



































Desde la muerte del Gandhi
la violencia se ha multiplicado como
un cancer y ganado todos los conti-
nentes, adoptando fisonomias tan mul-
tiples que a veces es imposible reco-
nocerla, Violacién de conciencias y
violacién econémica. Coaccion sola-
pada de la conciencia mediante la ra-
dio, la prensa y la publicidad, y
coaccion descarada por medio de
las armas. Victimas del consumo
exagerado o de wuna falta
del mismo que linda con el hambre.
Tal como dice el sacerdote brasilefio
« no violento » Don Helder Cémara
« Bajo apariencias de orden y aparien-
cias de paz se esconden injusticias
terribles que minan la naturaleza de
ésta »,

Una duda nos asalta de pronto : jNo
se sufrira un estado de violencia 7
¢No estaremos infligiendo esta violen-
cia a los demas 7 §No somos todos
cémplices de cierta violencia estable-
cida que se abre camino invisiblemente
por los surcos de la vida, hasta el
momento de revelar bruscamente su
faz de muerte y de catéstrofe 7

Ante esta ofensiva generalizada de
la violencia, Gandhi habria respondido
paraddjicamente con su no-violencia.
No se trata ni de complacencia facil ni
de resignado pacifismo. La no-violen-
cia se sitia en el otro extremo de la
violencia : es una violencia a contra-
pelo, y exige por tanto la misma ener-
gia que la violencia, con mas algo
capaz de transformarla en fuerza moral
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EL PEREGRINO

DE LA

NO-VIOLENCIA

por René Habachi

y quitarle su virulencia : «Yo quiero
desafilar completamente la espada del
tirano, no golpeandola con un acero
afilado sino desbaratando su expec-
tativa de que yo pueda presentarle una
resistencia fisica.» (Young India,
8.10.1925.)

La no-violencia es pues, una ultima
tentativa del espiritu y de la libertad,
mas alld de la cual sélo hay fuerzas
impersonales que se enfrentan sin
otra posibilidad que la victoria de la
més implacable. Gandhi se dirige a
un mundo todavia humano del que el
espiritu ain no ha huldo, ya que la
«fe en el hombre» es su postrer men-
saje. Esta fe en el hombre él la pagé
con la vida. Pero su actitud de no-
violencia ante la muerte, esa victoria
del libre consentimiento totalmente in-
separable de la no-violencia, ¢no es
una prueba mas de que hay que creer
en el hombre? Como si el testigo, al
aceptar la muerte de antemano, no
cerrase los 0jos mas que para verse
venir desde el otro lado de su agonia.
Los testigos del espiritu, al sucumbir
ante la violencia ciega, encienden una
llama tan alta que ésta se convierte en
teserva de luz para las horas tragicas
en que uno empieza a dudar del
hombre.

La no-violencia, por tanto, se ase-
meja tan poco a una estrategia de
repliegue que lo primero que desea
es medir las fuerzas de la potencia
contraria. jDe qué serviria la no-vio-
lencia del impotente? <«El perddn,
dice Gandhi, es el ornamento del sol-
dado.» Pero no de los miedosos. «Si
hubiera que escoger entre la cobar-
dia y la violencia», dice, «yo aconse-
jaria la violencias. (Hind Svaraj, 11.8.
1920). Mas todavia : <Yo me
lanzaria mil veces a emplear
la violencia antes que permitir la
castracion de toda una razase (Hind
Svaraj, 4.8.1920). Y por si eso fuera
poco : «Yo cultivo el coraje de morir
sin matar. Pero deseo que quien no
tenga ese coraje cultive el arte de
matar y dejarse matar antes que huir

vergonzosamente del peligro». (Hind
Svaraj, 2.10.1920.

De este modo, el que se desee
capaz de no-violencia debe primero
ser capaz de sopesar la violencia y
luego, imbuido de anti-violencia, expo-
nerse, pese a todo, a la acciéon no-
viclenta hasta llegar a la muerte. ;Qué
mayor audacia que ésta? j;Qué arrojo

mayor que la dulzura viril de una
fuerza sin armas 7
¢ Cudl es pues, cuando la no-

violencia tiene éxito, el secreto de su
eficacia? El secreto radica en que
la no-violencia se niega a identificar a
su adversario con la fuerza que éste
ejerce o con la situacion injusta con la
que se ha solidarizado. Al hacerlo asi
respeta en él la parte de comprensién
y de libertad que queda viva en su es-
piritu y que no ha caido todavia presa
de la violencia. Al respetar a ésta, la
obliga a estar atenta y consciente de su
responsabilidad frente a los valores
que todavia podrian salvarse.

