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ABSTRACT 
English: Mohandas Karamchand Gandhi alias Mahatma Gandhi was a great person in the 
field of non-violence, peace and humanitarianism. He played a notable role in the peace 
and freedom movement. He expressed many ideas related to socio-political changes in 
Mandalay. Gandhiji's ideas are fundamentally philosophical. Because of this, various 
great philosophers of the world were inspired. Mahatma Gandhi proposed many social, 
political, educational and economic concepts to bring positive change in society. By 
practicing his thoughts, you assimilate new ideas. Undoubtedly, Gandhiji would have 
been a social engineer. Who tried to create a new human society where everyone can live 
peacefully. In matters of social change, Gandhi always tried to establish a welfare state 
(Ramrajya) through truth and non-violence.  
Sarvodaya means welfare of all / rise of all. Universal welfare was his last dream. 
According to him, one cannot achieve anything through violence. Because violence leads 
to destruction of both you and your enemy; But non-violence is always beneficial for both. 
Truth and non-violence help you to purify your soul. Mahatma Gandhi's society always 
tried to bring about change in a non-violent and peaceful way. Gandhiji's society played 
a huge role in making the society understand the power of truth, non-violence, love and 
equality of all religions or virtues. An effort or research work will be done to understand 
the relevance of various socio-political principles and philosophies of Mahatma Gandhi. 
 
Hindi: मोहनदास करमचंद गांधी उफर्  महा�मा गांधी हे अ�ह�से�या शांतते�या आ�ण मानवतावादा�या क्षते्रातील 
एक थोर ��ती होते. �यांनी शांतता आ�ण �वातं�या�या चळवळ�त उ�लेखनीय भू�मका बजावली. सामा�जक-
राजक�य प�रवतर्नाशी संबं�धत अनेक क�पना �यांनी मांड�या. गांध�ज�च े�वचार मुळात ता��वक आहेत. कारण 
ते जगातील �व�वध महान त�व�च�तकानी प्रे�रत होते. महा�मा गांध�नी समाजात सकारा�मक बदल घडव�यासाठ� 
अनेक सामा�जक, राजक�य, शैक्ष�णक व आ�थ�क संक�पना मांड�या. �या�या �वचाराचा अ�यास क�न आपण 
नवीन क�पना आ�मसात करतो. �नःसंशय, गांधीजी एक सामा�जक अ�भयंता (Social Engineer) होते.  
�यांनी एक असा नवीन मानवी समाज तयार कर�याचा प्रय�न केला �जथे प्र�येकजण शांततेने जगू शकेल. 
सामा�जक प�रवतर्ना�या बाबतीत गांध�नी नहेमीच स�य आ�ण अ�ह�से�या मागार्ने क�याणकारी रा�य (रामरा�य) 
�ापन कर�याचा प्रय�न केला.  
    सव�दय �हणज ेसवा�च ेक�याण / सवा�चा उदय  होय. सवार्च ेक�याण हे �यांच ेअं�तम �व� होते. �यां�या मते, 
�ह�सेने आपण काहीही �मळवू शकत नाही. कारण �ह�सेमळेु आपला व शतू्रचा दोघांचाही नाश होतो; पण अ�ह�सा 
ही नेहमी दोघां�याही फायद्याची असते. स�य आ�ण अ�ह�सा आप�याला आपला आ�मा शुद्ध कर�यास मदत 
करतात. महा�मा गांधीज�नी समाजात नेहमीच अ�ह�सक व शांततापणूर् मागार्ने बदल घडवून आण�याचा प्रय�न 
केला, गांधीज�नी समाजाला स�य, अ�ह�सा, प्रेम आ�ण सवर्धमर् समभाव या सद्ग�णांची श�ती समजून दे�यासाठ� 
फार मोठा हातभार लावला. महा�मा गांध�ज��या �व�वध सामा�जक-राजक�य त�वांची व  त�वज्ञानाची 
प्रासं�गकता समजून दे�याचा प्रय�न या शोधकायार्तून केला जाणार आह.े 
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1.  प्र�तावना 
मोहनदास करमचंद गांधी (1869-1948) हे आप�या काळातील एक महान ��ती असून �यांना ‘रा��पता’ �हणूनही संबोधले जाते. गांध�ज�नी 

