
(2)

-च२.९.

झ! !!१र!!!! !!! शा !! १
??

१२१.न;१ -0 १1221



मराठा तत् १ (? ठा ८ ।. स्थळषत.
अनुक्रम ९.७२८ग्रॅ? ब्र: २.-.:- .--..-.........- चेंम् क्रे:२९लं७

!ा।ा,।।!!हूाऊऋ)र?र।उर।उाऋऋ,!!उउाउाररा!!ााा।।।ा

बंध लंयमलक्
क२४ते.

ऽ

त्याचे.

र!. पि. ढेरे
किंमत पांच रुपये



प्रकाशक
रा. ज. देशमुख,
देशमुख आणि कंपनी,
७२९ बुधवार, पुणे २

सर्व हक्क लेखकाकडे

प्रथम आवृत्ति १६१
चित्र

दीनानाथ दलाल

मुद्रक
मा. ह. पटवर्धन
संगम प्रेस प्रा. लि.,
३८३ नारायण, पुणे २



-!तृध)]ब्र!ध
सिलेश्वरशास्त्री द्दिकर

यांस सादर समर्पण

गाठ धन मॅतुडदा-रस्य. ठाणे. स्थळमत
अनुभूती; ५९८६१. अ एखाल.,
कमांक .२३६८. चे दि?२५७४



० मैलात : बडामह ाराष्ट्र-कर्नाटकाचा लोकदेव १, मार्तण्डभैरवाची अवतारकथा ३,
अवतारकथेचें विश्लेषण ५१ मल्लारि-माहात्य्याचा काळ ७, मल्लारि-
माहात्म्याचा कर्ता ९, मैलाराची प्राचीनता १०, खंडोबाच्या क्षुद्रतेची
उत्तरकालीन जाणीव १३, खंडोबा : एक वीरदेव १७, खंडोबा : सूर्य

१८, खंडोबा : सप्तकोटीश्वर २१, खडबेा : स्कंद २५, खंडोबा : इंद्र ३०,
खंडोबा : रवळोबा-ज्योतिबा ३२, खंडोबा : मलूस्थानदेव-स्वयंभूदेव ३५,
ज्योहितबाचे कल्पनारंजन ३५, मल्लारि मार्तण्ड भैरव : एक रहस्य ३६,
खंडोबाची नामावळी ४३, खंडोबाचीरप्रतीके अखंडोबाचा परिवार ५०,

-''ंंसर्दर्भ-टीप१५७-५९.
माळठव : म्हाळसा
मल्लारि-म्हळसा-विह.कथा ६०, म्ह ाळसेची प्राचीनता ६०, क्षुद्रतेची

उत्तरकालीन जाणीव ६२, म्ह ाळसा : नामरहस्य ६३, म्हाळसेचीं



६ खंडोबा

मंदिरे ६६, म्हाळसा : मोहिनी ६७, म्हाळसा : खंडेश्वरी ७१, म्हाळसा :

गाई ७२, म्हाळसा : रूपदर्शन ७३, म्हाळसेची महती ७५, संदर्भ-टीपा
७५-७६.
द्ये. खंडोबाची उयासना

मह.कपं अरिण स्तोत्रे ७७, मैलार-खंडोबाची प्रतीकस्थानें ७९,
उप ासक जाती-जमती ८१, वाघ्या-मुरळी ८२, -नैवससायास आरिण अन्य

उप ासना-प्रकार ९०, कुळधर्म-कुळाचार ९२, भंडार, बेल-दवणा, तेल-
हंडा व कदा-बांर्गे २३ उत्सव आणिण यत्रा ९५, येळकोट गर्जना ९७,
उपासनेचे ज ानपद स्वरूप ९८, संद-टीप। ९८-९९.४ खंडोंबाची१ लोकीप्रयता
संतांचा खंडोबाविषयक दृष्टिकोन १००, एकनाथ १०१, समर्थ रामदास
१०२, केशवस्वामी भागानगरकर १०४, रंगनाथस्वामी निगडीकर १०५,
दिनकरस्वामी तिसगांवकर १०५, मध्वमुनीश्वर १०८, अमृतराय १०९,
निरंजनमाधव ११०, मोरोपंत १११, निरंजन रघुनाथ ११२, मौनीनाथ-
महाराज ११३, शाहीर होनाजी ११४, इतिहासप्रसिद्ध व्यक्तींची खंडोबा-
भकि ११५, खंडोबाचे दोन बंडखोर भक्त ११६, खंडोबा आणिण ाइKप्रश्चन

मिशनरी ११७, लोकसाहित्यांतील खंडोबा ११९, खंडोबाचा भाषे-
वरील प्रभाव १२३, खंडोवाच्या लोकीप्रयतेचें रहस्य १२३, सदर्भ-टीपा
१२७- १२८.उपसंहार

खंडोबाचा हवकासक्रम १२९, म्हाळसा : एक देवतावज्ञानिनक चमत्कार
१३०, कांहीं देवतावैज्ञानिक तथ्ये १३१, कांहीं सांस्कृतिक अनुबंध १३४,
लोकमानसाचे दर्शन १३५- १३६.परिशि८क्षेत्र-सूचि १३७, दोन जुन्या चर्चा १४८, खंडोबाची गाणी १५६, शेख
महंमदाच्या संकीर्ण कवितेंतील उल्लेख १५९, शुद्धिपत्र १६०, संदर्भ-
साहिहत्य १६१- १६४.



थोडे प्रास्ताण्ह्यि

देवताविज्ञान ही एक इतिहास-शाखा आहे. निदान भारतीय इतिहासाची
तर आहेच आहे. अठराव्या शतकाच्या अखेरपर्यंत भारतीय लोकजीवन
धर्मप्रधान होतें. लोकांच्या धार्मिक श्रद्धा देवतांच्या रूपाने घनीभूत होत
असत. देवतांच्या घडणींत, त्यांच्या उदय-विकासांत आणि ऱ्हासांतहि
लोकांच्या वृत्ति-प्रवृत्ति, आशा-आकांक्षा, भाव-भावना, क्रिया-प्रतिक्रिया
काम करीत असत. अर्थातच एखाद्या देवतेच्या घडणीचा इतिहास आणि
लोकप्रियतेचें रहस्य उकलण्याचा वस्तुनिष्ठ प्रयत्न केला, तर त्या अध्ययना-
च्या द्वारा लोकमानसाच्या विविध आंदोलनांचा इतिहास आपल्या हातीं
येईल अशी माझी या विषयाकडे पाहण्याची दृष्टि आहे.

हा दृष्टिकोन समोर ठेवून मीं हें खंडोबाविषयक सव ाrंगीण अध्ययन
वाचकांपुढे ठेवले आहे. विठोबाप्रमाणेंच खंडोबा हाहि महाराष्ट्रांतील
लोकप्रिय देव. परंतु दोघांच्या लोकीप्रयतेची आणि सांस्कृतिक प्रतिची
जात निराळी आहे. तें निराळेंपणहि तपासण्याचा प्रयत्न मीं केला आ ध्येय.
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-राजवाडे-भाडारकरापासून अनेक संशोधकानी खंडोबाविपयीं स्फुट

विचार केलेला आहे. त्याच्या स्वरूप्राचेंव्यापक अध्ययन मात्र गेल्या दहा
वर्षांच्या अवधींतच होऊं लागलें आहे- १९५२ मध्यें झमी. शं. वा. जोशी
यांनी. आपल्या ' मऱ्हाटी.सस्कृति. ' या ग्रंथांत प्रथमच कानडी मैलाराचा
संशोधकांना पॅरिचय' कुंईत. दिला. त्यानंतर नोव्हेंबर १९५७ मध्यें
' नवभारत ' मासिकांत ' मल्लारि मार्तंड भैरव ' हा श्री. पांडुरंग देसाई
यांचा विवेचक लेख प्रसिद्ध झाला. त्याच वर्षी डिसेंबर महिन्यांत श्री
ग. ह. खरे यांनी त्याच विषयावर ' केसरी 'त संशोधनात्मक लेख लिहिला
आणि १९५८ मध्यें त्यांचें ' महाराष्ट्राची चार दैवते ' हे पुस्तक प्रसिद्ध

झालें. या पुस्तकांत जवळजवळ १००९ खंडोबाच्या संशोधनाला वाहिलेली
आहेत. खंडोबाविषयक प्रकरणांत श्री. खरे यांनी दहा-अकरा मल्लारि-
क्षेत्रांची वस्तुनिष्ठ वर्णने आणि अनेक लैखिक उल्लेख दिलेले असल्यामुळें
खंडोबाविषयक संशोधन करणारांना ' साधन-ग्रंथ ' म्हणून श्री. खरे यांचें
पुस्तक अत्यंत उपयोगी आहे. श्री. देसाई, प्रजी. जोशी आणि श्री. खरे यांनी
खंडोबाच्या स्वरूपाविषयीं मांडलेल्या अनेक मतांना माझा विरोध असला,
तरी या दशकभरांत या तीन पंडितांनी केले खंडोबाविषयक संशोधन
निःसंशय मोलाचे आहे. या त्रयीच्या खांद्यावर बसूनच मला या ' लोक-
देवा 'चे अधिक सूक्ष्म दर्शन घेता आलें, हें मी कृतज्ञतापूर्वक नमूद करतो

या विषयाचे अध्ययन करीत असतांना विद्यानिधि सिद्धेश्वरशास्त्री
चित्राव, पं. महादेवशास्त्री जोशी, डॉ. प. कृ. गोडे, कविवर प्रा. द. रा. बेंद्रे

यांच्याशी वारंवार केलेली चर्चा उद्‌वोधक ठरली. श्री. रं. म. जोशी, डॉ.
रं. श्री. मुगळी आणि श्री. पांडुरंग देसाई यांनी आवश्यक ती माहिती पत्रांतून
ततरतेने कळविली. या सर्वांचा मी कृतज्ञ आहें. माझ्या हातून संशोधनाचे
कार्य व्हावें, अशी उत्कट सदिच्छा बाळगणाऱ्या माझ्या ज्या अनेक
मित्रांनी न मागता मला साहाय्य दिलें, त्यांचे आभार कसे मानू? त्या
कणाच्या बळावर तर माझा सारा आत्मविश्वास स्थिर आहे.

विजयादशमी. शके १ रामचंद्र चिंतामण ढेरे



मैला? : खहोषा. अ

५. ५चर.??' २९मताराष्ट्र-कर्नाटकाचा लोकदेव ' की०५,इनमहाराष्ट्रांत ' खंडोबा ' आणि कर्नाटकांत ' .ठेर्डळखलाजाणारा हा लोकदेव कनीटक-महाराष्ट्राच्या सांस्कृतिक अनुबंधाचे एक
प्रकट प्रतीक आहे. ' मल्लारि मार्तण्ड भैरव ' हें त्याचें संस्कृत नांव. या
देवतेची लोकप्रियता एवढी व्यापक आहे कीं, धनगर-रामोश्यांपासून
ब्राह्मणांपर्यंत समाजाच्या सर्व थरांत त्याची उपासना प्रचलित आहे.
महाराष्ट्र आणि कर्नाटक या दोन्ही प्रदेशांत त्याची अनेक प्रताकस्थानें
असून, तेथें यात्रा-उत्सवांच्या निमित्तानें समाजाचे सर्व स्तर गर्दी करीत
असतात या सार्वत्रिक लोकप्रियतेमुळेंच त्याची लौकिकता अद्यापि अभंग
आहे. त्याची जीवन-गाथा फारशी जुनी नसूनहि त्यानें अल्पावधीत व्यापक
जनमानसाची घेतलेली पकड आणि त्याच्या संस्कृतीकरणाचा प्रबल
प्रयत्न होऊनहि त्यानें प्राकृत जनांशीं राखले इमान यांचा विचार मनांत
आला कीं, या लोकदेवाविपयी माझें बुद्धिनिष्ठ मनहि क्षणैक भावर्डे बनू
लागतें. खंडोबाच्या या ' अलौकिक लौकिकते 'नेच मी त्याच्या स्वरूपाचे
चिन्तन करायला प्रवृत्त गळा

महाराष्ट्र-कर्नाटकाच्या संस्कृति-संगमाचा इतिहास अत्यंत रंजक
आणि उद्‌बोधक आहे. त्या इतिहासांत दक्षिर्णेतील समाज-जीवनाच्या
घडणीची अनेक रहस्य दडलेली आहेत. त्या रहस्यांची गुंफामंदिरें उघडी
करायला खंडोबाचाहि चांगला उपयोग होईल. अर्थात् त्यासाठीं अगोदर
त्याचा चांगला परिचय घडायला हवा.

खंडोबा हा मृत्यूळचा कर्नाटकातील लारा महाराष्ट्राच्या संस्कृतिधारेला
सर्वांगी समृद्ध करणारा विकुलहि ' कानडा 'च समजला जातो. परंतु महा-
राष्ट्रानें विकुलाचे वैभव वाढवले आणि आत्मशुद्धीची प्रेरणा देणारे त्याचें
पूर्णोन्नत स्वरूप पुन: कर्नाटकाला परिचितकरून दिलें. त्याचें मूळचे ' कानडे-
पण ' इतिहासाच्या धूसर गर्भागारांत झाकोळले आहे. परंतु जेव्हां विठ्ठल-
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भक्तीचा दासकूट संप्रदाय कर्नाटकांत उदय पावला, तेव्हां कर्नाटकाच्या
कानाकोपऱ्यांत मराठी भक्ति-भीमेचा अमूर्त प्रवाह हेलावूलागला. चौदाव्या
शतकांत श्रीनरसिंह सरस्वतींनीं गाणगापूरच्या निवासांत स्वतच्या विभूति-
मत्त्वानें दत्तभक्तीची .वेगवान् धारा कानडी भूमींत निर्माण केली आणि
उभय प्रदेशांच्या सौहार्दाचा एक नवा दृढ अनुबंध निर्माण केला.

खंडोबाच्या कानडेपणाची कल्पना परवांपरवांपर्यंत संशोधकांना नव्हती.
परंतु ती उपासकांना, निदान सीमेवरच्या उपासकांना असली पाहिजे,
असें वाटतें. मैलार-मैराळ हें खंडोबाचे कानडी नांव महाराष्ट्रांत खंडोवाच्या
उपासनेच्या क्षेत्रांत रूढ आहे. ' मैराळ ' हें व्यक्तिनाम व उपनाम अशा
दोन्ही प्रकारांनीं येथें प्रचारांत आहे. खंडोबाच्या क्षेत्रस्थानांच्या गणनेत
कनीटकातील कांहीं स्थानांची नोंद होत असे. ज्ञानेश्वरानी विठ्ठलाच्या
' कानडेपणा 'चा जसा उल्लेख केला आहे, त्याचप्रमाणें एकनाथानी आपल्या
साहित्य-संभारांत दोन ठिकाणी '' मैराळ देव कानडे '' आणि '' कानडा
खंडेराय '' असा खंडोबा-मैराळ या दोन्ही नांवानी त्याच्या ' कानडेपणा 'चा
उच्चार केला आहे. मध्वमुनीश्वरांनींहि '' कानडे रूपडे चोखर्डे सावर्डे
नाम मल्लारी । '' अशी मल्लारीच्या ' कानड्या ' रूपाची ओळख नोंद-
विली आहे. बाध्यांच्या तोंडी असलेल्या गीतांतहि ही खंडोबाच्या
' कानडेपणा 'ची जाणीव आढळते.

आश्चर्याची आणि कांहींशी अभिमानाची गोष्ट अशी आहे कीं, ' कानड्या '
विठ्ठलाला ' बाळबोध ' करण्याचा जसा विराट् भक्तिपुरुषार्थ महाराष्ट्रा
केला, त्याचप्रमाणें ' कानड्या ' मैलाराचें ' प्राकृत ' रूप ढळू न देता त्याला
' संस्कृत ' चरित्र देण्याचा प्रयत्न महाराष्ट्रानें केला. पहिली महाराष्ट्राची
उपास्य देवता बनली, तर दुसरी कुलदेवता बनली. उपास्यदेवतेच्या अलौकिक
भक्तींतहि लोकमानस, कुलदेवतेवरील लौकिक श्रद्धा अभंग राखते, हा एक
लोकधर्माचा विशेप आहे. या विशेषाचा प्रत्यय विदुल-प्रभावित मराठी
लोकमानसाची खंडोवावरील प्रीति पाहिल्यास लगेच येतो. त्या प्रीतीची
प्रतीति करून घेण्यासाठीं देवताविज्ञानाच्या अम्यासकांनी लोकसमूहात
उतरले पाहिजे.
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मार्तण्ड भैरवाची अवतार-कधा

अशा या लोकदेवाच्या स्वरूपाची संशोधकीय चिकित्सा करण्यापूर्वी
लोकश्रद्धेने निर्माण केलेली त्याची अवतार-कथा समजावून घ्यावयास
हवी. ही अवतार-कथा ' मल्लारि-माहात्म्यम् ' नामक संस्कृत ग्रंथांत
वर्णिली आहे.

पूर्वी कृतयुगांत मणिचूल नांवाच्या पर्वतावर धर्मपुत्र सप्तर्षि तप आचरीत
होते. त्या पर्वतावरील निसर्गरम्य आणि प्रशान्त आश्रमांत परिवारासह
तपस्वी जीवन व्यतीत करीत असतांना सप्तर्षीच्या तपांत एक विघ्न निर्माण
झालें. मल्ल नांवाचा एक महाभयंकर दैत्य आपल्या प्रचंड राक्षससेनेसह
मणिचूल पर्वतावर आला आणि त्यानें तेथील तपोवन उद्ध्वस्त केलें,
ऋषींचे आश्रम नष्ट केले, गाईंचा वध केला, ऋषिपझ्याची विटंबना
केली आणि अनेक ऋपींना पाशबद्ध करून विहिरींत ढकलून दिले

तें ऋषींचे तपोवन सर्व प्रकारें उद्ध्वस्त करून मल्ल दैत्य निघून गेला.
घडलेल्या प्रकाराने किंकर्तव्यमूढ आणि शोकाकुल झालेले ऋषि आपल्या
कुटुंबीयांना पर्वतांतील सुरक्षित ठिकाणी ठेवून इंद्राकडे गेले. इंद्राजवळ
आपले दुख व्यक्त करून, त्यांनीं अभयाची मागणी केली, परंतु इंद्राने
आपली असमर्थता व्यक्त केली. तो म्हणाला, '' मल्ल आणि त्याचा बंधु
मणि या दोघां त्यांनीं घोर तप करून ब्रह्मदेवाकडून अजेयत्वाचा वर
प्राप्त केला आहे. त्यांचा नाश करायला मी असमर्थ आहें. तेव्हां आपण
विष्णूकडे जावे. ''

विष्णूकडूनहि अशाच प्रकारचे उत्तर मिळाल्यानंतर कपी कैलास
पर्वतावर भगवान् शिवाकडे गेले. ऋषिमुखांतून मल्लासुराच्या उन्मत्त-

पणाचें वृत्त ऐकतांच शिव सन्तप्त झाला, '' मल्ल दैत्याने ऋषींचा छळ
करून एक प्रकारे काळसर्पाचा पेटाराच खुला केला आहे! '' असें गर्जून

शिवाने खेपानं आपल्या जटा आपटल्या, तोच त्या जटासंभारांतून एक
विकराळ महामारी उत्पन्न झाली. कवींनी तिला तूप पाजून शांत केली,
म्हणून तिचे नांव ' घृतमारी ' असें पडलें.

नंतर शिवाने मणि-मल्ल दैत्यांच्या विनाशासाठी मार्तण्ड भैरवाचे रूप
धारण केलें. गळ्यांत महासर्पाचे भूषण, कानांत चंडमार्तडकुंडलें, हातांत
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डमरू, त्रिशूळ, खड्‌ग आणि पात्र, वक्षावर रुळणारी रुडमाला, मस्तकावर
चंद्रकोरीनें युक्त असा मुकुट, तीन नेत्र आणि भालप्रदेशावरभंडार चर्चिलेला,
असा तो मार्तण्ड भैरव नंदीवर आरूढ झाला आणि कार्तिकस्वामीच्या
नेतृत्वाखालीं आपलें सप्तकोटि गणाचे सैन्य एकत्र करून मणिचूल पर्वतावर
उतरला.

मल्ल दैत्याला त्याच्या दूतानी ही वाती सांगितली, तेव्हां त्यानें शिवाचा
उपहास केला. परंतु नंतर त्यानें स्वत: उंच शिखरावरून मार्तंड भैरवाचे
सैन्य प्रत्यक्ष पाहिले, तेव्हां तो भयग्रस्त झाला आणि त्यानें आपले सर्व
धुरेचे सहकारी आणि राक्षसांची सेना यांच्यासह मार्तंड भैरवाच्या सैन्याशी
झुंज घेण्याची सिद्धता केली. दोन्ही सै परस्परांस भिडताच घनघोर युद्ध

सुरू झालें. युद्धभूमीवर रक्ताचे पाट वाहू लागले. युद्धगजनानी आणि
शस्त्रांच्या खणखणाटाने सारें वातावरण भरून गेलें. मार्तण्ड भैरवाच्या
सैन्याने राक्षसांची आघाडीची फळी कापून काढताच मल्लासुर अस्वस्थ
झाला आणि त्यानें स्वतच मार्तण्ड भैरवावर चालून जाण्याचे ठरविलें.
परंतु आपल्या नेत्याचा हा यांतून पाहतांच खडूगद्रष्ट्र नामक दैत्य पुढें
झाला आणि त्यानें पराभवाचे उट्टे काढण्यासाठीं मार्तण्ड भैरवाच्या सैन्यावर
चाल केली. खडूगद्रष्ट्राला कातिकस्वामीनें अडविले. त्या दोघांच्या धुम-
श्चक्रीत खडूगद्रष्ट्र ठार झाला. त्यानंतर आलेल्या उल्कामुखास गणेशाने
आणि कुंतलोम्यास नंदीने ठार केलें.

आपले तीन धुरेचे सहकारी ठार झालेले पाहतांच मणि-मल्ल रागाने
बेभान झाले. त्या क्रोधाविष्ट अवस्थेंत मार्तण्ड भैरवाचा पराजय करण्याच्या
प्रतिज्ञेनें स्वत: मणि दैत्य पुढें सरसावला. त्याचा तो भीपण आवेश पाहून
स्वत: मार्तण्ड भैरव त्याच्याशीं द्वंद्वयुद्ध खेळण्याकरितां पादचारी झाला.
कांहीं काळ शस्त्रास्त्रांचे आघात-प्रत्याघात झाल्यावर मणीने मायावी
रूपं घेण्यास प्रारंभ केला. परंतु मार्तण्ड भैरवाने त्रिशूळानें त्याचें वक्ष विदीर्ण
करून त्याला जमिनीवर पाडलें. मणिदैत्य जमिनीवर घायाळ होऊन पडताच
मार्तण्ड भैरवाने त्याच्या मस्तकावर पाय देण्यासाठी पाय उचलला, तोच
पश्चात्तप्त मणिदैत्यानें त्याच्या चरणांना स्पर्श करून त्याची स्तुति करण्यास
प्रारंभ केला. त्या विव्हल दैत्याची स्तुति ऐकून मार्तंड भैरव संतुष्ट झाला
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व त्यानें मणिदैत्यास इष्टवरदानाचें वचन दिलें. मणिदैत्य म्हणाला : '' प्रभो,
माझें शिर तुझ्या चरणांखाली नित्य असू दे आणि माझें अश्वारूढ रूपहि
तुझ्या सान्निध्यांत राहू दे. ''

मणिदैत्याच्या भक्तीने संतुष्ट झालेल्या मार्तण्ड भैरवाने मणीचा बंधु
मल्ल यास जीवदान देण्याचे ठरविलें आणि त्यास युद्धापासून परावृत्त
करण्यासाठीं विष्णूस मध्यस्थी करण्यास सांगितलें. परंतु त्या हट्टी आणि
दुर्बुद्धि दैत्यापुढें विष्णूच्या मध्यस्थीचा कांहींच उपयोग झाला नाहीं. आपल्या
प्रचंड सेनेचा आणि सर्व सहकाऱ्यांचा भीपण संहार झालेला पाहून अत्यंत
क्रोधाने जळणारा तो मल्लासुर मार्तण्ड भैरवावर चालून गेला. मार्तण्ड-

भैरवाने प्रथम त्याच्याशीं लढण्यास घृतमारीला पाठविलें. घृतमारीने
बराच वेळ आपल्या भीषण शक्तीने मल्लासुराचा पहिला तीव्र आवेग
ढिला पाडला. नंतर स्वत: मार्तण्ड भैरव पुढें झाला आणि त्यानें बराच
वेळ मल्लासुराशीं झुंज देऊन शेवटीं त्यास खड्‌गाने घायाळ केलें.

घायाळ झालेल्या मल्लासुराच्या मस्तकावर मार्तण्ड भैरवाने पाय ठेवतांच
त्याचीहि अवस्था मणिदैत्यासारखीच झाली. त्यानें भैरवाची स्तुति करून
असा वर मागितला कीं, '' देवा, माझें नांव तुझ्या नांवाच्या आधीं असावें
व माझें शिर तुझ्या चरणतळीं निरंतर रहावे. भैरवाने तें मान्य केलें.

नंतर अभय प्राप्त झालेल्या सप्तर्षीनीं मार्तण्ड भैरवाला अशी विनंति
केली कीं, '' हे प्रभो, जेथे तुम्ही मार्तण्ड भैरव-रूप धारण करून आमचे,
रक्षण केलें, त्या ठिकाणी तुम्ही स्वयंभूलिंगरूपानें सदैव रहावे, अशी आमची
इच्छा आहे. '' ऋषींची ही विनंति मार्तण्ड भैरवाने मान्य केली आणि तो
मार्गशीर्ष शुद्ध पष्ठी, रविवार, शततारका नक्षत्र या शुभ क्षणी त्या ठिकाणी
आपली शक्ति जी म्हाळसा तिच्यासह लिंगद्वयाच्या रूपाने अवतरला. तें
स्थान म्हणजेच मार्तण्ड भैरवाचे प्रख्यात प्रेमपूर होय.
लवतार-कथेचे विश्लेषण

ही अवतार-कथा सांगणारे ' मल्लारि-माहात्स्य ' संस्कृतांत रचलेले
असून, कर्त्याने तें न्नह्मांडपुराणान्तर्गत असल्याचा आभास निर्माण केला
आहे. ब्रह्मांडपुराणाच्या अधिकृत प्रतींत त्याचें अस्तित्व नाहीं. या
' माहात्म्या 'त दिले मार्तण्ड भैरवाचे चरित्र आपण मुळावरून बारकाईने
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तपासले, तर पुढील वैशिष्ट आपल्या हातीं लागतात.
१. ज्याला आपण खंडोबा किंवा मैलार या नांवानें ओळखतो

तो शिवाचा मार्तण्ड भैरवरूपी अवतार आहे.
९. मणि आणि मल्ल या दोन त्यांनींमणिचूल पर्वतावर धर्मपुत्र सप्तर्षीचा

छळ केल्यामुळें त्याला मणि-मल्लांच्या वयासाठी अवतार घ्यावा लागला.
३. अवतार-ग्रहणापूर्वी त्यानें आपल्या जटॅतून ' घृतमारी ' नामक

महामारी निर्माण केली.
४. मार्तण्ड भैरव चतुर्भुज, डमरु-त्रिशूल-खडूग-पात्र धारण केलेला,

सर्पभूषण, चंद्रकलान्वितमुकुटयुक्त, रुंडमाला ल्यायलेला आणि कपाळावर
भंडार चर्चिलेला असा होता. त्याचें वाहन ' नंदी ' हेंच होतें. त्याच्या-
बरोबर कुत्रे होते

५. मणि-मल्लांच्या वधानंतर, त्या दैत्यांचा प्राणान्त होते वेळीं त्यांना
दिलेल्या वरामुळे त्याच्या चरणांखालीं दैत्यशिरें शोभू लागली, त्यास
अश्वारूढ रूप प्राप्त झालें आणि ' मल्लारि ' या विशेषणाचा गौरव प्राप्त

झाला.
६. मणि -मल्लांच्या वधानंतर सप्तर्षीच्या विनंतीवरून तो मणिचूल

पर्वताच्या सान्निध्यांत प्रेमपूर या स्थानी म्हाळसेसह लिंगद्वयरूपानें राहू
लागला.

७. या संथांत मार्तण्ड भैरवाच्या शक्तीचे नांव ' म्हालसा ' किंवा
' गंगा-हालसा ' असेंच दिलें आहे- ' महालसा ' असें नव्हे.

८. प्रेमपुरांत मार्तण्ड भैरव म्हाळसेसह प्रकटल्यावर तेथे यात्रेसाठी
देव गोळा झाले आणि त्यांनीं उत्सवासाठी मार्तण्ड भैरवाची मृण्मय मूर्ति
निर्माण केली, तिचे नांव ' मैलार '. म्हणजे प्रथम स्वयंभू लिंगद्वय होतें,
नंतर मूति तयार झाली. ' मैलार ' या नावाचे स्पष्टीकरण ' मल्लारि-
माहात्म्यां 'त असें दिलें आहे-

म : शास्त्र खच विष्णुश्च ताविलाया यदा स्थितौ ।

तदा मेलापद जातं तामारातीति विग्रहातू । ।

मैलार इति मल्लारेर्नामधेयमभूत्तदा ।

सावण्य रलयो : प्रोक्त मैराल इति तेन वा । । १
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' म ' म्हणजे शंभू व ' र ' म्हणजे विष्णु. ते जेव्हां ' इला ' म्हणजे पृथ्वी-

( माती) मध्यें स्थित केले, तेव्हां त्या मृण्मय मूर्तीला ' मैलार ' हें नांव
प्राप्त झालें. म क इला क र - मैलार. ' र ' आणि ' ल ' यांचा सावर्ण्या-
मुळें विपर्यय होऊन पुढें ' मैलारा ' चेच ' मैराल ' असें रूपान्तर झालें.

हें अवतार-कथेचे विश्त्ठेपण आपणांस येथून पुढें येणाऱ्या विवेचनांत
उपयोगी पडणार आहे.
' मल्लारि-माहात्भ्या 'चा काळ

' मल्लारि-माहात्म्य ' हा संस्कृत. ग्रंथ खंडोबाला प्रतिष्ठा प्राप्त करून
देणारा ग्रंथ आहे. खंडोबाची उपासना जेथे जेये आहे, तेथें तेथें- महाराष्ट्र व
कर्नाटक या दोन्ही प्रदेशांत ' मल्लारि-माहात्म्य ' या ग्रंथांत ग्रथित झालेली
मार्तण्ड भैरवाची अवतार-कथा एकमताने स्वीकारलेली आहे. या ग्रंथांत
म्हाळसा-मल्लारि-विवाहाचे वर्णन नाहीं. कारण म्हाळसा ही मार्तण्ड-

भैरवाची शक्ति म्हणून येथें गृहीत धरलेली आहे. या ग्रंथांत बाणाई व हेगडे
प्रधान यांच्याकथा नाहींत. वाघ्या-मुरळीची चर्चा नाहीं. खंडोबाची उपासना
आणि त्याचा परिवार यासंबंधीच्या लोककथा निर्माण होत होत्या आणि
त्यांचें संकलन करणारे ' मार्तण्डविजय ', ' जयाद्रिमाहात्म्य ' यांसारखे
ग्रंथहि तयार होत होते. त्या ग्रंथांना ' मल्लारिमाहात्म्या ' इतकी प्रतिष्ठा
लाभली नाहीं. हें ' मल्लारि-माहात्म्य ' निर्माण झालें तरी केव्हा? अन्तर्गत

आणि बाह्य अशा उभयविध पुराव्यांच्या आधारें त्याचा काळ निश्चित
करतां येतो.

१. या ग्रंथांत या देवतेला ' मार्तण्ड भैरव ' असें म्हटलें असलें, तरी
त्याचें ' मैलार-मैराळ ' हें लोकप्रचलित देश्य नांव व त्याच्या पत्नीचे
' म्हालसा ' हें प्राकृत नांव वापरले आहे. मैलाराची प्राचीनता अकराव्या
शतकाच्या मार्गे जाऊं शकत नाहीं आणि प्राचीनतम उल्लेखांतील त्याचें
स्वरूप शुद्र ग्रामदेवतेचें आहे, हें आपण पुढें साधार पाहणार आहोंत. तेव्हां
मैलार-मैराळ व म्हालसा ही नावे वापरणारे हें ' माहात्म्य ' मैलाराची
लोकप्रियता वाढल्यावर, त्याचें उदात्तीकरण करण्याच्या प्रेरणेने रचलेले
असणार, हें निश्चित

२. ' मल्लारि-माहात्म्या 'त नोंदविलेली मार्तण्ड भैरवाच्या अवतरणाची
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तिथि मार्गशीर्ष शुद्ध पष्ठी ( चम्पाषष्ठी) ही आहे. चम्पाषष्ठीचें
नवरात्र आणि कुलधर्म खंडोबाच्या उपासत सर्वत्र प्रचलित आहे. जर
' मल्लारि- माहात्म्या 'ची रचना लाराच्या लैखिक उल्लेखांपूर्वी
( अकराव्या शतकापूर्वी) झालेली असती, तर व्रतचर्चा करणाऱ्या ' चतु-
र्वर्गचिन्तामणीं 'त चम्पापष्ठीच्या व्रताचीनोंद व्हावयास हुवी होती. हेमाद्रि-
पंडिताने ' चतुर्वर्गचिन्तामणी 'च्या व्रतखंडांत शॅकडो ग्रंथनिविष्ट व लोक-
प्रचलित व्रतांची वर्णने दिली आहेत, परंतु त्यांत खंडोबाशीं संबंध असलेल्या
व्रताची नोंद नाहीं. व्रतखंडांत चंपाषष्ठीचें व्रत आहे - परंतु तें कुमाराचे
व्रत म्हणून आले आहे -खंडोबाचे नव्हे. हेमाद्रीचा ' चतुर्वर्गचिन्तामणि '
इ. स. १२६०-१२७१ या काळांत रचला गेला. अर्थात आपण ' मल्लारि-
माहाच्या 'च्या काळाचा शोध हेमाद्रीनंतर घ्यावयास पाहिजे.

३. हेमाद्रीनंतरचा विख्यात महाराष्ट्रीय धर्मनिवंधकार कमलाकर-
भट्ट यानें.माऊन आपल्या ' निर्णयसिन्धू 'त चंपापष्ठीचा खंडोवाशीं संबंध
सांगितला असून, त्यासाठीं ' मल्लारिमाहात्म्या 'चाच आधार दिला आहे :

'' मार्गशीर्पशुक्लपष्ठी चम्पाषष्ठीति महाराष्ट्रेपु प्रसिद्धातदुक्त ब्रह्माण्ड-

पुराणे मल्लारिमाहात्य्ये...'' थे ' निर्णयसिमधू 'चारचनाकाल इ. स. १६१२.
आतां आपणांस ' मल्लारि-माहात्म्या 'च्या काळाचे दोन विंदु मिळाले.

इ. स. १२६० ते इ. स. १६१२ या काळांत केव्हा तरी हा ग्रंथ निर्माण
झाला असत्य पाहिजे.. इ. स. १६१२ च्या मार्गे किती जातां येतें, तें आतां
आपण पाहूं.

४. नाथांच्या स्फुट वाडत्मयात खंडोबाच्या रूढ चरित्रकथेचीं सूचने
आहेत. नाथांचा समाधिकाळ डू. स. १५९९; म्हणजे नाथांचा काळ आणि
कमलाकरभट्टाचा काळ जवळ जवळ एकच आहे. शेख महंमदाच्या ' योग-
सग्रामा 'त घोड्यावर बसलेल्या मल्हारी-म्हाळसेच्या मूर्तीच्या उल्लेख
आहे. ले बाणाईचाहि उल्लेख आहे. शेख महमदहि नाथ-समकालीनच. एक-
नाथांच्या पूर्वींचा उल्लेख म्हणजे ज्ञानेश्वरांच्या नांवावर असलेल्या ' योग-
वासिष्ठ ' या ग्रंथांतील. होय. तो उल्लेख असा आहे :

सप्तपुत्रांसहितु । युधिष्ठिरु तपोवनां आतु ।

मळमणि त्ये निःगंतु । पराभविला । ।
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तो योगिया देखीनि स्वभावें । शंकर काढावेयासी धावे ।

तो मल्लमणि वधावे । वहिरवरूर्पे । । ४

हा उल्लेख निःसंशय 'मल्लारि-माहात्य्यां ' तील कथेचाच आहे. यांत
मल्ल-मणि दैत्य आहेत आणि त्यांना मारणारा भैरव-रूपी शंकरहि आहे,
परंतु ' धर्मपुत्र सप्तर्षी 'च्या बाबतींत येथें गोंधळ केला आहे. ' मल्लारि-
माहात्म्यां 'त सप्तर्पीच्या मागे ' धर्मपुत्रा ' असें विशेषण आहे, त्यांतील
' धर्म ' म्हणजे ' युधिष्ठिर ' असें मानून '' सप्तपुत्रांसहितु । युढ्यिपीष्ठरु

तपोवनां आतु । '' असें येथें म्हटले आहे. हा ' युधिष्ठिर ' पुढें ' मार्तण्ड-

विजय ' व ' जयाद्रि-माहात्म्य ' या ग्रंथांतून चांगलाच स्थिर झाला आहे.
देवताचरित्रांत वाढ कशी होते, याचे जातां जातां प्रत्यंतर!

हा ज्ञानेश्वरांच्या नावावरील ग्रंथ ज्ञानेश्वरांचा नाहीं, हें निश्चित;
परंतु त्याची रचना गोव्यांत हिंदूंचा धर्मच्छळ सुरू होण्यापूर्वी झालेली
आहे. फादर स्टीफन्सनें आपल्या ' ख्ग्स्ति-पुराणा 'त या ग्रंथाची उसनवारी
केली असल्याचें प्रा. प्रियोळकरांनीं दाखवून दिलें आहे. प्रा. प्रियोळ-
करांच्या मते हा ग्रंथ इ. स. १५४० पूर्वी केव्हा तरी -ज्ञानेश्वरांच्या नंतर
शें-सवार्शे वर्षात - रचला गेला आहे.
-या सर्व अन्तर्वाह्य पुराव्यांवरून आज आपणांस असें निश्चित

विधान करतां येईल कीं, इ. स. १२६० ते इ. स. १५४० या दोन-अडीच
शतकांच्या अवधींत ' मल्लारि-माहात्म्य ' हा संस्कृत ग्रंथ रचला गेला.
सिद्धपाल केसरी नामक कवीने हा ग्रंथ डू. स. १५८५ मध्यें मराठीत
आणला आहे.
' मल्लाति-मानत्य्या 'चाकुर्ता

-ळ्यॅलारि-माहारम्य ' या ग्रंथाचा कर्ता कोणी तरी महाराष्ट्रीय असला
पाहिजे. असें मला वाटतें. अर्थात् या ' वाटण्या 'ला सबळ कारणेहि आहेत.

१. या ग्रंथांत खंडोबाच्या पत्नीचे नांव ' म्हालसा ' असें महाराष्ट्रांत
प्रचलित असलेच नांव योजिले आहे. ' म्हाळसा ' हें नांव कर्नाटकांत
प्रचलित नाहीं. नव्हतेंहि. माळज, माळचि, माळवी ही म्हाळसेचीं जुनी
कानडी नावे आणि ' माळव्व ' हें रूढ नांव. ' माळचि ' या नांवावरून
साधलेली ' मालची,' मालाची,' मालती ' ही संस्कृरतीकरणे म्हाळसेच्या
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कांहीं संस्कृत स्तोत्रात आढळतात. तीं स्तो कर्नाटकांत तयार झाली
असणें शक्य आहे

२ खंडोबाचे ' मैलार ' हें कानडी नांव यांत दिले असले तरी,
' मैराल ' ( मैराळ) हें वर्णविपर्ययाने महाराष्ट्रांत यादवकालापासून
आजवर रूढ असलेलें नांवहि आवर्जून दिलें आहे आणि तैं देतांना वर्ण-
विपर्ययाचें स्पष्टीकरणहि दिले आहे, हेहि आपण मागे पाहिले आहे.

३. ' मल्लारि मार्तण्ड भैरव ' या नावातील ' मार्तण्ड ' हा शब्ददहि
कर्त्याचे महाराष्ट्रीयत्व सिद्ध करणारा आहे- परंतु त्याचें रहस्य मी येथें
उघडे करीत नाहीं. याच प्रकरणांत पुढें ' मल्लारि-मार्तण्ड भैरवाचे रहस्य '
या शीर्पकाखालीं त्याचा उलगडा होईला१

२---मीं प्रारंभीच असें सूचित केलें होतें कीं, मैलार या कानडी देवतेला
चरित्र दिलें महाराष्ट्रानें. ' मल्लारि-माहात्म्या 'चा कर्ती महाराष्ट्रीय
असल्याचें सिद्ध झाल्याने तें सूचन आतां स्पष्ट होईल.
मैलातच? प्राचनिता

-रू--७९,मलार या कानडी ग्रामदेवतेला ' चरित्र ' देण्याचा उद्योग कोणा तरी
अज्ञात महाराष्ट्रीयानें इसवी सनाच्या चौदाव्या-पंधराव्या शतकांत केला,
हें आपण पाहिले ज्या मैलाराचें उन्नयन करण्याचा हा प्रभावी प्रयत्न

करण्यांत आला, त्याच्या काळासंवंधीं अनेक लैखिक आणि अन्य पुरावे
श्री. पांडुरंग देसाई आणि श्री. ग. ह. खरे या दोन मान्यवर संशोधकानी
उजेडांत आणले आहेत. ६ त्यांपैकीं आपण केवळ ' मल्लारि-माहात्य्या 'च्या
रचनेपूर्वीचे म्हणजे स्थूलतया इ. स. १४०० पूर्वीचे पुरावे पाहूं.

१. ३ डिसेंबर इ. स. १०१२ या दिवशीं चालुक्य समाटू त्रिभूवन-
मल्ल विक्रमादित्य याचा महासामंताधिपति महाप्रचंडदंडनायक केशवटय
याने उमचिगे गांव रोण येथील मौनर श्रीवरभट्टास अग्रहार करून दिला
व श्रीधर भट्टाने यांतील बारा मत्तर जमीन एळूकोटि तपोधनांच्या अन्न-

सत्रासाठी दिली, असें कोटवुमचगि ( गदग-धारवाड) येथील कानडी.
लेखांत म्हटले आहे. ' एळूकौटि ' हा शब्द लाराच्या उपासनेंतील असल्या-
मुळें येथें ' .५ तपोधन ' म्हणजे ' मैलाराचे उपासक ' अभिप्रेत असावे,
असा श्री. खरे यांचा तर्क आहे.
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-रेटमुरगोड ( परसगड-वेळगांव) येथें वेट्टद दूर मंदिराजवळ

असले एका कानडी शिलालेखांत २४ डिसेंबर इ. स. १०८५ या दिवशीं
दिलेल्या दानाचा ग्राहक म्हणून ' मैळारशक्ति ' हें मैलारवाचक व्यक्ति-
नाम आलें आहे.

३. 1० चालुक्यच सार् पहिला सोमेश्वर ( इ. स. १०५३),
सौंदत्तीचा राजा रटर पहिला सेन ( इ. स. १०६०), गोव्याचा कदंब
राजा दुसरा जयकेशी ( सु. इ. स. १११९) आणि गुत्तलचा राजा गुत्त

तिसरा विक्रमादित्य ( इ. स. १२५०) या राजपुरुपांच्या पत्नीची नावे
मैळलदेवी-मैळलमहादेवी-अशी ' मैलार ' या देवनामावरून वनलेली होतीं.
४.६ स. ११५१ या वर्षीच्या विजापूर येथील एका कानडी लेखांत

कळचुर्य विज्यल याचा महाप्रधान म्हणून मैलारटय नामक व्यक्ति निर्दिष्ट

थट्टे
५. मल्हार ( विलासपूर-मध्यप्रदेश) व रतनपूर येथील अनुक्रर्मे

इ. स. ११६७-६८ व इ. स. ११६३-६४ या काळांतील दोन चेदिवंशीय
लेखांत ' मल्लालपत्तन ' ( सध्याचे मध्यप्रदेशातील ' मल्हार ' हें गांव)
या मैलारक्षेत्राचा उल्लेख आहे.

६. मानगुडि येथील इ. स. ११८८ च्या कानडी लेखांत ' सिवणूर
मैलारभट्टर मक्कळु वासुदेव ' असें एका ब्राह्मणाचें नांव आलें आहे.

७. कुडतिनि येथील २६ जुलै इ. स. १२०७ च्या लेखांत, विष्णुकर
ब्रह्मचारी याच्या अध्यक्षतेखाली पांच वर्ग, एळूकोटि महादेव, असंख्य
गण व मुम्मुरिदड जमले आणि तेथें होणारे अनाचार निर्णयासाठी उपर्युक्त
ब्रह्मचाऱ्याकडे न्यावे, असें त्यांनीं ठरविल्याचें नमूदआहे. ' ए:ठूकोटि महादेव '
हें नांव ' एळूकोटि तपोधन ' यासारखेच आहे.

८' सोगि (-पडगफ्लिप-वळूळारि) येथील कल्लेश्वर-मंदिराच्या मुखमंडपा-
वरील कानडी लेखांत ( २ मार्च १२२६) मटलारदेव, मल्लढव हेगडे व
इतर यांनी सोगे येथील करिकदेवास कांहीं दान दिल्याचे नमूद केलें आहे.

८क-वीडु ( कर्नूळ) आणि चिनगानिपल्ले येथील अनुक्रमे
इ. स. ११५४ व इ. स. १२३२ या वर्षीच्या तेलगु लेखांत मैलारमुद्द या
प्रतिग्रहीत्याचें नांव अत ८
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१०. बेलूर ( जि. हान्सन-म्हैसूर) येथील ३ फेब्रुवारी १२७३ च्या
लेखांत नारसिंहदेव होयसळ याचा खंडेयराव नामक प्रधान निर्दिष्ट आहे.
तसेंच, इ. स. १२५४ च्या पुष्पगिरि ( कडपें) येथील वैद्यनाथमंदिरान्तर्गत
त्रिकूटेश्वरमंदिरांत असलेल्या लेखांत सूर्यवंशी पल्लवराजा खंडेराय याने
पल्लवेश्वराची स्थापना केल्याची नोंद आहे.

११. रामचंद्र यादवाच्या पुरुषोत्तमपुरी संस्कृततामपटात (इ. स. १३१०)
मैलारभट्ट या प्रतिग्रहीत्याचा निर्देश आहे.

१२. विजयनगर-सम्गटू हरिहर याच्या डु. स. १३९१ च्या चौडला
संस्कृत ताम्ग्पटांतहि एका मैलारभट्टाचा निर्देश आहे.

-- या काळानंतरचेहि अनेक लेख असे आहेत कीं, ज्यात मैलार-मंदिरॅ
उभारल्याचे, लाराच्या पूजेअर्चेसाठी दान दिल्याचे आणि मैलाराचे नांव
धारण करणाऱ्या उच्च श्रेणीतील व्यक्तींचे उल्लेख आहेत. मैलारपत्नी
म्हाळसा (कानडी माळव्व) हिचा उल्लेख असले इ. स. १०६३ व इ. स.
११४८ या काळांतील दोन लेख उपलब्ध आहेत (त्यांची चर्चा पुढील
प्रकरणांत येणार आहे.) मैलार व माळव्य यांचा उल्लेख करणाऱ्या या
शिलालेखांवरून असें सिद्ध होतें कीं, या कानडी देवता इसवी सनाच्या
अकराव्या शतकांत कर्नाटकांत लोकप्रिय होऊं लागल्या होत्या, राज-
पुरुष त्याची मंदिरे उभारीत होतें, त्यांच्या पूजे-अर्चेची खास व्यवस्था
करीत होते आणि राजे व ब्राह्मण यांच्या घराण्यांत व्यक्तिनामासाठीं या
देवतांच्या नांवांचा आवडी उपयोग केला जात होता. अर्थात् अकराव्या
शतकातीत्ठ त्यांच्या या लोकप्रियतेवरून त्यांची प्राचीनता चार-पाच
शतकें मागें नेणें मात्रयोग्य होणार नाहींअकराव्या घातकापासून आढळणाऱ्या
लोकप्रियतानिदर्शक उपल्लेखावरून एवर्ढेच म्हणता येईल कीं, या काळापासून
मैलार झपाट्याने लोकप्रिय होऊं लागला होता. त्याच्या क्षुद्रतेचा निषेध
करणारे उल्त्ठेरवहि वाराव्या-तेराव्या शतकातील कानडी वाडत्मयात विपुल
आहेत.

बत्मीयव नांवाचा जैन कन्नड कवि ( बारावे शतक) जैनेतर दैवतांची
चेष्टा करताना म्हणतो :

काय विचित्र पहा! मनेवेग्गडे चट्टपाने कालच पुढें आणलेल्या मैल
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आणि माळची या देवता लोकप्रिय झाल्या; मग प्राचीन हरिहरांची काय
कथा! ''७

या उद्‌गारातील '' कालच पुढें आणलेल्यामैल आणि माळची या देवता ''
हे शब्द असें स्पष्टपणे दाखवितात कीं, बाराव्या शतकातील या कवीने
या देवतांचे उदयक्षण पाहिले आहेत.'' कलियुगीच्या अती शिवालर्ये विष्णु-
गृहे लोपतीं : मैराळक्षेत्रपाळाचिया स्थापना होती : ''८ या चक्रधरांच्या
कलिधर्मनिरूपणांतहि हेंच सूचन आहे.

ढिंडोबाव्या श्रुतेची अ-४-एकलीन जाणीव

काराची लोकप्रियता आणि प्रतिष्ठा असंस्कृत ग्रामीण समाजांत
वाळूलागतांच, धार्मिक जीवनाच्या उच्च स्वरांत त्याच्याविषयीं विरोधाचा
सूर उमटू लागला. पुढें शिवावतार म्हणून प्रतिष्ठा पावलेला हा देव प्रथम
शिवोपासक वीरशैवांकडूनहि धिक्कारला गेला होता. वीरशैवपथ-प्रवर्तक
श्रीबसवेश्वर ( इ. स. ११६०) यांच्या वचनसंग्रहांत मैलाराचा निषेध
अनेक वचनांतून आढळतो. एका वचनांत त्यांनीं मया, विस्या, अंतर,

तर मया, केटैया इत्यादि शुद्ध उपास्यांचा निषेध करून, त्यांच्या ' बळी
मागण्याच्या वृत्ती 'चा धिक्कार केला आहे. दुसऱ्या एका वचनांत ते
म्हणतात :

'' ठाकठिकीच्या लाराच्या आत सगळे सणच. वरपांगी रंग मात्र किती
छानदार! कुश्याची झोप आणि अज्ञान्याचे तप, यासारखी झाली माझी
मति, कूडलसंगमदेवा! '' १०

तिसऱ्या एका वचनांत '' ठाकठिकीच्या मैलाराच्या शृंगाराप्रमाणें वेश्येचे
उष्ट खाणाऱ्या दासाच्या संसारासारखी कूडलसंगमाच्या शरणांना न
जाणणाऱ्या इतर हतभाग्यांची अवस्था आहे, '' असें त्यांनीं म्हटलें आहे. प ०

वीरशैव कवि हरिहर ( १३ वे शतक) याने आपल्या शिवभक्तचरित्र-
पर ग्रंथांत, शंकर दासिमटय ( ११ वे शतक) या प्रभावी शिवभक्तानें
मैलारदेवाचा पराभव केल्याची चमत्कारकथा दिली आहे. मल्लिकार्जुन
कवीच्या ( १७ जें शतक) ' शकरदासिमटय-पुराणा 'तहि शंकर दासि-
मय्याच्या उपरिनिर्दिष्ट चमत्कार-वर्णनाच्या निमित्तानें मैलाराच्या
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नीतिमत्तेची निंदा केली आहे.

वीरशैव संतांचा व ग्रंथकारांचा हा विरोध पुढें मावळला आणि मैलाराला
शिवस्वरूप प्राप्त झाल्यावर लिंगायत आणि त्यांचें पौरोहित्य करणारे
जंगम यांनी अनेक ठिकाणी खंडोबाच्या पूजेअर्चेची व्यवस्था आपल्याकडे
घेतली. कदाचित् त्यांच्या विरोधाला न जुमानता मैलाराचें जनसाधारणां-
तील प्रस्थ वाढत असल्याचें पाहून, वीरशैवपंथीयांनीं मैलाराचें उन्नयन
करण्यात हेतुपूर्वक पुढाकार घेतला असेल.

कर्नाटकांत वीरशैवांइतकेच जैनहि प्रवळ. जैन ग्रंथकारांनीं ज्या हिंदु
देवतांची निंदा केली आहे, त्यांत मैलारालाहि स्थान मिळाले आहे. ' समय-
परीक्षा ' ( १२ जें शतक) प १ आणि गुणकीतिकृत ' धर्मामृत ' ( इ. स.
१५९२ पूर्वी) प मे या जैन ग्रंथांत मैलार-खंडेरावाविपयीं तुच्छता व्यक्त
केली आहे.

महानुभावपंथ-संस्थापक श्रीचक्रधरस्वामी यांनी ( बारावे शतक)
महदाइसेला कलिधर्मनिरूपण करतांना '' कळियुगीचां अती शिवालये,
विष्णुगुहे लोपती : मैराळक्षेत्रपाळाचिया स्थापना होती : '' अशी खंत
व्यक्त केली आहे. १ ध

श्रीविद्यारण्यस्वामी यांनी आपल्या ' पंचदशी ' या सुप्रसिद्ध ग्रंथांत
ईश्वराच्या उदात्त आणि शुद्ध स्वरूपांची यादी करतांना '' विघ्नभैरव-
मैराल-मारिका-यक्ष-राक्षसा : । '' या श्रेणींत मैलाराला बसविले आहे
आणि शेवटीं '' ईश्वरा : सर्व एवैते पूजिता : फलदायिन : '' असा अभिप्राय
व्यक्त केला आहे. प ४

शेख महंमद श्रीगोंदेकराने ' योगसंग्रामां 'त व्यभिचारिणी भक्तीने
केलेल्या क्षुद्र देवतांच्या विवेकशून्य उपासनेचा जागोजाग निषेध केला आहे.
या क्षुद्र देवतांच्या समूहांत खंडोबा मुख्य आहे. शेख महंमदाचा विशेष कटाक्ष
मुरळीच्या प्रथेवर आहे-मुरळ्या कुळस्वामीच्या दासी । त्यासी रमता कटाळेतना अपेशी ।

मल्हारी न करीच कांहीं त्यासी । कां सत्त्वे सांडवला । ।

कुळकन्येस बोल लाविला मल्हारीनं । ऐसें विटंविलें त्याच्या देवपणें ।

तो पुजिल्या कवी तुटती बंधने । लक्ष चौऱ्यांशीचीं । ।
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कामव्यसनी मल्हारी वेडा । होता धनगराच्या पेडा ।

तो पुजिल्या कवी फिरे खोडा । लक्ष चौऱ्यांशीचा । ।

जो नवसे दिवटी हळद मागे । देऊळें करा, म्हणोनि भक्तास लागे ।

चित्रलेपास नेसविली लुगडी झगे । आपण लेवो नेणे । । १५
शेख महंमद श्रीगोंदेकर हा कवीरासारखा सग्रदायमुक्त चिन्तक आहे.

त्यामुळे त्याच्या या निषेधाच्या उद्‌गारांना प्रखरता आलेली आहे. वास्तविक
शेख महंमद हा नाथांच्या काळांतील कवि. नाथांच्या काळांत खंडोबा
महाराष्ट्रांत सुप्रतिष्ठित झाला होता. उच्चवर्णीयांनींहि त्याचा कुलदेवतेच्या
स्वरूपांत स्वीकार केला होता. नाथसमकालीन दासोपंतांचा कुलस्वामी
मैलारपूरचा खंडोबा होता. नाथांच्या काळापासून पुढें संतानी आणि कवींनी
खंडोबाचा प्रकट निषेध फारसा केलेला दिसत नाहीं. त्याच्या क्षुद्र स्वरूपाची
जाणीव असूनहि संत-कवींनीं खंडोबाची भक्तिगीते रचली; त्यावर पार-
मार्थिक रूपकें लिहिली. अर्थात् हें करीत असतांना उपासनेच्या क्षेत्रांतील
अनिष्टांचा निषेध करायला मात्र ते कचरले नाहींत.

एकनाथ-काळापासून पुढें खंडोबाच्या क्षुद्रतेची प्रकट जाणीव व्यक्त
झाली आहे- परंतु ती लोकप्रिय उदात्तीकृत खंडोबाची नव्हे, तर खंडोबाचे
प्राचीन ग्रामदेवतास्वरूप जें मैलार त्याची. अर्थात् मैलाराची गणना क्षुद्र

निषिद्ध देवतांच्या श्रेणींत करतांना गणनाकाराला निषिद्ध मैलार व वंदनीय
खंडोबा एकच असल्याचें भान मुळींच नसतें, हें मुद्दाम ध्यानांत घेण्यासारखं
आहे. मार्गे जो विद्यारण्यस्वामींच्या ' पंचदशीं 'तील उल्लेख नोंदविला
आहे, त्या उल्लेखांतील वृत्तिच पुढें मैराळ-मैराळी यांच्याविषयींच्या निषेधांत
दिसते. मैरालाची गणना झोटिंग-वेताळांच्या श्रेणींत आणि राळीची
गणना शाकिनी-डाकिनींच्या श्रेणींत झालेली आहे.

१. शाकिनी डाकिनी रुद्रचंडी । मारको मेसको वनचामुंडी ।

झोटिंग मैराळ पूतना प्रौढी । महिप मातंग पष्टिका । । प ९

महापिंग मैराळ झोटिंग पीसे ।

भिसे मोकळे भासती जेवि रीसे । ।

त्वरे धावती यक्षिणी मुक्तकेशा ।

मळ डाकिणी शाकिनी मृत्युवेशा । । १७
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एकनाथानी आपल्या भारुडांच्या संभारांत वाध्या-मुरळींवर भारुर्डे
रचून खंडोबाच्या उपासनेवर परमार्थाचें रूपक रचले लोकप्रिय उपासना-
प्रकारांचें उन्नयन करण्याची आणि लोकांची वृत्ति त्याद्वारां परमार्थप्रवण
बनविण्याची नाथांची ही पद्धति प्रसिद्ध आहे. किंबहुना ही पद्धति

थोड्याबहुत प्रमाणांत अनेक संतांनी वापरली आहे. परंतु नाथांच्या मनांत
खंडोबाच्या उपासनेविषयीं अनुकूल भावना नसावी, असें मानण्यास जागा
आहे. एका अभंगांत नाथ म्हणतात-
पुजिती खंडेराव पतर भरिती । विठ्ठल विठ्ठल न म्हणती अभागी ते ।

लावुनी भंडार दिवटा घेती हातीं । विठ्ठल म्हणतां लाजती पापमति । ।

ऐसियासी भाव सांगावा तो कवण । एका जनाईनी काया वाचा मरण । । प ८
अर्थात् हा निषेधहि उपास्याचा नसून उपासकांच्या आचाराचा आहे

आणि त्याला विकुलभक्तीच्या अनन्यतेची पार्श्वभूमि आहे, असें मानता
येईल. पर- जेव्हां नाथ-

कामखडेरायापुर्ढे । एक कुतरे झाले गाढे ।

कोही आलिया दारापुढे । वसवसूनि ऊठती । । प ९

असें क्षुद्रतानिदर्शक रूपक अभावितपणे रचतात आणि त्यांचे नातू कविवर
मुक्तेश्वर आपल्या मातामहांच्या शब्दांचाच अनुवाद करून-

लोभमल्लारीचा चोहटा । दांभिक वाघे हळदीकुटा ।

मिक्याचा लावोनि पोटा- । साठी श्वान जे जाले । । २ 'असें त्याच थाटाचे रूपक योजितात, तेव्हां त्यांच्या मनांत खंडोबाचे स्थान
काय असेल, याची स्पष्ट कल्पना येते. विकारग्रस्तांचा निषेध करण्यासाठीं
का होईना, काम आणि लोभ या विकारावर जसे खंडोबाचे रूपक या कवीनी
योजले, तसें तें त्यांनीं राम-कृष्ण-विहुल वा शिव यांचें योजले नसतें.

