yoran ilk¢ag filozoflarindan ¢agdas dénem filozoflarina kadar bir¢ok kisiden
soz edilebilir. Platon, Aristoteles, Hobbes, Rousseau, Kant, Hegel, Marx ve
Mill gibi filozoflar bunlardan sadece birkacidir. Siddet ne oldugu tarihsel sii-
recte bu sorunun nedenleri izerine kisaca soz ettikten sonra, ¢calismanin te-
mel tezini olusturan Gandhi'nin tartismaya nasil yaklastigini daha yakindan
incelemeye baslayalim.
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Gandhi, modern diinyanin siddet kavramini da sorgulamis ve bu kavramin
genis bir cercevede ele alinmasi gerektigini savunmustur. Ona gore, siddet
sadece fiziksel saldirilarla sinirli degildir; ekonomik sémiirii, sosyal adalet-
sizlik, etnik ayrimcilik ve siyasi baski da siddetin farkl: bicimleridir. Bu bag-
lamda Gandhi, somiirgeciligin, kapitalizmin ve endiistriyel modernlegsmenin
insan dogasina ve topluma zarar veren siddet bi¢imleri oldugunu 6ne siir-
mistiir (Hardiman, 2003). Dolayisiyla, ahimsa yalnizca fiziksel ¢atismalari
engelleyen bir ilke degil, ayn1 zamanda toplumsal yapilar1 da doniistiirmeye
yonelik bir felsefi durustur.

Gandhi’'ye gore modern toplumlar, siddeti sadece fiziksel saldir1 olarak
gorme egilimindedir. Ancak toplumsal ve ekonomik yapilar icindeki siddet,
daha derin ve kalic1 sonuglar dogurur. Bu yiizden ahimsa, adalet ve esitlik
arayisinda hem bireysel hem de toplumsal diizeyde uygulanmalidir (Iyer,
1983). Gandhi, bu baglamda Hindistan'daki kast sistemi, cinsiyet esitsizligi
ve yoksulluk gibi toplumsal sorunlarin da siddetin farkli bicimleri oldugunu
savunmus ve bu sorunlarla bas etmede ahimsa ve satyagraha ydntemleriy-
le miicadele etmistir. Buraya kadarki kisimda Gandhi’nin miicadelesinin ana
hatlar: ortaya konduguna gore, artik miicadelesinin arkasinda yatan felsefeyi
tartismaya baslayabiliriz.

Gandhi Hareketini Besleyen Temel Dinamiklerin Felsefi Arka
Plani

20. ylzyilin en etkili liderlerinden biri olarak tarihe gecen Gandhi, iilkesi
olan Hindistan'in bagimsizlik muicadelesine 6nderlik etmenin yaninda, ayni
zamanda Ingiliz sémiirgeciligine kars1 tarihi bir direnis hareketinin lideri ol-
mustur. Onun ortaya koydugu miicadele felsefesinin arka planindaki diisiin-
celerinin olusmasinda en biiyiik rolii oynayan Henry David Thoreau (1817-
1862)'dur. Thoreau da siyasal ve ahlaki alanlarda siddetsiz direnis bi¢cimini
benimsemis ve bunun icin miicadele etmistir. Thoreau, Sivil Itaatsizlik! adl
yazisinda ortaya koydugu siddetle miicadele anlayisiyla hem Gandhi'nin sid-
detsiz miicadele konusundaki disiincelerinin olusmasina zemin hazirlamis
hem de satyagraha felsefesine ilham kaynag1 olmustur (Gandhi, 1920). Kus-
kusuz Thoreau’nun miicadele felsefesi, Gandhi'nin diisiincelerinin olusma-
sinda bliyiik bir etkiye sahip olmakla beraber farkliliklar da s6z konusudur.
Sozgelimi Thoreau, siddetsiz direnis miicadelesini bireysel bir ahlaki sorum-
luluk ve pasif bir oturma eylemi olarak goériirken (Thoreau, 1849), Gandhi
1 Yazi Gandhi'nin Thoreau'ya atfettigi Sivil itaatsizlik adiyla bilinir. Ancak Thoreau bu tabiri hicbir

