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यंग मेन्स हिंदु एखोसिएशन्

-सर्व जगावर ज्या. संस्थेच्या शाखा पसरल्या असून जिचे कार्यक्षेत्र

अत्यंत उपयुक्त पद्धतीवर चालविण्यांत येत आहे, त्या यंग मेन्स रित्रप्रजन् एसो-'
सिएशन् या संस्थेच्या धर्तीवर समाजोन्नतीचें कार्य चालविण्याच्या हेतूनें वरील
नांवाची संस्था मुंबई येथें इ. स. १९१० यावर्षी स्थापन करण्यांत आली. दिवसे
दिवस या उपयुक्त संघाची बढती होत आहे. सध्यां श्रीयुत नानालाल परमुराम
व श्रीयुत मगनलाल दलपतराम, जे. पी., हे दोघे पुरस्कर्ते असून २२ तहा-
हयात सभासद, १८ पहिल्या वर्गाचे, ७३ दुसऱ्या वर्गाचे, २३७ तिसऱ्या बगी-
चे व २२ चवथ्या वर्गाचे याप्रमाणे .३५ ० सभासद आहेत. हिंदू मात्र
या संस्थेचे सभासद होतां येतें; तथापि अन्य धर्मीयांची सहानुभूति असावी
या उद्देशाने त्यांस एसोसिएट होण्याची सवलत ठेविली असून सध्यां असे
सहा एसोसिएत झाले आहेत. या संस्थेचे चालकत्व १७ सभासदांच्या कार्य-

कारी सभेकडे असून तिचे अध्यक्ष रा. रा. रामचंद्र भास्कर मंत्री, ते-. पी.
हे आहेत व रा. रा. जोगळेकर, बी. ए., एल्रएलू वी., व रा. रा. भांडारे हे
या संस्थेचे सन्माननीय सेक्रेटरी आहेत

सर्व तरुण वयाच्या हिंदूं एकत्र आणून त्यांच्यांत एकमेकांबद्दल प्रेमभाव
वृद्धिगत करणें, कीर्तन, पुराण, व्याख्यान वगैरेंच्या द्वारे त्यांच्यांत नैतिक व
धार्मिक ज्ञानाचा प्रादुर्भाव करणें, रात्रीच्या मोफत शाळा स्थापन करून गरीब
व मागासलेल्या वाधवास ज्ञानाची गोडी लावून २. मोफत वाचनाल्यांच्या
अगे वाचनाभिरुचि जनतेंत उत्पन्न करणें व निरनिराळ्या शारीरिक खेण्ठ्रांर्च्यी?

योगाने सभासदांचे कायिक बल वाढविणे वगैरे या संस्थेचे -लाघ्य कार्यक्षेत्र

असून तदनुरोधानें आजवर हिचे प्रयत्न सुरू आहेत. ज्यास हें पुस्तक अंग
करण्यांत येत आहे, ते श्रीयुत नानालाल परमुराम या संस्थेच्या अभिवृद्ध्यर्थ
सर्वपरीनें आस्थापूर्वक झटत असतात. हिंदुसमाजाच्या आध्यात्मिक व आ!ःव्र
भौतिक उन्नतीस्तव प्रयत्न करणाऱ्यी या संस्थेची उत्तरोत्तर ईश्वरकृपेने

भरभराट होवो.



हे

उ, - .. ० ''- '. - ५-- .. ग्रंथकत्याचें रूद्रत.
- एए - -८. -९- - .. -स्टेडरूरव-रीरऽ,

५ जुन्या वळणाच्या परिस्थितींत माझें वालपण गेल्यामुळें त्याचासंस्कार मजवर
घडल्याविना राहिला नाही. पोरवयांत पाहिलेल्या अनेक पौराणिक खेळाना व
हरिकीर्तनश्रवणानें अंतःकरणांत प्राचीन विभूतींबद्दल कुतूहल उत्पन्न केलें.
कित्येक पौराणिक ग्रंथ फावल्या वेळांत मजकडून वाचवून त्यांचा अर्थ भक्तिपूर्ण

चित्ताने माझे तीर्थरूप श्रोत्रवृंदास सांगत. त्या वेळीं माझी मनोवृत्ति तल्लीन होई.
लहानपणच्याच्या धार्मिक संस्कारानें मजलाअनेक संसारजन्य आपत्तीमध्यें उचलून
धरिलें व धीर दिला. लहान वयांत प्रापंचिक जबाबदारी अंगावर येतांच एका
प्रेमळ व आस्थेवाईक मित्राच्या सहकारित्वानें दुय्यम प्रतीचें शिक्षण देणारी एक
संस्था स्थापन करून एक तपपर्यत सुमारें एक सहस्त्र विद्यार्थ्यांना नैतिक, धार्मिक
.व बौद्धिक शिक्षण यथामति दिलें. अगदीं अलीकडील काळांत देखील बालकास
घरींच धार्मिक शिक्षण मिळत असे; परंतु ही पद्धति नामशेष होतजाऊन आमचे
भावी समाजधुरीण धर्माच्या बाबतींत उदासीन असतात असें आह्यांस दिसून
आल्यामुळे बाळगोपाळांस एकत्र करून त्यांस नियमितपणे धार्मिक प्रव-में
देण्याचा उंपक्रम मीं व माझ्या मित्राने चालू ठेविला. यामुळें मला या विषयाचा
अभ्यास करण्याची सुसंधि आयतीच प्रास झाली. या अव्यांत एका धनोत्पादक
.व्यवसायांत पडून आधिभौतिक दृष्ट्या हीन दशेप्रत येऊन पोहोंचल्यामुळें माझ्या
आवडीच्या सर्व व्यवसायांचा त्याग करून निर्वाहासाठी या अफाट मुंबापुरीचा
आश्रय करावा लागला. अनेक आधिव्याधीच्या चरकांत सापडून व्यग्र चित्त
.झाल्यावेर्ळा मनाचे सांत्वन करून त्यास धीर देण्यास समर्थ तेवढा काय तो एक
धर्मच आहे अशी माझी सुळापासून समजूत असल्यामुळें मीं तत्यंबंधीं कित्येक
प्राचीन व अर्वाचीन ग्रंथाचे परिशीलन चालू केले. दरम्यान नव्यानेंच प्रसिद्ध

झालेल्या 'युतिबोधाने माझें वेदकालीन ऋषिमुनींकडे विशेष लक्ष वेधिलें.
गेल्या चार वर्षांत जागोजागी ग्रंथांतरीं आढळून आलेली माहिती व निरनिराळ्या
प्रांतांत राहणाऱ्या लोकांकडून रूढिभेदासवधाने प्रास झालेलें अल्प ज्ञान मीं
स्मरणवहींत टिपून ठेविलें. कांहीं काल एका सुशील वृत्तपत्रकाराच्या हाताखाली
काम करण्याचा सुयोग आल्यामुळें त्यांच्या प्रोत्साहनानें या माहितीचा सवास
उपयोग व्हावा असा हेतु धरून ती पुस्तकरूपाने ' आर्यधर्म विचारक



रे
मंडळीच्या विद्यमाने माझ्या महाराष्टभाषाभिज्ञ बंधुभगिनींस सादर
करीत आहें.

हें पुस्तक विद्वजनासार्ठा लिहिले नाहीं; कारण त्यांचेच विचार व शोध
आधारभूत घेऊन तें लिहिण्यांत आल्यामुळे त्यांत त्यांना नवे असें कांहीं आड--
केल असें मला वाटत नाहीं. त्यांच्या परिश्रमाचा फायदा मला मिळाला या-
बद्दल मीं त्यांचा कणी आहें. या पुस्तकांत मीं नमूद केलेली मते सर्व लोकांस
सारखीच मॉन्य होतील असें नाहीं. कारण, व्यक्ति तितक्या प्रकृति या न्यायाने
प्रत्येकजण आपआपल्या दृष्टीने जगाकडे पाहतो. तथापि महाराष्ट्रांतील विद्वान
लेखकांनी माझ्या कृतीचा गौरव केला हें पाहून मला धन्यता वाटते. प्रत्येक:
व्यक्तीच्या विचारांत चैतन्य उत्पन्न व्हावें व त्यांनीं स्वत्वास न
विसरतां नव्या डसीने आमच्या चालीरीति शुद्ध कराव्या हेंच माझें
उद्दिष्ट आहे. मी कोणत्याही नव्या किंवा जुन्या पंथाचा पक्षपाती नसून या
सर्व भिन्न पंथीयांत जें साधर्भ्य आहे त्यावरच माझी सारी भिस्त आहे. ( पृष्ठ

९५० पहा) हें साधर्ण्य ओळखणे हाच आमचा तरणोपाय असून त्याच्याच
योगाने आमच्या प्राचीन देशाचा खास अम्युदय होईल असें मला वाटतें. आद्य.
ऋषिमुनीच्या स्तोत्रांत प्रामुख्यानें दृग्गोचर होणारा, उपनिषदांतील गहूनविचा-
रौत दृश्यमान हाणारा व परस्परविरोधी भासणाऱ्या पुराणांतरींही दृष्टिपथात
येणारा परमेश्वर या पवित्र आर्यभूचा उद्धार करो!

माझ्या प्रिय बंधुभगिनीवाचकवृंदास पुस्तकांतील विषयास अनुरूप असून
जिचा पुस्तकांत समावेश झालेला नाहीं अशी अपूर्व माहिती ठाऊक असल्यास,
ती त्यांनीं कृपा करून या पुस्तकप्रकाशकांच्या द्वारे मला कळवावी, म्हणजे
दुसऱ्या आवृत्तीचा सुयोग आल्यास मी तिचा अवश्य उपयोग करीन.

शेवटीं ज्याच्या कृपाकटाक्षानें हेंलहानसें पुस्तक लिहून काढण्यास मी अनेक.
आपत्तीतून जगून राहिलो त्या जगन्नियंत्याच्या चरणारविंर्दा व ज्यांच्या कृपा-
प्रसादानें माझ्या मनावर धार्मिक बुद्धीचेंबीजारोपण झालें त्या माझ्या मातापित-
सच्या चरणकमलीं ही अल्प ' कृति ठेवून ती मी माझ्या प्रिय बधुभगिनीच्या
स्वाधीन करीत आहें.

गुढीपाडवा, शके १८३८.
मुंबई, ता. ३ एप्रिल १९१६ ' कग्वेदी.



प्रकाशकांचे दोन शब्द.
??

रा. 'क्रग्वेर्दा' यांनी परिश्रमपूर्वक लिहिलेला हा आर्थाच्यासणांचा प्राचीन
व अर्वाचीन इतिहास महाराष्ट्रभाषाभिज्ञ वाचकवर्गाचे स्वाधीन करण्यास
आज आम्हांस आनंद वाटत आहे. रायबहाइरर अण्णासाहेब महाजनी
यांच्या अभिप्रायांतील शब्दांत सांगावयाचे म्हणजे ''चैत्रापासून आरंभ करून
दरमहिन्यांत कोणकोणते सण पाळण्यांत येतात, त्यांचा शास्त्रोक्त विधि, चाल
रूढि, प्रांतपरत्वें विधिभेद, पूर्वेतिहास, चालू रूढींत कोणते फरक करणें इष्ट
आहे, इत्यादि सूचना अशी या ग्रंथाची रचना आहे. पूर्वेतिहास मिळविण्या-
करितां ग्रंथकारांनीं पुष्कळ परिश्रम केले आहेत. वेद, ब्राह्मणे, उपनिषदं, सूत्रे,
काव्ये, पुराणे, मेगस्थनीस, झुएनक्यंग, यवनप्रवासी यांचे ग्रंथ, अलीकडील
प्राचीन इतिहासाची माहिती-नार्णा, लेणी, अवशेष, यांच्या साहाय्याने झाली
ती-यांचा आधार घेऊन वर्णन केलें आहे.'' हें वर्णन किती सार्थ आहे या-
सबंधाने या पुस्तकाच्या शेवटीं दिलेले विद्वज्जनांचे अभिप्राय व रा. रा. वासुदेव.
राव आपटे यांची विद्वत्ताप्रचुर सुंदर प्रस्तावना ह्यावरून वाचकांची सहज खात्री
होईल. ग्रंर्थकर्त्याच्या परिश्रमाचें चीज करणें सर्वथैव महाराष्ट्राच्या हातीं आहे;
आणि ज्या महाराष्ट्रास भूषणभूत असलेल्या ज्ञानदेव, -तुकाराम, रामदास,
मुक्ताबाई, जनाबाई वगैरे महानुभावांच्या धार्मिक बुद्धीचा यशोदुंदुभि दिगंतरी
गाजत आहे त्याच महाराष्ट्राची सदैव जागत असलेली धर्मबुद्धि या स्वधर्म-

विषयक पुस्तकाचा आनंदाने गौरव करील असा आम्हांस पूर्ण भरवसा आहे.
पुस्तकप्रकाशन-सध्यां ज्याचा परिणाम सर्व जगाच्या घडामोडीवर

होत आहे त्या महायुद्धामुळें उत्पन्न झालेल्या महर्गतेच्या बिकट परि-
स्थितींत या पुस्तकप्रकाशनाच्या कामी आमच्या अंदाजाबाहेर आम्हांस
सुमारें १००० रुपये खर्चाचा जास्त बोजा उचलावा लागला. ग्रेट प्रायमर
टाइपाची ३०० पृष्ठे मजकूर होईन असा आमचा मूळचा अंदाज
सपशेल चुकून पायका टाइपार्चा ४०० पृष्ठे ( ग्रेटप्रायमर ६२५४) इतका
मजकूर झाला. या पुस्तकास सरकारी विद्याखातें, उदार, धनिक, विद्याभिलाषी
संस्थानिक व वाचनाभिरुचि असलेला वाचकवर्ग यांजकडून उदार आश्रय
मिळून आमचे ओझे हलकं होईल अशी आम्हांस बळकट आशा आहे. पुस्तका-



२
संबंधी खर्च बेसुमार वाढला, तथापि ४०० पृष्ठे मजकूर, एक नकाशा व
आर्टपेपरवरील आठ चित्रे इतक्यांचा समावेश झालेलें हें उपयुक्त पुस्तक
आम्ही अवघ्या सवा रुपयास देत आह. कापडी बांधणीच्या पुस्तकास दीड
रुपया किमत ठेवावी लागत आहे ती खर्चाच्या मानानें अगदीं माफक आखे
हें ग्राहकांस कळून येईल. आमच्या आश्रयदात्यांस हें पुस्तक उपयुक्त वाटल्यास
त्यांनीं आपल्या मित्रमंडळीकडे याची शिफारस करून निदान एक प्रत तरी
खपविली टासतां आमच्या कार्यास मदत होईल.

या पुस्तकास '' हिंदूंच्या सणांचा प्राचीन व अर्वाचीन इतिहास '' हें नांव
आर्धी प्रथम जाहीर केलें होतें; परंतु गुरुवर्य चिंतामण गंगाधर भातू यांच्या
सूचनेवरून हिंदु या शब्दाऐवर्जा आर्य हा शब्द वापरून पूर्वी प्रसिद्ध केलेल्या
नांवांत किंचितूफेर केला आहे. या पुस्तकांत छपाईच्या चुका कचित नजर-
चुकीने राहून गेल्या आहेत त्या सहज समजण्यासारख्या असल्यामुळें शुद्धिपत्र
जोडलेले नाहीं.

आभारप्रदर्शन-? पुस्तक शक्य तितके सर्वांगसुंदर करावे असा
आमचा मानस असल्यामुळें या कामी ग्रंथकाराशिवाय इतर मित्रमंडळीची.
आम्हांस मदत घ्यावी लागली व कार्याचें महत्वजाणून ज्यांनी.आपआपल्यापरी
साहाय्य करून आह्यांस ऋणी केले आहे, त्यांची नांवें येथें नमूद करण्यास
आम्हांस आनंद वाटत आहे. आपला अमूल्य वेळ खर्च करून आमचें पुस्तक
वाचण्याची व आपले अभिप्राय पाठविण्याची तसदी घेणारे महाराष्ट्रांतील मह-
जन, ग्रंथकर्त्याच्या विनंतीस मान देऊन सुंदर आणि अर्थगंभीर प्रस्तावना लिहून
देणारे आनंदकर्ते रा. रा. वासुदेवराव आपटे व अनेकपर्रानीआह्मास प्रोत्साहन

देणारे रा. सा. मोरमकर हे साहित्यसेवक, आपल्याकडील डक देऊन चित्रे
देण्याचे आमचे कार्य सुकर करणारे नवयुगाचे मालक मेसर्स डी. काशीनाथ
आणि कंपनी व पुस्तकाचे समग्र क्यू काळजीपूर्वक तपासण्याचें त्रासदायक
काम अत्यंत प्रेमानें करून देणारे आमचे मित्र रा. रा. नारायण शूमु वराडकर,
या सर्वाचे आम्हावर उपकार आहेत. कर्नाटक मुद्रणालयाचे मालक व चालक
रा. रा. गणपतराव कुळकर्णी यांनीं पुस्तकाच्या छपाईचे काम सवलतीने करून
देऊन तें शक्य तितके चित्ताकर्षक करण्यास्तव जी मेहनत घेतली तिजबद्दल
त्यांनीही आम्हास उपकारबद्ध करून. ठेविले आहे; शिवाय, श्री- शांताराम



नारायण दाभोळकर व आर्यनात मंडळाचे उत्साही अध्यर्यु रा. रा. श्रीपाद
केशव नाईक या उभय गृहस्थांनीजीद्रव्यद्वारा थोडीबहुत मदतकरून आमच्या

५ अंगीकृत कार्याविषयी आरंभींचे सहानुभूति दर्शविलीतिजबद्दल त्यांचेही आभार
मानणे उचित आहे. त्यांनीं दिलेल्या रकमेचा विनियोग ''श्रीरामनवमी'' या
केसाच्या ९२५ प्रति मोफत वाटण्याकडे केला आहे.

पुढील विचार-या पुस्तकप्रकाशनाच्या कामी ईशकृपेनें आह्यांत यश
आल्यास आमच्या धर्मासबर्धा ऐतिहासिक माहितीने परिपूर्ण असें दुसरें एक
.पुस्तक प्रसिद्ध करण्याचा आमचा मनोदय असून तो सर्वथैव सिद्धीस जाणें
लोकाश्रयावर अवलंबून आहे.

गिरगांव,!२२ एप्रिल १९१६ प्रकाशक.



-८७डे-जसे देवांचे अवतार कांहीं विशिष्ट महतूकार्यसिद्ध्यर्थ-जगात दुष्टाचे दमन
व शिष्टांचा प्रतिपाळ करण्यासाठीं-होतात, तसाच प्रकार कित्येक ग्रंथांसंबं-
धानेंही केव्हा केव्हा घडलेला दिसून येतो. ह्मणजे कांहीं विशेष ईश्वरी योजनेने
समाजांतलें एखादे व्यंग दूर करण्यासाठीं असे ग्रंथ लिहिण्याची स्मृति लेख-
काचे ठायीं होत असते. तसा प्रकार माझे मित्र रा. ' ऋग्वेदी ' यांच्या
आर्याच्या सणांचा प्राचीन व अर्वाचीन इतिहासासंबंधानें माझ्या अंतर्दृष्टीला

दिसतो. मला अगदीं मनापासून वाटतें कीं, रा. ' कग्वेदी ' यांना हें पुस्तक
लिहिण्याची जी बुद्धि झाली, ती अगदीं समयोचित स्कृर्तीनेंच झाली आहे;
इतकेंच नाहीं, तर सस्यांच्या परिस्थितीत असें पुस्तक लिहिण्याचें काम दिना-
वधविर टाकणे अक्षय्य झालें असतें. आज शाळांतून शिकणाऱ्या आमच्या
मुलामुलींची किंवा पोक्तपणानें समाजांत मिरविणारांची आली काय स्थिति

पाहतों? मराठी सहावी इयत्ता शिकणाऱ्या एका मुलीला गुढीपाडवा कधीं
येतो, असा प्रश्न मीं एकदा सहज केला असतां तिला तें चटकन् सांगतां येईना
व इंग्रजी पांचव्या इयत्तेतल्या एका विद्यार्थ्याला दिवाळी अगोदर कीं दसरा
अगोदर, ह्या प्रश्नानें दोनचार मिनिटें घोंटाळ्यांत घातले होतें! ज्या व्यक्ति

आज मुलगे किंवा मुली ह्मणविल्या जातात, त्याच दहा पांच वर्षांत समाजांत
अग्रगण्य गणिल्या जावयाच्या आहेत. हल्लींची पोक्त वयाची माणसे अशाच
रीतीनें वयाने व प्रतिष्ठे वाढली आहेत, व हाच क्रम पुढें चालावयाचा आहे-
पण आमच्या सामाजिक चालीरीतीसंबंधाचें त्यांचें घोर अज्ञान घालविण्याची
कांहीं तरी तजवीज हल्लीच्या शिक्षणपद्धतींत केरून ठेवण्यांत आली आहे काय?
हा विचार करण्यासारखा प्रश्न आहे. आमच्या देशांत पाश्चात्य शिक्षण सुरू
झालें तो दिवस एका अर्थाने जसा मोठ्या भाग्याचा, तसाच दुसऱ्या एका
दृष्टीने अत्यंत दुर्भाग्याचा ह्मकयाची पाळी आलेली पाहून मन दुःखाने उद्विग्न

होतें. इंग्रजी शिक्षणाने आमच्या एका डोळ्याला सतेज केलें, आणि त्याला
आपलें भविष्य दुरून पाहण्याचे सामर्थ्य दिलें; पण त्याबरोबर आमच्या
गतकालीन इतिहासाकडे सप्रेम दृष्टीनें पाहणाऱ्या दुसऱ्या नेत्राची शक्ति मात्र
अत्यंत निष्टुरपणानें हरण केली! त्यामुळें आमच्या समाजाच्या पूर्वपरंपरेविषयी,



आमच्या चालीरीर्ताविषयी व त्यांच्या प्राचीन उगमांविषयींचें अज्ञान यदि-
क्षित समाजांत अप्रतिहत रीतीनें वावरू लागलें आहे. अज्ञानसुद्धां पुरवते
पण विपरीत ज्ञान त्याचे जागी संचार करीत आहे ही त्याहूनही अधिक
दुःखाची गोष्ट आहे. आमच्या पूर्वीच्या अस्सल आर्य चाली कोणत्या, त्या

पडण्याचा हेतु काय होता, त्यांत मागाहून परकीय चालींची कशी भेसळ झाली
व आज त्या मूळच्या चालीचे कसें विकृत स्वरूप दिसत आहे, वगैरे गोष्टींचा
विचार करणारे सुद्धा थोडे, मग त्यांतल्या ग्राह्याग्राह्याशाविषर्यांची चर्चा व
व्यावहारिक अंगीकार करणारे फारच थोडे दिसले, आणि आपल्या चाली-
रीताविषयी अज्ञानाने निष्कारण तिरस्कार व परकीयाच्या चालींचें निष्कारण
अनुकरण करण्याविषयीची अज्ञानमूलक प्रवृत्ति हा दिसून आली तर त्यांत
नवल काय? पण कोणत्याही समाजांत अशी स्थिति दिसून येणें हें त्याच्या
अधोगतीच्या अनेक लक्षणांपैकी एक लक्षण आहे, अशी माझी पक्की समजूत
आहे. समाजाची सुधारणा ह्मणजे अगदीं कोऱ्या करकरीत पाटीवर अक्षरे
काढणें नव्हे; किंवा बिनपायावरची इमारत नव्हे. अशी इमारत बांधता येणेच
अगोदर शक्य नाहीं, मग तिच्या गगनचुंबी उचत्वाकडे पाहून मनांत समा.
धान मानण्याचे भाग्य प्रास होण्याची गोष्ट कशाला पाहिजे? असें प वा.
न्यायमूर्ति रानड्यांसारख्यांचें सुद्धा मत होतें; व तें सर्वथा सत्यमूलेक आहे
असें विचाराअंती प्रत्येकास कबूल करावे लागेल. असें जर आहे व आमच्या
सामाजिक सुधारणेची इमारत सशास्त्र व पद्धतशीर रीतीनें उठविण्याची जर
आमची सरी खरी अंतःकरणपूर्वक इच्छा आहे, तर आमच्या समाजाच्या
पूर्वपरंपरेविषयींचे अज्ञानांतराहूनकसेंचालेल? आमच्यासमाजाच्या पूर्वेतिहासा-
विषयीं अज्ञानमूलक अभिमान जसा गर्जू आहे, तसा त्या इतिहासाविषयीं
अज्ञानमूलक तिरस्कारही तितकाच गर्ल व हानिकारक नाहीं काय? अशा
विचाराचा प्रादुर्भाव मनांत होऊन त्या अज्ञानाच्या उच्छेदार्थ ' ख्ये कुठारः '
घालण्याची प्रेरणा होणें व त्या प्रेरणेचे फल प्रस्तुत पुस्तकाच्या रूपाने -यहोणें हें आमच्या उदयोन्मुखतेचे लक्ष्ण आहे असें वाहून माझ्या मनार्लीजे
संतोष वाटतो, व त्या संतोषाच्या भरात मी प्रस्तुत पुस्तकाला सामाजिक
सुधारणाविचारांचें अवतारकृत्य असें जें गौरवयुक्त अभिधान वर दिले
त्यांत मित्रप्रेमामुळें जरी थोडी बहुत अतिशयोक्ति झाली अमली, तरी सत्याचा
भाग बराच आहे असें विचारी वाचकांस दिसून येईल, अशी मला उमेद आहे



या पुस्तकांत आर्याच्या बाराही महिन्यांतल्या ठळक ठळक सणाविषयी
संपूर्ण विवेचन केलें आहे. कित्येक ठिकाणी हें विवेचन वाजवीपेक्षांही जास्त
पूर्णत्वाने झालें आहे असें कित्येकांस वाटेल. पण अतिविस्ताराचा आक्षेप प्रस्तुत

पुस्तकावर करणारानी आमच्या लोकांतला वडव्र्रुतपणाचा अभाव विशेषतः
लक्षांत घ्यावा ह्मणजे एवढा विस्तार करण्याचा ग्रंथकर्त्याचा हेतु निरर्थक नाहीं
असें त्यांना दिसून येईल. आमच्या लोकांच्या सामान्य ज्ञानाची मंयांदा अगदींच
संकुचित असल्यामुळें व प्रस्तुत पुस्तकाचा उद्देश विद्वानांपेक्षा सामान्य जनते-
लाच विशेषतः व्हावा अशी लेखकाची इच्छा असल्यामुळें त्रोटक विवेचन करून:
गैरसमजुती वाढविण्यापेक्षा अतिविस्ताराचा दोष पत्करून विषयविवेचन सुगम
करणेंच लेखकाला अधिक श्रेयस्कर वाटलें असावे, व यांत ते चुकले असले तर
त्यांची क्यू रास्त बाजूलाच सुकली आहे हाणून मी तरी त्यांना दोष देण्यास
बिलकुल तयार नाहीं.

या पुस्तकाचें नांव '' अर्थाच्या सणांचा प्राचीन व अर्वाचीन इति-
हास'' असें देण्यांत ग्रंथकर्त्यानें इतिहासदृष्ट्याएक चूक केली आहेअसा आक्षेप
येण्याचा संभव आहे. ती चुकू ह्मणजेहीकीं यापुस्तकांत ज्यांचेंविवेचनकेलेआहे
ते सगळेच सण खरोखर आर्याचेआहेत, कीं त्यांत अनार्याच्या उत्सवांची भेसळ
झालेली आहे, याची विवेचक दृष्टीने छाननी न करतां सर्वांना सरसकट आर्या-
च्यासणात सन्निविष्ट करण्यांत आलें आहे, असें कित्येकांस वाटेल. पण
माझ्या मते हा आक्षेप घेणे जितके सोपे आहे, तितकेच ते ह्मणतात त्या-
प्रमाणें छाननी करण्याचें काम बिकट आहे. हल्लीच्या काळांत असल आर्थरच,
कोणाच्या अंगांत किती प्रमाणाने आहे याबद्दलच जेथे विद्वानांत वाद आहे,
तेथें निवळ आर्यीच्या चालीरीती किंवा सण कोणते होते हें ठरविणे किती
मुष्किलीचें आहे? व स्वतःच आपण जर अस्सल अयि नसलो तर असल
आर्यींच्या सणाशी तरी आपणांस काय कर्तव्य आहे? आपणांत जसे समिश्रित
रक्त आहे व तें आपणांस टाकता येत नाहीं, तसे आपले सणही आर्य व
अनार्य यांच्या मिश्रणाने गढूळ झालेले असले तरी आपणास ते आपले ह्यणून

टाकता येत नाहींत; हाणून या समिश्रित सणाचे विवेचन आहे तसेंच केलें
पाहिजे असा उत्तरपक्ष करतां येण्यासारखा आहे. दुसरी गोष्ट अशी कीं, प्राचीन
रोमन लोकांनी निरनिराळ्या देशांतून वसाहती करतांना तेथील लोकांच्या देव-
ताना व सणांना आपल्या देवांच्या पंचायतनांत व पंचांगांत प्रविष्ट करून लोक-



.संग्रहाच्या तत्त्वास मान दिल्याबद्दल पाश्चात्य इतिहासकार रोमन लोकांच्या
शहाणपणाबद्दल तारीफ करतात, तर तसाच प्रकार अनार्य जातीच्या संबंधांत
आमच्या आर्यपूर्वजार्ना केल्याबद्दल त्यांच्या दूरदृष्टीचा गौरव करण्याचें सोडून
त्यांच्या त्या धोरणाला अत्यंत विसदृश असें भिन्नत्वाचे धोरण आपण सांगूवंशजांनी तरी कां ठेवावें?

प्रस्तुत पुस्तकाच्या विवेचनांत इतिहासकथन आणि युक्तिवाद अशीं दोन
ठळक अंगें आहेत. पैर्कां पहिल्या जणजे ऐतिहासिक माहितीचे संबंधांत येथें
एवढे सांगणें अवश्य आहे कीं, ही माहिती मिळविण्याचे कामी लेखकानें अत्यंत
परिश्रम केले आहेत. एकाच सणाची निरनिराळ्या प्रांतांतून निरनिराळी स्वरूपे
कशी झालेलीं दिसत आहेत व तीं तशी कां झाली वगैरे संबंधांत लेखकाने
दिलेली माहिती मला तर कित्येक स्थळी अगदीं नवीन आढळली व ज्ञानसंग्र-

हाचे दृष्टीने पुस्तकाच्या वाचनानंतर आपणांस थोडासा तरी लाभ झाला असें
वाटल्यावाचनू राहिलें नाहीं. माझ्यासारखा अनुभव इतर वाचकांनाही थोड्या
फार प्रमाणाने येईल व या पुस्तकाने लोकांच्या ज्ञानांत कांहीं तरी भर टाकली
असें प्रत्येकास वाटेल, अशी माझी समजूत आहे. ग्रंथकर्त्यांना दिलेली सगळीच
माहिती बिनचूक आहे किंवा त्यांनीं जागोजाग केलेली विधानें समर्थन कर-१
ण्यासारखीं आहेत असें मी जणत नाहीं. उदाहरणार्थ, १० ६१ वट ' हिंदूंस
-मूर्तिपूजेचा ओनामा बुद्धाच्या अनुयायांनीच घालून दिला ' असें एक विधान
आहे. अशा प्रकारची विधानें आधाराशिवाय मोघम रीतीनें करणें बरोबर नाहीं
असें मला वाटतें. कित्येक ठिकाणी विषयविवेचनास अवश्य नसताही तीं कर-
ण्यांत आली आहेत. पण अशीं स्पळें फार थोडी आहेत, आणि बहुधा अशा
ज्या चुका झालेल्या आढळतात, त्या निर्हेतुक असल्यामुळें क्षम्य आहेत असें
मला वाटतें. विषयप्रतिपादनाचें दुसरें अंग ह्मणजे प्रत्येक सण पाळण्याच्या
प्रचलित पद्धतीसंबंधानें सुचविलेल्या सुधारणा किंवा जागोजागी बोध घेण्या-
सारख्या सुचविलेल्या गोष्टी हें होय. माझ्या मते हा भाग अत्यंत महत्त्वाचा व
जरूरीचा आहे. आर्यीच्या सणांसंबंधानें ऐतिहासिक माहिती देणारी एक दोन
पुस्तके यापूर्वी मराठीत झालेली आहेत; त्यांत व प्रस्तुत पुस्तकांत जें अंतर
आहे तें येथेंच आहे, रा. ' कग्वेदी ' यांच्या अंगच्या सारासारविचारशक्तीची
व जुन्यांतला ग्राह्यांश घेऊन त्याच्या पायावर नव्या सुधारणेची इमारत उभा.
रण्याच्या इच्छेची साक्ष पटविणारा व त्यांना कसोटीला लावणारा भाग खणजे



नच आहे. या भागाकडे समाजाचें-विशेषतः भगिनीवर्गाचें-जितकें लवकर:
व अधिक लक्ष जाईल, तितके समाजसुधारणे पाऊल पुढें पडेल.

सारांश, ज्ञानसंग्रहाच्या व समाजाच्या प्रगतीच्या अशा दोन्ही दृष्टीर्ना

प्रस्तुत पुस्तकाची उपयुक्तता मोठी आहे व त्याचा जन्मही अत्यंत समयोचित
झाला आहे असें मला वाटतें. हें माझें मत या प्रस्तावनेच्या द्वारें प्रांजलपणें
सांगण्याची संधि मला दिल्याबद्दल व अशा उपयुक्त व परिश्रमपूर्वकलिहिलेल्या
पुस्तकास प्रस्तावना लिहिण्याचामान दिल्याबद्दल रा. ' क्रग्वेदी ' यांचे आभार
मानून सुज्ञ वाचकांच्या हाती हें पुस्तक मी मोठ्या आनंदानें देत.

की७१५. ६ वासुदेव गोविंद आपटे.
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ावषयप्रवश

'

-खेळळेडे७६डे-०-
४ सह नाववतु ।। सह नौ सुनकु ।। सह वीर्य करावी ।।

तेजस्विनावधीतमस्तु मा विद्धिषावहै ।।

असें शांति: शांति: शांति: ।।

-कठोपनिषद ।।

''आह्मे? उभयतांनीं एकत्र रहा, एकत्र सेवन करावें, एकत्र सामर्थ्य संपादन
करावे, आमचें अध्ययन आह्यांला तेजस्वी करणारे असावें, आमच्याकडून
एकमेकांचा द्वेष न घडो.

-ँ अहं कर्णेभि: लडगुयाम देवा भद्रं पश्येमाःनभिर्यजत्रा: ।।

स्थिरैरब्रैस्तुष्टुवांसस्ततूभिर्व्यशेम देवहितं यदायु: ।।

-मुण्डकोपनिषतू ।

हे देवहो, आमचे कान कल्याणप्रद गोष्टी श्रवण करोत. हे यजनीय देवहो,
आमचे चक्षु कल्याणकारक गोष्टी पाहोत. स्थिर अशा अवयवांनी व शरीरांनी
युक्त होत्सात्या आह्यांकडून तुमचे स्तवन होवो. देवांनीं दिले जें आयुष्य
असेल, तें आह्मांस प्रास होवो.

कालाचें अनाथनंतत्व.
काल हा अनाद्यनंत आहे, हें जसें हिंदूंनीं जाणले, तसें इतर कोणत्याही

धर्मातीर्ल लोकांनी जाणलेंनाहीं. खिस्तीव महंमदी धर्मानुसार पहाता या जगाचा
प्रारंभ होऊन सहा सात हजार वर्षेंच झालीं. कालाचे अनाद्यनंतत्व आर्यऋर्षीच्या



( २)
अंतःकरणांत भिनल्यामुळे आकाशांतील निरनिराळ्या खगोलांचें व इतरांचे
कौतुक करण्यांत गुंतल्यावेळीं त्यांनीं सूर्य, चंद्र, नक्षत्रे, तारे, मेघ, ऋतु, मास,
दिवस वगैरेंची जागोजागी स्तोनें गाईली आहेत. तैत्तिरेय ब्राह्मणांत विश्वाच्ग्त,?-
अनंतत्वाबद्दल पुढीलप्रमाणे उल्लेख सांपडतो.

लोकोसि स्वर्गोसि । अनतोत्यपारोसि । अक्षितोस्त्रक्षसयोसि । ह्मणजे तूंलोक
आहेस; स्वर्ग आहेस, अनंत आहेस; अपार आहेस; अक्षित आहेस व अक्षय्य

आहेस. अशा या अडत व अवाढव्य विश्वांत आमचे वासस्थान जी पृथ्वी ती
अगदींच लहान असल्याचे त्यांनीं उद्गार काढिले आहेत.

य उडचीन्द्र देवगोपाः सखायस्ते शिवतमा असाम ।

त्वां स्तोषाम त्वया सुधीरा द्राधीय आयुः प्रतरं दधाना: ।।

० १-५३-११.
(अर्थ-खरोखर, हे इला, पृथ्वी जर दसपट मोठी वाढेल आणि मनुष्याचें

आयुष्य चिरकाल टिकणारें होईल, तरच हे उदार देवा, तुझें विख्यात सामर्थ्य,
शक्ति आणि पराक्रम ह्या बाबतींत द्युलोकांत मावू लागेल.) या सूक्तांत मनुष्य-
प्राणी हा मर्त्य आहे, हें असें दाखविले आहे, तसेंच पृथ्वीहून द्युलोक किती तरी
मोठा आहे असें ध्वनित केलें आहे. ज्या कालाच्या तडाख्यांत सर्व स्थिरचर
पदार्थ सापडले आहेते, त्याच्या अनाद्यर्नेतत्वाबद्दल पुढील विवेचनावरून कल्पना
होण्याजोगी आहे. मृत्युलोकांतील मनुष्यप्राण्यांच्या कालगणनेप्रमाणें चार अब्ज
बत्तीस हजार वर्षे संपतील, तेव्हां जगाचा कर्ता मानलेला जो ब्रह्मदेव त्याचा
एक दिवस भरणार. अशा रीतीनें ब्रह्मदेवाची १०० वर्षे पुरी होतील तेव्हां
तो व त्याची सहि नाशाप्रत जाईल. ( अर्थात् कालाची सत्ता ब्रह्मदेवावरही
चालते, मग बिचारा मनुष्य त्याच्या माऱ्यांतून कसा चुकेल? तो मारा चुकवून
अमर होण्याचा मार्ग शोधून काढण्यांत प्राचीन ऋषि गढून गेले, त्याचें कारण
तरी हेंच कीं, या कालासही दाद देऊं नये असें त्यांस वाटलें.) जगाची उत्पत्ति

होऊन सध्यां ब्रह्मदेवाची ५० वर्षे झाला. यावरून किती वर्षांमागे हें जग उत्पन्न

झालें, त्याची गणती करांवी. ब्रह्मदेवाचा एक दिवस संपेपर्यंत १४ मन्वंतरें
होतात. त्यांपैकीं स्वयमु, स्वाराचिष, उत्तम, तामस, दैवत व चाधुष ही मन्व-
तरें मागें पडून सध्यां वैवस्वत मन्वंतर चाललें आहे. यानंतर सावर्णि, दक्ष-

सावर्णि, ब्रह्मसावर्णि, धर्मसावर्णि, रुद्रसावर्णि, देवसार्बीण आणि इंद्रसावीर्ण हा



( ३)
सात मन्वंतरे यावयाची आहेत. प्रत्येक मनु नेबडेसारस्करवा आणि

एक महायुग १४-, ००० वर्षेपर्यंत चालावयाचें. ओतत २५९पराने
झाली आणि सध्यां २८ वे महायुग चालले आहे- थो-२४ व्या महायुगा-
तील कृतयुग ( १७२०००० वर्षें १. त्रेताशो(र १२४८६. ०० वर्षे १. द्वापार-

युग ( ८, ६४,० ०० वर्षें १, ही तीन लहान धुरे. संपून चीर्थकलियुनसध्ये
चालले आहे. हें कलियुग ४३२००० वर्षेपर्यंत चाल-सेहीलेल्यांतून सध्या

५०१० वर्षें संपलीं. या सहस्त्रांनी नव्हे लक्षांनी मोजण्याच्या आकड्यावरून
जगाच्या अनाद्यनंतत्वाची साधारणपणे कल्पना होण्याजोगी आहे.

वेदकालीं कषिजनांनीं सूर्यचंद्रादिकांची प्रार्थना करून त्यांच्याप्रीत्यर्थ यज्ञयाग।-

दिक चालवीत असतां मास, ल. नक्षत्र वगैरेसंबंधानें कांहीं सिद्धांत ठरविले.
त्यांवरून आर्यावर्तांत

ज्योतिषशास्त्राचा उदय
झाला. पृश्रीस व सर्व मुवनास सूर्य हा आधारभूत आहे असे ठरवून त्याची
अनेक प्रकारें स्तुति केलेली आहे. वेदांत विष्णु हा शब्द सूर्यवाचक असून
त्याच्यामुळें धनधान्य व सर्व प्राणिमात्र यांची उत्पत्ति झाली व पोषण होत
असतें, असें दर्शविलें आहे:-

सवितारं यजति यत्सवितारं यजति तस्माडुत्तरत: पश्चादयं
भूमि पवमानः पचते सवितूप्रसूतो थेच एतत्पवते ।।

( ऐ. आ. २-७)
अर्थ-होता सवित्याचे वजन करितो हाणून उत्तर पश्चिमेकडून फार वारा

वाहतो. कारण तो सवित्यापासून उत्पन्न होऊन वाहतो.
यावरून स्पष्ट होतें कीं, उत्तर पश्चिमेकडून वारा वाहण्यास सूर्य कारणीभूत

आहे हें देखील प्राचीनकालीं जाणले होतें. कग्वेदात सूर्याला 'सस रइमय:' असें
झटले आहे. यावरून सूर्यकिरणें शूर प्रकारची आहेत, असा जो बोध होतो,
तो सूर्यीकेरणांत सात रंग असल्याबद्दलच्या आधुनिक सिद्धांतास जुळतो असें
ध्याता येईल. सूर्याचा उदय व त्याचा अस्त यासंबंधानें विचार करून
प्राचीन लोकांनीं जें मत नमूद केलें, तेही फार महत्वाचे आहे. ऐतरेय ब्राह्मणांत

१ १४-६) असें ह्मटलें आहे कीं:-



( ४]
स वा एष न कदाचनास्तमेतिनोदेति तं यदस्तमेतीति मन्यं-
तेव्ह एव तदंतमित्वाथात्मानं विपर्यस्थते रात्रीमेवावस्तातू
कुरुतेह: परस्तादथ यदेनं प्रातरुदेतीति मन्यते रात्रेरेव तदत'
मित्वाथात्मानं विपर्यस्थतेऽहरेवावस्तातू कुरुते रात्रीं पर-
स्तातू स या एष न कदाचन निखोचति ।।

असं-! हा सूर्य कधींच अस्त पावत नाहीं किंवा उदय पावत नाहीं. अस्त
ह्मणजे सूर्य दिवसाच्या अंतास जाऊन स्वतःस उलट फिरवितो. एकीकडे रात्र
व दुसरीकडे दिवस करतो. उदय याचा अर्थ असा कीं रात्रीचा तो अंत
करून स्वतःस उलट फिरवितो. अलीकडे दिवस व पलीकडे रात्र करतो.
वस्तुत: सूर्य कधींच अस्त पावत नाहीं.) सूर्य व चंद्र यांच्यामुळें पृथ्वीवर
प्रकाश व अंधकार यांचें नियमन होऊन शीतोष्णतेमुळें सुष्ट

पदार्थाचे स्थित्यंतर होत असतें. वेदकालींच ज्योतिषशास्त्रज्ञांनी काल-
मानाचे माप ठरवून वर्ष, -८, मास, वार हे त्याचे मुख्य भाग पाडले.
सूर्यीभोवती पृथ्वीची एक प्रदक्षिणा पूर्ण होण्यास जो काल लागतो, त्यास
सौरवर्ष असें ह्मणतात. ३६५ दिवस ५ तास, ४८ मिनिटे, ४७।। सेकंड इतका
काल लोटल्यावर एक वर्ष पूर्ण होतें. परंतु पृथ्वीभोवती चंद्रही फिरत' असून
२९ दिवस, १२ तास, ४४ मिनिटे, २८ सेकंड इतक्या कालांत
एक याप्रमाणे १२ प्रदक्षिणा संपल्या ह्मणजे चांद्रवर्ष पूर्ण होतें. यास ३७1४
दिवस, ८ तास, ४८ मिनिटें, ३३५५ सेकंडइतका काल लागतो. अर्थात् सौर
वर्षाहून चांद्रवर्ष लहान आहे. अजमासें ३६० दिवसांत चांद्रवर्ष संपतें असें
वेदकालीन आर्यानी जाणले होतें, हें पुढील सूक्तावरून स्पष्ट होतें.

द्वादशारं नहि तजराय वर्वीर्त चक्रं परि द्यामृतस्य ।

आ पुत्रा असे मिधुनासो अत्रसस शतानि विंशतिश्च तस्सा ।।

क. १-१६४-११.
'सत्यभूत ( आदित्याचे) १२ अरे असलेलें चक्र द्युलोकासभोवती सदैव

श्रमण करीत असतें तरी तें नाश पावत नाहीं. हे अत्रे, या चक्रावरं पुत्रांची
७२० जोडपी बसलेली आहेत.' त्याच सूक्तात पुढें असें ह्यटलें आहे कीं, 'रेया
चाकाला शंकूप्रमाणें ३६० चंचल अरे लगत लावलेले आहेत.' याचा अर्थ कैसा
होतो कीं, संवत्सर हें चक्र असून त्यास १२ मास हे १२ अरे होत. ३६० अरे



( ५)
हे ३६० दिवसांचे द्योतक असून दिवसरात्र अशीं जोडपी मानल्यास ७२०
दिनभाग होतात.

ज्योतिषशास्त्रांत विशेष प्रगति होत गेली, तसतसे सौर व चांद्र

वर्षाचे दिवस नक्की ठरविण्यांत येऊन पांच सौरवर्षांचे एक लहान युग व
पांच गुरुवर्षाचे ( किंवा बार्हस्पत्य वर्षीचं) ह्मणजे ६० संवत्सरांचें एक युग
यांची गणना होऊं लागली. पंचवार्षिक युगांची जी वर्षें, त्यांची नांवे संवत्सर,
परिवत्सर, इदावत्सर, अनुवत्सर व इद्वत्सर अशीं होतीं. ६० सौरमास किंवा
६२ चांद्रमासांचे हें युग असून सवत्सरास ३५५, परिवत्सरास ३५४, इदावत्स-
रास ३८४, अनुवत्सरास ३५४, व इद्वत्सरास ३८३ याप्रमाणें दिवस मोजीत
असत. यांच्याप्रीत्यर्थ प्रत्येक वर्षी यज्ञांत आहुती देण्यांत येत. सांप्रत या
युगाचा प्रचार नाहीं. बृहस्पतीस सूर्याभोंवती फिरण्यास अजमासें १२ वर्षें

इतका काल लागतो; अर्थात् बार्हस्पत्य किंवा गुरुवर्ष १२ वर्षांचं झालें. अशीं ५
गुरुवर्षे यांत ६० संवत्सरांचा समावेश होत असून प्रत्येकास नांव देण्यांत आलें
आहे. प्रभवापासून क्षयापर्यंत ६० संवत्सरें आजमितीसही प्रचारांत आहेत.

सूर्यरश्मीच्या योगाने शीतोष्णतेचें मान नियमितपणें बदलत जाऊन पृथ्वीवरील
स्थिरचर पदार्थांवर जो परिणाम होतो, त्याचेंही सूक्ष्म निरीक्षण करण्यांत येऊन
हें स्थित्यंतर घडवून आणणाऱ्या कालावधीस ऋतु हें नांव देण्यांत आलें. अर्थात
सूर्य हाच

कलू होण्याचे कारण
आहे हें प्राचीन आर्यवरांस ठाऊक होतें आणून त्यांनीं ह्मटलें आहे कीं,

पूर्वामनु प्रदिशं पार्थिवानासूतून् प्रशासद्विदधावनुष्ठु ।।

-५६० १-९५-३.सूर्य ऋतूंचें नियमन करून पृथ्वीच्या पूर्वादि दिशा एकामागून एक निर्माण

करतो.' प्रत्येक दोन महिन्यांचा एक ऋतु असें मानून तैत्तिरेय संहितेत वसंत,
ग्रीष्म, वर्षा, आरडू, हेमंत, शिशिर ही सहा ऋतूंची नांवे दिली आहेत
कचित ठिकाणी हेमंत व शिशिर यांचें एकीकरण करून ५ ऋतु मानलेले दिस.
तात. या सहा त्रातूपैकीं

वसंतो ग्रीष्मो वर्षा: । ते देवा कतवः शरद्धेमंतः शिशिरस्ते
पितर भ ४ ८ स यत्रोदगावर्तते । देवेधु तर्हि भवति ४ प्र

यत्र दक्षिणावर्तते पितुघु तर्हि भवति- ( शत-ब्राह्मण. २- १



हू ९)
वसंतादि पहिले तीन ऋतु देवांचे असून शेवटचे तीन पितरांचे आहेत. या

प्रकारची कल्पना समाजास अत्यंत मान्य झाली होती आणूनच महाभारतकालीं
इच्छामरणी भीष्मपितामहानें पितरांच्या कतूत प्राणत्याग करण्याचें बंद केलें.
विपुवाचे ज्ञान प्राचीनकालीं चांगलेंच झाले होतें. तैत्तिरेय संहितेंत

आदित्य: घद्यमासो दक्षिणेनैति घडत्तरेण
असें झटले आहे. या सर्व ऋतूत ' तत्त्व ते वसंत: शिर: ' असें ह्मणून वसे-
तास अग्रमान दिला हें योग्यच आहे. चंद्रकलेचें निरीक्षण करण्यांत येऊन
नक्षत्रमार्गानें चंद्राची गति ऋग्वेदाच्या काली जाणली होती. ( क. मं. ८-३
व मं. १०-८५) रामायण महाभारतकालीं यासंबंधाने विशेष शोध करण्यांत
आले व चंद्रमाच्या मार्गातील २७ नक्षत्रांना नार्वे देण्यांत आली. ज्योतिषाचा
अभ्यास करणारा व तत्सवधी शोध करणारा एक निराळा वर्ग पुढें आला. त्यास
नक्षत्रदर्श किंवा गणक हें नांव पडलें. ( शुक्लयजुर्वेद ३०-१०-२० ).
यज्ञयागादिक करणें तीं अमुक नक्षत्रे उदयास आल्यावेळीं करावी, असें
ब्राह्मणकारांनीं ठरविलें. कृत्तिका, रोहिणी, मृगशीर्ष, फत्गुनी, हस्ता, चित्रा
या नक्षत्रांचे दर्शन झाल्यावर कोणकोणते यज्ञ करावे हें शतपथ ब्राह्मणांत सांगि-
तले आहे. ( २-१२ ). सूर्याचा प्रकाश कतुपरत्वें दिवसाच्या अधिकवण्या
भागांत प्रास होत असतो, हें बारकाईने ठरवून त्याला जुळता असा यज्ञविधि
ऐत्तरय ब्राह्मणांत सांगितला आहे. नक्षत्रांच्या मार्गानुरोधानें चंद्राची गति ठर-

'' '
वारा मीइजयांची प्राचीन नार्वे

पुढीलप्रमाणे होतीं:- १ मधु, २ माधव, ३ शुक्र, ४ शुचि, ५ नस, ६
नभाल्या, ७ इस, ८ अर्ज, ९ सहस्र, १० सहस्या, ११ तपसूआणि १२ तपस्य.
याशिवाय सौरमानाप्रमाणें चांद्रमासाच्या गणतीवरून जो एक मासाचा फेर
पडत असे, त्यास योग्य काली अधिक मासांत गणून संसर्प' या नांवानें संबोधित
असत. ऋग्वेदाच्या पहिल्या मंडळांत ( एरम २७५-८) असें ह्यटलें आहे कीं,

वेदमासो भूतवतो द्वादश धजावत: वेदा: य उपजायते गे
अर्थ-! वरुण) आपल्या आज्ञा सर्वास मानावयास लावीत असून त्यास

द्वादश मासांचे ज्ञान असतें. त्यापैकीं प्रत्येकांत लोकसंख्येची एकसारखं बुद्धि.
होत असते. शिवाय त्यास जोडूनच जो महिना कधीं कधीं येतो, त्याचीही
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त्यास माहिती आहे. यावरून दिसून येईल कीं, अधिकमासचिला ज्ञान त्या

काली होतें व सौरमास न गणतां चांद्रमासच गणीत असत.

-आधकमास
-द्य. पृथ्वीभोंवती चंद्राची एक प्रदक्षिणा संपण्याला जो काल लागतो, त्याला
चौद्रमास असें हाणतात. याप्रमाणें त्याच्या बारा प्रदक्षिणा होण्यास अजमासें
३५४ दिवस लागतात. पृथ्वीची सूर्याभोवती एक प्रदक्षिणा पूर्ण झाली
ह्मणजे १ वर्ष संपते. त्यास ३६५ दिवस, ५ तास, ४८ मिनिटें?
४७।। सेकंड इतका काल लागत असल्यामुळें सहजच दरसाल
चांद्रमान व सौरमान वर्षांत अजमासें ११ दिवसांचें अंतर पडतें. हें अंतर
वाहू न देता प्रत्येक तिसऱ्या वर्षी एक महिना वाढवून सौरमान वर्षांशी चांद्र.
मान वर्षाचा मेळ घालून घेतला जातो. हा जो वाढविलेला महिना त्यालाच
अधिकमास असें ह्मणतात. प्रत्येक महिन्यास सूर्य एका राशीतून दुसऱ्या
राशीत गेल्याप्रमाणें वाटतो. या भासमान सूर्याच्या गतीस संक्रमण ह्मणतात. असे
संक्रमण किंवा संक्रांती बारा आहेत. चैत्र महिन्यांत मेष, वैशाखांत वृषभ याप्रमाणें
एका वर्षांत मीनपर्यत १२ राशीचा सूर्य उपभोग घेतो. अर्थात् बारा सूर्यसंक्रांती

होतात. ( मकरसंक्रमण हा सण पहा.) परंतु चांद्रमासामुळें कधीं कधीं असें
होतें कीं, एकाद्या महिन्यांत संक्रमणच घडत नाहीं; ह्मणजे दोन संक्रांतींच्यामध्यें
दोन अमावास्या येतात. अशा महिन्यास अधिकमास मानतात. चैत्रापासून
आश्विन महिन्यापर्यंत मात्र अधिकमास येतो. कार्तिक, मार्गशीर्ष, पौष, माघ या
चार महिन्यांत कधीही अधिकमास नसतो. कचित प्रसंगीं फालनांत अधिक
मास असतो.

यावरून ध्यानांत येईल कीं, ज्या महिन्यांत सूर्यसंक्रात नाहीं तो अधिक
मास आहे. कधीं कधीं एकाच चांद्रमासांत दोन सूर्यसंक्रांती होतात.
त्याला क्षयमास असें ह्मणतात. पूर्वीच्या अधिक मासापासून पुढचा अधिक
मास होणें तो तिसाव्या महिन्यापासून आठ किंवा नऊ महिन्यांमध्यें कोणता
तरी होतो. एकशें एकेचाळीस वर्षांली किंवा एकोणीस वर्षीनी क्षयमास होतो:
तो कार्तिक, मार्गशीर्ष, पौष या महिन्यांतून कोणता तरी होतो ज्या वर्षी क्षय-

मासू होतो, त्या वर्षी क्षयमासाच्या पूर्वी एक आणि क्षयमासानंतर एक असे
दोन अधिक मास होतात. अधिक व क्षयमासाची योजना केवळ चांद्रमान
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वर्ष सूर्यमान वर्षांशी जुळविण्यासाठीं आहे हें जरी खरें, तथापि या महिन्यास
मलमास किंवा अशुद्ध महिना असें शास्त्रकारांनीं ठरवून त्या महिन्यांत नित्य
नैमित्तिक धर्मकृत्यांबाहेर लग्न, मुंजी वगैरे शुभ कृत्ये करूं नयेत असें ठरविलें आहे.
अधिकमासमाहात्म्य व इतर ग्रंथ रचून या महिन्यांत अनेक वतें व दाने
करण्याबद्दल शास्त्रकारांनीं सांगितलें आहे. अधिकमासामुळें एक महिनाच व ले.
दरसालचा खर्चही वाढतो, अशा समजुतीनें गरीब स्थितीतील लोक काळजीत
असतात. दुष्काळांत तेरावा महिना ही ह्मण प्रचारांत येण्याचे कारण तरी हेंच
आहे कीं, एक महिन्याचा खर्च अधिक चालविण्याचा बोजा प्रापंचिकांवर
अधिकमासामुळे पडतो, अशी चुकीची समजूत आहे. ज्या देशांतील हिंदु
पूर्वजांनी सूर्यचंद्रनक्षत्रादिकांचें क्रमरीत्या अवलोकन करून कालमानाचे माप
योग्य प्रकारे ठरवून दिलें त्यांच्याच वंशजांत अज्ञानाचा प्रादुर्भाव होऊन भल.
त्याच धर्मकल्पनांचा समाजावर पगडा बसावा, यापरतें शोचनीय काय आहे?

वर सांगितलेली महिन्यांची नांवें कालेंकरून सुरू होऊन नवीन नांवे प्रचारांत
आली. हिंदुधर्मशाखांतील बहुतेक धर्मकृत्यांचा संबंध तिथीशीं अर्थात. चांद्र-
मानाशी आहे. संक्रांतीसंबंधी कृत्ये मात्र सौरमानाच्या मासांवर अवलंबून आहेत.
बंगाल व मद्रास इलाख्यांतील तामीळ प्रदेश व मलबारप्रांत खेरीजकरून इतरत्र
चांद्रमानाप्रमाणेंच वर्ष गणतात. महिन्याचा प्रारंभ मानण्याची पद्धतिहीएकाच
प्रकारची नाहीं. तथापि सामान्यत्वें प्रतिपदा ज्या दिवशीं सूर्योदयीं असेल त्या
दिवशीं चांद्रमासाचा प्रारंभ असें मानतात. सूर्य व चंद्र एका ठिकाणीं येतात
तेव्हां अमावास्येचा अंत होऊन मास पूर्ण होतो. कांहीं ठिकाणीं चांद्रमास पौणि-
मात व कांहीं ठिकाणी असावास्यांत किंवा अमांत आहेत. सूर्यीभोवती पृथ्वीची
प्रदक्षिणा पूर्ण होण्यास जो काल लागतो त्याचा बारावा भाग तो सौरमास पृथ्वी
सूर्याभोवती फिरत असते. तथापि सूर्यच प्रत्येक सौरमसिं। स्थान बदलतो, असा
भास होतो. हीं जी वारा महिन्यांची वारा स्थाने त्यांस आकाशांतील नक्षत्र-

पुंजांच्या खुणांवरून नांवें देण्यांत आलीं आहेत, त्यांस राशी असें ह्मणतात. मेष,
वृषभ वगैरे बारा राशी आहेत. चंद्राच्या सांवत्सरिक गतींत जी २७ नक्षत्रे
ठरविण्यांत आलीं, त्यांपैकी कांहीं नक्षत्रांचा उदय प्रत्येक मासाच्या पौर्णिमेस
होत असतो. त्या नक्षत्रावरून चांद्रमासास नांव देण्यांत आलें. उदाहरणार्थ
चित्रानक्षत्रयुक्त पौर्णिमा चैत्री या नांवानें ओळखली जाऊन, चैत्री ज्या महिष्यांत
आहे तो चैत्र. अशा रीतीनें कृत्तिका, मृगशीर्ष, पुष्य, मघा, फल्यानी, चित्रा
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विशाखा, ज्येष्ठा, अषाढा;' श्रवण, भाद्रपदा आणि अश्विनी ही नक्षत्रे अनुक्रमें
कार्तिक, मार्गशीर्ष, पौष, माघ, फालन, चैत्र, वैशाख, ज्येष्ठ, आषाढ, श्रावण,
भाद्रपद आणि आश्विन या महिन्यांच्या पौर्णिमेस असावयाची परंतु सध्यां पौर्णि.

च्या मागेपुढें त्यांचा उदय होत असल्याचें दिसून येतें. श्रावण शु. १५ स श्रवण
नक्षत्र असल्यामुळें कधीं कधीं श्रावणी ( उपाकर्म विधि) करण्याचें अन्य तिथीवर
ढकलण्यांत येतें, हें आपण पहातो. संवत्सर, मास यांस नांवे देण्यांत आली.
त्याच प्रमाणें महिन्याचे चार भाग पाडून एका भागांत

-रगत दिवस कवा सात वार
ठरविण्यांत आले. वारांची सात नार्वे वेदांत कोठे नाहींत. वार याच्या
ऐवजी बासर हा शव्द ऋग्वेदांत दोन ठिकाणी आढळतो. अथर्व ज्योतिषांत

आदित्य: सोमो भौमश्च तथा बुध वृहस्पती ।

भार्गव: शनैश्चरश्चैव एते स 'दिनाधिपा: ।।

असें झटले आहे. अर्थात् सध्यां जी नांव वारांस आहेत, तींच अथर्व ज्योति-
याच्या काली प्रचारांत होतीं हें उघड आहे. यालवल्क्याच्या स्मृतींत

सूर्य: सोमो महीपुत्रः सोमपुत्रो बुहस्पतिः ।

झुक; शनैश्चरो राहू केतुश्चैते महा: स्वता; ।।

अशीं नवग्रहांची जी नांवें दिली आहेत, त्यांतून पहिली सात वारांसंबंधीं
आहेत, हें उघड दिसतें. यावरून याज्ञवत्यय स्मृतीच्या काली रविवार वगैरे
दिवसांचीं नांवें प्रचारांत असावीं. वारांची उत्पत्ति, निरनिराळ्या देशांतील वार-
पद्धतीचे साम्य वगैरे गोष्टी लक्षांत घेऊन वारांची नावे हिंदूंनी परकीय नाम.
पद्धतीस अनुसरून घेतली असें ज्योतिषशास्त्रविशारदांचें मत आहे.

सध्यां जी पंचांगाची पद्धति प्रचारांत आहे तिच्याबद्दल विचार करूं.
पांच अंगें ज्याला आहेत ते पंचांग

होय. ही पांच अंगें ह्यटलीं ह्मणजे तिथि, वार, नक्षत्र, योग आणि करण
ही होत. अमावास्येच्या दिवशीं सूर्य व चंद्र एके ठिकाणी येतात. परंतु चंद्र

-ही सूर्यापासून पौर्णिमेपर्यंत पृथ्वीच्या दुसऱ्या बाजूस जातो; व पुनः सूर्याच्या
..जूस वळून अमावास्येस त्याच्या जवळच्या रेषेत येतो. याप्रमाणें एका चांद्र-
मासांत त्याची ३६० अंश गति होते. या ३६० अंशांच्या ३० तिथि गणतात.
ह्मणजे १ तिथीस चंद्र व सूर्य यांच्यांत १२ अंशांचें अंतर पडते; किंवा असेही
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ह्मणतां येईल कीं चंद्रसूर्यीमध्यें १२-१२ अंशांचें अंतर पडण्यास जो काळ लागतो
ती तिथि होय. ६३९ ( अजमासें ६४) दिवसांत १ तिथीचा याप्रमाणें १२
चांद्रमासांत ५-६ तिथींचा लोप होतो. सूर्योदयीं जी तिथि असेल तीच गणतात.
दोन दिवस सूर्योदयीं तिथि असल्यास तिथिवृद्धि व सूर्योदयी एकादी ६नसल्यास तिथिक्षय असें म्हणतात. तिथीच्या अर्ध्यानें अंतर पडण्यास लागणार,
काल ह्यालाच करण म्हणतात. सूक्ष्मश्यापासून दुसऱ्या दिवशीच्या सूर्योदया.
पर्यंतचा काल त्याला वार म्हणतात. एकेक भाग ८०० कलांचा असे नक्षत्र-

मंडळाचे २७ भाग करून त्या प्रत्येक भागास आणि तो क्रमण्यास चंद्रास जो
काळ लागतो, त्यास नक्षत्र म्हणतात. चंद्रसूर्याच्या भोगांची बेरीज ( योग) करून
तिजवरून ८०० कला बेरीज होण्यास जो काल लागतो त्यास योग म्हणतात.
पंचांगांत योग या अंगाचा समावेश वराहमिहिरानंतर करण्याची पद्धत प्रचा-
रात आली, असें तज्ज्ञांचे मत आहे. ज्योतिषशास्त्राचा याप्रमाणें उत्तम प्रकारें
अभ्यास चालवून तें उत्तम अवस्थेस आणून पोहोचविल्याचें श्रेय आर्यभट्ट ( जन्म
शक ३९८) वराहमिहिर ( शक ४२७१. ब्रह्मगुप्त ( शक ५२०) वगैरे प्राचीन
पंडितांस आहे. त्यांच्या मागून या देशांत बरेच ज्योतिषशास्त्रज्ञ होऊन गेले.
त्या सर्वांना तत्कालिन साध्या उपकरणांच्या मदतीनें जे खगोलासंवंधानें शोधू
केले, त्यांचा विचार केला असतां, या प्राचीन शोधकांच्या बुद्धिमत्तेबद्दल मे।ठें
कौतुक वाटतें. जयपूर, मधुरा, काशी, उजनी, तक्षशीला वगैरे ठिकाणी आकाशां-
तील ग्रहांचे व नक्षत्रांचे वेध घेण्याच्या ज्या प्राचीन काली वेधशाला होत्या,
त्यांत अनेक विद्यादेवीचे भक्त मोठ्या प्रेमानें रात्रंदिवस वेध घेत बसलेले असत.
अशा प्रकारचा शोध करण्यांत या प्राचीन आर्यज्योतिषांना द्रव्यरूपानें मोठा
मोबदला मिळत असे असें नाहीं; परंतु त्यांत त्यांना आनंद वाटे. असे
शोधक बुद्धीचे निस्पृह वीर या देशांत पुनः अवतीर्ण होतील, तेव्हांच आपला
भाग्योदय येईल. ज्योतिषशास्त्रावर अनेक ग्रंथ उपलब्ध आहेत. एकंदर १८
सिद्धांत लिहिले गेले असें सांगतात. त्यांपैकीं पराशरतंत्र, गर्गसंहिता ब्रह्म-

सिद्धांत, सूर्यसिद्धांत, वसिष्टसिद्धांत, रोमकसिद्धांत, पुलिशसिद्धांत हे प्रसिद्ध
आहेत. या शेवटच्या पाच सिद्धांतांवरून वराहमिहिरानें पंचसिद्धांतिका हा
ज्योतिष ग्रंथ लिहिला आहे.

कालेकरून खगोलशास्त्राचा अभ्यास मागें पडून फलज्योतिष पुढें आलें..
सूर्य, चंद्र व त्यांच्याहून लक्षावधि पट मोठे असणारे, नक्षत्र या नांवानें
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ओळखिले जाणारे सूर्य व आमच्यापासून लक्षावधि कोश लांबच्या पल्ल्यावर
फिरत असणारे गुरु, शनि वगैरे ग्रह किंवा पृथ्वी यांची. नजर आह्मा क्षुद्र

मानवांवर असून ते आमच्या बऱ्यावाइटाचे कर्ते आहेत किंवा कसें, पूर्वकर्मा-
drIrंईं:.'ाार यशापयशाची प्रासि होत असते, असें ठाम समजणाऱ्या आह्मीं हिंदूंनी
ज्योतिषावरून ठरणाऱ्या फलांचा विचार करण्यांत अर्थ आहे किंवा नाही, हे
स्वतंत्र व वादग्रस्त प्रश्न आहेत. इतकी गोष्ट मात्र खरी आहे कीं, मनुष्यप्राणी-
आपल्या भविष्यत्कालिन सुखदुःखाचे ज्ञान मिळविण्यास सदा उत्सुक असतो.
तेव्हांफलज्योतिषाचें महत्व कमीजास्त प्रमाणानें पृथ्वीच्या पाठीवरील सर्व देशांत
आहे. या देशांत कदाचित् तें विशेष प्रमाणावर मानलें जात असेल इतकेंच.
या देशांतील लोकांच्या वांड्यास अनेक प्रकारच्या राजकीय, धार्मिकव सामाजिक
कांत्या आल्यामुळे सहजीच त्यांची प्रवृत्ति दैवावर हवाला टाकण्याकडे होऊन
फलज्योतिषांचें महत्व या देशांत वाढलें असावें. यासंबंधानेंही येथील लोकांनीं
बरेच परिश्रम केले असून तत्संबंधी वाढलय अस्तित्वांत आलें. मुहूर्तमार्तड.
रत्नकोश, मुहूर्तचितामणि, मुहूर्तसिंधु, ज्योतिर्विदाभरण वगैरे किती तरी ग्रंथ

आज उपलब्ध आहेत. प्रत्येक वर्षाच्या आरंभीं असणाऱ्या ग्रहांवरून

संबत्सरफल
सांगण्याची जी पद्धति आहे, तिच्यासंबंधाचे कल्पलता, राजावलिजगमोहन,
नरेंद्रवल्ली, समयसिद्धांजन वगैरे ग्रंथ आहेत. स्वरोदय व सारोद्धार हे एका
प्राचीन जैन लेखकाचे शकुनासंबंधाचे ग्रंथ आहेत. मुहूर्त, शकुन, योग, पुण्यकाळ
वगैरे पाहून कार्यास आरंभ करणारांस तुकारामबुवांनीं केलेला उपदेश लक्षांत:

ठेवण्याजोगा आहे. तुका ह्मणतात
विट्टलाचे नाम घ्यावे । पुढें पाऊल टाकावे ।।
अवधा मुहूर्त शकुन । ढदयि विहुलाचें ध्यान ।।

५ -एखा पााहज हा याग । लाभा उष्ण काय मग ।।

चुका हाणे हस्थिद्यया दासा । शुभ काळ सर्व दिशा. ।।

रावच खरा प्रगतांचा मार्गआहे, हें कोण कबूल करणार नाहीं?
वरील विवेचनावरून लक्षांत येईल कीं, कालाच्या गतीसंबंधानें वगैरे प्राचीन

कार्ली बरेचा शोध करण्यांत आले. गुरुत्वाकर्षणासारख्या महत्वाच्या बाबीचाही
विचार प्राचीन काली करण्यांत आला. ब्रह्मसिद्धांताचा लेखक ब्रह्मगुप्त याने असें
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झटले आहे कीं, पदार्थीचे आकर्षण करणें हा युद्धीचा नैसर्गिक धर्म आहे.
सूष्टिनियमानुसार सर्व पदार्थ पृथ्वीवर पडतात. भास्कराचार्यानेही यासंबंधानें
असें झटले आहे कीं

आकृह्य्रिशक्तिश्चमहीतया यलूखस्थ गुरु स्वाभिमुखं स्वशालर्स.
आकृष्यते तत्पततीव भाति ।।

गोलाध्याय-मुवनकोश ।

अर्थ-पृद्धीच्या अंगीं आकर्षणशक्ति आहे. ती आकाशांतील एकादा जड पदार्थ
स्वशक्तीनें आपणापाशीं ओढते, तो पडतो असें भासतें. या गुरुत्वाकर्षणाच्या
नियमानुसार सर्व गोल सूर्याभोवती फिरतात हा शोध मात्र आपल्या देशांत
झाला नाहीं. यास कारण वर लिहिलेल्या त्रासदायक क्रांत्याच असाव्या. पृथ्वी
निराधार आहे, ती गोल आहे, ग्रहणांचें खरें कारण पृथ्वीची किंवा चंद्राची छाया
होय वगैरे अत्यंत महत्वाच्यागोष्टीचें ज्ञान कित्येक शतकामागें आमच्या देशांतील
शोधकांस झालें होते. या सर्व गोष्टींचा विचार केला असतां, आधुनिक कालांत
आमच्या हस्ते ज्योतिषशास्त्राची कांहींच सेवा झाली नाहीं, याबद्दल वाईट
वाटतें. असो. वर्ष मास. चार यांच्या प्रमाणेंच

काल किंवा शक
यांचें हान असणें इष्ट असल्यावरून तत्संबंधी माहिती पुढें देत आह. गत
काल मोजण्यास जगाच्या आरंभाचें वर्ष घेणें शक्य नाहीं. या बाबीचा विचार
केला असतां आपल्या देशांत 'राजा कालस्य कारणम् या म्हणीची यथार्थता
दिसते. महंमदी, खिस्ती, पारशी, चिनी वगैरे लोकानी आपल्या धर्मप्रवर्तका-

वरून काल मोजण्याचे आरंभिलें. आमच्या देशांत विशेषतः 'शक' या नांवानें
ओळखल्या जाणाऱ्या परकीयांच्या स्वाऱ्या हटविणाऱ्या कर्त्या पुरुषांवरून काल
मोजण्याचा प्रघात पडला, अशी सामान्यतः समजूत आहे. पुढें पुढें तर 'शक'
हाच शब्द 'काल' या अर्थी वापरण्यांत आला. सध्यां जे निरनिराळे काल किंवा
शक चालू आहेत, त्यांत ससर्षिकाल? विक्रमकाल, शालिवाहनकाल, बंगाली सन,
अमली सन, फसली सन, सूरसन, मगीसन, कोल्लम किंवा परशुर्रामकाल, नेकन्न
काल, लबमणसेनकाल, राजशक, विलायती सन आणि खिस्तीसन हे मुख्य
होत. त्यांतही विक्रमकाल, शालिवाहन काल व खिस्तीसन हे अत्यंत महत्वाचे
आहेत.
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काश्मीर व आजूबाजूच्या प्रांतांत सतीषकाल गणण्याची रूढि प्रचारांत आहे.

याला 'लौकिककाल' किंवा 'शास्त्रकाल' असेही नांव आहे.
साप काल. धुवनक्षत्राभोंवतीं सार्थ १०० वर्षीत एक नक्षत्र आक्रमण

करितात. याप्रमाणे २७०० वर्षात त्यांची एक प्रदक्षिणा
पूर्ण होते, या समजुतीवर या कालाची गणना आहे. प्रत्येक १०० वर्षे पूर्ण

झाल्यावर पुनः पहिलें वर्ष गणण्यांत येतें. पौर्णिमान्त चैत्र शु. १ दा हा ससर्षि-

कालाचा वर्षारंभ आहे.
बंगाल खेरीजकरून सगळ्या उत्तर हिंदुस्थानांत विक्रमकाल किंवा विक्रम.

संवत् चालू आहे. खिस्तीशकाच्या ५६ वर्षांपूर्वीं हा काल.
विक्रमकाल. गणण्यास प्रारंभ झाला असें जरी मानतात तरी त्यानंतर

६०० वर्षेपर्यंत या संवताचा उल्लेख जुन्या लेख्यांत सांपडत
नाहीं. त्या सुमारास जो प्रसिद्ध विक्रमादित्य राजा उत्तीयनीत होऊन गेला,
त्याच्याच नांवावर हा शक चालू झाला. साधारणतः अशी समजूत आहे कीं,
विक्रमादित्यानें परकीय लोकांची स्वारी परतविल्यामुळें हा काल गणण्याची
'ई '८ पडली. यास ऐतिहासिक आधार नाहीं. खिस्तिशकापूर्वी ५६ वर्षे अस्ति.
त्वांत असलेल्या या कालाचा विक्रमादित्याच्या नांवाशी संबंध जोडण्यांत आला,
असें तव्हांचे ह्मणणें आहे. गुसराजांच्या वेळचे लेख तपासून मि. फुटि यांनी
असें मत दिलें आहे कीं, मूलतः मालवकुलाच्या लोकांत हा संवत्काल रूढ होता.
विक्रमादित्याच्या कारकीर्दीत मालव कुलाची उन्नति झाली, तेव्हां त्याच्या नांवानें
हा जुना काळ चालू करण्यांत आला.

शालिवाहन नांवाच्या एका कुंभाराच्या पुत्रानं मृत्तिकेचें सैन्य तयार करून
त्याच्यांत जीव भरला व त्याच्या मदतीने शक लोकांचा

शालिवाहन शक. पाडाव केला. यी जयाप्रीत्यर्थ शालिवाहननृपशक
चालू झाला, अशी सामान्यतः धर्मसमजूत आहे. हाच

शक ज्योतिषग्रंथातुघेतला आहे. हा शक मलजार व तिनेवही हे प्रांत खेरीज

न इतरत्र दक्षिण हिंदुस्थानांत रूढ आहे. ह्याचे वर्ष चांद्र व सौर आहे.
हिंदुस्थानच्या उत्तरेकडील व पूर्वेकडील कित्येक प्रांतांत स्थानिक कालांवरोबर
शककालही गणतात. नर्मदेच्या उत्तरभागीं याचे महिने पौर्णिमांत आहेत, आणि
दक्षिणभागीं अमांत आहेत. याचा प्रारंभ खिस्तीशकाच्या ७८ व्या वर्षी आहे.
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.ऐतिहासिक साधनांवरून असें सिद्ध होत आहे कीं, खिस्तीशकाच्या पहिल्या
शेतकात शकराजा कनिष्क याच्या नांवानें हा शक सुरू करण्यांत आला. अर्थात्
बौद्धधर्मीय राजाच्या नांवाचा हा काल आहे. या राजानें काश्मीर व पश्चिम
हिंदुस्थान काबीज करून आपली सत्ता स्थापन केल्यावर हा शक प्र ६.आला. तिबेट, ब्रह्मदेश, जावा, सिंहलद्वीप वगैरे ठिकाणीं हा शक चालू होता.
त्या देशांतील प्राचीन लेखांतविक्रमादित्यशकाचा उल्लेखनाहीं. सुमारें ५० ०। ६००
वर्षानंतर शालिवाहन शक हिंदूंनी चालू केला. परंतु बुद्धराजाचा शक असें न
मानता शकाचा पाडाव हिंदुराजानें केला, या समजुतीवरून त्यांनीं तो शक
स्वीकारला. प्राचीन लेखांत याला ' शकनृपकाल, ' ' शकेंद्रकाल ' असें ह्यटलें आहे.
या शकास 'शक नरपतेः अतिताब्द ' असें बंगाल्याकडील पंचांगांत हाणतात.
यावरून देखील हा शकराजाचा काल आहे, असें इतिहासंशोधकांचें ठाम मत
झालें आहे.

कांहीं अर्वाचीन कालविवेचकांच्या मते शालिवाहन शक हा शालिवाहनराजानें
'सुरूकेलेला नाहीं. सुमारें दहाव्या शतकापूर्वीच्या लेखांत या शकाचा उल्लेख नाहीं.
त्याला शालिवाहनशक असें न ह्मणतां ' शक नृपकाल ' वगैरे नांवें दिलीं आहेत
त्यानंतरच्या लेखांत मात्र या शकाचा उल्लेख आहे; आणिअसेंहीर सिद्ध ४६.शकनृपकाल हाच शालिवाहन शक या नांवानें सवोधिला गेला. कित्येक असें
प्रतिपादन करितात कीं, शालिवाहन किंवा सातवाहन ही व्यक्ति नव्हती. हें
आधभृत्य घराण्याचे नांव आहे. कांहींचें असें मत आहे कीं, शालिवाहन ही
व्यक्ति होती. त्याच्यासंबंधानें आधभृत्याचा समकालिन जो गुणाढ्य कवि
याने स्पष्ट उल्लेख केलेला आहे. या शालिवाहनाने आपल्या नांवें शक चालू
केला किंवा नाहीं, या प्रश्नाचें मात्र अद्याप स्पष्टपणे उत्तर मिळाले नाहीं.

हा मूळचा अरबस्थानांतील शक होय. मुसलमानी धर्माचा स्थापक महंमद
पैगंबर हा धर्मसुधारण्यासंबंधी प्रयत्न करीत असतां

हिजरी सन. त्याला आपल्या जीवरक्षणासाठीं मक्केहून मदिना येथें पळून
जावें लागलें. तो काल हिजरी किंवापलूायनकाल यानांवानें

प्रसिद्ध झाला. याचा प्रारंभ इ. स. ६२२ तजुलै महिन्यांत ( शक ४६.४णशु. १ गुरुवार रात्रीं किंवा मुसलमानी शुक्रवारच्या रात्रीं) १५ व्या तारिर्खैस
झाला. बारा चांद्रमास मिळून ३५ं४ा३५५ दिवसांचें वर्ष आहे. वाराचा आरंभ
सूर्यास्ती होतो. हा सन मुसलमानी अमदानींत हिंदुस्थानांत चालू झाला.
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बंगाल्यांत बंगाली सन रूढ असून त्याचा आरंभ मेष संक्रांतीस ( चैत्र-वैशा-

खात) होतो. मेष संक्रांतीला जो महिना सुरू होतो, त्याला
कं बंगाली सन. वैशाख ह्मणतात. यालाच तामिळ प्रांतांत चैत्र ह्मणतात.
' ' हा सन खिस्तीशकानंतर ५९३ वर्षांनी सुरू झाला.

ओढिया प्रांताचा राजा इद्रद्युम्न याच्या जन्मतिथीपासून ह्मणजे भाद्रपद शु-
१२ पासून अमली वर्ष सुरू होतें. वर्ष चांद्र व सौर आहे.

विलायती व विलायती सन बंगालच्या कांहीं भागांत मुख्यतः ओरिसा
अमली सन. प्रांतांत चालतो. याचें वर्ष सौर व महिन्यांची नांवे चांद्र

आहेत. वर्षारंभ कन्या राशीच्या संक्रमणीं ( भाद्रपदांत)
होतो. हे दोन्ही सन खिस्ती सनानंतर ५९२ वर्षांनी सुरू झाले.

अकवरानें हा सन प्रचारांत आणला. अकबर इ. स. १५५६ सालीं राज्यावर
वसला. त्या वेळेपासून हा सन अमलांत आला. पूर्णिमांत-

फसली सन. मानाच्या आश्विन कृष्ण १ स फसली वर्षाचा आरंभ होतो.
खिस्तीशक व फसली सन यांच्यांत ५९२५६३ वर्षांचे

अंतर आहे. बंगाल्यांतील फसली, विलायती आणि अमली या सनाचा अंक
एकच असर. हें वर्ष पिकाच्या हंगामाचे आहे.

हा सॅन खिस्ती सनापेक्षा ५९६०० वर्षांनी कमी आहे. याचा आरंभ
खूरसन किंवा सूर्य मृगनक्षत्रीं जातो तेव्हां होतो. वर्ष सौर आहे. महिने
शाह्य२ २ : ७६ झआहोत. मराठ्यांच्या कारकीर्दीत

हा सन चितागांग प्रांतांत सुरू५ हा बंगाली सनाहून ४५ वर्षांनी कमी

मगीसन. असून इतर सर्व गोष्टींत दोन्ही एकच आहेत.
हा काल केरळ देशांत ह्मणजे मलबारांत सुरू आहे. मंगळूरपासून कुमारी.

पर्यंत आणि तिन्नवेल्ली प्रांतांत कोल्लम काल गणतात.
कोलम किंवा. महिन्यांची नांवें मेष, वृषभ वगैरे राशींवरून पडलेलीं
लतळेकल. आहेत. उदाहरणार्थ कली, न्त्रिंगम वगैरे नांवें कन्या, सिंह

याचे अपत्रश आहेत. मलवारच्या उत्तरभागांत कन्या
राशीत सूर्य येतांच ( भाद्रपदांत) वर्षारंभ होतो; व इतरत्र सिंह राशींत सूर्य

येतांच ( श्रावणांत) वर्ष सुरू होतें. १००० वर्षांना एक चक्र याप्रमाणे चौथें
चक्र सध्यां चालू आहे असे तेथील लोक समजतात. परंतु हजारावरच न थांबता
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हलीं त्याच्यावर कोछमवर्ष गेलें आहे. इसवीसनाहून ८२४२५ वर्षांनीं हा काल
कमी आहे. केरळप्रदेश समुद्रापासून ज्या परशुरामानें मुक्त केला त्याच्या
नांवानें हा शक चालू झाला असल्याची तेथील लोकांची समजूत आहे.

हा शिवाजी महाराजांनी ज्येष्ठ शु. १३ आनंद नाम संवत्सर शके १५६या वर्षी सुरू केला. याचें वर्ष त्याच तिथीस बदलतें, सर्व

राजशक. गोष्टींनीं याची पद्धति दक्षिणेंतील चांद्रसौर अमान्त शक
वर्षाप्रमाणे आहे. इसवी सनापेक्षां हा शक १६७३१७३४

वर्षीनी कमी आहे. सध्यां हा शक चालू नाहीं.
इंग्रजी राजसत्ता या देशांत स्थापन झाल्यापासून हा सन या देशांत प्रचारांत

आला. सुप्रसिद्ध धर्मसंस्थापक येशू ख्रिस्त याचा हा जन्म-
खिस्ती सन. कालाचा शक आहे. या सनाचेंवर्ष सौर आहे. प्रारंभजानेवारी

१ ल्या तारिखेस होत असतो. प्रत्येक महिन्याचे दिवस
ठरविण्यांत आले असून प्रत्येक चार वर्षांनी एक दिवस अधिक घेऊन सौर वर्षांशी
त्याचा मेळ मिळवून घेतला जातो. तथापि शंभर वर्षांनी या गणनेप्रमाणें १ दिवसाचा
फेर पडतो. त्यासाठीं प्रत्येक शंभराव्या वर्षी फेव्रुआरी महिन्यास २८ दिर्न?

र

गणतात. तिसऱ्या जॉर्जच्या कार्ली ११ दिवस वर्षांतून एकदम कमी करून सोहे
मानाशीं वर्षे जुळवून घेण्यांत आली. याप्रमाणे निरनिराळे काल आहेत.

अशी ही कालासंवंधाची माहिती असून सणांचा इतिहास देण्यापूर्वी ती
देण्याचे कारण इतकेंच कीं, हिंदूंचे सर्व महत्वाचे सण नक्षत्र, मास, ऋतु वगैरेंवर
अवलंबून आहेत. सध्यां यासंबंधाची माहिती कित्येक सुशिक्षित मानल्या
जाणारांस नसते. यासाठीं सहजच त्यांच्या कुटुंबांतील मुलांमुलींस व स्त्रियांस

हिंदूपद्धतीच्या मासांचें, तिर्थीचे व इतर गोष्टींचें ज्ञान नसतें. पुढें दिलेला निर.
निराळ्या सणांचा इतिहास वाचण्यापूर्वी वरील माहिती नीट लक्षांत ध्यावी
अशी आग्रहाची विनंति आहे. हिंदूंचे जे निरनिराळे सण आहेत त्यांतील मुख्य
सणांचे वर्गीकरण खालीं दिल्याप्रमाणे करितां येण्याजोगे आहे.

असंत्रकत प्रचारांत 'आलेले सण-संवत्सरप्रतिपदा, अक्षमयकृतीय: '

चातुमास, श्रावणी, नारळीपौर्णिमा, विजयादशमी, दीपावली, धात्रीपूजनर ४
मकरसंक्रांत, वसंतपंचमी, होळी व शिमगा.
ऐतिहासिक मण-श्रीरामनवमी, परशुरामजयंती, दशहरा, कृष्णजन्मा-

हमी, वामनद्वादशी (? ).
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शैव- धार्मिक) त्रिपुरी पौर्णिमा, महाशिवरात्र.'' -.' ८?वैष्णव-नृसिंहजयंती, महाकादश,. अनंतचतुर्दशी, -बैर्कुंठचतुर्दशी,

दोलोत्सव.'ऽ कौडंबिक-वटसावित्री, मंगलागौरी, पिठोरी अमावास्था, हरितालिका,
कांषेपंचमी.

शाक्त-गौचुत्सव, ज्येष्ठागौरी, ललितापंचमी, सरस्वतीपूजन,' देवी-
नवरात्र, चंपाषष्ठी १? ).
सौर-रथससमी.
गाणपत्य-गणेशचतुर्थी.

चैत्र महिना
चैत्र हा महिना इंग्रजी एप्रिल महिन्याच्या सुमारास येतो. हा महिना

वसंतकतूच्या प्रारंभीं गणला असल्यामुळें कित्येक उत्सव त्या खुन्नस योग्य
होतील असेच रूढ झाले. चैत्र शु. १ दा हा वर्षारंभाचा दिवस मानण्यांत
येऊन, त्या दिवशीं ध्वजारोपण, निबपत्राचें भक्षण, संवत्सरफलाचें श्रवण वगैरे
विधि उरकला जातो. चैत्र मास अधिक मास असल्यास नूतन वर्षाचा आरंभ
अधिक मासींच होतो. चैत्र शु. १ देपासून ९ मीपर्यत देवी नवरात्राचा उत्सव
करावा. यो देवी नवरात्राचा पारणादिक विशेष निर्णय शारद नवरात्राप्रमाणें
समजावा असें धर्मसिंधूतन': सांगितलें आहे.

चैत्रापासून चार महिनेपर्यत प्राणिमात्रास पाणपोईच्याद्वारें जलदान करावें.
याला प्रपादान असें ह्मणतात. चार महिने पाणपोई घालण्यास ज्याला शक्ति

नसेल त्यानें दररोज ब्राह्मणाच्या घरीं उछंभ द्यावा. चैत्र शु. प्रतिपदा ही
मलयजयति आहे असे कित्येक मानतात. चैत्रांत दही, दूध, तूप आणि मध
यांचा त्याग करून दंपत्यपूजनात्मक असें गौरीचे व्रत करावे. चैत्र शु. द्विती-
येच्या दिवशीं प्रदोषकालीं बालेंदूचें पूजन करून चंद्रवत करावे आणि याच

क्र धर्मसिंधू या ग्रंथावर आमच्यातील वैदिक वर्गाची सारी भिस्त आहे.
त्यांत अनेक.- धर्मकृत्यांचा ऊहापोह ?ए असून. शुभाशुभ कृत्यांचा निर्णय
सांगितला आहे. धर्मसिंधू हा ग्रंथ अगदींच अलीकडे ह्मणजे इ. स. १७९०
सालीं ( शके १७१२) रत्नागिरी जिल्ह्यांत संगमेश्वर तालुक्यांत गोळवली
नांवाच्या ' खेड्यांत राहणाऱ्या काशिनाथ अनंतोपाध्याय यांनीं संस्कृत भाषेत:
लिहिला.

२
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दिवशीं दवण्यानें शिवगौरीची पूजा करावी. चैत्र शु. तृतीयेपासून एक महिना-
पर्यंत शिवगौरीचें आदोलनव्रत करावें. याच दिवशीं रामचंद्राच्या दोलोत्स-
वाचा आरंभ करून तो एक महिना चालवावा. इतर देवतांचाही आदोलनऐसव
करावा. चैत्र शु. तृतीयेच्या दिवशीं मस्थजयंति व ९ मीच्या दिवशीं श्रीरा.
जयंती याप्रमाणें जयंत्युत्सव करावे. चैत्र शु. ११ चे दिवशीं श्रीकृष्णाचा
आदोलनोत्सव करावा. आणि शु. १२ स दमनोत्सव करावा. त्रयोदशीस
अजंगपूरुननवत करावे व १४ स नृसिंहाचा दोलोत्सव करावा. चित्रा नक्षत्राने
युक्त अशा चैत्री पौर्णिमेस चित्रवस्त्रांचें दान करणें सौभाग्यदायक असून रवि,
वृहस्पति व शनिवार यांहींयुक्त अशा चैत्री पौर्णिमेस श्राद्धादिक केल्यास
अश्वमेधाचे पुण्य पदरी पडते असें धर्मसिंधूचे मत आहे. चैत्र शु. ११, पौर्णिमा
किंवा मेषसंक्रांति यांतून कोणत्याही दिवशीं वैशाखस्तानास आरंभ करावा.
उजाडताच थंड पाण्यानें एक महिनापर्यत स्नान केल्याच्यायोगानें पुण्यप्रासि

होते असें धर्मसिंधूचे मत असून कित्येक स्त्रिया ( विशेषतः विधवा) वैशाख
स्नानाचें पुण्य मिळविण्यास कसूर करीत नाहींत. याप्रमाणें चैत्र मासांतील
धर्मकृत्यें आहेत. चैत्रमहिन्यांत खालीं लिहिलेली धर्मकृत्यें करावीं असें शास्त्रांत
सांगितलें आहे:-१ संवत्सरारंभ, २ देवीनवरात्रोत्सव, ३ रामजन्मोत्सव, ४ प्रपादनि ५ विद्या.
व्रत, ६ बालेंदुव्रत, ७ मत्स्यजयति, ८ दमनकोत्सव, ९ आदोलनोत्सव, १०
नागपूजा, ११ हयवत, १२ अनंगव्रत, १३ हनुमानजयंती, १४ वैशाखस्नानारभ,
१५ मन्यादि, १६ कल्पादि.

-सवत्सरप्रातपदा.
सर्वेऽत्र सुखिनः सन्तु । सर्वे सत्त्व निरामयात ।।

सर्वे भद्राणि पश्च- । मा कश्चिद्दुःखमाप्नुयातू ।।
या जगांत सर्व लोकांस सौख्य प्रास होवो! सर्वलोक आरोग्याचा उपभोग

येवोत! सर्वांच्या दृष्टीला कल्याणप्रद प्रसंग पडोत! कोणावरही दुःखाचे प्रसंग

न येवोत!
प्रत्येक धर्मातील लोक वर्षारंभाचा दिवस फार महत्वाचा आहे असें मानतात.

मूलतः ज्योतिषशास्त्रावरून वर्षाचा प्रथमचा दिवस ठरलेला असतो; तथापि
त्याला धार्मिक महत्व प्रास झालें आहे. हिंदुलोक हा दिवस पुण्यकाल आहे
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असें समजतात. सर्व हिंदुलोक चैत्रारंभ हाच वर्षारंभ असें मानीत नाहींत.
कित्येक चंद्राच्या तर कित्येक सूर्याच्या गतीवरून वर्षारंभ ठरवितात. कांहीं जण
चांद्रमास व सौरवर्ष पाळतात. तामिळ प्रदेशांत सौरमान वर्ष चालू आहे. तेलगू
व कानडी प्रांतांतील लोक चांद्रमानाप्रमाणें महिना व सौरमानाप्रमाणें वर्ष

पाळतात. मल्याळी लोक तामिळ लोकांप्रमाणेंच वर्ष गणतात. क्र प्राचीन काळीं
मकरसंक्रांत हाच वर्षारंभ होता असें सध्यां अवशिष्ट राहिलेल्या धर्मविधींवरून
.दिसते. परंतु हा दिवस शिशिर ऋतूच्या प्रारंभींचा असल्याकारणानें वसंत
काल हाच योग्य मानून त्या महिन्यावर वर्षारंभाचा दिवस ढकलला असावा.
सुमारें ८०० वर्षामागें काश्मीर प्रांतीं चैत्र हाच महिना प्रथममास मानीत असें
आल्बेरूनीच्या लेखावरून दिसतें. विशुद्ध १ हा दिवस तेथील लोक मोठ्या
उत्साहानें पाळीत व हा परशत्रूस राजाने मागें हटविल्याचा दिवस आहे असें
ते समजत. या सणास अगदुस (? ने असे नांव असल्याचेंही आल्वेरूनीनें
लिहिले आहे. कानडी प्रांतांत वर्षारंभाच्या दिवसास 'इगादि' असें ह्मणतात.
अगदुस, इगादि व युगादि ह्या शब्दांचा एकमेकांशी कांहीं संबंध आहे किंवा
कसें याचा इतिहाससंशोधकांनी विचार करण्याजोगा आहे. श्रुति, स्मृति, पुराण,
वेदागें व ज्योतिष ग्रंथ आणि धर्मशास्त्र यांचा विचार केला असतां आणि
वसतऋतूचा प्रारंभही चैत्रांत होतो ही गोष्ट लक्षांत घेतली तर चैत्र हाच
प्रथमचा महिना ठरतो. व चैत्र शु. प्रतिपदा हाच वर्षारंभाचा योग्य दिवस होय.
गुसराजांची सत्ता एकाकालीं उत्तर हिंदुस्थानांत सर्वत्र पसरली होती, तेव्हां
चैत्रारंभीं वर्षारंभ होत असे, असें प्राचीन लेखावरून दिसतें. चैत्राच्या खालो-
खाल ज्या महिन्यास अग्रमान मिळाला तो कार्तिकमास असून

कार्तिक शु ० १ स वर्षारंभ
मानण्याचा सांप्रदाय उत्तर हिंदुस्थानांतील कांहीं भागांत आहे. .विशेषतः
विक्रमसंवतू मानणारे कार्तिक शु० १ स वर्षारंभ मानतात. नक्षत्रमालिकेंत
कृत्तिका नक्षत्र प्रथमचें ठरल्यामुळें कार्तिक हा पहिला महिना मानला गेला
असावा. परंतु महाभारतांत मार्गशीर्ष हाच पहिला महिना असें सांगितलें

क्र या संबंधाची सविस्तर माहिती या पुस्तकाच्या आरंभी 'विषयप्रवेश' या
सदराखाली पहावी.
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आहे. आल्वेरूनीच्या वेळेपर्यतदेखील मार्गशीर्ष हा प्रथमचा मास असें
समजत असत असें दिसतें. मृग नक्षत्रास अग्रहायणी असें नांव आहे.
' अग्र ' ह्मणजे टोंक व ' हायन ' ह्मणजे वर्ष अर्थात ज्या नक्षत्राच्या रात्रीच्या
अग्रभागी वर्ष आहे तें नक्षत्र अग्रहायणी ( किंवा मृगशीर्ष) होय. पूर्व

फेलानी ही संवत्सराची शेवटची रात्र व उत्तर फस्नी ही पहिली रात्र आहे
अशीं वाक्यें वेदांत सांपडतात. यावरून मृगशीर्ष नक्षत्री चंद्र असतांना दुसऱ्या
दिवशीं वर्ष सुरू करण्याची पद्धति होती असें दिसते. पंचविशतू ब्राह्मणांत
फास्तुन महिन्यास ' मुखं वा एतत्सवत्सरस्व यत्फाल्गुन: ' ह्मणजे फाणून हेंच
संवत्सराचें मुख होय असें ह्यटलें आहे. यावरून वर्षारंभ माघ व. १ किंवा
फाथन शु. १ हा असला पाहिजे. हछी फाजूनाच्या किंचितू पुढें चैत्रारंर्भी
वर्षारंभ मानतात. याशिवाय इतर महिन्यांतही निरनिराळ्या प्रांतीं सौर
मानाप्रमाणें सूर्याच्या राशिसंक्रमणावरून वर्षारंभ मानतात. तथापि सर्वांत
चैत्रास अधिक मान देण्यांत आला असून तोच प्रारंभींचा मास आहे असें
सामान्यतः हिंदुसमाज मानीत असतो. प्रत्येक हिंदु ह्मणविणारा कोणतेंही
शुभाशुभ कृत्य करितेवेळीं

संकल्पाचा चार
करीत असतो. त्याचा अर्थ लक्षांत घेता असे दिसून येईल कीं, आपण ब्रह्मांडां-
तील एक व्यक्ति यो नात्यानें आपणाबद्दलचा विचारच तो करीत असून आपलें
धार्मिक कृत्य करण्यास प्रवृत्त होत असतो. हल्ली या संकल्पांत ऐहिक सुख
प्रास होवो वगैरे अर्थाच्या शब्दांचा जो समावेश करण्यांत आला आहे तो
मात्र अलीकडच्या वैदिक वर्गाच्या कल्पनांप्रमाणें आहे. जी धार्मिक कृत्ये
करण्यांत येतात त्यांची उभारणी धर्माच्या पायावर झाली असून धर्म ह्मणजे
देवत्वास किंवा ब्रह्मत्वास परत जाऊन मिळण्याचा एक मार्ग आहे असें हिंदु
समजतात व सर्व कृत्यें त्या ब्रह्मास अर्पण करण्यांत येतात. धर्म ह्मणजे
एकाद्या व्यक्तीचा उपदेश नसून तो अनादि व शाश्वत आहे अशी प्रत्येक

हिंदूची समजूत आहे. सत्य व निष्काम कर्म हींच धर्मीची मुख्य ' अंगें अस-
ल्याचें निरनिराळ्या प्रसंगीं विचारी आर्यानी सांगितलें असून तो. शक्य तेवढा
उज्जवल राखण्याचा प्रयत्न त्यांनीं स्वतःच केला असल्याचें दिसून येतें. १ सत्या-
परता धर्म नाहीं-सत्यामुळेंच विश्व टिकले आहे असे उद्गार त्यांनीं वेळोवेळा
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काढले आहेत. स्थिरचरकाष्टपाषाणादि एकंदर दृश्य. अदृश्य पदार्थीत परमेश्वराचा
.अंश आहे अशी ज्यांच्या मनाची पूर्णपणें भावनाच झाली आहे त्यांनीं प्रत्येक

व्यवहारांत धर्मास अग्रस्थान दिलें यांत आश्चर्य नाहीं. प्राचीनकळिं निरनिराळ्या
स्वतंत्र विचाराच्या ऋषींनी विचारपूर्वक धर्मास अग्रमान दिला. सर्वांनी
.सत्याचा विजय झालेला पहावा म्हणून निरनिराळ्या अवतारांची योजना
करण्यांत आली. धर्म या नांवाखाली अनेक अनावश्यक कर्मीचे अवडंबर
समाजाच्या मार्थी मारून तो कर्तृत्वश्रन्य करून टाकण्यांत आला आहे असें
सुशिक्षितांचें मत बनत चालल्यामुळें हिंदुधर्मास उतरती कळा लागून तो
नामशेष होईल कीं काय अशी भीति कित्येक पुराणमतवादी लोक अंतःकरण.
पूर्वक प्रगट करतात. परंतु त्यांस इतकेंच सांगणे आहे कीं, वेद व उपनिषदे
यांच्यावर अधिष्ठित असा हिंदुधर्म कदापि नामशेष होणार नाहीं. त्याचें
स्वरूप मात्र विशेष उज्वल होऊन तो सनातन, सार्वलौकिक व शाश्वत असा
धर्म बनेल--तसा तो बनविण्यास सर्व मतांच्या लोकानी मात्र झटण्याची
'तयारी केली पाहिजे.

कालाचे निरनिराळे भाग किंवा युगें यांचा विचार करतां, प्रत्येक युगांत
विवक्षित कार्य करण्यासाठीं सत्पुरुष उत्पन्न झाल्याचें दिसून येतें. ( या संबंधाचें
विवेचन नृसिंहजयंति, रामनवमी, महाएकादशी या सदराखालीं पहावे द्वापार-
युगांत कृष्ण, युधिष्ठिर, भीष्म वगैरे सत्पुरुषांनी अन्यायाचा दुष्परिणाम काय
आहे हें दाखविले. त्रेतायुगांत राम, वैदेही जनकु वगैरे आर्यांनी प्रपंचाचें रहस्य
काय आहे, प्रपंचांत असून परमार्थ कसा साधावा, निष्काम कर्म व स्वार्थत्याग

यांची मातबरी किती हे त्यांनी आपल्या उदाहरणांनीं सिद्ध केलें. कृतयुगांत अनेक
ऋषींनीं मनुष्यांचें ध्येय काय असावें याचा उलगडा केला, सनस्कृमार, नारद,
याझवल, वसिष्ठ, विश्वामित्र, अजातशत्रु, अनुसूया, गार्ग्यवाचक्नवी वगैरे
विचारवंत ज्ञानी सत्पुरुषांनी व आर्यमहिलांनीं हिंदुधर्मरूपी प्रासादाचे शिल्पकार
बलून त्याला अत्यंत रमणीय स्वरूप दिलें. कलियुगांत बुद्ध, शंकराचार्य वगैरे
महनीय विभूतीनी प्रेम व विश्वबंधुत्वाची ध्वजा या प्रासादशिखरीं रोविली. अशा
परमपूज्य आर्यांचे प्रयत्न कधींही निष्फळ होणार नाहींत. त्यांचा आशीर्वाद
जसा हिंदुधर्मास आजवर अनेक संकटांतून सोडविण्यास समर्थ झाला तसाच
तो पुढेंही या धर्मानुयायांचा पाठिराखा होऊन राहींल.
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धार्मिक समजूत.

ज्या कारणांवरून चैत्र शु. प्रतिपदा हा संवत्सराचा आरंभींचा दिवस ठरला, तीं
कारणें .मागें दिली आहेत. परंतु या संबंधाची धार्मिक समजूत कांहीं निराळीच
आहे. श्रीरामचंद्र चवदा वषें वनवास करून सीतेसह आपल्या नगरींत पर.
आला तो दिवस चैत्र शुक्ल प्रतिपदा होता, यासाठीं हा दिवस वर्षाचा पहिला
दिवस मानला गेला. वसू नांवाचा राजा तपश्चर्या करून मनुजेंद्र झाला व त्याला
स्वर्गातील अमरेंद्रानें या दिवशीं वस्त्रालंकार वगैरे देऊन त्याचा गौरव केला.
ब्रह्मदेवानें चैत्रशुक्ल प्रतिपदेस सष्टि निर्माण केली. वगैरे कित्येक कारणांवरून
हा दिवस संवत्सराचा प्रथमचा दिवस ठरला अशी धार्मिक समजूत आहे.
तसेंच ६० बार्हस्पत्य सवत्सरास जी नावे दिलीं आहेत तीं नारदकर्षीच्या ६०
पुत्रांची नांवें होत अशी एक पुराणांतरी कथा सापडते.

५शाखाक्त ावाध व खढ.
वर्षारंभाचा दिवस प्रास होतांच सर्व कुटुंबवत्सल लोकांनी आपल्या घरा-

समोर गुढी उभारावी. कलश व पताकायुक्त गुढी ही आनंदोत्सवाची दर्शक
आहे. या गुढीची गंधपुष्पकुंकुमानें पूजा करावी, स्त्रीपुरुष व मुलानी उत्तम
कपडे परिधान करावे, मंगलस्नानादि विधि आटोपल्यावर निंबमक्षक करावे,
महान महालऋषी निंबभक्षण करून कित्येक वषेसतेज रहात असत असें पुराणांत
सांगितलें आहे; त्यामुळें निंबभक्षणविधीस शास्त्राचा पाठिंबा मिळाला. निंबाचे
प्रफुल्ल अंकुर आणून मिऱ्ये, हिंग, लवण, जिरें व ओवा यांसह भक्षण करावें
आरोग्य, बल, बुद्धि व तेज यांची बुद्धि करण्यास निंबभक्षण कारण होतें असें
आर्यवैद्यकाचें मत आहे. या दिवशीं सहकुटुंब सहपरिवार देवदर्शन घ्यावे

जोशांकडून पंचांग वाचवून तें श्रवण केल्यावर त्यांस शिधा द्यावा पुढील
सालाचें, जोशी भविष्य वर्तवीत असतात अशी भावना सामान्यतः जनांत
आहे. यासाठीं पाऊस, धान्यसमृद्धि, आयव्यय वगैरे बाबींचा खल भाविक
लोक करीत असतात. शास्त्रोक्त विधीबरहुकूम सर्वच लोक जरी चालत नाहींत तरी
बहुजनसमाज चालत असतो. वर्षप्रतिपदेचा दिवस वर्षांतीला साडेतीन मुहूर्ता-
तला एक असून त्या दिवशीं आरोग्यप्रतिपद्वत, ( आरोग्यप्रासीसाठीं)
विद्यान्नत ( विद्येचा लाभ व्हावा एतदर्थ) व तिलकव्रत ( ऐ?बर्यप्रासीस्तव)'
करावे असे भविष्योत्तर व इतर पुराणांत सांगितले आहे. तथापि या व्रतांचा.



( २३)
हल्ली प्रचार नाहीं. नवीन वर्षाची प्रतिपदा प्रास होतांच सर्व कुटुंबवत्सल लोक
मंगल स्नानादिक आटोपल्यावर मिष्टान्नभोजन संपवून देवदर्शन घेत असतात;
कांहीं ठिकाणी त्या दिवशीं स्त्रियांस व मुलांस नवीन कपडे देण्याची चाल आहे.
पंचांगश्रवणानंतर निमंत्रित मडळीस अत्तर, गुलाब, पानसुपारी देण्याचा प्रघात
आहे. कधीं सुखवस्तु लोकांच्या येथें गायनवादनांच्या योगानें हा दिवस मोठ्या
आनंदांत घालविला जातो. आपल्या गरीब नातेवाईकांस भोजनास निमंत्रण
करण्याची चाल बऱ्याच ठिकाणी दृष्टीस पडते.

मलबारांत वर्षारंभाचा उत्सव मोठ्या प्रमाणावर साजरा केला जातो.
सवत्सरप्रतिपदेच्या पूर्वदिवर्शी घरांतील दागदागिने, हिरे, पाच वगैरे रलें,
फळफळावळ व इतर अनेक शोभायमान जिन्नस देवघरांत व्यवस्थितपणे
देव्हाऱ्यासमोर मांडतात. नंतर संवत्सरप्रतिपदेच्या दिवशीं उषःकालीं सुमारें
प्रहर रात्र असतांना घरचा यजमान देवघरांत प्रवेश करून त्या वस्तूस दीपा.
रीत दाखवितो. त्यानंतर त्याच्या कुटुंबातील लहान मोठी सर्व माणसे ( स्त्रिया

व पुरुष) एकामागून एक डोळे मिटून त्या खोलींत जातात व त्या वस्तूंच्या
सन्निध पोहोचताच डोळे उघडून त्यांवर नजर घालतात. नंतर घरचा यजमान
प्रत्येकास त्यांतून एकादा दागिना, फूल, फळ वगैरे देत असतो. त्या प्रांतांतील
हिंख्येक वर्षारंभाच्या दिवशीं सकाळी उठताच उत्तम व शुभ मानलेल्या पदार्थावर
आपली नजर पडावी याबद्दल खबरदारी घेतात. मल्याळ खेरीजकरून ही चाल
इतर ठिकाणीं नाहीं. मकरसंक्रमणाच्या दिवशीही तेथील लोक मोठा उत्सव
करतात. ( याचे वर्णन त्या सणासंबंधीं केलेल्या विवेचनांत दिलें आहे.)

हेतु व बोध
कोणत्याही कारणानें हा वर्षारंभ चैत्र शु. १ देच्या दिवशीं ठरलेला असो.

तो महत्वाचा आहे यांत संशय नाहीं. एकमेकांची प्रेमानें भेट घेऊन नवीन
वर्ष सर्वास सुखाचें जा यासाठीं जगन्नियंत्याची प्रार्थना करावी व अनेक अधि-
व्याधीतून व संकटांतून आपलें गेल्या सालीं रक्षण केल्याबद्दल अंतःकरणपूर्वक
त्याचे आभार मानावे. गेल्या सालीं त्रापण जी कांहीं बरी वाईट कृत्ये केली
असतील त्यांचा आपल्या मनाशीं आढावा काढून नूतन सालीं आपलें वर्तन
विशेष शुद्ध, सात्विक व प्रेमळ करण्याचा निश्चय करावा प्रत्येक मनुष्य जें
कांहीं बरे वाईट कर्म करतो त्याची रोजनिशी मरणोत्तर यमाजीभास्करापुढें



२४)
वाचून दाखविण्यासाठी चित्रगुप्त डेवीत असतो, असें हिंदूसमजतात. आपणच
आपला चित्रगुस होऊन तीं कृत्यें टिपण्याची जर पद्धत ठेवू तर आपला
बराच फायदा होईल; तरुण जनांस प्रपंचांत अनेक कार्ये करावयाची अस.
तात. योग्य वय प्रास होतांच समाजाचा एक घटकावयव या नात्यानें अंगावर
पडणारी कामे नीट रीतीनें पार पाडण्याची पात्रता अंगीं येण्यास स्वतः
चित्रगुप्त होण्याची अत्यंत आवश्यकता आहे. साधारणपणे जगांतील बरें
वाईट समजू लागतांच लहानशी रोजनिशी आपल्या जिवाशी बाळगून तीत
आपण केलेल्या बऱ्या वाईट कामांची, अनुभवाची, विचारांची व आकांक्षांची
प्रत्यहीं नोंद करण्याची सवय लावून ध्यावी. असें केल्यानें आपणावर स्वतःचीच
देखरेख राहून योग्य प्रसंग येतांच आपल्या अंगीं महत्कार्य करण्याची पात्रता
येईल. आपल्या अंतःकरणांत सत्कर्माबद्दल उमेद व दुष्कर्माबद्दल पश्चात्ताप व
तिटकारा उद्भवल्याशिवाय आपलें पाऊल कधींही पुढें पडणार नाहीं. आली
मनुष्य आहो, त्यातूनही आर्य ऋषींनी स्थापन केलेल्या सनातन हिंदुधर्माचे
अनुयायी आहों त्याअर्थी आपलें वर्तन मनुष्यपणास व आर्यत्वास साजेल
असेंच असलें पाहिजे. प्रत्येक दिवशीं सूर्यास्त होतो, तसतसें आपलें आयुष्य क्षीण

होत आहे हें घ्यानीं असावें; त्यासाठीं आपण क्षणभंगुर व नियमितपणे नाश
नावणाच्यायाआयुष्याचादुरुपयोग नकरतां त्याचाशक्य तेवढा उपयोगकरण्यास
शिकावे. नूतन वर्षाच्या उदयाबरोबर अंतःकरणांत नवीन आशांकुर
उत्पन्न होऊन नवीन वर्ष आनंदांत जावो, अशी सदिच्छा उत्पन्न

होत असते. आरसा स्थापन झाल्यापासून इंग्रजी शिक्षणाचा अंमल ज्यांच्या.
वरबसलाआहेअसे लोक जानेवारीच्यापहिल्या तारखेस वर्षारंभ मानून पत्रद्वारें

( १८७ ध्क्षZp'5८) आपल्या आप्तमित्रांच्या भेटी घेत असतात. या
पद्धतीचे अनुकरण करून चैत्र शुद्ध १ स अशीं हिंदुपद्धतीचीं पत्रे पाठविण्याची
रूढि पाडण्याचा कांहीं चित्रकारांचा यत्न साधत आहे. परंतु या औपचारिक
सदिच्छादर्शक पत्रांपेक्षा प्रत्येक संवत्सरीं आपल्या अनाथ बांधवांस आपलें
त्तनुमनधन वासानुसार अर्पण करण्याचा आपण निश्चय करूं तर विशेष चोगले
होईल. आयुष्याची दोरी केव्हा तुटेल हें' सांगतां येत नाहीं म्हणून र परमेश्वराचे
बोलावणे यताच हा मक्षलोकांतील कारभार एकदम बंद करून शांत मनाने
नेजधामास जाण्याकरितां निघण्याची आपली तयारी असली पाहिजे. गेलेली
संपात उद्योगाने प्रास करून घेता येईल; नष्ट झालेलें आरोग्यही पुनः औषधो-



पचारानें मिळविता येईल; छस२.. अभ्यासाच्यायोगानेंसंपादितां येईल;

परेंतु व्यर्थ गेलेला काल गेला तो गेलाच. यासाठीं प्रत्येक निमिषाचा
सदुपयोग करून प्रत्येक संवत्सराच्या आरंभींच्या दिवशीं स्वतःचें अभिनंदन
करून घेण्याची प्रत्येकानें तयारी ठेविली पाहिजे. शेवटीं साधु तुकारामाच्या
शब्दांत सांगावयाचें ह्मणजे,

आतां. तरी पुढे हाच उपदेश । नका करूं नाश आयुष्याचा ।।

सकळांच्या पायां माझे दंडवत । आपुलालें चित्त शुद्ध करा ।।

हित तें करावे देवाचे चिंतन । करूनियां मन शुद्ध भावें ।।
तुका खणे हित होय तो व्यापार । करा काय फार शिकवावं ।।

काप्रभातकालचें ईशस्मरण.
भूप राग

विश्चरंगणीं श्रेष्ठ असा नर-जन्म मला लाभला ।

तुझ्या कृत्येने आनंदधना आलों शरण तुला ।। ख०
प्रभात सहा दिशा दीस बहुरविकिरणे दिसती ।

खगगण भोई वृक्षस्कंधी तव स्तोत्रें गाती ।

मंद पवन सुमगंधयुक्त हा देइ सौख्यशांति ।

अशाननिशा लोपलि पसरे झानसूर्यकांती ।। १ ।।

नरजन्मीं मत्करीं धड दे तुज प्रिय तीं कार्ये ।
विद्या बुद्धी नीति विशारद म्यां व्हावें आर्ये ।

परोपकारी आत्मोद्धारी सतत काल जावा ।

आज्ञा होतां आनंदाने येइन तव गावा ।। २ ।।

तीर्थाटणजपतपसाधन जरिनच घडले कांहीं ।।

शास्त्रपुराणें वेदांचेंही शान मुळीं नाहीं ।।

जगतामाजी अद्धत शक्ती पाहुनि तवठायी ।।

प्रेम भक्ति जडली जगपाला तूंचि तात आई ।। ३



( २६)
मोह निरसला भंग पावले सर्व पाश आतां ।
नाहीं मजला तुझ्या प्रसादे तिळभरिही चिंता ।

मिळता तुजसम दाता त्राता काय कमी ताता ।

उद्धरुनी मी जावून तैसा उद्धारिन जनता ।। ४ ओ।

हेंचि मागणे कर जोदुनियां दावि मार्ग मजला ।

पार्थरथीं त्या कृष्णसारथी जेवि समरिं झाला ओ।

तैसा तूं हो नेता त्राता संकट समयाला ।

सब मन धन तुज अर्पण केलें पाव सख्या मजला ।। ५

श्रीरामनवमी.

????????गंगा व गंडकी या नद्यांव्यामध्यें जो प्रदेश आद्र्रे, त्यांत २.काळी कोसल वंशाचे क्षत्रियलोक रहात असत. ते आपणास सूर्यवंशी आ,.दशरथ हा या कोसल देशाचा राजा असतांना अयोध्या ही त्याची राजधानी
होती. दशरथास कौसल्या, कैकयी व सुमित्रा अशा तीन पत्न्या होत्या.



( २७]
कैकयीच्या उदरी भरत, सुमित्रेच्या उदरी लक्ष्मण व शत्रुझ, ज्येष्ठ पत्नी
कौसल्येच्या उदरी रामचंद्र याप्रमाणें त्याला चार पुत्र झाले. हे चौघेही
धनुर्विद्येंत निष्णात, स्वभावाने प्रेमळ, सत्यवचनी व निर्मल वर्तनाचे निघाल्या-
कळे त्यांची सर्वत्र वहावा होऊं. लागली. त्यांतही रामचंद्रानें आपल्या शीलाच्या
योर्गाने सर्वींकडून धन्य धन्य असें ह्मणवून घेतलें. कालेंकरून त्याला विष्णूचा
अवतार असें माजून त्याचा जन्मदिवस चैत्र .शुक्ल ९ मी हा उत्सवदिनांत
गणला गेला. श्रीरामाचें त्रोटक चरित्र पुढीलप्रमाणे आहे.

रामचंद्र व लक्ष्मण लहानू असतांनाच त्यांना विश्वामित्र ऋषीने आपल्या
आश्रमांत यज्ञकार्यात विद्ये आणणाऱ्या राक्षसांचा नाश करण्यासाठीं अयोध्येहून
आणिलें. विश्वामित्रानें त्यांना धनुर्विद्या शिकविली. त्या ऋषीच्या आश्रमापासून
जवळच गंडकीच्या पलीकडे जनक राजाचे राज्य होतें. त्याला विदेह देश असें
ह्मणत असत; व मिथिला ही त्या देशाची राजधानी होती. जनकाची कन्या
.सीता ही उपवर होतांच त्यानें स्वयंवर मांडिले व देशोदेशींच्या राजांना
निमंत्रण करून शिवधनुष्यभंग करण्याचा व त्यायोगे सीतेस बरण्याची योग्यता

-६- -असल्याचें सिद्ध करून दाखविण्याचा पण लाविला. अनेक राजांचा प्रयत्न

येथें गेला. शेवटीं रामचंद्रानें तो पण जिंकताच सीतेने त्याच्या गळ्यांत माळ.
घातली. दशरथ वगैरे मंडळी आल्यावर लग्नकार्य यथासांग होतांच रामचंद्राच्या
इतर सावत्र बंधूंचीही तेथेंच लग्नकार्ये झाली वते सर्व नववधूसह अयोध्येस आले.

दशरथाचा वृद्धापकाल समीप येतांच त्यानें ज्येष्ठ पुत्र रामचंद्रास युवराज
करण्याचें योजिलें. परंतु त्याची तृतीय पत्नी कैकयी हिने भरतास गादी
देण्याबद्दल हट्ट धरिला. दशरथाने. त्यापूर्वी एका प्रसंगीं तिची इच्छा पूर्ण करीन
असें वचन दिलें होतें. या वचनाची आठवण देऊन तिने आपला हेतु तडीस
नेण्यास पतीस भाग पाडलें. पित्याचें वचन खरें करण्यासाठीं रामाने कैकयीच्या,
इच्छेप्रमाणें चवदा वर्षें वनवास स्वीकारला. सीतेनेंही पतीबरोबर अरण्यवास
पत्करला व लक्ष्मण रामाबरोबर निघाला. याप्रमाणे राम, सीता व लक्ष्मण

गलवाखास गेल्यावर दुःखातिरेकानें दशरथ 'राजा लवकरच निवर्तला. भरत
चैतैa*aाँळीं नंदिग्रामी होता तेधून परत येतांच त्याच्या मातोश्रीनें रामास घालवून
दिल्याची हकीकत त्याला समजली. स्वतः राज्यपदारूढ होण्यास तो कबूल
होईना. पुढे रामाची त्यानें गांठ घेतली व चवदा वर्षे संपताच पुनः राज्यांत
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येईन असें अभिवचन त्याजपासून घेऊन, तो त्याच्या पादुकांसह अयोध्येस
आला. पादुका सिंहासनावर ठेवून भरत कारभार पाहूं लागला.

वनवासी राम, सीता व लक्ष्मण यांसह प्रयागेस ( अलहाबाद) भारद्वाजाच्या
आसमी गेला. तेधून चित्रकूट पर्वतावर कल्पिकीच्या आश्रमांत जाऊन रहित.
.त्या ठिकाणीं भरताकडून त्याला पित्याच्या निधनाची वार्ता समजली. पिस
दिले वचन मोडता येत असल्यामुळें वनवासाची मुदत संपापूर्वी परत येतां
येत नाहीं असें त्यानें भरतास सांगितलें. चित्रकुटाहून ( बुदेलखंडातील एक
टेंकडी) गोदावरीच्या जवळपास असणाऱ्या दंडकारण्यांत राम फिरत असतां
शूर्पणखा नांवाच्या राक्षस जातीच्या स्त्रीचें लक्ष्मणानें ( तिचें फाजील वर्तन

पाहून) नाक कापिलें. ही स्त्री लंकेचा राजा रावण याची बहीण होती. तिच्या
सह्यानें त्यानें रामाची पत्नी सीता हिला हरण करण्याचें ठरविलें. राम आश्रमांत
नसल्या वेळी तिला तो घेऊन गेला. रामाला अत्यंत दुःख झालें व तो तिला
शोधून काढण्याल्या प्रयत्नास लागला

सीतेला रावणाने नेल्याचा सुगावा जटारूडून लागतांच सुग्रीव नांवाच्या
एका बलिष्ठ योद्धथास रामाने जवळ केलें. त्याचा बंधु वाली यानें उन्मत्त होऊएन
त्याचें राज्य जिंकिलें व त्याच्या बायकोसही आपल्या ताब्यांत घेतलें. ६२. .न
वालीचा स्त उगवून राज्य व कांता परत मिळविण्याच्या कामी सुग्रीवास मदत
केली. वाली लढाईत मारला गेला. सुग्रीवानें आपलें वानर नांवाचे सैन्य तयार
केलें व हनुमान, नल, नील वजांबुवंत यांस सीतेच्या शोधार्थ चोहींकडे पाठविलें.
.सीतेला रावणानें लंकेस नेली असून ती अशोक वनांत आहे अशी बातमी हक्क-

मानानें अपिली. पुढें आपल्याप्रचंड सैन्यासह सुग्रीवादिक रामाचे मित्र व राम.
खक्ष्मण लंकेस जाण्यास निघाले. लंका हें वेट असल्यामुळें तेथें जाण्याची अस-
चण आली. परंतु नलानें समुद्रावर पूल बांधून ती द्य करतांच ती मंडळी
लंकेस गेली. तेथें रावणाशी भयंकर युद्ध जुंपलें. रावणाचा बंधु बिभीषण
रामाच्या पक्षास येऊन मिळाला. लंकेत चाललेल्या घनघोर संग्रामांत रावण
ठार झाला. कुंभकर्ण, इंद्रजित वगैरे पराक्रमी वीरही निमाले.

त्यानंतर रामचंद्र सीतेसह स्वदेशी परत आला. त्या वेळीं वनवासाचीम--२.तसंपल्यामुळे भरताच्या विनंतीवरून व वसिष्ठाच्या आज्ञेप्रमाणें रामाने राजसेचे
हातीं घेतला. सीता ही परपुरुषल्या अटकेत होती इतक्यावरून तिच्या वर्तना-
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बद्दल प्रजेतील एका इसमानें संशय घेतल्यामुळे तिला रामानें वनांत सोडिलें. त्या

वेळींती गरोदर होती; वाल्मिकीच्याआश्रमात तीप्रसूत होऊन तिला कुश आणि
लव असे दोन पुत्र झाले. हे रामाप्रमाणेंच तेजःपुंज व.पराक्रमी निघाले. रामानें
येसंमेव यज्ञ केला त्या वेळीं या मुलांनी वाल्मिकीनें रचले रामायण गायिले.
तें ऐकून रामास आनंद झाला व त्याला हे आपलेच मुलगे आहेत असें कळ.
ताच त्यानें त्यांस पोटाशी धरिलें व सीतेचा स्वीकार करण्याकरितां तिला आश्र-
मांतून बोलावून आणिलें. सीतेने आपलें आचरण अत्यंत पवित्र आहे अशी
सर्वाची खात्री पटविण्याकरितां पुढीलप्रमाणें शब्द उच्चारले- माझ्याकडून
कायेनें, वाचेने किंवा मनानें कोणतेंही वाईट कृत्य घडले नसेल तर ही पृथ्वी
मला पोटांत घेवो. '' असें ह्मणतांच पृथ्वी दुभंग झाली व सीता तींत गडफ
झाली.

रामाचे मन यामुळे अत्यंत अस्वस्थ झालें. एके दिवशीं एक योगी एकांतांत
रामाजवळ बोलत असतां लक्ष्मणानें परवानगीवाचून दुर्वास ऋषीस आत जाऊं
दिल्यामुळें योगी तात्काळ तेधून चालता झाला. लक्ष्मणाच्या या कृत्याबद्दल

लयास वाईट वाटलें. या अपराधाबद्दल लक्ष्मणानें अयोध्या सोडून जावे अशी
सला वसिष्ठाने देताच तो निघून गेला व सरवूनदीच्या तीर्थात त्यानें जलसमाधि
घेतली. रामानेंआपलें राज्य लव व कुश यांस वाटून दिलें. शत्र्रुज्ञानें आपल्या
दोघां मुलांस राज्य देऊन तोही रामाबरोबर निघाला. सुग्रीवानें आपला पुतण्या:

अंगद यास किहिकचेच्या गादीवर बसविले. रामचंद्र, शत्रूला, सुग्रीव व इतर
कित्येकांनीं सरवू नंदींत प्रवेश करून देहत्याग केला. याप्रमाणें रामचरित्र आहे-

शास्त्रोक्त विधि व चालू रूढि.
चैत्र शु. ९ मीस माध्यान्ही रामजन्मोत्सव करावा. त्या दिवशीं रामाच्या

मूतीची पूजा करावी व उपोषण करावे रात्रीची वेळ रामभजनांत घालवावी-
दुसऱ्या दिवशीं मिष्टान्न भोजन करावे होम, प्रतिमादान वगैरे विधि शास्त्रांत

सांगितले आहेत, परंतु ते रूढ असल्याचें दिसत नाहीं. हा उत्सव रामाच्या व

के' विष्णूच्या देवालयांतून साजरा केला जातो. कित्येक लोक आपल्या घरीं
देखील रामजन्मोत्सव करितात. बरेच लोक यादिवशी उपोषण करतात. कित्येक

रामड्यमाचाउत्सव माध्यान्हीं पूर्ण होतांच मिष्टान्न भोजन करतात. राममंदि-
रात प्रतिपदेपासून नवमीपर्यंत रामायणाचे वाचन, कीर्तन, भजन वगैरेचालतात.
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नवमीच्या दिवशीं पालखीची मिरवणूक निघत असते. अयोध्या, तिरुपति, रामे-
श्वर वगैरे ठिकाणीं हा उत्सव अत्यंत प्रेक्षणीय असा होत आल्यामुळे दूरदूरचे
हजारों यात्रेकरू त्या ठिकाणीं जमतात.

ऐतिहासिक माहिती. छळ

पंजाबांत प्रथमतः वसाहत केलेल्या आयीचा वेलविस्तार वाढताच सुदास
.नांवाच्या अनार्य ( दर वंशाच्या) पुढाऱ्याशीं युद्ध करण्यांत गुंतलेल्या भर.
ताचे ३ वंशज पूर्वेकडील भागांत वसाहत करूं लागले. त्यांनीं गंगा व यमुना या
नद्यांच्यामधील प्रदेश आपल्या ताव्यांतघेतला वसांप्रतच्या दिल्लीजवळ हस्तिना-
पूर हें राजधानीचे शहर वसविले; आणि चोहोंकडे आपली सत्ता स्थापन
केली. हे कुरुवंशाचे असल्यामुळें त्यांना कौरव असें नांव प्रास झालें. त्यांच्या
प्रमाणें आर्यीची दुसरी एक लाट गंगा नदीच्या पलीकडे हिंदुस्थानच्या पूर्वभागा-
चर पसरली. त्यांनीं नवान राज्यें स्थापन करून अयोध्या, काशी व विहार
यांच्या आसमंतात. वसाहती केल्या. या आर्यवसाहतवाल्यांत विदेही, कोसल व
काशी असे तीन वंशाचे लोक होते. त्यांपैकीं अयोध्या ही कोसलाची, उत्तर

बिहारांत मिथिला ही. विदेही यांची राजधानी होती. विदेही वंशांत जनक ह.
राजा अत्यंत प्रसिद्ध होऊन गेला. कोसल कुलांत रामचंद्राची कीर्ति अजरामर्क
झाली. रामाच्या काली कोसल व विदेही यांच्यांत विवाहसवध घडून आला.
जनकाची कन्या सीता हीच रामायणांतील चरित्रनायिका आहे. रामायणकालीं
आर्यानीं जो प्रांत काबीज केला तो सुपीक असून स्वर्नदी या नांवानें प्रसिद्धीस
आलेली गंगानदी या प्रांतांतून वहात असल्याकारणानें, तिच्याकांठीं अनेक तपो-
वने उभारून विद्वान ऋषि ब्रह्मज्ञानाचा विचार करण्यांत गर्क झालेले असत.
या प्रदेशांतील लोकांची सांपत्तिक स्थिति उत्तम असून ते तेजःपुंज व बलवान
होते, असें रामायणावरून दिसतें. वात्मिकीनें जेव्हां नारदास आपण कोणत्या
वीरासंबंधानें काव्य लिहूं असा प्रश्न केला, तेव्हां त्यानें त्यास इक्ष्माकुलांत
अत्यंत श्रेष्ठ अशा रामाचे चरित्र लिहिण्यास सांगितलें; तेव्हां रामाच्या स्वरू-
पाचे जें वर्णन केले आहे, त्याततत्याचें शरीर पूर्णावस्थेस पोहचले होतें असें
दर्शविले आहे. स्त्रियांचीही प्रकृति उत्तम प्रकारची होती. कैकयीने ८,युद्धाच्या वेळीं मदत केली. राक्षसनगरींत एकटी असतांना देखील सीता राव-
णाच्या दुष्टपणाच्या धमकावणीला घाबरली नाहीं, यावरून स्त्रियांच्या अंगीं धीसे
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दात्तता पूर्णपणे वसत होती व संकटास त्या जुमानीत नसत असें दिसते.
शारीरिक बलाच्या अभावीं साहसाची कामे घडणे शक्य नाहीं. राजकुलांतच
शारीरिक संपत्ति दृग्गोचर होत असे असें नाहीं. जेव्हां रामचंद्र वनवासास
ाय्ऋrईएघोला, तेव्हां त्याच्या मागें चाललेला व त्याला नगराच्या सीमेपर्यंत पोहोचवि-
ण्यास आलेला सुदृढ अशा लोकांचा समुदाय पाहून समास आनंद झाला, असें
वाल्मिकीने लिहिले आहे. तसेंच रामचंद्राच्या रथाला गाईच्या कळपांमुळें वारंवार
अडथळा होऊं लागला असें जें वर्णन आहे, त्यावरून त्या कार्ली दूध-
दुभते विपुल देण्याइतक्या गाई नगरींत होत्या व गोधन व धल्यादि संपत्तीने
युक्त असे लोक सौख्यानें दिवस घालवीत असत, असें दिसते.

- ०क्षत्रियांचा मुख्य धम
दुष्ट व घातकी शत्रूचा नाश करणें हा असल्यामुळें, ते अगदीं लहान क्या-
तच वेदविद्येबरोबर समरविद्याही शिकत असत.. नुसत्या शब्दावर शर.
संधान करितां येण्याइतके धनुर्विद्येंत क्षत्रिय लोक प्राविण्य संपादीत. शहरांत
असे ते निर्धास्त रहात, तसेच अरण्यांतही निर्धास्त फिरून आपल्या शरसंधा-
नाच्या योगानें व्याघादि हिंस्त्र पशूचें व उन्मत्त नरभक्षक राक्षसादिकांचें
निर्दालन करीते-. रामलक्ष्मणांनीं सीतेस काष्ठाच्या हवावर बसवून, रुंद अशा
यमुना नदीच्या पात्रांतून तिला सुरक्षितपणे पैलतीरास नेण्यासाठीं, ते दोघेही
पोहत पोहत तें काष्ठ घेऊन गेले. यावरून नदीप्रवाहांतून निर्भयपणे जाणा-या
सीतेची जितकी तारीफ करावी तितकीच रामलक्ष्मण या राजपुत्रांच्या कौश-
ल्याची व शक्तीची तारीफ करण्याजोगी आहे. क्षत्रियलोक जसे सशक्त तसेच
धीराचे पुतळे असत. युद्धांतून पलायन करणें, शत्रूच्या बाणाने पळत असतां
पाठीस घाव लागणे, यासारख्या वीरत्वास न शोभणाऱ्या गोष्टींचा त्यांना अत्यंत
तिटकारा असे. अर्थात् शरीरसामर्थ्य, शस्त्रकौशल्य व धैर्यशौर्यादि गुणांनी
रामायणकालिन क्षत्रिय मंडित होते, यांत संशय नाहीं.
२ त्या कालचे क्षत्रिय क्षात्रकर्मात प्रवीण होते, इतकेंच नाहीं, तर ब्रह्मज्ञान व
अध्यात्मविद्यादेखील त्यांना पूर्णपणे अवगत होती. हिंदुधर्माचा पाया भक्कम

.असा तयार कुरण्यांत पूर्वकालीं क्षत्रियांनीं बरीच मदत केली हें पुढील विवे-
चनावरून दिसून येणार आहे.
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क्षत्रियांची कामगिरी.

वेदकालीं जे आर्य वसाहतबाले या देशांत येऊन राहिले, त्यांच्यांत जातिभेद
चालू नव्हता. त्यांच्यांत जे महार बुद्धीचे लोक निपजले ते कालेंकरून २.या महनीय नांवानें ओळखले गेले. त्यांनीं धर्मकृत्ये करण्याचा व याले;
प्रार्थनापर सूर्वे रचण्याचा उपक्रम केला. त्यांचे पुत्र पित्यांप्रमाणे तोच व्यवसाय
करीत होते असे नाहीं. कित्येक युद्धांत, तर कित्येक व्यापार व शेतकीच्या
व्यवसायीत गुंतलेले असत. हल्लीप्रमाणे धंद्यावरून जात ओळखली असती तर
धर्मकृत्यांत गुंतलेला ऋषि जसा ब्राह्मण असे, तसा युद्धांत गुंतलेला त्याचाच
पुत्र क्षत्रिय व दुसरा वैश्य होता असें ह्मणतां येईल. ऋग्वेदाच्या ९ व्या
मंडलांत अशा प्रकारचा उल्लेख ११२ व्या सूक्तांत आहे. त्यांत एक ऋषि
ह्मणतो-'पहा, मी सूक्ते रचतो, माझा पिता वैद्यकी चालवितो, माझी माता
दळणाचा धंदा करिते. याप्रमाणें आह्मी निरनिराळ्या व्यवसायांत गुंतलेले
आह. ज्याप्रमाणें कुरणातं गाई चरण्यासांठीं निरनिराळ्या दिशेनें जातात,
त्याचप्रमाणे आह्मीही, हे सोम, द्रव्यासाठी तुझी पूजा करितो. '' कषींनीं ज्या
अनेक प्रसंगीं प्रार्थना लेल्या आहेत, त्यांत युद्धांत अजिंक्य, व्यापारउद्योगा-.
सारख्या धनोत्पादक धंद्यांत यशस्वी, असे पुत्र व्हावे आणून इंद्रादिक देवांची
प्रार्थना केलेली आढळते. परंतु कालेंकरून श्रमविभागाच्या तत्त्वावर ब्राह्मण.
क्षत्रिय, वैश्य असें तीन भेद आर्यात प्रचलित झाले. या ऋषींपैकीं वसिष्ठ व
विश्वामित्र हीं दोन वैदिकांची घराणीं प्रसिद्ध होतीं. त्यांच्यांत वर्चस्वासंबंधानें
बरीच चुरस होती, हे कित्येक सूक्तावरून स्पष्ट होतें. कालांतरानें रामायणकालीं
विश्वामित्रास तत्कालीन लेखकांनी क्षत्रिय बनविले व तो प्रयत्नानें वह्यर्षि

होऊन त्यानें वसिष्ठाची बरोबरी केली असा उल्लेख करण्यांत आला
यावरून असे दिसते कीं, या दोन घरल्यांत असलेला द्वेष वेदकालानंतर
वृद्धिंगत होत गेला. तत्कालीन. पद्धतीप्रमाणें रामायणकालीं विश्वामित्रकुलानें
क्षात्रधर्म पत्करला असावा व वसिष्ठाचे घराणें पूर्ववत्र वैदिकीची वृत्ति पाळून
राहिलें असावें. कित्येक वेदकालीं देखील जातिभेद होता असें ह्मणणारे त्या
वेळचा कषि विश्वामित्र हा खरोखर क्षत्रिय होता असें आणतात. सर्व ब्राह्मण ''
वर्णास परमपूज्य असलेला गायत्री मंत्र याच विश्वामित्राचा आहे. तर मग असें
कबूल करणें भाग आहे कीं, धर्मकृत्यांत अत्यंत पवित्र असा मंत्रोपदेश ब्राह्मण-
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वर्गास क्षत्रियांकडून मिळाला. रामचंद्र व कृष्ण हे क्षत्रिय होते. त्यांस तर प्रत्यक्ष

देवाप्रमाणें आजमितीस सर्व हिंदू मान देतात. स्त्रीजातीस परमपूज्य वाटणाऱ्या
सीता, द्रौपदी व सावित्री या क्षत्रियकन्या होत्या. त्यांच्या वर्तनक्रमावरून हिंदु
प्रियांचा सामाजिक वर्तनक्रम ठरला गेला. शेवटपर्यंत शील कसें राखावें१न सर्वस्वाचा परित्याग करण्याचा प्रसगं आला असताही वचनभंग कां करूं नये

हें क्षत्रियकुलावतंस हरिश्चंद्र राजानें आमच्या समाजास शिकविलें. रामचंद्राचा
सासरा जनक हा विदेही होता असें रामायणांत वर्णिले आहे. अनेक ब्राह्मण

ह्मणविणारे याशवऐक्यासारखे मुनि जनकराजास शरण गेले व त्याजपासून त्यांनीं
ब्रह्मज्ञान मिळविले. छादोग्य, कौशीतकी व इतर उपनिषदांत निरनिराळ्या क्षत्रियां-

पुढें ब्राह्मण हात जोडून कसे बसत व त्यांजपासून परमात्म्याचें ज्ञान कसें
मिळवीत हें वर्णिले आहे. श्वेतकेतु आरुणेय व गौतम या ब्राह्मणांनीं प्रवाहण,
जैनाली व चित्रगंगायनी या क्षत्रियांपासून, दुसऱ्या पांच बाह्मणांनी अश्वपती-
कैकेय याजकडून, गार्ग्य बलाकी मुनीने काशिवंशाच्या अजातशत्रु राजापासून
ब्रह्मविद्या प्रास करून घेतली, असें उपनिषदांवरून समजतें. छांदोग्य उपनिष-
दात पुढीलप्रमाणें उल्लेख आहे. जेव्हां प्रवाहण, जैवालीजवळ गौतममुनि आला,
तेव्हां त्यास प्रवाहण ह्मणाला-

६ न धाकू त्वचा पुरा विद्या ब्राह्मणातगच्छति
तस्मादु सर्वेघु लोकेधु क्षत्रस्यैव प्रशासनमलू ।

' गौतमा, ब्रह्मविद्येचा संस्कार तुझ्यापूर्वी इतर ब्राह्मणांस झालेला नाहीं,
अर्थात् ती त्यांना अवगत नाहीं. केवळ क्षत्रियांसच ती अवगत आहे; कारण ती
त्यांच्यामुळेच अस्तित्वांत आली. ' अशा प्रकारचे उतारे किती तरी देता येतील.
यावरून स्पष्ट होतें कीं, क्षत्रिय हे ज्याप्रमाणें युद्धकलेंत निष्णात होते तसेच
ब्रह्मविद्येतही पारंगत असल्याकारणाने त्यांच्यामुळेंच हें ज्ञान वृद्धिंगत झालें. धर्म

व त्यास आधारभूत असें ब्रह्मज्ञान सांगणारे, परमेश्वरशक्ति व स्वरूप यांची
ओळख करून देणारे व त्याच्यासंबंधाचा विचार समाजांत रूढ करणारे क्षत्रिय

होते व रामायणकालचा जनकराजा हा या बाबींत त्या सर्वांचा मुकुटमणि होता
हें निर्विवाद आहे. अवतारांची मीमांसा करितां परशुराम व वामन हे ब्राह्मणा-

वतार मागें पडले व राम, कृष्ण हे क्षत्रिय अवतार पुढें आले, यांतील गोम
तरी हीच 'आहे कीं, त्यांच्या हृदयांत खऱ्या ब्रह्मज्ञानाचा ठसा पूर्णपणे उमटला
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होता. योगवासिष्ठांतील रामाचे विचार व गीतेंतील कृष्णाचें तत्वज्ञानविषयक
विवेचन यांवरून आमच्या विधानाची सत्यता दिसून येईल-

रामचंद्र हा पितूवचनपरिपालनासाठीं अरण्यांत जाण्यास मोठ्या आनंदानें
तयार झाला. त्याच्या सावत्र आईनें जेव्हां युवराजराज्याभिषेकाच्या ऐन केचेरामास राज्य देऊं नये, इतकेंच नव्हे तर त्याला १४ वर्षें वनवासास वानाने-
असा हट्ट धरला, तेव्हावृद्ध दशरथास अत्यंत दुःख झालें. परंतु पितुभक्तरामाच्या
मनाला यत्किंचितूही दुःखाचा स्पर्श झाला नाहीं. राम शांतपणे कैकयीस
झणाला-माते, केवळ विषयाचा लोभ धरून या जगांत मला रहाणे नकोआहे.
प्रत्यक्ष प्राणत्याग करावा लागला, तरी तो करून मी माझ्या पिताजीची इच्छा
पूर्ण करीन.' इतक्या कोमल वयांत असे विचार ज्या राजपुत्राच्या मनांत आले,
त्याचें मन किती उदात्त व सुसंस्कृत झालें होतें, याचीकल्पना सहज होण्याजोगी
आहे. राज्याभिषेकाच्या आनंदोत्सवप्रसंगीं उपस्थित झालेलें हें दिव पाहून
लबमणास वाईट वाटलें व देशत्याग करण्याबद्दलची पित्याची आज्ञा मान्य न
करण्याबद्दल त्यानें रामास विनंति करतांच तो झणाला, 'लद्दमणा, माझे पिताजी
केवळ सत्यस्वरूप आहेत, त्यांचा शब्द सत्य आहे, त्यांचीं कृत्येंही सत्यास धरून
आहेत. परलोकाची त्यांना भीति वाटते. तरी ते त्यासंबंधानें निर्भय अशी-संपत्ति गेली आणून दुःखी होऊं नकोस. साम्राज्य व अरण्य हीं दोन्ही मला
सारखींच आहेत. अरण्यांतही सुखानें राहू. '

दशरथाच्या मृत्यूनंतर वृद्ध मंत्री जाबाली ऋषीनें रामास अयोध्येस येऊन
राज्यसूत्रें हातीं घेण्याबद्दल आग्रह केला. तेव्हां रामानें जें उत्तर दिलें त्यावरून
त्याच्या अंतःकरणांत आपण पित्यास दिले वचन पूर्ण करण्यासंबंधाची इच्छा
किती जाज्वल्य वसत असे हें दिसून येतें. जाबाली सणाला 'रामा, वाप कोण
आणि पुत्र कोण? बापाची प्रतिज्ञा पुत्राला काय ह्मणून लागू असावी १ पिता,
पुत्र, भाऊबंद इत्यादि सर्व थोतांड आहे. जें आपणास उपभोग घेण्यास मिळत
आहे त्याचा स्वीकार करावा. हें भाषण ऐकतांच क्रोधानें रामचंद्र ह्मणाला-.
'जाबाले! सत्य हें मला सर्वाहून अधिक प्रिय आहे. राज्याची इमारतच सत्याच्या
पायावर रचलेली आहे. सत्य सर्व धर्माचें मूळ आहे. लोभ, क्रोध किंवा मोह
यांस बळी पडून मी सत्य कधींही सोडणार नाहीं. सत्य व कर्तव्यकर्म यास'
धरुन वागणे, सर्व भूतमात्रांच्या ठिकाणीं दया दाखविणे, द्विज, देवच अतिथि
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यांची पूजा करणें हाच सन्मार्ग आहे, असें मुनिजन सांगत आले आहेत. त्याच
मार्गानं आपण गेलें पाहिजे. ' दुसऱ्या एका प्रसंगीं त्यानें लद्दमणास सांगितलें,
लक्ष्मणा, मी तुला खरोखर सांगत कीं, संपत्ति, सौख्य, राज्यपद यांचा स्वीकार

शमी तुमच्यासाठी करीत आहें. आह्मां बंधूत ऐक्य असावें व सर्व कल्याण
व्हावें आणून मी राज्यपदाचा अंगिकार करतो, हें तुला सत्यास स्मरून सांगत.
सर्व जगावर राज्य मिळविणे मला असाध्य नाहीं, परंतु अधर्मानें मला इंद्रपदाचीही
प्राति झालेली नको.' याप्रमाणे रामायणकालीं आबाल वृद्धांची

सामाजिक नीतिमत्ता
अत्यंत उच्च पायरीस पोहोचण्याचें कारण काय असावें, याचा विचार करतां
असें दिसते कीं, समाजांत कालेंकरून ज्यास अग्रस्थान प्रास झालें होतें, असे
ब्राह्मण आपल्या आचरणानें अत्यंत शुद्ध व उदात्त असत. त्यांचा निस्पृहपणा
श्रेष्ठ दर्जाचा असे. अध्ययन व अध्यापन किंवा स्वतः शिकणें व दुसऱ्यास
शिकविणे हेंच मानवजन्मांतील मुख्य ध्येय असें समजून तें साध्य करण्यांत
ते सदा मग्न व तत्पर असत. संसारसुखांत डोलणाऱ्या व केवळ प्रापचिक
कार्यीत गुंतल्यामुळे मोह पडून स्वकर्तव्यापासून ढळणाऱ्या लोकांना पुनःपुनः
सदाचरणाचा मार्ग दाखवून देण्यास ते कधींही चुकत नसत. त्यांच्या तेजापुढे
राव व रंक सारखेच वाकत. असे हे कंषिपदास पोहोचले ब्राह्मण शहर-
वासियांच्या कामधंद्याच्या गडबडीमुळें आपल्या अध्ययनदिक नित्यनैमित्तिक
कर्मास त्रास होऊं नये हाणून शहरापासून किंचितू लांब रहात. त्या कालच्या
ब्राह्मणश्रेष्ठाचीं जी अनेक नांवें अमर झालीं, त्यांत वसिष्ठ, विश्वामित्र, भारद्वाज,
वाल्मिकी, कष्यभूग, अत्रि वगैरे वैदिकांची चरित्रे रामायणांत आढळतात.
वसिष्ठांचा आश्रम अयोध्यानगरीच्या बाहेर होता. वाल्मिकी तमसा व गंगा
यांच्या संगमावर रहात. गौतम हे जनकराजाचे उपाध्याय असून मिथिले-
जवळच्या एका आनंददायक काननांत रहात होते. विश्वामित्राचा आश्रम
गंगेच्या पलीकडे असून. तो सिद्धाश्रम या नांवानें प्रसिद्ध होता भारद्वाज प्रयागास
तशात होते. अत्री, सुचधु, अगस्त्य व इतर अनेक ऋषि दंडक नांवाच्या
भयंकर अरण्यांत पर्णकुटिकेंत रहात. त्यांच्या हाताखाली अनेक विद्यार्थी

अध्ययनासाठीं राहून गुरूची सेवाधश्रऱ्यषा करण्यांत आनंद मानीत. अशा
प्रकारच्या' आल्हाद देणाऱ्या जागेत अत्यंत उदात्त विचारांनीं प्रेरित झालेल्या
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गुरूच्या उपदेशामृताचा आस्वाद घेऊन पुष्ट झालेले ब्राह्मण, क्षत्रिय व वैश्य
विद्यार्थी कालेंकरून समाजाचे नेते बनल्यावर त्यांच्या वर्तनाचा पगडा समाजावर
बसे व त्यांच्याच सळ्यानें वागण्यास श्रीमंत व गरीब तयार असत. अशा असं;दर्शक समाजनायकांपैकीं जे कित्येक प्राचीन काली प्रसिद्धीस आले, त्यातीतश्रीराम व श्रीकृष्ण हे तर प्रत्यक्ष अवतार असें मानण्यांत आलें. दर-ब्रह्मकमे चालविणाऱ्या ब्राह्मणांचें रक्षण करणें, त्यांच्या लहानमोठ्या गरजा
भागविणे व प्रसंगविशेषीं त्यांचा गौरव करणें, यांतच युद्धकुशल क्षत्रियराजे व
धनधान्यादिकांची समृद्धि सेवन करणारे वैश्य यांना आनंद व अभिमान वाटे.
आणूनच ते ऋषिजनांची सेवा करण्यास एका पायावर तयार असत. विशेषतः

रामायणकालीं ब्राह्मणांचें वर्चस्व
फार वाढलें होतें. राज्यवैभवसंपन्न असे क्षत्रिय देखील त्यांस मान देत.
यामुळें सहजच सर्व प्रजाजनही त्यांस अत्यंत पूज्य मानीत असत. दशरथ व
त्याचे सर्व पुत्र वसिष्ठाच्या अर्ध्या वचनांत वागत. जनक हा त्या कालचा
अत्यंत विद्वान् क्षत्रिय राजा ब्रह्मविद्येत ब्राह्मणांहूनही निष्णात होता. तथापि
तो ब्राह्मणांस फार मान देत असे. परशुरामाशी युद्ध करण्याचा जेव्हां समावत्.
प्रसंग आला, तेव्हां रामचंद्रानें त्याची केवळ ब्राह्मण आणून क्षमाऽ मागितली.
रामचंद्र वनवासास जाण्यासाठीं निघाला तेव्हां त्यानें व सीतेने बालणास द्रव्य

वाटून दिलें. त्या वेळीं राम ह्मणाला-' लक्ष्मणा, ब्राह्मण हे अभ्यासांत मग्न अस-
ल्यानें आपल्या चरितार्थाची काळजी बाळगीत नाहींत. यासाठीं त्यांस दान देणे
हें आपलें कर्तव्य आहे. ' क्षत्रियबलापेक्षां ब्रह्मतेजोवल हेंच त्या काली श्रेष्ठ

असें मानीत. आणूनच विश्वामित्राने, असे उद्गार काढले-' धिग्वलभू क्षत्रिय

बलम्, ब्रह्मतेजो बलभू बलभू ' ह्मणजे क्षत्रियबल व्यर्थ आहे. ब्रह्मतेजोबल हेंच
खरें बल होय. कुरुपांचालांचा महाभारतांतील इतिहास वाचला असतां
क्षत्रियांचे धर्ममार्गदर्शक क्षत्रियच असत असें दिसते. श्रीकृष्ण, भीष्म, धर्म

वगैरे क्षत्रियांनींच धर्मतत्वाचें विवरण व धर्मोपदेश केल्याचे आढळतें. वह्मतेजो-
बलापेक्षा क्षत्रियतेजोवल त्याकालीं अधिक मानीत, आणून ब्राह्मणदेखीच
शस्त्र धारण करून युद्धांत सामील होत. सारांश रामायण व महाभारत यान :
कालांतील सामाजिक स्थितींतील ठळक अंतर हेंच कीं, रामायणकालीं ब्रह्म-
तेजोबलास व महाभारतकालीं क्षत्रियबलास विशेषं मान देत.
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दुर्योधन, कर्ण, भीम, अर्जुन, भीष्म यांसारखे योद्धे कुरुपांचाल युद्धाच्या वेळीं
धैर्यशौर्यादि गुणानी मंडित असल्याचें जसे दिसून येतें, तसेंच त्यांतील भीष्म,
?ष्णासारखे क्षत्रिय अध्यात्मविद्येंत निष्णात असल्याचे सिद्ध होतें. त्यांस
)स्वपक्ष व परपक्षाकहनही योग्य मान मिळे. रामायणकालीं शौर्यापेक्षां सात्विक
गुणांची विशेष महीत वाढली. यासाठींच तत्कालिन समाजाचें चित्र रेखाटतांना
वाल्मिकीनें सदाचार, सत्वस्थ वृत्ति, भूतदया वगैरे गुणांची महति गायिलेली
असून रामायणांतील मुख्य पात्रे प्रेमळ, सद्वर्तनी व कोमल अंतःकरणाची
असल्याचें सांगितलें आहे. श्रीरामाचा असूर

वैदेही जनक राजा
-याची जागोजागी स्तुति केलेली आढळते. जनकास राजर्षि ह्मणत. बृहदारण्य
कोपनिषदांत असें लिहिले आहे कीं, जनकापाशीं ब्रह्मविद्या प्रास करून घेण्या-
साठ अनेक विद्वान् लोक येत. याज्ञवल्पय ऋषीशी होत असलेले वादविवाद
लक्षांत घेता, जनकराजा किती योग्यतेचा होता, हें समजून येतें. महाभारतांत
असें लिहिले आहे कीं, जेव्हां व्यासाला आपला पुत्र शुक याची वेदांतासंबंधानें
योग्य समजूत पाडता येईना, तेव्हां त्यानें त्यास जनकापाशीं पाठवून दिलें. जनक
हा विदेही वंशाचा होता. त्याचें वर्तन सर्वथैव निवृत्तिपर असल्यानें त्याला
विदेही हें सार्थ नांव पडलें. जनकराजा असें ह्मणे कीं, माझी संपत्ति अपरंपार
आहे. कारण माझें असें कांहीं नाहीं. सर्व मिथिला नगरी जरी अग्निमुखीं पडली,
तरी माझें असें कांहींच दग्ध होणार नाहीं. ' एकदा कषिपदास पोहोंचलेल्या
एका विदुषीनें जेव्हां जनकापुढें सन्यस्त वृत्तीची प्रशंसा करून राज्यसूत्रे चाल.
विण्यांत खरें सौख्य नाहीं असें आपलें मत प्रदर्शित केलें, तेव्हां जनकानें दिलेले
उत्तर विचार करण्याजोगे आहे. तो सणाला ' राज्यकारभारांत जरी मी गुंतल्या-
प्रमाणें दिसतो, तरी कोणत्याही प्रकारच्या मोहापासून मी अलिस आहें.
शानाच्या योगाने मुक्ति मिळविता येते हें जर खरें आहे तर राजा किंवा
संन्यासी या उभयतांनाही मुक्ति मिळविण्यास हरकत नाही. ' एकदा एका
ब्राह्मणाने जनकास ' तुमची सत्ता कोणत्या प्रदेशावर चालते?' असा प्रश्न केला.
तेव्हां जनक ह्मणाला, '' माझी सत्ता विस्तीर्ण प्रदेशावर चालते; परंतु सबंध
सुपुत्रीवर डशोधले असताही माझें खरें राज्य मला सापडेना. माझी मिथिला
नगरी, माझें घरदार व मुलें या सर्वांवर माझी सत्ता आहे, वगैरे विचारांत
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कांहीं काल लोटल्यावर माझ्या विचारांचा फोलपणा मला दिसून आला; व
शेवटीं समजून आलें कीं, माझें असें निराळें राज्य नाहीं किंवा ज्यावर पूर्ण सत्ता
आहे असा निराळा पदार्थ नाहीं. सर्वच माझें आहे. एकंदर दृश्य पदार्थाद्ध
अंत हा आहेच. अशा क्षय पावणाऱ्या पदार्थीवर ममत्व बुद्धि अधिष्ठित करण्या?
पासून फायदा कोणता? माझें मन व सर्व पदार्थ यांवर स्वामित्व मिळविल्या-
मुळें त्यांच्या स्वाधीन मी न होतां तेच माझ्या कह्यांत राहून देव, पिलू,
अतिथि व भूतमात्र यांच्या प्रीत्यर्थ मी सर्व कर्मे करीत असतो '' अशा प्रका.
रच्या उदात्त विचारांनी प्रेरित झालेला जनक, शीलासाठी शेवटपर्यंत कष्ट

सोसण्यास तयार झालेली त्याची कन्या वैदेही जानकी व सत्यनिष्ठ सदाचार.
संपन्न श्रीराम यांची महति गावी तेवढी थोडीच आहे. स्वतःच्या अंगातील
विकारांस जिंकून त्यांनीं मनावर व इंद्रियांवर स्वामित्व मिळविलें होतें. तसेंच
सत्कर्मास विझें आणणाऱ्या शत्रूवरही त्यांनीं जय मिळविला होता. धर्म व नीति
यांच्याच पथांत चालण्याचें ज्याप्रमाणें श्रीरामानें व्रत केलें, तसेंच व्रत त्याच्या
प्रजेनेंही पाळिले. त्या कार्ली पितृभक्त व सत्यवचनी ह्मणून ज्याप्रमाणें रामाची
स्तुति होऊं लागली तशीच प्रजावत्सल राजा ह्मणूनही त्याची ख्याति आहे.