भारतातील २० �ा शतकात संपूणर् भारतातील रा�वाद� संघषार्चे नेतृ�व केले. म. गांधीज�नी राजकारणाला  नै�तक आधाराची गरज ��त केली होती. 
�यात �यांनी �ब्र�टश साम्रा�यवाद, अ�ृ�यता आ�ण सांप्रदा�यक �वसंवाद यां�या�व�द्ध�या अ�ह�सक लढ्यांम�ये सवर् भारतीयांना समा�व� क�न घेतले. 
आ�ण �यामा�यमातून गांधीज�नी सामा�य जनतेला राजकारणासाठ� नै�तकता आ�ण �ावहा�रकतेची संक�पना मांडली. गांध��या राजक�य त�वज्ञानाने 
त�कालीन भारतीय रा�ीय काँगे्रसम�ये आमूलाग्र बदल घडवून आणले, �याचा प्रभाव हा �याकाळ� संपूणर् भारतावर होता. इतकेच न�हे तर �यां�या या 
त�वज्ञानाला ‘गांधीवाद’ असे नामकरणही झाले. नंतर हा गांधीवाद संपूणर् जगान े �वीकारला. गांध�ज�नी चंपारण, खेडा, साबरमती आ�ण 
अहमदाबादम�ये �ा�नक सम�यांबद्दल लोकांना संघ�टत क�न अ�ह�सक मागार्ने लढा देऊन �यांना �याय �मळवून �दला. गांध��या भू�मकेचे वणर्न 
करताना, पं. जवाहरलाल नेह� �हणतात, “Gandhiji knew India far better than we did, and a man who could command 
such tremendous devotion and loyalty must have something in him that corresponded to the needs and 
aspirations of the masses” (Nehru 1941; 254-55). 

गांधी हे �न�व�वाद असे त�वज्ञ होते �यांनी आप�या त�वसाम�यार्न ेकेवळ भारतालाच न�हे तर संपूणर् जगाला प्रभा�वत केले आहे. या��त�र�त, 
गांध�नी �वत: ‘इं�डयन ओ�प�नयन, यंग इं�डया, ह�रजन’ इ�याद�म�ये समकालीन प्रासं�गकते�या मुद्द्यांवर �वपुल लेखनही केले. �यांचे बोलणे, वागणे 
आ�ण �ल�हणे अगद� �� आ�ण सोपे आहे यात कोण�याही प्रकारचा �वरोधाभास न�हता.  यासंदभार्त गांध�जीवर - घरातील मोलकरीण रंभा ते प्र�यात 
�वचारवंत र��कन, महादेव गो�व�द रानडे आ�ण टॉ��टॉयपय�त अनेक ��त�चा प्रभाव होता, �याची �यांनी �वतःच “The story of my experiment 
with truth” या आप�या आ�मच�रत्रात कबुली �दली आहे. जरी आधु�नक पा�ा�य स�यतेवर आ�ण वासनायु�त पैलूंवर गांधीज�नी ट�का केली 
असली तरीही �यांनी हे मा�य केले आहे क�, "अ�ह�सेबद्दलचे माझे मत हे मा�या पा�ा�य �शक्षणाचे प�रणाम आहेत हे सांग�यात मला लाज वाट�यासारखे 
काही नाही" (गांधी: 1976; 109). 

 

2.  संशोधनाची पद्धती 
जाग�तक घडामोड�म�ये स�या�या �व�कळ�त प�रि�तीमुळे नवीन �पढ्यांसाठ� गांधीवाद� त�वज्ञानात सुधारणा कर�याची गरज �नमार्ण झाली 

आहे. म. गांधीज�ना हे केवळ शैक्ष�णक त�वज्ञानातच न�हे तर मानवी �वहारा�या आ�थ�क, सामा�जक, राजक�य तसेच अ�या��मक अशा  �व�वध 
पैलूंवरसुद्धा रस होता.  गांधीज�ना भारतीय त�वज्ञानाची तसेच पा�ा�य त�वज्ञानाची चांगली जाण होती.  एवढेच न�हे तर टॉ��टॉय, र��कन, इमसर्न 
आ�ण थोरो यांचा �यां�यावर खूप प्रभाव होता.  