yazisinda kullanmamistir. Makale Bireyin Devletle lliskisi Uzerine adi altinda okundu (Bayram ve
Macit, 2021).
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ise siddetsiz direnis miicadelesini kollektif bir bagkaldir1 ve toplumsal bir
direnis hareketi olarak gérmiistiir. Ancak burada Thoreau’nun sivil itaatsizlik
hareketinin herhangi bir miicadeleye girismedigi sonucunu ¢ikarmak dogru
degildir. Ciinkli Thoreau, vergi verme gibi uygulamalara kars1 ¢ikarak miica-
delesini stirdirmiistiir. O, eylemini Gandhi hareketi gibi bir toplumsal kolek-
tif hareketine dontistiirmeden devam ettirmis. Dolayisiyla Thoreau, siddetle
miicadeleyi daha ¢ok bireysel bir diizlemde ele alirken; Gandhi ise ayni mii-
cadeleyi ilk zamanlar Thoreaunun diisiincesinden hareketle ortaya koymus
ve bunu zaman i¢inde Kolektivizm ve kitlesel bir direnis hareketine doniis-
tirmiis. Buna ek olarak iki énemli 6zne arasinda goze carpan ikinci énemli
farklilik da, Thoreau i¢in oturma eylemleri biciminde gerceklesen pasif bir
direnis diisiincesi hakim iken, Gandhi'de de ise aktif bir direnis 6éne ¢ikmak-
tadir (Gandhi, 1920).

Gandhinin direnis ve var olma miicadelesi, icerdigi felsefi boyutunun
yaninda pratik yénde de énemli bir anlama sahiptir. Ciinkii siddet karsitligi
milcadelesi, sivil itaatsizlik ve adalet merkezli degerler iizerine insa ettigi
hareketi, diinyanin farkli boélgelerinde yasanan kolonyalist zihniyetine kar-
s1 direnigin sembolii olmustur. Dolayisiyla Gandhi'nin hareketi, insanlik ta-
rihinde siddetin enstriimanlarini kullanmadan basariya ulasmis bir hareket
olarak tarihe gecti.

Gandhi, Ingiliz yénetiminin Hindistan'daki sémiirgeci anlayigina kars1 as-
keri giicii kullanma veya silahli bir bagkaldir yerine, direnise karsi halkin pa-
sif miicadelesiyle direnmistir. Bu direnis yéntemlerinden biri de Ingilizlerin
Hindistan halkindan haksiz yere talip ettikleri tuz vergisine karsi1 Gandhinin
1930 yilinda 6nciliik ettigi Tuz Yirdtytisii'diir. Gandhi'nin bu yiirtiyiis direnisi
Hindistan'da halkin destegiyle bliyiik bir harekete déniismistiir (Brown, 1999).
Gandhi'nin bu direnis eylemi, Ingiliz yénetimine karg1 yapilan en somut mey-
dan okuma olarak gériilmiistiir. Bu miicadele tarziyla Gandhi, ingiliz yéneti-
mine hem nasil bir siyasi taktikle miicadele edeceginin mesajini verdi hem de
Hindistan halkinin manevi giiciinii ortaya koymanin bagimsizliga giden dire-
nis miicadelesindeki 6nemini gosterdi. Bu nedenle Gandhi’ye gore, kolonyalist
zihniyete sahip bir yonetimi devirmek icin siddet kullanmak sorunu ¢dzmez;
sadece yeni bir siddet doéngiisii yaratir. Bunun i¢in Gandhi; siddetsizlik arag-
larini kullanmanin ve halkin direnis miicadelesindeki destegini almanin, daha
stirdiirtlebilir ve kalici bir ¢6ziim sundugunu savunmaktadir (Iyer, 1973).

