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तेजस्वी विद्येची साधना
जेव्हां मी स्वतःला विद्यार्थ्यांमधे पाहतों तेव्हां मला फार आनद

वाटतो. याचे कारण हें की तुमची आणि माझी जात एक आहे. तुम्ही
विद्यार्थी आहां, मी हि विद्यार्थी आहें. दररोज काहीनाकाही नवीन शान
मी मिळवीत असतो

युनिव्हसिटींत राहून तुम्ही कांहीं ज्ञान मिळविता आणि मानता कीं हें
ज्ञान आपल्याला आपल्या भावी जीवनांत लाभदायी होईल. वस्तुत: जिथे
युनिव्हर्सिटीचे ज्ञान संपते तिथून विद्येचा आरंभ होतो. युनिव्हर्सिटीचे अध्ययन
पूर्ण करण्याचा अर्थ इतका च कीं आतां तुम्ही आपल्या प्रयत्नानें विद्या मिळवू
शकता; तुम्ही निजाधार झाला, निराधार राहिला नाहींत.

तुम्ही बाल्यावस्थेत आहां, बाल-पदवी तुम्हांला आहे. बाल म्हणजे
बलवान्. हें सारे जग हातांतील मातीसारखे आहे, तिला जसा आकार मी देऊं
म्हणेन तसा देईन, असें तो मानतो. तात्पर्य, तुम्ही आपली बुद्धि स्वतंत्र

ठेवली पाहिजे.

विद्यार्थ्यांच्या विषयीं माझी अशी तकरार आहे कीं त्यांना स्वतंत्रपणे
.कुठल्या हि गोष्टीचा विचार करूं दिला जात नाहीं. अलीकडे प्रत्येक सरकार-
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कडून रेडीमेड विचर्म्क्ष्मिविद्यौर्थ्यांच्या वृद्धींतकोंबून देण्याचा प्रयत्न होत आला
आहे. मग सर .सोशलिस्ट असो, कभ्युनिस्ट असो. वा इतर कोणी
इष्ट वा अनिष्ट २६. पण ही पद्धत चूक आहे. एक काळ असा होता
कीं जेव्हां गुरु आपल्या विद्यार्थ्यांना पूर्ण विचार-स्वातंत्र्य. देत. ते आपल्या
शिष्यांना सांगत--आमच्या दोषाचे नव्हे तर आमच्या चांगल्या गोष्टीचे
च अनुकरण करा. गृ- एखादी गोष्ट जर शिष्याने विचारपूर्वक
मानायची नाहीं असें ठरविलें, तर गुरूला त्या आपल्या शिष्याचा
अभिमान वाटला पाहिजे. सध्यां तर जो उठतो तो आपलें च
म्हणणें चालवू पाहतो. विद्यार्थ्यांवर हे एक फार मोठे संकट आहे. जणू
काय हें लोक विद्यार्थ्याचे यंत्रीकरण करूं पाहतात. तुम्हांला अशा कुणा
यंत्राचा भाग बनता कामा नये. तुम्हांला संत बनायचे आहे, पांथ नव्हे.
सत्याचा जो उपासक तो 'संत' आणि कुठल्या तरी आयत्या तयार मार्गाचे जडवक्‌त

अनुसरण करतो तो ' पांथ '. तुम्ही वेगवेगळी युनियन्स-मंडळें करतां. या.
मंडळांत राहण्यासाठीं एका खास विचार-सरणीचें अनुसरण करण्याची गरज
असते. मी तुम्हांला विचारतो वाघांचे कधीं कुठे मंडळ असतें? मंडळ
मेंढ्यांचे असतें. माझें असें म्हणणें नाहीं कीं तुम्ही कोणाशी सहकार च करूं
नये. चांगल्या गोष्टींबाबत सहकार अवश्य करायचा आहे. पण विचार
स्वतंत्र ठेवायचे आहेत; आणि सत्यदर्शनासाठीं त्यांत आवश्यक परिवर्तन
करण्यास सर्दो?तयार रहायचे आहे. याला च सत्य-निष्ठा म्हणतात, आणि
बलवान बनण्याचा हा च मार्ग आहे.

बलवान् बनण्यासाठीं आणखी एक आवश्यक गोष्ट आहे-संयम. मी इंद्र
आहे, ही इंद्रिये माझ्या शक्ति होत. त्यांच्यावर माझा ताबा असला पाहिजे.
विद्यार्थीदशेत ही संयमाची महार विद्या तुम्ही शिकून घेतली पाहिजे. जेव्हां
तुम्हांला संयमाच्या शक्तीचा संग्रह करतां येईल तेव्हां च तुम्हांला एकाग्रता हि
लाभेल. ही जीवनाची एक महार शक्ति आहे.
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तुम्ही डोळा आणि पाय यांचा भेद ओळखा. डोळा साऱ्या जगाच्या
निरीक्षणासाठीं उघडा पाहिजे. त्याला स्वैर संचाराची पूर्ण मोकळीक असली
पाहिजे. परंतु पाय निश्चित मार्गानं च चालले पाहिजेत. तर च प्रवास
होईल. पावसाचे पाणी वेगवेगळ्या दिशांनी जिकडे तिकडे वाहून गेल्यास
नदी होणार नाहीं. नदी होण्यासाठी निश्चित दिशा हवी. संयमाची
शक्ति या दृष्टांतावरून ओळखून घ्या.

एकदा मला विद्यार्थ्यांच्या ' तरुण-उत्साही मंडळा ' त जावे लागलें.
मीं म्हटले उत्साही मंडळ तर वृद्धाचे असलें पाहिजे. ज्या राष्ट्राला आपल्या
विद्यार्थ्यांना उत्साहित करण्याची गरज पडते तें राष्ट्र खलास झालें म्हणून
समजा. तरुणांना धृतीची आवश्यकता आहे. तेव्हां च उत्साह टिकतो,
आणि कार्यक्षम होतो. गीतेत म्हटल्याप्रमाणे वृत्ति आणि उत्साह मिळून
कर्म-योग होतो, आणि तुम्हांला व्हायचे आहे कर्मऱ्योगी.

एक प्रश्न नेहमी विचारला जातो-विद्यार्थ्यांनीं राजकारणांत भाग
घ्यावा किंवा नाहीं? विद्यार्थ्यांनीं आत्मनीतींत प्रवीण व्हायला पाहिजे.
प्रत्येक बाबतीत जागरूक राहून त्यांनीं आपली नीति ठरविली पाहिजे. राज-
नीतीत विद्यार्थ्यांनीं साक्षी आणि अध्यक्ष होऊन रहावे आपण अध्यक्ष त्याला
म्हणतो ज्याची दृष्टि साऱ्या जगावर राहते. विद्यार्थीदशेत तुम्ही जीवनाशी
संबंध असलेल्या साऱ्या विषयांचे निरीक्षण, परीक्षण करीत रहा, आपले
निर्णय करीत रहा; आणि वेळ आली म्हणजे त्यांची अंमलबजावणी करा.

कर्म-योगी होण्यासाठी विद्यार्थ्यांना कांहीं-ना-कांहीं निर्माणकार्य करीत
राहिलें पाहिजे. निर्मितीशिवाय निःसंशय ज्ञान हि होत नाहीं. प्रयोगांतून

मिळाले ज्ञान च निःसंशय ज्ञान असतें. मी विद्यार्थ्यांना विचारतो
तुम्हांला स्वयंपाक करतां येतो कां? ते म्हणतात-' नाहीं. आम्हांला फक्त
खाणे येतें. स्वयंपाक करणें तर मुलीचे काम आहे,'. स्वयंपाक करणें मुलींचे
काम असेल तर खाणे हि मुलींचे च काम राहू द्या. तुम्ही आपल्यासाठीं
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' ज्ञानामृत भोजन ' असं द्या. ज्या लोकांनी मुलींचे आणि मुलांचे कार्य अशा
रीतीनें विभागलें, त्यांनीं दोहोंना गुलाम बनविण्याची तऱ्हा शोधून काढली
आणि ज्ञानाला पुरुषार्थहीन बनविले.

श्रीकृष्ण लहानपणी हातांनी काम करी, मेहनत मजुरी करी. म्हणून च
गीतेत इतक्या स्वतंत्र प्रतिभेचे दर्शन होतें! आपल्याला भाराभर विद्या
मिळवायची नाहीं. तेजस्वी विद्या मिळवायची आहे. ज्या विद्येत कर्तृत्व-

शक्ति नाहीं, स्वतंत्रपणें विचार करण्याची बुद्धि नाहीं, साहसाची वृत्ति नाहीं,
ती विद्या निस्तेज होय. तुम्ही सर्वांनी तेजस्वी विद्या मिळविण्याची वृत्ति

राखावी अशी माझी इच्छा आहे.

आगस्ट १९४८ -विनोबा



विद्यार्थ्यांमधे

सर्वोदय म्हणजे च सर्वांचा उदय, सर्वाचे भले आणि, सर्वाची
प्रगति. परंतु ''सर्वांचे भले होऊं नये, किंवा पन्नास टके लोकांचे
भले व्हावें आणि पन्नास टके लोकांची वाईट स्थिति असावी, अथवा
नव्वद टके लोकांचे भले व्हावें आणि दहा टके तसे च रहावेत
अशा प्रकारचा विचार करणारा समाजांत क्वचित च कोणी असेल.
मनुष्य-समाज बरा च प्रगत झाला आहे त्यामुळें सगळे च म्हणतील
कीं सर्वांचे भले होवो. म्हणून सर्वांचे भले कसें होईल याचा विचार
आपण केला पाहिजे

पंआपल्यापैकीं प्रत्येक जण असा च विचार करूं लागला क
'' माझें च भले व्हावें, मला माझ्या स्वतःच्या च भल्याचा मतलब
स्वतःच्या भल्यासाठी च मला पुरुषार्थ करायला पाहिजे, उद्यमी
व्हायला पाहिजे'' तर समजून चला कीं सर्वांचे भले होणार नाहीं.
आज उदारमतवादाचा जमाना निघून गेला आहे. त्या जमान्यांत
सर्व-साधारणसमजूत होती कीं समाजांतील प्रत्येक जण आपआपल्या
भल्यासाठी प्रयत्न करील तर त्यांतून आपोआप सर्वांचे भल होईल.
त्या जमान्याचे सारे अर्थ-शास्त्र, राज्य-शास्त्र आणि समाज-शास्त्र



या च एका धारणेवर बनलं होतें, आणि त्याची चाप आजतागा-
यत समाजावर कायम आहे. परंतु इतिहासाने हें दाखवून दिलें
आहे कीं हा विचार अतिशय भ्रामक होता. या विचारावर
व्यक्तीचे आणि समाजाचें जीवन रचण्यांत आलें; त्यांत सर्वांचे
भले झालें नाहीं. कांहीचे झाले आणि काहींचे झालें नाहीं, हें च
जगाला दिसून आलें. तरी हि प्रत्येकानें आपल्या भल्याचा विचार
करावा अशी च समाजाची धारणा आणि सामाजिक मूल्य अस-
त्यामुळे ही स्थिति बदलण्याचा कांहीं मार्ग हि त्यांना सांपडत
नव्हता. आमचा हि तो च उद्देश अथवा ती च धारणा
असेल आणि त्या च बरोबर समाजांत कुणी हि उपाशी व उघडा
नागडा राहू नये, सर्व सुखी व्हावेत, अशी इच्छा असेल,
तर आपण काय केलें पाहिजे? महात्मा गाधीनी या प्रश्नाचें
अगदीं स्पष्ट उत्तर दिलें आहे. ते म्हणतात '' आपण जर सर्वांचे
भले इच्छीत असू तर आपल्याला आपलें भले विसरूनसर्वांचें भले
मनांत वागवले पाहिजे. आम्ही आमच्या स्वार्थासाठीं झटावे आणि
तुम्ही तुमच्या स्वार्थासाठी-ह्रा आमच्या जीवनाचा केव्हा हि
नियम होतां कामा नये. तसें झाल्यास थोड्या लोकांचा तेवढा स्वार्थ

साधेल, सर्वांचा नाहीं. समाजांत परस्परांत नाना प्रकारचे संघर्ष
होतील. कलह, अन्याय, शोषण, विषमता आणि नाना प्रकारचे
सामाजिक रोग, उत्पन्न होतील. त्याचा साक्षी आजचा इतिहास
आपल्या समोर उभा आहे. म्हणूनजर खरोखर आम्ही मानत असू
कीज्यांत सर्वांचे भले आहे असा एकसमाज बनावा तरप्रथम आपला
स्वार्थ आपणविसरूनजायला पाहिजे. सर्वांचे भले होईल तर आपलें
हि भले होईल, कारण सर्वांत आपण हि आहो परंतु जर प्रत्येक



जण म्हणेल कीं आमचे भले झालें तर सर्वांचे भले होईल, तर तें
खरें नाहीं.

म्हणून पहिली गोष्ट ध्यानांत ठेवली पाहिजे ती ही कीं जर
आपण सर्वोदय इच्छीत असं, सर्वाचे भले इच्छीत असू, तर
आपल्याला आपली दृष्टि बदलली पाहिजे. आपल्यावरील आपली
दृष्टि दूर करून ती दुसऱ्याकडे वळवली पाहिजे. आपल्या स्वार्थाची
चिंता करणें अथवा तो साधण्यासाठीं झटणे हें आपलें कर्तव्य

नसून दुसऱ्यांच्या स्वार्थासाठीं, सगळ्या समाजाच्या भल्या-
साठी झटणे, हें च आपलें कर्तव्य होय. आपल्याला आपल्या
स्वार्थाचा त्याग करावा लागेल; जर व्यक्तिगत स्वार्थाचा, त्या च
प्रमाणें कंपू, गट, वर्ग, आणि राष्ट्र, यांच्या स्वार्थांचा त्याग झाला
नाहीं, तर सर्वोदय होऊं शकणार नाहीं. त्या स्थितींत एका
राष्ट्राचा उदय तर दुसऱ्याचा अस्त, एका वर्गाचा उदय तर दुसऱ्या
वर्गाचा अस्त, असें च चित्र बनणार. आजपर्यंत जगांत जितके
सामाजिक संघर्ष अथवा समाज-परिवर्तनाचे प्रयोग झाले, मग ते
भारत, चीन, ग्रीस, रोम, आणि आधुनिक युरोप, यांच्यांत झालेले
असोत, अथवा दुसऱ्या देशांत, त्या सर्वांच्या मुळाशी स्वार्थ च
होता. सर्वत्र एका गटाचा वा एका वर्गाचा स्वार्थ, दुसऱ्या गटाच्या
अथवा दुसऱ्या वर्गाच्या स्वार्थाशीं भिडला, टक्करला आणि त्यांतून
कांहीं नवीन परिवर्तन झालें, समाजाचें रूप बदललें, परंतु सर्वोदय
नाही झाला. कुणा एका वर्गाचा स्वार्थ साधला तर दुसऱ्या वर्गाचा
फसला. सर्वोदय आजपर्यंत झाला नाहीं. स्वार्थांच्या संघर्षांतून
सर्वोदय निष्पन्न होऊं शकत नाहीं.