गांध�चे सामा�जक आ�ण राजक�य त�वज्ञान हे ब�आयामी आहे. �याचे जरी सार भारतीय स�यतेतून       ( भगवदगीता ) घेतले गेले असले तरी 
�याची वा�त�वक उ�क्रांती मात्र द�क्षण आ�फ्रकेतील �यां�या अनुभवांव�न घडली. �यांचे सामा�जक आ�ण राजक�य �वचार हे भारता�या �व�चत्र 
सामा�जक-आ�थ�क प�रि�ती�या मुद्द्यांशी संबं�धत आहे. संपूणर् गांधीवाद� त�वज्ञान "स�य" आ�ण अ�ह�सा या दोन आधार �तंभावर उभ ेआहे,  

गांध��या मते, “साधने प्रामा�णक अस�या�शवाय सा�य �क�वा धे�य �या�य ठ� शकत नाही. �यांचा असा �व�ास होता क�, जर राजकारणा�या 
के्षत्रात आंत�रक नै�तकता हा आदशर् मागर्दशर्क नसेल तर शरीर हा एक उरलेला सांगाडा असून तो �न�पयोगी आहे ; नै�तक मू�यां�या भावने�शवाय 
राजकारणाला आधार नाही.” 

राजकारणात धमार्ची भू�मका मह�वाची असावी; असे �हणून गांधीज�नी भारतातील जनराजकारणाचे आ�या��मक�करण केले. एका अथार्न ेहा 
एक क्रां�तकारी �वचार होता �याने �व�श� सामा�जक आ�ण राजक�य संरचना बदल�याचे उ�द्द� समोर ठेवले होते. परंतु �यांनी क्रांतीशी संबं�धत 
�वीकारलेले मागर् हे मात्र अ�ह�सक होते. �या�या ‘स�य’ आ�ण ‘अ�ह�सा’ �ा दोन गो�ी मानवतेला पोषक हो�या.  �यांनी �ह�से�शवाय अ�ह�सेचा आग्रह 
धरला; शत्रु�व संपव�यासाठ� शत्रूचे मन वळवून �याला स�मागार्ने �मत्रा�वा� प�रवत�त करणे आ�ण समेट घड�वणे ; आ�थ�क अ�याय �र कर�यासाठ� 
�व��तपद ( Trusteeship ) ; सामा�जक असमानता न� क�न �या जागी सवर्धमर्समभाव �नमार्ण करणे व समाजाला �याबद्दल जाग�क करणे; 
�नसगर् हा मानवजातीचा संरक्षक �हणून �याचा आदर करणे ; माणसा�या  �नसगार्वरील अ�याचाराचा अंत करणे आ�ण �याचबरोबर प्र�येक ��तीने 
आपाप�या इ�ा मयार्�दत करणे हे सवर् �यां�या राजक�य व सामा�जक त�वज्ञाना�या मु�य बाबी आहेत. गांध�नी एकाच वेळ� �ब्रट�श राजवट��व�द्ध 
राजक�य चळवळ� सु� के�या तर सामा�जक जीवनात ही �यांनी अ�याचारी सामा�जक संरचने�व�द्ध, �व�वध चालीरीती, �नयम आ�ण मू�यां�या 
�वरोधातदेखील �यांनी सामा�जक लढा �दला.  �हणून, गांधीवाद� त�वज्ञान हे पूणर्पणे राजक�य �क�वा पूणर्पणे सामा�जक मानले जात नाही, परंतु दोघांचे 
ज�टल �मश्रण मानले जाते. (चक्रवत� आ�ण पांडे: 2009; 43). 
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वरील मते लक्षात घेऊन, या  शोध�नबंधात महा�मा गांध�चे सामा�जक-राजक�य त�वज्ञान समजून घे�याचा प्रय�न केला आहे. स�य, अ�ह�सा, 
स�याग्रह आ�ण सव�दय यांसार�या गांधीवाद� त�वज्ञाना�या काही मूलभूत संक�पनांचे आ�ण स�या�या संदभार्त �यांची वा�त�वकता आ�ण प्रासं�गकता 
यांचे �व�ेषण कर�याचा प्रय�न यात केला आहे. गांधीज�चे लेखन आ�ण �व�वध स्रोत, संदभर् पु�तके, मा�सके आ�ण �नयतका�लकांमधून गोळा केले�या 
डेटाचे �व�ेषण कर�यासाठ� वणर्ना�मक आ�ण �व�ेषणा�मक दो�ही पद्धती वापर�या जातात. 

