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ह्या ग्रंथाचे लेखक श्रीयुत सदाशिव कृष्णा फडके, वकील नवेच) यांनी
ला ग्रंथाची हस्तलिखित प्रत छापण्यास देण्यापूर्वी मजकडे पाठविली होती.
एका कट्ट्या सनातनी लेखकाने लिहिले स्वामी दयानंदांचें हें अशा प्रकार
चरित्र अणि आर्यसमाजाचे विवेचक समीक्षण मोठे मनोरंजक झालें आहे.
त्याची हस्तलिखित प्रत मीं बारकाईने वाचली आहे. आणि त्यावरून मी
असें म्हणत कीं, आर्थसमाजाच्या कार्यक्षेत्रापासून लेखक फार दूर रहात असून -
ही दयानंदांचें चित्र त्यांनीं मूळ स्वरूपांतच उठावदार रीतीनें रंगविलेआहे; व
तसें करतांना ग्रंथकारांनीं माझ्या कांहीं सूचना मान्य केल्या आहते याबद्दल
मी त्यांचा आभारी आहे. या ग्रंथावरून वाचकांस आर्यसमाज आणि त्याचे
संस्थापक यांच्याबद्दल महत्त्वाच्या सर्व गोष्टी कळून येतील.

ह्या ग्रंथाचे लेखक चाणाक्ष आणि अनुभवी दिसतातपुस्तकाची भाषा सरळ
आणि सुबोध आहे. आर्थसमाजी गृहस्थांकडून आपल्यालामिळावी तशीमाहिती
मिळत नाहीं, असें ग्रंथकारांनीं मला अनेक वेळां कळविले आहे. पण असें अस.
ताहा आर्यसमाजाच्या वादमयावरून त्यांना वस्तुस्थितीची क्यपना बरोबर
झालेली दिसते

त्यांच्या लिहिण्याशीं आर्यसमाजी गृहस्थांचा कोठें कोठे मतभेद होईल पण
त्यांनीं हें विसरत कामा नये कीं, हा ग्रंथ एका सनातनी विद्वान्लेखकाने सनातन
धर्माच्या इष्टीने लिहिलेला आहे. आणि अर्थातच तसा त्यास लिहिण्याचा पूर्ण
हक्क आहे. यास्तव अशा परिस्थितींत ह्या विद्वान् ग्रंथकाराने या ग्रंथलेखनात
जें विलक्षण यश मिळविले आहे, त्याबद्दल त्यांचें अभिनंदन ड्येयावाचून
माझ्याने राहवत नाहीं.

नग्न निवेदक
ज्वालापुर, नरदेवशास्त्री वेदतीर्थ,

ता. १ नवंवर १९२८ व्यवस्थापक, ज्यालापुर महाविद्यालय.

अ ४ ४आपलें आर्यसमाज-विवेचक-हतिहासापैकीं पहिलें पुस्तक मीं वाचून पाहिले.
आपण यांत श्री ० स्वामी दयानंद सरस्वती यांचें जेचरि दिलें आहे व त्यांच्या
मक्यें जें प्रतिपादन केलें आहे सें वाचकांस चांगले मार्गदर्शक होईल असें अव्हाड

वा.स्वाध्यायमंडळ, औंध,
तारीख २ नबंबर १९२८ श्री. दा. सातवळेकर.



कर ह्या आरंभिलेल्या ग्रंथाचा पहिला खंड गेल्या बलिप्रतिपदे
प्रसिद्ध केला. त्या वेळीं त्यापुढील खंडांचेंही लिहिणें तयार आहे, अशी

कित्येकांची समजूत झाली; परंतु वस्तुस्थिति तशी नव्हती. नव-युग-धर्म ह्या सम
ग्रंथाची रूपरेषा अगोदर आखून ठेविली होती खरी; पण त्या ग्रंथाचा पहिला खंड
कितपत विद्वन्मान्य होतो आणि त्यास लोकाश्रय कितपत मिळतो, याचा अगोदर
कांहींच अंदाज नसल्यामुळें दुसराखंड लिहिण्यास घेणें मनांतच येईना. शिवाय त्यास

जरूर असणारा वेळही मिळाला नाहीं. पण त्यानंतर पलित्या खंडावर विद्वानांनी
आपल्या उदार बुद्धीने मान्यतेचा छाप मारला. इतकेंच नव्हे, तर त्या पुढील
भागही लवकरच प्रसिद्ध व्हावेत अशीही आपली सदिच्छा प्रदर्शित केली. तेव्हां
श्रीमल्लगद्रगुरु शंकराचार्य, महात्मा गांधी, प्रो.पाठकशास्त्री, प्रो रानडे, श्रीमंत
पतप्रात?त्र्यवीसाहेव, श्री० तात्यासाहेब केळकर, अशा अनेक श्रेष्ठ पुरुषांची ही
सदिच्छा माझ्या हातून कशी पुरी होईल, ही एक मोठीच विवंचना उत्पन्न झाली.

लहान मुलाला आईनें कोतुकाने कडेवर ध्यावे, त्याप्रमाणे माझ्यासारख्या अन-
म्यस्ताच्या या पहिल्याच ग्रंथास विद्वानांनी जें इतकें उचलून वरले, तें थोरांच्या
a*aाँदार्यबुद्धीस साजेसेच झालें; पण केवळ कडेवर घेण्यांतच ज्याप्रमाणें मुलाची
भूक शमत नाहीं, त्याप्रमाणें केवळ विद्वानांच्या पसंतीनेच पुढील खंड कसा
प्रसिद्ध करावा हा प्रश्न सुटण्यासारखा नव्हता. प्रपंचाची अनेक व्यवधाने
आणि विवंचना ह्या संभाळून ग्रंथ तयार करण्यास वेळ कोठून आणावा, आणि
त्यांतही मोठ्या शिकस्तीने ती तयारी केलीच तरी ग्रंथप्रकाशनास लागणाऱ्या
खर्चाची व्यवस्था कशी व्हावी, हे दोन मोठेच प्रश्न होते. पैकी पहिला प्रश्न जरी
काहींसा माश्याच स्वाधीनचा असला तरी दुसरा प्रश्न तितका माझ्या आटोक्यांतील
नसल्यामुळे तो सुटणे पहिल्या खंडास मिळणाऱ्या लोकाश्रयावर अवलंबून होतें.
त्याही बाबतींत मुंबई सरकारने प्रथम खंडाचे चार भाग शाळांच्या वाचनालया-
करितां मंजूर केले; तसेंच इंदूरच्या ग्रंथोत्तेजक मंडळानें शंभर व ग्वाल्हेरसरकारत्र?

दीडशे रुपये उत्तेजनादाखल दिले व अशा रीतीनें त्यांनीं खुद्द महाराष्टांतील संस्था-
नांवरही आघाडी मारली. ज्या प्रांतांतील मुख्य भाषाही मराठी नाहीं, अशा दूरच्या
इंदर व ग्वाल्हेर संस्थांनांतून आलेल्या ह्या प्रोत्साहनाबद्दल त्यांचे आभार मानाचे



प्रस्तावना

.तवेढे थोडेच आहेत. अशा प्रकारे शाब्दिक आणि सांपत्तिक प्रोत्साहन मिलाल्यामुळे
समग्र ग्रंथ पुरा करून प्रसिद्ध करण्याचें नैतिक बंधन जास्तच जाणवू लागलें.

सामान्य लोकाश्रयासंवंधीं मात्र जो फार निराशाजनक अनुभव आला तो वस्तु-
:?त्यातनिदर्शक- म्हणून येथें नमूद करणें वावगें होणार नाहीं. मराठी वाचक-
वर्गात आज धार्मिक ग्रंथ वाचण्याची प्रवृत्ति थोडीच आहे आणि तीही ज्या
वर्गात आहे तो वर्ग प्रायः पुराणमताभिमानीच असल्यामुळें त्यांत ब्राह्मसमाजाचा
इतिहास वाचण्याची जिज्ञासा नाहीं. श्रीमंत आणि सावकार, वकील आणि
डॉक्टर, हा संपन्न वर्ग आपल्या खाजगी व सार्वजनिक स्वरूपाच्या भिन्न

विषयांत इतका गुंतलेला आहे कीं, स्वतांच्या वाचनाच्या जिज्ञासेने नसली, तरी
.मराठी साहित्यास मदत करणें हें आपलें कर्तव्य आहे या बुद्धीनेही ग्रंथकारास
उत्तेजन देण्याचा विचार त्यांच्या मनांत येण्यास अवसरच मिळत नाहीं. नोकर-
.वर्गार्पकीं वरिष्ठ अमलदारांस इंग्रजी दैनिकांपलिकडे इकडे तिकडे पाहण्यास
सवडच नसते; आणि नोकरांपैकीं कनिष्ठ-वर्ग आपला नोकरीचा शीण घालविण्या.
करितां नाटके, कादंबऱ्या वगैरे केवळ करमणुकीचे वाङ्मयच वाचीत असतो. आत
प्रोफेसर्स, संपादक वगैरे वाङ्मयप्रेमी विद्वानांचा वर्ग राहिला. पण त्यांच्यापुढे इंग्रजी

वाङ्मयाचा इतका ग्रंथसंभार रोज नवीन येत असतो कीं, त्यांची ज्ञानार्जनाची

राजेकीर्द तारखेवर आणून ठेवणेच त्यांस मुष्किलीचें होतें. मग ब्राह्म-समाजाचा
इतिहास मराठीतून वाचण्याचा द्राविडी प्राणायाम ते कोठून करणार १ या सर्व

अडचणींपेक्षां अधिक जाचक आणि सर्वव्यापी अशी ही गोष्ट आहे कीं, हिंदु-
स्नानास उत्तरोत्तर असह्य होत चाललेल्या पारतंत्र्याचे दैन्यांत साहित्यप्रेम
करण्याइतकं कोणासच स्वास्थ्य नाहीं! अशा ह्या स्थितींत तारापूरवाले बुकसेलर-
कडून नेहमीं नवीन नवीन येणाऱ्या कॅटलॉगांच्याद्वारें इंग्रजी साहित्योद्यानास येत
चाललेला वाढता बहार पाहून इंग्रजी व मराठी साहित्यातील हें सुदीर्घ अंतर कधीं
तरी तुटणे शक्य आहे काय असा निराशाजनक विचार मनांत आल्यावांचून
रहात नाहीं! आणि खरोखरच श्रीमंत. संस्थानिक, साहित्योत्तेजक-मंडळें
आणि वाचनालयांचे चालक ह्यांनी नवीन प्रसिद्ध होणाऱ्या ग्रंथांस जरूर तें साहाय्य
देण्याचे मनावर न घेतल्यास, नव-युग-धर्मच काय, पण याहून अधिक महत्त्वाचेही
नवीन ग्रंथ निर्माण होणें अशक्यप्रायच होईल.

वरील निरुत्साहक परिस्थितीस प्रो. राजवाडप्रेभृति कांहीं टीकाकारांच्या
-कडक टीकांची जोड मिळाली. त्यासंबंधीं माझें म्हणणें स्वतंत्ररीतीनेंच लोकांपुढे
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मांडणे योग्य व इष्ट असल्यामुळें पुढें यथावकाश तसें करण्याचें वाचकांस
आश्वासन देऊन येथें कांहींच न लिहिणें वरे. याशिवाय आणखी निरनिराळ्या
टीकाकार मित्रांनी सहानुभण्यतिपूर्वाक अनेक सूचना केल्या आहेत. कोणाचें म्हणणें
यापुढील खंड प्रसिद्ध करण्यापूर्वी ते तत्सांप्रदायिकांना दाखवावे, तर कोणी म्हणतात
कीं, महाराष्ट्रधर्म म्हणजे काय किंवा सनातनधर्म तरी कशास म्हणावे हें
दाखविण्याची जबाबदारी मजवर असून निव्वळ त्या दृष्टीनेंच हा इतिहास मीं लिहावा.
चरित्र, इतिहास आणि टीकात्मक समीक्षण, यांची मांडणी निरनिराळी करावी,
असें कोणी सुचवितात; तर कोणास सध्यां स्वीकारलेली संमिश्र विवेचनाची
पद्धतीच अधिक योग्य वाटते. कोणास सुरू विरधी स्वमताचा धागा सबंध
विवेचनांत '८ सूत्रे मणिगणाइव '' याप्रमाणे अविरत टिकावयास पाहिजे आहे,
तर कोणास स्वमताचे दिद्रर्शनसुद्धा न करतां नुसते इतिहासकथनच अधिक
पटते! कोणास कांहीं ठिकाणीं भाषा कठोर वाटते तर कोणास ती याहूनही
अधिक निर्भीड व स्पष्ट हवी. ग्रंथांतील भाषा कोणास वाडमयदृष्ट्या आवडत
असली तरी तात्त्विक इतिहासलेखनास ती अयोग्य वाटते, तर कोणी चुरचुरीत
चटणीफोडणीशिवाय साधे अन्न रुचकर होत नाहीं त्याप्रमाणें वाङ्मयाचा
आनंद देणारी भाषा असल्याशिवाय तुमचा हा एवढा मोठा रूक्ष इतिहासग्रंथ
वाचणार तरी कोण असा प्रश्न करतात. ग्रंथांत टीकाविषयक झालेल्या सुधारणा-
वरील आमची टीका कोणास अगदीं योग्य वाटते तर कोणी आमच्या सूचना-
पैकी एखाददुसरी मानावयाची तरी आह्यांचे शांकर बनल्याशिवाय गति नाहीं असा
विनोद करतात. अशा अनेक मित्रभावानें केलेल्या सूचनांप्रमाणे मराठी पुस्तक
चार रुपयांचे घेण्याची वाचकांस संचय व सवड नाहीं, हीहि पण एक अनुलिखित
पण अनुभवसिद्ध अशी सार्वत्रिक सूचना दिसते.

तात्पर्य, माझ्या नव-युग-धर्माच्या प्रथम खंडासवधी टीकाकारांनीं ज्या अनेक
सूचना केल्या आहेत, त्यांपैकीं कोणतीही सूचना पूर्णीशी मान्य केल्यास दुसरी
अमान्य केल्यासारखे होऊन त्यांपैकींच एखाद्या टीकाकार मित्रास कदाचित्
दुखावल्यासारखें होणारच. शिवाय एखाद्या ग्रंथास प्रवृत्त झालेल्या ग्रंथकाराचे स्वतंत्र
व्यक्तित्व असतेंच व त्यालाही पूर्ण वाच मिळणे युक्तच होय. हा दुसरा खंड
लिहितांना या कांहीं अशीं परस्पर विरोधी सूचनांपैकीं माझ्या शक्यतेप्रमाणें होईल
तितक्या मीं यथामति विचारांत घेतल्या आहेत. त्यानें माझ्या मित्रांचें सर्वीशी
नाही तरी बरेंच समाधान होईल अशी आशा आहे.
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या ठिकाणीं एक आग्रहाची व प्रेमाची विनंति मात्र माझ्या वाचकांस करावीशी

वाटते. ती ही कीं, कोणत्याही विषयाची चर्चा करूं लागलें-त्यांत धर्मासारख्या
विशेष महत्त्वाच्या व मनुष्याच्या जीविताच्या मूळ आकांक्षाचा विचार करणाऱ्या
विषयाचे विवेचन करूं लागलें-कीं मतभेद हा होणारच. किंबहुना असा मतभेद
होणें, हेंच बुद्धीच्या व विचाराच्या जिवंतपणाच चिन्ह होय. जगांत निर्माण
झालेले निरनिराळे धर्म, त्यांतील विविध पंथ व त्यांतील नानाविध उपपंथ हे
याचेच निदर्शक आहेत. अशा वेळेला या विषयाचा निरनिराळ्या वाहर्नी विचार
होऊन त्यांतून पूर्ण सत्य नाहीं-कारण तें समर्याद मानवी बुद्धीच्या वाहेरचेच
आहे-तरी शक्य तितके त्या पूर्ण सत्याला प्रतिविवित करणारे विचार बाहेर
पडावेत अशी सर्वाचीच इच्छा असणार. सर्व विवेचक इतिहास किंवा निर-
निराळ्या धार्मिक चळवळींची परीक्षणे, यांचामुख्य उद्देश हाच होय. या बावतींत
कचितू एकाद्या ग्रंथकारानें प्रतिपादलेल्या मताने दुसऱ्या व्यक्तींच्या किंवा समाजा-
च्या भावना त्युडखविणे शक्यच नव्हे तर फारच संभवनीय आहे. कारण धार्मिक
भावनांचा प्रश्न फारच नाजूक असतो. पण या वावतींत वाचकांनी आपलें
मन अतिशयच उदार ठेवणे जरूर असतें. आपल्या स्वतःच्या भावना व मते
ही जशीं एकाद्या समाजाला किंवा व्यक्तीला प्रिय असणार तशीच दुसऱ्या
समाजाची किंवा व्यक्तीची गोष्ट आहे. आणि स्वतःची मते मांडण्याचा
दोघांनाही सारखाच अधिकार व जिव्हाळा असणार. या वेळीं ग्रंथकाराने
प्रतिपादलेले मत हें त्याचें प्रामाणिक मत आहे कीं नाहीं, एवढेच पाहणेजरूर
आहे. सर्व सुधारलेल्या पाश्चात्य देशांतून ह्याच उदार वृत्तीचा स्वीकार होत असून
तिची जोपासना व संवर्धन करण्याकरितां तेथील विद्वान् लोक नेहमी दक्ष

असतात. किंवहुना अशा सद्धावनाप्रेरित विचारस्वातंत्र्याशिवाय तत्त्वज्ञानाची किंवा
जगाची प्रगति होणें अशक्यच आहे. कोणत्याही संस्थेचा किंवा धर्मपंथाचा
इतिहास लिहावयाचा म्हणजे तो यांमधील व्यक्तींचाच इतिहास असल्यामुळें
लेखकाच्या प्रामाणिक समजुतीप्रमाणे त्यांचें गुणदोषविवेचन करणेही अपरिहार्य
होते. यास्तव वाचकांनीं कृपा करून असें लक्षांत ध्यावे कीं, माड्या परिस्थिती.
तील लेखक इतक्या अनास्थेत एवढ्या अडचणी सहन करून जो हा ग्रंथसंभार

अट करण्यास सिद्ध झाला, तो कोणा व्यक्तींची बदनामी करण्याकरितां खचित
नव्हे. हे एवढे विस्तारानें येथें लिहिण्याचे कारण इतकेंच कीं, नवयुमधर्ममाले
पैकी पहिला खंड प्रसिद्ध झाल्यावर त्याविषयी कांहीं कांहीं ठिकाणीं अशा तऱ्हेची



खार वृत्ति दाखविली गेली असून कांहीं टीकाकारांची मजल तर लेखकाच्या
हेतूविषयींही शंका घेण्यापर्यंत गेली आहे.

अशा टीकाकारांपैकीं मुख्य. संप्रदायानें किंवा मताने बाह्य दिसतात. या.
याहा टीकाकारासवधीं आज मला येथें कांहींच अधिक लिहिता येत नाहीं.
कारण नुसती टीका करूनच न थांबता, माझ्या बाह्मसमाजाच्या विवेचक इतिहासा.
में झाकू स्त्री-पुरुषांची वद्रनामी झाली असें म्हणून जाह्मांनीं मजवर फौजदारी
करण्यापर्यंत मजल नेली असून ते काम ही कोर्टापुढें सुरू आहे. यामुळे.
ह्या वाचतींत विशेष कांहीं लिहिणें योग्य वाटत नाहीं. शिवाय टीकेस प्रतिटीका
करून वाद वाढवू नये, या बुद्धीने मीं आजपर्यंत त्यांच्यासंबंधीं मोनच स्वीकारले
आणि यापुढेही शक्यतो तीच वृत्ति राखावी असें मीं ठरविलें वाहे. बाह्य

टीकाकारांनीं केलेली टीका कितपत यथार्थ आहे, हें निर्विकार मनाने माझें
पुस्तक वाचणारे सुज्ञ वाचक सहज ठरवू शकतील. मला असा पूर्ण भरवसा आहे
कीं, ठाकूर आणि भांडारकर, सेन आणि चंदावरकर, रॉय आणि रानडे, यांची
आत्मनिरीक्षणाची तीव्र दृष्टि ह्या पुढाऱ्याचे अनुयायी उरगिकारतील तर
त्यांस माझ्या पुस्तकांत वैषम्य वाटण्यासारखे कांहींच आढळणार नाही. गेल्या
शंभरदीडशें वर्षांत ब्राह्मण आणि त्यांनीं अनुसरलेला रूढ सनातन हिंदुधर्म.
यांवर ज्यार्ने त्यानें वाटेल तसे हल्ले चढवावे, आणि कर्मठ, भाविक
आणि श्रद्धाळू अशा हिंदूजनतेच्या धर्मभावना नाहक दुखवाव्या, असाच
प्रकार एकसारखा सुरू आहे. अशा स्थितींत हे टीकाकारपंथांचे वाक्प्रहारकाहा
अशी तरी अनाठायी आणि अन्यायाचे आहेत, असें ज्याचे प्रामाणिक मत झालें
आहे, त्यानें तें निर्भीडपणे जगाच्या पुढें मांडून, उलट टीकाकारपंथांचे कांहीं दोष
जर त्यांच्या पदरांत घालण्याचा प्रयत्न केला तर त्याचाही शांतपणे विचार करण्यास
त्यांनीं तयार असलें पाहिजे. ज्यांना पूर्वापार जनरूढीच्या प्रवाहाविरुद्ध सुधारणा
घडवून आणावयाची महत्त्वाकांक्षा आहे, त्या धर्मवीरांनीं प्रतिपक्षानी टीका:
सहन करण्याइतका विम्मेपणा धरणे खचितच जरूर आहे.

तात्पर्य, मीं ज्या संप्रदायांचा विचार आतापर्यत केला आहे व यापुढें करणार
आहें, त्या त्या संप्रदायांच्या वाचकांस माझी अशी विनंति आहे कीं, त्यांनीं
परमतसहिणता व स्वकीय दोषनिरीक्षणदृष्टि अंगिकारून माझ्या या पुस्तका-
कडे पहा. कारण या एकंदर मालेतील धार्मिक आणि सामाजिक विषय अत्यंत'
वादप्रस्त असल्यामुळें त्यांत मतभेद होणें स्वाभत्विक आहे आणि सत्यनिर्णयाच्या
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-दृष्टीनें इष्टही आहे. अशा विवेचक इतिहासांत यशापयशाची व तूफारपूत्ट्टतेची
चिकित्सा करतांना निर्भीडपणाने होणारं दोषदर्शन हें एकापरी अपरिहार्य असें
महत्त्वाचे अंग आहे, हें वर दर्शविलेच आहे. श्रीमद्दयानंदांनीं मतमतांतराचा
विचार करतांना तरी अनेक मतवाद्यांचा काय थोडा जोराने निषेध केला आहे!
तशीच टीका त्यांच्या मतावर कोणी करूं लागल्यास ती निर्विकारपणे ऐकून
घेण्याइतका शांतपणा आर्यीनींही अवश्य ठेवला पाहिजे, अशी अपेक्षा केल्यास
ती खचितच वावगी ठरणार नाहीं.

ह्या नववैदिकधर्माचे पहिले दोन भाग मुख्यत्वेंकरून आर्यलेखकांचे आधारेच
लिहिलेले आहेत. त्यामुळें त्यांत टीकेचा भाग येण्याचा संभव बहुतेक नाहींच.
पण तिसरा भाग हा केवळ टीकाविषयक मुद्दयांकरिताच अलग केल्यामुळे
त्यांत मुख्य विषयच टीका हाच असणार. यासाठीं मीं केलेल्या दोषदर्शनांत
हसक्षीरन्यायार्ने जें वाचकांस ग्राह्य वाटेल तें घ्यावें, त्याज्य वाटेल तें सोडून
द्यावे. पण याच्यापुढे जाऊन लेखकाच्या प्रामाणिक बुद्धीवर निष्कारण बे-
भरवसा करण्याइतकें अनुदार होऊं नये एवढीच विनीत आहे.
याशिवाय मी केलेल्या विवेचनाचा विचार करून उलट माझ्याच विचार-
सरणींतील माझी चूक मला कोणी दाखवून देण्याचा प्रयत्न केल्यास माझ्या
लिहिण्याचे श्रम सार्थकी लागल्यासारखे होऊन मी त्या प्रांजल टीकाकारांचा
कणीच होईन. कारण सध्याच्या आपल्या धर्माच्या अवनत स्थितींत, व पाश्चात्य

संस्कृतीच्या अभूतपूर्व जवरदस्त धक्क्यानें सुरू: झालेल्या धर्मविचारांच्या खळ-
षष्ठींत, आपल्या प्राचीन धर्माचें, व त्यांत सुधारणा करून धर्मसेवा करूं पाहणाऱ्या
निरनिराळ्या धर्मपंथांचे, चिकित्सापूर्वक नीट मनन होऊन कांहीं सत्य निर्णीत
झाल्यास, तेंच आपल्या धर्माचें, राष्ट्राचे व संस्कृतीचें किग्नेयस साधल्यासारखे
होणार आहे. व आधुनिक धार्मिक चळवळींचें चिकित्सापूर्वक विवेचन करण्याचें
महत्त्वाचें कार्य जे मीं अंगिकारले, त्यांत या महत्तम कार्यात आपल्या अल्प
शक्तीप्रमाणें आपणही थोडी पाइकी करावी व या धर्मसेवा-यज्ञात अंशभागी
होऊन पुनीत व्हावें, एवढाच माझा हेतु आहे.

वास्तविक पूर्व-संकल्पाप्रमाणें १ प्रार्थनासमाज ाऊइ२ आर्यसमाज आणिऱ्ण्यि!

थिऑसफी मिळून नव-युग-धर्ममालेचा दुसरा खंड व्हावयाचा होता. परंतु बाह्म.
प्रार्थना-समाजांच्या मंडळींची कलुषित झालेलीं मने अद्याप निवळली नाहींत हें
एव्ह,. आणि ब्राह्मसमाजरूया शतसायत्सरिक उत्सवानिमित्त बरेंच महत्त्वाचे



१३
वाङ्मय प्रसिद्ध होण्याचा संभव आहे हें दुसरें, अशा कारणामुळे प्रार्थना-
समाजाचा इतिहास कांहीं दिवस मागें ठेवणे भाग पडलें. शिवाय माझा-
बाह्मांचा इतिहास आणि रा० वैद्यांचा प्रार्थनासमाजाचा इतिहास, ही दोन-
विस्तुत पुस्तकें नुकतीच प्रसिद्ध झाली असतां, त्यांत आणखी माझ्या नवीन
प्रार्थनासमाजल्या इतिहासाची गर्दी न करणें हेंही ठीक दिसलें. तेव्हां दुसऱ्या
खंडाचीं वरीलप्रमाणें तीन वेगळीं पुस्तके योजून त्यांपैकीं दुसरें पुस्तक अगोदर
प्रसिद्ध करण्यास घेतलें. पण तेही द्रव्याग्कवी एकदम छापणे अशक्य झालें!
तेव्हां कित्येकांच्या सूचनांप्रमाणें ह्या पुस्तकाचे १) श्रीमद्दयानंद, ऽ५
आर्यसमाज व ०३ आर्यमतसमीक्षा, असे आणखी तीन भाग करून ते
स्वतंत्र पुस्तकरूपांनी प्रसिद्ध करण्याचें ठरविलें. त्यांतील श्रीमद्दयानंद

हा पहिला भाग आज प्रसिद्ध होत आहे. द्रव्यादि साधनांची व परिस्थिती-
ची अनुकूलता मिळाल्यास पुढील भाग आणि खंड यथाकाल प्रसिद्ध होतीलच.
नाहींपेक्षां ही वाङ्मयसेवा निरुपायाने येथेंच मोठ्या कष्टानें थांबवावी लागेल!
वस्तुतः पहिल्या खंडास झालेला खर्च आणि त्याची झालेली विक्री ही लक्षांत
घेता हा भागही प्रसिद्ध करणें मला अशक्यच होतें! पण अशा वेळीं माझे
सन्मित्र श्री. आत्माराम महादेव आटवणे, एम, एस. सी. आणि श्री. अप्पा.
साहेब गोखले, 'विजय' प्रेसचे मालक यांनी मला विशेष धीर दिला म्हणूनच?
साहस पुढें करणें शक्य झाले. याबद्दल मी ह्या उभयतांचा फार आभारी आहे.
पुढें मागें शक्य झाल्यास त्यांच्याच साह्याने कदाचित् दुसऱ्या खंडाच्या दुसऱ्या
पुस्तकाचे पुढील दोन भागही वाचकांच्या हातीं पडतील. याहून अधिक तें आज
कोणाच्या बलावर बोलावे १

एकंदर ग्रंथाच्या ८नवउग-धर्म' या नांवाबद्दल विरोधी मते दिसून आर्ली:
आटोपशीरपणा याएका गुणास्तव मसैनिजांवपसंत केलें होतेतच तें आतां नवयुग
धर्ममालाया रूपांतरांत कायमचेच झालें, हें उघड आहे. या पुढील खंडाची नांवें
अधिक सार्थ करण्यासाठीं आर्यसमाजाच्या इतिहासाला नवयुग.धर्ममालेपैकीं
नववैदिक-धर्म असें नांव दिले आहे. या नव-वैदिकधर्मपुस्तर्कातील पहिल्या
भागांत श्रीमद्दयानंदयाचें संक्षिसचरित्र,त्यार्च?मर्ते आणिकामगिरीइतकाच विषय
आहे,दुसऱ्या भागांत दयानंदांच्या अनुयायांचे विचारआणि त्यांच्या चळवळी हा
विषय येईलआणि तिसऱ्याभागातसनातन.हिंदुधर्नाच्यादृष्टीनें आर्यमताचीसमीक्षा-
होईल अशारीतीनें 'नवत्रैदिक-धर्म' या सबंध ग्रंथांत आर्यसमाजाच्या एकंदर



१४
चळवळीच्ये विवेचन येणार आरहे. याप्रमाणें पुस्तकाचे स्वतंत्र विभाग करून तुकडे
पाडल्याने ह्या ग्रंथाचें महत्त्व आणि उपयुक्तता एकेपरी कमी होत आहे हें खरें;
पण दुसऱ्या अनेक दृष्टींनी तसेंच करणें मला निरुपायानें भाग पडलें आहे. ह्या

पुस्तकाचे तिन्ही भाग निरनिराळे विकत घेणे वाचकासही एकदम जड वाटणार
नाहीं, अशी अपेक्षा आहे.

हा ग्रंथ लिहितांना मला ज्या ग्रंथांचा विशेष उपयोग झाला त्या मुख्य ग्र्या-

ची स्मरणाने यादी करून ती प्रत्येक भागास जोडली आहे. त्या ग्रंथांचा लाभ
मला घेता आल्यामुळे मी त्या ग्रंथकारांचा फार आभारी आहे. जी माहिती
मला ग्रंथांतून मिळाली नाहीं, ती मिळविण्यासाठी मी विस्तुत प्रश्नावली तयार
करून त्या :आर्यसमाजाचया दहापंधरा पुढाऱ्यांकडे आणि विद्वानांकडे पाठविल्या.
पण त्यांच्या कार्यवाहुल्यामुळें म्हणा, किंवा माझ्या अनोळखीपणामुळें म्हणा,
त्यांच्यापैकी कित्येकांकडून त्याची पचही आली नाहीं! कित्येकांनीं पोच दिली;
पण प्रश्नाप्रमाणें माहिती देण्यास वेळ नाहीं असें कळविलें. पण कोल्हापुरच्या
राजाराम कॉलेजचे प्रिन्सिपल डॉ ० बाळकृष्ण, आग्ऱ्याच्या ८आर्यमित्राचे'
संपादक, तसेंच काशी येथील दयानंद हायस्कूलचे मुख्याध्यापक श्रीच विष्णू
भास्कर केळकर, एम, ए. यांनी मात्र या पुढील भागास उपयोगी अशी कांहीं
माहिती प्रश्नोत्तरद्वारें कळविली. याशिवाय इतर कांहीं आर्य वंधु-भगिनींनीं आर्य-
विद्यालयाचे व दलितोद्धार सभेचे रिपोर्ट पाठविले. तसेंच एका सद्गृहत्यानें
जातपाततोडक मंडळासंवंधीं माहिती दिली. याबद्दल मी या सर्वाचा फार
आभारी आहें. पण ह्या सर्वांपेक्षा ज्यांचा मीं अत्यंत कृतज्ञतापूर्वक उलेख केला
पाहिजे ते ज्वालापुर महाविद्यालयाचे एक चालक व आर्यसमाजाचे इतिहासकार
श्री. नरदेवशास्त्री वेदतीर्थ हे होत. त्यांनीं प्रथमपासून आस्थापूर्वक पत्रद्वारें जी
माहिती देता येणे शक्य होतें ती दिली, इतकेंच नव्हे तर माझी ह्या प्रथम भागाची
हस्तलिखित प्रत बहुतेक सर्व नजरेखाली घातली, कांहीं रचनाही केल्या, आणि
अखेर ह्या ग्रंथाच्या पुरस्कारादाखल आपला लेख पाठवून मला उपकृत केलें,
याबद्दल त्यांचे मीं आभार मानावे तितके थोडेच होणार आहेत.

हें सर्व इतकें सविस्तर लिहिण्याचे कारण इतकेंच कीं, आर्यसमाजासवधी
मिळविता येईल ती खरी माहिती मिळविण्याचा मीं माश्या सामर्थ्यांनुसार शक्य
तो सर्व प्रयत्न केला, त्यांत कसूर केली नाहीं, एवढेच नत्रपणें वाचकांस
कळविण्याचे आहे. असे असताही मी स्वतः आर्यसमाजी नाहीं, किंवा कोणीही



प्रस्तावना १५
अ र्यसमाजी गृहस्थ माझे परिचित नाहींत, तसेंच आर्यसमाजाच्या कार्यक्षेत्रापासून

मी अति दूर असून त्यांचें वाङ्मय मराठीत फारच थोडे प्रसिद्ध आहे, अशा
अनेक कारणांस्तव माझ्या लिहिण्यांत न जाणताकांहीं गैरसमजाचे प्रकार होण्याचा
कदाचितू संभव आहे. तरी असे दोष कोठे आढळल्यास वाचकांनीं कृपा करून
मला ते दाखवावे व थोर मनानं मला 'यावद्दल क्षमा करावी अशी विनति आहे.

अनेक कारणांनी उत्पन्न झालेल्या मनाच्या व्यग्र स्थितींत ह्या ग्रंथाचे लिखाण
फारच गर्दींने झालें. अशा स्थितींत माझे सन्माननीय मित्र वे ० शा ० सं० विनायक.
शास्त्री जोशी आणि त्याचप्रमाणें माझे जामात चि ० रा ० प्रभाकर वासुदेव वापट,
एम ए. यांनीं बहुतेक सर्व हस्तलिखित प्रत आपल्या नजरेखालून घालून जरूर
त्या ठिकाणी दुरुस्त्या सुचविल्या, म्हणूनच हें पुस्तक आसून प्रसिद्ध करण्याचें साहस
मला करतां आलें. याबद्दल कृतज्ञतापूर्वक उल्लेख करणें जरूर आहे. तसेंच
माझ्या प्रथम खडास श्रीशंकराचार्याच्या व ह्या खंडास श्रीव्यास महर्षीच्या चित्रांचे
ब्लॉक्स वे. शा. सं० विष्णूशास्त्री वापट यांनी दिले, याबद्दल मी त्यांचा फार
आभारी आहें.

अमिक्सगद्रगुरु आद्य शंकराचार्य हे सनातनी ब्राह्मसंस्थापक आणि राममोहनराय
ह्या उभयतांसही मान्य असल्यामुळें पहिला खंड त्यांस अर्पण केला. आत ां
श्रीमद्दयानंदास शांकरमत मान्य नाहीं तरी वेदांतसूत्रकार व महाभारतकार
भगवातू श्री० व्यासमुनी हे उभयपक्षी म:न्यवर असे आसपुरुष असल्यामुळें
भगवान कृत्रीमव्यासांच्या चरणी नव-वैदिकधर्माची ही अल्पकृति अर्पण केली
आहे. ती त्यांस संतोषदायक होवो.

अखेर ज्या जगन्नियंत्यानें हा ग्रंथ लिहिण्याची प्रेरणा केली त्यास माझी सेवा
रुचली असल्यास तोच वाचकांस उदारब्रुद्धि देऊन मला ह्या वाड्मयसेवेसवधीं
कृतसंक्यप पुरा करण्याचें सामर्थ्य देवो, ताशी त्याची अनन्यभावानें प्रार्थना
करून हा लांबलेला प्रस्तावनालेख पुरा करतो.

पनवेल,
बलिप्रतिपदा, शके १८५ सदाशिव कृष्ण फडके



प्रकरण पहिले पृष्ठे १ ते २७
परिस्थिति-ब्राह्मणविद्वेष-ब्राह्मणांचें वर्चस्व-जातिब्राह्मणांचा पोकळ अधि-
कार-आर्यधर्मोत्पत्तीची मीमांसा-दयानंद अवतारी पुरुष होते-धर्मग्लानि
आणि अवतारवाद-समाजसुधारणेची मीमांसा-विरोधाभास-मिशनऱ्यांची
कारवाई व हिंदूंची भूल-राज्यकांतीचे परिणाम-दयानंदांवरील प्रांतिक-
संस्कार व त्यांच्या धर्ममतांतील निरोधाभास-भूतकाळाचे सिंहावलोकन-
तत्कालीन धर्मस्रुधारकांपुढील प्रश्न-तत्त्वज्ञानाचे नित्यत्व व तत्त्वतांची दृष्टि-
दयानंदांचें परिस्थित्यवलोकन; किसमाजाची निकृष्टावस्था-दयानंदांचा
स्वग्रहवेध; उत्तरभारतास लागले दुर्दैवाचे प्रहण-श्रेय आणि पेय; दया-
नंदांची मनःप्रवृत्ति-हिंदुस्तानातील सामान्य जनतेची मनःस्थिति-दया-
नंदांच्या वृत्तिसंकोचाची मीमांसा-दयानंदाची भूमिकाऱ्ययानंदांची भूमिका
जुन्यानव्याचा गैरमेळ-नव्या जुन्याचा मिलाफ-ऐहिक षडैश्वर्याकरिता दया-
नंदांचे प्रयत्न-विषयोपन्यास.

प्रकरणं दुसरे पृष्ठे २८-३४
मूळशंकराचे दयानंद :-दयानंदांचे मातापितर-वालपणतचा

अभ्यास-बुद्धिभेद-आर्यसमाजोत्पत्तीचे वीजभूत क ारण-बुद्धिभेदाचा
परिणाम-वैराग्याचा उद्धव-सहत्याग-शुद्धचैतन्याचें दयानंदार्चे ब्रह्म.

चर्यश्रिमांतील नांव परिश्रमण-चतुर्थाश्रमप्रवेश-दयानंदांची दीर्घतपस्या
व हेयांची सत्यप्रीति-सद्गुरूंचा शोध.

?त्-न्:सर छ ३५-४२
स्वामी विरजानंदसरस्वति-दयानदाचें तीर्थाटण-स्वामी

विरजानंदांची भेट-विरजानंदांची तपश्चर्या, वादाचीहीस व तामसी वृत्ति-
१ - १



गुरुशिष्यांची भेट व प्रथमोपदेश-दयानंदांची निष्ठा व त्यांचे कडक ब्रह्म-

चर्य-गुरुजींची कडक शिस्त व दयानंदांची निस्सीम गुरुभक्ति-दयानंदाची
गुरुदक्षिणा व शेवटचा गुरुपदेश; विरजानंदांचें निर्याण.

प्रकरण चवथे पृष्ठे ४३-५
दिग्विजयारभ ः-दिग्विजयाची रूपरेषा-परकीयांचे धार्मिक हले-

हिंदुधर्मीचा जंजिरा; दयानंदांची सामुग्री-शास्त्रार्थाना सुरवात-भागवता-
वरील टीका-वैं।त्र्याव-शैव-मतविरोध-राजाश्रयावद्दल खटपट, गुरुजींचीभेट-
हरिद्वारच्या मेळा; भोळा भाविक व चिकित्सक दयानंद यांच्या विरोधी दृष्टि-
लोकशिक्षणाच्या उद्योगास आरंभ-पाखंडखंडन, वेदमंत्रांचा चिकित्सक
दृष्टीने अर्थ-तपसामर्थ्याची आवश्यकता, स्वामींचा सर्वस्वत्याग-पुढील
मार्गाचे चिंतन, खनान्नभक्षण- तीव्र मताभिमान-सारींच धर्मखुळें -स्वामींची
शिकवण; संस्कारप्रीति-प्रतिपक्षावर छाप टाकण्याचें काशल्य-मूर्तिपूजे-
वरील कठोर टीकेचा लोकांवर परिणाम-ब्राह्मणांचा विरोध, प्राणघाताचा
प्रयत्न, स्वामींची पुण्याई-पाठशाळांचा उदयास्त.

प्रकरण पांचवे पृष्ठे ५६-७७
शास्त्रार्थाच्याचकमकीः-पहिल्याचशास्त्राथीचाफार्स-गप्पाष्टक-

सत्याष्टकाचा जाहीरनामा-शास्त्रार्थाचे पोरखेळ, आर्यग्रथांल्ल एकतर्फी-
पणा-कानपूरचा शास्त्रार्थ-काशीचा शास्त्रार्थ, दयानंदांचा आत्म-
विश्वास-म० रामस्वामी मिश्र यांजबरोबरचा शास्त्रार्थ, सनातनी
पंडितांचें आश्चर्यकारक अज्ञान-ग्रावद्दल पं० नरदेवशास्त्री व स्वतः दयानंद
यांचा खुलासा-काशीचा शास्त्रार्थ, काशीचे पंडित पळता पाय घेतात-
काशीशास्त्रार्थाचें चोपडे, मूर्तिपूजेचें वेदप्रामाण्य, धर्माधर्मलक्षण, पूर्ति,

पुराण, इ. वेदांतील शब्दांचे अर्थ-काशीच्याशास्त्रार्थाचेंमहत्त्व-स्वामींच्या
अब्रूवरील व प्राणावरील प्रसंग-ब्राह्मसमाजास भेट-इतर प्रांतांतील प्रवास-
मुंबईचा शास्त्रार्थ, कमलनयनाचार्थीचा मुग्धपणा, दयानंदांचा विजय-
महाराष्ट्र व गुजराथेतील दौरा, पुण्याच्या मिरवणुकी.

प्रकरण सहावे पृष्ठे ७६-९३
धर्मसंवाद:-लखनौच्या संवादातील महत्त्वाचे मुद्दे-राजेरजवाडे व

धर्मपंथाभिमानी यांजवरोबर सहकारितेचा प्रयत्न-चांदपूरचा हिंदू-इत्याम-
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ख्रिश्चनांचा तिरंगी सामना; ईश्वरानें सूष्टि कां, कशातून व केव्हा निर्माण

केली; मुक्ति म्हणजे काय व ती कशी प्रात होते-पीराणिक पंडितांचे प्रश्न

व त्याची उत्तरें-काशीला आर्यसमाजाची स्थापना-पाश्चात्यांची विद्या-

भिरुचि-दयानंदांची निर्भीड व निर्भय वृत्ति-दयानंदांची लोकसंग्राहक
बुद्धि-वैदिक धर्मप्रसारार्थ अविश्रांत श्रम; आर्यसमाजोद्यान.

प्रकरण सातवे पृष्ठे ९२-१०६
आर्यसमाजः-हिंदभूचा फटफटीत भाल-प्रदेश-मुवई येथें पहिल्या

आर्यसमाजाची स्थापना-पहिली समाजनियमावली-लोकसंग्रहक प्रयत्न;

मुंबई आर्यसमाजाच्या नियमांची सुधारणा-दयानंदांची व्यापकदृष्टि
स्वराज प्रभुरति लोकांची व्मापकदृष्टि, व्यापक दृष्टींतील दोष-लाहोरचा
आर्यसमाज, स्वामींचा स्वमहतीबद्दल तिदकारा-विद्वान् मंडळीवर दया-
नंदांची छाप-सव्यसाची दयानंदांची महत्त्वाकांक्षा-उदेपुरांत आर्यसमाज,
परोपकारिणी सभा-जोधपुरांत इतिहासाची पुनराट्टत्ति, स्वामींवर विषप्रयोग-
दयानंदांचे निर्याण-और्ध्वदेहिक विधि.

प्रकरण आठवे पृष्ठे १०७-१२१
आर्यावर्तातील मतमतांतरें:-उपन्यास, वैदिक धर्म हाच विश्व-

धर्म होण्यास योग्य आहे-प्राचीन आर्यावर्ताचे सार्वभौमत्व, ब्राह्मणांच्या

पोपलीलांमुळें देशाचा अधःपात-'. ब्राह्मण '' ही शिवी झाली आहे-
धर्माचा अपकर्ष, शाक्तमताचा प्रसार, जैनमतखंडन, लिंगपूजा-वैहटावादि
पंथ, खाकी साधु-कबीरपंथ-गुरुनानक आणि शीख पथ-दाध्यदपथी,
रामसनेही, कुंडापंथी वगैरे कुकर्मी पथ-वाममागा गोकुलियांच्या लीला-
मध्य, लिंगाकित पथ-आह्य व प्रार्थनासमाज यांतील दोष, भलत्याच गोष्टींत

इंग्लिशांची अनुकृति, असंबद्ध ब्राह्ममतें-थिऑसफीबद्दल दयानंदांचें मौन-
थिऑसफिकल सोसायटी व दयानंद यांचा संबंध व वेदनाव-जिज्ञासूनें
काय करावे १

प्रकरण नव पृष्ठ १२२-१३४
धार्मिक थोतांर्डेः-थोतांडपचक-अशास्त्रीय मंत्रमाहात्म्य व

फलज्योतिष- अज्ञानमूलक नामजप-'' तक्षपस्तदर्थ भावनम ३२-
तांत्रिकांचे स्वैराचरण मनुस्मृतीतील प्रक्षिस वचनें-वेदानुकूल तीर्थक्षेत्रे,
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गयाश्राद्धादिविधि-भस्मरुद्राक्षादिधारणाचा फोलपणा, उपवासादि पौराणिक
गवाळ-देवपूजा, देव-देवता, ईशावताराची अनवश्यकता, विभूतिपूजा-
मूर्तिपूजा-व्यापक परमात्म्याचें अनात्म पदार्थाच्या ठिकाणी आवाहन
कसले !-मूर्तिप्रूजेचा वैदिक निषेध-सूर्तिपूजा हें ज्ञानप्राप्तीचे साधन नव्हे;
ध्यानाचे खरें स्वरूप-मूर्तिपूजेचे दुष्पीरणाम, देवस्थानांची दुर्दशानर्तिड
पूजकांनी चालविलेली विटंबना.

प्रकरण दहावे पृष्ठे १३५-१४६
दयानंदांचा तरवविवेकः-दयानंदाचेप्रथ-ग्'सत्यार्थप्रकाशाची''

रूपरेषा, त्याचें आर्यसमाजांत महत्त्व-जीव आणि परमेश्वर-महावाक्यें
अद्वैतपर नाहींत-जीव आणि ब्रह्म हे भिन्न आहेत-परमेश्वर सगुण आहे
आणि नही आहे-तष्टपुत्पत्ति, जगदुत्पत्तीचीं कारणें तीन आहेत-
कार्यकारणमीमांसा, ब्रह्म, जीव आणि प्रकृति ही नित्य आहेत-षड्दर्शन-
समन्वय-सष्टपुत्पत्तिकथन-आर्येतर प्रजा, मानवीसष्टि-कर्मोपासनाआणि
ज्ञान-वधमोक्ष हे नैमित्तिक व अनित्य आहेत-सुक्तिमीमांसा-कर्म
आणि फळ-विवर्तवाद खोटा आहे-अनःकरणोपाधीने ब्रह्मच जीव
होतो हे चूक आहे-स्तियावाद-वेदात्यास खरा अर्थ कळला नाहीं.

प्रकरण अकरावे पृष्ठे १४७-६०
दयानंदांचे मंतव्य-दयानंदांची प्रस्तावना-मंतव्यांचीं सूत्रे-

मंतव्याची सुधारून वाढविलेली आवृत्ति, आयोंद्देश रत्नमाला-आर्यधर्माचे
प्रयोजन.

प्रकरण बारावे पृ४-९६९-९७१
वेदविचार-भाष्यभूमिकेचें मंगलाचरण-वेदांची उत्पत्ति-वेदांचे
नित्यत्व व प्रामलय-वेदविभाग-विज्ञान आणि कर्म-वैदिकमंत्र आणि
देवता-मूर्त आणि अमूर्त देव, 'ब्राह्मण' विभाग-संहिता व ब्राह्मण यांतील
प्रामाण्यभेद-वेदांत सर्व शाखे बीजरूपानें आहेत; वेदांत भौतिक विज्ञान-
दयानंदांना प्रमाण असले प्रथ-पौराणिक कथांचा यौगिक पद्धतीनें अर्थ-
वेदार्थयत्न-वेदार्थातील चुका व त्या कशा टाळाव्या.

प्रकरण तेरावे पृष्ठे १७२-१९१
प्रारंभिक संस्कार-आर्यीच्या नित्यनैमित्तिक कर्माचे महत्त्व-
कर्मातील दृष्टिभेदाचे ठळक मुद्दे-विषयाची मांडणी-आर्याभिविनय, स्वस्ति-
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वाचन आणि शांतिपाठ-सर्व संस्कारांतील सामान्य विधि-गर्भाधान-
पुंसवन-सीमन्तोन्नयन-जातकर्म-नामकरण-निष्क्रमण-अन्नप्राशन-डूडा.
कर्म-कर्णवेध.

प्रकरण चौदावे पृष्ठे १९२-२१४
आश्रमसंस्कारः-सामान्य विचार-उपनयन-वेदारंभ-शिक्षण-

पचविध परीक्षा-अध्ययन-अध्यापन-ग्रंथ. प्रामाण्य-वेदाध्ययनाचा अधि.
कार-समावर्तन-विवाहसंस्कार-वानप्रस्थ संस्कार-संन्यास-अत्येष्टि.

प्रकरण पंधरावे पूर्ण २१५-२३
गृहाश्रमः-स्त्रियांचे कांहीं धर्म-पुनीवाह व नियोग-पुरुषांचे कांहीं

कर्म-रोटीबेटी-व्यवहार-वर्णव्यवस्था-वर्णाचे गुणकर्मस्वभाव-प्राचीन
रहाध्यम-शालाकर्मनिधि-साचोन दिनचर्या-नित्य कम-पंचमहायज्ञ-सध्यो-
पासना-संध्या रहस्य-अम्युदयवाद-मन निश्चल कीं चंचल-समाहित
आणि स्तब्ध-अग्निहोत्र-बलि वैश्वदेव-अतिथियज्ञ-पितृयज्ञ-नैमित्तिक कम.

प्रकरण सोळावे पृष्ठ-२३४-२५
व्यक्तिमाहात्म्य आणि कार्य-आरभिक विचार-व्यक्तिविषयक

टीका-रामदास आणि दयानंद-तप, बल आणि तलफ-साम्य वैषम्य-
साधनमार्गीत मिन्नता-निराशेची मीमांसा-दोघांचे प्रेरक भिन्न-त्यांचे
मार्गही भिन्न-शुद्धिसघटन-यशाची गुरुकिली-दयानंदाची वीद्धिक
कसरत-राष्ट्रीय सभेचा चतुःसूत्रि-महात्मा गांधींचे दंडक-पुढचीं धोरणे-
राष्ट्रीय बाण्याचे विचार-दयानंदांच्या मतज्यातील मुग्धपणा-वैदिक
मतानुयायी मुसलमान-मानवी प्रेम आणि राष्ट्रीय प्रेम-विश्वव्यापी धर्म-
त्रिविध टीकाकार-लोकोत्तर पुरुष-मतभेदाचें वीज-बादाचे मुद्दे-दयानदानीं
काय केलें-आर्य पुढाऱ्यांचे कबूल जाव-मतभेदाचे मुद्दे-विकारी टीका-
प्रत्युत्तराच? हक्क-दयानंदाचे अनुयायी-संप्रदायाची व्यवस्था-प्रेरक आणि
अनुयायी-दयानंदांची महत्त्वाकांक्षा-दोन कृत्युपत्रातील फरक-आर्य पुढारी

-पं. गुरुदत्त-आर्यधर्माचें रहस्य.

५कालानुक्रमणिका
आधारग्रंथांची यादी पृष्ठ २५६





।। श्रीसमर्थ

र ए, ';भूमिका रे. ९५९-

- ''.प्रिय मा कृगु देवेपु प्रिय राजसु मा कष्ट ।

प्रिय सर्वस्य पश्यत उत शूद्र उतायें ।। १ !।

उत्तिष्ठ ब्राहाणस्पते देवालू यझेन वोधय ।

आयु ग्राणं प्रजा पशून् कीर्ति यजमान च वर्धय ।। २ ।।

-अथर्व, का. १९, सूत्र ६२ । ६३४.
ल्लश्हदुस्थानातील आधुनिक धार्मिक चळवळींत आर्यसमाज ही संस्था बऱ्याच

महत्त्वाची आहे. आणि अलीकडे शुद्धिचळवळ जोरांत आल्यापासून तर ती
लोकांच्या नजरेसमोर अधिकाधिकच येत आहे. यास्तव यापुढें त्या संस्थेचा सविस्तर
विचार करण्याचें योजले आहे. बाह्यसमाज व प्रार्थनासमाज ह्या संस्था ज्या भात
निर्माण झाल्या त्या भूमिकेशी त्या संस्थांचा ज्या तऱ्हेचा कार्यकारणभाव दिसतो तो
तसाच आर्यसमाज ह्या संस्थेस लावता येत नाहीं. इंद्राच्या नंदनवनांतील पारिजातक
भगवान् श्रीकृप्णांनी रुक्मिणीमुया दारी लावून त्याची फुलें सत्यभामेचे आंगणांत
पाडावी, अशी कांहींविचित्र घटना आर्यसमाज ह्या संस्थेच्या जन्मकर्माची दिसते.
आर्यसमाजाचे आद्य-संस्थापक स्वामी दयानंद यांचा जन्म काठेवाडांत मोरी
संस्थानांत टंकारा येथें, त्यांचा दयानंद-सरस्वती ह्या आश्रमांतरांत अवतार
नर्मदेच्या कांठीं चलोदर येथें, त्यांची अखेरची गुरुदीक्षा मधुरेंत, त्यांच्या पहिल्या
समाजाची स्थापना मुंबईस, त्यांची अखेरची आशा उदेपुरांत, तर निर्याण अज

हे प्रभो मी ब्राह्मणांना प्रिय होईन, क्षत्रिय समाजांत आणि वैश्य वर्गात
मी लोकप्रीति सपादीन,इतकेच नव्हे तर सर्व प्राणिमात्रांना मी हवासा वाटेन असें
कर हे ज्ञानाचे स्वामिन्, आमची उभति कर. सत्कर्माच्या द्वारे विद्वानांत जागृति
होऊं दे त्याचप्रमाणे आसू- जीवन, संतति, पशुपालन, कीर्ति आणि सत्कर्म-

निष्ठांचे बल यांची बुद्धि होवो.



कार्यकारणभाव भाग १ ला
मिरांत व त्यांचा जास्त संचार पंजावापेक्षांही संयुक्त प्रांतांत तर त्यांच्या सांप्र.

दायिकांचा मुख्य जोर पंजाबांत असा विलक्षण योगायोग दिसतो.
श्रीकृष्ण-चरित्रांतील महत्त्वाचा भाग ज्या प्रांतांत घडून आला, सुदामदेव,

नरसी मेहता अशा सगुण भक्तांनी जी भूमि पावन केली, त्या भूमीतील कोणते
संस्कार ह्या भागवतपुराणविरोधि आर्यसमाजाच्या रूपाने फलहूप झाले २ तसेंच
ज्या बकाल वस्ताच्या मुंबई शहरावद्दल तत्कालीन अर्वाचीन कोशकार असें लिहि-
तात कीं, वैदिक धर्मास प्रतिकूल असें कोणतेंही कृत्य कोणास करणें झाल्यास तेंत्यानें
येथें केलें असतां निर्विलपणे सिद्धीस जातें अशी त्याची फार प्रसिद्धि झाली आहे, रेया
मुंबईच्या खारटणात वेदविद्या हरळीसारखी पसरेल असें दयानंदांस वाटलें तरी कसें :
आणि संस्कारसंकराची केवळ सीमाच अशा उत्तर भारतांत आर्यीची मुबलक उप.
लव्धि होईल हें तरी त्यांनीं कशावरून ठरविलें! हे प्रश्न चिंतनीय आहेत. ह्यांत

कोणाचा उपहास करण्याचा आमचा हेतु नसून ह्या एका प्रमुख आणि उदयोन्मुख
धर्मसंस्थेच्या उत्पत्तीचा कार्यकारणभाव शोधून पहावा हाच आमचा उद्देश आहे.
आतां देशाची अनुकूलता सोडून व्यक्तींची अनुकूलता पहावी तर तीही
तितकीच विस्मयकारक आहे. स्वामी दयानंद यांचे आईबाप व अनेक गुरु ह्या
व्यक्ति इतक्याविविध वृत्तींच्या दिसतात कीं, त्या सर्वांचे संस्कार ह्या आर्यसमाज-
संप्रदायांत हुडकून काढणें अशक्यच आहे. सांप्रदायिक ग्रंथनिष्ठेचाही प्रकार
तोच आहे. दयानंद मूळ सामवेदी पण त्यांचा वालाम्यास यजुर्वेदाचा, प्रौढपणी परि.
शीलन कग्वेदावर, आस्था अथर्ववेदाची आणि त्यांची गुरुपरंपरा वैय्याकरणी! बरें,
वैमयाकरणी पांडित्यास तो काल अनुकूल असावा असेही वाटत नाहीं. उलट
तत्कालीन नवशिक्षित लोक व्याकरण हा विषय रूक्ष व निरुपयोगी असाच मानीत
असावेत असें दिसते. वरे हिंदुसमाजास थेट वैदिककालापर्यत मागें खेचणाऱ्या
ह्या संप्रदायाची धाव कोठें कोठे आधुनिक सुधारकांच्याही पुढें आहे. हें पाहिलें
म्हणजे ह्या संस्थेला मूळ गति कोठून कशी मिळाली हें ठरविणे अधिकच कठीण
होतें. तेव्हां ही संस्था अस्तिवांत आणणाऱ्या ईश्वराच्या नियतींतील कार्यकारण-

भाव कोणता ते जाणणें अगदींच सोपें नाहीं. ह्याचे नीट विवेचन होण्यास
तत्कालीन परिस्थितीचा तूहम दृष्टीनें विचार केला पाहिजे.

आर्यसमाजाचे अध्यर्यु लाला हंसराज आर्यसमाजाच्या उत्पत्तीची मीमांसा
करतांना तत्कालीन परिस्थितीचे वर्णन करतात त्याचा भावार्थ असा-२



प्रकरण १ हें] परिस्थिति

द' मुसलमानी सत्तेची समशेर हिंदुस्थानांत पूर्ण विजयश्रीनें चमकत असताही
हिंदूंनी आपल्या वौद्धिक आणि नैतिक प्रगतींत आपल्या इस्लामी राज्यकर्त्यांपुढे

हार खाली नाहीं. वावराने संगाचा पराभव केला तरी नानकापुढें त्यास नमावेंच
लागत होतें. अकवर, फेझी, जहांगीर आणि दारा हे राज्यकर्तेही हिंदूंच्या विद्वत्तेचीच
साधुत्वाची ग्वाही देतच होते. परंतु इंग्रज येथें येतांच सर्व मनु पालटला. तेव्ही-
पासून असा एकही दिवस जात नाहीं, कीं ज्या दिवशीं आमच्या हीनत्वाची आम्हांस
आठवण करून दिली जात नाहीं. रेल्वे, टेलिग्राफ आणि इतर साहेबांचे कारखाने हे
पाहूनच अगोदर सुशिक्षित आणि अशिक्षित चीत होऊन गेले. साहेवाचे भौतिक
विज्ञान, त्यांचें विलक्षण गुंतागुंतीचे राज्ययंत्र, शेक्सपीअरची नाट, मिल्टनचीं
काव्ये, वेकनचे तत्त्वज्ञान, साहेबांची चिकाटी, सत्यप्रीति, धैर्य, देशाभिमान,
स्वार्थत्याग इत्यादि गोष्टींना हिंदूंची माथी धमला, नमलीं आणि दीन झाली!
'' अशा अनुकूल परिस्थितींत? सर्व वर्चस्व जे जीजसला मानतात त्यांचेच नशिबीं

असतें, अशी कानगोष्ट सांगण्यास परोपकारी मिशनरी पुढें सरसावले. त्यांचेच
ख्ययीदार प्राच्य विद्यासंशोधक यांनीं आमचाच धर्म आम्हांस शिकविण्याची
अधिकारपत्रे वळकावली व त्यांची मुरागफळे आम्ही शिरसावंद्य केली ज्यांच्या
पूर्वजांनी मुसलमानांच्या कडव्या धर्मछलास दाद दिली नाहीं, ते हिंदु इंग्रजांचें
भौतिक विज्ञान आणि त्यांच्या पाह्यांची व संशोधकांची टीका यांनी गांगरून
गेले. जुन्यास चिकटून राहिलेला अफाट व विचारखय असा बहुजनसमाज मूर्ति-

पूजा आणि भोळेपणा यांच्या गर्तेत इतका खोल गेला होता कीं, स्वतांच्याही दैन्याची
त्यास जाणीवही नव्हती. कांहीं थोड्या अर्थशून्य विधींपलीकडे सर्व हिंदूं एकत्र

जाडणारें असें कोणतेंच तत्त्व किंवा दुवा अस्तित्वांत नव्हता. सुशिक्षितांचा
अज्ञानजन्य दंभ गेला होता खरा; पण त्यांना मिळालेला प्रकाश त्यांची परिस्थिति
जास्तच भेसुर व हिडिस रूपांत दाखविण्यापलीकडे कांहींच उपयोगाचा नव्हता.
शिक्षणाने ईश्वरावरील श्रद्धेचा झरा कोरडा पडून हिंदुसाहित्याच्या ज्ञानगंगेतील
दुज्ञेय खडक व अनुल्लंघनीय भोवरे तेवढे पाश्चात्य संशोधकांनीं उघडे केले होते
वेद म्हणजे खडकांप्रमाणें रानटी लोकांचे प्राथमिक रूक्ष बोल असें सुशिक्षितांनी
आपल्या मनाशीं ठरविलें होतें. आणि जुनेपुराणे शास्त्री पौराणिक वाङ्मयांत
गुरफटून स्वताच वेदविद्येला पारखे झाले होते. तात्पर्य, एका काळी साया
सुधारलेल्या जगास कायदा व विज्ञान शिकवणाऱ्या आमच्या प्राचीन कर्षीच्या

३



ब्राह्मणांचे वर्चस्व ( भाग १ ला
धर्माचा आतां पुरस्कार करतांना शरमेनें खालीं मान घातल्यावांचून हिंदूंस
गयतरनव्हतें.''

अशा या हीन काळांत स्वामी दयानंदांनीं आपलें कार्य केलें. त्यांच्या मोठ-
पणास अनुकूल परिस्थिति कारण झाली नसून उलट अनिष्ट आणि प्रतिकूल परि.
स्थिति वदलण्यासत्याचे व्यक्तिमाहात्म्य कारणझालें असें आर्यींचे मत आहे. तो
काळ धर्मग्लानीचा होता असें ते मानतात. त्या काळच्या धर्मग्लानीचें कारणीभूत
मुख्यांग म्हणजे अत्यंत निंद्य अशाब्राह्मणवर्गाचें वर्चस्व असेंच इंग्रजी शिकलेल्या
ब्राह्मांप्रमाणें पदवीधर आर्यानीही ठरविलें आहे. तें ठरवितांना निदान आर्य
लेखकांचा जो संताप झालेला दिसतो तो पाहून हे ब्राह्मण म्हणजे एक निंद्यजात
ईश्वराने ह्या हिंदुस्थानांत निर्माण केली! आणि त्यांच्या पायी या देशाचा सर्व-

तोपरी अधःपात केला, असें वाचकांस वाटल्यावाचून रहात नाहीं. लाला
लजपतरायांसारखे अनुभवी, विद्वान् व गंभीरलेखकसुद्धा जेव्हां ह्याब्राह्मणवर्गाचे

वाभाडे काढण्यासमागेपुढेपहात नाहींत, तेव्हां अशांची हीं पापेंतरी कोणती,
तें समजावून घेणे फार अगत्याचे होतें.

लालाजी म्हणतात कीं, ग्' दयानंद जाणते झाले तेव्हां हिंदुधर्मांचे सर्वस्व
म्हणजे ब्राह्मण होते वइतरजन म्हणजे असूननसून सारखेच होते. प्रत्येक ब्राह्मण

म्हणजे साक्षात् ईश्वराचाच प्रतिनिधि असून ईश्वराच्या आज्ञा व अनुशासनें
सांगणारा तोच काय तो अधिकारी असे. त्याचा शब्द तोच कायदा आणि त्याचें
उल्लंघन करणारास अक्षय्य नरकवास हेंच शासन. असा हा ब्राह्मण म्हणजे कोणी
निवडलेला, नेमलेला किंवा अधिकृत केलेला असे, असें मुळींच नाहीं. त्याला हें
ब्राक्षणत्व केवळ जन्मानेच प्राप्त होत असे. आणि धर्मगुरु म्हणून त्याच्या अधि.
काराचा त्याच्या शिक्षणाशी किंवा दुसऱ्या कोणत्याही गुणाशीं संबंध नसे. धर्म

काय आणि अधर्म काय हें केवळ त्यानेंच सांगावे. प्रत्येकानें कशावर विश्वास
ठेवावा आणि काय करावे, हेसुद्धा ठरविण्याचा अधिकार अशा ह्या ब्राह्मणाचाच.
मतस्वातंत्र्य अस्तित्वांतच नव्हतें. हजारांत एकाहीब्राह्मणाला वेद माहीत नसले,
तरी धर्मशास्त्राचा ज्ञाता ब्राह्मणच समजला जाई. एखाद्या पुराणांतलें किंवा
एखाद्या संस्कृत नाटकांतले किंवा साध्या काव्यातले का वचन असेना तें ब्राह्मणा-
च्या तोडून निघाले, कीं तें वेदवाक्य म्हणून गणले जाई. मग त्या ब्राह्मणाला
संस्कृताचा गंध का नसेना! तो ब्राह्मणाच्या पोटीं आला एवढ्यानेच तो एक देव-
४





प्रकरण १ हें ब्राह्मणांची निंदा

माणूस गणला जाई. अशा स्थितींत ब्राह्मणाची पूजा हेंच हिंदुधर्माचे आद्य लक्ष्ण

समजले जाई. या ब्राह्मणांनीं धार्मिक आचारांचे असें कांहीं जाळे गुंफले होतें कीं,
त्यांतून हिंदूंच्या दिनचयेतील एक क्षणही सुटला नव्हता. ब्राह्मणपुरोहिताच्या
आशीर्वादानें किंवा त्यानें करविड्येया प्रायश्चित्तानें ज्याची नि।ःकृति होणार नाहीं,
असें कोणतेंहीअत्यंत घोर, राक्षसी किंवा किळसवाणे पातक असणेंच शक्य नाहीं,
अशी त्या वेळींसामान्य समजूतहोती. मरणोत्तर साधावयाच्या स्वर्गाचे कपाटाची
किली ब्राह्मणाजवळ आहे असें लोक मानीत. साध्या वैदिकधर्माचा लोप होऊन
जिकडेतिकडे देवळांचा बुजबुजाट,यज्ञाचा अनर्थ आणि असंख्य देवतांच्या पालख्या
आणि उत्सव याचाधुडगूसमाजूनराहिलाहोता. घंटानाद आणि धुपार्त्या, देवाला
पोषाख चढविणे आणि त्याच्यापुढे कांहीं अर्थ न समजताच स्तोत्रांची टकळी
सुरू ठेवणे, असा हा ब्राह्मणांनीं सारा मूर्खाचा बाजार सुरू केला होता! त्याप्रमाणें
ब्राह्मणांचें वर्चस्व हेंच मृत्यूच्या दारीं वसलेल्या हिंदुधर्मातील रोगवीज होतें.''

'ग् हे जातिब्राह्मण इतर लोकाप्रमाणेच सामान्य माणसें होत. आनुवंशिक
संस्कारामुळे त्यांस खरें ब्राह्मण्य प्राप्त होण्याचा संभव कदाचित् जास्त असेल.
तथापि खरे ब्राह्मण झाले तरी ते कांहीं पूजनीय नव्हत. ते कांहीं देवाचे मध्यस्थ
नव्हत. वेद हेच काय ते धर्मास प्रमाण होत, पण त्या वेदांचे अध्ययन करण्यास
बाह्मणांनी इतरांना बंदी केली होती. श्षांनींच काय, त्रैवर्णिकांनाही ब्राह्मण वेद
शिकवीत नसत. बरें, या ब्राह्मणांना तरी वेद यावे; पण त्याचीही मारामार.
उत्तर भारतांत दहा हजारांत एकाही ब्राह्मणानें वेदाचें अध्ययन अंशतही केले
नसतें. दक्षिणेत सुद्धा असा ब्राह्मण हजारांत एखादा सांपडणेंही कठीण. त्यांचें
वेदाध्ययन मिसुकीपुरतेंच. त्यांतही वैदिक ऋचाचा उपयोग करणारे थोडेच.
दयानंदांच्या पूर्वी दीड हजार वर्षांत वेदांचा अर्थ करूं पाहणारा काय तो एकच
निघाला. पण त्यानें तरी परंपरेला अनुसरून एक म्:ली मोठी टीका तयार केली,
दुसरे काय केले! अशा रीतीनें धर्म म्हणजे निःसत्त्व मते आणि शुष्क विधि
यांचा एक मृतप्राय सांगाडा झाला होता. हिंदी राष्ट्राच्या आत्म्यास बाहेर नजर
टाकण्यासही वाव नव्हता. अशा रीतीनें ज्यांनीं आपल्या जुलमी अधिकारमदानें
रोम येथील पोपच्या सत्तेवरही कडी केली होती, त्या हिंदुस्थानातील ब्राह्मणांचा
दयानंदांनी शक्य तितक्या कडक रीतीनें धिक्कार करून त्यांस पदभ्रष्ट करणें
क्रमप्रासच होतें.
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दसऱ्या मीमांसा भाग १ ला
आर्यसमाजाचे इतिहासकार श्रीनरदेवशास्त्री वेदर्तीर्थयांचेंही तत्कालीन परि-

स्थितीबद्दल जवळ जवळ असेंच मत आहे. मात्र त्यांचावाह्मण वर्गावर विशेष रोष
नाहीं अशा या अत्यंत हीन स्थितींतून व विशेषतः ब्राह्मणी संस्कृतीच्या जुसुमांतून
हिंदी राष्ट्राचा उद्धार करण्याकरितां श्रीमद्दयानंदांनी आर्यधर्माची प्रतिष्ठापना केली
असें आर्य इतिहासकारांनीं सामान्यत्वानें प्रतिपादन केलें आहे. इतर टीकाकारांनींही
आपआपल्या परीने आर्यधर्माच्या उत्पत्तीची मीमांसा करण्याचा प्रयत्न केला
वाहे. कित्येकांनीं परधर्मानीं केलेल्या आक्रमणावर जोर देऊन हिंदुस्थानांत कडव्या
असहिमणु परधर्मीयांशीं सारखा प्रसंग असल्यामुळें त्यापासून हिंदुधर्माचे संरक्षण

करण्याकरितांच या विजिगीषु आर्यधर्माची उत्पात झाली असें प्रतिपादन केले
आहे. तर दुसरे कित्येक सुधारणावादी असें म्हणतात कीं, तो काळ सुधारणांचाच
होता. पण पुराणमताभिमानी बहुजनसमाज सुधारणेस अनुकूल करून घेण्यास
त्यास वैदिक धर्माच्या अभिमानाचे पांघरूण दिल्याने तें काम सुकर होईल, हें
लक्षांत घेऊन दयानंदांनी सामाजिक सुधारणेकरतांच आर्यधर्माची स्थापना केली.
काहींना तर याचा राजकारणाशीं संबंध जोडून आर्यसमाज हें दडपशाहीस्त्रालीं
चिरडलेल्या त्या काळच्या खडतर राजकारणाचेंच एक व्यक्त स्वरूप होय असें
प्रतिपादिले आहे. याप्रमाणे आर्यधर्मोत्पत्तीच्या भिन्न भिन्न मीमांसा आढळून येतात.
त्यांपैकीं कित्येकांत सत्यांशही थोडाफार आढळेल, नाहीं असें नाहीं. परंतु
आमच्या मते दयानंदांचे वैशिष्ट्य हें विशेषेंकरून तत्कालीन देशपरिस्थितीचा
परिणाम नसून, तें एकदोघां व्यक्तींच्याच विचारांचें फल आहे. दयानंद सरस्वती
व त्यांचे गुरु विरजानंद सरस्वती ह्या दोन व्यक्तींच्या वायुष्यातील विचित्र घटनेत
त्यांच्या विचारांना जी दिशा मिळाली, तीच पुढें थोड्याफार फरकाने आर्यसमाज
ह्या संप्रदायाच्या रूपास पावली. आर्यसमाजी-मतांकडे दयानंदांचे व लोकचिं
मन वळण्यास जरी तत्कालीन परिस्थिति कांहीं अशी कारण असली-तरी हे
आर्यमत प्रचारांत येण्यास मुख्य कारण दयानंद ही स्वभावतःच एक जोरकस
संस्कारांची व्यक्ति होय

स्वामी दयानंदांसारखा एखादा धर्मवीर जन्मास येऊन जेव्हां एखादी ठळक
गोष्ट करून जातो. तेव्हां गीता व अवतारवाद न मानणारेही कित्येक लोक

यदायदाहि धर्मस्य ग्लानिर्भवति भारत ।

अश्वत्थानमधर्मस्य तदात्मानं मजाय्यहम ।।



प्रकरण १ लो अवतारवाद
ह्या सुप्रसिद्ध गीतावचनाचा आधार घेऊन तत्पूर्वी कार्यानुमेय अशी धर्मग्लानि

असलीच पाहिजे असें मानीत असल्याचें दिसते. सुप्रसिद्ध बाह्य सर व्यंकटरत्न
यांनीं आपल्या एका व्याख्यानांत प्रतिपादन केलें आहे कीं, स्वामी दयानंद हे दिव्य
लोकांतून दीक्षा घेऊन आलेले असे एक ईशप्रेषित त्रिकालस साधु पुरुष होते.
परलोकांत ज्ञान संपादन करून आणि तेधूनच दिव्यस्कूर्ति घेऊन जे पुण्याले
आर्यावर्तात दैवी संदेश देण्यास आले, त्यांपैकींच ते एक आर्यपुंगव होते.
दुसरे एक विद्वान् आर्यसमाजी यांनींही असें म्हटलें आहे कीं-अशा
बिकट परिस्थितींतील आर्यभूमीची दीन वाणी ऐकून ऋषि दयानंदजी दिव्य
लोकांतून अवतीर्ण झाले. परधर्मीयांच्या अतिक्रमणांस अटकाव करावा, वैदिक
धर्माचा व आर्यवाडण्याचा उद्धार करावा, आणि आर्यास नवजीवन द्यावें त्यासाठी
ते आले. आणि ते आकस्मिक अथवा अनपेक्षित रीतीनें आले नसून जगडुद्वारार्थ
ते येणार हें जाणून त्यांचें कार्य सुकर करण्यासाठीं त्यांच्या अगोदरनानक,
चैतन्य. तुकाराम, कवीर, दादू, राममोहन, देवेंद्रनाथ असे अनेक थोर पुरुष
जन्मास येऊन जें महत्कार्य स्वामी दयानंद ह्यांच्याकडून पुरं व्हावयाचें त्याची
पूर्वतयारी त्यांनीं करून ठेवली.'

अशा रीतीनें दयानंद हे अवतारी मानून केलेली आर्यधर्माची मीमांसा ही
श्रद्धेच्या व कदाचित् अंतिम पारमार्थिक इऽष्टीने खरी असली तरी तिने विवेचक
बुद्धीचे समाधान होणार नाहीं. इतकेंच नव्हे तर ती एकदा मान्य केल्यावर सर्वच
स्तिकित्सकबुद्धीची जिज्ञासा निराधार पडून इतिहासाची जरूरीच उरणार नाहीं. पण
मानवी बुद्धींच्या अंतिम विकासाच्या दृष्टीही या सर्व गोष्टींची जरूरीच असल्यामुळें
केवळ धर्मग्लानि व अवतारवाद यांवरच भिस्त टाकता येणार नाहीं. बरें, धर्मग्लानि

हें कारण सामान्यपणेंसर्वच ठिकाणी सांगण्यांत येतें. तेव्हां याचे निश्चित स्वरूप तरी
काय १ प्रत्येक धर्मवीराच्या चरित्राची पृष्ठभूमिका म्हणून धर्मग्लानीचे अशाच प्रकार-
चे वर्णन चरित्रकाराने केले आढळतें. त्यामुळें मन क्षणभर साशंक होऊन मनास
सहजीच अशी शंका येते कीं, धर्मग्लानि नव्हती असा काल तरी भारतवर्षाच्या
इतिहासातील कोणता १ बौद्धांच्या दृष्टी वैदिककाल धर्मग्लानीचाच होता. श्री-

शंकराचार्यीनीं बुडकालास धर्मग्लानीचा असेंच गणले. रामानुज व वलभाचार्यानी
शकराचार्यास प्रच्छन्न बौद्ध म्हणून त्यासही धर्मग्लानींतच लोटले वत्द्दभांचा
पुष्टिमार्ग तर अधोगतिकारकच मानला गेला व मानभावी आणि तांत्रिक यासही
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कोणी चांगले म्हटलें नाहीं. महाराष्ट्रांत स्वराज्यसंस्थापनेपूर्वी धर्मचानी होती
व अखेरही पुन्हा तीच! अशा रीतीनें विचार करतां आपल्या देशाच्या दृष्टीने
धर्मग्लानि नव्हे असा कोणताच कालाचा विभाग कल्पिता येत नाहीं. ज्याप्रमाणें
पूर्वाभिमुख चालणाऱ्या मनुष्यास प्रत्येक पावलागणिक पूर्वेकडील भूमि पश्चिमेकडे
गेल्यासारखी होते, तसाच हा प्रकार असावा. किंवा लाटांच्या आदोलनानें थोडा-
.फार उंचसखल होणारा समुद्राचा पृष्ठभाग जसा वदलतोसा दिसतो, तसलीच
द्धी ग्लानि व संजीवनीची आवर्त असावींत असें वाटतें. अगदीं ईश्वरी अथ-
ताराचे प्रसंग घेतले तरी श्रीरामाच्या जन्माला धर्मग्लानीचा हेतु कितपत लागू
पडेल! आणि त्यांच्या अवतारसमासीनंतर रामराज्य कितीसे बढलें! निदान
श्रीकृष्णाच्या जन्मकाली गोकुळांत धर्मग्लानि होती असें कां म्हणावें : व ते
निजधामास गेले त्या काळा झालेला यादवांचा संहार आणि त्यांच्या बायकांची
दुःस्थिति इत्यादि गोष्टी पाहिल्या म्हणजे धमोद्धाराचें कार्य ते निजधामास
जाण्यापूर्वी पुरे झाले होतें, असें तरी काय म्हणावें! तसेंच धर्मग्लानि या शव्दा-
च्या अर्थाबद्दल एकवाक्यता तरी कशी होणार : उदाहरणार्थ, प्रागतिक आज
ज्यास धर्मसुधारणा मानतील त्यास सनातनी धर्मग्लानि म्हणतील. बाहेरची
उदाहरणें घ्यावयाची तर खिलाफत बुडविणारें तुर्कस्थान; स्वर्गमंदिरावर नांगर
फिरविणारें व भूमंदिरांची घोडशाळा करूं पाहणारे चीन, सारीच उलथापालथ
करून सोडणारा रशिया, ह्या उदयोन्मुख राष्ट्रांत किंवा वायवल-निष्ठेवद्दल रणें
माजलेल्या उत्कर्षांच्या शिखरावरील अमेरिकेंत आज जी विचारांची क्रांतिहोत
आहे, ती धार्मिकदृष्ट्या ग्लानि आहे कीं सुधारणा आहे, याबद्दलही एकमत होणार
नाहीं. आपल्याकडेही पाहता वेदोक्त कर्म हेंच धर्माचें उज्वल स्वरूप नाहीं
काय : अहिंसेपरतें उच्च तत्त्व कोणतें : नैराश्य हेंच परम सुख. नव्हे का?
निवृत्त हीच सानाची परम सीमा खरी ना! परंतु याही गोष्टींचा अतिरेक झालेला
ईश्वरास खपत नाहीं असें दिसते. तीही एके परि धर्मानीच ठरते. आणि म्हणून
ईश्वराच्याच प्रेरणेने चार्वाक आणि बौद्ध यांच्या सारख्यांची दर्शनें निर्माण होतात.
दशावतारांकडे आपण बारकाईने पाहिले तर असेही दिसून येतें कीं, ईश्वरी अव-
त्तारानी धर्मप्रचाराच्या कार्यापेक्षां दुष्ट निवर्हणाचेच कार्य बहुतेक अवतारांत केलें.
आणि तेही प्रसंगविशेषीं दया, सत्य, अहिंसादि लोकिकी उच्च तत्त्वांची फारशी प्रतिष्ठा

.न ठेवतांही केलें. आतां ही गोष्ट खरी कीं, अखेर अखेरच्या अवतारांत दुष्कतांचा
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विनाश करण्यापेक्षा घर्मप्रचाराकडेच अधिक लक्ष दिलें गेलें. माणसांचाच काय
पण पश्चही वध बुद्धांनी केला नाहीं. पण जुनीपुराणी यज्ञसंस्था आणि ईश्वरा-

संबंधी आस्तिक्यभाव यांचा त्यांनीं केलेला नाश दुर्लक्ष करण्यासारखा खचित नाहीं.
आपण हा ईश्वरी अवतारभाव सोडून निसर्गाकडे पाहूं लागल तर तेथेंहीअशीच

परस्पर विरोधी योजना दिसते. प्रजाबुरद्धि हा सुष्टीचा मुख्य हेतु असताही महर्गता
आणि महामारी, भूकंप आणि जलप्रलय हें सारे जगाच्या कल्याणासाठीच ईश्वर
उत्पन्न करतो असे समजतात. वावटळीने मुळें हादरून सोडणे, माजले पीक छाटणं,
झाडे साफ डुरूपून टाकणे असे सकृद्दर्शनीं दिसणारे अनिष्ट प्रकार वनस्पीतकोटीच्या
अम्युदयाचेच हेतु मानले जातात. इतकेंच काय; पण सागासारख्या झाडास पुन्हा
सरळ जोरदार कोम फुटावे म्हणून तीं अगदीं जमिनीवरोवर लाटून त्यांचें पुरेंच
मुंडण करावे लागतें. शिवाय फलपुयपानी झाडें संपन्न असतांनाही वाळलेली फांदी
-तोडणे, कीड लागलेल्या भागावर राख फुंकणे. किंवा बांडगूळ काहून टाकणें अशा
रीतीनें तनदुरुस्ती राखण्याकरितां वागवानास झाडांवर एकसारखा हात फिरवावाच
लागतो. मनुष्याच्या आयुष्यांत अत्यंत ग्लानीचे असे प्रसंग जरी वरचेवर येत
.नसतात. तरीपित्तप्रकोपाला शमन, वातविकाराला मर्दन आणिकफाला शेकहत्यादि
योजना शरीराचे सामान्य आरोग्य असताही जरुरीप्रमाणें तात्पुरत्या कराव्याच
.लागतात. त्याप्रमाणें समाजयंत्र सुरू असताही त्याचा एखाद दुसरा भाग मधून
मधून समाजाच्या नेत्यास साफ करावाच लागतो अशा रीतीनें समाजसुधारणांच्या
अखंड चाललेल्या व्यापाची मीमांसा कोणी करतील. ती जरी तर्कशुद्ध असली
तरी व्यवहार तितकाच शास्त्रशुद्ध घडत नाहीं. चिकित्सक बुद्धीचें नवे पाजळले
हत्यार उगाच जेथे तेथें चालवीत सुटावें साशी उच्ड्यृंल शिकंदरी बुद्धि कित्येकांस
आठवते. आणि कित्येकांच्या निदानांत चूक होऊन मर्मस्थानांवरच हत्यार चालले
जाऊन स्वत्वाचाच घात होतो. कोणाचा प्राण कोठें असतो याचा विवेक करावा लागतो.
उदाहरणार्य,आचार हेंकांहीं धर्माचें शाश्वत स्वरूप नव्हे, म्हणून कित्येक त्यांस तुच्छ
लेखतात. पण पाने तीं काय असें म्हणून केळीची सारीच पाने छाटली तर केळ मरून
जाईल हें ते जाणत नाहींत. शिवाय कित्येक तर एखादे झाड मशागत करून जगणारें
असताही खुंटीच्या कलमाच्या हौशीने मूळ झाडाचा सारा विस्तारही तोडण्यास तयार
होतात. आम्ही आमचा मूळ बुंधा तर राखलाना, असें ते म्हणतात. पण त्यांतही
त्या झाडाचें स्वत्व रहातेच असें नाहीं. शिवाय कोणत्या झाडावर कोणतें कलम रुजेल
.हें ठरवितांनाही चुक होण्याचा फार संभव असतो.
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आमच्या म्हणायांतील भावार्थ इतकाच कीं, धर्मसुधारक हा ईश्वरी अवतार असो
किंवा साधा मानव असो, तेंयाचे अचार व विचार चांगले असले तरी ते सर्वतोपरी
निर्दोष आणि अनुकरणीय असतातच असें नाई. तसेंच पूर्वीची धर्मानीची म्हएन
वर्णने केलेली परिस्थिति सदोष असली तरी सर्वतोपरी निंद्य असते असेही नाहीं.
प्राण्यांच्य। फुप्फुसांतच काय, पण अंतराळातील प्रचंड रवगोलातही संकोच अणि
विकास ( ००१७ प्र०११०0 पू०तू खें1१पूहं१००) केंद्रकर्षण आणि केंद्रते्ससारण

अशा दोन विरोधी गति असतात. त्यांचें ये।य प्रमाण राह्ययांतच त्या गोलाचें
अस्तित्व अवलंबून असतें. बाह्यण-धर्माचे गुरुत्वाकर्षण विकास आणि प्रचर
याला जरी विरोधी असलें तरी त्यांत निष्ठेची तीव्रत । र ाहZयाचा संभेव असतो तो
उदारमतांच्या फैलावांत रहात नाहीं, हें विसरता येत नही. तसेंच धर्मसंस्थ (पने-
च्या कार्यात नारसिंह आणि नरसिंह (सरस्वति) त्यांनीं स्वोदह.रणांनीं दर्शविलेया
दुष्ट निवर्हण आणि धमोपदेश अशा दोन वाजवा असतात. दोन्ही इलाज खरे; पण
विरेचन केव्हा किती द्यवें व दीपन केव्हा कसें द्यावे हें तज्ज्ञच जाणतो. असो.

दयानंदांच्य । जन्माच्या वेळी (सन १८२४) बिटिशांची१ सत्ता अद्याप

हिंदुस्थनावर पुरी वसली नव्हती. पंजाव, सिंध, म ६यपांत असा हिंदुस्थानांतील
वराच भग अद्याप ब्रिटिश सत्तेरवाळीं पुरा यावयाचा होत १. अलेक्यॅडर, डफप्रभुरति
खिस्ती मिशनरी। व मेकलेप्रर्सीत ाइरूंस्तती। मुत्सदी हिदुस्थानवरील पूर्वींच्या

राजकीय सत्तेवरोवर हिहैदुलोकांचें स्वरेव व सत्त्व हरण करणें तें कोण;या उपायानी
करावे या विचारांत गढले होते. डफ आणि मेकॉले हे हिंदूंच्य । भवितव्याचे
तत्कालीन विश्वकर्मे होते. स्वामी दयानंद हिंदुस्थानच्य १ परिस्थितीसवधी पुरे जाणते
होईतों साया हिहंदुस्थानांत लष्करापेक्षांही मिशन री संस्थांची नाकेबंदी चोहींकडे
झालेली होती. वंदनीय तीर्थक्षेत्रे व अरु पूर३य गणलेले महार-चांभ ारवाडे ही मिश-
कयाची मा.यांचीं ठिकाणे झालीं होतीं. हरणटोळ मस्तकास दंश करते व फुरशीं
पायांचा डांसा घेतात, तेंयाप्रमाणे या लिवलिवीत किमशनरी संस्थांनी हिहंदुसमाजाचे
श्रेष्ठकनिष्ठ भाग हेरले होते. सर विलवर जोन्ससारख्या पश्चिमेकडील प्राच्य -

विद्या-संशोधकांनीं आपलेया हाततील संकधेिनाची दिदवटी या जिव ।गृ.पुढें धरून
मर्मस्थानांचें अडूक ज्ञान त्यास करून दिलें होतें. आणि प्रगतीच्या मार्गावरील
पांथस्थांस इंग्रजी विद्यावारुणीचे pयाले देयाचे काम मेकॉले करीत होते. अशा
कारवाई भारतवषौतील पूर्वीची विजयशाली प्रजा निस्तेज आणि भेकड बदन
१०
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नैतिक अधःपातानें काळीठिकर पडली असल्यास त्यात नवल ते काय! प्र. लवेल
दुसरेंच आहे; तें हें कीं, भांग घ्यालेला मनुष्य' आपणांस सावध सजून
ष्याप्रमाणे दुसऱ्याच्या पागलपणावद्दल रडूं लागतो, त्याप्रमाणें आमच्याकडील
कित्येक शिकलेल्यांची अत्यंत विपरीत मनःस्थिति बघून गेली!

एखादे वेळीं खरें दुखणे पत्करते, पण नाहक ओढवून घेतलेल्या दुखण्यास
इलाज काय? एकोणिसाव्या शतकांत हिंदुस्थानांत झालेली राज्यक्रांति पूर्वीच्या
राज्यक्रांत्यापेक्षा ज्यास्त परिणामकारक झाली खरी. समाजांतील श्रेष्ठ वर्गाच्या
निष्ठेला चिकित्सक बुद्धि ही नवीन युत्तिवाज सवत मिळाली, कनिष्ठ वर्गातील
दारिद्य खिस्ती कुरणांत शिरून कुंपणीवरील सरल्यांप्रमाणें एकरंगी होऊन सुरक्षित
झाले, देशांतील शस्त्रसंन्यासानें '८ कृपि क्रमांणकारयेतू '' (पाराशर २-२)
हें वत उचलले कलाकौशल्याचे आगठे तुटल्यामुळे त्याच्या कपाळी हेलपाटी
आली. पाठशाळांचीं शाकभाजीचीं असंख्यात परसें नामशेष होऊन मोठमोठ्या
शहरांतून सुरूच्या बागा झाल्या. अशीं अनेक कायमची स्थित्यंतरें झालीं असलीं,
तरी त्यावरोवर हिंदुधर्माचे शुद्ध स्वरूप अगदींच नष्ट झालें होतें असें .नव्हे. तत्का
लीन ब्राह्मणांची आजच्या ब्राह्मण-जाह्मणेतरांनी कितीही निंदा केली तरी

स्नानंसंध्या जपो होमोस्स्वाध्यायो देवतार्चनसू ।!
आतिथ्यं वैध्यदेवंच घटू कर्माणि दिने दिने ।। -पराशर.

हा कुलियुगातील धर्माचार आजपेक्षां शंभर वर्षीपूर्वी शंभर पटीनें अधिक पाळला
जात असेल याबद्दल आम्हांला तरी शंका नाहीं. काशीचे विद्यापीठ त्या काळी
जागृत होतें; आणि याशिवाय आसेतुहिमाचल अनेक वैदिक आणि शास्त्री

गावोगाव विखुरले होतेच.
पण ही स्थिति हिंदुस्थानच्या सर्व भागांतून सारखीच नसेल. हिंदुस्थानांत

त्या वेळीही हिंदु, शीख, जेन, बौद्ध, मुसलमान, खिस्ती, पारशी, ज्यू आणि
वन्य व इतर धर्मी असे लोक होते. त्यांत सन १८८१ च्या सुमारास स्थूल
मानानें दर दहा हजारी हिंदु ७४३२, शीख ७३, जैन ४८, वाढ १३५,
मुसलमान १९७४, खिस्ती ७३, ज्यू ५, वन्यधर्मी २७५९ याप्रमाणे जरी निर-
निराळ्या धर्मीयांचे प्रमाण होतें, तरी वायव्यसरहद्द, वलुचिस्थान, काश्मीर या
प्रांतांत बहुतेक वस्ती मुसलमानांचीच असून पंजाब, पूर्व बंगाल, व सिंध यांत
ते बहुसंख्याक होते. याशिवाय संयुक्त प्रांतांत अस्पृश्य, पंजाबांत शीख व

१
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राजपुतान्यांत जेन यांचा भरणा फार मोठा होता. तात्पर्य, पंजाव आणि संयुक्त
प्रांत ह्यांत जरी भारतवर्षाचा बहुतेक सारा राजकीय व सांस्कृतिक इतिहास
सांठविलेला असला, तरी मुसलमानीकारकीदाच्या अखेरच्या एक हजार वर्षांत पूर्वीचे
स्मृतिशेष घालविण्याचा परमावधीचा प्रयत्न झाला. शेकडों मंदिरे जमीनदोस्त
होऊन त्या ठिकाणी मशिदी उभारल्या आणि वेदविद्येचा कमजास्त लोप होऊन
फारसी व उठू साहित्याला अत्यंत चहार आला. आजही पंजावांत ४८ उर्दू
वर्तमानपत्रांपैकी २० हिंदूंनी चालविला आहेत. आर्यसमाजाची जंत्री आजपर्यंत
उर्दूत निघत आहे इतके परकीय संस्कार दृढमूल झाले आहेत.

ज्या पंजाबांत आर्यसमाज फैलावला त्या पंजावांत पांच नव्यांप्रमाणे पांच
निरनिराळे धर्मपंथ त्या काळी प्रचलित होते. रणजितसिंगाच्या कारकीर्दीत शीख धर्म

त्या वेळीं तेजीस चढला होता, मूर्तिभंजक इस्लामी धर्माचे संस्कार पूर्वी दृढमूल
झालेलेच होते, बुद्धधर्माचे अवशेष व जैन धर्माचे जिवंत संस्कारही तेथें जागृत
होते, हिंदूंचे तर सतसिंधु हें मूळचे वसतिस्थानच होतें, आणि त्यांत खिस्ती
इंग्रजांनीं पंजाबसुद्धां सर्व देश जिंकल्यामुळे खिस्ती मिशनरीही तेथें पाय पसरू
लागले होते. ह्या भिन्न पंथांपैकीं कांहीं जैन हे जरी भूतपूजक असले तरी श्वेता-

वर जैन शाखेपैकीं स्थानकवासी ऊर्फ दुढिया पंथाचे जैन हे मूर्तिपूजा-
विरोधी असून, त्यांच्यांत धर्माधिकारासवधीं स्त्री-पुरुष इत्यादि भेद मानीत
नसत. आणि स्वामी दयानंद ज्या संस्थानचे रहिवासी होते त्या संस्थानांत
त्या स्थानकवासी जनाचे विशेष प्रावल्य असून खुद्द संस्थानचे राजे व
दिवाण हेही त्याच पंथाचे मतानुयायी होते. तसेंच शीखांचे गुरु नानक
ह्यांची जी पुण्यभूमि (कर्तारपूर) तीच स्वामींचे मुख्य गुरु विरजानदसरस्वती
ह्यांची जन्मठंर-मि होती. आणि त्यांच्या जन्माच्या वेळीं शीखांचे राज्य परमो-
त्कर्षाला पोचले होतें. ह्या सर्व संस्कृति भिन्न असल्या तरी त्यांत कांहीं समानधर्म
होते. त्यांच्यांत वर्णभेद व अधिकारभेद नव्हता, मूर्तिपूजा नव्हती, पण धर्म-

ग्रंथांचे मात्र विशेष देव्हारे होते. बायबल, कुराण व ग्रंथसाहेव या ग्रंथाचे माहात्म्य
देवमूर्तीप्रमाणेंच होतें. तें इतकें कीं, शीख लोक तर ग्रयसाहेबाची पुजा, शेजारती,
इत्यादि सर्व उपचार करीत असत; कुराण, बायबल किंवा प्रथसाहेव, हेच काय
.तें ह्या तीन धर्माचें धर्मसर्वस्व असे. तसेंच परतांबद्दल असहिष्णुता हाही एक
त्यांचा सामान्य धर्मच होता. शिवाय धर्मप्रचारत्वया व धर्मातर करण्याच्या चळवळी
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आणि प्रौढ विबाहादि कित्येकसुधारकी आचार, खिस्ती, मुसलमान व शीरवयात-
सारखेच होते. ह्या सर्व संस्कारांचा दयानंदांच्या मनावर परिणाम झाला असावा.
खिस्तीसस्कृतींत आधिभौतिकशास्त्रीय शोधांचीभरहोतहोती, तीहीप्रचलित हिंदु-
धर्मातील उणीव भरून काढणें दयानंदांसजरूर भासले असेल. याशिवाय दया-
नंदांचा खरा व्यासंग वेदसंहिता, योग, व व्याकरण यापलीकडे फारसा झालेला
नव्हता; असें वेदतीर्थ नरदेवशास्त्री यांच्या आर्यसमाजाचे इतिहासावरूनच
दिसून येतें. शिवाय दयानंदांचे गुरु आर्ष ग्रंथांचे दृढाभिमानी आणि पौराणिक
ग्रंथांचे द्वेष्टे असून तेंच मत दयानंदांनीं चालवावें हीच गुरुदक्षिणा त्यांनीं
दयानंदांपाशीं मागितली होती. त्यावरून दयानंदांच्या धर्ममतांत प्रथम

प्रथम खगोलांतील केंद्रत्कर्षण आणि केंद्रोत्सारण या विरोधी गतीप्रमाणे
संकोच आणि विस्तार, तीव्रता आणि व्यापकता, स्वमताभिनिवेश आणि लोक-
संग्राहक बुद्धि असा विरोधाभास उत्पन्न झाला. गुरुजींच्या कणांच्या दडपणा-
खालीं त्यांची आर्षग्रंथाची प्रामाण्यबुद्धि अधिकच संकोच पावून ती केवळ वेद
सहितेतच तादात्म्य पावली. उलट गुरुजींचा कैद्यावविरोध शिष्यांच्या ठिकाणी
विस्तार पावून त्यांची शास्त्रप्रामाण्यासंवंधीं वहिकारबुद्धि अतिव्यात झाली
वेदसंहितारूप सुईच्या नेढ्यातन एकोणिसाव्या शतकातील बुद्धिवादाचा मातलेला
हत्ती पार घालविण्यासारखे दुर्घट कार्य करण्याची महत्त्वाकांक्षा त्यांनी धरली.
स्वत्वांच्या दुर्बिणांच्या काचेतून त्यांनी एकदा वर्तमान जगाकडे निररुजून पाहिले
त्यांनीं भूतकालाकडे आणि भविष्यकालाकडेही पाहिले. तेव्हा ते कित्येकांस
ष्टेटोच्या ध्येयमूर्तीसारखे दिसले. ाऊइं १६ शहामुळेक्षा ०१ या ४१०८००
ए या ४८०ळेखलमुध्ये

दयानंदांनीं भूतकालाकडे पाहिले तेव्हां त्यांस वेद हें अपौरुषेय आणि-
अनादि दिसले. आजच्या सुष्टीचा आरंभकाल सुमारें एक अब्ज सल्याणव कोटे
वर्षे मागें दिसून आला. ज्याप्रमाणें कोळ्याने आपणामधूनच जाळ्याचे तंतु बाहेर
काढावेवते आतही घ्यावे. ाइं यथोर्णनाभिः सजतेग्रहतेच ।-मुंड०,१ ।? ७ त्या-
प्रमाणेंसष्टिपूर्वकल्पानुसार :यथापृर्वूमकल्पयत्र-क०, १० । १९० रे निर्माणझाली.
तीडाविनच्या विकासवादाप्रमाणें यथानुक्रम विकास पावत आलेली नसून ८' मनुष्या
कषयमन ये । तो मनुष्या वजायन्त '' या यजुर्वेदीय मंत्राप्रमाणें पूर्वींचीं माणसे
आणि ऋषि यांपासून पुढेंमाणसांची उत्पत्ति झाली अशीच त्यांची समजूतझाली.
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त्यांतही अनेकजनव्यापि संस्कृति निमाणकरून त्या संस्कृतीचें आवरण अनेक लाको-
वर पसरवून त्यांना आत्मसदृश करण्याचें यश यापूर्वी फक्त हिंदूंनीच मिळविलें.
हिंदुस्थानातील वीस कोट प्रजेस एका संस्कृतिछत्राखालीं आणणें आणि हिंदु धर्म-
वृक्षाच्याच वोद्ध-शाखेने आणखी तीसचाळीस कोट लोक आपल्या लायेत घेणे हें
प्रचंड यश ज्याने संपादन केलें तें हिंदूंचे समाजशास्त्र अथवा संस्कृति अत्यंत वलवान्
होय असें त्यांस आढळून आलें. परंतु खिस्ती आणि इस्लामी संस्कृतीच्या छापेत
वाढलेल्या विद्वानांना ही गोष्ट पटणार नाहीं, हेंही ते जाणून असावेत. ख्रिस्ती

विद्वानांना खिस्तकालाला (प्र. एल सोडून फार दूर जाणें नेहमीच जिवावर येतें.
ग्रेटब्रिटन आणि अमेरिका यांतील प्राचीन संस्कृतीचे अलीकडे सांपडलेले अवशेष
त्या कार्ली उपलब्ध नव्हते. यामुळे जगांतील तत्त्वज्ञानाचे आद्य गुरु प्राचीन ग्रीक,

इतका तरी युरोपिअन संस्कृतीबद्दल स्वाभिमान त्यांस दुर्निवार होई. अशाच दुर-
भिमानी लोकांच्या किंवा त्यांच्या अनुयायांच्या तंत्राने पुढें हिंदुस्थान सुशिक्षित
होणार हें त्यांस दिसत होतें. यास्तव सत्य आणि स्वत्व ह्या द्विदल वीजाची
पेरणी तरुण भारताच्या मनोभूमिकेंत करणें त्यांस जरूर दिसत असावें.

त्याचप्रमाणें त्या वेळीं घरचे पाहुणे, मूळ धर्माचा आरंभ अज्ञानांत म्हणजे जारण-
मारणादि जादूटोण्यांतच (र्र्ध्येंथ्धूं०) झाला, अशी उपपत्ति खिस्ती विद्वान् सांगत
होते. आणि सद्धर्माची पूर्ण परिणति परमेश्वराचा अखेरचा प्रेषित महंमद पैगंवर
यानेच केली, असा मौलव्यांचा सिद्धान्त होता. तेव्हां आईपेक्षांही दीर्घकाल पाज-
णाऱ्या ह्या दुसऱ्या दाईप्रमाणे भिन्न संस्कृतीच्या संस्कारपेयांपासून वालभारतांना
लवकर कसें तोडावे, हाही एक फार जिव्हाळ्याचा प्रश्न होता.

ह्या प्रश्नावरोवरच ओघाओघाने आनुवंशिकता, परिवृत्ति, प्रत्यावर्तन, मेडेलिझए
ऊर्फ संकरसंतति, विकृतींची संक्रमणशीलता इत्यादि जीवकोटींतील कोणते धर्म
हिंदी जातींनीं आजपर्यंत अनुसरले आहेत आणि पुढें अनुसरले पाहिजेत हाहीएक
विकट विचार होता. केवळ बंशविचाराच्या दृष्टीनें बहुतेक अफगाण आणि
सोमाली लोक हेही कांहीच्या दृष्टीने ब्राह्मणांससुद्धां कदाचित् जवळचे ठरले असते,
आणि गुर्जर आणि अभीर हे जवळचे असूनही परके मानावे लागते. जगांतील
सर्व धर्म व सर्व प्रकारच्या जाति यांचें संमीलन पूर्वीपासूनच हिंदुस्थानांत
झालेलें पहाण्यास मिळत होतें. भारतीय भूस्तरशास्त्राचे नियम ज्याप्रमाणें इतर
देशांतील क्करविद्येहून मिन्न आहेत, त्याचप्रमाणें येथें झाले भिन्न संस्कृतींचे
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प्रस्तर आजही पृथकत्वानें निवडता येतील, किंवा वनस्पति-कोटींतील संकर-
सततीप्रमाणे आणि विकासवादाप्रमाणें आतां मूळ संस्कृति शुद्ध रूपांत उत्पन्न

होणें अशक्यच आहे. डार्विनच्या मताने आईबाप हे मुलाचे उत्पादक नसून ते
मानवी वीजाचेला एला१५) केवळ संरक्षक (शूण्ष्ठण्डसस्त्र आहेत. या
न्यायाने पाहता आर्याच्या वैदिक संस्कृतीचें वीज असंख्यात पिड्यांनंतर ह्या केवळ
टपाली आईवापांनीं आजपर्यंत शुद्ध स्वरूपांतठेवलेआढळेल काय! किवाईश्वररूया
तपासनिसांनीं स्थाडपण) मध्यंतरी कांहीं भाग कातरला असेल. वैदिक संस्कृतीचे
रक्षक जे ब्राह्मण त्यांनीं आपला वंश शुद्ध राखला आहे किंवा गुणकर्माप्रमाणें

एकसारखी त्यांत गल्लत होत आलेली आहे. चातुर्वर्ण्य अनादि असो वा नसो; पण
उत्क्रान्तिवादाप्रमाणे प्राणिकोटीचा विकास होती होतां अखेर नक्र,चोपई, गरुडआणि
मनुष्य हे जसे चार वर्ग ठरले, त्याप्रमाणें एकदा चातुर्वर्ण्य ठरल्यानंतर तरी प्रत्येक

वर्णानें आपला वंश शुद्ध राखला आहे कीं गुणविकासानें मध्यंतरी चोपईचा नक्र

किंवा गरुडाचा मनुष्य अथवा ह्याच्या उलट वर्गातर झालें आहे, ह्या सर्व गोष्टींचा
विचार त्या काळच्या धर्मसुधारकांपुढें होता.

सामाजिक, भौतिक इत्यादि शास्त्रांत कालांतरानें व स्थित्यंतराने बद्दल होण्याचा
संभव असतो, तशी गोष्ट तत्त्वज्ञानाची नाहीं. तत्त्वज्ञान देशकाल व परिस्थिति यांची
परवा करीत नाहीं. कित्येक असें समजतात कीं, चिजड भेद, जीवेश्वरसंवंध आणि
द्वैताहुतविवेक असे ठराविक प्रश्न गणितातील आवर्ताप्रमाणे तत्त्वविवेचनांत नेहमी
तेच तेच येत असतात. कधींच निश्चित उत्तर न मिळणारा असा तो एक वामन-
हीन व्याप आहे. यामुळे समाजशास्त्राच्या किंवा भौतिकशास्त्राच्या वाढी-
बरोबर तत्त्वशानाचीही वाढ होऊं शकते, ही गोष्ट पुष्कळ लोक मान्य करीत
नाहींत. तत्त्वज्ञानाचे प्रश्न मानवी बुद्धीस कधींच सुटण्यासारखे नाहींत, अथवा
तत्त्वज्ञानाचे सिद्धान्त त्रिकालावाधित आहेत, असें कांहींतरी गृहीत धरून लोक
त्यांची अधिक चिकित्सा करीत वसत नाहींत. तें कांहीं असो. तत्त्वज्ञान

हा दयानंदांचा तरी आवडीचा विषय दिसत नाहीं. कोकणातील घाठ्यांप्रमाणें
तत्त्वज्ञानाचे कमीअधिक उंचीचे टप्पे असतात. अर्थात् तत्त्वज्ञानाच्या फार उंच
उंच टप्प्यांवर जसजसें जावे तसतसे रूढीच्या किंवा परंपरेच्या नागमोडी प्रवाहाची
कित्येक सुंदर वळणे अस्पष्ट किंवा दृष्टिआडही होण्याचा पुष्कळ संभव असतो. सामा-
जिक स्थितीचें स्पष्ट व्यावहारिक ज्ञान उंच भूमिकेवरून व्हावें तसें होत नाही. यामुळे
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आजपर्यंत झालेले कित्येक दर्शनकार, स्कृतिकार, भाष्यकार किंवा इतर धर्मशास्त्रच

यांनीं वेगवेगळ्या भूमिकेवरून केलेले उपदेश परस्पर भिन्न असे दिसतात. हा भेद
जसा सांगणाऱ्यांच्या भूमिकेमुळें उत्पन्न होतो तसाच तो ऐकणारांच्या अधिकाराच्या
अपेक्षेनेही बुद्ध्या अंगिकारावा लागत असतो. यामुळे अमुक पूर्ण आणि अमुक
अपूर्ण, एक शहाणे आणि दुसरे मूर्ख असें ठरवितांना वराच विचार करावा लागतो.
उत्कृष्ट वक्त्यांची रसवंती वाणी तान्ह्या मुलाजवळ बोलतांना बोबडी आणि
अर्थहीन अशीहीं भाषा वापरते.

सर्वेषां प्रस्थानकर्कृरणा हनीना विवर्तवाद-पर्यवसाने-नाद्वितीये परमेश्वर एव
प्रतिपाद्ये तात्पर्यमू । न हिते सुनो धान्या: सर्वज्ञत्वात्तेषाणू । किन्तु वहिर्विषय-
प्रवणानापातत: पुरुषाथे प्रवेशो न संभवात इति नास्तिक्य-वारणाय तै: प्रकारभेदाः
प्रदर्शिताः । तत्र तेषा तात्पर्यमबुद्धूवा वेद-विरुद्धेपुण्यथे तात्पर्यमुत्प्रेझ्यमाणास्त-
जमतमेत्रोपादेयत्वेन गृण्हन्तो जना नानापथजुषो भवन्तीति सर्वमनवद्यभू ।।

भावार्थ-सर्वप्रस्थानकर्त्या मुनीच विवर्तवादाकडे पर्यवसान असल्यामुळें
अद्वितीय परमेश्वराचें प्रतिपादन करण्याकडे तात्पर्य आहे. ते मुनि धात झालेले
आहेत अशी कल्पना करणें ठीक नव्हे; कारण ते सर्वज्ञ होते. वाह्य विषयांकडे
गहन गेलेल्या जीवांचा सहज रीतीनें पुरुषार्थात प्रवेश होणार नाहीं, यासाठीं
त्यांची नास्तिकता निवारण करण्याकरितां त्यांनीं प्रकारभेद दाखविले आहेत. परंतु
मुनींचा अंतरहेतु न जाणपयाकारणामुळे त्यांच्या उघड म्हणण्याचे तात्पर्य वेदविरुद्ध
असताही तें त्यांचेंच खरें मत मानून, व ग्रहणीय आहे असें समजून लोक नाना
पंथाचे होतात. ह्या मधुसूदनसररूरतींच्या उताऱ्यात दर्शविलेल्या अन्वयपद्धतीनेंच
विचार करून दयानंदसरस्वतींच्या मनोभूमिकेची उंची आणि खोली तत्कालीन
समाजस्थितीच्या सापेक्षत्वानेंच अजमावली पाहिजे असेही कोणी म्हणतील.