सर्वोदय-समाज जेव्हा बनेल तेव्हां समाजांतील सर्व लोक
आपआपल्या स्वार्थासाठीं न जगता दुसऱ्याच्या, समाजाच्या



किंवा सर्वांच्या स्वार्थासाठी जगतील, लढतील अथवा मरतील.
म्हणजे सर्वोदय-समाज एक असा समाज होईल कीं जो निःस्वार्थ-
तेच्या पायावर उभा असेल. तो व्यक्तिगत किंवा आंशिक स्वार्थावर
उभा न राहता सर्वांच्या समग्र स्वार्थावर उभाहोईल. वस्तुत: त्याला
स्वार्थ म्हणणें हि उचित होणार नाहीं, परंतु म्हटलें तरी कांहीं
हरकत नाहीं. तात्पर्य, प्रत्येक व्यक्ति समाजासाठी झटते आहे असें
सर्वोदय-समाजाचे चित्र बनेल. संघर्षांतून निःस्वार्थता उत्पन्न होऊं
शकत नाहीं. आजपर्यंत असें च मानले गेलें कीं समाज-क्रांतीसाठीं
स्वार्थाच्या संघर्षांतून च प्रेरणा मिळू शकते. आजपर्यंत सर्व

क्रांतिकारकांची ही च धारणा राहिली आहे. परंतु इतिहास
साक्षी आहे कीं असल्या कांतींतून जो समाज निर्माण झाला,
तो सुद्धा स्वार्यावर च उभा राहिला. एका वर्गाचा स्वार्थ गेला
आणि दुसऱ्या वर्गाचा आला.

समजा कीं मजूर वर्गविजयीझाला, म्हणून असें थोडे च झालें
कीं मालकांच्या अथवा भांडवलदारांच्या विरुद्ध आपल्या स्वार्था-

साठी लढणाऱ्या सर्व मजुरांमधे आपसांत स्वार्थाचे कांहीं भांडण
च उरले नाहीं. स्वार्थाचे भांडण तर केवळ दुसऱ्या वर्गाशी होतें.
परंतु त्या विजयी झालेल्या वर्गांतून स्वार्थाची भावना नाहीशी
झाली नाहीं आणि ह'णे शक्य हि नाहीं. कारण, मजूर स्वार्थासाठी
झगडत आहे. मजूर वर्गाचे लाखों करोडो मजूग् आपल्या स्वार्था-

साठी लढत आहेत. ते समजतात कीं मालकांच्या विरुद्ध आम्हा
करोडो मजूरांचे स्वार्थ समान आहेत. म्हणून एका झेंड्याखाली
एकत्रित होऊन ते लढतात. परंतु तो लढा संपला, तरी स्वार्थाची
भावना आपोआप नष्ट होत नाहीं; ती कायम च राहते आणि



५

मग मालकांशी लढा देऊन-तो सनदशीर लढा मग शांतिमय
झाला असो अथवा रक्तरंजित झाला असो--विजयी झालेला
मजूर काय, शेतकरी काय, प्रत्येकजण आपसांत झगडूं लागतो.

माझा संबंध मजुरांशी आणि त्यांच्या चळवळीशी बरा च
राहिला आहे. पूर्वी मजुरांचा उद्‌घोष होता, आणि आज देखील
आहे, कीं ' समाजात समतेचे राज्य होवो, विषमता मिटो.' यावर मी
रेल्वेच्या मजुरांना विचारतो कीं ' तुम्ही विषमता मिटावी असें
इच्छिता तर तुमच्यांत असलेले नाना प्रकारचे क्लास आणि ग्रेड

यांना तुम्ही कां मिटवीत नाहीं? जर तुम्ही विषमतेचे विरोधक
' णाऱ्ये वेतनआहात, तर आपसांत च विषमता कां ठेवता. कु

रु. ६५ पासून सरू होऊन १३५ पर्यंत जातें, कुणाचे रु. ८० पासून
सुरू होऊन २१० पर्यंत, आणि कुणाचे रु. १२५ पासून सुरूह्रोऊन
३५० पर्यंत जातें--याचा अर्थ काय? शेवटी तुम्ही हा अद का
ठेवला?' तर ते एकदम उत्तर देतात, ' ( हें कसें होऊं शकेल?
आमचे हें काम ' स्किल्ड ' ( कुशलतेचे) आहे. त्यांचें तें के:८ अन स्किल्ड ' ( साधे बिन कुशलतेचे) आहे. '' अशी
दुनियाभरची चर्चा करीत. मजूर--मय' ते कापड गिरण्यातील
असोत, टाटाच्या चोखंड-पोलादाच्या कारखान्यांतील अर्कतीव२१कोळशाच्या खाणीतील असोत-मालकांच्या, सरकारच्यासारे एक आहेत एका ट्रेड युनियनचे ते मेंबर आहेत. संप झाला दर
सर्व संपावर जातील प्रदर्शन करायचे झालें नर सर्व च प्रदर्शन

करतील सर्व जण गोळा होऊन उद्‌घोष करतील कीं ''दरनीच गरीब-श्रमित हा भेद नष्ट झाला पाहिजे.' ' परंतु त्यांचं

आपसांत च असलेला भेद पुसून टाकायला ते तयार नाहींत.



विनोबांचा पडाव भागलपूरला असतांना कॉलेजचे कांहीं
अध्यापक त्यांच्याकडे आले. अध्यापक म्हणाले '' समाजांत समता
आली पाहिजे, हें प्रत्येक समंजस माणूस आज सांगत आहे. समतेची
सुरवात शिक्षण खात्यापासून झाली पाहिजे; कारण शिक्षण
आमच्या राष्ट्रीय जीवनाचा पाया आहे. ज्या प्रकारचे शिक्षण
मिळेल त्याप्रकारचे आम्ही बनू, तसा च देश बनेल. या साठी प्रथम
शिक्षण खात्यापासून च समतेच्या प्रयोगाचा आरंभ झाला पाहिजे
ही आमची मागणी आहे. आम्ही इच्छित कीं आमच्या प्रिन्सिपल
साहेबांस ( त्यांनीं सांगितलेला आकडा आठवत नाहीं, पण धरून
चला) रु. ५०० किंवा ७०० मिळतात आणि आम्हां लोकापैकीं
कुणाला १५०, कुणाला १७५ तर कुणाला २०० मिळतात. हें
ठीक नाहीं. हा भेद मिटवला पाहिजे.'' तेव्हां विनोबा म्हणाले कीं
'' तुम्ही जर असें मानता आणि इच्छिता तर तें अगदीं सोपे आहे.
तुम्हांला महिन्याच्या शेवटीं किंवा आरंभी जेव्हां केव्हा पगार
मिळत असेल, तेव्हां तुम्ही सर्व अध्यापक आपआपले वेतन एक-
त्रित करा, त्याची रास लावा आणि सारख्या प्रमाणांत तें वाटून
घ्या, कीं झाली तुमच्यापुरती समता स्थापन! सरकारकडून कायदा
होईल, किंवा मॅनेजिंग कमिटीकडून होईल, तेव्हां च हें काम व्हावें,
असें कां? खरोखर इच्छीत असाल तर करा. मी देखील
इच्छित कीं सर्वात प्रथम शिक्षणखात्यांत समतेची स्थापना व्हावी.
परंतु शिक्षकांना सुद्धा कुणी दंडुक्याच्या जोरावर समतेचा धडा
शिकवू लागला, तर त्यांत काय सार? काय महत्त्व? समाजांत
मार-झोड करून समता स्थापन झाली, तर त्यांतून विषमता अवश्य
निघेल. मन समता मान्य करणार नसेल, तर त्यांतून विषमता
कोणत्या-ना-कोणत्या प्रकारे उत्पन्न होणार च.''



मी तुम्हांला हें सांगत होतो कीं जिथे आपण स्वार्थाची
गोष्ट बोलतों, जिथे वर्ग-स्वार्थाची सुद्धा भाषा असते, तिथे एका
ठराविक वर्गाच्या व्यक्ति आपआपल्या स्वार्थाचा च विचार
करतात. सारा लढा जर स्वार्थासाठीं च लढला गेला, आम्ही
आपलें सर्व तत्त्वज्ञान स्वार्थावर च उभे केलें, तर हें केवळ अशक्य
आहे कीं जो गट, वर्ग, किंवा राष्ट्र, विजयी होईल त्यांत आपसांत
स्वार्थाचेभाडणउभेहोणारनाही--तें होणार आणि अवश्यहोणार.
आणि स्वार्थाचे भांडण राहून गेलें, तर सर्वोदय होणार नाहीं.
जोपर्यंत आम्ही हें समजत नाहीं कीं स्वार्थाचा परित्याग केल्यावरच
आमचे समाजाचें, किंवा सर्वांचे, भले व्हायचे आहे; आणि जोपर्यंत
या आधारावर आमचा लढा चालत नाहीं, तोपर्यत सर्वोदय
निष्पन्न होणार नाहीं.

तुमच्यापैकीं पुष्कळांच्या मनांत प्रश्न उठत असेल कीं विनोबा
जें सांगत आहेत--जमीन वाटा, संपत्ति वाटा, एक एक हिस्त्रादेत
चला, रुपयांत एक पैसा, दोन पैसे, एक आणा किंवा सहावा भाग,
आपल्या आपल्या ऐपतीप्रमाणें देत चला,--ही कोणती क्रांति?
अशा प्रकारे कायहोणार? याने गरिबीचा वश्रीमंतीचा२सुटणार? याच्या तुलनेत तुम्हालाजुन्यागोष्टी आठवत असतील क
क्रांति तरतेव्हां होते जेव्हां गरीब आपलें संघटन करतात, श्रीमंत!
पासून धन हिरावून घेतात आणि तें आपसांत वाटून घेतात;ऽत्यते तें

कायद्याने हिरावून घेवोत अथवा राष्ट्रीयीकरण करून हरावून कर्जत
समाजीकरण करून हिरावून घेवोत, सीलिंग करून हिरावून
अथवा तलवारीने हिरावून घेवोत. आमच्या समोर क्रांतीचे एकमच
चित्रम्हणजेहें. परंतुजरगरीब, शोषित,अथवा दलित, संधरितहोऊन
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आपल्या स्वार्थासाठी शोषकांशीहिसेनेकिंवा अहिंसेने लढले तरल्या
दोन्ही प्रकारच्या लढ्यांचा आधार स्वार्थ च राहील. मीं तुम्हाला
समजावून सांगितलें च आहे कीं ही कांहीं खरी क्रांति नव्हे. मारा-
मारी नि कापाकापी चालली आहे, घरे जाळली जात आहेत,
कत्तली होत आहेत, संपन्न लोक लुटले जात आहेत, करोडोपतींचें
धन वाटलें जात आहे, कारखान्यावर मजूर आणि जमिनीवर
शेतकरी व मजूर कब्जा करीत आहेत, मोठी क्रांति होऊन राहिली
आहेअसे तुम्हांला वाटतअसेल. परंतु जगांतअशाज्याक्रांत्याझांल्या,
त्यांतून अखेर निष्पन्न काय झालें? त्यांच्यांतून क्रांतीचे खरें तत्त्व
निघाले नाहीं, हें स्पष्ट आहे. स्वार्था स्वार्थाची लढाई चालते.
नुसता स्वार्थ जीवनांत उरतो. जीवनाचा आधार स्वार्थ होऊन
बसतो. मग इंजिनियर म्हणतो, आम्ही हि मजूर आहो, मेकॅनिक
म्हणतो कीं आम्ही हि मजूर आहो, बिनकुशलतेचें काम करणारा
म्हणतो कीं आम्ही हि मजूर आहो, शिपाई म्हणतो कीं आम्ही हि
मजूर आहो, जनरल देखील म्हणतो कीं आम्ही हि मजूर आह,
कारखान्याचा डायरेक्टर हि म्हणतो कीं आम्ही हि मजूर आह,
सहकारी फार्मवर शेती करणारा शेतकरी म्हणतो कीं आम्ही हि
मजूर आहो, कलेक्टिव्ह फार्मचामॅनेजरम्हणतो कीं आम्ही हिमजूर
आहो आम्ही सर्वांनी लढा देऊन जमिनीच्या, कारखान्याच्या आणि
संपत्तीच्या मालकांपासून आपला हक्क हस्तगत केला आहे. परंतु
यानंतर काय होतें हे इंजिनियर म्हणतो: '' आम्हांला अधिक
मिळाले पाहिजे; सामान्य मजुराला जितके मिळतें तितकेच जर
आम्हांला द्याल, तर म्हणावे लागेल कीं आम्ही जी सगळी विद्या
मिळवली आणि इंजिनियर अथवा उत्तम सायंटिस्‌ट होऊन आम्ही



आपल्या बुद्धिबळानें समाजाची जी सेवा करीत आहो तिची तुलना
केवळ हातांनी काम करणाऱ्या माणसाशी तुम्ही करीत आहां! ''
सैन्याचा जनरल म्हणतो: ''वा! जें अंक सामान्य सैनिकाला
मिळतें तें च सेनापतीला हि मिळायचे हें कसें जमणार ःच्ई आम्हांला
अधिक मिळायला पाहिजे. बंगला व मोटर असली पाहिजे,
आम्हांला किती मोठे काम करायचे असतें. सगळ्या सैन्याचा
कारभार पहायचा असतो.'' ह्या सगळ्या गोष्टी उत्पन्न होतात.

तात्पर्य कोणी मालक, भांडवलदार, जागीरदारअथवा जमीन-
दार राहिला नाहीं, एक वर्ग-हीन श्रमिक समाजबनून गेला. इतक्या
ऊपर हि त्या समाजांतील एक मजूर म्हणतो की दुसऱ्या मजुरापेक्षां
आम्हांला अधिक मिळाले पाहिजे. तो जें असें म्हणतो त्याचें कारण
काय? कारण हें च कीं तो लढा स्वार्थाच्या आधारावर झाला.
समाजांतून स्वार्थाचा विचार नाहीसा झाला नाहीं, तर क्रांति काय
झाली? मूल्येतरबदललीचनाहीतभाडवलदार गेलाआणिराष्ट्रीयी-
करण आलें आणि त्याच्या जागी एक फार मोठा ऑफिसर बसला.
एकजनरलमॅनेजर अथवा एक डॉयरेक्टर वसला. त्यालाहितशा च
सोयी मिळू लागल्या, त्याच्या हातीं हि ती च सत्ता आली. नव्हे,
तीहून हि अधिक सत्ता आली, तर मग काय क्रांति झाली?

आजच्या क्रांतिकारकांच्या डोळ्यावर सारा चढला आहे.
त्यामुळें त्यांना याच्यापुढे कांहीं दिसत नाहीं. त्यांना वाटतें बस,
या शिवाय दुसरा कोणता मार्ग नाहीं. आम्ही आपल्या स्वार्थासाठीं
वाटल्यास तलवारीने लढावे वाटल्यास कायद्यानें, वाटल्यास सत्या-
ग्रहाने पण लढा आपल्या स्वार्थासाठी! सत्याग्रह आणि स्वार्था-
साठी? विसंगत आहे हें. स्वार्थासाठीं का सत्याग्रह होऊं शकतो?
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स्वार्थ मुळीं तत्त्व च नहीं. स्वार्थाचा लढा हा सत्याचा लढा होऊं च
शकत नाहीं. परंतु सर्वोदयाचा लढा, सर्वांच्या स्वार्थाचा लढा, सर्व

समाजाच्या स्वार्थाचा लढा होऊं शकतो. पण त्यांत समाजाचे तट
पडत नाहींत

आज तुमच्यासमोर क्रांतीचे एक नवीन दर्शन ठेवण्यांत येत
आहे. गाधीनी तें अगदीं स्पष्ट केलें आहे; परंतु शब्दांत आज
त्याचें व्यावहारिक रूप आमच्यासमोर ठेवण्यांत येत आहे. क्रांति
कशा प्रकारे होईल? स्वार्थ सोडण्याची काय प्रक्रिया आहे?
समाजांत आम्ही आपला स्वार्थ सोडू, तुम्ही आपला स्वार्थ सोडाल,
करोडो लोक आपला स्वार्थ सोडतील आणि क्रांति होईल. हें कसें
व्हायचे? ज्यातून नि :स्वार्थता निघेल, एक नवे सामाजिक मूल्य
निर्माण होईल आणि स्वार्थाचें मूल्य नाहीसे.. होईल, असें हें स्वार्थ-
परित्यगाचें आदीलन कसें होणार?