मराठी वाडमयात खंडोबासंबंधी आणखी कांहीं गमतीचे उल्लेख
आढळतात. रावणाने तेहतीस कोटि देवतांना वंदींत टाकले आणि त्यांना
आपल्या घरीं क्षुद्र सेवा करावयास भाग पाडलें, हा रामायणीय कथाभाग
प्रसिद्ध आहे. मराठी कवींनी त्या दुर्दैवी देवतामंडलांत कांहीं समकालीन
देवतांचा समावेश केला असून, त्यांत खंडोबाकडे रावणाचे क्षौर करण्याचें
काम दिलें आहे :
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१. खंडेराव असे नापिक होऊनि । तराळी जगदंवा वाहे पाणी ।

दरवार झाडी मेसको मायराणी । भैरव गस्ती करीतसे । । २ '
२. मैराळ देव कानडे । करती राक्षसांच्या दाढ्या खां ।

आरसा न दाविती जयापुढे । तोचि रोकडे बुकाळीं । । चे थे

३. मार्तड नापित होऊन । श्मश्रुकरी स्वकरेंकरून ।

गर्दभ राखी गजवदन । मनांत लाज न धरितां । । णे '
लोकांना प्रिय असणाऱ्या वर्तमानातील देवतांचा उल्लेख करून,

रावणाच्या कृत्याविषयी लोकमानसांत संताप निर्माण करणें सोपें असल्या-
मुळेंहि कवीनी ही क्लृप्ति योजिली असेल. वरील तीन उतारे अनुक्रमे शेख
महंमद, एकनाथ आणि महीपति यांच्या ग्रंथांतील आहेत. या तीनहि
उल्लेखांत खंडोबाकडे एकच भूमिका दिलेली आहे. अर्थात् शेख महंमद व
महीपति यानी नाथांचा अनुवाद केला असावा.
खंडोबा : एक वीरदेव

व्या हा मूलत एक ऐतिहासिक वीरपुरुष असावा आणि त्यालाच
कालान्तरानें जनमानसाने कृतज्ञतेने देवतास्वरूप दिलें असावें, असेहि मत
काहींनी व्यक्त केलें आहे. ह. भ. प. ल. रा. पांगारकर यांनी आपल्या ' मराठी
वाडमयाच्या इतिहासाच्या दुसऱ्या खंडांत नाथांच्या वाघ्या-मुरळीवरील
भारुडांच्या निमित्तानें खंडोबाविषयीं लिहिले आहे. '' ऐतिहासिक दृष्टीने
पाहता खंडेराव हा देवगडकर जाधवांच्याहि फार पूर्वी झालेला एक शिवा-
वतार असावा, असें मीं तीस वर्षांपूर्वी ' खंडेराय व शिवराय ' या शीर्षका-
धमखाली एक लेख लिहून प्रसिद्ध केलें होतें, खंडेराय हा शिवरायासारखा
रक्षक व गोब्राह्मणप्रतिपालक विख्यात वीर होता. म्हणजे हा शिवावतार
ऐतिहासिक असावा. ''' ४

अशाच स्वरूपाचे मत नगरचे श्री. व्यं. गं. धनेश्वर यांनी ' वेरूळची
लेणी ' या पुस्तकांत मांडले आहे. त्यांच्या मते ''खंडेराव ही इ. स. ६२० -
मध्ये होऊन गेलेली एक बौद्धविरोधक ऐतिहासिक व्यक्ति असावी.' ' ऱ्ये ५ श्री.
धनेश्वरांनीं निश्चित काळ देऊन आपलें मत नोंदविले आहे, परंतु तो काळ
त्यांनीं कोणत्या साधानांच्या आधारें नोंदविला, याचा खुलासा केलेला
नाहीं. मीं श्री. धनेश्वर यांना त्यासंबंधी पत्र पाठवून विचारणा केली होती;

ख-२
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परंतु वार्धक्यामुळे त्यांना त्या वियथनाविपयी कांहींच स्पष्टीकरण देता
आले नाहीं.

अगदीं अलीकडे प्रसिद्ध झालेल्या ' समयपरीक्षा ' (बारावे शतक) नामक
कानडी जैन ग्रंथात हिंदु देवतांची निंदा करतांना, '' खंडोबा ही देवता
मूलत: ऐतिहासिक वीरपुरुष असल्याचें '' सूचित केलेंआहे

वीरपुरुषांचे दैवतीकरण होणें शक्य आहे. भारतीय देवता-संभारांत
अशा अनेक प्रसिद्ध-अप्रसिद्ध देवता आहेत कीं, ज्या मूलत: मनुष्यरूपानें
इतिहासावर ठसा उमटवून गाजल्या आहेत. प्रत्यक्ष कर्नाटकांतच ' वीरगळ '
नामक अनेक स्मृति-शिला स्थानिक वीरांच्या स्मरणार्थ पूजिल्या जातात.
देवता-विज्ञानांतील या विवक्षित प्रक्रियेप्रमाणें खंडोवाचीहि निर्मिति झाली
असणें अशक्य नाहीं. परंतु त्यासंबंधी निश्चित स्वरूपाचा पुरावा हातीं
यावयास पाहिजे. आज उपलब्ध असलेल्या पुराव्यांवरून खंडोवाचें
( मैलाराचें) प्रारंभिक दर्शन एका क्षुद्र ग्रामदेवतेच्या स्वरूपांत घडते.
ज्या त्याच्या अवतार-कथेवरून तो वीरदेव असल्याचा कयास बांधण्यांत
येतो, ती अवतार-कथा बऱ्याच उशीरा ( चौदावें-पंधरावें शतक) निर्माण
झाल्याचे आपण पाहिलेच आहे. ' समयपरीक्षें 'तील उल्लेख निंदेच्या
प्रवृत्तींतून केलेला असल्यामुळें ग्रंथकारानें देवतेचे महत्त्व हिरावून घेण्यासाठीं
कपोलकल्पित आधार पुढें केला असण्याचीच शक्यता अधिक आहे.
खंडोबा ' मार्तण्ड-सूर्य

खंडोबाच्या ' मल्लारि मार्तण्ड भैरव ' या नावातील ' मार्तण्ड ' या
शब्दाचा आधार घेऊन अनेकांनी असें मत मांडले आहे कीं, खंडोबाच्या
स्वरूपांत सूर्योपासनेचा अंश प्रविष्ट झाला आहे. झमी. बी. ए. गुप्ते यांनी
आपल्या ' हिदू हॉलिडेज् ण्ड सेरिमोनिअल्स ' ( १९१६) या ग्रंथांत
प्रथम हें मत मांडले. ते लिहितात :

... ५प्र७१९पतन १५००००४११५१८५ ०७ १५५०,१८ डाह,'
१णांप्रवार. १.१५, ११डाष्टळिष्ट, ८१६५ '० इष्ट८०८७ १५ १०ष्ट२०५
४११५ म्?ं?इ?इणीऊइrZ०ई'ाऊंं०ाऊइrाऊइ ०५०१९,१५२०० वंडद्धांताद्वांसम, ११२०९ला क७६८१हितु '० १०मएत६६८. १५५ D०ण्ह्य०Dp०ं (०
१००१ला ह्य००णूंह टि छावल्यांए. १५ इधष्टसुध्दाहन ०८. १६ख ?rZZईं--इrइाऊ?ए?pंम्ई-ई, १७ फल १५ दृढाएक १८३०
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प्रव्हाचएन १५ दृढाचकडी ०१८ ठष्ट ०७१८६५ १५६१७१क्षा
१० ZZ?द्धांZD, ए४८१क्ष- १५ एकपड १६४ १९किं५ १८१७८ घे०७१७
१० १५वास. १५ प्र१०म्? ए १६ ११०लहा. प्री!. १, ५६१८१४पूसुबशांरडीत,०५०१ 111धण्धूं०, एध्दप्रक्षा६०ष्ट५ १५६८४६३१ समहानए, ५१८१८-
१९१९१८, १५ प्रधतवाड-५ १८१ पा८७५, १६ येसपवरं, १५ प१५८१ठवा 0 ड १० धप०भ8, १५ ७१८ १४०१, १५ ७२५१५; संपव

०ांD १७५ बंधभु ० पुDpंp००Z1ाऊं०धूां लाप्र!.. पा७० धp!भधूं ए १५
टाक्षकष्ट, ३११५ मुखतंटावर ठसा, १०वाहतु १६ प्रस्थ.

प्रधान १स्सा१० ०११५ पेक्षा०ध.' -ं २०
' मल्लारि-माहात्म्यां 'त, मल्लारि मार्तण्ड भैरवाने लिंगरूपानें पृथ्वीवर

निवास केल्याचा दिन '' मार्गशीपमिले पक्षे पष्ठ्या वारोंशुमालिन : । शत-
तारागते चन्द्रे लिडःग स्थादू दृष्टिगोचरम् । । '' असा दिला आहे. थे ७ या
दिवसाच्या खगोलस्थ स्थितीचें रूपक म्हणजे मल्लारि मार्तण्ड भैरवाची
अवतारकथा होय, असें श्री. गुप्ते यांचें म्हणणें. अशाच प्रकारचे खगोलीय
रूपकाचे स्पष्टीकरण दत्तजन्माच्या तिथीवरून दत्तात्रेयाविषयींहि देण्यांत
आलें आहे. ही खगोलीय रूपकांची स्पष्टीकरणें ततोतत जुळत असली तरी
त्या खगोलस्थ स्थितीचें प्रतीक म्हणजे या देवता नव्हेत, एवढं निश्चित.
ज्या चरित्र-कथेसह खंडोबा ( आणि दत्तहि) आज आपल्यापुढे आहे,
तें त्याचें चरित्र त्याला उशीरा प्राप्त झालेलें आहे. खंडोबा तर प्रारंभी
चरित्रविहीन ग्रामदेवतेच्या स्वरूपांतआढळतो. पुढें जनश्रर्द्धेतून उद्‌भवणाऱ्या
लोककथा आणि उन्नयनाचे सहेतुक प्रयत्न यांतून त्याची अवतार-कथा
तयार झाली. मला वाटतें, उन्नयनाचा सहेतुक प्रयत्न करणारी व्यक्ति
अवतरणाचा दिवस नोंदवितांना अवतारकथेला जुळणारं खगोलस्थ स्थितीचें
रूपक जुळवूनच, तो दिवस निश्चित करीत असावी.

आर्य लोक भारत-प्रवेशापूर्वी उत्तरेकडील पर्वतप्रदेशांत राहत असतांना
त्यांना आलेल्या एका निसर्गानुभवाची स्मृति म्हणून खंडोबा निर्माण
झाला, ही गुप्ते यांची कल्पना तर अगदींच अयथार्थ आहे. मध्ययुगात
उदयास आलेल्या या ग्रामदेवतेचा शोध घ्यायला वेदपूर्व काळांत जाण्याची
मुळींच आवश्यकता नाहीं.

श्री. शं. बा. जोशी यांच्या मतेंहि मल्लारि मार्तण्ड भैरवांत सूर्योपासनेचा
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अवशेष आहे. ' मन्हाटी संस्कृति ' या ग्रंथांत ते म्हणतात. '' मार्तड म्हणजे
सूर्य. ' इंद्रापर्वता ' हें संयुक्त नांव जसे निरनिराळ्या दोन देवता एकत्र
आल्याचे दाखविते, तसें मल्हारी-मार्तड हें आणखी दुसऱ्या दोन देवांच्या
निरनिराळ्या उपासनामार्गाचें समीलन किंवा एकीकरण होऊन एक
देव बनला असल्याचें निदर्शक आहे.... तिसऱ्या शतकांत इराण-
मध्यें मित्रपथ (मिडगइझम) विशेष प्रबळ होता. या मित्रपंथाचा ' मणि '

या नांवाचा एक मोठा प्रचारक त्या काळांत होऊन गेला. त्यानें त्या देशांतील
विरोधास न जुमानता मित्रपंथाचा प्रचार केला. विरोधकाकडून शेवटीं
त्यास मरणहि प्राप्त झालें, तरीहि त्याच्यानंतर त्याचा पंथ जगांतील निर-
निराळ्या देशांतून प्रसार पावला... तिसऱ्या शतकांत उदय पावलेल्या
मणिपंथीय सूर्योपासनेचा प्रचार गुप्तांच्या काळांतील परकीय स्वाऱ्यांबरोबर
भारतांतहि झाला असणें अशक्य नाहीं. त्या काळांतील सूर्याच्या मूति
म्हणजे या स्वाऱ्यांचें जणू काय प्रतीकच.... मणिपंथाकडून सूर्योपासना
घेतली तरी त्यांतला मणिराक्षस मारून टाकला! परकीयांच्याकडून
कोणतीहि गोष्ट घेतली असें म्हणणें स्वाभिमानास बोचक ठरतें. मल्ला-
सुराबरोबर मणि हा दैत्यहि त्या पुराणांत मारला गेला. '' ने ८

प्राचीन भारतीय सूर्योपासनेच्या मूतिविहीन क्षेत्रांत सूर्याची मूर्तिपूजा
भारताबाहेरून आली, हा इतिहास आहे. परंतु खंडोबाच्या संस्कृत नावातील
' मार्तण्ड ' हा अंश आणि खंडोबाच्या अवतार-कथेंतील ' मणि ' हें दैत्यनाम
यांच्या केवळ शाब्दिक साम्यावरून, खंडोबाच्या स्वरूपांत परकीय सूर्य-
पासनेचा अंश समाविष्ट झाला आहे, असें म्हणणें योग्य ठरणार नाहीं.

' मणि ' हें नांव सूर्योपासनेच्या परकीय प्रचारकाचें असेल आणि
त्यानें पुरस्कारिलेली उपासना भारतांत आली असेल, तर त्याचें नांव
भारतीय पुराणांतील सूर्यकथांत समाविष्ट होणें नैसर्गिक ठरेल. सूर्यांच्या
मूतिपूजेचा प्रसार निखळ स्वरूपांत भारतभर झालेला आहेच. मूलस्थान
( मुलतान), कालप्रिया ( काल्पी) आणि कोणार्क ( कोनारक) ही
भवभूतिपूर्वकालीन सूर्य परकीय सूर्योपासनेच्या प्रभावाचींच द्योतक
आहेत. असा या पर-प्रभावित सूर्योपासनेचा स्वतंत्र विस्तार झालेला
असतांना तत्सबद्ध ' मणि ' या व्यक्तिनामाचा समावेश उत्तरकालीन
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ग्रामदेवतेच्या चरित्रांत होणें कसें शक्य आहे?
शिवाय, खंडोबांत सूर्योपासनेचा अंश शोधण्याचा प्रयत्न ज्या ' मार्तण्ड '

या शब्दामुळे केला जातो, तो शब्द सूर्यवाचक नसून ज्या भैरवाशी मैलाराचें
तादात्म्य कल्पिले गेलें, त्या भैरवाचे विशेषण आहे. ' मल्लारि-माहात्य्या 'त
' मार्तण्ड भरवा 'ने अवतार धारण केला, असें वर्णन आलें असल्याचें आपण
पाहिलेच आहे. अष्टभैरवांच्या अष्टवर्गांतील पहिल्याच वर्गांत तिसरे नांव
मार्तण्ड भैरवाचे आहे, हें श्री. खरे यांनी दाखवून दिलें आहे. परंतु आश्चर्य
असें कीं, ' मार्तण्ड भैरव ' हा विवक्षित भैरव आहे, हें स्वतच दाखवूनहि
श्री. खरे ' मार्तण्ड ' या शब्दावरून खंडोबाचा सूर्याशी संबंध लावतातच.
ते म्हणतात : '' याची नावे तपासली तर याच्या कल्पनेंत शिव, त्याचें
एक रूप भैरव आणि सूर्य अशा तीन देवाचे मिश्रण झाल्याचे प्रतीत होतें
आणि याच्या मूति अभ्यासिल्या तर या मिश्रणाची समजूत अधिक दृढ
होते.' '२९ नावातील ' मार्तण्ड ' हा अंडा आणि मूर्तीतील ' घोडा ' हें वाहन
यावरून ही समजूत झालेली आहे. दक्षिणेंतील क्षेत्रपाळांच्या श्रेणीतील
देवतांशी घोड्याचा संबंध कसा येतो, हें आपण पुढे पाहणार आहोंत.
' मार्तण्ड ' या चकविणाऱ्या शब्दाची निर्णायक चर्चा या सर्व पर्यायांचा
उपसंहार करतांना येणारच आहे.
खंडोबा : सप्तकोटीलवर

खंडोबाच्या प्राचीनतेचा विचार करतांना श्री. ग. ह. खरे यांनी ' एळू-
कोटि महादेव ' व ' एळूकोटि तपोधन ' या लैखिक उल्लेखांच्या आधारे
खंडोबाशीं गोव्यातील सप्तकोटीश्वर या देवाचा संबंध दाखविला आहे.
या सबंधाची चर्चा करतांना ते म्हणतात, '' तो ( खंडोबा) सात कोटि
किंवा प्रकारचे सैन्य घेऊन मणिमल्लासुरांशी लढला म्हणून तो एळूकोटि
देव बनला. याचे संस्कृतीकरण सप्तकोटिदेव-नाथ-ईश्वर म्हणजेच सप्त-
कोटीठा किंवा सप्तकोटीश्वर किंवा सप्तकोटेश्वर असें म्हटलें तर त्यांत
कांहीं चूक होईल, असें वाटत नाहीं. गोवे प्रदेशांत या नावाचे एक फार
प्रसिद्ध देवस्थान आहे. पूर्वी हें दिवाडि बेटातील नार नांवाच्या वाड्या-
मध्यें होतें. सध्यां ते दिवाडि वेटाच्या उत्तरेस पंचगंगेपलीकडे हिंदळे येथें
आहे. आतां नव्या ठिकाणासहि नारवेंच म्हणतात. गोव्याचे कदंब राजे त्याचे
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उपासक होते, असें दिसते.... एळूकोटि महादेवाच्या समानार्थी सप्त-
कोटीश्वर फार प्राचीन देवस्थान आहे. याचेच सुलभीकरण कोटीश्वर,
कोटेश्वर, इत्यादि आहे. यापुढें जाऊन माझें असेहि म्हणणें आहे कीं, सप्त-
कोटीश्वररूपानें मैलारीलग किंवा मल्लारीच तेथें वास करीत आहे...
कदंब राजांनी स्वतःस ' मलेवरमारि ' असें एक विरुद्ध लावून घेतलें आहे.
याचा अर्थ ' मलयवरूंना-डोंगरी लोकांना-गिरिजनांना मारणारा असा
आहे. अशी एक कल्पना आहे कीं, मल्लारि शब्दामधील ' मल्ल ' हें पूर्वपद
गिरिजनांचें द्योतक असावें. अर्थात मल्लारि म्हणजे गिरिजनांचा शत्रु

होईल. मल्लारि, एळूकोटि महादेव व सप्तकोटीश्वर हे शब्द एकदेवता-
वाचक असतील, तर ही देवता गिरिजनांच्या विरुद्ध लढणाऱ्या लोकांची
होईल. ''''वरील दीर्घ उताऱ्यात व्यक्त झाले झमी. खरे यांचें मत चिंतनीय आहे.
त्यांनीं म्हटल्याप्रमाणें सप्तकोटीश्वर व त्याचे उपासक कदंब राजे यांचा
खंडोबाशीं संबंध आहेच, परंतु त्या संबंधाचा अर्थ '' सप्तकोटीश्वररूपानें
मैलारलिंग किंवा मल्हारीच तेथें वास करीत आहे, '' असा होऊं शकणार
नाहीं, असें वाटतें.

१. ' एळूकोटि तपोधन ' व ' एळूकोटि महादेव ' हे मैलारनिदर्शक
लैखिक उल्लेख श्री. देसाई व श्री. खरे यांनी निदर्शनास आणले आहेत.
एळूकोटि ' ( येळकोट) ही खंडोबाच्या उपासनेतील गर्जना सर्वत्र रूढ

आहे. ' एळु ' या कानडी शब्दाचा अर्थ ' सात ' असा आहे. अर्थातच एळुकोटि-
एळूकोटि म्हणजे ' सप्तकोटि '. ' मल्लारि-माहात्म्यां 'त मार्तण्ड भैरवाचे
सैन्य सप्तकोटि गणाचे असल्याचें वर्णन येतें. त्या वर्णनावरून मार्तण्ड भैरव
हा ' सप्तकोटीश्वर ' या विशेषणाला पात्र ठरतो, हें खर्रे.

२. तसेंच सप्तकोटीश्वर या गोमंतकांतील देवाचे उपासक असले
कदंब राजे स्वतस ' मलेवरमारि ' म्हणजे गिरिजनांना ( मल्लांना)
मारणारे ' असें बिरुद लावून घेतात. त्या बिरुदांतून ' मल्लारि ' या
नावाचे रहस्य सूचित होतें. सप्तकोटीश्वराचे उपासक ज्या अर्थी स्वतःस
मल्लारि ' म्हणवून घेतात, त्या अर्थी गोमंतकांतील सप्तकोटीश्वर हा

मल्लारिच असला पाहिजे, हा तर्कहि युक्तिसंगत वाटतो.
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परंतु या तर्काला एक प्रबळ अडचण आहे. ती अशी कीं, गोव्यातील
सप्तकोटीश्वर हें एक निखळ शिवस्थान आहे - अगदीं कदंबांच्या
काळातहि तें विशुद्ध शिवस्थानच होतें. त्या देवस्थानाच्या इतिहासांत आणि
वर्तमान उपासना-पद्धतींत कुठेंहि मैलार-खंडोबाचें स्वरूप दर्शविणारा
अंश आढळत नाहीं. गोव्यातील इतर ख्यातनाम देवस्थानांप्रमाणें हेहि
सारस्वतांचें दैवत आहे. ' सौरपुराण ' जे प आणि ' सह्याद्रिखंड ' उ व

यांसारख्या अर्वाचीन ग्रंथांत त्याची शिवस्वरूपाचींच वर्णने आढळतात.
मुसलमानांच्या आक्रमणांत त्यांनीं संपत्तीच्या त्येभानें, कदंबांनी वैभवास

चढविलेल्या सप्तकोटीश्वराचें लिंग उडू०जस्त केले होतें. नंतर विजयनगरच्या
माधवमंत्र्यानें त्याची पुन : स्थापना केली. इ. स. १५२५ म पोर्तुगीजांच्या
विध्वंसन-सत्रात सप्तकोटीश्वरावरहि गदा आली. त्यांनीं हें प्रचंड शिवलिंग
विहिरीवर आडवे टाकले. त्यानंतर एका भक्ताने तें तेथून हलविले आणि
इ. स. १५४९ म दिवाडीच्या उत्तरेस पंचगंगेच्या उजव्या तीरावर त्याची
स्थापना झाली. इ. स. १६६८ म शिवछत्रपतींनीं या नव्या स्थानाच्या
मंदिराचा जीर्णोद्धार केला. या सर्व. इतिहासांत सप्तकोटीश्वराच्या मल्लारि-
स्वरूपाचे चुकूनहि सूचन आढळत नाहीं. ही अडचण श्री. खरे यांनाहि
जाणवली आहे. ते एके ठिकाणी लिहितात : '' सध्यां महाराष्ट्र व कर्नाटक
या प्रदेशांतील अनेक गांवांत कोटिनाथ, कोटीश्वर किंवा कोटेश्वर या
नांवाचे देव आहेत. हे देव मूलत : खंडोबाची प्रतीके असण्याचा संभव आहे.
पण यांच्या देवळांत केवळ शिवलिंर्गेच असल्यामुळें आजकाल त्यांचें
शिवाशी इतकें एकरूपत्व समजले जातें कीं, हा देव खंडोबाचे प्रतीक असेल,
अशी कल्पनाहि मनास शिवत नाहीं. ''' 'आजकाल सप्तकोटीश्वराशीं शिवाचे एकरूपत्व समजले गेलें, '' असें
म्हटल्यामुळे पूर्वी कधीं काळी तीं स्थाने मल्लरींचीं होतीं, असा भाव प्रकट
होतो. परंतु तसा याईलचितहि पुरावा नाहीं. उलट ज्या काळांत मैलार क्षुद्र

ग्रामदेवतेच्या स्वरूपांत नांदत होता, त्याच काळांत सप्तकोटीश्वर एक
प्रख्यात शिवस्थान म्हणून गाजत होता. केवळ ' एळूकोटि ' व ' सप्त.
कोटि ' या शब्दांच्या साम्याशिवाय याला दुसरा आधार दिसत नाहीं.

४. सप्तकोटीश्वर हा मल्लारिच आहे, हें मत वरील कारणानें मध्य
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मान्य नसूनहि सप्तकोटीश्वराचा व कदंबकुलाचा मल्लारि मार्तण्ड भैरवाशी
संबंध आहे, असें मला वाटतें. या माझ्या मताला कारणीभूत होणारे दोन
दुर्लक्षित दुवे उपलब्ध आहेत.

कदंब राजवंशाचा मूळपुरुष जयन्त त्रिनेत्र हा शंकराच्या कपाळींच्या
स्वेदबिंदूपासून उत्पन्न झाला, अशी कल्पना कदंबांच्या लेखांत आढळते.
याचा अर्थ असा कीं, तें कुल शिवोपासक होतें. गोमंतकांतील सप्तकोटीश्वरा-
संबंधी '' श्रीसप्तकोटीश्वरलव्धवरप्रसाद '', '' निजाराध्य श्रीसप्तकोटीश्वर-
देव '', '' श्रीसप्तकोटीश्वरपादपदूमप्रसाद '' यांसारख्या विरुदांतून कदंब
राजानी आपला भक्तिभाव व्यक्त केला आहे, तो त्यांच्या शिवोपासक
परंपरेला साजेसाच आहे. या कदंब राजाचे ' मलेवरमारि ' हें विरुद
श्री. खरे यांनी ' मल्लारि. सप्तकोटीश्वर-ऐकात्म्यासाठीं पुढें केलें आहे.
या बिरुदाहूनहि अधिक स्पष्ट स्वरूपाचे विरुद कदंवांच्या नाण्यांवर आणि
ताम्रपटांच्या कडीच्या मुद्रांवर आढळतें. कदंबांची ' भैरव ' आणि ' बृहद्-
भैरव ' या नावाची जी सोन्याची नाणी उपलब्ध झाली आहेत, त्यांवर
' श्रीमलेगेभैरव ' असें बिरुद आढळतें. उ ४ हें विरुद कदंब जयकेशी ( पहिला)
याच्या पणजी ताम्रपटाच्या कडीच्या मुद्रेवर देखील आहे. '' श्रीमलेगे
भैरव '' म्हणजे ' श्रीमलेगे. ( चिमलगी-जिल्हा विजापूर) येथील भैरव. '
श्रीमल्लारिभैरव ' असें त्याचें सस्कृतीकरण होऊं शकेल. हें बिरुद

' मलेवरमारि ' याच स्वरूपाचे असलें, तरी यांतील ' भैरव ' हा शब्द
अधिक ' प्रकाशक ' आहे.

५. ' श्रीमलेगे भैरव ' आणि ' मलेवरमारि ' या कदंबांच्या दोन
बिरुदांवरून ' मले ' हा शब्द कदंब-शत्रु-निदर्शक ठरतो. कदंबांच्या विजय-
लेखांत ' मले ' किंवा ' मलय ' यांच्यावरील विजयाची गौरवगाथा वारंवार
वर्णिलेली आढळते. सावर्डवेरें येथील कदंबांच्या प्राचीनतम ( २३ मार्च

१०३८) ताम्रपटांत ' कादंबवंशतिलक ' गुहल्लदेवानें सप्तमलयांतील
राजांना पराभूत करून एका छत्राखाली आणले, असें म्हटलें आहे. ज्ञे ५
( ''.. स्ततमत्ठयाधिपमौलिमालालीलावित्ठोलत्ठुठदंघ्प्रिसरोजरेणु : । '')लक्ष्मण या कदवराजाने '' कोंकण प्रदेश तुडविला, सप्तकोंबूना हाकलून
लावले आणि सप्तमलेंना उकवस्त केलें, '' असें वर्णन एका लेखांत आहे. ३६
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' मले ' किंवा ' मलय ' या कदबशत्रूची ' सप्त ' ही संख्या

येथें चिन्तनीय आहे. कदंब हें ' सप्त ' -कोटीश्वराचे उपासक. सप्तकोटी-
स्वराची निर्मिति वसिष्ठादि सप्त ऋषीनी पंचगंगेच्या तीरी सप्तकोटि
वर्षें तप आचरल्यामुळें झाली, असें सप्तकोटीश्वराची पुराणकथा सांगते.
सप्तकोटीश्वराचे लिंगहि सप्त धातूंचे बनविलेले आहे.

' मल्लारि-माहात्म्यां 'तील मार्तण्ड भैरवाच्या अवतार-कथेंतहि मार्तण्ड.
भैरवाच्या अवताराला सप्तर्षिच कारणीभूत झाले आहेत. तसेंच मार्तण्ड-

भैरव हा सप्तकोटि गणांचा ईश आहे.

- या सर्व दुव्यांवरून मला असें म्हणावेंसें वाटतें कीं, ' सप्तर्षितपोजनित '
सप्तकोटीश्वराची पुराणकथा आणि ' सप्त मलयांना परास्त करणारे ',
श्रीमलेगे भैरव ' व मलेवरमारि ' ही कदंबांची बिरुर्दे यांतील कथा-

बीजांच्या आधार- आणि कदाचित् कदंब राजांच्या प्रेरनेंहि सुपा
तरी महाराष्ट्रीयानें लोकप्रिय होऊं लागलेल्या मैलाराची ' माहात्म्य-कथा
रचली असावी. प्रत्यक्ष कदंबकुलाचा?ह खंडोबाशीं-मैलाराशीं संबंध
होताच. त्यांच्या कुळांत ' मैळलदेवी ' हें नांव आढळतें. ' म्हालपाय, '
मैलारभट्ट ' अशीं व्यक्तिनामेंहि त्यांच्या लेखांत येतात. म्हाळसा ही देवता

गोव्यांत अधिष्ठित झालेली होतीच. मैलाराचें क्षेत्रपाळाच्या श्रेणीचे स्वरूप
लक्षांत घेता त्याला भैरवाशी एकरूप बनविणे सोपे होतें. ' श्रीमलेगे भैरव '
या कदंबांच्या बिरुदांत त्या ऐकात्म्याचें पोषण करण्याची सोय होतीच.
तेव्हां, सप्तकोटीश्वर हा मल्लारिच आहे, असेंकेवळ शब्दसाम्यांवरून
( अन्य पुरावा नसतांना व वस्तुस्थिति विरुद्ध असतांना) मानण्यापेक्षां
सप्तकोटीश्वर व त्याचे उपासक असलेले कदंब राजे यांचा प्रत्यक्षाप्रत्यक्षपणें

मैलाराचे चरित्र ( ' मल्लारिमाहात्म्यां 'तील अवारत-कथा) रचले जाण्यांत
महत्त्वाचा वाटा असावा, असें म्हणणें जास्त युक्तिसंगत ठरेल.

याच संदर्भांत हेहि लक्षांत घ्यावयास हवें कीं, कदम्ब कुल मूळचे बनवासी
प्रांतांतील-मैलाराच्या उदयभूमीला जवळचे. त्या कुळाची एक शाखा नंतर
गोमंतकांत प्रतिष्ठित झाली होती. -६-
खंडोबा : स्कंद

' मार्तण्ड ' आणि ' एळूकोटि ' या शब्दांप्रमाणेंच ' खंडोबा ' या
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नावातील ' खंड ' या मूलांशानें अभ्यासकांचा गोंधळ उडविला अपि.
राजवाडे-भांडारकरांपासून, या शब्दाच्या आधारे खंडोबा हा स्कंद
असल्याचें मत प्रचारांत होतें. परंतु गेल्या दशकभरातील संशोधनामुळे हें
मत आतां चुकीचे ठरलें आहे. खंडोबाविषयक संशोधनाच्या इतिहासांतील
हें दीर्घप्रभावी मत विचार करण्यासारखे आहे. ' खंडोबा ' या शब्दाची
व्युत्पत्ति देतांना डू. राजवाडे आपल्या नेहमीच्या पद्धतीने लिहितात :

'' हेमचंद्र ' हरस्कदौ ' या संस्कृत द्विवचनाचें ' हरखंडा ' असें प्राकृत रूप
देतो. ' खडा ' हें अनेकवचन आहे; कां कीं, प्राकृतांत प्रायः द्विवचन नाहीं.
तात्पर्य, ' स्कंद ' या संस्कृत शव्दाचे प्राकृत रूप ' खंड ' असे होतें. त्याचें
ममतादर्शक मराठी रूप ' खंडू ' व प्राशस्वयदर्शक मराठी रूप ' खंडोबा '.
म्हणजे महाराष्ट्रांत जेजूरी, पाली, वगैरे ठिकाणचे जे खंडोबा आहेत, ते
मूळचे स्कंद होत. स्कंद म्हणजे कार्तिकस्वामी. कार्तिकस्वामीचे देऊळ
पुण्याच्या पर्वतीस आहे, तें स्कंदाचे म्हणजे खंडोबाचेच होय. इतकेंच कीं,
पर्वतीवरच्या त्या देवाचे नांव संस्कृत आहे व जेजूरीच्या देवाचे नांव प्राकृत
आहे. स्कंद ही देवता वीरांची व योद्ध्याची फार पूर्वीपासून आहे. स्कंदाला
सेनानी हें अपरनाम आहे. त्याची उपासना वीर करतात. महाराष्ट्रांतील
सर्व जातींचे मराठे खंडोवा हें आपलें कुलदैवत कां समजतात, तें वरील
उदूघाटनावरून समजणार आहे. खंडोबा हें शिवदैवत आहे, असें कित्येक
लोक समजतात, तें अर्थात् निराधार आहे. स्कदपुराणांत स्कदोपासकांची
म्हणजे खंडोबाच्या उपासकांची माहिती सापडते. '' ०७

मूलगामी जिज्ञासा आणि त्या जिज्ञासेच्या तृप्तीसाठीं लागणारी प्रतिभा
यांचें देणे इतिहासाचार्याना भरपूर लाभले होतें. इतिहाससंशोधकाजवळ
भूतकाळाला विचारण्यासाठी ' परिप्रश्न ' हवे असतात आणि त्याला बोलका
करण्यासाठीं ' प्रतिभेची किमया ' हि हवी असते. परंतु ती प्रतिभा सत्य-
शोधनाऐवजी अनेकदा कल्पनातरंगांत उड्डाण घेऊन केवळ आत्मरजन
करूं लागते- तो धोका वाईट. खंडोबाला स्कंद ठरवितांना इतिहासाचार्याची
तीच गत झाली आहे

केवळ व्युत्पत्तीचा आधार घेऊन त्यांनीं स्कंद-खड समीकरण मांडले
आणि मग स्कंदाचे चरित्र, स्वरूप, मंदिरे, पुराण हें सर्व खंडोवाचेंच आहे,



खंडोबा २७

असें दडपून सांगितलें. त्यांच्या मूर्तीचा, उपासनेचा, पुराणकथांचा भेद
खरवी इतिहासाचार्यांना अज्ञात असेल, असें नाहीं. परंतु या व्युत्पत्तीच्या

आधाराने मिळालेल्या निर्णयाचा मोह त्यांना आवरला नाहीं, इतकेंच.
हा मोह सर्वच अभ्यासकांना कमी-अधिक प्रमाणांत होत असतो. इतिहास-
संशोधनाच्या क्षेत्रात केवळ शव्दसाभ्याच्या आधारावर निष्कर्ष मांडण्याचा
प्रयत्न बहुश: धोक्याचा ठरतो. शव्दसाम्याचा आधार केवळ संशोधनाच्या
दिशा निश्चित करायला उपयोगी पडेल- अन्य सबळ आधार नसतील,
तर शब्दसाभ्याचा फारसा उपयोग होणार नाहीं.

कै. राजवाडे यांनी हेमचंद्राचा आधार देऊन जी अत्यात पुढे केली आहे,
ती व्युप्तत्तिफ्लिप हेमचंद्रानुसारी नाहीं, हे प्रजी. खरे यांनी दाखवून दिलें आहे :
'' त्यांनीं ( कै. राजवाडे यांनी) ' हरखंडा ' हें रूप कोठून आणले, हेंच
समजत नाहीं. हेमचंद्राच्या प्राकृत व्याकरणांत ' समासे वा ' (२९७)
या सूत्रावर व्याख्यान करतांना उदाहरण म्हणून ' हरस्कदौ ' याची प्राकृतांत
' हरस्ववदा ' किंवा ' हरखंदा ' अशीं रूर्पे बनतात म्हणून सांगितलें आहे.
येथें ' ड ' नसून ' द ' आहे. '' ३ -इं

खंडोबा-स्कद-ऐकात्म्याला बाधक अशीं अनेक कारणें आहेत :

१. ज्या ' खंडोबा ' नांवावरून खंडोबाचे स्कंदाशी ऐकात्म्य कल्पिले
जाते, तें नांव केवळ महाराष्ट्रांतच प्रचलित आहे. खंडोबाला दोन बायका
आहेत आणि मराठी समजुतीप्रमाणें स्कंद हा ब्रह्मचारी-इतकेंच नव्हे तर
स्त्रीद्वेष्टा आहे.

२. खंडोबाचे वाहन घोडा आहे, तर स्कंदाचे वाहन मोर आहे.
३. खंडोबा एकमुख व चतुर्भुज आहे, तर स्कंद हा षण्मुख व द्वादश-

भूज आहे.
४. खंडोबा हा शिवाचे मार्तण्डभैरवरूप आहे- म्हणजे पर्यायाने शिव

आहे, तर स्कंद हा शिवपुत्र आहे.
५. ' मल्त्ठारि-माहात्म्या 'त मार्तण्ड भैरवाच्या म्हणजे खंडोबाच्या

सप्तकोटि गणाचे आधिपत्य स्कद-कातिकेयाकडे असल्याचें वर्णन आहे.
म्हणजे ' माहात्म्यकारा 'लाहि स्कंद हा खंडोबाहून वेगळा असल्याचेंच
अभिप्रेत आहे.
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नाम-भेद, चरित्र-भेद व मूति-भेद अशा त्रिविध भिन्नतेमुळें खंडोबा.

स्कद-ऐकात्म्य सिद्ध होऊं शकत नाहीं.
परंतु खंडोबाविषयक आधुनिक संशोधन सुरू होण्यापूर्वीहि खंडोवाचा

स्कंदाशी संबंध जोडण्याची प्रवृत्ति अस्थिर स्वरूपांत अस्तित्वांत असावी,
असें वाटतें. कारण, खंडोबाच्या उपासनेंतील, ' चंपाषष्ठी ' हा दिवस
मूलत : स्कंदाशी संबद्ध आहे - त्याला ' स्कंदषष्ठी ' असेहि म्हणतात. स्कंद-
षष्ठीचा खंडोबाशीं संबंध जोडतांना उपासकांच्या मनांत खड-स्कंद साम्य-
संवेदनाच असेल काय? दुसरें असें कीं, ' मैलारलिंगस्तोत्र ' आणि ' मालाची-
स्तोत्र ' ही मैलार-म्हाळसेचीं संस्कृत स्तोत्रे स्कदपुराणान्तर्गत म्हणून सांगि-
तली जातात. तसेंच खंडोवाप्रमाणे स्कदालाहि द्रविडदेवांत दोन बायका
आहेत. दोघेहि वीर आहेत.

या द्रविडदेशांतील स्कद-स्वरूपावरून माझ्या मनांत आणखीहि कांहीं
विचार उद्‌भवतात. तिकडे स्कंदाला ' सुबह ' असें नांव आहे. वल्ली
आणि देवयानी या.त्याच्या दोन बायका. स्कंद मुळांत ब्रह्मचारी असतांना
त्याला दोन बायका कोठून आल्या असाव्या १ या प्रश्नाचें उत्तर खंडोबा-
स्कद-संबंधावर प्रकाश टाकणारे आहे. पंडित महादेवशास्त्री जोशी यांनी
आपल्या नवप्रकाशित ' तरिमळनाडु ' या पुस्तकांत याविषयीची रंजक
आणि उद्‌बोधक माहिती पुरविली आहे :

'' शेयोन हा कुरिजि प्रदेशाचा देव होय. त्याचें दुसरें नांव मुरुगन आणि
तिसरें सुबह.... रक्तवर्ण शेयोन हा पूर्वापार प्रेमाचा देव मानला
गेला आहे. तिकडच्या उपवर कन्या आपल्याला इष्ट वर मिळावा, म्हणून
याची पूजा करतात. हा देव वृत्तीनं शिकारी बाण्याचा आहे. त्याच्या हातीं
सदैव भाला असतो, तो याचसाठी. भाताची रास अन् त्यावर बकऱ्याचे
ऊन ऊन रक्त हैं त्याचें आवडते भोजन आहे. हा मोरावर बसून संचाराला
निघतो. द्रविड लोक त्याला कोरंबईचा मुलगा समजतात. हा समरविजयी
आहे.

' मुरुगाची स्थाने बहुधा डोंगरपठारावर असतात. वर्षांतून एकदा म्हणजे
स्कदपष्ठीच्या दिवशीं त्याची जत्रा भरते... आतां याची कातिकेयाशीं
तुलना करा. तोहि पार्वतीचा पुत्र आणि देवांचा सेनापति म्हणून प्रसिद्ध
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आहे.. स्कंद आणि मुरुगन हे अगदीं समस्वभावी व समानधर्मे असल्यामुळें
संस्कृति-संगमाच्या प्रक्रिर्येत त्या दोहोंचे तादात्म्य घडवून त्याला शिव-
परिवारांत दाखल केलें गेलें. अंतर इतकेंच कीं, कार्तिकेय ब्रह्मचारी आहे
आणि मुरुगन विवाहित असून दोन बायकांचा दादला आहे. वल्ली आणि
देवयानी ही त्याच्या कलनाची नावे होत. त्यांपैकीं वल्ली ही किरातकन्या
आहे. मुरुगन तिच्यावर मोहित झाला आणि मोठ्या प्रयासाने त्यानें तिची
प्राप्ति करून घेतली... .ती कथा ऐकली कीं, जेजुरीच्या खंडोबाची याच
जातीची प्रेमकथा स्मरणांत येते. बाणाई या धनगर जातीच्या मुलीवर
खंडोबा असाच अनुरक्त झाला होता आणि त्यापायी त्यानें त्या धनगराची
मेंढरेंहि वळली होतीं. '' ७९

शास्त्रीबुवांनीं मुरुगन-स्कंद-खंडोवा यांच्या सान्यावर नेमके बोट
ठेवले आहे. मुरुगन आणि स्कंद यांचें ऐकात्म्य होण्याचे एकमेव कारण
म्हणजे पार्वतीशी अभिन्न मानल्या गेलेल्या कोर्रवईचा मुरुगन हा पराक्रमी
पुत्र आणि स्कंद हा पार्वतीचा पराक्रमी पुत्र. स्कंद मुरुगनशीं एकरूप झाल्यावर
स्कदचरित्रांतच द्विभायप्रिसंग दाखल झाला!

याचा व्यर्थ इतकाच कीं, मुरुगन हा मैलाराच्याच श्रेणीतील ग्रामदेव
आहे. त्यांना दोन-दोन बायका आहेत; दोघांनाहि सामिष नैवेद्य चालतो;
अनुरूप-वरप्राप्तीसाठीं दोघांचीहि आराधना करण्यांत येते. या दोघांपैकी
मुरुगन हा स्कंदाशी एकरूप बनला आहेच. दुसऱ्याची त्या दिशेनें पडलेली
अस्थिर पावले दिसतात. त्यांत त्याला यश आलें नाहीं.

मुरुगनसारखाच आणखी एक द्राविड देव म्हणजे शास्ता किवा अय्यप्पन
( अटयनार) हा होय. हा देवहि क्षेत्रपाळ आहे. तो पांढरा हत्ती किंवा
काळा घोडा यावर बसून रात्रीं वेताळाप्रमाणें ग्रामसंचाराला निघतो.
त्याच्या मंदिरापुढें मातीचे हत्ती-घोडे उभे केले असतात. त्याच्या गळ्यांत
' कुरिजि ' पुष्पांची माला असते. त्याच्या हातांत घोड्यांना चालविण्यासाठी
चाबूक असतो. पूणीई आणि पुष्कलाई या त्याच्या दोन बायका. मुरुगन-
प्रमाणेंच तो पराक्रमी आहे. ' शवरमलै ' हें त्याचें यात्रास्थान.

वरील माहितीवरून आपल्या हें ध्यानांत येईल कीं, मैलार, मुरुगन
आणि अय्यप्पन हे सर्व एकाच श्रेणीतील दक्षिणी ग्रामदेव आहेत. या तिघा-
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पैकी मैलार हा तुलनेने अर्वाचीन आहे. मुरुगननें स्कंदाशी एकरूपता साधली,
तर अय्यप्पन हा निराळ्याच मागानं शिवपुत्र बनला. शास्ता किंवा अय्यप्पन
हा ' हरिहरपुत्र ' मानत्या जातो! ' हरिहरपुत्र ' म्हणजे शिव आणि मोहिनी
यांचा पुत्र. ही शिवमोहिनी-प्रीतिकथा मैलार-म्हाळसा यांच्या चरित्रांतहि
आहेच. अर्थात् ती ' मल्लारिमाहात्म्यां 'त नाहीं- परंतु लोककथांत आहे.
म्हणजे अय्यप्पन हा शिव-मोहिनीचा पुत्र, तर मैलार-म्हाळसा ही साक्षात्
शिवमोहिनीच

ही सर्वत्र प्रक्रिया गूढ, अद्‌भुत, परंतु रंजक व उद्‌बोधक आहे. मुरुगन,
अय्यप्पन व मैलार यांच्या उन्नयनाच्या प्रक्रियेत स्कंद आणि शिवमोहिनी
यांचा वापर झालेला आहे. तिघांच्याहि मूळ जानपद स्वरूपांत व वैशिष्ट्यांत
साम्य असूनहि मुरुगन स्कंद बनला; स्कंदसदृश अय्यप्पन शिवमोहिनी-
पुत्र बनला आणि भीत भीत स्कंदाशी नातेजोडू पाहणारा मैलार मोहिनीला
बरोबर घेऊन शिव म्हणून मिरवू लागला. परंतु लोकश्रद्धेच्या सहजस्फूर्त
आविष्कारांतून उद्‌भवलेल्या लोककथांना मैलाराच्या बाबतींत थोडा
धक्का बसला. महाराष्ट्रांत भैरव हा सुप्रतिष्ठित क्षेत्रपाळ. महाराष्ट्रानें
' मल्लारि-माहात्म्यां 'तील अवतारकथेच्या द्वारे मैलाराला ' मार्तण्ड भैरव '
बनविला आणि त्यामुळें म्हाळसेचें लोककथातील मोहिनीनवरूप मात-
भैरवाबरोबर विसंगत दिसूं लागलें. यांतून सोडवणूक करण्यासाठीं लोक-
कथाकारांनीं अशी दुरुस्ती करून घेतली कीं, मैलारपत्नी म्हाळसा ही मोहिनी
नसून शिवाच्या मोहिनीविषयक अभिलाषेची छाया चढलेली ती पार्वतीच
आहे!

दक्षिर्णेतील अनेक देवतांच्या चरित्रांत या मोहिनीने जादू उत्पन्न केली
आहे. हनुमानाचा जन्महि तिच्याविपयींच्या शिवाच्या अभिलाषेतूनच
झाला, अशी कथा आहे. अर्थात् या कथेंतहि एका द्राविड ग्रामदेवतेच्या
उन्नयनाचा प्रयत्न आहेच. त्याचा विस्तार येथें अनावश्यक आहे. मात्र ही
मोहिनीची मोहिनी स्वतंत्रपणें पारखण्यासारखी आहे, एवढं निश्चित.. ०-.
खंडोबा : इंद्र

' मल्हारी ' या नांवानें महाराष्ट्रांत प्रसिद्ध असलेला आणि ' मल्लय्य '
या नांवानें कर्नाटकांत प्रिय असलेला हा देव एकच असला तरी या उभय-
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प्रदेशांतील त्याच्या रूपांची घडण कांहींशी भिन्न आहे, असें श्री. शं. बा.
जोशी यांचें म्हणणें आळेच. त्यांच्या मते ' मल्लय्य ' हा ' गिरीश ' रुद्र ( मले-
डोंगर) आहे, तर ' मल्हारी ' हा इंद्र आहे. या मताचे स्पष्टीकरण ते
असें देतात : '' पुढें आणि पर्वत यांविषयी ऋषींना आपुलकी नव्हती;
त्याविपयीं विरोधच आसावा. आणि त्यांचा तो विरोध त्यांनीं आपण
रचलेल्या रूपकांतून पर्यायाने व्यक्त केला असावा.. या दृष्टीने मल्ला-
सुर म्हणजे पर्वतेयांचा नाश करणारा देव म्हणजे तो ( मल्हारी) इंद्र

असावा, असें वाटतें.. मल्हारीची मूति अश्वारोही असून तिच्या हातांत
खडूगासारखें आयुध आहे, यावरूनहि हा देव इंद्र असावा, असा तर्क

वाहतो... मल्लटय ही देवता मुळांत पत्तिजनांचीच असावी, असें म्हणावे
लागतें. नंतर इंद्रा-पर्वता या स्वरूपांत या दोन्ही देवतांचा ' कूडल-संगम '
( आर्य-द्रविड) झालेला दिसतो. '' ४०

श्री. शं. बा. जोशी यांची ही कल्पना अगदीं निराधार असून, ती त्यांच्या
वेदूपूपंकालुप्रेमाच द्योतक आहे, असें म्हणावेंसें वाटतें. श्री. पांडुरंग देसाई
यांनी त्यांचें म्हणणं खोडून काढलें आहेच.

अश्वारोही, खडूगधारी आणि युद्धप्रवण असा मल्हारी शिवाच्या रूपाशी
आणि प्रवृत्तीशी विरोधी आहे, असें वाटलयामुळं श्री. जोशी यांनी मल्हारीला
इंद्र बनविला आहे. या सर्व विवेचनासाठीं त्यांनीं ' मल्हारी-माहात्म्यां 'तील
कथेचा आणि मल्हारीच्या रूपवैशिष्ट्याचा संपूर्ण आधार घेतला आहे.
' मल्लारि-माहात्म्यां 'त मल्हारी हा शिव असल्याचें सांगितलें नसून, भैरव
( मार्तण्ड भैरव) असल्याचें सांगितलें आहे. खड्‌ग हें भैरवाचे मुख्य आयुध.
त्याच्या सोबत कुत्राहि आहेच. अवतार-स्वीकाराच्या वेळीं त्याचें वाहन
नंदी होत-घोडा नव्हतें; घोडा त्यानें मणिदैत्याच्या आग्रही विनंतीवरून
स्वीकारला, हें ' मल्लारि-माहात्म्यां 'तील वर्णनहि अधिक सुसंगत आहे.
मल्हारीला मतिड भैरव बनवितांना त्याचें वर्तमान रूप आणि त्याच्या-
विषयींच्या लोकधारणा यांचा मार्तण्ड भैरवाच्या रूपाशी सुसंगत मेळ घाल-
ण्याचाच त्यांत हेतु आहे. मल्हारीच्या सान्निध्यातील घोडा आणि कुत्रा यांचा
इंद्राशी मुळींच संबंध नाहीं. मध्ययुगात उदय पावलेल्या आणि एक हजार
वर्षांच्या गाजत्या-जागत्या जनश्रद्धेचा लाभ मिळूनहि मूळ रूपापासून
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दूर न गेलेल्या या ग्रामदेवतेचा शोध घ्यायला वेदांतील इंद्र-रुद्राकडे किंवा
इंद्रा-पर्वताकडे धाव घ्यायची मुळींच आवश्यकता नाहीं.

शिवाय, आपलें मत मांडतांना श्री. जोशी यांनी देवतांचे वेदकालीन
स्वभाव स्थिर मानले आहेत. इंद्राप्रमाणें रुद्र दस्यूचा संहार करण्यास धावून
आल्याचाकोठेच ( म्हणजेवेदांत!) उल्लेख नाहीं- म्हणून तो जर मल्हारी
असेल तर सप्तर्षीच्या हांकेला ओ देऊन मणिमल्लांचा वध करण्यास पुढें
येणे शक्य नाहीं!!! देवतांच्या स्वभावांत भक्तानी आपल्या वृत्तिप्रवृत्ती-

नुसार किती आणि कसे संस्कार घडविले आहेत, हें देवता-विज्ञानाशीं
प्राथमिक परिचय असणारासहि माहीत आहे. ' मल्लारि-माहात्म्यां 'तील
चरित्र प्रमाण मानावयाचे आणि चरित्रनायकच नाकारावयाचा, हा प्रकार
चमत्कारिक वाटतो
खंडोबा : रवळोबा आणि ज्योतिबा
८ श्री. खर यांनी रवळनाथ हाकोकणातील देव खंडोबाशीं एकरूप मानला
आहे- ते म्हणतात : '' रवळनाथ-रवळदेव-रवळेश्वर हें खंडोबाचेच एक
नांव असून त्यांच्या मूर्तीवरून त्या दोघांचे एकरूपत्व चांगलेच प्रत्ययास
येतें '' ४ प

रवळनाथाची स्थाने कोंकण, गोमंतक आणि कारवार या भागांत अनेक
आहेत. रवळनाथाची मूति उभी असते. तिचा डावा पाय किंचित् वाकवून
पुढें केलेला असतो. तो चतुरुंज असून त्याच्या चार हातांत खड्‌ग, त्रिशूल,
डमरु व पानपात्र या वस्तु असतात. त्याचें वाहन घोडा हें उजव्या बाजूस
कोरले असतें. परंतु प्रत्येक मूति वाहनयुक्त दाखवितात, असें नाहीं.
क्वचित् एकाद्या ठिकाणी त्याच्याजवळ कुत्राहि असतो. त्यास मिशाहि
दाखवितात. तो ब्रह्मचारी आहे, अशी समजूत आहे. परंतु दुसऱ्या समजुती-
प्रमाणें त्याला एक बायको असून तिचे नांव पावणाई. ती कुठे द्विभुज तर
कुठं चतुर्भुज स्वरूपांतआढळते. तिच्या चतुर्भुज रूपाचीआयुधें रवळनाथाच्या
आजुषाप्रमाणेच असतात.

रविवार हा रवळनाथाचा दिनविशेष. घाडी, रावळ, गुरव किंवा सुतार
या जातींचे लोक रवळनाथाचे पुजारी आहेत. आणखी एक विशेष गोष्ट
ही कीं, '' रवळनाथ म्हणजे परमेश्वराच्या तृतीय प्रकृतीचे प्रतीकआहे.
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ही देवीची मूर्ति आहे. '' अशी माहिती श्री. नानासाहेब चापेकर यांनी
' चित्पावन ' या ग्रंथांत नोंदविलीअहे २सुकीची भुज-संख्या, आयुध, क्वचित् दिसणारा घोडा व कुत्रा यांवरून
रवळनाथ हा खंडोबा असावा, असा भास होतो. परंतु घोडा व कुत्रा सर्वत्र

आढळत नाहीं, दोन वायका नाहींत, भंडारासारख्या उपासनेच्या खुणा
नाहींत आणि नांवांचेंहि नाते जमत नाहीं- यावरून खंडोबाशीं त्याचा
प्रत्यक्ष संबंध नसावा, असें वाटतें. तो एक भैरवथेणींतील स्वतंत्र देव आहे.

जी स्थिति रवळनाथाची, तीच ज्योतिबा किंवा केदारनाथाची.
कोल्हापूरजवळील ज्योतिबा हा देव केदारनाथ किंवा केदारलिंग या
नांवानेंहि ओळखला जातो. केदाराचे ध्यान असें आहे :

केयूराणि विभूपितं : करयुगै रत्नांकितै : सुन्यरै : ।

नानाहारविचित्रपन्नगयुतै : रत्नाक्यितै : सुन्यरै : ।

हस्ताम्यां धृतखडूगपात्रडमरु शूल सदा म्गजितम् ।

वाजीवाहन दैत्यदर्पदलनं केदारमीशं भजे । । ४ 'श्री. खरे यांना रवळनाथ हें खंडोबाचे दुसरें नांव वाटतें, परंतु तेवढेच
साम्य असतांना ते केदाराला वेगळा मानतात : '' हा ज्योतिबा सौम्य भैरव-
रूपी आहे... तथापि हा खंडोबा आहे कीं नाहीं, याविषयी शंका आहे.
येथें कुत्रा, भंडार, एळूकोट व खंडोबासंबद्ध इतर आचार यांचे अवशेष
नाहींत. येथें कुंकू उधळतात व ' चांग भले ' असा जयघोष करतात... तो
भैरवाच्या अस्पृश्य ' सौम्य रूपाकडे जाणारी खंडोबाच्या पुढची पायरी
आहे, असें वाटतें. ''४४

ग् ' केदारमाहात्म्यपर ग्रंथांत केदार आणि रवळनाथ
हे एकच असल्याची भूमिका आहे. त्या ग्रंथाचा चरित्रनायक ' केदाररवळेश '
याच नांवाचा देव आहे. कोल्हापूरजवळील ज्योतिबा म्हणजेच केदार-
रवळेश, असें त्यांत वर्णिले आहे. आणि मल्लारि मार्तण्ड भैरव यास केदार-
नाथाचा सहकारी मानले आहे. '' केदाररवळेश यास महालक्ष्मीनें कोल्हा-
सुराशी युद्ध करण्यासाठीं हिमालयांतून आणले त्यानें षोडशसिद्ध, अष्ट-
भैरव, अष्टादश भैरवगण, चामुंडा आणि महामातृका व चोपडाई, महा-
लक्ष्मी, यमाई या तीन अनादि शक्ति यांच्या सहाय्याने दैत्यविनाशाचें

खं.-३
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कार्य पार पाडले. या दैत्यविनाशकार्यात मार्तण्ड भैरवाने मल्याळ देशांत
मैराळ हा असुर मारला, म्हणून त्याला तिकडे ' मार्तण्ड मैराळ ' म्हणतात
आणि जेजुरीला मणिमल्लासुराचा वध केला, म्हणून त्यास ' मल्लारी
मार्तण्ड ' म्हणतात. '' अशी कथा ' केदारविजय ' व ' करवीरमाहात्म्य ' या
ग्रंथांत आलेली आहे. या ग्रंथांतून महाराष्ट्रातील भैरवश्रेणींतील देवाचे
माहात्म्य गाण्याचा हेतु स्वच्छ दिसतो.

वरील माहात्य्य-कर्थेत राळाला ' मल्याळ देशांतील असुर ' मानले
आहे, हें चिंतनीय आहे. किट्टेलच्या करूग-इंग्लिश-कोशातहि ' मटलार '
या शब्दाचा एक अर्थ ह्यैंधळ. ६१०००11४२०८ व५०१० असा दिला आहे.

केदार हीहि खंडोबाइतकीच प्राचीन देवता असावी. ' स्थानपोथीं 'त
पैठण, पाटवध ( जि. बीड), जळगांव ( जि. नगर) येथील केदाराच्या
स्थानांचा उल्लेखआलाआहे. खोलेश्वराच्या एकालेखांतआंबे (जोगाईचें)
येथील केदार-मंदिराची नोंद आलेली आहे. चेदिवंशी राजा जाजल्लदेव
याच्या मल्हार ( विलासपूर-मध्यप्रदेश) येथें मिळालेल्या संस्कृत लेखांत
सोमराज नामक ब्राह्मणाने इ. स. ११६७-६८ म मल्लालपत्तनामध्यें
केदाराचे देऊळ उभारल्याचेंसांगितलें आहे.४५ चेदिवंशी राजा दुसरा पृथ्वी-
देव याच्या रतनपूर येथील इ. स. ११६३ -६४ च्या संस्कृत लेखांत वरील
मल्लालपत्तन गावातील शिवमंदिराचा उल्लेख ' मल्लालेदुस्मिन् लवलधवलं
धूर्जटेर्धाम चक्रे ' असा आहे. ' मल्लालपत्तन ' ( मल्हार) गांवांत केदाराचे
मंदिर उभारल्याची ही नोंद मैलार-केदार नात्याची सूचक ठरूं शकेल
काय? तसेंच रतनपूरच्या लेखांत जें ' धूर्जटीचे धाम ' ( शिवमंदिर)
वर्णिले आहे, तें शिवाचेच होतें, कीं मैलार वा केदार यांच्या मंदिराचेच तें
वर्णन आहे?