Gandhi'nin sémiirgecilik karsiti olan miicadelesi, ahimsa ve satyagraha
gibi miicadele yontemlerinin Hindu ve Jain veya Jaina ad: verilen din sistem-
lerinin felsefelerinden yogun sekilde etkilenmistir (Parel, 2006). Ahimsa; in-
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sanlarin kotiiliige karsi fiziksel ya da sozlii siddetle degil, ruhsal ve ahlaki bir
direnisle karsi koymalar1 gerektigi ilkesine dayanirken (Gandhi, 1927), sat-
yagraha ise yanlis olan bir seye kars1 direnmenin ve hakikate dayali eylem-
lerde bulunmanin ahlaki zorunlulugunu ifade eder (Hardiman, 2003). Ahimsa
ve satyagraha adli miicadele yontemlerinin Gandhinin miicadelesi icin ne
kadar 6nemli bir yere sahip oldugu, ayr1 bir baslik olarak bu calismada ele
alinacagindan simdilik bu kadarla yetinmek yerinde olacaktir.

Gandhi'nin Ingiliz kolonyalizmine kars1 verdigi miicadele, iilkesinin si-
nirlarini agmis ve diinya genelinde baskiya karsi verilen miicadeleler icin de
onemli bir érnek haline gelmistir. Onun kolonyalist zihniyete karsi ortaya
koydugu direnis felsefesi, Martin Luther King ve Nelson Mandela gibi lider-
ler tarafindan da benimsenmis ve bir miicadele yoéntemi olarak kullanilmistir
(King, 1958). Bu liderler de Gandhi'nin somiirgecilik anlayisa kars1 uyguladi-
g1 direnis felsefesini kendi {ilkelerinde uygulamislar ve baskiya kars: miica-
delede basarili olmuslardir.

Gandhinin bir yagam bicimi olarak benimsedigi felsefesinin evrenselligi,
insanlik icin 6nem arz eden birtakim ilkelerle baglantilidir. Yani onun ortaya
koymus oldugu miicadele felsefesi; insan haklarina, 6zgiirliige ve adalete ina-
nan herkes i¢in gecerlidir. Bunun sonucu olarak da Gandhi’nin miicadelesi;
somiurgecilik karsiti direnisin 6tesine gecerek, her tirli adaletsizlige ve bas-
kiya kars1 ahlaki bir durusun sembolii haline gelmistir (Parekh, 1989). Gan-
dhi'nin hareketi, ayn1 zamanda toplumsal birlik ve barisin ingsasi konusunda
da derin felsefi ve ahlaki katkilar yapmistir. Gandhinin (1927) savundugu
anlayisin farkli din ve kiiltiirel geleneklerden beslenmesi, onun miicadele-
sini evrensel bir hakikat arayisina déniistiirmiis ve farkliliklar birlestirme
ulkiisiine hizmet etmesi i¢in zemin olusturmustur. Onun miicadelesi kiiresel
capta sosyal ve politik catismalar1 énleyici bir barisi hedeflemenin yaninda,
ayni zamanda farkli ideoloji ve dinsel anlayislar1 da birer tehdit olarak degil,
zenginlik olarak gdrmesine hizmet etmeye yonelik bir cagridir (Chatterjee,
1983, Hardiman, 2003). Gandhi'nin savundugu bu yaklasimin da evrensel ve
uluslararasi baris ve insan haklar: politikalarina ilham kaynagi olusturdugu-
nu sdylemek mumkindir.

Genel hatlariyla cercevesini ortaya koydugumuz Gandhi'nin siddet karsiti
evrensel direnis miicadelesinin simdi de ayrintilarini ve benimsedigi siddet
karsiti miicadele yontemlerini tartismaya baslayabiliriz.
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Gandhi’'nin Direnis Felsefesindeki Ahimsa ve Satyagraha
Yéntemlerinin Yeri ve Onemi