En pocas palabras, la no-violencia
abre paso a la verdad extraviada, ocul-
tada o amerdazada por viejos actos de
violencia bajo la armazén de situacio-
nes de hecho y paces hechas hipocri-
tamente.

El Gandhi se entrega a la bisqueda
de la verdad, cosa que pone por enci-
ma de todo. La Verdad es su religién
(<La Verdad es Dios», dice en Young
India el 31, 12. 1931). Y para él, sdlo
la no-violencia, encarnada en un mi-
litante verdaderamente puro, que ha
matado dentro de si su propio espiritu
de violencia, es capaz de arrancar ala
verdad del atasco en que se halla
o_de revelarla si no la han descubierto
aun.

Tan elevada ambicién da un sentido
al combate de la satyagraha. Literal-
mente, esta palabra significa «el abra-
zo de la verdad». E! orientalista Louis
Massignon, que conocié al Gandhi y
se unid a su lucha, la tradujo por
«la reivindicacion civica de la verdads,
reivindicacién que no cuenta con otra

SIGUE A LA VUELTA
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M OHANDAS KARAMCHAND
GANDHI! nacié en una época en la
que el Occidente, como un coloso,
dominaba el mundo entero. Las po-
tencias occidentales lo regian no sélo
politicamente, sino que en los cam-
pos culturales, econdmicos e intelec-
tuales ejercian también una suprema-
cia incuestionable. La India, como
todos los pueblos de Asia y Africa,
sufria tanto la pérdida de su indepen-
dencia politica como la de su empuje
econdmico y energia espiritual. E! alti-
mo intento del Emperador mogul por
revivir pasadas glorias habia quedado
desbaratado después de la revuelta
de 1857.

A Turquia se la consideraba como
el pueblo enfermo de Europa, y su
imperio habia entrado en un rapido
proceso de desintegracion. Luego de
la derrota sufrida por la China en la
llamada guerra del Opio, se le habian
impuesto nuevas cargas tributarias; el
Japén, por su parte, empezaba a sufrir
como un sacudon las incursiones de
los Estados Unidos de América, que
surgian en el escenario mundial.

Rusia ampliaba sus fronteras en el
corazén del Asia y presionaba al este
y al sur buscando salidas hacia los
mares templados. El imperialismo del
mundo occidental se dejaba sentir en
todos los paralelos, y por primera vez
en la historia muchos pueblos de Asia
y Africa empezaban a sentir cierta
predestinacidn en la supremacia del
Occidente. Antes de que el Gandhi
muriera, esta atmodsfera de desaliento
habia desaparecido, siendo reempla-
zada por nuevas expectativas y espe-
ranzas llenas de ansiedad, de confian-
za y a veces de impaciencia. Todos
los paises de Asia y Africa se agita-
ban con una nueva vida y exigian el
lugar a que tenian derecho en las
« mansiones del Hombre ». Al Gandhi
le corresponde una parte no pequefia
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es un ensayista y filésofo indio. El sefior
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lucha y pensamientos del Gandh. El articulo
que publicamos aqui lo escribié para una
obra colectiva que imprimié en Nueva
Delhi, en 1968, la «Gandhi Peace Funda-
tion», poco antes de la muerte del autor.

UNA

REVOLUCION
SIN ARMAS

por Humayun Kabir

del crédito por esta transformacion; y
aunque sirvié principalmente de ins-
trumento para devolver al pueblo indio
el respeto de si mismo y dar al co-
min de la gente un nuevo sentido de
la dignidad, el despertar de la India
tuvo resonancia en las mas apartadas
regiones de Asia y Africa. Pocas veces
un hombre de una nacién sojuzgada ha
alcanzado la posicion y el prestigio
del Gandhi en la época que le tocé
vivir. Diez afios después de su muerte,
el imperialismo se batia en retirada en
todo el mundo.

La significacion que tiene para éste
la revolucién del Gandhi estd en el
éxito con que logré despertar las
energias dormidas bajo la tolerancia
y la paciencia del pueblo indio. Las
masas indias habian soportado agra-
vios y sufrido injusticias contra las
que otro pueblo mas activo se habria
rebelado mucho antes. Su pasividad
e inercia se habian considerado como
una causa de debilidad, y en esto
estaban de acuerdo tanto amigos como
enemigos de la India. Aun los gober-
nantes de ésta consideraban que el
caracter de las masas indias excluia
toda posibilidad de revolucién abierta
y activa.

