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Oscar Useche

La resistencia social India y el bien
de todos. Aportes de Gandhi para una
economia noviolenta

Introduccion

Si hay un hecho novedoso para el pensamiento social contempordneo es el de que esté
trasladando su foco de atencién hacia la emergencia de formas creativas con que las
comunidades afrontan los nuevos procesos de produccién material y simbdlica '. Tal
problematizacién emerge de la cultura y de las relaciones que se tejen en el campo social al
calor de una multiplicidad de luchas histéricamente sucedidas que proporcionan evidencias de
su capacidad de resistir deviniendo potenciales nuevas maneras de existir.

Las sucesivas y profundas crisis de los paises centrales demuestran los limites de la
racionalidad econémica moderna y del gobierno del capital y la amenaza de que su expansion
desbocada, agenciada principalmente por las leyes de la ganancia, se conviertan en un desastre
para las distintas formas de vida sobre el planeta (Martinez Hincapié, 2012). El que un pufiado
de individuos y corporaciones codiciosas, abusando del poder del que disponen, se hayan
apropiado de la riqueza social mundial incrementando la explotacion del trabajo y el saqueo
de los bienes naturales, indica la pobreza de la democracia que hemos construido y el fracaso
de la llamada autorregulacién de los mercados a partir de la competencia que se proclamé
hace mds de tres décadas.

Uno de los angulos del problema es el que la nocién de lo publico en la modernidad se haya
puesto en cuestion. El desmoronamiento de los “Estados de bienestar” y la caida del mundo
del socialismo real soviético dieron el paso al neoliberalismo y develaron la simplificacién
que se habia hecho de lo publico bajo el monopolio estatal, asi como la insuficiencia de la
diferenciacion clésica de éste con el ambito de los asuntos privados. Hoy se abre un abanico
de nuevas modalidades de constitucién de lo comtn, concepto que desborda y resignifica lo
publico.

La nocién de “lo comin” hace alusién al bienestar y a la riqueza que son concurrentes a
todos los miembros de una sociedad histéricamente dada; por supuesto entre ellos se incluyen
los bienes comunes materiales que provienen de la naturaleza (agua, aire, biodiversidad).
Pero también este concepto hace referencia a los resultados de “la produccién social
que son necesarios para la interaccién social [...] tales como saberes, lenguajes, c6digos,
informacion, afectos [...] y a las précticas de interaccion cuidado y cohabitacién en un mundo
comun” (Hardt, Negri, 2011: 10).

La cuestién es que el paradigma del desarrollo econémico del proyecto modernizador de
las sociedades occidentales determiné un particular tipo de poblamiento de los territorios,
de apropiacion de los bienes naturales, de desacralizacion del vinculo con la tierra, de
consumismo como elemento bésico de la distribucién, todo con un elevado costo ecoldgico y
social. Es pues interés de este articulo indagar sobre algunos elementos que puedan producir
la reconstitucién de los vinculos sociales y ambientales que se entretejen en medio de la lucha
por la defensa de la dignidad y la diversidad de las comunidades.

Resistiendo a la homogenizaciéon promovida por el capital, y a la fuerza con que se
universalizan los mercados, miles de experiencias constituyen poderes generados en los
madrgenes, cuyos sujetos son enunciaciones minoritarias que se plantean consolidar su potencia
creativa, hacer respetar su modo de vivir y de relacionarse, preservar su memoria y afirmar su
singular construccidn del territorio. Parte de ello son los aspectos relacionados con los modos
de producir y con la esfera econdmica que no puede explicarse sin atender a su imbricacién con
las relaciones sociales, con las formas de encuentro con el mundo natural y con la cultura. La
produccién econdémica, hay que enfatizarlo, es produccion cultural en tanto expresa tradicion,
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lenguajes, sentidos, una manera particular de vincularse con el pasado, con lo ancestral y una
determinada afirmacioén de modos de vida.

Asi por ejemplo, por cefiirnos sé6lo al continente latinoamericano, los indigenas de los Andes
americanos han experimentado otras economias, revalorizando tradiciones de organizacién
social y productiva como las que dieron origen del “buen vivir” (Sumak Kawsay en Quechua,
Suma Qamaria en Aymara), que se practica en las comunidades indigenas del continente.
En otra dimensién, se han desarrollado experiencias de resistencia desde la tierra y la
produccién campesina como la del Movimiento Sin Tierra en Brasil. En el ambito urbano,
colectivos argentinos, brasilefios y uruguayos han proporcionado ricos aprendizajes al dar
otro tratamiento al dinero, despojarlo de su forma fetichista mercantil y asumirlo como
moneda social. A este tipo de expresiones las he denominado “economias en resistencia” y
su naturaleza estd generalmente vinculada a la perspectiva y a los métodos de la noviolencia,
desentrafiando claves para la reconstitucién de lo comun.

Pese a la importancia del problema, la investigacion sobre la pertinencia y amplitud de
los ejercicios de economias populares y comunitarias, que se plantan como economias en
resistencia, sigue siendo incipiente. Este articulo procura entonces aportar a la indagacién
sobre como ellas, al desplegar una dimensién profunda de la vida en la produccion de bienes
y servicios, materiales e inmateriales, ligada al alimento, a la tierra, al agua, a la conservacion
de la biodiversidad y del planeta mismo, se incorporan a las resistencias en la esfera politica,
o a formas de resistir manifiestas en la densificacién de las redes sociales, o en la produccién
de subjetividades de cambio en clave micropolitica’.

Tales asuntos se plantearon, con gran claridad, en las primeras décadas del siglo XX, cuando
Gandhi, su partido y el pueblo indio iniciaron su lucha noviolenta (satyagraha) por la
independencia de la India. La importancia de este movimiento estuvo en el descubrimiento de
nuevos caminos para desprenderse del colonialismo, asi como la irrupcién de nuevas miradas
e intentos que hicieran posible generar alternativas econdmicas sustentables y coherentes con
su filosofia de transformacion.