Gandhinin direnis miicadelesinin basariya ulagsmasinda, ahimsa ve satyag-
raha yontemlerinin sahip oldugu felsefi derinligin ¢nemli etkisi olmustur.
Her cesit siddet yontem ve araglarinin kullandigi ve bazi diisiiniirlerce “man-
tik cinayetleri cagi” olarak bilinen bir ¢cagda yani 19. yiizyilin ikinci yarisi ile
20. yiizyilin ilk yarisinda yasamasina ragmen, biitliin hayati boyunca siddet
karsit1 bir miicadele ortaya koymustur. Gandhi siddetin ve siddet araglarinin
insanlig1 tehdit eden biitiin boyutlariyla kullanildig: bir cagda yasamasina
ragmen, sorunlarin ¢éziimiinde siddetsizlik felsefesini benimsemis ve pratize
etmis diistiniirlerden biri olarak gbze c¢arpar. Gandhi icin siddete karsi olma
anlayisy; bir direnis yoéntemi olmanin yaninda ayni zamanda ahlaki bir yasam
bicimidir. Simdi onun i¢in her kosulda miicadelenin vazgecilmez ilkeleri ola-
rak goérdiigii ahimsa ve satyagraha gibi anlayislarin nasil bir politik ve ahlaki
bir yapiya sahip oldugunu inceleyelim.

Sanskritce’de “zarar vermemek” anlamina gelen ahimsa; Hinduizm, Bu-
dizm, Jainizm gibi bir¢cok Hint dinin ¢énem verdigi temel bir yasam ilkedir.
Gandhi icin vazgecilmez bir yasam felsefesi olan ahimsa anlayisi, fiziksel
siddetin 6tesine gecer ve insanin diislincelerinde, sézlerinde ve davranisla-
rinda baskalarina zarar vermekten kacinma ilkesini kapsar (Iyer, 1983). Bu
minvalde ahimsa ilkesi Gandhi'de, salt bir bireysel ahlaki sorumluluk ilkesi
degil, ayni zamanda toplumsal iliskilerde de uygulanmas1 gereken bir etik
ilke olarak karsimiza cikar. Ciinkii ona gére gercek ahimsa, insanin sadece
fiziksel siddetten kacinmasi degil, ayni zamanda zihinsel ve duygusal sid-
det de dahil olmak lizere her tiirlii siddeti ¢agristiran zararli eylemden uzak
durmas ve miicadele etmesidir (Gandhi, 2001). Insanin i¢sel olarak siddetsiz
bir varlik oldugunu diisiinen Gandhi, onun bu 6zelliginin ahimsa vasitasiyla
disa vuruldugunu ifade eder. Dolayisiyla Parel’in de ifade ettigi tizere ahim-
sa, yalnizca bireysel bir etik ilke olarak is gérmez; ayni zamanda toplumsal
ve politik bir déntisiim araci olarak da islev goriir. Gandhi, bireylerin ve top-
lumlarin adalet, esitlik ve 6zgiirliik arayisinda ahimsa'ya dayali bir yaklagim
benimsemeleri gerektigini savunmustur (Parel, 2000).

Gandhinin ahimsa anlayisi, onun satyagraha kavramiyla dogrudan ilintili
olan bir anlayistir. Ahimsanin satyagrahanin yani hakikatin giiciine ulasma-
nin parcasl oldugunu savunan Gandhi, siddet karsiti olan tezini de satyagraha
felsefesine dayandirir. O hakikate ulasmanin temel ve zorunlu kosulunu sid-
detten kaginmak olarak goriir. Clinkii ona gore siddet hakikati bozar ve insa-
nin icindeki siddetsiz 6zle celisir (Gandhi, 2001). Buradan hareketle ahimsa
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ve satyagraha'nin Gandhi felsefesinin ahlaki ve politik diislincelerinin temel
dayanaklarini olusturur. O, “hakikate ancak siddetsizlik yoluyla ulasilabilir” te-
zini ileri stirerek ahimsa ile satyagrahanin ayrilmaz unsurlar oldugunu dile
getirmistir (Parel, 2000). Bu anlamda siddetle miicadele araci olarak gérdiigi
ahimsa’y1 biitiin yasaminda vazgecilmez bir felsefi tutum olarak géren Gan-
dhi’ye gore ahimsa, salt bireysel bir erdem degil, ayn: zamanda toplumsal ve
politik bir sorumluluk olarak goriir. Yani onun i¢in siddetsizlik eylemi, birey-
ler arasinda oldugu kadar devlet ile vatandaslar arasinda da dikkate alinmasi
ve uygulanmasi gereken ahlaki bir ilkedir. Ona goére haksizliklarla miicadele
ederken siddete bagvurmak ya da siddet araclarini kullanmak, hakikate ve
adalet ilkelerine aykiri oldugu gibi ayni zamanda bu ilkelere en biiyiik zarar
da vermek demektir (Anbarli, 2001). Ciinkii ahimsa felsefesi sadece bir siddet-
sizlik hali degil, ayn1 zamanda ahlaki ilkeleri de korumak ve bunlara gore bir
yasam surdirmeyi de gerektirir.