El Gandhi tenia conciencia de ese
fatalismo, de esa pasividad del pueblo
indio, pero encontrd la posibilidad de
usarlos en funcion de una politica
nueva y hacer de ellos reservas de
fuerza oculta. Organizd asf un movi-
miento de no-cooperacidén en vez de
una lucha militante y agresiva. Con-
forme las masas indias se iban sin-
tiendo movidas a la accion politica,
las fuerzas estaticas inherentes al ca-
racter indio se dinamizaban. El pueblo
recuperd asi el respeto por si mismo
y este hecho constituyé en si una
restauracidon de los valores de la espi-
ritualidad.

E! Gandhi fue uno de los dirigentes
del nuevo desafio a la dominacién
occidental, pero no por ello negd los
valores que el Occidente habia apor-
tado a la herencia de la humanidad. La
revolucidn cientifica de Europa habia
abierto al hombre un mundo nuevo,
mundo lleno de inmensas posibilida-
des. En el plano material, el desarrollo
tecnologico prometia liberar al hombre
del hambre y las enfermedades. En el
plano politico, la mejor respuesta pare-

cia encontrarse en la democracia libe-
ral del Estado-Nacion. Intelectual-
mente esa revolucién dio lugar al ra-
cionalismo y levantd la esperanza de
que todos los males del hombre desa-
parecieran con la difusion de la ense-
fianza. Europa estaba animada por un
espiritu de expansidon, empuje y fe,
y todo el mundo seguia los caminos
que ella trazaba.

El Gandhi reconocio la contribucion
de la ciencia a la solucidén de los ma-
les humanos, pero protestd contra el
materialismo que aquélla engendraba.
El sentia que la misma Europa que
habia luchado por la libertad politica
toleraba una esclavitud econdmica de
la peor clase. La maquina, en sus for-
mas mas simples, podia ser esencial
al bienestar de la humanidad, pero la
forma en que Europa hacia uso de
ella habia reducido al hombre casi a
la condicién de esclavo. El Gandhi se
dio cuenta de que el pensamiento tra-
dicional occidental habia llegado a un
punto muerto y buscd una solucion a
la crisis politica y social del momento.
Esa solucién estuvo en lo que llamaba
sus « experimentos con la verdad ».

EI abuso de la méquina habia
conducido a la concentracién de la ri-
queza y al desarrollo de una civilizacion
industrial sin espiritu. El Gandhi buscé
solucién a estos dos problemas ha-
ciendo hincapié en la aldea auténoma
y suficiente como unidad primera de
la sociedad. La relaciéon entre indivi-
duos no puede hacerse a un lado en
una concentraciéon pequefia como esa.
Las relaciones impersonales reempla-
zan a los contactos humanos cuando
una unidad social crece de tal manera
que los individuos ya no pueden cono-
cerse como personas. Dar importancia
a la relacion humana nos liberaria por
una parte del peligro de la anarquia
y la licenciosidad, y por la otra nos
ofreceria las condiciones necesarias
al desarrollo de la libertad individual.
La aldea evitaria no solamente el peli-
gro de la dictadura del Estado, sino
también la anarquia resultante sin duda
de la falta de éste.

E! Gandhi sabia bien la importancia
que tiene la independencia econémica
del individuo. Sin independencia
econémica, la independencia politica















por Karl Jaspers

El Gandhi liberé a su pais
de la dominacidn britanica no por la
fuerza de las armas sino por medio de
la no violencia basada en el derecho.
Hizo politica porque tenia que vérselas
con las autoridades, pero la hizo de un
modo insdlito.

A un mundo dedicado a la farsa de
vivir segun pretendidos principios de
justicia y de moralidad el lider de la
India le arrancé la careta, y no sélo en
sus estudios analiticos (en los que
no estaba solo, pues tuvo muchos
precursores) llamé la atencién hacia
la preponderancia de la violencia en
la sociedad humana, sino que también
lo hizo en su vida de todos los dias,
exponiéndose a la violencia y sufrién-
dola abiertamente.

La fuerza decisiva del Gandhi estuvo
en su disposicion a sufrir todas las
consecuencias de sus actos y en su
talento para suscitar esa misma dispo-
sicién de animo en las masas de la
India. Por ese método irreductible de
lucha no-violenta contra la violencia €l
asombré al mundo e inspiré a su pue-
blo a seguirlo,

Aunque buscé lo imposible: una poli-
tica basada en la no-violencia, el
Gandhi logré en ese empefio un éxito
rotundo. jSera entonces que lo impo-
sible se hizo posible gracias a él?
Gandhi repudié siempre toda clase de
violencia fisica. Preso muchas veces
en el curso de su vida —que vio ame-
nazada otras veces— acabd por caer
victima de un asesino. Pero con todo
ello spuede decirse que se haya
opuesto siempre a toda forma de vio-
lencia? Este es, creo, el punto funda-
mental cuando se habla de él.