श्री. खरे यांच्या मते ' लवल ' या शब्दापासूनच ' रवल ' शब्द बनलेला
आहे. लवल हे एका वेलीचे शुम वर्णाचे फळ असून, शुभ्रतेच्या वर्णनांत
त्याचा उपमान म्हणून संस्कृत साहित्यांत उपयोग आढळतो. शिव हा कपूर-
गौर- पांडुरांग आहे. तेव्हां लवलनाथ-रवळनाथ म्हणजे पर्यायानें शिवच.
परंतु रवळनाथ व खंडोबा हे दोघे शिवस्वरूपी ठरले, तरी भूमितीतील
प्रमेयाप्रमाणे एकरूप ठरविता येणार नाहींत.
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मल्लालपत्तनांतील शिव-मंदिराचा रतनपूर लेखांतील ' लवलधवलं
धूर्जटेर्धाम ' हा उल्लेख पाहून माझ्या मनांत एक कल्पना अशी डोकावते
कीं, जेजूरी गांवाच्या वायस जें लवथलेश्वराचें मंदिर आहे, तें लव-
धवलेश्वराचें असावें.
खंडोबा : मूलस्थानदेव आणि स्वयंभूदेव

आठव्या शतकापासूनच्या अनेक कानडी लेखांत ' मूलस्थानदेव ' नांवाच्या
देवाचा निर्देश येतो. सध्यां हा देव लिंगस्वरूपांत असतो. श्री. खरे यांच्या
मते, ' तें खंडोबाचेच पर्यायरूप असावें. ' या मूलस्थानदेवाप्रमाणेंच आणि
कित्येकदां मूलस्थानदेवाबरोबरच ' स्वयंभूदेव ' किंवा ' स्वयंभू कलिनाथ-
देव ' या नांवाच्या आणखी एका देवाचा निर्देश येतो. मूलस्थानदेव जर
खंडोबाचे पर्यायरूप होऊं शकत असेल, तर स्वयंभूदेवालाहि वगळता येणार
नाहीं. परंतु तसें मानणे बरोबर ठरणार नाहीं.

रवळनाथ, केदार ही भैरवश्रेणींतील दैवते आणि मूलस्थानदेव, स्वयंभू-
देव ही मैलारश्रेणींतील दैवते यांना मैलार व त्याचें उन्नत रूप मार्तण्ड

भैरव याच्याशी एकरूप मानावयाचे ठरवले, तर मुरुगन, अय्यप्पन यासारखी
दक्षिणी दैवते आणि म्हस्कोबा, पोटोबा, रोकडोबा, बिरोबा यासारखी
नामभेदानें वावरणारी महाराष्ट्रांतील भैरवाची रूपे यांनाहि मैलार-खंडोबा
मानावे लागेल. धर्मश्रद्धेच्या क्षेत्रांत समन्वयाच्या प्रवृत्तीनें अशा प्रकारचे
ऐकात्म्य प्रस्थापित करण्याचा प्रयत्न होतोहि. मात्र संशोधनाच्या क्षेत्रांत

तसें मानून चालणार नाहीं. मध्ययुगात शाक्तांच्या प्रभावाखालीं अनेक
क्षुद्र यमदेवींना आदिशक्तीच्या स्वरूपांत विलीन करण्याचा मोठा प्रयत्न

झाला. देवीभागवतासारख्या ग्रंथांतून आणि शक्तिपीठांच्या निरीक्षणांतून
ही प्रक्रिया स्पष्टपणे दिसून येते. नामभेदानें आढळणारी ती एकच आदि-
शक्ति आहे, असें धर्मश्रद्धा सांगेल; परंतु त्या अनेक देवता'- त्यांची स्थानिक
लोकप्रियता ध्यानांत घेऊन-आदिशक्तीच्या श्रेणींत आणण्याचा समन्वय-
निष्ठ प्रयत्न मध्ययुगात; किंवा त्याहिपूर्वीपासून होत राहिला आहे, असेंच
संशोधकाला म्हणावेचज्योतिबा कल्पनारंजन

म. ज्योतिबा फुले यांनी मत-प्रचारासाठीं बळिराजा आणि ज्योतिबा,
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खंडोबा, भैरोबा ही महाराष्ट्रांतील दैवते यांच्या कथांचा उपयोग केला आहे.
असा उपयोग करतांना त्यांनीं प्राचीन वळीच्या राज्यांत ज्योतिबा, खंडोबा
आणि भैरोबा यांना राज्याधिकारी बनविले आहे. आपल्या ' गुलामगिरी '

या प्रसिद्ध ग्रंथांत ते लिहितात :

'' बळीच्या ताज्यांत कोंकण व मावळातील कांहीं क्षेत्रे होतीं, त्यांवर
जोतीबा या नांवाचा अधिकारी होता... त्याचप्रमाणें दक्षिणेंत दुसरें क्षेत्र

वळीच्या ताय्यांत होते, त्याचें नांव महाराष्ट्र.. तें महाराष्ट्र क्षेत्र अतिशय
मोठे असल्यामुळें बळिराजाने त्याची नऊ खर्डे केली होतीं. त्या प्रत्येक

खंडाच्या अधिकाऱ्याचें नांव खंडोबा पडलें होतें. योग्यतेप्रमाणें त्याच्या
हाताखाली एक किंवा दोन प्रधान असत. त्याचप्रमाणें दरएक खंडोवाच्या
हाताखाली बहुत मल्ल असत, म्हणून त्यास मल्लूखान म्हणतात. त्यांपैकीं
जेजुरीचा खंडोबा हा एक होता. तो आपल्या आसपासच्या क्षेत्रपतींच्या
ताव्यांतील मल्लांच्या खोडी मोडून त्यांस ताळ्यावर आणीत असे. यास्तव
त्याचें नांव मल्ल-अरि पडलें होतें. त्याचाच अपत्रश मल्हारी हा होय. तो
धर्मन्यायानें लढण्याचा इतका अभिमानी असे कीं, पाठ दाखविलेल्या शत्रू-

वर त्यानें कधीं वार केला नाहीं; म्हणून त्याचें नांव मार-तोंड पडलें होतें.
त्याचा अपधंश भार्तड हा आहे. ''४६

ज्योतिबाचें हें कल्पनारंजन मतप्रचाराच्या अभिनिवेशांतून उद्‌भवलेले
आहे. मतप्रचारासाठीं पुराणकथा राबविण्याचा प्रकार थोडाबहुत प्रमाणांत
नेहमीच चालतो. स्वातंत्र्यपूर्व काळांत स्वातंत्र्यलालसा चेतविण्यासाठीं
इतिहास-पुराणांतील कथांचा परांजपे-सावरकरांसारख्या मातबर लेखकानी
भरपूर उपयोग केला. अर्थात् मूळ कथेचा विपर्यास किंवा मुळाशी विसंगत
कल्पनारंजन किती करावयाचें, हें ज्याच्या त्याच्या अभिनिवेशावर, प्रवृत्तीवर
व क्षमतेवर अवलंबून राहते
मल्लारि मार्तण्ड भैरव : एक रहस्य
८७खंडोबाची उपासना कर्नाटकांतून महाराष्ट्रांत आली, ' मैलार ' हें त्याचें
कानडी नांव होय आणि ' मैलार ' व त्याची पत्नी ' मालची ' ( म्हाळसा)
यांची प्राचीनता शिलालेखांच्या आधारे निदान अकराव्या शतकाइतकी
मार्गे नेता येते, या गोष्टी आजवरच्या संशोधनाने निश्चित झाल्या आहेत.
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खंडोबाचे उपासक आणि उपासना यांचें स्वरूप पाहता तो मूलतः ( आणि
अजूनहि) समाजाच्या खालच्या स्तरांत प्रिय असलेला एक देव आहे,
हें उघड आहे. अशा क्षुद्र देवतांची लोकप्रियता वाढली कीं, त्यचें उदात्ती-
करण - संस्कृतीकरण करण्याची प्रवृत्ति हिंदुधर्मांत प्राचीन काळापासून
प्रचलित आहे. खंडोबाच्या वावतींतहि असेंच घडलेर्क्स

खंडोबाची मैलार-स्वरूपांतील प्राचीनता अकराव्या शतकापर्यंत मार्गे

जाते आणि त्याला ' मल्लारि मार्तण्ड भैरव ' बनविणारे ' मल्लारि-माहात्स्य '
चौदाव्या शतकापर्यंत मार्गे जातें, हें आपण पाहिले आहे. प्रत्यक्ष ' मल्लारि-
माहात्म्यां 'तहि मैलार-मैराळ व म्हाळसा ही प्राकृत नावे वापरली आहेत,
हेहि आपण पाहिले आहे. तसेंच ' मैलारा 'च्या उल्लेखापूर्वी ' मल्लारि 'हें
नांव मैलारदेवतासूचक स्वरूपांत कुर्ठेहि आढळत नाहीं. ( ' मल्लारि ' हें
कृष्णाचे एक विशेषण आहे.) तसें तें आढळणे शक्यहि नाहीं. कारण ग्राम-
देवतांना अवतार-कथा मुळांत नसते-त्या केवळ नवसाला पावणाऱ्या आणि
वळी मागणाऱ्या असतात. हळूंहळूं त्यांच्या भोवताली लोककथाची गुंफण होऊं
लागते. नंतर त्या देवताचे स्वरूप ज्या पूर्वप्रसिद्ध उन्नत देवताशी जुळत असेल,
रेया देवतांशी त्यांचें ऐकात्य्य साधलें जातें आणि अशा क्षणीच ग्रामदेवतां-
सारख्या देवतांना अवतार-कथेचा लाभ होतो. या अवतारकथेच्या निर्मितींत
कांहीं अशी लोककथाचा वाटा असतो, तर बऱ्याच अशी, ज्या उन्नत देवतेशी
क्षुद्र देवतेचे ऐकात्म्य साधावयाचे असतें, त्या उन्नत देवतेच्या पूर्वप्रसिद्ध

चरित्राचा व स्वरूपाचा अंश असतो.
ही उन्नयनाची प्रक्रिया अनेक क्षुद्र देवतांच्या इतिहासांत आढळून येते.

असें असतांना श्री. खरे म्हणतात : '' या शब्दांची (मैलार व म्हाळसा यांच्या
नांवांची) अपम्रष्ट रूर्पे हीच त्या देवाची मूळ नावे समजले, त र त्या रूपांतून
कांहींच अर्थ निघत नसल्याने येथें प्राकृत शब्दाचे संस्कृतीकरण झालें
असण्याचा संभव दिसत नाहीं... ' मल्लारि ' पासून ' मैलार ' हें रूप झालें
आहे. '' ४७ माझ्या मते, श्री. खरे यांचें हें मत देवताविकसनाच्या प्रक्रियेशीं
विसंगत आहे. ज्यांना श्री, खरे ' अपम्रष्ट रूग्ण ' म्हणतात, त्या शब्दांतून
काहीच अर्थ निष्पन्न होत नसेल, तर त्या शब्दांचा उलगडा करण्याला
आवश्यक तितकी भाषिक रहस्यांची उकल आजपर्यंतच्या भाषाज्ञानाच्या
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कक्षेत आली नाहीं, असें म्हणणेंच जास्त योग्य ठरेल. ' मैलार ' आणि
म्हाळसा ' या नांवांना कांहीं अर्थ नाहीं, म्हणून तीं नंतरची अपश्वष्ट

रूर्पे आणि ' मल्लारि ' व ' मदालसा ' ( हें श्री. खरे यांनी सुचविले
म्हाळसेचें मूळ नांव) यांना अर्थ आहे, म्हणून तीं मूळ नावे असें मानावयाचे
म्हटलें, तर ( १) ' मल्लारि ' नांवाला साजेसे चरित्र आधीं रचले गेलें
आणि नंतर त्या अर्थाला योग्य अशी देवता प्रचारांत आणली गेली, किंवा
( २) मणि-मल्ल दैत्यांचा वध करणारा कोणी ' मल्लारि ' खरोखर
इतिहासांत केव्हा तरी होऊन गेला, असें मानण्याची आपत्ति येईल.
श्री. खरे या दोन्हीहि आपत्ति मानणार नाहींत, हें निश्चित.

अर्थात्, ' मल्लारि ' पासून ' मैलार ' हें अपग्व्रष्ट रूप बनले नसून,
' मैलार ' या कानडी नांवावरून ' मल्लारि ' हें संस्कृतीकरण झालें आहे,
असें मानणेच युक्तिसंगत ठरेल. या संस्कृतीकरणाच्या प्रक्रियेच्या आधारे
आतां आपणांस ' मल्लारि मार्तण्ड भैरव ' या नावाचे रहस्य शोधावयाचें
आहे.

१.' मल्लारि मार्तण्ड भैरव ' या खंडोबाच्या संस्कृत नांवांत मल्लारि,
मातआणि भैरव हे तीन शब्द आहेत. पैकी ' भैरव ' हा मैलारनवडोबाच्या
उन्नयनाचा द्योतक आहे. मैलार हा क्षेत्रपाळाच्या श्रेणीतील देव. '' कलि-
युगीं मैलारक्षेत्रपाळाचियास्थापना होती. '' यालीळाचरित्रांतील उल्लेखांतहि
मैलाराला क्षेत्रपाळ मानले आहे. ' मैलारक्षेत्रपाळ ' या शब्दाचा अर्थ
' मैलार हाच क्षेत्रपाळ ' किंवा ' मैलार आणि क्षेत्रपाळ ' असा दोन्ही प्रकारे
करतां येईल. कोणत्याहि प्रकारचा अर्थ घेतला तरी मैलाराची गणना क्षेत्र-

पाळावरोबर केली जात होती, हें निश्चित. भैरव हा महाराष्ट्रांतील लोक-
प्रिय क्षेत्रपाळ. अर्थातच मैलाराला वर उचलून त्याला चरित्राचा आणि
चारित्र्याचा लाभ करून द्यावयास भैरव हाच जवळचा मित्र होता. भैरवाने
मैलाराला आपलेसे केलें, तर त्यात अस्वाभाविक कांहींच नाहीं. मैलार हा
भैरव बनताच त्याला भैरवाचे मूर्तिस्वरूप प्राप्त झालें असणार.

२. ' मल्लारि ' हा शब्द ' मैलार 'चे सस्कृतीकरण आहे, हें आपण
पाहिलेच आहे. असें देश्य वा असंस्कृत शब्दांचे संस्कृत ध्वनिरूपान्तर
करण्याची आणि त्या रूपान्तरित संस्कृत शब्दाच्याअथविरूनकथा रचण्याची
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प्रवृत्ति आपल्या पुराणसाहित्यांत फार मोठ्या प्रमाणांत आढळते. या
प्रवृत्तीमुळेंच पुराणांत संचित असणारे इतिहासधन आपल्या हातीं लागणे
कठिण झालें आहे. तरीहि अभ्यासकांनीं पुराणरचनेंतील ही ' रहस्यात्मक
किमया ' हेरली आहे आणि या प्रवृत्तीचें भान ठेवून अभ्यासक पुराण-
कथांतील इतिहासाचें सुवर्ण उत्खनन करून बाहेर काढीत आहेत.

' मैलार चं ' मल्लारि ' असें संस्कृत ध्वनिरूपांतर केल्याबरोबर त्याला
अर्थ आला आणि मैलारस्वरूप भैरव हा ' मल्लारि भैरव ' बनला. ' मल्लारि
भैरव ' या नामोच्चाराबरोवरच, अधिक स्पष्टीकरण न देताच, भैरवाच्या
अवतारकार्याचे द्योतन होऊं शकते. मल्ल ९ अरि मल्लांचा अरि-शत्रु.
देवाला अवतार घेण्यासाठीं दैत्यसहाराचे निमित्त लागतें. ' परित्राणाय
साधूनां विनाशाय च दुष्कृताम् ' या शब्दांत आपल्या परंपरेने अवताराचे
प्रयोजन सांगितलें आहे. ' मल्लारि ' हे विशेषण भैरवाला लाभताच त्याच्या
अवताराला प्रयोजन लाभले आणि अवतार-कथेचा पाया तयार झाला.
मल्ल दैत्याच्या विनाशासाठीं भैरवाने अवतार धारण केला, असें ' मल्लारि
भैरव ' नावाचे रहस्य सांगणे माहात्म्यकाराला शक्य बनले. परंतु भैरवाला
शत्रु केवळ एकटा मल्ल नाहीं, तर त्याच्या सोबतीला ' मणि ' नांवाचा
आणखी एक दैत्य आहे. हा मणि दैत्य आला कोठून? मल्लदैत्याचा सहकारी
जर मणिदैत्य असेल, तर भैरवाला ' मणिमल्लारि ' असें म्हणावयास पाहिजे.
या ' मणिमल्लारि ' नांवालाहि मैलाराच्या कानडी नांवांत आधार आहे.
कर्नाटकांतील मैलार ( हडगल्लि-वळूळारि) या गांवाच्या मैलार-मंदिराला
' मण्मैलार-मंदिर ' म्हणतात. कारण तेथील मैलार हा ' मण्मैलार ' म्हणजे
' मण्णुमैलार ' ( ' मण्णु ' म्हणजे माती) आहे. तेथील लोकांची अशी
समजूत आहे कीं, ती मूति मातीची आहे. ' मण्मैलार ' या नावाचे ' मणि-
मल्लारि ' हें संस्कृत ध्वनिरूपान्तर होतांच ' मणि फ मल्ल ९ अरि '
अशा अर्थाने भैरवाच्या अवतार-प्रयोजनांत मणि व मल्ल अशा दोन
त्यांच्या संहाराचा समावेश झाला.

' मणिमल्लारि ' या संस्कृत ध्वनिरूपान्तराचें मूळ असणाऱ्या मातीच्या
मैलाराचें वर्णन प्रत्यक्ष ' मल्लारिमाहात्म्यां 'तहि आहे : मणिमल्लासुराचा
वध केल्यानंतर सप्तर्षीच्या प्रार्थनेवरून मार्तण्ड भैरवाने प्रेमपूर येथें लिंग-
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द्वयरूपाने वास केला. त्यानंतर त्या पुण्यस्थळीं यात्रेसाठी स्वर्गींचे देव अव-
तरले आणि त्यांनीं मार्तण्ड भैरवाची मातीची उत्सवमूति बनविली :

सर्वासां वर्णजातीनां घ्यानगम्या सुरै: कृता ।

मूर्तिर्महीमयी शम्भोर्यथा मार्तण्डभैरवी । । ४ 'या ' महीमयी ' ( मृण्मय) मूर्तीलाच माहात्भ्यकार ' मैलार ' हें नांव
देतो आणि त्या नावाचे पुढें स्पष्टीकरण देतो. ( हें स्पष्टीकरण अवतार-
कथेच्या विश्लेपणांत येऊन गेलेंच आहे.)

याचा अर्थ असा कीं, ' मल्लारि-माहात्म्या 'च्या रचनेच्या वेळींहि मैलार
या कर्नाटकांतील गांवीं किंवा कर्नाटकांत अन्यच मैलाराची मृण्मय मूर्ति
प्रसिद्ध असली पाहिजे. या मूर्तीच्या ख्यातीमुळेच ' मण्मैलार ' या शब्दाचे
संस्कृतीकरण अपरिहार्य झालें असावें.

३. आतां उरला ' मार्तण्ड ' हा शब्द. या ' मार्तण्ड 'चा सूयीशी कांहीं
संबंध नाहीं, हे आपण मार्गे पाहिलेच आहे. ' मार्तण्ड ' हे भैरवाचे विशेषण
आहे, हें श्री. खरे व श्री. देसाई यांनी दाखवून दिलेंच आहे. अष्टभैरवांच्या
अष्टवगीतील पहिल्या ' असितांग ' वर्गांत तिसरा ' मार्तण्ड भैरव ' आहे.
खंडोबा हा मार्तण्ड भैरवाचा अवतार. मैलाराचें भैरवाशी ऐकात्म्य साधलें,
हें ठीक झालें. परंतु चौसष्ट भैरवांपैकीं ' मार्तण्ड भैरव ' हा विवक्षित
भैरव निवडून काढून त्याच्याशीं मैलाराचें ऐकात्म्य साधण्याचे विशेप' कारण
दिसत नाहीं. मैलार हा क्षेत्रपाळ, भैरव हा क्षेत्रपाळ-त्यांना एकत्र आणणें
सुसंगत दिसते. परंतु मार्तण्ड भैरवाचे विवक्षितीकरण बुद्धीला पटू शकत
नाहीं. तर मग ' मार्तण्ड ' या शब्दाचे येथें प्रयोजन काय!

मला वाटतें, ' मल्लारि ' आणि ' मणिमल्लारि ' या शब्दांप्रमाणेंच
' मार्तण्ड ' हा ठाब्दहि कोणत्या तरी मैलारसंबद्ध प्राकृत ( कानडी वा
मराठी) शब्दाचे संस्कृत ध्वनिरूपांतर आहे. पण तो शब्द कसा शोधून
काढावयाचा? ' मल्लारि ' आणि ' मणिमल्लारि ' या शब्दांशी ध्वनिसाम्य
असणारे ' मैलार ' व ' मण्मैलार ' हे शब्द प्रचलित असल्यामुळं आपणांस त्यांचा
उलगडा करतां आला. परंतु ' मार्तण्ड 'ची फोड करायला उपयोगी पडणारा
शब्द मैलाराच्या उपासनेच्या क्षेत्रांत आज तरी मला आढळत नाहीं.

परंतु, तसा शव्द आज प्रचलित नसला, तरी कधीं काळी तो ' अज्ञात '



शब्द प्रचलित असला पाहिजे. त्या अशात शब्दाचा स्थ?ए. श्रे

येतो काय तें पाहूं. '' औत सण भरून वरपांगी सजविलेल्या मैलाराचा ''
उल्लेख आपण बसवेश्वरांच्या वचनाधारें मागें पाहिला आहे. तशाच
स्वरूपाच्या मैलारप्रतीकाचे उल्लेख शेख महंमद श्रीगोंदेकराच्या ' योग-
संग्राम ' या ग्रंथांत आढळतात-जो नवसे दिवटी हळद मागे । देव करा म्हणोनि भक्तास लागे ।

चित्रलेपास नेसविली लुगडी झगे । आपण लेवो नेणे । ।

चिताऱ्याकून करूनियां आपणांस । तो केवीं तारील पुजारियास ।

भंडार नांव ठेवूनि हळदीस । वेडेचार केले । ।

प्रत्यक्ष विटाळाची चिरगुटें । त्यांचे चितारियानें केले मुखोटे ।

ते पूजिती नेर्टे पार्टे । बाप माझा म्हणूनियां । । ४९
शेख महमदाने हे उद्‌गार खंडोबाच्या निंदेसाठी लिहिले असले तरी

खंडोवाच्या उपासनेच्या दुष्टीनें एक सत्य त्यांत प्रकटले आहे. तें म्हणजे
चिताऱ्यांनीं बनविले चिंध्या-चिरगुटांचे ' मुखवटे ' करून त्यांना सज-
विण्याची प्रथा त्या काळी प्रचलित होती. बसवेश्वर कर्नाटकांतील बाराव्या
शतकातील संत आणि शेख महंमद महाराष्ट्रांतील सोळाव्या-सतराव्या
शतकातील संत. या दोघांच्या साहित्यांतील उल्लेखांवरून असें म्हणतां
येईल कीं, सोळाव्या शतकापर्यंत महाराष्ट्र-कर्नाटकांत मैलार-खंडोबाच्या
कापडाच्या मुखवट्यांना शृंगारण्याची प्रथा होती. लिंग आणि मूर्ति या
प्रतीकांचा मैलार आपणांस आजहि परिचित आहे. वरील उल्लेखांवरून
कापडी मुखवट्यांचें प्रतीकहि ज्ञात झाले

' मुखवटा ' या अर्थाचा कानडी शब्द ' मारि ' असा आहे. मारि म्हणजे
मुख ( १४८६). मराठीत १८८ आणि १०१ या दोन्ही अर्थी ' तोंड '

हा एकच शब्द प्रचलित आहे. कानडीत वायि म्हणजे तोंड ( ळ०४१).लिंग-प्रतीकांतील मैलाराला ' मैलारलिंग ' असें नांव रूढ आहे. मुख-मुखवटा
या प्रतीकांतील मैलाराला ' मैलारमारि ' असें म्हणतां येईल. मारि म्हणजे
तोंड. एखाद्या परभाषेतील शब्दाचे प्रचलन सुरू करतांना त्या शब्दाच्या
अर्थासह तो शब्द वापरण्याचा मराठीचा स्वभाव आहे. जसे, कागदपत्र
बाजारहाट, अर्जविनंती, कर्जवाम, इत्यादि. याच मराठीच्या प्रवत्त्यनसार
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' मारि ' ( मुखवटा) हा शब्द मराठीत ' मारि क तोंड ' च् ' मारितोंड ' असा
होईल. आणि मग ' मारितोंड 'चे ' मार्तण्ड ' हें संस्कृत ध्वनिरूपांतर
व्हायला कांहींच अडचण पडणार नाहीं. प्रत्यक्ष खंडोबाच्या उपासनेंतहि
' हेगडे प्रधान ' आणि ' चांग भला ' हे दोन शब्द मराठीच्या या विवक्षित
प्रवृत्तीची साक्ष द्यायला सिद्ध आहेत, ' हेगडे ' या कानडी शब्दाचा अर्थ

' प्रधान ' असा आहे. परंतु आपण ' हेगडे प्रधान ' असा जोडशब्द वापरतो
तसेंच ' चांग ' या द्राविड शब्दाचा उपयोग आपण ' भला ' या त्याच्या
अर्थासह ' चांग भला ' या स्वरूपांत करतो

एकदा या प्रीक्येने ' मार्तण्ड ' शब्द सिद्ध झाल्यावर ' मार्तण्ड ' विशेषणाने
युक्त असा भैरवहि चौसष्ट भैरवांत दाखविता आला आणि त्याचें ' मार्तण्ड-
तुल्य भैरव ' असें स्पष्टीकरणहि देता आलें. भैरवाचे ' मार्तण्ड भैरव ' हें
बिवक्षितीकरण करावयाला भाग पाडलें तें ' मारि ' ( मुखवटा) या
मैलारप्रतीकाच्या लोकप्रियतेमुळें.

-' मल्लारि मार्तण्ड भैरव ' या नावाचे रहस्य हें असें आहे. या रहस्याच्या
उलगड्यांत ' मल्लारि-माहात्म्या 'त आलेल्या खंडोबाच्या अवतारकथेच्या
निर्मितीचा इतिहास आहे, हेहि आपण जातां जातां पाहिलेच. मणि-मल्ल
हे दैत्य मैलार व' मलार या नांवांमुळे, ' मार्तण्ड ' हें विशेषण ' मारि '
( मुखवटा) च्या प्रथेमुळे, सप्तर्षि हे मागें ( पृ. २५) दाखविल्याप्रमाणें
कदंबाचेउपास्यदैवत सप्तकोटीश्वर याच्या उत्यत्तिकथेमुळें आणि भैरवस्वरूप
हे मैलाराच्या क्षेत्रपाळ-स्वरूपामुळे निष्पन्न झाले आणि अवतारकथेची
निर्मिति झाली. हा केवळ कल्पनेचा खेळ नाहीं, तर देवतांच्या उन्नयनाच्या
प्रक्रियेच्या अभ्यासांतून मिळालेल्या एका निश्चित दिशेने घेतलेला शोध
आहे, हें येथवरच्या साधार विवेचनावरून वाचकांच्या ध्यानांत येईलच.

' मल्लारि मार्तण्ड भरवा 'च्या या रहस्योद्‌घाटनानंतर हेहि आपोआपच
स्पष्ट होत आहे कीं, मैलाररवडोबा या देवाचा सप्तकोटीश्वर, स्कंद,
इंद्र, सूर्य, रवळनाथ, केदार इत्यादींशीं कुठलाहि प्रत्यक्ष संबंध नाहीं. तो
मुळात मैलार वा खंडोबा अपि. आणि त्याला नंतर ' मार्तण्ड भैरव ' बनविले
आहे. आतां आपणांस ' मैलार ' व ' खंडोबा ' या मूळ नावाचे रहस्य काय
आहे, याचा शोध घ्यावयाचा आहे. -६-
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खंडोबाची नामावळी
मैलार-खंडोवाची लोकप्रियता लक्षात घेऊन इसवी सनाच्या चौदाव्य १

शतकांत ' मल्लारिमाहात्म्या 'च्या कर्त्याने त्याला ' मल्लारि मार्तण्ड भैरव '
बनविले आणि मैलाराची ती अवतारकथा उपासकानी आदराने स्वीकारली.
त्यानंतर अनेक स्तोजें, कवचे, मंत्र-तंत्र, पूजा-विधि, सहलनामावळ्या
इत्यादि उपासना-साहित्याची भराभर निर्मिति झाली. या उपासनाविषयक
स्फुट कृतीची सतराव्या शतकातील हस्तलिखितें उपलब्ध आहेत.

मल्लारि-सहखनामां 'त मैलार-खंडोबाचीं जी नावे आहेत, त्यांतील
शिवत्वदर्शक व भैरवत्वदर्शक नांवांचा विचार करण्याची आवश्यकता
नाहीं. तसेंच मार्तण्डभैरवाचें जें चरित्र ' मल्लारिमाहात्म्यां 'त आले आहे,
त्या चरित्रांतील घटनांवरून साधलेल्या नांवांशींहि आपल्याला विशेष
कर्तव्य नाहीं. खंडोबा हें महाराष्ट्रांतील सर्वप्रिय नांव. याची खंडेराव,
खंडेराय, खंडूही रूर्पेहि रूढ आहेत. याच नावाची खंडनाथ, खंडेश्वर, खंडेश
ही सस्कृतीकरणे होत. खंड म्हणजे खड्‌गया कल्पनेने य १ नावाची खडूगराज,
खंडराट् अशींहि रूर्पे आढळतात. मैलार हें या देवाचे कानडी नांव. या
नावाचे मैलार, मैळार, मैलाळ, मैराळ, मैराल, मैळल, मयिलार, मटलार,

मल, मल्लटय, मैल असे अनेक पर्याय आढळतात. यापैकी पहिली सहा
नावे र, ल, ळ यांच्या सावर्ण्यातून भिन्न बनली आहेत. त्यानंतरची दोन नावे
' लारा ' मधील प्रारंभींचा ' ऐ ', ' अयि ' किंवा ' असू ' असा उच्चारला
गेल्यामुळं बनलेली आहेत, तर मल्लण्ण व मल्लटय ही दोन नावे या देवाच्या
नांवाचा मूळ अंश ' मल्ल ' असा कल्पून, त्यापुढं ' अण्ण ' व ' अय्य ' हे
प्रतिष्ठासूचक प्रत्यय लागून बनलेली आहेत. ' मैल ' हें नांव ' मल्ल '
सारच आहे. किंबहुना ' मैल ' चेच ' मल्ल ' हें संस्कृतीकरण आहे.

मैलार 'चे ' मल्लारि ' हॅ संस्कृत ध्वनिरूपांतर. ' मल्लाल ' असेहि
संस्कृतीकरण आढळतें. ' मल्लारि 'चा मराठीत ' मल्हारी ' झाला. मराठीची
ही महाप्राणप्रियता ' माळचि 'ची ' म्हाळसा ' होतानाहि दिसतेच.

१. मैलार. ' मले ' म्हणजे डोंगर या कानडी शब्दापासून हें नांव
बनले आहे, असा अनेक संशोधकांचा तर्क आहे. लाराच्या श्रेणीतील
दक्षिणी देव जो शास्ता ( अय्यप्पन) त्याला ' मलेदेव ' असें म्हणतात.
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' मले ' किंवा ' मले ' ( तमीळ) या शब्दावरून वनलेली अनेक देवनार्मे
द्राविड आदिवासी समाजांत रूढ आहेत. श्रीशैलावरील शिवस्थानाचें
' मल्लिकार्जुन ' हें नांवहि ' मले 'पासूनच साधले असल्याचा दक्षिणी
अभ्यासकांचा दावा आहे. म्हाळसेच्या नांवाचे माळज, माळचि हे कानडी
पर्यायहि ' माळ ' ( डोंगर-उंच प्रदेश) या ' मले -सदृश शब्दापासून
बनले आहे, असें श्री. पांडुरंग देसाई कळवितात.

मैलाराचीं मैले, मैलय्य, मैलुग अशीं नावे हरिहर कवीच्या ( १३ वे
शतक) ग्रंथांत आढळतात. यांतील ' मैलेय ' हॅ नांव मला चिंतनीय वाटतें.
या शब्दाचा संबंध ' मैले-मैळे ' या वस्त्रवाचक शब्दाशी असावा, असें मला
वाटतें. कवीश्वर भास्कराच्या ' उद्धवगीतें 'त हा शब्द वस्त्र या अर्थाने आला
आहे. ० ' मैलेय ' या नांवाचा संबंध ' मैले ' ( वस्त्र) शी असेल, तर ' मैलेय '
ही कानडी व्याकरणाप्रमाणें षष्ठी होईल. मैलेय म्हणजे वस्त्राचा-कापडाचा.
मैलाराचे कापडी मुखवटे करीत असत, हें आपण पाहिलेच आहे. त्याचा
निर्देश करावयाचा तर ' मैलेय मारि ' ( कापडाचा मुखवटा) असा करतां
येईल. या ' मैलेय मारि ' ( कापडाच्या मुखवट्याच्या स्वरूपांतील देव)चे
लघुरूप मैलेय. या मैलेय नावाशी जसा वस्त्राचा संबंध जाणवतो, तसाच
तो ' खंडोबा ' या मराठी नांवांतहि जाणवतो. ' मैळे-मैले ' प्रमाणेंच
' खडे ' हाहि वस्त्रवाचक शब्द आहे. नामदेवाच्या गाथ्यांत जे आत्मचरित्रपर
अभंग आहेत, त्यांत गोणाईच्या तोडी पुढील उद्‌गार येतो :

एकी दिव्य वस्त्र नेसल्या परिकर ।

मज खर्डे जर्जर मिळालेंसें । । ५ प

येथें तर ' खर्डे ' या शब्दाचा भाव जीर्ण वस्त्र, चिरगूट असा आहे.
मैलेय मारि ' प्रमाणें 'खं 'वरून ' खंडेय मारि ',' खंडेय ' हे शब्द बनतील.

योगायोग असा कीं, खंडोबाच्या व्यक्तिस्वीकृत नांवाचा पहिला लैखिक
उल्ल्लेख ' खंडेय ' असाच येतो. जर माझी ही कल्पना शास्त्रीय ठरेल, तर
खंडोबाचा संबंध खड्‌गाशी लावण्याऐवजी कापडी मुखवट्याच्या प्रथेशीं
लावावा लागेल. म आणि खर्डे या यादवकालीन वस्त्रवाचक शब्दाचे
अस्तित्व, त्या शब्दाची कानडी व्याकरणाप्रमाणें होणारी षष्ठ्यन्त रूर्पे
खंडोबाच्या पर्यायनामांत समाविष्ट असणें आणि वस्त्रांपासून बनविलेल्या
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मुखवट्याच्या प्रथेचे मैलाराच्यां उपासनेतील प्रचलन -यांवरून मला ही
कल्पना सुसंगत वाटते. जाणत्यांनीं तिचा अधिक विचार करावा.

२. खंडोबा : खंडोवाचा स्कंदाशी कांहीं संबंध नाहीं, हें आपण
पाहिलेच आहे. हॅ नांव खडे ( वस्त्र) या शब्दापासून बनले असावें, असें
माझें मत मीं मार्गे नोंदविलेच आहे. हें नांव खंड म्हणजे खड्‌ग या शब्दापासून
बनले आहे, असें श्री. शं. बा. जोशी, श्री. ग. ह. खरे व श्री. पांडुरंग देसाई या
तीनहि संशोधकांनी म्हटले आहे. मार्त एड भैरवाचे मुख्य आयुध खड्‌ग हॅ
आहे. खंडोबाच्या मंदिरांत ' खडा ' या नांवानेंखड्‌गठेवले असतें. नरेंद्राच्या
रुक्मिणी-स्वयंवरात ' खांडेवाहो ' ( खंडबाहु) असें खडूगधारी वीराचे
विशेषण आलें आहे, तें ' खंडोबा ' या नावाशी ध्वनिदृष्ट्या जुळतें.५ व

महिम्नस्तोत्रांत ' खंडपरशु ' हें शिवाचे एक नांव आले आहे- इत्यादि
पुरावे या मताच्या समर्थनार्थ पुढें आलेले आहेत.

मला स्वतला खंडोबा हें नांव खर्डे ( वस्त्र) किंवा खंड-खंडा-खांडा
( ख:डूग) यापैकी कोणत्या तरी एका शब्दापासून बनले असावें, असें
वाटतें. त्याच्याशीं शिवाच्या ' खंडपरशु ' इत्यादि नांवांचा कांहीं संबंध
नाहीं. खंडनाथ, खंडेश्वर या नावांनी शिवस्थानें आढळतात. ' स्थानपोथी 'त
पैठणच्या खंडनाथाचा उल्लेख आहे. वऱ्हाडांतील नांदगांव येथील कृष्ण-
देव यादवाचा लेख ( इ. स. १२५५) ज्या शिवमंदिरांत आहे, त्याचें नांव
' खंडेश्वर ' असें आहे.५ उ उच्चयनीस एक खंडेश्वर शिवाचे मंदिर आहे.
श्रीपतीच्या ज्योतिषरत्नमालेत खंडेश्वरी या नांवाची एक देवी उल्लिखित
आहे.५४ बीड येथेंखंडेश्वराचेंमंदिर आजहिआहे. श्रीपतीचा चुलता महाकवि
पुष्पदन्त. याचे एक नांव खंड-खंडु असें होतें.५५ शिवाला मस्तकावरील
चंद्रकोरीमुळे ' खंडधर ' असें एक नांव मिळालेलैआहे. या सर्व. शिववाचक
शब्दांचा खंडोबाच्या नांवाच्या निर्मितींत कांहीं संबंध नसावा, असें मला
वाटतें. खंडोबा हें नांव बनल्यानंतर शिवाच्या तत्सदृश नावाशी ( तो स्वत :

शिवस्वरूपी बनल्यामुळं) संबंध सांगतां येणे शक्य झालें, इतकेंच.
३. मेंगनाथ : छापील सहखनामावळ्यांत हें नांव ' मेघनाथ ' असें

छापलेले आहे, परंतु हस्तलिखितांतून ' मेंगनाथ ' असाच पाठ आहे.
' गाई ' या नांवाची एक देवी वेल्हे येथें आहे. ती देशस्थ ब्राह्मणांची कुल-
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देवताआहे. मेंगनाथ या नांवाचा मेंगाईशीं कांहीं सबध असेल का? खंडोवाचे
एक स्थान ' मंगसूळी ' या नावाचे आहे. त्यांतील ' मंग ' चा अर्थ काय?
मंग हा लक्ष्मीवाचक शब्द आहे. व्यंकटेशाची पत्नी पद्‌मावती हिचे दक्षिणी
नांव ' अलमेलुमंग ' असें आहे. मंगराज म्हणजे व्यंकटेश. पण मग गोमंतकां-
तील मंगेश हा देव शिव आहे, त्याचें स्पष्टीकरण काय देता येईल?' मंग '
हा नुसता देवीवाचक शब्द मानला, तरी मंग-मेंग अर्थदुरष्ट्या संबद्ध आहेत
कीं नाहींत? कानडी पंडितांकडूनच या शकाची उत्तरे मिळू शकतील.

तैं. मल्लूखान व अजमतखान : ही खंडोबाची दोन मुसलमानी नावे
आहेत. कांहीं मुसलमानहि खंडोबाचे भक्त आहेत. खंडोबाच्या उपा-
सनेंत ' मल्लूखानाची गदा ' ( गदा ब्र भिक्षा) ही एक मुसलमानी संज्ञा

शिरलेली आहे. मल्लूखान या नावातील मल्लू हा अंश मराठीच आहे.
खंडोबापासून खंडू, तसा मल्हारीपासून मल्लू. मालूजी हें नांव मल्लू-मालू
याच प्रकारे बनले असावें. ' मल्लूखान ।' या नांवाचा उल्लेख असलेल्या
एका शिलालेखाचा अंश श्री. खरे यांनी दिला आहे, तो असा : ' श्री गुरुलिग-
जगम वीभुतरुद्राक्षभुशेन सदासीव संकर सभु माहादेव माहारुद्र : मलुषान '
( श्रीगुरुलिंगजंगम विभूतिरुद्राक्षभूषण सदाशिव शंकर शंभू महादेव महा-
रुद्र.. मलुखान.) हा लेख बीड येथील गाझीउडीननगर या भागांतील असून
त्याचा काल श. १६२५ ( इ. स. १७०३) असा आहे. हा लेख लिंगायत
परंपर्रेतील आहे, हें त्याच्या भाषेवरून स्पष्ट आहे. श्री. खरे या लेखाविषयी
लिहितात : '' यांतील शब्द लिंगायतपंथसंवद्ध आहेत. तेव्हां शिववाचक
मलुखान हें नावहि लिंगायतांनीं प्रचारांत आणले असण्याचा संभव आहे. ''५६

परंतु खास खंडोवावाचक मल्लूखान हे नांव उपर्युक्त लेखाच्या कालापूर्वी
मराठी वाडमयांत वापरले गेलें आहे. समर्थांच्या दोन पदांत '' मल्लूखान
देव मल्हारी '', '' मल्लूखान देतो तुफान '' असें हें नांव आढळतें.५७ यांतील
पहिला उल्लेख तर '' तुरुक मातले, फोडाया आले '' या जेजुरीवरील मुसल-
मानांच्या आक्रमणाच्या प्रसगाचें वर्णन करणाऱ्या पदातील आहे. समर्थीचा
समाधिकाल इ. स. १६८२. तेव्हां समर्थकृत ' मल्लूखानाचा उल्लेख ' श्री.
खरे यांनी दिलेल्या लेखाच्या निदान पंचवीस वर्षें तरी पूर्वीचा ठरतो. शिवाय
हा उल्लेख खासखंडोबावाचक आहे. मध्यमुनीश्वर ( समाधि : श. १६५३)
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आपल्या पदांत '' अव्वल मल्लूखान शिपाई ', '' जय जय भैरव मल्लूखान ''
असें मल्लूखान हें नांव वापरतात. ८

' अजमतखान ' या नांवाविषयीं ' खंडोबाला हें एक नांव औरंगजेबानें
दिलें ' हा मोत्सवर्थच्या कोशांतील आधार श्री. खरे यांनी दिला आहे.
आणि औरंगजेबानें जेजुरीवर आक्रमण केल्याच्या व्ययेची आठवण दिली
आहे. जेजुरीवरील आक्रमणाच्या दंतकथेवरील ( कीं सत्यकथेवरील?)
समर्थांच्या पदांत मल्लूखान हें नांव आलें आहे, हें आपण पाहिलेच आहे.
मला वाटतें, ' अजमतखान ' हें नांव अफझलखानानें पाली येथील खंडोबा-
वर केलेल्या आक्रमणाशी संबद्ध असावें. अज्ञानदास या शिव-समकालीन
शाहिरानें अफझुलखानाच्या .वधावर जो पोवाडा रचला आहे, त्यांत हा
शाहीर म्हणतो :

खान दरमजली क्रूच केला । चालुनि पालीकारणें गेला । ।

पालीचा खंडोबा । अजामत दावी मोगलाला । ।

न्हाटो न्हाटो रे भाई बोलिला । तीन कोस मोड केला । ।

दीपमाळ बांधिली देवाला । मग खानाचा भोग पुरला । ।५९
पालीच्या खंडोबाने खानाला ' अजामत ' दाखविली, यांत खंडोबाच्या

' अजमतखान ' या नावाचे बीज आहे, असें म्हणावयास हरकत नाहीं.
शाहीर अज्ञानदासाच्या शिवकालीनत्वाबद्दल शंका घेतली तरी तो पेशवाई-
पूर्वीचा निश्चित आहे- मोल्सवर्थच्या कोशापूर्वीचा तर आहेच आहे!

५. मार्तण्ड, मल्हारी मात, मार्तण्ड भैरव ही नावे ' मल्लारि मार्तण्ड
भैड्य ७ 'ची लघुरूर्पे आहेत. ' महीपति' हें संतांच्या खंडोबाविषयक पदांत
येणारे नांव त्याचें क्षेत्रपालत्व व राजेपण सूचित करणा असावें. समर्थानी
एका पदांत ' मलो म्हैपती ' असें नांव वापरले आहे.
खंडोबाची प्रतीके

खंडोबाची प्रतीके विविध आहेत. लिंग, तांदळा, मूति, टांक ही प्रतीके
आज रूढ असून कापडी मुखवट्याचे एके काळी रूढ असणारे प्रतीक आज
आढळत नाहीं

१. लिंग : ' मल्लारि-माहात्म्यां 'त मार्तण्ड भैरव लिंगद्वयरूपानें प्रकट
झाल्याचे वर्णन येतें. ही लिंगे प्रायः स्वयंभू असतात. स्वयंभू म्हणजे न
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घडविलेली अचल लि. ' मैलारलिंग ' हे खंडोबाचे नांव त्याच्या लिंग-
प्रतीकाच्या प्रसिद्धीचे द्योतक आहे. मैलाराचें प्राचीन प्रतीक लिंगच असावें,
असें वाटतें. स्वयंभू लिंगाऐवजी क्वचित् घडीव लिहि आढळतात. कुठं
कुठं लिंगद्वयाऐवजीं वाणाईचा समावेश करणा लिंगत्रयहि असतें.

२. तांदळा : तांदळा म्हणजे न घडविलेली चल शिळा. ही वहुश : वर
निमुळती होत गेलेली आढळते.

३. मुखवटा : हे मुखवटे कापडाचे असत, असें ' योगसंग्रामां 'तील
उल्लेखावरून वाटतें. मुखवटा हा केवळ मुखाकारापुरताच असतो, असें
नाहीं. सध्यां भाद्रपदांतील गौरीचे जे कापडी मुखवटे करतात, ते कबरे-
पर्यंतचे असतात. आणि तरीहि त्या पादविहीन मूर्तीला मुखवटा असेंच
आपण म्हणतो मला वाटतें, खंडोबाचे कापडी मुखवटे याच प्रकारचे असले
पाहिजेत. नाहीं तर त्यांना वस्त्रालंकारांनीं वरपांगी सजवितां कसें येणार?

४ मूर्ति : मूर्ति-प्रतीकाच्या स्वरूपांत मैलार-खंडोबाची पूजा केव्हा
सुरू झाली, हें निश्चयानें सांगतां येणार नाही. परंतु एवढे मात्र निश्चित
कीं, मल्लारिमाहात्म्याच्या रचनेपूर्वी-चौदाव्या शतकापूर्वी खंडोबाच्या
मूति अस्तित्वांत असाव्या. ' मल्लारिमाहात्म्यां 'त ' महीमयी मूर्ती ' चा
( मण्मैलाराचा) उल्लेख आहे, हें आपण मार्गे पाहिलेच आहे. मैलाराला,
मार्तण्ड भैरवरूप प्राप्त होण्यापूर्वी मैलाराच्या मूर्तीच स्वरूप कसें असेल,
हें समजण्यालाहि आज आधार नाहीं. सध्यां आढळणाऱ्या खंडोबाच्या मूर्ति

बैठ्या, उम्या व अश्वारूढ अशा विविध आहेत.
बैठी मूति सिंहासनस्थ असते. मांडी घासून बसलेल्या या मूर्तीच्या दोन

गुडघ्यांखालीं आसनावर मणि-मल्लांचीं मु असतात. या मूर्ति चतुर्भुज
असून त्यांच्या हातांत खड्‌ग, त्रिशूल, डमरु व पानपात्र या वस्तु असतात.
सोबत कुत्रा असतो. त्याचें वाहन घोडा. अनेक ठिकाणी त्याच्या शिब्रस्वरूपाचें
द्योतक म्हणून नंदी हें वाहन आढळतें. अश्वारूढ मूर्तीत कधीं खंडोबा एकटा
असतो, कधीं त्याच्यामार्गे म्हाळसा असते, तर कधीं म्हाळसा व बाणाई
या दोघीहि असतात. शेख महमदाने म्हाळसेसह अश्वारूढ झालेल्या
खंडोवाच्या सुवर्णमूर्तीचा उल्लेख केला आहे.

५. टांक : टांक हे घरांतील देव्हाऱ्यांत पूजिण्यासाठीं असतात. हे
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प्राय : सुवर्णाचे व क्वचित् चांदीचेहि असतात. ( खंडोवाचा टांक सोन्या-
चाच असला पाहिजे, असा संकेत रूढ आहे.) सुवर्णाच्या पर्णावर उठावाच्या
छापाने बनविलेली ही प्रतिमा अश्वारूढ असते. मार्गे म्हाळसा बसलेली
असते आणि सोबत कुत्रा व सैनिक असतात.

६. ष्याने : मैलार-खंडोबाच्या म्हणजेच मार्तण्ड भैरव अवताराच्या
ध्यानाचा विचार करण्यापूर्वी आपण मार्तण्ड भैरव ज्या असितांग भैरव-
वर्गांतील आहे, त्या वर्गाचें मूर्तिवैज्ञानिक वर्णन पाहूं. ' श्रीतत्त्वनिधि ' या
ग्रंथांत या वर्गाचें वर्णन असें केलें आहे :

आद्याष्टकं सुवर्णानं विशलूं डमरुं तथा ।

पाश चासि दधान च घ्यायेत्सर्वाद्धगसुन्दरम् । ।

अर्थात्, या वर्गांतील भैरनमूर्ति चतुर्भूज, त्रिशूल-डमरु-पाश-खडूग
धारण करणारी आणि सुवर्णवर्णाची असते. या घ्यानांतील ' सुवर्णाभमू '
हें विशेषण खंडोबाच्या उपासनेच्या क्षेत्रांतील पीतवर्णाच्या वैशिष्ट्याच्या
दृष्टीने चिंतनीय आहे. पाशाच्या जागी पानपात्र ठेवलेकींहें वर्णन खंडोबाला-
हि लागू पडेल.

स्कन्यपुराणान्तर्गत समजले जाणारे जें मैलारलिंगध्यानस्तोत्र ' श्री-
तत्त्वनिधीं 'त संग्रहिले आहे, त्यांतील मैलारलिंगाचें मूर्तिस्वरूप दाख-
विणारा भाग पुढीलप्रमाणें आहे.

शुम्गङग भूषणैर्युक्त हरिद्राचूर्णसंयुतम् ।

पीताम्बरगुदाराडगं भजता कामदं सदा । ।

त्रिशूल डमृग खड्‌ग वरद च कराम्बुजै : ।

बिमाणं प्राणिरक्षार्थ सर्वकालमतन्द्रितम् । ।

देवाना रक्षणार्थाय दानवाना वधाय च ।

मैलारं रूपमास्थाय शडक्रर : शखकरोघभवत् । ।

गजसिंहवराहार्क्षव्याघ्श्ररूनवरान् खलानू ।

दुष्टानू दाबून विनिघ्नन्तु तुरगेण चार ह । । ६ प

या ध्यानांत त्रिशूल-डमरु-खडूग ही तीनच आयुर्धे सांगितली असून, चौथा
हात वरद मुद्रेंत असल्याचें वर्णन आहे, हा फरक ध्यानांत घेण्यासारखा
आहे. आणखी एका ध्यानांत मल्लारिदेवाच्या मूर्तीचे व वस्त्रालंकारांचें

ख-४
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वर्णन करून, पुढें त्याच्या परिवारपशूविषयीचे वर्णन असें केलें आहे :
सितहयवरपत्रं हारसम्भूपिताडगमू ।

परिवृतमतिघोरै : सप्तभिः सारमेयै : । ।

येथें घोड्याचा वर्ण शुम सांगितला असून कुव्यांची संख्या सात धरली
आहे. एकंदरींत खंडोबाच्या चरित्रांत ' साता 'चे प्रस्थ विशेष दिसते
' मल्लारिसहसनामां 'त खंडोबाचे ध्यान पुढीलप्रमाणें दिले आहे:

घ्यायेन्मल्लारिदेवं कनकगिरिनिभं
म्हाळसाभूषिताडक्रम् ।

श्वेताश्वं खड्‌गहस्त विबुधवधगणै :
सेव्यर्मोन कृतार्थ. । ।

युक्तार्द्धिघू दैत्यमू?ट्टन डमरुविलसितं
नैशचूर्णाभिरामम् ।

नित्य भक्तेषु तुष्ट श्वगणपरिवतं
नित्यमोडर्काररूपम् । ।

या ध्यानांत सुवर्णवर्ण, मांडीवर म्हाळसा, पांढरा घोडा, हातांत खड्‌ग
व उमर, दैत्याच्या डोक्यावर पाय, कुत्र्यांचा परिवार व हळदीची शोभा
यांचा उल्लेख आहे. त्रिशल व पानपात्र धारण करणाऱ्या आणखी दोन
हातांचा निर्देश यांत नाही.

या संस्कृत ध्यानांतून, स्तोत्रांतून व माहात्म्यांतून खंडोबाची पत्नी
म्हणून म्हाळसा वा गगार्म्हाळसा येते; तेथें वाणाईला स्थान नाहीं.
गृबंडोबाचा परिवार

खंडोबाच्या परिवारांत म्हाळसा, बाणाई, हेगडे प्रधान, घोडा आणि
कुत्रा एवढ्याचा समावेश होतो. यांतील प्रत्येक घटकाचा आपण स्वतंत्र-
पणे विचार करूं-

२ .. .म्हाळसा! म्हाळसेविषयीची चर्चा मीं पुढच्या स्वतंत्र प्रकरणांत
केलेली आहे. म्हाळसा ही कर्नाटकांत माळव्व या नांवानें ओळखली जाते.
तिकडे तिला गंगि माळव्व आणि तुप्पद माळव्व अशीं नावे आहेत. माझ्या
कल्पनेप्रमाणें गंगि माळव्व आणि कुपदमाळा या वेगळ्या असाव्यात
देवरगुड्‌डु येथें तुप्पद माळव्व आणि गंगि माळव्व यांची स्वतंत्र मंदिरे आहेत
माळव्व या मूळ नांवाच्या पूर्वी जोडले ' गंगि ' आणि ' तुप्पद ' हे शब्द
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कशाकरिता, तें कळत नाहीं. ' तुप्पद ' याचा अर्थ ' तुपाची ' असा आहे.
' गंगि ' या शब्दाचा अर्थ कळत नाहीं. तो ' गंगा ' शब्दाचा अपखंश आहे,
असें समजले जातें. परंतु तें पटत नाहीं. ' मल्लारि-माहात्य्य ' या ग्रंथांतील,
प्राकृताचें संस्कृतीकरण करण्याची प्रवृत्ति लक्षांत घेतली तर असें वाटते कीं,
मल्लारिमाहात्म्यांत गंगि माळव्व आणि तुप्पद माळव्व या कानडी नावाची
संस्कृत रूपान्तरें ' गंगाम्हालसिका ' व ' घृतमारी ' अशीं झालेलीं दिसतात.
पैकी पहिलें ध्वनिरूपान्तर आहे, तर दुसरें ( ध्वनिरूपान्तर सहजपणे
जमेना म्हणून) अर्थरूपान्तर आहे. म्हणजेच ' गंगि ' हा गगेहून निराळा
कानडी शब्द असावा. ' गंगि ' आणि ' तुप्पद ' या शब्दाचे ' कानडेपण '
कानडी पंडितांनींच उलगडून दाखविले पाहिजे. घुतमारीपासून तुप्पद
माळव्व आणि गंगाम्हालसिकापासून गगिमाळ ही अपमष्ट रूपे बनली,
असें मानावयास मात्र मी तयार नाहीं.

गंगि माळव्वपासून गंगाम्हालसिका हें नांव बनविल्यावर गंगा आणि
पार्वती यांच्या भांडणाची आणि नंतरच्या ऐक्याची लोककथा निर्माण
झाली असावी. ' मल्लारिमाहात्म्यां 'त अशा स्वरूपाची बीजभूत कथा
प्रेमपुरषष्टितीर्थवर्णनांत दिलेली आहेच. सिद्धपाल केसरी त्या कथांशाचें
मराठी विवरण असें देतो.अजेथे पार्वतीने आपुले चरण आळ । शुंभ सधडाखद

तेथें पार्वतीतीर्थ होतें -७ ७rईऐ -६ तू -६
मार्तंड भैरवेंअळिं' क्र ८श. क्र. ३१६उदकबिंदुशुभी १.मग गंगा भैरवावरी रुस ० '५??कोपें पाताळाप्रती गेली । प. :'१. ..एतरठ
ते वेळीं पार्वती शिवासी भांडली ।

मग दोहींसी केलें षकपण । ।

गंगागौरीसी एक होऊनी ।

सुंदर रूप म्हाळसेचें धरुनी ।

ते मार्तंड भैरवें अर्धांगी घेउनी
प्रीती करुनी बैसविली । । ६ ऐ
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- ही सर्व कलहकथा ' गंगि ' व ' गंगा ' हे रूपांतर समर्थिण्यासाठी.
म्हाळसेच्या लोककर्थेत तिचा पिता नेवाशाचा तिम्मशेट वाणी हा

होय, असें सांगितलें आहे. तिम्मशेट हें नावहि कानडी आहे. कानडी शिला-
लेखांत तिम्मण, तिम्मराज अशीं व्यक्तिनार्मे येतात. कर्नाटकांत मैलार या
गावाजवळ तिम्मापूर नामक एक गांव आहे.

२. बाणाई : मागे आपण खंडोवा-स्कद-संबंधाचा विचार करतांना
पाहिलेच आहे कीं, मुरुगन, अय्यप्पन आणि मैलार हे एकाच श्रेणीतील
तिन्ही देव दोन-दोन बायकांचे दादले आहेत. मुरुगनची एक बायको जशी
किरातकन्या आहे, तशीच मैलाराची बाणाई धनगर-कन्या आहे. दोघांनीहि
आपापली ही द्वितीय भार्या प्रीतिवळानें मिळविल्याची कथाआहे. महाराष्ट्रांत
प्रचलित असलेल्या लोकक्येप्रमाणे, बाणाई ही मुळांत इंद्राच्या सप्त कन्या-
पैकी एक. तिने पित्यासमोर आत्मकर्तृत्वाचा अभिमान मिरवल्यामुळे
इंद्राने तिला लहान बालकाचे रूप देऊन चंदनपूरच्या जगलात बंद पेटींत
घालून सोडून दिलें. ती पेटी मेंढरें राखणाऱ्या धनगराना मिळाली. त्यांनीं
त्या नवजातस्वरूप मुलीचे संगोपन केलें. तिचे नांव त्यांनीं ' बानू ' असें
ठेवले वयांतआल्यावर तिनें शंकराची उपासना केली. तिच्या तपानें प्रसन्न
झालेल्या शंकराने तिच्यापुढे मनुष्यरूपानें प्रकट होऊन तिला अद्‌भुत खडावा
दिल्या. त्या खडावा पायांत घालताच तला ईप्सित वराचे दर्शन घडेल, असा
संकेत होता. त्या खडावा पायांत घालून वाचू निघाली, ती जेजूरीवर
खंडोबाच्या महालांत आली. तिथे म्हाळसेसह बसलेल्या खंडोबाला पाहतांच
ती त्याच्यावर मोहित झाली. तिने डोळ्यांतले काजळ काढून एक प्रेमपत्र

लिहिले आणि तिथेच टाकले. तें प्रेमपत्र हातीं पडताच रवडोवाहि अवस्थ
झाला. तो मुद्दामच सारीपाटांतला डाव हरला आणि अटीप्रमाणें वारा
वर्षांच्या वनवासाला निघाला. म्हाळसेला वाईट वाटलें. तिला खंडोबाचा
' आंतर : कोऽपि हेतु : ' माहीत नव्हता. खंडोबा तेथून जो निघाला, तो
भुलेश्वरला आला. भुलेश्वर म्हणे देवांचा गुरु. भुलेश्वराच्या आदेशा-
प्रमाणें खंडोबाने प्रौढ धनगराचे रूप घेतलें आणि तो चंदनपूर येथील
बाजूच्या कळपांत अवतरला. त्यानें बाजूच्या पालकीपत्याची मेंढर्रे राखण्याचे
काम पत्करले. सातशे मेंढ्या आणि सातशें शेळ्या. एकदा खंडोबाने त्या
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मेंढ्या नदीवर गेल्या. तेथें त्यानें मुद्दामच त्या मेंढ्या सोलल्या. त्यांचें मांस
वेगळं केलें, हार्डे वेगळीं केली. हा प्रकार कळताच तेथें धनगर आले, बानू
आली. बानूनें विचारल्यावर खंडोबा म्हणाला, '' बाजू, तूं माझ्याशी लग्न
करायला तयार होशील तर मी मेंढ्या जिवंत करतो '' वानूनें नाइलाजाने
अट मान्य केली. मेंढ्या जिवंत होतांच खंडोबाने बाजूचा हात पकडला आणि
ती आढेवेढे घेत असतांनाच तिला आपल्याबरोबर घोड्यावर घेतले
घोड्यावर बसताच त्यानें आपले मूळ रूप धारण केलें. आणि मग बानूनें
ओळखले कीं, ज्याला आपण प्रेमपत्र -धाडले, तोच हा खंडोबा आपल्यासाठीं
आपल्या घरीं रावायला आला होता. नंतर बानूर्ने खंडोबाला तिच थांबवले
आणि बाजूच्या आदेशाप्रमाणे धनगरानी त्यांच्या ऐपतीप्रमाणें दोघांचा
लग्नसोहळा थाटाने पार पाडला. त्यानंतर खंडोबा बाजूला घेऊन जेजूरीला
आला. त्याला पाहतांच म्हाळसेला आनंद झाला. ती आरती घेऊन आली.
परंतु खंडोवाबरोवर आणखी एक बाई आहे, हें पाहतांच ती चिडली आणि
दु ःरवाने शिळा होऊन पडली. खंडोवानें तिची समजूत घालायचा प्रयत्न केला,
परंतु उपयोग झाला नाहीं. अखेर त्यानें नाइलाजाने वरचा अर्धा डोंगर
म्हाळसेला वाटून दिला आणि खालच्या डोंगरावर बाजूला ठेवले. बाजूला
तो नियमानें भेटू लागला.