Gandhi'nin politik felsefesinin merkezinde yer alan ahimsa stratejisi, In-
giliz sdmiirgeci politikasina karsi pasif bir direnis miicadelesi olarak pratize
edilmis ve bu strateji anlayisi diinya genelinde de biiylik yanki uyandirmistir
(Brown, 1999). Bir eylemsizlik degil, aktif bir direnis yéntemi olan ahimsanin
felsefesinde empati diistincesi hakimdir. Ciinkii Gandhi'ye gére zulme karsi
koymanin bir yontemi olan ahimsa felsefesi, karsisindaki bireylerin insan-
liklarini unutmadan ve onlara kars1 yeni bir zulmiin ortaya ¢ikmasina imkan
yaratmadan onlar1 anlamay: hedefleyen ahlaki bir ilkedir. Zaman icinde po-
litik bir anlayisa déniisen Gandhi'nin miicadelesinde ahimsa ve satyagraha
yontemlerinin yaninda bunlarla yakin bir baglama sahip olan tapasya kav-
ramindan da sz etmekte fayda vardir. Kendini adama, fedakarlik yapma ve
eylemlerini dizginleme anlamina gelen tapasya, Hindu ve Jain geleneginden
beslenir ve manevi olgunlugun bir yolu olarak bireyin bedensel ve zihinsel
disiplinini ortaya koyan kurallardir (Long, 2009). Ayn1 zamanda tapasya, kisi-
nin kendi hedeflerine ulasma ugruna aci ¢cekmeyi dahi géze almasidir (Bay-
ram ve Macit, 2021). S6zgelimi, aclik grevlerinin somut belirtisi olan orug
tutma eylemini yapmak.