रामराज्य
हा शब्दच अत्युत्तम राज्यव्यवस्थेचा दर्शक होऊन वसला आहे. सौख्य व
समृद्धि यांच्या योगानें प्रजाजन उल्हसित असत. वडीलजन, माता, पितर, गुरु
व इतर वयोवृद्ध व ज्ञानवृद्ध लोकांबद्दल समाजांत पूज्य भाव असे. एक दुस-
ऱ्याशीं प्रेमाने वागे. कवीच्या अलंकारिक भाषेत सांगावयाचें ह्मणजे त्या काली
सष्टिनियमानुसार अंगीं असणारे दुर्गुण देखील नाहींसे होऊन वाघ व गाई
एकाच पात्रांत जलपान करीत. यथाकाल पर्जन्यवृष्टि व निरालस्थानें चाल-
विलेले धनोत्पादक व्यवसाय यांच्यामुळे देशांत सुबत्ता नांदे व लोक सौख्याचा
आस्वाद दीर्घ काल घेत. अपमृत्यु व अकालिक मरण यांच्या वाधेपासून लोक
मुक्त असत. एकदा मात्र एका ब्राह्मणाचा पुत्र अकालीं मरण पावला, तेव्हां त्या-
बद्दल रामापाशीं कागाळी आली. रामांनं लागलीच चौकशी करून त्या अनर्थांचे
कारण शंबुक नांवाच्या शूद्राची तपश्चर्या आहे असें ठरविलें, व त्यास देहान्त
प्रायश्चित्त दिलें. यावरून असें सिद्ध होते कीं, धर्माचें नियमन राजाज्ञेने -होत असे.
ब्राह्मणादि चतुर्वर्णीची धार्मिक कर्तव्यकमें ठरून गेली होतीं व त्यांच्यापासून
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परावृत्त होऊन भलत्याच पथानें जाणारास शिक्षा ठरलेल्या असून, त्यांची अंमल
बजावणी करणें हें राजाचें कर्तव्य होतें. राजाच्या वर्तनावर प्रजेचे वर्तन अवलंबून

-असतें, असें राम समजूत असे; आणूनच त्यानें प्रजेस चांगला धडा घालून देण्या.
साठी अत्यंत कष्टप्रद असे प्रसंग स्वतःवर ओढवून घेतले; युवराजराज्याभिषे-
काच्या प्रसंगीं सिंहासनाचा त्याग करून अरण्यवास पत्करला. रावणाने सीतेस
हरण केल्यावर जिच्या प्राप्तीसाठी त्यानें लंकेस जाण्याचें व भयंकर राक्षसांशीं
वानरसेन्या घेऊन झुंजण्याचे धाडस केलें, त्याच सीतेचा प्रजेंतील एका क्षुद्र

व्यक्तीचे समाधान करण्यासाठीं त्यानें एकदम त्याग केला. रामाचा वंश सीतेच्या
उदरीं होता. अशा नाजुक स्थितींत सीतेचा त्याग करणें हें व्यवहारदृष्ट्या
निष्ठुरपणाखें कृत्य खरें तथापि ज्या नीतित्वाच्या अनुरोधानें जाण्याचे खडतर
असिधारा व्रत रामाने केलें होतें त्या तत्वाचा विचार केला असतां त्याचें वर्तन
योग्य होतें असेंच ह्मणावें लागेल. सत्यानें व धर्माने वागणे आणि प्रजेचे रक्षण

व आराधन करणें, या नीतितत्वास धरून राम सदोदित पाऊल टाकीत असे.
रावण जेव्हां लढाईत ठार झाला तेव्हां राम ह्मणाला ''विभीषणा, रणात जय किंवा
अपजय ठरलेलाच आहे, परंतु हा तुझा शूर आता पराक्रम करून रणात मेला
आहे, क्षत्रिय वीराला असेंच मरण योग्य आहे. अशा मरणावद्दल शोक न
करितां आनंद मानावा. तेव्हां शोक न करतां पुढच्या विधीच्या तजविजीस लाग.
आमचें वैर याच्या मरणाबरोबर संपले. जसा तुझा तो भाऊ आहे तसा माझाही
आहे.'' यावरून रामाच्या मनाचा मोठेपणा दिसून येतो. सुवर्णमय लंका हस्त-
गत झाली, परंतु तिचा लोभ न धरता ती एकदम बिभीषणाच्या हवाली करणाऱ्या
शूराची निलोंभता अवर्णनीय आहे. शेवटीं ज्या लक्ष्मणास जिवापली-
कडे तो जपत असे त्याला एकदम हद्दपार करून आपण यतीस दिले वचन
रामानें खरें केलें. या एकंदर कृत्यांचा शांतपणे विचार केला असतां असें
दिसून येईल कीं, रामाचें वर्तन ज्या उदात्त नीतितरवावर अवलंबून होतें त्या

तत्वांस अत्यंत आणीबाणीच्या प्रसंगीही त्यानें टाकून दिलें नाहीं. असो.
५ रामायणकाशीन स्त्रिया

कोणत्या प्रकारच्या होत्या, यासंबंधाचीं उदाहरणें झटलीं ह्मणजे सीता, मंदोदरी
तारा, कौसल्या व कैकयी यांचीं होत. रामायणांतील स्त्रिया स्थिरबुद्धीच्या धर्म.
परायण, कोमल अतःकरणाच्या व सर्वांवर प्रेम करणाऱ्या अशाच आहेत
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रामायणकालाच्या सुमारास रामराज्याच्या पश्चिमेस कौरवांची वसाहत होती.
त्यांच्या इतिहासांत स्त्रियांसंबंधानें पुढील मते प्रदर्शित केलेलीं आढळतात.
त्यांवरून तत्कालीन स्त्रीसमाजाची योग्यता समजून येणार आहे-

( १) पूज्या लालयितव्याश्च स्त्रियो नित्यं जनाधिप ।

स्त्रियो यत्र च हलयन्ते रमन्ते तत्र देवता: ।। अनु- ४१-५( -ए) अपूजिताश्च यत्रैता सर्वास्तत्राफला किया ।

तदाचैलकृढंबारिन यदा शोचन्तिजामयः ।। अनुच ४६-६( ३) अर्ध भाया मनुष्यस्य भार्या श्रेष्ठतम: सखा ।

भार्या मुलं त्रिवर्गस्य भार्यामूलंतरिष्यतः।।आदि० ७४-४०
अर्थ-! १) ज्या ठिकाणी स्त्रियांस मान मिळतो तेथें देवता आनंद

पावतात आणून स्त्रियांचें लालनपालन करून त्यांचा मान राखावा. ( २) ज्या
ठिकाणीं स्त्रियांना मान मिळत नाहीं तेथें सर्व क्रिया निष्फळ होतात. ज्या
कुळांत त्या दुःखित असतात तें विनाश पावतें. ( ३) भार्या ही पतीची अर्धागी
आहे. ती त्याचा अत्यंत श्रेष्ठ मित्र आहे. ती धर्म, अर्थ, काम या तीन पुरुषा-
यांचे मूळ असून भवसागरांतून तिच्याचमुळें तरून जातां येतें- ' भारत.
रामायणाचे अभिमानी आली हिंदू लोक या वरील वाक्यांतील सत्यात्व जाणून
स्त्रियांची योग्यता वाढविण्याचा यत्न केला असता तर आमच्या समाजास सध्यां
प्रमाणें अवनति प्रास झाली नसती असें जें आमच्यातील विद्वान् प्रतिपादन
करीत असतात त्यांतील महत्व व खरेपणा वरील व्यासवचनांवरून दिसून येणार
आहे. मातूपदाचें श्रेष्ठत्व अत्यंत उन्ह प्रकारचे आहे असें प्राचीन आर्य मानीत.
उदाहरणार्थ-

(१) दशचैव पित्त माता सर्वी वा पृथिवीमपि ।

गौरवेणाभिभवति नास्ति मातूसमोगुरु: ।। अनु. १ ०५' १५
नास्ति मावृसमा लाया नास्ति मालूसमा गति: ।

नास्ति मालूसम त्राण नास्ति मातूसम प्रिया ।।शांति.२६७-३ १०

अर्थ-! १) एक माता दहापित्यांपेक्षां किंबहुना सुश्रीपेक्षाही योग्यतेनें जाआहे. मातेसारखा गुरु नाहीं. (२) मातेसारखी ( थंडावा देणारी) छाया नाहीं,
मातेसारखी गति नाहीं, मातेसारखी त्राण देणारी ( अंगांत सामर्भा उत्पन्न

करून देणारी) दुसरी कोणी नाहीं आणि मातेइतकी प्रिय वस्तूही दुसरी नाही.
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खरें आहे. प्रेम, आनंद, स्वार्थत्याग, सहिष्गुता, निरपेक्ष ममता यांचें निधान
ह्मणजे माता होय. आणि प्रत्येक कन्या ही भावी माता असल्याकारणाने तिला

न प्रास होणारे श्रेष्ठपद ( मित्र, गुरु वगैरे) भोगण्याची तिच्या अंगीं
-खा आणून देण्याची जवाबदारी कुडबनायकावर आहे हें कोण कबूल करणार

नाहीं? मतूनें स्त्रियासंबंधानें अत्यंत अनुदार मत प्रदर्शित केलें. तथापि त्यांना
पूज्य मानावे असें सांगितल्याशिवाय त्याच्याने रहावेना. यासाठींच केवळ भार.
तांतील मताप्रमाणें त्यानें आपलें मत स्मृतींत नमूद केलें. त्याचीं वाक्येंदेखील
भारतातील वाक्यांप्रमाणेंच आहेत. ( अध्याय ३-५५ ते ५७ पहा.)
एकंदरीनें पाहता कुरुपांचाल व कोसल विदेही वंशाच्या आर्यांनी गंगानदीच्या
आसमतातू वसाहत केली, त्या कार्ली समाजांत स्त्रियांसंबंधानें आदरभाव वसत
होता व स्त्रियाही पातिव्रत्य, वीरत्व, प्रेम, धर्मानुसार वर्तन वगैरेंच्या योगानें
योग्यतेस पोहोचलेल्या होत्या. जेव्हां रामचंद्रास महायुद्धांत विजयश्रीने माळ
घातली तेव्हां त्यानें सीतेस निरोप पाठविला कीं-' तुझ्यासारख्या धर्मपरायण
स्त्रीच्या प्रभावानेंच मला हा लढाईत मोठा जय मिळाला आहे. ' स्त्रिया पतिसमा-
वरमांत राहून बिनतक्रार कष्टाचे दिवस क्रमण्यास सिद्ध असत, हें सीतादेवीच्या
वर्तनावरून दिसून येतें. राम वनवासास निघाला, तेव्हां सीते ज्या शब्दांत
रामास आपणास नेण्याबद्दल विनात केली, त्यावरून

पतिपत्नींतील प्रेम
किती उदात्त स्वरूपाचें होतें, हें समजून येणार आहे. सीता ह्मणाली-' रामा,
तुमच्या सहवासाच्या आनंदापुढे वनवासाचे कष्ट मला कांहींच वाटत नाहींत.
ज्याच्या हातावर पाणी घालून पित्याने आपली कन्या दिली ती त्याचीच झाली.
अशी ही सर्वस्वी आपली झालेली पतिव्रता पत्नी आपल्याबरोबर न्यावी.
अगदीं घोर वनांतसुद्धां हिरव्यागार तृणावर कुशांचें अंथरूण घालून मी निजेन.
त्यावेळच्या सुखापेक्षा अधिक सुख तें कोणतें? तुमचा सहवास ह्मणजेच स्वर्ग

व तुमचा वियोग ह्मणजेच नरक होय.' वनवासांत तीतेमुळे रामाचे दिवस
भत्यंत आनंदात गेले. तिला रावणानें नेल्यावर त्यानें अपरिमित दुःख केलें.
पुढें तिला लेकेहून आणल्यानंतर जेव्हां तिचा त्याग केला तेव्हां तिनें लइमणा
वळ रामात जो निरोप पाठविला त्यावरून ती किती श्रेष्ठ पदास पोहचलेली

स्त्री होती, हें दिसतें. ती ह्मणाली-लक्ष्मणा, जें माझ्या नशिबीं आलें आहे तें मी
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भोगण्यास तयार आहें. मला तूं राजाच्या आज्ञेप्रमाणें सोडून जा. तुझें कर्तव्य

तूं कर. सर्व सासूबाईना माझा नमस्कार सांग. आणि त्या परम धार्मिक रामाला
माझा असा निरोप सांग कीं, महाराज, सर्वासमक्ष दिव्य करून मी निस,..-
आहें हें सिद्ध केलें; माझी तुमच्या ठिकाणीं भक्ति किती आहे, हें तुली६८जाणत आहां. असें असून लोकापवादास भिऊन माझा तुह्यी त्याग केला, हें
मला मान्य आहे. कारण स्त्रियांना पति हेंच दैवत, पति हाच त्यांचा बंधु,
तोच त्यांचा गुरु. लोकापवादामुळें सत्कीर्तीला कलंक लागू नये, ही तुमची इच्छा
तुह्याला भूषण देणारी आहे. राजा या नात्यानें हा तुमचा परमधर्म आहे.
आपल्या कीर्तीला कलंक न लागावा हें मलाही इष्ट आहे. यासाठीं माझा त्याग
केल्याबद्दल मी आपणास दोष देत नाहीं. मला माझ्या देहाची मुळींच पर्वा

नाहीं. आपला वंश माझ्या पोटांत आहे, तो बाहेर पडल्यावर जन्मोजन्मी मला
आपणच पति व्हावें परंतु याजन्माप्रमाणें मला आपला वियोग मात्र घडूं नये आणून
मी उग्र तप करणार आहे; तरी पत्नी या नात्याने आपण जरी माझ्यावर
प्रेम न ठेविले तरी राज्यांतील एक तपस्विनी आणून आपली माझ्यावर कृपादृष्टि
असावी.' हे विचार विदेही जनकाच्या दुहितेला साजेसेच आहेत. रावणाने
सीतेचे मन वळविण्यासाठी पहाऱ्यावर ज्या राक्षसिणी ठेविल्या होत्या त्यांनीं
तिला रावणास वश होण्याबद्दलचा आग्रह करतांच तिने एकदा असे उत्तर

दिलें-' राम जरी राज्यहीन असला तरी तो माझा भर्ता आहे आणि मला
गुरूप्रमाणें वंद्य आहे. सूर्याची पत्नी सुवर्चला, इंद्राची शची, वसिष्ठाची अरुंधती,
चंद्राची रोहिणी, अगस्तीची. लोपामुद्रा, च्यवनाची सुलन्या, सत्यवानाची
सावित्री, कपिलाची श्रीमती किंवा नैषधाची दमयंती, या जशा पतिव्रता पति-
परायण आहेत तशी मी पतिपरायण आहें.' या नामावलीस तारामती, तारा,
द्रौपदी, मंदोदरी, कौसल्या, देवकी वगैरे कित्येक प्राचीन आर्य स्त्रियांचीं नांवें
जोडता येतील. त्या सर्वात सीतेस अग्रमान दिल्यास वावगें होणार नाहीं. प्राचीन
आर्य स्त्रिया सत्वस्थपणा, सहिष्णुता, प्रेम, सद्विचार वगैरे गुणांमुळें प्रसिद्धीस
आल्या. त्यांचे गुणानुवाद तत्कालिन वु नंतरच्या पुराणकारांनी व इतर लेखकांनी
गाइले. त्याची चरित्रे वाचणे, ऐकणे वे गाणें हें पुण्याचे कृत्य आहे, अशी स. दे

जाची समजूत झाली. याचा परिणाम असा झाला कीं, इतर ऐहिक प्रगतींत
आमच्या स्त्रिया व त्यांच्या अज्ञानदशेमुळें एकंदर समाज जरी मार्गे पडला
तरी वर निर्दिष्ट केलेल्या सदुणांचें ठाणे आमच्या देशांत कायमचें रहिले,
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याबद्दल आली या प्राचीन वंदनीय सत्पुरुषांचे व साध्यींचे गुणानुवाद गावे
तितके थोडेच आहेत. त्यांचा जीवनक्रम आदर्शवत मानला जातो, यांत आश्चर्य

-न्यूही. या प्राचीन सहुणशिरोमणींबद्दल प्रत्येक हिंदु ह्मणविणारास अभिमान
गठित असतो आणून त्यांच्यांतील गुणांचे अनुकरण करण्याकडे प्रवृत्ति होऊन
सच्छीलता, सोशिकपणा, सत्याबद्दल आदर, भूतदया वगैरे गुण हिंदूंची लक्षणें

होऊन बसले. मॅगेस्थनीस व इतर जे परकीय प्रवासी या देशांत मागें येऊन
गेले त्या सर्वांनी या गुणांबद्दल हिंदूंची तारीफ केलेली आहे. सध्यां मात्र, तीव्रपणे-

चाललेल्या जीवनार्थ झटापटीमुळें या गुणांचा कांहीं अंशानें लोप होत चालला
आहे. तरी समाजाच्या खऱ्या व शाश्वत प्रगतीस अवश्य असलेल्या धैर्य, शौर्य,

साहस वगैरे गुणांस सत्यनिष्ठा, सहनशीलता इत्यादि गुणांची जोड असणें
सर्वथैव इष्ट आहे. यासाठीं रामसीतेच्या चरित्रासारखी चरित्रे लोकांपुढे कायम
ठेविली पाहिजेत. सीतेशिवाय इतर ज्या स्त्रिया रामायणांत आढळतात त्यांत
वसिष्ठपत्नी अरुंधती हिला सर्व लोक बहुमान देत असत. मत्सर व स्वार्थ यांचा
पगडा कैकेयीवर बसेपर्यंत तिचे वर्तन वीरपत्नीस व गृहिणीस शोभण्यासारखेच
होतें. आर्यीहून कमी दर्जाच्या लोकातील स्त्रियांच्या अंतःकरणांतही नीतिचांगली भिनली होतीं. तत्वज्ञानासारखा गहन विषय समजण्याइतकी त्यांची
पात्रता होती. तारा, मंदोदरी व कौसल्या यांची रामायणांतील चरित्रे वाचली
असतां स्त्रियांची बुद्धिमत्ता तीव्रतर होती हें दिसून येणार आहे. रामायणकालीं
समाजांतील चातुर्वर्णाची कर्तव्यकमें ठरून गेली होतीं व विचारांचा ओघ अत्यंत
पवित्र होता, हें जरी खरें आहे, तथापि

नूतन विचारांचा उदय
त्या काली झाला होता असे मानण्यास जागा आहे. क्षत्रिय विश्वामित्रानें
वेसिष्ठाची बरोबरी करून राजर्षीच्या पदापासून ब्रह्मर्षीच्या पदास चढण्याची
जी खटपट केली, तिचें महत्त्व लक्षांत घेता उच्च पायरीस जाण्याकडे खालच्या
पायरीच्या लोकांची प्रवृत्ति दिसून येते. विश्वामित्राने तपश्चर्या करूनशेवटीं आप.
णास ब्राह्मण झणवूनघेतलें. शंबुकाच्या उदोहरणावरून तरी हेंच दिसते कीं शूद्रास
देखील उच्चतम अशा ब्राह्मणांच्या पायरीस जाऊन पोहोचावें असें वाटूं लागलें
होतें. तणचें महत्व विशेष असल्यामुळें क्षत्रिय, शूद्र व राक्षस देखील तपो-
बलानें ब्राह्मणाची बरोबरी करण्याचा यत्न करीत; याची विश्वामित्र, शबुक व
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रावण हा उदाहरणे आहेत. दुसरें असें कीं, इहलोकींचा अनुभव विशेष मोलवान
माजून पारलौकिक विचारांचें महत्व कमी मानणारे लोकही या कार्ली होते.
जावाली तर ऋषि होता. त्यानें रामास केलेला उपदेश एकाद्या गहितकाम-
शोभण्याजोगा आहे. जावाली ह्मणतो-'बाप कोण आणि पुन कोण १ हे द्येकसंबंध तात्पुरते आहेत. बापाची प्रतिज्ञा पुत्राला काय हाणून लागूअसावी? ही
श्राद्धादि कमै द्रणयकुब्ध भिक्षुकांनी पैशासाठीं लावून दिली आहेत. नाहीं तर वाप
मरून ह्ये पंचमहाभूतांत मिळून गेल्यावर त्याला पिंड कसे पोहचणार?
जे पिंड मृत्युलोकीं दिले असतां मेलेल्या बापास स्वर्गीत पोहचतात तेच येथल्या
येथें बाप परगांवीं गेला असतां त्याला दिले तर कां पोहचत नाहींत? सारांश
पितापुत्र, भाऊबंद इत्यादि सर्व थोतांड आहे. जें आपल्या समोर आले
आहे आणि आपल्या उपभोगास मिळत आहे तें खुशाल घ्या. भरत तुला
खुशीनें राज्य देत आहे तें जापाच्या वचनाची पर्वा न करितां तूं खुशाल घे.''
( अयोध्याकांड १० ८-३.)

दुःखातिरेकानें व अनेक संकटांच्या दडपणाखालीं चेंगरून गेला असतां
अत्यंत विचारी मनुष्य देखील पुण्यपापासंबंधाच्या कल्पना झुगारून देण्यात
कसा तयार होतो, याचें लक्ष्मण हें एक उदाहरण आहे. लक्ष्मण ह्मणाला-

शुभे वपर्मनि तिष्ठत्वं त्वामार्य विजितेंद्रियभू ।
अनर्ळ्येयो न शक्नोति चातुऐ धर्मो निरर्थक: ।।

भूताना स्थावराणां च जंगमाना च दर्शनभू ।
यथास्ति न तथा धर्मस्तेन नास्तीति मे मितः ।।

युद्धकांड ८३, १४-१५
'' रामा, धर्म धर्म हाणून तुह्यी त्याचें जिवापाड रक्षण करतां, परंतु तो धर्म

मात्र तुमचें रक्षण करीत नाहीं. मला वाटतें, धर्म व अधर्म हे पदार्थच नाहींत.
अधर्म खरोखरी असता तर रावण नरकास गेला असता आणि तुह्याला ही
दुःखपरंपरा आली नसती. धर्मपरायण माणसेंच दुःख पावतात आणि अधर्म.
शील समृद्धि भोगतात. यासाठीं धर्माधर्म या गोष्टीच खोड्या आहेत. अथवा
धर्म हा नपुंसक असून तो बळाचा आश्रय करून रहातो असें वाटतें. कारण
बळानें व पराक्रमाने सर्व प्रास होते; तर मग तुह्यी केवळ पराक्रमाचाचू,मार्ग कां
स्वीकारीत नाहीं? धर्माधर्म कशास पाहता? मला वाटतें अर्थ हेंच धर्माचें
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मूळ आहे. तुली राज्य टाकिलें तेव्हांच तुमचे हें मूळ नाहींसें झालें. अर्थ ज्या
जवळ आहे तो बुद्धिवान, तो पराक्रमी, तो सर्व कांहीं आहे. अर्थापासून हर्ष,
काम, धर्म, शम, दम, सर्व साध्य आहेत. जेव्हां तुझी पित्याच्या आज्ञेनें हीं

-त्रल्कलें धारण केली तेव्हांच तुझी तो अर्थ टाकिला; आणि यामुळेंच तुमची
भार्या रावणाने नेली.' संकटांमुळें चांगल्या मनुष्यांनाही पुण्य व पाप यासंबंधाने
मोह पडे, हें यावरून दिसते परंतु राम मात्र यास अपवाद होता.

रामायणांत रामाचा व त्यानें केलेल्या पराक्रमाचा इतिहास लिहितेवेळीं कवि
वाल्मिकीने अनेक ठिकाणी अतिशयोक्ति केलेली आहे. तसेंच वानरे, राक्षस
वगैरेचे वर्णन वाचता तें सत्यत्वास धरून नाहीं, असें ठरवून

राम ही व्यक्ति काल्पनिक
असावी, असें कित्येक प्रतिपादन करतात. आर्यीनी दक्षिणेकडे सिंहलद्वीपा-
पर्यंत स्वारी करून आपली सत्ता दक्षिणहिंदुस्थानांत स्थापन केली. हें दाख-
विण्यासाठी रामायण हें काल्पनिक काव्य रचले गेलें, असा कित्येकांचा तर्क आहे.
रामानें शिला होऊन पडलेल्या अहल्येचा पादस्पर्शानें उद्धार केला, याचा अर्थ

- ते असा लावतात कीं, प्रथमतः विंध्यपर्वताच्या आसमंतातील प्रदेश ओसाड
होता. आर्यांचा प्रवेश त्या भागात होतांच शेतकीचा व्यवसाय वाढला व केवळ
दगडानी भरलेली जमीन सुधारलेल्या शेतकीपद्धतीमुळें भरपूर पीक देऊं
लागली. कित्येक ह्मणतात कीं, रामायणांतील मुख्य पात्रे हीं वेदांतील देवता
होत. सीता ही वेदांत कृषिदेवता मानून तिची स्तुति केलेली आढळते.
( क- ४ सून ७1८.) रामायणांत असें सांगितलें आहे कीं, जमीन नांगरतांना
सीता सापडली. यावरून वेदकालची सीता रामायणांत रामपत्नी असल्याचें
दर्शविण्यांत आलें. त्याचप्रमाणें राम हा इंद्र, रावण हा वृत्रासुर, हनुमान हा
मरुतू असून सीतेचे रावणाने हरण केलें, याचा अर्थ वृक्करनि अवर्षण पाडून
शेत पीक देईनासेंकेलें व इंद्रानें त्याला ठार करून पाण्याचा मार्ग खुला करून सर्वास
सुखी केलें असा आहे. अहल्येच्या उद्धारासंबंधानें कुमारिल भट्टानें जें विवेचन
केलें आहे, त्यांत असें ह्यटलें आहे कीं, ईद ह्मणजे सूर्य व अहल्या कणजे रात्र
होय. तो रात्रीच्या जवळ जातांच त्याच्या सान्निध्यॉमुळें रात्र किंवा अहल्या नष्ट

झाली. थिऑसॉफी धर्मपंथाच्या अनुयायांनी रामायणास निराळाच अर्थ लाविला
आहे. रामचंद्राबद्दल मनांत पूज्यभाव बाळगणारे जें वेदांती अगदीं अली-
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कडच्या कालांत होऊन गेले, त्यांनीं रामायणाचे अध्यात्मिकरीत्या विवेचन कर-
ण्याचें योजून राम, सीता वगैरे व्यक्तींस निरनिराळीं तत्वज्ञानदृष्ट्या नांवें दिली
आहेत. जीवात्म्याचा दहा इंद्रिये जोडलेला विराटूदेहरूपी रथ हाच दशरथ,
जीवात्मा हा राम, सद्रबुद्धि ही सीता, अविद्या ही कैकयी, वैराग्य हें वन, ]रहा लक्ष्मण, पंचक्रोशी ही योगातील ध्यानस्थिति, देहाभिमान हा राव र
सद्धाव हा बिभीषण, भावार्थ हा जटायु, भक्ति हे त्याचे पंख, योगशास्त्रोक्त मन-
स्थळ अष्टदळ हीच लंका, अंजन हाच अजनीपुत्र हनुमान, निष्काम हा सुग्रीव,
सकाम हा वाली, कपि ह्मणजे समाधि प्रास करून घेण्याचा मार्ग वगैरे अर्थ
लावून सबंध रामायणांतील कथेशी अध्यात्माचा मेळ घातला आहे. अलीकडे
कांहीं वर्षीमागे रामायण हें ईलियड नांवाच्या ग्रीसदेशातील एका काव्यावरून
रचले गेलें असावें, असें मत युरोपस्थ एका पंडितानें पुढें अपिले होतें. तें कै.
काशीनाथ त्र्यंबक तेलंग यांनी खोडून रामायण हें स्वतंत्र काव्य असल्याचें
सिद्ध केलें. परंतु अशा रीतीनें वेदांती अर्थ लावल्याने रामाचे अस्तित्वच नाकबूल
केल्यासारखे होऊन अवतारांत गणलेला राम हा जन्मलाच नाहीं, असें हटल्या-
प्रमाणें होतें, हे धर्माभिमान्यांच्या लक्षांत येत नाहीं. संसारांत दिसणाऱ्या
अनेक व्यक्तींत एकादा गुण ठळकपणे नजरेस येतो, तेवढ्यावम्हॅन-
अध्यात्मिक अर्थ लावावयाचा तर प्रत्येक व्यक्तीस एकाद्या गुणाची मूर्ति असें
ह्मणतां येईल. अशा रीतीनें सामान्य जनसमूहास आकलन करण्यास जड होईल
असा अर्थ रामायणांस लावीत बसण्यापेक्षा श्रीराम व सीतादेवीचा उदात्त जीवन
क्रम लोकांपुढे मांडावा. तेणेकरून त्यांच्या वर्तनांत हे गुण सहजच उतरतील
आणि आमचा समाज विशेष चांगला होईल असें आम्हांस वाटतें. हिंदुस्थानांत
उत्पन्न झालेल्या तत्त्वज्ञानांत विशेष गोम ही आहे कीं, त्याच्यामुळें आह्यांस
शब्दावडंबराची सवय जडली. अशा प्रकारची स्थिति बदलण्यासाठी वेळोवेळीं
साधुसंतांनीं प्रयत्न करून खरा पथ्यकर असा धर्म सांगितला. रामायणां-
तील अतिशयोक्तीचा व काव्यालंकाराचा भाग वजा करून रामचरित्राचा विचार
केला असतां असें लिखन येईल कीं

राम -हा ऐतिहासिक पुरुष
आहे तो काल्पनिक नाहीं. कोसल व विदेही वंशाच्या लोकांनी हिंदुस्थानच्या
पूर्व बाजूस वसाहत केल्यानंतर इस्वाकु कुलांतील दशरथाच्या कुटुंबात सवति-
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मत्सरामुळे रामास वनवास घडला. त्या कार्ली एकपत्नित्वाची चाल रूढ होती.
कचितू एकापेक्षा अधिक बायका एकाच वेळीं करीत. दशरथाच्या अंतःपुरांत
तीन मुख्य राण्यांशिवाय साडेतीनश बायका होत्या. विशेषतः क्षत्रियांमध्ये मात्र

टेक स्त्रिया करीत. त्यांच्यांतही एकपत्निव्रत विशेष महत्वाचें मानीत.
३, द्रास एकच पत्नी असल्याबद्दल त्याची प्रशंसा केली आहे. अनेक पलित्वा-
मुळें कुटुंबांत कलह माजे; याचे उदाहरण रामाचा वनवास हें आहे. परंतु या
वनवासाचा परिणाम मात्र असा झाला कीं, दक्षिण हिंदुस्थानांत आर्यांचा प्रवेश

झाला. यमुनानदीच्या दक्षिण भागी गोदावरी नदीपर्यंत त्या काली निर्जन व
भयंकर अरण्य पसरलें होतें. तें दण्डकारण्य या नांवानें प्रसिद्ध असे. या अरण्य

यांत वेदकालीन कित्येक ऋषींचे वंशज रहात. त्याची नांवें देखील पूर्वीच्या
कर्षीसारखीच होतीं. त्यावरून असें दिसते कीं, ऋग्वेदाचीं सूर्वे रचलेल्या
ऋषींच्या वंशजांनी मूल पुरुषांची नांवे उपनांवाप्रमाणें वापरण्याची चाल अस-
लांत आणली होती. असें नसेल तर वेदकालचे कषि रामायणकालीं ह्मणजे

सुमारें ३००० वर्षांनंतर असणें शक्य नाहीं. या कर्षीचे सुंदर आश्रम दंड-
कारण्यांत जागोजागी पसरले होते. त्या वेळीं पौराणिककालीन देवतांची पूजा

५ फैरण्याची चाल नव्हती. इंद्र, चंद्र, विष्णू, सोम, ब्रह्म, सूर्य, भय, कुबेर, वासू,
गायत्री वगैरे वेदांत वर्णिलेल्या देवतांची आयतनें किंवा मंदिरे आश्रमाजवळच
बांधून त्यांच्याप्रीत्यर्थ यज्ञ करण्यांत येत असत. गोदावरीच्या पलीकडे दक्षिण

भागी लेकेपर्यंत अनार्य लोक रहात.
या अनार्यीचा राजा लंकेत असे व त्याला रावण ह्मणत. रावण हें त्याचे

मुळचे नांव नसून बहुमान दर्शक सार्वभौम नृपति अशा अर्थाचे तें सूचक
होतें. खरें नांव दशानन किंवा दशकंठ हें असावें. यावरूनच त्याचें वर्णन

करितांना त्याला दहा तोड होतीं, वगैरे कथाभाग पुढें आला असावा.
रावणाच्या सर्व मुलांस व आसेष्टांस एकच तोंड असल्याचें दिसून येतें. त्याचा
बंधु बिभीषण हाही एक मुखीच होता. हे राक्षस रंगानें काळे, शरिरानें धिप्पाड
व स्वभावाने स्वार्थी व तामसी वृत्तीचे होते. ते रुद्राचें पूजन करीत, व विष्णूचे

???क्र हलीं सिलोन ह्मणतात तीच लंका आहे असें कित्येक समजतात. लंका
हैं बेट विध्याद्रीच्था जवळच पश्चिम समुद्रांत होतें व सध्यां तें सुप्त झालें असें
कांहींचें मत आहे,
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द्वेष्टे होते. आर्याच्या धर्माबद्दल व देवतांबद्दल त्यांना तिटकारा असून त्यांच्या
यज्ञयागादिकांत विझें आणण्यांत ते गुंतलेले असत. तसेच ते नरमांसभक्षक
व परदारापहार करणारे होते असेंही दिस. परदारापहार करण्याची त्या
च्यांत चाल होती आणूनच त्यांच्या विवाहपद्धतीला राक्षसविवाह हें नांद -अ
दिलें असावें. अशा अनार्यांचा नाश करण्यास क्षत्रियवीर सदा तयार अ-त?
ऋषीनींही त्यांचा समाचार घेतल्याचे दिसून येतें. अगस्त्य कधीने प्रथमतः
राक्षकांस चांगला हात दाखविल्याबद्दल रामायणांत उल्लेख आहे विश्वामित्रानें
राम व लक्ष्मणास लहान असतांनाच आपल्या आश्रमीं नेऊन त्यांच्या हस्ते
कित्येक राक्षसांचें निर्दळण करविले. रामचंद्र वनवासास गेल्यावर त्याच्या
अलौलिक पराक्रमास कित्येक धाडसी नरमांसभक्षक बळी पडले शेवटीं
त्यांचा राजाधिराज रावण हा जेव्हां त्याच्या परिवारासह धारातीर्थी मरण
पावला तेव्हां त्यांची दक्षिण देशांतील सत्ताच नाहीशी झाली बिभीषण मांड.
लिक राजा झाल्यावर राहिलेल्या थोड्याबहुत राक्षसांवर सहजच रामाची सत्ता

चालू झाली. यासाठीं त्यांना वैरभाव टाकून देऊन आयीच्या कह्यांत रहावें
लागलें. रामानें जो मोठा अश्वमेध यज्ञ केला तो पहाण्यासाठी अर्थीप्रमाणे
अनार्यही आले होते. दक्षिणदेशांतील दुष्ट घातकी अनार्यांचा नाश करणें हे
रामाचे महत्वाचे कृत्य असून त्याच्या अवताराचे मुख्य कार्य आहे असें सुरण-
ण्यास हरकत नाहीं. शेवटीं

- वानर इ काण
हा प्रश्न राहिला. ज्यास वानर हें नांव दिलें आहे ते खरोखरच माकड भ

असें ह्मणतां येत नाहीं. कारण ज्या माकडांच्या सेनेनें बलिष्ठ राक्षसांशी ताड
दिलें ती सेना युद्धकुशल होती हें सिद्ध होतें. हनुमान, वाली, सुग्रीव, नल्रृ?

अंगद यांनी वेळोवेळी प्रगट केलेले उदात्त विचार, त्यांची अचाट कृत्यें, त्याच
सामोपचाराचे भाषण, व सुनीतीचे वर्तन यांचा विचार केला असतां वानर
हे सात्विक वृत्तीचे व आर्यांप्रमाणे सत्पथगामी लोक होते असें दिसते.इहे हिंदुस्थानांतील मूळचे रहिवारशी असावे. त्यांच्या पोषाखाची तऱ्हा, बंधू
रंगविण्याची रूढि, व्रात्य व हूड स्वभाव, वगैरे लक्षणांवरून त्यांस वानर १नांव दिलें असावें. ज्याप्रमाणे अमेरिकेतील मूळचे रहिवाशी (२९८१ '

पशुपक्षाप्रमाणें कवचें धारण करतात व निरनिराळ्या रंगांनीं आपले देह शवीत असतात त्याचप्रमाणें वानरांत वानर, आस्वल व पक्षी यंांच्यासाrdईrई
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पोषाख करण्याची चाल होती असें दिसते. जटायूहा अशा मूळ रहिवाशांतला एक
असून त्यानें पक्षाप्रमाणें आपणांस पिसें व पंख लावून घेतले अशा अटकळीमुळें
त्याला पक्षी असें म्हटलें असावें. हनुमान हा अत्यंत शुद्ध भाषा बोलत असे.
त्याचें भाषाज्ञान व शब्दांची व्याकरणानुसार योग्य योजना ही पाहून श्रीराम
थक झाला असें रामायणांत लिहिले आहे. हनुमान व त्याचे ज्ञातिबंधु यांच्यांतील
विशिष्ट गुण हटला ह्मणजे ते राजनिष्ठ, स्वामिनिष्ठ व धाडसी होते. अंगदाने
प्रत्यक्ष रावणाच्या सभेत जाऊन जी शिष्टाई केली तिचें महत्व लक्षांत, घेता
त्यास माकड असें कोण ह्मणेल? भयंकर शत्रू जो रावण त्याच्या राजधानीत
प्रवेश करून लंकानगरीस अग्निमुखीं घालणाऱ्या हनुमतास मर्कट असें ह्मणणें
योग्य होणार नाहीं. लंकेचा वेढा यशस्वी करणारा सुग्रीव त्या कालचा मोठा धूर्त

सेनानायक होता असेंच कबूल करा लागणार. हे सर्व वानर नसून मनुष्यच
होते असा पुरावा रामायणांतच सांपडतो तो असाः-जेव्हां रामाने लंकेस वेढा
दिला तेव्हां त्यानें सर्व वानरसेनेस आज्ञा दिली कीं त्यांनीं मनुष्यरूप धारण न
करितां मर्कट रूपानें लढावें. राक्षसांप्रमाणें दगड व काठ्या घेऊन वानर युद्ध

'करीत. हे देवाचे अंश आहेत असें दाखविण्यासाठी कालेंकरून त्यांच्यासंबंधानें

'अडत गोष्टी वाल्मिकीनंतरच्या लेखकांनी ग्रथित केल्या व ते सबंध पर्वत व
मोठमोठे खडव:.) उचलून नेत वगैरे लिहिण्यांत आलें. आर्यांचा व या काठ्या
दगड घेऊन युद्ध करणाऱ्या लोकांचा संबंध रामाच्या दक्षिणेकडील स्वारीमुळें
आला. त्यांच्या रानटीपणाच्या राहणीवरून त्यांना जें एकदा वानर असें मानले
तेंच कायम होऊन त्यांची वानरांत गणना होऊं लागली. सर्व अंग झाकता
येईल इतके मोठे कान असलेलीं मनुष्यें अस्तित्वांत आहेत अशी समजूत भेगे-
स्थेनिसच्या कार्ली होती. त्या पूर्वी शेकडों वर्षें हनुमंताच्या ज्ञातिबांधवांस माकडांत
गणिलें यांत आश्चर्य कोणतें? या लोकांस राक्षस वारंवार पीडा देत असत.
यामुळे त्यांच्या अंतःकरणांत त्या दुष्ट नरभक्षकांबद्दल द्वेष वसत होता आणि
रामासारखा पुढारी भेटताच ते सर्व मोठ्या आनंदाने लंकेच्या मोहिमेवर निघाले
असाच एकंदर इतिहासावरून निष्कर्ष निघतो.
५ रामायणाचा काल.

राम केव्ह जन्मास आला, रामायण केव्हा लिहिले गेलें वगैरे प्रश्न कित्येक
वर्षें शोधकांपुढें आहेत. रामाचा जन्म त्रेतायुगात झाला व राम होण्यापूर्वीच

४



( ५०)
वाल्मिकीने रामायण लिहून ठेविले असें हिंदू समजतात. द्वापारयुगांत श्रीकृष्ण
जन्मास आला अर्थात् रामायणानंतर महाभारत अस्तित्वांत आलें. राम हा
७ वा अवतार व कृष्ण त्याच्या नंतरचा असें समजण्यांत येतें. युगाच्या कल्पने-
प्रमाणें राम होऊन हजारों वर्षे झालीं. युरोपस्थ व इतर पंडितांनीं रामायणातीस्थ्य
ज्योतिषसंबंधी उल्लेख वगैरे लक्षांत घेऊन तें कोणत्या कार्ली रचले गेलें हें पू-विण्याचा यत्न केला आहे. वाल्मिकीने रामायण लिहिल्यावर खिस्तीशकापूर्वी
५०० वर्षें व पुढें ३००४०० वर्षें निरनिराळ्या लेखकांनी त्यांत भर
घातली असें सिद्ध करण्यांत आलें आहे. रामायणाची ७ कांडे असून एकंदर
२४००० बहुतेक अनुष्टुप छंदाचे लोक आहेत. शेवटचें ७ व कांड उत्तर कांड
या नांवानें प्रसिद्ध असून तें वाल्मिकीच्या लेखणीतून उतरले नाहीं असें पंडि.
तांचें मत आहे. कारण ६ व्या युद्धकांडाच्या शेवटीं या ग्रंथाची समासि
केल्याचे स्पष्ट होतें. रामायण हें महाभारतापूर्वीचे असून खिस्ती शकाच्यापूर्वी
१५०० वर्षौकडची सामाजिक स्थिति त्यांत लिहिली आहे असें कित्येक पाश्चि-
मात्य व पौरस्थ पंडितांचें मत आहे. त्यानंतर २०० वर्षांनी महाभारतांत
वर्णिले युद्ध झालें असेंही ते ह्मणतात. कित्येकांच्या मतें महाभारतानंतरची
सामाजिक स्थिति रामायणांत वर्णिली आहे. सतलज नदीपासून पूर्वेस यमुना वै .५
गंगा नदीच्या सुपीक दरींत दिल्ली ( हस्तिनापूर) हे राजधानीचे. शहर वसवून
भरत ऊर वंशाच्या अर्थीनी जी मोठी वसाहत केली व त्यांच्यांत जें पुढें युद्ध
जुंपलें त्याचें वर्णन महाभारतांत असून त्यांत खिस्ती शकापूर्वी १३०० वर्षा.
पूर्वींची आर्य समाजाची माहिती सापडते. त्यावेळीं त्यांच्यांतील धैर्यशौर्यादिक
गुणांचा विकास विशेष प्रकारचा झाला होता हें त्यावेळच्या युद्धोत्साहावरून
दिसते. कालेकरून समाजांत शांतता नांदू लागल्यावर सहजच युद्धोत्साह कमी
होऊन ज्यावेळी समाज नैतिक आचरणाचें विशेष महत्व मामू लागला त्यावेळी
रामायणांतील गोष्ट लिहिली गेली असावी. अर्थात् एकपत्नीकत्व, बंधुप्रेम, सेव्य-
सेवकभाव, पतिव्रताधर्म, सत्यवचन वगैरे नैतिक लक्षणांची योग्यता समाज
मालू लागला त्यावेळीं वाल्मिकीनें रामचरित्र लिहून ठेवून अमर अशी कीर्ति
मिळविली. भूगोलदृष्ट्या रामराज्याचा विस्तार व सामाजिक उत्क्रांतितत्त्वानुसार
सामाजिक व नैतिक उन्नति यांचा दिवार केला असतां रार्मायण महाभारता ग्

नंतरचे असावें असें कित्येक प्रतिपादन करितात. तरी खिस्ती शाकापूर्वी १३० क,'
१४०० वर्षापलीकडची लोकस्थिति सामान्यतः समजण्यास रामायणापानबरीच मदत होते याबद्दल कोणाचाही मतभेद नाहीं. काले करून सूट
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राम हा सातवा अवतार?

आहे असें समजण्यांत आलें. सद्धर्मानें वागणारास दुष्टांकडून त्रास पोहोचू
लागला ह्मणजे तो कमी करण्यासाठीं परमेश्वर अवतार घेऊन अधार्मिकांचा संहार

ट्रेकरतो अशी समजूत रामायण महाभारतकालीं होती असें दिसते. कारण

यदा धर्म ग्लाति वंशे खुराणा तदा कृष्णो जायते मानुषेमु ।।

असें अनुशासनपर्वौत ( १५९- १२) झटले आहे. गीतेंत तर यासंबंधाने
श्रीकृष्णानें स्पष्टपणे अर्जुनास सांगितलें कीं

यदा यदा हि धर्मस्य ग्लानिर्भवति भारत ।

अम्युत्थानमधर्मस्य तदात्मानं रउजाम्यहद ।।

रामायणाच्या उत्तरकांडांत पुढील लोक आहे-
नधुधर्मव्यवस्थानां काले काले प्रजाकर: ।

उत्पद्यते दस्युवधे शरणागतवत्सलः ।।

अर्थात अवताराचें कार्य अधर्माचे उचाटण व सद्धर्माची संस्थापना हें आहे,
३ असें ज्याप्रमाणें पूर्वकालीं लोक मानीत असत तसेंच आजमितीसही समजतात.
राम हा अवतार असल्याबद्दल रामायणांत उल्लेख आहे. अयोध्याकांडांत
( १-७.) अत्रे ह्यटलें आहे कीं,

स .है देवैरुदीर्णस्य रावणस्य वधार्थिकिन: ।

अर्थतो मानुघे लोके जक्षे विष्णू- सनातन: ।।

( रावणाचा वध करण्यासाठीं हा विष्णु मनुष्यलोकांत अवतरला आहे.)
युद्धकांडांत वल्याहू रूमाची पुढीलप्रमाणे स्तुति केलेली आहे-.! रामा, तूं प्रत्यक्ष

देव आहेस. चकध५ नारायण आहेस, मागें होऊन गेलेल्या व पुढें होणाऱ्या
तुझ्या राबू निर्दळण करणारा तूं वराह आहेस, अविनाशी ब्रह्म तूंच. सीता
ही लक्ष्मी होय. '' उत्तरकांडांत ब्रह्मदेवानें रामास शेवटीं ह्यटलें आहे कीं, ' तूं
विष्पज्योर्तीत मिळून जा. कारण सर्व विश्वाचें तूं निवासस्थान आहेस.' युद्ध-

कांडांत मंदोदरीनें रावण मेल्यावर विलाप ए करितांना ह्यटलें कीं ' महाराज,
९! डेंमच्यासमोर कृँतातसुद्धा उभा राहण्यास भीत असे; त्या तुह्यांला आज
मंनुष्याच्या हातून कसें मरण आलें? मला वाटतें हा राम नव्हे. श्रीविष्णूच
प्रत्यक्ष अवतार घेऊन आला आहे.' याप्रमाणे राम हा अवतार असल्याचें'
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रामायणांत लिहिले आहे. तरी कित्यकांच्या मते यांतील बराच भाग प्रक्षिप्त आहे.
महाभारताच्या शांतिपर्वात पुढील लोक आहे-

हंस: कूर्मश्च मत्स्यश्च प्रादुर्भावाहिजोत्तम ।।

वराहो नारसिंहश्च वामनो राम एव च ।।

रामो दाशरथिश्चैव सात्वतः कप्तिकरेवच ।।

या अवतारांत बुद्धाचे नांव नाहीं. आणि ही विष्णूचे जे दहा अवतार
मानतात, त्यांत हंस हें नांव आढळत नाहीं. रामायणांत ( अयोध्याकांडांत
१०९-३४) बुद्धास चोर व नास्तिक असें ह्मटलें आहे.

यथाहि चोर: स तथा हि बुद्धस्तथागतं नास्तिकमत्र विद्धि ।।

परंतु हें वाक्य पुढें किंवा मागें संदर्भ नसता आलें असून तें प्रक्षिप्त असावे असें
शोधकांचें मत आहे. खिस्तीशकाच्या पांचव्या शतकाच्या सुमारास वायुपुराण
लिहिले गेलें असें ठरविण्यांत आलें आहे. त्यांत राम हा विष्णूचा अवतार
असल्याचें सांगितलें आहे. इतर पुराणातही राम हा अवतार आहे असें ह्मटलें
असून त्याला देवाप्रमाणे पूज्य मानिलें आहे. खिस्ती शकाच्या १०१४ सालीं
अमितगति हा होऊन गेला. त्यानें रामाचें महत्व वशिलें असून तो सई-सर्वव्यापी व विश्वपालक असल्याचें सांगितले आहे. यावरून त्या कालीं रामाबद्दल
समाजांत पूज्यत्वभाव वाढला होता असें दिसतें. कोश्:-र्क्ट्टार अमरसिंह हा
खिस्ती शकाच्या सहाव्या शतकांत होऊन गेला. त्यानें जी देवतांची नांवे दिली
आहेत त्यांत त्यानें रामाच्या नांवाचा समावेश केलेला नाहीं; परंतु त्याच
कालाच्या सुमारास वराहमिहीर होऊन गेला. त्यानें कृष्ण, राम, सूर्य, यम
वगैरे देवतांच्या मूर्ति कशा बनवाव्या हें सांगितलें आहे. ।यावरून असें दिसते
कीं राम हा अवतार असल्याचें मानीत होते; तथापि त्याची उपासना करण्याचा
पंथ अस्तित्वांत आला नव्हता व त्याची पूजाअर्चा व भजनपूजन हल्लीप्रमाणे

चालत नव्हतें. प्रत्येक द्विजाला शुभाशुभ कृत्याच्या आरंभी व शेवटीं विष्णूच्या

२४ नामांचा उच्चार करावा लागतो. त्यांत वामन, नारसिंह व श्रीकृष्ण या
अवतारांची नांवें आहेत. परंतु जेंपुरामनाम अत्यंत पवित्र मदपनलें जातें त्याच,
त्यांत समावेश केलेला नाहीं. यावरून देखील रामोपासनेचा सांप्रदाय फार प्राचा '1

आहे असें ह्मणण्यास सबळ आधार नाहीं. खिस्तीशकाच्या १३ च्या शतकांत
रामोपासना चालू होती. मध्य ऊर्फ आनंदतीर्थ हे प्रेमळ रामोपासक होते. त्यांनीं
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दिग्विजयी रामाची मूर्ति बद्रिकएप्रमातून आणिली आणि नरहरतीर्थ यांस
१२६४ सालीं रामसीतेच्या मूर्ति आणण्यासाठीं जगन्नाथपुरीस पाठविलें. याच

-शतकात हेमाद्रि यानें लिहिलेल्या व्रतखंड नामक पुस्तकांत रामजन्मोत्सव
कसा करावा हें लिहिले आहे. वृद्धहारिताच्या स्मृतींतही राम हा अवतार आहे
असें सांगून त्याची पूजा करावी असें ह्मटलें आहे. चौदाव्या शतकाच्या आरंभी
रामानुजाचा शिष्य रामानंद यानें रामोपासनेचा पंथ स्थापन केला. विष्णु व लक्ष्मी

यांच्या ठिकाणी राम व सीता मानून त्यांची पूजा करावी असें त्यानें सांगितलें.
रामानंदाची शिष्यशाखा रामानंदी या नांवानें प्रसिद्ध असून तै तुलसीदासाच्या
रामायणास वेदाइतका मान देतात. रामानंदाच्या १२ शिष्यांपैकी प्रसिद्ध जो
कवीर त्यानेही रामभक्तीचा महिमा वाढविला. महाराष्ट्रांत १७ व्या शतकांत
रामदास स्वामीमुळे रामोपासना करण्याची चाल पडली व जागोजागी रामसीतेचीं
व हनुमानाची देवालयें स्थापन झाली. कालिदासाचा रघुवंश, भवभूतीचे महावीर
चरित्र व उत्तररामचरित्र, एकनाथाचे भावार्थ रामायण, श्रीधराचा रामविजय,
मोरोपंताची १०८ रामायणें, अध्यात्मरामायण, रामगीता या सर्व ग्रंथांमुळें

- रामाचें महत्व आवालवृद्धांस समजून त्याच्याबद्दल हिंदूसमाजाच्या अंतःकरणांत
आदरभाव जागृत झाला. रामायणाचे रूपांतर हिंदुस्थानांतील अनेक भाषांतून
झालें; इतकेंच नाहीं तर युरोपियन लोकांच्या निरनिराळ्या भाषातही तें झालें
आहे. वाल्मिकीनें रामाच्या पराक्रमाचें वर्णन करतांना राम हा सत्यवचनी,
सदाचरणी व उत्तम क्षत्रिय होता इतकेंच दाखविले असून त्याच्या शीलाबद्दल
आदर व्यक्त केला आहे. दुःख, शोक, आनंद वगैरे विकारांस तो इतर मनुष्यां-
प्रमाणेंच आधीन होता, शत्रूच्या निर्दाळणासाठी त्याला इतरांची मदत घ्यावी
लागली, वगैरे कित्येक गोष्टींचा विचार केला असतां रामाच्या ठायीं देवत्वाची
स्थापना करण्याचा वाल्मिकीचा तरी विचार होता असें दिसत नाहीं. तुलसीदासानें
तो विष्णूचा अवतार व प्रत्यक्ष विष्णूच असल्याचें सांगितलें. सध्यां रामनामाची
महिमा या. देशांत फार आहे. लक्षावधि लोकांस ' रामनाम ' हेंच मोक्षाचें
!साधन आहे असें अंतःकरणपूर्वक वाटतें.'-' रामाचे, चरित्र अत्यंत आदराने'
चाचले जातें. उत्तर हिंदुस्थानांत तर प्रत्येक साक्षर मनुष्य तुलसीदासाचे रामा.
यणांतील दोहरे मोठ्या प्रेमानें गाऊन डुलत असतो. आणि तें वाचल्याशिवाय
त्याचा एक 'दिवसही जात नाहीं. ' राम राम, ' ' सीताराम ' या शब्दानी
लहान थोर एकमेकांस वंदन करतात. ' राम नाम सत्य है ' हे शब्द मोठ्याने
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ह्मणत उत्तरेकडील लोक दहनभूमीकडे शव नेत असतात. रामाची कृत्ये रंग-
भूमीवर दाखविली जातात. जत्रेच्या वेळीं ' रामलीला ' पाहण्यासाठीं हजारी
लोक जमतात. उत्तरहिंदुस्थानांत आश्विन महिन्यांत ' रामलीला ' जागोपत्रग्तिं

होत असते. त्यावेळीं ''श्रीराजा रामचंद्रकी जय'' या शब्दांचा घोष होत असतो-
हें सर्व पाहिले असतां हिंदूंच्या अंतःकरणांत रामाबद्दल किती प्रेम, किती
पूज्यत्वभाव व अभिमान वसत आहे हें दिसते. कृष्णाच्या देवालयांप्रमाणें
रामाची मंदिरें भव्य नाहींत. कृष्णाची वृंदावन व इतर ठिकाणची देवालये भव्य,
सुशोभित व पुष्कळ द्रव्य खर्च करून बांधलेली आहेत. परंतु रामाचें जन्मस्थान
जें अयोध्या तेथील देवस्थान देखील इतकें उत्तम नाहीं. फत्त हनुमानगडी-
वरील देऊळ सुंदर आहे. परंतु हजारों भक्ताच्या अंतःकरणांत रामाचा निवास
असून हन्मदिरात त्याचें आवाहन मोठ्या प्रेमाने करणारे अनेक प्रापंचिक व
पारमार्थिक लोक या आर्यभूवर पसरले आहेत.

५रामाच लाकाचर चमत्कार
रामायणांत वर्णिले आहेत आणि त्यांवरून राम हा देवाचा अवतार अष्ट
त्याचें सिद्ध होतें असें भाविक लोक समजतात. त्यानें अगदीं लहान वयांत
शिवधनुष्याचा भंग केला; क्षत्रियांचा निःपात करण्याचें ज्यानें जत पत्करले होतें।
त्या भार्गवरामाविरुद्ध हत्यार उचलण्याचा प्रसंग आला तेव्हां त्यानें एक बाण:
सोडून तपश्चर्येच्या योगानें त्यानें मिळविलेल्या लोकांचा नाश केला. भार्गवराम
निस्तेज होऊन त्याच्या अवताराची समासि झाली. सुग्रीवानें रामाचा पराक्रम
अजमावून पाहण्यासाठीं कित्येक अचाट कृत्ये करण्यास सांगितलें तेव्हां त्यानें
एका बाणाच्या योगानें विस्तीर्ण दाट अरण्याचा फडशा उडवून त्याची खात्री.
करून दिली. गौतमाच्या शापामुळे त्याची पत्नी अहल्या ही अरण्यांत शिला
होऊन पडली होती. रामाचा पादस्पर्श होतांच ती जिवंत झाली वर्णाश्रमधर्मा-

बाहर गेल्याबद्दल शंबुकाचा शिरच्छेद करून त्याला देहांत प्रायश्चित्त देताच बाह्य-
णाचा मेलेला पुत्र जिवंत झाला सद्ध अडविण्यासाठी धनुष्यावर बाण चढढि-
ताच र ।मालासमुद्रच शरण आला. त्याच्या प्रभावामुळें समुद्रावर पाषाण तरले
देवांसही अजिंक्य अशा रावणाचा व त्याच्या कुलाचा निःपात करून सर्व राक्ष.
सांस रामाने पादाक्रांत केलें. याप्रमाणे किती तरी अलौकिक चमत्कार व पराक्रम

रामानें केले. प्रत्येक अवताराच्यासंबंधानें अनेक अलौकिक गोष्टी सांगितलेल्या
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असतात. जगांत जे जे महापुरुष होऊन गेले मग ते कोणत्याही देशांत अवतीर्ण
झालेले असोत, त्यांनीं चमत्कार करून दाखविल्याचे त्यांच्या चरित्रांत सांगितलें
आहे. खिस्त, महंमद, झोरोस्टर, बुद्ध, राम, कृष्ण या सर्वाबद्दल अशा गोष्टी

लिहिलेल्या आढळतात; परंतु मनुष्यस्वभाव मात्र इतका विलक्षण आहे कीं
प्रत्येक महापुरुषाचे अनुयायी दुसऱ्या महापुरुषांच्या अनुयायांस अशा चमत्का.
रांचा खरेपणा मानल्याबद्दल दोष देतात. परंतु आपण वंद्य मानलेल्या विभूती-
संबंधाने मात्र निःशंकपणे त्याच बाबींत वाखाणणी करतात. ही स्थिति शोचनीय
होय. मनुष्यस्वभावाच्या दौर्बल्याची ती एक खूण आहे. खरा विचार केला
असतां हें सर्व विश्वच एक अहत चमत्कार आहे. सूर्य, चंद्र, तारे, आकाश व
त्यांत झळकणारी नक्षत्रें, योग्यकाली आह्यास दर्शन देणारे धूमकेतू, या भूगोला.
वर असणारे खनिज, उद्धिज व प्राणिकोटींतील सर्व पदार्थ हे सर्व चमत्कार
असून ते ज्या परमवंद्य व अनाद्यनंत परमेश्वराच्या अचिंत्य लीलेमुळे अस्तित्वांत
आले त्याच्या शक्तीची कल्पना करणेंही शक्य नाहीं. परंतु परमेश्वरानें उत्पन्न
केलेल्या या सर्व पदार्थमात्रांस नियमन असून त्यांना या सष्टिनियमानुसार
'वर्तावें लागतें. त्यांची उत्पत्ति, स्थिति व लय ही सर्व ईश्वरी कायद्याप्रमाणें चाल.
तात. हे नियम अबाधित आहेत हें जरी खरें तरी परमेश्वर हा ' कर्ते, अकर्तु
अन्यथा कर्ब समर्थ ' असल्याचे सर्व आस्तिक मानतात. या कल्पनेप्रमाणें सुष्टि-

नियमाच्या बाहेरही देवास जातां येतें असें सिद्ध झालें. जगांत जे विशाल
बुद्धीचे, परोपकारी व पराक्रमी सत्पुरुष होऊन गेले त्यांस प्रेषित ( ह्मणजे परमे.
घराच्या प्रकाशाचें हरण करणारे) किंवा अवतार असें त्यांच्या अनुयायांनी
मानल्यावर त्यांच्यांतही ईश्वराप्रमाणेच ' कर्तुमकर्तुमन्यथाकर्तु ' शक्ति आहे असें
ठरवून त्यांच्या हस्तें कित्येक सूष्टिनियमांस विरोधी अशा चमत्कारिक व अली-
किक गोष्टी घडल्याचे भाविकांनी सांगितलें आहे. त्यावर विश्वास ठेवणे न ठेवणें
यावर अवताराचें महत्व अवलंबून नाहीं. एकादी व्यक्ति असे चमत्कार
करण्यास समर्थ झाली इतक्यावरूनच तीं आदर्शवतू होऊं शकत नाहींत. तसें
असते तर फोनोJ:।फ, सिनेमा, बिनतारी विउत्सदेश,, वियुतूर छायाचित्रे, ऐक्स

न वगैरेंच्या योगाने जगास चकविणारेही अवतारमालिकेत आले असते. अव-
तारांची खरी योग्यता त्यांच्या सत्कृत्यावर अवलंबून आहे. याच दृष्टीने आपण
राम, कृष्ण, 'बुद्ध वगैरे महापुरुषांकडे पाहिले पाहिजे. या महापुरुषांचा वर्तनक्रम
व त्यांच्या हस्तें घडलेलीं सस्कृत्ये यांकडे पाहून ज्यांच्या अंतःकरणांत त्यांच्या.
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बद्दल प्रेम व आदर उत्पन्न झाला त्यांनीं अशा विभूतींच्या चरित्रांत अनेक लोको-
तर चमत्कारांचा समावेश केला. वाल्मिकीच्या रामायणावरून

अलौकिक चमत्कारांचा उलगडा
होतो. असें सिद्ध करण्यांत आलें आहे कीं, यांसंबंधाच्या गोष्टी या महाकाव्यांत?
मागाहून अंतर्भूत केल्या गेल्या. अशा रीतीनें कितीतरी असंभवनीय भाग
प्रत्यक्ष या काव्यांत व त्याच्यामागून अस्तित्वांत आलेल्या कित्येक रामासव.
धाप्या ग्रंथांत कवींनीं आपल्या कल्पनाचातुर्यानें उत्पन्न केला. तो लोकांनीं
खरा मानून रामाच्याठायीं आपलें प्रेम व भक्ति अर्पण केली उदाहरणार्थ-
वाल्मिकीच्या रामायणांत कांचनमृगाची गोष्ट नाहीं. राम व लक्ष्मण शिकारीस
गेले व जटायू सीतेच्या रक्षणार्थ पर्णकुटिकेंत होता ही संधि साधून रावण
संन्याशाच्या वेशाने आला तेव्हां सीतेने त्यास सांगितले कीं,

आगमिष्यति मे भर्ता वन्यमादाय पुष्कलमू ।

रुरून्गोधातू वराहांश्च हत्वादायामिष बहु ।।

' माझे पति लवकरच वन्य फळें, हरिण, साळू व वराह यांचें मांस घेऊरन
येतील. तोपर्यंत कृपा करून थांबा.' कंचुकीसाठीं सुवर्णमृगाचें कातडे आपण्यासाठी
राम गेला व सीतेनें लद्दमणास दुरुत्तरे बोलून रामाच्या रक्षणार्थ दवडले हें खरें
असतें तर तिनें शांत मनानें रावणास अतिथिसत्कारपूर्वक वरीलप्रमाणें सांगितलें
नसतें. शिवाय जटावूनें रामास असें सांगितलें कीं ' मी आपल्या इच्छेप्रमाणे येथें
सीतेचे रक्षण करितों तूं लक्ष्मणासह जा. ' अर्थात् राम व लक्ष्मण हे उभयता
शिकारीस गेले होते; त्या वेळीं रावणानें सीतेचे हरण केलें असें वाल्मिकीनें
लिहिले आहे. अहल्येसंबंधानें वाल्मिकीने असें लिहिले आहे कीं गौतमानें रागाने
आपल्या पत्नीस शाप दिला तो असा-वातभक्षा निराहारा तष्यन्ती भस्मशायिनी ।

अडश्या सर्वभूतानामाश्रमेघस्मिनवसिरुयसि ।।

वायुवर निर्वाह करून, निराहारृ, पश्चात्ताप करीत राखेत पडून कोणाच्याही
दृष्टीस न पडता या आश्रमांत रहा.' पुढें राम व लक्ष्मण तेथें आले तेव्हां - इr'

त्यांच्या समोर आली तेव्हां
राघवी तु तदा तस्या: पाल्यडौ जग्राहतुर्मुदा ।।

त्या बंधुल्यांनी आनंदाने तिच्या चरणावर मस्तक ठेविले. पुढें अहल्येचा गौतमानें
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स्वीकार केला. अहल्या शिला होऊन अरण्यांत पडली होती, रामाचा पादस्पर्श

होतांच ती उठली वगैरे भाग प्रक्षिस आहे असें वरील उताऱ्यांवरून दिसतें.

केस जाण्यासाठी दगडांचा तरता सेतू बांधला असें रामायणांत लिहिले नाहीं.
कडांनी समुद्राचा भाग दगडांनीं भरून काहून रस्ता तयार केला असें आहे.
असेच दुसरे कित्येक उतारे देता येतील. थोडक्यांत सांगावयाचे ह्मणजे हेंच कीं
कालेंकरून जसजसा रामाबद्दल आदरभाव वाढत गेला, त्याप्रमाणें किती तरी
असंभाव्य गोष्टी रामायणाची उजळणी करणारांनीं त्यांत घातल्या, इतकेंच, नाहीं,
मुख्य कथानकार्शी संबंध नसलेले त्या त्या कालच्या सामाजिक स्थितीवरून सुचलेले
विचार त्यांनीं त्यांत ग्रथित केले. यामुळेंबुद्धासंबंधी कांहीं गोष्टी व महाभारतातील
कांहीं प्रकरणे यांचाही या रामकाव्यांत समावेश झाला. हिंदूंचें दुर्देव हें कीं मूळचे
वाल्मिकी रामायण, ज्यात रामाचा खरा इतिहास त्यानें नमूदकेला होता, त्याचें
विलक्षण रूपांतर करण्यांत आले. असो. इतकी गोष्ट खरी आहे कीं, असे चमत्कार
घडले असें अंतःकरणपूर्वक सांगणारे रामभक्त व त्यांवर विश्वास ठेवणारे
रामोपासक यांची समजूत घालण्याचा यत्न करणें सत्याच्या दृष्टीनें इष्ट आहे असें

-प्रतिपादन करण्यापेक्षां अशा विभूतींच्या उदात्त जीवनक्रमाचें महत्व लक्षांत
आणून त्यांनीं घालून दिलेला कित्ता गिरविणें हेंच विशेष श्रेयस्कर होईल. या-
साठी अशा विभूतींच्या चरित्रांत ग्रथित केलेल्या अडत चमत्कारांचे सत्यत्व

किंवा मिध्यत्व प्रतिपादन करण्यापेक्षा

तूश्रारामचारत्रापासून वाध
काय घ्यावा याचा विचार करूं. रामाचे चरित्र सात्विक, प्रेमळ व उदात्त
आहे. आईबापांच्या ठिकाणी अत्यंत भक्ति, पवित्र व उन्नत शील, श्रेष्ठ दर्जाचे
वधुप्रेम, सत्यवचन, सद्वर्तन यांच्यामुळें रामाची ख्याति झाली. त्याची सह-
धर्मचारिणी सीता ही देखील स्त्रीजातीची योग्यता दर्शविणारी साध्यी होती.
लक्ष्मणा, भरत, शकुन यांच्या अंतःकरणांतील उज्ज्वल बंधुप्रेमास कचितू जोड

८४. हनुमंताची एकनिष्ठ सेवा बहुमोल असून स्वामिकार्यासाठीं स्वतःच्या

खाची पर्वा' त्यानें कां व कशी केली नाहीं हें श्वानांत वागविण्याजोगें आहे.
दशरथाचे पुत्रवात्सल्य, जनकाचा विदेहीपणा यांचीही योग्यता अनुपमेय आहे,
उन्मत्तपणाचा परिणाम काय होतो हें रावणाचा अंतकाल लक्षांत आणल्यावर
समजण्याजोगें आहे. उत्तम मार्गदर्शक लाभले असतां केवळ वानरांप्रमाणे
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बेसामध्ये रीतीनें रहाणारे लोक कसें कार्यकुशल होऊं शकतात हें सुग्रीव.

व त्याच्या .वीनरसेनेच्या अचाट कृत्यांकडे पाहिले असतां दिसून येईल. एकंदरींत
रामचरित्र अत्यंत प्रेमळ,.उदात्ते व बोधप्रद आहे. श्रीरामनवमी प्रास होलंबू
रामाच्या अंगीं असलेल्या सहुणांचा विकास आपल्याठायीं करण्याचा निथग्र)
प्रत्येक हिंदु ह्मणविणारानें करावा व तो नेटानें चालवावा ह्मणजे रामनवमीवत
सांग केल्याचें श्रेय पदरी पडेल. रामाप्रमाणें सुशील, सदाचारी व सत्यवचनी
होण्याची आवश्यकता भरपूर आहे हें प्रत्येक रामोपासकानें व रामासंबंधानें
अभिमान व प्रेम बाळगणाऱ्या हिंदूनें लक्षांत वागविले पाहिजे.

श्रीरामाची आरती.
जयरामा श्रीरामा जय सीतारामा ।

सद्या सुखदा विमला जय आत्मारामा ।। -ख०

पितरीं अखंड भक्ती बंधूवरि प्रीति ।

धैर्य विलक्षण शौर्यहि आचरणीं नीति ।

सत्यप्रतिज्ञा अनुपम गुण हे जन गाती ।

अवतारी गगुनी तव अजरामर कीर्ति ।। १ १

अजून शीले त्वां भूषविले आर्या ।

आदशापरि झाली तव सहाटी भार्या ।।

बहु तत्पर बलि हनुमातू जो स्वामीकार्या ।

अढळ सु-सेवा धर्मी गाजविले शौर्या ।। २ ।।

तव गुण गानीं चिंतनिं साधूजन रमले ।

प्रापंचिक परमार्थी रत तव पदिं झाले ।

नामोच्चारें तापत्रय विसरुनि गेले ।

नामाच्या नौकेनें दुस्तर भव तरले ।। ३ ।।

शरणागत वत्सल तूंसुजनांचा वाली ।

भारतभूषण सीता बुदु सद्रुणशाली ।

पदिं तुमच्या सजाव लोटांगण घाली ।

सेवक हा शिाrईर घेई चरणांची थ्यी ।। ४ ।। -
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दात शुक ३ येपासून वैशाख शुक्क ३ येपर्यत गौरी, विष्णू इत्यादि

देवांचे पूजन करा, असें सांगितलें आहे. यास दोलोत्सव असें नांव देण्याचे
कारण असें कीं या उत्सवाच्या वेळीं देवांच्या मूर्ति भूगारून त्या डोल्हाऱ्यांत
वसवून झोके देतात. निरनिराळ्या देवतांच्या उत्सवाचे दिवस निरनिराळे ठर
विले आहेत. तृतीयेपासून शु- १४ पर्यंत शिवपार्वतीचा उत्सव, १४ शीपासून
नृसिंहाचा, वद्य ११ शीपासून विष्पलक्ष्मीचा याप्रमाणें उत्सव करावा, असा विधि
सांगितला असून छत्रचामरादिक राजोपचार देवास अर्पण करावे असेही
पुराणांत सांगितलें आहे. बंगाल्याकडे शिमग्याच्या उत्सवाच्या दिवसांत
दोलोत्सव होत असतो. त्याचें विवेचन पुढें केलें आहे. ( होलिकामहोत्सव पहा. ).

५शास्त्राक्त ावाध
,.. निरनिराळ्या दवेतास हिंदोळ्यावर वसवून त्यांची षोडशोपचारे पूजा करावी.
रुप्याच्या साखळ्या बांधलेल्या रत्नखचित सोन्याच्या पाळण्यांत विष्णू व
लक्ष्मीच्या मूर्तिल्यसवून आंदोलन करावे. होम पेटवून त्यांत तुपाच्या १०८
धहुती द्याव्या. दाही दिशांस भाताचे .बळी द्यावे. वाजतगाजत देवाच्या मूति'
पाळण्यांत घालून गाणी गावी; याप्रमाणे एक महिना उत्सव करावा.

चालू रूढि
पूर्वींप्रमाणे हही घरोघर कोणी दोलोत्सव करीत नाहीं. दक्षिण हिंदुस्था-

नांत याचा प्रचार नाहीं. सुमारें आठशें वर्षांपूर्वी उत्तर हिंदुस्थानांत हा उत्सव
चालत होता असें आल्वेरूनीच्यालेखावरून दिसतें. तेव्हां घरोघर दोलोत्सव होत
असे. स्त्रिया व पुरुष मोठ्या आनंदाने चैत्राचे दिवस घालवीत असत. त्यावेळीं
दैव शु. ११ कीस कृष्णाच्या देवालयांत मोठा उत्सव होत असे. याला हिंदोली
येत असें नांव ६. सध्या मधुरा, वृंदावन, स्मृयोध्या, काशी, द्वारका व डाकोरनाथ

सार्वजनिक देवालयांतून हा उत्सव मोठ्या थाटानै साजरा केला जातो. त्या
वेळेचा प्रेक्षणीय थाट पाहण्यासाठी हजारों यात्रेकरू या क्षेत्रांत जमत असतात.
विशेषत: कृष्णाच्या देवालयांत हा उत्सव प्रेक्षणीय होतो. सांप्रत जे अनेक
उत्सव रूढ आहेत त्यांवरून
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धर्मांची उन्नति का अवनति

झाली हें ठरविता येण्याजोगे आहे. परमेश्वरासंबंधाच्या उदात्त कल्पना
नाहीशा होऊन तोदेखील आह्मा मनुष्यांप्रमाणेच आहार निद्रादिकांच्या ग्लेचशे)!
संतुष्ट होणारा आहे अशी भावना ज्याकालीं उत्पन्न झाली, अर्थात् परमेश्वरी
अगाधत्वावद्दलचें ज्ञान आपल्या लोकांच्या ठायीं नष्ट झालें त्याकालीं दोलोत्सवा-
सारखे उत्सव अस्तित्वांत आले. ' सहखशीर्ष सहखपाद ' अर्थात जगांतील
यचयाघतू प्राण्यांची शिरें व त्यांचे हजारों पाय परमेश्वराला आहेत अशी जी
मूळची कल्पना ती जाऊन अवतारमहात्म्यामुळें देवालाही आह्मा मनुष्यां.
प्रमाणेंच कान, डोळे, नाक असलेली एक व्यक्ति बनविण्यांत आली. अर्घ्य, पाय,
स्नान, यज्ञोपवीत, नैवेद्य, तांबूल, छत्र, चामर, वाद्य, गीत, शयन वगैरे आह्यां-
प्रमाणेंच देवाला आवडतात असें कल्पून त्यांचें अर्पण हें भक्तीचे एक अंग
आहे असें लोक मानू लागले. तशात देवालयांची जागोजागी स्थापना झाल्या.
वर त्यांत जे देवाचे अर्चक होऊन राहिले त्यांनीं निरनिराळ्या उत्सवांची योजना
केली. प्राचीन इतिहासावरून असे दिसते कीं, वेदकालीं देवालये किंवा देवाच्या सूत
नव्हत्या. ज्या पंचमहाभूतांची प्राचीन आर्य प्रार्थना करीत असत ती देवतांच्या '९
स्थानी मानलेली महाभूतें देव्हाऱ्यांत किंवा देवालयांत मावण्हाजोगी नव्हती
प्रत्येक आर्याचें घर हेंच देवालय व घरचा यजमान हाच उपाध्याय व अर्चक
असे. देवपूजा, हव्यकव्य, होमहवन ही सर्व घरच्या घरीं चालत. या सर्व धर्म-
कृत्यांत पुरुष व स्त्रिया श्रमविभागानें काम करीत. सोमवब्री आणून कुटणें, रस
काढणें वगैरे कामें स्त्रिया करीत व होम सिद्ध झाल्यावर हवि अर्पण करितांना
पतीबरोबर बसून त्या यज्ञकार्य चालवीत. ऋग्वेदांत यासंबंधाने स्पष्ट उल्लेख

सांपडतो तो असा:-
वि त्वा ततस्त्रे मिधुना अवस्यवो वजस्य साता गव्यस्य निःजः
सक्षन्त इन्द्र निःखजः । यद्रव्यन्ता डा जना स्व१र्र्यता ससूहसि
आविरुकरिक्रदृषण सचामुचं वजमिन्द्र सचामुचमू ।। ३ ।।

मं. १ सू ११ हे '५

अर्थ-हे इंद्रा, तुझ्या प्रसादाची लालसा धरून यजमान व त्याची पत्नी अशा
अनेक जोडपी गोधन प्रास होण्याकरिता तुला हवि अर्पण करतात व थाहुति देऊन
-सर्व बाजूस सारून तुझें यजन तत्परतेने करीत असतात. दिव्य प्रकाश आणि
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स्वर्गसुख यांच्यासाठीं उत्सुक झालेल्या जोडप्यांना जेव्हां जेव्हां तूं स्वर्लोकीं-

नेतोस, तेव्हां तेव्हां, हे इंद्रा, तुझें अमोघ वस्त्र आमच्या सहज दृष्टीस पडतें. तें
तुझा जीव कीं प्राण आहे. त्याचा तुझा कधीही वियोग घडत नाहीं.'' अशा
'प्रगरचे किती तरी उतारे देता येतील.
काडे करणें ह्मणजे स्वतंत्र अशी थाटाची व्यवस्था करावी लागे अशांत-
लाही प्रकार नाहीं. ज्या चुलीवर पाक सिद्ध करीत त्याच चुलीतील अग्नीस
पाकाहुति दिल्या जात. ( सध्यां विशेष प्रसंगीं अशाच रीतीनें वैश्वदेव नांवाचा
पाकयज्ञ करण्याची जी चाल आहे ती या जुन्या पद्धतीची अवशिष्ट रूढि०होय.)
बौद्ध धर्म हा नास्तिकवादी असल्यामुळें त्या धर्मांशी देवपूजा, मूर्तिपूजा किंवा
देवालयं यांचा संबंध पोहचणे संभवनीय दिसत नाहीं. परंतु हिंदूंस मूर्तिपूजेचा
ओनामा बुद्धाच्या अनुयायांनींच घालून दिला, यास प्राचीन इतिहास साक्ष देत
आहे. खिस्ती शकाच्या सातव्या शतकांत हुएनत्संग हा प्रवासी या देशांत
ष्यींला. बौद्ध धर्माच्या ऱ्हासासंबंधाचें जें त्यानें वर्णन दिलें आहे त्यावरून त्या

कॉली बुद्धलोक मूर्तिपूजक बनले होते हें सिद्ध होतें. मूलतः भिद्धस रहाण्या-
करितां व सभा भरवून धर्मविषयक चर्चा करण्यासाठीं भव्य लेणीं व सभामंदिरे
''त्रोधण्यात आली होती या मंदिरांत दहा हजारांपर्यंत मिळू रहात असत.
अशी मंदिरें सर्व देशभर पसरली होतीं. परंतु कालेंकरून त्यांत अजस्त्र बुद्धाच्या
मूर्ति स्थापन कैरेण्यांत आल्या. पालख्यांतून व रथावरून बुद्धाच्या व इतर मूर्ति

मोठ्या थाटमाटाने शहरांतून फिरविण्याची रूढि प्रचारांत आली. बुद्धाच्या धर्म.
पदेशाबद्दल फारसा कोणी आदर दर्शवीत नव्हता. गौतम ज्या ठिकाणीं जन्मास
आला तो कपिलवस्तु गांव, जेथें गौतम मरण पावला तें कुशिनगर तसेंच इतर
कित्येक शहरे, जेथे बुद्धाने अमृततुल्य उपदेश केला होता, तीं सर्व नष्ट झालीं
होतीं. त्यांच्याबद्दलचा आदर किंवा पूज्यत्वबुद्धि मनांत वागत असती तर बुद्धा-
नुयायांनी तीं शहरे क्षेत्रस्थानें मानिलीं असतीं. त्या काली ज्या ज्या ठिकाणी
बौद्धांचे संघाराम होते, त्या त्या ठिकाणी हिंदूंचीही अनेक देवालयें स्थापन
होऊन उत्सव चालू झाले होते. काशी हें प्रसिद्ध क्षेत्र असें मानण्यांत येत असून

२ यात्रेकरू सत्यही शिवदर्शनासाठीं दूरदूरच्या प्रतांतून येत असत. हुएन-
च्या वेळीं काशी येथील देवालयांत सुमारें ७० हात उंचीची महेश्वराचीभूसं होती असें त्याच्या लेखावरून दिसते इतर अनेक क्षेत्रे निर्माण होऊन

त्या ठिकाण अनेक देवालयें निरनिराळ्या पौराणिक कालांतील देवांप्रीत्यर्थ
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बांधण्यात आली. कृष्णाचें माहात्म्य वाढताच वृंदावन, मधुरा वगैरे ठिकाणी
कृष्णाची देवालयें स्थापन झालीं. पुढें देशभर विष्णूचे अवतार कृष्ण, राम
वगैरे देवतांची मंदिरे उभारण्यांत येऊन कांहीं ठिकाणें क्षेत्रें बनला. शिव,
गणपति, शक्ति यांच्या उपासकानी आपल्या देवतांस मंदिरांत बसवून त्य्ज्ऱ्ययत!-

प्रीत्यर्थ अनेक उत्सव चालू केले. अशा प्रकारें वेदकालानंतर बौद्धटनुरय्)यमू

वेळीं प्रथमतः मूर्तिपूजेचा प्रश्नात पडता पडता पुराणे रचली गेली. त्या कालांत
ह्मणजे खिस्ती शकाच्या प्रारंभापासून सुमारें पांच सहाशे वर्षांच्या दरम्यान
जिकडे तिकडे देवालयेंच दृष्टीस पडूं लागली. प्रथमच जेव्हां बुद्धधर्माच्या

उपासकांचे अनुकरण करून हिंदूंनी देवालयं स्थापन केली तेव्हां त्यांनीं सहजच
वेदप्रणित यज्ञयागादिकांचा त्याग केला व देवग्रहांतील विधि योग्य प्रकारें
चालविण्यासाठीं भटजीची योजना केली. स्मृतिकार मनूस भटजींबद्दल आदर
वाटत नव्हता असें दिसतें. ( मनुस्मृति अस ३ -१५२ पहा.) भटजी हे
हव्यकव्यादिकांत वर्ज्य आहेत अशा अर्थांच्या या वचनावरून इतकेंच दिसते कीं
ते धर्मविक्रय करणारे असें मानून त्यांची योग्यता मतूनें कमी मानिली असावी.
सहाव्या शतकांत ह्मणजे पुराणे अस्तित्वांत येऊ लागल्यावर

देवतांच्या मूर्ति

करण्याचा प्रघात पडला होता असें दिसतें. वराहमिहिरानेंऐत् इ. स. ५०५-
-५८७) बृहतूसहितेंत राम, वली, विष्णू, बलदेव, भगवती, साब, ब्रह्मा, इंद्र,
शिव, पार्वती, सूर्य, लिंग, यम, वरुण, कुबेर, गणेश वगैरे देवतांच्या मूर्ति
कशा असाव्या याचे विवेचन केलें आहे. तसेंच भागवत धर्माचे लोक विष्णूची,
मग सूर्याची, भस्म धारण करणारे द्विज शिवाची, ब्राह्मण ब्रह्माची पूजा करि.
तात असेही त्यानें लिहिले आहे. यावरून वराहमिहिराडेसा कार्ली वर निर्दिष्ट

केलेल्या कित्येक देवतांची उपासना प्रचलित झाली होती हें सिद्ध होते. त्या

काली काशी, हरिद्वार, प्रयाग, मधुरा, वृंदावन वगैरे कित्येक ठिकाणास क्षेत्र

असें मानीत. या सर्व क्षेत्रास लोकाश्रय व राजाश्रय भरपूर मिळाल्यामुळें भव्य
मदिरे उठली धनिक लोकांच्या औदार्यांमुळे वर्षभर निरनिराळे उरू, -कर-
ण्याची सोय झाली. विशेष प्रसंगीं बरेचसे भाविक लोक तेथें जाऊन .व! २ ''

उपास्य दैवताबद्दल प्रेम व्यक्त करूं लागले. सारांश बौद्धधर्मीने वेtt.मौंर्णत
यज्ञयागादिकांचें महत्त्व कमी केलें, आणि पुराणकालींही त्यांचें पुनरुजीवन
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झाल नाहीं. हिंदू लोक वेद हे ईश्वरप्रणित अतएव वंदनीय आहेत इतकेंच
मानू लागले. वैष्णव धर्मानं बौद्धधर्मीयांच्या अहिंसा तत्त्वाचा स्वीकार केला.
जातिभेदाची महति कमी मानून समता व नीति यांच्या पायावर वैष्णव

पमताची उभारणी केली. त्यामुळें बुद्धाच्या पंथांत गेलेले लोक त्याचा त्याग

रूनिं पुन: हिंदूधर्मीत शिरले. वैष्णवमतप्रवर्तकांनीं नवविधा भक्तीचा महिमा
वाढविला.

अवणं कीर्तन विष्णोः स्मरणं पादखेवनं ।।

अर्चने वंदनं दास्यं सख्यमात्मनिवेदनमू।।'या प्रकारची नवविधा भक्ति सुसाध्य व श्रेष्ठ असल्याचें विष्णुभक्त सांगत
आले व हा भक्तीचा सांप्रदाय लोकांच्या विचारास पटला. घरोघर व देवालयां-
तून आजमितीस दृष्टीस पडणारे अनेक उत्सव या नवविधा भक्तीच्या उपक्रमा-
पासूनच उत्पन्न झाले. मूलतः विष्णूप्रीत्यर्थ प्रचारांत आलेल्या उत्सवांचें इतर
देवतांच्या उपासकांनीं अनुकरण करून ते आपापल्या कल्पनाचातुर्यानें अमलांत
आणिले. दोलोत्सव हा मूळचा कृष्णाचा उत्सव असून इतर देव व देवी यांच्या.
प्रीत्यर्थ तो साजरा करावा असें त्यांच्या उपासकानी ठरविलें. असो.

वेदकालचे वैदिक.
वैदिकांचा ।ढवा भटजीचा वर्ग कसा अस्तित्वांत आला हें या ठिकाणीं सांगणे

अप्रासंगिक होणार नाहीं. वेदकालीं घरांतील यजमान हाच गृह्ययज्ञ करणारा
भटजीही असे, हें जरी खरें आहे तरी कालेंकरून यज्ञयागादिकांचें काम चाल.
विणारा एक निराळाच वर्ग उत्पन्न झाला. राजे लोक युद्धांत यश प्रास व्हावें हाणून
किंवा यश संपादन केल्यावर मोठे यज्ञ करीत. ते चालविण्याचें काम त्या कार्यात
निष्णात अशा वैदिकांच्या हातून ते करवीत असत. त्याबद्दल त्यांना योग्य वेतन
दिलें जात असे. यज्ञकार्य करणारे जे वैदिक असत, त्यांचे चार वर्ग होते यज्ञ-

साहित्याची जुळवाजुळव करणारांस अध्वर्यु असें ह्मणत. ते जमीन मोजून वेदी
वांधीत. यज्ञास लागणारी पात्रे, लाकूड व पाणी पुरवीत. यज्ञाच्या वेळीं गीत

३०-ष्यीचे काम करणारास उद्गाते असें ह्मणत. होते हे सूक्ते पाठ ह्मणत

पुणि यश चालतांना मुख्य याजकांचें काम ब्राह्मण करीत असत. यज्ञातील

कृत्यांचे ब्राह्मणांना पूर्ण ज्ञान असल्यामुळें अध्वर्यूस होत्यांस व उद्वात्यांस
त्यांची त्यांची कामे ते नीट समजावून देत. होते सूक्त पाठ ह्मणण्याच्या कामांत
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निष्णात असले ह्मणजे पुरे होत असे; परंतु अध्यर्यु व उद्गाते हे विशेष पडिक
लागत. ऋग्वेदावरून दिसते कीं कांहीं वैदिकांची कुले या यज्ञकार्याच्या कामी
प्रसिद्धीस आलेलीं होतीं. त्यांना विशेष मान देण्यांत येत असे. राजे लोक त्यांना
धन, धान्य, गुरे व रथ देऊन त्यांची संभावना करीत.

पुराणकालचेवैदिक.,महाभारताच्या कालींही व्राह्मणाचें महत्व कमी न होतां वाढत गेलें. काले.
करून अवतारांत ज्याचा समावेश करण्यांत आला त्या श्रीकृष्णानें वर्णभेदाचे
विवेचन करीत असतां गुणकर्मावरून ब्राह्मणास श्रेष्ठ असें मानिलें. रामायणकालीं
वैदिकांचे महत्व फार वाढलें. कारण प्रत्यक्ष श्रीराम ब्राह्मण वैदिकांचा पक्षपाती
असून त्यांच्या अर्ध्या वचनांत वागत असे. बुद्धानें ब्राह्मणधर्मौतील यज्ञयागा-
विरुद्ध आपलें धर्ममत प्रसिद्ध केलें हें जरी खरें आहे तथापि तो ब्राह्मणांस श्रमण
व भिद्धप्रमाणेच मान देत असे. अर्थात त्यांचें महत्व समाजांत कायम राहिलें.
पुढें बुद्धाच्या पश्चातू सुमारें एक हजार वर्षे पुराणोक्त हिंदुधर्म रूढ होईपर्यंत
अशोक, शिलादित्य, कनिष्क व त्यांच्यासारखे उदार मतवादी असे जे कित्येक
राजे झाले त्यांनीं ब्राह्मणांस योग्यतेनुसार दानधर्म देऊन संतुष्ट केलें. बुद्ध-

धर्माचा ऱ्हास होऊन पुराणांतील अवतारमाहात्म्य लोकांच्या विचारास पडल्या-.
वर जेव्हां जागोजागी देवालयें स्थापन झालीं तेव्हां त्यांची व्यवस्था पाहण्यास
हा वैदिकांचा वर्ग उपयोगी पडल्यामुळें त्याचें महत्व वाढलें. वैदिकांनी देखील
आपल्या कल्पनाचातुर्यानें निरनिराळे उत्सव अमलांत आणिले. जात्याच उत्सव-
प्रिय असलेले व बौद्धधर्म सोडून पुनः हिंदुधर्मात आलेले हिंदू नव्या दमाने
या उत्सवांत सामील होऊन ते चालविण्यास लागणारा द्रव्याश्रयही देऊं लागले.
ब्राह्मणांस धन देणें किवा धर्म व देव-कार्यास मदत करणें ह्मणजे पुण्य मिळ.
विणे आहे अशी भावना समजांत दृढ होत गेली. धर्मकृत्यें केल्याचा मोबदला
ह्मणजेच पुण्य आहे व पुण्य हेंच परलोकच्या यात्रेस लागणारें भांडवल असून
उत्तम पुनर्जन्म लाभण्यास तें एक महत्वाचे साधन आहे अशी लोकांची समजूत
होतांच अनेक व्रतवैकल्यें, दानधर्माचे नवस व उत्सव अमलांत आणण्याच्या कामी
भटजीचा पेशा पतकरलेल्या लोकानी प्रयत्न केला व तो त्यांस साधला.'

सूर्तिघूजेपासून फायदे.
वेदकालीं पृथ्वी, जल, तेज, वायु व आकाश यांची महति गाण्यांत लोक

तछीन होत असत. त्यांच्या प्रीत्यर्थ करावयाचे यज्ञ सुमुहूतावेर व्हावे
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एतदर्थ त्यांना आकाशांतील नक्षत्र, सूर्य, चंद्र यांच्या गती अवलोकन करून
यज्ञाला योग्य काल ठरवावा लागला. यामुळें ज्योतिषशास्त्र जन्मास आलें.
त्याचप्रमाणे यज्ञासाठी वेदी तयार करण्यासंबंधानें वेदांत जो खुलासा होता
प्ग्नैंK'रून रेखागणित ( ज्याला हल्लाइं सिद्धांत असें आपण ह्मणतों तें) उत्पन्न

झाल. छंदःशास्त्राचा उगम वेदांतील छंदोबद्ध सूक्तांवरून आहे. याप्रमाणे केवळ
प्रार्थनापर जी सूर्वे तीं जशी उत्तम अशीं शास्त्रे ( ज्योतिष., गणित, छंदस्)
उत्पन्न करण्यास कारणीभूत झाली त्याचप्रमाणें मूर्तिपूजेच्या प्रघातामुळे .समा-
जाची कांहीं बाबींत प्रगति झाली. शिल्पशास्त्र, गानकला, वाद्य, कवित्व, दगड व
धातु यांच्या मूर्ति बनविण्याची कला वगैरेंची उत्पत्ति व वाढ मूर्तिपूजेमुळें झाली.
भुवनेश्वर, केतेश्वर वगैरे देवस्थानांचें बांधकाम पाहून हझींच्या काळीं उत्तम शिल्प-
शास्त्रज्ञ देखील तोंडांत बोटें घालतात. सोमनाथपूर, बेलूर, कांची ( कांजिवरम् ते.
मदुरा, श्रीरंगम्, तंजावर, गिरनार, बुंदेलखंड, जगन्नाथपुरी वगैरे कित्येक ठिकाणीं
जी उत्तमोत्तम देवालयें दृष्टीस पडतात, तीं सर्व मूर्तिपूजकांच्या श्रद्धेमुळेंच उभार-
ण्यांत आली. प्रत्येक अवताराची महति त्याच्या उपासक कवींनीं प्रेमळ शब्दांत
अंतांना त्यांत प्राचीन तत्त्वज्ञानाचा अनेक परीने समावेश केल्यामुळें सामान्य
'जनांच्या विचारास सात्विक वळण मिळालें. गायन व वादन यांचा संबंध धर्माशी
जोडल्यामुळे त्या डोन्ही कला उत्तम रीतीनें वृद्धिंगत झाल्या. कृष्णलीला व इतर
देवांची महति ज्यात वर्णिली आहे अशीं कर्णमधुर गीते गाताना भाविक
जनांच्या नेत्रांतून आजमितीसही आनंदाचे पूर येतात. क्षेत्रांच्या ठिकाणी
नदीकिनाऱ्यावर स्नानासाठीं व इतर धर्मकृत्ये करण्याकरितां बांधण्यांत आलेले
घाट, क्षेत्रांतील मोठमोठे तलाव व त्यांचें आधुनिक शिल्पशास्त्रज्ञांना थक्क करून
सोडणारे बांधकाम, यात्रेकरू व पांथस्थांसाठीं क्षेत्रांत व क्षेत्रास जाण्याच्या
रज्यांवर बांधण्यांत आलेल्या धर्मशाळा व सतत चालणारी अन्नसत्रे या व इतर
लोकोपयोगी सत्कृत्यांचा उगम पुराणोक्त हिंदुधर्म व त्यास चलन देणारे
भटजी यांच्यापासून आहे, हें कबूल केलें पाहिजे. प्राचीनकाळीं गृह्य व पाकयज्ञ

केल्यावर सत्पात्र ब्राह्मणास व इतर अनाथ ० बांधवास अन्नदान व द्रव्यदान
येण्याची चाल या देशांत होती. ती चाल रूपांतर पावून पौराणिक कालानंतर
बुव्याचा विनियोग वर सांगितलेल्या कार्याकडे होऊं लागला; व मूळची आर्यांच्या

आगची दानधर्म करण्याची बुद्धि बौद्ध धर्मामुळे विशेष बळावून नूतन धर्म-
विचारामुळें दृढ झाली असें ह्मणण्यास हरकत नाहीं. याशिवाय क्षेत्रांत जाऊन

५
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देवदर्शन घेZएंा हें अत्यंत श्रेष्ठ कर्तव्य आहे, असें लोकांस वाटूं लागतांच ते
लांबचा प्रवास करण्यास तयार झाले. हब्रींप्रमाणे त्या वेळीं रस्ते, आगगाड्या
वगैरे प्रवासाच्या सोई नव्हत्या; तथापि दरसाल हजारों लोक यात्रेच्या ट्रिशि
त्तानें लांबचा प्रवास पायानें करीत असत. यावरून त्यांची श्रद्धा किती- ]हय

होती हें दिसते. भाषाभेद, प्रवासाचे हाल, द्रव्याचा व्यय वगैरे गोष्टींची जशी
त्यांनीं पर्वा धरली नाहीं, तशीच त्या काली सुरक्षितपणें प्रवास करतां येत नस-
ताही त्यांनीं धर्मश्रद्धेमुळें जिवाचीदेखील पर्वा धरिली नाहीं. सारांश, लोकांत
प्रवासाची आवड व त्यास लागणारें धाडस उत्पन्न करण्यास पुराणोक्त मूर्त.
पूजा कारण झाली असें ह्मणणें फारसें चुकीचे होणार नाहीं. वेद व उपनिषदं
यांतील ब्रह्मज्ञान व निर्गुणोपासना सामान्य लोकांना अवगत होणें शक्य नव्हतें.
तेव्हां मूर्तिपूजा प्रचारांत येतांच सगुणोपासना व भक्तिमार्ग यांची वाढ होत
गेली व सामान्य बुद्धीच्या लोकांना ईश्वरसेवेचा सोपा मार्ग सांपडल्यामुळें
त्याचा त्यांनीं आनंदानें अवलंब केला.

अखिल विश्वाला व्यापून असणाऱ्या परमात्म्यास मूर्तीच्या ठायीं मानून
त्याची एकाद्या सामान्य धन्याप्रमाणें सेवा करणे ( आणि ती देखील अळ्या
प्रापंचिक स्वार्थ साधण्यासाठीं करणें) हें अनुचित आहे असें सकृद्दर्शनीं वाले.
मूर्तिपूजेचा पाडाव करण्याचा ज्या धर्मस्थापकांनीं आजवर प्रयत्न केला, त्यांची
कीर्ति गाईली जाते हें जरी खरें आहे, तरी केवळ मूर्तीचे पूजक असे जे
कित्येक लोक या सगुणोपासनेमुळेंच साधुपदास पोहचले, त्यांची योग्यता पहातो
मूर्तिपूजेस तरी दोष कां द्यावा हें समजत नाहीं. विठोबा रखुमाईचे दास
तुकाराम, श्रीकृष्णाचे भक्त चैतन्य, रामाचे भक्त रामदास किंवा कबीर देवीचे
भक्त रामकृष्ण परमहंस वगैरे कित्येकांची योग्यता केवळ निराकार देवाची पूजा
करणारांपेक्षा किती तरी मोठी आहे. मूर्तिपूजेच्या पायी त्यांची कोणत्याही
प्रकारे अवनति न होतां उन्नतीच झाली हें त्यांच्या आनंददायक चरित्रावरून
सिद्ध होतें. तसेंच देवालये जागोजागी स्थापन झाल्यानंतर लोकांस एकत्र जम
ण्यास एक ठिकाण मिळाल्याप्रमाणें होऊन गावच्या शेकात परस्परजेमल'
सलोखा वाढला. हिंदुस्थानांत शहरांपेक्षा लहान गांव किंवा खेडीच

६.८: -२ताचाते :६(६८९७
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जनिक व कौटुंबिक हिताच्या प्रश्नांचा विचार व खल करण्याची जागाही ग्राम-

देवतेचें देवालय असे व सध्यां अनेक ठिकाणी ही स्थिति कायम आहे. अर्थात्

केतांच्या मूर्तीमुळें देवस्थानें उत्पन्न होऊन त्यांच्या पायी जनतेचें हित बऱ्याच
'अशानें मागें झालें व सध्याही होत आहे, असें ह्मणणें ऐतिहासिक दृष्ट्या चुकीचें
होणार नाहीं. ज्या कारणांवरून

सूर्तिपूजेसंवंधानें आक्षेप
घेण्यांत येतात, त्यांपैकीं थोडी कारणें पुढें देत आह. मूर्तिपूजा प्रचारांत येताच
उपनिषदांतील उच्चतम कल्पना मागें पडल्या. ज्या ज्ञानामुळेच आमच्या देशाच्या
विचारशक्तीबद्दल जगांतील सर्व लोक आदर दाखवितात, तें ज्ञान कमी दर्जाचें
मानण्यांत येऊन प्राचीन कालाप्रमाणें उत्तमोत्तम ग्रंथ तयार होण्याचे बंद पडलें.
मनूच्या कालापर्यंत ब्राह्मण, क्षत्रिय व वैश्य आपापल्या घरीं परमेश्वराची प्रार्थना

करीत असत. घरींच पाक सिद्ध झाल्यावर चुलीतील अग्नीस पाकाहुति अर्पण

करीत. परंतु मूर्तिपूजा प्रचारांत येतांच घरांतील साधी उपासना जाऊन त्या जागी
डेवालयांतील उत्सव रूढ झाले. या उत्सवांची व देवालयांतील देवतांची पूजा
करण्याची व्यवस्था ज्या भटांकडे होती त्यांनीं अनेक प्रकारच्या वतवैकल्यरूपी
म्हखला लोकांच्श्व पायांत अडकविल्या. भटजी दाखवितील तोच खरा धर्ममार्ग,
असें झाल्यामुळें लोकांनीं त्यांच्या सल्यानें अनेक धर्मकृत्यें करण्याचें अंधश्रद्धेने

पतकरिलें. त्यांनीं स्वतःचा स्वार्थ साधण्यासाठीं पुराणांत कित्येक पापपुण्याच्या
कल्पना अंतर्भूत करून पुरुष व स्त्रिया यांच्यासाठीं किती तरी वतें निर्माण केली.
वैदिक वर्गानें प्राचीन तत्वज्ञानाचा अभ्यास सोडून दिला व ते पुराणांतील सर्वच
गोष्टीबद्दल लोकांत आदर उत्पन्न करण्याच्या प्रयत्नास लागले. देवालयांत नृत्यगायन
करणारा जो स्त्रीवर्ग तयार झाला, त्यांच्या सहवासाने ते व कित्येक देवभक्त ह्मणवि-
णारे नीतिअष्ट होऊं लागले. देवास मुरळ्या वाहण्याची चाल हळू हळू प्रचारांत
आल्यामुळे नैतिकदृष्ट्या बरीच हानि झाली. लोकांस दानधर्म करण्याची सवय
लागतांच असंख्य आळशी लोक - भु या बांबूरखाली लोकांस नाडूं लागले. आज
'गैरळ जवळ अर्ध कौटि लोक देवाच्या नांवावर व लोकांच्या अंधश्रद्धेच्या भर-
वंशावर देशभर हिंडत असतात. अन्नसत्रें व धर्मशाळा मूलतः ज्या पवित्र हेतूनें
स्थापन करण्यांत आल्या, त्यांचा दुरुपयोग होऊं लागला. जातिभेद व धर्मपंथ-
भेद यांचा परिणाम दिवसेंदिवस अनिष्ट होत जाऊन समाजाची शकले झाली.
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यास कारण तरी हा पुराणकालानंतरचा वैदिक वर्गच आहे, असें कित्येकांचें
मत आहे. मुसलमानांच्या स्वाऱ्या झाल्यावेळीं मूर्तिपूजा देशभर प्रस्थापित
होऊन लोकांकडून मिळालेल्या उदार आश्रयामुळें देवस्थाने केवळ वरचीकोशणारे बनली होत असें दिसते एका सोमनाथाच्या देवालयांतून मूर्तिभेदक्ते
महंमदाने नेलेल्या अपार संपत्तीवरून आमच्या विधानाची सत्यता दिसू
येणार आहे. सोमनाथासमोर टांगलेल्या घंटेस २०० मणांची सोन्याची
सांखली होती, दरवाजास सुवर्णाचा व जागोजाग रुप्याचा पत्रा ठोकला होता;
बहुमोल असे सोन्याचे व जवाहिराचे दागिने प्रत्यहीं देवावर घालीत असत:
नित्यशः गंगेच्या पाण्यानें लिंगास स्नान घालून काश्मीर देशाहून आणलेली
सुंदर फुलें देवास वहात. असें वैभव ज्या सोमनाथाचे होतें तें सोमनाथाचे
लिंग महंमदानें फोडून टाकिलें. त्याची स्वार्राहटविण्याची शक्तिदेखील आमच्या
लोकांच्या अर्गांत्यावेळीं राहिली नव्हती, हेंयावरून जसें सिद्ध होतें तसेंच धनिक
लोक देवालयास सढळ हातानें द्रव्य देत असत, हें देखील स्पष्ट होतें. या देशांत
मुसलमानांची सत्ता स्थापन झाल्यावर असंख्य देवस्थानांचा नाश करण्यांत
आला; तथापि तीं राहिली. ब्रिटिश सत्ता स्थापन होतांच धर्मीच्या वावक्रर्क्य

लोकांस पूर्ण स्वातंत्र्य मिळाले; परंतु या स्वातंन्याचा त्यांनीं कसा दुरुपयोगे-केला, हें हल्लींची न
' देवस्थानांची शोचनीय स्थिति

पाहिली असतां दिसून येणार आहे. ज्यांच्या मनावर पाश्चात्य संस्कृतीचा अंमल-
बसला आहे, त्यांची पुराणे, देवालयें व त्यांतील देव यांच्यावरची श्रद्धा दिवसे-
दिवस कमी होत चालली आहे. भटजीबद्दल आदर नसल्यामुळें व पूर्वीप्रमाणें
त्यांस आश्रय न मिळाल्याकारणानें त्यांची स्थिति अत्यंत वाईट होत आहे ही
स्थिति कशी सुधारावी, हा प्रश्न समाजहितचिंतकांनीं हातीं घेऊन त्यासवधाने
खल केला पाहिजे. वैदिक वर्ग सुशिक्षित होऊन, देवस्थानांस लाभणाऱ्या अपार
संपत्तीचा विनियोग सत्कार्याकडे करण्याची रूढि प्रचारांत आल्यास देशाचे
अनेक प्रकारानें कल्याण होण्याने? आहे. सदाचारी, विद्वान् व लोकहिचतुरपस्
असा वैदिक वर्ग तयार होऊन लोकांस खरा धर्म समजावून देण्यास व त्याp-हो
करवी चांगलीं कृत्ये करविण्यास पुढें येईल, तोच भाग्याचा दिवस होय अस
ह्मणण्यास हरकत नाहीं. देव करो आणि असा दिवस लवकर उभूके
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गौरीउत्सव.

कतुपरत्वे जे कांहीं उत्सव रूढ झाले, त्यांतील गौरीउत्सव हा एक आहे.
चैत्र शु. ३ येपासून वैशाख शु. ३ येपर्यत हा उत्सव चालू असतो. हे दिवस
स्त्रियांस फार उल्हासाचे असतात. या दिवसांत हळदकुंकूं, ओटी भरणें वगैरे
कामे चालतात. या उत्सवास शीतला गौरी असेंही नांव आहे. गौरीस शूगारून
सौभाग्यवती स्त्रिया तिची पूजा करीत असतात. जवळपास रहाणाऱ्या स्त्रियांस

निमंत्रण करून त्यांस हळदकुंकूं देतात व वसंतऋतूंत होणाऱ्या अरण्यातील
केळांनी ( चुरणें वगैरे) व भिजविलेल्या हरभऱ्यांनीं सुवासिनींच्या ओट्या भर-
तात. रात्रौ गौरीसमोर फुगड्या, गीत वगैरेंच्या योगाने स्त्रिया उल्हासानें हा
उत्सव साजरा कोरतात. गौरीउत्सव सार्वत्रिक नाहीं. सुमारें ८०० वर्षांपूर्वी

या महिन्यांत स्त्रिया ( चैत्र पौर्णिमेस) वसंतोत्सव करीत, असें तत्कालीन
लेखावरून दिसते. त्या दिवशीं स्त्रिया आपले दागिने अंगावर घालीत व पती-
करवी त्यांना कांहीं तरी देणगी देण्यांत येत असे. चैत्र व. ६ स चैत्राषष्ठी

असें हाणत; व त्या दिवशीं भगवंतीप्रीत्यर्थ मंगलस्नान करून दानधर्म
दिला जात असे. समासीच्या दिवशीं ह्मणजे वैशाख शु. ३ येस स्त्रिया उपोषित
राहून गौरीची पूजाअर्चा करीत. त्या सारा दिवस नाना प्रकारच्या करमणुकींत घाल.
वीत असत. हा दिवस गौरी तृतीया या नांवानें प्रसिद्ध होता. दुसरा दिवस
सणाप्रमाणें पाळीत. हहीं हा उत्सव उत्तर हिंदुस्थानांत विशेष दृष्टीस पडत नाहीं.

रेनेरे

५?
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हनुमानजयंति.

प्राचीनकाळीं दक्षिण हिंदुस्थानांत जे नरमांसभक्षक होते त्यांचा राजा रावण
व त्याचें राक्षसकुल यांचा नाश आर्यशिरोमणि श्रीरामचंद्रानें केला. या कार्यात
त्यास कायाबाचामनेंकरून ज्या शूर पुरुषाने मदत केली, त्या हनुमानाचा जय-
क्षत्सव प्रत्येक वर्षी चैत्र शुक्ल पौर्णिमेस करण्यांत येतो. शंकराचेदेवालय.प्रमाणें नंदीशिवाय असं शकत नाहीं त्याचप्रमाणें श्रीरामाच्या देवालयाची '

पूर्तता मारुतिरायाच्या सान्निध्याशिवाय होत नाहीं. हनुमानाची जन्म वानर
नांवाच्या रानटी लोकांच्या कुलांत झाला. हे वानरलोक आर्य नव्हते; तथापि
त्यांच्यांत आर्याप्रमाणेच तपश्चर्या करण्याची चाल असून ते रुद्राचे भक्त होते,
असें दिसतें. प्राचीन काली निषाध व इतर अरण्यांत वास करणारे लोक रुद्र

देवतेची उपासना करीत असत ( महाशिवरात्र या सदराखाली पहा) आणि
पुरुषांप्रमाणे स्त्रियाही मनकामनासिद्धयर्थ तपश्चर्या करीत. केसरी नांवाच्या वान-
राच्या अंजनी नांवाच्या पत्नीने महादेवाची आराधना कित्येक संवत्सरें केल्यावर
त्याच्याअनुग्रहानेंतिला जो पुत्रझाला, तोचहनुमंत किंवा मारुती होय. शंकराच्या
वराने हा पुत्र परमप्रतापी, वन्नदेही व चिरंजीव असा झाला. मारुतीचा जन्म
चैत्र पौर्णिमेस अरुणोदयसमयीं झाला. त्यानें कमताच उड्डाण करून सर्वेमंड.लास हात घातला असें लिहिले आहे; त्यावरून असा तर्क करण्यांत येतो २त्या दिवशीं ग्रस्तास्त चंद्रग्रहण असून नभोमंडळांत अंधकार पस्ररला असावा.
सूर्यग्रहण पौर्णिमेस असणें शक्य नाहीं. हनुमंत हा अत्यंत बलाज्य, धाडसी
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धोरणी व सत्यशील असल्याचें रामायणांत वर्णिले आहे. त्याच्या इतका स्वामि-
निष्ठ व राजनिष्ठ पुरुष कचितू जन्मला असेल. कडकडीत ब्रह्मचर्याच्या योगानें
तो वन्नदेही बनला होता, अशी त्याची ख्याति आहे. कालेंकरून हनुमंतास

चा अवतार असें मानण्यांत आलें. वायु किंवा मरुतू याचा पुत्र असें
में।धून त्याला मारुती असें नांव पडलें. क्रोधायमान झाला असतां रुद्राप्रमाणें

हनुमंतही अजिंक्य व भयानक असून त्याच्या पराक्रमापुढे महानू वीराचें तेज
फिके पडे, असें रामायणांत वर्णिले असल्यामुळें त्याला रुद्राचा अवतारू असें
कालेंकरून मानण्यांत आलें असावें. आजमितीस मारुतीची पूजा प्रचलित असून
प्रत्येक चैत्र शु. १५ स त्याचा जयंद्यत्सव साजरा करण्यांत येतो.

शाखाक्त ावाध व रूाड.चैत्र पौर्णिमेच्या दिवशीं सूर्योदयापूर्वी उडून पुरुषानी देवालयांत अथवा
घरींच मारुतीच्या मूर्तीची विधिपूर्वक पूजा करावी असें शास्त्रमत आहे.
श्रीरामाच्या देवालयांत असणा-या मारुतीच्या मूर्तीची या दिवशीं पूजा करण्यांत
येते. तसेंच सर्व मारुतीच्या देवालयांतून जयंत्युत्सव साजरा केला:
-खातो. मारुती हा ब्रह्मचारी असल्यामुळें स्त्रिया त्याची पूजा करीत
नाहींत. मारुतीची देवालये कन्याकुमारीपासून हिमालयापर्यंत पसरलेली
आहेत. तीं शोभायैमान अशीं बांधलेली कचितू दृष्टीस पडतात. दक्षिण हिंदु-
स्थानांत असें एकही खेर्डे नाही कीं जेथे मारुतीचे देवालय सापडणार नाहीं. एकाच
खेड्यांत कधीं कधीं अनेक मारुतीची लहान देवालये दृष्टीस पडतात अर.
ण्यांत देखील एकादा धोंडा मारुतीप्रीत्यर्थ पूजलेला दृष्टीस पडतो. रुद्र किंवा
शंकर याची सत्ता ज्याप्रमाणें भूतपिशाचादिकांवर चालते, तशीच मारुतीची चालते
अशी सार्वत्रिक समजूत असल्यामुळें, त्यांची बाधा होऊं नये हाणून मारुतीस
नवस केले जातात. महाराष्ट्रांत रामदास स्वामीने रामभक्तीचा महिमा वाढ.
विल्यावर मारुतीची भक्ति वाढली व जागोजागी मारुतीची देवालयें स्थापन
झाली. हें दैवत युद्धप्रिय मावळे लोकांस ( मराठ्यांस) फार पूज्य वाटलें.
ल्रईलाजीमहाराजांनीप्रज्या ज्या ठिकाणी राज्याच्या बंदोबस्ताकरिता कोट दुर्ग

-डि बांधले, तेथें तेथें त्यांच्या महाद्वाराशीं बलभीम मारुती हातांत गदा देऊन
उभा केलेला दृष्टीस पडतो. सदाविजयी, स्वामिसेवातत्पर राजनिष्ठ व कर्तव्य.
नष्ट असा हा रामदूत लष्करी बाण्याच्या मराठे वीरांस फार वंद्य वाटला यांत
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आश्चर्य नाहीं. मारुतीप्रीत्यर्थ मुद्दाम बनविलेली मूर्त स्थापन करण्यांत येते
असेंही नाहीं. एकादा ओबडधोबड धोंडा ठेवून त्यावर शेंदूर व तेल ओतलें,
कीं मारुती तयार झाला. त्याच्या दोन्ही वाजूस दोन दगड व त्यांच्यावर एक
शिला ठेविली कीं मंदिर झालें. अशा प्रकारची देवालये प्रत्येक खेड्याच्या स्वेले;
चर असतात. हिंदू तर मारुतीचे भक्त आहेतच, परंतु मुंबईसारख्या श-दरा
इतर धर्माचे लोक देखील ( पारसी वगैरे) शनिवारीं मारुतीस शेंदूर व तेल
अर्पण करितांना दृष्टीस पडतात. मल लोकांची मारुतीच्या ठिकाणी पूर्ण भक्ति

असते हनुमंत हा वानर जातीचा अतएव माकड होता, असें समजून माक.
डांसही पूज्य मानण्यांत येतें. क्षेत्राच्या ठिकाणीं मंदिरांच्या सभोवती हजारो
माणसाळलेलीं माकडे यात्रेकरूंकडून यथेच्छ पाहुणचार घेत असतात. त्यांस
फळें खावयासदेणे, हें पुण्याचे कृत्य असें गणले जातें. घरांत माकड शिरले असतां
अशुभ मानून शांतिहोम करतात. अशुभ मानण्याचे कारण हेंच कीं, वानरांनीं
सुवर्णमय अशी लंकानगरी उच्चस्त केली. माकडांचा उपद्रव फार झाला तरी
त्यांच्यावर बंदुक झाडून किंवा इतर प्रकारे त्यांचा वध करण्यास कोणी हिंदू
तयार नसतो. वानराचा वध करणें हें मोठें पातक आहे असें समजतात.

वानर ३ कोण
यासंवंधाचें विवेचन मागें ( श्रीरामनवमी या सदराखाली) केले- आहे. त्यावरून
दिसून येईल कीं, रामाच्या कार्ली ही एकरानटी जात होती. अर्थीचा प्रवेश दक्षिण

देशांत होण्यापूर्वी ते या देशांत होते. त्यांचें राज्य व्यवस्थित असून किष्किधा
नगरी ही वानरराज्याची राजधानी होती. या जातींत मुत्सद्दी, लढवटये सेना
नायक अशा श्रेष्ठ दर्जाचे पुरुष होऊन गेले. वानरसेनेच्या जोरावर रामानें गर्विष्ठ
रावणाचा लंकेस जाऊन पराजय केला. मारुतीनें आपल्या अतुल पराक्रमाने जी
कीर्ति मिळविली, तिजमुळें तो चिरंजीव झाला. मारुती हा कोणत्याही प्रसंगीं
न डगमगणार सेनानायक असून त्याचा शव्द सर्व सेना शिरसावंद्य मानीत
असे. राक्षसनगरींत जाऊन हेराचें काम करण्यांत त्यानें धाडसाची परमावधि
केली. रावणाच्या सामर्थ्याची अटक बांधून त्याला कसें जेरीस आणावे जे -
धाने त्यानें रामचंद्रास सला दिली. रावण सदाचरणाने वागता तर जे३राज्यश्चष्ट करण्याचें कारण नव्हतें व स्वतंत्रता व राज्योपभोग यांचा आल्याचे
घेत तो दीर्घ काल राहिला असता, अशा आशयाचे उद्गार मारुतीनें एकदा
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स्काढिले. यावरून तो राजनीतिज्ञ होता असें दिसतें. हनुमंताच्या अतुल पराक्रमा-
विषयीं रामायणांत जीं वर्ण सांपडतात, त्यांत अतिशयोक्ति असली तरी एकद.
रींत मारुती हा त्या कालचा एक वीर पुरुष होता, हें स्पष्ट होतें. मारुतीची व
लईर प्राण्यांची व झाडांची पूजा हिंदुलोक करितात, यावरून त्यांच्यांत खऱ्या
येथेंज्ञानाचा अभाव आहे, असें

१अन्यधमाय लाक
प्रतिपादन करीत असतात. माकड, सर्प, वेल, गाय वगैरे पशूंची, (पिंपळ,
.वड, तुळस वगैरे झाडांची पूजा करणारे हिंदु महामूर्ख होत असें मत जाहीर-
रीत्या सांगणारे अनेक धर्मोपदेशक स्वजनांत व परकीयांत आहेत. परंतु वर
.निर्दिष्ट केलेल्या प्राण्यांची व वनस्पतींची पूजा कोणत्या कारणांमुळें प्रचारांत
आली, याचा विचार ते करीत नाहींत. सर्वे स्पृष्ट पदार्थामध्ये ईश्वराचा अंश
आहे व ईश्वराच्या ठिकाणीं असणारे सत्व, रज, तम हे गुण ज्या पदार्थामध्ये

आहेत, ते कमीअधिक प्रमाणानें पूज्य आहेत अशी भावना पुराणकालीं हिंदूंच्या
अंतःकरणांत दृढ झाल्यामुळें वरील प्रकारची दैवतें अस्तित्वांत आली. या देशांत
'अवतारमाहात्भ्यामुळें विभूतिपूजेचे महत्व फार वाढलें. ज्यांच्याठायीं सत्य,
न्याय, प्रेम, कर्तव्यनिष्ठा वगैरे गुण प्राधान्येंकरून वास करितात, त्यांची जात,
.कुल किंवा धर्म' यांचा भेदाभेद लक्षांत न घेता त्यांस ईश्वराचा अवतार असें
मानावे आणून ज्या लोकांची पुराणे व इतर धर्मग्रंथ सांगत आहेत, त्यांनीं
मारुतीस विभूतीच्या ठायीं मानून त्याला देवालयांत बसविलें, यांत आश्चर्य नाहीं.
मारुती हा वानर ह्मणून त्याची पूजा करण्यांत येत नसून तो वानर होता तरी
त्याच्यांत दिव्य शक्ति होती, हाणून तो वंद्य आहे, या भावने त्याची पूजा केली
जाते हे लक्षांत ठेविले पाहिजे. अशा प्राचीन वीराविषयींचा आदरभाव सदा
जागृत रहावा या हेतूनें हनुमान जयत्युत्हव करण्याची चाल या देशांत पडली.
हनुमंताच्या

-चारत्रावरून वाधरथ घ्यावा हें प्रत्येक हिंदुधर्माभिमान्यानें पाहिले पाहिजे. राजनिष्ठा व स्वामि-
चेष्ठा यांचा मारुती हा केवळ अवतार आहे. तो मूर्तिमंत राजनिष्ठा व स्वामि-
निष्ठा यांचा पुतळाच होय. स्वार्थत्याग, अखंड प्रेम अलोट धैर्य व सामर्थ्य

यांचें ज्यांना महत्व वाटतें, त्यांनीं या वीर पुरुषाचे जीवनचरित्र सदोदित आपल्या
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नजरेसमोर ठेविले पाहिजे. या सर्व सहुणांचा व सामर्थ्याचा उगम त्याच्या
ब्रह्मचर्यापासून झाला असें प्राचीन ग्रंथ सांगत आहेत. ब्रह्मचर्याचे महत्व
जाणून तें शेवटपर्यंत सांभाळण्याचा व त्यायोगे आपल्या अंगीं दिव्य सामर्थ्य
उत्पन्न करण्याचा मारुतीनें शेवटपर्यंत प्रयत्ना केला. शरीरसामर्थ्याचा ऱ्हास करे-ह्मणजे मनुष्याच्या हातून कोणतेंही प्रापंचिक किंवा पारमार्थिक कृत्य नीटांर्स,''
तडीस जात नाहीं हा रोजचा अनुभव आहे. ब्रह्मचर्यानें शरीरसामर्थ्याची वृद्धि

होते,असे प्राचीन काली हिंदुलोक समजत असत. यासाठीं पूर्वकालीन अनुशासन.
कारानी असा नियम घालून दिला कीं, मनुष्याने आपल्या आयुष्याचे तीन भाग
ब्रह्मचर्यावस्थेंत काढावे व एक भाग तेवढा गृहस्थाश्रमात संयमनपूर्वक विषयांचा-
उपभोग घेण्यांत खर्च करावा. आयुष्याची पहिली पंचवीस वर्षे ब्रह्मचर्यात-

काढावी. पुढें पंचवीस वर्षे प्रापंचिक या नात्यानें पक्षीच्या सहवासांत विषय.
सेवन करून पुनः तेवढीच वर्षें वानप्रस्थ व संन्यास या अवस्थेंत घालवावीं.
रामायण महाभारतकालीं या चार आश्रमांचा सर्वच अवलंब करीत, असें
जरी ह्मणतां येत नाहीं तरी बऱ्याच कालापर्यंत पुरुष कडकडीत ब्रह्मचर्य

पाळीत असें दिसते. उपनिषद्रकालीही ब्रह्मचर्यासंबंधानें लोकांत अन्युइ
आदरभाव वसत होता. ( यासंवंधाची विशेष माहिती ' श्रावणी ' या सणाच्या
विवेचनांत पहावी.) यश, इष्टा ( पूजा १. सत्यनायण ( मुनि व दीवृदुवळयास अन्न-

दान १. मौन, अनाशकायन ( उपोषण) व अरण्यायन ( अरण्यवास) यांपेक्षा.
ब्रह्मचर्य हे श्रेष्ठ दर्जाचें आहे, असें छांदोग्यांत सांगितलें आहे. ( छा उप. अ.
८-५.) उपनिषटूकालानंतर बौद्धधर्माची स्थापना झाल्यावर धर्मोपदेश करीत
फिरणाऱ्या भिड्या वर्ग बुद्धानुशासनाप्रमाणें तयार झाला. धर्मकायीर्थ आजन्म
अविवाहित रहाणारे हजारों मिड व भिक्षिणी त्या कार्लीदेशांत मठ बांधून जागो.
जागी राहिल्या होत्या. यांच्याकडून धर्मोपदेशाचें काम चाले. बौद्धधर्मीय रीतिभातींचें
अनुकरण हिंदुधर्मीयांनीं अनेक परीने केलें. यामुळेंच आजन्म अविवाहित राहून
संन्यास धारण करण्याची रूढि पडली असावी. परंतु त्या कालचे सर्वसंगपरित्याग
करून धर्मसंबंधी विचार करण्यांत आयुष्य घालविणारे संन्यासी फार योग्यतेचे
व समाजास पूज्य असे असत. असेही असण्याचा संभव आहे कीं, श्रीशकी 'चार्यानी बौद्धधर्मांचे खंडन करून वैदिक धर्माचें पुनरुजीवन केल्यावर ३.!१
बौद्धधर्मीय भिक्षु व प्रापंचिक लोक पुनः हिंदु बनले; तेव्हां सहजच होतंमिक्ती वैदिक धर्मानुसार संन्यास ग्रहण केला असावा. त्यामुळेंचं या देशांत
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संन्याशांचा पंथ व भरणा वाढता वाढता आजमितीस त्यांची संख्या पन्नास लक्षा-
वर आली आहे. एकाद्या स्वच्छ पाण्याच्या तलावाला ज्याप्रमाणें शेवाळ नासून
टाकतो, त्याप्रमाणें ह्या संन्याशांनीं धर्म, नीति व शान यांस बिघडवून टाकिलें

त्यसहे. त्यांच्यांत कमलपुष्पाप्रमाणें शोभा देणारे कांहीं संन्यासी सांपडतात ही
कींत्र त्यांतल्या त्यांत समाधानाची गोष्ट होय. असो. एकंदरीत पहाता ज्या
कारणांवरून ब्रह्मचर्य व संन्यास यांचें महत्व प्राचीन काली वाढलें, त्यांचा विचार
करण्याचें हिंदुसमाजानें सोडून दिल्यामुळे त्यास उतरती कळा लागली यांत'
संशय नाहीं.

ब्रह्मचयाच महत्व
दर्शविणारी अनेक उदाहरणे पुराणांत व इतिहासांत सांपडतात. मेघनादाचा
ह्मणजे इंद्रजिताचा पराभव करण्यास जो वीर पुरुष पुढें आला त्यानें बारा वर्षें

कायावाचामनेंकरून कडकडीत ब्रह्मचर्य पाळल्याचें रामायणांत सांगितलें असून
हें शूरत्वाचें कृत्य करण्याचें सामर्थ्य लक्ष्मणाच्या अंगीं फक्त ब्रह्मचर्यांमुळे आलें
असे दर्शविले आहे. भीष्यपितामह याने ब्रह्मचर्याच्या जोरावर काळास जिंकिलें
'मै-तो इच्छामरणी झाला. वनिताविलासांच्या तावडींत सापडताच मनुष्य निःसत्व
बनतो याचें उदाहरण कुरुक्षेत्रीं पतन पावलेला अभिमन्यू आहेज्या ठिकाणी हिंदूंच्या
स्वातंन्याची प्रथa*aाँहुति देण्यांत आली, त्या समरांगणीं जाण्यास जेव्हां पृथ्वीराज
निघाला, तेव्हां त्याच्या कमरेचा शेला त्याच्या पत्नीनें आवळला अशी आख्यायिका
आहे. अर्थात विषयवासना ही शौर्याचा नाश करिते याचें हें एक उदाहरण होय.
जो विषयवासनांस जिंकून स्वजनोद्धारासाठीं खपतो, तोच खरा जन्मला. काले-
करून तो मृत्युमुखी पडल्यावर ' तो नेला ' असें व्यवहाराच्या भाषेत जरी
आह्मी ह्मणतों तरी तो कीर्तिरूपानें चिरंजीवच होऊं शकतो. यास हनुमंताचे चरित्र
साक्ष देत आहे. ब्रह्मचर्य व संन्यासवृत्ति यांचा सदुपयोग केला असतां, समाजाचें
पाऊल योग्य मार्गात पचेल असें करण्यास, एकादी अल्पायुषी व्यक्ति देखील
कशी समर्थ होते, हें सुप्रसिद्ध बुद्ध व शंकराचार्य यांच्या कर्तबगारीकडे पाहिल्यावर
कं'णि येणार आहे. अवघ्या ३२ वर्षांच्या अस्पृष्यांत बौद्धवमांस पादाक्रांत करून
लपैतेक विद्वत्ताप्रचुर ग्रंथ रचणारे श्रीशंकराचार्य खरोखरच धन्य होत. परंतु
अजिकाल हनुरमानजयति साजरी करण्याला पुढें येणारे आह्मी स्वतःच्या कर्तव्या-

पासून च्युत झालों आह. कांहीं कालापर्यंत तरी ब्रह्मचर्य पाळण्याचे एकीकडेच
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राहिलें. उलट बालविवाहादिक चालींच्या मगरमिठींत सापडून समाजाची हानि होत
चालली आहे, याबद्दल आह्मा हनुमतभक्तांना कांहींच वाटत नाहीं. वालमाता,
बालपिता, बालविधवा व बालविधुर, नेभळीं बालक व निरुत्साही प्रजा -६,संख्या कमी होऊन देशांत शारीरिक, नैतिक व बौद्धिक तेजाचा प्रादुर्भाव दरे ७.
सर्व समाज कर्तव्यनिष्ठ व सन्मार्गगामी बनावा, असें ज्यास अंतकरणक
वाटतें, त्यांनीं सदभमानेपूर्वक आपल्या बंधुभगिनी हनुमंताप्रमाणे परम प्रतापी,
तेजःपुंज व कीर्तिरूपानें चिरंजीव होतील असें करण्याचा प्रयत्न चालविला
पाहिजे. तरुण पिढीस कांहीं कालपर्यंत शुद्ध ब्रह्मचर्य पाळण्याचें महत्व
समजावून देणारे गुरु ज्या दिवशीं पुढें येतील तेव्हांच आमचें पाऊल
पुढें पडत जाईल. दरसाल प्रास होणाऱ्या या हनुमानजयंतीमुळे व सर्वत्र

दृष्टीस पडणाऱ्या मारुतीरायाच्या देवालयांमुळें आह्यांत कर्तव्यनिष्ठा व ब्रह्मचर्य

यांबद्दल प्रेम उत्पन्न होईल, तर हा उत्सवदिन प्रचारांत आणणाऱ्या पूर्वजांनी
आमच्यावर उपकार केला असें आली म्हणू

मारुतीस्तवन.
लोक.

स्वामीसेवक जन्मला न दुसरा निष्ठा जयाची अती ।

भीती, कष्ट न ज्यासि जिंक् शकले तो बंत्या मारुती ।

भूतींत महीचरी अवतरे हा स्वामिनिष्ठा गमे ।.

सेवाधर्म किती असे गहन हें दावी जनां विक्रमें ।। १ ।।

लाभे जन्म तयासि मर्कटकुलीं, अज्ञानि लोकांस ।

झाला थोर, परी धरी रघुपदा तेणें डले वैभवें ।।

विद्या, बुद्धि, खुनीति यांहिं नटला श्रीरामलाभामुळें ।

आत्मोद्धार असा करोनि चकवी शत्रूसि तेजोबलें ।। २
शक्ती, साहस, ब्रह्मच!, गुण जे वारवाणिती लजन ।

ते घेऊं गुण मारुतीपरि सदा होऊं जगी पावन ।।

संपादोनि जसा गुणे हरिकृपा झाला चिरंजीव हा ।

सेवी आपण स्पृश्य चुकवू वजरव घेवूमहा ।। ३ ।।
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वडू मारुति ब्रह्मचारि, नमुंयां श्रीरामभक्ता सदा ।

धीरोदात्त असें चरित्र पढतां जाईल ती आपदा ।।

चित्तीं ध्येय सदैव श्रेष्ठ असतां सत्कार्य हातीं धडे ।

साख्यायि जडे सुभक्ति पदही सन्मार्गि नेमे पडे ।। ४ ।।

नीती, सहुण, प्रेम, विक्रम, दया यांहीं विभूषीत जो ।

रुद्राचा अवतार ज्यासि ह्मणती श्रीमारुती बं तो ।।

दायोनी सुपथा मनीं उपजवो सत्प्रेम रामापदीं 1

धीराचा पुतळा प्रतापि हनुमान.स्थापू तयातें हदीं ।। ५

.वैशाख महिना.
वैशाख हा महिना इंग्रजी मे महिन्याच्या सुमारास येतो. वसंतकतूंत जरी

याचा समावेश केला आहे, तथापि ग्रीष्यकतूचा तीव्र उन्हाळा या महिन्यांत
भासत असल्याकारणानें हिंदुधर्मशास्त्रकारांनीं जी व्रतवैकल्यें या महिन्यांत करावी
असे सांगितलें आहे, तीं सर्व या महिन्यास योग्य अशींच योजिली आहेत. प्रात:-
स्नान, धर्मकुंभाचें दान, गंधपुष्पमाला, पन्ही, केळीं इत्यादिकांच्या योगानें
वसंतपूजा, पाणप्रोईच्या द्वारे जलदान वगैरेंची योजना या उन्हाळ्याच्या दिव-
सांस साजेशीच आहे. या महिन्यांत पितृतर्पण, अश्वत्थप्रदक्षिणा, एकभुक्त,
नक्त व अयाचित व्रते यांचेही महत्व फार वर्णिले आहे. देवतांच्या मूर्त पाण्यांत
बुडवून ठेवाव्या, त्यांच्यावर उदकाची गळती बांधावी, पंखा, छत्री, उपानह,
चंदन यांचें दान करावे, असेही सांगितलें आहे. वसंतपूजेचे उत्सव अनेक देवा.
लग्यांतून होतात; त्यांतही पुढील तीन उत्सवास विशेष महत्व प्रास झालें
आहे. हे तीन उत्सव झटले ह्मणजे अक्षय्य तृतीया, परशुरामजयंति व नरसिंह-
जयंति हे होत.

अक्षटयतताया.
कस्नैशाख शु।। दूबैला अक्षय्यतृतीया असें दबाव आहे, या दिवशीं जप, होम,,
भरूपार्पण, दान इत्यादिक जें कांहीं करावे तें सर्व अक्षय्य होतें. ही तृतीया
रोहिणी नक्षत्रयुक्त बुधवारी असल्यास महापुण्यकारक अशी मानली जाते.
अक्षय्य तृतीया हा दिवस कृतयुगाचा आरंभदिन आहे. वास्तविक पहाता हा
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दिवस उत्सवांत गणतां येईल कीं काय, याबद्दल प्रश्न आहे. कारण फक्त स्त्रिया

मात्र या दिवसाला महत्व देऊन या दिवशीं भटजीस उदककुंभ, पन्हे वगैरे दान
देतात. पुरुषांनीं या दिवशीं युगादि श्राद्ध. अपिंडक करावे. निदान मृत पितरा.?
बद्दल तिलतर्पण तरी करा असें शास्त्रांत आहे. परंतु तसें कोणी करीत ५१त्याचें दिसून येत नाहीं. वर्षातील साडेतीन सण मुख्प असून त्यांपैकीं अदग्रस्तवें.

तृतीया हा अर्धा सण आहे असें शास्त्र सांगतें. परंतु तो सार्वत्रिक पाळण्यांत
येत नाहीं.

-धण्मक ावाध
हा सण विष्णूप्रीत्यर्थं आहे. पितूस्वरूपी जनार्दनास ब्राह्मणद्वारा उदककुंभदान

देण्यांत यावें. वसंतमाधवाची पूजा करून वसंतदेवतेप्रीत्यर्थ तृषाशमनार्थ
उदककुंभाचें दान द्यावे. गतभर्तृका स्त्रियांनीं नवीन मृत्तिकाघटांतून निर्मल व
-थंड पाणी व पन्हे ब्राह्मणास अर्पण करा. ही तिथि पूर्वाण्हव्यापिनी घ्यावी.
दोन्ही दिवशीं पुर्वाण्हव्यापिनी असल्यास दुसरी घ्यावी. हा दिवस श्राद्धस्वरूप
असल्यामुळें जीवंत पितृकांचा, मुलांचा व सौभाग्यवती स्त्रियांचा या दानांशी व
श्राद्धाशीं संबंध नाहीं. पितरांप्रीत्यर्थ रात्रौ उपोषण करावें व शिवाची पूजा कराके

-चालू लाढ
हा दिवस इतर महत्वाच्या सणांप्रमाणें विशेष उत्सवाने कोणी पाळीत नाहीं.
तरी अक्षय्यतृतीया ही तिथि इतर तृतीयांहून श्रेष्ठ मानतात. भाद्रपद शु. ३
हरितालिका वत यापेक्षा विशेष प्रचारांत आहेकाही जण अक्षय्य तृतीयेला आखाजी
किंवा आखेती असें ह्मणतात. या दिवसाच्या शुभमुहूर्तावर कोंकणांत शेतकरी
लोक पेरणी करतात. चैत्र महिना हा वसंतकालाचा आरंभ असून चैत्र शु. ३ ये
पासून अक्षय्य तृतीयेपर्यंत वसंतगौरीचा उत्सव सर्व देवींच्या देवालयांतून
चालत असतो. या उत्सवास चैत्रा गौरी व दोलोत्सव असें नांव आहे या उत्स
वात वसंतकालास योग्य असेच नृत्यगायनादिक विधि व वसंतपूजा करण्यांत
बेत असून स्त्रीपुरुषांचा समुदाय देवालयांत एकत्र होत असतो या उत्सवाची
परिसमासि अक्षम्य तृतीयेच्या दिवशी होत असल्यामुळें माहेरीं आलेल्याशेर,
त्या दिवशीं सासरी जाण्यासनिघणार आहेत असें मानून स्त्रिया हळदी ५- १. (

समारंभ आपापल्या परी सौभाग्यवती व कुमारिका मैत्रिणींच्या समागमांत मोठ्या
आनंदाने साजरा करितात. श्रीकृष्णाच्या देवालयांत देखील वसंतोत्सव साजरा
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करण्यांत येत असून मधुरा, वृंदावन, अयोध्या, काशी, द्वारका, डाकोरनाथ वगैरे
ठिकाणच्या देवालयांत तसेंच दक्षिण हिंदुस्थानांत अनेक देवींच्या देवालयांत वसं-
-तोत्सुव फार प्रेक्षणीय होतो.

या; हतु व वाध
प्राचीन शास्त्राकारांनीं जे अनेक सण प्रचारांत आणिले ते सामाजिक असले

तरी त्यांस धार्मिक स्वरूप प्रास झालें असल्यामुळें त्यांना विशेष कोणी मानीत
नाहीं असें झालें आहे. सामाजिक प्रगतीच्या दृष्टीने त्यांचें महत्व किती' आहे,
हे लोक समजून घेतील तर किती तरी हित होण्याजोगे आहे. हे सण प्रचारांत
आले त्या वेळीं त्यांची तरफदारी करून ते लोकमान्य होतील असें करणा-
राण्या अंतःकरणांतील हेतुच लोक विसरून गेले असून अल्पसा स्वार्थ साधतो
इतक्याचसाठीं भटजींनी त्यांचे अस्तित्व कायम राखण्याचा प्रयत्न केला नसता
तर त्यांतील कित्येक नामशेषही झाले असते. हल्लींच्या कार्ली अशा धर्मसंबंधीं
कृत्यांची मातब्बरी लोकांस वाटत नसल्यामुळें त्यांस योग्य वळण देऊन, समा.
जाच्या प्रगतीस असे सण आवश्यक आहेत, हें जनतेस दाखवून न दिल्यास ते
जेल्पकालांत नामशेष झाल्याशिवाय रहाणार नाहींत. असो. प्राचीनकाळीं ग्रीस,
बेबिलोनिया, केळवा वगैरे देशांत वसंतदेवीप्रीत्यर्थ उत्सव होत असत. हल्लाइं

खिस्ती लोक ईस्टर नांवाचा सण या ऋतूत जो मोठ्या उत्साहानें पाळतात, तो
मूलतः वसंतोत्सव होता असें कित्येकांचें मत आहे. वसंतकतु हा सर्व करू
अत्यंत आल्हाददायक असून त्या कार्ली सर्व सष्टींत नवीन तेज दृग्गोचर होतें.
सष्टिदेवतेस यौवनावस्था प्रास झाल्यामुळें तिच्या कविभक्तांस गीतें रचण्यास व
गाण्यास स्फूर्ति येते. कौमार्यावस्थेंत माहेरी असलेल्या वसंतगौरी यौवना-
वस्था प्रास होतांच अक्षय्य तृतीयेच्या मुहूर्तावर श्वशुरगृही जातात; असें ह्मण-
ण्याचा अर्थ तरी हाच आहे कीं या सुमारास सष्टीतील झाडें वैवाहिक स्थितीचा
उपभोग घेऊन फलद्रूप होतात. चैत्रारंर्भी आखादिक वृक्षांना छसनुशीत
पाटूषी व सुंदर फुलें येऊ लागतात. वैशाख महिन्याच्या आरंभी त्यांना फळें
-क? पडतात व'कित्येक पक्षी व फुलपोखेरें त्यांच्यावर उपजीविका करून
राखी, आनंदानें दिवस घालवितात. अर्थात छष्टिदेवतेस यौवन व मातृत्व प्रास

होतें व श्वशरतृर्ही- जाण्यास ती योग्य होते. यावरून दिसून येईल कीं या सात्विक,
प्रणयोत्पादक व आनंददायक कालास देवतेच्या स्थानीं मानिला आहे. स्त्रियांनी
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या वेळीं हळदकुंकवाचा समारंभ करावा, सोभाग्यालंकारांनीं नटून त्यांनीं एक-
मेकांस सौभाग्यद्रव्ये प्रेमानें द्यावी, दुर्देवाने ज्या पतिसुखास अंतरल्या त्यांनीं
तृषितांस पव्हें वगैरे देऊन संतुष्ट करण्यांत आनंद मानावा, असें प्राचीन आर्यांनी
ठरविलें. असे उत्सव ह्मणजे सामाजिक दळणवळण व प्रेम वाढविपरे!पाप
उपाय होत. गरीब श्रीमंतांच्या भेटी होऊन एकमेकांत सहानुभूति व३४.ण्यास हे हळदकुंकवासारखे समारंभ कारणीभूत होतात. शिवाय लहान वयाच्या
मुलीस वयोवृद्ध व अनुभवी स्त्रियांकडून शिस्त शिकण्यास हे प्रसंग बऱ्याच अशीं
साधन होणार आहेत.

देवालयांतून व इतरत्र असे उत्सव साजरे केल्याच्या योगाने जातीजातींत-
प्रेमभाव जागृत होतो. या प्रसंगीं हजर राहण्याचा ब्राह्मणाप्रमाणें महारासही
अधिकार असल्यामुळें देवालयांत व बाहेर आपापल्या दर्जाप्रमाणे सर्व वर्णाचे
लोक एकत्र झालेले पाहून चित्तास मोठा आनंद वाटतो. प्रत्येक खेड्यांत सध्यां-
प्रचलित असलेले सामाजिक नियम लक्षांत घेता ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शूद्र व
चांभार, महार वगैरे अत्यंत हीन मानलेल्या जाती या सर्वास प्रत्येक धार्मिक,
सामाजिक व राजकीय बाबींत ठरींव काम करावयाचें असतें. या दृष्टीनें पD?शृत
जुन्या काळीं उत्पन्न झालेल्या कांहीं रूढींच्या मुळाशी सामाजिक स्वास्थ्य राख
बद्दलची कळकळ दिसून येते. हल्लींच्या काळी सुशिक्षित स्त्रियांनीं असे सण प्राप्त

होतांच आपल्या जवळपास रहाणाऱ्या गरीब व अज्ञानी भगिनीस निमंत्रण करून
त्यांच्याशी सख्य वाढविल्यास व त्यांच्या गरजा काय आहेत हें समजून घेऊन:
त्या भागविण्याचा यथाशक्ति प्रयत्न केल्यास किती तरी चांगले होणार आहे.

वैशाखाच्या आरंभी उन्हाळ्याची तीव्रता भासू लागतांच तृषितांस उदक येत
हें पुण्य कार्य आहे असे ठरवून उदककुंभ ( उदकुंभ) देण्याच्या विधीचा
शास्त्रकारांनीं धार्मिक कृत्यांत समावेश केला. अत्यंत प्राचीन कार्ली देखील
पाणपोईच्या द्वारे जागोजागी जलपानाची सोय केलेली असे हें हरिश्चंद्र राजाच्या
कथेवरून दिसतें. तूषेनें व्याकुळ झाल्या वेळीं देखील आपल्या सत्त्वास हानीयेईल
या भीतीनें त्यानें पाणपोईचे पाणी निण्याचें नाकारिलें अशी गाण्ये आहे.:पोई ठेवण्याची चाल हिंदुस्थानांत सर्वत्र आहे. विशेषतः दक्षिण । ईर्ट ६.रहदारीच्या रस्त्यावर या दिवशीं पांथस्थांना पिण्याकरितां पाणी दिलें जाते.
उन्हाळा प्रास होतांच पिंपळाच्या पारावर एकाद्या गरीब ब्राह्मणास कांहीं वेतन
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देऊन बसवून ठेवण्यांत येतें. तो तूषितांस गूळपाणी देतो. यासंबंधाचा खर्च
धनिक लोक करितात. गुरांना पाणी पिण्याची सोय अनेक ठिकाणीं केलेली
असते. पांथस्थांची तूषा शांत करणें, तान्हेलेल्या मुक्याजनावरास पाणी पाजणे,
त्उrIrंइrर्क्रइामें अगदीं गरीब स्थितीतल्या माणसांसदेखील सहज करितां येण्याजोगी

त. मातापितरांनीं तर लहान मुलांमुलींस परोपकाराचा ओनामा घालून
देण्यास अक्षभूयहतीयेचा मुहूर्त उत्तम आहे.

-परशुरामजयात.
-डेएइसु--अधर्मानें वागून लोकांस त्रास देणाऱ्या दुर्जनांचा संहार करण्यासाठीं व अर्थ-

कर संकट प्रास झालें असतां त्यांतून साधुजनांची मुक्तता करण्याकरितां वेळी.
वेळीं जे दिव्य पुरुष निर्माण झाले, त्यांची परमेश्वराच्या अवतारांत गणना करून
त्यांच्या जन्मदिवसांचा उत्सव साजरा करण्याची चाल हिंदुधर्मशास्त्रकारांनीं
प्रहिले. रज, सत्त्व, तम या त्रिगुणांनीं युक्त अशा परमेश्वरी शक्तीपैकी
अल्पे पालनपोषण करणाऱ्या सात्विक शक्तीची द्योतक अशी जी देवता श्री

। तेथे तिचेच हे अवतार असल्याचें पुराणकारांनी सांगितलें असून असे अव-
तार आजपावेतों नऊ झाले. दहावा कलंकीचा अवतार अधमाचे उच्चाटन करून
धर्मसंस्थापन करण्यासाठीं पुढें येणार असून त्याच्यासंबंधानें प्राचीन धर्मग्रंथांत
अनेक परीने भविष्य वर्तविल्याचे दिसून येतें. या अवतारमालिकेंतला परशुराम
हा सहावा वीर पुरुष आहे.

परशुरामाचा जन्म वैशाख शु. ३ येसपुनर्वसु नक्षत्रावररात्रीच्या प्रथमप्रहरीं
झाला. परशुरामाचे अवतारकार्य झटले ह्मणजे क्षत्रियकुलाचानाश करणें? होय.
भागवतादि ग्रंथांवरून असें दिसते कीं पुरुरव्याच्या वंशांत ऋचिक नामक बाह्य-
णाचा गाधि नांवाच्या क्षत्रियकन्येशीं विवाह झाला. तिच्या उदरी जमदमि
ऋषिकृन्मास आला. हा महाब्रह्मज्ञानी होता; परंतु तो अत्यंत तापट स्वभा-

न-हता. एका क्षैत्रियकन्येशी त्याचा विवार्हे होऊन त्याला सहा पुत्र झाले.
त्या; शेवटचा जो राम तोच पुढें परशुराम या नांवानें प्रसिद्धीस आला याने
सर्व युद्धांत परशूचा उपयोग करून शत्रुसंहार केल्यामुळें दाशरथी रामाहून तो
भिन्न आहे असें दाखविण्यासाठीं त्याला परशुराम हे नांव पडलें प्राचीन काळीं

६
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निरनिराळ्या थोड्यांनीं भिन्न भिन्न शस्त्रास्त्रांचा उपयोग केल्याचें दिसते श्री-

कृष्णाचे सुदर्शनचक, भीमाची गदा, बलरामाचा हल ( नांगर ओ, श्रीरामाचा चाप-
बाण, जमदग्निपुत्र रामाचा परशु ही शस्त्रे प्रसिद्ध आहेत.

ज्या वेळीं परशुराम जन्मास आला, त्या वेळीं आर्यावर्तींत क्षत्रिय फारअ १
झाले होते. क्षत्रिय व ब्राह्मण यांच्यांत जरी शरीरसंबंध होत असे, तथापि केले.
णास आपण ब्रह्मज्ञानवेत्ते आणून ज्याप्रमाणें मोठेपणा वाटत असे, तद्वतू क्षत्रियांना
आपण राजवंशी व अधिकारसंपन्न असल्याबद्दल गर्व होता. याचा परिणाम असा
होई कीं उभय पक्षांत वारंवार भांडणे होत असत. सहखार्जुन कार्तवीर्य हा
महिष्यती नगरीचा क्षत्रियराजा ब्राह्मणद्वेष्टा होता. ( महिष्मती हें सध्यांचें नर्मदा
तीरावरील ओंकारेश्वर असल्याचें सांगतात.) त्याच्या उद्वारांवरून या उभय वणीत
किती वैमनस्य होतें हें समजून येणार आहे. कार्तवीर्य ह्मणत असे कीं-

ब्राह्मणा: संश्रिता: क्षत्र न क्षच ब्रह्मणाश्रितथ्य ।

थिता ब्रह्मोपधा विद्या खादन्ति क्षत्रियान्भुवि ।।

क्षत्रियेष्वाश्रितो धर्म: प्रजानां परिपालनभू ।
क्षत्राकृत्तिर्व्राह्मणानां तै: कथं ब्राह्मण वर: ।।

-५१- १७२ ??

अर्थ-'' ब्राह्मण क्षत्रियांचे आश्रित असून क्षत्रिय ब्राह्मणांवर अवलंबून
नाहींत. क्षत्रियांवर ब्राह्मण चरतात. अर्थात. क्षत्रियच श्रेष्ठ होत. धर्माचें परिपालन
व प्रजेचे रक्षण क्षत्रियांमुळेंच होतें. असें असतां ब्राह्मण श्रेष्ठ कसे होतील ?''
अशा विचारामुळें उन्मत्त झालेल्या सहखार्जुनानें कषिजनांस अनेक परीनें
त्रास दिला. त्यानें एकदा जमदग्नीच्या आश्रमांत जाऊन त्याची कामधेनु हरण
केली. हें उन्मत्तपणाचें कृत्य परशुरामास सहन न होऊन त्यानें सहखार्जुनास व
त्याच्या परिवारास ठार केलें आणि कामधेनु परत आणिली. हें वर्तमान ऐकून
जमदमीस वाईट वाटलें. त्या ब्रह्मवेत्त्या ऋषिवर्यानें मुलास जवळ बोलावून झटले
' वाळा, तूं महान पराक्रमी आहेस खरा; परंतु देवतांच्या ठिकाणी असलेल्या
राजाचा तूंवध केलास हें योग्य नव्हे. ( अभिषिक्त राजा प्रत्यक्ष विष्णू अहे. हा
समज या देशांत फार प्राचीन काळीपासून आहे.) ब्राह्मणांची योग्यस्तूयर्गचे २,
अंगातील दया, क्षमा, सत्य, शांति वगैरे गुणांवर अवलं ७ ''

बूनग्षे' - -

क्षमा हें ब्राह्मणाचें मुख्य भूषण होय. सुश्याकडून राजवधाचें जें महरपातर्कं
घडले, त्याच्या क्षालनार्थ तूं तीर्थयात्रा करावी हें योग्य आहे. '' हा उपदेश शिरसा-



( ८३)
चंद्य माळून परशुराम तीर्थयात्रेस गेला व तीथाटण संपवून एक वषाने स्वगृही
आला. परशुराम पितृवचन परिपालन करणारा असल्यामुळें त्यानें पित्याच्या
आईवरून आपली माता रेणुका हिचा शिरच्छेद केला. आपल्या पत्नीकडून

१भूपस कलंक लागण्याजोगे कृत्य घडलें, असें जमदग्नीस वाटताच त्यानें

२६ (मास तिचा शिरच्छेद करण्यास सांगितलें. पुढें त्याच्या विनंतीवरून तिला
जमदग्नीनें जिवंत केलें.

कांहीं कालानंतर सहखार्जुनाच्या मुलांनी आपल्या पित्याचा वध केल्याबद्दल

सूड उगविण्याच्या हेतूनें जमदग्नि ध्यानस्थ बसल्यावेळीं त्याचा त्यांनीं शिरच्छेद
केला; तेव्हां रेणुकेनें एकवीस वेळां वक्षस्थळ बडवून आकांतकेला. ह्मणून तेवढ्याच
वेळां क्षत्रियांचा सहारकरून पृथ्वी निःक्षत्रिय करीन, अशी परशुरामाने शपथ
वाहिली. त्यामुळें असंख्य क्षत्रिय त्याच्या परशूस बळी पडले. क्षत्रिय घाबरून
गेले. पुढें रामचंद्रानें बालवयात सीतेच्या स्वयंवरसमारंभाच्या वेळीं परशु-
दामाच्या शिवधनुष्याची भंग केल्याचें वर्तमान समजताच परशुराम क्रोधाय-

मान होऊन त्याच्याशीं लढण्याकरितां आला; परंतु रामचंद्राकडून त्याचा पराभव
पुदुबेताच आपल्या अवताराची पूर्तता झाली असें मानून तो महेंद्र पर्वतावर
तपश्चर्येसाठी निघून गेला.

इऐ धार्मिक विधि व चालू रूढि.
राम व कृष्ण यांचे जन्मोत्सव ज्या प्रकारे करावे असें सांगितले आहे, त्याच-

प्रमाणें परशुरामजयंतिही साजरी करावयाची असें धर्मशास्त्र आहे. रात्रीच्या प्रथम
प्रहरी व्यापिनी असेल ती तृतीया घ्यावी. या दिवशीं प्रदोषकालीं परशुरामाची
पूजा करून अर्ध्य ध्यावें. हा जयत्युत्सव या देशांत मोठ्या प्रमाणावर साजरा केला
जात नाहीं व परशुरामाची देवालयेही विशेष आढळत नाहींत. अशी आख्या-
विका आहे कीं परशुरामानें आपल्या बाणाच्या योगाने कोकणपहीतील समुद्रास
मागें हटवून तेथें जमीन तयार केली व ती जमीन ब्राह्मणांस दान दिली. या
कोकणूपट्टीस परशुरामक्षेत्र असें ह्मणतात. या क्षेत्रांत दुष्काळाची बाधा

म वे न व्हावी असा परशुरामाने आशीर्वाद दिला असल्याची सदरहू पट्टी-
तर्भिंर्बेंखोकाची समजूत आहे. बरेच दाक्षिणात्य ब्राह्मण परशुरामाचे भक्त आहेत.
रत्नागिरी जिल्ह्यांत चिपळूण येथें त्याचें देवालय असून, हा जयशत्सव तेथें
मोठ्या थाटाने साजरा करण्यांत येतो.



( ८४]
परशुराम व दाशरथी राम

यांच्या काळची सामाजिक स्थिति लक्षांत घेताअसेंदिसतेंकी,त्याकालाव्राह्मण,.
क्षत्रिय, वगैरे जातींची व्यवस्था हल्लीहून भिन्न होती. वेदकालीं आहेकळकांहे भेद तेवढे अस्तित्वांत होते. जातिभेदासंबंधाचें विवेचन-शूसूळांत ( ऋग्वेद १० वॅ मंडळ) आहे. याचा समावेश मागाहून करण्यात आला.
हें आधुनिक पंडितांचें मत जमेस न वरले तरी त्यावरून इतकेंच दिसून येतें
कीं पुरुषाच्या मुखापासून झालेले ब्राह्मण, बाहूपासून झालेले क्षत्रिय, मांड्या-
पासून उत्पन्न झालेले वैश्य व पावलांपासून जन्मलेले शूद्र हे सर्व एकाच परमे-
श्वराचे पुत्र असून त्यांची योग्यता भिन्न प्रकारची आहे व एकास दुक्क्याशिवाय
रहाता येणे शक्य नाहीं. रामायणांत ( अयोध्याकांड) बहुतेक याचप्रमाणें चातु-
कर्णाची उत्पत्ति सांगितली आहे. भेद इतकाच कीं, क्षत्रिय हे वक्षःस्थलापासून
उत्पन्न झाले असें सांगितलें आहे. ' भूर्मुवस्व: ' या तीन शब्दांपासून ब्राह्मण,
क्षत्रिय व वैश्य ह्यांची उत्पत्ति झाली असें शतपथ ब्राह्मणांत सांगितलें असून,
ज्याला आत्मप्रचीतीच्या योगानें ' अहं ब्रह्मास्मि ' यांतील मर्म समजले, डोलू;
ब्राह्मण होय वगैरे मत प्रदर्शित केलें आहे. एकंदरींत पाहता ब्राह्मणास १८१
श्रेष्ठ मानीत होते, एवढीच गोष्ट दिसून येते. ब्राह्मण व क्षत्रिय यांच्या घरं.
ण्यात वेदकालापासून चुरस होती याचे द्योतक

वसिष्ठ व विश्वामित्र
यांच्यांतील झगडा होय. हजारों वर्षेपर्यत या दोन वर्णाचे हे दोघे प्रतिनिधि
प्रत्येक कार्यात प्रतिस्पर्धी असल्याचें दर्शविले असून त्यांनीं स्वतःची श्रेष्ठता प्रस्था-

पित करण्यासाठीं अनेक प्रयत्न केल्याचें दाखविले आहे. हजारों वर्षेपर्यंत एकच
व्यक्ति जीवंत असणें संभवनीय नाहीं. त्या अर्थी त्याच उपनांवानें चालत
आलेल्या घराण्यांतील कांहीं पुरुषांनी हा कुलद्वेष दीर्घकालपर्यत चालविला असें
ह्मणणें सयुक्तिक दिसते. शेवटीं एका विश्वामित्रानें ब्रह्मषिपद प्रास करू- ट्टेरऊन
ब्राह्मण व क्षत्रिय हे बरोबरीचे आहेत. हें सिद्ध करून दाखविलें, याच्याही:जाती ' हा अर्वाचीन श्।व्द नसून 'वर्ण' हा श्।व्द योजलेला आहे. मु-र्ण अर्थ
व अनार्य यांच्यांत वर्णाचा भेद स्पष्टपणें दिसत होता. पुढें भारताच्या काली
वर्णासंबंधानें भलतेंच मत पुढें आलें. शान्तिपर्वात असें सांगितले आहे की,
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ब्राह्मणानां सितो वर्ण: क्षत्रियाणां तु लोहितः ।

वैश्यानां पीतको वर्ण: शूद्राणामसितस्तथा ।

ब्राह्मणाचा शुभ, क्षत्रियांचा लाल, वैश्यांचा पिवळा व शूद्रांचा काळा वर्ण

असतो! या वर्णदृष्टीनें पाहिल्यास आजची जातिव्यवस्था या कयास उतरणार
नाहीं व ती मागेही उतरली असेल असें दिसत नाहीं. अशा प्रकारें वर्णव्यवस्थे-
चद्दल प्राचीन काली निरनिराळीं मते प्रदर्शित करण्यांत आली; तरी ब्राह्मण व इतर
.वर्णाची योग्यता .गुणांवरून ठरवावयाची, हें मत परशुरामाच्या कालापासून पांडव
कौरवांच्या कालापर्यंत प्रचलित होतें, यांत संशय नाहीं. केवळ जन्मानें प्रास
.झालेला उच्चनीच भाव याचे महत्व न मानता श्रेष्ठत्व किंवा कनिष्टपणा हा
.मनुष्याच्या शीलावर अवलंबून आहे, असें भारतांत अनेक ठिकाणी प्रतिपा-
दिलें आहे. उदाहरणार्थः-मोक्ष, धर्म, वनपर्व, शांतिपर्व वगैरे प्रकरणांत यासव-
वाचे उद्रार आहेत. ज्या मनुष्यांत सत्य, दान, क्षमा, शील, तपश्चर्या, दया हे
गुण असतील तो ब्राह्मण होय. कुल, वेदाध्ययन किंवा विद्वत्ता यांनीं द्विजत्व प्रास

होत नसून तें उत्तम आचरणानंच प्रास होतें. हे वरील गुण जर शूद्रांत

असतील तर तो ब्राह्मण समजावा व ब्राह्मण ह्मणविणारांत ते नसतील तर तो
तपस्या नव्हे. ' श्रीकृष्णानें तर गुणकर्मीप्रमाणे चतुर्वर्णाची उत्पत्ति आहे असें
गातोपनिषदाच्यद्धारें सांगितलें. समाजांतील श्रेष्ठ जनांस या प्रकारचे मत ग्राह्य

झाले होतें; हाणूनच विश्वामित्रानें ब्रह्मर्षिपद मिळविण्याचा यत्न करून त्यांत यश
मिळविले. वसिष्ठाच्या शापामुळे चांडाळ बनलेल्या त्रिशंकूची व कल्मषपादाची
बाजू उचलून धरून त्यांचा विश्वामित्रानं उद्धार केला. क्षत्रिय विश्वामित्रानें विश-
कृचें पौरोहित्य पत्करून त्याचा यज्ञ चालविला, तेव्हां ब्राह्मणांनी सहजच प्रश्न

केला कीं, अशा चापडाळाच्या क्षत्रिय उपाध्यायाकडून देव हविर्भाग ग्रहण करि-
तील काय? अशा प्रश्नाची पर्वा न करतां विश्वामित्राने यज्ञकार्य नेटानें चालविले.
असो. या काली वर्णव्यवस्थेस हक्कींचे जातिव्यवस्थेचें खडतर स्वरूप प्रास झालें
नव्हतें. परंतु कालेंकरून निरनिराळ्या उद्योगधंद्यांमुळें व असे धंदे करणाऱ्या
लोकांत झालेल्या रोटीवेटीव्यवहारामुळे जे सामाजिक विभाग झाले, ते वस्त्र-

-९ होऊन भारतकालीं अनेक पोटजाती उत्पन्न झाल्या होत्या. तथापि त्यासंबंधाने
लुभाप्रमाणें कडक निबंध नसल्यामुळे त्याकालीं एक वर्ण दुसऱ्या वर्णाशी रोटीबेटी-
व्यवहार करीत असे. कोणत्याही उच्च वर्णाच्या पुरुषाला आपणाहून कमी वर्णाच्या
मुलीशी लग्न करितां येत असे. परंतु उलट खालच्या वर्णाच्या पुरुषास आपणाहून
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वरच्या वर्णाच्या मुलीशी शरीरसंबंध करतां येत नसे. शुक्राचार्याची कन्या देव-
यानी हिने ययातिराजास बरण्याचा निश्चय करून आपल्या कित्याची आज्ञा
मागताच त्यानें ब्राह्मणकन्येचा क्षत्रियाशीं विवाह होणें शक्य नाहीं, असें सांगि- र

तले; तरी पण पुढें हा विवाह झालाच.
वर्णभेदाचा लवचीकपणा

त्या कार्ली किती होता, हें दाखविण्याजोगीं अनेक उदाहरणे देतायेतील. त्यांपैकी
कांहींयेथें देतो. विदर्भ देशच्या राजाची मुलगी अगस्त्य ऋषीला दिली होती.
लोमपाद राजाची कन्या शांता, कष्टभूग ऋषीला दिली. त्याचप्रमाणें तूणविंदूची
कन्या गौ ही पुलड्यास, भगीरथाची मुलगी हंसी ही कौत्सकषीस, शर्यतिराजाची
मुलगी सुकन्या ही च्यवनऋषीस याप्रमाणे क्षत्रियांच्या कन्या ब्राह्मणांस देण्यांत
आल्या व त्यांची संतति ब्राह्मणांत गणली गेली. ब्राह्मणही आपल्या मुली क्षत्रि-

यांस देत असत. शुक्राचार्याची कन्या देवयानी हिचें ययातिराजानें, कृष्णद्वैपा-
यन पुत्र शुकमुनीची कन्या कृत्कई हिचें अणुहराजानें पाणिग्रहण केलें. क्षत्रियांस
तपश्चर्येच्या योगाने ब्राह्मणत्व संपादितां येत असे. पुरुकुलोत्पन्न प्रियमेध व गा,
दुष्यंतवंशीय शिनि, नटयारुणि हे सर्व तपेंकरून ब्राह्मण झाले. पुरुकुर्लास्पर्धे-मुद्रल हा ब्रह्मर्षिपदास चढल्यावर त्याचे वंशज मौहुल्यसज्ञक ब्राह्मण झाले. '

तपश्चर्येवांचृन् केवळ ब्राह्मणांच्या अनुग्रहानेंदेखील जे क्षत्रिय ब्राह्मण झाले,
त्यांच्यांत गृत्समद यांचें उदाहरण फार महत्वाचे आहे. अनुशासनपर्वात असें सांगि-
तले आहे कीं, वीतहव्य नांवाचा क्षत्रियराजा आपणास आपल्या शत्रूच्या हातून
चुकवून घेण्यासाठी मृगूया आश्रमांत दडून राहिला. पुढें त्याचा पाठलाग कर-
णाऱ्या शतूननें आश्रमांत येऊन 'येथें कोणी क्षत्रिय आहे काय ?' अशी पृच्छा
करितांच भृगूनें सर्वच ब्राह्मण आहेत असें सांगितलें. हाच वीतहव्य राजा २२-
वचनाने वाह्मणत्व पावला व गृत्समद झाला. ब्राह्मण व क्षत्रिय यांची सामाजिक
कर्तव्ये बहुतेक ठरल्यासारखीं झालीं होतीं; तथापि ज्याप्रमाणें क्षत्रिय ब्राह्मणत्वा-

साठी धडपड करीत, त्याचप्रमाणें ब्राह्मणही क्षत्रियांप्रमाणें युद्धकलेंत पटुत्व संपा-
दण्यास झटत. अगस्तिमुदि, द्रोणत्यार्य, अश्वत्थामा, कृपाचार्य हे सर्वइपई२. '

असून धनुर्विद्येत निष्णात होते. ब्राह्मण आपल्या तेजाच्या जोरावर ६, व-.शाप देऊन जर्जर करीत, याची उदाहरणे पहावयाचीं असल्यास, बहुश, देण,
सहखार्जुन, कल्यषपाद व त्रिशंकु यांचा इतिहास पाहावा.
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न बल क्षत्रियस्याडर्ब्राह्मणा बलवत्तरा; ।

ब्रह्मन्ब्रह्मबलं दिव्यं क्षात्राच बलवत्तरमू
-बालकांड ५४-१४

ब्राह्मणाच्या बलापुढें क्षत्रियांचें बल अगदीच फिकें पडते, अशी त्या काली
सर्मजूत होती. ब्राह्मणांच्या नमस्कारामुळे सूर्य प्रकाशतो असें वनपर्वीत ह्यटलें
असून ते क्रुद्ध झाले असतां सर्व जग भस्म करून टाकतील, असें अनुशासन-
पर्वांत ह्यटलें आहे; तथापि दुर्वासकषि व अंबरीष राजा यांचें उदाहरण
पाहता अंबरिषाला शरण जाऊन दुर्वासास आपला पाठलाग करणारें
सुदर्शनचक्र चुकवून घ्यावे लागलें. यावरून क्षत्रिय देखील आपल्या तेजाने
ब्राह्मणास जेरीस आणीत, असें दिसते. एकंदरींत पाहता वसिष्ठाचे वंशज सना-
तनधर्मवादी पुराणपक्षाचे होते. त्यांच्यांत पराशर, कृष्णद्वैपायन, वैशंपायन,
याइ।वल्क्य, शुकमुनि, जेमिनी वगैरे जसे सुप्रसिद्ध ब्राह्मणधर्माचे
पुरस्कर्ते होऊन गेले, त्याचप्रमाणें विश्वामित्राच्या वंशजांचा संबंध पस
शर, २९, जमदग्नि यांच्याशीं घडून आल्यामुळे त्यांच्यातही अनेक उदार-

-भेतवादी ब्राह्मण निपजले. या सर्व गोष्टींचा विचार केला असतां तत्कालिन
समाजव्यवस्था किती लवचीक होती हें सिद्ध होतें. परशुरामाचा अवतार
क्षत्रियाचा गर्व हरण करण्याकरितां झाला. परंतु त्याच्या हस्ते क्षत्रियकुलाचा
निःपात झाला किंवा ब्राह्मणांचे वर्चस्व त्याच्या कृत्यामुळेंच प्रस्थापित झाले असें
ह्मणतां येत नाहीं. कारण परशुरामानंतर दाशरथीराम व त्याचा क्षत्रियवंश दीर्घ
कालपर्यंत अस्तित्वांत होता. तसेच पांडवकौरव हे क्षत्रिय व त्यांचे वंशज यांनींही
बऱ्याच कालपावेतों सत्ता गाजविली. पुढें क्षत्रियांचा वंश रजपूत लोकांच्या
द्वारे टिकला. तसेंच मराठे व दक्षिणहिंदुस्थानातील वडियर हे सर्व क्षत्रिय होत.
ब्राह्मणांचें वर्चस्व रामायणकालीं विशेष होतें व त्यानंतरही त्यांस अग्रमान
मिळाला. परंतु यास परशुराम कारण नसून त्यांच्या अंगचे गुण व त्यांच्यांतील
विद्या ही होतीं.
अच्चारांशा परशुरापावताराचा विचार केलाळ तर इतकेंच दिसते कीं, त्याच्या
एझाले ब्राह्मण व क्षत्रिय यांच्यांत झगडा चालला होता. उभय पक्षांना आपलीच
योग्यता मोठी वाटे. त्यांच्यांत रोटीबेटीव्यवहार चालू असून वर्णव्यवस्था लव.
चीक होती. ब्राह्मण क्षत्रियत्व पत्करण्यास व क्षत्रिय ब्राह्मणत्व संपादण्यास
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झटत असत. परंतु हिंदुस्थानांत क्षात्रतेजापेक्षा सात्विक गुणास विशेष मान
असल्यामुळें ब्राह्मण परशुरामापेक्षां क्षत्रिय दाशरथी रामासच त्याच्या सौजन्या-
मुळें विशेष मान मिळाला. क्षत्रियांचा गर्व हरण करण्यासाठीं अवतरले,ब्राह्मण परशुरामाचा प्रयत्न आणि ब्राह्मणांच्या ठायीं आपण वधाननेले!
त्याबद्दलचा दुरभिमान कमी करण्याचा क्षत्रिय विश्वामित्राचा प्रयत्न हे देशाह.'
ताच्या दृष्टीनें सारखेच महत्वाचे आहेत. गुणकर्मांप्रमाणे वर्णव्यवस्था असल्याचे
श्रीकृष्णाने सांगितलें, यांतील रहस्य तरी हेंच आहे कीं,उचनीचपणा हा जन्म-
सिद्ध हक्क नसून प्रत्येक मनुष्य आपापल्या कर्माप्रमाणें वरच्या किंवा खालच्या
पायरीस जातो. अशाच अर्थानें पाहता विश्वामित्र जसा ब्राह्मण झाला, तसा
परशुराम क्षत्रिय बनला, असें ह्मणणें चुकीचं होणार नाहीं.