दयानंदांनीं गुरुगृह सोडल्यानंतर कांहींकाला पुढील कार्याची रूपरेषा अजमावि-
ली त्या वेळीं हिंदु आपलें राज्य तर गमावून बसलेच होते; पण इंग्रज सरकारनी
राखलेल्या धर्म-राज्यांतही जिकडे तिकडे अज्ञान, द्वेष, धर्मवेड, आपति आणि जुलूम
यांची बजबजपुरी पाहिल्यामुळे त्यांना स्वतांला एकांतिक अशा शांतीची इच्छा
राहिली नाहीं. ते स्वातंत्र्याचे भोक्ते होते. पण त्यांनात्या वेळीं असें दिसून आलें कीं,
ज्या आपल्या मायभूमीत एका काळी परमोच्च विचार, शुद्ध नीति आणि अत्यंत
उदात्त परंपरा चालत होत्या, ती वेदांची आणि उपनिषदांची भूमि, ती कपिल,
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कणाद व गौतमांची भूमि, ती पतंजलि व व्यासांची भूमि. ती युधिष्ठिर व रामाची
भूमि. ती कुमारिल व शंकराचार्य यांची भूमि, अशा त्या कूमींत सर्व अनास्था
पसरली असून मंत्रद्रष्ट्या ऋषींचे व दर्शनकारांचे गोत्रज, मनु आणि याझ-

वट यांचे वंशज, अज्ञान व मोह यांत बुडाले आहेत. पूर्वीचें विचारस्वातंत्र्य व
आत्मस्वातंत्र्य आतां राहिलें नाहीं. वास्तविक धर्मगुरूंच्या मध्यस्थीवांचून
आणि दुसऱ्या कोणत्याही आध्यात्मिक अगर धार्मिक बंधापासून जे मुक्त

असावयाचे त्या आर्यानी ३३ कोट देव आपल्या डोक्यावर निर्माण केले
असून तितक्याच धर्ग्ग्गुरूंचे पारतंत्र्य मानण्यापर्यंत मजल आली आहे!
अशा रीतीनें अंधश्रद्धा, अंधानुकरण, स्वतंत्र विचारांचा अभाव इत्यादि दैन्य
पाहून त्यांचें अंतकरण व्याकुळ झाले. तत्त्वतः ते एक जबरदस्त मूर्तिभंजक
होते. हिंदूंच्या अवनतीचे मुख्य कारण मृतिपूजा असें त्यांस वाटे, ० असें कोणी-
मानतात. मृतीच्या देवळांपेक्षां विकृतिपूजन; रूढि, आणि धर्मवेडे यांनी भारले:
त्या हिंदूंच्या मनांवर त्यांचा फार कटाक्ष होता. मृतप्राय शांतीस उराशीं
घेऊन वसलेlया हिंदूंना त्यांस वीट आला. संसारांत राहून मनोविकारांवर तावा
चालविण्याची लढत न जिंकता षड्रविकारास ग्रिऊन पळणाऱ्या भीरूंची त्यांना
काव आली. ते स्वतः जयशाली वृत्तीचे होते. व लोकांनाही तसेंच वनवावें असें
त्यांस वाटत होतें. आकाशारे-दी हिमालयाच्या वर्फाच्छादित शिखराशी संगत
करून त्यांनीं हेच विचार केले, गंगा आणि नर्मदा यांच्या प्रवाहावरीवर त्यांचा
हाच विचारांचा ओघ वहात राहिला. अभेद्य अरण्यांत शिरून त्यांनीं ह्याच गूढ
रहस्याचा उलगडा केला. आणि हिमालयांतील उच्च देवदार वृक्षांवर रात्रीच्या
रात्री काढून त्यांनीं याच उच्च विचारांचें चिंतन केलें.

दयानंदांनी कार्यारंभीं पुन्हा हिपुगलयाच्या सत्संगतींत बसून तत्कालीन समाज-
स्थितीचा व ती सुधारण्याच्या उपाययोजनांचा विचार केला. गूतकालावरून नजर
फिरवून दयानंदांनी वर्तमान कालाकडेही आपली दुविंण फिरविली. तो त्या काचेतून
त्यांना मुंबई आणि कलकत्ता शहरच काय, पण बर्लिन आणि न्य्रृयॉर्क ही शहरेही
जवळ दिसू लागली त्यांनीं आपला समाज आणि आपले समाजसुधारक यांच्याकडे
एकदा निरखक्तन पाहिले. वेध घेणाऱ्या ज्योतिर्विदांस खग्रास ग्रहणाचा काळ हा जसा
एक योगच होतो, त्याप्रमाणें स्वातंत्र्यसूर्यास लागलेल्या ग्रहणाच्या सन १८५७
सालानंतरच्या खग्रास काळांत वेध घेणाऱ्या दयानंदांनी ह्या उत्तर भारत महा-
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मंडळावरील काळे डागही पाहिले. जेथे पूर्वी राम-युधिष्ठिर, जनक-जनार्दना-
सारख्या पुण्यझोकाची आणि अशोक व हर्ष, चंद्रगुत व समुद्रगुरस अशा सन्नाटा-
चा राज्ये होतीं, तेथें महर्गता व मत्सर ह्या ज्वालामुखीची उघडी पडलेली तोंडे
त्यांनीं पाहिली! कचित् कोठे दिसणारी हिरवळ ही बंडाच्या वेळीं इंग्रजांस
मदत केल्यामुळें वचलेल्या संस्थानिकांच्या उद्यानांतच असून विस्तुत गायरानें
उजाड झालेलीं त्यांनीं पहिला. सरस्वती नदीतील पांडित्याचे खडक आणि अर्थ-
हीन घोकंपट्टीचे गोटे उघडे पडलेले दिसत होते. नलंदादि विद्यापीठांतील
आदित्य ब्रह्मचल्याची चमक कोठेंच दिसत नव्हती. अग्निहोत्राचा धूर
कचितूच कोठे निघत होता. कारखान्यांतील गिरण्यांतून निघणारे
सोन्याचे धूर तर कोठेच दिसत ना. वह्मजिज्ञासा आणि धर्मजिज्ञासा यांच्या
आचेचे तेज काळ्या डागांत लोपलें होतें. लाख गरिवांचीं धाव्याची
व कुईटारू झोंपडी मुंग्यांच्या वारुळांप्रमाणें किंवा वाळलेल्या काटेरी झुडपा.
प्रमाणें बहुतेक जमिनीस टेकलेली दिसत असतां त्यापासून दूर अंतरावर कोठें
कोठे जैनांच्या आणि शेव-वैरणगया मंदिरांच्या उंच शिखरांचे सोन्याचे कळस
स्मशानवेलींच्या कर्णिकेप्रमाणें भेसूर दिसत होते. धर्मविधींच्या मोठ्या आणि
खोल अशा पुष्करण्या आणि तलाव कोरडे पडल्यामुळें खाचा झालेल्या
डोळ्यांप्रमाणे निष्प्रभ आणि गळू भासत होते. बालविधवांचा धुमसत अस-
णारा कामाग्नि, पतितांचा रक्षाच्छादित द्वेषाग्नि, पंडितांचा दाहक मदाग्नि आणि
अरक्षितांच्या धर्मातरांचा सुसह्य मोहाग्नि, असे हे पंचाग्नि गावोगाव धुमसत
असलेले दिसत होते. आणि त्यावर जणं प्रळयकाळच्या सूर्याप्रमाणे दुर्दैवाचा
कोपाग्नि तळपतहोता! असाहा दयानंदांनीं स्वग्रहाचावेध घेतला. तोच त्यांनावेध
लागला. आणि ह्या दुर्देवाच्या ग्रहणांतून सुटका होऊन मोक्षकाल लवकरचयावा
म्हणून त्यांनीं स्वतांचें जणु काय बलिदान करण्याचें ठरविलें. अशना, पिपासा या
दोन मांगिणी जवळ येऊन ाऊई तमशनापिपासे अबूतामावाम्यामभिप्रजानीहीति

-ती-. २५ अधिष्ठानाचे दानमागूलागल्या. तेव्हां त्या अस्पृश्यांची दयानंदांस
दया येऊन त्यांना नवभारताचें लान व बल हें अधिष्ठान दिलें. त्यावरोबर मृग
जलाच्या मागें लागलेल्या हरणांच्या झुंडीच्या झुंडीप्रमाणें वेदोक्ताची नवीन
तहान लागलेल्या लोकांचे थवेच्या थवे त्यांना भेटले. त्यांना पुळका चुळका तरी
ज्ञान-गैगाजल पाजावे म्हणून तीर्थोपायायांचे घरीं जाऊन त्यांच्याकडील खाते-
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व्यास येणारांचे गोत्र विचारता, ०नाहमेतद्वेदतातयद्रोत्रस्त्वमसि-छां०, ४४-२
'वावा तुझे गोत्र काय तें मला माहीत नाहीं' असे त्यांनीं साफ सांगितलें. तेव्हां
त्या सत्यकामांच्या गोत्रावळीचा पत्ता लागेपर्यंत ते तीर्थोपाध्याय दाद देतना!
कोठे तीही अडचण कश्यपाने दूर केली असतां पुढें असें आढळले कीं,
त्यांच्याकडील वेदासताच्या गंगाजळींना अधिकारवादाची वसलेलीं लादपणें
वरेच दिवस उपयोग न झाल्यामुळे इतकी किटून गेली होतीं कीं, त्यांतून
एक थेंबही वाहेर निघेना! तसेंच आणखी असें आढळले कीं, ज्यास
वाछा राहिली नाहा, अशा आळस आणि ऐदीपणा यांना अग्निमांद्य

झालेल्या योगश्रष्टांपुढें षड्रसान्नाचीं ता व्यर्थ पडलेलीं असून वाहेर जमलेल्या
भिकाऱ्यांस उष्ट्या पत्रावळीही चाखण्यास मिळतना. अशी ही उद्वेगकारक परि-
स्थिति पाहून विटलेल्या आचाऱ्याप्रमाणें, हें उत्कृष्ट अन्न बाहेरच्या क्षुधितांस
तरी चारावें, ते चवीने सेवन करतील, असें दयानंद आचार्थौस वाटले असावें.
मग '८ अथातो धर्म जिज्ञासा '' ०पूर्वमीमांसा, '' अथातो धर्मव्याख्यास्यामः ''
विश्).), ८' अथायागोनुशासनभू'' योग., ८' अथत्रिनिकदुःखात्यन्तनिबुरत्तिरत्यन्य
पुरुषार्थ:'', सांख्य ८८ अथातोब्रह्म जिज्ञासा '' विलसू., ८८ ओमित्येतदक्षएद्रीथ-
मुपासीत ''.छादोग्य, इत्यादि पुरणांच्या पोळ्यांच्या चळतींची ब्राह्मणापासून
अतिशूद्रांपर्यंत सर्वास सरसहा ाऊrब्रह्मराजन्याम्या शूद्राय चार्याय च स्वायचारणाय

-व-, १६२० खैरात करावी असें त्यांच्या उदार मनास वाटलें असावें.
भलतेच सूर भलत्याच वेळीं काढले असतां त्या बदसुरांनीं अंतरिक्षांतील असुर

जागे होतात अशी समजूत आहे. त्याप्रमाणें ८' विकार? केवळवाणीचें अवलंबन
आहे. मृत्तिका हेंच केवळ सत्य आहे.'' ाऊइ वाचारंभणं विकार नामधेयं वृत्ति-
केत्येव सत्यम् ।।--छां०, ६।१ १४ किंवा. नाहे मन्ये सुवेदेति नो न वेदेति
वेद च ।। यो नसाद्वेद तहेद नो न वेदीत वेद च औ।--केन०, २।२) भावार्थ:--
'८ मला ब्रह्म नीट समजले नाहीं हें मला समजले. ब्रह्मा समजले नाहीं असें
नाहीं; समजले असेही नाहीं. आमच्यापैकी ज्याला हें म्हणणें कळले त्याला
ब्रह्म समजलें.'' असल्या ाइकुष्ट आणि अप्रासगिक घोषणेने आळस व महर्गतेचे
राक्षस. मात्र उत्तेजित होत आहेत, असा त्यांचा अनुभव असावा. शिवाय
बुभुक्षित होत चाललेल्या हिंदुस्थानाकडे पाहून त्यांच्या मनांत प्रथम हें आले
असावें कीं, उदरभरण ह्या आद्ययज्ञकर्माकडे अगोदर लक्ष दिलेंपाहिजे. वावटळा-
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श्रेय आणि प्रेय ( भाग १ ला
सारख्या साऱ्या चळवळी आणि भयंकर खटाटोपांची आच ही केवळ या पोटासाठी
आहेत. तीं पोटे संस्कृत नसून असंस्कृत असली तरी त्या सर्वास वेळेवर
आहुति दिलीच पाहिजे. कारण तीं जठराग्नीची आद्य स्थाने आहेत.

व्रात्यस्त्वं प्राणैकक्रषिरच विश्चस्थ सत्पतिः ।।

वयमाद्यस्य दातार: पितात्व मातरिश्चनः ।। -प्रश्न,१ ९ । २ । ११.
प्रझोपनिषतू सांगते कीं, हे प्राणा, तूं आद्य असल्यामुळे तुझा संस्कार कोणीं

केला नाहीं. सर्व हविर्कक्षण करणारा एकर्षि नामक अग्नि हूंआहेस, तूं विद्यमानू
विश्वाचा पति आहेस. आद्य अशा तुला हवि देणारे आम्ही आहोंत. वायूचा
देखील उत्पन्नकर्ता हूं आहेस. प्राण आणि अन्न हेंच ब्रह्म असें प्रातुरदादि अनेक
ऋषि म्हणत आले आहेत. 'सर्वारभास्तंडुरगप्रस्थेध्यमत्ता: । ' हें वचन तर लोक-
प्रसिद्धच आहे. ज्यास प्रेयाचा अनुभव नाहीं आणि श्रेयाची कल्पनाही नाहीं,
त्यांनीं, श्रेयो हि धीरोघभिप्रेयसो थुरणीते प्रेयो मndाए योगक्षेमादुवृणीते !-कठ०,
२ । २) '८ बुद्धिमान मनुष्य प्रयाहून श्रेय पसंत करतो; आणि मंद मनुष्य योग.
क्षेबाला साधन म्हणून ग्रंथ पसंत करतो.'' हें वाक्य उराशी घेऊन उपयोग काय?
आनंदो ब्रह्मेतिव्यजानातत्य -सि., ३ ।६. आनंद हेंच ताह्या आहे, हें जाणण्या

चा अधिकार येण्यास अगोदर.विझानं ब्रह्मेतिव्यजानातू -लि ०रे । ७' विज्ञान

हेच ब्रह्म आहे-? जाणले पाहिजे. षडश्वर्यसपन्न भगवानाचे दर्शन होण्यास बल,
आरोग्य, आयु, संतति, संपत्ति व स्वातंत्र्य अशा षडेश्वर्यानी संपन्न भारतभक्त
तयार झाला पाहिजे. : कुर्वन्ने वेहकर्माणि जिजीविषेच्छत समा: ।। --ईश:, २
या लोकी याप्रमाणे ईश्वरार्पण बुद्धीने कम करीतच शंभर वर्षे जगण्याची इच्छा
करावी. किंवा.अदीनाः स्टामशरद: शतम । य०, ३६ । २४) ाऊइंबुध्येम शरद: शतम्,
अथर्व ०, १९ । ६७. आम्ही दैन्याकथन् शंभर वर्षे ज्ञान संपादीत रहावे. हीच
खरी महत्त्वाकांक्षा पाहिजे. वेदोत्तरकाळीं धर्माधर्माचे गुंफलेले जाळे मनुष्यकृत व
मनःकल्पित आहे. तें यथोर्णनाभिः रहजते राहते च -मुड०, १ । १७ कोळी
आपलें जाळे विणतो आणि तेंच पुन्हा आवरतो; त्याप्रमाणें आपलें आपणच
आवरले पाहिजे. शुद्धाशुद्धतेची, स्पृश्यास्पृश्यतेची चिकित्सा ह्या आपत्काळीं घातक
आणि लज्जास्पद आहे. ाऊई आपत्कालेतु सम्प्रासेशौचाळचारनचितयेत । शद्धि
समुळनरेतप्रधात स्वस्थधर्म समाचरेतू ।। -पराशर, -१ आपत्काळ प्रास झाला
असतां आचारशुद्धीवद्दल फारशी चिकित्सा करीत वसू नये. पुढे स्वास्थ्य प्रास
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प्रकरण १ ल अभ्युदयाकड नजर २१
झाल्यावर सावकाश धर्मशुद्धीचा विचार करतां येईल. तात्पर्य, धर्माचरणांतले
घश्यास्पृश्यादि विचिकित्सक धर्माचें एक टोंक आणि ० अमात्रचतुर्थोघव्यवहार्य:-

मांडू. ७.। ३२) हें तुर्यावस्थेचें अलौकिक असें दुसरें टोंक, ही दोन्ही टोके
सोडून देशकालानुसार धर्माचा सुवर्णमध्य शोधावा अशी दयानंदांची त्यावेळीं
मनःप्रबुरत्ति झाली असावी. किंवहुना आपत्कालाच्या भयंकर ओढीमुळे त्यांचा
विचाराचा गुरुत्वमध्य निश्रेयसापेक्षा प्रकृत अद्याकडे वराच जास्त सुकला
असावा असें दिसते

अशा मनरियतींत त्यांनीं ह्या प्रकरणाच्या आरंभी लिहिल्याप्रमाणे प्रार्थना

ईश्वरास केली असावी. धर्मशास्त्रापलीकडे भारतीय समाजशास्त्र असें वेगळे नाहीं.
यामुळे त्यांना इष्ट असलेली समाजोन्नति साधण्यास धर्मसुधारणा हाच उपाय
योजणे जरूर होतें. हिंदुस्थानांत अम्युदयाची सुखस्वप्रेही धर्माच्याच भाषेत
पडत असतात. येथें कर्म म्हणजे शास्त्रीय कर्म हें जवळ जवळ गृहीतच धरले
जातें. फल म्हणजे अदृष्ट फल असेंच भाविकांचें आणि कर्मठाचे मत असतें.
शास्त्रीय कर्मावांचुनही दृष्टफळ मिळत असल्यामुळें शास्त्रीय विधि दृष्टफलक
नसतात असेंच ते मानतात. ० विनापिविधिना दृष्टलाभान्नहि तदर्थता-जेमिनी.
जो आपणांस उघड रीतीनें नास्तिक किंवा धर्महीन म्हणवून घेण्यास तयार नाहीं
असा प्रत्येक हिंदु-त्यास वेदांतील एक अक्षरही ठाऊक असो वा नसो तरी वेदच
प्रमाण मानीत असतो.

अशी ही जरी सामान्य श्रद्धावानजनतेची स्थिति असली, तरी ज्या विद्वान् आणि
वजनदार शिष्टांच्या साह्याने सुधारणा घडवून आणणें दयानंदांस इष्ट होतें, ते नवे
विद्वान् जुन्या विद्वानांपासून दक्षिणोत्तर हवाप्रमाणे दूर होते. एक ० वेदोघीखलो
धर्ममूलभू -मनु. २६ वेद हेंच धर्माचें मूळ आहे असें सांगणार. तर दुसऱ्यांची
मजल ाऊइत्रयो वेदस्य कर्तारो भण्यपूर्तनिशाचरा:।।-चार्वाक, ९ वेदांचे कर्तेभांडखोर,
लवाड आणि निशाचरांप्रमाणे निरर्थक वल्गना करणारे होते, असें म्हणण्यापर्यंत

जाणार. ाrआसोपदेशः शब्द: -न्याय. असें शब्दप्रामाण्य एक सांगणार तर दुसरे
०प्रत्यक्षमनुमानं च प्रमाणद्वितयं तथा ।-बौद्धदर्शन. प्रत्यक्ष व अनुमान हा दोनच
प्रमाणें सांगून थांबणार. अशा स्थितींत सर्वाची तोंडमिळवणी करून मी सर्वांना प्रिय

होईन ही दुरावाच होती. जुने पंडित तडजोडीस पुढें येणे संभवनीय नव्हतें, यामुळे
नवे पदवीधर हातीं धरणेच ओघास आलें. ब्राह्मण तरह!ताशी येतना व संस्कारलोपा-
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शुद्धिसंवटनेचा जाम ( माग १ ला
मुळेंक्षत्रियवैश्यहेहीवर्ण हातास लागतना. अशास्थितींतगछत करून चौघांतडाव
वाटावा, अशीचातुर्वर्ण्याचीनवीनसंघटनाकरणेत्याच्यावैदिकमहत्त्वाकांक्षेसक्रम-
प्रातच होतें. असें करीत असतां वायूचा द्रव आणिद्रवाचेघन द्रव्य बनतांनाजसा
आकारांतसंकोच होत जाणें स्वाभाविक असतें, त्याप्रमाणें दयानंदांचीमी सर्वाना
प्रिय होईन ही मूळची विश्वव्यापि कल्पना मूर्तिरूपास येत असतां वरीच संकोच
पावेल, हे भविष्य.त्यास दिसत असल्यामुळें आपल्या धर्ममंदिरास मागीलदारुन
आणि आजुऽवाजूनेहा आत येण्यास दारकसी वसविलेल्याअसाव्या असेही त्यांच्या
मनांत आले असावें. हिंदु संस्कृतींत संकोच उत्पन्न करणारी मुसलमानी संस्कृति
त्यांच्या शेजारी होती, त्या उभय संस्कृतीचे एकीकरण करूं पाहणारी शीखधर्म-
संस्थाही नजीकच होती. महानुभाव आणि बसव यांचे जाति मोडण्याचे प्रयत्न
त्यांच्या ऐकिवात होते. आणि रामरहीमएकचआहेत हा कवीराचा दंडकहीत्यांना
ठाऊक होता. उलटपक्षीं धर्मातरासाठी मुसलमानांचे आडदांडपणाचे उघड छापे
आणि खिस्त्यांचे मोहनास्त्राचे प्रयोग त्यांच्या नजरेसमोरच होत होते. विलायत
कंठनासिका आणिफुप्फुसे यांतील कित्येकरोग तेथें फार सवंगझालेल्याचुंबनांनींही
वाढतात', असें तज्ज्ञ म्हणतात. त्याप्रमाणें खिस्तीपाधाच्याप्रेमाने आणि परोपकार-
बुद्धीनेहीहिंदुधर्मावर अनर्थओढवतात! याचींपूर्वचिन्हे त्या वेळीही दिसू लागली
होतीं. अशा अनेक कारणांस्तव त्यांच्या सर्वसंप्राहक महत्त्वाकांक्षेचा सकोचहोणे,
म्हणजे तीस कांहीं मर्यादेचे नियंत्रण घालण्याची बुद्धि होणे अपरिहार्यच होतें.

वाचक म्हणतील कीं, आम्ही दयानंदांचें चरित्र येथें आगाऊच सांगत बसलों
आहोंत. तर त्यांस आमचे उत्तर इतकेंच की, घटाच्यापूर्वकल्पनेंत जसा घटाचा
आकार येतो, इमारतीपूर्वी तिच्या नकाशात जसे इमारतीचे मान समजून चुकते.
त्याप्रमाणें ज्यास त्यांचे अनुयायी युगकर्ते किंवा भविष्यवादी (ऐ2०श्तुंठ३प्त)
मानतात, त्यांच्या चरित्राचा चित्रपट त्यांच्या दृष्टीने तरी बहुतांशी त्यांनीं अगो.
दरच आखलेला असावयास पाहिजे. त्यासंबंधी विषयप्रवेशाच्या दृष्टीने अनुमान
करीत असतांना पुढच्या कांहीं गोष्टी अगोदरच उघड होणें हें सहजच आहे.
आर्य लेखकांनी जें तत्कालीन परिस्थितीचे चित्र रंगविले आहे ते जास्त भडक
रंगांत रंगविले आहे, असें आमचे मत आम्ही वर दर्शविलेच आहे. तसेंच त्या
परिस्थितीचा दयानंदांच्या पंथाशी दाखविण्यांत येतो तितका कार्यकास्वाभावही
नाहीं, असेंही वर सांगितलेंच आहे. असें असतां दयानंदांची मनोभूमिका रंग-
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पितांना पुन्हा त्याच परिस्थितीचे रंग आम्ही वापरीत आहोंत असें वाचकांस
वाटण्याचा संभव आहे. परंतु परिस्थितीचें जें दर्शन दयानंदांस दिसलें तें कित-
पत यथातथ्य होतें वगैरे गोष्टींचा विचार येथें न करतां केवळ दयानंदांचीभिका
कशी मानावी लागते त्याचेंच दिग्दर्शन केलें आहे. आणि थोडं वारकाईनें पाहि-
त्यास असें दिसून येईल कीं, दयानदाची मनोभूमिका तत्कालीन अनुकूल अगर
प्रतिकूल वातावरणास अनुयोगी अगर पतियोगी बनत गेली असें मानण्यापेक्षां तिचे
प्रस्तर कांहीं त्यांचे स्वभावजन्य व कांहीं त्यांचे गुरु विरजानंद यांच्या जोरकस
संस्कारांनीं बनले होते, असेंच मानणे आम्हांस जास्त पटते. पित्याच्या आशेस्तव
आईचा वधही करणाऱ्या परशुरामाच्या ठिकाणी जी पितुरनिष्ठा दिसते त्याच जातीची
गुरुनिष्ठा दयानंदांच्या ठिकाणी होती. आर्ष ग्रंथ आणि प्राचीन फषि यांशिवाय तूं
कोणासच प्रमाण मावू नकोस, ही गुरुजींची शिकवण आणि पाश्चिमात्य संस्कृति
आणि भौतिक विज्ञान ह्यांवर छाप टाकण्याची दयानंदाची महत्त्वाकांक्षा, यांचा
मिलाफ दयानंदांच्या लोकसंग्राहक बुद्धींत होऊन रेया त्रिवेणीसंगमांत आर्यसमाज
मूर्तिरूपास आला. यासंबंधी विवेचन यापुढें यथाक्रम यावयाचे असल्यामुळें त्याचा
येथें अधिक विस्तार करीत नाहीं. आर्यमतसमीक्षणांत विशेष खुलासा होईल.

असो. त्या काळी वस्तुस्थिति अशी होती कीं, जुन्या पंडितांस सोडून ज्या
नवीन पदवीधरांस दयानंदांना हातीं धरावयाचें होतें, त्यांची निष्ठा व दयानंदांची
निष्ठा ह्या मूळांत भिन्न होत्या. स्वतःच्या निष्ठेमुळें म्हणा किंवा गुरुजींच्या आज्ञेने

बांधले गेले होते म्हणून म्हणा; हिंदु-समाजाच्या अंधश्रद्धेच्या अनुकूलतेमुळेंम्हणा
अथवा कित्येक.अग्निहोत्री, फर्कुहार वगैरे तर्क करीत असतात त्याप्रमाणेंजुनी पर-
परा ज्यात विधान पावली आहे असें दुसरें सोयीचें वाङ्मयच नसल्यामुळे नाखुषीने
म्हणा, दयानंदांनी वेद हेच आपल्या समाजाच्या इमारतीस पायाभूत मानले;
परंतु तत्कालीन सुशिक्षितांची निष्ठा वेदांपेक्षांही भौतिक शास्त्रांवरच अधिक होती.
अर्थात् समाजसुधारणेसंबंधी दोघांचा दृष्टिकोन आणिउपाययोजनाही भिन्न होणार
होत्या. आमच्या देशाचा भावी अस्पृश्यच मागून मिळणार नाहीं. तो मिळ-
विण्यास आपण समर्थ झालो कीं तो न मागताच प्रास होईल, हें दोघांसही
कबूल होतें. तसेंच अम्युदयप्रासीकरिता आमच्या आर्यावर्तातील हिंदुसभाज
उत्सष्ट बल, दीर्घायु, व्यापक ज्ञान आणि सदृढ व पुष्कळ संतति यांनी समृद्ध-

झाला पाहिजे याबद्दलही मतभेदाचा संभव नव्हता. परंतु बलाकरितां एका
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-शाकाहार आणि यमनियमादि साधने सांगावी आणि दुसऱ्याने आधुनिक षड्रस
म्हणजे प्रोटेन्स, कर्ब हायडेरटस्, फॅटस्, क्षार, पाणी आणि व्हिटॅमिन्स सांगून '८ न
मांस म्;क्षणे दोष: '' हे मनुवचनही वाटल्यास पुढें करावे. दीर्घायुष्यासाठी एकाने
ब्रह्मचर्य सांगाचे, तर दुसऱ्यानें अजनेगी जीवकोटी लवकर नाश पावते हा प्राणि-
शास्त्राचा आधुनिक सिद्धान्त सांगावा. व्यापक ज्ञानासाठी एकाने सर्वज्ञ वेदाचे
नांव सांगावे तर दुसऱ्यांनी भौतिकशास्त्रांच्या ज्ञानावांचून सारें व्यर्थ आहे असें
म्हणावे. सुप्रजानिर्मितीवद्दल आणि संततिनियमनावद्दलही दोघांच्या उपाययोजना
तितक्याच भिन्न. स्वदेशांतील हजारों विधवा सुप्रसूहोण्यास समर्थ असतां जनरूढि
त्यांच्या सौख्यास व सुप्रजावद्धीस आड येत आहे, असें म्हणून एक नियोग तर
दुसरे विधवाविवाह असे इलाज सुचविणार. सर्व राहमेद, धर्मभेद, वर्णभेद किंवा
पंथमेद हे नाहींसे होऊन पुढें मागे पृथ्वीवरील साऱ्या मानवकोटीचा एकच
समाज केव्हा तरी होणें शक्य असेल तर त्यास देशकालावच्छिन्न असें परमात्म-
ज्ञान हेंच कारण होईल असें एक सांगणार, तर दुसरे काल आणि अवकाश
खास आपल्या काबूत आणण्याचे अदूमुत कार्य भौतिक शास्त्रांनींच चालविले आहे
असें ठासून सांगणार. 'जन्माद्यस्ययत:' ह्या सूत्राने एकास ब्रह्मबोध होणार तर
दुसरा सूर्यगोल हाच लपयार्थ मानणार. तात्पर्य, अविद्यायामृत्यु तार्च विद्ययाऽ-
मृतमश्नुते ।। यजु०, ४० । १४. या वेदवचनांतील जोडीप्रमाणे वेदविद्या कीं
भौतिक शास्त्रे यापैकी खरे शास्ते व मार्गदर्शक कोण १ भौतिकशास्त्र हीच खरी
विद्या कीं वेदविद्या हेंच खरें शास्त्र! किंवा दोन्ही परस्पर भिन्न असून परिणामीं
एकच ध्येय साधणारी आहेत. असे हे प्रश्न त्या वेळीं धर्मसुधारकांपुढे होते. दोन्ही
पक्ष प्रबल होते. किंबहुना ओल्या इंधनांनी पेटविलेल्या अभीपासून सर्वत्र धूर
पसरतो, त्याप्रमाणें हे महानू४रत जो परमात्मा त्याचा हा ऋग्वेद, यजुर्वेद, साम-
वेद, अथर्वागिरस, इतिहास; पुराण, विद्या, उपनिषदे (व्राह्मणातील) मंत्र, सू,
मंत्रविवरणे, व्याख्यानें इत्यादि सर्व निश्वास होत. स यथार्द्रेधाग्रेरम्याहिता-
(पृथग्धूमा विनिश्चरन्त्येव वा अरेदुस्य महतो भूतस्य निश्वसितमेतद्यदृग्वेदो यजु-
वेंद: सामवेदोध्थर्वागिरस इतिहास: पुराणं विद्या उपनिषद: ?लोका: सूत्राण्यनु

व्याख्यानानि व्यारटयानान्यस्यंवैतानि सर्वाणि निश्वसितानि १-९६०, २४११०.
'द्या सिद्धान्तांपेक्षां तिक शा अनुभवसिद्ध आहेत हेंच नवशिक्षितांस
लवकर पटण्यासारखे होतें. अशा स्थितींत ाऊई परोक्षप्रिया दवा हि देवा: प्रत्यक्ष
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द्विष:। शतपथ.) देवांना परोक्ष प्रिय असतें तसें प्रत्यक्ष नसतें. ह्या वचनाचा उभय-
पक्षी चरितार्थ होऊं लागला. परकीय विज्ञान आणि संस्कृति परोक्ष असल्यामुळें
सुशिक्षितास अधिकच हवीशी वाटली. पण तें विज्ञान परोक्षतेनें वेदांतच वर्णिलें

आहे, असें मत दयानंदांनी उचलल्यामुळें उभयतांही निरनिराळ्या तऱ्हेने परोक्ष-
प्रियच झाले. तात्पर्य, भौतिकशाखें हीच खरी विद्या नसून वेदविद्या हेंच ज्ञान-

विज्ञानात्मक पूर्ण शास्त्र होय, असें दाखविण्याचा बोजा दयानंदांनीं आपल्यावर
घेतला. तसेंच पारलौकिक सुखाची आशा किंवा अदृष्टाचा मोह आधुनिक
चिकित्सकांस वाटण्यासारखा नक्रयामुळे वैदिक विधि हे दृष्टफलक आणि
सद्यःफलदायी आहेत, असें दाखविणे त्यांस जरूर भासले असावे ह्या दृष्टीनेंच
त्यांनीं पुढें भगीरथ प्रयत्न केले. प्राचीन वैदिकांच्या वेदींतून विलानगगा वहाती
करीन आणि वेदांची पुदिपतावाचा फलित करीन अशी त्यांनीं दुर्धर ईषणा मनीं
धरली. ती कितपत सिद्धीस गेली तें पुढें यथाक्रम कळेलच.

ह्याप्रमाणें नवशिक्षित समाजधुरीणांचे पूर्वग्रह आणि तत्कालीन सामान्य वस्तु.
स्थिति ह्यांत अगदींच पालट करणें अशक्य झाल्यामुळें धर्मशास्त्राचे नियम आणि
तत्कालीन सामाजिक स्थिति यांतील अंतर शक्य तितके कमी करण्याचें धोरण त्यांस
ठेवावें लागलें. असें हें धोरण त्यांनीं अंगीकारल्यामुळे त्यांच्या गुरूपदिष्ट अनन्य-
साधारण वैदिक निष्ठेस शाव्दिक मान्यता देण्यास नवशिक्षितांनींही फारसे आढेवेढे
घेतले नाहींत कारण त्या निष्ठेत यांच्या दृष्टीने दुसरें कांहीं विशेष नसलें तरी
स्वाभिमान म्हणजे राष्ट्राभिमान जागृत ठेवण्यास ती फार उपयोगी होती.
शिवाय अनेक देवता आणि विधिविधानें यांवर विभागलेली धर्मभावना
कोठे तरी एके ठिकाणी केंद्रीभूत होणे हेंही त्यांस इष्टच होतें.
धर्मसुधारकानें धर्मसुधारणा घडवून आणीत असतां समाजाच्या भूमिकेच्या
फार पुढें किंवा वर असून त्याचा उपयोग होत नाहीं. म्हणूनच श्रीरामकृणांस
मानवदेहधारी होऊन जनतेप्रमाणेंच प्रायः वर्तावें लागलें. या लोकसंग्राहक तत्त्वास

अनुसरूनच मतभेदास अवसर कमी रहावा म्हणून त्यांनीं आपली प्रामाण्याची
सांप्रदायिक संहितेची पोथी आटोपशीर केळी. आणि उलट आर्यपदाची म्हणजे
त्यास लागणाऱ्या गुणकर्माची मर्यादा अत्यंत व्यापक आणि सुलभ करून
साच्या हिंदूंसच काय पण अखिल मानवकोटीस त्यांनीं आपल्या स्वत्वाच्या
उंबरठ्यावर उभे राहून या या म्हणून हाक मारिली.
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स्वानंदसान्नाज्याची म्हणा अथवा हिंदी स्वराज्याची म्हणा, सत्तेची दिल्ली तर

फार टूर होती; पण ती। प्रास होयाकरिता जरूर तें सागर्यही दुरावले आहे तें
कसें मिळवावे, हा विचार सन १८ ७'७ साल ज्यांनीं पाहिहले हेयांच्या मनांत उभ ।

राके अगदींच स्वभाविक होतें. 'यथा राजा त्य्या प्रजा ' हा अइनव स्वराज्यतिल
असेल; पण परराज्यात ८यथा प्रजा तथा राजा ' हा अनुत्य द्येयास लकेांनीं
शिंकले पाहिजे. जेथे सारी सप्रजा आहे तेथें स्वराज्य नसलें तरी सुराज्य सुरू:
होणें प्रासच होतें. तेव्हा ज्यानी दिलीची अनेक सावाज्ये निर्माण केलं ां, राखली
आणि गाजविली अशाच्या विशेषेंकरून उत्तरभारतीय वंशजांनी ज्ञान, वल, आयु,
संतति,संपत्ति अणि स्वातंत्र्य हे षडश्वर्य संपादन करण्यासाठीं जोराचा संघटित प्रयत्न

करावा ही दयानंदच्या मनाची तळमळ असावी. पूर्वीच्या आर्यवीरानें दिलीपद
मिळवनू साधलेयास रजसय यज्ञाचीही महत्वाकांक्षा धरावी, तेयाप्रमाणे ह्या आर्या -

च्या संघटनांत इष्ट फल मिळवून साधलंयास इतर संस्कृतीवरही' बिजय किमळवावा,
इतकी त्यांनीं आपlया धर्मसंस्थेची रूपरेया साधी आणि सवै संग्राहक ठरविली.
शिवछत्रपतींना अपलया वाजला लोक वळविZयासाठीं ज्याप्रमाणे निरनिराळ्या
युक्त्या योजाव्या लागलया त्याप्रमाणें दयनंदांनीही निरनिराळेां धोरणे वांधलीं. ज्ञाना -

करितां गुरुकुल शिक्षण, वलाकरिता यमनियम, दीर्घाभूकरितो ब्रह्मचर्य, सुप्रजेकरिती
अतिप्रौढविवाह व नियोग, संपत्तीकरतां मीतिक विज्ञान आणि ह्या सर्वानींच स्वातंत्र्य

अशी त्यच्या धोरणाची रूपरेया थोडक्यांत सांगतां येईल. विश्वामित्राच्या प्रति-
सूष्टीप्रमाणें प्राय : सं(कारहीनझालेlय । समाजांतून नवीन संस्कारी चातुर्वर्ण्य निमीण
करण्याचा त्यांनीं सक्कप केला. जादगूार ज्याप्रमाणें खेळाचे आरंभीं लोकांचे लक्ष

अपलयाकडे आकर्षित करूयासाठीं शाब्दिक अवडंवरही उठवितो. त्याप्रमाणें -

स्वामींनीं आरंभी१ं विरोधाचे शिंग फुंकले. अणि मग वेदांचा गौरव, पौराणिकांचा
उपहास, बाह्मणांची निंदा आणि अवाह्मणांचें संस्कारस्वागत, इत्यादि नानाविध
सम्बनाच्या योजनेने सिद्ध होऊन ते आपलेया कार्यक्षेत्रत उतरले. त्यानंतरही
प्रत्यक्ष कार्यात असतां त्यांच्या मतांत पालट झाला, त्यांच्या मनोभूमिकेचे
रंगही फिफेरले, हेयांच्या साधनांची गरज वाढली आणि योजना बदली, असेही
प्रकार थोडेफार झाले असतील; परंतु ते आपल्या कार्यक्षेत्रांत उतरूयपूर्वी -१यांच्या
आयुष्याचा दीर्घकाल चिंतनांतच गेला असलयामुळें हेयांनी अळ्यण्या पुढील मार्ग-
क्रमणाचा अंदाज आणि क्रम हे बरेच बारकाईनं ठरविले असण्याचा संभव
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आहे. आणि ते परिस्थितीला अगदींच सोडून असणें शक्य नाहीं. कारण, दैव
पुरुषार्थ वादाप्रमाणें हा संबंध गुंतागुंतीचाच आहे. यास्तव त्याचेंच कल्पनाचित्र
रंगविण्याचा आम्ही वर प्रयत्न केला आहे. किंबहुना दयानंदांच्या रंगीत चित्रा-
तील साऱ्या रंगांचा एकत्र मिलाफ करून ही एक पृष्ठभूमिका तयार केली आहे.
तयार करतांना कोठे अनेक शाखांतील विचारसरणी, कोठे त्यांतील सिद्धान्त-
वचने, कोठे उपमा, कोठे केवळ पारिभाषिक शब्द यांचा उलेख झाला असल्यामुळें
एक तंतुवाद्य छेडल्यानें सभोवारच्या अनेक वाद्यांत नाद उठावे, त्याप्रमाणें बहुश्रुत
वाचकांच्या अंतःकरणांत अनेक शास्त्रीय स्मृति जागृत होतील. वेदांत ब्रह्मविद्या

आहे त्याचप्रमाणे सर्व भोलतेकशास्त्रेही वीजभूत आहेत. असा ज्यांचा विस्मय.
कारक सिद्धान्त त्यांच्या चित्राच्या ह्या एष्ठभूमिकेवर वेदवेदागें, दशोपनिषदे, स्मृति

आणि अनेक भौतिकशाखें यांतील सिद्धान्तरूप सुवर्णावलींची छटा यावी हें
सहजच आहे. दयानंदगीताचे आरंभी त्याची चाल, ताल आणि राग यांचा
हा येथवर उद्देख झाला. किंवा दयानंदकीर्तनाचा येथवर हा पूर्वरंग झाला,
असेंही मानता येईल. अथवा त्याहीपूर्वी निरनिराळ्या तालांत संचार करून सम
संभाळण्याची हुरूप धरणाऱ्या तबलजीची हौस पुरविण्याकरितां ज्याप्रमाणें
हरिदास एकादे धूपद काढून त्यास संधि देतात, त्याप्रमाणें आम्हीही आपल्या
लेखणीला थोडी स्वेच्छेने झिजू देऊन पावन केली. अनेक स्फुट विचार एकत्र

जोडलेल्या ह्या कथेवर बसून दयानंदकीतर्नास आतां यापुढे आरभ व्हावयाचा
आहे, तरी जिज्ञासूनी सावधानतया तिकडे लक्ष पुरवावे.
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-नसमर्शनर
अग्निख विश्रवस्तमं तुविब्रह्माणमुत्तममू
असूत श्राचअलू पति पुत्र ददाति दाशुचे

-कगद, ५५५८' अग्नि आपल्या उपासकाला एक दिव्य पुत्र देतो, तो अत्यंत कीर्तिमान,
भक्तश्रेष्ठ, अजिंक्य व मातापितरांस यश देणारा असा निपजतो.''

ह्या भावार्थाच्या ऋग्वेदातील वरील कचेनें लाला लजपतरायह्यांनीं स्वामी
दयानंदांच्या चरित्राला आरंभ केला आहे. तो कितपत अन्वर्थक आहे

हें पुढील हकीगतीवरून दिसून येईल.
काठेवाडांत मोर्बी संस्थानांत मच्छका महानदीच्या कांठीं टकारा नामक एका

खेडेगावात इ. सन १८२४ सालीं स्वामी दयानंद यांची जन्म झाला. शंकरी-
पासगेया मुळावरच आलेल्या ह्या मुलाचं मूळ नांव मूळशंकर असें होते. त्यांचे
वडील अंवाशंकर हे संस्थानी नोकरींत जमादारीच्या हुद्द्यावर होते. त्यांच्या

ह ।ताखालीं शिपाईप्यादे असून त्यांचा इतमाम कलेक्टरप्रमाणें मोठा होता.
शिवाय ते मोठे जमीनदार असून त्यांचा पिढीजाद सावकारीचाही धंदा होता.
अंबाशंकर हे सामवेदी कदीच्य ब्राह्मण होते. ते शिवाप्रमाणें लझ्मीचेही
उपासक होते. तसेंच अग्नीच्या उपासकाप्रमाणें ते अत्यंत कर्मठ व मोठे तामसी
होते. दयानंदांची आई अशिक्षित पण अत्यंत सालस व दयाळू अशी साक्षात्
गृहलक्ष्मीच होती. ह्या आधुनिक जमदग्नि-रेप्रका दंपत्याच्या पोटीं अजिंक्य वीर-
वृत्तीचे परशुरामच पौराणिकांची लहानसहान राज्यें पादाक्रांत करण्याकरितां
दयानंदांचे रूपानें जन्मास आले की काय कोण जाणे!

दयानंद पांच वर्षाचे होतांच त्यांच्या विद्याग्यासाला सुरुवात झाली. आठवे
वर्षी त्यांचें मौंजीकवन झालें. दहावे वर्षी त्यांनीं आपल्या वडिलांकडून पार्थिव-
पूजा घेतली. आणि चौलाच्या वर्षापर्यत त्यांची यजुःसहिता पाठ होऊन
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शिवाय इतर वेदांतील कांहीं रूचा व व्याकरणावरील लहान प्राथमिक ग्रंथ

त्यांचे म्हणून झाले. अर्थात् त्या काळच्या पद्धतीप्रमाणें हें सर्व अर्थहीन पाठां-
तर होतें. त्यांच्या वडिलांनींही वेदार्थ समजून घेण्याचा फारसा प्रयत्न केलेला
नव्हता. त्यांचा भर कर्मठपणा उपासना, मंत्रजागर, अनुष्टानें, ह्यांवर होता.
आणि आपल्या मुलाचें कोमल वय न पहाता त्याच्यावरही ह्या कडक शिस्तीचा
अंमल त्यांनीं चालविला होता. मुलाची जात पाहून आईचा जीव कळवळे; पण
अंवाशंकर यांच्यापुढे कोणाचीच मात्रा चालत नसे.

अशा रीतीनें दयानंद चांदा वर्षांचे झाले असतां माघांतील महाशिवरात्रीचा.
महोत्सव आला. त्या दिवशीं कडकडीत उपवास व जागरण करून दयानंदांनी व्रत

पाळावे असें अंवाशंकर ह्यांनी ठरविलें. तेव्हां घरच्या मंडळींबरोबर दयानंद हेही
रात्रीं गांवावाहेरील एका शिवमंदिरांत गेले. पहिले दोनप्रहर सर्व मंडळींनीं
जागून काढले. पण पुढें एकेक मंडळी झोप व ग्लानि यामुळे पेंगू लागली. हळुहळू
अंवाशंकरही कलंडले व पुजारीही घोरूं लागले. तेव्हां एकटे वाल दयानंद काय
ते निष्ठेने जागे राहिले. परंतु महेश्वराच्या मायेला तेही रुचले नाहीं, म्हणूनच कीं
काय त्यांचीही निष्ठा मोहवश झाली. आणि ज्या काठेबाडांतील सोमनाथावर
महमदाने स्वाऱ्यांचीं आवर्तने करून शेवटीं आपल्या लोहदंडाने त्या रत्नखचित
शिवलिगाच्या ठिकऱ्या उडविल्या असताही जेथील शिवभक्ति नरसी मेहत्या-
सारख्या शिवभक्ताचे रूपाने खडी अभंगची अभंगच राहिली, त्याच प्रांतांत मोची
येथील देवालयांतील एका शिवलिंगावर शिवसुताच्या लहानग्या वाहनाने स्वारी
केलेली पाहतांच त्या गुर्जर शेवाच्या मुळाचे भक्तिप्रेम निराशेमुळे तीव्र द्वेषाच्या

रूपांतरांत उलटले!
एका कर्मठ वगाली शाक्तानें शिवलिंगावर वाहण्याकरितां दिले विल्वपत्र

राममोहन ह्यानी चुरडून फेकून दिलें, त्यांतून ब्राह्मपंथ निर्माण झाला.
त्याचप्रमाणे काठेवाडच्या ह्या उदीची ब्राह्मणानें आरकिरलेल्या शिवरात्रीवताचा
अव्हेर करून वाल दयानंद ज्या पावली घरीं परतला त्या पावलानी त्यांनीं आर्य-

समाजाच्या भावी इमारतीचा पायाच न कळत मापून टाकला. त्या वेळीं एका
पावलाने पौराणिक मत व दुसऱ्या पावलाने अद्वैत वाद यांचें आक्रमण करून,तिसऱ्या
पावलासाठी शास्त्रातू ग्रुढिर्बलीयसि' या वाक्याप्रमाणें वळी बनलेल्या रूढीस ह्या

आधुनिक वामनानें आपली मान वांकविण्यास लावले, असेंच आर्यीचे मन त्यांस
- २९
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वाही देत आहे. यामुळें दरसाल शिवरात्रीचा दिवस हा आर्यसमाजत्यया जन्मो-
त्सवाप्रमाणें आर्य अजूनही पाळीत असतात. असो.

मूळशंकर देवळातून जो परतला तो तडक घरीं येऊन त्यानें आईजवड्यू
अगोदर खायला मागितले. आणि आपला उपवास शिवरात्र संपण्यापूर्वीच सोडून
तो खुशाल झोंपी गेला. त्यानंतर दीर्घकाळ अनेक सुखस्वप्रांच्या तंद्रीत गेल्यावर
त्याची अखेर जागृति चाळीस वर्षांनीं आर्यसमाजांत दिसून आली, असें म्हणतात.
हा कार्यकारणभाव सर्वासच सहज पटण्यासारखा नाहीं. तथापि ह्या वीजभूत
झालेल्या क्षुद्र रूथांतून अश्वत्थाप्रमाणे अनेक शाखायुक्त ब्रुक्षसंल्या निर्माण होणारच
नाहींत असें तरी काय म्हणावे. मात्र त्या बीजभूत स्कूर्तीस धार्मिक म्हणावे
कीं अधार्मिक म्हणावें, विवेक म्हणावें कीं अज्ञान म्हणावे, ह्याबद्दल सर्वाचे एक.
मत होणें कठीण.

रेया महोत्सवाच्या रात्रीं मूळशकरानें जेव्हां तो उंदीर शिवस्वाचा अपहार
करून व शिवलिंगावरून उडी मारून जातांना पाहिला, तेव्हां ज्यास ह्या यःकश्चितू
उदराचे निवारण करतां आलें नाहीं तोच हा त्रिश्लधारी देवाधिदेव कैलासा-
धिपति महादेव कसा १ असा विकल्प मूळशंकराचे गानांत सजवला. लगेच
त्यानें आपल्या वापास उठवून तो प्रश्न त्यास विचारला. बापाने उत्तर केले,
'ह वेड्या, तूं म्हणतोस तें शिवस्वरूप आज ह्या कलियुगांत अदृश्य आहे; परंतु
ह्या लिंगांत त्याची शास्त्रोक्त प्रतिष्ठा केली असून महादेवाचे हें एक प्रतीक म्हणून
पूजावयाचें असतें.'' परंतु हा त्रोटक खुलासा दयानंदास पटला नाहीं. याचा अर्थ
हर्तिभंजकांचे एक जातभाई सर सय्यद अहमद असा लावतात कीं, ईश्वराने त्या
वेळीं त्यास असा आदेश दिला कीं, 'तूं मूळ वेदसंहितांचा अभ्यास कर, शहाणा
हो आणि तुझ्या धर्मवाधवास मूर्तिपूजेपासून परावृत्त करून एक्या जगदीश्वराच्या
उपासनेस लाव'. त्या रात्रीनंतर दयानंदांच्या मागची सदाशिवपूजा सदाची
सुटली व ते निघंटू, निरुक्त व पूर्वमीमांसा ह्यांच्या अभ्यासांत गुंग झाले. अर्थात

हा अभ्यास राजा राममोहन ह्यांच्या बालपणी हातीं लागलेल्या रिस्टटल,
हीकुरड व सुफी ह्या ग्रंथांप्रमाणेंच श्रद्धाहीन चिकित्सक बुद्धि वाढवून सगुण
मूर्तींच्या उपासनेस विरोधकच झाला.

अशा रीतीनें कारा येथील एकोणिसावे शतकातील कोणी पंडित दयानंदांस
विवेकाचे धडे शिकवीत असतां, दयानंद वयांत येतांच ईश्वरानें त्यांस वैराग्याचेही
३०



प्रकरण २ वसैज्याचा उद्धव ३१
धडे दिले. क्या रात्रीं त्यचे वडील व ते एका स्नेह्याचे घरीं देशरीती-
प्रमाणें केसें नाच-तमाशास गेले असतां, त्यांच्या लहान बहिणीस वाह्याचा
उपद्रव झालंयाची एकाएकीं बातमी आली. लगेच सर्व मंडळी घरीं गेली. पुष्कळ
इलाज केले; परंतु त्यांचा कांहींच उपयोग न होतां, ती मुलगी असह्य वेदना होऊन
अखेर मरण पावली. घरांत दु :खाने हलकल्लोळ झाला! पण दयानंदांच्या डोळयांस
मात्र पाण्याचे टिपूसही आलें नाहीं. चार घटकांपूर्वी आनंदाने खेळत बागडत
असलेली आपली बहीण एकाएकीं नाहीशी झाली, ह्या अननुभूत प्रसंगानें दयानंद
एकदम गंभीर व सचिंत मात्र झाले.ह्या गोष्टीस फार दिवस लोटले नाहींत तोर्च सुप्रसिद्ध

बाह्य देवेंद्रनाथ याच्या ८दादी मा 'प्रमाणें दयानंदांवर अतिशय लोभ करणारे त्यांचे
एक विद्वान्चुलतेही पटकीचयाच आजाराने मरण पावले. मरणसमयीं त्यांनी पुढें उभा
असलेया दयानंदांकडे एकवार अत्यंत पुत्रवात्सlयाने पाहिले. त्यांच्या डोळ्यांत
प्रेमाश्रु आले. दयानंदांना या वेळीं मात्र शके अनावर झाला. त्यांनीं रडून रडून
आपले डोळे सुजविले. अखेर त्यांचा तो प्रिय चुलताही त्यांस सोडून गेला. ह्या लागो
पाठ बसलेया यमाच्या दोन अजब तडाख्यांमुळे दयानंद अत्यंत विचारक्रांत झाले.
आणि ह्या मृत्यूच्या भीतींतून सोडविणारा मोक्ष कशाने प्रात होईल हा प्रश्न गौतम-
बुद्धाप्रमाणे त्यांचे मनास निरंतर बांबू लागला. त्यांनीं तो प्रश्न कित्येक विद्वान्
पंडितांस विचारला. तेव्हां त्यांनीं ८योगाभ्यास ' हा मार्ग त्यांस सुचविला. त्या वेळीं
ते सुमारें एकोणीस-वीस वर्षाचे असतील.

योगाभ्यास म्हटला, कीं त्यांस गुरूंचा आश्रय व एकांत ह्या दोन्ही गोष्टींची जरुरी
असणारच. दयानदाचें मन त्यासाठीं उत्कंठित झालेलें पाहून प्रपंचांत मुरलेlया
त्यांच्या आईवापांस चिंता उत्पन्न झाली. मुलाच्या ह्या वैराग्याच्या लक्षणांवर ठरीव
रामवाण उपाय म्हणजे लग्न असेंही त्यांनीं मनांत आपलें. तेव्हां विद्याम्यासाच्या
निमित्तनं दयानंदांनी लग्नाची गोष्ट प्रथम एक वर्षावर टाकली. पण तें वर्ष निघून
जाताच.पुन्हा तो विय पुढेंआलाच. लग्न ठरलें व मुहूर्तहीकायम झाला. तेव्हा आतां
घरांतून पळालबाबांतून गत्यंतर नाहीं असा विचार करून, लग्नमुहूर्त अगदीं आठ
दिवसांवर आला असें पाहून, दयानंद एक दिवस घरांतून पसार झाले. त्या वेळीं
ते एकवीस वर्षाचे असतील. ते लपतछपत आडमार्गानें जात असतां वात
त्यांना कांहीं लबाड लोकांनी गाठले व ही डर तुझ्याजवळ कशाला असें सांगून
त्यांच्या जवळची सर्व चीजवस्त पसार केली.
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त्यानंतर कित्येक मैल चालून गेल्यावर लाला भगतराम नांवाच्या सत्पुरुषा.

च्या आश्रमांत ते गेले, व तेथें शुद्धचैतन्य हें नांव धारण करून त्यांनीं नधिक
ब्रह्मचर्याची दीक्षा घेतली. त्यापुढे ते कौपीन कमंडलू धारण करून पुढील
प्रवास करूं लागले. आपल्याला कोणी तरी मार्गदर्शक योगी भेटावा ह्या शोधांत
ते होते. इतक्यांत सिद्धपूर येथील वार्षिक यात्रेचा दिवस जवळ आला, तेव्हां तेथें
जमणाऱ्या साधूंच्या मेळ्यांत आपल्याला कोणी योगी भेटतील असें वाटून ते
सिद्धय्; येथें नीलकंठ महादेवाच्या देवळांत उतरले. ती बातमी कोणी त्यांच्य्या

वडिलास कळविल्यावरून वडील बरोबर शिपाई घेऊन त्यांच्या शोधास आले.
शिपायांनी त्यांस घेरले अवाशकर अत्यंत क्रोधवश होऊन त्यांनीं आपल्या
मुलाच्या अंगावरील भगवी वस्त्रे फाटून टाकली आणि असें घरांतून पळून
जाऊन तुला तुझ्या आईला मारावयाची आहे काय १ असेही ते त्यांच्या मनास
लागेसें वरेच बोलले. मी रेलन्याच्या नादी लागून हा मार्ग पत्करला असें सांगून
दयानंदांनी वडिलांची माफीही मागितली. परंतु ह्या सर्व प्रकारास कांहीं तास
लोटले नाहींत तोच दयानंदांच्या विचारांनी पुन्हा उचल खट्रिक व वडिलांनी ठेवले-
त्या पहारेश्वयांचा डोळा लागला आहे असें पाहून दयानंदांनीं पुन्हा जो पळ
काढला, ते पुन्हा कधींच आपल्या घरीं गेले नाहींत. पहिला दिवस त्यांनीं एका
पिंपळाचे झाडावर नसतें पाणी पिऊनच काढला. दुसरे दिवशीं तेधून जे' निघाले
ते अहमदाबादेवरून वडोद्यास गेले व तेथून नर्मदेच्या कांठीं एक साटूंचा मेळा
जमावयाचा होता तिकडे ते निघून गेले. तेथें परमहंस परमानंद नामक एका
सत्पुरुषाजवळ त्यांनीं वेदांतसार, वेदान्तपरिभाषा, आर्याहरिमीडे तोटक, आर्या-
हरीहर तोटक इत्यादींचा अभ्यास केला.

पुढें नर्मदेच्या कांठीं हिंडत असतां चलोदर जवळील अरण्यांत एक दंडीस्वामी
त्यांस भेटले. ते मूळचे महाराष्ट्रीय ब्राह्मण असून त्यांचें नांव पूर्णानंदस्वामी असें
होतें. ते जाडे विद्वान् व योग्य पुरुष आहेत असें पाहून ब्रह्मचारी शुद्धचैतन्यांनीं
त्यांच्याकडून चतुर्थाश्रम घेतला. प्रथम ते दक्षिणी पंडित दयानंदांस ते गुर्जर म्हणून
संन्यास देण्यास कवृल होतना. परंतु ब्रह्मचारी वृत्तींत स्वतःचें जेवण स्वत: करा-
वयाचे वगैरे अनेक व्याप असतात, ते सर्व निर्बध सुटावे म्हणून विशेष गळ
घातल्यामुळें त्यांनीं अत्यत्रमदीव देऊन मूळच्या मूळशंकरांस चतुर्थाश्रम देऊन
दयानंदसरस्वती हे नामाभिधान ठेवले त्याच नांवानें ते पुढें प्रसिद्धीस आले. नंतर
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स्वामी पूर्णानंद यांचेजवळ कांहीं दिवस राहून पुढें ते द्वारकेस गेले. पुढें स्वामी
योगानंद, कृष्णशस्त्री. ज्यालानद पुरी, शिवानंदगिरी अशा अनेक महात्म्यांजवळ
कांहीं दिवस राहून त्यांनीं योगाभ्यास केला.

ह्याप्रमाणें डु ० सन १८४५ ते १८६० पर्यंत पंधरा वर्षे बहुतेक साया
हिंदुस्थानभर त्यांनीं पर्यटणकेलें. वाटेत कोणी योग्य पुरुष मेटल्यास त्यांचेजवळ थोडे
दिवस राहून त्यांचेकडून विद्या संपादन केली. या वेळीं त्यांचा सर्वस्वी भर योगा -
व्यासावरच होता. मोठमोठ्या योज्यांच्या गाठी पडाव्या म्हणून त्यांनीं हिमालय,
विंध्य व अरवली ह्या पर्वतांवरील दाट जंगलांतील योग्यांची वसतिस्थानें पुष्ट
पाहिला. गंगा, यमुना व नर्मदा ह्या नद्यांचे तीर शोधले, त्यांचे थेट उगम गांठले.
ज्या ठिकाणी वर्फावाचन कांहीं नाहीं अशा ठिकाण अन्नावाचून आणि वस्त्रावांचून
त्यांनीं दिवसचे दिवस काढले. एक दोन वेळां तर प्रवासांतील भयंकर कष्टाने'

त्यांची प्राणांतिक अवस्था झाली! पौष महिन्यांतील गंगाकिनारीच्या थंड वाळूत
आपण वस्त्रावांचून कसे राहता : असें एका साहेवानें त्यांस विचारले असतां ते
म्हणाले कीं, तुम्ही साहेब लोक सतरा कपडे घालून शेवटीं तोंड उघडेच ठेवतांना?
तसेंच सारे शरीर उघडेच ठेवण्याची आम्ही सवय केली आहे. दयानंदांनीं
कित्येक दिवस जंगली फळें नाहीं तर दूध यांवरच काढले. कित्येक वर्षे साधुसंगतींत
संस्कृत ावांचून दुसरी भपाच सोडली. ही एवढी तपस्या आपण कशासाठी करीत
आहो, ह्याची। पुरी जाणीव त्या वेळीं त्यांस नव्हती. एकदा तर द्रोणासागरावर
बरेच दिवस काढलेयावर हिमाचलांत जाऊन तेथें देहत्याग करावा असेही त्यांच्या
मनांत आलें. परंतु त्यांची ज्ञानार्जनाची लालसा पुन्हा जागृत झाली. ते पुन्हा त्या
मार्गास लागले. '' वावावाक्य प्रमाणम् '' हें तर त्यांना कधीच पटणारे नव्हतें.
त्यच्या शंकाखोर मनाची खात्री होणें मह ।दुर्घट होतें. त्यांनीं हटयोगप्रदीपिका
इत्यादि ग्रंथांच्या द्वारें शारीरशास्त्राच १ कांहीं अभ्यास केला होता. एक दिवस
गढमुक्तेश्वर येथे गगनिदच््यया किनायावर हिंडत असतां त्यांनीं एक प्रेत वाहात येत
असले पाहिले आपण पुस्तकांत वाचलेले शारीरलान पडताळुन पाहण्याकरितां
लगेच त्यानीं तें प्रेत नदीच्या काठावर ओढून घेतलें. व चाकू तें फाडून पाहता
आतील रचनेशीं पुस्तकांतील वर्णनाचा मेळ जमत नहीं असें पाहून त्यांनीं तें
प्रेत व त्यावरोवर हठयोग, आयुर्वेदादि साऱ्या शारीरशास्त्राची धडे सत्यप्राणहीन
माबून तीं फाडून गंगाप्रवाहत फेकून दिली!
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४
दयानंदांची भव्य शरीरयष्टि, तेजस्विता व विद्वत्ता इत्यादि गुण पाहून त्यांस

हिमालयांतील सुप्रसिद्ध व संपन्न अशा ओखी मठाचे महंत म्हणून नेमण्याचीही सांधे-
ली होती परंतु त्या महंतीच्या विलासांना ते क्ष- झाले नाहींत. ते ओखी
धीशास उलट म्हणाले कीं, '' मी घरचे ऐश्वर्य सोडून येथें टूरवर आलों तो

महंतीच्या ऐश्वर्याकरितां नव्हे. योगविब्लेकया द्वार मोक्ष मिळवावा व तोपर्यंत

देशवासीयांची सेवा करावी हेंच माझें एक ध्येय आहे.'' त्यासाठीं त्यांनीं

आल्यम देशपर्यटन अखंड कायम ठेविले. नर्मदेच्या किनाऱ्यापासून वदरी-
नारायणापर्यंत त्यांनीं अनेक वेळां केलेल्या देशपर्यटनांत त्यांस शेकडो साधुसंत,
पंडित व योगी भेटले. जोशी मठात संन्यासाश्रमांत चवथ्या श्रेणीचे वरेच महा-
राष्ट्रीय संन्याशी होते. त्यांच्याशीं स्वामीनी समागम केला. पण ज्यास गुरु करावा
असा एकही पुरुष त्यांस भेटला नाहीं अथवा पटला नाहीं! अर्थात् हा केवळ
योगायोग होय असेंच म्हटलें पाहिजे. शिवाय असेंही कदाचित् म्हणतां येईल
कीं त्यांच्या मूळच्या क्षुर्दमनीय वुत्तीस त्या १८५७ च्या बंडाच्या कालाने
अधिकच प्रसुव्ध केलें असेल. अशी ती असंतुष्ट व चंचल वृत्ति शांत होण्यास
तीर्थाटनाची व योग्य कालावधीचीही अपेक्षा होती. पुढें कांहीं कालानें त्यांची
मनोभूमिका एक प्रकारें तयार झाली. पण त्याची जास्त मशागत करून त्यांत
योग्य बीजारोपण करणाऱ्या एका निष्णात माळ्याची गरज होती, पुढें तोही
मिळाला. कोणी इतिहासकार असें म्हणतात, कीं दयानंदांच्या ठिकाणीं प्रज्वलित
झालेली जी जिज्ञासा हिमाचलाच्या बर्फमय दुर्लध्य कड्यांनीं गारठली नाहीं,
किंवा गंगाप्रवाहावरोवर वाहवून विलीनही झाली नाहीं, ती सत्यविलेच्या निर्झरानें
शांत झाली. तो झरा खोलून दाखविणारे पायाळू अखेर कोण मिळाले तें पुढील
प्रकरणांत पाहूं.
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दयानंदांची भव्य शरीरयष्टि, तेजस्विता व विद्वत्ता इत्यादि गुण पाहून त्यांस
हिमालयांतील सुप्रसिद्ध व संपन्न अशाऔखी मठाचे महंत म्हणून नेमण्याचीही सांधे
आली होती. परंतु त्या महंतीच्या विलासांना ते सुव्धइ झाले नाहींत. ते ओखी
मठाधीशास उलट म्हणाले कीं, '८ मी घरचे ऐश्वर्य सोडून येथें टूरवर आलों तो
महंतीच्या ऐश्वर्याकरितां नव्हे. योगविख्येच्या द्वारे मोक्ष मिळवावा व तोपर्यंत

देशवासीयांची सेवा करावी हेंच माझें एक ध्येय आहे.'' त्यासाठीं त्यांनीं
आजन्म देशपर्यटन अखंड कायम ठेविले. नर्मदेच्या किनाऱ्यापासून वदरी-
नारायणापर्यंत त्यांनीं अनेक वेळां केलेल्या देशपर्यटनांत त्यांस शेकडो साधुसंत,
पंडित व योगी भेटले. जोशी मठात संन्यासाश्रमांत चवथ्या श्रेणीचे बरेच महा-
राष्ट्रीय संन्याशी होते. त्यांच्याशी स्वामींनीं समागम केक. पण ज्यास गुरु करावा
असा एकही पुरुष त्यांस भेटला नाहीं अथवा पटला नाहीं! अर्थात हा केवळ
योगायोग होय असेंच म्हटले पाहिजे. शिवाय असेंही कदाचित् म्हणतां येईल
कीं, त्यांच्या ध्यमअरया कुर्दमनीय वुरत्तीस त्या १८५७ च्या बंडाच्या कालाने
अधिकच अशुद्ध केलें असेल. अशी ती असंतुष्ट व चंचल वृत्ति शांत होण्यास
तीर्थाटनाची व योग्य कालावधीचीही अपेक्षा होती. पुढें कांहीं कालानें त्यांची
मनोभूमिका एक प्रकारे तयार झाली. पण त्याची जास्त मशागत करून त्यांत
योग्य बीजारोपण करणाऱ्या एका निष्णात माळ्याची गरज होती, पुढें तोही
मिळाला. कोणी इतिहासकार असें म्हणतात, कीं दयानंदांच्या ठिकाणी प्रज्वलित
झालेली जी जिज्ञासा हिमाचलाच्या बर्फमय दुर्लध्य कड्यांनीं गारठली नाहीं,
किंवा गंगाप्रवाहावरोवर वासून विलीनही झाली नाहीं, ती सत्यविधेच्या निर्झरानें

शांत झाली. तो झरा खोलून दाखविणारे पायाळू अखेर कोण मिळाले तें पुढील
प्रकरणांत पाहूं.
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प्रकरण तिसरे
स्वामी विरजानंदाररस्वती

उरत स्वः पशुच दडर्शु वाच'. श्रुत त्वा शूरण्वन्न Sr:णोत्येनाभ ।

उरतो त्वस्मै तुन्य १र विसखे ज्रायेउर पत्ये उशुती सुवासा: ।।

-ऋग्वेद, १०१४११४.
दयानंदांनी पंधरा वषें तीर्थाटन केलें (सन १८४५ ते ६०) तें प्रायः मध्य व

उत्तरहिंदुस्थानांतच केलें. ह्यांत त्यांचा उद्देश गुरूंचा लाभ व योगविद्यासंपादन
हाच केवळ नसून लोकस्थितीचें क्रमावलोकन हाही कदाचित् असावा असें दिसते.
निदान असें देशपर्थटन करीत असतां त्यांनीं जी लोकस्थिति पाहिली, त्यांत कडक
जातिनिर्वध,निरर्थक आचारनिर्वध, तीव्र मतभेद, नैतिक दौर्बल्य, मानसिक अधःपात,
सामाजिक अवनति,बालविवाहाच्याचाली, असमंजस अनुष्ठानेंव धार्मिकसकारंभांचें
वाजत: अवडंबर असे अनेक प्रकार त्यांस आढळून आले. त्या वेळीं ज्ञानजिक्षासेचा
सर्वत्र अभाव दिसत होता, आणि निरनिराळ्या कलांच्या शिक्षणाचीही कांहीं
व्यवस्था नसावी ह्याबद्दल ऊहापोह मागें झालाच वाहे.

हिंदुसमाजाची बांधणी एका धर्मसूत्रांत असल्यामुळें समाजोन्नतीचा खरा
उपाय म्हणजे धर्मसंशोधन हाच एक आहे असें दयानंदांनीं ठरविलें. व त्या वेळीं
त्यांच्या हेंही लक्षांत आलें कीं, सर्वीच्या हुध्दीस पटेल अशा रीतीनें शास्त्रांची
संगति लावून त्या आधारावर हिंदु समाजाची पुनर्रचना करणें, हें काम फारच
अवघड असून त्याला आपली अद्याप तयारी नाहीं. ती तयारी कशी करावी ह्या

विवंचनेत दयानंद असतां मधुरेत वेदशाळा चालविणारे स्वामी विरजानंदसरस्वती
बदविद्येत परम निष्णात आहेत असें त्यांच्या कानीं आलें. तेव्हां ते त्यांच्या
भेटीसाठी मधुरेस जाऊन तारीख १४ नोव्हेंबर १८६० रोजी त्यांस शरण गेले.

भू कांहीं डोळ्यांनीं शब्द पाहतात; पण जाणू शकत नाहींत. काहींच्या
कानांवर शब्द पडतात; पण ते अर्थ ग्रहण करण्यास समर्थ होत नाहीत
एकाद्याला मात्र ही वाणी, सुंदर वस्त्र नेसलेली स्त्री जशी आपल्या पतीला प्रेमानें

आपला देह अर्पण करते, तसें आपलें अंतरंग उघडे करून दाखविते.
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विरजानंदांची तपश्चर्या ( भाग १ ला

पंजावांत धर्मसुधारक गुरुनानक यांनीं आपल्या आयुष्याची अखेरची वर्षे

ज्या कर्तारपृरू गांवीं घालविली, त्याचेच शेजारी गंगापूर नामक ग्रामीं स्वामी
विरजानंद यांचा जन्म सन १७९८ सालीं झाला. त्यावेळीं शीखाचे राज्य
परमोत्कर्षाला पोचले होतें. विरजानद जातीने सारस्वत ब्राह्मण असून त्यांच्या
वडिलांचे नांव नारायण दत्त असें होतें. विरजानंद पांच सहा वर्षांचे झाले तींच
देवीचे आजाराने त्यांचे डोळे जाऊन ते अंध झाले. ह्या अंधमुलाच्या शिक्षणाची
सोय त्यांचे वडिलांकडून होत आहे तोच त्याचे आईबाप निवर्तले. तेव्हां त्यांचें
वय अवघे अकरा वर्षांचं होतें. अशा उखपवयात व परस्वाधीन स्थित ते
आपल्या ज्येष्ठ वपूजवळ रहात असतां त्यांच्या भावजयीकडून त्यांस फार छळ
सोसावा लागला. तेव्हां त्या जिण्यास कंटाळून विरजानंद अवघे वारा वर्षांचे

असतांच त्यांनीं घर सोडले, आणि त्यांनीं हरिद्वारचा रस्ता धरला. त्या काळी
आजच्यासारस्त्रीं वाहनांची साधने नव्हती आणि त्यांतही ते असहाय व
आंधळे! त्यांचे प्रवासांत किती हाल झाले असतील, त्याची कल्पनाही करवत
नाहीं. हषिकेशास जाऊन पोचेपर्यत त्यांस पंधरावे वर्ष लागले. तेथें
गंगातटाकीं राहून त्यांनीं गंगाजलांत बसून एक वर्ष गायत्री-मंत्राचें पुरश्चरण

केले त्या मुदतींत थंडी, वारा व पाऊस यांची कशाचीही क्षिति त्यांनी बाळगली
नाहीं. अरण्यातील हिंस्त्र श्वापदांचेंही भय मान नाहीं. इतकी कडक
तपश्चर्या झाल्यावर त्यांस एक रात्र स्वप्नांत देववाणीने चतुर्थाश्रम घेण्यावद्दल
अनुज्ञा झाली. तसे ते हरिद्वार येथें गेले. तेथील स्वामी पृर्ण्रानंद

सरस्वती यांच्या हातून त्यांनीं चतुर्थाश्रम घेतला, आणि विरजानंदसरस्वती
हें नाम धारण केलें. तेथें व कनखल येथें त्यांनीं कौमुदीचा अभ्यास केला व पुढें
काशीस जाऊन मनोरमा, शेखर, न्याय, मीमांसा व वेदान्त यांचा अभ्यास करून
प्रज्ञाचसुस्वामी असें अलौकिक नांव मिळविले. काशीस असतां त्यांच्या शेजारचे
एक दाक्षिणात्य पंडित रोज अष्टाध्यायीचा पाठ करीत असत. त्या अष्टाध्यायींतील
सत्रकम त्यांस इतका सरळ, सुंदर आणि सुसंगत वाटला कीं तो क्रम बदलणाऱ्या
कौमुदीकारांचे ते कट्टे द्वेष्टे बनले. इतकेंच काय पण --तट्टोजी दीक्षितांच्या ग्रंथावरोवर
सर्व अर्वाचीन व्याकरणग्रंथ त्यांनीं यमुनेत फेकून दिले. शिष्यांजवळचेही तसले ग्रंथ
त्यांनीं जाहून टाकण्यास सांगितलें. ही त्यांची विक्षिप्त वृत्ति उत्तरोत्तर वाढतच
गेली. पुढे अलवारचे महाराज विनयीला यांचे आग्रहावरून ते त्यांस शिकवण्यास
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प्रकरण ३१) वादाची हौस ७
तीन वर्षे त्यांच्या येथें राहिले. त्यांची शर्त अशी होती कीं, रोजच्या अभ्यासांत
राजाकडून जर एक दिवस खंड पडला, तर स्वामी तेथें न राहता निघून
जातील. अखेर एक दिवस तो योग आलाच. तेव्हां स्वामीनी राजास सांगितलें
कीं, द' राजा, तूं आपलानियम मोडलास; पण मी आपलानियम मोडण्यास मात्र

तयार नाहीं.'' असे सांगून स्वामी निघून गेले. कांहीं दिवस भरतपूर येथें राहून
नंतर सन १८३७ सालीं मथुरेस जाऊन ते एका देवळांत रा? लागले.
लवकरच त्यांनीं तेथें एक संस्कृत शाळाही काढली. ते अध्यापनाचे कामांत फार
निरणातहोते. तसेंच त्यांच्या विद्वत्तेवद्दल कोणीं शंका काढल्यास ते लगेच वादास'
तयार होत. त्यांना शास्त्रार्थाच्या वादांची हास असे. तीच पुढें दयानंदांच्या
ठिकाणीही दिसून आली. एकदा वैरणवाचे पुढारी रंगाचार्य व त्यांचे गुरु कृष्ण.
शास्त्रीविरजानंदांकडे गेले असतां अजातोक्ति (१) पु]ण्ट्टZ!D-ट्टा हासमास षष्ठि

तत्पुरुष कीं सप्तमी तत्पुरुष ह्यावद्दल वाद उपस्थित झाला. शेठ राधाकृष्ण यांना
मध्यस्थ नेमून शास्त्रार्थीकरित मोठे बक्षीस लावून सभा झाली. सभेत कृष्णा-
शास्त्री स्वतः आलेच नाहींत; तेव्हां उभयताचे विद्यार्थ्यात वाद होऊन विरजा-
नंदांचा पक्ष पराजित झाला, असा मध्यस्थांनीं निर्णय दिला. तेव्हां विरजा.
नंदांना अत्यंत संताप येऊन त्यांनीं कलेक्टर मि० अलेक्तांडरयांचीभेटघेतली व
एकतरक्ष्मणशास्त्री यांनी आपल्यावरोवर पुन्हाशास्त्रार्थकरावा, नाहीतरवक्षिसाची
सर्व रक्कम स्वामींस द्यावी असा आग्रह धरला. पुढें हा वाद आग्रा व बनारस
येथील पंडितांपर्यंत गेला; परंतु अखेर त्यांत विरजानंद यांच्या वाजूचे कांहींच
निष्पन्न झालें नाहीं. तथापि स्वामींचा आत्मविश्वास मात्र कायम होता. आई-
ग्रंथांचा त्यांना अभिमान वाटे. पौराणिक वाङ्मयाचा ते मनस्वी तिटकारा करीत.
ते आपल्या पांडित्याचे विलक्षण अभिमानी होते. एकदा वादाचे प्रसंगीं त्यांचे
पुढले दात पडले असल्यामुळें त्यांच्या तोडून 'पुसु' ह्या शब्दाचा पुक्षु असा
अशुद्ध उच्चार झाला. पण तो अशुद्ध आहे असा प्रतिपक्षांनीं आक्षेप घेतल्या-
बरोबर स्वामींनीं सहज घडलेला दोषही कवूल न करतां 'पुसु' हाच शब्द बरो
बर आहे, असा दुराग्रह धरून त्या शब्दसिद्धीकरतां एक प्रबंध लिहिला. अर्थात
तो त्यांचा प्रयत्न जरी निष्फळ झाला, तरीयौगिकअर्थपद्धतीच्या पुरस्कर्त्याचेगुरु
काय वृत्तीचे होते, याचा या गोष्टीवरून चांगला बोध होतो. अशाच आणखी
ख्याशास्त्राथर्हचया वादांततेहरले, असामथुरेच्या वैष्णवांनीं त्यांचा दुलौकिककेला.
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तेव्हापासून वहणव व हैयांच । भगवत प्रथ यांचा तेंयांस मनस्वी१ संताप अल.. तो
इतका कीं, प्रत्रीमदागवतचया पोटय१ खाटेच्या पायाखाली दडपून ते वर निजत असत!
आणि भट्टोजी दीक्षितांच्या ग्रथांची तर खरोखरच खेटरांनींच संभविना करीत!
ह्या पुराणांनंां आमच्य । धर्माचें जगत हंसे केलें. ह्या पुराणांनीं एका देवाचे शिव,
विष्णु, ब्रह्म । असे अनेक देव करून त्यांच्या दरम्यान युद्धाचें नसते हैत उभे केलें. ह्या

पुराणांनीचि एका परमात्ण्याचें पद मतूीस दिलें. असें स्वामी नेहमी म्हणत. टयांना
महाभारततेर-वाल्म्याचा मनस्वी हतटकारा असे. एकदा प्रिस्टूले य १ नांवाचे एका
कलेक्टरांनी ' ८ स्वामी१, मीं अपलेयाकरिता काय करावे १ '' म्हणून विचारले असतां
स्वामी म्हणाले, ' ८ तुम्हाला मिळतील त्या साऱ्या कामुदीच्या प्रती यमुनेत नेऊन
बुडवा किंवा जाअरफन टका! '' ह्या तामसी स्वामींच्या पोटातील क्रोधानल इतका
उय असे कीं, एकदा त्यांचंय १ पोटांत सोमल गेला असतां तोहीई तेंयांनी पचविला
असें सांगतात!

झप्रमाणें स्वामी१ विरजानदासबधी सीबस्तर लिहिचें कारण तेंयांच्या
विचरांची छाया स्वामी दयानंदांवर विशेषच पडलेली दिसते. 'तू ज्यांच्या शो बात
आहेस तेच हे मुरु विरजानद. यांच्याकडे तूं जा. ' असें दयानंदांच्या कानातकोण
स ांगिकयच टयान । प्र.यय अला. तसे ते मधुरेस हेयांच्य । भेटीसठी गेले. स्वामी
दयानंद प्रथम स्वमी विरजानंदाकडे गेले, तेव्हां ते नेहमीच्या पद्धतीप्रगाणें आपलेया
मठीचा दरवाजा लावून वसले होते. दयानंदांनी जाऊन दार ठोठावले. तेव्हां
८ ' वाहेर कोण अहे? '' असा ओतून सणसणीत सवाल आला. ८८ एक दयानंद
नांवाचा सन्याशी. '' अस १ स्वामींनी जवाव दिला. ८८ तुम्ही संस्कृत व्याकरणाचा
कांहीं अभ्यास केल १ अहे काय! '' असा पुन्हा सवाल झाला. ' ८ होय, मीं
सारस्वताच १ वगैरे अव्यास केला अहे. '' असा स्वामींनी जवाब दिला. तेव्हां
मठचा दरवाजा उघडला. दयानंद आत गेले. विरजानंदांनीं तेंयांची१ परीक्षा घेतली.
आणि दयानंदांची लायकी पाहून त्यांस ते म्हणाले :-८८ हें पहा दयानंद, संस्कृत वाङ्मयाचे महाभरतपूर्व व महाभारतोत्तर
असे दोन भाग आहेत. ह्यांपैकी पूर्व भागांत आर्याचे आध्यात्मिक, नैतिक व
बौद्धिक वैभव दिसून येतें. कारण तत्कालीन वाङ्मय रचणाऱ्या कर्षीचे चारित्र्य
अत्यंत उदात्त असून त्याचें जीवन म्हणजे चुकलेया मानवकोटीला
मार्गाम्हढ करणारा एक प्रकाशस्तंभच होय. परंतु महाभारतोत्तरकाळी ह्या
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प्रकरण ३१ गुरुगृही वास ३९
वाङ्मयाचा अभ्यास सुटला. आणि त्यानंतर कलुषित व समुचित बुद्धीच्या

लोकाचे वाङ्मय तयार झालें, त्यानें धर्माची अत्यंत हानि केली. यासाठीं
वाषिप्रणीत ग्रंथांचाच अभ्यास करावा. इतर गवाळ ग्रंथकारांच्या वाङ्मयाचा
त्याग करावा.''

दयानंदांनी हें सर्व ऐकून घेतलें व त्याप्रमाणें वागण्याची शपथ घेतली. आणि
गुरुजीनी संतुष्टहोऊनआपणांस शिष्यत्व द्यावे, यासाठीं गुरुजीना निंद्य मानलेला
आपल्याजवळील सर्व ग्रंथभार त्यांच्या आज्ञेनुसार खरोखरीच यमुनेस अर्पण

केला! तेव्हां विरजानंद प्रसन्न झाले व त्यांनीं एकतीस रुपयांची वर्गणी गोळा
करून दयानंदांस (व्याकरण) महाभाप्याची एक प्रत अम्यासाकरिता घेऊन दिली.

दयानंदांनींआपल्याहयातींतअनेकगुरु केले. त्यातविरजानंदसरस्वतीहे त्यांचे
शेवटचे गुरु होत. त्यांच्या आज्ञेचे परिपालन हेंच पुढें त्यांनीं आपलें जीवितकार्य
मानले. शिवायल्या वेळीं ते स्वतः संन्यासीअसलचाळिशीच्याघरातगेले होते, असें
असतांत्यांनींजीगुरुसेवाकेलीतीहीप्रशंसनीयआहेदयानंद तेथेंगेल्यानंतरदुसऱ्या-
चसालीं भयंकर दुष्काळ पडला. चांगल्या सुखवस्तु गृहस्थांनाही आपला धर्मादाय
आवरावा लागला. अशा वेळीं अनाथ विद्यार्थ्याचा फार आवळ झाली. दयानंदांस
नुसत्या चण्यांवर कित्येक दिवस काढावे लागले. अर्थात हा आपत्काल फार
दिवसराहिला नाहीं. लवकरचत्यांच्या जेवण्याचीउत्कृष्टसोयलागली. पंडितअमर-
लाल या नांवाचे एक थोर धर्मात्मे तेथें रहात असत. त्यांच्या घरीं रोज सव्वाशे
ब्राह्मण भोजनास असत. त्यांनीं दयानंदांच्या भोजनाचा पत्कर घेतला. तो असा
कीं, ते जेवलेले स्वत: नजरेने पाहिल्यावांचून ते दुसरीकडेकोठे नेजवानीसही
जात नसत. दुसऱ्या एका हरदेवनामक गृहस्थाने दयानंदांस दुधाकरिता
दरमहा दोन रुपये दिले. ह्याप्रमाणे निरनिराळ्या गृहस्थांनीं दयानंदांस मदत
केली. ह्या विद्यार्थिदशेत दयानंदांचें व्रह्मचर्यपालन अत्यंत कडक वसे. एक
दिवस नदीतटार्का संध्यावंदनांत ध्यानस्थ असतां त्यांची तेजस्वी व भव्य मूर्ति

पाहूनएका स्त्रीने भक्तिभावानें पुढें होऊन चटकन् त्यांच्या पायांवर मस्तक ठेविले
असा हा निर्मळ बुद्धीनेंही झालेला स्त्रीस्पर्श त्यांना पापरूप वाटला. व तत्प्राय-
श्रितार्थ त्यांनीं कित्येक दिवस निराहार व एकांतवास केला!

दयानंदांनी आपलेकडून गुरुसेवेची शिकस्त केली. विरजानंद अत्यंत तामसी
असत. सर्वात हुषार विद्यार्थ्याला तर ते अगदींतलवारीच्या धारेवर धरीत पूर्वा-
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श्रमींच्या गर्भश्रीमंत व आश्रमानंतर नारायण स्वरूप झालेल्या दयानंदांनी गुरुजींची
मजा संपादण्याकरितां घराची झाडझूड करणें, यमुनेचे पाणी राजे पंधरा वसि हंडे
लांबून डोक्यावर आणणें वगैरे हलकी कामेही निरलस वृत्तीनं केली. परंतु गुरुजींचा
राग तेवढ्याने शमत नसे. एकदा अष्टाध्यायीच्या एका क्लिष्ट प्रयोगसिद्धीच्या पाठ
गुरुजींनी दिला. तो दयानंदांचे लक्षांत राहिला नाही. म्हणून तो पाठ पुन्हासांगाबद्दल त्यांनीं गुरुजींची अनेक वेळां विनवणी केली. पण गुरुजींनी साफ उत्तर
दिलें कीं, एकान्तांत जाऊन स्मरणकर. नाहीतर भले यमुनेंतजाऊन जीव दे! दया-
नंदांचा निरुपाय झाला. तेव्हां पाठ आठवला तर वरा नाहींपेक्षां यमुनेत खरो-
खरच समाधि घ्यावयाची! अशा निर्धारानें स्वामी यमुनेच्या कांठीं एकांतांत एकाग्र-
चित्त करून वसले. अशा स्थितींत त्यांचें देहभानही सुटले तेव्हां अचानक
कणी तरी तीच प्रयोगसिद्ध आपल्याला म्हणून दाखवीत आहे, असा त्यांस भास
झाला. तेव्हा अत्यानंद होऊन ते त्या तंद्रीतून उठले. व लगेच गुरुजीजवळ
जाऊन त्यांनीं तो पाठ म्हणून दाखविलापुढे ही विद्या त्यांस चांगलीच अवगत झाली.
तात्पर्य, गुरुशिप्यांस देववाणी ऐकण्याच्या याप्रमाणे स्वतांचाच अनुभव असल्या.
मुळें श्रुतीच्या अपोरुषेयत्वावद्दल त्यांस शंका वाटण्याचेकारण नव्हतें. असो. कधीं
कधीं स्वामी विरजानदाचें दर्शन त्यांच्या शिष्यांशिवाय इतर कोणासही घेण्याची
सक्त बंदी असे. एकदा स्वामी विरजानंदांचे एक जवळचे नातेवाईक फार दिवसांनीं
त्यांस भेटण्यास आले. परंतु त्यांस दर्शन होईना; तेव्हां त्यांस फार वाईट
वाटलें. फार लांबून ते आलेले. आतां वसेच परत गेल्यास मेटीचा लाभ पुन्हा
हयातींत होणार नाहीं! असें मनांत येऊनत्यांनीं दयानंदांजवळ फार उरजीजी केली
कीं, गी एक अक्षरही बोलणार नाहीं. गुपचुप येऊन एकदा तरी ऊ । दर्शनीय पुरुषा-
चे मला दर्शन घडूं द्या. तेव्हां दयानंदांना दया येऊन त्यांनीं त्यांस आपल्या-
बरोबर नेले. त्यांच्या दर्शनाने त्यांच्या नातलगास आनंद झाला. विरजानंद अंडूच
असल्यामुळें त्या वेळीं त्यांस कांहींच कळले नाहीं; पण मागून जेव्हां ती गोष्ट सहज
दुसऱ्या शिष्याच्या तोंडून त्यांच्या कानीं गेली,तेव्हां विरजानंदांस इतकासंताप आला
कीं, त्यांनीं दयानंदास लगेच घरांतून घालवून दिलें. याप्रमाणें दयानदास घरांतून
चालते होण्याचे धाक हमेश ऐकावे लागत. इतच काय, पण असल्या योग्यते-
च्या ह्या प्रौढ विद्यार्थ्यास गुरुजींच्या हातच्या दंडुक्याचे घावही खावे लागत.
त्यांचे सहाध्यायी दयानंदांचा फार मत्सर करीत. त्यांनीं विरजानंदाना एकदी खोटेंच
८४०
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सांगितलें, कीं हा दयानंद तुमच्या पुढें पुढें करतो, म्हणून तुम्हांस आवडतो; पण
तुमच्या मार्गे तो तुमची फारकुचेष्टा करतो. विरजानंद म्हणजेसाक्षातू जमदग्नीच ऽ

त्यांनीं हें ऐकून दयानंदांस आपल्या दंडक्यानें सडकून मारले! त्या घायांच्या
खुणा त्यांच्या अंगावर कायमच्या स्मारकरूप राहिल्या होत्या. पण पुढें
त्यांच्याकडे पाहून दयानंदांना गुरुजीचे क्रौर्य मनांत न येतां विद्यादानाचे कधी
न फिटणारे जे उपकार त्यांनीं करून ठेविले होते, त्याचें स्मरण होऊन त्यांचें
अंतःकरण सद्रदित होई ते म्हणत कीं, ज्याप्रमाणें कुंभार मातीचा घडा थापटून
थापटून तयार करतो, त्याप्रमाणें स्वामींनी मला तयार केलें. स्वामी विरजानंद
तामसी होते खरे; पण त्यांचें दयानंदावरील प्रेमही तितकेच विलक्षण होतें. ते
दयानंदांस नेहमी म्हणत कीं, मीं आजवर पुष्कळ विद्यार्थी शिकविले; पण तुला
शिकवितांना मला जो आनंद वाटतो, तसा दुसऱ्यांस शिकवितांना आजपर्यंत

कधींच वाटला नाहीं.
ह्याप्रमाणें सुमारें दोन अडीच बर्षे स्वामी विरजानंदांजवळ राहून दयानंदांनीं

अष्टाध्यायी, महाभलय, वेदान्तसूत्रे इत्यादि आर्षग्रंथांचा अभ्यास केला. त्यांचा
अभ्यासक्रम जेव्हां पुरा झाला तेव्हां ( सन १८६४) एक दिवस त्यांच्या प्रखर

गुरुजींनी आवडत्या तिखट लवंगा ओंजळींत घेऊन गरीवाची गुरुदक्षणा म्हणून
त्यांच्यापुढे ठेवून त्यांनीं गुरुजींचा निरोप घेतला. गुरुजी निरोप देतांना ह्या

आपल्या शिष्यश्रेष्ठास म्हणाले--
८. माझ्या मुला! तुला जर गुरुदक्षणा द्यावयाची असेल, तर जें सत्यज्ञान तुला

प्रास झालें आहे, तें तूं आपल्या देशवधूस दे. ह्या भारतवर्षात अलीकडे बहुत
काल वेदांचा अभ्यास कोणी करीनासें झालें आहे. तर तूंजाऊन त्यांस शिकव.
सदशास्त्रांचा उपदेश 'कर. आणि निरनिराळ्या दांभिक पंथांनी उत्पन्न केले
अज्ञान त्या योगानें तूं दूर कर. एक्या सद्रूप परमात्म्याच्या वास्तविक स्वरूपा-
विषयीं व गुणाविषयी सामान्य लेखकांचे ग्रंथ सर्वस्वी गैरसमज करणारे असून
ते पूर्वकालीन कृषि व मुनी यांस व्यर्थ कमीपणा आणतात. परंतु प्राचीन
आचार्याच्या ग्रंथांत हा दोष नसतो. प्राचीन संस्कृति व सामान्य लेखकांचे लेख
यांची निवड करण्याची हीच एक खूण आहे हें लक्षांत ठेव. आणि गंगायमुनांच्या
अखंडित प्रवाहांप्रमाणें लोकहितबुद्धीनें प्रेरित अशा क्रियासातत्यांतच आपलें
आयुष्य घालवीत जा.'
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४२ व्याकरणाचा सूर्य मावळला ( माग १ ला
दयानंदानी गुरुजींस वंदन करून त्यांच्या आज्ञेप्रमाणें वागण्याचे वचन दिलें.

आणि त्यांचा आशीर्वाद घेऊन ते तेधून परत फिरले. दयानंदांनी आपलें वचन
कसें चोख रीतीने पाळलें, ह्याचें वर्णन यापुढें येणारच आहे. पुढें इ. सन १८६८
सालीं स्वामी विरजानंद ह्यांनीं स्वतः दोन वर्षांपूर्वीं वर्तविल्याप्रमाणे ते आपल्या
वयाच्या ७१ व्या वर्षी पोटशुळाच्या आजाराने मरण वाघले. ती वातमी दया-
नदास समजली. तेव्हां 'द खरोखर व्याकरणाचा सूर्य मावळला! '' असे त्यांनीं
दुःखोद्वार काढले.
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प्रकरण चवथ
दिग्विजयारभ

कृतं मे दक्षिणे हस्ते ज्यो मे सव्य आहितः ।

-अथर्व-, ७५
'' माझ्या उजव्या हातांत पुरुषार्थ व डाव्या हानांत विजय ठेवला आहे.

उपज्यो दण्डी लिपे पाखाडी, डरे है घमण्डी धूर्त अन्याई १
विद्याभाकर निकला दिवाकर, तिमिर हटाकर ज्योति दिखाई २
आये हें स्वामी दयानन्द नामी, गर्ज सभा में सिंह की न्याई ३
सत्य का मण्डन दग्ध का रक्यडन, कर पाद तिलककीभूल उडाई
डरे है प्रमादी अनीश्वरवादी, पौराणिक ई रामडुहाई ५
बडे २ नास्तिक होकर आसितक, हाथ जोडू आए शरणाई ६
वेदी के बलसे युक्ति प्रबल से, कलियुगकी काया पलटाई ७
तप अखण्ड से तेज प्रचण्ड से, रिपुओ की छतिया धडकाई ८
योगीश्वर महर्षि : आत्मदर्शी, दिगूविजय जिनके हिस्से में आई ९

-मेहता अमीनचंद.

स्वामी दयानंदांच्या साधकावस्थेतील तपस्येचा उन्हाळा संपला. आणि त्यांच्या
मेघट्टष्टीचा काळ आतां जवळ आला. मेघराज आपल्या आरंभींच्या प्रचंड

गर्जनेनें पृथ्वीवरील गरीब प्राण्यास ज्याप्रमाणें भेदरून टाकतो, त्याप्रमाणें दयानंदांच्या
दिग्विजयाचा आरंभ झाला. किंवहुना आरंभापासून अखेरपर्यंत परशुरामाच्या क्षात्र

तेजाने त्यांचें वाग्युद्ध दणाणून गेलें रवाडववन दग्ध करणाऱ्या अर्जुनाप्रग्गणे पौरा.
शिक मते व रूढि यांचें माजलेले रान जाळून फस्त करण्याकरितां ते उद्युक्त झाले.
तेव्हां प्रतिपक्षाची जिकडे तिकडे पळापळ व लपालप झाली! अशाच अर्थीचे
वर्णन त्यांचे अनुयायी करतात. एका आर्यकवीच्या वरील कवितात तोच चनि
आहे. यास्तव ह्याच दिग्निजयाचें आतां आपणांस वर्णन करावयाचें आहे.

प्राचीन कालापासून भारतवर्षावर भीक, ह्या, सीथियन, पारसीक, इस्वामी
४३



स्वधर्माचा जंजिरा ( भाग १ ला

आणि ख्रिश्चन इत्यादि बाह्य आकमणांप्रमाणें आंतरिक प्रतिाrएक्रेयाही अनेक झाल्या.
वैदिक मैत्रांचे परिवर्तन ब्राह्मण ग्रंथांत आण ब्राह्मण ग्रंथांची प्रतिक्रिया अप.
निंषदिक धर्म आणि वौद्धधर्म यांत झाल्यावर पुढें कांहीं कालाने पौराणिक धर्म

मूर्तरूपास आला. या सर्व रूपांतरास शिकंदरापासून होत आलेल्या विदेशीय
संस्कृतीचा संसर्गही कारणीभूत झाला. परंतु आतापर्यतचे बाहेरचे घाले धार्मिक
स्वरूपाचे नसून साखाज्य-वाद्यांचे राजनैतिक स्वरूपाचे होते. मध्यंतरी इस्लामी
हल्ल्याने मात्र आपलें रूप आरंभीं तरी पालटले आणि राजकारणापेक्षा
धर्मकारणावरच त्यांनीं जास्त भर दिला. त्याची प्रतिक्रिया पौराणिक धर्म

अधिकाधिक संकुचित होण्यांत झाली. उदाहरणार्थ, जातीचा कडकवधनें,स्पर्शा-
स्पर्शनिषेध, भइयाग्,क्यनिषेव, स्त्रियांचा पडदा, सतीची चाल,इत्यादिनिरनिराळया
धर्मसरक्षणाच्या K:ढीनीं हिंदुधर्म जास्त जखडून गेला. प्रतिबंधाचे अनुलुंघनीय
खंदक खणून हिंदूंनी स्वधर्माचा एक जंजिरा किल्ला बनविला. पण त्यामुळें वाद्य
जगाशी योग्य तें दळणवळण बंद होऊन, वेढा दिलेल्या किल्ल्याप्रमाणें आतल्या
लोकांची अत्यंत जाचणूक झाली! तेव्हां याचाही प्रतिकार करण्याचा प्रयत्न

अकबर कवीरासारख्या कांहींउभयान्वयी थोर पुरुषानी केला. परंतु इस्लामी धर्म

व हिंदुधर्म हे स्वरूपांतच इतके भिन्न होते, व त्या वर्माचे अनुयायी जेते आणि
जित यासंवंधानें इतक्या विषम स्थितींत होते कीं दोन्ही धर्मातील विरोध
नाहींसे होऊन हिंदी धर्माला व्यापक स्वरूप प्रास होणें अशक्य झालें.
इतकेंचनव्हे तर वैष्णवाने शव? आणिशाक्ता ह्यातीन प्रमुख पंथांचेही आणखी

०.-क्र (१) श्रीसम्प्रदाय (२) वलआचारी (३) क्रवाचारी यांचा ब्रह्मसंप्रदाय

(४) सनकादिक संप्रदाय किंवा नीतावत पंथ (५) रामानत्त्वी किंवा रामावत (६)
राधावलभी (७) नित्यानंदी (८) कवीरपजथी (९) खाकी (१०) मस्क दासी
(११) दादूपथी (१२) रमदासी (१३) सेनाई (१४) मिरावाई५ सखीभाव
(१६) चरणदासी (१७) हरिश्चंद्र (१८) सधना पन्यी (१९) माधवी (२०)
वैरागी आणि नागेसंन्यासी.

१ (१) संन्यासी, दडी (२) आदि योगी (३) जंगम (४) उधवाहू (५) गरदड

६) रूखड (७) कडीलिंगी.
१ (१) दक्षिणाचा, (२) कमी (३) कानचेलिये (४) करारी (५) अघोरी

१६) गाणपत्य (७) सौरपत्य (८) नानकपंथी (९) बावालाली (१०) प्राणनाथी
(११) साध (१२) सन्तनामी (१३) शिवनारायणी (१४) जयवादी १ आर्या
दर्पण जून, १८८०)
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स्वयंनिर्णित अनेक पोटभेद उत्पन्न झाले. याप्रमाणे कवीर नानकादि धर्मसुधारकांचे
धर्म-एकीकरणाचे प्रयत्न ज्याप्रमाणें बहुतांशी निष्फल झाले; त्याचप्रमाणे, खिस्तीधर्म,

सुधारलेली संस्कृति आणि अनिवार वाढलेली संपत्ति हें त्रिधारी शस्त्र घेऊन
जेव्हां युरोपिअनांनी. आक्रमण केले, तेव्हां त्यांच्याशीं मिळतें घेण्याचे त्राह्मसनाजा-
चे प्रयत्नही वायफळच ठरले होते. दयानंदांना वैदिकधर्माचा प्रकाश कर अशी
ज्या वेळीं त्यांच्या गुरुजींची आला झाली, त्या वेळीं धार्मिक परिवर्तनाचा वरील
साराच इतिहास दयानंदांच्या नजरेसमोर असेल असें नाहीं. विमी संस्कृतीशीं
त्यांचा परिचय वराच मागून झालेला दिसतो. इतकेंच नव्हे तर पुस्तकीज्ञानाच्या
दृष्टीने अर्वाचीन मानलेले ग्रंथ तर असोत, पण वेदांचाही अभ्यास त्यांचा त्या वेळीं
पूर्ण झाला नव्हता. तसेंच निरनिराळ्या पंथातील साधू, वैरागी व महंत त्यांनीं
पाहिले असले तरी हिंदूंचा गृहस्थाश्रम आणि कर्मठांची विधिविधानें याचेही
प्रत्यक्ष आणि अनुभविक ज्ञान मिळविण्यास त्यांस मिळावा तितका अवसर
मिळाला नव्हता. याप्रमाणे हिंदु संस्कृतीची प्रकृति,तिला जडलेल्या विकृतीची पूर्व-

पीठिका आणि निदान, यांबद्दलची त्यांची कांहींच निश्चित बुद्धि नसल्यामुळें
पुढील योजनांची आणि साधनांची रूपरेषाही प्रारंभी पुरी सिद्धच असेल असें दिसत
नाहीं. संस्कृत, व्याकरण आणि वैशेषिकादि कांहीं दर्शने यांचें खोल ज्ञान

अखंड ब्रह्मचर्य, प्रतिभा, उलगहपूर्वक वक्हुत्व, वैराग्य, लोकसंग्रहाची महत्त्वा-

काटक अशा कांहीं ठळक गुणांचा विकास, आणि त्याचवरोबर अनेक प्रचलित
मतावद्दल तीव्र तिरस्कृति ही एवढी सामुग्री त्यांच्याजवळ होती. तरी शैवमता-
संबंधी त्यांचे जन्मादारम्य असलेले अनुकूल संस्कार पूर्णपणे नष्ट झाले नव्हते.
गुरुजींनीं त्यांना आज्ञा केली. व ती पुरी करण्याचें वचन देऊन ते बाहेरही पडले.
परंतु पुढें कोणत्या मार्गाने कसकसे जावें आपला कार्यक्रम कसा खावा, कोणती
साधने घ्यावी, माऱ्याची स्थाने कशी हेरावीं इत्यादि गोष्टींचा शांतपणे विचार
करण्याकरितां त्यांना कांहीं काळ सन, ८६४ ते ६९ एकांत सेवन करणें
भाग पडलें.

युद्धाचे शिंग पुकारण्यापूर्वी सेनापतीने आपल्या सन्याची मांडणी करावी; त्या-
प्रमाणें दयानंदांनी आपल्या विचारांची व्यवस्थित जुळणी करण्यांत कांहीं काळ
घालविला. विजांच्या कडकडाटापूर्वी ढगांची जमवाजमव होत असतां आकाशाला
असें कांहीं काल गांभीर्य येतें तसा तो काल होता. किंवा लांब पल्ल्याची उडी मारणारा
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चार पांच विद्यार्थ्यांसह खालीं उतरले; आणि पुराणिकांचा जो अत्यंत आवडता
ग्रंथ श्रीमद्धागवत त्यावरच ते घसरले. भागवत व्यासकृत नकून वोपदेवकृत
एक अत्यंत निंद्य ग्रंथ आहे. भागवतातील शिकवण अत्यंत असंबद्ध व अनीति.
मय आहे, अशी त्यांनीं जाहीर रीतीनें व निर्भीडपणे खरमरीत टीका सुरू
केली. महाराजांच्या कानांवर ही गोष्ट गेल्यावर त्यांनीं दरवारच्या पंडितांस
स्वामींकडे पाठवून त्यांचा अभिप्राय आणविला. स्वामीना असा खडखडीत
निरोप पाठविला, ८' कीं भागवताच्या पठनानेंदुःख आणि आपत्ति गुदरल्यावांचून
राहणार नाहींत. हें लवकरच परिणामावरून दिसून येईल. तेव्हां भागवत साह
एकदम बंद करून गायत्रिपुरथरण सुरू करावें.'' महाराजांनी स्वामींचा निरोप
विनोदावारीच नेला. पुढें दववशात् महाराजांवर एकावर एक संकटे शुदरलीं.
घरीं महाराणीसाहेच दुहितल्या. आणिशहरांतवाख्याचा उपद्रव भयंकर सुरू झाला.
ज्या छोट्या राजकुमारांस दीर्घायु प्रात व्हावें म्हणून मागवतससाह सुरू केला
होता, ते राजकुमार पंडितांच्या आयुर्दायी आशीर्वादांस न मानती भागवतससाह
समास होतांच परीक्षिति राजाप्रमाणें वैकुंठवासी झाले! या दिवसांत स्वामी रोज
दानेदा नियमानें योगारूढ होत असत. पुढें ते आत्म्यास असतांना कधीं कधीं
त्यांची अठरा तास समावि लागलेली लोकांनीं पाहिली आहे. अशा वेळीं त्यांचा
चेहरा विशेष तेजःपुंज होत असे. इतकेच नव्हे तरजमिनीचा आधार सुटून त्यांचें
आसन वर अधांतरीं असलेलें एकानें पाहिले आहे.

स्वामी संन्याशी होते तरी आतापर्यत भस्मरुद्राक्षादि शेवाच-? धारण करीत
असत. आणिशैवमताचें प्रतिपादनहीकरीत. मधुरा बुदावनांतीलवांच्याकृष्ण.
लीलांचा त्यांना मनस्वीतिटकारा आलाहोता. यामुळं वैष्णवांचाखरपूस समाचार
घेतानात्याचीमतिप्रश्रमशैवमताचीपक्षपाती दिसे. त्यामुळें कित्यके लोकवैष्णवपथ
सोडून भराभरशैवपथातशिरले. जयपुरचेमहाराज रामसिंह यांस त्यांनीचशैवदीक्षा
दिली. मग स्वामींच्या हातांतच काय; पण महाराजांचे हत्ती आणि घोडे
यांच्या गळ्यांतूनही रुद्राक्षमाळा मिरवू लागल्या. ते शिवाला परमात्मा मानीत पण
पार्वतीचा पति असें मात्र मानीत नसत. पुढें त्या मायामहेश्वरावरील त्यांची
निष्ठा लवकरच मावळली. ती इतकी कीं, शंकरावर बेल वाहण्यापेक्षा तो उंटाला
घातला तर वरा, त्याची कूक तरी शमेल. शिवाला फुलें वाहून तीं तेथें कुजून
जाण्यापेक्षा तीं झाडांवरच राहू दिली तर हवा तरी शुद्ध करतील. खालीं पडून
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पडलीं तर जमीन तरी खतावतील. अशी ते टीका करीत. एकदा एका शिव-
भक्ताने शिवलिंगावर पाणी घालण्याकरितां स्वामींच्या जवळ क्षणभर लोटा मागि-
तला. स्वामीनी तो देण्याचे नाकारून ते उलट उपहासाने म्हणाले, '' तुमच्या
जवळ लोटा नाहीं तर तोडतर आहेना. तोंडांत खच्चून पाणी भरून शिवलिंगावर
चूळ टाका! ते देवमूर्तीला अर्पण केले दूधही पिण्यास दिले तर घेत नसत.
तात्पर्य, असली धर्मवेडे समूळ नाहीशी करावयाची असा कटाक्ष धरून
त्यांनीं स्वतः रुद्राक्षमालादि चिन्हे सोडून दिली. आणि रुद्राक्ष किंवा कंठी
धारण न करण्याबद्दल ते लोकांसही सांगू लागले. स्वामी फार करून स्त्रियांस

उपदेश देत नसत. 'ते म्हणत, त्यांच्या पतीनी आमच्याकडून उपदेश ऐकून तो
आपल्या स्त्रियांस द्यावा. कामवासना जिंकण्यासाठी स्त्रियांची संगति व स्मरणही
वर्जावें, रात्रंदिवम प्रणवाचा जप करावा, प्रातःकाळी मालकंगणीचे पांच दाणेखावे,
असें ते सांगत.

स्वामी पुन्करास गेले असतां त्या प्रांतांतील एक विद्वान् ताक व्यंकटशास्त्री
म्हणून होते, त्यांच्याशी स्वामींचा भागवतपुराणखंडण-मंडणावर शास्त्रार्थझाला. हे
व्यंकटशास्त्री एका अघोरी गुरुचे चेले असून नागपर्वतापर रहात असत. त्यांच्या
वादाचे मुद्दे प्रसिद्ध नाहींत. पण '' देवासुर '' आणि '' देवासुर '' ह्यापैकी शुद्ध
उच्चार कोणता एवढाच एक वादाचा मुद्दा स्वामींच्या चरित्रांत दिला आहे.
स्वामी दैवासुर म्हणत होते. अखेर एकंदर वादांत पुप्करच्या व्यंकटशास्त्र्यांस
त्यांनीं आपलें म्हणणें कबूल करणेभाग पाडलें. पण व्यंकटशास्त्री इतकेंच म्हणाले कीं,
स्वामींची एकंदरींत सुधारलेली मते राउगाश्रयावांचून लोक मानणार नाहींत. ही
त्यांची सूचना स्वामास कदाचित् पटली असावी. कारण त्यानंतर लगेच इ. सन
१८६६ सालीं स्वामी अजमीरास गेले. तेव्हां त्यांनीं वड्या पाद्री लोकांच्या व
युरोपिअन अंमलदारांच्या भेटी घेतल्या. हिंदुधर्मातील पाखंडी लोक भलत्याच
धर्मसमजुती प्रसूत करून लोकांकडून पैसे उकळतात, यासाठीं पितृस्थानीं असलेल्या
राजाच्या अंमलदारांनी याचा बंदोबस्त करावा, असें त्यांच्याकडे स्वामीनी गाऱ्हाणे.
ही नेले पण सरकार तुमच्या धर्मात हात घालू इच्छीत नाहीं, असेंच त्यांस उत्तर
भिळालें. मात्र रे० रॉविन्सनसाहेव यांनी, आपण आपल्या हयातींत स्वामींइतका
वेदविद्येत निष्णात पुरुष दुसरा पाहिला नाहीं, असा स्वामींस दाखला दिला. अशाच
प्रकारचा कांहीं दाखला व्हाइसरॉयसाहेबांचे एजंटांनी स्वामींस दिला. व याचा
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ठिकाणी त्यास उपयोग होईल असाही भरवसा दिला. तसेंच जयपूरचे राजे रामसिंग
यांनीं 'स्वामींचा नीट परामर्श न घेतल्यावद्दल एजंटसाहेवांनीं त्यांचीही पत्रद्वारें

सामोपचारांनी कानउघाडणी केली. त्यावरोवर जयपूरच्या दरवारचे पंडित '

गाचार्य यांच्याशी शास्त्रार्थीसाठी यावें म्हणून जयपूरच्या महाराजांचे लगेच
तमंत्रणही आलें. पण त्याप्रमाणें तिकडे जाण्यापूर्वी स्वामीनी मधुरेस जाऊन
जपल्या गुरूंची भेट घेतली. गुरुवर्य स्वामी विरजानंद यांच्या पुढें दोन मोहरा व
व्वी वस्त्र दयानंदांनीं ठेविले तसेंच भागवत पुराणावर लिहिलेल्या खंडणात्मक
बंधाची एक छापील प्रतही त्यांच्या चरणी अर्पण केली. शिष्याना आरंभले-

त्या कार्यावद्दल गुरूजींनीही आपली पसंती व्यक्त केली. अंगीकृत उद्योगांत यश
येईल असा मनःपूर्वक आशीर्वाद दिला, आणि त्यांस हरिद्वारच्या कुंभमेळ्याकडे
जाण्याविषयी आज्ञा केली.