लोक आम्हांला विचारतात : ' 'कळत नाहीं कीं तुम्ही ज्या
लोकांच्यापाशीं पुष्कळ जमीन आणि पुष्कळ धन आहे त्या अमीर
लोकांना समजावून समाजांत समता कशी काय आण्णार? तुमच्या
केवळ समजावून सांगण्यानें च काय ते आपली हजारों एकर जमीन
देऊन टाकतील? आमच्याजवळ पांच हजार एकर जमीन आहे.
आम्ही आपल्या मुलाबाळांसाठी २० एकर जमीन ठेवून घेऊन
बाकी सर्व देऊन टाकू! हें कधीं होण्याजोगे आहे काय?
तुम्ही स्वप्न तर पाहत नाहीं? अशा प्रकारे कोणा कोट्यवधीशाला
तुम्ही सहावा हिस्सा दान द्यायला सांगितला आणि समजा कीं
त्यानें तो दिला, आपल्या जवळील ६ कोट संपत्तीपैकीं १ कोट रुपये
देऊन टाकले, तर तेवढ्यानं काय झालें? कोणती क्रांति झाली?
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१ईंरेल्य रुपयांचाशो-?
राहिला च. ही काय आहे चळवळ तुमची?

मजूर तलवारीच्या बळावर त्याच्या घरांत घुसतात आणि
सारे धन लुटून घेतात, हें आम्ही समजू शकतो अथवा हें हि
आम्हांला समजू शकते कीं ' अमुक इतक्या पेक्षां कोणाजवळ अधिक
धन राहणार नाहीं ' असा पार्लमेंटमधे कायदा पास करून भांडव-
लावर निर्बध घालण्यांत यावा. अशा प्रकारे संपत्ति आणि भूमि
यांच्यावर मर्यादा घालणे शक्य आहे. अथवा हें हि आम्ही समजू
शकतों--राष्ट्रीयीकरण करण्यांत यावें, इजकमटॅक्स, सुपरक्स
लावण्यांत यावेत; ह्या साऱ्या गोष्टी आम्ही समजू शकतो
गरीब तुम्हांला खुशाल देवोत. अमीर देखील थोडेसे कांहीं
देतील. अशासाठी देतील कीं गरिबांचा मोठा दाब पडत आहे.
कांहीं विनोबांना देतील, कांहीं जयप्रकाश नारायणला देतील
आणि छापण्यांत येईल कीं अमक्या-अमक्या शेटजीने संपत्तिदान
दिलें. त्याच्यायोगे समाजांत कांहीं त्याला आदर हि मिळेल
आणि त्याचें कांहीं नांव हि होईल, तुम्हा लोकांना फसवण्यासाठी
तो कांहीं देऊन टाकील. परंतु याने समाजाचें परिवर्तन
कसें होणार? ''

याला माझें उत्तर हें कीं जे लोक अशा तऱ्हेची शंका घेतात
त्यांना मुळीं ह्या आंदोलनाचा अर्थ च कळला नाहीं. विनोबा काय
करूं पाहत आहेत, आणि महात्मा गांधी काय सांगून गेले, त्यांना
कांहीं समजले च नाहीं. तुम्हांला सागू का? जेव्हां कोणी भूमीचे
अथवा संपत्तीचें दान करतो तेव्हां आम्हांला मोठे आश्चर्य वाटतें



आम्ही त्याला समजावून सांगतो, पण आमची अपेक्षा नसते कीं
आमच्या समजावून सांगण्यानें तो आपली संपत्ति सोडून देईल;
परंतुखरोखर चतो दान करतो. अनेक कोट्याधीशांनींदेखील संपत्ति-

दान दिले आहे. टाटा, खटाव किती तरी लोकानी दिलें आहे. पण
त्या सर्वांचे नांव घेण्याची गरज नाहीं. कोणी पांचवा हिस्सा दिला
आहे, कोणी सहावा हिस्सा दिला आहे. कोणी उत्पन्नाचा दिला
आहे, कोणी खर्चाचा दिला आहे. हजारों एकर जमिनीच्या
मालकानी हि दिला आहे आणि धनिकांपैकीं थोड्याशा लोकांनी
हि दिला आहे. परंतु मला ही जादू वाटते. हा महात्मा गांधींचा
अथवा या देशांतील प्राचीन गषि-मुनींचा प्रताप आहे. या देशाच्या
हवेत च असें कांहीं आहे. परतु आम्हांला तसें वाटत नाहीं. कारण
श्रीमंतांच्या हृदयांत क्रांतीची एखादी आग पेट घेऊन राहिलेली
नाहीं. '' भूमीचे आणि संपत्तीचें वितरण होवो, समाजांत समता
येवो, राष्ट्राची संपत्ति राष्ट्राच्या मालकीची होवो, संपत्तीचें
राष्ट्रीयीकरण अथवा समाजीकरण होवो.'' हा कांहीं श्रीमंतांचा
घोष नव्हे. हा तर तुमचा घोष आहे. ' इन्किलाव जिंदाबाद '
क्रांति चिरायु होवो ' हा घोष तुम्ही करतां. नव-समाजाचें स्वप्न

तुम्ही पाहता जो उंच बसला आहे, तो काय म्हणून खाली
उतरू इच्छील? तो कशाला उलटापालट इच्छील? हें बरीक खरें.

तेव्हां भूमि आणि संपत्ति यांचें वितरण करणें हें क्रांति
आणि समता इच्छिणारांचें कर्तव्य होय. या क्रांतीत त्यांचें पाऊल
पुढे पाहिजे, हें त्यांचें काम आहे. भांडवलशाही समाजांत होणाऱ्या
क्रांतीचे नेतृत्व कामकरी मजुरांच्या हातीं राहील, असें समाजवादी
आणि साम्यवादी यांनी म्हटलें आहे. आम्ही हि हें च म्हणतो कीं
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या क्रांतीत प्रगति करायची तर ती तुम्हांला च करायची आहे.
परंतु खऱ्या मार्गाने करायची आहे. जितक्या जुन्या कांत्या झाल्या
त्यांत क्रांतिकारकांना यश मिळाले नाहीं. समाजांतील समस्यांचे
निराकरण झालें नाहीं. समाजांतून संघर्ष, कलह आणि विषमता
मिटली नाहींत. याची कारणें मीं तुम्हांला समजावून सांगितली
आहेत. यासाठीं तुम्हांला क्रांतीचा दुसरा रस्ता धरला पाहिजे.
परंतु आज तर गरीब म्हणतो कीं '' कोट्यधीशांचें धन समाजाचें
आहे. म्हणून कोट्यधीशांच्या धनाचे समाजीकरण वा वितरण
झालें पाहिजे. परंतु आमचे धन तर आमचे आहे. त्याचे आम्ही
मालक आहोंत. त्याच्या वितरणाचा कांहीं प्रश्न नाहीं. मला
पन्नास रुपये मिळतात, याला दीड, आणि त्याला अडीच
मिळतात. त्याचें वितरण नाहीं होणार. तें आमचे आहे आणि तें
आम्ही घट्ट धरून ठेवणार. आम्ही आपल्या बुद्धीच्या बळाने तें
पैदा केलें आहे. पराक्रमानें पैदा केलें आहे. म्हणून तें आमचे आहे.
आणि श्रीमंतांच्या संपत्तीत सर्वांचा हिस्सा आहे. कारण ती
सर्वांच्या साहाटयानें आणि सहकार्यानं पैदा झाली आहे. '' अशा
प्रकारे तो दोन भूमिकांवर उभा राहतो. आपल्यासाठीं स्वार्थाची
आणि श्रीमंतांसाठीं निःस्वार्थतेची.

जगांत दीड वर्षांपासून मजुराचे ट्रेड युनियन आंदोलन
चालू आहे. त्याचा जन्म डग्लडमधे झाला. आणि तिथे च तें
फोफावले. ब्रिटिश ट्रेड यूनियन कांग्रेस जगांतील मोठ्यांतील मोठ्या
आणि मजबूतांतील मजबूत संस्थांमधे मोडते. तिची स्वतःची पार्टी
आहे, पक्ष आहे. तिने आपलें राज्य हि चालवले. तिथे मजुराचे
राज्य देखील स्थापन झालें. पण इतकें सगळे होऊन देखील आज
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इंग्लंडच्या मजुरांची स्थिथीत काय आहे? त्याची धारणा काय
आहे? त्याचा काय दिवचार आहे? त्य१चे आणि समाजाचें
जीवन कसें आहे? दीडशे-६ वर्षांच्या लढ्यांत तो आज कुठवर
पोचला अहे. अमेरिकेत ट्रेड यूनियन आदीलन खूप च जबरदस्त
आहे. त्याचे एक-एक असिमेंट, करार, होतात. संघटित मजूर
मंडळी इतक्या कुशलतेनं आणि ताकतीने आपल्या हितासाठी
तडजोड करते--तिची मजल इथपर्यत जाते कीं मालक कोणा
मजुराला जोपर्यंत तो मजूर ट्रेड यूनियनचा मेंबर बनत नाही तो
पर्यत नोकरीस ठेवू शकत नाहीं. त्यांनी '' क्लोज शॉप तालाबंद
दुकान '' अस्तित्वांत आणले आहे. त्यांनी हें सगळे केलें खरें तथारिप
ते मजूरचे मजूर च राहिचे, आणि मालक ते मलक च दोहोंत
लढा चालू आहे च. मग निष्पन्न काय झाले? जिये मजुरांच्या
नांवानें क्रांति झाली आणि :जये मजुरांचें राज्य आहे म्हणून म्हटलें
जातें, तिथली स्थिति काय आहे, हें तुम्हां सर्वाना ठाऊक
पाहिजे. तुम्ही जर जागरूक आणि दुरिनयेच्य१ घडामोडीशी परिचित
असाल तर तुम्ह १ कॉलेजच्या विद्यार्थ्यांना कोणती हि गोएट नवी
असतां कामा नये. सरतेशेवटी तिथे जें असें घडत आहे तें कां?
इतक्या वर्षांपसून तिथे हा लढ१ चालला अहे. त्याचा परिणाम
कांहीं निघाला नाहीं; आणि कही दिनघाला च असेल तर तो
अगदीं च तुच्छछ! असें कां? यांतून कहीं निष्पन्न व्हायचे नाहीं;
आणि झालें च तर तो च स्वार्थाचा झगडा, हें स्पष्ट आहे. फिरून
आपसांतले तट आणि फिरून ती च मारामारी नि कापाकपी!
आज क्रांतीचा दुसरा म१र्ग दाखत्रिला जातो तो हा : ग् ' बाबा रे तूं
म्हणतोस की संपत्ति समाज१ची अ१हे, तर तुझी हि संप ाईत्त समाजाची



१५

आहे. भांडवल-दाराची संपत्ति समाजाच्या सहकार्यानं निर्माण
झाली, तर तुमच्यांत अथवा दुनियेत कोण असा आहे कीं जो म्हणूं
शकतो कीं मीं आपल्या एकट्याच्या पुरुषार्थानं ही संपत्ति निर्माण
केली आहे? कोणी तरी मनुष्य असें म्हणूं शकतो का? मनुष्याचे
एकाकी जीवन च नाहीं. तो एक सामाजिक जीव आहे. समाजांत
राहतो. जन्मापासून मृत्यूपर्यंत मनुष्याच्या बाबतींत सर्वांत मोठी
गोष्ट समजून घ्यायची ती ही कीं समाजांत आपलें जीवन कसें अगदीं
सहज आहे. सहज जन्म, सहज सारे काम, आणि मृत्यु हि समाजांत
सहज च होतो. आपल्याला विचार करायला संधि च मिळत नाहीं.
जन्मल्यापासून या जगाचा निरोप घेईपर्यंत समाज सतत आप-
त्याला कांहीं ना कांहीं देत च राहतो. मग आम्ही कांहीं का
करीत असोना. तुम्हांला इथें विद्या मिळते आहे. शिक्षण मिळतें
आहे. हें शिक्षण घेऊन डिग्री मिळवून तुम्ही इथून बाहेर पडला
आणि एखादा नोकरीधंदा करूं लागला, तर काय तुम्ही म्हणाल
कीं '' आम्ही आमच्या बुद्धि-बलानें कमावून राहिलो आहो
यांत कुणाचे काय आहे? आम्ही आपल्या पराक्रमानें बी. ए, एम.

ाइइ परा-ए. पास झालो.'' विचार करा, काय तुम्ही आपल्या एकाक
क्रमाने हें कधीं करूं शकला असतां? कोणा हि अतिशय तीव्र

तुम्हीबुद्धीच्या विद्यार्थ्याला, जो फर्स्ट क्लास फर्स्ट येतो अशाला ए

एकटे जंगलांत सोडून दिलें तर काय तो तिथून बी. ए., एम. ए.
पास होऊन येईल? तो कांहीं करूं शकत नाहीं. जंगली बनून

नाहींयेईल एवढे बरीक खरें. कदाचित् तो जिवंत हि राहणार
मरून जाईल.
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आपलें कोणतें च काम दुसऱ्याच्या मदतीशिवाय होऊं शकत

नाहीं. मग तुम्ही नोकरी करा, शेती करा, मजुरी करा; व्यापार,
वकिली वा डॉक्टरी करा.

कोणी मोट्टा वकीलम्हणेल कीं '' वा, मीबुद्धि-बळानें तर कम-
वीत आहें! यांत समाजाचा कसला आधार आहे? '' परंतु विचार
करा, वकीलसाहेबांस जर जगलामधे सोडून दिलें असतें, तर काय
ते वकिली शिकून आले असते? ही सर्व वकिलीची विद्या समाजाने
निर्माण केली आहे. शेकडो, हजारों वर्षांत हें सारे ज्ञान-विज्ञान

निर्माण झालें. पटन्याच्या या विश्व-विद्यालयांत च बघा! इमारती
बनल्या; किती लोकांनींवर्गणी दिली! किती लोकानी कर दिला!
किती अध्यापक इथें जमले आहेत! कितीकानी पुस्तके लिहिली
आणि छापली. सर्व काम होत आहे. समाजाचें कायदे बनले आहेत,
तरी सुद्धा आपसांत झगडे होत च आहेत. पक्षकार वकील साहेबां-
कडे येतात, तेव्हां च त्यांना कमाई करतां येते. घरबसल्या कोण
काय कमवणार? किती हि श्रीमंत का असेना, कोणी एकाकी
कमाई करूं शकत नाहीं.