Gandhi'nin felsefi ve siyasi direnis miicadelesinin merkezi kavramlarindan
bir digeri de satyagraha ilkesidir. Satyagraha kavrami Sanskritce’de “hakikate
tutunmak” anlamina gelir.Bu ilke siddetsiz bir direnis miicadelesinin yaninda
ahlakli bir yasami da amaclayan bir ilkedir. Bu ilkenin merkezini siddetten
kacinmayi saglayan sevgi duygusu yer alir (Finkelstein, 2016). Bu baglamda
satyagraha prensibi Gandhi i¢in ahlak temelli bir politika anlayisinin gelisti-
rilmesine hizmet etmistir. Pasif direnisi ya da siddetsiz eylem miicadele anla-
yisin1 tanimlamak icin Gandhi tarafindan gelistirilmis olan satyagraha, klasik
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pasif direnis eylemlerinden farklidir. Clinkii Gandhi i¢in satyagraha salt fi-
ziksel siddet eyleminden kacinmayi degil, ayni zamanda hakikat ugruna faal
miicadeleyi de savunur (Gandhi, 2001). Dolayisiyla Gandhi’nin savundugu
satyagraha, hakikati iceren siddetsiz bir miicadeledir. Yani satyagraha salt bir
siyasi taktik degil, bununla beraber ahlaki bir yasam tarzidir. Gandhi, siddetin
insani yozlastirdigini ve satyagrahanin temel ilkesinden biri olan sevgiyi yok
ettigini diistiniir. Bu nedenle dogrudan ahimsa ile iligkili olan satyagraha,
hakikate ulasmak icin hem bireysel hem de toplumsal diizeyde siddetsizlige
bagl kalmayi zorunlu gorir (Iyer, 1983). Gandhi’'ye gore hakikate ulasmanin
yolu sadece dis diinyadaki sorunlarla miicadele etmeyi degil, ayn1 zamanda
icsel siddetsizlik ve ahlaki arinma yoluyla miimkiin olur (Gandhi, 2001). Bu
miicadele ve hakikate ulasma ise, bireyin salt kendi hakikati icin yaptig1 mii-
cadeleyle sinirli degil, birey ayni zamanda bagkalarinin hakikatleri i¢in de bu
miicadele ve cabay1 verir (Parel, 2000). Benzer sekilde Gandhinin satyagraha
felsefesinin bireysel ve toplumsal déniisiim icin ¢ok 6énemli bir gi¢ oldu-
gunu ifade eden Kaya, bu felsefenin politik direnis miicadelesinin yaninda
ahlaki ve hakikate sadakati gdsteren bir durustur (Kaya, 2015). Bu baglamda
satyagraha felsefesinin toplumsal uyanisin yaratilmasinda ve “modern ¢agin
vebas1” olarak goriilen siddet eylemlerine kars1 miicadele eden sivil direnis
hareketlerinin hem Hindistan'da hem de diinya genelinde yayginlagsmasinda
oénemli bir zeminin olusturulmasinda etkili oldu (Dogan, 2016).

Satyagraha stratejisini Ingiliz sémiirgesi altindaki iilkesi olan Hindis-
tan'nin bagimsizlig icin kullanmis ve bunda da basarili olmustur. Gandhi'nin
siddet icermeyen Kitlesel direnisi ve baskici politik sistemlere karsi basari-
11 oldugu satyagraha hareketlerinden biri de, Ingiliz hiikiimetinin haksiz tuz
vergisine karsi yapilan ve basarili olmus olan 1930’daki Tuz Yiriiyiisii olmus-
tur (Brown, 1999). Bu eylemleriyle sémiirgeci Ingilizlere kars1 zafer elde eden
Gandhi, siddetin hakikati bastiran bir giic oldugunu ifade ederek hakikate
ancak siddetsizlik yoluyla ulasilabilecegini savunmus ve bundan dolay1 da
siddetsiz direnisin ahlaki bir zorunluluk oldugunu belirtmistir (Iyer, 1983).
Adaletsizlik karsisinda susulmamas: ve bununla miicadele edilmesi gerekti-
gini dile getiren Gandhi, bu miicadelenin siddet araglarina bagvurmadan ya-
pilmasini savunur. Ciinkil ona gore siddetle kazanilan zaferler gegicidir, oysa
hakikatle kazanilan zaferler kalicidir (Parel, 2000). Bu perspektifin bireyde sid-
detsiz direnis farkindalig1 yaratmanin yaninda bireyi ahlaki olarak da olgun-
lastirdig1 séylenebilir. Dolayisiyla hakikati kesfetme ve siddetsizlik bilincini
yaratma hedefi olan satyagraha, i¢sel doniisiimiin yaninda toplumsal déniisii-
mil de amaclar (Hardiman, 2003). Bu anlamda Gandbhi i¢in satyagraha i¢sel bir
arinma ve manevi olarak gelisme yoludur. Toplumsal adaleti inga etme hede-
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fine sahip olan satyagraha prensibi, siddetsiz direnisin ve hakikat arayisinin
en glicli felsefelerinden biri olarak bugiin de varligini siirdirmektedir.