इ. सन १८६७ च्या एप्रिल महिन्यांत हरिद्वारास फार मोठा कुंभमेळा होता.
श्रद्धामय हिंदुस्थानची कुंभमेळा ही एक महापर्वणी असते. ह्या महोत्सवास ज्यास
धड चालताही येत नाहीं,असे बुद्ध जातात. आणि ज्यास कांहींच कळणें शक्य नाहीं,
अशीं तान्ही मुलेही नेतात. अष्टौप्रहर पैशाच्या पेटीजवळ ठाण बांधून बसलेले शेंड्ये
लोक आपला रोजमेळ टाकून या मेळास येतात, आणि ज्याचे पदनख पाहण्याचे
सूर्यासही भाग्य नाहीं, अशा पडद्यांतील स्त्रियांच्या मुखकमलांचें नुसते रान गंगा-
तटाका भर माध्यान्ह काळीं चोहींकडे पसरले दिसते! वारुळातील मुंग्यांप्रमाणें
चोहींकडे पसरलेल्या असंख्य जनसमर्दाख निरनिराळ्या प्रांतांतील विविध शिर-
स्त्राणांचीं डोकी वर निघून,उगसेतु हिमाचल सारा देश एक राष्ट्र बनलाआहे नवोल-ताच सांगत असतात. शिवरूप झालेल्या तपस्व्यांचे जटाआर आणि मदनसुतिं सुंदर
स्त्री-पुरुषांचे कुंतल केशकलाप, ज्या एकाच गंगाप्रवाहांत निमज्जन करतात,
ती भगीरथाची भागीरथी म्हणजे भगवंताच्या भक्तीचेच विविध स्वरूपानं
नटलेले, पण अंतर्यामी एक असें व्यक्त स्वरूप होय, असें त्या वेळीं दिसून
येतें. तपश्चर्येने रविमंडळासही दिपविणारे महात्म्यांचे उग्र व तेजस्वी चेहरे-
आणि किंचितुर श्रमाने म्लान झालेले, व कज्जलमिश्रित घामाने मलिन झालेले
सुकुमार साध्वी स्त्रियांचे सुखचंद्र यांस एका मेळ्यांत एकत्र धारण करणाऱ्या
हिंदुधर्मात आपण जन्माला आल्यावद्दल भाविकांस त्रिवार धन्यता वाटते !'
पण भोळ्या भाविकांस दिसणाऱ्या या उब दृश्यांत चिकित्सक दृष्टीच्या
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'दयनिदास काढे वेगळेच दिसू.लागले. मयसभेंताल चमक देखाव्यांप्रमाणे भक्ति-
भाव आणि वैराग्य या बाह्य 'चिन्हांच्या मुळाशी छळ, कपट आणि आळस
त्यांस दिसून आला. भोगमय त्याग, दुराचारमय साधुभाव, वैराग्याची
अतुल संपत्ति, संन्यस्ताची गुल रखेली, साध्या कार्यसाधूपणा, महंतांची
लोकेषणा, पंडितांचें अज्ञान आणि गुरुमहाराजांचे पाखंड, अशा अनेक रूपांनी ''धर्माचे वधःपलन त्यांस दिरर लागलें. त्यांतल्या त्यात जें सर्वसामान्यवै त्य'दिसून आलें तें त्यांचे चरित्रकार स्वामी सत्यानंदयांच्याच गडदाचे भाषांतर करू:
आम्ही देत. '८ ह्या मोठ्य्या मेळ्यांत एकही सत्याचा साहाय्यक साधु दिसला नाह
हिमाचलाच्या पायथ्याशीं त्यांना प्रक सत्पुरुष असा भेटला नाहीं की, जो वणुप्रेमाने
प्रेरित असून ज्याच्या ठिकाणी परपीडेवद्दल अनुकंपा आहे. ब्रह्मज्ञानाचा अभिमान
बाळगणाऱ्या शेक्:डों पुरुषांत यकिंचितही क्रियावर्म किंवा पराक्रम दिसला नाहीं.
गगौघाच्या पवित्र आणि निर्मल तीरावर अगवजक्ति व प्रजाप्रेम यांची एकत्र माला
जपणारा एकही पुरुष आढळला नाहीं.

तात्पर्य, विरक्ताने 'मी उपकारापुरता उरलो' ही हुरूप धरावी, ज्ञात्यानें आपली
आत्मोपम्यबुद्धि सतत क्रियेत व्यक्त करण्यासाठीं झटावें आणि भगवद्धक्तानें 'ज्यास
आपंगिता नाहीं, त्यास धरी जो हदयी' त्याप्रमाणें भगवंताची मूर्तिच बघून रहावे,
अशा प्रकारची ही निदानपक्षींची अपेक्षाही अगदींच व्यर्थ ठरली. ह्याप्रमाणें गुरुजींची
आशा घेऊन दयानंद जे हरिद्वारला गेले, तेव्हां तत्कालीन हिंदुसमाजावद्दल त्यांची
कबुषित वृत्ति होऊन त्यांनीं व्याख्यान, विज्ञापन आणि शास्त्रार्थ अशा साधन.
त्रयीची योजना मनांत धरून आपल्या लोकशिक्षणाच्या उद्योगास आरंभ केला.

तेथें' हृषिकेशाच्या रस्त्यावर त्यांनीं आपली मठी उभारली व त्यावर ८' पाखंड
खंडनी '' अशी पाटी लावली. यात्रेकरू मंडळींत भागवतखंडणाच्या हजारों प्रती
वाळया आणि त्याचबरोबर तीर्थ, क्षेत्र आणि तांत्रिक र्जनादि पंथ यांच्यावर
आपलें तीक्ष्ण टीकास्त्र सुरू केलें. यानंतर वर्णभेद आणि मूर्तिपूजा यांवर लवकरच
गदा येणे हें अगदी स्वाभाविकच होतें. त्याच कुंभमेळ्याचे वेळीं एकदा काश्मीर
आणि जमूचे महाराज विशुद्धानंदस्वामीस बरोवर घेऊन दयानंदांच्या भेटीस
म्ह असतां तेथें जो संवाद झाला त्यांत दोन महत्त्वाच्या गोष्टींचा दयानंदांनीं
आपल्याकडून खुलासा केला. 'ब्राह्मणोस्य .मुखमासीद् वाहू राजन्य: कृतः ।

ऊरू तदस्य यद्वैअदय: पद्म्या जद्रोपुजायत । ' ह्या वेदांतील सुप्रसिद्ध मंत्रांचा
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प्रकरण ४ थें) सर्वस्वत्यत. 'र जे,? ८. ' ५ १,-
९५. -अपर ८ऽ,

जो लोक अर्थ समजतात तो खोटा आहे. ईश्वरस्तूऽएrएएमुं?rsत्रापाऊरृऋाऊऋएं?ध्मॅब्रााह्मॅणंइrकलेस्टर्स-
पासून क्षत्रिय झाले वगैरे प्रकारचा त्या मंत्राचा अथइं-नहिग्ं-?ठ्यर्ध्यइrद्धख्यच?ंrईाrहूउrंँ,

मांड्या व पाय हे परस्पर कायमचेच भिन्न अवयव आहेत, तसे वर्ण कायमचे भिन्न
नाहींत. तर वरील मंत्राचा अर्थ इतकाच कीं, जे गुणकर्मानें अत्यंत श्रेष्ठ ब्राह्मण

ते मुखापासून उत्पन्न झालेले नसून सुखाप्रमाणे वरिष्ठ होत. आणि जे वाहंप्रमाणे
बलिष्ठ ते क्षत्रिय होत. वरील शरीराचे अवयववाचक शब्द केवळ गुणकर्मवाचक
आहेत. ते वस्तुतः ईश्वराचे सावयव नव्हत. कारण ईश्वर निरवयव आहे. त्याची
प्रतिमा कल्पिणें हा मूर्तिपूजकांचा म्रृर्खपणा आहे. कारण ईश्वराची श्रुतिच स्पष्ट

आहे कीं, '' न तस्य प्रतिमा अस्ति यस्य नाम महद्यबाः ।। या ३२-३ बं')
अनंत ऐश्वर्यवान अशा त्या परमपुरुषाची प्रतिमा, वजन अगर माप करतां
येणार नाहीं.' '

एकंदरींत, हरिद्वाराचा कुंभमेळा पाहून स्वामींची फार निराशा झाली. जिकडे
तिकडे वृर्तिपूजकाचे अज्ञान आणि स्वार्थसाधकांचें कपट पाहून त्यांचें मन विटले.
हिंदुधर्मरूप विसटू पुरुषाच्या छातीवर सत्ता गाजवणाऱ्या अज्ञान आणि
श्रांतीच्या सहलमुखी राक्षसापुढें मी एक व्यक्ति काय करुं: शकणार! असें
त्यांस वाटू लागलें. पण ही निराशा फार वेळ टिकली नाहीं. कांहीं काळ तप
करून आपण अधिक सामर्थ्य मिळवू अशी त्यांनीं उमेद धरली. आणि त्यानंतर
संचार थोडा कमी करून वाणीवर जय मिळविण्याकरितां अथवा तिला दिग्विजयी
करण्याकरितां संस्कृताशिवाय अन्य शब्द उच्चारावयाचाच नाहीं, असा नियम
त्यांनीं वरेच दिवस कडक रीतीनें पाळला. तसेंच आपल्याजवळची सर्व चीजवस्तु
गोरगरिवांस वाटून टाकून आपल्याजवळचा महाभाष्याचा ग्रंथही त्यांनीं आपल्या
गुरुजीकडे पाठवून दिला व ते कांहीं काळ तरी सर्वस्वत्यागी बनले.

हा आपण साराच त्याग काय चालविला आहे? असें कैलासपर्वतजींनी त्यांस
विचारलें, तेव्हां स्वामींनी त्यांस उत्तर दिले की, ८८ जॉपर्यत आपण आपल्या
गरजा संपुष्टांत आणल्या नाहींत तोपर्यंत आपल्याला स्वातव्याचा लाभ घडत
नाहीं आणि आपला कार्यभागही सिद्ध होत नाहीं. मी आतां ज्याअर्थी साऱ्याच
पंथाशी स्पष्ट विरोध करूं पहात आहें, त्याअर्थी मीं अगदीं निर्द्वद्व असावें हें
अत्यावश्यक आहे.'' स्वामी त्या वेळीं दोन-दोन, तीन-तीन दिवस गंगातटाकीं उघडेच
वाळूवर अन्नपाण्यावाचून अगदीं निराहार स्थितींत पुढील मार्गाचे चिंतन करीत रहात
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असत. एकदा एका खलाशाच्या झोंपडीशेजारी असेच निराहार स्थितींत ते पडले
असतां, त्या खलाशाला दया येऊन त्यानें आपल्या भाकरींतील भाकर त्यांस खाण्याला
दिली- शूद्राच्या हातचे खाण्याला त्यांना मुळींच संकोच वाटत नसे. उलट पाक-
क्रिया करण्याचें काम णांचेच आहे असें ते सांगत. ते गोरगरीव शेतकऱ्यां-
कडेही मेजनास जात. एकदा कोणी एकाने त्यांचें वाढलेले ताट पायांत जोडे
घाहून आणले, तेव्हां त्यास टुसऱ्यानें आक्षेप घेतलेला पाहून स्वामीनी मी असल्या
गोष्टीस महत्त्व देत नाहीं असें सांगितलें.

स्वामींनीं त्यावेळीं ज्याप्रमाणें सर्व वस्तूंचा संग्रह सोडेला, त्याप्रमाणें फारसे
बोलणेही सोडले परंतु व्रतपालनाच्या आवडीपेक्षां गुरूपदिष्ट धर्मप्रचाराची कड
त्यांच्या ठिकाणी जास्त होती. हरिद्वारला एक दिवस ते आपल्या कुटीत असतां
'' निगमकल्पतरोर्गलितं फत्ठम अशा भागवताचा महिमा वेदांहूनही अधिक आहे,''
असें वाहेर कोणा म्हटल्याचे ऐकले. त्यावरोवर झटूरदिशी त्यांच्या मताभिमानानें
मौनन्नडताचा मग करून एकदम वाहेर येऊन भागवतखंडनास पुन्हा सुरुवात केली.

ते सूर्यनारायणाचे प्रकाशकिरणांत गंगातटाकीं सदा विचरत होते खरे पण
कोणीजर त्यास विचारले कीं, ही गंगामाई, आणि हे मगवान् सूर्यनारायण ह्या विभूति
आहेत काय १ तर त्यावर स्वामी निघून सांगत कीं, तेजड पदार्थ आहेत. मग तुम्ही
गंगेतील वाळू अंगास का लावता १ म्हणून पश्च केला तर, अंगावर माशा मुर्कुटानी
त्रास देऊं नये म्हणून, असें ते उत्तर देत. गंगातटाकीं सूर्यास अर्घ्यप्रदान

करही त्यांस धर्मखूळच वाटे. ते म्हणत तुम्ही पाण्यांत अर्ध्यप्रदान करतां
त्यापेक्षा झाडांच्या खालींच कां पाणी घालीत नाहीं. त्याचा कांहीं उपयोग तरी
होईल. ते म्हणत, हीं सारी माहात्म्य म्हणजे निव्वळ गप्पा होत. एका वेदानुसार
वागप्यानेंच पापक्षय होतो. तसेंच राम आणि कृष्ण ह्या अवतारांबद्दल ते म्हणत
कीं, ते प्रतापी पुरुष होते इतकेंच, त्यांना देव मानणे व्यर्थ आहे.

दुसऱ्यास निरुत्तर करण्याचे त्यांचे अनेक मार्ग असत. ''हीरभजीछोड दो धंदा''
असा जप करणाऱ्यांस ते नीट समजुतीने सांगत कीं, '' केला. सत्यकर्म केरे होडे
जा सकते हे! '' कोणीं म्हटलें कीं, आपण अवधूत ह्या खंडनमंडनाच्या खटाटोपांत
कशाला पडावे १ त्यांस ते उत्तर देत कीं, '' आम्ही हा सारा खटाटोप करूनही पुन्हा
निलेपच आहोत. आम्हांला हा झगडा कशाला पाहिजे! पण हे कषिकण आहे, तें
फेडलेच पाहिजे. जनहितबुद्धीनें प्रेरित होऊन शास्त्रीय प्रवृत्ति करणें सर्वांनाच योग्य
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आहे. आपल्या देशांतील लाखो लोक अनेक प्रकारचें दैन्य भोगीत असलेले आपण
पहात असतां त्यांचें दैन्य निवारण्यासाठींनझटणें हें आत्मीय प्रेम तरी कसलें !''
तात्पर्य, समजुतदाराशी समजुतीच्या गोष्टी बोलाव्या. ऐकतील त्यांस संध्या,
गायत्रीप्रणवाचा जप असें नित्यकर्म सांगावे, पुराण सुर्तिपूजा; वैष्णवादि संप्रदाय,
तंत्रादि वाममार्ग, मदिरादिमादकपदार्थ, व्यभिचार, चोरीआणिकपट ह्या अष्टकां-
चात्यागसागावा,अशी त्यांचीनेहमींशिकवणअसे. क्षीचाय-वेश्यांची मुलेंदाढीमिशा
फुकयातरीउपनयनसंस्कारनझालेली पाहून त्यांना राग येई. तेम्हणत ऽ देशाच्या
अधोगतीला संस्कारलोप हेंच कारण होय. संस्कारानं वर्ण तेजास चढतो.''

अशा समजुतीच्या संवादाशिवाय त्यांस अन्य प्रकारही अनुसरावे लागत. कोणी
त्यांचा घात करण्याची बुद्धि ठेवून आल्यास ते आपल्या मनगटाच्या जोरावर
त्याची गाळण उडवीत. किंवा त्यास आपल्या यौगिक वलानें चीत करीत..
त्यांच्या एका हुकारासच कित्येक लोक वचकत! एकदा अगदीं कडाक्याची
थंडी पडली असतां त्यांनीं योगाची एक प्रक्रिया दाखविण्यासाठी आपले हाताचे
आगठे होण्यांवर इतके जोरानें दावले कीं त्यासरशी त्यांच्या कपाळावर कडक
ऊहाळयाप्रमाणे घामाचे बिंदु दिसूं लागले. हें पाहून सर्व मंडळी चकित
झाली. एकदा खंदोईचा एक छत्रसिंह नांवाचा जाट जग वंध्यापुत्रसमान
कल्पित आहे वगैरे अद्वैतांतील मायावादाच्या बाता मारू लागला, तेव्हां स्वामींनीं
त्याच्याशीं युक्तिवाद करण्याच्या भानगडींत न पडता हळूच एक श्रीमुखांत
लगावली. त्यावरोवर तो जाट रागावलासें पाहून स्वामी म्हणाले कीं, 'द तुमच्या
अद्वैतांततुम्हांलामारणारा दुसराकोणनिघाला? तुम्हालाह्या मिथ्यागोष्टीची प्रतीति
कशी आली : '' याप्रमाणें, कोठें '' इतिहासपुराणानि धर्मशास्त्राणि श्रावयेतू ''
यांतील पुराणाचा अर्थ पुरातन असा करून शाब्दिकांजवळ व्युत्पत्तीची
शिकवणी, तर कोठें शस्त्रार्थी आडदांड येतील त्यांस लाठीची शाब्दिक हवकणी,
कोठे, ८' अहो, एवढा मोठाकैलासपर्वतआमच्या कुटीत कसा शिरला! '' असा
अहंमन्यांचा उपहास तर कोठे पंडित् म्हणविणाऱ्यांना व्याकरणादि क्लिष्टशाखा-
तील कूट प्रश्नांचा त्रास. ८' अहो, अद्वैती तुम्ही आणि ईश्वर एकच ना मग ही
गेलेली माशी उठवा पाहूं! '' अशी कोणाची अडवणूक; तर '८ अदृश्य रजःकण
झरोक्यांत दिसतात त्याप्रमाणें निराकारास अंतःकरणाच्या झरोक्यांतून पहावे ''
अशी अडलेल्या साधकाची सोडवणूक, अशा निरनिराळ्या तऱ्हांनी प्रतिपक्षावर
छाप टाकण्याचा त्यांनीं क्रम सुरू केला.
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ह्या मुदतींत ते गंगाकिनारा सोडून फारसे कोठेच गेले नाहींत. जे त्रैवर्णिक

येतील त्यांस यज्ञोपवीत व गायत्रिमंत्राचा उपदेश याप्रमाणे अनुग्रह देण्याचा
सपाटा त्यांनीं जोराने चालविला. त्याचप्रमाणें कर्णवास येथें त्यांनीं (सन
१८६८ सालीं) देशोदेशींच्या पंडितांच्या साहाय्याने एक मोठा यज्ञ केला. बहुतेक
सारा पुराणे आणि ईश्वराची सगुण चरित्रे यज्ञप्रसंगींच सांगितलेलीं आहेत. पण
या यज्ञप्रसंगीं फावल्या वेळीं जाणे, तेचें, देवदेवतापूजन, निरनिराळे पंथ आणि
पंचमहापापे यांवर स्वामीकडन अत्यंत कडक रीतीनें निर्भर्त्सना करण्यांत आली.
अशा ह्या कठोर टीकेचा परिणाम लोकांवर ढळू होऊं लागला. तो ऐकून
सानुपशहर येथील एका हिरावप्न्ठुभशास्त्र्यांनी आपल्या देव्हाऱ्यांतील फुपीठाकुरजीना
गर्गेत जलसमाधि दिली! पं० अनगड रामशास्त्री, गोसावी वलदेवगीर इत्यादि
अनेक लोकांनी आपल्या नित्यपूजेच्या शाळिग्रामादि देवांची तीच वाट लावली!
कोणी ५० टीदपासम यांनी एका देवस्थानचें पुजारीपण सोडले. कोणी आपल्या
गळ्यांतच्या सांप्रदायिक कंठ्या व रुद्राक्षगाला फेकून दिल्या. आणि याचेच
अनुकरण वाढता वाढता छलेभरचे ठाकूर मुकदसिंग याना आपल्या गाक्यचया

झाडून साऱ्या देवळातील देवांच्या मुर्ति भ्रष्ट करून काळी नदीत फेंकून दिल्या!
दयानंदांच्या या क्रांतिकारक चळवळीने त्यांना मित्रांपेक्षा वाटूच फार केले.

वरीलीचे राव कर्णसिंह यांनी तर त्यांस जीवे मारण्याचा अनेक वेळां प्रयत्न केला.
पण त्यांत त्यांस यश आलें नाहीं. त्यांस निराश होऊन आपल्या गांवीं परत जावें
लागले. व तेथे त्यांस श्रम होऊन त्यांचा वाईट रीतीनें शेवट झाला. अशा रीतीनें
क्षत्रियांचा व दयानंदांचा कोठे कोठे वैरभाव आला असला तरी एकंदरींत त्यांच्या-
कडून यज्ञोपवीत घेणारांत क्षत्रियांचाच भरणा जास्त होता. त्यांच्या चळवळीला
ब्राह्मणवर्गाकडूनच विरोध अधिक झाला. आणि त्याची कारणेही उघडच आहेत
पुराणिक, पुजारी, पुरोहित, पाठक आणि पंडित हे सारे प्रायः बाह्मणवर्गाग्क्रींच
असत. आणि मुख्यत्वेकरून त्यांच्यावर आणि त्यांच्या क्षत्रिय शिग्:यांवरच
दयानंदांची तिरंदाजी सुरू असे. यामुळे एकदा एका माथेफिरूने त्यांस विषारी विडा
देऊन त्यांचा घात करण्याचा प्रयत्न केला होता. पण स्वामींची पुण्याई जबर
होती. त्यांनीं संशय येतांच योगप्रक्रिर्येतील नवलिकर्म करून लगेच आपलीं
आतडी धुऊन काढलीं व ते त्या अपघातांतून वचले.

इ. सन १८६९ सालीं स्वामी विरजानंद समाधिस्त झाले. ते हयात होते तो-
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पर्यंत दयानंदांचा धर्मप्रचार त्यांच्याच तंत्राने चालत असे. दयानंदांच्या क्रांति-
कारक मतांची त्यांच्या गुरुजींकडूनच प्रेरणा होत असावी असें दिसते. एकदा दया-
नंदांचे सहाध्यायी पं० जुगल किशोर यांना विरजानंदांकडे जाऊन दंयानंदांनीं
सारा अधर्माचा प्रसार चालविला आहे. शाळिग्रामाची पूजा करणें, कंठी व तिलक
धारण करणें, या सवीसच दयानंद थोतांड म्हणत आहेत, इत्यादि तक्रार केली-
तेव्हां विरजानंदांनीं दयानंदांचा पुरस्कार करून ते म्हणाले, '' शाळिग्राम याचा अर्थ
भाताची रास असा आहे. असल्या वस्तूंची पूजा करणें व्यर्थच आहे. तसेंच कंठी
व तिलक धारण करण्यास शास्त्रांत आधार नाहा.'' ते गुरुजीचे भाषण ऐकून
पंडितजी लगेच आपल्या गळ्यातील कंठी तोडून मोकळे झाले! विद्यार्थ्यांना स्वता
न शिकविता ते त्यांस आपल्या गुरुजीकडे पासून देत. पण गुरुजीचे हें छत्र

नाहीसं झाल्यावर ठिकठिकाणच्या छात्रवर्गाची वेदिक शिक्षणाची काळजी स्वामी
दयानंदांनाच ध्यावी लागली. फर्रुरवाबाद येथे कोणी एक वैश्य शिवालय बांधीत
होता. त्याचे मनावर मूर्तिपूजेचे वेटकर्म स्वामींनी विववृन त्या होणाऱ्या शिवा-
लयाची पाठशाळा केली. हीच स्वामींची पहिली पाठशाळा होय. यानंतर लागोपाठ
काशगंज, मिर्झापूर, छळेभर आणि वनारस येथें पाठशाळा स्थापन केल्या. संध्या,
अग्निहोत्र आणि वैदिक ग्रंथांचा (अष्टलयायी, महाभाग्य वगरे) पाठ अशा गोष्टी

या शाळांतून आवश्यक असत. गावच्याच विद्यार्थ्यांना मधुकरी मागावी लागे. शिष्य-
बुरत्तीचे पारितोषक म्हणून खाण्यास तूप जास्त मिळत असे. उलट सूर्योदयापूर्वी
खानसध्या न उरकल्यास सायत्तध्या होईपर्यंत विद्यार्थ्यांस उपाशी रहावे लागे. ह्या

शाळा फार दिवस टिकल्या नाहींत. शिवाय शाळेतील विद्यार्थ्यावरीलजुन्या मतांचा
पगडा जाईना. पाठशाळांतील अम्यासक्रम संपल्यावर त्यांच्या आनुवंशिक 'पोप
लीला' पुन्हा सुरू होत. यामुळे त्या सर्व पांच सात वर्षांच्या आतच बंद करून
त्या शाळांच्या फंडांचा विनियोग स्वामींचे वेदभारय प्रसिद्ध करण्याकडे झाला.
ह्याप्रमाणे स्वामींच्या सैन्यांत नवीन धर्मवीरांची भरती होण्यांत खंड पडला असतां,
त्यांनीं आपली सारस्वत समशेर पाजळून ते एकटेच निर्भय होत्साते शास्त्रार्थाच्या
समरांत लढण्याकरितां सिद्ध झाले.
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प्रकरण पाचवे
शास्त्रार्थाच्या चकमकी

न तस्य प्रतिमा अस्ति यस्य नाम महबू यश: ।।

--वड, ३ २। ३.
८' ज्याचें महानू प्रसिद्ध यश आहे, त्या परमाम्त्याची कोणतीही प्रतिमा नाहीं.''

स्वामी विरजानंदरूया पथातूदयानंदाना पहिलाच शास्त्रार्थाचा प्रसंग फर्रुखा-
वाद येथें आला. मनुस्कृतींतील ाr देवताम्यर्चनं चेव समिदानानमेव च

पूजाविधानावरून मूर्तिपूजा शास्त्रीय ठरते असा पूर्वपक्ष होता. स्वामींनी
उत्तरपक्ष करतांना पूजा याचा अर्थ वंद्य मानणे असा करून मनुस्मृतीतील
वादग्रस्त वचनांचा अर्थ अग्निहोत्र करणें व विसूक्ष्मनांचा सन्मान करणें,
असा केला. या वादाचा निर्णय लावण्याकरितां येथील पंडित काशीस जाऊन
त्यांनीं स्वामी विशुद्धानद प्रभूरति काशीच्या पंडितांकडून शास्त्रार्थाबद्दल

च्यवस्थापत्र आणविलें. त्यांत तीर्थविधि, पुसणे आणि कूर्तिपूजा यांचें प्रामाण्य,
अथर्ववेद, देवि, अथर्वशीर्ष, गोपाळतापिनी, बिल्य, इत्यादि उपनिषदे
आश्वलायन गृह्यषत्रेंऽ, मनुत्यति, बोधायन कल्पसूत्रें, तैत्तिरेय आरण्यक, महाभारत
इत्यादि आशराने सिद्ध केलें होते. हें व्यवस्थापत्र ५० श्रीगोपाळ यांनीं स्वामींना
दाखविता ८' हीच का काशीच्या पडितांची विद्वत्ता १ '' असें म्हणून त्यांनीं
उपहास मात्र केला. पण इतक्यावरच तें यावले नाहीं. श्रीगोपाल पंडित यांनीं
ते व्यवस्थापत्र एका बाबूला लावून तो बांबू स्वामींच्या आश्रमाजवळ मुद्दाम
पुरला. तेव्हां स्वामीना त्यांस शास्त्रार्थाकरिता बोलावले. '' तुमची जागा भारलेली
आहे, यास्तव तुम्ही आमचेकडेच या मग शास्त्रार्थ पाहून घेऊं '' असा त्यांचा
निरोप आला. तेव्हां द' ज्याला स्त्रीलिंग आणि पुल्लिंग कळत नाहा, त्यांच्याजवळ
शास्त्रार्थ करून कायकायदा १ '' असें उपहासपूर्वक म्हणून स्वामी स्वस्थ वसले.
पण स्वामींच्या चरित्रकारांचें वरील व्यवस्थापत्राला उत्तर असें आहे की त्या
व्यवस्थापत्रांत वैदिकसीहतेतील आधार मुळींच नाहींत. आणि इतर ठिकाणचे
कांहीं आधार असले तरी ते प्रक्षिप्त आहेत, आणि कांहीं वेदविरोधी असल्यामुळें
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अग्राह्य आहेत. त्यासंबंधीं जास्त विचार अखेरच्या आर्यमत-समीक्षा या भागांत
व्हावयाचा असल्यामुळें येथें आम्ही अधिक विस्तार करीत नाहीं.

ह्यानंतर स्वामी कानपूर येथें गेल्यावर त्यांनीं एक उलट संस्कृत जाहिरनामा
प्रसिद्ध केला. त्यांत गप्पाष्टक आणि सत्याष्टक अशीं दोन अष्टके होतीं. पैकी
गप्पाष्टकांत ०१ सामान्य मर्त्य जीचानी केलेले पुराणादि सर्व ग्रंथ, २ प्रतिमा-
पूजा, ाऊई ३ इं शेववैष्णवादि पंथ, ४ इr तांत्रिक वाममर्लू,. '५ मादक पदार्थसेवन,
०६ व्यभिचार व ७ असत्य कपट वगैरे आणि ८ चोरी. सत्याष्टकांत १]एकवीस शा (वेद, उपवेद, वेदागे आणि उपनिषद. र गुरूपास्ति आणि
वेदाध्ययन, ०९ संध्या, अग्निहोत्र वगैरे वर्णाश्रमधर्म, ाr४ पंचमहायज्ञ, पतिपत्नी-
धर्मपालन, ाऊइं५ ऐ बाम, दम, तप, यमादि समाधीपर्यंत उपासना, सत्संगपूर्वक
वानप्रस्थ, ाऊइ ६ ध्यान, विवेक, वैराग्य. संन्यासोत्तर निष्कामता, - जन्ममृत्यु,
सुखदुःख, काम, क्रोध, लोभ, मोह, कुख्यातीचे परिणाम इत्यादींचे तिक व आस्था.
लिक शास्त्रांच्या साह्याने नियमन, ८ अज्ञान, दंभ, प्रेम, द्वेष, संयुभय आणि
त्रिगुण यांपासून होणाऱ्या दुःखांचा नाश, पंचमहाभूतात्मक देहांतून सुटका आणि
मोक्षसुखाची प्राति, याप्रमाणें मुद्दे होते.

ह्यानंतर कानपूर येथें पंडित हलधर ओझा आणि दयानंद यांच्या दरम्यान
जो शास्त्रार्थाचा वाद झाला तो सारा प्रकार हास्यास्पदच दिसतो. ह्या व त्यापुढेही
वेळोवेळी आणि ठिकठिकाणी दयानंदांनी ज्या शास्त्रार्थाच्या सभा भरविल्या,
त्यांची माहिती आर्यसमाजी वाङ्मयांतून वाचली म्हणजे ह्या सभांतून विद्वत्तेचें

यत्किंचितही दिग्दर्शन नसून पोरकटपणा व हेकटपणा, चिरडखोरपणा आणि
मूर्खपणा यांचेंच भरपूर प्रदर्शन दिसते परंतु प्रत्येक ठिकाणचे शास्त्री व पंडित
एकजात असे नालायक असावेत, ही गोष्ट खरी मानणे फार कठीण आहे. आर्य-
समाजी हकीगतीवरून या शास्त्रार्थाच्या सभांचा सामान्यत्वे गोषवारा सांगावयाचा
तर ह्या सभा दयानंदपक्षीयांनीं भरविलेल्या असावयाच्यात्यांत कित्येक वेळीं सरकारी
युरोपियन रेव्हेन्यू अंमलदार किंवा शेठसावकार शास्त्रार्थाचे मध्यस्थ नेग्गयचे,
सभासरक्षक म्हणून पोलीससुद्धां हजर असावयाचे, वेदांत म्हणजे वेदसंहितेत मूर्ति-

पूजा आणि अवतारवाद यांस प्रामाण्य आहे काय, हा बहुतकरून एकच ठरीव
प्रश्नवादास असावयाचा. आणि हें स्वामीचे आव्हान स्वीकारून प्रांतोप्रांतींच्या जाड्या
पंडितांनी अगोदर सभेला संमति देऊन मग शास्त्रार्थाची वेळ आली कीं हजार सबी
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८; ८६ओरड करून गुडगिरीनें सभा मोडावयाची. तसेंच शेवटीं शास्त्रार्थात हरले कोण्र

२८दि:२:२२२.इ-इच्या बाजूलाच असावयाची. असा हा अगदीं ठरल्यासारसाच प्रकार
दिसतो. त्यांत स्वामी दयानंद व तत्पक्षपाती यांचें वर्तन अत्यंत
सरळ, उदार, शांत व क्षमाशील असेंच असावयाचे व प्रतिपक्षाचे वर्तन

हरएक प्रकारे खोडसाळ व मूर्खपणाचे असावयाचे. असे एकसारखे वाचीत गेलें,
म्हणजे हे सर्व वर्णन एकतर्फा लिहिले असावें, असें वाठल्यावांचून रहात नाहीं.
कारण, स्वामी दयानंदांबद्दल अनादर ध्वनित करण्याचें जरी या स्थलीं कांहींच
कारण नाहीं, तरी प्रतिपक्षा विद्वान् माणसेंही इतकी अविचारी असावीत हें
संभवनीय दिसत नाहीं लुसरी गोष्ट अशी कीं, 'ग् वेदांत मूर्तिपूजा सांगितली आहे
काय १ '' हा एकच वादाचा प्रश्न महिनेच्या महिने व वर्षेची वषें पंडितापुढे असतां
वेदान्त तसें वचन आहे कीं नाहीं, याचा काडीमात्र अगोदर शोध किंवा विचार न
करितां इतक्या संकुचित मुद्द्यावर हजारों लोकांना नमवून अनेक शास्त्री आणि
पंडित शास्त्राला उभे राहिले कसे : याचा आम्हांला अर्थच कळत नाहीं. वेदांत
तशी रचने दाखवून त्या वचनांच्या अर्थाबद्दल वाद माजला असता तर ते शक्य
होतें. पण मुर्तिपूजेचा पुरस्कार करणारे वचन वेदांत एकही नाहीं. असेल तर
दाखवा असें असंदिग्ध आव्हान दयानंदांकडून आल्यावर तें आव्हान स्वीकारून
भरलेल्या ठिकठिकाणच्या सभांतून जमलेल्या शेकडॉ शास्त्री-पडितांपैकीं एकानेही
तें न दाखविता सभा विसर्जन व्हाव्या, हा साराच कल्पनातीत प्रकार दिसतो.
वेदांत मूर्तिपूजेला आधार असल्यास तो दाखविणे, किंवा मूर्तिपूजा विधान
नाहीं हें करू करणें व मूर्तिपूजेचे समर्थन वेदोत्तर शास्त्रग्रंथत्यया आधार करण,
ही गोष्ट इतकी साधी आहे कीं त्याचा उलगडा उत्तर भारतातील शेकडो पंडिता
पैकी कोणासच करतां येऊ नये हें मोठेच आश्चर्य होय! आम्हांस ह्या
वादातील दुसरी बाजू पुरी समजण्याला आज तरी अन्य साधन उपलव्ध नाही
अपडइााण शिवाय आर्यसमाजाचा इतिहास शक्य तीं त्यांच्याच ग्रंथांच्या आधार
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लिहिलेला वरा म्हणून आम्ही य. ठिकाणीं त्यांच्याच ग्रंथांच्या आधारावर पुढील
हकीगतही लिहीतआहोत. ह्या सुदाचा सांगोपांग विचार अखेरच्या भागांत होईल.

कानपूरच्या शास्त्रार्थीत दोन मुद्दे मूर्तिप्रजेच्या वाजूने मांडण्यांत आले. एक
द्रोणाचार्याची मृण्मय मूर्त करून तिच्यापुढे धनुविद्येचा अभ्यास करणाऱ्या एक्य
लव्याची भारतातील कथा व दुसरा मुद्दा असा कीं, जर सर्वत्र देव संचरला आहे,
तर तो प्रतिमेंत मानायला हरकत कोणती 1 यापैकी पहिल्या मुद्दवास स्वामींनी
असें उत्तर दिलें कीं, ८८ एकलव्याची कथा म्हणजे कांहीं मूर्तिपूजा करावी अशी
शास्त्राला नव्हे. अडाणी माणसे ज्या गोष्टी नेहमी करतात तसलीच गोष्ट एक-
लव्यानें केली असेल. पण एकलव्य कांहीं ऋषि किंवा मुनी नव्हे, किंवा त्यानें
जें केले तेही कोणी कषि अगर सुनींनी त्यांस सांगितलें, म्हणून नव्हे.
अर्थात् ती कथा प्रमाणभूत होत नाहीं.'' तसेंच दुसऱ्या मुद्द्याला स्वामींचा जवाव
असा होता कीं, ८' सर्वांभूती ईश्वर असला तरा त्यास विशेषेंकरून पापाणमूर्तीत कां
मानावयाचा! तसेंच सचेतन आणि सुबुद्ध पुरुष सोडून जड व अचेतनाचीच
पूजा कां करावयाची? '' ह्या शास्त्रार्थाच्या अखेरीस कोणता पक्ष जिंकला व कोण
हरले, त्याबद्दल पुन्हा वाद राहिलाच! तेव्हां दयानंदांच्या पक्षाने अध्यक्ष थेर-
साहेब यांचें पत्र प्रसिद्ध केलें कीं, दयानंदांचे म्हणणें वेदांना धरून होतें. तात्पर्य,

स्वामी हरले म्हणून त्यांचा कोणा उपहास करून नेहमीप्रमाणे त्यांच्यावर
दगडफेक केली, तर दुसऱ्या कित्येकास ते जिंकले असे वाटून त्यांची
मूतिप्रृजेवरील निष्ठा उडाली. व ज्या मूर्तीचे त्यांनीं पिढ्यान्पिढ्या घरांत
देव्हारे माजविले होते, त्यांस ते भराभर रस्त्यांत व नदीत फेकून देऊं
लागले! त्यावर कानपूरचे पंडित ओझा यांनी अशी जाहीर विनति प्रसिद्ध

केली कीं, देवांच्या मूर्ति अशा फेकून देणे हे पाप आहे. यासाठीं ज्यांना त्या
नकोशा झाल्या असतील, त्यांनीं त्या फेकून न देता आमच्याकडे आणून द्याव्या!

हिंदुस्थानांतील वेदविद्येचे' मुख्य पीठ म्हणजे श्रीक्षेत्र काशी अशीच त्या शहरा-..
ची पूर्वीपासून ख्याति चालत आली आहे. शास्त्रार्थाचे हायकोर्ट म्हणजे काशीचे
पंडित अशी त्यांची पूर्वीपासून प्रतिष्ठा होती. शिवाय दिग्विजयास निघालेल्या
पडितास काशीस गेल्यावांचून गत्यंतरच नव्हतें. तेव्हां दयानंदांनी काशीस
जाऊन शास्त्रार्थ करावा अशी महत्त्वाकांक्षा धरली. व त्यांनीं लवकर तसा योग
घडवून आणलाह्या शास्त्रार्थाच्या सभेला आर्यसमाजाचे इतिहासांत फार महत्त्व प्राप्त
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झालें आहे. सभेच्या कार्यक्रमांत दयानंदांच्या बाजूला कोतवालाची सत्ता होती व
पंडितांच्या बाजूस काशीचे महाराज होते. पांच-पन्नास हजार मंडळी शास्त्रार्थाला

हजर होती असें म्हणतात. यांतील पांच आणि पन्नास हजार या सख्येत जितका
मेळ आहे तितकाच ह्या काशीच्या अतिशय गाजलेल्या शास्त्रार्थाच्या ज्या
हकीकती प्रसिद्ध झाल्या त्यांत मेळ आहे. त्यामुळें सभेत काय प्रश्नोत्तरें झाली हें
निश्चितपणें आज सांगतां येणे अशक्य आहे. एकंदरींत सभेचें काम चालावे तसे
चालले नाहीं, आणि अखेर कांहींच निष्पन्न झालें नाहीं असें दिसतें. कोणी ह्या
शास्त्रार्थाला काशीतले सर्व विद्वान् पंडित ० स्वामी विशुद्धानंदजी, बाळशास्त्री.
शिवसत्हाय, माधवाचार्य, वामनाचार्य, ताराचरण, जयनारायण, तर्कवाचस्पति,
राधामोहन तर्कवागीश, अविकादत्त इत्यादि सत्तावीस अट्टावीस पंडित हजर
होते असें म्हणतात., तर कोणा काशींतल्या खऱ्या विद्वानांनी दयानंदांच्या पाखंड
मतांकडे मुळींच लक्ष दिलें नाहीं व ते वादास आलेही नाहींत, असें म्हणतात.

श्रीमद्दयानंदत्रकाशकार असें लिहितात कीं, ह्या महत्त्वाच्या वादापूर्वी काशींतले
कित्येक विद्यार्थी आणि पंडित दयानंदांची चाचणी पहाण्याकरितां त्यांच्याकडे अगो-
दर येऊन गेले. त्यांत एक दिवस ८८ राजारामशास्त्री पणभगवीं वसें परिधान करून
स्वामीजींच्या पग्रिडत्याची परीक्षा पाहण्यासाठी आले होते. परंतु तेथें पाणी जवळ
नव्हतें. यामुळें त्यांना कांहीं थांग लागला नाहीं.'' काशींतील पडितांनी शालि-
ग्राम राजशास्त्री आदि चार पडितास स्वामींकडे कांहीं विचारपूस करण्यासाठीं
पाठविलें होतें. पण त्यांस त्या वेळीं स्वामींनीं कांहींच दाद दिली नाहीं. पुढे
स्वामींचे प्रमाण-ग्रंथ तरी कोणते असें विचारण्यास ते पुन्हा आले. तेव्हां वेद,
उपवेद, वेद, उपांगे आणि मनुस्टति असें त्यांनीं सांगितलें. पण मनुस्मृतीतील
किती लोक प्रमाण मानता : असें विचारल्यावर, त्याचें उत्तर शास्त्रार्थाचे वेळीं
सभेत मिळेल, असें त्यांनीं सांगितलें.

वर जीं काशींतल्या पंडितांची नांवें आली आहेत, ते सामान्य कोटीतील
विद्वान् नव्हत. त्या काळीं कार्शीतील विद्यापीठ चांगलेच जागते होते वादाच्या
पूर्वी काशीचे एक पंडित ज्याहरदासजी यांनीं दयानंदांना विचारले कीं, काशीत
तर अनेक जाडे पंडित आहेत. आपण कोणकोणास जिंकणार १ सर्वाच कसें निरा-
करण करणार! त्यावर दयानंदांनी उत्तर केलें कीं, '८ आमच्याबरोबर कांहीं काळ
यांट्टे शकेल असा एक दक्षिणी बाळशास्त्री आहे, वाकीचे सारेकाकभाषेतच.नवीन
न्यायादिमें) काय ते निपुण आहेत. वेदार्थ करण्यांत त्यांची गति नाहीं.''
६०
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ह्याच चरित्रकारांनीं स्वामींचा आणखी एकदोघां काशीकर सुप्रसिद्ध पंडितांशी

आलेला संबंध वर्णिला आहे, तोही येथेंच देणे वरे त्या वेळीं काशीतील एका
पाठशाळेत पंडित शिवकुमार हे अध्यापक होते. त्यांस धर्मोपदेशक नेमाचे असें
दयानंदांचे मनांत होतें. ८' परंतु स्वामीजींनीं ते वेदज्ञानशून्य आहेत असें पाहून
त्यांस मासिक पन्नास रुपये पगार देऊन ठेवण्याची त्यांची लायकी नाहीं असें
ठरविलें. आतां आणखी एका महामहोपाध्यायांचे वर्णन सदर चरित्रांत कसें केलें.
आहे तें सांगुन मग या गाजलेल्या काशीचे शास्त्रार्थाकडे वळू. काशीस कोणी
रामस्वामी मिश्र या नांवाचे एक तरुण महामहोपाध्याय होते. त्यांना दयानंदांच्या-
बद्दल फारच अनादर वाटत असे. परंतु असल्या पाखंड्याचे मुलावलोकन करणेही
पाप आहे अशा समजुतीमुळे ते दयानंदांस भेटले नव्हते. पण रात्रीं अंधेर पडल्या-
वर त्यांच्याकडे गेल्यास त्यांचें तोंड पाहण्याचा प्रसंग न येतां वाद करतां येईल
असें मनांत येऊन ते एका रात्रीं त्यांच्याकडे गेले. अशा पंडिताशी देवाणींत बोलणे
हेंही पाप आहे, असें त्यांच्या तोंडावर सांगून त्यांनीं हिंदींत बोलण्याचा संकल्प
केला.. शास्त्रार्थास सुरुवात करण्यापूर्वी ते म्हणाले कीं, मीं आपल्यावरोवर एक
सुरी आणली आहे, ती दोघांमध्यें ठेवून शास्त्रार्थ होईल. जो हरेल त्याचें ह्या सुरीने
नाक कापले जाईल! स्वामी हसत म्हणाले कीं, '८ मीही एक चाकूर मध्ये ठेवणार
आहे. जो हरेल त्याची जीभ त्याने छाटली जाईल! कारण, वादविवादांत नाकाचा
विचाऱ्याचा संबंध काय १ जीभच खरी अपराधी! यानंतर सुमारें अर्धी घटका
त्यांचा संवाद झाला. तो काय झाला तें चरित्रांत दिलें नाहीं. पण त्यांत इतकें
मात्र वर्णन आहे कीं, स्वामींच्या भाषणाचा त्यांच्या मनावर इतका परिणाम झाला
कीं, त्यानंतर त्यांचें स्वामींशीं अगदीं सरळ व सम्यपणाचें वर्तन होऊं लागलें.
हे महामहोपाध्याय कोण! हें महाराष्ट्रीयांस ठाऊक नसेल. पण वरील म ०

राजारामशास्त्री (बोडस१. श्री ० बाळशास्त्री (सरस्वती) हे दोघे महाराष्ट्रीय

पंडित व त्यांचेच सहाध्यायी पं ० शिवकुमार ह्या लोकोत्तर विद्वत्तेच्या पुरुषांची
स्वात महाराष्ट्रीय अद्याप विसरले नसतील. असले विद्वद्वर आणि त्यांच्याच
तोडीचे म्हणून दयानंदांच्या चरित्रांत वर्णिलेले व्यंकटशास्त्री आदि पंडितांनीं
दयानंदांशी शास्त्रीय वादविवाद करतांना इतकें अज्ञान प्रगट करावे, हें मोठेच
आश्चर्य होय.

ह्या बाबतींत पं० नरदेवशास्त्री असा खुलासा कळवितात कीं, ग्' त्या वेळीं वैदिक.
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विषयांकडे पष्टितसमाजाची प्रबुरत्ति नव्हती आणि स्वामी दयानंदार्ना वेदविहित
कोणतें आणि वेदनिषिद्ध कोणतें हा प्रश्न एकदम आकस्मिक रीतीनें पंडितसमाजा-
पुढें आणल्यामुळें अशा प्रकारच्या शास्त्रार्थांत प्रारंभीं पच्छितसमाजाची गाळण
उडाली असल्यास आश्चर्य नाहीं. पण कालपरत्वें जेव्हां पण्डितसमाज वैदिक
विषयाचा स्वाध्यायपर्वक ऊहापोह करू लागला तेव्हां तो समाज वेदनिर्दिष्ट
स्वपक्षपोपक प्रमाणें दाखविण्यास समर्थ झाला.'' क्लिष्ट आणि अपरिचित
अशा एखाद्या विषयासंबंधी अचानक प्रश्न उपस्थित झाला, तर ५० नरदेव-
शास्त्री म्हणतात त्याप्रमाणें कचित् फजितीचा प्रसंग येईल. पण काशीच्या महा-
राजानी मुद्दाम भरविळ्येद्यया विद्वत्सभेंत झालेल्या चर्चेचा जो इतिहास आर्य-
वाङ्मयांत प्रसिद्ध आहे तो खरा असल्यास त्याला हा खुलासा मुळींच पुरेसा
वाटत नाहीं. दयानंदाचे वाद स्वाच विशुद्धानंदांना पूर्वीच हरिद्वारीं कुंभमेळ्याचे
वेळीं कळले होते. शिवाय फrK:खाबादच्या पं० गोपाळशास्त्री यांनीं काशीच्या
पंडितांकडून त्याच वादासवर्धा पूर्वी व्यवस्थापत्रही नेले होतें. यामुळे वादातील
मुद्दे सर्वीना पूर्वत्रप्रत होते. आणि तरी सुद्धा अगोदर तयारी करण्यासाठीं काशीकर
पंडितांनी पंधरा दिवसांची मुदतही घेतली होती. खुद्द दयानंदांनाच एकदा हेस-
चंद्रजी नांवाचे गूहस्थाने असा प्रश्न केला कीं '' मंगावर! हे एवढे बडे वडे
धुरंधर पण्डित आपल्याकडे शास्त्रार्थाकरितां येतात हे सारेच मूळ कसे व्यं ऽ त्यावर
स्वामींनीं हेतून उत्तर दिलें कीं, ८८ सत्यासत्य विवेक तर बहुतेक विद्वानांना
असतोही, परंतु चरितार्थासंबंधीं लोभांत पडून ते सन्मार्गच्युत होतात! '' हाही
दोषारोप निस्पृरह आणि अल्पसंतुष्ट वृत्तीच्या विद्वानांना लाभू पडणार नाहीं. निदान
काशीचा शास्त्रार्थ '८ आजीविकेचे प्रलोभनानें '' दूषित झालेला नसावा. यास्तव.
त्याचें महत्त्व आहे.

शिवाय आर्यसमाजाचे इतिहासकार ह्या काशीच्या शास्त्रार्थाच्या सभेला
बरेंच महत्त्व देत असल्यामुळें स्वामी श्रद्धानंदांचे चिरंजीव प्रो० इंद्र विद्या-
वाचस्पति या सभेची जी हकीगत लिहितात ती पहा जरूर आहे. ता. २२
आक्टोबर सन १८६९ रोजीं राजा माधोसिंह यांच्या आनंदवागेंत ही सभा
झाली. दयानंदांनीं जेव्हां काशीचे अधिपति ईश्वरनारायणसिंह यांचे मार्फत
काशीच्या पंडितांना सत्यासत्यनिर्णयाकरिता प्रथम आव्हान दिलें, तेव्हां तेथील
पंडितांनी चेदशास्त्रावलोकनासाठी पंधरा दिवस मुदत मागून त्या मुदतींत खप
६२
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तयारी केली. त्यानंतर शास्त्रार्थाचा दिवस उगवला त्या वेळचे वर्णन विद्या-

वाचस्पति यांच्याच शब्दांत सांगणे बरें.क्र

सारांश ता. १६ नोव्हेंबर १८६९ रोजी ०कोणी १७ नोव्हेंबर म्हणतात काशींत
पूर्वी कधींही जमला नव्हता इतका समाज आनंदवागेत जमा झाला. त्यांत
काशीतील सर्व प्रमुख पंडित, वडे वडे गृहस्थ, आजूवाजूच्या गावचे जमीनदार'
खिस्ती धर्मोपदेशक, कलकत्त्यापासून वर्तमानपत्रांचे संपादक किंवा बातमीदार
अशी अभूतपूर्व गदा होती. अध्यक्षस्थानीं काशीचे महाराज होते. पण काशीचे
कोतवाल पंडित रघुनाथ सहाय्य हे वादविवादाची शिस्त राखण्यासाठी हजर होते.
कांहीं दगाफसाट होऊं नये म्हणून पोलीसपाटाही हजर होती. अशा थाटांत
दुपारी तीन वाजता वादास सुरुवात झाली. प्रथम काशीदरवारचे पंडित ताराचरण
नैय्यायिक यांनी आरंभ केला.

ताराचरण०-आपण मनुस्मृतीला वेदरलक कसें मानता?
स्वामी-मनुवचन हें दिव्य औषध आहे असें सामवेदांत म्हटलें आहे.
यावर ताराचरण निरुत्तर झाले. मग विशुद्धानंद मदतीस आले.
विशुद्धानंद--रचनानुपपत्तेश्चनानुमानसू हें वेदांतसूत्र वेदमूलक कसें तें सिद्ध

करा.
स्वामी--हा सुरा अप्रस्तुत आहे.
विशुद्धानंद--अप्रस्तुत असला म्हणून काय झालें, तुम्हांला त्याचें समाधान

करतां येत असेल तर करा.
स्वामी-त्याचा पूर्वापार संबंध पाहून खुलासा करतां येईल.
विशुद्धानंद-जर सर्व गोष्टींचे पाठांतर नाहीं तर काशीस शास्त्रार्थाला

कशाला आलेत?
स्वामी-तुम्हांला तरी सर्व तोंडपाठ आहे का १

विशुद्धानंद-होय. आम्हांला सर्व कांहीं पाठ आहे.
स्वामी-तर मग सांगा पाहूं धर्माची लक्षणें किती आहेत १

विशुद्धानंदांनीं सर्वज्ञतेचा आव मात्र आणला; पण मनुस्थतींतील इतिक्षमा
दमोस्तेयमू इ० लोक त्यांस न आठवल्यामुळें ते निरुत्तर झाले, तेव्हां पंडित
बाळशास्त्री पुढें सरसावले.

६३
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८' आज एक ओर माधोवागमें सभा का समारोह होने लगा और दुसरी

ओरसे पण्डितोको सभास्थानत्क पहुंचने के लिये काशी नरेश के दरवारसे
पालकी छत्र, चेंबर आदि सामग्री भेजी जाने लगी । आज मानो काशीके पच्छितो-
का परीटकदिन था । इस दिन की सफलता पर उनका भविष्य अवलस्वित था ।

प्रतिपक्ष में कौपीनधारी साधु था, विद्या ही जिसका शास्त्र था, सत्य हि जिसका

वाळशास्त्री-आम्ही धर्मशास्त्राचें संपूर्ण अध्ययन केलें आहे. ह्यासाठी कांहीं
विचारणें असेल तर आम्हांला विचारा.

स्वामी-तर मग आपण अधर्माचे लक्षण सांगा पाहू-अधर्माचेही लक्षण

कोणी विचारील याचा त्यांनीं कधींच विचार केला नसल्यामुळे ते निरुत्तर झाले!
याप्रमाणे प्रश्नोत्तरे झाली त्यांत काशीच्या पंडितांनी इतकेंच दाखविले, कीं

वेदांत ऽ प्रतिमा '' रूद आला आहे तो मूर्तिवाचक आहे आणि ८८ पूर्त '' शव्द
आला आहे, तोही म्रृर्तिपूजेचा सूचक आहे. त्यावर स्वामींनी ईश्वराच्या प्रतिमेचा
वेदांत स्पष्ट निषेध आहे, असें दाखविले आणि पू! शब्दाचा अर्थ नदी, तडाग
६० आहे, असें सांगून समाधान केलें.

आपली कांहींच मात्रा चालत नाहीं असें पाहून काशीच्या पंडितांनी मुख्य
मुद्दा सोडून पुराणांचा विषय काढला. पण तेथेही त्यांना तोच अनुभव आला.
मग उलट स्वामीजींनीं व्याकरणासवधी कांहीं प्रश्न पंडितांस विचारले; पण. त्यांचें
समाधानकारक उत्तर त्यांस देता आलें नाहीं. तेव्हां ते हताश झाले! हे पाहून
माधवाचार्य पुढें सरसावले. आणि एक पोथीचे पान पुढें करून म्हणाले की,
यलसमासीनंतर दहाव्या दिवशीं यजमानाने पुराणश्रवण करावे असें म्हटलें आहे.
तेव्हां येथे पुराण शव्द हा कोणत्या विशेष्याचा विशेषण आहे तो दाखवा.

स्वामी--आपण संदर्भ वाचून दाखवा.
विशुद्धानंद-५ पान पुढें करून) तुम्हीच वाचा कीं.
त्या वेळीं सायंकाळ झाल्यामुळे दयानंदांना तें पान नीट वाचता येईना. ही

योग्य सणि'- आहे असें पाहून विशुद्धानंद चला आतां संस्थेची वेळ झाली. तुमची
काय परीक्षा व्हायची ती होऊन चुकली! असें म्हणत उठले. त्यावर स्वामींनी
त्यांस वाद अर्धवट टाकून उडू नका, असें पुष्कळ सांगितलें. पण तें त्यांनीं ऐकले

ते म्हणाले, आतां तुम्ही वसा, जें व्हायचें तें होऊन चुक. तेव्हां
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किला या. और परमात्माहि जिसका सहायक या । इधर अनेक परित की
मली थी, जिनके पास विद्या खडग तो थी, परन्तु स्वतः विवेक के अभाव
से स्:ढिरूपी अंगार से निकम्मी होगई थी । सत्यका सुख हिरण्मय पात्र से बंद
हो चुका था । परमात्माका स्थान एक ओर जड मूर्तियो नं और दुसरी ओर
अन्नदाता काशी नरेश ने छीन लिया था । जहां कपिनधारी अपने सहायक पर
भरोसा करके, सत्य के गढ में डेरा जमाकर विद्या की तलवार पकडे निर्भींक
बैठा था, वहा आपनी शक्रियों और सहायक को कमजोर समझकर पति
मंडळी कमी छत्रचंवर के ढीग का आसरा हुंढती थी, और कभी सैकडो शिव्यो
की पंक्तिया वांधकर समन्नती थी कि अव दयानन्य अवश्य दहल जायगा ।

परन्तु यहां वह लोहा न था, जो जरासी आच से पिघल जाता । यहां वह लौ'
न थी जो हवा के जरा से झोके से वृक्ष जाती! १११पाराणिको की अक्षौहिणी सेना आ परूरची । रोख जमाने को काशीनरेश;.
वाल की खाल उधेडने को वृद्ध स्वाच विशुद्धानंद, प्रसिद्ध वालशास्त्री और अन्य
माधवाचार्य, वामनाचार्य, नारायण आदिविख्यात 'पंडित; और हाक मन -

काशीके विद्यार्थी और गुंडे; इस प्रकार झुमती झामती और वेतहाशा जय जय
कारासै आकाश की गुंजाता हुई अगत्रय संपन्न पौराणिक सेना माधोवागमें पल्पच

डगई । १ न १
शास्त्रार्थ आरंभ हुआ । १११प्रश्नरूपी तीरी की अनवरत वोछार हो रही थी, साधनसंपन्न ब्रह्मचारी फेके

हुए तीर को मार्गमें हि काटता जाता था, और साथ हि अपने धनुष की करा-
मत दिसा रहा था । उस उपजाऊ धनुष से फेके हुए अमोघ वाण विरोधियो
की कवच में छेद कर रहे थे ।

पं. ताराचरण ने फा-'आप मनुण्यति को वेदमूलक कैसे मानते हैं १ई'
स्वामीजीने उत्तर दिया-झसामवेद के ब्राह्मण में कहा हैं कि जो कुछ मनु ने

वर्णन किया है वह औषध का भी औषध है । '

-रअध्यक्ष काशीचे महाराज हेही उडून त्यांनीं टाळ्या वाजविल्शऱ्यत्यत्वत्यरक्तश--
च्या पंडितांचा जयजयकार करीत सर्व मंडळी उठली! आणि उलट दयानंदांवर
विटांचे तुकडे व दगड येऊ लागले! याप्रमाणे काशीकर पण्डिताचा पुरा पाडाव-
झाला असतां त्यांनीं लवाडीनें खोटीच हूल उठविली.

आर्य... ५ ६५



२ रे पहिली चकमक हू भाग १ ला

ताराचरणजा चुप होगये, स्वा० विशुद्धानन्दजी मदत के लिये पहुंचे ।

आप बोले-रचनानुपपत्तेरचनानुमानए' इस वेदान्त सूत्र को वेदमूलक सिद्ध

कहो ।

स्वामी ने उत्तर किया-'यह उपस्थित वाद के भीतर नही है' ।

स्वामी विशुद्धानन्दजी-ग्प्रकरण के वाहिर हे तो क्या हुउक? यदि तुम्हे इसका
समाधान आता है तो कह दो । '

स्वा० दयानन्द-रइसका पूर्वापर पाठ देखकर समाधान किया जा सकता है'।
स्वा ० विशुद्धानन्द-यदि सच कुछ याद न था तो काशी में शास्त्रार्थ करने

क्यों आये थे १ '

स्वा- दयानnd--'क्या तुम्हे सब कुछ कण्ठाग्र है' :

स्था० विशुद्धानपद-'हाँ, हमे सब कुछ स्मरण है' ।

यहां उल्टा वार प्रारम्भ हुआ । पेंच मे आता २ चतुर सिपाही निकल गया ।

स्वा. दयानन्दने पूछग-त्तव वताइये धर्म के लक्षण कितने है!
स्वामी विशुद्धानन्द ने सर्वज्ञता का दावा तो किया, पर- उन्हे मनुस्कृति का

धर्मलक्षणसम्वधी, 'धूतिक्षमा दमोस्तेयम् इन्यादि लोक याद नहा'था । वह
निरुत्तर हो गये ।

स्वामी दयानन्दने लोक पढ सुनाया । झटपट प्रसिद्ध धर्माचार्य पं० वाल-
शास्त्रीजी मद पर आ पहुंचे । आपने कहा कि 'हमने सम्पूर्ण धर्मशास्त्रका

अध्ययन किया ह, इस विषय में कुछ पूछना हो तो हमसे पूछिये ।

स्वा० दयानन्दने पूछा-'आप अधर्म के लक्षण बतलाइये । वालशास्त्रीर्जाने
कसी सोचा भी नही था कि कोई आदमी अधर्म के लक्षण भी मूळ सकता है ।

उन्हें निरुत्तर होना पडा ।

इसी प्रकार प्रश्नोत्तर होते रहे । मूर्तिपूजा के सम्बध में काशी के पंडितानै
दो ही वार्ते पेश की । एक तो यह कि, वेदमें प्रतिमा श्।व्द आया है, वह कृतिका
वाचक है, और झरा यह कि, 'उद्बुध्यत्वान्नें' इत्यादि मन्त्रमें जो 'पूर्त' शब्द
आया हैं, वह मूर्तिष्रृजाका सूचक हें । स्वामीजीने दोनोंकाही समाधान कर दिया ।

ईश्वर की आतमाका वेदसे स्पष्ट निषेध है, और पूर्त शब्द नदी, तडाग आदि का
वाचक है । सडू समाधान करके स्वामीजी वारंवार यही पूड्ये रहे कि खेद में
मूर्तिपूजा का विधान कहां है ाrं'
-६६
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हर तरले लाचार होकर पण्डित मली ने चालाकी शरणली) इस विषयपर

शास्त्रार्थ करनेसे टालकर पति लोग स्वामीजीकीं उलझाने की नीयत से पुराणोंके
विषयपर विवाद करने लगे, परंतु शीध ही अनुग्:व करने लगे कि, यह क भी
अभेद्य नही हं । स्वामीजीनें अवसर पाकर व्याकरण सय्यन्धा प्रश्न पण्डितोंके
सामने रक्ता- कोई भी सन्तोषजनक उत्तर न मिला । पण्डित लोग हताश ओर
खिन्न होने लगे । तब माधवाचार्यजी आगे बढे और कोई दा पत्रे लाकर बीच
रखते हुए कहा कि यहां पर लिखा है किं, यज्ञका समाति यजमान दसवे दिन
पुराणोंका पाठ श्रवण करे, अब स्वामीजी वताडयं कि 'पुराण' किसका विशेषण हे ओ'

स्वामीजी-ःआप पाठ पढ कर सुनाइये' ।

स्वामी वेवशुद्धान-दजी ने पत्रे स्वामी दयानन्दजी के हाथ में पकडा कर
कहा कि, 'आप ही पढ लीजिये' उस समय साझ का अंधेरा आकाशपर उतर
आया था । स्वामी दयानन्द ने पत्रे लोटाते हुए, स्वामी विशुद्धानन्दसे कहा
कि, आप ही पढ लीजिये' ।

स्वामी विशुद्धानपदजी बोले 'मैं चहूमे के विना नही पढ सकता, इस लिवे
आपही को पढना होगा' स्वामी दयानन्द ने पत्रे हाथ में ले लिये । अपधेरे २
कारण ाr 'दशमेऽहनि किंचिरेपुराणमाचक्षीत' इस पाठ के पूर्वापर को । द, प्र.

पढना कठिन था । दीपक मंगवाया लगा । लालटेन की रोशनी सी वडी गळून
थी । पत्रे पढने में कुछ समय लगा ाऊइविशुद्धानन्दजी यह कहकर उठ खडे हुए
की अध संध्या का समय हो गया हे । द. प्र. उचित मौका समक्ष कर
पण्डित मली उठ खडी हुई । इस प्रकार पूर्तता होते देख कर स्वामी दया-
नन्द ने स्वामी विशुद्धानन्द का हाथ पकड कर कहा कि 'वैठ जाइये । निर्णय

किये विना वीच ही में उठ खडे होना आप ऐसे विद्वानो को कदापि उचित
नही' परन्तु स्वामी विशुद्धानन्दजी नू बडे और स्वामी दयानन्द की पीठ पर
हाथ फेर कर कहने लगे कि, 'अब बेठिये, जो कुछ होना था, हो चुका । '

-ए पै'' .क
ऑश्रय-हीन अन्धकार का उ।ब्दितम आश्रम बनारस ही दिखाई देता या ।

निर्भय वीर दयानंदनें गुफा में पहुंच कर शेर को लखकारने का निश्चय किया
मोर माधोवाग में जाकर धर्म का झण्डा गाड दिया ।

चंन
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रूढि के गढ से दयानंद की टक्कर का जो भयंकर शव्द हुआ, उससे दिशाऐं
मुंज उठी । भूजसे आश्चर्यित देशनें देखा कि सदियोके अंधेर में खडा किया
हुआ कुरीतियो का मीनार ठोकर खाकर भीषणशब्द करता हुआ विश्वनाथ पुरी
की तरह में विलीन हो रहा हें । स्वार्थ काप उठा, और सत्यकाचेहरा चमकने लगा '

'क
काशी शास्त्रार्थ ह्या नावाचे एक लहान चोपडे प्रसिद्ध झाले आहे. त्यांतील

हकीकत सर्वात अधिक व्यवस्थित असून वरील तुटक संवांदांतील मधले दुबे
त्यांत दिले आहेत. पण त्याच्या लेखकाचं व प्रकाशकाचें नांव पुस्तकावर नसल्या-
मुळें हा निनावी प्रबंधकर्ता कितपत अधिकृत आहे हें न समजल्यामुळे आम्ही
मुद्दाम स्वामी श्रद्धानंद यांचे नजरेखाली तयार झालेल्या त्यांचे चिरंजीव प्रो०
इंद्र विद्यावाचस्पति यांच्याच इतिहासांतून वरील अवतरण घेतलें आहे. तथापि
ह्या एका महत्त्वाच्या शास्त्रार्थाबद्दल तरी अधिक सुसंवद्ध माहिती असावी म्हणून
सदर चोपड्याचे आधारे ह्याच संवादाचे वर्णन सारांशरूपानें पुन्हा देत आहो

स्वामी दयानंदांनी आपला निश्चित सिद्धान्त असा प्रसिद्ध केला होता कीं,
पाषाणादि मूर्तिपजून, a*aाँवादि संप्रदाय, रुद्राक्षत्रिपुंड्रादिधारण यांचें वेदांत विधान
नाहीं. यास्तव त्याचें आचरण पापावह आहे. काशीकर पंडिताचे दयानंदांस म्हणणें
असें होते कीं, तुम्ही म्रृर्तिपूजाखडन करतां तर आम्ही त्याचें मंडन करती. त्यानंतर
उभयतांस वेद प्रमाण आहेत असें ठरल्यावर वेदांत मूर्तिपूजेचें प्रमाण असल्यास
दाखवा किंवा नसल्यास नाहीं म्हणून सांगा असा सवाल दयानंदांनीं टाकला.
त्यावर वास्तविक एक वेदांतील प्रमाण सांगावयाचें किंवा सरळपणे वेदांत प्रमाण

नाहीं हें कबूल करावयाचें. तसें न करतां काशीच्या दरबारचे पंडित ताराचरण
नैयायिक असें म्हणूं लागले कीं, जे केवळ वेदांलाच प्रमाण मानतात, अन्य प्रमाण

मानीतच नाहींत त्यांच्याजवळ काय वोलावे! दयानंद म्हणाले, '' अगोदर वेदांचा
विचार होऊं द्या. कारण वेदोक्त कर्मच मुख्य आहे. आणि मनुस्थुत्यादि तरी वेद-
झलक आहेत, म्हणूनच प्रमाणभूत आहेत. जें वेदांत नाहीं किंवा वेदविरोधिआहे
तै प्रमाण नव्हे. त्यावरून ताराचरणार्ना प्रश्न विचारला कीं, मनुस्मृतीचे प्रमाण तरी
वेदांत कोठे आहे! तेव्हां कवार्म्रांनी मबूचें वचन हें औषधांचेही औषध आहे
असे सामवेद ब्राह्मणांतील ( येई किंच मनुरवदत्तद्धेषजभू ।) वचन सांगितले.
येथें हें लक्षांत घेतलें पाहिजे कीं, दयानंद फक्त मंत्रभागासच वेद म्हणून मानीत
असत, ब्राह्मण. आरण्यके यांस ते मनुष्यकृत मानीत असत
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त्यानंतर वेदांत जें अप्रसिद्ध तें सच्छास्त्र नव्हे या सिद्धान्ताची छाननी करण्या-

करितां '' रचनानुपपत्ते '' हे वेदान्तसूत्र वेदमूलक कसें तें दाखवा असा प्रश्न पंडितांनी
केला. तो प्रश्न अखेर तसाच राहून केवळ स्मरणशक्तीची परीक्षा सुरू झाली आणि
स्वामीनी धर्माचें स्वरूप विचारले. विशुद्धानंदांनीं '' वेदप्रतिपाद्य फलसहित अर्थ ''
असें उत्तर दिले त्यावर दयानंद म्हणतात कीं, हें स्वयंपठित प्रमाण नको. कांहीं
श्रुतिस्कृति सांगा. त्यावर '' चोदना लक्षणोदुथ? धर्म. '' हे जैमिनीसूत्र विशुद्धा-
नंदानी सांगितलें. तेव्हां स्वामी म्हणाले कीं, हें तर सूत्र आहे. तुमच्या सर्व कंठाच
आहे मग प्रव्रुतिस्थति का सांगत नाहीं १ प्रेरणेचे सुरू प्रव्रुतिस्थुतिच आहेत. यावर
विशुद्धानंद जेव्हा कांहींच वोलतना तेव्हां स्वामी म्हणाले कीं, ठीक! आपल्याला
धर्माचें त्य तर सांगतां येत नाही तर धर्माची लक्षणें तरी किती ते सांगा.
विशुद्धानंद म्हणाले कीं, धर्माचें लक्षण एकच; पण तें कोणतें तें विशुद्धानंदांना सांगतां
येईना! तेव्हां स्वामी म्हणाले कीं, धर्माची दशलक्षणे असतांना तुम्ही एकच कसें
सांगतां! विशुद्धानंदांनीं इतक्यांतच समजावे. पण त्यांनीं उलट दहा लक्षणें तीं
कोणतीं असा प्रश्न विचारला. पेंढे वालशास्त्री (चालसरस्वति १) वादास सरसावले
असतां त्यांस अधर्माचे लक्षण विचारूनच स्वामीनी निरुत्तर केलें.! हें सर्व आम्हांस
आश्चर्यकारकच वाटतें.

असो. त्याप्रमाणें स्मरणशक्तीच्या परीक्षेत काशीकर पंडित फजीत पावल्यावर
त्यांनीं सर्वानीं चिडून जाऊन स्वामीवर एकदम गिल्ला केला. आणि त्यांस विचारले
कीं, वेदांत प्रतिमा शब्द आला आहे कीं नाहीं! स्वामीनी उत्तर दिलें कीं, प्रतिमा
शब्द सामवेदाच्या षड्रविश ब्राह्मणांत आला आहे. परंतु ज्या मंत्रांत तो शब्द
आला आहे तो मंत्र मृत्युलोकविषयक नसून ब्रह्मलोकविपयक आहे. त्यानंतर-
ची बालशास्त्री व स्वामी यांच्या दरम्यान झालेलीं प्रश्नोत्तरं संदिग्ध आहेत. पुढें
विशुद्धानंदांनीं ईश्वराचा व वेदांचा संबंध काय म्हणून काढल्यावर स्वामी उत्तरा-
दाखल म्हणाले कीं, वेद सचिदानंद लक्षण, ईश्वराने प्रकाशित असून त्यांचा
परस्पर कार्यकारणसंबंध आहे. तेव्हां विशुद्धानंद म्हणाले कीं, वेदांस कार्यरूप
मानाल तर ते नसल्याप्रमाणेच होत. त्यावर स्वामी म्हणाले कीं, जर ईश्स्तत्त्वात

कशाचेंच अस्तित्व संभवत नसेल तर मग आकाशांतही कोणत्याच वस्तूचा संबंध
किंवा संभव असणार नाहीं. त्यावर विशुद्धानंद म्हणाले कीं, आकाशही ईश्वरच
होय. यावर दयानंद कुत्सितपणानें हसून म्हणतात '' ठीक! आकाशच ईश्वर
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काय! पण तें असो. तो अप्रस्तुत भाग सोडून मूर्तिपूजेबद्दल कांहीं आधार
असेल तर दाखवा.'' त्यावर विशुद्धानंद स्वामींच्या पाठीवरून हात फिरवीत
त्यांस म्हणतात'अहो जोगी, तुमचे शिक्षण कथे आहे. अजुन शिका.'' पुढें विशुद्धा-
नंद म्हणतात कीं, ज्याप्रमाणें मन किंवा सूर्य यांची ब्रह्मबुद्धीने उपासना सांगितली
आहे त्याचप्रमाणे शालिग्रामादीची जाणावी. त्यावर स्वामी म्हणाले कीं,
८' आदित्य जकत्युपासीत '' असें सांगितले आहे. त्याप्रमाणें पाषाणादि ब्रह्मेत्यु-

पासीत असें स्पष्ट वचन वेदांत कां नाहीं १ याबद्दल कांहींच खुलासा
न करतां माधवाचार्य विचारतात कीं, '८ उद्वुD-यस्वाझे प्रतिज गृहित्व-
मिष्टापूर्ते सर उरजेथामयव्येति '' या मंत्रांत धूर्त शब्द मूर्तिकचक कां समजू नये १
तेव्हां दयानंदांनी 'पूर्ते शब्द 'पूर्ति'वाचक आहे, प्रतिमावाचक नाहीं असा निरुक्ताचा
व ब्राह्मणाचा हवाला देऊन सांगितले. मग '' ब्राह्मणानीतिहासातू पुराणानीति ''
इत्यादि वचनांत पुराण शब्दचा अर्थ काय असा प्रश्न माधवाचार्यानीं काढला.
अर्थात् माधवाचायीचे मताने पुराणे एकदा प्रमाणभूत ठरली कीं, मुतिवृज्चै प्रामाण्य
सिद्ध करणें सोपे होईल हाच त्यांच्या प्रश्नांतील हेतु दिसतो. स्वामी म्हणाले, पुराण
सउद ब्राह्मण शब्दाचा विशेषण आहे. त्यावर बालशास्त्री यांनी अडविले कीं, ब्राह्मण

काय नवीनही असतात काय! स्वामी म्हणाले कीं, त्याबद्दल शंका राहू नये म्हणून
पुराण शब्द योजला आहे. पण पुन्हा शंका निघाली कीं, सदर वचनांत मध्यंतरी इति-
हास शब्द येतो. तेव्हां विशेत्:यविशेषणामध्ये असा शब्द कसा येईल! त्याचा खुलासा
करतांना '' अजो नित्यःशाभतोयं पुराणो '' ह्या गीतावचनांत पुराण या विशेषणाचा
देही या दूरस्थ विशेप्याशीं संबंध येतो. असो. असें स्वामींना दाखविले आणि विशे-
विशेषण समीपच असलें पाहिजे असा व्याकरणाचा कांहीं नियम नाहीं, अर्सेही
सांगितलें. विशुद्धानंद म्हणाले कीं, येथे इतिहास शब्दाचा तर पुराण हा शव्द विशेषण
नाहीं ना : स्वामीना प्रत्युत्तर केले कीं, इतिहास: पुराणं पंचमो वेदाना वेद: ।

ला वचनांत इतिहास ह्या शब्दालाही पुराण हे विशेषण लावले आढळतें. मध्येंच
वामनाचार्य म्हणाले कीं, हें वचन वेदांत कोठेही नाहीं. स्वामीनी निघून सांगितलें
कीं, जर हें वचन वेदांत आढळले तर तुमचा पराजय नाहीं, तर माझा पराजय,
अशी प्रतिज्ञा लिहा. तेव्हां सारे गष्प झाले. मग दयानंदांनी मध्येंच एक प्रश्न काढला
कीं, कोणी व्याकरणशास्त्र जाणणारे असतील तर त्यांनीं व्याकरणांत कल संज्ञा केली
आहे कीं नाहीं तें सांगावे. वालशारूयांनी उत्तर दिलेंकीं, संज्ञा तर केली नाहीं. पण
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एके ठिकाणी भाष्यकाराने उपहास मात्र केला आहेतोकोठे म्हणून स्वामींनीं विचारता
बाळशास्त्री निरुत्तर झाले. अखेर माधवाचार्यानी गृह्यसूत्राचे एक पृष्ठ दयानंदांच्या
हातीं दिलें. तें हस्तलिखित पत्र इतकें अस्पष्ट लिहिले होतें कीं, तें चटकन् वाचता
येणे शक्यच नव्हतें. मुद्दाम जाणून बुजूनच असलें पान दयानंदाच्या हातीं दिले.
त्यावर तें पत्र कोणत्या ग्रंथांतील कोणत्या ठिकाणचे आहे त्याचा कांहींच उल्लेख
नव्हता. असें तें संदिग्ध आणि अस्पष्ट लिहिले पत्र वाढत चाललेल्या अंधारांत
वाचण्यास स्वामींना पुरी पांच पळेंही फुरसुद पंडितांनी दिली नाहीं. त्या पृष्ठावरील

'' दशमेघहनि किंचित्पुराणमाचक्षीत '' या वचनातील पुराण शब्दाचा अर्थ पुराणी
विद्या म्हणजे ब्रह्मविद्या उपनिषदं. असा करावा असें स्वामी दयानंद सांगणार
तो '' आतां उशीर झाला '' अशी सवय काहून विशुद्धानंद उठले. त्यावरोबर
काशाराज सर्व पंडितांसह उठून टाळ्या वाजवून पंडितांचा जयजयकार करूं
लागले. इतकेच नव्हे तर पुढे कांहीं दिवसांनीं काशीराजांच्या छापखान्यांत
स्वामींच्या निंदापर एक चोपडेही छापून प्रसिद्ध झालें!

वरील वादविवादांत अखेर उतावळीनें आणि खोडसाळपणानें कार्शाच्या पंडि-
तांचा जय झाला म्हणून टाळ्या पिटून सभा उधळण्यांत काशीचे महाराजांनीही
लोकांस प्रोत्साहित केलें, त्यावरून कोतवालाचा व त्यांचा खटका उडाला; तेव्हां
ते म्हणाले, तुम्ही आम्ही सारे मुतिप्रूजक; येनकेन प्रकारेण आपल्याला आपली बाजू
राखली पाहिजे. हेच महाराज पुढे दयानंदांचे चरण पश्चात्तापप्रवक लीन झाले औ'

असेही वर्णन आहे.
ही हकीगत इतकी विरुन देण्याचे कारण असें कीं, दयानंदांनीं केलेल्या

शास्त्रार्थीत ह्या काशीच्या शास्त्रार्थाचें महत्त्व फार आहे असें आर्यसमाजी
मानतात. हिंदु पेट्रियटनेंही त्या वेळीं असें प्रसिद्ध केले कीं, '' काशीचे
पंडित आपल्या ज्ञानाचा अति गर्व करीत होते, त्यांचा दयानंदांनी पुरा पाडाव
केला.'' ख्रिश्चन इंटेलिजेन्सरचें मत मात्र असें झालें आहे कीं, एकंदरींत
काशीत जाऊन स्वामींना विशेष कांहीं साधता आलें नाहीं. काशीचे फार मोठ-
मोठे पंडित तर त्यांस भेटलेही नसावेत. उलट सामान्य लोकांचा विरोध वाढला,
काशी क्षेत्रांत त्यांच्यावर बहिष्कारही पुकारण्यांत आला. कोणी त्यांस विड्यांत
विष देण्याचा प्रयत्न केला. कित्येक गुंडांनी त्यांच्यावर गिल्हा करण्याचा डाव
रचला. याच्याही पुढचे कांहीं प्रकार झाले. एका कसायाला आणि काळणाला
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कोणी तयार करून भर सभेत त्याच्याकडून आपल्या वाकीबद्दल म्हणून पैशाचा
तगादा करविला! तसेंच एका वेश्येलाही स्वामींची भर सभेत इल्लन घेण्याकरितां
तयार केले! आणि एकाने तर विषारी मिठाईही यांच्याकडे पाठविली! हे सर्व
त्रकार स्वामीनी शांतपणे सहन केले. मुसलमानी धर्मावरही त्यांनीं टीका चाल-
विल्यामुळें कांहीं मुसलमानांनीं तर त्यांस उचलून नदीत फेकून देण्याचाही खटाटोप
केला! पण स्वग्गिनी आपल्या सामर्थ्यानें हे सर्व प्रसंग निभावून नेले.

या काशीच्या प्रसिद्ध शास्त्रार्थानंतर .कांहीं दिवस तेथेंच राहून नंतर दया-
नंदांची स्वारी प्रयागला गेली; व तेथील कुंभमेळा पाहून इ. सन १८७ ३च्या
आरंभी ते कलकत्त्याला गेले. तेथें हे आपल्यार्शा सहमत होतील असें ब्राह्यांस
वाटलें असावें. पण अखेर तें जमले नाही. महीर्प देवेंद्रनाथांकडे स्वामी गेले
होते. श्रीरामकृष्ण परमहंसांच्या लतकाऱ्यामुळे त्यांस महषर्किंडे येण्याचा पूर्वी,
मज्जाव झाला होता; पण दयानंद जास्त व्यवहारी व धूर्त असल्यामुळें त्यांनीं
ब्राह्मांच्या वाड्यांत जाण्यापूर्वी कलकत्त्यास प्रथमच कपडे घालण्यास सुरुवात केली.
तसेंच केशवचंद्र मुहूर्तींच्या राचूनेवश्न त्यांनी त्यामुळे हिंदींत बोलण्याचा क्रम सुरू
केला. तथापि तेवड्यानेंही केशवचंद्रांचें खरें समाधान झालें नाहीं. ते म्हणाले,
ड' स्वामी, तुम्हांला जर इंग्रजी येत असतें तर काय बहार झाली असती.
माझ्या इंग्लंडच्या सफरींत तुम्ही मला ठीक जोडीदार झाला असतां ' पण
स्वामीनी त्यांस जरा झणझणीतच प्रत्युत्तर केलें. ते म्हणाले, ८' आपलें आर्याचे
धर्मरहस्य ज्यात साठवले आहे ती गीर्वाण भाषा तुम्हांला येत नसावी हें तर
अधिक खेदजनक आहे. तुम्हा इंग्रडी शिकलेल्या बाईंना ज्यात काहीच कळत
नाहीं, तें धर्मरहस्य तुम्ही लोकांना शिकविण्याचा आव आणता. याहून अधिक
ढोंग तें कोणतें! '' तथापि त्या आकत्यया मिलाफांत भाषेचें माध्यम.
व्याख्यात्याचा पेहराव, आणि समाजाची रचना अशीं आह्यांची वाह्यागे स्वामींनीं
उचलली आणि स्वामींच्या अंतर्दृष्टीची चुणूक केशवचंद्रानी घेतली, अशी कांहीं
देवघेव परस्परांत झाली. तरी एकंदरांत कलकत्त्याच्या ब्राह्मांचें व दयानंदांचें
विशेष पटले नाही, हेंच खरें. कारण, दयानंदांची भिस्त ज्या वेदांवर त्यांची
ब्राह्मांस कवडीचीही किंमत वाटत नव्हती. त्यामुळें कलकत्त्यास पाठशाळा
.काढण्याचा स्वामींचा वेत तसाच विरजला.

तारीख १ एप्रिल सन १८७३ रोजी कलकत्ता सोडल्यावर स्वामी बहार
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प्रांतांत निरनिराळ्या ठिकाणीं हिंडले. या प्रवासांत कोणी ताराचरण पंडित अंतस्थ
रीतीनें स्वामींचा सिद्धान्त मान्य करून वरकरणी व्यवहारापुरता विरोध दाखवीत
होते, तर कोणी दुर्गादत्त पंडित आपल्या दिग्विजय वृत्तान्तांत स्वामींनी ८' आपण
सर्वज्ञ लोकोत्तर पंडित आहां.. मी यःकझिनतु मर्त्य जीव. उरापणासारख्या ब्रह्मरूप

पुरुषांशी काय वाद करणार !'' असें वापल्यारनवळ म्हटल्याचे प्रसिद्ध करणारे भेटले.
कोणी जगन्नाथ पंडित धड व्याकरणशुद्ध बोलतां येईना म्हणून गप्प वसले. तर
चुरदावस्तूया सुप्रसिद्ध रंगाचार्यानें आपली फजिती टाळण्याकरितां ऐन शास्त्रार्थाचे

वेळीं आजारीपागाची सब सांगून आपल्या आजीविकेच्या वूरत्तीवरील आपत्ति
टाळली! कोठें साऱ्या देशांत नाहक गोंधळ माजविल्याबद्दल स्वामींस रागारागानें
जाव विचारणारे पं ० काशीनाथशास्त्री आढळले, तर उलट अलाहावादच्या सूर
कालेजातील विद्यार्थीत त्यांच्या भावी आर्यसमाजाचे आधारस्तंभ त्यांस सापडले.
ज तेथेंच त्यांनीं सत्यार्थप्रकाशाची पहिली आथुरत्ति छापला.

ह्यानंतर विशेषेंकरून प्रार्थनाममाजी मंडळींच्या निमंत्रणावरून स्वामी मुंबई.
अहमदावाद, पुणे वगैरे ठिकाणीं हिंडले. ठिकठिकाणी त्याची अनेक व्याख्याने
झाली. शास्त्रार्थाचे व्यर्थ खटाटोपही अनेक झाले. मुंबईस ते प्रथम गेले तेव्हां
त्यांचें व्याख्यान मूर्तिपूजेवर फामजी कावसजी वाचनालयांत झाले त्या व्याख्याना-
च्या विरुद्ध व्याख्यान मुंबईस लालबागेत सुप्रसिद्ध पंडित गट्टलालजी यांचें झालें.

क्ये

तेव्हां जिकडे तिकडे पौराणिक धर्माचा जयजयकार होऊन ब्राह्मणांस आठ आठ
आणे दक्षणाही वाटण्यात आली! ही सारी खटपट गोस्वामी जीवनजीमहाराज
यांनी केली असावी असें म्हणतात. तेथें त्यांचे दोन शास्त्रार्थही झाले, पैकीं त्यांचा
वेदान्तावरील 'संवाद पंडित जयकृप्णदास. यांच्याबरोवर झाला. तो वेदान्तधान्ति-
निवारण या नांवाचे पुस्तकात छापला वाहे त्यांतील आशय ह्याच ग्रंथांत पुढें
वाचकांस वाचावयास मिळेल. साहमदाबादेस तेथील ज रा० व. गोपाळराव
हरि देशमुख यांच्या विद्यमानेंही शास्त्रार्थ झाला पण त्यांत अखेर अपशब्दांपर्यंत
तेथील पंडितांनी मजल नेल्यामुळे कांहींच निष्पन्न झालें नाहीं. पुढे स्वामींस मुद्दाम

शास्त्रार्थाकरितां मुंबईस बोलावून नेलं. कोणी अतेंही म्हणतात कीं, मुंबईच्याकांहीं
पचकल्यांचा पाडाव करण्याच्या अंतस्थ हेतूंनी कांहीं धूर्त मंडळींनी त्यांस मुंबईस नेले
होतें. प्रथम शास्त्रार्थाचें अवडंबर फारच मोठे घातले होतें. पण मागून मुंबईचे पंडित
काखार्थाकरिता पुढें येतना. तेव्हां त्यांचे पुढारी पंडित कमलनयनाचार्य यांचेवर दया-
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नढांनी शास्त्रार्थाला येण्यासाठी वकीलमार्फत नोटीस दिली! आणि शास्त्रार्थाचा दिवस
ता. १२ जून सन १८७५ हा ठरला. त्या दिवशीं दुपारी दोन वाजता फामजी कावसजी
इव्हिटभूमध्ये हजारों लोकांची गदा झाली. दोन वाद्यांकरितां व्याख्यानभूमिकेवर
मांडलेल्या स्तर्यामधील मेजावर शेदीडशे संस्कृत प्रमाणग्रंथांची रास येऊन पडली.
आठवर्तमानपत्रांचे बातमीदार आपली साधनसामग्री घेऊन सिद्ध झाले. सभेच्या
उच्चासनावर मुंबई शहरचे, राववहापुरर वेचरदास शेठ लख्मीदास खिमजी, शेठ
मथुरादास लवजी, रा. व. दादोवा पांडुरंग; विष्णू परशुरामशास्त्री असे शेठ, शास्त्री,
पंडित वगेरे सद्गृहस्थ झळकूर लागले. दयानंदांची स्वारी बरोबर तीन वाजता आली.
पण प्रतिपक्षाचे कोणीच येर्डनातेव्हा दयानंद केसरी वादास सिद्ध झाले. पण भागुवार्ड-
प्रमाणे कमलनयना... घरींच! अशी दयानंद पक्षांत कुचेष्टाही सुरू झाली,असें ऐकत.
पुढें कित्येक बोलावणी गेल्यावर आजारीपणाची वगैरे कोणतीच सवय चालत नाहीं
असें पाहून मुंबईच्या रामानुज पंथाचे गुरु पंडित कमलनयनाचार्य आपल्या
वीस-पंचवीस शिक्:यांसड् सभास्थानी येऊन दाखल झाले. तेव्हां शंकर नानाभाई
यांनी उभय पक्षांपैकी ठाकुर जीवनदयाळ आणि शिवनारायण वेणीदास यांनीं
शास्त्रार्थावद्दल केलेला करार वाचून दाखविला. त्यांत, दयानंद विजयी झाले
तर कमलनयनाचार्याचे अनुयायी मारवाडी शिवनारायण यानी दय!नदाचें
शिष्यत्व पत्करा आणि उलटपक्षी ठाकुर जीवनदयाल यांनी कमलनयनाचार्य
यांचे अनुयायी होऊन रामानंदी चिन्हे धारण करावी. सभेची खरी हकीकत
उभयतांच्या सहीने प्रसिद्ध करावी आणि जसेसबंधी खर्चाचा व पोलीसपाटा हजर
ठेवून शांतता राखण्याची जवावदारा दोघांनी पत्करावी असें होतें. हा प्रास्ताविक
कार्यक्रम झाल्यावर वादविवाढास सुरुवात व्हावयाची. पण वादास मध्यस्थ कोण
असावे हा एक प्राथमिक मुदा निघून त्यावरच वादाचा दावा कांहीं एक निरपन्न

न होतां काढून टाकण्यांत आला. स्वामी दयानंद व शेट मथुरादास लवजा यांनी
शास्त्रनिर्णयाच्या महत्त्वाबद्दल आचार्यास पुष्कळ सांगून पाहिले. पण मध्यस्थाचा प्रश्न

आचार्याच्या मताप्रमाणें न मिटल्यामुळे ते सभास्थान सोडून निघून गेले. तेव्हां
अर्थातच एक तर्फीच दयानदाचे मोठे जोरदार व उपटासपूर्ण असें व्याख्यान
आले. त्यांत त्यांनीं मूर्तिपूजा लोकांनी ताबडतोब सोडावी अज्ञाबद्दल फार आग्रह-
पूर्वक सांगितले. व्याख्यानानंतर कोणी एक हरगोविंददास वावा नामक शेख्यांनी
स्वामींम प्रश्न विचारला की, सत्ययुगांत मूर्तिपूजा होतीकाय!स्वामींनी उत्तर केलें कीं,
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सत्ययुगचकाय पूर्वी कोणत्याचयुगात मूर्तिपूजा नव्हती. जेव्हां आद्य शकराचार्यानीं
जैनमताचें खंडन करून जैनांचा पुरा पाडाव केला, तेव्हां त्यांनीं आपल्या सुर्ति

जमिनीत पुरून ठेवल्या. त्याच पुढें कोठे कोठे खणतांना लोकांना सापडल्या व
त्यांचेच पुन्हा पाँराणिकांनी देव्हारे माजविले. अशा रीतीनें एके बाजूस दयानंदांचा
युक्तिवाद आणि दुसऱ्या वाजूने कमलनयनाचार्याचा मुग्धपणा यामुळे कित्येकांवर
दयानंदांची छाप पडून ते कमलनयनाचायीची उघड उघड निंदा करूं लागले.
तात्पर्य, ह्या मुंबईच्या शास्त्रार्थातही पोलीसच्या वदोवस्तामुळे जरी इतर
अत्याचार झाले नाहींत. तरी एका पक्षाने आचायीस कमलेनयना. .. इतकेंच
म्हणून डोळे मिचकावीत आकडा मिळावा. आणि दुसऱ्या पक्षाने उपराधिकपणें
८' इतक्यांत सरस्वती अवतरली! '' असें दयानंदांस अनुलसून म्हणावे. असें
असम्यपणाचें वाक्ताडन होतच होतें असें दिसते! मागून श्रीमतूकमलनयना-
चायीनी मूर्तिमंडनपर आपला एक निबंध प्रसिद्ध केला. त्याबद्दलचं विवेचन येथें
न करतां अखेर आर्यमतसमीक्षेत करूं.

पुढे ३० सन १८७४ सालीं जून-जुर्ल महिन्यांत स्वामींचा मुक्काम महाराष्ट्राची
राजधानी पुणे येथें झाला, रेया मुदतींत स्वामींची व्याख्यानें बुधवारांत वेलवागेत
भिडे यांच्या दिवाणखान्यांत रोज होत असत. या कामी स्वामींची व्याख्यानांची
व्यवस्था ठेवण्याचे काम न्या माधवरावजी रानडे यांनी आपल्याकडे घेतले
होतें. व्याख्यानमाला संपल्यावर शेवटल्या दिवशीं स्वामींची मिरवणूक काढण्याचे
ठरलें. ही गोष्ट गांवांत कळताच विरुद्ध बाजूच्या मंडळींत मोठीच खळबळ
उडाली! विरुद्ध पक्षांत शास्त्रीमंडळांतील रामदीक्षित आपटे व दुसरे गावगुंड
पुष्कळ होते. दयानंदांचा बुद्ध्या उपहास करण्याच्या बुद्धीनं ह्या मंडळांनी मिरव-
चुकांच्या दिवशीं गर्दभानंदाचार्य म्हणून एका गाढवाची बॅण्ड लाहून मिरवणूक
काढली. ही मिरवणूक सकाळपासून सायंकाळपर्यंत एकसारखी प्रत्येक आळीतून
चालली होती. व '' श्रीरामानंदस्वामी की जय '' असाही जयघोष प्रत्येक चार
पावलागणिक सुरू होता. याप्रमाणे इकडे हा प्रकार दुश्: असतां सायंकाळी चार-
पोच वाजता भिड्यांच्या वाड्यांत दयानंदांचें शेवटले व्याख्यान सुरू:: झाले
त्यांच्या मार्मिक आणि अलंकारिक भाषेने श्रोतुरसमाज तल्लीन झाला होता. त्यांनीं
आपल्या समारोपाच्या भाषणांत सर्व श्रोतृसमुदायाचे मोत्य्या आलंकारिक आणि
विनोदी भाषेत आभार मानले. इतकें झाल्यावर हारतुरे, पानसुपारी होऊन मिरव-
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प्रकीला सुरुवात झाली. दयानंद हत्तीवर वसले असून त्याचेप्रथ पालखीत ठेवले होते.
अशा थाटांत मिरवणूक निघाली तो विरुद्ध बाजुल्या कुटाळ मंडळींनीं मध्येच शिरून
बरेचसे तोंडसुख घेतलें आणि त्या भर पावसाळ्या दिवसांतच शिमग्यांतील धुळवड-
शेणवडीचीही हौस पुरविली! चिखलाचे गोळे स्वामींच्या व त्यांच्यावरीवर असलेल्या
न्या- रानडे यांच्या अंगावर येऊ लागले. पोलीसपाटा वरोवर होती. पण दगड
येईपर्यंत त्यांनीं आपला अधिकार चालविण्यास त्यांस मनाई केली होती. स्वामी
दयानंद आणि न्यायभूति हे दोघेही शांतीचेच पुतळे. त्यांनीं हा सर्व छळ शांतपणे
सहन केला. न्यायमूर्ति घरीं गेल्यावर घरच्या मंडळींनी विचारल्यावर ते म्हणाले'
'' पक्षाभिमानाची कामे म्हणजे अशींच असतात. दुसऱ्या पक्षांतील माणूस लहान
असो कीं मोठा असो त्याची परवा त्यांना कां वाटावी १ अशा वेळीं मानापमानाचा
विचार आमच्या मनांत तरी कां यावा! या गोष्टी अशाच चालावयाच्या.'' असो.
याप्रमाणे पुण्यातील कांहीं लोक जरी दयानंदांचे विरोधि होते तरी पुण्यातील
सुधारकांपैकी कित्येकांची दयानंदांबद्दल सहाठभूति होती. असं होतें, तरी पण
एका बाजूचे विष्णुशास्त्री चिपळूणकर आणि दुसऱ्या पक्षाचे ड. भांडारकर या
दोघांनींही दयानंदांच्या मतांचा उपहासच केला. न्या०मा?धचराव रानडे अधिक
मुत्सद्दी होते. त्यांनीं त्यांचा सलोखा प्रार्थनासमाजाशीं जोडण्याचा प्रयत्न चालवला
होता; पण तो साधला नाहीं. महाराष्ट्रीयांत कोणाचा विशेष पाठिंवा त्यांस मिळाला
असला तर तो लोकहितवादी रा० वध गोपाळराव हरि देशमुख यांचाच होय.
पणरावबहादुरांचें एका सनातनी पक्षाशीच काय ते जमत नव्हतें. नाहीं तर ते
प्रार्थनासमाजी मंडळींत प्रार्थनासमाजी, थिऑसफिस्टात त्यांतलेच एक किंवा
आर्यसमाजी मंडळींत त्यांचेही पुरस्कर्ते अशी त्यांची वुरत्ति होती. शिवाय ते त्या
वेळीं नोकरीच्या निमित्तानें अहमदावादेस असल्यामुळें निमसहकारी आणि
अर्धे गुजराथीच बनले होते. या कारणानें त्यांच्या पुरस्कारामुळे' आर्यसमाजाचें कार्य
महाराष्ट्रांत तरी सरसावले नाहीं. मुंबई आणि गुजराथ येथील स्वामींच्या संचारां-
त वहूळूभी पंथातील पुष्टिमार्ग आणि स्वामीनारायणपंथ हे स्वामींच्या टीकेचे
नवीन विषय झाले होते. या संचारांतही या विरोधामुळे वारूरमी आणि वैष्णवी
पंथाभिमान्यांकडून त्यांच्या जीवावरचे अनेक प्रसंग आले टळले. अहमदाबादेस
ते प्रार्थनासमाजाच्या विनंतीवरूनच गेले होते. तेथील प्रार्थनासमाजाचे प्रमुख
चालक रा. व. भोलानाथ साराभाई आणि रा. सा. महिपतराम रूपराम यांस
७६
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त्यांनीं आपले वेदमत स्वीकारण्यास सांगितलें. पण ते त्यांनीं नाकारले. पुढें पश्चिम
हिंदुस्थान सोडून स्वामीनी आपला दौरा पुन्हा उत्तरेकडे वळविला. या दौऱ्यांत
विशेषेंकरून लखनौ आणि चांदपूर येथें जे स्वामींनीं धर्मसंवाद केले ते नमुन्या-
करितां सारांशरूपानें पुढील प्रकरणांत देत आहोंत.



प्रकरण ६ वे
०.धमसवाद

जन विधाते वसुधा विवाचसं नाना धर्माणं पृथिवी यथौकसम्
सहस्त्र धारा द्रविणस्थ मे हुहा धुवेव धेनुरनप च्छरन्ती

अथर्व १२ । ते १४
-८' अनेक प्रकारच्या माषा बोलणाऱ्या व अनेक धर्माचे पालन करणाऱ्या अशा विविध

लोकांना आमची मातूभणीम एका घरांत राहणाऱ्या कुटुंबाप्रमाणें धारण करते, ती
आमची मातभ्रृमि दुधाळ गाईप्रमाणे धनाचे अनेक प्रवाह मला देवो.''

या शास्त्रार्थीच्या अथकींत कांहीं सुखसंवादही झाले. त्याचे कांहींव२.-व ज २८.देण्याचे योजले आहे. वाह्यतः त्यांची वृत्ति जरी

भांडखोर दिसत असली तरी त्यांचें अंतर्याम लोकसंग्राहकच असावें. अशाच
बुद्धीनें झालेले त्यांचे संवाद व प्र-मोत्तरें साराशरूपानें पुढें देत आहोंत.

अशा संवादापैकी लखनौ येथील संवादातील दयानंदांचे महत्त्वाचे सुद्दे असे होते
कीं, ाऊइ १ मूर्तिपूजा ही घातकी व पापरूप आहे; १२ सुखदुःखात्मक भावना
ज्याप्रमाणें आकाराशिवाय आपण करूं शकत, त्याचप्रमाणे अमूर्त परमेश्वराची
कल्पना करावी, वाटल्यास विभदर्शनांतच त्यास पाहून आपली तहान भागवावी

४ नामजप आणि तांत्रिक विधि हे व्यर्थ आहेत. ईभरास झळकून आपल्या
आचरणांत त्याचें अनुकरण झालें पाहिजे; ४ रामलीला आणि रासलीला
पाहणे हे हजारों गुन्हे एकदमच करण्याप्रमाणें पापरूप आहे; ०५ संस्कृत
भाषा अनादि आहे; १६ वडिलांनी मुलांस आपलीच आज्ञा पाळण्याचा
उपदेश करावा, त्याप्रमाणें ईश्वराने वेदात आपलीच स्तुति सांगितली आहे.
त्यांत गैर कांहीं नाहीं; १७ या वेदांची प्रथम स्फूर्ति अग्नि, वायु, अंगिरा आणि
आदित्य या ऋषींच्या ठिकाणी ईश्वरानें उत्पन्न केली. (८) आल्याचे स्वरूप
एकच आहे पण व्यक्ति भिन्न आहेत. व्यक्तीच्या आकारमानाप्रमाणें आत्मा
होतोएरव्हीं मानवाचा कर्ता मानवास कसा दिसेल '7 पण स्पृष्ट पदार्थावरून त्याचे
अनुमान होतें. आणि तो जरी अव्यक्त रीतीनें सर्वत्र आहे, तरी आपल्या अध्यात्म.

७
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कानाच्या रूपाने तो व्यक्ती-व्यच्प्तींच्या ठिकाणी कमी अधिक व्यक्त झालेला
दिसतो बुद्धिमान आणि विद्वान् अशा ज्या व्यक्ति त्याच देवता होत.

लखनौ सोडून चांदपूरला जाण्याच्या दरम्यान दिलीयरवारच्या प्रसंगाचा
फायदा ध्यावा म्हणून दयानंद दिल्लीस गेले. खुज्या महाराजांच्या पुरस्कार
तेथे जमलेले राजे-महाराजे यांस एकत्र जमवून आपल्या मतप्रसारास राजाश्रय
मिळविण्याचा त्यांनीं पुष्कळ प्रयत्न केला. पण दित्ठी-दरवारला आलेल्या राजे-
रजवाड्यांस धार्मिक शास्त्रार्थाकडे लक्ष देण्यास मुळींच सवड नव्हती. तेव्हां
राजे-रजवाड्यांचा नाद सोडून बंगालचे नाल पुढारी केशवचंद्र सेन, पंजाबचे
प्रागतिक मताचे कन्हयालाल अलकधारी, मुरादावादचे हिंदुधर्माचे पुरस्कर्ते मुनशां
इंद्रमणि तसेंच सर सय्यद अहमद खान आणि वाटू हरिश्चंद्र चिंतामणि अशा
अनेक धर्मपंथालिमानी लोकांची एक सर्को स्वामी दयानंदांनीं दिलास जमविली.
पण मूल तत्त्वांतच मतैक्य न झाल्यामुळें सहकारितेने धर्म सुधारण्याचा स्वामींचा
तोही प्रयत्न क्रिफळ झाला.

अशाच प्रकारचा एक प्रयत्न चांदपुरचे मुन्शी प्यारीलाल यांना केला. करत
वर्षात त्या वेळीं प्रचलित असलेल्या हिंदु अहमदी; व खिस्ती धर्मापैकी खरी
धर्म कोणता याची शहानिशा व्हावी, म्हणून जिल्ह्याच्या कलेक्टरचे परवानगीनं
त्यांनीं १९ मार्च १८७७ पासून एक सभा भरविण्याचे ठरविलें. सभेतील वाद-
विवाद सात दिवस, निदान तीन दिवस तरी चालावा असें स्वामींच्या मनांत
फार होतें. पण तेही घडले नाहीं. अखेर सभेत कांहींच निर्णित न होतां सभा
मध्येंच बरखास्त झाली. तरी पण दोन दिवस जें सभेचे काम झालें तें बरेंच
व्यवस्थित झालें. सनातनी पंडितांशी शास्त्रार्थ असला कीं, त्या सभेत ज्याप्रमाणें
हटकून शब्दच्छल, गोंधळ आणि शेवटीं मारामारीपर्यंत अतिरेक हा व्हावयाचाच,
तसें ह्या सभेत कांहींच झालें नाहीं, ही विशेष लक्षांत येण्यासारखी गोष्ट आहे.
या सभेस खिस्ती धर्माचे प्रतिनिधि म्हणून रे० टी. जी. स्कॉट, रे ० नोवल वगैरे
अनेक पाद्री आले होते. इस्लामी धर्माच्या वतीने एका सुप्रसिद्ध आरवी शाळेचे
मुख्याध्यापक मौलवी महंमद कासीम आणि तुर्की सुलतानाकडून पदवी मिळाले
सय्यद अबुल मनसूर व दुसरे कित्येक गृहस्थ होते. हिंदुधर्माचे प्रतिनिधि म्हणून
स्वामी दयानंद आणि मुन्शी इंद्रमणि हे दोनच पंच होते. आर्यींनी
तिसरे लक्ष्मणशास्त्री यांस वादविवादाकरिता ण्याचें असा प्रतिपक्षीयांचा फार

क
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आग्रह होता. पण तें दयानंदानुयायी आर्यानी ऐकले नाहीं. तसेंच हिंदु-मुसल-
मानांनी अंतस्थ सलोखा राहून खिस्ती मताचे खंडन करावे असाही कोणी प्रयत्न

केला. पण तेही दयानंदांनी ऐकले नाहीं. वादविवादाकरितां पांच मुद्दे ठरविले
होते: ज १ ईश्वराने खष्टि, कां, कशातून व केव्हा निर्माण केली १ ाr २ ईश्वर
सर्वव्यापक आहे कीं नाहीं! ाऊई३! ईक्रार न्यारी आणि दयाळू कसा असू शकेल!

० वदे, कुराण आणि वायवल हा ईशप्रणीत कशावरून १ : ७ं,ःrई मुक्ति म्हणजे
काय आणि ती कशी प्रात होते! ह्या पांच. प्रश्नांपैकी वेळाच्या अभावीं पहिला
व पांचवा ह्या दोनच मुद्द्यांवर वाढू झाला. त्यांतही पांचव्या मुद्यावरील दयानंदांचे
भाषण अपुरे असतांच काम संपले, अशा गैरसमजाने श्रोते मंडळी उठली व
त्यामुळें सभेत गोंधळ होऊन सोचे काम तेथेंच थांबले तथापि वरील दोन
मुद्द्यावरील ह्या तिरंगी सामन्याचा सारांश असा-.

मुद्दा पहिला
रे० स्कॉट-ईश्वराने जग कशातल निर्माण केले हें ज्या अर्थी आपणांस

कळत नाहीं, त्या अर्थी तें कध्यांतच निर्माण झाले असें म्हणावे लागेल. तें ईश्वराचे
आज्ञेनेच निर्माण झालें. कधीं तें ईश्वरासच ठाऊक. तें आपल्याला जरी सांगतां
न आलें, तरी त्यास आरंभ असलाच पाहिजे. तरी सृष्टीच्या वर्षाची गणना
करण्याचा मानवी प्रयत्न अयुक्त आहे तसेच तें ईश्वराने कां निर्माण केलें, हेंही
आपल्याला बरोबर सांगतां येणार नाहीं. तथापि इतकें दिसतें कीं, मर्त्य जीवांचे
जीवन सुखांत व्हावें म्हणून त्यानें हें निर्माण केलें.

मौलवी महमद कासीम-ईभरानें हे जग आपल्याच शरिरांतून निर्माण केलें.
आपण जर त्याच्या सत्तेच्या वाहेर अरवृं५तर त्यास सर्वशक्तिमातूकसे म्हणतां येईल १

तें कधीं निर्माण झालें, याबद्दल कल्पना करणें व्यर्थ आहे. आपण खाण्यापिण्याचे
धनी, फुलताच विचार आपल्याला काय कामाचा १ सर्व सुष्ट पदार्थात मनुष्य
हा श्रेष्ठ आहे. ईश्वरोपासनेकरितांच तो निर्माण झाला आहे आणि त्याच्या

सुखासाठीच सारे जग आहे.
स्वामी दयानद--या वदिाबेवादांत कोणीही निंदाव्यंजक किंवा कठोर शब्दांचा

उपयोग करूं नये. या धर्मसंवादांत जो धर्म अखेर सर्वात श्रेष्ठ ठरेल तेचसवीनी
सत्य धर्म म्हणून मानावा. असो. ईश्वराने हेक्या प्रकृतीतून निर्माण केलें, तिलाच
८०
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अव्यक्त किंवा अव्याकृतअसें म्हणतात. तीअनादि आहे. प्रकृतीचे मूळपरमाणु
वृद्धिक्षयरहित आहेत. त्यांसईश्वरनिरनिराळे आकारदेतोवप्रलयकाळीं ते आकार
मूळच्या अव्यक्त रूपांत जातात. याप्रमाणे अव्यक्तांतून जग व्यक्तदशेला आज.
पर्यत किती वेळां आलें ते सांगतां येणार नाहीं. पण तें शून्यांतून किंवा केवळ
ईशाशेनें निर्माण झालेलें नाहीं. ईश्वराला जगाचे घटाच्या मातीप्रमाणें उपादान
कारण मानता येत नाहीं. कारण तसें मानले तर जगांतील सर्व पापांस वाय-
दार ईश्वरच होतो. जगांतील कुत्री आणि मांजरें, चोर आणि जार हा सारी
त्याचीच रूपें ठरतात. तसेंच तो चक्र, दंड, देश, काल ३० घटसाधनांप्रमाणें
जगाचे साधारण कारणही नव्हे. तर तो ( कुंभाराप्रमाणे) निमित्त कारण आहे:
जगाचे उपादानकारण ईश्वराहून भिन्न पण ईश्वराप्रमाणेंच अनादि व अनंत आहे.
तसेंच जीवात्मेही स्वभावत: ईश्वराप्रमाणेच अनादि व अनंत आहेत. आतां
आजची सूष्टि कधीं निर्माण झाली, हें परधर्मीयांना सांगतां न आलें तरी-
आम्ही आर्यधमा तें सागू शकतो. रोजकीदाच्या मितीप्रमाणें आम्ही आपली
भूतकालाची गणनारोज निश्चितकरीत असतो आमच्यारोजच्यासकल्पावरूनचु
असें दिसेल कीं, ही सष्टि उत्पन्न झाल्याला आज (सन १८७७)१९६०५२९७६
इतकी वर्षे झाली असून २३१९४०२४ इतकी अद्याप जावयाची आहेत.
याबद्दल आम्हां सर्व आर्यींचे एकमत आहे त्यास खगोल आणि भूगोल
शास्त्रांचाही आधार आहे. वार्ता सृष्टि उत्पन्न होण्याचे कारण जे सूष्टपदार्थ व
जीवात्मे ते अनादि वअनंत असल्यामुळें, त्याचेंकर्मही तसेंच मानले पाहिजे. असे
जे कर्मशेष प्रळयकाळीं अमुक राहतात, त्यांची योग्य तीं फळें जीवास मिळण्या-
करितां ईश्वर पुन्हा सूष्टि निर्माण करतो. स्पृष्टाची सूजनशक्ति मानल्यावरसष्टिही.
ओघानेच येते.