 

3.  म. गांधीज�ची ‘अ�ह�सा’ संक�पना 
गांध�ची संपूणर् श्रद्धा ही �यां�या ता��वक अ�ह�सेवर अवलंबून आहे. अ�ह�सेचा शा��दक अथर् ‘कोणालाही �खापत न करणे’ असा होय. परंतु या 

अ�ह�सेत का�यक, वा�चक आ�ण मान�सक अशा �त�ही प्रकार�या अ�ह�सेचा समावेश होतो. आ�ण �हणूनच ह�या न करणे- ही एक का�यक अ�ह�सा आहे, 
कोणालाही अपश�द न बोलणे ही वा�चक अ�ह�सा होय, तर कोणाचेही मन �खावेल असे वतर्न न करणे ही मान�सक अ�ह�सा होय. या �त�ही प्रकार�या 
�ह�सेचा प�र�याग �हणजे ‘अ�ह�सा’ होय. �शवाय गांधीज��या मते, अ�ह�सा �हणज ेकोण�याही आस�ती�शवाय केलेले प्रेम होय आ�ण हे केवळ �भार्वना 
आ�ण �न��क्रयते�शवाय श�य आहे. �याचबरोबर अ�ह�सेत �भतीऐवजी स�ह�णुता आ�ण �याडपणा�शवाय शांतता, राग, शतु्र�व, आनंद आ�ण वेदना 
यांसार�या सवर् आकांक्षांपासून मु�त असलेली ही एक जीवनपद्धती आहे. अ�ह�सा कधीही ि�र नसून सतत बदलणारी आहे. अ�ह�सा मानवी जीवना�या 
सवर् पैलूंचा �वीकार करते. (जॉजर् 1973: 6; कुमार 2010: 45).  

दैनं�दन सम�या सोडव�यासाठ� अ�ह�सेचे त�व लागू कर�यासाठ� गांधीजी आग्रही होते. ‘नै�तक साधनांना यो�य �ान �मळणे’ या सावर्भौ�मक 
�सद्धांता�या आधार ेसवर् काय� चालावेत हे जीवनाचे �येय �यांनी बनवले. गांध�नी अ�ह�सेचा अथर् पु�हा प�रभा�षत केला. �या�यासाठ�, �यांनी अ�ह�सेचे 
"�न��क्रय अ�ह�सा आ�ण स�क्रय अ�ह�सा” असे दोन प्रकार केले आहेत. कोण�याही सजीवांना हानी पोहोचवणे आ�ण नाश कर�यापासून परावृ� करणे 
या प्रकार�या अ�ह�सेस ‘�न��क्रय अ�ह�सा’ तर सवा��या क�याणास सकारा�मक�र�या प्रो�साहन देणे याला ‘सक्र�य अ�ह�सा’ असे �हटले आहे. " (पारेख 
1999: 130; चक्रवत� आ�ण पांडे: 44).  

याव�न असे सू�चत होते क� अ�ह�सेचा अथर् गांध�ना केवळ “इतरांना इजा न करणे" हा नकारा�मक �क�वा �न�क्र�य अथर् न�हता; �याऐवजी, �याचा 
प्रेम आ�ण दानाचा सकारा�मक अथर् देखील होता.ते �हणतात: “…�या�या नकारा�मक �व�पात, (अ�ह�सा) �हणज ेशरीरान े�क�वा मनान ेकोण�याही 
जीवाला इजा न करणे. �हणून, मी कोण�याही चुक��या ��तीला �खाव ूशकत नाही �क�वा �या�याबद्दल कोणतीही वाईट इ�ा सहन क� शकत नाही 
�क�वा �याला मान�सक त्रास देऊ शकत नाही. �या�या सकारा�मक �व�पात, अ�ह�सा �हणज ेसवार्त मोठे प्रेम, सवार्त मोठे दान. जर मी अ�ह�सेचा अनुयायी 
आहे, तर मी मा�या शत्रूवर �क�वा मा�यासाठ� अनोळखी ��तीवरही प्रेम केले पा�हज.े जस ेमी मा�या चुक��या असले�या वडीलांवर �क�वा मुलावर प्रेम 
करतो. गांधीज��या स�क्रय अ�ह�सेम�ये अ�नवायर्पणे स�य आ�ण �नभर्यता यांचा समावेश होतो (गांधी: 1916; अ�यर 1973: 179-80; चक्रवत� आ�ण 
पांडे: 44). 

अशाप्रकारे, गांध�ज�नी अ�ह�सेची �ा�या दोन प्रकार ेकेली: एक�कडे, संकु�चत अथार्न े�यांनी अ�ह�सा  याचा अथर् ‘इतरांना इजा करणारी कृ�ये 
टाळणे’ असा केला; तर �व�तृत व सकारा�मक अथार्ने, ‘�यांनी सवा�वर अनंत प्रेम कर�यासाठ� प्रो�साहन �दले. याअथार्न ेगांध�ज�नी  ‘अ�ह�सा’ हा श�द 
समजून घेतला आ�ण समाजात तो �ढ केला. जवाहरलाल नेह�ं�या मते, अ�ह�सा �हणज े"एक सकारा�मक आ�ण ग�तमान कृतीची पद्धत आहे." 
आ�ण "सवार्त स�य आ�ण कमीतकमी आके्षपाहर् पद्धतीन ेवापर�यात येणारे स�तीचे श�त्र आहे. " (नेह� 1941: 540)".  