Ayni zamanda Gandhi'nin siddet karsiti miicadelesi, siyaset felsefesi ve
hukukunun ¢nemli kavramlarindan biri olan kamuya aciklik ilkesinin de et-
kin bir sekilde rol oynadigini séylemek miuimkiindir. Cinkii bu miicadele;
gizlice ylritiilen bir miicadele ve isyan degil, haksizliklara kars1 toplumun
bilincini uyandiran ve adalet talebini goriiniir kilan bir direnis bi¢cimidir. Bu
tir eylemler, bireylerin ve topluluklarin adaletsizlige karsi duyarliligini arti-
rarak kolektif vicdani harekete gecirmeyi hedefler. Ayni zamanda Gandhi'ye
gore sivil itaatsizlik miicadelesinin mesruiyeti ancak kamu vicdaninda ka-
bul edilmesiyle saglanabilir. Bu baglamda Gandhi, halkin destegini almayan
bir hareketin basariya ulagmasinin miimkiin olmayacagini savunmustur. Bu
nedenle onun hareketi hem halkin genis destegini aldig1 i¢cin hem mesruluk
kazanmis hem de halk tarafindan desteklendigi icin basarili olmustur (Anbar-
11, 2007). Bu perspektif de Gandhi'nin direnis miicadelesinin yasal ve hukuki
boyutlar: da dahil olmak iizere; bircok faktdrii dikkate alarak yapilandirildi-
gin1 gostermektedir. Dolayisiyla Gandhi, sivil itaatsizlik felsefesini yalnizca
somiirge yonetimine karsi degil, ayni zamanda kast sistemi ve dini ayrimcilik
gibi toplumsal esitsizliklere karsi da etkili bir direng araci olarak kullanarak
politik bir miicadele yéntemi haline getirmistir.

Sonug ve Degerlendirme

Siddet olgusunun tarihi insanlik tarihi kadar ge¢misi olan bir realitedir. Ya-
rattig1 sonuclar, ilkel toplumlardan modern toplumlara dogru artarak devam
etmistir. Ustelik kullandig1 araglar zaman i¢inde degiserek insanligi ve top-
lumlar1 daha da tehdit etmistir ve etmeye de devam ediyor. Insanlik tarihinin
her déneminde bu sorunla miicadele edilmistir. Siddetle miicadele eden ve
basa ¢ikmada onun araglarini kullanmayan distiiniirlerden biri de kuskusuz
20. yiizy1lin en 6énemli politik ve felsefi figiirlerinden biri olarak kabul edilen
Gandhi'dir. Biitiin hayati boyunca siddetle miicadele eden ve adaletin hakim
oldugu bir toplum insa etmek i¢in ¢aba sarf Gandhi, bir deger olarak ahlaki
her seyin iistiinde tutan politik bir tavra sahiptir. Clinkii o; sadece fiziksel sid-
dete degil, siddetin her cesidine kars1 miicadele vermistir.