३० स्कॉट-सोपाधिक वस्तु शाश्वत असणार नाहीं. जगास आकाराची
उपाधि आहे.

मौ०-जर सर्वच वस्तु अनादि असतील तर ईश्वर मानण्याचेच कारण उरत:
नाहीं. तसेंच सृष्टीचा आरंभकाल सांगतां येणे अशक्यच आहे.

स्वामी-घटाप्रमाणें आकारास आले कार्य हें शाश्वत नाहीं. पण त्याचें मूल
उपादान कारण ० मातीचे परमाणू हें शाश्वत आहे. आणि संयोग पावणे व
अभागणे हे त्या परमापूंचे स्वभावधर्म आहेत. असें आहे तरीमातीलास्वातध्या-

आ....६ ८१.
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जें घटाचेरूप घेता येत नाहीं. यामुळें मातीचे परमाणु जरी अनादि असले
तरी घटाचा आकार उत्पन्न होण्यास कुंभाराप्रमाणेंच ईश्वराची गरज आहे.
इष्ट पदार्थाच्या रचनेप्रमाणे कर्माची फलेंही देणारा तोच आहे.

नेटिव खिस्ती-कारण आणि कार्य दोन्ही अनादि कशीं असतील १ तेव्हां
- ईश्वरानेच आपल्या हुकमतीनें जग निर्माण केलें हेंच खरें.

-मौं०-अंतर आणि बाह्य असे गुणांचे दोन प्रकार आहेत. अंतर्गुण स्वाभा-
चिक असतात व बाह्य गुण आरोपित असतात. प्रतिविंब उपाधिभेदानें भिन्न

झालें तरी तें विंबरूष होत नाहीं. याप्रमाणे ईश्वरी रूछेनें आपण निर्माण झालो
आहोंत.

दयानद-कार्य आणि कारण दोन्ही अनादि मानण्यास काय हरकत आहे १

उपादान कारण जे परमाणु ते व अनंत आत्मे हेही अनादीच आहेत. ईश्वराची
हुकमत किंवा शक्ति हा जर कांहीं पदार्थ असेल तर तोही ईश्वराप्रमाणे अनादीच
असला पाहिजे. ईश्वराचे नाम आणि गुण ईभराप्रगाणेच कालातीत आहेत.
इएशेक्कैं जग निर्माण झाले, असे म्हणणारे इच्छेला द्रव्यरूप मानीत असतील
तर तेंच जगाचे अनादि कारण होय. आणि इच्छा हा केवळ गुण मानीत
असतील तर केवळ गुणापासून जगाची उत्पत्ति होणे अशक्य आहे. घट उत्पन्न

होतो तो जसा घटाच्या इच्छेने होत नाहीं, तसाच तो केवळ कुंभाराची इच्छा
द्या गुणाचाच बनत नाहीं. त्याला वेगळे मातीचे उपादान कारण लागतें. केवळ
प्रकाश (तूर) इच्छा किंवा शून्य यांतून जगाची उत्पत्ति होणार नाहीं. कार्य जसे
असेल त्यावरूनच कारणद्रव्याची कल्पना केली पाहिजे.

नेटिव खिस्ती-ईश्वर आणि जग हा दोन्ही तत्त्वतः अनादि असतील तर
ईश्वरास अपूर्णता येते.

दयानद-ईशतत्त्वांत असले विश्व अनादीच होय. तेंच प्रकृतीची उपाधि
घेऊन जें व्यक्त झालें, तें समर्याद व सोपाधिक असले तरी ज्यानें मूळ प्रकृती-

च्या परिमाणूंस लांबी, रुंदी व जाडी दिली तो ईश्वर अमर्याद व निरुपाधिकच आहे.
रेव्ह०-६ पहा मौलवी, आपल्यासारख्या हजार जणांनीं जमून जरी स्वामी-

सुर्वे प्रश्नांची मालिका लावली, तरी ते सायास पुरे पडतील. ह्यासाठी ह्या मुद्द्या-

-वरील वाद अधिक वाढविण्यांत अर्थ नाहीं.
-८२
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मुद्दा दुसरा-मुक्ति

दयानंद-मुक्ति म्हणजे दुःखनिवृरत्ति आणि चिदानंदप्राति. जन्म-मरणा-
पासून सुटका-मुक्ति प्राप्त करून घेण्याची ाऊr १ सदाचार म्हणजे ईशा.
प्रमाणें (वेदाज्ञेप्रमाणे) व आपल्या विवेकवाणीप्रमाणें वर्तणें, ०२ वेदाम्यास,
ज्ञानवुरद्धि, सत्यप्रीति, ३ सत्संगति, १४ असत्यापासून मन, इंद्रिये आणि
आत्मा यांचा निग्रह आणि त्यांची योगाम्यासानें सत्याकडे प्रवुत्ति, ाr५ ईश्वरी

गुणांचे ध्यान किंवा स्तुति, ाऊइं ६ असतो मासद्रमय ३० प्रकारे प्रार्थना, धर्म, अर्थ,
आणि काम, अशीं सहा साधनें आहेत. यांचे योगाने मोक्ष मिळतो. येथें अर्थ

म्हणजे स्वार्थ नव्हे. तसेंच धर्म आणि अर्थ यांच्या अनुषंगाने असणारी जी
सुखेच्छा तोच काम हा पुरुषार्थ होय.

रेव्ह०-मुक्ति म्हणजे दुःखनिवृत्ति नव्हे, मुक्ति म्हणजे पापनिचुत्ति व स्वर्ग.
प्राप्त होय. मूळ पुरुष जो आदम त्याला सैतानाने पापाकडे प्रवृत्त केलें. त्याच्या
अधःपाताने त्याच्या सर्व मानववंशाचें अधःपतन झालें. घड्याळजी ज्याप्रमाणें
घड्याळाच्या गतींत ढवाळाढवळ करीत नाहीं. त्याप्रमाणें जीवाची कर्मगति स्वतंत्र

आहे. जीवास जर मुरिग पाहिजे तर येझुरित्रस्तावर श्रद्धा ठेवल्यापाडून ती
मिळणे अशक्य आहे.

मौ०-स्वामी सांगतात तेवढे गुण मुक्त होण्यास पुरेसे नाहींत, मुक्ति ही
ईश्वरी इच्छेवरच अवलंबून आहे. वाटेल त्यास तो मुक्त करील. त्या ईश्वराचा
अखेरचा प्रेषित महमद पैगंबर आहे. यासाठीं त्याच्यावर निष्ठा ठेवल्यानेंच मुक्ति

मिळले.
स्वामी-पापनिवृत्ति ही सदाचार या पहिल्याच साधनांत आली. खिस्ती

लोकांची संतानाची कल्पना अप्रयोजक आहे. त्यानें ईश्वराच्या सर्वशक्तिमत्त्वाला

हरताळ लागतो. शिवाय एका आदमच्या चुकीचे प्रायश्चित्त सर्व मानवी वंशाला
भोगण्यास लागावे हें असंबद्ध दिसते सैतान जर मोह घालतो. तर संतानाचा प्रेरक

कोण! आणि तो जर ईश्वर असेल, तर ईश्वरी प्रेरणेपुढे कोणाचाच तरणोपाय
नाहीसा होईल. तसेंच सैतान हा स्वतःचा स्वतःच प्रेरक असला तरी ईश्वर त्यास

शासन करू शकत नाहीं, हेंही आश्चर्यच होय. मानवी प्राण्यांच्या उद्धारासाठी
ईश्वराने आपला पुत्र बली द्यावा आणि आतां सर्व खिस्ती लोकांस पापाचरणांत
निश्चिंत करावे, हेंही असंभाव्यच होय. खिस्ताची मध्यस्थी मुक्तीला अवश्य
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लागावी, यांतही ईश्वराचें अज्ञान, असामर्थ्य व अन्यायच उघड होतो. त्याचप्रमाणे
त्याच्या व्यापकत्वालाही वाध येतो.. आर्यधमीचा नीट अभ्यास न करणारे पाद्री
कलियुगाबद्दल भलतीच कल्पना करतात. ऐतरेय ब्राह्मणांत असें म्हटलें आहे कीं,
'कलि: शयानो भवति संजिहास्तुद्वापरः । उत्तिष्ठखेता भवति कृतं सम्पद्यते चरतु ।

भावार्थ-जें अधमा आहे तें कलियुग, जें असें अधर्मी व धर्मा ते द्वापर, जें चतुर्थ
अधमा व पाऊण धर्मा तें त्रेता आणि जें पूर्ण धर्मा तेंच सत्ययुग होय. धर्मात्म्यांच्या
संगतीचा महिमा मोठा असला तरी ईश्वराला त्यांच्या मध्यस्थीची जरूर असते, असें
मुळींच नाहीं. आमच्या आर्यांचा आज १९६०८५२९७६ इतक्या दीर्घ कालांनी
जो अधःपात झाला असेल त्या मानानें इस्लामी व खिस्ती लोकांचं त्यांच्या धर्म-

संस्थापनेनंतर अवध्या दीडदोन हजार वर्षांत फारच धर्मपतन झालें आहे. मौलवी-
साहेब म्हणतात त्याप्रमाणें मुक्ति देणे न देणे ही गोष्ट ईश्वरचिया खुषीवर नसून
जीवाच्या कर्मावर ती अवलंबून आहे, असे मानणे अधिक न्यायाचे होईल. जो
पुण्य करतो तो नरजन्मांत येतो. जो पाप करतो तो तिर्थग्योनींत जातो. आणि
जो फारच पुण्य करतो तो साधु अगर देवताकोटींत जातो.

इतकें बोल झाल्यावर खोलयीसाहेज निमाजाची वेळ झाली म्हणून निघून
गेले. आणि स्वामी व रेव्हरडसाहेव खाजगी संभाषणाकरितां जरा बाजूला गेले
त्याबरोबर पीठावर उभे राहुन कोणी मौलवी व्याख्यानें देऊं लागले. पाद्री

लोकांत वेगळ्याच गोष्टी सुरू झाल्या. इतक्यांत कोणी सभा वरखास्त झाली
असेही सांगितलें. यामुळे स्वामींचे भाषण अपूर्ण राहूनच हा वाद संपला.

अशा रीतीनें हा संवाद जरी शेवटीं अपुराच राहिला तरी ह्या संवादाची जी सु-
संगत हकीगत आर्याच्या वाङ्मयांत उपलब्ध आहे, तशी हिंदु पंडिताशी दयानंदांनीं
केलेल्या शकड शास्त्रार्थापेकी एकाही प्रसंगींच्या संवादाची तपशिलवार हकीगत
प्रसिद्ध नाहीं, ह्याचे मोठे नवल वाटतें. नाहीं म्हणायला एकदा कांहीं पौराणिक
पंडितांनी स्वामी दयानंदांकडे पंचवीस प्रश्न पाठविले. त्यांची उत्तरे दयानंदांनीं
देऊन ता प्रसिद्ध केली हे प्रश्न विशेष मुद्देसूद आहेत म्हणून नव्हे तर
पौराणिक आणि दयानंद यांच्यांत झालेली ही एवढीच प्रझ्ज्ञेत्तरमाला उपलब्ध
झाल्यासुळें कचित् द्विरुक्तीचा दोष घेऊनही ती सारांशरूपानेंखालीं दिली आहे.

प्रश्न-वेदादि शास्त्रांत संन्याशाचे धर्म काय आहेत : संन्याशांनीं वाहनांत
बसणे हुक्का पिणें उक्त आहे काय १
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उत्तर-संन्याशानें ज्ञानपूर्वक, वेदानुकूल व शास्त्रोक्त रीतीनें वती. पक्षपात,

शोक,बेर,हठ किंवा दुराग्रह, तसेंच स्वार्थसाधन,निंदास्तुति, मानापमान इत्यादिवद्दल
ईषणा हे दोष सोडावे. जेणेकरून लोक असत्य आणि दुराचार सोडतील, आपली
शारीरिक आत्मिक व सामाजिक उन्नति करून घेतील आणि पुरुषार्थ करून आपलें
व्यावहारिक आणि पारमार्थिक सुख साधतील, अशासाठी त्यांस समर्थ करण्या-
करितां त्यांनीं सत्यासत्यविवेक करीत सर्वत्र विचरावें. त्यांनीं हर्षशोकरहित होत्साते
वाहनांत प्रवास केला किंवा रोगनिवूरत्तीकरता धूखपान केलें तरी हरकत नाहीं.

प्रश्न-पापाची क्षमा होत नसेल तर मतूनें प्रायश्चित्तें सांगितली त्यांचें फळ
काय! ईयराच्या दयासुतेचे प्रयोजन काय! आगंतुक पापापासून मुक्त होण्यास
जर मनुष्य स्वतंत्र असेल, तर ईश्वराच्या क्षमाशीलतेचा उपयोग काय ाrrं

उत्तर-पापाची क्षमा ही वेदविहित किंवा युक्तिसंगतही नाहीं. क्षमा आणि
प्रायश्चित्त यांचा कांहींच संबंध नाहीं. अपराध्यास कारागृहवासाप्रमाणें प्रायश्चित्तांत
पापफलभोग होत असतो. नास्तिक आणि दुःखपीडित लोक ईश्वराची निंदा करितात,
ती त्यांनीं सहन करून आपली कृपादृष्टि न सोडणे हीच ईश्वराची क्षमाशीलता.

प्रश्न-जर आपल्या मताने तत्त्वांचे परमाशु नित्य आहेत आणि कारणाचा
गुण कार्यात असतो तर सूइम परमाणूंची ही स्कूल सृष्टि कशी झाली!

उत्तर--परम राहुम परमाणूलाच अव्याकृत म्हणतात. हे परमाणु नित्य आणि
सत्य आहेत. जे गुण समवायसवधाने कारणांत असतात ते कारणांत व कार्यात
नित्य असतात. संयोग-वियोग, गुरुत्व-लघुत्वं हे गुण परमाणूत नित्य आहेत.
यामुळे सुष्ट पदार्थीच्या स्वरूपांत अनित्यता येत नाहीं. गुण-गुणींचा समवायसवध
आहे.

प्रश्न-जीवेश्वराचा परस्पर संबंध कसा आहे १ लानाने जीव ईश्वर बनेल
काय २ जीवात्मा व परमात्मा दोन्ही नित्य आहेत काय?

उत्तर-स्वामीसेवक (पितापुत्र ), व्याण्यव्यापक असा जीवेभर संबंध आहे.
जीव अल्पज्ञ असल्यामुळें कधीच ईश्वररूप होणार नाहीं, तो सदा ईश्वराधीन

आहे. ईश्वराचे ज्ञान सदा एकरस आहे. त्यांत भूत-भविष्यकालाचा संबंध
नाहीं. ईश्वर आपल्या ज्ञानासंबंधीं जसा स्वतंत्र आहे, तसा जीव कर्म करण्यास
स्वतंत्र व फल भोगण्यांत परतंत्र आहे.

प्रश्न-कीच्या उत्पत्ति-प्रलयासंबंधीं आपले काय विचार आहेत :
८५rऐ
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उत्तर-सुष्टीची उत्पात प्रलय आम्ही मानतो ईश्वराचे गुणकर्म व स्वभाव

अनादि आहेत. त्याचप्रमाणें जीवादि सुध्यिप्रवाही अनादि आहे.
प्रश्र-मोक्ष म्हणले काय १

उत्तर-सर्व अशुभ कर्मीचा त्याग करून केवळ शुभकमच करीत राहणे ही
जीवन्मुक्ति होय. आणि दुःखमुक्त होऊन सृष्टीची उत्पत्ति व प्रळय छत्तीस

हजार वेळां होईपर्यंत परमात्मस्वरूपांत आनंदपूर्वक असणें हा मोक्ष होय.
प्रश्न-धनवुद्धि करणें, कलाकौशल्यद्वारा लोकांना सुखी करणें आणि रोगग्रस्त

पापी लोकांना औपध देणे, हा धर्म आहे काय!
उत्तर-होय. आहे.
प्रश्न-मांस खाणे पाप असेल तर यज्ञांत त्याचा विधि कसा!
उत्तर-मास खाणे पाप आहे. सच्छास्त्रांत त्याचा विधि नाहीं. तत्संबंधी

मजूरतील वचन प्रक्षिप्त आहे.
प्रश्न--जीवाचें लक्ष्ण काय १

उत्तर-इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, सुखदुःख आणि ज्ञान असें न्यायघटित लक्षण आहे.
प्रप्रत्र--वहुपत्नीनिषेध शास्त्रांत कोठें आहे १ तसें असेल तर एकपत्नी पुत्रवती

झाल्यास सर्व पुत्रवती झाल्या असा शास्त्रांत खुलासा कसा येतो १

उत्तर-वेदांत वहुविवाहाचा निषेध आहे. असें असूनही कोणी अनेक स्त्रिया

केल्यास सवती-मत्सराने सापत्न अपत्याचा वध होऊं नये म्हणून एकीच्या पुत्रानें
सर्व पुत्रवती होतात असा शास्त्रार्थ आहे.

प्रश्न-ज्योतिषशास्त्राचा फलितभाग, व म्पुप्रसंहिता आपणांस मान्य आहेकाय १

उत्तर-फलितभाग आम्ही मानीत नाहीं, गणितभाग मान्य आहे. मृशुसंहितेत
गणित असल्यामुळें ती मान्य आहे. ज्योतिषशास्त्रांत जे ग्रंथ वेदानुकूल आहेत ते
सर्प आम्ही आसग्रंथ मानत.

प्रश्न--पुरपूवीवर सुखदुःख, विद्याधर्म आणि मत्ययसंख्या यांच्या न्यूनाधिकते-
बदल आपलें काय म्हणणें आहे १

उत्तर-सुखादिकांची वद्धि सापेक्ष असल्यामुळें आम्ही अनित्य मानतो आणि
मध्यमावस्थेंत तीं सारखींच मानत.

प्रश्न-धर्माचें लक्षण काय ःrंई ईश्वरकृत सनातन कीं मनुष्यकृत १
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उत्तर--पक्षपातरहित न्याय्य सत्याचे ग्रहण आणि असत्याचा त्याग म्हणजे

धर्म. तो वेदप्रतिपादित म्हणजे ईश्वरकृत सनातन आहे.
प्रश्न-गर कोणी खिस्ती किंवा मुसलमान आपर्ला मते मान्य करूं: लागला-

तर त्यास आपले अनुयायी आपल्यामध्यें घेऊन त्याच्या हातचें खातील काय?
उत्तर-वेद हेंच आमचे मत. खानपान, शीच स्नान, कपडेलत्ते आणि

उठणे-वसणे इत्यादि देशोदेशींचे रिवाज आहेत. त्यांसच लोक धर्म मानून राहिले
आहेत. हें केवढे अज्ञान आहे!

प्र-उ-आपल्या मताप्रमाणें ज्ञानावाच्रृन मुक्ति मिळेल काय १

उत्तर-नाहीं. ईश्वरीय शानावांचून मुक्ति नाहीं. धर्माने तें शान होईल.
प्रश्न -श्राद्ध करणें शास्त्रानुसार आहे काय १

उत्तर--जीवित पितरांना तूस करणें याचे नांव श्राद्ध. वेदांत हेंच विहित
आहे. मनुस्थतात जें वेदानुकूल असेल तेवढेच मानणे योग्य होईल.

प्र-प्र-आपली पापापासून सुटका होणें कठीण असें जाणून आत्मघात करणे-
योग्य होईल काय १

उत्तर-तें पाप होईल, फलभोगावांचून पापाची निष्कृति नाहीं.
प्रश्न-जीवात्मे असंख्य आहेत काय! मनुष्यास पशु-वृक्षादि' हीन कोटींत

जावे लागतें काय १

उत्तर-ईश्वरदृष्टीने नसले तरी जीवाचे दृष्टीने जीवात्ये असंख्य आहेत. पाप
अधिक झाल्यास जीवास हीन कोटींत जा लागतें.

प्रश्न-विवाह करणें योग्य आहे काय? प्रजोत्पादन पापावह आहे काय!
उत्तर-जो विद्वान् व जितेंद्रिय पुरुष लोकोपकार करण्याची इच्छा करतो;

त्यानें विवाह करणें योग्य नाहीं. इतरांनी विवाह करून कतुगामी होत्सातें प्रजो-
त्पादन करणें दोषावह नाहीं.

प्रश्न-सगोत्र विवाह सदोष आहे काय १ उष्टीच्या आदिकालांत असेच विवाह
झाले नाहींत का १

उत्तर -सगोत्र विवाहांत शरीर व आत्मा यांची उन्नति होत नाहीं व प्रेमही
वाढत नाहीं. सुष्टीच्या आदिकालांत गोत्रच नव्हतें. तेव्हां तत्कालीन सगोत्र
विवाहाचा प्रश्नच व्यर्थ आहे.

प्रश्न-गायत्रि-जपाचें फल काय :
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उत्तर-वेदांत गायत्रीच्या अ श्रीनुसार आचरणाचा विधि सांगितला आहे.
वैदिक विधीप्रमाणे गायत्रिखूप केल्यास त्यापासून उत्तम फल प्रात होईल.
कोणतेंही बरेवाईट कर्म निकळ होत नाहीं.

प्रश्न-वर्माधमीचा संबंध अंतरंगाशी आहे किंवा वाख परिणामांशीं आहे १

बुडत्या मनुष्यास काढतांना काढणाराच बुडून मेला तर तो आत्मघातकी
ठरेल काय १

उत्तर-धर्माधर्माचा संबंध अंतर्वाह्य आहे. परोपकार करीत असतां प्राणास्त
झाल्यास त्यांत दोष नाहीं.

ही पश्नोत्तरें फर्रुखावादच्या आर्यसमाजांत वाहन दाखविल्यावर ता 'भारत
खुदशा प्रवर्तक' पत्रांत प्रसिद्ध झाली.

सन १८० सालीं स्वामी दयानंद सातव्यांदा काशीस गेले. त्या वेळींही त्यांनीं
शास्त्रार्थीसाठी आव्हान दिलें. पण या खेपेच्या वर्णनांत दयानंद-चरित्रकार सत्यानंद
असे लिहितात कीं, कर्दळीवनाचा फडशा उडविणारे गजराज केसरीची गर्जना
ऐकून ज्याप्रमाणें भेदरून चीची करू लागतात, त्याप्रमाणें ह्या वेदकेसरीच्या आग-
मनाने काशींतील पंडितांची गाळण उडाली! त्यांच्यापुढे शास्त्रार्थ करण्यास तर
कोणी धजलेच नाहीं, पण उलट दयानंदांच्या व्याख्यानानें शांततेचा भंग होईल
असा कलेक्टरकडे अर्ज करून त्यांनीं दयानंदांचे व्याख्यानास कांहीं काल तरी
मनार्खकूम मिळविला! परंतु पुढें लवकरच कलेक्टरसाहेब यांस आपली चक
कळून येऊन त्यांनीं मनाईहुकूम मागें घेतला. मग काय, काशीच्या लक्ष्मीकुंडावर
स्वामीजींनीं आपल्या व्याख्यानांचा नुसता पाऊस पाडला! आणि अखेर व्याख्यान-
मालासमासीच्या दिवशीं चित्र शुद्ध ६) तेथें आर्यसमाजाची स्थापनाही केली.

तात्पर्य, स्वामी सात वेळां काशीस जाऊनही काशीच्या सुप्रसिद्ध पंडितांचा
स्वामी दयानंदांशी काय संवाद झाला याबद्दल समाधानकारक आणि तपशीलवार
माहिती देता येणे अशक्यच झालें आहे. मौजेचा गोष्ट अशी कीं, लाला लजपत-
राय यार्ना आपल्या इतिहासांत काशीच्या पहिल्या शास्त्रार्थाची जी हकीगत दिली
आहे, त्यास आधार खिश्चन इंटेलिजेन्सर ह्या खिस्ती धर्मप्रचारक पत्राचाच घेतला
आहे. अशा पंडितांच्या शास्त्रार्थासबंधी सर्वात विश्वसनीय अशी माहिती मिळविण्या-
करितां खिश्चन इंटेलिजेन्सर ह्या खिस्ती पत्र्रांतील उताऱ्याच्या उर्दू भाषांतरावर अर्थ-
इतिहासकारांनाही शिस्त ठेवावी लागावी ही सखेदाश्चर्याची गोष्ट आहे. अथवा
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आश्चर्य तरी कसलें! त्या वेळीं ह्या देशांत परदेशांप्रमाणें वर्तमानपत्र चालविण्याचे
शास्त्र रूढ झालेलें नव्हतें, असेंच उघड दिसतें.

अशा स्थितींत खिस्ती लेखकांच्या आस्थेवाईकपणावरच आपल्याला आपल्या
देशासबंधी अनेक वाङ्मयात्मक आणि ऐतिहासिक गोष्टींच्या निर्णयासाठी अव-
लवाचे लागत आहे! ही त्यांची आस्था एकपरी प्रशंसनीय नाहीं असें कोण
म्हणेल! स्वामी दयानंदांचा स्कॉट, जोन्स वगैरे खिस्ती धर्मप्रचारकांशीं वादविवाद
होण्याचे अनेक प्रसंग आले. आणि ते सर्व संवाद व्यवस्थित रीतीनें प्रसिद्ध झालेले
आढळतात. ह्या संवादांत पुनर्जन्म, पापविमोचन, अवतारवाद, मूर्ति.

पूजा, सहभोजन इत्यादि वादांचे मुद्दे होते. या मुद्दबासवधी स्वामींची मते
ह्याच ग्रंथांत इतरत्र अनेकवार यावयाचीं असल्यामुळें त्यांचा येथें विस्तार
करीत नाहीं. जोन्ससाहेबाजवळ हिंदूंच्या मूर्तिपूजेबद्दल खुलासा करतांना
स्वामी म्हणाले कीं, मृत महापुरुषांची स्मारक-चिन्हें म्हणून मऊति करून
घरांत ठेवण्याची पूर्वी पद्धत होती. त्यांतूनच पुढें ही प्रतिमापूजा निर्माण
झाली. ती शास्त्रविहित नाहीं. सहभोजनासवघी त्यांनीं असें उत्तर दिलें कीं,
विचारी मनुष्य तितक्याच आवश्यकतेवांडून आपल्या देशाचे व जातीचे रिवाज
सोडीत नाहींत. दयानंदांच्या अशा ह्या वादविवादांचा तत्कालीन खिस्ती अंमल-
दार आणि पाही यांच्यावर कांहींतरी अनुकूल परिणाम होत असावासे दिसते.
किंवा कदाचित् तो काळच त्याच्या बाजूने जुळतें घेण्याचा असेल. तथापि तें
कांहीं असलें तरी त्यांची जिज्ञासा व परमतसहिप्शुता हे दोन्हीही गुण प्रत्येकाचे
ठिकाणीं केवळ दिखाऊच असतील असें म्हणवत नाहीं. यास प्रत्यंतरादाखल
एकच उदाहरण पुरे. दयानंदांच्या ऋग्वेदादि भाजयभूमिकेच्या प्रथमावृत्तीच्या प्रका

शनाचा सारा खर्च छधियानाचे ज्युडिशल कमिशनर मि. कारस्टिफन त्यांनीं
आपण होऊन केला, हेंच तें उदाहरण होय. पाश्चात्यांची विद्याभिरुचि आणि त्यांचा
सारसंग्राहक गुण ह्यांची दयानंदांस चांगलीच जाणीव होती. ते म्हणत कीं, पोरा-
णिकांच्या मताने वेद' शंखासुरानें नेले. पण मी ते जर्मनींतून सारे शोधून आणले!

अशा रीतीनें कित्येक साहेबांबद्दल जरी दयानंदांना सहानुभूति असे, तरी
व्याख्यानाला उभे राहिले कीं, ते हिंदु पुराणांबरोबर खिस्ती पुराणांचाही खरपूस
समाचार घेत. त्यांची बुरचि अत्यंत निर्भीड व निर्भय असे. ते एकदा अवधूत
.स्थितींतच प्रवास करीत असतांनाकोणी मडम-साहेबांनींटीका केली. तेव्हां त्यांनीं
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तुमच्या आदमईव्हनी कधीं कपडे घातले होते! असा रोकडा जबाब विचारला.
उलटकक्षीं ते एकदा त्यांच्या चर्चमध्यें गेले असतां त्यांनीं इतरांप्रमाणें शिरस्त्राण
काढण्याचें नाकारले. ते म्हणत, शिरस्त्राण काढणें हा आमचा शिष्टाचार नाहीं.
दुसऱ्यांचा आचार आम्हांस काय कामाचा!

कोणी त्यांस म्हटलें कीं, तुमच्या ह्या नेहमीच्या खडाजंगीमुळे
कसलीच जोड न होतां जिकडे तिकडे बिघाड मात्र वाढतो आहे;
तर त्यास ते उत्तर देत कीं, '' माश्या मनांत बिघाड करावयाचा नसून
मिलाफ करावयाचा आहे. भिल्ल कोळ्यांपासून तो ब्राह्मणांपर्यंत सर्वात एकच
सामाजिक जागृति उत्पन्न करावी, हा माझा उद्देश आहे. परंतु सुधारणेवाचून
हा मिलाफ व्हावा कसा १ म्हणून माझें हें खंडन केवळ लोकहितबुद्धीनेच आहे.''
ह्या महत्कार्यात आपल्याला पं०वाळशास्त्री व स्वामी विशुद्धानंद यांची जोड मिळती
तर कायवहार होती! असेही ते म्हणून दाखवीत. ह्या दोघां विद्वान् पुरुषांप्रमाणें
स्त्रीजातीच्या उन्नतीसाठी पंडिता रमावाई त्यांनीं अविवाहित राहून आपलें आयुष्य
खर्ची असेही त्यांच्या फार मनांत होतें. व त्यासाठीं त्यांनीं त्यांना अनेक वेळां
सांगूनही पाहिले परंतु संन्यासापेक्षां गृहस्थाश्रमच जास्त उपकारक होतो. हें तत्त्व
वगिकारणेच रमावाईना अधिक सोईचं वाटलें. व त्यामुळें स्वामींची वरीच निराशा
झाली. कारण कुशिक्षित पौराणिकांप्रमाणे अशिक्षित स्त्रियाही समाजाच्या अपकर्षास
कारण होत आहेत असें त्यांचें मत होते. असो.

अशा रीतीनें इ. सन १८ ६४पासन् १८ ९४पर्यतच्या तीस वर्षांच्या दीर्घ कालांत
धर्मरक्षा, गोरक्षा. आणि आर्यभाषा ह्यासाठी त्यांनीं आपल्या मताप्रमाणें अविश्रांत
परिश्रम केले. ह्या बाबतींत त्याची असंख्य व्याख्याने व संवाद झाले असतील.
व्याख्यानाच्या आरंभी पद्यासन घालून नेत्र मिटून ते प्रार्थना करीन. त्या वेळीं ते
प्रणवाचा जो दीर्घ उच्चार करीत तो फारच गंभीर व कर्णमधुर असे. कोणत्याहि विवाद-
प्रसंगाएखादाकठीण प्रश्न अडल्यास ते ध्यानात्रस्थित होऊन तो सोडवीत. अशी त्यांची
नेहमींची रीत सांगतात. विशेषेंकरून उत्तर हिंदुस्थानांत निरनिराळ्या पंथाभिमानी
हिंदु, मुसलमान, खिस्ती, जैन अशा अनेक वर्गीशी दयानंदांचे छोटेमोठे कांहीं
नाहीं तरी हजार शास्त्रार्थ झाले, असें म्हणतात. गोत्रीपासून रामेश्वरापर्यंत
त्यांनीं पार्थी प्रवास केला. त्यांच्या अवधूनदशेत रोज ४० कोस त्यांची चाल
होत असे. याप्रमाणें साऱ्या आयुष्यांत सुमारें दहा हजार मैल त्यांचा पायी प्रवास
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झाला असेल! याशिवाय रेल्वेने प्रवास झाला तो वेगळाच. त्याप्रमाणें प्रवासांत
नसता कधीं खदिरांगाराप्रमाणें तापलेल्या तर कधीं वर्फाप्रमाणेंगारठड्येयावाळूवर
पडून त्यांनीं दिवसचे दिवस काढले! मतामतांतरांतील अज्ञान टूर करण्या-
साठी आणि वैदिक धर्माच्या प्रचारासाठी त्यांनीं हा जो दीर्घोद्योग केला तो
'' दयानंद महाराजकी जय'' अशा जयजयकाराच्य्या घोषणेत केला नसून लोकांचे
शिव्याश्राप व दगडांचे वर्षाव हे सारे सहन करूनच त्यांनीं केला. निदान वीस
एकवीसवेळांतरीत्यांचा साक्षात् जीवघेण्याचाही प्रयत्न निरनिराळ्या लोकांनींनिर.
निराळ्या तऱ्हांनी केला! पण ते त्या सर्व असंगांतून निभावले. त्याअत्याचारावद्दल
स्वामींनी कोणावरही उलट कोर्ट-दरबार वगैरे तजविजी केल्याचे ऐकिवात नाहीं.
ते म्हणत कीं, मी आर्यसमाजरूपी उद्यान तयार करणारामाळी आहे. ह्या उद्याना.
तील झाडांना खत घालीत असतांना केव्हा केव्हाशेण-राखधूळआगावरही पडणे
अपरिहार्य आहे! असा अंदाज आहे कीं, त्यांनीं आपल्या धर्म-प्रचाराच्या प्रचंड
चळवळींत आपल्या विशिष्ट मतांचा घ्ननि पांच सहा कोट लोकांच्या कानांवर
घातला असेल. इतकेंच करून ते थांबले नाहींत तर अशा रीतीनें त्यांनीं जें
विस्तुरत आर्यजगत् निर्माण केलें त्यांतूनच त्यांनीं पुढे आर्यसमाज ही संघटनाही
घडवून आणली. त्यासंबंधीचा विचार पुढील प्रकरणी करूं.



प्रकरण सातवे

'समानो मरूच समितिः समानी समान मन: सहचित्तमेघाम ।।

समानं मन्यमभिमन्त्रये व: समावेन चो हविषा जुहोमि ।। २ ।।

-क० १० । १९११३.
समानी व आकृति. समाना -कदयानि व: । समानमस्तु वो मनो
यथा व: सुसहासति ।। ३ ।। -क० १ ०। १९१ ।डक

पेट लावणी, देश जिंकल्यानंतर प्रांतरचना, सैन्यभरतीनंतर संघटना'
त्याचप्रमाणे दिग्विजयानंतर मठस्थापना ही क्रमप्राप्तच येतेफक्त दक्षिण हिंदु-

स्थानाशिवाय सर्व हिंदुस्थानांत स्वामींनी आपले शास्त्रार्थाचे दौरे काढून चोहींकडे
खळवळ उडवून दिली. मागें लिहिल्याप्रमाणे हिंदुसमाजांत श्रेष्ठ गणड्येया पंडित,
पुराणिक, पुरोहित प्रभुति ब्राह्मण वर्गावरच त्यांचा विशेष जोराचा मारा झाल्यामुळें,
त्यांचें गुरुत्व कमी होऊन आपत्कालींही त्यांच्या आवदाबांत असलेले हिंदु-
समाजांतील खालचे वर्ग उसळून वर येऊ लागले. दुर्लभ असलेला वेदोराशि आपल्या
हातीं येणार ह्या भ्रामक लालसेने हा नवीन उत्साह प्रात झाला. तिकडे बंगाल्यांत
गळ्यांत असलेली जानवी तोडण्याची अहमहमिका सुरू असतां इकडे
उत्तर भारतवर्षीत कर्मलोप झाले शेकडो क्षत्रिय आणि वैश्य वगैरे
नवखपनीत मंडळी ठिकठिकाणी द्विजत्वाचा आनंद उपभोगीत असल्याचा देखावा
दिसूं लागला. रोजच्या पूजेचे देवच नदीस अर्पण झाल्यामुळें नित्य देवपूल्लेया
आचाराच्या अभावीं शूजयहदय झालेल्या आर्यास कांहीं तरी धार्मिक आचार
लावून द्यावयास पाहिजे.होता. तो नसल्यामुळें कोठे कोठे खळवळ, अनवस्था व

रूभावार्थ-एकजुटीनें चला, एकमतानें बोला, तुमची मनें एकरूप असूद्या.
हेतु समान, समाज समान, मन समान, त्याचप्रमाणे विचारही समान असोत.
समान हेतूनें व समान हवनाने पूजा करा, असें मी तुम्हांला सांगतो तुमच्या
मनांत सलोखा असावा, आणि तुमचे निर्णय एकमतानें व्हावेत. सर्वाच्या विचारांचें
एकीकरण होऊं द्या. तेणेंकरून तुमच्यामध्ये सुखावह असा सलोखा नांदेल.
९२
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औदासीन्य ही उत्पन्न झाली असतां सर्वाना सुसंघटित करून त्याची मनेंसुस्थित
करणें अत्यावश्यक झालें. ज्याप्रमाणें उस्तरलेलें पारवे वर्षाकाळाच्या आतच
निस्तरावें लागतें, त्याप्रमाणें उच्छन्न केलेले धर्मछत्र कोणत्या तरी सूहेने पुन्ही
उभारावे लागलें. ह्या कामी त्यांना जुन्या धर्माभिमानी लोकांचे साहाय्य मिळणे
शक्य नव्हतें. ठिकठिकाणचे शास्त्री आणि पंडित हे त्यांचे उघड वैरी होते.
यामुळे जेथील लोक कहर धर्माभिमानी नाहींत; जेथे धर्माच्या वावतींत विद्वत्ते-
पेक्षां औदार्य, कर्मठपणापेक्षां भावना, अभिमानापेक्षां सहिष्णुता अधिक आहे;
अशाच स्थळे त्यांनीं आपल्या कार्यक्षेत्रांकरितां निवडलीं. त्या वेळीं मुंबईसारखे
साऱ्या हिंदुस्थानांत दुसरे असे एकहीशहर नव्हतें कीं, ज्यास धार्मिक इतिहासच
नाहीं. त्याचप्रमाणें पंजावसारखा हिंदुस्थानांत एकही प्रांत नव्हता कीं, जेथे
संस्कृतिसंकराच्या अनेक आवृत्त्या होऊन वैदिकधर्माची शुद्ध निष्ठा अगदींच सुप्त

झाली होती. हिंदभूचा हा फटफटीत भालप्रदेशच हिंदभूपतींचा अनेक पर-
चक्रांनी झालेला नाश रचित करीत होता. त्या भालप्रदेशीं वैदिक निष्ठेचा तिलक
लावावा आणि पूर्व व पश्चिम हिंदुस्थानाकडे भ्रमातेच्या पसरलेल्या हातांत (यज्ञ)
ककणे घालावी आणि अशा रीतीने फेनिक्स पक्ष्याप्रमाणे पुन्हा जीवमान
होणाऱ्या स्वराज्यसूर्यानें माळ घालण्यास तिला सन्मुख करावी, असा पषि
दयानंद यांचा प्रयत्न होता. या व अशा उद्देशाने जी पुढे घटना झाली त्याचा
थोडा बारकाईने विचार करूं.

ता. २९ जानेवारी सन १८७५ रोजी स्वामी पुन्हा दुसऱ्या खेपेस मुंबईस
गले. तेथे सुमारें साठ इसम दयानंदांच्या आर्यसमाजांत दाखल होण्यास तयार
होते. कोणीफ पानाच- आनंदजी यांस भावी संस्थेच्या नियमावलीचा मसुदा
तयार करण्यास सांगितलें होतें. त्यावर तेथें दोन महिने भवति न भवति होऊन
ता. १० एप्रिल १८७५ रोजी गिरगांवांत ड. माणिकचंदजींच्या वागेंत गिरधर.
लाल दयाळदास कोठारी, वी. ए., एलुएलू. बी. यांच्या अध्यक्षतेखाली पहिला
समाज स्थापन होऊन त्यास 'आर्यसमाज' असें दयानंदांनीं पूर्वच ठरविले
श्रेष्ठतावाचक शुभ नांव दिलें गेले यासंबंधी स्वामी लोकहितवादीस लिहिलेल्या
पत्रांत लिहितात-'' आगे मुभ्यईमे चैत्र सु।। ५ (संवत १९३१) शनिवारके
दिन संध्याके साडे पांच. बजते आर्यसमाजका आनंदपूर्वक आरंभ हुआ
ईश्वरानुग्रहसे बहुत अच्छा हुआ । ''
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ह्या पहिल्याच सभेत आर्यसमाजाची खालीलप्रमाणें नियमावली मंजूर झाली.
ाr ११ लोकहितास्तव आर्यसमाज स्थापणे अत्यावश्यक आहे. २ आर्यसमाज

-वेदास मात्र स्वतःप्रमाण मानील. चार ब्राह्मणे, सहा वेदांगें, चार उपवेद, सहा
दर्शने आणि अकराशे सत्तावीस शाखा वेदांशी अविरोधि असतील तर दुय्यम
प्रमाण होत. ाr ३ प्रत्येक प्रांतानिहाय एक मुख्य आर्यसमाज आणि वाकीच्या
त्यास जोडलेल्या शाखा समजाव्या. :४ त्या शाखांनीं मुख्य समाजाप्रमाणें वतीचे.

५ मुख्य समाजांत संस्कृत आणि हिंदी भाषेतील वैदिक साहित्य संग्रहित करावे.
तसेंच त्यानें आर्यप्रकाश नामक एक साप्ताहिक चालवावें व त्यास इतर समाजांनी
मदत करावी..६ प्रत्येक समाजास एक प्रधान, एक मंत्री आणि बाकीचे
.स्त्री-पुरुष सभासद असावेत. ाऊइं७ प्रधानाने समाजाची कप्रत. व मंत्र्याने दसर
संभाळावे. ८ समाजाचे सभासद सत्यप्रतिज्ञ, प्रामाणिक, शुद्धाचरणी आणि
परोपकारी असले पाहिजेत. ाऊइ ए प्रापंचिक सभासदाने सवडीनुसार प्रपंचापेक्षांही
समाजाची काळजी अधिक घ्यावी. ज्यास प्रपंच नाहीं त्यांनीं तर सर्वकाळ
समाजाच्याच उत्कर्षीसाठी झटावे. याहून अन्य तऱ्हेने त्यांनीं वारं नये. १०]प्रत्येक आठवे दिवशीं सभासदाना नियमित रीतीनें समाजमंदिरांत जमावे.

११ तेथें जमल्यावर शांतपणे विचारविनिमय करावा. नंतर सामवेदांतील
ऋचा व दुसरी उद्वोधक पद्यें किंवा वैदिक प्रवचन असें आलटून पालटून करावे,
(१२ प्रत्येक सभासदाने आपल्या प्रामाणिक आणि स्वकष्टार्जित प्रासीचा शंभरावा
हिस्सा समाजास द्यावा. ज्यास्त दिल्यास उत्तमच. त्याचा विनियोग आर्यसमाज,
आर्यविद्यालय, आर्यप्रकाश पत्र यांशिवाय कोठेकरूं नये. : १३) समाजनिधीकरितां
व समाजधर्म प्रसाराकारती जेवढा कोणी ज्यास्त झटेल तितका त्यास. अधिक मान
मिळेल..१४ समाजाने वेदानुसार एक्या अशरीर ईश्वराची स्तुति (गुणवर्णन) प्रार्थना

( सत्कर्मास मदत मागणे) आणि उपासना ( ध्यान) करावी. (न ५) समाजाने
वैदिकसंस्कार करावेत. १६ वेद आणि प्राचीन आर्षग्रंथांचें अध्ययन व अध्यापन
करावे आणि स्त्री-पुरुषांची उन्नति होईल असें योग्य व सत्यज्ञान वेदानुसार द्यावे

१७) स्वदेशहिताच्या दृष्टीने प्रापंचिक व आध्यात्मिक ह्या दोन्ही सुधारणांकडे
पूर्ण लक्ष ठेवावे. सर्व मानवी समाजाचें कल्याण होईल, अशा सुधारणा समाजाने
हातीं ध्याव्या. १८ समाजाची निष्ठा खऱ्या आणि न्याय्य अशार्वक्यिधर्मावरच
राहावी. ती निष्ठा पक्षपाती नसून प्रत्यक्षादि प्रमाणांच्या निर्णायक कसोटीस उतरेल
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अशी असावी. याशिवाय शक्यतो दुसऱ्या कशावरही समाजाची निष्ठा असू नये.
११५ विद्वान् आणि सन्मान्य असे प्रचारक सत्याच्या प्रचाराकरितां समाजाने
चोहींकडे पाठवावे. .९ ०१ मुला-मुलींच्या शिक्षणाकरिता वेगवेगळ्या शाळा
काढाव्या व या शाळांतून शिक्षक व सेवक ठेवावयाचे ते मुलांकरिता पुरुष व मुली.
करितां सर्व स्त्रियाच असाव्या..२३१ शाळा अध्यक्षांच्या हुकमतींत राहाव्या.

१२ समाजाच्य्या सर्व सभासदांनीं शुद्ध अंतःकरणानें एकमेकांवर आत्मचत प्रेम

करावे. २३ कोणत्याही गोष्टीचा सत्य, न्याय, सर्वोपकार इत्यादि दृष्टीनी पुरा
विचार करून जें ठरेल तेंच समाजाच्या सर्व सभासदांनी मानावे. २४ जे या
तत्त्वांप्रमाणें वागतील आणि जे सडूगुणी व पुण्यशील असतील, त्यांचा समाजाच्या
'ब्रेष्ठवर्गात अंतर्भाव व्हावा. इतरांचा कनिष्ठवर्गात समावेश करावा. त्यांत जे
पापी व दुर्बल असतील त्यांस वरिष्ठांच्या विचाराने समाजांतून काढून टाकावे.
२७' सभासदांनी आर्यसमाज, आर्यविद्यालय आणि आर्यप्रकाश यांच्या
उत्कर्षासाठीं झटावे. २६ आर्यसमाजाने नोकर ठेवणे तो शक्यती आर्य-
समाजीच ठेवावा. ०२७ दानधर्म करण्याच्या हरएक प्रसंगीं समाजाला देणगी
द्यावी. ०२६ या नियमांत दुरुस्ती करणें ती समाजांतील श्रेष्ठांनी सर्व सभासदांस
अगोदर कळवून मग करावी. ही तत्त्वें ज्या अनुक्रमाने आर्यीच्या इतिहासांत
आहेत त्याच अनुक्रमाने येथें दिली आहेत.

याप्रमाणे मुंबईचा आर्यसमाज दयानंदांनी नियमबद्ध केला. त्याचप्रमाणें
पुण्यासही एक आर्यसमाज त्यातून त्याचे माधवरावजी रानडे हे प्रधान, केशव-
राव गोडबोले मंत्री, प्रार्थना समाजी सर्व, तसेच ८' वावा गोखले,'' ८' काशिनाथ
गाडगीळ '' गंगाराऊ भाऊ, '' वगैरे लष्करची ६०१० मंडळी समासद, त्याप्रमाणें
योजना केली. सातारचे कल्याणराव खंजाची आणि कृष्णराव विंचुरकर जज्ज
तसेंच अहमदावादचे गोपाळराव हरि, भोलानाथ साराभाई, महिपतराम वगैरे
मंडळींच्या मागेही अनुक्रमे सातारा व अहमदाबाद येथे आर्यसमाज स्थापन
करण्याचा स्वामींचा लकडा होताच. स्वामी वसईसही गेले होते पुढें ते
लाहोरास गेले. तेथें दोन महिन्यांच्या अवधींत त्यांनीं पंजावी लोकांवर जो
परिणाम केला, तो वायव्यप्रांतांत वारा वर्षे खटपट करूनही झाला नव्हता
पंजावाची भूमिका अगोदरच नरम आणि त्यांत पूर्वी नानकाने व त्यानंतर
अलीकडे ख्रिश्चन मिशनरी आणि शिवनारायण अग्निहोत्रि प्रभुरति ब्राह्मांनीं वरीच
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पूर्व तयारी केली होती. दयानंदांचे धर्मसुधारणेचें कार्य पंजाबी लोकांनीं मुंबई-
करांपेक्षांही फार जलद अंगीकृत केलें; याबद्दल त्यांस फार अभिमान वाटतो.
लाहोरला दुसरी कोठेच जागा मिळेना म्हणून ड: रहिमखान यांच्या कोठींत
स्वामींचा मुक्काम होता. स्वामींचा मूर्तिपूजाविरोध सनातनी लोकांस मानवत
नव्हता. आणि त्यांचें वेदाचे वपौरुषेयत्व आणि पुनर्जन्मवाद हीं ब्राह्मांस पटणे
शक्य नव्हतें. यामुळे पंजावच्या ज्या पुढाऱ्यांनी प्रथम त्यांचें सन्मानपूर्वक
स्वागत केलें, त्यांनाच पुढे हे पाहुणे अप्रिय होऊन सोडून द्यावे लागले. तेव्हां
योगायोग असा कीं, एका मुसलमान डॉक्टराच्या घरीं या वैदिक-समाजाची
स्थापना ता. २४ जून सन १८७७ रोजीं झाली. मुंबईच्या आर्यसमाजाची
प्राणप्रतिष्ठा माणिकचंद डॉक्टरांकडेच झाली आणि मुंवई-प्रार्थनासमाजाचा
जन्महीडॉ० आत्मारामदादांकडेच झाला. ड. विश्राम रामजी हे जोतिवा
फुल्यांचे आणि ड. भाऊ दाजी हे आद्यधर्मसुधारक्तचे पुरस्कर्ते होते. यावरून
डॉक्टर म्हणजे अवरोगचिकित्सक विद्वान असाही त्याचा कथी प्रयोग होतो
त्याची सार्थकता दिसते. ह्या कामी लाला साईदास आणि लाला जीवनदास हे
दोघे सरकारीटर आणि लाला मुलराज हे एक जिल्हा न्यायाधिकारी ह्यांनी
पुढाकार घेतला होता. बाह्म आणि इंग्रज यांच्या विचाराशीं विशेष रुळलेल्या ह्या
विद्वानाना मुंबईच्या आर्यसमाजानें केलेले नियम फारसे पसंत पडले नाहींत.
त्यांनीं नवीन सुटसुटीत दहाच नियम तयार केले व तेच आजपर्यंत मुंबईसुद्धा
सर्व आर्यसमाजांत रूढ आहेत. ते नियम असे:-
(१) सर्व सत्यविद्या आणि सत्यविद्येने जे पदार्थ जाणले जातात, त्या सर्वीचा

आदिसूल परमेश्वर आहे.
(२) परमेश्वर सचिदानंदस्वरूप, निराकार, सर्वशकिमातू, न्यायी, दयाळु,

अजन्मा, अन, निर्विकार, अनादि, अनुपम, सर्वाधार, सर्वेश्वर, सर्वव्यापक,
सर्वान्सर्यामी, अजर, अमर, अभय, नित्य, पवित्र आणि सष्टिकर्ता आहे. त्याचीच
उपासना करणे योग्य आहे.

९ वेद हा सत्यविद्यांचा ग्रंथ आहे. वेदाचें अध्ययन, अध्यापन, वेदाचे श्रवण
आणि कीर्तन हा सर्व आर्याचा परमधर्म आहे.

१४) सत्याचें ग्रहण आणि असत्याचा त्याग करण्यांत मनुष्याने सर्वदा तत्पर
असलें पाहिजे.
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सर्व कर्म सत्यासत्याचा विचार करून धर्मानुसारच केली पाहिजेत.

(६ जगावर उपकार करणें म्हणजे प्रत्येक व्यक्तीची शारीरिक, आत्मिक व
सामाजिक उन्नति करणें हा आर्यसमाजाचा मुख्य उद्देश आहे.

ाऊइ७ सर्वावरोवर प्रीतिपूर्वक धर्मानुसार यथायोग्य वर्तन ठेवावे
(८) अविद्यानाश आणि विद्याभिवुरद्धि केली पाहिजे.

ए. प्रत्येकानें आपल्याच उन्नतींत संतुष्ट न राहता सर्वांच्या उन्नतींतच
आपली उन्नति समजली पाहिजे.

ाऊइं १०) सामाजिक सर्व हितकारी नियम पाळण्यांत सर्व (बहुमताला) परतंत्र

आहेत. आणि व्यक्तिहिताचे नियम पाळण्यांत सर्व स्वतंत्र आहेत.
मुंबईला जी मूळ आर्यसंघटना झाली व जिची शुद्ध केलेली आवृत्ति लाहोरास

निघाली, त्या संघटनेच्या कर्तृत्वाचे वाटेकरी कोण कोण होते, ही गोष्ट आज तरी
पडद्याआडची होऊन पूर्णपणें समजणे अशक्यच झालें आहे. दयानंद-प्रकाश-
कार म्हणतात, कीं भुवईची नियमावली दयानंदांची नसून मुंबईकर पारख यांनी
तयार केली होती. तसेंच दुसऱ्या नियमावलीचा कर्ता करविता कोणी असो; पण
त्या नियमांतील नियम तिसरा गाळल्यास आपण आर्यसमाजांत दाखल होऊं
असें वाह्यांचे म्हणणें होतें. आणि सत्यविया या शब्दांपैकी सत्य शव्द गाळावा
व नियम अधिक व्यापक करावा असा फराज यांचा विशेष आग्रह होता. पण
दोन्ही (रचना स्वामींनीं मानल्या नाहींत. तथापि दयानंदांनीं आपल्या सत्यार्थ-
प्रकाशांत आदर्शभूत मानलेल्या दशावर-परिषडू, व्यवरा-परिषह, धर्मसभा,
विद्यासभा, राजसभा इत्यादि संस्थांच्या रचनेशी आर्यसंघटनेचा असावा तसाही
मेळ दिसत नाहीं. यावरून कांहीं विशिष्ट उद्दिष्टाचे सिद्धयर्थ आपल्या सभोवारच्या
लोकांच्या प्रभावळीस दयानंदांस वश व्हावें लागलें असावें असें दिसते, हिवतापाच्या
प्रांतांत ज्याप्रमाणें डॉक्टर लोक येनकेनप्रकोरण किनाईन चेपतात, त्याप्रमाणें
वेदविद्येचा खडखडाट झालेल्या मुंबई. लाहोर वगैरे शहरांतील बहात्तर रोगांवरील
ही वैदिक निष्ठेची मात्रा एवढी तुम्ही संभाळा, मग त्यास अनुपान आणि पथ्य

हें तुमच्या रुचीप्रमाणें आणि परिस्थितीप्रमाणे तुम्ही वाटेल तें ठरवा; असेच दया-
नंदानी सांगितले दिसतें. मात्र ही त्यांची वैदिक निष्ठा कांहीं बाह्म लेखकांच्या
म्हणण्याप्रमाणें त्यांनीं कामापुरती अंगिकारलेली युक्ति नसून वेदांवर त्यांची खरी
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खरी भक्ति होती, याबद्दल आम्हांला तरी शंका वाटत नाहीं. आणि म्हणूनच ही
अमृतोपम वेदविद्या सर्वींना सारखीच सुलभ व्हावी, हीच एक महत्त्वाकांक्षा

त्यांनीं बाळगली. यांत वेदांबद्दल असाधारण आदर आणि मनुमयमात्रांविषयीं
अनुकंपा या दोन्हीही गोष्टी आढळून येतात, पण त्यांतही शक्य तर सारे जग
चेदानुयायी व्हावें व एकछत्राखालीं नादाचे अशी त्यांची इच्छा अधिक प्रवल
दिसते त्यांनीं असें पाहिले कीं, हिजेस्थानातील बहुतेक सर्व पंथांच्या बुडाशीं
वैदिक निष्ठा हो आधारभूत आहेच. -०-पुरपत्तिशास्त्राच्या खोल दृष्टीनें त्यांस असें
आढळून आलें कीं, आधुनिक काळांतील भौतिक आणि आध्यात्मिक लान-विज्ञाना-

च्या सर्व कल्पना वेदांत बीजरूपाने आहेत. इतकेच नव्हे तर, परकीय भाषांतील
शब्दांचे मूल धातुही वेदांतच आहेत. ह्यावरून जगांतील सर्प धर्म व भाषा
अथवा अखिल मानवी ज्ञान वेदमूलक आहे, हे सप्रमाण सिद्ध करतां येईल,
त्याच वेळीं गुगर्भातील पुराणवस्तुसंशोधकांनी असें सिद्ध करीत अणिले होतें
कीं, जगाची प्रगति अज्ञानांतून ज्ञानाकडे होत आहे. ही उत्क्रान्तीची
कल्पना अगदींच चुकीची आहे. उलटपक्षी अनेक देशांत अपकान्तीच झाली,
असें पुराणवस्तुसंशोधनावरून दिसूं लागले अशा अनेक कारणांस्तव
इतिहासपूर्वकालचे जगाचे आद्यवाड्मय असे जे वेद ते सर्वमान्य

होतील, अशा भरंवशानें वेदनिष्ठा ह्या एकाच गोष्टीस त्यांनीं विशेष महत्त्व

देऊन जेणेकरून अधिकांत अधिक लोक वेदनिष्ठ बनतील अशी समाजरचना
करण्यास संमति दिली, असें दिसते त्या वेळीं दयानंदांच्या सभोवार लाला फराज
एम. ए. प्र-ररति आग्लविद्याविशारद मंडळी होती. मिठू आदिकरून पाश्चात्य
तत्त्वज्ञांच्या त्या भक्तांची भिस्त सत्य, परोपकार आणि स्वातंत्र्य अशा ठळक, नीति-
तत्त्वांवरच होतीत्य। तत्त्वांस धरूनच त्यांनीं रचना केली ती बुद्ध्या इतकी साधी केली
कीं, त्यांत साऱ्या हिटूंसच काय पण अहिंदुरसहा समाविष्ट होण्यास हरकत वाई नये.
यां धोरणास अनुसरून त्यांनीं मुंबईच्या नियमांतली कित्येक तपशिलाची कलमें तर
गाळलीचृ;पण नवीन नियमांतील पहिलाच नियम असा व्यापक आणि संग्राहक केला
कीं, त्याबद्दल कोणाचा वादच नसावा. दुसऱ्या नियमानें ईश्वर हा परमपुरुष आहे, ही
ईश्वरवादी जगाची कल्पनाघेऊन एका अद्वैती वेदाच्याशिवाय बाकी सर्वाचे समाधान
केलें. वेदान्तीर्हा ईश्वर हा सगुणच मानीत असल्यामुळें त्यांचाही वरील नियमास
विरोध येण्याचा संभव नव्हता. तिसरा नियम हाच काय तो सांप्रदायिक आहे.
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पण हाही मुंबईच्या नियमापेक्षा वराच साधा केला आहे. शिवाय वेदांस जरी
सांप्रदायिक ग्रंथ ठरविलें तरी त्याबरोबर वेदांवर दयानंदांनी केले काय किंवा
त्यांचा सत्यार्थप्रकाश हे ग्रंथ प्रत्येक आर्यानें प्रमाणभूत मानले पाहिजेत, असा
त्यांत आग्रह ठेवला नाहीं. चवथा व पांचवा हे नियम जरी साधेच आहेत, तरी
सत्यासत्याचा निर्णय वेदानुसार केला पाहिजे असें सांगण्यांत विवेकवाणी अथवा
तर्क यांच्या स्वतंत्र महत्त्वास वेदानुकूलतेची मर्यादा घातली आहे. आणि दहाव्या
नियमांत 'महाजनो येन गतःस पथा' ह्या सिद्धान्ताचा अनुवाद आधुनिक लोकशाही

-लएल४०) आणि व्यक्तिस्वातंत्र्य या दोन्ही तरवास सभाळून्: कत्त्याचा
प्रयत्न केला आहे. तो असा कीं, सामाजिक आचारधर्मीच्या वावतींत समाजाचें
नियंत्रण पत्करा. पण व्यक्तीच्या आचरणाच्या दारातींत ज्याने त्यानें आपले हिता-
हित ठरविण्यांत पूर्णपणे स्वातंत्र्य घेण्यास हरकत नसावी. अशा समर्थी वड-मतानें
बांधले न राहता वाटल्यास स्वतःच्या वेदानुकूल तर्काने वागावे. तात्पर्य, कोणत्याही
जातीचा, धर्मांचा अगर अधिकाराचा मनु- असो, त्यास पटतील आणि मानवतील
असेच साधे नियम करून, प्रत्येकाला आपल्यापुरते मतविभासांत आणि आचार-
धर्मात बरेंच स्वातंत्र्य ठेविले पण अशा रीतीनें नियमांत जितका जितका मोवमपणा.
आणि साधेपणा ठेवावा तितका तितका त्याचा संप्रदाय वाढविणे अधिक कठीण
जातें. हिंदुधर्माची त अत्यंत व्यापक व उदात्त आहेत, यामुळेंच या वर्मात
इतर धर्मीप्रमाणे सांप्रदायिक किंवा राष्ट्रीय अभिमान व जूट उत्पन्न होत नाहीं,
असें इंग्रज ग्रंथकार म्हणतात. त्याचा प्रत्यय आर्यसमाजींना लवकरच वाला. तेव्हां
वरील दहा नियमांनीच न भागता, दयानंदांची मते तोच आर्यांचा धर्म असें सांप्र
दायिक धर्म प्रचारार्थ त्यांस म्हणणे भाग पडूं लागलें. त्याचप्रमाणे वरील नियमांपैकी
बहुमताच्या दहाव्या नियमानें दुसरी एक आपत्ति त्यांच्यावर आली. ती अशी
कीं, वरील नियमांत डाधिकारवाद समूळ नाहींसा झाल्यामुळे समाजाचें नियंत्रण
धर्मशास्त्रज्ञ अशा विद्वान् गृहस्थांच्या हातीं न राहता बहुसंख्याक अशा अजाण व
वेजवावढार लोकांच्या हातीं जाऊं लागले ह्या आपतीज ते अजूनही पार पडले
नाहींत; पण धर्मनिर्णय बहुमताने होणे ही आपत्तिच नव्हे तर तीं इष्टापत्तिच
आहे असेही कित्येक अथें वाज मानींत आहेत.

असो. ह्याप्रमाणे लाहोरच्या नियमांची थोडक्यांत मीमांसा आहे. उदार-
मनस्क पंजावी लोकांबद्दल कोणीं कांहीं म्हटलें तरी तेथेही आर्यसमाजाची
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स्थापना 'होणे हीगोष्ट अगदींच सोपी नव्हती. त्या गोष्टीने लाहोरच्या समाजांत
मोठीच खळबळ उडवून दिली. ड. खानांच्या कोठींत ह्या जून आर्यसमाजाची
सभा होणें अप्रशस्त वाइन दुसरीच साप्ताहिक बँठक सतुसभेच्या आवारांत झाली
परंतु मुसलमानाच्या कोठींत बसून इस्लामी धर्माविरुद्ध टीका करण्यास जसे
स्वामी कचरले नाहींत, त्याचप्रमाणें सत्सकेच्या आवारांत पौराणिक धर्मावर.
कडक टीका करतांना त्यांनीं मा कांहीं विचार केला नाहीं. त्याचा परिणाम
म्हणून त्यांस ती जागा ताबडतोब सोडावी लागली. अशा रीतीनें विरोधाचा जोर
जरी कमी नव्हता, तरी सुरुवातीस तीनएक सभासद त्यांनीं मिळविले त्यांपैकीं
सुमारें वीसवावीस इसमांचे कार्यकारीमंडळ होतें. त्यांत लाला स्वराज हे
समाजाचे प्रधान व लाला सांईदास हे समाजाचे मंत्री होते. समाजाचें संरक्षक.

पद स्वामींनी स्वीकारावे असा नुरतन सांप्रदायी मंडळींचा स्वाभाविकच आग्रह
होता. पण स्वामीनी तें नाकारले. ते म्हणाले '८ मी समाजाचा एक प्रमुख होणें
म्हणजे एक तऱ्हेनें गुरुपदच स्वीकारणे आहे. पण हें मला नापसंत आहे, हें
Z:त्:चें वड मोडण्याचा तर माझा प्रयत्न आहे.'' आर्यसमाजाचे परमसाहाटयक
ही पदवीही त्यांनीं अशाच कारणास्तव नाकारली. ते म्हणाले, ८८ मला तुम्हा
परमसाहाय्यक ठरविलें, मग परमेश्वराला काय म्हणाल १ '' तात्पर्य,
स्वामी दयानंदांनी लाहोर सोडल्यावर अमृतसर, गुरुदासपूर, जालन्धर,
फीरोजपूर छावनी, रावळपिंडी, गुजरात. वजीरावाद, गुजराणवाला, सुलतान
छावणी, अशा अनेक ठिकाणी संचार करून आर्यसमाज स्थापन केले; पण
स्वतःच्या महतीची आकांक्षा कोठेही ठेविली नाहीं. इतकेंच काय, पण त्यांनीं
मरणापूर्वी कविराज श्यामलदास यांच्याजवळ असें वजावून सांगून ठेविले होते
की, माझ्या निर्याणानंनर माझ्या अस्थि एखाद्या शेतामध्ये पुरून टाका. समाधि-
बुरदावनादि कोणतेंच स्मारक करू: नका. हीं स्मारके म्हणजे मूर्तिपूजाच होय
असले मूर्ताचे देव्हारे मला मुळींच पसंत नाहींत.

स्वतांच्या व्यक्तिमाहात्म्यावद्दल स्वामी दयानंदांचे जरी असे विचार होते, तरी
वास्तविक त्यांच्या व्यक्तिमाहात्म्याचीच छाप लोकांवर अधिक पडत होती.
त्यामुळें त्यांना पूज्य मानणारा अनुयायीवर्ग वार्यसमाजाच्या खास संप्रदाया-
बाहेरही वाढत होता. मॅडम टलॅव्हाटस्की व कर्नल आल्कॉट हे थिऑसफी संस्थेचे
संस्थापक, ब्रह्मानंद केशवचंद्र सेन हे नवविधान पंथाचे उत्पादक, रा०ब०माधव-
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हे सुप्रसिद्ध पाद्री, इटाव्याचे भीमसेन शमीसारखे पंडित, सर सय्यद अहमद व
ईश्वरचंद्र विद्यासागर असे सुधारक, अशा वड्या वजनदार आणि विद्वान् मंडळीं-
वर दयानंदांची लाप बसत होती.

उत्तर हिंदुस्थानांतील कित्येक लोक तर सामी दयानंद हे: एक मोठे गरिवांचे
वालीच ईश्वराने निर्माण केले, असें मानीत होते. त्या वेळीं ख्रिस्ती पाद्री आणि
मुसलमान मौली यांचा हिंदूंना वाटविण्याचा कम जोराने सुरू होता. त्यांच्या

जाळ्यांतून दयानंदांनी पुष्कळांना सोडविले. वैदिक धर्माचें महत्त्व लोकाच्या
नजरेत आणून त्यांचे डोळे त्यांनीं उघडले. वार्यसमाजो लोक मोठ्या वग्रिमानाने
म्हणतात की, '' कषि दयानंदाने जहां एक जोर आर्यजाति कि पीठ परसे पत्थर
आर पोथी का उठाकर उसकी कमर सीधी करदी. वहा -दसरी ओर पादरियो
और मौलवियो के तीर कें रोक-ने के लिये तर्क की ढाल खडी करही. ''
रीतीनें एकीकडे मूर्तिपूजा व वर्तवकल्यें यांच्या दडपणातृऽन हिंदुसमाउत्रास मोकळे
करीत असतां दुसरीकडे हिंदुधर्मावर परधर्मीयांकडून होत असलेल्या आक्रमणाला
हि दुधर्माच्या तटाआइ उभे राहून त्यांनीं रोंःष्ट्रभस्थान धरले व उलट त्या तटाचे दरवाजे
आपणच खोलून प्रतिपक्षीयांवर प्रत्यात्रःमण करण्यासाठीं दयानंदांनींच प्रथम

शिंग फुंकले! ह्या चढाईच्या लढाईत ते एका हातानें परधर्मीयांच्या मर्मस्थळावर

वेधडक घाव चालीत होते आणि त्याजवरोवर तर्काची ढाल हातीं घेऊन वेदांत
भौतिक विज्ञान, राजनीति-, इत्यादि आधुनिक पाश्चात्य जगातील नव शिक्षितांचे
डोळे दीपावणाऱ्या गोष्टीही प--जिझरगगने कशा खचून भरलेल्या आहेत, हेंही
दाखवून प्रतिपक्षीयांचे निंदाव्यंजक वार ते चुकवीत होते. वसे हे क्षत्रियव्रुत्ति

अंगांत मुरलेले स्वामी क्षात्रतेजाचे आगर म्हणून प्रसिद्ध असलेल्या राजस्थानांत
गेले तेव्हां, पूर्वी बेन लोफ वीर, मानधन अणि स्वावलबी म्हणून गाजलेले होते,
तेच आतां व्यसनाधीन आणि विलासी होऊन इंग्रजांचे वगलवडे झाले आहेत.
अशी नज्:ध्थिति पाहून. ज्या दयानंदांच्या डोळ्यांना मातापिता यांच्या निधनवार्तेनेही
पाणी आलें नाहीं, त्यांच्या नेत्रांतून अधुकरा वाह लागल्या! व त्या दुःखावेगांत
त्यांनीं स्वामा आत्मानंद यांचेजवळ अशी प्रतिज्ञा केलो की, ब्रह्मचर्याच्या नाशानेच
आरतवर्षाचा नाश झाला आहे. अर्थात ब्रह्मचर्याच्ता उद्धारानेंच देशोद्धार होणार
आहे. यास्तव चितोडगडचे गुरूकुल बनविण्याची माझी महत्त्वाकांक्षा आहे.

१०१



१०२ चितोडगडचें गुरुकुल करीन ( भाग १ ला
हें कार्य करतांना 'राजा कालस्य कारणम्' हें तत्त्व दयानंदांना पटले असल्या-

मुळें त्यांनीं मुद्दाम प्रयत्नानें उत्तर हिंदुस्थानातील राजे राजवाडे यांवर आपली
छाप टाकण्याचा विशेष प्रयत्न केला. आणि त्यांत थोडेफार यशही आलें.
चितोड किंवा उदेपुर हें राजस्व नचें शिरोहूण आहे. शौर्य आणि स्वाभिमान
या कसोटीस राजस्थानापैकीं तें एकच संस्थान शेवटपर्यंत टिकले इऽस्लामी दिली-
पतीशी सोयरिक जोडण्याचा मोह ह्या एकट्याच संस्थानाने झिडकारला होता; पण
या त्यांच्या स्वाभिमानाचें केंद्र म्हणजे मेवाडच्या रियासताचे कुलदैवत श्रीएक-
लिंगजी हेंच होतें. बाप्पा रावळ हे श्रीएकलिंगजीचे कट्टे उपासक होते. मराठी
राज्याचे संस्थापक श्रीस्वच्छछत्रगित शिवाजीमहाराज यांची जशी देवी भवानी त्याच.
प्रमाणें मेवाडच्या राज्याच्या संस्थापकाचे कुलदैवत त्रहीएकलिंगजी हें होय.
संस्थानचे मालकच फुनीए-कलिंगजी. राजा हा केवळ त्या संस्थानचा सेवक.
अशी पूर्वपरंपरा असल्यामुळें, त्या संस्थानचे महाराणा सज्जैनसिंह हे जरी
स्वामींचे चेले झाले तरी त्यांनाही आपल्या कुत्रुपरंपरेशीं विरोध करणें जिवावर
आलें. त्यांनीं स्वामींस हात जोडून प्रार्थना केली कीं, द' आपला बाकी उपदेश ठीक
आहे. पण देशकालानुसार मूर्तिपरूमाखडन सोडून आपण श्रीएकलिंगेभराचे
महंत होण्याचे स्वीकाराल, तर लाखों रुपयांच्या. उत्पलाचे आपण अधिकारी
व्हाल आणि मलाही पडलेला पेच टूर होईल.'' महाराण्याच्या ह्या विनंतीचा
स्वामींना अतिशय संताप आला आणि ते रागाने म्हणाले कीं, '' असल्या लहान-
शा रियासतीच्या मोहानें मी ईश्वराच्या आणि वेदाच्या आज्ञांचे उल्लंघन कधींच
करणार नाहीं.'' तेव्हां महाराण्याचा निरुपाय होऊन त्यांनीं स्वामींची क्षमा

मागितली. आणि अखेर प्रत्रीएकलिंगजी आणि नाथद्वार या प्राचीन आणि सुप्रसिद्ध

अशा देवस्थानांच्या धार्मिक सत्तेतील मेवाडप्रांताच्या राजधानीतच मूर्तिपूजा-
अंजक दयानंदांच्या अवतारकार्यीची पूर्णता त्यांचे पप्रधातु कशी व कोणी करावी
त्यावद्दलचे त्यांचें अखेरचें व्यवस्थापत्र तयार झालें! या व्यवस्थापत्रांत सर्व

आर्यसमाजाचे संगठन व्हावें, वैदिकधर्माचा प्रचार स्वदेशांत व स्वदेशावाहेर
व्हावा, त्याचप्रमाणें दयानंदांच्या ग्रंथांचा प्रसार अधिक जारीने व्हावा आणि
आर्यावर्तातील अनाथांस आणि गरिवांस विद्या आणि आश्रय मिळावा, अशा
अनेक हेतूंनी 'परोपकारिणी सभा' या नांवाची आणखी एक संघटना त्यांनीं
निर्माण केली. स्वामीनी आपला छापखाना, पुस्तकें, पैसा व 'वस्त्र-पात्रादि सर्व
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जिंदगी वरील कार्याकरितां त्या सभेचे स्वाधीन केली. या परोपकारिणी संस्थेचे
तेवीस सभासद स्वामींनी नेमले. त्यांत ठिकठिकाणची वजनदार माणसें होतीं.
सभेचे अध्यक्ष मवाडचे महाराणा श्रीसजनसिंग हे होते. उपाध्यक्ष लाला सुरू-
राज हे एक वडे सरकारी अंमलदार आणि लाहोरच्या आर्यसमाजाचे अध्यक्ष, हे
होते. इतर सभासदांत कित्येक रावराणे, कवि आणि महाराज, लाला आणि जावू
यांच्यावरोवर मराठी वाचकांचे परिचित असे मुंबईच्या आर्यसमाजाचे अध्यक्ष

रा० वळ गोपाळराव हरि देशमुख तसेच न्या० रानडे आणि पंडित शामजीकृणा-
वर्मा हे होते.

अशा रीतीनें उदयपुरांत आपल्या पक्षातूही आपल्या अंगीकृत कार्याची नीट
संगात स्वामींनी लावनू दिली. जी उदोररची राजसत्ता दिट्रीपतीरी अखेरेपर्यंत
नमलो नाहीं ती स्वामींच्या पायांशीं नन झाली. उलट स्वामींनींही महाराण्याचा
योग्य तो मान ठेवला. अशी ही शिवाजी आणि रामदासांची सजनगडावरीलजोडी
सजनसिंहाच्या चितोडगडावर दिसूं लागली; पण धर्मसंस्थापनेचें कार्य अपुरेच
टाकून जसे त्या महाराष्ट्रीय जोडीस जावें लागलें, तोच प्रकार येथेही झाला. फक्त
अनुक्रमांत व्युत्क्रम झाला तो इतकाच कीं, या वेळीं शिष्यराजांच्या अगोदर
स्वामी गेले!

स्वामी मोठ्या संतोषानें ता. १ मार्च १८८३ रोजीं उदेपुराहन निघाले ते जोध-
पुरास गेले. उदयपुरास जी संघटना बनली तिची विघटना करण्याचे पाप जवळ
जवळ तितक्याच दर्जाचे जोधपूराच्या माथी आले. एका अर्थी ही डतिहासाची
पुनर:वुरत्तिच झाली. मागें एकदा उदयपुरच्या लाख्खाराण्याच्या कारकीर्दीत श्रीरघु-
वीर हे अत्यंत साधुव्रुत्तीचे राजपुत्र जोधपुरास गेले असतां त्यांस कपटाने विषारी
पोषाख घालण्यास देऊन त्यांचा जोधपुरानें अमानुषरीतीने वळी घेतला होता!
तोच दुःखद प्रकार पुन्हा घडून आला! लोक नको नको सांगत असतां स्वामी
जोधपुरास गेले. जोधपुरचे त्या वेळचे महाराजे इतर कित्येक संस्थानिकांप्रमाणे
व्यसनाधीन व विषयासक्त होते. त्यांची स्वामींवर निष्ठा वसली खरी; पण
तेवढ्याने त्यांची विषयासक्ति सुटली नाहीं. एक दिवस महारस्तीच्या पेटीसाठी
स्वामी त्यांच्या वाड्यांत गेले. त्या वेळीं महाराजांची स्वारी 'नन्ही जान' नामक
एका विमी रखेलीशी क्रीडा करीत वसली होती. स्वामी आले असें कळताच त्या
रखेलीस मेण्यांतून घासून दृष्टिआड करण्याची त्यांची मोठीच तारांबळ उडाली!
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त्या अंतःपुपंत आयत्या वेळीं चाचे भोई तयार कोठचे! मग महाराजांनीच त्या

वेश्येचा मेणा खांद्यावर घेतला. इतक्यांत स्वामी आत आलेच. तो लज्जास्पद
प्रकार पाहतांच स्वामी संतापाने लाल झाले. आणि कोधाविष्ट होऊन
म्हणाले कीं, '' तूं राजमिह वेशरमपणानें ह्या बाजारच्या कुत्रीशी झुगारचेष्टा करून
कोणती प्रजा निर्माण करणार आहेस!! '' अशा अर्थाचे धिक्काराचे उद्गार काहून
ते तेथून तडक निघून गेले. परंतु त्या एकलहरी आणि चढेल अशा नागिणीच्या
विषयलालसेच्या शेपटीवर हा जो शव्दाघात झाला. त्यांनीं अखेर परिणाम केल्या-
वाडून सोडला नाहीं. असें सांगतात की, त्या कुलटेने पैसे चारून स्वामींचे तैनाती-
तील आचारी आणि वद्य यांस आपल्या कृदणकारस्थानास वश करून घेतलें.
आणि एका रजी स्वामींना विषारी दूध पाजण्यांत आलेश्र त्याचा घोर परिणाम
लवकरच जाणपू लागल्यामुळे स्वामींस शक? आली त्यांनीं आपल्या जगन्नाथ
आचार्यास त्यावरून दरडावून विचारले. स्वामींच्या तेजस्वी मूर्तीपुढे आपलें
घोर पाप झकिणे त्यास अशक्य होऊन स्वामींस आपण विष पाजले असें
तोच ओकला! स्वामी दयानंदच ते! त्यांनीं पाहिले कीं, त्या मोठ्या जगन्नाथाचीच
ही इच्छा या खोड्या जगन्नाथाने पुरी केली! त्यांनीं त्या घोर अपराध्यास क्षमा

केली. इतकेंच नव्हे, तर प्रवास खर्चाला पदरचे पसे देऊन बचावासाठी ताबडतोब
दूर नेतळांत लावून दिलें. या विषारामुळें स्वामीना अत्यंत घोर शरीरयातना
भोगाव्या लागल्या! त्यांच्या सर्व आगभर तें भयंकर विष उतून निघाले!
याशिवाय त्यांस अतिसारादिही निरनिराळे विकार उद्भवले. अनेक इलाज केले.
स्थानांतर करावे म्हणून प्रथम असूला आणि मग अजमिराला स्वामी गेले. पण
यत्किंचित्रही उतार पडेना. शरीराला असह्य पीडा होत असताहा त्याची ख्या
त्यांच्या चेहऱ्यावर यत्किंचितुही दिसत नव्हती! त्यांची ती अढळ शांति पाहून
पाहणारांस अत्यंत आश्चर्य वाटे!

गल्या शताब्दीच्या उत्सवांत मेवाडचे शाहापुराधीश त्यांनीं दयानंदाच्या
समागमाबद्दल स्वांची माहिती सांगत असतां आपल्या भाषणांत असें सांगितलें
की. ही एक निराधार दंतकथा स्वामीजी को विष दिया गया यह वात गलत
ह ।] असून स्वामींना मरण स्वाभाविकच आलें. पण आर्यवाटमयात विष-
बाधेचीच हकीगत सर्वत्र प्रसिद्ध आहे.
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या अखेरच्या प्रसंगी लाहोराहून लाला जीवनदास आणि पंडित गुरुदत्त हे

स्वामींच्या भेटीस गेले होते. अखेरच्या दिवशीं लाला जीवनदासजीनीं स्वामींच्या
पुढें उभे राहून प्रश्न केला 'द महाराज इस समय कहां ई १ '' स्वामींनी उत्तर केलें
'' ईभत्त्वेछामें! '' थोड्या वेळाने पुन्हा विचारले 4८ कहिये, अव आपकी तबीयत
का क्या हाल है! '' स्वमिं(नी उत्तर दिले. .'इ अच्छा हे, तेज और अन्धकार का
भाव है.'' या उत्तराचा खरा अर्थ कोणालाच- कांहीं समजला नाहीनंतर त्यांनीं जवळ
उभ्या असलेल्या प्रत्येकाच्या मस्तकावर वरहदस्त ठेवून '' सुखशांतींत रहा '' असा
आशीर्वाद दिला. स्वामी आत्मानंद आणि पंडित भीमसेन यांस प्रत्येक शंभर
रुपये व एक शाल असें दान देण्यास सांगितलें, पण तें त्यांनीं नम्रपणे घेण्याचे
नाकारले. सायंकाळीं पांच वाजण्याचा वेळ आला, तेव्हां त्यांनीं आपल्या भेटीस
आलेल्या सर्व मंडळींस आपल्या समोर बोलावले. सर्वांना अखेरचे दर्शन हगल्यावर
त्यांनीं त्यांस मागें उभे राहण्याची खूऊण केली. एक पंडित गुरुदत्त सन्मुख उभे
होते, असें रांगतात. मग सर्व दरवाजे, खिडक्या तक्तपोशींतील उजेड्या उघडा
असें स्वामींनी सांगितलें. वरती आकाशाकडे व आजूबाजूस पाहून तिथिवार कोण
त्याची त्यांनीं चवकशी केली. कृष्णपक्ष व शुकृपक्षाचा संधिदिन असा दिवाळीतील
मंगळवार आहे असें कोणी सांगितलें. इतकी चवकशी झाल्यावर अत्यंत शांत व
प्रसन्न चित्ताने स्वामींनीं वेदमंत्र म्हटले. संस्कृतप्राकृतात ईशस्तुति केली. ध्यान-
मग्न होत्साते गायत्रिमंत्राचा जप केला. शेवटीं डोळे उघडून स्वामी म्हणाले '६ हे
दयामय, हे सर्वशक्तिमान् ईश्वर! तेरी यह इच्छा है! तेरी यही इच्छा ह! तेरी
इच्छा पूर्ण हो! अहा तेंने अच्छी लीला की! '' हे दयामय सर्वशक्तिमान
ईश्वरा! तुझी अशी इच्छा आहे. तुझी अशी इच्छा आहे तर तीच पुरी होवो.
वाहवा! चांगली लीला केलीस! असे म्हणून लगेच स्वामी आपणच
विछान्यावर किंचितू वळले आणि एका उच्छवासाबरोबर त्यांनीं आपलें प्राणो-

त्क्रमण केलें!
याप्रमाणे आर्यावर्तातील एक वडे आधुनिक धर्मसुधारक आपल्या वयाच्या

५९ व्या वषी-ता. ३० आक्टोबर १८८३ मंगळवार रोजी सायंकाळीं सहा वाजता
परलोकवासी झाले! तेव्हां त्यांच्या आत्म्यास जणु काय स्वर्गाची वाट दाख-
विण्याकरितांच जिकडे तिकडे दीपावलीचा लखलखाट झाला! एक दिव्यज्योति
अंतर्धान पावतांना लक्षावधि अनुयायांच्या आत्मज्योति कशा पेटवून गेली ह्याचेच
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हें एक उत्कृष्ट रूपक झालें. त्यांचें प्राणोत्क्रमण झाल्यानंतर चतुधीअमाला योग्य
असें त्यांचें और्चदेहिक करण्यासाठीं दोघां संन्याशांनीं त्यांचें शव मागितले. पण
जवळच्या अनुयायांनी तें न ऐकतावेदघोष म्हणतत्याचेप्रेतसमारंभानेंस्मशानांत
नेले. तेथें रायवहादूर भगतराम यांचें प्रसंगोचित भाषण झाल्यावर दोनच्या चंदन
आणि पांच मण पिंपळकाष्ठ यांची चिंता रचून चार मण तूप. पांच शेर कापूर,
एक शेर केशर, दोन तोळे कस्तुरी इत्यादि वेदोक्त वस्तूंसह त्यांचें दहन केलें १

दयानंदांच्या मुतूनें, विशेषेंकरून उत्तर भारतवासीबांस फार दुःख झालें!
व्यक्ति कितीही थोर असली तरी ती व्यक्तिनाश पावते, पणतिनेउत्पन्नकेलेले

संस्कार नाश पावत नाहींत. ते मूळच्या अगर पालटत गेलेल्या स्वरूपांत बुद्धि

पावतच असतात. त्याप्रमाणें स्वामी दयानंद ही व्यक्ति नाहीशी झाली, पण
त्यांचे विचार, त्यांचे अनुयायी आणि त्या अनुयायांनी चालविलेल्या संस्था व
चळवळी यांचा फैलाव सारखा वाढतच राहिला. त्यांची माहिती यापुढें यथानुड्य-
देत आह.
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मकरणआठवें
आर्यावर्तातील मतमतांतरे

नयसीव्दतिडि कृणोष्युक्थशसिन: । नुरभि ७ सुधीर उच्चसे ।

-ऋग्वेद, ६४५६
भावार्थ-तंच उत्तम वीर खरा. कारण, हूं विरोधकांना कुमार्गावरून पिटाहून

लाइन त्यांस योग्य वेदमार्गारूढ करतोस.

अरल्याच्या मते स्वामी दयानंदांनीं जुनाच वैदिक मार्ग जो नव्याने शोधून
काढला, तो काढण्यापूर्वी किंवा काढण्याकरितांच त्यांनीं मतमतांतरांचे जें

रान अगोदर तोडले त्याची माहिती वाचकांस अगोदर दिलेली वरी. त्यांच्या आर्य-
धर्माचीच इमारत आपल्याला पहावयाची आहे खरी; पण त्या इमारतीसाठी अगोदर
प्रशस्त जागा करण्यासाठीं त्यांनीं जुने इमले कोणकोणते खणून काढावयास घेतले
तेही पाहिले पाहिजे. त्याशिवाय नव्या-जुन्यांच्या महत्त्वांतील तरतमभाव लक्षांत
येणार नाहीं. कोणताच धर्म पूर्णपणे सत्य नाहीं. यास्तव प्रत्येक धर्मातील जो
सत्यांश तो ग्रहण करावा असें ब्राह्मसमाजानें टरविलें. तर उलटपक्षी ईशप्रणीत

वैदिकधर्म हा एकच पूर्णपणे सत्य व प्रमादरहित धर्म आहे; इतर धर्मात जर कांहीं
सत्यांश असला तर तो मूळच्या वैदिक धर्मातीलच होय असें दयानंदांचे मत
झालें. त्यांच्या मताप्रमाणें पांच हजार वर्षांपूर्वी जगांत वैदिक धर्माशिवाय दुसरा न

कोणताही धर्म नव्हता. वेदांकडे लोकांची अप्रवृत्ति झाल्यामुळेंच स्वार्थ माजून
महाभारताचा घनघोर संग्राम झाला व पुढें अज्ञानामुळें आणि बुद्धि भ्रष्ट झाल्या-
मुळें पौराणिक, जैन, बुद्ध, खिस्ती व इस्लामी या अनुक्रमानें वेदवाह्य मतमतां.
तरे जगांत प्रसुत झाली. साशा या मिथ्या मतमतांतरांचा समूळ नाश होऊन
एका सत्य वैदिक मताचा सर्वत प्रचार होणार नाहीं, तोपर्यंत मनुष्यां-
मध्ये भेदभाव राहून खरा आनंद कधींही प्रात होणार नाहीं; असें दयानंदांचें
निश्चित मत असल्यामुळें विशेषेंकरून आर्यावर्तीतील मतमतान्तरांबद्दल त्यांचे काय
विचार होते, त्यांचें दिग्दर्शन या प्रकरणांत करण्याचें योजले आहे.

ज्याप्रमाणें वैदिक धर्माबद्दल त्याचप्रमाणें स्वदेशाबद्दलही दयानंदांची अनन्य-
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साधारण बुद्धि आहे. ते म्हणतात कीं, '८ आर्यावर्त देशासारखा उत्तम देश सर्व

कूमडळावर दुसरा कोणताही नाहीं. आर्यावर्त हाच खरा परीस आहे, या देशाला
च्ये जे लोखंडमय दरिद्री देश स्पर्श करतात, ते ते सुवर्णमय होतात. त्याचप्रमाणें
विद्याधनही याच देशाकडून सर्वास मिळावे अशी या देशाची पूर्वपीठिका आहे.-.
सुष्टीच्या प्रारंभापासून तीं पांच हजार वर्षाच्यापूर्वीपर्यत सर्व म्णूमंडळावर आर्यांचेच
सार्वभौम चक्रवर्ति राज्य होतें. स्तूस्मृति ही सुष्टींच्या प्रारंर्सी झालेली आहे म्हणून
तीवरून तत्कालीन वस्तुस्थिति समजते. भारतीय युद्ध संपेपर्यंत येथील राजांच्या
आधीनच इतर देशांतील राजे होते. चीन देशाचा भगदत्त, अमेरिका पाताळ)
देशाचा बवुवाहन, युरोपचा विडालाक्ष, यवन व इराण देशाचा शल्य, हे सारे राजे
भारतीय महायुद्धांत व राजररय यज्ञांत सार्वसामाच्या आज्ञेने आले होते. रहुगण
राज्याचा रावण हा एक लहानसा मांडलिक होता. त्याचा रामचंद्रानें पराभवं
करून बिभीषणाला राज्य दिलें. तात्पर्य, स्वायंमुव राजापासून तो पांडवांपर्यंत
ओर्याचें चक्रवर्ति राज्य या भूमंडलावर होतें. सुद्युन्न, भूरिद्युन्न, इंद्रद्युत, कुवलयाश्व.
वस्यश्व, अश्वपति, शशीवन्त्रु, हरिश्चंद्र, साश्वरीष, नख. सर्याति, यात. अन-
रण्य, डाक्षसेन, मरुत्त, भरत, हे या येम्मडळावर प्रसिद्ध चक्रवति राजे होऊन गेले.
९ब्युपनिषद १ । ४ पण या श्रेष्ठ आर्यावर्तात कालांतरानें काहा कारणांमुळें अवनत
दशा प्रात झाली. आर्यावर्तीतील या धार्मिक अवनतीच्या कारणांची मीमांसा दया-
-नदांनीं आपल्या मताप्रमाणें केली आहे. दयानंद म्हणतात कीं, भारतीय युद्धामध्ये

मोठमोठे विद्वान् पुरुष मारले गेले, राजेमहाराजे, कषिमहर्षि यांचा नाश झाला
त्यामुळें विद्यन व वैदिक धर्म यांच्या जागृतीचे काम बंद पडलें. वेदादिशास्त्रांची
अर्थीसहित पठण करण्याची परंपरा बंद होऊन केवळ चरितार्थासाठी वाहाण
लोक वेदाची घोकंपट्टी करू लागले. अशा रीतीनें वास्तविक गुरु असणाऱ्या
ब्राह्मणांमध्यें अविद्या वाढल्यामुळें ते छल, कपट व अधर्म यांनीं युक्त झाले. व
आपले दोष लोकांना समजू नयेत म्हणून त्यांनीं क्षत्रियादिकांना वेढादिशास्त्रांचा

' निश्चळ पाठही शिकविण्याचें बंद केलें. त्यांनीं सर्वीला आपल्या धमजालामध्ये

ऊएतद्देशप्ररखस्व सकाशादग्रजन्मन ।। खं खं चरित्रं शिक्षेरनू पुरथिव्या सर्व

मानवा: -मनु- रे। २०. ० या कुरुक्षेत्रादि देशांत उत्पन्न झालेल्या वाकुणापासून
पुथ्वींतोल सर्व मनुक्यांनी आपण आपला आचार शिकावा. -वापटशास्त्री.
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फसवून वश करून घेण्यासाठी 'ब्रह्मवाक्य जनार्दन' पाण्डवगीता अशा सिद्धान्ताचा
प्रचार केला. तेव्हां अज्ञानी व श्रीमातू क्षत्रियादि लोक या कपटी उपदेशाच्या
पाशांत सापडून त्यांचे शिष्य बनले. आणि त्या योगाने भिक्षुकांना विषयाचे
उपवनच मिळाल्यासारखे झालें! पृथ्वीमध्ये जें कांहीं उत्तम आहे, ते ब्राह्मणांसाठी
आहे, .वसा त्यांनीं डांगोरा पिटविला! व आपलें अज्ञान झांकण्यासाठीं गुणकर्म-
स्वभावानं समजावयाची वर्णव्यवस्था मोडून, जन्मानेंच ब्राह्मणादि वर्ण समजावे,
अशी अव्यवस्था माजविली. अंत्येष्टि संस्कारामध्येंही दाने उपटण्यास सुरवात
केली! असें यांच्या मनाला वाटले, तसा हे उपदेश करूं लागले. आम्ही भूक्षेव

आहो. आमची सेवा केल्याशिवाय कोणालाही कोणताच देवलोक मिळणार नाहीं.'
असें म्हणणाऱ्या ब्राह्मणांचीं कामे पाहिलीं तर तीं घोर नरकांत पोचविणारीं आहते :
हे ब्राह्मण नव्हत. हे भिक्षेकरी आहेत. जसे युरोपांत पोप तसे हे येथें अधर्म माज-
विणारे स्वार्थी लोक आहेत. आर्यावर्तातील धर्मगुरूंची ही पोपलीलाच चाललेली
आहे. येथील ब्राह्मण थोडीशी दक्षणा दिली असतां प्रायश्चित्त देऊन शुद्ध करण्याचा
आव घालतात.! पण हें त्यांचें गौडबंगाल किती दिवस चालणार? ब्राह्मणाला

चार आणे दिऱ्यानें जर केलेली दुराचरणें नाश पाजू लागतील, तर या पृथ्वीवर,
सर्व आनंदीआनंद पसरून, रोगराई नाहींशी होऊन सर्व लोक मुक्त होतील.
या sk।र्नस।युं लोकांनी पाहिजे तसे ग्रंथ लिहून शेवटीं' व्यासाचे नांव किंवा
दुसऱ्या कोण्यातरी ऋषिमुनीचे नांव घालून आपल्या मतलबाचा प्रचार केलेला
आहे. यांनी मोत्य्या कुशल अशी व्यवस्था केलेली आहे कीं, निजणें, उठणे,
बसणे, खाणे, पिणे, हीं कमेसुद्धा या पोपांच्या संबंधाशिवाय होऊं नयेत.
काय हें धर्मीच्या नांवाखाली थोतांड! या बिघडलेल्या स्थितीच मूल प्रचार
महाभारत युद्धाच्या पूर्वी सरासरी एक हजार वर्षीपासून चालू झाला होता. या
ब्राह्मणांच्या अज्ञानामुळे या वार्यावर्ताची अवनति झाली आहे व त्यांतूनच एक
वाममार्ग सुरू झाला आहे. याकरितां जेव्हां ब्राह्मण पूर्ण विद्वान्, धार्मिक व
कर्तव्यदक्ष बसून इतर वर्णाना आपापली कर्तव्ये करण्यास प्रोत्साहन देतील,
तेव्हां या देशाची सर्व देशांत थोरवी होईल, यांत शंका नाहीं. उत्तम उप-
देशकांच्या अभावीं अंधपरंपरा चालू होते. 'उपदेश्योपदेष्ट्र्रत्वातू तत्सिद्धि: ।

इतरयान्धपरम्पस ।। ' सौख्य ३७६
वरीलप्रमाणे दयानंदांनी ब्राह्मणवर्गावर जे ठिकठिकाणीं सणसणीत कोरडे
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ओढले आहेत, ते 'ग् जया अंगीं मोठेपण । तया यातना कठीण ।। '' या न्यायाने
व दृष्टीने योग्यच आहेत असें कांहीं आर्यइतिहासकार समर्थन करतात. तर
कित्येक आर्यलेखक इतकीही सहानुभूति न दाखविता ब्राह्मणांना यथेच्छ शिव्या
देण्यांतच पुरुषार्थ आहे असें मानतात. त्यांस वरील अवतरणांतील शेवटचे वाक्यही
कितपत रुचेल व पटेल याची शंकाच आहे. ब्राह्मण कर्तव्यनिष्ठ झाल्यानें देशोद्धार
होईल असें न म्हणतां देशांतील कोणत्याही कर्तव्यनिष्ठ पुरुषांसच लोक जेव्हां
ब्राह्मण म्हणूं लागतील तेव्हां देशाचा उद्धार होईल असें म्हणणें त्यांस कदाचित्
जास्त मानवण्याचा संभव आहे. कदाचित् इतक्याचसाठीं कोणास वाटेल कीं,
अशा असंतुष्ट लोकांच्या विचारे आजकाल दवदुर्विलासानें ब्राह्मण ही एक शिवीच
झाली असल्यामुळें त्यांत मूषणभद्वत कांहींच राहिलें नाहीं! असो.

दयानंदांच्या मताप्रमाणें भारतीय युद्धानंतर धर्माचा जो अपकर्ष झाला, त्याचें
पहिलें दुग्ध म्हणजे शाक्तमत होय. शिवउवाच । पार्वत्युवाच । भैरव उवाच ।

अशा तऱ्हेनें प्रारंभ करून हे -कारत आपआपली मते प्रस्थापित करूं लागले.
वेदिक धर्मग्रंथांमध्येंही शाक्तांनीं आपल्या कुविचाराची घुसडाघुसड केली. व
तींच शुद्ध वैदिक मते, असें पुढील लोक मात्र लागले. तेव्हां अनाचार व हिंसा-
मय कृत्ये राजरोसपणे धर्माच्या नांवाखाली होऊं लागलीं. तें पाहून कांहीं स्वतंत्र
विचारांच्या माणसांना वाटू लागले कीं, जर वैदिकधर्म खरोखरच हिंसा व अना-
चारमय आहे, तर तो मानवी उन्नतीस कसा उपयोगी पडेल १ उदाहरणार्थ,
यजुवेदावरील महीधराचे भाग्यांत पकुहिंसा, यजमानपत्नीचा घोड्याशी संग,
अवर्य्रुचे व यजमानपत्नीचें अशील भाषण इत्यादि विषय आलेले पाहून
कित्येकांस न्त्कालीन प्रचलित वैदिक धर्मावद्दल अत्यंत वीट आला. बौद्ध,

जैन. चार्वाक, आभरणक अशीं नास्तिक मते निर्माण झाली. वैदिक मतांचा
किंवा दयानंदांच्या मताप्रमाणें वैदिक म्हणून गणलेल्या मतांचा लोक उपहास
करू: लागले. चार्वाकवादी म्हणत कीं '' यजमान जर यज्ञ-पशूच्या हवनाने स्वर्गास
जातो, तर तो आपल्या बापाला मारून त्यालाच कां स्वर्गाला ' पोचवीत नाहीं!
तसेंच जर मेलेल्या प्राण्यालाही श्राद्धानें तुरति मिळते, तर प्रवासाला जाणाऱ्या
वरोवर फराळाचे कशाला देतात! दयानंद म्हणतात कीं, '' जेव्हां अशा चार्वाकादि
मतांचा स्वीकार राजेमहाराजे व श्रीमानु लोक करूं लागले, तेव्हां ही भिक्षुक

मंडळीही त्या बाजूला सुकली, कारण यांना जेथे स्वार्थ साधेल तेथें जावयाचें,
११०
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.एवढेच काय ते काम असते. अशा रीतीनें हे जैन किंवा बुद्ध बसू लागले. वेदाचे
अध्ययनाध्यापन चंद पडत चालले यज्ञोपवीतधारणादि संस्कार नामशेष होऊं
लागले! ब्रह्मचर्याचे नियम मोडत चालले. कषभदेवापासून तो महावीरा-
पर्यंत होऊन गेलेल्या तीर्थकराच्या मोठमोठ्या मुर्ति करून त्यांची प्रजा

करण्याचा क्रम सुरू झाला. शाक्तमताचा प्रसार झाल्यामुळें हिंसा ही
ज्याप्रमाणें यज्ञाचे अंग होऊन वसली त्याचप्रमाणे जैन आणि बौद्ध धर्मातील
सूतांच्या प्रसारामुळे त्यांतील मूर्तिपूजाही वैदिक धर्मात येऊन वसली. अशी
स्थिति आर्यावर्तामध्ये तीनशे वर्षेपर्यंत होती. या मुदतींत प्रायर वेदांचा अर्थ लुप्त

झाला. आणि शुद्ध वैदिक धर्माचा मागभूष नाहींसारखा होत चालला. ह्यास
सुमारें वडीच हजार वषें झाली त्यानंतर द्रविड देशांत शंकराचार्यीचा उदय
झाला. त्यांनीं जैनमताचा पाडाव करून उजनीच्या सुधन्वा राजाच्या साह्यानें
वैदिक धर्माचा पुन्हा प्रचार सुरू केला. त्या वेळीं जैन पंडितांशी आचार्यांनी जो
शास्त्रार्थ केला, त्यांतील जैनांचा पूर्वपक्ष असा होता कीं, ०१ सुष्टीचा कर्ता

अनादि ईमार असा कोणीही नाहीं, ०२ जगत् व जीव अनादि आहेत व ाइं ३१
त्यांची उत्पत्ति किंवा विनाश होत नाहींत. ह्याच्याविरुद्ध ?त्रीशंकराचार्यौनीं
असें मत मांडले कीं ाऊइ १ अनादि सिद्ध परमात्मा, हाच सुष्टीचा कर्ता आहे,.२जगत् व जीव मितुया आहेत.. ३ परमेश्वर आपल्या मायेने जगत् उत्पन्न

करून त्याचा विनाशही करतो व हा सर्व प्रपंच स्वप्रवतू असून परमेश्वरच आपण
जगतूरूप होतो व ही सर्व लीला करतो. ह्याप्रमाणें जन मताचेखंडन होत असतां
वह्मसत्य जगगिया जीवो ब्रह्मेव ना पर: हें मत पुढे येऊन त्या मताचा आचार्या-
च्या शिष्यवर्गाने वराच प्रचार केला. दयानंद असें समजतात कीं, प्रत्रीशॅकराचार्यानीं
जैनमताच्या खंडनासाठी हें मत पुढें आणले इतकेंच. देशकालवस्तुस्थिर्ताच्या
अनुरूप आपल्याला असम्मत अशा मताचा स्वीकार करूनही विद्वान्
लोक प्रतिपक्षांचे खंडन करीत असतात. जर श्रीशंकराचार्याच्या मताप्रमाणें
खरोखरच जगतातील सर्व व्यवहार मिथ्याच असेल तर त्यांचें हे म्हणणें
म्हणजे जगतातीलच एक व्यवहार असल्यामुळे तेही मिश्या ठरेल.
शंकराचार्यांच्या पूर्वी व वाममार्गी लोकानंतर शेवादि संप्रदाय बरेच उत्पन्न झाले.
त्या सर्वांचे शकराचार्यानीं खंडन केलें. पण विक्रमादित्यापासून शैवमताचा पुन्हा
प्रसार होऊं लागला. शंकराचार्याना त्यांनीं शिवाचा अवतार बनविले. इतकेच
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नव्हे तर त्यांचे अनुयायी शैवपंथी व शाक्तहो बरं लागले. तथापि शाक्त जसे
वेदमताविरुद्ध व अघोरी असतात तसे शेव नाहींत. शव व शाल याच दोन
मतांच्या लोकांनी लिंगपूजा सुरू केली. लिंगाची पूजा?सुरू करण्यांत त्यांना
निर्लज्जपणा मुळींच वाटला नाहीं. व आपण हें किती नीचपण करीत आहो,
याचाही त्यांना विचार झाला नाहीं.

विक्रमादित्यानंतर पाचशे वर्षांनीं भोजराजाच्या कारकीर्दीत थोडेंसें व्याकरण,
काव्य व अलंकार शास्त्रांचा इतका प्रसार झाला कीं, कालिदासासारखा
बकरी चरविणाराही त्या विद्येच्या योगाने रघुवंशाचा प्रणेता झाला. भोजराजाच्या
नंतर दीडशे वर्षांनीं वैष्णव मताला प्रारंभ झाला. शठकोप नामक एक कंजर तूप
विकून योगी होऊन संचार करीत असे. तो या वाणव मताचा उत्पादक होय.
तो जातीचा कंजर म्हणून ब्राह्मणांनी त्यास शास्त्रे शिकण्यास मना केलें. त्याचा
तिरस्कार केला. त्या संतापाने त्यानें हा ब्राह्मणांच्या विरुद्ध संप्रदाय सुरू केला.
व वेदशास्त्र विरुद्ध अशी तिलकचक्रादि सांप्रदायिक चिन्हे बनविली. याचा चेला
चाक्तालकुलोत्पन्न मुनिवाहन व त्याचा शिप्य यवनकुलोत्पन्न यावनाचार्य ऊर्फ
यामुनाचार्य झाला. त्याचा शिष्य रामानुज हा ब्राह्मण कुलांत उत्पन्न होऊन
चक्राकित-संप्रदायप्रवर्तक बनला. त्यानें झत्रीशंकराचार्याच्या मताविरुद्ध टीका
केली व त्यांची बरीचशी निंदा केली. शंकराचार्यांच्या मतें जीव-वह्मैक्य व जगत्.
प्रपंचमिथ्यात्व होतें; त्याविरुद्ध रामानुजांचें मत जीव, ब्रह्म व माया हे तीन
पदार्थ अनादि व नित्य आहेत, असें होतें. हीं दोनहो मते अर्वदिक आहेत.
पण त्यांत शंकराचार्यीचे मत इतराडुतकें दोषी नाहीं. रामानुजांच्या विशिष्टाद्वैतात
जीव सर्वथा परतंत्र आहे; कंठी, माला, तिलक धारण करण्याने व मूर्तिपूजा
करण्याने ईशप्राति होते वगैरे अवैदिक मते या पंथांत असल्यामुळें हा पंथ जास्त
धष्ट आहे. औत शाक्त, बाहेर शेव व सभास्थानीं वैष्णव असे नानारूपे धरणारे हे
वागमार्गी असत. कानफाटे, नाथ, गिरी, पुरी, वन, अरण्य, पर्वत सागर इत्यादि
नामधारी यांतच मोडतात, रामानंदी गोपीचंदन लावून त्यांत काळी रेषा काढतात.
नीमावत दोन बाजूला बारीक रेषा काढून मध्ये लाल वितु लावतात, माधव फक्त
काळी रेषाच लावतात, गौडवंगाली कट्यारीप्रमाणे रेषा काढतात, आणि राम-
प्रसादा चहाकार गंध लावून मध्ये एक टिकला देतात. अशीं कपाळें रंगविणे हें ते
मोक्षसाधन समजतात. याप्रमाणे हे सर्व लोक शुद्ध धर्माला विसरून धमजालात
११२
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फसत आहेत. '' पठितव्यं तदपि मर्तव्य दंतकटाकटेति किकर्तव्यम् '' संतांनी
विद्या कां म्हणून शिकावी! कारण विद्याध्ययन केले तरी मरण चुकत नाहीं, मग
दाताना व्यर्थ शीण कां १ साधूनीं चार घरें फिरून यावें. संतांची सेवा करावी,
रामाचे भजन करावे म्हणजे झार्ले.'' अशा ह्यांच्या मताने आत्मोन्नति कशी होणार १

ह्या प्रत्यक्ष अज्ञानाच्या मूर्तिच होत. यांना खाकी साधु असें म्हणतात. याच
प्रकारचे आणखी रूंखड, तूंखड, गोदडिये, जमाती, सुरतेसाई, अकाली, जोगी,

धडी इत्यादि आहेत. ते सर्व एका माळेचेच मणि होत. अशा तऱ्हेच्या अक्षर-
शत्रूजवळ अविद्येनें घर केले असून आश्चर्य हें कीं, हे सस्यांचे गुरु व हेच
साधु होत!

कवीरपंथही वर लिहिल्याप्रमाणेंच आहे. ते मूर्ति स्वीत नसतील; पण पलंग
गादी, तक्के, खडावा, दिवा वगैरेचे पूजन करतात. हें काय मूर्तिपूजन नव्हे १

काय कबीरसाहेव भुंगा होता, कीं जो फुलांतून वाहेर पडला! हा कवीरही
संस्कृत शिकण्यासाठीं एका पंडिताजवळ गेला. ब्राह्मणेतरांना आपण शिकवीत
नाहीं, असें त्यांस पंडितांकडून उत्तर मिळाले. तेव्हां पुढें तो आपल्या उपदेशा-
मध्यें पंडितांची व शास्त्रांची फार निंदा करीत असे. कान बंद केल्यावर जो
शव्द होतो, त्याला कवीरपंथी अनाहत शव्द मावू लागले, मनोवुरत्तीला सुरती
म्हणूं लागले. तो त्रनि ऐकणे हेंच यांचे परम ध्यान आणि वचाप्रमाणें तिलक
लावणे हाच त्यांचा पुरुषार्थ!

पंजाबांत गुरु नानक होऊन गेला. त्यानें मूर्तिपूजे खंडन केलें. मुसलमान
होण्यापासून पुष्कळांना वांचविलें. त्यानें गृहस्थाश्रमांतच राहून उपदेशाचे काम
केले. उदाहरणार्थ. त्याचा एक मंत्र आहे. त्याचा भावार्थ असा:-.
८' ज्याचे ओंकार नाम सत्य आहे तो जगत्कर्ता पुरुष भय व वेररहित आहे. तो
काल व योनि यांच्या बंधांत येत नाहीं. तो स्वयंप्रकाश आहे. त्याचा जप गुरु-
कृपेने कर. तो परमात्मा आदीमध्यें सत्य होता, युगादिकांच्या वेळीं सत्य होता,
सध्याही सत्य आहे व पुढेही सत्यच राहणार. '' हा नानकाचा उपदेश ठीक
आहे, पण त्याला जशी असावी तशी विद्वत्ता नव्हती. तेव्हां त्यांनीं आपल्याच
ग्राम्य भाषेत आपला सर्व उपदेश करावयाचा होता. मध्यें हा अशुद्ध

??३-ओसत्यनाम कर्ता पुरुष निओ निर्वैर अकालमूर्त अजेनि सहभंगुरु प्रसाद
जप आदि सच जुगादि सच है भी सच नानक होसी भी सच ।। जपजी चोंडी ।।
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संस्कृताचा घोटाळा कशाला केला १ कोठें त्यानें वेदांला चांगलें म्हटलें
आहे. कोठे त्यांची निंदाही केली आहे.? उदाहरणार्थ, एके ठिकाणी-
वेद पठण करतां करतां ब्रह्यादिक मेले, तेव्हां तो कशाला पाठ करतां? असें
नानकाने म्हटलें आहे. वेदाध्ययन सोडल्यामुळें स्वतः नानक तरी कोठे अमर झाला
आहे? वेद हे सर्व विद्यांचे भांडार असतां त्याला कहाणी म्हणणाऱ्या नानकाचा
सारा उपदेशही कहाणीसारखाच असला पाहिजे. जे मूर्ख असतां आपणांस
साधु व ब्रह्मज्ञानी समजतात, त्यांना वेदाचे महत्त्व काय समजणार! शिवाय
वेदांचा गौरव त्यानें केला असता तर त्याला कोणी गुरु मानले नसतें. म्हणून
वेदाची योग्यता कमी आहे असें प्रसिद्ध करणें त्याला भाग पडलें. नानकाच्या
मागून त्याच्या गादीवर जे जे वसले, त्यांनीं त्यांनीं आपल्या मनाला वाटेल तें
लिहून नानकाच्या मूळच्या ग्रंथांत भर घालून त्याचा आतां ग्' ग्रंथसाहेब ''
बनविला. पुराणांतील कल्पित गोष्टींप्रमाणें या ग्रंथांत पुष्कळ गप्पा मारलेल्या
आहेत. नानकाने ईश्वराच्या भक्तीवर विशेष जोर दिलेला होता. जर त्याच्या
म्हणण्याप्रमाणेच पुढील गुरूंनी आपला उपदेश चालविला असता तर फारसे
विघडलें नसतें. पण पुढील गुरूंनी मन मानेल तसा उपदेश केला आणि आपणा-
सच परमेश्वर बनविले त्यामुळे फारच विघाड झाला. ह्या पंथांत उदासीन,
निर्मल, अकाली व ((तर हसाई असे निरनिराळे भेद असून सारेच आपणांस
महाले समजतात. त्यामुळें त्यांचे आपसांत वरेच झगडे आहेत. वाममाग्यंर्हचया

पांच मकारांप्रमाणें यांचे पांच कार गुरु गोविंदसिंहानें सुरु केले. ते केस, कंकण,
कच्छ, कंगवा व कर्द हे होत. त्यांचा लढाईचे वेळीं त्यांस फार उपयोग झाला.
पण सध्याची परिस्थिति निराळी असल्यामुळें तो तसाच सरंजाम ठेवणे आज'
निरुपयोगी आहे. पण ही पांच चिन्हे धारण करणें हाच त्यांचा धर्म झाला
आहे. त्यांची ग्रंथपूजा म्हणजे म्रृर्तिपूजाच होय.