कोट्यधीश म्हणतात कीं ' आम्ही आपल्या बुद्धीने कमावीत
आहोंत, यांत कुणाचा हिस्सा आहे?' परंतु समजा, देशांतील
सर्वांत मोठ्या शेटजीस सांगितलें कीं हे कोटि रुपये घ्या
आणि पन्नास वर्षें जंगलांत जाऊन बसा. अट केवळ एवढी च
कीं कोणा हि माणसाशी तुमची भेट होणार नाहीं. प्राणी,
झाडे आणि चिमण्या यांच्याशी जेवढे प्रेम करायचे असेल
तेवढे करा, परंतु मनुष्याशी तुमची भेट होणार नाहीं. याप्रमाणे



जर तो एक कोट रुपये घेऊन पन्नास वर्षे जंगलांत जाऊन बसला,
तर एक कवडी सुद्धा उत्पन्न करूं शकणार नाहीं. त्याच्या संपत्तीत
एका पैशाची हि वाढ होऊं शकत नाहीं. कोण्या हि तन्हेनें जर तो
आपलें पोट भरून जिवंत राहिला, इकडून तिकडून जंगलांतील
लाकडे गोळा करून आणली, चांगले चांगले सुंदर दगड, रत्ने जमा
करून आणली, कद-मूल-फळे आणली, तरीजेव्हां तो तीं वाळलेली
लाकडे आपल्या खांद्यावर गांवांत घेऊन जाईल आणि विकेल,
तेव्हां च दोन पैसे त्याला मिळतील. गाववाल्यापासूनच त्याच्या
संपत्तीची वृद्धि होईल. सारांश, जोपर्यंत आमचा दुसऱ्याशी संबंध
येत नाहीं, तोपर्यंत संपत्ति निर्माण होऊं शकत नाहीं, आम्ही विद्या
मिळवूं शकत नाहीं, काम-धंदा, नोकरी कांहीं हि करूं शकत नाहीं.
करोडपतींच्या जवळ जी संपत्ति आहे ती मजुरांनी उत्पन्न केलेली
आहे, म्हणून ती मजुरांना म्हणजे समाजाला मिळाली पाहिजे;
त्या च प्रमाणें मजुरांजवळ जी संपत्ति आहे ती सर्व त्यांनीं च उत्पन्न

केलेली आहे, त्यांत समाजाचा कांहींहि हिस्सा नाहीं, हें म्हणणें
हि सोळा आणे मिथ्या आहे.

इथें अर्थशास्त्राचे पंडित बसले असतील, अर्थशास्त्राचे
विद्यार्थी बसले असतील. त्यांना माहीत च आहे कीं आजपर्यंत
कोणतेंहि असें शास्त्र अथवा विज्ञान तयारझालेलें नाहीं कीं जें हें
दाखवून देईल कीं एका व्यक्तीने समाजांत राहून जें उत्पन्न केलें
त्यांत किती त्यानें उत्पन्नकेलें, आणिकिती दुसऱ्या लोकांच्यामदतीनें
उत्पन्न झालें; व्यक्तीचा हिस्सा किती आणि इतरांचा किती,
हें कोणी सागू शकत नाहीं. यांवर मोठमोठे सिद्धांत बांधण्यांत
आले आहेत. एकांत हि सोळा आणे सत्य नाहीं. हा हिशेब लागूच
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शकत नाहीं. परंतु महात्मा गांधींनी म्हटलें कीं हा ठोक आणि
सरळ सोपा हिशोब आहे कीं जें कांहीं आम्ही निर्माण केलें, तें सर्व
समाजाच्या सहकार्यानं केलें आहे म्हणून तें सर्व समाजाचें आहे,
आमचे नाहीं. मालकीच्या स्वामित्वाचा हा विचार च खोटा
आहे. सर्व झगड्यांच्या मुळाशी हा च विचार आहे. मालकांची
मालकी च नव्हे, तर मजुरांची मालकी सुद्धा मिथ्या आहे. दोन
बीघेवाला लहान शेतकरी सुद्धा म्हणतो कीं ' ही जमीन माझी
आहे' आणि दोन हजार बीघेवाला देखील म्हणतो कीं 'ही जमीन
माझी आहे, मी हिचा मालक आहें ' मालकीची भावना दोन बीघे-
वाल्या शेतकऱ्यांत सुद्धा उत्पन्न झाली आहे. तो देखील म्हणतो
कीं लाठी घेऊन मी तयार आहें. कोणी जर माझ्या जमिनीवर
पाय ठेवील तर मी फौजदारी करून डोके फोडून टाकीन.
मालकीची ही भावना च याच्या मुळाशी आहे. आम्ही त्यांचें
स्वामित्व पुसून टाकू इच्छित, त्यांच्या संपत्तीचें समाजीकरण
करूं इच्छितो आमची संपत्ति आमची आहे, अशी हाकाटी करीत
राहिल्यामुळें च आमच्या या लढ्यांतून कांहीं निष्पन्न होऊन राहि-

ले नाहीं. परंतु दुसऱ्यानं आपली संपत्ति वाटून द्यावी असें मात्र
आम्ही इच्छितो त्यासाठीं प्रथम आम्हांला आपली संपत्ति वाटून
दिली पाहिजे. जर आपण आपली संपत्ति वाटून द्यायला तयार
न राहिल आणि दुसऱ्याची संपत्ति वाटायला निघालो, तर
समाजांत सर्वोदय, शांति अथवा समता येणार नाहीं. तुम्ही इथून
शिकून बाहेर पडला आणि म्हणूं लागला कीं आम्ही हि डिग्री
मिळवली आहे म्हणून सामान्य मजुराहून इतके पट वेतन आम्हांला
मिळायला पाहिजे, तर सर्वोदय नाहीं होणार. तुम्हांला अधिक



आणि त्याला कमी मिळेल, तर सर्वोदय कुठे झाला? सर्वाचे भले
कुठे झालें?

महात्मा गाधीनी म्हटलें आहे कीं जेव्हां सर्व लोक आपल्या-
पाशी जें कांहीं आहे तें आपलें नव्हे असें समजतील, तेव्हां सर्वोदय
होईल. वाडवडिलांची कमाई आमची नव्हे, आणि आमची
स्वतःची कमाई हि आमची नव्हे. सारी कमाई समाजाची आहे.
आणि आमचा धर्म हा आहे कीं आमच्यापाशीं जें कांहीं
आहे, तें आम्ही समाजाला अर्पण करावे आणि त्यांतून जेवढा अंश
समाज आम्हांला देईल तेवडा च आम्ही घ्यावा. सर्वाच्या गरजेचा
हिशेब करून समाज जेवढे आम्हांला देईल तेवढ्यावर च आम्ही
निर्वाह करावा. तेव्हां च सर्वोदय होईल. जेव्हां आम्ही आपला
स्वार्थ, स्वामित्व आणि मालकीचा विचार सोडून देऊं तेव्हां च
सर्वोदय घडून येईल. म्हणून आम्ही हें च इच्छितो कीं समाजांतील
शोषित, दलित, गरीब, दुःखी आणि क्रांति इच्छिणारे यांनी
आगेकूच करावे त्यांनीं प्रथम आपल्या जीवनांत क्रांति करावी
म्हणजे श्रीमंतांमधे आपोआप परिर्वतन घडून येईल. त्यांना देशीला
स्वामित्व विसर्जित करावे लागेल, आपला स्वार्थ सोडावा लागल.

असेंही संपत्ति माझी आहे, मी हिचा मालक आहे,
करोडपती आज म्हणतो. तें एवढ्या च साठा कीं २समाज असें च म्हणतो. करोडो गरिबांच्या तोंडून देखील
हा च आवाज निघत आहे. म्हणून च त्याला असें म्हणण्याची
हिंमत होते. परंतु जर करोड मुखांतून असा आवाज मर
लागला कीं ''नाहीं, आमचे कांहीं नाहीं. ही भूमि. हो संपत्ति सव
समाजाची आहे. आम्ही बांटूनखात आह, आम्ही (हब मालक नाही '
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सगळा समाज मालक आहे,'' तर या मूठभर लोकींना देखील असें
म्हणण्याची हिंमत होणार नाहीं. परंतु आज समाजांत ही च मालकीची
हवा आहे. समाजांत रूढ हें च मूल्य आणि हे च विचार आहेत. हा च
आमच्या जीवनाचा नियम आहे. म्हणून च तो असें म्हणूं शकतो. या
अर्थाने आमच्यांत आणि त्याच्यांत फरक काय? गरीव आणि
अमीर यांत फरक काय? आम्ही देखील स्वार्थी आहो आमच्यांत
देखील तो च भाव आहे, ' आम्ही जें उत्पन्न केलें, मग तें पन्नास च
रुपये कां असेना, तें आमचे आहे.'

मग तो देखील म्हणतो-'' तूं पन्नास मिळवले, तर मी
पन्नास लाख! हा नशिबाचा खेळ आहे कीं तुला कमी मिळाले
आणि मला जास्त. तुला देखील स्वतःसाठी पाहिजे आहे आणि
मला देखील स्वतःसाठी पाहिजे आहे. तूं लढाईत हरलास आणि
मी जिंकलो तूं हरलास म्हणून च माझ्यापासून हिरावून घ्यायला
येत आहेस. आधीं तूं आपले देऊन टाक मग माझ्याजवळ माग.''

सारांश, जेव्हां आम्ही आणि आमचे करोडो लोक आप-
आपला स्वार्थ आणि स्वामित्व सोडून देतील तेव्हां च भरीव आणि
खरी-खुरी क्रांति होईल. आणि तेव्हां च कदाचित् हे अमीर
लोक जे आज सहा कोटींपैकी फक्त एक कोट रुपये देत
आहेत, ते सहाचे सहा कोट रुपये देतील. त्यांना म्हणावे
लागेल कीं '' हा कारखाना, दुकान अथवा कंपनी आमची नव्हे,
सगळ्या समाजाची आहे आणि नफा देखील आमचा नाहीं. आम्ही
समाजाची सेवा करूं आणि जो नफा होईल तो समाजाचा होईल.
समाज आम्हांला जें देईल तेवढ्यांत आम्ही आपला निर्वाह करूं.''



परंतु ८?२ रं असे निघतील कीं

ज्यांचा मोह व---- आणि म्हणून ते या गोष्टीला
तयार होणार नाहींत. तेव्हां काय होईल? जेव्हां आपल्या
स्वार्थाचा परित्याग करणारे करोडो लोक '' धनपतींचें धन
समाजाला मिळाले पाहिजे, त्यांत सर्वांचा वाटा असला पाहिजे,
जेवढा वाटा आमचा असेल तेवढा च आम्हांला मिळाला पाहिजे,
आम्ही स्वतःसाठी नव्हे तर समाजासाठी मागतं आहो, आम्ही
आपल्या जवळचे देखील इतरांना वाटून देत आह, सगळे मिळून
उत्पादन करतो आहो आणि आपसांत वांटन खातो आहो,'' अशा
नैतिक भूमिकेवर आरूढ होतील तेव्हां हि जर धनपति आपली
भूमिका सोडणार नाहीं तर गरीब त्यांना म्हणूं शकेल : '' ठीक
आहे साहेब, तुम्हांला हि इतकें पाप केल्याशिवाय राहवत च नाहीं,
अधर्माची वाट सोडवत च नाहीं, तर मग आम्ही हि तुमच्या१शीं
कुठले च सहकार्य करणार नाही आम्ही तुमच्या शेतांत अतुर
धरणार नाहीं, कारखान्यांत व ऑफिसांत काम करणार नाहीं.
तेव्हां मग तुम्ही काय समजता हा समाजाचा डोलारा तसा च
कायम राहील? हा सगळा समाज एखाद्या (परामिडसतखा
आहे. पिरामिडच्या टोकावर हे लोक बसले आहेत. पण त्याचा
आधार काय आहे? त्याच्याखालीं पडलेले, हे करोडो लोक,
त्याचा आधार आहेत. करोडोंचा स्वार्थ, करल्हौचे८या
मूठभर लोकांच्या स्वार्थाचा आणि स्वामित्वाचा आधार.जेव्हां करोड लोक आपली स्वार्थ आणि स्वामित्व सोडून देतील
तेव्हां हा सगळा जो पिरामिड आहे तो आपोआप खाली बसेल.

आज मजूर म्हणतो '' तुम्ही इतका नफा कमावला क्कैंईrईrएrंत्यत्य

म्हणून तुम्हांला आमची मजुरी रुपयास दोन आणे प्र



वाढवावी लागेल. वर्षांत.खीन महिन्यांचें बोनस मिळतें, तर
एक महिन्याचे बोनस तुम्हांला आणखी द्यावे लागेल. म्हणजे
तुमच्या नफ्यांत आम्हांला अधिकाधिक वाटा मिळाला पाहिजे.''
परंतु त्याचें अंतिम उद्दिष्ट हें च कीं आम्ही आपआपली सगळी
संपत्तिच विसर्जन करायची. हें जें आमचे घरउभे आहे, तें सर्वांचे
आहे. घर जर खूप मोठे असेल, त्यांत पुष्कळ जागा असेल आणि
आम्ही थोडेसे लोक राहत असं, तर सगळे घर व्यापून आम्ही कां
रहावे? इतरांना लहान-लहान खोल्या आहेत, त्यांतच त्यांचें सर्व
कुटुंब राहते. तिथे च स्वयंपाक होतो, तिथे च बाई बाळंत होते
आणि तिथे च आजारी हि पडलेला असतो. सगळे कांहीं तिथे च
होतें. असें कां? तेव्हां आपल्या घराच्या एका भागांत आपण
इतरांना हि जागा देऊं.

त्या वेळचे सारे चित्र कसें असेल, तें आम्ही आज सांगू
शकत नाहीं. ' कम्युनिटी लाईफ,' किवा शिबिरासारखे जीवन,
होऊन जाईल का? तें आज सांगतां येत नाहीं. इतकें खरें कीं
त्याचें अस्पष्ट असें चित्र आमच्यासमोर जरूर आहे. परंतु
समग्र रूप-रेखा स्पष्ट नाहीं. आणि ग्राम-राज्याचें तरी पूर्ण चित्र
आमच्यासमोर पूर्वी कुठे होतें? गेल्या चार-पाच वर्षांत हें चित्र

उजळत गेलें आहे
आज कोणा कारखानदारानं समजा सांगून टाकले कीं आम्ही

संपत्तीचें विसर्जन केलें आहे. आतां हा कारखाना आमचा उरला
नाहीं. तेव्हां विचार करावा लागेल कीं तो कसा चालवावा. आज
जिथे राष्ट्रीयीकरण होतें, म्हणजे जिथे कारखाने वगैरे राष्ट्राच्या
मालकीचे केले जातात, तिथे ते कसे चालतात? आमच्यासमोर
सिंदरीचा कारखाना आहे, चित्तरंजन लोकोमोटिव्ह वर्कस् आहे;
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हा कारखाना कसा चालतो, आहे ठाऊक तुम्हांला? जनरल
मॅनेजरला तीन हजार, साडे तीन हजार रुपये मिळतात आणि
सामान्य मजुराला मिळतात साठ, सत्तर अशी रुपये, असें आहे
चित्र. जिथे संपत्तीचें विसर्जनकरण्यांत येईल, तिथे हि काय असेंच
राहील? मुळीं च नाहीं. खात्रीने त्यांतून कांहीं वेगळे च चित्र
निघेल. परंतु ह्या पुढच्या गोष्टी आहेत. जसा जसा आपला विचार
प्रगत होत जाईल, आपलें मन शुद्ध होत जाईल, आज डोळ्यांवर
आलेला पडदा जसजसा दूर सरेल, तसतसे पुढचे स्पण्ट दर्शन होत
जाईल. आज जी स्थिति आहे, ती च जशीची तशी कायम रहावी.
'स्टेटस् को' कायमरहावा,असेतुमच्यापैकी कोणीचईळ्छणारनाही,
त्या च प्रमाणें कांहीं थोड्या च लोकाचे भले व्हावें, असें हि कोणी
इच्छिणार नाहीं. सर्वाचे भले व्हावें, देशांत एक हि उघडा नागडा,
दुःखी अथवा गरीब राहतो कामा नये, अशी च तुमचीइच्छा असणार
अशा स्थितींत तुमचा मार्ग, विनोबांचा च मार्ग होऊं शकतो.