ससिंहजघंति.
-?इrइंइअत्यंत प्राचीन कार्ली स्वायमुव मन्वतरांत कश्यप नांवाचा एक ऋषि होऊन

गेला. त्याला हिरण्याक्ष नांवाचा एक पुत्र होता. तो महाबलाढ्य असून त्याके
भूलोकास रसातळीं दडपून टाकिलें. अर्थात आपल्या पराक्रमाच्या योगाने सर्व

देश जिंकून, पादाक्रांत केलेल्या लोकांस तो डोके वर काढू देईना. तेव्हां वरा
हानें त्याचा नाश करून लोकांस दुखमुक्त केलें. या वराहास विष्णूचा तिसरा
अवतार असें मानिलें आहे. ( कांहीं ग्रंथांत वराह हा ब्रह्म्याचा अवतार अस-
त्याचें लिहिले आहे.) या हिरण्याक्षाच्या वंशांत वैवस्वत मन्वंतरांत दुसरा
एक क३यपक्रषि होऊन गेला. त्याला अनेक पुत्र झाले. यापैकी हिरण्यकश्यपु
( हिरण्यकशिपु) हा एक असून त्यानें लोकांस दे माय धरणीठाय करून सोडिलें.
आपला प्रसिद्ध पूर्वज जो हिरण्याक्ष त्याचा नाश विष्णूनें केला, ह्मणून त्याच्याशीं
विरोध मांडून तो विष्णूच्या अनुयायांस अनेक परीनें त्रास देऊं लागला. हिरण्य.
कश्यपू हा हिरण्याक्षाचा बंधु होय, असें भागवतादि ग्रंथांत सांगितलें आहे;
परंतु भारतांत त्यास ' एफ एव दिते: पुत्र: ' असें झटले आहे. यावरूक्तइ-' '

दुसरा कोणी सहोदर नव्हता हें स्पष्ट होतें. हिरण्यकश्यपूचे आपली सत्ता ४८!..
तिकडे स्थापन करून ऋषि, देव व राजे यांना जर्जर केलें. त्यांचे यज्ञयाग

सिद्धीस जाईनात. हिरण्यक३यपूहा विषयोपभोगात गढून गेलेला असून आपण
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अजिंक्य व अमर व्हावें, या हेतूनें त्यानें स्वतःच्या देहरक्षणाचे अनेक उपाय
योजिले. रात्रीं किंवा दिवसा मनुष्य किंवा हिंस्त्र पशु यांच्यापासून आपणास इजा
पोहचे नये हाणून त्यानें चांगला बंदोबस्त केला. अशा प्रकारे आपणास कोणा-
'फेडून त्रास पोहचणे शक्य नाहीं अशी त्याची खात्री होतांच, तो मन मानेल
'तसा क्रूरतेने वागूलागला. त्यामुळें सात्विक वृत्तीच्या लोकांस या दुष्टाच्या हातून
आपली कशी सुटका करून घ्यावी हा मोठा विचार पडला. शेवटीं त्याचाच पुत्र
त्याच्या नाशास कारण झाला. तो प्रकार असा:-हिरण्यकरयपूस जभासुराची कन्या
कयाधु दिली होती. तिच्यापासून त्याला प्रऱ्हाद, अनुऱ्हाद, संऱ्हाद, ऱ्हाद, शिबि
आणि बाष्कल असे सहा पुत्र झाले. यांपैकी प्रऱ्हादास आपल्या कुलबंधूंचा तामसी
स्वभाव आवडत नसे. तो त्यांच्याशी मिळूनमिसळून वागेना आपले विषयलंपट
असे नातेवाईक सर्वथैव चुकताहेत असें पाहून त्यांस शुद्धीवर आणण्याचा त्यानें
प्रयत्न चालविला. प्रऱ्हाद ज्या कुलांतला होता, त्या कुलास असुरकुल किंवा दैत्य-
कुल असें हाणत व असुरांच्या प्रतिस्पध्यार्स सुर किंवा देव मानीत. असुर हे
देहात्मवादी होते. सुर हे व्यापक परमात्मा जो विष्णु त्याची उपासना करीत.
सुरत्रादास सुरांचा पक्ष हा सत्पक्ष आहे असें वाटताच, त्यानें विष्प्रभक्तीचा मार्ग

स्वीकारला. आपला पुत्र आपल्या शजूरच्या पक्षानें वागतो हें लक्यांत येतांच
हिरण्यकश्यपूने आपल्या समजुतीप्रमाणे त्यास योग्य गुरूच्या हाताखालीं शिक्षणास
ठेवून ताळ्यावर आणण्याचा यत्न चालविला. परंतु प्रऱ्हाद उलट गुरूसच उप-
देश करूं लागला कीं-गुरुमहाराज, मिथ्या अभिमानामुळे आह्मी असुर देहात्म-
वांदी होऊन परमार्थास मुकली आह, मनुष्य अहममतेने बद्ध झाला कीं, त्याच्या
अंगीं सत्य व असत्य, न्याय व अन्याय यांची निवड करण्याचें सामर्थ्य रहात
नाहीं. जोपर्यत आपपरभाव कायम आहे, तोपर्यंत परमार्थप्रासि होत नसते.
खऱ्या परमेश्वराविषयींचें ज्ञान संपादन करून त्याला जाणण्याची व त्याच्यांत
लय पावण्याची आकांक्षा प्रत्येक मनुष्याने धरिली पाहिजे. '

गुरूचें व प्रऱ्हादाचें पटत नाहीं, हें हिरण्यकश्यपूस कळताच त्यानें पुत्रास
बोलावून आणिले व गुरूच्या उपदेशाप्रमाणे वागण्याची सरत आज्ञा केली; तेव्हा
दकहाद नन्नतापूर्वफ ह्मणाला-' बाबा, ज्यो विथेपासून शाश्वत सुख व शांति
लाभत नाहीं ती विद्या काय कामाची? परमेश्वरप्रासि हेंच विद्येचे अंतिम ध्येय
होय. यासाठींग्तें ध्येयसाध्य करून घेण्याकरिता मीं जो सुरांचा मार्ग स्वीकारला
आहे, तो योग्य होय, असें मला वाटतें. विषयवासनांचा उच्छेद करून पर-
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ब्रह्माची प्रासि कोणत्या रीतीनें करून घ्यावी, हें शिकविणारे महानुभव साधुपुरुष
हेच खरे गुरु होत. अशांचा लाभ झाला असतां, नेत्रांवरील अज्ञानपटल दूर
होऊन ईश्वरप्राप्तीचा मार्ग सुगम होईल; अर्थात् या नश्वर देहाचें सार्थक करा-
वयाचें असल्यास सुरसमागर्मात राहून हा भवसागर तरून जाण्याचा यत्न केलेलन्
पाहिजे, अशा आशयाचे आपल्या मुलाचे विचार अहंकाराने धुंदतलेहिरण्यकरयपूस आवडले नाहींत, हें सांगणे नकोच. त्यानें आपल्या नोकरांस
अशी आज्ञा केली कीं, हरप्रयत्न करून मुलगा ताळ्यावर नच आल्यास त्याला
कडक शासन करावें. वीतभर पोटाची खळगी भरण्याच्या हेतूनें त्या उन्मत्त

दैत्याधिपतीची सेवा पत्करलेल्या त्याच्या नीच भूत्यांनी ( सेवकानी) त्या बाल.
साधूस अनेक परीने त्रास दिला; परंतु तो डगमगला नाहीं. त्यानें आपलें आच-
रण निर्मळ ठेवून सुरांचें दैवत जो विष्णू त्यास तनुमनधन अर्पण केलें. अशा
रीतीनें प्रत्यक्ष आपला पुत्र शत्रूच्या पक्षास जाऊन मिळाला आहे, हें पाहातांच
हिरण्यकश्यपू क्रोधायमान झाला व पुत्रप्रेम विसरून त्या ज्ञानी बालकास त्यानें
देहांतप्रायश्चित्त देण्याचा विचार केला. हिरण्यकश्यपू ह्मणाला-' प्रऱ्हादा, ज्या
अर्थी तूं माझ्या इच्छेप्रमाणे वागत नाहीस, त्या अर्थी तूं जिवंत असणेदेख्रील
मला इष्ट नाहीं व हाणूनच मी तुझा प्राण घेणार आहें. अशा प्रसंगीं तूं ज्या दि'ष्णूच्या नांवानें रात्रंदिवस ओरडतोस, तो तुझा विष्णु तुला कसा वांचवितो तें
पाहतों. ' हे शब्द कानी पडताच प्रऱ्हादानें उत्तर दिलें, ' बाबा, तो माझा विष्णु
माझा नेहमी पाठीराखा आहे. तोच माझ्या देहाचा धनी असून त्याच्याशिवाय
अन्य कोणासही माझा प्राण हिरावून घेता येणार नाहीं. तो विष्णु स्थिरचर
काळ, पाषाण या सर्वांत भरून उरला आहे. तो जसा मांझ्यांत तसा तुमच्या-
तही आहे. तोच माझें रक्षण करील. शर्थ, धैर्य व प्रेम याही युक्त

असलेल्या विध्णूमुळे आद्यी जगले। आहो अशा या देवाधिदेवाशी
विरोध मांडण्यांत काय शहाणपणा आहे? सर्वाठायीं समता व ममत्व-
भाव प्रस्थापित करून जे विष्णूच्या गुणचिंतनांत तल्लीन होतात त्यांचा
कैवारी तोच विष्णू होतो, युांत तिलमात्र संदेह वरी अशा या
विश्वंभराचा महिमा वर्णन करण्यास मी असमर्थ आहे. ' मुलाचे हे उद्दार
हिरण्यकश्यपूस अत्यंत कर्णकड वाटले. तो एकदम ओरहून ह्मणाला- ' तुशा
विष्णू विश्वांत भरून उरला आहे असे तूं ह्मणतोस, तर तो ग्रा समोरच्या
खांबांत कां दिसत नाहीं १ ' प्रऱ्हादानें शांतपणे परंतु ठासून उत्तर दिलें,, ' बाबा
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तो या खांबांत देखील आहे, ' असें झणताच हिरण्यकश्यपूने मोठ्या क्रोधावे-
शाने खांबावर लत्ताप्रहार केला. तेव्हां त्यांतून भयंकर गर्जना उत्पन्न झाली व
सिंहाप्रमाणें उग्र व भयानक अशी एक व्यक्ति बाहेर निघाली. हाच नृसिंह होय.
स्थानें एकदम त्या दुष्ट दैत्यावर झडप घातली व आपल्या मांडीवर त्याली
आडवा घालून नखानें त्याचें पोट फाडिलें. हा दिवस वैशाख शुद्ध १४ होता.

५शास्त्राक्त ावाध व काल.
त्रयोदशीच्या दिवशीं एकभुक्त राहून चतुर्दशीच्या दिवशीं माध्यान्ह. काली

तीळ आणि आवळे वांटून अंगास लावून स्नान करा. सायंकाळीं धान्याच्या
राशीवर उदक कलश ठेवून त्याजवरील पूर्णपात्रांत नृसिंहाच्या सुवर्णप्र-

तिमेची पूजा करावी. रात्रौ जागरण, हरिकीर्तन वगैरेंच्या योगाने नृसिंहाची
सेवा करून प्रातःकाळीं पुनः त्याची पूजा केल्यावर गोप्रदानासह प्रतिमा उपा-
ध्याला द्यावी. आपल्या वंशांत होऊन गेलेल्या व पुढें होणाऱ्या वंशजांचा उद्धार
करण्याबद्दल नृसिंहाची प्रार्थना करावी. नंतर ब्राह्मणासह तिथीच्या अंती
पारणा करावी. तीन प्रहरांपेक्षां अधिक चतुर्दशी असल्यास पूर्वाण्हचिं पारणा

-कल्पनी. पौर्णिमेच्या दिवशीं शिजलेल्या अन्नासह उदककुंभदान करावे.
सवत्स गाय, पादुका, उपानह, छत्री, पंखा, उदकुंभ, शम्या इत्यादिकांचें
दान पुण्यप्रद असल्याचें धर्मसिंधु सांगत आहे. नृसिंहजरंक्षत्सव घरोघर
किंवा सर्वच विष्गुभक्तांच्या येथें साजरा केला जातो. अशातला प्रकार
नाहीं. बंगाल व इतर उत्तरेकडील देशांत हा चालू नाहीं. विष्णूच्या कांहीं-
देवालयांतून हा उत्सवदिन साजरा केला जातो. हे दैवत रामाप्रमाणें
लोकप्रिय नसण्याचे कारण हेंच आहे कीं, नृसिंह हा उग्र स्वरूपाचा
असून त्याची सेवा करण्यांत कांहीं प्रमाद घडल्यास त्या दैवताकडून त्रास

पोहोचतो अशी समजूत आहे. दक्षिण हिंदुस्थानांत वैजावमतप्रवर्तकांच्या दीक्षे-
मुळें जागोजागी विष्णूचीं देवालये स्थापन करण्यांत आली. त्यांतच कांही
नृसिंहाची असून, तेथें हा जयत्युत्सव मोठ्या थाटाने साजरा केला जातो. दीपो-
पमन, पालखीची मिरवणूक वगैरे उत्सवाचे ककार त्या ठिकाणीं फार प्रेक्षणीय
-रबोत्रात. मद्रासइलाख्यांत घंटसाल व हंपी येथें नृसिंहाची मोठी देवस्थाने आहेत.
त्या बरेच यात्रेकरू एकादा नवस करण्याच्या किंवा तो पुरविण्याच्या निमि-
त्ताने दरसाल जात असतात. कांहीं ब्राह्मण व ब्राह्मणेतर नृसिंहास कुलदैवत
असें मानतात.
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हिरण्याक्ष व हिरण्यकश्यपू यांच्यासंबंधाची माहिती देतांना प्राचीन ग्रंथ.

-कारानी असें दर्शविले आहे कीं त्यांचा जन्म झाला त्या वेळीं पृथ्वीवर वरीच
मोठी घडामोड चालली होती. सुथ्वि ह्मणजे सध्याच्या कल्पनेप्रमाणें टत्त्वें-

भूगोल नव्हे. ज्या ठिकाणीं हिरण्याक्ष व हिरण्यकश्यपू आपल्या कुलांतील लोक?!
सह रहात होते, तोच प्रदेश त्या कालच्या कल्पनेप्रमाणें पुभि होय. उत्तरमुक-
कडील आपल्या वासस्थानाचा त्याग करून आर्यीच्या शाखा पश्चिमेकडे व
दक्षिणेकडे गेल्या त्यांपैकीं एक कास्पियन समुद्राच्या दक्षिणबाजूस जेथें इराण,
अफगाणिस्थान हे देश आहेत तेथें आली. त्यांच्यासंबंधी माहिती दंतकथांच्या
( रातीळप,) रूपानें पुराणांत सापडते परंतु हजारो वर्षे या दंत-
कथांच्या भोंवतीं कविकल्पनेचीं व अतिशयोक्तीची आवर पडल्यामुळे खरा
इतिहास लपून गेल्याप्रमाणें झालें आहे. सध्यां उपलब्ध असलेल्या सर्व जुन्या
लेखाचे बारकाईनें निरीक्षण केल्यास असें दिसते कीं, या दक्षिणेकडे आलेल्या
आर्यांच्या शाखेंत दोन पक्ष होते. हे

५दव व दत्य
या नांवानें पुराणांत व रामायण, महाभारतांत प्रसिद्ध आहेत. यांच्यासबे-
धाचा इतिहास असा आहे कीं, वैवस्वत मन्यतरातील ब्रह्मपुत्र मरीचिकषि यास
प्राचेतस दक्षानें आपल्या तेरा कन्या भार्यार्थ दिल्या. त्यांचा नाव अदिति, (हात,
दनु, दनायु, सिंहिका वगैरे होतीं. या प्रत्येकीची संतति तिच्या तिच्या नांवावरून
प्रसिद्धीस आली. उदाहरणार्थ अदितीचे पुत्र अदितेय किंवा आदित्य, दितीचे पुत्र
दैत्य, दतूचे पुत्र दानव वगैरे. कश्यपाच्या कुलांत हिरण्यकश्यपूचा पुत्र प्रऱ्हाद

हा महान विदनुभक्त व प्रऱ्हादाचा पुत्र बली हा उदारधि होऊन गेला. कश्यप
स्वतः मंत्रद्रष्टा ऋषि होता. त्याचे अवत्सार आणि असित हे दोन पुत्र ऋषीत
गणले जातात. अवत्सारास निधुव आणि रेभ असे दोन पुत्र असून असितास
एकच शांडिल्य नांवाचा पुत्र होता. निधुवाच्या संततीसनैधुव, रेभाच्या संततीस
रम्य आणि शांडिल्याच्या संततीस शांडिल्य अशीं नांवें पडली नित्य कपि व
देवल हे शांडिल्याचे प्रख्यात वंशज होत. तेही मंत्रद्रष्टे होते असें मत्स्यपुराणात्न
लिहिले आहे. कश्यप हा मरीचि ऋषीचा पुत्र असल्यामुळें त्याला मारीच हें नाथ
प्रास झालें. कश्यपाची ख्याति प्राचीनकालीं फार असावी असें वाटतें व ह्यणूनच
त्याचें नांव नक्षत्रपुंजांतील एकास देण्यांत आलें आहे. ( मार्गशीर्ष महिन्यांत
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सय्रामागे हें नक्षत्र असतें.) वर सांगितल्याप्रमाणे कश्यपाच्या वंशांत जसे कोष
जन्मास आले, तसेच दुष्ट व नीच मनोवृत्तीचे पुरुषही निर्माण झाले. विष्णू व
ई हे अदितीचे पुत्र होत, असें रामायण, महाभारत व पुराणे यांत सांगितलें
खवाहे. ते व त्यांचे वंशज अदितेय या डन ओळखिले गेले. कालेंकरून त्यांस
देव असें मानण्यांत आलें. इंद्र व विष्णु यांस व त्यांच्या वंशजांस ' अदितिनंदना ''
असें .ह्मटले आहे. कश्यपाच्या इतर भायांच्या उदरी अत्यंत दुष्ट मनोवृत्तीचे
अनेक पुरुष जन्मास आले. त्यांपैकीं दितीचा पुत्र ( दैत्य) हिरण्यकश्यपू,
दलूचा पुत्र ( दानव) केतु, दनावूचा पुत्र वृत्र, सिंहिकेचा पुत्र राहू हे विशेष.
प्रसिद्ध आहेत. कालेकरून दैत्य व दानव हे शब्द समानार्थी योजण्यांत येऊ
लागून ते नीचत्व व क्रौर्यदर्शक होऊन बसले. व त्याचअशी ते कित्येक जुन्या
ग्रथांत वापरले आहेत.

या दोन्ही संतींत दीर्घकालपर्यत भांडणें चाली. देव व दैत्य यांचा
स्वभाव एकमेकांच्या अगदीं उलट असल्यामुळें त्यांचें पटेना. दैत्य हे स्वभावाने
तामसी, तापट, उन्मत्त व विषयलंपट होते. देह हाच आत्मा आहे असें ते
-मॉर्नोत. त्यांचे विचार व आचरण प्रवृत्तिपर असे. यज्ञयागांच्या विरुद्ध असल्या-
.मुळें ते करणाऱ्या आपल्या भाऊवंदांस ( अदितेयांस) दैत्य त्रास देत. उलट-
पक्षीं देव हे सालेंटिक, नल व संयमी होते. व्यापक परमात्मा जो विष्णू त्याची
ते पूजा व आराधना करीत. विद्वान् व ज्ञाननिष्ठ गुरूपाशीं जाऊन ते अध्यात्म-
ज्ञान मिळविण्याचा यत्न करीत. देव व दैत्य या उभयतांनी ब्रह्मज्ञान संपादन
करण्याचा यत्न केला; परंतु तो देवास साधला आणि दैत्यानी त्याचा भलताच
अर्थ घेऊन आपलें समाधान कसें करून घेतलें, याचें एक सुंदर रूपक उपनि-
षदांत सांपडतें. छादोग्यात असें सांगितलें आहे कीं, एकदा देवांपैकी इंद्र व
दानवापकौ विरोचन ( प्रऱ्हादाचा पुत्र) हे हातांत समिधा घेऊन व एकमेकांशी
स्पर्धा करीत निघाले, ते प्रजापतीकडे आले व कांहीं काल ब्रह्मचर्यानें राहिल्या-
वर एके दिवशीं प्रजापतीसमोर जाऊन ह्मणाले, '' भगवन्! पापरहित, जरा-
तिहत, मृत्युरहित, शोकरहित, क्षुधारहित, पिकेसारहित, सत्यकाम, सत्यसंकल्प
धंअशी आत्म्याचा शोध करावा, त्याचें ज्ञान करून घ्या, जो त्या आत्म्याचा
शोध करून त्याला जाणतो, त्याला सर्व लोक प्रात होतात, त्याचे सर्व काम पूर्ण

होतात असें आपलें वचन आहे, असें ज्ञाते सांगतात. त्या आत्म्याची इच्छा करीत
आली येथें आलों आह. तेव्हां प्रजापति ह्मणाला, ' हा जो डोळ्याच्या ठिकाणी
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पुरुष दिसतो तो आत्मा होय. तो सक्षरहित व भयरहित आहे. तोच ब्रह्म

होय. ' इंद्र व विरोचन ह्मणाले, ' हे भगवन्! उदकामध्ये जो दिसतो व जो
आरशामध्यें दिसतो तो कोण? ' प्रजापति झणाला, '' तोच हा या सर्वीच्या,
मध्यें दिसतो. हाच आत्मा होय. '' तेव्हां ते शांतचित्त होत्साते तेधून निष्ठे
गेले. त्यांस जातांना पाहून प्रजापति ह्मणाला, ' आत्म्याची प्रासि व ज्ञान

न होतां तुह्यी दोघे चालला आहात. देव अथवा दानव यापैकी जे एवढ्याच
ज्ञानाने युक्त होतील ते पराभव पावतील. '' विरोचन शांतहदय होऊन
आपल्या भाऊबंदांकडे गेला आणि त्यानें त्यांस असें ज्ञान सांगितलें कीं, ' या
लोकीं आत्म्याची झणजे स्वतःचीच पूजा करावी. स्वतःचीच पूजा व सेवा कर-
णाराला इहलोक व परलोक असे दोन्ही प्रास होतात. ' परंतु इंद्राचे समाधान
न होतां तो पुनः प्रजापतीकडे आला व त्यानें ब्रह्मज्ञान संपादन करीपर्यंत प्रजा-

पतीचा आश्रम सोडिला नाहीं. ( अध्याय ८ वा. खंड ७ ते १५ ).
देव हे यज्ञयागादिक करून सोमसुरेनें आपल्या इष्ट दैवतांस तूस करीत

असत, व स्वतः तेही सुरापान करीत. वारुणि किंवा सुरा ही त्याज्य नाहीं असें
त्यांचें मत होतें. परंतु दैत्य व दानव यांस यज्ञयागादिकावद्दल तिदकारा असूर
ते सुरा ग्रहण करीत नसत. देव यांनी समुद्रमंथन करून अनेक रत्न पैदा
केलीं. अर्थात् या उभय पक्षाच्या लोकांनी ज्ञानसमुद्राचें मंथन करून नानाप्रकारचे
मौल्यवान पदार्थ प्रास करून घेतले. त्यांपैकीं सुरा ही एक होती. देवांनी तिचें
सेवन केलें. दैत्यांनी तिचा स्वीकार केला नाहीं. यावरून सुरा ग्रहण करणारे
देव किंवा अदितीचे वंशज हे सुर या नांवानें प्रसिद्ध झाले. सुराग्रहण न केलेले
दैत्य हे असुर या नांवानें संबोधिले गेले. यासंबंधानें रामायणांत पुढील लोक
आढळतो!-

खरा प्रतिग्रहाद्देवा सुटा इत्यभिविश्रुत
अप्रतिग्रहणात्तस्या दैतेयाक्षा सुरास्तथा ।

( ह्मणजे सुरेचा प्रतिग्रह केल्यामुळें देवास सुर हें नांव पडलें; व प्रतिग्रह न
केल्यावरून दैत्यांस असुर, ( पाठाला हें नांव प्रात झालें.) द इंद्राक्ष

-ःऋऊ३उळ्न्चाइrअइध्यद्ध?ज्ञन्द्धन्(रुा३?न्जल्द्धान्द्ध३(जूस्ईं
देवाथं। योजिला असून इंद्र, अग्नि, वरुण वगैरे देवतांस असुर असें झटले आहे.
सुर व असुर ही नावे प्रास होण्याचे कारण सुरेचा प्रतिग्रह व अप्रतिग्रह हें होतें.
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सुराधिप' असें अणतात. इंद्र व विष्णु हे सुरांचे मूळ पुरुष असावेत. काले-
करून त्यांस देवतांप्रमाणें पूज्य मानण्याचा प्रघात पडून त्यांच्या पराक्रमाबद्दल
अनेक अडत गोष्टी त्यांच्यांत रूढ झाल्या. ( मूळ पुरुषास देवाच्या ठिकाणी
भाजून, इतर देवतांप्रमाणें त्याची पूजाअर्चा करण्याची व त्याजपाशीं नवस कर-
ण्याची चाल कित्येक आर्यांच्या वंशजांत आहे) अदितिपुत्र इंद्रानें असुरांवर
जय मिळविला, तेव्हां इंद्रपुरी किंवा अमरपुरी ही त्याची राजधानी झाली. काले-
करून इंद्र हें नांव सार्वभौमत्व दर्शविणारे झाल्यामुळे शेंकडो वर्षे निरनिराळ्या, सुरा-
धिपतींनीं इंद्र याच नांवानें सत्ता गाजविली असावी. इंद्र व विष्णु यांस देवता-
प्रमाणें मानू लागल्यावर त्यांच्या पराक्रमाचें वर्णन करितांना त्यांच्या हातून
अनेक पराक्रम घडल्याचें सांगण्यांत आलें. त्यांच्या स्तुतिपर गाइलेल्या शब्दांचा
विचार केला असतां इंद्र व विष्णू हे मूलतः ऐतिहासिक पुरुष होते व त्यांच्या
पराक्रमामुळें सत्पक्षाचे अभिमानी जे देव त्यांचें पाऊल या देशांत पडलें असें
दिसतें.

इंद्र व विष्णू
त्यांच्या कृत्यांचा विचार करतां मूलतः ते काल्पनिक नसून ऐतिहासिक पुरुष होते
असे दिसतें. इंद्रास पूर्वदिशेचा अधिपति मानिलें आहे. याचे कारण हेंच कीं जेव्हां
देव व दैत्य यांच्यींत भाऊबंदकी उत्पन्न झाली, तेव्हां त्यांना एकत्र नांदणें
शक्य नव्हतें. आणून इंद्रानें पुढारी होऊन स्वपराकमानें त्यांच्यासाठीं नवीन
सुपीक देश काबीज करून दिला. ते पूर्वेकडे वळले व पंजाबच्या समृद्धिपूर्ण

प्रदेशांत त्यांनीं ठाणे दिलें. इंद्राच्या पुढारीपणामुळे सुरानी अनेक दऱ्याखोऱ्यां.
.तून रस्ता तयार केला आणून इंद्रास गोत्रभिद् हें नामाभिधान प्रास झालें. इंद्राने

अनेक शहरे हस्तगत केली हाणून त्याला ' पुरंदर ' असेंही नांव देण्यांत
आलें. इंद्राची हत्यारें वस्त्र ( गदा किंवा हातोडा) व शक्ति ( बरची) ही होतीं.
शिव हा त्रिशूल वापरीत असे. वरुणाचा पाश शत्रूचा गळा दाबून प्राण
घेण्याच्या कामी उपयोगांत आणीत. परंतु या सर्व हत्यारांचा उपयोग
-(तूवर्ती समोरासमोर लढण्याच्या कामीं होत असे. यांच्यापेक्षा शमूस

''तरी कलें करून अध्यात्म ज्ञानाच्या मागें लागलेल्या देवांनी यज्ञयागादिकांप्रमाणें
तिचाही त्याग क्रेला. ते सुरेच्या ऐवजी यज्ञांत मधाचा उपयोग करूं लागले, व
असुरांनीं सुरापानाची सवय लावून घेतली.
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लांबून ठार करण्याचें साधन ह्यटलें ह्मणजे धनुष्यबाण हें होय. याचा उपयोग
प्रथमतः विष्णूने केला. तेव्हां इंद्रापेक्षांही त्याची ख्याति विशेष झाली. विष्णूच्या
नायकत्वाखालीं आर्यांनी धनुष्यबाणाच्या मदतीने आपल्या स्वाऱ्या डेडीतप्रदेशांत चालविल्या. अल्प श्रमाने व आपल्या बाणाचा नेम नीट धरण्याचे
कौशल्य संपादून त्यांनीं थोड्याच वेळांत शत्रूचे निर्दालन करून गंगेच

उगमापर्यंत देश काबीज केला; व आणूनच विष्णूच्या चरणापासून गंगेचा
उगम झाला असें ह्मणण्याचा प्रघात पूर्वकालीं पडला असावा. दशरथाचा'
पुत्र राम व देवकीपुत्र कृष्ण यांस कालेंकरून अवतार मानता मानता
आजमितीस ज्याप्रमाणें त्यांस प्रत्यक्ष देव असें मानण्याचा प्रघात बहुजन.
समाजांत पडला आहे, त्याचप्रमाणें अदितीचे पुत्र जे विष्णु व इंद्र यांस
देवतांच्या ठिकाणी मानून वेदकालीं त्यांस परमसमर्थ देव असें मानण्यांत आलें.
( विष्णू या दैवतासंबंधानें विस्तत विवेचन महाएकादशी या सदराखालीं दिलें
आहे) सारांश आणून इतकाच कीं देव व दैत्य हे ऐतिहासिक पुरुष होते. परंतु
त्यांचे विचार भिन्न असल्यामुळें एकमेकांचे पटत .नसे. असुरांचा नाश ज्या ज्या
सुरांनीं केला त्यांस देवतांश मानण्यांत आलें. हिरण्यकश्यपूचा वध नृसिंकने?
बलीचा पराजय वामनरूपी विष्णूनें, नरकासुर, धेनुकासुर वगैरेंचा वध ई.महिषासुराचा वध शिवपत्नी पार्वती हिनें, भल्याधुराचासहारखीवषधारहेलन
करून सुरांच्या पाठीमागचा त्रास कमी केला. ह्मणजे वेदकालापासून महाभारत-
कालापर्यंत सुर व असुर यांच्यांत वरचेवर झटापटी होत असें दिसते. परंतु
असुरांचा देशच सोडून सुरानी पूर्वेकडे मोर्चा फिरविल्यामुळें असुरांशी दळणवळण
कर्मा होत जाऊन एकमेकांचा विशेष संबंध येईनासा झाला. जे थोडेबहुत असुर
कारणपरत्वें सुरांच्या मागून या देशांत आले, त्यांचा सुरांत मिलाफ होऊनगेला.
येथें एक महत्वाची गोष्ट सांगितली पाहिजे ती ही कीं,

घ्ये

दत्य इ राक्षस नव्हत.
राक्षस नेव्हलेकडे व यमुनानदीच्या दक्षिणेस लेकेपर्यंत रहात असत, ते४५कडे असत यावरून त्यांना नैकतो: असें झटले आहे. अक्राळविक्राळ दाढारद्वृ

भयंकर डोळे, प्रमाणशीर नसलेले अवयव राक्षसांस होते, असा लोकांचा समज
आहे तो चुकीचा होय. ते आर्यीप्रमाणे मनुष्यदेहधारी होते. मान रंगानें आरे
व शरीराने मजबूत असून नरमांसभक्षणाची मूर चाल त्यांच्यांत रूढ होता



-७

श्री.स्वामी विवेकानंद.
( आर्यधर्माची धवल पताका', दिगंतरी. फडकविणारे धर्मवीर.)
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इतकेंच. आर्यांप्रमाणे त्यांच्यांत कित्येक रूपवान असून प्रत्यक्ष रावण व त्याच्य १

नगरीतील कित्येक स्त्रीपुरुष सुंदर होते असें वर्णन रामायणांत आहे. रावणाचा
बंधु कुंभकर्ण हा पर्वतप्राय शरीराचा राक्षस होता असें अर्वाचीन लेखकांनी
वर्णिले आहे. त्याच्यासंबंधानें रामायणांत इतकेंच झटले आहे कीं,

यस्य प्रमाणाद्धिपुलं प्रमाणं नेह विद्यते
ह्मणजे त्याच्यापेक्षा दुसरा कोणी मोठा किंवा उंच बांध्याचा नव्हता. दक्षिणेस
यक्ष नांवाची दुसरी एक जात होती. तेही राक्षसांचे भाऊबंद होत. कुबेर हा
यक्ष होता. त्यानें रावणास लंका दिली वगैरे कथाभाग पुराणांत आहे. राक्षसां.
प्रमाणें यक्ष हे शूर नव्हते. कालेंकरून राक्षस व यक्ष यांच्यांत लढा पडून
यक्षांस राक्षसांनीं आपल्या दक्षिणदेशांतून धुडकावून लाविलें असें दिसते.
दैत्य किंवा असुर हे राक्षस नव्हत. ते हिंदुस्थानांत आलेल्या आर्याचे भाऊ.
बंद होत. धार्मिक व इतर बाबींत त्यांच्यांत लढा पडून ते विभक्त झाले तरी
त्यांच्यांत रामायण, महाभारतकालापर्यत बेटीव्यवहार चालू होता असें दिसते.
असुरांनींही कालेंकरून अध्यात्मज्ञान संपादन केलें असावें. केकय देशींचा राजा
जुरस्व-प.ति हा ब्रह्मज्ञानी होता असें उपनिषदांत सांगितलें आहे. हाच कैकयीचा
पिता होय. तिच्या सौदर्यास मुख्य दशरथाने अश्वपतीस आसुरी विवाहपद्धती-
प्रमाणें शुल्क विजा वधूची किंमत देऊन तिची भार्यार्थ प्रासि करून घेतली.
शुत्कादाखल दशरथाने कांहीं राज्य अश्वपतीस दिल्याचें रामायणांत सांगितलें
आहे. केकयाधिपतीस अश्वपति हें नांव पडण्याचें कारण हिंदुस्थानाबाहेरील
त्याचा प्रदेश ( ह्मणजे इराण हा) घोड्यांबद्दल पूर्वकालापासून प्रसिद्ध आहे. युव-
राज राज्याभिषेकाच्या वेळीं कवीमुळे रामास वनवास घडला; तेव्हां भरत
आजोळीं होता. तेधून त्यास बोलावून आणावें लागलें. हा प्रवास दूरचा असून
तो ज्या मार्गानें आला असें वाल्मिकीने लिहिले आहे, त्यावरून पाहता अफ-
गाणिस्थांनच्या पलीकडून तो आला असें दिसते शिवाय अश्वपतीनें आपल्या
नातवास परत घरीं जातेवेळीं जे जिन्नस दिले त्यांवरून देखील तो हिंदुस्थाना-
बाहरेचा राजा होता हें सिद्ध होतें. रामायणाताअसे सांगितलें आहे कीं भरतास
कंचपतीने लोकरीच्या उत्तमोत्तम शाली, घोंगड्या, हरिणाची कमावलेलीं कातडीं,
अंतःपुरांतील सुंदर व मजबूत कुत्रे आणि शिकवून तयार केलेली मजबूत गाढवे
दिली. ह्या सर्व वस्तु इराणांत उत्पन्न झालेल्या असाव्या. दुसरा आसुरी विवाह
माद्रीचा पंडूबरोबर झाला हा होय. त्या वेळीं मद्राधिपतीस भीष्याने शुल्क दिले.

७



सुर व असुर सा इतर. दळणवळण असे. असुर शिल्प-

कलेत निष्णात होते असें दिसते. मयासुरानें पांडवांच्या इंद्रप्रस्थ नगरींत अत्यंत
शोभायमान व भव्य असें सभागृह बांधून दिलें असें महाभारत सांगत आहे.
इली सर डोराव टाटा यांच्या औदार्यांमुळे पाटलीपुत्र (पाटणा) येथें गर्भ
वस्तुसंशोधनाचें काम चालले आहे, तेथें प्राचीनकालीं बांधण्यांत आलेले सभामडप
व राजगृहें जमिनींत सापडला आहेत. त्यांचें काम पाहिले ह्मणजे भारतातील
वर्णन यथार्थ वाटतें व असुरी माया या नांवानें प्रसिद्ध असलेल्या कौशल्याची
कामे आमच्या प्राचीन आर्याच्या इराणांतील बंधूंच्या हातून झालीं होतीं असें
सिद्ध होत आहे. या शोधामुळे प्राचीन इतिहासावर वराच प्रकाश पडेल यांत
संदेह नाहीं. सुरांपासून विभक्त होऊन इराणांत कायमचें ठाणें देऊन राहिलेले

इराणी हेच असुरांचे वंशज
होत असें ह्मणावयास हरकत नाहीं ते असुर ( अहुर) हेच आपले पूर्वज
असें इराणी मानतात, त्याचप्रमाणें अहुर हे देवदूत होत असें ते सम-
जतात. परंतु देवांची गणना ते पिशाचांत करितात. देवांची देवता जो इंद्र

त्याला पापिष्ट असें ते समजत असून ज्या त्वष्ट्याचा सुर द्वेष करतात त्क्षंढोकेन
ते पूज्य मानतात. सुरांप्रमाणें हेदेखील मित्राची ( सूर्याची) पूजा करीत
असत. ही मित्राची ( मिहिराची) उपासना त्यांनीं पुराणकार्लॉ या देशांत चालू
केली असावी, असें कांहीं लेखावरून दिसतें. ( यासंवंधाची माहिती रथसप्तमी
या सदराखाली पहावी.) असुरांस सुरांचा देहदंडनाचा प्रकार आवडत नसे
यामुळे त्यांनीं उपोषणव्रतास अजीबात फाटा दिला. सध्यां इराणी ( पारसी)
लोकांचे जे सण आहेत, त्यांचा उपोषणाशी संबंध नाहीं. कालेंकरून परोपकार
व शुचिर्भूतता यांचें महत्व निवेदन करून देहात्मवादी बनलेल्या आपल्या बांध
कंस ताळ्यावर आणण्यासाठीं झोरोस्टर हा धर्मात्मा पुढें आला हाच झोरोस्टर
भविष्योत्तर पुराणांत सांगितलेला शाकद्वीपांतील मिहिरगोत्री सुजिv-ह ब्राह्मणाचा
नातु (निश्चभा नांवाच्या मुलीचा मुलगा) जरशकद किंवा जरशस्ट असावा.

वरील विवेचनावरून असें दिसून येईल कीं, सुर असुर मऱ्कद '. ०. '

सर्व काल्पनिक व्यक्ति नसून ऐतिहासिक आहेत. तसेंच विष्णूर्च्या५ ई zं?इ??

नृसिंह हा देखील त्या कालचा हिरण्यकश्यपूचा वध करून असुरांचा पराजय
करणारा सिंहासारखा बलवातू एक अदितेय आहे. या दृष्टीने पाहता नसिहजयति



??

९९१.रा.ऽ ???? ??

२७हा ऐतिहासिक उत्सव आहे असें मातण्यासं हरकत नाहीं. -व्हेलरअत्यंत प्राचीनकालीं आपल्या अनैसूचवर मिळविलेल्या यश्रााच्ऊया'इस्ंrएमर?णृाथ?ईr

नृसिंहास अवतारांत गणून दरसाल त्याच-लेच शदहू-लाचेप्र-र्भस्थेत
कला असावा. परंतु सध्यां त्याचें ऐतिहासिकचे अगदीबनष्टझेऊनतो केवळ
धर्मिक सणांत गणला जात असल्यामुळें प्रारंभीं ( विषयप्रवेश या सदराखाली
आह्मी त्याचा समावेश धार्मिक सणांतच केला आहे. धार्मिकदृष्ट्या विचार
करतां देखील या सणावरून

अत्यंत महत्वाचा बोध
घेता येण्याजोगा आहे. नृसिंहावतार हा परमेश्वराचें सर्वसाक्षित्व सिद्ध करीत
असून परमेश्वर स्थिर, चर, काष्ट, पाषाणादिकांत भरून. उरला आहे, याचे
तो उदाहरण होय. घराचा जो मुख्य खांब त्याच्या खालीं विष्णूप्रीत्यर्थ वास्तु-
देवतेची स्थापना करीत असतात. घराला आधारभूत खांब असून त्याच्यांत
परमेश्वराचें अधिष्ठान आहे असें न मानणारांचें घर व प्रपंच ही कशीं मोडक-
ळीस येतात, याचे चित्र उन्मत्त हिरण्यकश्यपूच्या कथेवरून काढता येईल.
णूडंतिपर विचारांचे जे लोक असतात, त्यांच्या हातून अनन्वित कृत्ये घडतात.
त्यांना स्वत च्या पराक्रमाविषयीं विशेष घमेंड असते. परंतु पापाचा घडा पूर्ण

भरताच त्यांचा नाश अकल्पित रीतीनें कसा होतो, हें नृसिंहावतार सिद्ध करीत
आहे. आनुवंशिक संस्कारामुळें दुष्टांची मुलें दुष्ट निघावयाचीं हें जरी सकृद्दर्शनीं

खरें दिसते, तरी त्यांच्या पोटीं प्रऱ्हादासारखीं रलें जन्मास येऊन कुलाचा
उद्धार करतात. ज्यांनीं मनोदेवतेस श्रेष्ठ मानून तिच्या आज्ञेप्रमाणें प्रापंचिक
सुखदुःखाची पर्वा न धरितां सत्याचा मार्ग स्वीकारला, त्यांना अनेक कष्ट-

सोसावे लागले तरी निवृत्तिपर विचारांनी आपल्या मनास दुखाचा स्पर्श होऊं
न देता, त्यांनीं ईश्वराच्या ठायीं निष्ठा कायम केली. अशा अनेक लहान थोर
साधूचीं नांवें हिंदूंच्या धर्मविषयक वाड्रमयास भूषणावह होऊन राहिली आहेत
सत्य मार्ग श्रेष्ठ मानून पित्याची अवज्ञा करणारा प्रऱ्हाद, मातेची अवज्ञा करणारा
कर, वधूचा पक्ष -सोडणारा बिभीषण, गुरूर्गी युद्ध करण्यास उद्युक्त झालेला
(हम व प्रत्यक्ष मामाचा वध करणारा श्रीकृष्ण या सर्वात श्रेष्ठ असें मानण्यांत

येतें, यांतील गोम तरी हीच आहे कीं, सत्यपरायणतेचा अनुपम गुण आर्यात
परंपरागत आहे. त्याच्या परिपालनासाठी त्यांनीं कायिक व मानसिक त्रास



( १००
सोसण्याची अनेकदा तयारी दाखविली आहे. प्रऱ्हाद हा या देशांत भक्तीचे बीं
पेरणारा पहिला विष्गुभक्त असून तो कुलानें दैत्य होता, तरी सुरांसही
वंद्य झाला. असो. आपण कितीही शक्तिमान असल तथापि सन्मार्गानें न जातो?
अनीतीनें वागून दीनदुबळ्यांस त्रास दिला असतां, सर्वसाक्षी असा परेमेश्व?
आपणांस दंडिल्याशिवाय राहणार नाहीं, एवढे जरी आपण नृसिंहावताराच्या
कथेवरून शिकलो तरी आपलें कल्याण होईल. परमेश्वर हा आमच्या-
प्रपंचाचा खांब आहे. यासाठीं सर्व कृत्ये करीत असतां तो आमच्या सन्निध
राहून आह्यांस सांभाळतो किंवा शासन करितो, ही भावना मनांत दृढगेपण्यास
नृसिंहाची गोष्ट कारणीभूत होवो. '

गंगोत्सव किंवा दशहरा.
-?ंrएएंइं-ज्येष्ठ शुक्ल प्रतिपदेपासून दशमीपर्यंत प्रसिद्ध तीर्थांच्या ठिकाणी जो उत्सव

होत असतो, तो गंगोत्सव या नांवानें प्रसिद्ध आहे. यास ' दशहरा ' असेही
ह्मणतात. गंगानदीस सर्वात श्रेष्ठ तीर्थ असें मानिलें आहे. गंगेचा प्रवख्यारस

देशात' चालू होण्याचे कारण रामायणांतील गंगाख्यानांत दिलें आहे. त्याचं
दिसते कीं, इस्वाकु कुलतील सुप्रसिद्ध राजा भगीरथ याने ही नदी या देशांत
आणिली. या वंशांत सगर नांवाचा एक प्रख्यात राजा होता. त्यानें एकदा अस-
मेध यज्ञ करण्याचें योजून भेधार्थ योजलेला अश्व सेनेसह देशोदेशींच्या राजांकडून
आपलें सार्वभौमत्व कबूल करविण्यासाठीं सेनेसह पाठवून दिला. तो परत:
आला नाहीं, हें पाहतांच त्याचे साठ सहस्त्र पुत्र अश्वशोधार्थ निघाले तेही
परत आले नाहींत. पुढें सगराचा नातू अंशुमान हा आपल्या चुलत्यांच्या शोधार्थ
निघाला. पूर्वेस जातां जातां कपिलाच्या आश्रमाजवळ त्याला तो अश्व सापडला
कपिलानें त्यास कळविले कीं ' तुझे चुलते आपल्या रोषामुळे येथेंच भस्म होऊन
पडले आहेत. त्यांचा उद्धार होण्यास एकच मार्ग मोकळा आहे आणि तो हा कीं
गंगेचा पवित्र ओघ त्यांच्या रक्षेउरून वाहून जाईल असें केलें पाहिजे ' अर्थसंश;
परत आपल्या घरीं येऊन अश्वमेधयज्ञाची पूर्तता केल्यावर तो आपल्या रे.

त्यांच्या उद्धाराच्या कार्यास लागला. परंतु त्यास गंगेला प्रसन्न करून घेताईनाहीं. अंशुमानाच्या मागून त्याचा पुत्र दिलीप व दिलीपामार्ग्ले त्याचा पुत्र
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भगीरथ यांनी शिकस्तीचे प्रयत्न केले. शेवटीं भगीरथाच्या प्रयत्नांस यश आलें
व गंगा नदी प्रसन्न झाली. असंख्य अडचणी, नाना प्रकारची विझें व अपरिमित
क्सेश यांच्या योगानें स्वकार्याचा त्याग. करण्याचा प्रसंग अनेक वेळां भगीरथावर
ओला. तथापि त्यानेंनेटानें यत्न चालविला व त्यांत त्याला यश आलें. यामुळे गंगेम
भागीरथी हे नांव पडलें. 'भगीरथ प्रयत्न' हे शब्द 'परमावधीचा प्रयत्न' या अर्थी
वापरले जातात. गंगेनें अवतीर्ण होण्यापूर्वी भगीरथास असा प्रश्न केला-मी
भूमीवर उतरले, तर लोक पापक्षालन करून मला मलीन करतील, त्यास उपाय
.काय ?' भगीरथाने उत्तर दिले-तूं साधुसंतांच्या समागमामुळे निर्मल. होशील.
याप्रमाणें सांगितल्यावर गंगा स्वर्गातून विष्णूच्या चरणापासून निघाली, ती
शंकराच्या मस्तकावरून खालीं पृथ्वीतलावर वहात .वहात हरिद्वार, प्रयाग, वारा-
शी वगैरे स्थानांवरून पूर्वसमुद्रास जाऊन मिळाली. सगरांच्या पुत्रांचा तिनें
उद्धार केला. ज्या समुद्रासन्निध सगराचे पुत्र रक्षा होऊन पडले, त्या समुद्रास
सागर हें नांव प्रास झालें. ज्येष्ठ शु. १० मी भौमवारीं हस्त नक्षत्रावर भाजीर-
थीनें भूलोकीं आगमन केलें. यावरून हा दिवस गंगोत्सवाचा ठरला. गंगा-
स्कलाच्या योगाने दहा पातकांचें क्षालन होतें असें सांगितले असल्यावरून गंगेस
दशहरा असें ह्मणतात. कठोर भाषण, असत्य भाषण, चहाडी, वृथा वल्याना,
चौर्यकर्म, हिंसा, अनीतिकारक विषयोपभोग, परापहार, अनिष्टचिंतन व दुरा-
ग्रह यांची दहा पातकांत गणना केली आहे-

शास्त्रोक्त विधि व चालू रूहि.
ज्येष्ठ शु. १ देपासून १० मीपर्यत गंगा किंवा इतर नदीत स्नान करा.

गंगेची प्रतिमा देवीप्रमाणें तयार करून तिची पूजा करावी. त्याचप्रमाणें ब्रह्मा,
विष्णू, महेश्वर, सूर्य, हिमालय व भगीरथ यांचीही पूजा करून दहा शेर तीळ,
दहा शेर यव आणि दहा गाई दहा ब्राह्मणांस द्याव्या. असें केल्याने दशजन्मीची
दहा पातकें नष्ट होतात, असे स्कंदपुराणात लिहिले आहे. नदीत रहाणाऱ्या

२८ वेहूक, मगर व इतर जलचरांच्या व हंस, क्रौचादिक पक्षांच्या प्रतिमा

करून नदींत विसर्जन कराव्या. तसेंच तीळ, पूत व सक्तु यांहींयुरत अर्ध्य

नदीम अर्पण करावे. दहा ब्राह्मणसुवासिनींसह भोजन करावे. ही ज्येष्ठ शुद्ध १० मी
ज्या दिवशीं बहुन योग असतील त्या दिवसाचीच घेतात. कारण त्यामुळें अधिक
पुण्य लाभते. या उत्सवासंबंधानें चालू रूढि पाहता असें दिसते कीं, कृष्णा,
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वेणी, गोदावरी, नर्मदा, गंगा इत्यादि प्रसिद्ध नद्यांच्या कांठीं असलेल्या गांवांत
गंगोत्सव होत असतो. नाशिक, वाई, काशी, हरिद्वार, त्रिवेणीसंगम या ठिकाणी
मोठ्या प्रमाणावर हा उत्सव होतो. नदीप्रीत्यर्थ एका देवीच्या मूर्तीची स्थापना
करून तिला त्या नदीचे नांव देण्यांत येतें. उदाहरणार्थ गोदावाई, कृष्णोर्बाई
वगैरे. गंगेस तर उत्तर हिंदुस्थानांत गंगाजी, गंगामाता याच नांवानें संबोधित
असतात. गंगोत्सवाच्या दिवशीं दान, कथाकीर्तन, ब्राह्मणभोजन ही होत असतात
हिंदुधर्मांत स्नानमाहात्म्य विशेष असून स्नानाच्या योगानें दहा फळें त्रास होऊन
शिवाय पुण्यलाभाच्या योगानें उत्तम पुनर्जन्म लाभतो, असें शास्त्रांत सांगितलें
आहे. यासाठीं विशेष प्रसंगीं या देशांत प्रसिद्ध तीर्याच्या ठिकाणीं

स्नानयात्रा
भरत असतात. मकरसक्रांतीस अशी एक मोठी जत्रा हुगळी व गंगानदीच्या
संगमाऱों भरते. या संगमास गंगासागर असें ह्मणतात. हा स्नानाचा मेळा:
पारीला ह्मणजे हिंदूंच्या अंतःकरणांत तीर्थस्नानासंबंधानें पूज्यत्वभाव किती आहे
हें दिस. बंगाल, ओरिसा, दक्षिण देश, नेपाळ, पंजाव, उत्तर हिंदुस्थान वगैरे
भागांतून कर्मींत कमी एक लक्ष यात्रेकरू तेथें एकत्र होतात. त्या वेळीं .ओक
बाजूस रहाणारे लहानमोठे व्यापारी तेथें येत असतात. हा मेळा तीन दिवस.
चालतो. असंख्य यात्रेकरू त्या वेळीं फळें, रत्ने वगैरे नदीस अर्पण करतात.
पोटीं अपत्य नसल्यास गंगेची प्रार्थना करून संतानप्रासि झाल्यावर प्रथमचें
मूल गंगासागरास अर्पण करीन, असा नवस दंपत्य करीत व मूल झाल्यास तें
गंगासागरास अर्पण करण्याची चाल पूर्वकालीं होती असें सांगतात. परंतु सध्या
असा प्रकार मुळींच दृष्टीस पडत नाहीं. स्नानयात्रेच्या वेळीं क्षौरविधि करून
पितरांस पिंड देण्याचीही चाल आहे. गंगासागरावर कपिलाचें देवालय आहे.
तेथील व्यवस्था कार्तिक मेळ्याच्या वेळीं वैष्णव महंताकडे व माघमेळ्याच्या
वेळीं शैव महंताकडे असते. माघ मेळ्याचे उत्पन्न पांच रामानंदी मठांस मिळतें.
देवालयासमोर राम, हनुमान व कपिलाच्या सुमारें चार हात उंचीच्या मूर्त
आहेत. देवालयाच्या मागें सीताकुंड नांवाचा एक गोड पाण्याचा लहान ततहवं
आहे. त्यांत बारा महिने पाणी तुडुंब भरलेलें असतें; त्यांतील तीर्थ सर्व यात्रेकरू
ग्रहण करतात. त्याबद्दल देवालयाच्या महंतास थोडीशी दक्षणा द्यावी लागते

चैत्र व. १३ स ' वारुणि ' नांवाचा स्नानाचा उत्सव उत्तर देशांत चालतो.
शतभिषा व शुभयुजू या नक्षत्रांचा योग या दिवशीं असल्यास या उत्सवाला
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महावारुणि असें ह्मणतात. महावारुणीचा योग आल्यावेळीं गर्गेत स्नान
केल्यास दश लक्ष सूर्यग्रहणांच्या वेळीं स्नान केल्याइतकें पुण्य पदरी पडतें
व महामहावारुणीच्या वेळीं गंगास्नान केल्यास तीस लक्ष पूर्वजांचा उद्धार
होतो, अशी तेथील हिंदूंची भावना आहे. बंगाल व ओडिसा प्रांतांतील हजारों
यात्रेकरू त्या वेळीं चिनसुरा येथून दोन कोस अंतरावर असणाऱ्या त्रिवेणी संग-
मावर स्नानासाठीं एकत्र होतात. या गावास ' छोटी प्रयाग ' असें नांव पडलें
आहे. दशहराच्या दिवसांतही तेथें मोठी स्नानयात्रा भरते. हस्तनक्षत्राचा
योग असल्यास त्या वेळचा यात्रेकरूंचा भरणा विशेष असतो. भाविक लोक
नदीच्या एका किनाऱ्यापासून दुसऱ्या किनाऱ्यापर्यंत फुलांच्या माळा बांधून
तीर्थाच्या ठायीं असलेली आपली भक्ति व्यक्त करितात.

ज्येष्ठ पौर्णिमेस ओडिसा प्रांतांतील पुरीक्षेत्रीं प्रचंड स्नानयात्रा भरते. त्याच
वेळीं तेथें मोठा रथोत्सव होतो. हा रथोत्सव पाहण्यास दीड लक्षापर्यंत लोक
दूरदूरच्या प्रांतांतून येतात. सर्व यात्रेकरूंच्या मुखांतून सद्धावपूर्वक निघालेल्या
'जय जय जगन्नाथ' या ध्वनीने आकाश दुमदुमून जातें. गीतेंत सांगितल्या.

माणें अत्यंत पवित्र अशा वर्तनाच्या ज्ञान्यापासून ती पतित मानलेल्या थेट
चांडाळापर्यंत सर्व लोकांस या उत्सवाच्या वेळीं जगन्नाथाचें दर्शन घेण्यास धर्माची
आडकाठी नसल्यामुळें जगन्नाथ ही देवता अत्यंत प्रिय झाली आहे. यावेळीं वैष्णव
धर्माचें अत्यंत उज्जवल व उदार स्वरूप दृष्टीस पडतें. उत्सवास प्रारंभ होण्या.
पूर्वी जगन्नाथाच्या मूर्तीस सुगंधि तेले लावून स्नान घालतात व उत्तम पोषाख
करून रथावर बसवितात. या स्नानविधीवरूनच या जत्रेला स्नानयात्रा असें
नांव पडलें आहे. या वेळीं जे हजारों यात्रेकरू येताव ते त्याच वेळीं गंगास्नान
करीत असतात. हरिद्वार येथें कुंभमेळा ( माघांत) भरतो.

बंगाल्यांत आषाढ व. ३० ला गोसहखी नांवाची स्नानयात्रा भरते. त्या वेळीं
गंगेत स्नान केल्याच्या योगानें एक सहस्त्र गाई ब्राह्मणास दान दिल्याचें पुण्य
मिळतें व त्या गाईच्या अंगावर जितके रोमांच आहेत, तितकी वर्षें त्या पुण्याच्या
येणानें स्वर्गीत रहाण्यास सापडते असें हिंदू सजतात.: ससषिंयोग, कपिलाषष्ठियोग, सिंहस्थपर्वणि वगैरे योग प्रात झाल्यावेळीं

क्षेत्राच्या ठिकाणीं तीर्थांत स्नान करण्याच्या निमित्तानें हजारों यात्रेकरू दूर-
दूरच्या प्रदेशांतून येत असतात. गंगानदीस ' सुरसरिता ' किंवा
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असें नांव आहे. तिच्या तीन शाखा कल्पून तिला ' त्रिपथगामिनी ' असें नांव
प्राचीन आर्यानी दिलें आहे. तिची एक शाखा स्वर्गीत, दुसरी मृत्युलोकांत ब्र

तिसरी पाताळांत याप्रमाणें वहात आहेत अशी पूर्वकालापासून समजूत आहे-
कालिदासानें तिच्यासंबंधानें ' त्रैस्त्रोतसमू वंदे ' असें ह्यटलें आहे. गोचें प्राणी
शुद्ध व रोगपरिहारक असल्याचें शास्त्रीय शोधांतीं ठरलें आहे. उत्तर हिंदुस्था.
नात गंगेला ' मा ' ( आई) असें ह्मणतात. ' गंगाजीकी कसम् ' ही उत्तर
प्रांतस्थ आर्याची शपथ वाहण्याची पद्धति आहे. हरिद्वार, प्रयाग व काशी या
ठिकाणास गगेमुळेंच महत्व प्रास झालें. बद्रिनाथ, केदार व गंगोत्री येथपर्यंत
प्रवासाचे हाल सोसून प्रत्यहीं जे असंख्य यात्रेकरू जातात, त्यांचा मुख्य उद्देश

गंगेचें दर्शन घेणें हाच असतो. गंगेच्या कांठचा प्रदेश सुपीक व सुंदर आहे.
बद्रिनाथ व लछमनसुला येथील गंगेचा काठ, तिचा प्रवाह व आजूबाजूची नेस-
र्गिक रचना हीं पाहिली असतां ती जागा प्राचीन ब्रह्मवेत्त्या ऋषिजनांनीं व
साधूनीं पसंत करून त्या ठिकाणीं ज्ञानतप कां चालविलें, हें समजून येणार
आहे. ती जागा इतकी प्रशांत व शुद्ध स्वरूपाची आहे कीं, कितीही चिंताब्रदमू
मनुष्य तेथें गेला असतां त्याचें चित्त प्रसन्न होऊन तो ईश्वरचिंतनांत मग्न होतो.
गंगेची महति अनेक साधूनीं गायिलेली आहे. कवींनीं क्विडयासवधाची प्रेमळ
गीते रचलेली आहेत. प्रसिद्ध श्रीशंकराचार्य ह्मणतात, ' हे देवी, तुझ्या जलाचे
पान करून सर्व विषयांपासून अलिप्त होत्साता व्या भगवंताचें पूजन करावें
हीच माझीइच्छा आहे. तूंतापत्रयाचें निवारण करणारी असून स्वर्गास जाण्यासाठीं
शिडीप्रमाणे आहेस.' वाल्मिकीकवीनेंहाटलेंआहे-'माते, पुष्पमालेप्रमाणें पृथ्वीस
शोभा देणाऱ्या व स्वर्गास जाण्याची वाट होऊन राहिलेल्या पर्वतकन्ये तुला मी
वंदन करतो. तुझ्यावरील तरंगांचें सौंदर्य अवलोकन करीत वतुझेंजलपान करीत
तुझ्या कांठीं मी वास करून रहावे. तुझें नामस्मरण करीत असतांनाच माझा
देह पडो.'' कालिदासाने पुढील शब्दांत गंगेची स्तुति केली आहे 'हे देवी जे
तुझ्या तिरावर रहातात, त्यांना गर्व नाहीं, ते ज्ञाही आहेत? मिताहारानें त्ये;द्(ए
आपले देह शुद्ध केले आहेत व सुंदर युवतींनी गजबजलेल्या भव्य राजमंदिराचा.क्त
व राजोपभोगांचा त्याग करून ते आनंदांत आहेत या प्रकारचे विचार जाद्यृ-त
करणाऱ्या गंगेचें महत्व अद्यापि कमी झालेलें नाहीं यांत आश्चर्य कोणतें? तीर्थ
या नात्याने



१०५
वेदकालीं गंगेची ख्याति

नव्हती. तिचे अस्तित्व तत्कालिन आर्यास माहीत होतें; तथापि एवढी गोष्ट खरी
कीं, कषींनी नद्यांची स्तुति अनेक परीने केली आहे. नद्यांमुळें शेतकीला मदत
होऊन संतान व सुख यांची अभिवृद्धि आर्यकुलांत झाली. यामुळे त्यांनीं नद्यांचे
उपकार मानिले. प्राचीन काव्यांत नदीस सुंदर स्त्रीची उपमा दिलेली आहे.
सरस्वती नदी तर प्रत्यक्ष देवताच असें मानीत. सर्व यइ।यागादिक सरस्वतीच्या
कांठीं होत असून पुराणकालीं तिला ब्रहयाची दुहिता व पत्नी बनविण्यात
आलें. ( यासंबंधाचें विवेचन ' दत्तजयंति ' या सदराखाली पहावे ही सरस्वती
नदी कालेंकरून गुप्त .झाली. तथापि तिचा प्रवाह ज्या प्रदेशांतून वहात होता
तो कुरुक्षेत्र व स्थानेश्वर यांच्या दरम्यानचा प्रदेश असून पवित्र मानण्यांत
येतो. वेदकालीं नद्यांची योग्यता आर्यौस किती वाटत होती हें पुढील कवे-
दांतील (मंडळ १, सू- २४) उताऱ्यावरून दिसून येईल.

असू मे सोर्मी अब्रर्वादणतीवव्यानि भेघजा ।

अग्नि च विश्वशम्मुवमापक्ष विध्यभेथजी: ।। २० ।।

आप: धुणीत भेबजं वरूथं तवे ३ मम ।

ज्योकू च सूर्य दशे ।। २१ ।।

इदमाप: प्र वहत यत्किं च दुरितं मयि ।

यद्वाहमभिडद्रोह यहा शेप उताचतथ्य ।। २२ ।।

आपो अद्यान्वचारिषं रसेन समगस्महि ।

पयस्वानग्न आ गहि तं मा सं सूज वर्चसा ।। २३ ।।

अर्थ-मला सोमानें सांगितलें कीं जलाचे अंतरगीं सर्व औषधी आहेत आणि
अग्नि हा सर्वीचा कल्याणकर्ता आहे. उदक हें खरोखर सर्वरोगपरिहारक होय
३। २० ।। हे जलांनो, माझें शरीरस्वास्थ्य सदोदित रहावे व मला चिरकाल
सूर्याचे दर्शन घेता यावें आणून मला उत्कृष्ट औषध द्या. ।। २१ ।। हे जलांनो,
जो कांहीं दुष्टपणा माझ्या अंगीं वास करीत असेल, कोणाशीही मीं जें शत्रुत्व
(आचरिले असेल, जें मी कोणाचें वाईट इच्छिले असेल अथवा जें मीं असत्य
वर्तन केलें असेल, तें तुह्यी सर्वथैव धुवून टाका ।। २२ ।। हे जलांनो, आज
मी तुमच्या समीप आलों आहें व तुमच्या मधुर रसांशीं संयुक्त झाल आहें.
३ जलनिवासी अग्निदेवा, येथें प्रास हो आणि मला तेजाची जोड करून दे
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।। २३ ।। याप्रमाणे पापक्षालन करण्याबद्दल जलाची व नद्यांची प्रार्थना केलेली
असून त्याजपाशीं तेज, संतति व आयुष्य यांची याचना केलेलीही आढळते.
एके ठिकाणी ( मंडळ २, सू १६) सरस्वती नदीची प्रार्थना करितांना असे,
चहार काढले आहेत '' हे श्रेष्ठ माते, हे श्रेष्ठ नदी, हे श्रेष्ठ देवते, सरस्वती''आली जवळ जवळ सौदींतच पडल्यासारखे झाल आहो तर हे माते, आले
तूं प्रख्याति कर.''

पुराणकालीं नर्साची योग्यता
धार्मिकदृष्ट्या वाढत गेली. नद्यांत मुख्य देवतांचा अंश असल्याचें पुराणांतील
एका कथेत सांगितलें आहे. एकदा ब्रह्मदेवादिक सर्व देवतांनीं एका शुभ कार्यास
आरंभ करतेवेळी सावित्रीचा अपमान केला. त्यामुळें तिनें रागानें सर्व देवतांना
तुह्यी नद्या व्हाल असा शाप दिला. त्याप्रमाणें विष्णूची कृष्णानदी, महादेवाची
महानदी व ब्रह्माची ब्रह्मपुत्रा बनली. इतर देबदेवता यांच्याही नद्या झाल्या.
यावरून असें दिसते कीं, पुराणकालीं सर्व नद्यांना पवित्र मानीत असत. त्यांना
तीर्थ असें समजून त्यांच्यांत स्नान केल्यानें पापक्षालन होतें अशी हिंदूची दृढ-
भावना झाली होती. ' सागरे सर्व तीर्थानि ' अर्थात् सर्व नद्या समुद्रास जाऊं.
मिळतात यासाठीं तो सर्व तीथार्चा संचय अतएव परमपवित्र आहे असें
हिंदु मानू लागले. मूर्तिपूजेचे महत्त्व वाढत गेलें तेव्हां जार्गोजागी देवालयं
स्थापन झाली. विशेषतः नदीकांठीं निसर्गतः सुंदर अशा स्थानीं भाविक लोकांनी
मोठमोठीं देवालयें बांधल्यावर उपाध्यांच्या योजकतेमुळें अनेक उत्सव जन्मास
आले व तीं स्थानें क्षेत्रेच बनलीं. काशीविश्वेश्वराचे दर्शन घेतल्यावर गंगाजलाने
भरलेला लोटा घेऊन हिंदुस्थानच्या दक्षिण टोकाशी असलेल्या रामेश्वरावर
भक्तिपुरःसर ओतणे व तेधून सेतूजवळची वाळू आणून पुनः १५०० मैल दूर
असलेल्या गंगेच्या पात्रांत टाकणे व तिचें तीर्थ घेतल्याबद्दल मोबदला देणे
वगैरे प्रकार अद्यापि चालू आहेत. या प्रकारच्या यात्रेकरूंस मूर्ख आणून हसण्या
पेक्षां ज्या भक्तीच्या जोरावर हें सर्व कार्य भाविक लोक अत्यानंदानें करतात
त्या भक्तीच्या मुळाशी असलेल्या धिश्वासाची व तो उत्पन्न करून देणाऱ्या पुराणं?कारांची तारीफ करावी हें योग्य आहे. यात्रा व यात्रेकरू यांची हिंदुस्थानात.१
गर्दी आहे. यात्रा ह्मणजेच तीर्थयात्रा असें मानले जातें. गंगानृदीचें दर्शन
पुण्यकारक असून तिला संतुष्ट करण्यासाठीं साखरेचे गोण व अन्नाच्या थाली
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तिच्यांत ओतणें हें सत्कृत्य वाहे असें समजण्यांत येत असल्यामुळें आजकाल
कित्येक लक्ष्मीपुत्र अन्नशर्करादिक अर्पण करून गंगेच्या ठायीं आपलें प्रेम व्यक्त

करितात. कित्येक गंगा, यमुना वगैरे नद्यांच्या अनेक प्रदक्षणा करण्याचा संकल्प

केरून सबंध आयुष्य पायी चालण्यांत घालवितात. यमुनेच्या प्रवाहाच्या जवळून
केवळ संन्याशाप्रमाणें सर्व प्रकारच्या सुखोपभोगाचा त्याग करून केवळ पुण्य-
प्रासीच्या हेतूनें रात्रंदिवस प्रवासाचे हाल सोसणाऱ्या या तीर्थभक्तांची श्रद्धा

तरी अत्यंत तारीफ करण्यालायक खरी. अवतार मानलेल्या रामचंद्रानेंही ज्या भागी.
रथीचें पावित्र्य व महत्व जाणलें,त्या नदीस आजमितीसही सर्व हिंदु ह्मणविणारे पूज्य
मानून तिची भक्तिपूर्वक पूजा करीत असतात यांत आश्चर्य नाहीं. देहांतून प्राण

जात असतां गंगोदकाचा थेंब तोंडांत टाकता यावा लपून.सर्व उच्च वर्गातील हिंदू
आपल्या घरीं गंगोदक आणून तें देव्हाऱ्यांत ठेवीत असतात. मृताच्या अस्थि
गंगेत टाक अत्यंत धार्मिक कृत्य मानले जातें. 'मला गंगास्नान घडले' हे
शब्द उचारतांना भाविक हिंदूंस परमानंद होतो. गंगानदीच्या बरोबरीचे जरी
इतर नद्यांस महत्व नाहीं तरी त्या व त्यांच्या लहान मोठ्या शाखा पवित्र

- यानिल्या जातात. सामान्यतः असें ह्मणतां येइर्ल कीं, हिंदुस्थानांतील बहुतेक
सर्व नद्या, अनेक तलाव, कित्येक स्वयंसिद्ध कुंडे व सरोवर आणि या देशाच्या
दक्षिणभागीं, पूर्वेस व पश्चिमेस असणारा समुद्र या सर्वांची गणना तीर्थामध्यें होत
असून लक्षावधि लोक त्यांच्यांत स्नान करीत असतात. दरसाल लक्षावधि यात्रे-
करू निरनिराळ्या प्रसंगीं काशी, प्रयाग, गंगोत्री वगैरे ठिकाणी जाऊन गंगेचें दर्शन
घेऊन येतात. तिच्या पात्रांत पितरांप्रीत्यर्थ पिंड अर्पण करून किंवा त्यांच्या
अस्थि टाकून त्यांचा आपण उद्धार केल्याचे भाविक जन समजतात.

चालू कलियुगाच्या माथी अनेक पापे लादण्यांत आली आहेत. त्यांच्या योगाने
कलीची पांच हजार वर्षे संपताच

भागीरथीचा लोप
होईल असें सनत्कुमार संहितेंत सांगितलें असून कलियुगाच्या अती ती जाईल:

९४ विष्गुपुराणात लिहिले आहे. सरस्वतिनदी एका कार्ली या देशांत वहात
होती. तिचा जसा कालेंकरून लोप झाला तसाच गंगेचाही होईल असें भाकीत
विष्गुपुराणकारांनी केलें असल्यास न कळे. तसेंच कलियुगाची ५००० वर्षें

होतांच ही नदी मृत्युलोक सोडून जाईल हें भविष्य खरें असतें, तर आज तिचा
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.लोप व्हावयास पाहिजे होता; परंतु ती वहात आहे. सनस्कृमार संहितेंत असेही
ह्मटलें आहे कीं, २५०० वर्षांनंतर ग्रामदेवता नाहींशा होतील. प्राचीन इतिहास
.पाहता या देवतांची उत्पत्तिच मुळीं अगदीं अलीकडची ह्मणजे सुमारें हजार
दीडहजार वर्षापूर्वीची आहे. कलियुगाचा गतकाल रूक्षांत घेता यादेवताचालोपे.
होऊन आज अडीच हजार वर्षे व्हावयास पाहिजे होतीं. यावरून एवढेच निष्पन्न

होतें कीं, अशा वचनांवर भिस्त ठेवण्यांत विशेष अर्थ नाहीं. गंगानदीसंबंधाचा
उल्लेख अत्यंत प्राचीन जो ऋग्वेद त्यांत सांपडतो असें वर आलेंच आहे. एके
ठिकाणीं अशी ऋचा आहे कीं,

अधि वृबुः पणीनां वर्षिष्ठे मूर्धजस्थातू ।

उरू: कक्षो न गाडूग्य; ।। ( मं. ६, सू. ४५-३१)
(अर्थ-गंगेच्या तटाकावर मोठा विस्तीर्ण वृक्ष उगवावा त्याप्रमाणें पणीच्या
कुलांत उच्च शिरोभागीं हा बुबु जाऊन बसला आहे.) सध्या गंगेची शाखा
जी यमुना तिचा उल्लेख ( ५ व्या मंडळांत सू, ५-१७) वेदांत असून तिच्या
काठावरील गोधनाचा व घोड्यांच्या पथकांचा त्यांत नामनिर्देश केला आहे.
यावरून सगर व भगीरथ हे जन्मास येण्यापूर्वी बरींच वर्षें गल्ली
यादेशांत होती हें सिद्ध होतें. असें असूनही तिला भगीरथानें या लोकी आणिलें
याचा अर्थ काय, हा प्रश्न सहज उद्भवतो. विचार केला असलं असें दिसते कीं
या कथाभागातप्रस्कीन इक्ष्माकुवंशाच्या साम्राज्याच्या विस्ताराचाइतिहासगोंविला
गेला आहे. कपिल: गंगेच्या मुखाजवळपोहोंचला होता, तेथपर्यंत सगराचे साठ
सहस्त्र पुत्र अर्थात पुत्रवतू पाळले जाणारे त्याचे प्रजाजन पूर्वेकडील प्रदेश
काबीज करण्याच्या मोहिमेवर गेले. ते सर्व मृत्युमुखी पडले. त्यांनीं हातीं घेत-
लेलें महत्कार्य त्यांच्या पश्चातू तीन पिढ्या चालवून भगीरथानें आर्याचा विजय-
पताका गंगासागरावर रोविली. सगराचें स्मरण रहावे हाणून त्या समुद्रास सागर
हें नांव दिलें, व ज्या भगीरथानें अनेक अडचणींतून पार पडून व संकटें सोसून

---क्र हा बुद्धापूर्वी सुमारें १० ०। १५० वर्षे होऊन गेलेला सांख्य सूत्रकार कप्रिल.
मुनि नसावा. कारण हा भगीरथागतर कित्येक शतकें होऊन गेल्यावर -२.,आला. कपिलाच्या आज्ञेवरून कपिलवस्तु हें शहर इस्वाकु वंशाच्या राज .८''
उभारिलें असें पालीभाषेंतील पालीदतवंश यांत लिहिले आहे. हा कोणता कपिल
हें समजत नाहीं.



( १०९)
गंगानदीच्या तीरावरील सर्व प्रदेश काबीज केला, त्यांतून वाहणाऱ्या नदीस
भागीरथी हे नांव देण्यांत आलें. अर्थात् हा सर्व इतिहास आहे. त्याच्यावर दंत-
कथा, अतिशयोक्ति वगैरेची आवरणे पडल्यामुळें मूळ इतिहासाची ओळख पटे

अन्नाशी झाली आहे.
' आर्याची मूळची वसाहत
पंजाबांत होती. परंतु त्यांच्यांत लोकसंख्येची वाढ होत गेली, तेव्हां
लहानशा क्षेत्रांत रहाणे त्यांना अशक्य झालें. वेदकालीं कित्येक साहसी आर्य

पंजाबाचा त्याग करून गंगा व यमुना नदीच्या दोन्ही बाजूंस वसाहत करूं
लागले होते. कालेंकरून त्यांच्यांत पांच कुलें झाली. या कुलांनी जे निरनिराळे
पांच प्रदेश काबीज केले ते पंचक्षिति या नांवानें ओळखले जात. यांपैकी कुरू
हे एका कुलाचे होते. ऐतरेय ब्राह्मणावरून समजतें कीं, उत्तर कुरु व उत्तर
मद्र हे हिमालयाच्या पलीकडे रहात. त्यांनींच पूर्वेकडे मोर्चा फिरविला व काले.
करून हस्तिनापुरापर्यत त्यांची सत्ता स्थापन झाली. त्याचप्रमाणें विदेही व
इस्वाकु वंशाची सत्ता अयोध्येकडील प्रदेशांत प्रस्थापित झाली. एकाच पिढींत
.-हें कार्य पूर्ण झालें नाहीं. सगराच्या कारकीर्दीत ज्या महत्कार्यास प्रारंभ झाला,
-त्यास भगीरथाच्या प्रयत्नांमुळे मूर्तस्वरूपआलें व श्रीरामानें त्यास पूर्णावस्था प्रास
-करून दिली. धाडसी, उत्साही व शूर अशा सगरपुत्राचें नांव इतिहासांत-
संस्मरणीय व चिरस्थायी झालें आहे. त्यांच्या कणांतून उतराई होण्याकरितां
त्यांच्या वंशजांनीं केलेला प्रयत्न यशस्वी झाला आणूनच त्यांचा उद्धार होऊन
ते स्वर्गास गेले असें प्राचीन लेखकांनी ह्मटलें आहे; या दृष्टीने पाहता गंगोत्सव
हा केवळ धार्मिक उत्सव नसून ऐतिहासिक आहे असें आणण्यास हरकत नाहीं.
अशा रीतीनें रूपकाच्या द्वारें इतिहास कथन करण्याची प्राचीन लेखकांची
पद्धति असे, यास अनेक उदाहरणे देता येतील. त्यांपैकीं एक दोन येथें देत
आहो

इस्त्राकु व विदेही
अंशाच्या लोकांनीं पूर्वेकडे जी वसाहत केली त्यासंबंधानें शतपथ ब्राह्मणांत
असें लिहिले आहे कीं, '' विद्वेष माधवानें अग्निवैश्वानरास आपल्या मुखांतूननेले.
त्याचा पुरोहित गौतम राहुगण ऋषि हा देखील त्याच्या बरोबर होता. पुढें अग्नि

एकदम वाहेर येऊन जमिनीवर पडला. माधवाच्यानें त्याला आवरून धरवेना



( ११०)
त्या वेळीं माधव सरस्वती नदीपाशीं होता. तेधून अग्नि पेटत पेटत
पूर्वेकडे चालला. माधव व गौतमही त्याच्या मागून चालले. अभी वाटेवरील
सर्व नद्या आटविल्या. उत्तरेकडून येणारी षड्रनिरा ( गंडक मात्र अग्नीनें आट-
विली नाहीं. अग्नीनें तिच्यावर अनुग्रह न केल्यामुळें ब्राह्मणांनीं पूर्वकालींनेती
ओलांडिली नव्हती. अग्नीनें ती जमीन चाखिली नव्हती, त्यामुळें ती अत्रू
दलदलीची व कृषीच्या कामास नालायक अशी होती; परंतु ब्राह्मणांनीं यज्ञ-

यागादिकाच्या योगाने ती जमीन अभीकडून चाखविल्यामुळें ती वसाहतीस
योग्य झाली; विदेघ माधवानें अग्नीस प्रश्न केला ' मी कोठें राहू? ' अग्नीने उत्तर

दिलें 'या नदीच्या पूर्व बाजूस तूं रहा.' अद्यापि ही नदी कोसल व विदेह यांच्या
प्रदेशाची सीमा आहे. हे माधवाचे वंशज होत.'' यावरून सरस्वती नदीच्या
पूर्वेस गंडकीपर्यंत आर्यांची वसाहत कशी होत गेली, हे आर्य स्थानान्तर करून
नवीन प्रदेश काबीज करीत असतां आपल्या पुरोहितास व इष्ट देवतेस कसे
बरोबर नेत, कृषिकार्यास योग्य व्हावी एतदर्थ जमीन कशी भाजून पेरीत वगैरे
या शतपथांतील (सकृद्दर्शनीं विलक्षण वाटणाऱ्या) उताऱ्यावरून दिसून येणार आहे.
दुसरें उदाहरण रामायणांतील अगस्ति मुनीचें होय. गंगेच्या दक्षिण काठलर
विश्वामित्राचा सिद्धाश्रम असून वाकदव कषिही त्याच ठिकाण
होता. आग्नेय दिशेकडून आर्यांनी ( ओडिसाप्रांतांतून) दक्षिण हिंदुस्थानांत
प्रथम प्रवेश केला; परंतु हा रस्ता फार लांबचा असल्यामुळें विंध्य पर्वत ओला-
डून त्या प्रदेशांत जाणें आवश्यक होतें. हें कार्य अगस्तीनें केलें. विध्यपर्वताच्या
मधून त्यानें रस्ता काढिला व जनस्थानांत ( महाराष्ट्र) परिवारासह वसाहत
केली. त्यानें आर्यांशी विरोध करणाऱ्या राक्षसांचा धनुष्यबाणाने फडशा उडविला
पुढें राम तेथें आला, तेव्हां हें शमुसहाराचें काम त्याच्यावर सोपवून त्यानें एक
धनुष्य, एक तलवार व कांहीं बाण रामाला दिले, असें रामायणांत लिहिले
आहे. अगस्तीच्या पराक्रमामुळे त्याची ख्याति झाली व दक्षिणेकडील एका
तेजःपुंज नक्षत्रास अगस्ती हें नांव त्याच्या स्मरणार्थ देण्यांत आलें ( उत्तर

धुवाच्यावर चकाकणाऱ्या सात नक्षत्रास वेदकालिन सुप्रसिद्ध कर्षीची नांवे
देऊन त्यांची स्मृति आयीच्या अंतर्केरणात आचंद्रार्क राहील 'असें केलें आहे).

निप्रख तरसा मृत्युं लोकाना हितकाम्यया ।

दक्षिणा दिकू कृता येन शरण्या पुण्यकर्मणा ।



( १११ १

अर्थात लोककल्याणाच्या हेतूनें अगस्तीनें दक्षिण दिशा हस्तगत करून घेतली
असें वाल्मिकीने ह्यटलें आहे. यावरून दक्षिणेकडील आर्यवसाहतीच्या आरं-
भाचा इतिहास लक्षांत येईल; तरी कालेंकरून अगस्तीच्या अचाट परकमाबद्दल
मुलत्याच कथा लोकांत रूढ झाल्या. विंध्यपर्वत इतका वाढला कीं सूर्यमंड-
कासही तो भेदून जाईल कीं काय अशी ऋषिजनांस भीति पडली व ते अग-
स्तीस शरण आले. तेव्हां त्यानें विध्यपर्वतास आडवा पडण्याची आज्ञा केली व
त्या पर्वतानें त्या ऋषीच्या चरणावर मस्तक ठेविले. अगस्ती दक्षिणेकडे चालून
शेला व विध्यपर्वतास अशी आज्ञा केली कीं, आपण परत येईपर्यंत तूं तसेंचं पडून
रहावे. ही आज्ञा शिरसावंद्य मानून तो पर्वत असून अगस्तीची वाट पाहत
आहे, अशी कथा सध्या प्रचलित आहे. यावरून अगस्तीचा ऐतिहासिक पराक्रम
भलत्याच रीतीनें कसा वर्णिला गेला हें दिसून येईल. रामायण, महाभारत व
पुराणें यांत आर्यांच्या पराक्रमाचा इतिहास अशा रूपकांच्या भाषेत वर्णिला

गेला असून त्याचा अर्थ उमगत नसल्यामुळें आमची फार हानि होत आहे.
रेया प्राचीन आर्यशिरोमणींच्या आद्यी वंशजांनी सर्व पुराणांची छाननी करून त्यांतील
इतिहास एकत्र करण्याची व्यवस्था केली पाहिजे. या देशांतील लोकांनी मोठा
मेद्येयांनेधि जमवून या कार्यासाठी कांहीं विद्वान् शोधकांची योजना केली पाहिजे.
भारतेतिहाससंशोधुरक मंडळ, सनातन धर्ममंडळ व इतर धेर्मविचारक संस्था
यांनी या कार्याकडे नजर पोहोचवून अठरा पुराणे व अठरा उपपुराणें यांच्यांतील
इतिहास शोधून काढिला पाहिजे. राष्ट्रहिताच्या दृष्टीनें हें कार्य अत्यंत महत्वाचें
आहे. यासंबंधाची जागृति लोकांत केल्यास सर्व श्रीमंत व गरीब लोक या प्राचीन
इतिहाससंशोधनाच्या सत्कार्यास शचयनुसार मदत दिल्यावाचून रहाणार नाहींत.

गंगोत्सवावरून बोध
काय घ्यावा याचा विचार करितां असें दिसते कीं, अनेक कारणांसाठीं हा
उत्सव महत्वाचा आहे. ज्या भगीरथामुळे गंगेच्या कांठचा पूर्वेकडील सर्व प्रदेश
आर्यीना हस्तगत केला, त्याबद्दल प्रत्येक आर्य ह्मणविणारास अभिमान वाटला

तर. या दृष्टीने गंगेचे दर्शन घेणे प्रत्येक आर्याचें पवित्र कर्तव्यकर्म होय.
भरवू या विश्वप्रयत्न करणाऱ्या भगीरथाचे वंशज ह्मणविणारे आह्मी आजकाल
कोणत्या रीतीनें वागतो याचा विचार करूं. कार्य लहान असो किंवा मोठे असो
त्यासंबंधानें प्रयत्न करून तें सिद्धीस नेण्याची महत्वाकांक्षा आपणांतून दिवसे-



दिवस नष्ट होत जाऊन आपण१९ व? दैववादी झाल आह. दैवी असेल

तेंच होईल, ब्रह्मदेवानें भाळीं लिहिले असेल त्याचप्रमाणे यशापयशाची प्राति
होणार आहे, पूर्वकर्मानुसार आमचें नशीब नक्की झालें आहे वगैरे कल्पना
दृढतर झाल्यामुळें आमच्यातील कर्तूत्वशक्ति नाहींशी झाली आहे. ज्या केली,
हिंदूंच्या डोक्यांत या दैववादाचा भूतसंचार झाला, त्या कार्ली त्यांची प्रगतीची'
वाढ खुंटली व ते मागें परतू लागले असें झणतां येईल. ' षड्रभिर्यत्यो मनुष्याणां '
सम दैवचिंतनभू ' असें सांगणारे प्रयत्नवादी लोक प्रयत्नांतीं परमेश्वरही

साध्य होतो असें सांगण्यास पुढें आले. परंतु त्यांच्या गोड अनुभवाचा व
उपदेशाचा फायदा घेण्यास हिंदुसमाज तयार झाला नाहीं. आपलें उच्चतम ध्येय
पुढें ठेवून आपलें कर्तव्यकर्म केल्याच्या योगानेंनरहाप्रत्यक्ष नारायण होऊं शकतो
असें कित्येक सत्पुरुषांच्या चरित्रावरून दिसून येतें. अवतारमाहात्म्य तरी
आह्याला हेंच सांगते कीं, मनुष्यास इतकेच नव्हे तर मत्त्वकूर्मासारख्या क्षुद्र

वाटणाऱ्या प्राण्यांस, वराहासारख्या पशूसही देवतांच्या ठिकाणी पोहोचता
आलें-नव्हे-प्रत्यक्ष देव बनता आलें. तरमग पशु, पक्षी व इतर सर्व प्राण्यापेक्षां
श्रेष्ठ असलेल्या मनुष्यास काय करतां येणार नाहीं? प्रापंचिक दगदगसुले
कदाचित् तो गांजलेलाअसेल, अनेक प्रकारच्या दुर्बलतेमुळे तो पंगूबनला असेल
तरी त्याला ध्येय ह्यणून असलेंच पाहिजे. दिवसाचे चोवीसही तास प्रापंचिक
विचारांत किंवा दगदगींत घालविणारा व आपल्या दौर्बल्याचा विचार करीत
झिजत जाणारा मीं आर्यीचा वंशज आहें असें ह्मणण्यास योग्य नाहीं
अमुक ऋषीच्या कुलांतून आपण आलों, अमुक गोत्राचा मी आहें २.वल्गना तरी करण्यांत काय अर्थ आहे? प्रत्येकानें आपापल्या शक्त्यनुसार
लहान मोठें ध्येय आपल्या समोर ठेवून तें साध्य करण्यासाठीं भगीरथ प्रयत्न

करावा. त्याच्यासाठीं जपावे व कीर्तिरूपें कसें उरावें हें समजून घेणे असेल तर

७२८२८ ओणकित करि५ उत्सवावरून हा
चनळे६५.हे समार्जै० सै अल्प कार्लांत२ स

री एक गोष्ट आपण लक्षांत घेण्याजोगी आहे ती ही कीं, आपण जन्मतः
या नात्यानें पितरांसंबंधानें कांहीं कर्तव्य करण्याच्या जबाबदाऱ्या आमच्या
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शिरावर घेत असत. हिंदुसमाजाप्रमाणें पृथ्वीवरील इतर कोणताही समाज पुत्र

हा पित्याच्या उद्धारासाठीं आहे असें मानीत नाहीं. सगराच्या कालानंतर किती
तरी पिढ्या होऊन गेल्या, तेव्हां त्याच्या पुत्रांचा उद्धार झाला व तोही त्याच्या

शांत उत्पन्न झाल्याची जवाबदारी जाणणाऱ्या त्याच्या वंशजांकडून होय. अर्थात
'आपल्या कर्तव्याची व पितृऋणाची जाणीव व जबाबदारी त्या काली आमच्या
पूर्वजांस होती. पित्याने केले कण फेडण्याचा प्रसंग आपणावर आला असतां,
तें करण्यास उद्युक्त झालेला प्रत्यक्ष आपला पिता अनाचारी, कुमार्गी किंवा ३-
जबाबदार होता असें धडधडीत न्यायासनासमोर सांगण्यास धजणारे कित्येक पुत्र

आज आपण पहातो. मग पिढ्यान्पिढ्या पितृऋणाची जाणीव आपल्या अंतःकरणांत
जागृत ठेवून त्यापासून मुरत होण्यास यत्न करणारे आपणास आढळत नाहींत,
यांत आश्चर्य तरी कोणतें? यावरून आमच्या समाजाची शोचनीय स्थिति लक्षांत
येण्याजोगी आहे. अशा स्थितींत सगराच्या वंशजांची आठवण करून देणारा
गंगोत्सव समाजास योग्य शिस्त लावण्यास समर्थ आहे, असें ह्मणणें वावगें
होणार नाहीं. परंतु दुःखाची गोष्ट ही कीं, धार्मिकदृष्ट्या पापपुण्याच्या भलत्याच
कुरल्पुनांच्या जाळ्यांत सांपडलेल्या लोकांस खऱ्या कर्तव्याची आठवण या उत्स-
वावरून होत नाहीं. यामुळे इष्ट हेतु साध्य न होतां शक्तीचा, पैशाचा व आयु-
ष्याचा दुरुपयोग मात्र होत आहे.

गंगानदींत किंवी इतर नदीच्या पात्रांत बुडी मारल्यानें पापाचें परिमार्जन
होतें ही भावना अनर्थमूलक आहे, असें ह्यटल्याबद्दल आह्याला क्षमा करावी; परंतु
या प्रकारच्या भावनेचा काय परिणाम झाला .आहे, हे प्रत्येकानें पहावे. स्नाना-
सारख्या कृत्रिम उपायांनीं कधींही पापाचे क्षालन होणे शक्य नाहीं. कडू भोपळा
गत बुडवून आणिला तरी तो कडूच रहाणार. त्याचप्रमाणें ज्याचे अंतःकरण
कडू, ज्यांच्या देहातील रुधिराभिसरणाबरोबर अन्याय व अनाचाराच्या कल्पना-
ही अभिसरण पावतात आणि ज्यांच्या हस्ते अनन्वित कृत्ये घडलीं आहेत
अशा मनुष्यांना एक वेळ नव्हे शंभर वेळां जरी महातीर्थ मानलेल्या जलांत
बुडवून वर काढिलें तरी ते जशाचे तसे पतितच रहाणार. मनुष्यप्राणी जन्म-

,प्रीःच आपण पापी आहें असें समजतो. अशीत्याचीश्रमजूत होणें हें बरें किंवा
वाईट आहे, हा स्वतंत्र व वादग्रस्त प्रश्न होय. खिस्ताचा अवतार भक्ताचे पाप-
क्षालन करण्यासाठी भूतलावर प्रास झाला असून ईश्वराज्ञा मोडल्याबद्दल मूलपुरुष
जो आदम त्याचीं मुलें ( सर्व मनुष्यप्राणी) पापी होऊन जन्मास आलीं आहेत,

८
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असें खिस्ती लोक समजतात. हिंदु तर 'पापोहसूपापकर्माहसू पापात्मा पापसंभव'
( मी पापी, पापाचरणी, पापपूर्ण व पापामुळेंच जन्मास आलों) असें समज.
तात. या कल्पनेपेक्षा 'मी पुण्याईमुळेंच मनुष्यजन्मास आलों व पुण्यरांचयाच्या
योगानें जन्माचें सार्थक करीन ' असें जर प्रत्येक ह्मणता व मानता तर कितीसर५
बरें झालें असतें. रित्रस्तानें ज्याप्रमाणें आपल्या अनुयायांस उपदेश करून एक-?
मनाने व पूर्ण विश्वासानें आपणास येऊन मिळण्याचा उपदेश केला आहे, तसाच
श्रीकृष्णानेंही परमधर्म कथन करितेवेळीं अर्जुनास सांगितलें:-

सर्व धर्माजू परित्यज्य मामेकद शरण व्रज ।

अह त्वां सर्व पापे मोक्षयिष्यामि मा मुच: ।।

अनेक प्रकारच्या धर्पवेडाच्या कल्पना सोडून देऊन मला एकट्यालाच शरणये.
ह्मणजे मी तुला सर्व पापांतून मुक्त करीन. कष्टी होऊं नकोस.' हा उपदेश कोणी.
कडे आणि गंगास्नानानें पाप नाहींसे होते ही कल्पना कोणीकडे? परमेश्वराच्या ठायीं
पूर्ण विश्वास, सदोदित सद्वर्तनी असावें एतदर्थ अव्याहत प्रयत्न, बुद्ध्या किंवा न
कळत आपल्या हाताने दुष्कृत्य घडल्यास त्याबद्दल अंतःकरणपूर्वक पश्चात्ताप,

हे पापविमुत्त. होण्याचे खरे उपाय आहेत; आणि अशाच उपायांचा अवलंब
पूर्वकालीन आर्य करीत असत असें दिसते. ऋग्वेदातील देवतांमध्ये वरुण हा
सर्वीत नीतिमान व सहुणी असून त्याच्या भक्तांनी केलेल्या प्रार्थना किती कळ-
वळ्याच्या आहेत, हें कग्वेदातील कांहीं सूक्तांवरून दिसून येईल. ( मं. ५-२,
मं १२४, मं. ७-८६ व ८९.) याप्रमाणें पश्चात्तापपूर्ण अंतःकरणानें ईश्वरास
शरण जावें हा खरा मार्ग टाकून भलत्याच रल्यानें आपण जाऊं लागल्यास
त्यापासून फायदा न होतां अधिक खालावत मात्र जाणार याबद्दल शंका नाहीं.

२ नमः शिवाये नारायण्यै दशहरायै गंगायै नमोनम:। ' असा मंत्र

पांच हजार वेळां जपल्यानें किंवा दशहराच्या दिवसांत नदीत स्नान केल्यानें
अंगावरील मळाप्रमाणे अंतःकरणांतील मळही धुऊन टाकता आला असता तर सर्व

लवाड व निंद्य वर्तनाच्या लोकांस परमेश्वरचरणांचा लाभ करून घेण्याचा हातखंडा
उपाय लाभत्याप्रमाणें होऊन सर्वत्र अनर्थ माजून राहील. दुसरी जी एक अत्यं
महत्वाची गोष्ट तिचा आपण कधींही विचार करीत नसतो; ती ही कीं, प्रस्थ

भगीरथानें गंगेस सांगितलें कीं, साधूंचा समागम झाल्यामुळें तूं पुनः पुनीत
होशील. यावरून सिद्ध होतें कीं, प्रत्यक्ष गेलीही पापापासून मुक्त करण्याची
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शक्ति साधुजनांत आहे; तर मग साधुसमागम हा गंगास्नानाहून अधिक श्रेष्ठ

व अधिक फलप्रद होय, ' साधूची संगति हाचि स्वर्गवास ' असें तुकारामबुवांनीं
सांगितल्याप्रमाणें साधुजनांचा समागम प्रास करून घ्यावा. ते खऱ्या कर्तव्याची
क्ष्मोळख करून दिल्यावर आह्यांकरवीं योग्य तीच कार्य घडवून आणून आमची
जीवनयात्रा सुखावह होईल असें करतील. अशा साधूंचा शोध करून त्यांनीं ज्या या
कालरूपी वाळवंटावर आपली सत्कृत्यरूपा पावले उमटवून सन्मार्गगामी लोकां-
साठीं खुणा करून ठेविल्या आहेत, त्यांच्याच अनुरोधानें आपण गेल्यास गंगा-
स्नानाचे महत्त्व पदरी पडल्यावाचून रहाणार नाहीं. शेवटीं श्रीसाधु तुकारामाच्या
अभंगवाणीनें सांगावयाचे ह्मणजे-
जाउनियां तीर्था काय तुयां केलें । चर्म प्रक्षाळीलें वरी वरी ।।

अंतरीचे शुद्ध कास्याने झालें । भूषण त्वां केलें आपणा ।।

वृंदावन फळ घोळिलें साकरा । भीतरील थारा मोडेचीना ।।

तुका ह्मणे नाहीं शांति क्षमा दया । तो वरी कासया फुंकूष तुह्यी ।।

वटसावित्री. : १. ।ग्यवताण.
महाराष्ट्रांत दरसाल हिंदुस्त्रिया ज्येष्ठ पौर्णिमेस घालून सस्थिंबाशनमना

सावित्री हिच्या प्रीत्यर्थ जें व्रत करीत असतात, ते अव्रण करावी : नांवानें प्रसिद्ध
आहे. या व्रताच्या उत्पत्तीसंबंधाची कथा अ:. वय 'दशीपाठर पूर्वकाली मट्ट

देशांत अश्वपति नांवाचा एक क्षमाशील व सत्- ई दिवगतकन गेला. त्याला

संतान नव्हतें, तेव्हां त्यानें सावित्रीचे (सूर्याचौकॅ.;. त्यायोगे त्याला जी
कन्या झाली, ती सावित्री याच नांवानें संथे ।ःपदाद। द. ही मुलगी सुस्वरूप,
निरोगी व बुद्धिमानअशी निघाली. कालेंकरून ती२० होतांच तिच्याबद्दल कोणी-
ही मागणी करीत नाहीं असें पाहून, राजाने तिला स्वतःच पति निवडण्यास
सांगून अनेक देश हिंडण्यासाठी योग्य प्रकारे प्रयाणाची तयारी करून दिली.
आपल्या पित्याच्या पदरी असलेल्या बुद्ध मन्यास बरोबर घेऊन पतिशोधार्थ
]तैाए अनेक देशांत गेली, परंतु तिच्या मनाजोशा तिला पति सापडेना. शेवटीं
शाल्व देशाचा राजा द्युमत्सेन हा राज्यभष्ट होऊन अरण्यांत रहात होता, तेथें
ती पोहचली. द्युमत्सेनाच्या आश्रमांत त्याचा पुत्र सत्यवान हाही होता. त्याचें
वर्तन शुद्ध, वाणी गोड, प्रकृति सुदृढ व स्वभाव अत्यंत प्रेमळ असल्याचें पाहू-
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ताच सावित्रीने त्याला वरण्याचा निश्चय केला. त्याच्या गरिवीचें तिला कांहींच
वाटलें नाहीं व अशा सदुणी वराच्या सहवासांत अरण्यवास देखील आनंद-
दायक होईल असें त्या वैभवसंपन्न राजकन्येस वाटलें. स्वदेशी परत आल्यावर
तिने आपल्या पित्यास आपण सत्यवानास मनाने वरले असल्याचें सांगून व.सांग धर्मविधीनें विवाहकार्य उरकण्याबद्दल विनंति केली. अश्वपतीराजानेंही
सावित्रीचे ह्मणणें मान्य करून लग्नकार्याची तयारी चालविली; परंतु तेथें नार-
दाची मूर्त प्रविष्ट झाली व सत्यवानास विवाहानंतर विकू एक वर्षानें मृत्यु
येणार' असल्याचें त्यानें भविष्य वर्तविले. अश्वपति विचारा घाबरला. परंतु
सावित्रीनें निश्चयपूर्वक सांगितलें कीं, ज्या सत्यवानास आपण मनानें व वाचेनें
वरिलें, तो अल्पायुषी असो किंवा दीर्घायुषी असो त्यालाच आपण वरणार. योग्य
काली तिचा सत्यवानाशी विवाह झाला व ती त्याजबरोबर आश्रमांत राहू लाग-
ताच राजवैभवाचे अलंकार तिनें टाकून दिले व आपल्या सासूप्रमाणें साधी
वस्त्रे परिधान केली. भिडस्त वर्तन, सात्विक वागणूक, व प्रेमळ स्वभाव
यांच्यामुळें ती तिच्या सासूश्वशुर व पति यांस अत्यंत प्रिय झाली. हां हां ह्मणतां
नारदानें .तगितेलंई-.'- .तिच्या नवऱ्याच्या अपकृत्यूचा काल जवळ आला त्यानें
वर्तविलेल्या भविष्यासंबंDD'णें ती रात्रंदिवस विचार करीतच होती २४८४वर्ष संपण्यास अवधे चार दिवस राहिले; तेव्हां ती एकाग्र्रचित्तानें ईश्वरा.
भार घालूज्ञ त्याचा चितनाऽर्री द्ये प्र झाली. तिला अत्रोदकही रुर्चेना. चवथ्या ह्मणजे
शेवटच्या दिवशी तर नि पर्वीच्या निकट सान्निध्यांत रहाण्याचा निश्चय करून
ती त्याच्याबरोबर मेदमुळे आपासाठी अरण्यांत गेली. क्त-यफळें वगैरे गोळा
केल्यावर सत्यवान होवासाठी कुन्ह गेनें लाकूड तोडू लागला. कांहीं वेळाने त्याच्या
मस्तकांत व हृदयांत वेपेपर्णी २९१ झाल्या व तो जमिनीवर धाडकन पडला
सावित्रीने त्याचें मस्तक आपल्या मांडीवर घेतलें व अत्यंत चिंतायुक्त होत्साती
ती त्याला वारा घालीत सावध करण्याचे उपाय करूं लागली. सत्यवानाचे प्राण
हरण करण्यासाठीं प्रत्यक्ष मृत्युदेव जो यम तो तेथें आला व त्यानें ते हरण
केले. यम पाठ फिरवून आपल्या यमपुरीकडे जाऊं लागतांच सावित्रीही त्याच्या
मागून चालली. यमानें तिला आपल्या मागें येण्याचें कारण विचारिलें. तिनें उत्तरं
दिलें कीं, जेथें पति तेथें मी या न्यायाने त्यांच्या मागेंच मी येणार आहें. पुढें की?
व तिचे बराच वेळ भाषण झालें. तिच्या सासूश्वशुरांचें नष्ट वैभव पुनः प्रास
करून देण्याचें यमाने आश्वासन दिले व तिच्या पित्यासर्हीपुत्रप्रासि होवो
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असा वर दिला; तरी सावित्री कांहीं केल्या मागें फिरेना. शेवटीं आपण स्वतः
पुत्रवती व्हावें, असा वर तिने यमापाशीं मागितला. सावित्रीच्या पतिप्रेमाची
परमावधि पाहून चकित झालेल्या यमानें आपण काय ह्मणती, याचा विचार

६करितां म् तथास्तु ' असें ह्मटलें. पुत्रप्राति होणें वैधव्यदशेंत शक्य नाहीं,
अर्थात पतीस जीवदान देणे हा एकच मार्ग यमाजीपंतांस खुला राहिला आणि
.त्यानें सावित्रीच्या पतिभक्तीची तारीफ करून सत्यवानास जिवंत केलें. तिच्या
मुळें उभय कुलांचें कल्याण होऊन आनंदी आनंद झाला. यावरून सावित्रीत्रत

प्रचारांत आलें.
शास्त्रोक्त विधि.

ज्येष्ठ शु. १३ शीपासून पौर्णिमेपर्यंत पति आयुष्यातू व्हावा एतदर्थ
सावित्रीचे व्रत आचरावें. त्रिरात्र उपोषित राहता येणे शक्य नसेल, तर त्रयो-

दशीस नक्त करून चतुर्दशीस अयाचित व पौर्णिमेस उपोषित रहावे. सावि-
त्रीची सुवर्ण प्रतिमा करून किंवा वटवृक्षाखाली सावित्री, सत्यवान व यम यांची
चित्रे काहून त्याची शोडषोपचारें पूजा करावी. सौभाग्यवतींनी एकमेकांस

व द्यावे. पौर्णिमेच्या दुसऱ्या दिवशीं दपतिभोजन घालून सायंकाळीं सावि..
गची कथा वाचावी किंवा पुरोहिताच्या सुर्वे श्रवण करावी. या व्रताबद्दल

तीन दिवस पाळणे ते पौर्णिमेच्या निर्णयानुसार त्रयोदशीपासून घ्यावे. पौर्णिमा
सूर्यास्तापूर्वी सहा घटिकांहून कमी असल्यास दुसऱ्या दिवशीं हें व्रत आचरावे.

रूचालू काढ
महाराष्ट्रापुरते पाहूं गेल्यास स्मार्त सांप्रदीयी दक्षिणात्य ब्राह्मणांत या

व्रताचा विशेष प्रचार असल्याचें दिसून येतें. या दिवशीं स्त्रिया उपोषित राहून
वटवृक्षाची पूजा करीत असतात. ब्राह्मणेतर स्त्रियांनींही हें व्रत पाळण्यास
अलीकडे प्रारंभ केला आहे. विशेषतः मुंबईसारख्या शहराच्या ठिकाणी साप
तिक व इतर बाबीच्या सवलती सर्व वर्गास बहुतेक सारख्या असतात. त्यामुळें

-वरच्या लोकांनी व्यचरलेल्या कित्येक खर्चाकट? चाबी सामान्यत: विद्या किंवा शान
यात मागासलेल्या लोकानी केवळ अनुकरणाच्या लालसेनें आपल्या समाजांत
रूढ करण्यास अलीकडे प्रारंभ केला आहे. बंगाल्यांत वटसावित्रीव्रत पाळण्याची
तऱ्हा किंचितू भिन्न आहे. या दिवशीं स्त्रिया आपल्या पतीची पूजा करीत
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असतात त्यांच्या अंगास सुगंधी तेले लावतात व चंदनाची उटी काढतात.
फुलांचा हार त्यांच्या गळ्यांत घालणे, हातांत पुष्पगुच्छ देणे वगैरे पूजनात्मक
विधि उरकल्यावर नवीन वस्त्र पतिराजास अर्पण करण्यांत येतें. याशिवाय
यमाची पूजा करून त्याला पुष्प, फळें व वटवृक्षाची लहान डहाळी त्या समजी
करीत असतात. हें व्रत तेथें, ' सावित्रीव्रत ' या नांवानें प्रसिद्ध आहे. दक्षिण
हिंदुस्थानांत हें व्रत रूढ नाहीं. सावित्रीची गोष्ट हिंदुस्थानांतील सर्व वरच्या
वर्णाहील हिंदुस्त्रियांस माहीत असून तिच्याबद्दल परमादर व्यक्त केला जातो.

सावित्रीवत हें कौडबिक उत्सवांतलें एक आहे. पतीच्या आयुष्याची दोरी
अकालीं तुटू नये आणून मृत्युदेवाची पूजा करणें, सावित्रीची कथा वाचणे किंवा
श्रवण करणें, रंगभूमीवर सावित्री नाटकाचा प्रयोग पाहणे वगैरे प्रकाराने हा
दिवस स्त्रियांकडून साजरा केला जातो. वडाच्या पानांचे द्रोण करून त्यांत ऋतु-
परत्वे प्रास होणारी फळें व सौभाग्यद्रव्यें घालून शेजारच्या सौभाग्यवती स्त्रियांस

वायनें दिली जातात. भटजीची या दिवशीं कोण धांदल! विशेषतः शहरांत.
स्त्रिया आपापल्या घरीं लहानशी वडाची डहाळी आणून पूजा करीत असतात..
त्यामुळें पुरोहितास आपल्या निरनिराळ्या कुळाची कामे वेळेवर आटपून किर-७
द्रव्यप्रासि करून घेण्याची संधि साधण्यास वरेच श्रम करावे लागतात. खेड हा
सौभाग्यवती स्त्रिया एकाद्या वडाच्या झाडाखालीं एकत्र जमून, तेथें पूजा करी.
असतात. विधवा फक्त उपोषण मात्र करितात. सावित्रीच्या कथानकावरून
एक महत्वाची गोष्ट समजून येणार आहे, ती ही कीं,

माचीनकालीं विवाह
हल्लींप्रमाणे वालवयांत होत नसत. प्रत्येक मुलीचे लग्न झालेंच पाहिजे असाही
निर्बध नसे. मुली अविवाहित रहात व त्यांस पित्राजित मालमत्तेतून पुत्रांप्रमाणे

कांहीं भाग मिळत असे. विवाहाचे निरनिराळे प्रकार त्या काली समाजांत रूढ
होते. त्या सर्वीचे वर्गीकरण करून स्मृतिकारांनी विवाहाचे मुख्य आठ क्र प्रकार

क्र ब्राह्म विवाहांत बराचें कुल, शील, विद्वत्ता, आचरण, आरोग्य वगैरे पाहून
आपल्या कथेस तो सर्वपरी योग्य पति आहे असें दिसून बाल्यास, तिला स,.
दूतावर त्यास अर्पण करीत. दैव विवाहांत यज्ञाच्यावेळीं यजमान आपली कन्या
पुरोहिताला देत असे. आर्षविवाहात घराजवळून दोन गाई घेऊन कन्या देत.
हा एकं प्रकारचा कन्याविक्रय असल्यामुळें या पद्धतीस ज्ञात्यांनीं दोष दिला आहे-.
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ठरविले. त्याची नावे पुढीलेप्रमाणे होती-? ब्राह्म २ दैव, ३ आई,
४ प्राजापत्य, ५ आसुर, ६ गाव्या. ७ राक्षस व ८ पैशाच. यापैकी
पहिले चार प्रकार ब्राह्मणांत रूढ होते, तरी ब्राह्मविवाहपद्धति सर्वात श्रेष्ठ मानीत.

क्षत्रियांत गान्धर्व व राक्षसविवाहपद्धति चालू होती. शिवाय ब्राह्मपद्धतीनेंही
त्यांच्यांत लग्नविधि उरकीत. गान्धारी व धृतराष्ट्र यांचा विवाह ब्राह्मपद्धतीनें

झाला. सावित्रीचा विवाह देखील अशाच रीतीनें उरकला गेला. त्या कार्ली स्वयं-
वराची पेद्धतिही रूढ होती. स्वयंवरसमारंभाच्या वेळीं कन्येच्या पित्याने
लावलेला पण जिंकणारास तिला अर्पण करीत. कन्या उपवर झाल्यावर तिला
अनुरूप असा पति शोधून काढण्याचें काम मातापितरें करीत किंवा मुलीसच
योग्य पति निवडण्यास सांगत. परंतु अशा रीतीनें मुलीने निवडलेल्या पतीस
बरण्यापूर्वी तिला आपल्या पित्याची संमति घ्यावी लागे. जेव्हां सावित्रीने
आपला पति निवडला व ती परत स्वगृही आली, तेव्हां पिता हाणाला,

प्रार्थित: पुरुषो यक्ष स निवेद्यस्त्वया मम ।

विमृश्याहं प्रदास्यामि वरय त्वं यथेप्सितमू ।।
( वन. २९३-३३ ).

आला तूं पसंत केलें असशील तो कोण हें मला सांग. मी त्याच्याबद्दल विचार
रून मग तुला झाला देईन. ' प्राचीन कार्ली मुलीस स्वपति ठरविण्याची मुभा
असल्यामुळें कधीं कधीं तरुण मुलींची निवड चुके. कग्वेदाच्या .१ ० व्या मंडळांत
( सूक्त २७ क० १२) असें ह्मटलें आहे कीं ' विवाहासाठी मुलीचे मन वळवि-

- -प्राजापत्य विधीत घराकडून कांहीं एक न घेता आपली कन्या योग्य वराला देत.
आसुरविवाहात मुलींच्या मातापितरांस शुल्क किंवा कन्येचे मोल यावें
लागे. कैकयीचा दशरथाशी व मीद्रीचा पंडूशी विवाह यापद्धतीनें झाला.
गान्धर्वविवाहात उपवर कन्या आपल्या वडिल जनांस नकळत आपणास पसंत
असेल त्या पुरुषास वरीत असे. शकुंतला व दुष्यंत यांचें लग्न गांधर्वपद्धतीनें
झालें. राक्षसविवाहपद्धति फार भयंकर होती. मुलीचे हरण पराक्रमाच्या योगाने

कुकरीत. कन्येच्या ब:!धवांच्या इच्छेविरुद्ध तिला. बलात्कारानें घेऊन जात. कृष्णानें
रुक्मिणीचें अशाच रीतीनें हरण केलें. विचित्रवीर्यासाठीं भीष्मानें अंबिका व
अंबालिका याचे हरण राक्षसविवाहपद्धतीनेंच केलें. पैशाचविवाहात कन्या
निद्रित किंवा मूहित असतां तिला नेत.
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णाराच्या संपत्तीला भुलून कित्येक मुली कबूल होतात. परंतु जी मुलगी सुशील
व सुस्वरूप असते, ती अनेकांतून आपणास जो प्रिय असेल त्यालाच वरते.' वर
निश्चित झाल्यावर वर्णाश्रमधर्माप्रमाणें योग्य अशा विवाहपद्धतीनें कन्येला सालं.
कृत करून वराला देत. वधु व वर संसाराची जबाबदारी शिरावर घेण्यास समेंब
असून विवाहाच्या वेळीं ज्या शपथा घेत, त्यांवरून पाहता तीं वयानें व बुद्धीनें
प्रौढ असत हें सिद्ध होतें. ऋग्वेदांत ( अंध १०-८५) विवाहासंबंधी प्रार्थना

असून त्या काली द्विज कोणत्या विधीने लग्नकार्य उरकीत हें दिसून येतें. सध्यां
नाद्यांच्या गजरांत उभय पक्षाकडील पुरोहित ह्या शपथा वधुवरांच्या वतीने घेत
असतात. परंतु त्यांचा अर्थ मात्र पुरोहितास किंवा दुसऱ्या कोणास समजत नसतो.
ही स्थिति शोचनीय होय. नमुन्यासाठी कांहीं ऋचाचा अर्थ खालीं देत आहो:-

२२. हे विश्वावसू, येष्ठ ऊठ. आह्मी नखपणें तुला प्रणाम करितो. पूर्ण

वाढ झालेल्या या कन्येपाशीं जाऊन तिला पतीशी संलग्न कर.
२३. उपवर कन्येच्या शोधार्थ ज्या मार्गानें आमचे मित्र जातात, तो मार्ग

सुलभ व निष्कंटक होवो. देवही, पति व पत्नी यांचे पूणँक्य होवो.
२४. कन्ये, तुला देदीप्यमान सूर्याने ( कौमार्यावस्थेच्या) पाशानी बद्धई.होतें. ते पाश आतां मोकळे करतो. तुला पतीच्या समागमांत ठेवीत चं: हा

जें गृह सत्य व सह यांचें निवासस्थान आहे, अशा ,गृहीं तुला ठेवींत
आहो.

२५. या पितूगृहांतून काडून पतीच्या गृही तुला उत्तम प्रकारें प्रस्थापित
करितों. हे इंद्रा, ती भाग्यशाली व सुपुत्रांची माता होवो.
२६.... ०.. तुझ्या पतीच्या गुही जा आणि तेथील गृहस्वामिनी हो. सर्वांची

धनीण होऊन त्यांच्यावर तुझा शब्द चालव.
२७. तुला मुले प्रास होवोत. तुला सौख्याचा लाभ घडो. तुझीं गृहकार्य

लक्षपूर्वक कर. ...... वृद्धापकालापर्यत तूं या तुझ्या गुही अधिकार चालव.
४२. वधुवरांनो, तुली येथें एकत्र रहा. कधींही एकमेकांस विसंबू नका.

अनेक प्रकारच्या सुग्रासाचें. सेवन करा. स्वगृही वास करून पुत्रपौत्रांच्या सह.
वासांत सुखाने काल क्रमण करा.

४३. ( वधुवर ह्मणतात) प्रजापति आह्यांला मुले देवो. वृद्धापकालापर्यत
आहेह्या उभयतांना आर्यमन् एकत्र ठेवो. ( वस्त) हे वधू, तुझ्या पतीच्या शाह
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सुलक्षणांनी युक्त होत्साती प्रवेश कर. आमच्या दासदासीना व गुरांढोरांना
चांगल्या रीतीनें वागव

४४. तुझ्या नेत्रांत राग नसो. तुझ्या पतीच्या सुखासाठी जपत जा. आमच्या
जधनाची जोपासना कर. तुझें चित्त उल्हासित असो आणि तुझें सौंदर्य उज्ज्वल
असो. वीरपुत्रांची तूं माता हो आणि देवांची तूं भक्त हो. आमच्या दास-
दासींना व गुराढोरांना चांगल्या प्रकारें वागव.

४५. हे इंद्रा, ही स्त्री भाग्यशाली व सुपुत्रांची माता होईल असें कर. ती दश-
पुत्रा होवो. मग पतीसह या घरांत अकरा पुरुष होतील.

४६. ( वक्त) तुझे श्वशुर व सासू यांच्यापाशीं तुझा शब्द चालो. दीर
व नणंदा यांच्यावर तुझा अधिकार राज्ञीप्रमाणें चालो. ?ऊ

४७. ( वधूवर ह्मणतात) सर्व देव आमच्या हृदयांचे एकीकरण करोत.
( अर्थात आह्मी सर्व कार्यांत एकदिलानें वागावें असें करोत.)

आजकाल आह्मा आर्य ह्मणविणारांत जे

बाहुल्या बाहुलीचे विवाह
(बदार रीतीनें उरकले जातात त्यांचा विचार केला असतां आली

-च्या कर्तव्यकमुबिद्दल काळजी बाळगीत नाहीं व आमच्या पूर्वजांच्या
आज्ञांचा भंग करीत आहों, असेंच ह्मणावें लागतें. सासूश्वशुरावर व घरांतील
इतर माणसांवर अंमल चालविणे तर एकीकडेच राहिलें. उलट रूढीपरत्वै
बालस्तुषेस मन मोकळे करून बोलण्यासवरण्याचीही मोकळीक नसल्यामुळें
आमच्या कोमल दुहितांचे व भगिनींचे जे हाल होतात, त्याबद्दल सर्व देव
एकत्र बसून आमच्या समाजावर शापांचा वर्षाव करीत असतील. आह्यां
हिंदुस्थानातील आर्याचे लग्नविधि झटले ह्मणजे केवळ विषयोपभोगादृश लालसेने
एकत्र आलेल्या तरुण स्त्रीपुरुषांतील प्रेमसंबंध जुळविण्याचें साधन नव्हे. तो
धार्मिक अतएव पवित्र संस्कार आहे. त्यांत दैविक तेज आहे. तो व्यक्तीव्यक्तीं-

तील करार नव्हे. धर्म, अर्थ, काम व मोक्ष हे चतुर्विध पुरुषार्थ साध्य करून
ण्याच्या सद्धेतूनें पंथमहाभूतें व समाज यास' साक्ष ठेवून एकमेकांशी आण-
भोक केलेल्या दोघां जबाबदार व्यक्तींचा ( पुरुष व प्रकृति यांचा) शुद्ध संकल्प
दाखविणारा ह' मंगलविधि सर्वपरी मंगलदायक होईल असें करण्याची
जबाबदारी समाजाच्या नेत्यांवर आहे. आग्री सध्यां जी सामाजिक अवनीत
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भोगीत आहो ती विवाहासंबंधी ईश्वराच्या आज्ञा मोडल्याबद्दल शिक्षेदाखल
आहे असें ह्मणणें चुकीचे होणार नाहीं. आमच्या समाजाचें दिव्य नेत्रांनी
निरीक्षण करून

श्री स्वामी रामतीर्थ
यांनी एकदा अधिकारयुक्त वाणीने हिंदु देशास एका व्याख्यानांत असें वजावलें कीं,
'जगांतील अत्यंत पवित्र संबंध हटला ह्मणजे लग्नसंबंध होय. परंतु तो अपवित्र-
तेच्या योगानें आह्मीं कलुषित केल्यामुळें त्यापासून उत्पन्न झालेली सर्व प्रजा

अवनत स्थितींत आहे. अत्यंत महत्वाची व पवित्र अशी ही संस्था अतिशय
निष्काळजीपणानें, अयोग्य रीतीनें व निर्लजपणानें वर्तविली जाते. पत्रिका

पाहिल्या, मुहूर्त काढले, मंगलाष्टक ह्यटलीं, स्तोत्रे गाइलीं आणि अनेक धार्मिक
संस्कार केले, तरी देखील हिंदुस्थानांतील लसें ड्यहूर्तावर, अमंगल व अपवित्र
अशींच होतात. आपल्या अनुकूल स्थानबलाच्या जोरावर विवाहित होणारें
कोमल, अपरिपक जोडपें पाहून आकाशांतील कोणतेही ग्रह आपल्या मंगल
स्थानांत रहाण्यास धजणार नाहींत. असा हा अमानुष प्रसंग पाहतांच ते ग्रह
चळचळ कांपतात आणि स्वस्थानापासून च्युत होतात. आपल्या पायुद्ध
उभे राहता येत नाहीं अशा जोडप्याच्या अष्ट लग्नाला धार्मिक स्वरूप ?ं '
पवित्र करण्याचें काम वैदिक मंत्र करीत नाहींत. इतकेंच व्हे, तर ते पे.
फोल आणि कुचकामाचे होतात. देशांमध्यें अयोग्य, कर्तृत्वहीन, निरुपयोगी,
परोपजीवी प्राणी उत्पन्न करण्यासाठीं निर्धनाचा विवाह लावणाऱ्या विधीच्या
अधर्ण्य वर्षांपुढे कोणती सुमने आपलें माधुर्य कायम ठेवू शकतील?'

दुराग्रहास वश न होतां समाजहिताच्या सिद्धीकरितां हा अनन्वित
प्रकार एकदम बंद पाडला पाहिजे. दुराशेनें मुलांमुलींचा विक्रय करण्याचा
आसुरी प्रकार बंद पाडून खरे सार्थ ब्राह्मविवाह सर्वत्र चालू होतील, असा प्रयत्न
केला पाहिजे. आपल्या नीतीसाठीं, हिंदुस्थानच्या नांवासाठी, आपल्या स्वतःसाठी
आणि स्वतःच्या वंशजांसाठीं हे अंधपणाचे प्रकार बंद पाडले पाहिजेत असें
हें दरसाल येणारें सावित्रीचे व्रत आह्मांस सांगत नाहीं काय? सावित्रीचे जें
वर कथानक दिलें आहे त्यात, १

यमासंवंधाचा कथाभाग
असून त्याचा उलगडा करणें आवश्यक आहे. यम हा देहांतून प्राण हरण
करणारा आहे, अशी ज्याप्रमाणें हिंदूंची कल्पना आहे त्याचप्रमाणें इतर धर्मीय
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लोकही मृत्यु घडवून आणणारा खुशदेव असून तो मनुष्यमात्राचें आयुष्य.
संपताच त्याला इहलोकांतून घेऊन जातो असें समजतात हळीच्या काली
जन्ममृत्यूंसंबंधाने प्रयोग चालवून शास्त्रज्ञांनीं यमाजीभास्करास मृत्युलोकांतून
(हंद्दपार केलें आहे. त्याचा ताबा आपल्या जीवितावर नसून मृत्यूचे प्रसंग जसे
घडवून आणणें शक्य आहे तसेच ते प्रयत्नानें घालविणेंही शक्य आहे असें ते
सप्रमाण सिद्ध करतात. असें जर आहे तर यमाने आपल्या पाशानी सत्यवा-
नास बद्ध केलें वगैरे गोष्टी कशा मान्य होणार? तसेंच एक वर्षानंतर नेमक्या
वेळीं सत्यवानास कक्ष प्रास होईल असें भविष्य करणें शक्य आहे कीं काय, हा
देखील एक प्रश्न आहे. एकाद्याचा मरणकाल जर जन्मतः ईश्वराज्ञेनेंच ठरलेला
आहे तर तो चुकेल कसा? या प्रकारच्या प्रश्नास समर्पक उत्तर देणे शक्य
नाहीं. तेव्हां त्यासंबंधानें भलतेसलते तर्क करण्यापेक्षा या कथेत काय सार
आहे, एवढेच पाहणे विशेष योग्य होईल. हजारों वर्षे समाजांत दंतकथेच्या
रूपाने रूढ झालेल्या गोष्टींत फेरबदल होत जाऊन ज्या काली त्या लिहिल्या
गेल्या, तेव्हां त्यांत अलौकिक असा भाग गुंतविला गेला. त्यामुळें खऱ्याखोट्याची

२. करून व्यवहारिकदृष्ट्या या कथांचा अर्थ जुळविणे फार बिकट होतें.
' च्या मतें सावित्री व यम यांचें भाषण ह्मणजे एक रूपक आहे. अशाच

-१.-कारचे दुसरें एकरूपक सांपडतें.
कठोपनिषदांत अशी कथा आहे कीं वाजश्रवस याने नचिकेतस नामक आपल्या

पुत्रास यमाकडे पाठविलें. यमाची भेट होईपर्यंत तीन दिवस तो यमद्वारीं
तिष्ठत राहिला, याबद्दल यमास वाईट वाटून त्यानें त्यास तीन वर देण्याचें कबूल
केलें. नचिकेतसानें पहिला वर मागितला तो असा-' हे मृत्यो, माझा पिता
गौतम माझ्या संबंधानें शांत चित्त, प्रसन्नहदयी व विगतक्रोध होवो. ' यमाने
'तथास्तु' झटल्यावर दुसरा वर त्यानें असा मागितला कीं ' स्वर्गप्राप्ति ज्या यज-
मानाला होते, तो अग्नीच्या द्वारे देवत्व पावतो. या अग्नीचें ज्ञान मला सांग'.
हें ज्ञान यमाकडून मिळविल्यावर तिसरा वर मागितला तो असा:-

??? येथें प्रेते विचिकित्सा मनुरुयेपुस्तीत्येके नायमस्तीति चेके ।

मनुष्य मरण पावला असतां आत्मा असतो असें कोणी ह्मणतात आणि
कित्येक ह्मणतात कीं आत्माच नाहीं. यांतून खरें कोणतें? ' मृत्यूनें या प्रश्नास

उत्तर देण्याची टाळाटाळ केली व विषयोपभोग हवे तेवढे माग, ते सर्व तुला
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देऊन संतुष्ट करीन असें ह्मणाला, परंतु नचिकेतसानें यमास सांगितलें कीं धन,
कनक, कांता वगैरे नश्वर विषय मला नकोत. यमानें नचिकेतसास अनेक परीनें
संतुष्ट करण्याचें योजिले, परंतु जेव्हां तें त्यास पटेना, तेव्हां त्यानें सांगितलें,,
तं दुर्दर्श गूढमनुप्रविष्ट शहाहित गव्हरेष्ठं पुराणमू।!अध्यात्मयोगाधिगमेन देव मत्वा धीरो हर्षशोकौ जहाति १२एतचछ्रुत्वा संपरिगृह्य मर्त्य: प्रवृह्य धर्म्यमधुमेतमाध्य ।

समोदते मोदनीयमूहि लव्ध्वाविवृतअखसप्तनचिकेतसं मन्ये ११३१
दिसण्यास कठिण, गहन, आच्छादलेला, बुद्धीच्या ( गुहा) ठिकाणी स्थित,

अनेक संकटें सोसल्यावर प्रास होणारा, प्राचीन असा तो आत्मा, चित्ताचा
आत्म्याच्या ठिकाणी लय केल्यानें ज्ञात होतो. असें ज्ञान झाल्यावर बुद्धिमान.
मनुष्य हर्ष व शोक या दोहोंचाही त्याग करतो ।।१२।। हें श्रवण करून, याचें
योग्य मनन करून धर्मरूप अशा याचें पृथक्करण करून ( ह्मणजे आत्मा हा
शरीराहून भिन्न आहे हें समजून) सूक्ष्मरूप आत्म्याचा साक्षात्कार झाल्यावर
मनुष्य आनंददायक अशा वस्तूची प्रासि झाल्यामुळें आनंद पावतो. करितां
हे नचिकेतसू, तुझ्याकरितां ब्रह्मज्ञानाचे द्वारच खुले केलें आहे असें मुला १९.यावरून तरुण पुरुषांस असें ब्रह्मज्ञानप्रासि हेंच अंतिम ध्येय अस वाटत -२
तसेंच स्त्रियांस पति हेंच आद्य दैवत वाटून त्याच्या समागमांत आपलें आयुष्य
जातें, एतदर्थरुत्वूशी भांडण्यासही त्या तयार असत असें दिसतें. नचिकेतसानें
ब्रह्मज्ञान हें सर्व इहलोकींच्या सुखोपभोगाहून श्रेष्ठ मानिलें. सावित्रीनें पतिविरहित
जीवन अयुक्त समजून आपल्या पतीचा बचाव करण्यासाठीं शिकस्तीचा प्रयत्न

केला. स्वतःची जीवनयात्रादेखील संपविण्यास तयार होऊन ती मृत्यूच्या मागें
चालली.
अशब्दमस्पर्शमरूपमव्ययं तथादुरस नित्यमगन्धवड यलू ।
अनाद्यनंतं महत्ता पर खय निचाटय तप्तमृत्युमुखापप्रमुच्यते १-१५शब्द, स्पर्श, रूप, क्षय, रस, गंध, आदि अंतरहित, नित्य, श्रेष्ठ आणि
शाश्वत असें जें ब्रह्म तें जाणल्या मरणापासून सुटका होते असें प्रत्यक्ष यमाले
नचिकेतसाला सांगितलें; अर्थात यम हा केवळ प्राणहरण करणारा 'वे
पौराणिक कार्ली पुराणकारांनी वर्णिलेला भयानक काळपुरुष नव्हे, तर तो महा-
शानी व मानवी कुटुंबाचे कल्याण योजणारा एक देव आहे असे उपनिषत्कार
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तरी मानीत असत असें सिद्ध होतें; आणूनच त्यानें सावित्रीला तिचा पति
परत देऊन तिची इच्छा पूर्ण केली. ( यासंबंधी माहिती भाऊबीज या
सदरा खालीं पहावी.) स्वयंवराची रूढि अमलांत येण्यापूर्वी ह्मणजे रामायण
त्?हाभारत कालापूर्वी सावित्रीची कथा लोकांस माहीत असावी. जगांत मनुष्य.
प्राण्यांवर अकल्पित दुःखाचे प्रसंग येतात; परंतु ते प्रास झाले असतां संकटांशीं
मात्र नव्हे तर प्रत्यक्ष सत्मूर्शी तोंड देण्यास आपली तयारी असली पाहिजे.
हें दाखविण्यासाठी महाभारतांत अश्वपतिराजा व त्याची कन्या सावित्री यांची
कथा धुतराष्ट्रास सांगितली आहे. पुरातनकालीं आर्य स्त्रिया ज्ञान व निष्ठा

यांच्या जोरावर प्रत्यक्ष मृत्यूस हार न जातां त्या स्वतःचें ध्येय संपादण्यांत
किती दक्ष होत्या हें दिसते. असो. हल्लीच्या कार्ली या कथानुकावरून

बोध काय येतां यइल
हें पाहूं. सध्याच्या विचारयुगांतील सिद्धांतांस धरून आपण चाल तर एवढी
गोष्ट कबूल करण्यास हरकत नाहीं कीं, सावित्रीच्या काली मुलीस स्वतःसाठीं
पति ठरविण्याची मोकळीक होती. लग्न होतांच सावित्री आपल्या माहेरच्या डाम-

इजा चाली सर्व टाकून देऊन पतीबरोबर अरण्यातील पर्णकुटिकेंत रहायाला
पर झाली. त्याप्रमाणें इतर स्त्रियांचीही तयारी असे. त्या प्रौढ वयाच्या

असल्यामुळें विवाहाध्या वेळीं आपली प्रापंचिक जबाबदारी जाणत व पति ह्मणजे
आपलें सर्वस्व आहे असें मानून त्याच्याबरोबर सुखदुःखें भोगण्यास व त्याच्या प्रपं-
चाच्या कार्यांत मदत करण्यास तयार असत. स्नुषेसंबंधाने सासूश्वशुराचें अप्रतिम
प्रेम, तिच्यामुळें आपल्या कुलाची बुद्धि व उन्नति व्हावी ही सदिच्छा, त्याचप्रमाणें
सासूश्रशुरांसही केवळ मातृपितृस्थानीं मानण्याची सुनांची तयारी, या सर्व गोष्टींचा
विचार केला असतां प्राचीनकालीं आपला समाज बऱ्याच उन्नतावस्थेस पोहोचला
होता असें सिद्ध होतें. या सहुणांचा ऱ्हास झाल्यामुळे आह्यांस अवनति प्रात
झाली आहे. त्यांची समाजांत वाढ करणें हाच खरा प्रगतीचा मार्ग आहे, असें
जर आमच्या लोकांस समजू लागेल तर किती तरी आपलें हित होऊन प्रत्येक

पूर्णत सध्यां जो अब्रिचाराचा दुष्परिणाम दृग्गोचर होत आहे तो नाहींसा होईल.
सारवित्रीच्या नांवानें वटवृक्षाची पूजा करण्यासाठीं ज्येष्ठ पौर्णिमेस एकत्र जम-
णाऱ्या स्त्रियांनीं पूजेसाठी निघण्यापूर्वी आपण गेल्या सालीं पतीच्या सुखासाठी
किती जपलों, त्याच्या आज्ञा शिरसावंद्य मानून त्याचा श्रमपरिहार करण्या-
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करितां किती खटपट केली, तसेंच कुटुंबांत दुखणें किंवा वाईट स्थिति प्रास

झाल्यावेळीं पति व इतर वडील जनांस धीर देऊन त्यांची काळजी कमी कर-
ण्याचा कितपत प्रयत्न केला, याचा पूर्ण विचार करावा व यासंबंधात आपलें
वर्तन अनुदारपणाचें झालें असें वाटल्यास, पथत्तापपूर्वक साध्वी सावित्री-, -
क्षमा मागून नूतन सालीं सद्वर्तनी होण्याचा निश्चय करावा. सबंध वर्ष पतीशी
तुसडेपणाने वागून या दिवशीं मात्र पतीचे आयुरारोग्य वाढावें ह्मणून वटवृक्षा-
खालीं बसून सावित्रीची पूजा करण्यांत अर्थ नाहीं. आचरण संकल्पानुरूप ठेवि-
ल्यानें व्रताची सांगता होते. गंध, पुष्प, फल वगैरे सर्व उपचार आहेत. त्यांच्या
मागें लागून खरें कर्तव्य विसरण्यांत अर्थ नाहीं. तसेंच ज्या स्त्रिया आपलें प्रापं-
चिक कर्तव्य नीटपणें बजावीत नाहींत, त्या गृहिणीच्या पदास पात्र न होतां
पतींच्या दुःखास मात्र कारणीभूत होतात, हें ध्यानीं असावें. पुरुषांनींही
सत्यवानाच्या अंगचे सह्या व अश्वेपतीचा प्रेमळपणा व इतर गुण आपल्या
अंगीं उतरतील असें करण्याची खबरदारी घेऊन सदोदित आपलें घर आनंदानें
परिपूर्ण राहील असें करावे. गरिबी किंवा श्रीमंती प्रास झाली तरी आपण
मानवी कर्तव्यकर्म करण्यास सदा तत्पर राहून सन्मार्गगामी व्हावें व सर्वास
ममतेनें वागवावें, हें कुटुंबांतील वडील जनांचें कर्तव्यकर्म आहे. १ई.प्रसंग प्रास होतांच नववधूचा किंवा नूतन जन्मलेल्या बालिकेचा पायगुण क

हाणून वृथा कष्ट उपस्थित करून घेणे हें मूर्खपणाचें लक्षण होय. इतकें जर
सावित्रीच्या कथानकावरून आपण शिकू तर हा उत्सव समाजांत रूढ झाल्याचे
सार्थक होईल.

-आषाढ माइना.
आषाढ हा महिना जून महिन्याच्या सुमारास येतो. या महिन्यांत कर्कसंक्रमण

होत असून या संक्रमणापासून मकरसक्रमणापर्यत दक्षिणायन असतें. या
संक्रांतीच्या दिवशीं. दान, उपोषण वगैरे करावें. आषाढमासांत एक मासपर्यत
एकभुक्त व्रत करावें. तेणेकरून धनधान्य व पुत्र यांची प्रासि होते. तसेंच उपा-
नह, छत्री, लवण, आवळे यांची दाने करावीं. तेणेंकरून वामनाची ( विष्णु)सेवा केल्याप्रमाणे होते. पुष्य नक्षत्राने युक्ते किंवा नुस्ती अशा आषाढ२द्वितियेच्या दिवशीं श्रीरामाचा रथोत्सव करावा. आषाढ शुक्लपक्षांतील दशमी
व पौर्णिमा या मन्वादि आहेत. आषाढ शु. ११ स विष्णुशयनोत्सव करावा
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च चातुर्मास्याचा संकल्प या दिवशीं करून शैव, सौर ( सूर्योपासक) व वैष्णव
या सर्वांनी चातुर्मास्यव्रत पाळावे. याशिवाय तसमुद्राधारण, कोकिलाव्रत, शाका-
वर; शिवशयनोत्सव व व्यासपूजा ही धर्मकृत्यें याच महिन्यांत आचरावी.

देह ही पंढरी आत्मा पांडूरंग । करितसे संग अहर्निशीं ।।

मन पुंडलीक आवरूनी धरा । तेणें होय सोयरा आत्माराम
चहं या देहाची करूनियां वीट । विटेवरी नीट उभा असे
तुका हाणे लक्ष लसूनी अंतरीं । तोचि वारकरी पंढरीचा ।

कृष्ण व शुक्ल पक्षांतील अकरावी तिथि एकादशी या नांवानें संबोधिली जात
असून एकादशी नांवाच्या देवतेप्रीत्यर्थ या दिवशीं वैद्याव व शैव मतानुयायी लोक
उपोषण करीत असतात. त्यांतून आषाढ शु. ११ स महाएकादशी असें ह्मणत

असून त्या दिवशीं विष्णू शयन करतो असें समजण्यांत येतें. यासाठीं या दिव-
-र्स्र्द्धेखफायनी एकादशी असें ह्मणतात. चातुर्मासाचा आरंभ याच दिवशीं होतो.

अल कार्तिक शु. ११ स जागा होतो, यासाठीं त्या दिवसास बोधिनी एकादशी
अस नांव आहे. या एकादशीचे महात्म्य पुराणांत व महाभारतांत विशेष वर्णिलें
आहे. प्राचीन कार्ली पांडव, रुक्मागद राजा, अंबरीष ऋषि वगैरे महनीय
लोकांनी एकादशी व्रत आचरल्याचें पुराणांत सांगितलें असून त्यांच्यावर
आलेल्या भयंकर विघ्नांचा विष्णूने परिहार केल्याच्या कथा भाविक लोक या दिवशीं
मोठ्या प्रेमाने वाचतात. एकादशीच्या उत्पत्तीसंबंधाची गोष्ट अशी आहे
कीं, पूर्वकाली देव व दानव यांच्यांत विरोध चालत होता. तेव्हां कुंभ दैत्याचा
पुत्र मृदुमान्य यानें शंकराकडून आपण अमर व्हावें असा वर मिळविला.
त्याचा परिणाम असा झाला कीं, तो ब्रह्मा, विष्णु, शिव वगैरे देवतांस अजिंक्य
होऊन त्याच्या दराऱ्यास घाबरून त्यांना दडून बसण्याचा प्रसंग आला. सर्व
थैरत्व त्रिकूट पर्वतावर' धत्रिाऊ झाडाच्या खालीं एका गुहेंत दडून वसले. सहजच
त्यांना जेवणही न मिळता उपोषण व पावसामुळे स्नान घडले. इतक्यांत
त्यांच्या एकवटलेल्या श्वासापासून एक शक्ति उत्पन्न झाली. देवांच्या विनंती-
वरून तिने त्या गुहेच्या हाराशी टपत बसलेल्या मृदुमान्य दैत्याचा नाश केला.
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हीच देवी एकादशी होय. हिच्यांत सर्व देवांचें तेज एकवटले होतें, यासाठीं
एकादशीव्रत शिव व विष्णू या दोन्ही देवतांच्या उपासकांत रूढ झालें.

शाखाक्त ावाध.
एकादशीच्या दिवशीं श्रीविष्णूची चतुर्मुज मूर्त लक्ष्मीसह मंचकीं ३८ले

तिची पूजा करावी. दशमीच्या दिवशीं एकभुक्त राहून एकादशीस उपोषण करावें.
त्या दिवशीं रात्रौ जागरण करून हरिभजनांत काल घालवावा. द्वादशीचे दिवशीं
पहांटेस पांच घटका दिवसास भोजन करावें. एकादशीच्या दिवशीं समुद्रस्नान
करावे विष्णूस तुलसीच्या माला वाहून आपण त्या कंठी धारण कराव्या. दशमी,
एकादशी व द्वादशी हे तिन्ही दिवस हरिचिंतनांत घालवून विषयोपभोगांचा
त्याग करावा. आषाढी व कार्तिकी एकादशीच्या दिवशीं वैष्णवांनी तसमुद्रा धारण
करीव्यो. आषाढ शु० १२ चे दिवशीं वामनाची पूजा करावी, तेणेंकरून नरमेध
यशाचे फल मिळतें.

-चालू रूाढसर्व एकादशीसंबंधानें स्मार्त व भागवत असे दोन सांप्रदाय आहेत. हें व्रत
स्मार्त व वैष्णव पाळतात. त्याचप्रमाणे सर्व वर्णांच्या लोकांस एकादशी.. पत्
बद्दल आदर वाटतो. विशेषतः खालच्या वर्णातील लोकांत एकादशीच्या१उपोषण करण्याचा परिपाठ विशेष आहे. कित्येक एकदाच जेवण करून हें ब्रश.
आचरतात. देशपरत्वें या दिवशीं कित्येक पदार्थ वर्ज्य करण्याची चाल आहे.
कित्येक ठिकाणी गहू तर कित्येक ठिकाणीं तांदूळ या दिवशीं ग्रहण करीत
नाहीत. उपोषणाच्या दिवशीं रोजच्या डाळभाताऐवजी अनेक मिष्ट पदार्थ व
फळें सेवन करून उपोषित राहिल्याची समजूत करून घेणारांचा भरणा विशेष
आहे. दशमीस किंवा द्वादशीस कचितू लोक एकभुक्त राहतात. विष्णूची प्रसिद्ध

देवालर्ये ज्या ठिकाणी आहेत, त्या गांवीं यात्रा भरत असल्यास बहुतेक लोक
या दिवशीं उपोषण करून हरिभजनांत काल घालवीत असतात सर्व विष्णूच्या
लहान मोठ्या देवालयांत या दिवशीं उत्सव होत असतो हिंदू.लोक अनेक देवांचे
पूजक आहेत असें जरी, सकृद्दर्द्दःनीं वाटतें, तरी हे सर्व देव त्रैमूर्तीतील विष

)rं?इ?rं???rं??ए?एrं?ंrंईं??rं?ं?एं?ए?rंं'???rं
क्र यासंबंधाने मतभेद असून तसमुद्राधारण धमलक-हतेंअसल्याबद्दलजह

मत आहे, तसेंच कित्येक ग्रंथांत प्रतिकूल मत आहे
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जगद्रक्षक श्रीविष्णू

यासंबंधाची प्राचीन ग्रंथावरून जी माहिती उपलब्ध आहे, ती पाहता या
गुंता! हिंदूंच्या अंतःकरणांत अग्रस्थान कां मिळाले हें समजून येणार आहे.
वेदकाली विष्णूसंबंधाचे विचार हल्लीहून निराळे होते, हें पुढील विवेचनावरून
दिसून येईल. वेदांत विष्णु हें नांव सूर्यास दिले आहे. त्याला इंद्र, वरुण,
सावित्री, अग्नि वगैरे देवतांपेक्षां पराक्रमाच्या दृष्टीने कमी योग्यतेचा गणिला
आहे. शतपथ ब्राह्मणांत इंद्राने विष्णूचा शिरच्छेद केला असा उल्लेख आहे.
तथापि सर्व जगाचें पालनपोषण ज्या प्रकाशमान देवतेमुळें होतें ती देवता विष्णू
असून तिला सूर्याच्या ठिकाणीं मानिलें आहे. अनेक प्रकारे या सूर्यरूपी विष्णूची
स्तुति केलेली आढळते. त्यांतून कांहीं उतारे येथें देत आहो. -

'' हा विश्वाधिपति भक्तरक्षक, कृपाळू व उदार आहे; तरी त्यानें तीनच
पावलांनी भूलोकाचे आक्रमण केलें व तेही ( मनुष्यानें) उन्नति आणि दीर्घा-
मुख्य ही दोन्ही साधावी आणून केलें. या पराक्रमाचीच आह्मी विशेष वाखाणणी
करितो क. मं. १-५ हा आकाशस्थ सर्वद्रष्टा विष्णू, त्याची दोनच पावले

)झ्हुँर्वज मनुष्य आश्चर्याने थक्क होऊन जातो. त्याच्या तिसऱ्या पावलाकडे पाह-

आळा कोणाची प्राज्ञा नाहीं. सामर्थ्याची तरतरी किंवा पक्षाच्या भराऱ्या
यापैकी कशाचीही तेथें मात्रा चालत नाहीं. चार प्रकारच्या नावांनी नव्वद विल-
क्षण स्थित्यंतरं तो एकाद्या वाटोळ्या चाकाप्रमाणे गरगर फिरवीत आहे. हा
शरिरानें इतका अवाढव्य, परंतु भक्तीनें सहज मोजला जातो. तरुण परंतु बाल-
रूप नव्हे, असा हा विष्णु हाक मारल्याबरोवर येऊन उभा रहातो. ''

वरील उताऱ्यात जे विचार ग्रथित केले आहेत त्यांच्याच अनुरोधानें पुरा.
णांत अनेक कथा रचल्या गेल्या ह्यांत संदेह नाहीं. विष्णूची तीन पावले ह्मणजे
सूर्याचा उदय, मध्य व अस्त यांवरून वामनावताराची कथा अस्तित्वांत आली,
असें कित्येक प्रतिपादन करितात. विष्णूचे तिसरे पाऊल जें कोणासही प्रास

होत नाहीं त्या परम पदाची प्रासि हेंच आर्याचे ध्येय होऊन बसले आहे. वेदांत
-कढीलप्रमाणें

विष्युलोकाचे वर्णन
सापडते. ' जेथे ईश्वराचे भक्तजन आनंदांत तल्लीन असतात असा तो विष्णूचा
प्रिय लोक मलाही प्रास होईल. अमृताचा अक्षम्य झरा त्या विष्णूच्या लोकी

९
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आहे. असा उत्तम लोक तुह्यांस प्रास व्हावा अशीच आमच्या अंतःकरणाची
मनीषा आहे. अतिशय चपल आणि अनेक रंगमुक्त अशा दिव्य धेतू तेथें अस-
तात. पहा, हें .त्या सर्वव्यापक वीराचें अत्यंत श्रेष्ठ असें स्थान वरून आपणावर
भरपूर प्रकाश पाडीत आहे. ' ( ऋग्वेद मं. १-सू १५४-५६)विष्णूचा प्रिय लोक हाच पुराणकालीं ' वैकुंठ ' या नांवानें संबोधिला गेला
वैकुंठींचा परमानंद अवर्णनीय असल्याचें साधुसंतांनी जसें वर्णिले तसेंच वेद.
कालिन ऋषींनी ह्मटलें. भक्तांसाठी सूक्ष्माहून सूक्ष्म होणारा व उचनीचपणा न
मानणारा श्रीविष्णू अत्यंत प्रिय दैवत झाला यांत आश्चर्य कोणतें? भागवत,
विष्णुपुराण व इतर वैष्णव ग्रंथांत विष्णूची स्तुति ज्या शब्दांत केली आहे
त्याच शब्दांत ती वेदकालींही करण्यांत आली हें पुढील उताऱ्यावरून दिसून
येईल.
'' तो पुराणपुरुष खरा परंतु नवीन ह्यटला तरी नवीनही वाहे. आणि सष्टि-

नियामक व स्वयंभू आहे. आणून या विष्णूची जो भक्ति करितो, जो या परम
श्रेष्ठ विष्णूच्या अवताराचें स्तवन करितो त्याचा दैवी ऐश्वर्यांशी योग खचित
घडून येईल. हे स्तोत्र जनहो, सकल धर्मव्यवस्थेचें आदिकारण स्वभावत: हाच
विष्णु होय. तेव्हां तुह्यी आपल्या अल्प ज्ञानाप्रमाणें त्याच्या अवताराचेके-
करून त्याला आनंदानें परिपूर्ण करा. त्याची जी जीं वर. तुह्मांस माहीत
आहेत तीं तीं वर्णन करा. हे विष्णू, तुज परमश्रेष्ठाच्या कृपेचा अनुभव आम्ही
घेतच आहो. ( ऋग्वेद मं. १-१५६) ''

वेदकालीं विष्णूबद्दल आर्यांच्या अंतःकरणांत अत्यंत आदरभाव वसत होता.
स्थिरचर सष्टीचें प्रेमानें पोषण करणारा एकच देव व तो श्रीविष्णू आहे ही
भावना त्यांच्या मनांत दृढ झाली होती. या भावनेचा विकास होत जाऊन
शेवटीं विष्णुभक्तीचें माहात्म्य इतकें वाढलें कीं विष्णूपेक्षां श्रेष्ठ दैवत नाहीं असें
लोक मालू लागले.

एक: समस्तं यतिऱ्हास्ति किंचित ।

तदच्युतो नास्ति परम ततोइन्यत् ।

सोस च 'त्वं स च सर्वमेतत् । ५

आत्मस्वरूपं त्यज भेदमोहमू ।।
'' जें सर्व कांहीं येथे आहे तें अच्युत ( विष्णु) आहे. दुसरें कांहीं नाहीं तो

व। आहे. तो तूं आहेस. तो हे सर्व आहे. तो आत्मा आहे. भेदाभेदाचा मोह
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सोडून दे '' अशा प्रकारचें समाजाचें मत बनत गेल्यामुळें विष्णूबद्दल प्रेम व
भक्ति यांची बुद्धि होत गेली. विष्णूची तीन पदं ह्मणजे सूर्याचा उदय, मध्य व
अस्त असें जिज्ञासूंनीं ठरविलें. तरी ज्यांचे विचार धर्मपर होते त्यांनीं या पदांचा
अर्थ निराळा मानून स्धूल, सूक्ष्म व कारण लोक असा केला. आणि वेदगाय-
कांनीं परम पदम् व पुराणकारांनीं वैकुंठ असें ज्याला नांव दिलें त्याला निर्गुण
ब्रह्मपद असें वेदांत्यांनीं मानिलें. पुराणांत व रामायण महाभारतांत विष्णू हा
अधर्माचें उचाटण करण्यासाठीं पुन: पुनः सत्युलोकीं अवतीर्ण होतो हा समज
दृढ झाला. अशा

विष्णूच्या अवताराचे वर्णन
सर्व पुराणांत एकाच प्रकारचें सांपडतें असें नाहीं. वायुपुराणांत दोन ठिकाणीं
अवतारांचें वर्णन आहे. पहिल्या वर्णनांतील बारा अवतार विष्णूचे नाहींत.
दुसरे दहा अवतार विष्णूचे असून त्यांच्यांतील नऊ अवतारांचीं नांव वराह,
नृसिंह, वामन, परशुराम, राम, कृष्ण, दत्तात्रेय, वेदव्यास व कत्की अशीं दिली
आहेत. दत्तात्रेयाने अलके व प्रऱ्हाद यांस आन्यक्षिकी ( ध्यानयोग) व बट्ट

'ऑणि हैहय यांस योग शिकविल्याचें सांगितलें आहे. हाच प्रऱ्हाद अत्यंत प्रेमळ
विष्णुभक्त असून त्यानें आपला पिता जो हिरण्यकश्यपु याच्या इच्छेविरुद्ध विष्णू-
भक्तीचा पंथ वाढविला. कांहीं पुराणांत हंस, कूर्म, मलय, हयग्रीव हे अवतार
सांपडतात. सांख्यशास्त्राचा उत्पादक कपिल, आयौषधी विद्येचा उत्पादक धन्य-
तरी, बद्रिकाश्रमांत तपश्चर्येच्या योगानें ब्रह्मत्वास पोहचले नर व नारायण,
ज्याच्यावरून या भूगोलाला पृथ्वी हे नांव पडलें तो पृयुराजा या सर्वास कमी
जास्त प्रमाणानें विष्णूचे अवतार असें मानण्यांत आलें आहे. गीतेंत श्रीकृष्णानें
उपदेशिलेल्या नियमानुसार या थोर विभूतींस अवतारांत गणलें, यांत संदेह नाहीं.
श्रीकृष्ण हाणतात--

यद्यद्विभूतिमत्सत्वं श्रीमदूर्जितमेव वा ।

तत्तदेवावगच्छ त्वं मम तेजोघशसभवद ।।

अग. अ.-१ ०-४ से.

अंर्थ-जी जी विभूति ऐश्वर्ययुक्त किंवा शोभायुक्त किंवा कांहीं तरी प्रभा-
याने युक्त असेल ती ती माझ्या तेजाच्या अंशापासून झालेली आहे.
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या अर्थानें अनेक विभूति झाल्या तथापि त्यांपैकी मत्स्य, कूर्म वगैरे दहा अवतार

मात्र निश्चित व महत्वाचे असे मानण्यांत येत असून त्यांच्यापैकी श्रीराम व श्रीकृष्ण

हे तर सर्वमान्य झाले व त्यांची पूजा सर्व हिंदुलोक करीत असतात. दत्तात्रेय
भक्ति कांहीं ठिकाणीं दृष्टीस पडते. महाराष्ट्रापुरते पाहूं गेल्यास ती विशेष आहे;.
विष्णूचें स्वतंत्र देवालय कोठें नाहीं. त्याच्या अवतारांतून एकाद्या अवताराची
विष्णूच्या ठिकाणीं स्थापना केलेली असते. नृसिंह, राम, कृष्ण, नारायण या
अवतारांप्रीत्यर्थ जागोजागीं विष्णूची देवालये स्थापन झालेलीं आहेत. वर
सांगितलेल्या

अवतारांचे रहस्य
उत्क्रांतितत्वास धरून आहे असें कित्येक ह्मणतात. मत? हा हस्तपादरहित
असा पहिला अवतार होय. दुसरा जो कूर्मावतार हा मत्स्याहून वरच्या प्राण्याची
उत्कांतिनियमानुसार उत्पत्ति दर्शवीत आहे. वराहावतार हा त्याच्याही पुढची
प्राणिकोटींतील पायरी जो चतुष्पाद पशु त्याचें उदाहरण होय. या नंतर नृसिंह
हा नर व पशु यांचें एकीकरण असून पूर्णावस्थेस पोहोचलेला मनुष्य जन्मास
येण्यापूर्वीचा हा अवतार आहे. यानंतर याचकरूपानें अवतीर्ण अडेल.
गणा वामन हा अपूर्ण वाढ झालेल्या मानवी प्रकृतीचा द्योतक आहे. स्थीनंत-
रचा परशुराम हा तामसी वृत्तीने भरलेला व शक्तिमान असा देहाची पूर्ण वाढ
झालेला मनुष्य होय. यानंतरचा जो राम त्याच्यांत तामसी वृत्तीचा लोप होऊन
सात्त्विकतेजाचा पगडा अंतःकरणावर बसल्याचें दाखविले आहे. रामानंतर कृष्ण
हा सत्व, रज, तम, राग, द्वेष यांची बाधा ज्याला नाहीं असा केवळ सत्याच्या
जोरावर परंतु बुद्धीचा उपयोग करून निष्काम कर्म करणारा मुत्सद्दी होय.
अर्थात रामापेक्षांही वरच्या पायरीवरून जगांतील सुखदुःखांकडे पाहणारा
हा जीवन्मुक्त आहे. स्वतः जीवन्मुचा होण्यांत विशेष कांहीं नसून सत्कर्माच्या
योगाने संपूर्ण मानवसमाजास पूर्णावस्थेस पोहचविले पाहिजे असें प्रतिपादन
करणारा पूर्णप्रज्ञ बुद्ध त्यानंतर झाला. अर्थात. मत्यानंतर पायरी पायरीनें वराह

- -..-रूमहाप्रलयाच्या कथेशी मत्स्थावताराचा संबंध असून असा प्रलयेंएक
काळी झाला असल्याचें खिस्ती व महंमदी धर्मही सांगतात. प्रलयासंबंधी
भिन्नदेशीय लोकांस कल्पना कशी आली याबद्दल अनेक तर्क करण्यांत आले
आहेत.
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व नृसिंह हे झाले. मूलतः पूर्ण वाढ न झालेला मनुष्य तोच वामन. त्यानंतर
रागद्वेषाने भरलेला मनुष्य तो परशुराम. त्याहून सात्विक तो राम, रामाहून वरची
सामाजिक प्रगति दर्शविणारा श्रीकृष्ण व सर्व जगाचा उद्धार करण्याची महत्वा-
कीक्षा वाळणारा मनुष्य तो बुद्ध; अशी ही अवतारांची सांखळ आहे असें
उत्क्रांतिवादी हिंदु ह्मणतात.

विष्युभक्तीचा सांमदाय
एकाच प्रकारें चालत आला आहे असें ह्मणतां येत नाहीं. महाभारतांतर्गत शांति.
पर्वात युधिष्ठिराने भीष्म पितामह यांस शरपंजरी असतां अनेक प्रश्न

विचारले, त्यावेळीं ' सर्वात श्रेष्ठ देव कोण ?' अशा प्रश्नास भीष्मानें उत्तर दिलें कीं,
विष्णू हेंच परमश्रेष्ठ दैवत असून त्याला आदि किंवा अंत नाहीं, तो विकार
रहित आहे. ध्यान, चिंतन, सेवा यांच्या योगाने त्याला आळविलें असतां परम
पदाची प्रासि होते. सूष्टि उत्पन्न करून तिचें पालनपोषण करणारा तोच श्री

सचिदानंद समर्थ होय. ' याच पर्वात नरनारायणाख्यान आहे. त्यांत असें सांगि-
तले आहे कीं, स्वायमुव नारायणापासून नर, नारायण, हरि व कृष्ण या चार
सुरर्ति धुमीच्या पोटीं उत्पन्न झाल्या. यांपैकी नर व नारायण या बत्ययानीं
देहरूपी रथात बसून उग्र तपश्चर्या केली. या ऋषींची ख्याति सर्वत्र पसरल्यामुळें
अनेक जण त्यांच्या दर्शनास जात असत. एकदा नारदमुनि त्यांच्या भेटीस
गेल्यावेळीं स्वायमुव देवादिदेव नारायणाची ( विष्णु) भेट आपणास कशी होईल,
हें त्यांस विचारताच त्यांनीं नारायणाचें निवासस्थान जें श्वेतद्वीप तेथें जाण्यास
नारदास सांगितलें. त्याप्रमाणें नारद तेथें गेला व नारायणाच्या दर्शनाचा
त्याला लाभ घडला. या देवतेचें हव्य कव्य व तपश्चर्या यांच्या योगानेंही दर्शन

होत नाहीं असें या आख्यानांत सांगितलें असून एकदा एकत, द्वित व त्रित

नांवाचे तीन कृषि श्वेतद्वीपाहून परत आले व ज्याच्या अंतःकरणांत नारायणा-
विषयीं अनन्य भक्ति आहे त्यालाच नारायणाचे चरण दिसतात असें दर्शविले
आहे. नारायणानें नारद हा अधिकारी परमभक्त असल्याचें जाणून त्याला पंच.
रज सिद्धांत नांवाचा भूक्तिमार्ग कथन केला. भगरवातू नारायणाने सांगितलें कीं,

सा करून यज्ञयागादिक करणारांना माझी प्राप्ति होत नाहीं. माझे
चार ५कूह झाले. ते वासुदेव, संकर्षण, प्रद्युम्न व अनिरुद्ध किंवा
परमात्मा, जीवांला, मन व अहंकार हे होत. वासुदेवाच्या ठायीं



( १३४)
पूर्ण भक्ति ठेवावी. जो एकनिष्ठपणें वासुदेवाची पूजा करितो तो एका-
तिन भक्त सर्वात श्रेष्ठ होय.'' पंचरात्र सिद्धांत हा सर्व वेदांचा निष्कर्ष असून
चित्रशिखंडी या अभिधानानें विख्यात असलेल्या सतर्षींनी या उत्तम शास्त्राची
रचना केली. हा प्रवृत्ति व निवृत्ति या दोन्ही मार्गीचा परिपोषक असून ल.
सिद्धांत नारदानें पृथ्वीवर प्रचलित केला असें शांतिपर्वात सांगितलें
आहे. पंचरात्र सिद्धांत हाच परमात्मप्रासीचा सोपा उपाय असून त्याला

वासुदेवधर्म
असें नांव देता येईल. हा वासुदेवधर्म एका कार्ली आमच्या देशांत चालू होता.
ज्या वेळीं ब्रह्मा, विष्णु व शिव यांची पूजा रूढ झाली नव्हती त्यावेळीं वासुदेव हा
परमपूज्य दैवत मानून त्याचीच भक्ति सर्व लोक करीत असत. महाभारतकालीं
यज्ञयाग व हिंसा यांच्याबद्दल अनुकूल मत नव्हतें. अशा वेळीं भक्तिप्रधान एके.
श्वरी वासुदेवधर्म वाढत गेला. पतंजली, पाणिनी वगैरे प्राचीन लेखकांच्या कार्ली
वासुदेव हा परम श्रेष्ठ दैवत असल्याचें लोक मानीत असत, हें त्यांच्या लेखा?
तील कांहीं वाक्यांवरून दिसतें. निवृत्ति व निष्काम भक्ति हीं वासुदेवधर्माची
मुख्य अंगें होत. तरी प्रवृत्तिमार्गात असून निवृत्तिपर वर्तन असणें हेंच. येद्रिये-
असल्याचें त्यांत सांगितलें आहे. श्रीकृष्णानेंही गीतेत वासुदेवभक्तिसाप्रदायाची
महति वर्णिली आहे व सर्वप्रकारे वासुदेवास शरण जाऊन तनमनधनेकरून
त्याचीच एकनिष्ठपणें सेवा करणारा एकांतिन श्रेष्ठ भक्त होय असें झटले आहे.