याचप्रमाणें दाटूपंथी लोकांची स्थिति आहे. वेदादि शा शिकण्याचे सोडून
म्दादूराम' म्हणण्यांतच मुक्ति आहे असें ते मानतात. त्यांच्यांत रामसनेही नामक
पंथ आहे. त्यांनीही वैदिकधर्म, ध्यान, कर्म, उपासना वगैरे सर्व सोडून एका.

-व' वेद पद्धत ब्रह्मा मरे चार वेद कहानि ।। साधकी महिमा वेद न जाने ।।

१ सुख मनी पौडी ७, चौ. ८१ नानक ब्रह्मज्ञानी आप परमेश्वर ।।. सुळे

थोडी ८, चौ. ६.)
११४



प्रकरण ८ वें) रामसनेही आणि गोकुलिये ११५
रामनामाच्या जपानें सर्व कांहीं होते,असे मत धरले आहेयाना स्त्रियांच्या संगती
राहण्याची फार हौस असते. स्त्रियांना हे रामकी म्हणतात. अशा तऱ्हेच्या धर्माच्या

नांवावर हे लोक काय काय अनर्थ करीत असतात, तें मनांत आणले म्हणजे
अंगावर शहारे येतात! रामचरण साधूच्या संतदासप्रणीत ग्रंथांत म्हटलें आहे कीं,
'भस्मरोग तवही भिड्या, रव्यानिरंजनराइ ।। तव जमका कागज फड्या, कड्या करम
तव जाई ।। ६।। साखी ।। साशा तऱ्हेने नुसत्या राम शव्दोचाराने आपण निष्पाप
होऊं असें म्हणणें हें निव्वळ अज्ञान आहे. हा शुद्ध श्रम आहे. या मतांचा प्रसार
करणें म्हणजे आपला व दुसऱ्याचा जन्म फुकट घालविण्यासारखें आहे. राम.
नामाच्या जपानें राजपुरुष, चोर, डाकू. व्याव्र, सिंह, सर्प, विंचू वगैरेचे भय
चुकत नाहीं, तर त्यापासून यमाचे काय चुकेल असें संभवनीय नाहीं. साखर, साखर
म्हटल्याने तोंड गोड होत नाहीं. तद्वतच सत्यभाषणादि धर्माचें स्वतः आचरण
केल्यावाचन् नुसते राम राम म्हणण्याने कांहीं एक होणार नाहीं. राम जर सर्वत्र

आहे तर एकदा राम असें म्हटल्यावरीवर त्याला ऐकू जाईल. व जर त्याला ऐकू
जात नसेल, तर जन्मभर- म्हटले तरी त्यापासून काय होणार! पण यांचा उपदेश
वेगळाच आहे. ते रामनामाला सुच्छम वेद म्हणतात! ते म्हणतात:-पंडिताई
पाने पडी, ओ पुरव लो पाप ।। रामराम सुमरयां विना, रइग्यो रीतो आप ।।

वदे पुराण पढे पढ गीता । रामभजन बिन रडू गये हज ।। '' ह्या पंथातील
एका शाखेचा उत्पादक रामदास नामक धेड होता. दुसऱ्या शाखेचा उत्पादक
रामचरण हा वनिया होता. या पंथांत ब्राह्मणापासून अत्यजापर्यत सर्व सारख्याच
योग्यतेचे समजतात. कुडापथी लोकामध्ये सर्व मिळून एका कुंडातील अन्न

खातात, उच्छिष्ट खातात, वैदिक धर्मापासूनकॅलोकांस पराङ्मुख करतात, व्यव-
हाराला निरुपयोगी करतात, आईवापापासून मुलांना अलग करतात. अशा
तऱ्हेचे हे कुकर्मी आहेत.

गोकुलिये म्हणून गोसाव्यांमध्यें एक पंथ आहे. या पंथातील लोक ऐश्वर्य-

संपन्न आतून त्यांच्यांत अतोनात अनाचार व चैनवाजी असते. या गोसाव्यांची
लीला अंगावर रोमांच उभे करणारी आहे. हे लोक गोलोकांत आपली मुक्ति

आहे असें समजतात. वजदेश अज्ञानी लोवचें माहेरघर असल्याचें प्रसिद्धच आहे.
तेथेंच या पंथाच्या संस्थापकाने असें प्रसिद्ध केलें कीं, 'मला श्रीकृष्ण भगवान् भेटले
व त्यांनीं मला सांगितलें कीं, गोलोकांतून मर्त्यलोकांत आलेल्या जीवास ब्रह्म.
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ज्ञानाने पवित्र करून गोलोकांत पाठवून दे.'' या बावतींत त्यांनीं एक मंत्र

सांगितला त्यालाच लोक वेद समजू लागले. तो मंत्र असा:-,
८' श्रीकृग्ग्राःशरणमम ।। सहनुपरिवत्सरमितकालजात कृष्णवियोगजनितताप.

४श्वानरवरोकावाळे भगवने कृतणाय देहेन्द्रियप्राणातःकॅरणतद्धर्माध दारागार-
पुजत्रामवित्तेहाग्राण्यात्मनासह समर्पयामि, दासोडह कृष्णा तवास्मि ।। ''

या मंत्राचा लव्हार करून दिल्यांचे व शिप्यिणींचे अर्पण करतात. हैं बहुमत
वाममागीतीलच एक भेद आहे, असें म्हणण्यास हरकत नाहीं. जर असें नसतें
तर बा मनाच्या अनुयायांत गोसाव्यांना किंवा त्यांच्या गुरूला आपल्या स्त्रिया

समर्पण करण्याची चाल कधींच आली नसती. ह्यांच्या सिद्धान्तरहस्यादि ग्रंथां-

तून '८ अन्यथा सर्वदोषाणां न निवुरऱ्त्विः कथंचन ।। असमर्पितवस्तूना तस्माद्वर्ज-

नमाचरेतु ।। '' अशीं वचने आहेत. अन्य कोणताही उपाय दोषनिवृत्तीला नाहीं.
यास्तव चेल्याने गुरूला ( स्वस्त्रीसुद्धां) सर्वस्व अर्पण करावे. आणि तेही आधी
करावे कारण भोगानंतर समर्पण होऊं शकत नाहीं. अशा रीतीनें धर्माच्या
नांवाखाली हे दुराचरण करीत असतात!! ह्यालाच पुष्टिमार्ग म्हणतात. हा
खरा नरकाचा मार्गे आहे. यांच्या गोलोकांत श्रीकृष्ण हा एकच पुरुष व
अन्य सर्व जीव स्त्रिया आहेत, त्यांच्या विलासांचा आनंद, जे पुरुष यांचे शिष्य
होणार नाहींत, त्यांस मिळणार नाहीं, असें यांचें मत आहे. यांच्या या गोलो.
काळा स्वर्गलोक म्हणण्यापेक्षा व्यभिचारलोक म्हणणेच ज्यास्त शोभेल ज्यांनीं
परमेश्वरालाही व्यभिचारी बनविले त्यांच्या नीचपणाची कमालच झाली! ८' हे
यजमानजी लाओ भेट गोसाईजी की, वडग्रजी की, लालजी की, वेटीजी की
मुखियाजी की, वाहरियाजी की, गवैयाजी की, और ठाकूरजी की, असें म्हणून
या सात नांवांवर हे यथे-छ स्वार्थ साधतात. गुरुजींच्या कासोड्याचें पाणी हचे
तीर्थ व धुकलेला विडा हाच महाप्रसाद हे मानतात! होळीच्या सणातील रंग-
पंचमीची यांची रासक्रीडा म्हणजे निव्वळ शिमगाच तो! याप्रमाणे स्वत'
पातकांमध्यें बुडून कुसऱ्यास बुडविणारे हे लोक आहेत. ह्या बहन मताप्रमाणेंच
नारायणमतही अधार्मिकच आहे. स्वामी नारायपाहूषें मतही असेंच

:हे. केइ केव्हां :१' :धू ा७rं?rााrं ७:८ क. तोंड ए.:ऽ आहे. ५. बळ? यार्चं??५ साधु -की५ एका गुप्तहै-?
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फुंकून देतात व असें उठवितात कीं साधुमहाराज सदेह स्वर्गाला केले; त्यांना
नेण्यासाठीं सहजानंदजीची स्वारी स्वत: आलेली होती इत्यादि. अशा प्रकारचे
अनर्थ करणारे लोक या गोकुलया गोसाव्यांमध्यें आहेत.

मध्यमतही इतर ग्रंथांप्रमाणेच त्याज्य आहे. आपल्या कपाळावर काळी रेषा
च टिळा लावला, कीं आपण वैकुंठाला जाऊन पोहोचू असें ह्यास वाटतें. मग
सारे तोंड काढू केलें तर हे वैकुंठापलीकडे कोठे जातील कोणास ठाऊक! लिंगा-
कित मतही शेवमताप्रमाणेंच त्याज्य आहे. हे लोक दगडाच्या लिंगाला इतकें
पूज्य समजतात कीं, त्याला दाखविल्यावांचून पाणीही पीत नाहींत.

ब्राह्मसमाज व प्रार्थनासमाज यांत कांहीं गोष्टी चांगल्या व पुष्कळसा वाईट
आहेत. कित्येकाना वाटतें की, हे समाज नवीन स्थापले असल्यामुळें सर्वाशी
हे उत्तम आहेत. पण वास्तविक गोष्ट तशी नाहीं. उघडच आहे कीं, पेयांना
वेदलान नसतें त्यांच्याकडून धर्माचे प्रतिपादन निर्दोष रीतीनें कसें होऊं शकेल १

या समाजांनी लोकांना रिवस्तीव मतापासून निवृत्त केलें, सूर्तिपूजेपासून मागें
हटविले व अन्य धमजालापासून लोकांस दूर केलें. पण यांच्यांत पुढें लिहिल्या-
प्रमाणें दोष आहेत. ०११ स्वदेशभक्ति वरीच कमी असून खाणेपिणे, विवाह
इत्यादि बावतींत खिसी लोकांप्रमाणें वागतात. २ पूर्वजांबद्दल प्रशंसा तर
नाहीच; पण येथेच निंदा मात्र करतात. ाऊई ३ वेदाची निंदा हवी तशी
करतात. यांच्या पुस्तकांत उदहात केलेर्ला वावेयें प्रार्थ ईसा, थ्या, महंमद,
नानक, चैतन्य वगेरेंची असतात. हे लोक शार्यावर्तात उत्पन्न झाले आहेत. व
त्यांनीं. याच देशींचे वध खालें आहे, असें असतां आपल्या मातापित्यांनीं
अवलंबिलेल्या उन्नत वैदिक धर्माचा त्याग करून विदेशी मतांवर यांचा विश्वास

कां बरें अधिक बसावा? हे लोकं प्रायर संस्कृतानकिल असतात. इंग्रजीतून
मिळविलेलेंच ज्ञान अत्युत्तम असा त्यांस अभिमान उत्पन्न होतो. अशा लोका-
कडून मानवी उन्नतीचे कोणतें कार्य होणार १ ाइ४ इंग्रज, यवन व अंत्यज
यांच्यावरोवरही हे खातात व पितात. अशाने व जातिभेद तोडल्यानेंव देश वर
येईल असा याचा व्यर्थ समज असतो. अशांनी सुधारणा होण्याची तर लांबच
गोष्ट. पण उलट विघाड मात्र होत आहे. .५ पशुपक्षी, वूरक्ष यांमध्ये जशा
ईश्वरकृत जाति आहेत. तशा मनुमयामम्ये ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य. शूद्र व अं गज
या सर्व गुणकर्मस्वभावानुसार ईश्वरकृत जाति आहेत. तसाच हिदम प्राणी व
गायढोरांप्रमाणे शाकाहारी आणि मांसाहारी हा भोजनभेदही ईश्वरकृत आहे.
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मनु:यकृत जातिभेद आणि ईश्वरकृत जातिभेद यापैकी दुसरा ईश्वरकृतही

जातिभेद ब्राह्म मानीत नाहींत. युरोपियनांची उन्नति खानापानाच्या अत्याचारा
मुळें झाली नसून ती त्यांच्यांत वालविवाहपद्धति नाहीं, मुलांमुलींना ते सुशिक्षित
करतात ते स्वयंवर करतात, भोंद्र लोकांस जुमानीत नाहींत, जें करावयाचें तें
संघशक्तीनें करतात, तनमनधनपृर्वूक आळस सोडून उद्योग करतात, वरिष्ठांची
आज्ञा पाळतात, स्वदेशाच्या व्यापाराला उत्तेजन देतातइत्यादि त्यांच्या गुणांमुळे
झाली आहे. पण या त्यांच्या गुणांचें अनुकरण न करतां बाह्म त्यांच्या वूटपाट-
लोणीचे मात्र तेवढें अनुकरण करतात. पण त्यांस हें कळत नाहीं कीं, इतकी वर्षे

झाली तरी साहेबांनी आपले रीतिरिवाज, आचरण, कपडे लत्ते सोडले नाहींत.
त्यांना आपल्या झुत्यांचा मानही जोड-जपेथ्यं अधिक वाटतो. त्यांच्यामध्येंही
जातिभेद आहे. आक नाहीं समजतात ती त्यांची चुकू आहे. ब्राह्म जातिभेद
नकोत म्हणून म्हणतात मात्र, पण ते कधीही अज्ञानी लोकांत मिसळत नाहींत.
आपल्याच ढंगांत हवें तसें आचरण करतात. असे ते महानूअपराधी आहेत. ६बाह्म वेद वगैरे विशिष्ट ग्रंथ प्रमाणभूत मानीत नाहींत. कारण, कोणाही मनुष्यच
बुद्धि निर्सात असूशकत नाहीं, असें त्यांना वाटतें. मग ते जें अखेर सत्य म्हणून
मानतात तें तरी निर्धम कसें मानता येईल? अशा रीतीनें त्यांच्याच मताप्रमाणे
त्यांचें मत संशयात्मक ठरतें. कारण, स्वतःची बुद्धि ही कांहीं उत्तम कसोटी नव्हे.
सत्यासत्यनिर्णयासाठी परमेश्वराचे वचनच काय तें साह्यकारी होऊं शकते. पण
वेदप्रामाण्य न मानल्यामुळें 'इतोवष्टस्ततो -धष्ट:' अशी त्यांची अवस्था वाहे. या.
मुळें आर्यावर्ताची उन्नति त्यांच्याने होणार नाहीं. विदेशीय लोकही त्यांची पर्वा

करात नसल्यामुळे तेही त्याची मते मानणार नाहींत. ाr ०९ मुसलमान व खिस्ती
लोकांप्रमाणें बाह्य समजतात कीं जीव साक्षी आहेत. व जगत् उपादान कारणा-
शिवाय उत्पन्न झालें, पण ही चुक आहे. तसेंच ते समजतात कीं, पश्चात्ताप व
प्रार्थना यांनी पापाची निवृत्ति होते. ह्या घातकी रामजुतीने जगांत पुष्कळच पापे
वाढली आहेत. पौराणिक लोक तीर्थयात्रेने, जैनलोक नवकार मंत्रजप व तीर्थ

यांच्या योगाने, खिस्ती लोक रित्रस्तावर विश्वास ठेवल्यानें, मुसलमान लोक तोवा
करण्याने पापे नाश पावतात वर्से मानतात, त्यारयाचप्रमाणे बाह्य प्रार्थनासमाजी
याचेही मत श्रममूलक आहे. त्यांनीं वेदाध्ययन केलें असतें तर अशी चूक
होतीना. ८ बाह्म जीवांची अनंत उन्नति मानतात, तेही होणें अशक्य आहे.
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अल्प व समर्याद जीवाचे गुणकर्मस्वभावही सीम व अल्पच होणार. अल्प-
कमीचे फळ अनंत मिळाल्यास देवाचे घरीं न्याय नाहीं असें होईल. ९
ब्राह्मांच्या मतें निसर्गप्राप्त स्वाभाविक शान हें वेदाहूनही श्रेष्ठ आहे. पण ही चूक
आहे. सहजज्ञान हेंच स्वाभाविक, तें वाहू शकत नाहीं. नैमित्तिक ज्ञानच वाईश्

शकते. मुलाचे शान स्वाभाविक, विद्वानांचे नैमित्तिक. अर्थात् तेंच श्रेष्ठ होय.
ाr १० वाह्मानीं पुनर्जन्म न मानणे हें निव्वळ खिस्ती व मुसलमानी लोकाचे
अनुकरण होय जीव शाश्वत आहे व त्याची कमें प्रवाहरूपानें नित्य आहेत
कर्म व कर्मवान् यांचा नित्यसंवंध असतो. ११ ईश्वरामध्ये जसे दिव्य गुण
आहेत तसेच विद्वानांमध्ये व इतर पदार्थीमध्येही आहेत म्हणून त्यांनाही देव
असें मानले पाहिजे. आह्म परमेशर मानतात. पण देव मानीत नाहींत ही चूक
आहे. : १३ ऋषिमहर्षीचे उपकार न स्मरतां बाह्यांनी येशूचे पाय धरणे व
युरोपियन लोकांची स्तुति व हांजी हांजी करणें चांगले नव्हे. ०१४) मूळकारण
वेदरूपी विद्येशिवाय अन्यकार्यरूपी विद्या झाल्या असें मान हें अज्ञान आहे.
ऑर १ त्या यज्ञोपचीतें व शिखा हीं विद्येची चिन्हे आहेत. तीं सोड योग्य नव्हे. जे
कोटपाटलोण घालतात त्यांना जानव्याचा जास्त भार वाटतो काय१. ६)
जड चेतनाच्या संयोगाने जीव उत्पन्न झाला, पूर्वी नव्हता, व उत्पत्तीनंतर तो
चिरस्थायी आहे, ही ब्राह्ममतें असंवद्ध आहेत असें दयानंद म्हणतात.

थिर्वासफीवद्दल दयानंदांनी आपल्या वाङ्मयांत कांहींच लिहिले नाहीं. कोणी
(बऑसफिस्ट या मौनाची मीमांसा अशी करतात कीं ाr १ थिऑसफीस स्वतंत्र
अस्तित्व नाहीं. ९ त्यांचे स्वतंत्र सिद्धान्त नाहींत. 1इ३ थिऑसफीची श्रेष्ठ

तत्त्वें सारी हिदुधर्मातीलच आहेत. ४ अन्य सांप्रदायिक मतांचे खंडन वेगळे
केलेंच आहे. ाऊइ ७' थिऑसफीचा परिणाम अशिक्षित किंवा अर्धशिक्षित लोकांवर
मुळींच होत नसून त्याचें महत्त्व सुशिक्षित समाजांतच वाहे. त्यांना अधिक
सांगण्याचें कारण नाहीं. ाr ६ थिऑसफिस्टाची मते भारतीय उन्नतीला बाधक
नाहींत. ाr ७ आर्यसमाजाशीं साक्षात् तिचा विरोध नाहीं. ाइं ८ पुढेंमागें थिऑसफी
आर्यसमाजांत जमा होईल असा त्यांस म्रवसा असेल. आम्हांस असें वाटतें
कीं, थिऑसफिकल सोसायटीच्या संस्थापकाशी दयानंदांचा संबंध येण्यापूर्वीच
त्यांचा कृख्य टीकात्मक ग्रंथ जो सत्यार्थप्रकाश तो छापून प्रसिद्ध झाला होता.
त्यानंतर थिऑसफीवद्दल मुद्दाम एखाद्या ग्रंथांत टीका करण्याचा त्यांस प्रसंगच
आला नाहीं. त्यांच्या पत्रव्यवहारावस्;न त्यांचें विरुद्ध-मत स्पष्ट दिसून येतें.
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इ. सन १८७८ सालीं थिऑसफिकल सोसायटी आणि स्वामी दयानंद
यांचा फारच विलक्षण योगायोग जुळून आला. हरिश्चंद्र चिंतामणी यांच्या मार्फत
पूर्वी पत्रव्यवहार होऊन ता. २२ मे १८७८ रोजीं अमेरिकेतील न्य्रृयॉर्क शहरी
थिऑसफिकल समाजाच्या भरलेल्या सभेत स्वामी दयानंद यांस धिस-
फिकल सोसायटीचे मुख्य मार्गदर्शक म्हणून मानण्यांत आलें. इतकेंच नव्हे, तर
हा अंगागिभाव स्पष्ट होण्यासाठीं अमेरिकेच्या ह्या संस्थेने आपलें मूळचे नावही
बदलून ग्' हिंटुस्थानातील आर्यसमाजातर्गत थिऑसफिकल संघ '' अशा अर्थाचे
नांव धारण केलें. हा योगायोग जुळून येण्यांत जी उतावळी दिसते तीच हा संबंध
लगेच तुटण्यांतही दिसून येते. ह्या गिन्न वृत्तीच्या संस्थांचा योग जितका आश्चर्य.

कारक तितकाच त्यांचा बेबनाव वादग्रस्त झाला आहे. यास्तव आम्ही येथें
केवळ आर्यसमाजी लेखकांचे आधारेच ह्या गंगाजमनी संगमाचा त्रोटक वृत्तान्त

देणार आहोंत.
इ. सन १८७९ चे आरंगी थिऑसफिकल सोसायटीचे संस्थापक ( मॅडम

व्लॅवेटस्की आणि कर्नल अल्कॉट मुंबईस आले. पुढें सहारणपृरू येथें स्वामींची व
त्यांची समक्ष गांठ पडून काही काल त्यांचा सहवासही घडला. पण त्याचवरोवर
थिऑसीफकल सोसायटी संस्थापकानी हिंदुस्तानांत थोडाफार प्रवास करून येथील
सुशिक्षित वर्गाची मनोभूमिकाही अजमावली. ती त्यांस फारच नरम व सुपीक आहे.
ली. तेव्हां त्यास असे' वाटलें कीं, दयानंदांसारख्या एका जबरदस्त गुरूचे कायमचे
शिष्यत्व पत्करणे सोपे आणि सोयीचे नसून त्यापेक्षा आपणच आपल्याला स्वतंत्र

अनुयायी मिळविणे फारच सोपे आणि सोयीचे आहे. तेव्हां तोच मार्ग त्यांनीं हळुहळू
स्वीकारला; आणि आर्यसमाजांतील सभासदांसही थिऑसफिकल सोसायटीत
दाखल करप्याचा उपक्रम त्यांनीं सुरू केला. याप्रगाणें दयानंदांच्या खांद्यावर
बसून उंच होण्याची आरंभींची महत्त्वाकांक्षा सोडून ते जेव्हां त्यांच्या
पायाखालची क्रीमच पोकळ करू लागले, तेव्हां दयानंदांचा आणि त्यांचा
खटका उडून दोघांचाही संबंध तुटण्याची वेळ आली. त्यांत आणखी
पुढील विरोधि गोष्टींची भर पडत चालली. थिऑसफीचे आधारस्तंभ हिमालया-
तील महात्मे दयानंदांस मान्य नव्हते. त्यांचे योगसिद्धीचे चमत्कार आणि संदेश-
ही दथानंदांस विश्वसनीय वाटत नव्हते. दोघांची ईश्वरविषयक बुद्धि भिन्न

होती. दयानंदांची हिंदुधर्मावरील अनन्य निष्ठा त्यांच्या ठिकाणी मुळींच नव्हती.
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उलट त्यांच्या मनाचा कल बौद्धधर्माकडे जास्त होता. सामान्यतः सर्व धर्माचा
व धर्मीयांचा संग्रह करण्याचा थिऑसफिस्टांचा प्रयत्न दयानंदांस मुळींच
पटण्यासारखा नव्हता. अशा अनेक कारणांमुळें या दोन महत्त्वाकांक्षी पक्षांचा
चेवनाव होऊन इ. स. १८८२ सालीं त्यांचा संबंध काममचा तुटला. आरंभी
दयानंदांबद्दल जसा थिऑसफिकल सोसायटीच्या संस्थापकांना आदर वाटत होता,
त्याचप्रमाणें त्यांचा जडू पाहणारा संबंध स्वामींनाही फार कौतुकास्पद व स्पृहणीय
घाटत होता. या सवधाने आपल्या अंगीकृत कार्यास जास्त उत्साह आणि
वळकटी येईल, असें दोन्हीही पक्ष समजत होते. पण अवध्या तीन वर्षांतच हे
मनोराज्य फोल ठरले!

ह्याप्रमाणे आर्यावर्तातील मतमतांतराचे पर्यालोचन करून शेवटीं दयानंद
जिशाहनेऽ कोणाकडे जावे या प्रश्नाला उत्तर म्हणून १३ मुष्टकांतील १२
मंत्र देतात. ते असे:- '८ तद्विज्ञानार्थ स गुरुमेवाम्गिच्छेतू ।। समित्पाणि:
श्रोत्रिय वहानिष्ठभू ।। १२ ।। तस्मै स विद्वानुपसन्नाय सम्यकू प्रशान्त चित्ताय
शमान्विताय ।। येनाक्षरं पुरुष वेद सत्यं प्रोवाच ता तत्त्वतो ब्रह्मविद्यान् ।। तात्पर्य,

वेदविडू व ब्रह्मनिष्ठ गुरुजवळ जावें. कारण या सहख मतांमध्ये जें कांहीं सामान्य
चांगले तत्त्व आहे, उदाहरणार्थ, विद्याध्ययन, ब्रह्मचर्य, प्रौढविवाह, सत्संग,
पुरुषार्थ, सत्यपालन-तें सारे वेदमतच सर्वात श्रेष्ठ आहे.
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प्रकरण नववे
मिंक थोतांडे--

अन्धतम: प्रविशन्ति येपुसम्भूतिमुपासते ।

तो भूय इव तो तमी य उ स म्भूत्या -दरता: ।।

-अनुच ४०१९
भावार्थ-जे अनादि मूलप्रकृतीची परमेश्वराच्या ठिकाणी उपासना करतात

ते अंधकारांत प्रवेश करतात. जे पुरथिव्यादि भूतांना ाऋr वृक्ष, पाषाण, मनुध्यें
इत्यादि परमेश्वर मापून भजतात, ते जास्त अंधकारांत प्रवेश करतात.
कार्यावतीतील मतमतांतराचा दयानंदांनीं उके विचार केला तो साररूपाने

मागील प्रकरणांत सांगितला. आतां या बहुतेक सर्वे मतांत सामान्य
अशा जी धार्मिक थोतांडें म्हणून दयानंदांनी तिरस्कृत केली, त्यांचा विचार ह्या
प्रकरणांत करावयाचा आहे. मंत्र, तंत्र, रुद्राक्ष, भस्ममुद्रादिधारण, तर्थिविधि, आणि
देवतार्चन असें हें थोतांडपचक आहे. त्यासंबंधी दयानंद काय म्हणतात तें पाहू.

मंत्र-मंत्रशास्त्र हें एक अलौकिक शास्त्र असल्याचा पुष्कळांचा समज वाहे.
असे कांहीं विवक्षित मंत्र मानले आहेत कीं, ते परिणामकारक झाल्यासत्यांचें दृष्ट व
वदृष्ट अशीं उभयविध पाळे रट्टे शकतात. मंत्रानं कोणतेही द्रव्य उत्पन्न होतें. मंत्राने
विष उतरते, मंत्रात्मक असें अघटित कार्य करतात, मंत्राने देवता प्रकट होतात, नव-
ग्रह शांत होतात, रोग दूर होतात, इतकेच काय पण नाममंत्रानें मुक्तिही मिळते.
इत्यादि ज्या लौकिक समजुती आहेत,त्या सर्व अशास्त्रीय व साफ खोड्या आहेत असें
दयानंद म्हणतात. त्यांच्या मते मंत्र या शब्दाचा अर्थ विचार किंवा मनन असा
आहे. मंत्री म्हणजे विचारी पुरुष. अर्थात् ज्या शब्दाला किंवा शब्दसमूहाला मंत्र

असें म्हणतात त्याच्या अर्थाचे मनन करावयाचें असतें. नुसत्या जपाने कांहीं
होते नाहीं. जर कोणी म्हणेल कीं, अमुक मंत्र जपला असतां अग्नि उत्पन्न होतो
तर त्यास विचारावें कीं, तो अग्नि त्या मंत्र उचारणाऱ्याचेच तोंड कसे जाळीत
नाहीं १ वस्तुस्थिति अशी सांगतात कीं, द्रव्याच्या संघटित अणूंना ओघात केल्यावर
जोंपर्यंत त्यांची स्थितिस्थापकता कायम राहते, तोपर्यंतच त्यांच्या ठिकाणी शब्द-
गुण असतो, त्याच्यापलीकडे अणूंची स्थिति जाऊन ते जेव्हां सुटे होतात त्या वेळीं
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त्यांना सायीची स्थिति प्रात होऊन ते नेत्राचे विषय होतात. म्हणून कोणत्याही
प्रकारानें शब्दांची जुळणी झाली, तरी तेथें नेत्राचा विषय उत्पन्न होऊंच शकत नाहीं.
असो, हे सारे भौतिकशास्त्राचे प्रयोग होत. उदाहरणार्थ, वावगोळे हेंच आन्ने-

याख, विद्युत्पात हेंच पाशुपतास्त्र, विषारी धूर सोडणें हेंच मोहनाख असें समजावे,
आतां नवग्रहांचे जे मंत्र आहेत, ते वास्तविक त्या ग्रहांचा कोणत्याही तऱ्हेने
संबंध दाखवीत नाहींत. उदाहरणार्थ, सूर्याचे मंत्रांत (आझप्रोन रजसा) गुरुत्वा-
कर्षण, चंद्राचे मंत्रांत राजगुण, मंगळाचे मंत्रांत अग्रीचें वर्णन, गुरूच्या मंत्रांत
विद्वानांची स्तुति, शुक्राचे मंत्रांत वीर्य, आणि अग्नि, तसेंच शनीच्या मंत्रांत (शन्नो

देवी रमिष्टय) जल, प्राण, परमेश्वर यांचें गुणवर्णन आहे. त्याचप्रमाणे राहू
आणि केतु हे मुळीं ग्रहच नसता तन्निभित्त ाr '' कयानधित्र आधुवहूती '' '' केतु
कृण्वन्न केतवे० '' जे मंत्र म्हणतात त्यांतही मित्रविषयक व ज्ञानविषयक वर्णन

आहे. शिवाय ज्योतिषांतील गणितविद्या खरी आहे; पण फलज्योतिष खरें नाहीं.
जर ग्रहांचा संबंध खरोखर मनुष्याच्या सुखःदुखांशीं असून तो जोशीबुवांना
समजण्यासारखा असता, तर त्यांच्या घरांत दुःखी विधवा व कष्टी लोक दिसले
नसते. जोशी लोक जातक पाहूनच लझें लावतात. मग नवरा-बायकींत तंटे
आणि मृत्य्रृने त्यांची ताटातूट कशी होते? ग्रह सुखदुखादि फले भोगण्यास
लावतात असें जर मानावयाचे तर पूर्वजन्मी केलेल्या कर्माची काय वाट १

एकाच क्षणी जन्मास आलेल्या जीवांपैकी एक चक्रवर्ति होतो, दुसरे कां होत
नाहींत १ दुसरें असे कीं, सूर्य अनुकूल झाला म्हणून ऊन थंड होत नाहीं आणि
चंद्र प्रतिकूल झाला तरी चांदणें कांहीं छत्र्या होत नाहीं. मग ते अनुकूल प्रतिकूल
असून करणार काय! चंद्रगुठर्यादि ग्रहांच्या गतीने त्रट्रतुमानादि जे फरक व्हावयाचे
ते सर्वांना समानच भासतात. सारांश, ज्योतिषशास्त्रांचा तात्त्विक विचार केल्याने
होणारा लाभ एका बाजूस राहून, सांप्रत उदर भरण्यास साधनीभूत अशी फल-
ज्योतिष्यांची लीला मात्र चोहींकडे पसरून राहिली आहे व ती पर्यायाने
लोकांच्या पुरुषार्थाच्या मात्र वाड येत आहे.

हाच प्रकार तांत्रिकांच्या ठिकाणी आढळतो. है लोक जारण, मोहन,

??? ???????ऊ उदाहरणार्थ ८' ऱ्हा व्ही हूं वगल:मुर्ख्य फट् स्वाहा ।।'' ( शा. प्रकी०
प्रश्न ११ ।।) हुं फट् स्वाहा ।। ( कमरत्न जा- बीज मं० ४) अशा कहेचे
चमत्कारिक आवाज काहून भोळ्या बापड्या लोकांना धूर्त लोक फसवीत असतात.
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उच्चाटन, विद्वेषण, वशीकरण असे प्रयोग आपण करतो असें लोकांनी
सांगतात व गरिवांना आपल्या जाळ्यांत ओढतात. यांच्या ह्या मंत्रांनी
तर कांहींच होत नसतें. ते जें जें हातचलाखीनें करतात तें तें सर्व

मंत्राने केलें असें ते लोकांना मसवितात. हे वाममागा सोडले तरी घुमी पेटवून
तिच्याजवळ बसणाऱ्या वैरागी साधु लोकांच्या तपस्येचे असलेंच थोतांड असतें.
त्यांच्यांतील नाथपंथी लोकांचा ८' नमःशिवाय '' खाकी वैराग्यांचा '८ नुरसिंहाय
नमः '' रामावतल्याचा 'ग् श्रीरामचंद्राय नमः '' किंवा '८ सीतारामाम्या नमः ''
कृणोपासकांचा हा श्रीराधाकृरणाकया नमः '' किंवा '' नमो भगवते वासुदेवाय
गोविंदाय नमः '' असे मंत्र असतात. हा मंत्र कानांत उचारण केल्यावरोवर तो
उचारणारा गुरु बनतो व ऐकणारा उत्तम शिष्य बनतो! याशिवाय कोणी तर
नवे नवे मंत्रही तयार केले आहेत. उदाहरणार्थ! '' जल पवितर सथल पवितर
और पवितर कुवा । शिव कहे सुन पार्वती तुवा पवितर हुवा ।। '' दयानंद
म्हणतात कीं, अशा निरक्षर व निर्बुद्ध लोकांकडून जनतेवर उपकार तो कोणता
होणार १ हे लोक आपल्या धुमीवर जी लाकडे जाळतात त्या ऐवजी जर यांनी.
एक कांबळें विकत घेतलें तर त्यांचें थोड्या पैशांत काम भागून व्यर्थ लाकडे
फुकट जाणार नाहींत. पण त्यांस इतकीही बुद्धि असत नाहीं. ते आपणांस
तपस्वी म्हणवितात, कां तर ते धुमीजवळ तापत वसतात. तसेंच रामराम असें
कांहीं म्हणत राहिल्यानें पापे नाश पावतात असें समजणे हेंही अज्ञानच होय.

वास्तविक वहा, ईश्वर, परमेश्वर, न्यायकारी, दयाळू, सर्वशक्तिमान् अशीं जी
परमेश्वराचीं अनेक नावे आहेत, त्या नांवांनी जो अर्थ व गुण दर्शित होतो, तो
गुणधर्म आपण आपल्या अंगीं अंशतः तरी आणण्याचा प्रयत्न करणें व अशी
प्रयत्नाची स्कृति होण्यासाठी तीं नावे लक्षांत ठेचणे याचेच नांव वैदिक नामस्मरण
होय. उद:हरणार्थ, ब्रह्म या नावावरोवर थोर होण्याची इच्छा करावी, ईश्वर शब्दाने
सामर्थ्याची आकांक्षा बाळगावी, विष्णु शब्दानें जीवास आपणांप्रमाणेंच सुखदुःख
आहे असें मानून दुसऱ्यास साहामयकारी व्हावें. अशा प्रकारें कृतीमध्ये उतरले
नामस्मरण मात्र उन्नतिकारक असतें. हीच वैदिक पद्धत होय. '' तेजोसि तेजी मयि.
धे६ । '' हे परमेश्वरा! तूं तेजःस्वरूप आहेस म्हणून माझ्यामध्येही तेज उत्पन्न

कर. अशा प्रार्थना वेदांत अनेक आहेत. पातखल योगवलातही जपाची अशाच
प्रकारची व्याख्या केली आहे. 'तज्ञपस्तदर्थ भावनभू (योग० पाड १ सु- २८)
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अर्थात जप करणें म्हणजे त्याच्या शब्दोचारणानें त्या शब्दांत जी अर्थव्यज्ञक
सत्ता आहे तिच्या जोरावर त्या अर्थाची भावना बुद्धीत प्रगट करणें होय.

तंत्र-तांत्रिकांवर तर दयानंदांनी अत्यंत कडक रीतीनें टीका केली आहे.
तांत्रिकांच्या आचारांचें जें वर्णन त्यांनीं केलें आहे ते पाहता तंत्रमार्ग हा सर्वतो-
परी पापमुलुक व अनर्थावह आहे अशी भावना होते. असा हा मार्ग अत्यंत
उज्ज्वल विचारांच्या आर्यावर्तात सहखावधि वर्षे टिकला तरी कसा, असाही
संदेह मनांत उत्पन्न होतो! पण त्याविषयी जास्त खोलांत न जातां येथें तूर्त दया-
नंदाचे त्यासंबंधी काय मत आहे तेवढेच आपणांस पहावयाचे आहे. तांत्रिकांतील
चोळीमार्गा व वीजमार्गी लोकांचे वामाचार अत्यंत अनीतिमय दिसतात. त्यांचें
उघड वर्णन येथें करणें अप्रस्तुत नसलें तरी अप्रशस्त वाटतें

अनीतीच्या अनिर्वव आचरणास पवित्र धर्माचरणाचे स्वरूप या ग्रंथामध्यें मिळा-

ले आहे त्यांच्या मताने कांहीं कांहीं विशेष दुराचारी लोक फारच योग्यतेचे
ठरतात असें हें स्वैराचरण धर्माच्या नांवाखाली इतकी वर्षे उजळमाथ्याने चालत
आलें असून- दयानंद म्हणतात कीं, अत्यंत आश्चर्याची गोष्ट ही कीं, या गोष्टी

आपल्याच धर्मातील आहेत असें अजूनही कित्येकास वाटत आहे. याचें कारण

अंतथापि नमुन्याकरितां अर्थ न देता कांहीं तांत्रिक वचने खालीं देत आहां,
मद्य मास च मीन च मुद्रा मधुनमेव च ।।

एते पश्च मकारा: स्युमोक्षदा हि युगे युगे ।। (कालितत्रादि)
पीत्वा पोत्वा पुनः पीत्वा यावत्पतति कूतले ।।

पुनरुत्थाय वै पीत्वा पुनर्जन्म न विद्यते औ। महानिर्वाण
मातयोन परित्यज्य विहरेत्सर्व योनिषु ।। (ज्ञानसकलनी)
८८ मातरमपि न त्यजेतु (मातगी विद्यानुयायी)

रजस्वला पुष्कर तीर्थ चाण्याली तु स्वयं काशी, चर्मकारी प्रयाग: स्याद्रजकी
मथुरा मता । अयोध्या पुक्कसी प्रोक्ता (रुद्रयामल)

हालांपिबती दीक्षितस्य मदिरे सुतो निशाया गणिकागृहेषु ।। विर्रोजर्त

कालवचक्रवता ।।

मद्याचे अतिरिक्त प्राशन, असंख्य बलिदान व स्त्रीसेवनांत, कन्या, भगिनी
आणि माता यासही वर्ज न मानणे हें त्यांच्या अत्याचाराचें अस्पृश्य चित्र होय!
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चा शाक्तांनीं वेदावर आपल्या मताप्रमाणें टीका केल्या आणि श्चीतस्थति-पुराणात
आपलें मत घुसडून देण्याचा थोडाबहुत यशस्वी प्रयत्न केला. उदाहरणार्थ,

'' न मांसभक्षणे दोषो न मो न च मेथुने ।। प्रवृत्तिरेषा भूताना निवृत्तिस्तु महा-
फला ।। ( मनु: ७५६ ।।) हें वचन मनुस्मृतीत यांनीच घुसडून दिलें असावें.
कारण मांसभक्षण करणें, मद्यप्राशन करणें, परस्त्रीगमन करणें यांत जर मुळींच
दोष नसेल तर दोष तरी कशात आहे!

तीर्थक्षेत्र-! अन्यक्षेत्रे कुत पापं काशीक्षेत्रे विनश्यति '' ८८ गंगा गति
यो वूयाद्योजनाना शतैरपि ।। मुच्यते सर्व पापेन्यो विएसुलोक स गच्छति १ ''
इत्यादि तीर्थांचें श्रेष्ठत्व प्रतिपादणारे असंख्य लोक पुराणांतून व माह्रात्म्यग्रंथातून

आहेत, त्यांतील वर्णन साफ खोटे आहे असेंच दयानंद निक्षून सांगतात.
ते. म्हणतात कीं, ( जना यैस्तरन्ति दुःखानि तानि तीर्थानि) ज्याच्या योगानें
जीव सर्व दुःखांतून तरून जातात व सुख प्रात करून घेतात, तींच खरी तीर्थे

होत. जलाशये ही तारणारी' नररून वुडविणारी आहेत. त्यांच्यापेक्षां नौकांना तीर्थे
म्हणणें वर्षे वास्तविक 'तीर्थ' या शब्दाचा अर्थ पिता किंवा पित्यासमान आचार्य
असा होतो. ८८ नमस्तीर्थ्याय च '' ( यजु० अ. १६१४२) म्हणजे वेदविद्यांचे
पठण करणारा आणि सत्यभाषणादि कामांत प्रवीण अशांचा सत्कार करावा.
त्यांस अन्न द्यावे असें यजुर्वेदांत सांगितलें आहे. जर गंगाभागीरथी, काशी प्रयाग,
इत्यादि नावे घेतल्याने पापे नाश पावतील तर कोणीही पापी राहणार नाहीं व
पापे करावयासही कोणी भिणार नाहीं. हें सर्वीनी लक्षात ठेवावे कीं केले
पातक भोगलेच पाहिजे. ओगल्याशिवाय त्याची कधींही निवृत्ति होत नाहीं.
तेव्हां जलाशय किंवा क्षेत्र यांना पापनाशक तीर्थ असें म्हणण्यापेक्षा '८ जना
येस्तरन दुःखानि तानि तीर्थानि ' हेंच तीर्थाचे खरें स्वरूप असल्यामुळें सत्य-

शास्त्राचें अध्ययन, अध्यापन, धार्मिक विद्वानांची संगति, परोपकार धर्मानुष्ठान
योगाम्यास,निर्वैर होणे,निष्कपटी होणे,सत्य बोलणे सत्य मानणे सत्यकमै करणें ब्रह्म

चर्य सेवन करणे, आचार्य, अतिथि, मातापिता यांची सेवा करणें परमेश्वराची '८५हेरत २.२८७४२२ई ५. वनगे२हैले१२२६:२.५९८२जे
ऋ



प्रकरण ९ व १२७
पिंड घेतात हें म्हणणें निव्वळ खोटे आहे. पूर्वी कोणी धूर्तानें कांहीं कपट करून
खड्यांत एखाद्या माणसाला वसवून त्यावर झांकण घालून कपटाने पिंड औत
घेऊन जाण्याची व्यवस्था केली असेल. एखाद्या अडाणी श्रीमंताला असे फसविलें
म्हणजे तीच गोष्ट सहज रूढ होते. भूतप्रेत, पिशाच, शाकिनी, डाकिनी इत्यादि
साऱ्या कल्पना व त्यांच्या निवृत्तीकरितां तीर्थक्षेत्रांचे उपाय हें पैसे उपटण्या-
साठींच अगी लोर्कानी काढले खूळ आहे. त्यांच्या नादीं कोण लागू नये.

भस्मरुद्राक्षादि धारण-दयानंदरूया दिग्विजयाच्या आरंभी ते आपल्या
अनुयायांस रुद्राक्षमाळा देत असत. पण पुढे लवकरच त्यांनीं तो क्रम बंद
केला. इतकेंच नव्हे, तर रुद्राक्ष-भस्म-तिलक आणि मुदा इत्यादीचे पूर्वग्रंथांत
वर्णिले शक्तिसामर्थ्य साफ खोटें आहे असें ते प्रतिपादन करूं लागले. ते
म्हणतात कीं, जर रुद्राक्षासारखे एखाद्या वृक्षाचे फळ गळ्यांत वागविण्यानें किंवा
भस्म धारण केल्याने मुक्ति मिळत असेल, तर रारवेगये लोळणारी गाढवे व
रुद्राक्षांची वा०ररषणें घालणारे वनचर हे सारेच मुक्त होतील. कालाग्रिरुद्रोपनिषष्ट
कोणी तरी राख फासणाऱ्यानें लिहिले आहे. तें सारे असत्य आहे. '८ यस्य प्रथमा
रेखा सा --रर्त्लोक:'' इत्यादि वचने ववैदिक व अनर्थकारक आहेत. ८' व्यायुष
जमदग्ने० '' हा वैदिक मैल भस्मधारणविधि सांगत नसून त्याचा अर्थ माश्या
नेत्रांचा ज्योति तीनशे वर्षेपर्यंत राहो'' असा आहेजमदग्नि हा शब्दनेत्रवाचक आहे.
तात्पर्य, रुद्राक्ष, भस्म, तुलसी, कमलापूर, दर्भ, चंदन वगेरे धारण करणें हें सर्व

पशुकोटींत असलेल्या मनु'ठेयाचे काम आहे. मुद्रा व तिलक हेही त्यांतीलच प्रकार
आहेत. ''याना वडा दयालका, तिलक छाप और माल । यमडरपै कालूकहे, भय
माने भूपाल ।। '' असें हें ढोंगी अजाण लोकांना समजावितात. पण रुद्राक्ष धारण
करणाराला यमाचे इन राहोत पण पोलिसाचे शिपाई तरी न्याले पाहिजेत. पण
मग आपण तर प्रत्यहीं असे' पाहतों कीं, त्यांस कुत्राही विचारीत नाहीं! माशी-
मच्छरासारखे सुरू कीटकही भीत नाहींत. '' अतस तसूर्न तदामो अमृते '' ह्या

कग्वेदातील श्रुतीचा अर्थ तंसमुद्रा नसलेल्या शरीरास वसा नसून धर्माचरणादि
तप न केलेल्या शरीरास परमात्मप्राप्तीचे अनुपम सुख मिळणार नाहीं असा आहे.
धर्मयुक्त कामाला तप म्हणतात. देह-दंड उपासतापास म्हणजे कांहीं खरें तप
नव्हे. पुराणांत पाहिले तर प्रत्येक तिथीवार निरनिराळ्या देवांसाठी आहेत. त्या
देवांप्रीत्यर्थ उपोषण करणें हें पुण्य व अन्न ग्रहण करणें हें जर पाप असेल तर
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मनुष्यालाजेवायला दिवसच मिळणार नाहीं. धर्मसिंधु, निर्णयसिंधु, व्रतार्क इत्यादि
ग्रंथ अज्ञानी लोकांनीच बनविलेले आहेत, उपास कधीं धरावा हे असलेच
त्यांतील वाद, खऱ्या धर्माचा अंशही त्यांत सापडणार नाहीं. ग्' एकादइयामने
पापानि वसन्ति '' एकादशीच्या दिवशीं सर्व पापे अन्नामध्यें राहतात. असें यांनी
यापुराणातून् लिहिले आहे. त्यांना विचारा नहीं कोणाची पापे १ तुमची का तुमच्या.
वडिलांची १' त्या दिवशीं सारीं पापे अन्नांत जाती तर सारे लोक निष्पाप होऊन
सुखी झाले असते. पण ते तर मुकेने तडफडतांना दिसतात. वास्तविक उपाशी
राहण्यापासून दुख होतें, दुःख पापापासून होतें. म्हणून उपास करणें हें पाप
आहे. पण या उपासांचे माहात्म्य पुराणांत किती वर्णन केलें आहे! न जाणता
एकादशीच्या दिवशीं उपास घडलेल्या एका ३७ स्त्रीने दुसऱ्या एका वेस्येस स्पर्श

केल्यावरोवर त्या पुण्याईनें त्या वेइयेचें विमान स्वर्गात गेलें म्हणतात! हें जर खरें
असेल, तर फार कशाला, ही पानाची विडी स्वर्गीत मिळत नाहीं तर तिला कोणी
उपाशे स्पर्श करून स्वर्गात पाठवू शकतील का १ धनदा, कामदा, पुत्रदा,
निर्जला असे एकादशीचे चोवीस भेद मानतात. विधवा स्त्रियांना त्या दिवशीं
पाणीसुद्धा पिऊं देत नाहींत! काय हा धर्माच्या नांवावर निर्दयपणा १ त्यांतले
त्यांत अहळ्यातील एकादशीला सजला व पावसाळ्यांतील एकादशीला
निर्जला म्हटलें असतें तरी वरे होतें. पण या भिक्षुकांना कोठची दया ांऊ

'८ कोणी मरो किंवा जगो '' आमची दक्षणा कायम असली म्हणजे झालें.
हाच जप ज्यांना आहे त्यांच्या मेंदूत विचार तरी कशाला शिरेल! भूक लागली
असतां न खाणे व लागली नसतो खाणे, हे दोन्ही मार्ग अपायकारक आहेत.
म्हणून कोणीही विचारी मुख्यांनी या पौराणिक गावाळावर विश्वास न ठेवता
आपली नीति कायम ठेवून शुद्ध धर्माने वागण्याचा निश्चय करावा, हेंच उत्तमहोय.
देवपूजा-ह्या सर्व थोतांडांत प्रतिमापूजा हें सर्वात मोठे असल्यामुळें दया-

मंदांनी त्याचाही फार जोरानें निषेध केला आहे, मूर्तिपूजाविरोध हा ब्राह्मधर्मा-

तीलही एक विशेष आहे. त्यांचा युक्तिवाद प्रथम खंडाच्या प्रथम भागांत राम-
मोहन आणि शास्त्री यांच्या संवादरूपाने विस्तुरतपणे पूर्वी सांगितलाच आहे.
दयानंदांचा युक्तिवाद अगदीं तसाच नसल्यामुळें तोही येथें सविस्तर देत आहत.
दयानंद म्हणतात कीं, ज्यांमध्यें दिव्यगुण असतात त्यांना देवता म्हणतात, या
प्रमाणे पृथ्वी ही देवता खरी; पण तिलाच ईश्वर किंवा उपास्य म्हणून कोठेही
१२८
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वेदांत सांगितलें नाहीं. देव किंवा देवता आणि परमेश्वर हे शव्द समानार्थी नाहींत:
'' त्रयखिलतू त्रिशता ० '' इत्यादि वेदमंत्रांत तेहतीस देव सांगितले आहेत. ते
पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु. आकाश, चंद्र, सूर्य, नक्षत्रे (उष्टीचे आधार म्हणून
हे आठ वसू. दशप्राण व जीवात्मा हे अकरा ( शरीरांतून निघतांना रडवितास्त
म्हणून) रुद्र, वारा महिने हे ( आयुष्याला कमी करणारे) आदित्य, परम
ऐश्वर्यानें युक्त अशी विद्युत तोच इंद्र आणि ( वायुजलादिकांची शुद्धि,
विद्वानांचा आणि शिल्पकांचा सत्कार, जो साधतो तो) प्रजापति म्हणजेच यज्ञ-

या तेहतीस देवतांचा स्वामी असा जो चोविसावा परमात्मा तोच उपास्य होय.
.असें शतपथाच्या चवदव्या कांडांत स्पष्ट सांगितलें आहे. तसेंच '' ईशावास्यमिदर
सर्व यत्किंत्र जगत्या जगत ।। '' या व इतर अनेक श्रुतीत ईश्वराचे सर्वव्यापिp-ष

दाखविले आहे. तसेंच न प्रतीके न हिसः :ब्रह्मसूत्र, व. ४, पा. ११४ या सूत्रात,
प्रतीकांत म्हणजे परिच्छिन्न पदार्थीवर बलोपासना करणें, याचा शास्त्रांत निषेध आहे.
वेदांत ऽ अज एक पा स पर्का:ण्ष्टक्रम कायम '' असें सांगितले आहे- यावरून
परमेश्वर जन्म घेत नाहीं व शरीरही धारण करीत नाहीं असें ठरतें. ८' यदा यदा हि
धर्मस्य ग्लानिर्भवति '' इ० गीतावचनावरून परमेमार शरीर धारण करतो असें
होत नाहीं. श्रीकृष्ण हा योगीश्वर व धर्मात्मा होता. धर्मरक्षण करण्याची त्याची
इच्छा असल्यामुळें युगायुगांमध्यें जेव्हां अधर्म वाढेल तेव्हां आपण जन्म घेऊन
धर्माचें रक्षण करूं असें त्यानें म्हटलें तर त्यांत कांहींच वावगे नाहीं. परोपकारा:-
य सतां विभूतय: ० तेवढ्याने श्रीकृष्ण ईश्वर आहे असें ठरत नसून तो महात्मा व.
योगीश्वर होता असें. ठरतें. अनंत सामर्थ्ययुक्त परमेश्वराला एखाद्या मुद्र जीवाला
मारण्यासाठी शरीरधारी व जरामरणधर्मयुक्त व्हावें लागतें, असें मानणे मूर्ख.
पणाचें आहे. ज्यास मारावयाचें त्या कंस-रावणांच्या शरीरांतच तो नव्हता काय?
मग आजच मर्क्यचछेदन करण्यास त्यास काय कठिण होतें १ वस्तुतः व्यापक
परमेश्वर एखाद्या शरीरांत राहूच शकत नाहीं. व गर्भीमध्येही येऊ शकत नाहीं.ए
त्याचे ठिकाणी येणे जाणें इत्यादि क्रिया मानणे अयुक्त होय. शेष आणि शाक्त या
दोन मतवाद्यांनीं ज्याप्रमाणें लिंगपूजा सुरू केली, त्याचप्रमाणें जैनी लोकांच्या
चव्वीस तीर्थकरांचे अनुकरण करून पौराणिकांनी हिंदूंचे चव्वीस अवतार बनविले.
व त्यांच्या पुराणांप्रमाणे आपलीही अठरा पुराणे केली. आतां पहा कीं ज्या
पदार्थाला किंवा मूर्तीला ज्योतिर्लिग म्हणावयाचे त्यामध्यें प्रकाशाचा लेश 'आर्य... ९ तरह
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पाहिजेना १ पण यांचें' दर्शन दिवा जवळ नेल्याशिवाय होत नाहीं! कोणी म्हणतील
कीं, rं' नमस्ते रुद्र मन्यवे । '' '८ बेणवमसि । '' '' वामनायच । '' ८' गणानात्वा
गणपतिदहवामहे ।'' '८ भगवती भूया:।'' ८' सूर्यआत्मा जगतस्तस्धुषप्रय ।'' इत्यादि
त्रचनावरून शैव, वैष्णव, गाणपत्य, शाक्त वगैरे पंथ वैदिकच ठरतात, तर तें
वास्तविक नाहीं. वरील वाक्यें या संप्रदायांना साधक नसून वाधक आहेत.
कारण, रुद्र, शिव (परमेश्वर), विष्णू (व्यापक), गणपति जगाची स्वामी), सूर्य
१ चराचराचा आत्मा) वगैरे नावे परमेश्वराची आहेत. व तीं त्या एका परमे-
श्वराचेच निरनिराळे गुण दाखवीत आहेत. रेया नांवांच्या निरनिराळ्या देवता
नाहींत. भगवती, देवी, शक्ति, ही नावे वाणीची आहेत.रुद्र याचा अर्थ प्राण, अग्नि,

व नम याचा अर्थ अन्न असाही होतो. तेव्हां ८' नमस्ते रुद्र ० '' याचा अर्थ प्राण व
जठराग्नि यांना अन्न द्यावे असाही होईल. तात्पर्य, या वचनांतून निरनिराळ्या विशीत-
पूजा अथवा उपासना सिद्ध होन नाहींत.

थह्माचे प्रतीक अशी कोणतीच वस्तु जगतांत नाहीं. शिवाय आधुनिक मूति-
पूजा हा इंद्रियांचा विषय असून परमात्म्याची उपासना इन्द्रिये आणि विषय
यांपासून आत्मा निवृत्त झाल्याने साधणारी आहे. तेव्हां याविरुद्ध स्थितीची एक-
चावता कशी व्हावी १ परमेश्वर सर्वव्यापक असल्यामुळें भाव तेथें देव असें
म्हनून कांहीं सुर्तिपूजेचे समर्थन करूं; पाहतात; पण असें म्हणणाऱ्यांनी माता-
पिता, आचार्य, अतिथि, यांच्या ठिकाणी तसेंच पतीने स्त्री व स्त्रीने पति यांच्या
ठिकाणी ईभरभाव ठेवून पूजा केली तर तिची हकिपेक्षा श्रेष्ठ अशा मूर्तिपूजेंत
गणना होणार नाहीं काय! वैदिक मुर्तिपूजा किंवा विमुतिपूजा म्हणजे भूत,
वर्तमान व सवित्र्य कालांतील विभूतींचा सत्कार होय. उपासना ही अगदीं भिन्न
असून त्यांत आत्म्याचा परमात्म्यावरोवर संयोग करावयाचें कर्म असतें. हा भेद
लक्षांत घेतला असतां यावें खरें मर्म समजून येऊन वराच विरोध कमी होईल.

परमेश्वराचें स्मरण करून देणाऱ्या मूर्ति आहेत असें मानले तर, पृथ्वी, पहाड,
पर्वत वगैरे महानू मूर्ति आहेतच. त्यांच्याकडे पाहिले असतां सर्वशक्तिमातू
परमेश्वराची जशी तात्काळ कल्पना येते, तशी प्रतिमांकडे पाहून येणार नाहीं
प्रतिमा सुंदर असली तर मूर्तिकाराच्या कौशल्याची फार तर साक्ष देईल. शिवाय
अशी मूर्ति नेहमींच समोर नसल्यामुळें, ती नाहीं तर परमेश्वर तेथें नाहीं,
असें होऊन पापकमीकडे बिनदिक्कत प्रवृत्ति होईल. परमेश्वर मूर्तीत आहे इतरत्र
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नाहीं, असें म्हणणें म्हणजे चक्रवर्ती राजाला एखाद्या झोपडीचा मालक समजण्या-
सारखेंच आहे. व्यापक परमेश्वराची पूजा ती काय! चंदनाच्या औत परमेश्वर

आहे, मग चंदन उगाळून लावायचे काय प्रयोजन? हातांत परमेश्वर आहे ते
हातच मूर्तीपुढे काय जोउता? डोक्यांत परमेश्वर असतां तें कोणापुढे वांकवा-
वयाचें! पाषाणाची पूजा करीत असतां आम्ही व्यापक परमेश्वराचीच पूजा करतो
असें खोटे कौ वोलायचें! भाव तेथेंच देव म्हणाल तर काय तुमचा भाव नसेल
तेथें परमेश्वर नाहींच कीं काय! उलट पक्षी पाण्यामध्यें तुपाचा आणि
धुळीमध्ये साखरेचा भाव धरून व्यवहार चालतो काय! भौतिक पदार्थ जर
भावनेने मिळत नाहींत तर ध्यानयोगगम्य परमेश्वर तुमच्या भावनेचा गुलाम
होऊन मूतीत येतो हें कशावरून! सुखाची भावना करूनही सुख लाभत नाहीं
आणि दुःखाची भावना न करताही तें पाठीस लागतें याचा अर्थ काय ओ-,
भावने अंधास दिसूं लागत नाहीं. आणि भावना नसताही मरण प्रास होतें.
जडाच्या ठिकाणी चेतनाची भावना करणें चुक आहे. जो पदार्थ जसा असेल
तसाच तो मानणे ही खरी भावना. व्यापक परमात्म्याचें अनात्म पदार्थाच्या
ठिकाणी आवाहन कसलें! आवाहनानें देवता येत असेल तर हीत सचेतन कां
होत नाहीं १ आवाहन व विसर्जन ह्यावद्दल वेदांत एक अक्षरही नाहीं. हें सारं वड
अशान्यांचे आहे. हे लोक आवाहन-विसर्जनाचे प्रयोग जड सुनीवर करतात.
त्यापेक्षा गतप्राण झालेल्या मृताल्याचे आवाहान आणि आपल्या शत्रच्या
आत्य्यांचे विसर्जन हे कां करून दाखवीत नाहींत १

मूर्तिपूजेत याप्रमाणें विलकूल सत्य नसून-परमेश्वराशिवाय अन्य पदार्थीची
परमेश्वर म्हणून उपासना केल्यास-

अन्धतम: प्रविशन्ति येदुसम्भूतिमुपासते ।।

तो भूय इव ते तमो य उ सरया व रताः .--२, ८०९.
या ईशावास्योपनिषदांतील वचनाप्रमाणें हे मूर्ख लोक चिरकाल अज्ञानी

होऊन थोर दुःखमय नरकांत पडून अत्यंत क्लेश भोगतात. 'न तस्यप्रतिमा अस्ति'
ाऊइं-अनु ०, ३२। ३) असें स्पष्ट वेदवचन आहे. केनोपनिषदांतही हेंच अनेक
वेळां सांगितलें आहे.

यद्वाचानम्युदितं येन वागम्युद्यते ।।

तदेव ब्रह्म त्वं विद्धि नेई यदिदमुपासते ।। ३ ।।
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१३२ मूर्तिपूजा हें सावन ( भाग १ ला
यन्मनसा न मनुते येनाहुर्मनो मतम् ।।

तदेव ब्रह्म त्वं विद्धि नेदं थदिडूमुपासते १४ ।।

या वचनांत ' दुसऱ्या पदार्थांची उपासना करूं नकोस '' हा ज्या अर्थी
निषेध केला आहे, त्या अर्थी तशी उपासना वैदिक काळी पूर्वीच रूढ होती,
असें मानण्याचे कारण नाहीं. प्रात वस्तूचाच निषेध संभवतो तेव्हां या निषेधा-
वरून मूर्तिपूजा वैदिक काळी प्रचलित होती, असेही मानण्याचे कारण नाहीं.
कारण चोरी करू नकोस, खाड्यांत पडूं नकोस इत्यादि प्रकारे अप्रात गोष्टींचेही
निषेध होतात. अशा रीतीनें वेदानी जिचा निषेध केला, ती मूर्तिपूजा करणें हें
पाप आहे.

आतां कोणी म्हणेल कीं वेद हे अनादि आहेत. त्यांच्या वेळीं मूर्तिपूजेचे काय
काम होतें १ त्या वेळी देवता प्रत्यक्ष होत्या. पण पुढें मनुष्याचे सामर्थ्य कमी होऊं
लागलें, निराकांराचें ध्यान त्यांस करतां येईना, तेव्हां अशा अल्पज्ञांकरितां साधन-
परंपरेतील एक पायरी म्हणून पुराणे व तंत्रग्रंथ यांनीं मूर्तिपूजा रूढ केली. ती
कां मावू नये? निशाण मारणारा जसा स्?लावरून सूक्ष्म विंडूवरही निशाण
मारण्यास शिकतो, त्याप्रमाणें हा अभ्यास आहे, वाहुन्यांचा खेळ ही प्रपंचाचीच
पूर्व तयारी नाहीं काय! यास उत्तर असें कीं, पदार्थांची पूजा केल्यानें ज्ञान

वाढणार तर नाहींच, पण असलेलें नाश पावेल. ज्ञानाचे साधन सत्संगति अथवा
चेतनपूजप हीच होय. माता-पिता-गुरु आदि पंचायतनपूजा हीच कल्याणप्रडू
होईल. मूर्तिपूजा ही उपासनेची पायरी नसून उलट एक खड्डा आहे!
मूर्तिपूजा ही बलप्राप्तीच्या उद्योगांत स्झटूल लढ्याप्रमाणे मानता येणार नाहीं.
त्यापेक्षा सृष्टिविद्या ही एक पायरी आहे असें म्हटलें तर तें अधिक शोभेल.
उष्टिशास्त्राचे व्यापकदृष्टीचे अभ्यासक आज जगावर सत्ता गाजवीत आहेत आणि
संकुचित दृष्टीचे मूर्तिपूजक पूर्वजांचे अगाध ज्ञान गमावून आज गुलामगिरीत
खितपत पडले आहेत! वेदविरुद्ध पुराणतंत्रादि ग्रंथांना प्रमाण मानणे हें नास्तिकाचे
काम आहे असें मधूनेही म्हटलें आहे ाइंमनु०, ५३५ अक्षरओळख व
स्वाध्याय हेच ईश्वरप्रासीचे खरे बालाम्यास होत. मूर्तिपूजा नव्हे. आतां निराकारावर
मन स्थिर होत नाहीं म्हणून साकार सूरीची आवश्यकता मानावी, तर वस्तुस्थिति
याच्या अगदींच उलट आहे. 'ध्यान निर्विषय मन:' याप्रमाणे ध्यानाचें खरें स्वरूप
मन निर्विषय करणें हेंच असून अनुभव असा आहे कीं, साकार सुतीचे ध्यान करीत
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प्रकरण ९ वे भूतेने दुष्परिणाम

असतां प्रत्येक अवयवावर क्रमाक्रमाने मन चलन पावते. तें स्थिर होऊंच शकत
नाहीं. उलट निराकाराचें चिंतन करण्यांत प्रथमतः मन जोराने धांवतें; पण निरव-
यवाच्या ध्यानांत मनास चंचल करण्यास कारणच नसल्यामुळें परमेश्वराची अनंता
पाहून तें थकतें. व पुन्हा आपल्या ठायीं स्थिर राहून त्याच्या अनंत गुणकर्म-
स्वभावाच्या चिंतनामध्यें गुंगून राहते आणि त्या आनंदांत तें अधिकाधिक स्थिर
होत जातें. तात्पर्य, मन स्थिर करण्यास साकार पदार्थ सोडावे लागतात. मूर्तीच
काय पण त्यी, पुत्र, धन, मित्र इत्यादि पदार्थाविषयींही उदासीन व्हावें लागतें,
असेंच साते प्रतिपादन करतात.

मृतांच्या दर्शनाने कांहीं सुपरिणाम होणें शक्य असतें, तर देवळांतच कुकर्म

घडला नसती म्रृतिपूनत हाच धर्म मानल्याने मनुध्यें पुरुषार्थहीन होतात. तसेंच
उपास्य-भेदानें जगांत भेदभाव माजतो. सर्व कांहीं उपास्य ति करील अशा
भरवशावर राहिलेले उपासक आणि पुजारी अखेर परटाच्या धोड्याप्रमाणे शत्रू
कडून धोपटले जातात. परमेश्वरालाच सुर्तिपूजा कशी आवडावी? आपल्या
बसण्याच्या जागी कोणी धोंडा आणून ठेवला तर आपल्याला जसा राग येईल
तसाच परमेश्वराचे अधिष्ठान जें आपलें हृदय तेथें जर पाषाणमूर्ति येऊन
बसली तर त्यास कां राग येणार नाहीं! जडाचे ध्यान करणाऱ्यांचा आत्माही
जडवुद्धियुक्त होतो. सुगंधीयुक्त फुलें दगडावर वाहायला का देवाने निर्माण केर्ला

आहेत १ अक्षता पाणी आणि फुलें तेथें सडून जाण्यापेक्षा तीं झाडावर राहिला
तर अधिक वेळ टिकून हवा शुद्ध व निरोगी तरी करतील. अशा प्रकारे मूर्तिअजेत
अनेक दोष आहेत. देवळातील मूर्तींच्या स्वार्थी पुजाऱ्यांना हवे त्याहून जास्त धन
मिळत असल्यामुळें ते वेश्यागमनादि भयंकर पापें करून दुःखी होतात व नाश
पावतात. कित्येक देवस्थाने मोठी कडकडीत व जागृत आहेत, कोठे सिंहनाद
झाला, कोठे देवाले उडी घेतली, इत्यादि माहात्म्य लोक सांगत असतात. तीं
सारी खोटी असून. भोळ्या भाविकांना फसविण्याकरितां पुजारी लोक कांहीं
तरी कंड्या उठवितात. आणि हातचलाखी करून ठकवितात. दुसरें
कांहीं नाहीं. महादेव आणि विष्णू यांनी खरोखरच राक्षसांचा संहार
केला असता तर महमद गझनीसारख्या मुसलमानांचे भस्म करणें त्यांस काय
अशक्य होतें! रामाने रामेश्वराची स्थापना केली असती तर वाल्मीकि रामा-
गणांत त्याचा कां उल्लेख नसावा! '८ अन्न पूर्वे महादेव: प्रसादमकरोद्विमु सेतु-
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१३४ देवस्थाने (भाग १ ला
बंध इति हयातमू० '' इत्यादिवाल्मीकींतील (युद्ध, १२३१२०) वचनांवर कल्पने -
ची उभारणी होऊन त्याचें पुढें रामदेवराव यादवाने स्पृलमंदिरांत रूपांतर केलें.
तसेंच हरिद्वार हें स्वर्गाचे द्वार नसून आज तें एक भिधुकवन वनलें आहेवृंदावन
पूर्वी कधीं नीट असलें तरी सप्या तें वेश्यावन झाले आहे! यांची ही अनादि
काळचीं माहात्म्य सारी वनानट आहेत. कोणत्याही देवस्थानचे ताम्रपट किंवा
जुन्या वह्या पाहाव्या; त्यांत हजार वर्षांपूर्वीचा एकही लेख सापडणार नाहीं.

हें खरें की, राम, कृष्ण, शिव हे मोठमोठे चक्रवति राजे पूर्वी होऊन गेले.
त्यांच्या सीता, रुक्मिणी, पार्वती इत्यादि महाराण्या होऊन गेल्या. पण सध्यां
त्यांच्या नांवाने काय चालले आहे! महात्म्यांच्या कृति मंदिरांत ठेवून '' महा-
राज, शेठ सावकारजी! या दर्शन ध्या, चरणामृत प्या व मूर्तीपुढे यथाशक्ति
भेट ठेवा. अहो. लोक हो, सीताराम, लक्ष्मीनारायण, शिवपार्वती यांच्या मूर्ति

दर्शनीय आहेत, पण काय करावे यांना तीन चार दिवसांत कोणी भोग चढविला
नाहीं, सीतेची नथ काल चोरीस गेली, कृष्णाचा शेला हरवला, लक्ष्मीनारायणाचे
कपडे फाटले, या मूर्तीचा डोळाच उंदिरांनीं नेला, तेव्हां डोळ्याला कवडी
लावली! असें म्हणून त्यांच्या नांवानें पुजारी लोक भीक मागत फिरत आहेत!
एक ना दोन, हजार गोष्टी सांगून ३ओग चढवा म्हणून धन सुवाडतात, रामलीला
व रासमंडळ खेळतात. आणि देवाची सूर्ति उभी पाहत असतां हे खुशाल लोडाला
टेंकून लोळत असतात. कोठे ते सीताराम आणि कोठें त्यांची ही भूतिधूकांनी
चालविलेली विटंबना!



प्रकरण दहाव
दयानंदांचे १ तर

डा सुपर्णा ससुजा सखाया समान वृक्ष परिघ स्वजाते ।

तयोरन्य: पिप्पल स्वाढरयनटउजल्यो अभिचाकशीति ।।

-ऋग्वेद १ । १६४२०.
भावार्थ-:) ऽ जीवात्मा आणि ( २) परमात्मा हे दोघे (तिसऱ्या) प्रकृति-

रूप एका बक्षावर वसले आहेत. जीवात्मा कर्मफल भोगतो आहे. परंतु परमात्मा
कांहींच फक्तभोग न करितां केवळ प्रकाशक होऊन राहिला आहे.

गील दोन प्रकरणांत आम्ही प्रचलित धर्ग्ग्पथासंवधीं स्वामींचे खंडनपर१ विचार सारतारूपनि दिले आहेत. ते वाचल्यावर मग दर्भ स्वरूपासंवंधीं

स्वामीचे स्वतःचें म्हणणें तरी काय, असा प्रश्न सहजच उत्पन्न होतो. त्या प्रश्ना-

चाच खुलासा यापुढें प्रकरणश: करण्याचें योजले आहे.
स्वामी दयानंदांच्या आयुष्याच्या अखेरच्या कांहीं वर्षांचा पत्रव्यवहार पाहिला

तर ते ग्रंथरचना आणि त्यांची छपाई यांत अत्यंत गढलेले दिसतात. त्यांच्या त्या

सांप्रदायिक साहित्यांत सत्यार्थप्रकाश, ऋग्वेदादि भाष्यभूमिका. आणि संस्कार-
विधि हे ग्रंथ आर्यसमाजाच्या दृष्टीने विशेष महत्त्वाचे दिसतात. ह्याशिवाव
कग्भश्रय (अपूर्ण१. यजुर्भाष्य, गोकरुणानिधि (गोरक्षणासवधीं), पंच महायज्ञविधि--
(नित्यकर्म१. वेदांगप्रकाश (व्याकरणविषयक) आर्योद्देशरत्नमाला (शव्दव्युत्पत्ति) -
आर्याभिनय (वेदसूक्ति१. असेही लहानमोठे ग्रंथ असून शिवाय पाखंडखंडन
(भागवतपुराणस्फोट१ अद्वैतखंडन, वेदान्तत्यातिनिवारण वगैरे अनेक शास्त्रार्थीची

लहान चोपडींही त्यांनीं वेळोवेळी प्रसिद्ध केलीं.
प्रत्रीज्ञानेश्वरांबज्या भाषार्थदीपिकेनंतर वामन पडितानीं आपल्या गीतेवरील

टीकेस यथार्थदीपिका म्हणण्यांत जी खोच दिसते तीच सायन माधवाच्या
अनुभवप्रकाशानंतरच्या दयानंदांच्या सत्यार्थप्रकाश या नांवांत कोणास
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३६ सत्यांर्थप्रकाश ाrं भाग १ ला
दिसेल १ इतर आधुनिक धार्मिक संस्थांत सत्यार्थप्रकाशादि ग्रंथांसारखे सांप्रदायिक
शास्त्रग्रंथ लिहिण्याचा उद्योग इतक्या विस्तृत प्रमाणावर दुसरा कोणी केल्याचे
आढळत नाहीं, ही गोष्ट खरी. ग्रंथाच्या आरंभी श्रीगणेशायनमः । अथवा
हरि: ओ०९म असें मंगलाचरण करण्याची आधुनिक पौराणिकांची व तांत्रिकांची
कल्पना टाकाऊ आहे. असा प्रथम टोमणा देऊन आर्षग्रंथाप्रमाणे ओ३न् ह्या
शब्दाने त्यांनीं आपल्या ग्रंथास आरंभ केला आहे. आणि ईभरनामव्याख्या
नामक प्रथम समुहूठासात इंद्र वरुण, यम, अग्नि, विष्णु, वाटू इत्यादि
शंभर नावे शुद्ध परमेभरवाचक आहेत, वर्से योगिकपद्धतीने त्या नांवांचा विग्रह

करून दाखविले आहे. गाणिक, कार्मिक व स्वाभाविक असे परमेश्वराच्या नांवाचे
त्यांनीं तीन भेद कल्पिले आहेत. उदाहरणार्थ, परमेश्वर प्रकृति व जीव यांच्या
गुणांनी विरहित असल्यामुळें निर्गुण व सर्वज्ञत्वादि गुण त्याच्यामध्यें असल्या-
मुळें, तोच सगुण आहे, असें ते मानतात. जडामध्ये चैतन्याचे गुण नाहींत म्हणून
ते जडासही निर्गुणच म्हणतात. व जडाचे नैसर्गिक गुण त्यांत असतात म्हणून
त्यास सगुण मानतात

दयानंदांच्या सत्यार्थप्रकाशाला आर्यसमाजांत इतकें महत्त्व आहे, कीं त्या
ग्रंथाला कित्येक पांचवा वेद असेही मानतात. याप्रमाणे सारेच आर्यसमाजी जरी
त्या प्रयास वेद म्हणून मानीत नसले, तरी महाभारतानंतर लकिष्टीने लिहिलेला
इतका तार्किक आणि मनोरंजक ग्रंथ दुसरा झाला नाहीं. असें श्री. नरदेवशारूया
सारख्या समतोल बुद्धीच्या पंडितांनींही म्हटले आहे. यास्तव प्रथम सत्यार्थ

प्रकाशांतील दयानदाचा तत्त्व-विचार सांररूपानें या प्रकरणांत पुढें देत आहोत.
जीव आपली कर्तव्ये करण्यास स्वतंत्र पण परमेभराच्या व्यवस्थेत मात्र परतंत्र

आहे. म्हणजेच फल भोगत्यांत तो परतंत्र आहे. कर्मफलभोक्ता ईश्वर नसून तो
चेवांकडून कर्मफलभोग करविणारा आहे. ईश्वराच्या ठिकाणी तीन काल नाहींत.
त्याच्या ठिकाणीं केवळ वर्तमानकालच आहे, म्हणून त्याला त्रिकालज्ञ म्हणणें
योग्य होणार नाहीं. जीव आपल्या स्वातंड-याने जें कर्म करतो, तें सर्वज्ञ ईश्वर

त्यावरही पुढें दयानंद तमिरभास्कर, भास्करप्रकाश, भास्कराभास निवारण,
धर्मीदवाकर आणि दिवाकरप्रकाश असे टीका-प्रतिटीकारूप जे अनेक ग्रंथ झाले
-त्यांच्या नावातही हाच अभिनिवेश दिसून येतो.
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जाणतो. किंबहुना जे ईश्वर जाणतच असतो, तेंच जीव करतो. असें आहे तरी
जीवाच्या स्वातंत्र्यांत कांहीं बिघाड होऊं शकत नाहीं. जीव परिच्छिन्न असून
ईश्वर विभु आहे. त्यांच्यांत जसा व्याष्यव्यापक संबंध वाहे, त्याचप्रमाणे सेव्य-
सेवक, वाधारआधेय, स्वामिभुरत्य, राजा-प्रजा, पिता-पुत्र इत्यादि संबंध आहेत.

जीवब्रह्मक्य दाखविण्याकरितां 'प्रज्ञान वह, 'अहं जयशीस्म'; 'तरवमसि',
'अयमारमात्रक,'ही वेदांतील चार महावाक्ये आधार देतात. परंतु ही वाक्यें वेदांतील
नसून ब्राह्मणग्रंथांतील आहेत. ऋषिप्रणीत शास्त्रांत यांस महावाक्ये असें म्हटले
नाहीं. शिवाय ह्याही चारी वाक्यांचा वास्तविक अर्थ तून वेदानी करतात तसा
अर्द्वतपर होत नाहीं. उदाहरणार्थ:-'वह लह्यास्मि' याच अर्थ मी बह्यस्थ आहे
इतकाच होतो. आतां सर्वच पदार्थ जरी त्रअस्व वसले तरी जीवाला वह्याचे ज्ञान

होऊन तो मुक्तीमध्ये अह्याशी साक्षात्सवंध ठेवून राहतो. तशी इतर पदार्थीची स्थिति

नाहीं. तथापि जीव हा ब्रह्मावरोबर ढतास्थ्य' अथवा तत्सहचरितोपाधि असला
तरी त्यावरूनदोघे एक असें ठरत नाहीं. परमेश्वराच्या गुणकर्मस्वभावाच्या अनुकूल
आपले गुणकर्मस्वभाव बनवून जीव ब्रह्माशी साधर्म्य जोडू शकतो. हें खरें, पण
अशा स्थितींत जीव व महा एक याचा अर्थ दोन्ही अविरोधी अथवा एक अथ-
काशस्थ आहेत, इतकाच समजावयाचा. तत्त्वमसि या वाक्यांत तालू या पदाचा
अर्थ ब्रह्म असा करतात. परंतु वास्तविक तेथें वह्म या शव्दाची सानुवुरत्तिच नाहीं.
८८ सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीय ब्रह्म '' ह्या आधारभूत गणलेल्या वचना-
च्या पूर्वीच्या वाक्यांतील शेवटला ब्रह्म शब्द मुळांत नाहीं. अर्थात (तदात्मकस्त-
दन्तर्यामी 'वमसि) त्या अंतर्यामी परमेभरानें युक्त असा, तूं आहेस हाच तत्त्वमसि

याचा वेदांतील खरा अभिप्राय वाहे. अद्वितीय हें विशेषण असें व्यावर्तक तसें
प्रकाशकही असतें. अद्वितीय ह्याचा अर्थ तत्सम दुसरें कांहीं नाहीं, इतकाच
समजावा. त्याहून अन्य जगजीव मुळींच नाहींत, असा त्याचा अर्थ नसून, जीव
व जग द्यांहून ब्रह्म हें अगदींच वेगळ्या प्रकारचे म्हणजेच अद्वितीय आहे, असें
अति सांगते.

कार्योपाधि व कारणोपाधि यांच्या योगाने ब्रह्मच जीवरूप व ईश्वररूप नसतें
असें मानता येत नाहीं. कारण ब्रह्मामध्ये स्वाश्रय स्वविषयक अनादि अज्ञान सर्वत्र

मानल्यास ब्रह्म शुद्ध राहणार नाहीं. जर अज्ञानोपाधि परिच्छिन्न मानली तर ती
उपाधिजेथें जेयेजाईल तेथील ब्रहा अज्ञानी होईल, पूर्वानुभव राहणार नाहीं, असे
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अनके अनवस्थाप्रसंग येतील. उपाधि चंचल न मानल्यास अज्ञानी ब्रह्म ष
ज्ञानी वह्य असे अखंड ब्रह्माचे दोन खंड मानावे लागतील. तात्पर्य, जीव हा
अनादि, अनुत्पन्न व अमृतस्वरूप वाहे. त्याहून भिन्न असा ईश्वर आहे. त्यालाच
ब्रह्म म्हणा. चिदाभासालाच जीव मानले तर आभास हा क्षणभंगुर असल्यामुळें
मोक्ष सुखाचा अनुभव कोण घेणार?

'' द्वितीयाद्र्र भय भवति '' वूरहदा० या वचनातील द्विधाभाव, वैर किंवा
दुजाभाव दर्शवितो. ८' परमेश्वराशी आपला कांहीं संबंध नाहीं.'' हीच द्वैतबुद्धि

भयकारक मानली आहे. आकाशावाचून द्रव्यें राहू शकत नाहींत. हा जसा त्यांचा
अन्वय, त्याचप्रमाणे द्रव्ये आकाशाहून भिन्न घासतात, हा त्यांचा व्यतिरेकही
पाहिला पाहिजे. पण, सांप्रतचे वेदानी काण्या पुरुपाप्रमाणें केवळ अन्वयाच्याच
दृष्टीने एकत्व मानतात आणि व्यतिरेकाकडे दुर्लक्ष करतात. वस्तुतः अन्वयव्यतिरेक,
सगुणनिर्गुण, साधर्म्यवैध सामान्य-विशेष हे भाव ज्यात नाहींत, असें एकही
द्रव्य जगात नाहीं. उदाहरणार्थ-प्रत्येक पदार्शमध्ये स्वाभाविक गुणामुळे
सगुणता व विरोधी गुणांच्या अभावामुळं निर्गुणता सदेव असते. त्याचप्रमाणें
परमेश्वर ज्ञान, बल, क्रियादि गुणांमुळे सगुण आणि रगरूपादि व रागद्वेषादि
गुणांच्या अभावामुळे निर्गुणही आहे.

सधुग्र्रुतत्ति -परमेश्वरच सुष्टीची उत्पत्ति, स्थिति, व प्रलय करतो. ाr कवे?,
मं. १० । १२९७ प्रलयकाळीं जग अव्यक्त असतें. त्यालाच सुष्टीच्या आरंभी
परमेश्वर आपल्या सामर्थ्यानें व्यक्त स्थितींत आणतो. कग्वे०, मं. १० । १२९ । ३).
परमेश्वर हाच जगदाधार होय ाऊइंकरवे., मं. १० । १२१ । १. प्रकृति, जीव व परमे-
म्युर हे तीनही अज अर्थात् अनादि आहेत. अजामेकां लहित शुक्र कृष्णा इ०
घेता :, ४।-'. दा सुपर्णा सयुजा सखाया समान वृक्ष परिष स्वजाते ।। ाrऋग्वे०, मं.
१ । १६४२०. या मंत्राचा अर्थही '८ ब्रह्म व जीव हे दोनही चेतनत्व व पालन'
शक्ति या गुणांत सदृश आहेत. ते व्याप्यव्यापक भावामुळे संयुक्त आहेत. तसेंच
ते सनातन व अनादि मित्र आहेत; आणि या दोहोप्रमाणेच अनादि मूळरूप
कारण व शाखारूप कार्य यांनीं युक्त असा एक वृक्ष आहे, ह्याप्रमाणे शास्त्र:

द्वैतात्मकच आहे.
जगाची कारणें तीन आहेत. निमित्त, उपादान आणि साधारण. अखिल

सुष्टीचे निमित्तकारण ईश्वर आहे. त्याचप्रमाणें ह्या ईशसूष्टीतील अनेक कार्यी-
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स्तराचे निमित्तकारण जीवही आहे. परमापु प्रकृति हें जगाचे उपादानकारण
होय. तसेच ज्ञान, दर्शन, बल, हात इत्यादि साधारण कारणें होत. आधुनिक
वेदान्त कोळ्याचा दृष्टान्त घेऊन (यथोर्णनाभि: सुजते एहते च ।। सुकर १ । ११७ ).
या मंत्राच्या आधारे अद्वैत सिद्ध करूं पाहतात. पण तें चुक आहे. कोळ्याच्या
दृष्टान्तांत कोळ्याचा जीवात्मा हा निमित्तकारण असून त्याचें शरीर हें उपादान-
कारण तद्धिन्न आहे.

'' आदावन्ते च यन्नास्ति वर्तमानेधुपि तत्तथा '' ही मांडुक्यावरील गौड-
पादीय कारिकाही श्रमिक आहे. कारण जें लात्याला प्रमाणांनीं जाणता येतें व
अनुभवाला येतें तें जग नाही'' असें म्हणतां येणार नाहीं. 'प्रलयकत्रि तें प्रसुत
असतें इतकेंच (तम आसीत्तमसा गढूमग्रे ।-ऋग्वेद मं. १० । १ २९। ३ तसेंच मनु,
१ -५ पहा.) अर्थात् वर्तमानकाळीं त्याचा अभाव मानता येणार नाहीं. परमे
श्वराच्या ज्ञान, जल, क्रियादि गुणांची सार्थकता सष्टि उत्पन्न केल्यानंच होणार
आहे. आळसामध्ये सुख नसून पुरुषार्थामध्येच सुख आहे जर परमेश्वराने जग
उत्पन्न केलें नसतें तर पूर्व सृष्टीतील जीवांच्या कर्माची फळें त्यांस कशी देता
आली असतीं. या कार्यकारणपरंपरेत वदित्रप कारण हेंच आधीं मानलं पाहिजे.
कमीचे फल, कारणाचे कार्य, त्याचप्रमाणें कार्यास कारण असणें, हे नियम अढळ
आहेत. ते ईभरासही वदलता येणार नाहीत. ईभर हा सर्वशक्तिमानू खरा. पण
सर्व शक्तिमान याचा अर्थ नियमाविरुद्ध वर्तणारा असा नसून दुसऱ्या कोणाच्या.
ही साहाय्यावांडून स्वसामर्थ्यानें कार्य घडवून आणणारा असा आहे. ईश्वर हा
निराकार खरा; पण त्याचा अर्थ तो प्रकृतीपेक्षां राहूम असल्यामुळे तिला
च्याहून जगदाकार घडवितो. जगताची उत्पत्ति होण्याच्या पूर्वी परमेश्वर,
प्रकृति, काल, आकाश आणि ( अनादि) जीवाचे अस्तित्व, इतक्यांची
आवश्यकता आहे. मस्थळाचें मूळ नसतें, म्हणजे फारणाचें कारण नसतें. म्हणून
अकारण असें जें सर्व कार्याचे कारण तेंच मूळ (अविकारी) कारण होय. परम
सूक्षम कारणालाही अनित्य म्हणतां येणार नाहीं. तसेंच सत्य कारणाचे कार्यही
सत्यच असले पाहिजे. द्द' त्रह्मसत्य जगन्मिथ्या '' ह्या आधुनिक वेदानातील
सिद्धान्तांत मिथ्या हा शब्द अनित्य या अर्थी न वापरता अभाव या अर्थी वापर.
तात, ती चूक आहे. स्वप्राप्रमाणे किंवा रऊनुसर्पाप्रमाणे जगास मानता येणार
नाहीं. द्रव्य व गुण पृथकूर राहू शकत नाहींत. कल्पक सत्य तर कल्पनाही सत्यच
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अज्ञात विषयाचे स्वप्न पडत नाहीं. जन्माधाला स्वप्नांतही रूपदर्शन होणार नाहीं.
सर्पाभासांत सर्पाचा अभाव सिद्ध न होतां, सत्यसर्पाचा भावच गृहीत असतो.
सुषुतींतही बाह्य पदार्थीचे शान नसलें तरी त्या पदार्थीचा स्वरूपत अभाव नसतो.
तात्पर्य ब्रह्म, जीव आणि प्रकृति हे तीन पदार्थ अनादि आणि नित्य आहेत.

वेदादि शास्त्रांत सुष्टींची उत्पत्ति ( तैत्तिरीय १, आकाश ( छादोग्य १. अग्नि
(ऐतरेय १. जल ( वेद १. पुरुष, हिरण्यगर्भ मीमांसा) कर्म, वैशेषिक काल
( न्याय) परमाणू, ( योग) पुरुषार्थ, सांख्य) प्रकृति, ( वेदान्त)
ब्रह्मा. अशा निरनिराळ्या पदार्थीपासून झाली असें म्हटलें आहे. हा वस्तुतः
परस्परविरोध नाहीं. महाप्रलयानंतर आकशादि क्रमानेच सुष्टीची उत्पत्ति होते.
परंतु लघुप्रलयांत आकाश आणि वायु यांचा प्रलय होत नाहीं. तेव्हां अपादि
क्रमाने सुरष्टि उत्पन्न होते. तात्पर्य, ज्या ज्या प्रलयामध्ये जेवढ्यापर्यंत प्रलय

होतो, तेधून पुन्हा सुष्टीची उत्पत्ति त्या पुढील अनुक्रमाने होते. याप्रमाणे
शास्त्रांत विरोध नाहीं. पुरुष आणि हिरण्यगर्भ ही परमेभराचींच नावे असल्या-
मुळें वेदांतही विरोध नाहीं किंवा आणखी एका तऱ्हेने पाहता ०१ मीमांसे-
प्रमाणें असें कोणतेंही जगांत कार्य नाहीं कीं, ते कर्म केल्याशिवाय बनेल, ०२
.३शेषिकामध्यें वेळावाचऊन कांहीं होत नाहीं, ३ न्यायानुसार उपादान कारणाचे
अस्तित्व जरूर असतें, ाr४ विद्या, ज्ञान आणि विचार ह्यांवांचून कांहीं होत
नाहीं, असे योग म्हणतो, ाr १-, सारण्याप्रमाणे तत्त्वांच्या मिलाफाशिवाय कांहीं
बनत नाहीं आणि ाऊई६ वेदान्तांत वनविणाऱ्यानें वनविले नाहीं तर कांहींच होऊं
शकणार नाहीं, असें सांगितलें आहे. ज्या सहा कारणांनी सुरष्टि बनते, त्यापैकी
((केकाची व्याख्या एकेक। शास्त्रांत केली आहे म्हणून साही शास्त्रांत विरोध
नसून आवळे आणि हत्ती या मुप्रसिद्ध गोष्टीप्रमाणें वरील प्रत्येक शास्त्रीय सिद्धान्त

खराच आहे.
ज्या जीवांची कर्मे ईशसष्टीमध्यें उत्पन्न होण्यासारखी बनतात त्यांसच

सुष्टींच्या आरंभी ईभर जन्म देतो. उष्टीच्या आरंगी एकच मनुष्य किंवा दंपत्य
-उत्पन्न झालें नसून अनेक मनुदये उत्पन्न झाली होतीं, ही सारी ईश्वराची प्रजा

प्रारंभी युवावस्थेतच प्रगट झाली. कारण, वालक झालें असतें तर त्याचें पालन
करण्यास दुसऱ्या माणसांची गरज लागती. आणि तुद्ध असतें तर त्यांच्याकडून
मैथुनी सृष्टि सुरू झाली नसती. ८८ हे देवा साध्या कषश्चय यमग्रतो जातं तम ''
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असें म्हटलें आहे. यावरून जेव्हां ज्ञान व शरीर यांनी समाधि लावण्यास योग्य
अशीं माणसे झालीं, तेव्हांपाहूनच मनुप्यव्यवहार सुष्टींतसुरू झाला असें दिसतें.
द्धीचा आरंभ होऊन एक अन्न सत्त्याण्णव कोटि एकूणतीस लक्ष एकूणपन्नास
हजार पांच इतकी वर्षें झार्ला. तथापि उष्टीची युवावस्था आरंभापासून एककोटि
सत्तर लक्ष चवसष्ट हजार वर्षे लोटल्यावर सुरू झाली. तोपर्यत स्त्री-पुरुषांची
मानवी बीजे रजाच्या आवरणांत युवावस्थेपर्यत सग्गधिदशेत राहिली होतीं. ही
मनुष्याची खष्टि प्रथम उत्तर धुवानवळच त्रिविष्टप (म्हणजे हत्यचे तिवेट नव्हे
देशांत उत्पन्न झाली. देववप्रीप पितर उत्तरधुवाजवळ प्रथमतः जन्मास आले.
तेच सर्व गुणांनी श्रेष्ठ असे आर्य होत. ते ज्या स्थानांत राहण्यास आले, त्यास
आर्यावर्त म्हणूं लागले. त्यार्नाचहिमालयाला स्वर्गद्वारकल्पून आजच्या तिवेटासच
त्रिनिष्टप मानले

आर्यावर्ताशिवाय पूर्व. पश्चिभ, उत्तर. वायव्य व ईशान्य या वाजुच्यालोकांना
दस्यु, च्छ असुर असें म्हणत, व नवल. दक्षिण व आग्नेय या दिशांकडील
लोकांस राक्षस म्हणत. तसेंच आर्यावर्ताच्या बरोबर खालच्या पाताळ (अमेरिका)
देशांतील लोकांस नाग म्हणत. ह्याच देशांतील उलपि नामक राजकन्येशीं अर्जुनाने
विवाह केला. इक्ष्माकु हाच आर्यावर्त बसविणारा पहिला राजा होय.

मानवी सृष्टीचा हा विस्तार केवळ पृथ्वीवरच आहे असें असून ज्या जातीची
सुष्टि या लोकांक्रयें आहे रेयाच जातीची सष्टि अन्य लोकांमध्येंही आहे ाrईसूर्या-
चन्द्रमसौ' धाता यथा पूर्वमकरूपयतू ।। दिवंच प्रथिर्थी चान्तरिक्षमथो स्व: ।।

क-, म. १०११९०. पृथ्वी. जल, अग्नि, वायु, आकाश, चंद्र, नक्षत्रे, व सूर्य

हे सर्वनिवासाचेहेतु असल्यामुळें त्यांसवसु असेंम्हणतात.शतपथ, १६७४१जे वेद येथें आहेत ते तसेच सर्व लोकांतरीं आहेत.
बंधमोक्ष-देहगेहादि अनित्य पदार्थास नित्य मानर्ण, चोरी, लवाडीइत्यादि

अपवित्र पदाथास पवित्र मानणें, विषयसेवनरूप दुःखास सुख मानणे आणि
अनात्म पदार्थांच्या ठिकाणीं आत्मबुद्धि ठेवणे, यांस अविद्या म्हणतात, आणि
याहून वेगळे जें सत्यज्ञान त्यास विद्या म्हणतात. कर्म आणि उपासना यांनाही
अविद्याचम्हणतात. कारणतेकियाविशेष आहेत, ज्ञानविशेष नाहींत. कर्मोपासनेचा
(अविद्येनें) मनुष्य मृत्यूला तरून जातो. आणि यथार्थ ज्ञानाच्या विथेने मोक्षाला
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प्रात होतो. यास्तव शुद्ध कर्मोपासना व ज्ञान यांची मोक्षप्राप्तीला आवश्यकता
आहे. उलट अपवित्र कर्म, प्रतीकोपासना व मिथ्याज्ञान यांच्या योगानेच वैध होतो.

बंध आणि मोक्ष हे स्वाभाविक नाहींत, नैमित्तिक आहेत. '' न निरोधोन
चोत्पत्तिर्न वडो न च साधक: ।। न मुमुअरर्नचँमुक्त डत्येषा परमार्थता । । '' ही
मांडुक्यावरील गोडपार्दायकारिका वरोवर नाहीं. कारण जीव हा अल्प असल्या-
मुळें आवरणांत येतो, जन्म घेतो, कर्मफलोभागात वळू होतो, मुक्त होण्यासाठी
साधने करतो, दुःखनाशाची इच्छा करतो व अखेर मुक्त होऊन सुखी होतो. हे
सारे अनुभव जीवालाच घडतात. जीव हा त्यांचा केवळ साक्षी नसून कर्ता व
भोक्ता आहे. कर्माचे साक्षी तें एकच अद्वितीय ब्रह्मा आहे. ब्रह्म निराकार, सर्व-

व्यापक व कोणाहूनही पृथक नसल्यामुळें त्याचे प्रतिविव तोच जीव ही कल्पना
चुकीची आहे. सत्यसंकल्प परब्रह्मालाच मिथ्या कल्पना करणारा जीव मानणे हा
शुद्ध वेडेपणा होय. तात्पर्य, मुक्तीमये जीवाचे भौतिक शरीर नसतें. पण जीव
विद्यमान असून तो ब्रह्मामध्यें राहुन आपल्या सत्यसंकल्पादि स्वाभाविक गुण व
सामर्थ्याच्या योगाने आनंदाचा भोग घेतो. लिडुग-शरीराच्या उत्पत्तीचा हेतुच आत्मा
आहे,; त्याचा जर अत्यन्त अगाच होत नाहीं तर लिंगदेहाचाहीअसन अभाव होत
नाहीं. मात्र मुक्तींत जीव विवेकाने या प्राकृतिक लिंडुगशरीराचा अभिमानी होत
नाहीम्हणून त्या शरीरानं व्यवहार करीत नाहीं. जेमिना, व्यास, व्यासांचा पिता
बादरी यांचें मत असेंच आहे ाइंअभाव वादरिराह नद्धेवभू ।।-वेदा-जतदर्शन,-द्ध । ४ । १०.
भाव जैमिनिर्विकल्पा मननातू --वेदा ०, ४ । ११ व १२ पहा. कठोपनिष-
दातही '' यदा पवावतिष्ठन्ते ज्ञानानि मनसासह ।। बुद्धिश्च न विचेष्टते तामाहु
परमाड्रगतिसू ।। २ । ६। १० ( ओवार्थः-जेव्हां शुद्धमनयुक्त पंचज्ञानेंद्रिथें जीवासह
राहतात व बुद्धीचा निश्चय स्थिर होतो, तेव्हां त्या स्थितीला मोक्ष असें म्हणतात.)
असें म्हटलें आहे. हे मुक्त जीव संकल्पमय शरीराने परमेश्वरांत सर्वत्र संचार
करतातआणि ब्रह्मायुष आहे तोपर्यंत जन्ममरणरूपी दुःखांत येत नाहींत!स खलु एव
वर्तयन्यावदायुष व्रह्मलोकमभि' सपद्येनच पुनरावर्तते न च पुनरावर्तते ० ।।-छादोग्य,
८ । १५) पण ते एक महाकल्पपर्यत ब्रहामध्यें आनंदाने राहून नंतर पुनः संसारांत
येतात. (ते त्रह्मलोकेषु परान्तकाले पराएताः पव्हिच्यन्ति सर्वे -डक, -हु । २ । ६,)
तसेंच कग्वेदातही परमात्मा मुक्तजीवास पुन्हा आईबापांच्या पोटीं घालतो
असें आहे. ( अमेर्थयं प्रथमस्या मृताना मनामहे चाकू देवस्थ नाम । । सनोमह्या
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अदितये पुनर्दात् पितरे च दृशेयं मातर च --कवे-, मं १ । २४.) तात्पर्य,

??बंध जसा कायमचा नाहीं, तशी मुक्तिही नाहीं. अनंत आनंद, अनंत कालपर्यंत
भोगण्याचे सामर्थ्य, कर्म व साधन ही जीवामध्ये नाहींत. शिवाय मुक्तीमधून
जर जीव परत न येते तर जगाचा कधींच उच्छेद झाला असता. मुक्तीच्या
ठिकाणी फार गदा झाली असती, दुःबसभावीं सुखाचाही त्यांस अनुभव घडला
नसता. तेव्हां हें संसारचक अव्याहत चालण्यास मुक्ति व पुनरावुरत्ति यांची
आवश्यकता आहेच. सत्यभाषण, सच्याऊर्म, सत्संगति, विवेक, वैराग्य, मुमुझमुत्व ही
मुक्तीची साधनें आहेत. श्रवण, मनन, निदिध्यास आणि साक्षात्कार याला श्रवण
चतुष्टय म्हणतात. तें मुमुद्दामने करावे त्याने' दररोज निदान दोन तास ध्यान
करीत जावे

सुरू जीवाला भौतिक आणि स्वाभाविक गुणरूप अशीं दोन (हूख्म शरीरे अस-
तात. कारण, शरीर मूल प्रकृतीचे बनले असल्यामुळें तें सर्वत्र विभु व सर्व

जीवांला मिळून एक असतें. या शरीराच्या योगाने जीवांना गाढ निद्रेचा अनुभव
येतो. चवथ्या तुरीय शरीरांत जाऊन जीव आनंदरूप परमात्म्यांत मग्न होतो.
ईश्वर हा सर्वत्र व्यापक असल्यामुळें सालोक्य, सामीप्य, सारूप्य, सायुज्य, ह्या

पौराणिकांच्या चतुर्विध मुक्ति कावळे, कुत्रे किंवा कीटक पतंगादि सुद प्राण्यांना-

ही सदैव असतात. त्यांत कांहींच महत्त्व नाहीं. मोक्ष म्हणजे गोलोक कैलासादि
स्थानविशेषही नाहीं. मुर्क्ते।मध्ये मुक्तजीवाची अव्याहत गति असली पाहिजे.
तो पाहिजे तेथें अप्रतिबंधपणे जाऊं शकेल. त्याला भय, शंका, दुःख ही नसतील
ह्या आनंदमय स्थितीलाच मुक्ति म्हणावें. ही मुक्ति एकाच जन्मांत मिळत
नाहीं. अनेक जन्म घ्यावे लागतात. मृत्यूपासून पुन्हा जन्म घेईपर्यंत तो यमा-
लयांत म्हणजे आकाशस्थ बाइंत राहतो. यासंबंधी गरुड पुराणांतील कथा खोड्या
आहेत. तसेंच परमेश्वरांत जीवाचा लय होतो हें म्हणणेही खोटे आहे. (क्षीयन्ये
चास्य कर्माणि तस्लिएसडे परावरे ।।-मुंडक, २। २। ८१ पहा.)

जीव मनानं केलेल्या शुभाशुभ फर्माचे फल मनाने भोगतो, वाणीने केलेल्या
वाणीने भोगतो व शरीराने केलेल्याचे शरीराने भोगतो. म्हणजे शारीरिक दुष्कर्मा-
बद्दल बुरक्षादि स्थावर जन्म, वाणीच्या पापास्तव पक्षी व मृग यांचा जन्म, आणि
मानसिक दोषास्तव चांडालादि योनि मनुष्यास प्रात होते मनु, १२१८ । ९!
जीवाला प्रास होणाऱ्या जन्मभेदाप्रमाणें सुखाच्या अनुभवातही भेद असतो.
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१४४ अद्वैत मतपरीक्षण ( भाग १ ला
सर्वाच्या स्थितींत सर्वांनाच सुख असतें असेंनाहीं. ज्ञानाधिक्यानें आनंदाची बुद्धि

होत असते. तात्पर्य, मनुष्याने राजसी व तामसी कर्मीपासून निवृत्त होऊन सत्त्व-

गुणयुक्ततेपासूनही मनाला मागें हटवार्वे आणि केवळ शुद्ध सत्त्वगुणयुत्त व्हावें;
नंतर त्याचाही निरोध करून एकाग्र व्हावें. अर्थात् परमात्मा व धार्मिक कर्म

यांच्या अग्रभागीं मनाची स्थिरता करावी. वाकीच्या सर्व ठिकाणांपासून मनाला
मागें हटवावे. ( योगश्चित्तवुरत्तिनिरोध: ।। २।। क्या २९१ स्वरूपेदुबसगनभू ।। ३।।
'योगदर्शन' १, पाठ १.)

उरद्वैतमतपरीक्षण:-वेदान्ताचा विवर्तवाद खोटा आहे. कारण रज्जूमध्यें
सपाचे भान होण्याला जसे सर्पाचे अस्तित्व लागतें, त्याचप्रमाणें ब्रह्मामध्यें जगाचें
भान होण्यास जग ( स्वतंत्र) असण्याची आवश्यकता आहेच. सर्प व र- या
दोन्हीही वस्तुच असल्यामुळें वस्तूवर अवळूचा भास असें म्हणतां येत नाहीं.
वेदांती म्हणतात कीं, अज्ञान हा उपाधीचा धर्म आहे. आणि ती उपाधि जड
किंवा चेतन, सत्य कीं असत्य आहे, हें त्यांस कांहींच सांगतां येत नाहीं. म्हणून
ते तिला अनिर्वचनीय म्हणतात; पण असे म्हणण्यांत त्यांच्यावर 'वदतो व्याघातू
असा दोष येतो. सोन्यांत पितळ मिळविल्यावर तें सोने का पितळ हें जर
सोनारांस सांगतां येत नाहीं, तर त्यांत दोनही प्रकार आहेत असेंच त्यांनीं कबूल
केलें पाहिजे.

तसेंच, जो एकच पदार्थ असतो तो व्याण्य व व्यापक होऊं शकत नाहीं.
निराकाराचा आभासही पडूं शकणार नाहीं. अंतःकरणोपाधीनें ब्रह्मच जीव होतो,
हें म्हणणें अविचाराचें आहे. तसें मानले असतां अंतःकरणाच्या चंचेलतेनें
दरएक पुर्णाला ब्रह्माला बंधमोक्ष घडेल. तसेंच ब्रह्मा चेतन असल्याकारणानें
त्याचा एक देश अज्ञानी झाल्यास त्याचा परिणाम-शरीरावरील फोडाप्रमाणें-सर्व
ब्रह्मावर होईल. शिवाय आणखी अशी एक आपत्ति येते कीं, मधुरानगरींतील
अंतःकरणविशिष्ट ब्रह्माने जर एखादी गोष्ट पाहिली व थोड्या कालाने ते अंत:-
करण काशीला गेले, तर त्याला तेथें ती गोष्ट आठवणार नाहीं, कारण मतील
ब्रह्म निराळें व काशीचे ब्रह्म''निराळे. बरें ब्रह्म सर्वज्ञ म्हटलें तर जीवही सर्वज्ञच

मानावा लागेल. उलटपक्षी नित्य, शुद्ध, बुद्ध. मुक्त स्वभाववान् ब्रह्माला अनित्य,
अज्ञानी, अशुद्ध व वळू मानावें लागेल अखंड ब्रह्माला खंडित मानानें लागेल.
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प्रकरण १० वें) मिथ्यावाद १४५
जर उपाधि कल्पित आहे, तर तिची कल्पना करतो कोण? जें मिथ्या कल्पना

करते, तें सत्य कसें असू शकेल १ तुम्ही सत्यासत्यास मिथ्या मानून त्याचे केवळ
साक्षीआहात असें म्हणाल. तर तुमची सत्यवाणी ही क्रिया ठरून तुम्ही मिथ्या
वादी व्हालआणि असत्याचे साक्षी म्हणून अप्रागाणिक ठरालनसून भासणे ही तुमची
मायेची व्याख्या कोणीही विचारवान मानणार नहिंZ''सल्ला: सोम्येमा: प्रजा: '' या
छादोग्योपनिषदाच्या वचनाच्याही ती विरुद्ध आहे. ८८ जीवोव्रह्माऽभिन्नश्चेतनत्वातू ''
हें निश्चलदासादि अद्वैत्यांचे विधान साधारण विचारी मनुष्यही करूं शकणार
नाहीं. कारण साधारण साधर्भ्यमात्रानेच ऐक्य ठरत नाहीं. तेथें वैधर्म्य आहे
कीं नाहीं तें पहा लागतें. उदाहरणार्थ-पृथ्वी आणि जल हे दोन्ही जड पदार्थ
असले तरी त्यांस एकरूप म्हणतां येणार नाहीं त्याचप्रमाणें जीव आणि ब्रह्म यांत
वैधर्म्य असल्यामुळें त्यांस कधींही एक म्हणतां येणार नाहीं. वशिष्ठ, व्यास,
वाल्यीकि हे वेदमतानुयायी होते. ते असलें मत कधींच प्रतिपादणार नाहींत.
यलेवाशिष्ठ ह्या ग्रंथाशी वशिष्ठ, वाल्मीकि किंवा रामचंद्र यांचा मुळींच संबंध नाहीं.
ते वेदवेत्ते होते. व्यासांच्या उत्तरमीमांसेंतही खरोखर अद्वैतमत प्रतिपादिलेलें
नाहीं. पण बूतन वेदांत्यांस त्यांचा खरा अर्थच कळला .नाहीं. कसें ते पहा:-

सम्पाद्याध्पुविर्भाव: स्वेन शब्दातू ।। १ ।। ब्राह्मण जमिनिरुपन्यासादिम्य: ।। २ ।।

चिति तन्मात्रेण तदात्मकत्वादिःर्यादु लोमिः ।। ३ ।। एवम:युपन्यासातू पूर्वभावाद-
विरोध बादरायण: ।।४।। अन्नएज चानन्याधिपतिः औ। ५।। -वेदांतदर्शन, सूत्र ४ । ४.
सूत्र १ । ५। ६१७ । ९.

अद्वैत्यांचा अर्थ सिद्धांत्यांचा अर्थ
( १) जें पूर्वी चहा असतें तेंच जीवरूपानें (१) जोंपर्यत जीव पवित्र होणार नाहीं

प्रगट होतें. तोपर्यंत त्याला अंतर्यामिन् ब्रह्म.

योर्गेश्वर्य व पूर्ण आनंद, यांची
प्राति होणार नाहीं.

(२) अयमात्मा अपहंतपाष्मा इव (२) जेव्हां योगी निष्पाप व योर्गश्वर्य-

उकयासावरून आद्यापासून जीव- युक्त होतो, तेव्हां तो नद्याशी
स्थित होतो असें जमिनीचेचें मत. मिळून आनंदाचा उपभोग घेतो.