जयाद्रि-माहात्म्यांत याहून वेगळी कथा दिलेली आहे-ती मुद्दाम गुंती-
गुंतीची बनवलेली दिसते. तेथें बाणाई ही बाणदैत्याची बाणासह जन्मलेली
कन्या मानलेली आहे.

वानूच्या वरील लोककथेतहि ' सात ' ही संख्या महत्त्व पावलेली दिसते.
महाराष्ट्रांत अशी समजूत आहे कीं, खंडोबा-बानू-विवाह नळदुर्गास साजरा
झाला. नळदुर्ग ही नळराजाची राजधानी. अनेक लोककथांत हा नळराजा
येतो, त्याचा नैपध नलाशीं संबंध नाहीं.

कर्नाटकांत बाणाईला कुरुबत्यव्व किंवा कुरुवत्यम्म असें नांव आहे.
कुरी म्हणजे .मेंढी. कुरुव म्हणजे मेंढपाळ ( धनगर). कुरुबती म्हणजे
धनगर स्त्री. या कुरुबती शब्दाला अव्व-अम्म ( बाई-आई) हे प्रतिष्ठा-
सूचक शब्द जोडून कुरुबत्यव्व-कुरुवत्यम्म ही नावे साधलेली आहेत. महा-
राष्ट्रांत वाणाईचा खंडोबाशीं विवाह झाल्याचे मानतात, परंतु कर्नाटकांत
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ती त्याची ' राख ' आहे, असें समजतात. तिचे स्थान बहुश: गांवाबाहेर
टेकडीवर ( मरडीवर) असतें. देव तेथें वर्मांतून एकदा वाजत -गाजत जातो.

जेजूरीस कडेपठारावर खंडोबाच्या एका मूर्तीबरोबर जोगेश्वरी व
बाळाई यांच्या मूति आहेत. ही बाळाई म्हणजे बाणाईच. निमगांवास
बाणाईची तांब्याची उभी मूर्ति असून ती म्हाळसेप्रमाणेंच कमलकलिका-
पानपात्रधालरणी आहे. पाली येथें वाणाईची हात जोडलेल्या स्थितीतील
उभी शिलामूर्ति आहे. कांहीं ठिकाणी तिचीं लिहि आहेत.

वाणाईचा उल्लेख ' मल्लारि-माहात्म्यां 'त नसला तरी ती त्याहून जुनी
आहे, हें निश्चित. तिचे स्थान लाराच्या प्रारंभिक लोककथांत असलें
पाहिजे, हें मुरुगन-अय्यप्पन या मैलारपूर्व देवांच्या चरित्राशी असलेल्या
मैलार-चरित्राच्या साम्यावरून दिसून येतें.

जेजूरी-भुलेश्वराशी संबंध असलेली ' मल्हारीच्या बानू 'ची कथा
कर्नाटकांतील लोककथेचे मराठी संस्करण असावें. कारण कानडी कुरुबांच्या
(धनगरांच्या) वसाहती पुणे प्रांतांतील भोसरी, मोशी, गोलापूर, भुलेश्वर
या भागांत झाल्याच्या खुणा उपलब्ध आहेत. या कानडी कुरुबांनीं महा-
राष्ट्रांत आल्यावर बानूची कथा जेजूरीशीं जोडली असावी.

कर्नाटकांत ती केवळ धनगरस्त्री ( कुरुवत्यव्व) म्हणून ओळखली
जात असतांना महाराष्ट्रांत तिला वाणाई-वानुर हें नांव कसें मिळाले?
जयाद्रि-माहात्म्यांत ती बाण या शस्त्रासह जन्मलेली वाणदैत्याची कन्या
होय, असें तिच्या ' बाणा ' या नावाचे स्पष्टीकरण दिलें आहे. श्री. गुप्ते
यांनी आपल्या ' हिंदु हॉलिडेज् ण्ड सेरिमोनिअल्स ' या ग्रंथांत खंडोबाच्या
रूपाला सूर्यकथेचें प्रतीक ठरवितांना, चंपाषष्ठीच्या खगोलीय स्थितीचें जें
वर्णन दिलें आ हे, त्यांत शततारका नक्षत्राचे प्रतीक म्हणजे बाणाई-असें
म्हटलें असून वाणाई म्हणजे शत बाण असलेला भाता होय, असें त्या नावाचे
स्पष्टीकरण केलें आहे. श्री. पांडुरंग देसाईहि बाणाईचा बाणाशी संबंध
जोडतात. त्यांच्या मतं, '' लढाऊ मल्लारीला खड्‌गाबरोबर धनुर्वाणांचीहि
आवश्यकता आहे. या बाणाला त्याच्या भक्तांनी बाणाई बनवून, उप-
पत्नीप्रमाणें त्याशीं गांठ घालून दिली. '' ई ह्ये

या बाण-कल्पनेनें ' बाणाई ' नावाचे रहस्य उलगडल्याचें समाधान
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मिळत नाहीं. श्री. खरे बाणाईचें निराळेंच स्पष्टीकरण देतात. त्यांनीं
बाणाईचा पालाईशीं संबंध जोडला आहे. पालाई ही पाली गावची गवळण.
तिच्या भक्तीमुळेच खंडोबा पालीस प्रकटला, अशी कथा प्रचलित आहे.
श्री. खरे पालाई-बाणा-ऐकात्म्याविपयीं लिहितात. : '' पालाई ही गवळण,
बाणाई ही धनगर आणि बाळाई ही अज्ञात जातीची असली तरी तिन्ही
शब्दानी एकच स्त्री अभिप्रेत आहे, यांत शंका नाहीं. पुष्कळ धनगर दुधाचा
नसला तरी लोण्याचा धंदा करतात. यामु गवळण व धनगरीण हे शब्द
अर्थदृष्ट्या जवळ जवळ येतात. पालाईचीं बाळाई व बाणाई अशीं रूपांतरे
होणें अगदीं शक्य आहे. प बद्दल ब आणि ल, ण, ळ यांची अदलाबदल
झाल्याची कित्येक उदाहरणे दाखविता येतील. '' द ४

श्री. खरे यांच्या या स्पष्टीकरणावरून माझ्या मनांत असा विचार
डोकावतो कीं, जर लोण्याचा धंदा करणाऱ्या धनगरांच्या समाजांतील
बाणाई असेल, तर तुप्पद माळ ही बाणाई ठरेल काय? मंगसूळी
येथील बाणाईच्या मूर्तीच्या डोक्यावर उजव्या हाताने सावरलेली चार
हुंड्यांची उतरंड व हातांत कोकरू व कोंबडा दाखविला आहे. हें रूप
गवळण-धनगरीण असें संमिश्र दिसते. देवरगुड्‌डु येथील मैलार-मंदिरांत
तुपाचे अनेक नंदादीप असून ते धनगरांच्या देणग्यांतून तेवत असतात,
ही वस्तुस्थितिहि तुप्पद माळ ही बाणाई असावी, या कल्पनेला पोषक
ठरते. असें असेल, तर मग बाणाईचें तुप्पद माळव्व हें नांव म्हाळसेला कसें
चिकटले? तुप्पद माळव्व आणि कुरुबत्यव्व याची स्थाने वेगवेगळी कशी
बनली? - हे प्रश्न आज तरी अनुत्तरितच राहतात. त्याची उत्तरे कानडी
प्रदेशांतूनच मिळू शकतील.

३. हेगडे प्रधान : हेगडे प्रधान हा गंगाजमनी शब्द आहे. हेगडे या
कानडी शब्दाचा अर्थ प्रधान. आपण तो शब्द मराठी अर्थासह वापरतो
'' या शब्दाचे मूळ पेर्कडे या कानडी शब्दांत आहे. पेरू - मोठी, बळकट.
आणि कडे - बाजू. म्हणून ( राजाच्या आधारामुळे) बळकट ( आहे)
बाजू ( ज्याची) तो पेरूकडे - प्रधान या शब्दाचे जुन्या कानडी लेखांतच
कालानुक्रर्मे पेर्कडे, वेर्कडे, हेडे, पेर्गडे, वेर्गडे, होंडे, वेग्गडे, हेगडे इतके
पर्यायआढळतात. यांचेंच अर्वाचीन रूप हेगडे व त्याचें सो रूप हेगडि. '' ६५
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कर्नाटकांत यास हेग्गप्प, हेगडे, हेग्गडि, हेग्गण्णु अशीहि नावे आहेत.
हा बाणाईचा भाऊ आणि खंडोबाचा प्रधान असल्याची समजूत आहे.
( राजश्यालक प्रधान बनल्याची कीचक आणि शकार ही दोन संस्कृत
साहित्यांतील उदाहरणे आहेत.)

जेजूरीस याची मिशाळ मूति ( बैठी) आहे. हें विष्णूचे रूप आहे, अशी
समजूत असल्यामुळें देवरगुड्‌डु येथील मूति चतुर्भुज असून तिच्या हातांत
अनुक्रर्मे खड्‌ग, गदा, शंख व पुस्तक या वस्तु दाखविल्या आहेत. पाली
येथें याची द्विभुज अश्वारूढ पितळी मूति असून, डावीकडे त्याची वायको
आहे. मैलार येथे त्याची बैठी मूति चतुर्भुज असून ती दाढी-मिशांनीं युक्त
आहे. त्याचे खालचे दोन हात भग्न झाल्यामुळे त्यांतील आयुर्वे कोणती तें
समजत नाहीं. वरच्या दोन हातांत पाश व अंकुश आहेत.

मैलार-खंडोबाच्या परिवारांत ' हेगडे ' चा समावेश कसा झाला, यावर
श्री. पांडुरंग देसाई यांनी नवा प्रकाश टाकला आहे. त्यांच्या नवप्रकाशित
कानडी लेखांतील यासंबंधींचा पुरावा त्यांनीं माझ्याकडे मराठीत अनुवाटून
पाठविला आहे. ते लिहितात.

ब्रह्मशिव नांवाचा जैन कन्नड कवि ( काळ : बारावे शतक) जैनेतर
देवतांची चेष्टा करतांना म्हणतो : ' काय विचित्र पहा! मनेवेग्गडे ( पेर्गडे-
हेगडे - एक अधिकारी) चट्टपाने कालच पुढे आणलेल्या मैल ( म्ह. मैलार)
आणि माळची ( म्हाळसा) या देवता लोकप्रिय झाल्या. मग प्राचीन
हरिहरांची कायकथा! ' ही चेष्टा असली, तरी मला वाटतें, येथें ऐतिहासिक
सत्याचा कण मुरत आहे.

वर चट्टप नांवाच्या हेगड्याचा उल्लेख आला आहे. कर्नाटकांत मल्लारी
च्या देवळांत ' हेगडा प्रघाना 'ची मूति असते. हें समीकरण अर्थपूर्ण

नाहीं काय? ''
श्री. देसाई यांच्या म्हणण्याचा अर्थ असा कीं, ब्रह्मशिवाच्या ग्रंथांत जो

चट्टप वेग्गडे उल्लेखिला आहे, त्याचेंच स्मारक खंडोबाच्या परिवारातील
हेगड्याच्या रूपाने अस्तित्वांत आलें असावें. मैलार-माळचीच्या उपासनेचे
वैभव वाढविणारा हा चट्टप हेगडे मैलाराचाहि हेगडे ( प्रधान) बनला
असल्याम नवल नाहीं



खंडोबा ५७

घोडा व कुत्रा : कुत्रा हा खंडोबाचे भैरवरूप सुचविणारा आहे.
भैरवमूर्तीत भैरवाच्या हातांतील मुंडांतून गळणारे रक्त पिणारा ऊर्ध्व-

मुखी कुत्रा असतो. मार्तण्ड भैरवाच्या हातांत रक्तस्त्रावी मुंड नसतें. परंतु
त्याच्याजवळ भैरवाची खूण असलेला कुत्रा राहिला आहे, हें स्वाभाविक
आहे. घोडा हें मैलाराचें मूळ वाहन-मार्तण्ड भैरवाशी एकरूप होण्यापूर्वीचे
वाहन असावें, असें माझें' मत आहे. ' मल्लारिमाहात्म्यां 'त असें सांगितलें
आहे कीं, '' शिवाने मार्तण्ड भैरव अवतार घेतला, तेव्हां तो नंदीवरच
बसून आला. पुढें मणिदैत्याचा वध केल्यावर त्यानें मणीच्या विनंतीवरून
मणीच्या अश्वसहित रूपाची जोड मिळविली. त्यानंतर सप्तर्षीनी व देवानी
जी ' महीमयी मूर्ति ' बनविली, ती अश्वयुक्त होती. '' तिलाच माहात्म्य-
कार मैलार-मैराल नांव देतो, मल्लारिमाहात्म्यांतील या वर्णनावरून
माझा असा तर्क आहे कीं, ज्या मण्मैलार-मूर्तीवरून ' मणिमल्लारि ' हें नांव
माहात्भ्यकाराने बनविले. ती मण्मैलार-मूर्ति अश्वयुक्त असावी. मैलाराचा
समानधर्मा शास्ता याच्या मूर्तीजवळहि घोडा असतो.

- खंडोबाच्या परिवाराचे स्वरूप हें असें आहे. या परिवारांतील
म्हाळसेला स्वतंत्र व्यक्तिमत्त्व नव्हे- विभूतिमत्त्व आहे. म्हणून तिचे
स्वरूप पुढील स्वतंत्र प्रकरणांत स्पष्ट केलें आहे.
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मल्लारि-म्हाळसा-विवाहकथा
म्हाळसा ही मल्लारि मार्तण्ड भैरवाची पत्नी. म्हाळसेच्या सान्निध्यामुळें

त्याला ' म्हाळसाकान्त ' या नांवानेंहि संबोधिले जातें. जनश्रद्धेनुसार म्हाळसा
हा मोहिनीचा अवतार समजला जातो. अमृतमंथनाच्या वेळीं विष्णूने मोहिनी
अवतार धारण करून दैत्यांना मोहविलें. त्या वेळचे मोहिनीचे उन्मत्त लावण्य
पाहून शिव तिच्यावर भाळला आणि तिच्यामागे धावू लागला, ही कथा
श्रीमद्‌भागवताच्या अष्टम स्कंधात आलेलीआहे. जनश्रद्धेनेया कथेचा धागा
पुढें चालू ठेवला. शिवाची अतृप्त इच्छा पुरी करण्यासाठीं मोहिनीने शिवास
असें आश्वासन दिलें कीं, '' तूं पुढें जेव्हां मार्तण्ड भैरवरूपानें अवतार घेशील,
तेव्हां मी म्हाळसा या नांवानें अवतरून तुझी इच्छा पूर्ण करीन. ''

या जनश्रुतीचा आणखीहि एक पर्याय आहे. त्या पर्यायानुसार म्हाळसा
ही साक्षात् मोहिनी नसून, मोहिनीच्या ध्यासामुळे शिवाला पार्वतीच
मोहिनीस्वरूप भासू लागली, तिचा हा अवतार आहे.

शिवाच्या मार्तण्ड भैरवावतारीं म्हाळसा अवतरली ती नेवासे येथें
तिम्माशेट वाण्याच्या घरीं. हा वाणी शिवपूजा करीत असतांना म्हाळसा
त्याच्या ध्यानांत आली आणि तिने त्यास नेत्र झाकून घेण्यास सांगितलें.
वाण्याने तसें केलें. कांहीं वेळाने डोळे उघडून पाहतो तो देवी नाहीं-परंतु
एक नवजात तेजस्वी बाळ जमिनीवर पडले दिसलें. हें बाळ म्हणजेच
म्हाळसा. तिम्माशेटनें त्या बाळाचा सांभाळ केला. आणि मार्तण्ड भैरवाच्या
स्वप्तादेशानुसार पाली येथें मार्तण्ड भैरव आणि म्हाळसा यांचा विवाह
साजरा केला. पौष शुद्ध १५ हा दिवस मार्तण्ड भैरव आणि म्हाळसा यांचा
विवाद्रु-दिन म्हणून पाली येथें प्रतिवर्थी ऊत्साहाने साजरा होतो.
म्हाळसेची प्राचीनता

जनश्रद्धेनें म्हाळसेचा मोहिनीशी जो संबंध कल्पिला आहे, तो अनेक
दृष्टींनी विचार करण्यासारखा आहे. श्रीमद्‌भागवतांत वर्णिलेल्या शिव-
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मोहिनीच्या विफलरतीची कथा दक्षिण भारतातील ग्रामदेवतांच्या उन्नयनांत
अनेकदा अनेक प्रकारें वापरली गेली आहे. परंतु त्याची चर्चा करण्यापूर्वी
आपण म्हाळसेची प्राचीनता कोठपर्यंत जाते, याचा अगोदर विचार करूं.

प्रजी. पांडुरंग देसाई यांनी म्हाळसेचा उल्लेख असणारे दोन कानडी
लेख उजेडांत आणले आहेत, प हे दोन्ही लेख देवीहोसूर (हावेरी-धारवाड)
येथील बनशंकरीच्या मंदिरांत आहेत. पहिल्या शिलालेखाचा काळ इ. स.
११४८ ( पौष व. ३०, रविवार श. १०७०) असा आहे. या लेखाचा
विषय असा आहे : महासामन्ताधिपति, सेनाधिपति, इत्यादि बिरुदानी
युक्त असा रेचरस हा बनवासी प्रान्ताचा अधिकारी होता. हा माळचिदेवीचा
परमभक्त असल्यामुळें त्या देयीचे स्थान म्हणून प्रसिद्ध असलेल्या देखद
होसवूर ( देवीहोसूर) या गांवीं नवस फेडण्यासाठीं आला. तेथें त्यानें
तेथील हजार महाजन आणि स्थानिक अधिकारी यांच्या समक्ष देवीला नैवेद्य
आणि नंदादीप चालावा म्हणून दान दिलें. दुसऱ्या शिलालेखाचा काळ
१३ फेब्रुवारी इ. स. १०६३ ( फाल्गुन शु. १३, गुरुवार, श. ९८४) असा
आहे. त्यांत इदपटय नांवाच्या अधिकाऱ्यानें माळजदेवीच्या मंदिराला
मकरतोरण बांधवून दिलें, असें वर्णिले आहे.

वरील शिलालेखांत उल्लेखिलेली माळजदेवी किंवा माळचिदेवी म्हणजेच
कर्नाटकांत माळव्व या नांवानें आज ओळखली जाणारी मराठीतील म्हाळसा
होय. वरील शिलालेखांत तिची स्तुति गातांना तिला काळी, काळराक्षसी,
रौद्रा, भैरवी, उग्रा, महाकाळी, काळयोगिनी, या शक्तिवाचक विशेषणांनीं
गौरविले आहे. ती योगपीठासह उदय पावली असून सर्व देवांच्या स्तुतीस
पात्र झाली आहे, अशीहि तिची प्रशंसा केली आहे. श्री. पांडुरंग देसाई
यांचें असें मत आहे कीं, ज्या बनशंकरीच्या मंदिरांत हे दोन लेख आहेत, ती
बनशंकरी माळचिदेवीचेंच परिवर्तित व नामान्तरित रूप असावें.

वरील दोन लेखांचे परीक्षण केल्यावर असें आढळून येतें कीं, इसवी
सनाच्या अकराव्या शतकांत माळचिदेवी शक्तीची प्रतिष्ठा पावू लागली
असून, तिच्या उपासनेचे प्रस्थ वाढविण्यांत उच्च श्रेणीचे राज्याधिकारीहि
भाग घेत होते. मध्ययुगात इसवी सनाच्या आठव्या-नवव्या शतकापासून
किंबहुना त्याच्याहि अगोदर एक-दोन शतकें, दक्षिर्णेत श्रीशैलमल्लिकार्जुन
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येथें तांत्रिकांचें प्रचंड प्रस्थ माजलें होतें. बौद्ध आणि शाक्त तांत्रिकांचे
मेळावे तेथें जमले होते. या केंद्रांतून साऱ्या दक्षिण भारतांत शाक्तांनीं
आपले पाय पसरले होते. या काळांतील शाक्तांच्या प्रभावाखाली अनेक
ग्रामदेवतांचें उन्नयन घडले आणि त्यांना शक्तीची प्रतिष्ठा प्राप्त झाली.
शाकंभरी, यल्लम्म, ज्येष्ठा, चंदला, काळम्म, उच्चगीअम्म इत्यादि ग्राम-
देवतांप्रमाणेंच माळचिदेवीहि शक्तिस्वरूप पावू लागल्याचे चित्र देवी-
होसूरच्या लेखांत दिसून येतें. देवीभागवतांत ग्रामदेवतांच्या ' उन्नत '
शक्तिस्वरूपांचीं प्रतिबिंब सर्वत्र आढळतात. देवीच्या स्थानांची नामावळी
देतांना, '' महालसा पर स्थान योगेश्वर्यास्तथैव च । '' असा म्हाळसेच्या
स्थानाचाहि उल्लेख देवीभागवतकारानें केला आहे. व याचा अर्थ असा
कीं, अकराव्या शतकातील शिलालेख आणि देवीभागवत यानुसार
माळचिदेवी ( म्हाळसा) ही क्षुद्र ग्रामदेवतेच्या स्वरूपाचा त्याग करून
शक्तिस्वरूप पावली होती-प्रारंभी तिचा मोहिनीशी संबंध जोडला
गेला नसावा
क्षदतेची उत्तरकालीन जाणीव

एकीकडे माळचिदेवीचें उन्नयन घडत असतांना धर्मक्षेत्रांतील कांहीं
प्रवाह तिच्या क्षुद्रतेची जाणीव व्यक्त करीत होते. प्राचीन वीरशैव संत-
कवींनी मैलारावरोवर माळचीचाहि निषेध केला आहे. मराठी संतकवीनी
एकीकडे खंडोबा आणि म्हाळसा यांची भक्तिगीते गाऊनहि त्यांच्या मूळ
नाम-रूपाचा नेणतेपणानें निषेध केला आहे. ( ' नेणतेपणानें ' हा शब्द मीं
या हेतूनें वापरला आहे कीं, आपण ज्या देवतांना एकीकडे मान देतो,
त्यांचीच ही मूळ रूर्पे आहेत, याचे त्यांना भान नसावे.)

वासनादेवी सकळी । वाळा बगळा मुकी मैराळी ।

मारको मेसको मैराळी । उच्छिष्टचांडाळी भानाची । । उ

असा एकनाथानी मैलारपत्नीचा ( मैराळीचा) उल्लेख असंस्कृत ग्राम-
देवतांच्या श्रेणींत केला आहे. नाथांच्या परंपरेंतील कृष्णदयार्णवाहि-

मैळी मुकी मायराणी । आपुलालिया परिवारगणीं ।

उठावल्या समरांगणीं । नग्न यक्षिणी धावती । । ४
अशा पडतीने ' मैळी ' ची गणना क्षुद्र देवतांच्या समूहांत करतात. एक-
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नाथानी आणखीहि एके ठिकाणी या देवतेचा ' मैळी ' या नांवानें उल्लेख
केला आहे :

तामसी मंत्र मुकी मळी । अथवा उच्छिष्टचांडाळी ।

कां प्रेतदेवता काळी । मंत्रशैली हे तेथें । ।५
नामदेवगाध्यांत विष्णुदास नाम्याच्या एका अभंगांत ' वाळा वगळा मुकी
मैळी ' ० असा ' मैळी 'चा नामनिर्देश आहे. एखाद्या देवतेचे उन्नयन पूर्णतेला
जाऊन कांहीं काळ लोटल्यावर तिचे मूळचे क्षुद्र स्वरूप आणि उन्नत स्वरूप
यांची संपूर्ण फारकत होते आणि त्याच क्षुद्र स्वरूपाचे हें उन्नत स्वरूप आहे,
याचे संपूर्ण विस्मरण पडते, यासंबंधींची चर्चा मैलाराच्या उन्नयनाच्या
संदर्भांत येऊन गेलीच आहे. -म्हाळसा : नामरहस्य

महाराष्ट्रांत म्हाळसा आणि कर्नाटकांत माळव्व या नावांनी लोकप्रिय
असलेली ही देवता माळजदेवी, म्हालजा, मालचिदेवी, मालची, मालाची,
मालती, माळवी, म्हालसा, म्हालसिका, महालसा, महालया, महालाय
इत्यादि नावानी उल्लेखिली गेली आहे. श्री. ग. ह. खरे म्हाळसेच्या नांवाची
चर्चा करतांना असें मत मांडतात कीं, '' खंडोबाप्रमाणें याच्या बायकोचे
नांवहि मुळात : प्राकृत नसून संस्कृत आहे. कारण तें प्राकृत समजले तर
त्याचाहि अर्थ नीट लागत नाहीं. ''७ श्री. खरे यांनी या मतानुसार म्हाळसेची
व्युत्यत्ति '' मदालसा-मआलसा-महालसा-म्हालसा-म्हाळसा '' अशी दिली
आहे.

मैलार-हाळसा या दोन्ही प्राकृत देवता-दहाव्या शतकाच्या मागें त्यांची
प्राचीनता जाऊं शकत नाहीं - अकराव्या शतकांत त्यांच्या उन्नयनाची
प्रक्रिया सुरू झाली. ही जर वस्तुस्थिति आहे, तर त्यांची मूळ नावे संस्कृत
असून, त्या नांवचें नंतर प्राकृतीकरण झालें, असें कसें मानता येईल?
जर ' मदालसा ' पासून ' म्हाळसा ' हें नांव बनले आहे, असें गृहीत धरले,
तर संस्कृतांत रचलेल्या स्तोत्र-माहात्म्यादि उपासनाग्रंथांत ' मदालसा '
या नांवाचा सर्रास वापर आढळावयास हवा होता. परंतु तसा तो आढळत
नाहीं. उलट ' म्हाळसा ' या नावाची ' म्हाला ', ' म्हालसिका ', ' महालसा '
अशीं सुलभसंस्कृतीकृत रूपेच वापरलेली आढततात.
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ज्ञानेश्वरीच्या अखेरीस ज्ञानेश्वरांनीं आपल्या ग्रंथाच्या रचनास्थलाचा
महिमा गातांना म्हटलें आहे कीं :

त्रिभुवनैकपवित्र । अनादि पंचक्रोश क्षेत्र ।

जेन जगाचे जीवनसूत्र । श्रीमहालसा असे । ६
या ओवीतील ' श्रीमहालसा ' हा पाठ राजवाडे आणि माडगांवकर

प्रतींत आहे, तर अन्य प्रतींत ' श्रीमहालया ' असा पाठ आहे. श्री. खरे
यांच्या मते कोणा तरी अक्षरशत्रू प्रतलेखकानें ' सा 'चा ' या ' बनविला
असावा आणि त्या प्रतीच्या परपर्रेत ' श्रीमहालया ' हा पाठ रूढ झाला
असावा.?

परंतुहेंम्हणणेंतितकेंसें बरोबरनसावें, असेंवाटतें. मला वाटतें, महालसा
आणि महालया ही दोन्ही संस्कृतीकरणें बरोबर आहेत. महानुभावीय
वाडमयांत ' माल्हाइसा ' असें व्यक्तिनाम आढळतें. यादवकालीन महानु-
भावीय वाडमयांत ' आई ' या पदाप्रमाणेंच ' आसा ' हें पदहि स्त्रियांच्या
नांवापुढें योजले आढळतें. ' माल्ह ' ( माल-माळ) एवढाच मूळ नामांश.
' माल्हण ' असें पुरुषाचे नांव आढळतें. ' स्थानपोथी 'त ' माल्हणदेवी '
नामक देवतेचा उल्लेख आहे. ' माल ' याला ' आई ' वा ' आइसा ' ही
पदे जोडून ' माल्हाई ' आणि ' माल्हाइसा ' अशीं नावे सिद्ध होतील.
' माल्हाई ' पासून माल्हाई-म्हालाई-म्हालाय-महालाय-महालया आणि
त्याचपद्धतीनें ' माल्हाइसा ' पासून महालसा सिद्धहोऊशकेल. ' महिकावती-
च्या बखरी 'त ' महालाय ' नामक एका कुलदेवतेचें नांव आलें आहे-
ती म्हाळसाच होय. महिकावतीच्या वखरींतील महाराष्ट्र-धर्मनिरूपणाचा
प्रसंग घडला तोहि ' म्हालजापूर ' या स्थानीचप ० गोपाळकवीनें आपल्या
' महाभारता 'त आणि यदुमाणिकानें आपल्या ' गणेशगीते 'वरील ' सजी-
विनी ' टीकेंत म्हाळसेला वंदन करतांना ' महालया ' असें नांव वापरले आहे.

म्हाळसा ही मैलाराची पत्नी, म्हणून मैलार-मैराळ याची स्त्रीलिंगी
रूर्पे मैळी-मैराळी म्हाळसेच्या नाम-संभारांत समाविष्ट झाली. तिचीं मूळची
' माळ-ज, ' ' माळ-चि, '' माळ-अव्व,' माल्ह-आइसा ' ही नावे तपासली
तर त्यांत सर्वत्र ' माल-माळ-माल्ह ' हा अंश समान दिसतो. माल-माळ
म्हणजे डोंगर किंवा उंच प्रदेश. ' मैलार ' या नावाचे रहस्य जर ' मले ' वा



म्हाळसा ६५
मले ' या पर्वतवाचक द्राविड शब्दाशी संबद्ध असेल, तर ' माल-माळ '

(? डोंगर) या शब्दापासून म्हाळसेचें नांव वनणे सुसंगतच ठरेल.
मालची, मालाची, मालती ही ' माळचि ' या नावाची सस्कृतीकरणे

आहेत. पैकी ' मालाची ' हें नांव ' वृताची ' या नांवाच्या अनुकरणासारर्खे
वाटतें. ' माळचि ' या नांवापासूनच माळची-माळसी-म्हाळसी-म्हाळसा
या प्रक्रियेर्नेहि म्हाळसा हें नांव बनले असणें शक्य आहे. शब्दपरिवर्तनांत
च-स-अभेद अनेकदा आढळतो. तसेंच ' म्हाळसी ' असें या देवीचे नांव
' लीळाचरित्रां 'त आले आहेच. प १

एखाद्या देवतेचे उदात्तीकरण पूर्णतया घडून आलें म्हणजे-किंवा तें
घडविण्यासाठीं, हेतुपूर्वक वा श्रद्धेच्या उदरांतून उफाळणाऱ्या बुद्धिप्रकर्षा-
मुळें त्या देवतेच्या नावाची आध्यात्मिक वा उदात्तचरित्रदर्शक स्पष्टी-
करणें दिली जातात. म्हाळसेच्या वाबतींतहि अशीं स्पष्टीकरणें आढळतात.
' महालसा ' या नावातील ' म ' म्हणजे ममत्व ( माया), ' हा ' म्हणजे
' हर्ष ' आणि ' लस ' म्हणजे ' लसत्व ' (तेज)- असें स्पष्टीकरण ' जयाद्रि-
माहात्म्यां 'त दिलें आहे. विख्यात महाराष्ट्रीय तंत्रभाष्यकार भास्करराय
आपल्या ' ललितासहखनामभाष्यां 'त-

महालनामकं दैत्य स्थति क्षपयतीति च ।

महालसा महालक्ष्मीरिति च ख्यातिमागता । ।

उपत्यकायां सह्याद्रे: पश्चिमोदधिरोधसि ।.... प मे

हा ' मैरालतन्त्रा 'तील उतारा देतात. ' मैरालतन्त्र ' हा ग्रंथ आज उपलब्ध
असल्याचें आढळत नाहीं. त्यामुळें त्या ग्रंथांत या स्पष्टीकरणाच्या अनु-
षंगाने अधिक काय लिहिले आहे, तें कळणे अशक्य आहे. वरील स्पष्टी-
करणांत ज्या ' महाल ' नामक दैत्याचा संबंध दाखविला आहे, तो मैलार-
म्हाळसेशीं संबंध असणाऱ्या कोणत्याहि प्रचलित कथेत आढळत नाहीं.
परंतु खंडोवाच्या उत्सवयात्रांत ज्या ' काठ्या ' मिरवल्या जातात, त्यांना
' महाल ' म्हणतात. त्या ' महाल ' दैत्याचा आणि या ' महालां 'चा ( विजय-
पताकांचा) कांहीं संबंध असेल काय?

श्री. राजारामशास्त्री भागवत यांनी ' मराठ्यांच्या सबंधाने चार
उद्‌गार ' या ग्रंथांत मामेबहिणीशी लग्न करण्याच्या प्रथेच्या संदर्भात

ख.-
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लिहितांना ' म्हाळसे 'चे एक वेगच स्पष्टीकरण दिलें आहे. ते लिहितात :

'' ' ह्याळ ' शब्द संस्कृत ' महालय ' शब्दाचा अपखंश समजतात. पण
महालय ' शब्दअसल धर्मभार्षेत आढळतनाहीं. तेव्हां ' हाळ ' शब्दासच

?ं महालय ' अहे संस्कृत रूप ब्राह्मणांनीं महाराष्ट्र देशांत आल्यानंतर दिलें,
हें म्हणणें अधिक सयुक्तिक होय. ' ह्माळसा ' म्हणून एक देवी महाराष्ट्रांत
प्रसिद्ध होती व तीस ' महालया ' असें ज्ञानेश्वरांनीं आपल्या ज्ञानेश्वरींत
म्हटले आहे. या ' महालया ' किंवा ' ह्याळया ' देवीचा ' हाळ ' या शब्दा-
बरोबर संबंध नसेल ना? ' ह्याळ ' कांहीं पितृपितामहप्रपितामहांच्याच
नांवानें होत नाहीं, तर सर्व पितरांच्या नांवानें होतो. अशा प्रकारची पितृपूजा
रूमी लोकांमध्यें देखील होती. जर ' महालया ' देवीचा ' ह्याळा ' बरोबर
संबंध असला, तर त्या देवीपुढं पितरांच्या नांवानें मद्यमांस ठेवणे हा
हाळ ' शब्दाचा मूळचा अर्थ असावा. '' प उ

म्हाळसेला ' जोगेश्वरी ', ' भैरवी ' अशींहि नावे आहेत. म्हाळसा ही
मार्तण्ड भैरवाची पत्नी. ' भैरवी ' हें भैरव-पत्नीवाचक स्त्रीलिंगी रूप.
जोगेश्वरी ( योगेश्वरी) महाराष्ट्रांत भैरवाबरोबर सर्वत्र आहे.
म्हाळसेची' मंदिरे

म्हाळसा खंडोबाची पत्नी म्हणून आज नांदत असली, तरी मूळची ती
स्वतंत्र देवता होती आणि तिने खंडोवाशीं नाते जोडल्यानंतरहि आपल्या
स्वतंत्र ' निवास -स्थानाचा त्याग केला नाहीं. आजहि ती एक स्वतंत्र देवता
म्हणून अनेक ठिकाणी गाजत आहे. देवीहोसूर येथील अकराव्या शतकांत
प्रसिद्ध असलेलें माळजदेवीचे मंदिर आज बनशंकरीचे मंदिर म्हणून ओळखले
जात असल्याचा उल्लेख आपण मागें पाहिलाच आहे. ' स्थानपोथीं 'त
भोगावती ( पैठण), वालसेंग ( जि औरंगाबाद -' वाल सावंगी '),
नांदुरा ( ' अगर नांदरा १, जि. बीड) आणि नेवासे ( जि. नगर) या चार
स्थानी म्हाळसेचीं मंदिरे असल्याचे उल्लेख आहेत. बीडजवळ म्हाळसापूर-
जवळे व टोक्याजवळ म्हाळापूर नामक म्हाळसेचें उपेक्षित स्थान आजहि
आहे. बीदर विभागांत खंडोबाच्या मैलारपुरापासून दोन मैलांवर एक
म्हाळसापूर आहे. ' महिकावतीच्या बखरी ' तील म्हालजापूरची देवी ही
म्हाळसाच. म्हालजापुरींचकेशवाचार्यानें म्हाळसेच्या साक्षीने महाराष्ट्र-धर्म-
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रक्षणाची स्फूर्तिदायक योजना मांडली. या बखरींत या देवीला ' योगेश्वरी '
म्हटलें असून '' श्रीदेवी जगदंबिका महाराष्ट्रधर्मरक्षिका '' असा तिचा गौरव
केला आहे. व ४

सध्यां विशेप प्रसिद्ध असलेली म्हाळसेचीं रूथाने म्हणजे नेवासे ( जि.
नगर) आणि म्हाडदोळ ( गोमंतक) ही दोन होत. पैकी नेवासे हें प्राचीन
असून म्हाडदोळचें स्थान सतराव्या शतकारंभीं निर्माण झालें आहे. गोमंतकां-
तील म्हाळसेचें स्थान पूर्वी वणे या गांवीं होतें. परंतु सोळाव्या शतकांत
पोर्तुगीजांनीं हिंदु मंदिरांचा विध्वंस सुरू केला. त्यांत वर्षे येथील म्हाळसा-
मंदिराचा क्रम पहिला लागला. वर्ण येथील म्हाळसा पुढें म्हाडदोळला
स्थलान्तरित झाली

नेवासे आणि म्हाडदोळ येथील म्हाळसेचीं स्थाने आणि येथील उपासना-
पद्धति यांचा विशेष परिचय परिशिष्ट-प्रकरणांत करून दिला आहे.
म्हाळसा : मोहिनी

नेवासे आणि म्हाडदोळ तेथील म्हाळसा मोहिनीशी ऐकात्स्य पावली
आहे. म्हाळसा हें मोहिनीचेंच पर्यायनाम म्हणून वापरले जातें. म्हाळसेच्या
प्रचलित अवतार-कर्थेतहि ती मूलत: मोहिनी असल्याचें सांगितलें आहे.
मैलार-म्हाळसेच्या कत मोहिनी कशी प्रविष्ट झाली असावी, याविषयीची
चर्चा खंडोबा-स्कद-संबंधाचा विचार करतांना येऊन गेलीच आहे.

प्राचीन कानडी शिलालेख आणि देवीभागवत यांतील उल्लेखांच्या
आधारे आपण पाहिलेच आहे कीं, म्हाळसा ही प्रारंभी शक्तीशी ऐकात्य्य
पात्रं लागली होती- मोहिनीशी नव्हे. याववकालीन मराठी वाडमयांत
नेवाशाच्या देवतेचा उल्लेख ' म्हाळसा ' याच नांवानें केलेला आढळतो;
तेथें मोहिनीचा संबंध कुर्ठेहि लावलेला नाहीं. ज्ञानेश्वर ' जगाचे जीवन-
सूत्र ' या शब्दानी ' श्रीमहालसे 'चे वर्णन करतात, तेव्हां त्यांच्या मनांत
महालसेचें मोहिनीरूप अभिप्रेत असावें, असें वाटतें. ' जगाचे जीवनसूत्र '

या शब्दांत विश्वपोषक विष्णूचा - म्हणजेच पर्यायाने मोहिनीचा निर्देश
आहे, असें मानावयास हरकत नाहीं. ज्ञानेश्वरीशिवाय अन्यत्र तत्कालीन
वाडमयांत म्हाळसा-मोहिनी-ऐकात्म्याचा स्पष्ट निर्देश नाहीं. ब्रह्मपुराणान्त-
गत समजल्या जाणाऱ्या ' गौतमी-माहात्म्यां 'त नेवासे हें मोहिनी-शिवाचें
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वसतिस्थान असल्याचें वर्णन आहे. परंतु ' गौतमी-माहात्य्य ' हा महा-
पुराणांत मागाहून घुसडलेला भाग असावा, असें वाटते; कारण पुरुषोत्तम-
क्षेत्राचें वर्णन चालू असतां मध्येंच ' गौतमी-माहात्म्य ' सुरू होतें. वेंकटेश्वर
प्रेसच्या प्रतींत न्नह्मपुराणाचे परिशिष्ट या स्वरूपांत हें ' माहात्म्य ' वेगळें
छापले आहे.

एकनाथांच्या पूर्वीपासूनच मराठी वाङमयांत म्हाळसा-मोहिनी-ऐकात्म्या-
ची वर्णने आढळतात. बहिरा जातवेद आपल्या दशमटीकेच्या प्रारंभी
कुलदेवता-वदनाच्या निमित्तानें लिहितो :

ऐसी संतकृपा जालि । तव कुळदेवता स्मरलि ।

जे मुळ कुळें विस्तारलि । येथवरि । ।

जे उजवेनि अंगें भातारु । डावेनि अंगें जगविस्तारु ।

ब्रह्मादिका नारि किं नरु । निर्धारवेना । ।

विरंचि म्हणे माझि माये । कवण पां जवं पाहा जाये ।

तव दोहि तोचि आहे । जनकु जननी । ।

तरि प्रियुचि प्राणेस्वरि । येणे लाघवे घराचारि ।

सांतवितसें नारि । बाळें जगाऐसिं । ।

ते समस्ता कुळा कुळदेवता । देवा दानवां नेमितां ।

जिचिये येकध्वर सत्ता । तिहि लोकि । ।

त्या योग्य अयोग्य जाणितलें । देव दैत्य समजाविले ।

ज्या अमृत विभागिलें । म्हाळसादेवि । ।

वाचाकमळनिचा कमळिं । येहि पचि पुष्पाजुळि ।

ते कुळदेवता सांवळि । नमस्कारिलि । । '?बहिरा जातवेदानें घडविले हें म्हाळसादर्शन हृदयंगम आहे. हब
कवि नेवाशाच्या म्हाळसेचें वर्णन मोहिनीच्या रूपाने करीत आहे. नांव
मात्र ' म्हाळसा ' हेंच वापरले आहे. या वंदनांत अमृतानुभवांतील शिव-
शक्तिसमावेशनाचे स्पष्ट प्रतिबिंब आहे, हें जाणत्याना शुपाच सांगण्याची
आवश्यकता नाहीं. '' जे उजवेनि अंगें भातारु । डावेनि क जगाइस्क । ''
किंवा ' 'तरि प्रियुचि प्राणेश्वरि । येणे लाघवे घराचारि । सांतवितसे नजि ।

बाळें जगाऐसि । । '' यांमध्ये तर ज्ञानेश्वरांचें वाग्धनहि जसंच्या तसें
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स्वीकारले आहे. नेवाशाची म्हाळसा-मोहिनी हें परमात्म्याचें अर्धनारी-
नटेश्वर रूप आहे, ही बहिरा जातवेदाची कल्पना अमृतानुभवाच्या शब्दांत
प्रकटलेली पाहतांना माझ्या मनांत असा विचार डोकावतो कीं, ज्ञानेश्वरांनीं
अमृतानुभवाच्या प्रारंभी शिवशक्तिसमावेशनाचें जें प्रातिभ दर्शन घडवले
आहे, त्याची स्फूर्ति कदाचित् नेवाशाच्या म्हाळसा-मोहिनीच्या स्वरूपांतहि
असेल- तसें असेल तर भारतीय दर्शन-परंपरेला म्हाळसेनें दिलेली ती
एक पृथ्वीमोलाची कृपावस्तु ठरेल!

बहिरा जातवेद ज्ञानेश्वरांनंतर शंभर-सवाशें वर्षांनीं होऊन गेला असावा.
त्याच्यानंतर एकनाथानी आपल्या तिन्ही प्रमुख ग्रंथांत म्हाळसा-मोहिनीचा
उल्लेख केला आहे. एकादश-टीकेंत मोहिनीअवताराचा निर्देश असलेल्या
एका श्लोकावर ( ११ .४.२०) टीका करताना नाथ लिहितात :

समुद्रमंथनाच्या शेवटीं । क्षीरसागराचे तटीं ।

सुरा असुरां कळी मोठी । अमृतासाठी मांडली । ।

तेव्हां अमृत विटे जें देखोनि । तो अवतार घेतला मोहिनी ।

तेणें असुरां सुरापानी । अमृतदानी देवांसी । ।

तेथें चोरूनि घेता अमृतग्रासा । निवटिला राहूचा घसा ।

त्याच्या कबंधावरी म्हाळसा । वास नेवासा स्वर्ये केला । । प 'मूळ श्लोकांत कांहींहि आधार नसतांना येथें नाथानी मोहिनी म्हणजे
नेवाशाची म्हाळसा असें गृहीत धरून टीका केली आहे. रुक्मिणी-स्वयंवरात
कृष्णविरोधकांच्या तोडी कृष्णाची निंदा घालतांना नाथानी पुन: लिहिले
आहे :

कृष्णाची आणीक काहाणी । तो स्त्री जाहला मोहिनी ।

सुरा असुरांतें ठकवूनी । महादेव मोहिला ।

शेखी जाहला तो म्हाळसा । वास केला त्या निवासा ।

त्याचेचि धर्मे राहू कैसा । रविचंद्राशीं लागला । । प ७
भावार्थरामायणांतील उल्लेखांत ( ५०.५९.३३) ' म्हाळसा ' असा

नामनिर्देश नसला तरी '' मोहिनी वैसूनि उरावरी । वास करी
नेवासी । । '' १८ असा नेवाशाचा उल्लेख आहेच.

गोपाळकवि आपल्या महाभारतांत म्हाळसेला वंदन करतांना लिहितो :
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पुण्योदकें या मेदिनी । प्रवरा नामे वरतटिनी ।

मोहिनीरूर्पे चक्रपाणि । साक्षात् असे तटाकीं । ।

महालया नामे सत्क्षेत्र । भूमंडळी परमपवित्र ।

सर्व पुराणांतरीं चरित्र । वर्णिले असें द्वैपायनें ।

मोहिनीचरणपद्‌मनमर । असे तेथें कविकिर ।

'सेवूनिया प्रवरातीर । देवीलागीं ध्यातसे । । प ९

गोपाळकवि नेवाशाचाच. त्यानें ' महालयामाहात्घ्य ' आणि ' मल्हारि-
माहात्म्य ' नामक दोन ग्रंथ रचले असल्याची नोंद आढळते.

यदुमाणिकानें आपल्या ' संजीविनी ' ( श. १६४७) या गणेशगीते-
वरील टीकेच्या प्रत्येक अध्यायारंभीं '' श्रीमहागणपति-महालया-माणिके-
श्वर-चरणारविदेभ्यो नम : । '' असें वंदन केलें आहे. प्रस्तुत टीकेच्या प्रथमा-
घ्यायांत कुलदेवतेला वंदन करतांना यदुमाणिक लिहितो :

देखोनि त्वत्कृपाकटाक्षासी । हर्ष जाला कुळदेवतेसी ।

ते मोहिनीने आश्वासनासी । दिलें त्वद्‌गुणासी बोलावया । । २०

-हा यदुमाणिकहि नेवाशाचाच रहिवासी.
म्हाळसा-मोहिनी-ऐकात्य्याच्या संदर्भांत मी ज्ञानेश्वरींतील एका शब्दाची

चर्चा जाणत्यांच्या परीक्षणासाठीं मांडीत आहें. मार्गे मीं म्हाळसेच्या माळज,
माळचि, माळव्व, माल्हाइसा इत्यादि नामपर्यायांतील ' माल-माळ-माल्ह '
या नामांशाविषयीं लिहिले आहेच. या अंशाचा ' डोंगर ' वा ' उंच प्रदेश '
असा अर्थ तेथें दिला आहे. या नामांशाचा विचार करीत असतांना मला
ज्ञानेश्वरींतील ' मालातणे-मालाथणे-माल्हातणे-माल्हाथणे ' हें क्रियापद
जाणवले. '' तैसा तूतें मी जेथ स्मरे । तेथ मालातिलें जें विसरे । ''
( १८१७); '' आलस्थाचें दाढर्च माल्हांत । '' ( १४.१७८); '' माजि-
रेनि मोहें माल्हाथिलें । '' ( १४.२५१), इत्यादि ठिकाणी उपयोजिला
गेलेला हा शब्द '' अंगीकार करणें, आश्रय घेणे '' या अर्थाचा आहे. या
शब्दाची फोड माल-माल्ह क आतणें-आथणें अशी करतां येईल. आतणें-
आथणें हा अंश ' स्नेहायिला ', मोहाथिला ', इत्यादि शब्दांत ज्या अर्थानं
आला आहे त्याच अर्थाने आपल्यापुढे असलेल्या शब्दांत आला आहे,
असें मला वाटतें. उरलेला ' माल-माल्ह ' हा अंश आपल्या म्हाळसेच्या



उपरिनिदिष्ट अंशाशी एकरूप आहे. प्रस्तुत शब्दाच्या ज्ञानेश्वरीतील उप-
योजनाचे बारकाईने निरीक्षण केल्यास असें वाटतें कीं, त्याचा कोशगत
अर्थ '' अंगीकार करणें, आश्रय घेणे '' असा असला तरी '' आकर्षित करणें,
उत्कटपणे स्वीकारणें, मोहविणें '' यासारखी त्याची अर्थगर्भता असावी.
तसें असेल तर ' माल-माल्ह ' या अंशाचा अर्थ ' आकर्षण ' ( मोहिनी?)
असा होणें शक्य आहे. आणि मग अर्थदृष्ट्या म्हाळसा-मोहिनी-ऐकात्म्याला
सवड मिळेल. ( अर्थात् ' माल्हाथणें ' या शब्दाचा वरीलप्रमाणें अर्थ मानून
असेहि म्हणतां येईल कीं, म्हाळसा-मोहिनी-ऐकात्य्य घडून आल्यानंतरहि
म्हाळसा या नांवावरून ' माल्हाथणें ' हा ' आकर्षित करणें ' या अर्थाचा शब्द
प्रचारांत येणे शक्य आहे.)-हा माझ्या कल्पनेचा खेळ आहे. जाणत्यांना
त्यांत कांहीं सत्त्वांश आढळला, तर त्यांतून कदाचित् म्हाळसेच्या स्वरूपावर
प्रकाश पाडण्याची एक दिशा निश्चित होऊं शकेल.
म्हाळसा : स्वतडेश्वरी

बीड या गांवाचा म्हाळसेशीं संबंध असल्याचें आपण पाहिले आहेच.
बीडच्या परिसरांत मैलार आणि म्हाळसा यांची स्थाने असल्याचे उल्लेख
प्राचीन महानुभावीय वाडत्मयात आहेत. सध्यां प्रत्यक्ष बीडमध्यें गावा-
बाहेर उंच ठिकाणी खंडोबा आणि खंडेश्वरी अशीं दोन देवतांची दोन
स्वतंत्र मंदिरें आहेत. नेवासे येथेंनिप म्हाळसेच्या मंदिराबरोबर खंडोबाचे
मंदिर आहे. नेवाशाचे दोन भाग असून एकास ' म्हाळसेचें ' (मोहिनी-
राजाचे) नेवासे व दुसऱ्यास ' खंडोबाचे नेवासे ' असें म्हणतात. खंडोबाच्या
सान्निध्यांत असलेली वा जिच्या सान्निध्यांत खंडोबा आहे अशी हीखंडेश्वरी
म्हणजे म्हाळसाच असावी, असें वाटतें. निदान तिचे नंतरच्या काळांत
म्हाळसेशीं ऐकात्य्य कल्पिले जाऊन तिच्या शेजारी खंडोबाचे मंदिर उभारले
गेलें असावें.

सव्यांचे बीड येथीलखंडेश्वरीचें मंदिर वास्तुशिल्पाच्या दृष्टीने सतराव्या
शतकातील असलें, तरी त्याचा काही भाग प्राचीन हेमाडपंती बांधणीचा
आहे. मंदिरांतील मूळची अधिष्ठात्री देवता खंडेश्वरी आज तेथें अस्तित्वांत
नाहीं. सध्यां तेथें घोड्यावर बसलेल्या खंडोबा-हाळसेचें उत्तरकालीन
मूर्तिशिल्प कोनाड्यांतआहे. सूर्यसूरिपंडितांचें जीवन-वृत्त देणाऱ्या ' सूर्योदय '
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नामक संस्कृत ग्रंथांत ( श. १५०० पूर्वी) खंडेश्वरी देवीचा उल्लेख
आहे. श्रीपतीच्या ' ज्योतिपरत्नमालें 'त ( ११ व शतक-प्रथमार्ध) खडे-
स्वरीचा उल्लेख आहे :

'' राजा शत्रुचिया देशावरि चालिलियावरि जिते । । तरि इतुकिया
ठाइं हात न घलावा । । ब्राह्मण, देव, स्त्रियांसि हस्ती घोडे साडुनी पळती
ते न मारावे । । निशस्त्री, शरणागत, म्याड हे न मारावे । । यद्यपि घाली
तरी खंडेश्वरी यश नेदी । ।..... '' २ '

ज्योतिषरत्नमाले 'चा कर्ता श्रीपति हा प्राकृत महाकवि पुष्पदन्ताचा
पुतण्या. पुष्पदन्ताचें एक नांव ' खण्ड १-१ सर ' असें असल्याचें स्वत:
पुष्पदन्तच आपल्या अन्यांत सांगतो. श्रीपतीने येथे आवर्जून केलेल्या
खण्डेश्वरीच्या उल्लेखावरून पुष्पदन्त-श्रीपतीच्या घराण्याचा खंडेश्वरीच्या
उपासनेशीं संबंध असावा, असें दिसते. ' ज्योतिषरत्नमाले 'तील खंडेश्वरीचा
उल्लेख पाहता असें वाटतें कीं, ती वीरांना-घर्मयुद्ध करणाऱ्या वीरांना-
यश देणारी देवता असावी. बीडचे खंडेश्वरीचें मंदिर एकटं नाहीं- शेजारी
खंडोबाचेहि मंदिर आहे. आणि खंडोबाच्या उपासनेंत ' वीरा 'चे स्थानआहे;
या गोष्टी ध्यानांत घेता श्रीपतीने केलेला खंडोबाचा उल्लेख सूचक वाटतो.
खंडोबाची-खंडेश्वराची पत्नी म्हणून म्हाळसेला प्राप्त झालेलें ' खंडेश्वरी 'हें
पर्यायनाम आहे, कीं खंडेश्वरी ही स्वतंत्र देवता असून नामसादृश्यामुळे ती
खंडोबाशीं संलग्न बनून म्हाळसेचें स्थान पावली असावी, याचा निश्चित
निर्णय पुराव्याच्या अभावीं देता येत नाहीं.
म्हाळसा : मेंगाई

खंडोबाच्या नामावळीत ' मेंगनाथ ' या नांवाचा समावेश आहे. या
' मेंगनाथ 'चे ' मेघनाथ ' असें ( खंडोबाच्या बाबतींत निरर्थक ठरणारें)
संस्कृतीकरणहि झालें आहे. वेल्हे येथें ' गाई ' या नांवाची देवी असून, ती
कांहीं देशस्थ ब्राह्मणांची कुलदेवता आहे. या गाईचा आणि मेंगनाथाचा
संबंध काय? 'ग ' या शब्दाचा अर्थ तरी काय? महाराष्ट्र-शव्दकोशात
दिलेला ' सापाची कात, कवच ' हा अर्थ येथें जमत नाहीं. खडोवाचे एक
स्थान ' मंगसूळी ' या गांवीं आहे. मंगराज, मंगेश, इत्यादि ' मंग ?????
देवता व व्यक्ति यांची नावे आढळतात. ' मंग ' या कानडी शब्दाचा
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एक अर्थ लक्ष्मी असा आहे. मंगेश-मंगराज म्हणजे वेकटरमण-यकटेश.
परंतु गोमंतकांतील ' मंगेश ' हा देव तर शिव आहे. अर्थात् गिरीचा व्यंकटेश
हाहि निखळ विष्णु नाहीं. श्रीरामानुजांच्या उदयापूर्वी तो शैव श्रेणीतीलच
होता-वीरभद्र होता. ' मंग ' या शब्दाचा रूढार्थ जरी ' लक्ष्मी ' असा असला,
तरी मूलतः तो निराळ्याच देवतेचा वाचक शब्द असावा, असें वाटतें.
व्यंकटेशाची पत्नी पद्‌मावती हिचे द्राविड नांव ' अलमेलुमंग ' असें आहे.
मंग-मेंग हे दोन्ही शब्द एकाच कल्पनेचे द्योतक असतील, तर म्हाळसेचें हें
आणखी एक रूप-मंगाई ( गाई) संशोधनाचा विषय ठरेल.

महाराष्ट्रांत देशावरील ग्रामीण विभागांत ' म्हाळी-वेडी म्हाळी ' हा
शब्द ' बावळट, मूर्ख स्त्री ' या अर्थाने वापरला जातो. ' मेंगा-र्मेग्या ' हा
मराठी शब्दहि ' बावळट, मूर्ख, नेभळट पुरुष ' या अर्थानं वापरला जातो.
यावरून म्हाळसा-र्मेगाई अनुबंधाचा धागा जुळवितां येईल काय? - जें
जाणवले आणि सुचले तें अभ्यासकांच्या मुक्त परीक्षणासाठीं नोंदविले
आहे, इतकेंच.
म्हाळसा : त्रपदर्शन

म्हाळसेच्या प्राचीन मूर्ति आज अस्तित्वांत नाहींत. त्यामुळें तिचे मूळ
रूप कसें होतें, तें सांगणे अशक्य आहे. आज आढळणाऱ्या म्हाळसेच्या मूर्ति
संकीर्ण कल्पनानी युक्त आहेत. मोहिनी-म्हाळसा आणि मैलार- पत्नी
म्हाळसा असे त्या मूर्तीचे दोन गट पाडता येतील. परंतु यापैकी कोणत्याहि
गटांतील मूति निश्चित कल्पनानी घडविलेल्या नाहींत. वझवूर येथील
मोहिनीची मूर्ति नग्ना आणि द्विहस्ता आहे, परंतु नेवासे आणि
म्हाडदोळ येथील मोहिनी-म्हाळसेच्या मूर्ति मात्र चतुर्भुजा आहेत.
म्हाडदोळच्या म्हाळसेच्या उजव्या दोन हातांत ऊर्ध्क्ग्धःक्रमाने त्रिशूळ
व एका दैत्याचे केस धरलेले आणि डाव्या दोन हातांत अमृतकलश आणि
रक्त गळत असलेलें दैत्य-शिर आहे. हातांतील दैत्यशिरांतून सांडत असलेलें
रक्त कुत्रा पीत, असून, तिच्या पायांखालींहि एक दैत्य तुडविला जात
आहे, असें दाखविले आहे. म्हाळसेनें चडासुराचा वध केल्याची कथा
सह्याद्रिखंडांतील ' वरुणापुरमाहात्म्यां 'त दिलेली आहे. नेवाशाच्या
म्हाळसा-मोहिनीराजाच्या उजव्या दोन हातांत ऊठवविक्रमाने चक्र व
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गदा आणि डाव्या दोन हातांत शंख व पानपात्र आहे. ही मूर्ति अर्धनारी-
नटेश्वररूप आहे, असें दाखविण्यासाठीं तिचे केवळ डावे वक्षच स्तनयुक्त

घडविले आहे. लीळाचरित्रांत तत्कालीन म्हाळसेचें वर्णन आलेले आहे,
परंतु त्या वर्णनावरून म्हाळसेच्या मूतिस्वरूपावर प्रकाश पडूं शकत नाहीं :

एकदा चक्रधरांचा मुक्काम नेवासे येथें होता. त्यांचा सकाळचा पूजाव-
स्वर आटोपल्यावर ते म्हाळसेच्या देवळांत गेले. देवीदर्शन करून गोपाळाच्या
देवळांत शिरतांनाते उत्तरेच्या ओट्यावर आसनस्थ झालें. इतक्यांत ' साधे '
नांवाची त्यांची शिष्या आली, तिला त्यांनीं देवीच्या दर्शनास पाठविलें.
साधे देवीच्या दर्शनास गेली तेव्हां देवीचे स्नान चालू असल्यामुळें तिचे
वस्त्रालंकार काढलेले होते. साधे दर्शन घेऊन परत आल्यावर स्वामीनी
तिला विचारले : '' साधे हो, म्हाळसा देखिली? '' '' जी, देखिली. आहे
काळी बीटीकी. '' सर्वर्ज्ञे भणीतलें, '' तुमतें कोणी पुसैल, तया पुढे काढू
ऐसी सांघाल? एकू वेळ पाहा जा. '' '' हो का? जी. '' मागुती गेली, तव
श्रींघारू केला असे, ऐसी देखिली. आली. मग गोसावी पुसिलें, '' साधे हो,
म्हाळसी देखिली?'' '' जी, देखिली. पाटाऊ, साठले नेसली असे. पाटाऊ,
चोळी, काकर्णे, कळावीया, सापाची तानवडे, भवरीया, भागु, टीळा,
नाकी मोतीं-जी, ऐसी देखिली. '' सर्वर्ज्ञे भणीतलें, '' आतां होए. '' २ मे

या वर्णनांत नेमके उघड्या मूर्तीचे वर्णन टाळले आहे- ती कृष्ण
पाषाणाची मूति होती, एवढेच यावरून समजते. देवीला चढविले जाणारे
वस्त्रालंकार कोणकोणते होते, याचा मात्र विस्तारानें तपशील मिळतो.