बट्टला जन्मनामंते शानवान्मां प्रपद्यते ।

वासुदेव: सर्वमिति स महात्मा सुदुर्लभ: ।।

अर्थ-'वहुत जन्मांच्या अंतीं वासुदेव हेंच सर्व आहे. अशा भावनेनें ज्ञानी

मनुष्य मला भजतो. परंतु असा महात्मा दुर्लभ होय.' हाच वासुदेव भगवान
या नांवानें संबोधिला जात असून वासुदेवधर्माचे अनुयायी भागवत या नांवानें
ओळखले जात असत. 'ध्यै नमो भगवते वासुदेवाय' हा अत्यंत पवित्र मानला
जाणारा तारक मंत्र भागवत सांप्रदायी लोकांत आजही जपला जातो विष्णू-
प्रीत्यर्थ वासुदेव शालिग्रामाची पूजा करण्याचा वैष्णवांत सांप्रदाय आठ वासदे!
हें पूज्य दैवत असल्यामुळेंच गूच विधीत त्याचा नामोचार करण्याची प्र?घ??त१
पडला व श्राद्धाची सांगता पितृत्वक जनाईनी वासुदेव: श्रीवताय प्रीतो भवतु'
या शब्दांनीं होऊं लागली हें उघड आहे, श्रीकृष्णानें गीतोपदेश केला त्यावेळीं
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वासुदेव, नारायण व विष्णू हे एकच आहेत अशी समजूत नव्हती अस दिसते;
कारण कृष्णानें अर्जुनास विश्वरूपदर्शन दिलें, त्या वेळीं 'आदित्यानामहमू विष्णू.
ह्मणजे आदित्यांपैकी मी विष्णू? आहें असें सांगितलें. अर्थात् सूर्याच्या स्थानी

विष्णू मानिला.
कालेंकरून कृष्णाचे महत्च वाढताच कृष्ण हाच भगवान, तोच वासुदेव

व तोच विष्णु असें मानण्यांत आलें. विष्णु सर्वापूर्वी अंत्यास जाऊन पोहचला,
यासाठीं तो श्रेष्ठ होय असें तैत्तरीय आरण्यकांत झटले आहे. शतपथ ब्राह्मणा-
तील वामनावताराच्या कथेवरून तो विश्वव्यापी असल्याचें सिद्ध होत आहे.
कठोपनिषदांत आत्म्याचें मार्गक्रमण सांगितलें असून शेवटीं तो विष्णूच्या
परम पदाला जाऊन पोहोचतो असें सांगितलें आहे. मैत्री उपनिषदांत अन्नाला
भगवद्विष्गु असें ह्यटलें असून तेंच जगाचे पोषक द्रव्य असल्याबद्दल त्याची
स्तुति केली आहे. याप्रमाणे विष्णूचे महत्व क्रमाक्रमाने वाढत गेलें. गृह्यसंस्का-
रातदेखील विष्णूस महत्व प्रास होऊन आपस्तंभ, हिरण्याक्षिन् वगैरे सूत्र-

कारानी गृह्यविधींत त्याला अग्रमान दिला आहे. वधुवरांस उद्देशून सप्तपदीच्या
विध्रींत. विष्णू तुह्मांस मार्ग दाखवो आणि तुमच्या बरोबर असो ' असें
खुंटले आहे. यावरून विष्णूस किती पूज्य मानण्यांत आलें आहे तें दिसून येतें.
महाभारतांत विष्णूची स्तुति अनेकपरीनें केली आहे.

एको विधप्रर्महजत पृथग्भूतान्यनेकशः ।

त्रीलोकान्व्याप्यभूलाला मुक्ते विष्टसुगव्यय: ।।

-अनु. १४९-१४०अहं नारायणो नाम प्रभवः शाल्हतोदुव्यय: ।

विधाता सर्वभूतानां संहर्ता च द्विजोत्तम ।।

-वन०-१ ८ ९-४.
अर्थात् विष्णू हा जगाची उत्पत्ति करणारा, रक्षण करणारा व संहार करणारा

आहे. तो तिन्ही लोक व्यापून राहिलेला आहे. तो अविनाशी, अव्यय व प्राणि-
मात्राचा अन्तरात्मा आहे, असें शेकडो वर्षांपासून आह्मी मानीत आलों आहो.
घतसुदेवधर्म हाच वैश्वावधर्म आणि यालाच

ं..rंईंइंक्र वर्षाच्या बारा महिन्यास बारा आदित्य किंवा सूर्य असल्याचें प्राचीन कार्ली
मानीत असत, व मधुमासाचा जो आदित्य तोच श्रेष्ठ समजून त्याला विष्णु
असें हाणत.
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१भागवतधम

हें नांव असून त्याचा प्राचीन कार्ली प्रचार झाला. या धर्माचें ऐतिहासिकदृष्ट्या
प्राचीनत्व ठरविण्यास कांहीं आधार मिळतो. खिस्ती शकापूर्वी दोनशेंपासून
चार वर्षातील जे लेख सांपडतातत्यांत भागवतधर्माचा उल्लेख आहे. तेवॉशचे?'
वर्षांपूर्वी चंद्रगुप्ताच्या पदरी मेगेस्थनीस हा ग्रीसदेशीय गृहस्थ होता.
त्यानें त्या कार्ली वासुदेव कृष्णाची पूजा लोकांत रूढ असल्याचें सांगितलें आहे.
खिस्ती शकाच्या चवथ्या शतकांत गुप्त वंशाचे राजे राज्य करीत होते. त्यांच्या
नाण्यांवर ' परम भागवता:' अशीं अक्षरें आहेत. भागवतधर्माचे व्यापकत्व
इतकें होतें कीं, ग्रीकांसारख्या परस्थांनींदेखील तो धर्म स्वीकारल्याबद्दल इति.
हास साक्ष देत आहे. भागवतधर्मासारखा भक्तिप्राधान्य सार्वलौकिक किंवा
विश्वधर्म परस्थांच्या विचारास पटला यांत आश्चर्य नाहीं. ईश्वराच्या ठायीं
निःसीम प्रेम, त्याचें नामसंकीर्तन, त्याच्या गुणाचें मनन, चिंतन व निदिध्यास
आणि त्याची निष्काम सेवा यांसारखे सोपे व आनंददायक संसारतापत्रय
विसरविणारे भक्तीचे प्रकार सर्वसंमत झाले, यांत आश्चर्यनाही. जात, धर्म, लिंग
किंवा इतर कोणताही भेदभाव भागवतधर्माचा स्वीकार करण्याच्या आड येत
नसून त्याचे प्रवर्तक जसे ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य हे द्विज होऊन गेले त्याचअणि.-
सामाजिक वर्णव्यवस्थेंत नीच मानलेले शूद्र, अतिशूद्र, महार, चांभार व सें.-.ही झाले. संतलीलामृतात भागवतधर्माचा महिमा वर्णिलह्यआहे, तो वाचला
असतां मन आनंदित होतें. महाराष्ट्रांतील प्रसिद्ध भागवत श्रीसंत तुकाराम
याच्या अभंगवाणीने सांगावयाचे ह्मणजे-
उंच नीच कांहीं नेणे हा भगवंत । निष्ठे भावभक्ति देखोनियां ।

दासीपुत्र कण्या विदुराच्या भक्षी । दैत्याघरीं रक्षी प्रल्हादासी ।

चर्म रंगू लागे रोहिदासासंर्गे । कबीराचे मागी वीणी शेले ।

सजन कसाया विकृर लागे मांस । माळ्या सांवत्यास खुरपूं लागे ।

नरहरि सोनारा घडूं फुंकू लागे १ चोखामेळ्यासंर्गे ढोरे ओढी ।

नामयाची जनीसर्वे वेची शेणी । धर्माघरीं पाणी वाहे झाडी ।

नाम्यासर्वे जेवी नव्हे संकोचित । शानीयाची भिंत अंगे ओढी ।।

अर्जुनाचे रथी होय हा सारी । भक्षी पोहे प्रीती सुदाम्याचे ।।

गौळीयांचे घरीं गाई अंगें वळी । ठारपाळ बळी द्वारी झाला ।।

यकोवाचे कण फेडी हबीकेशी । अंबक्रषिचे सोशी ग र्मवास ।।



( १३७)
मिराबाई साठी घेतो विषण्याला । दामाजीचा झाला पाडेवार ।।

घडी माती वाहे गोऱ्याकुंभाराची । हुंडी मेहत्याची अंगें भरी ।।

पुंडलिकासाठी असनि तिष्ठत । तुका हाणे मात धन्य त्याची ।।

इ- असा हा भागवतधर्म विद्वान् अविद्वान, श्रीमंत गरीब, उजनीच, प्रागतिक
व पुराणमतवादी या सर्वौस मान्य झाल्यामुळे त्याची या देशांत पताका आज-
मितीसही फडकत आहे आणि ती दीर्घकालापर्यंत फडकत राहील यांत संशय
नाहीं. सध्याच्या कार्ली वैष्णव, शैव, सौर, गाणपत्य, समाजिस्ट, थिऑसॉफिस्ट
हे व इतर अनेक धर्मपंथांचे अनुयायी ह्मणविणारे कमी अधिक प्रमाणानें भाग-
वतधर्माचे अनुयायी आहेत असें ह्मणतां येईल. पौराणिक कार्ली या भागवत.
धर्मास

१वैष्णवधम
असें नांव पडले. त्याचे प्रवर्तक अनेक झाले. त्यांनीं स्वतःच्या सद्वर्तनाच्या

व भक्तीच्या जोरावर या धर्माचें महत्व वाढविले. बौद्धधर्माचे प्रतिस्पर्धि व
वेदप्रणित धर्माचें पुनरुजीवन करणारे सुप्रसिद्ध शंकराचार्य यांनीं भागवतधर्मी
ह्यांच्या पंचरात्र सिद्धांताचें खंडण आपल्या भाष्यांत केलें. ( वेदान्तसूत्रभाध्य
अध्याय २-२ -४२-४५) त्यांनीं असें प्रतिपादन केलें कीं, प्रत्येक मनुष्य परमे-
श्वराचा अंश असूच ज्ञानाच्या योगाने त्याला वह्यांत मिळून जातां येतें. जग
मिथ्या असून जें आपण पाहतों तें सर्व ईश्वरी मायेमुळे आपणास सत्यस्वरूप
दिसत नाहीं. नेत्रांवरील अज्ञानपटल दूर झाल्याशिवाय सत्याशी आपली गांठ
पडणार नाहीं. कर्माने जीवाला बंध प्रास होतो; कर्माने जीव बधयुक्त होतो.

ज्ञानादेव मोक्ष: न तु कर्मसमुचयातू ।

यासाठीं ज्ञान हेंच श्रेष्ठ मानावे असें आचार्यानी सांगितलें. भागवतधर्मातील
मुख्य मुद्दा- परमेश्वर व मनुष्य यांच्यांत सेव्यसेवक नातें असून जीव व शिव
निराळे आहेत-रेयास शंकराचार्यांच्या प्रतिपादनामुळे धक्का बसला. तेव्हां
भागवतधर्माचे अनुयायी आचार्यीचे मत खोडून टाकण्यास पुढें आले. प्रथमतः
विशिष्टाद्वैत मताचे संस्थापक रामानुजाचार्य शनी श्रुति, उपनिषद, ब्रह्मसूत्रे व
''पुराणें यांच्या आधारे ब्रह्म हें निर्गुण नसून अनेक कल्याण गुणानी मंडित
असल्याचें प्रतिपादन केलें. ज्ञान व कर्म यांचा समुवय मोक्षसाधनास आव.
शक आहे व ज्ञानापेक्षा भक्तीनंच मोक्षप्राति होते असें रामानुजांचे मत होते.
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त्यांच्या प्रतिपादनांत पुढील तीन मुद्यांचा विचार केला आहेः-१ विष्णू हाच
परमात्मा आहे. २ जीवात्मा हा अणुपरिमाण असून परब्रह्ममूर्तीचा अंश आहे;
व प्रत्येक जीवात्मा स्वतंत्र आहे. ३ इतर दृश्य पदार्थ तेवढे सर्व आत्मा
नव्हत. आत्मा अमर असून अत्यंत सूक्ष्म आहे व त्याच्यांत वास करणास-
ईश्वर हाच अंतस्थ आत्म्याचा शास्ता आहे. परंतु मनुष्याचा आत्मा व पर- D

मात्मा हे भिन्न होत. परमेश्वरप्राति करून घेण्याचा मार्ग गीतेत सांगितल्या-
प्रमाणें ज्ञानयुक्त भक्तिपूर्ण निष्काम कर्म होय. हेंच रामानुजांच्या प्रतिपादनातील
सार आहे. रामानुजीय सांप्रदायाचे लोक दक्षिण हिंदुस्थानांतील तामिळ प्रांतांत
आहेत. ह्या सांप्रदायास श्रीसांप्रदाय असें ह्मणतात. शेंकडा १५ लोक या
सांप्रदायाचे असून ७५ लोक शंकराचार्यीच्या मतानुरोधानें वागणारे व बाकीचे
मध्य व वलभपंथीय असल्याचें खानेसुमारीवरून दिसते. रामानुजांमागून

मध्याचाय ऊर्फ आनंदतीर्थ
हे खिस्ती शकाच्या १३ व्या शतकांत होऊन गेले. यांनी द्वैतमताचें प्रति-
पादन केलें. विष्णू हा एकच अनाद्यनंत परमात्मा असून मनुष्य व तो यांच्यांत
सेवक व धनी हें नाते आहे. ब्रह्मा व शिव यांचा इतर वस्तूंप्रमाणें शेव.
कार्ली नाश व्हावयाचा आहे. फक्त विष्णू तेवढा अविनाशी आहे. भक्तीनें
विष्णूस आळवावा, त्याचीं आयुधेंअंगावर धारण करावी, नामसंकीर्तनाच्या योगानें
विष्णूचे गुण आठवावे वगैरे भक्तीचे प्रकार त्यांनीं सांगितले. तसमुद्रा व गोपी.
चंदनाच्या मुद्रा यांचें धारण करण्याची रूढि त्यांच्या उपदेशामुळेंच वैष्णवांत
रूढझाली. दक्षिण हिंदुस्थान, मद्रास इलाख्याचाबराच मोठा भाग व मुंबई इला-
ह्याचा दक्षिणभाग यांत मध्वमत चालू आहे. यास माध्वसांप्रदाय म्हणतात.
उत्तर देशांत निवार्क यानें विष्णुभक्ति वाढविली. त्याचा सांप्रदाय ' सनक
सांप्रदाय ' या नांवानें प्रसिद्ध आहे. राधाकृष्णाची पूजा विष्णूच्याठायी कर-
ण्याचा प्रघात निंबार्कामुळें पडला. बंगाल, मधुरा वगैरे भागांत सनकसांप्रदायी
लोक आहेत. त्यांच्या मागून

उदारमतवादी रामानंदहा वैष्णवमतप्रवर्तक पुढें आला. त्यानेंखिस्ती शकाच्या १४ व्या शतकांत आकर४

आग्रा वगैरे भागातविष्गुभक्ति वाढविली. तो रामानुजाप्रमाणेचविशिष्टाद्वैती होता,
परंतु कर्मठ नव्हता. ता वर्णभेदास मान देत नसे. विष्णु व लक्ष्मी यांच्या
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प्रीत्यर्थ रामसीता यांची पूजा करावी असें त्यानें सांगितलें. रामानंदाच्या शिष्य--
शाखेत वरीच मंडळी होती. त्यांपैकीं १३ शिष्य प्रसिद्धीस आले. त्यांत एक
-रजपूत, एक मुसलमान ( कबीर १. एक न्हावी, एक जाट व एक चांभार असे
भिन्न जातीचे लोक होते. पद्यावती नांवाची एक स्त्री या शिष्यमंडळांत होती.
रामानंदाचा शिष्य कबीर यानें रामभक्तीचा पंथ वाढविला. त्यानंतर प्रति-

वाल्मीकि तुलसीदास याने रामचरित्र लिहून उत्तर हिंदुस्थानांतील आबालवृद्धांस
रामभक्तीस लाविलें. त्याच्यानंतर वसुभाचार्यानें लोकांस पुष्टिमार्ग. नांवाचा
सांप्रदाय निवेदन केला व विषयोपभोगांचें महत्व वाढविले. राधाकृष्णाची पूजा
करावी व नवविधा भक्तीनें कृष्णाची आराधना करीत असतां विषयोपभोगांस
कमी लेलं नये असें सांगितल्यामुळें वसुभीपथ नीतिमार्ग्तपासून ढळू लागला.
यासाठीं या पंथांत सुधारणा करून नैतिक आचरणांची अनुशासनपद्धति अमलांत
आणण्यासाठीं गुजरात स्वामिनारायण यानें प्रयत्न केला व सुमारें अडीच लक्ष-

लोक या पंथास मिळाले. पंधराव्या शतकांत

-रग चतन्यधू
-जर्यानं 'कृष्णभक्ति अत्यंत शुद्ध स्वरूपांत वाढविली. लोकांस संकीर्तनाचे महत्व

कथन केलें व स्वतःच्या प्रेमळ वर्तनानें अनेक लोकांस कृष्णभक्तीकडे ओडिलें-
चैतन्य हा प्रत्यक्ष कृष्णाचा अवतार असें मानतात. चैतन्य सांप्रदायी लोक
बंगाल्यांत पुष्कळ आहेत. ते ज्ञानापेक्षां भक्ति ही अधिक श्रेष्ठ मानतात. कृष्ण
नामाचा उच्चार करून अत्यंत भक्तीने त्याला शरण जाण्याचा अधिकार सर्व

वर्णांच्या लोकांस सारखा आहे, असें चैतन्यसांप्रदायी जनांचे मत आहे. दैत-
'याची ' शिक्षाशतक ' नावाची पडूं प्रासादिक आहेत. रामानंद, कबीर, चैतन्य
यांच्याशिबाय मिराबाई या उत्तर हिंदुस्थानातील कवयित्री संतिणीनें कृष्णभक्ति
वाढविर्ला हमें रचलेली पदें हजारों भक्त आनंदाने गातात. राजपुतान्यांत दादू
नांवाच्या पिंजारी जातीच्या एका साधूने विष्णुभरट्टीचा सांप्रदाय वाढविला.
याच्या अनुयायांस दादूपंथी असें ह्मणतात. ब्रजवासी सूरदास हा अकबराच्या

.कारकीर्दींत प्रसिद्धीस आला. हा आंधळा म्होता. त्याची पदे भक्तिरसपरिपूर्ण
असून महाराष्ट्रांत ज्याप्रमाणें तुकारामाचे अभंग अत्यंत प्रेमाने गातात, त्याच-
प्रमाणें सूरदासाची पदे उत्तर हिंदुस्थानांत हजारों लोक प्रत्यहीं गात असतात.
त्याच्यामागून सुंदरदास हा मेवाड प्रांतीं विष्णुभक्तीच्या योगाने प्रसिद्धीस आला.
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दोआव ( संयुक्तप्रांत) येथें अठराव्या शतकांत गिरधारी कविराय यानेही
'वैष्णव भक्तीची वाढ करण्यास आपल्या प्रासादिक पदांच्या योगाने मदत केली.
ज्याप्रमाणें उत्तर हिंदुस्थानांत अनेक साधुसंत जन्मून त्यांनीं वैष्णवमताचा
प्रसार केला त्याचप्रमाणें

महाराष्ट्रांत भागवतधर्माचा प्रसार
करणारे अनेक साधुसंत जन्मास आले. संस्कृत भाषेत असणारें ज्ञानभांडार
सामान्य जनांस अगम्य होऊं लागलें. ब्राह्मणेतरांस ब्रह्मज्ञानाचा अधिकार नाहीं
असें ठरल्याप्रमाणें होऊन त्यांस वतोपोषणाचा एकच मार्ग खुला आहे, असें
झालें व कर्मावडंवराचें महत्व वाहून खरा धर्म नाहीसा होत चालला. अशा वेळीं
सन्मार्गांचा बोध करणारे जे अनेक साधु जन्मास आले, त्यांनीं महाराष्ट्रावर
केलेले उपकार अगणित आहेत. त्यांनीं संस्कृतांत असणारें ज्ञानभांडार खुले
करून तें प्राकृत जनांस यथेच्छ छटण्याची सोय करून दिली. ईश्वर व मनुष्य.
प्राणी यांच्यांत सेव्य व सेवक हें नातें असून त्याला केवळ भक्तीनें आळवून
आपलेंसें करून घेतलें पाहिजे, ईश्वरसेवा करण्याचा अधिकार स्त्रीपुरुषांस
सारखा आहे. जातीचा उच्च नीच भेद ईश्वराच्या घरीं असणें संभवत नाहीं, अरफें
संतांनी प्रतिपादन केलें. त्यांचें आचरण पवित्र, वर्तन भाविक व प्रेमळ तसेंच ९

अंतःकरण रागद्वेषापासून अलिस, परमशुद्ध व कोमल अहल्यामुळे व त्यांनीं
निवेदन केलेला ईश्वरप्रासीचा मार्ग सुलभ व सुखकर असल्यामुळें त्यांच्या उप-
देशाची छाप लोकांवर बसून त्यांनी प्रस्थापित केलेला भागवतधर्म यशस्वी
झाला यांत आश्चर्य कोणतें? या संतजनांच्या उपदेशामृताचा परिणाम उत्तम
झाला. महाराष्ट्रांत सुमारें पांचशे वर्षें ही जी भागवतधर्माची चळवळ चालली
होती, तिचे यथार्थ वर्णन कै. न्या. माधवराव रानडे यांनी मराठ्यांच्या इतिहा-
सात पुढीलप्रमाणें केले आहे. '' या पांचशे वर्षांत सुमारें पन्नारहूआधुसंत
या देशांत जन्मास आले. त्यांतील काहीजण स्त्रिया, थोडे बहुत हिंदुत्व पत्क-
रलेले मुसलमान, निम्मे ब्राह्मण व इतरापैकीं सोनार, मराठे, कुणबी, शिंपी, माळी,
कुंभार व महार होते. कांहीं वेश्या व बटिकी होत्या. या धर्मजागृतीचें विशेष महत्व
हें कीं धर्माच्या उन्नत तत्वांचा पगडा एकाद्या विशिष्ट वर्गावर न बसता समाजा रे
तील सर्वच वर्गाच्या लोकांच्या अंतःकरणावर वसला होता. स्त्रिया व पुरुष,
उच्च व नीच, सुशिक्षित व अशिक्षित, हिंदु व मुसलमान हे सर्वच जण या धर्म-
विचारांच्या छत्राखाली आले.
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सार्वजनिक जागृति जेथे आहे, अशा ठिकाणी खेरीज करून इतरत्र या प्रकारचा

चमत्कारिक धार्मिक परिणाम जगाच्या पाठीवर कोणत्याही देशांत घटून
आलेला इतिहासावरून दिसून येत नाहीं. पंजाबांत नानकाने हिंदु व मुसल-
चमीन यांच्यांत धार्मिक ऐक्य करण्याचा महत्प्रयत्न केला. पूर्वेस बंगाल्यांत
चेतन्याने लोकांस शक्ति व काली यांच्या उपासनेपासून पराइरत्त करून
भागवतधर्माकडे ओढण्याचा यत्न केला. रामानंद व कबीर, तुलसीदास,
व सूरदास, जयदेव व राईदास या सर्वीनी आपापल्या परीनें धर्मोन्नतीच्या कार्यास

हातभार लाविला. याचा परिणाम इष्ट व टिकाऊ असाच झाला. परंतु महा-
राष्ट्रांतील संतांनीं त्यांच्याहीपेक्षां विशेष महत्वाची कामगिरी केली. चांगदेव
व ज्ञानदेव, निवृत्ति आणि सोपान, मुरगाबाई आणि जनी, आकावाई आणि -

वेगुबाई, नामदेव आणि एकनाथ, रामदास आणि तुकाराम, शेख महंमद
आणि शांति बहामनी, दामाजी आणि उद्धव, भानुदास आणि कूर्मदास,
बोदले बुवा आणि संतोबा पवार, केशवस्वामी आणि जयरामस्वामी, नरसिंह-
स्वामी आणि रंगनाथस्वामी, चोखामेळा आणि दोघे कुंभार, नरहरिसोनार
अणि सांवतामाळी, बहिरामभट आणि गणेशनाथ, जनार्दनपंत व मुधोपंत हे
व इतर कित्येक -कांड्या चरित्रांवरून महाराष्ट्रांत ही धर्मजागृतीची चळवळ
किती महत्वास चढही होती हें दिसून येणार आहे.'' या सर्वात ज्ञानेश्वर, नामदेव,.
एकनाथ व

श्रा साधु तुकाराम
यांनी संकीर्तनाचे माहात्म्य फार वाढविले. तुकारामास तर संतांचा मुकुट-
मणि असें मानतात. भागवतधर्मीय संतांचें व त्यांच्या अनुयायांचे पंढरपूर
हेंच भूवरील वैकुंठ, विठोबा हा वैकुंठाधिपति व आषाढी एकादशी हा महो-
त्सवाचा दिवस ठरून त्या दिवशीचा भागवतांचाआनंद त्रिभुवनांत मावेनासा
झाला. पंढरपूर व तेथील दैवत विठोबा यांसंबंधानें गुरुवर्य डॉ. भांडारकर
यांनी पुढील माहिती प्रसिद्ध केली आहे. विठोबा हा मूळचा विष्णु या संस्कृत
-गव्हापासून निघालेला प्राकृत शब्द आहे. विष्णू याचें कानडीत विठू हें रूप
झालें. वा व ल हे कोमलतादर्शक प्रत्यय होत. विट्या, विठ्ठल याचींच विठोबा
विठू, विठ्ठल ही रूपांतरे होत. विठोबाचें देवालय केव्हा स्थापन करत आलें,
हें समजण्यास साधन नाहीं. एका ताघपटावरून समजतें कीं, देवगिरी येथील.
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-यादव वंशाचा कृष्ण राजा राज्य करीत असतां त्याचा सेनापति मछिसेट्टी याने
वेळगांव जिल्ह्यांत शके ११७१ त ( इ. स. १२४९) भीमरथी नदीच्या कांठीं
-असलेल्या पौंडरिक क्षेत्रांतील एक खेर्डे इनाम दिलें. हें खेर्डे विष्णू देवाच्या
जवळच आहे, असाही ताखपटांत उल्लेख आहे. हेंच पौंडरिक क्षेत्र पंढरी किक
पंढरपूर असावें. ताखपटांत ज्या विष्णुदेवतेचा उल्लेख आहे, तोच सध्या प्रसिद्ध

असलेला विठोबा असावा. दुसऱ्या एका शिलालेखावरून दिसते कीं, शके
११९२ (इ. स. १२७०) मध्यें केशवाचा पुत्र भाऊ याने पांडंरंगपूर येथें यज्ञ

केला. त्या वेळीं असंख्य लोकांना व विठ्ठल व इतर देवतांना अत्यंत आनंद झाला.
यावरून पंढरपुराला पांडरंगपूर असेंही नांव होतें असें दिसतें. हेमचंद्र याच्या
मतें पंडरंग किंवा पंडरंग हें रुद्राचें किंवा शिवाचें नांव आहे आणि
पंडरंग याच्यावरून पांडरंगपूर हें नांव त्या गावास असावें. अद्याप पेडर-
पूर येथें शिवाचे देवालय असून विठोबाची भेट घेण्यापूर्वी त्याची भेट घेतात.
परंतु सध्यां विठोबालाच पांडुरंग हें नांव पडलें आहे. मूलतः हें शिवाचे नांव
होतें, परंतु विष्णूचे ( विठ्ठलाचे) महत्व वाढताच तेंच नांव विहुलास देण्यांत
आलें असावें. मातापितरांच्या सेवेत अत्यंत तत्पर अशा पुंडलिक लांबाच्या एका
साधूनें आपण मातापितरांच्या सेवेत असतां (याच्यायेळीस आलेल्या आडे
ष्णाचें स्वागत न करतां त्यास एक वीट देऊन आपलें सेवेने कार शेपेपर्यते उभे
रहाण्यास सांगितलें. विटेवर उभा राहिलेल्या श्रीकृष्णास ( विठे उभा आणून)
विठोबा असें नांव पडलें. रुक्मिणीही त्या ठिकाणीं येऊन उभी राहिली अशी
एक कथा आहे. या कथेचा ऐतिहासिकदृष्ट्या विचार केला असतां असें दिसते
कीं, महाराष्ट्रांत विष्णु ( कृष्ण) व रखुमाई रुक्मिणी) यांच्या भक्तीचा मार्ग

स्थापन करणारा साधु पुंडलिक होय. हा भागवतधर्माचा या भागांतला मूल
प्रवर्तक असून त्याच्यावरून पंढरपुरास पौंडरिक क्षेत्र हें नांव पडलें असावें हें
नांव ताखपटांत आहे. दुसरें असें कीं उत्तर देशांत कृष्णाची पूजा ( परवधू)
राघेसह करण्याचा निंबार्क, वसुभ व चैतन्य यांनी प्रघात पाडला 'राधाकृष्णा'
ची भक्ति तेथें वाढली कृशाची धर्मपत्नी जी रुक्मिणी तीच रखुमाई किंवा
रखमाबाई या नांवानें महाराष्ट्रांत प्रसिद्धीस आली. अर्धात पंढरपूरचा विठू ३
रखुमाई यांस कृष्ण व रुक्मिणी असें समजण्यास हरकत नाहीं महाराष्ट्रांतील
धर्मग्रंथांत कृष्णाला राधावल्लभ असें झटले नसून रुक्मिणीपति किंवा रुक्मिणी.
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वर असें झटले आहे. यावरून महाराष्ट्रांतील कृष्णभक्तीचा सांप्रदाय विशेष शुद्ध

स्वरूपाचा आहे, हें सिद्ध होतें. राधिका यावरून राही हा अपत्रंश झाला असून
राहीला विशेष कोणी मानीत नाहीं. गोकुळातील कृष्णाचे खेळ ( गोपाळकाला
वगैरे) विठोबाच्या महोत्सवाच्या वेळीं करण्यांत येतात; परंतु मधुरा वृंदांवनां-
तील उत्सवाप्रमाणें हा काल्याचा उत्सव महत्वाचा नसतो. ज्याप्रमाणें रामा-
नंदाने वैष्णवमताचा किंवा भागवतधर्माचा प्रसार हीन मानलेल्या जातींत केला,
त्याचप्रमाणें तुकाराम, नामदेव वगैरे चतुर्थ वर्णातील साधूमुळे हीन मानलेल्या
जोकांच्या अंतःकरणावर या धर्माचा पगडा बसला. ज्ञानेश्वर महाराजांच्या काला-
पासून ह्मणजे ३० स- १२९० च्या पूर्वीपासून आषाढी एकादशीच्या दिवशीं
पंढरपुरास श्रीविठोबा रखुमाईच्या दर्शनास जाण्याचा सांप्रदाय अस्तित्वांत

आला. हाच
वारकरी सामदाय

या नांवानें महाराष्ट्रांत आज सुमारें ७०० वर्षे चालू आहे. दिंड्या ( वीणा)
.पताका घेऊन भक्तिरसानें ओतप्रोत भरलेल्या अंतःकरणानें देहभान विसरून

गाऊन थयथय नाचत जाणारे वैष्णववीर सर्वत्र व सर्व जातींत आहेत. अली.
कडे सुमारें ८० वर्षांपूर्वीं हैबतराव यांनीं पंढरपुरास ज्ञानोबाची पालखी नेण्याचा
प्रघात पाडला. हैबतराव ज्ञानेश्वर महाराजांचे परमभक्त होते. ते साताऱ्याजवळ
आरफळ येथें रहात असत. विरक्त झाल्यावर ते आळंदीस येऊन राहिले व ज्ञानो.

चाच्या पादुका पालखीत घालून पंढरपुरास मिरवीत नेण्याचा प्रघात त्यांच्यापासून
प्रचारांत आला तो अद्याप चालूआहे. सध्यां पढरपुरास मुख्य आठ पालख्या दरसाल
जातात. १ आळंदीहून श्री ज्ञानेश्वराची, २ देहूहून तुकारामबुवांची, ३ पैठणाहून
एकनाथमहाराजांची, ४ ल्यबकहून निवृत्तिनाथांची, ५ एदलाबादहून मुक्ताबाईची,
६ मच्छेंद्रगडाहून मच्छेंद्रनाथाची, ७ सासवडाहून सोपानदेवाची वठ आरणगांवाहून
सावतामाळ्याची याप्रमाणें पालख्या निघून वाटतें मुक्काम करीत करीत सुमारें पंधरा
वीस दिवसांनीं दशमीच्या दिवशीं रात्रौ पंढरपुरास जाऊन पोहोचतात. या
पालख्यांचे निघण्याचे दिवस व मुक्काम उरलेले आहेत. सर्व काम वारकरी
पंथीयांकडून बिनचूक व व्यवस्थबोरि होत असतें. वाटेंत वारकरी लोक मिरव-
सुकीत येऊन दाखल होतात. आकाशांत भजनाचा एकच गजर दुमदुमू लागतो.
याप्रमाणें वारकऱ्यांचा जमाव वाढता वाढता सुमारें दीडपासून दोन लाख
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यात्रा जमत असते. वारकरी लोकांस जवळपास असणाऱ्या गावातील लोक
गाड्यांच्या गाड्या भरून भाकऱ्या आणून देतात. याप्रमाणे यात्रेकरूंच्या भोज-
नाची सोय वाटेवरील गरीब व श्रीमंत गावकऱ्यांकहून होते. आळंदीची पालखीज्येष्ठ
नवमीस निघून पुणें, सासवड, कापुरवळ, शिरवळ, लोणंद, तरटगांव, कलतं
बरड, नातेंपोतें, माळशिरस, वेळापूर, शेगांव व वाखरी या मार्गीने पंढरपुरास
जाते. इतर पालख्या या पालखीस वात गाठतात. पंढरपुरास यात्रेकरूंची गर्दी

जमलेली असतेच. त्यांत वारकरी जाऊन मिळताच प्रचंड भक्तसमुदायामुळें
तें क्षेत्र फुलून जातें. विठ्ठलनामाचा गजर, टाळ, मृदंग यांचा नाद, पुंडलिकाच्या
नामाचा जयघोष, कीर्तन, भजन, पुराण वगैरेमुळे पंढरपूर हें केवळ देवनगंरी
बनते. भाविक लोक देहभान विसरून जातात. तुकारामाचे अभंग पावलो.
पावली श्रवणरंधीं पडून मनास शांतता प्रास होते. अत्यंत प्रवृत्तिपर मार्गाची कास
धरून संसाराचे गाडें हाकीत असतां त्रस्त झालेल्या प्रापंचिकांस भक्तिरसा-
मृताचें औषध पाजून भवरोग बरा करण्यास समर्थ झालेले हे साधुवृंद धन्य
खरे. त्यांचे शब्द जोंपर्यत हिंदु लोक शिरसावंद्य मानून सन्मार्गानें वागतील
तोपर्यंत भावी स्थितीसंबंधानें निराश होण्याचें कारण नाहीं. तुकारामवुदानगु.
ह्मटल्याप्रमाणें या संतांचा अवतार नवीन धर्मस्थापनेसाठीं नव्हे, तर मृत
धर्माचें पुनरुजाविन करण्यासाठीं आहे. बुवा ह्मणतातः- '

अभंग
आली वैकुंठवासी । आलों याची कारणासी ।

बोलिले जें कधी । साच भावे वर्ताया ।। १ ।।

झाडू संतांचे मार । आड रानी भरले जग ।

उच्छिष्टाचा भाग । शेष उरले तें सेवूं ।। २ ।।

अर्थ लोपली पुराणे । नाश केला शब्द-झानें ।

विषय लोभी मने । साधने बुडवीलीं ।। ३ ओ।

पिटूं भक्तीचा डोरा । कळिकाळासी दरारा ।

तुका खणे करा । जयजयकार आनंदे ।। ४ ।।

तुकारामादिक संतानी निवेदन केलेल्या भागवतधर्मात प्रेम, आनंद व ईश्वरी
साक्षात्कार पूर्णपणे भरलेला आहे. ज्ञानमार्गाहून भाचीमार्ग श्रेष्ठ असून त्याचाच
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अवलंब करणें हें इहपरलोकींच्या सुखास कारणीभूत होणार आहे, याची १४
संतजनांस पूर्ण खात्री होती, आणूनच बुर्जांनी या भागवतधर्मासवधानें पुढील
निश्चयाचे व विश्वासपूर्ण उद्रार काढले आहेत:-
द्द्यटिवीन लाळ ब्रह्मज्ञान्या हातीं । मुक्ता आत्मस्थिति सांडवीन ।।

ब्रह्मृभूत काया होतसे कीर्तनीं । भाग्य तरी कणी देवा ऐसा ।।

तीथधामकासी आणिन आळस । कडू स्वर्गवास करिन भोग ।।

सांडवीन तपोनिधा अभिमान । यज्ञ आणि दान लाजवीन १.
भक्तिभाग्यप्रेमा साधीन पुरुषार्था । ब्रह्मींचा जो अर्थ निजठेवा ।।

धन्य ह्मणवीन इहलोक लोकां । भाग्य आखी तुका देखियेला ।।

यावरून आपणअंगीकारलेला भक्तिमार्ग ईश्वरप्राप्तीचा किती खात्रीलायक उपाय
आहे असें संतजनांस वाटत होतें हें दिसते. ब्रह्मज्ञान, तीर्थाटण, स्वर्गवास, भोग,
तपश्चर्या, यज्ञ, दान या सर्वांपेक्षा भक्तिमार्ग श्रेष्ठ असें ते मानीत. खरें आहे.

वरील एकंदर विवेचनावरून विष्णुभक्तीचा संप्रदाय वेदकालापासून रूपांतर
पावत आजमितीस कोणत्या थरास येऊन पोहोंचला आहे हें दिसून येईल. सर्व

प्लगावर सारखे प्रेम करून, उत्पात व पोषण यांस कारणीभूत होणारा श्रीविष्णू
किंवा सूर्य याला कालेंकरून महत्व प्रास झालें. वासुदेव किंवा भागवतधर्म हाच
वैष्णवधर्म या नावाळेप्रचारात आला. तो सोपा, आनंददायक व कर्मावडंबरा-
पासून मोकळा असल्याकारणानें सर्व वर्णातील लोकांस स्वीकार करण्यास योग्य
आहे असें दिसून येतांच बहुजनसमाजानें निरनिराळ्या पद्धतीने त्याचा स्वीकार
केला. पुराणे मूलतः शिवपर होतीं. विष्णूचे महत्व वाढताच त्यांस वैष्णवी वळण
मिळाले भागवत व विष्णुपुराण यांच्या योगाने विष्गुभक्तीचें महत्व वाढलें.
सर्वाभूती दया करणें, त्यागबुद्धि जागृत ठेवून ईश्वरचरणी काया, वाचा व मन
ही अनन्यभावानें अर्पण करणें हेंच वैष्णवधमीचें सार असून तें सार्वलौकिक
धर्माचें लक्षण वाहे, हें कोणीही कबूल करील. अवतारमाहात्म्यामुळें सजनांची;
योग्यता लोकांस वाटू लागून अशा सत्पुरुषांच्या विद्यमाने लोककल्याण घडवून;
-र;णिण्यास' परमेश्वर सदा सिद्ध असतो, ही भावना हिंदूंच्या अंतःकरणांत दृढ
झाली आहे. संकटांची परमावधि होतांच परमेश्वर सचलोर्की अवतीर्ण होऊन
तो त्यांचा परिहार करितो ही आशाजनक भावना हिंदूंच्या सर्व प्रापंचिक
व्यवहारास प्रामुख्यानें चालन देत असते. दुष्टांचा संहार करून निरपराधी
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जनांचे संरक्षण करण्यासाठीं विष्णूने अनेक्र पूर्ण व अंश अवतार घेतले आहेत
असें हिंदुधर्म मानीत आहे. कोणत्याही काळी कोणत्याही देशांत समाजहित
साधण्यासाठी जन्मास येणारा पुरुष किंवा स्त्री यांच्यांत ईश्वरी अंश'?असतो
असें मनुष्यजाति मानीत आली आहे; व जोपर्यंत मनुष्याच्या अंतःकरणत्त्वं
साधुत्वव सच्छील यांच्या बद्दलचा आदर कायम राहील, तोपर्यंत त्याच्या रक्षणार्थ
प्रयत्न करणाऱ्या सत्पुरुषास देवाप्रमाणे तो वंद्यच मानणार. एकादशीदेवीची कथा
सरी हेंच सांगते. उन्मत्त दैत्याचा संहार करण्यासाठीं या देवतेने जन्म घेतला असें
पुराणांत लिहिले आहे. परंतु सध्याच्या चिकित्सक बुद्धीच्या लोकांचा अशा
पौराणिक कथेवर विश्वास बसण्याचा संभव नाहीं. अर्थात् एकादशी देवीच्या
अस्तित्वाबद्दल संशय आल्यावर तिच्यासंबंधानें आदर किंवा भक्ति तरी कशी
राहील? महाभारताचा कांहीं भाग व पुराणे लिहिलीं गेलों रेया वेळीं एकादशी.
संबंधाने तत्कालीन आयांच्या अंतःकरणांत अत्यंत पूज्यत्वभाव वसत असावा.
च्या दिवसाला कालेंकरून वैष्णवव्रताचें धार्मिक स्वरूप प्रास झालें तरी मूलतः
हा दिवस ऐतिहासिक महत्वाचा होता असें अनुमान करणें चुकीचे होणार
नाहीं. नृसिहावतारासंबंधानें केलेल्या विवेचनांत देव व दैत्य यांचा हष्टदिला आहे. एकादशीची कथा देखील त्या

इतिहासांतील एक अदू-याल
होय. हिरण्यकश्यपूच्या पश्चात देवांचा द्वेष करणारे अनेक दैत्य व दानव होते.
त्यांपैकीं प्रल्हादाचा पुत्र बलि व पत्र मृदुमान्य हे फार पराक्रमी असून त्यांच्या-
वर विष्णूने जय मिळवून सुरास त्यांच्या त्रासांतून मुक्त केलें. कुंभ हा प्रल्हादाचा
पुत्र; त्याचा मुलगा मृदुमान्य हा एकादशीच्या दिवशीं ब्रह्मा, शिव व विष्णू या
तिघा सुराधिपतींच्या मसलतीने ठार करण्यांत आलेला असुर होय. पुराणकारांनीं
या तिघांच्या चासापासून एक शक्ति उत्पन्न झाली, असें अलंकारिक भाषेत वर्णन
केलें आहे. त्याचा सरळ अर्थ असा कीं, हा मृदुमान्य दैत्य आटोपेनासा झाला
तेव्हां या सुरांच्या तिघा मुख्य नायकास एकत्र जमून त्याचा नाश करावा
जागला. कांहीं असुरांनी या त्रिमूर्तीतील एकाद्यास प्रसन्न करून घेऊन त्यांच.
.पासून वर मिळविला असल्याच्या अनेक कथा पुराणांत आढळतात. एका देवीले
दिलेल्या वरामुळें उपस्थित झालेला त्रास चुकविण्यासाठी दुसऱ्या देवांना कधीकधी
.वरीच युक्तिप्रयुक्ति योजावी लागली आहे. यावरून असें दिसतं कीं हे दैत्य साम,
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दाम, दंड, भेद वगैरे शत्रूस जेरीस आणण्याचे उपाय योजून कधींकधीं देवांच्या
एकाद्या पुढल्यास आपल्या पक्षास ओढून घेत व त्याजकडून आपणास त्रास पोहोचू
नये अशी तजवीज करीत. दैत्य हे आपलेच भाउबंद असल्यामुळें देव त्यांच्या-
मुद्दल प्रेम व्यक्त करीत; परंतु याचा परिणाम वाईट झाल्याचें दिसताच दुसरा
कोणी पुढें येऊन आपल्या भोळ्या भावंडाच्या पायी उत्पन्न झालेलें संकट निस्ता-
रून टाकी. देवांचे पुढारी ब्रह्मा, विष्णू व शिव यांपैकी तिसरा जो शिव हा भोळा
असल्यामुळें त्याला वश करून घेणे फार सोपें काम असे. शिवाने अनेकदा
दैत्यांस वर दिल्यामुळें ( अर्थात त्यांच्यावर शस्त्र उचलणार नाहीं अशी शपथ
चाहिल्यामुळें) विष्णूस मध्ये पडून देवांवर आलेल्या संकटांचा परिहार करावा
.लागला. मृदुमान्याच्या पराक्रमापुढें या तिघा देवांच्या नायकास दहन बसण्याचा
देखील प्रसंग आला. परंतु शेवटीं त्यांनीं जय मिळविल्यामुळे या विजयाप्रीत्यर्थ

हा एकादशीचा दिवस अत्यंत महत्वाचा मानून तो पाळण्याची रूढि पडली.
दिवसेंदिवस दैत्य व देव यांच्यासंबंधाचा खरा इतिहास लोकांच्या स्मरणांतून
नष्ट होत गेला. त्यांच्याबद्दल ज्या दंतकथा अस्तित्वांत होत्या त्यांच्यावरून या
इतिहासास पुराणकारांनीं धार्मिक वळण दिलें व आज एकादशी हा सर्वथैव

भिके सण होऊन वमऊल्प-ऑखे- तरी. नळ्या दृष्टीनेंही
७३ एकादशीचे महत्व

विशेष आहे असें ह्मणण्यास हरकत नाही. ज्या दिवशीं कोठ्यवधि हिंदु प्रेमपुरः.
सर ईश्वरस्मरण करून या आर्यावर्ताच्या वातावरणांत एक दैविक तेज उत्पन्न

करितात, त्या तेजापुढे आह्मी नस व्हावयास नको काय? प्राचीन देवदेवता व
त्यांचे अनुयायी यांच्याबद्दल अभिमान उत्पन्न करण्यास कारणीभूत होणारा हा
दिवस, साधुसंतांनी या दिवसाबद्दल दाखविलेलें प्रेम, या दिवसाच्या सुमुहूर्तावर
उभारलेली भागवतसांप्रदायाची विजयपताका, तिच्या आश्रयाखाली ज्ञानयुक्त

भक्तिप्रणीत निष्काम कर्म करण्यासंबंधानें साधुसंतांनीं दिले अनुपम प्रोत्साहन
यासंबंधाने विचार करून आह्मी हिंदू ह्मणविणारांनीं हा दिवस पाळावयास नको
काय? हे एकादशीसारखे दिवस राष्ट्रीय महोत्सवाचे होत. अशा उत्सवांत सर्व
अंशोंच्या व सर्व वर्णाच्या लोकांस समान धार्मिक वृत्तीमुळें समान शीलाप्रमाणें
एकत्र जमतां येतें. या प्रसंगीं परस्परांतील मतभेद नाश पावतो. शिवरात्री-
सारखा प्रसंग येतांच श्रीक्षेत्र काशी किंवा गोकर्णासारख्या सुप्रसिद्ध ठिकाणी
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राष्ट्रीय हेमंतोत्सव भरवावा. महाएकादशीच्या दिवशीं पंढरपूरभक्षेत्री राष्ट्रीय'
ग्रीष्मोत्सव साजरा करावा. वर्षाकतूंतील राष्ट्रीय संमेलन अहष्णाध्वनीदेशदिवरीर
वृंदावन मधुरा येथें भरवावे. वसंतोत्सवाचा समारंभ अयोध्यानगरींतरे श्रीराम-
नवमीच्या दिवशीं आणि वार्षिक राष्ट्रीय महोत्सव नवरात्रांत बंगदेशीं केलायेथें भरवावा. सर्व वर्गांच्या व वर्णाच्या, सर्व मतांच्या आणि विचारांच्याले.प्रतिनिधींनीं चालविलेले हे महोत्सवच आमच्यांत प्रेम, सद्धाव, धर्मनिष्ठा व राज-
निष्ठा, वगैरे सह्या उत्पन्न करण्यास कारणीभूत होतील. असे प्रसंग प्रास होतांच:.
राष्ट्रांतील सर्व जनांनी, स्त्रियांनीं व पुरुषानी उत्साहपूर्वक आपापल्या वांव्यास आलेले
कर्तव्यकर्म करण्यास पुढें सरसावलें पाहिजे. या दिवशीं नगरकीर्तनें करवावीं.
भजन, गायन व नर्तन करीत खेड्यापाड्यांतसुद्धां मिरवणुकी काढाव्या. भागवत
सांप्रदायामुळें उत्पन्न झालेली हरिकीर्तनाची संस्था शुद्ध स्वरूपाची करून कर्तव्य-
निष्ठ, सद्वर्तनी, निस्पृह व स्पष्टवक्ते हरिदास वारंवार लोकांत सत्यनिष्ठा उत्पन्न

करतील, असें केलें पाहिजे. या प्रकारानें हिंदुधर्माची उज्वल पताका हातांत
घेऊन निवृत्तियुक्त प्रवृत्तिमार्ग आकमण्यास प्रत्येकानें पुढें सरसावलें पाहिजे.
अशा उत्सवांच्या प्रसंगीं कलाकौशल्य आणि उद्योगधंदे यांची प्रदर्शन, साधुसंतां-
बद्दल आदर उत्पन्न होईल असे २-. D?? ग्लासतो क.रे-सिनेटोग्राफ १.पो-.
सग्रहालयें, ग्रंथसंग्रहालयें, क्रीडामुवनें, प्रयोगशाळा, स्नेभोख्याने, निरनिराळ्या
वावींचा विचार करणाऱ्या राष्ट्रीयपरि, नाटकं, मर्दानी खेळ, क्रिकेट फुटवॉलचे?
सामने वगैरेंच्या योगानें निरनिराळ्या प्रांतांतील लोक एकत्र येऊन आपण सवे
एकाच हिंदमातेची लेंकरें व एकच धर्माचे अनुयायी आणि एकाच सुयंत्रित
राजछत्राखालीं वास करणारे राजनिष्ठ नागरिक आह ही भावना त्यांच्यांत दृढ
झाली पाहिजे. प्रेम, न्याय व समता यांची ध्वजा उभारली पाहिजे. हिंदुधर्म हाच
हिंदुस्थानचा तरणोपाय आहे. भागवतसांप्रदाय हा त्याचें महत्वाचें अंग होय
ज्या सांप्रदायाची कास धरल्यामुळे प्राचीनकालीं धुव, प्रल्हाद, अंबरीष, रुक्मां-
गद, नारद, सनक, सनत्कुमार वगैरे आबालवृद्धांची योग्यता वाढली आणि ही
जी परंपरा चैतन्य, तुकाराम, नामदेव, ज्ञानोबा वगैरे अनेक साधूच्या जन्मळे
अद्यापर्यंत अभंग चालली आहे, त्या सांप्रदायाचे तुझाही अनुयायी व्हा सें
एकादशी निघून सांगत आहे.
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२८.आषाढ शु।। ११ शी पासून चार महिने व्रतस्थ रहावे असें भारतांत सांगि-

४ आहे. या चातुर्मासांत कोणकोणती धते आचरावी हें तिथितत्त्व, धर्मसिंधु,

भविष्योत्तर व इतर पुराणे यांत सांगितलें आहे. भाविक हिंदुलोक या दिवसांत
महाभारत, रामायण, भागवत वगैरे ग्रंथाचे श्रवण, व्युत्पन्न शास्त्रांच्या किंवा
.पुराणिकांच्या मुखानें, करीत असतात. ज्यांनीं चतुर्थाश्रम घेतला आहे वसे
सन्यासी एकादे निवांत स्थळ पाहून तेथें पावसाचे चार महिने मुक्काम करितात
व कित्येक आपल्या आध्यात्मिक ज्ञानाचा लाभ आपल्या जवळपास राहणाऱ्या
भाविक स्त्रीपुरुषांस करून देतात. बताचरणाख या दिवसांत ऊत येतो. चातुर्मा-
सातील 'विशेष बंधन झटले ह्मणजे आहारविहारासंवधाचे होय. शिपांचा व
हाडाचा चुना, मोटेचे व पखालीचें पाणी, ईडनिंबू, मातुलिंग, मसुरा, मांस हे
पदार्थ वर्ज्य करावे. वैश्वदेव केल्याशिवाय किंवा विष्णूस नैवेद्य खखविल्यावाचून्
अन्न ग्रहण करूं नये. पांढरे पावटे, काळे वाल, घेवडा, चवळी, लोणची, वागी,
कलिंगड, केलें, मुळे, कोहळा, कंस, बोरं, आवळे, चिंच, मध, पडवळ, उडीद,
कुळीथ, पांढऱ्या मोहऱ्या वगैरे कित्येक फळें, भाज्या व धान्ये वर्ज्य करण्या-
.बद्दल शास्त्राची अनुज्ञा आहे. विषयोपभोगघेऊं नये. शिळे व करपले अन्न, भूमी-
तील लवण, यांचेंही सेवन करूं नये. या प्रकारचा निर्बध आहे परंतु तो पाळणें
.बहुतेक अशक्य असल्यामुळें अत्यंत कर्मठ हिंदु खेरीज करून इतर लोक बहुतेक
चर्ज्य पदार्थांचे यथेच्छ सेवन करीत असतात.

आहारविहारांत मितपणा राखणे आरोग्यदृष्ट्या हितावह असल्याचे प्राचीन
.कार्ली मत बनले होतें असें कित्येक पुराणांतील कथानकांवरून दिसते. कित्येक
पुराणमतवादी लोक असें प्रतिपादन करितात कीं संध्यांच्या कार्ली प्रजा क्षीण व हत-
वीर्य होण्याचे कारण लोकांनीं आहारविहारासंबंधानें अगदींच ताळ सोडला आहे
हें होय. या त्यांच्या समजांत कांहींच तथ्य नाहीं असें ह्मणतां येत नाहीं. शहर-
.वासी जनांत तर हब्री त्या बाबींत फार अदूरदबर्तिग्णा दिसून येतो. राळीकुचींत
उपाहारगृहें स्थापन झाली असूनतेथें उघड्यावर ठेवलेले अनेक शिळे व ताजे पदार्थ
स्वच्छास्वच्छतेची कल्पनाही मतांत न आणता वेळीं अर्वेळीं, गरज असो किंवा
नसो, बुभुक्षितांप्रमाणे भक्षण करून पैशाची व प्रकृतीची खराबी करून घेणा-य
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अनेक तरुण बांधवास पाहिल्यावर मन उद्विग्न होते. घशाच्या, मानांच्या व
पुष्कसांच्या रोगांसकारणीभूत होणारे अत्यंत शीत किंवा उष्ण ( आईसक्रीम्र, थंडा
सोडा, कढत चहा, कॉफी वगैरे) पदार्थीचे बेताने व कारणपरत्वें सेवन नऐकूरिता
भलत्याच वेळीं केवळ मजेखातर ग्रहण करणें सर्वथैव अनिष्ट आहे. के-सोंवळ्याओवळ्याचा निर्वेध सुटत चालल्यामुळे आहाराच्या वावींत लोकांचें
स्वैर वर्तन विशेष वाढत चालले आहे. ही स्थिति शोचनीय असून तिला आळा
घालणे हें कुडबनायकाचें कर्तव्यकर्म होय. पुराणकालाच्या सुमारास वैद्यशास्त्र-
दृष्ट्या विचार करून आहारासंबंधानें कोणत्या प्रकारचे निर्बध ठरविण्यांत आले,
याची संक्षिस माहिती पुढें देत आह.

कतुपरत्वे आहार
घ्यावा असें ठरवून शिशिर, वसंत व ग्रीष्म या ऋतूत कांहीं पदार्थ ग्रहण करावे
व वर्षा, शरदूव हेमंत या करू यांचा त्याग करावा असें धर्मशास्त्रांत सांगितलें-
आहे. ग्रहण करणें व त्याग करणें या अर्थी आदान व विसर्ग हे शब्द अनुक्रमे
योजलेले आढळतात. उत्तरायण व दक्षिणायन यांत सूर्यरश्मींचा लाभ सारखाच.
मिळत नाहीं; त्यामुळे जो हवेत फरक उत्पन्न होतो त्यायोगें मनुष्याच्ये'?
शरिरावर परिणाम घडून ऋतुपरत्वें त्याची प्रकृति सशक्त किंवा अशक्त होते.
असें मानिलें आहे. ग्रीष्म व वर्षी ऋतूत शरीरप्रकृति क्षीण होते, शरद, व जसं-
तात ती मध्यम असते व हेमंत शिशिरांत उत्तम असते. यासाठीं प्रकृतीच्या
शक्तीच्या मानानें पचन करितां येतील अशा पदार्थाचें सेवन कराव. शेवटच्या
दोन्ही ऋतूत मांस, दूध वगैरे पौष्टिक पदार्थ ग्रहण केले असतां ते पचनी पडून
शरीरसामर्थ्याची वाढ होईल. तैलमर्दन, अस्वगस्नान, व ऊबदार कपडे यांच्या-
योगानें जठराग्नि प्रदीप्त ठेवण्यास हा काल वरा आहे. शिशिर ऋतूत तिखट व-
आंबट पदार्थीचे वेतानें ग्रहण करावे हें बरें. वसंतांत रचेक घ्यावें थंड व सुवा-
सिक जलानें स्नान करावे, जडान्न सेवन करूं नये. ग्रीष्म भाक्रा आहारविहारा-
संबंधाने फार जपावे. शारीरिक व मानसिक श्रम विशेष करूं नयेत. अति शीत
अति उष्ण व मादक पदार्थीचे सेवन करणें हानिकारक आहे. वर्षारुतूंत अन्;
व पाचक पदार्थ ग्रहण करावे. वातुळ पदार्थ वर्ज्य करावे. शरdk?तूत पित्त-
प्रकोप करणारे पदार्थ सदू. नयेत व ऊन्हांत श्रमाचीं कामे करूं नयेत मूलतः वैद्यक-
शास्त्रदृष्ट्या ठरविण्यांत आलेल्या याप्रकारच्या नियमांचा धर्माच्या बाबींत
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समावेश करितांच त्यांचा अर्थ निरनिराळ्या तऱ्हेनें कुरण्यात येऊrईईएर्ने',?त्युरएांच्यांत

पापपुण्याच्या कल्पनांचा समावेश करण्यांत आला. याचा रिणाम .असाआळा-
अमहे कीं, उत्तरेकडील देशांत आहाराचा वेत या नियमौँवंर्र -संर्मिलेला आहे,
स्तूरतुपरत्त्वें अनेक धान्ये, भाज्या व पदार्थ वर्ज्य केले जातात-त्र्ययांमुळेरूंशलेंगे-
कडील अनियंत्रितपणे चालणाऱ्या मंडळीपेक्षां त्यांचे उत्तरदेशीय बांधव प्रकृतीने

विशेष चांगले असतात. चातुर्मासांत कित्येक पदार्थ वर्ज्य करण्यासंबंधानें घालून
दिलेले नियम मूलतः वैद्यकशास्त्राच्या पायावर रचलेले होते तथापि बर्तबकल्याचे
प्रस्थ वाढताच हें प्रकरण बेताबाहेर जाऊन सध्यां त्यांच्याबद्दलचा आदरभाव
नाहींसा झाला आहे यांत आश्चर्य नाहीं. जुन्या व नव्या निबंधातील अंतर व
त्यांतील ग्राह्यांशाचा आदरपूर्वक स्वीकार करण्याची तयारी आह्मी दाखविली
पाहिजे. आहारविहारासंबंधानें अत्यंत हितावह असे नियम प्राचीन ग्रंथांत
सांपडतात. गीतेंत श्रीकृष्णानें उपदेश केला आहे तोही मनन करण्यासारखा
आहे.

युक्ताहारविहारस्य युक्तचेष्टस्य कर्मसु ।

- ' उल स्वप्रावबोधस्य योगो सवति दुःखहा १६-१७ ।।

अर्थ- योग्यआहारविह:त्, अश् तो, जो कर्माच्याठायीं योग्यरीतीनेंवर्ततो,
जो योग्यकाळीं निजतो, जागतो त्याचा योग त्याच्या दुःखाचा नाश करितो.
सारावली नामक ज्योतिषग्रंथांत झटले आहे:-

पथ्याशिनां शीलवतां नराणां । सदृत्तभाजां विजितेंद्रियाणासू ।
एवंविधानामिदमायुरेरव । सत्यं भवेतू वृद्धमुनिप्रणीतभू ।। ां

भावार्थ-येथें ग्रहमानान ठरले आयुष्य जे कोणी शीलवान, सद्वर्तनी,

पथ्यभोजी व जितेंद्रिय असतील अशांना मात्र लाभेल. तात्पर्य, मितपणा व
सदाचरण न राखल्यानें आयुष्याची दोरी अकालीं तुटते. आर्यवैद्यकाचे सुप्र-
सिद्ध पंडित वाट यांनीं सांगितलें आहे कीं:-

नित्य हिताहारविहारसेवी । समीश्यकारी विषयेप्पसक्तः ।।

-९ दाता सम: सत्यपरः क्षमाचालू । आसोपसेवी च भवेत्यरोगः ।।

( अर्थ-जो मनुष्य रोज हितकारक अहारविहारांचें सेवन करितो, कार्यास
विचारपूर्वक प्रवृत्त होतो, विषयलंपट न होतां दानशील, समदृष्टि, सत्यवक्ता,
क्षमावातू व सन्मार्गगामी असतो तो निरोगी असतो.) याप्रकारचे निरोगी
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राहून शरीर व मनःस्वास्थ्य बिघडून देण्याचेंव्रतचातुर्मासापुरतेंचनव्हेतरसबंध
आयुष्यांत चालविले पाहिजे.

चातुर्मासाचा माचीन इतिहास
लक्षांत घेता असें दिसते कीं हल्लीचा चातुर्मासाचा प्रकार पूर्वकाली नव्हता.
प्रत्येक ग्रहस्थाश्रमी माणसाने १९ गृह्यसंस्कार, ७ पाक यज्ञ, ७ हविर्यज्ञ व ७
सोमयज्ञ करावे असा निर्बध असे. प्रसिद्ध सूत्रकार बोधायन यानें जीं सूत्रे

लिहिली आहेत त्यांत औतसूत्रे, कर्मातसूत्रें, द्वैधसूत्रें, गृह्यसूत्रे, धर्मसूत्रें, व
शुल्रबसूत्रें असे सहा भाग केले असून त्यांत गृहस्थानें धर्मार्थकाममोक्ष हे चतु-
वैध पुरुषार्थ साधण्यासाठीं कोणत्या रीतीनें वागावे हें सांगितलें आहे. त्यांत
हविर्यज्ञ व सोमयज्ञ यांची माहिती धौतसूत्रांत असून जे ७ हविर्यज्ञ सांगितले
आहेत त्यांची नांवें पुढीलप्रमाणे होत-. अध्यधन, २ अग्निहात्रे, ३ दर्शपूर्णमास,

४ आग्रयण, ५ चातुर्मास्य, ६ निरुधपशुवंध आणि ७ सौत्रमणि, यापैकी बाह्य.
णास सकाळसंध्याकाळ अग्निहोत्र प्रदीप्त करावे लागत असे. प्रत्येक अमावास्येस
व पौर्णिमेस दृष्टी हविर्यज्ञ करावा असा निबंध होता.

प्रत्येक चार महिन्यांनीं एकदा कु-. ,दलण्याच्या वेळीं जो हविर्यज्ञ

करण्यांत येई तोच चातुर्मास्थ या नांवानें ओळखला जात असे. वसंत व
ग्रीष्म ऋतूच्या असतीं एक, वर्षाकतु व शरद् ऋतूच्या अंती एक व हेमंत
व शिशिरऋतूच्या अती एक याप्रमाणें तीन हविर्यज्ञ होत असत. हब्राइं यज्ञाची
कल्पना पार नाहींशी होऊन चातुर्मास्य हें एक निराळेंच प्रकरण होऊन वसले
आहे. या चातुर्मास्याच्या निमित्ताने अनेक व्रते निर्माण होऊन पुण्यप्रासीचा सोपा
उपाय अवगत झाल्यामुळे स्त्रिया कोकिलावत, शाकावत, दधिव्रत, पिठोरीव्रत,
नक्तसोमवारव्रत, संकष्टीवत, दुग्धव्रत, हस्तागौरीवत वगैरे अनेक व्रते आचरतांना
दृष्टीस पडतात. सूत्रकारांनीं ज्यांचा नामनिर्देश केला आहे असे पाकयज्ञ, हविर्यज्ञ

व इतर गुह्यविधि यांचा मनूच्या कार्ली लोकांनी थोडाबहुत त्याग केला
होता असें त्याच्याच लिहिण्यावरन दिसतें. दिवसेंदिवस समाजाची परिस्थिति.
बदलत गेली त्या मानानें आचरविचारांतही भलतेच फेरबदल होऊन आज'
मितीस प्राचीन पद्धतीहून किती तरी भिन्न असे विधि प्रचारांत आले आहेत.
सभ्यांच्या कालचें चातुर्मास प्रकरण हें त्या संबंधाचें उदाहरण आहे.
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व्रतवैकल्यांचे तेज सद्वर्तनापुढें पडावयाचें नाहीं. पुनर्जन्माच्या अर्थात्

जन्ममरणाच्याफेऱ्यांतून आपणास चुकविणे हें आर्यीचे अंतिम ध्येय. तें ध्येय साध्य

२. व्रतवैकल्यें मदत करीत नसून उलट त्यांत विशेष गुंतवीत असतात.
तेंत असेंच सांगितलें आहे. मनु ह्मणतो-

कामात्मता न प्रशस्ता न चैवेहास्त्यकामता
काम्यो हि वेदाधिगमः कर्मयोगश्च वैदिक: २-२संकल्पभूल: कामो वै यज्ञा: संकल्पसंभवा;
जतानि यमधर्माश्च सर्वे संकल्पजाः स्मृता: जिं२-श

सकाम भक्तीनें कोणतेंही कार्य करणें योग्य नाहीं.
खरा शाश्वत व सनातन धर्म कोणता हें समजून घेऊन त्याचाच अवलंब

करण्याचा प्रत्येकानें निश्चय केला पाहिजे. आमची आधिभौतिक अवनती
होण्याची जी कारणें असतील तीं शोधून काहून आमचा उत्कर्ष ज्या उपायांनी
होईल ते उपाय योजले पाहिजेत.

हल्लींचा काळ
या उन्नतिकार्यास अनुकूल आहे. हिंदमातेचा पुत्र किंवा दुहिता या नात्यानें
आमच्या वांड्यास आले कार्य अत्यंत महत्वाचे, परम मंगल व स्फुर्तिदायक
असें आहे. कुंभकर्णी झोपेंतून ताजेतवाने होऊन उठल्यावर सध्याच्या जणु-
सीच्या काळीं कर्तव्यपराडूमुख होऊन जांभया देत वसू तर ' प्राचीन कर्षीचे
.वंशज ह्मणविण्याची पात्रता आमच्या अंगीं राहणार नाही. दुरभिमान व दोषैक-
दृष्टि यांचा त्याग करून प्रेमभावानें आपण सर्व एकाच हिंदमातेचीं लेकरे हा
भाव मनांत धरून सत्कार्यासाठी देह झिजविण्याचा निश्चय केल्यास लोकोत्तर
अशी कामगिरी आमच्या .हातून होईल. आत्मोन्नति साधण्यासाठीं व्रतस्थ राह-
णारानें केवळ चातुर्मास्यातच नव्हे तर आजन्म व्रतस्थ राहिलें पाहिजे. हें व्रत
ह्मणजे एक दिव्य यज्ञ असून त्याच्यायोगानें महायज्ञ केल्याचें श्रेय पदरी पडेल.
अनेक पंथ, अनेक मते, अनेक तत्वज्ञानविषयक कल्पना यांच्या योगाने मनांत

( विकल्प उत्पन्न होऊन खऱ्या शाश्वत अशा घेण्यापासून आपली नजर भलतीकडे
भटकते. ज्या कर्माच्यायोगानें मनाला शांतता मिळून परमार्थ हातीं येत नाहीं,
ज्यांच्या योगातू सचिदानंदस्वरूपाची ओळख होत नाहीं तीं कर्मे आचरण्यांत
अर्थ काय? अनेक व्रतवैकल्यें केली तरी जीव व शिव यांची गांठ पडत नाहीं
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तर तीं करण्यांत मतलब कोणता? यासाठीं प्रत्येक स्त्रीनें व पुरुषाने व्रतस्थ.

राहून सदाचरण, आत्मसंयमन व स्वार्थत्याग यांच्या योगानें आपले-
पितर, आपणाहून श्रेष्ठ असे लोक व परमन्यायी जो परमेश्वर याची
कृपा संपादन करावी. भलत्याच उपायांनीं आपली धार्मिक किंवा नैतिक उन्नर्तिं 'होणें शक्य नाहीं. मनुष्य या नात्यानें आमच्यावर असणारी जबाबदारी ओळ-
खून ती पार पाडतांना मुख्य ध्येय विसरून जाऊं नये. ज्याचें चिंतन करणें
आपलें कर्तव्यकर्म आहे त्या परमेश्वराच्या प्रासीचा खरा उपाय कोणता हें नीट
समजून घेऊन त्याचा अवलंबन करण्याचा निर्धार करावा. असें करणें ह्मणजेच:
व्रतस्थ राहणे होय. हें व्रत चातुर्मासापुरतें नव्हे तर आजन्म चालवावें. केवळ
मूग मसूर सोडल्यानें किंवा दही दूध पिऊन चार महिने जिवंत राहिल्याने पर-
मेश्वराचे पाय दिसणार नाहींत. तुकाराम, रामकृष्ण परमहंस वगैरे जे साधु
होऊन गेले त्यांनीं मूगमसूरीवर रचलेल्या धर्माची किंमत मानिली नाहीं. श्री स्वामी
रामतीर्थ यांनीं झटल्याप्रमाणे, ' धार्मिक हिंदु लोकांनो! आपलें ब्रह्मतत्त्व जाणून
मोह आणि दौर्बल्य यांचा त्याग करा. यांना पुरून उर।, यांना जिंका. अंधश्रद्धा

बाळगणाराला गति नाहीं. यासाठीं उल्हासवृत्तीनें सत्यसागरांत प्रवेश करा. '
श्रावण महिना.

दरसाल श्रावण हा महिना अत्यंत पवित्र मानला जातो. महाराष्ट्रापुरतें
पाहूं गेल्यास या महिन्यातील बहुतेक दिवशीं कांहीं नाकाहीं धर्मकृत्य केलें जातें.
शिवाप्रीत्यर्थ प्रत्येक सोमवारी एकमुत्त किंवा नक्त वत आचरिलें जातें मंगळवारी
स्त्रिया मंगलागौरीचा उत्सव साजरा करितात. गुरुवारी दत्तात्रेयाच्या भक्तांकडे
भजन, पूजन व गुरुचरित्रपठण चालतं. शुक्रवारी स्त्रिया लक्ष्मीची पूजला करीत
असतात. शनिवार शनीप्रीत्यर्थ किंवा मारुतीप्रीत्यर्थ पाळला जातो व रविवारीं
सूर्याची पूजा करून त्याला पूर्वी वाहण्याची चाल कित्येक ब्राह्मण स्त्रियांत दृष्टीस

पडते. श्रावण हा चातुर्मासांतील श्रेष्ठ मास मानिला जात असल्यामुळें प्रतिपदे-
पासून अमावास्येपर्यंत कित्येक धनिक लोक बरेंच द्रव्य खर्चनू हजारो गरीब
लोकांस व ब्राह्मणास भोजन देत असतात. कथापुराण मवजागर वगैरेंच्या
योगाने देवस्थानांत विशेष उत्साहाने उत्सव चाललेला दिसतो उत्तर देशांत
श्रावण महिन्यांत विशेष प्रकारानें पाळले जाणारे उत्सव झटले ह्यणजे झुलन
जाद्या, रक्षावधन, जन्माष्टमी व दोस्तच हे होत. यां पैका झुलन जात्रा
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व नंदोत्सव हे दक्षिण देशांत रूढ नाहींत. झुलन जात्रा हा एक प्रकारचा दोलो-
लव आहे. पौर्णिमेच्या दिवशीं कृष्ण व राधा यांस हिंदोळ्यावर बसवून
झोके देतात व स्त्रिया त्यांच्या सवधाची गीते गातात. हा उत्सव एकादशीपासून
पौर्णिमेपर्यंत चालतो. काहीजण तो त्रयोदशीपासून तीन दिवस चालवितात. गीत,
वाद्य वगैरेच्या योगानें घरोघरीं हा उत्सव साजरा करितात. राधाकृष्णाची पूजा
करून ब्राह्मण व सुवासिनीस भोजन दिलें जातें. सुखवस्तु लोकांच्या घरीं कृष्ण-
चरित्रातील कांहीं भाग नाटकरूपानें दाखविला जातो. त्यावेळीं आजुबाजूची
मंडळी तो पाहण्यासाठी येत असतात. कृष्णजन्माच्या दुलयादिवशी नंदोत्सव
असतो. नंदास पुत्र झाला या समजुतीनें हा उत्सव पाळण्यांत येत असून गीत,
नृत्य, नाटक प्रयोग वगैरे होतात. या दिवशीं हरिद्राकुंकुममिश्रित पाणी पिचकारीने
एकमेकाच्या अंगावर उडविण्याचा परिपाठ उत्तर हिंदुस्थानांत आहे. किशेषतः
दक्षिणभागांत जे उत्सव श्रावणमांसात पाळले जातात त्यांत पुढील उत्सव विशेष:
महत्वाचे आहेत. १ नागपंचमी, २ मगलागौरी, ३ श्रावणी, ४ पोवती-
पौर्णिमा, ५ नारळी पौर्णिमा, ६ श्रीकृष्णजन्माष्टमी, ७ पिठोरी
.अमावास्या व ८ पोळा.

० नागपंचमी,
श्रावण शुद्ध ५ च्या दिवशीं नागांची पूजा करण्यांत येते, यावरून या सणास-

नागपंचमी हें नांव आहे. या सणाची उत्पत्ति कशी झाली, यासवधाने पुराणांत
किंवा इतर ठिकाणी कांहीं कथा सापडत नाहीं. परंतु हा सण हिंदुस्थानच्या
बहुतेक सर्व भागांत रूढ आहे. यावरून या सणास धार्मिकदृष्ट्या महत्व प्राप्त

झालें असल्याचें दिसून येतें.
श्रीकृष्णानें कालिया नांवाच्या नागाचा पराजय करून तो यमुना नदीच्या

पात्रांतून सुरक्षितपणे वर आला, हा दिवस श्रावण शु।। ५ मी होता, यावरून
नागपूजा प्रचारातण आली असें कित्येकांचें ०मत वाहे. कृष्णाच्या कार्ली नाग
जातीचे लोक होते व त्यांचा नायक जो कालिया होता, त्याचा पराजय कृष्णानें
अगदीं लहान.वयांत केला, असा कित्येकांचा तर्क आहे. परंतु कसेही असलें, तरी
ज्या नागाचा पराजय केला त्या नागाप्रीत्यर्थ त्याची पूजा अर्चा करून सण
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पाळण्याची पद्धति प्रचारांत येणे संभवत नाहीं. कदाचित् या दिवशीं कृष्णाची
पूजा करण्याची रूढि पडली असती तर तें सयुक्तिक झालें असतें.

दुसरी एक कहाणी सांगण्यांत येते, ती अशीः-मणिपूर ( बंगाल्यांत) येथें
'पूर्वकालीं एक खेडवळ होता. त्यानें पंचमीच्या दिवशीं आपली जमीन नांगरली
त्यामुळें नागिणीच्या पिलास इजा पोहचून तीं मरण पावली. तेव्हां नागिणीस
पराकाष्टेचा राग येऊन तिने त्यासह कुटुंबांतील सर्व माणसास रात्रीं निजल्या
वेळीं दंश केला. पुढें ती नागीण त्या खेडवळाच्या मुलीस दंश करण्यासाठीं
तिच्या नवऱ्याच्या घरीं गेली; परंतु मुलीनें नागाची पूजा करून त्याच्या पुढें
दूध वगैरे ठेविलें होतें. हा प्रकार पाहतांच नागिणीस संतोष होऊन मुलीला दंश
न करितां तिला तिच्या बापानें केले कृत्य व आपण त्याबद्दल कसा सूडघेतला
हें सांगितलें. मुलीनें त्या नागिणीची आपल्या सर्व माणसास जीवंत करण्या.
विषयीं प्रार्थना केल्यावर तिनें अमृत दिलें व त्याचें सिंचन करतांच तीं जीवंत
झाली. खेडवळास नागपंचमीवताचें महत्व समजून आलें व त्या वेळेपासून
तो व इतर लोक हे व्रत आचरूं लागले.

मणिपूर हा गांव बंगाल्यांत असून ही कहाणी या प्रांतांत कशी प्रसिद्ध '

झाली हें समजत नाहीं. एवढी गोष्ट खरी कीं, सर्पीपासून आपलें रक्षण व्हावें
एतदर्थ वंगाल्यांतील हिंदुलोक मनसा नांवाच्या देवीची पूजा करीत असतात.
ही देवी मूळची अनार्याची असून तिला आर्यही भजतात. तेथें जी दंतकथा
आहे तिजवरून दिसते कीं, मनसा ही शेषाची बहीण व जरत्कारू ऋषीची पत्नी
आहे. ती हेमवर्णाची सुंदर स्त्री असून कमलावर बसलेली व सर्पांनी आच्छाद-
लेली अशी आहे. सर्पांचे विष बाधू नये असें करण्याचें तिच्यांत सामर्थ्य आहे,
असें मानण्यांत येतें, यामुळें तिला ' विषहरा ' हें नाव पडलें आहे. मनसा
देवीचा मोठा उत्सव होत असतो, त्यावेळीं एकदोन दिवसांपूर्वी दुधाची खीर
'तयार करून खेड्यांतील एकाद्या झाडाखाली एका पात्रांत घालून ठेवीत असतात.
असें केल्यानें सर्पापासून इजा पोहचत नाहीं, अशी बंगाल्याकडे समजूत आहे.
या जत्रेच्या वेळीं गारुडी लोकांस जत्रेस येणाऱ्या लोकांकडून वरीच कमाई होते
गारुडी मंत्रसामर्थ्यानें सर्पास त्यांच्या विळांतून निमत्रंण करून आणतात व
कितीही जालिम विष असलें तरी तें त्यांना देवीच्या कृपेनें बाधत नाहीं असें
सर्व लोक समजतात. या सणासंबंधानें
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असा आहे कीं, पंचमीच्या दिवशीं सकाळीं जिवंत नागाची किंवा नाग व
'नागपत्नी यांच्या मातीच्या प्रतिमांची पूजा करावी. गृहद्वाराशी दोन्ही बाजूंस

1? चंदनाने किंवा खडूने सर्पांची आकृति काहून पूजा केल्यासही चालते. नैवेद्या
साठीं दही, दूध, तूप व लाह्या अर्पण कराव्या. हा दिवस योग्य रीतीनें पाळला
असतां सबंध वर्षांत सर्पांकडून त्रास पोहोचणार नाहीं. '' अनंत वासुकिं शेष
पत्रनाभं च कंबलं । शंखपालं घतराष्ट्रंच तक्षक कालियं तथा ।'' वगैरे स्तोत्राचे
नित्यशः पठण करून नागाच्या या नऊ जातींची आराधना केली असतां विषाची
बाधा न होतां सर्वत्र यश:प्रासि होते, असें सांगितलें आहे.

चालू रूढि
या सणासंबंधानें चालू रूढि देशपरत्वें भिन्न आहे. हा सण महाराष्ट्र, दक्षिण

हिंदुस्थान, गुजराथ, संयुरगप्रांत व बंगालप्रांतांत प्रचलित आहे. या दिवशीं
सातीचे, पाषाणाच्या किंवा पिठाच्या नागप्रतिमांची पूजा करण्यांत येते. कित्येक
देवाले. कपि;र्य-४४व स्थापन केली आहेत. त्यांत या दिवशीं मोठा उत्सव

चालतो. पुरुष, बायका व लहान मुले या सर्वास या सणाचें महत्व वाटतें.
पुष्कळ ठिकाणीं या दिवशीं शाळा व कचेऱ्या बंद असतात. या दिवशीं पडवळा-
सारखी नागाकृतीर्चा भाजी देखील बायका चिरीत नाहींत. शेतकरी लोक जमीन
नांगरीत नाहींत व कोणी फावड्यानें जमीन खणीत नाहीं. चुलीवर तळणही तळीत
नसतात. महाराष्ट्रांत या दिवशीं कित्येक ठिकाणी बायका हळदकुंकवाचे समारंभ
करितात. झोपाळ्यावर बसून झोके घेणे, फुगड्या घाल वगैरे करमणुकीच्या
प्रकारांनीं हा दिवस रेया मोठ्या मजेत घालवीत असतात. घरांतील लहान थोर
मंडळी जिवंत नागास किंवा मातीच्या प्रतिमेस दूध, लाह्या व दुर्वा अर्पण
करतात. गारुडी लोक या दिवशीं घरोघर सर्प घेऊन फिरत असल्यामुळें त्यांना
भाविक लोकांपासून भरपूर दूध, लाह्या व पैसे यांची प्राति होते. घाटावर पहि-
लवान लोक नागपंचमीच्या दिवशीं कुस्त्या, आऊयापाड्या व अनेक मर्दानी खेळ
खेळून गावातील लोकांस एकत्र जमण्याची संधि प्रास करून देत असतात.
नागपंचमी हा दिवस विद्याभ्यासाचा प्रारंभ करण्यास शुभ मुहूर्त आहे असें
समजण्यांत येत असल्यामुळें लहान मुलांकडून या दिवशीं गणेशपूजा करविली
जाऊन त्यांच्या शिक्षणाचा प्रारंभ वाह्मणांच्या मुखानें होत असतो. देवीच्या
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देवालयांतून हा उत्सव साजरा. केला जात असून अशा देवीचे उपासक व इतर
लोकही याच दिवशीं यज्ञोपवीतधारणविधि उरकून टाकतात.

नागांचा अधिपति राखेश्वर ( किंवा शिव) असें मानून या पंचमीच्या
दिवशीं त्याची कांहीं डोंगराळ प्रदेशांतील लोक पूजा करीत असतात. नाग-पंचमीला राखुपंचमी असेही नांव तेथें आहे. उदेपूर येथें या दिवशीं घराच्या
द्वाराशी कांहीं बनस्पति आणून टाकतात. त्यायोगें विषारी प्राणी घरांत येत
नाहींत अशी तेथील लोकांची समजूत आहे. नेपाळांत हा दिवस विशेष उत्स-
वाचा मानतात; कारण याच दिवशीं नाग व गरुड यांच्यांत मोठे युद्ध झालें
अशी कथा तेथें प्रसिद्ध आहे. अयोध्या व संयुत्ताप्रांतात नागाच्या बिळांत
दूध व भात घालून : सर्प सर्प ' या शब्दांनीं नागास आमंत्रण देत असतात.
कांग्रा ( पंजाब) येथें दिवाळीनंतर नागांबद्दल शेवटचा उत्सव केला जातो. त्या

वेळी शेणाचा नाग पुजतात. त्यानंतर सर्प दृष्टीस पडल्यास त्याला ठार मारतात.
कांहीं ठिकार्णी या दिवशीं ब्राह्मणास दक्षिणा व शिधा देण्याची चाल आहे.
सुतार व इतर कामगार लोक आपल्या हत्यारांची या. दिवं.. - -५त्तात.
ही चाल फत्त संयुक्तप्रांतांत आहे. विहारांत हीन वणौतील स्त्रिया दोन अडीच
दिवस स्वतः नागपल-या' असें लेखून रस्त्यांतून नागांचीं पदे गात हिंडत अस.
तात. त्यांस त्या वेळीं मिळालेल्या पैशांतून निम्मे ब्राह्मणांस देऊन राहिलेल्या
पैशांतून मीठ व मिठाई विकत घेण्यांत येते. खेड्यांतील सर्व मंडळी यांचें सेवन
करतात. (हवाल प्रांतांत शेण व मातीनें जमीन सारवून पांच, सात किंवा
नऊ सर्पांच्या आकृति चंदनाच्या किंवा हळकुंडाच्या मुकीनें काढतात. चणे
कुरमुरे भाजतात व ते त्यांच्यापुढे ठेवून धूप, दीप यांची आरती दाखवितात.
दिवसांतून दोन वेळ पूजा होते व रात्रौ नागाच्या कहाण्या सांगण्यांत वेळ
घालविला जातो. नागपूजा केव्हा व कां प्रचारांत आली, हें सांगतां येत नाहीं;
तथापि आर्य लोकांत नागपूजा पुरातन कालींही चालू होती, यासवधानें प्राचीन
ग्रंथांत उल्लेख सांपडतो. सुमारें दोन अडीच हजार वर्षांमागे

नागामुरत्यिर्थ पाकयज्ञुर
केला जात असे. गृहस्थाश्रमी पुरुषाला जीं धार्मिक गृह करावीं लागत असत
-त्यांस गृह्यविधि हें नांव होतें. या विधींचा उल्लेख गौतम नांवाच्या सूत्रकारानें ८ गृह्य.

सूत्रांत केला आहे. एकोणिस गृह्यविधि,सात पाकयज्ञ, सात हविर्थक, व सात सोमयह
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या प्रमाणें ४० गृह्यविधि प्रत्येक गृहस्थाश्रमीयास करावे लागतात. यांपैकी श्रावणी
नावाचा एक पाकयज्ञ श्रावण पौर्णिमेच्या दिवशीं नागाप्रीत्यर्थ केला जात असे. सपा.
पासून कुटुंबांतील माणसास इजामोडू नये हाच या यशाचाहेतु होता. त्या वेळीं
मन झटले जात. सध्या श्रावण पौर्णिमेस नागाप्रीत्यर्थ यश केला जात नाहीं. आणि
श्रावणी हा उपाकर्म विधि झाला आहे. पौर्णिमेस केला जाणारा पाकयज्ञ जाऊन
त्याच्याऐवजी पंचमीस नागास दूध व लाह्या अर्पण करण्याची रुढि प्रचारांत आली
आहे. सुमारें ८०० वर्षांमागे आलबेरुनी हा प्रवासी हिंदुस्थानांत फिरत कसतां
त्यानें जें प्रवासवर्णन लिहिले, त्यांत असें झटले आहे कीं, श्रावण पौर्णिमेसकत्येक
घरीं ब्राह्मणास भोजन दिलें जातें. नागपूजेचा किंवा उपाकर्मविधीचा त्यांत
उल्लेख नाहीं. यावरून त्या काली ही दोन्ही धर्मकृत्यें रूढ नव्हती असें दिसते.
त्या कार्ली रूढ असलेले कित्येक उत्सव जसे आजमितीला नहीत, तसेच त्यावेळीं
नव्हते. असे अनेक उत्सव कालेंकरून रूढ झाले असें ह्मणतां येईल. श्रावण-
पौर्णिमा उत्तरेकडील देशांत राखी पौर्णिमा या नांवानें प्रसिद्ध असून या दिवशीं
मित्र मित्रांस व .९- ती बंधूस सर्पापासून रक्षण व्हावें ह्मणून राखी नांवाचे
होरे हातांत बांधण्यासाठी पाठवीत असतात ( राख हें सर्पाचें नांव असल्याचें
वर सांगितलेंच आहे ). पाकयज्ञाचें श्रावणी हें रूपांतर आहे असें ह्मणण्यास

हरकत नाहीं.
मनुष्य व सप

यांच्यातील सबंध धर्मदृष्ट्या लक्षांत घेता सर्पास बरेंच महत्त्व प्राप्त झालें अस.
'त्याचे दिसून येतें. खिस्ती धर्मीत सर्पाला सैतानाची उपमा दिली असून परमे-
श्वराची आशा मूलपुरुषास मोडण्यास लावणारा तो आहे, असें सांगितलें आहे.
परमेश्वराने आदम व ईव्ह हें जोडपे उत्पन्न केलें आणि ज्ञानवृक्षाच्-या खेरीज
करून इतर फळें खाण्याची त्यांस परवानगी दिली; परंतु ज्ञानप्राप्ति हेच श्रेष्ट

आहे असें त्यांस समजावून देऊन सर्पाने त्यांच्या करवीं ईश्वराज्ञेचें उलघन
करविले. आदम व ईव्ह यांच्यापासून उत्पन्न झालेली मनुष्यजाति देवाच्या
रोषास पात्र होऊन पापी झाली असें ख्रिस्तीधर्म सांगत आहे. कुराणांतही

। बहुतेक अशीच गोष्ट आहे. सैतानाले अदमास ज्ञानवृक्षाचीं फळें खाऊन देवाप्रमाणे
अमर होण्याचा सल्ला दिला, असें कुराण ह्मणतें. हा सैतान व बायबलांतील सर्प

एकाच अर्थी योजले आहेत. यावरून सर्प हा माणसाला अमरत्व व ज्ञान यांच्या
त्रासीचा मार्ग दाखविणारा देवाचा शमु होय असें दर्शविलें आहे.



( ११०)
०हिंदुधर्मौत सपाचे महत्व

निराळ्याच रीतीनें वशिले आहे. श्रीमद्धागवतांत ( स्कंध ४, अ. २५)पुढील कथा आहे. ती प्रपंच व परमार्थदृष्ट्या महत्वाची असल्यावरून येथें देल
आहो '' पुरंजन ( शरीरे उत्पन्न करणारा जीव) या नांवाचा एक मोठे
कीर्तिमान राजा होता. त्याचा अविज्ञात ( ज्याचे नांव कोणास माहीत नाहीं
असा परमेश्वर) नामक एक परम मित्र होता आणि त्याचें कर्तृत्वही कोणास सम-
जत नसे. पुढें तो पुरंजन राजा आपणास आश्रय ( शरीर) मिळावा लागून
सुश्रीवर हिंदूं लागला. पृथ्वीवरील सर्व पुरं ( शरीरे) त्यानें पाहिली परंतु
तीं त्याला पसंत पडेनात. पुढें एकदा हिमालयाच्या दक्षिणेस नऊ द्वारांनीं
युक्त असलेलें पुर ( शरीर) त्यानें पाहिले. त्या पुराच्या वाहेर उत्तम
वृक्षानी युक्त असें एक उपवन ( विषयसमूह) होतें. त्या उपवनांत एक सुंदर
स्त्री ( बुद्धि) स्वेच्छेनें आलेली त्यानें पाहिली. त्या स्त्रीचे दहा भृत्य ( दहा
इंद्रिये) असून प्रत्येक भूत्याच्या हाताखाली २६८ भूनचर ( चित्तवृत्ति)
होते. त्या स्त्रीचें रक्षण करण्यासाठी एक पांच फण्यदर:,-. ऽ ( पंचप्राण) सर्वदा
दक्ष असल्याचें त्यानें पाहिले. तेव्हां राजाने तिला तूं कोण असा प्रश्न करतदृंःच्
तिनें उत्तर दिलें, ' मी जाणत नाहीं. मला इतकेंच माहीत आहे का,
सुसायां मयि जागात नागो पालयन् पुरीन् । मी निजल्यानंतरही
हा नाग सर्वकाळ जागून या पुरीचे रक्षण करीत असतो.)' असें सांगितल्यावर त्या;

दोघांचा परस्परांस बरण्याचा निश्चय. झाला व लग्न होऊन तीं शंभर वर्षे एकत्र
राहिली; परंतु गंधर्वराज चंडवेगाचे ३६० गंधर्व व ३६० गंधर्वपल्या ( दिवस
व रात्री मिळून ७२०) अनुचरांनीं पुरंजनाचें पुर लुटून १०० वर्षें सारखे
त्याच्याशी युद्ध चालविल्यामुळें तो विचारा थकूनभागून गेला. ताप, भय, जरा
व मृत्यु यांच्या हाबुधामुळें तो डबघाईस आला. सर्पानें पराकाष्ठा केली, परंतु
त्याचें कांहीं चालेना तेव्हां मोठ्या कष्टानें तो क्षीण सर्प निघून गेला, व पुरंजन
शत्रूच्या हातीं सापडला. पुढें पुनर्जन्म प्रास झाल्यावेळी त्याची व मित्राची (देवाची)
गांठ पडली व तो सुखी झाला..

या कथेत सर्प हा नेहमी रक्षण करीत असतो असें दर्शविले आहे. योग
शास्त्रांत सर्पासनाची महती फार वर्णिली असून प्राणायाम करून त्याला अनुकूल
करून घेतल्यास त्याच्यामुळें जीवाला ज्ञान व अमरपणाचा लाभ होतो असें
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सांगितलें आहे. पंचप्राण हाच पांच फणांचा नाग आहे असें भागवतातील कथे-
वकुरन स्पष्ट होतें. स्तुरलदृष्ट्या पाहूं गेल्यास सर्प हा परड्यापरसांचा, द्रव्याचा व
?मावाचा अधिपति असून तो त्यांचें रक्षण करितो, अशी जुन्या काळीं समजूत होती
४ वरील कथेवरून सिद्ध होतें. हीच स्थिति आजमितीसही आहे. प्रत्येक मनुष्याचें

व उपवनाचें रक्षण करणारा सर्प आहे, ही जी जुनी कल्पना तिला मूर्तस्वरूप
देऊन सर्पास पूज्य मानण्याचा प्रघात पडला असें ह्मणणें चुकीचे होणार नाहीं.
सध्या नागाप्रीत्यर्थ आधी आचरीत असलेलें नागपंचमीव्रत नागासंबंधाच्या वरील
कल्पनांवरून रूढ झालें असें ह्मणण्यास प्रत्यवाय कोणता? पंचप्राणांच्या कल्प.
नेशीं जुळणारा पांच फणांचा नाग व त्याप्रीत्यर्थ पाळली जाणारी पंचमी तिथि
यांचा एकमेकांशी संबंध आहे असें ह्मणणें देखील चुकीचें होईल काय? हे प्रेक्ष

विचार करण्याजोगे आहेत. प्राणाची उपासना मूळची, पर्ण गोष्टीतील रूपक न
समजल्यामुळें प्राणांच्यावद्दल नाग-सापाची उपासना सुरू झाली व नागाची देव-
ळेंही स्थापन झालीं. सर्व पुराणांत अत्यंत महत्वाचें जें

विष्युपुराण
कांदा ठिकठिकाणी सर्पासंबंधी उल्लेख असून पृधुराजानें जेव्हां पृथ्वीचा कारभार
हातीं घेतला तेव्हां शेषास सर्पावर अधिपति नेमिलें असें सांगितलें आहे. शेषाचे
वासस्थान पाताळ असून तो विष्णूच्या तमोगुणापासून उत्पन्न झाला. पृथ्वी ही
त्याच्याच मस्तकावर आहे. त्याला हजार तोंडे असून प्रत्येक शिरावर प्रकाशमान
होणारा एकेक हिरा आहे. महासागरांत शेषासनावर विष्णू प्रत्येक कल्पाच्या अती
शयन करीत असतो. द्वापारयुगांत विष्णूने कृष्णापतार घेतला तेव्हां शेषानें
बलरामाचे रूप धारण केलें. लक्षावधि गंधर्वांनी नागदेवांवर हल्ला केला तेव्हां ते
विष्णूस शरण गेले. नर्मदेनें पुरुकुत्सास मदत करून नागदेवांचें गंधर्वांपासून
रक्षण केलें. त्यावरून नागानी असा आशीर्वाद दिला कीं, नर्मदेस नमस्कार करून
सर्पाच्या विषापासून रक्षण कर अशी जो प्रार्थना करील, त्यास सर्पदंशाची भीति
नाहीं वगैरे मजकूर विष्णुपुराणात सांपडतो. रामाचा बंधु लक्ष्मण हा देखील शेषा.
सतार आहे असें मानितात. आर्याचे दुसरें जें श्रेष्ठ दैवत शिव तोही नागाभरणभूषित
असल्याचें पुराणें सांगतीत. गणपतीच्या कमरेस नागाचा विळखा दिलेला असतो.
यजुर्वेदांत सर्पाप्रीत्यर्थ यज्ञसमयीं गावयाच्या ऋचा आहेत. यावरून प्राचीनकालीं
आर्यलोकांत नागासंबंधानें पूज्यत्वभाव वसत होता हें सिद्ध होतें. उत्तरेकडील.

११
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आर्याप्रमाणेच दक्षिणेकडील द्रवीडही नागांची पूजा करीत असत. आर्य ज्याप्रमाणें
अग्नि, वायु, जल वगैरे पंचमहाभूतांची (तीं परमेश्वराची स्वरूपेंआहेत असें माजून
पूजा व प्रार्थना करीत असत, त्याचप्रमाणें द्रवीडही मनुष्यास इजा करणाऱ्या
सर्पादिक प्राण्यांची, पिशाचांची व देवाची निवासस्थानें अशा मानलेल्या
कित्येक वृक्षांची पूजा करीत असत. दक्षिणहिंदुस्थानांत जागोजागी नागांची?
देवस्थाने आहेत. कित्येक वारुळांसही नागांची देवालयें असें मानतात. गांवाच्या
सीमेवर पाषाणाच्या नागप्रतिमा ठेविलेल्या असतात व प्रवासी त्यांना दंडवत
घातल्याशिवाय पुढें जात नाहींत. सुब्रह्मण्य, अनंतशयन वगैरे देवालयें नागा-
प्रीःत्यर्थ असून हजारों भाविक लोक प्रत्यहीं त्यांच्या दर्शनाचा लाभ घेतात. तेथें
संतानप्रात्यर्थ नागबली व सर्पसंस्कार हे विधि केले जातात. पुत्रसंतानप्रासीवद्दल
नागास नवस करून लहान पाळणे अर्पण करण्याची चाल दक्षिण देशांत आहे.
सर्पाची पूजा प्रचारांत येण्याचें कारण त्या प्राण्यापासून होणारी प्राणहानि हें असावें
असा कित्येकांचा तर्क आहे. बंगाल व इतर ठिकाणीं दरसाल हजार लोक
सर्पदंशास बळी पडतात; यावरून सर्पास पूजेच्या योगाने संतुष्ट करण्याचा प्रघात
पडला असेंही सांगण्यांत येतें. परंतु हे तर्क ग्राह्य दिसत नाहींत. कारण भूशृंख
शुद्ध व पवित्र मानण्यांत येतें. सर्प हा ब्राह्मण असून त्याला ठार केल्यानें'
ब्रह्महत्त्येसारखें मोठें पातक घडते असें समजण्यांत येतें.

सर्पास दुखविलें असतां तो दुखविणाराचा सूड घेतल्याशिवाय रहात नाहीं;
ज्याच्या हातून सर्पहत्या घडते त्याच्या कुलाचा नाश होतो वगैरे समजुतींचा विचार
केला असतांकेवळ भीतीमुळेंच नागपूजेची उत्पत्ति झाली असेल असें दिसत नाहीं.
ज्या वारी नागपंचमी असते, त्याच वारीं गणेशचतुर्थी व होळी हे सण येतात.
यावरून ' नागा, गणा, फागा ' असें ह्मणण्याचा प्रघात कोंकणांत आहे.

५हतु व वाध
प्रत्येक दृश्य व अदृश्य पदार्थ परमेश्वराच्या हातून घडलेला असून त्याच्याच

इच्छामात्रे सर्व जग चालत आहे अशी सर्व आस्तिकांची समजूत आहे. मानवी
शक्तीची व ज्ञानाची मजल कितीही पुढें गेली तरी जगाच्या अंतापर्यंत कित्येकृ
गोष्टी मनुष्याला अगम्यच रहाणार. आणि तर्कवितर्क व मनाची समजूत करण्याह
त्याला समाधान वाटणार हें निर्विवाद आहे. यासाठीं ज्या गोष्टींसबंधानें कांहींच
सांगतां येत नाहीं, त्यांच्याबद्दल परिस्थित्यनुरूप तर्क करून तदयुरोधानें समाज
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९२६९चालत आला आहे. या जगदवडबुरातूर अतर्क्य असें पुष्कळ भरलें'आहे, त्या-
सु.छे परमेश्वराच्या अगाध लीलेविषयीं अंत:ड्यणात पूज्यबुद्धि जागृत येनकेन

१ त्या भावनेस अनुसरून देवाची सेवाकरण्यासमध्ये सदा तत्पर.असतो ' ही
धैभोवना कमी अधिक उदात्त असणें हें मनुष्याच्या अंतःकरणाच्या संतीवर
अवलंबून आहे. ज्या कार्ली प्रथमतः परमेश्वराच्या अतर्क्य शरतीबद्दल मनुष्यांना
अचंबा वाटला व त्याची सेवा करणें ह्मणजे त्यानें निर्माण केलेले सर्व प्राणी. झाडे
वगैरेंची सेवा करणें आहे असें वाटलें, त्याच वेळीं नागपूजेसारखे प्रकार रूढ
झाले असावेत. परमेश्वराने ज्या अर्थी या प्राण्यास उत्पन्न केलें त्या अर्थी तो
कितीही घातकी असला तरी त्याचा प्राण घेण्याचा अधिकार आपणास नाहीं
असें त्यांस वाटल्यावरून त्यांचा नाश करणें हें अघोर कृत्य होय असें समाजाच्या
पुढाऱ्यांनी ठरविलें. स्थिरचर पदार्थीत परमेश्वर आहे असें समजणाऱ्या हिंदूंनी
सुष्ट व दुष्ट या सर्वास आपल्या सेवेच्या योगाने सारखेच संतुष्ट करण्याचें योजिले.
ज्या देशांत तत्त्वज्ञान असूच पायरीस जाऊन पोहोंचलें, ज्या देशांतील श्रेष्ठ

-धिवर्यांनी अनेक युगे विचार करून सचिदानंद स्वरूपाचा शोध लाविला आणि
त्रानतपाच्या योगानें शाश्वत सुखाचा झरा कोणता हें निश्चितपणे ठरवून टकिले,
त्यादेशांतील त्याच ऋषींच्या वंशजांनी दगड, धोंडे, काष्ट? पशु, पक्षी, झाड, सर्प

वगैरे पदार्थांची फा करणें हें अनुचित आहे असें कित्येक वरवर पाहणारे
ह्मणतात. परंतु ज्या कारणांवरून अशा पूजा प्रचारांत आल्या;' त्यांचा जोंपर्यत
त्यांनीं विचार केला नाहीं तोपर्यंत मात्र त्यांना हें विलक्षण वैषम्य भासणार
आहे. तथापि एवढी गोष्ट खरी कीं, मनुष्यप्राण्याचे ध्येय सत्य, ज्ञान व प्रगति हें
असावें; रूढीचें 'ऽसबल्य कितीही असलें तरी तिच्या शृंखला हळूहळू तोडून
टाकून धर्माचें खरें स्वरूप ओळखण्याचा व सचिदानंदाचे पाय मिळविण्याचा
प्रयत्न प्रत्येकानें करावा हें विहित आहे. ज्यांची मनें सुसंस्कृत झाली आहेत,
त्यांनीं अशा न पटणाऱ्या पूजादिक उपचारापारसून अलिप्त रााहेल्यानें व समाजास
टाकून दिल्याने आपलें कर्तव्य संपले अस न समजता धर्मभोळ्या लोकांत
मिळूनमिसळून त्यांना खऱ्या, श्रेष्ठ, शाश्वत व सार्वलौकिक धर्माकडे वळविलें

च.!पाहिंजे.??
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प्रत्येक वर्षी श्रावण महिन्यांत मंगळवारी मंगलागौरीचा उत्सव करण्याची
रूढि महाराष्ट्रांतील कांहीं ब्राह्मणांत आहे. मुलीचे लग्न झाल्यावर पांच वर्षें-
पर्यंत तिच्या करवी मगलागौरीची पूजा करवीत असतात. हें व्रत सौभाग्य-
वृद्धधथ असून त्याच्या आचरणानें पतीचे आयुष्य बलवत्तर होतें असें पुढील
कथानकावरून ठरविण्यांत आलें. प्राचीन काली कुंडिन नगरांत धर्मपालक
नांवाचा एक ब्राह्मण रहात असे. त्याला पुत्रसंतति नव्हती. त्यामुळें तो व त्याची
पत्नी सदैव कष्टी असत. ज्यास पुत्रसंतान नाहीं त्यांच्या हस्तें भिक्षा देखील घेणें
अनुचित आहे असें शास्त्रवचन असल्यामुळें एक योगी प्रत्यहीं घरावरून मिश्र.
घेतल्याशिवाय जात असे. यामुळें तर त्यांच्या मनाला विशेष त्रास होऊन एकदा
त्यांनीं युरतीनें त्याच्या झोळीत भिक्षा घातली. हें पाहतांच योग्यास राग आला
व कपटानें आपणाकरवीं शास्त्राज्ञेचा भंग करविण्याचा त्या दंपत्याने प्रयत्न
केल्याबद्दल त्यांस कधींही पुत्रसंतान त्रास न होवो असा शाप दिला; परंतु
त्यांनीं योगीमहाराजांचे पाय घट्ट धरून अनेक परीनें त्यांची विनवणी केल्यावर
प्रसन्न चित्तानें योग्याने सांगितले कीं ' नीलवख परिधान करा आणि निळ्या
रंगाच्या घोड्यावर बसून तुह्यी मोठ्या अरण्यांत जा. त्या घोड्यांच्या पायास
ठेच लागतांच त्या ठिकाणी खणा. ह्मणजे तेथें एक देवी अवतीर्ण होऊन
इच्छित वर देईल. पुत्रसंतानासाठीं हपापलेल्या त्या उभयता पतिपत्नींनीं
योग्याच्या उपदेशाप्रमाणे अरण्याची वाट धरिली व घोड्यास ठेच लागतांच
त्यांनीं जमीन खणली; तेव्हां एक-देवालय सापडले. त्या देवालयातील देवीचीआराधना करितांच तिनें त्यांस विचारिलें ' तुह्याला दीर्घायुषी पुत्र पाहिजे'
असेल तर तो अंध असा देईन. गुणवान, सुस्वरूप असा पुत्र पाहिजे अस-
त्यास तो अल्पायुषी असा मिळेल; तुह्यी कोणत्या पुत्राची अपेक्षा करितां ?'
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त्या उभयता देवीभक्तांनी विचार करून अल्पायुषी असला तरी गुणवान
सूत्रच द्यावा अशी देवीची प्रार्थना करतांच ' तथास्तु ' आणून ती अंतर्धान पावली.
देवीच्या वराप्रमाणें त्या स्त्रीच्या उदरीं पुत्र जन्मास आला. त्याचें त्यांनीं
शिव हें नांव ठेविले. योग्य वय प्रास होतांच त्याचा उपनयनसंस्कार करण्यांत

आला. पुढें विवाह करण्याजोगे त्याचें वय होतांच काशीक्षेत्रीं श्रीविश्वेश्वराचें
दर्शन घेण्यासाठी तीं मातापितरें आपल्या मुलासह निघाली. तेथें पोहचल्यावर
एके दिवशीं त्यांच्या कानी एक विलक्षण गोष्ट पडली ती अशीः-कांहीं मुली
एका तलावाजवळ खेळत असतां त्यांच्यांत कांहीं. कारणावरून वाद उत्पन्न

झाला. वादाचें पर्यवसान भांडणांत होऊन एक दुसरीवर अपशब्दांचा मारा
करूं लागली. ( हल्ली देखील सामाजिक, राजकीय, धार्मिक वगैरे वादाचें असेंच
पर्यवसान होतें. त्याचा परिणाम सध्यांप्रमाणें वाईट होऊं नये यासाठीं एकादें
' मौन ' व्रत उपस्थित केल्यास बरें होईल ). अशा रीतीनें आपणाविषयीं वाईट
शब्द वापरलेले ऐकतांच सुशीला नांवाची मुलगी ह्मणाली-' या तुमच्या
शिव्याशापांपासून माझें कांहींच वाईट होणार नाहीं; कारण माझी आई मंगला-
ग्रैरीचें व्रत आचरीत असते त्यामुळें भलतंच न होतां मला अखंड सौभाग्यच
प्रास होणार आहे. ' धर्मपालकास वाटलें कीं अशी सुशीलेसारखी मुलगी
आपली क्यू झाली -तर तिच्या करवी मंगलागौरीचें व्रत करविल्याने आपल्या
मुलाचा अपमृत्यु टळेल. त्याप्रमाणें त्यानें त्या मुलीच्या मातापितरांची अनुमति
मिळवून आपल्या मुलाचें सुशीलेशी लग्न लाविलें. एके दिवशीं मंगला-
गौरी पहाटेस सुशीलेच्या स्वप्नांत आली आणि ह्मणाली ' तुझ्या पतीस दंश
करण्यासाठीं एक मोठा सर्प येत आहे. यासाठीं हा अपमृत्यू चुकविण्याकरितां
असें कर कीं एका घागरींत दूध घालून ठेव. तें पिण्यासाठीं सर्प औत
शिरताच घातरीचें तोंड तुझ्या चोळीनें बंद कर आणि दुसऱ्या दिवशीं प्रात:-
कार्ली तें वायन मातेला दे.' सुशीला जागी होऊन पाहते तर देवीनें स्वप्नांत
सांगितल्याप्रमाणें सर्प खरोखरच येत आहे; तेव्हा तिने दुधाची घागर तयार
करून सर्प आत शिरताच चिव तोंड बंद केलें वु देवी सांगितल्याप्रमाणें दुसऱ्या
दिवशी मातेस तें वार्यन दिलें. तिच्या मातेनें घागरीचे तोंड उघडलें, तेव्हां त्यांत
सर्पांच्या ऐवजी मोत्यांचा हार सापडला. कांहीं दिवसांनीं सुशीलेच्या पतीस
मरण प्रास झालें तेव्हां तिच्या वतीनें मंगलागौरी यमराजाच्या दूतांशी लढली,
ब त्यांच्या हातून तिने शिवाचा प्राण परत आणिला. शिव जीवंत झाला. याप्रमाणे
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सुशीला मंगलागौरीच्या कृपाप्रसादानें अखंड सौभाग्यवती झाली. अर्थातअंगेला-
गौरी ही सौभाग्यदायिनी देवी असल्यामुळें तिची पूजा करण्याचा प्रधोरमें

पडला आहे.
शास्त्रोक्त विधि.

लग्न झाल्यानंतर सौभाग्यवती मुलीने श्रावण महिन्यांत प्रत्येक मंगळवारी
मगलागौरीची पूजा करावी. उमामहेश्वराची पूजा करावयाची ती पहिल्या वर्षी

माहेर व त्यानंतर चार वर्षें पतिगृहीं करावी. पूजा आटोपल्यावर हात जोडून
पुत्रान्दोंहे धन देहि सौभाग्य देहि मंगले ।

अन्यांश्च सर्वकामांश्च देहि देवी नमोस्तुते ।।

अर्थ-पुत्र दे, धन दे, सौभाग्य दे आणि इतर सर्व मनोरथ पूर्ण कर,
अशी प्रार्थना करावी. नंतर एका पात्रांत हळदकुंकू व काजळ, फणी, करंडा,
कंचुकी, तांबूल, दक्षिणा, फुलांची वेणी, नारळ वगैरे ठेवून आपल्या सुवासिनी
आईस किंवा इतर मातृपक्षीय दुसऱ्या सुवासिनीस तें वायन द्यावे. भटजीला
दक्षिणा व वायन दिल्यावर दिवसा १६ सुवासिनींसह मौनपणें भोजन करावे
रात्रौ देवीस १६ वातींची आरती दाखवावी. ( या व्रतांत १६ चें माहाला-
विशेष आहे. आघाडा, धोतरा, वती, दूर्वा वगैरे १६ प्रकारची फुलें व पत्रे

१६ । १६ प्रमाणें देवीस वहावी असा पूजाविधि सांगितला आहे) सुवासिनींच्या
ओट्या भराव्या. रात्रौ भोजन करूं नये. गायन, नृत्य ( फुगडी १. खेळ वगैरेंच्या
योगानें देवीस संतुष्ट करावे. रात्रीचा काल आनंदोत्सवांत घालविल्यावर
दुसऱ्या दिवशीं प्रातःकालीं गौरीस सौभाग्यद्रव्यें अर्पण करून तिचे विसर्जन
करावे. गौरीची प्रतिमा असल्यास ती भटजीस दान द्यावी. याप्रमाणें पांच वर्षे-
पर्यंत हे व्रत पाळावे असें भविष्यपुराणांत सांगितले आहे. या व्रतासंबंधी

चालू रूढि व'
अशी आहे कीं फक्त महाराष्ट्रांत मात्र कांहीं दाक्षिणात्य स्मार्त सांप्रदायी
ब्राह्मणांत हें व्रत करण्याचा प्रघात आहे. मुंबई, पुणे व इतर कांहीं शहरी
ब्राह्मणेतरांच्या येथेंही हा दिवस स्त्रिया पाळतात. मंगलागौरीचें व्रत उत्तर किंवा
दक्षिण हिंदुस्थानांत कोणी आचरीत नाहीं. शास्त्रोक्त विधीप्रमाणें सोळा सुव-
सिनींस भोजन किंवा मोठ्या किंमतीची वायनें देण्याची चालु नाहीं. देवीपुढें
बाहुल्या मांडणे, रात्रौ गीत गाणे, कुमारिका व सौभाग्यवती स्त्रिया यांच्या भिज-
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विलेल्या हरभऱ्यांनीं ओट्या भरणें, फुगड्या घालणे वगैरे प्रकार रूढ आहेत.
कलेरि ठिकाणीं पुरोहितास बोलावून त्याच्या मुखाने मंगलागौरीची कथा श्रवण

२ जाते. दिवसेंदिवस या व्रताचें धार्मिक महत्व कमी होत चालले असून नव-
''येथ्यें तें केवळ उत्सवाचे व करमणुकीचे एक साधन होऊन बसले आहे. या
व्रताची सांगता बालवयात करण्यांत येत असल्यामुळें त्याचें धर्मदृष्ट्या महत्व
फारसे कोणी मानीत नाहीं.

या प्रतासंबंधी विचार
करतां असें दिसते कीं कांहीं धर्मसमजुतींवर त्या व्रताची उभारणी आहे. हें
व इतर महाराष्ट्रांत रूढ असलेलीं व्रते अशीं बंगाल्यांत व उत्तर हिंदुस्थानातील
इतर प्रदेशांत नाहींत तशींच तेथें असलेली व्रते या भागांत नाहींत. उदाहर-
णार्थ माघ शु. ६ ला ब्रह्मवैवर्तपुराणातर्गत प्रकृतिखंडांत सांगितलेलें सीतर्लो
षष्ठीचें व्रत बंगाल्याकडे स्त्रिया आचरीत असतात. मुलांचे आयुरारोग्य
वाढावे वद;?rं?? व्या उपद्रवाची बाधा होऊं नये एतदर्थ हें आहे. या दिवशीं
घरांत अन्न १५, नाहींत. पूर्व दिवशींच स्वयंपाक सिद्ध करून ठेवून शिळे
अन्न - जेवतात. एका वडाच्या झाडाखालीं मनुष्याच्या डोक्याएवढा दगड
ठेवून देवीप्रीत्यर्थ त्याची पूजा केली जाते. चैत्रद्वादशी ही तिथि षष्ठी या
नांवानें तेथें प्रसिद्ध आहे. षष्ठी ही मुलाचे संरक्षण करणारी देवी आहे असें
तेथील स्त्रिया मानतात. आपल्या प्रांतांत मूल जन्मास आल्यावर ६ व्या
दिवशीं त्याच्या रक्षणार्थ षष्ठीदेवीची पूजा करण्याचा प्रघात आहे. या देवीला
प्राकृतांत द सटी ' असें हाणतात. ज्येष्ठ पौर्णिमेसही षष्ठीची पूजा याच हेतूनें
केली जाते. ही पूजा अरण्यांत करावी असें शास्त्रांत सांगितलें असल्यामुळें तिला
' अरण्यषष्ठी ' हें नांव आहे,. फक्त कदमूलावर या दिवशीं निर्वाह करावा असेही
शास्त्रांत सांगितलें आहे. ही उत्तर देशांतील वतें येथें कोणी पाळीत नाहींत; परंतु
या सर्व .नद्याचा उगम ज्या कारणांमुळें झाला, त्या कारणांचा विचार करण्या-
जोगा आहे. मंगलौगौरी काय किंवा इतर व्रते काय तीं अस्तित्वांत येण्यास

---१ क्र मुवईइलाख्यात- बऱ्याच ठिकाणी या देवीची देव!लये असून मुलांस देवी
आल्या असतां त्यांचें रक्षण करावें हाणून तिला नवस केला जातो. मुंबादेवी-
जवळ सीतलादेवीचे एक देवालय आहे. त्या देवीस मुंवापुरवासी हिदुलोक

भजतात.'



हू १६८)
एकच मुख्य कारण ह्यटलें ह्मणजे अपत्यप्रीति हें आहे; पुत्रसंतानासंबंधानेंर्न्नंर्को
दंपत्याच्या अंतःकरणांत उत्कट इच्छा उत्पन्न झाल्यानंतर योग्याच्या उपदेश!
प्रमाणें तीं देवी प्रसन्न करून घेण्याच्या मार्गास लागली. पुत्रसंतान असणें अत्यंई
आवश्यक आहे अशी ज्याप्रमाणें भविष्यात्तेर पुराण अस्तित्वांत आलें त्या वेळ
समाजाची समजूत होती, तशीच ती आजमितीसही आहे. पुत्र असणें हं
प्रापंचिकदृष्ट्याच केवळ अगत्याचे नसून धार्मिकदृष्ट्याही आवश्यक आहे असें
कित्येक शतकांपासून हिंदू लोक मानीत आले आहेत.

पुं नाखो नरकाद्यस्मात्रायते पितर सुतः
तस्मात्पुत्र इति प्रोक्तः स्वयमेव स्वयंसुवा ।। मनु ९-१३८.

पुं नांवाच्या नरकापासून पितरांना पुत्र तारतो; यासाठीं त्याला पुत्रह्मणतात.

पुत्रेण लोकाकजयति पौत्रेणानन्त्यमश्रुते!
अथ पुत्रस्य पौत्रेण वध्नस्याग्नोति विश्.द्धसंयन रन ९-१३७थेपुत्र झाल्याच्या योगानें पितरांस स्वर्गादि लोकांची प्रा।से होते. नातवामुळें

चिरकाल स्वर्गसुख लाभतें. पुत्राच्या नातवामुळें आदित्य लोक प्रास -हतो:-.
याप्रमाणें पुत्रपौत्रादिकांच्या योगाने पितरांस स्वर्गाची द्वारे खुली होतात. ही
समजूत मनूच्या कालीं हिंदुलोकांच्या अंतःकरणांत दृढ झाली होती, हें सिद्ध
होतें. अत्यंत प्राचीनकालीं देखील पुत्रप्रासीस आर्य लोक महत्व देत असत.
आणि स्वतःला पुत्र नसून परक्याचा मुलगा जवळ करण्याचा ( दत्तक घेण्याचा)
प्रसंग येई तेव्हां त्यांना वाईट वाटत असे. ऋग्वेदाच्या ७ व्या मंडळांत पुढील
अर्थाची सूर्वे आहेत.

' हे अग्नि, दुसऱ्याचा पुत्र आह्याला नको. अज्ञानी लोकांच्या या मार्गाचा
अवलंब करूं नकोस. दुसऱ्याचा मुलगा आह्याला सौख्य देऊं शकेल, परंतु तो
आपला कधींही होणार नाहीं. जो आह्यांला अन्न आणून देई-. आणि आमच्या
शत्रूचे निर्दालन करील असा पुत्र आह्यांस दे. ''

या उताऱ्यावरून दिसून येईल कीं पुत्रप्राति व्हावी अशी इच्छा बाळगणारे
दंपत्य स्वतःस अन्न व वस्त्र पुरविण्यास व शत्रूही लढून चंबूच चीत करण्यास
समर्थ होईल अशा पुत्राची अपेक्षा करीत असे. मरणोत्तर तिलाजुलक्तियो
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चोर स्वर्गलोकी जाण्याची पात्रता पुत्रजन्मामुळें येते ही कल्पना त्या काली
नुरडहती; परंतु कालेंकरून समाजाचें असें मत बनत गेलें असावें; आणूनच महा-
५तात ' अपुत्रस्व गतिर्नास्ति ' ज्याला पुत्र नाहीं त्याला सद्रति मिळणार नाहीं
६-' झटले आहे. रामानेंही दशरथ निवर्तल्याचे वर्तमान कानी येतांच त्याला
यवाचे पिंड दिल्याचे रामायणांत लिहिले आहे. भारतीय युद्धाच्या आरंभी
अर्जुनानें जे उद्गार काढले ते प्रसिद्धच आहेत. तो ह्मणाला, '' कुलक्षय झाला
असतां प्राचीन कालापासून चालत आलेले कुलधर्म नष्ट होतात. धर्माचा नाश
झाला ह्मणजे सर्व कुळामध्ये अधर्माचें प्राबल्य चालू होतें. अधर्माच्या प्राबल्या-
मुळें कुलस्त्रिया बिघडतात आणि त्यायोगे वर्णसंकर होतो.

संकरो नरकायैव कुलध्नानां कुलस्य च ।

पतंति पितरो क्षेचा लुसपिंडोदकक्रियाः ।।

-गीता १-४२०
'' वर्णसंकर झाला ह्मणजे कुलक्षय करणारांना आणि त्या कुळालाही नरकाची

प्राति निश्चित होते; कारण कीं पिंडदान आणि तर्पण या क्रिया लस झाल्यामुळे
त्यांचे पितर पतन पावतात. ''
'' है अर्जुनाचे विचार ह्मणजे भारतकालीन जनांचे किंवा समाजाचेच विचार
होत. यांतील फोलपणा जाणून श्रीकृष्णानें जो खरा मार्ग सांगितला तो अत्यंत
श्रेष्ठ प्रकारचा आहे. श्रीकृष्ण ह्मणतात,

यामिमां पुष्पितां याचं प्रवदंत्यविपश्चितः ।

वेदवादरता: पार्थ नान्यदस्तीति वादिनः
-गीता २-४२ ते ४४

अर्जुना, वेदांविषयी पोकळ बडबड करण्यांत रमलेले, दुसरें कांहींच नाहीं
असा वाद घेणारे, कामना धरून कर्मे करणारे, स्वर्गभोग हेंच सर्वस्व मानणारे
असे जे स. लोक ते ऐश्वर्यभोगांकडेसच लक्ष ठेवितात; आणि ज्या कर्माचे
फळ पुनजन्म आहे असलीं अमकी तमकी कर्मे करावीं असें प्रफुल्लित भाषण
करितात; पण हें त्यांचें भाषण भोग आणि ऐश्वर्य यांच्या ठायीं आसक्त झालेल्या
लोकांचे चित्त हरण करून येतें. यामुळें अंतःकरणाची एकाग्रता करण्याला
त्यांना दृढ प्रवृत्तीची बुद्धि होत नाहीं.

हिंदुस्थानची सांमतची स्थिति
लक्षांत घेता वरील श्रीकृष्णाच्या विचारानुरोधानें वर्तन करणें हाच या देशास
बर येण्याचा उपाय आहे. अनेक काम्य कर्माच्या भरीस पडण्याची दुर्बुद्धि
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आमच्यांतून पार काहून टाकिली पाहिजे. देवापाशी प्रत्येक घटकेस ' मला च्छूक
दे मला तमुकदे ' असें ह्मणण्याची आमची सवय अत्यंत धर्मबाह्य आहे. अशा
रीतीनें आहो वागू लागल्यामुळे देवांतील देवपण विसरून आह्माइं देवास दिवाळ-!
खोराच्या पायरीस मात्र आणून ठेविले आहे. आमच्या या देवघेवीच्या जवळे
करणें व मागणें) प्रकारामुळें, तुकारामानें ह्यटल्याप्रमाणें

दिवाळखोर नारायण । त्यावरी बहुतांचें ऋण ।।

उठतांची उभे द्वारी । अवघे दे दे ह्मणती हरी ।।

अशी स्थिति नित्यशः आपण पाहतों. ही स्थिति वाईट तर खरीच. ती बदलली
पाहिजे. पूर्वकालीन व हीच्या स्थितींत महदंतर आहे हें आपण जाणले पाहिजे.
हल्ली लोकसंख्येची वाढ प्रचंड झाली असून जीवनार्थ झटापटींत राष्ट्रा
पाहूं गेल्यास आद्यी किती तरी मागें आह. या देशांतील लोक या कलहांत
टिकाव धरून राहतील असें करण्याकडे सर्वाचे लक्ष वेधणे इष्ट आहे. मरणोत्तर
स्वर्गप्राति पुत्रजन्मावर अवलंबून आहे या कल्पने अज्ञजन प्रपंचाची विडी
पायांत अडकवून तो नीटपणे चालविण्याची ताकद नसता मरणापूर्वीच आपलें
घर नरकलोकाप्रमाणें कष्ट व त्रास यांनी युक्त करीत असतात. प्रत्येक स्त्रीचे४-प्रत्येक पुरुषाचे लग्न झालेंच पाहिजे अशी जी घातुक कल्पना ती आमच्या
डोक्यांतून पार घालवून दिल्याशिवाय आमची स्थिति सुधारणार नाहीं. सुमारें
८०० वर्षांपूर्वी आल्बेरुनी ह्याने हिंदुसमाजाचें ड्युम निरीक्षण करून स्त्रिया

आणि पुरुष यांच्या शारीरिक व मानसिक दौर्बल्याचा जो उल्लेख केला आहे
त्याचा विचार करितां आज किती शतकांपासून आमची शारीरिक स्थिति अस-
माधानकारक आहे हें समजून येईल. आली सध्या जी सामाजिक अवनीत
भोगीत आहो, त्याचें मुख्य कारण ह्यटलें ह्मणजे विवाहासंबंधी धर्मज्ञांचें उल्लंघन

हेंच आहे. परमेश्वरप्रणित आज्ञांचा आक्की भंग केल्यावद्दल शिक्षा भोगीत आह.
सध्याचा अइरदर्शीपणाचा प्रकार बंद पाडला पाहिजे. बालविवाहापासून
उत्पन्न झालेलीं कमकुवत व अल्पवयी बाल, बालविधवा, रोगग्रस्त माता.
पितरे, यांची संख्या कमी होय एकच उपाय आहे. तो. हा कीं, आमची जींवतें प्रचारांत आलीं आहेत त्यांचा हेतु कोणता हें ठरवून सुमाजात तो हेतु ''

तडीस जाण्याजोगे उपाय योजिले पाहिजेत. असे उपाय योजणं ह्मणजेच सना-
तन हिंदुधर्माबद्दल सदभिमान प्रकट करणें होय.
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श्रावणी.

प्रत्येक श्रावण पौर्णिमेस श्रवण नक्षत्र असल्यास श्रावणी नांवाचा यज्ञोपवीत
ालण्याचा विधि ब्राह्मण करीत असतात. त्याचप्रमाणे इतर द्विजही हा दिवस

पाळतात. ऋग्वेदी, यजुर्वेदी व सामवेदी यांना यज्ञोपवीत धारणाविषयीं निर-
निराळे काल सांगितले आहेत. श्रवणनक्षत्र, पंचमी आणि हस्तनक्षत्र असे तीन
काल ऋग्वेद्यांस सांगितले असून त्यांत श्रवण नक्षत्र हा काल मुख्य आहे.
श्रवण न मिळेल तर पंचमी किंवा हस्त नक्षत्र हे काल घ्यावे. यजुर्वेदाच्या अनु-
यायांनीं श्रावण पौर्णिमा हाच मुख्य काल असें माना. यांच्यांत ज्या निरनिराळ्या
शाखा आहेत त्यांनीं श्रवणीसाठी पौर्णिमा कोणती घ्यावीयासवधाचा निर्णय

शास्त्रकारांनीं केला असून कांहीं शाखांच्या द्विजांनीं आषाढ, काहीनी भाद्रपद
या मासांतील पौर्णिमा हा काल घ्यावा असें ठरविण्यांत आलें आहे. सामवेद्यांस
भाद्रपद शुक्लपक्षातील हस्त नक्षत्र हा उपाकर्माचा मुख्य काल आहे;
तथापि कचित प्रसंगीं हा काल बदलावा लागतो, असें निर्णयसिंधूत सांगितलें
-आहे. नूतन मौंजीबंधन झालेल्यांनीं श्रावणी कोणत्या नक्षत्री करावी याबद्दलही
विचार करण्यांत आला आहे. याप्रमाणें प्रत्येक वर्षी श्रावणीचा विधि
उरकला जातो. या. दिवशींचा शास्त्रोक्त विधि असा आहे कीं, उपनयन
झालेल्या ब्रह्मचारी मुलांनी व गृहस्थाश्रमी पुरुषांनीं गांघांतील प्रसिद्ध

देवालयांत एकत्र जमून उपाध्यांच्या सूचनेप्रमाणे शास्त्रोक्त मंत्रोचारपूर्वक
श्रावणीचा विधि उरकावा. प्रारंभी शरीरशुद्ध्यर्थ पंचगठयःन् प्राशन करावे-
होमसिद्धि करून गुही तया? केलेल्या चरूच्या आहुती द्याव्या. याला उपाकर्म
विधि असें नांव आहे. त्यानंतर स्नान करून सार्व व अरूंधति यांची
पूजा करावी व होम पेटवून दधिसरहूच्या आहुती द्याव्या. याला उत्सर्जन विधि
असें ह्मणतात. त्यानंतर दशगायत्री मंत्रांनी मंत्रविलेलें यज्ञोपवीत धारण करण्या-
पूर्वी गुरु व वडील जनांस यज्ञोपवीत देऊन त्यांस नमस्कार करावा. त्यानंतर यज्ञो-

पवीत धारण करावे व जुने जानवें काढून टाकावे श्रावणींतील हा तिसरा व
शेवटचा विधि आहे.. याला यझोपवीतधारणथिधि असें, हाणतात. यानंतर मृत
ऽपितूकांस तिलतर्पण द्यावें. ज्यांनीं तर्पण केलें असेल त्यांनीं एकभुक्त रहावे-
श्रावणीसंबंधीं

????क्र गायीपासून उत्पन्न झालेले पांच पर्दार्थ-दूध, तूप, दही, शेण, मूत्र.
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-चालू म्हाढ

अशी आहे कीं, पुराणमतवादी लोक हा विधि भक्तिपूर्वक पाळतात. २पाड्यांत देवालयांत धावा होत असतात. शहरांत बहुधा एकाद्या बारीच.
सार्वजनिक जागी किंवा प्रतिष्ठित लोकांच्या घरीं श्रावण्या होत असून त्यावेळीं
जवळपास राहणारी मंडळी एकत्र होत असते. नवीन मताचे लोक या विधीस
फारसें महत्व देत नाहींत व त्यांच्यापुरतें पाहूं गेल्यास श्रावणी हा आवश्यक
धर्मविधि आहे असें न मानता ती केवळ अज्ञ जनांनी भटजींच्या तंत्रानें
करण्याची कवाईत आहे असें ते थक्केने आणत असतात. आर्यसमाजपंथाच्या
अनुयायांनी श्रावणीचा विधि आपल्या मताप्रमाणें निराळाच बसविला आहे.
चरूच्या व दधिसक्तृध्ह्यऱ्या ऐवजी उत्तम सांजा करून या पंथाचे लोक अग्नीस

आहुति देतात, व होमांत चंदनाचे लाकूड व तूप घालून अग्नि प्रदीप्त झाल्यावर
कांहीं वेदकचा आणून यज्ञोपवीत धारण करतात. प्रार्थनासमाजाच्या मंडळींत
नवीन प्रकारचा उपनयनसंस्कार चालू आहे; परंतु त्यांनीं श्रावणीस फाटा दिला
आहे. हसुाईं श्रावणीबद्दल ब्राह्मण व इतर द्विजांची जी समजूत आहे ती मात्र
विलक्षण खनी

श्रावणी ह्मणजे काय १;याचे ज्ञानच त्यांना नाहीं असें त्यांच्या एकंदर वर्तनावरून सिद्ध होतें. श्रावणी
ह्मणजे यज्ञोपवीत धारण करण्याचा विधि नव्हे. यज्ञोपवीत धारण हें श्रावणीचें
अत्यंत गौण अंग आहे. परंतु सांप्रत यालाच २५६ महत्व दिलें जातें. कोण-
तेही धर्मकृत्य करण्यापूर्वी यज्ञोपवीत धारण करावें असें शास्त्र सांगते; त्याच-
प्रमाणें श्रावणीच्या वेळीं ब्रह्मयज्ञापूर्वी यज्ञोपवीत घाला लागतें इतकेंच. आवर्णी-
तील मुख्य अंगें उपाकर्म व उत्सर्जन; अर्थात् अध्ययनाचा आरंभ व अध्य.
यनाची समासि हीं होत. हल्ली उत्सर्जन व उपाकर्म ही दोन्ही कार्य एकाच
वैठकीस उरकली जातात. अध्ययनाचा आरंभ करण्याची तयारी व तयारी
करतांच त्याची समासि करणें,हें मोठे विलक्षण तर खरेंच. उपाकर्मविधि ३'उत्सर्जनविधि यांच्यामध्यें कांहीं महिन्यांचा काल लोटला पाहिजे; हें वर री४.
पाहणारेही कबूल करतील. प्राचीनकालीं उपाकर्म व उत्सर्जन हे विधि कां
करीत हें सांगण्यापूर्वी
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उपनयनसंस्कार

हच या विधीच्या मुळाशी असल्यामुळें त्याच्यासंबंधानें त्रोटक माहिती पुढें
दे आहो अत्यंत प्राचीनकालीं ह्मणजे वेदकालीं उपनयनाचा विधि रूढ होता
कवा कसें हें सांग शक्य नाहीं. वेदांतील यज्ञयागादिकांचें वर्गीकरण करून
ते कसे करावे याचें विवेचन. ब्राह्मण ' नांवाच्या ग्रंथांत करण्यांत आलें.
त्यांनंतर सूत्रकारांनी कौडविकाने करण्याचे सुमारें ४० मुख्य गृह्यविधि

ठरविले ते समाजास मान्य होऊन स्मृतिकारांनी या विधींस किंवा संस्कार
रास कायद्यांचें स्वरूप देऊन ते करणें हें द्विजत्वाचे द्योतक व द्विजत्व कायम
राखण्यास ते आवश्यक आहेत असेंही ठरविलें. गृह्यसूत्रें रचलीं गेली
त्याकालीं उपनयनाचा विधि अत्यंत साध्या तऱ्हेचा होता. योग्य वय प्रात

होतांच विद्यार्थि जवळपास रहाणाऱ्या विद्वान्, सदाचारी व ज्ञाननिष्ठ गुरूपाशीं
जाऊन आपणास शिष्यशाखेंत सामील करून विद्यादान देण्याबद्दल विनंति
करीत अल्पसा विधि उरकल्यावर शिष्यास ( ब्रह्मयज्ञ करण्यासाठीं) उपवीत
चढविले जात असे. याच वेळीं वेदाध्ययनाचा आरंभ आणून गायत्रीमंत्राचा
उपदेश केला जात असे. याप्रमाणे विधि आटोपल्यावर त्या विद्यार्थ्यास द्विजस्व?
प्रास होई अध्ययनासाठी गुरूपाशीं नेणें यालाच ' उपनयन ' असें ह्मणतात.
अशा रीतीनें गुरूकडे वेदाध्ययन करण्याच्या हेतूनें अनेक विद्यार्थी जात. भार-
द्वाजाचा पुत्र सुकेश, शिवीचा पुत्र सत्यकाम, गर्ग गोत्रोत्पन्न सोर्यायणि, अश्व-

लाचा पुत्र कौसल्य विदर्भ देशींचा भार्गव व कात्याचा पुत्र कबंधी हे परब्रह्माविषयीं
ज्ञान संपादन करण्यासाठीं पिप्पलादमुनीकडे गेले असें प्रश्नोपनिषदांत सांगि-
तले आहे आरुणीचा पुत्र श्वेतकेतु पित्याच्या आज्ञेनें बाराव्या वर्षापासून पुढें
बारा वर्षे आपल्या कुलगुरूंच्या आश्रमांत राहिला (छादोग्य). या प्रकारची किती तरी
उदाहरणे देता येतील त्या वेळच्या गुरूंना हल्लीच्या खासगी शाळांच्या चालकास
वाटते त्याप्रमाणें आपणाकडे शिष्य यावेत अशी इच्छा असे. तैत्तिरीयोपनिषदांत
पुढील प्रार्थना आहे.

??????'३. द्विज ह्मणजे दोनदा जन्म पावलेला. माता व पिता यांच्यापासून प्रथमचा
जन्म व गायत्री ही माता व आचार्य हा पिता यांच्यामुळें दुसरा जन्म याप्रमाणें
प्रत्येक द्विजास दोन जन्म असल्याचें मानिलें आहे.
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'' माझ्याकडे ब्रह्मचारी ( शिष्य) येवोत. ते शिष्य शमदमानें युक्त होवोत.

जनामध्यें मी यशस्वी व्हावें, मीं श्रेयस्कर व्हावें, मीं द्रव्यानें युक्त व्हावें. '' ५
अर्थातच अध्ययन समास झाल्यावर गुरूंना शब्दानुसार दक्षिणा देनेनत्यांचा आशीर्वाद घेत व त्या वेळीं शिध्याचे समावर्तन केलें जात असे.अपूर्ण झाल्याशिवाय समावर्तन करीत नसत. कमलपुत्र उपकोसल हा सत्यकाम

जाबालाच्या गुही ब्रह्मचर्यानें अध्ययनासाठीं राहिला. सत्यकामानें इतर सर्व

शिष्यांचें ( बारा वर्षीनंतर) समावर्तन केलें; परंतु उपकोसलाचें समावर्तन केले
नाहीं. शिष्याकडून गुरुदक्षणा घेण्याची ती त्याला पूर्ण ज्ञान झाल्याशिवाय घेत
नसत. याइ?वऐक्याला विदेही जनकराजानें हजार गाई देऊं केल्या, तेव्हां वाज-
वल्याने ह्मटलें, ' पिता मेचुरन्यत नाननुशिष्य हरेतेति ' ( अर्थ-शिष्याला पूर्ण
ज्ञान देण्यापूर्वी त्याजपासून कांहीं घेऊं नये, असा माझ्या पित्याचा अभिप्राय

होता.) आचार्याकडून विद्या प्रास करून घेत. त्याचप्रमाणें

पित्याकडून ज्ञान संपादन
करण्याची चालही पूर्वकालीं होती, ह्याबद्दल अनेक प्राचीन ग्रंथ साक्ष देतात.
मातेकडूनही मुलांस शिक्षण मिळे. व कित्येक राजेही आचार्यांकडे जात.? तसेंच
विद्वान् राजाकडे अनेक जिज्ञासु क्यिार्थी हातांत समिधा घेऊन जात. स्त्रिया

गुरूंच्या आश्रमीं राहून अध्ययन करीत किंवा कसें हें समुरचमत नाहीं. तरी त्या

घरींच अध्ययन करून ब्रह्मवादिनी हें नांव मिळवीत, असें दिसते. वचक्तूची
कन्या गार्गी ही ब्रह्मज्ञानी होती. याज्ञवल्क्याकडून त्याची पत्नी मैत्रेयी हिने
ब्रह्मज्ञान संपादन केलें. याप्रमाणें पुरुष व स्त्रिया ब्रह्मज्ञानी असल्यामुळें माता, पिता
किंवा आचार्य यांच्याकडून मुलांस उपदेश दिला जात असे. स्त्रियांनी ब्रह्मचाऱ्यास

उपदेश द्यावा, असें देवलाचें मत आहे. ज्याप्रमाणें पुरुषांचा उपनयनविधि कर-
यांत येई, त्याचप्रमाणे स्त्रियांचाही व्रतबंध पूर्वकालीं'होत -रे. यमाचें वचन असें
आढळतें कीं,

पुराकल्पे तु नांरीणां मोंजीबंधनमिष्यते ।

अध्यापन च वेदाना सावित्री वचनं तथा । -निर्णयसिधु ।।
द्वादश वर्षाणि वेद ब्रह्मचर्य उपनयनादूर्ध्व ।। -सूत्र ।

यावरून स्त्रियांचे मौंजीबंधन करून त्यांस ब्रह्मचर्य पाळण्यास लावीत हें सिद्ध
होते. याप्रमाणें स्त्रियांस मौंजीबंधन, वेदाध्ययन, महामंत्रोपदेश यांचा अधिकार
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त्या काली होता म्हणूनच उपनयनाच्या वेळीं त्यांस गुरु होण्याचा अधिकार असे.
कित्येक स्त्रिया जन्मभर अध्ययन व अध्यापन यांत काल घालवीत. त्या समा-
जात पूज्य मानिल्या जात. गार्गी, वाचक्नवी, घडवा, प्रातिथेयी, सुलभा, मैत्रेयी
यास ब्रह्मवादिनी अशी विशेषसंज्ञा प्राप्त होण्याचे कारण त्यांची योग्यता हेंच होय.
त्यांच्या नांवें तर्पण यावें, असें आश्वलायनानें सांगितलें आहे. गुरुगृही असतांना
व उपनयनाच्या वेळीं महामंत्रोपदेश झाल्यावर गुरूकडून

५ब्रह्मचाऱ्यास उपदश
मिळे तो अत्यंत महत्वाचा असे. या उपदेशाचा मासला तैत्तिरीयोपनिषदांत
पुढीलप्रमाणें दिला आहे. तो विद्यार्थिदर्शतील स्त्रीपुरुषांनीं मनन करून त्याप्रमाणें
आचरण ठेवण्याजोर्गे आहे.

' सत्यं वद । धर्म चर । स्वाध्यायन्मा धमद: । सत्याच प्रमदि-
तव्यभू । धर्मान्न प्रमदितव्यए । कुशलान्न प्रमदितव्यम् । भूत्येंए न
प्रमदितव्यभू । स्लुःध्यायप्रवचनाम्यां न प्रमदितव्यमू । देव पिलू-
कार्या म्यां न प्रमदितव्चभू; माखदेवो भव । पिसूदेवो भव । आचा.
-देची भव । अतिथिदेवो भव । यान्यनवद्यानि कर्माणि तानि
सेवितव्यानि; नो इतराणि । यान्यस्माकरसुचरितानि तानि त्वयो-
पास्यानि; नो इतप्तच्छाणि ये के चास्मच्छेरयारसो ब्राह्मणा: तेघां
रवयादुदुसनेन प्रश्चसितव्यमू । श्रद्धया देयमू । अश्रद्धयापुदेयमू ।
श्चिया देयभू । हिया देयम । भिया देयमू । संविदा देयसू । आ.
चार्याय प्रिय धनमाहत्य प्रजातस्तूं मा व्यवच्छेत्सीः ।।

अर्थ-सत्य भाषण कर. धर्मांप्रमाणे वाग. अध्ययनाविषयीं प्रमाद करूं
नको. सत्याविषयीं प्रमाद. करूं नको. धर्माविषयी प्रमाद करूं नको. आपलें
कुशल व्हावें यासाठीं कर्मे करण्याविषयीं प्रमाद करूं नको. भूतमात्रासाठीं कर्मा-
विषयी प्रमाद करूं नको. स्वाध्याय व प्रवचन याविषयी प्रमाद करूं नको.
देवकार्य व पितूकार्य यांविषयी प्रमाद करूं नको. मातेला देवाप्रमाणें समज.
पित्याला देवाप्रमाणें समज. आचार्याला देवाप्रमाणे समज. अतिथीला देवा-
प्रमाणें समज. जी कर्मे निंद्य नाहींत त्यांचेंच आचरण करावे; इतर कर्माचे

आचरण करूं नये. आमची ( गुरूंची) जी सत्कर्मे असतील, त्यांचेंच तूं
आचरण करावेंस;ए इतर कर्माचे आचरण करूं नये. जे आमच्याहून श्रेष्ठब्राह्मण
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असतील, त्यांना आसन देऊन त्यांच्या श्रमाचा परिहार करावा. जें कांहीं
द्यावयाचें तें श्रद्धेने द्यावे अश्रद्धेनें देऊं नये. मर्यादायुचार यावें. भीतियुक्त
द्यावें. ओळख करून घेऊन यावें. ( अध्ययन पुरे झाल्यावर) आचार्याला प्रिय

असें धन देऊन गृहस्थाश्रमाचा उपभोग घे. -४.
याशिवाय कोणत्याही विकट प्रसंगीं वर्तन कसें ठेवावें याबद्दल संशय आल्यास

विद्वान्, निस्पृह, सच्छील, सदाचारसंपन्न अशा महाजनांचा सखा घेऊन वागावें
असेही सांगितलें आहे. हा उपदेश अमृततुल्य आहे असें कोण हाणणार
नाहीं? अध्ययनासाठी विद्यार्थी आचार्यगृही वराच काल घालवीत. त्या मुदतींत
त्यांना ज्ञानसंपादनार्थ देशपर्यटनही करावें लागत असे, असें दिसते. बृहदा-
रण्यक उपनिषदांत लह्याचा पुत्र अ- हा अध्ययनव्रत आचरीत असतां मद
देशांत पर्यटनास गेल्याबद्दलचा उल्लेख आहे. तसेंच अध्ययन ह्मणजे घोकंपट्टी
नसे. प्रत्येक विषय नीटपणे समजल्याशिवाय पुढचा अभ्यास करण्याची पर-
वानगी नसे. वेदाध्ययन हें अभ्यासाचें महत्वाचें अररग होतें, आणि तें अर्थ

समजून करावें लागे. हल्लींची पोपटपंची व अर्थज्ञाना 'नये पाठ करण्याची जी
वैदिकांत चाल आहे, ती अत्यंत अ?लाघ्य असं मानीत. या संबंधाच्या पुरढ्रील

.चा ऋग्वेदांतचसापडतात.'क्रचो अक्षरे परमे व्योमन्यस्मिन्देवा अधिविण्ये निषेदु: ।

ग्रस्तज वेद' किल्या करिष्यति य इत्तद्विडुत इमे समासते ।।

अर्थ-ज्याच्या ठायीं सर्व देव आहेत अशापरब्रह्माविषयीं सर्व मंत्र आहेत.
जो ते परब्रह्म जाणत नाही त्याला ऋचा काय उपयोगी पडणार आहेत? जे तें
परघह्य जाणतात ते मात्र तत्स्वरूपाप्रत जातात.

उत त्व: पश्यच ददर्श वाचमुत त्या! मण्वस्त्र श्वणोत्येनामू ।

उती त्वस्मै तर्च? विसखे-
अर्थ-जो पुरुष वेद पाठ मात्र करतो, परंतु त्याचा अर्थ समजत नाहीं ते

वेदवाणी पहात असूनही पहात नाहीं. ज्यास अर्थज्ञान नाहीं तो वेद ऐकत,
असूनही ऐकत नाहीं. ज्यास अथेज्ञान आहे त्यांसच श्रुति आपली सर्व तनु अथदि
रहस्य प्रकाशित करिते. ज्ञानाशिवाय केलेल्या पाठांतराच्या मदतीने मोक्षाचा व
धर्माचा मार्ग दाखविणारे वैदिक व त्यांच्यावर भरवसा ठेवून कर्मावडंबरांत
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गुरफटून जाणारे अज्ञजन या उभयतांची स्थिति सारखीच शोचनीय होय. उप-
निषतहकाली उपनयनाची जी पद्धति होती ती बदलून स्मृति व पुराणकालीं उपनयन
व अध्ययन यांचे प्रकार बदलले. प्रत्येक वर्णाचे दर्जा व अधिकार यांसंबंधानें
हकृतिकारांनी निर्वेध ठरविले. ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य व शूद्र हे जे मुख्य चार भेद
यांच्यापैकी पहिल्या तीन वर्णास उपनयनाचा संस्कार अवश्य झाला पाहिजे असें
ठरविण्यांत आलें. शूद्र व स्त्रिया यांस मुंज करण्याचा अधिकार नाहीं असेही ठरलें;
कारण स्त्रिया शूद्रवतू मानाव्या असें स्मृतिकारांनीं मत दिलें. आचार्यगृहीं ब्रह्म.

चर्याने राहून अध्ययन करण्याची चाल स्मृतिकालीं होती असें दिसते: कारण
स्मृतींतील अनुज्ञांवरून त्यासवधाचा तर्क करितां येतो. परंतु ह्या प्राचीन पद्ध-

तीचा हळूहळू लोप होत गेला व घरींच उपनयन करून पिता किंवा दुसरा
जवळचा नातेवाईक मंत्रोपदेशापुरता गुरु करण्याची रूढि पडली. सध्यां पुरुषांच्या
बाबींत ब्रह्मचर्य, गुरुगृही वास, वेदाध्ययन वगैरे सर्व छत झालें असून मुलाची
मुंज होतांच त्याचा विवाह करण्यासंबंधानें अनेक कुटुंबांत तयारी चाललेली
दिसते. आज उपनयन, उद्या समावर्तन, काशीयात्रेस जाण्याचा नाटकी थाट,
अरवीगावेस जाण्याचें मिष करून निघालेल्या आठदहा वर्षीच्या वडूस मुलगी
देऊन गृहस्थाश्रमी बनविण्याचा विचार प्रगट करून त्यास परतविण्याचा तमाशा,
भिक्षावळीचा कर, ब्रह्मचर्याची दीक्षा देण्यासाठी उभारलेल्या मंडपांत प्रदीप्त

केलेल्या अग्निनारायणापुढें नृत्यांगनांचा नाच, थाटमाटाचे भोजनसमारंभ वगैरे
पाहता आली उपनयनाचे खरें महत्वच विसरून गेलों आह असें सिद्ध होतें.
ऋषींच्या वंशजांनो, द्विजांनो, ब्राह्मण क्षत्रिय वैश्यांनी! तुह्यी असा प्रकार किती
दिवस चालू ठेवणार? सदभिमानपूर्वक सध्याची स्थिति सुधारणे तुमचें कर्तव्य-
कर्म नव्हे काय?

०उपाकम व उत्सर्जन.
वरील विवेचनावरून दिसून येईल कीं, प्राचीनकालीं उपनयनाचा संस्कार हा

विद्याम्यासाचा आरंभ असे; परंतु वर्षभर अध्ययन चालत नसे. प्रत्येकमोहे.
अस्यांत अनध्यायाच्या ८ सुटीच्या) कांहीं तिकिअसत. ८खरा अध्ययनाचा काल
ह्मणजे पावसाळा असें मानून त्याच्या प्रारंभी श्रावण शुद्ध पंचमीस किंवा
पौर्णिमेस बेदाध्ययनास प्रारंभ करीत. प्रारंभ करण्यापूर्वी जो होम पेटवून विधि
केला जात असे, तोच उपाकर्मविधि होय. श्रावणापासून पुढें पावसाळा संपून

१२



( १७८)
थंडीचे दिवस प्रास होत तोपर्यंत अध्ययन चाले व माघमासीप्या सालचें अध्ययन
संपविल्याचें दर्शक आणून जो पुनः होम पेटवून विधि केला जात असे, त्याला
उत्सर्जन हें नांव आहे. याप्रमाणे वर्षाचे फक्त ६७ महिने अध्ययन चाले. वाकी
चार पांच महिने विद्यार्थी अध्ययन केलेल्या विषयाचें मनन करण्यांत व इतरु
सामान्य विषयांचे ज्ञान करून घेण्यांत घालवीत. त्या काली चवदा विद्या व
चौसष्ट कला यांचें ज्ञान प्रत्येकास असणें अवश्य आहे असें मानीत. सच्छकटिक
नाटकाच्या उपोद्घातांत शूद्रक राजासंबंधानें असें लिहिले आहे कीं, तो ऋग्वेद,
सामवेद, गणित, चौसष्टकला आणि हस्तिशिक्षणविद्या यांत निष्णात होता.
या राजासंबंधानें स्कदपुराणांतही गोष्ट सांगितली आहे. श्रीकृष्ण व श्रीराम वेद-
विद्येंत व तत्त्वज्ञानांत जितके पारंगत होते तितकेच ते युद्धकलेंत व राजधर्मा-
तही वाकवगार होते. त्यांचें शिक्षण आचार्यांच्या अमीच पुढें झालें. हेआश्रम
हल्लइंा पृथ्वीच्या पाठीवरील सुधारलेल्या राष्ट्रांतील ' बोर्डिंग स्कूल ' प्रमाणें असून
ऋषि हेच 'प्रोफेसर' असत. या विद्यालयांतून बाहेर पडणारे विद्यार्थी तेजःपुंज,
स्वावलंबी, सदाचरणी, धीरोदात्त व प्रेमळ असून वयोवृद्ध व ज्ञानवृद्ध लोकां-
बद्दल व आपल्या परमपूज्य गुरूंबद्दल त्यांच्या अंतःकरणांत पूज्यत्वबुद्धि असे.
सध्यां आर्यसमाजपंथीयांनी प्राचीन पद्धतीवर गुरुकुल ही संस्था स्थापेन
करून उत्तम नागरिक. तयार करण्याचा उपक्रम चालविला आहे. कविवर्य ड.रवींद्रनाथ टागोर यांच्या शांतिनिकेतनांतही अनेक आर्यपुर्त्र ज्ञान संपादन करीत
आहेत, हें शुभ चिन्ह होय.

श्रावणी ह्मणजे उपाकर्म व उत्सर्जन यांसंबंधाचें धार्मिक कृत्य असून आज-
काल तिच्याबद्दल यज्ञोपवितधारणविधि अशी जी सार्वत्रिक समजूत आहे
ती चुकीची होय हें वर आलेंच आहे. तसेंच उपनयनानंतर समावर्तन होईपर्यंत
आचार्यीच्या आश्रमीं अध्यग्नल -नियमितपणे चाले;- तेव्हां उपाकर्म व उत्सर्जन

हे विधि अध्ययहासंबंधींच असल्यामुळें समावर्तन झालें आहे अशा विद्यार्थ्यांनी
उ रुवाह होऊन जे गृहस्थाश्रमांत दाखल झाले अशांनीं हे विधि दरसाल उरकणें
योग्य आहे किंवा कसें हा एक प्रश्न आहे. कारण ज्यांचें वेदाध्ययनच बंद पडलें
किंवा जे वेदाध्ययन करीत नाहींत अशांनी हा उपाकर्म-उत्सर्जनविधि रितूकरणें सयुक्तिक दिसत नाहीं. द्विजहो तुह्यी उपनयन व समावर्तन यांच्यासवक
अध्ययन, ब्रहायश, गुरुगृही वास वगैरे गोष्टी तुमच्या उपनिषदूकालीन पूर्वजांचे

प्रमाणें करतां काय? सध्यां श्रावणीच्या दिवशीं उपाकर्म व उत्सर्जन हीं बसल्या



वेठकेसि करतां हें योग्य आहे काय? तुमचे वैदिक या दिवशीं जो श्रुतिस्मृति
चालपुराणोक्त विधि आणून तुमच्या हस्तें करवितात, त्यांतील मर्म व त्यांनीं
पोथीवरून वाचून सांगितलेल्या वाक्यांचा अर्थ त्यांना किंवा तुह्यांला समजतो
लव? श्रावणीचें मुख्य अंग ह्यटलें ह्मणजे यज्ञोपवीतधारण आहे असें जें तुझी
समजता हें चुकीचे आहे असें तुह्मांस वाटत नाहीं काय? बरें यज्ञोपवीतास
साजेलअसें तरी तुमचें वर्तन आहे काय?

यज्ञोपवित घालण्याची रूढि
आर्यातील उब वर्णांत आहे. ही रूढि प्रथमतः यज्ञयागादिकांचा विधि ठरला
गेला त्या काली ह्मणजे ब्राह्मणे व उपनिषद्हे ग्रंथ अस्तित्वांत आले तेव्हांच
प्रचारांत आली. शतपथब्राह्मणांत असें सांगितलें आहे कीं, जेव्हां सर्व मनुध्यें
प्रजापतीसमोर आली, तेव्हां देव व पितरे यांनी यज्ञोपवीत घातले होतें.
कौशितकी हा त्रिकाल सूर्याची प्रार्थना करीत असे व प्रभातकालीं उपासनेच्या
वेळीं यज्ञोपवीत धारण करीत असे असें कौशीतकी उपनिषदांत सांगितलें आहे.
अर्थीत तो सूर्योपासना ही यज्ञाप्रमाणें मानीत असे. अजून गायत्रीचाक्र जप
२-. गायत्रीमंत्र हा अत्यंत पवित्र व श्रेष्ठ मानला जातो. छादोग्योपनिषदांत असें
सांगितलें आहे कीं,

गायत्री वाहेद. सर्व पूर्व यदिदं किं च नावचे
गायत्री वारा इव-. सर्वे भूतं गायात च त्रायते च

'' गायत्री ही सर्व प्राणिजात किंवा स्थावरजंगमादि जात आहे. गायत्री
म्हणजे वाणी होय. या सर्व प्राणिजाताला वाणीच शव्द करण्यास लावते व
सर्वीचे रक्षण करते. '' पुढें एके ठिकाणी असें सांगितलें आहे कीं, '' पुरुष हाच
यश होय. त्याची जी चोवीस वर्षे तें प्रातःस्तवन. गायत्रीची चोवीस अक्षरें
असतात आणि प्रातःवन गायत्रीमंत्रानें करतात. वृहदारण्यकोपनिषेदांत
पुढील मजकूर आहे-,'' गायत्री अध्यात्मरूपी प्राणाचे ठिकाणीं स्थित आहे.
प्राण ही गाय. तिनें इंद्रियांचे रक्षण केलें आणून गायत्री. आचार्य जेव्हा या सवितू
देवतात्मक गायत्रीचा उपदेश करतो तेव्हां तो त्याच्या प्राणाचेंच रक्षण करतो.

''अग्नि हेंच गायत्रीचे सुख. ज्याप्रमाणें असीम पुष्कळ टाकिलें असतां तें सर्व

दहन होतें त्याप्रमाणें गायत्रीविदानें पातकाचा नाश होऊन ( मनुष्य) पुनीत,
जरारहित व सत्तरहित होतो. '



( १८०)
करण्याच्या वेळीं यज्ञोपवीत हातांत धरण्याची जी पद्धत आहे, ती कौशितकीच्या
सूर्योपासनेच्या पद्धतीस जुळते.

हाहीची स्थिति लक्षांत घेता यज्ञोपवीतासंबंधी धर्मकृत्यें मागें पडली तरी त्यांचेंमहत्च मात्र सर्वास वाटू लागलें असून ज्यास यज्ञोपवीत घालण्याचातनाहीं असें शास्त्रकारांनीं ठरविलें किंवा रूढिपरद्दवें या वावीकडे ज्यांनीं द्विज असू
नही पिढ्यान्पिढ्या लक्ष दिलें नाहीं ते सर्व मौजीबंधनादि संस्कार आपल्या ज्ञातींत

चालू करण्यास उद्युक्त झाले आहेत. ब्रिटिश साम्राज्याची स्थापना झाल्यापासून
धर्मस्वातंन्य वू व्यक्तिस्वातंत्र्य यांचा वावटा या देशांत रोविला गेला. याचा परि-
णाम असा झाला आहे कीं प्रत्येक जात आपल्या स्थितीचा विचार करून आपली
योग्यता अनेक उपायांनी वाढविण्याच्या प्रयत्नास लागली आहे. धर्माच्या
वावींत ब्राह्मणांचा कित्ता पुढें ठेवून त्यांच्या बऱ्यावाईट रूढिते आपल्यांत प्रच-
लित करूं पाहत आहेत. प्रत्येक वर्षी कन्याकुमारीपासून हिमालयापर्यंत ज्या
हजारों ज्ञातिपरिषदा भरतात, त्यांनीं पसार केलेल्या ठरावांकडे पाहिले ह्मणजे
या ज्ञातींचे अंतिम ध्येय स्वतची योग्यता वाढवून घेणें हेंच आहे असें दिसतें.
जवळच्या वरच्या वर्णात ( किंवा जातींत) त्याच्या खालच्या वर्णातील लोक्
आपला समावेश करून घेण्याचा यत्न करीत आहेत. कित्येक आपणास ब्राह्मण

तर कित्येक क्षत्रिग आणि कित्येक वैश्य ह्मणवून घेण्यांत आपण धर्माच्या
बाबींत यश मिळविले असें समजत असून उच्चवर्णीय पुराणमतवादी लोक
अशा प्रकारचा खालच्या वर्णाचा खटाटोप कलियुगास साजेसा असून त्यामुळें
जगप्रलय लवकर प्रास होईल असें अंतःकरणपूर्वक समजतात. जिनगरां-
सारख्या अस्पृश्य मानलेल्या लोकानी जानवें चढवून ब्राह्मणांची बरोबरी कर-
ण्याचा यत्न चालविल्यास आज बरीच वर्षे झालीं. त्याचप्रमाणें इतर कित्येक शूद्र
मानलेल्या जाती राजरोसपणे जान चढवू लागल्या आहेत. उलट पक्षीं जे
वाह्मणवर्णातच जन्मास आले त्यांच्यांत शिक्षण मिळविलेले लोक जातिभेदास
महत्व न देता अनेकजण तो मोडण्याच्या मार्गास लागले आहेत. महार व
इतर सुमारें पांच कोटी अस्पृश्य मानलेल्या लोकांस देखील वर उचलून साम!-
जिंक बाबींत न्याय व समता यांचा उपभोग घेण्याची त्यांच्या अंगीं पाझरू?
आणावी लागून यत्न करीत आहेत. थोडक्यांत सांगावयाचे ह्मणजे खालच्या'
वर्षातील सुशिक्षित लोक उच्च वर्णांत समावेश करून घेण्याचा व सुशिक्षित
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असे श्रेष्ठ वर्गातील लोक सर्व वर्णास एकाच पायरीवर आणण्याचा यत्न करीत
आहेत. दुःखाची गोष्ट ही कीं, कमी मानिलेल्या जाती उच्च मानिलेल्या
जातींत आपली गणना व्हावी एतदर्थ खटपट करितात; परंतु आपणापेक्षां
नीच मानिलेल्या जातींना आपणांत सामील करून घेण्यास किंवा आपल्या
बरोबरीच्या मानण्यास त्या बिलकुल तयार नसतात.

.५हतु व वाच
धर्म, अर्थ, काम व मोक्ष हे चतुर्विध पुरुषार्थ साधण्यासाठी प्राचीनक्राली

समाजानें त्या वेळच्या परिस्थित्यनुरूप आचारासंबंधी नियम ठरविलेले होते.
त्रिकालाबाधित असे नियम ठरविणे शक्य नाहीं. मनुष्याच्या अनुभवांत भर
पडत जाईल त्याप्रमाणें समाजाचे विचार बदलत जाऊन नवीन परिस्थितीस
योग्य असे सामाजिक नियम ठरविले जातात. अशा रीतीनें कालमानाप्रमाणें
वर्तनक्रमांत योग्य तो फेरबदल होत जाणें हें समाजाच्या जिवंतपणाचें व
प्रगतीचे लक्षण आहे. आपल्या देशांत वेदकाळापासून आजपर्यंत किती तरी
घडामोडी झाल्या. राजकीय व इतर प्रकारचे स्थित्यंतर झाल्यामुळें लोकांच्या
कणारविचारात क्रांति घडून आली. तथापि पुराणप्रियतेचा गुण आह्यां
हिंदूंत विशेष बलवत्तर असल्याकारणानें आली कित्येक अत्यंत प्राचीन
चालीस मिठी मारूचतवसलों आह. सध्याच्या परिस्थितीचा व जीवनार्थ कल-
-क्षाचा विचार करून आमचे आचार ज्या ज्या ठिकाणीं बदलणे आवश्यक
असेल, तेथें ते बदलण्यास आपण तयार झाले पाहिजे. परंपरागत रूढींत काय
रहस्य आहे, त्यांत ग्राह्यभाग कितपत आहे वगैरे पाहून शिप टाकून मोती
घेण्याचा उपक्रम आरंभिल्याशिवाय आपली उन्नति होणार नाही. श्रावणीचा
दिवस प्रास होतांच आमच्या उपनयनसंस्काराची, जुन्या ऋषींची, प्राचीन
आश्रमांची वगैरे सहजच आह्मांस आठवण होते. अशा वेळी आमचे पाऊल
योग्य मार्गी आहे किंवा कसें, याचा विचार करून, तसें तें नसल्यास, सद-
भिमानपूर्वक खरा मार्ग आमच्या स्वतःसाठी व पुढील पिढीसाठीही आखून
तयार करण्यास आधी निर्धारानें पुढें सरसावले पाहिजे. चालू परिस्थितींत
कणदाध्ययनावर अवलंवूंन रहाणे शक्य नाहीं; परंतु वेद ह्मणजे ज्ञान या अर्थानें
आसकालानुसार जें ज्ञान आपण संपादन करतो, तें उत्साहाने ब्रह्मचर्यात राहून
करण्यास कोणती हरकत आहे? तसेंच मातापितरें, शाळा व महाविद्यालये यांतील
गुरुजन व समाजधुरीण यांनी वर दिलेला उपनिषदांतील अमूल्य उपदेश भावी
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पिढीच्या हत्पटलावर ठसविण्यास कां यत्न करूं नये? कोणत्याही स्थितींत ज्ञान--

बुद्धि करण्याची आवड भावी पिढीच्या अंतःकरणांत उत्पन्न करून देणे या-
सारखे पुण्यकार्य दुसरें नाहीं. वडिलजन, गुरु, समाजांतील पुढारी या२.या कार्याचें महत्व जाणून त्याला शक्त्यनुसार हातभार लावावा. आह्मी तरेयेसमजतो कीं श्रावणी हें अध्ययनासवधी ज्ञाननिष्ठ जनाचे एक संमेलन आहे. सर्व-

विद्वानांनीं व ज्ञानार्जनाची लालसा असणाऱ्या तरुणानी या दिवशीं एकत्र जमून
ज्ञानार्जनासंबंधाची आपली कळकळ व्यक्त करावी; लहानांनी मोठ्यांबद्दल आदर-
व्यक्त करावा व ज्ञानतप करणारांची खूण ( एठव) आणून यज्ञोपवीत
धारण करून त्यास साजेल अशाच रीतीनें वागण्याचा निश्चय करावा. यज्ञोपवीत
घालणारांनीं विद्या, कला, ज्ञान व धर्म यांच्या बाबींत श्रेष्ठत्व संपादन करून.
आपणाहून खालच्या पायरीवर असणारांस वर आणण्याचा यत्न केला पाहिजे.
निरक्षर व अज्ञानी अशांनीं केवळ ब्राह्मणकुलांत जन्माला आल्यामुळेंच आप.
णास ब्राह्मणत्व प्रास झालें असें मानणें कदापि योग्य नाहीं. यासाठीं ज्यास
यज्ञोपवीत घाल अगत्याचें आहे असें वाटतें, त्यांनीं ते ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य
किंवा शूद्र असोत आपली योग्यता वाढवून हें उपवीत धारण करण्यास आपण.
पात्र आहों, हें जगाच्या निदर्शनास आणून दिलें पाहिजे; मग उपविताच्या अधि-
कारासंबंधाचा तंटाच 'रहाणार नाहीं.