(३) तदात्मक स्वरूपनिरूपणादि सुरह. (३) जीव अविद्यादि दोषांचा त्याग
दारण्यक वाक्यावरून जीव मुक्ती- करून चैतन्य मात्र स्वरूपाने राहतो
आर्य.... १० १)



१४ ई वेदांत्यांस खरा अर्थ कळला नाहीं ( भाग .१ ला

मध्येंचैतन्यमात्रअसतो. तेव्हांच त्याला तदात्मकत्व

म्हणतात.

४ जीव ब्रह्मच आहे असें व्यास (४) जीव मुक्त होऊन ब्रह्माशी पूर्ण

म्हणतात. संबंध ठेवतो तेव्हां त्यालाआपलें
निर्मळ स्वरूप प्रास होतें.

(५) योगी व्रह्मस्वरूपांत स्थिर होतो. (५) सत्यसंकल्पयोग्यास मुक्तींतपरमे-
श्वरप्राति होऊन तो स्वाधीन व
स्वतंत्र असा राहतो. सर्व मुक्त

जीव एकाच योग्यतेचे असतात.
जर असाच अर्थ न करावा तर खालील सूत्रांशी विरोध येईल. नेतरोनुपपत्ते १

भेदव्यपदेशाडच शी विशेषणभेदव्यपदेशाग्यां च नेतर्रा १३ अस्मिन्नस्य च
चद्यागें शास्ति ।।४।। अस्तस्तद्धर्मोपदेशातू १५ भेदव्यपदेशाच्चान्यः १६ गुहा
प्रविष्टावात्मानौ हि तद्दर्शनातू ।।७।। अनुपपत्तेस्तु न शारीर: ११८१! अंतर्याम्यधि-
दैवाधिषु तद्धर्मव्यपदेशातू१ शारीरश्चोभयेदुपि हि भेदेनैनमधीयते ११० ।।

:-वेदांत०, ११११६-१७१२,१ २११९-२१. १२११-१ १-१०-२-.
इत्यादि वेदान्तसूत्रांवरून जीवेश्वरभेद सिद्ध होत आहे. शिवाय जर ब्रह्माशिवाय
दुसरा कोणताच पदार्थ नाहीं असें मानले तर सष्टद्युत्पत्ति (उपक्रम) व प्रलय

उपसंहार हें ब्रह्मामध्येंच मानावे लागतील. मग उत्पति-विनाशरहित ब्रह्म आहे,
अशा वेदवाक्यांशी विरोध येईल. शिवाय प्रलयानंतरही जड व जीव कारण-
ब्रह्मात राहू शकतात, असें म्हटल्याने अद्वैत्यांची उपक्रमोपसंहाराची व्यवस्थाही
नीट ललत नाहीं.
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प्रकरण अकराव
दयानंदांचे मंतव्य

संगच्छD-चं सवदध्व संचो मनांत्ति जानताए ।

देवा भाग यथापूर्वे संजानाना उपासते १
--ऋग्वेद, १० । १ ए. ११९.

भावार्थ-हे भक्तहो, तुम्ही सर्वत्र एक होऊन आपली प्रगति करा. उत्तम
प्रकारचे संवाद करा. तुमची सर्वाचा मने सुसंस्कृत होवोत. त्याचप्रमाणें पूर्वकाळचे
उत्तम शानी आणि व्यवहारचतुर लोक ज्याप्रमाणें स्वकर्तव्यनिष्ठ असत त्या.
प्रमाणे तुम्ही आपलें कर्तव्य करीत रहा.

धला सर्वतंत्रसिद्धान्त असें म्हणतां येतें, ज्याला साखाज्यधर्म किंवा-केर्र सार्वजनिक धर्म असें म्हणतात, जो अनादिकालापासून चालत आला
आहे, असें सर्वाना माजलें आहे, मानीत आहेत व मानतील, त्याला सनातनधर्म
किंवा नित्यधर्म असें अन्वर्थक नांव आहे. या धर्माचा कोणीही विरोधी होऊं
शकत नाहीं. ज्याला सत्यवचनी, सत्यमानी, परोपकारी, निःपक्षपाती, विद्वान्

लोक मानतात, तेंच सर्वानी मानावे. ज्याला ते मानीत नाहींत तें इतरांनीही
मानण्यास योग्य नाहीं. जा वेदादि शास्त्रांनीं व सहायापासून तीं जेमिनीमुनीपयत
सर्वानीं मानलेली आहेत, त्या ईश्वररचित तत्त्वांला मीही मानीत असल्यामुळें,
त्यांना सर्वांच्यासमोर स्पष्टपणानें मांडती. तीं तीनही काळी सर्वानी एकसारखी
मानण्यास योग्य आहेत. नवीन मत सुरू करावे अशी माझी मुळीच इच्छा नाहीं.
आर्यावर्तामध्ये व अन्य देशांमध्यें ज्या धर्मयुर?' चालीरीति आहेत, त्यांचा स्वीकार
करावा व धार्मिक गोष्टींचा कधींही त्याग करूं नये म्हणून माझा प्रयत्न आहे.
मनुष्य त्याला म्हणतां येईल कीं, जो मननशील आहे, जो आपल्याप्रमाणेंच
अन्यालाही सुखदुःख. हानिलाभ समजतो. जो अन्याय करणाऱ्या वलिष्ठांनाही
भीत नाहीं व धर्मात्म्या निर्वलालाही गीत असतो. अर्थात् जो होतां होईल
तितकं करून अन्याय करणाऱ्याच्या बलाची हानि व न्याय करणाऱ्यांच्या बलाची
उन्नति सर्व प्रकारे करीत असतो. अशा स्वरूपाची प्रस्तावना करून दयानंद
आपल्या मेतक्याचा खालीलप्रमाणें संक्षेपतः उल्लेख करतात:-
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ाऊई१ ईश्चर-ज्यास ब्रह्मपरमात्मादिनांवेंआहेत तो ईश्वरसबिदानंदलक्षण-

३. आहे. त्याचेगुणकर्मस्वभाव पवित्र आहेत. तो सर्वज्ञ, निराकार, सर्वव्यापक
अजन्मतअनन, सर्वशक्तिमान(आपल्या नियमाप्रमाणेस्वशक्तीनेंसर्वकार्य करणारा
दयाकु, न्यायकारी, सर्व सृष्टीचा धर्ता, हर्ता आणि सर्व जीवांना कर्मानुसार सत्य-
न्यायपूर्वक फलदाता इत्यादि लक्षणयुक्त परमात्मा आहे. (वावा छज्जुसिंग अभि-
मानपुरसर असें सांगतात कीं, ईभरासंबंधींइतकी सम्यकूकल्पना हिंदु, खिस्ती'
इस्लामी इ. धर्मांत किंवा थिऑसफी-आदि पंथांत दुसरीकोठेंच आढळत नाहीं.)

वेद-चारी वेद ( विद्याधर्मयुक्त ईश्वरप्रणीत संहितामंत्रभाग) हे
निधन स्वतः प्रमाण आहेत. आणि चारी वेदांचे ब्राह्मण, सहा अंगें, सहा उपांगे
चार उपवेद आणि ११२७ वेदांच्या शाखा या ब्रह्मादि ऋषींची वेदांवरील
व्याख्यानरूपानेअसल्यामुळेंपरतः प्रमाण (वेदानुकूलअसतीलतरप्रमाण) आहेत.

ाऊr३) धर्म-जो पक्षपातरहित, न्यायाचरण व सत्यभाषण यांनीं युक्त आणि
ईश्वराच्या आशेशीं अविरोधा तो धर्मळ व ह्याच्या उलट तो अधर्म होय.

ाऊइं४) जीव-जो इच्छा द्वेष, सुख दुःख, आणि ज्ञानादि गुणयुक्त असून
नित्य व अल्पज्ञ आहे तो जीव होय.

५ जीवेश्चरसंबंध-आकाश आणिमूर्तिमान पदार्थ ज्याप्रमाणें अभिन्न

असून भिन्नही आहेत, त्याप्रमाणें परमेश्वर आणि हे जीव व्याण्यव्यापकउपास्य-
उपासक, पितापुत्र इत्यादि संवधयुक्त आहेत.

(६) अनादि पदार्थ-ईश्वर, जीव आणि प्रकृति हींतीन अनादि आहेत-
या तिघांस उद्देशून शास्त्रांत अज शब्द वापरला आहे.

(७) प्रवाहाने अनाडि-पदार्थाचा संयोगवियोग व मधली स्थिति ही
तीन प्रवाहानें अनादि आहेत.

१ खकष्टि-पुरथकू द्रव्यांचें शानयुक्तिपूर्वक संमेलन होऊन नानारूपें वनणें
यासच रदृष्टि म्हणतात.

(९) सुरर्ष्टुचिर प्रयोजन-जीवांस त्यांच्या कर्मीचा यावत् भोग मिळावा
हेंच सृष्टीचे प्रयाजन असून ईश्वराच्या सामर्थ्याची त्यांत सफलता'आहे.

कआर्यलेखक बावा छज्तुसिंग असे म्हणतात कीं, दुसऱ्या कोणत्याही धर्म-
पंथांत धर्मरहस्य ठरविण्याचे कामीं बुद्धीस जें महत्त्व दिलें चेही तें दयानंदांच्या
आर्यधर्मात दिले आहे. ५?)
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७.०] लढह्य्रिकर्ता-सष्टि सकर्तुरक आहे.
ाऊई ११) बंध-हा अविद्यानिमित्त आहे.

(१२ मुक्ति-सर्व दुःखांपासून घडूहून वग्धरहित होत्सातें सर्वव्यापक
ईशतत्त्व आणि त्याची सष्टि यांत स्वच्छेने नियतक्तलपर्यत विचरणें याचे नांव
मुक्ति. हा मुक्तीचा आनंद भोगल्यावर जीवाला संसारांत पुनरावूरत्ति आहेच.
जीवाचे सामर्थ्य व त्याची साधने परिमित असल्यामुळें त्यास अन फल किंवा
कायमची मुक्ति मिळणे शक्य नाहीं.

ाऊ१३ मुक्तींचे साधन-ईभरोपासना, योगाभ्यास, वह्यचर्यपूर्वक विद्या-
प्राति, आत आणि विद्वान्यांची संगति, सत्यविद्या, सुविचार, पुरुषार्थ ३० मुक्तीची
साधने आद्र्रेत.

०१० अर्थ-धर्माने जो प्रात तोच अर्थ होय.
(: १५) काम-धर्म आणि धर्मानुसार अर्थ यांनी प्रात होणाऱ्या अभिलाषेला

काम म्हणावे.
४६३ वर्णाक्षम-गुणकर्म आणि स्वभाव यांवरून वर्णाथम ठरतो. (वालपणी

गुणकर्मस्वभाव कळेतों जन्मावरूनच वर्ण ठरवावा असें आर्यपंडित लाला रलाराम
खुलासा करतात).

ाउ१५ राजा-जो शुभ गुणकर्मस्वभावानें प्रकाशित. पक्षपातरहित, न्याय-
धर्माचें सेवन करणारा, प्रजेशीं पिटूरवत्र वागून प्रजेला पुत्रवतु माजून तिची उन्नति

व सुख वाढविण्यासाठी यत्न करणारा, त्यासच राजा म्हणावे.

: १८) प्रजा-वरील धर्मानं राहुन राजा व प्रजा या उभयतांच्या उन्नती-
साठी झटणारी व वरील प्रकारच्या राजाशी द्रोहरहित व पुत्रवतू वागणारी तीच
प्रजा होय.

( १९) न्यायकारी--जो सदा विचारपूर्वक असल्याला सोडून सत्याचे
ग्रहण करतो, अन्यायी लोकांचा रोध करून न्यायीजनांस बढती देतो, आणि जो
आपल्या आल्याप्रमाणेच सर्वांच्या सुखाची इच्छा करतो, त्यास न्यायकारी

म्हणा
(२०) देव-विद्वान् म्हणजेच देव, अविद्वान तेच असुर, पापी हेच रास,

आणि अनाचारी यांसच पिशाच्च जाणावे.

र १) देवपूजा-विद्वार, माता, पिता, आचार्य, अतिथि, न्यायकारी राजा,
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धर्मात्मे पुरुष, पतिव्रता स्त्री, आणि स्त्रीबत पुरुष यांचा सत्कार करणे ह्यासच
देवपूजा म्हणतात. याहून निराळी ती (प्रतिमाप्रजनादि) अदेवपूजा होय.
(०शु शिक्षण-जिच्या योगानें विद्या, सभ्यता. धर्मात्मता, जितेंन्द्रियता

इत्यादि गुणांची वाढ होते आणि अविद्यादि दोष सुटतात तीस शिक्षा म्हणार्वे.

र ३ पुरुष-ब्रह्मादि महर्षींनी रचित जे ऐतरेयादि ब्राह्मण, हेच पुराण,
इतिहास, कल्प, गाथा आणि न,राशसी होत. कागवतादि ग्रथ नव्हत. ( महा-
भारत व रामायण यांस दयानंद मानीत होते असें आर्य इतिहासकार श्रीनरदेव-
शास्त्री म्हणतात ).

२४) तीर्थ-ज्याच्या योगाने दुःखसागरातून पार होतां येतें, असें सत्य-
भाषण, विद्या, सत्संग, यमादि योगाभ्यास, पुरुषार्थ, विद्यादान, इत्यादि शुभ
कर्म यांसच तीर्थ म्हणावें. इतर जलस्थलादि तीर्थ नव्हत.

०२५ पुरुऽप्रार्थ-पुरुषार्थ प्रारब्धापेक्षा श्रेष्ठ होय. कारण, त्याच्या योगाने
संचित प्रारब्ध बनते, तो सुधारला असतां सर्व सुधारतें, व तो बिघडला असतां
सर्व विघडतें.

(२९ मनुष्य--सुखदुःख लाभहानीच्या समयी सर्वार्शी यथायोग्य स्वात्मवतु
वर्तणे हेंच मनुत्:याचे श्रेष्ठ कर्तव्य होय.

र- संस्कार--ज्याच्या योगाने शरीर, मन आणि आत्मा उत्तम होतात
ते संस्कार होत. ते निषेकादि व स्मशानान्त सोळा प्रकारचे आहेत. ते पाळणे
आपलें कर्तव्य आहे. शरीरदहनानंतर मुरतात्म्याकरता कांहींच करण्याचें कारण
नाहीं. ाr कारण त्यानंतर जीव आपल्या गत्यनुप्रार कोठें जातो तें कळत नाहीं.

८) यज्ञ-ज्यांत विद्वानांचा सत्कार, शिल्प, रसायन, इत्यादि पदार्थ-
विद्येचा यथायोग्य उपयोग, विद्यादि शुभगुणांचें दान आणि अग्निहोत्रादि करून
ज्याचे योगानें वायु, दृष्टि. जल, औषवि यांची पवित्रता होऊन सर्व जीवांना सुख
मिळतें तो यज्ञ होय.

र आर्य-श्रेष्ठ माणसास आर्य व दुष्टांस इलू म्हणावं.
हू ३०) आर्यावर्त--सुष्टीच्या आदिकालापासून जेथे आर्यलोक राहतात, त्या

भूमीस आर्यावर्त म्हणतात. याच्या चतुःसीमा उत्तरेस हिमालय, दक्षिणेस विंघ्या-
चल, पश्चिमेस अटक, आणि पूर्वेस ब्रह्मपुत्रा याप्रमाणें आहेत. या चतुःसीमेंत जे
नेहमी राहतात ते आर्यलोक समजावे. ( वरील लक्षण मतूच्या वचनाप्रमाणे
१५०



प्रकरण ११ व मतव्याचीं सूर्वे १५१

२-९) आहे. परंतु त्यानंतर आर्याची वस्ती जास्त पसरल्यामुळें आजचा सगळा
भारतवर्ष हा आर्यावर्त होय असें श्री० नरदेवशास्त्री म्हणतात).

(३१) आचार्य-जो सांगोपांग वेदविद्येचा अध्यापक असून सत्याचाराचें
ग्रहण व मिथ्याचाराचा त्याग करतो व करवितो त्यास आचार्य म्हणावे.

०३२१ शिध्य-सत्यशिक्षण आणि विद्या यांचें ग्रहण करण्यास योग्य असा
जो धर्मात्मा विद्याग्रहणाची इच्छा धरून आचार्यीचे प्रिय करतो तो शिष्य होय.

०३३) गुरु-माता, पिता, आणि जो सत्याचें ग्रहण करवून असत्य सोडा.
वयास लावतो तो, यांस गुरु म्हणाव.

( ३४) पुरोहित-गजमानाचा हितकारी व सत्योपदेष्टा तो पुरोहित होय.
ाऊइं३५ उपाध्याय-जो वेदांचा एक देश किंवा अंग यांचें अध्यापन करतो

तो उपाध्याय.
१३६१ शिष्टाचार-धमीचरणपूर्वक लह्मचयानें विद्येचे ग्रहण आणि

प्रत्यक्षादि प्रमाणानी सत्यासत्याचा निर्णय करून सत्राचे ग्रहण व असत्याचा त्याग,
यांसच शिष्टाचार म्हणावे व असे वागणाऱ्यास शिष्ट म्हणा.

( ३७) अष्टविध प्रमाणें-प्रत्यक्षादि आठ प्रमाणें.

(३८) आस-वथार्थ वक्ता व धर्मात्मा असून जो सर्वच्या सुखाकरितां यत्न
करतो त्यास आत म्हणावे.

( ३९१ परीक्षा-परीक्षा पांच प्रकारची असते. (१) वेद व ईश्वराचे गुण-
कर्म स्वभाव; (२) प्रत्यक्षादि आठ प्रमाणें; (३) सृष्टिक्रम, (४) आसांचा व्यवहार;
(५) आपल्या आत्म्याची पवित्रता; यांस अनुकूल तें सत्य व प्रतिकूल तें
असत्य जाणावे.

(४०१ परोपकार--ज्याच्या योगानें मनुष्याचें दुःख व दुराचार जाऊन सुख
व सदाचार वाढेल तो परोपकार होय.

१) स्वतंत्र व परतंत्र--जीव आपल्या कर्मीत स्वतंत्र असून फळ-
भोगांत ईश्वरी व्यवस्थेनुसार परतंत्र आहे. त्याचप्रमाणें ईश्वर आपल्या सत्या-

चारादि कामांत स्वतंत्र आहे.
१४२) स्वर्ग--सुखविशेष भले आणि त्यांच्या सामग्रीची प्रासि हा स्वर्ग होय
(४३) नरक--दुःखविशेष भोग व त्यांच्या सामुग्रीची प्राति तो नरक.
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-५ जन्म-शरीर धारण करून प्रगट होणें म्हणजे जन्म. त्यांत मागचा,
मधला. आणि पुढचा असे तीन प्रकार आहेत.

-५ मृत्यु-शरीराचा संयोग म्हणजे जन्म. वियोग म्हणजे मृत्यु.

.६ वित्राह-स्वेच्छापूर्वक आणि नियमपूर्वक जें उघड रीतीनें पाणि-
ग्रहण करणें त्यास विवाह म्हणतात.

-४ नियोग-मरणादि कारणांनी पतिपत्नीचा वियोग झाला असतां किंवा
नपुंसकत्वादि कायमच्या व्याधि प्रास झाल्या असतां, स्त्रीपुरुषांनी आपल्या
वर्णाच्या किंवा आपल्याहून श्रेष्ठ वर्णाच्या स्त्री किंवा पुरुषाशी विधिपूर्वक नियुक्त

होऊन संतानोत्पत्ति करणें यास नियोग म्हणतात.?
०.४८ स्तुति-गुण, कीर्तन, श्रवण व ज्ञान होणें, यांस स्तुति म्हणावे. या-

पासून प्रीति आदि फळें प्राप्त होतात.
०४९) प्रार्थना-आपल्या सामर्थ्याचे उपरान्त ईश्वराकडूनच जें विज्ञानादि

प्राप्त व्हावयाचें, त्यासाठीं ईश्वराजवळ याचना करणें यास प्रार्थना म्हणावे. त्याचें
फल निरभिमानादि प्रास होतें.

५० उपासना-ईश्वराचे गुणकर्म स्वभाव जसे पवित्र आहेत, तसे आपले
.करणें, व ईश्वर हा सर्व व्यापक व आपण व्याष्य आहोंत, हे जाणून ईश्वर आणि
आपण एकमेकांसमीप आहोंत, असा निश्चय योगाम्यासानें साक्षात्कृत करणें, यास
उपासना म्हणावे. हिचें फळ ज्ञानाची उन्नति आदि आहे. व्यक्तीची उपासना
म्हणजे संध्या एकांतिक व निर्गुण असावी. पण सामुदायिक उपासना म्हणजे यश
तसेंच संस्कारविधि ही वाह्यांगषृर्ण व सगुण असाचींत. व्यक्तीच्या उपासनेत देह-
बुद्धि सुटणे जितके जरूर तितकेंच सामाजिक धर्मविधींत आपल्या व इतरांच्या

त्याबद्दल श्री. नरदेवशास्त्री म्हणतात कीं, नियोग हा वेदानुकूल असला तरी
वेदविहित नाहीं. तो केवळ आपत्कालिक धर्म आहे. ज्या वेळीं लोक विशेष
शुद्ध वधार्मिकहोते, त्या वेळींच हा आचार शुद्धमानलाजातअसे. परंतु आजचा
समय तसा नाहीं, राजनियम, परिस्थिति वलोकस्थिति हींपण अनुकूल नाहींत.
तेव्हां कलियुग संपून पुन्हा सत्ययुग सुरूहोईपर्यत हा आचार पाळणे अनर्थावह
आहे. उलटपक्षीं कोणी आर्यलेखक नियोगपद्धति खिस्ती धर्मातही आहे, वगैरे
कारणें दाखवून त्याचें समर्थन करतात.
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देहबुद्धीबद्दल आणि सगुण व साकार उपकरणांबद्दल आस्था ठेवणे जरूर असते.
.असे दयानंदाचें मत प्रो. चमूपति सांगतात.

५ सगुणनिर्गुण स्तुतिप्रार्थनोपासना-परमेश्वराचे ठिकाणीं
जो गुण आहे, त्याने तो युक्त आहे व जो नाहीं त्यानें तो अयुक्त आहे, अशी
त्याची प्रशंसा करणें ही सगुण-निर्गुण स्तुति होय. शुभगुणत्यया प्रासीची इच्छा
आणि दोष सुटावे म्हणून परमेश्वरी साहामयाची याचना ही सगुण-निर्गुण प्रार्थना,

आणि सर्व गुणानी अलंकृत व सर्व दोषानी रहित असा परमेश्वर आहे असें मानून
आपल्या आत्म्यास त्यास (त्याच्या इच्छेस )ए अर्पण करणें ही सगुण निर्गुणोपासना
.होय.

दयानंदांची जी एकावन नतव्ये वर दिली आहेत. त्यांचीच सुधारून वाढ-
विलेली अत्?रसि म्हणजे आर्योद्देशरत्नमाला होय. प्रत्येक आर्याने ती आदरपूर्वक
कंठी धारण केली पाहिजे -अशी आहे. म्हणजे प्रत्येक आर्यास हे उद्देश मान्य
असावे लागतात, वसे समजतें. यास्तव तीही आम्ही यापुढें देत आहोत.
यांतील कांहीं व्याख्या पूर्वी मंतव्यांत दिल्याप्रमाणेच आहेत खऱ्या, पण ही शंभर
रत्नांची माला अखंडित असावी म्हणून आम्ही वगळ न करतां ती सारीच
वाचकांस सादर करीत आहोत. ह्यांत व्याख्येकरितां जरी पुन्हा पूर्वीचे शब्द
कित्येक ठिकाणा घेतले वसले तरी व्याख्येत फरक केला आहे असेही आढळेल.

ऽ.] ईल्हर-ज्याचे गुणकर्मस्वअगव ( अनुक्रमांक ७८ पहा) आणि
स्वरूप सत्य आहे. जो केवळ चेतनमात्र ( म्हणजे शेयखन्य केवळ लतिमात्र
असा नव्हे) वस्तु आहे. जो अद्वितीय ( अर्थात वेदानी मताप्रमाणें नव्हे) सर्व

शक्तिमानू, निराकार, सर्वत्र व्यापक, अनादि, अनंत, आदि, सत्य, गुणवान आहे.
ज्याचा स्वभाव अविनाशी, शानी, आनन्दी, शुद्ध न्यायकारी, दयाळू, अजन्मा
इत्यादि प्रकारचा आहे; जगाची उत्पात, पालन आणि विनाश करणें, त्याचप्रमाणें
'सर्व जीवांना त्यांच्या पापपुण्यानुसार बरोबर फळ देणे हें ईश्वराचे काम आहे.

१ धर्म-ईश्वराच्या आशेचे यथावतू पालन, आणि पक्षपातरहित
न्यायाने सर्वहित करणें हें त्याचें स्वरूप आहे. तो प्रत्यक्षादि प्रमाणानें सिद्ध

असून वेदोक्त ( अनुक्रमांक ९५ पहा) असल्यामुळें सर्व मानवांनीं तोच एक
मानर्णे योग्य आहे.

(३) अधर्म-ईश्वराची आला न मानता पक्षपाती व अन्यायी होऊन विवेक
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न करितां स्वार्थपर असणें हें त्याचें स्वरूप आहे. जो अविद्या, हट. अभिमान.
क्रूरता इत्यादि दोषानी युक्त असल्यामुळें वेदविद्येच्या विरुद्ध असून सर्व लोकांनी
सोडण्यासारखा आहे, तो अधर्म होय.

ाऊई४ पुण्य- विद्यादि शुभगुणांचें दान आणि सत्यभाषणादि सत्याचार
म्हणजे पुण्य. ( पुण्य हॅ परिणामानुयायी नाहीं. तसेंच कोणतेंही अविचाराचे
कर्म निष्कामतेनें पुण्यरूप होत नाहीं. अखेर दुष्परिणामी होणारी हिंदूंची
दानपद्धीत पुण्यमय ठरत नाही.)

५ पाप-पुण्यत्यया उलट ते पाप.
ाऊइं६) सत्यभापण- असंमवादि दोषरहित असें जें आपल्या मनांत असेल

तेंच बोल.

१ मिथ्या भाषण-सत्यभाषण नव्हे तें.
१-. विभ्यास-ज्याचे मूळ ( ६८५१. अर्थ (९१) आणि फळ

( १५१ ही निश्चर्येकरून सत्य आहेत त्यास विप्रगस म्हणावे.
ाइं५ अविश्वास-जो विश्वास नव्हे-जो तत्त्व-अर्थशून्य तो अविश्वास.
१०) परलोक-जथे सत्यविद्येच्या योगानं परमेश्वराची प्राप्त होते आणि

तत्यातीनें इहपरजन्मीं किंवा मोक्षावस्थेत परमसुख प्रात होतें, तो परलोक.
( ११ अमरलोक-परलोकाहून उलट जेथे दुःखविशेष भोगावे लागतें तो.
ाऊइं १२ जन्म-एखाद्या शरीराशीं संयुक्त होऊन जीव कर्म करण्यास समर्थ

होतो, न्यास जन्म असें म्हणतात. ( मोक्षावस्थेतही जीव क्रियासमर्थ असतो; पण
त्या वेळीं त्याचें शरीर पाचभौतिक नररुन त्याच्या क्रियाही मृत्युलोकींचे होतात
असा निर्बध नसतो. शिवाय त्या वेळीं सुखाप्रमाणे दुःखाचा अनुभव येण्याचा
संभव नसतो.)

(१३) मरण-ज्या शरीराचें धारण करून जीव क्रिया करण्यास समर्थ होतो
त्या शरीराचा व जीवाचा वियोग.

( १४) स्वर्ग-विशेष सुख किंवा सुखसाधनें यांची जीवास प्राति.

( १ ला) नरक -विशेष दुःख किंवा दुःखाच्या कारणांची जीवास प्राति.

( १६) विद्या-ईश्वरापासून् पृथ्वीपर्यंत पदार्थीचे सत्य-विज्ञान होऊन त्याचा
यथायोग्य विनियोग होत आहे, त्यास विद्या म्हणावे.

१७!अविद्या-विष्येया उलट श्रम, अंधकार अथवा अज्ञानरूप ती अविद्या.
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१- कपुरु?इ-सत्यप्रिय, धर्मात्मा, विद्वान्, सवार्र्चे हित करणारा आणि-

महत्त्वाकांक्षी (महाशय) अशा पुरुषास सत्पुरुष म्हणावे. (अर्थात् निरिच्छ, निरुद्योगी
आणि आळशी असे दिसणारे जे वैरागी, साधु, संन्याशी वगैरे ते सत्पुरुष नव्हत)

०.१९ सत्यंग-कुसंग-ज्याचे योगाने असत्य सुटून सत्याची प्राति होते
तो सत्संग आणि ज्याच्या योगाने जीव पापाचे पाशांत पडतो तो कुसंग होय.

.१ तीर्थ-विद्याम्यास, सुविचार, ईश्वरोपासना, धर्मानुष्ठान, सत्यसंग,
ब्रह्मचर्य, जितेंद्रियता इत्यादि जी उत्तम कर्मे आहेत तीं सारीं तीर्थ होत. कारण,
त्याच्या योगाने जीव दुःखसागर तरून जाण्यास समर्थ होतो.

(०ऽ ११ स्तुति-ईभर किंवा दुसरा एखादा पदार्थ यांचे गुण, ज्ञान, कथन,
श्रवण आणि सत्यभाषण यांस स्तुति म्हणावे.

(२२ स्तुतीचे फळ-गुणज्ञानाच्या योगानें गुणवानांबद्दल प्रीति उत्पन्न

होणें हें स्तुतीचे फळ. (येथें प्रीति या शब्दाचा अर्थ यथार्थ कल्पना इतकाच ध्यावा.)

(२३) निंदा-मिथ्या शान, मिथ्या भाषण, असत्यमय आग्रहादि क्रिया-
ज्याच्या योगानें गुण सोडून त्या ठिकाणीं अवगुणांचा आरोप होतो ती निंदा.

२ प्रार्थना-उत्तम कर्माच्या सिद्धीकरितां आपल्या पूर्ण प्रयत्नानंतर
परमेश्वराचें किंवा दुसऱ्या कोणा सामर्थ्यवान् व्यक्तीचे साहाय्य घेणे यास प्रार्थना

म्हणतात.
९.५ प्रार्थनेचे फळ-अभिमानाचा नाश, आत्म्याच्या ठिकाणी आर्द्रता,

गुणग्रहणाचे कामी पुरुषार्थ आणि प्रीति हीं प्रार्थनेचीं फळें होत.
.४६) उपासना-ईभराच्या आनंदस्वरूपांत आपला आत्मा जेणेकरून

मग्न होऊन रहातो ती उपासना.
(२७) निर्गुणोपासना--शव्द, स्पर्श, रूप, रस, गंध, संयोग, वियोग,

हलका, भारी, अविद्या, जन्म, मरण आणि दुःख इत्यादि गुणानी विरहित असा
परमात्मा आहे असें जाणून जी उपासना ती निर्गुणोपासना. ( निर्गुणांत गुणधर्माचा
सर्वथा अभाव असतो असे नव्हे. अभाव असतो; पण तो दुर्गुणांचा व जन्ममृत्यु

इत्यादि धर्मीचा असतो.)
ाऊइं२६ सगुणोपासना-ईभरास सर्वज्ञ. सर्वशक्तिमान, शुद्ध, नित्य, आनंद,

सर्वव्यापक. एक सनातन सर्वकर्ता, सर्वाधार, सर्वस्वामी, सर्वनियन्ता, सर्वान्तर्यामी,
मंगलमय, सर्वानंदप्रद, सर्वपिता, सर्वजगतूकर्ता, न्यायकारी, दयाल, आदि सत्य
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गुणांनी युक्त जाणून त्याची जी उपासना करणें ती. (निर्गुणोपासनेत जसा गुणा.
भाव नाहीं तसा उलट सगुणोपासनेंत आकारमानरूप इत्यादि गुण येत नाहींत)

२४ मुक्ति-दुष्कर्म आणि जन्ममरणादि दु-ःखसागर यांतून सुटका
होऊन सुखरूप परमेश्वराला प्रास होत्साते केवळ सुखांत राहणे याला मुक्ति म्हणा.

३०) मुक्तीची साधने-पूर्वोक्त ईश्वराची स्तुति, प्रार्थना आणि उपासना
करणें; धर्माचरण, पुण्याचरण, सत्संग, विश्वास, तीर्थसेवन, सत्पुरुषांचा संग,
परोपकारादि शुभकमे आणि रुष्टकर्मापासून पराडूमुखता हाइं मुक्तीची साधने होत.

(३११ कर्ता-जो कर्म करण्यांत स्वतंत्र आहे व ज्याचे आधीन सर्व साधने
आहेत तो कर्ता होय.

ाऊइं ३२ कारण-ज्याचें ग्रहण करून कर्ता कोणतेंही कार्य किंवा पदार्थ करतो,
अर्थात् ज्याच्या झाल्यावांचून कोणतीही वस्तु तयार होत नाहीं, तें कारण. तें तीन
प्रकारचे आहे.

०३३) उपादान कारण-ज्याचें ग्रहण करूनच कांहीं उत्पन्न होऊं किंवा
वसू शकतें. ज्याप्रमाणें मातीपासून घट तयार होतो त्यास उपादान कारण म्हणावे
२४ निमित्तकारण-कुभाराप्रमाणे वस्तु तयार करणारा.
२७५) साधारण-कारण-दंड, दिशा, आकाश, प्रकाश इत्यादि.

३६ कार्य-पदार्थ, संयोगविशेषानें स्पृलरूपास येऊन जें कामास येतें
अर्थात् जें करणें योग्य आहे, तें कारणाचे कार्य होय.

ाऊr रे ७ सुह्य्रि-कर्त्याच्या रचनेने कारणद्वयाच्या संयोगविशेषानें अनेक
प्रकारच्या कार्यरूपास प्रात होऊन सांप्रत व्यवहारयोग्य झाली आहे ती खष्टि.

ाऊइं ३८१ जाति-जी जन्मापासून मरणापर्यंत असते, जी अनेक व्यक्तींत

एकरूप असते; जी मनुष्य, गाय, घोडा आणि वृक्षसकूह यांप्रमाणें ईश्वरकृत
असते ती जाति होय. (ब्राह्मणादि जाति नव्हत, कारण त्या बदलतात.)

र५ मनुण्य-जो विचार केल्यावांचून कोणतें काम करीत नाहीं तो मनुष्य.
० आर्य--जो 'न्त्रेष्टस्वभाव, धर्मात्मा, परोपकारी, सत्य, विद्यादि गुण-

युक्त असून ग्रे। आर्यावर्त देशांत नेहमी राहणारा आहे तो.
(४१) आर्यावर्त-हिमालय, विन्ध्याचल, सिन्यधनदी, आणि ब्रह्मपुत्रा नदी

यांचेमधील देशविभाग तो.

.१ दस्तु-डाकू, चोर, हिंसकादि दुष्ट मनु.
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-१ वर्ण-गुणकर्मानें जाणला जाणारा, तो वर्ण.

४ वर्णाचे भेद-ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शूद्रादि वर्णहोत.

ऽ आश्रम-ज्यांत अत्यंत परिश्रमपूर्वक उत्तम गुणांचे ग्रहण होऊन
श्रेष्ठ प्रतीचे कर्म केलें जातें त्यास आश्रम म्हणावे.

४ आश्रमाचे भेद-सद्विद्यादिसद्गुणआणिजितेद्रियता यांच्या योगाने
आत्मा आणि शरीर यांचें वल वाढविणारा ब्रह्मचर्याश्रम, संतानोत्पत्ति आणि
विद्यादि सर्व व्यवहार सिद्ध करणारा गृहस्थाश्रम, चिंतनोपयोगी वानप्रस्थ, आणि
सर्वोपकारक असा संन्यास, आश्रम होय.

(४७ यक्ष-अग्निहोत्रापातनू अभमेधापर्यत सारे यज्ञच. तसेंच जगाचे
कल्याणासाठी होणारा शिल्पव्यवहार किंवापदार्थविज्ञान तोही यज्ञ.

ाऊई४८ कर्म-मन, इंद्रिय आणि शरीरांत जीवाचे जे चेष्टा-विशेष तें कर्म

होय. शुभ, अशुभ आणि मिश्र असें कर्म तीन प्रकारचे आहे.

४५ क्रियमाण-वर्तमानकाळीं होणारं कर्म.

५- संचित-क्रियमाणाचे जे संस्कार ज्ञानांत राहतात ते.

(५१) धारव्ध-पूर्वकमाचा सुखदुःखरूप भोग.
(५२) अनादि पदार्थ-ईश्वर, जीव आणिजगत्कारणहे स्वरूपत: अनादि
ाऊइं५३ प्रवाहरूपाने अनादि-कार्य-जगत्, जीवाचें कर्म आणि त्यांचा

सयोगवियोग-हीं परंपरेने अनादि होत.

५० अनादिस्वरूप-जे कधीं उत्पन्न झालें नाहीं, ज्याचे उत्पत्तीचे
कोणतेंही कारण नाहीं, अर्थात् जें स्वयंसिद्ध आहे तें अनादि.

१५ पुरुषार्थ-आलस सर्वथा सोडून उत्तम व्यवहारसिद्धीकरितां तन-
मनधन आणि निर्वचन यांचे साह्यानें जो दीर्घोद्योगतो.

(५६) पुरुषार्थांचे भेद--अप्रात वस्तूची इच्छा, प्रासाचे रक्षण, रक्षितांचे
संवर्धन आणि समृद्धीचासत्यविद्येची उन्नतिआणि सर्वोपकार या कामीं विनियोग,
असे चतुर्विध पुरुषार्थ आहेत.
(५७) परोपकार-आपल्या सर्व सामर्थ्यानं दुसऱ्या प्राण्यास सुख देण्या-

साठी तनमनधनाने जो प्रयत्न तो.

४ शिष्टाचार-ज्यांत शुभगुणांचें ग्रहण आणि अशुभगुणांचा त्याग

होतो तो शिष्टाचार,
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५ सदाचार-कृष्टीच्या आरंभापासून आजपर्यंत सक्षरुषांचा जो
.वेदोक्त आचार चालत आला आहे, ज्यात सत्याचें आचरण आणि असत्याचा
परित्याग असतो तो.

९०) विद्यापुस्तक-ईश्वरोक्त, सनातन, सत्य विद्यामय चार वेद.
६१ आचार्य-जो आचरणाने श्रेष्ठ असून सर्व विद्या शिकवितो तो.

९ गुरू-जो जन्म देऊन नंतर अन्नाच्छादनादिकांनीं रक्षण करतो तो
पिता. तसेंच जो सत्योपदेशानें आपल्या चित्तांतील अज्ञान दूर करतो तो.

६३ अतिथि-ज्यांच्या येण्याजाण्याचा नियम नाहीं व जे प्रश्नोत्तर-

रूपानें उपदेश करून जीवांवर उपकार करतात ते.

६४ पंचायतनपूजा--जीवमान माता, पिता, आचार्य, अतिथि आणि
परमेश्वर यांना यथायोग्य सत्काराने प्रसन्न करणें.

ऽ६५ पूजा-सानादि गुणसंपन्न व्यक्तींचा यथायोग्य सत्कार.

(६६)अपूजा-शानादिरहित जड पदार्थ, तसेंच सत्कारास अपात्र
अशांचा जो सत्कार ती.

९५ जड--ज्ञानादि गुणरहित.

६८ चेतन-शानादि गुणसंपन्न.

६५ प्राथना-जसे असेल तसेंच समजून घेणे (यथार्थ कल्पना ).
७०१ अभावना-भावनेच्या उलट.
:७१ पण्डित-सत्यासत्यविवेकवानु, धर्मात्मा, सत्यवादी, सत्यप्रिय,

विद्वान् आणि सर्चाचे हित करणारा तो.
(७२) नर्ध्ख-अलान, हठ दुराग्रहादि दोषांनीं युक्त तो.
(७र ज्येष्ठ-कनिष्ठ व्यवहार-ज्येष्ठ-कनिष्ठांचा परस्पराशी जो यथायोग्य

व्यवहार तो.
(७४) सर्वहित-सर्वाचया सुखबुरद्धीकरिता तनमनधनासहित जो उद्योग तो.
(७५) चोरीत्याग-मालकाचे परवानगीबांधून त्याची वस्तु घेणे ही

चोरी आणि चेरी करणें सोड म्हणजे चोरीत्याग.

(७६) व्यभिचारत्याग-स्व-स्त्रीशिवाय अन्य स्त्रीशी गमन, स्वीशी
ऋतुकालाशिवाय संभोग, स्व-स्त्रीशीं अति संभोग, तरुणपण नसता केलेला विवाह,
हे सारे व्यभिचार होत. ते न करणें म्हणजे व्यभिचारत्याग.
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०७७) जीवाचे स्वरूप-चेतन, अल्पज्ञ, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, सुख, दुःख,

या गुणांनी युक्त असून जो नित्य आहे तो.
ाऊइं७८१ स्वभाव-जो ज्या वस्तूचा स्वाभाविक गुण म्हणजे जो ती वस्तु

आहे तो तिला कधींच सोडीत नाहीं. उदा- अग्नीचे रूप व दाहकत्व.
ाइं७९) प्रलय-जगत्कार्य कारणरूप होणें.
८०१ मायकि-ज्याच्या ठिकाणीं छळ, कपट, स्वार्थ ह्यांसंबंधीं आवड

आणि दंभ, अहंकार, शठतादि दोष आहेत तो.
११ आस--जो छलादि दोषरहित, धर्मात्मा, विद्वान्, सत्यापद्वेष्टा असून

सर्वीवर कृपादृष्टि करतो आणि वविद्याधकाराचा नाश करून अज्ञानी लोकांच्या
आत्म्याचे ठिकाणी विद्यारूप सूर्याचा सदा प्रकाश पाडतो तो.

-१ परीक्षा-प्रत्यक्षादि आठ प्रमाणें, वेदविद्या, आत्मशुद्धि आणि सष्टि-

क्रमानुकूल विचार यांच्या द्वारे सत्यासत्य निर्णय.
ाऊइं८३) आठ प्रमाणे-प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान, शब्द, ऐतिल, अर्थापापे'

सम्भव आणि अभाव

०] लक्षण-स्त्राभाविक गुण म्हणून जो जाणला जातो तें.
प्रमेय-प्रमाणांनीं जाणले जाणारे.

(८६१ प्रत्यक्ष--प्रसिद्ध शव्दादि पदार्थीचे श्रोत्रादि इंद्रिये आणि मन
त्यांच्याशीं निकटसंवंधानें होणारें ज्ञान.

(८७) अनुमान-र्ण्यदृष्ट पदार्थाचें एक अंग प्रत्यक्ष झालें असतां त्याच्या
अदृष्ट अंगाचें जें यथावत् ज्ञान तें-.

(८८) उपमान-उपमेनें जें सादृश्य ज्ञान होतें तें.

६ शब्द-पूर्ण आस-परमेभर किंवा आस-मनुष्य यांचा उपदेश.
(पूर ०१ ऐतिहग्-शव्दप्रमाणाला अनुकूल असून जें असंभव किंवा खोटे

नाहीं तें.
(९१) अर्थापत्ति-एक गोष्ट सांगितल्यावर दुसरी न सांगतांच समज.
(९२) सम्मव-जो प्रमाण युक्ति आणि सृष्टिक्रम यांस अनुकूल आहे तो.
(९३) अभाव-एखादी वस्तु एके ठिकागीं नसल्याने ती दुसऱ्या कोठे आहे

याबद्दल होणाऱ्या ज्ञानास अभाव म्हणा.
१५६.
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.व शास्त्र-र्जे सत्यविद्याप्रतिपादनानें युक्त आहे आणि ज्याच्या
योगानें मनुष्याला सत्यासत्य कळतें तें.

५ वेद-ईश्वरोक्त सत्यविद्येने युक्त ककूसंहितादि चार पुस्तके.

.६ पुराण-प्राचीन ऐतरेय शतपथ ब्राह्मणादि क्रषिमुनिकृत सत्यार्थ
पुस्तके आहेत. त्यांस पुराण, इतिहास, कल्प, गाथाआणि नाराशंसी असें म्हणावें.

.० उपवेद-आयुर्वेद-वैद्यशास्त्र, धनुवेद-शस्त्राड्य विद्या, राजधर्म,
गांधर्ववेद-गायनशास्त्र, अथर्ववेद-शिल्पशास्त्र.

९ वेदांग-शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निरुक्त, लग्न आणि ज्योतिष.

५ उपांग-कषिमुनिकृत मीमांसा, वेशेषिक, न्याययोग, सांख्य आणि
वेदान.
(१०५ नमस्ते-मी तुम्हांला मान्य करतो ( हे मोड्यांनी लहानांसही

म्हणावयाचे असते.
वरीलप्रमाणें आर्यधर्माचें सूत्ररूपानें व्याख्यान आहे. स्वमंतव्या मतव्य सांगून

दयानंद अखेर असें म्हणतात कीं, '' या मतमतांतरांच्या झगड्यांचा नाश करून
सत्याचा प्रचार करावा आणि सर्वाचें एकमतकरवून, परस्परांतीलद्वेषभाव नाहीसा
करून, परस्परालादृढप्रीतियुक्त करून,सर्वाला सर्वाकडून सुखाचा लाभ पोंचवावा,
यासाठीं माझा प्रयत्न आहे. सर्वशक्तिमानू परमात्म्याची कृपा, त्याचें साहाय्य व
आसजनांची सहानुकूति यांच्या योगानें हा सिद्धान्त सर्वत्र पृथ्वीवर शीध प्रवृत्त

व्हावा व त्याच्या योगाने सर्व लोक सहज चतुर्विध पुरुषार्थ सिद्ध करून उन्नत

व आनंदच होत राहावेत, हेंच माझें मुख्य प्रयोजन आहे.

ऊ कंद्यांतील खुलासे बावा अर्जुनसिंह ह्यांच्या टीपावरून केले आहेत.
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प्रकरण बारावे

ओउग्र सुहनावचतु उरहनौ' मुनखु चुहवीर्य कराच? ।

त्रेजुस्विन्रावधीतमस्तु मा विद्विधावहै ।।

ओरेम शांत्रि: शांतिः शांति ााएं७ -तैंत्ति०, प्र. ९, अ. १.

आर्यसमाजाच्या धर्मपुस्तकांत सत्यार्थप्रकाशाच्या खालोखाल भाष्यभूमिकेला
महत्त्व आहे. त्यांतही मतभेदाची बाजू फारच महत्त्वाची आहे. यास्तव

त्यासंबंधीं वाचकांस योग्य कल्पना यावी म्हणून कित्येक गोष्टी क्लिष्ट असूनही
तपशिलवार दिल्या आहेत. त्या देतांना भूमिकेतीलच अनुक्रम सामान्यतः ठेवला
असल्यामुळे त्यांत सत्यार्थप्रकाशांतील कचित कांहीं मुद्द्यांची द्विरुक्तिही होईल.
पण भूमिकेतील महत्त्वाचे मुद्दे न गळावे म्हणून ती तशीच राहू देणे जरूर वाटतें.

दयानंदांनी भाष्यभूमिकेला आरंभ करतांना ज्या शांतीने मंगल केलें आहे ती
शान्ति प्रकरणाच्या आरंभी दिली आहे. त्या शांतीवरूनही निश्रेयसापेक्षां
अम्युदय, मोक्षापेक्षा परोपकार, यांसंबंधींच त्यांच्या ठिकाणी अधिक आस्था दिसते.
आणि त्यांच्या समग्र विचारसरणीत तेंच धोरण असून त्यांच्या आर्यसमाजाचें
विशिष्ट लक्षणही तेंच दिसते. असो. दयानंदांनीं आरंभीं वरील प्रकारचें मंगल
केल्यावर वेदऐपत्तीविषयी त्यांनी आपले विचार प्रथम सांगितले आहेत.

रू दयानंदांचा भावार्थ-हे सर्वशक्तिमानू ईश्वर! आपल्या कृपेनें, रक्षणाने
आणि साहाटयानें आम्ही लोकांनीं परस्पराचे रक्षण करावे! तसेंच आम्ही सर्वानीं
परम प्रीतीने एकत्रित होऊन आम्हां सर्वास उत्तम ऐभर्यादि (चक्रवर्ति राज्य)
साधनांनी युन अशा आनंदाचा भोग आपल्या कृपेने सदैव प्राप्त असावा आणि
आपल्या साह्यानें परस्परांचे सामर्थ्य वाढविण्याचा पुरुषार्थ संपादावा. हे प्रकाश-
मय परमेश्वरा! आमचें सारें व्यावहारिक ज्ञान प्रकाशित कर आणि आमचें शान
सदा बुद्धि पावे?. आम्ही आपल्या कृपेनें परस्परांशी सदैव अविरोधार्ने वर्तावें.

हे भगबनू! आपल्या कृपेने आम्ही त्रिविध तापापासून मुक्त असावें.
आर्य.... ११ १६१



१३२ वेदांची उत्पात ( भाग १ ला
तस्माद्यशात्सर्वहुत क्रच: सामानि जशिरे ।

छन्दाफंदीस जशिरे तस्माद्यजुस्तस्मादजायत ।।

-यजुर्वेद, ७। ३१
यांत वर्णन केल्याप्रमाणें सचिदानंदरूप परवह्मापासून कग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद

आणि अथर्ववेद हे उत्पन्न झाले. वरील मंत्रातील तस्मातू ह्या शब्दाच्या पुनरावृत्ती-
वरून वेद हे परब्रह्मापासूनच निर्माण झाले असें निश्चयेंकरून जाणावे तसेंच
जशिरे व अजायत ह्या दोन क्रियापदांतून असा च्चनि निघतो कीं, वेदांत अनेक
विद्या आहेत. सर्वहुत म्हणजे सर्व मानवांच्या उपासनेला योग्य ह्या विशे-
षणाचा संबंध यज्ञ च्च विष्णू म्हणजे व्यापक परबह्माकडे किंवा ऋग्वेदादि वेदा-
कडे दयानंद जोडतात. तसेंच छन्दांसि ह्याचा अर्थ अथर्ववेद असा करतात
दयानंद यजुर्वेदी होते. त्यांनीं यजुर्वेदांतील ह्या एका मंत्रांत आपलें सारे गृहस्थ
आणर्ले आहे. ( १) वेदांची प्रेरणा यश म्हणजे किणुम्हणजे व्यापक परत्रांतूनच
झाली आहे. २) सर्व शा वेदांतर्गत आहेत. (३) वेद चार आहेत. (४) सर्व

मानव वेदांचे अधिकारी आहेत. असे हे चार सिद्धान्त आहेत. पैकीं पहिल्या
सिद्धान्तांबद्दल दयानंद म्हणतात कीं, आमचा विष्णु जरी अशरीर आहे तरी
त्यानें ज्या अर्थी साधनावांचून अइभुत सुष्ट पदार्थ निर्माण केले, त्या अर्थी त्यास
शव्दसमुचयाच्या वेदराशिप्रगट करणें कांहींच कठीण नाहीं. आतां इष्ट पदार्थ उत्पन्न

करणें हें जरी मनुरुयास अशक्य असलें, तरी वेदग्रंथ निर्माण करणें मनुष्यांसच जास्त
शक्य दिसते, असें कोणी म्हणेल. पण मनुष्य जो ग्रंथरचना करतो त्याचें ज्ञान तो
अगोदर इतर ग्रंथांतून किंवा गुरुमुखाने मिळवीत असतो. अशा वाझ साधनांवांचून
केवळ स्वाभाविक ज्ञानाने मनुष्याला ग्रंथ निर्माण करतां? -येणार नाहींत. आणि
सष्टीच्या आरंगी तर गुरुशास्त्रादि वाह्य साधनें अस्तित्वातच नव्हती. स्वाभाविक
ज्ञान हें तर नेत्रांप्रमाणे केवळ साधनी-मत आहे, त्यास कोणी प्रेरक पाहिजे. एरव्हीं
तें चतुर्विध पुरुषार्थप्रासीस निरुपयोगी आहे. तो प्रेरक म्हणजेच परमात्मा होय.
वेद ही त्याची नित्यविद्या होय. विद्येत स्वतांचा आनंद आणि टुसऱ्यार्चे कल्याण

ही५२ए,२२ साध१२: ठिकाण खचितच

: तमा'८२६८६८२.)?



प्रकरण ११ वे' वेदांची पसे २ १६२
आदित्य (सामवेद १ आणि आगिरस (अथर्ववेदोया सुष्टीच्या आरंभींच्या चार कारींना
(पूर्वशपांतील) त्यांच्या पूर्वपुण्याई प्रात झाले. आणि त्यांनीं ते ईभरप्रणीत
शब्द ग्रंथरूपांत मांडले. वेदांतील सारे श८-द जसे ईश्वराचे, तसे ते ज्या छंदांत
गुंफले आहेत ते छंदही त्या सर्वज्ञाचेच. त्यानें केवळ ज्ञानाची प्रेरणा केली नसून
आज जे विद्यमान आहेत त्या वेदांचीच अक्षरश: प्रेरणा ईश्वराने केली. वेद
ब्रह्मदेवाने सांगितले, त्याची खडे व्याजलमुषीनें केली, ज्या मंत्राचा जो ऋषि
त्यानेंच तो मंत्र मूळ रचला, असें म्हणतात, तें सर्व खोटं आहे. त्यास ऐतिथ
प्रमाण नाहीं. ८८ यो वै ब्रह्माणं विदधाति पूर्व यो वै वेदा-न प्रहिणोति तस्मै ० !। ''
-भेताभतर उप ०, ६ मं. १८ याचा अर्थ दयानंद असा करिताव कीं,

'८ जिसने ब्रम्हा को उत्पन्न किया वीर ब्रह्मादिको सुष्ठि की आदि मे अग्नि

आदि के द्वारा वेदों का भी उपदेश किया है '' म्हणजे परमेश्वरानें:
ब्रह्मदेवाला उत्पन्न केले आणि त्यांस जें वेद सांगितले ते अग्नि, वायु, आदित्य.
अंगिरस या ऋषींच्याकडून सांगविले. मबूही म्हणतो कीं, अग्रिलाय् रविम्यस्तु
त्रय ब्रह्म सनातनम् । दुदोह यलीसधर्य कग्यजुःसामलक्षणन् -तु-, १ । २३,
म्हणजे ८' पूर्वोक्त अग्नि, वायु, रवि आणि अड्रिगरस यांपासून ब्रह्मदेव वेद
पढले. '' तात्पर्य, जेथे ब्रह्मदेवालाच प्रथम वेद माहीत नव्हते, तेथें व्यास मरीच्यादि
घर्षांची गोष्ट कशाला!

वेदांना उत्पन्न होऊन आज संवत् १९३३ सालीं १९६०८५२९७६५०
लेखरामाचे मताने १६५८८४९७६) इतकी वर्षे झालीं. वसे हे वेद नित्य
आहेत. कारण, ईश्वराचें सान हें ईश्वराप्रमाणेच नित्य आहे, आणि वेद हे त्याच ज्ञानाचा
भाग आहेत. शिवाय व्याकरणकार पाणिनी आणि पतज्ञलि हे शब्दालाही नित्य
मानतात; कारण, शब्दांत जी अक्षरें असतात, तीं सारीं कूटस्थ, अर्थात् विनार्य
रहित असतात. वाणी अनित्य आहे. पण शव्द अनित्य नाहीत. श०द जर अनित्य
असते तर शब्द नाश पावल्यावर अर्थाचे ज्ञान कोणाकडून झालें असतें १ तात्पर्य

शब्दरूप जे वेद ते नित्य आहेत आणि ते शब्द ईश्वराचे असून धर्मसवधीं असल्या.
मुळें मनुष्यमात्राला चारी वेद हे नित्य-प्रमाण आहेत. आतपुरुषांनी ते प्रमाण मानले
आहेत. आणि ज्याप्रमाणें आयुर्वेदांतील एखाद्या वचनाचा अनुभव आला असतां,
आपण त्यांतील इतरही वचने प्रमाण मानत, त्याप्रमाणें आयुर्वेदांत वेदांस प्रमाण
मानले असल्यामुळें आपणही नित्रातपणें त्यांस प्रमाण मानले पाहिजे. ईश्वर सर्वज्ञ

१६३



१६४ वेदविभाग आणि वैदिक देवता ( भाग १ ला
आहे, तेव्हां त्यानें प्रेरित केलेले जे वेद ते अर्थातच प्रमाणभूत होतात. उलटपक्षीं
वेदांतील अपरंपार ज्ञानाकडे पाहिले, कीं त्यांचा प्रेरक सर्वज्ञ परमेश्वरच असला
पाहिजे, असें मानणे प्रात होतें. याप्रमाणे वेद हे स्वतः प्रमाण आहेत. आणि त्यांत
बदल ज्ञेत नाहीं, ते नित्य आहेत. मानवी शानमुरक्षाचें मूळ वेदांत आहे. निर-
निराळ्या ज्ञानाच्या शाख्या शून्यांतून कशा निर्माण होतील १

अशा ह्या वेदांत ाr १ वितान म्हणजे तत्त्वज्ञान आणि अध्यात्म ाइं २ कर्म.

९ उपासना, ४ सामान्य ज्ञान असे चार विषय येतात. पैकी विज्ञानाचे
महत्त्व सर्वीत अधिक आहे. ह्या विज्ञानाचेच परा आणि अपरा विद्या असे
दोन विभाग आहेत. परा विद्या म्हणजे ई-दर-विषयक ज्ञान होय. आणि तेंच
वेदाचे सुरू प्रतिपाद्य आहे. यास्तव वेदार्थ करतांना हें मुख्य ध्येय आपण
डोळ्यासमोर ठेवले पाहिजे. विज्ञानाच्या खालोखाल वेदांतील दुसरा विषय
कर्माचा आहे. त्या कर्मात सकाम आणि निष्काम असे दोन प्रकार आहेत,
काम्य कर्मीत अम्युद्यादि फलप्रातीकरता केलेले लौकिक व्यवहारोपयोगी अन्न-
प्रावरणादि पदार्थीची निपज करण्याचे उद्योग येतात. आणि निष्काम कर्मात.
अग्निहोत्र, यज्ञ अशीं कर्मे येतात. यज्ञ करण्याविषयी वेदांची आला आहे. यज्ञात

जळणाऱ्या वस्तूंनी हवा शुद्ध होऊन आरोग्य प्रात होतें. यज्ञांत मंत्र म्हटल्यार्ने
ईश्वराची स्मृति होते; आणि एकाप्रकारें त्याची प्रार्थनाही होते. वैदिक मंत्र हेच
निधात सत्य असल्यामुळें तेच म्हणावे. आणि यज्ञाच्या उपकरणांसंवैधीं दुसरीही
योग्य व जरूर तीं विधि-विधानें पाळावीं. अनावश्यक पाडू नयेत.

वैदिकमंत्रांनीं अग्निहोत्रापारग्नू अश्वमेधापर्यत यज्ञासंवधीं शिल्पविद्या आणि
त्याची साधनसंपत्ति प्राप्त होते. त्याचप्रमाणें त्यांनीं कर्मकांडापासून मोक्षापर्यंतचे
सुख मिळतें. म्हणून अशा वैदिक मंत्रांस देवता मानतात. एखाद्या मंत्राच; जो.
वर्ण्यविषय किंवा पदार्थ त्यासही त्या मंत्राची देवता मानतात. ज्या मंत्रांतून असें
वर्णन किंवा विवरण असतें त्यास मंत्र किंवा ऋचा म्हणतात. त्याही देवताच
मानतात. या परोक्ष, प्रत्यक्ष आणि आध्यात्मिक अशा त्रिप्रकारच्या असतात. ज्या
मंत्राची देवता कोणती तें कळत नाहीं, त्याची यज्ञ किंवा प्रजापति देवता मानतात.
याशिवाय यशाचे भाग, ईश्वराच्या वाला, ईश्वर, मानव, वासना, विद्वान, पवित्र
अतिथि, आईवाप, हूंगुरु या सर्व वैदिक देवताच होत. ज्याच्या योगानें बोध
होतो ती देवता. जड पदार्थातील प्रकाशक, क्रियात्मक किंवा उपकारक अंश देवता:
१६४
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जाणावी; जेणेकरून विचार स्फुरतो तो मंत्र आणि ध्येयानें अज्ञानाचे निवारण होतें
तो छांदस असें जाणावे

देवता या शब्दाच्या वरील व्याख्या फत्त सागान्य कर्मकांडापुरत्याच मानाव्या.
पण निष्काम कर्म, ज्ञान आणि उपासनाकांडांत देव आणि देवता हे शब्द केवळ
परमात्मवाचकच जाणावे. साऱ्या देवतांचा देव तो एकच आहे. देवतापंचायतनांत
माता, पिता, अतिथि आणि गुरु ह्या चार मूर्ति आणि पाचवे परत्रह्य हें अमूर्त
जाणावे. त्याचप्रमाणे अग्नि, पृथ्वी. आदित्य, चंद्रमा आणि नक्षत्र हे मूर्तिमार देव
असून वाकीचे अकरा रुद्र ( दश प्राण आणि आत्मा १. वारा आदित्य. (बारा मास),
मन, अध्यतरिक्ष, वायू, यो आणि मंत्र हे उकिर्तमातू देव आहेत. तसेंच पांच
ज्ञानेंद्रिये, वीज (इंद्र) आणि विनियज्ञ हे उभयविध वाहेत. या तेहग-सि देवांहून
निराळा जो चवतिसावा परमात्मा तोच काय तो एक उपासनीय आहे. वाकीच्यांतील
देवत्व गौण आहे. हिरण्यगर्भ म्हणजे परमात्मा. यांतील हिरण्य या शब्दाचा अर्थ
सोनें असा करून हा शब्द ज्या शतपथात आला ते शतपथ ब्राह्मण सोने धातूचा
शोध लागल्यानंतरचे अर्वाचीन आहे असें मोक्षमु?दुर मानतात. तें चूक आहे.
हिर याचा अर्थ प्रकाश, अमृतत्त्व वगैरे अनेक तऱ्हेने परमात्मवाचक होतो.

वेद म्हणजे फत्त संहिता होत. त्याच्यापुढील आश्रणादि भाग हा वेद नव्हे.
ब्राह्मणभागांत इतिहास, पुराण, कल्प, गाथा आणि नाराशंसो असे प्रकार आहेत. शत-
पथांतील 'देवा सुरापुसयता आसन् । ' हा इतिहास होय. सडयुत्पत्तीपूर्वीच्या स्थिती.
ची जी वर्णनें ब्राह्मणांत येतात, उदाहरण, द' एक सत् मात्र होतें. '' '' फक्त आत्मा

होता.''.' पाणी मात्र होतें.'' अशा वचनांस पुराण म्हणावे. क-धगवतादि ग्रंथ

पुराणे नव्हत. वैदिक मंत्रांचा विनियोग ज्यात आहे त्यास कल्प म्हणा. उदाहरण,
यजुर्वेदांतील पहिल्या मंत्रापैकीं इषेत्वा-० ' हा मंत्र पर्जन्याकरितां म्हणावा. याज्ञ?

लध्यय आणि जनक, गार्गी आणि मैत्रेयी यांच्यामधील जे संवाद त्याच गाथा
होत. आणि ब्राह्मणभागांतील नरस्तुति किंवा गोष्टी यांस नाराशंसी म्हणतात. मंत्र-

भागांत जमदग्नि व कश्यप हे शब्द जरी आले आहेत. लयायुष जमदग्ने कश्यपस्य
लयायुषभ० । यजु०४,३ मंत्र ६२ तरी ते शव्द्द कषिवाचक नसून जमदग्नि
म्हणजे नेत्र आणि कश्यप म्हणजे कूर्मनामक प्राण असें समजावे. ाऊइं चर्क्ष
जमदग्निर्श्नषिर्यदनेन.श०, कां. अ. १ ० कश्यपो वकूर्म्मः । प्राणो वै कूर्म्मः ।

श ०, का -७ अ. ४१
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तात्पर्य, वेद हे कांहीं इतिहास नव्हत. इतिहास बाकुणभागांत आहे. न्याय-

शास्त्रांत ब्राहणवचनांना लौकिक म्हटलें आहे. तीं वैदिक नव्हत. वैदिक मंत्रांचा
विधि, अर्थवाद (स्तुति), निंदा, पराकृति (प्रकार) किंवा पुराकल्प (उदाहरणे
देऊन केलेला खुलासा) आणि अनुवाद ब्राह्मणांत सांगितलेला असतो. पाणिनीनें
आपल्या महाकाव्यांत वैदिक आणि लौकिक शब्दांची जी उदाहरणे दिली आहेत
त्यांत ब्राह्मण-ग्रंथांतील शटद वैदिक म्हणून दिलेले नाहींत. पाणिनीच्या सूत्रांत
व्याकरणाचे नियम सांगतांना ब्राह्मण, कल्प, छांदस व पुराण यांचा वेदांहून भिन्न

असा स्पष्ट उल्लेख आहे. ाr अष्टा., अ. २, पा. ३ । सु. ६०, ६२,१०५
ब्राह्मणग्रंथ हे वेदांहून मिन असल्यामुळें वैदिक संहितेला जें स्वतःप्रामाण्य

आहे, तें ब्राह्मणे, आर उपनिषदे वगैरे कशासच नाहीं. त्यांचे प्रामाण्य दुय्यम
प्रतीचें आहे. हीच गोष्ट या विवेचनांत मुद्द्याची आहे.

वेदांत काय सांगितलें आहे तें पाहू गेल्यास त्यांत सर्व शा वीजरूपानें
आढळतात. असें दयानंदांनी प्रतिपादन केलें आहे. त्यांत ब्रह्मविद्या आहे'. धर्म-

शाखे आहे, त्यांत स-ष्टिविद्यो आहे. आयंगौंपृद्दिनरक्रमीद सदन्मातरं पुरः (

पितर च प्रयन्त्स्वः ।। ( अजुन, अ. मं. ६ या व अशा वैदिक मंत्रांत गोचा अर्थ
पृथ्वी, सूर्य, चौ. सूर्यकिरण. चंद्र आणि गंधर्व असा होतो. त्यांत गति दर्शित
केली जाते. पुद्दिन म्हणजे अंतरिक्ष. स्व: म्हणजे सूर्य निरुक्तावरून वरील मंत्राचा
अर्थलावल्यास त्यावरून, सूर्य, चंद्र, घुरथिव्यादि खगोल गतिमान आहेत. पृथ्वी ही
सूर्यापान उत्पन्न झाली, ती सूर्यामेवर्ती फिरते, ती पाण्याच्या पोटांतून निघाली;
वायु आणि आकाश यांतून सूर्य निघाला; अग्नि आणि पाणी ह्यांनीं चंद्र उत्पन्न

११ तमीशानं जगतरू।स्थु।त्रस्पति०-क. १६ । १५४. तद्विष्णोः परम पदं०
-६० ११९७१५१. परित्यभूतानि परित्यलोकातू०-यजु० ३४। ११. महले मुबनस्य
मध्ये०-अथर्व० १० ा४ा७ । रे.

९ संगच्छचं संवदध्वं० -क्र- ८१८१४९९. समानो मेड; समितिः ०

-७० ८१६१४९३ चोदनालक्षणोदुथे। धर्म -२. मीमांसा १ । १२.
नासदासीन्नो सदासीत्तदानी०-नासदीयरद्वत्त, कग्वे०, ८ ।७ १७१-७५

हिरण्यगर्भ: समवतईताप्रे० -कवे., ८७३ । १. सहखशीर्षा पुरुष०-थजु०,
अ. ३१, मं. १.
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केला इत्यादि अर्थ निष्पन्न होतो. ही परिभ्रमण करणारी प्र्रीढव ह्या परित्रमणाने

रुढ बदलून तिच्या पाठीवरील प्राणिमात्राचे कसें पोषण आणि रक्षण करते
हेंही खालील मंत्राचेरून दिसेल. तसेंच चंद्र पृथ्वीभोंवती फिरतो, हेंही
क्रग्वेदातील एका मंत्रावरून उघड दिसते. गुरुत्वाकर्षणाचा नियमही वेदात
स्पष्ट आहे. सत्येनोत्तिभता भूमि. सूटर्येणोत्तभिता चौ; । कतेनादित्यास्तिष्ठन्ति
दिवि साग्गेऽधिश्रित: -अथर्व., कां. १४, अनु. १ मं. १. या मंत्रांत चंद्र पर-
प्रकाशित आहे, असें म्हटले आहे. तसेंच '' सूर्य एकाकी चरतिचन्यमा जायते
पुनः । अग्निर्हिमस्व भेषज भूमिरावपनं महतूऽ''-यजु०, २३ । १०. या मंत्रावरून
सूर्य इतर खगोलास प्रकाश देत एकटाच फिरत आहे वगैरे गोष्टी वन येतात.
अंकगणित, बीजगणित आणि भूमिति ह्या शास्त्रांची बीजेंही वेदांत आहेत, हे
खालील मंत्रावरूर्न दिसेल. वेदांत उपासनेचे, प्रार्थनेचे आणि आशीर्वचनांचे मंत्र
अनेक आहेत, हें सांगावयास नकोच. कग्वेदातील ''स्थिरा व: सनवाबुधा पराणुदे
एलिट उत प्रतिष्कभे । सुभाकमस्तु तविषी पनीयसीमा मर्त्यस्थ माविनः ''
१ । ३ । ३८ । २. ह्या मंत्रांत लढाईच्या वदुका, तोफा, धनुष्यें, तरवारी वगैरे आयुधां-

(१) या गावतनि पटर्येति निकत पयो -हाना व्रतनीरवारत! । सा प्रब्रुवाणा

वरुणाय दाशुषे देवेग्यदाशद्धविषा विवस्वते -.क०, ८२११०१.
त्वं सोम पितुरभि: संविदानो अनु द्यावाप्रथिवी आततंथ । तस्मै त इलो

हविष।' विधेम वयं स्याम पतयो रयीणाम् ।। -क-, ६।४।१ ३१२.
यदा ते हर्थ्यता हरी वा बुधा ते दिवे दिवे । आदिते विस्या मुवनानि

येमिरे -क-. ६१६३. यदा तेमारुती विशस्तुम्यमिन्द्र निये मिरे । आदित्ते
विश्वामुवनानि येमिरे ।।-क०, अ. ६ अ. १ व. ६ मं. ४. यदा सूर्य ममु दिवि
शुक्र ज्योतिरधारयः । आदित्ते विश्वामुवनानि येमिरे ।।-क०, अ. ६ अ. १
व. ६ मं. ५. आकृहूणेन रजसा वत्तनानो विवेशयन्न मृत मर्त्यच हिरण्मयेन
सविता रथेन देवो याति मुवनानि पश्यन् -अनु, ३२४३.

एका च मे तिखश्र मे० -अनुच Z८।२ं८ा२५. अग्र आ याहि वीतये
रर ''कांत हेव्ये शांतेचे ।। ओनहोता सत्सिबीर्हषि ।। १ ।।-साम०, छ. प्र. १ खं. १

कसिएप्रमा प्रतिमा किं तिदानमाज्य किमासीत परिघिः क आसीत् ड्यद्: किमा-
श्रीत प्र उगं कि सुकं यदे वा०-५०, डा७।१८।३
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चा उल्लेख सांपडतो. ' तसेच तुभोह भुज्यभविनोदमेघेरविं न कीजन्मया
अवा हा: । तमूहथुर्नाभिरात्मन्वर्ताभिरन्तरिक्षप्रुदिरपोदकाभि '' ३० । । -क्र ०, १ । ८ । ८

-९. १ । ३ । ४ ते ९.३४ इत्यादि मंत्रांत वाफेचीं, तेलाची व विजेची इंजिने,
असलेल्या गाड्या व विमानें अशा वाहनांचे वर्णन मिळतें. तसेंच तारायंत्रांचा उल्लेख,
८८ क्युं पेदवे पुरुवारमश्विना स्फुरधाश्वेत तरुतारटुवस्यथ शपैरमिधुपुरतनासु दुष्टरं
चर्कृत्यमिन्द्रमिव चर्षणीसहमू । । ८ । । '-०, १ । ८ । २१ । १० या मंत्रांत आढळतो.
आणि ' ८ समित्रिया न आप ओषध य: स- । दुर्मित्रियास्मै सन्तु योदुस्थान् द्वेष्टि

यं च वयं ट्रिप्स. ।। '-जु ०, अ. ६ । २२ यांत वैद्यशास्त्राचें वीज आहे. राहता
राहिलें मोक्षशास्त्र. त्या बाबतींत वेद म्हणतो कीं, उपासनेने अज्ञान दूर होऊन
पापक्षय झाला असतां शुद्ध ज्ञान आणि सदाचार या योगाने जीवास मोक्ष मिळतो.
सगुण आणि निर्गुण अशा दोन उपासनापद्धति आहेत. दुःख, अज्ञान, परिमाण,
संख्या, स्पर्श, रूप, रंग, रस, गंध अशा गुणांहून अलिप्त असें ईश्वरास मानणे ही
निर्गुणोपासना होय. पांतजलयोगांत समाधीपर्यंत सर्व माहिती दिली आहे. त्याचा
भाय: अनुवादच दयानंदांनीं केला आहे.

यापुढे दयानंद पुनर्ज-जर्म, पितुयान आणि देवयनि, विवाहबंधने, निया, राज-
प्रजाधर्म, वर्णाश्रमधेर्म, अग्निहोत्र. पितरं यांबद्दल खालीलप्रमाणे वेदांतील उल्लेख
दाखवितात. नंतर स्पृष्टयुत्पत्तीपासन् ग्रंथ-प्रामाण्याचा विचर सांगतात. त्यांत
बेदसंहिता, ब्राह्मण, वेदांग, उपदे द, मानवकल्पसूत्र, अष्टाध्यायी, महाभारुय,

( ११ व७० ८ । १ । ४५३६-७; अनु '', ४ । १ ७.; अथर्व-, ७६ '६ '

र१ अथर्व., ५। १ । १९ अनुच, १९४७.
.२] .०, ८ । ३ । २७ । १; ८१२ । २८ । २.

क० ७. । ८ । १८ । २; अथर्व ०, १८ । ३ । १ । १; क., १० । १८
कॅ १३ । १८ ।७. अथर्व ० १ ड । २। १८.

५ .०, ३ । २ । २८ । ६; अनु-, २० । १ - २५.यजु०, ३१; अथर्वम्, ११३५३ ,-८,५-यजु०, ३,४१ काणे

६७१७९.१- यजु०, फौ. ३ । १०, अ. २७; अथव०, १९४८ ।३४.
८) यजु०, अ. २ व १९.
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धातुपथ, उणादिपथ, गणपथ, प्रतिपादिका, निरुक्त, निघड, पिंगल-सुत्र्भाष्य,
ज्योतिष, भक्तीमति, गणित, बीजगणित यांवर वशिष्टादि ऋषींचे ग्रंथ; षड्दर्शने,
बौद्धायन, दशोपनिषदे ह्या ग्रंथांच्या प्रामाण्याची ते शिफारस करतात. वाकी
बहुतेक ग्रंथ विषयुक्त अन्नाप्रमाणें त्याज्य मानतात.

पौराणिकांवर दयानंदांचा विशेष कटाक्ष आहे. ते पौराणिकांच्या ग्रंथांचा निषेध
करूनच थांबले नाहींत; तर दयानंदांनीं आपल्या यौगिक व्युत्पत्तीचया बळावर
ज्याप्रमाणें वेदांत कोतिकशास्त्राचा उल्लेख दाखविला, त्याचप्रमाणें त्यांनीं
त्याच पद्धतीचा अवलंब करून पौराणिकांच्या खालील विलक्षण कथांचा
सुसंगत खुलासा लावून दिला. उदाहरणार्थ, ब्रह्मदेवाने आपलीच मुलगी
सरस्वती हिच्यावर केलेल्या बलात्काराची कथा यांच्यामते अशी लागते कीं, प्रजा-

पति म्हणजे सूर्य- त्याच्या प्रकाश व ज या या दोन कन्या; कारण त्या त्याच्या-
पासून उत्पन्न होतात पैकी आरक्त अशा उषेवर उगवत्या सूर्यानं आपले किरण
टाकून तिच्यापासून दिवस उत्पन्न केला. असें हें रूपक आहे. त्याप्रमाणें अहल्या-
जार इंद्राच्या कथेतही इंद्र म्हणजे सूर्य, गौतम म्हणजे चंद्रमा आणि अहल्या
म्हणजे रात्र असें जाणावे. इंद्र वूरवासुराच्या कथेत इंद्र हा पूर्व, आणि सुत्रह्यरुर

म्हणजे मेघ समजावें. साऱ्या देवासुरच्या युद्धकण अशा सूर्य आणि वादळ. सुष्ट

आणि ६. मन आणि प्राण यांच्या विरोधावर रचल्या आहेत. कश्यपाच्या कथेत
कश्यप-र्भ-ईभर, किंवा कश्यपऱ्पइयकऱ्द्रष्टाऱ्परमेश्वर असें जाणले म्हणजे सारे
प्राणिमात्र ही त्याची प्रजाच, हें पटतें. आतां गयाश्राद्धाच्या कल्पनेतही, विप्णुपद
मोक्ष, आणि गया म्हणजे गायत्रि, प्राण, गृह, आणि जीवमान लोक. हें लक्षात

घेतलें म्हणजे गया श्राद्धाचा अर्थ. गायत्रिजपानें, किवा प्राणाच्या संयमाने मोक्ष
प्रास करून घेणे, गृद्दस्थाश्रम उत्तम चालतून आईबाप, गुरु आणि सन्मानीय
गृहस्थ यांची सेवा करणें, हाच निष्पन्न होतो'. तीर्थ कदासवधी मागें खुलासा
केलाच आहे-. गंगायमुना इत्यादि नावे इडापिंगळा सुषुन्ना आणि कूर्म या
.खऱ्या तीर्थाची होत. सीतासिते यत्र सगाथे म्हणजे सीतागौरब्द गगाइडा;
असिता च् काळी च् यमुना ब्द पिंगला; यांचा संगम सुषुम्नेंत होतो तेथें योग्यांना

?ए?( ११ प्राणो वै बले तत्प्राणे प्रतिष्ठितं तस्मादादुर्बलर सत्यादोजीय इत्येष वेचा
गायव्यध्यात्म प्रतिष्ठिता । साहेषा गयांस्तत्रे । प्राणा वै जयास्तत्प्राणास्तत्रे तय;-
.यास्तत्रे तस्माद्रायत्री नाम । --शत-, १ ४। ८ । १ । ६-७
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खान घडून मोक्ष प्रास होतो. लौकिकी तीर्थयात्रेल्या निषेधाप्रमाणे मूर्ति-

९पजानिषेधही वेदांत स्पष्ट आहे. ' वेद हे सर्वाकरिता आहेत. सर्वास वेदविद्येचा
अधिकार आहे. शूद्र अजाण असेल तर मात्र त्यानें वेदाम्यास करणें व्यर्थ

ठरेल इतकेंच.
इतकें सांगितल्यावर आपल्या वेदभा?ष्याबद्दल कांहीं शंकांचा खुलासा करण्या-

च्या हेतूनें दयानंद सांगतात: मी माझ्या भाष्यांत मला वाटलें तें नवीन असें
कांहींच सांगितलें नाहीं. रावण, खवट, सायण, महीवर इत्यादींची भाष्ये आणि
टीका खऱ्या वेदार्थाला सोडून आहेत. उदाहरणार्थ, सायणांच्या भत्ते वेद (मंत्र

ब्राह्मण) हे कर्मपरच आहेत. पण ही लुक आहे. तसेंच वेदमंत्रांतील इंद्रम,
मित्रम. वरुणम्, अग्निए हे सारे शव्द वह्मवाचक आहेत. हें त्यांच्या लक्षात
आलें नाहीं. पण त्याहीपेक्षा महीधराने वेददीपात यजुर्वेदाच्या तेविसाव्या
अध्यायांतील १९ ते ३१ या मंत्रांचा जो अर्थ केला आहे तो अत्यंत अस्तील
आहे. दयानंदांचा अर्थ त्याच्याशी ताडून पाहता इतका अ?लील अर्थ मही-
धरासारख्या पंडितानें कसा प्रसिद्ध केला, ह्याचे कोणास फारच आश्चर्य वाटेल.
हे दोन्ही अर्थ येथें विस्तारभयास्तव देता येत नाहींत. तथापि यजुर्वेदातील
सदर मंत्रार्पकी कांहीं खालीं दिले आहेत.'

१ न तस्य प्रतिमास्त्रि यस्य नाम महुद्यशः हिरण्यगर्भ इत्येष मा माहिर
सीदित्येष यस्मान्न जात इत्येप:--यजुन्, अ. ३२ मं. ३. सपटर्यगाच्छक्रमकायम-
वणमस्नाविर द शुद्धमपाप :वद्धभू कविर्मनीषो परिभ्र: स्वयर्म्म्याथातथ्य तोऽर्थातू
ठयरध:ण्छामातीम्य: समलय: -यजु०, ४०१८ ।।.

०२ यथेमां वाच कल्याणी मावदानि जनेम्यः । व्रह्मराजन्याम्या २ ट्राय
चार्थ्याय च स्वाय चारणाय ।। प्रियोदेवानां दक्षिणा दातुरिह भयासमय मे काम-
समृध्यतामुपमादो नमतु -अ- २६२.

१ गणानां त्वा गणपतिद हवामहे प्रियाणां त्वा प्रियपति द हवामहे निधीनी
त्वा निधिपति दहवा महे वसो मम । आहमजानि गर्भधमात्वमजासि गर्भधभू ।। १ ९।।
ता उभा चतुर: पद: सम्प्रसएयावस्वर्गे लोके प्रोर्णवाथां सुधा वात्री रेतोधा रेती
दधातु ।। २० ।। यकाशर्य शकुन्तिका हलगति वडचति । आहन्ति गभेपस्तेविगल्ग-
लीति धारका १२वा माता च ते पिता च तेदुम बुरक्षस्य रोहतः । प्रतिलामीति ते
पिता गभे मुध्यिमत-सयत् ।। २४।।
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ह्याप्रमाणें सायणमहीधर प्रभुरति हिंदु पंडितानीं आणि त्यांवर आधारलेल्या-

पाश्चात्य पडितांनी वेदार्थ करण्यांत ज्या भयकर चुका केल्या आहेत त्या आपल्या-
हातून न व्हाव्यात म्हणून आपण आपलें भाष्य निरुक्त. ऐतरेय शतपथादि
प्राचीन ग्रंथांस अनुसरून केलें आहे, आणि अर्थ करतांना मुख्यत्वेंकरून अध्यात्म-
दृष्टिच ठेवली आहे, असें दयानंद सांगतात. पुढें ते म्हणतात कीं, स्थूल मानानें
पहाता असें दिसून येईल कीं, निरनिराळ्या शास्त्रांच्या अभ्यासाला सोयीचे पडावे
म्हणून वेदांचे चार विभाग केले आहेत. ऋग्वेदांत पदार्थीचे गुणधर्म सांगितले'
यजुर्वेदांत त्यांचा उपयोग सागितला,सामवेदात ज्ञानकर्माचा क्रम किचार दाखविला?
आणि अथर्ववेदांत शास्त्राचें रक्षण, उत्कर्ष आणि निश्रांतस्थिति दाखविली;
यामुळे याच अनुक्रमाने वेद जाणले जातात. वैदिक मंत्रांचा खरा अर्थ ज्यांनीं
पूर्वी जाणला तो त्या मंत्राचा ऋषि मानला गेला. तसेंच मंत्राच्या वर्ण्यविषयाला
त्याची देवता आणि त्याच्या वृत्ताला छंद म्हणतात. तो उत्तम गाता यावा
म्हणून त्यावर स्वर देतात. वैदिक मंत्रांत निर्जीव पदार्थासवधीही त्यांची प्रत्यक्षता

आणि उपयुक्तता दाखविण्याकरितां द्वितीय पुरुष वापरतात. हा नियम लक्षांत न
आल्यामुळे अशा पदार्थास सचेतन मानून वेदांत जडाची पूजा आहे-
असें कित्येक पौर्वात्य आणि पाश्चात्य पंडित चुकीर्ने समजतात. तेव्हां
वेदार्थ करतांना कोणते नियम पाळले पाहिजेत, तेही दयानंदांनी भाष्य-
भूमिकेच्या अखेर दिलें आहे. पण तो विषय अगदींच क्लिष्ट आहे आणि प्रस्तुत

विषयाला त्याची विशेष जरुरीही नाहीं. म्हणून हें प्रकरण अधिक न लांबविता
आम्ही आटोपते घेतो आतां दयानंदांच्या वाङ्मयांत सत्यार्थप्रकाश व भाष्य-
भूमिका यांच्या इतकेंच आर्याचे संस्कार विधि यांस महत्त्व आहे. यास्तव.
त्यांचा विचार पुढील स्वतंत्र प्रकरणांत करू.
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प्रकरण तेरावें
प्रारंभिक संस्कार

-असिमीळे पुरोहित यज्ञस्य देवसृत्विजमू ।
होतारं रत्न धातमभू ।। -ऋग्वेद, १ । १ । १.

भावार्थ-पूवींपासून जगतास धारण करणारा, हवन, विद्यादिदान आणि
शिल्पक्रिया यांचा प्रकाशक प्रत्येक कहतू पूजनीय असलेला, जगांतील सुंदर
पदार्थांचा दाता, रमणीय रत्नांचा पोषक, प्रकाशस्वरूप, अशा परमात्म्याची मी
उपासक स्३उति करतो -सि. चं.)
a*aाँ:चमहायज्ञ आणि षोडश संस्कार हेच आर्यीचे नित्यनैमित्तिक कर्म होयउभय-

तांचे धार्मिक आचार किंवा संस्कारविधि वेदमुलकच आहेत. पण त्यांच्यांत
वास्तविक विशेषसें साम्य नाहीं. कचित- कांहीं मंत्र एक आहेत. कोठे द्दिपयेतही
सारखेपणा दिसेल; पण एकंदरींत विधींचा अनुक्रम, मंत्रांची निवड, त्यांचा अर्थ

आणि त्यांचा विनियोग, तसेंच विधींचा हेतु किंवा फल इत्यादि कर्माच्या सर्व

अंगासवधी इतकी भिन्नता आहे कीं, जिज्ञासूंनी आर्याचे तत्सवधीं मूळ ग्रंथच पाहणे
जरूर आहे. या ग्रंथांत तो विषय साररूपानेंही देता येणं कठीण आहे. नुसते मंत्र
आणि मंत्रांचा दयानंदांच्या मताने अर्थ देऊं म्हटलें, तरी तें एक स्वतंत्र पुस्तक
होईल. बरें, हा विषय क्लिष्ट आणि सामान्य वाचकांस निरुपयोगी म्हणून गाळावा,
तर आर्यधर्माचे तें एक उत्तमांग आहे. शिवाय ज्या आधुनिक धामिक चळवळींचा
विचार करण्याचा आम्ही आरंभ केला आहे, -त्या चळवळीत शास्त्रीय कर्मास
आर्यांप्रमाणे दुसरें कोणीही महत्त्व दिले नाहीं. उलटपक्षी त्यांनीं रूढ असलेल्या
कर्मप्रचारांत बदलही वराच केला आहे. यासाठीं जिज्ञासूस त्याची कल्पना येण्या-
करितां आर्यीचा नित्यकर्मविधि आणि संस्कारविधि यांची रचना आणि हेतु
यांचें संक्षिस वर्णन या व पुढील दोन प्रकरणांत करण्याचें योजिले आहे. सनातन
वैदिक हिंदूंत प्रांतभेद आणि शाखाभेद यांच्या योगाने शास्त्रीय कर्मात थोडाफार
.फरक असतोच. आणि तसा फरक खास आर्यसमाजांतही पडत चालला आहे.
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पण हे गीणभेड लक्षांत न घेता आर्यमतानुसार होणाऱ्या नित्यनैमित्तिक कर्मा-.

तील दृष्टिभेदाच्या महत्त्वाच्या मुद्दयासवधीं विचार करतां असें दिसतं कीं:-
दृ१) कोणत्याही शास्त्रीय कमीशी संबंधित असलेल्या देवतांच्या कथा आणि-

देवतांच्या पूजा आर्य मानीत नाहींत. सर्व देवतांचे उल्लेख परमेश्वरवाचक अथवा
प्रत्यक्ष सृष्टपदार्थवाचक आहेत असें ते मानतात. उदा. -इंद्रपरमेश्वर, ससकषि
पचज्ञानेद्रिये बुद्धि आणि मन, किंवा प्रत्यक्षादिप्रमाणे. सविताऱ्सष्टिकर्ता वगैरे.
तात्पर्य, सर्व स्तुतिपर मंत्र आणि प्रार्थना एका परमेश्वरास उद्देशून आहेत असें-
त्यांचें ठाम मत आहे. त्यांचे मंत्रांचे अर्थ पुष्कळ वेळां भिन्न असतात.

ाऊइं २ नित्यनमित्तिक कर्माचे आरोग्याढि साक्षात् फळ मिळतें, असें त्यांचें मत
आहे. कर्माने मानसिक शुद्धि होते असेही जरी ते क्:चितूप्रसंगीं मानतात तरी
त्यांची ही मानसिक शुद्धि आणि सनातनी वेदांत्यांची चित्तशुद्धि किंवा अदृष्ट
यांत थोडाफार भेद आहे असें दिस.

१ शिवाय ज्ञान, बल, धन. सत्ता, संतति, सामर्थ्य, स्वराज्य इत्यादि
अम्-युदयात्गऊ भोगासाठीं ईभराची उपासना करणें यांत कांहींच गैर नसून उलट
हें न मागता नुसताच मनोलयाचा अभ्यास करणें किंवा-परमेश्वराजवळ परमात्म.
पद माग हाच अविवेक आहे असें ते मानतात.

(९८१ शास्त्रीय नित्यनैमितिक कर्मास स्थळ आणि काळ यासवधी स्वच्छता
आणि प्रसन्नता यांशिवाय विशेष नियंत्रण त्यांस पसंत नाहीं.

(७,] आर्य अधिकार वाद मानीत नाहींत. त्यांच्या मतें सामान्यतः नित्य-
नैमित्तिक शास्त्रीय कर्मास स्त्रीशूद्रादि सारेच अधिकारी आहेत. आतां व्यवहारत
हें कितपत घडतें ही गोष्ट वेगळी. या बावतींत दयानंदांचे अनुयायी त्यांच्याही-
पुढें गेलेले दिसतात. त्याचा विचार पुढील भागांत करूं.

९] त्यांच्या शास्त्रीय नित्यनैमित्तिक कर्मात वळें आणि अशीच यांचा
प्रत्यवाय नसतो. जेवणखाण इत्यादि सामान्य कर्मास, इतकेंच काय पण कोणत्याही
पापकर्मासही अशीच आडवें येत नाहीं. मग पुण्यकर्मात मात्र अशीचामुळे अंतर
पडाव, हें दयानंदांस अगदींच अविचाराचे वाटतें.

ह? संस्कारचंद्रिकाकार होमहवनादि शास्त्रीय कर्माचे वेळीं रेशमी किंवा ऊर्णावस्त्र

परिधान करावें म्हणजे अन्नीचे भय कमी होतें असें सुचवितात. तसेंच ऊर्णावस्त्र,
सुशासन वगेरे वस्तु विजेच्या अवाहक असल्यामुळें उपयुक्त आहेत असे म्हणतात.
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-१ शास्त्रीय कर्मातील मंत्रांचा पाठ किंवा जप सार्थ करावा निदान अर्थ

.समजून करावा इकडे दयानंदांचा जास्त कटाक्ष आहे. तथापि वैदिक भंत्रपठनाचें
श्रेय त्याच्या केवळ देशी भाषेतील अर्थाचे पठनांत नाहीं असें आर्यही मानतात.
कारण ती साक्षात् देववाणी आहे. अशी त्यांची निष्ठा आहे. यामुळे अगदींच
अप्रबुद्ध कर्ता नसेल तर सर्व मंत्र क्रिया करणाऱ्या स्त्री-पुरुषांनीच म्हटले पाहिजेत
असा त्यांचा आशय दिसतो.

१ हिंदु वैदिक जे शाखाभेद मानतात ते खरे नसून एकाच वेदसंहितेचे ते
निरनिराळे अर्थ करण्याचे प्रकार आणि प्रघात आहेत असें दयानंद मानतात.

(९) दयानंदांनी आपल्या नित्यर्ननित्तिक-कर्मविधीत सर्व शाखांतील मंत्र व
सूत्रे एकत्र उपयोगांत आणली आहेत
: १० सूत्रकारादि ऋषीप्रमाणे स्वतःची बुद्धि किंवा तर्क यासही दयानंदांनीं

कृषि (समान) मानले आहे असें संस्कारचंद्रिकाकार म्हणतात. '' यस्तर्केणानु
सन्धत्ते सधर्म वेदनेतरः '' हेंच अनुसंधान दयानंदांच्या संस्कारविधींत आहे.
सनातनीयांच्या मताने शास्त्रीय कर्मात तर्काला अशी प्रतिष्ठा मानलेली नाहीं.

११ पुण्याहवाचन नांदीश्राद्धादि कित्येक सामान्य विधि तसेंच संकल्पांचे
आणि फलन्त्रुतीचे मंत्र हे आर्यसंस्कारांत सनातनी रूढ वैदिकविधीप्रमाणे नसतात;
उलट अग्निकार्य, आज्याहुति, वामदेव्यगान, परमेभरस्तुति दृष्टफत्सकांक्षा
इत्यादि गोष्टींवर आर्यसंस्कारांत जास्त भर दिसतो.

०१२ त्याचप्रमाणें आर्यीच्या संस्कारविधींत अथर्ववेद, सामवेद, पारस्कर गृह्य

सू शौनक गृह्यरखें. चरक, सुश्रुत. मनुत्यति हे प्रामाण्य ग्रंथ, ० अर्थात कग्युजु-
आस. २० सू इत्यादींवरोवर ए विशेष उपयोगांत आणलेले आढळतात.

(१३) मीमांसकाप्रमाणे आर्य मंत्रदेवता मानीत नाहींत

(१२ त्याचप्रमाणें मंत्राचा कषि, देवता आणि छंद यांचा उच्चार करण्याची
त्यांची पद्धत नाहीं

(१५) अविकार्यात ते अग्नीचे प्रकार बहुधा मानीत नसावेत असें दिसते
(र१६ रूढ सनातनी धर्मातील विधींत उच्चारल्या जाणाऱ्या मंत्रांचा बहुधा

विधींच्या कियेशीं अर्थाअर्थी कांहींच संबंध नसतो, असा एक आक्षेप आहे तो
आर्यसंस्कार-विधींत नसावा म्हणून स्वामी दयानंदांनीं सस्कारविधि रचतांना
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आणि संस्कारचंद्रिकाकारांनीं त्याचा खुलासा करतांना शिकस्तीचा प्रयत्न केला
आहे, तो कितपत सिद्धीस गेला आहे त्याचा विचार शेवटल्या भागांत करू

ाऊइं १७) कर्मलोप किंवा कर्मदोष याबद्दल प्रायश्चित्त कर्म दयानंदांनी सांगितलें
नाहीं.

०१ ८! सनातनी वैदिकांच्या रूढ विधीत अनेक लौकिकाचाराचा जो भाग असतो,
तो पसारा दयानंदांच्या संस्कारविधीग्तेंवती अद्याप जमा झालेला दिसत नाहीं.

ह्याप्रमाणे भेददर्शक ठळक ठळक गोष्टी आहेत. याशिवाय प्रत्येक विधींत निर-
निराळे भेदप्रकार आहेतच, ते विस्तारभयास्तव देता येत नाहींत.

गर्भादान, पुसवन, सीमन्तोन्नयन, जातकर्म, नामकरण, निःक्रमण, अन्न-

प्राशन, चूडाकर्म, कर्णवेध, उपनयन, वेदारम्भ, समावर्तन, विवाह, वानप्रस्थ,

संन्यास आणि अंत्येष्टि हे संस्कार आर्यास मान्य आहेत. गृहाश्रम हाही एक
संस्कार मानून अंत्येष्टिकर्माला संस्कारांतून दयानंदांनीं वगळले आहे, असें
त्यांच्या संस्कारविधि या पुस्तकावरून दिसते. पण संस्कारचंद्रिकाकार आपल्या
ग्रंथांत ग्रहाश्रमसंस्कार सोडून अंत्येष्टि-संस्काराचा संस्कारांत अंतर्भाव करतात.
त्या षोडश संस्कारांपैकी आज आर्यसमाजांत रूढ कोणते आहेत याचा विचार
निराळा व्हावयाचा असल्यामुळें तूर्त था ठिकाणी वरील सर्व संस्कारांचें दयानंद.
च्या मते स्वरूप काय आहे, तेंच पहावयाचे आहे. दयानंदांनी नित्य कर्माचा
समावेश गृहाश्रमांत केला आहे. यामुळें नित्यकर्म व नैमित्तिक कर्म असें पुढील
विषयाचे विभाग न पाडता कर्णवेधापर्यत प्राथमिक संस्कार, आममसंस्कार आणि
एहस्थाश्रम असे तीन विभाग करून त्यांचा विचार या व याच्यापुढील दोन
प्रकरणांत करण्याचें योजलें आहे. मात्र ही मांडणी येथेच पुरी व्हावी म्हणून
दयानंदांच्या संस्कारविधीवरोवर संस्कारचंद्रिका, संध्यारहस्थ वगैरे आर्य ग्रंथांतील
.विचार संक्षेपानें याच भागांत ग्रथित केले आहेत.

उपाध्याय ब्राह्मणवर्ग दयानंदांनीं कधींच मानलेला नाहीं. तथापि वैदिक वाड्-
मयांतील देवता हा शब्द विद्वान् पुरुषवाचक आहे असेंच ते मानतात आणि
अशा विद्वानांची पुरोहित, ऋत्विज, होते, अध्यर्यु इत्यादि प्रकारें त्यांस आवश्यक-
ताही भासते.

प्रत्येक संस्काराचे आरंभ कोणा तरी विद्वान् पुराने मंत्र पाठ करावा, अर्थ-
द्वारा ईश्वराची स्तुति व प्रार्थना करावी आणि तेथें असलेल्या सर्वांसह ईश्वराचे
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ध्यान करावे असें त्यांचें म्हणणें आहे. ह्या स्तुति, प्रार्थना व उपासनसोठीं त्यांनीं
वैदिकसहितेतून अनेक मंत्रांची निवड केली आहे. असेच कांहीं मंत्र दयानंदांनी
एकत्रित केलेल्या पुस्तकास आर्याभिविनय असें नांव आहे. त्यांत ऋग्वेद आणि
यजुर्वेद यांतील स्तुतिपर आणि प्रार्थनापर असे अनेक मंत्र असून त्या मंत्रांवर
दयानंदांचे केवळ अध्यात्मपर असें संक्षिप्त व्याख्यान आहे. त्याच मंत्रांचा व्यवहार.
परही अर्थ आहे, पण तो दयानंदांनी दिला नाहीं दयानंदांच्या संस्कारविधि पुस्तकांत
हे प्राथमिक म्हणावयाचे मंत्र दिले आहेत.

सर्व संस्कारांच्या आरंभीं ईभरस्तुति प्रार्थनोपासनेनिमित्त मंत्रपठनळ
झाल्यानंतर स्वस्तिवाचन? आणि शानित प्रकरण यांतील खालीं उल्लेखिलेले मंत्र
म्हणावयाचे असतात ते विस्तारभयास्तव येथे देता येत नाहींत.

रू ऊर्जे विभानिदेव सवित्ःरितानि. य. अ. ३० मं ३ हिरण्यगर्भ: सर्तताग्रे०
३० य. १०९४१ य आत्मदा०-य ० ७७)। १३; यःप्राणतो ० -३० २३ । ३; येन चोख्या
--व- ३ २। ६; प्रजापतेन ० -० १० । १२१ । १०; सनोबन्धु ० य ० ३३१ । ०;
अग्रेनय०; य० ४० । १६.

अग्निमीळे पुरोहित- -क ०१ । १ । १; सतःपितेवं सुननेऱ्ग्ने.-क० १ । ११स्वस्तिनो० -.० .पण १ । ११ ;स्वस्तये० -७०५५१ २; विश्वेदेवाz क ०५ । ५१ । १३ :
स्वस्तिमित्रावरुणा० । स्वस्तिंपन्थामनुचरेम० -कूच ५५१ । १४ -१ ५ ये देवानां०-
कण ७ । ३ ५। ३५; येन्यो मा १०६ रे । ०९; वृचक्षसो०-४,सखाजो ये ० ५कोवंःस्तोमं०
६ येम्यो होत्रां०७, य ईशिरे० ८ भरेण्विद्रं० ९ सुधामो० १०, विश्वेयजत्रा०
११, अपामीवामप० १२, अरिष्ट स सत्ती- १३, यं देवासोड्यय. १४, स्वस्तिनः
पथ्यासु० १५, स्वस्तिरिद्धि० १६, क० पे ० । ६३४-१६ मंत्र १० यांतील '' दैवी
नावं '' याचा अर्थ विथुलविमान आणि मं. १४ यांतील रवारुपपान असा
अर्थ करतात. इषेत्वोर्ज्जेत्वा० -य. १ । १; आनोभद्रा २४। १ ५; देवाना भद्रा- य-२५। १५ तमीशानं-य० २५। १८, स्वस्तिनईन्द्रो० या २५। १९ भद्रंकर्णेभिःय०

२५२१७१ अं हे ऑ यीध्यिख बीलेत येऐ; (वमंग्ने ये ही न. साठ छन्द आड
प्रपा० १ । १ -२ येमिषता. अवर्व. १ । १ । १ । १.

१ शन्न इंद्राग्री :इंद्रविद्युत् -क. ७ ' ३ओ। १ -१ ३ ाऊrमं. ७ त्वष्टाविवेचक
विद्वान्; इद्रो विश्वस्यराजभि ० ०मं. ए-अदितीःविद्वान् स्त्रिया ० विप्रपुव्यापक
ईश्वर -य- ३६ । ८-१ ०- ११. १२-१ ७-चें ० २४ । ३४। १-६; सन: पवसे.साम- १ । १; अभय न: -बक १९ । १ ५५-६,
१७६
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सर्व संस्कारांत करावा लागणारा सामान्य विधि म्हणून कांहीं गोष्टींचा उल्लेख

स्वामींनीं संस्कारविधींच्या आरंभी केला आहे. यशदेश स्वच्छ व पवित्र

असावा, यज्ञशाळा १६४१६४१ -हात या प्रमाणांची असावी, ती ध्वजपरळूवा-
नी सुशोभित, गोमयांनी शुद्ध केलेली, हळद, पिंजर, मैदा यांच्या रेंखाकृतींनीं
शृंगारलेली असावीळ यज्ञकुंड आहेतींच्या संख्येच्या मानानें लहानमोठे असावें.
समिधा, पलाश, आप, विश्व इत्यादींच्या असाव्यात.पार०गृ.उर?ऽ १ होमद्रव्यात,

रे १) केशर! कस्तुरी, वेलची? सुगन्धित..२ घुतः गहू, उडिदादि पुटिकारक'
प्यारी साखर, अंगूर ३० मिष्ट आणि ४ सोमलतादि रोगनाशक औषवि,असे चार
करार असावेत. शिवाय खीर, लाडू, मोहनभोग, भात, खिचडी इत्यादि पदार्थीचा
ययालिपाक करावा. यज्ञगत्रें चांदींची किंवा लाकडी असावा. लाकडी खडावा,,
लोकडी पाट, ह्मा विजेच्या अवाहक असल्यामुळें फार उपयोगी असतात.
ऋत्विजादि पुरुष चांगले विद्वान्, धार्मिक, जितेंद्रिय, कर्मकुशल, असे गुणयुक्त
असावेत यजमानाने कर्म करतांना पूर्वाभिमुख किंवा उत्तराभिमुख वसा.

ओरेम असूतोपस्तरणमसि रूराहा-? ।। १ ।। ०हें आमचे म्हणणें शोमन असो.
ओरेखू अमृता पिधानमसि स्वाहा ।।र।। ओरेम् सत्यं यश: अर्मियिझमी: श्रयता
स्वाहा १२ या तीन मंत्रांनीं तीन आचमनें करावीं. आचमनांचा हेतु कंठ साफ
करून तरतरी आण हा एक असतोप नंतर सर्व इंद्रियांची सुस्थिति असावी.

क्र हळदीनें मुंग्या जातात. मेंद्यावर भुंग्या वगेरे कीटक तोच खाण्यासाठी
थांबतात.

५९ अफगाणिस्थानांत बदामाच्या. इंग्लंडांत ओक वृक्षाच्या, जर्मनींत लवेंडरच्या
आणि इटलीत युक्रेष्टिसच्या समिधा घेता येतील.

१. या हवनाने महामारीचा नाश होतो. अगर, तगर यांनीं कांहीं विषारी
जैतु जातात.

१ तूपही विषनाशक आहे. साखरेच्या हवनाने हे फिव्हर वगैरे रोगाची वीजें
नाश पावतात.
१ स्वाहा याचा अपधंश इंग्रजी 'हुर्रा' होय. त्याचा अर्थ शुभकर्मवाचक आहे.
४ पहिल्या आचमनाच वेळीं स्वच्छ जल हे अमृतोपम आहे असें मनांत

आणा. दुसऱ्या आचमनाचे वेळीं तें पोषक आहे अशी भावना करावी. आणि
तिसऱ्या खेपेस सत्य आणि उत्तम कर्मद्वारां धनप्राप्तीची आवश्यकता प्रपंचांत
फार आहे यावें स्मरण करावे.

आर्य.... १२ १७-
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अशी भावना करून 'ओ३ष नसोर्मेप्राणोऽस्तु... ओ०९ए अश्णोर्मेचसुरस्तु...ओरेए
अरिष्टानि मेऽडूगानि तभूस्तन्वा मे सह सन ।। ाऊइंपाड, ३ । ९५ या मंत्रानी अंग.
-स्पर्श करावा.क व मार्जन करा नंतर ओ३भू अश्रुबा स्वाहा: हीं तीन परमे-
कराची नावे घेऊन ब्राह्मण, क्षत्रिय किंवा वैश्य यांचे घरून अग्नि किंवा तुपाचे?
दिव्यावर कापूर पेटवून आणावा. आणि ओ३म क्रर्मुव: स्वद्यौंरिव० -व., ३५मंत्रानें अग्न्याधान करावे नंतर उद्रबुध्यस्थाग्ने० ाऊr-य०, १५५४ या मजनें
अग्रीची प्रार्थना करून ओ३म् अयन्त इअर ओरेए समिधाग्नि० । सुसमिद्वाय-
शोचिषे० । तन्वासिमिद्धशगिरो० -या, ३ । १ ते ३ या मंत्रांनी समिदाधान करा
नंतर पुन्हा ओ३म् आयक्त झमा० या मंत्राने अग्नीची प्रार्थना करून पोच व्रत

इति द्याव्या.

नंतर ओ३म् अदितेदुनुमन्यस्व ।। इ० ०गोभिल गृ० प्र., खं.. ३ सू. १ -३ किंवा
आपस्तंव गृ० सू., २४११ आणि ओदेव सवितः असूच इ०-य., ३० । १ या
मंत्रांनी चारी बाजूस जलसिंचन करून अहिंसादि गुण संपादनार्थ अनुकूल बुद्धि

ईश्वराजवळ मागावी. पुढें प्रसंगविशेषीं निरनिराळ्या मंत्रांनी यंज्ञकुंडाच्या उत्तर-
दक्षिण दिशेस दोन आधारावाराहुति. कुंडाच्या मध्यभागी आज्य भागअडति,द्र

ळ ही एक मानसोपचारपद्धति आहे. भावना तीव्र करून त्यायोगे इंद्रिये दढ-
बल करणें शक्य आहे.

१ मार्जनानें आळस जाऊन शलित येते. वासिल्यांत शिरोमार्जन असतें.
१ रॉकेलचे दिवे वापरू नयेत. तिळाच्या किंवा खोबरेलाच्या दिच्यापेक्षा

खुपाचा दिवा अधिक लाभदायक आहे.
१ ओ३म असये स्वाहा इदमग्रये इदन्नमम -व-, २२७. वो३म्

सोमाय. -या, २२.! परमेश्वराप्रीत्यर्थ .०
अखेरचे 'इकनमम' हें परोपकारबुद्धि जागृत ठेवते. ही आहुति कुंडाच्या

उत्तरेस व दक्षिणेस द्यावी. अनेकमंत्रम्हणण्याचें कारण, पहिली समिधा पेटण्यास
अवसर मिळावा, तसेंच औत कचित अडकलेल्या जंतूंस वाहेर पडता यावें.

४ ड प्रजापतये० -या, १९ .२८. ओंइंद्राय०-य., २७ :प्रजापालक व
ऐश्वर्यसंपन्नाप्रीत्यर्थ.
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व्यॉहुरति आहुति, स्विष्टर्कृंत् होमाहुति, पाजोपत्याहुति प्रधानहोमसवर्धा
आज्गीहुति, अष्टाज्योहुति, आणि सर्व वैपूर्ण २ स्वाहा या मंत्रार्ने पूर्णाहुति देऊन
अखेर ओ १ वु: स्व: । के यां नझिजने र ० सार उत्तरा- अ० १ खं- ३ मं. १

ते ३ इत्यादि वामदेव्यर्गान करावे. नंतर तेथें जमलेल्या सर्व मंडळींचा
यथोचित सत्कार करून समारंभ समास करावा. कोणत्याही संस्काराच्या वेळीं
जद्रादि यजमानास मंत्रोचार नीट करतां येत नसेल तेव्हां त्यास क्रियेचें तंत्र

सांगून मंत्र पुरोहितानें म्हणावे.. विधीनंतर भोजन दक्षिणादि ज्यास द्यावयाचे
त्यांस देऊन हुतशेष व्रत, भात, मोहनभोग वगैरे सर्व स्त्रीपुरुषांनी सेवन
करावे. होमहवनापासून हवा शुद्ध होते. इंग्रजी हायजीन हा शब्द हवन जजन
यांचाच अपधंश आहे.

-रू-
-रूऽ

- -०१ ओंक्रारग्रये० धुबर्वायवेच वोंस्वरादित्याय० धुन. ०-पार०११५ ३-४. ाऊइं सर्वगुणसंपन्न ईश्वराप्रीत्यर्थ ].
(२) ओ यदस्य कर्भणो०-शत० का १ ४। ८।७।५ ० भौतिक अग्निप्रीत्यर्थ ३.

औ प्रजापतये -या १८१२८० प्रजापालकाप्रीत्यर्थ.
(४) ओंत्वन्नो अग्ने०; ओ स न्नो०; ६० ४। १४५ इमंमे वरुण००९; ओतत्त्वायामि० ०११२४११, आ भवतन्न०य० ५।:; ओ येते

शत०, ओ अयाश्चाग्ने, ओ उदुत्तमं० क० ११२४१५. प्रकाशमान, प्रशंसनीय,
राजन, जगदीश्वर व भौतिक अग्नि यांची प्रार्थना.

(५) ऑ अरर्मुच: स्व: अग्र आधूपि- ओ ४८वा स्व- अग्निर्कषि: ०, ओ
भूर्मुव: स्व: अझेपवस० कवे-, ५६१९-२१. ओं भूर्मुव: स्व: प्रजापते

क, १० । १२१ । १ .. अग्नि व प्रजापालकाची प्रार्थना.

यांतील दुसऱ्या आहुतीचा मंत्र- अरर्नुव: स्व: । अग्निर्क्प्रीष: पवमानः
पाचजन्य:च्पुरोहित: । यांतील पांचजन्य या शब्दावरून चातुर्वर्णिक आणि अति

५. किंवा गोरे, पिवळे, काळे, तानवर्णा आणि मुरे असे दृलोकचे सर्व लोक यज्ञाचे

अधिकारी ठरतात. तसेंच तिसऱ्या मंत्रांत ८' दधपूयि मयिपोष स्वाहा '' असे
शब्द आहेत. त्यावरूनही उपासक हा एक तुच्छही व्यक्ति असं शकतो असे दिसते.

(६) वामदेव्यगानांत श्रेष्ठ बुद्धियुक्त मनुष्यास परमात्मा अनुकूल होतो.
शारीरिक वळाचें मुख्य साधन अन्न आहे. सर्वाचा तारक एक ईश्वराच आहे,
दुसरा कोणी नाहीं असा भावार्थ आहे.