स्वराज्याच्या लढ्याचा काळ होता, त्या वेळचा ए.स्वत: चा अनुभव हि हा च आहे. या च पटना कॉलेजांत मी.शिकत होतों. इंटर सायन्सचा मी विद्यार्थी होतों. शहरांत जेव्हा
गांधीजींच्या असहकाराच्या चळवळीची, नॉन-को-ऑपरेशनची,लाट
आली, तेव्हां या च ठिकाणी खूप मोठी सभा झाली होती. तो दिवस
मी कधीं विसरणे शक्य नाहीं. त्या दिवसापासून माझें सर्व जीवन च
पालटले बदलून गेलें. मौलाना अबुल कलाम आजाद यांचें क्र७ऐकले पंडित जवाहरलाल नेहरू हि उपस्थित होते. त्यावेळीं राआजच्यासारखे नांव नव्हतें, आणि मौलाना साहेबांच्या वाणीत
जी ताकद होती ती ताकद हि त्यांच्या वाणींत नव्हती. आग लावून



देणारे शब्द होते त्यांचे. गंगेने पेट घ्यावा तशी स्थिति झाली होती.
या च पटना कॉलेजामधून, सायन्स कॉलेजमधून, बी. एन. कॉलेज-
मधून शेकडो विद्यार्थी बाहेर पडले. आमच्या इंटर सायन्सच्या
परीक्षेला वीस दिवस उरले होते. परंतु प्रिन्सिपल साहेबांना आम्ही
लिहून टाकले होतें कीं या साऱ्या शिक्षण-संस्था, सैतानाच्या संस्था
आहेत, हें आम्ही ओळखून चुकलो आहो गांधीजींनीं अगदीं कठोर
शब्दांचा प्रयोग केला होता-' सटॅनिक ' मौलाना साहेबांनी
हें च समजावून सांगितलें होतें कीं, '' बाबांनो, विषाची गोळी
चोखून राहिला आहां. जें तुम्हांला या कॉलेजांत शिकविण्यांत
येत आहे तें जहर आहे. जोपर्यंत कोणी आम्हांला दुधाचा याला
आणून देत नाहीं, तोपर्यंत विषाची गोळी चोखणें आम्ही बंद
करणार नाहीं, असें का तुम्ही म्हणणार? हा तर मृर्ख्रपणा होईल.
समजा, राष्ट्रीय विद्यालय नाहीं. परंतु कमीत कमी ही जी विद्या
तुम्हांला इथें शिकविली जाते, ती तर शिकता कामा नये.''

बस, असहकार सुरू झाला, संबंध देशभर हजारों विद्यार्थ्यांनीं
आपआपली कॉलेजे सोडली आणि नवीन रस्ता धरला. तें
हिंदुस्थानच्या खेड्यांत गेले आणि त्यांनीं तिथे हातपाय हाल-
वायला सुरूवात केली. आमच्यापैकीं पुष्कळसे विद्यार्थी शेवट
पर्यंत त्याच रणांगणांत राहिले आणि आजहि आहेत. तो एक
जमाना होता, जे स्वाभिमानी नवजवान देशाभिमानी विद्यार्थी होते,
ज्यांच्या हृदयांत देश-प्रेमाची कांहीं भावना होती त्यांनीं मनांत
पूर्णपणे ओळखून घेतलें होतें कीं इंग्रजांची नोकरी करणें आपलें
काम नव्हे. मग मोठ्यांतील मोठा पगार कां मिळेना, डेघ्युटी
मॅजेस्ट्रेटचे पद का मिळेना. श्री. मैथिलीशरण यांच्या शब्दांत, त्या
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वेळचे लोक मानत '' स्वर्गका सोपान है यह, हाय रे डिष्टीगिरी । ''
डेम्युटी मॅजेस्ट्रेटी सुद्धा फार मोठी वाटत होती. त्याकाळी त्या
सर्वांवर त्यांनीं लाथ मारली आणि महात्मा गांधींच्या आवाहना-
सरशी शेकडो, हजारों नवजवान बाहेर पडले.

परंतु आज ती गोष्ट राहिली नाहीं. आतां तर स्वरत्नचयझाले
आहे. विद्यार्थी धरून चालले आहेत कीं आतां काम संपले आहे.
आपलें पोट भरावे, खावे, कमवावे या शिवाय दुसरें काम, आतां
काय आहे? इंग्रजांचें राज्य होतें तेव्हां सरकारी नोकरी करणें
देशद्रोह मानला जाई. पण आज तर आपलें राज्य आहे, स्वराज्य
आहे. अशा स्थितींत सरकारी नोकरी, मग ती पोलीस ठाणेदाराची
का असेना, देश-सेवा आहे, आज नवजवान असें मानतो आपलें
राज्य आहे, तेव्हां सरकारी नोकरी करण्याला आपण देश द्रोह
कसें म्हणूं शकतो? परंतु आज देशाचे सर्वांत मोठे काम अथवा
सर्वांत मोठी सेवा, म्हणजे सरकारी नोकरी करणें नव्हे, वकिली
करणें अथवा डॉक्टरी करणें नव्हे, हें खास. आपल्याला
निःस्वार्थपणें सेवा करायची आहे. पोट बांधावे लागलें तर पोट
बांधून सेवा करायची आहे. प्रत्यक्ष सेवा करायची आहे. दुर्भाग्याची
गोष्ट आहे कीं तुम्हा सर्वांचे ध्यान, वरिष्ठ नोकऱ्या, सत्ता आणि
राजकारण यांच्याकडे लागलें आहे. कारण जें काय व्हायचे तें
राजकारणाच्या वा सत्तेच्या द्वारा च होऊं शकते, असें आपण
मानतो आह

अशा तऱ्हेचे आमचे मूल्य होऊन गेलें हें खरोखर आमचे
मोठे दुर्भाग्य होय. यांत आमच्या पुढाऱ्यांचा हि हात आहे. देशाचे
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हें दुर्भाग्य म्हटलें पाहिजे कीं स्वराज्याच्या लढ्यांत जितके पहिल्या
रांगेतील पुढारी होते, ते सारे सत्तेच्या पदावर निघून गेले, आणि
त्यांनीं समाजांत हा विचार पसरून दिला कीं सर्वांत मोठे काम हें
च आहे, सर्वांत उच्च स्थान हें च आहे, सर्वांत मोठी सेवा ही च
आहे. एकटे महात्मा गांधी याला अपवाद होते. जगांतील इतर
देशांत जेव्हां जेव्हां क्रांति झाली, तेव्हां तेव्हां क्रांतीच्या सेनापतींनीं
आपल्या हातांतराज्यसूत्र घेतलें. अमेरिकेत जॉर्ज वॉशिंगटन आपल्या
देशाचा पहिला राष्ट्रपति झाला. रशियात लेनिन आपल्या देशाचा
पहिला पंतप्रधान झाला. या च प्रमाणें सर्वत्र झालें. परंतु ज्याच्या
प्रतापाने आणि विलक्षण नेतृत्वानें आपल्याला स्वराज्य मिळाले,
तो आमचा नेता और होता. कदाचित् स्वराज्याची पात्रता जितकी
असायला पाहिजे तितकी आमच्यांत आली नव्हती. परंतु या
नेत्याचा हा औरपणा, ही विलक्षणता म्हटली पाहिजे कीं इतक्या
लवकर स्वराज्य मिळाले परंतु त्यानें आपल्या हातीं सत्ता नाहीं
घेतली. गांधीजी या देशाचे ना राष्ट्रपति झाले, ना प्रधान मंत्री.
त्यांना मिळू शकत नव्हतें असें अंक हि पद नव्हतें. सरतेशेवटी
पंडित जवाहरलाल नेहरू काय आणि कोणी च काय, सर्वांना
घडवणारे ते च तर होते सर्वांनी त्यांच्या पायांपाशीं बसून राज-
कारणाचे धडे घेतलें होते. सर्वाचे ते बापू होते. मग त्यांनीं की नाहीं
सत्ता ग्रहण केली? एवढ्या च साठी कीं ते या देशाला समजावून
सांगू इच्छीत होते कीं बाबा रे, देशाची जी खरी कामे आहेंत ती
सत्तेने नाहीं होऊं शकत, कायद्याने नाहीं होऊं शकत.

आज तुम्ही मध्यम वर्गाच्या कुठल्या हि एखाद्या मंडळींत
जरा जाऊन बसा, बस ही चर्चा सुरू होईल--'' मोठा लाचखाऊ-
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पणा आहे, मोठा भ्रष्टाचार आहे. आपलें मोठे नैतिक पतन होऊन
राहिलें आहे. देशाची नीतिमत्ता घसरत आहे.'' शेवटी समाज
कसा उठेल? कशा प्रकारे आमचे चारित्र्य बनेल? आपले
विचार कसे बदलतील? आमची मूल्ये कशी बदलतील?
जीवनाचे आमचे आदर्श कसे बदलतील? काय दंडुक्याच्या
जोराने बदलतील? अथवा कायद्याने संभवेल? कायद्याने सांगि-
तले कीं सत्य बोला, तर आम्ही सत्यवादी हरिश्चंद्र नाहीं होऊन
जाणार, कायद्याने सांगितलें त्याग करा, तर आम्ही त्यागी नाहीं
होऊन जाणार, वस्तुत: हें कायद्याने होणारे नाहीं आणि दंडु-
वयाच्या जोराने हि होणारे नाहीं. जे हिंसाप्रेमी आहेत आणि जे
हिंसेवांचून क्रांति होणार नाहीं असें मानतात, ते मूल्य-परिवर्तन-
रूप क्रांति नाहीं करूं शकत. हें काम कायद्याने होऊं च शकत
नाहीं. हें काम जर राज्याकरवीं होऊं शकते तर समाजाचें काम
फार सोपे होऊन गेलें असतें. मग तर कायदा होत जाता आणि
आपण वर वर चढतजातों, आणि स्वर्गात पोचतो अथवा स्वर्गाला
च या पृथ्वीवर घेऊन येतो परंतु असें होत नाहीं. याच्या अगदीं
उलट, कायदा सांगतो एक, तर आम्ही करतो भलते. कायदा
रस्त्याने येतो, तर आम्ही बोळांतून फिरतो आपण कायद्यापासून
लपतो, दूर राहतो आणि तो मोडतो हा नेहमीचा
अनुभव आहे.

एवढ्या च साठी महात्मा गांधींनी आपल्या हातीं सत्ता

घेतली नाहीं. ते म्हणाले कीं आपल्याला तर लोकांना तयार
करायचे आहे; माणूस तयार करायचा आहे कायदा नव्हे. कायदा
बनविणाऱ्यांनींकायदे बनवावे, आमचे जें काम आहें तें आम्ही करूं.
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माणूस बनविण्याचे काम कायद्याने होणार नाहीं, प्रेमाने होईल,
विचाराने होईल. आम्ही लोकांना प्रेमाने समजावून सागू माणूस हा
एक विचारवंत प्राणी आहे. देवाने माणसास जी सर्वांत मोठी गोष्ट
दिली आहे, ती आहे विचार-शक्ति. विचार-शक्तीनें च आज
विनोबा काम घेत आहेत. त्यांच्याजवळ दुसरी कोणती हि शक्ति
नाहीं. विचार-शक्तीच्या जोरावर च ते पायी फिरून विचारांचा
प्रसार प्रेमाने करीत आहेत.

आज तुमचे लक्ष उंच-उंच जागांवर लागलें असेल आणि
त्याला तुम्ही महत्त्वाकांक्षा मानीत असाल. पण माझे नत्र मत
आहे कीं ती कोणत्या हि अर्थी महत्त्वाकांक्षा नाहीं. मी नाहीं
म्हणणार कीं ज्या जागेवर पंडित जवाहरलाल नेहरू बसले आहेत,
तिथे हि जायची इच्छा करणें म्हणजे फार मोठी महत्त्वाकांक्षा

झाली. मी नाही मानत कीं आज पंडित जवाहरलाल नेहरू प्रधान-
मंत्रिपद सोडून खेडोपाडी प्रेमाचा संदेश घेऊन फिरले, तर उंच
जागेवरून खालच्या जागेवर आले! परंतु मी तर म्हणेन कीं या
प्रकारे ते उंच जागेवरून अधिक उंच जागेवर पोचले परंतु आज
आमचे मूल्य असें कांहीं उलट-पालट झालें आहे कीं लोक मानतात
कीं जयप्रकाश नारायणनीं राजकारण सोडले तर देशाचा फार
मोठा अपकार झाला, आतां कसें होणार? आतां विरोधी दल
कसें बनणार? इत्यादि गोष्टी लोक मनांत आणतात. अरे बाबा,
राजकारणाची काय शक्ति आहे, तें कितीसे करूं शकते? जरी
जवाहरलालजींनीं हि मोठा कायदा केला कीं '' तमाम सर्वांनी
खरें बोलावे.'' तरी कोणी खरें नाहीं बोलणार. हें तर समजावून
सांगून च होऊं शकते.
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म्हणून मी तुम्हांला या सेवा-क्षेत्रांत येण्यासाठी आवाहन

करूं इच्छितो. आज काय होतें? जे प्राणवान्, शक्तिवान् विद्यार्थी
असतात, ते जातात आय. ए. एस् मधे, एअर फोर्स मधे, आणि
ज्यांच्यांत तेवढी शक्ति नसते, प्राण नसतो, बुद्धि नसते, त्यांना
वाटतें आपल्याला कुठे कांहीं मिळत नाहीं तर चला भूदानांत
करूं काम. आज असा उलटा प्रकार चालला आहे. तुम्हांला या
गोष्टीचे हसू आलें. परंतु ही गोष्ट रडायची आहे, हसायची नाहीं.
महात्मा गांधी प्रधानमंत्र्याच्या गादीवर बसले नाहींत. कारण '

समाजांत निःस्वार्थ सेवेची शक्ति ही सर्वात मोठी शक्ति होय.
शिकले-संवरलेले लोक अशी निःस्पृह सेवा नाहीं का करणार?
त्यांनीं म्हणायला पाहिजे कीं '' आम्हांला आपल्यासाठीं कांहीं
नको. कुठले पद आम्ही मागत नाहीं. डिस्ट्रिक्ट बोर्डांत देखील
कुठले पद मागत नाहीं मग पार्लमेंटचे मेंबर अथवा मंत्री
बनण्याची गोष्ट तर सोडून च द्या. आम्ही निस्पृह सेवा-कार्य,
विचार-प्रचाराचें कार्य आणि क्रांति-कार्य करूं. आम्हांला समाजाचें
परिवर्तन करायचे आहे. नवा समाज बनवायचा आहे.''