' - - -पावला पाणसा.प्रत्येक श्रावण पौर्णिमेस पोवती धारण करण्याची चाल हिंदुस्थानाच्या
बऱ्याच भागांत दृष्टीस पडते. धर्मशास्त्रांत या विधीस पवित्रारोपण असें नांव
दिलें आहे. या पोवत्याची लांबी व त्याला असावयाच्या ग्रंथी ठरविल्या गेल्या
असून हल्ली हीं तयार करणारा जो ज्योतिषी व भटजीचा वर्ग आहे, त्यांस या
दिवशीं किंचित् महत्व प्रास होतें. पोवत्यांत उत्तम, मध्यम व कनिष्ठ असे तीन
वर्ग असून त्यांच्यासवधाची धर्मग्रथांत उपलब्ध असलेली माहिती पुढील-
प्रमाणें आहे. कापसाच्या सुताची नवसुती करून तिचे एकशें आठ फेऱ्याचे व
मूर्तीच्या गुडघ्यापर्यतपोहोंचेल इतकें लांब व चोवीस ग्रंथीनी युक्त असें पोवतें मुळ,

ग्

समजावयाचें. ५४ फेऱ्यांचें मांडीपर्यंत बारा ग्रंथीनी युक्त तें मध्यम आणि 'ठ.-
फेऱ्यांचें असून नाभीपर्यंत लोंबणारें ८ ग्रंथींचे पोवतें कच्छि? होय. याप्रमाणे
पोवते तयार केल्यावर नवतीचे १२० किंवा ७० फेरे घेऊन पायापर्यंत
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लावणारी १०८ किंवा २४ ग्रंथींची वनमाला करावी. मग नवसुतीचें १२
फेऱ्याचे १२ ग्रंथींचें असें गंधपवित्र करावे. नवसुतीचें २७ फेऱ्यांचें गुरुपवित्र
करून तीन सुतीनें अंगदेवतांचीं पोवतीं करावी. शिवलिंगाच्या आकारानुरूप
शिवाची पोवतीं करावी. त्यानंतर पंचगव्यानें प्रोक्षण करून तीं शुद्ध केल्यावर
त्यांवर १०८ वेळां अभिमंत्रण करावें. पोवत्यांच्या ग्रंथींस कुंकुम लावल्यावर तीं
वेळूच्या पात्रांत ठेवावी व देव्हाऱ्यापुढें तीं मांडून ' सर्व प्रकारच्या विघ्नांचा परि-
हार व क्रियालोप झाल्याबद्दल क्षमा कर ' अशी देवापाशी प्रार्थना करावी. त्या.
नंतर त्या पोवत्यांच्या ठायीं कार, सोम, वन्हि, नागेश, सूर्य, शिव, विश्वदेव,
ब्रह्मा, विष्णू, शिव वगैरे अनेक देवतांचें आवाहन करून तीं देवास अर्पण करावी.
धूप, दीप, नैवेद्यादिक उपचारानी देवाची व पोवत्यांची पूना केल्यानंतर गुरूची
पूजा करून त्यांस पोवतें यावें व कुटुंबांतील सर्व स्त्रीपुरुषांनी पोवर्ती हातांत
बांधावी. ब्राह्मणासह मिष्टान्न भोजन करावे. श्रावण शुद्ध अष्टमी व चतुर्दशी या
पोवतीं धारण करण्याच्या तिथी आहेत. तथापि शास्त्रोक्तरीत्या हा विधि करण्यांत
येत नसल्यामुळें पौर्णिमेसच तो उरकण्यांत येतो. पवित्रारोपण नित्यशः करावें
ललें शास्त्रात सांगितलें आहे; परंतु सध्यां तसें कोणी करीत नाहीं.

उत्तरेकडे या विधीस रक्षाबंधन असें नांव आहे. आणूनच या पौर्णिमेला राखी
पुनम असें तेथील लोक ह्मणतात. रजपूत लोकांत ही रक्षाबंधनाची चाल
आहे. पूर्वकाली या दिवशीं श्रावणी नांवाचा नागाप्रीत्यर्थ पाकयज्ञ केला जात
असे. नागापासून इजा पोहोचू नये हाणूनच हा यज्ञ करीत असत. त्याचेंच
रूपांतर होऊन रक्षाबंधनाचा विधि प्रचारांत आला असावा; कारण विशे-
षतः नागासारख्या विषारी प्राण्याच्या दंशापासून अपवत्त प्रास होऊं नये
हाणून रक्षाबंधन करीत असतात, व बहीण बहुधा भावाच्या हातांत रक्षा
बांधीत असते. शत्रूच्या कंपूत बिनदिक्कत जाऊन या दिवशीं रजपूत स्त्रिया

आपल्या पतीशी युद्ध करणीच्या वैऱ्यांच्या हातांत रक्षा बांधीत असत. त्यामुळें
द्वेषभाव विरघळून जाऊन उभय पक्षांत सलोखा होत असे असें सांगतात.
ज्याप्रमाणे परस्परप्रेम व मैत्री वाढविण्यासाठीं तीळगूळ वाटण्याचा सांप्रदाय
रूढ आहे, त्याचप्रमाणें हा रक्षाबंधनाचा विधि समाजांतील ऐक्य व प्रेमभाव

३ वाढविण्यासाठी युद्धकुशल अशा रजपूत लोकांत रूढ झाला असावा.
५हलू व वाच

श्राद्ध किंवा इतर धार्मिक कृत्य करीत असतां भटजी आपल्या करांगुलीजव-
लच्या बोटास दर्भ वेष्टन चढवीत असतात. याला पवित्र असें नांव आहे
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पवित्रारोपण केल्याशिवाय शुभाशुभ कृत्यास प्रारंभ करितां येत नाहीं. याचा
अर्थ काय? देव किंवा पितर यांच्या सान्निध्यांत असल्याची जेव्हां आपण
कल्पना करितो, तेव्हा अंगीं पावित्र्याचें अधिष्ठान करणें आवश्यक आहे. अर्थादेव व देवाप्रमाणे पूज्य असणाऱ्या पितरांकडे संबंध ठेवण्याची पात्रता' इच्छी
अंगीं येण्यास पावित्र्याची गरज आहे. दर्भांचे वेष्टन किंवा सुताचा धागा ह्या

पारित्याच्या खुणा मानिल्या आहेत. जशा त्या ' पवित्र ' होऊं शकत नाहींत,
तसें त्यांच्यायोगानें अंगीं पावित्र्याचा प्रादुर्भाव होणें शक्य नाहीं. मूर्त या कांहीं
देव नव्हत, परंतु देवाचें सान्निध्य मूर्तरूपाने नेत्रांत प्रस्थापित करण्यास मूर्ति साधनी-
भूत होतात, तद्वतू पोवतें हेंच कांहीं पावित्र्य अंगीं आणणारी ताईत नसली तरी
त्याच्यामुळें पावित्र्य राखण्याबद्दलचें महत्व आमच्या मनांत विवतें व बिंबले
पाहिजे. परंतु एका श्रावण पौर्णिमेसच हें 'पवित्र'. धारण करण्याचें नसून प्रत्येक

दिवशींत्याचें धारण केलें पाहिजे. मग आह्यांला कधींही कोणाची भीति बाळग-
ण्याचें कारण नाहीं. काया, वाचा व मन यांस सदोदित पावित्र्याच्या सत्तेखालीं
ठेविले पाहिजे. अपवित्र आचरणामुळे परमेश्वरानें दिलेली कायानौका भंग पावते.
आपल्या देशाकरितां, आपल्या धर्माकरितां, आपल्या देहाकरिता आणि आपल्या.
मनाकरितां, इहलोकाकरितां व परलोकाकरितां आपण पूर्ण पवित्र राहिलें
पाहिजे. पाविन्यावाचूनशौर्य नाहीं, पाविन्यावाचून ऐक्य नाहीं व पाविल्यावांचून
शांति नाहीं. आली हिंख्योक असें समजतो कीं आपली उत्पत्ति परब्रह्मापासून झाली.
मग ती मुखावाटे झालेली असो किंवा पायांपासून झालेली असो परमेश्वराचे
मुख जितकें पवित्र तितकेच पायही पवित्र होत. मग आली सर्वजण जर ईश्वर-
भूत आहो, त्याच्याच विराटदेहाचे अंश आह तर त्याच्याप्रमाणें पवित्र रहाणे
आपलें कर्तव्यकर्म नव्हे काय? आपण अनीतीच्या मार्गानें जाऊन दुःस्थिति
प्रास होतांच ती सुधारण्याबद्दल देवाची विनवणी करण्यांत किंवा त्याला 'देवा
तूं अमुक कर ' असें नित्यशः रडगाणे गाण्यांत अर्थ नाहीं. त्याच्यावर पूर्ण विश्वास
ठेवून सत्कार्यीत निष्कामबुद्धीनें सदोदित चूर असणें हा एकच मार्ग आह्मा आर्य
ह्मणविणारांस उचित आहे. क्षणभंगुर सुखासाठी किंवा जीवितासाठी चहार;अपवित्रतारूपी पिशाचाचे' मित्रत्व संपादन करणें यासारखे 'घातकी कृत्य दुस'!
नाहीं. त्याच्या योगाने हृदय विदीर्ण करणाऱ्या वेदना, अस्वास्थ्य व अधोगति
प्रास होऊन आपण आर्यत्वास मुकल्यावाचन रहाणार नाहीं. प्रेमाच्या नांवाखालीं
कामवासनेला जवळ करणें, अनेक विषयांच्या लालसेमुळें आपल्या सौख्यांत भर
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पडेल असें मानून परापहार करण्यास उद्युक्त होणें, यासारखीं कृत्ये आपल्या
हातून कधींही घडूं नयेत हाणून ज्या ईश्वरापासून आपण उत्पन्न झालों, त्याच्याच
कृपाप्रसादाचा लाभ करून घेण्यासाठी पावित्र्याच्या योगानें वजदेही बनण्याची
तयारी प्रत्येकानें चालविली पाहिजे. कृत्रिम उपायांनीं पावित्र्य अंगीं येणें शक्य
नाहीं. ही पावित्र्याची अभेद्य ढाल ज्याच्यापाशीं आहे तो जीवनकलहांत अजिंक्य
होईल हें निःसंदेह होय.

- - -नारळा पााणमा.प्रत्येक श्रावण पौर्णिमेस वरुणदेवतेप्रीत्यर्थ समुद्राची पूजा करून त्यास

नारळ अर्पण करावा असें शास्त्रांत सांगितलें आहे. यावरून या दिवसास नारळी
पौर्णिमा हें नांव प्रास झालें. हिंदुस्थानच्या पूर्व व पश्चिम किनाऱ्यांवर असणारे
हिंदूलोक विशेषतः व्यापार करणारे या सणाचें विशेष महत्व मानतात. मुंबई-
सारख्या व्यापाराच्या बाबतींत अत्यंत श्रेष्ठ दर्जास पोहचलेल्या शहरी हिंदध्यप्रमाणें

इतर धर्मीय व्यापारी लोक देखील हा दिवस महत्वाचा मानून मोठ्या संमारंभानें
रूरडहदर्शनास जाऊन त्याला नारळ अपर्ति असतात. हा विधि केल्याच्या योगाने
समुद्रावर सत्ता गाजविणारा वरुण देव ( उrrए१) सूत होऊन मालाची
ने-आण करणाऱ्या रजूहाजास इजा पोंचवीत नाहीं अशी सार्वत्रिक समजूत
आहे. पावसाळ्याचा भर ज्येष्ठ व आषाढ महिन्यांत विशेष असतो. त्या वेळीं
गलबते चालत नसतात. श्रावण पौर्णिमेपासून जलमार्गानें व्यापाराची सुरवात
होते. रेया सुमारास वादळाची भीतिही कमी होत जाऊन व्यापारी लोक
आपल्या आयातनिर्गत व्यापाराचे धोरण याच वेळीं बसवीत असतात. अज्ञ.

तीचा धंदा करणारे सावकार आषाढ व. ३ ०स आपलें व्यापारी वर्ष संपवून
गतसालचा खातेउतारा आपल्या कुळांकडे पाठवीत असतात. या सणावरून
हिंदूंच्या व्यापारविषयक उद्योगधंद्याची आठवण होते.

० ..जलमागान प्रवास व व्यापार
करणें ही गोष्ट पूर्वशलापासून हिंदुस्थानांत रुढ आहे .असें ह्मणण्यास हरकत
नाहीं. अत्यंत प्राचीनकालीं ज्या वेळीं आर्यवसाहतवाले अनार्याशी युद्ध करण्यांत
गुंतलेले होते त्या- वेळीं देखील त्यांनीं जलमार्गीने प्रवास केल्याबद्दलचा उल्लेख

कग्वेदात सांपडतो. समुद्रावर सत्ता चौलविणाऱ्या देवास ' भगो वरुणो मित्र:'
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ह्मणजे ' भाग्यदाता लोकमित्र वरुण ' असें हटले आहे. ' संपत्ति मिळविण्याची
हाव धरणारे व्यापारी उष्ण निःश्वास टाकणाऱ्या नौकेवर आरूढ होऊन सफर
करण्यासाठीं समुद्रमार्ग मोकळा करतात, ' असा उल्लेख कग्वेदाच्या ४ थ्या२ळात ५६ व्या सूळांत आहे. यावरून सिद्ध होतें कीं त्या कार्ली देखील जल
मार्गानं व्यापार चालत होता व परदेशाशी व्यापार केल्याच्या योगानेच संपत्ति
मिळविण्याची इच्छा पूर्ण होते असें लोक मानीत. अश्विन देवतेने मुज्वूचे रक्षण
केलें याबद्दल अश्विनाची स्तुति करितांना एक ऋषि ह्मणतो:-

'हे अश्विनहो, जसा एकादा मृत मनुष्य वैभवाचा त्याग करून जातो,
त्याप्रमाणें खरोखर तुग्रानें मुज्वूला उदकाच्या प्रवाहांत टाकून दिलें होतें; परंतु
अन्तरिक्षांतून उड्डाण करणाऱ्या व उदकाच्या स्पर्शापासून अलिप्त रहाणाऱ्या
अशा नोकेंत बसवून त्यास तुझी सुरक्षितपणे घेऊन गेला. 'हे सत्यस्वरूप देवहो!
तीन दिवस व तीन रात्री याहूनही अधिक वेळेपर्यंत तुझी त्यास उदकानें
भरलेल्या समुद्राच्या पलीकडे कोरड्या जमिनीवर घेऊन गेला ( कळू १-११६
-३त्यावरून दिसून येईल कीं अत्यंत वेगानें जाणाऱ्या नौका त्या कार्ली तयार
होत. तसेंच रात्रंदिवस वायुवेगानें चालणारी नौका संबंध तीन दिसऽ. -

तीन रात्री अफाट व खवळलेल्या समुद्रावर मुज्घूसह चालत होती हें लक्षांत
टेवण्याजोगें आहे. तान दिवस व तीन रात्र जो जलप्रवास करतो तो पतित
होतो असा कायदा स्मृतिकारांनीं मागाहून पसार केला. तो कायदा कग्वेदाच्-या
काली असता तर मुज्धूच्या रक्षणाबद्दल अश्विनांची स्तुतिस्तोत्रें गाण्यांत कषि-
जन गर्क न होतां त्यांनीं मुजूला पुनित करण्यासाठीं प्रायश्चित्तार्थ योजलेल्या
यज्ञातील अन्नीची स्तुति केली असती. असो. वरुणदेवाची सत्ता समुद्रावर
आहे असें मानून त्याला ' वेद नाव: समुद्रिय: ' ह्मणजे समुद्रनिवासी असल्या.
मुळें तारवांची वाट त्याला माहीत आहे असें ह्यटलें आहे. समुद्रांत नाव
लोटण्याचा त्या वेळीं कांहीं तरी विधि करीत असत, हें पुढील त्रहुचेवरून दिसते.

उवासोषा उच्छाख व देवी जीरा रथानामू ।
ये अस्या खराचरण्रेघु दधिरे समुद्रे न श्रवस्यव:,

( कर- १ .४३)अर्थ-प्रातःकाळ होतांच मार्ग तर लागण्यासाठीं तकर करून ठेविले
रथ चालविण्याविषयीं प्रेरणा करणारी उषादेवी पूर्वी प्रभातकाळ करिती झाली
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आणि अजूनही करिते. याचप्रमाणें धन मिळवूं इच्छिणारे वाणी लोक समुद्रांत
जाण्याकरितां तयार करून ठेवलेल्या नौकांची प्रेरणा करितात.'- सध्याची
नारळी पौर्णिमा ही या प्राचीन विधीवरूनच प्रचारांत आली असें ह्मणणें चुकीचें
४.हाईल काय?.

हिंदुस्थानांत आर्यानी प्रवेश केल्यानंतर त्याची कांहीं वर्षें अनार्यीशी झुंजून
स्वतःची सत्ता स्थापन करण्यांत गेलीं. कालेंकरून शांतता नांदूंलागल्यावर
कृषि व इतर व्यवसाय फलद्रूप होऊं लागून उद्योगामुळें उत्पन्न झालेल्या 'अनेक
प्रकारचा माल परदेशांत जाऊन किफायतीच्या भावानें विकण्याची त्यांना
आकांक्षा उत्पन्न झाली. याप्रमाणें पूर्व व पश्चिम बाजूस असणाऱ्या अनेक
देशाशी त्यांचा व्यापार सुरू झाला. खिस्ती शकाच्या सहाव्या शतकाच्या
सुमारास ग्रीस देशांत पिथेगोरस नांवाचा मोठा तत्त्वज्ञानी होऊन गेला. त्यानें
हिंदु लोकांच्या तत्त्वज्ञानाचे परिशीलन करून आर्याचे कित्येक सिद्धांत ग्राह्य

आहेत असें आपल्या लेखांत प्रतिपादन केलें. पुनर्जन्म, ब्रह्म, अहिंसा
कैररेर विषयांचें ज्ञान त्याला उत्तम झालें होतें. सूत्रांवरून त्याला सिद्धांत.
शाखाचेंही उत्तम ज्ञान झालें होतें. त्याच्या नंतर सुमारें शंभर वर्षांनी

हेरोडोटस या ग्रीक इतिहासकारानें हिंदूंसंबंधानें बरीच उपसून माहिती लिहून
ठेविली आहे. ह्या ' इतिहासकारानें हिंदुस्थानच्या भूमीवर कधीं पाय ठेविलेला
नाहीं. असें असून या देशांतील लोकांचा मार्मिक इतिहास लिहण्याची साधनें
त्याला कोठून उपलब्ध झाली? ख्रिस्ती शकापूर्वी पांचसहाशें वर्षांपासून ग्रीक

देशांत येथील वाङ्मयाने प्रवेश केला; येथून तत्त्वज्ञानासारखे विषय तेथील पंडि-
तास समजावून देणारे आर्य पंडित त्या देशांत गेल्याशिवाय येथील गहन
वाङ्मयाचा प्रवेश तेथें होण्याजोगा नाहीं. यानंतर ख्रिस्ती शकापूर्वी ४००
वर्षें मॅगेस्थेनीस हा ग्रीक प्रवासी हिंदुस्थानांत आला. तो चंद्रगुप्ताच्या पदर
( खि. शकापूवी ३१७ ते ३१२) होता. त्याच्या वेळीं आर्यांना उत्तर व दक्षिण
हिंदुस्थान बहुतेक काबीज केलें होतें. मॅगेस्थेनीसनें अनेक प्रसिद्ध शहराचे,

.) हिंदूंच्या उद्योगाचें,') अनेक प्रतापशाली राजीचे वगैरे वर्णन आपल्या लेखांत
केलें आहे. त्यांत व्यापारासंबंधानें प्रसिद्धीस आलेल्या बंदरांची जी माहिती
दिली आहे, तिजवरून आपले लोक, नौकांच्या मदतीनें दूरदूरच्या ठिकाणी
येथील उत्तमोत्तम माल विकण्यासाठी जात असत असें दिसते.
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ताप्रोबेन येथील लोक पूर्वकिनाऱ्यावरील कलिंग देशींच्या राजास जंगलांतून

हत्ती नेऊन विकीत असत, असें इलियन या इतिहासकारानें लिहिले आहे.
यावरून हत्तीस नेण्याजोग्या नौका त्या काली तयार होत असें दिसते. हिंदुलोक
निरनिराळ्या धंद्यांत कुशल आहेत, असें मॅगेस्थेनीसनें ह्मटलें असून हिंदूंच्या
कलाकुसरीची कामें खिस्तीशकाच्यापूर्वी कित्येक शतकें अरवस्थान, ग्रीस,
इजिप्त वगैरे देशास जाऊन पोहोचली होतीं, असें त्यानें लिहिले आहे. सि.
शकापूर्वी ५० वर्षें सिलोन (लंका) बेट मगधदेशाच्या विजय नांवाच्या राजपुत्राने
जिंकिर्ले. तेथें हिंदूंची वसाहतदेखील झाली होती. या बेटास ग्रीक इतिहासकारांनी
ताप्रोबेन हें नांव दिलें असून तें संस्कृत तासपर्णी किंवा पाली भाषेतील ' तांब-
पणी ' याचा अपधुंश आहे. जयधीर या राजाने सिंहलद्वीपास आपला वकील
गलबतांतून पाठविला होता, असें राजतरंगिणी या ग्रंथांत लिहिले आहे. यावरून
हिंदुलोक दोन अडीच हजार वर्षापूर्वीपासून जलमार्गाने प्रवास करीत हें सिद्ध
होत नाहीं काय? दुसरा असाही पुरावा सांपडतो कीं, येथील लोकानी कित्येक
शतकांमागे अन्यधर्मीय व अन्य भाषा बोलणाऱ्या लोकांच्या देशांत जाऊन
तेथें वसाहत देखील केली. सन ४०० वर्षांच्या सुमारास चीन देशांतरुरब
बुद्ध भिक्षु फा-हायन हा या देशी बौद्ध धर्मीय ग्रंथ गोळा करण्यासाठीं
आला. सिलोन बेटापर्यंत प्रवास करून तो तेधून कांहीं ग्रंथाऽसह स्वदेशी जाण्या-
साठी जहाजांतून.निघाला; तेव्हां वाटेत वादळ झाल्यामुळें जावा बेटांत उत-
उरला. तेथें वसाहत करून राहिलेले अनेक ब्राह्मण त्याच्या दृष्टीस पडले तेधून
कांहीं महिन्यांनंतर चीन देशास जाण्यासाठी तो जलमार्गानें प्रवास करीत असतां
पुनः वादळ होऊये जहाज बुडण्याच्या बेतांत आलें तेव्हां जहाजावरील कांहीं
ब्राह्मणांनीं त्या भिद्धमुळेच पुनपुन प्रवासांत विध उपस्थित होतें असें मानून
त्याला मध्येंच कोणत्या तरी वेटावर टाकून जाण्याचा बेत केला असें फा-हायनानें
आपल्या प्रवासवर्णनांत लिहिले आहे. त्यावरून दिसते कीं त्या काली जावा
बेटांत ब्राह्मणांची वसाहत होती व लांबचा प्रवास करणारे ब्राह्मण त्याच्या गल-
.वतात होते. प्राचीन कार्ली

सुमात्रावेटांत हिंदूंची वसाहत
होती असें प्राचीन वस्तुसंशोधकांचें मत असून थिऑसॉफिस्ट या मासिक
पुस्तकांत श्रीयुत नरसिंह यांचा तत्सवर्धी एक लेख हल्लीच प्रसिद्ध झाला आहे.
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त्यांतील गोषवारा पुढें दिल्याप्रमाणे आहे:-हिंदुस्थानच्या द्वीपसमूहामध्य जावा
वेटाचें जितके महत्व आहे, तितकें सुमात्रा या वेटाचें आहे. जावा, सुमात्रा,
वोनिओ सेलिबीस संबावा या बेटांचीं नावे अनुक्रमें यव, सुमित्र, भरणी,
क्काल-भा आणि संवभ या संस्कृत शब्दांपासून झालेलीं आहेत. हिंदुस्थानांतून
वसाहत करण्यासाठीं जी मंडळी बाहेर निघाली, तिचा सुमित्र या नांवाचा एक
नायक होता व त्याच्याच नांवावरून यांपैकीं एका बेटाचे नांव सुमात्रा असें
पडलें असावे. या बेटातील अचिन नावाचे शहर व त्याच नांवानें प्रसिद्ध

असलेला पश्चिमेकडील प्रांत हे सुमित्र या संज्ञेनेंच पूर्वी ओळखिले जात असत.
प्राचीन काली सुमित्र शहर या बेटाची राजधानी होती व त्याचे अवशिष्ट
भाग अद्यापि पाहण्यास सांपडतात. या बेटांत चिंचेची झाडे बरींच असून
त्यांवर वानरांचे कळप नेहमी वस्ती करून रहात असल्यावरून येथील लोकांची
अशी समजूत झाली आहे कीं, रामायणांत किष्किंधा या नांवानें प्रसिद्ध असलेलें
स्थळ ह्यटलें ह्मणजे हेंच बेट होय; आणि या ठिकाणी वाली, सुग्रीव यांची रहाण्याची
जागा अमुक असावी असें ते दाखवितात. सुमात्रा बेटाची जास्तींत जास्त
ऋ-ांउजई व रुंदी अनुक्रमें १०४७ व ३३० मैल आहे व एकंदर क्षेत्रफळ १ लक्ष

६१ हजार ६१२ मैल आहे. या बेटातील लोकवस्ती अगदीं पातळ आहे. येथील
लोकसंख्या सुमारें ३५ लक्ष आहे. तेथील प्रदेश डोंगराळ असून त्यांत इंद्रजित, हरि,
पाणी, शक वगैरे नांवांच्या नद्या उगम पावतात. शिवाय ज्वालामुखी पर्वत व
सरोवरेंही तेथें आहेत. सरोवरांची नांवें मणंद्रि, शंकर अशीं आहेत. या ठिका-
णचे मूळचे लोक नरमांसभक्षक असल्यामुळें आर्य लोक तेथें गेल्यावर त्यांना

दस्वू आणि राक्षस या नांवानें संबोधीत असत. इसवी सनाच्या ७८ व्या सालीं
हिंदू लोक जावा येथें रहाण्यास गेले, याबद्दल सर्व इतिहासकारांचे मतैक्य आहे
व सुमात्रा येथील वसाहत यापेक्षांही जुनी असली पाहिजे असें वाटतें. सुमित्र

नांवाचा हिंदु येथें वसाहत करण्यास निघाला, तो कृष्णानदीच्या मुखापाशी
श्रीककुलं नांवाचें शहर होते तेधून होय. या वसाहतवाल्या लोकांना सुमात्रा
येथील मूळच्या रहिवाशांकडून वरीच पीडा सोसावी लागली. चवथ्या शतकांत
सुनाच व सिंध गा प्रांतांमधील बौद्ध धर्मांचे कांहीं. लोक प्रथम सिलोन येथें
जाऊन नंतर ते सुमात्राकडे गेले होते. हिंदु व बुद्ध अशा दोन्ही धर्मीचे लोक
या बेटांत स्नेहानें रहात असत. त्याची एकमेकांशेजारी असलेली अनेक
देवालयें तेथें आढळतात. तेथील लोक आपण सूर्यवंशीय किंवा चंद्रवंशीय
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आह असें अभिमानाने सांगतात. आपण शिकंदरचे वंशज आह अस
सांगणारेही त्यांत कांहीं आहेत. सुमात्रा वेटाचा राज्यकारभार जावा बेटातील
राजाच्या हातीं असे. सुमात्रा बेटांत ठिकठिकाणी राम, शिव, सीता, भवानी,
दुर्गा महादेव महेश सुग्रीव, रुद्र इत्यादि नांवांच्या हिंदुदेवालयांचे अवशिष्ट भाग
आढळतात ज्याप्रमाणें येथील लोक परदेशी जात त्याचप्रमाणें परस्थही यो
देशी येऊन रहात असें दिसते: कारण प्रसिद्ध स्मृतिकार मनूनें कित्येक परस्थ
लोकांचा नामनिर्देश पुढीलप्रमाणे केला आहे.

- पौण्डुरकाश्चोड्रद्रविडा : काम्वोजा यवनाः शकाः ।

पारदापल्हवाश्चीना: किराता दरदाः खशाः ।।

(मनु १०-४४)
स्वदेशांतील हरएक ( उत्तरबंगाल्यांतील लोक १. ओढिया प्रांतांतील व

दक्षिणेकडील द्रविड यांच्या वाहेर कांबोज ( काबुली १. यवन ( ग्रीक १. शक
( ज्युलियन ओ, पारद ११. पल्हव ( पारसी १. चिनी वगैरे परस्थ लोक या
देशांत होते. हे मूळ क्षत्रिय असून क्रियालोपामुळें पतित झाले असें मतूने
लिहिले आहे. त्यांच्या पराक्रमाची जागोजागी तारीफ केली असल्यामुळें
त्यांना पतित झालेले क्षत्रिय असें झटले असेल. यवनांच्या ज्ञानासंबंधलें;
आदर व्यक्त केला असून ' ऋषिवत्तेपि पूज्या: ' ह्मणजे ऋषींप्रमाणें पूज्य असल्या-
बद्दल यवनाचार्याची ज्योतिषग्रंथांत तारीफ केली आहे. चंद्रगुसानें सेल्युकस
या यवन राजाच्या मुलीचे पाणिग्रहण केलें. आधवशीय शातवाहन कुळातील
पुछमायी यानें शकाची मुलगी वरिली. यावरून परकीयांशीं येथील लोकांचें
दळणवळण बरेंच होतें असें दिसतें. ही स्थिति चालू असणें योग्य नाहीं असें
तत्कालिन धर्माभिमान्यांस वाटून अनेक निबंध ठरवून यवन वगैरे परकीयांशीं
कोणत्याही प्रकारचा व्यवहार हिंदूंनी करूं नये असे वहु:जनमत बनले. हेंच मत
स्मृतींत पाहावयास सांपडतें. विशेषतः ब्राह्मणांची योग्यता व त्यांचें धार्मिक
पावित्र्य अत्यंत श्रेष्ठ दर्जाचे असावें आणून त्यांच्याबद्दल कडक नियम करण्यांत
आले. सध्यां हिंदु ज्यास अत्यंत पूज्य मानतात तो

प्रसिद्ध स्मृतिकार मनु
हाच हिंदूंचा मुख्य आचार्य व धर्मार्थकाममोक्षादि चतुर्विध पुरुषार्थ प्रास करून
घेण्याचा मार्गदर्शक आहे. त्यानें जे नियम घालून दिले. तेच आज दोन
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सवादोन हजार वर्षांपासून अनुल्कुंघनवि मानून हिंदूंतील उच्च वर्णीय लोक त्यास

भान देत आले आहेत. मतूनें प्रत्येक जातीची कर्तव्यकमें निवेदन केली असून
द्विजांनीं अमुक गोष्टी करूं नयेत-पूर्वयुगांत त्या चालत होत्या परंतु कलियुगांत
तग वर्ज्य आहेत-असें सांगितलें आहे. इतर स्मृतिकारांनीं याच गोष्टींसंबंधानें
भिन्न मते प्रदर्शित केली आहेत. कलिवर्ज्यातल्या कित्येक बाबींपैकीं समुद्रयान

ही एक आहे. मनूच्या पूर्वी सू अस्तित्वांत आलीं. त्यांत धुतीवरून आलेली
-औतसूत्रें व सामाजिक व्यवस्थेसंबंधानें अस्तित्वांत आलेलीं धर्मसूत्रें असे
दोन भाग आहेत. हीच धर्मसूनें- एकत्र करून त्यांस व्यवस्थित रूप बिल्याचें
श्रेय मनु व याज्ञवल्क्य यांस आहे. मनूच्या कालापूर्वी धर्मसूत्रें गद्यापद्यात्मक

असून तीं मुखोद्रत करणें हें शिक्षाणांतील एक अंग होतें. समाजांतील एक
जबाबदार व्यक्ति व राज्यांतील नीतीनें वागणारा नागरिक या नात्यानें आपलें
कर्तव्य नीटपणे जाणण्यास हीं सूर्वे पाठ करावीं लागत. अशा पाठपद्धतीमुळें
उपलब्ध असलेल्या सूत्रांवरून मतूनें स्मृति हा ग्रंथ तयार केला. या मतूपूर्वी
दुसरा एक त्याच नांवाचा मोठा धर्मसूत्रकार होऊन गेला. त्याचीं मानवसूत्रें
महाभारत रामायणकालीं लोकांस मुखोद्रत होतीं. यासाठीं त्या दोन्ही इतिहा-
सति ही मनुस्मृतींत दिल्याप्रमाणेच सांपडतात. मनुस्मृति छंदोबद्ध व व्यवस्थित
आहे. वसिष्ठ, गौतम, बोधायन आणि आपस्तंभ हे प्रसिद्ध धर्मसूत्रकार होत.
पराशर हा उदारमतव:दी कलियुगासाठीच धर्मबंधनें सांगणारा स्मृतिकार होता.

५बदकाला जाातभद
सध्यांप्रमाणें नव्हता, हें यापूर्वी आलेंच आहे. वेदांत वर्ण हा शकुद आहे. गीतें.
तही श्रीकृष्णानें तोच वापरला आहे. आर्य व अनार्य यांच्यांतील वर्णभेदाचा
हा द्योतक असून आर्यवर्णाचें रक्षण केलेस व दस्तूचा वध केलास-हत्वी
दस्मून्प्रार्य वर्णमावतू-अशीवेदांत इंद्राची प्रार्थना केली आहे ( ककू-३-३५ ).
क्षत्रिय हा शब्द मूलतः तेजोवलदर्शक होता. ऋग्वेदांत देवांचे पराक्रम वर्णन

करितांना त्यांस क्षत्रिय असें झटले आहे. कालेंकरून हा शब्द जातिवाचक
झाला. त्याचप्रमाणें ब्राह्मण व विश्च, हे शब्द विद्वत्तादर्शक होते, ते हळू हळू
ऽजतिवाचक झाले. युद्धीच्या कार्ली जाति बऱ्याच उग्र स्वरूपांत होत्या त्यांचा
प्रतिकार करण्याच्या हेतूनें बुद्ध हा धर्मसुधारक पुढें आला. पुनः बौद्ध धर्म क्षीण

होत जाऊन हिंदु 'धर्माचें पुनरुजीवन झालें. अशा वेळीं जातीजातींतील भिन्नत्व
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ठळकपणे दिसावे, यासाठी अनेक निबंध ठरविण्यांत आले. मयूख निर्णयसिंधु
वगैरे प्रथात ब्रहन्नारदीय पुराणांतील कांहीं वचने कलिवर्ज्याच्या सदराखालीं
दिली आहेत.

समुद्रयातुः स्वीकार: कमंडलुविधारणजू ।
ह्मणजे समुद्रयान केलेल्या मनुष्याचा स्वीकार करणें व संन्यास घेणें या गोष्टी
कलियुगांत वर्ज्य आहेत. आदित्यपुराणांतील पुढील वचनही त्यांत आढळतें.

डिजस्याढधौ तु नौयातुः शोधितस्याप्यसंग्रह:
हिजांनी समुद्रयान केलें असतां त्यांस प्रायश्चित्त देऊन शुद्ध केलें तरी
त्यांशीं व्यवहार करूं नये. यासंबंधाने मिताक्षरींत बौद्धायन भाषीचें वचन असून
समुद्रयान व इतर गोष्टींबद्दल निरनिराळी प्रायश्चित्तें सांगितली आहेत. व्यवहार-
मयूखांत नारदवचन आहे, त्यांत नौकेनें समुद्रांतून द्वीपांतरास जाणारास औरस
पुत्र असला तरी भाग मिळत नाहीं असें झटले आहे, विलायतेस जाऊं नये
यासंबंधानें ज्या वचनांत निषेध आहे त्यांत इतर देशांचाही समावेशकेला आष्टे.
तो असा-

सिधुसीवीरसीराष्ट्रांस्तथा प्रत्यंतवासिनः
अंगवंगकलिंगाश्च गत्वा संस्कारमर्हति ।।

ह्मणजे सिंधु ( सिंध १. सौवीर ( होळकरशाहीतील सिंध नदीजवळील प्रदेश १.
सौराष्ट्र ( गुजराथेतील सोमनाथाचें देवालय असलेला प्रांत) परधर्मीयांचा देश,
अंग ( कुरुक्षेत्राजवळचा देश १. वंग ( बंगाल १. कलिंग ( मद्रासइलाख्यांतील
सर्कार हा प्रांत) या सर्व देशांत गेलें असतां संस्कार केला पाहिजे! समुद्र-
यानाप्रमाणेंच अनेक गोष्टी वृहकरदीय पुराणांत कलिवचर्यात सांगितल्या आहेत.
उदाहरणार्थ-संन्यासग्रहण, मधुपर्कात पशूचा वध, श्राद्धाच्या वेळीं मांसदान,
कन्येचें पुनर्दान, दीर्घकाल ब्रह्मचर्य, आजन्म तीर्थयात्रा आते व मामेबहिणीशी
विवाह. परंतु सध्याची स्थिति पाहता या सर्व गोष्टी उघडपणे चालू आहेत.
इतकेंच नाहीं तर द्विजांतील श्रेष्ठ उने ब्राह्मण त्यांच्यांत चालू आहेत मग नौका-
गमनांतच काय पाप आहे? शिवाय जे देश कलिवर्ज्यात सांगितले आहेत (रई
हिंदुस्थान देशांत आली आज हजारों वर्षे जात येत आह बृहस्पति व
कलिवर्ज्याचा पुरस्कर्ता देवल हे ऋषि सिंध प्रांतांतले होते धुरतराष्ट्राचा जामात
जयद्रथ हा देखील तेथीलच रहाणारा असून कौरव (याच्याकडे जात येत असत.
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कौरव हे कलियुगातीलच होते अशाबद्दल इतिहास साक्ष देत आहे. या सर्व वर्ज्य

देशांत किती तरी ब्राह्मणवस्ती आहे व इतर देशांतील ब्राह्मणही जाऊन तेथें विन-
दिक्कत रहात असतात. अंग देशाची राजधानी कर्णालय ( कर्णाळ) येथें उदारधी
९ राज्य करीत असतां त्याच्या औदार्याचा फायदा घेण्यासाठी हजारों ब्राह्मण

त्या ठिकाणी दूरदूरच्या प्रांतांतून जात असत. बोधायन हा सूत्रकार खिस्ती
शकाच्या पांच सहा वर्षांपूर्वीं होऊन गेला. उत्तर हिंदुस्थानांतील लोक समुद्रयान
करितात असे त्यानें सांगितलें असून त्या देशांतील रूढीपरत्वे हें कृत्य
निषिद्ध मालू नये व ज्या ठिकाणीं तें करण्याचा सांप्रदाय नाहीं तेथेंच
निषिद्ध मानावें असें त्याचें मत आहे; अर्थात् उत्तर हिंदुस्थानांतील द्विजाला

जी गोष्ट करितां येते ती केवळ रूढीच्या अभावीं दक्षिण हिंदुस्थानांतील द्विजास
करतां येऊ नये हें विलक्षण खरेंच. दीर्घकाल एकाद्या 'पद्धतीचा अवलंब
करणें यालाच रूढि ह्मणतात. अशा रीतीनें कोणतीही गोष्ट चालू होतां होतां
तिचा समावेश रूढींत होऊं शकतो हें लक्षांत ठेविले पाहिजे. त्रिकालावाधित
असे सामाजिक नियम ठरविणें कोणाही मनुष्यप्राण्यास शक्य नाहीं. कालपररचें
सामाजिक निर्बधांची उजळणी होऊन त्यांत कित्येक नवीन नियमांचा समावेश

८रूतरं कित्येकांचा लोप करण्याची आपली तयारी असली पाहिजे. आज खिस्ती
शकाच्या विसाव्या शतकांत आधी जर इसवी सनापूर्वीच्या विसाव्या शतकातील
चालीरीती आचरणांत ' ठेवण्याचा दुरभिमान धरून बसलों तर पाश्चात्यांचें
व कित्येक पौर्वात्यांचे पाऊल ज्या उद्योग व व्यापारामुळें पुढें पडलें ते
उद्योगधंदे शिकणे व मालाची योग्य भावाने दूरदेशी विक्री करून द्रव्य

मिळविणें या गोष्टी असाध्य होतील. सध्याच्या जीवनकलहाची तीव्रता
किती आहे हें लक्षांत आणून आमच्या आचारविचारांत योग्य फेरबदल
न केल्यास आपण कोठले कुठें जडून जाऊं. आह्मी पूर्वजांचा अभिमान
बाळगतो असें ह्मणणारानीं पूर्वजांनी कृत्ये नीट ध्यानी आणावीं. जेव्हां
पुष्कर तीर्थाच्या ठिकाणीं मोठा यज्ञ झाला, तेव्हां हबशी, चिनी आणि इराणी
राष्ट्रांतील लोकांस निमंत्रण केलें होतें. राजसूय यज्ञाच्या पूर्वी भीम, अर्जुन,
चूरकुरल व सहदेव हे पंडपुत्र परदेशी गेले होते असें प्राचीन लेख सांगतात. खुद्द

आरामचंद्रानें समुद्र ओलांडून त्या कामी आपली अनुमति दिली आहे. रामानें
समुद्राच्या पलीकडे जाऊन ज्याप्रमाणें सीतेस प्रास करून घेतलें, त्याचप्रमाणे
आपणही पाहिजे लो समुद्र ओलांडून विश व कला संपादन करण्याच्या मार्गास

३
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लागलें पाहिजे. अशा रीतीनें कूपमंडकाची नीच स्थिति सोडून देऊन ज्या दिवशीं
आपण नवीन प्रागतिक मार्गाचा अवलंब करण्यास उल्हासानें पुढें येऊ व
विद्या व कला संपादनाच्या कामीं धर्माची आडकाठी बिलकुल होणार नाहीं असें
आमचे आचार्य व वैदिक होतकरू विद्यार्थ्यांस फलमंत्राक्षतापूर्वक -वर्टी
देऊन सांगतील त्या दिवशीं हिंदूंच्या उन्नतावस्थेच्या नवयुगाचा आरंभ होईल १

तेव्हांच लोकांत नवाजोम व नवा जीव उत्पन्न होईल. ज्यास आपण अज्ञानानें अष्ट

मानिलें ते आमच्याहून किती तरी पुढें गेले असून सुदैवाने त्यांच्या प्रगमनशील
विचारांमुळे आह्यांस विद्येचा लाभ होऊन आमचे पाऊल पुढें पडूं लागलें आहे.
अशा वेळीं धर्माची आडकाठी पुढें आणून आह्यास मागें खेचू पाहणारे अद्याप
जागेच झाले नाहींत असें ह्मणणें भाग आहे.

??

आमची सध्यांची स्थिति
लक्षांत घेता असें दिसून येईल कीं, इतर सुधारलेल्या राष्ट्रांच्या मानानें सांपत्तिक.
दृष्ट्या आली फार खालावलेल्या स्थितींत आहो. इतर बाबींत ( तत्त्वज्ञान, शोध,
शास्त्रीय ज्ञान) यांतही आमची स्थिति समाधानकारक नाहीं. याचे कारण आली
स्वतःच्या दृष्टीचा उपयोग न करतां पुरातनकालीं होऊन गेलेल्या ऋच्या!.
सूत्रकारांच्या व स्मृतिकारांच्या दृष्टीचा उपयोग करीत आह. स्मृतिकार, सुताचे
मत्रद्रष्टे ऋषि, सूत्रक्तर, पुराणकार व इतिहासकार -यांच्यांत पावलोपावली
मतभेद दृष्टीस पडतो. याचे कारण असें कीं ते ज्या ज्या कार्ली होते त्या त्या

कालास अनुसरून त्यांचे विचार आहेत; परंतु हें आली जाणत नसता त्यांच्यांत
मेळ घालण्याचा किंवा रूढिपरत्वें जी मते आली ग्राह्य धरून बसलों आहों
त्यांसच चिकटून राहण्याचा यत्न करीत आह. हें दोन हजार वर्पामागचें नाणे
आज कसें चालू होणार? मजेखातर घ्यावें, किंवा ऐतिहासिकदृष्ट्या त्यास
महत्व आहे आणून जवळ बाळगावे, याबद्दल कोर्णाचाही मतभेद नाहीं परंतु
तें आज चालवू पाहणे ह्मणजे निव्वळ दुराग्रह आहे. कनिष्काचे नाणे असें
शिवाजीमहाराजांच्या कारकीर्दीत चालणें शक्य नव्हतें, तसें शिवराई नाणें आज-
मितीस मान्य देण्यार? नाहीं; हीच स्थिति स्मृतींतील कायद्यांची आहे पूर्व-

स्थिति पुनः प्रास करून घेणें हेंच परमध्येय होय असें सगणारे भविष्यकाळ. ..

संबंधाच्या महत्वाकांक्षेस भलतेच वळण लावून देत आहेत असें मोठ्या कष्टानें
ह्मणावे लागतें. श्रुतिस्मृतींतील आधार देऊन त्यांच्याबद्दल काथ्याकूट करीत वेळ
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दवडण्यापेक्षां स्वानुभव व देशाचा इतिहास काय सांगत आहे याचा विचार
करणें विशेष फायद्याचे होईल. जुन्या गोधडीला ठिगळ्या लावीत लावीत तिचें
मूळचे स्वरूपही बदलून टाकिलें हें पुढें झालें नाहीं काय? असें करणें ह्मणजेच
पूर्वजांबद्दल अभिमान बाळगणे होय, हें सांगणाऱ्या आमच्या हिंदुबांधवांची
स्थिति खरोखर अनुकंपनीय आहे. कायदे मनुष्याकरितां असून मनुष्य
कायद्याकरितां नाहीं, हें सत्य ज्या दिवशीं हिंदूंच्या अंतःकरणांत प्रकाशमान
होईल तोच सुदिन खरा. तोपर्यंत सूर्य जरी आर्यावर्तावर प्रकाश पाडीत असला
तथापि रात्रच चालली आहे असें ह्मणण्यास हरकत नाहीं. जुनें आदरावे रंतु
नव्यातील ग्राह्यांश घेण्यास कचरू नये. सत्यनिष्ठा, भूतदया, प्रेम, स्वार्थत्याग,
पारमार्थिक वृत्ति, ज्ञाननिष्ठा हे गुण पूर्वजांकडून घ्यावे. धाडस, उत्साह, प्रयत्न-

वाद, उद्यमशीलता हे गुण नव्यांतून घ्यावे. यांचें सहकारित्व ह्मणजेच देशाची
ऊर्जितावस्था होय. अशा प्रकारच्या गुणांचा समाजांत प्रादुर्भाव होईल असें कर-
णारे स्मृतिकार पाहिजे आहेत. पराजय पावलेली सैन्याची तुकडी ज्याप्रमाणें
आपल्या मदतीस प्रचंड सेनासमुद्रासह कूच करीत येणाऱ्या धूर्त व अजिंक्य
सेनारनायकाची वाट पाहत राहते, तशी आह्माइं या स्मृतिकारांची वाट पाहत
रहिले पाहिजे आणि ते येतांच त्यांचें योग्य स्वागत करण्याची तयारी ठेविली
पाहिजे. ज्यांनीं आप, तेज, वायु वगैरे महाभूते आपल्या ताट्यांत आणिलींत्यांची
सत्ता जगतावर स्थापन झाली आणि त्यांच्या पूजनांत जे आपण गढून गेलों
त्या आमची स्थिति काय झाली याचा विचार करून या धार्मिक हीन अवस्थेतून
वर येण्याचा प्रत्येक आर्यानें यत्न केला पाहिजे. सतत उद्योग स्वार्थत्याग,

उल्हासी वृत्ति, सत्यत्व, स्वावलंबन, पावित्र्य व आत्मविकास या साधनससाच्या
द्वारे आपला उत्कर्ष करून' घेण्यास आर्यानीं कंबर बांधिली पाहिजे. मुला-
मुलींस शब्दज्ञान होऊं लागल्यापासून उत्कर्षाचा हा महामंत्र पढवून त्यांना
देशाचे आधारस्तंभ बनवून टाकिलें पाहिजे. मातेच्या दुग्धांतून बालकास या
उत्कर्षासताचें पान होईल असे उपाय समाजानें योजिले पाहिजेत समुद्र-
यानाच्या विधिनिषेधाचे प्रश्न. बाजूस सारून स्वोदाहरणानें त्याची उपयुक्तता
जनतेच्या नजरेस आणून दिली पाहिजे असें हा ५ '

समुद्रपूजनाचा दिवस
सर्व आर्यास निवेदन ' करीत आहे. प्राचीन माळी जैन, बुद्ध, ब्राह्मण क्षत्रिय.
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वैश्य, शूद्र वगैरे लोक समुद्रयान करीत. इजिप्त, ग्रीस, लंका, ब्रह्मदेश, चीन, जावा,
इत्यादि देशी जाऊन ते आपल्या मायदेशाची संपत्ति व्यापाराच्या योगानें वाढवीत
असत. हिंदुस्थानांत उत्पन्न झालेला कलाकुसरीचा माल जसा त्यांनीं त्या देशीं
पोहचविला त्याचप्रमाणें येथील तत्वज्ञान, धर्म व देवता यांचेंही आवाक
तेथें केलें. बौद्ध धर्म जपानापर्यंत पोहचविणारे हिंदूच होते. ग्रीसदेशांत तत्वे-
ज्ञान पोंहचविणारेही हिंदूच. अशा लोकांची-अशा परमपूज्य पूर्वजांची-कीर्ति
नारळीपौर्णिमेच्या दिवशीं एकदिलानें गाऊं या. त्यांची संतति, देवालयें, देव व
भाषा अद्याप जावा वगैरे वेटांत नांदत आहेत. हल्लीच चीन देशांत हिंद-चें एक
देवालय जमिनींत दडपून गेले सापडले. ज्या पुण्याल्यांनी आमच्या देवतांस
सातासमुद्रापलीकडे नेले, त्यांची व इतरत्र सांपडणाऱ्या हिंदूंच्या वंशजांच्या
पितरांची आठवण करून त्यांस समुद्रोदकानें तिलतर्पण देऊं या. सध्या विद्यार्जना-
साठीं व व्यापारउद्योगाच्या मागें लागून जे अनेक आर्यवांधव परदेशी गेले
आहेत त्यांची या दिवशी प्रेमानें आठवण करून त्यांचें कल्याण व्हावें एतदर्थ
वरुण देवाची प्रार्थना करूं या. आजपर्यंत राज्यकर्त्यांच्या यशस्वी बावट्या-
सह अनेक हिंदुवीर परस्थीवर क्षात्रतेज दाखविण्यासाठीं जाऊन धाऊरुाउतृउराईथइrएउा

आपले प्राण ठेविले अशांना तिलांजुलीच्या योगाने स्वर्गी तूस करूं या.
१९१४ सालीं जर्मनमहत्वाकांक्षेमुळें उपस्थित झालेल्या घनघोर संग्रामांत
शत्रूस शासन करण्यासाठीं जे अनेक वीर गेले त्यांच्यांत कित्येक द्विवेदी, त्रिवेदी
चतुर्वेदी, अग्निहोत्री, क्षेत्रीय, उपाध्याय, पाठक, पाण्डेय, शुक्ल, मिश्र, वाजपेयी,
त्रिपाठी असे उच्चवर्णीय द्विज होते. त्यांची कीर्ति सुवर्णाक्षरांनी हत्पटला-
वर लिहून ठेवू या. समुद्रयानामुळें ते पतित झाले असें प्रतिपादन करणारे
आर्धाच धर्मदृष्ट्या पति होऊं. गेल्या साली जलमार्गानें आपला व्यापार किती
झाला, तो वाढवावा कसा वगैरे प्रश्नांचा खल या दिवशीं व्यापारी मंडळीनी
करण्याजोगा आहे. असें केल्यास आपली व्यापाराची बाजू कशी आहे, याची
त्यांना अटकळ बांधता येईल. अशा रीतीनें नारळी पौर्णिमा हा सण साजरा केल्यास
प्रपंच व परमार्थ हे दोन्ही साधतील.

० ।अवाचीन कालच काप
श्रीस्वामी रामतीर्थ ह्मणतात-माझ्या हिंदु बांधवांनो, योग्य ते फेरफार करण्यास
कंटाळून जुन्या चाली आणि परंपरागत संस्कार यांना महत्त्व देऊं नका. तेणें-
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करून तुह्यी? मनुष्यकोटीहूनही हीन बनाल. हिंदुस्थानांतील प्राचीन ऋषींचे
तुह्यी वंशज आहां हें मला मान्य आहे. परंतु त्यांच्या कालांत तुह्यी आज राहत
नाही. तुह्यांला अतःपर सध्याच्या जगावरील चळवळींतून अंग काहून रहाता
येणार नाहीं. वाफेची यंत्रे, आगबोटी, तारायत्रें ही तुमच्या आजूबाजूस पसरलीं
आहेत. या विसाव्या शतकातील युरोप व अमेरिका देशांतील शास्त्रज्ञ, शिल्पज्ञ

व मजूरदार यांच्याशी तुह्यांस सुजावयाचें आहे. हें सुजणें तुझाला टाळता येणार
नाहीं. या नव्या ज्ञानाचें ग्रहण करून तें आपलेंसें करावयाचें नसेल तर तुझीही
आपल्या पूर्वजांबरोबर पितृलोकांत जाऊनरहा. बाह्यवस्तुग्रहण करून त्या पचनी
पाडा आणि आपली उन्नति करून घ्या. मात्र श्रुतिरूपि प्राण तुझी आपल्या
हृदयांत जागृत ठेवा.

श्रीकृष्णजन्माष्टमी.

1! '

श्रीकृष्णाचा जन्मोत्सव हिंदुस्थानांतील सर्व वर्णाचे लोक मोठ्या प्रेमानें
प्रत्येक वर्षी श्रावण वद्य अष्टमीस साजरा करीत असतात. श्रीकृष्णाचे चरित्र
अत्यंत हृदयंगम असून तें पावन ' घेरणार आहे असें प्राचीनकालापासून
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हिंदुलोक समजत आले आहेत. महाभारत, हरिवंश, भागवत व जैमिनी अश्व-
मेध यांत हें चरित्र सांपडतें. तें येथें विस्तारपूर्वक देणे शक्य नाहीं. यासाठीं
श्रीकृष्णचरित्रांतील महत्वाच्या गोष्टी तेवढ्या संक्षेपानें पुढें देत आहो.

राजा श्रीरामचंद्राच्या कार्ली यमुना नदीच्या दक्षिण भागी शमुध्नानें
नांवाचा एक अत्यंत सुपीक व रमणीय देश कावीज केला. याला शूरसेन देश
असें हाणतात. प्रथमतः मधु नांवाच्या एका राक्षसानें त्या देशी वसाहत करून
जें राजधानीचे शहर स्थापन केलें होतें ते मधुपुरी किंवा मधुरा या नांवानें
प्रसिद्ध झालें. कांहीं काल शत्रूचाच्या क्षत्रिय वंशजांनीं या देशावर सत्ता चाल-
विली. कालेंकरून त्यांची सत्ता लयास गेल्यावर शूरसेन देशांत यादव. अंधक,
भोज, सोम, कुकुर, दाशार्ह आणि बुद्धि अशा सात चंद्रवंशी क्षत्रियांच्या

कुलांनी वसाहती केल्या. त्यांपैकीं यादवाचे घराणें प्रमुख असून वसुदेव हा
यादव जहागीरदार भोज राजाचा मांडलिक होता. तो यमुना नदीच्या पलीकडे
गोवर्धन नांवाच्या टेकडीजवळच्या आपल्या जहागिरीत राहत असे. यादव
व इतर क्षत्रियांचा त्या कालचा धंदा कृषि, गोरक्षण व व्यापार हा असे.
( कालेंकरून वैश्यांना कृषि व गोरक्षण कमी लेखिल्यामुळें हे धंदे चतुर्थ वर्णाकडे
गेले.) क्षत्रियलोक गाईंचे शेंकडो कळप बाळगून हवा पाणी व चारी
यांची अनुकूलता असे, त्या ठिकाणी वसाहत करून रहात व गोपाचा धंदा
करीत. त्यांच्यांत वसुदेव हा प्रमुख असून त्याचा शब्द सर्व गोप शिरसावंद्य
मानीत. शूरसेन देशाचा राजा त्याकालीं उग्रसेन हा होता हा मोठा पापभीरू
व सदाचरणी असल्यामुळें लोक आनंदी होते. परंतु त्याचा पुत्र कंस हा फार
दुष्ट निघाला. त्यानें आपल्या वधूच्या मदतीने पित्यास कैद करून तो स्वतःचु
राज्यकारभार पाहूं लागला. स्वभावत: धूर असलेल्या कंसाने अनेक परीनं

हहेेल्यळ्या?ं:- ककऔर तसेुळ : : ल२६८६८लें२ पुत्र६८२१लेहें : वर २ -३८ २; म२वळश २.ट७
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मुळें कंसाच्या भीतीनें तिला त्यानें आपला मित्र नंद याच्या घरी पोहच-
विलें. तिला कालेंकरून जो मुलगा झाला त्याला संकर्षण हें नांव ठेवण्यांत
आलें. यालाच पुढें बलराम हें नांव पडलें. देवकी आठव्या खेपेस गर्भवती
सहताच तिला व वासुदेवास कंसानें कडेकोट बंदोबस्तांत ठेविलें. या मुलावर
त्याचा विशेष कटाक्ष होता. कारण त्याच्या हातून कंसाचा अंत होईल असें
नारदानें भविष्य वर्तविले होतें. देवकी कर्मधर्मसंयोगानें आठव्या महिन्यांत
अकल्पित वाळत झाली. सोसाट्याचा पाऊस पडत असतां श्रावण महिन्यांत
वद्य अष्टमीस ऐन मध्यरात्रीच्या वेळीं श्रीकृष्णाचा जन्म झाला. या मुलार्स तरी
कोणत्याही उपायानें वांचवावें असा वसुदेवानें निश्चय केला व पहारेकरी गाढ
झोंपेंत असलेले पाहून तो त्या बालकासह वाड्यांतून बाहेर पडला. यमुनानदी
ओलांडून नंदाच्या गुही जाऊन पाहतो तर तेथें नंदाची पत्नी यशोदा नुक्तीच
कन्या प्रसवली होती. आपल्या सुकुमार बालकास तेथें ठेवून नंदाच्या मुलीस
घेऊन तो पुनः आपल्या वाड्यांत शिरला. दुसऱ्या दिवशीं कंसाची स्वारी
कारागृहीं प्रविष्ट झाली व त्यानें देवकीच्या विनवण्या लक्षांत न घेता त्या मुलीस
शिलेवर आपटून यमसदनास पाठविलें. त्या वेळीं कंसास असा भास झाला कीं
एक तेजःपुंज दिव्य शक्ति त्या कथेपासून निघून तिने तुझीं शंभर वर्षे भरली
असें त्यास बजाविलें. हीच नंदाची कन्या शक्ति असें मानण्यांत येत असून ती
भगवती या नांवानें प्रसिद्ध आहे.

याप्रमाणें आपल्या शत्रूचा नाश केल्याचें समाधान मानून कंस आपल्या
राजमंदिरीं गेला, व वसुदेवदेवकीस बंधमुक्त करण्यांत आलें. इकडे नंदाच्या
घरीं पुत्रजन्म झाल्याबद्दल सर्वास आनंद झाला. त्याला कृष्ण असें नांव
ठेवण्यांत आलें. नंद हा गोकुळ येथील पाटील असून तो सदाचरणी व परोपकारी
होता. सुमारें चार महिन्यांनंतर सरकारसारा भरण्यासाठीं मधुरेस तो कृष्णासह
आला. तेव्हां वसुदेवानें कृष्ण हा आपला मुलगा आहे असें कळू न देता
त्या मुलास डोळे भरून पाहिलें व लवकर त्याला परत नेण्याबद्दल आग्रह
केला.

कृष्ण जात्याच फार हूड, चलाख व लहानामोठ्यांचे चित्त आकर्षण करून
घेणारा होता. यशोदेस तो एक क्षणही स्वस्थ बसू देत नसे. दांडगे मूल
आईस प्रियच असतें; त्या अर्थी त्याचें कौतुक करण्यांत नदयशोदेचा काल
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मोठ्या आनंदाने जात असे, यांत आश्चर्य नाहीं. राम व कृष्ण यांची जोडी
असे. ते किंचितू मोठे होऊन हिंदूं सवरूं लागतांच गोपगोपींस फार प्रिय झाले.
कृष्ण व राम सात वर्षांचे होतांच नंदानें त्यांस गाईचारावयासपाठवून देण्याचा
क्रम सुरू केला. बालगोपालांवर कृष्णानें हां हां ह्मणतांस्वामित्व मिळवून तीं
त्यांचा नायक बनला. त्याच्या नेतृत्वाखाली गोकुळातील सर्व बालगोपाल
झाडांच्या दाट लायेखाली अनेक खेळ खेळत.

त्या कालच्या गवळ्यांच्या पद्धतीप्रमाणे नंदाने गोकुळांतून आपलें ठाणे
उठवून त्याहीपेक्षां उत्तम अशा प्रांतीं जाण्याचा निश्चय केला. त्याप्रमाणें सर्व
गोपगोपी आपलीं गुरे व चीजवस्त घेऊन उत्तरेकडे चालल्या व वृंदावन
नांवाच्या एका नवीन वनांत त्यांनीं ठाणे दिलें. त्या वेळीं कृष्णाचें वय सुमारें
चवदा वर्षांचे असावें. बलराम त्याहून पांच सहामहिन्यांनीं मोठाहोता. त्याउभ-
येतांनी गो-पालनाचा उद्योग मोठ्या प्रेमानें चालविला. कृष्णमुरली वाजविण्यांत
पटाईत होता. त्याच्या मनोहर आलापांस पशुपक्षीही भुलून जात; मग गोपगोपी
ह्या मधुर वेणुरवास विसंबण्यास तयार नसत यांत आश्चर्य कोणतें? गोपासगें
असतांना या बंधुद्वयास कुस्तीचा नाद लागला. दोघेही मलविद्येंत निणोत-
झाले. दूधतुपासारखा सात्विक आहार, निर्मल हवा व प्रेमळ व शुद्ध विचार
यांच्या अनुग्रहामुळें आधींच सशक्त असलेल्या त्या बलिगरास माकुविद्या साध्य
होतांच ते अप्रतिम शक्तिमातू झाले. त्यांचें सौंदर्य पाहून ब्रजवासी खीपुरुष
मोहित होऊं लागले.

या व्रजाच्या जवळच गाईस पाणी पाजण्याचा एक डोह होता. कोणी नाग
नावाचा एक मत्त पुरुष त्या डोहांत विष कालवी; त्यामुळें पाणी पिण्यासाठी तेथें
येणारी गुरे प्राणास मुकत. कृष्णाने त्या नागास. जेरीस आणिलें व त्याला
तेधून हुसकावून लाविलें. याच सुमारास धेनुकासुर व प्रलंब नांवाचे दोघे दैत्य
गाईच्या कळपांत शिरून त्या पळवून नेण्याच्या खटपटींत होते. त्यांनाही या
पराक्रमी बंधुद्वयानें यमसदनास पाठविलें. यावरून कृष्णाचा बंधु संकर्षण
यास बलदेव, बलराम व प्रलंबरतू हीं नांवे पडली. शरहतूच्या प्रारंभीं गवळी,
लोक पर्जन्याचा देव जो इंद्र त्याच्या नांवानें शक्रोत्सव करीत; परंतु कृष्णाच्या'
सूचनेप्रमाणे या उत्सवाचा विचार बदलून ज्या गोवर्धन पर्वतामुरळें गाईस भरपूर
चारा मिळतो, त्याचा गोवर्धनोत्सव वजीर्नी- साजरा केला. या प्रमादाबद्दल इंद्रास
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राग येऊन त्यानें सात दिवस व्रजावर भयंकर नष्टि केली व सर्वास जेरीस आण-
ण्याचा यत्न केला. तेव्हां श्रीकृष्णाने गोवर्धनच वर उचलून त्याच्याखाली सर्वास
राहण्याची सोय करून दिली. अशा प्रकारे कृष्णाच्या पराक्रमाच्या गोष्टी आटू
बोजूच्या देशांत पसरल्या. बलराम व कृष्ण ह्यांचा तोंडवळा सारखा असल्या-
मुळें ते दोघेही वसुदेवाचेच पुत्र असावेत असें लोक बोलू लागले. कृष्णजन्मासंबं-
धाची खरी वार्ता खुद्द कंसाच्या कानावर येतांच तो रागानें खवळून गेला. वसुदेवानें
आपणास फसविले, हें कंसाच्या लक्षांत आलें तेव्हां त्यानें दरबार भरवून वसुदेवाचें
कठोर वाक्प्रहारानीं ताडण केलें आणि कृष्ण व बलराम यांस आपल्या नगरीं
बोलावून आणून कुस्तीचा पण लावून आपल्या पदरी असलेल्या चाणूर व
मुष्टिक या मल्लांकडून त्यांना ठार करण्याचा बेत केला. त्यांस आणण्यासाठी
अकुरास व्रजाला पाठवून दिलें. या बंधुद्वयास रथात घालून आणतांना वजातील
सर्व स्त्रीपुरुषांनी जो आकांत केला, त्याचें वर्णन .अनेक प्रासादिक कवींनीं केलें
असून तें श्रवण केलें असतां अजून मन कळवळू लागतें. कृष्ण व बलराम
यांच्याशी मुष्टिक व चाणूर हे धिप्पाड मल्ल बराच वेळ झुंजले, सर्व मधुरा नगरी हा
सामच पाहण्यासाठीं लोटली होती. शेवटीं त्या दोघांसही त्या उभयतांनी यमसदनी
पाठविलें. द्वारावर एक मत्त हत्ती ठेवून त्याच्या करवीं त्यांस ठार करविण्याची
कंसानें युचि योजिलीने तीही निष्फळ झाली. अशा रीतीनें ही गवळ्याची पोरे
आटोपेनात असें पाहतांच कंस चवताळला व वसुदेव व रामकृष्ण यांच्या
संबंधानें कठोर भाषण करूं लागला; तेव्हां सिंहाचा छावा ज्याप्रमाणें हरिणावर
उडी टाकतो, त्याप्रमाणें कृष्ण कंसाच्या अंगावर धावला व एका हिसक्यासरशीं
त्याला जमिनीवर आपटून त्यानें त्याची जीवनयात्रा संपविली. वसुदेवदेवकीच्या
पायांवर त्यानें मस्तक ठेविले, तेव्हां त्यांच्या असून त्याला स्नान घडले.
कंसाचे उत्तरकार्य संपताच' त्याचा वृद्ध व नीतिमान पिता उग्रसेन याच्या हवाली
राज्य करून कृष्ण व राम आपल्या खऱ्या मातापितरांच्या घरीं राहण्यास गेले.
येथें एक गोष्ट सांगितली पाहिजे ती ही कीं, उग्रसेनाचा आग्रह असताहा
कृष्णानें मधुरेच्या गादीवर बसण्याचे कबूल केलें नाहीं व आपल्या हातानें राज-
मुकुट असेनाच्या ० मस्तकावर ठेविला. ही:]निस्पृहपणाची कमाल आहे असें
कोण कबूल करणार नाहीं १ नंदाच्या घरीं राहिल्यामुळें क्षत्रियास योग्य असे
जे उपनयनादि संस्कार शिल्लक राहिले होते ते सर्व वसुदेवानें यथासांग करून
त्या पुत्रद्वयास उज्जयनीस संदीपन- गुरूंच्या आश्रमीं वेदाध्ययन व धनुर्विद्या
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संपादन करण्यासाठीं ठेविलें. अल्प कालांत त्यांनीं या विद्या अवगत करून

घेतल्या. अनेक प्रकारें गुरूची सेवा करून त्यास या शिष्यांनी संतुष्ट केलें. गरीब
ब्राह्मणपुत्र सुदामा हा त्यांचा गुरुबंधु होता. अध्ययन समास झाल्यावकू
रामकृष्ण मधुरेस परत आले. ब्रजवासियाप्रमाणेंच मधुरेंतील आवालबुद्ध.
त्यांच्यावर अत्यंत प्रेम करूं लागले. कंसाच्या दोन पट्टराण्या अस्ति व प्राप्ति या
जरासंध राजाच्या मुली होत्या. त्यांनीं आपल्या प्रिय भर्त्याच्या नाशाबद्दल रामकृ-
त्याचा सूड उगवावा अशी आपल्या पित्यास विनंति केली. जरासंध हा पराक्रमी
सार्वभौम राजा असून त्याचे अनेक आश्रित संस्थानिक होते. करुष देशाचा राजा
दंतवक्र, चेदि देशाचा शिशुपाल, विदर्भाचा भीक व त्याचा युद्धकुशल पुत्र रुक्यी,
काश्मीर देशाचा गोनृर्द, सौवीरचा शैव्य, तसेंच काशी, विदेह, मद, त्रिगर्त,

शात्व, दरद वगैरे देशींचे राजे यांच्या मदतीनें जरासंधानें मधुरेस वेढा दिला.
कृष्ण व राम यांच्या सेनापतित्वाखालींहा परतविण्याचे काम चालू झालें. अनेक
राजांचा पराभव होऊन शेवटीं २८ दिवसांनीं वेढा उठवून जरासंध आपल्या
राजधानीस परत गेला. परंतु पुनः युद्धसामग्रीची जुळवाजुळव करून तो परत
आला तेव्हां आपणामुळें मधुरेवर हा अनर्थ कोसळतो हें ध्यानी आणून हरखून-
ने बलरामासह मधुरा सोडून दक्षिणदेशीं जाण्याचा विचार ठरवून तो निघून
गेला. हें वर्तमान जरासंधास समजताच त्यानेही मधुरेस,वेढा घालण्याचा बेत
रहित केला. परंतु जरासंधानें त्याच्या मागून जाऊन गोमांत पर्वताच्या पाय-
थ्याशी त्यास गांठिलें. पुढें जरासंधाच्या सेनेचा पराभव होतांच तो स्वदेर्शी परत
गेला. कृष्णा पुनः मधुरेची वाट धरली. रस्त्यांत करवीरचा राजा झूगाल यास
त्यानें द्वंद्वयुद्धांत ठार केलें व त्याच्या पुत्रास सिंहासनावर बसवून तो मधुरेसआला.
या वेळीं कृष्ण सुमारें २२१२३ वर्षांचा झाला. याच सुमारास त्याची आल्या कुंती
( वसुदेवाची बहीण) हिजला पंहूच्या निधनामुळें वेधव्य प्रास झालें तेव्हां
अकुरास हस्तिनापुरास पाठवून आपल्या आतेभावांचा ( धर्म, भीम व अर्जुन)
प्रेमानें सांभाळ करावा असा निरोप कृष्णानें वृतराष्ट्रास कळविला. मधुरेंत पर-
चक्राची भीति नसल्यामुळें सुवत्ता नाद लागली. लवकरच कुडिनपुरी भीष्मक
राजानें आपली मुलगी रुक्मिणी हिचे 'स्वयंवर करण्याचा बेत ठरवून देशो-
देशींच्या राजास निमंत्रण केलें. परंतु तो व त्याचा मुलगा रुक्यी हे जरासंधाच्या
पक्षाचे असल्यामुळें कृष्णास निमंत्रण गेलें नव्हतें. रुक्मिणीच्या मनांतून कृष्णा-
सच बरण्याचे होतें; परंतु हा योग कसा;जुळून येईल हें तिला समजेना. इतक्यांत
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कृष्णाची स्वारी तेथें येऊन थडकली. कृष्ण हा मूर्धाभिषिक्त राजा नसून त्याला-
या स्वयंवरास येण्याचा अधिकार नाहीं असें शिशुपाल वगैरे राजांनी प्रतिपादन.
करतांच कृष्णाच्या वतीच्या कित्येक राजांपैकी एकानें आपलें राज्य त्यास
अर्पण करून मूर्धाभिषेकही केला. तेव्हां विरुद्धपक्षीयांस राग येऊन ते स्वदेशी
निघून गेले. कृष्णानें मित्राचे राज्य परत दिले व तोही मधुरेस निघून गेला
अर्थात स्वयंवराचें काम बंद पडलें. जरासंध व कालयवन ( हाच कालियानाग
असावा) यांनीं पुनः मधुरेवर हल्ला केला. त्यास कृष्णाने युक्तीनें दुसऱ्याकडून
ठार करविलें. स्वत पुन: पुनः मधुरेवर अनर्थ कोसळतो असें लक्षांत-
आणून कृष्णा ती नगरी सोडून जाण्याचा निश्चय केला व पश्चिमेस द्वारका-
बेटावर त्यानें यादवांसह जाऊन वसाहत केली.

हारकेची नगररचना फार सुंदर अशी करण्यांत आली. या ठिकाणी
यादवांची संतति व संपत्ति या बाथींत दिवसेंदिवस बढती होत गेली व लोक
हारकेस इंद्रपुरीची उपमा देऊं लागले. कृष्ण हाकत येऊन राहिल्यावर किर
णीच्या विवाहाचा विचार चालून तिला रुक्मीच्या सहूयानें शिशुपालास देण्याचे-
मुले. कृष्णाचे मन रुक्मिणीवर व रुक्मिणीचें कृष्णावर होतें. रुक्मिणीकडून
यासंबंधानें पत्र मिळताच ऐन लग्नसमारंभाच्या वेळीं कृष्णानें कुंडिनपुरास
जाऊन तिचें युरी हरण केलें व तिला रथात घेऊन तो द्वारकेस आला.
या वेळीं कृष्णाचें वये २५ व तिचें १८ वर्षाचे असावें. सुमुहूर्तावर कृष्णरुक्मि-
णीचा विवाह झाला. कालेकरून प्रमुख हा अत्यंत सौदर्ययुक्त पुत्र त्यांस
झाला. हिच्याशिवाय कृष्णाला आणखी सात बायका होत्या. त्यांचीं नांवें सत्य.
भामा, नाग्रजिती सत्या, सुदत्ता, लक्ष्मणा, जांबवंती, मित्रविंदा व कालिंदी
अशीं होतीं. त्यांच्या पोटीं अनेक वीरपुत्रव वीरकन्या झाल्या. जांबवंतीचा
पुत्र साव हा मोठा वीर होता. कृष्णाचे सर्व भार्यावर सारखे प्रेम असे व त्यांच्या
समागमांत तो आनदांनें काल घालवी. या निरनिराळ्या स्त्रियांशीं कारण-
परत्ये कृष्णाचा विवाह झाल्याचे भागवतांत लिहिले आहे. कृष्णाचा वृद्ध पिता
वसुदेव जिवंत होता. त्याच्या हस्ते त्यानें अनेक यज्ञ करवून सत्पात्री दान.

इ धर्म केला. याप्रमाण्झ्ये गृहस्थाश्रमांत राहून कृष्षीनें मध्य वयाच्या पूर्वार्धाचा काल
द्वारकेंत घालविला.

कृष्णाचे आहेभाऊ धर्म, भीम व अर्जुन यांचा धुतराष्ट्राच्या पुत्र द्वेष करीत
व पुढें त्यांचा नाश करण्याच्या गार्ग्गसही ते लागले. त्यांचा नाश झाला
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असतां सबंध राज्याचा उपभोग घेण्यास सापडेल या दुराशेनें भूतराष्ट्रपुत्रांनीं

लाखेचें घर तयार करून त्यांत पडपुत्रास ठेविले व एकेरात्रीं त्यास आग
लावून दिली. पांडवांनी वेळींच आपल्या चुलतबंधूचें कपट जाणून त्या लाक्षा-
गृहांतून पाय काढल्यामुळें ते सुरक्षित राहिले. धूतराष्ट्र व त्याचे पुत्र,, पडिन्
चाचा काटा काहून टाकला अशा समजुतीत असतां द्रोपदीस्वयंवराच्या
वेळीं पांडव प्रकट झाले. त्यांनीं द्रौपदीस पणांत जिंकल्यावर तिचा
पाचही पेडांशी विवाह झाला. आपले आतेभाऊ जिवंत असल्याचें पाहून
कृष्णास अत्यानंद झाला. ही बातमी धूतराष्ट्रपुत्रास समजली तेव्हा त्यांस
अशी धास्ती पडली कीं यादव व पांचाळ यांची मदत घेऊन पांडव
आपल्या हक्काचा प्रदेश मागण्यासाठी कुरुप्रदशोवर स्वारी करतील. तेव्हां
त्यांनीं विदुरास द्वारकेस पाठवून कृष्ण, कुंति व पांडवांस हस्तिनापुरीं बोलावून
आणिलें. यमुनेच्या कांठचा अरण्यमय प्रदेश पाड्यास देऊन हस्तिनापुर अस-
लेला गंगेच्या कांठचा सुपीक प्रांत कौरवांनी ठेवून घेतला. श्रीकृष्णाच्या सह्यानें
पांडवानी या नवीन प्रदेशांत खांडव वनाच्या शेजारी इंद्रप्रस्थ हें राजधानीचे
शहर स्थापन केलें. आतेभावांची याप्रमाणे नवीन प्रांतीं स्थापना करून देऊवू
कृष्ण द्वारकेस गेला. दौपदीस तर तो वहिणीप्रमाणें मातूं लागला पांडवांची
दिवसेंदिवस भरभराट होत गेली.- अर्जुनानें कांहीं दोष ध्निवारणार्थ बारा वर्षें
तीर्थयात्रा केली. शेवटीं द्वावरकेवरून परत घरीं येत असतां बलरामाची बहीण
( कृष्णाची सावत्र बहीण) सुभद्रा हिचे अर्जुनानें युक्तीनें हरण केलें पुढें
त्यांचा विवाहही यथाविधि करण्यांत आला. पुढें पांडवानी कृष्णाच्या सलयानें
खांडव वन जाळून तेथील विस्तुत प्रदेश वसाहतीस योग्य होईल असे केलें.
पांडवांचे वैभव शिखरास पोहचले. मयासुर नांवाच्या कारागिरानें इंद्रप्रस्थास

आपल्या कलाकुसरीच्या कामाच्या योगाने स्वर्गपुरीचें रूप प्राप्त करून दिले.
पांडवांच्या पराकमाची कीर्ति दिगंतरी पसरली

आपल्या चुलत भावांस निर्जन असा प्रदेश देऊन सुपीक प्रांत आपण ठेवून
कघेतल. वहेर८ : २टेल८६लरूडक २६२



( २०५
पूर्वी श्रीकृष्णानें अशी सल्ला दिली कीं तो निर्विघ्नपणे पार पडण्यास दुष्ट व
वलिष्ट असलेल्या जरासंधाचा नाश करणें जरुरीचे आहे. तेव्हां धर्मराजानें
अर्जुन व भीम यांस कृष्णासह मगध देकी पाठविलें. त्यांनीं जरासंधास द्वंएद्धास
!आझहान केलें. या मल्लयुद्धांत जरासंध भीमाकडून मारला गेला. जरासंधानें कैदेत
टाकलेल्या अनेक क्षत्रियांस कृष्णाने बंधमुक्त करून त्याचें राज्य त्याच्या पुत्राच्या
स्वाधीन केलें व श्रीकृष्ण, भीम व अर्जुन यांसह इंद्रप्रस्थास आला. कृष्णानें जरा-
संधास मारविलें असून त्याचें प्रस्थ दिवसेंदिवस वाढत चालले आहे असें
पाहतांच कृष्णाचा हेवा करणारा पौड्रक वासुदेव ( वसुदेवाचा पुत्र) हा त्या-
च्याशीं युद्ध करण्यासाठीं आला. पौड्रंक वासुदेव कृष्णाप्रमाणेंच वनमाला व
शंखचक्रादि आयुधें धारण करून आपण श्रीविष्णूचा अवतार असें भासवीत
असे. कृष्णानें या भोंदूस गाठून त्याचें शिर आपल्या चक्राने तोडिलें. असो.

युधिष्ठिरानें आपल्या चारही बंधूस चार दिशा जिंकण्यासाठीं पाठवून आपलें
स्वामित्व अनेक देशांवर प्रस्थापित केल्यावर मांडलिकांस निमंत्रण करून राज-
सूयथज्ञ मोठ्या थाटानें चालविला. या समारंभांत देवास हवीनीं, ब्राह्मणांस दक्ष-

पुनी, राजे लोकांस अनुपम सत्कारांनीं व इतर जनांस उत्तमोत्तम पकान्नांनीं
संतुष्ट केलें. शेवटीं समारंभास आलेल्या मोठमोठ्या व्यक्तींचें पूजन करण्याचा
विधि चालू झाला. भीष्माच्या सलयानें अग्रपूजेचा मान श्रीकृष्णास देण्यांत
आला. तेव्हां शिशुपाल ( जरासंधाचा सेनापति व चेदीचा राजा) क्रोधायमान
होऊन म्हणाला, 'पांडव हो, मूर्खासारखे कृष्णास प्रथम मान काय हाणून देता?
वृद्ध आणून त्याची पूजा करीत असाल तर त्याचा बाप त्याहून जो वृद्ध तो येथें
हजर आहे त्याची पूजा करा. आचार्य आणून तो श्रेष्ठ असें ह्मणावें तर त्यापेक्षा

द्रोणाचार्य अग्रमानास योग्य आहेत. वेद जाणणारा आणून कृष्ण श्रेष्ठ असें ह्मणावें
तर प्रत्यक्ष व्यास महर्षि हे येथें हजर असून त्यांच्याइतका वेदविदू दुसरा
कोणी नाहीं. राजा हाणून त्याला हा मान देत असाल तर त्याच्यापेक्षा श्रेष्ठ असे
दुर्योधन, भीष्मक, कृतलक्षण, पांज्य, शाल्व, शल्य, रुक्यी वगैरे महानमहानू
राजे येथें आहेत. ' अशा रीतीनें भाषण करून कृष्णाची त्यानें कठोर शब्दांत
विभूलना केली. भीफुमानें कृष्णाची योग्यता स्:भाजनास समजावून देऊन शेवटी
असें सांगितलें कीं, 'कृष्ण हा ज्ञानवृद्ध, वलवृद्ध आणि धनवृद्ध आहे. तो सर्व
द्विजांत श्रेष्ठ होय. वेदवेदांगें तो जाणत असून सत्त्वबलसंपन्न असा हा श्रीकृष्ण
सर्वीचा आचार्य, पिता व गुरु आहे. १ असें ह्मणतांच शिशुपाल भलतेसलते शब्द
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बरळू लागला. पाव प्रहरांत द्वंद्वयुद्धाच्या आव्हानावर गोष्ट येऊन ठेपली.
तेव्हां कृzएारानेंर चक्र फेकून शदूंपालास यमसदनास पाठविलें. श्रीकृष्णाचें धाडस,
पराक्रम व प्रसंगावधान पाहून सर्व सभा स्तिमित झाली. व शिशुपालाचा वध,
केल्याबद्दल त्यांनीं कृष्णाची स्तुति केली. यज्ञकार्य योग्य काली संपून मंडळी;'
आपापल्या गुही गेली परंतु हा यज्ञ म्हटला ह्मणजे भारतीयुद्धाच्या पायाचा जणू
काय दगड बसविण्याचा समारंभच होय.

राजसूययज्ञानंतर कौरवांनी धर्म, भीम वगैरे श्रातूव्यांस व भावजयींस हस्ति-
नापुरास आणून कपटानें द्यूत ( जुगार) खेळण्याची व त्यायोगे त्यांच्या
राज्याचा अपहार करण्याची युक्ति योजिली. त्यांनीं या कपटकार्यात कुशल अशा
शकुनीची मदत घेतली. थोडक्यांत सांगावयाचे ह्मणजे धर्मानें या खेळांत
आपलें राज्य गमाविलें; इतकेंच नाहीं तर स्वत: वधूसह तो हरला जाऊन पांडवांना
कौरवाचे दास्थत्व पतकरण्याचा प्रसंग आला. शेवटीं पत्नी द्रौपदीला पणास लावून
तो पण हरल्यावर दुर्योधनानें तिला दासी असें मानून राजसभेंत बोलाविलें व
तिचीं वर्षे सर्वासमक्ष फेडण्यास दुःशासनास सांगितलें. तो नीच तिचें
लुगडे फेडू लागतांच तिनें अत्यंत काकुळतीने कृष्णाचा धावा केला. तेव्हा (इन्ंऱ्द्यईं

अनेक वर्षे फेडली गेली तरी ती नग्न झाली नाहीं असा चमत्कार घडला. शेवटीं
.दुःशासन थकून खालीं बसताच सस्य जनांनीं त्याचा ध्रिःक्कार करून द्रौपदीची
स्तुतिकेलीधूतराष्ट्रानेही प्रसन्न होऊन तिला वर मागण्यास सांगतांच आपल्या पतीस
दास्यांतून मुक्त करून त्यांचें राज्य परत द्यावें अशी द्रौपदीनें प्रार्थना केली. ती
विदुराच्या सांगण्याने धूतराष्ट्रानें मान्य केली; परंतु त्याच्या पुत्रांनी पुनः एक वेळ
द्यूत खेळून जो हरेल त्यानें वारा वर्षे वनवास व एक वर्ष अज्ञातवास भोगावा
असें ठरविलें. त्याप्रमाणें कपटानें पांडवांस चीत केल्यामुळें त्यांस वनवासास जाणें
भागपडलें.'कृष्णास या द्यूताची व पांडवांच्या दुर्दशेची हकीकत मागाहून समजली.

'तशात त्याच्या नगरीवर शाल्वानें स्वारी करून त्यास फार त्रासदिला. हतुप्रिंमःगें
या हट्टयात सौभ नांवाच्या आटकाशविमानाचा उपयोग शाल्याने केला अस-
त्याचें भारतांत लिहिले आहे. पुढें शाल्वाचा पाठलाग करून कृष्णानें त्याचा
नाश केला. कांहीं कालानंतर त्यानें पांडवांची वनांत असतांना गांठ घेतली.
ज्या कौरवांनी कपटाने राज्यहरण २ वू महासति द्रौपदीच अपमान केला,
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त्यांचा नाश करून पुनः वैभवंशिखरीं पांडवासारश्वसवीनेर असें कृष्णाने त्यांस आश्वासन.
दिलें. यावेळीं कृष्णाचें वय सुमारें ७० -गै४दु?स्टईष्ट्र-पगृस्ट्रेस्थेमु४हू!
राहून तपश्चरणांत व वैराग्यांत काढिलीं. या मुदेत्एंाईांतेच्व्युउरार्ध्येंउउउ-उएपृरए?ळ्येरइउ?ांच्चुरएंDएउश्चंड्यइrएांइrस'

केला व तो योगिश्रेष्ठ असल्याबद्दल त्याची कीर्ति पसरली. छार्दोग्य उपनिषदांत
( अ. ३-१६-५) देवकीचा पुत्र श्रीकृष्ण हा घोर अंगिरसापासून आत्म-
विद्या शिकला असें सांगितलें आहे.

वनवासाहून परत आल्यानंतर पांडवानी कौरवांकडे आपलें राज्य मागितले;
परंतु तें त्यांनीं दिलें नाहीं. कृष्णानें केलेल्या उपदेशाची पर्वा न करतां ते युद्धास
सिद्ध झाले. या महायुद्धांत कौरवांच्या वतीनें ११ अक्षौहिणी ( ३३ लक्ष) व
पांडवांच्या वतीने ७ अक्षौहिणी ( २१ लक्ष) सैन्य उसें राहिलें. कृष्णानें
उभयपक्षांस मदत देण्याचे कबूल करून कौरवांस सेनेची मदत दिली व पाडवा-
तील शूर योद्धा अर्जुन याचे आपण सारथ्य पतकरलें. युद्ध चालू असतां
अनेक प्रकारें योग्य सहादेऊन त्यानें पांडवांस यश मिळवून दिलें. या घनघोर सप्रा

माचे स्वचीन ( भारतांत) वाचले ह्मणजे अंगावर शहारे उठतात. शेवटीं कौरवांचा
र-ध्य-र्च्यनाश होऊन पांडव पुनः सार्वभौम राजे झाले. युद्धाच्या आरंभीं अर्जु.
क्षेने. मोह उत्पन्न होऊन तो युद्ध करण्यास कबूल होईना, तेव्हां कृष्णानें कर्तव्य-
उत्तराखबधाने त्याला अमूल्य असा उपदेश करून त्याचा मोह दूर केला. हाच
ण्क्षषेदेश गीतोपनिषतू किंवा गीता होय. या उपदेशामुळेंच त्याला धर्मसंस्थापक

असें मानितात.
भारतीय युद्धाच्या वेळीं कृष्ण सुमारें ८३ वर्षांचा .होता. त्यानें आपलें पुढील

आयुष्य विदेह्याप्रमाणें ब्रह्मोपासनेंत घालविले. पुढें यादवांत मद्याचें व्यसन
वाढले. ते संपत्तीच्या मदानें धुंद झाले व अनीतीने वागू लागले. तेव्हां त्यांचा
अंत होण्याचा काळ समीप आला असें कृष्णानें ताडले. त्याप्रमाणें लवकरच
यादवांत भयंकर रण माजून सर्व वीरांचा नाश झाला. यापूर्वीच बलरामानें
संसाराचा त्याग करून तो योगसाधनांत निमग्न झाला होता. त्याच्या आश्रमीं
शालन कृष्णानें योग्याप्रमाणें ब्रह्मासन मांडिले व तो ध्यानस्थ बसला असतां एका
व्यग्राधानें त्यास सूर्य असें समजून बाण मारला; त्यायोगें त्याचें प्राणोत्कमण
झालें. श्रीकृष्ण व बलराम याची येतें शोधून काहून व्रजांनी त्यांचें और्ध्वदेहिक
केलें, अर्जुनास द्वारकेंतील अनर्थाची हकी?कत समजताच तो तेथें आला व सर्व
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अनाथ स्त्रीपुरुषांस घेऊन आपल्या देशी जाण्याकरतां द्वारकेवाहेर पडताच
समुद्र वाहून श्रीकृणानें बसविलेली पवित्र द्वारका पाण्यांत बुडून गेली. निधन.
समयी कृष्णाचें वय १०१ वर्षांचे असावें असें ज्योतिष व गणितशास्त्रज्ञांनी ठरविलें
आहे.

शास्त्रोक्त विधि.
श्रावण वद्यअष्टमीचया दिवशीं उपोषित राहून मध्यरात्रीस बालकृष्णाची घोड-

शोपचारें पूजा करावी. पूजनोत्तर सुंठवडा मात्र घ्यावा. दुसऱ्या दिवशीं अष्टमी
संपल्यावर भोजन करावे. पूजेसाठी मृत्तिकेची प्रतिमा आणिली असल्यास ती
जलांत विसर्जन करावी. कृष्णजन्माच्या उत्सवाच्या कालासंबंधानें शास्त्रकारांनीं
निश्चित असें कांहींच सांगितले नाहीं. कांहीं कृष्णोपासक रोहिणी नक्षत्रयुक्त

अष्टमी असेल तीच तिथि जन्माष्टमी असें मानतात. कित्येक अष्टमी तिथि
असेल त्या दिवशीं मध्यरात्रीस रोहिणी नक्षत्र असो किंवा नसो, त्याच वेळीं
कृष्णजन्म झाला असें प्रतिपादन करतात. मध्यरात्रीस मधुरेत कृष्णाचार जन्म
झाला, तथापि दुसऱ्या दिवशीं प्रातःकाळीं गोकुळांत त्याची प्रसिद्धि झ: 'प्रे. या-
वरून तोच दिवस मुख्य मानून त्या दिवशीं कांहीं लोक जयंत्युत्सव सल्ला.
करितात. या उत्सवास ' गोकुळाष्टमी ' असें नांव देण्यांत आलें आहे.

??

चालूरूहि.
कृष्णजन्माष्टमीचा दिवस सबंध हिंदुस्थानांत कमी अधिक प्रमाणाने साजरा

करण्यांत येतो. गोकुळ, मधुरा, वृंदावन, द्वारका, पुरी वगैरे गांवीं हा उत्सव
फार थाटाने साजरा केला जातो. वैष्णवमतप्रतिपादक व प्रवर्तक असे कित्येक
आचार्य या देशांत होऊन गेले. त्यांच्यामुळें कृष्णभक्तीचें महत्त्व या देशांत
वाढलें. कृष्ण हा बुद्ध, किंवा खिस्त यांप्रमाणें एक विशिष्ठ धर्म स्थापन करणारा
पुरुष नव्हता. त्यानें धर्माची दिशा दाखवून दिली इतकेंच नाहीं तर सर्व प्रच.
लित धर्माची व काले करून अस्तित्वांत येण्याजोगी अनेक धर्मपंथांची एक
वाक्यता करून देऊन ते सर्व एकाच परमेश्वराची प्रासि करून घेण्याचे निरनि-
राळे मार्ग आहेत असें दाखवून दिलें. यामुळें कृष्णास जगदुरु हें सार्थ नामाभि
धान प्राचीन व अर्वाचीन लोक देत आहेत. या देशांत कृष्णभक्ति ज्यांच्या-
मुळें फैलावली असे अनेक आचार्य व साधुसंत होऊन गेले. त्यांच्या सबंधाची
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सविस्तर माहिती ' महाएकादशी ' या सणाच्या विवेचनांत पहावी.) सध्यां
कृष्णाष्टमी साजरी करण्याचा जो प्रकार आहे, तो लक्षांत घेता श्रीकृष्णासबंधानें
हा उत्सव रूढ होण्यास ज्या गोष्टी कारण झाल्या, त्या लोकांच्या नजरेसमोर
आहेत असें दिसत नाही. कृष्ण हा विष्णूचा अवतार आहे, एवढेच नव्हे तर
ती प्रत्यक्ष जगद्रक्षक विष्पदेवता होय, असें मानून त्याच्या प्रतिमेची पूजा
करणें व त्यानें वालवयांत केलेल्या लीला भक्तीनें कथन व श्रक्य करणें यांतच
आपल्या धार्मिक जबाबदारीची परिसमासि होते असें समजतात. कृष्णजन्म
मध्यरात्रीस झाला त्या वेळेपर्यंत भूजेसाठी अत्यंत भाविक लोक खेरीजकरून विशेष
कोणी तिष्ठत बसत नाहींत. कित्येक दिवसा तर बरेच लोक प्रहर रात्रीच्या
आत पूजाअर्चा आटोपून फलाहार करतात. कित्येकांच्या घरीं गोकुळाचा तट-
बंदीचा सुंदर असा काल्पनिक देखावा तयार करून त्यांत कृष्णजन्माचा उत्सव
केला जातो. सर्व वर्णाचे लोक हा दिवस महत्वाचा मानतात. त्यांतही वैष्णव-
मतानुयायी हा दिवस विशेत आस्थेने पाळतात. विष्णूच्या देवालयांत दीपाराधना,
पालखीची मिरवणूक, आदोलनोत्सव, कृष्णलीलेचे खेळ, भागवताचें वाचन,
टूटिकीर्त्तन, भजन, नृत्य, गान वगैरे कधीं कधीं प्रतिपदेपासून अष्टमीपर्यंत चालतात.

'क्षत्र।.उत्तम मथुरा, गाकुळ व वृदावन
स्क लाखों यात्रेकरू यादिवशी एकत्र जमून कृष्णाच्या ठिकाणी आपलें तनुमन
धन अर्पण करीत असल्याचें दिसून येतें. कृष्णचरित्राशीं मधुरा, गोकुळ व वृंदा.
वन यांचा निकट संबंध असल्यामुळें त्यासंबंधाची माहिती येथें देतो बह्मवैवर्त

पुराणांत अशी कथा आहे कीं, सत्ययुगांत केदार नामक एक उत्तम राजा होऊन
गेला. जैगीषव्य ऋषीच्या उपदेशानें त्यानें आपल्या मुलास राज्य देऊन अरण्य-
वास पतकरला. त्याला जुन्या नांवाची एक कन्या होती. तिनें आजन्म अविवाहित
राहण्याचें व्रत स्वीकारून यमुनातटावर घोर तपश्चर्या आरंभिली. तिला पाहून
श्रीकृष्ण संतुष्ट झाला आणि वर माग, असे ह्मणताच वृन्देनें करद्वय जोडून वर
मागितला कीं, ' तुह्यी माझे पति व्हा.' कृष्णाने तिची विनीत मान्य करून तिला
स्वगृहीं नेले. ज्या वनांत या राजनंदिनीनें तपप्केलें त्याला वृंदावन असें नांव
पडले. श्रीकृष्णाच्या कालापासून वृंदावनाची ख्याति वाढत गेली असें दिसतें.
मधुरानगरीच्या पुढें. यमुनेच्या पलीकडे गोकुळ नावाचे खेडे आहे. त्या ठिकाणी
व्रजांची गुरे चाऱ्यासाठीं ठेविलीं जात '' गोकुळाजवळ गुरे चरत त्या जागेस

१४'
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बून (महावन) असें नांव आहे. प्राचीन लेखावरून असें दिस कीं, गोवर्धन
टेकडीपर्यंत मधुरेचा विस्तार असून तेथें गुरांना चारण्यासाठीं श्रीकृष्ण बाल-
गोपालांसह जात असे. व्रजावर मुसळधारा पाऊस पडून गोपांचीं झोपडीं जमीन-
दोस्त झालीं, तेव्हां भयभीत झालेल्या प्रिय गोपांना घेऊन कृष्ण गंदेयकनांचेश

आश्रयास गेला व तेथें त्यानें त्यांचा बचाव केला. यावरून देखील गोवर्धन हा
जवळच्या टापूतहोता हें सिद्ध होतें. यमुनानदी या टेकडीजवळून वहात होती हें
देखील जुन्या लेखावरून सिद्ध होतें; परंतु कालेंकरून असुनेचा प्रवाह दुसरीकडे
वळता वळता वृंदावन व गोवर्धन येवून ती गुप्त झाली असून सध्या या दोहोंमध्यें
चवदा मैलाचे अंतर पडलें आहे. वृन्दावनात गोवर्धनगिरि आहे असा उल्लेख

स्कदपुराणांत सापडतो. वृन्दावनाचा विस्तार ५ योजने ( वीस कोस) असल्याचें
त्यांत सांगितलें आहे. याच प्रदेशांत निंबवन नामक स्थलीं महर्षि अरुणीचा पुत्र
आरुणि नांवाचा एक नैष्ठिक ब्रह्मचारी तपश्चर्या करीत असे. निववनाला निंबग्राम
असें हाणतात. पुढें कृष्णाने गोकुळ सोडल्यावर वृन्दावनात गोवर्धनाजवळ
आरुणि महर्षीने ठाणे दिलें. या प्रदेशालाही निंवग्राम हेंच नांव आहे. आरुणीची
योग्यता श्रेष्ठ दर्जाची होती असें देवर्षि नारदानें भक्तिसूत्रांत ह्यटलें आहे. मजकु
या निंवग्रामद्वयांना अरूणीची तपोभूमि आणून पूज्य मानतात. आरुणि व: ?'

निम्बार्क असेंही ह्मणतात. हा सनकसांप्रदायाचा प्रवर्तकु होय.
वृन्दावन हा गांव यमुनेच्या काठावर असून तो विस्तुत होता याची सासध्यां तेथें असलेल्या नन्दघाट व चीरघाट यांवरून पटते. है घाट प्राचीन काळीं

नदीत स्नान करण्यासाठीं बांधण्यांत आले होते; परंतु यमुनेने तेधून आपलें ठाणें
उठविल्यामुळे आज ते तिच्या प्रवाहापासून कितीतरी कोस दूर असल्याचें
दिसून येतें. वृंदावनाहून सध्याची मधुरा सहा मैल आहे. श्रीकृष्णाच्या कार्ली हें अंतर
किंचित जास्त होतें असें दिसतें. कारण वृंदावनवासीयांस मधुरेस जाण्यास दोन
प्रहर लागत असें भागवतावरून अनुमान निघते. वृन्दावन, मधुरा व बजभूमि
यांच्यावर कुरुक्षेत्रांतील युद्धाचा अनिष्ट परिणाम घडून तेथील शूर व्रजांचा त्या
संग्रामांत नाश झाला. अनेक परधर्मीयांनी या पवित्र भूमीवर रक्तपात केला
तथापि तेथें सनातन धर्माचें ठाणे राहिलें. वौद्धधर्मीयांनी दू व्रजभूमीवर आपलं;
धर्माची छाप बसविण्याचा प्रयत्न केला व हजारों बौद्ध भिक्षु तेथें वास करून
राहिले होते, हें चीनचे प्रसिद्ध यात्रेकरू फाहायन व हुएनत्सिआग यांच्या लेखा-
वरून दिसते. पुढें इ. स १०१७ त र झनी महंमदाने वीस दिवसपर्यत मधुरेवर
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च्ंळूा करून ती नगरी उध्वस्त केली. इ. स. १५०० त सुलतान शिकंदर लोदी
त्यानें मधुरेचा नाश केला; परंतु त्या वेळीं केशवकाश्मिरी भट्टाचार्य या निबार्क
सांप्रदायी साधूनें शिकंदरास युक्तिप्रयुक्ती वश करून तेधून घालविले.
पुढें श्रीकेशवाचार्याच्या शिष्यशाखेंत अधिकाधिक योग्यतेचे गोस्वामी प्रसिद्धीस
येऊन मोगल, पेशवे वगैरे अधिकारसंपन्न लोकांकडून मधुरेच्या धार्मिक वैभवांत
भर पडत चालली. औरंगजेबाने मात्र अनेक देवालयें जमीनदोस्त केली.
इंग्रजी सत्ता स्थापन झाल्यापासून मधुरेत शांतता नांदत आहे. तेथील ऐतिहा-
सिक स्थानांत गोविंददेव, मदनमोहन, गोपीनाथ, जुगलकिशोर, रार्धावलभ
वगैरे पुरातन भग्नमंदिरें प्राचीन इतिहासाची साक्ष पटवीत आहेत. त्यांच्या
शेजारी सध्यां नवीन मंदिरे स्थापन करण्यांत आली आहेत. आसनाच शेठजीचे
मंदिर, शाहाजीचें ठमदिर, लाला बाबूचें मंदिर व श्रीब्रह्मचारीजी ( ग्वाल्हेर
महाराजांचे) मंदिर हीं प्रेक्षणीय आहेत. घाटांपैकीं भरतपूरच्या लश्मीराणीचा
घाट दर्शनीय आहे. वंशीवट, सेवाकुंज, भूगारवट, कैवारवट व निधुवन ही
.सुप्रसिद्ध प्राचीन स्थाने होत. वृंदावनांत श्रावण महिन्यांत झुलन किंवा दोलोत्सव
अत्यंत प्रेक्षणीय होतो. संयुक्तप्रांतांतील आर्यसमाजानें इंदावनास आपल्या कार्य.
क्षेत्राचे केंद्र वनविलें असून ब्रजमंडलकषिकुल व आचार्यकुल नांवाच्या दोन
-उत्तम संस्था स्थापन केल्या आहेत. रामकृष्ण. ( परमहंसू) मिशनच्या वतीने
एक धर्मार्थ दवाखाना तेथें ठेवण्यांत आला आहे. यमुनानदीच्या प्रवाहाचा ओघ
बदलून तो वृंदावनाजवकृऽन जाईल असें करण्याकडे सरकार व राजेरजवाड्यांचे
लक्ष लागलें असून सुमारें आठ लाख रुपये या कामीं खर्च केल्यास वृंदावनास
प्राचीन सौंदर्य प्रास होईल असें ह्मणतात. श्रीकृषगाचें' नांव अजरामर झालेंच
आहे. तथापि अवश्य ती सुधारणा करून वृंदावनास प्राचीन वैभव प्राप्त करून२हें सर्व कृष्णभक्ताचें आद्यकर्तव्य होय. श्रीकृष्णाचें हें एक स्मारक आहे असें
ह्मणतां येईल. आरोग्यदृष्ट्या वृंदावनाची स्थिति बरी नसून ती सुधारण्याचा
यत्न सरकार व लोक करीत आहेत ही अत्यंत समाधानाची गोष्ट होय.

श्रीकृष्णाचे चरित्र वर दिलें आहे त्यावरून त्यानें आपल्या आयुष्यांत केलेल्या
कामाची कल्पना होण्यस्तोगी आहे. कृष्णास अवतारांत गणतात. त्याअर्थी अवतार
या दृष्टीनें त्याच्या हस्तें कोणतें महत्कार्य घडले याचा विचार करण्यापूर्वी अवतार-
कार्याची व्याख्या जी स्वतः श्रीकृष्णानेंच सांगितली तिचा अर्थ नीटपणे समजून
घेणें आवश्यक आहे. श्रीकृष्णानें गीतोपदेश करितांना अर्जुनास सांगितले कीं
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परित्राणाय साधूदनामु विनाशाय च दुककताग्र ।

धर्मसंस्थापनाथाय सभवामि युगे युगे ।।

साधू परित्राण करण्यासाठीं, दुष्कृताचा नाश करण्याकरितां व धर्मसंस्थापर
नार्थ मी प्रत्येक युगाच्या ठायीं जन्म घेत असतीं, असें जें श्रीकृष्णानें सांगितले
त्याला अनुसरून त्याच्या हस्ते कसें कार्य घडत गेलें हें पाहिले ह्मणजे कृष्ण हा
अवतार आहे हें समजण्यास आपणास सुलभ पडेल. प्रथमतः

' परित्राणाय सामुनाद,
या दृष्टीनें कृष्णचरित्राचा विचार करूं. देवकीच्या उदरीं श्रीकृष्णाचा जन्म झाल्या-
वर त्याला नंद गवळ्याच्या येथें नेऊन ठेवण्यांत आलें. हे गवळी क्षत्रिय होते;
परंतु त्यांनीं समशेर' चालवून रक्तपात करण्याचा व्यवसाय टाकून देऊन गोपाल-
नाचा व गोरसविक्रय करून त्यावर निर्वाह करण्याचा धंदा पतकरला होता.
अशा व्यवसायांत पडलेले लोक सहजच त्यांच्या युद्धकलाविशारद व राज-
कायीत गुंतलेल्या क्षत्रिय दातिबंधूप्रमाणे संपत्तिमानू किंवा अधिकारयुक्त नसाव-
याचे. वसुदेवाची बहीण पंडराजास दिली होती. अर्थात् राजघराण्याशीं यादवांचा
संबंध होता, तरी यादवांची स्थिति सांपत्तिकदृष्ट्या वरी नव्हती. ते सच्छील,
सदाचारी व प्रेमळ होते. श्रीकृष्ण त्यांच्यांतच लहानाचा मोठा झाला. त्यामुळें
त्यांचे सात्विक गुण सहजच त्याच्यांतही विकास पावले. दीन स्थितींत दिवस
कंठणाऱ्या गोपगोपींबद्दल त्याच्या अंतःकरणांत आदर उत्पन्न झाला. प्रेमाचा
विकास होऊन सर्वाठायीं ममत्वबुद्धि प्रस्थापित झालीह्मणजे स्वार्थत्याग हा अनुपम
गुण मनुष्याच्या अंगीं उद्धूत होतो. स्वतःचा स्वार्थ न पहाता श्रीकृष्णानें जी महत्वाचीं
कामे केली, त्याचें कारण पाहू गेल्यास गरीब गोपजनांत त्याचें वालपण मोठ्या
आनंदाने गेलें हेंच आहे असें दिसून येईल. निष्कांचन व दहींभाकरीवर निर्वाह

करून राहणाऱ्या गवळ्यांत वाढलेला कृष्ण पराक्रमानें प्रास झालेल्या राज्य-
पदाचा उपभोग घेण्यास कबूल न होतां तें योग्य वारसाच्या हवालीं करतो
व आपणच चालन आले वैभव लाथाळतो, यापरता श्रेष्ठ स्वार्थत्याग असेल
काय? कंस, जरासंध, .शूगाल वगैरे कित्येक आसुरी स्वभावाच्या राजास यम-
सदनीं पाठविल्यावर त्यांच्या राज्यावर आपलें स्वामित्व स्थापन करण्याचाचे
विचारच त्याला शिवला नाहीं. इतकेंच नव्हे तर आपण होऊन तीं राज्ये त्यानें
योग्य वारसांच्या हवाली केली. ज्य; यादवांत त्याचें बालेवय गेलें त्यांच्या
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गुणांवर सुकध होऊन त्यांची सांपत्तिक स्थिति सुधारण्याचा त्याने यत्न केला.
कालेंकरून यादव धनाढ्य झाले व त्याच्या द्वारका नगरीची इंदुरी हेवा करूं

इलागली. अत्यंत गरीब गुरुबंधू सुदामा हा श्रीकृष्णाच्या ऐन भरभराटीच्या वेळीं
त्याला भेटण्यासाठीं ओला, तेव्हां कित्येक आधुनिक धनवान गुरुबंधूप्रमाणें
दरवाजातून आपल्या मित्राची बोळवण न करतां अनेक प्रकारांनीं आपलें प्रेम
व्यक्त करून कृष्णाने त्याचें दारिज दूर केलें. पांडव व कौरव हे दोघेही त्याचे
आस होते. परंतु पांडवांचा पक्ष हा सत्पक्ष आहे हें जाणून त्यांस यश मिळवून
देण्यासाठी सारथ्याचे कमी लेखले जाणारें काम श्रीकृष्णानें पतकरलें. खाडव वन
जाळून नवीन प्रदेश तयार करण्यासाठीं अर्जुनास त्यानें मदत केली. राजसूय-
यज्ञाच्या वेळीं मेजवानीत आचाऱ्यांबरोबर त्यानें काम केलें. अर्थात् साधूंच्या
परित्राणासाठीं प्रसंगानुसार जी उच्च नीच कामें करावी असें त्याला वाटलें, तीं
सर्व त्यानें मोठ्या उत्सुकतेनें केली.

हें जग त्रिगुणात्मक असून रज व तम या गुणांपेक्षा सत्वगुण श्रेष्ठ आहे
व सत्वस्थ लोकांस ज्या ज्या वेळीं रजोगुणी व तमोगुणी लोकांकडून त्रास
क्केत्तो, त्या त्या वेळीं सात्विक जनांचें रक्षण करणें हें आपलें आद्य कर्तव्य आहे,
असें श्रीकृष्णानें अर्जुनास सांगितलें. साध्या व सरळ उपायांनींच साधूचें परि-
त्राण करितां येतें अर्धे नाहीं. कृष्णानें दुर्योधनाची अनेकपरीनें समजूत घालून
कौरवपांडवांमधील लढा मिटविण्याचा यत्न केला, परंतु तो जेव्हां साधला
नाहीं, तेव्हांच पांडवांस युद्धार्थ उभे राहण्याची ब्लनें सह्या दिली. सारांश,
साधूचें रक्षण करून त्यांना दुष्टांच्या हातून सोडविण्याला एकच मार्ग मोकळा
असतो आणि तो युद्धाचा, हें जाणून अवतारकृत्यांपैकीं जें एक कृत्य

' विनाशाय च दुष्कृतासू,
तेही श्रीकृष्णाने यथासांग पार पाडलें. बालवयात काळियानाग व मधुकैठभ
यांच्या त्रासापासून वजास मोकळे केले. कंसास निजधामास पाठवून मधुरेतील
लोकांच्या मागचा त्रास नाहीसा केला. नरमेध करण्यापर्यंत मत्त झालेल्या जरा-
सधास यमसदनीं प्राठवून अनेक राजास बंधमुक्त ४. शिशुपाल, ग्रगाल
वगैरे गर्विष्ठ व नीच प्रवृत्तीच्या राजांच्या जीवनावर घाव घालून प्रजेस सुखी
केलें. शेवटीं दुर्योधनादिक दुष्ट, मत्त व जुलमी कौरवकुलाचा नाश करविण्यासाडी
अर्जुनाचे सारथ्य पतकरून त्यांचा पाडधकरवीं नाश करविला. आपले सगेसोयरे



( २१४)
जे यादव ते दुर्व्यसनात सापडून अघोर कृत्ये करूं लागले हें पहाताच त्यांज-
वरील प्रेमास फाटा देऊन भू-भार कमी करण्यासाठीं त्यांचा नाश करण्यात श्रीकृ-.
ष्णानें मागेंपुढें पाहिले नाहीं. याप्रमाणें दुष्कृताचा विनाश करण्याच्या कामी त्याले
अलौकिक पराक्रम, साहस, बल व निश्चय ही जगाच्या निदर्शनास आणून दिल-
अवतारकृत्यांपैकीं तिसरे आणि अत्यंत महत्वाचें असें

धर्मसंस्थापनेचें कार्य
श्रीकृद्यपाक्नें केलें. त्या कार्ली धर्मसंस्थापना करण्याची काय जरुरी होती हा प्रश्न,

सहज उद्भवतो. श्रीकृष्णानें अर्जुनास सांगितलें कीं,
यदा यदा हि धर्मस्य ग्लानिर्भवति भारत ।

अम्युत्थानमधर्मस्य तदात्मानं सजाम्यहमू ।।
हे भारता, जेव्हां जेव्हां धर्माला क्षीणता येते आणि अधमाचे प्राबल्य होतें,.
तेव्हां तेव्हां मी जन्म घेत. अर्थात् ज्या अर्थी धर्मसंस्थापनेचें कार्य श्रीकृष्णास
भारतकालीं करणें प्रास झालें, त्या अर्थी अधर्माचे प्राबल्य कसें झालें होतें हें पाहूं.
मुख्यतः समाजाची घडी नीट राहून व्यवहार सुरळीत चालण्यास या लोकीं धर्म,
अर्थ, काम व मोक्ष हे चतुर्विध पुरुषार्थ उत्तम प्रकारें कसे प्रास करून एशवे
याचें योग्य ज्ञान लोकांस असावें लागतें. समाजांत केवळ सात्विक वृत्तीची वाढ
झाली आणून प्रगति होत नाहीं. इहलोकीं व परलोकीं सकृति प्रास होण्यास सत्त्व.
रज व तमोगुणांकरर्वा योग्य कर्मे समाजनायकांच्या हस्ते घडलीं पाहिजेत. पुद्ये-
षार्थासंबंधी भलत्याच कल्पना लोकांत रूढ झाल्या ह्मणजे त्याचा परिणाम
विपरित व्हावयाचा. एका बाजूनेर प्रवृत्तिपर वर्तनाचा जोर तर दुसरीकडून निवृत्तीचें
बंड माजावयाचें. प्रवृत्तीच्याच मार्गाला लागणें खऱ्या उन्नतीच्या दृष्टीनें

जितकें अनिष्ट आहे, तितकेंच निवृत्तिपर कर्मांत अगदीं गहन जाणे अहितकारक-
आहे. या दोहोंत समतोलपणा राहिला पाहिजे. प्रवृत्ति व निवृत्ति किंवा निघू-
त्तिपर प्रवृत्ति असणें हें अत्यंत महत्वाचें आहे. यांच्यांतील समतोलपणा चुकला
ह्मणजे समाजाचाही समतोलपणा चुकलाच. याचा परिणाम असा व्हावयाचा
कीं समाजास कोणत्या दिशेनें पारुल टाकावें हें न समजता तो भलतीकडे जाव
याचा. ही स्थिति सुधारण्यासाठी धर्मसंस्थापक पृथ्वीतलावर वेळोवेळा अन्यानं
आले आहेत. सर्व धर्मसंस्थापकांनी हेंच कार्य केलें आहे हें क्रमरीत्या विचार
केला असतां दिसूनयेईल.,१
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पांडव व कौरव हे त्या कालचे निवृत्ति व प्रवृत्तीचे पुरस्कर्ते होते असें ह्मणतां

येईल. एका पक्षानें सन्यस्त वृत्तीचा स्वीकार केला तर दुसऱ्यानें सर्वथैव प्रवृत्तीस

घोटाशी धरिलें. यामुळें प्रत्येक ठिकाणी धर्माधर्माचा व कर्तव्याकर्तव्याचा
बिचारा करीत पाऊल टाकणारे पांडव जसे भीत भीत ऐहिक कर्तव्यकमें आचरीत
त्याचप्रमाणें दुर्योधन व त्यांचे जरासंध वगैरे मित्र बेफाम होऊन प्रवृत्तिपर अन-
चित कृत्ये बिनदिक्कत करण्यांत गढून गेलेले असत. धर्म, अर्जुन वगैरे निवृत्ति-
पंथीय समाजाचे नेते कर्तव्यकर्मापासून परावृत्त होऊन धर्मसंबंधीं भलत्याच
कल्पनास आपल्या डोक्यांत थारा देऊन वसले होते. पापपुण्याचे आमक विचार
त्यांच्या मनांत घोळत असल्याकारणाने जगांतील व्यवहारांचा तात्त्विकदृष्ट्या

विचार करण्याची शक्ति त्यांच्यांत राहिली नव्हती. अनेक देवतांची उपासना,
त्या देवतांस संतुष्ट करण्याचे अनेक यज्ञयागादिक उपाय, मोहाच्या योगें बुद्धि-
नाश झाल्यामुळें कर्तव्यपराडूमुखता, देह व आत्मा यांच्या संबंधाने योग्य ज्ञानाचा

अभाव, वेदांबद्दल अंधश्रद्धा, सद्धर्मरहस्य कोणतें हें पारखण्याची समाजाच्या अंगीं
अपात्रता, केवळ जन्मावरून वर्णाचा उचनीचपणा मानण्याची दूषित पद्धति वगैरे
किती. तरी गोष्टी श्रीकृष्णानें पाहतांच योग्य संधि साधून सद्धर्माचा उपदेश
अर्जुनास केला व त्याचा मोह घालवून त्याला योग्य कर्म करण्यास प्रवृत्त केलें.
या दिव्य उपदेशाला भूगवद्रीता असें ह्मणतात. प्रवृत्तीपासून परावृत्त करून
निवृत्तीच्या मार्गास ओढून आणण्यास हा गीतोपदेश जसा समर्थ आहे तसाच
तो निवृत्तिपरायणास सत्कर्तव्याची दिशा दाखवून देणारा आहे. हिंदुस्थानांत
आज शेकडो वर्षें या उपदेशाचा पगडा समाजावर बसलेला असून आडवाटेनें
जाणारांस तो पुनःपुनः शुद्धीवर आणीत आहे. अज्ञानतमाचा नाश करणारा
हा कोटिभास्करतुल्य प्रकाश आहे. या गीतामृतपानाच्या योगानें या देशांत
अनेक आर्यास परंधाम व शांतता लाभली आहे. स्त्रिया, शूद्र, पतित व चांडाल
मानलेल्या लोकांसही हा दिव्य उपदेश देणाऱ्या गुरूनें स्वर्गाचें द्वार खुले करून
दिलें आहे. सध्याच्या कार्ली तर या भगवंत मानलेल्या श्रीकृष्णाच्या वाणीचा
मधुर आलाप पृथ्वीच्या पाठीवरील सर्व धर्मियांच्या व सर्व मनोवृत्तीच्या
लोकाच्या कर्णरंधीं पडल्यामुळें त्यांस अत्यानंद होऊन जगाकडे ते नव्या व शुद्ध
D:ष्टीनें पाहूं लागले आहेत. श्रीकृष्णानें बुद्धिवादोस धरून कथन केलेला हा एका-
तिन् भक्तीचा धर्म परमवंद्य होऊं लागला आहे. या दृष्टीने पहाता श्रीकृष्ण हा
हिंदुस्थानापुरता धर्मकथन करणारा माहात्मा होऊन गेला असें न झणतां सर्व
जगासाठी विश्वधर्म सांगणारा धर्मसंस्थात्क होय असें ह्यणणें वावगें होणार नाहीं.
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ज्या भगवद्रीतेवर शेकडो टीकात्मक ग्रंथ होऊनगेले व आजही होत आहेत,

जिचा अर्थ सुबोध करून जनांचा उद्धार करण्यासाठीं श्रीशंकराचार्य, ज्ञानेश्वर,

वामनपडित, विद्वद्वर्य टिळक वगैरे संस्कृत व प्राकृत भाषाभिज्ञ जनांनीं प्रयत्
केला आहे, जिची महती जगावरील सर्व विद्वान् गात आहेत, तिचें योग्य क
या लहानशा लेखांत करणें शक्य नाहीं. तेव्हां सामान्यतः या गीतोपदेशाची अल्प.
स्वल्प ओळख व्हावी आणून अत्यंत संक्षेपरूपानें तो पुढें देत आहों. प्रत्येक
आर्य ह्मणविणारानें गीतेचे पठण करून आपल्या कर्तव्यकर्माची दिशा समजून
घेतलाच पाहिजे. तसें न करणारा आर्य या नामाभिधानास पात्र होणार नाहीं.

भगवद्रीतोपदेश.
या शरिराला ख्ये असें नांव असून शरिरास जाणाराला क्षेत्रज्ञ असें आणतात.

परमेश्वर हाच क्षेत्रज्ञ होय. क्षेत्राहून क्षेत्रज्ञ वेगळा. क्षेत्र

देह व देही. ह्मणजे देह व क्षेत्रज्ञ तो देही किंवा आत्मा. आत्मा हा
नित्य, अविनाशी आणि अप्रमेय ( पूर्णपणे समजावयाचा

नाहीं) असा आहे. हा अजन्मा पुराणपुरुष आहे. मनुष्य जसा जुनी वर्षे
टाकून दुसरी नवीं घेतो तसा हा देही जुना देह टाकून नवा देह घेतो. आस्था.
हा अव्यक्त, अचिंत्य व अविकार्य आहे. देहाला इच्छा, द्वेष, सुख, दुःख, चेतना,
धैर्य, जन्ममरण वगैरे यांची बाधा आहे. आत्मा याकसून मोकळा. यासाठीं
जन्माबरोबर आपणावर आलेली जबाबदारी स्मरून आपल्या वांड्यास आलेले
योग्य कर्म करण्यास मनुष्याने मागेपुढे पाहूं नये.

कर्म हें शेवटपर्यंत करीत राहिलेंच पाहिजे. कर्मापासून कोणीच सुटला नाहीं.
परंतु इतकें मात्र ध्यानीं असावें कीं, कर्म करण्यापुरता मात्र

कर्मयोग. मनुष्याचा अधिकार. फलाच्या ठायीं कदापि नाहीं. यासाठीं
योगयुक्त होऊन मीपणा सोडून कर्मा आचरण करावे.

लाभ, अलाभ, सिद्धि, असिद्धि यांच्या ठायीं समबुद्धि ठेवावी. या समबुद्धीलाच
योग असें ह्मणतात. कर्माच्या फलाची आसक्ति सोडणारे जन्मबंधापासून मुक्त

होऊन सायुज्यपदाला पावतात. आपलें नेमले कर्म केलेंच पाहिजे तें केल्या-
शिवाय चालावयाचें नाहीं. विद्वानाने जनतेला सुमार्ग लावण्याची इच्छा धरावर्क''
आपण आसक्तिविरहित कर्म करून अज्ञजनांस धडा घालून द्यावा श्रेष्ठ लोकं
जसे चालतात तसेच इतर लोक चालतात हें नेहमी लक्षांत ठेवावे
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कर्माचा त्याग करावा असें कोणी ह्मणतात. परंतु त्यांना असें समजत नाही कीं

० कर्म न करणें हा कांहीं कर्मत्याग नव्हे. फलेच्छारहित कर्म
क्क्रूकमत्याज्यगव करणें हाच कर्मत्याग समजावा. कर्माच्या फळाची आसक्ति

-न. सोडून, जो योग्य कर्म आचरितो तोच खरा संन्यासी
आणि तोच खरा योगी; ज्यानें लौकिक कर्माचा त्याग केला तो नव्हे. जो निष्काम
झाला, जो रागद्वेषापासून मुक्त झाला, सर्वत्र ज्याला ब्रह्म दिसते त्याला ब्रह्म-

झाप्ति होते. आपणच आपला उद्धार करून घेतला पाहिजे. आपला आपणच
हितकर्ता आणि आपला आपणच अबू होतों हें ध्यानी ठेवावें. ज्याने स्वतः विवेकाने
आपलें मन जिंकिले तो आपलें हित करून घेतो; परंतु जो अविवेकी तो आप-
णच आपला शत्रू बनतो. अंतःकरण फार शांत ठेवून, निर्भय होऊन, ब्रह्मचर्य-

व्रतानें राहून, मनाचा उत्तम प्रकारे निरोध करून, परमेश्वराच्या ठायीं चित्त ठेवून,
परमेश्वर हेंच सर्वस्व मानून रहावे. याप्रमाणें चित्ताचा निरोध करणारा शेवटीं
निर्वाणशांति पावतो. मन स्वभावत: चंचल आहे, यासाठीं अभ्यासाने तें जिंकिलें
पाहिजे. धैर्याच्या साधनाने बुद्धीला आपल्या स्वाधीन ठेवून, हळूहळू विषया-
पत्यातून- मागें सरावे. मनाला उत्तम रीतीनें आपल्याठायीं निश्चल करावे व त्या
मध्ये भलत्यासलत्या कल्पना न आणता स्थिर रहावें.

परमेश्वराला ज्या प्रक्रारें लोक भजतात त्या प्रकारचेंच फळ तो देतो. मनुध्यें
कोणत्याही पंथाने परमेश्वराचे पूजन करीत असोत, तथापि

भक्तियोग. त्याच्याकडे जाण्याचा जो मार्ग त्यालाच येऊन तीं मिळतात.
रोगपीडित, जिज्ञासू ( ह्मणजे आत्मज्ञान मिळवूं इच्छिणारे,)

अर्थार्थी ( ह्मणजे भोगसाधनाची इच्छा करणारे) व ज्ञानी असे चार प्रकारचे लोक
ईश्वराला भजतात. त्यांत शनी श्रेष्ठ होय. वार्धक्य आणि सज् यांपासून सुटा-
स्तव परमेश्वराचा आश्रय करून जे प्रयत्नानें झटतात, ते तें ब्रह्म जाणतात,
सर्व अध्यात्म जाणतात आणि सर्व कर्म जाणतात. अंतकाळीं ईश्वराचें स्मरण
करीत जो देह सोडून जातो, तो ईश्वरस्वरूपीं मिळून जातो. अनन्य चित्तानें
सदासर्वदा ईश्वरस्मरण करणाऱ्या निरंतर समाधानयुक्त योग्याला परमेश्वर प्रास

होतो. ज्याच्यांत सर्व भूतमात्राचा अंतर्भाव होतो आणि ज्याच्या सामर्थ्याने हें
सर्व चालले आहे, तो परमपुरुष अनन्यभक्तीनेंच प्रास होतो. परमेश्वराच्या ठायीं
चित्त ठेवून व जावं लावून, परस्परांक' ईश्वरविषी बोध करीत सर्वकाळ संतोष
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पावतात ते सर्वदा समाधान चित्तानें राहून प्रीतिपूर्वक भजनाच्या योगानें
ईश्वराला प्रास करून घेतात. जे अनन्यभावानें ईश्वराचे चिंतन करून सर्वदा
स्थिरचित्तानें त्याला भजतात, त्यांच्या योगक्षेमाची काळजी ईश्वरच वाहते.
ईश्वराप्रीत्यर्थ शुद्ध चित्तानें व भक्तीनें अल्प जरी अर्पण केले तरी त्या आदीच्यी
उपाहाराचा स्वीकार तो मोठ्या प्रेमाने करतो. जें कांहीं आपण करितो, जें खातो,
जें दान करितो, तें सर्व ईश्वराला अर्पण होवो अशा बुद्धीनें करीत जावें. असें
केल्याने कर्मांच्या बंधनापासून मनुष्य मुक्त राहील व असा मुक्त झालेला
मनुध्ये ईश्वराप्रत जाऊन पोहोंचेल. परमेश्वर सर्व भूतांशी समबुद्धीने वागतो; परंतु
त्याच्याशीं जे भक्तीने वागतात ते ईश्वराच्या ठायीं व ईश्वर त्यांच्या ठायीं आहे.
भक्तीच्या योगानें कोणत्याही स्थितीतील मनुष्यास ईश्वरप्रासि होईल. उच्चनीच

भाव ईश्वराच्या घरीं बिलकुल नाहीं.
ज्ञानयोग हा सर्वात श्रेष्ठ होय. जो श्रद्धावान आहे, ज्याची ज्ञानाच्याच ठायीं

एकनिष्ठा आहे, ज्याने इंद्रियांचा संयम केला आहे, त्याला
ज्ञानयोग. ज्ञान प्राप्त होतें. ज्ञानप्राप्तीच्या योगाने त्वरित मोठी शांति

लाभते. जो अज्ञानी आहे आणि ज्याला श्रद्धा नाहीं;ज्कुचें
मन सदा संशयी तो नाश पावतो. त्याला हा लोकही नाहीं, परलोकही नाहीं
आणि सुखही नाहीं. आत्मज्ञानानें ज्याचें अज्ञान नाहींस्रें झालें आहे त्याचें तें
आत्मज्ञान परमेश्वराच्या स्वरूपाला प्रदर्शित करिते. परमेश्वराच्या ठायीं जे आपली
बुद्धि आणि आपलें मन लावितात, आपली निष्ठा ठेवितात आणि सर्वदा त्या.
मध्येंच निमग्न असतात, त्यांच्या ज्ञानानें त्यांचें पातक धुऊन जाऊन, ते पुनर्जन्मा-
पासून सुटतात. जे ज्ञानी आहेत त्यांना आपपरभाव किंवा उजनीच भाव
शिवत नाहीं. त्यांची दृष्टि सर्वांवर समान असते. ज्यांच्या मनामध्ये समता
उत्पन्न झाली त्यांनीं या लोकी असतांच संसार जिंंांकेला. कारण कीं, ब्रह्म हें
निदोंष आणि सर्वत्र समान आहे हाणून वह्याच्या ठायीं ते स्थिर झाले. सर्व
कमीचे जें फळ त्याचा अंतर्भाव ज्ञानाच्या फळामध्यें होतो.

सर्व जड पदार्थीचे अत्यंत मूळचे जें स्वरूप त्याचें नांव प्रकृति. प्रकृतीचा
जो चैतन्यरूप चालक त्याला पुरुष (थणतात. तोच परष्ट्र''

परमेश्वरी माया. मात्मा. जीव हा परमात्म्याचाच अंश. प्रकृति आणि पुरुष
हीं दोन्ही अनादि. प्रकृतीच्या अंगीं सत्त्वगुण रजोगुण व

तमोगुण असे तीन गुण ह्मणजे शक्ती आहेत. रजोगुण ह्मणजे चंचलता, सत्वगुण



( २१९ ाऊइं

ह्मणजे प्रौढता आणि तमोगुण ह्मणजे मंदता. यांत सत्वगुण हा श्रेष्ठ. प्रकृतीच्या-
ठायीं या गुणांचा जसजसा उत्कर्ष किंवा अपकर्ष होईल तसतशीं कार्ये घडतात.
आच्याचयोगानें सृष्टीची सर्व घडामोड चालली आहे. या तीन गुणांच्या उत्कर्षाप.
वीर्षाचें मर्म काय थी मोठी गूढ गोष्ट आहे. परमेश्वराची अगाध माया ती हीच. परमे-
श्वराच्या आधाराने सर्व ब्रह्मांडें माळेंतील मण्यांप्रमाणे विली गेली आहेत. ही अति
दिव्य आणि त्रिगुणात्मिका ईश्वरी माया ह्मणजे विलक्षण शक्ति फार दुस्तर आहे.
जे अनन्यभावानें ईश्वराला भजतात ते या मायेला तरून जातात. सर्वांचा अधि-
पति असा जो परमेश्वर त्याच्या आश्रयाने प्रकृति सर्व चराचराला उत्पन्न करिते.
यामुळें सर्व जगत् पुनःपुनः उदयास येतें. मूर्ख मनुष्य व्यर्थ अहंता धरून ह्मणतो

'' मीं अमुक केलें, मीं तमुक केलें.'' परंतु वास्तविक गोष्ट वेगळीच आहे. प्रकृतीच्या
गुणामुळेच या सर्व घडामोडी होतात. इंद्रिये आणि विषय यांमध्यें परस्परांची
आवडनिवड ठरलेली आहे. तिला अनुसरून त्यांचीं त्याची कार्ये होतात; तथापि
परमेश्वराने मनुष्याला बुद्धीचें स्वातंत्र्य दिलें असल्यामुळें त्याच्या पापपुण्याचें
फळ त्यालाच भोगा लागतें. परमेश्वराच्या सभोवती योगमायेचें ह्मणजे अध-

दि घटनाचातुर्याचें पटल आहे, ह्मणून परमेश्वर सर्वांना प्रकट दिसत नाहीं.
जग रू आहे यामुळे परमेश्वर अनादि अव्यय आहे ही गोष्ट तें जाणत नाहीं-

मनुष्यानें आपल्या खऱ्या स्थितीचें ज्ञान करून घेतलें पाहिजे.
त्यानें निरिच्छपणें आपली कर्तव्यकर्मे केली

मानवी ध्येय. पाहिजेत आणि कर्माचरणाच्या असंख्य दोघां-
पासून मुक्त राहण्यास्तव आपलें अंतःकरण शुद्ध

ठेवून अनन्य भावाने परमेश्वराला शरणागत झाले पाहिजे. मद
ताब्यांत ठेवून निष्काम कर्म करावे. भक्तीने परमेश्वरास प्रास करून
घ्यावे व ज्ञानाच्या योगाने परम श्रेष्ठ, परम अक्षर व कधींही
विकार न पावणाऱ्या ब्रह्मांत मिळून जावे. हीचें मनुष्याचा तरणो-
पाय असून परमात्मस्वरूपीं लय पावणे हेंच त्याचें अंतिम ध्येय्य

होय.
अशा प्रकारें धर्म, अर्थ, काम व मोक्ष हे चतुर्विध पुरुषार्थ साधूरन देणारा:

धर्मोपदेश ज्यानें केला व अर्जुनाचा मोह दूर करून त्याला कर्तव्यकम करण्यास
प्रवृत्त केलें, ज्यानें दुष्टांचा संहार करून व करवून साधुवृत्तीच्या लोकांचें रक्षण
केलें त्या
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श्रीकृष्णासंबंधाचा गैरसमज

आजकाल या देशांत असलेला आपण पहातो. कृघ्णानें गोपींशीं लहान वयांत
असाध्य वर्तन केलें, तो मोठा रंगेल होता, रासक्रीडा वगैरे खेळांत राधेसारझग
परवधूसह तो. विषयोपभोगांत मग्न असे वगैरे कितीतरी आरोप श्रीकृष्णांवर

.लादले जातात. या गोष्टी सत्य मातूनही श्रीकृष्णासंबंधानें हिंदुलोक आदर
कसा व्यक्त करतात, याबद्दल अन्यधर्मीयांस व आमच्यातील कित्येक नवीन
मतांच्या लोकांसही आश्चर्य वाटतें. खरें पाहिले असतां कृष्णाच्या वर निर्दिष्ट

केलेल्या कृत्यांचा महाभारतांत उल्लेख नाहीं आणि महाभारत हाच ग्रंथ

कृष्णासंबंधाचा प्रामाण्य ग्रंथ होय. राजसूय यज्ञाच्या वेळीं भीष्मानें कृष्णा-
संबंधाने असें दाटलें आहे कीं, कृष्ण हाच अग्रमानार्ह आहे. याचें कारण
औदार्य, व्यवहारचातुर्य, वेदज्ञान, शौर्य, विनय, पराक्रम, विद्वत्ता, सौंदर्य, निरिच्छ-
पणा व संपत्ति ही सर्व लक्षांत घेता श्रीकृष्णाइतक्या योग्यतेचा दुसरा कोणी
नाहीं (सभापर्व अ. ३८-१९२० ). असे हें गुण त्याच्यांत प्रामुख्यानें वसत होते,
हें मीच्याच्या भाषणावरून सिद्ध होतें. कृष्ण हा अर्जुनाहून १८ च वर्षीनी
मोठा होता. परंतु त्याच्यावद्दल अर्जुनाच्या अंतःकरणांत अत्यंत पूज्यत्व बुर्द्धिदतत
होती, हें त्यानें गीतोपदेशाच्या वेळीं काढलेल्या उद्रारावरून स्पष्ट होतें. कृष्णा-
बरोबर जो अर्जुन खेळला, निजला, बसला, जेवला व विनेदानें बोलला त्याला कृष्ण
हा अनाचारी व कपटी आहे हें माहीत असतें तर त्याच्या उपदेशाचा परिणाम
अर्जुनावर झाला नसता; इतकेंच नाहीं, तर अशा कुसार्गी पुरुषाचा उपदेश
ऐकण्यास तो तयार झाला असता कीं काय, हा एक प्रश्न आहे. द्रौपदीच्या वस्त्र.

हरणाच्या वेळीं त्या साध्वीने श्रीकृष्णाचा ' गोपीजनप्रिया ' या नांवानें संबोधून
धावा केला आहे. गोपीशी असाध्य वर्तन करणारा हा कृष्ण असता तर महा-
सभेत गोपीजनांशीं कृष्णाचा संबंध असल्याचा उघड रीतीनें ती सांगती ना व अशा
पातिव्रत्यावर घाला घालणाऱ्या श्रीकृष्णाची ती आठवणही करती ना. अचलांचा
कैवारी या दृष्टीनें कृष्णाची आठवण तिला झाली हें निर्विवाद आहे. गोपीचे निर्व्याज
प्रेम कृष्णावर व त्यांच्याबद्दल भगिननीप्रेम त्याच्या अनावरणीत वसत होतें इतकेंचह्यू

या प्रेमाचा परिणाम मात्र असा झाला कीं, श्रीकृष्णाने जो धर्मबोधकेला त्यांत लि-
यांस देखील परमेश्वराची अनन्य भावानें भक्ति करण्याचा अधिकार आहे व त्या-
-सही पुरुषांप्रमाणेच सायुज्यपद मिळवित२, असें त्यानें आपलें निश्चयात्मक मत
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दिलें. चांडाल, वेश्या, शूद्र अशांना देखील मुक्तीचे द्वार मोकळे. आहे असें सांग-
णारा श्रीकृष्ण किती उदारमतवादी होता याचीही अटकळ बांधता येण्या--

गणे आहे. सर्वात महत्वाचा पुरावा हटला ह्मणजे शिशुपालाचे कृष्णासंबंधाचें
रारत्रस्त यज्ञाच्या वेळचे भाषण होय. कृष्णास अर्घहरणाच्या वेळीं तो अत्यंत
टाकून बोलला. तो ह्मणाला, ' कृष्णानें पूतना वगैरेंचा वध केला यांत मोठे काय
झालें? गोवर्धन उचलला, अश्वाला ठारकेलें इतक्यावरूनच त्याला मोठा ह्मणतां

काय? याप्रमाणें त्यानें निंदात्मक टीका केली; परंतु कृष्णाचें आचरण निंद्य

असतें तर त्याचा उल्लेख करण्याची संधि शिशुपालानें फुकट घालविली नसती.
युधिष्टिरास राजधर्म सांगणारा, पांडवांवर द्यूतामुळें अनर्थ कोसळल्यावेळीं बहुमोल
उपदेश देऊन सांत्वन करणारा व महाजन जसे चालतात तसेच सामान्य लोक
चालतात यासाठीं आपलें वर्तन चोख असं द्यावे असें अर्जुनास सांगणारा श्री-
कृष्ण वाईट वर्तनाचा होता असें ह्मणणें किती मूर्खपणाचें आहे, याचा विचार
करण्याजोगा आहे. कृष्णाचे आचरट वर्तन व्रजांत असतांना अर्थात् वालवयांतच
होतें असें ह्मणावें तर ज्या गोपीशी तो अनीतीनें वागत होता असें सांगण्यांत
येत-आहे, त्यांच्या पतीचे पूर्णप्रेम त्याच्यावर असण्याचा संभव नाहीं. शिवाय
ज्या मल्लविद्येमुळें व शारीरिक बलामुळे तो प्रसिद्धीस आला, ती महविद्या व तें
बल त्याला प्रास झालें नसतें कृष्ण चौर्यकर्मात प्रवीण होता असें दाखविण्या-
साठी लीलेनें अनेक कथा ज्यांनीं उत्पन्न केल्या, त्यांनीं समितस् मण्याची गोष्ट
लक्षपूर्वक वाचावी. ज्याला चोरीची आळ न खपल्यामुळे अत्यंत धाडसाची कामे
करून तो मणि खरोखर कोणापाशीं आहे याचा तपास लावून ज्यानें तो मालकास
मिळवून दिला, तोच कृष्ण दही, दूध, लोणी चोरण्याच्या कामांत गुंतलेला होता
असें ह्मणावें काय? भारतीय युद्धानंतर जेव्हां अभिमन्यूची गर्भवती स्त्री बाळंत
झाली तेव्हां मूल भेले निघाले. पांडववंशाचा भावी अंकुर हाच शिल्लक होता तो
अशा रीतीनें मेलेला निघाल्यामुळे आक्रोश करीत जेव्हां सर्वजण कृष्णापाशीं आले
तेव्हां त्याचें हृदय कळवळले. त्यानें आसन घालून त्या मृत बालकास मांडीवर
घेतलें व उच्च स्वरांत शपथ करून हटले, ' मी आजपर्यंत थट्टेने सुद्धा असत्य
भीषण केलें नाहीं व युद्धांतून माघारा फिरलो नाहीं, त्या. माझ्या पुण्याने मृत
बालक जिवंत होवो. ज्या अर्थी मला धर्म प्रिय आहे, आणि धर्माचे अधिष्ठाते
ब्राह्मण मला प्रिय आहेत, त्या अर्थी अभिमन्पूचा पुत्र जिवंत होवो. मी विज-
यांत सुद्धा दुसऱ्याचा विरोध केला नाहीं ६ जर सत्य असेल, तर त्या सत्याने
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या बालकाचा प्राण परत येवो. कंस आणि केशी यांचा मीं धर्माने नाश केला
ही गोष्ट खरी असेल तर त्या सत्यानें हा मृत बालक पुन्हा सचेतन होवो !'
( अश्वमेध पर्व.) यावरून सत्यवचन, धर्मानुसार वर्तन, सत्यप्रीति यांच्याच
वर कृष्णानें सर्वत्र जय मिळविला असें जसे सिद्ध होतें तसेंच त्याचें वर्तन!
.मुळापासून निष्कलंक होतें हें दिसून येणार आहे. एकंदरींत महाभारतावरून
कृष्णाच्या चरित्राचा विचार केला असतां तो त्या कालचा थोर मुत्सद्दी, वीर
पुरुष व महात्मा होता हें दिसून येणार आहे. भारतीय युद्धाच्या व इतर कांहीं
प्रसगॉ त्यानें कपटानें व अन्यायाने शत्रूचा नाश करविल्याचें दर्शविलें आहे.
यासंबंधाचीं वाक्यें महाभारताच्या कांहीं प्रतींत सांपडतात तर कांहींत सांपडत
नाहीत. शिवाय काल, प्रसंग व उपयुक्तता यांच्याकडे योग्य नजर देऊन त्यानें
केलेली किंवा करविलेलीं निष्काम कर्म योग्य होतीं किंवा कसें याचा विचार
करण्याचा व त्यावर मन मानेल तसे तर्क लढविण्याचा सामान्य बुद्धीच्या मनु-
ध्यास कितपत अधिकार आहे हा एक प्रश्नच आहे. तेव्हां यासंबंधानें विशेष
काथ्याकूट करून जागा न अडविता कृष्णासंबंधानें

भलत्यासलत्या गोष्टी
प्रेम व भक्तीनेंच कां होईना, ज्यांनीं लिहून समाजांत रूढकेल्या त्यांच्या लेखांकडे
वळतो. पुराणे पाहूं गेल्यास या गोष्टीसंबंधानें एकवाक्गता दिसून येत नाहीं.
यांचा उल्लेख हरिवंशांत आहे तेवढा विष्णुपुराणात नाहीं. भागवतांत त्याहूनही
विशेष रीतीनें कृष्णाच्या लीलांचें वर्णन आहे. ब्रह्मवैवर्त पुराणांत तर याबद्दल
चहारीचे वर्णन सापडते. परंतु ऐतिहासिकदृष्ट्या यांची किंमत मानता येत
नाहीं. गोपींसह रासक्रीडा केल्याचे वर्णन विध्गुपुराणात आहे, परंतु तेथें अनय-
गोपाची पत्नी जी राधा तिचा नामनिर्देश नाहीं. हरिवंशांतही तिचें. नांव दिलेले
नाहीं. भागवतांत एकदाच राधेचें नांव आले आहे. व्रह्मवैवर्त पुराणांत मात्र
प्रत्यक्ष वह्या उपाध्या होऊन राधेबरोबर कृष्णाचा विवाहविधि चालवीत अस.
त्याचें दर्शविलें आहे. तीच गोष्ट गोपीवखाहरणाची. हरिवंश व विष्णुपुराण यांत
ही गोष्ट नाहीं. अह्यववैर्तपुराणअ भागवत यांत ती दिली आहे. या दोन्ही
ग्रंथांत रासलीलेचें वर्णन आहे; परंतु भागवतांत तें विस्तारपूर्वक दिले
आहे. यावरून इतकेंच सिद्ध होतें कीं, भागवत वु ब्रह्मवैवर्त पुराण
यांच्या लेखकांनी आपल्या कल्पनान्ततुर्वानें या लीलेचें वर्णन केलें आहे.
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हरिवशात कृष्णाच्या आयुष्यांतील शेवटच्या भागांत केलेल्या कार्याचें,
त्यानें भारतीय युद्धांत गाजविलेल्या पराक्रमाचे किंवा अनीतींत सापडून
भूभार झालेल्या आपल्या भाउबंदांचें निर्मूलन केल्याचे सांगितले नाहीं. आपल्या
श्क्ष्मंरणा संहार करून व्रजांत नंदयशोदेची भेट घेतल्यावर कर्षीचें दर्शन घेण्या-
साठी पुष्कर तीर्थावर कृष्ण गेला असल्याचें मात्र हरिवंश सांगत आहे. भागवत
व विष्णुपुराण यांतही कृष्णचरित्र पूर्णपणे आढळत नाहीं. कृष्णाच्या ब्रायका.
संबंधानें विचार करतां हरिवंशांत असें लिहिले आहे कीं, प्राग्ज्योतिषपुरचा

राजा नरकासुर यानें बंदींत ठेवलेल्या स्त्रियांस मुक्त केल्यावर त्यांनीं कृष्णास
माळ घातली; परंतु या स्त्रियांची संख्या १६००० होती असें त्यांत सांगितलें
नाहीं. त्यानंतरच्या लेखकांनी या स्त्रियांची संख्या १६००० वर आणिली. ज्यानें
धर्माचें प्रतिपादन अत्युत्तम रीतीनें केलें, आणि अर्जुनास विषयाच्या मोहापासून
परावृत्त कसें व्हावें हें अधिकारयुर?' वाणीने सांगितलें व

मन्मना भव मन्नक्तो मद्याजी मां नमस्कुरु ।

मामेवैइयसि सत्यं ते प्रतिजाने प्रियोऽसि मे ।

करूये माझ्याठायी मन ठेव, माझी भक्ति कर, माझें पूजन कर, मला वंदन कर,
ह्मणजे खरोखर तूं मलाच येऊन मिळशील असा आशीर्वाद ज्याने अर्जुनास व
त्याच्या द्वारे सर्व मनुष्यप्र्राण्यास दिला, तोच श्रीकृष्ण १६ ०- ० बायकांचा नवरा
होता, राधेचा वलभ होता वगैरे गोष्टींवर आह्मी विश्वास ठेवावा ना? हिंदूंचें
दुर्देव हें कीं या गोष्टीस त्यांनीं आपल्या अंतःकरणांत थारा दिला. वैष्णव धर्मा.
सारख्या सार्वलौकिक धर्मात अशा विचारास व या सोष्टस मान मिळाला ही
मोठी दुर्देवाची गोष्ट होय. त्याची अनेक बाबींत अवनति होण्याचे कारण तरी
या प्रकारच्या गोष्टीच होत. भागवत हा अत्युत्तम रसभरित ग्रंथ आहे, याबद्दल
कोणाचाही मतभेद नाहीं. परतु तो अगदीं अलीकडे बंगाल्यांत मुसलमानांच्या
अमदानींत सुमारें ४०० वर्षांमागे ह्मणजे श्रीकृष्णानंतर सुमारें ३००० वर्षांनी
बोपदेवाने लिहिलेला ग्रंथ आहे. याने कृष्णभक्तीची वाढ केली परंतु तो इति-
डास नव्हे हें ध्यानांत ठेविलें पाहिजे.

कृष्णानें केलेल्या लीलांचा अन्य तऱ्हेनें अर्थ सांगण्यांत येतो. वृंदावनातील
गोपी ह्मणजे मनोवृत्ति व कृष्ण हा परमात्मा या दृष्टीने मनोवृत्ति परमात्म्यांत लय
पावतात. राधा ह्मणजे जीवात्मा व कृष्ण हा परमात्मा याचें दर्शक असून गोपीवख-
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हरणाची कथा सर्वसंगपरित्याग करून परमात्म्याचा लाभ करून घ्यावाएतदर्थ
आहे वगैरे प्रतिपादन वेदांत्यांकडून करण्यांत येतें. परंतु यामुळें कृष्णाच्याऐति-
हासिक अस्तित्वास बाधा येते. यासाठीं अशा गोष्टी कवीच्या कल्पनाचातुर्यानें व
त्या कथन करण्याच्या चातुर्यामुळे सर्वसंमत झाल्या, इतक्यावरूनच त्या?
प्रामाण्य वेळीं अवेळी मानलेच पाहिजे असेंनाहीं. या व इतरअडत चमत्काराच्या
गोष्टी कृष्णचरित्रांतून वगळल्या आणून श्रीकृष्णाची योग्यता कमी होण्याचा
संभव नाहीं. मत्त हत्तीस त्यानें एका मुष्टिप्रहारानें ठार केलें, त्याच्या दाढा
उपटल्या, गोवर्धन पर्वत करांगुलीवर उचलला, मृतबालकास जीवंत केलें, सात
फडांच्या काळिया नागासी जेरीस आणले वत्याच्यामस्तकावरतो ये ३ नाचला
इतक्यावरून कृष्णास देव ह्मणावयाचें नसून त्याच्या अपार बुद्धिमत्तेवरून व
त्याच्या अंगीकृत सत्कार्यावरून त्याचा अवतारमालिकेंत समावेश करून घेण्यांत
आला. कृष्ण हा मनुष्याप्रमाणे जन्मला, वाढला, जगला व निवर्तला
परंतु त्याच्या हस्ते घडलेल्या महार कार्यौवरून त्याला देवत्व
प्रास झालें. नर करनी करे तो नरका नारायण हो जाय-याचें श्रीकृष्ण हें एक
अत्युत्तम उदाहरण आहे.

हेतु व बोध
ज्या श्रीकृष्णाचा जन्मोत्सव श्रावण व- अष्टमीस हिंदुलोक मोठ्या प्रेमानें व

भक्तीनें साजरा. करतात, त्याचा अवतार साधूचा सांभाळ करून दुष्टांचा
विनाश करण्यासाठीं व धर्मसंस्थापनार्थ सुमारें ३००० वर्षांमागे या देशांत झाला
कृष्णाचा समकालीन जो महामुनि व्यास यानें कृष्णाच्या आयुष्यांतील ज्या
मुख्य व महत्वाच्या गोष्टी महाभारतांत दिल्या आहेत, त्यांवरून श्रीकृष्ण हा
एक धाडसी, दूरदर्शी मुत्सद्दी व धर्मज्ञ होता हे स्पष्ट '' --इ-८झाला व आयनी त्यांची हत्या करूं नये व नागांनीं आर्यास कोणत्याही प्रकारें

दुई८ःले६इ:७८:२२ रूढ८-८:
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समाजांत धर्म व तदंगभूत कर्तव्यकर्म यांची जाणीव पुढारी ह्मणविणारांसही
नव्हती. ज्याच्यामुळे जगाचें धारण होते अर्थात जग टिकतें तो धर्म.

डवसा धर्म कोणता हें स्पष्ट व निर्भीडपणे सांगणाऱ्या अधिकारी धर्मसंस्थापकांची
-जिंकता त्या कार्ली भासू लागली होती आणि हें अवतारकार्य श्रीकृष्णानें

उत्तम प्रकारें बजाविलें. वेद हे अपौरुषेय आहेत, यासाठीं त्यांच्याबद्दल एकत्व-
बुद्धि बाळगून यज्ञयागादिकांच्या मदतीने स्वर्गप्राति करून घ्यावी असें काहींचे
मत होतें तर कित्येक जिज्ञासूजगाची उत्पत्ति कशी झाली, तें कोणत्या कारणा-
मुळें टिकले आहे, त्याचा नाश कां होतो, जगाशीं आपला संबंध काय, आपण
कोण, कोठून चे कशासाठी आलो व शेवटीं जाणार कोठें वगैरे प्रश्नांचा उलगडा कर.
ण्यांत रात्रंदिवस गुंतलेले होते. परंतु कोणतें तरी एक मत गृहित धरून निर-
निराळ्या प्रश्नांचा विचार चालविला असल्यामुळें कोणाचेंही कायमचें समाधान
होईना. प्रत्येकाचें मत निराळें असे. यासाठीं ठाम असे सिद्धांत निघणे फार
मुष्किलीचे होऊन समाज घोटाळ्यांत पडला होता. त्या काळीं अस्तित्वांत आलेल्या
तत्वज्ञानावरून कृष्णानंतर बऱ्याच कालाने गौतम, कणाद, कपिल, पतंजलि,
लिनी व व्यास यांनी अनुक्रमें न्याय, वैशेषिक, सांख्य, योग, मीमांसा व बेदांत
ही शास्त्रे रचली; त्यांस पदास असें ह्मणतात. श्रीकृष्णानें तत्कालीन तत्वज्ञानविष-
यक विचारांपैकीं योग, सख्य ववेदांत यांच्यांत एकवाक्यताकशी आहे हें दाखवून
व एक दुसऱ्यावर अवलंबून असल्याचें सिद्ध करून समाजाचा' श्रम दूर केला.
त्यांतही तत्वज्ञानास भक्तीची जोड लावून दिल्यामुळें सर्व दर्जाच्या लोकांस ईश्वर-
प्रासीचा मार्ग सुगम झाला. मायावादांत गुरफटल्यामुळे कर्तव्यशून्य बनलेल्या
समाजास श्रीकृष्णानें ऐहिक व पारलौकिक कर्तव्यकर्माची योग्य दिशा दाखवून
दिली. कर्म, उपासना व ज्ञान या त्रयीच्या साह्याने हा भयाण वाटणारा भवसागर
तरून प्रत्येकाला पैलतीरास सुरक्षितपणें जातां येतें व सर्व दृश्यादृश्य
पदार्थमात्राचें आदिकारण जें सत्स्वरूप ब्रह्म त्यांत मिळून जाऊन जन्ममरणाचे
असंख्य फेरे चुकविता येतात, हें श्रीकृष्णानें जगास सांगितलें. ह्मणूनच त्याला
जगद्ररु असें ह्यटलें आहे.

७ ० नरजन्माचें महत्व
लक्षांत येण्यासाठी श्रीकृष्णानें केलेला उपदेश प्रत्येक मनुष्य ह्मणविणारानें
हत्पटलावर कोरून टेविला पाहिजे. त्या उपदेशाचे महत्व लक्षात आणून आपलें
आचरण शुद्ध ठेवणे हाच तरणोपाय आहेन्

५
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देहो देवालय: प्रोक्तः जीवो देव: सनातन: ।

त्यजेदशाननिर्माल्यसो भावेन पूजयेतू ।।
हा मानवदेह हें देवालय असून त्यांतील रहिवाशी जीव हा देव आहे. अज्ञान

रूपी निर्माल्याचें विसर्जन करून अंतस्थ आल्या हा केवळ ईश्वर आहे या भावने
त्याची पूजा करावी. देह हें देवालय आहे अशी प्रत्येक मनुष्याची खात्री पट.
ल्यास हें देवालय शुचिर्भूत राखण्यासाठीं आर्धी किती बरें यत्न करूं? परमेश्वररूपी
आत्मारामास यादेहाचा कंटाळा येऊ नये लागून आद्यी किती बरें जपू? ही मानवी
देहाची देणगी देऊन आह्यांस धन्य केल्याबद्दल आह्मी ईश्वराचे किती आभार
मानू? परंतु देह हें देवालय आहे, ही भावना दृढ झाली नसल्यामुळें आमच्या
हातून पावलोपावली असंख्य अपराध घडतात व अशा अपवित्र जागी रहाण्याचा
ईश्वरासही कंटाळा येतो. सर्व धर्मातील विचारी लोक भगवद्रीतेला मान देतात.
तिच्या द्वारे श्रीकृष्णानें सांगितलेल्या कर्मयोगाची उभारणी व्यापक व उदात्त
अशा धर्म, नीति व वेदांत या तत्त्वत्रयावर केली असल्यामुळें त्याची योग्यता
सर्व लोक वाखाणीत आहेत. मानवी उन्नतीस धर्म, नीति व वेदांत यांचा उपयोग
कसा होतो पहा. स्त्रिया व पुरुष, उच्च व नीच या सर्वांच्या अंतःकरणांकमेळस्
सद्धाव, समता व सदसद्विवेकबुद्धि उत्पन्न करणारा धर्म मनुष्यास सन्मार्गाचा
अवलंब करण्यास भौग पाडतो. अर्थात मनुष्य पापभीरु झाल्याच्या योगानें
त्याचें वर्तन शुद्ध व सरळ होतें. नीतिबंधन हें समाजांतील एका व्यक्तीचा
दुसऱ्या व्यक्तीशी असलेला हितसंबंध सुरळीतपणे चालण्यास आवश्यक आहे.
या नीतिवरच कुटुंबाचें, समाजाचें, राज्याचें व राष्ट्रांचे स्थैर्य प्रगति व सौख्य
ही अवलंबून आहेत. नीतिविघातक कृत्ये कोणाकडूनही न घडावी एतदर्थ

राजशासनाची व्यवस्था केलेली असते. राष्ट्राराष्ट्रांमधील सुनीतीच्या वर्तनास
विघात येतांच युद्ध उपस्थित होऊन शस्त्रानें अन्यायाचा प्रतिकार करण्या-
साठी राजा व त्याची प्रजा स्वार्थत्यागपूर्वक पुढें सरसावते. वेदान्ताचें ध्येय
या सर्वाच्याही पुढचे आहे. सर्व मानवी कुटुंब एकजीव करून जात धर्म पंथ,
भाषा व देश यांच्यक्षळें उदारत्र झालेलें कृत्रिम मिराच नाहींसें करण्यात
वेदांत झटत असतो व तसें करण्यास तोच समर्थ आहे. वेदांत हा सार्वलौकिक
धर्म व त्रिकालावाधित नीति होय. सुखदुःखाच्या शूचिते सापडून सदा
कष्टी होणाऱ्या जीवास वेदान्त सचिदातंदाची ओळख करून देत असतो वेदांत
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हा जगदुद्धारासाठी श्रीकृष्णाने गीतेच्या द्वारे कथन केलेला शुभ संदेश आहे.
ज्यांना श्रीकृष्णाबद्दल पूज्यत्व बुद्धि वाटते, त्यांनींगीतेंत कथनकेलेल्या सन्मार्गानें

जाऊन आत्मोद्धार करून घ्यावा असें हा जन्माष्टमीचा उत्सव सांगत आहे.
अष्टीत प्रेम, ऐक्य व ज्ञान यांची वाढ श्रीकृष्णाच्या कृपेने होवो, अशी प्रार्थना
ग्रंत्यक मनुष्यानेंजीवमान असेपर्यंत दररोजकरून श्रीकृष्णाबद्दल आदर व अनन्य.
भक्ति प्रकट करावी वसत्कर्माच्या योगानें कृष्णमय व्हावें हेंच योग्य होय.

आरती श्रीकृष्णाची.
जय जय जगदानंदा जय जय श्रीला ।

सच गीतासूतपानें निवळी भवतूष्णा 1। ४- ।।

नीतीन्यायदयादिक गुण जनि लोपोनी ।

अधर्म अन्यायांहीं त्रासलि जैव अवनी ।।

डष्टां निर्दाळाया तंव जगि अवतरुनी ।

सुष्टां रक्षियलें त्वां सत्पक्षा धरूनी ।। १ ।।

वेदोक्ताचरणी रत झाले जन सारे ।

उपनिषदांचे ज्ञानहि वेगें विस्तारे ।।

परि निज कर्तव्यातें जन विसरुनि गेले ।

सकाम कर्म करितां धर्मा अंतरले ।। २ ।।

नाना पंथ मते ही नाना उजवली ।

कर्माकर्मविचारीं मति मोहित झाली ।।

अवतरलासी तेव्हां धर्माचा वाली ।

वाजविली मुधुरध्वनि त्वां गीता.मुरली ।। ३ ।।

लाभलि पुण्ये गीता, तव दर्शन घडले ।

सामक मोहाचेही पाश पुरे तुटले ।।
आत्मस्वरूप उमगुनि मन निश्चल झालें ।

ब्रह्मानंदीं शिरता देहा विस्मरलें ।। ४ ।।
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पिठोरी अमावास्या.