Aunque dijera clara y abiertamente
que queria convencer y convertir a sus
adversarios y llegar a un acuerdo con
ellos, en realidad recurria deliberada-
mente a una coaccion de orden moral.
Su capacidad de sufrimiento, con la
enorme repercusion que tuvo en la
resistencia del pueblo indio, se convir-
ti6 de por si en una forma de «vio-
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(Alemania) en 1883 y murié en Basilea en
febrero de 1969. Hace méas de 50 afios
que empezd a escribir su obra; ésta ha
ejercido una influencia muy importante en
el pensamiento contemporaneo. El articulo
que publicamos fue uno de los ultimos que
escribié y forma parte de una recopilacién
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Fundacién Gandhi de la Paz, bajo el titulo
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lencia» que finalmente obligd a los
ingleses a salir de la India.

Esto nos recuerda la antigua doctrina
india del poder de los ascetas. Por las
increibles mortificaciones a que se
someten, éstos acumulan un poder
magico que los lleva a dominarlo todo.
Hasta los dioses llegan a temer el
poder de los ascetas.

La autodisciplina del Gandhi fue, sin
duda, resultado de una especie de vio-
lencia ejercida sobre su yo espiritual,
pero esta violencia o coaccion interna
no se limita solamente a quien la prac-
tica; quien se hace violencia a si mis-
mo estd igualmente dispuesto a que se
la aplique en los otros. La fuerza de la
presién moral fue uno de los factores
de accion del Gandhi, y a ella cabe
imputar no pequefia parte de la res-
puesta que el lider suscitara.

Aunque la no-violencia, tal como la
practicé el Gandhi, no acabé en reali-
dad con la violencia sino que la hizo
transferirse a otros ambitos, no se
puede negar que él logré su éxito poli-
tico sin recurrir a la fuerza fisica,
aunque hubiera unos cuantos partida-
rios suyos que hicieron uso de ella ante
la plena desaprobacion del jefe. jNo
descubrio asi el Gandhi un método
politico para hacer que el derecho se
impusiera sobre la fuerza? Para darse
cuenta plenamente del alcance de este
éxito hay que comprender primero qué
es lo que hace de él una experiencia
tan excepcional.

La historia ensefia que es posible
hacerse obedecer si se esta dispuesto
a exterminar a otros hombres y a sem-
brar la destruccion como hicieran los
atenienses en Samos, los romanos en
Palestina, la Iglesia medieval en Pro-
venza y Cromwell en Irlanda. Siempre
que se ejerza sin restricciones y sin
escripulos, el poder es absoluto
cuando obedece a una norma delibe-
rada o se ejerce en nombre de una
revelacidn divina.

Los pueblos que vivieron orgullosos
de sus libertades se han visto barridos
por este tipo de tirania. A la pregunta
principal: jhasta dénde esta dispuesta
a ir una potencia dominante si se ve
gravemente amenazada su autoridad?
los ingleses tenian pronta su res-
puesta: mejor retirarse que recurrir al
terror. EI Gandhi tuvo siempre toda la
libertad que quiso para hablar en
publico, y hasta se le permitié actuar
desde la prision. El liberalismo de los
ingleses y su idea de lo que son dere-
chos legales hizo posible para el Gan-
dhi dar amplio vuelo a sus actividades.
Sus logros se deben tanto —si no
méas— a la manera que los ingleses
tienen de encarar la politica como a las
propias ideas del lider.

Pero queda siempre en pie el hecho
extraordinario —y quizé unico en la his-
toria— de un hombre que crea un ins-
trumento de accion politica con una
idea que trasciende la politica, un hom-
bre cuya vida entera fue un ejemplo
constante de esta conviccion. Gandhi
cred una teoria que se ajustaba a la
practica; su politica se basa en princi-

pios religiosos que la trascienden y
estd basada en la accién del yo inte-
rior que lleva a la satyagraha, al
tenaz aferramiento a la Verdad. Gandhi
sentd él mismo el ejemplo de este
principio. La resistencia proyectada
hacia fuera debe ser consecuencia de
la fuerza viva del amor, la fe y el
sacrificio. Quien se dedica a ella ha
de profesar la verdad, la castidad, el
valor, la voluntad de sacrificio, y acep-
tar con gusto todos los sufrimientos
que se le inflijan, pero no pasivamente,
sino como «guerrero de la verdads.