En ese sentido, el gandhismo fue pionero en explorar estos mundos nuevos y sus aprendizajes
cobran mucha actualidad para las resistencias contempordneas. Examinaremos brevemente
para ello la puesta en marcha del Swadeshi (autonomia local) impulsada por Gandhi en el
curso de la revolucién noviolenta anticolonial de la India y de su propuesta de Sarvodaya (bien
comun o bien de todos) que hicieron parte de su Programa Constructivo de la India.

Este articulo se refiere inicialmente a algunos de los acontecimientos que marcaron el
devenir del proceso noviolento de la India leidos en clave genealdgica. Luego aborda algunos
elementos sobre el entorno de la economia colonial india en discusioén con algunos autores de
la escuela de los estudios culturales y finaliza analizando el impacto de la politica gandhiana
a través de su Programa Constructivo. Se cierra con algunas conclusiones sobre la actualidad
de varias de las tesis centrales del planteamiento econdmico de Gandhi.

La noviolencia como poder de los sin-poder

El Mahatma Gandhi rasg6 la historia de las guerras y emprendié con el pueblo indio la gran
marcha por la independencia de la tutela colonial del Imperio britdnico y la transformacién
de esa sociedad milenaria. Inventd en ese proceso la noviolencia como movimiento social y
politico de gran impacto, como accién colectiva emancipadora de resistencia.

Todo el esfuerzo del movimiento gandhiano consistié en identificar e impulsar un conjunto de
practicas que contribuyeran a configurar la noviolencia como un campo de experimentacién
y de construccidon del pensamiento resistente moderno adecuado a las condiciones de la India.
Para ello recuperd la tradicién de la ahimsa presente en las culturas indosténicas (jainismo,
budismo e hinduismo) y las puso en didlogo con otras maneras de nombrar la noviolencia
entre los partidarios de la desobediencia civil, los abolicionistas de la esclavitud, los pacifistas
religiosos y los “no-resistentes”, entre otros. Asi, la noviolencia se fue configurando como
una propuesta de gran profundidad que consiguié una formulacién compleja e integral que
conjugaba consideraciones morales, una convocatoria a desplegar la potencia espiritual de
los indios y unas practicas novedosas de la politica. Para que esta operacion constituyera
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los sujetos de la revolucién noviolenta se promovié el deber de cada quien de trabajar sobre
el gobierno de si mismos, sobre la propia experiencia en la bisqueda de la verdad y en la
resistencia al poder constituido.

La lucha de independencia de la India, conducida por Gandhi, y el desenlace de la expulsién
de los ingleses en 1947, va a recorrer un largo camino de ensayos y de lucha no solo contra el
colonialismo britdnico sino por conseguir la unidad de las fuerzas indias. Dentro de ellas habia
fuertes debates con tendencias proclives a entender la modernizacién como implantacién del
modelo industrialista occidental, o, de otra parte, a asumir la lucha como una insurreccién
violenta. El gandhismo plante6 un programa de construccién del nuevo pafs, sin que hubiera
que esperar a que los ingleses abandonaran la India. Eso implicaba también la asignacién de un
lugar preeminente a la desobediencia civil como método eficaz para resolver problemas locales
concretos, pero también para enfocarse en la decisiva finalidad de alcanzar la liberacién.

El Programa Constructivo fue la propuesta gandhiana para la creacién de un nuevo mundo
para la India; materializaba el norte estratégico de que la independencia no era algo exterior
a la India y a los indios, no era solo un problema de cémo expulsar a los ingleses. El ejército
britanico se retiraria de la India cuando la fuerza interna del pueblo indio les hiciera imposible
gobernar, cuando la superioridad moral de los resistentes se manifestara en capacidad propia
de autogobierno, cuando el poder paralelo que se estaba gestando se volviera hegemoénico.
Aspectos centrales del Programa Constructivo solo pudieron impulsarse en gran escala cuando
el gobierno post-britdnico autorizé a Vinoba Bahve, discipulo de Gandhi, la entrega de tierras
a mas de 30 millones de campesinos para reivindicar a esa fuerza social en la que el Mahatma
habfia depositado sus principales energias y entre los cuales habia desarrollado su ensayos de
micropolitica autogestionaria. No obstante, la deriva del nuevo pais, ya dirigido por Nehri y el
Partido del Congreso, se enfoc a construir una India capitalista y nuclear (Hobsbawm, 1998).
Para Gandhi habia que demostrar que la nueva India no era cuestién del futuro, que palpitaba
en todos los embriones de la resistencia politica, econdmica, comunitaria y espiritual. Este era
el principal componente del nuevo poder, su potencia constructiva, no tanto su capacidad de
oposicion, de boicot y de causar dafio al imperio. Tal fue el arte de la resistencia noviolenta
que aprendieron los indios a su lado junto a los satyagrahis, buscadores de la verdad.

Se requeria levantar el discurso del débil que le reprocha al fuerte la injusticia, que es una
préctica de pronunciar verdad, que va configurdndose como un logos, una manera de decir
y de pensar razonablemente sobre el mal social que desata el poderoso. Hoy podemos hacer
la genealogia de esas practicas, evaluarlas a la luz de un anélisis hecho desde el presente, y
constatar que su punto de partida fue el de confiar en el poder de la gente, en su capacidad para
dar forma a su propia conducta, rebeldndose contra las normas de subordinacién imperantes,
y constituyendo su propia fuerza de decision para edificar un camino auténomo.