३७
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सामवेदांतील मंत्राक्षरांवर जे अंक अक्षरं असतात, त्यावरून बीजगणिताची

कल्पना पूर्वींची आहे हें सिद्ध होते.
त्याप्रमाणें सामान्य विधि प्रत्येक संस्काराच्या आरंभी कराव्याचे असतात.

आतां गर्भादानापासून् कर्णवेधापर्यत प्राथमिक संस्कारांचा यापुढें निरनिराळा
विचार करूं.

गर्भावान-सुप्रजाजननाकडे दयानंदांचें विशेष लक्ष दिसते. त्यांच्या मते
तर्भादान या पहिल्या संस्काराची खरी फलश्रुति प्रख होण्यास वधूकिमानपक्ष १६
वर्षांची व उत्तम पक्ष चोवीस वर्षांची, आणि वर किमानपक्ष २५ वर्षाचा व
उत्तम पक्ष ४८ वर्षांचा असतां, त्यांचा विवाह झालेला असावा. या बावतींत
सुश्रुत त्नृत्रष्ट्रवान, अ० ३७, व शारीरस्थान, अ. १० तसेंच मनु
अ. ३ यांवर त्यांचा विशेष भर आहे. रजस्वला स्त्रीस ते अस्पृश्यच मानतात.
पहिल्या चार व पुढें अकरावी आणि तेरावी आणि सतरापासून महिनाअखेर
तसेंच अष्टमी,चतुर्दशी,पौर्णिमा आणि अमावास्या या तिथीच्या,अशा रात्री त्यांच्या
मते कतुदानाला अयोग्य मानाव्या. दिवसास तर चतुदानाचा केव्हांही निषेधच.
आहे. राहिल्या फार तर दहा रात्री. त्यांपैकीं आठ, दहा, वारा, चौदा आणि
सोळा या रात्री आणि त्यांतही चौदा आणि सोळा या दोन रात्री पुत्रेच्ष्ट

स्त्रीपुरुषांना त्रहुतुदानास विशेष अनुकूल म्हणून सांगितल्या आहेत.
चतुदानाची वेळ म्हणजे रात्रीं दुसरा किंवा तिसरा प्रहर अशी त्यांनीं
निश्चित केली आहे. कतुदानाच्या वाह्यक्रियेची माहिती उत्कृष्ट गर्भोत्पत्ती-

करितां औषधि, आणि पुत्रलाभाकरितांही इलाज दयानंदांनीं सांगितले आहेत. ते
वाचकांनीं जरूर तर मुळांतूनच पाहावे. या विषयासंबंधी माहिती देण्यांत लजा
आणि मुग्धता फारच हानिकारक झाली आहे असें ते मानतात. विवाह, गर्भा-
दान आणि गृहाश्रम यांतील सर्व क्रिया तरुणांनीं लग्नापूर्वीच अवश्य समजून
घ्याव्या असें आर्याचे मत आहे. पण आम्हांस ही मनाची संकोचदुरति सोडता
येत नसल्यामुळे देहधर्माची अधिक परिस्फुटता न करतां विशेषेंकरून संस्काराच्या
धार्मिक स्वरूपाचेच दिग्दर्शन पुढें केलें आहे.

गर्भादानाच्या रात्रीच्या अगोदरच्या दिवशीं पूर्वी सांगितल्याप्रमाणे ईशस्तुति,
प्रार्थना, उपासना, स्वस्तिवाचना, शांतिपाठ व सामान्य प्रकरणांत लिहिल्याप्रमाणे
हवन केच्यावर पूतिपत्नानें वेदीच्या पश्चिमेस वसावे कत्विजांनीं चारी वाबस
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असावें. पत्नीनें पतीच्या डाव्या बाजूस कृ बसून आपला उजवा हात ( प्रेममर्याद:.
दर्शक) वराच्या उजव्या सौद्यावर ठेवून नंतर उभयतांनी यज्ञकुंडांत वीस
मंत्रांनी वीस आज्याहुति द्याव्या. नंतर आताच्या खिरीच्या दोन, भाताच्या सहा,
देऊन अष्टाज्याहुति मागीलप्रमाणें देऊन खालील मंत्र म्हणून आणखीही
आज्याहुति द्याव्या. १ मग खालील नऊ मंत्रांनीं आज्य किंवा मोहनभोग
याच्या आहुति द्याव्या.? पुढें आणखी दोन आज्याहुति द्याव्या. अखेरची
स्विष्टकृत आहुति झाल्यावर इंतशेष वृत पत्नीच्या सर्वागाला चोडून तिने स्नान
करावे नंतर स्वच्छ वस्त्र नेसून पतिसहित पत्नीनें (विधिसमाति व गुणस्वीकृतीचे
दर्शक म्हणून) यज्ञकुंडास. प्रदद्दरणा घालून सूर्यदर्शन करावें. खालील मंत्रांनी

परमेश्वराचें उपस्थान करून पतीसहित वडील मंडळींचे अभिवादन करावे
वेदीचे पश्चिम बाजूस बसून वामदेव्यगान करावे. नंतर उभयतांनी सर्व

मंडळींसह भोजन करावें आणि पुरोहितादि मंडळींस दक्षणा देऊन व
त्यांचा सत्कार करून त्यांची रवानगी करावी. रात्रौ गर्भधारणा झाल्याबद्दल

उभयतांची समजुत असल्यास त्याच्या दुसऱ्या दिवशीं, किंवा गर्भधारणा न
झाल्यास पुढल्या महिन्याच्या आरसी, पुन्हा खालील मंत्रद्वारात्र आहुति देऊन
अग्निकार्य करावे आणि कृतकार्य झाल्यावर शान्त्याहुति. आणि पूर्णाहुति सामान्य
प्रकरणांत मागें सांगितल्याप्रमाणें द्याव्या. याप्रमाणे गर्भधारणेच्या प्रत्येक

क्रियेपूर्वी संस्कार करावयास पाहिजे. उत्तम आहार आणि शास्त्रोक्त हवन केल्या-
वर झालेला समागम अपूर्व गुणयुक्त संतान उत्पन्न करील. यांत शंका नाहीं.
कुंग ऋषीने दशरथ राजास हाच इलाज सांगितला असावा, असें आर्य मानतात.

?? --रूरू कारण त्या बाजूला शीरराचें उत्तमांग जैं हृदय तें असतें.

१ मंत्र ब्राह्मण, प्र. १ खं० ४ मे. ५, पारस्कर ए. कां, ११ २.- २ यांत
अग्नि, वायु. सूर्य, आणि चंद्र, यांच्या ( किरणस्पर्श) नियतसेवनानें रोग आणि
वंध्यत्व टूर होऊन गोधन पाळण्यास वळ येतें असें आहे.
१ पारस्कर गृ०कां., १ करू २३०७.१एंऋ५ ऋग्वेद, मंच १०२ १८४, मे: १ ते ३. यजु ०, १९ मं०७३. ब-,३६ । २४. अथर्व-, ६ । १७ । १ -४.
प्र क ०, मंत्र ५,१०७८, म ० ७-९. यजु०, अ०८ मं ० २८-५२५ मंत्र-

ब्राह्मण, १४ । ८ -९.
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पुसवन-गर्भघारणेनंतर दोन वर्षे कडकडीत ब्रह्मचर्य राखा. पत्नीला
दोनतीन महिने गेल्यानंतर तिने उजव्या नाकपुडीने वडाची पारंबी व पाने
हुंगावर्ट्टिंतसेच ब्राह्मी आदि पौष्टिक औषधींचे सेवन करावे. त्यानंतर एक दिवस
सामान्य विधीप्रमाणे ईश्वराची स्तुति, प्राथना, उपासना, स्वस्तिवाचन. शांतिपाठ
आणि हवन झाल्यावर खालील मंत्रांनी ० दोन आज्याहुति द्याव्या. नंतर
एकांतांत पत्नीचे हृदयावर हात ठेवून मंत्र ० म्हणावा. मग महावामदेव्यगान
करून वरीलप्रमाणे नस्य करावे. तें झाल्यावर क्वालील मंत्र- म्हणून पत्नीचे
ओटीपोटावर हात ठेवून पुन्हा मंत्र १ म्हणावा. याप्रमाणे पुंसवनाचा विधि
झाल्यावर गर्भिणीने युक्ताहार विहार करून प्रसन्न चित्ताने असावें.

या संस्काराचा उद्देश गर्भ वीर्यवान् व्हावा, गर्भपात न व्हावा. अर्थात् पूर्ण दिवस
गेल्यावर उत्कृष्ट संतान व्हावें, असा आहे. पुत्र किंवा कन्या होणें हें गर्भाशयांत
वीर्यार्तव कमजास्त असण्यावर अवलंबून आहे. या विधीला उघड उत्सवाचे
स्वरूप देण्यांत भावना उल्हसित आणि अनुकूल व्हाव्या असा हेतु आहे.

समित्वोश्रयन- हा संस्कार गर्भिणीच्या चवथ्या- महिन्यांत शुक्लपक्षातम्
चंद्र मूलादि पुरुष नक्षत्रार्ने युक्त असेल तेव्हां अथवा सहाव्या किंवा आठव्या

????????????????????????????????? -.न. ????????????????????????????????
ऊ पुसा. सौमित्रावरुणौ०-मं० ब्रा०, १४१ ८-९. शमीमद्दवत्थ-अथर्व.,

६।२। १

१.'१ अथास्ये मंडलागार० १ अथपुंसवनं पुरास्यद्रत०-पार०, १ । १४.
ओ आ ते गभो योनिमेतु०-मं०ब्रा०, १ । १ । १०.

० ओ यत्ते सुसीमे०-मं० बाऊ, १ । ९। १०.
फ हिरण्यगर्भ सर्तताग्रे०-यजु०, १३४ अद्धयसभृत: .-य ., ३१ । १७.
ा? सुपर्णोघसि० -अ-, १२४.

लोकांस शेण्याजाण्यास रात्रीचे सोयीचे पडावे म्हणून.

२ या महिन्यांत गर्भिणीची दोहदावस्था सुरू होते. यास्तव तिचें चित्त प्रसन्न

ठेवून गर्भाची मानसिक उन्नति साधावयाची असते.
४ चंद्रमा स्त्री संज्ञक ग्रह आहे. यासाठीं समता राखण्याकरितां पुरुष-नक्षत्राची

अपेक्षा आहे.
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महिन्यांत पुसवन संस्काराप्रमाणें करावा. प्रारंभी सामान्य विधींतील प्राथमिक
भाग झाल्यावर यज्ञकुंडाच्या चारी बाजूंस जलसिंचन करून खालील मत्रँ म्हणावा.
नंतर पूर्ववत् आधारावाज्य भागाहुति, व्याहीत आहुति देऊन खालील मंत्रांनी
तांदूळ, तीळ, आणि मूग यांच्या खिचडीच्या सात आहुति द्याव्या. नंतर
(प्रजापते तत्त्व-) म्हणून आठवी, ल प्रजारग्तये०) म्हणून एक भाताची,
(यदस्य कर्मणो०) म्हणून एक खिचडीची (ऑत्वन्नो अझे०) म्हणून आठ
आज्याहुति आणि (ओ३इ भस्थरग्रये०) म्हणून चार आज्याहुति देऊन
पति पत्नीने एकातांत जाऊन पतीने पत्नीच्या पाठीशीं वसावे. आणि
खालीले मंत्र म्हणत पत्नीच्या केशांस तेल लावून ते विचरीपे, भांग काढावा
आणि केसांचा अंवाडा बांधावा. नंतर उभयतांनी यज्ञशालेंत यावेंमग वीणा आदि
वाद्ये वाजवावी. वामदेव्य गान करावे. मग खालील मंत्र म्हणावा. व इतरही मंत्र

म्हणावे. त्यानंतर हवन करून राहिलेल्या खिचडीत बरेंच कढत तृप्त घालूनत्यांत
पत्नीने आपलें प्रतिविव पहावे पतीने तिला 'किं पश्यसि' असें विचारल्यावर

??- -ळ ए--: १ पुरुषवाचक नक्षत्रे सूर्याप्रमाणे तेजोमय आहेत. जल हें खट्ट आहे.
स्त्रीसंज्ञक नक्षत्रे जल देणारी आहेत. स्तन केशादि कोमल चिन्हे स्त्री-वोधक
आहेत. गर्भिणीच्या संतानाच्या ठिकाणीं कोमलनेपेक्षां ओजस्वितेची जरुरी असते,

१ औ देव सवित:. -अजुन, ११७,
ओ धाता ददातु० अ० ७। १७. -कवे, २। ३२१४ -५.

- ओ३म् सुमित्रिया-अनु-, ६२. मूर्द्धान दिवो. -अ-, ७२४ ओरेखू
अयमूजीवतो० इति०-मं० बाब, १५१ -२.ओरे राकामह २-क० २३२१४५.

स्त्रीच्या मस्तकाची जोपासना करण्याने गर्भाच्या मेंदूवर परिणाम होतो.
आपलें संतान बुद्धिमानू निपजावें हा ध्यास गर्भिणीला राहील. स्त्रियांचे केश हा
त्यांचा एक उत्कृष्ट शृंगार आहे. अर्थातूते काम तिच्यासाठी तिच्या पतीनेंकरण्यांत
तिच्यासंबंधी प्रेमादर व्यक्त होऊन ती प्रसन्न होते. आणि तिचीप्रसन्नता संतानास
अत्यंत लाभदायक होते.

(६) ओ३९द सोमएव० -पार-, १ । १४.
ाऊइं७ पतिपत्नी यांत स्वभावत: स्त्रीचे मुखच सुंदर असतें. म्हणून तिनेच आपलें

प्रतिबिंब पहावे. तुपात तें दिसण्यास वेळ लागेल तितके भावनादार्ढ्य होण्यास
अवसर मिळेल. शिवाय गरम तुपाची वाफ नाकातोंडांत जाण्याने हित होईल:
मातेचे संस्कार गर्भावर जें कार्य करतात तें पुढें कशानें व कोणाच्यानेंही होतनाहींत
यासाठीं गर्भिणीची भावनाउल केली पाहिजे. हाच ह्या संस्कारांतील हेतु आहे.
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प्रजा पद्दयामि' असें उत्तर तिने द्यावे. मग अनेक वृद्ध सौभाग्यवती व पुत्रवती
स्त्रियांचे आशीर्वाद घेत तिने अंतर्गृहात त्या हुतशेष रिवचडार्चे सेवन करावे.
भोजनोत्तर सर्वांची सत्कारपूर्वक रवानगी करावी.

जातकर्म-हा विधि स्त्रीप्रसूतीच्या वेळीं करतात. यांत सुळभप्रसूति,
बाळंतिणीचे आरोग्य, तिच्या संबंधी प्रेमदर्शन, आणि नववालकावर प्रथम वैदिक
संस्कार आणि त्याचें रक्षण इत्यादि हेतु दिसतात. स्त्रीच्या प्रसूतीच्या वेळीं स्त्री-
-च्या शरीरावर खालील मंत्राने मार्जन करावे स्त्री मरख झाल्यावर दाईने मुलाला
निर्मल करुन पित्याच्या मांडींवर द्यावे त्यानें मुलाला घेऊन त्याचें एक पितीवर
-नालछेदन करा. नंतर त्यास किंचित् उहूगोदकाने स्नान घालून यज्ञकुंडाजवळ
न्यावे. तेथें पूर्वच अग्न्याधान, आणि समिदाधान झाल्यावर पुरोहितास आसन
.देऊन पित्याने (अयन्त इप्प ३४) तीन मंत्रांनीं वंदनाचे समिदाधान करावें. नंतर
चार आधारावाज्य भागाहुति आणि चार व्याहीत चिडून आठ आज्याहुति द्याव्या.
पुन्हा खालील मंत्रीने दोन आज्याहुति द्याव्या. मग वामदेव्यगान करावें. पुढें
ईकेरोपासना केल्यावर मेधाजनन आणि आयुर्वर्धनासाठीं तूप व त्याच्या तिप्पट मध
एकत्र करून सोन्याच्या काडीने त्यानें नवीन वालकाच्या जिभेवर ओ ३म् असें
लिहावे. त्याच्या उजव्या कानांत 'वेदोसीति' 'तुझें गुप्त नांव वेद आहे' असें
सांगून, खालील मध्ये म्हणत त्याच सोन्याच्या काडीने थोडथोडा हपूमध सात वेळां
चाटवावा. तांदूळ आणि यव स्वच्छ करून त्यांच्या पाण्याचा एक थेंब मनपूर्वक

(१) ओरम् एजतु०-य०, ८ । २८. ओरम् अवेत पुरन्त्रि .-पा ० गृ०, १ । १६१२.
९) ओ३म् या तिरी. -सा ० वेध मं० -जाल १५७, यांत पत्नीची स्तुति

आहे. हें धार्मिक नारीपूजन सुधारलेल्या नारीपूजनापेक्षां अधिक पवित्र आहे.
ओ३म् विपश्चित्पुच्छम' भरत्तद्धाता० -सा. वे. मै- वा., १ । ५।७. या मंत्रांत
पत्नीची विद्वानांना प्रार्थना आहे कीं, संतान होणें हीं मोठी स्पृहणीय गोष्ट

आहे. तेव्हां माझ्या पतीस पुन्हा संतानलाभ होवो व तनिमित्त तुमचेही पुन्हा
आगमन घडो.

( ३) ओ प्र ते दामिष्ट १ मेधांते मित्तावरुणी- २० नाल, १ ५-६.ऑ फवयि ददामि०--पा० कां., १ । १६. रेष सदससातिमडमुतं०

.०, १ । १८.
ओरे इस्माज्य० -म० माळ, १ । पाड.
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बालकाचे सुखांत घालावा. मुलाच्या उजव्या कानाशी खालील नऊ मने म्हणावे.
त्याचप्रमाणे डाव्या कानाशींही तेच मंत्र म्हणावे. मुलाच्या खांद्यावर अलगज
हात ठेवून खालील म म्हणावे. आणि खालीर्ले मंत्राचा तीन वेळां जप करावा.
मग वालकाचे' खांद्यावरील हात काढावे. आणि जेथे मुलाचा जन्म झाला त्या
खोलींत जाऊन दीर्घायूवद्दल प्रार्थन करावी आणि वाळंतिणीच्या शरिरावर समत्रैक
मार्जन करावे. मुलास आशीर्वाद द्यावे. खालील मंत्र म्हणून त्याच्या मस्तकाचे
अवघाण करावे. मग ईमझार्थना करून आणि प्रसूता स्त्रीस प्रसन्न करून तिचे
स्तन उष्णोदकानें धुऊन पुसावे. मग एकं मंत्र म्हणून तिचा उजवा स्तन वालकाचे
मुखास लावावा. पुन्हा दुसरा मंत्र म्हणून डावा स्तन वालकाच्या मुखास लावावा.स्
इतकें झाल्यावर एक मंत्रे म्हणून पाण्याचा भरलेला एक कलश तिच्या उसागता
उघडाच ठेवावा. रोज त्यांतील पाणी काढून पुन्हा तो भरून ठेवावा. असें दहा रात्रीं
केल्यानें हवेंतील दोष पाण्यांत आकर्षित होऊन आरोग्यास मदत होईल. तसेंच

(१) आ३म मेधान्ते देव: ०-३० पार कां०, १ केळ १६.
ओं३म इन्द्र श्रेष्ठानि०-४६०, २२१. अस्मेप्रयन्धि०-क ०, मं० ३ । ३६.

ओ३म् अस्मा०-मं० बा, ११५१८.
व्यायुपं जमदग्ने०-य०, ३६२.
अ]३ए वेदते भूमि०-पार०, ७ । १

६.'(५) यत्ते सुशीमे हदयदहितमन्तZ-म ० झा० .१ १५१० -१ ३.
कोसि कतमोद्ये०-मं० वा., १५१ ४। १ ७!.

ाइं५ अंगादंगा ७५खवसि०-मं० झा', १५१६-१९.- - ओ३भू इडासि०-पा०, १ । १६.
अ३३म इमदस्तन मूर्वस्वन्तं०-य०, १७१८७.

(१०) अ३३म यस्ते स्तन शशयो०-क०, १ । १६ .. ४९.
कमातेचें दुग्धप्राशन दहा महिनेपर्यत उभय मायलेकांस हितावह -नाहे. पथ

दयानंद सत्यार्थप्रकाशांत म्हणतात कीं, फक्त सहाच दिवस आईले दूध पाजावे
पुढे दाबून पाजावे स्तनाच्या छिद्रावर और्षाधे लावून दुग्धखाव चेंडू करावा,
असें केल्याने एक महिन्याच्या आत स्त्री पुन्हा पूर्ववत् युवती होते.
(११) ओ३मू आपोदेवेषु०-पा., १ । १६.
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दहा दिवस रोजसकाळसध्याकाळखालीलक्र मंत्राने (राक्षसवाधा)विषजंतुनिवृत्ती-
करितां भातशिरसाच्या दोन आहुति द्याव्या. नंतर पित्याने बाळंतखोलीत आणि
कांहीं धार्मिक विद्वानांनी वाहेर उभे राहून खालील आशावाद! मंत्र म्हणावे.

नामकरणसंस्कार-नांव कर्णमधुर, चारण्यास सुगम, स्त्रीपुरुषवाचक,
जातिवाचक, इतकेंच काय, पण शक्य तीं भावि व्यवसायोद्देश सूचकही असावें,
हा ह्या संस्कारांतील हेतु आहे. वालकाचा जन्म झाल्यानंतर अकरावे, एकशे-
एकावे दिवशीं किंवा पुढील सालच्या वाढदिवशी हा संस्कार करावा. माता
अशक्त असणें किंवा पिता देशांतरी गेलेला असणें अशा अडचणींस्तव हा दिना-
वधीचा विकल्प आहे. ज्या दिवशीं नांव ठेवावयाचे असेल त्या दिवशीं रीती-
प्रमाणे इष्टमित्र बोलावून प्रथम सामान्य विधातील ईश्वरोपासना, स्वस्तिवाचन,
शांतिप्रकरणादि सर्व कार्यक्रम करून नंतर आधारावाज्य भागाहुति चार, व्याहति
आहुति चार, आणि लो अग्ने० इ० मंत्र म्हणून आठ, याप्रमाणे आज्याहुति
दिव्यावर प्रथम पत्नीने पतीचे मांडीवर व पुन्हा पतीनें पत्नीचे मांडीवर वालकास
उत्तराभिमुख करून द्यावे. मग प्रधान होमास सुरुवात करावी. ओं३म प्रजापतये
स्वाहा, म्हणून पहिली आहुति आणि त्यानंतर ज्या तिथीस मूल जन्मले असेल
ती तिथी, तिथीदेवता, तें नक्षत्र, ( त्याचेंआकृति रूपनांव) नक्षत्रदेवता यांची
( ओ३म् प्रतिपदे स्वाहा, । ओ३म् ब्रह्मणे स्वाहा । ओरेम् अक्किर्य स्वाहा ।

ओ३म् अश्विम्यां स्वाहा ।) याप्रमाणे नार्वेउचारून आहुति द्याच्या-? मगस्विष्ट-
कृत एक व व्याहति चार आहुति दिल्यावर मातेच्या मांडीवरीलमुलाच्यानासाग्रीं
होणाऱ्या श्वासोच्छवासास पित्याने स्पर्श करावा. हेतु हा कीं, मुलाने त्या स्पर्शानें

क्रं ओरेम शण्डामर्काउपवीरः-पा., १११६.
३। मानोहासि।ट्टुर्क्रषयी०-अथर्व०, ६।४।४१. इऽदंजीवेम्यः-अर्क्य०, १९१२३

विस्थानलोड-अथर्व४, १८।२६.हवनाचे वेळीं म्हणावयाचे मंत्र कधीं उपदेशार्थ, वर्धी सन्मानार्थ वकधीं
स्मरणार्थ म्हणावयाचे असतात. म्हणजे हवाशुद्धि, आरोग्य इत्यादि हेतेनी हवन
तर करावयाचेंच असतें. पण त्या निमित्ताने वरील विविध हेतूंनी मंत्रही म्हणावे
अशी योजना आहे. त्याचप्रमाणे वरील आहुतींत जन्मस्थ तिथिनक्षत्रांचा पुनः-
पुन्हा उच्चार होऊन ती गोष्ट सर्वास विदित व्हावी हाच हेतु आहे.
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हसतमुख होत्साते पित्याच्या तोंडून निघणाऱ्या पुढील. मंत्राकडे अवधान द्यावे.

नंतर बालकास आशीर्वाद द्यावा. हे पुढें महादेव्यगान, पाहुण्यांचा सत्कार आणि
त्यांचा आशीर्वार्दंयाप्रमाणे समारंभ व्हावा. ह्या संस्कारांत ब्राहाणभोजनाचा विधि
दयानंदांनीं गाळला असला तरी पुरोहित, नेहमींचे वेद्य,धमोपदेशक, किंवा अशाच
कर्मींत कमी तीन विद्वान् ब्राह्मणास भोजन द्यावे, असें सस्कारचंद्रिकाकार म्हणतात.
नांव कोणतें ठेवावे यासंबंधी दयानंदांनीं आश्वलायन गृह्यसूत्र १ व मनुस्मुरत्या-

दिकांचे आधारे वरीच वारक्राई सांगितली आहे. त्यांतील ठळक गोष्टी -मुलाच्या
नांवाची अक्षेर सम,मुलीर्ची विषम असावी. मुलीचे नांव अतिव्यासि दोषास्तव तद्धित

(जनकाची ती जानकी) असें नसावे तसेंच नक्षत्र रेती१. वृक्ष (चंपा)नदी!गंगा),
अन्त्यज (चांडाळी१. पर्वत (कियाचला१. पक्षी (कोकिळा१. अहि नागी१. प्रेच
(दासी), कायकर (भीमा१. अशा अर्थार्ली नावे मुलींना ठई नये. ब्राह्मणाचे नावा-
पुढे शर्मा, क्षत्रियास वर्मा, वैश्यास गुप्त व शुद्रास दास असा अती प्रत्यय असावा.

निफक्रमणसंस्कार-बा संस्कारांत रात्रीं चंद्रदर्शनाचा विधि असल्या-
मुळे' हा संस्कार जन्मानंतर तिसऱ्या शुक्ल तुरतीयेस किंवा चौथ्या महिन्यांतील जन्म
तीथ शुद्ध पक्षांत नसेल तर शुक्ल पक्षांतील त्या तिथीस करावा. त्या दिवशीं प्रात: -

काळी मुलांला न्हाऊ घातल्यानंतर त्याच्या मातेने विशिष्ट पद्धतीने त्याला पतीच्या
मांडीवर द्यावे. या पद्धतींत, मुलाचे मस्तक उत्तरेस असावें, पत्नीने पतीच्या
मागून जावें यावें, ह्या विशेष गोष्टी आहेतत्यानंतर खालील मंतांनीं पति पत्नीची
स्तुति करीत असतां जप काय हीच ती आराध्यदेवता असें सर्वास दिसण्यासाठीं
तिने पतीच्या डावे बाजूस पश्चिमाभिमुख उभे राहावें, असा विधि आहे. नंतर
पूर्वोक्त सर्व सामान्य विधि होतात. मग खालील मंत्रभ म्हणून पित्याने पुत्राचे

- ?? -ळ ??क हे बालक त्नमाकुणान् वर्च्यस्वी तेजस्वी श्रीमानूसूया : ।

९५ अ. १ खं. १ सूत्र ४- १०,ऊ कोपुसि कतमोदुसि कस्यासि कोनामासि ० -य ०, ७ । २९. ओ १७कोस ० -मं ०
था ०, १ । ५ । १४. ह्या मंत्रातील शेवटल्या असो पदाचे ठिकाणी मुलाच्या ठरविलेल्या
नांवाचा उच्चार करावा.

कं ओ३म् सत्वाहे ० -मं० बा ०, १ । ५। १५.
.त्या ओ३६ ओयत्ते सुसीमे. -म० बा., १ । ५ । १० -१ २.
४ अरेम्अट्ट्यादट्ट्यात्सलवसि. -पा ०, १ । १८.

१८७



१८८ भाग १ ला

मस्तकास स्पर्श करावा. खालील मंत्र मुलाच्या उजव्या व डाव्या कानांत म्हणावे.
नंतर मुलाच्या मस्तकाचे आघाण करून खालील मंर्त्रंं म्हणून निमिषमात्र सूर्य-

दर्शन करवा. थोडा वेळ शुद्ध हवेत त्याला हिंडवून आणल्यावर संजीवशरदां शर्त
वर्धमान: । असा तेथील मंडळींनीं आशीर्वाद द्यावा. त्याचप्रमाणे रात्रीं चंद्रदर्शन
करवीत असतां परमेश्वराची स्तुति करून पतिपत्नीनी पृथ्वीवर अर्ध्यप्रदान करावे.
ह्या गुरुत्वाकर्षणाच्या प्रयोगाप्रमाणें आमच्या शरिरातील जलाशाचे आकर्षण
करणारा चंद्र आम्हांस आरोग्य देता होवो अशी प्रार्थना दोन वेळां केल्यावर
मुलाला घरांत न्या. साहेवलोकांची तान्ही मुले हातगाड्यांतून ज्याप्रमाणें दाया
बाहेर नेतात त्याप्रमाणें शुद्ध हवापाणी व सुष्ट्यावलोकन यांचें वाळकडू मुलाला
दिलें जावे सूर्यचदर्शन या गोष्टी निमित्तमात्र समजाव्या.

अन्नप्राशन-मुल सही महिन्यांचे झालें किंवा त्यास अन्नपचन करण्या-

ची शक्ति आली कीं, हा संस्कार करावा. या वयांत मुलाला माती खाण्याची
चटक लागते. कारण त्यांत क्षार असतो. ह्यास्तव त्यास टाकणखाराची लाही
मधात चाटवावी, म्हणजे ही सवय मोडेल. मुलाने रिंगणी वगैरे लाकडी किंवा
रबरी चुंफण्या चुंफल्यानें दात वाहेर येण्यास मदत होते. नऊ दहा महिन्यांच्या
नंतर मुलाला अंगावर पाजणे दोघाही मायलेकांस घातक आहे, यासाठीं सहाव्या
पासून दहाव्या महिन्यापर्यंत अन्नप्राशनसंस्कार करावा. 'प्राशन' या शब्दांत
अन्न पातळ असावें हा हेतु आहे. एक वर्षाच्या मुलाला क्षीरपा आणि दोन
वर्षांच्या मुलाला क्षीरान्नाद म्हर्णतात तें सार्थ आहे.

अन्नप्राशनाकरितां चार तोळे भात शिजतांनाच त्यांत चार मासे तूप घालावें.
आणि मागून वारा मासे मध आणि एक मासा दही घालावे. हें अन्न तयार करितांना
सावधगिरीच्या सूचना लक्षांत राहाव्या म्हणून खालील मंत्र म्हणावे. मुलाच्या

----- '-
-०१ अस्मेप्रयन्धि० -क्र ०, ३ । ३६ । १०. इन्द्रश्रेष्ठानि० -क्र ०, २ । २१ । ६.

७) ओरेए तच्च०र?९३र्देवहितं-य ०, ३६ । २४.
( ३) यददश्चंद्रमसि -मे. ता, १ '५' १३.

पट्टे माध्यच प्राशनसू० -आश्च., १ । १६ । १ ,४-५.-पार ०, १ । १९ । १.

(७) सुश्रुत ०, १ -इं ' ६'.(६) ओ३म प्राणाय त्वाजुष्ट प्रोक्षामि । ओरेद अपानायत्वा । ओ३म
चसुषेत्वा.
१८८
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जन्मदिवशीं सर्व आसइष्टांस बोलावून पूर्वच सर्वसामान्य विधि झाल्यावर
तयार झालेल्या भाताच्या दोन आहुति दोन मंत्रे म्हणून द्याव्या. नंतर त्या भातांत
आणखी तूप घालावे खालील मंत्रांनी त्याच्या चार आहुति देऊन नंतर पूर्वोक्त
स्विष्टकृत, व्याहति, आणि पूर्वोक्त दुसऱ्या आठ मिळून वारा आज्याहुति द्याव्या.
मग हुतशिष्ट भातांत आणखी सुगंधियुक्त आत घालून त्याचे घास खालील मम्हणत मुलास द्यावे. नंतर वामदेव्यगान आणि आलेल्यांचा सत्कार झाल्यावर
८' त्वमन्नपतिरन्नादो वर्धमानोऊभूया: '' ।। असा मुलाला आशीर्वाद देऊन विधि
पुरा करावा. हे सर्व मंत्र अन्वर्थक असून मुलाच्या कानांवर संस्कृत वाणीचे
संस्कार व्हावे, असा त्यांतील हेतु आहे.

चूडाकर्म-वाराव्या महिन्यापासन त छत्तिसाव्या महिन्यापर्यत मुलाना
दात येत असतात. त्या वेळीं इतर विकारांबरोबर डोक्यांत खरूज वगैरे होण्याचा
संभव असतो. यासाठी एक वर्षापासून तीन वर्षेपर्यंत चूडाकर्म (चौल) करून डोके
साफ करण्याचा हेतु आहे. मुंडन करण्याने पुष्टि, बुरष्यता, आसू. पवित्रता, सौंदर्य,
सौभाग्य आणि संतान ह्यांची बुद्धि होते, असें सांगितलें आहे. क्षार करून
मलई लावल्यानें मस्तकाला थंडाई येते. हा संस्कार शक्य तो उत्तरायणांत शुक्र-
पक्षांत एखाद्या मंगलप्रसंगीं करावा. हा संस्कार मुलाप्रमाणें मुलींचाही करावा,
असें चंद्रिकाकार सांगतात. एकदा हा संस्कार केल्यावर पुढे पूर्वीच्या दक्षिणी
ब्राह्मणांप्रमाणे शिखा ठेवावी. कारण केस थंडी, उष्णता व विद्यतू यांचे अवाहक
असून शेडी हें एक सामाजिक चिन्ह आहे असेही सांगतात.

आरंभी सामान्य विधि संपूर्ण करून बेदीच्या उत्तरेस चार घट तांदूळ; यव,
उडीद आणि तीळ यांनी भरलेले ठेवावे. '' मग ओ३मू अदितेन्यस्व०'' ३०
तीन मंत्र म्हणून कुंडाच्या तीन बाजूला आणि रेस देवसवित' ह्या मंत्राने
कुंडाच्या चारी बाझेला जलसिंचन करून अग्न्याधान व समिदाधान करावे नंतर
आघारादि पूर्वक आहुति द्याव्या. पुढें पूर्णव स्व: ३० मंत्रांनी चार, व्याहति

ऽ५] ओद्देसू देवी वाचमजनयन्त०-क०, ८। १०० ाऊइं कणीचे स्तवन वाज
नोऽअद्य०-य०, १८३३ ाऊr अन्न हेंच धन ३० अन्नस्तुति.

१ ओ हे ए अन्नपतेदुन्नस्य०-य०, ११ टि ३.
आश्व० १ । १ ७। १.-पार०, दे १ । १

चरक०, सू. ५९३.
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चार, स्विष्टकृत एक अशा आज्याहुति द्याव्या. मग न्हाव्याला उद्देशून एक
मंत्र म्हणून दोन मर्त्रानी मुलाच्या दीर्घाहूचा संकल्प करून उष्णोदक आणि
लोणी किंवा मलाई मुलाच्या डोक्यास लावावी. मग केस एकत्र करून
तीन दर्भार्नी उजव्या वाजूचे केस मंत्रे म्हणत दावाचे. नंतर वस्तऱ्यास
उद्देकूनऊ व अखेर हे मुंडण तुझ्या हिताकरितांच करतो असें लास उद्देशून
म्हणाचें आणि खालील चारे मंत्र म्हणून कुशांसहित केंसकापावे किंवाकातरावे
आणि मग खालील मंत्रानें न्हाव्यास वस्तरा नीट पजिबून क्षौरकर्म करण्यास
सांगवे. क्षौर झाल्यावर कापलेले केस सर्व गोमयानें टिपून घेऊन एका शमी-
पत्र घातलेल्या घटात टाकावे. तो घट व वाकीचे धान्याचे घट व यथाशक्ति
द्यावयाचे ते न्हाव्यास द्यावे. न्हावीश्रीमंताचा कुशल पहावा. अखेर नेहमींप्रमाणें
वामदेव्यगान आणि आशीर्वाद होऊन सर्वाचा सत्कार करून विधि पुरा करावा.

कर्णवेध-अंतर्गळकिंवाअडबुरद्धिहोऊनयेम्हणूनहाएक पूर्वोपायकरण्यांत
येतो. संस्कारविधींत दयानंदांनी नासिकावेध हाही याच संस्कारांत गोंवला आहे;

-.रू -न-.,१ ओडसू आय मगन्त्सविता०-अ. ६६८११.
(२) ओमुतूम् अदितिः रमश्रु०-अ. ६।६८।२. आश्च-, १११९७.

ओ३म् सवित्रा प्रसूता-पार, २२११९.
ओ३म् ओषधे०-यु०, ६१५४१.

(४) ओ०९म विष्णो०-मंर्ण्क्वॅब्रा०, १ दि।४ ओ३म स्वधिते०-मं. १६६.
आ०९म निवर्त०-य०, ३३.ओ३म शिवोनामासि०-य० ३६३. या मंत्रांत वस्तऱ्याला आदरपूर्वक नमः-

असें म्हटलें आहे. ती वस्तुपूजा नव्हे असें समजावे.
ओ३म् येनावपत्सविता०-अथर्व०, ६६, ओ३म येनधाता०-आश्व०,

१ १७११९. ओ३भू येन ग्रंथ. १ । १७११९. ओ३६ येन-पषा० १६७ ओम
येन भूरिश्चरादिवं०-पार०, २। प १६. ओ३६ ७-यायुष जमले- व-, ३६२.

ओरभू यत सुरेण०-अथर्व., ०१२१७. शुद्धासमोर वेद म्हणूनये हेंम्हणणें
येथे लटके पडतें. किंबहुना प्राचीन काळीं न्हाव्यांनाहीं वेदार्थ कळत असावा
असें उघड होतें.

शंखोपरि च कर्णान्ते०-सुझपुत०, चि. १९२१.
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पण तो संस्कारचंद्रिकाकारांस मान्य नाहीं. तसेच मुलींचे बुग्व्या, बाळ्या, कुई
वगैरे दागिने घालण्याकरितां कान टोंचतात तेही त्यांस मान्य नाहीं. मुलांमुलींच्या
कानांच्या पाळ्या मात्र अलंकार घालण्यासाठी नव्हेत तर रोगनिवृत्तीकरिता अवश्य
टोंचाव्या असें ते म्हणतात. ह्या संस्काराचा काळ तिसऱ्या किंवा पांचव्या वर्षी
सांगितला आहे. प्रथम एका प्रात:कली सर्च सामान्य विधि केल्यावर खार्लील
मंत्र म्हणून उजवा, दुसंरा मंत्र म्हएन डावा कान चांगल्या अनुभवी वैद्याकडून
टोंचवावा व तो बरं नेच ७हसून त्यांत भुंकले वगैरे घालावे. कान टोंचणे
महाराष्ट्रांत आर्येतरात बाराव्या दिवशींही करतात. मराठींत 'सोनाराकडून कान
टोंचवावा ' ही एक म्हणच पडून गेली आहे. कान टोंचणे म्हणजे कानउघाडणी
हो. अर्थातू वेळेवर उपदेश होणें असाही अर्थ होतो. ह्या सर्व वाक्य -

चारांनीं या संस्कारावर निरनिराळा प्रकाश पडते१. कान टच हें हिंदुत्वाचे एक
प्रमुख वाह्यलक्षण असावें. मुसलमान कान टोंचीत नाहींत. त्यांस अविंध म्हण -

तात. ह्या विधीनें जो हिंदु ठरला, त्याचे हिंदूंच्या चातुर्कर्याप्रमाणें पुढें व्हावयाच्या
संस्कारांबद्दल पुढील प्रकरणांत विचार करू

१ अथकर्णवेधो०-कात्या०, ११९.
ओ३म भद्रकणेंभिः ०-क०, १

वश्यन्तीवेदा.--क०, ६७५. १९२.



शुप्राध्या
ब्रह्मचर्य समाष्य सही भवेतू सहीपुरूत्वा वनी भवेलू वनीदुत्वा

प्रब्रजेतू ।। - -शत० का १४
भावार्थ-व्रह्मचर्य समास करून गृहस्थ व्हावें. नंतर वानप्रस्थ आश्रम

स्वीकारून अखेर सन्तास घ्यावा. ह्या वरील उक्तीतील पुरुषार्थाचा पाया ब्रह्म.

चर्याश्रमांत आहे. उपनयन ह्या संस्काराचें माहात्म्य सर्वात अधिक आहेएकप्रकारें
द्विजाचा तो जन्मसंस्कारच आहे. गर्भादान हा जन्याच्या पूर्वीचा आणि अंत्येष्टि

हा साबूच्या नंतरचा असे दोन्ही संस्कार सोडले तर पुसवनापारानु कर्णवेधापर्यत
असलेले संस्कार विशेषेंकरून जीवात्म्याच्या शरीररक्षणाकरितां (आहेत. त्याच-
प्रमाणें उपनयनापासून संन्यासापर्यंत सारे संस्कार विशेषकरून मानसिक उन्नती
करितां आहेत आणि म्हणूनच दयानंदांनी ह्या संस्कारांत वर्णभेदाप्रमाणे अधि-
कारभेद मानला आहे. दयानंदांस चातुर्वर्ण्याची विशेष आस्था दिसते. यत्राने-

सुमारीच्या वेळीं आर्यानीं आपले कसें वर्णन सांगावे असें त्यांस विचारले असतां
वैदिक आर्य अमुक वर्ण अमुक गोत्र ाrस्मरत नसेल तर काश्यप किंवा पाराशर
असें सांगण्याविषयीं त्यांनीं कळविले होतें. चतुर्विध आश्रमांच्या संस्कारांपैकीं
उननयन हें धर्मराज्यांत दाखल होण्याचे महाद्वार आहे. बौद्धांची प्रत्रज्या व
उपसंपदा, पाशी लोकांची नवजोत, मुसलमानांची सुंता, आणि खिस्ती लोकांचा
बाप्तिस्मा. हे सारे असलेच प्रकार होत. दयानंदांनीं सर्व संस्कारांत गर्भादान,
उपनयन आणि विवाह ह्या तीन संस्कारांस विशेष महत्त्व दिले आहे, तें
योग्यच आहे. तरी आतां आपण या ब्रह्मचर्यादि आश्रमसंस्कारासवघी दया-
नंदांचा काय विधि आहे, तोच यथानुक्रम पाहू.

उपनयन-विद्यार्जनाकरितां मुलाचे नांव शार्केत दाखल करावयाचें त्याच-
प्रमाणें मुलांमुलींस उपनीत करावयाचें असतें. त्रैवर्णिक होण्यासाठीच उपनयन-
संस्काराची अवश्यकता आहे. ज्यास शूद्र किंवा अतिशूद्रच रहावयाचें असेल
त्यास उपनयन नको. दयानंदांनी आपल्या संस्कारविधींत केवळ त्रवर्णिकास उप-
१९२
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नयनाचा अधिकार आहे असें दर्शविले आहे. पण स्वामी दर्शनानन्द यांनी
याचा खुलासा असा केला आहे कीं, त्रैवर्णिक म्हणजे केवळ जन्मतःच नव्हे तर
जो गुणकर्माने ब्राह्मण, क्षत्रिय किंवा वैश्य यांपैकीं कोणत्याही पदाचा अधिकारी
असेल, मग तो जन्मतः शूद्रच काय, पण अतिशूद्र कां असेना त्याचें उपनयन
करावे. आता या त्रैवर्णिकांत अधिकारमेदपरत्वे काल आणि विधि यांत भेद
करावा कीं नाहीं याबद्दल विकल्प आहे. तथापि भेद मानण्याकडेच दयानंदांचा
कल दिसतो. उदाहरणार्थ,' उपनयनाचा काल ठरवितांना साम्य बुद्धीच्या
ब्राह्मणाला समशीतोष्ण वसंतकतु, सहनशील आणि तेजस्वी क्षत्रियास ग्रीष्म-

मातु आणि वैश्यास धनधान्यसमृद्धीचा व शीतल चंद्रिकेचा शरडू-जतु उक्त

मानला आहे. तसेंच उपनयनाचे वयमान ठरवितांनाही ब्राह्मणास ( म्हणजे
ब्राह्मण पदाधिकारी मुलास) गर्भापासून किंवा जन्मापासून ५ ते ८ वे वर्ष उक्त
काल आणि १६ वर्षांनंतर पतितकाल. तसेंच क्षत्रियांस ६ ते ११ वै वर्ष उक्त काल
आणि २२ वर्षांनंतर पतितकाल, वैश्यांस ८ ते ग्रे २ वें वर्ष उक्तकाल आणि २४
वर्षानंतर पतितकाल दयानंदांनीं मानला आहे. मात्र पतिताच्या मुलास पुन्हा.
पूर्ववत् उपनयनाचा अधिकार मिळतो. उत्तरायणकालांत मानसिक बलाची
अधिक वृद्धि होते म्हणून तें उक्त धरले आहे. उपनयनाचे वेळीं यज्ञोपवीत
धारण करावयाचे तें कापूस, रुई, गाईच्या शेपटीचे केस, ताग, लोकर किंवा
दर्भ इत्यादीर्पकी कशाचेही करावे असें शास्त्र आहे. पण त्यांतले त्यांत ब्राह्मणाने:

कापूस, क्षत्रियानें ताग आणि वैश्यानें लोकर यांचें यज्ञोपवीत घालावे यक्षेहू

पवीत हें विद्या व वर्ण यांचे चिन्ह आहे. यासाठीं तें पारशी लोकांप्रमाणे
कपड्यावरून घालावे संस्कारचीद्रकाकार म्हणतात कीं, तें मुलींनीही घालावे
बाणभट्टानें महाश्वेतेचे वर्णन करतांना '' ब्रह्मसूत्रेण पवित्रीकृतकायाभू '' असें
म्हटलें आहे. परंतु कन्येचा उपनयन संस्कार करावा, आणि तिनेही यज्ञोपवीत.

घालावें असें दयानंदांनी कोठेही स्पष्ट म्हटले आढळत नाहीं.
यज्ञोपवीतास ब्रह्मसूत्र म्हणतात. येथें ब्रह्म याचा अर्थ वेद जाणावायज्ञोपवीताचे

तीन धागे म्हणजे वेदाक्त कर्म, उपासना आणि शान याचे जेथे एकीकरण होते
तीच या ब्रह्मसूत्राची ब्रह्मग्रंथि होय. ब्रह्मचाऱ्याने एकच यज्ञोपवीत घालावे
गृहस्थाने दोन घालावी, उपवस्त्राच्या अभावीं आणखीही एक घालावे आयुष्य
वर्धनाकरितां जास्तही घालतात. यज्ञोपवीत हे विद्याचिन्ह आहे म्हणन वर

आर्य.... १३ १९३
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सांगितलेंच. अर्थात् नानाप्रकारच्या विद्या, कला आणि भौतिकशास्त्र यांचें शान
संपादन करून धन संपादन करावे आणि ब्रह्मचर्यादि व्रतपालनानें स्वावलंबन
आणि आयुरारोग्य वाढवावे हीच महत्त्वाकांक्षा या संस्काराच्या बुडाशीं आहे.
त्याचप्रमाणे गुरुशिहूयाचा पवित्र संबंध जोडणारा हा संस्कार आहे.

ज्या दिवशीं संस्कार करणे असेल त्याच्या तीन दिवस किवा एक दिवस पूर्वी

'संस्कार करावयाच्या मुला(मुलीनी व्रत करावे; आहाणाने केवळ -दूधावर, क्षत्रियाने

केवळ वार् घेऊन आणि वैश्यानं श्रीखंड खाऊनराहावें. नंतर संस्काराच्या
दिवशीं सकाळी क्षौर करून स्नानानंतर मिष्टान्न खाऊन वेदीच्या पश्चिमेस येऊन
वसावे. सुलाने ब्रह्मचर्यमागाम, वह्मचार्यसानि । । (पा ० कां ०, २ । २ असें म्हणवें.
नंतर मुलास उत्तम पोषाख उपवस्त्रासह घालून त्यास आच ।र्यासमोर वसवावें.
त्यानें हातांत यज्ञोपवीत घेऊन ८८ ओ १ए यज्ञोपवीत ० यज्ञोपवीतमसि०! ।

पा. कां०, २) याप्रमाणे मंत्र म्हणून यज्ञोपवीत घालावे. मग ईकस्तुतीपासखून अष्ट

आज्याहुतीपर्यत सामान्य विधि करावा. व्रत ासंवंधी प्रतिज्ञावोधक पांच मंत्र म्हणून
पांच आज्याहुति द्याव्या. शिवाय पूर्वोक्त व्याहति, हिस्वष्टकृत, प्राजापत्याहुति, मिळून
१५ आहुति मुलाच्या हातून देवाच्या. पित्यानें वक्तटच्या कल्याणाकरतां
अन्नीची प्रार्थना करावी. मग मुलाने ' ८ ओ३सू ब्रह्मचर्यमागामुपमानयस्व ''
( मं ० ना ०, १ । ६ । १६ अशी आचार्यास प्र ार्थना केल्यावर त्यांनीं त्याचें नांव
विचार।वै व याने सांगावें, मग ओ ३सू आपोहिष्टा. ाइ क. मं ०, १० ।९) या
मंत्रानें सुलाने उजव्या हाताच्या ओंजळींत पाणी ध्यावे. आचार्यानींही आपल्या
हातांत पाणी घेऊन ओ ३भू तत्सवितुर्वुरणीमहे ० ०क., ५ । ८९ ह्या मंत्रानें तें
पाणी मुलाच्या ओंजळींत सोडून मग त्याचा हात आचार्यीनी आपल्या हातांत
धरून ओ ३भू देवस्थत्वा ० य ०, ५ । २६१ या मंत्रानें पाणी खालीं भांड्यांत सोडावे.
याप्रमाणे तनि वेळां ववक्षारण करावे मग मुलस सूर्यदर्शन करवोवे. तें झाल्यावर
सुलानें आचार्यास प्रदक्षया घालून त्याच्या सन्मुख वसावें. वाचार्यानें मुलाचे

----'' - -(१] यज्ञोपवीत अभिमंत्रण प्रयोग नाहीं.

१ ओ ३मु सविता ०, ओ१२ अग्निराचार्यास्तव-मं ० वा ०, १ । ६ । १५.
(३) ओरेम देव सवितरेष ०.
(४) ओरेम युया सुवासा- ०, ३ ' ८.
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उजवे खाद्योस, पोटास, छातीस, डावे खांद्यास स्पर्श करावा.
काळर्जावर हात ठेवून वाचार्याने प्रतिa*aाँ करावी. नंतर पुन्हा तुझें नांव काय १

तूं ब्रह्मचारी कोणाचा असे आचार्याचे प्रश्न झाल्यावर आचार्यानीं त्यास उपदेश
करावा. मग त्याच दिवशीं किंवा दुसऱ्या दिवशीं वेदारंभ करावा.

चेदारंभ-सामान्य प्रकारोक्त विधि झाल्यावर व्याहति, स्विष्टकृत, आणि
प्राजापत्य अशा सहा आहुति मुलाने दिल्यावर वेदारंभाची पहिली सूचक गोष्ट

म्हणजे मनाची एकाग्रता, तद्दर्ह्यक मुलानें कुंडातील अग्नि प्रथम एकत्र करावा.
नंतर गुणस्वीकृतिदर्शक यज्ञकुडास प्रदक्षणा करून कुंडाचे चारी वाट्टेल जलसिंचन
करावे. मग तुपात भिजविलेल्या तीन समिधा अन्नींत टाकाव्या. पुन्हा अग्निएकत्र

करून आणि जलसिंचन करून आपले हाताचे तळवे अग्नीवर थोडे तापवृनत्यास
पाणी लावून मुखस्पर्श करावा. समशीतोष्ण सहन करण्याची ही उपलक्षणात्नक
क्रिया सोंतंवेळा करावी. ही करतांना आपलीतनु, आयु, कान्ति, शारीरिक
अव्यंगता, मेधा, वाणी, विद्वानांबद्दल आदरभाव ही वाढावी म्हणून प्रार्थना करावी.

नंतर सर्व इंद्रियशक्ति चांगल्या वाढाव्या म्हणून मुख, नासिका, नेत्र, कान, व
वाहू यांस स्पर्शइं करावा. अर्थात हा स्पर्श करतांना इंद्रियशक्ति वाढविण्यास
कोणत्या साधनाचे अवलंबन करावे तें मनांत आणावयाचें आहे. जसे सत्य व
मधुर वोलण्याने वाणीचें तेज चढते, प्राणायामानें किंवा व्यायामानें श्वासोच्छवास.

क्रिया वलदायी होते, शुभदर्शनानें नेत्रांची सार्थकता होते वगैरे. नंतर शारीरिक,
आत्मिक, आणि सामाजिक उन्नतीचें साधन मला प्रात होवो, अशा भावनेने

( १) आरम प्राणानां० इ०-मं० व;., १ दि। २-२४.
(२) ओ३म तं धीरास:--मट्टे०, ३१८.

ओ३म मम व्रते०--पार०, २।२ कोनामासि; करू ब्रह्मचार्यसि, '

स्यब्रह्मचर्य, ओ३म कस्य ब्रह्मचार्यसि,-पा०, २१२.
ओ३ए अग्रेसुश्रवः०-पार०, २४! २.

-५ अदितेनुमन्यस्व०
(६) ओ३म अग्नये समिधमाहार्य-पा २४३.

ओ३सू आर्युदा० इत्यादिय० ३१७४ ओ३मूमेधांमे. पा २४१
ओ३म् वाङ्मय आप्यायतासू-इ०-पा०, २४.
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परमेश्वराचे खालील मंत्रीने उपस्थान करून आचार्याच्या सन्मुख कुंडाच्या उत्तर

बाजूला गुडघे टेंकून पूर्वेकडे तोंड करून बसावे आणि आचार्यास गायत्रिमंत्र

शिकविण्यावषयी प्रार्थनी करावी. आचायीनीं एक वस्त्र उभयतांच्या खांद्या-

वर टाकून ह्या वस्त्राच्या आत मुलाच्या दोन्ही हातांची वोटें आपल्या हातीं
धरून त्यास तीन तुकड्यांनी गायत्रिमंत्रे म्हणण्यास शिकवावे. विद्यार्थ्याला त्याचा
अर्थही सांगाचा. विद्यार्थ्यांचे हात आपल्या हातीं धरण्यांत एक प्रकारची बौद्धिक सत्ता
प्रस्थापित होते. वस्त्राचे आच्छादनाने गायत्रिमंत्रःचें गूढत्व व पावित्र्य दर्शविलें
जातें. मेस्मेरिझमसारखाच पण फार गंभीर. असा हा संस्कार आहे. यांत आचार्यीने
अ ापलें सारे शील आणि अंतःकरणाचे पावित्र्य वद्रच्या अंतःकरणांत जZ५ंा कांहीं
वोतावयाचे असतें. अशीच आचार्याची प्रतिज्ञी असते. मग आचार्यानीं वसूल
वर्णवोधक अशी अनुक्रमे कुश, सण, किंवा लोकर यांची मेखला वाधीवी. व्यर्थ काम-
चे ह्यांचा संयमकरून कमरेस जोर देणारी अशी तिला मानली आहे. नंतर आचार्यानी
बटूस गेरू किंवा मंजिष्ठाच्या रंगाचे दोन कोपीन, दाने पंचे, व उपरणे किंवा
कपडे थवे. तसेंच वर्णभेदाप्रमाणें पळस, किंवा वेडू, वड किंवा खैर आणि पीलू
किंवा गुलर झाडांचे सरळ दंड!स्वाभाविक मेलेल्या मुरगाचे rई मुगासन किंवा कुशासन,
गडवाभांडें, ताम्हणपळी वगैरे वस्तु द्याव्या. नंतर पित्यानें अगर मुंज करणाऱ्या
पालकोन बटूस ब्रह्मचर्याश्रमाच १ साधारण उपदेश करावा. तो असा:-तूंब्रह्मचारी
हो. -दुष्ट कमें सोड व चांगली क्रिया करदिवसा २३ नकोस; आचार्यांचे आधीन राहून
सांगोपांग वेदाध्ययन कर; एकेक वेदाच्या अध्ययनासाठी वारा वारा वर्षे ब्रह्मचर्य

कर;आचार्य अधर्म करतील तर हं तसेंकरूं नकोस; क्रोध आणि मिथ्या भाषण
सोडून दे; अष्ट प्रकारचे मैथुन वर्ज कर; भूमीवर निजत जा, गाणेंबजावणें वगैरे

???? -- क.( ११ ओ१२ मयिमेधा ० -आसा ०, २१ । २१ । ४. यानंतर सूरीत ग्रहण नाहीं -
(२) अधीहि ० -आभा ०, ३ । २११४.
(३) ओ ३म भुव स्व: -य ०, ३६ । ३.

३ ओरेए ममनते. -पा ०, २ । २.

१ आउम इथे दुरुक्त ० -२ । २ । ८ मं ० वा ०, कै । १७.
१६ .३ ओम्. युवासुवासां ० -पा ०, २ । २ । ए. '

- ओउम यामे दंड: पा ०, २ । २ । १२.
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विलासी कर्मे सोड) अतिस्तान, अतिभोजन, अधिक निद्रा, अधिक जागरण,
निंदा, लोभ, भय, शोक कधीं करू नकोस; रात्रींच्या चवथ्या प्रहरीं उठून शौच-
मुखमार्जन, स्नानसंध्या, ईश्वरोपासना आणि योगाभ्यास रोज कर; क्षौर करूं
नकोस; मद्यमांस किंवा शुष्क अन्न खाऊ नकोस; घोडा, हत्ती, उंट वगैरे वाहना.
वर वसू नकोस; गांवांत राहणे किंवा जोडे अगर छत्री घेऊन हिंडणे सोड;
लधुशंकेशिवाय इंद्रियस्पर्श करू नको. वीर्यस्खलन करूं नकोस. उर्ध्वरेता हो;
अमास्तान करू नको. अति.तिखट, आंबट, तुरट, खारट किंवा सारक पदार्थ
वर्ज्य कर; नित्य युक्त आहारविहार करून विद्योपार्जनाचा सतत यत्न कर;
सुशील, मितभाषणी, आणि सभ्य हो. मेखला, दंडधारण, मिक्षाचरण, अग्नि-

होत्र, आचार्यास प्रिय असें आचरण, सांजसकाळ त्यांचें वंदन, विद्यासंचय,
इंद्रियनिग्रह इत्यादि विहित नित्यकमें व ज्याचा निषेध केला तीं निषिद्ध कर्मे

समज. असा सदुपदेश ऐकल्यावर वदने हात जोडून मी आपल्या उपदेशाप्रमाणे
वागेन अशी प्रतिज्ञा करावी. नंतर यज्ञकुंडाला प्रदक्षणा करून कुंडाचे पश्चिमेकडे
उभे रहावे तेथें आईबाप भाऊ, बहीण, मामा-मामी, आत्या, मावशी
वगैरे ज्या भिक्षा घालण्यास नाकारणार नाहींत, अशांजवळ '' भवती भिक्षाददातु ''
वगैरे वर्णभेदाप्रमाणें पाठभेदाने भिक्षा मागावी. ती भिक्षा आचार्यीमुळे करून त्यांनीं
त्यांतील अल्पांश घेऊन वाकीची बट्रस द्यावी. बटूर्ने मग आसनावर बघून वाम
देव्यगान करावे नंतर भिक्षान्नाचे भोजन करावे. तदनंतर सायंकाळपर्यंत
आचार्यानीं मुलास सध्योपासन शिकवावे मग पुन्हा तयार असलेल्या स्थाली-
पाकांत तूप घालून समिदाधान करावे. नंतर आघारावाज्य गागाहुति चार आणि
व्याहति चार याप्रमाणे आज्याहुति द्याव्या. मग ८८ ओ३न् अत्रे सुश्रुवः '' या
मंत्राने तीन समिधा बाव्या. नंतरही पुन्हा कांहीं आहुंति दिल्यावर वटरने आपल्या
गोत्राचा उच्चार करून गुरूचे अभिवादन करावे आणि आचार्यानी त्यास आशीर्वाद
द्यावा. नंतर हुतशेष हविष्यान्नासह इतर मिष्टान्नाचे सर्वानीं भोजन केल्यावर
मुलाला आशीर्वाद देऊन आपआपल्या घरीं जातें. मुलाने त्यानंतर तीन दिवस
व्रतस्थ राहावें. भूभिशयन, प्रातःसायं समिधादान, अडूनास्पर्श, स्थालीपात्रादि
आहुति, व आळणी भोजन करावे, मग पाठशाळेत जाऊन विद्याम्यासासवधीं ब्रह्म

-----( १) ओ३म सदसस्पति०-य., ३२। १३. तरेसवितुर्वरेण्य --या, २१९.
ओ३मकीकन्य: स्वाहाः-आश्वा०१२१ । ११ । १ २। १४येथें मेधाजनन प्रयोग नाहीं.
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चाऱ्यानें व आचार्याने प्रतिज्ञा करावी. ज्या वेळीं मुलीचे उपनयन असेल त्या वेळीं
आचार्याचे वरील सर्व कर्म आचार्याणी हिने करावे असें संस्कारचंद्रिकाकार

म्हणतात.
वालकानें पांच वर्षेपर्यंत आईच्यापुढे आठ वर्षेपर्यंत बापाच्या शिक्षेत असावें. त्या-

नंतर अट्टेचाळीसाव्या वर्षांपर्यंत किमानपक्ष पंचवीसाच्या वर्षीपर्यंत द्विजाने आचा-
यीच्या शिक्षेत असावें. मुलीने आठवे वर्षापासून पुढे. ६ते२४ वे वर्षीपर्यंत विद्यार्जन

कसेवे. तोपर्यंत मुलामुलींनी व तरुण तरुणींनी थमनियमादि पाळून ब्रह्मचर्य कसें
आचरा याबद्दल दयानंदांनी मन्वौदिग्रमाणे दिलीं आहेत. विस्तारभयास्तव त्याचे
वर्णन येथें करतां येत नाहीं; दयानंदांनीं आपल्या मताप्रमाणें वह:चर्थाश्रमातील
अभ्यासक्रमही दिला आहे. त्याप्रमाणें वेदविद्यादि १४ विद्या व भौतिकविशान
एकतीस वर्षीच्या अध्ययनांत पुरं केलें आहे. लाशहांचें उपनयन न झालें तरी
त्यांनीं कांहीं वेदाध्ययन करावे असेंच दयानंदांचे म्हणणें आहे.

मनुष्याची योग्यता जन्मावरून ठरत नसून गुणकर्मस्वभावावरूनच ठर ते
हा ज्यांचा मुख्य सिद्धान्त त्या दयानंदांनीं प्रत्येकाच्या गुणकर्मस्वआवाच्या
जोपासनंकडे विशेष बारकाईने लक्ष देणे जरूर आणि स्वाभाविक होते. दयानंद ां
नी आपल्या सत्यार्थप्रकाशाचा आरंभच ह्या विषयाने केला आहे. ब्राह्मणोऽस्य
मुखमासीद या कचेतील ब्राह्मणाचें श्रेष्ठत्व दयानंदांस मान्य आहे. त्यांचें म्हणणें
इतकेंच कीं, जन्मगुणानें ब्राह्मणशरीर होत नाहीं. तर तें गुणकर्मस्वभावाने
अपूर्व बनते ते तसें बनविणे हेंच प्रत्येक मनुष्यमात्राचे ध्येय असून तें पुरुष-
प्रयत्नार्धान आहे, असें ते मानतात. आणि त्यासाठीं त्यांनीं सत्यार्थप्रकाशा-
----या प्रथम समुलासात बालसंगोपन व शिक्षण था विषयांचें विवेचन केले आहे.

विद्येचे संस्कार देतांना, भूत. प्रेत पिशाच, ग्रह, दानें, मंत्र, तंत्र, शीतलादि
देवता इत्यादि सारी खुळे पैसे उपटण्यासाठीं ढोंगी लोकांनी काढलेली आहेत,
अशा प्रकारचा उपदेश लहानपणीच मुलांना करावा म्हणजे पुढें तीं असल्या श्रम-
जालांत फसून दुःख भोगणार नाहींत असें सत्यार्थात सांगितलें आहे. फल-
ज्योतिष, मृतात्मे, आणि तोडगे इत्यादि प्रकारास सरसहा झूट ठरविण्यात

२ ईं आचार्य उपनयमानो० ३० -अथर्व ०, ११ । ३१५, मं० ३१४१६ ' १५१ ''-५ छांदोग्य० -सपा., ३, खं. १६.
१९ तैत्तिरीयारण्यक-प्रपा०, ७ । ११. प्रपा०, १० । ८, प्रपा०, ७ ' ९.
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दयानंदांनी महाराष्ट्रीय चिपळूणकर आणि आगरकर यासही मागें टाकले दिसते.
हें मागील प्रकरणांवरून वाचकांच्या लक्षांत आलेंच असेल.

पूर्ववयांत वीर्यरक्षणाकडे स्वामींचा विशेष कटाक्ष आहे. त्यासाठीं स्त्रियांच्यागोष्टी,
विषयी लोकांची संगति, विषयांचें ध्यान. स्त्रियांकडे कामुकते पाहणे. एकानात
राहणे, स्त्रियांशीं वारंवार भाषण करणें व स्पर्शादि व्यवहार करणें इत्यादि कृत्ये
सोडली पाहिजेत असें त्यांचें सांगणे आहे. पांच वर्षांपर्यंत आईनें व 'आठ वर्षी-
पर्यत बापाने मुलांना शिकवावे व पुढें विद्वानांच्या आचार्यकुलांत मुलांना व
विदुर्षांच्या शिक्षणसस्थेंत मुलींना विद्याम्यासासाठीं पाठवावे. विद्यार्थ्यांना योग्य
प्रसंगीं ताडणही केलें पाहिजे. शिष्यांनींही ताड्याने प्रसन्न व लालनानें अप्रसन्न

व्हत्यें, असें दयानंद सांगतात. त्यांनीं स्वतः चाळिकूच्या घरांत गेल्यावरही
विद्यार्जनासाठी गुरुजींच्या हातचे यथेच्छ ताडन सहन केले होतें, हें वाचकांस
आठवत असेलच.

तृतीय समुहासांत स्वामी म्हणतात कीं-'' आठ वर्षीनंतर मुलांना किंवा
मुलींना शिक्षणासाठी पाठशाळेत अवश्य पाठवून द्यावे. ह्या पाठशाळा शहरा-
पासून चार कोस दूर एकान्त जागीं असाव्या. मुलामुलींच्या शाळांत निदान दोन
कोसाचे अंतर असावें. स्त्रियांच्या पाठशाळेत पांच वर्षाचेही मुलाने व मुलांच्या
पाठशाळेत पांच वर्षाच्याही मुलीने जाऊं नये. पाठशाळेत चैन सोडून तपस्व्या-
प्रमाणें राहून वहाचर्यपालन केलें पाहिजे. विद्यार्थिदशेत ब्रह्मचर्य संपेपर्यंत आई-
बाप व मुले यांची परस्पर भेट व पत्रव्यवहार होण्यासही मनाई वसावी. मुलाचा
यज्ञोपवीतसंस्कार घरीं होऊन दुसरा पाठशाळेत व्हावा. अर्थासह गायत्रीमंत्राचा
उपदेश करावा. खान, आचमन, प्राणायाम, मार्जनादि क्रियारूप संध्योपासनही
हकिवाने तें एकांतस्थलीं एकाग्रचित्ताने दररोज करावे. ह्यासच ब्रह्मयज्ञ म्हणतात.
ब्रह्मयज्ञांत अध्ययन, अध्यापन, यांचाही अंतर्भाव होतो. देवयज्ञ म्हणजे. सूर्योदया-
नंतर सकाळी व सूर्यास्तापूर्वी सायंकाळी अग्निकुंडांत समिधा व तुपाची आडवीत द्यावी.
प्रत्येक मनुष्याने एक वेळ निदान सोळा तरी आहुति दिल्या पाहिजेत. प्रत्येक

आहुति निदान सहा मासे तुपाची पाहिजे. अधिकस्याधिकम् फलम्. देवयज्ञात
अग्निहोत्रापासून अश्वमेधापर्यंत सर्व यज्ञ आणि विद्वानांची सेवा, सगति व परोप
कार यांचा अंतर्भाव होतो.

ब्राहाणानें ब्राह्मण, क्षत्रिय व वैश्य वा तीन वर्णाचे, क्षत्रियाने क्षत्रिय व वैश्य
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यांचें व वैश्याने फक्त वैश्यांचे उपनयन करावे वत्यांना अध्ययन शिकवावे. तसेंच
जो कुलगुणसंपन्न शूद्र असेल त्याचें उपनयन न करतां, त्याला वेदमंत्रांशिवायइतर
शाखे शिकवावी. ाइ या बावतींत पाठभेद आणि मत आहेत.

उत्तम ब्रह्मचर्य अट्टेचाळीस वर्षाचे आहे. तें पालन केल्याने मनुष्य चारशे
घर्षाचें पूर्णायुःय व निरोगी स्थिति भोगून धर्म, अर्थ, काम व मोक्ष यांना प्रास

करून घेतात. ज्या स्त्रीपुरुषांना विवाह करावयाचा असेल त्यांपैकीं स्त्रीनें चोवि-
साव्या वर्षी व पुरुषानें अडेचाळीसाव्या वर्षी विवाह करणें हे सर्वोत्तम होय
आणि स्त्रीने १६ व पुरुषानें २५ वर्षेपर्यंत ब्रह्मचर्य पाळणें हा सर्वात कनिष्ठ
प्रकार होय.

यमनियमांचें सारख्या प्रमाणानें सेवन करावे. जो यम सोडून नियमांचे पालन
करतो त्याची संसारांत अधोगति होते. सकल वेदांचे अध्ययन व अध्यापन, ब्रह्म-

चर्य, सत्यभाषणादि नियम, अग्निहोत्र, सत्याचे ग्रहण व असत्याचा त्याग, सत्य-
विद्यांचे दान, वेदांतील ज्ञान, कर्म व उपासना, पक्षांतील ह्यी, सुसंतानोत्पत्ति,
ब्रह्मयश, देवयज्ञ, पितृयज्ञ, भूतच व वृयज्ञ हे पंचमहायज्ञ, अग्निष्टोम व शिल्प-
विद्या विज्ञानादि यज्ञ या सर्वसाधनांच्या योगानेब्रह्मप्रविलासानुकूल असें मनुष्य-
शरीर तयार केलें जातें.-मनु०, २२८

जो विषाप्रमाणेंप्रतिष्ठेला भितो व अपमानाला असताप्रमाणे मानतो तोचब्राह्मण
वेद व परमेश्वर यांना जाणू शकतो.-मनु०, अ० की ६२.

याप्रमाणें उपनयनादि करून द्विज ब्रह्मचारी कुमार व कुमारिका यांनी हलके
हलके वेदाच्या अर्थज्ञानरूपी तपाला वाढवावे. जो वेद न शिकता अन्यत्र श्रम

करतो तो आपल्या पुत्रपौत्रासह क्षूद्रत्वाला प्रात होतो.-मनु०, ०२१६८.
ज्या वेळीं कर्म. शील, उपासना ज्ञानइत्यादिकांविषयीं संशय उत्पन्नहोईल,

त्या वेळीं जे योगी, आर्द्रचित्त धर्मात्मे पक्षपातरहित, विचारशील लोक असतील
व ते जसे वागत असतील व सांगत असतील त्याप्रमाणें वागावें.-र्तैत्तिरीय०,
प्रपा. ७ अनु. ११ क. ४.

वेद, वेदानुकूल आसपुरुषप्रणीत मनुस्थत्यादिक शास्त्रे, सदाचार, (सत्पुरुषाचा
आचार, जो सनातन वेदद्वारा परमेश्वरप्रणीत कर्माचरणरूप आचार तो-सदाचार)
आपल्या आत्म्याला जें प्रिय अर्थात् सत्यभाषणादिक, ही चार धर्माची लक्षणें
आहेत-मनु--, अ० २११२
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क्षत्रिय, वैश्य व शूद्र यांना उपदेश करून सुनियर्मांनीं चालावयास लावणारे
संन्यासी व ब्राह्मण होत व तसेंच ब्राह्मण, संन्यासी वगैरेना सुनियमाप्रमाणें वर्तन
ठेवण्यास लावणारे क्षत्रियादिक होत. म्हणून सर्व वर्णाच्या स्त्रीपुरुषांनी अवश्य
विद्या शिकून धर्माचा प्रसार केलाच पाहिजे. जें शिकावयाचे तें नीट परीक्षा

करून शिकावें.
पंचविध परीक्षा- १ वेद व ईश्वराचे गुणकर्म स्वभाव यांना जें अनु-

कूल असेल तें सत्य व त्याच्या विरुद्ध जें असेल तें असत्य समजावे ०२ सष्टि-

क्रमाच्या अनुकूल जें असेल तें सत्य व त्याच्या विरुद्ध सर्व असत्य. जसे ८' आई
चापाशिवाय मुलगा झाला '' हें असत्य. ३ धार्मिक, विद्वान, सत्यवादी व निःक-
पटी अशा आत पुरुषांच्या उपदेशाला अनुकूल तें सत्य. ४ दुसऱ्यानं आपणाशी
जसे वागा असे वाटत असेल तसें आपण दुसऱ्याशी वागा. ५ प्रत्यक्ष,

अनुमान, उपमान, शब्द, ऐतिह्य, अर्थापत्ति, संभव व अभाव या आठ प्रमाणांनी

जें ठरेल तें सत्य व इतर असत्य आहे असें समजावें.
अध्ययन-अध्यापन-प्रथम पाणिनीय शिक्षा, नंतर अष्टाध्यायी (व्याकरण),

नंतर महाभाष्य याप्रमाणे तीन वर्षीत उत्तम वैमयाकरणी होतां येतें. व्याकरण
जसे आर्ष पद्धतीने लवकर समजते तसें तें सारस्वत, चंद्रिका, कामुदी, मनोरमा
इत्यादि कुग्रंथ पन्नास वर्षे शिकल्यानेंही समजणार नाहीं. व्याकरणानंतर यास्का-
चार्यकृत निघण्ड व निरुक्त हे दोन्ही ग्रंथ सहा आठ महिन्यांत अर्थासह शिकावे.
अभरकोशादि ग्रंथामध्ये कालक्षेप करूं नये. नंतर पिगलाचार्यकृत छन्दग्रंथ
सार्थ चार महिन्यांत शिकावा. वुरत्तरत्नाकरासारखे ग्रंथ वाचू नयेत. मनुत्यति,
वात्मीक रामायण, महाभारत किंवा विदुरनीति असे ग्रंथ शिकवावे. मग पूर्व-
मीमांसा न्याय,योग, साख्य व वेदान्त दर्शने हीं शिकवावीं. वेदान्तपढण्यापूवीर्द्दश,
केन कठ, प्रश्न, कडक, मांडूक्य, ऐतरेय, तैत्तिरीय, छान्दोग्य व वृहदारण्यक हीं दहा
उपनिषदे शिकवावीही दर्शनें व उपनिषदे शिकण्यास दाने वर्षे पुरी आहेत. नंतर
सहा वर्षात कग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद, अथर्ववेद व त्यांची ऐतरेय, शतपथ, साम, व
गोपथ ही ब्राह्मणे, स्वर, शब्द, अर्थ, संबंध व किया यांसह शिकवावी. अशा रीतीनें
शिकून जो तयार होईल तो खरा दशग्रंथी होईल. ह्याप्रमाणें वेदांचे अध्ययन
झाल्यावर चार वर्षात आयुर्वेद शिकवावा. नंतर धनुर्वेदाचें साम अध्ययन करावे.
तसेच प्रजापालन, न्याय, प्रजावृद्धि वगैरे प्रजेच्या हिताचे सर्व व्यवहार शिकवावे.
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त्याच अध्ययन करण्यास दाने वर्षें पुरी आहेत. नंतर गांधर्व वेदाला आरंभ करावा.
मारदसहितचै अध्यापन करून सामवेद गाता येतील इतकी तयारी करावी.
अथर्ववेदाच्या अध्ययनांत शिल्पविद्या, पदार्थशुणविज्ञान, इत्यादि शिकवावें.
यापुढें दोन वर्षात सूर्यसिद्धान्तादिक ज्योतिष ग्रंथ, बीजगणित, अंकगणित, भूगोल
खगोल विद्या, भूगर्भविद्या योग्य रीतीनें शिकवाव्या. नंतर हस्तक्रिया, व यंत्र-
रचना यांविषयीं शक्य तेवढे ज्ञान द्यावे. पण फलज्योतिष मिथ्या असल्यामुळें ते
ग्रंथ शिकवू नयेत. अशा रीतीनें जितकी विद्या असिणारकवीस वर्षीत येऊ शकते
तेवढी अन्य पद्धती शंभर वर्षातही येणार नाहीं.

ग्रंथप्रामाण्य-कषि लोक महान विद्वान्, शास्त्रज्ञ व धर्मात्मे असल्यामुळें
त्यांच्याच ग्रंथांचे अध्यापन करावे. अनार्य असल्यामुळें अल्पलाभ देणारे परि-
त्यागार्ह कोणते ग्रंथ आहेत त्यांचा संक्षेपानें निर्देश करतात: १ व्याकरण, कातंत्र,
सारस्वत, चंद्रिका, मुग्धवोध, कौमुदी, शेखर, मनोरमा, ६०; ाऊr २ अमरकोश
वगैरे; ाइंऊ ३ वुरत्तरत्नाकरादि छन्दोग्रथु ाइं२ अपाणिनीय शिक्षाग्रंथ; ाr५ ज्योतिषांत
शस्ग्रिबोध, मुहूर्तचिंतामणि ३०; ९ काव्यनायका भेद, कुवलयानंद, रघुवंश,
माघ, किरातार्जुनीयादिक; :७ मीमांसा-धर्मसिंधु, वतार्क इ.; ाr ८ वशेषिकात
तर्कसंमह वगरे : ९उ न्याय जगदीशा वगैरे, : १. योग, हटयोग प्रदीपिकादिक
। १११ सौख्य साख्यतत्त्व कौमुदी वगैरे; ाr १२ वेदान्त-योगवाशिष्ठ, पंचदशी इ०?
ाइंऋ १३ वैद्यकशार्छ्गधरादिक, ०१४ स्मृतिग्रंथांपैकीं मनुस्मृतीतील प्रक्षिप्त लोक व
अन्यस्थुतिग्रंथ; ाउई १५ सर्व तंत्रग्रंथ; ाउइं १६ सर्व पुराणं, : १७ सर्व उपपुरार्णे;
ाऊइं १८१ तुलसीरामायण, रुख्णिमिंगलादि भाषाग्रंथ, विषयुक्त वन्नाप्रमाणे त्याज्य
आहेत. जर कोणी हे असत्य ग्रंथ शोधूलागेल तर त्याच्या मनावर त्यांतील असत्याचा
साग लागल्याशिवाय राहणार नाहीं. '' -उग्सत्नगिखं सत्यं इरतस्त्याज्य । ''

षड्दर्शनात विरोध नाहीं. त्यांत खुष्टि ह्या एकाच विषयाचे प्रतिपादन आहे.
घट वनवावयाचा तर त्याला : १ कर्म, २ समय, ाइं ३ माती,४ पुरुषार्थ,५प्रकृतीचे गुण व ाrई ६ कुंभार अशीं सहा कारणे लागतात. त्याचप्रमाणें सृष्टीच्या
कर्म या कारणाविषयी मीमांसा, कालाविषर्या वशेषिक, उपादान परमाणूंविषयी
न्याय. पुरुषार्थाविषर्यी योग, तत्त्वांचे परिगणनासाठीं सौख्य, व निमित्तकारण
परमेश्वराविषयीं वेदान्त ह्याप्रमाणें षड्दर्शनात एक सष्टिकथनच सांगितलें आहे.

आटययनांत विल्हे- ११ विषयी-संगत, २ व्यसने, : ३ अप्रौढविवाह,
२०२
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(४) ब्रह्मचर्यापालन, ाऊइं ७) राजा, माता-पिता, विद्वान् यांचें वेदशास्त्रांत अप्रेम,

०६) आचारांत अतिरेक, ०.७ आळस, कपट, ०८ विथेवर अश्रद्धा, ाr९
ब्रह्मचर्यावर अश्रद्धा, (१. प्रतिमापूजा ११ मातापिता, अतिथि, आचार्य व
विद्वान् यांची सेवा व संग न करणें, ०१२३ वर्णाश्रमधर्म सोडून व्रताचरण,

१३) तीर्थ व नामस्मरणीनष्ठा, १४ पाखंड, ०१५ भागवतादि ग्रंथविश्वास,

( १६) धनलोभ, विद्येवर अप्रीति व ाइ १७ व्यर्थ कालहरण. अशीं हा विद्ये आहेत.
वेदाध्ययनाचा अधिकार-सर्व स्त्रीपुरुषांना ( मनुष्यमात्राला) वेदा-

ध्ययनाचा अधिकार आहे. ाइ गयेमा वाच कल्याणी मावदानिजनेम्य: ।

ब्रह्मराजन्याम्या च्या शाप चार्यायच स्वाय चारणाय -जड, २६२ परमेश्वरा-
ज,विन शुरद्रांनी शिकू नये जेना जर असता तर शूद्रांना त्यानें वागिन्द्रिये,

कान वगैरे अवयव कशाला दिले असते! ज्या कोणत्या ग्रंथांत शूऽद्रांनी वेद म्हणूं
नये असा निषेध केला असेल तेथें त्याचा असा अभिप्राय समजावयाचा कीं,
शिकले व शिकवले असतां ज्याला कांहींच शान होत नाहीं, अशा निर्बुद्ध शरदाला
शिकीवणे व्यर्थ आहे, इतकाच समजावा; पण ज्यास ग्रहणशक्ति आहे अशा
स्त्रीशद्रांना न शिकवणे ही मूर्खता आहे. ाइं ब्रह्मचर्येण कन्या ' युथानं विन्दते

०.पतिभू ाा-र्त्र०, ११ । २४ । ३ । १८ इम मन्त्रं पत्नी पठेतू 'रोतरग्त्रुम.
ब्राह्मणांच्या व क्षत्रियांच्या स्त्रियांना सर्व विद्या आल्या पाहिजेत. वैश्यांच्या

स्त्रियांना सर्व व्यवहारविद्या, व शूद्र स्त्रियांना पाकादिक सेवाविद्या अवश्य आल्या
पाहिजेत. तसेंच स्त्रियांना व्याकरण, धर्म, वैद्यक, गणित, शिल्पविद्या, पाकविद्या
इत्यादि अवश्य आल्याच पाहिजेत.

आठ वर्षानंतर, मुलगा किंवा मुलगी यांना घरीं ठेवू नये. त्यांना आचार्य-
कुलामध्ये पाठवून द्यावे. तेथेंच त्यांचा समावर्तनसंस्काराचा समय होईपर्यंत
ठेवावे. तोपर्यंत कोणाचा विवाहही करूं नये. ह्याप्रमाणे स्धूलमानाने दयानंदांचे
शिक्षणविषयक विचार होते व त्यांस अनुसरून ठिकठिकाणी पाठशाळा काढण्याचा
त्यांनीं आपल्या हयातींत पुष्कळ प्रयत्न केला. पण त्या सर्व संस्था अल्पायुषी
होऊन आणि त्यांतही मतभेद उत्पन्न होऊन स्वामींस मुळींच यश लाभले
नाहीं. परंतु दयानंदांच्या पश्चात त्यांच्या अनुयायांनी जी शिक्षणविषयक चळवळ
केली, त्याला जें यश आलें तितके यश उत्तरभारतांत किंबहुना सर्व भरतखडात
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दुसऱ्या कोणत्याही समाजाला मिळाले नाहीं. अर्थाच्या या प्रचंड चळवळीचे
गुणदोषविवेचन थोडे बारकाईने करणें जरूर आहे. तें पुढील भागांत करूं.

समावर्तन-वर सांगितल्याप्रमाणें ब्रह्मचर्यबत, साडगोपाडू वेदविद्या,
उत्तम शिक्षा, आणि पदार्थविज्ञान पूर्ण रीतीनें प्रात करून विवाह करून गृहाश्रम
चालविण्याच्या इच्छेने जातक ज्या वेळीं विद्यालय सोडून घरीं येतो, त्या वेळचा
हा प्राचीन संस्कार आहे. वहाचर्य आणि विद्यार्जन हीं दोन्ही व्रते ज्यास सोडा-
चयाची असतात. त्यास विद्यावत-खातक म्हणतात. यांपैकी एकच सोडावयाचे
असतां त्यास मतस्त्रातक किंवा विद्यास्त्रातक म्हणतात. गृहाझ्यप्रमाची इच्छा
करणाऱ्या कोणाही खातकानें चार साय लोकांवरोवर सहकारितेनें काम करण्याचें
व्यवहारचातुर्यही संपादन केले असलें पाहिजे

समावर्तनसंस्कार विवाहापूवी आचार्यांच्या घरीं किंवा स्वगूर्हा करावयाचा
असतो. स्नातक प्रथम घरींच गेल्यास त्यास पाच. अर्ध, आचमन, मधुपर्क, खान
इत्यादि विधि असतो. आचार्यांच्याच घरीं असल्यास सामान्य प्रकरणांतील
प्र।जापत्याहुतीपर्यत सर्व विधि झाल्यावर, कुंडातील अग्नि एकत्र करणें, तीन समिधा
देणे, सात वेळां मुखस्पर्श, नंतर अंगस्पर्श वगैरे पूर्वोक्त क्रिया करून वेदीच्या उत्तरेस
शीच ठेवलेल्या आठ घड्यार्पकी एका घड्यांतील पाण्यानें खान करावे. मग
त्याचप्रमाणे दुसऱ्या घड्यांतील पाण्यानें खान करावे. याप्रमाणे सर्व घडयांतील
पाणी घ्या. मग ब्रह्मचाऱ्यानें मेखला व दंड सोडून सूर्याची प्रार्थन काची दही
किंवा तीळ सेवन करून स्मप्रनु करावी. औटूंऽवराचे दांतवणानें दात घासावे. पुन्हा
सुगंधित जलाने खान करून चंदनाचे गंध लावून चढ, मुख नासिकादिकांस स्पर्श

करावा. हातांत पाणी घेऊन अपस करावे. पाणी खालीं सोडून सव्य करावें.

- -०११ ह्या संस्कारांत व आपल्याकडील सोडमुंजीच्या संस्कारांत साम्य फारच
थोडे आहे.

र तानिकल्पद० -अथर्व ०, ११ । २४ । १६ । २६.
आ ये अप्स्वन्तरग्रय: ० -पार ०, २ । ६ । १० । १११२.
आ उदुत्तम. -क्र ०, १ । ४२.

(७' ओ उधज०ू -पाठ, २ । ६.
आ अन्नाद्यायू० -पार., २ । ६.

-४ ओ प्राणायानीं० -इ ० -पाच, २ । ६.
ओढ १ ओ पितरः-पा ०, २ । ६.
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नंतर निरनिराळे मंत्र म्हणते व. पुष्पमाला, अंजन वगैरे घालून दर्पण पाहावा
जोडा छत्री धोबी. नंतर खातकास मोठया सन्मानाने घरीं नेऊन त्याचा मघुपर्कादि-
विधीने सत्कार केल्यावर विद्यादान दिल्यावद्दल आचार्याचे परोपरीने आभार
मानून व त्यांचा आशीर्वाद घेऊन संस्कार पुरा करावा.

विवाहसंस्कार-ज्या स्त्रीपुरुषांना विद्या व धर्म यांची हुद्धि करावयाची
असेल व जगावर उपकार करावयाचा असेल त्यांनीं विवाह करूं नये, असेंच
दयानंद सांगतात. पण विद्यावुरद्धीप्रमाणें सुप्रजावूरद्धि ही पण गोष्ट ते विशेष
महत्त्वाची समजत असल्यामुळें. विशेषेंकरून त्याच दृष्टीनें त्यांनीं विवाहसंस्काराचा
विचार केला आहे. ब्रह्मचर्यत्रत, विद्या आणि बल हीं ज्यांनीं संपादन केली आहेत,
ज्यांचे शुभगुणकर्ग स्वभावतुल्य आहेत. ज्यांची परस्परांवर प्रीति आहे, अशा
स्त्री व पुरुषाचा, संतानोत्पत्तीसाठीं आणि वर्णाक्षमाचे उत्तम कर्मासाठी, पुढील
नियमानुसार होणारा जो सबंध तो विवाह होय. अर्थात् हा संबंध जुळण्यापूर्वी
वधूवरांचे वर्ये. कुल, वास्तव्य, शरीर, आणि स्वर्भाव यांची योगपरीक्षा झाली
पाहिजे. यास्तव दोघेही सज्ञान आणि विवाहेच्छु असलीं पाहिजेत. सामान्यतः
वधूपेक्षां वराचें वय दिडीपासून दुपटीपर्यत असावें. शरीर मात्र वरापेक्षां वधूचे
सडपातळ असावें. वराच्या खांद्यास लागेल इतकीच वधूची उंची असावी. शील,
बुद्धि आचारनामरूपादि गुण तुल्य असावे. वधूचे नांव अक्ष पर्वतादींचें निंद्य
नसावे वधूचे डोळे पिंगळे नसावे. फार कस नसावेत. कमीही नसावेत. तसेंच
वधूच्या ठिकाणी अहिंसकता, सत्य, मधुर भाषण, कृतज्ञता, दयाजुता, देशभक्ति
गृहकार्यदक्षता इत्यादि गुण पाहावे. कन्या जन्मभर अविवाहित राहिली तरी
चालेल, पण असदृश वराशी लग्न करूं नये. ही वल्लरपरीक्षा चतुर स्त्रीपुरुषांच्या
द्वार करावी. आणि नंतर चार मंडळी बोलावून त्यांच्या देखत वधूवरांनी पर.
स्परांशी संभाषण करावे अशी ही वधू गुणकर्मस्वभावानें वराच्याच. वर्णींचा

०१ ओ परिधास्ये०-इ०-पा०, २। ६.
आ विभाभ्यो. -पाड, २। १.

कनिष्ट पक्ष; २४८ उत्तम पक्ष.)
ाइं४ तमस्मेरा पुवतंयो०-क्प्र०, २। ३५४-६; ५। ३७ । ३; ५४११३,

ओ३ए कतमग्ने०-आश्व०, १ । ५५.
धर्मचर्य या०-आप०, २५११.
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असावी. ती आईकडून निदान सहा पिढ्यांतील व बापाच्या गोत्रांतील नसावी.
कुलपरीक्षेसवधीं मनुस्ततींत म्हटले आहे कीं, ज्या कुलांत अकर्तुरत्ववातू?

अविद्वान, क्रियानष्ट, केसाळ, कुष्टादि असाध्य रोगी माणसें असतात अशा
कुळातील वधू करूं नये. ाऊइंमनुच, ३ ा२४-१०. विवाहप्रकार मधूने आठ
सांगितले आहेत. त्यांपैकीं झाला. दैव, आर्ष किंवा प्राजापत्य या पद्धतीने लग्न

करावे त्यांत वाजू उत्तम आणि गांधर्व कनिष्ठ होय. ते आवसध्य अग्नि

स्थापन करून करावे. येथें अग्रीच्या विशिष्ट नांवाचा उल्लेख आढळतो
विवाह करावयाचा तो टूर देशांतील असपिंड व असगोत्र अशा तरुणतरुणींचा

करावा. कारण जवळच्या माणसांत परिचयामुळें अनादर असतो, प्रेम उत्पन्न

होत नाहीं. रजवीर्याचा बदल झाल्यानें संतति सशक्त व बुद्धिमान होते. यास्तव
भिन्न कुलगोत्र व देश पाहावा. भिन्न देशांतील सबंधाने हवापालट हितकारक
होतो. वायकोचें माहेर गरीब असलें तर तें जवळ असल्यानें नवराही मिकेस
लागतो, तें श्रीमंत असलें तर वायको डोईजड होते. मानापमान, रुसवेफुगवे
वगैरे अनेक संकटें जवळच्या सोयरिकींत येतात. दल, विद्या, (उत्तम स्त्री ६०
सर्व देशांपासून व सर्व लोकांपासून ग्रहण करावीं. 'असें मनु सांगतो. मनु०२ । २२)
दूरेशी विवाह झाल्यानेंच कन्येचें हित होतें म्हणून तिला दुहिता (दुरेहिता)
म्हणतात. कन्या ऋतुमती झाल्यानंतर तीन वर्षेपर्यंत योग्य वराचा शोध करून
नंतर (छत्तीस वेळां रजोदर्शन झाल्यावर तिने विवाह करावा.) विवाह करणें वह
वरांच्याच स्वाधीन असावें तें चांगले मनु-, ९ । ८५ ।९२. प्रौढ विवाह
आणि त्यांतही स्वयंवरपद्धति चांगली. तरुर्णानीं पूर्ववयांत चुकून सुद्धा

पुरुषाचे चिंतन (ध्यान) करूं नये. इतकेंच काय, पण विवाह होण्यापूर्वी
कन्या व वर यांची एकान्तांत गांठ पडूं देऊं नये. कारण यौवनावस्थेत अविवाहित
स्त्रीपुरुष एकांतांत असणें फार दूषणावह आहे. वधूवरांचा ब्रह्मचर्याश्रम आणि
विद्याम्यास संपण्याच्या अगोदर वर्षसहा महिने एकमेकांची चित्रे व जीवन
वृत्त परस्परांकडे त्यांच्या अध्यापकांमार्फत पाठवावा. अध्यापकांनीं त्यांचें मत
विचारावे. दोघांच्याही मनांत विवाह करावा असें असेल, तर उभयतांचा समावर्त.
संस्कार एकाच वेळीं करावा. वधूवरांच्या इच्छेप्रमाणे त्यांच्या अध्यापकांच्या
सताक्ष किंवा आई-बापांच्या घरीं त्यांचा विवाह व्हावा. विवाहेच्हु स्त्रीपुरुषांनी

??? ???कं आवेनवो०-क०, ३१५१६.
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एकमेकांस कांहीं प्रश्न विचारावयाचे असल्यास, किंवा शास्त्रार्थ करावयाचा
असल्यास, अध्यापक, आई-बाप व इतर सम्यगृहस्थ, यांचे समक्ष प्रश्न विचारावे.
कांहीं गुप्त गोष्ट विचारावयाची असल्यास लिहून विचारावी. विवाहनिश्चय
झाल्यावर दोघांच्या खाण्याचा विशेष बंदोबस्त ठेवावा. विवाहापूर्वी वधूवरांस
कामशास्त्र आणि गर्भादानविधि याबद्दल ज्ञान असावें.

ह्या संस्कारांत सर्व वऱ्हाडी मंडळीस प्रवासांत वस्त्र-प्रावर्ण इत्यादि गोष्टींत
सोयीचें पडावे म्हणून साधेल तो जेव्हां थंडी वगैरे नसून मानसिक बल ठीक
असतें अशा उत्तरोंयणांत चांदण्यापारवांत ( पुण्य नक्षत्रे) एखाद्या चांगल्या
सोयीच्या दिवशीं ( तिथी, मास. नक्षत्र, ग्रहवळ, मुहूर्तादि योग कांहीं '(क न
पाहता) हा संस्कार करावा. कन्या रजस्वला होऊन शुद्ध झाल्यावर ज्या दिवशीं
गर्भादान व्हावयाचें असेल त्याल्या अगोदर तीन दिवस सायंकाळी किंवा तिसऱ्या
प्रहरी वधूवरांना आपआपल्या घरीं संस्कारविधीस सुरुवात करावी. ती अशी कीं,
विवाहाची वेळ मध्यरात्री येईल. संस्काराच्या आरंभी वधूवरांनी आपआपल्या
घरीं काम हा गृहस्थाश्रमपूर्तीकरितां आहे, असा कामाझि स्वस्त्री शांत करते, ती
पुरुषाला स्ववश करते वगैरे अर्थाचा मंत्र म्हणत, सुगंधित पाण्यानें स्नान करवे.
नंतर ईभरस्तुति, प्रार्थनोपासना, स्वस्तिवाचन, शांतिपाठ म्हणून पूर्वोक्त सामान्य
विधीप्रमाणें अग्न्याधान व समिदाधान, स्थालीपाक ६० कर्म करावे. वधूकडील
कार्यकर्त्या पुरुषाने वरास समारंभाने वधूच्या घरीं आणावे यासच ते वरात
म्हणतात. घराशी आल्यावर वराने पूर्वाभिमुख वधू आणि तिच्याकडील मंडळीने
उत्तँराभिमुख उभे रहावे. वधू व वधूकडील मंडळीने वरास, आपण असावें आम्ही
आपला सत्कार करतो, असें म्हटल्यावर वराने त्यास रुकार द्यावा. नंतर असेन,
पाय, अर्ध्य, आचमन, मधु. गोदानादि द्रव्य, असें आपण ध्यावे असा

- -(१] उदगयन० आश्वा ०, ११४ । १ -२. पा ०, १ । २ । १. गोभि ०, २ । १ । १ -२.
(२) आर्याच्या सर्व संस्कारांत पूर्व आणि उत्तर या दिशा शुभ आणि तेजस्वी

मानलेल्या आहेत.
(३) विष्टरो विष्टरो विष्ठर प्रतिष्ठेह्यताम

.४ ओ३म देवस्य त्या ० -य-, १ । १०. आहेर भूर्भुव: स्व: गधुवाता ० -य ०,
१३२७- १९. ओ०९म नमः द्दयायाद्या-पा ०, १ । ३९. ओरेम् वसवस्त्वा० इ.
ओ२ अरतेम्यस्(वा. -आम्हा ०, १ । २४ । १४ । १५. ओ३म यन्मघुनो० -पा-, १ । ४.
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प्रत्येकाचा आदरार्थी त्रिवार उच्चार करून वधूनें म्हणावे व वराने मी घेतो असें
उत्तर द्यावें. मग वराला घरांत नेऊन पूर्वाभिमुख बसवावे. वपूनें त्याच्यासमोर
बसावें. कार्यकर्त्यानें वधूवरांचा पिता, पितामह, प्रपितामह यांचें गोत्रोच्चारण-
पूर्वक नांव घेऊन, ह्या सालंकृत कन्येचा स्वीकार करा, असें म्हणूनवधूचा उजवा
हात वराच्या उजव्या हातावर ठेवावा, आणि वराने ओ३म प्रतिगृहामि असें
म्हणावे. नंतर हे दीर्घायु पतिव्रते, हें वस्त्र व देशी स्त्रियांनीं विणले हें उपवस्त्र
(शालू वगैरे १ घे असें सांगून तिला वराने वस्त्रे द्यावी. व स्वतांही धारण कैरावीं.
हे होत असतां पुढील होमाच्या तयारीसाठी वरपक्षाकडील एकानें ( आगीचे
निवारणासाठी) पाण्याचा धडा घेऊन व दुसऱ्यानें पशुपक्ष्यांचे निवारणासाठीं दंड
घेऊन यज्ञसमातीपर्यत वेदाशी उभे रहावे त्याचप्रमाणें वधूच्या जवळच्या अगर
दूरच्या भावाने तांदूळ व शमीपत्र सुपात घालून त्यांनींही लाजाहोमाच्या तयारींत
असावें; तसेंच वधूकरितां एक शिळा व वधूपरांकरितां कुशासनें मांडून ठेवावीं.
नंतरे वधूवरांनी सभामंडपांतील वेदीजवळ येऊन तेथें जमलेल्या सर्व सजनांची व
परमेश्वराची प्रार्थना करावीवरानें वपूस आपल्या कर्तव्याची जाणीव देत तिचाहात
धरून तिला वेदीजवळ आणावेनंतर आपण वधूच्या डावे वाजूस आसनावर वसावे.
तेथें वधूची मंगलप्रार्थनी पुरोहितनियुक्ति होऊन आचमन घेतल्यावर १६ आज्या-
हुति, प्रधानहोमाच्या पाच आहुति, नंतर राष्ट्रभुरतं होसल्या वारा आहुति, जयी

ाइं मागील टीप चालू
हे मघा म्हणून चारी दिशांस मंगल आणि आबादानी असावी म्हणून मधुपर्क

चारी दिशांस व वरखालीं सिंचन करावा आणि तो सेवन करतांना हा तुमच्या
कृपेने मी सेवन करीत आहें ही सर्वांविषयी भावना ठेवावी. यानंतर दोन
आचमनं व नेत्रस्पर्श करावा.

( १) ओरेम जरा गच्छ० -पा ०, ११४. ओरेम्या अकृन्तन्नवयलू० -मं. वा-,
१ । ३६.

ओ३म परिधास्यै० -माठ गृ०, ९ । २७. ओ३म् यशसा० -पाठ, २ । क
३१ ओ-म थंर्दधिन -पाठ, ११४. -४ .०, १० । ८५.
(.१) मं० वाफे, १ । १ । ८. ९ व., ५। ३ । २.

पा-,११५..) पा, ११५४.
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होमाच्या तेरा आज्याहुति, अम्यातन होमाच्या अठरा आज्याहुति, आठ विशेष
आज्यांहुति, चा? साधारण आज्याहुति दिल्यावर वरानें वधूस डाव्या हातांत
तिचा उजवा हात धरून आदरार्थी तिला आणखी अ! पल्या उजव्या हातानें
उवाचेने. मग मूळ विवाहाचा आरंभ होऊन पाणिग्रहणाचे सहा मंत्र वतनें उभे
राहून म्हणावे. नंतर जलकलश एकानें घेऊन वधूवरांनी यलकुडास प्रदक्षणा करावी.
आणि वराने मंत्रोचारानें वमूत्रवधी कर्तव्याबद्दल प्रतिज्ञा करावी. नंतर वधूकइन
शीa*aाँरोहण करवावें. विवाहार्चे जें मुख्याग त्या लाजाहोमाचे मंत्र कबूने म्हणावे '
व व रानें धान्याच्या आहुनि द्याच्या. पुढें वधुवरांनी होमकुंडास चार प्रदक्षणा '

केल्यावर सुपांतील राहिले हवनीय वधूच्या हातावर ओतून त्याची शेषाहुति '
द्यौवी. नंतर एक आज्याहुति दिल्यावर एकांतांत जाऊन वतनें दोन मंत्र म्हणून
वधूचे केश सोडवे (अंवाडा सैल करावा). मग सभामंडपांत येऊन विवाहविधीचें'
अखेरचे प्रधान अंग सप्तपदी करण्याकरितां वधूवरांच्या उपवस्त्रांना गांठ द्यावी.

वधूचा उजवा हात आपल्या उजव्या हातांत धरून वधूवरांनीं यज्ञकुंडाच्या -

उत्तरेकडे जातें. वराने आपला उजवा हात वधूच्या उजव्या खांद्यावर ठेवून
उत्तराभिमुख उभे रहावें आणि वधूचा उजवा पाय उचवन चालण्यास सांगावे.
मग ईशान्य दिशेस तिला एक पाऊल घेऊन जावे. याप्रमाणे अखेर ८' ओ ३भू सखे,

क???(१) पा ०, १ । ५. हू २१ मं ० जा., १ । १ । १ - ३. : ३ गो., २ । १ । २५, २६.
(४) क ०, १० । ८ ला । ३६. अथर्व ०, १४ । १ । १! ५१ -५ ७. पाणिग्रहणाच्या

पहिल्या मंलांतील भगब्दसकल ऐश्वर्ययुर?', अर्यमान्यायकारी, सविताजगतूकर्ता,
पुरऱ्धिऱ्जटाइधर्ता, परमेश्वर; देवाट्यसभामंडपातील विद्वान् लोक; असे अर्थ केले
आहेत.

५ पा ०, १ ' ६. ६) पा ०, १ । ७. ०७] पा ०, १ । ६.

(८) पा ०, १ । ७. या मंत्रांत पत्नीला प्रकृति म्हटलें आहे. सर्व मंत्रांतून पतीच्या-
अंकित पत्नीने असावें असाच भाव आहे. समान हक्काचा किंवा स्त्रीस्वातंत्र्याचा
भाव नाहीं.

(९) मं ० वा ०, १ ' २ ' ५४.

( १०) क., पे ० । ८५ । २ ४-२५. वूरपूरम प्रेमानें आपल्या विश्वासांत घेऊन '' तुझें
मी रक्षण करीन. तूं भिऊ नकोस असा तिला एकांतांत प्रेमानें धीर देण्यासाठी
या विधीची योजना आहे असें संस्कारचंद्रिकाकार म्हणतात.

आर्ये... १४
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श्वसपदी भव '' असें म्हणेपर्यंत सात पा ईशान्य दिशेकडे तिला न्योवें.

परत आसनावर येऊन वसल्यावर जवळ असलेल्या पाण्याच्या घड्यांतून
वधूवरांचे मस्तकांवर जलसिंचन करावे. नंतर वराने उठून सूर्यदर्शन करावे. वधू-
घरांनी परस्पर एकजीव होण्याच्या मिषाने एकमेकांचा हदयस्पर्श करावा. मग
सुराने वधूच्या मस्तकावर हात ठेवून सर्व लोकांकडे पहावे. त्यावर सर्व लोकांनी
४' ओ०९म सोभाग्यमस्तु । ओइम शुभंभवतु '' असा आशीर्वाद द्यावा. ह्याप्रमाणें

विवाहाचा पूर्ण विधि समास होतो.
पुढें वधूवर पुन्हा आज्याहुति देऊन कांहीं वेळ आराम केल्यानंतर सायंकाळी

पुन्हा ईशान्य दिशेर्स अग्न्याधान, समिधादान, आघारावाज्यभागाहुति, व्याहति
आहुति, आज्याहुति, नंतर प्रधान होमासवधीं सही आहुति. पुन्हा चार व्याहीत
आहुति झाल्यावर वतनें उत्तरेकडे मंडपावाहेर जाऊन ज्यु अरूंधति दर्शन

कर. '' मी धुवाप्रमाणेंच पतिकुलांत निश्चल राहीन. अरुंधति हुं जशी सक्या-
जवळ आहेस तशीच मी पातिवत्यधर्मानें बांधली राहीन.' ' अशी वधूनें प्रतिज्ञा

करावी. तेव्हां वराने वधूच्या मस्तकावर हात ठेवून तिला उद्देशून एक उपदेश-
-मंत्रे म्हणावा. त्यावर वधूने प्रतिज्ञावोधक दुसरा मंत्र म्हणावा. मग वेदीजवळ
असून दोघांनी तीन तीन आचमनें करावी. व पुन्हा होमहषन करावें. मापून
हुतशेष भातापैकीं थोडा वराने भक्षण करून उच्छिष्ट थोडा वधूस खाण्यास

--- -(१] पा ०, ११८ या ससपदीत येथें उपलक्षणानें पुरुषार्थयुक्त सात साधनें
( अन्न, शारीरिक वल, शान, सुख, दीर्घजीवी अनेक पुत्र, कत्वनुसार वर्तन आणि
मैत्रि) जाणावीं. पूर्वेस सूर्य आणि उत्तरेस धन विद्युतू आणि धुवतारा आहे. ईशान्य
दिशेत पूर्व आणि उत्तर या दोन्ही शुभ दिशांचे गुण एकत्र होतात. म्हणून ती
दिशा सांगितली. उजवा पाय उचलून सांगण्यांत प्रपंचांतील सावधानता ह्या

गुणाकडे लक्ष दिलें आहे.
१ पाड, ११८.
२) सुमईलीरिये --.०, १० । ८५। ३३.
३१ अंध बाड, १ । ३। १-६.
(४) गो उ स० १०, २। ३ । ८-१०.

ओ३म धवा० मं. बा. १ । ६ । ६ ओ३म युवमसि-पा -१ १६.

-१०
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द्यावा. मग वामदेव्यगान केल्यावर कलरांनी पुरोहितासह मिष्टान्नभोजन करावे
आलेल्या मंडळींचाही भोजनादि साधनार्ना सत्कार करावा. दहा घटका?
रात्र झाल्यावर वधूवरांनी भूमीवर वेगवेगळे बिछाने घालून त्यावर निजार्वे. याप्रमाणे
तीन रात्री वहाचर्य व्रत पाळावे आणि चौथ्या दिवशीं गर्मदानसंस्कार करावा.
किंवा त्या दिवशीं अडचण आल्यास गर्भादानसस्कार होईपर्यंत उभयतांनीं
व्रतस्थ रहावे. लग्नाच्या दुसऱ्या किंवा तिसऱ्या दिवशीं प्रातःकाळी वराकडील
मंडळींनीं वधूवरांना थाटाने दुराच्या घरीं न्यावे. घर सोडतांना करूया डोळयांस
पाणी आल्यास तिचं सांत्वनार्थ अन्न म्हणून पुढें जा. वाटेत कांहीं कारणामुळे
मुक्काम झाल्यास वरोवर नेलेल्या विवाहाग्नीवर अग्निकार्य करावे, नाहीं तर वराचे
घरीं गेल्यावर तेथें असिकार्ये करावे. नंतर वामदेव्यगान वगैरे, मग वहूवरासहित
सर्वानीं स्वस्तिवाचन, वडील मंडळीस.. वधूवरांचे नमस्कार व सर्वाचे आशीर्वाद,
भोजनदक्षणादि सत्कार होऊन विधि पूर्ण करावा.

संस्कारचंद्रिकाकारांनीं विवाहसंस्कारासंबंधी कांहीं प्रश्नांचा खुलासा केला आहे.
ते म्हणतातः-कांहीं लोक समजतात कीं, दिवाह म्हणजे कन्यादान; पण तसें
न व्हे विवाहांत देणारा आणि घेणारा एक कामच असतो. (य ०, ७४८. विवाह
वधूवरांच्या स्वच्छेनें ( अर्थात् वडिलांच्या अनुमतीने) व्हावयाचा असतो.
कन्येर्चे दान करण्याचा हक्क मातापित्यांस नाहीं. दुसऱ्या एका रूढ होत चाललेल्या
गोष्टीचा ते निषेध करतात. ती गोष्ट म्हणजे विवाहविधींत नवीन पद्धतीची
उपदेशपर व्याख्यानांची पद्धत. ते म्हणतात कीं, संस्कारांत मंत्र हे अर्थपूर्ण

आहेत. अर्थात् त्या म्?त्राच्या श्रवणमननास प्रत्यवाय येईल अशीं व्याख्यानें,
गाणीबजावणी ही सारी या गंभीर प्रसंगीं वर्ज करावी.

वानप्रस्थसंस्कार-मुलाला मुले झात्यावर मुलाच्या अंगावर सर्व संसारभार
टाकून आत्मचिंतनाकरितां व परमात्मचिंतनाकारती हा आश्रम आहे. हा पन्नास
वर्षांच्या पुढे स्वीकारावा. पन्नास वर्षांनंतर वैद्यकाचे दृष्टीनें खजिभगेा वर्ज आहे.

- -४( ११ ओरेभू अन्नप्राशेन ० -मं ० वा ०, १ । ३ । ८-१०.(२) क ०, मं ० १० । ४० । १०. तसेंच खालील मंत्रांचा येथें यथाक्रमविनियोग
कराव १.१ । ८७. । २६२७ । ३२३३१० । ७1३ । ०.

(३] अथर्व ०, २० । १२७ मं ० बा ०, १ । ६ । १ ।४ क ०, १० । ७ । ८५४३ - ४६
० । ८५ । ४७ यांचा विनियोग आहे.
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पत्नी असल्यास तिला वडील मुलाच्या स्वाधीन करावी. किंवा आपल्यावरोबर
न्यावी. आणि भिक्षा मागून उदरनिर्वाह करावा. सत्संगतींत रहावे. अध्ययन-
अध्यापनादि व्यवसायही करावे. ह्याप्रमाणें आश्रम घेतांना पूर्वोक्त अग्न्याधान,
समिदाधान, जलप्रोक्षण, आघारावाज्य भागाहुति, आज्याहुति, स्वस्तिवाचन,
शांतिपाठ आणि स्थालिपाक झाल्यावर त्याच्या ओ३म् काय स्वाहा इ.
:-०२

। १० । ३ खुद्द । ३४ त्रेचाळीस आहुति द्याव्या. नंतर व्याहति आहुति व
सामगान झाल्यावर अग्निहोत्राची सामग्री बरोबर घेऊन एकान्त सेवन करण्यास जावे.