Del mismo modo que el cuerpo del
satyagrahi se ejercita en el manejo
de las armas, su espiritu y su mente se
ejercitan en una disciplina particular
de autopurificacion. El Gandhi se dis-
tinguié de los ascetas sagrados en que
su vida fue una busqueda permanente
e incesante de la propia purificacidn
en la que tuvo siempre plena concien-
cia de sus propias culpas. Todos los
esfuerzos tendientes a hacer de é| un
santo merecieron su desdén y el luchar
para resistir la corriente de los busca-
dores indios del darshan, que querian
deificarlo, se convirtid en una de las
grandes preocupaciones de su vida.
Semejante tergiversacién, pensaba el
Gandhi, sélo podia perjudicar la causa
que él queria promover.

El espiritu de autosacrificio del li-
der le permitié demostrar que una idea
«suprapolitica» podia convertirse en
una fuerza para la accion politica: en
esto reside la grandeza del Gandhi, que
es una figura de nuestros tiempos.
Para él, la politica no so6lo fue cosa
inseparable de la ética y la religidn,
sino que estuvo constante y completa-
mente alimentada por ellas: mejor
morir, mejor dejar «que todo un pueblo
quede borrado del mapa», que sacri-
ficar la pureza del alma.

En nuestra época el Gandbhi
llegé a ser el unico hombre que prac-
tica una politica moral y religiosa mien-
tras vive por y para la verdad. Humi-
llado en Sudéfrica a causa de su raza e
inspirado por su origen indio—aunque
educado en Inglaterra— este hombre
estuvo movido por el amor a una India
libre y capaz de recuperar su dignidad
gracias a su voluntad de sufrir y su
espiritu de sacrificio sin limites. Pero
al mismo tiempo no perdid nunca ese
sentimiento secreto de culpabilidad que
es la chispa capaz de empujar al hom-
bre a una mayor determinacién en sus
actos.

Ahora se nos plantea el problema
siguiente: jcémo escapar a la violen-
cia fisica y a las guerras, como evitar
el holocausto de las armas nucleares?
Con sus actos y sus dichos, Gandhi
dio la respuesta justa a este interro-
gante. Sélo los valores politicos capa-
ces de trascender la politica misma
pueden engendrar la fuerza capaz de
salvarnos. Y es particularmente alen-
tador que sea un asiatico el que nos
sugiere semejante férmula en nuestros
dias.
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EL GANDHI Y LOS ESTUDIANTES
FRENTE A LA POLITICA

por Malcolm S. Adiseshiah

Director General adjunto de la Unesco

I-as ideas del Gandhi sobre
la politica y las instituciones de ense-
fianza siguen siendo un tépico de
actualidad candente tanto para la India
como para todos los paises miembros
de la Unesco. En sélo un afo, de
1967 a 1968, ha habido tumultos y albo-
rotos estudiantiles en 56 de los
80 Estados miembros de la Unesco
que cuentan con universidades (los
otros 45 paises no tienen todavia ins-
tituciones de ensefianza superior).

Quisiera resumir en cuatro puntos
las ideas del Gandhi sobre el problema
de la politica en las instituciones de
ensefianza: 1) las instituciones de en-
sefianza son instituciones politicas;
2) como tales, deben actuar en los
momentos de crisis politica nacional;
3) no deben tomar parte en la poli-
tica partidaria, y 4) deben ser autén-
ticos centros de educacion.

Las instituciones de ensefianza
son instituciones politicas.

«<El antiguo aforismo de que lo que
nos libera es la educacién resulta tan
cierto hoy en dia como siempre» dijo
el Gandhi en la revista Harijan (nimero
de marzo de 1946). Este comentario
sintetiza mejor que nada su idea del
papel de la politica en las instituciones
de ensefianza. Para el Gandhi la edu-
cacién era un aprendizaje general que
debia empezar por forjar el caracter
con objeto de que el hombre sirviera
a la humanidad. Igualmente, la libera-
cién debia significar un romper con
todas las formas y gamas de la escla-
vitud, tanto interna como externa.