गांध�ज�साठ�, अ�ह�सा सव�� नै�तक मू�यांवर आधा�रत होती, �याचे प्रतीक "�नः�वाथ� �व" म�ये आहे. गांध�ज��या मते, अ�ह�सा हे �बर्लांचे 
श�त्र नसून बलवानांचे श�त्र आहे, �यांचा ठाम �व�ास होता क�, अ�ह�सा आ�मस�मानाचे रक्षण करते आ�ण अनै�तक कृ�यांना प्र�तबंध करते. �या�यासाठ� 
‘स�य’ हेच �येय आ�ण ‘अ�ह�सा’ हेच साधन होते. गांध��या स�याग्रहा�या प्रयोगात, अ�ह�सेमुळे �यांना �वरोधात असले�या लोकांबद्दल वाईट भावना 
पूणर्पणे टाळून �यांनी वसाहत�वरोधी राजकारणाची नवीन संक�पना अंमलात आणली. परंतु ते अ�यंत सावध होते कारण �यांनी "मा�याकडील अ�ह�सा 
हा एक श�त्र आहे, �ास आहे. तो राजक�य जीवन जग�याचा एक आधार �हणून भारतापुढे ठेवत नाही तर �यांनी अ�ह�सेला वैयि�तक जीवनाचे एक 
अंग �हणून �याचा �वीकाले.  �यामुळे �ावहा�रक सम�या सुट�यास अ�ह�सेची मदत होऊ शकते. (गांधी, पँथम 1987 म�ये उद्ध�त: 302-03).  

अशा प्रकार,े गांध�नी अ�ह�सा हे �ावहा�रक सम�या सोडव�यासाठ� वापर�यात येणारे राजक�य श�त्र �हणून काँगे्रससमोर ठेवले होते. असे असले 
तरी, अ�ह�सेचा �वचार हा गांधीज�चा �वत:चा �वचार नाही तर तो �यांनी �वशेषतः गौतम बुद्धांकडून घेतले आहे आ�ण अनेक �ह�� परंपरांनी अ�ह�से�या 
वापराचे समथर्न केले आहे. पुढे �यांना ही �शकवण अवा�तव आ�ण पटणारी नाही असे �दसते कारण आधु�नक आंतररा�ीय मु�सदे्द�गरी आ�ण 
राजकारणा�या सम�यांचे �नराकरण कर�यासाठ� ते अपयशी मानले जाव ूलागले. 
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4.  म. गांधीज�ची ‘स�याग्रह’’ संक�पना  
महा�मा गांधीज��या अ�ह�से�या �सद्धांताप्रमाणेच स�याग्रहा�या �सद्धांतालाही अ�तशय �ापक अथर् प्रा�त झाला आहे. श�दशः याचा अथर् ‘स�याचा 

आग्रह धरणे’ होय. हे “�वत: यातना सहन क�न �वत:चे अ�धकार सुर�क्षत कर�याची पद्धत �हणजे स�याग्रह होय”. स�याग्रहात श�त्रान ेप्र�तकार 
कर�यास �वरोध केला आहे. �हणून, स�याग्रह हा केवळ �न��क्रय प्र�तकार नसून लोकांची तीव्र सक्र�य प्र�त�क्रया आहे. गांध��या ��ीन ेस�याग्रह हे 
अ�ह�सक लढ्याचे शि�तशाली श�त्र आहे. स�या�या �न�म�तीसाठ� हा एक प्रकारचा नै�तक दबाव आहे. गांध�चे स�याग्रहाचे त�वज्ञान हे स�या�या सव�� 
संक�पनेचा नैस�ग�क प�रणाम आहे. �यासाठ� सराव, �वयं�श�त आ�ण सवर् प्रकारचे �ःख सहन कर�याची तयारी आव�यक आहे. गांध�नी हे श�त्र �यां�या 
द�क्षण आ�फ्रकेतील प्रयोगात आ�ण रौलट कायद्या�व�द्ध�या आंदोलनात वापरले. �याला ‘प्रेम-श�ती’ (Love-force) असेही �हटले. 