सर्वोदय-समाज दिल्लीत पंडित जवाहरलाल नेहरू
कायद्याने नाहीं बनवू शकत. कारण सर्वोदय-समाज तोपर्यंत
बनू शकत नाहीं ज पर्यंत स्वार्थांचा परित्याग होत नाही.
स्वार्थांचा परित्याग कायद्याने नाहीं होऊं शकत. कायदा तर
म्हणतो कीं इतका ' इन्कम टॅक्स ' द्या. परंतु पटूठे हजारो रुपये
वकिलांना फी देऊन ' इकरूम टॅक्स ' देण्यांतून कसें निसटावे ते
शिकून घेतात. ते दोन वह्या ठेवतात. एक 'इक्कम टॅक्स ' ऑफिसा-
साठी आणि दुसरी आपल्यासाठीं. कायदा तर सांगतो आहे कीं



स्वार्थ सोडा. जितके तुम्ही कमावले तितके नका ठेवू, कांहीं सोडून
द्या. त्यांत समाजाचा हक्क आहे. कारण समाजाच्या मदतीने ती
कमाई झाली आहे. परंतु तो स्वेच्छेनें सोडत नाहीं. समजा कायद्याने
त्याच्याजवळून जबरदस्तीनें काढून हि घेतलें. तुमच्याजवळ लाख
रुपये आहेत आणि कायद्याने म्हटलें, ' बाबारे, हजाराहून अधिक
रुपये तुला जवळ ठेवता येत नाहींत बाकीचे सारे देऊन टाक. '
आणि अशा प्रकारे ते कायद्याने सरकार-जमा केलें; तुमच्याजवळ
हजार एकर जमीन आहे, कायद्याने म्हटलें ' पन्नास एकराहून
अधिक जमीन ठेवायची नाहीं. ' आणि म्हणून सरकार जमा केली.
तरी पण त्या जमिनीविषयीं अथवा त्या संपत्तीविषयीं आमच्या
मनांत जो लोभ आहे, तो तर कायद्याने जाणार नाहीं ना?
आम्ही तर छाती ठोकून सागू कीं या लोकानी आमची जमीन
बळकावली, संपत्ति हिरावून घेतली, वाड-वडिलांची कमाई
हिरावून घेतली; हे कसे दुष्ट लोक आहेत! आमच्यांत प्रति-

काराची भावना उद्‌भवेल, आम्ही त्यांचा सूड घेण्याचा विचार करूं.
सारांश, कायदा आमचा लोभ कधीं नाहीसा करूं शकत नाहीं.

तेव्हां तुम्ही जर खरी क्रांति करूं इच्छित असाल तर प्रथम
आपल्या जीवनांत क्रांति करा. आज तर प्रत्येक जण आणि
पुष्कळसे विद्यार्थी देखील म्हणतील कीं जमिनीची वाटणी झाली
पाहिजे, दहा-वीस एकरांशिवाय कुणाजवळ जास्त जमीन राहता
कामा नये. पण आपल्या घरची पाचशे एकर जमीन वाटायला
कोणी तयार होत नाहीं. म्हणतात कीं ' जेव्हां कायदा होईल,
सर्वांची जमीन वाटली जाईल तेव्हां आम्ही सुद्धा वाटू. ' शेवटी
विनोबा म्हणतो आहे, गांधी म्हणतो आहे कीं यांत काय



३१
झालें? यांतून कांहीं च निघायचे नाहीं. आज कुणाला
शक्ति वाटली आणि त्यानें हिसकावून घेतलें, तर उद्या कुणा
दुसऱ्याला शक्ति वाटेल आणि तो हिसकावून घेईल. मग हिसका-
हिसकीची च परंपरा चालत राहणार का? क्रांति दिल्याने होईल,
बळकावल्याने नाहीं. ती विचारपूर्वक दिल्याने होत असते, भीक
किंवा दान समजून दिल्याने नाहीं, केव्हा च नाहीं. विनोबा नाहीं
म्हणत कीं आम्ही तुमच्यापाशी भीक मागत आह. ते तर हक्क
मागत आहेत, विचार समजावीत आहेत. विचार समजून घेऊन
देत असाल तर आम्ही घेतो, नाहीं तर तुमचा एक पैसा आम्हांला
नको. तुमची एक तास जमीन हि आम्हांला नको, तुम्हांला च
लखलाभ असो ती. सारांश, मुख्य वस्तु आहे विचाराचे परिवर्तन.
तेव्हां विद्यार्थी बंधूनो, जोवर स्वराज्याची लढाई होती, तोवर
त्यागाचा जमाना होता, तेव्हां सेवेचा जमाना होता, आता काय

आणि मौजस्वराज्य झाल्यावर चैनीचा जमाना आहे, कमाईचा
मजा करण्याचा जमाना आहे, असें नका समजू छे छे मुळीं च
नाहीं. आज या देशांत त्यागाची आणि तपस्येची जितकी अ?कता आहे तितकी स्वराज्याच्या लढ्याच्या काळांत देखील नव्हती.
आज देश तुमच्यापासून त्यागाची मागणी करीत आहें. ७८एस्. व्हा अशी मागणी नाहीं करीत. जे प्राणवानू तरुण '
ज्यांच्यात कांहीं धमक आहे, जे फर्स्ट क्लॉस फर्स्ट पास इलेमी तर म्हणेन कीं त्यांचें हें कर्तव्य आहे कीं त्यांनीं .'
'' आम्ही जाडें-भरडें नेसू, कोंडा-कळणा खाऊ, पण सेवा २९आम्ही आय ए एस् मधे नाहीं जाणार. '' ज्यांना सेवा क्षेत्रात

स्थान मिळणार नाहीं, त्यांनीं जावे आय. ए. एस्. मधे



आम्ही आजच्या परंपरेला पार उलटवून देऊं इच्छितो
आपल्या देशांत पूर्वी काय होते? क्षत्रियांचें राज्य, राजाचे राज्य.
परंतु ब्राह्मण? तो निःस्पृहपणे सेवा आणि लोकसंग्रह करणारा,
आपल्यासाठीं संग्रह न करणारा, ज्ञानार्जन करणारा आणि ज्ञान-

दान करणारा असे. कोणा जाति-विशेषाला उद्देशून बोलत नाहीं मी.
त्याची जात होऊन बसली आहे दुर्देवानं. परंतु निःस्पृह आणि
अपरिग्रही सेवक च समाजांत सर्वोच्च मानला गेला. गांधीजी या
देशाचे प्रधान मंत्री नाहीं झाले. त्यांचें एखादे मकान नव्हतें. जें
कांहीं होतें ते सर्व सोडून देऊन, ते लंगोटी लावून चालत. परंतु ते
विश्ववंद्य झालें. त्यांची हत्या झाली तेव्हां ब्राझिल, आर्जेटाईना
आणि अन्यत्र कुणास ठाऊक कुठें-कुठें, शोकसभा झाल्या. दुखाने
सारे जग कापले. मानवाची खुबी ही कीं तो सत्तेपुढे झुकतो खरा
परंतु भातीने झुकतो. परंतु खरोखर श्रद्धापूर्वक त्याचें मस्तक
कुठे लवत असेल, तर तें त्याग, सत्य आणि धर्म यांच्या च पुढे
आणि तें हि आदराने, भयाने नव्हे.

म्हणून तुमच्या आजच्या जीवनमूल्यांत जर परिवर्तन
झालें, क्रांति झाली, तर च मी तुम्हांला क्रांतिकारी समजेन. नाही
तर तुम्ही खोटे क्रांतिकारी आहां. तुम्ही 'इन्किलाब-जिदाबाद' चा
घोष खुशाल करा, अथवा पटना शहरांतून तोडफोड करा. तुम्ही
कांहीं क्रांतिकारी नाहीं. क्रांतीसाठीं तुम्ही आपल्या जीवनाच्या
आदर्शामधे बदल केला पाहिजे. तुम्ही शोषण आणि विषमता यांचे
विरोधी आहा. परंतु रात्र दिवस तुमच्या डोक्यांत, आपल्याला
चांगल्यांत चांगली नोकरी कशी मिळेल ही च गोष्ट घोळत असते
अशा प्रकारे तुम्ही देखील शोषकांच्या गोटात शिरू इच्छिता-



दाखल होऊं द-;,८२२-केस.इच्छा ही कीं अशी नकोसिंलेनजारचीअंत-४सोडू
तीनशे रुपयांपासून असावा. आणि इकडे विषमतेच्या विरुद्ध
ओरड हि चालू च! सारा मिथ्यावाद आहे. अणि ह्या मिथ्या-
वादाचा च परिणाम म्हणजे हा मिथ्याचार!

आपण सगळे गांधी नाहीं होऊं शकत, यद्यपि गांधीजी
म्हणत कीं ' कोणी हि गांधी होऊं शकतो.' आपण सामान्य
मनुष्य आहो गांधीजींचे म्हणणें हि खरें होतें. तथापि आमचा
दुबळेपणा आहे. आपल्यापैकीं प्रत्येक जण गांधी नाहीं बनू शकत.
आणि प्रत्येक जण विनोबा हि नाहीं बरं शकत. परंतु त्या दिशेनें
जितके पुढें जातां येईल तितके जाणें हें आपलें कर्तव्य आहे. थोड्या
वेळापूर्वी च मी ऐकत होतों, आमचे एक मित्र--विनोबांच्या
आश्रमांत राहणारे साधक, सिंधचे राहणारे एक नवयुवक, इथें च
कुठे बसले असतील ते--म्हणत होते, '' विनोबांनी बोधगयेत सम-
न्वय-आश्रम स्थापन केला आहे. त्याची पायाभरणी झाली आहे
राष्ट्रपति राजेंद्रबाबूच्या हस्ते तिथे आश्रमांत काय झोपड्या च
आहेत, परंतु दूर-दूरचे लोक येतात '' ते सांगत होते कीं तिथे एक
मेक्सिकन जोडपे आलें आणि त्यानें आश्रमातील एकजणाला
विचारले, 'चडीगडविषयी तुमचे काय मत आहे?' तो म्हणाला,
ग् मला काय विचारता? चंडीगड आहे पंजाबची राजधानी'. तें
जोडपे म्हणाले-'' भारत आणि भारतीय याविषयी, गांधी आणि
नेहरू यांच्या देशाविषयी मोठा आदर वाटे. किती मोठ्या मोठ्या
गोष्टी ते सांगत असतात. परंतु ज्या देशांत इतकी गरीबी आहे,
इतके उपाशी वउघडे नागडे लोक आहेत, तिथे राजधानीसाठी आणि
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मंत्री, ऑफिसर आणि त्याची ऑफिसे यांच्यासाठीं असे प्रासाद
बांधले जावे? गरीबांच्या छातीवर बनले आहेत हे प्रासाद! ''

आज आमची मूल्ये च विकृत झाली आहेत. नवी दिल्लीला
जातो तर मन खिन्न होतें. काय आहे ही भारताची राजधानी!
सारेंसूट-बूटघालून मोठमोठ्या मोटारींतून दौडत आहेत! आमच्या
साऱ्या भगिनी बाहेर पडतात जार्जेटच्या खूप कीमती विदेशी
साड्या नेसून आणि ओठ रंगवून, फॅशनमधे चूर! कायस्थिति आहे
ही बाबारे! काय ही च गरीब देशाची राजधानी आहे? आमची
सारी मूल्ये बदलून गेली. आवडीलाकांग्रेसनें ठराव केला कीं समा-
जवादी नमूना हें आमचे उद्दिष्ट आहे. तेव्हां विनोबा म्हणाले,
''कांग्रेससारख्या एका मोठ्या पक्षाने, ज्याच्या हातांत सत्ता आहे
अशा पक्षाने, असा निश्चय केला या बद्दल मला फार आनंद
होतो.'' परंतु माझ्या मनांत प्रश्न उठला तो हा कीं समाजवादी
नमूना तुम्ही कसा बनविला? तुम्ही आपल्या घरांत कसला
समाजवादी नमुना बनविला? तुम्ही मोठे मोठे महाल सोडून
दिले कीं नाहीं? कीं त्यांत च बसून या गरीब देशाचे शासन
तुम्ही करीत आहां?

आमच्यापैकीं प्रत्येक जण अपराधी आहे, प्रत्येक जण या
पापाचावांटेकरीआहे. आम्हीमध्यमवर्गाचेलोक,आमच्यापैकीदरेक
जण कमी-अधिक दुसऱ्याचा हक्क हिरावून घेत आहे. देशांत इतकें
दारिद्र्य आहे कीं आम्ही जें खात पीत आहो नेसत आहो, त्यांत

देखील इतरांचा वाटा आहे. आमच्या भाकरीवर, ज्यांना एक
दाणा हि मिळत नाहीं त्यांचा दात आहे. परंतु आज आमची जर
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अशी शक्ति नाहीं कीं गांधी-विनोबांप्रमाणें आम्ही त्याग करूं
शकू तर जितका होईल तितका त्याग करावा. ही साधना
आपल्याला करायची आहे. आपल्याला वर उंच-उंच माड्यांकडे
पाहायचे नाहीं, तर झोपड्यांकडे पहायचे आहे. आपलें जीवन
आपण जितके कांहीं खालीं आणू शकू तितके खालीं आणणें आज
आपलें कर्तव्य आहे. ही देशाची सर्वांत मोठी सेवा होय. तुम्हा
नवयुवक विद्यार्थी मंडळींपासून सर्वांत आधीं मी ही अपेक्षा
करतो आज मी लखनौ-दिल्लीच्या विद्यार्थांना पाहतो--सुदैवाने
बिहारमर्धे हा रोग कमी पसरला आहे -फॅशनमधे चूर आहेत
ते. ते सुटा-बुटात राहतात, भारी भारी किंमतीचा विलायती
कपडा वापरतात. गरीब देश आणि तिथल्या नवजवानांची ही
स्थिति! आणि त्यावर क्रांतीचा घोष त्यांच्या जिभेवर! हा कसा
उलटा धंदा? कशी आत्म-वंचना? कशी फसवणूक ही?

आज वेळ येऊन ठेपली आहे. विनोबांनी क्रांतीचा बिगुल
फुंकला आहे. क्रांतीचा बिगुल दिल्लीच्या लोक-सभेत, पटन्याच्या
विधान-सभेत वा सेक्रेटरिएटमधे नाहीं वाजून राहिला. तिथे
ऑफिस आणि रेडटेप आहे. त्या च रेडटेपमधे देशाचे भाग्य
आणखी जखडलें जात आहे. दिवसेंदिवस रेडटेपीची बढती
होत चालली आहे. वटवृक्षाप्रमाणें अफसरशाही वाढत चालली
आहे. एक वृक्ष झाला त्यांतून एक पारंबी खालीं आली, पुन्हा
तिचा वृक्ष बनला आणि या च प्रमाणें पुढें राक्षसाप्रमाणें चही
बाजूंस ही अफसरशाही वाढत चालली आहे. असें दिसते कीं ही
साऱ्या लोकशाहीला खाऊन टाकील, देशाला गिळून टाकील.
तुम्ही देखील त्या च अफसरशाही ( नोकरशाही तर तिला म्हणणें



ठीक नाहीं, अफसरशाही च म्हटलें पाहिजे.) मशीनचे पुजे होऊं
इच्छिता, ही क्रांति नव्हे. तुम्ही मॅजिस्ट्रेट आणि पुलीस अफसर
बनून समाजांत क्रांति नाहीं आणू शकत. इमानदारीनें जर काम
केलें, तर देशाची थोडीशी सेवा तुम्ही करूं शकाल. या बाबत
आमची नाकबूली नाहीं. परंतु त्यांत आज देखील इमानदार लोक
तर आहेत च, त्यांना च विचारा. त्यांना असें अनुभवास येतें कीं
आपण फार थोडे करूं शकतो असें जाळे पसरलें आहे कीं त्यांतून
ते निघू च शकत नाहींत. त्यांचा अंतरात्मा दडपला जात आहे,
तुडवला जात आहे. म्हणून क्रांतीचा बिगुल तिथे नाहीं, जनतेच्या
घरांत, गांवांत आणि शहरांच्या बोळांतून त्या च प्रमाणें झोपड्या-.
तून वाजत आहे

तात्पर्य, विनोबा हा बिगूल वाजवला आहे. त्यांचें म्हणणें
आहे कीं '' सन सत्तावनच्या अंतापर्यंत कमीत कमी देशांतील गावा-
गांवांत!आणि देशांतएकूण पांच लाख अट्टावन हजार गावे आहेत)
भूमि-वितरण होऊन जावे, क्रांतीचा पहिला चरण तरी पार
पडावा.'' आज जर कोणी माझ्याशी वाद घालू लागला कीं ' हें
व्हावें कसें? मागितल्यानें जमीन नाहीं मिळायची ' तर मी म्हणेन
'ह्या सर्व वृथा गोष्टी आहेत. झोपलेल्याला जाणें करतां येतें, जाग-
त्याला कसें जाणें करणार? जो समजून च घेऊं इच्छीत नाहीं,
त्याला समजून सांगणार कसें? ज्याला समजत नाहीं त्याला
समजून सांगतां येईल. पण हा तर समजून च घेऊं इच्छीत
नाहीं! ' अरे बाबा, पांच वर्षांचा अनुभव आहे. अनुभव स्पष्ट
सांगतो आहे कीं जिथे काम झालें, जिथे खरे कार्यकर्ते गेले, जिथे
हा संदेश पोचला, तिथे जनता आज मागें राहिलेली नाहीं. तुम्ही
आम्ही मागें राहिल आहो, जनता आमच्या पुढें आहे. गावोगाव
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जमिनीचे वाटप होऊं शकते, पण कार्यकर्ते पाहिजेत. कार्यकर्ते ज्या
वर्गांतून मिळतात त्याचें लक्ष आज दुसरीकडे लागलें आहे. हें लक्ष

वळविण्यासाठी विनोबा बाहेर पडला आहे आणि गावोगाव
फिरतो आहे.