Si la politica es el arte de servir a
la humanidad con e! propésito de que
ésta logre obtener los derechos vy
libertades adoptados mas tarde por la
Constitucion de la India y la Carta
Organica de las Naciones Unidas, a
saber, el respeto universal y cumpli-
miento de los derechos humanos y
libertades fundamentales sin distincién

MALCOLM S. ADISESHIAH es Director
general adjunto de la Unesco, en la que
ingresé en 1948. Ex-profesor de Ciencias
Econdmicas de la Universidad de Calcuta,
el sefor Adiseshiah dirigié también el
Departamento de Ciencias Econdmicas de
la Universidad de Madras durante diez
afos, y como especialista en los proble-
mas econdmicos rurales del Estado de
Madrés, formé parte del grupo de econo-
mistas que concibid, antes de que la India
se independizara, el plan decenal para la
industrializacién de su pais.

de raza, sexo, lenguaje o religion, te-
nemos que, en un sentido etimolé-
gico, las instituciones de ensefanza
son instituciones politicas.

Las escuelas y universidades ense-
fian tanto a estudiantes como a pro-
fesores, ciencia por una parte, y arte
—el arte de la liberacién— por la otra.
La educacién consiste en aprender y
practicar, y la liberacién en arrancar
prejuicios de raiz y liberar al estu-
diante. En las instituciones de ense-
flanza uno aprende a conocerse a si
mismo, a conocer el mundo circun-
dante y a realizar los actos que lo
liberen de la esclavitud junto con
todos los que sufren de ella. En este
sentido, Gandhi concibié las institu-
ciones de ensefianza como institucio-
nes politicas en el sentido mas noble
de la palabra.

Las instituciones de enserfianza
deben actuar,

en Jos momentos de crisis
politica nacional.

En el momento culminante de la
no-violencia se invité a estudiantes y
profesores a que abandonaran escue-
las y universidades. Gandhi diria poco
después, en su versién revisada del
programa constructivo enunciado por
primera vez en 1941 y que finalmente
hizo publico en Puna en 1945 que
los que respondieron al llamado del
Congreso y resistieron, obtuvieron una
gran victoria para el pais y para ellos
mismos. Las naciones atraviesan por
momentos de crisis, raros pero te-
rribles, tal como el que vivié la India
cuando Gandhi y el Congreso pidieron
a profesores y alumnos que abando-
naran los establecimientos de ense-
hanza y participaran en la lucha na-
cional.

Son raros los que tienen la oportu-
nidad de vivir una experiencia como
ésta, declard él ante el All-India Con-
gress Committee reunido en Bombay
en 1942, en visperas de adoptarse la
resolucién que exigia la partida de los
britanicos. «Esta es la consigna que
os doy: actuar o morir. No hay bata-
lla que en el mundo se haya librado
por la libertad en que los estudiantes
no hayan desempefiado en papel im-
portante.»

En fos momentos decisivos de Ila
vida de una nacién, la politica se
reviste de una misidn sagrada, que
la convierte en la esencia de la vida
de toda una sociedad. Los estableci-

mientos de ensefianza participan en-
tonces, como elementos que son de
esa sociedad, en la politizacion de toda
la vida social, tanto ptblica como pri-
vada. Tal participacion debe ajustarse
a dos principios fundamentales e inse-
parables: satya y ahimsa (verdad y
no-violencia), y en la mente de los
profesores y alumnos que se sientan
profundamente comprometidos con el
movimiento nacional, no habrad lugar
para la himsa (violencia).

A la hora del asalto final, declard
el Gandhi, los estudiantes y profe-
sores abandonaran sus colegios y uni-
versidades y si es necesario, se sacri-
ficaran por la libertad de su pais, sa-
crificio total porque sera no-violento.

En esta misma declaracion de Puna,
el Gandhi deploré profundamente que
los establecimientos de ensehanza no
participasen en las grandes crisis poli-
ticas nacionales y atribuyd esta pasi-
vidad a la interpretacién falsa y arti-
ficial que en ese entonces se daba
a lo que es educacion. Invitando a
los establecimientos de ensefanza a
desempefar el papel que les co-
rrespondia en las crisis politicas na-
cionales, de hecho Gandhi no negaba
a profesores y alumnos lo que Harold
Laski llamaba el derecho fundamental
de todo ciudadano, que es el derecho
a rebelarse. Esta responsabilidad esen-
cial y precaria que todo ciudadano
posee, pero soélo en su calidad de
ciudadano y no de profesor o estu-
diante, le plantea a cada uno un pro-
blema individual de conciencia.

Pero la conciencia es engafiosa; por
un lado nos puede armar de valor y
por el otro llenarnos de duda y temo-
res. Nos puede hacer decir, con el
Gandhi: déjame con Dios y el caos, o
puede igualmente llevarnos a decla-
rar, con él, que estamos a punto de
cometer una solemne tonteria. Bajo
ningtn pretexto, advertia el Gandhi,
deben los que toman parte en la
accion emplear la coaccién contra los
que no participan de sus ideas o
contra las autoridades. Ahimsa es la
marca de la participacion politica cuan-
do ésta emana de la conciencia.