मैलारपत्नीच्या स्वरूपांत ती स्वयंभू लिंगाच्या रूपाने, खंडोबाच्या
अश्वारूढ मूर्तीत खंडोबाच्या मार्गे वसलेली, स्वतंत्र मूर्तिरूपाने अशीआढळते.
तिची मूर्ति जशी मैलार-खंडोबाच्या शेजारी असते, तशी ती कांहीं ठिकाणी
( मैलार देवरगुड्‌डु, मैलार-बळूळारि) स्वतंत्र मंदिरांत अधिष्ठित झालेली
दिसते. जेजुरी येथे असलेल्या म्हाळसेच्या तीन मूर्ति द्विभुजा असून त्यांच्या
उजव्या हातांत कमलकलिका वा उत्पल असून डावा हात गजहस्त मुद्रेत
आहे. देवरगुड्‌डु येथील स्वतंत्र माळव्व-मदिरातील म्हाळसा चतुर्भुजा
असून, त्या हातांत खड्‌ग, त्रिशूल, डमरु व पानपात्र या वस्तु आहेत.
निंवगांवची म्हाळसा कमलकलिका व पानपात्र धारण करणारी द्विभुजा
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आहे. मैलार ( बळूळारि) येथील मूति खड्‌ग, डमरू, त्रिशूल व पानपात्र
धारण केलेल्या चतुर्भुज म्हाळसेची आहे, तर मंगसूळी येथील द्विभुज
म्हाळसा-मर्तीच्या हातांत खड्‌ग व पानपात्र या वस्तु आहेत.
म्हाळसेची महती

अशी ही ' बहुरूपिणी ' म्हाळसा देवता-विज्ञानाच्या क्षेत्रांत रहस्यमय
स्थान प्राप्त करणारी आहे. ती मूलतः एक कानडी ग्रामदेवता आहे. तिच्या
उपासनेची ख्याति जानपदांत वाढू लागल्यावर तिने आदिशक्तीचें आवरण
घेतलें आणि दुसरीकडे मैलार या ग्रामदेवतेशीं नाते जोडले ती केव्हा तरी-
एका गूढाज्ञांत क्षणी मोहिनीशी एकरूप झाली आणि विश्वनाट्याचा प्रयोग
रंगविणाऱ्या ' देवो-देवी 'च्या रूपाने ज्ञानेश्वर-वहिरा जातवेदांसारख्या
कवीश्वरांच्या प्रतिभाविश्वांत झळाळून गेली. मैलाराचा मार्प्तड भैरव
बनल्यावर ती मोहिनी आणि गंगा यांच्या रंगच्छटा ल्यायलेली पार्वती
म्हणून मिरवू लागली. तिचे हें रूपनाटच खरोखर अद्‌भुत आहे- उद्‌बोधक
आहे-प्रेरक आहे. तिच्या नाम-रूपांमार्गे दडले रहस्य जर सर्वार्थानं
आकळले तर मध्ययुगीन दक्षिण भारतातील अनेक संमिश्र चिन्तनधारांचा
उलगडा होऊं शकेल. तो उलगडा होण्यापूर्वी अभ्यासकाचा बुद्धिपिंडहि
द्रवीभूत होऊन उद्‌गारतो-

मल्लारपत्नी मालाची महामाया च मालती ।

माया लक्ष्मीर्महालक्षमीर्मायावत्यभिमानिनी । ।

मैलारयोगिनी चैव भैरवी चाम्बिका तथा ।

द्वादशैतानि नामानि रहस्यानि तवाम्बिके । ।

१. नवभारत, जुल १९५७, पृ४.
२. देवीभागवत-उत्तरार्ध ७.१३.
३. एकनाथकृत रुक्मिणी-स्वयंवर १७.१५.

हरिवरदा ५५.१७९.
एकनाथी भागवत १३.१२६.



७६ खंडोबा

६. नामदेव-गाथा, पृ. ४०३.
७. महाराष्ट्राचीं चार दैवते, पु. १६९.

ज्ञानेश्वरी १८.१७८२.
चित्राव अभिनंदन ग्रंथ, पु. ६९.
महिकावतीची बखर, पृ. १५,२४,७१.

११. लीळाचरित्र-उत्तरार्ध, लीळा १८४.
ललितासहस्त्रनामभाष्य, पु. ६९.
मराठ्यांच्या संबधाने चार उद्‌गार, पृ. ७५७६.
महिकावतीची बखर, पृ. ५३.
मराठी संशोधन पत्रिका, व. २, अं. २, पृ. १९.
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भावार्थ रामायण ५०५९-६३.

१९. महाराष्ट्र-कविचरित्र, भा. २. पृ. १०२.
मराठी संशोधन पत्रिका, व. ७, अं. १, पृ. १०.
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खहोहाही उपासना
माहात्य्यें आणि रूतोळे

' मल्लारि-माहात्म्या ' च्या निर्मितीमुळे मैलारदेवाला ' मल्लारि मार्तण्ड

भैरव ' असें नामाभिधान आणि तें नांव सार्थ ठरविणारी अवतार-कथा
लाभली, हें आपण पहिल्या प्रकरणांत पाहिले आहेच. मैलार एकदा मार्तण्ड

भैरव बनल्यावर त्याच्या माहात्म्याला पोषक असें अन्य उपासनापर
साहित्य निर्माण व्हायला अनुकूल पार्श्वभूमि तयार झाली.

मल्लारि-माहात्म्य ' या संस्कृत ग्रंथाचे एकूण २२ अध्याय असून,
श्लोकसंख्या ९४० आहे. ग्रंथकारानें प्रस्तुत ग्रंथ हा ब्रह्मांडपुराणाचा भाग
आहे, असें भासविले आहे. '' इति श्रीन्नह्माण्डपुराणे क्षेत्रखण्डे मल्लारि-
माहात्य्ये... '' अशी समाप्ति-मुद्रा प्रत्येक अध्यायाच्या शेवटीं आहे. पहिल्या
१८ अध्यायांत च्छषिपीडनापासून मणिमल्ल-वधापर्यंतची कथा वर्णिली
असून पुढील ४ अध्यायांत अनुक्रर्मे प्रेमपुरांतील अष्टतीर्थे, षष्टितीर्थे, पूजा-
विधि व प्रसादवाक्य हे विषय आले आहेत. या ' माहाला 'चा काल आणि
कर्ता कोणता, याविषयीची चर्चा पहिल्या प्रकरणांत येऊन गेली आहे.
या माहात्म्य-ग्रंथाने अल्पावधींतच मैलारनवडोबाच्या उपासनेत प्रसिद्धि

मिळविली आणि मराठीत त्यावर अनेक लहान-मोठी विवरणे तयार झाली.
' मल्लारि-माहात्य्या 'च्या मराठी अवतारांत सिद्धपाल केसरीचे ' मल्हारी-
माहात्म्य ' अति प्रसिद्ध आहे. हा ओवीबद्ध ग्रंथ २२ अध्यायांतच विभागलेला
असून, त्याची रचना श. १५०७ मध्यें झाली आहे. सिद्धपाल केसरीशिवाय
अनंत बडवे, श्रीधर, माधव, शिवदिन इत्यादि कवींची मराठी मल्हारी-
माहात्म्य उपलब्ध आहेत. मोरोपंतांनीं ७७ आर्यांत लिहिलेल्या ' मल्लारि-
विजया 'त ' मल्लारि-माहात्य्यां 'तीलच कथा आहे.

' मल्लारि-माहात्भ्या 'शिवाय ' मार्तण्डविजय ', ' जयाद्रिमाहात्य्य '
असेहि अन्य माहात्म्यग्रंथ आहेत. शिवरामबोवांचा ' मार्तण्डविजय '
आणि ' जेजूरीमाहात्म्य ' हे त्या ग्रंथांचे मराठी अवतार होत. कानडीत
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' मल्लारि-माहात्म्या 'च्या आधारें किंवा स्वतंत्रपणें अशा रचना झालेल्या
आहेत काय, अशी विचारणा केली असतां श्री. पांडुरंग देसाई यांनी
कळविले कीं, '' संस्कृत मल्लारि-माहात्म्याची कर्नाटकांत प्रतिष्ठा आहे.
त्यावर एक अर्वाचीन भाविक काव्यरचना झालेली आहे. तें नुस्ते
पद्यीकरण आहे. ''

या माहात्म्यग्रंथांप्रमाणेंच स्तो, मंत्र-तंत्र, पूजाविधि, कवचे अशा
स्वरूपाचे उपासनापर वाडत्मय भरपूर निर्माण झालें आहे. मल्लारिसहख-
नामस्तोत्रम्, मल्लारिसहखनामावलि :, मल्लारिकवचादिविधि :, मल्लारि-
भुजडगस्तोत्रम्, मल्लारिपंजरस्तोत्रम्, मल्लारिपूजापद्धति, मल्लारिमन्त्र :,
मल्लारिमन्त्रविधि :, मल्लारिमूलमन्त्र :, मल्लारिरहस्य, मल्लारिस्तव-
राज :, मल्लारिस्तुति :, मल्लारिस्तोत्रम्, मल्लारिहदयम्, मल्लार्यथर्व-
शीर्षम् ( उपनिषदू), मल्लार्यष्टोत्तरशतनामावलि :, मल्लारि-कवचम्,
मार्तण्डभैरवकवचम्, मार्तण्डभैरवस्तोत्रम्, मार्तण्डभैरवहदयमू, मैराळ-
पूजापद्धति :, मैलारलिंगस्तोत्रम्, मालाचीस्तोत्रम्, इत्यादि स्तो उपलब्ध
आहेत. यांतील तीन-चार प्रकाशितहि झालेलीं आहेत. भास्कररायांनीं,
' ललितासहखनामभाष्यां 'त उल्लेखिलेलें ' मैरालतंत्रम्' ' कुठे आढळत
नाहीं. अगदीं अलीकडे जेजुरीच्या एका पुजाऱ्यानें सत्यनारायणाच्या पोथी-
प्रमाणें मराठीत ' श्रीखंडेराव देवाची सत्यमहापूजाकथा ' तयार करून
प्रसिद्धिली आहे. मराठी संतकवीनी रचलेल्या आरत्यांचा समावेश
उपासनापर साहित्यांतच करावा लागेल.

खंडोबाचे माहात्म्य वाढविण्याच्या प्रयत्नांचें स्वरूप पाहतांना आणखी
एक रंजकू उल्लेख अभ्यासण्यासारखा आहे. आनंदगिरींच्या ' शडकर-
विजय ' या ग्रंथांत शंकराचार्यांच्या बौद्धिक विजयाच्या अनेक कथा वणि-
लेल्या आहेत. त्यांत २९ वा अध्याय ' मल्लारि-मतनिराकरणा 'चा आहे.
त्यांत असें वर्णन आहे कीं, शंकराचार्य उज्जयिनीच्या वायध्येस असलेल्या
मल्लपत्तन या गांवीं गेले. तेथील त्याच्या २१ दिवसांच्या निवासांत त्यांचा
आणि स्थानिक ब्राह्मण मल्लारिभक्तांचा वाद झाला. मल्लारिभक्ताचें
म्हणणें असें कीं, '' मल्लासुराचा वध करणारा मल्लारि देव याच ठिकाणी
प्रकट झाला. त्याचें वाहन कुत्रा. म्हणून आम्ही कुत्र्याप्रमाणें वेश व भाषा
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अवलंबिलीआहे. आम्ही गळ्यांत कवड्यांच्या माळाघालतो व स्तोत्रादींनीं
त्यास प्रसन्न करून घेतो '' पुढें या मल्लारिभक्तांनी आपल्या देवाचे व
स्वतःच्या श्वानवेशभाषेचें वेदविहितत्व सिद्ध करण्याचा प्रयत्न केला :

'' वेदेषु मल्लारिण सर्वव्यापकत्व वर्तते तद्‌वाहनस्थापि वेदविहितत्वातू
तदूवेषभाषासक्तानामस्माकं नह्यन्येच्छा, तथा हि श्रुति: । इवम्यः श्वपति-
म्यइच वो नमः इति । अत : श्रुतिप्रसिद्धाचारस्य दुर्निवार्यत्वातू त्वमपि
सशिष्य परममुक्तिकारणमस्मदाचारानुग्रहण कुरु । भवदूधारणयोग्यानि
वराटकानि दास्यामः । ''

श्वभ्य: श्वपतिभ्यश्च वो नम: । '' या श्रुतीशी मल्लारीचा संबंध
जोडून, स्वतःच्या श्वानवत् वेश-भाषेचें समर्थन करण्याचा हा मल्लारि-
भक्तांचा प्रयत्न, देवता-माहात्य्य कसें वाढविले जातें आणि त्यासाठीं
वेदांतून आधार शोधण्याची वृत्ति कशी काम करते, या दृष्टीने चिंतनीय
आहे.

-जेथें वरील घटना घडल्याने वर्णन आलें आहे, तें मल्लपत्तन म्हणजे
बळूळारि जिल्ह्यांतील ' मैलार ' हें गांव होय. या मल्लपत्तनाचें स्थान
ठरवितांना श्री. खरे यांची दिशाभूल झाली आहे. ते म्हणतात : '' मल्ल-
पत्तन उज्जयिनीच्या वायव्येस होतें, असें सांगितलें असल्यानें तें वायव्य
माळवा किंवा पूर्व राजस्थान यांत कोठे तरी असलें पाहिजे. '' हा घोटाळा
' उज्जयिनी 'मुळें झाला आहे. ' शंकरविजयां 'त उल्लेखिलेलें उज्जयिनी
म्हणजे माळव्यांतील प्रख्यात महाकाळेश्वराचें उज्जयिनी नसून कर्नाटकां-
तील वीरशैवांचे पीठ असलेलें उज्जयिनी ( उज्जैन) होय. मैलारदेवाचें
मैलार ( जि. बळूळारि) हें कर्नाटकांतील प्रसिद्ध स्थान नेमके या दक्षिणी
उज्जयिनीच्या वायस आहे. -रमैलार-खंडोबाबीप्रतीकरस्थानें

डिंक-क्षेत्रे जशी महाराष्ट्रांत, तशींच कर्नाटकांतहि अनेक आहेत.

नुरी ( ता. पुरंदर, जि. पुणे), निरुषांव (ता. खेड, जि. पुणे), शेरगुड
( ता. कर्जत, जि. नगर), सातारे ( ता. व जि. औरंगाबाद), नळ्रदुर्ग

( जि. उस्मानाबाद) आणि परी ( जि. सातारा) ही महाराष्ट्रांतील
सहा प्रसिद्ध स्थाने. तसेंच नांदेडजवळील मालेगाव; पेठ ( ता. इस्लामपूर,
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जि. सांगली), मल्हारपेठ (जि. सातारा), तिलोरॅ ( मुंवई-गोवे मार्ग),
पुण्याजवळील कोंढापूर (पुणे-नगर मार्ग), वीड, चांदखेड ( ता. मावळ,
जि. पुणे), नेवासे ( जि. नगर), नागपूर, इत्यादि अनेक ठिकाणी
खंडोबाची स्थाने आहेत. कर्नाटकांत मरासूभळी ( बेळगांव), मैल्हारलिंग
( धारवाड), मैलार-देऽवरगुहु ( धारवाड), मैलार किंवा १मण्मैलार
( बळूळारी), मेंदू ( बीदर) ही स्थाने जागतीं-गाजतीं आहेत.
वरील स्थानाशिवोय लैखिक आणि वाडमयीन उल्लेखांवरून पुढील

स्थानांची नावे कळतात : कौरवदुर्ग ( भुवनदुर्ग), पाली ( जि. बीड),
साडेगांव ( जि. औरंगाबाद), सोनई ( ता. नेवासे, जि. नगर), कल्लु-
कोटे ( शिरें-तुमकूर, म्हैसूर), अनेगुंदि ( विजयनगर), कारीमनि
( परसगडन्येळगांव), पेनुगोडें ( अनंतपूर), वेमवरम् ( रामचंद्रपुरम्-
गोदावरी), कोंडवीडुऽ (गुंटूर), पटूटूरु (पाटूर), कुबटूर (शिवमोग्ग-
म्हैसूर), मैलापूर (मद्रासचा एक भाग,) पेदिपाडु (ओगोल-नल्लूर). या
स्थानांपैकीं पाली ( बीड), साडेगांव व सोनई या तीन स्थानांशिवाय
बाकीची द्राविड प्रदेशांतींल आहेते'आज तेथें मैलाराची उपासना रूढ आहे
काय, याचा शोध घ्यावयास ६४८ ' मगराजनिधटु ' या प्राचीन कानडी
कोशांत मटलारिदेव याचा अर्थ ' पल्लिम्बदेशाधीश ' असा दिला आहे-
तो पल्लिस्वदेश अतिदक्षिणेंतील भाग असावा, असा कविवर वेंद्रे यांचा
अंदाज आहे. मध्यप्रदेशांत मल्हार ( विलासपूर) व वडी देवरी ( सागर)
ही खंडोबाची दोन स्थानें असल्याचें समजते. श्री. गजपतिराय वर्मा हे
आधप्रांतीय अभ्यासक दक्षिर्णेतील जानपद देवतांसंबंधीं एक ग्रंथ तयार
करीत आहेत, त्यांत मैलाराचीं त्या भागांतील स्थाने आणि तिकडील
उपासनेचे स्वरूप याविषयी कांहीं नवीन माहिती मिळेल, अशी अपेक्षा
आहे. महाराष्ट्रांतील जेजूरी हें स्थान फार प्रसिद्ध आहे. जेजूरी येथील
प्राचीनतम लेख संवत् १३०३ ( इ. स. १२४६) या वर्षीचा आहे. त्यांत
' धउल्लकानें आत्मकल्याणासाठीं कपदिं यक्षाची प्रतिमा केली ' असें म्हटलें
आहे. कपदि हा एकोणिसावा जैन तीर्थंकर मल्लिनाथ याचा यक्ष. मल्लारि
हा आपला मल्लिनाथच आहे, अशा समजुतीने कुणा तरी जैन मल्लारि-
भक्ताने ही यक्षप्रतिमा येथें स्थापली असावी. (याच संदर्भीत जैन अपस्त्रश-
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कवि पुप्पदत याचे ' खड-खंडु ' हें नांव आणि ऋषभनाप्रगचे ' नाभिमल्हार '

हें पययिनाम यांचा मल्लारि-जैन-सवधाच्या दृष्टीने कांहीं धागा जुळेल
काय, याचा जाणत्यांनीं विचार करावा.) जेजूरीचें वैभव मराठी राज्य-
कर्त्यांनीं वाढविले. निंवगांव हें होळकरांचे दिवाण सरदार चंद्रचूड यांच्या
निवासाचे गांव. चंद्रच्रृडांनी आपल्या स्वामींचे दैवत निंबगांवीं स्थापले
दिसते

प्रेमपूर (पेमर-पेंवर), पाली, नळदुर्ग, जेजूरी अस । क्रम सांगितला
जातो. प्रेमपूर हें स्थान म्हणजे वीदरजवळचें मैलारपूर-पेंवरच होय.
हनुमदात्मज कवीने ' दासोपंतचरित्रां 'त या वीदरजवळील प्रेमपूरचाखंडोवा
दासोपंतांचा कुलदेव असल्याचें सांगितलें आहे. प मैलाराचीं प्राचीनतम स्थानें
कनटिकात-द्राविड प्रदेशांतच असणार. मैलार किंवा मण्मैलार ( बळूळारि)
हें स्थान अत्यंत प्राचीन असावें. मल्लारि मार्तण्य भैरवाच्या अवतारकर्येत
या स्थानाचा सूचक उल्लेख असून या स्थानातील देवनामाचा व देवमूर्तीच्या
वैशिष्ट्याचा अवतारकथेच्या घडणींत वाटा आहे, हें मीं दाखविले आहेच.
प्रेमपुराचा महिमा मल्लारि-माहात्म्यांत दोन अन्यायांत ( २० -२ १)
वर्णिला आहे. जेजूरीचा महिमा गाणारें ' जयाद्रिमाहात्म्य ' रचले गेलें
आहे. याचप्रमाणें अनेक मल्लारिक्षेत्रांच्या उत्पत्तीच्या कथा लिखित वा
मौखिक परंपरेने रूढ आहेत. त्या कथांचा संग्रह करून त्यांचें सूक्ष्म विश्लेपण
केल्यास मैलाराच्या उपासनेच्या विस्ताराचा इतिहास आणि विस्तारांला
कारणीभूत होणाऱ्या जनश्रद्धेची प्रक्रिया समजू शकेल, असें वाटतें. --च
उपासक जाती-जमाती

खंडोबाच्या परिवारांत त्याच्या दोन पत्नींपैकीं म्हाळसा ही लिंगायत
वाण्याची कन्या आहे, तर बाणाई ( आणि तिचा भाऊ हेगडे प्रधानहि)
धनगर आहे. प्रारंभी लिंगायतांनी मैलाराला विरोध केला असला तरी
पुढें त्यांनीं मैलाराचा स्वीकार केलेला दिसतो. अनेक मैलारक्षेत्रांत देवसेवा
लिंगायतांकडे आहे. धनगर जातीने तर मैलाराला अत्यंत उत्कट भक्तीने
स्वीकारले आहे. मैलाराचा आणि या जातीचा संबंध देवाच्या उदयकाळा-
पासूनच असावा, असें वाटतें. या जातींतून उदयास आले होळकर घराणे
पेशवाईच्या काळांत खंडोबाचे वैभव वाढवायला मोठ्या प्रमाणांत उपयोगी

खं.-
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पडलेले आहे- अलीकडच्या काळांत पुणे जिल्ह्यांतील चांदखेड या गांवीं
रामजीवावा नामक धनगर संताच्या मल्लारि-भक्तीमुळें चादखेडला
खंडोवाचें ठाणे निर्माण झालें आहे. याशिवाय रामोशी, कोळी, मांग इत्यादि
जमातीहि खंडोबाच्या उपासनेत आहेत. उमाजी नाईक हा रामोशी होता,
तर राघो भांगऱ्या हा 'कोळी होता. कोळ्यांत ' मल्हारकोळी ' नांवाची
एक पोटजात आहे. मराठा जातींतील अनेक घराणी खंडोबाला भजणारीं-
कुलदेव म्हणून भजणारीं आहेत. ब्राह्मणांपैकीं देशस्थ ब्राह्मणांनीं मैलार-
खंडोबाचा मोठ्या भक्तीने स्वीकार केला आहे. अनेक देशस्थ ब्राह्मणांचा
तो कुलस्वामी असून, त्याच्यासाठीं आवश्यक असणारे कुळधर्म-कुळाचार
ते निष्ठेने आचरतात. ' मैराळ ' या नांवाची मैलाराला भजणारी एक
स्वतंत्र जातहि निर्माण झालेली आहे. कांहीं मुसलमानांनींहि ' मल्लूखाना 'चा
स्वीकार केलेला आहे. एवंच, महाराष्ट्र-कर्नाटकांतील सर्व समाज-स्तरांत
कमीअधिक प्रमाणांत याची भक्ति रूढ असून हा या उभय प्रदेशांचा कुलदेव
बनलेला आहे. या अमाप लोकप्रियतेमुळे आणि बहुजनांच्या आचार-
विचारांशी, कल्पना-भावनांशीं मिळतें-.ळतेंपण राखल्यामुळेच त्याला
' लोकदेव ' बनण्याचे ' भाग्य ' लाभले आध्यै
वाघ्या-मुरळी
ठिवीचे जसे गोंधळी आणि भुत्ये हे उपासक, तसेच खंडोवाचे वाघ्या-

मुरळी. अपत्यप्राप्तीसाठीं देवाला नवस करणारे लोक दोन मुले होतांच
पहिलें मूल देवास अर्पण करीत. त्यांतील मुलगे वाघ्ये बनत आणि मुली
मुरळ्या बनत.

एन्थोवेनने मुंबई इलाख्यांतील जातींच्या सर्वेक्षणांत वाघ्या-मुरळ्यां-
विषयीं पुढील माहिती दिली आहे : '' एखाद्या मनुष्यास मुले होत नसली
अथवा त्याची मुले जगत नसली, म्हणजे तो ' मूल जगल्यास तुला अर्पण

करीन, ' असा नवस खंडोबाला .करतो. अशा तऱ्हेने खंडोबास अर्थण केलेल्या
मुलीस मुरळ्या म्हणतात व मुलांस वाघ्ये म्हणतात. कधीं कधीं विवाहित
स्त्रियानिष्ट नवसाने अथवा ' आपणांस खंडोबाची स्त्री होण्याविषयी स्वप्न
पडलें आहे ' असें सांगून आपणांस खंडोबास अर्पण करतात. खंडोबास
मुलगे व मुली वाघ्ये व मुरळचा म्हणून वाहण्याची चाल मुख्यत्वेकरून
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कुणब्यांत व त्यांच्याच दर्जाच्या इतर जातींत आढळते. महारांतहि ही चाल
प्रचलित आहे.

वाघ्ये व मुरळचा सर्व दक्षिण महाराष्ट्रभर आढळतात. मुरळ्यांचे लग्न
खंडोबाबरोबर करतात. वाघ्ये बहुधा आपल्या वडिलांच्या जातींतील
मुलींशी लग्न करतात. तथापि वाघ्यांच्या मुलामुलीतहि लग्न होण्यास हरकत
नाहीं.
मुळ्या वेश्यावृत्तीनें व भिक्षा मागूनं उदरनिर्वाह करतात. त्यांचा पोशाख

कुणब्यांच्या बायकांप्रमाणेंच असतो; पण त्या कपाळास हळद माखतात व
गळ्यांत कवड्यांच्या माळा घालतात. कांहीं मुख्या जेजूरीस कायमच्या
राहतात. बाकीच्या वाघ्यांबरोबर सर्व दक्षिण महाराष्ट्रांत गाणी गात व
भिक्षा मागत गावोगाव भटकत असतात.

वाध्यांस खंडोबाचे चेले समजतात. मराठे आणि खालच्या जातींचे लोक
त्यांस नमस्कार करतात. त्यांस दर तिसऱ्या वर्षी जेजूरीस जावे लागतें.
वाघ्यांच्या चालीरीती व -धार्मिक समजुती मराठा कुणव्यांप्रमाणें आहेत. ''

वाघ्या बनण्याचा विधि असतो. प्रथम चैत्र महिन्यांत देवास मूल
वाहण्याचा संकल्प पालकाने गुरवाकडे कळवावा लागतो. मग नियुक्त
दिवशीं मुलास मिरवणुकीनें खंडोबाच्या मंदिरांत नेतात. तेथें गुरव त्या
मुलास हळद लावतो व वाघाच्या कातड्याच्या पिशवीत हळद ( भंडार)
भरून ती पिशवी मुलाच्या गळ्यांत बांधतो. मग देवावर भंडार उधळून तो
देवाला मुलाचा स्वीकार करण्याची विनंती फुटूमहाराष्ट्रांत वाघ्याचा विवक्षित वेश नाहीं, परंतु कर्नाटकांत वाघ्या
घोंगडीची कफनी वापरतो. भंडार ठेवण्यासाठीं वाघाच्या कातड्याची
पिशवी गळ्यांत अडकवलेली, कोटंवा किंवा दोणि ( धातूचे वा लाकडी
भिक्षापात्र), गाठा ( रुप्याचा गोफ किंवा कातड्याची वा वाखाची
कवड्या गुंफलेली दोरी), दिवटी-बुधली, ध्वज, पोवतें ( गळ्यांत बांधा-
वयाची भंडाररंजित सुताची दोरी), घोळ ( एक वाद्य), शंख किंवा
डमरू, शूल-त्रिशूल, इत्यादि वस्तु वाघ्याजवळ असतात. अर्थात् या सर्व

वस्तु तो नेहमीच बरोबर वागवतो, असें नाहीं. अनेकदा खांद्यावर घोंगडी
टाकलेला, गळ्यांत व्याप्तचमीची भंडाराने भरलेली पिशवी अडकवलेला
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आणि हातांत लहान घाट्यांचा जोड असलेलें वाद्य असलेला वाघ्या
खंडोबाची गाणी म्हणत ' मल्हारीची वारी ' मागत हिंडतांना दिसतो.

वाघ्ये बनण्याची पद्धति अजूनहि रूढ आहे, परंतु मुरळी बनायला
कायद्याने बंदी आहे. वाघ्ये दोन प्रकारचे असतात : घरवाध्ये व दारवाध्ये.
घरवाध्ये म्हणजे नवसाच्या फेडीसाठी कांहीं वेळ वाघ्याचा वेश परिधान
करून ' वारी ' ( भिक्षा) मागणारे- केवळ श्रद्धा व्यक्त करणारे वाघ्ये.
आणि दारवाह्यजे म्हणजे कायमची इदीक्षा घेतले, भिक्षेवर जगणारे व
भक्तांची क्षेत्रातील धार्मिक कामें करणारे धंदेवाईक वाघे. भक्तांच्या
वतीने जागरण करणें व लंगर तोडणे ही यची विशेप कामे होत.

वाघ्ये दे स्वतलाखंडोबाचे कुत्रे समजून भुंकतात ,गुर्रगुर्र आवाज काढतात.
यासंबंधीचे उल्लेख बाराव्या शतकापासून आढळतात. वसवेश्वरानें कुत्र्या-
प्रमाणें भुकणाऱ्या मैलारभक्तांची चेष्टाकेली आहे. शेख महमदाने '' घडिक
मुके मागतसे वारी ', '' कुमारांस श्वानेंकरूनि भुंकविती । मनुष्य असतां । १ ''
असा दोनदा या प्रकाराचा निषेधकेलाआहे.'आनंदगिरींच्या 'शकरविजया'-
तील या श्वानवेशभाषेचा उल्लेख आपण या प्रकरणाच्या प्रारंभींच्या
छेदकांत पाहिलाच आहे. वाघ्या-मुरळ्यांवर संतांनी भारुर्डे रचलेली आहेत
आणि स्वतकडे वाघ्याची भूमिका घेऊन खंडोबाविषयक श्रद्धाभाव व्यक्न
केला आहे. संतांच्या या रचूनांचा परिचय आपण पुढील प्रकरणांत करून
घेणार आहोंत.

(अनेकदा दोन हात टेकून कुत्र्याप्रमाणे चार पायांवर चालण्याचा व
संकण्या-रएरण्याचा अभिनय श्रद्धेने करणारा वाघ्या हें एक रहस्यच आहे.
श्री. पांडुरंग देसई वाध्यांविषयीं असें स्पष्टीकरण देतात कीं, '' कुत्रे

मल्लारीला प्रिय आहेतर मल्लारि कुत्र्यांच १ तांडा घेऊन स्वारीवर निघतो.
मनुष्यरूपी वाघ्या स्वतस कुर्वे समजून कुत्र्यासारखे चाळे करतो. पाशुपत
मतांत भक्त स्वतस पशु आणि शिवास पशुपति म्हणजे पशूंचे पालन
करणारा असें मानतात. वाघ्याचे वर्तन यासरख्या भावनेने प्रेरित
झालें आहे.

वाघ्या या नावाचे मूळ कन्नड भाषेत सपडतें. त्यचें कन्नड नांव ओग्गय्य.
हा शब्द ' जगु ' धातू पासून निघाला आहे. ' उग्गु ' म्हणजे बोबडे बोलणे,
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अर्थशून्य किंवा अस्पप्ट ध्वनि काढणे, इत्यादि. या अर्थाला अनुरूप असें
वर्तन करून, म्हणजे कुत्र्याप्रमाणें भुंकून, गुरू गुरू शब्द करून, इत्यादि
प्रकाराने अनेगय्य किंवा वाघ्या आपल्या नांवाची अन्वर्थकता पटवून देतो.'' जे

१. वाघ्याचे कानडी नांव वगम्य किंवा ओताटय याचा अर्थ जर
' बोबडेएए, अर्थशून्य व अस्पष्ट बोलणारा ' असा असेल तर त्याचा संबंध
पयांयानेंहि कुत्र्याकडे कसा पोचतो? वध्ये जर ' आपण देवाचे कुत्रे आहोंत '
असें समजतात, तर त्यांना श्वानवचक नांवच मिळावयास नको होतें काय?
कगटय किंवा ओलाटय हा कानडी शब्द जर श्वानवाचक असेल, तशा अर्थानं
कानडी वाडत्मयात अन्यत्र-खंडोवाच्या उपासनेच्या संदर्भाच्या वाहेर-तो
वापरला गेला असेल, तरच हें स्पष्टीकरण पत्करता येईल.

२. शिव हा पशुपति आणि जीव हा पश्, ही पाशुपतांची कल्पनाच
शिवस्वरूप मार्तण्ड भैरवाच्या भक्तानी आचरणांत आणली आहे, असें
मानण्यांतहि एक अडचण येते. ती अशी कीं, जर जीव-पशु-कल्पनेनुसार
वाघ्या कुत्र्याप्रमाणे वागत असेल, तर वाघ्याचा श्वानवत् आचार मैलाराच्या
मार्तण्डभैरवीकरणानंतर प्रचारांत आलेला असला पाहिजे. परंतु वस्तु-
स्थिति अशी आहे कीं, मैलार हा मार्तण्ड भैरवाचे स्वरूप पावला तो तेराव्या
शतकानंतर आणि वाघ्यांच्या किंवा मैलारभक्तांच्या श्वानवत् वर्तनाचा
उल्लेख बाराव्या शतकातील बसवेश्वरांच्या वचनांतहि आढळतो, असें
श्री. देसाई यांनीच दाखवून दिलें आहे.

३. तिस१ असें कीं, जगटय किंवा वाघ्या यांच्या गळ्यांत व्याच-
चमीची पिशवी असते. मराठीत वाघ्याचा संबंध वाघाशी-व्यखन्नाशीं लागतो.
जुन्या मराठी वाडरमयात हा शब्द ' वघा ' या स्वरूपांत आढळतो. म्हणजे
चिन्ह व नांव वाघाचे आणि वर्तन कुत्र्याचें-अशी विसंगति आहे. या
विसंगतीची कल्पना खंडोबाच्या जुन्या सश्रद्ध भक्तांनाहि असवी. जयाद्रि-
माहात्म्यांत या विसंगतीचे स्पष्टीकरण देणारी एक अद्‌भुत कल्पित कथा
आहे. तीनुसार वाघ्या म्हणजे वाघाचे कुव्यांत झाले रूपांतर होय.

४. श्री. खरे यांनी या विसंगतींत मेळ घालण्याचा प्रयल करतांना
व्याघ्प्रचमीचा व शिवाच्या ' व्याथकृत्ति वसानम् ' या लक्षणाचा संबंध
दाखविला आहे. ४ त्यांचा अभिप्राय असा कीं, शिवाच्या व्याघाबराचा
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व्याधचर्म व वाघ्या हें नांव याच्याशी संबंध आणि भैरवाच्या कुत्र्याचा
वाघ्यांच्या श्वानवत् आचाराशी संबंध अशा प्रकारें भक्तानी शिवत्व आणि
भैरवत्व यांचा मेळ घातला म्हणायचा!

५. परंतु याहि स्पष्टीकरणांत पूर्वीचीच अडचण आहे. ती अशी
कीं, मैलाराला मार्तण्डभैरवत्व आणि पर्यायानं शिवत्व उशीरा प्राप्त झालें
आहे आणि भक्तांचा श्वानवत् गुरगुरण्याचा आचार मात्र तत्पूर्वीचा आहे.

६. या सर्व शंका-उपशंकाचा अर्थ असा निघतो कीं, वाघ्याच्या
नावाचे व श्वानवत् आचाराचें-तसेंच त्याच्या व्याघचमीच्या पिवीसारख्या
चिन्हाचे मूळ अजून सांपडावयाचें आहे. वाघाच्या कातडीच्या पिशवीची
प्रथा जर उशीरा- ' वाघ्या ' या शब्दाच्या ध्वनिसाम्यावरून वाघाशी
संबंध जोडला जाऊन-सुरू झाली असेल आणि वाघ्या-वग्गय्य हा शब्द जर
श्वानार्थक असेल, तरच वाघ्याच्या स्वरूपांतील विसंगतीचे स्पष्टीकरण
मिळेल. आज तरी माझें मत असेंच झालेलें आहे.

सुरळी ही देवदासींच्या वर्गांतील उपासिका. देवदासी, भाविणी, जोगिणी
यांच्याप्रमाणेंच मुरळीना देवसेवेंत राहून अविवाहित जीवन व्यतीत करावे
लागतें. त्यांचें लग्न देवाशीच लागतें. त्या देवाची सेवा करतात आणि
जागरणासारख्या कार्यक्रमांत वाघ्यांना साथ देतात. महाराष्ट्र-शब्दकोशांत
' मुरळी ' ची व्युत्पत्ति दोन प्रकारांनीं दिली आहे. : १ मैरालाची पत्नी-
मैराली-मुरळी, व २. मरळी (कानडी शब्द) -मुरळी. या दुसऱ्या व्युत्पत्तीला
पुरिट देतांना श्री. देसाई म्हणतात : '' कानडीत ' मरळी ' म्हणजे
बुद्धिशून्य किंवा बुद्धिशून्याप्रमाणें बतावणी करणारी. श्वानवत् वागणाऱ्या
वाघ्याचे स्त्रीपात्र हीच मुरळी. म्हणून तिचे मूळ ' मरळी ' हें कन्नड नावहि
अन्वर्थक वाटतें)

'' वाघ्या आणि मुरळी या पद्धतीचे मूळ पवित्र आणि उदात्त असावेंसें
वाटतें. शाक्त संप्रदायाप्रमाणे शक्तिक्षेत्रांत शक्तियोग साधण्याच्या उद्देशाने
योगी किंवा बैरागी आणि योगिनी किंवा जोगिणी वास करीत... कुकनूरच्या
शिलालेखांत तेथील शक्तिदेवतेच्या सान्निध्यांत योगिनीचा समुदाय निरंतर
राहत होता, असें वर्णिले आहे. मल्लारीचा उदय शाक्तपंथाच्या आवरणांत
झाला असावा. शाक्तपंथांत योगी आणि योगिनीना महत्त्व दिलें आहे.
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हे मूलत : साधक आणि उपासक होत. शक्तिक्षेत्रांत शक्तियोग साधण्याच्या
निमित्तानें एकत्र झालेल्या या बैराग्यांत खालच्या वर्गातील सामान्य लोकांचा
भरणा अधिक असल्यामुळें त्यांच्यामध्यें ज्ञान, नीतिमत्ता किंवा तपश्चर्येचें
तेज नव्हतें. म्हणून त्यांच्याविषयीं इतरांना आदरभाव वाटला नाहीं.
त्यांच्या विचित्र वर्तनामुळें त्यांना ओग्गटय आणि मरळी किंवा मुरळी यां-
सारखी ग्राम्य व निंदापर नावे रूढ झाली. ''

१. श्री. देसाई यांच्या वरील स्पष्टीकरणाला कांहीं अडचणी
आहेत. एक तर ' मरळी 'चे ' मुरळी ' हें रूपांतर भाषाशास्त्रदृष्ट्या शक्य
आहे काय?

२. दुसरें असें कीं, वाघ्या-मुरळी ही जोडी शाक्तांच्या पठडीतील
शक्तियोगाच्या असंस्कृत व अधपति दीक्षितांचा अवशेष आहे, हॅ अनुमान
फार दूरान्वित आणि काहीसे कल्पनारंजित वाटतें. श्री. देसाई यांनी शिला-
लेखांच्या आधारे असें दाखविले आहे कीं, अकराव्या शतकांत मालचीला
शक्तीची प्रतिष्ठा प्राप्त झाली होती. '' क्षेत्राधिपं विना वस्तु पूजयेतू पीठ-
देवताम् । भैरवैर्हीयते सर्व जपपूजादिसाधनम् । । '' या शाक्तांच्या सकेता-
प्रमाणें मैलार हा शक्तिपीठांतील भैरव बनला, हें श्री. देसाईचे त्यापुढील
अनुमान आहे. श्री. देसाई यांचें हें अनुमान मान्य करावयाचें झालें तर,
हेहि मान्य करावे लागेल कीं, शाक्तांच्या तत्त्वज्ञानाप्रमाणें शक्ति प्रधान
असून भैरवाला गौणत्व आहे- तो शक्तिपीठांतील सेवक आहे. मालचीचे
शक्तिदेवतेंत झाले रूपांतर पुढें मोहिनीच्या-वैष्णवी शक्तीच्या रूपाने
स्वतंत्रपणें नांदत राहिलें आणि मैलाराशीं संबद्ध असा तिचा प्रवाह मैलाराहून
गौण बनला, ही तर वस्तुस्थिति आहे. या वस्तुस्थित्यनुसार हा शाक योग-
साधनेच्या अनुयायांचा भ्रष्ट अवशेष म्हाळसा-मोहिनीच्या उपासत रूढ
राहावयास हवा होता-मार्तण्ड भैरवाच्या नव्हे. माळची-म्हाळसा ही शक्ति
आणि मैलार हा तिचा भैरव-असा प्रकार घडलेला नाहीं. मैलार हा क्षेत्र-

पाळाच्या श्रेणीतील देव असल्यामुळें महाराष्ट्रांत पूर्वप्रतिष्ठित असलेल्या
भैरवाशी त्याचें ऐकाल कल्पिले गेलें आरिण त्यामुळें मैलाराचें स्कंदाशी
व मोहिनी -कथेशी नाते जोडण्याचा प्रयत्न कसा मार्गे पडला, याची चर्चा
मीं पहिल्या प्रकरणांत विस्तारानें केलेलीच आहे.
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३. मला वाटतें, लाराच्या उपासनेतील देवदासींना त्यांच्या
अस्तित्वामुळें ' मुरळी ' हें नांव मिळाले असावें. हेमचंद्राच्या देशीनाम-
माकेत ' मुरई ' असा शब्द असून त्याचा अर्थ ' असती ' असा दिलाआहे.
आजहि आपण ' असती ' या लाक्षणिक अथीने ' मुरळी ' हा शब्द वापरतो
कानडींतहि ' मरळी ' चा लक्ष्यार्थ तसाच आहे, असें कळतें. कदाचित्
मुरळ्यांची अनाचारमग्नता पाहून हेमचंद्रानें त्या निराळ्याच ( अंशात)
अर्थाच्या ठाब्दाचा ' असती 'हा लक्ष्यार्थ नोंदविला असणेहि ठाक्य आहे.
केरळ प्रदेशाचा निर्देश क्वचित् ' मुरल ' या नांवानें केलेला आढळतो,
त्याचा मुरळीशी कांहीं संबंध असेल काय?

-वाघ्या आणि मुरळी यांचें मूलरहस्य अजून अज्ञात आहे, असें मानणेच
योग्य होईल.

नाथांच्या नांवावर एक ' मुरळी ' हें भारूड आहे, त्यांतील आध्यात्मिक
रूपक बाजूला काढून आपणांस मुरळीचे स्वरूप समजावून घेता येईल :

निसंग मुरळी झालें । या मालूचे घर रिघाले । ।

गळा भक्तीची भांडारी । भावाचा कोटंवा करी ।

विवेकाची मागते मी वारी । या संतांच्या चौपस आले । ।

चौहात घाट वाजती । सोहे शटद घोळ गर्जती ।

वाघ्या मुरळचा या नाचती । गुरुकृपेचें अंजन त्याले । ।

वाजे वैराग्य-तुणतुणं । तें कदा नव्हे वा सुनं ।

मन-घुगरू वाजे छुनछुन । नाचत जेजुरी गेलें । ।

गड देखिला जेजुरी । आत्मा नांदतो मल्हारी ।

जाउनि बसले मी मांडीवरी । एका जनार्दन बोले ।

नाथानीमुरळ्यांच्या नि सगपणावरपारमार्थिक रूपक रचले-मुरळ्यांनी
आपला नि सगपणा वासनांच्या तुष्टीसाठी न वापरता परमात्म्याच्या भेटी-
साठी वापरावा, ही नाथाची दृष्टि. परंतु नाथसमकालीन मुक्तचिंतक
शेख महंमद श्रीगोंदेकर असें कांहीं गुळमुळीत न बोलता या अनिष्ट प्रथेवर
सरळ सरळ प्रखर हल्ला चढवितो :

ज्या मुरळचा करिती अनाचार । चालविती उन्मत्ताचे घरचार ।

त्यांस म्हणती लावी भंडार । आपुलिया हाते । ।
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पुण्य आचरण न ये मुरळ्यांच्या चित्ता । भलत्याच्या होतील कांता । ।

त्यांचा हात भाळास लावितां .। कोण तरला सांग वा । ।

भाळ बाडवी, पुढें ओढवी । म्हणे तूंआपल्या हाते लावी ।

मुरळी डोळे घालूनी खुणावी । त्या मुरळचालागुनी । ।

जे आपल्या कुळस्वामीची मुरळी । तिसी कैसे खेळती ढवाळी ।

ऐसी कलियुगी प्रभावळी । पापाची वर्ततसे । ।

मुरळचा कुळस्वामीच्या दासी । त्यासी रमता कंटाळेत ना अपेशी ।

मल्हारी न करीच कांहीं त्यासी । कां सत्त्वे सांडवला । ।

कुळकन्येस बोल लाविला मल्हारीने । ऐसें विटंविलें त्याच्या देवपणें ।

तो पुजिल्या केवी तुटती बंधने । लक्ष चौऱ्यांशीचीं । । ०

शेख महमदाने विवेकनिष्ठेच्या शस्त्राने मुरळ्यांच्या अनाचारावर चढ-
विलेला हा हल्ला अत्यंत तीव्र असला तरी इष्ट असाच आहे. यानंतर लेख
महमदाने ' ऐसें ज्याचे वालक घ्यावे, त्यांस पूर्वजांसहित मोक्षास न्यावे, '

हा चिलयाच्या कथेतील शिवचरित्राचा विशेष सांगून प्रश्न विचारला आहे
कीं, '' देव म्हणवून घेऊन चरणींच्या दासाचे ' सुफळ ' निर्मळ करावे, हें
योग्य आहे काय? ''

मुरळ्यांवरील टीकेचा उपसंहार करतांना शेख महमदाने स्पष्टपणे
म्हटले आहे :

मुरळी म्हणजे हे कल्पना । श्रीहरि न ये तिच्या अगुणा ।

जन विपयलपट जाणा । तिच्या गुणासर्गे । । ७
शेख महंमद आणि एकनाथ यांच्याहि पूर्वी बंगालचे महाप्रभू चैतन्य

यांनी आपल्या दक्षिणयात्रेंत जेजूरीस भेट दिली असतां मुरळ्यांचे हृदय-
परिवर्तन करण्याचा प्रयत्न केला होता. मबुप्रभचूी ही दक्षिणयात्रा डु. स.
१५१० - ११ या काळांत झाली. त्यांच्याबरोबर गोविंददास नामक एक
शिष्य होता. या गोविंददासाने यातील अनुभवांची टिपणे लिहिलेली आहेत.
या टिपणांच्या आधारे जेजूरीची घटना वर्णिताना रायसाहेब दिनेशचंद्र सेन
लिहितात :
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या अपवादात्मक इंदिरादेवीची -वन्य होय. तिचे अनुसरण झालें नाहीं,
हा इतिहास आहे. पुढें इंग्रजी राज्यांत महर्षि त्रिद्यांसारख्या सुधारकांनी
प्रचार करून या प्रथेविरुद्ध लोकमत तयार करण्याचा प्रयत्न केला आणि
शेवटीं कायद्याने मुरळीच्या प्रथेवर बंदी घातली गेली. अर्थात् अजूनहि
कायदा धाव्यावर वसवून चोरून मुरळी बनण्याचे प्रकार चालू आहेतच. --र
नवससायास आणि अन्य उपासना-प्रकार

८खंडोबा हा नवसांना पावणारा, भक्तांच्या प्रापंचिक आवि-व्याधि
दूर करणारा, त्यांच्या इच्छा-आकांक्षांची परिपूर्ति करणारा देव आहे,
अशी समजूत प्रारंभापासून आढळते. माळचीचे पहिले लैखिक उल्लेख
नवसफेडीची नोंद करणाऱ्या लेखांतच आहेत. तमिळनाडमध्यें धोबी आणि
तत्सम अन्य जाती पोंगल महोत्सवानंतर मयूलार देवाचा उत्सव-सप्ताह
साजरा करतात. या सप्ताहांत स्त्रिया इष्टवरप्राप्तीसाठीं उपवास
करताताशेख महमदाने ' जो नवसे दिवटी हळद मागे । देउळें करा म्हणोनि
भक्तास लागे ।' असा खंडोबाच्या उपासनेतील नवसांचा उल्लेख केला
आहे.? समर्थशिष्य दिनकरस्वामी तिसगांवकरांनीं ' नवस घेऊनि वासना
पुरविसी । गणें कीर्तीसी भुवनत्रय । । ' अशी खंडोबाची नवसाला
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दै मल्लारिक्षेत्रांतील नवसांचे प्रस्थपावण्याची ख्याति वर्णिली आहे.?

वर्णिताना समर्थ म्हणतात :

देशोदेशींचा जन उदंड येतो । नाना प्रकारे नवस फेत्रिको ।

देव त्याचे लळे पाळितो । ।

मार्गी लागता वेड्या तुटती । कुलपे तोंडींची तुटोनि जाती ।

नाना खोडे खिळी निघती । ।

जिव्हा कापितां माता बोले । शिरें वाहता उठोनि चाले ।

उदंड ठायीं प्रसंग जाले । ।

वाझे लेकुरें, निधन्या धन । भक्तां पाळितो मनापासून ।

दास म्हणे आनंदघन । । प प

२नवसफेडीसाठीं मूल्यवान् वस्तु समपिणें, मंदिर बांधणे, मंदिराचा
जीर्णोद्धार करणें, पायऱ्या बांधणे, दीपमाळ बांधणे या धार्मिक स्वरूपाच्या
सत्कार्यांबरोबरच अनेक आत्मक्लेशाचे प्रकारहि अवलंविले जातात.
पोटचा मुलगा वा मुलगी देवाला वाहण्याचा मानसिक क्लेशाचा प्रकार
सोडला तर अन्य सर्व प्रकार देहक्लेशाचे आहेत. खेटे घालणे ( नियमित
कालानंतर देवदर्शनाला जाणें- असें अनेकदा, कबूल केलेल्या संख्येनुसार),
कावडी घालणे पाण्याच्या कावडी देवास घालणे-याचीहि संख्या कबूल
केल्याप्रमाणेंच), वारी मागणे ( देवाच्या नांवानें ठराविक काळांत भिक्षा
मागणे) हे नवसांचे सौम्य प्रकार होत. परंतु बगाड घेणे ( मानेस किंवा
कमरेस गळ टोचून घेऊन देवापुढे टांगून घेणें किंवा टांगलेल्या अवस्थेंत
देवास प्रदक्षिणा घालणे) आणि हाळावरून किंवा डगळावरून चालणें
( एका चरांत अंगार फुलवून आणि त्यावर भंडार उधळून त्यावरून चालत
जाणें) हे दोन प्रकार भयंकर आहेत. या नवसांच्या भयंकर प्रकारांवर
टीका करताना गणेशनाथ नामक ग्रंथकार आपल्या ' गोरखबोध ' याश्यांत

व मेळउनी लोकपरवडी । जिता जीव तडाजोडी ।

गळ टोचणे खाडावेडी । भजनपरवडी असुराची । ।

कुळीचा कुळधर्म वीरभद्र । धडधडीत अग्नी घेती डोईवर ।

सर्वांगी टोचिती शस्त्र । इंगळावर चालती । ।
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नग्न करून ख्यीधारा । हाणूनि घेती निजबरीरा ।

श्वान होऊनि भुंकती सैरा । कोण पसारा भजनाचा । ।

प्राण गेलिया समूळ । वर्म न करिती एक वेळ ।

देवतसि१ वाहती पटेिचिं बाळ । कुळ अमंगळ करावया । ।

कुलूप करिती जिव्हा-वदना । वेसप१ घालनूि धरिती जिव्हा-रिशान१ ।

पोटीं अनिवार कल्पना । जन्मममरणा हें मळू । । प '
य१ गळ-डंगळांच्या प्रकाराप्रमाणेच वीारांचे पवाडहि भयकरु असतात.

खंडोवाच्या उप१सनेत वाघ्या-मुरळचप्रमाणेंच ' वर ' नामक उपासकांचा
वर्ग असतीं. तगेड स्तूपमद वीरांचा उल्लेख ' वी१र भूतचे पुजारी हो । ' या
शब्दांत करतो.' -ए ' आम्ही१ प्रतिवर्चीएं तरवारीने मांडीच-.० स्वत काढून देवास
त्याचा टिळा लावतो, ' असें जेजूरीच्या चीरांच्या कैफियतीत लिहिले
आहे. देवरगुडु ये थे दलयाच्या दिवशीां कंचवीर नामक उपासक अर्धा ते
पाऊण इंच -ढयसची पहार पिढरीच्या खालच्या भागांत आरपार मारून
घेतातआणि नंतर ही पहार काढून मग त्यांतून तेवळ्याच घेराची चामड्याची
दोरी ओवतत व काढतात. तसेंच त्याच छेदांतून वाभळीची काटेरी फांदी
ओरडनू काढतात. अशी माहिती प्रजी. खरे यांनी नोंदविली आहे. प ४ गळ-ट-गळ
आणिण पवाड यांतील जखमा भंडाराने बऱ्या होतात, असा अनुभव आहे.
वीरांच्या पवाडाप्रमाणेंच कांहीं ठिकाणी वारू ( ज्यांच्या अंगांत वारें
आले असतें, ते) स्वत :चय१ अंगावर चाबूक मारून घेऊन अंगाची कातडी
लोंबायला लावतात. त्यांच्याहि जखमा भंडारानेच वऱ्या होतात.

या नवसशिवाय देवास दहीभाताची पूजा वाधणे, मेंढी अर्थण करणें,
नेवेद्य समपिणे, खोबरे व भंडार उधळणे, वाया-मुरळ्यांकडून जागरण
करवनू त्यांना जेवावयास धालणें, नवसनि झालेल्या मुलाचे जावळ, नाक्:कान
टोच्या-० इत्यादि संस्कार देवापुढें करणे, वुतफरोसी करणें ( देवाच्या ए२:त
विकणे), देवावर चौरी ढ ाळणें, इत्यादि सौम्य नवसहि असतात -६-
कळधर्म-कुळचार

खंडेवा हा कुलदेव असल्यामुळे अनेक कुटुवांत देव्ह ाऱ्यांत त्याचा टांक
असतो आणि त्याच्यासाठी कुळधर्म साजरा करावा लागतो. चपापष्ठीच्य१

निमित्ताने मार्गशीर्ष शु. प्रतिपदेपासून देवीच्या नवरात्राप्रमाणे खंडोबाचे
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नवरात्र (पचरात्र) सुरू होतें आणि पळीच्या दिवशीं कुळधर्म होतो. हा
कुळधर्म पौषी, माघी, चैत्री, श्रावणी या पौणिमांनाहि असतो. खंडोबाच्या
कुळधर्मासाठी ठोंबराजोंधळे शिजवून त्यांत दहीमीठ घालून केलेला पदार्थ)
कणकेचा रोडगा (जाड भाकरी), वाग्याचे भरीत, पातीचा कांदा व लसूण
हे पदार्थ नैवेद्यांत असतात. तसेंच गव्हांच्या ओंब्या, हुरडा, तीळ व गूळ असें
एकत्र कांडून त्याचा दिवा करून त्यांत फुलवात- त्या दिव्याला ' उंडी ' असें
म्हणतात. चातुर्मासांत कांदा-लसूण वर्ज्य मानणारे लोक चंपापष्ठीच्या
कुळधर्मानंतर- त्याच दिवशीं देवाच्या नैवेद्यांत कांदा-लसणाचा समावेश
करूनकादा-लसणू खावयास प्रारंभ करतात।

कुळधर्मांच्या वेळीं नैवेद्य-समर्पणापूर्वी तळी भरण्याचा विधि असतो.
तळी भरणे म्हणजे एका ताम्हणांत पाने-पैसा-सुपारी-भडार-खोवरे हे पदार्थ
ठेवून तें ताम्हण ' एळकोट ' गर्जना करून तीनदा उचलावयाचें असतें.
या तळी-भरणानंतर हातीं दिवटी-बुधली घेऊन आरती करावयाची आणि
आरतीनंतर ' लाक्षणिक चेजूरी 'ला जाऊन यावयाचे. म्हणजे जेजूरी (वा
अन्य खंडोवाचे स्थान) ज्या दिशेला असेल, त्या दिला चार पावले जाऊन
देवाला ओवाळावयाचें, जयघोप करायचा आणि भंडारा उधळून परत यायचे.
' जेजूरीला जाऊन आल्या ' वर दिवटी दूधाने विझवावयाची असते. ही
घरांतील दिवटी-बुधली दर पिढीला ओहरयात्रेच्या वेळीं बदलतात. कांहीच्या
घरीं कुळधर्मांत आहाळावरून पांच पावले मुलाबाळांसह चालण्याचा विधि
रूढ असतो.

लग्न-मुंजीसारख्या संस्कारानंतर देवदर्शनाला जाणें आणि वाघ्या-
मुरळ्यांचें जागरण करविणें हाहि कुलाचार रूढ आहे. ' जागरण ' म्हणजे
पांच उसाच्या मखरांत प्रतीकात्मक देवस्थापना करून वाघ्या-मुरळ्याचा
समूह तुणतुणे, घोळ, घाट या वाद्यांच्या साथीने देवाची गाणी गाण्याचा
जो कार्यक्रम करतात, तो होय. -क-

कं भंडार, बेल-ढवणा, तेलहंडा व कांदा-वांनें
खंडोबाच्या उपासनेत भंडाराचे महत्त्व फार. भंडार म्हणजे हळदीची

पूड. हळद ही सौभाग्यभूपण आणि एक बहुगुणी औपधी म्हणून प्रसिद्ध आहे.
अनेक आदिवासी जमातींत हळदीच्या उत्पत्तीच्या लोककथा प्रचलित
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आहेत. जखमेवर हळद भरली कीं जखम वरी होते, असा अनुभव असल्यामुळें
खेड्यापाड्यातून हळदीचा व्रणविरोपण म्हणून उपयोग करतात. मुका
मार बसून सूज आल्यास तेल-हळद चोळतात. वीरांचे पवाड आणि वगाड,
तसेंच वारूंचें अंगावर चाबूक मारून घेणे यामुळें ज्या जखमा होतात, त्या
भंडारानेच बऱ्या करण्याचा प्रघात आहे. भंडाराचे हें व्रणविरोपक व सांस्कृ-
तिक असें उभयविध महत्त्व जानपदांत रूढ असल्यामुळं, ज्याच्या उपासनेत
वणविरोपणाची आवश्यकता भासणारे प्रकार आहेत, त्या मैलाराशी
हळदीचे नाते जानपदांनी जोडले असलें, तर त्यांत आश्चर्य नाहीं. लाराच्या
उपासत रूढ असणाऱ्या भंडाराला पुढें मार्तण्ड भैरवाच्या सुवर्णकांतीची
जोड मिळाली असावी आणि भंडाराचे निराळें समर्थन पुढें आलें असावें.

खंडोबाला बेल आणि दवणा प्रिय आहे. या दोन्ही वनस्पति 'द्ध
आहेत. खंडोबा हा शिवावतार ठरल्यामुळें त्या त्याच्याहि उपासनेत रूढ
झाले.