La revolucién noviolenta seria entonces la de los hombres y las mujeres “sin-poder”, capaces
de destituir la tiranfa y poner fin al colonialismo a través de la resistencia civil de masas
(Satyagraha) (Lépez Martinez, 2012), que fue mucho mas alld de simples métodos de
persuasion o de manifestar el poder de la palabra, sino auténticos modos de existir auténomos,
distanciandose de la violencia fisica para enfrentarse al dominador y absteniéndose de matar,
aun teniendo la capacidad para hacerlo.

Gandhi fue uno de los primeros lideres que reinterpreté a La Boethie (2007) y Thoreau
(2004), usando el no consentimiento y la paralizacién del gobierno —no por la via militar- sino
retirdndole la cooperacion y la lealtad. Asi el poder nace de alli, no de la violencia, ni del
fusil; y la férmula de la dominacién y direccién del Estado que habria de plantear Gramsci
como: violencia + consenso, seria descompuesta por Gandhi para plantear que el poder es la
combinacién de consenso + noviolencia. La legitimidad de un poder, segtin lo expresado por
Gramsci deviene de su capacidad para crear una hegemonia intelectual y moral que soporte
el consenso de la clase dirigente dado que el ejercicio de la violencia solo sostiene clases
dominantes. Si se sigue la estructura gramsciana el fundamento de Gandhi seria la noviolencia
que propende por la creacién de un campo de contra-hegemonia cultural establecida sobre la
fuerza de la verdad (satyagraha) que conduce no a la derrota del “enemigo” sino a la persuasioén
y convencimiento del adversario
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Se trastocaban asi las ideas sobre la acumulacién de fuerzas pues se trataba, ante todo, de
comprender a profundidad el grado de preparacién y fortaleza de la gente comin para hacer
parte de un acontecimiento revolucionario no armado, para alejarse de la pasividad y conseguir
“un estado intensamente activo, mds activo que la resistencia fisica o la violencia”, como lo
dijera Gandhi en “Young India” en 1920.

Pero ademas, hace falta la resistencia como acto de creacién, como afirmacién de la potencia
propia, algo que no se puede desprender solo de la negativa a seguir haciendo parte de un
imperio, o de un acto que, bajo presidn, reconociera que, en adelante, Inglaterra e India serian
dos naciones distintas. Con estos argumentos y tales pensamientos fundados en la fuerza de la
verdad (satyagraha) y en la noviolencia (ahimsa), emanados de la experiencia y del vinculo
con su pueblo, Gandhi y el gandhismo van a enfrentar la lucha por la independencia y la
radical transformacién social de la India y a desarrollar otros conceptos y formas de lucha
como el swaraj (autodeterminacién, autogobierno, independencia), swadeshi (autonomia
local, autocontrol, autosuficiencia) y sarvodaya (bien comun o bienestar de todos ) (Pontara,
2004).

Barrington Moore sefiala ademds un hecho que estuvo en el centro de la movilizacién
gandhiana, esto es los campesinos y sus formas comunitarias de produccién: “Como implicaba
el concepto de Swadeshi, el eje del programa de Gandhi fue la revivificacion de la comunidad
aldeana tradicional. Era con los campesinos con quienes armonizaba de verdad el corazén
de Gandhi, y fueron ellos quienes respondieron de un modo més entusiasta a su movimiento
(...)” (Moore, 2002: 534-535).

El problema de la modernizaciéon en el mundo cultural
subalterno de las colonias

Se discute mucho sobre la inevitabilidad de la disolucién de las sociedades pre- modernas.
Visto desde la dptica europea, la ocupacién violenta de territorios como la India tenfa como
consecuencia trasladar a sus colonias el influjo del progreso y la civilizacién. Incluso desde
posiciones criticas como la de Marx no habia porqué lamentar la desaparicion de estas formas,
que €l denominaba “pequefias comunidades semi-barbaras y semi-civilizadas”, propias de lo
que podria concebirse como “el modo de produccién asidtico”. En “La dominacién britdnica
en la India” (1853) el fil6sofo socialista alegaba que lo que la intromisién colonial habia
conseguido en el Indostdn era colocar en competencia directa:“(...) al hilador en Lancashire
y al tejedor en Bengala, lo que barri6 tanto al hilador hindd como al tejedor hindd, disolvié
esas (comunidades), al hacer saltar su base econdmica, produciendo asi la més grande, y, para
decir la verdad, la inica revolucién social que jamds se ha visto en Asia”. (Marx, 2000: https://
www.marxists.org/espanol/m-e/1850s/25-vi-1853.htm ).

La interpretaciéon que Marx hace en estos pasajes sobre la naturaleza de la sociedad india
plantea un problema epistemolégico que ha sido debatido por los autores pertenecientes a la
escuela de los “estudios subalternos” y otros teéricos de la corriente de la post-colonialidad’.
Tal problema se deriva del enfoque eurocéntrico, y de un humanismo propio de la ilustracion,
del que el enfoque marxista es subsidiario, pero que abarca con mayor radicalidad todas las
corrientes cartesianas, positivistas y estructuralistas que dominaron el pensamiento occidental
moderno.

Segtin ellas, todas las formaciones sociales, incluyendo las de las sociedades coloniales en
donde el capitalismo no ha emergido aun, o es todavia muy incipiente, pueden ser conocidas
y hacerse comprensibles solamente a partir de categorias tedricas de naturaleza universal
como “el capital”. Esto por cuanto “la sociedad burguesa es la mas compleja y desarrollada
organizacién histérica de la produccién”, y, por tanto, “Las categorias que expresan sus
condiciones y la comprensién de su organizacién permiten al mismo tiempo comprender
la organizacién y las relaciones de produccién de todas las formas de sociedad pasadas
(...)” (Marx, 1975: 26).