Las instituciones de ensefanza
no deben tomar parte
en Ja politica partidaria.

La politica partidaria no es asunto
de estudiantes, dijo el Gandhi. Dedi-
cados al estudio y la investigacion,
no pueden considerarse hombres poli-















CUESTION DE UN CERO

En el nimero de Marzo de 1969 de
«El Correo de la Unesco», en la parte
superior de la pagina 29 se dice que
la velocidad de la Luna en su érbita
alrededor de la Tierra es de 34.000 ki-
Iémetros por hora.

Suponiendo que la érbita sea cir-
cular {con un radio de 384.000 kil6-
metros) y el periodo medio de 28.5 dias,
tenemos :

2 384.10°285 X 24 = 3.400 km/h.

La cifra de 34.000 km/h es, por lo
tanto, errénea gno?

Profesor Geremia Dalla Nora
Taranto, ltalia.

N.D.L.LR. Un error tipografico se
convirti6 en error de calculo. Agra-
decemos a nuestro lector la rectifica-
cidn.

LOS DERECHOS HUMANOS
Y LOS FRANCESES

Me permito felicitarlos el namero
de Noviembre 1968, verdadera requi-
sitoria contra la explotacion del hombre
por el hombre. Admiro la composicidn
de ese numero, que hace contrastar
los ideas de todos los tiempos sobre
el derecho a ser hombre con fotos que
constituyen ejemplos actuales de 1a pri-
vacién de ese derecho (guerras, regime-
nes fascistas, etc.) Vds. muestran alii
que el derecho a ser hombre es un
problema de nuestro dias, por resolver
el cual debemos luchar todos y cada
uno de nosotros.

Claude Boulanger,
Maromme, Francia.

El ndmero de <«El Correo de la
Unesco» que tengo en mis manos en
este momento —e! de Noviembre de
1968— estd completamente dedicado a
la Declaracion de Derechos Humanos.

Formo parte en estos momentos de
un grupo de gente joven y nos propo-
nemos dedicar una serie de veladas al
debate sobre diversos problemas (y
quiza sobre algunas soluciones posibles
de los mismos): racismo, violencia, rela-
ciones humanas, justicia... Querriamos
que la Declaracion de Derechos Huma-
nos fuera el punto de partida de esos
debates. Pero la conocemos mal,
aunque todo el mundo hable de ella y
aunque, gracias a la colaboracion que ha
aportado a su redaccion, un francés,
René Cassin, obtenga el Premio Nobel.

¢Creen Vds. que la opinion publica
esté suficientemente compenetrada de
todos los problemas que se plantean
al hombre de hoy? Y si asi es, jcomo
explicar entonces que ese 20°. aniver-
sario de Ja Declaracion Universal haya
pasado casi desapercibido para el gran
publico? Que yo sepa, no ha habido
ninguna manifestacion capaz de llegar
al hombre de la calle y permitirle darse
cuenta cabal de lo que significa esa
Declaracién de Derechos Humanos.

Paulette Beaune,
Vichy.

POR UN NUMERO
SOBRE EL GANDHI

Este es el afio en que se conmemo-
rara el centenario del nacimiento de

Los lectores nos escriben

Gandhi en el mundo entero. jPiensan
Vds. dedicar un nimero de esa revista
a la lucha del gran apéstol del amor
y la verdad? Para actualizar su mensaje
de no violencia, gho podrian presentar
testimonios diversos sobre la accién no
violenta que se registra actualmente en
el mundo?
J.-F. Besson,
Minzier, Francia.

N. de la R. Este nimero es nuestra
respuesta a su carta. Esperamos que
la satisfaga.

UNA CLIMATOLOGA

APASIONADA

Me interesa el material de todos los
numeros de «El Correo de la Unescos,
y especialmente el de aquellos de
sabor telurico: «Nuestra tierra y su
hombres, por ejemplo. Y son tam-
bién de mi preferencia los articulos
sobre climatologia, volcanologia y sis-
mologia.

Nuestra América es un extraordina-
rio campo de estudio para estas cien-
cias; pero por desdicha, como siempre
ocurre en los llamados «paises subdes-
arrollados», en general nos es imposible
emprender algo en el medio natural
debido, por un lado, a la falta real
de recursos y por el otro a un régi-
men de distribucion de becas dificil de
prever. Poco es 1o que logramos apren-
der de climatologia en nuestras intitu-
ciones wuruguayas de ensefianza. EIl
Ministerio de Transportes, Comunica-
ciones y Turismo auspicia cursos de
divulgacién de esta ciencia y también
de meteorologia, cursos que no siempre
se desarrollan con la regularidad de-
seada.