Gandhi'nin siddet karsit1 direnis felsefesi, Henry David Thoreaunun sivil
itaatsizlik anlayisindan etkilenmis, ancak Thoreau'nun bireysel direnis odak-
11 yaklasimini kolektif ve kitlesel bir harekete doniistiirerek farkli bir boyuta
tagimistir. Bu anlamda Gandhi'nin miicadelesi, sadece bir siyasi strateji degil,
ayni zamanda ahlaki ve felsefi bir durus olarak distintilmelidir. Onun siddet
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karsit1 direnis felsefesi, yalnizca Hindistan'in bagimsizlik siirecini sekillendi-
ren bir unsur olmaktan ¢cikmis, ayni zamanda kiiresel diizeyde adalet, esitlik
ve ozgiirlik miicadelesine ¢nciilitk eden bir model haline gelmistir. Gand-
hi'nin ahimsa ve satyagraha ilkeleri, onun sémiirgecilige ve baskiya karsi
verdigi miicadelede temel belirleyici faktorlerden biri olmustur. Bu yéniiyle
satyagraha, pasif bir direnisten 6te, bireylerin ve toplumlarin hakikat ve ada-
let ugruna siddetsiz ancak kararli bir sekilde miicadele etmelerini éngéren
bir stratejidir. Gandhi, satyagraha ilkesini yalnizca sémiirgecilik karsiti bir
araci olarak degil, ayni zamanda kast sistemi ve dini ayrimcilik gibi Hindis-
tan'in koklesmis toplumsal sorunlarina karsi da bir miicadele araci olarak be-
nimsemistir. 1930°daki Tuz Yuriiytst gibi bagarili kitlesel eylemler, satyag-
raha’nin glictinii ve etkisini gosteren carpici érneklerdir. Ahimsa ise, yalnizca
fiziksel siddetten kacinmayi degil, ayni zamanda zihinsel ve duygusal seviye-
de de her tiirli zarar verme eyleminden sakinmayi iceren koklii bir etik ilke-
dir. Ahimsa’y1 bireysel bir erdemden 6te, toplumsal ve politik bir sorumluluk
olarak ele alan Gandhi, satyagraha anlayisiyla hakikatin pesinden gitmeyi ve
adaletin ancak siddetsiz yollardan saglanabilecegini savunmustur. Ayni za-
manda Gandhi'nin direnis stratejisi, sadece politik ve sosyal déniisiime odak-
lanmakla kalmamis, ayn1 zamanda bireysel doniisiime de vurgu yapmuistir.
Tapasya kavramiyla sekillenen bu bireysel déniisiim, fedakarlik ve 6z disiplin
yoluyla hakikate ulasmay1 hedefleyen bir bilin¢ gelistirme araci olmusgtur.
Gandhi’ye gore, bireysel ¢z disiplin olmaksizin toplumsal déniisiim gercekle-
semez ve siddetsiz direnis basariya ulasamaz.

Gandhi, siddeti yalnizca fiziksel bir olgu olarak degil, ayn1 zamanda ¢ok
boyutlulugu olan ekonomik, sosyal ve politik baskilar1 da iceren yapisal bir
sorun olarak ele almistir. Bu kapsamda, onun ortaya koydugu direnis modeli,
salt bir siyasi strateji olmaktan cikarak bireysel ve toplumsal bir déniistim
aracina doéniismistiir. Martin Luther King, Nelson Mandela gibi liderlerin
Gandhi'den ilham almis olmalari, onun felsefesinin evrenselligini ve uygula-
nabilirligini ortaya koymaktadir.

Bu ¢alisma, Gandhinin siddetsiz direnis felsefesini tarihsel ve teorik bir
perspektiften inceleyerek, onun diisiincelerinin gliniimiiz toplumsal hareket-
lerine de yol géstermeye devam ettigini ortaya koymaktadir. Siddetsizlik, yal-
nizca bir eylem stratejisi degil, bireysel ve toplumsal etik degerleri iceren de-
rin bir felsefi durustur. Gandhi'nin vurguladig1 gibi, adaletin ve barisin tesis
edilmesi, yalnizca fiziksel siddetin reddiyle degil, ayni zamanda ekonomik ve
sosyal esitsizliklerin ortadan kaldirilmasiyla da miimkiin olabilir.
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Sonug olarak, Gandhi'nin ahimsa ve satyagraha'ya dayali siddetsiz direnis
stratejisi, yalnizca Hindistan'in bagimsizlik stirecinde degil, ayni zamanda diin-
ya ¢apinda sivil direnis hareketleri izerinde de derin bir etki birakmistir. Onun
felsefesi, adaletsizlige kars: miicadelede siddete basvurmadan da basar: sagla-
nabilecegini ve bu yolla daha kalic1 bir toplumsal ve ahlaki déniisiimiin mim-
kiin oldugunu gostermistir. Bugiin de sivil itaatsizlik hareketlerinde ve insan
haklar1 miicadelelerinde Gandhi'nin ahimsa ve satyagraha ilkeleri bir rehber
niteligi tasimaktadir. Onun felsefesi, modern diinyada da gecerliligini koruya-
rak siddetsizlik temelli direnis hareketlerine ilham vermeye devam etmektedir.
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