गांध�नी स�याग्रहा�या यशासाठ� काही अट� पाळ�या –  

1) स�याग्रह��या मनात प्र�त��यार्बद्दल दे्वष नसावा. 

2) स�याग्रही हा �या मुद्यावर आग्रही आहे. तो मुद्दा खरा आ�ण ठोस असला पा�हजे.  

3) स�याग्रही �या�या उ�द्द�प्रा�तीपय�त �ःख सहन कर�यास तयार असले पा�हज े(ह�रजन, 31-03-1946: 64; कुमार: 78 म�ये उद्ध�त).  

4) स�याग्रह�नी �ह�सा न करता �या�य कारणासाठ� उभ ेरा�हले पा�हजे. �ह�साचार केला तर �या�य कारणाचा पराभव होतो.  

5) �वचार, वाणी �क�वा कृतीत कोण�याही �व�पातील �ह�साचाराचा वापर �यान ेटाळावा. स�याग्रह हा इतरां�या भ�यासाठ� असावा तो  वैयि�तक 
फायद्यासाठ� केला जाऊ शकत नाही.  

स�याग्रहाची पद्धत-आ��याचे शुद्ध�करण; �व�वध प्रकारचे असहकार ; स�वनय कायदेभंगा�या पद्धती; �वधायक कायर्क्रम या चार प्रकारांम�ये 
�वभागली जाऊ शकते.  

गांध��या मते, स�याग्रह �हणज े‘संघ�टत प्र�तकार’ आ�ण "अ�यायकारक कायदे" �क�वा "अ�यायकारक सरकार" यांचा स�वनय कायदेभंग करणे 
होय. एखाद्या ��तीला अनै�तक अशा राजक�य कायद्यासाठ� स�वनय कायदेभंग कर�याचा �क�वा �वरोध कर�याचा नै�तक अ�धकार आहे. स�याग्रही 
हा सामा�यतः कायद्याचे पालन करणारा नाग�रक असतो. परंतु ज��हा एखादा कायदा अ�यायकारक असेल ते�हा कोण�याही ��तीला रा�या�या �या 
कायद्याचा �वरोध कर�याचा अ�धकार प्रा�त होतो.  

अशाप्रकारे, स�याग्रह हा बलवान आ�ण शूर लोकांचा �सद्धांत आहे. आ�ण �याने स�याग्रहीला �या�या मागार्त येणा�या कोण�याही धो�याचा सामना 
कर�याची श�ती आ�ण धैयर् �मळते. अ�ह�सक �व�पा�या भारतीय �वातं�यचळवळ�त गांध�नी ते तंत्र �हणून �वीकारले. यासंदभार्त गांध�ज�नी असे 
�हटले आहे �क, “आ�ही प्रशासकांवर सश�त्र ह�ले क� इि�त नाही �क�वा �यांना स�ेव�न हटव ूइि�त नाही, परंतु केवळ अ�यायापासून मु�त 
हो�यासाठ� आ�ही स�याग्रहाचा वापर करीत आहोत." (गांधी 1971: 523; पांडे आ�ण चक्रवत�: 46).  

गांधीज�चे स�याग्रहाचे तंत्र तकर् संगत, आ�या��मक आ�ण आ�धभौ�तक आहे. तथा�प, �वहारात ते लक्षात घेणे फार कठ�ण आ�ण अश�य आहे. 
सवार्त मह�वाचे �हणजे ते मानवी �वभाव आ�ण वतर्ना�या �व�द्ध आहे आ�ण सवर् प�रि�त�म�ये ते लागू पडू शकत नाही. 

 

5.  म. गांधीज�ची ‘सव�दय’ सकं�पना 
आणखी एक उ�लेखनीय �सद्धांत �हणज ेसव�दय. �याला गांध�नी खूप मह�व �दले. थोड�यात सव�दय �हणज ेसवा�चे उ�ान आ�ण सवा�चे 

क�याण. ही एक सामा�जक संक�पना आहे. कारण ती समाज आ�ण �या�या �वकासावर भर देते. गांध�नी �यां�या आ�मच�रत्रात प्रथमच ‘सव�दय’ हा 
श�द वापरला आ�ण जॉन र��कन�या "UN TO THE LAST" या श�दाचा �यांनी गुजराती अनुवाद केला. �यात गांध�नी ‘सव�दय’ हा श�द �वतः�या 
राजक�य त�वज्ञानाचा आदशर् �हणून वापरला.  