Pero aprovechando de ellos he obte-
nido el certificado de observador me-
teorélogo, con la aspiracion de intro-
ducirme en el apasionante campo de la
climatologia. Causas imprevistas de
organizacién han dejado en suspenso
los cursos este afo...

Mi pais, el Uruguay, esta compren-
dido dentro de lo que los sismdlogos
llaman <zona asismica» del continente,
por lo cual no posee un centro de
ensefianza y divulgaciéon de estos feno-
menos o «fuerzas diastroficas», crea-
doras y modeladoras del relieve terres-
tre. Es asi como muchas inquietudes
se ven condenadas al silencio vy,
cuando se desea seguir de cerca el
avance de la ciencia, debe recurrirse
a la informacién teérica y libresca.

Por lo expuesto, y por ser pro-
fesora de Ciencias Geograficas en li-
ceos del Estado, leo con tanto interés
<El Correo de la Unesco», que siem-
pre me trae la emocion de algo nuevo
y fascinador.

Elodia Liihers,
Montevideo.

LA GUERRA,
LA PAZ Y LOS JOVENES

La revista de Vds., como todas las
actividades de la Unesco, me interesa so-
bremanera. E| primer numero que compré
de ella era el de agosto-setiembre de
1967, dedicado a la <Guerra o la Paz».
Me parecié muy interesante y lo hice

conocer dentro del marco de una
leccién de alemaén.

Hablamos luego del porvenir de 1a hu-
manidad, discutimos la posibilidad de un
desarme total (sobre el que habia opi-
niones pesimistas y optimistas) y luego
los alumnos respondieron a 1a primera
pregunta de la encuesta de la Unesco :
«3Coémo querria Vd. ver organizado el
mundo luego de un desarme total?s.

Este afio me ha llamado especialments
la atencién el numero de abril pasado,
sobre los problemas de la juventud.
Hay también buenas ideas en ese ni-
mero, pero tengo la impresion de que
las caracteristicas de los jévenes se
consideran en él como enfermedades
infantiles. Y sin embargo es el espiritu
critico el que favorece el desarrollo,
por lo que creo que se le debia
dejar libre curso con todas las garan-
tias legales. El entusiasmo de los jove-
nes ha hecho grandes cosas en la
historia, y entre las paredes de las
escuelas y las universidades no pode-
mos hacer valer nuestras ideas.

Marta Buviri,
Budapest.

Quiero felicitarlos por el numero de
abril pasado sobre la juventud. Los
estudios que se publican en él me han
entusiasmado. Hallandonos como nos
hallamos en plena reforma universitaria
(realizacion de un referendum nacional,
estudios internos) me he interesado so-
bremanera por el estudio de Marcel
Gicter, del cual me he permitido extraer
algunos parrafos para hacerlos publicar
en un periddico interno de la Escuela
Politécnica Federal de Lausanne. Es-
pero de este modo que la masa de
estudiantes que siguen siendo indife-
rentes a estos problemas encuentre
nuevo impulso en esas frases de extra-
ordinaria densidad.

Raymond Durussel,
Lausanne.

CON LA ESPERANZA DE UN BIS

Permitanme Vds. felicitarlos por el
excelente nimero de <«El Correo de la
Unesco» dedicado en enero Gltimo a la
proteccién de la Naturaleza. Hace ya
mucho tiempo que deseaba escribirles
para preguntarles si no seria posible
consagrar unas paginas de la revista a
ese problema. Ahora es cosa hecha,
y debo decir que el nimero me parece
sencillamente notable.

Lo dUnico de lamentar es que no se
haya pensando un poco en los jdvenes,
por lo menos en aquellos que van
cobrando una conciencia cada vez mas
profunda de la necesidad de proteger
la Naturaleza pero a quienes falta el
estimulo para hacer algo, y también,
por otra parte, a los que —jdvenes o
menos jovenes— han olvidado total-
mente lo que quiere decir Naturaleza
y a los que no habria estado mal
recordar ciertos principios elementales
del comportamiento del hombre frente
a ésta.

Quiza tengan Vds. alguna ocasién de
hacerlo, tanto méas cuanto que el
Consejo de Europa, con sede en
Estrasburgo, ha proclamado 1970 como
Ao Internacional para la Conservacién
de la Naturaleza.

A. Lapp,
Estrasburgo.
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