चंपाषष्ठीच्या आदल्या दिवशीं एका हंड्यांत अनेकांच्याकडील तेल गोळा
करून, तो हंडा गडावर न्यावयाचा आणि तें तेल दैवाला समर्पण करावयाचें-
त्या तेलाने देवाला अभिषेक घालावयाचा, अशी प्रथा जेजूरीला आहे. श्री.
खरे या प्रचलित प्रथेवरून खंडोबाचा तेली जातीशी संबंध असावा, असा
अंदाज व्यक्त करतात. प ५

खंडोबाच्या नैवेद्यांतील कांदा हा धार्मिक दृष्ट्या अत्यंत निषिद्ध असतांना
त्याला प्रतिष्ठा कशीलाभली, हा प्रक प्रश्न आहे. चातुर्मासांत वर्ज्य असलेली
कांदा व वागे ही शाका-फळें चंपापष्ठीच्या नैवेद्यांत आवर्जून वापरली
जातात आणि त्या दिवसापासून पुन: चातुर्मास सुरू होईपर्यंत त्यांचें भक्षण
निपिद्ध मानीत नाहींत. याचे स्पष्टीकरण विद्यानिधि श्री. सिद्धेश्वरशास्त्री
चित्राव पुढीलप्रमाणें देतात :

७कांदा हा पदार्थ धर्मशास्त्रानें निषिद्ध मानलेला आहे. हा भक्षिल्यास
पुनरुपनयन करावे, असें सांगितलें आहे. पण खंडोबाचा कांदा हा प्रिय
पदार्थ आहे. खंडोबाला कांद्याचा नैवेद्य दाखवावा लागतो. आचारशील
ब्राह्मण खंडोबास भरीतरोडग्याचा नैवेद्य दाखवितात व कच्चा पातीचा
कांदा देवापुढे ठेवून त्याचा दुरून नैवेद्य दाखवितात. सनेवळ्याने कांद्याला
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शिवतहि नाहींत. धार्मिक कार्यांत कांद्याचा संच ध आणीत नाहींत. कांदा
खाण्याचा महाराष्ट्रांतील ब्राह्मणांचा आचार बराच जुना दिसतो. याचे
कारण माहाराष्ट्रांतील भौगोलिक परिस्थिति होय. इतर बागाइताचा
पाण्याच्या अभावीं संभव नसल्यानें व कांद्याचे पीक अशा स्थितींतहि विपुल
होत असल्यानें कांदा हा धार्मिक दृष्ट्या व- असणारा पदार्थ व्यवहारांत
आला आणि त्यालाखंडोबामुळें धार्मिक साहाय्य मिळाले. खानदेश व वऱ्हाड
भागांत कांद्याशिवाय एक दिवसहि चालत नाहीं. उन्हाळ्यामुळे कांदा
सतत जवळ बाळगून त्याचा उपयोग करावा लागतो. संयुक्त प्रांत, बंगाल
वगैरे भरपूर बागायती प्रांतांत मात्र कांदा सध्यांहि निषिद्ध समजतात.
पण राजपुतान्यांत कांदा केव्हांहि खाल्ला तरी चालतो, अशी तिकडे धार्मिक
लोकांतहि समजूत आहे. जेजूरीमाहात्म्यांत चंपाषष्ठीला खंडोबाला कांद्याचा
नैवेद्य दाखवून जे '' खातात, त्यांना कांदा खाण्याचा दोष लागत नाहीं,
असें सांगितलें आ ' १६

खंडोवाच्या नैवेद्याचा आणखी प्रक विशेष म्हणजे खंडोबाच्या क्षेत्रांत

सामिष नैवेद्यहि चालतो.
उत्सव आणि यात्रा

संखेडोबाच्या उपासनेंतील दिनविशेष म्हणजे रविवार, सोमवती असा-
वास्या, चैत्री-पावणी-माघी या पौर्णिमा आणि मार्गशीर्ष शुद्ध षष्ठी ( चंपा-
षष्ठी) हे होत. रविवार हा भैरवाचा वार. हा वार म्हाळसेच्या स्वतंत्र
स्थानांतहि ( नेवासे व म्हाडदोळ येथे) महत्त्वाचा मानला जातो. खंडोबा
हा मार्तण्ड भैरव मानला गेल्यामुळं भैरवाचा रविवार त्याच्याहि उपासत
महत्त्व पावला असावा. चैत्री पौर्णिमेस मार्तण्ड भैरवाने अवतार घेतला
आणि मार्गशीर्ष शुद्ध षष्टीस त्यानें मणिमल्लांचा वध करून तो लिंगद्वय-
रूपाने ऋषींच्या समोर प्रकटला; तसेंच माघी पौर्णिमेस म्हाळसेचा नेवाशास
तिम्माशेटच्या घरीं जन्म झाला आणि पौषी पौर्णिमेस पाली इथें तिचा
मार्तण्ड भैरवाशी विवाह झाला. श्रावणी पौर्णिमा हा बाणा-मल्हारी विवाह-
दिन. या सर्व दिनविशेषांच्या निमित्तानें उत्सव साजरे होतात आणि दर्शने-
च्छूची गर्दी मळे समर्थांनी एका पदांत जेजूरीच्या यात्रेचे यथार्थ चित्र

रेखाटले आहे :
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खंडेराव देखिला देव । जन यात्रा मिळाले सर्व ।

काय सांगू नाना वैभव । ।

लोकांची दाटी, स्वारांची दाटी । यात्रेची दाटी, दिवट्यांची दाटी
दिंड्यांची दाटी, वाद्यांची दाटी । ।

ढोल दमामे टाळ मावळ । बुरुग वाके नाना कल्लोळ ।

कर्णे काहाळ मिळविती मेळ । ।

हत्ती किकाटती, उंट भडकती । घोडे हिंसती, बैल डुरती ।

नामघोणें गर्जताती । ।

कोण कोठें कांहीं कळेना । यात्रेमध्यें तें आकळेना ।

गर्द जाला आश्चर्य मना । ।

पुढें दाटी माघुन दाटी । दोहोकडे दुकानदाटी ।

अंतराळी छब्याची दाटी । ।

नंदकोले नाना निशाणे । तळपतातीं माहिनिशाणें ।

छत्रचामरें तीं सूर्यापानें । ।....
नाना ब्रीदांचे तें डफगाणें -र। नाना भेदाचे दांड भेजणें ।

दाटी होता होतीं भांडणें । ।

बाजारी जावे चकित व्हावें । काय घ्यावे, काय न घ्याब्र:े ।

सीमा नाही, धन्य वैभव । ।

येकेकडे निवांत माळी । तेजावे ते वाळी भोळी ।

देवा जाणें निवांत काळी । ।

रात्रभागीं निवांत वेळा । ठाई काई गायनकळा ।

वाटे नेणो गाती कोकिळा । ।

दास म्हणे विवेकबळें । सकळामध्यें परी निराळें ।

तेंचि सुख सवी आगळे । । १७

लोकान्तांतहि एकान्त अनुभवणारे आणि एकान्तांत लोकांची चिंता
क्र?त्ंrउ ए

२र२डअं७)ट
र ऋ:ऱ्याच्याआए ३?च्ळ्य२ऋ rतजले



खंडोबाची उपासना ९७

कांहीं ठिकाणी खंडोबाच्या यात गाड्यांच्या शर्यती होतात. निंबगांव
आणि मालेगाव येथील गाड्यांच्या शर्यती ग्रामीण यात्रिकांत अत्यंत प्रसिद्ध

आहेत.
कंयेळकोट ' गर्जना

२खंडोबाच्या यात आणि सर्व उपासनाविधींत ' येळकोट ' ही गर्जना

होत असते. ' खंडोरायाचा येळकोट ', ' सदानंदाचा येळकोट ', ' शिवा-
मल्हारीचा येळकोट ' असे उद्‌घोष सारखे कानांवर येत असतात. ' येळकोट '
हा शब्द येळ ( सात) आणि कोटि ( प्रकार किंवा कोटि ही संख्या)
असे दोन शब्द मिळनू झाला आहे. ' एळूकोटि महादेव ' आणि ' एळूकोटि
तपोधन ' असे याचे प्राचीन लैखिक उल्लेख आढळतात. मार्तण्ड भैरवाचे
सैन्य सप्तकोटि गणाचे होतें, त्यावरून ही घोषणा वापरली जात असावी,
असें सांगितलें जातें. पहिल्या प्रकरणांत आपण सप्तकोटीश्वर, सप्तर्षि,
सप्तमलय, सप्तकोटिगण, सातशे मेंढ्या, सात कुत्रे इत्यादि बाबींचा
विचार करतांना ' सात ' ही संख्या कुठल्या तरी सांकेतिक अर्थाने पावित्र्य
पावून लाराच्या उपासनेंत व चरित्रांत स्थान पावली असल्याचें
पाहिलेच आहे. या घोषणेसंबंधीं श्री. ल. गो. घाणेकर ' प्राचीन द्राविड '
या पुस्तकांतदेगाअ'' १18 ०,? 18 ाऊएध'8०व फ१०० ध ' 'rईपु ?ए?' rZंएं? १'१ ?ई७ ?ई ०क११?' ' १'' १'१1११०तु १० ळ ?ई१७.० 'ज्ए??१ '१० '१लइय?०० p1८०८११धे,रं१ ' ३१.०१पु१या!तु 1 प्र '०१ एळ०१८२८.६ध ' २ याळ!8 '० ाऊ ०१ ळ १. ब्र१.०१०पध १०ड. पा०धहळह ०,? रंपू १४१दु०तु भ८'०. १ळतुझे 188१०४० '०१५०० '' ५. ह.

१०(०ळ21० ०? ४०! 1भू-पू१४.,, प ९
या उताऱ्यात उल्लेखिलेला राचरस ( रेचरस?) प्रधान आणि येल-

कूट-मंदिर यांचा विशेष शोध घ्यावयास हवा.
येळकोट ' प्रमाणेंच ' चांगभले ' ही गर्जनाहि रूढ आहे. ही गर्जना

भैरव, ज्योतितबा यांच्या उपासनेंतहि आहे. कानडीत ' सांगु भलो ' (स-च
यांचा अभेद) अशा स्वरूपांत ही गर्जना वापरतात. ' चांग ' आणि ' भला '
हे दोन्ही एकार्थी शब्द आहेत. श्री. द. रा. बेंद्रे हे या घोषणेच्या मागें ' चंद्र-
भद्र ' या लुप्त देवतेचे मूळ दडले आहे, असें मानतात. सिंधमध्यें 'चंगो भलो '
हा स्वस्तिवाचक उद्‌गार आहे आणि त्याचा उपयोग नमस्काराच्या वेळीं

ख.-७



९८ खंडोबा

करतात. श्री. भास्करराव जाधव यांचा असा कयास आहे कीं, '' ज्योति
( ज्योतिबा) ही देवता सिंधमध्ये रूढ असून, ज्योतिबा हें त्याच देवतेचे
स्थान आहे. या ज्योति देवतेबरोबर ' चांग भले ' ही गर्जना इकडे
आली. '' मे ०
उपासनेचे जानपद स्वरूप

आतापर्यंत आपण पाहिले खंडोबाच्या उपासनेचे स्वरूप जानपद
आहे, हें निश्चित. त्या उपासनेंतील निखळ सकामता, मुले वाहणें-बगाड
घेणे- इंगळांवरून चालणें- चाबूक मारून घेणेमांडींत वा पिंढरीत शस्त्र

आरपार खुपसणे हे प्रकार दैवतोपासनेचें आदिमस्वरूप व्यक्त करणारे
आहेत. अर्थात् खंडोबाची बहुजनप्रियता टिकून आहे ती उपासनेच्या या
पातळीमुळेच. खंडोबाची लोकप्रियता आणि विठोबाची लोकप्रियता यांत
मूलभूत भेद आहे. त्या भेदाचे स्वरूप समजावून घेण्यापूर्वी खंडोबाच्या
लोकप्रियतेचें समग्र दर्शन घ्यावयास हवें. -६.
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संतांचा खंडोबाविषयक दृष्टिकोन
पहिल्या प्रकरणांत खंडोवाविषयक प्रतिक्रियेचे ओझरते दर्शन आपण

घेतलेंच आहे. कर्नाटकांत प्रथम वीरशैवांनीं मैलाराला विरोध केला, त्याच्या
क्षुद्रतेचा निषेधकेला; परंतु पुढें लिंगायतांनीं त्याच्या पूजेअर्चेची व्यवस्थाच
आपल्याकडे घेतली. महाराष्ट्रांत ज्ञानेश्वरांच्या काळांत खंडोबाविषयक
दृष्टिकोन नेमका काय होता, हें कळायला साधने उपलब्ध नाहींत. महानु-
भावांची प्रतिक्रिया सर्वच संप्रदायबाह्य देवतांविषयी विरोधाची असल्यामुळें
' मैराळा 'च्या वाढत्या प्रस्थाविषयीं त्यांनीं व्यक्त केलेली खंत विचारांत
घेण्याचे कारण नाहीं. त्या काळापासून महाराष्ट्रांत म्हाळसा-मैराळ यांची
उपासना झपाट्याने मूळ धरीत होती, एवढे मात्र खर्रे. ज्ञानेश्वरांनंतरचे
अस्मानी-सुलतानींतील मराठी वाऊमय अभावानेच उपलब्ध असल्यामुळें
त्या काळांतील महाराष्ट्रांतील खंडोबाच्या भक्तीचा विस्तार व संतांची
तदूविषयक दृष्टि कळायला मार्ग नाहीं.

एकनाथ-काळापासून मात्रखंडोबाविषयक उद्‌गार-अनूकूल वा प्रतिकूल-
सत-जाडत्मयात आढळतात. एकनाथ-काळांत शेख महंमद श्रीगोंदेकरांनीं
खंडोबाचा आणि त्याच्या उपासनेच्या स्वरूपाचा तीव्र निषेध व्यक्त केला
आहे. शुद्ध विवेकनिष्ठा आणि मुक्त चिंतनशीलता हे कबीराचे गुणविशेष
घेऊन महाराष्ट्रांत अवतरलेल्या या अविंध संताने लोकसंग्रहाच्या लालसेपायी
असत्यार्शी व अनाचाराशी तडजोड करण्याचें नाकारले आहे. ज्यांना
केवळ चिन्तन करावयाचें असतें-विचारांची निर्मिति करावयाची असते,
त्यांना हें जमतेंहि. परंतु ज्यांना लोकांना विवक्षित मार्गाने नेण्याचे कार्य
करावयाचें असतें, त्यांना लोकांच्या वृत्ति-प्रवृत्तींशीं मिळतें-जुळतें घ्यावे
लागतें-थोडी तडजोड करणें भाग पडते या दोन प्रकारच्या महापुरुषांचें
ताजे उदाहरण म्हणजे टिळक-आगरकराचे. याच दृष्टीने एकनाथानी
मनांतून नापसंती असतांनाहि, खंडोबाच्या उपासनेच्या उन्नयनाचा हेतु
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ठेवलाआहे- धणाकटू करुत्संड्यॅंत्ठ्येळ०ळ्यं? आत्मशुद्धीची वाटचाल
कशी करतां येईल, -शि काळांत '' बहिरव खंडेराव ।

रोटीसुटीसाठीं देव । । '' अशा प्रकारचे कांहीं उद्‌गार ऐकू येत असले, तरी
खंडोबाविषयींच्या प्रामाणिक भक्तीने लिहिलेली अनेक भक्तिगीते संतांच्या
स्फुटकाव्यसभारात आढळतात. अर्थात् त्या भक्तिगीतांतून त्यांनीं ' पाहि-
लेल्या ' खंडोबाचे दर्शन आहे- प्रत्यक्ष खंडोबाचे नाहीं. म्हणजे असें कीं,
संतांनीं आपल्या भक्तिरजित दृष्टींतून खंडोबाचे जें स्वरूप पाहिले आणि
रंगविलें, तें आध्यात्मिक रूपकांच्या स्वरूपाचे आहे. खंडोबाच्या क्षेत्रांतील
उपासनेचे बाह्य स्वरूप पाहून संतांच्या मनांत घृणाच उत्पन्न होत असे,
असें मानायला लावणारे उदूगारहि एकनाथोत्तर संतवाडमयात आहेतच.

पुढं काही संतांच्या खंडोवाविषयक उद्‌गारांचा स्थूल परिचय दिला
आहे, त्यावरून त्यांच्या खंडोवाविषयक दृष्टिकोनाचे स्वरूप स्पष्टपणे
प्रत्ययास येईल
एकनाथ

महाराष्ट्रांतीलथोर संतकवि एकनाथ ( श. १४५५- १५२१) हे अस्मानी-
सुलतानींत उद्ध्वस्त झालेल्या मराठी लोकमानसाचे संजीवक समजले
जातात. त्यांची परमार्थ-दीक्षा दत्तपरंपरेंतील, परंतु त्यांच्या कार्यामुळे
उजळा मिळाला वारकरी परंपरेला. नाथ परंपराहि त्यांना आपला अग्रणी
मानते. एकनाथांनी भारुडांची रचना करून क्षुद्रोपासनेंत रंगलेल्या मराठी
लोकधर्माला परमार्थाचें अधिष्ठान देण्याचा विराटू प्रयत्न केला. विविध
देवतांच्या उपासनेतील असंस्कृत जनांना त्यांनीं रूपकांच्या द्वारा अध्यात्माचें
अमृत पाजले आणि त्या अमृतपानाच्या द्वारा त्या असंस्कृत उपासकांची
आपल्या देवतेकडे पाहण्याची दृष्टि उन्नत बनावी, अशी अपेक्षा राखली.
गोंधळी, भुत्ये, बाळसंतोष, भराडी, जोगी, इत्यादींवरील रूपकांप्रमाणेच
त्याची वाध्या-मुरळचांवरहि रूपकें आहेत. ५ या रूपकांत नाथानी त्यांची
उपासनेंतील अनिष्टांविषयींची नापसंतीहि सूचित केली आहे. वाघ्याच्या
भूमिकेतून नाथ म्हणतात :

अहं वाघ्या सोह वाघ्या प्रेम नगारा वारी ।

सावध होउनि भजनी लागा देव करा कैवारी । ।
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मल्लारीची वारी माझ्या मल्लारीची वारी । ।

इच्छा मुरळीस पाहूं नका पडाल नरकद्वारीं ।

बोधबुधली ज्ञानदिवटी उजळा महाद्वारी । ।

आत्मनिवेदन रोडगा निवतील हारोहारीं ।

एका जनार्दनी धन्य खंडेराव त्यावरि कुंचा वारी । ।

दुसऱ्या एका ' वारी 'वरील रूपकांत नाथ जेजूरीच्या खडेरायाच्या
दर्शनाची आस व्यक्त करतांना म्हणतात :

वारी वो वारी । देई कां गा मल्हारी ।

त्रिपुरारि हरि । तुझे वारीचा मी भिकारी । ।

वाहन तुझें घोड्यावरील । वरी बैसली म्हाळसा सुंदरी ।

वाघ्या मुरळी नाचती परोपरी । आवडी ऐसी पाहीन जेजूरी । ।

परंतु ही जेजूरीऱ्यात्रा करणाऱ्या नाथांची मूळ भूमिका मात्र यत्किचितहि
शिथिल होत नाहीं. जेजूरीला जातांना-

ज्ञान कोटंबा घेउनी आलें द्वारी ।

बोध भंडार लाविन परोपरी । ।

एका जनार्दनी विनवी श्रीहरि ।

वारी देऊनी प्रसन्न मल्हारी । ।

अशी नाथांची मानसिक बैठक आहे. त्यांच्या खंडोबाविषयक समग्र

उदूगारांचें निरीक्षण केलें, तर त्यांच्या मनांत खंडोबाच्या उपासनेच्या
उन्नयनाची तळमळ तीव्र आहे, हें सहज दिसून येतें.
समर्थ तमहास

समर्थ रामदास ( श. १५३० - १६०३) हे शिवकालीन स्वातंत्र्ययुद्धांतील
वैचारिक जागृतीचे नेते आणि प्रवृत्तिनिष्ठ संत म्हणून मराठी संतमंडळांत
प्रसिद्ध आहेत. शिवकाळांत खंडोबाच्या लोकप्रियतेनें उत्कर्ष गाठला होता.
खंडोबा हा वीरवृत्तीचा देव असल्यामुळेंआणि त्याच्या भक्तीने बहुजन भाराव-
लेलेअसल्यामुळें लोकसंग्राहक समर्थांना पाली-जेजूरीच्यायातसामील होणें
अपरिहार्य होतें. त्यांनीं आपल्या एका पदांत जेजूरीच्या प्रचंड यात्रेचे वास्तव
चित्र रेखाटले आहे, तर दुसऱ्या एका पदांत पालीच्या यात शाहिरांच्या
कलगीतुऱ्याच्या स्पर्धेत स्वत: टाकलेली कूर्टे वर्णिली आहेत. शिवाचा अवतार
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असलेल्या या देवाचे वर्णन करतांना ते एका पदांत म्हणतात :

देव शिवाचा अवतार । जाउनि वसला गडावर । ।

एक निळ्या घोडावर । एक ढवळ्या नंदीवर । ।

एका विभूती लेणे । एका भंडार-भूषणे । ।

रामदासी एक जाला । भेदभाव तो उडाला । ।

खंडोबाच्या यात्रेत ' अंडू हत्तीचे तुटती ' यांसारखे जे चमत्कार घडत
आणि देव नवस पुरवितो, या प्रतीतीने भक्त जे नवस-फेडीचे प्रयत्न करीत,
त्याची वर्णनॅहि समर्थांनी अनेक पदांत केलेली आहेत. २

देशोदेशींचा जन उदंड येतो ।

नाना प्रकारें नवस फेडितो ।

देव त्याचे लळे पाळितो । ।

हें जें देवाचे वैभव आहे, त्याचें समर्थांना आकर्षण फार. खंडोबाच्या उपासने-
तील अनिष्टांची त्यांना जाणीव आहे, परंतु ' देशोदेशींचा उदंड जन ' देवा-
विषयींच्या दृढ श्रद्धेने एकत्र येतो, याचा त्यांना, त्यांच्या त्या ' उदूच्चस्त '
काळांत, विशेष आनंद होणें स्वाभाविक आहे. जेजूरीवर आले ' तुरुकां 'चे
आक्रमण मल्लुखान देवाने रात्रींच्या वेळीं कसें परतवून लावले, याचे भर-
घोस वर्णन समर्थांनी एका पदांत केलें आहे :

महीपति कळेना गति । पाही जातां सामर्थ्य किती ।

करामती दावी आजि मती । ।

तुरुक मातले, फोडाया गेले । भोंगे उठिले, तेही पिटिले ।

कोणे नेणो मार्गी कुटिले । ।

श्वानासारिखीं एक भुंकती । तोंर्डे वाकडी, कंप सुटती ।

पिसाळले, विष्ठा भक्षिती । ।

हत्ती घोडे बहु मारिले । थोर लोक भूमी काढिले ।

तांति वाहणा बाजीद जाले । ।

ऐसी हे लीळा कळे ना कळा । कळा विकळा धाक सकळां ।

थोर थोर म्हणती पळा । ।

मल्लुखान देव मल्लारी । रात्रिभागीं चाबूक मारी ।

तोंडें सुजतीं पैजारांवरी । ।
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गर्व जातां ते बरावरी । संतोषतां न्याहाल करी ।

दास म्हणे करा चाकरी । ।

या पदांत वर्णिलेली तुरुकांना रात्रींच्या वेळीं अंधारांत पिटून काढल्याची
घटना ऐतिहासिक असावी, असें त्यांतील वर्णनाच्या ढंगावरून वाटतें.
' भोंगे ' ( भुंगे) उठण्याचा प्रकारहि योजनापूर्वक घडविलेला असावा,
असा वास येतो. मल्लूखान देव असा दुर्जनांना हैराण करणारा असल्यामुळेंच
समर्थांची त्याच्यावर भक्ति आहे. शिवाय त्यांच्या मल्लारिभक्तीचें आणखी
एक रहस्य असें आहे कीं, रामनाम जपणाऱ्या महादेवाचा खंडेराव हा
अवतार आहे-म्हणजेच रामभक्तीच्या क्षेत्रांतील तो ' पुरोगामी ' आहे :
रामनाम जपतो महादेव । त्याचा अवतारी हा खंडेराव । ।

हळदीची भंडारे उधळिती । तेणें सोन्यारुध्याची भांडारें भरती । ।

मणिमल्लमर्दन देव । एका भावे भजता मार्तंड भैरव । ।

म्हाळसा वाणाई सुंदरी । मर्घ्ये शोभे भूषणमंडित मल्लारी । ।

अखंड रणनवरा त्यासी भंडारे प्रीती । रोकडी प्रचीति जनांमध्यें दाखवी । ।

तषास भजता भक्त होताती खवी । ।

भक्त कुतरे वाघे अंडू तोडिती । दुर्जनाची तत्काळ होतसे शांति । ।

केशवहवामी मागानगरकर
केशवस्वामी ( समाधि : श. १६०४) हे दास-पंचायतनांतील एक

संतकवि. समकालीन संतकवीत यांचा अधिकार मोठाआहे. यांनी आपलें
परमार्थ-जीवन स्फुट रचनेत व्यक्त केलें आहे. त्यांचें खंडोबाविषयींचें एक
पद त्यांच्या कवितासंग्रहांत आढळतें :

उधळित भव-भंडारासी । नाचत आलों तुजपाशी । ।

मल्हारी भवधूम वारी । पडलो तुझिया दरबारी । ।

देउनि केवळ पदथारा । बरवें रक्षी दातारा । ।

सेवुनि वारी प्रेमाची । आवडि धरिली नामाची । ।

अनुभव-जेजुरिराया रे । करि केशवकविवरि छाया रे । । उ

केशवस्वामींची या पदातील भूमिका शुद्ध परमार्थाची आहे. भव-
भंडाराची उधळण करीत ते जेजूरीरायापाशी नाचत जातात, त्याच्या दर-
बारांत दंडवत घालतात आणि त्याला विनवितात कीं '' प्रेमाची वारी सेवून
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मीं तुझ्या नामाची आवडी धरली आहे- तूं या केशवकवीवर कृपा-
दृष्टीची पांखर घाल. ''

केशवस्वामी ज्या जेजूरीरायापुढें विनीत होतात, तो साक्षात् परमानुभव
आहे-त्या परमप्रतीतीसाठींच त्यांचें मन भुकेलेले आहे.
रंगनाथस्वामी निगर्डाकर

रंगनाथस्वामी निगडीकर ( श. १५३ ५८- १६०६) हेहि दास-पंचायतनां-
तील प्रतकवि. यांची परमार्थदीक्षा आनंद परंपरेतील होती. यांच्या स्फुट
रचनेत एक ' मार्तण्डाष्टक ' आहे. ४ मार्तण्ड भैरवाचे अवतारकार्य
सांगतांना रंगनाथस्वामी म्हणतात :

घेंतां हा अवतार दुष्ट दमुनी, सदूभक्त संरक्षिले ।

गाई, ब्राह्मण, योग, याग सकळै हे धर्म संस्थापिले । ।

गाती भक्त ऋषी मुनी गण सदा सत्कीति ऊदंड हो ।

तो हा पाहू चला कृपाजलनिधी मल्हारि मार्तंड हो । ।

या अवतार-कार्यवर्णनांत समकालीन वातावरणाचा रंग सांडला आहे,
असें वाटतें. ' सकळै, ' ऊदंड ' हे समर्थांचे स्मरण करून देणारे शब्द रंगनाथ-
स्वामींच्या समर्थानुसरणाला साक्षी आहेत. खंडोबाच्या क्षेत्रांची गणना
करतांना पहिलें पेंबर, त्यानंतर पाली, तिसरें नळदुर्ग आणि चौथे जेजूरी
असा क्रम रंगस्वामी सांगतात. त्यांची अशी सश्रद्ध धारणा आहे कीं-

ऐशा या कुलदैवतासि नमुनी जो नित्य भावे भजे ।

त्याला काय उणे? न मागत तरी अप्राप्त तेही दिजे । ।

दिनकरस्वामी तिसगांवकर
दिनकरस्वामी तिसगांवकर ( सुमारें श. १५५ ०- १६२०) हे समर्थांचे

एक प्रख्यात शिष्य. यांचा ' स्वानुभवदिनकर ' हा ग्रंथ समर्थांच्या ' दास-
बोधा 'च्या खालोखाल महत्त्वाचा आहे. सखोल अनुभूति, मूलगामी चिन्तन
आणि भाषेचे मर्मस्पर्शी रोकडेपण या दृष्टीने त्यांचा हा ग्रंथ वाचनीय आहे.
अर्थात् त्यांची भाषा कमावलेली आहे. तिच्यांत समर्थांच्या भाषेचे खड-
बडीतपण मुळींच नाहीं. दिनकरस्वामींनीं स्फुट रचनाहि बरीच केली आहे.
खंडोबा हें त्यांचें कुलदैवत आणि श्रीरामचंद्र हें त्यांचें उपास्य दैवत. आपली
अभिजात अध्यात्मप्रवणता, समर्थांच्या दीक्षेची प्रतिष्ठा आणि उत्कट
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रामभक्ति यांच्याशी वत्किचितहि प्रतारणा न करतां त्यांनीं आपल्या
कुलदेवतेचा गौरव गाइला आहे. त्या गौरवामागची दिनकरस्वामींची बैठक
अत्यंत उदात्त आहे. ' स्वानुभवदिनकरा 'च्या प्रारंभी कुळदैवताला वंदन
करतांना ते म्हणतात :

आतां परमप्रीतीचिया योगे । कुळदैवत वंदू सर्वागे ।

तरों तयाचियास । भवसमुद्र हा । ।

जो सदैव देह जेजुरीनिवासिया । माया-म्हाळसाविलासिया ।

तया आत्मराज खंडेराया । नमन सदूभावे । ।

सत्त्व करूनि विवेकपर घोडा । हातीं घेऊनि सतेज ज्ञानखंडा । ।

कामक्रोधादि मणिमल्ल होडा । वधिले ससैन्य । ।

उधळले प्रेम भंडार । उभे सप्तकोटि गणपरिवार । ।

जे दैवी संपदेचे नर । बळकटपणें । ।

ऐसें आद्यन्त घवघवीत ध्यान । देखोनि दिनकर सुखसंपन्न ।

लाहोनि निजकृपावरदान । स्वानुभवदिनकरीं संतृप्त । ।५
दिनकरस्वामींच्या देहजेजूरींत राहणारा हा ' आद्यन्त घवघवीत '

असणारा आत्मराज-खंडेराय विवेकाच्या घोड्यावर बसून ज्ञानखडूगानें
कामक्रोधादि मणिमल्लांना ससैन्य नष्ट करणारा असल्यामुळें तो त्यांच्या
परमश्रेयाशीं सर्वथा एकरूप आहे. किंबहुना आपल्या परमश्रेयाचें प्रतीक
म्हणूनच त्यांनीं खंडेरायाकडे पाहिले आहे.

' स्वानुभवदिनकरां 'त पुढें एकादशरुद्राची चर्चा करतांना दिनकर-
स्वामीनी मार्तण्ड भैरवाची एकादश रुद्रांत गणना केली आहे. हे एकादश
रुद्रहि योगप्रक्रियेचीं प्रतीके म्हणूनच वर्णिले आहेत. नाद-व्यंबकभैरव,
बिंदु-पिनाक्:भैरव, कळा-काळभैरव, ज्योति-कपाळी भैरव, रूप-कपर्दी भैरव,
रेखा-हरभैरव, स्वर-वृषभध्वज भैरव, वर्ण-धूर्जटी भैरव, हे अष्ट भैरव आणि
खंडेराव, हनुमंत, व मुख्य महारुद्र हे अनुक्रमे अ, उ, म या असें कारमात्रांचीं
प्रतीके. येथें अ-कारात्मक मार्तण्ड भैरवाला ते ' बहुरूपी ' म्हणतात आणि
ग्रंथारंभींच्या रूपकाप्रमाणेंच त्याच्या स्वरूपावर प्रदीर्घ आध्यात्मिक रूपक ६

मांडतात :

जो कैवल्यजेजुरीनिवासिया । मायाम्हाळसाविलासिया ।
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निजप्रकृतिबाणाईचिया । सुदरपणा भाळला । ।

भुलोनि तिला निजांगीं धरिलें । मायाम्हाळसेसी रुसविलें ।

मग तिजलागीं पाठीसी घातले । निजवक्रगतीं । ।

या रूपकांत दिनकरस्वामींनीं वाणाईच्या प्रीतिकथेला विलक्षण उंची
माल करून दिली आहे. बाणाईला ते परमात्म्याची निजप्रकृति मानून
जेव्हां ' भुलोनि तिला निजांगीं धरिले । मायाम्हाळसेसी रुसविलें ' असें
म्हणतात, तेव्हां त्यांच्या शब्दांत रसिकता, कल्पकता आणि प्रतीति यांचें
रसायन प्रकट होतेंखंडोबाच्यास्वरूपावरील हें रूपक १५ ओव्यांत विस्तारले
आहे. त्यापुढं, ज्या गडावर खंडोबा राहतो त्या गडाला ' अष्टांगगड ' असें
यौगिक नांव दिलें आहे आणि त्या अष्टागगडाचे, त्यांतील मार्तण्ड भैरवाच्या
मदिराचे व मंदिराच्या गर्भगृहांतील मूर्तीचे वर्णन योगप्रक्रिया व समाधि-
सुख यांच्या रूपकाच्या स्वरूपांत केलें आहे. या रूपकात्मक वर्णनाचा उप-
संहार करतांना दिनकरस्वामी लिहितात :

ऐसा कैवल्यजेजुरीनिवासिया । त्याची उपासना परिच्छिन्न विचारूनियां ।

स्वानुभवदिनकरीं जाला सुखिया । दिनकर रामदास । ।

दिनकरस्वामींनीं मार्तण्ड भैरवाच्या स्वरूपाची जी ही ' परिच्छिन्न :

विचारणा ' केली आहे, ती त्यांच्या समर्थानुयायित्वाला आणि परमातून
भवाला सर्वथा साजेशी आहे.

दिनकरस्वामी हे ' रोकड्या प्रचीती '३ बोल बोलणाऱ्या समर्थाचे
शिष्य. समर्थांनी रामाचे गुणगान करतांना प्रत्यक्ष रामालाहि छेडले आहे.
'' पूर्वींच्या युगांत तूं दैत्यदलन केलेस हें ठीक झालें. परंतु आतां जे दैत्य
मातले आहेत, त्यांचा विनाश करून तूं जर रोकडा प्रत्यय देशील, तरच
तुझें ब्रीद खरें! ' असें त्यांनीं रामचंद्राला दटावले आहे. दिनकरस्वामींनींहि
एका अभंगांत आपल्या कुलदेवाला कसोटीवर धरले आहे. खंडेराय हा
नवसाला पावणारा देव, अशी त्याची ख्याति. दिनकरस्वामींचाहि एक
नवस आऊए-त्याना हवा आहे राम. खंडेराय जर त्यांना रामाची जोड
करून देईल, तरच त्याची नवसाला पावाबद्दलची कीर्ति खरी :

विनवितो देवा तुज खंडेराया । मनोरथां माझिया पूर्ण करी । ।

पूर्ण करी माझे मनोरथ आतां । राघवी तत्त्वतां मन रंगो । ।
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मन रंगो रामी काया वाचा जीवे । आणीक न भावे तयावीण । ।

तयावीण दुजे नावडे आणीक । देई तेंचि एक महीपति । ।

महीपति इच्छा करितील पूर्ण । देव्हारा मांडीन तरी तुज । ।

तुज कुळदेव कुळींचा करीन । माझी इच्छा पूर्ण जरी होय । ।

जरी होय मन राघवी निमग्न । तरी तूं सर्वत्र खंडेराया । ।

खंडेराया फार आहेसी सत्त्वांचा । तरी हा इच्छेचा पांग फंडी । ।

पांग फंडी माझा रामरायाच्या भजने । जरी असें घेणे नवसासी । ।

नवस घेऊनि वासना पुरविसी । ठेंगणे कीर्तीसी भुवनत्रय । ।

भुवनत्रयीं कीर्ति वाढेल अपार । म्हणे दिनकर रामदास । । ७
-आन्तर-खंडेरायाच्या दर्शनाने मत्त होणारे दिनकरस्वामी येथे

बाह्य खंडेरायाला छेडीत आहेत, असें वाटतें.
मठवमनीश्वर

मघ्वमुनीश्वर ( समाधि : ठा. १६५३) हे नाशिकचे संतकवि. पदकार
म्हणून यांची ख्याति आहे. उच्च पारमार्थिक अनुभूतीमुळें त्यांना सर्व

देवतांच्या स्वरूपांत एकच तत्त्व प्रत्ययास येई. अनेक देवदेवतांवर व तीर्थ-
क्षेत्रांवर त्यांनीं पदं लिहिली आहेत. खंडोवाविषयींचीं सात पदे त्यांच्या
कविता-संग्रहांत संकलित झालेलीं आहेत. ८

एका पदांत स्वत : मध्वमुनीश्वर मल्लारि बनले आहेत आणि-
मनाच्या तुरंगावरी स्वार झालो ।

अहंकारमल्लासि मारूनि आलों । ।

असा आत्मविजय उद्‌घोषित करीत आहेत. त्यांच्या पदांत खंडोबाची
मात, महीपति, मैराळ, हयपति, महीपाळ, ' मालोजी, खंडेराय, मल्लूखान
अशीं नावे आलेली आहेत. खंडोवाच्या चरणी आत्मनिवेदन करतांना ते
विनयाने म्हणतात :

पायऱ्यापुढें लोटांगण घालीन । हयपति तुझा तेजी प्रक्षालीन ।

उजळुनि दिवटी अज्ञान जाळीन । आज्ञा श्रीमध्यनाथाची पाळीन । ।

हा तुरंगामावर बसलेला आणि हातीं फिरंग ( खडा) धारण करणारा
मैराळ कळिकाळाला दूर करणारा आहे, अशी ग्वाही मध्यनाथ देतात.
प्रेमपूर आणि जेजूरी या दोन्ही स्थानांचा उल्लेख त्यांनीं केला आहे. एका
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हिंदी पदांत त्यांनीं मल्लूखानाचा पराक्रम वर्णिला आहे :

जय जय भैरव मल्लूखान । ।

खंडेराय महावलि महीपति । शंकरजी भगवान । ।

जेर किया मणिमल्ल महासुर । मारा है बैमान । ।

जेजुरीर्मे महाराज विराजत । होत महा घमशान । ।

सुरनरकिन्नर महलके आगे । ठाडे है दरवान । ।

अनहत निरंतर वाजे बजंतर । धमकत भेरि निशान । ।

मध्वनाथका सीस चरनपर । लागा है दिलव्यान । ।

मध्यमुनीश्वरांची खंडोबावरील आरती उपासकानी प्रचारांत आणण्या-
सारखी आहे. ती आरती खालीं संपूर्ण देत आहें :

मस्तकिं मुगुट अंगीं सोन्याचा शेला ।

हस्तकिं खडूगा घेउनि मारिसि मणिमल्ला । ।

कैलासाची प्रतिमा जेजुरचा किल्ला । ।

सोनिया रक्षिसि दक्षिणचा जिल्हा । । १ । ।

जयदेव जयदेव जय खंडेराया ।

अखंड भंडाराने डवडवली काया । ।

चंपाषष्ठीचा जे करिती कुळधर्म ।

त्यांचे होत आहे परिपूर्ण धर्म । ।

ज्यांना न कळे तुझ्या भक्तीचे वर्म ।

त्यांचें तोडित आहे कळिकाळ चर्म । । २ । ।

तुझे भक्तीविन्मुख जे ते कौरव ।

जिकडे तुला धर्म तिकडे गौरव । ।

मध्वनाथ जपतो येळकोट भैरव ।

निंदा करिती त्यांना होती रौरव । । ३ । ।

धमुठराय
अमृतराय ( श. १६२० - १६७५) हे विख्यात प्राचीन पदकार. त्यांच्या

पदांची अमृतमोहिनी कीर्तनपरपर्रेत विशेष दिसते. कटाव-रचनेमुळें प्राचीन
मराठी स्फुट कवितेत त्यांना एक विशेष स्थान मिळाले आहे. '' जय महादेव
जय महादेव जय महादेव बोला! '' अशा ध्रुवपदाने सुरू होणाऱ्या एका
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शिवपर पदांत त्यांनीं '' मल्हारीचे रूप धरी, म्हाळसेसि विश्राम '' असें
शिवाचे वर्णन केलें आहे. खंडोवाविषयीं त्यांचें एक स्वतंत्र पद आहे : ९

जय जय मल्लारी । तूं अमुचा कैवारी । । रु- । ।

विधि हर सुर नर तुजला ध्याती । आदि करुनि शैलारी । ।

चंपाषष्ठी कुळधर्मी जन । अचितात कल्हारीं । ।

देव्हाऱ्यावरि बसवुनि पुजितो । नंदाचा खिल्लारी । ।

अमृतेश्वर निजदरिद्र शत्रु । ठोकितसे लारी । ।

या पदांत भक्ति किंवा चिंतन यापेक्षा निरर्थक शब्दांचाच खेळ अधिक
आहे. अमृतराय या नांवाच्या प्रतिष्ठेला साजेसे ' अमृत ' यांत अशतहि
जाणवत नाहीं
निरंजन माधव

निरंजन माधव ( अठरावे शतक) हे पेशवाईतील कवि. पहिल्या बाजी-
रावाच्या आश्रयांत यांचें पूर्वायुष्य गेलें. यांची ग्रंथरचना श. १६५७ ते
१६९० या काळांतील आहे. यांच्या कविता-संग्रहांत जो विपुल आणि
विविध स्तोत्र-संभार आहे, त्यांत ' श्रीमल्लारिस्तोत्रराज ' नावाचे ४४
कडव्याचे प्रदीर्घ स्तोत्र आहे. १०निरंजन माधवांचे हें मल्लारि-स्तोत्र अभ्यस-
नीय आहे- उपासकांच्या मनाची पकड घेणारे आहे. निरंजन माधव'
मल्लारीच्या स्वरूपांत परमात्म्याचा प्रत्यय घेतात आणि त्या प्रतीतीमुळेच-

तूं विश्वंभर, तूं परात्यरगुरु, तूंआद्य सर्वा जनां ।

कल्पांतीं तुझिया स्वरूपसरिते ये विश्व हें मज्जना । ।

असें ते मल्लारीच्या कर्तुमकर्तुमन्यथाकर्तुम्-शक्तीचें वर्णन करतात.
मल्लारीच्यामणि-मल्ल-विजयाची कथा स्मरतांच निरंजन माधव म्हणतात :

आले त्या अभया दिलें, करुनियां शत्रूसि उन्मूलना । ।

ऐसा हा अवतार केवळ तुझा दीनांचिया पालना । ।

मल्लारीच्या स्वरूपाची आणि चरित्राची महती गाणारे निरंजन माधव
मल्हारीच्या चरणांजवळ आत्मोद्धाराची याचना करतात-आत्मशुद्धीची
प्रेरणा मागतात :

मोठासा मणिमल्ल दुष्ट वधिला त्वां ज्या प्रतापें तरी ।

तो होता विवधा बुधासि वळसा देणार त्या अंतरीं । ।
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तैसा पातकदैत्य हा विकसतो मद्देहवासी वर्धी ।

तेव्हां त्वलुरुषार्थ मानिन खरा, दुःखासि तूंआवधी । । '
निरंजन माधवांची ही ' रोकड्या प्रचीती 'चीमागणी हृद्य आहे- समर्थांचे

स्मरण करून देणारी आहे. शिवावतार मल्हारीचे वर्णन करतांना भिकारी
शिव आणि भूपति मल्लारि यांचा रूपभेद निरंजन माधवांनी कौशल्याने
वर्णिला आहे :

कोठे तो तव वृद्ध बैल? हय हा कैचा तुवा आणिला?
कोठे मूठवळी? सुवर्णमणिचा हा जीन पालाणिला!
क खटूवांग जुने धुणं लिबडिलें? हें खड्‌ग कैचे करी?
भिक्षापात्र त्यजोनि, भूपति कसा झालासि बा! लौकरीं?

हे रूपभेदाचे वर्णन चर्म-दिव्यवस्त्र, मुडमाळा-मौक्तिकमाळा, शवभस्म-
भंडार, सर्पवलर्ये-ग्रैवेयके कुडले, जटामुकुट-सुवर्णमुकुट इत्यादिकांच्या
सहाय्याने रंगविले असून, त्यापुढे-

आतां थोरपणासि घेउनि अम्हांसगेंचिना बोलसी ।

श्रीकंठा, विभवेंचि माजुनि कसा मत्तापरी चालसी । ।

अशी सलगीची दटावणी दिली आहे. घरीं म्हाळसेसारखी सुदंर गृहिणी
असतांना तूं बाणाईच्या मार्गे कां लागलास? - असा मल्लारीला प्रश्न

विचारतांना निरंजन माधवानी शिवशक्तीच्या स्वरूपाचे सुंदर दर्शन
घडविले आहे. '' ते माता अमुची तिच्याच सुकृर्पे ऐश्वर्य हें जोडिलें! ''
असा म्हाळसा-मोहिनीचा गौरव करून अखेरीस निरंजन माधव मल्लारीस
उद्देशून म्हणतात :

तुझी भाज महालसा घरधणी तूं नागवा जोगडा ।

मी झालो अतिदीन याचक तुझा-मीहूनि तूं ऊघडा । ।

मागावे तुज काय तें? म्हणुनिया मौनासि न्या वाहिले ।

तूहि देसिल काय सांग मजला? तूझें तुपे राहिलें । ।

मोरोपंत
आपल्या प्रचंड ग्रंथरचनेनें आणि आर्याप्रमुत्वानें प्राचीन मराठी कवितेच्या

इतिहासांत ख्याति पावलेले कवि मोरोपंत ( श. १६५ १-१७१६) यांनीं
रचलेल्या ' मल्लारि-विजया 'चा उल्लेख गेल्या प्रकरणांत आलाच आहे.

प:--? १.2१८इ ६. २,१ द-प्रन?
-? - - अ, 7,८ म
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त्या लघुग्रंथाच्या शेवटीं मोरोपंत मल्लारिमहती सांगतांना म्हणतात :

भक्तमयूरदयाघन भगवान चरितें जगद्धितें करितो ।

हरि तो हर, हर तो हरि, कलिमल निजपुण्यकीतिनें हरितो । ।

मोरोपंतांच्या स्फुट कवितेत एक ' खंडोबास्तव ' आहे. प प ' या १२
जॉयींच्या स्तोत्रांत पंतानी आपली खंडोबाविषयींची भक्तिभावना व्यक्त
केली आहे. ते खंडोबाला विनवितात :

तुझिया कृपाकटाइरॅ हा दुसह मोहपाश खंडो वा ।

प्रभूवर तूं परमपुरुष वरदेश्वर दीनबंधू खंडोबा ।

या स्तोत्रांत पंतानी ' मालूखान ' हें नांवहि वापरले आहे. खंडोबाची
भक्तजनांविषयींची सदयता ध्यानी घेऊन पंत उदूगारतात :

सधन अभक्त न वरवे, खंडेराया! बरे अधन वाघे!
निरंजन गृघुनाथ

निरंजन रघुनाथ ( श. १७०४- १७७७) हे मूळचे मराठवाड्यांतील.
नोकरीनिमित्त पेशवाईत पुण्यांत आले आणि मूळचा पिंड वैराग्यशील
असल्यामुळें एके दिवशीं ठाकुरदासांच्या कीर्तनाने प्रभावित होऊन सर्वस्वाचा
त्याग केला. पुणे सोडून ते बाहेर पडले आणि एक वर्ष सात दिवसांनीं त्यांनीं
गिरनार येथें दत्तदर्शनाचा लाभ मिळविला. त्यांचे गुरु नाशिकचे रघुनाथ-
स्वामी. निरंजन रघुनाथांनी उत्तरायुष्य मिरजेस घालविले. त्यांनीं अनेक
ग्रंथ, आत्मचरित्र व स्फुट रचना केलेली आहे. त्यांच्या स्फुट काव्यसंभारांत
कांहीं खंडोवाविषयक पदं आहेत. १ मे त्यांत एक आरतीहि आहे.

शिव जाला मार्तंड । मोडावया दैत्य बंड ।

करि दुष्टालागी दंड । भक्ता अखंड रक्षिता । ।

मागू प्रेमाची हे वारी । नरदेह-रविवारी ।

आलिया संसारी । चुकवू फेरे सर्वस्वे । ।

स्मरोनिया त्याचे गुण । येळकोट गाऊं गाण । ।

भुंकू होऊनियां श्वान । त्याचे द्वारी सर्वदा । ।

निरंजन आला वाघा । जाउनि मल्हारीला सांगा ।

चरणी थोडी जागा । द्यावी भागा येईल ती । ।

निरंजन वाघ्या बनून मल्हारीच्या चरणी जागा मागतात, याचे कारण
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असें आहे कीं, तो रघुवीरप्रिय आहे- निरंजनस्वामींचे गुरु जे रघुनाथस्वामी
त्यांनाप्रिय आहे. निरंजनस्वामींचा आणखी एक वाघ्या आहे, तो द्वैताला
भाजून निश्चय-भरीतरोडगा मार्तण्ड भैरवाला अर्पण करीत आहे, औट
हात कोटव्यात ( देहरूपी पात्रांत) चिद्रस भरीत आहे; संसाराला येळ-
कोट बोलून, देहभंडारा उधळीत आहे; मोहाचा साखळदंड तोडीत आहे
आणि जिवाचा श्वान सोडून देत आहे- '' निरंजन हा वाघा । सोहं भुंकुनि
स्वरूपी जागा । । '' ( हा वाघ्या रामदासांच्या नांवावरहि तंतोतंत याच
शब्दांत-निरंजनाऐवजीं रामदासांची मुद्रा लेऊन-आढळतो.)

एका पदांत निरंजनांनी सुदंर कल्पना मांडली आहे. त्यांना ' डमरू ' या
वाद्याचा ध्वनि ' मार्तण्ड '- नामजपासारखा भासतो आणि त्यामुळें ते
माताच्या करीचे डमरु बनून नामजपाचे सुख लुटू इच्छीत आहेत.

खंडेराया रे शंभू अवतारा ।

सोडुनिया कोदंडा, धरि कीर खडा
मणिमल पुंडांतें करि दंडा
सुस्वर लागति पाया । ।

हें कटावाच्या चालीचे पद तालबद्धतेमुळें कटाव-लावणीच्या थाटाचे बनले
आहे. ' जाला शिव मल्लारि ' या पदातील पुढील अंश खंडोवाच्या स्वरूपाचे
स्पष्टीकरण करणारा आहे :

मणिमल्लाचें मर्दन करितां घाम बहुत आला ।

त्यायोगे भस्माचा रंग पीतवर्ण जाला । ।

म्हाळसा हॅ नाम येणे पार्वतीस दिलें ।

बाणाई याना गगेलागी वाहिले । ।

वेगवान नदीचे वाहन अश्वरूप जाले ।

सामवेदि द्विज शापास्तव श्वानत्वा पावले । ।

बाणाईच्या पदस्पर्शाने निजपदा गेले ।

भरित-रोडगे वाहुनि पूजन निरंजने केलें ।

मौनीनाथमनचज
मौनीनाथमहाराज ( श. १७० ६- १७९८) हे सत्पुरुष सिन्नर या गावचे.

त्यांनीं अनेक लघुग्रंथ व स्फुट रचना केलेली आहे. त्यांची ' खंडेरावाची
ख-८
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आरती ' म्हणजे एक अध्यात्मावरचे सुंदर रूपक आहे. प ४ ती आरती येथें
संपूर्ण अवतरण्याचा मोह आवरत नाहीं :

जय देवा खंडेराया । निज शिवरूप सखया ।

आरती ओवाळीतों । भावभंडारसुप्रिया । । ध्रु० । ।

देहत्रय गड थोर । हेचि दुर्घट जेजुर ।

येथें तू नांदतोसी । आत्मा साक्षित्वे निर्धार । ।

अपमनि म्हाळसा हे । शांति वाणाई सुकुमार ।

भुक्ति मुक्ति दया क्षमा । मुख्या नाचती सुंदर । । १ । ।

स्वानंद-अश्व धीर । यावरि वैसूनि सत्वर ।

अद्वैतबोध-धार । हातीं घेऊनि तलवार । ।

अहंकार-मल्लासुर । यातें मारिसी साचार ।

मर्दन दैत्यभार । विजयी होली तूंमल्हार । । २ । ।

निरसोनि द्वैतभाव । करिसी ठाणेंतूंअपूर्व ।

अद्वैतचि भक्त देव । भेदबुद्धि मिथ्या वाव । ।

तुजविण न दिसे कोणी । जगिं या एकचि तूं वणी ।

मौनी म्हणे तूंचि सर्व । अससि व्यापक खंडेराव । । ३ । ।

शाहीर होनाजी
शाहीर होनाजी दुसऱ्या बाजीरावाच्या काळांत गाजला. ' अमर

भूपाळी 'च्या रचनेमुळे त्याचें नांव मराठी लोकमानसांत गौरवाचे स्थान
पटकावून बसले आहे. तो मूळचा सासवडचा. जेजूरीच्या सगनभाऊशीं
त्याची स्पर्धा होती. जेजूरीच्या सान्निध्यामुळें त्यानें खंडोबावर एक लावणी
रचलेली आहेप ५ या लावणीमध्यें ' मल्लारि-माहात्म्यां 'तील मार्तण्ड

भैरवाच्या अवताराची व विजयाची कथा संक्षेपाने गुंफली आहे. परंतु
तीत ' मार्तण्ड भैरव ' असें नांव एकदांहि आलें नसून मल्लारीला सर्वत्र

' शिव 'च मानले आहे. मल्हारीची स्थाने सांगतांना पेमरी ( पेंवर),
पाली, नळदुर्ग आणि जेजूरी हाच क्रम मानला आहे. लावणीच्या शेवटीं
होनाजी म्हणतो :

कृपाकटाक्षेंकरून पूजिती भक्त मूर्ति निजकरीं ।

तो हा मल्हारी दृष्टी पाहिला नगाचे शिरी । ।
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होनाजी बाळा म्हणे आश्रय धरिला अंतरीं ।

तुजविण त्राता नसे अम्हांला त्रैलोक्याभीतरी । ।

त्रिशूळधारी -जीमल्हारी उभा पर्वतावरी । । -क्के-

इतिहास-प्रसिद्ध व्यक्तींची खंडोबा-भक्ति
सतानी आणि कवींनी ज्याप्रमाणें खंडोबावर भक्तिभंडार उधळला,

त्याप्रमाणें मराठ्यांच्या इतिहासातील अनेक प्रसिद्ध वीर आणि मुत्सद्दी

खंडेरायाच्या भंडाराने पिवळे झाले होते. मराठेशाहींतील अनेक प्रसिद्ध

घटनांच्या स्मृति खंडेरायाच्या चरणाशी- जेजूरीगडाशीं निगडित आहेत.
मराठ्यांचीं अनेक गाजलेली घराणी खंडोबाची उपासक होतीं. जेजूरीच्या '
परिसरांतील ऐतिहासिक स्मृतीचे शब्दचित्र रेखाटतांना महाराष्ट्र-गौरवाचे
शाहीर श्री. बाबासाहेब पुरंदरे लिहितात :

'' पुण्याच्या परिसरांत जितका इतिहास गाजला आहे, तितकाच
जेजूरीच्या परिसरांतहि पावलापावलावर गाजला आहेशिवाजीमहाराजांनीं
स्वराज्यसंग्रामांत आपली तलवार रणात शत्रचू्या रक्तांत प्रथम भिजविली
ती जेजूरीच्या जवळच. महाराजांनी विजापूरचा सरदार फत्तेखान यावर सन
१६४९ च्या ऑगस्टांत जेजूरीनजिकच्या खळद-बेलसरापाशींच पहिला
छापा घतला. अन् फत्तेखानाचा पुरता पराभव केला तोहि कऱ्हेपठावरील
पुरंदर किल्ल्याखालीच. मराठ्यांनीं स्वातंत्र्याकरितां दिलेली ही पहिली
लढाई. अन् १८१८ त स्वातंत्र्य गेल्यावर तें परत इंग्रजांकडून हिसकावून
घेण्याकरितां जी पहिली वडाळीउभारली गेली, तीहि खंडोबाच्या समक्षच-
ह्याच कऱ्हेपठारात. हें बंड उभारणाऱ्या स्वातंत्र्यवीराचेंनांव उमाजीनाई'' याशिवाय सरदार अंताजीपंत पुरंदरे, पिलजी जाधवरव, भिवराव
पानसे, खंडेराव दरेकर, सखारामबापू बोकील, ६५८६०ळेह दुरिकर,
राघो बल्लाळु अत्रे, नीक्रकंठराव सरनाईक, दमाजी थोरात, जानोजी
नव्हे?मल्हारराव होळकर हे गाजलेले पुरुष आणि त्यांची घराणी
जेजूरीच्या सावष्टींतूच-मोठीं झाली खंडोबा हेंच या साऱ्यांचे कुलदैवत.
छत्रपति शिवाजीराजांचे आजोबा मालोजी राजे हे खंडोबाचेमोठे भक्त
होते. मालोजी राजांपासून ते शेवटच्या प्रतापसिंह छत्रपतीपर्यंत झाडून
सरि राजकारणी पुरुष निदान एकदा तरी खंडोबाचे दर्शन घेऊन गेले
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आहेत, हे निश्चित. '' प ६

-या आणि इतर अनेक इतिहासप्रसिद्ध व्यक्तींनीं जेजूरीच्या खंडोबाचे
वैभव वाढविले) नारायणराव पेशव्यांच्या वधानंतर वारभाईंनीं जेव्हां
कारभार हातीं घेतला, तेव्हां गंगाबाईंच्या पोटीं पुत्र व्हावा म्हणून नानानी
ज्यादेवास नवस केला, त्यांत जेजूरीचाखंडेरायहि होता. गंगाबाईच्या उदरी
पेशवाईचा वारस उदयास आल्यावर मोठ्या थाटामाटानें नवस फेडण्यांत
आला- देवाला एक हजार रुपयांचा मोत्याचा तुरा, एक लाख रुपये आणि
मणाचा भंडारा समपिला. रादेशाहीत नवसफेडीसाठीं खंडोबाला हत्ती
सुद्धा वाहिला जाई. प? व्यवहार-निर्णयांतील दि करण्यासाठीं जेजूरी
आणि पाली ही खंडोबाची दोन्ही क्षे उपयोगांत आणली जात. प ट

खंडोबाचे दोन बडहूबोर मदत
अलीकडच्या काळांत दोन वडखोरांनी खंडोबाचा जयजयकार करीत

बर्डे उभारली : उमाजी नाईक आणि राघो भांगऱ्या. उमाजी ( इ. स.
१७९१- १८३२) हा पुरंदरचा. पेशवाईच्या अखेरीस नादान वाजीरावा-
विरुद्ध पुरंदरावर रामोश्यांनीं बंड उभारले. बापू गोखल्याने रामोश्यांवर
छापा घालून हें बंड मोडून काढण्याचा प्रयत्न केला. त्यांत रामोश्यांचे अनेक
पुढारीमारले गेले आणि उरलेल्यांना, त्यांची मालमत्ता जप्तकरून, हाकलून
देण्यांत आलें. या ' निर्वासित ' रामोश्यांतच बावीस वर्षाचा तरुण उमाजी
होता. त्याच्या थोरल्या चुलतभावानें-रघूजीनें पुरंदरावरील केदारनाथाच्या
चरणांशी सूड उगविण्याची प्रतिज्ञा घेतली होती. रघुजीच्या नेतृत्वाखालीं
रामोश्यांनीं दरोडे घालून बाजीराव व इंग्रज यांना खूप सतावले, परंतु
१८१५ मध्ये रघूजी व त्याचा मुलगा इंग्रजांच्या छाप्यांत जखमी होऊन
मेले. त्यांतून सुरक्षित राहिलेला उमाजी पुन: पुरंदर परिसरांत आला आणि
त्यानें भावाची प्रतिज्ञा पुरी करण्याचें ठरविलें. उमाजीने खून, दरोडे, लूट-
मार या प्रकारांनीं इंग्रजांना व श्रीमंत-सावकारांना छळण्याचे सतत प्रत्यन

केले तो अत्यंत धाडसी, गरिबांविषयीं कनवाळूआणि स्त्रियांच्या प्रतिष्ठेची
बूज राखणारा होता. लूटमारींतून मिळालेल्या द्रव्यांतून तो कांहीं भाग
खंडोबाला अर्पण करीत असे. अनेक वर्षें इंग्रज अधिकाऱ्यांना सळो कीं पळो
करणारा हा ध्येयवादी दरोडेखोर १८३१ मध्यें पकडला गेला आणि
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दि. २ फेब्रुवारी १८३२ रोजी त्याला देहान्ताचें शासन मिळाले.
राघो भांगऱ्या हा जातीचा कोळी. तो अहमदनगरच्या एका जमादाराचा

मुलगा होता. एका कर्जाच्या प्रकरणी त्याच्या घरादाराचा लिलाव झाला
आणि त्या क्षणी उद्ध्वस्त झालेल्या त्याच्या मनांत इंग्रजी कायद्याविषयीं
क्रोधाची लाट उसळली. त्यानें आपल्याभोंवतीं अनेक निधडे साथीदार
गोळा केले आणि पुणे जिल्ह्याच्या वायव्येला असलेल्या डोंगरी भागाचा
आसरा घेऊन त्यानें लूटमार सुरू केली. या सर्व बंडखोरींत त्याची दृष्टि
उमाजीप्रमाणेंच होती. तो गरिबांचा कनवाळा बाळगणाऱ्याआणि श्रीमंतांचा
कोथळा वाहेर काढणाऱ्या उमाजीप्रमाणेंच होता. त्याला उमाजीप्रमाणेंच
खंडोबा प्रसन्न आहे, अशी जानपदांची श्रद्धा होती.