०-०-श्रावण वद्य ३० स पिठोरी व्रत करण्याची चाल कांहीं वर्गीत आहे. मंगला-
गौरी, हरितालिका वगैरे जी व्रते सध्याच्या कार्ली स्त्रीसमाजांत रूढ झालीं अ.तीलच पिठोरी हें एक असून विशेषतः संततिप्रात्यर्थ सौभाग्यवती स्त्रिया ह
व्रत आचरीत असतात. हें व्रत पार्वतीप्रीत्यर्थ आहे. भविष्योत्तर पुराणांत अशी
कथा आहे कीं, पार्वतीनें इंद्रायणीस या व्रताचा महिमा कथन केला व हें वत
आचरिल्याच्या योगानें सौभाग्य, संतति व ऐश्वर्य ही प्रास होतात असें सांगितलें.
ज्या कथेवरून हें व्रत अस्तित्वांत आलें ती कथा अशी आहेः-पूर्वकालीं
श्रीधर नांवाच्या एका ब्राह्मणास सुमित्रा नांवाची बायको होती. तिच्या ज्येष्ठ
पुत्राचे नांव शंकर व स्नुषेचें नांव विदेहा असें होतें. विदेहा प्रत्येक वर्षी श्रावण
अमावास्येस प्रसूत होई व तिचें मूल मरत असे. तिच्या सासू साल-यांचा
श्राद्धाचा दिवस त्याच दिवशीं असल्यामुळें तो पाळता येईना. घरांतील माणसांच्या
सहूयाने तिच्या पतीने तिला घराबाहेर घातले. नवीन जन्मलेल्या चालकासह ती
एका अरण्यांत गेली असतां तेथें एका देवतेची व तिची गांठ पडली. देवतेनें प्रसन्न

होऊन तिला असें सांगितलें कीं, ' या ठिकाणीं ६४ देवता येत असतात, त्यांचें
दर्शन घडल्यावर तुझे हेतु पूर्ण होतील.' त्याप्रमाणें तेथें त्या देवता आलपावूस्
विदेहा त्यांस शरण गेली व त्यांच्या वराने तिला पतिसमागम घडला व आठ
दीर्घायुषी पुत्र झाले'

शास्त्रोक्त विधि.
श्रावण व. ३० च्या दिवशीं उपोषित राहून सायंकाळच्या पहिल्या प्रहरीं ओठ

कलश मांडून ब्राह्मी, क्तैमारी, वैष्णवी, वाराही, इंद्राणी, महेश्वरी व: चामुंडा या
देवतांच्या प्रतिमा स्थापन कराव्या. याशिवाय ६४ सुपाऱ्या मांडून निरनिराळ्या
नांवाच्या ६४ देवतांची आराधना करावी. त्यांची पूजा करून ऐश्वर्य व पुत्र
यांची प्राति होवो अशी त्याजपाशी प्रार्थना करावी. घरांतल्या मुलीस पोळीचे
वायन द्यावें.

चालू रूढी
वटसावित्री किंवा मंगळागौरी यांप्रमाणें हें व्रत विशेष रूढ नाहीं. धर्म-

शास्त्रांतही याचा उश्चेत नाहीं.जिची संतति वाचत नाहीं अशी स्त्री हे व्रत अ,-रीत असते. याच हेतूनें सोळा सोमवार नावाचे शिवाचें व्रत करण्याचा प्रघात
शैवसांप्रदायी लोकांत आहे. मुंबईत पांढरपेशा लोकांत या व्रताचा विशेष प्रचार
आहे. भिंतीवर ६४ देवतांचा पट काढून त्यांची पूजा करण्यांत येते या व्रतासंबं-
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-धानें विचार केला असतां असें दिसते कीं, मंगलागौरी, हरितालिका वगैरे काम्य
जतांप्रमाणें हें देखील अगदीं अलीकडे अस्तित्वांत आलेले व्रत आहे. वेताळ.
पंचविशींतील गोष्टींसारख्या एका सामान्य कथेवरून हें व्रत कसें उत्पन्न झालें याचे
थांब वाटतें. प्रत्येक वर्षी प्रसूत होणे व मुलें मृत्युमुखी पडणें या प्रकाराबद्दल

विदेहेस बाळंत असतांनाच घरांतून हाकून दिलें. यावरून ज्या पुराणांत ही
गोष्ट लिहिली आहे,. तें भविष्यपुराण अस्तित्वांत आलें त्या वेळीं हिंदुसमाजाची
स्थिति किती शोचनीय होती याचें अनुमान करितां येण्याजोगे आहे., स्त्री

ह्यणजे घरांत आणलेली एक दासी असून तिच्यापासून कोणत्याही कारणानें
पीडा उत्पन्न होतांच तिचा त्याग करण्यास हरकत नाहीं अशी समजूत आज
कित्येक शतकांपासून या देशांत स्व असून धर्मशास्त्रकारांनीं स्त्रीजातीबद्दल जो
तिट्रकारा प्रदर्शित केला, त्याचा परिणाम आजकाल दृग्गोचर होत आहे.
स्मृतिकार मनु याने स्त्रियांची योग्यता व त्यांचें स्वातंत्र्य यांजवर शास्त्रवचनांची
कुऱ्हाड मारून त्यांची योग्यता कमी केली. साह्यकर्त्या गृहिणीपदापासून त्यांस

खालीं लोटले. याचा परिणाम असा झाला कीं, मतूच्या कालापासून स्त्रियांस

अज्ञातांत. वाढविण्याची चाल शिष्टसंमत झाली. स्त्रियांच्या बाजींत मजूचें मत
किती अनुदार होतें, यासंबंधाने अनेक उतारे देता येतील. ( अ. ९- १ ४- १५.)
स्त्रियांना जातकर्मादि क्रिय्र! किंवा मंत्राचा अधिकार नाहीं. त्यांना असत्याप्रमाणें
मानावे. त्या स्वभावानें आळशी, दांभिक, कामक्रोधानें युक्त, दुसऱ्याची भीड न
राखणाऱ्या अशा आहेत असें मनू सांगत आहे. ज्या आर्यावर्तात सीता, दमयंती,
सावित्री, अरुंधती, वाचक्नवी, अशा योग्यतेच्या असंख्य साध्वी होऊन गेल्या
त्यांतील स्त्रियांस अनुलद्धन मतूनें वरील प्रकारे मत कां प्रदर्शित केलें हें सांगणें
शक्य नाहीं. त्यानें सांगितले आहे कीं स्त्री ही बालवाची असो, युवती असो
किंवा वृद्ध असो तिने कोणतेही कार्य स्वतंत्रपणे करूं नये. तिनें बालवयात
पित्याच्या, यौवनांत नवऱ्याच्या व वैधव्य स्थितींत पुत्राच्या ताब्यांत रहा. अनेक
कारणांवरून स्त्रीचा त्याग करण्याचा पतीस अधिकार आहें अशा अर्थांची स्मृति-
वचनें असून त्यांतील पुढील स्मृतिवाक्य अत्यंत अनुदारपणाचें होय.

.. वन्ध्याजमेप्रधिवेद्या-कदे दशमेऽतु मृतप्रजा ।

एकादशे स्त्रीजननी सद्यस्त्व प्रियवादिनी ।। ( ९-८१)मुले होत नसल्यास ८, व्या वर्षी, मुले होऊन तीं जगत नसल्यास १० व्या वर्षी
मुलीच जन्मत असल्यास ११ व्या वर्षीअणि अप्रियवादिनी असेल तर तत्काल
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स्त्रीचा त्याग करावा. यांतून दुसऱ्या कलमान्ययें विदेहा अपराधी ठरून प्रसूत
होतांच तिला अरण्याची वाट सुधरावी लागली. कमी अधिक प्रमाणानें हिंदू.
समाजांत या प्रकारच्या नियमांचा परिणाम आजमितीसही दृग्गोचर होतो. पत्र
विवाहसंस्काराची अशा रीतीनें निर्भत्सना झाल्यावर त्या संस्कारामुळेंच उत्.'
होणारी प्रजा अधोगतीस जात असल्यास आश्चर्य नाहीं. उलट पक्षी स्त्री-धर्म

सांगताना मात्र स्मृतिकारांनी स्त्रियांस पुढीलप्रमाणे आज्ञा केली आहे:-
- विशीलः कामवृत्तो वा गुणेची परिवर्जितः ।

उपचर्यः स्त्रिया साध्या सततं देवबत्पति: ।।

नास्ति स्त्रीणां पृथग्यज्ञो न वतं नाप्युपोषितभू ।

पति शुअरघते येन तेन स्वर्गे महीयते, ।। ५-१५५शील नसलेला, दुर्गुणी किंवा कसाही असो, पति हा देवाप्रमाणें पूज्य आहे
असें समजून त्याची सेवा करावी. पतीची शुश्रूषा हाच स्त्रीला स्वर्गास जाण्याचा
एक मार्ग आहे. यज्ञ, व्रत, उपोषण यांच्या योगानें त्यांना स्वर्गप्राप्ति होणार
नाहीं! असो. मनुस्मृतीत परमात्मस्वरूप, ब्रह्मचर्य, इंद्रियनिग्रह, गुरुजनांची'
योग्यता, अतिथि-सत्कार, पतिपत्नी धर्म, न्यायनिरूपण इत्यादि विषयासेंबधेभँ
दिलेले कांहीं नियुम जितके सर्वव्यापी, उदात्त व पथ्यकर आहेत तितकेच;
समाजाचे अत्यंत महत्वाचे घटकावयव असलेल्या स्त्रियासवधानें प्रदर्शित केलेले
मत अत्यंत विघातक आहे. स्त्रियांची स्थिति सुधारण्याचें काम राष्ट्रहितदृष्ट्या
अत्यंत आवश्यक असून सुशिक्षित स्त्रीपुरुषांनी आमच्या स्त्रीसमाजास अज्ञान-
पंकांतून वर काढिलें ' पाहिजे. विद्येच्या योगानें ज्यांचीं मनें सुसंस्कृत झाली
आहेत, त्यांनीं आपल्या बहिणी, मुली व बायका यांच्यांतील अज्ञान घालविण्याचा
शक्य तो प्रयत्न केला पाहिजे. असें केल्यास पिठोरी व्रतासारखीं हिंदुसमाजाचें
हिडीस रूप दाखविणारी असें मागें पडतील. या व्रताचा काल अगदीं अलीकडचा
आहे. मजूनंतर बराच काल लोटल्यावर पुराणे अस्तित्वांत आलीं. त्यानंतर तंत्रे
रचली गेली. शक्तिपूजेचें महत्व वाढलें. देवीच्या अंगीं संतति व संपत्ति देण्याची
शक्ति आहे असें .तंत्रकारांर्ली व पुराणांच्या लेखकानी प्रतिपादन केलें. ज्या
देवींची आराधना केल्यानें पुत्रप्रासि होते असें सांगण्यांत आलें त्या देवीची'
नांच लक्षांत घेता त्या किती भयानक आहेत याची कल्पना होण्याजोगी आहे.
' प्रेताक्षी, डांकिनी, निशाचरी, रुद्रकोकली, विरूपाक्षी, नरभोजना, कलहप्रिया,
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राक्षसी, भयंकरी, सिनी, दुर्मुखी, प्रेतवाहना, नाटकी, यमदूति, दीर्घलबोष्टी,
काकदृष्टि, भक्षणी, व्याधी, प्रेतभक्षणी, मुंडधारिणी वगैरे भयंकर नांवें असून
त्यांचा अर्थ लक्षांत घेता देवाची प्रकृति जी शक्ति ती इतकी भयानक व भेसूरकेटलन दाखविणे हें योग्य आहे किंवा कसें हा प्रश्न आहे. ज्या देवास माता
व पिता या अत्यंत श्रेष्ठ नांवांनीं संबोधितात त्याची शक्ति इतकी भेसूर असावी
काय? देवाच्या ठायीं अत्यंत श्रेष्ठतम असेच गुण असणें व असल्याचे समजणें
योग्य आहे. संतति अल्पायुषी होण्याची कारणें कोणती हें स्त्रियांनीं नीट
समजून घेऊन उपरिनिर्दिष्ट देवतांचा घरांत संचार होऊं नये एतदर्थ प्रयत्न

करावा. त्यांचा संचार झाला असतां पुत्रप्रासि कोठून होणार? बालवयात मुलांस
मातुपितूपद प्रास होणार नाहीं अशी समाजानें खबरदारी झावी. त्यांच्यांतील
अज्ञान घालवावे. जीवनार्थ कलहांत त्यांचा टिकाव लागेल असें करा. आरोग्य-
देवतेची पूजा करावी. अर्थात घरांतील झीपुरुषांचें आरोग्य कायम राहण्यास
स्वच्छ हवा व उजेड यांचा मुबलक उपयोग पूर्णपणे घेतो येईल असें करावे, ह्मणजे
पिठोरी अमावास्थेचें व्रत केल्याप्रमाणे होऊन इच्छित हेतू तडीस जातील.

९-पाळा कवा वृषभात्सव.
--म्हईई-एइr?ख्य-Dं-??इएंं

श्रावण अमवास्थेस शेतकरीलोक पोळा नांवाचा सण साजरा करतात. हा
सण बैलांसंबंधाचा असून त्या दिवशीं बैलांस रंगवून व भूगारून त्यांची गावा-
तून मिरवणूक काढतात. घाटावरील कित्येक भागांत हा सण रूढ आहे. सातारा
जिल्ह्यांत आषाढांत मूळ नक्षत्राच्या दिवशीं हा सण शेतकरी लोक साजरा करि-
तात. तो ' वेदर ' या नांवानें ओळखला जातो. सोलापूर, दौड, पुणेप्रांत, कर्ता-

टक व महाराष्ट्राच्या कांहीं' भागांत भाद्रपद अमावास्येस ' पोळा ' करतात.
पोळ्याचा दिवस जवळ येतांच शेतकरी लोक आपल्या ढोराचे सामर्थ्य जमलेल्या
मंडळीस दाखविण्यास उत्सुक असतात. बैलांच्या शर्यती लावून त्यांचे मालक
तो दिवस आनंदांत घालवितात. रात्रीच्या वेळीं वाजतगाजत त्यांची मिरवणूक
निघते तेव्हां लहानथोर मोठ्या आनंदानें तो देखावा पाहण्यासाठीं एकत्र होतात.
या सणासंवंधाने शास्त्रोक्त विधि नाहीं; तथापि कांहीं ब्राह्मणांत या दिवशीं
मातीचा बैल करूनत्याची पूजा करण्याची चाल आहे असे समजतें. आपल्या
देशांत पुराणकालापासून
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गोधनाचे महत्व

विशेष मानिले आहे. वेदकालीं तर गाईचा समावेश संपत्तीत होत असे.
गाईची अनेक ठिकाणी स्तुति केलेली असून त्यांचें शत्रूपासून रक्षण करण्या;
साठी इंद्राची अनेक वेळां प्रार्थना केलेली आढळते. अहोभारलंकरबनेरीरी
गाई धनाप्रमाणें समजत असत. गाईचे पालनपोषण करणें हें अत्यंत पवित्र
व पुण्यदायक कृत्य आहे असें हिंदूंचे ठाम मत असून श्रीकृष्णाचें गोपाल हें
नांव अत्यंत प्रिय झालें आहे. कित्येक अवतारांनीं गो-प्रतिपालन करण्यासाठीं
शत्रूवर शस्त्र उचलले असेंही पुराणांतरीं लिहिले आहे. गाईस पवित्र मान,
तिला प्रत्यक्ष देवतेच्या ठिकाणी मानून तिची पूजाअर्चा करणें हें हिंदुधर्माचे
एक लक्षण आहे..

शंकराचें वाहन या नात्याने नदीस प्रत्येक शिवाच्या देवालयांत असमान
मिळतो. लिंगाईतांस ' बसव ' हें नांव फार प्रिय आहे. ' बसव ' याचा अर्थ

' बैल ' असा आहे. देवतांची जी निरनिराळी वाहने त्यांतून ' बसव ' हें एक
नांव मात्र प्रचारांत आले दिसतें. पूर्वकालीं ज्या आर्यांनी वेलांच्या मदतीनें
कृषीचा धंदा नावारूपास आणिला, त्यांनीं त्यांची जोपासना चांगल्या रीतीनें केरूढ्य
या देशाच्या संपत्तीत भर घातली. हल्ली शेतकरीवर्गाची स्थिति समाधानकारक
नसल्यामुळें त्यांच्या पदरी भरपूर होरे नाहींत; यास्ततु त्यांजकडून जमिनीची
नीट मशागत होत नाहीं. पूर्वी ज्याप्रमाणें प्रत्येक कुटुंबांत दूधदुभते भरपूर पुर.
विणाऱ्या एक दोनें गाई असत त्याप्रमाणें आज नाहींत. कचित ठिकाणी त्या

असल्या तरी त्या रोडलेल्सा असल्यामुळें त्यांच्यापासून आरोग्य व शक्तिदायक
दूध प्रास होत नाहीं. जनतेस भरपूर दूधदुभते मिळाल्याशिवाय ती सशक्त
होणे शक्य नाहीं. शहरवासियांस तर जलमिश्रित दुधाची सवय झाल्यामुळें
खऱ्या दुधाची रुचीच ठाऊक नाहींशी झाली आहे. दिवसेंदिवस वाढत्या प्रमाणावर
असलेल्या चहाच्या दुकानांतून होणाऱ्या जलमिश्रित दुधाच्या अपरंपार खुपामुळे
चांगले दूध जास्त भाव देऊनही मिळणें मुष्किलीचे झालें आहे. तरी पोळ्या-
सारख्या सणाचा फायदा घेऊन सुशिक्षितांस बरींच कामे करितां पेणाची;
आहेत. अशा उत्सवांत पहूनजत्यांनीं शेतकरी वर्गाच्या तक्रारी व त्यांच्या गरजा
लक्षांत ध्याव्या, त्यांस गुराढोरांची अवलाद सुधारण्याचे मार्ग दाखवावे. प्रदर्शने

भरवून अवलाद सुधारणारांस वक्षिसांच्या द्वारे उत्तेजन द्यॉवें; तसें न करत
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संध्यांची स्थिति अशीच चालू राहू दिल्यास आमचे अन्नदाते बैल व बलदात्या
गाई आम्हांस सोडून जातील.

भाद्रपद महिना.
भाद्रपद मासांत एकाच व्रत करावे. त्यायोगें धन, धान्य व आरोग्यप्रासि होते

असें शास्त्रांत सांगितलें आहे. या महिन्यांत हषीकेशास पायस, गुडमिश्रित भात
व लवण दिल्यानें तो संतुष्ट होतो. गणेशचतुर्थी, ज्येष्ठागौरी व वामनद्वादशी

हे सण याच महिन्यांत असतात. यांशिवाय हरितालिका व ऋषिपंचमी हीं व्रते
स्त्रियांकडून आचरलीं जातात. अनंतव्रताचें आचरण कुलाचारपरत्वें भाद्रपद

शु. १४ च्या दिवशीं करण्यांत येतें. भाद्रपद कृष्णपक्ष पितरांप्रीत्यर्थ, आम्हा-
दिक कर्मे करण्यासाठीं योजलेला असून तो महालय पक्ष या नांवानें प्रसिद्ध वाहे.

-हारताालका.
--इंंइख?इं

हरितालिका हा सण नव्हे, तें एक कौटुंबिक व्रत असून कांहीं दाक्षिणात्य
ब्राह्मणांत मात्र त्याचा प्रचार आहे. याच्या उपपूत्तीसंबंधाने पुराणांत अशी
कथा सापडते कीं, पूर्वकालीं पर्वतराजाची कन्या पार्वती ही उपवर झाली व
नारदाच्या सल्यानें तिच्या पित्यानें तिला विष्णूला देण्याचा बेत केला. परंतु
पार्वतीच्या मनांतून शकरासं बरण्याचे असल्यामुळें तिनें आपल्या सखीकडून
पित्यास निरोप पाठविला कीं, 'तुह्मीं मला विष्णूच्या पदरीं बांधल्यास मी प्राणत्याग

करीन.' इतक्यावरच ती थांबली नाहीं. तिनें आपल्या सखीशीं मसलत करून
घरांतून पळून जाण्याचा निश्चय केला. त्याप्रमाणें ती एका अरण्यांत जाऊन तेथें
'शिवाचा लाभ व्हावल एतदर्थ शिवलिंगाची पूजा करूं 'लागली. कालेंकरून शिव
प्रसन्न झाला व त्यानें तिला वरिलें. तिने जें व्रत आचरिलें त्याच प्रकारच्या
व्रताचरणानें इच्छित वर प्रास होईल या हेतूनें हरितालिकागौरी या नांवानें
सखीसह गौरीची पूजा केली जाते. -.
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भाद्रपद शु. तूतीयेस सर्व मुलींनी व सौभाग्यवती स्त्रियांनीं प्रातःकालीं मंगल
स्नान करून नदीतील शुद्ध स्थानावरील वाळूची तीन लिंग स्थापन कराळत.
त्यांची पूजा केल्यावर ब्राह्मणास विडादक्षिणा द्यावी व सौभाग्यवायन ४३त्यांचा आशीर्वाद घ्यावा. या दिवशीं उपोषण करावे. रात्रौ जागरण करून हरि-
तालिकेची कथा श्रवण करावी. दुसऱ्या दिवशीं पहांटेस लिगांची उत्तरपूजा करून
तीं द्सिर्जन करावी. पूजेसाठी शेष असेल ती तृतीया घ्यावी. परदिवशीं मुहूर्त
मात्र तृतीया असली तरी गौरीव्रत परदिवशींच करावें; कारण चतुर्थी योग
शुभ मानिला आहे.

र. या व्रताची रूढि
महाराष्ट्रांतील कांहीं स्मार्त सांप्रदायी ब्राह्मणांत मात्र आहे. एकंदर कथेचा
मथितार्थ लक्षांत घेता हें व्रत कुमारिकांनीं करावे हें उचित दिसतें; परंतु कित्येक
स्त्रिया लग्न झाल्यावर हें व्रत आचरीत असून पतिनिधनानंतरही तत्सवधीं
उपोषण, पूजा वगैरे करीत असतात. पार्वती व तिची सखी यांच्या मातीच्या
रंगविलेल्या मूर्ती आणून त्यांची व शिवलिंगाची पूजा केली जाते. श्रावण'हँडम्
तृतीयेला सुवर्णगौरी ( मधुश्रावणिका ). श्रावण कृष्ण तृतीयेला कजली गौरी
आणि भाद्रपद शु० तूतीयेला हरितालिका गौरी याप्रमान्ते सौभाग्यवती स्त्रियांनी

गौरीपूजन करावें असें शास्त्र सांगते.
बंगाल्याकडे हरितालिकेच्या ऐवजी वरदचतुर्थी हें व्रत प्रचारांत आहे. तें

देखील इच्छित वर प्रास. व्हावा याच हेतूनें स्त्रिया माघ पौर्णिमेस आचरीत
असतात. या दिवशीं शिवाची कुंदपुष्पानी पूजा करावी असें पद्यपुराण
व इतर ग्रंथांत सांगितलें आहे. यावरून या दिवसाला कुंदचतुर्थी असेंही
नांव आहे. स्त्रिया व पुरुष या उभयतांनी गौरीची पूजा करावी असें आहे,
तथापि सौभाग्यवती स्त्रिया मात्र तो दिवस पाळतात. या दिवशीं कुमारिकांना
धनधान्य, मोदक वगैरेंची बायने द्यावीं असें देवीपुराणांत सांगितलें आहे.
दक्षिण हिंदुस्थानांत माघ शु. द्वितीयेपासून तीन दिवस गौरीउत्सव चालतो
व कुमारिका व विवाहित स्त्रिया त्यात सामील होतात. हरितालिका गौरीच्या

५व्रतावरून वाच
काय घेता येईल हें पाहूं. याच्या उत्पत्तीस पार्वती कारण झाली असें दाखवून
लगपूजा वगैरे कथाभाग पुराणकारांनी पुढेंआणिला हें जरी खरें, तथापि शिव व
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पार्वती ही उभयता विवाहास योग्य होऊन त्यांनीं एकमेकांस वरिलें त्या वेळीं
शिवाप्रीत्यर्थ लिंगपूजा करण्याचा प्रघात पडला नव्हता ( शिवरात्री हा सण
पहा. ). प्राचीन कालच्या आख्यायिकांवरून या प्रीतिविवाहाची कथा लिहितेवेळीं

,पुराणलेखकानें त्याच्या काली समाजांत रूढ असलेला लिंगपूजेचा प्रकार या
कथाभागांत घेतला हेंच खरें आहे. शिवासंबंधानें ज्या कार्ली पूज्यत्वभाव वाहून
त्याची गणना देवांत होऊं लागली, इतकेंच नव्हे तर त्याला प्रत्यक्ष महादेव
मामू लागले, त्याच वेळीं निरनिराळ्या प्रकारानें शिवाची पूजा करण्याची पद्धति

सुरू झाली. पार्वतीनें त्याला वरिलें त्या वेळीं कांहीं तो देव आणून तिनें त्यांस वरले
नाहीं. आपणास हा योग्य वर आहे याच विचारानें तिनें त्याला वरिलें व पित्याच्या
इच्छेविरुद्ध तिनें हा प्रीतिविवाह घडवून आणिला. असे विवाह प्राचीनकालीं
घडून आल्याचे अनेक दाखले पुराणांतरीं व इतिहासांत आढळतात. सुभद्रेने
बलरामाच्या इच्छेविरुद्ध अर्जुनास वरिलें. शकुंतलेनें क्यवमहर्षीची अनुमति
घेण्यापूर्वीच दुष्यंत राजाबरोबर गांधर्वविवाह लावला. सावित्रीने तर स्वतःच
सत्यवानास निवडले. नल व दमयंती यांच्या विवाहाची कथा -अत्यंत रसभरित
असून तिच्यावरून प्रीतिविवाहाच्या बुडाशीं असलेल्या उदात्त प्रेमाची कल्पना
होणार आहे. श्रीकृष्णासच वरणार असा रुक्मिणीनें निर्धार करून शेवटीं अन्य
वराशीं आपला विवाह लागण्याचें ऐन बेतांत आल्या वेळीं कसें युक्तीनें चुकवून
घेतलें हें महशूर आहे. स्वयंवराची चाल प्रीतिविवाहाच्या चालीहून
किंचितू भिन्न होती; कारण वधूच्या पित्याने लावलेला पण जिंकणारास माळ
घालणे तिला प्रास असल्याकारणाने आवडीनिवडीचा तेथें प्रश्न नसे. जीं
उदाहरणे वर दिली आहेत तीं निराळ्या तऱ्हेचीं असून मुली योग्य
वय प्रास झाल्यावर आपली प्रापंचिक जबाबदारी पूर्णपणें ओळखून योग्य पुरु-
घासच कशा वरीत हें दिसतें. अंबेच्या मनांतून भीष्मासच वरण्याचें होतें; परंतु
त्यानें आजन्म अविवाहित राहण्याची प्रतिज्ञा केली होती त्यामुळें तिला तो वर
प्राप्त होत नाहीं असें वाटल्यावर तिनेही दुसऱ्या कोणाबरोबर विवाह केला नाहीं,
हें लक्षांत ठेवण्यासारखे आहे. अशा रीतीनें प्राचीनकालीं घडलेली किती तरी उदा-
हरणे देता येण्याजोगी आहेत. यावरून इतकेंच दिसते कीं आपला पति निवड-
ण्याची मोकळीक रामायण महाभारतकालीं स्त्रियांस होती. इतकेंच नव्हे तर ही
चाल त्यानंतरही रूढ असून क्षत्रियांत असे विवाह झाल्याची अनेक उदाहरणे
आहेत. त्यांतलेच एक उदाहरण पृथ्वीराज चव्हाण या रजपूत राजाचे होय
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- जेव्हां राजा जयचंदानें संयोगितेचें स्वयंवर मांडून अनेक देशींच्या राजास निम-
ज्या केलें, तेव्हां आपल्या कन्येने ज्यास मनानें वरिलें होते त्या पृश्रीराजास
निमंत्रण न करितां त्याचा अपमान करण्याच्या हेतूनें द्वारांत त्याच्या सारखा
पुतळा उभा करून ठेविला; तेव्हां संयोगितेनें स्वयंवरमंडपांत न्याहाळून पाहून -कोणासही न वरतां थेट जाऊन त्या निर्जीव पुतळ्याच्या गळ्यांत माळ घातली;
त्या वेळीं श्रीकृष्णाप्रमाणें पृथ्वीराजानेंही तिला आपल्या रथात घालून आपल्या
राजधानीस नेलें. ( ही कथा भविष्यपुराणांतही दिली आहे.) सारांश असे
विवाह मागें झाले आहेत व सध्या हिंदूंशिवाय इतर धर्मांच्या लोकांत ते होत
असतात. पारशी व खिस्तीधर्मीय लोकांत मुलीनें आपला पति निवडण्याची पद्धति
सर्वसंमत आहे; परंतु काडीमोड व०७६) करण्याची मोकळीक त्या धर्मांना
ठेविली असून कायद्याने या वावींत पुरुष व स्त्रिया यांस बऱ्याच सवलती दिल्या
असल्याकारणानें कांहीं अशी ही प्रीतिविवाहाची चाल समाजाच्या स्थैर्यास

व नैतिक प्रगतीस विघातक आहे असें कित्येकांचें मत बनत चालले आहे. तथापि
अज्ञानदशेंत वधू व वर ही उभयता असतांना त्यांचा जन्माचा संबंध त्यांच्या
पालकांनी कधीं कधीं बेजबाबदार रीतीनें जुळविणे हेदेखीलअनिष्टचैं होय. आत्सुइं
हिंदूंनी विवाहसंस्काराचें पावित्र्य ओळखून अल्पवयी अर्भकांची लग्ने करण्याची
चाल साफ बंद करण्यासाठीं प्रयत्न केले पाहिजेत. या हिंदूंने आपल्या भरत-
खंडांतील म्हैसूर व बडोदें येथील सुविद्य संस्थानिकांनीं कायदे करून या विषयाचे
महत्व लोकसमुदायाच्या नजरेस आणून दिलें आहे. यामुळें ते सर्व हिंदु धर्मी-
यांच्या स्तुतीस पात्र आहेत. प्रपंच ह्मणजे काय, पति व पत्नी यांचें नाते किती
श्रेष्ठ दर्जाचं आहें, पति व पत्नी हीं एकमेकांस सर्व तऱ्हेनें अनुरूप असणें किती
अगत्याचें आहे वगैरे गोष्टींचा पूर्ण विचार केल्याशिवाय आपल्या ताब्यातील
मुलामुलींची विल्हेवाट लावू नये. वधूपक्षाकडून हुंड्याच्या रूपाने शक्य तितकी
अगडबंब रक्कम उपटण्याच्या राक्षसी महत्वाकांक्षेस वरपक्ष वळी पडत असल्या-
मुळें विवाहकार्यात ज्या सांपत्तिक अडचणी येऊन कित्येक कुटुंबांवर आपत्ति
कोसळते त्याचा विचार करून ही आसुरी चाल काढून टाकिली पाहिजे. बंगाल्यांत
अलीकडे घडले स्नेहलतेच्या- उसत्मयागाचे हदयद्रावक ९ उदाहरण या दुष्ट
चालीचें. निर्मूलन करण्यास सर्व वडील जनांस व तरुणांत सांगत आहे जरठ-
कुमारी विवाह, अज्ञान अर्भकांचे विवाह, केवळ द्रव्याच्या आशेनें घडून येणारे
विवाह बंद पाडा असें हरितालिका व्रत सायत आहे. गौरीनें जेरठ शंभूस वरिलें
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असें जें वर्णन आहे तें सर्वथैव असत्य होय, हें शंकरानें विवाहानंतर केलेल्या
अडत पराक्रमांवरून समजून येईल. शंकरपार्वतीच्या जरठकुमारी विवाहसब
धाच्या गोष्टी हास्यरसपरिपोषणासाठीं पुराणकारांनी उत्पन्न केल्या असाव्या.
१ आर्य कषींच्या वंशजांनो! तुमच्या विवाहसंस्कारात शिरलेली अनीति
अजीबात काहून टाकून तो शुद्ध करा; असें केल्यानें तुमचे आर्यत्व कायम
राहून तुमचा समाज श्रेष्ठतम पायरीस चढल्याशिवाय राहणार नाहीं. '

गणेशचतुर्थी.

नमस्तस्मै गणेशाय ब्रह्मविद्याप्रदायिने ।

यस्यागस्त्यायते नाम विझसागरशोषणे ।।

ज्याच्या नामामध्यें विघसमुद्राचे अगस्तीप्रमाणे शोषण करण्याचें सामर्थ्य

आहे आणि वेदान्ताचे शानही जो करून देतो असें मानिलें जातें, त्या गणपतीचा
वार्षिक महोत्सव प्रत्येक भौद्रपद शु. चतुर्थीस साजरा केला जातो. प्रत्येक हिंदु-
महिन्याची शुक्ल पक्षांतील चवथी तिथि सिद्धिविनायकी या नांवानें प्रसिद्ध

असून भाद्रपद शुक्लचतुर्थी ही महासिद्धिविनायकी होय. कृष्णपक्षांतील चतुर्थीस
संकष्टचतुर्थी हें नांव आहे. ही तिथि मंगळवारी आल्यास अंगारकी संकष्टचतुर्थी

असे मानून त्या दिवशीं चंद्रोदयीं गणपतीचींच्यजा केल्याच्या योगानें सर्व प्रका-
रच्या संकटांचा परिहार होतो असें भाविक हिंदुलोक समजतात. श्रावण व
माघांतील अंगारकी विशेष श्रेष्ठ समुजतात. गणपतीच्या उपपत्तीसंबंधानें अनेक
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कथापुरणींत सांपडतात. मुद्रलपुराण, गणेशपुराण व गणेशभागवत हे तीन
संस्कृत ग्रंथ उपपुराणात्मक असून त्यांच्यांत आलेल्या कथाभागांत एकवाक्यता
नाहीं. तरी सामान्यतः पुढील कथा गणेशाच्या उत्पत्तीसंबंधानें विशेषतः सांग-
ण्यांत येतातः-मल्यपुराणांत असें लिहिले आहे कीं एकदा पार्वतीने आपल्या-
अंगाची मळी काहून तिचा एक पुतळा तयार केला. त्यास हत्तीचें मुख असून
खालची आकृति पुरुषाप्रमाणें होती. पुढें तिने लीलेचा उपरम करून तो पुतळा
जलांत टाकिला. तेव्हां त्यानें विशाल देह धारण केला, व देवांनीं हा गंगापुत्र
मानून त्याची पूजा केली. ब्रह्मदेवानें विनायकनामक रुद्रगणांचें त्यास आधिपत्य
दिलें. पार्वतीच्या अंगच्या मळापासून याची उत्पत्ति असल्यामुळें यास शिवपुत्र असें
ह्मणतात. दुसरी एक कथा अशी आहे कीं एकदा तारकासुराच्या सैन्यातील
गजासुर नांवाच्या असुराने शंकराचा कमंडलू लाथाळून त्याचा अपमान केला.
हे कृत्य आपला द्वारपाल जो गणपति त्याचेंच असावें या समजुतीने शंकराने
त्याचा शिरच्छेद केला, परंतु आपल्या पुत्राचा नाहक शिरच्छेद केल्याबद्दल
विलाप करीत आलेल्या पत्नीकडून खरा प्रकार समजताच त्यानें गजासुराचें
शुडायुर?? शीर त्याच्या धडापासून वेगळे करून गणपतीच्या धडावर गजछड
बसविलें. हा गजासुर तारकामय संग्रामींत कपाली रुद्राच्या हातून मरण पाव-
त्याचें मत्स्वपुराणात सांगितलें आहे. अशीही एक मश्आहे कीं गजासुराचा
वध करण्यासाठीं विष्णूने पार्वतीच्या उदरी जन्म घेतला. त्याचें योग्य कार्ली अष्टे-
सिद्धींबरोबर लग्न झालें व सिद्धींनी त्याला अनेक कार्यांत मदत केली गण-
पतीच्या उत्पत्तीचा तात्त्विकदृष्ट्या विचार करून

-गणपात हा मणवस्वरूप
असल्याचें गणेशपुराणाच्या १२ व्या अध्यायांत विस्तारानें सांगितले आहे.
गणपति हा मूळचा गणेश नसून गुणेश आहे; अर्थतू सत्व, रज व तम या
त्रिगुणांचा तो अधिपति होय. सृष्टीला व्यापून असणारा परमेश्वर र्ळ्यईं प्रणववाच्य
असल्याचें सांगून गणपति हा त्याचेंच रूपांतर होय असें दर्शविले आहे एक
दंत, वक्रदंत हा प्रणवाच्यावरचा भाग आहे. यासाठीं ही नांवें गणपतीस देण्यांत
ओली आहेत. ज्ञानेश्वरीच्या आरंभी, श्रीगणेशस्तवन करितेवेळीं ज्ञानदेवानें झटले
आहेकीं-'उपरी दशोपनिषर्दे । जियें उदारें ज्ञानमकरंदें ।।

तिथे कुसुमें मुक्तिसुगंर्धे । शोभती भाळी ।।
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अकार चरण युगुल । उकार उदर विशाल ।।

मकार महामंडल । मस्तकाकार ।।

हे तिन्ही एकवटले । तेथ शब्दब्रह्म कवळलें ।।

तें मियां गुरुकृपे नमिलें । आदिबीज ।।

चतुर्थीला गणपतिपूजनाची चाल आहे तिचा अर्थ असा कीं, चतुर्थ सूर्या-
वस्थेंत परमात्म्याचा साक्षात्कार होतो. या दिवशीं चंद्रदर्शनाचा निषेध आहे;
कारण चंद्र ही मनाची देवता असून मन चंचल आहे. चंद्रदर्शन न घेणें ह्मणजे

मनोलय करणें होय. गणपतीचे वाहन जो उंदीर तो कालरूप जाणावा. .उंदीर
ज्याप्रमाणें अहर्निश पदार्थमात्र कुरतडीत असतो, तहतू कालही स्पृष्ट पदार्थांचा
सारखा नाश करीत आहे. या कालालाच ज्यानें जिंकून आपलें वाहन बनविलें
तो भूतमात्रांचा पति गणराज श्रेष्ठ होय, असाही या देवतेबद्दलचा तात्विक
अर्थ आहे.

शास्त्रोक्त विधि व रूढि.
भाद्रपद शुक्ल चतुर्थीला गणपतीची कृत्तिकेची प्रतिमा पूजावी. या देवतेला

-पुसैव मोदक फार प्रिय असल्यामुळें ते समर्पण करावे. शक्यानुसार नवविधा
भक्तीच्या प्रकारांनीं त्याला संतुष्ट करावे. गणपतीचें विसर्जन दीड, पांच, सात,
दहा किंवा एकवीस ह्रिवसांनीं करा. विसर्जन होईत उत्सव चालू ठेवावा.
उत्तरपूजेनंतर प्रतिमा जलांत विसर्जन करावी असा हा' गणपतिपूजेचा
शास्त्रोक्त विधि आहे. चालू रूढि पाहूं जातां गणेशचतुर्थी पाळण्याची पद्धति
विध्याद्रीच्या दक्षिणेस मात्र. आहे. दक्षिण देशांतून. जे लोक उत्तरेकडील प्रदे-

शांत जाऊन राहिले आहेत त्यांच्यांतही हा उत्सव चालू आहे. मुंबई इला-
ख्याच्या कांहीं भागांत या दिवशीं कागदावर किंवा चंदनानें पानावर तात्पुरतें
काढले गणपतीचे चित्रच पूंजीत असतात. अन्यधर्मीयांच्या जाचामुळे देश-
त्याग करून रानोमाळ पळून जाण्याचा प्रसंग आल्यामुळें आपले धार्मिक विधि
रक्षण करून ठेवण्यासाठी या प्रकारचा पूर्वजानी अवलंब केला असावा. तोच
कुलाचार अद्यापि कोंकणातील कांहीं भागांत दृष्टीस पडतो. कित्येक या चित्रा-
शिवाय मृत्तिकेच्या ''प्रतिमेचीही स्थापना करितात. तृतियेच्या दिवशीं शंकर
व गौरीची चित्रे पुजण्याची चाल कांहीं ठिकाणीं आहे. कोंकण, महाराष्ट्र व
मुंबई या ठिकाणी ' सप्तमीपासून नवमापर्यंत मोठ्या थाटाने ज्येष्ठा गौरीचा
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उत्सव साजरा होत असून गौरीगणपतीचे एकाच दिवशीं विसर्जन करण्यांत
येतें ब्राह्मणापासून शूद्रर्पिर्यत सर्वच वर्णाचे लोक या देवतेची मोठ्या भक्तीने
पूजा करितात. बंगाल्यांत गणपतीचा उत्सव रूढ नाहीं, परंतु दुसऱ्या दो
शिवगणांची पूजा करण्यांत येते. फालन शुद्ध चतुर्दशीस घंटाकर्ण नावडफ
गणाची पूजा होत असून हा गण अप्रतिम सुंदर असल्यामुळें त्याच्या पूजनाने
सौंदर्य प्रास होतें अशी तेथील लोकांची समजूत आहे. या गणाचा द्योतक
आणून एका पाण्यानें भरलेल्या घटाची पूजा केली जाते. याच महिन्यांत
घेंटू .नांवाच्या दुसऱ्या एका गणाची पूजा करून लोगापासून आपलें
रक्षण करण्याबद्दल त्याची प्रार्थना केली जाते. द्रविड देशांत रामेश्वरापर्यंत गणे-
शोत्सव चालू असून तो साजरा करण्याची प्रद्धति स्थलपरत्वे भिन्न आहे.
कानडी लोक गणेशचतुर्थीस बेनकन हढब आणि तेलगू लोक पिछेयर चवति
असें ह्मणतात. पिछेयर हे त्या लोकांनी गणपतीस दिलेलें नांव आहे. तेथील
लोकांचा असा समज आहे कीं ब्राह्मणाचें आराध्यदैवत शंकर, क्षत्रियाचे
विष्णु, वैश्याचे ब्रह्मा आणि शुद्धाचे गणपत होय. गणपतीची पूजा चतुर्थ
वर्णातील लोक देखील आस्थेनें करीत असतात. यावरून तेथील लोकांचा हा
समज झाला असावा. प्रत्येक संस्थानिक व राजसन्यासी देखील हा उत्सव
मोठ्या दरबारी थाटाने चालवीत असतात. मुंबई, पुणे वगैरे प्रसिद्ध ठिकाणीं
चित्रांचे सार्वजनिक देखावे या प्रसंगीं दाखविलं जातात. अलीकडे
सार्वजनिक गणपत्युत्सव साजरा. करण्याचा प्रघात पडत चालला असून त्यांत
मूर्तीसमोर पुराण, कथा व कीर्तनाशिवाय निरनिराळ्या विषयांत व्याख्यानें देण्या-
चीही वहिवाट पडत चाली आहे. भजनी मेळ्यांचा उपक्रम कांहीं कारणांमुळें
यशस्वी झाला नाहीं. हा चतुर्थीचा उत्सव हिंदुस्थानांत सर्वत्र चालू असल्याचें
दिसत नाहीं तशापि

गणपतीवद्दल पूज्यत्वभाव
प्रत्येक हिंदू ह्मणविणाराच्या अंतःकरणांत पूर्णपणें वसत आहे. हें दैवत विहाचें
हनन करण्यास पूर्ण समर्थ असल्यामुळें नित्यपूजेच्या ३ पंचायतनांत त्याचा
समावेश झाला आहे. सर्व शुभाशुभ संस्कारांत गणेशपूजा ही प्रारंभी व्हावयाची.
या देवतेची व्यासि नेपाळांतील लौ-धा गणेशापासून रामेश्वर येथील गणेशमूर्ती
पर्यंत आढळते. याचे .कारण शैव व दैष्णव या दोन्ही पंथांचे लोक या देवतेस
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भजत असून आपापल्या मताप्रमाणें कोणी त्यास शिवस्वरूप तर कोणी विस्तू
स्वरूप समजतात. हिंदुस्थानात प्रत्येक गांवांत विघहर्त्या गणपतीचे देवालय
असून कित्येक त्याला कुलदेव असें मानितात. तामील देशांत त्याला तुंबिकाई
अलवर ह्मणजे बुद्धिवान गजानन असें ह्मणतात. तंजावर येथें गणपतीचे प्रसिद्ध
देवालय आहे. त्रिचनापही येथेंही उच्छि पिलेयर हें गणपतीचे देवालय अत्यंत भव्य
व सुंदर आहे. अनेक संस्कृत व प्राकृत ग्रंथांरंभीं गणेशस्तवन केलेले आढळतें.
मराठींत गणेशप्रताप, गणेशलीलासत, गणेशभागवत, गणेशपुराण, गणेशविजय
वगैरे जुने ग्रंथ प्रसिद्ध असून त्यांची लोकसंख्या दीड लक्षाहून अधिक होईल.
या देवतेच्या भक्तीचा निराळाच पंथ आहे. तो

गाणपत्य पंथ
या नांवानें सवोधिला जातो. यासंबंधाची माहिती अशी आहे कीं, वेदांतील रुद्र हा
मरुतू वगैरे अनेक गणांचा अधिपति असें मानण्यांत येत असे. या गणांत रुद्राचेच
गुण वास करीत असल्याचें मानून त्यांना देखील रुद्र असें ह्मणत. या रुद्रांचा किंवा
गणांचा एक नायक असे, त्याला गणपति हें नांव देण्यांत आलें होतें. अथर्वशीर्ष

-उपेंनिषदांत अनेक देव व फास रुद्र असें ह्यटलें आहे. यापैकी विनायक हें एकाचें
नांव आहे. विनायक हा सर्व ठिकाणी असून मनुष्यमात्रांच्या कृत्यावर त्याची
नजर असते असें महाभारतांत ( अनुशासनपर्व) सांगितलें आहे. विनायक,
गणेश्वर किंवा गणपति अनेक असल्याचा उल्लेख असून विनायकाची प्रार्थना

केली असतां ते संकटांचें निवारण करून कार्यसिद्धि करून देतात; यामुळें
त्यांना सिद्धिविनायक हें नांव प्रास झालें. मानवगृह्यसूत्रांत चार विनायक असल्याचें
सांगितलें असून त्यांचा संचार अंगांत झाला असतां स्त्रीपुरुषांच्या हातून विलक्षण
कार्य घडतात असा. उट्टे- आहे. त्यांचा कोप झाला असतां मुलें मृत्युमुखी
पडतात व इतर प्रकारची हानि होते. यासाठीं विनायकास संतुष्ट करण्याकरितां
मांस, मत्स्य, अन्न व खिचडी या पदार्थांचा बील अर्पण करावा व तो -दुर्वानीं झाकून
चार रस्ते एका ठिकाणीं जुळले आहेत अशा जागी ठेवावा वगैरे अनेक विधि
सांगितले आहेत. रुद्र व ब्रह्मदेव यांनीं विनायकूर।स गणांचा नायक नेमिलें आणि
मनुष्यमात्रांच्या कार्यात संकटे उपस्थित करण्याची ( स्तुत्य?) कामगिरी
त्याजकडे सोपविली. सहा नांवांनीं प्रसिद्ध असा एकच विनायक आहे व त्याला
बलि अर्पण करून संतुष्ट करावे वगैरे विवेचन याज्ञवल्क्य स्मृतींत केलें

६
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आहे. अंबिका ही विनायकाची माता असून तिलाही पूजा अर्पण करावी
असें याज्ञवत्वयाचें मत आहे. यावरून दिसून येईल कीं विनायक हा रुद्राप्रमा-

णेंच भयानक परंतु प्रसन्न करून घेतल्यास हित करणारा आहे असें माना
येत असे. गृह्यसूत्रे लिहिलीं गेली त्या वेळीं चार विनायक असल्याचे समजर-
असत. स्मृतिकालीं एकच विनायक आहे असें ठरविण्यांत येऊन त्याची माता
अंबिका आहे असें मत बनले. विनायकाची कृत्यें, त्याला देण्यांत येणाऱ्या
गरस्वमासादिक बलीचा प्रकार, हें सर्व पाहिले असतां त्याला भूतपिशाचा-
दिकांचा नायक किंवा पुढारी समजत असत हें सिद्ध होते. पौराणिक कार्ली

गणपति-विनायक हा हिंदूंचा अत्यंत पूज्य देव झाला. तो विझहर्ता आहे याच
दृष्टीनें सर्व त्याच्याकडे पाहूं लागल्यामुळें कार्यारंभ त्याचें चिंतन करणे हा सर्व

शुभाशुभ कृत्यातीर्ल एक अत्यावश्यक विधि होऊन बसला. खिस्ती शकाच्या
तिसऱ्या किंवा चवथ्या शतकापर्यंत गणपति-विनायकाची महति वाढली नव्हती
व त्यानंतर त्याची पूजा अर्चा करण्याचा प्रघात पडला असें डॉ. भांडारकरांचें
मत आहे. जोधपूरच्या वायस २२ मैलांवर घटियाला येथें विक्रम संवत्
९५१८ ( इ. स. ८६२) त बांधलेला एक स्तूप असून त्याच्या शिखरावर चोहों
बाजूंस चार विनायक खोदलेले आहेत. याशिवाय जो त्यावर शिलालेखआहे, -
त्यांत प्रारंभी विनायकाची प्रार्थना केलेली आढळते. कित्येक पुरातन लेण्यांत
देखील गणपतीची यांत खोदलेली आहे. यावरून सुमारें एक हजार वर्षांपूर्वी

पासून गणपतिविनायकाची उपासना करण्याची रूढि या देशांत चालू झाली
असावी हें सिद्ध होतें.

गणपतीचा गजानन केव्ह! व कसा झाला याचा उलगडा होत नाहीं. पुराणांत
त्याबद्दल कारण दिलें आहे, त्यावरून त्याच्या धडावर गजतुंड बसविले असावें
हें सयुक्तिक दिसत नाहीं. रुद्र व त्याची पत्नी ही कत्रचर्म पांघरीत असत. ज्या
अरण्यांत रुद्राचा व त्याच्या विनायक वगैरे गणांचा वास असे तें स्थान हत्ती-
साठीं प्रसिद्ध मानून वन्यपशूत विशेष बुद्धिमान जो हत्ती त्याचें शिर विनाय-
कास जोडण्याची क्लसि पुराणकालीं निघाली असावी. शिवाच्या अन्य गणांस
देखील इतर प्राण्यांची ( माकड, मांजर, सिंह) शिरें असल्याचें पुराणावरून
दिसून येतें. या सर्व गणांत गणपतीला अत्यंत बुद्धिमान व विद्वान् असें मान'

६४५
?र्च्येइpंर्च्यईं५rंइ? ज्ञाता व बुद्धिशाली गणिलें असून त्यास
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.जणांना त्वा गणपत हवामहे कीव कवीनामुपमश्रवस्तमभू ।

ज्येष्ठराजं ब्रह्मणां ब्रह्मणस्पत आ न: शुण्वअरतिभि:खीदसादनमू ।।
( ( मं २-२३ सू.)
१. अर्थ-समुदायाचा प्रभु आणून तूं गणपति, तूं ज्ञानी जनांत अत्यंत ज्ञानी,

ज्यांची कीर्ति अतिशय उत्कृष्ट त्यांच्यामध्येंही तूं श्रेष्ठ, तूं राजाधिराज, तुला
आली आदराने बोलावितों. हे सूक्तदेवते ब्रह्मणस्पते, आमची हाक ऐकून
आपल्या सर्व शक्तींसह या आसनावर विराजमान हो. याच सूक्तानें गण-
पतीचीही स्तुति केलेली आपण सध्यां पाहतों; अर्थात् वेदकालीं केवळ रूद्रांचा
किंवा भूतपिशाचादिकांचा जो नायक ह्यणून प्रसिद्ध होता, तोच पुराणें रचली
गेली तेव्हां विघ्नहर्ता सिद्धिविनायक व विद्याधर बृहस्पति झाला हें वरील
विवेचनावरून स्पष्ट होतें. अथर्ववेदांतील मुख्य मंत्र ऊर्जे यं गणपतये नमः हा
देखील हल्लींच्या गणपतीसंबंधाचा नाहीं असें विद्वानांचे मत आहे; परंतु पाणि.
नीच्या पूर्वी तैत्तिरीयारण्यकाच्या सुमारास रचिलेल्या नारायणोपनिषदांत गण-
पतीचा स्पष्टपणे उल्लेख आहे. यावरून गणेशभक्ति खिस्ती शकाच्या आरंभी
प्रचारांत होती असें ठरतें.

गाणपत्य पंथात सहा भेद असल्याचे आनंदगिरीनें शकरदिग्विजयात
सांगितलें आहे. पै पुढीलप्रमाणे आहेतः-महागणपतिपंथ-या पंथाचे लोक
गणपत हाच जगत्कर्ता 'असून त्यानेंच ब्रह्मदेवादि देव व एकंदर विश्व उत्पन्न

केले असे मानतात. २ हरिएद्रा गणपतिपंथ-या पंथाचे लोक वर निर्दिष्ट केलेल्या
सूक्तातील ब्रह्मणस्पति हाच गणपत असें मानून तो सर्वांत श्रेष्ठ आहे- असें
समजतात. गणपतीची मूर्ति, त्याचें यज्ञोपवीत, वर्षे वगैरे पिवळ्या रंगाची असावीं.
त्याची सोंड व एकदंत याच्या तसमुद्रा अंगावर धारण कराव्या. तोच सर्वश्रेष्ठ

आहे असें मानावे वगैरे या पंथाचे मत आहे. हा पंथ मध्वाचायार्डया वैष्णव-
पंथानंतर अस्तित्वांत आला असावा किंवा मध्वाचार्यानी तसमुद्राधारणासंबंधानें
केलेल्या अनुज्ञांचा त्याच्यावर परिणाम झाला असला पाहिजे. ३ उद्यि अष्ट गण.
पतिपंथ-या पंथाचे लोक वाममार्गी शाक्तांप्रमाणें निंद्य रीतीनें त्याची भक्ति
करितात. ४ नवनीतगणपतिपंथ. ५ स्वर्णगणपतिपंथ. ६ संतान
गणपतिपंथ. ह्या पंथांचे लोक आपण श्रुतीप्रमाणे गणगितपूजा करितो असें
सांगतात. गणपति हाच आदिकारण असून प्रत्येक शुभकार्याच्या आरंभी तो
देवाधिदेव असल्यामुळें त्याची पूजा करण्यांत येते असे ते प्रतिपादन
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करितात. या पंथाचे लोक महाराष्ट्रांतही होते व सध्यां आहेत. चिंचवड
गांवीं सुमारें अडीचशे वर्षांपूर्वीं श्रीमोरयादेव, धरणीधर, गोसावीनंदन, निरंजन,
चिंतामणिदेव इत्यादि भक्त परम गाणपत्य होऊन गेले. थोरले माधवरा
पेशवे हे देखील गणपतीचे उपासक असून थेऊर येथील गणपतीची से
मनोभावाने करीत. पुण्याजवळ चिंचवड, कोकणातील पुढें व उत्तर कान
जिल्ह्यांत इडगुंजी येथील गणपतीचा देवालयें जागृत असल्याबद्दल प्रसिद्धि

आहे. प्रसिद्ध अष्टविनायकांची जी आठ पवित्र स्थाने ती देखील महाराष्ट्रांतच
आहेत.. यावरून या प्रांतापुरतें पाहूं गेल्यास एका कालीं येथें गाणपत्य पंथानें
लोकांच्या धर्मविचारांवर बराच पगडा बसविला होता असें दिसतें. असो. ऐतिहा-
सिकदृष्ट्या विचार करतां असें ह्मणण्यास हरकत नाहीं कीं, वेदकालापूर्वी
सुरासुरांत ( देव दैत्य) ज्या जंगी लढाया झाल्या त्यांत गणपति हा तत्का-
लीन सेनानायक असावा. कोणत्याही प्रकारची विध्नें आली तरी आपल्या बुद्धि-
सामर्थ्यानें त्यांचा परिहार करून व शत्रूंना पावलोपावली ।इवध्नें उपस्थित
करून यानें स्वपक्षाची सरशी होईल असें केलें असावें, आणूनच याला विघ्नराज
व विघ्नहर्ता हीं दोन्ही नामाभिधानें प्रात झालीं. कालेंकरून गणपतीचें भूत-
हासिक अस्तित्व व त्याचे पराक्रम यांचें वर्णन लोकोत्तर प्रकार होऊन त्याला
धार्मिक स्वरूप व महत्त्व प्राप्त झालें. सध्यां या दैवताची पूजा

० विघ्नविनाशक मंगलात
ह्यणून केली जाते. तो सोळा विद्या व चौसष्ट केला याही मंडित असल्याचे मानून
त्याच्या कृपाप्रसादानें सुबुद्धि व सुविद्या प्रास होते असें आह्मी आर्य समजतो
कार्य लहान असो किंवा मोठे असो तें निश्चितपणे तडीस जाईल व त्यापासून
इच्छित हेतु साध्य होतील हें सागणें जरा कठीण असतें. अटकळीबाहेर अदृष्ट

अशा गोष्टी आयत्या वेळीं कशा नडतील हें सागणें बहुतेक अशक्य असतें.
यासाठीं प्रत्येक कार्याच्या आरंभी विघ्नहर्त्या परमेश्वराची प्रार्थना करून
त्याच्या कृपाछत्राखाली कार्य करीत रहाणे हा मनुष्यमात्राचा धर्म आहे.
पुनःपुनः वि उपस्थित होऊन आपला प्रगतीचा मार्ग तीं खुंटवू लागलीं तरी
न डगमगता ईश्वरभक्तीची अभेद्य ढाल घेऊन पुढें कूच करीत जाणें आईपुरुषार्थीची गुरुकिल्ली प्रास करून घेणे होय. हल्लींच्या काळीं गणपतीसारखें
गजंतुंडधारी स्वरूप सचिदानंद स्वरूपाच्या कल्पनेशी जुळावेणें अशक्य झाल्या
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मुळें ज्यांचे .विचार प्रगल्भ आहेत असे लोक चतुर्थीसारखा उत्सव हिंदुस्थानांत
साजरा हौस. असलेला पाहून किंचित् नाक मुरडतात. अशा विचारी व ज्ञानी

शिकांनी या सणास शुद्ध व उदात्त स्वरूप-.देण्याचा प्रयत्न करावा. प्राचीन-
कोली आपल्या देशांत हल्लींच्या पद्धतीप्रमाणें ' क्लब ' किंवा समाज नव्हते.
अशावेळीं एकमेकांत दळणवळण वाढून ओळखी होण्यास व प्रेमसंवर्धनांस हे उत्सव
.कारणीभूत होत. तसेंच आजही घडवून आणणें शक्य आहे. खालच्या वर्गांत
मद्यपानाचें बंड याच उत्सवाच्या प्रसंगीं विशेष दिसते. अशा धर्मबाह्य आचरण
करणाऱ्या आपल्या गरीब भाऊबंदांस खरा नीतीचा व धर्माचा मार्ग दाखवून
त्यास रस्त्यावर आणण्याचा यत्न सुशिक्षित ह्मणविणारांनीं अवश्य केला पाहिजे.
अनेक देवांच्या ठायीं एकच देव आहे, हें जाणण्याचें सामर्थ्य लोकांत उत्पन्न

होईल असें करण्यास पुराणिक व हरिदास यांनीं अशा उत्सवाच्या प्रसंगीं प्रयत्न

करणें योग्य होय. केवळ भाडोत्री पुराणिक व हरिदास यांच्या हस्ते कोणतेंही
सामाजिक सत्कार्य होणें शक्य नाहीं. श्रीसमर्थ रामदास व संत तुकाराम
यासारखी निस्पृह व शुद्ध वर्तनाची थोर माणसे आमच्यांत कर्तव्यजागृति उत्पन्न

करतील तोच सुदिन खरा. गणेशचतुर्थीच्या योगाने आमच्या चित्रकलेस
उत्तेजन देण्याची आयती संधि प्राप्त होते. अशा प्रसंगीं प्रसिद्ध चित्रकारांकडून
चित्रे तयार करवून त्यांचीं प्रदर्शनें गांवोगांवी भरतील असें केल्यास बराच
उपयोग होईल. विख्यात चित्रकार रस्किन यांनीं ह्मटल्याप्रमाणें चित्रकलेच्या
अंगीं सामाजिक, नैतिक व इतर प्रकारची उन्नति करण्याचें सामर्थ्य आहे. या-
साठी समाजहितेच्ळूंनी चित्रकारांस सार्वजनिक रीत्या पारितोषक देऊन उत्तेजन
द्यावें व या महत्वाच्या बाबीकडे जनतेचे लक्ष वेधेल असें करावे. स्वामी
विवेकानंद यांनी एका व्याख्यानांत सांगितलें कीं, ' भरतभूमीला नवजीवन
प्राप्त होईल असे प्रयज सध्यां हवे आहेत. ' सत्य आहे. विघ्नहर्त्या

परमेश्वराचें साह्य मागून ते अव्याहत चालविण्याची जबाबदारी तरुण व सुशि-
क्षित पुढाऱ्यांच्या शिरावर आहे. सामाजिक नीतिमत्ता प्रत्येक बाबतींत उच्चतम
पायरीस पोहोंचेल असें करण्यास

सुसंस्कृत मनाचे निस्पृह पुढारी
कंबर बांधतील तर आपले सद्धेतु हां हां ह्मणतां तडीस जातील. या कार्यात
-यशप्राप्ति ही ठेवलेली; यासंबंधाने जगाला इतिहास साक्ष देत आहे. आजपर्यंतचा
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एका किंवा अनेक चणीच्या द्वारैं)रप्रेरविष्ट झाली ह्मणजे या नव्या' प्रकाशाच्या

- योगाने त्या समाजाची आध्यत्मिकपंरिस्थित बदलून जाते. हा बदल ओळखू
त्योप्रमाणें अर।रपुलोर संते व-आझरण जर तो समाज नव्या परिस्थितीस जुळेल अ.
करणार नाहो 'तरे तो समाज कालेंकरून नामशेष होतो. ग्रीस व रोम देशांचा
प्राचीन इतिहास याची साक्ष देत आहे. तेथील तत्वज्ञान्यांनीं वेळोवेळा केलेल्या
वनोजे महत्व न जाणता त्या राष्ट्रांनीं कमी दर्जाच्या धार्मिक विधींचा स्वीकार
केला व शेवटीं तीं महापराक्रमी राष्ट्रें विलास गेलीं. प्राचीन लोकांपैकी फक्त

ज्यू व हिंदु तेवढे अस्तित्वांत आहेत. हिंदुराष्ट्राने नेहमीं बदललेल्या आध्या-
लिक परिस्थितीश्भें आपले विचार व वर्तन जुळवून घेतलें. अद्यापि हाच प्रकार
दृष्टीस पडतो. आह्माइं असें केलें आणूनच जिवंत राहिली. वेदकालीं अनेक देवतांची.
उपासना चालू होती, परंतु पुढें उपनिषद कालीं देव एकच आहे असा सिद्धांत
ठरला व परमेश्वराचें दिव्य स्वरूप ऋषिमुनि ध्याते झाले. वेदकालीन यज्ञाची

कल्पना आत्मयज्ञांत रूपांतर पावली. सत्यज्ञानाची महति कळताच सर्व समाज
जागृत झाला. पुढें ज्ञान शुष्क वाटून श्रीकृष्णाने त्यास भक्तीची जोड देताच पै-
अप्रतिम रम्य दिसलें व त्याचा अवलंब करण्यास हिंदुराष्ट्र तयार झालें. घर.
चकनेमिक्रम नियमानुसार अनेक आपत्तींच्या माऱ्यांत.हें राष्ट्र सांपडल्यामुळ
सहजच ज्ञानाभिवृद्धीस वाव न मिळून तें दैववादाच्या व भलत्याच धार्मिक
विधीच्या फेऱ्यांत सांपडलें. आज पहावें तर पुनः विचारक्रांति होत असून'
उचतर धर्मत्तत्वे व नीति उदित होत आहेत. पूर्वकालीं ऋषिमुनींनी व
अलीकडे संतांनीं प्रवर्तित केलेल्या उदात्त ज्ञानमार्गाचा अवलंब करण्याकडे सर्वीचा
ओढा आहे, हें शुभ चिन्ह होय. अशा वेळीं या बदललेल्या वातावरणांत शुद्ध,
सात्विक व शाश्वत सुखाचा लाभ करून देणारें दिव्यतेज उत्पन्न होईल असें
करण्यास प्रत्येक आर्यमातेच्या लेंकरानें पुढें सरसावले पाहिजे. या महत्कार्यीत
विझहर्त्या परमेश्वराच्या मदतीने आह्यांस यश येईलच. येईल.

आरती गणपतीची.
श्री सच्चित् आनंदा जय जय गणराया ।

नेई परम पदातें तव भक्तां सदया ।। ४० ।।

अपार महिमा का न कळे कवणांसी ।
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परि नच शांती लाभे चंचष. चित्तुंाउंसी४ााऱ्य?रई-ए?_yaंा-ं

विष्यस्वरुपा तुजला स्थापूंमीं-. १ - : ?ं - '
आवाहन करुं कैसे सजनिंप थाटे ।

-व्हे-तव महिमा आठवितां तकोंदधि आटे ।

पाहुनि अद्रमुत शक्ति आदर बहु वाटे ।। २ ।!

गंधाक्षतसुमदुर्वा तव योग्य न मिळती ।

तव निज महिमा सूचक मंत्र न मज येती ।।

अर्ध्यखानविलेपन करुं केंची रीति ।

नकळे, येउनि राहो हन्मदिरि मूर्ति 1। ३ ।।

काया वाचा मनही तव सेवे लागो ।

जो तूं सत्पथ दाविसि त्या मार्गे वागो ।।

तव गुणचितनि मन्मन आनंदे जागो ।

' सजन संगात देई ' वर निशिदिनिं मागो ।। ४

ऋषिपंचमी.
ऋषिपंचमी हा सण नव्हे. तें एक व्रत आहे. स्त्रिया मात्र तें पाळतात, या

व्रताचा दिवस भाद्रपद शु. पंचमी असून त्या दिवशी स्त्रिया क्षींची पूजा
करीत असतात. यावरून या दिवसाला ऋषिपंचमी हे नांव प्रास झालें आहे. या
व्रतासंबंधानें पुढील दोन, कथा भविष्योत्तर पुराणांत सांपडतात. वैदर्भदेशीं
उत्तक व सुशीला या नांवाचे एक दंपत्य होतें. त्यांस एक पुत्र व एक कन्या
अशीं दोन अपत्ये होतीं. त्यांनीं यथाकालीं कन्येचा विवाह केला. ती अल्पवयी
असतांच तिचा पति निवर्तल्यामुळें वैधव्याचे कष्टमय दिवस मातापितरांच्या
शुश्रूषेत ती कडू लागली. पुढें उत्तकानें वानप्रस्थाश्रम पत्करून तो बायकोमुलांसह
गंगातठाकावर एका पर्णकुटिकेत राहू लागला. एके दिवशीं असा चमत्कार झाला
कीं ती विधवा मुलगी निजल्यानंतर कांहीं वेळानें तिचे सर्व किडे बनले. उत्तकानें
गतजन्मी तिच्या हातून रजस्वला असतां पाप घडल्यामुळे तिला अशी दुरवस्था
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त्रास झाली असे सांगून पापक्षालनार्थ तिच्याकडून ऋषिपंचमी व्रत करविले;
त्यामुळें ती पुनः मूळस्वरूपी झाली. ( उत्तकानें प्रथम हें व्रत कथन करीपर्यंत
त्याच्या पत्नीस तें ठाऊक नव्हतें असें या कथेवरून सिद्ध होतें. कन्येचे किडे बनले
किड्यांची पुनः कन्या कशी व केव्हा बनली व तिच्याच हस्ते हें व्रत करवि
का त्या किड्यांकडून-करविलें याचा बरोबर उलगडा या कथेवरून होत नाहीं.)

दुसरी एक याच व्रतासंबंधीं अशी कथा आहे कीं वर सांगितलेल्या विदर्भ
देशी सुमित्र नांवाचा एक ब्राह्मण होता. त्याच्या पत्नीनेंही रजस्वला असतां
घरांत र विटाळ कालविल्यामुळें उभयता पतिपत्नींस अनुक्रमे कुन्याचा, वेलाचा
व किड्यांचा जन्म प्राप्त झाला. पुढें तें दंपत्य सर्वींच्या पूजनानें उद्धरून गेलें.
( विदर्भ देशांतर या दोन्ही गोष्टी घडल्या असें त्यांच्या लेखकानें दाखविले
आहे. किड्यांचा जन्म प्राप्त झाल्यावर त्या दंपत्यांनीं हें व्रत कसें आचरिलें हें
समजत नाहीं.)

शास्त्रोक्त विधि व रूदि.
माध्यान्हकालीं नदी, तलाव किंवा विहीर यांपैकी एकाद्या जलाशयाजवळ जाऊन

या व्रतासंबंधीं संकल्प केल्यांवर पंचगव्य प्राशन करावे. आघाड्याच्या समिलें.
दंतधावन करून अंगास सौभाग्यवती स्त्रीनें हळद व विधवेनें गोमय लावावें व
थंड पाण्यानें स्नान करधें. याप्रमाणें १०८ वेळां स्नान करून पाटावर सप्तर्षीच्या
स्थानी सात सुपाऱ्या मांडून त्यांची पूतना करावी. ब्राह्मणास वायन व दक्षिणा
द्यावी. ऋषींची कथा श्रवण करावी. या पंचमीच्या दिवशीं फत्त वर!रहावे. बैलाच्या श्रमानें पैदा केलेले जिन्नस वापरू नयेत. याप्रमाणें सात वर्षे हें
व्रत पाळल्यास वर कथन केलेल्या पातकाचा नाश होतो ( अर्थात् देहाचे किडे
बनण्याची किंवा किड्यांचा जन्म प्राप्त होण्याची भीति नाहीं ).

हें व्रत करण्याचा प्रघात फक्त महाराष्ट्र व कोर्कंणपट्टीतील कांहीं भूहेलेंईटें१८३६ करून६
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-विलक्षण प्रत

अगदीं अलीकडच्या कार्ला उपस्थित झालें. रजस्वला स्त्रीनें कांहीं काल स्वस्थ पडून

२ व प्रपंचाच्या कायांपासून अलग राहणे आरोग्यदृष्ट्या अत्यंत इष्ट आहे.
आरोग्याचे महत्व विशेष रीतीनें ज्या धर्मात सांगितलें आहे त्या झरतुष्ट्राच्या

( पारशी) धर्मात रजस्वला स्त्रियांसंबंधीं कडक निबंध सांगितले आहेत; परंतु
व्रतोपोषणादि प्रकार त्या लोकांस माहीत नाहींत. हिंदुधर्मात या गोष्टीस विल-
क्षण रूप प्रास झालें आहे. विशेष सोंवळें पाळणारे कर्मठ पुरुष व स्त्रिया रज-
स्वला स्त्रीचा शठद कानी पडल्यास विटाळ झाला असें माजून स्नान करतात;
.कित्येक मंत्रवादी ह्मणविणारे भोजन करीत असतां अशा स्त्रीचें भाषण कर्णी

आल्यास जेवण टाकून जातात. तिची सावली लहान क्रावर पडल्यास तें
रोडतें असें समजणाऱ्या अज्ञानी लोकांचा भरणा आपल्या देशांत आहे. रजस्वला
स्त्रीच्या सावलीमुळे प्रात झालेल्या अशक्ततेवर औषधही देण्याचा परिपाठ आहे.
रामरक्षामंत्रित भस्मही मुलांच्या अंगास लावण्यांत येतें. या व्रताच्या उपपत्ती-
संबंधाची कथा जशी असंभवनीय व पोरकट आहे तशीच त्याच्या पालनाची
ततण्या' किळसवाणी आहे.. गोमय, माती वगैरे पदार्थ अंगास लावणे, पंचगव्य
प्राशन करणें वगैरे प्रकार खरोखरच विलक्षण आहेत. यावरून असें दिसतें कीं
अशा कथानकावर विश्वाम ठेवून भलत्याच सद्धर्मबाह्य कर्माच्या मागें लागणाऱ्या
आमच्या महिलावर्गास

कषि कोणास ह्मणतात
व या पंचमीचे महत्व किती आहे हें न समजल्यामुळें हा दिवस विलक्षण

रोतीनें पाळण्यांत येतो. सुमारें सहासात हजार वर्षांपूर्वी आर्य लोक
सध्याच्या हिंदुस्थान देशाच्या वायव्येस रहात होते ( नृसिंहजयंतीच्या विवर-
णांत सांगितल्याप्रमाणे ). कालेंकरून त्यांच्यांत भाऊबंदकी वाहून भयंकर कलह
उत्पन्न झाला. तेव्हां त्यांपैकीं कांहीं कुटुंबांतील मंडळी कडे वळली व त्यांनीं
पंजाबांत प्रवेश केला. येथें येण्यापूर्वी त्यांच्या युद्धकार्यात व इतर बाबींत ज्यांनीं
कृश मिळवून दिलें, त्या इंद्र, रुद्र, विष्णू वगैरे महनीय नायकास त्यांनीं देव असें
मानून त्यांच्या पराक्रमांचे अनेक प्रकारें वर्णन केलें. त्यांच्याप्रीत्यर्थ यज्ञयागादि

करून अन्नीच्या हा? त्यांस संतुष्ट करण्याचाही त्यांनीं उपक्रम आरंभिला.
या देशांत मूळचे जे लोक होते त्यांचे ' आचारविचार भिन्न प्रकारचे असून या
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नवीन आर्यवसाहतवाल्यांस अनेक परीनें त्रास देण्याचा त्यांनीं सपाटा लावल्या.
मुळें आपणास सर्व परीनें यश प्रास व्हावें आणून त्यांच्यापैकी जे विशेष मान्य
व पूज्य होते अशा महंतांनी व त्यांच्या वंशजांनी शत्रूंचा काटा समूळ काहू
टाकीपर्यंत कित्येक वर्षे आपल्या पूर्वजांची स्तुति चालविली व आपणास साह
करण्याबद्दल त्यांची प्रार्थना केली. त्यांच्या पराक्रमाच्या तोलाचीं जी खष्टींतील
महाभूतें-आप, तेज, वायु वगैरे-त्यांस आपल्या परमपूज्य पूर्वजांच्या ठिकाणी
कल्पून त्यांची प्रार्थना व स्तुति करण्यासाठीं प्रासादिक व अर्थपूर्ण अशीं सूर्वे.
रचिली. या प्रार्थनापर स्तोत्रांस वेद असें नांव आहे. वेद ह्मणजे ज्ञान. वेद या
अर्थीं श्रुति अ हा शब्दही वापरतात. श्रुति ह्मणजे देवाच्या मुखानें श्रवण केले
ज्ञान. यास्तव वेद हे मनुष्यानें रचले नसून ते देवाकडून प्रास झाले, अतएव ते
अपौरुषेय असें ह्मणतात.

असेहेवेद चार असून त्यांचीं नांवें ऋग्वेद, यजुर्वेद सामवेद व अथर्ववेद हीं होत.
यांपैकीं पहिला -कू हा सर्वात ज्येष्ठ व श्रेष्ठ असून शेवटचा अथर्वण हा सर्वात
कनिष्ठ होय. ऋग्वेद हा अत्यंत प्राचीनकालीं प्रचलित असलेल्या संस्कृत भाषेत
आहे. अनेक परदेशीय व स्वकीय पंडितांच्या परिश्रमामुळें चारही वेद भाषॉत्तर-प
रूपाने इंग्रजी व इतर परकी भाषेत व स्वदेशी भाषेत उपलब्ध झाले आहेत. त्या.

५--क्र वेद अपौरुषेय असून त्यांस दिले श्रुति हें नांव यथार्थ दिसतें. अपौरुषेय
ह्मणण्याचें कारण हें कीं ज्यांच्या स्तुतिपर ते रचले गेले ते सर्व देव असें मान
यांत येत असून ते ज्यांनीं रचले ते कोण आहेत हें नक्की सांगणें शक्य नाहीं,
असा समज आहे. श्रुति असे ह्मणण्याचें कारण लेखनकला अस्तित्वांत येईपर्यंत
श्रवणाच्या द्वारेच वेदांचें रक्षण करण्यांत आलें हें असावें. पारशी लोके
देवाधिदेव जो अहेर मइद ( असुर महत्) त्यानें झरतुष्ट्रास कथन केलेला
धर्म ज्या झेंडअवस्था नामक धर्मग्रंथांत आहे त्याला श्रोश असें ह्मणतात.
ओश याचा अर्थ श्रुति असाच होतो. झेंड याचाही अर्थ जवळ जवळ वेद किंवा
ज्ञान यासारख्याच आहे. यावरून दिसून येईल कीं प्राचीन इराणी व आर्य एकाच
प्रकारच्या धर्मविचारांनी, प्रेरित ते: परंतु प्रत्येकाच्या विचाराची दिशा माहार
भिन्न होती. महमदी व खिस्ती धर्माचे लोक आपला धर्म प्रत्यक्ष देवाकडून प्रात
झाला असें मानतात. तो कथन करणारा हाच त्यांचा देवदूत. देवपुत्र किंवा
पैगंबर होय.
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वरून सुसंबद्ध असा प्राचीन इतिहासही लिहिण्यांत आला आहे. वेदांतील सूर्वे
ज्या महापुरुषांनी रचिली व गाइलीं त्यांस ऋषि ही बहुमानार्थी संज्ञा देण्यांत
आली आहे. त्यांस मंत्रद्रष्टे असेंही ह्मणत असून त्यांनीं रचिलेलीं छंदोबद्ध सूर्वे
मंत्र या नांवानें प्रसिद्ध आहेत.

वेदरचनेचें काम सुमारें पांचशे वर्षे चालून अनेक ऋषींनीं त्यांच्या रचनेच्या
कामी श्रम घेतले. पुराणकालापर्यत अनेक वळषि होऊन गेले. या सर्वीनी वेद-
रक्षण केलें व वेदांतील धर्माचा प्रसार केला. सध्यां प्रत्येक द्विज आपण प्राचीन
कालीन एकाद्या ऋषीचा वंशज आहों असें मानितो. तो प्रत्यहीं सध्यावंदनाच्या
वेळीं आपल्या गोत्राचा उच्चार करून आपला संबंध प्राचीन ऋषीशी आहे याचे
स्मरण कायम ठेवितो. सर्व वेदांत अग्रगण्य जो ऋग्वेद त्याची दहा प्रकरणें
किंवा मंडळें असून पहिलें व शेवटचे मंडळ अनेक भिन्न कर्षीकडून रचलें गेलें. २०-
कुलोत्पन्न गृत्समद व त्याचे वंशज यांनी दुसरें मंडळ, विश्वामित्राने तिसरे,
वामदेवानें चवथें, अत्रीनें पांचवे, भारद्वाजानें सहावे व सातवे, कण्याने आठवे
व अंगिरसानें नववें याप्रमाणें मधली आठ मंडळे भिन्न ऋषींनीं रचिली. त्यांनीं

-लिप्तराळ्या तेहतीस. देवतांची स्तुति केली आहे. परंतु या स्तुतीचे पर्यवसान.
' ईश्वर एकच आहे ' अशा भावनेंत झालें आहे. वेदकालीं एकंदर ९१ ऋषि
होऊन गेले असें मलयपुराणात सांगितलें आहे.

एकाद्या ऋषीचे आयुर्मान दोन तीन हजार वर्षांहूनही जास्त होते की काय
असा रामायण, भारत व इतर पुराणें वर वर वाचणाराकडून प्रश्न उपस्थित
होण्याचा संभव आहे. एकाच ऋषि पुरोहितानें तीस तीस पिढ्यांपर्यंत एकाद्या कुलांत
पुरोहितपणा चालविल्याचें दिसते. याचा उलगडा करणें कठीण नाहीं. असा समज
होण्यास मुख्य कारण झटले ह्मणजे प्राचीन महनीय कधीबद्दलच्या अनेक प्रचलित
दंतकथांचा समावेश निरनिराळ्या ग्रंथांत लेखकांनीं अभिमानपूर्वक केला हें
होय. भारताचा लेखक व्यास हाच पुराणाचा लेखक होण्यास सर्वथैव पात्र आहे
असें मानून त्याच्यानंतर अस्तित्वांत आलेल्या पुराणांचा लेखक होण्याचा
मान खऱ्या लेखकाने ०-यासासच दिला. एकाच ऋषीचें नांव अनेक पिढ्यांपर्यंत
-आढळण्याचें दुसरें कुरिण असें कीं मूल दकद्दि'बे नांव त्याच्या वंशजानी उप.
नामात्मक वापरण्याचा परिपाठ ठेविला. या अर्थानें व्यास, विश्वामित्र, वसिष्ठ

क्र या ३३ प्रकारच्या देवतांवरून पुराणकारांनीं देवांची संख्या तेहतीस
कोटींवर नेली.
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वगैरे मूलतः एकाच व्यक्तीची नांवें त्याच्या पिढीतील सर्व पुरुषानी उपनामा-
त्मक घेतली हेंच खरें. असो. प्राचीन कषींपैकीं जे महर्षि .विशेष प्रसिद्धीस
आले, त्यांचीं नांवें चिरस्मरणीय व्हावी आणून उत्तरेकडील धुव नक्षत्राभोंवकं
प्रदक्षिणा घालणाऱ्या ( हा भास आहे) नक्षत्रपुंजांतील सात तेजःपुंज नर्स-.

त्रास सात ऋषींची व एकास एका ऋषिपत्नीचें नांव देण्यांत आलें आहे. यांस
सार्व ह्मणतात. त्यांचीं नांवे कश्यप, अत्रि, भारद्वाज, विश्वामित्र, गौतम,
अपरीने व वसिष्ठ ही असून त्यांपैकीं वसिष्ठाच्या पत्नीचें नांव अरुंधती असें
आहे. या

सप्तर्षींची पूजा
ऋषिपंचमीच्या दिवशीं स्त्रिया करीत असात. तिच्या योगाने रजोदर्शनकालीं
घडले पाप धुऊन जातें असें त्या मानितात. हे ऋषि ह्मणजे हल्लींच्या लोकां.
प्रमाणें प्रापंचिक होते. पारमार्थिक विचारांची दिशा त्यांना विशेष मान्य झाल्या-
मुळें त्यांनीं उच्च पायरीवरून जगांतील सुखदुःखांकडे पाहिले इतकेंच. एव्हर्वी ते
सर्वथैव गृहस्थाश्रमी सत्पुरुष होते. त्यांच्यांत कित्येक ब्राह्मण, .कित्येक क्षत्रिय

आणि कित्येक वैश्यवृत्तीचे लोक होते यास वेद साक्ष देत आहेत?-ईं
ऋषींच्या आचारविचारांचें निरीक्षण करून त्यांच्या व्यवसायानुसार त्यांस
देवर्षि, ब्रह्मर्षि व राजर्षि ही अर्थपूर्ण नांवें पुराणकारांनीं दिलीं आहेत.
उदाहरणार्थ नारदमुनींची गणना देवर्षीत, वसिष्ठ कण्वादिकांची ब्रह्मर्षीत व
जनकाची राजर्षीत करण्यांत आली आहे. जसे पूर्वकालीं अनेक कषि होऊन
गेले तसेच आधुनिक कार्ला आमच्या देशांत अनेक जण या पदास योग्य असे
होऊन गेले. देवेंद्रनाथ टागोर, माधवराव रानडे, गोपाळ कृष्ण गोखले
स्वामी विवेकानंद हे व यांसारखे कित्येक सत्पुरुष हल्लींच्या काली ऋषिपदास
पोहोचले. रवींद्रनाथ टागोर, डॉक्टर भांडारकर, यासारखे अनेक ज्ञाननिष्ठ आर्य
ऋषि हयात आहेत. ही जी ऋषींची परंपरा या देशांत अव्याहत चालू आहे
तिच्याकडे नजर देऊन आशापूर्ण दृष्टीनें आपण भविष्यत्कालाकडे पाहिले पाहिजे.
ज्या आर्यपुत्रांनी व दुहितांनीं आमच्या धर्माचें कठिण प्रसंगीही रक्षण करू?
आमची योग्यता व आमचे शीलू वाढविलें त्याप्रीत्यर्थ हा,

कषिपंचमीचासुदिवस
सर्व आवालवृद्धांनीं, स्त्रियांनीं व पुरुषांनी पाळावयासं नको काय? या दिवशी
थाकीर्तनें, नाटकें व व्याख्याने याच्या होते त्या प्राचीन महंतांची आर्यमातेच्या
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लेकरांना आठवण होईल असें केलें पाहिजे. देहात्मबुद्धीचा त्याग करून खऱ्या;
शाश्वत व सर्वास सुखदायक अशा ध्येयाचा विचार प्रत्येकानें केला पाहिजे असें
हा दिवस निघून सांगत आहे. अशा प्रसंगीं ऋषिश्रेष्टांचे गुणानुवाद गाऊन व
त्गूंरनाच आपले आदर्श मानून आली चालू तर आपलें' कल्याण झाल्याशिवाय
राहणार नाहीं. आर्यमहिलांनो! अज्ञान टाकून देऊन ज्ञानाच्या साम्राज्यांत शिरा.
ऋषिपंचमीच्या वतासंबंधी उनी कथा वर दिली आहे, तिच्यासवधानें पूर्णपणे

विचार केल्यावरही तुह्याला तें व्रत सध्यांप्रमाणेंच केलें पाहिजे असें वाटतें काय १

आह्मी अमुक व्रत करणार ह्यातून हट्ट धरून बसणें हें असें तुह्याला प्रशस्तनव्हे,
तसेंच अशा रीतीनें भलत्याच कर्ममार्गात लोटणारीं वतें तुमच्या हस्ते करविणें
तुमच्या पुरुषमंडळीस गैर आहे. हें जाणून भलतेसलते हट्ट न धरता
तुमचें खरें ध्येय कोणतें व खरा धर्म कशात आहे, हें समजून घ्या. या
व्रताच्या बुडाशीं असलेला प्रधान हेतु मात्र विसरू नका. तुमच्या स्वतःच्या
व तुमच्या पुत्रपौत्राच्या आरोग्यासाठीं तुझी रजोदर्शनाच्या स्थितींत पाळण्याचे
नियम पूर्णपणे पाळा. तसें करणें हें तुमचे कौडबिक कर्तव्य आहे. तुमचा स्त्री-

धर्म आहे. तुमची दृष्टि प्राचीनकालाकडे न्या व त्या कार्ली स्त्रियांची योग्यता
अवडीचे कां मानीत हें नीटपणे समजून घ्या. पुरुषांप्रमाणें कित्येक स्त्रियाही ऋषि-
पदास पोहचल्या होत्या व आणूनच त्या वंद्य झाल्या हें ध्यानांत ठेवा. कित्येक
आर्यदुहितांनीं वेदांतील सूर्वे रचिली तर कित्येकींनी उपनिषदांतील तत्वज्ञानांत

भर घातली याचे स्मरण ठेवा. गार्गी, अरुंधती, लोपामुद्रा, सुलभा, अहिल्या,
अनुसया, सीता, द्रौपदी, तारा, वृंदा वगैरे महिलांची नांवें अजरामर कां झाली
याचा विचार करा. सांप्रत सरलादेवी घोसाल, रमाबाई रानडे, काशीबाई कानिट'
कर, चिमणाबाईसाहेब गायकवाड, सरोजिनी नायडू यांच्यासारख्या साध्त्रींची
नावं सर्वतोमुखी कां झाली आहेत याचाही विचार करा. त्यांचें जीवनचारिन्य
समजून घेऊन आपली योग्यता वाढवा. अहिल्याबाई होळकरीण, जिजा-
बाई, मिराबाई, पन्नादाई, मुक्ताबाई, जनाबाई अशा किती तरी साध्वीनी तुमचे
नांव मोठे होईल असें केलें आहे. त्यांच्याच तोडीच्या तुह्यी व्हा ह्मणजे तुमच्या
शिटी ऋषि व ऋषिपहरा जन्मास येतील. गृटिणी या नात्याने तुमच्यावर आलेली
जबाबदारी व तुमच्याकडे सोपविलेली कामे अत्यंत महत्वाची आहेत. तीं योग्य
रीतीनें पार पाडा. आघाड्याची पानें, मुळें किंवा पंचगव्य चाखिलें आणि शेण,
माती किंवा हळद लावून अष्टोत्तर वेळां स्नान केलें तरी तुमच्या आत्म्याला
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सहति मिळणार नाहीं. ती केवळ सदाचरण, परोपकार, अंतर्बाह्य शुद्धता यांच्याच
योगानें प्रास होईल. यासाठीं या पवित्र दिवशीं अरुंधतीसह सतषीत नमस्कार
करून त्यांचा आशीर्वाद मागा ह्मणजे तुमची खास उन्नीत होईल.

९ द्धचपल्लागाचे.

-चे.भाद्रपद शुक्लपक्षातीलअनुराधा नक्षत्रावर गौरीचे आवाहन, ज्येष्ठा नक्षत्रा-

वर पूजन व मूळ नक्षत्रावर विसर्जन करण्याचा सांप्रदाय महाराष्ट्र व दक्षिण

हिदुस्थानात असून हा उत्सव ज्येष्ठागौरी किंवा महालक्ष्मी उत्सव या नांवानें
प्रसिद्ध आहे. हा प्रचारांत येण्याचें कारण पुराणांत असें सापडते कीं पूर्वकालीं
देत्यांनी देवास अतिशय त्रास दिल्यामुळे स्त्रीमंडळीस आपलें सौभाग्य कसें
कायम राहील याची धास्ती पडली. तेव्हां त्यांनीं एकत्र जमून या संकटांतून
आपली मुक्तता होण्याबद्दल महालद्दमीस विनविण्याची तयारी केली. पुढें त्यांच्या
विनंतीस मान देऊन त्या देवतेने मत्त दैत्यांचा संहार करून आपल्या भक्तास सुखी
केलें. या तिच्या उपकाराचें स्मरण आणून हा उत्सव दरसाल साजराकेला जातो. हा
उत्सव तीन दिवस चालतो. गणपत्युत्सवाच्या नंतर दोन तीन दिवसांडल्स
गौरी बसवितात. बहुधा भाद्रपद शु. अष्टमीस हा उत्सव होत असतो. या
तिथीस दुर्वाष्टमी असेंही ह्मणतात. गौरीबरोबर गणूपतिविसर्जन करण्याची
पद्धति अनेक ठिकाणी दृष्टीस पडते. विशेषतः स्त्रियांस हा सण फार प्रिय आहे.
याचे कारण असें कीं महालक्ष्मीच्या पूजनाने आपण अखंड सौभाग्यवती होऊं असें
त्यांस वाटतें. कांहीं ठिकाणी पुरुषही हा सण पाळतात. दक्षिण हिंदुस्थानांत हे
गौरी उत्सवाचे तीन दिवस मोठ्या आनंदांत घालविले जातात. गौरीपूजनाचे
प्रकार देशपरत्वे भिन्न आहेत. कित्येक धातूच्या तर कित्येक मृत्तिकेच्या मूर्तीची
आणि बरेच लोक तर कागदावरील गौरीच्या चित्राची पूजा करीत असतात. ब्राह्मण
वर्णातील सर्वच लोक हा उत्सव पाळीत नाहींत. कित्येक भाद्रपद शु. तृतीयेच्या
दिवशीं बसविलेल्या गौरीपुढेच वायनें मांडून त्यांवर दिवे ठेवतात. या गौरीस
वाहिलेलीं सौभाग्यद्रव्यें ( कुंकु, फणी, पोत, बांगड्या वगैरे) वापरण्याची चाल
कांहीं दाक्षिणात्य ब्राह्मणांत दृष्टीस. पडते. तृतीय व चतुर्थवर्णातील लोकांत या?
सणाचा प्रसार विशेष आहे. कांहीं ब्राह्मणांत या गौरीची पूजा करण्याची पद्धति
पुढीलप्रम!गें आहे. कुंभाराकडून पांच नवीन मडकी आणून त्यांतील एकांत
धर्जिय घालतात व त्याच्याबरोबर पिवळ्या रंगाचा एक दोरा, पांच खोबऱ्याच्या
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वाड्या व पांच खारका त्या भांड्यांत घालतात. नंतर सर्व मडकी एकावर एक
रचघ्यन शिरोभागी गौरीचा मुखवटा बसवितात. हा मुखवटा मातीचा, कागदाचा
किंवा वेळणीवर रंगाने चित्रित असा असतो. अशीच दुसरी एक गौरी करून
त्ष्ठिंरच्याच शेजारी बसवितात. तीन दिवस गौरीची गाणी, पूजा, नाच वगैरे प्रकार

चालतो. तिसऱ्या दिवशीं मडकीं उतरून स्त्रिया खारीक व खोबऱ्याचे तुकडे पिवळ्या
रंगाच्या दोऱ्यात सात गांठींतून बांधतात व गळ्यांत घालतात. असेच दोरे
मुलांच्या गळ्यांत. बांधण्यासाठी तयार केले जातात. पुढें शुभ दिवस पाहून ते
दोरे दही व दूध यांत भिजवून शेतांत पुरतात. कोकणपट्टींतील कांहीं लोकांत-.
.कोळी, मराठे वगैरे वर्गातील-पुरुषमंडळीचे या दिवसांत मेळे निघत असून
कित्येकांकडून. कलालांच्या दुकानास उदार आश्रय मिळतो. कोळी लोकांच्या
बायका वस्त्रालंकारांनीं मंडित होऊन गात व नाचत गौरीस नेऊन जलांत विसर्जन
करितात. गौरीपाशीं धनधान्यसमृद्धि व दीर्घायुष्य मागणें, हाच या सणाचा
विशिष्ट हेतु दिसतो. शक्तिपूजेच्या अनेक प्रकारांपैकीं ज्येष्ठागौरी हा एक प्रकार आहे
असें ह्मणण्यास हरकत नाहीं. धन्यधान्यसमृद्धि व दीर्घायुष्य मागणाऱ्या देवीच्या
उपासकांनीं घातुक अशा दारूच्या व्यसनाधीन होऊन द्रव्याचा नाश करणें
यार्थरते शोचनीय काय आहे? मुंबईत गौरीउपासकांचा भरणा खालच्या वर्गात
विशेष आहे. अशा लोकांना खरें धर्मरहस्थ समजावून देऊन त्यांना ताळ्यावर
आणण्याचा प्रयत्न ताडदेववयेथे रहाणाऱ्या कांहीं मंडळीकडून होत आहे, ही अत्यंत
समाधानाची गोष्ट होय. ज्यांच्यांत असे हे अनीतीचे व अधर्माचे प्रकार चालू
आहेत, त्यांस प्रत्येक वर्षी हा उत्सव प्रास झाल्या वेळींच मद्यपानाविरुद्ध व्याख्याने
देऊन विशेष कांहीं वळणार नाहीं. त्यांचें अज्ञान घालविले ह्मणजे सहजासहजी
त्यांचे डोळे उघडून तें रस्त्यावर येतील. तेव्हां विद्यीप्रसार होईल असे प्रयत्न
अव्याहत चालवून मागसलेल्या लोकांस आपला खरा प्रगतीचा मार्ग कोणता
हें समजेल असें केलें पाहिजे. ह्मणजे व्याख्यानांची आवश्यकता राहणार नाहीं.

वामनबादशी

-?इं५! दशावतारांतील पांचवा जो वामन त्याच्या कवानें भाद्रृपद महिन्यांतील शुक्ल
द्वादशी पाळली जाते. वामनावताराची कथा वामनपुराणांत अशी आढळते कीं,
पूर्वकालीं बली या नांवाचा एक मोठा विख्यात चक्रवर्ति राजा होऊन गेला. तो
प्रसिद्ध दैत्यकुलोत्वां विष्णुभक्त प्रपूरहादाचा पुत्र होता; तथापि तो पाप.
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भीरु व सदाचरणी असून त्याच्या दातृत्वाची कीर्ति दिगंतरी पसरली होती.
त्यानें आपल्या पराक्रमाच्या जोरावर अलोट संपत्ति मिळविली. त्याची सत्ता
दशदिशांस प्रस्थापित होऊन त्याचे प्रजाजनही आनंदानें त्याच्या सत्तेखालीं सुख-
समृद्ध. भोगू लागले. देवांसही तो त्रास देत नसल्यामुळें त्याच्याशीं युद्धास ळइं
राहण्यास योग्य कारण मिळेना. त्यासाठीं वळी राजाचे सात्राज्य कपटानें हरण
करावे असा देवांनीं विचार ठरवून या कार्यासाठी अदितीचा पुत्र जो वामन
त्याची योजना केली. यानें व्रह्मचाऱ्याचा वेष पत्करून तो बळीच्या यज्ञाच्या वेळीं
समारंभांत हजर राहिला व तेथें त्यानें आपल्या विद्वत्तेनें त्या राजास चकित केलें.
राजाने संतुष्ट होऊन ' तुला काय पाहिजे ' असें विचारताच. मी त्रिपादभूमीची
तेवढी याचना करित ' असेंत्यानें उत्तर दिलें. वळीचा पुरोहित शुक्राचार्य यानें वाम-
नाचे कपट जाणिजेव त्याला त्रिपादभूमि दान न देण्याबद्दल बळीस आग्रह केला; परंतु
तत्पूर्वीच वळीने आपण दान देत असें वचन दिल्यामुळें तें तो परत
घेईना. पुढें भूमिदान दिल्याबद्दल शास्त्रोक्तरीत्या वामनाच्या हातावर उदक सोड-
ताच वामनानें आपलें खरें विश्वरूप प्रगट केलें व दोन पावलांत सर्व भूमि व्यापून
तिसरे पाऊल कोठें ठेवू असा वळीस प्रश्न केला; तेव्हां त्यानें आपलें शिकू नश्च
करितांच वामनाने त्याच्या मस्तकावर पाय ठेवून त्यास पाताळांत लोटून 'दिले'
बळीचे शील, त्याचा दानशूरपणा व सद्वर्तन पाहून वामनास संतोष झाला व
मी तुझा द्वारपाल होऊन राहीन. असें त्यानें त्यास आश्वासन दिलें, अशी ही
अपूर्व कथा आहे.

शास्त्रोक्त विधि व रूढि ८

भाद्रपद शुक्ल एकादशीस उपोषित राहून माध्यान्हकालीं वामनाची पूजा करावी.
रात्रौ त्याची अवतारकथा वाचावी. हरिकीर्तन, विष्णुनामस्मरण, भजन वगैरे
प्रकाराने रात्रौ जागरण करून द्वादशीच्या दिवशीं त्याची पंचोपचारें पूजा केल्या-
वर ब्राह्मणास दान द्यावे. दहीं व दूध घालून भांड्याचे शिंकाळें छत्री उपानह
वगैरे दान यावें व पंक्तीस ब्राह्मण घेऊन भोजन कराव. याप्रमाणे एकादशी व
द्वादशी हे दोन्ही दिवस विष्णुस्मरणात घालवावे. या सणासंबंधानें रूढि पाहूं जातां
महाराष्ट्रांत कांहींवैष्णव सांप्रदायी ब्राह्मणांत मात्र तो प्रचलित असल्याचें दिसून येतें :
मलबारांत हा उत्सव अत्यंत प्रेक्षणीय होतो. त्याला 'ओनद ' असें नांव आहे
मलबारांत त्या वेळीं वर्षाकाल संपून धनधान्याची सर्वत्र समृद्धि होते घरांच्या



दरवाज्यांवर फुलांच्यामाळालोंबवून तीसुशोभितकरण्यांतयेतात. रात्रौदीपोत्सव
होतो. याच दिवशीं नवीन कपडे व भाडी विकत घेण्याचाही तेथें परिपाठ आहे.
हा उत्सव सर्व वर्णीचे व दर्जाचे लोक पाळतात. भोजनोत्तर लटक्या लढाईचा
प्रेहणीयसमारंभ होतो. हापाहण्यासाठी गावातील लोक एकाद्या सार्वजनिक जागी
एकत्र होतात. असुरांचे राज्य जाऊन देवांचें राज्य प्रस्थापित झाल्यावर प्रजेची
सांपत्तिक स्थिति कशी काय झाली हें पाहण्यासाठी या दिवशीं बळीराजा
पुण्यीवर येतो. आपलें वैभव त्याच्या दृष्टीस पडावें आणून हा उत्सव होत असतो
अशीतेथील लोकांची समजूत आहे. सामान्यतः पाहूं गेल्यासहादिवसकोणी उणा-
प्रमाणें मानीत नाहीं. पुराणे अस्तित्वांत आली तेव्हां अनेक

माचीन ऐतिहासिक गोष्टीचे रूपांतर
कसें झालें हे समजण्यास वामनावताराची गोष्ट हें एक उत्तम उदाहरण आहे.
या कथानकाचा खरा व सरळ अर्थ असा आहे कीं, देवांच्या वतीने वामनाने
पुढें येऊन त्यांचें सर्व राज्य बळकावून बसलेल्या बळीपाशीं थोडीशी भूमि
मागितली. बळी हा मनाचा उदार असल्यामुळें त्यानें देवांची विनंति मान्य

सुरू त्यांना आपल्या राज्यांत आश्रय दिला; परंतु याचा परिणाम मात्र असा
झाला कीं देवानी पाय पसरता पसरता बिचाऱ्या बळीची व त्याच्या दैत्यकुलाची
स्वतःची ह्मणून एक टीचभुरही जमीन राहू दिलीनाहीं. देव. व दैत्य किंवा सुर व
असुर हे भाऊबंद असून त्यांच्यांत वारंवार लढाया होत. ( यासंबंधाचें विवरण
नृसिंहावताराच्या इतिहासांत आलेंच आहे.) बळी हा सद्धर्मनिष्ठ असून त्याची
प्रजाही संतुष्ट व राजनिष्ठ असल्यामुळें तरवारीच्या बोरावर त्यास चित करणें
देवपक्षाला शक्यनव्हतें. अशा प्रसंगीं राजनीतिशास्त्रांतील मार्गापैकीं जो कपटाचा
उपाय तो करून देवानी बळीस चकविलें व कालेंकरून आपला हेतु तडीस
नेला. ही वेदकालापूर्वीची गोष्ट आहे. शतपथ ब्राह्मणांत या घडामोडीचे सरळ
रीतीनें वर्णन दिलें आहे त्यावरून देखील वर दिलेल्या ऐतिहासिक पुराव्यास
पुष्टी येते. त्यांत असें सांगितलें आहे कीं देव व दैत्य यांच्यांत लढाई जुंपून दे-
यांचा पाडाव झाला. दैत्यांनावाटलें कीं यापुढेंदेव आपलें डोकेंवरकाढणारनाहींत.
तेव्हां विष्णूने लहान' असें वामनरूप धारण' करून असुरांपाह?। थोडी जमीन
मागितली व दैत्यानी त्याच्यानिवासाला पुरेल इतकी जमीन देण्याचें अभिवचन
दिलें. पुढें विष्णूने विराट रूप धारण करून सर्व विश्व व्यापून टाकिले व त्यामुळें

१७
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सर्व देश देवांच्या ताब्यांत आला. ही गोष्ट घडून वराच काळ लोटल्यावर
अस्तित्वांत आलेल्या वेदांत हीच गोष्ट निराळ्या रीतीनें सांगून विष्णूची तारीफ
केली आहे. ऋग्वेदांत ( मं. १-१५४-२ व ३) पुढील ऋचासांपडतात-
प्र तद्विरुख: स्तवते वीर्येण मृगो न भीम: कुचर गिरिष्ठाः ।

यस्योरुघु त्रिमु विक्रमणेष्वधिक्षियन्ति सुवनानि विश्वा ।।

प्र विष्णवे शूषमेतु मन्म गिरिक्षित उरुगायाय वृपणे ।

य इदं दीर्घ प्रयतं सधस्थमेको विममे त्रिभिरित्पदेभिः ।।

अर्थ-विष्णूची त्याच्या पराक्रमामुळेच फार स्तुति होत असते. गिरिकदरीं
राहून घोर प्रदेशांत संचार करणाऱ्या सिंहाप्रमाणे हा महापराक्रमी आहे. सर्व-
व्यापक अशा निरनिराळ्या तीन पावलांतच विश्वातील सर्व भुवनें सहज मावली
आहेत. हें मनोहर कवन विष्णूच्या कानावर जावो. प्रेमळ स्तुतीचा भोक्ता
आणि ज्याचें यश सर्व जगतीतलावर पसरलेंआहेअसा हा वीर आहे. हें एकंदर
विश्व इतके अवाढव्य असून ते त्याच्या एकट्याच्या तीनच पावलीत मावून गेलें.
मूळची गोष्ट ऐतिहासिक असून वेदगायकांनीं ती अभिमानपूर्वक गाईली; परंतु
कालेकरून अदिति व अदितिपुत्र यांचा मूळचा अर्थ जाऊन आकाश ढ्यृरजे
अदिति व अदितिपुत्र हाच वामन ( विष्णू) ह्मणजे सूर्य असा अर्थ हौताच
त्रिपादांचा अर्थ उदय, मध्य व अस्त असा करण्यांत झाला. असा हा वामना-
वताराच्या कथेचा इतिहास आहे. वामनानें वळीस पाताळांत लोटून दिलें याचा
अर्थ इतकाच कीं त्याला राज्यश्रष्ट करून आपल्या प्रदेशांतून हाकून लाविलें.
तरीत्यानेंत्याचेंयोग्य प्रकारे रक्षण केलेंवत्याच्याप्रीत्यर्थ दरसाल दिवाळीच्या वेळीं
महोत्सव करूनत्याचेंनांव चिरस्मरणीय होईल असें करण्याचेही आश्वासन दिलें.

अशा या उत्सवास सध्यां सर्वथैव धार्मिक स्वरूप प्रास झालें आहे. ऐति-
हासिक महत्वाची माहिती टिपून ठेवण्याची किंवा त्याचें महत्व जाणण्याची
उपजत बुद्धि हिंदुलोकांत नाहीं असें कित्येक लोक ह्मणतात पण हें खरें आहे
असें ह्मणतां येत नाहीं. एक गोष्ट मात्र लक्षांत ठेवण्याजोगी आहे. ती ही कीं, जे
प्रसंग धार्मिकदृष्ट्या महत्वाचे वाटले त्यांचीच योग्यता विशेष आहे. असें माजून
त्यांचें टिपण तत्कालीग्रॅ लेखकांनी करून ठेविले. पुराणे, 'महाभारत व रामा;
हे तर इतिहास आहेत. त्यांतील प्रक्षिप्त व अतिशयोक्तीचा भाग वजा केला
असतांत्यांतशुद्ध इतिहासच दिसून पेशाआहे. वेदांतहीऔर्याचाइतिहाष आहे.



उपनिषदांवरून देखील तत्कालीन समाजाची कल्पना होते. येथील लोकांत
अनेक कारणांवरून धार्मिक प्रवृत्तीच वृद्धिंगत झाल्यामुळें प्राचीन इतिहासास
सर्वथैव धार्मिक वळण मिळाले. वामनद्वादशीसारखे ऐतिहासिक महत्वाचे दिवस
शिरच धार्मिक उत्सव होऊन वसण्याचें कारण तरी हेंच आहे. या सणावरून

बोध काय घेतां येईल
हे पाहूं. हें सर्व विश्व असें चमत्कारांनीं युक्तच आहे तशाच या विश्वांत घडणाऱ्या
गोष्टीही चमत्कारिक आहेत. पृथ्वीचा नकाशा व उपलब्ध असलेला जगाचा
इतिहास यांचें विचारपूर्वक निरीक्षण केलें असतां असें दिसून येईल कीं प्राचीन
कालापासून आजपावेतो जगांत हजारों घडामोडी झाल्या. राज्यलूष्णेच्या पायी
निरपराध्यांवर अनर्थ कोसळले. 'बळी तो कान पिळी' या न्यायानें मनगटाच्याजोरा-
वर प्रवललोकांनीं कमकुवत लोकांस पादाक्रांत केलें. अशांना पाडाव करण्या-
करितां कधी युक्तीचा तर कधीं शक्तीचा उपयोग करणारे लोक पुढें आलेले आहेत.
या पृथ्वीतलावर कधीं देवांचें तर कधीं दैत्याचें राज्य झालें आहे; परंतु ज्यांच्यांत
सत्वस्थपणा विशेष असून आपपरभाव कमी, सत्य, न्याय व समता यांच्या-
मूळ पूर्णपणे आदर वसत आहे अशांची सत्ता सुखावह व स्थायिक झाली आहे.
-सम, दाम, दंड, भेद वगैरे सरळ व कुटिल प्रकारांचा सर्व देशांत प्रसंगानुसार
अवलंब करण्यांत आला आहे. अवतार मानलेल्या वामनावर कुटिल नीतीचा
आरोप करणारानी जगाच्या इतिहासाची छाननी करून पहीषें ह्मणजे त्यांना दिसून
येईल कीं या आरोपापासून कोणतेही राष्ट्र सुटलेले नाहीं; परंतु कुटिल नीति
ही कदाचित् तात्पुरती उपयुक्त असली तरी खरा राष्ट्राचा अस्तुदय शीलावर
अवलंबून आहे. राजा व प्रजा सच्छील असल्यास राष्ट्राचे कल्याण होतें. बळी
शीलवान होता परंतु त्याची प्रजा जे दैत्य ते आसुरी वृत्तीचे असून देवास त्रास
देण्यास कमी करीत नसत- याचा परिणाम त्यांना भोवला. शीलवान बळीचे नांव
अजरामर झालें परंतु त्याच्या बळावर मत्त होऊन भलत्याच रीतीनें वागणाऱ्या
दैत्यांचा शेवटीं निःपात झाला. हें जाणून प्रत्येकानें आसुरी वृत्तीचा त्याग केला
पाहिजे. सदाचारसंपन्न होऊन देवत्व अंगीं येईल असे यत्न केले पाहिजेत. हाच
प्रगतीचा मार्ग आहे. याच मार्गाचें सर्व साधु, ज्ञानी जन व सर्व महंत यांनी अव-

' जवनकेलें आहे. रेयाच मार्गानें आह्यईंऋा आर्यांनीही गेलें पाहिजे. इतकें जरीआपण वा-
मनद्वादशीच्या उत्सवावरून शिकलो तरी हा उत्सव रूढ झाल्याचें सार्थक होईल.
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अनंतचतुर्दशी हा सण नसून तें एक काय्य व्रत आहे. कुलाचार असला तर
किंवा संकल्प केला तर मात्र तें आचरितात. या व्रताचा महिमा श्रीकृष्णाने
युधिष्ठिराला कथन करून त्याजकडून हें व्रत करविले असें महाभारतांत वर्णिलें
आहे. या व्रताच्या उत्पत्तीविषयीं अशी कथा सांगितली आहे कीं पूर्घकाली
सुमंतु नांवाच्या कोणा एका ब्राह्मणाला सुशीला नामक एक मुलगी होती. तिच्या
सापत्न मातेनें तिजला सापलभावानें सतावून सोडल्यामुळें विवाहानंतर ती
आपला पति जो कौड्रिण्यरुषि त्याच्याबरोबर अरण्यांत निघून गेली. त्यावेळीं हें:
दंपत्य अत्यंत दारिधावस्थेंत काळ कंठीत होतें. पतीसह अरण्यांत हिंडत असतां:
कोणे एके समर्थी कित्येक स्त्रिया लाल रंगाची वर्षे नेसून कलशपूजा करितांना
सुशीलेच्या दृष्टीस पडल्या. तिनें त्यांजकडून ते व्रत समजावून घेऊन यथामति
व भक्तिपूर्वक आचरिलें. त्याचें फळ वैभवाच्या रूपानें त्या दंपत्यास मिळाले. पुढें
तिने आपणास ऐश्वर्याची जोड देणाऱ्या अनंताप्रीत्यर्थ धारण केलेला १४
ग्रंथींनी युक्त दोरा आपल्या पतीस दाखविला व' अनंताच्या कृपेने आपणास
वैभव लाभले असें ती ह्मणाली. हें तिचें भाषण कौंडिण्य ऋषीस रुचलें नाहीं.
ऐश्वर्यप्रासि व्रताचरणावर अवलंबून असून उद्योगानेंच आपणास ऐश्वर्याचा लाभ
झाला असें त्यानें प्रतिपादिलें व आपल्या भाषणाच्या समर्थनार्थ तो अनंत-
व्रताचा दोरा त्यानें अभीत फुंकून दिला. यामुळें त्याचें. वैभव नष्ट झालें '

तेव्हां त्यास अनंताचें सारखे वेड लागलें. अनंताचा लाभ व्हावा एतदा
तो रानोमाळ भटकत असतां उत्कृष्ट पक फलांनीं युक्त 'असा एक आलवृक्ष
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असूनही त्याच्या जवळपास पक्षी फिरकत नाहींत असे त्याच्या नजरेस आलें.
पुढें एक बैल व सवत्स धेनु भरपूर चारा असूनही तो खाण्यास तीं असमर्थ आहेत
असें त्यास आढळलें. आणखी पुढें जात असतां त्यास दोच सरोवरें दिसलीं; परंतुएइथ?ा जलाचा कोणी उपयोग करणारा त्यास दिसून येईना. नंतर त्यास एक हत्ती व
एक गाढव असे पशु आढळले. या सर्व फळांस, सरोवरास व पशूस त्यानें अन-
ताचा लाभ कसा होईल आणून विचारले. तें त्यांस सांगतां येईना. शेवटीं हताश
होऊन तो जमिनीवर धाडकन पडताच भक्तिवश अनंत प्रकट झाला व तुला पूर्व

वैभव प्रास होईल असें त्यानें त्यास वरदान दिलें. त्याच वेळीं त्यानें काँडिंण्यास
असें सांगितलें कीं, '' तुला वाटेत भेटलेला आबा हा एक वेद ब्राह्मण असून
विद्यादान न केल्यामुळें त्यास दुर्गीत प्रास झाली. बैल हा पूर्वजन्मींचा दानधर्म.
पराडूमुख धनिक आहे व स्वार्थापायीं परस्परांस दान देऊन मनाची समजूत
करून घेणाऱ्या या दोन पूर्वजन्मीच्या बहिणी सरोवररूपानें आहेत. गाढव व
हत्ती ह्मणजे केवळ तुझे राग व गर्व होत. अशी कानउघाडणी झाल्यावर त्यानें

अनंताची करुणा भाकतांच तो पुनः धनकनकसंपन्न झाला.
शास्त्रोक्त विधि व रूढि.

माध्यान्ही सुशोभित मंडपाच्या ठायीं शुद्धोदकपूर्ण ताखकलक्ष स्थापन करावा.
त्यास दोन पंचे बांधावेव त्याजवर दर्भाचा शेष तयार करून ठेवावा. कलशा-
वरील पूर्णपात्रांत मोहिनीसहित अनंताची प्रतिमा किंवा शालिग्राम स्थापन
करून षोडशोपचारें पूजा करावी. तसेंच १४ ग्रंथींनी युक्त रेशमी दोऱ्याची पूजा
करावी. रात्री नृत्य, गीत, वाद्य, कथाश्रवण वगैरेच्या योगा अनंताची सेवा
करून पूजा आटोपल्यावर ब्राह्मणांस पकान्नाचें वायन व दक्षिणा द्यावी. या-
प्रमाणें १४ वर्षे व्रत कराचें, ह्मणजे इच्छित हेतु तडीस जातात. अनंतवत
शेषाप्रीत्यर्थ असून दक्षिण हिदुस्थानांत वैष्णवमतानुयायी लोकांत त्याचा
विशेष प्रसार आहे. बंगाल्यांतही हेंबत आचरणारे लोक आहेत. परंतु ते कृष्णा.
प्रीत्यर्थ पाळले जात असून या दिवशीं अनेक प्रकारची फळें व मिठाई कृष्णास
लर्पण करण्यांत येतात. हे व्रत १४ वर्षे पाळल्यास विष्यलोकाची प्राति होते
असें तेथील लोक समजतात. अलीकडे सत्यनारायणाचें माहात्म्य विशेष वाढलें
असून महाराष्ट्र व गुर्जरदेशांत तें मान्य होत चाललें आहे. मुबईत तर
सार्वजनिक सत्यनारायणापर्यंत मजल घेऊन ठेपली आहे. सर्व
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काम्य कर्माचा त्याग

करून निष्काम बुद्धीने जगांतील सर्व व्यवहार करावे असे सांगणारा श्रीकृष्ण:,
जगांतील सुखदुःखांकडे' समान वृत्तीनें पाहणाऱ्या धर्मराजाकरवी हें व्रत कर
वितो हें तर संभवनीय नाहीं. महाभारतांत बराच प्रक्षिप्त भाग आहे त्यांतीलच
हा अनंतव्रतासंबंधाचा भाग होय असें विद्वान् शोधकांचे मत आहे. केवळ
व्रताचरणानें मनकामना सिद्ध व्हावयाची असती तर सात अक्षौहिणी सैन्याच्या
मदताने स्वतः सारथ्य पतकरून श्रीकृष्णास पांडवांच्या वतीनें समरांगणावर
जाण्याचें कारण नव्हतें. हब्रींच्याकाळीं अस्तित्वांत आलेल्या सत्यनारायण, सत्य-
विनायक वगैरे वतासारखेच अनंताचे व्रत आहे व त्याचा संबंध जसा तीं उप-
स्थित करणारानी पुराणकालास नेऊन भिडविला आहे तसाच अनंतव्रताचा
संबंध श्रीकृष्णास लावून दिला आहे हें निर्विवाद होय. अशी वतें कांहीं अशी
ईश्वरावरची श्रद्धा कमी होण्यास व मनुष्यास वेहिमत करण्यास कारणीभूत-
होतात. कारण कीं नवसाप्रमाणें कार्यसिद्धि न झाल्यास मनुष्य ईश्वराच्या
शक्तीबद्दल साशंक होतो. इतकेंच नव्हे तर तो दैववादी बनून दृढ प्रयत्नाचे
महत्व विसरून जातो. आर्य ह्मणविणारांनीं धर्माच्या बाबतींत निष्काम.
भक्ति करण्याकडे व जेणेकरून मन ईश्वरमय होईल अशीं कृत्ये करण्या-
कडे आपले लक्ष लाविलें पाहिजे. वरील कथानकात सर्व असंबद्ध व
प्राचीन तत्वज्ञानास न जुळणारी अशी जी विधाने आहेत त्यांवरून च्यी

मताची कथा रचणारास कोणत्या तरी उपायाने या व्रताचें महत्व व तेर्क्ष

प्रापंचिकदृष्ट्या दाखवावयाचें होतें हें सिद्ध होतें. पुनर्जन्मासंबंधाच्या सिद्धांता-
प्रमाणें जीवात्माहाआबाकिंवा सरोवर होऊनपुनर्जन्मपावणे शक्य नाहीं. प्राणि.-

कोटींतच त्याचा जन्म व्हावयाचा. तसेंच हत्तीस विशेषतः बुद्धिमत्तेची व गाढ-
वास सहनशीलतेची उपमा साजेशी आहे. या कथानकांत त्यांची गर्व व राग
यांच्याशीं तुलना केली आहे. पंचतंत्रांतील गोष्टींवरून जसा बोध घेणे शक्य
आहे तसा या अनंतव्रताच्या कथेवरूनही घेता येईल. तो ह्मटला ह्मणजे
अनंताच्या कृपाप्रसादाशिवाय वर्षी- कोणत्याही स्थिरचर पदार्थास पूर्णावस्था ।'

प्रास होणें शक्य नाहीं हा होय. आव्यांतील माधुर्य अनंताच्या कृपेने प्रास होतें:
सरोवराचा जन्म प्रास होणाऱ्या बहिणींनीं परोपकार व सद्धर्माची खरी दिशा
कोणती हें जायले असतें तर त्या निरुपयेगी जलाशय होऊन पडल्या नसत्या
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ईश्वरावर भाव नसता केलेल्या काय्य कर्माचे फळ त्यांना अशा रीतीनें लाभले.
अंगीं विद्वत्ता असून जो मनुष्य

५ जितके कांहीं आपणास ठावें । तितके हळूहळू शिकवावे ।

ऽ. शहाणे करून सोडावे । सकल जन ।।

हे समर्थांनी दाखवून दिले व्रत आचरणार नाहीं, त्याची दशा वर सांगितलेल्या
३लाप्रमाणें व्हावयाची. अनंताचा वास सर्वत्र आहे व त्याच्या कृपाप्रसादानेच
सर्व जग चालले असून ज्याच्यांत उत्तम गुण दृग्गोचर होत नाहींत त्यांच्यांत
अनंत किंवा ईश्वर बाणलेला नाही असें समजा, असें हें अनंतव्रत सांगत आहे.

अनंतव्रताचा दोरा बांधणारांनीं दुसरी एक गोष्ट ध्यानांत वागविण्याजोगी
आहे ती ही कीं, अनंत हा परमेश्वर असून सर्व स्थिरचर पदार्थांचा नाश झाला
तरी शेवटीं जें शेष किंवा शिल्लक राहील त्या कालरूपी शेषाच्या ठायीं त्याचे या
व्रताच्यावेळीं अधिष्ठान करण्यांत येत असतें. अनंताचा दोरा हा त्याची अडूत शक्ति
दर्शवीत असून त्या शक्तीच्या सूत्रावर हिंदुधर्मानें मानलेली १४ मुवनें ग्रंथि-

रूपा मण्याप्रमाणें ग्रथित केली आहेत. अशा या परमसमर्थ अनंताची आठवण
संदीसर्वदा राहण्यासाठी व्रतस्थ होऊन हातांत यज्ञकंकणाप्रमाणें बांधलेल्या
दोऱ्यास साजेल अशा रीतीनें वागण्याचा प्रत्येक अनंतव्रताच्या उपासकाने यत्न
केला पाहिजे. ह्मणजे -कालातीत जो अनंत त्याच्यांर्तच तो मिलिंदायमान
होऊन जन्ममरणाच्या फेऱ्यांतून कायमचा चुकेल. अर्थात. त्याला परमपदाची
प्रासि होईल.

महालय पक्ष.
प्रत्येक भाद्रपद महिन्याचा कृष्णपक्ष पितृकार्यास अत्यंत योग्य आहे असें शास्त्र-

कारांनी ठरविलें. सध्यां पितृपक्ष किंवा महालयपक्ष या नांवानें तो ओळखिला जातो.
हिंदुधर्माची उभारणी पितृभक्तीच्या पायावर झाली असून त्याच्या दिव्य मंदि-
राची रचना करणाऽरांनीं सूक्ष्म विचार करूनउ आमच्या कर्तव्याकर्तव्याची दिशा
ठरवून टाकिली आहे. देहाव्यतिरिक्त शाश्वत व निर्लेप जो आत्मा त्याची सत्ता
व मरणोत्तर त्या; स्थित्यंतर या कल्पनांवर अनेक संस्कार अस्तित्वांत आले.
हिंदु व पारशी धर्मात प्रचलित वसलेले अंत्येष्टि संस्कार, त्यानंतर करण्यांत
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येणाऱ्या क्रिया, श्राद्धकल्प हे सर्व वरील कल्पनेमुळेच रूढ झाले. देहाव्यतिरिक्त
आत्मा असा कोणी नाहीं असें धर्माचें मत झाल्यास सहजच असे संस्कार रूढ
होणें शक्य नाहीं. पुनर्जन्मावर विश्वास न ठेवणाच्या खिस्ती व महंमदी धर्मात
श्राद्धासारखे धर्मविधि प्रचलित नाहींत. हिंदुधर्म पुनर्जन्माचें विश्वासानें आत!;
पादन करीत असून मरणोत्तर जीवात्भ्यास कर्मानुसार उत्तम, मध्यम किंवा कनिष्ट

येनींत जन्म प्रास होतो; तसेच बऱ्यावाईट कर्माप्रमाणें त्याला स्वर्ग किंवा नरकवास
घडतो असें सांगत आहे. ' क्षीणे पुण्ये मर्त्य लोकं विशंति ' या न्यायाने
पुण्याच्या संचय हाच स्वर्गात जाण्यास व तेथें रहाण्यास साधनीभूत असून
त्याचा व्यय होतांच प्राणी मृत्युलोकावर जन्म घेतो असें गीतावाक्य आहे.
स्वर्गात चढणें किवुा मृत्युलोक उतरणे या मार्गाला उपनिषदूकारांनीं पिलूयान
असें नांव दिलें असून ज्या मार्गानें जीव जन्ममरणाच्या फेऱ्यांतून कायमचा
मुक्त होतो त्याला देवयान असें नांव आहे. या

देवयान व पिहयानांसंवंधी माहिती
छांदोग्य, वृहदारण्यक, मुडक वगैरे उपनिषदांत व गीता, भागवत वगैरे प्राचीन व
अर्वाचीन ग्रंथांत मिळते. बृहदारण्यकोपनिषदांत ती बऱ्याच विस्तारानें दिली -आहे. देवयान या अर्थी प्रकाशाचा भाव दाखविला आहे. देवयान या शब्दाच्या
जोडीचे शब्द १ देवपय, २ ब्रह्मपथ, ३ सूर्यमार्ग, ४ तिरजमार्ग, ५ ज्ञानमार्ग,

१ विद्युन्मार्ग, ७. अर्चरादि मार्ग, ८ निवृत्तिमार्ग व ९ श्रेयमार्ग हे होत. पिलू-
यान हा प्रकाशाचा अभाव किंवा अज्ञान यांचा द्योतक असून याच्या जोडीचे
शब्द १ धूममार्ग, २ चंद्रमार्ग, ३ कर्ममार्ग, ४ पितृपंथ, ५ संसतिमार्ग, ६
प्रेयमार्ग व ७ प्रवृत्तिमार्ग हे होत. या दोन मार्गीचा अवलंबकेल्याने भिन्न फळें प्रास
होतात. ब्रह्माची उपासना केल्याच्या योगाने देवयान मार्गाची प्राति होत असून
तो पायरीपायरीने कसून जावें लागतें. अग्नि, तेज, दिवस, शुक्लपक्ष, उत्तरा-
यणाचे सहा महिने, देवलोक, आदित्यलोक, चंद्रलोक, विद्युब्रोक व शेवटीं
ब्रह्मलोक असे हे देवयानाचे टप्पे आहेत. शेवटच्या टप्प्याला पोहोचलेला ब्रह्म-
ज्ञानी पुरुष पुनर्जन्म पावत नाहीं. पितृयान मार्गाचा अवलंब करणारे धूमलोक,
रात्र, कृष्णपक्ष, दक्षिणायनाचे सहा महिने, पितृलोक, आकाश व शेवटी
चंद्रलोक येथें जाऊन पोहचतात. जीवात्मे चंद्रलोकावर पोहोचल्यानंतर तेधून
ते स्वर्गास जातात. तेथें पुण्याचा साठा. संपताच खालीं उतरता उत्तरता
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स्वर्गातून चंद्रलोक, तेज आकाश, वायुलोक, मेघ, वृष्टिजल, वनस्पति, अन्न,

तेधून पिंडरूपानें पुनर्जन्म या रीतीनें पुनः जन्म पावतात असा हा प्रवृत्तिमार्ग

आहे. या लोकाची नांवे भिन्न भिन्न प्रकारची आढळतात. तरी सामान्यत, वरील
विवरण विशेष मान्य झालेलें दिसते. चंद्रलोकावर पितर पोहचल्यानंतर ते
तेथील असतान्न सेवन करून निर्वाह करीत असतात. हें असताच चंद्रकले.
बरोबर कृष्णपक्षांत क्षीण होत जातें. त्यासाठीं कृष्णपक्षांत येथून त्यांच्या

वंशजांनी अन्न पोहोंचवावें एतदर्थ श्राद्धाची व पिंडोदकाची योजना आहे. अमा-
बास तर पितूकार्य अवश्य केलें पाहिजे असें शास्त्र सांगतें. मेनुष्य
मेल्यानंतर एका वर्षानें चंद्रलोकास जाऊन पोहचतो. तोंपर्यत जीवात्म्याला
अन्नोदकाचा लाभ व्हावा एतदर्थ वर्षभर मृताच्या नांवानें श्राद्ध करावे लागतें
( गरुड पुराण). वर्षानंतर मृत जीव पितृस्वरूप होतो.

५श्रद्धाच काल
निरनिराळे सांगितले आहेत. यासंबंधी किडपुराणात दिलेली माहिती ( ३-अ. १४.) अशी आहे कीं प्रत्येक अमावास्थेस व अष्टकाच्या दिवशीं श्राद्ध
कराव. याशिवाय योग्य द्रव्यें व सत्पात्र ब्राह्मणाचा लाभ झाला असतां, व्यतिपात,
अयनसंक्रांति, विघुव संक्रांति, चंद्रसूर्यग्रहण, प्रत्येक संक्रांति असे योग आल्या.
वेळीं श्राद्ध करावे. अमस्वास्येस पुष्य, आर्द्रा, पुनर्वसु वगैरे नक्षत्रांचा योग
असतां केलेल्या श्राद्धाच्या योगानें पितर विशेष एस होतात. वैशाख शु. ३,
कार्तिक शु. ९, भाद्रपद व. १३ व माघ अमावास्या या चार तिथी युगादि
संज्ञक असून त्या वेळीं श्राद्ध करणें अत्यंत श्रेयस्कर आहे. भाद्रपद कृद्यापक्षातील

मघा नक्षत्रास केलेल्या श्राद्धाने पितर विशेष तूस होतात. भाद्रपद कृष्ण
पक्षांत प्रत्येक दिवशीं पितर(प्रीत्यर्थ श्राद्ध करा; कारण त्या वेळीं सर्व पितर यम.
लोकांतून पृथ्वीवर उतरतात असें शास्त्रांत सांगितलें आहे. 'दिने दिने गया
तुल्यमू ' या न्यायानें प्रत्येक दिवशीं केले श्राद्धकार्य गयाक्षेत्रीं केलेल्या पिलू-
कार्यासमान पुण्यप्रद आहे; परंतु प्रत्येक दिवशीं अशीं आलें न करितां ज्या
तिथीस आपला पिता निवर्तला असेल त्याच तिथीस महालय श्राद्ध उरकण्याचा
परिपाठ आहे. तरी अमावास्येस सर्व वणा लोक पितराप्रीत्यर्थ वायसबलि
देतात. श्राद्धकालीं शुद्ध अंतःकरण, पवित्र द्रव्य, प्रशस्त काल, निर्दोष विधि,
शास्त्रोक्त सत्पात्र ब्राह्मण व उत्कृष्ट प्रकारची भक्ति यांच्या योगाने मनुष्यास
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अभीष्ट फल प्रास होतें. प्रत्येकानें शक्यनुसार श्राद्धकार्य उरका. ब्राह्मण व
इतरांस यथाशक्ति अन्न व दव्यदान द्यावे. कांहींच देण्याचीशक्ति नसल्यास गाईस
एक दिवस पुरेल इतका चारा मिळवून द्यावा. तेवढेही करणें शक्य
नसेल तर अरण्यांत जाऊन सूर्यास आपली काख दाखवावी व पितरांस येथेनमस्कारपूर्वक ह्मणावें कीं-'' मला श्राद्ध करण्याची ऐपत नाहीं. यामुळें पित-
रास मी नमस्कार करीत आहें. माझ्या भक्तीनें पितर तूस होवोत. '' श्राद्धास

कोणत्या ब्राह्मणांस निमंत्रण करावे यासंबंधाने पुराणकार व स्मृतिकार यांनीं
उत्तम निर्बंध घातले असून ते मनःपूर्वक पाळण्याजोगे आहेत. तसें केल्यास
सध्यां अपात्रीं होणाऱ्या द्रव्याचा दुरुपयोग न होतां सत्कारार्ह असे योग्य
ब्राह्मण तेवढेच खमाजांत पूज्य होतील. वेदवेदागें जाणणारा, वेदविहित कर्म

करणारा, सदाचारसंपन्न, योगाभ्यासी, ऋत्विज, विद्वान्, सुशिक्षित, सत्यनिष्ठ,
ज्ञाननिष्ठ व सर्वथैव शुचिर्भूत असा मनुष्य श्राद्धप्रसंगीं ब्राह्मण होण्यास योग्य
आहे. उलट पक्षीं, अशिक्षित, नीच प्रवृत्तीचा, कुकर्मे वपरनिंदा करणारा, द्रोही,
धर्मबाह्य आचरणाच्या योगाने उदरभरण करणारा, द्रव्याच्या आशेनें देवपूजा
करणारा, प्रामोपाध्याय, मातापितरांचा त्याग करणारा, अशा ब्राह्मणांस
श्राद्धाच्या वेळीं आमंत्रण देऊं नये. श्राद्धकालीं भोजनाची इच्छा करणारा
अतिथि किंवा संन्यासी आला असतां त्याची पूजा करून त्यास जेऊं घालावे.

श्राद्धाची आवश्यकता.
वर केलेल्या विवेचनावरून श्राद्धाची कल्पना मूलतः कोणत्याविचारावर अधि-

ष्ठित आहे हें दिसून येईल. ज्याप्रमाणें. प्राचीन काळी जाबाली, चार्वाक वगैरे
लोकांस ही पितरांस मृत्युलोकांतून पिंड पोहोचविण्याची कल्पना रास्त दिसली
नाही, तद्वत् आजमितीस कित्येकांस ही श्राद्धाची रूढि अज्ञानमूलक व रानटी
दिसते. या पद्धतीवरील विश्वास उडण्यास कांहीं अंशी पुरोहितांचा वर्गही कारण
झाला आहे, असें ह्मणण्यास हरकत नाहीं. गया, काशी, गोकर्णा, कुंभकोणमू,
रामेश्वर वगैरे क्षेत्रांच्या ठिकाणी, पितूकार्य करणें विशेष श्रेयस्कर आहे असें?
मानण्यांत येत असल्यामुळें हैया ठिकाणी श्रद्धेने जाणाऱ्या यात्रेकरूंस पूर्णपणे
जुटण्यास टपणारे भिक्षुक पाहिले ह्मणजे आमच्या विधानाची सत्यता पटेल.
प्रेतसंस्कार व पितरांसंबंधीं कार्य मूलत:: उत्पन्न करणारांच्या अंतःकरणातील
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हेतु एकीकडे राहून या बावीस ही फार विलक्षण स्वरूप प्रास झालें आहे.
मृत्यूची पर्वा बाळगू नये व वाटूही नये असें ज्या आर्यीनी सांगितलें, त्यांच्याच
वहाजांनी श्राद्ध व अंत्येष्टीसारख्या संस्कारांस भयंकर रूप प्रात करून दिल्यामुळें
मूळ हेतु सिद्धीस जात नाहीं. या दिशेनें अवश्य ती सुधारणा करून हे संस्कार
साधे, उपाधिविरहित व उब दर्जाचे असे केले पाहिजेत. पितरांस संतुष्ट
करण्यास श्रद्धापूर्वक त्यांच्या सक्षतिथीच्या दिवशीं केलेला नमस्कारही पुरे-
होतो हें ध्यानात ठेवण्याजोगें आहे. मुळीं श्राद्ध याचा अर्थ श्रद्धेने दिले( श्रद्धा दीयते) असा आहे. तेव्हां ज्यांनीं आपणास जन्म दिला, ज्यांच्या
कृपेमुळे आपण लहानाचे मोठे झाली, ज्यांनीं आमच्या कल्याणासाठी स्वतःच्या
स्वार्थाचा त्याग केला, त्या पितरांबद्दल अंतःकरणांत आदर बाळगून त्यांच्या
प्रीत्यर्थ सत्पात्री यथाशक्ति दानधर्म करणें हेंच श्राद्ध होय. त्यांचें नांव मोठे.
होईल असे वर्तन ठेवणे यालाच पिंडदान व तिलतर्पण असें आपण ह्मणूं?

आचिन महिना.

आश्विन हा पावसाध्यय:तील शेवटचा महिना असून यांत पाळावयाचे जे उत्सव
आहेत त्या सर्वास कतुपरत्वे वर्षाकालोत्सवाचें स्वरूप प्रास झालें आहे. या
महिन्यांत दशमी, एकादशी किंवा पौर्णिमा यांतून कोणत्याही दिवशीं कार्तिक

स्नानारंभ करून पाहांटे दोन घटिका रात्र शेष राहिल्यानंतर तीर्थादिक ठिकाणी
एक महिना कार्तिक स्नान करावेंअसें धर्मसिंधूत सांगितलें आहे. या महिन्यांतील
महत्वाचे उत्सव झटले झणजे दसरा, कोजागरीपौर्णिमा व दीपावली
३ होत.

च्ये

नवरात्रमहात्सव.
अनाप्रदुचारेण मालिन्य अत्याचारेण मूर्खता ।।

विचाराध्ध्चीरथोर्योग: सदाचारंले स उच्यते ।।
मार्कडेय पुराणांतर्गत देवीमाहात्भ्यांत असें सांगितले आहे कीं जगांत जेव्हां

तामसी व सूर पूसाचे लोक प्रबल होऊन सात्विक, उदारमनस्क व शांतचित्त
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जनास त्रास देऊं लागतात, तेव्हां त्यांच्या हासून सजनांची सुटका करून त्यांस
पुनः सुखासनावर बसविण्यासाठीं परमसमर्थ अशी शक्तिदेवी पुनःपुनः
अवतीर्ण होते. असे हे देवीचे अवतार अनेक झाले व तिनें केलेल्या महत्कृत्या.
तारीफ करून भक्तजनांनी जेव्हां आपल्या अंतःकरणांतील प्रेम व आ
प्रशंसापर शब्दांत व्यक्त केला, तेव्हां एके प्रसंगीं देवीने असें अभयवचन दिलें
.कीं, '' भक्त हो! मी तुमच्या संरक्षणासाठी सदैव तत्पर राहीन. संकटकाळी
अनन्यभावानें मला शरण येतांच मी प्रगट होऊन तुम्हांस दुखमुक्त करीन. मीं
तुमच्यावर सदा प्रसन्न असावें ह्मणून प्रत्येक आश्विन शुक प्रतिपदेपासून नऊ
दिवस घटपूजा, होमहवन वगैरे प्रकारांनीं माझें पूजन करावे. माझ्यावर अचल
निष्ठा ठेवून संकटसुमयी जे माझी करुणा भाकतील त्यांच्या सुखासाठी मी सदैव
जपत राहीन. '' यावरून नवरात्र पाळण्याची रूढि प्रचारांत आली.

शास्त्रोक्त विधि.
देवीनवरात्रोत्सव करण्याचा अधिकार सर्व मानवजातीस आहे. यासंबंधाने

शाखकारांनीवर्णकिंवालिंगभेदठेवलेलानाही. ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शूद्रवक्तेच्छ
यासर्वौस हा उत्सव करण्याविषयींशास्त्र-संमति असून वर्णभेदपरत्वे तोकरण्याचें-
विधि मात्र भिन्न आहेत. ब्राह्मणांनीं सात्विक, इतर हिजांनी ( मद्यमासार्पणयुर?')
राजस, शूद्र व वूएंर्र्च्छ यांनी मंत्रहीन तामस पूजा करात. प्रतिपदेच्या दिवशी
घटस्थापना केल्यावर नवमीपर्यंत सप्तशतीचा जप, देवीभागवतश्रवण, अखंडदीप,
पुष्यमालासमर्पण, उपोषण, नक्त किंवा एकमुचाव्रत, सुवासिनी व कुमारिका
यांस भोजन व त्यांची ख्या, शेवटच्या दिवशीं होमहवन व बलीसमर्पणवगैरे
कृत्ये नवरात्रांत करून देवीस संतुष्ट करावें. घटाशेजारीं नवधान्यें रुजत घालून
त्यांचें विसर्जन केल्यावर त्यांचे रोपे प्रसादादाखल शिरीं धारण करावे.
पंचमीच्या दिवशीं उपांगललिता देवीचें व्रत करावे. मूरळनक्षत्रीं सरस्वतीचे
आवाहन, पूर्वाषाढाच्या ठिकाण पूजा, उत्तराषाढा नक्षत्रा बलिदान आणि श्रवण
नक्षत्री विसर्जन करा. आश्विन शुक्ल अष्टमीला व नवमीला महातिथि
मानितात. देवीनवरात्राचा जो विधि शास्त्रांत सांगितला आहे तदनुसार जरी हा
उत्सव सर्वत्र पाळण्यांत येत नाहीं' तरी सामान्यतः सबंध. हिंदुस्थानांत गेले!.
कुलांत या दिवसांत कांहीं ना कांहीं पूजनात्मक कृत्य असतें. कुलाचाराप्रमाणे हें
कृत्य सात्विक किंवा राजस असतें. सर्व देवींच्या देवालयांतून नवरात्रांत मोठा
उत्सव चालतो. त्यांतही
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कलकत्त्यांतील दुर्गापूजनोत्सव

या दिसांत प्रचंड प्रमाणावर होतअसतो. प्रतिपदेपासून पौर्णिमेपर्यंत हा उत्सव
असून त्या वेळीं आबालवृद्ध त्यांत गढून गेलेले असतात. हा बंगालचा

ाष्ट्रीय महोत्सव आहे असें झणतां येईल. दुर्गाला करणें हा बहुतेक लोकांचा
कुलाचार आहेच. त्याबाहेर कित्येक जण नव्याने संकल्प करून नवरात्रव्रत

आचरीत असतात. देवघरांत देवीची प्रतिमाच घटस्थापन करून त्यांची मोठ्या
थाटमाटाने पूजा चाललेली असते. घरोघरकृत्य, गीत, पूजा, कीर्तनें होतअसतात.
तीं पाहण्यासाठीं हजारों देवीभक्त रात्रभर गब्रीकुचींतून फिरत असलेले दृष्टीस
पडतात. देवीच्या देवालयांतवाद्य, कृत्य, गीत, आंदोलन, लळित, खेळ, दीपोत्सव
वगैरेंच्या योगानें सर्व वातावरण उल्हासाने भरून जातें. कलकत्त्यांतील दुर्गा-
पूजनोत्सव अवर्णनीय आहे. शेवटच्या तीन दिवशीं रात्रौ महापूजेचा समारंभ
होतो तेव्हां दिव्यांच्या लखलखाटामुळें व माणसांच्या गर्दीमुळे रात्रीचा भासच
होत नाहीं. 'कालिमातेचा विजय असो ' या अर्थाच्या घोषानें आकाश दुमदुमून
जातें. ढोल व नगारे यांचा ध्वनि सर्वत्र कानी पडत असल्यामुळें एकादा अपरि-

चि या वेळीं आल्यास सर्व गांव रणकल्लोळात गुंतला आहे कीं काय असा
त्यास भास होण्याचा संभव असतो. या उत्सवाच्या प्रसंगीं उच्चनीच भावना
लयास जात असून सर्व लहानथोर, स्त्रिया व पुरुष, राव व रंक, ब्राह्मण व
महार आपण सर्व एकाच कालिमातेचीं लेंकरें आह असें मानून त्या देवीपुढं
आपलें शिर नमवितात. या उत्सवांत जो हिंसेचा व अनाचाराचा प्रकार शिरला
आहे तो काहून टाकून देवीस खऱ्या जगजननीचें सौम्य व प्रेमळ स्वरूप
दिल्यास किती उत्तम होईल बरें? दुर्गापूजनानंतर लवकरच ह्मणजे पौर्णिमेच्या

दिवशीं कालिपूजा किंवा श्यामापूजनोत्सव होत असतो. या देवीचे रूप
अत्यंत भयप्रद आहे. ती रुधिरप्रिया आहे असें मानून या दिवशीं निरनिराध्यय?
पशूंचे बलि तिला अर्पण करण्यांत येतात. मद्यमांसाची रेलचेल असते. दुसऱ्या
दिवशीं कालीची मूर्ति जलांत विसर्जन केली जाते. श्यामापूजेनंतर सुमारें दहा
दिवसांनीं दुर्गेप्रीत्यर्थ जगद्धात्रीपूजा केली जाते. जगाची पोषक शक्ति आणून
तिला जगद्धात्री हें नांव प्रास झालें. लाल वस्त्रे परिधान केलेल्या या सिंहारूढ
देवीसमोर अनेक उत्सव चालतात. मूर्तीसमोर नग्न नाचल्याने संतानप्रासि
होते अशी भाविकहिंदूंची समजूत असल्यामुळें नृत्याचा विलक्षण प्रकार तेथें
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चालत असतोअसें सांगतात.जगद्धात्रीच्या पूजनाचेंफल चतुर्विध पुरुषार्थप्रासि हे
आहे असें भाविक जनांचे मत आहे. पौर्णिमेस लक्ष्मीपूजनोत्सव होत असून
तो दिवस कोजागरी पौर्णिमा या नांवानें प्रसिद्ध आहे. ( दक्षिण हिंदुस्थान'
लक्ष्मीपूजन आश्विन अंमावास्थेस होतें.) धान्याच्या कोठारासतांबडा रंग लाकू
त्याला लहानसें वस्त्र अर्पण करितात. यावेळीं पूजादिक उपचारही होत असताते.
या दिवशीं रात्रौ जागणारांस मात्र लक्ष्मी प्रसन्न होते असें मानून पत्ते किंवा
जुगार खेळत जागत बसण्याची रूढि बंगाल्यांत आहे. या एकंदर विवेचनावरून
असें दिसून येईल कीं, या नवरात्राच्या दिवसांत शक्तीची निरनिराळ्या स्वरूपांत
पूजा करण्यांत येते. जगज्जननी आणून उपांगललितेची, पालनपोषण
करणारी एतदर्थ जगद्धात्रीची, संपत्तिदायिनी अतएव लक्ष्मीची, विद्या-
दायिनीक्षमूनसंरस्वतीची आणिसहारकर्तीह्मणूनकालीची याप्रमाणेंपूजाविधि
असतात. अशा रीतीनें सर्वसमर्थ मानलेल्या या देवीच्या उपासनेच्या पंथाला

शाल पंथ
असें म्हणतात. त्यासंबंधाची माहिती पुढीलप्रमाणे आहे. शाल पथातूरदोन
पक्ष आहेत. एका पक्षाचे लोक सात्विक पद्धतीनें शक्तीचे अर्चन करीत असून
तिचें स्वरूपही शांत व प्रेमळ असल्याचें मानतात. हा पक्ष दक्षिणमाग?,
उत्तरकौलिक, समयिन् वगैरे नांवांनी प्रसिद्ध आहे. दुसऱ्या मतास तंत्रमार्ग,
आगम, मंत्रशास्त्र, पूर्वेकील, वाममार्ग, उपासना वगैरे नांवें असून यांचे शक्तयु-
पासनेचे विधि अवैदिक व खऱ्या आर्यधर्मास असभत असे आहेत. या पंथाची
स्थापना नाथजोगी नांवाच्या कोणा इसमानी केली. त्यांनीं यासंबंधी शिवपार्वती
संवादरूप अनेक ग्रंथ लिहिले. त्यांस तंत्र असें आणतात. त्यांत पूतना, न्यास, मुद्रा,
बीजाचे मंत्र वगैरे अनेक विधि लिहिले असून त्यांच्या देवतांस दशमहाविद्या
ह्मणतात. या देवींची नांवें पुढीलप्रमाणे आहेत- १ ३वामा ( काळी १. २ तारा,
३ त्रिपुरा, ४ वगलामुखी, ५ छिन्नमस्तका, ६ मातंगी, ७ धूमावती, ८ भैरवी, ई
महाविद्या व १० मुवनेश्वरी. याशिवाय तिच्या गुणवैशिष्ट्यामुळें व तिने निरीत-
राळ्या कारणांस्तव घेतलेल्या अवतारामुळे त्रिपुरसुंदर्र),, ललिता, शांता दर,
महिषासुरमर्दिनी, चंडी, चामुंडी वगैरे किती तरी नावांनी ती प्रख्यात झाली,
आहे. त्यांची पूजा, पडलें, मंत्र, सहखनाम, पद्धति, बीजे, कवचे.
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न्यास, मुद्रा, होम, बलि वगैरे अनेक विधि आहेत. हिंदुधर्मात निंद्य मानलेल्या
मद्यमांसाशिवाय हे विधि पूर्ण होत नाहींत. तांत्रिक मतास अनुसरून कोणीं
उत्पन्न केले देवीमाहात्भ्य हा ग्रंथ प्रमाण मानून त्याचें पठण व श्रवण,
धरभराचा चंडिपाठ हीं क्रत्यें नवरात्रांत करण्यांत येतात. ह्या माहात्य्यांतील

रुधिराध्याय हा तर क्रूर प्रवृत्तीची परमावधि दर्शवीत आहे. शाक्तानीं आपल्या
कल्पित देवांमध्यें अनेक भैरव असल्याचे मानिलें असून त्यांच्या अनेक देवी
किंवा भैरवीही कल्पिल्या आहेत. शाक्तलोक स्त्रियांस शक्ति व पुरुषांत वीर
किंवा भैरव ह्यणतात व प्रत्यक्ष स्त्रीची पूजा अम्हील विधीने करीत असतात.
देवीची कृपा संपादन करण्यासाठीं कित्येक मोठी उग्र अनुष्ठानें करावयाची
असतात. प्रेतावर आसन मांडून बसणें, हाडांदांताच्या माळा घालणे वगैरे विधींचे
वर्णन करण्यास आमचीलेखणी धजत नाहीं. तांत्रिकांची कालगणना, पंचांग, श्राद्ध,

अंत्येष्टि वगैरे सर्व विधि वैदिकांच्या पद्धतीहून भिन्न आहेत. त्यांच्यांत यंत्रे

पुष्कळ असून त्यांत श्रीचक्र हें श्रेष्ठ आहे. हीं यत्रें शालिप्रामशीलेवर, भूर्जपत्रावर
किंवा स्फटिकावर तयार केलेली असतात. तीं काशी व काश्मीर येथें मिळतात.
त्यांच्या धारणाने आधिव्याधि नाहींशा होऊन सर्व मनकामना सिद्ध होतात असें
मीनणारे हिंदु थोडेथोडके नाहींत. जे या मताचे नाहींत त्यांस कंटक किंवा पशु ही
संज्ञा दिलेली असते; व जे त्यांत नव्याने प्रवेश करतात त्यांस पूर्णाभिषेक किंवा
पट्टाभिषेक करण्यांतयेतो: सर्व तांत्रिक लोक आपल्या अंगीं अहेत सामर्थ्य असल्याचें
सांगतात. जारण, मारण, उचाटण, शत्रुनाश, वशीकरण, मोहेन, सैन्यस्तंभन,
मेघस्तंभन, बुद्धिस्तंभन, सर्पनिवारण, रोगनिवारण वगैरे अहुत कृत्यें आपण
करूं शकतो असें शक्त्युपासक सांगत असल्यामुळें त्यांच्या शब्दावर विश्वास ठेवून
कित्येक भाविक व भोळे लोक आपल्या जन्माचें मातेरे करून घेतात. शक्तिपूजे-
प्रीत्यर्थ भैरवी चक्र उत्पन्न०करण्याची क्लसि महाभैरव जो शिव त्यासंबंधीं केल्या
जाणाऱ्या लिंगपूजेवरून निघाली हें निर्विवाद आहे. यासंबंधाचें विशेष स्पष्टीकरण
शिष्टसम्मत होणार नाहीं ह्यणून तें केले नाहीं एवढेच येथें सुचवितो.
एकंदरींत शाक्तमत वेदास, सामाजिक नीतीस किंवा सुविचारास धरून नाहीं
.असें विचारी जनांचेऽ मत आहे. शा. यावरून आलेला छाकटा हा
शब्द या पंथाचे हीनत्व दर्शविण्यास पुरेसा आहे असें ते ह्मणतात वाम-
मार्गाचे अनुयायी जात किंवा वर्णभेद पाळीत नाहींत. भैरवी चक्राची पूजा चालू
असतां तर सबगोलंकार होत असतो. वारांगना, रजस्वला स्त्री, महारीण
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मांगीण यांचें उच्छिष्ट सेवन करणें ह्मणजे तीर्थाचें दर्शन घेण्याइतके पवित्र व
पुण्यैकारक आहे असें त्यांचें मत आहे. असा हा भयंकर सांप्रदाय
बंगाल, नेपाळ, काश्मीर, द्रविड, मलबार, महाराष्ट्र व कर्नाटक या ''कमी अधिक प्रमाणांत चालू आष्टे. शाक्तांचे बीभत्स, क्रूर व किळसवाणे पू.,-
विधि सरकारी कायद्याच्या भीतीमुळे गुसपणें चाललेले असतात. या उपासने
कांत ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य व शूद्र आणि काहींय्येंच्छांचा भरणा असून ते मंत्र-
सामर्थ्यांच्या योगानें आपण अडत कृत्ये करूं असें सांगतात व फसवेगिरीच्या
धंद्यावर निर्वाह करतात. बंगाल्यांतील ओझे ब्राह्मण भयंकर शा- आहेत.
' कली चंडि विनायकी; चतुर्वर्गाय चंडिका ' असें ते सांगतात.
ज्याप्रमाणें बौद्ध, जैन वगैरे धर्मांचा परिणाम प्राचीनकालीं हिंदुधर्मावर झाला व
सध्यां खिस्तीधर्माचा होत आहे त्याचप्रमाणे

०तंत्रशास्त्राचा वैदिक धमावर पारणाम
झालाच. वेदकालानंतर ब्राह्मणे अस्तिवांत आलीं त्या वेळींच मंत्रांत शक्ति आहे
ही समजूत उत्पन्न झाली होती. आणून निरनिराळ्या कमीची भिन्न भिन्न फळें
सांगण्यांत आली. याच पायावर तंत्रकारांनीं निरनिराळ्या मंत्रांची उभरणी
केली. वैदिकांसही हे मंत्र पटले. यामुळे वैदिक कर्माचरणांत अनेक तांत्रिक
मंत्रांचा व देवतांचा समावेश करण्यांत आला. संख्येतील आसनविधि, मुद्रा,
अर्घ्य, तसाच कुंडमंडपविधि यांचा उगम तंत्रांपासून झाला आहे; महारुद्र वगैरे
जें वैदिक कर्म त्यांतही तांत्रिक भाग आहे, आणि चलिदान हेंही तांत्रिक आहे.
न्यास, यंत्रपूजन, हं, हो हां, रं, क्री, व, सं, हं, क्ली, २, कीं. स्व, कं, चं, ट,
ध वगैरे बीजांचा उच्चार करून देवाच्या मूर्तीत जीव भरण्याचा प्राणप्रतिष्ठाविधि,
भस्म व ताईत भार हीं सर्व वेदिकानी तंत्रांतून घेतली. कालभैरव, कपाल-
भैरव, चंडभैरव व इतर कित्येक मंत्रशास्त्राच्या देवतांची पूजा आर्यींच्या देवाल-
यांत व देव्हाऱ्यांत होऊं लागली. आर्यानी याप्रमाणें तंत्रमार्गाचा स्वीकार कर-
ण्याचें एक कारण असें दिसते कीं प्राचीनकालीं विश्वाच्या उत्पत्तीसंबंधानें विचार
करणाऱ्याकित्येक तत्वज्ञानींपुरुषवप्रकृति यांच्या संबंधानें तर्क केलेले होते. गीतेंत
देखील याचाउल्लेख आहे.' तंत्रकारांनीं पुरुष हा शिव व प्रकृति ही शक्ति असें आत.
पादनकेलें. वेदांतील रुद्राच्या वर्णनाबरोबर रुद्राणी, भवानी वगैरे कित्येक स्त्रीवाचक

शब्द प्रचारांत आले. या शव्दास साजेल उ जुळेल अशा रीतीनें शक्तीचे माहात्म्य



( २७३)
वाढविण्यांत आलें. कालेंकरून या देवीसंबंधाचा भाग तंत्रकारांनीं महाभारता
सारख्या अत्यंत पूज्य मानलेल्या ग्रंथांत घुसडून देऊन श्रीकृष्ण, युधिष्ठिर यांनीं
देखील शक्तीस वंद्य मानल्याचें दर्शविले. बौद्धधर्मांचे सात्राज्य लयास जाऊन

फित झालेली हिंदुधर्माची घडी पुनः वसविण्यास ज्या रजपुतांचा अभिमान
कारण झाला, त्यांना युद्धांत विजय प्रास करून देणा-या शक्तीची उपासना
करण्याचें पतकरल्यामुळें सहजच त्यांच्या प्रतही या नवीन मताचा प्रादुर्भाव

झाला, पांथस्थांचा गळा दाबून प्राणघेणारे ठग लोक हे एका प्रकारें शाकच होते.
पौराणिक कार्ली अनेक धर्मसंबंधी ग्रंथ अस्तित्वांत आले. याचा परिणाम असा
झाला कीं लोकांत खऱ्या शानाचा लोप झाला. तीर्थमाहात्म्यें, क्षेत्रमाहात्म्यें?
धर्मविधि, उपपुराणात्मक गाबाळ कथा वगैरे स्वार्थी जनांनी उत्पन्न करून लोकांस
निकृष्टावस्थेस आणून पोहोंचविलें. .९. पण

-२ब्ध-९. शक्तिपूजेचा प्रसार. '. ८-र ८२पौराणिक ऽकालीं रजपूत लोकांनी. उत्तरहिंदुस्थानांतील बऱ्याच भागावर
आपली सत्ता स्थापन केली. हे लोक हिंदुधर्माचे अभिमानी असल्या
कारुरणानें बौद्धधर्माचा ऱ्हास होत गेला. बौद्ध व रजपूत यांच्यांत भयंकर लढाया
झाल्याचें भविष्यपुराणावरून दिसते. रजपूत शिवोपासक होते व शिवपली
शक्ति ही देखील क्षात्रदेवता असल्यामुळें तिची उपासना- त्यांना मान्य झाली.
रजपूत लोक नवरात्रति देवीच्या ऐवजी तोफेची पूजा करीत असून तिजवर
कुंकवाने त्रिशूलाचें चिन्ह काढितात व भोंवतीं दिवे पेटवून ठेवितात. सहाव्या,
सातव्या व आठव्या शतकातील वाङ्मय व शिल्पकामें पाहिलीं असतां त्या
काली शिवाच्या उपासनेस अग्रस्थान मिळाले होतें असें सिद्ध होतें. कालिदास-
व भैरवी हे कवि सहाव्या शतकांत होऊन गेले. त्यांनीं शिवस्तुति केलेली
आढळते. सातव्या शतकांत भुवनेश्वर येथील अत्यंत रमणीय देवस्थान शिवा-
प्रीत्यर्थ बांधण्यांत आलें. हें सिंहवंशाच्या रजपूत लोकांनी बांधिलें असें सांगतात.
याच वेळीं शिवपूजेबरोबर शत्त्प्तिपूजेचें महत्व वाढलें असावें. खिस्ती शकापूर्वी
तिसऱ्या शतकांत प्रसिद्ध बौद्धधर्मीय सघाट अशोक याने बंगाल प्रांत काबीज
करून त्या देशांत आर्य लोकांची सुधारणा नेली. त्यानंतर तेथें पुंड्र तावळित
वगैरे पांच राज्यें झालीं. नवव्या शतकांत पाल घराण्याच्या रजपुतांनी तो प्रांत

काबीज केला व कवेउजपर्यत आपलें राज्य वाढविलें. त्यांनीं पश्चिमेकडे राज्य
१८
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वाढविताच पूर्वभागांत सेन वंशाच्या लोकांनीं आपली सत्ता स्थापन केली. याच
घराण्यांतील आदिसुर नांवाच्या सेन राजानें कनोजहून ब्राह्मण व कायस्थ
ज्ञातींच्या लोकांस आणून बंगाल्यांत वसाहत करण्यास लाविलं असें सांग.'अर्थात् याच सुमारास पौराणिक देवतांनी या प्रांतांत प्रवेश केला अ
व कालिकादेवीची उपासना करण्याची चालही याच सुमारास ( बाराव्यी
शतकांत) विशेष वाढली असावी ( भविष्यपुराण पहा ). त्यानंतर जयदेव
कवीने ' गीतगोविंद ' या रसभरित काव्यांत कृष्णभक्तीचें माहात्म्य गाइलें.
चवदरव्या शतकांत बिहारचे विद्यापति व बंगालचे चंडिदास या कवींनीं कृष्ण-
भक्तीचें महत्व लोकांच्या निदर्शनास आणून दिलें. त्यानंतर रामानंद व त्यांचा
शिष्य कबीर यांनी लोकांस रामाचा महिमा निवेदन करून शरितपूजेपासून मन
'परावृत्त करण्याची यत्न केला. पंधराव्या शतकांत चैतन्यानं याच दिशेनें यत्न
करून स्वोदाहरणानें कृष्णभक्ति वाढविली. तथापि उच्च वर्गातील लोकांची
कालीवरची भक्ति कमी झाली नाहीं. सतराव्या शतकांत मुकुंडराम नांवाच्या
कवीने दोन सुरस काव्ये रडून शक्तिदेवीच्या कृपाप्रसादानें मनुष्याच्या मन-
कामना सिद्ध होतात हें दाखविलें. बंगाली वाड्यांत ही दोन्ही काव्ये
अत्यंत सुरस अशीं गणिलीं जातात. दक्षिणेकडे चासुक्य रजपुताचासित्ता
पांचव्या शतकापासून बाराव्याशतकापर्यत चालत होती. बल्लाळ रजपूत व काकती
रजपूत यांच्याही स्वाऱ्या दक्षिणेतील कांहीं प्रांताक्र होऊन त्यांचें राज्य
सुमारें दोनशे ' वर्षे राहिलें. या मुदतींत दक्षिणेत देवीपूजेचा प्रवेश झाला
असावा. महाराष्ट्रांत मराठ्यांनीं राज्यस्थापना केल्यावर आपलें उपास्यदैवत
भवानी हिच्या प्रीत्यर्थ चहूंकडे देवालयें स्थापन केली. याप्रमाणें सबंध हिंदु-
स्थानांत देवीपूजेचा प्रसार झाला. गुढी पाडव्यासारख्या सणाने वर्षारंभ करून
शेवटीं शंखध्वनीने कलुषित झालेल्या बीभत्स होलीवर येऊन आम्ही थडकलो.
हीच गोष्ट आमच्या धर्मास लागूआहे. वेदापासून प्रारंभ आणि तंत्रांत समाति म्?

हा प्रकार पाहत मन अत्यंत दुःखी होतें. भर्तूहरीनें म्हटल्याप्रमाणे,

शिर: शार्व स्वर्गात्पशुपतिशिरस्त: क्षितिधरं ।

महीधादुखूडरूगादत्रनिमवनेध्यापि जलधिन् ।।
अथो गउरगा सेय पदमुपगता स्तोकमथवा ।

विवेकउष्टानां भवति विनिपात: शतमुख: ।।
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एकदा स्वर्गावरून उतरलेली गंगा जशी क्रमाक्रमाने नीच पायरीस पोहोंचता
पोहचता समुद्रांत मिळून गेली, तद्वतूआपली धर्मरूप गंगास्वर्गतुल्य वेदांपासून
निघून उपनिषदांच्या मस्तकांवरून उतरली, ती पुराणे, माहात्म्यें, तंत्रे यांच्या-
वसुर्व वहात वहात आजमितीस तिच्या प्रवाहाचे सहसश: खंड होऊन तिचे
शुद्ध स्वरूप नाहींसे झालें आहे. या धर्मनदीचा प्रवाह सध्यां दुर्गधी, चिखल,
केरकचरा यांहीं गढूळ झाला आहे. अशी ही नीचावस्था घालविण्याचा प्रयत्न

आजवर रामानंदादिकरून साधुसंत करीत आले आहेत. हा शक्तिपूजनाचा
उत्सव बंद पाडून त्याला

निराळें शुद्ध वळण
लावून दिल्यामुळें शक्तिपूजनाच्या ठिकाणीं रामलीलेचा उत्सव मोठ्या थाट.
माटानें पंजाब, अयोध्या, संयुक्त प्रांत वगैरे भागांत साजरा केला जातो. नवरा-
त्रास प्रारंभ झाल्यापासून सर्व लहानमोठ्या गलीत व मोहोलयांत रामायणाचे
कथन व रामकथा यांस प्रारंभ होतो. नाटकगृहांत रामचरित्र नवीन पद्धतीने
दाखविले जातें. पुराणिक, कथाकार, नट, भाट, गवई, कवि, चित्रकार, आतष-
जूनीने काम करणारे हे सर्व राममय होऊन जातात. हजारी लोक या वेळीं
आनंदसागरांत बुडून जातात. हे सर्व रामानंदासारख्यांच्या यत्नाचे फल होय.
यासाठीं जनतेचे नैतिक वैभव वाढावे आणून खटपट करणाऱ्या निस्पृह समाज-
हितचिंतकांनी निराश न होतां आपलें अंगीकृत कार्य पुढें चालविण्यास कचरूं
नये. उशिरा कां होईना त्यांच्या यत्नाचे चीज होईलच होईल.

पृथ्वीतलावर प्राचीन कालापासून अनेक धर्म उदयास आले. प्रत्येक धर्मात अनेक
.पंथ उपस्थित होऊन लोक मूळवर्मासही विसरले. यांपैकी कित्येक. पंथ अल्प-
कालांत लयासही गेले. हिंदुस्थानांतदेखील अनेक पंथ अस्तित्वांत येऊन सध्यां ते
नासशेष झाले आहेत. आजमितीस प्रचलित असलेलीं धर्मासंबंधीं मते देखील
कालांतराने नाहीशी होऊन नवीन मतांचें सान्नाज्य प्रस्थापित होणार हें निर्विवाद
आहे.