Este mismo andlisis se hace para evaluar las formas politicas; de tal manera que los modos
de ser liberales, parlamentarios y de las soberanias nacionales se toman como los patrones de
modernidad o atraso de las sociedades coloniales, incluyendo el patrén del ciudadano libre
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que, como dice la investigadora de los estudios subalternos G. Spivak, “es el sujeto legal del
pensamiento de la ilustracién y estd contenido dentro de la categoria “capital”*.

Por supuesto Marx consigue niveles de andlisis complejos y diferenciales sobre las realidades
de ese “modo de produccién asidtico”, perfeccionando un método de estudio que se distingue
del mucho menos refinado de las tendencias marcadas por un escueto y tosco pensamiento
colonial. Los investigadores de la subalternidad denuncian que estos ultimos pretenden escribir
la historia y representar “(...) los pasados indios mediante una narracién homogeneizadora de
una transicién desde un periodo “medieval” hacia la “modernidad”. (Chakrabarty, 1999).

La institucionalizacién del poder britdnico, una vez concluida la era del dominio de la
“Compaiifa de las Indias Orientales”, tendié a presentar a la Corona como un agente
de modernizaciéon que otorgaria la ciudadania a los indios que en adelante podrian ser
considerados “subditos de su majestad” en un “Estado de derecho” regido por un mandato
constitucional, la separacidn de poderes y la expansion de la “opinién publica”. Ahora bien,
el problema no seria que Inglaterra estructurara su discurso de dominacién colonial como un
discurso de progreso y acceso a formas politicas liberales; sino que las élites indias ilustradas,
que serian la base original del movimiento nacionalista, compartieran esa vision.

Por esta senda se da paso ya no solo a la colonizacion sino a la aparicién de un pensamiento
propio de una situacién de colonialidad, en la que el coloniaje no es unicamente asunto de
dominacién fisica y de imposicion forzada de valores y estilos de vida, sino que un sector de la
poblacién indigena, periférica, asume como su propio proyecto- incluso de descolonizacién-
las subjetividades del centro metropolitano. De esta manera los nacionalistas indios de la
segunda mitad del siglo XIX y principios del XX, educados en Europa, bilingiies, urbanos
y miembros de las castas superiores, encajaron en su condicién de “sujetos de la nacién”,
pensados a la manera europea.

Algunos sospechaban de un modelo que daba nueva fuerza a las religiones y los imaginarios
comunitarios en menoscabo del enfoque cientifico, del objetivismo y del progreso. La idea
gandhiana de la rueca como simbolo nacional indio, asi como el discurso anti-industrial de
Gandhi los confundian y les generaban una sensacioén dual en la medida en que rechazaban,
como conservadora, la idea de aferrarse a las tradiciones hinduistas para detener el progreso
impulsado por los ingleses, pero reconocian como indiscutible el genio y la capacidad del
Mahatma para conducir una lucha del tamafio y la singularidad de la que se vivia en la India.
He ahi el debate sobre la modernizacion del mundo de los subordinados, en este caso del
mundo oriental. Para los intelectuales modernizantes el desarrollo no podria ser otra cosa
entonces que tomar el camino de Occidente: maquinizacion, industrialismo, racionalismo,
secularizacion, Estado nacional, parlamentarismo, reconstruccion de la soberania del Uno,
disolucién de las comunidades campesinas, urbanizacién. Repetir “algo que ya ha ocurrido
en otra parte™, en escala local y subalterna un guién ya trazado, conocido y probado para
instalar el capitalismo, esta vez en su forma colonial; un capitalismo y una democracia
moderna derivados, subordinados y poco originales. El modelo de modernizacién occidental
se convirtid en el paradigma de las élites de los paises coloniales para salir del atraso, para
acudir al llamado del progreso, de la riqueza y la prosperidad.

La cultura hacia parte de ésta transformacién ya que las culturas tradicionales, el apego a las
religiones, las formas del entramado social, la pervivencia de las relaciones comunitarias solo
podian entenderse como obstaculos para la occidentalizacion, fuentes de pobreza, de barbarie
y despotismo. Por eso se ve como urgente instalar instituciones como la escuela, para difundir
y aprender esos valores, para fortalecerse y hacerse capaces de conseguir lo que ya habian
logrado los europeos, deshaciéndose de los valores tradicionales que supuestamente los hacian
inferiores.

Es la enajenacion propia de la colonialidad del pensamiento que ya analizaba Frantz Fanon al
denunciar el quiebre de la relacién del sujeto colonizado con su propia cultura y sus propias
raices, asi como el olvido de su historia, hipotecada a la unica historia que, a los ojos del
colonizado, existe realmente: la que se desarrolla en Europa’.

El movimiento nacionalista de éstas élites era necesariamente homogeneizador, ya fuese desde
la vision de los partidarios de la instauracion del capitalismo (concebido como un régimen
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valido para cualquier sociedad), con la consiguiente imposicion de una racionalidad burguesa
vdlida para todos; o desde el punto de vista del papel que el marxismo asignaba a estos
nacionalismos que debian eliminar los rezagos de comunidades y clases pre-capitalistas para
dar paso a la dicotomia burguesia-proletariado.

La prioridad de la autonomia y el respeto a la cultura india
en la propuesta de Gandhi

Las resistencias indias que confluyeron en la lucha anticolonial del gandhismo apuntaron
menos a transformaciones juridico-estatales que a reivindicaciones territoriales o de defensa
de los modos de vida, abarcando, en ese sentido, un espectro mucho mds amplio de la
lucha, instaldndose firmemente en las dimensiones culturales, simbdlicas y productivas de las
préacticas de emancipacion.