विनोबानें सर्वांत मोठी सेवा केली ती ही कीं सर्वांचे जिथे
लक्ष सत्तेकडे लागलें होतें तिथे तें त्यानें सेवेकडे वळविले. तुम्हांला
देशाची नवनिर्मिति करायची आहे; नवा भारत बनवायचा आहे.
घाम गाळायचा आहे. बलिदान नव्हे, जीवन-दान करायचे आहे.
आजसमाज तुमच्यापासून वलिदान वाप्राणांची आहुतिनाहींमागत.
भगतसिंगानें प्राणांची आहुति दिली. प्राणांच्या आहुतीची मागणी
त्यावेळीं होती. परंतु आज प्राणांच्या नव्हे, जीवनाच्या, बुद्धीच्या,
श्रमसेड्येया आहुतीची मागणी आहे. सगळे जीवन समाजाच्या
सेवेत लागेल, असा संकल्प करा. करतां येईल तितका तुम्ही त्याग
करा. अधिक त्याग करतां, तर कमी त्याग करणाराकडे तुच्छतेने
नका पाहूं. अहंकार कराल, तर सारी तपस्या खोटी होईल.
तिच्यांतून कांहीं निष्पन्न होणार नाहीं. ज्यांनीं फार मोठा त्याग
केला आहे, असे हि लोक इथें आहेत. त्यांचा त्याग पुष्कळ आहे,
यांत शंका च नाहीं. परंतु त्यांनीं जर अहंकार केला, तर त्यांचा
सगळा त्याग निष्फळ होईल. ज्याला वर चढता येईल, त्यानें
प्रेमाने दुसऱ्याला हात द्यावा. त्याला उचलून घ्यावे सर्वांनी पुढें
जायचे आहे. एफ पाऊल टाकले असेल, तर दुसरें उचला. आज
मी गावच्या गरीब दुःखी शेतकऱ्यापाशीं काय मागणार? तुमच्या-
पाशी मात्र जरूर मागू शकतो म्हणून च तुमच्याकडे मागायला
आलों आहें.



पहिला हप्ता म्हणून तुमच्यापासूनमला तीन मागण्या मागा-
यच्या आहेत. हा पहिला हप्ता आहे. दुसऱ्या हप्त्यासाठी मी फिरून
येईन. तिसरा हप्ता मागायची गरज पडणार नाहीं, असा माझा
विश्वास आहे. पहिला हप्ता म्हणून एक अगदीं लहानशी मागणी
मी तुमच्यासमोर ठेवत आहें. आतां दोनशे विद्यार्थ्यांनीं संपत्तिदान
दिलें. पटना शहरांत हजारों विद्यार्थी असतील. सुमारें आठ
हजार विद्यार्थी तर कॉलेजचे आहेत. या आठ हजारांतून आम्हांला
दोनशे विद्यार्थी मिळाले. ह्याचे कारण हें नव्हे कीं हे दोनशे
विद्यार्थी निःस्वार्थ आहेत आणि बाकीचे सारे स्वार्थी आहेत. कारण
इतकें च कीं काम करणारे लोक कमी पडले, ते ह्या दोन पर्यंत
च पोचू शकले. जर ते हा संदेश आणि संपत्तिदानाचें फॉर्म घेऊन
प्रत्येक होस्टेलमधे, प्रत्येक बोर्डिगमधे, जाऊं शकले असते आणि
सर्वांना समजावून सांगण्याची संधि. मिळाली असती, तर मला
वाटतें आज आठ हजार संपत्तिदानें मिळू शकली असतीं. विद्यार्थी

देणार नाहीं असें होणार नाहीं. तो इतका स्वार्थ कां करील?
तो म्हणेल, ' मी तर कमाई नाहीं करीत, मी कुठून देऊं संपत्ति-
दान?' विद्यार्थी कमाई नाहीं करीत, पण खर्च तर करतो ना?
तो जो खर्च करतो, त्यांत हि समाजाचा वाटा आहे. तुमचे आई-
बाप, नातलग अथवा जे कोणी तुमचे पालक असतील ते तुम्हांला
जें कांहीं खर्चायला देतात त्यांत हि समाजाचा हिस्सा आहे.
म्हणून आमची पहिली मागणी ही कीं प्रत्येक विद्यार्थ्यानें संकल्प
करावा कीं दरमहा जितके रुपये मी खर्च करतो तितके पैसे मी
देईन. रुपयास पैसा. पन्नास रुपये खर्च करीत असेन, तर पन्नास पैसे
देईन. अगदीं लहानशी गोष्ट आहे. तुम्ही नुसते आठवड्याचे सिनेमा
पाहणे सोडून दिलें, तर त्यांतून च काम भागेल. तुम्ही आपल्या
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आई-वडिलांना नाहीं लिहायचे कीं ' मला संपत्तिदान करायचे
असतें तेव्हां तेवढे पैसे ज्यादा मनिआर्डर पाठवीत जा ' तसें नाहीं.
तें तर त्यांचेंसंपत्तिदान झालें, तुमचे नव्हे. तुम्ही आपलें पोट मारून
द्या. कांहीं-ना-कांहीं त्याग करा. चहाचा एक कप च कमी करा,
अथवा दुसरें कांहीं कमी करा. दुधाचा एक पेला च कमी घ्या.
गरीब विद्यार्थी म्हणतील, ' आम्हांला तर दूध पहायला हि नाहीं
मिळत, आणि सिनेमा हि आम्ही पाहत नाहीं.' त्यांना मी म्हणेन,
' ठीक आहे. तुम्ही सिनेमाला नाहीं जात तर कांहीं वाईट७चांगले च आहे. पण तुम्हांला दूध न्यायला मिळत नाहीं ही दुखा
गोष्ट आहे खरी. विद्यार्थांना दूध तर मिळाले च पाहिजे, बुद्धि-

जीवींना तर दूध अवश्य मिळाले पाहिजे. पण मिळत नाहीं. अळू
तुम्ही गरीब आहां, शंका नाहीं. तरी वीस-पंचवीस वा तीस रुपय
महिना, जो काय खर्च करीत असाल तुम्ही, त्यांतून च एक२काढून द्या. आपलें पोट आणखी मारा. परंतु प्रत्येक विद्या'
सपत्तिदान द्यावे. हे जें तुम्ही जमवाल त्याचें पुढें काय?

संपत्तिदान म्हणजे कांहीं वर्गणी नव्हे. तुम्ही पैसा भूदीनत्र-

समितीकडे पाठवून द्यावा असें मी इच्छीत नाहीं. सदादय-ज '
परिषदेकडे पाठवून द्यावा असें हि म्हणत नाहीं. पैसा ५२२जवळ असू द्या. समजा पटना शहरांत दोन, चारशे वा बमति
संपत्तिदानी असतील त्यांनीं सर्वानौ मिळून आपली ??ाrएंंकरावी आणि सगळा पैसा तिथे जमा करावा. आणि स महा
मिळून ठरवावे कीं इतका पैसा गोळा झाला आहे, आणि द'इतका गोळा होतो तेव्हां त्याचा असा-असा उपयोग कराव '

एखाद्या चहापार्टीत तर खर्च करायचा नाहीं ना? सेवाकार्यात :.खर्च करायचा आहे. हें सर्वस्वी तुमच्यावर सोडले आ
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तुम्हांला हवा तसा खर्च करा. दरमहा करा, नाहीं तर एकदम
सहा-सहा महिन्यांनीं करा. ही झाली माझी पहिली मागणी
संपत्तिदानाची

दुसरी मागणी म्हणजे समय-दान. तुमचा वेळ आम्हांला हवा
आहे. आतां १९५७ सुरू आहे. म्हणून कमीतकमी एवढं वर्ष तरी
तुम्ही भूक्रांतीसाठी द्या. प्रारंभी प्रत्येक जिल्ह्यांत-निदान कांहीं
जिल्हे मिळून तरी--एकएक विद्यार्थि-शिबिर घ्या. शिबिर निदान
एक आठवड्याचे असावें. तेथें विचार नीट समजून घ्यावा. कार्य-
पद्धति समजावून घ्यावी. नंतर वेगवेगळ्या टोळ्या करून गावो-
गांव प्रचारार्थ पद-यात्रा काढाच्या. शहरांतून हि फिरावे लागेल-
पण तूर्त खेडी आधीं घ्यावी लागतील. भूदान-साहित्य जवळ
बाळगा. त्याचा प्रचार करा. साहित्यविक्रीबरोबर च ' सान्ययोग,
भूदान-यज्ञ ' अशा भूदान साप्ताहिकांचे ग्राहक करा. भूदानावर

व्याख्यानें द्या. कोठे झाडाखाली बसून, तर कोठे दारोदार, किसान
लोकांना भूदान-विचार समजावून सांगा. भूदान-गीतें गाऊन
दाखवा, भूदानासंबंधी घोषणा करा. भूदान, संपत्तिदान प्राप्त

करा. भू-वितरण करा, ग्रामदान मिळवा. हें सर्व काम तुम्हांला
करायचे आहे. परंतु जर तुम्ही स्वत: संपत्तिदान न करतांच
मागत फिराल, तर तुमच्या शब्दाचा प्रभाव पडणार नाहीं.
तुम्हांला मागायची हिम्मत च होणार नाहीं. म्हणून समयदान करूं
इच्छिणारानें तर आधीं स्वत: संपत्तिदान करायला च हवें. अन्यथा
अशांचे समयदान घेऊन काय करायचे? ज्यांना विचार समजत
नाहीं, व जे त्याप्रमाणें आचरण करीत नाहींत अशांना दुसऱ्याच्या
आचार-विचारांमध्ये परिवर्तन कसें करतां येईल? अध्यापकांना
हि मी आग्रहपूर्वक सांगत आहें कीं त्यांनीं समयदान करावे
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आपल्या विद्यार्थ्यांच्या टोळ्या बनबन त्यांच्यासह प्रचारासाठीं
फिरावे भूदान-कार्यकर्ते हि सोबत असावे, अध्यापक हि असावे,
विद्यार्थी हि असावे. भूदानाच्या, सर्वोदयाच्या घोषांनी सर्व

वातावरण दुमदुमले पाहिजे, सारा देश गाजला पाहिजे.
माझी तिसरी मागणी अशी कीं, सर्व विद्यार्थी बंधु-भगिनींनी

असा संकल्प करावा कीं यापुढें आपण खादी च वापरू, मिलचा
कपडा, मग तो स्वदेशी मिलचा हि कां असेना, आपण वापरणार
नाहीं. नेहमी खादी च वापरू ही मागणी मी तुमच्यापासून का
करीत आहें हें समजावीत बसलों तर मला वेगळे व्याख्यान च
द्यावे लागेल. खादी आणि ग्रामोद्योग यांच्या मागें एक संपूर्ण

समाज-शास्त्र आहे, एक सामाजिक दर्शन आहे. सर्वोदय काय!,
सर्वत्र सुखशांति नांदावी, समाज-जीवन विकेन्द्रित व्हावें, याइसमाज-रचना कशाप्रकारची ठेवायला हवी या चर्चेत मी -
पडत नाहीं. अगदीं सर्वसामान्य विवेचन च मी सध्यां तुमच्या पुढ
करीत आहें आज टी टी. कृष्णमाचारी किंवा चिंतामणराव२५ज्या कारणांसाठीं खादीचे समर्थन करीत असतात तेवढ्या च साठू
मी तुम्हांला आज खादी वापरायला सांगत आहें. ते कारी५१देशांत आढळणारी भयंकर बेकारी. पाश्चात्त्यविद्या शिकलेल५.हि आतां या निर्णयावर येऊ लागले आहेत कीं आज भाद्वाज्जत
बेकारीचा प्रश्न सोडविण्यासाठी ग्रामोद्योग, लघु-उद्योगलेगृह
यांच्याशिवाय अन्य उपाय नाहीं. कृष्णमाचारी व चिं
देशमुख यांच्यासारखे अर्थ-शास्त्रज्ञ हें च सांगत आहेत.

' देशांतयाची अनेक कारणें आहेत. एक कारण म्हणज
भांडवल फार कमी आहे. वर्षभरांत आपण जेवढे अर्ज
करत त्यांतून खाण्यापिण्याचा व इतर खर्च वजा
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शिल्लक राहील ती राष्ट्रीय बचत होय, तें भांडवल होय.
त्यापैकीं समाजांतील टाटा-बिडलांपाशीं किती आहे व सामान्य
जनतेपाशीं किती, हा प्रश्न निराळा. तो भांडवलाच्या वितरणाचा
प्रश्न आहे. परंतु आपल्या देशांत आज एकूण बचत च फार कमी
आहे. अशा परिस्थितींत मोठमोठे उद्योगधंदे उभारणे व त्यांच्या-
मार्फत देशांतील बेकारांना काम पुरवणे आपणाला शक्य नाहीं.
देशांतील आकडे-शास्त्रज्ञांनी असा हिशेब लावला आहे कीं एक
लहानसा कारखाना-साखरेचा म्हणा कीं कापडाचा--उभारून
बेकारी दूर करायची म्हटलें तर दर मजुरामागे कमीत कमी दहा
हजार रुपये तरी भांडवल हवें. आणि मोठमोठ्या पोलादासारख्या
कारखान्यांसाठी तर दर मजुरामागे पंचवीस हजार भांडवल हवें.
आज कोट्यवधि भांडवल खर्चून पोलादाचे मोठे कारखाने तयार
होत आहेत व पुढें हि होणार आहेत- यामुळे कांहीं लाख बेकारांना
काम मिळेल. पण देशांत तर कोट्यवधि बेकार आहेत. दर
माणशी दहा हजार ते पंचवीस हजार रुपये भांडवल कोठून
आणायचे? एवढे भांडवल देशांत आहे च कोठे?