-सदमाच खर लक्षण.
सुप्रसिद्ध स्मृतिकारभनु यानें दोन हजार वषी-मागे असें सांगितले कीं,

इति: क्षमा दमोंदुस्तेय शौचमिंद्रियनिग्रह: ।

धीर्विद्या सत्येमक्रोधो दशकं धर्मलक्षणन् ।। ९२ ।।
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धैर्य, क्षमा, मनोनिग्रह, परोपकार, शुचित्व, इंद्रियनिग्रह, शास्त्रज्ञान, विद्या, सत्यं
आणि शांति ही धर्माची दहा लक्षणें होत. या कसाला जे धर्मविधि उतरत
नाहींत ते शास्त्रबाह्य आहेत हें ध्यानांत ठेवून आपलें आचरण योग्य दि'बदललें पाहिजे. दुरभिमान, भित्रेपणा, विषयलोछपता, हिंसा, फलेच्छाप्रेरितु
हीं सर्व वर्ज्य करून प्रत्येक आर्यानें खऱ्या ईश्वरास ओळखण्याचा यत्न केला
पाहिजे. खरी नीति कोणती, खरा देव कोण, त्याचें ज्ञान व त्याची कृपा संपादन
करण्याचा खरा मार्ग कोणता हें अधिकारी सत्पुरुषांकडून समजून घेऊन धैर्याने,
उल्ट्टासानें व शत चित्ताने अज्ञानाधकारातून ज्ञानप्रकाशांत गेलें पाहिजे. असें
केल्यास जगजननी जे परमेश्वर तो प्रसन्न होईल; नाहीं तर त्याच्याच संहारक,
शक्तीकरवीं आपला नाश देईल.

विजशादशमी किंवा दसरा.
रामायणाच्या पंचम सर्गात रघुवंशाच्या कथेत पुढीलप्रमाणें एक गोष्ट दिली

आहे. पूर्वकर्त्रिरचेठेटू?- थारी देवदत्त नांवाच्या एका ब्राह्मणास कौत्स -नावाच'
मुलगा होता. हा सुशील असून विद्या संपादन करण्याची त्याला इच्छायैध्ऱ्यैअँ
झाली इ तो मौजीवंधनानंतर भडोज नांवाच्या शहरी वरतंतु ऋषींच्या घरी
ज्ञिद्यार्जनासाठीं व राहिला. कांहीं काल लोटावर कौईस सकल शास्त्रांत

पारंगत झाला तेव्हां गुरूला गुरुदक्षिणा देऊन त्याच्या कणांतून कसें सुरू
व्हावें याचा त्याला विचार पडला. शेवटीं गुरूचा निरोप घेतांना त्यानें अत्यंत
कृतज्ञतापूर्वक त्यांचे आभार मानून आपल्या आवडीचा कांहीं पदार्थ असल्यास
तो सांगावा ह्मणजे गुरुदक्षिणेदाखल तो आणून देईन असें त्याला सांगितले.
गुरूनें उत्तर दिलें:-'' कौसा, दक्षिणार्थ विद्या शिकविणे हें अनुचित कर्म आहे.
शिष्य विद्वान् झालेला पाहून गुरूस जो आनंद प्रास होतो तीच गुरुदक्षिणा होय. ''
परंतु कौत्सास गुरूच्याऋणांत राहणें न आवडून त्यानें आग्रह धरला व पुन: पुनः
तो आपणांस काय दक्षिणा देऊं असें त्यांस विनयपूर्वक विचारू लागला. येकी
वरतंतु कषि म्हणाल!, ''मीं दक्षिणा घ्यावी असा तुझार-आग्रहच आहे तर (तुला
शिकविलेल्या प्रत्येक विथेबद्दल एक कोटि याप्रमाणें चौदा कोटि मुद्रा व 'त्याही
एकाकडूनच मजला आणून दे. '' ही अट कौत्सानें मान्यदकरून आपल्या विद्येच्या
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खीरावर तो तेधून बाहेर पडला; परंतु चौदा कोटि मुद्रा व त्याही एकाच इसमा-
-कडून मिळविणे कांहीं सोपें काम नव्हे हें कौत्सास लवकरच समजले रघुराजा

२६ उदार व विद्वानांना आश्रय देणारा आहे असें त्याच्या कानावर येतांच तो
त्यांजपाशीं गेला; परंतु त्याच वेळीं रघुराजानें विश्वजित यज्ञ करून ब्राह्मणां.

.कडून सर्व द्रव्यभांडार छटविलें होते; यामुळें त्यालाही अत्यंत गरिबी आलेली
होती. कौत्सानें त्याच्या एकंदर स्थितीचें सूक्ष्म निरीक्षण केल्यावर आपली इच्छा
येथें सफल होणार नाहीं असें वाटून त्यास दुःख झालें. रबुराजानें आपल्या
.द्वारी आलेल्या विद्वान् ब्राह्मणाचा योग्य सत्कार केला व त्याच्या आगमनाचें
.कारण विचारिलें. कौत्सानें कारण सांगितलें व तो पुढें म्हणाला, ' राजा, तुला
प्रास झालेल्या स्थितींत माझी मनीषा सफल होण्याचा रंग दिसत नाहीं. तथापि
त्याजबद्दल संती वाटूं न देता मला दुसरा दाता शोधून काढण्यासाठीं जाऊं दे.
हें कीप्साचे भाषण ऐकून राजा हसला व त्यानें आपण तेवढ्या मुद्रा तीन दिव-
.सात देतो असे आश्वासन देऊन कौत्सास आपल्या घरीं ठेवून घेतलें व थकलेली
.बाकी वसूल करण्यासाठीं इंद्राबरोबर लढण्याची तयारी जारीनें चालविली. ही गोष्ट

-धळ्य-- समजताच त्यानें अयोध्या नगराबाहेर आपड्याच्या व शमीच्या झाडांवर
कुबेराकडून सुवर्णमुद्रांचा वर्षाव करविला. रघुराजानें त्या सर्व कैलास दिल्या.
.त्यानें त्या वरतंतु कषींतृढें ठेवून त्यांस त्यांचा स्वीकार -करण्याविषयी विनंति
केली. परंतु त्यानें फक्त १४ कोटि मुद्रा ठेवून घेऊन बाकीच्या कौत्सास परत
दिल्या. त्या त्यानें रघुराजास आणून दिल्या; पण तोही त्या घेईना. शेवटीं त्याच
आपल्याच्या व शमीच्या झाडाखाली त्या मुद्रांचा ढीग करून त्यानें लोकांस त्या

ण्यास सांगितले. लोकानी अनायासे श्रीमंत होण्याची ही संधि साधून त्या
नगरीच्या सीमेबाहेर असलेल्या त्या झाडांची पूजा केली, सोने यथेच्छ सुटले व
एकमेकांस देऊन आनंद व्यक्त केला. हा दिवस विजयादशमीचा; होता. त्या
-वेळेपासून या झाडांची पूजा करून सुवर्णमुद्रांच्या ऐवजी या झाडांची पानें
लुटण्याचा प्रघात प्रचारांत आला. याप्रमाणे या सणाची उपपत्ति आहे.

शास्त्रोक्त विधि
अपराण्हकाली दशमी असेल त्या दिवशी ( आणि ती श्रवण नक्षत्रयुक्त

असल्यास उत्तम आपल्या घरी हत्ती किंवा घोडा असल्यास त्याची
व छत्रचामरादिक राजचिन्हांची, तसेंच शस्त्रे व वाद्ये यांची पूजा करावी
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गांवाच्या बाहेर ईशान्य दिशेस शमीच्या व आपण्याच्या झाडांची पूजा
करून अपराजितानामक देवीचेही त्या ठिकाणी अर्चन करावे राजाने दिक्पाल
व वास्तुदेवता यांची पूजा करून वरच्या पुतळ्याचे शस्त्राने खंडन-९थाटमाटाने सीमोल्लंघन करून पूजिलेल्या शमीच्या किंवा आपटयाच्श्चेय '२५मृत्तिका व अक्षता यांसह वाजतगाजत घरीं यावें. स्त्रियांनीं ओवाळz,(ऱ्यःरावा.
वस्त्रालंकारांनीं मंडित होऊन दशमीचा दिवस मोठ्या. आनंदांत घालवावा. त्या

दिवशीं इष्टमित्रांसह मिष्टान्न सेवन करार्वे. आश्विन शु.. १११५ या दिवशीं
कार्तिक स्नानास आरंभ करून एक महिना पहाटे दोन शष्की। रात्र राहिल्यानंतर
उठून तीर्थाच्या ठिकाणी किंवा विहिरीवर थंड पाण्यानें स्नान करावे. याच्या
योगानें पापक्षालन होते असें धर्मशास्त्र सांगते.

चालू रूळ
दसरा हा शब्द दश झणजे दहा यावरून आला असून त्याचा अर्थ दहावा

दिवस असा आहे. या दिवशी नवरात्रांत घटासन्निध पेरले नवधान्य उपटून
देवीला व इतर देवतांना वाहतात. महाराष्ट्रांत कालिन्यावर वसविलेल्या कृष्णाची
पूजा चवळी व इतर चतुर्थ वर्षातील लोक प्रतिपदेपासून दशमीपर्यंत करितातप्र
हं। शिलंमणाचा उत्सव या नांवानें प्रसिद्ध आहे. शिलंगणाच्या पागोठ्यांत वर
सक्किलेल्या नवघात्याच्या रोन्यांचा झेंडा खोवताग शिलंगण हा शब्दच:
मुळीं सीमोलघन याचा अपअंश आहे. अनेक ठिकाणीं या दिवशीं रेडे व बकरे
वळी देण्याचा प्रघात आहे. निरनिराळ्या प्राणिरक्षक संस्थांकडून हा हिंसेचा
प्रकार बंद करण्याबद्दल .अविरत प्रयत्न चालला असून त्यास संस्थानिकांच्या.
सहानुभूतीमुळे यश येत चालले आहे. रेडा बळी देऊन तो गांवाच्या सीमेवर
पुरला असतां त्या गांवांत एक वर्ष रोगराई उद्धवृत नाहीं असा समज आहे,.
मुख्यतः गावातील ग्रामदेवाच्या व इतर कांहीं देवतांच्या मंदिरांतून शमीची
पूजा करण्यांत येते. त्यानंतर त्याची एक फांदी तोडून तिचीं पा, तिळाच्या
झाडाची फुलें, बाजरीची पाने व आपक्याची पानें श्रीगणपतीस अर्पण करण्यांत
येतात. नंतर तीं सर्व गांवांच्या सीमेवर नेऊन गावकरी लोक सुटतात. शृंगार-
लेली देवाची मूर्ति पाळखींत -सवून गांवाच्या सीमेपर्यंत मोठ्या थाटमाटार्ने'
वाजतमाजत नेतात. देवालयांत कृत्य, गान, दीपोत्सव वगैरे करण्यांत येत असून
लहानथोर देवदर्शनास जातात. अलीकडेच्या दिवशीं संमेर्लने भरविण्याची टूम;
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निघाली असून अनेक संस्थांची स्थापना याच मुहूर्तावर करण्यांत येते. मराठे,
रजपूत वगैरे सरदार व राजे या दिवशीं घोड्यांची व शस्त्रांची पूजा करितात.
कांहीं संस्थानिक दरबार भरवितात. दसऱ्यास शमीचीं व आपड्याचीं पानें
शिन ह्मणून एकमेकांस देण्याचा सांप्रदाय मुंबईइलाख्यांत आहे. साताच्याकडे
जोंधळ्याची पानें रुपें व आपट्याची सोनें असें माल वाटण्याची चाल
आहे. म्हैसुरात व बडोद्यांत दसऱ्याचा उत्सव फार मोठ्या प्रमाणावर साजरा
केला जात असून राजदरबार भरतो व अलीकडे प्रदर्शनही भरविण्यांत येतें.
ह्यैसुरात याच वेळीं सामाजिक, औद्योगिक व इतर महत्वाच्या विषयांरांबंधानें
चर्चा करण्यासाठीं परिषदा भरतात.

श्रीरामचंद्रानें विजयादशमीच्या सुमुहूर्तावर लंकाधिपति रावणाबरोबर युद्ध

करण्याकरितां दक्षिण दिशेस कूच केलें व त्या स्वारींत त्याला यशप्रासि झाली;
एतदर्थ रामाबद्दल अत्यंत पूज्यत्वभाव बाळगणारे रजपूत दसऱ्याचा शुभमुहूर्त
साधून वारंवार आपल्या शत्रूवर चढाई करून जात. मराठेही यास लष्करी सण
मानून परमुछखावर स्वारी करण्यासाठीं याच दिवशीं प्रस्थान ठेवीत व योग्यते.
नुसार ब्राह्मणांची संभावना करीत. अद्यापि कांहीं रजपूत संस्थानिक व सरदार
मोठ्या लव्याजम्यानें दसऱ्याच्या दिवशीं सीमोछघन करून लढाईचा थाट दाख-
वितात. पेशवे आपल्या आश्रित संस्थानिकांस दसऱ्याच्या दिवशीं दरबार भरवून
मानाचा पोषाख देत. पेशवाईनंतर ब्रिटिश रेसिडेंट एल्फिन्स्टन, मालकम वगैरेंनी
ही वहिवाट तशीच चालविली होती. व्हिक्टोरिया महाराणीच्या कारकीदींत
वरील दसऱ्याच्या दरबाराचे पर्यवसान इंग्रजी वर्षारंभाच्या दिवशीं पुण्यास
दक्षिणेतील सरदारांच्या एजंटाकडून भरविण्यांत येणाऱ्या दरबारांत झालें आहे,
व एकंदरींत स्वराज्यांत दसऱ्याच्या दिवशीं जहागिरी, नेमणुका, पदव्या वगैरेंची
खैरात होत असे, त्याचेंच रूपांतर व्हाइसरायांकडूनसदर आग्लवर्षारंर्भी मानाई
लोकांच्या सन्मानार्थ पदांची खैरात होते त्यांत झालें आहे, असें ह्मणावयास
हरकत नाहीं. याच दिवशीं लाहोर येथे व इतर ठिकाणी

रामलीला
नांवाचा मोठा उर्त्सव होत असतो. ताडमोडाइतका उंच रावण तयार करून
त्याच्याहून कमी उंचीचे इतर राक्षस गावातील मोठ्या मैदानावर उभे करण्यांत
येतात. प्रत्येक मोहोल्यामार्फत -एक दोन राक्षस याप्रमाणें बरेच राक्षस
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त्या ठिकाणी उभे होतात. हे कागदाचे पोकळ असे तयार करून त्यांच्या आत
वाण व इतर प्रकारचे दारुसामान रचून ठेवितात. उत्तम आविर्भाव करणणु
सुंदर मुलांना रामलक्ष्मणादिकांचीं सोगे देऊन मोठ्या थाटमाटानें त्या ४१आणतात. जुन्या विचारांच्या भाविक लोकांना या वेषधारी बळनमस्कार करितांना पाहिले ह्मणजे रामासारख्या प्राचीन विभूतींबद्दल हिंदूंच्या
अंतःकरणांत किती प्रेम वसत आहे हें दिसते. मोठमोठ्या खटाऱ्यांतून आणलेली
राक्षसांची अगडबंब शरीरे याऱ्यांच्या साह्यानें उर्मी केलेल्या ठिकाणी रामादिकांची
स्वारी' येऊन थडकताच लंका नगरीच्या वदोबस्तासबंधानें आपल्या मंत्रिमंड-
ळाचा जणू सल्ला घेणाऱ्या त्या रावणाच्या भोंवतीं जमलेले सुमारें साठसत्तर
हजार लोक एकदम जयघोष करतात. लंकानगरीची रचनाही ( दारूसामानानें
युक्त अशी) फार प्रेक्षणीय केलेली असते. कालिभक्तांनीं काढलेली कालि-
मातेची मिरवणूक याच वेळीं तेथें येते. रात्र पडूं लागतांच उभय पक्षाकडून बाण
सुटू लागतात, आणि सुमारें एका तासांत सर्व लंकानरीची व राक्षसांची राख-
रांगोळी होते. राक्षस जळू लागतांच त्यांतून शेकडों तऱ्हेची चर्चे, फुलें वगैरे
पेटून तोफांप्रमाणें धडाधड आवाज कानी पडतो. दलयानंतर दोन दिवळ्यं-ष्ट्रम्---

भरतभेटीचा समारंभही मोठ्या थाटाचा व प्रेक्षणीय होतो. या उत्सवावरून
रामचरित्र आबालवृद्धांस समजून जातें. अशा प्रकारझे रामलीलेचे व इतर
उत्सव आपल्या महाराष्ट्रांत चालू झाल्यास किती उत्तम होईल बरें! सध्याच्या
लोकांस पौराणिक कथानकांवरून करमणूक होत असल्यामुळें पूर्वीप्रमाणें रामायण-
भारतातील प्रसंगांस धरून खेळ करण्याची पद्धत लयास जाऊन भलतेच चोचले
रंगभूमीवर पहाण्याची राक्षसी महत्त्वाकांक्षा लोकांत उत्पन्न झाली आहे.

शमी व मंदार
यांच्या संबंधाची कथा गणेशपुराणांतर्गत कीडाकांडांत दिली आहे. ती अशी:-
कोणे एके काळीं मालव देशीं और्व नांवाचा एक महाज्ञानी व तपोनिष्ठ म्हषि
रहात होता. तो योगसामर्थ्यीने इच्छित वस्तु प्रास करून घेई. त्याला शमी
नांवाची एक सुस्वरूप मऱ्या होती. शून्य ऋषीचा मुलगा मंदार याच्याबरोबर तिचे
लग्न झालें. पुढें तारुण्यावस्था प्रास होऊन शमी व मंदार एकत्र राहू लागल्यावर
एके दिवशीं त्यांचा गुरु शौनक यांच्या गुही तें जोडपे जात असतां वाटेत
त्यांना महागाणपत्य अशा धशुंडी ऋषीच। आश्रम लागला. त्याच्या भाल.
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प्रदेशावर गणपतीच्या कृपाप्रसादानें सोंड वाढली होती! ती पाहून ते
तरुण दांपत्य हंसलें. त्यामुळें त्या कोपिष्ट रुषीनें त्यांस शाप देताच

१ उभयता वृक्ष होऊन पडलींःहौड्ये ही आपल्या पुत्ररनुषेची दुर्दशा समजून
ाल्यावर और्व कषीनें व शौनकाने घोर तपश्चर्येच्या योगाने गणराजास प्रसन्न

करून घेतलें व शमी व मंदारास पुनः मानवदेह देण्याबद्दल त्याची प्रार्थना

केली. परंतु मुशुंडी हा आपला परमभक्त असल्यामुळें त्यास दुखविणे बरें नव्हे
असें जाणून गणपतीनें शमी व मंदार यांची त्रैलोक्यांत योग्यता वाहून सर्व लोक
त्यांची पूजा करितील असा त्यांस वर दिला. शौनक तेवढ्यावर संतुष्ट होऊन
गेला. परंतु और्वऋषीनें शमी वृक्षांत प्रवेश करून तो त्यांत अग्निरूपानें राहिला.
शमीच्या समिधा होमाला अत्यंत आवश्यक असतात. त्यांच्या घर्षणापासून
अग्निक्र उत्पन्न होतो. शमीपत्र व मंदार पुष्प यांच्या योगाने शंकर संतुष्ट होतो
असें मानितात. दुसरी अशी एक कथा आहे कीं, पांडव विराट नगरींत
( वांईक्षेत्र) तेरावे वर्ष अज्ञातवासांत घालविण्याकरितां आले, तेव्हां त्या पाचही
बंधूनीं निरनिराळे वेष घेतले व आपली शस्त्राखें शमीच्या झाडावर ठेवून दिली.
-चीन काळच्या कृषिविषयक उत्सवाचें दसरा हें रूपांतर असावें असें दिसते

वर दिलेल्या कथांपैकी आरंभींचे कथानकं ( रघुराजासंबंधी) वस्तुतः इतिहासात
धरून नाहीं. रघुराजा ही व्यक्ति निःसंशय ऐतिहासिक असून इंद्र व कुबेर यांस
देवता असें मानिलें असतां रघूची इंद्रावर स्वारी असंभवनीय दिसते. त्याचा
वास्तविक अर्थ असा असावा कीं, ज्याला मेघांचा राजा मानतात त्या इंद्राने

जलाचा वर्षाव करतांच धान्यसमृद्धि होऊन परंपरेने लोकांस सुवर्णप्रासि व्हावी.
सुवर्णाची मालकी पुराणकारांनी कुबेराकडे सोपविल्यामुळें त्याचें नांव वरील कथेत
ओंवलें गेलें असावें. ऐतिहासिक गोष्टींचे वर्णन चटकदार करण्यासाठीं कांहीं
अलौकिक चमत्कारांची भर घालण्याची प्रवृत्ति आमचे जुने इतिहासलेखक जे
पुराणकार यांच्यांत होती. यास भविष्यपुराणासारखे ग्रंथ साक्ष देत आहेत. या

क्र शमी वृक्षाची लांकडें घर्षण केलीं असतां त्यापासून अग्नि उत्पन्न होतो. या-
बद्दलचा शोध पूर्वकाळीं लागल्यावरून यज्ञांत अग्नि प्रदीप्त करण्यासाठीं मुख्यत्वे.
करून शमीच्या समिधांचा उपयोग करण्याकडे ऋषींचे लक्ष वेधले असावें व
झणूनच या समिधा पत्र मानल्या जातात. और्व ऋषींनी याचा शोध लावल्या-
मुळें कदाचित् वरील कथेचें जन झाले असेल काय १
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पुराणांत पृथ्विराज, तैमूरलंग, महंमदघोरी वगैरेंच्या गोष्टी इतिहासास धरून पण
चमत्कारपूर्ण अतिशयोक्तीच्या लिहिल्या असूनही त्या भरतकुलोत्पन्न महाराजा
शतानिकास सुमंतुसारख्या विभूतीनी कथन केल्याचे दाखविलें आहे.

वरील गोष्टीवरून पूर्वकाली क्षत्रिय लोक जिंकून आणले सोनें आपल्या अळू
वर स्वारी करतांना उत्तेजनार्थ आपल्या सैनिकांकडून छटवीत असावे असाही
तर्क करतां येण्याजोगा आहे. दसरा हा उत्सव धान्याचें पीक घरांत आणण्या-
संबंधाचा आहे असें ह्मणण्यास दुसरा पुरावा ह्यटला ह्मणजे नवरात्रांतील नव-
धान्याची पेरणी व तीं झालें उपटून शेवटच्या दिवशीं देवास वाहणे हा होय.
कित्येक लोक .नवमीच्या दिवशीं शेतातील तयार झालेले भाताचे लोंगर आणून
त्यांचीपूजाकरतात, वप्रवेशद्वारीं टांगून ठेवितात व घरांतील वापरांत येणारींभांडी
उखळ, मुसळ वगैरेंना धान्याची कणसे बांधण्याची चाल कोंकणांत आहे. बगा-
त्यांतील कांहीं भागांत बहुतेक असाच विधि मकरसंक्रमणाच्या वेळीं करतात. त्या

वेळीं स्त्रिया गवताची पेंडी घेऊन ती धान्याच्या कोठारांस बांधतात व बांधतांना
'बावन्न पौटि' असे झणतात. त्याचा अर्थ धान्य ५२ पट होवो असा आहे. या
त्यांच्या विधीस बावन्नबंधन अशी संज्ञा आहे. यामुळें पुढील सबंध साळ-दडूरळ
द्धींत जातें अशी समजूत आहे. पूर्वकाला शमीच्या झाडाखालीं नवीन धान्याची
रास घालून तेधून तें. घरीं आणीत असावे. दसरा हा केवळ

- -कापावषयक उत्सव
असावाआच कारणावरूनह्यटलेंआहे. कग्वेदातपुढीलप्रमाणें क्षेत्रपतिदेवतेची
प्रार्थना केलेली आढळते. '

क्षेत्रस्य पतिना वयं हितेनेव जयामसि ।

गामर्थ्य- पौषयिकत्वास नो सळातीडशे ।। १ १
शुनं वाहा: शुनं नर: शुनं छषतु लाखलद ।

शुनं वरचा बध्यन्तां शुनमष्ट्रामुदिथगय ।। ४ ।।

अर्याची सुभगे भव सीते वन्दामहे त्वा ।

यथा न: सुभगाससि यथा न: सुफलाससि ।। ६ ।।

( मंडळ ४, सूक्त ५८.)अर्थ-'' हितकर्त्याने साहाय्य लेल्याप्रमाणे क्षेत्रपतीच्या मदतीनें आली धेनु
आणि अश्व यांना पोषक असेंच धन जिंकून आणू तो क्षेत्रपति आह्यांसारख्यां-



( २८३7
वरही दया करील. ( १) बैल आनंदा, लोक उत्साहानें आणि नांगर उत्तम
रीतीनें जमीन नांगरोत. संपा चांगल्या घट्ट बांधू द्या, सुखोत्पत्ति होईल अशा
रीतीनें आपला असूड चालीव. ४ भाग्यशालिनी सीते, येथें आगमन कर, तुला
आखी वंदन करितो. कारण तेणेंकरून तूं आह्यांला भाग्यदात्री होतेस. आमचे
हेतु सफल करणारी होतेस. ६ ( या ह्यातील सीता ही कृषिदेवता होय.)
शास्त्रांत दशमीच्या दिवशीं ज्या अपराजिता नामक देवीची पूजा करावी
असें सांगितले आहे, ती मूलतः क्षेत्रपतिदेवता सीता हीच असावी असें
दिसतें. कालेंकरून क्षत्रियतेजाचें व तें तेज वृद्धिंगत होण्यास कारणीभूत झालेल्या
शक्तिपूजेचे माहात्म्य वाढत गेलें, तसें याच समृद्धिदायी देवतेस अपरा--
जिता असें मानिलें असावें. याशिवाय इंद्राचीही आराधना या सूळांत आहे. या
देशांत कृषिविषयक पदार्थास, कृषिवलांस व कृषिकर्मास प्राचीन कालापासून
फार मान देण्यांत आला आहे. धान्याची समृद्धि होणें हें ईश्वरेच्छेवर अवलंबून
आहे असे समजून त्याचा कृपाप्रसाद मिळविण्यासाठीं राजा व प्रजा फार झटत
असे. धान्य हेंच धन किंवा लक्ष्मी मानून तें तयार होतांच राजे लोक शन्ना
असून त्याचें रक्षण करीत असत. वर्षाकाल संपतांचतेप्रजाजनांबरोबर गांवाच्या
सीमेपर्यंत जाऊन नवीन धान्य दरबारी थाटमाटानें घरीं आणीत असत.
दसरा हा याच कृषिविषयक उत्सवाचे रूपांतर आहे असें ह्मणण्यास हरकत
नाही. सुमारें अडीच तीन हजार वर्षामागें अस्तित्वांत आलेल्या या सणाचे असें
रूपांतर झालें यांत नवल नाहीं. आज इतक्या काळपर्यंत हा उत्सव टिकला
आहे एवढ्यावरूनच त्याच्यांतील उपयुक्तता व आपल्या लोकातील पुराणप्रियता
ही दृष्टोत्पत्तीस येतात. चीनदेश हिदुस्थानाप्रमाणेचे कृषीवर अवलंबून रहाणारा
असल्यामुळें तेथें खुद्द राजाच्या हाताने योग्य मुहूर्तावर शेतांत नांगर चालवि-
च्याचासमारंभ मोठ्याथाटानेंसाजरा केला जातअसे. या वेळीं राजपुत्र व प्रधान

देखील शेत नांगरण्याचा विधि करीत. ग्एग्एउp४pD८ई बॅर्द्वे०111८ नांवाचा नवीन
धान्य घरांत आणण्याचा सण कित्येक पौर्वात्य व पाश्चिमात्य लोक पूर्वी पाळीत.
असत व अजूनही पाळतात.

० हेतु व बोध.१२.सांप्रत दसऱ्याचेंमहत्व शमीची व आपड्याची पानें वांटण्यापुरतेंच राहिलेआहे.
ज्या कृषीबद्दल पूर्वचा आदर वाद ' उत्तम शेती, मध्यम व्यापार व कनिष्ठ
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नोकरी, ही क्या प्रचारांत आली ती शेती अज्ञानी, आळशी व विपत्र स्थितींत
दिवस घालविणाऱ्या लोकांच्या हातीं ठेवून आपण कनिष्ठ तेंच श्रेष्ठ असें मानू
लागलो आहो. इतर देशांतील लोकांनी मात्र सरस्वती व सीता या देवतांस ा?इ

.प्रसन्न करून घेऊन आपल्या कह्यांत ठेविले आहे व त्यांच्या आशीर्वादानें व १

'मदतीनें ते धान्य व धन यांची समृद्धि करून घेत आहेत. शेतकरी वर्गाची
व शेतीच्या मालकांची स्थिति दिवसेंदिवस सुधारत असून त्यांच्या जो.
तील दारिह्य लांब पळू लागलें आहे. लक्ष्मीचा वरदहस्त त्यांच्या शिरावर
सदैव असल्याचें आपण पाहतों. उलटपक्षी आद्यी कूपमडकवतू रहाण्यांत
धन्यता मामू लागली आहो. द्रव्योत्पादक व्यवसायांबद्दल आह्यांस आदर वाटत
नाहीं. सांप्रत पौरुवयुगाचा प्रारंभ होऊन पुरुषार्थसाधन करण्याविषयी प्रत्यहीं

आह्यांला कर्तृत्ववान परदेशस्थ लोक प्रेमभावानें व स्वोदाहरणानें धडा घालून
देत असतां आपण कलियुगाच्या रडगाण्यांत आयुष्याचे दिवस खपवीत आह.
स्पर्शास्पर्शाच्या कल्पनेचे भेसूर पर्वत, भयानक रूढि, मत्सर, मतभेद, उजनीच
भाव, दारिग्र यांसारखे अजस्त्र तट आपल्याच हाताने आपणांभोवती रचून
तुरुंगातील कैद्यांप्रमाणे आद्यी हीन स्थितींत पडलों आहो. या सर्व समित्ये-.
उल्लंघन 'करून ज्या दिवशीं आपण वाहेर पडूं, त्या दिवशीं आपट्याच्या व
शम्रीच्या पानांऐवजी खरें सुवर्ण आपल्या हातीं लागेल. हा सीमोल्लंघनाचा दिवस
पवित्र दसरा होईल, यांत संशय नाहीं. सीमा उल्लंघन करणें ह्मणजेच प्रगतीच्या
मार्गातपुढें पाऊल टाकणे आहे. ज्या माहात्म्यांच्या सूचनेप्रमाणे हा सीमोल्लंघ-
नाचा दिवस अस्तित्वांत आला त्यांच्याबद्दल आदर व स्वतःच्या ऊर्जितावस्थेची
इच्छा असेल तर प्रत्येकानें दसऱ्याचा दिवस प्रास होतांच सरस्वती व सीता
-या अत्यंत श्रेष्ठ देवतांचा कृपाप्रसाद मिळविण्याचा निश्चय केला पाहिजे.

दीपाचलिमहोत्सव.

-८-आश्विन व।। १३ पासून कार्तिक शुक्ल २ पर्यंत जो महोत्सव सबंध हिंदु
स्थानांत मोठ्या थाटाने साजरा केला जातो तो दीपावलि किंवा दिपवाळी य,
नांवानें प्रसिद्ध आहे. शास्त्रोक्त रीत्या पाहूं गेल्यास दीपावलीच्य उत्सव तीन दिव.
साचा आहे. तथापि बलिप्रतिपदा व यमद्वितीया यांची देखील या महोत्सवांत
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गणना केली जाते. या पाचही दिवसांची नावे निरनिराळी असून प्रत्येक दिवशीं
ठरीव धार्मिक विधि उरकण्यांत. येतो. पहिला दिवस

धनत्रयोदशी
या नांवानें ओळखला जातो. याला धनतेरस असें प्राकृत लोक झणतात या
दिवसाच्या उत्सवासंबंधानें पुराणांतरीं एक विलक्षण कथा सांपडते-प्राणि.
मात्राच्या जीविताची मुदत संपताच त्यांचे प्राण हरण करणारा यमधर्म याने
एकदा आपल्या दूतांस विचारिलें कीं, यमपाश घालून प्राण हरण करण्याचें कार्य

करीत असतां तुह्यांला कोणाची दया आली होती काय? दूत ह्यणाले-एकदा
हंस नांवाचा राजा अरण्यांत मृगयेस गेल्यावेळी आपल्या राजधानीपासून फार
लांब गेला. तेधून तो जवळ असलेल्या हम राजाच्या वाड्यांत विश्रांतीसाठी
आला. त्यानें त्याचा उत्तम परामर्ष घेऊन त्यास संतुष्ट केलें. यावेळीं हैम राजा
पुत्र झाल्यामुळें मोठ्या आनंदांत होता. या दिवशीं षष्ठीदेवीचा उत्सव होता.
देवीनें स्त्रीरूप धारण करून राजाला असें कळविले कीं या मुलाचें लग्न होतांच
चवथ्या दिवशीं तो सर्पदंशानें मरण पावेल. राजास अत्यंत वाईट वाटून त्यानें अप-
सुख टाळण्यासाठीं कांहीं दैविक उपाय योजले. हंसराजासही. हें भविष्य ऐकून वाईट
वाटले. हैमराजाच्या मुळाचा अपसख चुकविण्याचा त्यानें पतकर घेतला व असुर.
तेच्या डोहाच्या मध्यभागी एक सुंदर प्रासाद बांधून त्यांत त्या मुलास ठेविले.
यथाकालीं एका सुस्वरूप राजकन्येशीं त्याचा विवाह झाला. हा समारंभ थाटानें
चालला असतां. चवथ्या दिवशीं राजपुत्राला सर्पदंशानें मरण आलें. त्या वेळीं
त्याचे प्राण हिरावून आणण्याचा प्रसंग आह्मा दूतांवरआला याबद्दल आह्यांस अत्यंत
वाईट वाटलें. कारण अशा आनंदोत्सवाच्या वेळीं हा अनर्थ कोसळलेला पाहून
आह्यांला दया आली. हा प्रसंग कोणावरही येऊ नये असें आपण कराल तर
फार उपकार होतील. दृतांचे हें भाषण ऐकून यमधर्म क्षणाले, ' दूतहो आश्विन
कृष्ण १३ पासून पांच दिवस प्रत्यहीं प्रदोषकालीं सर्व ठिकाणीं जो दीपोत्सव
करील त्याला तुमच्या इच्छेप्रमाणें अपमृक्ष येणार नाहीं. या कथेवरून या
दिवसास धनत्रयोदशी कां हाणतात याचा उलगडा होत नाहीं. फक्त दिप-
वाळीचा हा पहिला दिवस इतकें मात्र दिसून येतें.

० नरकचतुर्दशी..
दिपवाळीचा दुसरा दिवस नरकचतुर्दशी या नांवानें प्रसिद्ध आहे. भाग.

वतांत अशी कथा आहे कीं, पूर्वकालीं भौमासूर किंवा नरकास्त नांवाचा एक
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बलाढ्य असुर प्राग्ज्योतिषपुर येथें राज्य करीत होता. त्यानें इंद्राचें खून-
अदितीची कुंडले व अमरपर्वतावरील मणिपर्व नांवाचे स्थान हरण केंले. देव
व मानव यांस तो अत्यंत पीडा देऊं लागला. आपण अजिंक्य व्हावें आणून
त्यानें आपल्या राजधानीच्या सभोवती पर्वतांचे व शस्त्रांचे कोट रचले. हा दुष्ट

दैत्य स्त्रियांस पीडा देऊं लागला. त्यानें जिंकून आणलेल्या सोळा सहस्त्र उपवर
राजकन्यांना आपल्या तुरुंगांत काहेंन ठेविले व त्यांच्याशीं विवाह करण्याचा
बेत केला. अशी स्थिति प्रास होतांच जिकडे तिकडे हाहाःकार उडाला.
श्रीकृष्णाला ही बातमी समजताच त्यानें बरोबर सत्यभामेस घेऊन त्या असू-
राच्या दुर्गावर हल्ला केला. नरकासुरास ठार करून सर्व राजकन्यांची मुक्तता
केली व नरकासुरतू इंद्रादिकांपासून हरण केले धन ज्यांचे त्यांस परत दिलें.
चतुर्दशीच्या दिवशीं उषःकालाच्या सुमारास नरकासुरास ठार करून व त्याच्या
-रक्ताचा टिळा आपल्या कपाळास लाख घरीं येतांच नंदाने त्यास मंगल स्नान
घातले. स्त्रियांनीं दिवे वाळून आनंद व्यक्त केला. सर्व नगरी आनंदोत्सवांत
सामील झाली. या युद्धाचें स्मारक आणून नरकचतुर्दशीचा दिवस दिवाळीतील
मुख्य दिवस होऊन राहिला आहे. गुजराथ व राजपुतान्यांतील कांहीं भागांत
ऱ्या दिवशीं हनुमंताची पूजा करण्याची चाल आहे.

लक्ष्मीतून.
दिपवाळीच्या तिसऱ्या दिवशीं लक्ष्मीपूजन करण्यांत येते. यासंबंधाने अशी

कथा आहे कीं, पूर्वकाळी बलिराजा मोठा वैभवशाली होऊन त्यानें आपल्या
संपत्तीच्या व पराक्रमाच्या योगाने देवादिकांसही कारागृहांत कोंडून ठेविले.
प्रत्यक्ष लरमीसही बलीच्या 'बंदिशाळेंत दिवस कंठावे लागले. त्या वेळीं श्री.

विष्णूने वामनाचे रूप धारण करून त्रिपाद भूमिदान मागण्याच्या मिषाने सर्व
विश्वावर आपलें प्रभुत्व प्रस्थापित केले. सर्वाबरोबर लक्ष्मीचीही सुटका झाली.
बलि पाताळांत दडपला गेला. लक्ष्मीची याप्रमाणे असुरांच्या हातांतून
मुक्तता झाल्यातून सवार्स आनंद झाला व तिचे वास्तव्य प्रत्येकाच्या घरांत
कायमचे असावू एतदर्थ तिची भक्तिपूर्वक पूजा करण्याचा प्रघात या दिवसा-
.पासून प्रचारांत आला. अमावास्येस लक्ष्मीपूजन करण्यांत येतें.

चालू रूढि.
दिपवाळीच्या सणांत अकयंगस्नान, दीपोत्सव, गोक्रीडन, भाऊबीज वगैरे

'(बोधे कमी अधिक. प्रमाणाने सर्वत्र होत असतात. यष्टिकाकर्षण, यमतर्पण,
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गोवर्धनपूजा इत्यादि शास्त्रोक्त विधि कोणी करीत नाहीं. कर्नाटकांत बलिप्रति-
पदेच्या दिवशीं निरनिराळ्या प्रकारचे खेळ खेळण्यांत लहान थोर गुंतलेले
असतात. दक्षिण देशांत भाऊबीजेचा दिवस विशेषसा कोणी पाळीत नाहीं.
रंस्कारजनरले घरोघर कोणी करीत नसतो. फत्त व्यापारी लोक मात्र त्या

दिवशीं आपल्या हिशेवाचा आढावा काहन लझ्मीसरस्वतीचें पूजन करितात.
बंगाल्यांत दुर्गापूजेचा नवरात्राचा उत्सव संपल्यावर लक्ष्मीपूजन करण्यांत येतें.
मुंबई ही प्रसिद्ध व्यापारी पेठ असल्यामुळें येथील व्यापारी लझ्मीपूजनोत्सवास
'फार मान देतात. शहरांत फटाकड्यांचा कडकडाट सर्वत्र कानीं येत असतो.
(विद्युद्दीपप्रकाशनामुळे मुंबापुरीस या वेळीं सुंदर रूप प्रास होते. धनिक व्यापारी
वर्ग विशेषत: गुजराथप्रांतांतला असून त्यांच्या नूतन विक्रम संवत्सराचा
आरंभ कार्तिक शु. प्रतिपदेपासून होत असल्यामुळें नवीन हिशेबाच्या वह्यांचे
.ते पूजन करितात. रंगवल्लिकानी ( रांगोळीने) रहात्या घराच्या प्रवेशद्वारा-
-जवळील अंगण सुशोभित करण्याची चाल महाराष्ट्राच्या कांहीं भागांत आहे.
द्यूत खेळ यासही धार्मिक कृत्य समजून या दिवसांत कित्येक लोक लक्ष्मीस
-प्रसन्न करून घेण्याची खटपट करीत असतां मागील सबंध सालांत मिळविलेले

' धनगमावतात. महाराष्ट्राच्या कांहीं भागांत दिवाळीत चतुर्थ वर्णातीला तरुण
स्त्रिया गाणी गात सर्व गळ्यातून फिरत असतात. यावेळीं त्यांस खाऊ वगैरे
-देण्याची चाल आहे. खीपुरुषांसाठीं दिपवाळींत नूतन वर्षे प्रत्येक घरांत घेण्यांत
येतात. हा सण पुरुषापेक्षा स्त्रियांस व मुलांस विशेष आनंदाचा वाटतो. उत्तर

हिंदुस्थानात दिपवाळीचा सण महाराष्ट्रासारखा विस्तुत प्रमाणावर साजरा
केला जात नाहीं. दक्षिणहिंदुस्थानांत प्रातःकाली स्नानविधि आटोपल्यावर
सुंठीच्या चणर्णानें युक्त असे औषध घेण्याचा परिपाठ आहे. कोंकणांत व महा-
राष्ट्रांत घरांतील लहानमड्योस दिवे ओवाळल्यावर पुढ्यांत ठेवले करिट
फोडून तें चाटण्याचा प्रघात आहे. मद्रासेस खालच्या वर्णातील लोक दीपोत्सव
वगैरे करीत असतात. तामीळ व तेलगू प्रांतांत दिपवाळीच्या दिवशीं. अभ्यंग
-स्नान करून घराबाहेर पडल्यावर एकमेकांस पुढार्लप्रमाणें प्रश्न विचारतात.
''काय महाराज, पवित्र गंगेचे स्नान घडले का ?' तेव्हां 'होय, महाराज, तुमच्या

' आशीर्वादाने धडले. असें दुसरा उत्तर ' देतो. या देशात दिपवाळीस
नूतन वस्त्रे घेत नसून कृत्तिका उत्सवाच्या वेळीं तीं घेतात. दीपावलिमहो-
स्तवाची उत्पत्ति कशी व केव्हा झाली हे नीटपणे समजण्यास तत्संबंधीं खरा



ाऊइं २
शास्त्रोक्त विधि

काय आहे हें किंचितू विस्ताराने सांगणें आवश्यकआहे. निरनिराळ्या धर्मशास्त्र-

कारानी केलेले या उत्सवाचे विवेचन व सूत्रकारांचीं मते या सर्वाचा विचार?
करून धर्मसिंधुकारानें आश्विन पौर्णिमेपासून अमावास्येपर्यंतचा शास्त्रोक्त विण
आपल्याग्रंथांतनमूदकेलाआहे तोअसा-आश्विन पौर्णिमेच्या दिवशीं कोजागर
व्रत करून लक्ष्मी व इंद्र यांची पूजा करावी. नारळातील उदक प्राशन करून
द्यूत आरंभावें. त्या दिवशीं श्रीलक्ष्मी मध्यरात्रीं गृहाचे ठिकाणीं येऊन जे घूउत
खेळून जागे राहतात, त्यांस सधन करीन असें भाषण करिते. नारळ,
पोहे इत्यादि पदार्थ देव व पितर यांना देऊन बांधवांसह भक्षण करावे. याच
दिवशीं आश्वयुजीकर्म करावे. आश्विन पौर्णिमेस किंवा अमावास्येस
आग्रयण करावे. हें निरनिराळ्या नक्षत्रांच्या ठिकाणीं ब्रीहि (वऱ्या १. श्यामाक
( सावे) व यव याचे आग्रयण कराव. पहिलें आग्रयण शरदृतूत केलें पाहिजे.
आग्रयण केल्याशिवाय कोणतेंही नवें उत्पन्न झालेलें धान्य भक्षण करूं नये.
ज्यांना निराळें आग्रयण करतां येत नसेल त्यांनीं वर सांगितलेल्या तिन्ही
धान्यांपासून पुरोडाश करून दर्शपौर्णिमेस स्थाली पाक करावे. याच पौर्ण्रिम्र्रेस

ज्येष्ठ पुत्र किंवा कन्या यांस नीरांजन दाखवावें. आश्विन कृष्ण द्वादशी गोवत्स
द्वादशी या नांवानें प्रसिद्ध आहे. या दिवशीं सवत्स गाईंचे पूजन करून तिला
उडीद वगैरे युत्यांचे वडे अक्षणार्थ द्यावे. देव, ब्राहाण,'गाई घोडे ज्येष्ठ, श्रेष्ठ,

कनिष्ठ या सर्वाना माता आदिकरून सर्व स्त्रियांनी दिवे ओवाळावे अपसजूचा
नाश व्हावा एतदर्थ त्रयोदशीच्या दिवशीं यमाप्रीत्यर्थ प्रदोषकालीं घराबाहेर
दिवा लावावा. चंद्रोदयव्यापिनी अशा आश्विन कृष्ण चतुर्दशीच्या दिवशीं नरकाला
भिणारांनी तिलतैलांचा अभंग करून स्नान करावे. रात्रीच्या शेवटच्या प्रहरा-
फसून चंद्रोदयानंतरचा काल श्रेष्ठ जाणावा. नागरानेंp उकरून काढले मातीचें
ढेकूळ व आघाडा, दुधी भोपळी व टाकळा यांच्या फांद्या स्नानामध्यें तीन वेळ
आपल्या आगावरून फिरवाव्या.. त्यानंतर गंधाचा टिळा लावून कार्तिक स्नान
करावे, व स्नानोत्तर यमतर्पण कराव. प्रदोषकालीं मठ, तट कोट, वाग मार्ग,
गोठा, अश्वशाला, गजशाला या ठिकाणी सुशोभित दिवे लावावे याप्रमाणे तीन.
दिवस दिवे लावावे. तूलराशीला सूर्य गेल्यानंतर चतुर्दशी व अमावास्या या दोन
दिवशी प्रदोषकालीं पुरुषांनी हातांत कोलीत किवा चुडी घेऊन ( उल्कादर्शन ).



लाहोर येथील रामलीला उत्सवातील रावण व लंका
( पृष्ठ २७९ पहा.)
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पितरांस मार्ग दाखवावा. यानंतर अमावास्येच्या दिवशीं प्रातःकाळींतैलाभ्यंग स्नान
करून देवपूजा आटोपल्यावर अपराण्हकाली पार्वण श्राद्ध करा. प्रदोषकालीं दिवे
लावणे, उल्कादर्शन व लक्ष्मीपूजन हीं कृत्ये केल्यावर भोजन करावे. बाल, वृद्ध

रोगी यांखेरीज इतरानी दिवसा भोजन करूं नये. आश्विनवद्य चतुर्दशी, असा-
वास्था व कार्तिक शुक्ल प्रतिपदा या तीन दिवसांना दीपावलि असें नांव
आहे. अमावास्नेच्या दिवशीं मध्यरात्री नगरातील स्त्रियांनीं आपापल्या गुहा-
समोरच्या अंगणांतून अलक्ष्मीला घालवावी. क्र

दीपावलीचे माचीनत्व.
दीपावलीचा सण केव्हा प्रचारांत आला हें सांगतां येणें जरी शक्य नाहीं,

तथापि त्याला प्रस्तुत स्वरूप पौराणिक काली प्रास झालें हें निर्विवाद होय.
कारण पुराणांतरीं सांगितलेल्या कित्येक कथाभागांशीं याचा संबंध जोडलेला
दिसतो. अकराव्या शतकांत प्रसिद्ध आहेरेनी ऊर्फ अबुरेहन हा खोंव येथील
विद्वान् गृहस्थ हिंदुस्थानांत आला. त्या वेळच्या हिंदु लोकांच्या आचारविचारांचें
तसेंच राजकीय व सामाजिक स्थितीचें त्यानें जें ऐतिहासिक विवेचन केले आहे,
व्यखरून पाहता दीपावलीचा सण त्या कार्ली प्रस्तुतप्रमाणेंच साजरा केला जात
असे असें दिसते. अर्थात् सुमारें ९०० वर्षोमार्गे सन्यांप्रमाणेच दिपवाळीचा
सण लोक साजरा करीत असत.

पौराणिक काळी शिर्व व विष्णु यांचें महत्व वाढल्यानंतर त्यांच्या उपासकांनीं
आपणास प्रिय धसलेल्या दैवतासंबंधानें अनेक कथा दडून पूर्वकालापासून
चालत आलेल्या कित्येक विधींचा व सणांचा संबंध त्या दैवतांशी जोडला. त्या-
मुळें दिपवाळी ही विष्णूचा अवतार जो श्रीकृष्ण त्याच्या प्रीत्यर्थ आहे असें
ठरविण्यांत आलें. कृष्णासंबंधानें पूज्यत्व भाव वाढत गेला तसतसा कृष्णचरि.
त्रांत अनेक अडत गोष्टींचा समावेश करण्यांत आला. आपण या पौराणिक
कालाच्या मागें जाऊन वेद व उपनिषद् कालानंतरच्या सूत्रकालांतील
( २००० वर्षीपूर्वी) सामाजिक स्थितीसंबंधानें उपलब्ध असलेल्या माहितीचे

-र
शैह्य घरांतील केरकचरा अरुणोदयापूर्वी वेशीच्या दरवाजासमोरून ओरडत

जाणाऱ्या महार जातीच्या मनुष्यावर फेकण्याची चाल कांहीं ठिकाणी आहे.
हा विधि चैत्रारभ मानणारे होळीच्या दुसऱ्या दिवशीं पहांटेस करीत असतात.
ही चाल कर्नाटकांतडदृष्टीस पडते.

९
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सूक्ष्म रीतीनें निरीक्षण केलें असतां आपणास असें दिसते कीं, त्या काली
प्रचलित असलेल्या अनेक गृह्य संस्कारांचें रूपांतर होऊन प्रस्तुतचे कित्येक सण
प्रचारांत आले आहेत. त्या कार्ली प्रत्येक गृहस्थाश्रमी पुरुष वर्षांतून सात पा
करीत असे. हा यज्ञ करण्याचा विधिही सुलभ असल्यामुळें तो उरकण्यास वि'
खर्च किंवा त्रास नसे. दानधर्म करणें, अग्नि प्रदीप्त करून पाकाहुति देणे किंवा
सत्पात्र अशा विद्वान. ब्राह्मणांस अन्नवस्त्र देणे यांची गणना पाकयज्ञांत होई.
१ अष्टक, २ पार्वण, ३ श्राद्ध, ४ श्रावणी, ५ आग्रयण, ६ चैत्री व आश्च-

युजी हे सात पाकयज्ञ दरसाल निरनिराळ्या महिन्यांत करण्यांत येत असत.
यांपैकी

पादेण? आप्पयुजी व आग्रयण
या तीन पाकयज्ञांचे एकीकरण व रूपांतर होऊन प्रस्तुतचा दीपावलिमहोत्सव
अस्तित्वांत आला असला पाहिजे. प्राचीन कालापासून आर्यीच्या अंतःकरणांत
पितरांबद्दल आदर व प्रेम असल्यामुळें प्रत्येक पौर्णिमेस व अमावास्येस
त्यांच्या प्रीत्यर्थ पार्वण किंवा पिंडपितृयज्ञ नांवाचा पाकयज्ञ करण्यांत येत असे.
त्यांतही नवधान्य घरांत आणतांना करण्याचा यज्ञ विशेष महत्वाचा होता. प्रस्तुत.
दिपवाळीच्या उपपत्तीसबंधानें दिलेली यमाहेबद्दलची गोष्ट व या उत्सवानंतर
लवकरच करण्यांत येणारे भाऊबीज नांबाचें स्मारक चेवण व इतर शास्त्रोक्त

कृत्यांचा संबंध पितरांचा रक्षक जो यम त्याच्याकडे आहे. पितरांच्या उद्धारा-
साठी दीपोत्सव, अधिकारानुरूप सव्यापसव्यानें यमतर्पण करण्याबद्दल आशा वगैरे
पाहता अश्विन वद्य ३० स पार्वण नांवाचा पाकयज्ञ-आणि तोही विशेष उत्साह-
पूर्वक-करण्याची चाल प्राचीनकाळी रूढ झाली होती हें सिद्ध होतें.

पौराणिक काळीं यमासंबंधाची जुनी कल्पना जाऊन त्याला निराळें व भयंकर
रूप प्रास झालें. वेदकाळी तो नरकाचा धनी नसून स्वर्गातील एक मुख्य दैवते
असें मानण्यांत येत असे. सत्कर्मे करणारांस सहति देणारा व सजनांचा साह्य-
कर्ता अशींच त्याची स्तुतिस्तोत्रें ऋग्वेदांत गायिलेलीं आढळतात. ( कळू. १ ०-
१ ६-.१) पुराणांत यमाला सूर्यपुत्र असें म्हटलें आहे. सूर्याच्या गतीबरोबर।
मनुष्यमात्राचे आयुष्य क्षीण होत(असते. अर्थात् मृत्यूचे दिवस समीप आजगणाही

दैवत सूर्यपुत्र असें मानले गेलें यांत नवल नाहीं. वैवस्वत ( आकाश) खो

पिता व शरण्यु ( अरुणोदय) ही माता, यांच्या पोटीं यमाचा जन्म झाला
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असें ऋग्वेद सांगत आहे. यमाची भगिनी यमी हिचाही त्यांत उल्लेख असून
यम व यमी यांच्यांत अत्यंतिक प्रेम वसत होते असें दर्शविले आहे. त्यांच्या
संबंधानें केले विवेचन वाचल्यास दिवस व रात्र यांसच यम व यमी अशी अल.
रिक नांवे देण्यांत आली होतीं असें दिस. यमद्वितीया हा बंधुभगिनीप्रेमाचा
स्मारक सण ठरविण्यांत पौराणिक ग्रंथकारांनी वेदकालीन यम व यमीसंबंधा-
च्याच कल्पनास मूर्त स्वरूप दिलें असल्याचें स्पष्ट होत आहे. दिपवाळींत
समीकरण पावलेला

दुसरा पाकयज्ञविधि
कटला ह्मणजे अश्वयुजी हा होय. अश्वयुग किंवा आश्विन महिन्याच्या पौर्णिमेस
हा करण्यांत येत असे. ऋग्वेदाच्या ६ व्या मंडळांत जो उल्लेख सापडतो त्यावरून
असें दिसते कीं, अश्वयुगमासाच्या पौर्णिमेस इंद्रास दूध व तांदळापासून तयार
केलेली क्षीर अर्पण करणे वरेग्से. बकरीचे तूप ( आत-व) यज्ञांत ओतून
आश्विनद्वयात, अश्वयुगद्वयांना, अश्वयुगाच्या पूर्णचंद्राला, आरडू ऋतूला व प्रजा-

पतीला आहुति देण्यांत येत असत. गायीप्रीत्यर्थ दही व लोणी यांच्या आहुति
टिळ्यावर गाई व वत्स यांना त्या दिवशीं रात्रीं एकत्र ठेवण्यांत येत असे. या
पुरातन विधीची सांख्यायनानें जी माहिती दिली आहे तिजवरून तो कृषिविषयक
आहे हें स्पष्ट दिसलें. याच दिवशीं कृषिदेवता सीता हिच्याप्रीत्यर्थ यज्ञ करण्यांत
येऊन पुढील सानी तिची प्रार्थना करण्यांत येत असे.
'' जिच्यामध्यें वेदप्रणीत व ऐहिक वैभव सदासर्वदा वास करिते त्या इंद्रपत्नी

सीतेची मी प्रार्थना करितो. मीं हातीं घेतलेल्या सर्व कार्यीत ती मदत करो.
जिच्यापाशीं अनेक अश्व व अनेक गाई आहेत, जी आनंदाचा निधि, जी सर्प

प्राणिमात्राचे रक्षण करिते व जिची धान्याची अनेक क्षेत्रे आहेत तिची मी
यज्ञसमओं प्रार्थना करित. ती अचल देवता मला कधींही न विसंबो',
(२- ग्रे ७-९ ). अंतर इतकेंच कीं, कृषिदेवता सीता हिच्या जागी पौराणिक कार्ली
विष्गुपत्नी लक्ष्मी हिची स्थापना करण्यांत आली. धनधान्याची देवता आणून
लक्ष्मीचे महत्व फार वाढलें. पुरातन काळच्या संस्कृत वाङ्मयांत लक्ष्मीचे नांव
आढळत नाहीं. ध्येयीप्रमाणे रुद्राच्या भयकर स्वरूपावरून रुद्राणी ही भयानक
शक्तिदेवी मानिली गेली, त्याचं प्रमाणें विष्णूच्या अंगीं जे सात्विक व सुखदायक
गुण असल्याचें पुराजीतरी सांगितले आहे त्यांस साजेल अशीच दिव्य बस
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लक्ष्मी आहे असें ठरवून तिच्यासाठीं उत्तमोत्तम गुणांची स्थापना पुराणकारानी
केली. सीतेची जागा लक्ष्मीनें घेतल्यानंतर आश्विनमासातील पौर्णिमेस लक्ष्मी-
पूजनोत्सव करण्यांत येऊ लागला. कोजागरी पौर्णिमा या नांवानें हा उत्स
कालीच्या व इतर देवतांच्या देवालयांतून करण्यांत येतो. दिपवाळीं
लक्ष्मीपूजन, कित्येक ठिकाणीं रूढ असलेली फाशांनीं खेळण्याची पद्धति, कोजा--
गरी पौर्णिमेपासून पितरांप्रीत्यर्थ आकाशदिवे लावण्याची चाल, त्या दिवशीं
नवीन धान्याची क्षीर करण्याची रूढि, नवीन भाताचे पोहे खाण्याची चाल, याच
वेळीं नवीन धाव्यापासून स्थालीपाक करण्याचा बंगाल्याकडील परिपाठ, या
उत्सवास जोडून गोपूजा व गोक्रीडनविधि करण्याची पद्धति वगैरे गोष्टी लक्षांत

घेता आश्वयुगी हाच गृह्ययज्ञ दीपवालीस जोडण्यांत आला असल्याचें स्पष्ट होतें.
पौराणिक काली वेदकालीन सीता, इंद्र वगैरे देवता मागें पडल्या; कृष्णाचें

महत्व वाढलें; विष्णूचा अवतार जो कृष्ण तो ईस्टनही श्रेष्ठ आहे हें दाखविण्या-
साठी त्याच्या हातून इंद्राचा पराजय झाला व त्यानें करांगुलीवर गोवर्धनपर्वत
उचलून गाई व गोप यांचें रक्षण केलें असें सांगण्यांत आलें. प्रत्येक

अवताराचे इतिकर्तव्य ह्मणजे असुरांचा संहार व गोब्राह्मणांचा प्रतिपाल. या
विधानास जुळेल अशा रीतीनें नरकासुराची व इतर दैत्यांच्या कथा रचल्या
गेल्या. पुराणकारांनी यमरायास स्वर्गलोकावरून नरकलोकीं आणिलें. त्यालाच
पुढें नरकासुर बनविण्यांत येऊन त्याचें वासस्थान त्याचा पिता जो सूर्य त्याच्याच
दिशेस ( पूर्वेस) प्राग्ज्योतिषपूर हें आहे अशी ही कथा रचिली गेली.
आश्विनमासांत आपल्या देशाचें नैसर्गिक सौंदर्य व सांपत्तिक स्थिति चांगली
असल्यामुळें हा कृषिविषयक सण सर्व लोकांस आनंददायक व ग्राह्य वाटला.
घरांत नवीन धान्य आल्यावर त्याची व तें देण्यास कारणीभूत झालेल्या गोकु.
लाची पूजा करणें हें प्राचीन सात्विक आर्यास इष्ट वाटलें. गाडू व गुराखी यांच्या.
संबंधानें ऋग्वेदांत सांपडणारीं सूक्ते पाहिलीं असतां तें गोधन किती मौल्यवातू
मानीत असत हें दिसतें. दीपोत्सव, मंगलस्नान वगैरे धार्मिक मानली जाणारी
कृत्ये सर्वसंमत होऊन तीं प्रचारांत आली हेंही योग्य आहे. दीपावलीत आग्रयण
नांवाच्या तिसऱ्या विधीचा समावेश करण्यांत आला. अग्र हायन किंवा मार्गशीर्ष
महिन्याच्या पौर्णिमेस '

आग्रयमा ( नवान्नेष्टि)
केला जात असे. मार्गशीर्ष मासाच्या पौर्णिमेची रात्र संवत्सराची पत्नी असें
समजून आहुति देण्यांत येत असत. त्या वेळी युगाच्या पंचवार्षिक मुदतींतील
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पांच संवत्सरांस संवत्सर, परिवत्सर, इदवत्सर, खत्सर व वत्सर या नांवानें
संबोधून आहुति अर्पण करण्यांत येत असत. अर्थात् संवत्सरसमासीचा हा
उत्सव होता असें दिसतें- 'परंतु यासंबंधानें नक्की सांगतां येत नाही; कारण
सेजह्यविधींत चैत्रमहिन्यांतील चैत्री हा वर्षातील शेवटचा विधि असें झटले आहे.
'यावरून चैत्रमहिना शेवटचा ठरतो. मार्गशीर्ष महिन्यांत पूर्वकाली अमर धर्म-

विधि करण्यांत येत असत. विशेषतः कतुदेवतेस आहुति देण्यांत येत. ऋतूंचें
वर्णन पाहता मधु किंवा वसंत हाच प्रथम ऋतु मानला आहे. अर्थात चैत्र

वैशाख हेच महिने वर्षारंभींचे गणले पाहिजेत; परंतु ' राजा कालस्य करिणप '
या उक्तीप्रमाणें नवीन वर्षाचा दिवस कालचक्राप्रमाणें बदलत जाऊन कधीं चैत्र व
तर कधीं वैशाख, कधीं मार्गशीर्ष तर कधीं कार्तिक या गासांस संवत्सराचा
प्रथमचा महिना होण्याचा मान मिळाला असावा. मार्गशीर्षाच्या जवळचा
कार्तिक हा वत्सराचा प्रथमचा महिना असें विक्रमादित्याच्या कारकीर्दीत ठरलें.

कार्तिकमास हा या संवत्सराचा प्रथमचा महिना असें राजाज्ञेनें ठरविण्यांत
येऊन तो नूतन वर्षाचा प्रारंभींचा दिवस हाणून आनंदांत घालविण्याचा प्रघात
मूडल्यापासून दीपावलीस महोत्सवाचें स्वरूप प्रास झालें. (आश्विनमासाची देवता
इंद्र व कार्तिक मासाची देवता धात्री यांचें पूजन आपले पूर्वज त्या त्या मासांत
करीत असत. अजून कार्तिकांत धात्रीपूजन नांवाखालीं वनभोजन किंवा आवळी-
भोजन होतअसतें.),हतु व वाच

हिंदूंचे अनेक सण आहेत. त्यांपैकीं दिपवाळीइनका पवित्र व आनंदकारक
दुसरा कोणताही सण नाहीं. या सणांत स्त्रिया, पुरुष व बालक या सर्वास आनंद
होत असतो. परस्परांकडे जाण्यायेण्याची व उपाहार करण्याची रूढि असल्याच्या
योगानें समाजांत प्रेमभाव वृद्धिंगत होऊन सलोखा वाढतो. बंधुभगिनींतील
प्रेम आजन्म रहावें यासाठीं ' भाऊबीज ' करण्याचा जो विधि प्रचारांत आला
आहे, तोही आर्यांच्या सात्विक वृत्तीस साजेसाच आहे. गोपूजादिकांच्या योगाने
पूर्वकालीन आर्यवसाहतवाल्यांच्या अंतःकरणांत गोपालनाबद्दल असलेली आस्था
दिसून येते. कृष्णीत गोपाळ या नात्यानें जी मान देण्यांत येतो तो याचसाठी
आहे. अलीकडे स्थापन झालेल्या गोरक्षण संस्था गुरांची स्थिति सुधारण्यासंबंधानें
प्रयत्न करीत आहेते. धुळे येथील घाणिरक्षक संस्था, मुंबईतील जीवदयाज्ञान-
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प्रसारक मंडळी, त्याचप्रमाणें इतर अनेक ठिकाणी मुक्या जनावरांचें रक्षण
करण्यासाठीं स्थापन करण्यांत आलेल्या संस्थांस धनिक लोकांनीं हातभार लावून
आपल्या अंतःकरणांत त्यांच्याबद्दल प्रेम वसत आहे असें सिद्ध केलें आहे'याबद्दल ते स्तुतीस पात्र आहेत. यांच्या विनंतीचा विचार करून कित्येक२निकांनी धार्मिक उत्सवांत होणारे पशुवधही बंद केले आहेत ही आनंदाची
गोष्ट होय दीपोत्सवाच्या योगानें रात्र व दिवस यांतील अंतर नाहींसे करणें
हेंच दिपवाळीतील मुख्य अंग आहे. यम व यमी यांची भेट ह्मणजे रात्रीच्या
वेळच्या अंधःकारास नाहींसें करून तिला दिवसाच्या जोडीस आणणें आहे.
अज्ञानाचे आवरण हाच अंधकार आहे. तो घालवून आपणास दिव्य४६ प्रात
होईल असें करले ही दीपावलि साजरी करण्याची खरी तऱ्हा आहे.

कार्तिक माईना.
कार्तिक महिना इंग्रजी नोव्हेंबर महिन्याच्या सुमारास येतो. या महिन्यांत

चातुर्मासांतल्याप्रमाणेंच अनेक पदार्थ वर्ज्य करावे, कार्तिकस्नान करावे, कित्येक
दाने द्यावीं, पुराण श्रवण कराव, आकाशदिवे लावावे वगैरे विधि सांगितले आहेत.
या महिन्यांत प्रतिपदेच्या दिवशीं बलिदैत्याची पूजा, दीपोत्सव, गोक्रीडा, गोव-
र्थनपूजा, मार्गपाली बंधन, तृणाची दोरी ओढणे, नवी वस्त्रे धारण करणें इश्या-
दिक उत्सव, कुत खेळणे, स्त्रियांनीं दिवे ओंवाळणें वगैरे कृत्ये करावीं. या महिल्या-
तील महत्वाचे उत्सव म्हटले ह्मणजे बलिप्रतिपदा, यमद्वितीया, तुलसीविवाह,
धात्रीपूजन व त्रिपुरी पौर्णिमा हे होत. कार्तिक सुर. ११ च्या दिवशीं विष्णूची
निद्रा संपते आणून त्या तिर्थीला बोधिनी एकादशी हाणतात. या दिवशीं पंढरपूर
क्षेत्री मोठी जत्रा भरते

बलिप्रतिपदा.-
प्रौढप्रतापी दैत्याधिपति बलीस सुरश्रेष्ठ वामनानें वटुवेष धारण करून

कसें पादाक्रांत केलें, याचे ऐतिहासिक विवेचन मागें वामनद्वादशी या सदराखालीं,.
दिले आहे. वामनानें तिसरे पाऊल वलीच्या मस्तकावर ठेवून त्याला पाताळांत
लोटण्यापूर्वी बलीच्या विनंतीवरून पुढील वर दिला. 'तुझ्या भक्तीस वश होऊन
मी असे वरदान देतीं कीं, मी जरी तुला पादाक्रांत केलें,इं तरी तुझी आठवण
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सर्वत्र चिरकाल रहावी यासाठीं कार्तिक मुख प्रतिपदेच्या दिवशीं तुझ्या नांवानें
लोक आनंदोत्सव करतील. तुझ्या विनंतीस मान देऊन मी अशी आशा करितो
की या दिवशीं कोणी सुरापान किंवा इतर मलभलते अनाचार करूं नयेत. कार्तिक

२. प्रतिपदा ही बलिप्रतिपदा असें मानून तिची पूजाअंर्चा प्रत्येक गृहस्थाश्रमी
कौटुंबिकाने करावी.' या प्रकारे बलीस अशि!र्वाद दिल्यावरून दिवाळीस जोडून बलि-
प्रतिपदा हा सण साजरा करण्याचा प्रघात या देशांत पडला. या उत्सवासंबंधानें

५शाखाक्त ावाध व काढ
अशी आहे कीं माजघरांत बलीचें त्याची पत्नी विंध्यावली हिच्यासह चित्रकाढून
पूजा करावी. निशाकाल प्रास होतांच दीपाराधना करून सर्व नगर शृंगारावे. रात्रौ
राजानें नगरांतून लवाजम्यासह फिरून नागरिकांचें वैभव पाहून संतुष्ट व्हावें.
या दिवशीं वष्टिकाकर्षण ( १४ ०ाऊईफ) नांवाचा एक विधि करावा. एका
लांब काठीस दर्भवेष्टन करून .ती देवद्वारीं किंवा चवाठ्यावर ठेवावी. तिच्या एका
टोकास हीन जातीच्या व दुसऱ्या टोकास उच्चवर्णीय लोकांनी धरावे. प्रत्येक

पक्षापासून मागें बारा हाताच्या अंतरावर एक रेषा असावी. पुढें उभय पक्षानी
.-षष्टिक्षा ( आपापल्या बाजूस) खेचावयाची असून जो दुसऱ्यास बारा हात खेचील
त्या पक्षास जयप्रासि झाली असें मानावयाचें. हें जयचिन्ह राजानें मुद्दाम पाहावे
असेंआहे..महाराष्ट्राच्या कशी भागांत या दिवशीं शेतकरी व इतर लोक शेणाच्या बाहुल्या
जमिनीवर तयार करून ठेवितात त्यांस पंचपांडव व कुंति असें ह्मणतात. त्यांची
पूजा करून त्यांना नवीन तांदळांच्या अन्नाचा नैवेद्य दाखवितात. पुढें ते घरावर
त्या बाहुल्या सुकवून पौर्णिमेच्या दिवशीं पेटवितात, वे त्यांवर नवीन तांदळाची
खीर करतात. मुबईत या दिवशी कांहीं पांढरपेशा लोकांत दारांत शेणाची
बाहुलीकरून त्यांवर दिवे ठेवण्याची, पंचपांडव करण्याची वगैरे चाल आहे; परंतु
हे पांडव दसऱ्याच्या दिवशी करितात.

च्ये

गाल.कृष्णाच्या सल्यानें गोपांनीं इंद्राचा उत्सव न करितां गोवर्धनाची पूजा केली.
त्याप्रीत्यर्थ सध्यां गायींची पूजा करण्याचा परिताठ आहे. गुरांच्या शिगांस रंग व
बेगड लावून अंगावरही लाल रंगाचे ठिपके देतात. त्यांची पूजा केल्यावर
त्यांना गळ्यास एक पूाएळी व नारळाची 'कवड बांधून दवडतात. गवळ्यास या
दिवशी पैसे देण्याचा कर्नाटकांत परिपाठ आहे.
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हतु व वाघ

हा सण अत्यंत उदात्त स्वरूपाचा असून प्राचीन काळच्या राजनीतीचे शुद्ध व
सात्विक स्वरूप ध्यानांत येण्यास कारणीभूत होतो. शत्रूस पादाक्रांत केल्यावरही
ही त्यांच्यांतील उत्तम गुणांची किंमत लक्षांत आणून जेते त्यांस त्यांच्या योग्यते
नुसार वागवीत व प्रसंगविशेषीं विशिष्ट मानमरातब देण्यासही ते मागेंपुढें
पाहत नसत. महाभारतांत जागोजागी राजनीति व राजकारण यांसंबंधानें
जो ऊहापोह केला आहे, तो वाचता या बाबींत प्राचीन आर्यवरांनीं किती खोल
विचार. केला होता, हें समजून येणार आहे. प्रजेने केलेल्या उत्सवास सहा-
भूतीची जोड देऊन तो दुणावेल असें करणें यास देखील राजेलोक आपला
धर्म आहे असें त्या कार्ली समजत असें दिसते. अद्यापि संस्थानिक विशेष उत्स.
वाच्या प्रसंगीं आपल्या दर्शनाचा लाभ प्रजाजनांस करून देत असतात; ही
प्राचीन पद्धतीची अवशिष्ट रूढि असावी. यष्टिकाकर्षणाचा विधि शारीरिक बल
अजमावून पाहण्यासंबंधाचा असून उच्च व हीन वर्णाच्या लोकांची या बाबींत
कितपत बरोबरी होते हें पाहण्याच्या उद्देशानें तो योजिलेला असावा. एकाद्या
वर्णांत निकृष्टावस्था दिसून आल्यास राजाकडून ती घालविण्यासाठी कांहीं उऽपाय.
योजले जात किंवा कसें हें समजत नाहीं. तथापि राजाकडून आपलें अभिनंदन
व्हावें एतदर्थ प्रत्येक वर्ण आपलें शरीरसामर्थ्य वाढविल्यास यत्न करीत, असा
तर्क करण्यास जागा आहे. सांप्रतकालीं बलिप्रतिपदेसारख्या उत्सवाच्या दिवशीं
समाजांतील पुढाऱ्यांनीं निरनिराळ्या मर्दानी खेळांची योजना करून व-ओढीत यश संपादन करणारांस उत्तेजनार्थ सार्वजनिकरीत्या पारितोषक
देण्याची व्यवस्था केल्यास उत्तम होईल. एकादा राष्ट्रीय खेळ ठरवून त्यांत
लहानमोठ्यांनीं आपलें प्राविण्य दाखवावें; असें केल्यासही बरेंच हित होण्या-
सारखे आहे. प्राचीन कालीं अत्यंत श्रेष्ठ पदास चढलेल्या मसुविद्येचें पुनरुजी-
हून करण्याकडेही समाजधुरीणांनीं लक्ष पुरवा शाळा, पाठशाळा व विश्व-
१-नलये यांतून शारीरिक व्यायामाची शक्य ती सोय करून पुढील पिढीला
बाद्धिक शक्तीबरोबरच शारीरिक शक्तीची जोड देण्यासाठी आमचें सरकार
अनेक योजना अमलांत आणीतच आहे. अशा वेळीं भावी नागरिकांच्या माता-
पितरांनी या योजनांचें महत्त्व ६-यानीं आणून या कमि।रर सरकाराशी सहकार्य,
केल्यास ह्मणजे विद्यार्थिदशेतील सर्व मुलांनीं या योजनांचा योग्य फायदा
घेतलाच पाहिजे असें ठरविल्यास फार उत्तम होईल. आह्याला कर्तृत्ववान पिढी
पाहिजे. शारीरिक स्वास्थ्य नसल्यास कर्तृत्वशक्ति तरी कोठून उत्पन्न होणार १
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यमद्वितीया किंवा भाऊबीज.

?rंrं?एकार्तिक शुद्ध द्वितीया हा दिवस यमद्वितीया या नांवानें प्रसिद्ध आहे. या
विशी मृत्युदेव जो यम त्यानें आपली बहीण यमुनार्स्विच्या घरीं जाऊन तिला
वस्त्रालंकार वगैरे दिले व तिच्या गृहीं मोठ्या आनंदानें भोजन केलें, अशी पुराणा-
तरीं कथा आहे. हा दिवस बंधुभगिनींच्या भेटीचा असून भगिनीकडून वरची
पूजा होत असल्यामुळें या सणाला भाऊबीज असें नांव पडलें आहे. शास्त्रकारांनीं
या कौटुंबिक विधीस धर्माची जोड देऊन हा दिवस पाळणें हें प्रत्येक बंधु.
भगिनीचे श्रेष्ठ कर्तव्य आहे असें ठरविलें.. त्याप्रमाणें सर्व उच्च वर्णातील
लोक हा दिवस पाळतात. सहोदर भगिनी नसल्यास चुलत, आते किंवा मामे-
बहिणीकडे जाऊन तिने प्रेमानें पुढें ठेवले पक्काच ग्रहण करण्यास व तिलाही
शकयनुसार कांहीं तरी देणगी देण्यास कोणीही विसरत नाहीं हें पाहून मनाला
अवर्णनीय आनंद होतो. एकाच मातेच्या उदरीं जन्मास आलेल्या दोन बाल.
कांची स्थिति भिन्न होते. त्यांतही बंधु व भगिनी यांच्या स्थितींत कधीकधी
धिकूरक्षण,फेर पडतो. धनकनकाच्या वैभवाने आपल्या सहोदरासही विसरून
जाणाऱ्या बंधूस किंवा भगिनीस हा यमद्वितीयेचा दिवस आपल्या कर्तव्यकर्मा.

संबंधाने आठवण करीन असतो. दीपावलीच्या निमित्त्रानें अनेक आसेष्टांच्या
जरी प्रेमानें भेटी होतात, तरी त्या सणाला जोडून हा भाऊबीजेचा दिवस स्वतंत्र
योजणारांची योजकता खरोखर स्तुतीस पात्र आहे. वधूंनो, तुली श्रीमंत असा
किंवा गरीब- असा, तुमच्याबद्दल तुमच्या भगिनींच्या अंतःकरणांत जें दैदीप्य-
मान् शुद्ध प्रेम वसत असतें, त्याची तुह्याला कल्पना करितां येईल काय? दि-
बाळीच्या सदराखाली यम व यमी यांच्यासंबंधानें माहिती देतांना आह्मी
असें झटलें आहे कीं, दिवस व रात्र यांच्या भेटीचे हें वेद-
गायकानी केले वर्णन आहे. ज्या वेळीं सूर्य अस्तास जातो, त्या वेळी
रात्रीची भेट घेत असतां आकाशांगणीं सूर्यरद्दमीची काचनवर्णमिश्रित आरक्त
प्रभा पसरून जें शोभायमान चित्र आपल्यापुढे तयार होतें, त्याचें यथार्थ
वर्णन आजवर कीस करितां आलें नाहीं किंवा कोही चित्रकलाविशारदास तें
हुबेहुब उठवितां आलें नाहीं. ती गोष्ट बंधुभगिनीप्रेमाची. ते प्रेम अवर्णनीय आहे.
तें अति उदात्त वै अति शुद्ध आहे ज्यांच्या मनांत तें सर्वकाल वसते, तेच
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त्याची किंमत जाणूं शकतात. त्यांसच त्यापासून अवर्णनीय आनंद प्रास होतो,
आपली दृष्टि व आपलें मन अशा रीतीनें प्रेमपूर्ण करून जे विस्तृत प्रमाणावर
जगांतील व्यवहार जाणतात, त्यांच्या चित्ताची भावना अशी होईल कीं आत्मा
सर्व एकाच ईश्वराची व एकाच हिंद मातेची लेंकरें आहोत. या दृष्टीने -

बीजेचा दिवस आह्या सर्वास असें सांगत आहे कीं, बंधुभगिनींनीं एकमेका.
बद्दल प्रेम बाळगून सामाजिक उन्नति साधण्यास शक्त्यनुसार यत्न करीत रहा
व यमद्वितीयेसारखा दिवस प्रास होतांच आपणास एक दिवस यमरायास भेटाव-
याचे झाहे, हें घ्यानीं आणून आपण आपल्या आयुष्यक्रमांत आपल्या बंधूंच्या
किंवा भगिनींच्या उन्नत्यर्थ काय केलें, याचा आढावा काढावा हें योग्य होय.

तुलसीविवाह.
प्रत्येक वर्षी कार्तिक शुद्धवतुलसीचा (द्देवाह केला जातो. पद्यपुरा-

औत यासंबंधाची कथा अशी आहे कीं, पूर्वकालीं जालंधर नांवाचा एक महा-
प्रर्तोश्वी व असाधारण योद्धा होऊन गेला. त्यानें देवास पादाक्रांत करून
आपल्या भाईबंद दैत्यांस सुखी केलें. त्याची वृंदा नांवाची स्त्री महापतिव्रता
होती. तिच्या पुण्याईनेंजालंधर त्रिभुवनांत अजिंक्य होऊन बसला. त्याचा पाडाव
कसा करावा, यासंबंधाने देवांत मोठे राह पडलें. इंद्रपुरीवर चालू करून देवेंद्राची
पुरी खोड मोडावी या हेतूनें त्यानें कडेकोट तयारी चालविली पुढें लवकरच
देव व दैत्य यांच्यांत तुमुल युद्ध माजून त्यांत अनेक देवास गतासु -०-हावें

लेंले: हैट्रे
उभा राहला. हूँरह? :लें२.८३
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सजीव झाला असें मानून त्या जालंधररूपी विष्णूस कवटाळिलें. याप्रमाणे विष्णू
तिच्या घरीं राहू लागला. वृंदा अज्ञानामुळें कां होईना पण पातिव्रत्यापासून
जुळल्यामुळें जालंधर बलहीन होत्साता संग्रामांत पतन पावला. कालेंकरून वृंदेस
झरा प्रकार कळताच अत्यंत कोपानें संतप्त झालेल्या त्या साध्वीनें तुला पत्नीचा
वियोग घडून दोन मर्कटाचे साह्य घेण्याची पाळी तुजवर येईल असा विष्णूस
शाप दिला. त्याप्रमाणें पुढें रामावतारीं घडलेच. असो. त्यानंतर लगेच वृदेनें
अग्नीची चिता रचून तील प्रवेश केला. कपटाचरणानें महासाध्वीचा आपण नाहक
नाश केला हें पाहून विष्णूस वाईट वाटलें. इतकेंच नव्हे तर तो तिच्या रद्देजवळ
वेड्यासारखा बसून राहिला. पुढें त्याचें वेड घालविण्यासाठीं स्मशानभूमींत
तिच्या रक्षेवर पार्वतीनें तुलसी, आवळा व मालती यांचे बीं पेरून तीन झालें
उत्पन्न केली. त्यांतील तुलसी हीच आपल्या सर्वगुणसंपन्न वृंदेप्रमाणें आहे असें
मानून विष्णूस ती फार प्रिय झाली. पुढें वृंदा ही रुक्मिणीच्या रूपानें अवतरून
विष्णूचा अवतार जो श्रीकृष्ण त्यास तिने कार्तिक शु. १२ च्या दिवशीं.
वरिलें. हा रुक्यिणीकृष्णविवाह दरसाल सर्व हिंदु साजरा करितात.

शास्त्रोक्त विधि व रूढि.
या दिवशीं सर्व हिंदुलोकांत तुलसीविवाहविधि करण्याची चाल आहे-

तुलसी वृंदावन सारवून तें सुशोभित करतात व त्यांत ऊस पुरून आवळे व
ओली चिंच टाकतात. वृंदावनाभोंवती कंस रचून सुशोभित मंडप तयार केला
जातो. प्रहर रात्रीच्या आत पूजा आटोपल्यावर मंडपाभोंवतीं आरंती, दी गराधना.,
मंगलाष्टकं उरकण्यांत येऊन जमलेल्या मंडळीस लाह्या, कुरमुरे, उसाच्या गंडेच्या
वगैरे देण्यांत येतात. सौभाग्यवती स्त्रिया याच दिवशीं वातींची तुलशीस आरती
दाखवितात. चातुर्मासांत हिंदुलोक विवाहकार्ये करीत नाहींत. तुलसीविवाहा-
पासून चातुर्मासारभापर्यत शुभ मुहूर्तावर तीं होत असतात. कन्यारत्न नसलेले
कांहीं धनवान लोक या दिवशीं कृष्णरुक्मिणीचा विवाह खऱ्या लमसमारंभाप्रमाणें
मोठ्या थाटमाटाने उरकतात.

तुलसीचे माहात्म्य.
प्रत्येक हिंदु ह्मणचिणाराच्या दारांत तुलसीजें वृंदावन हें असावयाचेंच. मग तो.

हिंदु वर्गातील अक्षच असा ब्राह्मण असो किंवा अति नीच मानलेला महार
असो. तुलसीपूजन हे हिंदुधर्माच्या अनेक लक्षणांपैकीं एक विशिष्ट लक्षण आहे
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असें ह्मणण्यास हरकत नाहीं. स्त्रिया तर तिला सौभाग्यदायिनी महापतिव्रता
असें मानतात. तुलसीसंबंधानें हिंदूंच्या अंतःकरणांत तर पूज्यत्वभाव आहेच, पण
इतर धर्मीय देखील तुलसीबद्दल आदर दर्शवितात. हें पाहिले असतां या वना
स्वतीबद्दल भूतलावर इतकी भक्ति कां दिसून यावी हें मोठे गूढ आहे. रुनीकोशांत तुलसीस पवित्र झाड असें ह्मटले आहे. ग्रीक भाषेतील ' वे झिलिकॉतूं
-हा तुलसी झाडासंबंधाचा शब्द राजयोग या अर्थाचा आहे. फेंच व जर्मन भाषेत
तुलसीसंबंधाचे शब्दही ग्रीक शब्दांप्रमाणे बहुमानार्थी आहेत. इटली व ग्रीस देशांत
प्राचीतकालीं तुलशीच्या अंगीं विशिष्ट शक्ति आहे असें मानीत असल्याचें दिसते.
तुलसीपत्रावर पक्कान्नाचे ताट आणूनठेवल्यास स्त्रिया त्याला शिवत नसत.स्त्रिया तुल-
सीच्या लहान डाहाळ्या आपल्याबरोबर प्रार्थनामंदिरांतनेत, व परत घरीं आल्यावर
तुलसीपत्रे मुईवरे टाकीत. त्या योगाने पुढील वर्ष सुखांत जाईल असें त्या मानीत.
तुलसीपत्र खाल्ल्यानें दुखणे येत नाहीं असाही त्यांचा समज असे. तुलशीचीं पा
कपाटांत ठेविल्यानें वर्षभर उंदीर, झुरळ व कीटक यांपासून कपडे खराब होणार
नाहींत असें त्या समजत. खिस्ताच्या थडग्यावर तुलसीचा रोपा उगवला अशी
खिस्त्यांची समजूत आहे. आपल्या प्रियकराच्या थडग्यावर तुलशीचे झाड एका
युवतीने लावल्याचा इंग्रजी कादंबरींत उल्लेख आहे. दान, देण्यास तुलसीपत्रौचा
उपयोग हिंदु करतात इतकी ती पवित्र मानिली आहे.

हेतु व बोध.
तुलसीसबंधानें विचार करणारे आधुनिक सुशिक्षित लोक व इतर असें प्रतिपादन

करितात कीं या झाडांची (वड, पिंपल, औदुंबर) पूजा रूढ करण्याचाहेतु प्रदक्षिणा,
त्यांचें सान्निध्य वगैरेंच्या योगा त्यांच्या पूजकांचे आरोग्य वाढावें हा आहे. एक
वीतभर तुलशीचा रोपा दारांत पुजून त्याला प्रत्यहीं पांच प्रदक्षिणा घातल्या म्हणजे
आरोग्य वाढण्याचा संभव नाहीं हें कोणीही कबूल करील. तसेंच तुलसीच्या
झाडांचे एक दोन रोपे अगंणांत लावले म्हणजे आजूबाजूची हवा शुद्ध-हनें
कौडबिक आरोग्य राहील हे संभवनीय नाहीं. तेव्हां नव्या दृष्टीनें तुलशीमहित्य्यिँD
चा विचार न करितां जुन्या कथानकावरूनच काय बोध घेता येईल याचे।
विचार करणें योग्य आहे. वृंदेच्या.पातिबत्यामुळें जालंधरास सामर्थ्य प्रास झालें ए

असे जें सांगण्यांत आलें आहे, त्याचा अर्थ इतकाच कीं ती सहधर्मचारिणी
क्र मि. किकेड यांचें १४१६०१८१८१४११९७८. पहा.
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पतिपरायण असल्यामुळें प्रत्येक कार्यात तिचा सला व तिचा धीर त्याच्या कार्य-
सिद्धींत उपयोगी पडून तो विजयी होत गेला; परंतु विष्णूच्या कपटामुळें तिच्या
सहकारित्वास तो मुकल्यामुळें पतन पावला. प्रापंचिक कार्यात व राजकारणांत
प्रात्वीनकालीं स्त्रिया आपल्या पतीस मदत करीत. कैकयी व सत्यभामा ह्या आपल्या
पतीवरोबर रणांगणांत गेल्याचे प्राचीन ग्रंथांवरून दिसते. राणी चंद्रावती हिने
आपला पति राणा जयवंतसिंग पराभव पावून स्वगृही आला, तेव्हां त्याला किन्नवा.
च्या दरवाज्यांत प्रवेश करूं न देता पुनः युद्धास पाठविलें याची साक्ष इतिहास देत
आहे. अशा रीतीनें सहधर्मचारिणी होऊन ज्यांनीं पतीस साह्य केले, त्यांच्यःमुळें
त्यांच्या कुलास व देशास त्या भूषणभूत झाल्या. सध्यां आपल्या देशाची सामा-
जिक स्थिति लक्षांत घेता असें दिसते कीं, अ(ह्यइंा सामान्यतः स्त्रियांच्या अंगीं
सहकारित्वाची पात्रता ठेविलेली नाहीं. पाकगृहाचीं व प्रसूतीगृहाची तेवढी कामे
त्यांजकडे सोपवून आह्मी पुरुष त्यांना अज्ञानपंकांत रुतवीत आह. व्यवहाराच्या
कामी अशा स्त्रियांकडून त्या पतिव्रता असताही कसली सल्ला व मदत मिळणार?
जालंधरपत्नी वृंदेपासून झालेलें तुलशीचे कोमल रोप पुरुषांना स्त्रियांची योग्यता
व्राढ्रविधण्यास व स्त्रियांना ज्ञानार्जनाच्या योगाने अंगीं पात्रता उत्पन्न करून घेऊन
पेतीच्या उपयोगी पडण्यास सांगत आहे. प्रातःकाली तुलशीचें दर्शन घेतांना
प्रत्येक स्त्रीपुरुषानें आपल्या या कर्तव्याची जाणीव अंतःकरणांत उत्पन्न होईल
अशा रीतीनें तुलशींत रूपौतर पावलेल्या वृंदेची महती ध्यानांत आणावी.

रूधाचापूजन.
बंगाल्यांत कार्तिकांत जगद्धात्रीपूजा नांवाचा एक मोठा उत्सव होतो. तो

हिंदुस्थानच्या या भागांत होत नाही. तथापि कार्तिक शुक्ल दशमीपासून
कोटीमेपर्यत रानांत जाऊन आवळीच्या झाडाची पूजा करण्याची व तेथेंच
थाटमाटाने भोजन करण्याची चाल मात्र दृष्टीस पडते. यावरून या उत्सवास
आवळीभोजन असें नांव पडलें आहे. ही पूजा दामोदराप्रीत्यर्थ करण्यांत येते.
महा,? कर्नाटक, गोमांतक, कोची वगैरे ठिकाणी आवळीभोजनाची चाल असून
एकाद्या देवतेची मूर्ति वाजतगाजत जवळच्या रानांत आवळीच्या झाडाकडे नेत
असतात. एकादी प्रशांत जागा पाहून त्या ठिकाणी या झाडाचा पार तयार
केलेला असतो. भोजनोत्तर सायंकाळीमंडळी देवतेस पालखीत घालून मिरवीत
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घरीं येते. या पूजनाच्या योगानें धात्रीदेवी संतुष्ट होते व भोजन करणारांचें
पाप क्षालन होते अशी समजूत आहे. हल्लींच्या काळी या वनभोजनाचे स्वरूप
बदललें असून शहरवासी लोक त्याचें धार्मिक महत्व जरी मानीत नाहींत, तरी
वर्षातून एक दोन वेळ मित्रमंडळीसह आपल्या रहात्या ठिकाणापासून किंचितॅरर

लांब पल्ल्यावर जाऊन एकदोन दिवस मजेत घालवीत असतात. हा वनभोज-
नाचा ( श्1ं०ााां0) प्रकार खरोखर उत्तम आहे. त्याच्यांत धर्माचा संबंध
ठेविल्याने कित्येक हिंसात्मक व इतर धर्मबाह्य प्रकार बंद होण्याचा संभव आहे.
-हल्ली मुंबईत समाजसेवासंघ ( ५२८१५-० १९८ण००) या संस्थेनें
या प्रकारच्या वनभोजनाचे प्रसंग घडवून आणण्याचा उपक्रम सुरू केला आहे
व शहरांतील गरीब मुलांस वर्षांतून एकदोन दिवस तरी उत्तम भोजन, निसर्गदत्त

मुबलक हवा व उजेड यांचा लाभ करून देऊन निसर्गाची आवड उत्पन्न करण्याची
छानदार टूम काढिली आहे. आपल्या गरीब बंधूंचा अशा रीतीनें परामर्ष घेणारे
समाजसेवक धन्य होत.

वैकुंठचतुर्दशी.

-कार्तिक शुद्ध १४ ही वैकुंठचतुर्दशी या नांवानें प्रसिद्ध आहे. सनत्कुमार
सहितेत अशी कथा सांगितली आहे कीं, श्रीविष्णू वैकुंठत्यून काशीक्षेत्रीं आला व
त्यानें मणिकर्णिकेंत स्नान करून काशीविश्वेश्वरास सहस्त्र कमलें.वाहण्याचा संकल्प
.केला. पूजा चालली असतां शंकरानें एक कमल बाजूस सारिलें; तेव्हां शेवटच्या
कमलाची भरती करण्यासाठीं विष्णूने पुष्पाऐवजी आपलें नेत्रकमलच अर्पण
केलें. विष्णूच्या भक्तीस प्रसन्न होऊन शिवाने त्यास चक्रायुध दिलें. या हरिहर
भेटीप्रीत्यर्थ वैकुंठचतुर्दशी हें व्रत प्रचारांत आलें. गे कोणी या तिथीस अरुणो-
दयसमयीं शिवाची व रात्रौ विष्णूची पूजा करून उपोषणव्रत पाळतो, त्यास
वैकुंठप्रासि होते असे सांगितलें आहे. या व्रतासंबंधानें रूढि अशी आहे कीं,
.फक्त जुन्या मताच्या भाविक स्त्रिया तेवढ्या हें व्रत पाळतात. स्मार्त व वैष्णव
सांप्रदायाचे लोक आपापल्या दैवताची पूजा करून या दिवशीं उपोषण करितात
परंतु हरिहरांच्या भेटीचा हा दिवस आहे अतएव या दोन .१५देवतामध्यें भेदभा
नाही असें समजणारे लोक विरळा सांपडतात. केवळ कथानकाकडे पाहिले तर
त्यांत कांहीं विशेष तथ्य आहे असें दिसत नाहीं. कारण शिवाने कमल लपविणे,
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विष्णूने डोळाच उपटून देवास वाहणे या सर्व गोष्टी पंचतंत्रातील गोष्टींप्रमाणेच

आहेत. अशा कथानकावरून ईश्वरासंबंधानें पूज्यत्वभाव वाढण्याचा संभव नाहीं.
मूलतः पुराणकारांनीं शिव व विष्णू यांच्या संबंधाने अनेक गोष्टी उत्पन्न करून
आपापल्या प्रिय देवतेचें प्रस्थ वाढविण्याचा यत्न केला. याचा परिणाम

मतभेद व मतांतरें
हाच झाला. वैष्णव व शैव हे परस्परांचे दर्शन घेण्यास नाक मुरडतात. खाण्या-
पिण्याच्या पदार्थीवर एकमेकांची नजर पडली तर पदार्थ देखील अष्ट झाले असें
समजाणारे वीरशैव व वीरवैष्णव आहेत. लिंगायत सुद्धा ज्यांच्या गळ्यांत
लिंग नाहीं अशांची नजर आपल्या अन्नपाण्यावर पडूं देत नाहींत. शैवग्रंथ
शक्तिपूजा करावी हाणतात, तर वैष्णवग्रंथांत शाक्तांस धर्मस्त्रष्ट मानावे असें
सांगितलें आहे. भागवत एकादशी किंवा स्मार्त एकादशी, पिष्टपशु किंवा प्रत्यक्ष

पशु, विधवाकेशवपन किंवा विधवा केशधारण, समुद्रयान करा किंवा करूं
नये वगैरेसंबंधानें जाज्वल्य मतभेद आहे. एक गोपीचंदन व तुलशीमाला यांचें
महत्व सांगतो, तर दुसरा भस्मधारण व रुद्राक्षमाला यांचीच महती गातो.
द्वैड्यैतूरवाद, पदार्थवाद, मायावाद, मीमांसा किंवा कर्मवाद, ईश्वरवाद, अनी-
न्बरवादे? आल्यानात्मवाद, आद्यनादिवाद, तर्कवाद, शुद्धाद्वैतवाद, विशिष्टात-
वाद, सगुणनिर्गुणवाद वगैरे अनेक वादांखाली आमच्या सद्धर्मबुद्धीचा नाश
होत चालला आहे. पंथभेद पाहिले तरी देखील मन निराश होतें. रामानंदी,
कवीरपंथी, श्रीसांप्रदोयी, गाणपत्य, शाल, सौर, शैव, वैष्णव,वैळभपंथी, दादुपथी,
उदासी, सलामी, रामस्नेही, जोगी, नाथपंथी, अवधूत, प्रणामी, बीजमार्गी,
लिंगायत, जैन, सत्संगी, महानुभावी, वारकरी, गोसावी, साधु, मलूकदासी,
रामदासी, कापाली, अघोरी, वाममार्गी, पाशुपत, प्रवृत्तिमार्गी ( गृहस्थाश्रमी १.
निवृत्तिमार्गी ( संन्यासी, बैरागी १. कौलिक, अवधूतमार्गी, अग्निहोत्री, भागवत,
हरव्यासी ( हरिवासी १. कंठिवाले वगैरे शेकडो पंथानी आजवर सद्धर्मासबंधानें
आर्यीच्या अंतःकरणांत संशय व चंचलता उत्पन्न केली आहे. इंग्रजी सत्ता

स्थापन झाल्यापासून नवीन पंथ स्थापन होत असून प्रत्येक पंथाचे प्रवर्तक आप-
पाच पंथ तेवढा राष्ट्रीय उन्नतीस योग्य आहे वसे सांगतात. असे पंथ झटले
ह्मणजे एकेश्वरी (प्रार्थनासमाज. आयर्समाज, थिऑसॉफी, ब्रह्मसमाज, सनातन
धर्मसमाज, वेदांत ( रामकृष्ण परमहंसुप्रणीत) हे होत. या सर्वांच्या कचाड्यां?
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तून सुटून या सर्व पंथाचे व मतांचें पर्यवसान ज्या एकाच तत्वावर येतें, त्या
अनाद्यनंत तत्वाची ओळख करून घेण्याच्या मार्गास ज्या दिवशीं आर्य लागतील
तोच दिवस सोन्याचा होईल. त्रिकालाबाधित असा संबंध आर्यावर्ताला एक?
श्रेष्ठ आर्यधर्म देणारा अवतारी पुरुष केव्हा तरी निर्माण होईल काय?

- -त्रिपुरी पाामा.

-पूकाली त्रिपुर नांवाचा एक दैत्य उन्मत्त होऊन देवास फार पीडा देऊं लागला.
त्यानें स्थापल्या राजधानीच्या भोंवतीं तीन अजस्त्र तट उभारून तो अजिंक्य
झाला. तो त्रिपुरांचा अधिपति झाल्यामुळें इंद्रादिकांचें कांहींच चालेना. देवास
आपलें रक्षण कसें करावें हें समजेना. तेव्हां नारदाच्या सद्वयानें ते शंकरास
शरण गेले. त्यानें त्रिपुरासुराचा नाश करून देवास आपलें गतवैभव पुनरपि
मिळवून दिलें. देवास हा विजय कार्तिक पौर्णिमेच्या दिवशीं मिळाला एतदर्थ हा
दिवस पाळला जातो.

चालू रूढि
शास्त्रांत सांगितल्याप्रमाणें या दिवशीं सर्व शिवालयांत दीपोत्सव -करून

उत्सव, मूर्तीची पालखीतून मिरवणूक वगैरे प्रकार होत असतात. स्त्रिया

कूष्माड ( कोहळा) दान व दीपदान करितात. या दिवसाच मोठी दिवाळी
असें मानून कित्येक गांवांत व्यापारी लोक फटाकड्या व इतर दारूसामान
वगैरे पेटवून हा उत्सव साजरा करितात. हिदुस्थानांत या दिवसाला
विशेष महत्व प्रास झाले आहे. हा दिवस शिवाचा पुत्र जो कार्तिकेय
किंवा स्कंद याचा जयंत्युत्सव असें मानून तत्प्रीत्यर्थ मृण्मय मूर्तीची पूजा,
दीपोत्सव वगैरे विधि मोठ्या थाटमाटाने साजरे केले जातात. सुवह्मण्य हा कार्ति-

केय असून त्याला तेथील लोक रणदेव असें मानितांत. तारकासुराचा नाश कर-
णारा हाच प्रतापी वीर असून तो अप्रतिम सुंदर असल्याचा पुराणांत उल्लेख
सांपडतो. शास्त्रांत असें सांगितलें आहे कीं, धात्रीपूजनाच्या दिवशीं कार्तिकेयाचे
दर्शन घ्या. याच सुमारास दक्षिणदेशांत शिवाप्रीत्यर्थ दुसरा एक महोत्सव;
कार्तिक महिन्याच्या अखेरीस होतो. शिवास अग्निस्तंभाप्रमाणें मानून त्याचें
मूळ किंवा टोंक यांचा पत्ता ब्रह्मा व विष्णु या दोन्ही दैवतांस लागला
नाहीं असें पुराणांत वर्णिले आहे. त्रिमूर्तीत शिव हाच मोठाआहे हें सिद्ध करण्या-
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साठीं ही कथा रचली गेली हें उघड आहे. दक्षिण हिंदुस्थानांत या दिवशीं
कृत्तिका नांवाचा महोत्सव अडत प्रमाणावर साजरा केला जातो. हा शिवा.
प्रीत्यर्थ पाळतात. रोषणाई, पालखीची मिरवणूक, महापूजा वगैरे उत्सव होत असून
भर वेळीं दारूसामानही लावण्यांत येतें. सुमारें वीस हात उंचीचा खांब देवळासमोर
उमाकरून कापूर किंवा इतर ज्वालाग्राही पदार्थाच्या योगानें तो पेटवीत असतात.
तिरुवण्णामल्ली, त्रिचनापल्ली, तिस्तुनि, मुयिलमू वगैरे ठिकाणीं जेथें टेकडीवर
देवालये आहेत तेथें कार्तिकांत खडकांवर दिवे पेटवितात. त्यामुळें आसमंतात
भागी अवर्णनीय शोभा प्रास होते. नवीन वधूंना समई, नवी भांडी व०साड्या
देण्याची तेथें चाल आहे. तामिळ लोकांत अशी एक ह्मण आहे कीं 'कार्तिकैक्कापुर
मळे इले ' ह्मणजे कृत्तिकोत्सवानंतर पाऊस नाहीं. यावरून असे दिसते कीं हा
उत्सव वर्षाकालाच्या समासीबद्दल आहे.

हेतु व बोध
केवळ पुराणांतील कथानकावरून वरील सर्व उत्सव रूढ झाले असें म्हणतां येत

नाहीं. स्वराज्य असतां या देशांत निरनिराळ्या ज्या कांत्या झाल्या त्यांचे हे
-दर्शर-असावे किंवा भक्षपरत्वें लोकांत या कालीं उत्पन्न होणारा उत्साह दर्शविण्या-
साठी हे अस्तित्वांत आले असावे. कसेही झालें तरी आनंदाची गोष्ट ही कीं ह्या
उत्सवांत कोणत्याही प्रकारें कुकर्मास वाव नाहीं. उत्सवाचे अंग असें शुद्ध व
उत्साहोत्पादक असावे तसेंच असल्यामुळें याची दिपवाळींत गणना करितात.
हे उत्सव विशेष प्रिय होतील असे करून त्यांच्या योगाने समाजांत शुद्ध

स्वरूपाची राष्ट्रभक्ति उत्पन्न होईल असें करण्याकडे. सुशिक्षितांचे लक्ष वेधले
पाहिजे. तात्विकदृष्ट्या विचार करितां असें दिसते कीं, असुर, देव, त्रिपुरे
व शंकर हे शब्द रुपकाच्या अर्थाने योजिले आहेत. क्रोध, लोभ व त्या
सर्वाचा अधिपति महामोह हे ( असुर) प्रबल होऊन देवांना ( इंद्रियांना) पीडा
करूं लागले; तेव्हां तीं इंद्रियें शिवास ( आत्म्यास) शरण गेलीं ( त्यांत लीन
झाली) तेव्हां त्या शिवा ( आत्भ्यानें) एकाच बाणाने ( शुद्ध चिन्मात्राच्या
आश्रयानें) त्रिपुर ( स्थल, क्रम व कारण या तीन शरिराना) व्यापून अस
णारे जे कामादि असुर त्यांना गगनांतून ( अर्व्याकृतातूनपकिंवा मायेच्या पोटांतून
खालीं पाडलें. कामक्रोधादिकास जिंकून जितेंद्रिय होण्यास सांगणारा हा सण
असल्यास तो आर्यीसें पूज्य झाला यांत नवल नाहीं.

२०
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मार्गशी१ महिना

मार्गशीर्ष हा महिना ऑक्टोबर महिन्याच्या सुमारास येतो. विशेषतः
या महिन्यांत जनतेचें झारोग्य चांगलें रहात नसतें. याचे कारण वर्षाक

संपल्यावर आकाश निरत्र होऊन सूर्यरश्मींचा ताप असह्य होतो व या ताया;
मुळें किंचित. अनारोग्य उत्पन्न होतें. तामीळ देशांत हा महिना मरगाली यां
नांवानें संबोधिला जात असून हा अहितकारक मास संपल्याबद्दल पौषांत मकर-
संक्रमणाच्या सुमारास महोत्सव होत असतो. तेथें या महिन्यांतील शुक्ल एकादशी
ही तिथि अत्यंत पवित्र मानिली जाते. कारण या दिवशीं श्रीकृष्णाच्या देहांतून
एकादशी नांवाची एक देवी उत्पन्न झाली असें तेथील लोक समजतात. याबद्दलचें
कथानक ब्रह्मानंदपुराणांत सापडते. गीतेत श्रीकृष्णाने सर्व मासांत श्रेष्ठ

असा मार्गशीर्ष तो मीच-मासानाद मार्गशीषर्हित्-असें ह्मटलें आहे.
यावरून कदाचित् या विष्णूप्रीत्यर्थ पाळल्या जाणाऱ्या तिथीस इतकें महत्व प्रास

झाले असावें. हा दिवस महत्वाचा मानण्याचें दुसरें एक कारण असें दिसते कीं
या दिवशीं द्रविड देशांत नाम्मल्यर नांवाचा एक साधु संत तुकारामाप्रमाणेच
जडदेहानें वैकुंठाला गेला; त्या समयी त्याला पाहण्यासाठी तेहतीस कीजित्नइेव
स्वर्गावरून खालीं उतरले होते अशी तेथील लोकांची समजूत आहे. यावरून या
दिवसाला मुक्कोटी किंवा वैकुंठ एकादशी असें तेथें नांव आहे. ' मुक्कोटी ' हें
मुप्पट्टी सुटी याचे संक्षिप्त रूप असून त्याचा अर्थ तेहतीस कोटि असा होतो.
नाम्मल्वर साधू स्वर्गारोहण पाहण्यासाठीं भूतलावर उतरलेल्य हुंदेवांच्या संख्ये-
वरून मुक्कोटी हा शव्द या महाएकादशीला जोडण्यांत आला आहे. श्रीरंग येथें
पंढरपुराप्रमाणेंच या एकादशीच्या दहा दिवसांपूर्वीपासून सुमारें तीन आठवडे
मोठी जत्रा भरते. त्या वेळीं हजारों लोक तेथें जमत असतात. मार्गशीर्षा-

तील विशेष महत्वाचा उत्सव ह्यटला म्हणजे श्रीदत्तजयति हा होय.

-चपाषष्ठा
मार्गशीर्ष शुक्ल प्रतिपदेपासून षधेपर्यतकाहीं शिवालयांतूनच विशेषतः देवीच्या

देवालयांतून उत्सव चालतो. त्यांतील शेवटचा दिवस हा मुख्य मानिला आहे.
सामान्यतः पाहूं गेल्यास षष्ठी ही तिथि देवीप्रीत्यर्थ पाळण्यांत येते. माघांतील
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शीतला षष्ठी, चैत्रातौल अशोकषष्ठी, ज्येष्ठांतील अरण्यषष्ठी या विशेष प्रसिद्ध

आहेत. तरी काहींचें महत्व उत्तरेत तर कांहींचें दक्षिण हिंदुस्थानांतआहे. चंपा-
सृष्टी हा उत्सव महाराष्ट्राच्या कांहीं भागांत आस्थापूर्वक पाळला जातो. जेजुरी,
पीली, मंगसुळी वगैरे जी खंडोबाची सुप्रसिद्ध स्थानें आहेत, तेथें हा चंपाषष्ठीचा
उत्सव प्रेक्षणीय होतो. शंकराने खंडोबाचा अवतार घेऊन मणिमल नांवाच्या
दैत्याला ठार केलें अशी एक कथा आहे. खंडोबाची पत्नी म्हाळसा या नांवानें प्रसिद्ध
आहे. तिजवरून खंडोबाला मल्हारी ह्याळसाकांत हें नामाभिधान मिळाळें. यांच्या
भजकात कांहींजण मल्हारीस तर कांहीं म्हाळसेस आपलें कुलदैवत मानतात.
.मल्हारी मातेंड हें दैवत मराठ्यांसारख्या क्षत्रिय वाण्याच्या लोकांत विशेष पूज्य
आहे. वेद व पुराणे यांत शिवासंबंधीं जी माहिती दिली आहे, तीत या
खंडोबाचा मुळींच नामनिर्देश नाही; इतकेच नव्हे तर या आर्यावर्तात देखील
.महाराष्ट्राच्या थोड्याशा भागाव्यतिरिक्त इतर ठिकाणी या दैवताचे उपासक
नाहींत. या देवाप्रझ्येर्थ वाघ्ये व मुरळ्या वाहण्याची अनिष्ट चाल, त्याचा उत्सव
साजरा करण्याच्या पद्धतीतील कांहीं अमानुष प्रकार व या देवतांचे भजक
ब्रिशेषत: खालच्या वर्णातील लोक आहेत ही गोष्ट यांचा विचार करितां खंडोबा
नांवांच्या कोणा तरी एका अचाट कृत्ये करणाऱ्या माणसावरून त्यास देवत्व
प्रास झालें असावें असें अनुमान निघते.

कोणी इसम असामान्य कर्तबगारीचा दिसून आल्यास त्याला शंकर किंवा विष्णू
यांपैकी एकाद्या दैवाचा अवतार मानण्याकडे गतानुगतिक हिंदूंचा कल आहे.
.त्यास अनुसरून या खंडोवालाही शंकरांश ह्मणजे शंकराचा अवतार असें मागा,.
हून भातू लागले असावे. अशा रीतीनें महापुरुषांतून देवत्वाचे पायरीस चढलेले
कैक पुरुष आढळतात. सुप्रसिद्ध छत्रपति शिवाजी महाराज यासही शंकराचा
अवतार मानण्याची प्रवृत्ति आहे. अलवारांत तिरुपती नांवाचे भव्य देवालय आहे
तेही बाळाजी या नांवाच्या एका प्रख्यात व्यक्तीच्या सन्मानार्थ बांधण्यांत येऊन
दरसाल त्या ठिकाणीं मोठी जत्रा भरते. वऱ्हाडांतही देवत्वास पोहोचलेल्या
अशा कित्येक पुरुषांचीं देवालयं आहेत. याजबद्दल सर ए. सी. लियल यांनीं
आशिआटिक स्टडीजमध्यें केलेले विवेचन .वाचण्यासारखे आहे. चंपाषष्ठीला
स्कंदषष्ठी असेंही ह्मणतात. कार्तिकेय किंवा स्कंद याची पूजा कार्तिकमासीं करण्याची
चाल दक्षिण हिंदुस्थानांत आहे. खंडोबासारख्या दैवतांस लघुत्व आणण्याचा
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आमचा उद्देश आहे असा कोणी निष्कर्ष काढू नये. खरें ज्ञान सवांस व्हावें हाच
आमचा हेतु आहे. सामान्य माणसाहून श्रेष्ठ व कर्तूत्ववातू माणसें दिसून आल्यास
त्यांस देवाचे अवतार मानून त्यांच्या भजनी लागावें व: येणेकरून त्यांचा गौर
करावा असा या देशांत प्रघात आहे. पाश्चिमात्य देशांतही महनीय विभूतींची रुकिचिरकाल राहील असें करण्याची पद्धति असून ती मात्र आमच्या पद्धतीहून भि
आहे. सार्वजनिक वर्गणीनें अशा सत्पुरुषांचे धातुमय किंवा दगडी पुतळे करून
ते शहरांतील चव्हाठ्याचे जागीं किंवा प्रशस्त संग्रहालयांतून ठेवतात. त्यातूनही
विख्यात ऐतिहासिक व्यक्तीचे सांवत्सरिक उत्सव भव्य प्रमाणावर करण्यांत येतात-
या पद्धतीमुळें तरुण पिढीला पूर्वकालीन आदर्शवलू माणसांचें जीवनचरित्र समजून
येऊन त्यांचा महा गिरविण्याचें चांगले शिक्षण मिळतें; परंतु आपल्याकडील
पद्धति भिन्न प्रकारची आहे. ती अशी कीं श्रेष्ठ विभूतींस देवावतार मानून
त्यांची कार्ये सामान्य माणसांच्या आवाक्याबाहेरची आहेत असें मानण्यांत येतें-
यामुळे लोकशिक्षणाचे कार्य होण्याचें एकीकडेच राहून हे देव केवळ उत्सव व
नवस यांच्यापुरतेच होतात. असें होण्यास मुख्य कारण म्हटलें ह्मणजे
आमच्यांत रूढ असलेली अवतारकल्पना होय. अवतारांत कोणी पूर्गावत्ररी,,
अंशावतारी, आवेशावतारी, कलावतारी.व विभूत्यवतारी झाले असें मानण्यांत
येत आहे. खंडोबा हा यांपैकी आवेशावतारी असावा. मूलतः सर्वसंगपरित्याग
करून सर्वथैव खंडोबासारख्या वीर पुरुषाच्या सेवेस स्वतःस वाहून घेण्याच्या
पद्धतीवरून उत्पन्न झालेली वाध्यामुरळींची संस्था सध्यां अगदीं- अवनत स्थितीस
पोहचली आहे. ती सुधारण्यासंबंधानें सांप्रत यत्न चालला असून खालच्या
वर्णात जसजसा विद्याप्रसार होत जाईल तसतशी ही अनिष्ट चाल नामशेष
होईल यांत संशय नाहीं.

५ ५. ०दवसवचा अमानुष पद्धात.
या सणासंबंधाचा शास्त्रोक्त असा विधि सांगितलेला नाहीं. मार्गशीर्ष शु. प्रतिपदे-

पासून कुलाचाराप्रमाणें घटस्थापना, सुवासिनींस भोजन देणे वगैरे प्रकार चालतात.
अगदीं अलीकडे या उत्सवांत वगाड काढण्याची चाल होती. बगाड ह्मणजे दगडी
चाकांच्या मोठ्या गाड्यावर मधोमध एक मोठा खांब बांधून त्याला एक मोठा
आडवा खिळा ठोकावयाचा व ज्याचा नवस असेल त्या माणसाच्या पाठीस तो
खिळा टॉचप्पन त्यास लोंबकळत ठेवावयाचें व हजारों माणखे जस्त त्यांनीं एक-
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.मेकांवर बेलभंडारा उडवून व तो गाडा पळवावयाचा. त्या गाड्यास आठपासून
चारापर्यंत बैल जुपीत. या वेळीं या नवस करणाऱ्या माणसास काय दुःख
प्रोहोंचत असेल याचे यथार्थ वर्णन देणे अशक्य आहे. नवस फेडण्याची ही
ःसूंर चाल कर्मा अधिक प्रमाणानें हिंदुस्थानांतील बऱ्याच भागांत होती. यास
'देवीच्या देवालयासमोर अजून दिसणारे खांब व चाक ही साक्ष देतात. कर्ता-
टकांत ( मंडी हढव) भांडीजत्रा नांवाचे उत्सव कार्तिकमासापासून वैशाखापर्यंत
होत असून त्या वेळीं जवळजवळ वगाड काढण्याची पद्धति होती.

बंगाल्यांत चैत्रांत शिवाप्रीत्यर्थ पौर्णिमेपर्यंत चरकपूजा नांवाचा, मोठा
उत्सव चार दिवस चालत असतो. यावेळीं कांहीं शूद्र लोक कलकत्ता येथे शिवा.
लयात सन्याशाप्रमाणें व्रतस्थ राहून पौर्णिमेच्या दिवशीं वाद्याच्या गजरांत
-नाचत नाचत चरक ( चाक) भूजेसाठी कालीघाटावर एकत्र जमतात. तेथें
.बरगड्या, जीभ, पाठीचा कणा वगैरे देहाचा भाग लोखंडी सळ्या, वरच्या, तर-
वारी, सुरे वगैरे साधनांनीं बून घेऊन त्यासह चरकावर गररार फिरण्याची
चाल पूर्वकाली होती; पण ब्रिटिश सरकाराने ती बंद करण्याचें यश घेतले अमुलै
उत्सवाचे इतर स्वरूप मात्र तसेंच राहू दिलें आहे ही समाधानाची गोष्ट हाय.

-निराजर राहणे, उलटें टांगून घेऊन तपाचरण करणें, धूखपान व पंचाग्निसाध-
८ नानें तपत राहणें वगैरे शिवशक्तींस प्रसन्न करून घेण्याचे जे जुन्या काळीं
प्रकार होते त्यांचाच वाड हा अवशिष्ट भाग असावा. विचार करितां आह्यी
खऱ्या देवास विसरून जाऊन भलत्याच मार्गीचा कसा अवलंब करितो याचा
उलगडा पुढील दोन संतवचनांवरून होणार आहे नामदेव आणतात.

भजन चालले उफराटे । कोण जाणे खरे खोटे हू
सजीवासी हाणी लाथा । निर्जिव पायी ठेवी माथा १
बेला करी तोडातोडी । शिवा लाखोली रोकडी ।।

तोंड धरूनी मेढा मारा । ह्मणति सोमयाग करा ।।

जित्या पितरां नेदी अन्न । मेल्या करी पिंडदान ।।

अग्निहोत्रांचा सुकाळ । कुशा पिंपळाचा काळ औ।

मृत्तिकेचा पूजानाग । जित्या नागा देती डाग ।।

नामा कणे अवधे खोटें । एक हरि नाम गोमटे ।।

श्री साधु तुकारामबुवांनीं ह्यटले आहे:-
नव्हे जाखाई जोरवाई) । मायराणी झसाबाई ।। १ ।।
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उंडी चंडी शक्ति । मद्य मोसाते भक्षिती ।। -ए ।।

बहिरव खंडेराव । रोटी सुटीसाठी देव ।। ३ ।।

गणोबा विक्राळ । लाडू मोदकांचा काळ- ।। ४ ।'
मुंजा ह्मैसासुरें । हे तो कोण: लेखी पोर्ट ।।

वेताळें फेताळें । जळो त्याचें तोंड काळे ।।

तुका खणे चित्तीं । धरा रखुमाईचा पती ।।

श्रीदत्तजयंति.

श्रीदत्तजयस्कृसव हा मार्गशीर्ष माहाच्या पौर्णिमेस दत्तोपासक भक्तिपूर्वक
साजरा करितात. या दैवतासंबंधी विविध प्रकारची माहिती नानाविध ग्रंथांत
पहावयास मिळते. सध्यां दत्त आणून जिची पूजा करण्यांत येते त्या त्रिमूर्तीची
कल्पना केवळ पुढें दिलेल्या पुरकशाकालच्या एका कथानकावरून उगम पावली
असावी. महर्षि अत्रीची पतिधर्मपरायण भार्या अनसूया आश्रमांत एकटीच
असतां, ब्रह्मा, विश्व व महेश हे देवत्रय तिचें सत्व कसोटीस लावून पाहण्या--
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साडी तिच्या आश्रमांत वृद्ध ब्राह्मणरूपानें प्रात झाले. त्या देवांनी विवस्त्र होऊन
आह्मांस अन्नदान दे असें तिजकडे विक्षिप्त मागणे केलें. मनांत कष्टी झालेली
पणा गृहस्थाश्रमधर्मविहित गृहिणी या नात्याने कर्तव्य करावयास सदा तत्पर
असलेली ती खंबीर मनाची सती त्यांस इच्छाभोजन देण्यासाठीं आतून बाहेर
ओल्यावेळीं तीं दैवते बालरूप झाली. तिच्या पातिव्रत्यप्रभावानें संतुष्ट होत्साते
ते तिन्ही देव आपल्या खऱ्या स्वरूपांत प्रकट झाले व त्यांनीं तीं मुले तिजला
मोठ्या संतोषानें अर्पण केली. त्याची नांवें अनुक्रमें सोम, दत्त व दुर्वास अशीं
ठेवण्यांत आलीं. ही मुलें पुढें मोठी झाल्यावर दुर्वास तपाचरणासठि! निघून
गेला. सोमाने आपलें चंद्रमंडल गांठिलें व महात्मा दत्त हा मात्र आपल्या
मातापित्यांस सुखवीत त्यांच्या आश्रमांत राहिला. अत्रिपुत्र अतएव आत्रेय व
अत्रीस तो देवांनीं दिला आणून 'दत्त ' याप्रमाणे आत्रेयदत्त किंवा दत्तात्रेय असें
त्यास नामाभिधान प्रास झाले. अत्रीने एकदा मृत्युलोकींची यात्रा संपविली.
तथापि परत तो चालू वैवस्वत मन्वंतराच्या आरंभी अत्रि याच नांवानें जन्मास
आला. त्याला सोम, दत्त, दुर्वास व अर्यमा असे चार पुत्र व अमला नामक
कन्युरऽका अशीं पांच अपत्ये झाली.

महाभारतांतर्गत अनुशासनपर्वात ( अ. ९१) स्वयंभू मन्वंतरातील अति-
कर्षीच्या तीन पुत्रांपैकीं दत्त हा एक असल्याचें कथन केले आहे. स्वारोचिष
मन्यतरातील सप्तधीपैकीं दत्त हा एक ऋषि असून त्याला नि नांवाचा एक
पुत्र होता. निमीचा कुलगुरु वसिष्ठ वेळींच यज्ञकार्यास न आल्यामुळें निमीने
त्याजकडील पौरोहित्य काहन तें गौतमास दिलें. मानवाचे जीवित क्षणभंगुर
असल्याबद्दल निमीची अशी दृढभावना झाली होती कीं एकादे सत्कार्य करण्याचें
मनांत येतांच तो तें दिरंगाईवर न टाकता एकदम करी. क्षणाची कल्पना
डोळ्यांच्या पापण्या वारंवार मिटण्यावरून येते. या कालविभागास निमीवरून
निमिष ही संज्ञा प्रास झाली. जीवितयात्रा क्षणभंगुर आहे हें लक्षांत आणून
निमीप्रमाणें आमचे आर्य वक्तशीर सत्कार्यरत होतील काय? निमीचा वंश
वैदेही या नांवानें विख्यात झाला. ( मत्स्यपुराण अ. ४७ व देवीभागवत ४
स्कंद, अ. १६ १- दत्ताचा जन्म चालू सत्यंतराच्या आरंभी प्रथम पर्ययांतील
त्रेतायुगांत झाला. तो परम ब्रह्मनिष्ठ होता. अलके, प्रल्हाद, बट्ट व सहसा-
खुन यांनी त्याचे शिष्यत्व स्वीकारून त्याजकडून ब्रह्मविद्या संपादन केली
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?ह१कणरुन आढळतें. सृष्टिक्रमानुसार नऊ मास गर्भवास भागून मार्गशीर्षाच्या
पौर्णिमेस अनसूयेच्या उदरी दत्ताचा जन्म झाल्याबद्दल स्कंद पुराणांत उल्लेख

आहे. अथर्वण वेदोपनिषदास दत्तात्रेय असें नांव आहे.
शीखाक्त ावाध वहा.दत्तजयंत्सुत्सव पाळण्यासंबंधानें शास्त्रोक्त असा विशिष्ट विधि आढळून येत

नाही. सदर उत्सवापूर्वी सात दिवस गुरुचरित्राचे पारायण करण्याचा प्रघात
आहे. यासच गुरुचरित्रससाह असें ह्मणतात. भजन, पूजन व विशेषेंकरून
कीर्तन वगैरे भरतीचे प्रकार प्रचारांत आहेत. शैव व वैष्णव अशा दोन्ही पंथांचे
लोक दत्तोपासक असतात. महाराष्ट्राशिवाय हिंदुस्थानच्या इतर भागांत दत्तभक्तीचे
माहात्म्य विशेष दिसून येत नाहीं. महाराष्ट्रांत श्रीपादयति, नृसिंहयति व नर-
हरियति या तीन दत्तसांप्रदायिकांनीं दत्तभक्तीचा बराच प्रसार केला. सर्व वर्णातील
भाविक हिंदु लोकांकडून गुरुचरित्राचे वाचन, पठण व श्रवण ही भक्तिपुरस्सर
करण्यांत येत असतात. गुरुचरित्र, औदुंबर वृक्ष व त्रिमूर्ति दत्तात्रय यांची
प्रत्यहीं व विशेषेंकरून गुरुवारी पूजा करण्यांत येते. महाराष्ट्रांत गाणगापुर,
नरसोबाची वाडी, मिरजेजवळचे औदुंबर हें खेडे, गोमांतकांत साखळी, ईश्वरांत.
बाबाबुडन टापूत. पिताचें देऊळ? ही जागृत स्थानें मानिलीं आहेत. आश्विन
वद्य द्वादशीस गुरुद्वादशी असें ह्मणतात. त्या दिवशीं या, देवतेप्रीत्यर्थ कित्येक
देवालयांत मोठा उद्देसव होतो. कैक श्रीमंत लोकसुद्धा सदर दिवशीं कारणपर
नवसाची भिक्षा मागून आणलेल्या धान्याचाच स्वतःच्या जेवणांत उपयोग
करून पुष्कळ धन असून हजारों लोकांस अन्नसंतर्पण करितात.

कलियुगांत तात्कालिक फल देणारे दत्ताशिवाय अन्य दैवत नसून जागृता.
वस्थेंत किंवा स्वप्नसष्टींतील साक्षात्कार दाखविणारें दैवत हेंच एक अशी
लोकांची दृढ समजूत झाल्यामुळे दत्तभक्ति जोरानें फैलावली. गुरुचरित्रांत
वर्णिलेल्या दत्ताच्या अढत कथानकांचा स्त्रियांच्या कोमल मनावर इतका परिणाम
झाला आहे कीं माध्यान्हकालीं भिक्षेसाठी येणारा एकादा बैरागी प्रत्यक्ष दत्ता-

क्र हें देवालय साधु कलदराप्रीद्वयर्थ आहे असे मुसलसान मानतात तर
हिंदुलोक तें दत्तमंदिर आहे असे समजतात. एकाच देवळांत हिंदु व मुसलमान
जात असलेली पाहून मोठी गंमत वाटते.
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श्रेयच असावा या भावनेनें त्या त्याची आवांक्याबाहेर संभावना करितात व
यामुळें कित्येक ऐदी भोंदूची आयतीच पोळी पिकते. विद्यमान कालींदेखील संत
पदवी अलंकृत झालेले लोक बरेच दिसत असून ते दत्तावतारी आहेत असें
कित्येक भाविकांस वाटून ते त्यांच्या भजनी लागल्याचें दिसून येत आहे.

५दत्तात्रयाच स्वरूप
सध्यां जें मान्य झालें आहे तें त्रिमूर्तिदर्शक तीन तडे, सहा हात, दोन
पाय, चतुर्वेददर्शक चार श्वान व समीप एक कामधेनु असें रेखाटण्यांत येतें.
कित्येक वैष्णवमताभिमान्यांचा या स्वरूपासंबंधानें कटाक्ष असून ते विष्णूचा
अशक्त हा अनसूयापुत्र सामान्य माणसांप्रमाणे एकाच तोंडाचा होता असें
प्रतिपादन करतात. बुद्धाच्या कालानंतर खोदण्यांत आलेल्या कांहीं प्राचीन
.लेण्यांत दत्ताची त्रिमूर्ति दृष्टीस पडते. सष्टि, स्थिति व लय हे ज्याचे खेळ त्या
परमसमर्थ भगवानाचें रूप एकमुखी किंवा त्रिमुखी मानिलें तरी सारखेच. ही
भावना अंतःकरणांत एकदा पटल्यावर ' सहखशीर्ष व सहस्त्र पाद ' अर्थात्
.हजारों तोड व हजारों पाय ज्या ईश्वराचे ठायीं कल्पिले आहेत त्याला तोंडे
तीन किंवा एक हा वादच मुळीं राहत नाहीं.

- त्रिमूर्तीची कल्पना
प्रथमतः वेदकालात उगम पावली. हरिद्वारावरून आरंभी मंदगतीनें मुल-
सुछ वाहणाऱ्या निर्मळ संत्याचे पर्यवसान शेवटीं विख्यात व पवित्र अशा गंगो-
दूधांत झालें, तद्वतूवइदकालांतील त्रिमूर्तीची कल्पना बळावत जाऊन पुराणांत
तिचें मूर्तस्वरूप साफ बदललें. वेदगायकानीं अनेक देवतांची स्तुति केली,
.तथापि तींतही अग्नि, मरुतू व सूर्य याच तीन देवानी अग्रमान मिळविला. सर्व

देवतांच्या प्रार्थनेसाठी रचिलेल्या सूत्रांची देवता जो ब्रह्यणस्पति तोच उपनिष-
.त्कालीन ब्रह्म व पुराणकारांचा ब्रह्मा; ज्याच्या कृपाकटाक्षामुळें सुष्टीचे पालन-
पोषण होते तो सूर्य हाच विष्णु व जगप्रलय करण्यास समर्थ जो रुद्र तोच
शंकर असा त्रिमूर्तीच्या कल्पनेंत फरक झाला. ही त्रिमूर्तीची कल्पना केवळ
हिंदु धर्मालाच चिकटून आहे असें नव्हे, तर ती या पृथ्वीतलावरील इतर
मोठमोठ्या धर्मानाही सोडता आली नाहीं हें लक्षांत ठेवझ्यासारखें आहें. आर्य.
धर्माचा शेजारी जो पारशी धर्म त्यांतही अग्नि, उदक व सूर्य या अद्यीच्या द्वारे

देवाधिदेव अहुरमसूदाची प्राति होते व हीं तीन रूपें त्यी सर्वेश्वराचा साक्षात्कार
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पटवितात असें मानिले आहे. हिंदुधर्मांचे पहिलें भावंड व पुढें ज्याशीं त्याची
भाऊबंदकी झाली त्या बौद्धधर्मालाही या त्रयीची कल्पना मानवली. बुद्ध, धर्म
व संघ या त्रयीस प्रत्येक बौद्धधर्मीयाने शरण गेलें पाहिजे अशी त्या धर्मीची
सक्त आला असून तूद्धर्मीय सम्राट अशोक यानें उभारलेल्या स्तंभावरही बरा
आशेचा उल्लेख आहे.

हिंदुलोक अनेक देवतांची पूजा करितात, तथापि जह्या, विष्णू व महेश यो
अर्थींत सगळ्या देवतांचा समावेश होतो; तसेच सर्व सुट्ट्या हिंदु खरा ठेवू
अनाद्यनंत एकच असल्याचें मानतात असें सुमारें ८०० वर्षांपूर्वी आसनीने
वर्णिले आहे. त्यानें या त्रिमूर्तीची तुलना खिस्तीधर्माच्या त्रिमूर्तीच्या कल्पनेशी
जुळवून दिली आहे. खिस्तानुयायी परमेश्वराचें अस्तित्व पिता ( देव १. पुत्र

( खिस्त) व पवित्र आत्मा ( १०२१५६) या तीन स्वरूपांत मानतात.
पुराणकारांनी त्रिमूर्तीची कल्पना ठरवितांना बुद्धधर्माच्या त्रयीची मदत घेत-
ल्याचें संभवते. कारण प्रसिद्ध धर्मकार मनु याच्या लेखांत त्रैमूर्तीचा उल्लेख

नाहीं. त्यानें विष्णू हा शब्द एकदाच व तोही गतिवाचक वापरला आहे
(अ. १ २- १२१ ). रज, सत्व व तम या त्रिगुणांनीं हें जग भरलेलें असून परमेश्वर
त्रिगुणात्मक आहे असें उपनिषत्कारांचें मत बनले. मागें सांगितल्याप्रमाणे वेद-
काली विशेषेंकरून हे तीन गुण धारण करणारे ब्रहाणस्पति, सूर्य व रुद्र हे अनु-
कसें ब्रह्मा, विष्णू वू महेश असे पुराणकारांनी ठरविलें. या कालानंतर अस्ति-
त्वांत आलेल्या उशानस, कात्यायन, पराशर व व्योस यांच्या स्मृतिग्रंथांत
त्रिमूर्तीचा उल्लेख आढळतो. खिस्ती शकाच्या सहाव्या शतकाच्या सुमारास

क कवीने रचिलेल्या मृच्छकटिक नाटकातही ( अंक ६) त्रिमूर्तीचा निर्देश
झाला आहे. यावरून असें उघड होत आहे कीं सुमारें एक हजार वर्षांपासून
ब्रह्मा, विष्णू व शिव या त्रिमूर्तीसंबंधानें नक्की मत बनत चालले. परंतु अनसूया-
पुत्र दत्त तोच हा त्रिमूर्तीचा अवतार असें कां मानण्यांत आले हें समजत
नाहीं. हिदुधर्मानें श्रीकृष्णासारखे परमेश्वराचे पूर्णावतार मानिले तसेच बाकीचे
अंशावतारही मानिले. या अंशावतारांतील दत्त ही एक विभूति जन्मास येऊन
तिनें आध्यात्मिक उन्नतीच्या विकासाप्रीत्यर्थ एका कार्ली बराच यत्न केला. खष्टि,
स्थिति व लय यांस पोषक जे रत्न, सत्व व तमोगुण यांचीआठवण करून देणार?
दत्तमूर्ति, सगुणाबरोबर निर्गुण उपासनेची आठवण करून देणारे चतुर्वेदरूपी
श्वान, जन्ममरणाचा फेरा चुकवून परमात्मप्रासीची जोड करून देणारी कामधेनु.
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शीतल छाया व अमृततुल्य रस देणारा औदुंबर असे मनोरम चित्र ज्यांनीं
आपल्या गुही ठेविलें आहे त्यांनीं खऱ्या सत्त्वगुणी दत्ताची स्थापना हन्मदिरीं
करून तो गुण आपलासा करून घ्यावा व कृष्णयजुर्वेदाच्या श्वेताश्वेतर उपनिषदा-
झील (अ. १।८।१०) पुढील वचनांचें मर्म जाणून जीवन्मुक्त व्हावें हाच श्रेष्ठतम-

मार्ग होय.
संयुक्तमेततू क्षरमक्षरं च व्यक्ताव्यक्त भरते विश्चमीशः ।

अनीशश्चात्मा बध्यते भोकृभावातूशाहवा देवं मुग्धते सर्व पाश्च; ।।'

झाल्या देव सर्व पाशापहानिः क्षीणैः लेशैर्जन्ममृत्युप्रहाणि:.
तख्याभिर्ध्णानाकतीथं देहभेदे विश्चैव्यदृर्य केवल प्रातकाम: ।।

' नश्वर व शाश्वत, व्यक्ताव्यक्त अशा पदार्थापासून उत्पन्न झालेलें विश्व-
परमेश्वरामुळें टिकले आहे. मूलतः सर्व कर्मींपासून अलिप्त असलेला जीवात्मा
भोगेच्छेमुळें बंध पावतो. त्याला देवाचें ज्ञान होतांच त्याचे सर्व पाश तुटतात व
त्याचे जन्ममृत्वूचे फेरे, अज्ञानजन्य क्लेश वगैरे सर्वांचा नाश होतो.

त्रिगुणात्मक परमेश्वरस्वरूप अंतःकरणावर बिंवून मी ह्मणजे विश्व, विश्व
झणजेर मी, मी विश्वाचा व विश्व माझें अशी दृढभावना अंतःकरणांत वाणण्यास
श्रीदत्तभक्ति कारण होवो!

आरती दत्तगुरूची.
रजतम सत्व गुणाधिप जयजय गुरुराया ।

आकलितां मज येवो तव अद्धत माया ।। भू. ।।

निर्गुण असी का तूं सगुणात्मक मूर्ति ।

मिथ्यावादीं पेशा पंडित ही प्रर्ग्रंमती ।।

ब्ररूप वेदांती२५११५१व ।। १ ।।

सम्यकू त्यानें मनुजा लाभ तुझा होई ।

ऐसें सांगति कोणी मुंडिति मुख डोई ।।

प्रपंच राहुनि वृत्ती परमार्थाठायी ।

ठेवकृह्मणती साधू याविZ? गति नाहीं ।। २ ।।

देशा तर्कवितर्की अति मोहित झाली ।

नाना पंथ मते ही. बघुनी ती अमली ।।

'
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गुरुराया ज्ञानांजन नयनांतरिं घाली ।

दावी सत्पथ असी भक्तांचा वाली ।। ३
सर्वातर्यामी तुज, सर्वहि तव ठायीं ।

पाहुनियां म्या व्हावें नख तुझ्या पायी ।।

तूं गुरु, बंधू भगिनी, मित्र, पिता, आई ।

भाव मनीं ढ होवो देवा लवलाहीं ।। ४ ।।

-'' पाप महिना
हा महिना इंग्रजी डिसेंबर महिन्याच्या सुमारास असतो. यांत लग्न, मुंजी वगैरे

शुभ कार्य करीत माहींत. हा महिना घराच्या पायाचा दगड बसविण्यास उत्तम
असें मानिलें आहे. याला धनुर्मास असें मानीत असून या महिन्यांत सूर्योदया-
पूर्वी ब्राह्मणासह भोजन केल्यास कांहीं नकळत घडलेल्या पापांचे भस्म होतें,
असें शास्त्र सांगत असल्यामुळें कित्येक भाविक लोक ह्या पापपरिहाराच्या गोड
उपायाचा अवलंब करितात. या महिन्यांतील मोठा सण लाटला ह्मणजेमकरसंक्र-
मण हा होय. सूर्याप्रीत्यर्थ अनेक व्रतें करावीं, तिल व सुवर्णदान द्यावे, शिघास.
वृताचा अभिषेक करावा वगैरे धर्मकृत्ये शास्त्रकारांनीं सांगितलीं आहेत. तीं
विशेष कोणी आचरीत असल्याचें दिसून येत नाहीं. मकरसंक्रमणाच्या वेळी
तीर्थाच्या ठायीं स्:गन केल्याने मरणोत्तर सद्रति प्रास होते अशी धर्मशास्त्रकारांनीं

समजूत करून दिली असल्यामुळें या महिन्यांत गंगा व इतर नद्यांच्या कांठीं
असणाऱ्या क्षेत्रांवर लाखों लोकांची जत्रा भरत असते. पौषांत कोणतेही शुभ
असे गृह्यसंस्कार करीत असल्यामुळें याला शून्य महिना असें लोक ह्मणतात.

मकरसंक्रमण. ..

--ईइrएंंळ्य?ंइrऐइं
संक्रमण याचा अर्थ क्रमण करून जाणें असा आहे. अर्थात मकर नांवाच्या

नक्षत्र राशीत सूर्याचा प्रवेश होणें यालाच मकरसंक्रमण म्हणतात. पृथ्वी लंब-
वर्तुलाकार मार्गानें सूर्यांभोवती प्रदक्षिणा घालीत असते -जरी खरें आहे तरी
ती स्थिर असून सूर्यच फिरत आहे असा अपिल्याला भास होतो. सूर्यानें क्रमण

करण्याच्या भासमान मार्गाला कांतिवृत्त असें नांव देण्यांत आले आहे. आरंभ-
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स्थानापासून या क्रांतिवृत्ताचे सारखे. १२ भाग कल्पिले आहेत. या बारा
भागांच्या ठिकाणी असणाऱ्या ठळक नक्षत्र-पुंजांचे चित्रमय आकार कल्पून
त्यास त्या आकारास जुळतील अशीं नावे देण्यांत आलीं आहेत यांस ज्योति-
नच्या भाषेत राशी असें म्हणतात. १ मेष (मेंढा), २ वृषभ ( बैल) ३ मिथुन
( जुळी १.४ कर्क ( खेकडा १,५ सिंह, ६ कन्या, ७ तुला ( तराजु १.८ वृश्चिक

( विंचू १.९ धनु ( धनुष्य १,१० मकर (सुसर), ११ कुंभ ( भाडें) व १२ मीन
( मासा) या वारा राशी होत. चंद्र देखील पृथ्वीभोंवती फिरत असून त्याची
एक प्रदक्षिणा संपली म्हणजे एक चांद्रमास पूर्ण होतो. ज्या चांद्रमासांत सूर्याचे
मेषसंक्रमण होईल त्याचें नांव चैत्र. ध्येयांत वृषभसंक्रमण होईल तो वैशाख. या.
प्रमाणें पौष नांवाच्या चांद्रमासांत मकरसंक्रमण होतें. ज्या महिन्यांत संक्रमणच.

होत नाहीं अर्थात दोन राशींच्या मध्येंच सूर्य असल्याचा भास होतो, त्या महि-
न्यास अधिक मास म्हणतात. ( ह्यासंबंधाची विशेष माहिती पृष्ठे ७ व ८ वर
पहावी.) यावरून कळून येईल कीं एका वर्षात सूर्य वारा राशीतून जातोसा
दिसतो म्हणजे त्या मुदतींत बारा संक्रमणें होतात. त्यांपैकीं मकर व कर्क.

हींमुरमुहुल्याचीं मानिलीं आहेत. कारण पहिलें मकरसंक्रमण हें उत्तरायणाचा
व आषाढांतील दुसरें कर्कसक्रमण दक्षिणायनाचा आरंभ सूचित करितात.
उत्तरायणास प्रारंभ झाल्यापासून सूर्याची गति उत्तरेकडे वळल्याप्रमाणे दिसत
असून दिवसाचा काल क्रमाने वाढत जातो, तसतशी रात्र कमी होत जाते.
दक्षिणायनांत याच्यी उलट होतें.

आर्यलोकांचें आद्य वसतिस्थान उत्तरधुवाजवळील प्रदेशांत होतें असा विद्वान्
पंडितांचा तर्क आहे. तेथें वर्षाचे सहा महिने रात्र वसहा महिने दिवस असतो;
ह्मणूनच तैत्तिरीय ब्राह्मणांत ( ३-९-२२)

एकं वा एतद्देवानामह; ।। यत्सवत्सर: ।।

ह्मणजे ' संवत्सर हा देवांचा एक दिवस होय ' असें झटलें असावें. संवत्सर
ह्मणजे देवांचे अहोरात्र ( दिवस व रात्र यास अहोरात्र ह्मणतात) असें वेदोत्तर
कालीन ज्योतिषांत प्रसिद्ध आहे. यावरून देखील वरील तर्कास पुष्टी येते.
सहा महिन्यांची कष्टमय रात्र संपून श्रीसूर्यकरायणाचे किरण वसुधरेवर पहि-
ल्यांदा उत्तरायणाच्या प्रारंभाच्या दिवशी पडत तेव्हां सर्वास अत्यानंद प्रास होई.
या आनंदाप्रीत्यर्थ जोकउत्सव करण्यांत येई तोच ही आह्मी मकरसंक्रमणा-



( ३१८)
च्या दिवशीं साजरा करीत असतो. यावरून हा दिवस ऐतिहासिकदृष्ट्या
किती महत्याचा आहे हें समजून येईल. कित्येक विद्वानांचे मत असें आहे कीं
उत्तरायणाचा आरंभ हाच पूर्वकालीं वर्षारंभाचा दिवस असावा. कारण या!
मुहूर्तावर शिशिर ऋतूंचा आरंभ होत असून प्राचीन ग्रंथांत क्(तूसंबंधानेंद्दू

-फतव: शिशिरावर ( अश्वमेधपर्व, अ० ४) असें ह्यटलें आहे. काले
करून अनेक कारणांमुळें कालगणनेत .फेरबदल होत जाऊन वसंतादि
५तु मानण्यांत आले व वर्षारंभाचे दिवसही निराले ठरले गेले ( पृष्ठे १२ ते
१६ व २० पहा. ). ज्योतिषगणिताप्रमाणें मकरसंक्रमण पौषमासांत ( जाने.
वारीच्या ११ पासून १४ तारिखेच्या दरम्यान) होत असतें. खरें पाहिले
असतां मकरसुक्रमण हें २३ डिसेंबर रोजी व्हावयास पाहिजे. कारण
त्या दिवशीं रात्र सर्वात मोठी असते. नंतर ती कमी कमी होत जाऊन दिवसाचा
काल वाढत जातो. असें होतां होतां ताज २३ मार्च रोजी दिवस व रात्र ही सारखी
असतात. पुढें दिवस मोठा मोठा होत जाऊन ता. २३ जून रोजी तो सर्वात मोठा
.असतो. नंतर दिवस कमी होत जाऊन ता- २३ सष्टेंबर रोजीं दिवस व रात्र ही
पुनः सारखी होतात. कर्क आणि मकर राशीवर सूर्य आल्याप्रमाणें दिसूं लागल्या-
पासून ऋतुमानात फेरबदल होतो. मकर राशीवर सूर्य आल्याचा शकआणून मकरसंक्रांत हार सण प्रचारांत आला. मकरसंक्रमणोत्सवाचा खरा इति.
हास वरीलप्रमाणें आहे. तरी '

धार्मिकसमजून
निराळीच आहे. शक्तिपूजे महत्व वाढल्यानंतर देवीच्या निरनिराळ्या अवता.
रांचें वर्णन करण्यांत आलें, तेव्हा संक्रमणाची संक्रांति देवी झाली व ती संकरा-
सुराचा या दिवशीं नाश करिते असें सांगण्यांत आलें. ही अनेकभूजा देवी
एकाद्या वाहनावर बसून वस्त्रालंकारांनीं मंडित व आयुधांनीं सज अशी एका
दिशेकडून दुसऱ्या दिशेस जात असते असेही पंचांगांत लिहिले असतें. उदाहर-
णार्थ ६० सज्ज १९ ग्रे ६ च्या जानेवारीच्या १४ व्या तारिखेस स्टॅडर्ड टाइम १०
वाजून ३२ मिनिटांनी मकरसंक्रमण घडून आलें. या संक्रांतीचे वर्णन 'प्रमाणें आहे. '' वाहन गाढव, पुढे मेंढा, वस्त्र पांढरें गंध गोपीचंदनाचे २.केवडा, शस्त्र काठी, भक्षण पकान्न, डागिने हिऱ्याचे, जाति पक्षाची वयाने तरुण,
निजलेली, उत्तरेकडून येणारी, दक्षिणेकडे जाणारी अशी असून नैर्कत्येकडे
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पाहते. '' संक्रांतिदेवी ज्या ज्या वस्तूंचा स्वीकार करिते त्यांचा नाश होतो असें
संक्रांतिफलही सांगण्यांत येतें. आपल्या देशांत प्राचीनकालीं ज्योतिषशास्त्राचा
अभ्यास उत्तम प्रकारें करून कित्येक आर्यींना आपलें नांव अजरामर करूनठेविलें.१ कालानंतर खरें ज्योतिष मागें पडून

फलज्योतिष
पुढें आले. ज्योतिषशास्त्रकारांनीं जे खगोलांतील निरनिराळ्या ज्योतीसंबंधानें
शोध लाविले त्यांचा परिणाम मनुष्यावर होता असें गृहित धरून फलज्योतिष
शास्त्र रचण्यांत आलें. अर्थात् या शास्त्रांत कांहीं च-र्योतिषविषय व फलासंबंधीं
कांहीं तर्क यांची सांगड घालण्यांत आली. प्राचीनकालीं माहीत झालेले बुध,
शुक्र, गुरु, मंगळ व शनि या खऱ्या ग्रहांबाहेर चंद्र व सूर्य यासही ग्रहांत धरिलें
आहे. शिवाय राहू व केतु या कल्पित ग्रहांचा समावेश ग्रहसंख्येत करून एकंदर
नवग्रह मनुष्याच्या बऱ्यावाइटास कारण होतात असे फलज्योतिषकार हाणतात.
युरोपांतील फलज्योतिषी निराळ्या पद्धतीने पण खरोखर अस्तित्वांत असलेल्या
ग्रहमालेवरून खगोलशास्त्राच्या गणितानुसार भविष्य वर्तवितात; तर आपल्या.

.कक्रीळू ज्योतिषी पुरातनकाली अस्तित्वांत असलेल्या परंतु सध्यां प्रचीतीस नउतर-
णाऱ्या निरयनपद्धतीनें फलविचार करितात. यासंबंधाने शेकडों ग्रंथ उपलब्ध असून
त्यांच्या लेखकांच्या मट्टात एकवाक्यता नाहीं. जन्मकाली ज्या राशींत सूर्य

असल्याचें मानतात त्या राशीस लग्न असें ह्मणतात. लग्नापासून निरनिराळ्या
दिशास इतर व खऱ्या काल्पनिक ग्रहांची स्थापना करण्यांत येते. जन्मकालावरून
हुफलविचार ठरविण्याच्या पद्धतीस होराशास्त्र किंवा जातक असें नांव आहे. बारा
स्थानांची एक कुंडली काहून तीत लग्नापासून निरनिराळ्या स्थानी जन्मकालची
आकाशांतील प्रहस्थिति दाखवितातक्र या स्थानांस अनुकमें तनु, धन, सहज,
सुहतू श्रुत, रिपु, जाया, मृत्यु, धर्म, कर्म, आय व व्यय अशा संज्ञा असून या
संज्ञांनी बोधित होणाऱ्या व त्यासंबंधाच्या इतर सर्व गोष्टींचा विचार त्या त्या स्था-
नांच्या राशींच्या ग्रहांवरून व इतर ग्रहांचा त्या स्थानाशी दृष्टयादि संबंध असेल
अत्यावरून करतात. आरबी, ग्रीक वगैरे यवनांकडूनही फलज्योतिषासंबंधानें ज्ञान

त्सैंपादन करून आपल्या लोकांनी प्राचीन कार्ल या शास्त्रांत भर घातली. ताजिक
क्र ग्रह हे आमच्या पृथ्वीप्रमाणेच भूगोल आहेत, व तेही पृथ्वीप्रमाणे सूर्या-

वती फिरतात.
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ही शाखा यवनांपासूनच घेतली. वर्षप्रवेशकालीं जें लग्न असेल तेंच वर्षलम
असें गणून त्यावरून फलें सांगण्याची पद्धति ताजिक शाखेवरून घेतली
आहे. सध्याच्या काली याच पद्धतीनें संक्रांति व संवत्सरफल सांगण्यांत येते
आपल्यास भविष्यर्त्कालीं काय प्रास होईल हें समजून घेण्यास गबुद्धी
केव्हांही उत्सुक असावयाचा. ही जी त्याच्यांतील कुतुहल बुद्धि तीस अनु-
सरून सामुद्रिक शास्त्र, होराशास्त्र, शकुनशास्त्र वगैरे भविरुयासवधाच्या शास्त्रांची
उत्पत्ति झाली. त्यावर विश्वास ठेवणारांचा भरणा पुष्यीच्या पाठीवरील सर्व
देशात्: आहे. तरी ज्ञाते भविष्यावर भिस्त न ठेवूतां आपली जीवनयात्रा संपेप-
पर्यत शक्य तेवढ्या सावधगिरीनें सर्व कर्म आचरीत असतात व त्यांच्या मनाचा
पक्का निश्चय असूतो कीं परमेश्वराच्या इच्छेप्रमाणे आपल्यास शुभ किंवा अशुभ फल
प्राप्त होतें, आणि आणूनच मनाची समान वृत्ति ठेवून तें स्वीकारण्याचीही त्यांची
सर्वदा तयारी असते. हाच खरा प्रगतीचा मार्ग आहे. याचा अवलंब करण्याचें
सोडून आज कित्येक शतकांपासून आह्मी हिंदुलोक फलज्योतिषशास्त्रानुसार
सामाजिक, औद्योगिक, राजकीय वगैरे कार्ये करीत आलों. त्याचा परिणाम काय
झाला हें समजण्यास आमच्या अधःपाताचा इतिहास व सध्याची अवनलूक्षिति
हीं पुरेशी उदाहरणे आहेत. .सर्व स्थावरजंगम पदार्थासबंधानें खरें भविष्य वर्तवू
शकणारा एकच मद्दाज्योतिषी जगन्नियंता परमेश्वर आहे हें आह्मीं बरोबर
जाणिलें असतां आमची प्रगतीच होत जाईल. असो. सकांतिसणासंबंधान

शास्त्रोक्त विधि
असा आहे कीं या दिवशीं तिलतर्पण करून वास्तुदेवतेस व विश्वेदेवास मंत्रो-
चारपूर्वक पूजा अर्पण करावी. स्नान, दान, श्राद्ध, भोजन इत्यादिक दिवसा
करावीं, महादेवास तीळतांदूळ वहावे, तिळांच्या तेलाचे दिवे लावावे सौभाग्य-
वती स्त्रियांनी पांच घट, दोन वेळा, पांच वोळकी हे जिन्नस आणून त्यांस
चुना व कुंकू लावावें व त्यांत गहू, कापूस, हळकुंडें वगैरे घालून पांच सुवासि-
नीस हळदकुंकवासमवेत ते घट वायनाप्रीत्यर्थ द्यावी अशी शास्त्रविहित रूढि आहे
याला सुघट किंवा सुगड हाणतात. विवाहित खुलीकडून पहिल्या वर्षी या दिवशीं!
तेल, कापूस, मीठ, जिरें वगैरे जिस कांहीं सुवासिनींस देवविण्याचा प्रघा
दाक्षिणात्य ब्राह्मणांत आहे. या संक्रांतीच्या पूर्वदिवसाला भोगी असें नांव
आहे. त्या दिवशी उत्तम वखालंकारांनीं मंडित होऊन सौमीग्यद्रव्ये एयावी क
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खिचडी, लोणी वगैरे पदार्थ देवास अर्पण करून त्यांचें सेवन करावे. संक्रांतीच्या
दुसऱ्या दिवशीं देवीने किंकर नांवाच्या दैत्याचा वध केल्यामुळें त्याला करीचा
दिवस किंवा कंकांत असें आणतात. या दिवशीं उषःकालीं वेणीफणी करून सुवा-

धनाच्या ज्या भराव्या वगैरे विधि सांगितले आहेत

या सणासंवंधी रूदि
स्थलपरत्वें भिन्न आहे. तथापि तिचे विशिष्ट लक्षण झटले ह्मणजे प्रेमवृद्धि हेंच
आहे. महाराष्ट्रांत या दिवशीं तीळगूळ नांवाचा हलवा वाटण्याची चाल आहे.
सौभाग्यवती स्त्रिया व कुमारिका या वेळीं आपल्या मैत्रिणीस भेटून हळसूकुंकू व
तीळगूळ देत असतात. याशिवाय कित्येकांच्या घरी स्त्रियांकडून हळदकुंकवाचे
समारंभ व पुरुषांकडून सम्मेलनें होत असतात. .मकरसंकुमणाच्या..दिवशीं
समुद्रस्नान, तीर्थस्नान, तीळतर्पण, श्राद्ध, दानवगैरे कृत्येही करण्यांत-येतात.
बंगाल्यांत संक्रातीस तिलदान देतात. गूळकिंवा खजुराच्या काकवीत''तीळ
घालून तेही वाटण्याची चाल आहे. तेथें या मेव्याला ' तिढ्या ' असे
नांव आहे. तांदळाच्या पिठात साखर व तूप मिसळून पिष्टक नांवाचे
खाद्य तयार करून ते आसेष्टांसह सेवन केल्यावर गरीब.लोकांस वांटण्याची. तेथें
उत्तम चाल आहे. यावरून या सणास बंगाल्यांत तिळूआ संक्रांति व पिटक
सकांति अशीं नांवे पडली आहेत. ऐपतीप्रमाणे रेशमी किंवा इतर वस्त्रांत
पिष्टक लपेटून दूरदेशी राहणाऱ्या आपल्या मित्रांस ते पाठविले जातात. याच
दिवशीं बावधबंधनाचा विधि होतो ( पृष्ठ २८२ पहा ). या संक्रांतीच्या
दिवशी गगेंत स्नान करणें पुण्यप्रदआहे असें मानिल्यामुळें गंगासागरावर स्नानार्थ

दोन लक्षपादेतो लोकांची यात्रा जमते ( पृष्ठ१ ०२ पही ). दक्षिण हिंदुस्थानातील
द्रविड प्रदेशांत याच वेळीं पोंगल नांवाचा महोत्सव तीन दिवस मोठ्या प्रमाणा-
वर चालतो. पहिला दिवस भोगी पोंगल किंवा इंद्रपोंगल हा वर्षाऋतूचा
देव जो इंद्र त्याच्याप्रीत्यर्थ आहे. दुसरा दिवस सूर्याप्रीत्यर्थ असून त्याला सूर्य-
पोंगल असें लागतात. या दिवशीं सौभाग्यवती स्त्रिया स्नान करून ओल्या
वस्त्रानिशी अंगणांत दूध व तांदूळ घातले भाडें अन्नीवर ठेवितात. त्याला कढ
येऊ लागतांच त्या ड पोंगल ओ पोंगल ' अशा मोठ्याने गर्जना करितात. नंतर
ती खीर गणपतीस अर्पण केल्यावर थोडीशी गाईस देऊन राहिलेल्या पायसाचे
घरांतील मंडळी सेवन करीत असते पोंगल हा तेलगू भाषेतील ' पोघडी ' व
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तामिळ भाषेतील ' पोंगू ' या शब्दांवरून आला असून त्याचा अर्थ ' शिजविणे '
असा आहे. अर्थात् पोंगल हा एक प्रकारचा ' पाकोत्सव ' आहे असें ह्मणतां
येईल.. तिसऱ्या दिवशीं मट्ट पोंगल नांवाचा गाईंचा पोंगल होत असतो. त्यावेळीं
गुरेंढोरें, घोडे वगैरे पर्शूंर्चा पूजा करून त्यांस वाजतगाजत गांवांतून मि
असतात. मदुरा व तिन्नेवेल्ली येथें हा उत्सव मोठ्या प्रमाणावर होतो. या दिवशीं

' तीळगूळ घ्या आणि गोड गोड बोला,
असें ह्मणत तीळगूळ वाटण्याची चाल महाराष्ट्रांत आहे. खीर शिजली का? असें
विचारण्याची चाल द्रविडदेशात आहे. ( ' ऋषिपंचमीस होत असलेल्या पजूसन
नांवाच्या जैनवर्षारंभोत्सवाच्या दिवशीं त्या धर्माचे अनुयायी एकमेकांस भेटून
कृतापराधाबद्दल (क्षमा मागतात. यामुळें कित्येक शत्रूही मित्र होण्याचा संभव
असतो.) या संक्रांतीच्या संबंधांत तिळाचें महत्व विशेष सांगितले आहे.

तिलख्यायी तिलाद्वर्ती तिलहोमी तिलोदकी ।

तिलमुक्तिलदाता च परशूतिला पापनाशना: ।।

ह्मणजे तिलोदकांत स्नान करणें, तीळ वाटून अंगास लावणे, तिलहोमु करणें,
पितरांस तिलोदक देणे, तीळ खाणें व तिलदान देणे हें अत्यंत पुण्येदायक-.
आहे असें शास्त्रवचन आहे. बंगाल्यांत वराह द्वादशीस ( माघ शु. १२) या
प्रमाणें करतात. तिळांच्या उत्पत्तीसंबंधानें एक कथा आहे तिजवरून ते यम-
रायाच्या तपश्चर्येमुळें प्रास झालें असें दिसून येतें. यासाठींच यमाप्रीत्यर्थ सर्व
कार्यात तीळ हे श्रेष्ठ मानिले आहेत. पितूकार्य करण्याचे जे अनेक उद्देश आहेत
त्यांतील एक हा आहे कीं आपल्या संततीचें कल्याण व्हावें व तिची बुद्धि

व्हावी. पिकाचे मान लक्षांत घेता तिळाचे पीक इतर कित्येक धान्यांहून ज्यास्त
प्रमाणांत येतें. अर्थात. संतानाभिवृद्धि सुचविणारें हें धान्य तत्संबंधी धर्मविधींत
वापरण्याची रूढि पूर्वकालीं पडली असावी. प्राचीन ग्रीक लोक लग्नकार्याच्या वेळीं
वधुवरांच्या सतानाभिवृद्ध्यर्थ शुभेच्छादर्शक असें तिळांचे पक्काच वाटीत असत.
उत्तरायणाच्या आरंभी सध्यां हिंदुलोक जसे तिळगूळ, तिडआ किंवा पिष्टक

वाटतात त्याचप्रमाणे याच सुमारास होत असलेल्या किस्टमसच्या ( नाताळ १-
सणांत खिस्ती लोक म-तुकाचें पक्कान्न ( कात प्धएल'') एकमेकांकडे पाठ-
वीत असतात. रोमन लोकांत पूर्वकालीं मकरसंक्रमणाच्या दिवशीं अंजीर,
खजूर व मध आसेष्टांकडे रवाना करण्याची चाल होती. याशिवाय शुभेच्या.



( ३२३)
दर्शक पत्रेही ते पाठवीत असत. खिस्ती लोकांत क्रिस्टमस कार्ड प्रणधप्र ए००१
पाठविण्याची सध्यां चाल आहे. यावरून दिसून येईल कीं उत्तरायणाच्या आरं-
भाचा काल अत्यंत पवित्र व श्रेष्ठ मानून त्याप्रीत्यर्थ उत्सव साजरा करण्याची
निंद सर्वत्र आहे. हिंदूनीं या दिवसास धार्मिक वळण दिलें आहे इतकेंच.

हेतु व बोध
समाजांत मकरसंक्रमणोत्सव रूढ करण्याचा हेतु फार उदात्त आहे. आह्मा

अर्थात परस्पर प्रेम वाढावे, आक्की प्रगतीच्या मार्गांत राहून मानवजन्माचें
सार्थक्य करून घ्यावे, हाच या उत्सवाचा मुख्य हेतु आहे. या सणीप्रीत्यर्थ

पाळले जाणारे विधि प्रेमवर्धक व शुद्ध स्वरूपाचे आहेत. या दिवशीं होणारी
संमेलने, हळदकुंकुवाचे समारंभ व तीळगूळ वांटण्याचा- व परस्परांच्या
भेटी घेण्याचा संप्रदाय हें सर्व आर्यत्वास साजेसेंच आहे. अशा उत्सवाच्या
योगाने आमच्या अंतःकरणांत आली सर्वजण एकाच मायदेशाची लेंकरें
आहो, अशी बंधुत्व भावना उत्पन्न झाल्यास आमचे किती कोट कल्याण
होईल बरें? आल्हादकारक वसंतागमनाचा शुभ संदेश आणणारा संक्रम-
णोत्सव आमच्यांत सदभिलाषा व प्रेम यांस उठून करीत असतो. उत्तरा.
यणाचा प्रारंभ झाल्यापासून सष्टीस क्रमाक्रमानें रमणीय स्वरूप प्रास होत
जातें. या निर्मल स्वरूत्तच्या आत परम कृपाळू जगन्नायकाचें उज्ज्वल प्रति-
बिंबही आपणास- दिसून मन तचरणीं लीन होतें. फुलें व फुलपाखरे, निरभ्र
नभोमंडळांतील तारागण, पुष्पपर्णानीं विनम्र झालेले वृक्ष व लता, अमृततुल्य
कौमुदीचा वर्षाव करणारा चंद्रमा, जागोजागीं मंद गतीनं वाहणारे झरे व नद्या,

शांत स्वरूप असा रत्नाकर या सर्वांकडे पाहिले ह्मणजे ईश्वराचे तेजोमय सांनिध्य
भासू लागतें. दिनावधि होत गेल्यामुळें सत्कार्यीत पडून तें चालविण्यास
विशेष अवधि मिळतो. अशा या मंगलकालीं परस्परांच्या उपयोगी पडण्याची
सवय लावून घ्यावी असें हा संक्रमणोत्सव सर्व आर्यास प्रेमपूर्वक सांगत आहे.