Eso lo comprendié aguda y tempranamente Gandhi, impulsando la creacién de un
campo propio de la resistencia, articulando los deseos religiosos de la poblacién, su
vocacién comunitaria, su tradicién en la produccion de bienes materiales y sus anhelos de
independencia. No queria “hacer inglesa a la India”, ni tampoco que la revolucién noviolenta
significara mantener el mismo régimen de los ingleses pero ahora administrado por nativos
indios.

Por eso cuando escribié HindSwaraj en 1908 ” decia algo muy provocador: “Siento que si la
India eliminase la civilizaciéon moderna saldria ganando” y, més adelante recriminaba a los
nacionalistas que estdn de acuerdo con que se marche Inglaterra, pero no con prescindir del
progreso que habria traido a la India: “(...)Usted quiere la naturaleza del tigre sin el tigre; como
decir convertir a la India en inglesa. Y cuando se vuelva inglesa no serd llamada Indost4n sino
Englishtan. Este no es el Swaraj que deseo” (Gandhi, 2002: 225-236).

Con esta perspectiva la direccion del nacionalismo indio da un viraje hacia la esfera de lo
cotidiano, alli donde se reproduce la subordinacién pero, también, en donde es posible que
emerja el acontecimiento extraordinario, el que rompe las temporalidades de la dominacién y
recrea el territorio de la resistencia, poniendo de cabeza el mundo colonial, al no permitir que
la vida local fuera homogenizada por los tiempos universales del capitalismo colonial.
Gandhi va a llamar a recuperar los ritmos propios de la vida artesanal y campesina de los
indios, esforzdndose por controvertir la jerarquia temporal marcada por la aceleracién del
mundo industrial. Sus practicas de ayuno, de su insistencia en la imposibilidad de prescindir
de la cosmovisién hinduista, musulmana o sij. Asi como tampoco dejar de tener en cuenta
sus tiempos rituales, el peso que se le otorgaba a las manifestaciones de espiritualidad como
una dimensién presente en la vida de la gente, en su comportamiento piblico y privado. Se
negd a aceptar el proceso de secularizacion tal como lo concibieron los occidentales modernos,
manteniendo, en cambio, la interseccion de las esferas religiosas y politicas de la vida.

Todo eso para el gandhismo eran grietas de la dominacién colonial, era lo que no habia podido
ser sometido a la autoridad jerdrquica del pensamiento colonial, lo que permanecia como
exterioridad del sistema dominante, lo que navegaba en otros tiempos y otros valores. Asi, si
bien otra parte de la sociedad india habia sido absorbida por las logicas coloniales, incluso
una buena parte del movimiento nacionalista, éstas no habian podido ejercer la hegemonia
sobre este inmenso mundo de lo tradicional, de lo local, de lo comunitario. Y este era también
un pulso de poderes en el que, desde lo local, lo religioso, lo comunitario y lo cotidiano,
se promulgaba la diferencia, lo heterogéneo, frente a la uniformizacién modernizante que
postulaba el nacionalismo de élite.

El gandhismo confronté de lleno la colonialidad del poder, primero en los &mbitos moleculares
en donde el peligro de la colonizacién era inminente pero atin no habia conquistado la
predominancia, por lo que era posible apalancar lineas de fuga, esto es acomodarse en nichos
propios para resistir el embate colonialista. Entendi6 que las luchas en el 4mbito de los espacios
representativos del poder serian solo la consecuencia de resistencias exitosas en las practicas
micropoliticas en donde se fraguaba la descolonizacion de la vida social.

Otro punto neurdlgico fue la defensa de la comunidad aldeana india®, depurandola de sus rasgos
mds degradantes como el tratamiento que se daba a los intocables. Como consecuencia se
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produce la sintonia entre el gandhismo y la masa de los kisans (campesinos) que veian sus
anhelos recogidos en el programa constructivo de la India, en el swaraj y el swadeshi. El
historiador B. Moore lo describe asi: “Como implicaba el concepto de Swadeshi, el eje del
programa de Gandhi fue la revivificacién de la comunidad aldeana tradicional. Era con los
campesinos con quienes armonizaba de verdad el corazon de Gandhi, y fueron ellos quienes
respondieron de un modo mds entusiasta a su movimiento (...)” (Moore, 2002: 534-535).
Pues bien, fue alrededor del programa constructivo y por la autonomia (Swaraj) gandhiana
que se unificé el movimiento nacionalista; el Swaraj es el objetivo final de la nacién y de la
revolucién noviolenta, haciendo honor a la etimologia de éste término védico que puede ser
traducido también como gobierno (raj) de si mismo (Swa). Coherente con ello el Swaraj no
puede operar sin la satyagraha, la fuerza del alma y del amor, que es la Unica arma legitima
de la noviolencia (ahimsa).

En busca del Swaraj las calles de las ciudades de la India se vieron colmadas de no-cooperantes
sentados en plazas y aceras, en actitud de meditacion, que se negaban a levantarse a pesar de
las golpizas que emprendieron las fuerzas del régimen. Gandhi renuncid a las vestimentas de
tipo occidental, o elaboradas con telas provenientes de las industrias inglesas y comenzé a
usar el khadi, especie de manta hilada por él mismo y simbolo de la recuperacién de lo propio.
Convoc6 a toda la poblacién a dejar de usar ropa extranjera asi como a retomar la costumbre
milenaria de fabricar su propia ropa e impulsar el aprendizaje de los nifios(as) de este oficio.
Con eso llevaba a la practica varios de los puntos que habia consignado en el HindSwaraj: su
critica sin concesiones al modo occidental industrial de produccidn, la necesidad de romper
el monopolio comercial inglés -que habia arrasado con la pequefia industria artesanal india-
declardndole el boicot y el replanteamiento de la economia del pais, volviendo a las raices
campesinas y artesanas. Si en algo resentian los indios el yugo colonial era en los aspectos
economicos, la extrema pobreza en que habian sido sumidos, la desaparicién de sus medios
de vida.