सव�दयाम�ये �वातं�य, समता, �याय आ�ण बंधुता या मू�यांचा समावेश होतो आ�ण रा�य यंत्रणेला �वरोध केला आहे. गांध�नी सां�गतले क�, रा�य 
हे बळजबरीचे आ�ण शोषणाचे साधन आहे. तसेच रा�य हे स�े�या बळावर आ�ण संघ�टत �ह�साचारावर आधा�रत आहे ; तर सव�दय स�े�या 
राजकारणाची जागा सहकारा�या राजकारणाने घेऊ पाहत आहे. ‘सव�दय’ ही संक�पना जीवना�या प्र�येक के्षत्रात- सामा�जक, आ�थ�क, राजक�य आ�ण 
सां�कृ�तक- सवा�ना चांगले जीवन सु�न��त जीवन प्रदान करते. सव�दय �ह�सेपासून �र राहतो कारण �यामुळे �ह�साचाराचा प्र�तकार होतो. ‘सव�दय’ 
आ�ण ‘समाजवाद’ दोघांचा सामा�जक समतेवर �व�ास असला तरी यात फरक आहे. सव�दायाचे उ�द्द� हे स�य, प्रेम आ�ण अ�ह�सेद्वार ेसमाजात 
�वातं�य, समानता आ�ण �याय सु�न��त करणारी शासन �व�ा �ापन कर�याचे आहे. गांधी वैयि�तक आ�ण सामा�जक जीवना�या मू�यांवर भर 
देतात जे समाजवादात श�य नाही.   

र��कनसाठ�, कामगार, म�यमवग�य माणूस आ�ण उ� पदावरील माणूस यां�या वेतनात जरी फरक असला तरी �यां�या स�मान आ�ण मानवी 
प्र�त�ेचा फरक नाही; आ�ण गांध�नीही तेच मत ��त केले. गांध��या मते, सव�दयाचा अथर् असा आहे क�,  

1) ��तीचे भले सवा��या भ�याम�ये सामावलेले आहे;  
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2) मजुरा�या कामाचे मू�य �हा�ा�या कामासाराखेच आहे �जतके सवा�ना �यां�या कामासाठ� उपजी�वका �मळव�याचा समान अ�धकार आहे; 
आ�ण  

3) मजुराचे जीवन कलाकाराचे जीवन हे सारखेच जीवन आहे (गांधी 1976: 124).  

गांध�नी ही त�वे आचरणात आण�याचा संक�प केला.  

सव�दय ही संक�पना सामा�जक, राजक�य आ�ण आ�थ�क सम�येवर उपाय आहे. ही एक मानवतावाद� आ�ण आदशर्वाद� संक�पना आहे जी 
समाजा�या �वकासाशी जोडलेली आहे. �याम�ये माणूस एक भाग आहे. सव�दाया�या सहा�याने ��ती आ�ण समाजाची पूतर्ता आ�ण सुधारणा 
कर�याचा प्रय�न केला जातो.  (कुमार: 63). सव�दय माणसाला �या�या जबाबदा�यांची जाणीव क�न देतो आ�ण समाजात सु�व�ा प्र�ा�पत 
कर�यास मदत करतो. हे अ�ह�सेशी सुसंगत आहे जे "इतरांना जग�यास मदत कर�यासाठ� जगा" असे प्र�तपादन सव�दायात केले जाते. या सव�दय 
संक�पने�या सहा�यान ेगांध�नी एक असा आदशर् समाज �ापन कर�याचे उ�द्द� ठेवले जेथे �व�वध जात� धमा�चे लोक एकत्र येऊन बंधूभावाने रा� 
शकतील.  

सव�दय संक�पनेवर काह�ना ट�का केली आहे. �या�या मते, सव�दयाची संक�पना अवा�तव आ�ण का�प�नक असून यात मानवाला सद्ग�णांचे 
प्रतीक मानले आहे. याही पुढे जाऊन ही रा�यासाठ� “जबरद�तीचे साधन" �हणून सव�दय ���कोनावर ट�का केली गेली ; कारण लोकशाही रा�य 
लोकां�या भौ�तक क�याणाला चालना दे�यासाठ� एक साधन �हणून काम क� शकते.  