परंतु हा खंडोबाचा भक्त अखेर खंडोवावरच उलटला. एका रात्रीं त्यानें
जेजूरी देवस्थानावरच धाड घातली. चौदा तोळे सोन्याचा खंडोबा सतत
कंठी वागविणारा हा राघो भांगऱ्या-त्यानें खंडोबा व म्हाळसा यांच्या सुवर्ण-
मूर्ति आणि सव्वा लाखाचा भुंगा, तसेंच इतरहि अनेक मूल्यवान वस्तु
लुटल्या आणि अंधाराच्या आश्रयाने तो पसार झाला. ती लूट त्यानें
जागजागी पुरून ठेवली असावी. त्यांतील म्हाळसेची मूति पुढें बारा
वर्षांनीं बेलसर भागांत एक शेत नांगरतांना सापडली.

-असे हे दोन खंडोबाचे ' भक्त ' होते. त्यांचे पोवाडे गातां-ऐकतांना
ग्रामीण जनाचे हृदय अभिमानाने भरून येतें.
खंडोबा आणि ख्रिश्चन मिशनरी

लोकप्रिय हिंदु देवताचे विडंबन करणें हें स्त्रिस्ती धर्म-प्रचारांतील एक
तंत्र होतें. या त्यांच्या प्रचारतंत्रांत खंडोबावरहि त्यांनीं हल्ला केला आहे,
हें खंडोबाच्या लोकप्रियतेचेच द्योतक आहे. फादर क्रुवाने आपल्या पीटर-
पुराणांत अनेक हिंदु देवतांची विडंबनेकेली आहेत, त्यांतखंडोबाचासमावेश
आहे कीं नाहीं, तें मला सांगतां येणार नाहीं. परंतु एक स्कॉटिश मिशनरी
रेव्हरंड जे. मरे मिचेल याने खंडोबा आणि त्याची उपासना यांची निंदा
करणारें ' खंडोबाची गोष्ट ' या नावाचे जें लो चोपडे प्रसिद्धिलें आहे,
तें माझ्या संग्रही आहे. हा रे. मरे मिचेल इ. स. १८३८ च्या नोव्हेंबरांत
भारतांत आला. त्याचें मराठी शिक्षण कृष्णशास्त्र्यांच्या मार्गदर्शनाखालीं
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झालें. त्यानें मराठीतून पुस्तके लिहिली आणि तीं हिंदूंच्या यात्रास्थानीं
वाटली. ' आळंदीची यात्रा ', ' पंढरपूरची यात्रा ' ही त्याची पुस्तके यात्रांतून
धर्मप्रचार करण्याच्या हेतूनेंच लिहिलेली आहेत. त्याचें ' खंडोबाची
गोष्ट ' हॅ पुस्तकहि त्याच हेतूनें प्रसिद्धिलेलें दिसते.

हे पुस्तक संवादात्मक आहे. लेखक स्वत: पुण्यातील गंगाधरशास्त्री
नामक कोकणस्थ मित्राकडे वसला आहे आणि तेथें एक देशस्थ ब्राह्मणहि
बसलेला आहे. इतक्यांत शास्त्रीबुवांच्याकडे खंडोबाच्या याचेहून एक
ओळखीचा कुणबी येतो. भंडाराने रंगलेला आणि गळ्यांत रुप्याचा गाठा
घातलेला तो कुणबी दिसताच लेखक शास्त्रीबुवांना त्याच्याविषयी प्रश्न

विचारू लागतो- अशी या पुस्तकाची भूमिका आहे. या प्रश्नोत्तरांतून
मरेमिचेलनेंखंडोबाच्या उपासनेतील व्यंगांवरबोट ठेवूनखंडोबाची उपासना
कशी त्याज्य आहे ( आणि आकाशांतल्या खिस्ती बापाची उपासना कशी
इष्ट आहे), हें कौशल्याने पटवून दिलें आहे. पुढील उतारा पहा :

'' भटजीबावा : जर आम्ही कांहीं कुलधर्म चुकलो तर तो लागलीच
पीडा करितो.

साहेब : या प्रकारची पीडा करणें हें कोणाचे काम? हें भुताचे काम,
असें तुमचे लोक बोलत असतात नाहीं बरें?

भटजीबावा : होय, बोलत असतात खरे.
साहेब : तर मग हा तुमचा देव खंडोबा भूत आहे किंवा देव आहे?
शास्त्रीबावा : या बोलण्यावरून तर तो भूत असावा, असें यला

वाटतें. ''
यावरून एकंदर विडंबनाचे रहस्य ध्यानी येईल. मुरळघांविषयींचीं

प्रश्नोत्तर्रेहि पाहण्यासारखी आहेत :

' साहेब : ते लोक ( वाघ्या-मुरळी) लग्न करितात कीं काय?
पाटील : वाघे लग्न करितात. मुरळ्या लग्न करीत नाहींत.
साहेब : त्या लग्न करीत नाहींत, हॅ योग्य आहे?
पाटील : त्या देवाच्या बायका आहेत ना? त्यांचें लग्न खंडेरावाशीं

लागलेंच आहे. असा नवरा मिळाला असतां, दुसरा कां करावा बरें?
साहेब : हें काम चांगले आहे. शेताआड चोरी आणि नवऱ्याआड
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छिनाली. त्यांनीं खंडोबाचे नांव करून इच्छेस येईल त्याप्रमाणें वागावे,
नाहीं बरें? शास्त्रीबावा, त्या पतिव्रता तरी असतात काय? सर्व मुरळ्या
व्यभिचारिणी असतात, असें माझ्या ऐकण्यांत आहे, हें खर्रे काय?

शास्त्रीबावा : साहेब, आपण म्हणतां तो गोष्ट खरी. त्या वाईट
असतात.

साहेब : पाटील, अस्या मुरळ्यांचे जाग्रण ऐकून आपल्या बायकांचा
नाश करावा हें तुम्हांस योग्य वाटतें ना?... ''
-या सर्व संवादात्मक निर्देत कोकणस्थ शास्त्रीबुवांची देशस्थांच्या

खंडोबाविरुद्ध साक्ष काढण्याचा ' इंग्रजी कावा ' जातां जातां पाहण्या-
सारखा आहे
लोक्याहित्यातील खंडोबा

खंडोबा ही लोकप्रिय देवता असल्यामुळे त्याची चरित्रगाथा आणि
भक्तिगाथा लोकसाहित्यांत अवतीर्ण होणें अगदीं स्वाभाविक आहे. किंबहुना
खंडोबाचे चरित्र प्रथम लोकसाहित्याच्या क्षेत्रांतच रचले गेलें असणार.
खंडोबा हा ग्रामदेव. त्याची लोकप्रियता वाढताच ग्रामीण जनांनी त्याच्या-
विषयींच्या लोकक्या ( दैवतकथा) जाणते-नेणतेपणानें रचल्या असतील-
सांगितल्या असतील. अशा कथांच्या निर्मितीला त्याच श्रेणीतील पूर्वप्रसिद्ध

देवांच्या कथांचे संस्कार आणि वर्ण्य देवाच्या भक्तिक्षेत्रांतील श्रद्धाजन्य

चमत्कारांची वृत्ते अभावितपणे उपयोगी पडतात. ' मल्लारि-माहात्म्यां 'त
खंडोबाचे जें परिष्कृत चरित्र चितारले आहे, त्याची सामग्री या लोक-
कथांतच संचित असणार.

ज्या बाणाईला व म्हाळसेच्या मोहिनी-स्वरूपाला ' मल्लारि-माहात्म्यां 'त
स्थान मिळाले नाहीं, त्यांच्या हृदयंगम कथा लोकसाहित्यांत परंपरेने
गाजत आलेल्या आहेत. या कथांत आणि लोकगीतांच खंडोबाविषयींची
लोकांची धारणा स्पष्ट स्वरूपांत व्यक्त झाली आहे. वाणाईची प्रीतिकथा
आणि म्हाळसा-वाणाई यांचा सवती-मत्सर स्त्रियांच्या अनेक गीतांत
प्रकटला आहे. बाणाईला घेऊनजेजूरीला परत आल्यावर म्हाळसेजवळ सर्व

प्रकाराचा खुलासा करतांना खंडोबाची उडालेली गाळण आणि सत्य
लपविण्यासाठीं त्यानें केलेला बनाव वर्णिताना एक स्त्री म्हणते : प द्ये
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काखेला कोकरू, बाणु जातिया नटतु,
देवा मल्हारीनं झेंडा लाविला पेटतु!
देव मल्हारी म्हणतु, कां ग म्हाळसा, रागं रागं?
गेल व्हतो शिकारीला, बाणु लागुनि आली मागं!
देव मल्लारी म्हणतु, कां ग म्हाळसा, रागामंदी?
गेलो व्हतो शिकारीला, वागू धावली बागेमंदी!

ही कल्पक लोककवयित्री पुढें मल्लारीदेवाचें बाणाईवरील प्रेम व्यक्त
करतांना म्हणते :

काखेला कोकरू, बाणु जाती मेंढवाड्या,
देव मल्हारी गावड्या!
बाणाई धनगरणीच्या ताकामंदी लेंड्या,
मल्हारी देव तिच्या राखितो शेळ्यामेंढ्या!

या धनगरणीच्या मार्गे देव लागला आहे, हें म्हाळसेला कसें रुचावें?
ती तर थोराघरची होती :

तारळाबाईला देव मल्लारी मासे धरी,
म्हाळसाबाई म्हणे, लिंगायताची आम्ही नारी!

तारळानदींतमासे धरणाराआणिधनगरणीवर भाळणारानवराअसतांना
या लिंगायताच्या नारीने अभिमान मिरवून काय उपयोग? शेवटीं तिचा
जातिप्रतिष्ठेचा अहंकार दुबळेपणानें व्यक्त होत आहे, इतकेंच. ( पहिल्या
प्रकरणांत मी ' तिम्माशेट ' या नांवावरून सूचित केलें होतें कीं, म्हाळसेच्या
जन्मकथेंतील तिचा पिता तिम्माशेट हा कानडी असल १ पाहिजे. वरील स्त्री-

गीतांत ' लिंगायताची नारी ' हें म्हाळसेचें विशेषण त्या अनुमानाचे
पोषण करीत आहे. खंडोबाच्या लोकांची बीजे कर्नाटकांत शोधली
पाहिजेत.)

म्हाळसा आणि बाणाई या दोघींच्या जाती वेगवेगळ्या. खंडोबामुळें
त्यांना एकत्र नांदावे लागलें. त्यांच्या सहजीवनाविषयीं साशंक झालेली
लोक-कवयित्री म्हणते :

वाणू-म्हाळसाच्या दोघींच्या दोन जाती ।

मल्लारी देवासाठी वसल्या एका ताटीं । ।
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धनगराची बाणाई, वाण्याची म्हाळाइसा ।

घास गिळतु तिला कसा?
वाघ्याच्या तोंडच्या एका लोकगीतांत हा बाणाई-हाळसांचा संघर्ष

अधिक तीव्र स्वरूपांत व्यक्त झाला आहे. मे ० नवऱ्याबरोबर घरीं आलेल्या
धनगरणीला पाहून चिडलेली म्हाळसा बाणाईला म्हणते :

आईक मी सांगते तुला,
चित्त दे माझ्या बीलाला,
कां ग तूंभुललिस चेवाला,
जा तूं अपुल्या देशाला!
झाकल्या पाठीनं जाई म्हणते घे तूं ऐकून,
एक्या घडीमधिं तोंड बाणाई, टाकिन उतरून!

त्या वाण्याच्या लेकीने आपला पाणउतारा करावा, हें बाणाईला सहन
होणें अशक्यच. कारण ती कांहीं देवाच्या मार्गे लागून आली नव्हती, तर
देवच तिच्यावर भाळला होता-तिचा दास झाला होता. म्हाळसेनें केलेल्या
अपमानामुळें ती भडकली :

तूं वाण्याची हायेस म्हण करशिल पडिभार,
अम्ही धनगरणी जशा नागिणी मोठ्या शिरजोर!
तुझ्या द्येवान आमच्या घरीं वळिलीं खिल्लार,
लेंड्या, लोकर, कन्या मिसळी तुझाच भर्तार!

कोळ्यांच्या जातींत खंडोबाची भक्ति फार. कोळ्यांत ' मल्हारकोळी '

नांवाची एक उपजाती आहे. कोळ्यांच्या एका गाण्यांत. १ भानय
(बाणाई) आणि खंडेराव देव यांच्या पहिल्या भेटीचे चित्र चितारले आहे :

चालली चालली गो भानयबाय बाउडी पान्याला
उसलील्या निली भानयनी वुरायिल्या बुरी
मगारी बगिते गो भानयला वलवायला नाई कोनी
पुराडी बगिते गो भानयला वलवायला नाई कोणी
तवारसी येत होता गो खंडेराव देवू
तो ते बाद घोडेवर बैसला गो

बावडीवर पाणी भरायला वाणाई गेली होती. ती मागे-पुढे पाहत
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चालली असतां तिथे घोड्यावर बसलेला खंडेराव देव आला आणि त्यानें
या धनगराच्या तरुण पोरीला हटकले :

'' तू बाय कोनाची कोनु? ''
मी हाईनी धनगराची भानय गो!
तूं दादा कोनाचा यो कोनु? ''
मी हाई खंडेराव देवू! ''

उजवा का यो हातु देवानी वटल्या घातिला गो
कारिल्या कारिल्या गो देवाने हालाच्या भंजरा
लाविल्या लाविल्या गो भानयच्या कपालीं लाविल्या गो
डावा का यो हातु भानयच्या बुरी लाविला
चालती झाली गो भानयबाय आपुले घराला
सदा काली भानय कुकवाचं बोलू
'' आज कां गो भानय, हलदुल्या भंजरू?''
वाटे भेटला खंडेराव देवू,

त्यानी लाविल्या हलदुल्या भंजरू । ''
अशीं अनेक हृदयंगम गीते स्त्रियांच्या, आदिवासींच्या, वाघ्या-मुरळ्यांच्या

आणि ग्रामीण जनांच्या मुखी आहेत. त्या गीतांच्या सकलन-संश्लेषणातून
खंडोबाच्या चरित्रावर आणि चारित्र्यावर निश्चित प्रकाश टाकता येईल.

लोकगीतांप्रमाणें लोककथातहि खंडोबाचे चरित्र व उपासना-विस्तार
व्यक्त झालेला आहे. ' मल्लारीची बानू ' ही बाणाईच्या प्रीतिप्रकरणावरील
सुदंर कथा, पाली, मंगसूळी, तिलोरे इत्यादि ठिकाणच्या खंडोबाच्या
प्रकटीभवनाच्या कथा, म्हाळसेच्या विवाहाची कथा,इत्यादि खंडोबाविषयक
मराठी लोककथा आहेत. कर्नाटकांतील उपासनापर वाडमयाप्रमाणेंच
अशा प्रकारच्या लोककथाचे व लोकगीतांचें संकलन-संपादन-परीक्षण
झाल्यास मैलार-खंडोबाच्या उपासनेचा विस्तार मराठी भूमींत कसकसा
होत गेला, याचे ज्ञान होऊं शकेल. देवताविपयक लोककथांत ( दैवतकथांत)
लोकधर्माचें रहस्य सर्वांगानें उघर्डे झालेलें असतें; त्यामुळं अशा कथांच्या
अध्ययनांतून देवतांच्या विकसनांत वाटा उचलणारं लोक मानस पूर्णाशानें
तपासता येतें आणि त्याच्या क्रिया-प्रीतक्रिया समजावून घेता येतात.
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त्वडोबाचा भाषेवरील प्रभाव
एखाद्या कल्पनेने लोकमनाची पकड घेतली कीं, त्या कल्पनेशी संबद्ध

असणाऱ्या सर्व छटांना त्याच्या भाषेत स्थान प्राप्त होतें. खंडोबा आणि
त्याची उपासना यांच्या लोकप्रियतेमुळें तत्सबद्ध अनेक शब्द आणि वाजू-
प्रचार भाषेत रूढझालेआहेत. खेळखंडोबा, सतरागुणांचाखंडोबा, खंडोबाचा
कुत्रा ' ( ' पिंडीवरचा विंचू 'चा कर्याचा वाक्प्रचार), मैराळभाऊ ( दणकट
मनुष्य), तळी उचलणें ( एखाद्याचे अवास्तव समर्थन करणें), बेल-
भंडार उचलणें ( शपथ घेणे) इत्यादि वकूप्रचार श्री. खरे यांनी आपल्या
पुस्तकांत दिलेले आहेत. चे ऐ ' म्हाळस १ ' पासूनम्हालपार्य, म्हाळू ही प्रतिष्ठा-
सूचक नावे गोव्यांत रूढ आहेत, तर देशावर ' म्हाळी ' किंवा ' वेडी म्हाळी '

असे शब्द बावळट, अव्यवीस्थत स्वीचे वगन करताना वापरत ।त. ' मुरळी '

हा शब्द नटव्या व कामुक हालचाल करणाऱ्या स्त्रीसठीं वापरतत.
कानडींतहि ' लारा 'वरून अनेक वाजूचर रूढ झाले आहेत.
खंडोबाच्या लोकप्रियतेचें गृहस्थ

२खंडोबाच्या लोकप्रियतेची व्याप्ति ही एवढी आहे. रामोशी-मांग-धनगर-
कोळी या स्तरापासून तो देशस्थ बाह्मणांपर्यंत समाजच्या सर्व स्तरांत तो
प्रिय आहे. सत्तांनी त्याच्यावर अध्यात्माचीं रूपकं रचली आहेत; वीरानी
आणि बंडखोरांनीं त्याच्यापसून स (हसची प्रेरणा घेतली आहे; लोक-
प्रतिभेने त्याला जनसधारणांच्या भाव-भावनांशीं एकरूप बनविले आहे
आणि समान्य भक्तांनी त्याला नवसच्या वंधनांनीं दस वनवले आहे.
सारा कर्नाटक आणि महाराष्ट्र त्यच्या गाजत्य-जागत्या प्रतीकथानानी
गजबजलेला आहे. त्या सर्व दिठकणीं प्रचड य ात्रा-जत्रा भरतात, उत्सव-
महोत्सव सजरे होतात, भंडार उधळलाजातो आरिण भल्या-बुऱ्या कमनांच्या
पूर्तीनंतर नवस फेडले जातत. ' खंडेरायाचा-खेळकोट ' उद्घो१.घेतांना
ग्रामीण लोकमानस स्वत :चे अस्तित्व विसरते.

या स व लोकप्रियतेच्या गाभ्याला हात घातला तर हातीं लागतें तें एकच
सत्य-हा देव नवसला पावणारा आहे. निघूत्रिकानी अपत्यलाभासठीं,
निर्धनांनीं धनासठीं, एकाकी असलेल्यानी सबंगडी मिळण्यासठीं, सत्ता-
हीनानी सत्तेच्या लाभासाठीं-एवढेंच काय, पापात्म्यांनीं पापकमीतील
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यशासाठी याला नवस करावे आणि याने ते पुरवावे-न पुरवावे! पुरवल्यास
नवसफेडीचा सोहळा, न पुरल्यास आपण कुठे तरी कुळधर्म-कुळाचारात
उणे पडूं दिलें, ही भक्तांची खंत! दरोडेखोर भक्ताने दरोडे घालावे आणि
देवाची पूजा बांधावी! खंडेरायाचा नवसाच्या बाबतीतला लौकिक एवढा
मोठा आहे कीं, त्याच्या चरणांखाली दडपल्या गेलेल्या मणिमल्लांनीं नवस
केला, तरी त्यांनाहि पुन : सप्तर्षीचा गळा वावांत यश येईल, असें वाटतें.

याचा अर्थ असा आहे कीं, खंडोबाला चरित्र देण्याचा, त्याच्यामार्गे
उदात्त अवतारप्रयोजन उभे करण्याचा जो खटाटोप झाला, तो लोक-
मानसांत रुजला नाहीं. अवतार-कथा रचून उन्नयनाचा भक्तिपुरुषार्थ
गाजवू पाहणाऱ्या त्या अशात भक्ताला खंडेरायानें यश दिले नाहीं, याचे
वाईट वाटतें! कदाचित् त्या प्रयत्नाला यश दिल्याने आपण बहुसंख्य
भक्तांच्या आटोक्यात राहणार नाहीं, अशीहि देवाला शंका आली असावी.

संतानी प्रथम खंडोबाच्या उपासनेचा निषेध केला-त्यांतील अनिष्ट
प्रकारांवर टीकेचे शस्त्र धरले. परंतु लोकश्रद्धेच्या प्रभावाने ते आघात
फिरवले-पचवले. पुढें संतांनी खंडोबाकडे संपूर्ण परमार्थनपुष्टीनें पाहून त्याच्या
स्वरूपावर अध्यात्माचीं रूपकं रचली-खरा वाघ्या, खरी मुरळी म्हणजे
परमार्थपथावरचे विशुद्धचरित प्रवासी, अशीं स्पष्टीकरणें पुढें केली परंतु
हा सर्व प्रयत्न-सहेतुक वा केवळ प्रामाणिक भक्ति-भावांतून स्फुरलेला-
विफल ठरला. संतांच्या विरोधामुळे वा उदात्त आशय प्राप्त करून देण्याच्या
सद्धेतूमुळें खंडोबाच्या उपासर्नेतील अनिष्टांचें निराकरण होऊं शकले नाहीं.
बगाडासारखे नवस आणि मुरळ्यांचा अनाचार यांना आळा बसला नाहीं-
तो आळा बसविण्यासाठी विसाव्या शतकांत इंग्रजी कायद्याचा आधार
ध्यावा लागला

लोकांची खंडोबावरील श्रद्धा एवढी दृढ कीं, त्या श्रद्धेपायी ते पाठींत
गक टोचून घेतात, इंगळावर चालतात, पोटच्या पोरांना खंडोबाच्या चरणी
वाहतात. खंडेराय हें मुकाट्याने सहन करतो. कारण तो नवसाला पावतो-
भक्तांनी आत्मक्लेशांतून व्यक्त केलेल्या भक्तीमुळे तो लोकांच्या मन:-
कामनांची पूर्तिकरतो, असा त्याचा लौकिक आहे! त्या ब्रीदाला तो जागला
नाहीं, तर लोक तरी त्याला कसे विचारतील? ज्या श्रद्धेपायीं लोक देहदंडन
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स्वहर्स्ते करतात आणि वात्सल्यासारख्या सात्त्विक व नाजुक भावनांचा
वळी देतात, ती श्रद्धा सकाम आहे. तिच्यामागे आत्मशुद्धीची आच नाहीं.
त्याचमुळे आजवर खंडोवाच्या भक्तिपरंपरेत कुणी संत-सत्पुरुष अवतरूं
शकला नाहीं.

एखाद्या दरोडेखोरानें दरोड्याचा संकल्प करावा, एखाद्या दुरात्म्याने
निरपराध्याच्या खुनाचा घाट घालावा, एखाद्या कामग्रस्तानें परस्त्रीचा
अभिलाष धरावा आणि या कामनांच्या पूर्तीसाठीं त्यांनीं खुशाल खडे-
रायाला नवस करावा- त्यांत लोकांना कांहीं विसंगत वाटत नाहीं. तसें
लोकांना वाटत असतें, तर उमाजी नाईक आणि राघो भांगऱ्या यांच्या
साहसांमार्गे खंडोबाची कृपा आहे, असें त्यांनीं मानले नसतें. नारायणराव
पेशव्यांच्या वधासाठीं सुमेर्रासग गारदी प्रभृति खुन्यांकडून बेलभंडार
उचलायला लावण्यामागची श्रद्धा कोणत्या प्रकारची आहे, हें मुद्दाम स्पष्ट
करण्याची जरूरी नाहीं. तपोमय जीवन व्यतीत करणाऱ्या सत्त्वसंपन्न

सप्तर्षीच्या संरक्षणासाठीं आणि मणि-मल्लांसारख्या दुरात्म्यांच्या विनाश-
साठी अवतरलेल्या खंडोबाविषयींची ही श्रद्धा! - म्हणूनच मी म्हणतो
कीं, खंडेरायाला भक्ताने दिले हें चरित्राचे ओझे पेलले नाहीं.

दक्षिर्णेत मैलाराच्या श्रेणीतील शास्ता आणि मुरुगन या देवानी जन-
श्रद्धेच्या मागें आत्मशुद्धीची प्रेरणा उभी करण्यांत यश मिळविले आहे.
' शवरमलै ' येथील महोत्सवाला उपस्थित राहण्यासाठी लोक प्रदीर्घ काळ
ब्रह्मचर्याचे पालन करतात आणि इकडे खंडोबाच्या यात मुरळ्यांकडे
सकामदृष्टीनें पाहतांना आम्हांला चुकल्यासारखं वाटत नाहीं. आश्चर्य
असें कीं, जिने खंडोबाशीं प्रेमाने घरोबा केला, त्या म्हाळसेनें आपली स्वतंत्र
प्रतिष्ठा राखली आहे. तिने मोहिनीशी ऐकात्म्य पावून, सात्त्विक भक्तीचे
लक्ष्य आणि उच्चतम तत्वांचें प्रतीक म्हणून स्वतःचें मूल्य प्रस्थापित केलें
आहे. खंडोबाशीं लग्न लावून तिने फारच मोठा त्याग केला आहे, असें
राहून राहून वाटतें

याच संदर्भात पुरीच्या जगन्नाथाचें चरित्र उद्वोधक आहे. तो मूलत :

शवरांचा देव. पुढें बौद्ध, शैव आणि वैष्णव परंपरांच्या आघात-प्रत्या-
घातांत त्याचें चरित्र घडत राहिलें आणि अखेरीस तो लोकमानसाचे शुद्धी-
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करण करणारा ' जगन्नाथ ' बनला. त्याच्या चरणी प्रेरणा घेऊन शंकर-
देव, महाप्रभू चैतन्य आणि जगुन्नाथदास यांसारख्या महान सतांनी संपूर्ण
पूर्व भारताचे सांस्कृतिक उत्थान घडविले. अर्थात्हि विसरत येणार नाहीं
कीं, जगन्नाथाचा इतिहास दोन-अडीच हजार वर्षांचा आहे. खंडोबाचा उदय
हजार-वाराशें वर्षांपूर्वी झाला आणि तोहि दक्षिर्णेतील लोकजीवन वि-सनाच्या काठावर असतांना! त्यामुळें त्याच्या परिष्करणाला पुरेसा अवसर
लाभला नाहीं- आणि आतां तर बुद्धिनिष्ठेचे युग श्रद्धेला झाकोळू
पाहत आहे.

खंडोबा हा महाराष्ट्राचा कुलदेव आणि विठोबा हा इष्टदेव. अनेक कुल-
देवांना पुढें इष्टदेवाची प्रतिष्ठा लाभते. तीखंडोबालालाभली नाहीं. लोक-
प्रियतेच्या बाबतींत तो विठोबाला हार जाणार नाहीं. हें लोकप्रियतेचे साम्य
ध्यानांत घेऊनच एक जेजूरीचा यात्रिक म्हणतो :

पंढरीसी राही रखमाबाई । येथे म्हाळसा बाणाई । ।

तेथें विटेवरी उभा । येथे घोड्यावरी शोभा । ।

तेथें पुंडलिक निधान । तेथें हेगडी प्रधान । ।

तेथे बुक्कियाचे देणे । येथें भंडार भूषणें । ।

तेथें वाहे चंद्रभागा । येथे जटी वाहे गंगा । ।

तेथें मृदंग वीणा टाळ । येथें वाघ्या-मुरळ्यांचा घोळ । ।

हे साम्य ठीक आहे- पण तें केवळ बाह्य संभारांतील साम्य आहे.
खंडोबा हा कुलसंरक्षक लोकदेव आहे, तर विठ्ठल हा आत्म्याची परमात्म्यांत
विलीन होण्याची आस पुरविणारा इष्टदेव आहे.

खंडोबा हा शिवाचा अवतार समजला जातो. शिव हा तप आचरणाऱ्या
दैत्यांनाहि वरप्रदान करणारा भोळा देव आहे. तो केवळ तपानें तुष्ट होतो-
तपाचरणाच्या मागें वास करणाऱ्या हेतूची चिकित्सा करीत नाहीं. परंतु
जेव्हां त्याच्यापासून मिळालेल्या वराने दैत्य उन्मत्त बनून साऱ्या विश्व-
व्यवस्थेचा भंग करूं पाहतात, तेव्हां त्याची चूक निस्तरण्यासाठीं विष्णूला
अवतार घ्यावा लागतो. हिरण्यकशिपु, रावण, भस्मासुर हे सर्व शिवा-
राधना करून सामर्थ्य मिळविलेले दैत्य-त्याच्या विनाशासाठीं विष्णू पुढें
झाला. मार्तण्ड भैरव अवताराची कथा शिवाच्या नेहमीच्याव्रभोळेपणाविरुद्ध
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आहे. विष्णूने नाकारले दैत्यविनाशाचें कार्य करायला तो स्वत: अवतरला
आहे- असें असतांना त्यानें या नव्या अवतारांत तो पूर्वींचा भोळेपणा कां
चालू ठेवावा? विश्वकल्याणासाठीं हालाहल पचविणारा शिव-मन:-
शानीचा भंग करूं पाहणाऱ्या आणि गार्हरूयाची प्रतिष्ठा उद्ध्वस्त करूं
इच्छिणाऱ्या मदनाला जाळणारा कामारि शिव संतांनी मार्तण्ड भैरवाच्या
ठायीं पाहण्याचा प्रयत्न केला; परंतु त्यांत त्यांना यश आलें नाहीं. ती केवळ
त्यांची आत्मतुष्टि ठरली.

अपरिष्कृत, स्थूल आणि सकाम अशी लोकश्रद्धा जेव्हां एखाद्या देवतेला
जन्म देते, तेव्हां ती देवता सर्वस्वी लोकश्रद्धेच्या स्वाधीन असते. परंतु
लोकश्रद्धेची व्याप्ति आणि दृढता जसजशी वाढत जाते, तेव्हां समाजांतील
जाणती व सात्त्विक माणसे त्या लोकश्रद्धेचे व पर्यायाने लोकश्रद्धेचें प्रेम
असणा-या त्या देवतेचे उन्नयन करण्याचा प्रयत्न करतात-प्रेयाला श्रेयाची
प्रतिष्ठा प्राप्त करून देऊं इच्छितात. या उन्नयनाच्या प्रयत्नांना ज्या प्रमाणांत
यश येईल, त्या प्रमाणांत ती देवता लोकश्रद्धेचे बाहुले न राहता
लोकश्रद्धेच्या परिष्करणाचें केंद्र बनू शकते म्हणजे असें कीं, लोकमानस
प्रतीके घडविते आणि नंतर प्रतीकांच्या निष्ठेतून लोकमानस घडूं लागतें.
खंडोबाच्या बाबतींत असें घडले नाहीं-तो सर्वस्वी लोकश्रद्धेच्या अधीन
राहिला. याच अर्थाने त्याला ' लोकदेव ' म्हणावे लागेल.
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उपसहा?
?बंडोबाचा विकासक्रम

मागील चार प्रकरणांत आपण खंडोबा आणि म्हाळसा यांच्या उदय-
विकासांचा शोध घेण्याचा प्रयत्न केला. उपलब्ध साधन-सामग्रीच्या
प्रकाशांत या दोन देवतांचे जेवढें स्पष्ट दर्शन घडविता येईल, तेवढे मीं
घडविले आहे. अजूनहि अनेक रहस्यें उकलायचीं आहेत; अनेक प्रश्न-

चिन्हांना उत्तरे द्यायची आहेत. परंतु आज साधनांच्या उपलब्धीची
मर्यादा जाचत आहे. या विषयावर येथून पुढें मराठी साधनांच्या आधारे
अधिक प्रकाश पडूं शकेल, असें वाटत नाहीं. कर्नाटकांत मात्र नवनवी
साधने उपलब्ध होऊं शकतील. अर्थातच या विषयांतील अनुत्तरित
प्रश्नांच्या उत्तरांसाठीं मी कानडी पंडितांच्या संशोधनाकडे अधिक
औत्सुक्यानें पाहत राहीन.

मागील सर्व विवेचनाचे सारभूत फलित पाहिले तर आपणांस खंडोबाचा
विकासक्रम एका दृष्टिक्षेपांत न्याहाळता येईल. महाराष्ट्रांत 'खंडोबा'
या नांवानें प्रख्यात असलेला हा देव मूलत: कर्नाटकांतील आहे. त्याचें
लोकप्रिय कानडी नांव ' मैलार ' हें होय. इ. स. १००० पासून हा ग्राम-
देव कर्नाटकांत लोकप्रियता पाजू लागला. अय्यप्पन (अटयनार वा
शास्ता) व मुरुगन हे त्याच्याच श्रेणीतील आणखी दोन ग्रामदेव द्राविड
भूमींत प्रतिष्ठा मिळवीत होते. यापेकी अटयप्पन हा ' हरिहरपुत्र '

(शिव-मोहिनीच्या संबंधांतून जन्मलेला) आणि मुरुगन हा ' स्कंद '
मानला जाऊं लागला. मैलाराला प्रतिष्ठा देण्याच्या प्रयत्नांत कर्नाटकांत
शिव-मोहिनी आणि स्कंद हे दोन्ही मार्ग वापरले जाऊं लागले होते. परंतु
शिव-मोहिनी-कथेशीं आणि स्कंदाशी नाते जोडू पाहणारा मैलार लौकरच
मराठी प्रभावाखालीं आला आणि महाराष्ट्रांतील ग्रामजगतांत प्रतिष्ठित
झालेल्या क्षेत्रपाळ-भैरवाशीं एकरूप झाला. अर्थातच मैलाराच्या या

ख.--
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भैरवीकरणामुळें शिव-मोहिनी आणि स्कंद हे दोन्ही संबंध मैलाराच्या
उन्नयन-प्रक्रियेंतून दूर फेकले गेले. इसवी सनाच्या चौदाव्या शतकांत
'मल्लारि-माहात्य्या'ची रचना महाराष्ट्रांत झाली आणि खंडोबाचे
' मल्लारि मार्तण्ड भैरव ' हें संस्कृत नामकरण स्थिर झालें. ' मल्लारि-
माहात्म्या 'ने खंडोबाला अवतार-प्रयोजनाची बैठक देण्याचा प्रयत्न केला.
खंडोबाची ही अवतार-कथा महाराष्ट्र-कर्नाटकांत सार्वत्रिक पातळीवरून
स्वीकारली गेली

परंतु खंडोबाची ही अवतारकथा खंडोबाच्या उपासनेचे जानपद स्वरूप
बदलू शकली नाहीं. या अवतारकथेला केवळ वाचिक लोकप्रियता
लाभली, इतकेंच. खंडोबाच्या उपासनेतील क्षुद्रतेचे आणि हीनतेचें स्वरूप
पाहून संतानी क्षुद्रदेवता-निखंदनाच्या निमित्तानें खंडोबावरहि कडाडून
हल्ला चढविला. परंतु ग्रामीण लोकश्रद्धेला त्यामुळें यत्रीकचितहि तडा
गेला नाहीं. लोकश्रद्धेचें उन्नयन करण्याची तळमळ संतांना असल्यामुळें
त्यांनीं पुढें खंडोबा आणि त्याचे उपासक यांच्यावर उदात्त आध्यात्मिक
रूपकें रचली आणि लोकांना खंडोबा-भक्तीच्या माध्यमांतूनच वर उचल-
ण्याचा प्रयत्न केला. परंतु हाहि प्रयत्न निष्फळ ठरला.

आजहि हा देव आपल्या उदयकालीन मूलरूपापासून फारसा दूर गेलेला
नाहीं. त्याच्या उपासनेतील काही अमानुष अनिष्ट प्रकार बंद झाले
आहेत, ते केवळ कायद्यांच्या भयामुळे!
म्हाळसा : एक देवतावेझानिक चमत्कार

म्हाळसा हीहि मूलत: एक कानडी ग्रामदेवी. ' माळव्व ' है तिचे लोक-
प्रिय कानडी नांव. मैलाराबरोबरच ती कर्नाटकांत प्रतिष्ठा पावू लागली.
परंतु तिच्या विकसनाचे दोन वेगळे प्रवाह बनले. एकीकडे ती खंडोबाची
पत्नी बनली आणि दुसरीकडे आदिशक्तीचें एक स्वरूप म्हणून विकास
पाचू लागली. प्रारंभी या दोन्ही प्रवाहातील उन्नयनाचे साधन ' मोहिनी '
हेंच होतें. मैलार हा शिव आणि माळव्व ही मोहिनी. परंतु पुढे मैलार
शिव-मोहिनी-कथेचा संबंध सोडून भैरव बनल्यानंतर मैलारपत्नी माळव्व
ही ' मोहिनी 'ऐवजी योगेश्वरी पार्वतीचेंच एक रूप म्हणून ओळखली
जाऊं लागली. तिच्या उन्नयनाच्या पहिल्या स्वतंत्र प्रवाहांत मात्र तिचे
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मोहिनीरूपच अवाधित राहिलें आणिण एक वैष्णवी शक्ति म्हणून तिला
तेराव्या शतकांतच अत्युच्च प्रतिष्ठा लाभली. नेवाशाचा मोहिनीराज
म्हणजे मोहिनीचे रूप ल्यायलेली मूळची म्हाळसाच होय. एकाच ग्राम-
देवीच्या ६वकसनाचे हे दोन प्रवाह इतके अलग बनले कीं, खंडोबापत्नी
म्हाळसा आणि नेवाशाची मोहिनी यांचें मूळ एकच होय, हें सत्य आज
आपणांस आश्चर्याचा धक्का देते. एकीकडे मैलाराच्या संपर्काने आपलें
ग्रामदेवीचें स्वरूप फारसे ढळू न देणारी म्हाळसा दुसरीकडे एका वैष्णवी
शक्तीत पूर्णांशाने परिणति पावते आणि या दोन्ही प्रवाहांना परस्परांची
ओळखहि उरू देत नाही, हा खरोखरीच एक देवतावैज्ञानिक
चमत्कार आहे!
कांहीं देवतावैज्ञानिक तखंडोबा आणि म्हाळसा या दोन देवतांच्या विकसनाचा अभ्यास केल्यावर
कांहीं देवतावैज्ञानिक तध्यें आपल्या हातीं येतात. अर्थात् ही तर्थ्ये म्हणजे
देवताविज्ञानांतील निरपवाद सिद्धान्त नडहेत; तर देवतांच्या घडणींत
लोकमानस ज्या वळणा-वाकणांनी प्रवास करते, त्यांतील कांहीं वळणा-
वाकणांचे केवळ निर्देश होत. अन्य देवतांच्या नवकसनाचा शोध घेतांना ही
तथ्ये संशोधकांना उपयुक्त ठरतील, अशी अपेक्षा आहे.

१. खंडोबा आणि म्हाळसा या मूळच्या कर्नाटकांतील क्षुद्र ग्राम-
देवता. त्यांची लोकीप्रयता वाढल्यावर त्यांना अनुक्रर्मे भैरव ( मार्तण्ड-
भैरव) आणि पार्वती-जोगेश्वरी ( व मोहिनी) या पुराणप्रसिद्ध प्रतिष्ठित
देवताचे स्वरूप दिलें गेलें. क्षुद्र देवतांचें उन्नयन अणि परधर्मीय देवतांचे
स्वीकरण करण्याची भारतीयांची ही पद्धतिच आहे.

२. खंडोबाचे अवतार-चरित्र रचतांना त्याचें मूळ मैलार ( व मण्मैलार)
हें नांव, त्याची मृण्मय मुत व कापडाचे मुखवटे ही मूलप्रतीकें, त्याच्या-
संबंधींच्या लोककथा, त्याच्या उपासनेचे मूळ जानपदस्वरूप या सर्वांचा
उपयोग करून घेतला आहे. मूळ नावाचे केवळ संस्कृत ध्वनिरूपान्तर
करावयाचें आणि त्या ध्वनिरूपांतरित नव्या नांवाला जो अर्थ प्राप्त होतो
त्या अर्थाच्या स्पष्टीकरणासाठीं ( तें नांव सार्थ बनविण्यासाठी) राण-पु
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कर्यांच्या धर्तीवरनवी पुराणकथा रचावयाची, असा प्रकार अनेक
देवतांच्या चरित्रकथांच्या वावतींत आढळतो. उदा. कूर्म-प्रतीकाच्या
स्वरूपांत पूजिली जाणारी बंगालमधील धर्म-देवता. ' धर्म ' हें या देवतेचे.
संस्कृत नांव ' दर (दर-दुर-दुल? कासव) आणि 'ओम्' (कोल भाषेतील
एक स्वार्थक प्रत्यय) या दोन ऑस्ट्रो-आशियाई शव्दाच्या संयोगाचे ध्वनि-
रूपात्तर आहे, असें डॉ. सुनीतिकुंमार चतर्जी यानी दाखवून दिलें आहे.
' हनुमन्त ' हें मारुतीचे एक नांव ' अणमान्दि ' (? नर-वानर) या
द्राविड शब्दाचे संस्कृत ध्वनिरूपान्तरच आहे. उन्नयन-प्रक्रियेंतील या
प्रवृतीची अनेक उदाहरणे भाषाशास्त्रज्ञांच्या निदर्शनास आलेली आहेत.

३ खंडोबाचे (मैलाराचे) मार्तण्डभैरवस्वK:पात उन्नयन घडून आल्या-
नंतर, ' मैलार ' हें क्षुद्र स्वरूप आणि ' मार्तण्डभैरव ' हें उन्नत स्वरूप
यांचा संबंध लोकमानसांतून विस्मृत झाला आणि एकनाथोत्तर कालांत
खंडोबाची स्तुति करणाऱ्या संतानी क्षुद्र देवतांची गणना करतांना त्या
यादींत मैलार आणि मैराळी यांचींहि नावे गोवली आहेत. यक्ष-राक्षस-
पिशाच्चांच्या यादीत येणारा ' विनायक ' आणि बालगृह म्हणून भयकारी
ठरलेला ' कुमार ' ही याच तगुटयाची आणखी दोन उदाहरणे आहेत.

४. कर्नाटकांत ' मैलार ' या नांवानें गाजत राहिलेला हा देव महा-
राष्ट्रांत ' खंडोबा ' या लोकप्रिय नांवानें प्रतिष्ठित झाला. दोन्ही
प्रदेशांत आजहि या देवाची उपासना प्रचलित असतांना आणि या दोन्ही
प्रादेशिक प्रवाहांत फारशी भिन्नता नसतांना, खंडोबाचे मूळ कर्नाटका-
तील मैलार हें होय, हें सत्य संशोधकीय पातळीवरून शोधावे लागलें-
इतके त्याचें विस्मरण पडलें होतें. तसेंच, खंडोबाची पत्नी म्हाळसा आणि
मोहिनीचा अवतार म्हणून स्वतंत्रपणें नांदणारी म्हाळसा मूलत: एकच
(माळचि-माळटव) होय, याचेहि स्मरण नष्ट झालें. म्हाळसेच्या या दोन
स्वरूपांचा संचार एकाच प्रदेशांत असूनहि (महाराष्ट्रांत दोन्ही स्वरूपे
नांदनाहेत) त्यांच्या एकात्मतेचें भान उरले नाहीं. ही विस्मरणाची
प्रवृत्तिहि चिन्तनीय आहे.

५. मुरुगन आणि अय्यप्पन या समान पातळीवरील दक्षिणी देवतांच्या
त्रत्तरन-प्रक्रियेचा परिणाम मैलाराच्या उन्नयन-प्रक्रियेवर होऊं लागला
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होता, मैलार मराठी प्रभावाखाली येतांच त्याचें भैरवीकरण झालें
आणि मराठी प्रदेशांतील भैरवश्रेणींतील केदार, रवळनाथ इत्यादि
देवतांशी त्याची आत्मीयता प्रस्थापित झाली. शक्ति-स्वरूप पावलेल्या
अनेक ग्रामदेवींच्या वावतीती-० हाच प्रकार आढळतो. आपण या प्रकाराला
' देवताविज्ञानांतील जातिमस्था ' असें नांव गमतीने देऊं शकतो

६ अटयप्पनच्या उन्नयन-प्रक्रियेंतील शिव-मोहिनी-कथा आणि
मुरुगनच्या उन्नयन-प्रक्रियेतील स्कन्द-कथा या दोन्हींचाहि प्रारंभी जडू
पाहणारा संबंध तोडून मैलार मराठी प्रभावाखालीं भैरव बनला. ही घटना
असें सिद्ध करते कीं, विशिष्ट लोकसमूहाचा अल्पकालीन प्रभावहि देवतांच्या
विकसनांत क्रान्तिकारक स्थित्यत्तर घडवू शकतो. अर्थात् या प्रवृत्तींत
प्रत्येक वेळीं मात करण्याचाच हेतु असतो, असें नाहीं. प्रभावशाली लोक-
समूहाच्या पारंपरिक दृढ -जे-ज्यांचा तो अभावित परिणामहि असू शकतो.

७. ' मल्लारि-माहात्म्यां ' त सप्तर्षीचें ' धर्मपुत्रा- ' असें विशेषण
आले आहे. ज्ञानेश्वरांच्या नावावरील ' योगवासिष्ठ ' या ग्रंथांत
' धर्मपुत्रा ' या शब्दांतील ' धर्म ' शब्दाचा ' युधिष्ठिर ' असा अर्थ

करून, सप्तर्पीना युधिष्ठिराचे सप्त पुत्र बनविले आहे.. त्याचप्रमाणें
नाथानी ' भावार्थ रामायणां 'त रावणाच्या बंदींतील देवतांत समकालीन
खंडोबाचा समावेश करून, त्याच्याकडे रावणाची दाढी करण्याचें काम
दिलें आहे. पुढील मराठी कवीनी या गोष्टीचा मुक्त अनुवाद केला आहे.
जाणते-नेणतेपणानें घडलेल्या या विपर्यासांनीहि देवता-चरित्रांत भर
पडत राहते. श्रीमद्‌भागवताच्या एकादश स्कंधातील यदु-अवधूत-संवादांत
जो अवधूत आहे, त्याचें नाथानी एकादश-स्कध-टीकेंत दत्तात्रेयाशी ऐकात्म्य
कल्पिले आणि तेव्हांपासून ' अवधूताने केलेले चोवीस गुरु ' हे दत्तात्रेयाच्या
गुरुस्थानीं येऊन बसले. मूळ रामायणांत आधार नसतांना श्रीधरस्वामींनी
आपल्या ' रामविजय ' ग्रंथांत रामाच्या अत्रि-आश्रम-निवासाच्या
निमित्तानें राम आणि आत्रेय दत्त यांच्या भेटीचा सोहळा रसभरित शब्दांत
वर्णन केला आहे. एखाद्या देवतेच्या विकसनाविषयींचे पुरावे कालक्रमानें
मांडता आले, तर ही देवताचरित्रवृद्धिकारक प्रवृत्ति चांगलीच स्पष्ट

होऊं शकते.

पु १
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८ सप्तांनी खंडोबाच्या उपासनेतील अनिष्टांचें निराकरण करण्या-
साठी खंडोबावर आध्यात्मिक रूपक रचली. संतांचा हा प्रयत्न लोक-
म १नसात रुजलाअसता-दृढावला असता, तर खंडोबा लोकधर्माच्या क्षेत्रांतून
अध्यात्मच्या क्षेत्रांत प्रीवष्ट झाला असता आपिण सिवठोवाच्या भक्तां-
प्रमत्योच खंडोबाच्या भक्तांची वाणी आदरणीय बनली असती. देवता-
भेद आणिण उपासनाभेद असून, भक्तांच्या अनुभूतींत जें सार्वकहिलक आणिण
सववंदेशिशक ऐक ात्म्य आढळतें, त्याचें करण ही अध्यात्मची वैठक. आपलें
उपस्थ परब्रह्मस्वरूप आहे, असें मनल्यामुळं बाह्य नामरूपभेद अनु-
भूतीचे ऐकात्म्य बिघडवू शकत नाहींत. खंडोबा संतांच्या या प्रयत्नांना
विरोध करीत राहिला, ही गोष्ट वेगळी.
कांहीं सौस्कृतिक धनुबोध

खंडोबा हा कर्नाटक-महाराष्ट्राच्या सांस्कृतिक अनुवंधाचे जितें-जागतें
प्रतीक आहे, हें आपण यापूवी ६वस्ताराने पाहिले आहे. या अनुवंवाचे
ाइदिलेपण पुढीलप्रमाणें थोडक्यांत मांडता येईल :

१ महाराष्ट्रांत खंडोबा या नांवानें लोकीप्रय असणारा हा देव मळूचा
कर्नाटकांतील. मैलार होय. लाराच्याच नामरूप-उपसनेचें संस्कृती-
करण ' मएच्यारि मार्तण्ड भैरवा 'च्या रूपनं झालें. या संस्कृतीकरणाचें
श्रेय महाराष्ट्राकडे जातें. मैलार-खंडोबा कर्नाटक-महाराष्ट्राच्या सांस्कृतिक
स्नेहबंवाचे प्रतीक आहे.

२. केरळमवील अय्यप्पनच्या उन्नयन-प्रीतील दिशव-मोहिनी-कथा
आणि तामिळनाडमधील मुरुगनच्या उन्नयन-प्रीतील स्कंदकथा यांचा
मैलार-खंडोबाच्या उन्नयन-प्रक्रिर्येत प्रारंभी थोडा वाटा होता आणिण आजहि
त्या वांद्याचे अवशेष आपणांस खंडोबाच्या नामरूप-उपासनेंत आढळतात.
ही वस्तुस्लिथति केरळ-तामिळनाड-कर्नाटक-महाराष्ट्र या समग्र दीक्षणा-
पथाच्या सांस्कृतिक अनुबंधाचा ६नर्देश करते.

३ कर्नाटक-महाराष्ट्राची सांस्कृरितक देवाण-घेवाण प्रादेडिशक सान्निध्या-
मुळें पुष्कळच झालेली आहे. परंतु मथ्यक ाळांत अनेक शतकें दोन्ही
प्रदेशांचे राज्यकर्तेहि एकच होते. शिशव-मोहिनी आणि स्कंद यांचा संबंध
डावलून मैलाराचें भैरवीकरण घडले, तें मरठी प्रभावाखाली-ही घटना
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राजकीय स्थित्यंतरांतून घडलेली सांस्कृतिक देवाण-घेवाण स्पष्ट करते.
४. कदंब मूळचे कर्नाटकांतील होत. कदंबकुलाची एक शाखा गोव्यांत

नांदू लागली. सप्तकोटीश्वर हें कदंबांचे उपास्य दैवत. कदंबांच्या
घराण्यांत मैळलदेवी असें म्हाळसावाचक व्यक्तिनाम आढळतें:. लाराच्या
मार्तण्डभैरव-स्वरूपांतील अवतार-कथेंत सप्तकोटीश्वराची प्रकटीकरण-
कथा व ' मिलेगे भैरव ' हें कदंब राजाचे विरुद यांचा कांहीं वाटा
असल्याचें आपण मार्गे (पृ. २४-२५) पाहिलेच आहे. कर्नाटकातील
कदवाचे महाराष्ट्रांत झाले हें स्थलांतर कर्नाटक-गोमंतक-महाराष्ट्र यांच्या
सांस्कृतिक संबंधांत एक नवा अनुबंध जोडावयास कारणीभूत झालें. -लोकमानसाचे दर्शन

आतापर्यंत आपण खंडोबा आणि म्हाळसा या दोन देवतांच्याविकसनाचा
इतिहास पाहिला आणि त्यांतून निष्पक्ष होणारी देवतावैज्ञानिक

त व सांस्कृतिक अनुबंधहि तपासून घेतले. या सर्व विवेचनांतून लोक-
मानसाचे दर्शनहि घडत गेलें आहे. देवतांच्या घडणींत ज्या प्रवृत्तींचा
संचार असतो, त्यांपैकीं कांहीं प्रवृत्ति ग् देवतावैज्ञानिक तथ्या 'च्या तपासणीत
आपण पाहिल्याच आहेत. ' सांस्कृतिक अनुबंधा 'चे दर्शन घेतांना,
प्रादेशिक सान्निध्य आणि शासकीय प्रभाव लोकमानसावर कोणता परि-
णाम घडवितात आणि त्या परिणामाचे प्रतिबिंब देवतांच्या घडणींत कसें
पडते, तेहि आपण पाहिले मैलार-खंडोवाचें एक प्रधान वैशिष्ट्य हें आहे
कीं, त्याच्या उन्नयनाचे सर्व प्रयत्न बढंशीं निष्फळ ठरले. तो सर्वस्वी
लोकश्रद्धेच्या अधीन राहिला. सकाम, स्थूल आणि अपरिष्कृत अशी लोक-
श्रद्धाच त्याच्या उपासनाक्षेत्रांत आजहि प्रभावशाली आहे. तो आपल्या
मूळ स्वरूपाशी इमान राखून राहिला आहे. हें असें कां घडले? खंडोबाला
विठोबाप्रमाणें अध्यात्मक्षेत्रांत अनन्यसाधारण प्रतिष्ठा का लाभली
नाहीं? याचे कारण, मला वाटतें, असें असावें कीं, विज्ञानयुगापूर्वीच्या
लोकमानसाला अशा सकाम भक्तीच्या देवतांची प्राथमिक गरज होती.
अध्यात्माची कास धरणारीं-धरूं शकणारी अपवादात्मक थोडी माणसे
सोडली, --आणि अध्यात्माची महती, बौद्धिक पातळीवरून कां होईना,
ओळखणारी कांहीं जाणतींमाणसें सोडली- तर उरलेला व्यापक समाज
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अशा प्रवृत्तीचा होता कीं, आपल्याला कोणा तरी शक्तीने चमत्कारानें
संकटांतून तारावे, आपल्या प्रापंचिक आधि-व्याधि त्या शक्तीच्या कृपेने
दूर व्हाव्यात, आपल्या काम-कामनांची पूति तिने करावी आणि हें सर्व
घडण्यासाठीं आपण त्या शक्तीच्या प्रतीकाची पूजा करावी, तिच्यापुढे
आत्मक्लेश करून घ्यावेत, तिला वळी अर्पावे! ' शक्तीच्या प्रतीकाची
पूजा ' असे शब्द मीं वापरले खरे, परंतु या अपरिष्कृत लोकमानसाची
निष्ठा त्या प्रतीकाशींच सर्वांशानें निगडित असे- त्या निष्ठेला त्या प्रतीका-
मागच्या सर्वव्यापक शक्तीचे भान नसे. याचमुळें अशा देवतांच्या समूहाला
एकाच सर्वव्यापक शक्तीच्या अनेकविध बाह्य प्रतीकांचें स्वरूप न येतां
अनेक शक्तींच्या वेगवेगळ्या प्रतीकांचें स्वरूप येत असे.

विज्ञान-युगाच्या उदयानंतर ही अपरिष्कृत आणि सकाम लोकश्रद्धा
हळूहळू मावळू लागली आहे. कालांतरानें ती समूळ मावळेल आणि आत्म-
शुद्धींतून उमलणारी अध्यात्मशक्ति विज्ञानाचें अधिष्ठान बनून मानवी
जीवन निरामय आणि आनंदमय करण्यासाठीं अग्रेसर होईल, असा मला
विश्वास वाटतो



'०सत्र-सवा५
खंडोबा आणि म्हाळसा यांच्या तार्थक्षेत्राविषयीचे उल्लेख

मार्गे (पृ. ७९-८१ व ६६-६७) संक्षेपाने येऊन गेले आहेतच
श्री. ग. ह. खरे यांनी आपल्या ' महाराष्ट्राची चार दैवते ' या
पुस्तकांत नऊ-दहा खंडोवाक्षेत्रांची माहिती प्रत्यक्ष निरीक्षणा-
वरून दिली आहे. जेजुरी, पाली, नेवासे इत्यादि क्षेत्रांच्या
स्वतंत्र परिचय-पुस्तिकाहि प्रसिद्ध झालेल्या आहेत. जिल्हा
गॅझेटियर्समधूनहि कांहीं स्थानांची माहिती मिळते. याशिवाय
पौराणिक धर्तीवर रचलेली जेजुरीसारख्या प्रसिद्ध स्थानांची
' माहात्म्य ' हि उपलब्ध आहेत. क्षेत्रपरिचयाचा विस्तार
माझ्या पुस्तकाच्या कक्षेंत येत नसल्याने मीं येथें केवळ स्थूल-
वर्णनात्मक क्षेत्र-सूची स्थलनामांच्या वर्णानुक्रमानें दिली आहे.

अणदूर : (जि. उस्मानावाद) नळदुर्गां-सोलापूर रस्त्यावर नळ-
दुर्गाच्या अलीकडे तीन मैलावर हें गांव आहे. हें नळदुर्गाच्या खंडोबाचे
उपस्थान आहे. गांवाच्या मध्यभागी बंदिस्त प्राकारांत खंडोबाचे मंदिर
आहे. गाभाऱ्यात खंडोबाचा तांदळा आहे. या मंदिराच्या पश्चिमेस ' जुन्या
खंडोबा 'चे आणखी एक मंदिर आहे. अणदूरच्या देवस्थानाचें वार्षिक
उत्पन्न सुमारे २००० रुपये असून, एक समिति देवस्थानची व्यवस्था
पाहते. देवाच्या नित्य पूजेसाठी नळदुर्गाच्या नागरीचे पाणी आणतात.
मार्गशीर्ष शु. प्रतिपदेस येथें यात्रा भरते. त्या दिवशीं रात्रीं छबिना
झाल्यावर देव नळदुर्गास जातात आणि तेथें सुमारें दीड महिना राहून
पौप व. द्वादशीच्या सुमारास परततात. येथें शालिवाहन शकाच्या
सतराव्या शतकातील चार-पाच शिलालेख आहेत. त्यांवरून या स्थानाची
उभारणी उत्तरपेशवाईंत झालेली दिसते.

अनेगुंदि : (विजयनगर-तुगभद्रेपलीकडे). येथें मैलारमंदिर आहे.
या मंदिराजवळ इ. स. १७५८० मधील एक कानडी लेख आहे. त्या लेखांत
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रामराज चिन्न तिम्मराजु याने अनेगुंदि येथील कांहीं जमीन व
नारळीची झाडे मैलारदेवाच्या पूजेसाठी दिल्याचे ' सांगितलें आहे.'

कल्लुकोटे : (शिर्रे-तुमकूर-म्हैसूर) येथें श्रावण शु. ५, श. १५२२
ऑगस्ट १६००) या दिवशीचा एक कानडी शिलालेख असून, त्यांत

नागणदेव नांवाच्या गृहस्थाने आपल्या पित्याच्या स्मरणार्थ तेथे मैलार-
लिंगाचे देऊळ बांधल्याचा ' उल्लेख आहे. या ठिकाणी आज मैलार-
मंदिर अस्तित्वांत आहे कीं नाहीं, तें माहीत नाहीं.

कारीमनि : (परसगड-बेळगाव). येथें मल्लय-मंदिर आहे. या
मंदिरांत मयिलारदेवाचा उल्लेख करणारा माघ श. १४९४ (जानेवारी
१५७३) या काळांतील एक लेख आहे.
कुबटूर : (जि. शिवमोगा-म्हैसूर). येथें मैलाराचें देऊळ आहे. हें

मंदिर राष्ट्रकूटकालीन असावें, असें तेथील प्राचीन अवशेषांवरून श्री.