El Swaraj propulsé el renacimiento de las pequefias industrias aldeanas. El uso de la rueca fue
promovido como simbolo del distanciamiento del modo de los ingleses, la vuelta a la sencilla
vida campesina y del renacimiento de las industrias autéctonas, tales como el hilado manual.
Estos fueron los momentos culminantes de la primera fase de No-cooperacion; con ello se
llevaba al médximo grado el boicot de las telas extranjeras.

Para Gandhi lo que estaba ocurriendo en el escenario de la independencia india era el rescate
de la cultura de la no violencia, que para él era “mds antigua que las montafias”. Sobre esa base,
en medio de la campaifia de No- cooperacion, el Congreso se lanzé a una febril actividad en el
vasto medio rural del pais procurando incorporar al movimiento las redes locales comunitarias,
el tejido social con sus expresiones econdmicas y culturales y contribuir a transformarlas.
Esto les permitia asumir la estructura tradicional de la sociedad, su conectividad y capilaridad,
como el vehiculo para agenciar el programa de Swaraj, que, como se ha dicho, era mucho mas
profundo que la independencia nacional.

La sociedad del bien de todos (sarvodaya) encarnada en
autonomias econdmicas locales (swadeshi)

La légica gandhiana iba dirigida a interpretar la resistencia como la capacidad de los indios
de reconstruir su propia fuerza y comenzar a resolver, por si mismos, los problemas atinentes
a su propia existencia. Su potencia estaba en resistirse afirmando, construyendo, creando sus
propios campos de accién auténoma, al exterior del territorio congelado de la colonizacidn.

La comunidad era el campo relacional por excelencia para la noviolencia; de ahi la
importancia de los proyectos experimentales de Gandhi en los ashram. Alli estaban las bases
consuetudinarias de la solidaridad y del esfuerzo mancomunado que circulaban a través de
conexiones subterrdneas, de afinidades construidas durante siglos, de vinculos sanguineos y
lingiifsticos con los que habia operado la sobrevivencia, el esplendor y la decadencia, en los
flujos constantes de la constitucion de los territorios propios. El trabajo por el Swaraj va a
transformarse en el ensayo cotidiano de la emergencia de otra posibilidad de ser para los indios.
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La autonomia en lo local (swadeshi) se materializaba como una extensa confederacién de
aldeas autosuficientes y autogobernadas de caracter local y predominantemente rural. Esta es
una idea plenamente libertaria que Gandhi describia al establecer su programa de sarvodaya
(bien comdn, o bien de todos) que debia emerger en las aldeas indias:

“El centro era el ser humano y su plena ocupacidn, cada persona trabajaria para ganarse el pan,
habria igualdad de oportunidades para todos, equidad de bienes materiales, descentralizacion,
atencion a las necesidades del mds proximo, autosuficiencia en la alimentacién y el algodén para
las telas, respeto a todas las religiones” (Gandhi, 1982: 34-41).

Para estructurar su discurso sobre el bienestar y contrarrestar la creciente influencia del
utilitarismo en las clases urbanas, y su contagio del movimiento nacionalista, Gandhi construye
el concepto del bien de todos (“sarvodaya”)’. Justamente sarvodaya seria la bisqueda del
mayor bienestar para “los dltimos”, esto es, los mds golpeados por las condiciones de vida
impuestas por el colonialismo. Esta es una conviccién ética que propugna porque la riqueza
de la sociedad sea distribuida para producir el bien de todos por igual. Siguiendo a Ruskin
advierte que: “Una injusticia conduce a muchas otras (...) La misma riqueza de la gente actda
como una maldicién. La verdadera economia es la economia de la justicia. Las gentes estaran
contentas en tanto aprendan a hacer justicia y a actuar con rectitud. Todo lo demés no solo es
vano sino que conduce directamente a la destruccién” (Gandhi, 1977: 18-19).

Gandhi cree que la justicia es un problema de limites morales que transforman la economia
de una ciencia de la pragmadtica del enriquecimiento individual en una ciencia moral de la
redistribucién y la equidad. Ahora bien, Gandhi entiende que el derecho a la igualdad de
oportunidades no puede ser abstracto, porque “no todos tienen la misma capacidad”. Entonces
los de mayor capacidad y talento para producir mayor riqueza deben actuar como “depositarios
y nada mas”. Es decir, estd bien alentar a los mejor dotados para que desplieguen su iniciativa
individual y produzcan el mayor volumen de riqueza, pero ese mayor producto y valor debe ser
usado en beneficio de todos, yendo a confluir en algo parecido a un “fondo comun familiar”.
Esta idea gandhiana fue madurando hasta expresarse como una meta de la “economia
noviolenta” que propende por una distribucién igualitaria incluyendo en el “fondo comun” el
producto de quienes saben “cémo acumular riquezas”. El mecanismo para conseguir esto no
seria la expropiacion de los ricos ni arrebatarles sus riquezas por la fuerza, como plantearon las
teorias clasistas de la revolucién (“la expropiacién de los expropiadores’), sino la conversién
de estos en un tipo de fideicomisarios'® de su propio tesoro.

“(...) la distribucién igualitaria se basa en la administracién fiduciaria de los ricos, dada la
riqueza superflua que poseen. Segun esta doctrina, estos no pueden poseer una rupia mas que sus
préjimos. (Cémo se logrard esto? (...) el camino no-violento es evidentemente superior. Se le
dejard al hombre rico la posesién de su riqueza, que utilizard razonablemente -segtn lo exijan sus
necesidades personales- actuando como fideicomiso del resto para que la use la sociedad. En este
planteo queda tdcito que se cuenta con la honestidad del fideicomiso” (Gandhi, 1977: 20-21).