 

6.  �न�कषर् 
�नःसंशयपणे, गांध�चे सामा�जक आ�ण राजक�य त�वज्ञान क्रां�तकारी होते. जे आजसुद्धा प्रासं�गक आ�ण वैध आहे. गांध�चा सामा�जक आ�ण 

राजक�य �सद्धांत केवळ रा�या�या �वरोधातच न�हता, �यात एकत्रीकरणा�या घटना�मक आ�ण अ�तरेक� पद्धत��या �वरोधातही होता. तरी मानवी 
�वभावाशी संबं�धत राजक�य असले�या सामा�जक आ�ण आ�थ�क बाब�वर जोरही होता. गांध�चे त�वज्ञान हे सामा�जक बदल आ�ण राजक�य कृतीची 
अ�यंत मौ�लक आ�ण सजर्नशील संक�पना होती. �यांनी �वातं�या�या लढ्याचे �व�प केवळ सजर्नशीलपणे प�रभा�षत केले नाही तर राजक�य 
एकत्रीकरणासाठ� एक सु�वि�त रचना देखील प्रदान केली. शासक आ�ण शा�सत आ�ण सामा�जक-आ�थ�क��ा �वशेषा�धकारप्रा�त वगा�मधील 
मतभेद आ�ण संघषा�ना सामोरे जा�यासाठ� �यांचे त�वज्ञान अ�यंत मानवी आ�ण सजर्नशील होते.  

गांध��या संक�पनेतील सवार्त वेगळेपणा �हणजे तकर् शुद्ध चचार् आ�ण अनुनय यांचे मह�व होय.  गांधी �यां�या सां�कृ�तक आ�ण धा�म�क परंपरांम�ये 
खोलवर �जलेले होते हे स�य कोणालाही नाकारता येणार नाही. ने�सन मंडेला आ�ण �यानंतरचे द�क्षण आ�फ्रकेचे माजी रा�पती श्री. डी. �लकर्  यां�या 
मते, मानवी ह�क आ�ण नागरी �वातं�यासाठ�चा लढा हा गांधीवाद� तंत्राचा पूणर्पणे अवलंब क�न केला आहे.  �यां�या द�क्षण आ�फ्रकेम�ये गांध�नी 
न�दवलेले अभूतपूवर् यश, सलोखा आ�ण क्षमाशीलतेचा मागर् �वीकार�यात गांध�चाही �यां�यावर प्रभाव होता, हे �न��तपणे �दसून येते क� गांध�नी द�क्षण 
आ�फ्रकेत बरीच वष� �थर् घालवली नाहीत. अमे�रकन खंडात, मा�ट�न �यूथर �क�गचा गांधीवाद� धत�वर नागरी �वातं�यासाठ�चा लढा आ�ण गांध�कडूनच 
�यांना �यांचे ऑपरेशनल डावपेच �शकायला �मळाले हेही गांधीवाद� डावपेचां�या प्रासं�गकतेचे वेगळे उदाहरण नाही. 

अशा प्रकार,े गांधी हे मूलत: कृतीशील पु�ष होते आ�ण �यां�याकडे असले�या सामा�जक ��ीनुसार भारतीय समाजा�या प�रवतर्ना�या महान 
कायार्साठ� �यांनी �वतःला वचनबद्ध केले. �यांनी �वक�सत केले�या क�पना �यां�या अनुभव, अंत�र्�ी, �शक्षण आ�ण �लओ टॉ��टॉय आ�ण जॉन र��कन 
यांसार�या महान �वद्वानांकडून �मळाले�या �शकवण�नुसार होती. जे�हा आधु�नक माणसाला पयार्वरणीय प्र�षण, अमानवीकरण आ�ण परकेपणा 
यांसार�या सम�यांचा सामना करावा लागतो; आ�ण दे्वष, �ह�सा आ�ण युद्धापासून माणसाची सुटका नाही अशा रा�ांनी गांधीवाद� त�वज्ञान लागू करणे 
आव�यक आहे. गांध�नी लागू केलेली तंत्रे स�या�या संदभार्त आशय आ�ण भावनेने पूणर्तः अंमलात आणता येत नसली तरी; तरीही गांध�चे स�य, 
अ�ह�सा, सव�दय आ�ण �यायासाठ�चे समपर्ण, �यांचे धैयर् आ�ण �ढ�न�य, अडचण�ना त�ड दे�यासाठ� लागणारी �यांची नै�तकता, द�नद�लतांबद्दलची 
�यांची काळजी आ�ण मानवतेवरचा �यांचा प्रचंड �व�ास हे �यांचे सामा�जक आ�ण राजक�य त�वज्ञान आजही प्रासं�गक आहेत असे मला. वाटते. 
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