आज देशांत उपलब्ध असलेल्या साधनांच्या दृष्टीने विचार
केला तर दुसरी पंचवार्षिक योजना ही कांहीं लहान-सहान योजना
नाहीं. पांच वर्षांत ४८०० कोटि रुपये या योजनेवर खर्च व्हायचे
आहेत. सार्वजनिक क्षेत्राची च मी गोष्ट करीत आहें. खाजगी
उद्योगधंद्यांसाठीचे २३०० कोटि रुपये वेगळे च. सार्वजनिक क्षेत्रा-

साठींचे हे ४८०० कोटि रुपये कोठून येणार आहेत, हें मला नीटसे
माहीत नाहीं. यापैकी २४०० कोटि रुपये कर, कर्ज, रेल्वेचा
नफा वगैरे रूपानी गोळा होणार आहेत. बाकीचे २४०० कोटि
कोठून आणणार ठाऊक नाहीं. असें ठरविण्यांत आलें आहे कीं
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१२०० कोट रुपयांची अरून-२ऽ''र्र्द्यष्ट्य?' येवल्यल?
छापायच्या! असें करण्यांत मोठा धोका आहे. याच्या विरुद्ध
प्रचार आम्ही करीत नाहीं, परंतु यांत धोका आहे हे सर्व च
ओळखून आहेत. नोटा छापीत गेलें आणि त्याप्रमाणांत देशाचे
उत्पादन वाढलें नाहीं तर चलनवाढ होते, महागाई वाढते. अशा
रीतीनें महान अनर्थ ओढवेल अशी ही १२०० कोटि रुपयांची
घाट्याची अर्थनीति आहे! बाकीचे १२०० कोटि रुपये कोठून
उभारणार? ८०० कोट रुपये परदेशी कर्ज काढण्याचा विचार
आहे. यांत हि धोका आहे. आम्ही याचा हि विरोध करीत वही.
पण यांत धोका आहे निश्चित! अशा रीतीनें ८०० कोटि २कर्ज मिळेल कीं नाहीं, कोठून मिळेल, देशांतून कीं बाहेरून,
निश्चित नाहीं. आपल्या छोट्याशा पंचवार्षिक योजनेची ही गत
आहे. देशांतील एकूण एक बेकारांना मोठ्या उद्योगधंद्याच्या द्वारा

रोजगार पुरविणे अशक्य आहे.
पं जराखरें म्हणजे आपण हवेत भराऱ्या न मारता खाल

जमिनीवर उतरायला पाहिजे. गांधीजी कांहीं प्रतिगामी नव्हत्रे
तुम्ही म्हणाल कीं हें अणु-युग आहे. या युगांत या रवादींर्च्य्रि

ग्रामोद्योगाच्या गोष्टीकशाला? परंतु नाइलाज आहे,-३द्योगांशिवाय दुसरा कांहीं उपाय च नाहीं. आपण का ज्ञ अंदाज
अनुकरण करूं शकतो? १० हजार ते २५ हजारचा नकर्ते च
लिहिला तो देशांत प्रचलित असलेल्या यंत्र-सामग्रीचा आहे. ० -स
मीं एका वर्तमान-पत्रांत वाचले कीं तेथील एका लहानशा गृ
प्लांटला ७५ लाख रूपये खर्च आला. आणि त्या ए-कामगार किती? तर फक्त दोन! ते साधे सुधे अजू१ ९.विशेषज्ञ आहेत हें खरें. पण दोन माणसांना काम देण्यासाठी ७
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लाख रुपये लागले, हें तर खरे ना? इतकें अवाढव्य भांडवल
आपण गुतवू शकू? सहज समजण्यासारखी ही गोष्ट आहे.
आपल्या देशांत कोट्यवधि बेकार आहेत. दुसरा मुद्दा जमीन व
माणसे यांच्या परस्पर प्रमाणाचा. अमेरिकेत दर माणशी १२ एकर
जमीन आहे. आपल्या देशांत फक्त एक एकर, कांहीं प्रांतांत तर
याहून हि कमी आहे. हा ढोबळ हिशोब ज्यांना कळत नाहीं ते
कसले अर्थशास्त्रज्ञ? आपल्या देशांत माणसे व जमीन यांचें प्रमाण
इतकें विपरीत असतांना आपण काय करायला हवें! आपली
कोट्यवधि जनता, ८० टक्के जनता, खेड्यांत राहते आहे. खेड्या-
तील या जनतेच्या मतांवर च आपण राज्य चालवीत आहो
कोणत्या हि लोकशाहीत बहुसंख्य जनतेचे हित च सर्व-प्रथम पाहिले
जातें. मी येथें सर्वोदयाच्या दृष्टीने विवेचन करीतनाहीं. बहुमताच्या
राज्याची गोष्ट करीत आहें. बहुजनाच्या अधिकांत अधिक सुखाची
जिथे चर्चा चालते, तिथे ती या ८० टक्के खेड्यांतील जनतेची च
व्हायला पाहिजे ना? भारतातील या ८० टक्के लोकाचे जीवन-
'मान कसें सुधारेल, याचा तुम्ही कधीं विचार केला आहे का?
शहरांत तुम्ही लोखंडाचे कारखाने सुरू करा, कीं अन्य कोणते
कारखाने उभारा; शहरांची संपत्ति किती हि वाढी, ती खेड्यांत
जाऊन तुम्ही वाटणार तर नाहीं ना?

तुम्हांला कदाचित् असें वाटत असेल कीं शहरांत पुष्कळसे
कारखाने सुरू केले आणि खेड्यांतील लोकांना त्यांत काम दिलें
म्हणजे खेड्यांमधे आज जें प्रमाण-माणसें व जमीन यांचें-आहे तें
सुधारेल! आज दर माणशी एक एकर जमीन आहे ती दोन एकर
होईल व खेड्यांतील जनतेचे जीवनमान सुधारेल! विचार करा,
हें शक्य आहे का? आज जी योजना आखण्यात आली आहे,
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तिच्यामधे असें नमूद केलें आहे कीं पुढील पांच वर्षांत देशाची
लोकसंख्या दरसाल तीन लाख या हिशोबाने दीड कोटि वाढेल;
त्या दीड कोटीमधे एक कोट लोक असे असणार की त्यांच्यासाठी
तुम्हांला काम शोधून काढावे लागेल. आजच्या बेकारांच्या सख्येत
एक कोटीची भर पडेल. अशा रीतीनें नोकरी शोधणारांची संख्या
दरसाल २० लाखानी वाढत जाणार. योजनेच्या पांच वर्षांच्या
अवधींत ती एक कोटीने वाढणार. या सर्वच्या सर्व एक कोटि
लोकांना तुम्ही शहरांत काम दिलेत तरी त्यामुळें खेड्यांचे
जीवनमान आहे तसें च राहील. पण हे एक कोट लोक हि
शहरांत जाऊं शकणार नाहींत. योजनाकार च सांगत आहेत
कीं आज खेड्यांत जी संख्या आहे ती वीस लाखानी वाढणार
आहे. खेड्यांतील लोकसंख्या कमी होणार नाहीं. मला वाटते
त्यांचा हा हिशेब हि बरोबर नाहीं. जितक्या लोकांना रोजगार
देण्याची ते उमदे बाळगतात तेवढ्यांना ते रोजगार देऊं शकणार
नाहींत जमिनीचा आणखी भाव वाढेल. अशा परिस्थितीत
खेड्यांतील जनतेचे जीवनमान कसें सुधरणार?

गावातील उत्पादन वाढलें पाहिजे, ग्रामोद्योग ७५पाहिजेत. गावोगाव काम धंदे द्यावे लागतील. घरोघरीं उद्योगसतो
लागतील - आज शेतकरी वर्षांमधे सहा महिने बेकार ५ऽतो सहा महिन्यांची कमाई वर्षभर खातो. त्याला सहा महान
उद्योग द्यावा च लागेल त्यानें सहा महिने खेड्यांत रहावे आण
सहा महिने शहरांत असें म्हणण्यांत हि कांहीं अर्थ नाहीं. शहरच्या
कारखान्यांत असें सहामाही काम मिळू हि शकणार नाहीं. २.स्पष्ट अर्थ हा च कीं खेड्यांतील लोकांना खेड्यांत च रडू
लागणार आहे शहरांतील उत्पादन-वाढीनें खेड्यांचे जीवनमान
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सुधारणारे नाहीं. शहरी फेसहूहींत.-जळीऽ खेड्यातील

ए?ए-----.मालाचा वाढवावा, व्यापाराची 'कोटी ' गोवंच्या बाजूने झुकवावा
अशी हि योजना योजनाकार कांहीं करायचे नाहींत. रशियासह
सर्वत्र आज जो कांहीं विकास झालेला दिसतो, तो सारा खेडेगांवांना
लुबाडून च! शेतकरी सर्वत्र पिळला गेला आहे. त्याच्याकडून
नेहमी स्वस्तांत खरीदले गेले आहे आणि त्याला नेहमी महाग च
विकले आहे. व्यापाराचें पारडे हि नेहमी त्याच्या विरुद्ध च झुकले
आहे. भांडवल निर्माण होणार तें हि खेड्यांना पिळून च. हा
धोका हि दिसतो च आहे. म्हणून ग्रामीण जनतेचे जीवनमान
सुधारण्याचा अन्य मार्ग आज नाहीं. बेकारांना काम देण्यासाठी
ग्रामोद्योगासाठीं, जिथे माणशी रु. १० ते २५ हजार भांडवल लागतें
तिथे बासांच्या चरख्यासाठीं दीड रुपया पुरेसा आहे. आठ आण्याचा
कापूस आणि दीड रुपयाचा चरखा! दोन रुपयाच्या भांडवलांत
हा धंदा चालू शकतो. रोज आठ तास काम करून मनुष्य सहा
आणे कमावू शकतो. आज बिचाऱ्याला एक कवडी हि मिळत नाहीं
दोन रुपयाच्या भांडवलांत रोज सहा आणे कमाई होऊं शकेल
श्रम जास्त, भांडवल कमी!

तुमच्या ध्यानांत हा मुद्दा आला नाहीं, तर बिचाऱ्या खेड-
वळाच्या ध्यानांत कसा येईल? देशासाठी तुम्ही त्याग करायला
पाहिजे. जो विद्यार्थी मिलचे कापड वापरतो तो विचार च करीत
नाहीं. या जमान्यांत गांधीजी खादीच्या गोष्टी करीत ते कांहीं
वेडे नव्हते.

अशा रीतीनें मी तुमच्याकडे या तीन मागण्या केल्या आहेत.
या मागण्या तुम्ही कानावर घ्याल, मनावर घ्याल आणि या
तिन्ही अमलांत आणाल.

Zऊउरउउउशुरउऋउऋउइग्उउउरग्

है २८
ऋrएग्एंऋ?इं;

-न५. २.



कातीचे आव्हान

हें सारे महार व उदात्त कार्य आम्हांला बोलावीत आहे. आमची
निष्ठा व प्रुरुवार्थ दाखविण्याकरितां ह्यापेक्षा चांगल्या संधीची मी कल्पना च
करूं शकत नाहीं. आपण कोट्यवधी आहोंत. काय ह्या कोट्यावधी लोकांतून
कांहीं हजार हि स्त्री-पुरुष निघणार नाहींत कीं, जे इतके स्वार्थत्यागी, इतके
साहसी आणि इतके दूरदर्शी असतील कीं, जे ह्या ऐतिहासिक आंदोलनाला
स्वतःला वाहून घेतील? ह्या प्रश्नाच्या उत्तरावर जगाचे भवितव्य, कमीत
कमी भारताचे भविष्य, अवलंबून आहे.

इंग्रजी राज्यांत स्फूर्तिशाली नौजवान सरकारी नोकरीमधे जाण्याचा
इन्सार करीत होते. ज्या लोकांच्या मनांत राजकीय महात्वाकांक्षा आहेत
त्यांनी लक्षांत ठेवावे कीं विधानसभा किंवा सरकारसुद्धां राष्ट्रनिर्माणाचें काम
करूं शकत नाही. तरुणानी आपापले हृदय तपासावे. काय ते आराम-प्रिय
जीवन जगू इच्छितात? काय ते राजकीय, सामाजिक चढाओढीत-स्पर्धेत-
सामिल होऊं इच्छितात? जे अशा चढाओढींत भाग घेतात ते शेवटी
जनतेवर स्वार होतात. मला पूर्ण आशा आहे कीं ह्या देशांत असे पुष्कळसे

तरुण-तरुणो आहेत जे एका उदात्त ध्येयाकरितां कष्टमय व संकटमय
जीवनाला अलिंगन देतील. ही शांत बसण्याची वेळ नाही. मुहुर्त टळून
राहिला आहे उद्या फार उशीर होऊं शकेल.

--जयप्रकाश नारायण



सर्वोदयी समाजाचें ाचत्र
लोक विचारतात कीं जो सर्वोदयी समाज तुम्ही बनवू इच्छिता ह्यांत

लक्ष्मी वाढेल कीं कमी होईल? लोकांना वाटतें विनोबा पायी चालतो, थोडा
कपडा वापरतो व परिग्रह सोडून बसलेला आहे तेव्हां सर्व समाजाला तो
आपल्या सारखा च बनवू इच्छितो. मी लोकांना समजावू इच्छितो कीं
आपल्याला असंग्रहाच्या तत्त्वावर समाज उभा करावयाचा आहे. पाम
असंग्रहाचा अर्थ लोक समजलेले नाहीत.

आज हिंदुस्थानांत सर्वोदय-समाज नाहीं. संग्रह वाढविण्याचे वेड
लोकांना लागले आहे. पण इतकी संग्रहनिष्ठा असून हि त्यांनीं कितीसा संग्रह

केला आहे? आजच्या संग्रही समाजांत घरांतल्या प्रत्येक माणशी सरासरी
अडीच छटाक दूध पडते पण विनोबाच्या असंग्रही समाजांत माणशी १ शेर
दूध राहील. आजच्या संग्रही समाजांत धान्याचा वर्ष भरचा साठा असेल कीं
नाहीं याविषयी शंका आहे. पण बाबाच्या असग्रही समाजांत दोन वर्षाचे पूरें
धान्य राहील. प्रत्येक घरांत अन्न खूप राहील. तें इतकें राहील कीं त्याला
किंमत च राहणार नाहीं. अन्नाची किंमतच काय? कोणी भुकेला असेल, लोक
त्याला खाऊ घालतील. पण कोणी अन्न विकणार नाहीं. डालडा खाणाराला
उत्तम तूप खाण्यास मिळेल. कारण विनोबाच्या समाजांत तूप खूप राहीलं.
भाजी भरपूर राहील. कोणाच्या हि घरांत जा, तुम्हांला जेवण मिळेल.
विनोबाच्या असंग्रही समाजांत दूध च काय, मधाची हि महानदी वाहील.

सारांश असंग्रही समाजांत विनोबा इतका मोठा संग्रह वाढवू इच्छितो.
लोकांना ह्याची. कल्पना नाहीं. पण हा संग्रह अलग-अलग घरांत तो वाढवू
इच्छित नाहीं. तो प्रत्येक घरांत वाटून देऊं इच्छितो. संग्रहाची समान वाटणी
होईल. असंग्रह म्हणजे सर्वांत मोठा पण वाटला गेलेला संग्रह. संग्रह खूप
राहील. पण तो घरांत नाहीं, समाजांत राहील.

आतां तुम्ही च सांगा कीं अशा प्रकारचा समाज बनणार आहे हें ऐकून
तुमचा उत्साह वाढला पाहिजे कीं निराशा उत्पन्न झाली पाहिजे. म्हणून
जमीन वाटा; साऱ्या गावचे एक कुटुंब बनवा कीं लक्ष्मी वाढेल.

-विनोबा