खरे यांचें अनुमान आहे.
कोडवीडु : (गुंटूर). येथील मशिदीच्या चार खांबांवर इ. स. १४१५

मधील एक तेलगू शिलालेख आहे. त्यांत मैलारदेवाच्या मंदिरास दिलेल्या
खासगी देणग्यांचा तपशील आहे. या लेखावरून हें स्पष्ट आहे कीं, मूळ
मैलार-मंदिराचें मशिदींत रूपांतर झालें आहे.

कोंढापूर : पुणें-नगर रस्त्यावरील या खेड्यांत एक खंडोबाचे साधे
देऊळ आहे.

कौरवदुर्ग : केळदीचा राजा पहिला वेंकटप्प (इ. स. १४९२- १५२९)
याने हा किल्ला शत्रूंच्या ताल्यांतून परत मिळवून त्यास ' भुवनदुर्ग ' असें
नांव दिलें आणि त्याच्या बालेकिल्ल्यांत जी चार मंदिरे उभारली, त्यांत
एक मैलाराचें होतें, असा उल्लेख ' केळदिनृपविजयां ' त आलेला आहे.

चांदखेड : (मावळ-पुणे). या गांवीं धनगरजातींतील रामजीबाबा
नामक खंडोबा-भक्ताच्या निमित्तानें अलीकडच्या काळांत खंडोबाचे मंदिर
उभारले गेलें आहे

जेजुरी : (ता. पुरंदर, जि. पुणे) हें गांव पुण्याच्या आग्नेयीस सुमारें
तीस मैलांवर आहे. महाराष्ट्रांतील खंडोबाच्या स्थानांत याची ख्याति
सर्वाधिक आहे. येथें कऱ्हेपठार व किल्ला-कोट अशा दोन ठिकाणी खंडोबाची
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स्थाने आहेत. यांतील कऱ्हेपठार हें अधिक जुने असल्याची समजूत
आहे. हें स्थान गांवाच्या नैर्म्हत्येस सुमारें चार मैलांवर एका डोंगरावर
आहे. हें मंदिर पूर्वाभिमुख असून गाभाऱ्यात खंडोबाची मूर्ति आणि लिंग
अशीं दोन्ही प्रकारची प्रतीके आहेत. मंदिराच्या उत्तरेस हेगडेप्रधानाची
वेगळी देवळी आहे. या मंदिराच्या परिसरांतील राम-मंदिरांत श. १७१२
या कालनिर्देशाचा एक मराठी शिलालेख आहेर

कहेपठाराच्या पूर्व-ईशान्य दिशेस बऱ्याच अतरावर एका टेकडीवर
खंडोबाचे दुसरें ठाणे आहे. हें तटबंदीने व्यापले असल्यामुळें लोक यास
' गड-कोट ' म्हणतात. वर जाण्यासाठी पायऱ्या आहेत. उत्तर दरवाजावर
नगारखाना आहे. मंदिर मात्र पूर्वाभिमुख आहे. मंदिरासमोर वीस फूट
व्यासाचे पितळी पत्र्याने मढवलेले मोठे कासव आहे. सोपा, मंडप आणि
गाभारा अशा तीन भागानी युक्त असें हे मंदिर अगदीं साधे आहे.
गाभाऱ्यात खंडोबा व म्हाळसा याची स्वयंभू लिंग आहेत. शिवाय खंडोबा
व म्हाळसा यांच्या चांदी-सोन्याच्या मूर्तिहि आहेत. बाणाईचेंहि स्वयंभू
लिंग आहे.

येथें चैत्र (शु. १२ ते व. १), पौष (शु. १२ ते व. १), माघ (शु. १२
ते व. १), मार्गशीर्ष (शु. १ ते शु. ६), आश्विन (शु. १ ते शु. १०)
या महिन्यांत आणि प्रत्येक सोमवती अमावास्येस यात्रा भरते. यात्रांना
प्रचंड गर्दी असते.

येथे अनेक शिलालेख आहेत. त्यांतील सर्वांत प्राचीन शिलालेख संवत्
१३०३ या कालोल्लेखाचा आहे. मराठेशाहीत अनेक सरदारांचा आणि
पेशव्यांचा या स्थानाशी आत्मीय संबंध आला. होळकरांचे हें कुळदैवत.
या देवस्थानासंबंधींचे अनेक ऐतिहासिक कागद उपलब्ध आहेत. पेशवाईत
या देवस्थानास हत्ती वाहण्याची चाल होती. राज्यकर्तेहि येथील देवास
नवस करीत. न्यायनिवाड्यासाठी दि करण्याचे प्रसंगहि या स्थानी
घडलेले आहेत. माहात्म्य, स्तोत्रं, लोकगीते, लोककथा इत्यादींचा मोठा
संभार जेजुरीच्या स्थानाविषयीं उपलब्ध आहे.

टाकळी खंडेश्वरी : (ता. कर्जत, जि. नगर). येथें खंडोबाचे मंदिर
आहे. त्या परिसरांतील हें प्रसिद्ध स्थान आहे.
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तिलोरें : मुंबई-गोवे मार्गावरील या गांवीं खंडोबाचे मंदिर आहे.
देवी-होसूर : ( ता. हावेरी, जि. धारवाड). येथें सध्यां बनशंकरीचे

मंदिर आहे. या मंदिरांत इ. स. १०६३ व ११४८ या काळांतील दोन
शिलालेख आहेत. या शिलालेखांत, अनुक्रमे इंदपटय व रेचरस या
अधिकाऱ्यांनी माळजदेवीच्या मंदिरावर मकर-तोरण वाधले व तिच्या
नैवेद्य-नंदादीपाची व्यवस्था केली, असे उल्लेख आहेत. या शिलालेग्वां-
वरून प्रजी. पांडुरंग देसाई यांनी असें अनुमान काढलें आहे कीं, पूर्वीच्या
माळज- (म्हाळसा) -मंदिराचेंच पुढें बनशंकरी-मंदिरांत परिवर्तन झाले
असावें. म्हाळसेच्या उपासनेचा प्राचीनतम पुरावा देणारे हें स्थान आहे.

नळदुर्ग. (जि. उस्मानाबाद). गांवाच्या उत्तर दिशेस खंडोबाची
दोन मंदिरें परस्परांपासून फर्लांगभर अंतरावर आहेत. पूर्वेकडील मंदिर
उपेक्षितावस्थेंत आहे. असें म्हणतात कीं, कोणीतरी देवापुढे गाय मारल्या-
मुळें देव अणदूर येथें जाऊन राहिला आणि नंतर पश्चिमेकडील सध्याचे
मंदिर देवी अहत्तमवाईनें बांधल्यावर देव तेथें येऊन राहिला. हें मंदिर
शिखरविरहित आणि मजबूत बांधणीचे ठासून त्याच्याभोंवतीं उत्तम
फरसबंदी केलेली आहे. गाभाऱ्यात लिंगप्रतीक आहे. देव येथें नेहमी राहत
नाहीं. तो अणदूरच्या मंदिरांतच नेहमी राहतो. केवळ वर्षांतून एकदा
मार्गशीर्ष व. १ ते पौप व. १२ एवढा काळच देवाचा निवास नळदुर्गास
असतो. छविन्याच्या दिवशीं येथें ज्या लोकांच्या अंगांत येतें, त्यांना ' वारू '
म्हणतात. ते अंगांत ओल्यावर सुताच्या कोरड्यानें, कातडी लोवू लागे-
पर्यंत स्वतःच्या अंगावर मारून घेतात.

नागपूर (विदर्भ). शहराच्या रामबाग या भागांत खंडोवाचें मंदिर आहे,
दुसरे मंदिर एम्प्रेस मिल नं. ५ जवळ आहे. हें अठराव्या शतकांत
उभारले गेले असावें. गर्भगृहासमोर बसविलेल्या शिळेवर फसली
सन १२२९ (इ. स. १८१९) चा कालोल्लेख आहे.

नांदुरा : (वीड). या गांवीं म्हाळसेचें मंदिर असल्याचा उल्लेख
महानुभावाच्या ' स्थानपोथी 'त आहे.

निवगाव : (ता. खेड, जि. पुणे). खेडच्या आग्नेयीस पांच मैलांवर,
निंवगांवीं-गांवाच्या उत्तरेस सुमारें मैलभर अंतरावर खंडोबाचे प्रसिद्ध
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देवस्थान आहे. या उंचवट्यावरील मंदिराभोवती चोवीस फूट उंचीचा
तट असून त्या तटास बुरूज आहेत. प्राकारांत फरसबंदी असून मध्यभागी
मुख्य मंदिर आहे. फरसबंदी प्राकाराची लांवी-रुंदी १ ९५' प्र ११ ८'
एवढी आहे. गागण्यात सयोनि स्वयंभू लिंग असून, वाणाई, मल्लारि,
म्हाळसा, भैरव व जोगेश्वरी यांच्या धातुमूर्ति आहेत. येथें देवाच्या नित्य
पूजेसाठी भीमेचे पाणी आणतात. चंपाषष्ठी, माघी पौर्णिमा आणि
चैत्री पौर्णिमा या वेळीं मात्रा भरतात. येथें वाघ्ये आहेत. पण मुरळ्या
नाहींत. या ठिकाणी दीपमाळांवर दोन शिलालेख आहेत. त्यांचे काळ
श. १६९५ व १८०५ असे आहेत. या देवस्थानासंबंधींचे ११ कागद सरदार
आबासाहेब मुजुमदारांनीं श. १८३५ च्या भा. इ. सं. मं. इतिवृत्तांत
प्रसिद्ध केले आहेत. त्यांतील एका शिवकालीन कागदांत, या ठिकाणी
देव कसा प्रकट झाला, यासंबंधींची हकीकत दिली असून प्रकटीकरणाचा
काळ मार्गशीर्ष शु. ५ श. १३४७ ( २६ नोव्हेंबर १४२४) असा दिला आहे.
सोळाव्या शतकात हें देवस्थान सुस्थिर झालें असावें, असें कागदपत्रांतील
उल्लेखावरून दिसते

नेवासे. (ता. नेवासे, जि. अहमदनगर). हें म्हाळसा-मोहिनीचें
प्रख्यात स्थान आहे. येथील देवतेला ' मोहिनीराज ' असें लोकप्रिय नांव
असून, तो विष्णूचा अर्धनारीनटेश्वर. अवतार आहे, अशी लोकांची धारणा
आहे. नेवासे हें नांव अत्यंत प्राचीन आहे. इतिहास-पूर्व काळांतील संस्कृतीचे-
अनेक स्तर तेथील उत्खननांत सापडले आहेत. निवास किंवा निधि-
वास या नावांनी रॅमाचे प्राचीन उल्लेख आढळतात. हें गांव प्रवरा नदीच्या
कांठीं असून जवळच गोदा-प्रवरा-संगम आहे. नेवाशाचे दोन भाग असून
त्यांस नेवासे खुर्द व नेवासे बुद्रुक अशीं नावे आहेत. पैकी नेवासे (खुर्द) -

म मोहिनीचे मंदिर आहे आणि नेवासे (बुद्रुक) मध्ये खंडोबाचे मंदिर
आहे. मोहिनीची जुलै मंदिर आणि नवे मंदिर अशीं दोन मदिरे आहेत.
जुन्या मंदिरावर मुसलमानांनीं अतिक्रमण करून शेजारी मशीद बांधली
व त्या परिसरांत वस्ती -केली, त्यामुळें होळकरांचे दिवाण सरदार गंगा-
धरपंत चंद्रचूड यांनी नवे मंदिर बांधले. नवे मंदिरच सध्यां गाजते आहे.
ज्ञानेश्वरीचे जन्मस्थान, म्हाळसेचें निवासस्थान आणि एक प्राचीन
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संस्कृतीचें केंद्र म्हणून या स्थानाचा महिमा अपार आहे. वाडमयांत आणि
कागदपत्रांत या स्थानाचे अनेक उल्लेख आले आहेत.

पट्टरु (पाटूर). (पुल्लंपेट-कडर्पे). या गांवाच्या दक्षिणेस असलेल्या
एका तेलगु लेखांत इ. स. १३३२ म पौलम्मगारू या व्यक्तीने पाटूर
येथे मैलारमंदिर उभारून त्यास कांहीं जमीन दान दिल्याचा उल्लेख आहे.

पाली : (बीड). येथे मैलार-मंदिर असल्याचा उल्लेख ' लीळा-
चरित्रां 'त (पूर्वार्ध-द्वितीय खंड) आणि ' स्थानपोथीं 'त उल्लेख आहे. या
मंदिरांत चक्रधरांचा कांहीं काळ निवास घडला होता.
-अली : (ता. कऱ्हाड, जि. सातारा). हें गांव सातारा-कोल्हापूर
रस्त्यावर साताऱ्यापासून १३ मैलांवर असलेल्या अतीत या गांवाच्या
नैर्कत्येस पांच मैलांवर आहे. तारळी नदीच्या प्रवाहामुळे गांवाचे पाली
आणि राजापूर असे दोन भाग झालेले आहेत. खंडोबाचे मंदिर राजापूर
भागांत आहे. राजापूरच्या पूर्वेस बांधलेल्या या पूर्वाभिमुख .मंदिरा-
भोंवतीं फरसबंदी व तटबंदी आहे. गाभाऱ्यात खंडोबा व म्हाळसा यांची
स्वयंभू लिंगे असून, त्यांचे मुखवटेहि ठेवलेले आहेत. कोणा पालाई
गौळणीच्या भक्तीने प्रसन्न होऊन देव इथें प्रकट झाला, अशी स्थानिक
लोककथा आहे. येथें दोन-तीन शिलालेख आहेत आणि देवस्थानसमिती-
जवळ कांहीं कागदपत्रेहि आहेत. परंतु ते लेख व कागद अठराव्या शतका-
तील आहेत. चंपाषष्ठी, दसरा, सोमवती अमावास्या हे येथील दिनविशेष
असून मुख्य यात्रा पौष शु. १४ या दिवशीं मृगनक्षत्रावर भरते. येथील
यात्रेस रामोश्यांची गर्दी फार असते.

पेदिपाडु : (ओगोल-नल्लूर). येथें मल्लेश्वराचें मंदिर आहे. या
मंदिरांत ५ ऑगस्ट १४२४ या कालोल्लेखाचा देवाच्या पूजेच्या 'वृत्ती '-
विषयींचा एक तेलगु शिलालेख आहे.

पेनुगोंडे : (अनंतपूर). येथें किल्ल्याच्या पूर्वद्वाराच्या वाटेवर २२
ऑक्टोबर १५२८ या दिवसाचा एक कानडी शिलालेख आहे. त्यांत,
जायनायकाचा मुलगा कोमरनायक याने येथें मैलारदेवासाठीं माळवदी
मंदिर बांधल्याचा उल्लेख आहे.

बीड. येथें गांवाबाहेर एका उंचवट्याच्या भागी खंडोबा अणि खडे-
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स्वरी यांची मंदिरे आहेत. या खंडेश्वरीचा उल्लेख श्रीपतीच्या ' ज्योतिष-
रत्नमाले 'त आहे. स्थानिक आख्यायिकेप्रमाणें तें माहूरच्या रेणुकेचें ठाणे
आहे. परंतु खंडोबाच्या सान्निध्यामुळें असें खात्रीपूर्वक वाटतें कीं, तें म्हाळसे-
चेच स्थान असावें.

भोगावती : (पैठण). येथें म्हाळसेचें मंदिर असल्याचा उल्लेख ' स्थान-
पोथी 'त आहे.

मंगसूळी : (ता. अथणी, जि. बेळगांव). हें गांव पुणें-मिरज-बेळगांव
रेल्वेरस्त्यावर शेडबाळ स्टेशनाच्या पूर्वेस शेडबाळ-विजापूर रस्त्यावर
पाच-सहा मैलांवर आहे. मंगसूळी गांवाच्या पश्चिमेस गांवापासून एक मैल
अंतरावर टेकडीवर हें देवस्थान अधि. देवळाच्या भोंवतीं मोठा तट आहे-
प्राकारांत खंडोबा आणि हेगडेप्रधान याची स्वतंत्र मंदिरे आहेत.
गाभाऱ्यात मल्लय, गंगा, म्हाळसा व बाणाई याची लिंगे आहेत. शिवाय
गाभाऱ्यात खंडोबा, म्हाळसा व बाणाई यांच्या मूर्तिहि आहेत. अलीआदिल-
शहाच्या कारकीदींत, वसवप्रभु नामक स्वाभिमानी हिंदु जहागिरदाराच्या
भक्तीमुळे हें स्थान निर्माण झालें, अशी लोककथा स्थानिक लोक सांगतात.
येथें चैत्र शु. ५ ते १० पर्यंत मोठी यात्रा भरते.

मल्हार : (विलासपूर-मध्यप्रदेश). कलचूरि संवत् ९१९ (इ. स.
११६७-६८) या काळचा एक संस्कृत शिलालेख येथें आहे. त्यांत या
गावाचे नांव 'मल्लालपत्तन ' असें आहे. ग्रामनामावरून हें मैलाराचेंच
स्थान दिसते.

मल्हारपेठ : (ता. पाटण, जि. सातारा). येथें मल्हार-कोळ्यांची
वस्ती असून, गांवांत खंडोबाचे मंदिर आहे.

मालेगाव : हें गांव मराठवाड्यांत नांदेडजवळ आहे. येथील खंडोबाचे
स्थान प्रसिद्ध आहे. येथील खंडोबाच्या यात्रेत होणाऱ्या गाड्यांच्या शर्यती
स्थानिक लोकांत प्रतिवर्षी गाजत असतात.

मैलापूर : मद्रास शहराचा एक - भाग. तमिळ वाङमयांत व प्राचीन
लेखांत याची नावे मयिलाप्पुर, मयिलाभू, मयिलार्पु, मयिलाप्पिल अशीं
आढळतात. जुन्या काळांत हें मैलाराचें स्थान असावें.

मैलार : (ता. हडगल्लि, जि. बळूळारि). हें मैलाराचें प्रसिद्ध ठाणे
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असलेलें खेडेगाव तुंगभद्रेच्या कांठीं आहे. देवाचे आणि गावाचे नांव एकच
आहे. गांवाच्या उत्तरेस जवळच मैलार-मंदिर आहे. मंदिराच्या गाभाऱ्यात
उदूभवलिंग, धातूची भोगमूति आणि मण्मेलार (मृण्मय मैलार) मूति
आहे. मण्मैलार म्हणजे मातीचा मैलार (मण्णु-माती). ही मूति
मातीची आहे, असें मानले जातें. या मूर्तीमुळें या स्थानास 'मण्मैलार '
असेहि म्हणतात. ही मूर्ति आणि हें स्थान मैलार-खंडोबाच्या विकसनाच्या
इतिहासांत महत्त्वपूर्ण कसें आहे, याचा विचार मागें (पृ. ३९-४०)
येऊन गेलाच आहे. येथेंवैशाख शु. १२ या दिवशीं मैलार-माळव्व-विवाहाचा
सोहळा असतो. त्या निमित्तानं वैशाख शु. १० ते व. १ इतके दिवस
उत्सव चालतो. याशिवाय कार्तिकांत महिनाभर दीपोत्सव, मार्गशीर्षांत
शु. १ ते ६ नवरात्र व चंपापष्ठीचा उत्सव, पौषांत चतुर्मास, रथसप्तमीच्या
दिवशीं गांवाबाहेरील कुरबत्त्वव्वाच्या भेटीस जाण्याचा कार्यक्रम हे दिन-
विशेष प्रसिद्ध आहेत. माघांत शु. १५ ते व. ३ या दिवसांत सर्वांत मोठी
यात्रा भरते. या यात्रेस लाख-दीड लाख यात्रिक जमतात. या देवस्थानास
सेवेकऱ्यांसाठीं ६०० एकर जमीन असून समर्पणद्रव्याचें उत्पन्न सुमारें
१५ हजारांचे आहे. येथें मुरळ्यांना कायद्याने बंदी असल्यामुळें केवळ
वाध्येच आढळतात

मैलारपूर : (वीदर). बीदर-उदगीर रस्त्यावर वीदरच्या वायव्येस
सुमारें दहा मैलांवर हें गांव आहे. या मंदिराच्या परिसरांत अनेक पुरातन
अवशेष आहेत. मंदिर बंदिस्त प्राकारांत असून पूर्वाभिमुख आहे.
गाभाऱ्यात चतुर्भुज मार्तण्ड भैरवाच्या अनेक मूति आहेत. मार्गशीर्ष शु. ६
(चपापष्ठी) ते शु. १० या दिवसांत मुख्य वार्षिक उत्सव होतो.
मार्गशीर्षात महिनाभर यात्रा लोटत असते; गुरांचा बाजार चालू राहतो
आणि अमावास्येच्या दिवशीं पंधरा हजारांवर यात्रिकांची दाटी जमते.
जुन्या वाडत्मयात उल्लेखिले जाणारे मैलार-खंडोबाचे प्रेमपूर (पेंबर) तें
हेंच होय. संत दासोपंतांचा हा कुलदेव होता. याच्या दक्षिणेस दोन मैलांवर
म्हाळसापूर आहे.

मैलार-देवरगुडु : सदर्न रेल्वेच्या पुणें-बंगलूर मार्गावर पुण्यापासून
३९५ मैलांवर हें स्टेशनाचे गांव आहे. गांवाच्या पूर्वेस चार मैलांवर
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एका टेकडीवर देवाचे स्थान आहे. या देवस्थानामुळेंच या गांवाला ' देवर-
गहू ' (देवाची टेकडी ). असें नांव मिळाले आहे. मंदिर पूर्वाभिमुख आहे.
पण प्राकाराचें महाद्वार उत्तराभिमुख आहे. दरवाजाच्या बाहेर हेगडे-
प्रधानाचे स्वतंत्र मंदिर असून त्यांत त्याची विष्णुस्वरूप मूर्ति आहे.
प्राकारांत घृतमारी (तुप्पद माळव्व) चे लोटे मंदिर आहे; तसेंच गंगि-
माळव्वचेहि मंदिर आहे. मुख्य मंदिराच्या गाभाऱ्यात मैलाराचें स्वयंभूलिंग,
मार्तण्डभैरवाची चतुर्भूज शिलामूति आणि आणखी दोन धातुमूर्ति? आहेत.
स्वयंभू लिगाचे दर्शन स्त्रियांनीं घ्यायचे नाहीं, असा येथील संकेत आहे.
या मंदिरांत सुमारें चाळीस नदादीप देवत असतात-यांतील अनेक धन-
गरांच्या देणग्यांतून चालणारे व तुपाचे आहेत. येथें ज्येष्ठ शु. १४ या दिवशीं
रंगोत्सव होती. आश्विनांत नवरात्रोत्सव असतो. दसऱ्याच्या दिवशीं
गोरप्प देवाच्या धनुष्यावर चढून भविष्य सांगतात आणि कंचवीर पवाड
(छोटी पहार पोटरीत आरपार मारून घेणे) करतात. आश्विन व. ९ या
दिवशीं देव कुरबत्यव्वाच्या भेटीस जातो. चंपाषष्ठीचे नवरात्र आणि
माघी पौर्णिमेची यात्रा या वेळीं यात्रिकांची विशेप दाटी जमते. येथील
गोरप्प (वाघ्ये) बहुश: धनगर आहेत. बसव्यांची (मुरळ्यांची) संख्या
आतां कमी झालेली आहे.

मैलारीलग : (धारवाड). धारवाडपासून सुमारें दोन मैलांवर एका
टेकडीवर मैलारलिंगाचें मंदिर पूर्वाभिमुख आहे. मंदिरांत मैलाराची
(मार्तण्डभैरवाची) चतुर्भुज मूति आहे. मंदिरांतील खांबांवर असलेल्या
फारसी लेखावरून असें दिसते कीं, या मदिराचे मशिदींत रूपांतर झालें
होतें. इ. स. १७५३ मध्ये धारवाड पेशव्यांच्या ताब्यांत आल्यावर या
मदिराचे मशीद-स्वरूप घालवून त्यांत मैलारलिंगाची पुन: प्रतिष्ठा केली
गेली, असें धारवाड गॅझेटियरमध्यें म्हटलें आहे

म्हाडदोळ : (फोंडे महाल-गोमंतक). हें म्हाळसेचें प्रख्यात मंदिर
फोंडे-पणजी रस्त्यावर आहे. पूर्वी म्हाळसेचें मंदिर साष्टी महालांत वेणे
(वरुणापुर) येथें होतें. सोळाव्या शतकांत पोर्तुगीजांनी त्याचा मूर्तीसह
विध्वंस केला. त्यानंतर देवीची नवी प्रतिष्ठा सध्याच्या ठिकाणी झाली.
देवीस म्हाळसा नारायणी म्हणतात. ' नारायणी ' म्हणजे नारायणाचा

ख.- १०
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अवतार असलेली मोहिनी. हें अत्यंत रमणीय स्थान आहे. या देवालयांत
रामजन्मोत्सव, अक्षय्यतृतीया, वसंतपूजा, अनंतन्नत, नवरात्र, दसरा,
वनभोजन, चंपापष्ठी, काला, माघ शु. ६ ते १० पर्यंत जत्रोत्सव इत्यादि
उत्सव होतात. यांत जत्रोत्सव फार गाजतो. उत्पन्नाच्या दृष्टीने हें गोव्या-
तील चौथ्या क्रमांकाचें देवस्थान आहे.

म्हाळसापूर : बीदरजवळील मैलारपुराच्या दक्षिणेस दोन मैलांवर
हें गांव असून, तेथें म्हाळसेच्या पादुका आहेत.

म्हाळसापूर-जवळे : हें म्हाळसेचें स्थान बीडजवळ आहे.
म्हाळापूर : हें म्हाळसेचें स्थान नगर विभागांत टोक्याजवळ असून,

काहीसे उपेक्षित आहे.
वालसेंग : ( वाल सावंगी, जि. औरंगाबाद). येथे म्हाळसा-मंदिर

असल्याचा उल्लेख ' स्थानपोथीं 'त आहे.
वेमवरम् : (रामचंद्रपुरमू-गोदावरी). अल्लय वेम रेडिउ याच्या

श. १३५६ (इ. १४३४) मधील संस्कृत-तेलगु ताम्रपटांत येथील विविध
देवांना ज्या वृत्ति दान केल्याची नोंद आहे, त्यांत येथील मैलारदेवतेच्या
वाट्यास पाव वृत्ति आलेली आहे.

शेगुड : (जि. नगर). हें खंडोबाचे प्रसिद्ध ठाणे आहे.
साडेगांव : (जि. औरंगाबाद). येथें मैलाराचें ठाणे असल्याचा उल्लेख

'स्थानपोथी'त आहे
साता : (जि. औरंगाबाद). हें गांव औरंगाबाद स्टेशनाच्या आग्नेयीस

सुमारें दोन मैलांवर डोंगराच्या पायथ्याशी आहे. येथे खंडोबाचे
प्रसिद्ध स्थान आहे. येथील खंडोबाचे मंदिर जांभ्या दगडाचे व कलाकुसरीनें
नटवलेलें असून, त्याची बांधणी पेशवाईत औरंगाबादेजवळच्या वोरसरच्या
भालेराव-कुलकर्ण्यांनी केली, असें म्हणतात. येथील गाभाऱ्यात
खंडोबाच्या अनेक मूति आहेत, पण त्याच्या परिवारांत हेगडे प्रधान व
कुत्रा यांचा अभाव आहे. गाभाऱ्यात आठ फूट लावीचा दुधारी रवांडा
आहे. येथें चंपाषष्ठी, बांगरषष्ठी (पौष शु. ६) आणि पौषी पौर्णिमा
अशी वर्षीतून तीन वेळां मोठी यात्रा भरते. चंपाषष्ठीच्या यात्रेला वीस-
पंचवीस हजार यात्रिकांची दाटी जमते. येथें मुरळचा नव्याने बनत नाहींत,
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परंतु वाघ्ये बनण्याची चाल अजूनहि जिवंत आहे.
सोनई : (ता. नेवासे, जि, अहमदनगर). येथें मैलाराचें स्थान अस-

ल्याचा उल्लेख 'लयानपोथी'त आहे.



द्रोह तुल्या चर्चा

पुस्तक छापून झाल्यानंतर, ' विविधज्ञानविस्तार ', ' लोक१४शक्षण ',
सह्याद्रिद्र ' या जुन्या दिनयतकालिकांचे कांही अंक चाळीत असतांना

भारताचार्य चिं. वि. वैद्य, श्री. वि. नी. छत्रे आणि प्रजी. आबा चांदोरकर
या तीन पंडितानी रवडोवाविषयी प्रकट केलेले विचार सहज हाताशी
आले. खंडोबाविषयक संशोधनाचा समग्र इतिहास समजावा, या संशोधन-
विषयांत ज्यांनीं ज्यांनीं आपापल्या परीने वाटा उचलला आहे, त्यांचें कण
मुक्तपणे मान्य करावे आणि पुढील संशोधकांना नवमंथनासाठीं सर्व

सामग्रीचा परिचय घडावा, या हेतूनें पुढें खंडोवाविषयक दोन जुन्या चर्चा
जशाच्या तशा देत आहें. या नवोपलब्ध विचारांमुळे मला माझ्या मतांत
बदल करण्याची आवश्यकता न वाटल्यामुळे त्यासंबंधी मी कांहींच
लिहिले नाहीं.
३ मेरताचार्य चिं वि. वैद्य

मुंबई मराठी ग्रंथसंग्रहालयाच्या बीसाव्या वापिक समारंभाचे अध्यक्ष
या नात्याने श्री. भास्करराव जाधव यांनी ' मराठे लोक व मराठ्यांची
भाषा ' या हवधयावर दिलेल्या भाषणाची प्रीतक्रिया भारताचार्य
चि. वि? वैद्य यांनी ' लोकीशक्षण ' मासिकाच्या सप्टेंबर १९३२ च्या
अंकांत ' मराठ्यांच्या चालीराईती ' या श।ेर्पकारवाली प्रसिद्ध केली. भा.
वैद्यानी त्या लेखांत श्री. जाधवांच्या देवताविपयक मतांचा परामर्श
घेतांना खंडोबाविषय ां पुढील दिवचार व्यक्त केले आहेत :

''.. खंडोबासंबंधाने हा द्राविडी१ सुब्रह्मण्य स्कन्दस्वामी आहे, असें
रा. जाधव म्हणतात तें बरोबर नाहीं, असें माझें मत आहे. स्कंद या
शब्दाचा खंड हेठेऊऊं शकेल. पण खंडोबा म्हणजे शंकर, अर्थात् तो स्कंदाचा
दिपता आहे. म्हणून तो व हा एक नडहेत. हा देव मराठ्यांचाच आहे.
दीक्षणेकडे ते१ नाहीं. द्राविडांचा एळकोट यांत का येतो हें मात्र
गढ आहे. खंडोबाची दोनच स्थाने प्रीसद्ध आहेत; एक जेजुरी व दुसरें
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वेदराजवळचें. पण दोन्ही स्थाने महाराष्ट्रांत आहेत. महाराष्ट्राबाहेर
खंडोबाची पूजा किंवा स्थान द्रविड-कनीटकांत असल्याचें मला तरी माहीत
नाहीं. सुवानराव, साबाजी वगैरे नावे सुब्रह्मण्यावरून आली असतील, पण
हा देव महाराष्ट्रांत नाहीं.''

- लोकशिक्षण, सवर १९३२ पृ. ४९६-४९७.
त् श्री विष्णु नीळ छत्रे

भारताचार्य वैद्यांच्या मागील लेखांतील खंडोबा व विठोबा या देवता-
विषयींच्या मतांना विरोध करणारे आणि या दोन देवतांविषयीं नवी
माहिती मांडणारें एक पत्र श्री. छत्रे यांनी ' लोकशिक्षण 'च्या नोव्हेंबर
१९३२ च्या अंकांत प्रसिद्ध केलें. श्री. छत्रे यांच्या पत्रातील खंडोबाविषयक
भाग पुढीलप्रमाणें आहे.
''... खंडोबा हा द्राविड सुब्रह्मण्य स्कंदस्वामी आहे, असें जें श्री

जाधव म्हणतात तेंच बरोबर आहे; आणि हा स्कंददेव महाराष्ट्र,
कर्नाटक व तेलंगण या तिन्ही प्रांतांत एक आवडते दैवत आहे.
ाइंमहाराष्ट्रांत खंडोबाची विशेष प्रसिद्ध अशीं दोनच स्थाने श्री. चिंतामण-
रावे देतात; व तीं म्हणजे जेजुरी आणि बेदराजवळचें एक. पण महा-
राष्ट्रांत यांखेरीज अन्य प्रसिद्ध स्थाने आहेत. महाराष्ट्राबाहेरहि खंडोबाची
पूजा किंवा स्थान द्राविड-कर्नाटकात असल्याचें श्री. चिंतामणरावांना
माहीत नसेल. परंतु तिकडेहि ह्या दैवताची पुष्कळ प्रसिद्ध स्थाने आहेत
व तेथील पूजाहि खंडोबाच्यासारखीच आहे. उदाहरणार्थ, धारवाड
जिल्ह्यांतील राणी-वेन्नूर ह्या तालुक्याच्या गांवानजिकचें एक स्थान व
दुसरें संस्थान रामदुर्ग सुरेवानजवळचें. एवढेच नव्हे, तर कर्नाटकात
ज्या नांवानें हें दैवत विशेप ओळखले जातें, तें ' मैलारीलग ' हें नांव
हैदराबाद संस्थानांतील वीड ह्या गावाजवळील खंडोबास दिले आढ-
ळतें. येथेंहि राणी-बेन्नूर-जेजुरीप्रमाणे शिवलिंग आहे.

महाराष्ट्रांत खंडोवास दोन बायका आहेत. त्यांची नावे म्हाळसा व
बनाई. पहिली लग्नाची व दुसरी पाटाची. कानडी मैलारलिंगासहि
दोनच बायका आहेत. एक म्हाळसा व दुसरी कुर्वत्तिअव्वा. पहिली लग्नाची
व दुसरी रखेली आहे. द्राविड प्रांतांतील सुबह्मण्याला देखील दोनच
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बायका आहेत. एक देवसेना अथवा देवयानी आणि दुसरी कुर्वत्तिअम्मा.
दोन्ही लग्नाच्या, परंतु दुसरी अगदीं हलक्या धीवर, कैकाडी, असल्या
जातीची ( सं. कैवर्त-कोळी, कैकाडी). कर्नाटकी दैवताच्या एका
बायकोचे नांव महाराष्ट्रीय आहे व दुसरें द्राविड आहे, हें लक्षांत घेण्या-
सारखे आहे.

ही सर्व माहिती मीं पुणे येथील भारत-इतिहास-संशोधक मंडळाच्या
एका बैठकींत वाचली होती; व त्या वेळीं श्री. चिंतामणराव तेथें हजरहि
होते. पुढेंहि कार्तिकस्वामीच्या स्त्रियांसंबंधीं वाद गेल्या वर्षी चालू असतां
माझी मुलगी कु. नर्मदाबार्ड छत्रे हिने त्याच्याच आधारे एक लेख ' ज्ञान-

प्रकाशा 'त छापला होता. परंतु त्याकडे श्री. चिंतामणरावांचें लक्ष बहुधा
गेलें नसावे.

आपल्याकडे खंडोबा संप्रदायाचीं खंडोबा, हयवती, गोडाजी, मल्हारी,
दलपती, बाजीराव ही नावे जशी प्रचलित आहेत, त्याप्रमाणेंच तिकडेहि
खंडप्पा, हयप्पा, गुडाला. मल्लप्पा अशीं त्याच अर्थाची नावे अगदीं रोजच्या
व्यवहारांत भेटण्याइतकीं प्रचलित आहेत. सुब्रह्मण्याची सुब्रह्मण्य, दंडपाणि
इत्यादि नावे ब्राह्मणांत विशेप रूढ आहेत आणि मुर्घन्, पण्मुख, आरुमुख
आरू सहा), वेलन् (भालाईत, वेत्ठ?भारका) ही नावे अब्राह्मणांत
रूढ आहेत. यापैकी वेलन् हें नांव अपत्रष्ट होऊन वेलंग या स्वरूपांत एक
ग्रामनाम म्हणून महाराष्ट्रांत आढळतें. तें वाईजवळ आहे; व जवळच्याच
डोंगरावर कार्तिकेयाची मूर्ति आहे. खंडोवाचा दिवटी, बुधली, घोडा
वगैरे सरंजाम कनटिकातील मैलारलिंगाचाहि आढळतो. दोन्ही ठिकाणी
हळद हाच भंडार वापरतात. दोन्ही प्रांतांत दैवतांचा मदतनीस प्रधान
हा ' हेगडी ' याच नांवाचा आहे.

श्रीशिवाजीमहाराजांप्रमाणें पूर्वी केव्हा तरी कोणा एका धाडसी वीराने
हलकी माणसे हाताशी धरून राष्ट्रावरील प्रचंड संकट स्वतेजानें नाहीसे
केलें असावें व त्याची उपासना ह्या संप्रदायाच्या रूपाने आजवर चालत
आली असावी. त्याचे मदतगार म्हणजे कोळी, धनगर, कैकाडी,
वगैरे हलक्या वन्य जाति. हे सात ठिकाणचे त्ठोकसमूह मदतीस म्हणून
आले तेच हे ' येळकोट ' (येळुसात) खंडोबाच्या संप्रदायांतल्या-
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प्रमाणेंच वाघ्या, मुरळी सोडण्याची चात्य कर्नाटकांतील दैवतासंवंधानेंहि
आहे. वरील सर्व विवेचनावरून हें ध्यानांत येईल कीं, खंडोबा तोच मैलार-
लिंग व तोच सुब्रह्मण्य स्कंद. ' स्कंद 'चा ' खंड ' होणें हें श्री. चिंतामण-
रावांस शक्य दिसतच आहे. त्यांची मुख्य अडचण अशी दिसते कीं, तेंच
दैवत शिव व त्याचा पुत्र स्कंद ह्या दोघांचाहि अवतार कसा होऊं शकेल?
पण ही अडचण वाटते तेवढी मोठी नाहीं. ऐतिहासिक व्यक्ति ह्या सत्य-
वस्तूवर अवतार ही केवळ कल्पनाच बसवावयाची असते. त्यांत सर्वच ऐक-
मत्य होईल, अशी कशी अपेक्षा करावी? खुद्द शिवाजीमहाराज हे विष्णूचे
अवतार आहेत, अशी कल्पना ' शिवभारत 'कार करतात, तरत्याच वेळीं
तो शिवाचा अवतार असें समजत नाहींत काय? महाराष्ट्रांत गणरायाला
अष्टनायिकांची प्राप्ति व स्कंद अविवाहित, तर द्रविड- देशांत बरोबर
याच्या उलट प्रकार. तेव्हां खंडोबाची उपासना सर्व ठिकाणी एकच आहे,
हें पाहिल्यानंतर अवताराच्या द्वैताने विचारांत द्वैत होण्याचे कारण नाहीं.''

--' लोकशिक्षण, नोव्हेंबर १९३२, पृ. ६२९-६३१.
टू. .पुन: भारताचार्य चिं. वि वैद्य

श्री. छत्रे यांच्या पत्राला भारताचार्य वैद्यानी ' विविधज्ञानविस्तारच्या
मार्च १९३३ च्या अंकांत ' खंडोबा व विठोबा ' या शीर्पकाखालीं विस्तृत
उत्तर दिलें. त्या उत्तरातील खंडोबाविषयक भाग पुढें देत आहें :

''. खंडोबा आणि विठोबा या दोन देवतांची भक्ति महाराष्ट्रांतच
आहे, उत्तर हिंदुस्थानांत नाहीं, आणि मला वाटतें, या देवतांची भक्ति
या नांवानी व प्रकारांनीं महाराष्ट्राच्या दक्षिणेस कनटिक-तेलगण-तामिळ
प्रांतांतहि नाहीं हें सिद्ध आहे. तथापि या देवाची मुख्य स्थाने महाराष्ट्राच्या
दक्षिण भागाने--विशेषत: कानडी मुलखाच्या सरहद्दीवर असल्यानें
हे देव आम्ही महाराष्ट्रीयांनी कर्नाटकांतून घेतले, असें अनुमान करण्याकडे
प्रवत्ति होते, व कर्नाटकी मोह पडणारे लेखक त्यास बळकटी आणतात;
परंतु माझ्या मते हे देव व यांची नावे महाराष्ट्रीयच आहेत, याची कारणें
पुढीलप्रमाणें देता येतील.

१. प्रथम या नांवांत जो बा प्रत्यय आहे तो महाराष्ट्रीय आहे. वसू,
बप्प, बाप, बा अशा प्रकारच्या व्प्रुत्पत्तिपरंपरेने तो संस्कृतोत्पन्न असून



१५२ खंडोबा

महाराष्ट्रांतच रूढ आहे. राघोबा, पांडोबा, सदोवा वगैरे अनेक नांवांत
तो दिसतो. अर्थात् मूळ शब्द खण्डू व विठू असून त्याला सन्मानार्थी वा
प्रत्यय लागून खण्डोवा व विठोबा हे शब्द झाले आहेत. तात्पर्य, ही नावे
स्पष्ट महाराष्ट्रीय आहेत.

२. याची देवस्थानेंहि महाराष्ट्रांत आहेत. कर्नाटकांत किंवा तामिळ-
तेलंगणांत नाहींत. निदान विठोबाचे देवस्थान तिकडे नाहीं, खंडोबाचेंहि
नाहीं सुबह्मण्याचें आहे, पण सुब्रह्मण्य म्हणजे स्कंद अथवा कार्तिक-
स्वामी होय. खंडोबा तर शंकर होय. तेव्हां बापलेकांचा गोंधळ
कसा करता येईल? रा. छत्रे याचा उलगडा करण्याचा प्रयत्न करतांना,
असें म्हणतात कीं, ' ऐतिहासिक व्यक्ति या सत्यवस्तूवर अवतार म्हणून
केवळ कल्पनाच वसवावयाची असते.' व उदाहरण म्हणून शिवाजीस
विष्णूचाहि अवतार मानले आहे व शिवाचाहि मानले आहे, ही गोष्ट
देतात. पण खंडोवा कोणी ऐतिहासिक व्यक्ति नाहीं, तर तो प्रत्यक्ष

शंकर होय. स्कंदहि कोणाचा अवतार नाहीं, तो शिवाचा पुत्र आहे.
तेव्हां तामिळ किंवा कानडी सुबह हा महाराष्ट्रीय खंडोबा होऊं शकत
नाही. मीं सदर लेखांत दाखविल्याप्रमाणें ग् स्कंद 'चा अफम्रंश खंड एका
शिलालेखांतहि आहे. स्कंदपिता या शब्दाचा अपस्त्रश खंडोबा असा झाला
असावा. शिवाजीस एका काळीच दोन देवांचा अवतार मानले नाहीं.
प्रथम विष्णूचाच शिवभारतानें मानले व नंतर शंभर वर्षांनीं वखरकारांनीं
नामसादृश्यावरून शिवाचा मानले. वरील देवतांत व्यक्ति भिन्न आहेत,
आणि त्याहि पितापुत्र अगा आहेत. तेव्हां खंडोबा हा सुबहापासून
घेतला, असें म्हणतां येणार नाहीं. महाराष्ट्रातील खंडोबा तामिळ-कर्नाटकां-
तील मुब्रह्मण्याचा वाप आहे, हा भेद लक्षांत ठेवलाच पाहिजे.

' पूर्वी कोणी तरी केव्हा तरी हलकी माणसे हाताशी धरून राष्ट्रा-
वरील संकट नाहीसे केलें व त्याची उपासना या रूपाने आजवर चालत
आली असावी ', असा केव्हा तरी कोणी तरी वव्दांनी अनैतिहासिक तर्क

करून रवडोवा हा मुळांत एक मनुष्य होता, असें प्रतिपादणें केव्हाहि मान्य
होणार नाहीं. खंडोबा हा शिवाचाच अवतार धर्मदृष्ट्याच मानिला आहे.''

--' विविवजानविस्तार ', मार्च १९३३, प.८ ९-९०.
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४ श्री ढाबा चांदोरकर
' सह्याद्रि ' मासिकाच्या फेब्रुवारी १९३५ च्या अंकांत झमी. आबा

चांदोरकर यांचा ' सह्याद्रींतील मावळ-मावळा ' या शीर्षकाचा लेख
आलेला आहे. त्या लेखांत मल्लारि-खंडोबाविषयीं श्री. चांदोरकरांनीं
पुढील विचार व्यक्त केले आहेत :

''... नगर, पुणे व सातारा या तीन. जिल्ह्यांच्या पश्चिमेस
सह्याद्रीच्या पायथ्याशी किंवा कुशीत जो प्रांत आहे, त्यासच मल्लराष्ट
किंवा मल्लदेश म्हणतां येतें. सांप्रत यालाच मावळ म्हणतात.. असल्या
या महाराष्ट्रांत मल्ललोक राहत होते... असें हें मल्लराष्ट्र आणि मल्ल-
लोकसमाज अफाट होता; त्यामुळें त्यांना जिंकून आत्मसातू करण्याचें
अवघड कार्य आर्यांना करण्यास अनेक वर्षे लागणे साहजिक आहे. हें कार्य

दरूनम ज्या वीरपुरुषानें पार पाडलें त्याचें नांव स्कंद होय. त्यामुळं
त्याला अपरनाम मल्ला!ला) रि हें मिळाले. सांप्रत जेजुरीस जो खंडोबा
आहे, तो या वीरपुरुषाचे प्रतीक होय. .स्कंद? खंड क बा (मानार्थी).
याने या महामल्ल (मावळ) देशांतील मणिमल्ल (मल्लश्रेष्ठ) नांवाच्या
मुख्य राजाचा नाश जेजुरीजवळ केला आणि मावळ प्रांत, कऱ्हेपठार
आणि नीरथडी या दोन प्रांतांसह आर्यांच्या हातीं आणला. जेजुरीस
देवळाच्या प्राकारांत या मणिमल्लाची मूति आहे. मणि याचा हा नाश
' मणिमल्ल मईंनी ' असा श्रीसमर्थ-कृत खंडोबाच्या आरतीत उल्लेखिला
आहे. मावळांत मल्लाची लहान लहान अशींरा होतीं, हें त्यांतील रायरी,
राजेवाडी (प्रत्येकी ३३), राजुरी या ग्रामनामांवरून दिसते. यावरून
या मल्लांची स्वातंत्र्याची आवडहि दृग्गोचर होते. अशा कणखर लोकांना
जिंकल्यामुळे आर्यानी आपला सेनानी जो स्कंद त्याची देव म्हणून कऱ्हे-
पठारावर स्थापना केली. हा पुरुप क्षत्रिय असल्यानें सांप्रतच्या महा-
राष्ट्रांतील बहुतेक क्षत्रिय घराण्यांचा कुलदेव आहे. अनेक शतकांपूर्वीचा
इतिहास विसरल्यामुळे मल्लांच्या सांप्रतच्या वगजांपैकी कांहीं मावळी
घराणीहि या देवाचे भक्त वनली आहेत. आपल्याकडील पुराणांप्रमाणें
स्कंद हा ब्रह्मचारी आहे आणि जेजुरीस तर त्याच्या दोन स्त्रिया दृष्टीम
पडतात. तेव्हां याची संगति कशी? संस्कृत वाडांत देवसेना ही स्कंद-
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पत्नी असल्याचें आढळतें. त्यावरून असें दिसते कीं, मल्लांचा पाडाव होई-
पर्यंत या सेनापतीने लग्न केलें नाहीं; या कायीचा शेवट कर्नाटकांत झाला
आणि मग त्यानंतर सेनापतीने लग्न केले द्रविड देशांतील सुबह्मण्यदेव
म्हणजे कार्तिकस्वामी हा स्कंदच होय. आणि नवलाची गोष्ट म्हणजे
त्यालाहि दोन स्त्रिया आहेत.... जेजुरीप्रमाणे पाली (जि. सातारा)
येथेंहि स्कदा खंडोबा) चे प्रसिद्ध ठिकाण आहे. बहुधा त्या ठिकाणी
सातारा जिल्ह्यांतील मल्लांचा त्यानें पराभव केला असावा. मैळारास एक
स्थान आहे; लारी म्हणजे मल्लारिच. सांप्रत तर महाराष्ट्रांत सख्या-
वधि गांवांत (किंवा माळांवर) खंडोबाची देवळें आहेत. ज्या वीर आर्याने
सबंध मल्लराष्ट्र जिंकून आर्यांच्या हातीं दिलें, त्याच्यासाठी आर्य इतपत
उतराई झाल्यास त्यांत काय आश्चर्य? खंडोबाचे मूळ पीठ जेजुरीच
होय. 'मल्ल फार शूर' होते; ' मले ' या तामिळ क्रियापदाचा अर्थ - तोंड
देणे, अडथळा करणें, शौर्याने लढणे (शब्दमणिदर्पण आणि कुमारव्यासाचें
भारत या ग्रंथांत हा अर्थ आढळतो.) असा असून ' मलिव ' या शब्दाचा
२८ - कडून लढणार असा आहे. मलिव म्हणजे आपला मावळा होय.
नुरीचा खंडोबा महादेवाचा अवतार मानतात आणि आपण त्यास

स्कंद म्हटले आहे. तेव्हां या पितापुत्रांचा ( खरें म्हटले तर शंकर
आणि कार्तिकेय या पौराणिक देवांचा येथें संबंध नसावा, स्कंद ही एक
खरी ऐतिहासिक व्यक्तीच होती.) हा काय घोटाळा आहे? मूळपीठांत
महादेवाचे लिंग आहे आणि वर खंडोबाची मूर्तिही आहे. माझ्या मते हें
कोर्डे पुढीलप्रमाणें सुटते शंकर ही देवता मूळ अनार्याची; त्याप्रमाणें ती
या महामल्लांचीहि होती. मावळांत अनेक शिवमंदिरे आहेत. रोहिड-
खोऱ्यातील ज्या रोहिडेश्वरापुढें ' हिंदवी स्वराच्या 'ची शपथ झाली
तो तेथील मावळ्यांचा आणि पायथ्यापासल्या रायरी राजधानीच्या
जुन्या मल्ल राजाचा प्राचीन कुलदेव होता. रोहिडागडावर ' रोहिडमल्ल '

याचे एक देऊळ आहे. तामिळ भात मल्लेश्वर म्हणजे शंकर देव असा
कर्ण आहे. वंगळूरास असले एक देऊळ आहे. संस्कृतांत मल्ल शब्द शंकर-
वाचक आढळत नाहीं. वारा ज्योतिर्लिंगांतील मल्लिकार्जुन (श्रीशैला-
वरील) हा मल्लांचाच मूळ होय, पुढें आर्यानी शिव ही देवता आपल्या
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पंचायतनांत स्थापन केल्याने तो आपल्या पवित्र क्षेत्रांत आला. वर
सांगितल्याप्रमाणें अनार्यांना आत्मसात् करावयाच्या अनेक मार्गापैकीं
हा एक मार्ग होता. तेव्हां जेजुरी येथें मल्लाचे जें प्राचीन शंकराचे स्थान
होतें तें तसेंच ठेवून, त्याच्या शेजारी आर्यांनी आपल्या स्कंदाची स्थापना
केली. सारांश, ही गोष्ट लक्षांत घेतल्यास खंडोबाचे (शंकर का स्कंद?)
वरील कोर्डे आपोआप सुटते आणि जितांना पूर्णपणे नामशेष करण्याच्या
युरोपीय क्रौर्यापासून आर्य हे अलिप्त होते, हेहि लक्षांत येतें. ''

--' सह्याद्रि ', फेब्रुवारी १९३५, पृ. १४३, १४५- १४६.

ठ रे ८५२ व .-जे ?? ??

९८.५ऽ १०



खहोषाही बाणी
चकसा?हुत्याb?त्रु खंडोबा ' या परिच्छेदांत (पृ. ११ ९- १२२)

खंडोवाविपयक लोकगीतांची चर्चा येऊन गेलीच आहे. अगदीं अलीकडे
प्रा. वा. दा. गोखले यानी ' श्रीखंडोबाचीं पदे ' या नांवाचा खंडोबा-
विषयक एकोणपन्नास गीतांचा संग्रह प्रसिद्ध केला आहे. ही गीते श्रीभाऊ-
महाराज पोवार या खंडोबाभक्तांच्या संग्रहातील असून, तीं सर्व वाघ्या-
मुरळ्यांच्या कार्यक्रमातील दिसतात. या गीतांत बाणाईचें हरण, म्हाळसा-
बाणाईचा सवती-मत्सर, देवाचा दसरा-दिपवाळीच्या सणातील थाट,
खंडेरायाचा विवाह, सोमवती-यात्रेचा सोहळा, इत्यादि विषय आलेले
आहेत. ही गीते प्राधान्याने खंडोबाच्या जेजुरी क्षेत्राशी संबद्ध आहेत.

ही गीते सहज चाळली तरी त्यांचा असा एक विशेप जाणवतो कीं,
त्यांचा अंतर्बाह्य ढंग शाहिरी कवितेचा आहे. या गीतकारांनीं खंडोबाकडे
एखाद्या मराठी शिलेदाराची वा सरदाराची भूमिका दिली आहे आणि
त्या भूमिकेतील त्याच्या प्रणयाचे रंगढंग थेट लावणीच्या सुरांत--नव्हे
लावण्या लिहूनच चितारले आहेत. खंडोवा आणि बाणाई यांच्या पहिल्या
भेटीचा प्रसंग चितारतांना गीतकार म्हणतो :

बाणुनं करूनिया ग थाट
शिरी ग दुधाचे भरून माठ जी ।

जात होती बाजाराच्या वाट
पडली देवाची गांठ जी ।

२ज वाट जी ।

धनगर आहेत आरबट
तुशी ते करतील खटपट जी ।

वाणु झिडकारी महाराज,
वारगु झिडकारी मल्लारी ।

सोड पदर जाऊं दे घरीं जी । । १ । । पद
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हा ढंग थेट लावणी-वाजमयातील राधेला अडविणाऱ्या कृष्णाच्या शृंगार-
वर्णनासारखा आहे. देव बाणाईच्या नादी लागल्यावर म्हाळसेची उपेक्षा

सुरू झाली. गीतकार म्हाळसेची मनोव्यथा म्हाळसेच्याच शब्दांत व्यक्त

करतांना म्हणतो :

सेज केली महाली जी ।

लाविल्या समया सात, अरे हो,
वाट पाहिली साऱ्या रात्रीं जी ।

देवा, माझी त्रासली नेत्र । अरे हो ।

कोठे गेली होती स्वारी जी । ।

कोणाच्या मदिरी जी ।

खर्रे सांगा मल्हारी जी ।

मला कळले अंतरीं जी ।

लुब्ध तुम्ही झाला बाणुला । अरे हो ।

म्हाळसा म्हणे देवाला ।... पद क्र. ४३.
बाहेरख्यालीपणा करणाऱ्या नायकाला छेडतांना गरती नायिकेच्या
मुखांतून असेच उद्‌गार शाहिरांनी काढलेले दिसतात.

खंडोबा आणि बाणाई यांचा एक नाजूक प्रणय-प्रसंग चितारतांना
भक्त-शाहीर गातो :

मुख दाबून बानू ग गेली ।

स्वारी देवाची ग वेडी झाली जी । ।

एकदा मध्यानीच्या अमलांत ।

देव मल्हारी निद्रागत ।

वा नार आली शयनागारांत ।

हिनं उशाला मांडी ग दिली ।

स्वारी देवाची ग वेडी झाली जी । ।

ह्या ग वाजू नारीच आग ।

जसं चमके ऐनाच भिंग ।

देव मल्हारी झाले दंग ।
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गोष्ट देवाच्या मनीं ग ठसली ।

स्वारी देवाची ग वेडी झाली जी । । पद क्र. १५.
बाणाईच्या छंदाने वेडा झालेल्या देवाचा अनुरोध करतांना म्हाळसा
आवेगाने म्हणते :

अरे देवा, त्वां मसी बोलावं गोड ।

तुला वाणूचं भरलं वेड । ।

मौजा केल्या रे बहु प्रीतीनं ।

कुठं नाहीं रे पडलं उणं । ।

एकाएकीं झालास रे बैमान ।

फार मन केलं रे कठीण । ।

कसं रे वाणून लावलं वेड ।

देवा मल्हारी सोडिला गड । । पद क्र. २६.
-एवढ्या उताऱ्यांवरून या पदांची जडणघडण आणि त्यांतील भाव-

भावनांची जात कशी थेट लावणीच्या वळणाचीआहे लावणीवाडरमयाशी
परिचय असणाऱ्यांना मुद्दाम स्पष्ट करून सांगण्याची आवश्यकता
उरणार नाहीं. खंडोबाचे भक्त त्याची भक्तिगीते या थाटात रचतात आणि
त्याचे उपासक तीं तन्मयतेनें ऐकतात, हें सत्य माझ्या आतांपर्यंतच्या
विवेचनाला पुष्टि देणारे आहे.

या पदसंग्रहांत, ' महाराजा, मल्हारी रे । तुझ्यावीण कोण तारी',
' मल्हारी, किती तुझे गुण गाऊं । तुझ्या चरणी लंपट होऊं, ' मल्हार
नाम बहु गोड ', अशीं कांहीं भक्तिगीतेंहि आहेत. ' कानडा देव धनी
मैराळ ' (पद क्र. ३५) ही देवाच्या कानडेपंणाची स्मृति आणखीहि कांहीं
गीतांत प्रकटलेली आहे. खंडोबाविषयक अध्ययनांत या संग्रहाचा अभ्यास
अनेक दृष्टीनी उद्‌बोधक आणि रंजक आहे.

या गीतांच्या कर्त्यांचीं नावे समाप्तिमुद्रातून गोवलेलीं आहेत. बापू वाघ्या,
धोंडूखातू, शंकर वाघ्या, बाबाजी गोकुळ, बाळा कृष्ण, हैबती, विठू वाघ्या,

मुकिदगुरूचा चेला, गंगाराम, मल्लवाध्या, इत्यादि रचनाकारांचीं नावे
आढळतात. अशींच तुकाराम वाघ्याची दोन गीते श्री. वा. दा. मुंडले यांनी
भा. इ. मं. मंडळाच्या षष्ठ संमेलन-वृत्तांत ( पृ. १७७) दिलेली आहेत.



शेख महंमदाच्या संकीर्ण कृहितेतील उल्लेख

शेख महंमद श्रीगोंदेकराच्या ' योगसंग्रामां 'तील खंडोबाच्या उपा-
सनेविषयींचे उल्लेख पुस्तकांत जागोजाग त्या त्या संदर्भांत येऊन गेलेच
आहेत. शेख महंमदाची उर्वरित कविता ' शेख महंमदबाबा यांचा कविता-
संग्रह ' (संपादक : वा. सी. बेंद्रे) या नांवानें नुकतीच प्रसिद्ध झाली आहे.
त्यांतहि अनेक स्थळी शेख महंमदाचा वाघ्या-मुरळ्यांच्या प्रथेविषयीचा
संताप व्यक्त झाला आहे. वाचकांच्या जिज्ञासापूर्तीसाठीं ते सर्व स्फुट
उल्लेख पुढें दिले आहेत

१. वाघ्ये भुते मुरळ्याचे विश्वाच्या वोवळ्या ।

त्यासी खेळत रळ्या, भक्ते भोगुनी । । क्र. १०, पृ. ३३.
न हो बसव्या मुरळ्या । शुक्री खंडोबाच्या वोविळ्या । ।

क्र. ६६, पूर. ५६-३. श्रीहरि न ये जयाच्या चित्ता । त्यास गांजिती देवता ।

मनुष्यात केलें वाघा भुता । मुकी श्वानाची भुंकवी । ।

क्र. ७०, पृ. ५७-
४. दासी वेश्या मुरळी । सदा ती वोंवळी ।

ते तुज सोवळी । जाली कैसी । । क्र. २०२, पृ. ८.वेश्या आराधे नी मुरळ्या गोसाविणी... (त्रुटित) क्र. २२८, पृ. ९३
भक्ताचे लेकीकून मल्हारी, मागवी वारी

वाघा वाजवी घोळ ।

मनुष्याच्या आकारे असती, श्वान म्हणविती
पिवळें करून भाळ । । क्र. २७४, पृ. १०९.

असेंच मैराळ-विडंबन मुक्तेश्वराच्या ' संक्षेप-रामायणां ' त (सुंदरकांड
१ १- १६) आलेले आहे.
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