Con ello la sociedad se irfa aproximando a una distribucion igualitaria en donde todos(as)
cuenten con los fondos necesarios para proveer sus bienes indispensables, aquellos que
satisfacen ‘“sus necesidades naturales y nada mds”. La implantaciéon de esta economia
noviolenta no podia, por supuesto, ponerse a depender solo de la conversidn y buena voluntad
de los ricos para erigirse en “guardianes” y albaceas del bienestar de los pobres. Gandhi
no dudaba de que una buena parte de las clases privilegiadas se resistirian a abandonar
pacificamente sus prerrogativas y persistirian en aplastar a los més débiles sumiéndolos en el
hambre y la pobreza absoluta. La solucién era la accién directa noviolenta de los pobres, la no-
cooperacidn y la desobediencia civil hacia los ricos explotadores; en esto también proclama el
gandhismo un discurso coherente y despojado de la candidez politica que algunos le atribuyen.
“El rico no puede acumular riquezas sin la cooperacién social del pobre. Si este concepto
penetrara y se expandiera entre los pobres, estos se volverian mds fuertes y aprenderian a
liberarse, mediante la no-violencia de las aplastantes desigualdades que los llevan al borde
de la inanicidn (...) Un devoto del ahimsa no puede suscribir la férmula utilitaria (el mayor
bien del mayor niimero). Tiene que luchar por el mayor bien de todos y morir en el intento de
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realizar ese ideal (...). Lo que debemos fomentar (...) no es el bien de unos pocos ni tampoco
el bien de muchos, sino el bien de todos” (Gandhi, 1977: 21-22, 24).

Son dos entonces los elementos fundantes de la sociedad sarvodaya: el fideicomiso y el
aseguramiento de los bienes comunes para que la gente no sufra por falta de comida ni de ropa;
ambos entrafian nuevas formas de organizacidn social. El orden capitalista no puede gestar un
orden igualitario, menos atin si su divisa es el utilitarismo. El fideicomiso es una oferta de la
ahimsaa los ricos para que, al asumir los procesos que le permitan reformarse, se incorporen
al transito hacia una economia noviolenta.

El orden econdémico de la sarvodaya observa que es el trabajo digno el que puede dar acceso a
los bienes basicos preferentes. Por eso, el salario minimo justo y la fijacién de limites para una
renta mdxima hacen parte de “la corriente de la justicia” que hace posible preservar y compartir
la prosperidad y la felicidad; estos factores no pueden ser regulados por la competencia:

“(...) encontramos que los economistas estidn equivocados en pensar que la competencia es buena
para la nacién. La competencia pone en situacién de que el adquiriente compre el trabajo por un
precio injustamente bajo, con el resultado de que el rico se vuelve més rico y el pobre mds pobre.
A la larga esto conduce a que la nacién vaya a su ruina. El trabajador tiene que recibir un salario
justo, de acuerdo con su capacidad (...)” (Gandhi, 1977: 17-18).

La produccién y circulacién de los bienes estardn determinadas por la necesidad social y por
los imperativos éticos y no por el deseo de enriquecimiento personal a costa de los demas.
Hay en todo esto un sentido del deber y de la urgencia de avanzar hacia un orden econémico
noviolento que, a la vez, nos amonesta sobre la condicidn violenta de toda forma de explotacion
y del uso abusivo o despilfarrador de los bienes que nos suministra la naturaleza. Las miles
de comunidades auto-suficientes fundadas en el autogobierno, en la democracia y la cultura
locales eran la base de esa especie de socialismo indio, autéctono y fundado en el sentido
comun. El Programa Constructivo para la India, seria el formato en que se vaciarian estos
conceptos.

Algunas conclusiones: aprendizajes de las bases de
economia noviolenta del gandhismo

El “Programa constructivo” serfa el encargado de ordenar la visién gandhiana, un destacado
intento por imaginar mundos politicos por fuera del canon liberal predominante, algo
equivalente, en la critica al capitalismo de Occidente, a lo hecho por Fourier, o Thoreau. El
uso de la nocién de Swadeshies aqui muy relevante pues implica el reconocimiento del valor
de lo propio, tener confianza en la propia creacion, fiarse de si mismo y de su cultura, saber
ddnde radica la propia fuerza de cada cual y de cada comunidad. El Swadeshi hace referencia
entonces a la autosuficiencia econdmica, rompiendo los lazos de dependencia basados en una
economia ajena que esquilma el trabajo indio y hace mofa de sus manifestaciones culturales.
Hoy se reconoce desde variadas corrientes de pensamiento el valor de lo aportado por el
gandhismo. Boaventura de Sousa Santos sefiala que:

“(...) la formulacién de alternativas basadas en culturas no hegemonicas sigue una tradicion
de pensamiento y accién que tuvo sus manifestaciones mds importantes en la lucha contra el
colonialismo. Probablemente, el ejemplo mds destacado sea la idea del swadeshi, elaborada por
Gandhi en el contexto de la lucha del pueblo indio contra el colonialismo britdnico” (Santos, 2011).

Lo singular es el privilegio dado a la produccién de los medios de subsistencia basicos y dar
empuje de la comunidad a partir del uso de los recursos disponibles; eso, para Gandhi, incuba
autodeterminacién. Expandir la aplicacién de principios de cooperacion segin la férmula:
“(...) cada aldea debe producir todo lo necesario y un porcentaje mds para las necesidades de la
ciudad” (Gandhi. 1977: 309). Esto en lugar de reproducir la locura del consumo indeterminado
que requiere de una espiral sin fin que alienta el productivismo y el imperio del dinero.