० माघ माह)ना?माघ हा इंग्रजी फेब्रुवारी महिन्याच्या सुमारास येतो. या महिन्यांत तीर्थाच्या
ठायीं स्नान केल्या? पुण्य प्रास होतें असें सांगितले आहे. प्रयागक्षेत्राच्या



( १२४)
ठिकाणी स्त्रिया व पुरुष यांनी क्षौर करणेही पुण्यप्रद आहे असें सांगितले
असल्यामुळे उत्तरेतील कित्येक सौभाग्यवती स्त्रिया देखील केशवपन करितात.
याला वेणीदान विधि असें नांव आहे. कित्येक स्त्रिया फक्त दोन अंगुळें '
छेदन करून त्रिवेणीची पूजा करितात. या विधीमुळें अखंड सौभाग्य प्रास ते
अशी समजूत आहे. पति गत झाल्यावर केशवपन करणें हें पतीस स्वर्गाचे टू?ार

भोक करून देण्यासाठी असून तो असतांना वपन किंवा वेणीदान करणें हें
अखंड सौभाग्यप्रात्यर्थ आहे असें मानण्यांत येतें. धर्माच्या नांवावर फलाशेने?
मनुष्यृ काय करणार नाहीं १ गंगा व यमुना या नद्यांत या महिन्यांत देहविसर्जन
करणेंही मुक्तिप्रद मानिलें असल्यावरून धर्मसिंधु वगैरे ग्रंथांत जलसमाधीचा
शास्त्रोक्त विधि सांगितला आहे. सध्यां कायद्याने हें सुलभ मुक्तीचे द्वार बंद
करण्यांत आले आहे. माघ शुक्कि पंचमीला वसंतपंचमी व सप्तमीला
रथसझमी असें ह्मणतात. हे दोन्ही दिवस या देशाच्या बहुतेक भागांत
पाळतात. माघ शुक्ल अष्टमी भीष्माष्टमी या नांवानें ओळखिली जात असून
या दिवशीं भीष्मपितामहाप्रीत्यर्थ तिलतपर्ण वगैरे करण्याची चाल बंगाल्याकडे
आहे. माघांतील श्रेष्ठ उत्सव हटला ह्मणजे शिवरात्र हा होय. याशिवाय माघ
शुक्ल अष्टमीसं मांसाष्टक, वरद चतुर्थी ( पृष्ठ २३४ पहा ते, श्रीपंचमी, सीतलाषेर्ष्ठि
(पृष्ठ १६७ पहा), भैमेकादशी, युगाद्य वगैरे कित्येक सण बंगाल्याकडे पाळतात.

वसतपचमा.माघ शुष्क पंचमीपासून वसंतोत्सवास प्रारंभ होतो, आणून या दिवसास वसंत.
पंचमी असें हाणतात. माघमासी विशेषेंकरून देवीच्या देवालयांतून वाद्य, नृत्य,

गीत वगैरे उत्सव चालू असतात. पन्हें व रुतुपरत्वें प्रास होणारी सुंदर फळें
जमलेल्या मंडळीस वाटून देण्याचा कांहीं ठिकाणी सांप्रदाय आहे. वसतकाली
-निभावानं,यथाशक्ति .महोत्सव करावे असे शास्त्रवचन आहे, तथापि प्रपंच
सुरळीतपणे कसा चालवावा, या विवंचनेत एकादा सणावाराचा दिवस देखील
प्रसन्न चित्तवृत्तीने घालविता न येणाऱ्या बहुजनसमुदायास वसंतारंभाची किंवा
त्याच्या समासीची आठवण होण्यासही सवड नसते. परंपरागत संपत्तीचा उपभोग.
घेणारे कांहीं भाग्यशाली धनिकषमित्रमंडळीसमवेत गायन, वादन, वनभोजन,
मिष्टान्नसेवन, जलक्रीडा वगैरे समारंभांत दंग होऊन वसंताचे दिवस मौजेत घाल.
वित्तात. उत्तर हिंदुस्थानांतून हा पंचमीचा दिवस पाळZm।ची तऱ्हा मात्र स्थान.



चरत्वे भिन्न आहे. दक्षिणेंतही.२.. पाळल्याचे दिसत ना.?।. (तब-

स्वांत संवत्सरप्रदीपांतून जो उतारा घेतला आहे त्यावरून हा दिवस लक्ष्मीप्रीत्यर्थ

पाळावयाचा आहे असें दिसते. या दिवशीं तिजला अन्नोदक व सुवासिक पदार्थ
अर्धन करावे. शाई, दौत, लेखण्या व पुस्तकें यांसह श्री सरस्वतिपूजनोत्सवाचा

हाच दिवस ठरविण्यांत आल्यामुळे यास श्रीपंचमी असें मानून बंगाली लोक
या दिवशीं सरस्वतीच्या प्रतिमेची यथासांग पूजा करितात. घरांतील आबालवृद्ध
सरस्वतीस नमस्कार करून नवसही करितात. या दिवशीं लेखनाचे काम बंद
असतें. लिहिण्याचें विशेष निकडीचे काम आल्यास खडूने किंवा कोळशानें फुळी-
वर लिहितात. परंतु भाविक लोक कागदाचा उपयोग सहसा करीत नाहींत.
दक्षिण हिंदुस्थानांत सरस्वतिपूजनाच्या दिवशीं एकादी तार आल्यास ती उघ-
डून वाचणे हें देखील धर्मबाह्य आहे असें मानणारे कैक भाविक हिंदु अजून
आढळतात. श्रीपंचमीच्या दिवशीं संध्याकाळीं मुले विलायती पद्धतीचे खेळ
खेळतात व दुसऱ्यांच्या बागेंत शिरून आपल्या अधिकारांत फळफळावळ लाटण्याची
आपत्:!स् पूर्ण मुभा आहे असें समजतात. अलीकडे शिक्षणाचा प्रसार झाल्यामुळें
आर अस्वाणपणामुळें घडून येणाऱ्या अनीतिवर्धक चालीस आळा पडत चालला
आहे. पूजेच्या दुसऱ्या दिवशीं गणपतिविसर्जनाच्या संमारंभाप्रमाणेंच भक्त

मंडळी शारदा देवीच्या मूर्तीस मोठ्या थाटाने मिरवीत जवळपास असलेल्या
जलाशयापर्यंत नेतात बत्त्यांत तिचें विसर्जन करतात.

वसंतपंचमीचा उत्सव
जसा आजमितीस हिंदुलोकांत रूढ आहे तसाच तो पूर्वकाली रोम देशांत होता
असें मानण्यास सबळ कारण आहे. रोमन पंचांगांत हा वसंतारंभाचा दिवस
असल्याचें दाखविले आहे. वसंतऋतु हा रति व मदन यांचा ऋतु आहे असें
मानण्यांत येतें. तथापि त्याप्रंरियर्थ देवालये नसल्यामुळे लक्ष्मी व विथ यांची
या दिवसांत पूजा केली जाते.

चैत्र व वैशाख हा खरा वसंतकाल मानला आहे, तथापि माघांत उत्तरा-
यणाबरोबरच त्याचीही सुरुवात होते. यास्तव वसंतपंचमी ही वसंतऋतूच्या
ओरभाची तिथि असें' मानतात. वसंतकाल झ सर्व कजूत अत्यंत उत्साहवर्धक
असून रेया कालानुरूप आपलें वर्तन असावें हें उचित होय. सूष्टिदेवता जशी
रमणीय स्वरूप धारणे करिते, तद्वतू आपले कंगाल देशबांधव व भगिनी प्रफुल्ल



( ३२६)
चित्तवृत्तीने उष्टिसौंदर्य निरीक्षण करण्यांत तन्मय होऊन जातील असें करण्याचा
समाजाच्या धुरीणांनीं शक्य तेवढा यत्न करावा. विवाह, उपनयन वगैरे अनेक.
समारंभ वसंतकालांत होत असतात. अशा वेळीं भोजनादि प्रसंगीं केव
आसेष्ट व धनिक मित्र .यांस निमंत्रण करण्याची चाल आहे. सदर समारभा
थाटमाट लांबून पाहून दिपून जाणाऱ्या गरीबांस शक्यनुसार अन्नवस्त्र देऊन
संतुष्ट केलें असतां एक दिवस तरी त्यांस कंटकमय संसाराची विस्मृति पाड-
ल्याचें पुण्यकृत्य ईशचरणी रुजू होईलच होईल. असें करणें हा आर्य या
नात्यानें आमचा धर्म आहे. प्रफुल्लित होणारी फुलें, अनेक रंगानी सजून नट-
णारीं फुलपांखरें? रानावनांतही परिपक होऊन त्यांची इच्छा धरणारांची तहान-
भूक निवविणारीं अमृततुल्य फले, सूष्टिमातेच्या कृपाप्रसादाने सर्वास, मग ते
गरीब असोत किंवा श्रीमंत असोत, प्रास होतात. मग कृत्रिम सामाजिक बंध-
नांचे पाश किंचिर ढिले करून आपल्या श्रेष्ठ अशा कर्तव्याची हेळसांड न
करण्याविषयीं आह्माइं तयार झाल्यास वसंतदेवतेस आमचें वर्तन मान्य होईल
यांत काय संशय? यासाठीं प्रत्येकानें स्वोदाहरणानें या दिवसांत आपल्या बांध-
वांच्याही अंतःकरणांत प्रेम व आनंदाचा विकास करण्याचा शक्त्यनुसार
प्रयत्न करावा हे उचित होय.

रथससमी.
माघ शुक्क सप्तमीला महा समी असें ह्मणत असून हा दिवस सूर्यदेवा-

प्रीत्यर्थ पाळावा असें भविष्यादिक पुराणांत सांगितलें आहे. सूर्य हा एक तेजोमय
गोल आहे व त्याच्याभोंवतीं ही पुण्यी व पृथ्वीसारखेच इतर कित्येक गोल
फिरत असतात. हें जरी खरें आहे तथापि सूर्याद?हून मानवी सुखास साह्य-
भूत अशा गोष्टी घडून येत असल्यामुळें त्याला प्राक्कालीं देव मालू लागले व
अर्थातच त्याची पूजा सुरू झाली. ती हिंदुस्थान व इराण या देशांतच न थांबता
एशिया मायनर, रोम व ग्रीक या देशांपर्यंत जाऊन थडकली होती. सूर्योपास-
नेचा मुख्य हेतु आरोग्य वु तदनुषागानें उत्पन्न होणारे सुख ग्भोगावें हाच होता.
यासंबंधाने पुराणांतरीं अनेक गोष्टी सांगितल्या आहेत. त्यांतील एक अशी आहे
कीं, एकदा कांबोज देशांत यशोवर्मा आणून एक राजा होऊन गेला. त्याला
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वृद्धापकाळीं एक पुत्र झाला. तो अशक्त व रोगग्रस्त असल्यामुळें कोणत्या उपा-
यानें बरा होईल याजबद्दल फलज्योतिषांचें मत घेता नवग्रहांतील मुकुटमणि जो
'सूर्य त्याच्या कृपाकटाक्षाभावीं मुलास आरोग्य लाभत नाहीं हाणून महाससमीच्या
दिवशी व्रतस्थ राहून सूर्यपूजा करावी व त्या देवतेस अनुकूल करून त्याचें,
अशी त्यांनीं राजास सल्ला दिली. तदनुसार राजाने व्रत करितांच त्या राजपुत्राची
कांति तेजःपुंज झाली.

स्थानपरत्वें या तिथीला निरनिराळी नामें प्रास झाली आहेत. बंगाल्यांत या
दिवसास भास्कर समी असें ह्मणतात. शब्दकल्पदुमकारांनीं माघ मासास
माकरी मास हें नांव दिलें असून या तिथीला माकरीसप्तमी असें झटले आहे.
उत्तरेंत हीच तिरि अचला व जयंति समी या नांवानी प्रसिद्ध आहे. हा
मन्यतराचा पहिला दिवस असून या दिवशी सूर्यनारायणाची स्वारी सात घोडे
जुपिलेल्या नवीन रथातून आकाशमार्गानें फिरावयास निघते. यासाठीं दक्षिणेंत
त्याला रथसप्तमी हें नांव मिळाले आहे.

व शास्त्रोक्त विधि व रूढि.
या सप्तमीच्या पूर्वदिवशी उपोषण करावे व रात्र संपताच अरुणोदय समयी

मस्तकावर दीप धारण करून स्वच्छ व निश्चल अशा पाण्यांत शिरावे. तेथें सूर्य-
व्ययापर्यंत स्नान केल्यावर पुनः मस्तकावर दीप घेऊन सूर्याचे ध्यान करावें व
तो दिवा पाण्यांत सोडून द्यावा. स्नानाच्या वेळीं सईचीच वीरीचीं सातसात पाने
मस्तकावर ठेवून घ्यावी असें मदनरत्न व निर्णयसिंधु या ग्रंथांत वर्णिले आहे
व त्याप्रमाणें बंगाल व द्रविडँ देशांतील भाविक स्त्रिया करीत असतात. सूर्याची
प्रार्थना कोणत्या शब्दांत करावी याजबद्दल काशीखंड, शव्द्दकल्पहुम, भविष्य-
पुराण वगैरे ग्रंथांत विस्तुत पण भिन्न वर्णन .आहे. स्नान करून घरीं आल्यावर
देवतर्पण करून तुलसीवृंदावनासमोर सूर्यासह सात घोडे जुपिलेल्या रथाचे
चित्र काढावें व त्याची पूजा करावी. गोवऱ्या पेटवून त्यांजवर मातीच्या भांड्यात
तयार केलेल्या दुधाच्या खिरीचा सूर्यास नैवेद्य दाखवावा. ब्राह्मणास दक्षिणा व
दान द्यावें. ब्राह्मण सुवासिनी समवेत भोजन करावे असा विधि सांगितला आहे.

आर्यावर्तात मूहाससमीप्रीत्यर्थ पायस ( क्षीर) करण्याचा संप्रदाय प्रायः
सर्वत्र दिसून येतो. पण याव्यतिरिक्त ही तिका मित्रप्रकाराने पाळतात. द्रविड-

देशांत या दिवशीं., शास्त्रोक्त विधींस अनुसरून कामे चालत असतात. रात्रौ गायन,
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वादन, दीपोत्सव व अरथोत्सवादि प्रकारांची गर्दी असते. ही तिथी अनध्ययनाची
मानिल्यामुळें या दिवशीं तेथील विद्यार्थ्यास पुस्तकास हात लावण्याची सक्त मनाई
आहे. बंगल्यांत कार्तिक पौर्णिमेस व प्रत्येक रविवारीं सूर्यनारायणाची पूजा १

होते; इक्ता ऐत ( आदित्य) पूजा ह्मणतात. एका लहान मातीच्या भांड्यास ??'

तांवडा रंग देतात व त्यावर कर्दळीचे पान व विडा ठेवून त्यास रक्तवर्णी पु,दुर्वा, परमान्न ( क्षीर व पिष्टक इत्यादि) समर्पण करितात. तसेंच या दिवशीं
स्त्रिया सुस्नात होऊन हळदकुंकूं वाटतात. महाराष्ट्र व कर्नाटकातील बऱ्याच
भागांत रथसप्तमीच्या दिवशीं हळदकुकु व बायने वाटीत असतात. परंतु तेथें
ऐत पूजेची चाल नाहीं.

- सूर्योपासना व सौरपंथ.
सूर्योपासना वेदकालीं होती हें सूर्यासंवंधाच्या प्रार्थनांवरून स्पष्ट दिसतें. सूर्य

हा अदितीचा पुत्र मनिल्यामुळे त्याला आदित्य असें नांव प्रास झालें. आका-
शास अदिति असें नांव देण्यांत आले होतें हें कग्वेदातील सूक्तांवरून सिद्ध

होतें. सूर्य आपल्या पापांचे क्षालन करतो अशी प्राचीन आर्यीचा भावना असल्या
मुळें त्यांनीं आपल्यास पापमुक्त करण्याविषयी व आपण निष्पाप असल्याचे
मित्र, वरुण व इतर देवतांस कळविण्याविषयीं सूर्याची प्रार्थना केलेली आढळते
( ऋग्वेद मं. ७-६०-१, ६२-२ ). कौशीतकी ब्राह्मणोपनिषदांत असें सांगि.
तले आहे कीं, कौशीतकी प्रातःकालीं, माध्यान्हीं व संध्याकाळीं सूर्यास अर्घ्य

देऊन आपणास पापमुक्त करण्याबद्दल त्याची प्रार्थना करीत असे. आजमितीस-
ही द्विज याचप्रमाणें अर्ध्य येऊन सूर्य, मन्यू व ममुपति हे पापमार्गापासून
आपलें रक्षण करोत अशी प्रार्थना करितात. नंतर ते गायत्रीमंत्राचा उच्चार करून

रथोत्सवाची कल्पना आर्यीनी बौद्धांकडून प्रथम उचलली असावी. खिस्ती
शकाच्या चौथ्या व सातव्या शतकांत चिनी प्रवासी फा हायन व हुएनत्सिआग
हे हिंदुस्थानांत प्रवास करीत असतां त्यांनीं बुद्धधर्मीय राजांच्या आज्ञेनुसार
रथातून मिरवीत नेलेली बुद्धभूत पाहिल्याचें आपल्या प्रवासवर्णनांत नमूद करून
ठेविले आहे. जनतेचें धर्मिक संस्कारांकडे लक्ष वेधून घेण्यास अशा प्रकारे
भव्य प्रमाणावर साजरे होणारे उत्सव साधनीभूत होतात. रथोत्सवाचा मुख्य
काल माघ शुक्ल सलमीपासून वैशाख पौर्णिमेपर्यंत असतो.'
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' असावादित्यो ब्रह्म' असें खणत तीन वेळ पाणी आपल्या डोईभोंवतीं फिर-
बून तें टाकून देतात ( ' असावादित्योब्रह्म ' याचा अर्थ ' हा आदित्य ब्रह्म

होय ' असा आहे. ). उदयकालीं व अस्ताच्या वेळी सूर्यावर दृष्टि ठेवून६३ व अस्त पूर्ण होईपर्यंत गायत्रीमंत्र जपावा असें आश्वलायन गृह्यसूत्रांत

सांगितलें आहे. उपयनाच्या वेळीं बटूस सूर्याभिमुख उभा, करून उपाध्याय
पुढीलप्रमाणें प्रार्थना करीत असतात. 'हे सवितर, हा तुझा विद्यार्थी आहे. याचे
रक्षण कर. हा मृत्युंमुखीं न पडो. ' धन व कीर्ति यांची प्राप्ति होण्यासाठी
सूर्याची उपासना करावी असें खादिर गृह्यसूत्रांत सांगितलें आहे. युधिष्ठिरास
सूर्याने इच्छित अन्न देणारी थाली दिली त्या वेळीं त्यानें सूर्याची प्रार्थना केली
असा महाभारतांत उल्लेख आहे. सफेत कुष्टरोगाचे निवारण होण्यासाठी मण्याने
सूर्याची प्रार्थना केली असें वर्णन आहे. ( मयूर हा सातव्या शतकांत हर्षवर्ध-
नाच्या पदरी होता. त्यानें सूर्यस्तुतिपर १०० लोक रचले आहेत.)

या विवेचनावरून दिसून येईल कीं पूर्वकालीं आर्यावर्तात सूर्योपासना कर-
ण्याची. चाल अस्तित्वांत होती व पापविमोचन करून अन्न, धनधान्य, कीर्ति

-काय? आयुरारोग्य देण्याविषयी त्याची प्रार्थना केली जात असे. सूर्याच्या द्वादश

नामांचा उच्चार करून त्यास बारा नमस्कार घालण्याची रूढि अद्यापि या देशांत
आहे. शिव, विष्णू, गणपति, शक्ति वगैरे देवतांची पूजा करणारे व त्यास भज.
णारे पंथ या देशांत निर्मीण झाले; त्याचप्रमाणें सूर्यास देव मानून त्याची पूजा
करणारा एक पंथ निघाला यांत काय आश्चर्य? हा पंथ 'सौर' या नांवानें प्रसिद्ध
आहे. या पंथाचे लोक सूर्य हाच स्थिरचर सृष्टीचा आत्मा आहे असें प्रति-
पादन करितात व वृतीचा आधार देऊन तो सकल देवतांमध्यें श्रेष्ठ आहे असे
सांगतात.

चित्रं देवानामुदगादनीक चधुर्मित्रस्य वरुणस्याग्ने: ।

आग्रा द्यावापृथिवी अन्तरिक्षं सूर्य आत्मा जगतस्तस्धुषश्च ।

( मं.. १ -१ १५. सु.)
अर्थ--'मित्र, वरुण आणि अग्नि यांचे नेत्रच असें हें देवांचें आश्चर्यकारक

बळ उदय पावले अहे. स्थावर जंगम वस्तूंचान आत्माच: अशा या सूर्यानं युलोक,
भूलोक व अन्तरिक्ष यांना व्यापून टाकिलें आहे. '' या सूक्तावर सौरपंथीयांची
विशेष भिस्त आहे. सौर पंथांत सहा भेद आहेत. एका पंथाचे लोक तांबड्या
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चंदनाचा वाटोळा टिळाकपाळास लावतात आणि तांबड्या फुलांच्या माळा कंठीं
धारण करितात. दुसऱ्या तीन पंथांचे लोक उदयकालचा सूर्य ब्रह्मदेव, मध्य-
कालचा शिव व अस्ताच्या वेळचा विष्णु असें मानून त्याची पूजा करितात.
पांचवा पंथ या तिन्ही कोली दृग्गोचर होणारा सूर्य त्रिमूर्तीच्या ठिकाणी मानतो.
या पंथातील कांहीं अनुयायी सूर्यास्त व सूर्योदय याच्या दरम्यान अन्न ग्रहश
करीत नाहींत. सहाच्या शास्त्रेचे लोक सूर्यचिन्हांकित तसमुद्रा शरिरावर धारण
करतात व २ नमः ज्ञासूशृय हा ससाक्षरी मंत्र जपतात. वेदांतील सूर्वे
पुरुषसूच व शतद्रीय यांचाही अथ निराळ्या रीतीनें करून तीं सूक्ते सूर्योपासना-
विषयक आहेत असें ते प्रतिपादन करितात.

रामायण व महाभारतकालीं सूर्याचीं आयतनें स्वतंत्र मांडून तेथें या
देवतेची उपासना करीत असें दिसतें. पुढें पुराणकालीं मूर्तिपूजा चालू झाल्यावर
सूर्याची प्रतिमा कशी असावी यासंबंधानेंही पुराणकारांनी तर्क केले. सहाव्या
शतकांत वराहमिहिर नांवाचा एक मोठा ज्योतिषी होऊन गेला. त्यानें सूर्याची
मूर्ति कशी बनवावी हें सांगितलें आहे; कल्पतरू या ग्रंथांत माघ शुक्ल स-मीच्या दिवशीं देवालयातील सूर्यप्रतिमेची पूजा करावी असें सांगितले आहे.
यावरून सुमारें १५०० वर्षांमागं या देशांत सूर्याचीं देवालयें होतीं असें
दिसते. अशा सूर्यमंाइइदरुांचें अस्तित्व सिद्ध करणारे अनेक शिलालेख व ताखपट
सध्यांउपलब्ध आहेत. पश्चिम हिंदुस्थानांत मुलतानपासूनकच्छापर्यत हीं देवालये
होतीं. सुलतान! येथील सुप्रसिद्ध सूर्यमंदिर हुएनत्सिआश व आल्बेरुनी
यांनी पाहिले होतें. १७ व्या शतकांत धर्मवेड्या औरंगजेवाने त्याचा समूळ
विध्वंस केला. काश्मिरांत मार्तड।चें सुंदर देवालय आहे. तें आठव्या शतकातील
असावें असें हाणतात. श्रीनगर ( काश्मीर) पासून सुमारें २० मैल अंतरावर
असलेलें दुसरें एक सूर्यमंदिर पांचव्या शतकांत बांधले गेलें असावें असें सर
कनिंगह्याम यांचे मत आहे. सांप्रत केवळ सूर्याप्रीत्यर्थ बांधिलेलीं देवालयें कोठे
आढळत नाहींत. मुवृईत मात्र एक सूर्यमंदिर दृष्टिपथांत येतें. तथापि बहुशः सर्व

देवालयांत सूर्य ह्मणून एकादा पाषाण किंवा प्रतिमा दूर्वांकुरांनी व आरक्तवर्णी (

पुष्पांनी पूजलेली नजरेस पडते. झबदागीर व उत्सवरथ यावर सूर्याची प्रतिमा '
चित्रित केलेली आढळते. श्रावणमासांतील रविवारीं या देवतेप्रीत्यर्थ सुपारी
ठेवून तिचें पूजन करण्याची चाल दाक्षिणात्य ब्राह्मणस्त्रियांत आहे. आर्याप्रमाह्यरें
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इतर धर्मीयांनी जरी सूर्याला देवत्व दिले नाहीं तरी त्याच्या ठायीं त्यांनीं
आदरभाव ठेविला हें आठवड्यांतील एका वारास त्याजकहन सूर्याचे नांव
मिळाले आहे यावरून उघड दिसतें. कनिष्क या बुद्ध धर्मानुयायी राजाच्या
नाण्यांवर मायरो हीं अक्षरें आहेत. मायरो, मिहिर, मिहर हे परभाषीय
शब्द, झेड भाषेतील मिथ व संस्कृतांतील मित्र हीं सर्व सूर्याचीं नांवे ध्यानांत
ठेवण्यासारखीं आहेत. सूर्योपासनेचे प्राबल्य सांप्रत नुसप्राय झालेलें दिसलें तरी
सूर्यनारायणाची प्रार्थना आजतागायत त्रिकाल करणें हें वैदिक धर्माचें एक प्रधान
अंग होऊन बसले आहे. ऋग्वेदातील ( मंडळ ३, सूक्त ६२-१०) पुढील
ऋचा अत्यंत श्रेष्ठ मानतात.
तप्रसवितुर्वरेर्ण्य अग देवन्य धीमहि । धियो यो न: प्रचोदयातू ।।
अर्थ-'' अखिल चराचराला प्रेरणा करणारा जो भर्गवान् त्याचें सर्वांना

अत्यंत प्रिय असें जें एक सर्वश्रेष्ठ अवर्णनीय उज्ज्वल तेज आहे त्याचें
आह्मी ध्यान करितो. तोच भगवातू ( सध्यर्य) आमच्या बुद्धीला आणि ध्यान-

भरला उत्तम रीतीनें प्रेरणा करो. '' दुर्देवांची गोष्ट ही कीं, या प्रार्थनेचा अर्थ

एली ९;' द्विजांना समजत नाहीं. अशा स्थितींत त्यांच्या कृत्यांवर किंवा विचारा.
वर तिचा कोठून परिणाम होणार? या गायत्रीमंत्राची योग्यता पूर्वकाला किती
श्रेष्ठ मानीत हें या मंत्रावर छादोग्य वगैरे उपनिषदांबाहेर स्वतंत्र असे
गायत्रीरामायणादिक ईर२ ग्रंथ झाले आहेत, यावरूनच दिसून येणार आहे.
या आर्यावर्तीत ' वेदकालापासून सूर्योपासना चालू होता; तथापि तिचा
विस्तुत प्रमाणावर फैलाव होण्यास

परधर्मीय व परदेशस्थ'लोक
कारण झाले असें भविष्यपुराणांतील विस्तुत वर्णनावरून ठरत आहे. ऐतिहासिक-
ग्रंथलेखनास सर्वथैव साजेशी विश्वसनीय माहिती न मिळाल्यामुळे केवळ
तत्कालीन उपलब्ध साधनांवर भिस्त ठेवून या पुरर्णिलेखकाने दंतकथाच? आश्रय
केला व इतिहासांत लोकोत्तर चमत्कारांची भेळ केली हें खरें; तथापि सूक्ष्मश्यात

विचार करतां असें दिसते कीं, एका काळी परदेशांतून स्थलांतर पावून इकडे
आलेल्या मग नावष्टया सूर्योपासकांना सूर्यपूजेचा फैलाव या आर्यभूमींत केला.
इराणी लोकांचा धर्मसंस्थापक झरतुष्ट्र हा याच मगांपैकीं एक असल्याचें जसें
भविष्यपुराणावरूनह्यठरत आहे, तसेंच अवांतर ऐतिहासिक पुराव्यावरूनही सिद्ध
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होत आहे. यासंबंधी त्रोटक माहिती मागें ( पृष्ठ ९८) दिली असून आर्या-
तील भाऊबंदकीमुळें सुर व असुर किंवा देव व दैत्य हे भेद उत्पन्न होऊन
.त्यांच्यांत लढे कसे उत्पन्न झाले हें दाखविलें आहे. भविष्यपुराणांत असें वर्णन ।

आहे कीं, श्रीकृष्णपुत्र साब हा कुष्टरोगानें पीडित झाल्यामुळे यादवांचा उपा-
घ्याय गौरमुख याच्या सहयानें सूर्याची पूजा करण्यासाठीं त्यानें शाकद्वीपाहून
मग नांवाचे सूर्योपासक ब्राह्मण आणविले. सुजिव्ह या मिहिर गोत्री ब्राह्मणाला
निशुभा नांवाची एक कन्या होती. तिला सूर्यापासून जरशस्त किंवा जरतुष्ट्र.

हा पुत्र झाला व त्याची संतति मग या नांवानें प्रसिद्ध झाली. इ. स. ११ ३७। ३८
च्या एका शिलालेखांत मग हे सूर्यापासून उत्पन्न झाले व त्यांस सांबानें
या देशांत आणिलें असें ह्यटले आहे. आल्बेरुनीनें या देशांत आल्यावर मगांस
पाहिले व ते इराणी मगांचे वंशज आहेत असें त्यानें आपलें मत नमूद करून
ठेविलें. कालगतीने मगांचे वंशज विस्तार पावून राजपुताना, बंगाल व पश्चिम

हिंदुस्थानाचा कांहीं भाग यांत इतस्ततः पसरले. हे मग तेल बुद्धीचे असल्या-
बद्दल यांची ख्याति असून यांच्यांत कांहीं नामांकित कवि होऊन गेले.

१इराणी व आयधर्माचा तुलनात्मक विचार.
वर शाकद्वीप व तेथील मूळचे रहिवासी मग लोक यांचा उल्लेख केला आहे.

हिंदुस्थानाबाहेरील अन्य. धर्मीय लोकांस शक असें अणूण्याचा प्रघात होता.
भविष्यपुरणांतील शाकद्वीप हें आतां इराण या नांवानें प्रसिद्ध असून तेथें मग या
नांवाची जात असल्याचें इतिहासावरून दिसून येत आहे. त्यांस मरने पल्हव
( पाशी) असें झटले आहे. डॉ. हॉग सारख्या चौकस इतिहाससंशोधकांनी
पाशी धर्मग्रंथांचें आस्थापूर्वक परिशीलन करून असें सिद्ध केले आहे कीं, हिंदु
हे मूळचे इराण देशाच्या उत्तरप्रदेशीं होते. तेथें कांहीं कुलांत भाऊबंदकी उत्पन्न

???क्र अरव्वांगरणे या कृषिविषयक शब्दावरून आर्य शब्द आला. प्राचीनकालीं
हे शेतीला उपयुक्त होणारे घोडे, उंट, गुरें ढोरें वगैरेंचे कळप बाळगून रहात.
.या पशूंच्या संपत्तीवरून कित्येक कुलास पुढीलप्रमाणे नांवे प्रास झालीं:-

१ गुष्टास्प (गुत्सएब किंवा अश्वगुत्स), २ पावे।रोशास्प (जरतुष्ट्राचा पिता पौरु-
पाश्च १.३ जमास्प ( यमाश्व ते, ३ ज:तूकुलाचा जखडू, ४' अश्वपति, कैकय व
हय वगैरे नांवाच्या कित्येक पुरुषांचे वर्णन पारसी धर्मग्रंथांत व भारतादि पुरा-
शांतही सांपडतें ( पृष्ठ ९७ पहा. ). कै हा शब्द गावो ( गाई) यावरून आला.
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होऊन यादवी माजली व जे थोडे लोक देशत्याग करून पूर्वेस निघाले त्यांनी
प्रथम पंजाब प्रांतांत ठाणे दिले. या आर्याच्या अंतःकरणांत देव व धर्म यांज-
बद्दल सद्भाव वसत होता. यास्तव त्यांजकहून जें अति महत्वाचें कार्य घडले
ते धर्मासंबंधींच होय. आर्याच्या आद्य धर्मग्रंथांस वेदअसें नांव असून इराणां-
तील त्यांच्याच आकृव्यांनी पूज्य मानिलेल्या ग्रंथास अवस्ता किंवाझेंद अवस्ता'
असें हाणतात. या दोन्ही ग्रंथांत वर्णिलेल्या देवता बहुशः एकच होत; इतकेंच
नव्हे तर कग्वेदातील कैक देवता त्याच नांवानें किंवा अल्प रूपांतराने अवस्ता
ग्रंथांत सांपडतात. वायु, उत्तम, हविष्ठ ( यविष्ठ) या देवता व सूर्य आणि वरुण
यांची उपासना त्योच किंवा तत्सम नावांनी केलेली आढळते. यज्ञयागादिकांचे
सर्व विधि समान असून निरनिराळ्या स्तोत्रसमूहांस लाविलेला यस्न हा शब्द
यज्ञ व यजनवाचक आहे. आमचे यज्ञ सोमरस व पवित्र मांस यांशिवाय होत-
नसत. त्याचप्रमाणे पारसिकांचे यशही या द्रव्यांशिवाय सांग होत नसत. सोम
या अर्थी होआम हा शब्द अवस्ता ग्रंथांत वापरला आहे. मित्रवरुणादिकांच्या
कथा ऋग्वेदातल्याप्रमाणे हुबेहूब अवस्ता ग्रंथांत सांपडत असून कित्येक प्रार्थ.

नांचे भाषांतर केल्यास ते या दोहोपैकी कोणत्या ग्रंथांतील आहे हें अचूक
सांगणें कठीण.

ज्याप्रमाणें पारशांच्या धर्मग्रंथांत देव हा शब्द मूलतः देवार्थीच योजिला
आहे, तसाच ऋग्वेदगुप्त्यया कांहीं भागांत असुर हा शब्द देवत्ववाचक वापरला-
आहे. तसेच अभि, इंद्र, वरुण वगैरे देवतांची स्तुति ऋग्वेद. व अवस्ता ग्रंथाचा
कांहीं भाग यांत बहुतेक सारखीच केलेली आढळते. यावरून पारशी व आर्य

लोक विभक्त होण्यापूर्वी ज्या प्रार्थना त्यांच्यांत होत्या, त्या विभक्त झाल्यावरही
त्यांनीं यथातथ्य ठेविल्या; पुढें मात्र विरोध वाढत गेला तसे एकमेक दुसऱ्याच्या
देवतांची निंदा करूं लागले आणि म्हणूनच मृत्यूचे कित्येक देवतावाचक शब्दही
विरुद्धार्थी वापरण्यांत येऊ लागले. आर्याचा देवाधिदेव जो इंद्र त्यास पारसि-
कांनीं नीच व लबाड मानून त्याला नरकाधिपति बनविलें. उलटपक्षी ज्या
त्वष्ट्यावर वेदगायकांनीं शिव्यांची लाखोली वाहिली आहे तोच त्वष्टा किंवा तीर
पारसिकांस वंद्य वाटूं लागला. वेदगायकांनीं पारसिकांस पूज्य वाटणारा देवाधि-
देव असुर ( अहुटू) याजबद्दल तिरस्कारव्युंजक उद्गार काढले तर पारसिकांनी

????rं?rंrं??rंrं?rंएंंझेंद ही जुन्या संस्कृताशी जुळती भाषा आहे.



( ३३४)
वेद हे अपौरुषेय आहेत असें आयीचे मत आहे. अवस्ता धर्मग्रंथ देखील

जरशस्तास प्रत्यक्ष देवाकडून प्रास झाला व अंतःकरणांत धर्मासवधीं जिज्ञासा
उत्पन्न झाल्यावर बह्मतू या देवतेच्या द्वारें अहुरमइदास जरशस्तानें कांहीं
प्रश्न विचारले; त्यांची उrत्तरें त्या देवाधिदेवाने श्रोश या देवदूताच्या विद्यमानें
दिली असें पारसिक समजतात. आर्यींचा आद्य मनू मोठा नीतिशास्त्रज्ञ होऊन
गेलाअसें असें हिंदूसमजतात, तद्वत् पारसिकही आपला मनुश्चेचर( मनुष्येश्वर)

हामोठास्मृतिकारहोऊनगेला अमानतात. हिंदूंनी ब्रह्महेंसकल वस्तूंचें आदि-
कारण मानले तर त्यांच्या इराणांतील बंधूंनी वरून ह्मणजे चांगले मन असा
अर्थ केला. तेथील आर्यांनी पुनर्जन्मापासून मुक्त होण्याचे उपाय शोधिले तर
पारसिकांनीं आपव्हें मृत शरीर पुनः सजीवझ होईल असें मानून देहात्मवादास
साजेशा रीतीनें अमरत्व ( अमरतत्) व अजिंक्यपणा मागितला. पारसिकांचे
मुख्य धर्मग्रंथ झेंद अवस्ता, गाथा, वेदिदाद, यजले किंवा यख हे
आहेत. पहिला ग्रंथ खुद्द जरशस्त व त्याच्या शिष्यांनीं लिहिला. गे म्हणजे
गाणें यावरून आलेल्या देवाच्या प्रार्थना गाथाग्रंथांत आहेत. वेदिदाद किंवा
चेंदेवोदाद ( वि ह्मणजे विरुद्ध व देवो म्हणजे देवांच्या) यांत आईच्या
देवतांची निंदा आहे. यजस्ने किंवा यरून हा यज्ञासंबंधीं माहितीचा ग्रंथ आहे.
एकंदरींत आपले धर्मग्रंथ अपौरुषेय असल्याबद्दल या दोन्ही धर्मीयांची
कल्पना, पारसिकांचा बह्मन व आर्याचे ब्रह्म, श्रोश यांशीं जमता शब्द श्रुति
वगैरेवरून पाहूं जातां पाशी हे आमचे केवळ देशबंधूच नसून ८५आहेत असें आज प्रत्ययास येत आहे. मागें नृसिंहावताराच्या विवेचनांत इरा
हेच पुराणांत वर्णिलेले

असुर, दैत्य किंवा दानव
होतअसें जेंम्हटलेंआहे त्याविधानास पुष्टी देणारा बराच आधारदेता येईल; परंतु
विस्तारभयास्तव तसें करणें इष्ट नाहीं. अद्यापि इराणी लोक आपल्यास ८९!असें म्हणवितात. दस्यव: व दानव हे शब्द दांघावो यावरून आ
असावे असें डॉ. रनर यांचें मत आहे. बंगाल, बिहार व ओडिसा या ठिकाणीं
वस्ती केलेल्या या लोकांचा तसेंनरु कांबोज, पारच व पल्हब यांचा मनुस्मृतींत

भ खिस्ती लोकांची पुरुत्थापनाची (एहसुण्प्प्हप्पूं०ह्य) कल्पना या कल्प-
नेशी साम्यपावते:'
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निर्देश झाला आहे. हे सर्व इराण्यांचे वंशज आहेत असें पंडितांचें मत आहे.
त्रहुग्वेदात वृत्रास दावन असें म्हटलें असून यजुर्वेदांत ( ५०-७३) व अथर्व

चेदांत ( ४०-२४) हा शब्द शत्रु या अर्थी वापरला आहे. अवस्ता ग्रंथांतही याच
पर्ण सदर शब्द वापरला आहे असें डा. हॉग म्हणतात. महाभारतांत
रं आदिपर्व ६७) जरासंध हा पूर्वजन्मी दानवाधिपति होता असें म्हटलें
आहे. हाच जरासंध मगध देशाचा राजा असून त्या देशास मगांवरूनच तें
नांव प्रास झालें असें भविष्यपुराणांत सूचित केलें आहे.

मगं घ्यायन्ति ते यस्मात्तेन मगधा: च्यता: ।

( मगांचें झणजे दोषांचें ध्यान करीत असल्यामुळें, अर्थात् कोणत्या कर्मापासून
कोणता दोष लागेल हें मनांत आणून वागत असल्यामुळें, त्यांस मगध असें
ह्मणतात.) या मगांचीं १८ कुलें या देशांत आलीं व ते वेदाचा विपरीत अर्थ
करणारे आहेत असेही त्याच पुराणावरून दिसते. मग लोक कवरेसभोंवतीं
अव्यंगाचें वेष्टण करीत. याला झेंद भाषेत ऐव्याओंघेन व संस्कृतांत अव्यंग
हें नांव असून हीं पार्शीलोक त्यास कुस्ति असें म्हणतात. त्यांच्यांतील
कुस्ति व सहे धारणाचा विधि जवळ जवळ आमच्या मौजीबंधनासारखाच
आहे. १२०० वर्षांपूर्वी पारशी लोक आपल्या देशाचा त्याग करून या देशांत
आश्रयार्थ आले; तेव्हां त्यांच्यांत रूढ असलेली अग्निपूजा, वर्णव्यवस्था,क्र
सूर्यपूजा व त्यांचे आर्याशी जुळते असे आचारविचार पाहूनच त्यांस संजान
येथें तत्कालीन राजाने आश्रय दिला. संख्येनें अल्प असलेल्या या लोकांत
दानशौर्य, ज्ञानलालसा, उद्यमशीलता, धीरोदात्तता, प्रेमळ वर्तणूक हीं आजवर
अखंड चालू असून यांच्यांत सर्व भरतखंडास ललामभूत होणारे महार्ष
दादाभाई नौरोजी व फेरोजशहा मेथासारखे महनीय मुत्सद्दी, वाडिया, सर
जमशेटजी जिजीभाई व टाटासारखेभ संपत्तीचा सव्यय करणारे महोद्योगी पुरुष
निर्माण झाले. आमच्या खाद्यास खांदा भिडवून आर्यभूमीची सेवा करावयास हे
आमचे बंधु आह्यांस परत मिळाले याबद्दल अर्ह्मि। धन्यता मानणें उचित आहे.

??- पारसिकांत अथर्वण किंवा अथोर्नन, रथेष्टर, वस्येरीयख व दुतोक्ष हे
चार भेद पूर्वकलिहूहोते. ते ब्राह्मण, क्षत्रिय,- । वैश्य व शूद्र याच अर्थाचे आहेत.

४ पृष्ठ ९८ वर सर दोराब टाटा असें झटले आहे तेथें 'त्यांचे बंधु मि. रतन
डाटा ' असे वाचावे



( ३३६]
हेतु व बोध

परमेश्वर सर्व स्थिरचरव्यापक असून अखिल ब्रह्मांड हेंच त्याचें अतर्क्य

देवालय आहे. त्याचा संपूर्ण महिमा वर्णन करण्यास कोणताही पर्णकिंवा धर्मग्रंथ समर्थ -झाला नाही. परमेश्वरासंबंधानें ज्यांनीं आणून आजकु
विचार केला त्या सर्वानीं आपल्या मनास पटल्या त्या ईशप्रासीच्या दिशादाखवून
दिल्या. कोण अग्नीची तर कोणी सूर्याची योग्यता विशेष आहे असें मानून
त्याच्या उपासनेचें महत्व गाइलें.

एकेकाली सर्व प्राचीन राष्ट्रांत अग्निपूजेचें मोठेच स्तोम माजून राहिलें होतें.
हिंदुस्थानांत तर यज्ञयागांतील अग्नीबद्दल फारच पूज्यत्वभाव वसत होता. यज्ञा-

दिकांतील हविर्भागांवर देवांचा उदरनिर्वाह चालतो असें मानण्यांत आल्यामुळेंव
अग्नीशिवाय यज्ञांची सांगता होणें अगदीं अपरिहार्य असल्यामुळें अग्नीची इतकी
थोरवी गाइली आहे कीं अग्नीस 'सकल देव कल्याणकर्ता ' अशी पदवी मिळाली.
तसेच सर्व देवांत वयानें तो यविष्ट ह्मणजे लहान असें समजत व याला प्रमाण
अरणीच्या ( समिधांच्या) घर्षणामुळें हरएक यज्ञसमयीं तो नव्यानेंच प्रदीप्त

होई हें होय. याच कारणाकरितां त्याला घर्षणोद्धव-प्रमथ-असें नामाभिधान
प्रास झालेंआहे..कालांतरानें या सर्व शक्तींची भक्ति एकाच सर्वसमर्थ देवांत परिणत झाली.
ऋग्वेदाच्या दहाव्या मंडळात पुढीलप्रमाणें पंरमेश्वराचें स्वरूप वर्णिले आहे.

''सर्वस्त्रष्टा श्रेष्ठ होय. त्यानें सर्व ( विश्व) उत्पन्न केलें. तो सर्वाचें पोषण
करितो, व सर्व वस्तुमात्राचा तो अधिपति आहे. तो ससर्षीच्याही पलीकडे
रहात असून त्याची कृपा. ज्याच्यावर होते, त्याच्याच सर्व मनकामना सिद्ध

होतात. ज्या पित्याने आह्यांस उत्पन्न केलें, जो सर्व मानवकुलांस व पदार्थ-
मात्रांस जाणतो त्याला अनेक देवांची नांवे आहेत तरी तो एकच आहे ( कळू-
०-८२ ). ज्याने आह्यांला जीव व सामर्थ्य दिले, ज्याची आज्ञा सर्व देव

पाळतात, ज्याची छाया हाच सलू, ज्याचें तेज हेंच अमरत्व जो स्थिरचर
पदार्थाचा धनी, ज्याच्या पराक्रमामुळें हे हिममय पर्वत ही पुण्यी व हा सागर
ही सर्व उत्पन्न झाली आणि ज्याचे वाहू आकाशमंडळांत पसरले आहेत त्या एका
परमेश्वराशिवाय आली दुसऱ्या प्लेणाचें यजन करणार? -क १०-१२१) '

बहुतेक याच परीने साधुसंतांनींही परमात्म्याचा साक्षात्कार जाणिला सूर्य,
चंद्र, वायु, अग्नि. तारागण, महासागर, यांच्या द्वारे परमेश्वराच्या अगाध-
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त्वाबद्दल कल्पना होत असून त्यांच्या उपासनेच्या योगानें परमपदाची प्रासि

करून घेण्याचा पंथ खरोखर उदात्त स्वरूपाचा होय. रथससमीसारखे उत्सव
आह्यांस प्राक्कालिन आर्याची आठवण करून देत असून त्यांचे वंशज या नात्याने
अनावर असणाऱ्या धार्मिक कर्तव्याची जाणीव आमच्या अंतःकरणांत उद्भूत
करीत आहेत. यासाठीं या सणाचें सध्याच्या काळीं कितीही बरें वाईट रूपांतर
झालेलें असो आह्मी पेयाच्या उत्पादकांची स्तुतिच करितो. श्रीसूर्यनारायण सर्वास
सौख्य व ज्ञानप्रकाश देवो!

महाशिवरात्र.

-?इइंंइहिंदु लोकांत ब्रह्मा, विष्णू व शिव या तीन देवता मुख्य कल्पिलेल्या
आहेत; त्यांपैकीं बढ्याची पूजा करण्याचा सांप्रदाय नाहीं. तथापि प्रत्येक शुभा.
शुभ कृत्य शेवटीं मह्यालाच जातें. ब्रह्मार्पण केल्याशिवाय कोणतेंही धर्मकृत्य
स्राय होत नाहीं. विष्णू व शिव यांपैकी कोणा एकाची तरी आराधना
हिंदु ह्मणाविणारा प्रत्यहीं करीत असतो. या प्रत्येक देवतेस अनुलद्धन निरनिराळे
उपासनेचे दिवस अस्तित्वांत आले आहेत. शिवाप्रात्यथं जो उत्मवदिवस
विशेष आस्थेने व भक्तिपुरःसर पाळला जातो तो महाशिवरात्र हा होय. हा
सण प्रत्येक माघ व.-) १४ स साजरा केला जातो. प्रत्येक महिन्याच्या वद्य १४ स
शिवरात्र असें मानतात आणि माघातील शिवरात्र विशेष महत्वाची गणली जात
असल्यामुळे तिला महाशिवरात्र .असें ह्मणण्याचा प्रघात आहे. या सर्गाची
उत्पात कशी झाली हें सांगण्यापूर्वी शिवोपासनेचा उगम या देशांत कसा झाला
हें सांगणें इष्ट असल्यावरून तत्संबंधी माहिती पुढे देत आहे.

५कग्वदकाला शवापासना.
चतुर्वेदांतील आद्य असा जो ऋग्वेद त्यांत शिवाचें स्वरूप व त्याचा महिमा

४८६ या संज्ञेनें वर्णिला आहे. विश्वासंबंधानें विचार केला असतां असें दिसून
येतें की, तें जितके आनदजनक व शिवकारक आहे तितकेंच तें भयप्रद व
अशिव आहे. कतुपरत्वें होणाऱ्या मेघगर्जना, मरुरप्रकोपामुळें समुद्रांत घडून
येणारी प्रचंड खळबळ, महान वृक्षांचे उन्मीलन, वियुत्पात व तजन्य अनर्थ,

२२
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भूकंप व उल्कापात या सर्व गोष्टी अंतःकरणांत भीति उत्पन्न करितात. पर्यायें-
करून अशा अनर्थीचा परिणाम विश्वाच्या प्रगतीच्या दृष्टीनें कांही अशी हितावह
होतो हें खरें, तरी तत्कालिक परिणामांकडे पाहता ज्या प्रचंड संहारक शक्तीच्य
द्वारे हें कार्य घडूनयेतें. त्या अहत शक्तीसंवंधानें विचार करण्याकडे मनुष्यमा-'
प्रवृत्ति असावी यांत नवल नाही. आमच्या आद्य कर्षीनी या भयावह शक्तीस
रुद्र हें नांव देऊन तिची अनेक परीनें करुणा भाकिली आहे. अन्नोदक देऊन
आपलें पालनपोषण करणारी जगजननापदास नेऊन पोहोचविलेली श्रीविष्णू
देवता प्राचीन आर्यास जितकी पूज्य झाली तितकीच किंबहुना अधिक प्रमाणांत
या विश्वाचा लय करण्याचें सामर्थ्य असलेली रुद्रदेवता वंद्य झाली; अर्थात.

विष्णूच्या पूजेचा उगम जसा प्रेमापासून झाला तद्वतू रुद्रपूजेचा उगम भीती-
पासून झाला असें म्हणावयास प्रत्यवाय नाहीं. या रुद्रदेवतेचें स्तुतिपर वर्णन

अनेक प्रकारे केले आढळतें. उदाहरणार्थ ऋग्वेदाच्या पहिल्या मंडळातील
१२४ व्या सूक्तांत पुढील वर्णन आहे.

'' जो प्रत्यक्ष पराक्रमच आहे, जो जटाभारांनीं मंडित आहे आणि ज्याचा
आश्रय अखिल वीर करीत असतात त्या रुद्रास आह्मी या स्तुति अर्पण करीत-
आहो. या योगाने आमच्या द्विपाद व चतुष्पाद प्राण्यांचें कल्याण होईल व या
ग्रामातील प्राणिमात्र अभिवृद्धि पावून दुःखमुक्त होईल. दैदीप्यमान, जटाधारी
व विषयुक्त रूप धारण करणाऱ्या त्या स्वर्गीय वराहास वंदन करून आह्माइं येथें
पाचारण करीत आहो. तो आपल्या हातांत आवश्यक वाटणारी औषधं धारण
करून आम्हांस सौख्य, अभय व सुरक्षितपणा यांचा लाभ करून देवो. हे रुद्रा,
आमच्यातील थोर किंवा सान यापैकी कोणालाही इजा होऊं देऊं नको. आमच्या
मातापितरांस मारू नकोस. आमच्या प्रिय शरिरास तुजकडून इजा न पोहोचो.
गाई व पुरुष यांचें हनन करणारें तुझें शस्त्र दूर राहो. वीर पुरुषांस आश्रयभूत
झालेल्या देवा, तुझ्याजवळील उत्कृष्ट वैभव तेवढे आह्यांकरितां असदंे. तूंआह्यांस
सौख्य दे व आमचा कैवार घेऊन बोल. तूं द्विगुणित सामर्थ्यवान असल्यामुळें
आह्यांस सुरक्षित ठेव. ''

या व अशाच आशयाच्या अनेक स्तोत्रांवरून सिद्ध होते कीं, रुद्र हा द्विपाद व
चतुष्पाद प्राण्यांवर सत्ता चालविणारा, त्यांचा संहारकर्ता व त्यांचा हितकर्ताही
आहे असें प्राचान आर्य मानीत असत. तथापि कल्याण करण्याचीही त्याला



हू ३३९)
वाक्ति आहे .असें समजत असल्यामुळें त्याजकहून वरप्रदान घेण्यास ते सदा
तत्पर असत. सर्व वनस्पतींचा तो स्वामी आहे असें मानून औषधी .जाणणारा
मोठा भिषग्वर आहे या समजुतीनें अनेक रोगांपासून मुक्त करण्याबद्दल वेदगाय-
जीना त्यास विनविलें आहे.

''औषधीच्या द्वारें तूं आमच्या सैनिकांस खडखडीत बरें कर. वैद्यांचाही
.तूअपूर्व वैद्य असल्याबद्दल तुझी ख्गुाति आहे. हे दहा, तुझा तो मंगलकारक हस्त-
पीडितांत व्याधिनिर्मुक्त करणारा तुझा तो औषधियुक्त हस्त-कोठें आहे? हे
मरुतांनो, तुमची औषधें अत्यंत पवित्र, मंगलकारक व कल्याणप्रद आहेत. त्यांची
आली सर्वांच्या सुखसोयीसाठी रुद्रापाशीं याचना करीत आहो. '' ( ऋग्वेद
मंडळ २,२७ ).

याप्रमाणें रुद्र हा भिषग्वर आहे हें मानण्याचे एक कारण असें दिसते कीं
सर्व वनस्पतींचे माहेरघर मानिलेल्या हिमाचलावर त्याचें वासस्थान आहे. व
योग्य कार्ली वर्षाव करून त्यांचें तो पोषण करितो असें त्याचे भक्त मानीत. रुद्राचे
निवासस्थान व त्याचा संचार अरण्यांत व पहाडावर आहे; अतएव तेथील

-ग्ढिंरख पशूंचा वध करावयासही तो समर्थ आहे असें ठरवून त्याला कुशल शस्त्र.

धारी असें ह्यटलें असावें.
.' भगवान रुद्राची असें आह्यांस वगळून दुसऱ्यांकडे जावोत. त्याच्या

जाज्वल्य क्रोधाचा आदेश देखील इतरत्र वळलो. दानशूर यजमानांच्या हितार्थ तूं
आपल्या अढळ धनुष्याची दोरी अमळ सैल कर '' इत्यादि प्रकारें त्याची जाग-
जागा प्रार्थना केलेली आढळते. कग्वेदकालानंतर रुद्रासंबंधानें आदरभाव कमी
न होतां उलट वृद्धिंगत होत चालला यास तत्कालीन लेख साक्ष देत आहेत.

यजुर्वेदांतील शिवोपासना.
यजुर्वेदातर्गत तैत्तिरीय सहित रुद्रासबंधाचें बरेंच वर्णन असून त्या कार्ली

त्याची आराधना विशेष मान्य झाली होती असें दिसते. शतरुद्रीयांत रुद्राच्या
अंगीं असलेल्या चांगुलपणाचें वर्णन सविस्तर दिलें असून बहुतेक तेंच वर्णन

त्यानंतर अस्तित्वांत आलेल्या पुराणकारांनी निराळ्या कथानकांत ओंविलें आहे.
त्याला पशुपति, गिरीशे किंवा गिरिज, नीलकंठ, कपर्दितू किंवः जटाधारी,
कर्क किंवा धनुर्विद्यापड, शिव, शंकर म्हणजे कल्याणकर्ता वगैरे अनेक सार्थ नार्वे
दिली आहेत. असूच पर्वताच्या शिरोग्:।गीं रुद्राचें वासस्थान असून आसमहातीम
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अश्राच्छादित प्रदेशांतून तो विद्युत्प्रहार करतो यासाठीं त्याला गिरीश हे नांव
पडलें. इंद्रधनुष्याच्या रंगाने सुशोभित झालेल्या ढगात रहाणाऱ्या रुद्र देवास
तास, अरुण, वधू, नीलकंठ वगैरे नांवे देण्यांत आली. अत्युत्तम औषधींचा
धनी व विषवर्षाव करणाराही तोच, या दोन वर्णनांची सांगड घालून समुद्र.
मंथनाच्या वेळीं हालाहल विष पचविल्यामुळें तो नीलकंठ झाला असा कथाभाग
पुढें रचण्यांत आला. अत्यंत उपयुक्त असणाऱ्या चतुष्पादांचा हा स्वामी
असल्यामुळें त्यास पशुगित हें नांव पडलें. अग्नि व रुद्र हे एकच आहेत ही
कल्पना मान्य झाली तेव्हां अधिउकलाची त्याच्या जटेशीं तुलना करून त्याला
कपर्दिन असें संबोधू अगले. अवर्षण पाडू पाहणाऱ्या निजंल ढगांवर विवृत्--
शल्य टाकून त्यास हटविणाऱ्या रुद्राला शर्व किंवा धनुर्वेदवेत्ता हें नांव प्रास
झालें. शिव, शमु व शंकर ही शुभसूचक नांवे त्याच्या कल्याणप्रद गुणांवरून
त्यास पडलो. या प्रकारचे अनेक तर्क विद्वानांनीं रुद्रदेवतेसवधानें केले आहेत.

आयीना हें दैवत पूज्य मनिले, तसेंच निषाध, चोर, दरवडेखोर, लुटारू,
वाटमारे वगैरे नागरिकांपासून लांब रहाणारे लोक याच वेदांत वर्णिलेल्या कर
देवाच्या भजनीं लागले. मात्र त्यांनीं त्याच्या संबंधाच्या कल्पनास आपल्या येत्या.
विचारांचें वळण दिलें. त्यांनीं त्यास अरण्यवासी बनवून उग्र अशा पंचाननशि?
त्याचें साम्य कल्पिले वु त्याच्या गळ्यांत रुंडमालाही चढविल्या. निषाधानी आपल्या
प्रमाणें तोही मृगचर्मधारी आहे असें समजून त्याला किरातींचा अधिपति मानिले-
यावरून त्याला कृतिम् वासन: ह्मणजे मृगचर्मधारी असें 'नाव प्रास झालें.
गांवाच्या सीमेवर व रानाच्या जवळपास असणाऱ्या स्मशानावरही रुद्राचें स्वामित्व
आहे असें मानून तो चितामस्मधारी, रुंडमालाधर आहे अशा कल्पना उद्भवल्या.
दुसरी एक गोष्ट लक्षांत ठेवण्यासारखी आहे ती ही कीं या दैवताचे उपासक च्ये

निवार त्यांना रुद्र असें ह्मणत. त्याप्रमाणेंच कुंभार सुतार वगैरे कारागीर याच्ये

५,८९२८,९इल.०.हे२.५.६७ जो कुबट्ट२:
महत्व मातूं लागले.
यहा.) याप्रमाणे आर्य व अनार्य सुशिक्षित व क्षत ५४.ड्रेक

::६२. शिव..कर? २० कळ२७९ ाrं३र्श्वंर्चंार्चंएंD?अऋााrं१?ग्५rईक?ाार्रं?ण?ा५?र्बूईrंण्यदार्स्तूईइकर्चईऐ??ा?ं?र्ष्टईईंर्जपाउrंत?ा१ वर्धन
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.करणारा महायोगी असें म्हटलें आहे. बहुतेक याच आशयाचे कांहीं उतारे
श्वेतश्वतरोपनिषदांत सांपडतात. रुद्राला ईश, ईशान व शिव हीं नार्वे दिलेलीं
असून त्याच्या ठायीं अपरंपार शक्ति असल्याचें वर्णिले आहे. तो प्राणिमात्राच्या

१ अंतर्यामीं वसत असून विश्वालाही व्यापून आहे आणि त्याचें ज्ञान करून घेत-
.ल्याने मानवास अमरत्व प्रास होतें वगैरे जे या उपनिषदांत लिहिले आहे,
त्यावरून ज्याला ब्रह्म ही संज्ञा मागाहून देण्यांत आली, तेच ब्रह्म म्हणजे रुद्र
आहे असें मत उपनिषत्कालीं बनले असावें. अथर्वशीर्ष उपनिषदांत रुद्राचें
महत्व फार वशिले आहे. तो अनाद्यगंत व शाश्वत असून विश्वोत्पत्ति व-पिश्वाचा
.नाश ही त्याजकडूनच होतात असें दर्शविले आहे. विष्णू, महेश्वर, उमा, स्कंद,
.विनायक, ईशान, भगवत, महादेव, ब्रह्म इत्यादि नांवांनी त्याला संबोधिलें आहे.
ध्यै या प्रणवाचा जप करून पाशुपतव्रत केलें असतां मुक्ति मिळते असेही या
उपनिषदांत वर्णिले आहे.

उपनिषत्कालीं वेदांत वर्णिलेल्या देवतांचे प्रस्थ कमी होत जाऊन एकेश्वरी
-सताचा अनुवाद करण्यांत समाजांतील सुजाण लोक गुंतले होते. या अनेक
दैवतांचा उत्पादक असा एकच देव आहे असें मत बनत चालले होते. केनोप-
.निषदांत असें झटले आहे कीं ब्रह्माने देवांना असुरांवर जय मिळवून दिला; परंतु
अग्नि, वायु, इंद्र वगैरे देवतांना तो आपल्याच पराक्रमानें मिळाला असा गर्व झाला
तेव्हां ब्रह्म प्रकट होऊन त्यानें अग्नीस एक गवताची काडी गाळपास व बाजूस
ती हलविण्यास०सांगितले, पण त्यांच्यानें तें होईना. इतक्यांत इंद्र पुढें आला,
तेव्हां ब्रह्म अंतर्धान पावले व त्या जागी हैमवति उमा प्रकट झाली. इंद्रानें तिला
विचारलें कीं, आतां अंतर्धान पावलेले ''पूजनीय ब्रह्म तें हेंच वर्षे कीव ?'' तेव्हां
ती '' होय'' असें म्हणाली. या उताऱ्यावरून कळून येईल की इंद्रादिकाविषयीची
पूज्य बुद्धि कमी होऊन बिचारी लोकांचे ब्रह्माकडे लक्ष वेधू लागलें होतें. हम.
वति उमेनें ज्याला ब्रह्म ह्मटलें तोच शिव होता हें देखील वरील उताऱ्यावरून
सिद्ध होतें. श्वेतश्वतरोपनिषदांत माया हीच प्रकृति असून तिचा भोक्ता मऐश्वर
असल्याचे कथन केलें आहे. पुराणकाली महेश्वर हें नांव रुद्रास-शिवास-देण्यांत
आलें; तसेच मात्रा किंवा प्रकृति ही शिवावी अर्थीनी ठरली. शतपथब्राह्मगांत
अंबिका ही रुद्राची बहीण असें ह्यटलें आहे, परंतु पुराणकाली रुद्र किंवा
शिवाच्या पत्नीस अंबिका हें नांव प्राप्त झाले. मुंडकोपनिषदात अग्नीच्या
खात ज्वालांचें वर्णन असून त्यांना चाळी, कराली, मनोजवा, सुलोहिता,



स्फुब्रिंगिनी व विश्वरूपी अशीं नांवें दिलीं आहेत. हींच नावें कालेंकरून रुद्रपत्नी-
लाही देण्यांत आलों. हिरण्यकेशी गृह्यसूत्रांत शिवाप्रीत्यर्थ शूझगव यज्ञाचा जो:
विधि सांगितला आहे त्यांत त्याला खुद्ध, भव, इंद्र, रुद्र व शर्व या नांवानेंसंबोधिले आहे. अर्थात् त्याची पत्नी सूडानी, भवानी, इंद्राणी, रुद्राणी ५शर्माणी या नावांनी पुराणकालीं प्रसिद्ध झाली.

महाभारतकालीं रुद्रोपासना.
महाभारतांत अनेक ठिकाणी शिवासंबंधाचा उल्लेख आहे. त्यावरून असें.

दिसतें कीं, व्यासानें मूळ भारत लिहून काढल्यावर त्याची पूर्तता सुमारें ५००
वर्षेपर्यंत निरनिराळ्या लेखकांनी करून महाभारत हा पर्वतप्राय ग्रंथ संपूर्ण.

होण्याच्या अवधींत रुद्र किंवा शिव या देवतेसंबंधानें आदरभाव होता. किरात
( शिव) व अर्जुन यांचें युद्ध, अर्जुन व कृष्ण यांस शंकराचें हिमालयावर दर्शन,
अश्वत्थाम्यास शंकराकडून रवडूगप्राति, अर्जुनास पाशुपताखाची शिवाकडून
भेट, शिवप्रसादानें जांबुवंतीच्या उदरी झालेल्या श्रीकृष्णपुत्र साबाची कथा,
उपमस्थ उमामहेश्वराचें दर्शन, अर्जुनानें युद्धारंभीं केले दुर्गास्तवन इत्यादि
अनेक गोष्टीचा विचार केला असतां त्या कार्ली शिव हें दैवत आर्य लोकासुर
पूज्य झालें होतें असें म्हणतां येईल. शिवाप्रीत्यर्थ केल्या जाणा-या

लिंगपूजेसंवंधाची माहिती
महाभारतांत उपलब्ध आहे. यावरून ती पूजा कित्येर्क शतकें या देशांत चाल
आहे असें दिसतें. या पूजेच्या उत्पत्तीसंबंधानें नक्की ऐतिहासिक माहिती देणे अणे-
घड आहे. वेदकाली अर्थांत लिंगपूजा रूढ नव्हती; परंतु अनार्यीत मात्र ती
होती ( ऋग्वेद मंडळ ७, मुंच २१-५) असें दिसते. 'लिंगांची पूजा करणार
कडून यशास वित्र न पोहोच, या आशयाच्या प्रार्थनेवरून लिंगपूजक आर्यीच्या
यज्ञकार्यात विघें आणीत हें स्पष्ट दिसते. दुसऱ्या एका ठिकाणी इद्रानें लिंगपूजा
करणारांचा नाश करून त्यांच्या नगरींतून द्रव्यहरण केलें असा उल्लेख आहे.
यावरून इंद्रास देव न मानणाऱ्या अनार्यीत लिंगपूजेची चाल होती असे अनुमान
निघते. कालगतीने अनार्याचा आयात मिलाफ झाल्यावर वेदमार्गीयांतही ही
पूजा सुरू झाली असावी, पतंजलीच्या कार्ली शिवप्रतिमा-पूजनाचा प्रघात होता
असें त्याच्या सूत्रांतील उदाहरणांवरून प्रत्ययास येते त्या कार्ली सार्वजनिक
देवालयांत शिवप्रतिमेची पूजा चालत असे.



( ३४३)
रामायणकालीं लिंगपूजा नसावी. रावण शिवलिंगाची पूजा करीत असे व

रामानें सेतुबंधनापूर्वी रामेश्वर येथें शिवलिंग स्थापन केलें असा जो रामायणांत
उल्लेख आहे तो प्रक्षिप्त असल्याबद्दल पंडितांचें मत आहे. महाभारतलेखनाचें
किशन चालू असलेल्या मुदतींत उचवर्णीयांनींही लिंगपूजा स्वीकारिली असें
दिसतें. कारण उपमन्यनें इंद्रवेषांत आलेल्या महादेवाची स्तुति करितांना
शिवलिंग हें सर्व लोकांस श्रेष्ठ वाटल्यामुळे त्याची सार्वत्रिक पूजा होते असें
म्हटलें आहे. पुराणकालीं मात्र या पूजेचें महत्व अधिकाधिक वृद्धिंगत हाऊन
तिच्या उत्पत्तीसंबंधानें हरतऱ्हेच्या कथांचा उदय झाला. पद्य व वायु पुराणांत
ही कथानके सांपडतात. या कथांचा मथितार्थ इतकाच आहे कीं शिवसंज्ञक

देवता चराचर उत्पादक असून या तिच्या शक्तीचे द्योतक लिंग आहे; परंतु
केवळ एकट्या शंकराकडून हें उत्पत्तिकार्य होजे असंभाव्य असल्यामुळें शंकरा-
बरोबरच त्याची आदिशक्ति पार्वती इजलाही पूजेमध्यें स्थान मिळून योनि-
पूजेचा उपक्रम सुरू झाला. ( यासंबंधी विशेष माहिती नवरात्र या सदराखाली
दिली आहे.) कांहीं पुराणे शिवपर तर कांहीं विष्णुपर असून वैष्णवांनी
ळिंभेपूजा करणाऱ्या शैवांवर व उलटपक्षी शैवांनी शालिग्रामशीलेची पूजा
करणाऱ्या वैष्णवांवर यथेच्छ तोंडसुख घेतलें आहे. वेदकाल व पुराणकाल या
वेळच्या उपासनांत फार महत्वाचें अंतर आहे. वेदकाली जरी अनेक देवता
पूज्य मानल्या होत्या तेरी उपासक आपल्या उपास्य देवतेची कवळ स्तुति मात्र
करीत; पण पुढें. पुराणकालीं आपल्या देवतेचें श्रेष्ठत्व प्रस्था।पेत करण्याकरितां
इतर देवतांस जेणेकरून लघुत्व आणता येईल असे उपाय अट्टाहासाने योजण्याकडे
उपासकांची प्रवृत्ति झाली. याचे पर्यवसान आर्यातल्या आर्यांत अहमहिका सुरू
होण्याच्या बीजारोपणांत झालें. सध्यां हिंदुस्थानांत प्रसिद्ध शिवस्थानें १२ असून
ही सर्व पूर्वकालीं शिवपुऱ्या होत्या असें तेथील देवालयं व वस्ती पाहिली
असतां दिसते. या ज्योतिर्लिंगांची नांवें पुढीलप्रमाणे होत:-

१ प्रभासपट्टणचा सोमनाथ, २ श्रीशैल्य मल्लिकार्जुन, ३ उजप्रनीचा
महाकाल,४ नर्मदेतील ओंकारमांधाता, ५ हिमालयातील केदार, ६ डाकिनी.
वनातील भीमाशंकर, ७ श्रीक्षेत्र काशी येथील विश्वेप्रवर ८ नाशिकाजवळ
त्र्यंबकेश्वर, ९ चिताभूमींतील परळी वैजनाथ, १० दारुकावनांतील अवढ्या
नागनाथ, ११ सेतुबंध रामेश्वर, १२ वेरूळच? सुहणेचर. याशिवाय स्थान.



३४४)
परत्वें माहात्म्य पावलेली कानडा जिल्ह्यांतील ५ लिंग, कारवाराजवळ सेद्धेश्वर
गोकर्णात महाबळेश्वर,होन्नावराजवळ गुणवंतेश्वर, धारेश्वर व मुर्डेश्वर व दक्षिण हिंदु-
स्थानांत कांजिवरम्. त्रिचनापश्चि, श्रीकालहस्ती, तिरुवण्णामलि व चिदंबरमयेथील!
अनुक्रमे पृथ्वी, आप, अग्नि, वायुच आकाश ही पंचतत्वाअक लिंगे प्रसिद्ध आहेत,

पुराणकाल व नंतरची शिवोपासना.
पुराणकलि। शिव व विष्णु यांचें वर्णन करतांना वेदकालापासून पुराणकाला-

पर्यंत रुद्रोपासनेंत जी स्थित्यतरें होत गेलीं, त्या सर्वांचा समावेश करून पुराण.
कारांनीं शिवाचें नक्की स्वरूप ठरविलें. आर्य व अनार्य भिन्न दृष्टीने त्याची योग्यता
मानीत. या दोघांच्याही विचारांचें प्रतिबिंब पुराणकालीनक्र शिवपूजेंत दिसून येतें.
याशिवाय महायोग्री, १नाटकुशल व गानपड असल्याबद्दल शिवाची प्रसिद्धि आहे.
पुराणकारांच्या प्रयत्नामुळे त्या कार्ली शिवोपासनेचा प्रभाव सर्व देशभर वाढला व
त्याचमुळें द्वादश ज्योतिर्लिगें व इतर सुयसिद्ध लिंगे जिकडे तिकडे प्रसिद्धीस आली.
शिवदेवतेप्रीत्यर्थ पाळल्या जाणाऱ्या निरनिराळ्या दिवसांत माघ वद्य चतुर्दशीची
दिवस श्रेष्ठ माणिला आहे. आल्बेरुनीनें फाजून वद्य प्रतिपदेस लोक शिवरात्र
पाळतात असें लिहून ठेविले आहे. प्रत्येक मास पौर्णिमात धरला असतां ही औताचे-

माघ वद्य प्रतिपदा ठरते. बंगाल्यांत फाल्हन वद्य चतुर्दशीला अर्थात. बहुतेक येथील
रिवाजाप्रमाणेंच शिवरात्र पाळतात. कारण तेथेही वापर मास गणितात.

शिवरात्रीची उत्पत्ति,ज्या कारणामुळे झाली, त्यासंबंधाच्या कथा ईशानसंहिता, शिवपुराण -९६
ग्रंथांत सांपडतात. ब्रह्मा व विष्णू यांजपेक्षां शिवदैवताची योग्यता मोठी आहे ह
दर्शविण्यासाठी, ते दोघेही या दिवशीं शिवलिंगाचा आदि व अंत शोधून काढण्या-
करितां दोन दिशेनें गेले व शेवटीं एका वर्षाने याच दिवशी ते भग्न मनोरथ झाले

ऽक्र शिव हा जाडा पैठयाकरणी होता. याजवडून विख्यात पाणिनीला व्याकर-
णाच्या सूत्रांची माहिती झाली असे वर्णन आहे.

१ नाट्यांत कुशल हाणून यास नटेश्वर असें नांव आहे. या नटेश्वराचें देवा-
लय दक्षिणेत प्रसिद्ध असून तेथें मार्गशीर्ष शुक्ल षष्ठीला चही उत्सव२मोठा जयक्षत्सव होत असतो. शिवानें रूढ केलेल्या मृत्यूस तांडवकृत्य अ
क्षणतात.



( ३४५
शिवाकडे येऊन त्यांनीं शिव हा आपल्याहून श्रेष्ठ असल्याचें प्रांजलपणे कबूल केलें
असे ईशानसंहितेंत आहे. दुसरी एक पौराणिक कथा अशी आहे कीं एक व्याध
शिकारीसाठी एका वृक्षावर टपून बसला असतां कांहीं हरीण त्याच्या तावडीत

१ सापडले. पण त्यांनीं इहलोक सोडण्यापूर्वी आपल्या ऑसेष्टांच्या भेटी घेण्यासाठीं

जाऊं देण्यास त्या पारच्यास विनविलें. त्यांच्या विनंतीस त्यानें रुकार दिल्यावरून
सकाळच्या वेळीं ते सर्व वचनबद्ध मृग परत आपल्या आसेष्टांसकट मर-
ण्यासाठीं सज्ज होऊन आले; पण त्या मरणाच्या द्वारीं असलेल्या मृगांची सत्य-
पालनाविषयींची ती तत्परता पाहून तो व्याध अंतर्यामी कळवळला. शेवटीं
त्या सर्वास नकळत शिवरात्रीचा उपवास घडल्यामुळे मृगासकट त्याचा उद्धार
होऊन त्यांस कैलास प्रास झाला. सध्यां दृग्गोचर होणाऱ्या मृगशीर्ष नक्षत्राशी

या कथेचा संबंध दक्षिण हिंदुस्थानातील भाविक लोक जोडून देतात. शिवरात्री-
संबंधीं येथें प्रचलित कथा किंचितू भिन्न आहे. ज्या वृक्षावर तो पारधी शिकारी-
साठी बसला होता तो बिल्यवृक्ष होता. त्या झाडावरून आपल्या सोयीसाठी त्याने
अशी बिल्यपत्रे तोडून खालीं वकिली तीं त्या झाडाखाली बाळंत एक साबाची
खेडी होती तीवर जाऊन पडली. सर्व रात्र त्यास उपोषण घडले व शिकारही
मिळाली नसल्यामुळे त्यास आयतेच शिवपूजनाचे पुण्य लाभून कैलास प्रास झाला.

शास्त्रोक्त विधि व रूढि.
ओरशीच्या! दिवशीं महाशिवरात्रिव्रत आचरा. रुद्रमंत्रोचारपूर्वक शिव-

लिंगाचा अभिषेक केल्यावर शतयनुसार अष्टोत्तर, सहल किंवा लक्ष बिल्वपत्रें
त्यास अर्पण करावी. तीन प्रहरांपूर्वी शिवरात्र संपल्यास चतुर्दशीच्या अती
व तीन प्रहरांपेक्षां अधिक चतुर्दशी असेल तर प्रार्तकाली तिथीचा अंत होण्या-
पूर्वीच पारणें करावे. अशा रीतीने चतुर्दशीच्या दिवशींच शिवरात्र घडून
पारणें करावयाचा योग कचितूच येतो. हा योग विशेष पुण्यकारक मानिला आहे.
शिवपूजनानंतर मिष्टान्न सेवावें असें शास्त्रवचन असल्यामुळे एक शिवरात्र वर्ज

करून इतर कोणत्याही शिवव्रताच्या दिवशीं देवपूजा संपताच भोजन करतात.
.परंतु शिवरात्र तिसऱ्या प्रहरी संपते आणि हिंदुपद्धतीप्रमाणें मध्यरात्रींनंतर
भोजन वर्ज असल्यामुळे फलाहाराची योजना झाली आहे. यास्तव शिवरात्र
हा उपोषणाचा दिवस मानिला जातो. सर्व भाविक शैवपंथी शिवरात्र पाळतात.
कित्येक वैष्णवही ' या दिवशीं शिवलिंगाची पूजा करणे वैष्णवसांप्रदायाच्या
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ब्रीदास विघातक आहे असें मानीत नाहीत. कालमानाप्रमाणें हें व्रत पाळण्याचे
कडक निबंध सुटत जाऊन हलीं एक दोन प्रहर रात्रीच्या आतच पूजाअर्चादि
उरकून घेण्यांत येतात. लहानमोठ्या सर्व शिवालयांत भक्तजनांची गर्दी उस-
ळते. काशी, गोकर्ण, बेळिवी, सिद्धनाथ, वैजनाथ, रामेश्वर, ओंकार, महाकाले-
जर वगैरे क्षेत्रांत लाखों लोकांची यात्रा जमत असते. यापैकी उत्तरेकडील'
लोक काशीस जितके महत्व देतात तितकेंच महाराष्ट्र व कर्नाटक यांतील लोक
गोकर्णास व द्रविड देशांतील लोक मद्रास इलाख्यांतील एलूर ग्रामानजीक अस-

ले बेळिवी क्षेत्र यास देतात. रथोत्सव व सोय असेल तिकडे तीर्थस्नान ही
आटोपल्यावर उत्सव समास होतो. हा उत्सव चाल असतां चारही वर्णाच्या
लोकांस देवालयांत जाऊन लिंगपूजा करण्याची मोकळीक असते. इतकेंच नव्हे
तर चिदंबरसारख्यो ठिकाणी शिवोपासक बनलेले कित्येक शूद्रवर्णी लोक वेद व
उपनिषदे पाठ ह्मणण्यास अधिकारी आहेत असें तिकडील ब्राह्मणही मानतात.
आणि हे लोक वेदपाठाचा अर्थ देखील जाणतात हें पाहून मोठे कौतुक वाटतें.
यावरून असें दिसते कीं, जसें विष्णूच्या उपासकांस सर्व लोक वैष्णवपंथास येऊन
मिळावे असें वाटत होतें तसें शैवसंप्रदाय वाढविणाऱ्या शैवांस हा पंथ शर्त
वंर्णाच्या लोकांसाठी आहे असें वाटत असे.

विष्णू. गणपति, शक्ति वगैरे दैवतांच्या उपासकांत निघालेल्या अनेक पथाप्रमा.
णेंच शैवात देखील बहुविध पंथ आहेत. वाममार्ग, अर्धोरीपंथ, परमहंस,
सरभंगी, पाशुपत, लाकुलिन, कापाल, कालामुख, वीरदर्शच किंवा
लिंगायत, शैव वगैरे कैक पंथ आजवर या देशांत उत्पन्न झाले असून त्यांपैकीं
कांहीं अद्यापि टिकाव धरुन राहिले आहेत. वीरशैव व शैव या पंथांखेरीज
बहुतेक इतरांची उत्पत्ति रुद्रासंबंधीं भेसूर कल्पनांवरून निघाली असल्यामुळें
साहजिकच या पंथांचे आचारविचार सात्विक मनोवृत्तींस पटण्याजोगे नाहींत.
लाकुलिन व पाशुपत हे पंथ प्राय: एकच असून त्यांनीं शिवास कार्य व कारण
मानिले आहे. योग व विधि यांचा अवलंब करणारांस दुःखांतकि प्रास होतो
असें हे मानतात. अ प्रणवाचा सर्व काल जप, त्रिकाल भस्मस्नान वगैरे
कित्येक उपाय केल्यानें मानवास शिवस्वरूपांत मिळून जातां असं असेही त्याचे
मत आहे. कालामुख पंथ याहून भेसूर स्वरूपाचा आहे मृताच्या नरोटीतून
अन्नग्रहण, सर्वांगी चिताभस्मविलेपन, भस्मभक्षण मद्यसेवन रुद्राक्षमाला क
जटाधारण इत्यादि आसुरी उपायांनी शिवास. सुप्रसन्न करावेंऽ असें या पंथाचे
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ब्रीद आहे. भवभूतीनें मालतीमाधव नाटकांत कापालिकांचें वर्णन दिलें आहे.
सध्यां या पंथाचा बहुतेक लोप होत चालला असून कालगतीने हा नामशेष होईला
यांत संदेह नाहीं. उत्तरप्रदेशी काश्मिरी शैव या नांवाचा एक उज्वल स्वरूपाचा
पंथ आहे. या पंथातील लोक कर्म प्रधान व माया यांचा संबंध शिवाशी लावीत
नाहींत. महेश्वर ( शिव) हाच परब्रह्म. याने इच्छामात्रेंकरून जगदुत्पत्ति.

केली; जीव व शिव यांत भेदाभेद नसून मलाच्या ( अज्ञानाच्या) योगानें ते
एक असल्याची जाणीव मात्र अंतःकरणांत प्रादुर्भूत होत नाहीं. यास्तव चित्ताची
एकतानता करून शिवस्वरूपीं लय लावल्यास अज्ञानतिमिराचा नाश होतो;
एरवी भस्मचर्चनादि बाह्योपचारांनी शिवप्रासि होत नाहीं असें हा पंथ मानतो.
सामान्यतः सर्व भरतभूमींत शैवसज्ञेनें विख्यात असलेला पंथ कांहीं साधे व
निरुपद्रविक विधि पाळीत असतो. आत्मा हा पशु व शिव हाच पति असून
अज्ञान, कर्म व माया यांजवर वर्चस्व मिळविणे हेंच या शैवपंथाचें मुख्य लक्षण

आहे. अन्य देवतेस अर्पिलेल्या नैवेद्याचे भक्षण, शिवाची किंवा शिवभक्ताची:-
निदा, देवस्वाचा अपहार व प्राणिमात्राची हिंसा हीं सर्व शैवपंथीयस पूर्णपणे
लिषिद्ध आहेत. कित्येक शैवांवर वैष्णवपथाचा पगडा बसल्यामुळे ते हरिहरांत.
भेद न मानता शिवरात्र व एकादशी समान भक्तीने पाळतात. द्रविड देशांत
सुमारे १२०० वर्षांवर शिवभक्ति चालू आहे असें अनेक आधारांवरून
दिसून येतें. आद्य श्रीमत शंकराचार्य यांनी उत्तरमीमांसानिवेदित अद्वैत मताचा
प्रसार करून कर्मकांडाचे महत्व कमी केलें व कमें हीं केवळ देहशुद्धी-
करतांच होत असें प्रतिपादून वेदांतमार्गाचा प्रसार केला. यांचें मत पुष्कळ-

लाकोनी मान्य केल्यामुळें निवृत्तिमार्ग फैलावला. श्रीशंकराचार्याच्या विचारांचा.
पगडा काश्मिरी शैवपंथीयांवरही बसला असें समजण्यांत येतें. मादि राजाचा
पुत्र बसव यान

लिंगायत किंवा वीरशैव पंथ
स्थापिला असे सामान्यतः मानतात. परंतु या पंथाचा हा प्रवर्तक नसला
तरी मोठा प्रसारक होऊन गेला याबद्दल भरपूर पुरावा सांपडतो. हे लोक
एकेश्वरी मताचा अनुवाद करतात आणि सब, चित् व आनंद ( सचिदानंद)
यालाच शिवतत्व मानून प्रकृति व पुरुषनिर्मित विश्व त्यांच्यांतच लय पावते
असें म्हणतात. - अर्थात यांनी, जुत्पत्तिस्थानी मानिलेल्या पुरुषप्रकृतीला स्थल,
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-शिवास लिंगस्थल व जीवास अंगस्थल अशा संज्ञा दिल्या आहेत. कला व भक्ति

असे शक्तीचे दोन भाग कल्पून कलेची शिवांत व भक्तीची जीवांत स्थापना झाली
आहे; तसेंच भक्ति ही जीवशिवाची सांगड घालणारी आहे वगैरे या पंथाचें मत'
आहे. लिंग हें शिवद्योतक केवळ चिन्ह नसून तें प्रत्यक्ष शिव आहे असें मान'
व तें सदैव अंगावर धारण करणें हें बीरशैवपंथाचें विशिष्ट लक्षण आहे. लिंगा-
यतांतील लिंगधारणविधि लिंगस्वायत्तदीक्षा नांवानें प्रसिद्ध असून तो
द्विजांतील उपनयनाप्रमाणेंच पवित्र व आवश्यक मानला जातो. हे लोक कॅनम:
शिवाय हा षडाक्षरी मंत्र प्रत्यहीं जपतात. हे मद्यमांसाचें कदापि सेवन करीत
..नाहीत. यांच्यांत विधवापुनर्विवाहाची रूढि आहे. हे रजस्वला स्त्रियांचा
स्पर्शास्पर्श मानीत नाहींत. यांच्यांत जंगम ( भटजी १. शीलवंत (र भक्त ओ,

चणजीग ( व्यापारी) व पंचमसाली असे चार भेद आहेत. यापेकीं बण-
जिगांचा वर्ग धनकनकसंपन्न असून परोपकारी असल्याबद्दल त्याची ख्याति आहे.
जंगमांत कित्येक विरक्त असतात. हीरांत चितळदुर्ग येथें या लोकांचा मुख्य
मठ असून तेथील आचार्यीचा सर्व लिंगायतांवर धर्माधिकार चालतो.

उपसंहार
या देशांत वेदकालीं निरनिराळ्या देवतांच्या उपासनांस प्रारंभ झाला. मुळ

सूर्य, चंद्र, भू जल, तेज, समीर विद्युतू व मेघ या सर्वामध्यें एकत्सलू
अर्थात. एकच ईश्वर ही उपासकांची भावना झाली. कालगतीनं धार्मिक बुद्धीवर
अनेक परिणाम होऊन पौराणिक काली शिव व विष्णू. या दैवतांस प्राधान्य
आलें. त्यातूनही संख्येच्या मानानें शैवांनी अग्रेसरत्व पटकावले. असा हा सर्व.
गामी सांप्रदाय, मग त्यांत कितीही बरे वाईट विभाग असोत, आह्यांस काय
निवेदन करीत आहे हें समजून घेणे आज्ञा हिंदू ह्मणविणारांचें कर्तव्य आहे. सर्व

देवतांचे वर्गीकरण ज्याप्रमाणें त्रिमूर्तीत करतां येतें, तंबूत. या देशांतील प्रचलित
धर्मपंथांचे वर्गीकरणही तीन सदरांत करतां येण्याजोगे आहे. या तीन पंथांचे
लोक देवास उद्देश्ख अनुक्रमे तस्यैवाहत् तवैवाहम्व पचमेवाहद ह्मणजे

- व। त्याचा आहे, मी तुझा आहे व मी तूंच आहें असें हाणतात. ज्याचें
आध्यात्मिक ज्ञान उच्च पायरीस- पोहोचलेले नाहीं ते -ईश्वराचें सान्निध्य

न जाणता तो दूर व अह३य आहे असें मानतात. सहजच नेत्रांवरील घनपटल

- या देवतेसंबंधाचें विवेचन महाएकादशी या सदरांत पाहावे
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दूर होईपर्यंत मात्र ही धार्मिक वृत्ति असू शकते. श्रद्धेच्या योगाने या पटलाचे'
निराकरण होत जाईल तसतसे भाव, निष्ठा, उत्साह, विश्वास व जोम इत्यादि--
कौस्या साह्याने ईश्वराचें सान्निध्य मनुष्यास जाणवून तो तवैवाहमू ह्मणजे मीं

आहें असें ह्मणण्याच्या पायरीवर येऊन पोहोचतो. ही स्थिति प्रास

होतांच त्यास ईश्वर दृष्टिगोचर होतो. त्याच्याही पुढील पायरी ह्मणजे प्रगतीच्या
अंतिम स्थितीमध्यें मी व तूं किंवा मी व तो या भेदबुद्धीचा लय होय. ही
आध्यात्मिक प्रगतीची परमावधि असें ह्मणतां येईल. या स्थितींत सेव्य व
सेवक किंवा भज्य व भजक यांचें एकमेकांशी तादात्म्य होते. यालाच वेदान्त
ह्मणजे वेदाची अथवा ज्ञानाची अखेर पायरी असें ह्यटलें आहे. शिवोपासनेचें
अंतिम ध्येय तरी हेंच आहे. यासाठींच शैव हे अद्वैती आहेत असें आण-
तात. त्रिकांडांतील ज्ञानकांडाची उभारणी याच अद्वैत मतावर झाली आहे. ज्ञान- -

कांडाचें साधन विशेष क्लेशकारक आहे हें जाणून गीतोपदेश करतांना भगवंताने
अर्जुनास सांगितलें कीं,

कलेशोअधिकतरस्तेषामडका सक्तचेतसाद ।

गीता ( अ १२ ).
अव्यक्ताचे ठायीं चित्त स्थिर करणें कष्टसाध्य आहे हाणून हा ज्ञानमार्ग

अग्राह्य असें मानणें धाडसाचें ठरेल. पराभक्तीचा मार्ग ( ह्मणजे केवळ सत्य व
अद्वितीय ईश्वपचें अहन्यभावानें चिंतन करणें) यास उपासनाकांडांत देखील
गोणी क्र भक्तीमदुर्गाहून श्रेष्ठ असें झटले आहे; परंतु कोणत्याही परीने ईश्वरास
प्रास करून घेणे हेंच ज्या अर्थी प्रत्येक पंथाचें ध्येय आहे, त्या अर्थी भलत्याच.
वादांत हेका धरून आयुध्याचा दुरुपयोग करण्यांत तुरी अर्थ कोणता? कोणत्याही
मार्गाचा अवलंब करून जे एकदा ईश्वराचा साक्षात्कार करून घतात, त्यांस स्वतःच्या
आत व बाहेर ईश्वर दिसूंलागतो. सर्व हस्तांमध्ये ईश्वराचा हस्त, सर्व मनांमध्यें
ईश्वराचे चित्त, सर्व नेत्रामंध्यें ईश्वराची दृष्टि, सर्व कार्यामध्यें ईश्वराची प्रेरणा,
सर्व प्रेमामध्यें ईश्वराची भक्ति, सर्व सहुणांमध्यें ईश्वरी सहुण आणि सर्वत्र

ईश्वराचा वास असल्याचा त्यांस अखंड प्रत्यय येतो. कित्येक शिवोपासकांनी
अद्वैत मताची कास धरून असा प्रत्यय अनुभविलेला आहे. येथें जातिभेदाचा
किंवा पंथभेदाचा प्रश्न नसून सर्व वर्णास शिवालयाचें मुक्तद्वार सारखेच उघडें

--rं-?अवतारादिकाची कल्पना करून त्याची भक्ति करणें यास गोणी भक्तिमार्ग

अशी संज्ञा आहे. द्य

०
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आहे. भक्तीच्या सानंदाश्रूनीं नेत्रांतील अहंभावाचे किल्मिष धुवून टाकिल्यास
दृष्टि साफ होऊन मानवांचें अंतिम ध्येय एकच आहे असें दिसून येईल. जावत्काल
.आपण परस्परांकडे दोषैक दृष्टीनेच पाहूं, तोपर्यत प्रेम व ऐक्य ही आमच्यांत
एकत्र नांदण्यास कबूल होणार नाहींत. तत्वज्ञानाचा वाद जगाच्या अंतापर्यंत
चालू रहाणार. पूर्वपक्ष व उत्तरपक्ष हे सदा चालावयाचेच. यासाठी विकारवश
होऊन एकमेकांचे उणें काढण्यांत शक्तीचा दुरुपयोग न करतां परस्परांचें कोणत्या
बाबींत साधर्ण्य आहे, त्यावरच जोर दिला पाहिजे. कोणी आर्यसमाजाची तरफ-
दारी करतात, तर कोणी ब्रह्मसमाजाची तारीफ करतात; कोणी वैष्णवी दीक्षेची
स्तुति करतात तर कोणी शैवपंथास अग्रस्थान देतात; परंतु ब्रह्मविदाप्रोति
परम् ह्मणजे परमेश्वरास जाणणारे उत्तम गति पावतात, हें सर्वासच कबूल
आहे. त्या अर्थी सर्वांचे प्रयत्न एकाच परंधामाकडे जाण्याचे आहेत. हें साधर्म्य
सर्व पंथांच्या अनुयायांस पटेल तर कोणत्याही नव्या जुन्या पंथांस दुसऱ्या
पंथांच्या अनुयायांबद्दल तिरस्कार वाटावयास जागा न राहता आपला प्रगतीचा
मार्ग निष्कंटक होऊन राहील. उपंनिषदांनीं बजावल्याप्रमाणे ना भयेतू भिण्याचें
किंवा निराश होण्याचें कारण नाहीं. कां कीं वरील प्रकारची भावना सद्विद्यालाभ:.
मुळें सर्वातर्यामी उदित होऊं लागली आहे.

पुराणमतवादी व सुधारणाभिमानी
बांधबहो, या शिवस्वरूपाकडे नवीन दृष्टीनें पाहून त्याच्या भजनी लागा,
ह्मणजे आध्यात्मिक व आधिभौतिक अशा उन्नतीच्या दोन्ही शाखोस तुझीं हात-
भार लाविल्यासारखें होईल. हिंदुस्थान हा शिवाचा विराट देह प्रचंड हिमालय
हाच त्याचा जटाभार, धवलगिरि हा त्याचा शोभिवंत मुकुट असून ऋषीमुनींनी
ध्यायिलेलें पवित्र गंगातीर्थ याच जटाभारांतून वाहत असतें विध्याचलरूपि नाग
हा त्याचा कंबरपट्टा होऊन बसला आहे. पूर्व व पश्चिमेकडील प्रदेश हे त्याचे
हस्त असून त्यांनीं धारण केलेला डमरू हाच प्रचंड गर्जना करणारा महोदधि
होय. शिवांश असलेल्या भूतमात्राची सेवा करणें ह्मणजेच शिवसेवा या शिव-
स्वरूपाला जे पूर्णपणें वाहून घेतील ते कालेंकरून शिवस्वरूपच होतील.

महोक्षः रवद्दवांगं परशुरजिनं भस्म फणिनंः ।

कपालं चेत्तीयत्तव वरद लंत्रोपकरणमू ।। ८ ।।.
महिस्नस्तोत्रातील वरील वर्णनाप्रमाणे एक ह्यातारा बैल मोडक खारले,

जुना परशु, राखेचा ढीग, आजूबाजूस सर्प, हस्तामध्ये करोटी हेच ज्याचे वैभव
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त्या शिवाच्या उपासनेला परमध्येय माना काय, असा प्रश्न उद्भवेल. ही संपत्ति

आजही आपण आमच्या अन्नदात्या शेतकऱ्याची असल्याचें प्रत्यक्ष पाहतों.
'पशूचें ऐश्वर्य बाळगून राहणाऱ्या या गरीब वर्गाची स्थिति यथाशक्ति सुधार-
ण्याचा प्रयत्न करणें याव्यतिरिक्त शिवाला संतोषविणारी अन्य श्रेयस्कर उपा-
सना शक्य दिसत नाहीं. कारण बोलूनचालून शिव हा शेतकरीवर्गानें दैवत
मानलेल्या पशूंचा ( गुराढोरांचा) पति आहे. हाणूनच या पशुपतीच्या उपासनेला
आली परमध्येय समजतो.

शिव हा तमोगुणी असल्याचें मानतात. खालच्या वणीत याच त्याच्या
तमोगुणाचें प्राबल्य आहें असें शास्त्रकार सांगतात. अखिल मानवजातीचे जीवन
ज्यांच्या हातीं आहे, असा हा कनिष्ठ मानलेला वर्ग तमोगुणाचा आश्रय करून
अंगीकृत कार्य पार पाडावयास समर्थ झाला आहे; केवळ नैतिक व बौद्धिक
प्रगति झाल्यानें राष्ट्राचें पाऊल पुढें पडणें शक्य नाहीं. त्यांच्या विकासावरोबर
'तमोगुणजन्य तेजस्वीपणा व शीलाचा जोम ही अवश्य हवी आहेत. यासाठींच
तमोगुणाचे आधिदैवत जो शिव त्याची आराधना सर्वौसच इष्ट आहे.

राष्ट्रहित साधण्याकरतां कोणतेंही लोकसेवेचे व्रत आचरिल्यानें विश्वातील
त्याचे किंवा देवदेवता यांची पूजा केल्याप्रमाणें होतें. हिंदस्वरूपी विराट शिव.
प्रतिमेची पूजा करण्यास त्यावर अवलंबून असलेल्या सर्व भूतगणांनीं तयार झालें
पाहिजे. पृथ्वीला व्यापून असलेला अफाट सागर, ब्रह्मपुत्रा, सिधूसारखे नद, कृष्णा,
गोदावरीसारख्या नद्या व लहान ओहोळ, तलाव, डबकी या सर्वाकडूरन बाष्प-
रूपानें असें उत्पन्न करून जलाच्या वर्षावाने जीवमात्राचे जीवनाचें काय शपत्य-
नुसार घडतें. तद्वतू राव व रंक, सशक्त व अशक्त, सान व थोर या सर्वांनी एक
समयावच्छेदेकरून आर्यभूरूपि शंकराच्या ( सुखदात्या देवतेच्या.) चरणीं
स्वतःस वाहून घेऊन यथाशक्ति सत्कार्यरत होण्यास सज झालें पाहिजे. इतकें
जरी आमच्या हत्पटलावर बिंबविण्यास हा शिवरात्रिमहोत्सव कारण झाला,
तरी सर्वांचे कोटकल्याण होईल. कोणतेंही योग्य दिशेत झालेलें सत्कार्य फल-
उप झाल्यावांचून राहत नाही, एतद्विषयक वर दिलेली निषाधाची गोष्ट असें
सैस्कार्य अंगिकारण्यास आह्यांस प्रोत्साहन देत आहे. श्रीशकराचा वरदहस्त
या देशावर अखंड असो.

फाडनगहिना
फाल्गुन हा दक्षिणेत वर्षाचा शेवटचा मास गणिला जातो. हा इंग्रजी

मार्च महिन्याच्या सुमारास येतो श्रीकृष्याप्रीत्यर्थ या महिन्यात गाई, तांदूळ
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व वर्धे यांची दानें करावी. फाल्गुनी पौर्णिमा ही मन्यादि आहे. या तिथीला
होलिका असें आणतात. फाल्गुन कृष्ण प्रतिपदेस वसंतारंभोत्सव करावा.
दुसऱ्या दिवशीं राजाने दरबार भरवावा. त्या वेळीं प्रजाजनांनीं त्याच्यावर शेंदूर,
गुलाल, चंदन, अबीर वगैरे उधळून त्याच्या ठायीं आपलें प्रेम व्यक्त करावे व'
नृत्य, गायन, विनोद इत्यादिक करून मोठा उत्सव करावा. या महिन्यांतील मुख्य
व एकच सण शिमगा व होळी हा होय.

फाल्गुनोत्सव व होळी.
शालिवाहन शकाच्या मासगणनेप्रमाणें शेवटचा जो फाकन महिना त्यांत

फाल्गुनोत्सव करावा असें भविष्यादि पुराणांत कथन केलें आहे. सामान्यतः
शुक्ल नवमीपासून पौर्णिमेपर्यंत हा उत्सव सर्व लहानथोरांकडून मोठ्या उल्हा-
सानें साजरा केला' जातो. स्थानपरत्वें यास शिमगा, होलिकादहन किंवा
होळी, हुताशनिमहोत्सव, दोलायात्रा अशीं नांवे आहेत. उत्तरेंत याला
दोलायात्रा, कोंकण व महाराष्ट्रांत शिमगा व होळी व दक्षिणेंत काम-
दहन अशा संज्ञा आहेत. हा उत्सव साजरा करण्याची तऱ्हा सर्वत्र बहुतेक
सारखीच असली तरी याच्या उत्पत्तीसंबंधीं मात्र एकवाक्यता नाही एकं-
दरीत याला वसंतोत्सव अथवा वसंतागमनोत्सव हे नांव देण्यास हरकत नाहीं.
उत्तरेकडील लोक हा कृष्णासंबंधीं उत्सव असल्याचे मानतात. विष्णूपुराण अ
भागवत यांत कृष्ण बालक्याचा असतां त्याला विषमय दुग्ध पाजून त्याचे प्राण

हरण करण्याकरितां पूतना राक्षसीला कंसानें पाठविलें; परंतु दुग्वप्राशन करता
करतां तिचा प्राणही शोधून तिजला त्यानें यमसदन दाखविलें अशी कथा आहे.
याच रूनेला होळीच्या रात्रौ जाळण्यात येतें असें ते मानतात याशिवाय या
होलिकादहनाच्या अगोदर कित्येक दिवसांपासून कृष्णविषयक कल्पित बाललीलारै
लोकांस स्मरण होईल अशा रीतीनें त्यांचें वर्तन असतें महाराष्ट्र व कोंकणपट्टींतील
लोक भविष्यपुराणावर हवाला देऊन असें सांगतात कीं पूर्वकालीं ढौढा नामक
एक भयंकर राक्षसी अज्ञान बालकास पीडा देऊं लागली, तेव्हां बीभत्स शिव्या
व शाप देऊन व जिकडे तिकडे प्रचंड अग्नि पेटवून तिला भिवविण्याची व
गांवाबाहेर हुसकावून लावण्याची क्त।सइं काढण्यांत आली दक्षितील लोक हा
उत्सव केवळ कामदेवाप्रीत्यर्थ आहे असें मानतात योगेश्वर शिव तपाचरणांत
हून गेला असतां मदनाच्या द्वारे देवानी त्याचें लक्ष पावलीकडे वेधण्याचा
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प्रयत्न केला. यामुळें कोपाविष्ट होत्सात्या शंकरानें तृत्तीय नेत्र उघडून त्या

मदनास भस्मसातू केलें अशीही एक कथा आढळते.

प्रांतपर रूढिभेद.
शास्त्रांत होलिकादहन वगैरे कसें करावें यासंबंधानें कांही सुलभ विधि सांगि.

तले असून मनसोक्त वर्तन करण्याच्या या कालांत त्यांची मातब्बरी उरलेली
नाहीं. बंगाल्यांत फाल्गुन शुक्ल चतुर्दशीस दोलायात्राउत्सवास प्रारंभ होतो.
या दिवशीं घरचा यजमान उपोषित राहून कृष्णाची व सायंकाळी अग्नीची पूजा
करीत असतो. पूजाविधि आटोपल्यावर कृष्णमूर्तीवर कला ( गुलाल) उधळून
जमलेल्या मंडळीलाही तो वाटण्याचा प्रचार आहे. नंतर घराबाहेर एक मोठी
गवताची मूर्ति जाळण्यांत येते. हिलाच होळी असें नांव आहे. खालच्या वर्णाच्या
लोकांत होलिकादहनाचा समारंभ फार महत्वाचा मानितात. शुक्ल त्रयोदशी-
पासून पौर्णिमेपर्यंत महाराष्ट्र व कर्नाटकांत चालूअसलेले शिमग्याचे बहुतेक प्रकार

तिकडेही चालतात. हिंदी सैन्यातील लोक देखील या दिवसांत आपल्या अधि-
कांक्षांस गुलालाने रंगवितात व या बाबतींत अधिकारीही त्यांस मुभा देतात.
पौर्णिमेस झोपाळ्यावर किंवा पाळण्यांत बसविलेल्या श्रीकृष्णमूर्तीस अरुणोदया-
पासून सूर्यास्तापर्यत मधून मधून झोके देण्याची वहिवाट आहे. सदर क्रम

पुढेही कित्येक दिवस चुलती. या उत्सवमूर्तीस पाहण्यासाठ्रीं बरीच मंडळी एकमे-
काकडे जात असते. खेड्यापाड्यांत या उत्सवास सार्वजनिक स्वुरूप प्रास होते.

ओरिसा प्रातात बंगालप्रमाणेंच दोलोत्सव चालतो. फक्त होलिकादहन.
विधि मात्र होत नसतो. तेथें चैतन्यसांप्रदायी लोकांचा विशेष भरणा आहे.
या पंथाचे गोसावी व ब्राह्मण कृष्णमुर्तीस पालखीतून! मिरवीत घरोघर नेत अस-
तात. सर्वास अत्तर व गुलाल वाटल्यावर वस्त्रप्रावरणे व दक्षिणा देऊन घरच्या
यजमानाकडून त्या मंडळीची संभावना केली जाते. गोपलोकांस हा उत्सव विशेष
प्रिय आहे. या दिवशीं ते स्वतः नवीन पोषाख धारण करतात व गुराढोरांसाठीं
दावी, जू वगैरे लागणारे सामान वाणितात. ठिकठिकाणीं हे गोप आपल्यांतील
प्रकास कृष्णाचा वेष देऊन त्याच्या प्रामुख्याखालीं मेळे काढतात व कांहीं दिवस
टिपऱ्याचा नाच वगैरे प्रकारांनीं लोकांस कृष्णलीलेचीपआठवण करून देतात.

उत्तर हिंदुस्थानांत फालून शुक्ल पंचमीपासून सर्व मंडळी लाल व पिवळीं
वस्त्रे धारण करून गुलाल उधळीत, वु गाणी गात पौर्णिमेपर्यतचे दिवस मोठ्या:
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मजेत घालवितात. या मुदतींत गावातील एका मोठ्या प्रशस्त जागी सर्व मंडळी
बऱ्या वाईट प्रकारांनीं जमविलेल्या लाकडाच्या व लाकडी सामानाच्या ढिगाची
पौर्णिमेस राखरांगोळी करते; त्यावेळीं गावकरी लोक हांसण्याखिदळण्यांत व
गप्पागोष्टींत वेळ घालवितात व अग्निनारायणानें लाकूड स्वाहा केल्यावर ते आप.
आपल्या घरचा रस्ता सुधारतात. दुसऱ्या दिवशीं सर्व रक्षा जलांत फोर्स
येते. कांहीं भाविक लोक-विशेषतः शैव-होळीचें भस्म अरिष्टपरिंहारक मानून
अंगास लावितात.

मुंबईइलाख्यांत स्थानपरत्वें निरनिराळ्या तऱ्हांनी हा उत्सव साजरा
करण्याचा प्रघात आहे. उत्सवाचे दिवसही सर्वत्र एकच नाहींत. कांहीं ठिकाणी
शुक्य नवमीपासून पौर्णिमेपर्यंत तर कांहीं ठिकाणी पौर्णिमेपासून अमावास्येपर्यत
लोकांचा हुरूप व द्रव्यादिकांची अनुकूलता यांवरच या उत्सवाची उभारणी केलेली
असते. तरी पण या उत्सवातील प्रधान अंग मानिलेला जो होलिकादहन-
विधि तो मात्र पौर्णिमेस रात्रौ करण्याबद्दल सर्व ठिकाणीं एकवाक्यता आहे.
गावोगाव होळीचा विधि एका ठराविक सार्वजनिक जागी दरसाल होत असतो.
त्यावेळीं प्रत्येक घरांतील एकादा तरी पुरुष रेया ठिकाणीं हजर असतोच. होळीच्या
मधोमध वा, माड, पोफळ, एरंड किंवा केळ यांपैकी एकादे झाड पुरण्याची'
चाल ठिकठिकाणीं आहे. शिवाय शहरांतील पेठा व गहूथानिहाय रस्त्यावर
होळी पेटवितात; ती तशीच सबंध रात्र ज्वलित ठेवण्याची तिकडील मुलांकडून
दक्षता ठेवण्यांत येते होळी प्रज्वलित असतां या मुलांस चुकवून स्वच्छ कपडे
करून पादत्राणांनिशी जाणे कोणा हिंदु गृहस्थास शक्यच नाहीं. या दिवशीं
मित्रमंडळीसमवेत काफी व भांगेचा घोटा मधूनमधून घेत व पत्ते, गंजिफा वगैरे
खेळत ब्राह्मण मंडळीही जागरण करिते. इतर वर्गातील लोक तर भांग, गांजा,
चंडोल, अफू, मद्य वगैरे अमली पदार्थास राजरोस उदार आश्रय देण्याची पर्वणी

हीच असें मानून या दिवशीं देहभान विसरेपर्यंत त्यांचें सेवन करीत असतात.
मुंबई व तिच्या आसमंतातू भागी होळीपूर्वी पांच दिवस प्रत्यहीं सूर्यास्तानंतर

घरासमोर लहानशी होळी पेटविण्याचा प्रघात आहे. पौर्णिमेच्या दुसऱ्या दिवशीं
प्रातःकालीं त्याच अग्नीवर पाणी तापवून स्नान केल्यावर होळीची पूजा करतात
आणि वद्य प्रतिपदा ही तिथि सण्ष्ट्रप्रमाणें मानून लोक त्या दिवशीं मिष्टान्न.
भोजनानंतर देवदर्शनास जातात. मद्रासइलाख्यात फाथनेरिसव विस्तुत प्रमार्र्फी'

वर होत नसतो. शिवाव्यासमोर होळी पेटविण्याचा तिकडे परिपाठ आहे.
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होळीनंतर फाव्हनोत्सवाच्या दुसऱ्या प्रकारास सुरुवात होते. गोमांतकांत व

'दक्षिण कोंकणपट्टींत तासे, कर्णे, ढोल, सनई वगैरे वाद्यांनिशीं नृत्यगानकुशल
कुरागनास बरोबर घेऊन गावकरी लोक आपल्या व शेजारच्या गांवांत घरो-
घेर जात असतात. तेथें नृत्यगान वगैरे प्रकारांनीं थोहा वेळ करमणूक झाल्या-
वर घरचा यजमान ताटांत कांहीं रौष्यमुद्रा घालून आलेल्या मंडळीचा सत्कार
करितो. गोव्यांत व कर्नाटकांत खालच्या वर्णातील लोकांचे मेळे सेंडांपासून
तयार केलेल्या पांढऱ्या शुध कृत्रिम फुलांच्या मालांची रास डोईबरून पायापर्यंत

लोंबवीत व टिपऱ्यांचा खेळ खेळत घरोघर जातात. तिकडे शिमग्यांत कधीं
कधीं पन्नासांपर्यंत घुमटी घुमट नांवाचें एक विलक्षण वाद्य वाजवीते अस-
तात. घुमटाबरोबर वाजविण्यांत येणाऱ्या झांजा, सनई, तबला, सारंगी इत्यादि-
काचा एकसमयावच्छेदेंकरून होणारा वाद्यघोष, त्यांतच तालावर नाचतांना
वारांगनांच्या पायांतील चाळांचा होणारा नाद व या सर्वीवर कडी म्हटली
म्हणजे त्या वारयोषितांचे मधुर आलाप, यांनी जेव्हां वातावरण दुमदुमून जातें
तेव्हां सर्व मंडळी क्षणभर जगांतील दुःखविषयक कल्पना विसरून गेल्याचा
आसं होतो. हरतऱ्हेचे वेष घेऊन लोकरजनंकरणारे, भक्तिपर गाणी गाणारे व
एका नाच्या पोऱ्यास राधेचें सोंग देऊन त्याजकडून कृष्णलीलेचीं गीतें गावविणारे
-मेळे व हे सर्व चालले असतांना साल्हाद प्रेक्षकाचे काम करणारी बालचमूयाज.
कणे पाहिले म्हणजे या उत्सवांत सामील होणाऱ्या भाजी नागरिकांच्या भावी
कार्यक्रमासवधानें मनांत हरतऱ्हेचे विचार उभे राहतांत. कित्येक शहरांत व
खेड्यापाड्यांत खालच्या वर्णातील स्त्रिया व मुली आपआपले जमाव घेऊन दारो-
दार जातात व गुजराथी स्त्रियांच्या गर्म्याच्या धर्तीवर गाणी गात घेरा घेत
नाचत असतात. या सर्व उत्सवांत सामील होणाऱ्या .मंडळीचा अर्थप्रासीपरता
दुसरा कोणताही विशिष्ट हेतु नसून त्याचा विनियोग चुकून तरी एकाद्या सत्का-
यत होत असेल अशी शंकाही घ्यावयास नको. कर्नाटकांत मात्र कुणबी, घाडी
वगैरे लोक जे शिमग्याचा उत्सव मोठ्या उमेदीने करितात, ते मद्यास शिवत
नाहींत किंवा बीभत्स गाणी गात नाहींत. प्रास झालेल्या द्रव्याचा देवकार्या-
जीत्यर्थ सदुपयोग करितात ही आनंदाची गोष्ट होय.

५ -रातहासक पाहता,हिंदुराजे वसंतपंचमीपासून वसंतकाल सपेपर्यत बहुतेक दिवस एकाददुसऱ्या
उत्सवांत घालवीत' असत. या बद्दल कांहीं ऐतिहासिक टिपणे सांपडतात.
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कॅनलदाब यांनी रजपूतांच्या रीतीभातीचे जें सुरस वर्णन लिहिले आहे त्यावरून

असें दिसते कीं वसंतपंचमीपासून चाळीस दिवस ह्मणजे फालन पौर्णिमे-
पर्यंत रजपूत लोक उदेपुरात मनःपूत आचरण करीत. श्रेष्ठ व कनिष्ठ नीतीने
लोक बीभत्स गाणी गात भटकत असत. भांग, अफु वगैरे अमली पदार्थयुण
मिठाईचे सेवन करून व सुरापानामुळे मत्त होऊन खालच्या वर्णाचे लोक उदे-
पुरात (विशेषतः फाल्गुनास प्रारंभ झाल्यापासून) रस्त्यांत भटकत असत. त्या वेळीं
ते एकमेकांच्या अंगावर गुलाल व तांबड्या रंगाचे पाणी फेकीत त्या योगाने
कित्येक दिवसपर्यत लोकाची तोंड व कपडे लाल भडक दिसत. शेवटच्या
दिवशीं होलिकेची घोड्यावरून मिरवणूक निघत असे; त्यावेळीं गुलालाचे चेंडू-
बनवून ते एकमेकांच्या अंगावर पैकीत. या दिवशीं मेवाडदेशाचा अधिपति
राणा देखील आपल्या सरदारांसमवेत एका भव्य तंबूत सुमारें एक तास
होळीची गाणी ऐकत वसे. नंतर त्या सरदारांस मेजवानी देण्यांतयेई. भोजनोत्तर
त्यांना नारळ व एक लाकडी तरवार बक्षीस मिळे. वसंतोत्सवास प्रारंभ झाल्या-
वर खऱ्या तसवारीनें मनुष्याचा शिरच्छेद करणें योग्य नसून या आनंदमय
कालांत युद्धाच्या कल्पना डोक्यांतून काहून टाकून सर्वाशी सलोख्याल्लेंष्क

बाग इष्ट आहे हैं दर्शविण्यासाठी हा नकली तरवारी देण्याचा समारंभ असावा.
यानंतर होळी जाळून अबीर व गुलाल सर्वींच्या अंगावर उधळीत व दुसरे
दिवशीं प्रहर वेळ लोटल्यावर सर्व मंडळी घरोघर जाऊन शुचिर्भूत होई व
नवीन वर्षे परिधान केल्यावर लोक आपल्या सरदारांस व राजपुत्रांस शाक-
नुसार नजराणा अर्पण करीत. कर्नल टोंड यांच्या वरील वर्णनावरून हा उत्सव
सार्वजनिकरीत्या पाळला जात असून राजेलोकही त्यास आपल्या सहानभूतीची
जोड देत असें दिसते. हिंदु संस्थानिकांच्या दरबारी असणारेझिटिश रेसिडेंट हे
देखील होळीच्या वेळीं महाराजांबरोबर उत्सव पाहण्यास जात असत. महाराज
दौलतराव शिंदे यांच्या दरबारांत घडलेल्या होळीच्या उत्सवाचें मेजर बौटन यांनी
एका पत्रांत मजेदार वर्णन दिलें आहे. बंगालचा नबाब सुराज उद्दवला हा गेमीच्या
दिवशीं खोटे निरोप पाठवून त्यांवर विश्वास ठेवणाऱ्या सरदारांस मूर्ख ह्मणून हास
असें कर्नल पियर्स यांनी लिहून ठेविले आहे. ही पद्धति इंग्रजी ' एप्रिल.फुलू
( श्रीगू!! ६१) च्या पद्धतीप्रमाणेंच विनोदात्मक होय. शहाजी भोसले ३पांच वर्षांचा असतां रंगपंचमीच्या दरबारांत त्याच्यावर लखोजी२४अल्पवयी मुलगी जिजाई हिने गुलाल उधळला. तेव्हां त्यांच्यांत पतिपत्नीचे न'
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ठरविल्याप्रमाणें पुढें खरोखरच त्यांचें लग्न होऊन त्यांच्या पोटीं शिवाजी हा
नरपुंगव जन्मल्याची कथा गोंधळी, शाहीर वगैरे लोक मोठ्या प्रेमाने गात
असतात. यावरून इतकेंच दिसते कीं, मराठ्यांच्या कारकीर्दीत हा सण थाट-
भाटाने पाळला जात असे..

फाल्गुनोरसर्वातील अनिष्ट प्रकार.
वसंतागमनाप्रीत्यर्थ पाळल्या जाणाऱ्या या उत्सवांत जो अनिष्ट प्रकार

शिरला आहे, त्याचें यथार्थ वर्णन करणें प्रशस्त नव्हे; तथापि त्यासंबंधानें मुग्ध
राहणेही अप्रशस्त असल्यावरून थोडेसें दिग्दर्शन करण्याचें योजिलें आहे.
हिमालयापासून कन्याकुमारीपर्यंत निरनिराळ्या नांवानें साजऱ्या होणाऱ्या या
उत्सवांत कमी अधिक प्रमाणानें अनीति व वीभत्सपणा यांचा प्रकार दृग्गोचर
होतो. चोरी, अश्वील शब्दोचार, शंखध्वनि, लोकांच्या मालमत्तेचा नाश,
नीतिदृष्ट्या पतन झालेल्या स्त्रीपुरुषांस बरोबर घेऊन काढलेल्या मिरवणुकी,
अपरिमित मद्यपानानें झिंगण्याची पाळी, स्त्रियांसंबंधानें उच्चारण्यांत येणारे
किरसवाणे शब्द, एकमेकांच्या पोषाखावर अम्हील अर्थसूचक मारण्यांत येणारे
'शिक्के वगैरे माऊसकीस न शोभेशा व केवळ पशुवृत्तीस साजेशा उपायांनी
उच्छृंखल वृत्तीचा कळस करणें यासारखे अनन्वित कृत्य कोणतेंही नाहीं. परन्तु
उत्सवाचें हें एक वि०शिष्ट अंग होऊन असल्यामुळें नवीन विचारांच्या सभ्य व
सद्वर्तनी लोकांस या फाल्गुनऐसवाचा किळस येत असतो. अन्यधुमीय लोक याज-
बद्दल आह्यांस हसतात. अनार्य व अवैदिक असा जो प्रकार हल्लाइं दिसून येतो त्याज-
बद्दल विचार करितां असें दिसते कीं अनेक अनार्यांचा आर्यीशी मिलाफ झाल्यावर
मूळच्या विधीस वांकडें वळण लागलें. होळीच्या दुर्सऱ्या दिवशीं अंत्यजास स्पर्श

करून नंतर स्नान करा असें शास्त्रवचन आहे. यावरून देखील आर्य व अनार्य
या सणांत सामील व्हावे असा या सणाच्या उत्पादकांचा हेतु असावा. याच्या
उत्पत्तीशी होंडा राक्षसीचे कथानक पुराणकारांनी जोडून दिलें आहे. परंतु
सध्यातरी ही राक्षसी कोठे आढळून येत नसल्यामुळे तिचा वध करण्याचा हा
उपदल्याप, तिच्या अभावीं नीतिमत्तेचा वध करण्यास मात्र कारणीभूत होत
आहे. यासाठीं या उत्सवाचें स्वरूप शुद्ध व स्मणीय करण्यास धर्माची आडकाठी
येणार नाहीं असें आद्यी समजतो. हा सण अत्यंत प्राचीन स्वरूपाचा आहे.
इतकेंच नाहीं तर डीच्या पाठीवरील
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सवे देशांत हा उत्सव होता व आहे.

बोलूनचालून मनुष्यप्राणीच मुळीं उत्सवप्रिय असल्यामुळें कतुपरत्वे त्या ०.कालास अनुरूप असे उत्सव प्रचारांत आणण्याची त्याला सहजच स्फूर्ति आणून
झाली. सध्यां भूमंडलावर प्रचलित असलेले व सळईनी केवळ धार्मिक वाट.-
णारे उत्सव या स्मृतींचेच द्योतक होत. वर्षाकालानंतर शरतू कालांत मानवी
प्रकृतीस विशेष सौख्य नसतें. शिशिरऋतूचा विपरीत परिणाम सर्व सृष्टीवर
होऊन वनश्रीची शोभा नष्ट होते. वसंतागमनापासून विश्वातील प्राणिमात्र
व वनस्पति यांच्यांत नवीन टवटवी, तेज व जीव, निसर्गदत्त चेतना व जोम-
दृष्टिगोचर होऊं लागतो. हा सण या संक्रमण स्थितीचा द्योतक आहे हें सिद्ध
करण्यास ढौंढ। राक्षसीचे वर्णन करणाऱ्या भविष्यपुराणांतील पुढील एकच.
वाक्य पुरे आहे.

अद्य पंचदशी शुक्ला फाल्गुनस्य नराधिप ।

शीतकालो विनिष्क्रान्त: प्रातर्ग्रीइमो भविष्यति ।। १३२--९४
म्हणजे '' हे राजा, आज फाल्गुन शुक्ल पौर्णिमा आहे. आतां शीतकालु
संपून सकाळीं ग्रीष्म लागेल. '' यावरून होळी म्हणजे थंडीचे त्रासदायक दिवस
संपल्याबद्दलचा एक आनंदप्रदर्शक सार्वजनिक होम आहे हें सिद्ध होतें.
पुढें निरनिराळ्या सांप्रदायिक पुराणकारांनी या उत्सवाचा. संबंध आपल्या प्रिय
देवतेशी लावून कोणी तो शिवविषयक तर कोणी कृष्णविषअक आहे असें
प्रतिपादन केलें. पाश्चिमात्य देशांत देखील असाच प्रकार घडला. युरोपांत पूर्व--
कार्ली अनेक देवांची पूजा चालत असे. खिस्ती धर्मांमुळे अनेक देवत्वांची रूढि-
नष्ट झाली हें जरी खरें तरी या देवतासंबंधाने प्रचलित असलेले अनेक उत्सव
खिस्ती संताशी ( ५१७२५) संलग्न करण्यांत आले. अँग्लो सेंक्सन लोक पूर्व-
कार्ली जानेवारीच्या ८ व्या तारिखेस वर्षारंभ मानून दिनमान वाढल्याच्या
आनंदाप्रीत्यर्थ होळी पेटवीत. हल्लाइं देखील क्रिस्मसच्या ( नाताळ) वेळी अशा
रीतीनें होळी पेटविण्याचा विधि होत असतो. विशेष आनंदोत्सवाच्या प्रसंगी
होळी ( ०?०ााऊ.ाइाास्) पेटविण्याची चाल जगावरील सुधारलेल्या लोकांतही
आहे. प्राचीन रोमन लोक' प्रत्येक वर्षी फेब्रुवारी महिन्याच्या सुमारास २जवळ होळीसारखाच उत्सव साजरा करीत, असें इतिहासावरून दिसतें. महंम
धर्मानुयायांनी मोहरम हा वर्षारंभाचा गहिरा मानिला असून शिया पथाचेलोक
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अली व त्याचे पुत्र हसन व हुसेन यांच्या प्रीत्यर्थ ताबूत वगैरे करून उत्सव
साजरा करितात. या उत्सवांत देखील होळीचा विधि आहे. या सर्व भिन्न भिन्न
इधर्माच्या अनुयायांतील वसंताप्रीत्यर्थ होत असलेले उत्सव ( नाताळ, ईस्टर,
;मोहरम, शिमगा) साजरे करण्याचे प्रकार जवळजवळ. सारखेच आहेत. मनो-
रंजनार्थ घेण्यांत येणारे निरनिराळे वेष, मिष्टान्न भोजन, नुत्यगान वगैरे प्रकार
जसे सर्वसामान्य आहेत तसेच मद्यपान, असम्य वर्तन वगैरे प्रकार सर्वत्र रूढ
आहेत. यावरून असें दिसते कीं उत्सव हे मनुष्याच्या अंतःकरणांत सात्विक
वृत्तींप्रमाणे राजस व तामस वृत्तिही प्रदीस करीत असतात. तेव्हां मूलतः असे
उत्सव उत्पन्न करणारांचा हेतु एकीकडेच राहून त्यांच्यांत कालेंकरून अनिष्ट
प्रकार कमी अधिक प्रमाणाने शिरत असल्यामुळें कोणी कोणास हासण्याचें कारण
नाहीं. असें जरी आहे तरी या उत्सवास शुद्ध स्वरूप प्रास करून डून आपलें
कर्तव्यकर्म होय असें सर्व धर्माच्या अनुयायांनीं समजले पाहिजे.

विचार करण्यासारख्या गोष्टी.
श्रीकृष्णानें गीतेच्या द्वारें सार्वलौकिक व त्रिकालाबाधित नीतीचा ठेवा सर्व

जगाच्या स्वाधीन करून धर्माच्या कामी चेतना आणिली अशी त्याची कीर्ति

आहे. त्याच भगवंताच्या नामाशीं संलग्न असलेल्या दोलोत्सवांत कित्येक अश्वील
व असम्य प्रकार दृष्टीसु पडावे यापरतें अधिक शोचनीय ते काय आहे? योगीराज
शिवानें तृतीय नेत्रातून प्रज्वलित अग्नीच्या ज्वाला बाहेर फेंकून सत्कार्यापासून
परावृत्त करूं पाहणाऱ्या मन्मथाची राखरांगोळी केली, त्याच प्रसंगाचे स्मारक
आणून पाळावयाच्या या उत्सवांत पशुवृत्तीनेंही घटकाभर शरमावें असें अना-
चाराचे वर्तन निःशंकपणे करणें ह्मणजे मागुसकीलाही 'विसरणे नव्हे काय १ शिवाचा
जो तृतीय नेत्र तो प्रत्येकास आहे. यालाच ज्ञानचक्षु त्यातात. ज्ञानाग्नीने

उच्छृंखल मनोवृत्तीचा समूळै उच्छेद करावा असें सांगणारा होलिकोत्सव शीलाची
विस्मृति पाहून आह्मांस अधःपातकर्दमांत लोटण्यास कारण व्हावा ना? गुलाल
किंवा अबीर उधळणें, नृत्यगानादिकांच्या योगानें मनाला प्रसन्नता आणणें किंवा
आनंदद्योतक होळी प्रत्येक गांवांत पेटविणे यावर आमचा कोणत्याही प्रकारे
कटाक्ष नाहीं; परहउत्साह वाढविण्याच्या हेतूनें दुराचारांत हे एक दोन आठ-
वडे घालविल्यानें मनावर दुष्ट संस्कारांच्या बीजारोपणास आपण वाव मात्र

करून देतो व. त्या योगानें शरीराची व पैशाची माती होते, इतकेंच नव्हे तर स्वसं-
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पादित ज्ञानावर व इभ्रतीवरही पाणी पडतें, याबद्दल आह्यांस अत्यंत खेद वाटतो.
आर्यावर्तींत संगीत कलेचा उदय झाल्यावर तिला वैभवशिखरास पोहोंचविणारे
कित्येक गायनकलेचे भक्त व भोक्ते होऊन गेले. या कलेची योग्यता लक्षातआणून तिचें स्वामित्व स्वर्गीय मानलेल्या गंधर्वीकडे जोडिले. गायनकला ८७
वेदांतर्गत मानतात. त्याच कलेस सध्यां अवनत दशा प्रास झाली आहे.
गायनकलेवर निर्वाह करून राहणारा जो वर्ग आहे, त्याची सामाजिक नीतिमत्ता
सुधारल्याशिवाय या कलेचा अम्युदय होणें शक्य नाहीं. या लोकांनी दव्य-
संपादनाच्या हेतूनें लोकाभिरुचीस अनिष्ट वळण. दिलें आहे. अशा वेळीं सर्वत्र

गांधर्व मंहाविद्यालये स्थापन करून या कलेस उच्च पायरीस नेऊन पोहोचविणारे
कैक विष्णू दिगर जन्मतील तेव्हांच इच्छित हेतु तडीस जातील. भजन-
कीर्तनाच्या वेळीं ईश्वरस्वरूपी मन खेचणाऱ्या रागरागिण्या शिमग्याच्या सणांत
मनोवृत्तीस अनीतीच्या साम्राज्यांत ओढून नेतात. याजबद्दल समाजहितचिंतकांस
वाईट वाटावयास नको काय?

मातु व भगिनीस्थानीं असलेला स्त्रीवर्ग

या वेळीं लहानमोठ्यांच्या अश्वील शब्दांच्या माऱ्यास बळी पडतो हें पाहिल्यावर
तर मन अधिकच उद्विग्न होतें. अशा रीतीनें ईश्वरदत्त वाचेचा दुरुपयोग कर-
गारांची आह्यांस कवि, येते. भावी नागरिकांच्या मुखावाटे निघणारे निद्योद्रार
कर्णी पडताच देशाच्या भविष्यत्कालासंबंधानें मन निराश व चितामस्त होतें.
आपणास माता व भगिनी शोभतील अशा स्त्रियांची आपल्या मातुजातीर्चे
निर्भर्त्सना आपल्या कह्यांतील लहान मुलांस करूं देणारे वयोवृद्ध व हनिवृद्ध

पुरुष त्यांना जर योग्य वेळीं स्त्रीत्वाच्या थोरवीची ओळख करून देण्यास
चुकले तर त्यांच्या या पुढील पिढीच्या हातून स्वोदाहरणानें समाजांत
न्याय व समता यांचा प्रादुर्भाव करण्याचें सत्कार्य कधीतरी घटून येण्याची
आशा आहे काय १ या काही काल जाहीर रीतीनें चाललेल्या या निंद्य वर्तनाचा
परिणाम समाजावर नकळत कसा घडतो हें पहावयास आमच्या लोकांच्या तोंडी
बसलेले कित्येक किळसवाणे शब्द पुरे आहेत. तै बायकामुलांच्या देखतही
जॅलंकारार्थीच कां होईना, बिनदिक्कत वापरण्यांत आल्यामुळे त्यांचा अर्थ न

कळता अश्। स्त्रिया व मुले आपल्या भाषणांत ते सहजरीत्या उपयोगात
आणतात, हें आपण प्रत्यक्ष पाहतों. ही स्थिाश्ईं शोचनीय नव्हे काय? दुर्योधन
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दुःशासनादिक आसुरी स्वभावाच्या आर्यीना साध्वी द्रौपदीस सभेत खेंचून आणून
तिच्या मानभंगाचा जो सर्वस्वी निंद्य प्रयत्न केला त्याबद्दल श्रीकृघ्णानें

पुढाकार घेऊन सर्व कौरवकुलाचा व त्यांच्या आश्रितांचा कसा नाश केला ही
गोष्ट महर्षि व्यासानी भारतांत वर्णिली आहे. त्याच श्रीकृष्णाच्या नांवावर अनेक
आचरट लीला करण्याचें योजून आपल्या भगिनी व मातेसमान असलेल्या
स्त्रियांची अनेक प्रकारें विटंवना करणाऱ्या भारतीयांस भगवंताच्या प्रखर कोपास
बळी पडावे लागत आहे आणि त्याच्या अवकृपेमुळेंच ते अधोगतीस गेले आहेत,
असें ह्मणणें चुकीचे होणार नाहीं. या उत्सवांत दृष्टीस पडणारा आर्याचा
अधःपात मनक्लेश. उत्पन्न करणारा आहे. हा प्रकार अनुचित, अवैदिक व
सद्धर्मवाह्य आहे असें आली निद्धन सांगतो. अमर्याद मद्यपानानें बेहोष होऊन
नरकाचे साधन करणारा नरपशु अदूरदृष्टीनें स्वतःच्या हातानें आपलाच गळा
कापून घेण्याचें अघोर कर्म करीत आहे. बुद्धीचा अंश, पराधीनता, अनाचार
अनारोग्य यांस कारणीभूत अशा या मद्यपिशाचास कवटाळून येथें नाचणारे नराधम
अल्पकाळांत अधोगतीस गेल्याशिवाय कसे रहातील? समाजाची घडी बिघडू
.'नये असें ज्यात वाटतें त्यांनीं या अधःपातापासून जनतेचा बचाव करण्यासठी
रात्रंदिवस झटले पाहिजे. अशा उत्सवापासून अलिप्त राहिल्यानें आपलें कर्तव्य

संपलें असें मात्र कोणी समजू नये. सांप्रत या दिशेनें गांवोगांवी होत असलेले
सुशिक्षितांचे प्रयत्न ०

पाहून मन आनंदित होतें. अवीचीन राजर्षि गोपाळ कृष्ण गोखले यांनी एक-
राष्ट्रीयत्वाच्या दिव्य ध्येयावर उभारलेल्या पवित्र भारतसेवक संस्थेच्या आश्रय?-
खालीं समाजसेवेप्रीत्यर्थ एफ शाखा स्थापन करण्यात आळी असून तिजकहन
ज्ञानप्रसार, अंत्यनेलार, नीतिवर्धन, कणविमोचन, परस्परसाहाटव वगैरे कार्य-
क्षेत्रांत अप्रतिम कामगिरी होत आहे. मुंबईसारख्या दहा लक्ष लोकवस्तीच्या
नगरींत जागोजागी होलिकासंमेलनें भरवून जनतेच्या उच्छृंखल वृत्तीस

आळा घालण्याचे महत्कार्य अनेक सुशिक्षित देशहितचिंतक करीत आहेत. योग्य
दिशेत चाललेल्या कोणत्याही उन्नतीच्या प्रयत्नास मदत करण्यास सदा तत्पर
असलेल्या सरकीराकडूनही मद्यपानास आळा घालण्याच्या व इतर बंदे)-
वस्ताच्या कामीं मदत होत आहे. अशाच प्रकारच्या संस्था सबंध देशाच्या
कोनाकोपऱ्यांत देखील स्थापन., होऊन फक्त फाकनोत्सगच्या वेळींच नव्हे तर



( ३६२)
जेणेकरून लोकांची नीतिमत्ता वाढेल असे अखंड प्रयत्न सर्व काल करीत
राहिल्यास किती तरी अल्पकालांत या उत्सवास शुद्ध वळण लागेल. चैतन्याच्या
उपदेशानें राधाकृष्णाच्या भरतीस उत्तम वळण लागलें. यामुळें या सांप्रदायाचे
लोक ह्या उत्सवांत अम्हील प्रकारास थारा देत नाहींत, हें सर्व एका व्यक्तीच्या
परिश्रमाचें फळ आहे. तर मग हजारों लोक याच कार्याप्रीत्यर्थ प्रेमानें व उमेदीने
खरं लागल्यास ह्या उत्सवाचे सध्याचे हिडीस स्वरूप बदलण्यास अवधि लागेल
काय? सुशिक्षित बांधवहो! अशिक्षितांस वगळून आर्यभूच्या अम्युदयार्थ केलेल्या
प्रयत्नांनी देशोन्नति होईल असे स्वप्नांत देखील आणू नका. अशिक्षित बंधूंनो,.
परंपरागत एवढ्याच कारणानें वंद्य मानलेल्या चालीरीति तुम्हांस कितीही
प्रिय असल्या तरी तुमचे सुशिक्षित बंधु तुह्यांला योग्य मार्ग दाखवून देत असतां
त्यांच्या शव्दास मौन द्या. आपला हेका खरा करण्याच्या भरांत तुमच्या
उत्रैतीचा वृक्ष छाटूं नका. फाल्गुनोत्सवानंतर प्रास होणाऱ्या वर्षारंभाच्या दिवशीं)
पाडव्याची धवल पताका चढविण्याची पात्रता तुमच्या अंगीं असावी एतदर्थ
वर्षाच्या अखेरीचे दिवस शुद्ध स्वरूपाच्या उत्साहांत व उल्हासांत घालवावे हें
योग्य आहे. साधारणतः आली असें सुचवितो कीं होळीच्या दिवशीं खेड्याचेच. -

वस्तीच्या मानानें एक दोनच सार्वजनिक होळ्या असाव्या. ग्रामांतील प्रमुखांनी
पंचांची एक कार्यकारी मडकी नेमून त्यांच्या सूचनेप्रमाणे आवश्यक तो पैसा,
गोळा करून उत्सवाचा मुंच वजा जातां राहील ती शिलक वाचनलायासारख्या
ज्ञानाभिवृद्धीच्या सर्त्कार्यास लावावी. फास्तुनोत्सवाप्रीत्यर्थ तुत्यगनादिकांची
व्यवस्था सार्वजनिक पद्धतीची करून त्यांतच सर्व लहानथोरांस व्याख्या,
कीर्तन, पुश, प्रवचने वगैरेंच्या योगानें ऐहिक व पारमार्थिक कर्तव्यकर्माची
जाणीव उत्पन्न होईल असें करावे. होळीच्या एकदोन दिवसांपूर्वीपासून
नगरकीर्तनें चालवावीं. शहरांतील वस्तीच्या मानानें अशाच प्रकारची योजन'
करण्याचें काम सुप्रसिद्ध नागरिकांच्या भिन्न मंडळ्यांकडे द्यावें जाति, तट, पंथ,
वगैरे भेदाभेदांस मुळींच थारा न देता एकदिलाने व एकच शुद्ध प्रेरणेने
फाल्पनोत्सव साजरा करावा. गावोगाव व शहरांनिहाय स्वयंसेवकांच्या म्यु
स्थापन करून त्यांत तरुण सुशिक्षितांचा समावेश करावा. सर्व उत्सवांच्या प्रसगा
जनतेच्या आधिभौतिक व पारमार्थिक प्रगतीच्या महत्कायास त्यांजकहून
प्रोत्साहन मिळावे यासाठीं प्रतिष्ठित गावकरी व विशेषतः शाळांचे अध्यापक
यांनी शक्य ती मदतद्धेण्यास पुढें सरसावलें पाहिजे. सर्वमान्य वसंतागमना-
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प्रीत्यर्थ असलेला हा उत्सव शुद्ध स्वरूपांत चालू ठेवणारे धर्मवीर जन्मास येतील
तो सुदिन. परमेश्वर करो आणि असा सुदिन लवकर प्रास होवो.

शेवटची
--इंइथ्ळ्यंउइं-

येथवर आर्याच्या सणांचा प्राचीन व अर्वाचीन इतिहास यथामति-
लिहून तो आली आमच्या महाराष्ट्रभाषाभिज्ञ बंधुभगिनींस सादर केला. पिडे पिडे
मतिर्भिचा या न्यायानें या पुस्तकांतील आमची विचारसरणी सर्वातच सारखी
पटण्याजोगी नसली तथापि खालील तीन मुद्यांसंबंधानें प्रायः मतभेद असेलसें.
वाटत नाही.

१. प्रत्येक आर्यपुत्रास व दुहितेस स्वधर्म व स्वदेश यांबद्दल आदर व अभि-
मान असला पाहिजे.

२. प्रत्येकानें प्राचीनकालाचें यथार्थ ज्ञान करून घेण्याविषयी झटलें पाहिजे.
२० सत्य, न्याय, समता, पावित्र्य, अंतर्बाह्य शुद्धता व परोपकारबुद्धि यांच्या

मदतीने चतुर्विध पुरुषार्थ साधून असमर्थांची ' सत्कर्मयोर्गे वये
चालवावें । सर्वा Tउउखाइंं मंगल बोलवावे ।।' ही उक्ति सार्थ केली
पाहिजे.

या वरील हेतूनयास पुष्टिकारक असा हा सणांचाइतिद्दास लिहितांना आझीं-
जागोजाग केलेल्या सूचनांचा सर्वांनी विचार करावा व वरील हेतु तडीस जाण्या-
साठी आह्मीं सूचित केलेले किंवा इतर पसंतीस उतरणारे उपाय योजावे. जन-
चिंते प्रेमसंवर्धनु करून एकोपा घडवून आणण्यास उत्सवासारखा दुसरा रामबाण
उपाय नाहीं. नागरिकांचे व खेडवळांचेही उत्साहवर्धक उत्सव राहिलेच पाहि,
जेत; परंतु त्यांच्यांतील अनाचार व अनीति काढून टाकून त्यांस शुद्ध वळण
देण्यास सुशिक्षितांनीं शैर्थिएय टाकून कंबर बांधली पाहिजे. आमचे गृह्यसंस्कार
शुद्ध झाले, उत्सवातील शिष्टसंमत नसलेला भाग नाहींसा झाला, बंधुत्वभाव-
नेचा विकास झाला व परमात्म्याची ओळख पटूलागली ह्मणजे आली खास
उन्नतिपथ आक्रर्मू लागली असें ह्मणावयाल हरकत नाहीं. उपदेशामृतानें सर्वतो-
परी आमची कायिक, वाचिक व मानसिक प्रगति व्हावा हेंच आमची कथा-
कलें, जत्रा, पूजीसमारभ, प्रतलने इत्यादिकांचे उद्दिष्ट लाहे.
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आर्यभूमींत जन्मून तिच्या अन्नावर पोसलेले आह्मी सर्व आर्यकषींचे वंशज

परस्परहितार्थ सदा सिद्ध असू या. आमचे मतभेद, पंथभेद, वर्णभेद, जातिभेद
वगैरे सर्व भेदांपासून उगम पावणाऱ्या द्वैत भावास हिंदुमातेच्या पायाशीं अस-
लेल्या महासागरांत कायमची जलसमाधि देऊन सर्व प्रकारें देशोन्नतीच्या कार्यास 'लागूया. पुरुषाच्या यज्ञापासून विश्व निर्मित झालें असें मानणारे आह्मी आत्मोन्नति
व देशोन्नतीप्रीत्यर्थ स्वतःच्या क्षणभंगुर सुखदुःखांचा यज्ञ करण्यास सदैव तयार
होऊं या. जीं आर्यभूमाते ची लेंकरें या माहकार्यासाठी तनुमनधनेंकरून प्रत्यहीं

झटत आहेत, त्यांचा विजय असो! जे आर्यावर्तातील लहानमोठे राज्य-
.कर्ते स्वार्थत्याग करून जनतेची प्रगति व्हावा एतदर्थ अव्याहत प्रयत्न करीत
आहेत, त्यांचा विजय असो! ईशसंकेतानुरूप ज्यांच्या हातीं या प्राचीन देशाची
राज्यसूत्रें आली आहेत व जे या - देशाचा अस्पृश्यच हेंच आपलें सजूबत असें
समजतात, त्या आर्यचक्रवर्ती पंचम जार्ज नृपतीचा चिरकाल जयजयकार असो.

सक्त: सन निरंतरसुकृतिनो किवस्तपापोदया
राजानः परिपालयन्तु वसुधां धर्मे स्थिताः सर्वदा
काले सततवर्षिणो जलमुचस्सतु स्थिरा: पुण्यतो
मोदन्तां घनबद्धर्बाधवसुढद्रोष्टीप्रमोदा: प्रजा; ।।

शेवटीं ज्या जगचालकाच्या प्रेरणेनें हें ग्रंथत्ठेखनाचे कार्य हातीं घेतलें व ज्याच्या
कृपेनें तें आज पूर्ण होत आहे त्या दयाघन परमेश्वराकडे वरील सार्वत्रिक
कल्याणाचे मागणें मागून सर्वांची रजाघेतो.



संसार सुखावह कसा
हा प्रश्न प्रत्येक मनुष्यास अहर्निश त्रास देत असतो. आह्या सर्वींची सौख्य-

प्राप्तीसाठी एकसारखी धडपड चालली असून, तुकीरामबुवांनीं ह्यटल्याप्रमाणें

दुःख पर्वता एवढे असाच अनुभव यावा यांतील गोम तरी काय आहे?
भगवतानी उपदेशिलेल्या शब्दांत सांगावयाचे ह्यटले ह्मणजे ' उद्धरेदात्म-
नात्मनभू-आत्मैव आत्मनो बंधुरात्मैव रिपुरात्मन:- 'आह्मीच
आमचा उद्धार करावयाचा आहे, आधीच आपले मित्र व आह्यीच आपले शत्रु.
संसारांत कसें वागावे, प्रपंच राखून परमार्थ कसा साधावा हे आह्मांपैकीं
कित्येकास नीटपणे समजत नसल्यामुळे विचारे आमचे कित्येक बंधु दोन्हीं
ठायीं फसतात. अशांना सन्मार्ग दर्शविणारी खालीं दिलेली पुस्तकं वाचण्याबद्दल
आह्यी शिफारस करितो. विषयाचें शान व्यवहाराच्या भाषेत व व्यवहारांतील
अनुभवावरून व्हावें या हेतूनें ही दोन्ही पुस्तकें आली नाटकरूपानें लिहिली
.आहेत. महाराष्ट्रांतील वृत्तपत्रकारांनीं व विद्वजंनांनीं वाखणलेलीं हीं पुस्तकें
प्रत्येक प्रापंचिकानें अवश्य वाजून त्यांत दर्शविलेल्या दिशेनें चालल्यास त्यांस
प्रपंच सुखावह करण्याची गुरुकिल्ली लाभल्याप्रमाणें होईल. तरुण मुलांमुलींच्या
हातात तीं दिल्यानें टूरांना योग्य वळण लागेल. ०

समाजोन्नति..
आजकाल संसारांत घडणाऱ्या गोष्टी या पुस्तकांत गोविल्या असून सर्व

प्रकारच्या मतांच्या लोकांनी स्वोन्नतीवरोबर समाजाचा जीणोर्द्धार करण्याच्या
पवित्र कार्यास हातभार लावणे किती आवश्यक व शक्य आहे, हें यांत दाखविले
आहे. सहुण, उद्योग, दृढनिष्ठा व प्रेम यांच्या द्वारे समाजांत चैतन्य उत्पन्न

करणें कसें साध्य आहे, आमच्या धर्माची व वैदिकवर्गाची विपन्नावस्था कशी
घालविता येईल, कुटुंब व समाज यांत अज्ञानामुळें कसा अन्याय होतो व
न्यायाच्या दृष्टीनें त्याचें निवारण कसें करा, काळासार स्त्रीपुरुषांचीं श्रेष्ठ

कर्तव्ये कोणती, सत्य, न्याय व समता या नीतितत्वाची कास धरून वागणारांस
सर्व कार्यात कसं यश येतें, जुन्या व नव्यी पिढीतील लोकांत मतभेद कां आहे
व तो कसा घालविता येईल वगैरे मुद्यांचे विवेचन व्यवहाराच्या भाषेत व प्रत्येक

विचारी पुरुषास व महिलेस पटेल अशा रीतीनें केले आहे. महाराष्ट्रातील कैक



( २)
कुटुंबाचे सूक्ष्मदृष्ट्या अवलोकन करून हें पुस्तक ।लहिलें असल्याचें वाचकांस
दिसून येईल. पृष्ठ संख्या १४४.

हें पुस्तक सर नारायण गणेश चंदावरकर यांस अर्पण केलें असून वडोदे
सरकारांतून तें वाचनालयें व बक्षिस यांच्यासाठी मंजूर करण्यांत आलें आहे.

अभिप्राय-विविधज्ञानविस्तार-हिंदूंच्या उच्चवर्णीयांची गृहस्थिति यांत
चांगल्या प्रकारे रेखाटली आहे. उदात्त विचार व गोड भाषा यामुळें हें पुस्तक
.वाचनीय झालें आहे.

( इंदुप्रकाश ओर कथानक साधे, मुख्य पात्रे प्रेमळ व सात्विक वृत्तीची असून
सद्यःस्थितीचे चित्र यथार्थ वठविलें आहे. ( याच्या योगाने) कर्तव्यजागृति

उत्पन्न होईल.'
२ प्रेम -निराशा.

प्रेमाचे शुद्ध, उदात्त व अनुकरणीय रूप, सहुण व ईश्वरश्रद्धा यांचें महत्व
व जगांत त्यांचा होत असलेला विजय, नीतिमान, सुशिक्षित व उद्योगी सी-
पुरुषांचा उदात्त जीवनक्रम, त्यांचें ध्येय व कर्तव्य यांचें यथार्थ चित्र या पुस्त.
कांत दाखविलें आहे. केवळ लक्ष्मीचा अनुग्रह नसल्यामुळें सुशील व होतकरू
-तरुणांची समाजाकडून कशी अवहेलना होते, शुद्ध व सात्विक प्रेमाचा झरा
किती निर्मल व गोड असतो, श्रीमंतीबद्दलचा दुरभिमान धरून खऱ्या सहुणांची
मातब्बरी न जाणल्यामुळें सर्वत्र निराशा कशी पसरते, नीच मनोवृत्तीच्या
लोकांस सात्विक तेज ओळखिता न आल्यामुळे त्यांचें सर्व मनोराज्य ढासळून
पडून शेवटीं त्यांचा निराशेनें कसा अंत होतो व मुलांमुलींच्या कोमल मनावर
सुशिक्षणाचा योग्य संस्कार झाला असतां त्यांचें शील -शेवटपर्यत कसें अढळ

- राहतें, याचा खुलासा यांत फार मार्मिक रीतीनें केला आहे. पृष्ठसंख्या १३६.
अभिप्राय- आनंद-यांत प्रेमाचें शुद्ध व उदात्त स्वरूप, सुशिक्षित

खीपुरुषांचा उदात्त जीवनक्रम, त्यांचें ध्येय व कर्तव्य, ईश्वरश्रद्धा इत्यादि विष-
यांचें चित्र रेखिलें आहे. समाज का असावयास पाहिजे याले काल्पनिक दृश्य

या पुस्तकाच्या वाचनानें डोळ्यांपुढे उभे राहते. कुलीन स्त्रीपुरुषांना हें पुस्तक
जाचतांना संकोच वाटणार नाहीं.



( ३)
इंदुप्रकाश-आमच्या समाजांतील कित्येक कुटुंबास या पुस्तकावरून बोध

.घेता येण्यासारखा आहे.
हें पुस्तक बडोदे सरकारानें वक्षिसें व वाचनालयें यांच्यासाठीं मंजूर केलेआहे.
वर दिलेल्या अभिप्रायांशिवाय ज्ञानप्रकाश,ख्योद्धपत्रिका, वैश्यमासिक,

-उद्यान वगैरे पत्रांतून व मासिकांतून दोन्ही पुस्तकांवर उत्कृष्ट अभिप्राय आले
आहेत. प्रत्येक पुस्तकाची किंमत ८१२ आहे. तथापि '' आर्याच्या सणांचा
प्राचीन व अर्वाचीन इतिहास '' या पुस्तकाचे प्रकाशक आर्यधर्म

विचारक मंडळी यांजपाशीं कांहीं पुस्तकं आली विकीकरितां ठेविर्लीं असून
त्यांच्या विद्यमानें मागविल्यास तीं दोन्हीं पुस्तके फक्त १ रुपयास 'मिळतील.
ट. ख. ३ आणे निराळा पडेल.

२, कृष्णाबाइ
बिल्डिंग, सामााजक ग्रथप्रसारक ०

गिरगांव-मुंबई.

८. पुस्तकं मिळण्याचें वरील ठिकाण
आर्यधर्मविचारक मंडळी,

७ळी.

हालींचा काल प्रगतीचा आहे. धार्मिक, सामाजिक, राजकीय, नैतिक,

औद्योगिक वगैरे हरएक बावांचा सारखा खल चालला असून सर्व वाजूनी
मानवी उन्नति कशी घडवून आणितां येईल या महत्त्वाच्या प्रश्नाची चर्चा अहे-
र्निश होत आहे.अशा प्रकारे नवयुगाच्यवू प्रारंभाचृाइं शुभ चिन्हे सर्वत्र स्पष्टपणे

दृग्गोचर होत असतां त्याचें सप्रेम स्वागत करण्यास मातृभूमीच्या प्रत्येक लेक.
रानें पुढें सरसावले पाहिजे. या उद्देशाने नवयुग मास्रिक्रद्वारा लोकसेवा करूं



( ४)
लागून आज दोन वर्षे होऊन गेली. या मुदतींत आमच्याकडून जी थोडीबहुत
सेवा घडली ती महाराष्ट्रीय वधुभगिर्नांर्ना गोड करून घेतलीच आहे.

नवयुगाचे ध्येय ललित वाङ्मय सेवा नव्हे. प्रणयपोषक कादंबऱ्या, भूगा--
रिक गोष्टी, किंवा करमणुकीपलीकडे तादृश उपयोग न होणारी प्रहसनें यांपासून
जनतेचा विशेष फायदा होईल असें आह्यांस वाटत नसल्यामुळे आह्मी खऱ्या
प्रगतिपोषक विषयांकडेच आमच्या बंधुभगिनीचे लक्ष वेधून घेण्याचा आरंभीच
संकल्प केला. तदनुसार जगन्नियंत्याच्या कृपाप्रसादाने व विद्वानांच्या आशीर्वादानें
आजपर्यंत नवयुगाच्या द्वारे विख्यात विद्वानांचे विचारपरिहुत लेख वाचेकांस
सादर केले. प्रख्यात चित्रकारांच्या कृतीनी प्रेक्षकांचे नेत्र रिझविले. चांगल्या
बोधप्रद गोष्टी सांगून विचारांची जागृति केली. जुन्या व नव्या कवींच्या कवि-
तांचा गोड प्रसाद नांटला. एवंच आपल्या प्रिय वाचक-मित्रांची सेवा नवयुगाने
यथामति केली. अशाच रीतीनें या बहुगुणी मासिकाचे अंतरंग व बहिरंग
उत्तरोत्तर अधिकाधिक सतोषप्रद करून त्यास उंच वळण देण्याविषयीं आह्मी
शक्य तो प्रयत्न करण्याचें अश्वासन देतो

वार्षिक वर्गणी रु. ४ ट. खर्च माफ.
पत्ता-कस्टम हाऊस रोड,? डी काशीनाथ आणि कर्धी.

फोर्ट मुंबई.



आर्यांच्या सणांचा प्राचीन व अवोचीन इतिहास.
अभिप्राय

श्रीमति सौ. काशीबाई कानिटकर पुणे, ( २२-१-१९१६) पुस्तक
'फार सुंदर व उपयुक्त आहे. सस्यांच्या काळी अशा पुस्तकाची फार गरज
होती. आपल्या पूर्वजांनी हे सण रूढिमध्ये कां आणिले व त्यांची उपयुक्तता
काय आहे हें या पुस्तकावंरून चांगले समजेल. आपला प्रयत्न फार स्तुत्य आहे.
पुस्तकाची भाषाच विषयांचीमांडणी चांगली आहे. अशासारखे पुस्तक प्रत्येकाचे

संग्रही असावें अशी त्याची योग्यता आहे.
रा. ब. विष्णू मोरेश्वर महाजनी, एम. ए., अकोले, -२१ १२)

पूर्वेतिहास समजून घेण्याची आवश्यकता पुराणमताभिमानी व सुधारकाग्रणी
यांस अवश्य असल्यानें दोघांसही या ग्रंथापासून फायदा होईल.

प्रोफेसर चिंतामण गंगाधर भातू. पुणे ( १७-२-१६) पुस्तक बहु-
श्रुतपणाचे द्योतक असून बहुतेक सणांचा इतिहास पुष्कळ शोध करून लिहि-
लो आहे प्रत्येक सणापासून कोणता बोध ध्यावा हें चांगल्या सुबोध भाषेत
व सयुक्तिक मांडणी करून सांगितलें आहे. असा काहीतरी प्रयत्न हवा होता.
सणाचे विभाजन व वर्गीकरणही चांगले केलें आहे. मला आशा आहे कीं
आपल्यास या कामी इश येईल व परमेश्वर तें देईल..रा. रा. पांडुरंग वामन काणे, एम. ए., एल. ए. मुंबई

हेंहे:::ऽहं६ २ष्ट६े?लई
हहैेईं;हेहहेेईई
:७,ई५८.२-६- २.



लिहून प्रसिद्ध केलें होतें. आपलें पुस्तक माझ्या पुस्तकाचे उल्हष्ट सटीक विवे-
चन आहे. माझी मूळ कृति आपण सर्वोत्कृष्ट तऱ्हेने विशद स्वरूपांत लोकांपुढे
आणून एक अत्यंत महत्वाच्या व जरूर असलेल्या विषयाची प्रस्तुत पुस्तकाने
महाराष्ट्र कडच्यांत चांगलीच भर घातली. आपल्या पुस्तकांतील 'हेतु व बोध'
ही सदरे फारच बहारीची वठली आहेत. एकंदरींत प्रस्तुत पुस्तक महाराष्ट्री-
यांच्या संग्रहास व आदरास पात्र आहे.
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रा.रा. जनार्दन सखाराम कुडाळकर, एम. एएलूएकू बी. बडोदे.

( ३-४-१९१२) हें पुस्तक एक ऐतिहासिक माहितीची भरपूर खाण आहे असें
आढळून आलें व त्यानेआर्याच्याप्राचीन इतिहासावर जोनवीन प्रकाशपाडण्याचा
यत्न केला आहे तो खरोखरच चकित करणारा व प्रशंसनीय आहे. लेखकाने
निव्वळ काल्पनिक किंवा ऐकीव माहितीवर भिस्त ठेऊन आर्य संस्कृतीचे पोवाडे
गाण्याचा यत्न न करतां आपल्या विशाल वाचनाचा व खऱ्या शोधक बुद्धीचा
उत्तम उपयोग ०कोचें पुस्तकाचे प्रत्येक पृष्ठ व प्रकरण पुरावा देतें. अशा
प्रकारचा पुस्तके आमच्या शाळांतील व कॉलेजांतील प्रत्येक विद्यार्थ्याच्या

वाचनांत जितक्या अधिक प्रमाणांत येतील व त्यांचें महत्व शिक्षक लोक जेवढे
खोल आपल्या विद्यार्थ्यांच्या मनावर विंबवितील तितकी त्यांची शोधकबुद्धि
विकसित होऊन आमच्या प्राचीन इतिहासाच्या संशोधनास मदत होईल व
तेणें करून आमच्या भावी उन्नतीस प्रोत्साहन मिळेल यांत संशय नाहीं. लेख-
काचे सर्वच विचार जरी सर्वास सर्वतः ग्राह्य नसले तरी त्यानें दाखविलेल्या
शंवीन विचारांच्या दिशा मत्यान्येषणाच्या खऱ्या मागीकडे पुष्कळ वाचकांची

-असंनें .वळवितलि व त्यामुळें आर्य संस्कृतीचा स्वरा इतिहास लवकरच संकलित
होईल अशीं नचिन्हे दिसत आहेत. पुस्तकांतील कांहीं प्रकरणे अत्यंत चित्ता-
कर्षक व उत्साहजनक वाटतात व तीं वाचताना प्रत्येक वाचकाच्या विचार
शर्क्तात एक नर्वांनच०सडूर्ति उत्पन्न होते. उदाहरणार्थ) ''नारळी पौर्णिमा'' ह्या

सणातील आर्याच्या प्राचीन कालच्या समुद्रावरील व्यापाराची माहिती वाच-
च्यावर मला माझ्या दीड वर्षांपूर्वीं केलेल्या विश्वपर्यटणांतील पुष्कळ अनुभवांची
आठवण झाली. आर्यीच्या प्राचीन वाङ्मयात्रा ह्या पुस्तकाप्रमाणे शोधक
बुद्धीने विचार .करण्याची जर प्रत्येकास स्कृउाईर्त झाली तर त्या इतिहासावर
किती तरीप्रकाश पडेल. लाव दृष्टीने ह्या पुस्तकाचे आह्यांस इतकें महत्व वाटतें.
तें प्रत्येक शाळा खात्याने व पुस्तकालयानें आश्रय देण्यास अगदीं योग्य आहे.

श्रीमती रमाबाई साहेब रानडे, पुणे (९-४-१९१६) प्रत्येक सणाची
यथातथ्य माहिती या पुस्तकांत दिली आहे ती अतिशय उपयुक्त आहे. हे सण
केव्हांपासून व कोणामुळे प्रचारांत आले, ते प्रचारांत येण्यास विशेष काय
कारण घडले असी प्रश्न आमच्या पुरुष मडेळींना विचारिला तर कांहीं बहुश्रुत
व्यक्तींशिवाय सर्व साधारण मंडळीस ' आह्याला याची कांहीं माहिती नाहीं '
असेंच उत्तर याचे लागल बायकांची गन सर्वांचीच स्थित्ति तशी नाहीं. अजून



पर्यत पोक्त व वृद्ध बायकांजवळ जुना इतिहास कहाण्यांच्या रूपाने आहे. कांहीं
चरित्रांसंबंधानें त्या माहिती सांगतांना जशा कांहीं त्या गोष्टी त्यांच्या डोळ्या-
समोरच घडत्या असें ऐकणारांस वाटतें. हा परिणाम त्यांच्या शुद्ध व धार्मिक
भावनेचा आहे. ती धार्मिक भावना नवीन बायकांत दिवसे दिवस कमी होत
चालली आहे असें दिसते लिहिता वाचता येत असून दुसरे अनेक अभ्यास
व व्यवसाय पाठीमागे असल्यामुळें त्यांस जुने व नवे ग्रंथ वाचण्यास सवड
मिळत नाही व त्यामुळेंच नव्या पिढीला आर्यीच्या सणांच्या प्राचीन व अर्वा-
चीन इतिहासाची माहिती असावी तशी असत नाहीं हें खरें आहे. आणून
प्रस्तुत पुस्तक अतिशय श्रम करून जुने नवे ग्रंथ पाहून व त्यांतील निर-
निराळी प्रमाणें देऊन फार उपयोगाचे केलें आहे; ह्मणजे तें आर्यावर्तातील निर-
निराळ्या प्रातांतील निरनिराळ्या चार्लारीति, धार्मिक समजुती, व्रतवैकल्ये व
सण यांचें मार्गदर्शकच होऊन वसले आहे. या दृष्टीने या पुस्तकाची किंमत
फार मोठी आहे. एकंदर पुस्तकाची भापा प्रौढ व सुबोध आहे व तें प्रत्येक
स्त्रीपुरुषानें संग्रही ठेवण्यास योग्य आहे. ज्याला तें विकत घेण्याची ऐपत
नसेल त्यानें तें एक वेळ वाचून तरी पहावे अशी शिफारस आहे.

रा. रा. नरसिंह चिंतामण केळकर, बी. ए. एल. एल. बी.,
पुणे ( १ ६-९- १९१६) आपण-या पुस्तकाचे छापील सुटे फार्म पाठविले ते
वाचून पाहिले. ऐकंदरीनें पुस्तकाविषयी माझा वराच rईईं अनुकूल ग्रह झाला.
हिंदूरलोकांर्चा सणाची आवड व त्यावरील त्यांची निष्ठी प्रसिद्धच'आहे. तथापि
सणांच्या उपपत्तीविषयीचे समाजाचें ज्ञान अलीकडे इतकें मलीन झालें आहे
कीं, सणाचा दिवस उगवला' जणजे केवळ परंपरागत चालत आलेल्या बहि.
वार्टाप्रमाणे आचारपालन करण्यापलीकडे सणांच्या मर्मात लॉक फारसे शिर-
लेले दिसत नाहींत. वास्तविक सशास्त्र उपपत्ति कळंल्याने आचारपालनाचा
आनंद कमी न होतां वाढावा हेंच स्वाभाविक आहे असो आपण परिश्रम-
पूर्वक आर्यीच्या भ्रष्टगु,मुक्षाचे-ठिंव. उरपूपत्ताचे जें संशोधन केलें आहे
तें भाविक व असष्ट्रिं;. या; दोहोतही. आहेवस्थापडेल असें मला वाटतें
कानशाखाणूंत्रंभीरपुं४केभंरीर्टलं फारसं ' नंंार्होईएrंक्ंए यामुळे आपल्या पुस्त
काचा वाचलृरrईऋद्रंइग!ाईककृउर्नइइr उत्सुकतेने स्वीकार होईल.अर्शी',आशा आहे.

४ ????



??४.

!!!शी!!० !!.! १ !!?! !!

ार५ 1?1१-० Z Z 1 उ 1 उ