Claro que el Swadeshi plantea formas de intercambio y de circulacién de productos, sélo que
esto se hard con formas de comercio justo a diferentes escalas, condicionadas a consideraciones
éticas, cuya base es la noviolencia. Esto porque, a su entender, no existe el “puro motivo
econémico” que expuso la economia politica cldsica para defender la fuerza econdémica que
estaria contenida en el egoismo:
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“La verdadera economia, dice, nunca conspira contra las normas éticas mas elevadas, asi como
la verdadera moral, para merecer su nombre, tiene que ser al mismo tiempo una buena economia.
La economia que (...) permite que el fuerte acumule riquezas a expensas del débil es una ciencia
falsa y funesta. Suena a muerte. La verdadera economia, por otra parte, favorece la justicia
social, suscita el bien de todos por igual, incluyendo al débil y es indispensable para una vida
decente” (Gandhi,: 1977: 16-17).

La vida, en su conjunto, es el campo sobre el que se emplaza cualquier proceso productivo. El
trabajo vivo, con toda su multiplicidad y diferencia, es la fuerza principal para la reproduccién
de la vida humana y la preservacion de otras formas de vida.

Hay entonces que recabar en la experiencia, en esos “estados vividos” en donde habitan
verdaderas escuelas de vida. Y alli trabajar por el acontecimiento, por la irrupcién de lo
inesperado, por lo que genera el impulso creador, la invencién, por lo que reintegra el trabajo
con la vida. Para las subjetivaciones dominantes y su gran maquina de comunicacién esto no
es mds que una ensofiacion ingenua.

(Como opacar la eficacia contundente del capital para ordenar la vida? Pero es que el capital,
como el soberano estatal, viven del excedente del trabajo, del saber y del esfuerzo humanos. Su
milagro econdémico reside en la capacidad de capturar la inmensa energia social, y codificarla
en clave de competencia, de plusvalia, de lucro y de segmentaciones binarias. El sistema
productivo organizado por el capital, con sus ansias de crecimiento sin fin, se convirti6 en una
auténtica maquina de guerra que coloca en la condicién de enemigo cualquier intento disidente
por dar otro formato a la economia, por intentar otras posibilidades.

La crisis del modelo de desarrollo occidental ha marcado unos limites y ha cuestionado, como
lo hiciera Gandhi, las nociones del crecimiento, del progreso y de la prosperidad. Ninguno
de los problemas abordados por el gandhismo en esta materia son ajenos a la discusién
actual y algunos comienzan a ser enfocados desde légicas noviolentas cercanas a las del
Mahatma. Por doquier surgen creativas maneras de resignificar la produccion y la organizacion
general de la economia (Coragio, 2005; Useche, 2009; Zibechi, 2011): ecoaldeas, clubes de
trueque, recuperacidn para los trabajadores de industrias quebradas por las crisis del capital;
reorganizacion autogestionaria de la economia campesina; nuevos modelos de cooperativismo
y economia solidaria; experiencias de produccién ecoldgica urbana, etc. Todas son formas de
resistencia social, todas se inspiran en el bien de todos(as) y se proponen reconstruir lo comuin;
cada una busca su propio camino para una economia noviolenta.
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2005: 156-157).
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el sarvodaya, [...] y los otros dos conceptos intimamente relacionados de swaraj y swadeschi, [hacen
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“bienestar de todos”. (Pontara, Capitulo IX). En este mismo capitulo se refiere a nueve articulos que
estan incluidos en The Moral and PoliticalWritings of Mahatma Gandhi, vol. 111, pp. 410-32 (Pontara,
op. cit. Capitulo IX “Una sociedad del bienestar para todos”) en donde Gandhi desarrolla la idea.

10 El fideicomiso propuesto por Gandhi es presentado asi por Jeevan Kumar: “La idea gandhiana del
Trusteeship surge de su fe en la ley de no-posesion. Se basaba en su creencia religiosa de que toda
cosa pertenecia a Dios y venia de Dios. Todos los beneficios del universo estaban, pues, destinados a
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Resiimenes

Gandhi y el movimiento satyagrahi marcaron un hito en las luchas por la descolonizacién y
la resistencia social de los pueblos. Este articulo presenta algunos de los acontecimientos que
definieron el devenir del proceso noviolento de la India centrandose en el examen de su aportes
en la dimension de una economia del bien de todos basada en la potencialidad de los pequefios
productores y de las redes comunitarias. Se analiza el impacto de la politica gandhiana a través
de su Programa Constructivo de la India y los aprendizajes que dejan sus principios y pricticas
econdmicas novedosas asentadas en la cultura y en la fuerza ética de su verdad.

Social resistance in India and the well being for all. Gandhi’s
contributions for a nonviolent economy

Gandhi and the satyagrahi movement set a milestone in the struggle for decolonization and
social resistance process. This study presents some of the events that set the development
of the nonviolent process in India, focusing on the assessment of its contribution to the
economy based on the potentiality of small producers and community networks. The impact
of the Gandhian politics is analyzed based on its Indian Constructive Program and its lessons
regarding new economic principles seated on the culture and on the ethical strength of its truth.

Resisténcia social indiana e o bem de todos. Contribuicdes de
Gandhi para uma economia n&o-violenta

Gandhi e o movimento satyagrahi foram um marco na luta pela descolonizagdo e a resisténcia
social dos povos. Este artigoa presenta alguns dos acontecimentos que definiram a evolucéo do
processo de luta ndo-violenta na India concentrando-se emanalisar as suas contribui¢des para o
tamanho de uma economia para o bem de todos com base no potencial dos pequenos produtores
e redes comunitdrias. Analisa-se o impacto da politica de Gandhi através do seu Programa
Construtivo da India e os aprendizados que deixam seus principios e préticas econdmicas
inovadoras sustentadas na cultura e na forga ética de sua verdade.
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