मंन्यास-मेहादि आवरण आणि पक्षपात सोडून सर्व पृथ्वीवर परोपकारार्थ
संच ार करणें यास दयानंद संन्यास म्हणतात. तो वानप्रस्थानंतर, गूहाश्रमानंतर,
किंवा ब्रह्मचर्यानंतरही पुढील आश्रम न घेता एकदम घेता येतो. त्यास मुख्य
गोष्ट म्हणजे वैराग्य आणि यथार्थज्ञान पाहिजे.९ पन्नास वर्षीपासून पंचाहत्तर
वर्षांपर्यंत वानप्रस्थांत राहून आयुष्याच्या चवथ्या भागांत सर्वसंगपरित्याग
करून संन्यासी व्हावें. द्विजांसच फक्त संन्यास घेता येतो. वास्तविक ब्राह्मणांसच
तो अधिकार आहे. ज्या दिवशीं प्रसन्न चित्त असेल त्या दिवशीं संस्कारासबंधी
व्रताला सुरुवात करावी. तीन दिवस दुधावर रहावे जमिनीवर निजावें. प्राणायाम,
ध्यान, एकान्तांत प्रणवाचा जप करावा. ज्या दिवशीं संन्यास घ्यावयाचा त्या
दिवशीं अगोदर प्रहर रात्र असतां उतून चार विद्वानांस बोलावून पूर्वोक्त सामान्य
विधि करावे. नंतर ओ ३सू मुक्नपतये स्वाहा ० इत्यादि अकरा आज्याहुति द्याव्या.
नंतर संन्यास घेणारे आणि दोन ऋत्विज यांनी स्वाहान्त मंत्राने भाताच्या पंधरा
आहुति द्याव्या आणि वाकीच्या ऋत्विजांनीं तुमाच्या आहुति देत जालयाएनतर
डोकीचे पांच सहा कस ठेबून सर्व मुंडन व क्षौर करा वॅ. पुढे स्नान करून
आपल्या मस्तकावर पुरुषसूक्ताचा एकशेंआठ वेळां अभिषेक करावा; पुढें
आचमन व प्राणायाम करून ओभू ब्रहाणेनमः इ ० मंत्राचा सहा वेळां जप करावा.
मग ओमात्मने स्वाहा इ. मंत्रांनीं चार आज्याहुति द्याव्या. मधुपर्क करावा.

- ?ंक शर्यणावति ० -क ०, ए. । ११३ । १ -२ .४'-११. यद्देवायतयो ० -क्र०१० ।७२ । ७
भद्रमिच्छन्त ० -अथर्व ०, १९ । ४१ । १ .-मनु. अ ०६

ओ९० ब्रह्म होता. -अथर्व ०, १९ ।४२ । ४३.ओ ३ए प्राणापान ० तैत्तिरीय.
प्र ० १. । ५१ - ६०. ओ२ अग्रयेस्वाहा-र्त त्तिरीय ० १० । ६७
ऐ१२
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प्राणायाम करावा. ओ३६ श्:साचित्री २० मंत्राचा जप करावा. अभये स्वाहा
इ. मंत्राने आज्याहुति देऊन ओ३भू gg:स्वाहा या मंत्राने पूर्णाहुति द्यावी.

नंतर ८' पुत्रेषणा वित्तैषणा लोकैषण; मया परित्यक्ता मत्त: सर्वभूतेम्योदुभयमस्तु
स्वाहा '' असें म्हणून सर्वासमक्ष पाणी सोडा. मग नाभीपर्यंत पाण्यांत जमे
राहून ओ३म भू: सावित्री इ. मंत्राचा जप करावा, प्रणवार्थ परमात्म्याचे ध्यान
करून पूर्व प्रतिज्ञा पुन्हा म्हणून ओ९म ३--: संन्यस्त मया- इत्यादि मंत्राचे मनांत
उच्चारण करून पूर्वाभिमुख व्होऊन दोन्ही हातानीं पाणी घेऊन तें मंत्रोच्चार-
पूर्वक सोडावे. नंतर मौन धारण करून शिखेचे राहिलेले केश उपटावे आणि
यज्ञोपवीत काहून हातांत ध्यावे. मग पाणी हातांत घेऊन त्याचा केश व यज्ञोपवी.
तासह जलातच होम करावा. इतकें झाल्यावर पाण्यांतून वाहेर येऊन कौपीनादि
वस्त्रे ध्यावा. आणि दंड धारण करून, आत्माच्या ठिकाणी आवहनीयादि
अग्नीचे आरोपण करावे. यापुढें स्वामी दयानंदांनीं संन्याशाची कर्तव्याकर्तव्ये
सांगितलीं आहेत तीं विस्तारभयास्तव देता येत नाहींत. तथापि संन्याशाच्या
सर्वसंगपरित्यागाबद्दल दयानंदांचे विचार थोडक्यांत असे आहेत कीं, सत्योप-
देश व वेदादि शास्त्रांचा विचार व प्रचार न करणारे संन्यासी जगामध्ये व्यर्थ

जिवंत रहात असून ते भारभूत आहेत. जे जीवाला ब्रह्म मानतात व मिथ्या-
वादाचा प्रसार करतात ते पापी व अविद्येमध्यें बुडाले असतात. संन्याशाने
एकरात्रीपेक्षां जास्त कोठे वस्ती करूं नये. तसेंच त्यानें दान घेऊं नये, वगैरे मते
स्वार्थसाधु पुराणिकांनी स्वतःचें पाखंड बाहेर फुटू नये, व आपली मिळकत
कमी होऊं नये, म्हणून लबाडीने पसरविली आहेत. श्राद्धांत जर संन्याशी जेवले
तर पितर नरकांत जातात हाही लोकप्रवाद वेदविरुद्ध आहे. कारण मेलेले पितर
जर येऊच शकत नाहींत, तर ते नरकांत जाणें कसें शक्य होईल!

अंत्येष्टि-यास नरमेध किंवा नरथागही म्हणतात. हा संस्कार शरीराचे
भस्म होईपर्यंतच आहे. मृतक जीवासवधीं गरुडपुराणांतून जें पुढे भाद्धादि कर्म

सांगितलें आहे. तें सर्व खोटें आहे. त्याचप्रमाणे यमलोकही मिथ्या आहे. जीव
मरणोत्तर अंतरिक्षांत जातो.

मरणानंतर शरीरास स्नान घालून चंदनादि सुगधलेपन करून नवीन वस्त्र

--ा१ाb?श्न:न्उहु:उरृ?(?न्३ऋउळ्ताऊlऊ-उहुल्ल:द्धन्:
१. ६४. २रे३
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रुगळावे. निदान मृत शरीराच्या भारंभार ख घ्यावे. तसेंच शक्य तर
शरीराच्या भारंभार चंदन घ्या. त्याचप्रमाणे एक शेर तुपात- कस्तुरी व
केशर घालावे अगर, तगर, चंदनाचा चुरा, कापूर वगैरे वस्तु ध्याव्या.
पळसाची लाकडे न्यावीं. वस्तीच्या नैर्स्तूत्य किंवा आग्नेय कोपऱ्यात वेदी खणावी.
मृतकाचे पाय दक्षिण आग्नेय किंवा नैकत्येस असावे. मस्तकाचा भाग उंच
असावा. वृताच्या दिव्यानें डोक्यांपासून पायांपर्यंत कापरानें अग्नि पेटवीत जावें.
ओ३म अग्रये स्वाहा इत्यादि मैत्रांनी तुपाच्या आहुति द्याव्या. मग चार माणसांनी
खालीलं क्र. मंत्रोव्हारातील स्वाहा शब्दाबरोबर तुपाच्या सतरा सतरा आहुति
द्याव्या. मग त्रेसष्ट आहुति अनु- मंत्रांनी', दहा आहुति अथर्व मंत्रांनी आणि
२६ आहुति तैत्तिरीय मंत्रांनी मिळून १२१४४, किंवा तूप जास्त असल्यास
पुन्हा इतक्याच द्याव्या. मग मृताच्या घरीं जाऊन तेथें पूर्वोक्त शान्तिपाठाचे
स्वाहान्त मंत्र म्हणावे व वृताहुति द्याव्या. ह्या योगाने मृतकाच्या घरांतील वायु
शुद्ध होऊन घरांतील माणसाचे चित्त प्रसन्न होईल. मग तिसरे दिवशीं कोणी
मृताच्या संबंधी माणसाने अस्थि गोळा करून तेथेंच बाजूला ठेवाव्या. याप्रमाणें
अस्थि-संचयन झाल्यावर मृतकासंबंधीं श्राद्धादि कोणतेही कर्तव्य उरत नाहीं. मग
त्याच्या स्मरणार्थ वेदोक्त धर्माच्या प्रचारासाठी कोणी धर्मादाय केल्यास तो
उत्तमच आहे.

याप्रमाणे आयीच्या आश्रमसंस्काराबद्दल थोडक्यांत माहिती दिली. आतां
सर्व आश्रमांना आधारभूत जो गृहस्थाश्रम त्यासंबंधीं दयानंदांचे विचार काय
आहेत, तें सांगितल्यावाचून या श्रीमद्दयानंद भागाची पूर्तता होणार नाहीं.
वस्तुतः या विषयाचे ( १ सह आणि गृहाश्रमसंस्कार,(२) सामान्य नित्यनैमित्तिक
कर्मे, (३) स्त्रियांविषयी विचार, (४) पुरुषांविषर्यी विचार आणि (५) सामार्थ्य
विचार, असे अनेक विभाग पाडता येतील. परंतु विस्तारभयास्तव आम्ही या
सर्व विभागांचा विचार थोडक्यांत पुढील एकाच प्रकरणांत निरनिराळ्या सदरा -
खालीं करीत आहोंत.

---- ---''११ त्रर्यचक्षुर्गच्छतु० इ०-क०, नं. १० । १६ । ३रिर,., १ ३'?' '' '
१२ अच० ३९.
: ३] कां०, १८ ' २'
४१ प्रपा०, ६ अ. १ -१.२१४



गूहाश्रम

-इहैव स्त मा वि यौष्ट विध्यमायुर्व्घश्नुतभू । कीडेनी
पुत्रैर्नप्लू'भिमदिमाऔ स्वे सहे ।। -०, १०१८५४२

भावार्थ-हे स्त्री पुरुषहो, तुम्ही पूर्वी विवाहाचे वेळीं केलेल्या प्रतिज्ञा

पाळण्यांत तत्पर असा. त्या मोडूं नका. वीर्यरक्षण करून निदान शतायू व्हा.
तसेंच पूर्वच धर्मरीतीनें वागून पुत्र-पौत्रांसह आनंदानें गृहाश्रम चालवा.
स्त्रियांचे कांहीं धर्म-

आर्याचे असें मत आहे कीं, प्राचीनकाळीं आर्थपूर्भीतील स्त्रियांचा दर्जा पुरुषां-
समानच असे. किंबहुना पुरुषांपेक्षांही श्रेष्ठ गणला जात असे. उदाहरणार्थ, वाण-
पेक्षां आईचे श्रेष्ठत्व हजारपटीने जास्त आहे असें मतूनें स्पष्ट म्हटलें आहे. आज-
च्या हिंदुसमाजांत स्त्रियांचा पूर्वीचा दर्जा जरी राहिला नसला, तरी पृथ्वीवरील
इतर स्वतंत्र देशांत स्त्रियांचा दर्जा वाढत्या प्रमाणावर आहे; इतकेंच नव्हे, तर
जगांत सर्वत्र समानता नांदण्याचा जो सुवर्णकाळ लवकरच यावयाचा आहे, तो
घनघोर महायुद्धाच्या पाशवी शक्तीने उत्पन्न व्हावयाचा नसून, भावनाप्रधान
अशा स्त्रियांच्या मार्दवशक्तीनेंच उदयास यावयाचा आहे, असें कित्येक तत्त्व-.

वेच्यांनी प्रतिपादलें आहे. भावी सुवर्णयुगास जन्म देणाऱ्या या स्त्रीवर्गास स्वातंत्र्य
व शिक्षण देण्याच्या कामांत इतर राष्ट्रें चढाओढीने झटत असतां जेथें दैवीशक्ती-
पूजन किंवा व्यावहारिक नारीपूजन (यत्र नार्यस्तु पूज्यन्ते) अत्यंत प्राचीन काळा-
पासून होत असे तो मागें राहून म्हणून त्या भारतवर्षातील आर्यानी या स्त्रियांच्या
जयजयकारांत अगदीं पुढाकार घेतला आहे. पूर्वाभिमुख मार्गाचे अंतिम टोंक
ज्याप्रमाणें अखेर पश्चिमेस येऊन भिडतें, त्याप्रमाणें जगाच्या उन्नतीच्या प्रगतीचें
अंतिम ध्येय प्राचीन वैदिक भारतवर्षीच्या अनुभवांतच येऊन मिळतें, हें सिद्ध
करण्याची महत्त्वाकांक्षा आर्यानी धरली आहे. शिक्षण व विवाह या महत्त्वाच्या
बाबतींत स्त्रियांना पुरुषांप्रमाणें समान हक्क दयानंदांनी दिले आहेत, इतकेंच
नव्हे; तर स्त्री-शिक्षण सक्तीचे मानून आणि स्त्रियांची लग्नाची वयोमर्यादा
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-चोविसाव्या वर्षापर्यत नेऊन दयानंदांनीं स्त्रियांच्या कैवार्यांत अप्रस्थान मिळविले
आहे. दयानंदांचे हे स्त्रीविषयक विचार इतरत्र विषयानुसार दिलेच आहेत.
-वास्तव याचा येथें अधिक विस्तार करीत नाहीं.

तथापि पुनर्विवाह आणि नियोग हे विषय सुप्रजाजनन आणि स्त्री-पुरुषसंवंध
-या बावतींत फारच जवळचे व महत्त्वाचे आहेत. ते संस्कार या सदरांत येत
नसल्यामुळें त्यांचा विचार यापूर्वी संस्कारप्रकरणीं करतां आला नाहीं. म्हणून त्या-

संबंधी दयानंदांचें मत थोडक्यांत येथेंच देत आहोत.

-पुनर्विवाह व नियोग-
सा चेदक्षतयोनिः स्याद्रतप्रत्यागतापि वा
पौनर्भवेन अर्धा सा पुन: संस्कारमर्हति औ। -अनु-, ९।१७६.

८' ज्या स्त्रीचे पाणिग्रहण मात्र झालें असेल व पुरुषसंयोग झाला नसेल, अशा
.अक्षत-योनि विधवेचा पुनर्विवाह व्हावा हें योग्य आहे.'' त्याचप्रमाणें जो विधुर
जक्षत-वीर्य असेल त्यानेही दुसरा विवाह करावा. त्रैवर्णिकांनी क्षतयोनि झाल्या-
वर स्त्रीनें व क्षत-वीर्य झाल्यावर पुरुषाने पुनर्विवाह करूं नये; करणें असेल तर
नियागे करावा. वास्तविक विधवा स्त्रीनं व विघुर पुरुषानें आमरणान्त ब्रह्मचर्य

धारण करून राहणे हे फारच चांगले.
नियागे, विधुर व विधवा यांच्यांतच होतो. प्रतिमासीं ऋतुकाली अनुदान

समयापुरताच त्या दोघांचा एकत्र वास असावा. दुसऱ्या कोणत्याही वेळीं त्यांनीं
एकत्र होऊं नये. गर्भधारण झाल्यानंतर नियुक्त पतीशी संबंध ठेवू- नये. विधुर व
विधवा प्रत्येकीं फार तर चार स्त्री-पुरुषांशी नियोग करूं-शकतात. स्त्री आपल्या-
करतां दोन, व चार नियुक्त पुरुषांकरतां प्रत्येकी दाने, याप्रमाणें फार तर दहा मुले
होईपर्यंत नियोग करूं शकते. त्यापुढे नाहीं. स्त्रीने नियोग करावयाचा तो आपल्या
पेर्णातील किंवा आपल्या वर्णाहून श्रेष्ठ वणार्तील पुरुषांशी करावा. विवाह मात्र द्विज

ला-पुरुपांस फक्त एकदाच वेदसंमत आहे. स्त्री वंश्या असेल, किंवा तिला मुलीच
होत असतील किंवा ती अप्रिय भाषण करणारी असेल, तर ती जिवंत असताही
पुरुषालानियोगकरतां येतो. त्याचप्रमाणे पति परागंदा असेल किंवा संतानोत्पत्तीस
असमर्थ असेल, तर स्त्रीनेही पति जिवंत असतां नियोग करावा. नियोगाला वैदिक
.दाखले आहेत त्यांपैकीं कांहीं पुढें दिले आहेत:-
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प्रकरण १५ व) स्त्री-घर्म २१७
इमां त्वमिन्द्र मीशल्य: सुपुत्रां सुभगां कृष्ठ ।।

दशास्यां पुत्रानाधेहि पतिमेकादशं कृधि ।। -क०, मं० ६०१५४.कुहस्विदोपा कुट्ट बस्तारश्चिना कुहाभिपित्व करत: कुहोपतुः
को र्वा शत्रुया विधवेव देवरं मर्ये न थोषा कृशुते ल-प्रस्य

-आ.-, म० १०१४० । २
कदीघर्व नार्याक जीवळोकं गतासुमेतमुपशेष एहि
हस्तग्राभस्य दिधिषोस्तवेदं पत्युर्जनि त्चमभि सं चक्क

-क०, मं० १० । १८१८.
व्यभिचाराबद्दल स्त्रीला कुन्याकडून खाववून ठार मारावी. व पुरुषाला तापले-

ल्या लोखंडी पथ्यावर निजवून त्याच्या देहाचें भस्म करा. -अनु .२७ १ । ३७२.
वरीलप्रमाणें दयानंदांचे विचार सारे आर्य आज आचरणांत आणीत असतील

असें नाहीं. दयानंदांची नियोगपद्धति कित्येक आर्यास अनीतिमय तर कित्येकांस
आजच्या काळास अव्यवहार्य वाटत आहे. उलटपक्षी कित्येक त्यास खिस्ती व
मुसलमानी धर्मातील आधार दाखवून ही पद्धत वाटते तितकी निंद्य किंवा त्याज्य
नाहीं, असेंही समर्थन करतात. तथापि सामान्य नियोगाचे बावतींत दयानंदांचे
अनुयायी आज त्यांच्या फारच मागें असले तर विधवाविवाहाच्या कामीं ते
त्यांच्या पुष्कळच पुढें गेले आहेत. प्रियाराधन, वछभोपासना, प्रीतिविवाह,
विधवाविवाह, स्त्रीस्वातंत्र्य, स्त्री-शिक्षण इत्यादि स्त्री-पुरुषसवध जोडणारे किंवा
तोडणारे आजच्या आधुनिक आर्य सुधारकांचे आचार दयानंदांस पटण्यासारखे
नाहींत. त्यासंबंधीं येथें अधिक विस्तार न करतां पुढील भागांत त्याचा विचार करूं.
पुरूषांचे कांहीं धर्म-

पुरुषानें धनधान्य, राज्यसमृद्धि संपादण्याचा पुरुषार्थ करावा. घरांत प्रेमानें
तसेंच बाहेर सर्वांशी सहकारितेनें व एकजुटीने वागा. घरींदारीं कोही द्वेष

नसावा. चक्राच्या आऱ्याप्रमाणें सर्व धर्मकमें एकजुटीने करावीं. लहानमोठ्या
कार्यात निर्णय करण्यासाठीं कग्वेदल, यजुर्वेदल, सामवेद, नैय्यायिक, तार्किक,
मीमांसक, नैरुक्त, धर्माध्यापक, ब्रह्मचारी, खातक किंवा वानप्रस्थ विद्वान् अशा
दहा जणांची -निदान तीन वेदश पुरुषांची-सभा असावी. धर्मदंडाचे भय
सर्वानीं बाळगावे. सकाळसंध्याकाळ इष्टमित्रांनीं एकत्र जमावे. सर्वसुखसाधनाचें
साधन जो वेदोक्त धर्म त्याचें उत्कृष्ट पालन करावे. ध्येयानें त्यानें षर्णविहित
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कम करून धन आणि कीर्ति संपादन करावी. निरलस वृत्तानं व परोपकार बुद्धीनें
इष्टापूर्तीचीं कामे करून आपली व दुसऱ्याची उन्नति साधावी. खाणेंपिणें, वसणें-
उठणें वगैरे सर्वीची एकत्र व्हावीत. गृहस्थांनीं अकारण दुसऱ्याकडे जेवण्यास
जाऊं नये. पण आल्या अतिथीचा त्याच्या योग्यतेप्रमाणें सत्कार करावा. अतिथि
अपात्र असेल तर त्याच्याशीं भाषणही करूं नये. उलटपक्षी कुंभार, धोबी,
कोळण, वेश्या, पुजारी आणि अन्यायी राजा यांच्या घरचे अन्न सेवन करू नये.
कांहीं सामान्य धर्म-

श्रीमद्दयानंदांनी सहाश्रमास संस्कारच म्हटलें आहे. ऐहिक आणि
पारलौकिक सुखप्राप्तीसाठी विवाह करून आपल्या सामर्थ्यानुसार परोपकार
करावा; नेमल्या वेळीं आणि यथाविधि आपली ईभरोपासना व गृहकृत्यें करावी;
सत्यधर्मात आपलें तनमनधन अर्पण करावे आणि धर्मानुसार संतानोत्पत्ति
करावी; ही गृहाप्रनमाची व्याख्या आहे. ह्या गृहाश्रमासवधी स्त्री-पुरुषांची
विशेष कर्तव्ये कोणती तें दयानंदांनी प्राचीन शास्त्र ग्रंथाधारें सांगितलें आहे.
त्यांतील ठळक गोष्टी तेवड्या पुढे नमूद केल्या आहेत. पतिपत्नी एक-
मेकांसवधी प्रेम व अगत्य वाळग्नृरन शगर वर्षे सुखाने संसार करावा व सुप्रजा
निर्माण करावी. पत्नीने सासुसारररा व पति यांची सेवा करावी. घरांतील पुरुषांनी
स्त्रियांस प्रेमाने व आदराने वागवावें. असें जेथे नसेल, तेथें सुख व यश यांचा
लाभ घडणार नाहीं. स्त्री-पुरुषानीं घरींदारीं प्रथम भेटीच्या वेळीं किंवा एक-
मेकांपासून पृथकू होतांना लहानमोठेपण न पाहता एकमेकांस नमस्ते म्हणावे.

महात्मा हंसराज यांच्या दयानंदऋषिदर्शनांत गृहस्थधर्मातील स्त्री पुरुषां-
संबंधी व पूभलार्ध्ग्मासंवर्धा त्यांची सहखावधि सुगाषिते दिलीं आहेत. हंसराजांनी
निवडलेली ही रत्ने उत्कृष्टच आहेत. पण त्यांत पैलूंची चमक नरान् तीं फार गोल
आहेत. त्यांचा सारांशही येथें देता येणे शक्य नाहीं. शिवाय पिंजऱ्यातील
पोपटाच्या उड्या ज्याप्रमाणें मर्यादेवाहेएर जातच नाहींत, अथवा मल्लाच्या

उड्या ज्याप्रमाणें मधदृरुरखावास कधींच सोडीत नाहींत. त्याप्रमाणें हंसराजांच्या
विविध उक्ति वेदोक्त काविदर्शनास फारशा सोडून असणें शक्य नसल्यामुळे त्यांत
चमत्कृतिजनक किंवा नवीन असें कांहींच नाहीं. तेव्हां मानवधर्मशास्त्र किया
हें ऋषिदर्शन येथें कोठवर वर्णावें १ जिशारटूंनीं मूळ ग्रंथच पाहावे हें वरें. तथापि
गृहस्थाश्रमाचे महत्त्व लक्षांत घेऊन त्यासंबंधी दयानंदांचे विचार अत्यंत संक्षिप्त

रीतीनें पुढें देत आहोंत. २१८
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रोटीबेटीच्यवहार-

भिन्न धर्मातील लोकांशी आर्यीनीं रोटी-वेटी-व्यवहार करावा ही गोष्ट दया-
नंदसि मान्य नाहीं. इतकेंच नव्हे तर हिंदूंची चातुर्वर्ण्यव्यवस्था अवाधित राहिलीच
पाहिजे असा त्यांचा विशेष आग्रह असून भिन्न वर्णांत सरसहा रोटीबेटी-व्यवहार
व्हावा ही गोष्ट त्यांस संमत नाहीं. रोटीव्यवहारात खरकटे, निर्लेप, सोवळे-
ओवळे, स्पर्शास्पर्श वगैरे अनेक निर्बध पाळण्यांत कर्मठ हिंदूंचा अतिरेक होत
असतो, तो न व्हावा असें तेर्म्हणतात. तसेंच राजकारणांतील युद्धादि प्रसंगीं
आणि सामाजिक उन्नतीला विशेष अडथळा येईल अशा प्रसंगीं, रोटी-व्यवहारांतील
निर्बध सेल सोडावे, असेही त्यांचें मत दिसतें. पण मद्य, मांस, मलिन पदार्थांच्या
संसर्गापासून उत्पन्न झालेलीं कंदमूल-शाकफले, मादक पदार्थ, बुद्धिनाश करणारे
व कुजलेले पदार्थ ह्यांचें त्यांच्या मताने सेवन करतां कामा नये. त्याचप्रमाणे
एकाच पात्रांतील अन्न अनेकांनी खाणें, मित्र, बंधु, पति, गुरु इत्यादि कोणाचेही
उच्छिष्ट खाणे, याचाही त्यांनीं निषेध केला असून हिंसा, चोरी, विश्वासघात, छळ
कपट इत्यादि साहसानी जें प्राप्त होतें, तेंही अभक्ष्य होय असेंच त्यांनीं ठरविलें आहे.
था अमलयापैकी विशेषेंकरून मद्यमांस सेवन करणाऱ्यांच्या हातचेंही अन्न सेवन
करूं नये, अशी त्यांची आज्ञा आहे. वापस्तवधर्मररतातील ८' वार्याधिष्टिता वा
भूद्राः संस्कर्तारः स्यु: ाr प्रपा० २ पटल २ खंड २ तूज- ४ ह्या सूत्राच्या आधारें
दयानंद असें म्हणतात कीं, आर्याच्या-अर्थातू ब्राह्मण, क्षत्रिय व वैश्य यांच्या-
देखरेखीखालीं शूद्रांनी आर्याच्या घरीं पाकादि संस्कार करावे. तरी या ठिकाणीसुद्धा
पुढें ते असें सांगतात कीं, आर्याच्या घरीं जेव्हां क्षूद्र अन्न तयार करण्यास येतील
तेव्हां त्यांनीं तें काम करते वेळीं आपलें तोंड बांधले पाहिजे. तसेंच शूद्राच्या घरीं
शूद्रांनी शिजवलेले अन्न आपत्कालाशिवाय द्विजांनी खाऊ नये. पाहिजे त्याच्या
हातचे खाण्यांत पुष्कळच दोष आहे. विचारानेच या सर्व गोष्टी केल्या पाहिजेत.
ज्याअर्थी चांडालादिकांचीं शरीरे अमंगल असतात, त्याअर्थी त्यांनीं तयार
केले अन्न उलवर्णीयांनीं खाण्यास योग्य नसतें. आपल्या
पूर्वेतिहासाकडे लक्ष देऊन ते असें म्हणतात कीं, जर सर्व आर्य शुद्ध धार्मिक
पद्धतीने वागत असते, तर सर्व वार्याच्या हातचे आर्यानी खाण्यास कोणताच
प्रत्यवाय नव्हता. कारण, ब्राह्मणादि तीन वर्णाची स्त्रीपुरुषे चौका करणें, भांडीं
घासणे ही कामें करूं लागली तर विद्यावृद्धि व ज्ञानप्रसार कोणी करावा १ पूर्वी
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युधिष्ठिराच्या राजसूय यशात सर्व भूमंडळावरील राजे-महाराजे, कषिमहर्षि
अनेक आलेले होते. ते राजाच्या एकाच पाकशाळेंतील अन्नाचें सेवन करीत
असत. जेव्हापासून ख्रिस्ती व मुसलमान वगैरे मतमतांतरे निघून वैर वाढलें व
मद्यगोमांसादिकांचा प्रचार सुरू झाला. तेव्हांपासून भोजनामध्यें स्पर्शास्पर्शाचा
बखेडा सुरू झाला आहे. प्राचीन काळीं काबुल, कंदाहार, इराण, अमेरिका,
युरोप इत्यादि ठिकाणच्या राजांच्या गांधारी, माद्री, उक्ती वगैरे मुली आर्या-
वर्तीतील राजांनीं केल्या होत्या व भोजनादि व्यवहार यांचे व त्यांचे होत
असत. शकुनि वगैरे तद्देशीय राजपुरुषांचा खानपानादि व्यवहार कोरवपांडवां-
शी विनवोभाट होत असे; त्यांच्यांत मुळींच विरोध नव्हता. कारण त्या वेळीं
सर्व भूमंडळावर एकच वैदिकमत होतें. तात्पर्य, दयानंदांचे मत असें दिसते
कीं, प्राचीन काळची वैदिक निष्ठा व वैदिक आचारशुद्धि पुन्हा पूर्णपणे प्रस्थापित
होईपर्यत तरी आजच्या ह्या भ्रष्ट युगात अन्नपानादि व्यवहारांत वर्णभेद पाळणें,
निदान त्रैवर्णिक व शूद्र, मांसाहारी व शाकाहारी, शुचिर्भूत व अमंगळ हे निर्वेध
पाळणे, आवश्यक आहे.
वर्णव्यवस्था-

वेटी-व्यवहाराचा विचार करतानाही दयानंद हे ब्राह्यादि इतर सुधारकांपेक्षां
सनातनी हिंदूंशी पुष्कळच अधिक मिळते आहेत. आजच्या जातिभेदास
वेदप्रामाण्य नसल्यामुळें ते जरी जातिभेदाचे कट्टे विरोधि आहेत, तरी
ब्राह्मांप्रमाणें चातुर्वर्प्याचे ते वैरी नसून कट्टे पुरस्कर्ते आहेत. प्राचीन काळी
सत्यकाम, जावाल, कवश, ऐतरेय, व्यास, पराशर, वशिष्ठ, यांच्या माता क्षूद्र व
भतिस्तुही होत्या. तसेंच विश्वामित्र, अरिष्ट, मूदयेन, सिंधुद्वीप, देवापि आणि कपि
हे सारे जन्मतः क्षत्रिय होते, असें असतां हे सर्व ब्राह्मणांच्या योग्यतेचे वेदवेत्ते
कषि मानण्यांत आले. यावरून प्राचीन काळची वर्णव्यवस्था जन्मसिद्ध नसून
प्रत्येकाच्या गुणकर्मस्वभावावर ठरत असे, असें त्यांचें म्हणणें आहे. आणि
त्यावरून दयानंदानुयायी आर्याचे असे मत बनले आहे कीं, पूर्वजन्मसंस्कार,
आनुवंशिक संस्कार, जन्मवर्णसंस्कार व परिस्थितीनं उत्पन्न होणारे संस्कार किंवा
उचनीचभाव यांचे भेदांमुळें मनुष्यामनुष्यात जरी जन्मतःच भेद असतो, तरी
तो न्घूनाधिकभाव आपल्या पुरुषार्थानं घालवून आपली उभति पहिल्या प्रतीची
करण्याचा किंवा द्येंयावहारिक भाषेत बोलावयाचें तर ब्राह्मण होण्याचा मार्ग
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सर्वाना सारखाच मोकळा आहे. याप्रमाणे अज्ञातकुल जावाल, क्षत्रियकुल
विश्वामित्र व चांडालकुल मातंगकषि हे सर्व पूर्वी ब्राह्मण झाले. सध्याही जे
उत्तम विद्या, स्वभाव व आचरण यांनी युक्त असतील ते सारेच ब्राह्मण होत. जे
मूर्ख दुराचारी असतील ते सारेच शूद्र होत. रजवीर्याच्या योगाने ब्राह्मणशरीर
होत नाहीं तर-'' स्वण्यायेन जपैहोंमैस्त्रैविद्येनेज्ययासुतै: ।। महायज्ञैश्व यज्ञैष्ट

ब्राह्मीयं क्रियते तह: ।। मनु- ।। '' स्वाध्याय, जप ( विचार) इष्टि, विधिपूर्वक
संतानोत्पत्ति, महायज्ञ व प्रस्तोरचार त्यांनीं हें शरीर ब्राह्मण वर्णाचे हातै.' ' उलटपक्षी
धर्मातर झाल्यावर रजवीर्याची तनु बदलत नाहीं, पण ब्राह्मणादि वर्णाचा लोप झाला
असें सर्व मानतात. आतां बाह्मणोस्थ मुरतमासातू' इत्यादिकचेवरून वैदिककालींही
वर्णाचें वैशिष्ट्य जन्मावरोवरच ठरत असे, असें मानण्याचे कारण नाहीं. दयानंदांच्या
मताप्रमाणें वाह्मणोऽस्य मुखमासीतूइत्यादिऋचा वरील वर्णव्यवस्थेस विरोधी नाहींत.
वरील ऋचा अर्थ पूर्व मंत्रांतून अनुवृत्त असलेल्या सर्वव्यापक पुरुष शब्दावरून
लावला पाहिजे. निराकार पुरुषाला तोंड आणि हात कोठचे? यास्तव त्या कचेचा
अर्थ मुखाप्रमाणें मुख्य, वाहुप्रमाणें बलिष्ठ, उख्यमाणें देशदेशांतर करणारा व
पायांप्रमाणें बुद्धिहीन नीच असा अर्थ करावा. आणखी ते म्हणतात कीं, मुखा-
पासून उत्पन्न होणारे ते ब्राह्मण म्हणावे तर गर्भाशयांतून उत्पन्न होणाऱ्यांस ब्राह्मण-

कसें म्हणतां येईल!
शूद्रो ब्राह्मणतामेति ब्राह्मणश्चैति शूद्रताए ।।

क्षत्रियाळातमेवन्तु विद्याडैश्याचथैव च ।। --मनु-, १० । ६५.
'' क्षूद्रकुळात उत्पन्न होऊनही ज्यांच्या अंगीं ब्राह्मण, क्षत्रिय व वैश्य

यांच्याप्रमाणे गुण, कर्म व स्वभाव असतील ते ब्राह्मण, क्षत्रिय किंवा वैश्य आहेत
असें समजावें.''

ब्राह्मण क्षत्रिय, वैश्य आणि शूद्र या चार वर्णाची कर्तव्ये व गुण पुढें दिल्या-
प्रमाणें आहेत.
ब्राह्मणाचे गुण, कर्म व स्वभाव--

अध्यापनमध्ययनं यजनं याजनं तथा ।।

दानं प्रतिग्रहश्चैव ब्राह्मणानामकल्पयसू १ --अमीमुळे, ११८८.
शमो दमस्तप शौच क्षास्तिरार्जवमेव च ।।

क्षानं विज्ञानमास्तिक्य ब्रह्मकर्म स्वभावजेए।।-गी० .१ ८ १४२-
(१] निष्कपटपणानें स्त्रियांनी स्त्रियांना व पुरुषांनी पुरुषांस शिकवा.
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(२) पूर्ण विद्या शिकावी, ( ३) अग्निहोत्रादि यज्ञ करावे, (४) यश करवावे,
(५) विद्या-सुवर्णादिकांचें सुपात्रीं दान करावे (६) न्यायाजिंत धनाचें दान घ्याव,
यांपैकी २,३,५ हे ब्राह्मणाचे धर्म आहेत आणि इतर त्याच्या जीविकेची
साधने आहेत. त्यांत दान घेणे हें नीच कर्म आहे. ाऊई २ अधर्म व अधर्मासकधी
बासनानिरोघ, इंद्रियनिरोध, ब्रह्मचर्य, विद्या, योगाभ्यास यांच्या सिद्धीसाठी
थीती?ळा, मानापमान इ० द्वंद्वे सहन करणें, अंतर्वाह्यशुद्धि, निंदास्तुतीन
विकारी न होणे. निरभिमानता, पृथ्वीपासून परमेश्वरापर्यत पदार्थशान, क्रिया-
कौशल्य, योगाम्यासानें विद्या साक्षात करून घेऊन उपकार करणें व करवणें
आणि परमेश्वर, वेद, धर्म ३० नवकासंबंधीं आस्तिक्यभाव या उत्तम गुणकर्म-

स्वभावाने युक्त असलेला किंवा असलेली ब्राह्मण किंवा ब्राह्मणी होय.
त्याचप्रमाणे शुद्धीसवर्धा मनु म्हणतो:

अद्धिर्गात्राणि शुध्यन्ति मन: दनत्येन शुध्ऱ्यति औ!

विद्यातपोध्यां भूतात्मा बुद्धिर्झानेन शुध्यति -मनु- ,७ । १०९.
'' पाण्यानें शरिराची, सत्याचारानें मनाची, विद्या व धर्मानुष्ठान यांच्या

योगाने जीवात्म्याची व ज्ञानाने बुद्धीची शुद्धता होते.''
क्षत्रियाचे गुण, कर्म व स्वभाव--

प्रजानां रक्षण दानमिज्याध्ययेनमेव च
विपयेप्वप्रसक्तिश्च क्षत्रियस्य समासतः -मनु-, १८९.
शौर्य तेजी धुतिर्दाक्यं युद्धे चाप्यपलायनम
दानमीश्चरभावश्च क्षात्रं कर्म रुवभावजन्जगी-, १ '४ ९.

वैश्याचे गुण, कर्म व स्वभाव-
पशूनां रक्षण दानमिज्याध्ययनमेव च
वणिर्क्पेथ कुडीदे च वैश्यख्य कृषिमेव च
कृपिगोरश्यवाणिज्य वैश्यकर्म स्वभावजम -गी०,१ ८४४.

' -१) वेदादि शाखे पडणें आणि अग्निहोत्रादि यज्ञ करणें हें र्त्रवर्णिकांचे धर्म

समान आहेत. त्यांत वेश्यापेक्षा क्षत्रियांना व त्यांच्यापेक्षां ब्राह्मणांवर जबाब-
दारी जास्त आहे इतकेंच.

२ नाना देशच्या भाषा, हिशेव, भूगमंविया. भूमि वीजआदींचे ग्रा जाणणे.
(३) सच्चा रुपया शॅकड्यापेक्षा जास्त आणि चार अण्याहून कमी व्याज

चेऊ नये. व्याज दामदुपटीहून जास्त घेऊं नये.
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शुद्धाचे गुण, कर्म व स्वभाव-
एकमेव तु शूद्रस्थ प्रभु. कर्म समादिशत्
एतेषामेव वर्णानां शुथूषामनसूयया --अनुच, ११९१.
परिचर्यात्मकं कर्म शूद्रस्थापि स्वभावजभू -गी०, १८४.

अशा रीतीनें गुणकर्मावरून वर्णव्यवस्था मानीत गेल्यास उत्तम वर्णातील
मुलांस दुर्वर्तनानें आपण शूद्र होऊं असा धाक राहील व कनिष्ट वर्णीतील मुलांस
सद्वर्तनाने उत्तम वर्णयुक्त होण्यास उत्साह येईल, असें दयानंदाचे मंतव्य आहे
धर्मचर्यया जघन्यो वर्ण: पूर्वे सूर्वे वर्णमापद्यते जातिपरिवृत्ती ।।

अधर्मचर्यया पूर्व वर्णो जघन्य जघन्य वर्णमापद्यते जातिपरि-
वृत्ती ।। --आप-, ध०सू०.

'' धर्माप्रमाणें आचरण करून निकृष्ट वर्णात उत्पन्न झालेला मनुष्य उब वर्णास

जाऊं शकतो व अधर्माचरणानें उत्तम वर्णातील मनुष्य हीनवर्णाचा होतो.''
गुणकर्मस्वभावावरून जो वर्ण ठरवावयाचा तो कल्यांचा सोळाव्या वर्षी व

पुत्रांचा पंचविसाव्या वर्षी परीक्षा करून निश्चित करावा. आणि मग सवर्ण विवाह
करावे, तरच स्त्रीपुरुषांमध्यें परस्पर प्रीति राहील.

आतां वरील प्रकारे वर्णनिश्चय होईपर्यत प्रत्येक आर्य मुला-मुलींची कांहीं
तरी जाति मानलीच पाहिजे. त्या जात्यनुरूप मुलाच्या नावापुढे शर्मा, वर्मा, गुप्त वगैरे
वर्णवोधक पदेही जोडली पाहिजेत. त्याचप्रमाणें जात्यनुरूप त्यांचा उपनयनाच
कालही निश्चित केला पाहिजे. अशा अनेक कारणांस्तव आर्य एका मनु वचनास
( २ - १४८) अनुसरून मातुपितृकृत व आचार्यकृत अशा दोन जाति मानतात.
हयापैकी पहिली अनित्य व दुसरी नित्य होय. अशा रीतीनें आचार्यकृत जाति
ठरल्यावर जर रेया योगानें वर्णातर झाले; तर पूर्व वर्णातील आईबाप व भांवडें
यांचा संबंध तुटून निरनिराळी आपत्ति ओढवते. ती दूर करून असवर्ण झालेल्या
मुला मुलींची स्ववर्णाला योग्य अशा मुलीमुलांशी लग्रॅ लावून देण्याची तजवीज
करण्याकरितां व योग्य वेळीं वर्णनिश्चय करून वर्णीतर घडवून आणण्यासाठी विद्या.-
सभा व राजसभा अशा दोन संस्थांची योजना दयानंदांनी केली आहे. त्रीणि

राजाना विदे पुरूणि परि विश्वानि संथा संदांसि ।। -क ०, अंध ३३८१६.
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प्राचीन गृहाश्रम ( भाग १ ला
महान विद्वानांना विद्यासभेचा अधिकार द्यावा. धार्मिक विद्वानांना धर्मसभेचा

अधिकार द्यावा, प्रशंसनीय धार्मिक पुरुषाना राजसभेचे सभासद वनलावे
त्यांमध्यें सर्वोत्तम गुणांनी जो उत्तम महान विद्वान् पुरुष असेल त्याला सभापति
किंवा लोकनियुक्त राजा करावा. याप्रमाणे सर्वानी आपली उन्नति करावी.
प्राचीन गूहाश्रम-

दयानंदांच्या उपदेशाचे ब्रीदवाक्य ाइ१०१८१६१८ फूपुतपूड) वैदिक
युगास आरंभ करा हें मानण्यांत येतें. आणि तें प्रागृतिकांच्या दृष्टीने उपहासास्पद
ठरतें. याचे कारण वेदिककालीन संस्कृतीवद्दल त्यांस यथातथ्य कल्पना नसते
हेंच होय, असें आर्य मानतात. गृहाश्रमप्रकरणांत शालाकर्मविवि हा संस्काराचा:
एक भाग आहे. त्याचें वर्णन करतांना संस्कारविधिकारांनीं व संस्कारचंद्रिका.
कारानी माणसाची व पशूचीं वसतिस्थानें व पदार्थीची भांडागारें कशीं असार्वी,
द्यांबद्दल पूर्वीची शास्त्र-प्रमाणें दिली आहेत. त्यांवरून आपल्या प्राचीन संस्कृती-
वर चांगला प्रकाश पडतो. प्राचीनकाळीं ०१ मन्दिर (चिरेवदी), र वास्तु
(विटांचे), ०३ सुमन्त (कच्च्या विटेचे), ०४ सुधार (मातीचे),. मानस्थ
(लाकडी), ६ नन्दन (कळकाचे), :७ विजय कापडाचे आणि ८)
कालिम (गवताचे) अशा प्रकारची घरें पूर्वी असत. तीं द्विपक्ष म्हणजे मर्षे
एक व पूर्वपश्चिम एकेक अशा दालनांचे घर, याप्रमाणे चतुष्पक्ष, षट्रपक्ष,
अष्टपक्ष किंवा दशपक्ष म्हणजे मध्यवर्ति दोन दालने असून त्यांच्या चारी
बाजूला दोन दोन दालने असत. बाजूची दालने निदान दोन आणि मधलीं
निदान सहा गज प्रमाणांची असत. त्यांत हवनीय द्रव्यें ठेवण्याकरितां, अग्निहोत्रा-
करितां, स्त्रियांना राहण्याकरितां, एक देवांकरितां ( म्हणजे आर्यमतानें विद्वान्
मंडळींकरिता), एक मंडळींच्या वैठकीकरितां, त्याचप्रमाणे खान, ध्यान, भोजन
इत्यादि व्यवहाराकारती निरनिराळीं दालने असत. याशिवाय स्त्रिया व अशक्त
रोगी माणसांकरितां संडासही घरापासून अलग असे असत. वाकी मंडलींनी
शौचशुद्धीस वाहेर जावें असा प्रघात असे. गांवांतून कितीही जोराने तीर मारला
तरी तो लागूनये इतक्या टूर जाण्याची मर्यादा असे.

त्याचप्रमाणें घरांत शारीरिक आणि मानसिक स्वास्थ्यासाठीं सर्व तजविजी
केलेल्या असत. तत्संबंधी प्राचीन शास्त्रांचे नियम पाहता, घरांत सूर्यप्रकाश

भरपूर असावा आणि हवा खेळती रहावी म्हणूनसमोर दरवाजे ठेवावे, निजण्यास
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प्रकरण १५ वे) शालाकर्मविधि

पलंग असावे, वरती छत असावें, घरांत भुंकण्याची बंदी असावी. त्यासाठीं'
पिकदाण्या ठेवाव्या. घरांत खुंटीवर सतार, बीन इत्यादि तंतुवाधें टांगलेली रहावीं.
कीटकांचा त्रास होऊं नये म्हणून दरवाजांना आणि खिडक्यांना पडदे असावे,
बाहेर स्वच्छ आगणीं असून त्याच्या वाक्य फलपुष्पाचे वृक्ष असावे. एखाद्या
वृक्षास झोला टांगलेला असावा, इत्यादि प्रकारचे मोठे रमणीय वर्णन आढळतें.
शालाकर्मविधि-

अशा प्रकारच्या सर्व सुखसोयींचे घर तयार झाल्यावर त्याच्या चारी दिशांस
चार व मध्ये एक याप्रमाणे वेदी तयार कराव्या. मग ज्या दिवशीं गृहपतीचें
मन प्रसन्न असेल अशा दिवशीं गृहप्रतिष्ठेची सर्व सिद्धता करावी. चांगल्या विद्वान्
धर्मात्म्यांस बोलाहून होत्याचे आसन पूर्वाभिमुख, अस्वर्दूचे दक्षिणाभिमुख, उद्.
गात्याचे पश्चिमाभिमुख, आणि ब्रहयाचे उत्तराभिमुख घालावे. मग घराच्या-
बाहेरच्या मुख्य दरवाजाशी सर्वानी जाऊन 'ओरेए अच्युताय भोमाय
स्वाहा' असें म्हणून एक आहुति द्यावी. गृहपतीनें ष्यजखाभ उभारून त्याच्या
खालीं जलसिंचन करावें. घराच्या चारी कोत्त्यावर चार ध्वज लावावे. मग
घराच्या चारी दिशांत समंत्रक जलप्रोक्षण करावे जिकडे तिकडे पुष्पपत्क्वमाला
लावाव्या. दाराशी केळी उम्या कराव्या. मग ज्या दरवाजाने प्रथम गृहप्रवेश केला
असेल या दिशेच्या वेदीवर पूर्वोक्त अग्न्याधान, समिदावान, जलप्रोक्षण, आचमन
इत्यादि विधिकरून सामान्य प्रकरणांत सांगितल्याप्रमाणे चार आघारावाज्यभागा-
हुति, चार व्याहृति, एक स्विष्टकृत आहुति, याप्रमाणे पुढें पूर्वादिक्रमानें सर्व वेदींवर
अग्निकार्य करावे मग मध्यवेदींतही आहुति द्याव्या. स्थालिपाकाच्याही आहुति
द्याव्या. मग उंबर, मूलर, पळस याची पाने, शाडवलू तृण गोमय, दही, मध,
तूप, कुश, यव असे पदार्थ एकत्र करून ते निरनिराळ्या मंत्रांनी चारी दिशांस
फेकून जलप्रोक्षण करा. चारी दिशांस उभे राहुन परमेश्वराचें उपस्थान करावे.
शेवटीं ब्राह्मण, सुवासिनी, आसइष्ट यांचा दक्षिणाभोजनादिकांनीं सत्कार करून
पुरुषांनी पुरुषांची व स्त्रियांनीं स्त्रियांची बोळवण करावी. इतकेंच काय पण वेदींची
मांडणी अशी करावी कीं, त्यांच्यांतून निघणारा सुगंधित वृताचा धूप बगिच्या.
तील सर्व वृक्षासही पोचेल. असो. याप्रमाणे हा शालाकर्मविधि संपवून मंडळीं-
नीं घरीं जातांना गृहपति व गृहपत्नी यांस आशीर्वाद द्यावा तो असाः-भवनोऽ.
त्रानन्दिता: भूमामुळे ।।
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.प्राचीन दिनचर्या-
त्याचप्रमाणे ऋतुभेदानें आणि वर्णव्यवसायभेदानें दिनचर्येचे नियमही फार

अनुकरणीय असे असत. उदाहरणार्थ, दांतवण कडूनिव किंवा खेराचे घ्यावे.
औषधी दंतमंजन वापरावें, जीभ साफ करण्याची पट्टी सोन्याचांदीची किंवा लाकडी
घ्यावी, सुखशुद्धीकरितां तेल तुपाच्या गुळण्या कराव्या, झिखोदकाने तोंड धुवावे,
आवळकाठीचया काढ्याने डोळे साफ करावे, सिंधू नदीचा श्रोत्रांजन जुमा
घालावा. डोकीला तेल लावावे. कानांतही घालावे कअंगास मर्दन कराव. व्यायाम
करावा, उवटन (उटणे लावणे उद्घर्षण (कपड्याने किंवा समुद्रफेसानें चोल
उत्सादन (साधू वगैरे लावून धुणे) आणि स्नान अशा क्रियांनी शरीर-शुद्धि
करावी. नंतर चंदनादीचे अनुलेपन, पुष्पमाला, वस्त्र आणि रत्नाभरणधारण,
नंतर भोजन, हस्तपादप्रक्षालन षोडशगुणी तांबूलग्रहण, इत्यादि प्रकारें प्राचीन
काळच्या दिनचर्येचे वर्णन वाचले म्हणजे हें स्वास्थ्यविज्ञान आजही शक्य ती
अनुकरणांत आणावें असें कोणासही वाटेल.

दिनचर्येतील ह्या लोकिकाचारांपेक्षा प्राचीन धार्मिक आचारांचे महत्त्व अर्थातू
अनेक पटींनीं जास्त आहे. ह्या मुख्य धार्मिक आचारांचें एकाच शब्दांत वर्णन

कराव्याचे तर तें पंचमहायज्ञ ह्या सामासिक शब्दाने होईल.
नित्यकमें-

पंचमहायज्ञ- १) कषियज्ञ म्हणजे अध्ययन-अध्यापन. २ देवयज्ञ

म्हणजे सकाळसंध्याकाळ सध्या व हवन. माध्यान्हसंध्या करूं नये. ाइ ३ भूतयज्ञ

वैश्वदेवास म्हणतात. ाऊr४ सूयज्ञ योग्य अतिथीस अन्नदान दिल्यानें होतो.

१ मितुरयश म्हणजे श्रद्धेने विद्यमान पितरांची म्हणजे देव, विद्वान्, ऋषि,
शिक्षक, मातापिता, ज्ञानी, योगी व वृद्ध पुरुष यांची प्रत्यक्ष किंवा इतर संस्था-
च्या द्वारें सेवा करणें. पितृयज्ञ मेलेल्या माणसासवधानें करावयाचा नसतो.

ब्रह्मयज्ञत्यया योगानें विद्या, धर्म, सभ्यता इत्यादि गुणांची वृद्धि होते. देव-
यज्ञातील हवनांत वायूची शुद्धता हा मुख्य गुण आहे. पितृयज्ञानें सेवाशान व
सत्यासत्यविचार वाढतो. भूतयशातील वलिदानानें, अदृष्ट जीवांची हत्या होत
असते, तिच्याबद्दल त्यांच्यावर प्रत्युपकार होतो. वृयशात धार्मिक उपदेशकाचा
सत्कार होतो.

सध्योपासना हें ब्रह्मयज्ञाचे मुख्याग आहे. त्यास स्वाध्यायाचीही आवश्यकता
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आहे. हीं दोन्ही धर्मकर्म सामुदायिक रीतीनें आर्यसंध्यामंदिरांत करावी. समष्टि.
संस्थेत समष्टिसंकल्प उत्पन्न होतात आणि समष्टि-संकल्पानें सर्वाचें आत्मिकबल
वाहून एक ऐक्यवर्धक महार शक्ति निर्माण होते; तथापि संध्योपासना सामु-
दायिक रीतीनें करण्यापेक्षा ज्याने त्यानें एकान्तांत आपल्या घरच्या संध्याळयांल
करणे हें एका अर्थी जास्त हितावह होतें. त्याचा विधि पुढें देत आहो.

संध्योपासना-रात्रीं दहा वाजता निजावें व सकाळी चार वाजता उठार्वे.
उठताच आपल्या हातून धर्मयुक्त पुरुषार्थ घडावा म्हणून ईश्वराची स्तुति-प्रार्थना

व उपासना करावी. नंतर शौचमुखमारंर्मन व खान करावे नंतर कोस दीड कोस
गांवाबाहेर एकान्तांत जाऊन योगाग्यासपूर्वक परमेश्वराची उपासना करावी. सूक्ष्म.

द्याच्या सुमाराने घरीं येऊन संध्योपासन करावे. तें अर्सेंए ः-ओ३मूअरुतोपस्तरण-
आस स्वाहा, ओ०९म अमृतापिधानमसि स्वाहा, ओ३न् सत्यं यश: श्रीर्मयि श्री:

श्रयता स्वाहा, यातीन मंत्रांनीं तीन आचमनें करावीं. नंतर हात, कान, डोळे व
नाक यांस जलस्पर्श करून. पवित्र आसनावर ज्या दिशेचा वारा असेल त्या दिशेस
तोंड करून वसावे. नंतर अंतःकरणांत परमेश्वराची स्तुतिप्रार्थनोपासना करीत
निदान तीन वेळां प्राणायाम करावा. तो नाकास हात वगैरे न लावता प्रथम रेचक,
वाह्यकुंभक, कूकर अंतःकुंभक याप्रमाणे तीन वेळां तरी करावा. नंतर आरम
शन्नो देवीरभिष्टय आपो भवन्तु पीतये । शयोरभिखवन्तुनः ाऊr य ०,३६ । १२

(१) पं ०चमूपति म्हणतातः-प्रथम प्रणवपूर्वक गायत्रिमंत्रान शिखावधन करावे.
प्रणव परमात्मवाचक आहे. त्यांतील अच्चअग्नि, विश्व; उभ्याटु; तेजस, म
आदित्य, प्रात. गायत्रंमित्रातील -भूब्दप्राण जगरप्राण; मुवःब्दअपानय्यदुःखाचे अप-
नयन करणारा जगदीश; स्वव्यानऱ्सर्वव्यापक प्रभु; किंवा -कबेद, पृथ्वी;
मुवःऱ्यजुर्वेद, अत्तरिक्ष; स्वःसामवेद आणि तिन्ही विद्यांनीं पूर्ण अथर्ववेद किंवा
द्युलोक मंत्रार्थ-जगत्प्राण दुखविनाशक, सुखस्वरूप, सर्वव्यापक, प्रेरक आणि
उत्पादक, प्रकाशस्वरूप, ओरेमूच्या प्रसिद्ध तेजास आम्ही पृथ्वी, अंतरिक्ष आणि
झुलोकांतील प्राणी कगादि चार वेदांच्या द्वारे प्राणायामानें मनांत धारण करून
श्वानांत घेत आहो. तो ओरम आमच्या बुद्धीला चतुर्विध पुरुषार्थांत प्रेरित करो.
याप्रमाणे मनाचें संकुचित व्यक्तित्व दूर करून त्यास विशाल करावे केवळ
आपल्याकरतांच नव्हे तर त्रैलोक्यातील प्राणिमात्रांच्या हितासाठी ही
उपासना आहे.
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या मंत्रानें तीन वेळां आचमन करो. नंतर मध्यमा आणि अनामिका यांनी
उलर्स्पंर्श करून ओद्देसू वाकू वाकू ६० पासून ओद्देसू खंब्रह्म पुनातुसर्वत्र०
पर्यंत अनेक मंत्रांनी शरीराच्या निरनिराळ्या भागांवर मार्जन करीचें. मग
ओरेणू ओंभुवःदि मंत्रांनी जप करीत पूर्वोक्त तीनपासून एकवीस वेळपर्यत
प्रार्णायाम करावा. मग व्हतंच सत्यखा० या मंत्राने सर्वव्यापक परमेश्वराचें
चिंतन ( अघमर्षण) करावे, पुन्हा शन्नोदेवि० या मंत्रानें तीन आचमनें
करून ओम. प्राची इत्यादि मंत्र म्हणून आत्म्या सुभोंवार आणि सवाह्यांतर
परमात्मा संचरला आहे अशी त्याची ा५rई मनसापरिक्रमा) स्तुति करावी. अशा

????
' १! या मंत्रांत शान्तिस्वरूप परमेश्वराजवळ त्रिविध तापांचा नाश मागितला

आहे. आचमनाने आळस आणि कंठस्थ कफपित्ताची निवत्ति होते. तीन
आचमनांनी वरील त्रिविध तापाची शान्ति होते. जल हें ईभरस्मरण करून देणारे
आहे. जलसवधी सारे विज्ञान आणि जलचिकित्सादि साऱ्या विद्या ह्या मंत्रांत

बीजरूपानें आहेत.
ाऊई२ इंद्रियस्पर्शाचे विधीत आत्मिक उन्नतीची पहिली पायरी शरीरस्वास्थ्य

आहे हें दर्शित केलें आहे. ही एकप्रकारची सेंडींची पद्धति मानावी. किंवा हिला
कोणी वालवोधिनी चेष्टा म्हटलें तरी हा बालस्वभाव उपासकास योग्यच होईल

३ मार्जनांत वाह्यशुद्धीचें महत्त्व दर्शवृन इंद्रियनिग्रहासंवंधीं ही प्रार्थना

आहे. उदा०-मखाकांत सुविचार, नेत्रांत शुभदर्शन, हृदयांत प्रेम, नाभीत
पचन इत्यादि.

१ मान ही जशी जलचिकित्सा ( ११ण०४ळी५,) त्याचप्रमाणे प्राणा-
यामही त्याहून सूक्ष्म अशी प्राणचिकित्सा ( ०८४०,) आहे. आगगाडी-
तील वाफेप्रमाणें शरीरातील प्राणशक्ति आहे.
१५ अघमर्षणांत, परमात्मा, सष्टिकर्ता, प्रकृति आणि जीव अनादि आहेत

आणि सष्टि प्रवाहरूप आहे हें दर्शविले आहे. पापाचे मूळ आपल्या स्थितीच्या
व स्वरूपाच्या अज्ञानांत आहे. या मंत्रातील शेवटल्या स्व: शब्दाचा अर्थ सुख
केला आहे.

(६) मनसा परिक्रमा-या विधीत आपल्या समोरची दिशा प्राची समजावी.
प्रत्येक दिशेचे स्वामी वेगळे नाहींत. सर्व दिशांचा स्वामी एक ओ३म हाच
होय. दिशापतीच्या नांवांचा त्या रेया दिशांशीं परिमित असा कांहींच संबंध नाहीं.
२२८
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रीतीनें परमेश्वर आपल्या अतिनिकट आहे अशी भावना करून, जातवेदसे
सुनवाम इ ० : क ०, १ । ९९! १ चित्रदेवानामुदगादनीक म्, उदुत्यं जातवेद-
सं०, उद्वयन्तमसस्परि ० तनमुच६उर्देवहितं० ाr य ० र १३४६; ३३ । ३१; ३५ । १४ जे

३६ । २ .४.) या मंत्रांनीं परमेश्वराचें उपस्थान करावे. मग पुन्हा शन्नोदेवि ०
मंत्रानें तीन 'आचमने करून आणि ईशकृपेनें चतुर्विध पुरुषार्थ प्रात व्हावे म्हणून
गायत्रिमंत्रानें अर्शविचारपूर्वक परमेश्वराची स्तुतिप्रार्थनोपासना करावी. शेवटीं
ओधुसू नमःशंभवायच. : ब ०, १६ । ४१ ह्या मंत्रानें वंदन करून पुन्हा
शन्नोदेवि ० या मंत्रानें आचमनपूर्वक अग्निहोत्राला आरंभ करावा.

वरील संध्योपासनेचा क्रम दयानंदांच्या 'संस्कारविधि' या पुस्तकावरून दिला
आहे. त्या विधीशी ऋग्वेदी संस्थेचा कांहीं नामसादृश्यापलकिडे मुळींच मेळ
नाही हें तर उघडच दिसून येईल. पण श्रीस्वामी परमानंद, पं ० चमूपति,
आणि म० दुर्गाप्रसाद ह्या आर्यविद्वानांच्या पुस्तन्हातूनही कचितू पाठभेद आहेत.
ह्या बारीकसारीक गोष्टी सोडून दिल्या तर सामान्य आर्याच्या संध्येच्या रहुल्यांत
फारसा भेद आढळणार नाहीं.
संध्या-रहस्य-

ह्या नाशवंत संसारांत केव्हा तरी शरीरास मृत्यु हा ठरलेलाच आहे. यास्तव
अपघातापासून आपलें नुकसान न व्हावें म्हणून ज्याप्रमाणें व्यवहारी चतुर
मनुष्य विमा उतरून निघोर राहतो. त्याप्रमाणें रुईहूसारख्या आपत्तीनेंही आपलें
मुळींच अनहित होऊं नये म्हणून जो पुरुष नित्यनेमित्तिक कर्माचे. हसे वेळच्या
वेळीं भरीत असतो तो कायमचा निश्चिंत होतो. यासाठीं ज्याने त्यानें आपली
आत्मिक वही वरचेवर पडताळून पाहिली पाहिजे. आपल्या कर्माच्या जया-
खर्चातील तूट भरून काढण्यास मुख्य साधन परमेश्वरचितन हें होय. त्या सर्व-
शक्तिमानाच्या स्मरणाने साधकही शक्तिमंत होतो. त्यासाठीं वनांतरास जावयास
नको किंवा कर्मसंन्यासही करावयास नको. चारी आश्रमांचा यथास्थित अनुभव
घेण्यास सापडेल असा आयुष्याचा जिम्मा कोणीं घेतला आहे १ यास्तव या
गृहस्थाश्रमांतच राहून आत्मसंयमनादि गुणानी चारी आश्रमांचा अनुभव ध्यावा
आणि चारी पुरुषार्थ साधावे. सवितृमंत्राच्या स्मरणाची प्रथम. शेडीला गांठ
द्यावी; मग शन्नो देवि ० ह्या मंत्रानें मनाला निर्विकार कराव; इंद्रियस्पर्श आणि
मार्जनद्वारा शरीरशुद्धीची आस्था असं द्यावी. प्राणायामाने मानसिक बळ
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वाढलें, अक्यर्षणानें पापाचा नाश करावा. मनसापरिक्रमानें साऱ्या जगास
आपल्या प्रेमाचा विषय करून निर्वंर बनावे. उपस्थान करून त्या अर्शानी-
याच्या दर्शनाचा हव्यास धरावा. ह्या संध्येनें सारा गृहस्थाश्रम पावन होतो.
सध्येंतील प्रार्थना हीच प्रतिज्ञा होय. प्रातःसंध्या हेंच ब्रह्मचर्य आणि सायं-
संध्या हाच संन्यास मानावा. आपल्या जीवनापासून सध्या ही अलग मानणें
हा अविचार आहे. तसेंच मी पापी आहें आणि तूं पतितपावन आहेस ह्याचा
जन्मभर नुसता जप करून काय होणार १ अशा भीवनेनें उपास्य उपासकांत एक-
स्थायि संबंधच स्थिर होऊन बसतो. अशानें साधक पाप्याचा पापीच राहून पतित-
पावनाच्या ब्रीदाची सद्यःप्रतीति कधींच अनुभवण्यास मिळणार नाहीं. यासाठीं
संध्येंतील प्रार्थना प्रतिज्ञारूप मानून पुरुषार्थ सिद्ध करावा. आतां ही गोष्ट

त्वरित सिद्ध होते असें नाहीं. यासाठीं उतावळीनें निराश होऊन नित्यकर्मावद्दल
अश्रद्ध होऊं देऊं नये. संध्योपासना संस्कृत भाषेत आहे. ती भाषा समजत
नसली तरी त्या देवाणीचे महत्त्व जाणून आपली कर्मनिष्ठा राखली पाहिजे.
आवालवुद्धांस साऱ्या जन्मभर हें एकच साधन कसे ही शंकाही व्यर्थ आहे.
हा धर्माच्या आदश आहे. या एकाच आदर्शींत सर्व आवालहुद्धांस आपले प्रतिविव
पडताळून पाहता येतें. द्रष्टा आणि श्रोता यांचे अनुभव वेगळे असले तरी दृष्ट-

भुतवस्तु एकच असण्यास हरकत नाहीं. स्वच्छ जलवायू रोग्याचे रोग
निवारण करतील तसें जो निरोगी आहे त्याचेही स्वास्थ्य वाढवतील. जी संध्यो-
पासना ब्राह्मणास हितावह आहे ती शूद्रासहा ब्राह्मणत्व देईल. शूद्र आणि ब्राह्मण
हे जगत्पित्याला सारखेच. स्त्री ही जर पुरुषाची एक उपास्यदवेताच आहे तर
मग ती पुरुषाहून अनधिकारी कशी : वृद्धाहूनही परमात्मा अतिवृद्ध आहे, आणि
नवजात कलकाहनही त्याची कोमलता अधिक आहे.

आतां काय करावे, मन निश्चल होत नाहीं ही एक साधकाची तक्रार असते;
परंतु हा श्रम आहे. मनाची निश्चलता ही इष्ट नसून उलट मनाची जितकी
तीव्र गति होईल तेवढी ती अधिक तत्त्वांचें ग्रहण करील. समाहित आणि स्तब्ध

या मनःस्थिइतींत फार अंतर आहे. नियमारूढ परंतु अनिरुद्ध अशी जी मनाची
गति ती समाहित होय. स्तब्ध म्हणजे गतिच नव्हे. ती मनाची मूड स्थिति
आहे. साकाराच्या पूजनांत मनाची गति कुंठित होते, हाच दोष आहे. परमे-
श्वराचे गुण अनंत आहेत. त्या 'इ सदाबुधा ''च्या ध्यानानें बाहुबल, विद्यावल,
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बुद्धिबल, समाजवल व आत्मिक बल यांचा विचार मनांत सारखा वाढत राहतो.-
मना निःसंकल्प व्हावें, अशी वेदांत प्रार्थना नसून मनाने शिवसंकल्प व्हावे,
असें मागितले आहे. संस्थेत जी एकाग्रता पाहिजे ती मंत्रार्थाच्या साऱ्या
विस्ताराला मनानें व्यापले पाहिजे ही आहे. जोपर्यंत मन असें वाढत नाहीं
तोपर्यंत तोच तोच मंत्र पुनःपुन्हा म्हणून त्याच्या अर्थानुसंधानाचा अभ्यास
करावा. तात्पर्य, मनाच्या चांचल्यास भिण्याचें कारण नाही. उलट ती गति
जितकी तीव्र होईल तितकी की अधिक गुणव्यापी बनेल.

वैदिक प्रार्थनांचे हेंच वैचित्र्य आहे कीं, त्यांत जीवनाच्या सर्वागांकडे लक्ष

पुरविले आहे. प्रजा, पशु, ब्रह्मवर्चस् आणि अन्न या सर्वाचे मागणे एकाच
प्रार्थनेंत असतें. नवीन वेदान्तांत हाच मोठा दोष आहे. त्यांनीं सर्वच मिथ्या
ठरवून मागणेच बंद केलें. लोकांस आळशी आणि पुरुषार्थहीन केलें. प्रकृतीचे
प्रभुत्व हेच परमेश्वराचे परम ऐश्वर्य आहे. प्रकृतीवांचून परमात्मा मिळणार
कसा! चक्रवति राज्य मागणे अथवा वैभवाच्या सिद्धीकरितां प्रयत्न करणें, हें
वास्तविक विभूच्या प्राप्तीचें साधन आहे. सांसारिक बढाई हेय नाहीं, उपादेय
आहे. जितके आपण मोठे होऊं तितके परमेश्वराजवळ जाऊं. धनाचे दास
होऊं नये; पण धनाचा जो स्वामी तोच खरा धार्मिक. आज आपण धनतष्णा
सोडणे म्हणजे भारताचे मरण आहे. मुकेला त्राहू-त म्हणून तिची तुरसि कशी
होईल! परमात्म्याजवळ परमात्मपद मागावयाचें तर तें स्पष्ट मागावे. धर्म-
ज्ञान, धन, बल, ऐश्वर्य ही संपादन करणें म्हणजे परमेश्वरप्रातिच होय. त्यांचा
अनादर म्हणजे परमेश्वराचाच अनादर होतो.

अग्निहोत्र-सध्योपासनेप्रमाणे अग्निहोत्रही स्त्री-पुरुषानीं रोज दोनदा करावे.
एखाद वेळीं पति-पत्नीपैकीं एक त्या वेळीं हजर नसेल तर दुसऱ्याला दोहोंकरितां
दोन दोन वेळां मंत्र म्हणून अग्निकार्य करतां येतें.

अग्न्याधान व समिदाधान यांचा विधि पूर्वी संस्कारप्रकरणांत सांगितलाच
आहे. त्याप्रमाणें विधि झाल्यावर ओ३ग्नू सादितेपुन्रुमन्यस्व० ६० चार मंत्रांनी जल-
प्रोक्षण करावे व मग सुगंधिक तयार केले तूप ऊन करून पूर्वच आघारावाज्य
भागावडीत देऊन ओ३मसूर्योज्योतिज्यौति: सूर्य स्थाह। ।। इत्यादि मंत्रांनीं प्रातःकाळीं
आणि ओ३म अग्निज्योतिज्योंतिरग्नि: इत्यादि मंत्रांनी सायंकाळी अग्निहोत्र करा
ओ३घू सजूरदेंवेर० या मंत्राने तिसरी आहुति द्यावी. ओरेमगुऽरधये प्राणाय स्वाहा.
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थि० ३९ । १४) ओ३म्विभानि देव सवितईरितनि ० य०, ३० । ३ ओ०९एअग्रेनय
सुपथा ाइं य ०, ४० । १६) या मंत्रांनीं आठ आहुति द्याव्या. अखेर ओ३म् सर्व वै
पूर्ण द स्वाहा या मंत्राने तीन पूर्णाहुति द्याव्या.

अग्निहोत्रास देवयज्ञ असेही म्हणतात, यानें हवा शुद्ध होते, यामुळे वादळ उत्पन्न

.होऊन परंपरे जलव्रुष्टीरम मदत होते. मनुष्यमात्राच्या ठिकाणी मैत्री व परोपकार
इत्यादि साग उत्पन्न होतात. त्याचप्रमाणे त्या योगानें तपस्या, ऐक्यता आणि
आत्मसमर्पण हे गुणही वद्धि पाहून मनुष्याचें पारतार्थिक कल्याण घडतें.

बलिवैध्यदेवविधि-घुतमिश्रित भात किंवा त्याचे अभावीं क्षारलवण-

रहित जो पदार्थ शिजला असेल त्याच्या र्ळ्यईं अग्रये स्वाहा. ०मनु०. ३ । ८ ५। ८६
इत्यादि मंत्रांनीं दहा आहुति द्याव्या. नंतरओ३म सानुगायेद्रायनमः (पूर्व) इत्यादि
मंत्रांनीचार दिशा, ओ३न्मरुद्रग्योनम: इ ० मंत्रांनीं द्वार, जल, मुसळ किंवा उखळ
ईशान्य, नैर्कत्य, मध्य, ऊर्ध्व, पृष्ठ, आणि दक्षिण या दिशांना एका थाळींत
वलिदान करावे. त्या वेळीं कोणी अतिथि आल्यास त्यास अन्न द्यावे नाहींतर अग्रीस
अर्पण करावे मनु-, अ. ३८७-९१. नंतर धुतसहित लवणान्न घेऊन शुनांच
पतितानांच०. मनुष्य, ३ । ९२) याप्रमाणे ६ भाग पृथ्वीवर ठेवावे आणि सहाभाग
ज्याचे त्यास द्यावे. ह्या हवनांतील रहस्य असें सांगतात कीं, जें अन्न मनुतयास पोषक
असतें तेंच मनुष्यास हानिकारक असणाऱ्या क्षुद्र कृमिकीटकांस मारक होतें. यामुळें
त्यांच्या आडतींनी पाकशाळा शुद्ध होते. वलिदानांत दुसरा असा विचार आहे कीं,
ज्या दिव्य पदार्याकरिता बलिदान सांगितलें आहे ते उपकारक असल्यास त्यांची
आपल्याला अनुकूलता राहील. तसें नसल्यासही त्यांची पीडा टळेल. आपल्या
प्रातीत इतरांचेही भाग असतात; यास्तव असे बलिदान करून किंवा आपल्या
प्रासीचा कांहीं अंश अनाथालयासारख्या दीनोद्धारक संस्थांस देऊनही वलिवैश्व-
-दवे यज्ञ साधता येतो.

अतिथियक्ष- धार्मिक, परोपकारी, सत्यापेदेशक, पक्षपातरहित, शान्त,
सर्वहितकारक अशा विद्वानांची अन्नादिकांनीं जी सेवा त्यास अतिथियज्ञ म्हणावे.

पिएयश-म्हणजे जीवमान मातापितादि वडीलाच्या माणसांची सेवा होय.
तीं जेवल्यावांचून आपण न जेवणे, त्यांच्याशी मधुर भाषण करणें, त्यांची शुश्रूषा

- करणें इत्यादि प्रकारे कौटुंबिक व सामुदायिक पद्धतीनें ह्या पितृयज्ञाची सिद्धि
- होत असते.
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नेमित्तिक कर्मेऊऊ?????.

याशिवाय दर पौर्णिमा-अमावास्येस पक्षयज्ञ करावा. रोजचें
अग्निहोत्र झाल्यावर स्थालीपाक तयार करून ओ३म अभये स्वाहा-
इत्यादि तीन मंत्रांनी तीन आहुति द्याव्या. नंतर पूर्वोक्त व्याहूति,
आज्याहुति चार द्याव्या. ज्याच्या घरीं रोजचें अग्निहोत्र नसतें
त्यांनीं पक्षयागाच्या दिवशीं तरी सामान्य विधीप्रमाणें अग्निकार्य करावे. त्याच-
प्रमाणें ज्या दिवशीं नवाच येईल त्या दिवशीं नवसस्थेष्टि आणि संवत्सराचा
आरंभ होतो त्या दिवशीं संवत्सरेष्टि करावी. ज्या दिवशीं मनास प्रसन्नता वाटेल
तोच शुभदिन समजावा. त्या दिवशी गांवाबाहेर यज्ञमंडप घालून सामान्य
विधि व त्यानंतर आघारावाज्यभागाहुति, व्याहूत्याहुति आणि अष्टाज्याहुति
द्याव्या. नंतर कार्यकर्त्यानें ओ३भू पृथिवी चौ; पार, २। १७ मंत्रांनी प्रधान-
होमाच्या पांच आज्याहुति देऊन ओ३म सीताथे स्वाहा इ० पा-, २। १ च चार
मंत्रांनी चार व स्विष्टकृत देऊन पुन्हा वरील वारा आहुति द्याव्या व मग वाम.
देव्यगान, ईश्वरोपासना, स्वस्तिवाचन आणि शान्तिप्रकरण होऊन यज्ञ समास करावा.

आर्याचे सण आणि वार्षिक उत्सव हेही नैमित्तिक कर्मापैकींच विधि आहेत,
पण त्यांचा विचार या भागांत न करितां पुढें करूं
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प्रकरण सोळावे
व्यक्तिमाहात्म्य आणि

--इrग्ँच्ई---
कार्य

इन्द्र वर्ध-घो अनुरा; कृण्वन्तो व्रिध्यमार्यभू
अपलन्तो अराठण: ।। मारेषद०, ६३५.८' प्रभूचे यश वाढवीत, प्रशस्त कर्मे करीत, सर्व जगाला आर्य बनवून

हिंसकांना दर करा.''
नव-युग-धर्म-मालेपैकीं ८८ नववैदिकधर्म किंवा आर्यसमाजाचा विवेचक

इतिहास '' या पुस्तकाचा उपसंहार आर्यमतसमीक्षा ह्या तिसऱ्या भागांत व्हावयाचा
आहे. अर्थात् ह्या पहिल्या भागाच्या अखेरीस उपसंहारादाखल कांहीं लिहिणें अ-
प्रस्तुतच होईल. तरी पण या भागाचा समारोप करणें हेंही क्रमप्राप्त असल्यामुळें
श्रीमद्दयानंद यांचें व्यक्तिमाहात्म्य आणि कार्य यांची त्रोटक माहिती देऊन या
भागाची पूर्तता करावी हेंच उचित दिसते.

कोणत्याही ऐतिहासिक विवेचनांत ऐतिहासिक व्यक्तींचे गुणदोषविवेचन येणे
स्वाभाविकच असतें. आमच्या ह्या नवयुगधर्ममालेचा मुख्य उद्देश निरनिराळ्या
धर्मपंथांचा तुलनात्मक दुष्टीने विचार करून तात्त्विक विवेचन करणें हाच जरी
असला तरी त्यामुळेंच त्यांत व्यक्तिविषयक भाग येणे अपरिहार्य झालें आहे.
कारण नवधर्मपंथांचा व त्यांच्या संस्थापकांचा नेहमींच जिव्हाळ्याचा संबंध असून
त्या व्यक्तीच त्या धर्मापेक्षा त्यांच्या अनुयायांना अधिक मार्गदर्शक व ध्येयरूप
झालेल्या असतात. त्याचप्रमाणें धर्मपंथांचा सर्व तऱ्हांनी विचार करतांना, ज्यांच्या
कर्तुत्वाची छाप त्यांच्या इतिहासावर व रचनांवर पडली आहे, त्या थोर व्यक्तीं.
विषयीं विवेचन करणें जरूर होतें. निदान आधुनिक हिंदुस्थानांतील धार्मिक
चळवळोच्या बाबतीत तरी हे अतिशय खरें आहे. जसें, राष्ट्राचा इतिहास म्हणजे
त्यांतील संस्थांचा इतिहास, तसेंच धर्माचा, धर्मपंथांचा किंवी कोणत्याही संस्थांचा
इतिहास म्हणजे त्यांतील जीवनभूत अशा प्रेरक व्यक्तींचाच इतिहासै होय.
म्हणूनच अशा ऐतिहासिक विवेचनांत व्यक्तींचे विवेचन करणें जरूर पडतें; फत्त'
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प्रकरण १६ व रामदास आणि दयानंद २३६
त्यांच्याविषयी व त्यांच्या कार्याविवर्यी सहानुसूति व आदर ठेवून ते केले, म्हणजे
ग्रंथकारानें अपलें कर्तव्य योग्यप्रकारे बजावले असें होतें.

सांप्रदायिक लेखकांच्या लेखांत स्वाभाविकच त्यांस मान्य असलेया व्यक्तीं-
व्यय १ गुणांचा उत्कर्ष दाखविला जऊन दोषांकडे दुर्लक्ष होतें. इतकेंच काय, पण
संप्रदायाच्या बाहेरच्या लेखकासही परसांप्रदायिक पुस्तकांची प्रस्तावना अथवा
परसांप्रदायिक पुढाऱ्यचा मृत्युलखे लिहिण्याचा प्रसंग आला असतां, तो फार तर
आपल्या मतभेदाचा नुसता उंल्लेख करून जास्त टीक : करयाचे टाळतो. हा
एक शिष्टाचार अहे. पण विवेचक ऐतिहासिक लेखनांत तोच शिष्टाचार पाळणें.
सर्वस्वी कसें अशक्य होतें, हे सुज्ञ वचकस सगावयास नकोच.

केवळ व्यीक या दृष्टीने पाहूता दयानंद हे कांही सामन्य पुरुष नव्हते. विषय.
सुखाकरितां आपला जन्म नव्हे अशी वृत्ति वाळपणापासून अखेरपर्यंत वाणलेले
असे थोर पुरुष विरळा. श्रीसम र्थ रामदास यांची उपम । दयानदास अम्ही मार्गे

दिलीच अहे. ह्य १ उभयतांच्या आचारांत बरेंच साम्य दिसतें. दोघांच्याही: वृत्तींत
लहानपणीच प्रौढपणा आलेला हदसतो. वडदांत बसून विभचें कोर्डे उलगडीत
बसणाऱ्या बाल रामदासांच्या डोक्यतील प्रौढ विचारांप्रमाणे, द्यानंदाच १ वही?ण
आणि चुलत । ही त्यांच्या डोळ्यादेखत गेलेली पाहून दयानंदांच्या पुढेही गंभीर
विचारतरंग उभे राहिले. तेंयानंतर विवाह-टखलेचे व्वे पुरे गुफून होZयाच्या आतच
घरांतून निसटून जाण्यांत दोघांनीही१ अलौकिक मनोधेर्य दाखविलें. पुढें अन
आणिण वस्त्र यांशिवाय हिमालयांतील दु६य वर्माच्या कड्यांवरून फुटून भेगाळले-
लया पायांनं ां तत्त्वजिज्ञासेसाठीं भटकणल्या दयानदाचे वर्णन वाचले,कीं जलचरांनी
मासाचे लचके तोडlयामुळें अस्थिपंजर सीहलेली, नदीच्या प्रवाहांत जपयज्ञ

करणारी श्रीसमर्थाची। मूर्ति डोळ्यासमोर येते. पूर्ववयांत इतके असह) ताप सहन
करूनही या दोघां योग्यांनी कमवले शारीरिक दल मोठमोठ्या वलिष्टांचीही रग
दिजरवील असें होतें. (यच्या नुसत्य । हुंकारनिच सामानय लोकांची गाळण.
उडे. राव कर्णसिंह तळवार घेऊन अंगावर धावून अला असतां त्याची। तलवार
हिसकून तिचे दोन तुकडे करून टाकतना दयानंदांनीं जें विलक्षण अवसान
आणले तेंच उग्रस्वरूप समर्थानी एक दिवस कपाळी मळवट भरून हातांत नंगा
समशेर घेऊन अ ाणlयाचे वाचकांस ठ ाऊक असेलच. समर्थाची उंच कुबडी
आणि दयानंदांचा बडगा पाहून हिंखपशूही पळून जात, दोघांचेही ब्रह्मचर्याचें
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तेज आणि बल झाकले जात नसे. ब्रह्मचर्यवताचें सामर्थ्य दाखविण्याकरितां दया-
नंदांनीं एकदा एका राजाच्या दोन घोड्यांच्या गाडीचें चाक हातानीं धरले तर
-गाडी जागची हालू दिली नाहीं. वादविवादाच्या वेळीं प्रतिपक्षावर छाप टाक-
ताना राजा राममोहनाप्रमाणे दयानंदांची धिप्पाड शरीरयष्टि फार परिणाम-
कारक होई. वारा, ऊन, पाऊस अशा महाभूतांच्या जरबेलाही ते दाद देत नसत.
कोणतेंही लहानमोठे काम स्वताच करण्यास त्यांची तयारी असे. चाळीशीच्या
घरांत गेल्यावरही त्यांनीं गुरुएहीं झाडण्या-पाणी भरण्यापासून काबाडकष्ट केले.
तसेंच एकदा त्यांच्या पाठशाळेची भिंत पडल्यामुळे त्यांच्या विद्यार्थ्यांना त्रास

होई असें पाहून त्यांनीं स्वताच सामान जमवून आपल्या हातानें शाळेचा कूच
घालून दिला. स्वावलंबन हें दोघांच्याही ठिकाणी मूर्तिमंत दिसून येते असल्या
स्वैर आणि फटिंग वृत्तीच्या पुरुषांच्या ठिकाणींकांहीं विलक्षण तलफीही असतात.
समर्थाना विल्याची मोठी तलफ होती. त्यावद्दल त्यांच्या दंतकथा आहेत. त्याच-
प्रमाणें दयानंदांना मंगेची तलफ फार होती. एकदा भांगेच्या निशेत ते रात्रीं
एका शिवालयांत गेले. तेथील धातूच्या पोकळ नंदींत कोणी एक मनुष्य निजला
होता. त्यास हुसकावून दयानंदांची स्वारी आत घुसली व निजली. पुढें प्रात:-
काळी एका भाविक वृद्ध वाईने दहीभाताचा नैवेद्य नंदीपुढे ठेवला त्या दिवशीं
बाईवर नंदी प्रसन्न होऊन त्याच्या अंतरातील खऱ्या रबुऱ्या जीवात्म्यानें तो सारा
गट्ट केला! तेव्हां त्यांची निशा उतरली! रात्रीं त्या निशेंत त्यांना आपल्यासंबंधीं
शिवपार्वतीसवादाचीं स्वप्रें पडत होतीं. पण त्यांचा विचार करण्याइतके ते भोळे
राहिले नव्हते.

समर्थ रामदासांचा एकांतवासासाठीं घळींत जाऊन बसण्याचा प्रघात असे.
त्याप्रमाणें दयानंदही अपरात्रीं उठून लांब कोठे एकांतवासासाठी जात असत.
.त्या वेळीं त्यांचा मागोसा काढीत त्यांच्या चालीनें कोणीं जाऊं म्हटले तर तें
अशक्य होई. कधीं कधीं ते आपली खोली बंद करून तेथेच योगाभ्यास करीत.
अशा एका प्रसंगीं हे खोली लावून आत काय करितात तें फटीतून चोरून
पाहणारे एक शिष्य समर्थाप्रमाणें दयानंदासही भेटले. तेव्हां त्यांचें योगासन
जमिनीपासून वर अधांतरी गेले पाहून ते शंकेखोर चिकित्सक मनांतच विरमले.
दयानंदांजवळ हरल्यास जिव्हाच्ड्येनाकरितां हातांत सुरी घेऊन आलेले राम-
स्वामी मिश्र म्हणजे समर्थाच्याकडे गळ्यांत चाकूचे पाते अडकवन दिग्विजयार्थ
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गेलेल्या सदाशिवशाक्याचाच एक नमुना होय. समर्थाच्या वेणावाई
आणि कल्याण यांच्या जागा भरून काढण्यास दयानंदांच्या अनुयायांत
१० रमावाई आणि ५० गुरुदत्त हीं विशेष बुद्धिमान माणसे होतीं. पण पंडिता-
वाईचे प्रारव्ध वेणावाईपेक्षां फारच खडतर निघाले आणि गुरुदत्तांचा दैवयोग
कल्याणस्वामींच्या योग्यतेचा ठरला नाहीं! श्रीसमर्थ आपल्या आईस, आपल्या
वधूस व पुतण्यांस विसरले नाहींत. त्यांची पूसतपास करून त्यांच्याही कल्याणा.
ची आस्था त्यांनीं बाळगली, पण दयानंदांनीं जें एकदा घर सोडले तें पुन्हा
त्यांनीं घराचें किंवा घरांतील मंडळींचे नावही काढलें नाहीं व कोणाची वास्तू.
पुस्तही घेतली नाहीं. दयानंद म्हणत कीं, मीं माझ्या आईबापांची अवज्ञा केली
या पापामुळें माझे कार्य माझ्या पथातू योग्य तऱ्हेने पार पाडील असा अधूच
अर्थात् सच्छिष्य मला कोणी लाभणार नाहीं!

श्रीसमर्थांप्रमाणे दयानंदांचा स्वभाव कठोर तसाच क्षमाशील, गंभीर तसाच
विनोदी, आणि आग्रही तसाच मनमिळाऊही होता. त्यांच्या सार्वजनिक चरित्रास
आरंभ होण्यापूर्वी कडकडीत बह्मचर्य, तप आणि तीर्थाटन यांत उभयतांच्या
वयाचीं पहिलीं छत्तीस वर्षे गेलीं. भक्तियोग आणि पातजलयागे इतका त्यांच्या
साधन मार्गात मात्र फरक मानता येईल. श्रीसमर्थांचे सहगुरु त्यांस पूर्वीच
लाभल्यामुळे ते सत्पुरुषांच्या शोधांत नव्हते. पण दयानंदांच्या तीर्थाटनांत गुरूंचा
लाभ हाच हेतु होता. ही गोष्ट लक्षांत ठेवण्यासारखी आहे कीं, त्यांच्या ह्या पूर्व

तयारींत त्यांना ज्यांच्या ज्यांच्या संगतीचा लाभ घडला ती सारी मंडळी पूर्व-

परंपरेतील असतांनाही स्वामींनी कधींही त्यांची निंदा केलेली नाहीं. ह्यास
ओखी मठाचे महंत आणि एक ठिकाणचे वाममार्गी हे केवळ अपवादभूत
होत. तसेंच ह्या सत्संगतींत महाराष्ट्रीय पंडितांची आणि संन्याशांची संगतिही
बरीच प्रभावशाली झाली हेही लक्षांत घेण्यासारखे आहे. त्यांस चतुर्थाश्रम
देणारे पूर्णानंद, त्यांस. व्याकरण शिकविणारे कृष्णशास्त्री, तत्त्वज्ञानाच्या

अभ्यासास साहाटयभूत झालेले जोशीमठांतील संन्याशी हे सारे महाराष्ट्रीय
ब्राह्मण होते.

रामदास आणि दयानंद ह्यांच्या पूर्ववयांतील अत्यंत खडतर तपश्चर्येनंतर

निराशेनें त्या दोघांनीही देहत्याग करण्यास तयार व्हावें हें थोडेसे विलक्षण दिसते
ईश्वराच्या नियतीच्या मुशींत शुद्ध झालेल्या बावनकशी सोन्यास आपला पुढे -
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कोणता अलंकार होणार आहे, याची कल्पनाही नसावी असाच हा प्रकार

दिसतो. छे ज्यांनीं अनेक मठ व समाज स्थापन करून लोकसंग्रहाचे विस्तुरत
कार्य केलें; दासवोध आणि सत्यार्थप्रकाश लिहून लोकांसाठी एकेक धर्मग्रंथ

निर्माण केला, आणि मूळ एकाच राजवंशांतील रायगड आणि चितोडगड
येथील क्षत्रियकुलावंतसांचे सुगुट ज्यांनीं आपल्या पायी नमविले, त्यांस आपल्या
जीवितकार्याची स्पष्ट दिशा अगोदर कळली नव्हती किंवा त्यांनीं ती ठरविली
नव्हती, असेंच म्हणावें लागतें. श्रीमच्छकराचार्यू यांचें जें चरित्र उपलब्ध
आहे त्यावरून त्यांच्यासंबंधानें मात्र असें म्हणतां येत नाहीं. शंकराचार्यीच्या
ठिकाणी जी लोककल्याणाची आस्था होती ती समर्थ व दयानंद यांच्या ठिकाणी
पूर्ववयांतही कदाचितू असेल. तशा त्यांच्याही आख्यायिका प्रसिद्ध आहेत. परंतु
हे लोकोद्धाराचें कार्य मीं करा व मी तें करीन असा हुड आत्मविश्वास त्यांच्या
ठिकाणी अगोदर नसला पाहिजे. एरव्ही त्यांची निराशेची मीमांसा लागत नाहीं.
श्रीसमर्थ रामदास किंवा दयानंद हे स्वयंस्फूर्ताने लोकसंग्रहाच्या कार्यास लागले
असें म्हणवत नाहीं. ते दोघे आत्मघातास तयार झाले तोपर्यत ते आपल्याच
व्यवधानांत गर्क होते. लोकांच्या दुःस्थितीचा अनुभव घेण्यास त्यांस अवसरही
मिळाला नव्हता. समर्थ तर तपस्याच करीत होते आणि दयानंदही जनसमर्दा-
पासून दूर पहाडांवरून किंवा नदीकिनाऱ्यांनीं जंगलांतूनच साधूंच्या शोधार्थ
हिंडत होते. त्यांचे आत्मघाताचे विचार लोकस्थितीला पाहून विक्तयामुळे किंवा
दुःखी झाल्यामुळें उत्पन्न झालेले नसून साधकावस्थेतील अत्यंत निराशेची ती
एक भूमिका होती. साधुवर्य तुकाराम आणि श्रीरामकृष्ण परमहंस असेच निराश
होऊन जीवावर उठल्याचे प्रसिद्धच आहे. निराशेने व्यास होऊन अगदींच
निष्क्रिय बनले हे दोघे महापुरुष पुढें अत्यंत उज्ज्वल असे पुरुषार्थ-वादी बनले.
याचे कारण त्यांच्या तुंबलेल्या महत्त्वाकांक्षेला किंवा प्रचंड कर्तुत्वशक्तीला पाट
फोडून वाट काढणारा तसाच समर्थ कोणी भेटला असला पाहिजे. श्रीसमर्थाना
प्रमुरामचंद्रांचा साक्षात्कार झाल्याचें त्यांच्या चरित्रांत आहे. अवतार न मानणाऱ्या
दयानंदांस स्वामी विरजानंद भेटले. स्वामी षिरजानंद हे अत्यंत एककल्ली,
विलक्षण महत्त्वाकांक्षी आणि फारच आग्रही होते. त्यांनीं एकदा एका
महत्त्वाकांक्षी राजाला असें सांगितलें कीं, '' तीन लाख रुपये खर्च करून
त्यांनीं एक विद्वत्सभा भरवावी. रेया सभेत आर्षप्रथ हेच केवळ प्रमाणभत कसे
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आहेत व इतर सारे ग्रंथ कसे खोटे आहेत हें मी सिद्ध करीन. त्या योगाने
तुझी विक्रमादित्याप्रमाणे कीर्ति होऊन जया नांवाचा संच सुरू होईल.'' ही न
होणारी गोष्ट पुढें घडली नाहीं, ही गोष्ट वेगळी; पण दयानंदांच्या गुरूंचा स्वमता.
बद्दल अभिनिवेश, आणि महत्त्वाकांक्षा किती अमर्याद होती याची यावरून
कल्पना होते. दयानंदांचा स्वभावही या वृत्तीस अनुकूलच होता. यामुळें सूर्यास
प्रेरणा करण्यास सूर्यकांतमणि लाभावा असा योग येऊन जो अग्नि प्रदीस झाला,
त्यानें मतमतांतरांचे गट्टे कापसाप्रमाणें पेटविण्यास सुरुवात केली.

श्रीसमर्थानी मतमतातरातार्ले फोलपणा दाखविण्यास कमी केलें नाहीं. पण
कर्मसगी जे वलानी जीव त्यांचा सहसा बुद्धिभेद करूं नये, त्याचप्रमाणें आड-
दांड जे मुसलमानभाई त्यांचाही विरोध बुद्धा वाळू नये, तर ठायीं ठायीं जीं
कार्यकर्ता माणसें असतील त्यांस हुडकून काहून त्यांस गुपचूप कार्यास लावावे,
असा सर्वांविषयी फार सावधपणाचा मार्ग समर्थीचा होता. दयानंदांचा लोको.
द्धाराचा मार्ग याहून अगदीं भिन्न होता. तो व्याघमुखी होता. असेही
म्हणतां येईल कीं, हिंदु शरिरातील विकार सूक्ष्म प्रमाणांत होते तवर सौम्य
उपाय चालले, पण हिंदचे माथे विघडून अगदींच शुद्धि गेल्यावर तेथें डागण्या-
वाचून इलाज राहिला नाहीं. पण आम्हांला ही कारणमीमांसा पटत नाहीं. दया-
नंदांना जे लोक अनुकूल झाले व जे प्रतिकूल राहिले, त्यांचीं कारणें वेगळीं
असावींत. त्यांचा सविस्तर विचार पुढें करूं. थोडक्यांत आम्ही इतकेंच म्हणतो
कीं, समर्थ आणि दयानंद हे दोघेही जीवाचा अंत करण्यास तयार झाले ते पुढें केवळ
लोकोपकाराकरितांच उरले, ही गोष्ट खरी; पण दोघांचे प्रेरक भिन्न गुणांचे मिळाल्या
मुळें दोघांचे मार्ग भिन्न झाले. विरजानंदांनीं दयानंदांस आशीर्वाद दिला कीं
८' दयानंद, तुझ्याशी कोण काय वाद करणार! तूं तर कालजिव्ह आहेस. काला.
प्रमाणेंच तुझा तर्क सर्वत्र विजयी होईल.'' याप्रमाणे अखेर स्वामी विरजानंद या
गुरूंची आशा त्यांस मार्गदर्शक झाली. आणि त्या आज्ञेतच त्यांच्या पुढील यशग
पशाचें वीज रुजले गेलें.

हे दोघेही पुरुष लोकसंग्रहाचे कार्यास लागत्यावरही त्यांच्या विचारांत फरक
पडत गेला असावा असें दासबोध आणि सत्यार्थप्रकाश यांच्या सुधारून वाढविले-
ल्या आवृत्तीवरून दिसून येतें. स्वता आदित्य ब्रह्मचारी व अत्यंत संन्यस्त वृत्तीचे
असूनही त्या दोघांनींही जनतेस आधीं प्रपंच करावा नेटका ह्याच पुरुषार्थर्वादाची
घोषणा केली.
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आपल्या समकालीन ब्राह्मणवर्गावर ह्या दोन्ही पुरुषानी टीका केली, आणि
शाल्यांचे गर्वपरिहारही दोघांनी केले. तथापि दोघांसही गोव्राह्मणधर्मप्रतिपालक

किंवा त्यांचे गुरु असेंच म्हणावें लागेल. समर्थाच्या मठस्थापनेंत आणि दया.
नंदांच्या चातुर्वर्ण्यरचनेत धर्मसंशोधनाची आणि वर्मरक्षणाची जवाबदारी त्यांनीं
विशेषेंकरून ब्राह्मणांवरच टाकलेली आहे. तसेंच ब्राह्मण हे जन्मतः असोत
किंवा गुणकर्मानें ठरोत, पण वाह्मणवणार्चे श्रेष्ठत्व दयानदांनीं अवमानिलें नाहीं.
तात्पर्य, दयानंद हे ज्या वाह्मणविद्येचेच फल हजै त्या वाह्मणविद्येचाच त्यांनीं
पुरस्कारही केलेला आहे. त्यांनीं केलेली ब्राह्मणांची निंदा त्यांस त्यांच्या
कर्तव्याची जागृति व्हावी एवढ्याचसाठीं आहे. त्यांची पायमल्ली व्हावी अथवा
त्यांनीं अस्पृश्यांच्या पंक्तीस यावे यासाठीं खचित नव्हे. आतां समर्थांस जसे
ब्राह्मण महंत आणि स्वयंसेवक मिळाले तसे. दयानंदांस त्यांच्या मतवैचित्र्यामुळें
मिळाले नाहींत. हा कांहीं अशी देशकालाचाही महिमा असू शकेल. परंतु
स्वामी विशुद्धानंद आणि वालसरस्वतिप्रभुरति ब्राह्मणांनीं माड्या अंगीकृत कार्याची
पूर्तता करावी असें दयानंद यांच्याही मनांत फार होते.

त्याचप्रमाणें इस्लामी संस्कृतीचे हिंदुधर्मावर होत असलेलें आक्रमण वैश्
करावे हा जरी उभयतांचा एक मुख्य हेतु होता तरी प्रत्यक्ष मुसलमानाशींत्यांनीं
वैर केलें नाहीं. रहिमखानाच्या कोठींत लाहोरच्या आर्यसमाजाची स्थापना व्हावी
आणि सजनगडावर समर्थाच्या समाधीसमोर मुसलमानांच्या पीराचीही धूप-
दीपाची व्यवस्था त्यांनीं लावावी, ह्या दोनच गोष्टी वरीलवृत्तोच्या पुरेशा निदर्शक
आहेत. अर्थात् मुसलमानी धर्मावर प्रत्याक्रमण करण्याचा उद्योग जसा समर्थानीं
केला नाहीं तसाच तो दयानंदांनाही फारसा अभिप्रेत नसावा असे आम्हांस
वाटतें. ज्यास वैदिक तत्त्वज्ञान पटेल त्यांस आर्यसमाजांत दाखल होण्यासहरकते
नसावी या विचाराचे ते होते खरे. पण इतरांचे धर्मातर घडवून आणण्याचा
आर्यानी एक उद्योगच आरंभावा अशा मताचे ते असतील असें वाटत नाहीं.
कारण तसे ते मनांत आणते तर पुढील शुद्धि चळवळीचे एक प्रमुख प्रवर्तक

स्वामी श्रद्धानंद यांच्यापेक्षाही त्यांची छाप नव्या जुन्या मुसलमानांवर अधिक
पडली असती.

श्रीब्दचळ्यंराचार्याशी दयानंदांची तुलना करतांना दयानंदांपुढील कार्य
अधिक कठीण होते, असें आर्य लेखक दाखवितात. कारण, शंकराचार्यीच्या
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वेळीं राजसत्ता हिंदूंचीच होती. तसेंच आचार्याचे प्रतिस्पर्धी कट्टे वेदनिष्ठ,
बुद्धिमानू आणि समजुतदार होते. पण या दृष्टीने पाहता समर्याचें कार्य

फारच अवघड ठरतें. कारण त्यांच्या वेळची मोगलशाही इंग्रजी सत्तेप्रमाणें
सौम्य आणि उदासीन नव्हती. तात्पर्य, औरंगजेबाच्या कडव्या कार-
कीर्दीत बिनबोभाट हजारो मठ स्थापन करणें किंवा मंडनमिश्रादि महा आग्रही
आणि अतिविद्वान् पंडितांस शास्त्रार्थांत जिंकून आपले कट्टे अनुयायी वनविणें,
असें यश इंग्रजांच्या शांततेच्या राज्यांत दयानंदांस मिळाले नाहीं. दयानंदांचे जे
शेकडो शास्त्रार्थ झाले व व्याख्यानें झालीं, त्यांचा परिणाम श्रोतुरसमाजावर थोडा-
फार झाल्यावांचून राहिला नाहीं. पण त्यांच्या प्रतिस्पध्यीची समजूत पटून ते
त्यांस येऊन मिळाले असेही फारसे झालें नाहीं. याचे कारण हिंदु पंडितांच्या
मनाचा संकुचितपणा आणि दुराग्रह असें आर्यलेखक मानतात. हिंदु पंडितांच्या-
पेक्षां जास्त व्यापक आणि उदार कल्पना असणारे खिस्ती, मुसलमानी, बाह्म
आणि थिऑसफिस्ट ह्या धर्मसुधारकांर्शी सहमत करण्याचाही त्यांनीं घाट
घातला. पण समर्थ-पंचकाप्रमाणे हें दयानंद-सुधारक-पंचकही सिद्ध झाले नाहीं.

मुख्य हरिकथानिरूपण । दुसरे तें राजकारण । तिसरे तें सावधपण । सर्वेविषयीं
।। १ ।। ही समर्थाच्या यशाची गुरुकिल्ली होती. अर्थात् दयानंदांस यावें तितकें यश
कां आलें नाहीं याचंही उत्तर यांतच आहे. मूर्तिपूजकांचें अज्ञान आणि अनेक
मतमतांतरे आणि धार्मिक थोतांडे यांजवर समर्थानींही कोरडे ओढण्यास कमी
केलें नाहीं. पण जनस्वभावाचें सूक्ष्म अवलोकन करून त्यांनीं सगुण रसून
निर्गुण सांगितलें. जाखाई, जोखाई हा दैवही राखलीं पाहिजेत असें त्यांनी:
ठरविलें. आणि योग्य अधिकारी साधकांजवळ '८ जें झालेंच नाहीं । त्याची
वार्ता पुसशी काई १ ।। '' येथपर्यंत मिथ्यावादाची मजल त्यांनीं नेली. अज्ञानी
जनता आणि सानी तत्त्वज्ञ या दोन्ही पक्षास समर्थाची शिकवण पटली. पण हा
दोन्ही टोक सोडून दयानंदांनी अंगिकारलेला मध्यम मार्ग-कांहीं अपवादभूत
वर्ग सोडून-बहुजनसमाजासही पटला नाहीं, आणि बहुतेक पंडितांसही मान्य,
झाला नाहीं. हा अनुभव फार महत्त्वाचा आहे.

अनाथ आणि हिंदुजनतेनें तिरस्कृत केलेला एक वर्ग ज्याप्रमाणें परधर्माच्या
गोटात सहज जाऊन मिळतो, त्याप्रमाणें उत्तर भारतातील बराच मोठा वर्ग

कोकालपरिस्थितीनें ब्रह्मक्षत्रतेज मावळत चालल्यामुळे दिद्खूढ-निराधार आणि
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विस्कळित होत चालला होता. तो दयानंदांनी आपल्या प्रभावशाली वक्रात्वाने
.आणि योगबेराग्याच्या वळानें आपल्या झेंड्याखाली ओढला. त्यांत कित्येक
आधुनिक विद्वानही चमकतांना दिसूं लागले देशहिताची खरी कळकळ
बाळगणाऱ्या न्यायमूर्ति माधवरावजी रानडे यांना ज्याप्रमाणें सामाजिक परिषदू
फार सोयीची झाली, त्याप्रमाणें त्यांना आणि उत्तर हिंडुस्थानातील तत्समवूरत्तीच्या
अनेक अंमलदाराना आणि विद्वानांना दयानंदांचा आर्यसमाज फार सोयीचा
झाला. यामुळे आधुनिक पदवीधरांच्या हातींही स्वधर्मनिष्ठेचें नाणे फार
खेळू लागलेंसें दिसलें खरें पण बारकाईने पाहता ह्या नाण्यावर स्वदेशाभिमाना-
या ठसा जसा स्पष्ट दिसे, त्याप्रमाणें वैदिकधर्म निष्ठेचा मुखवटा स्पष्ट दिसत
नव्हता. याचे स्पष्टीकरण पुढें सविस्तर व्हावयाचेंच असल्यामुळें येथे ही गोष्ट

नुसती नमूद करूनच पुढें गेले वरे.
न्यायमूर्ति रानडे, शामजी कृष्णवर्मा, लाला मूळराज प्रभुरति अनेक बहुश्रुत

आणि मुत्सद्दी अशा आधुनिक विद्वानांच्या संगतीमुळे देशोन्नतीकरतां कोणकोण-
त्या मार्गाचे अवलंबन केलें पाहिजे, याचा दयानदांनीं अधुनिक पद्धतीनंही विचार
केलेला दिसतो. जर्मनीतील वीस साहेब, अमेरिकेतील थिऑसफिस्ट, इंग्लंड-
मधील शामजी कृष्णवर्मा, यांच्याशीं त्यांचा पत्रव्यवहार सुरू असे. त्यांच्या
मनोभूमिकेत एका बाजूस स्वामी विरजानंद यांनी आर्षग्रंथ व यौगिक अर्थ-
पद्धति या स्तंभावर जडलेला वेदनिष्ठेचा कडक धमोद्धारदंडक .आणि दुसऱ्या
बाजूस भौतिक विज्ञान आणि समतावाद या खांबांवर आधारलेला आधुनिकांचा
देशोद्धार-दंडक, या समांतर दंडकांवर त्यांच्या बलिष्ठ तर्काने जी अपूर्व वीद्धिक
कसरत केली, ती विसाव्या शतकातील आबालवुद्धांस आणि स्त्री-पुरुषांस अनु-
करण करण्यास कितपत लाभ-हानिकारक झाली व पुढें होईल हा फार विचार
करण्यासारखा प्रश्न वाहे.

एकोणिसाव्या-विसाच्या शतकातील पाश्चात्य भौतिक विज्ञानानं लजित झालेलें
वैदिकांचे मुख दयानंदांच्या यौगिक अर्थपद्धतीनें उज्जवल केलें. यास्तव दया
नंदानी आपल्या हयातींत ही एकच गोष्ट केली असती तरी ती त्यांची कीर्ति

अजरामर करण्यास पुरेशी होती. तसेंच हिंदूंच्या हातांत वदिक-संहिता हा
ईश्वरनिर्मित एकच ग्रंथ देऊन त्यांनीं प्रतिस्पर्धी कुराणवाल्या आणि बायबल-
.याल्या परधमत्यापुढें अभिमानाने छाती वर करून चालण्यास हिंदूं समर्थ केलें,
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असे आर्य लेखक मानतात. तसेंच असेही म्हणता येईल कीं, स्वावलंबन, स्वदेशी,
राष्ट्रीय शिक्षण व स्वराज्य ही राष्ट्रीय सभेची अखेरची चतुःसूत्री, आणि अहिंसा,
अस्पृश्यतानिवारण व असहकार ही महात्मा गांधींची अलिकडील स्वराज्य-
प्रासीची उपायोजना, दयानंदांच्या आचारविचारांत राष्ट्रीय सभेचा जन्म होण्या
पूर्वीही दिसून येत असे. दयानंदांचे सारे जीवनच स्वावलंचनाचें होतें. स्वदेशी-
बद्दल त्यांस जबरदस्त अभिमान असे. एखाद्या वष्करिता जे प्रांत पूर्वांपासून प्रसिद्ध

आहेत, त्या ठिकाणी ती वस्तु कोणी विलायती आणून दिल्यास त्यांना फार राग
येई. कपड्यांचा देशी रिवाज सोडल्याबद्दल ब्राह्मांवरही त्यांचा मोठा रोष असे.
साऱ्या शिक्षणक्रमांत पूर्वांची शास्त्रप्रणाली आणि वैदिक स्वत्व कायम ठेवण्याबद्दल

तर त्यांचा पराकाष्ठेचा हेका दिसतो. देशी भाषेला त्यांनीं शक्य तितके उत्तेजन दिले.
त्याचे शिक्षणासंबंधी विचारही राष्ट्रीय अग्रिमानानें भारलेले होते. भौतिक वितान
येथील विद्यावयीनी शिकून तयार व्हावें म्हणून त्यांनीं जर्मनीत पत्रव्यवहार सुरू
केला होता. अगदीं अलीकडील भौतिकशास्त्रेही वेदमूलक मानून शिकवावी,
असा त्यांचा बाणा दिसतो. त्यांची शिक्षणाची शिस्तही सक्तीचीच होती. स्वराज्य
हा श०द तर आजच्या अर्थाने प्रथम त्यांनींच उपयोगांत आणला असें म्हणतात
पहिली गोरक्षणाची सभा हें त्यांच्या अहिंसेचे द्योतक आहे. त्यांच्या संस्कार.
विधीतही अहिंसेचे व्रत आरंभीच अंगीकारलेले असतें. यज्ञकार्यात लागणारा
मधही मधमाशांना न मारता मिळविलेला असावा असें संस्कारचंद्रिकाकार
स्रागतातक्षत्रियांर्चा क्षात्रवृत्ति कायम राहण्याकरित त्यांनीं फक्त हिंसपशूची शिकार
करावी असे तें म्हणत. ते शाकाहाराचे कडक पुरस्कर्ते होते. त्यांच्या जीवदयेचें
उदाहरण म्हणून एक गोष्ट अशी सांगतात कीं, एकदा एक बैलाची गाडी चिखलांत
रुतली असतां गाडीवान बैलांना हांकलण्याकरितां बेदम मारू लागला, तेव्हां त्यास
मनाई करून स्वामींनी गाडीचे बैल सोडले आणि गाडीचे जोखड आपल्या खांद्यावर
घेऊन त्यांनीं ती गाडी चिखलांतून वाहेर काढली! ते व्याख्यानास उभे असतां
टवाळ लोकांकडून त्यांच्या अंगावर अनेक वेळां दगड येत. एकदा तर त्यांच्या
डोक्याला खोकही पडली; पण त्यांनीं जखमेतून वाहणारे रक्त तसेंच छाटीनें.
सुकून आपलें भाषण पुढें चालविले. त्यांना जीवे मारण्याचा प्रयत्न करणारांवरही
त्यांनीं कधीं हत्यार उपसले नाहीं. त्यांची ही अहिंसा म्याडपणाची नसून मर्दानी
स्वरूपाची होती.
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पतितोद्धार हाही त्यांचा अगदीं जिव्हाळ्याचा विषय होता. एकदा त्यांच्या-

व्याख्यानास आलेले अतिशूद्र कोणी उठवून लावू लागले. तेव्हां ते म्हणाले कीं,.
माझी व्याख्यानें ही खाटकांसारख्या अतिशूद्रांकीरताच आहेत. एकदा तर एका
भाविक न्हाव्यानें आणलेली भाकरी त्यांनीं मोठ्या प्रेमानें खाली. अशी दंत-
कथा आहे. तात्पर्य, अस्पृश्यता त्यांना मान्य नव्हती, असेंच बहुधा त्यांचे अनु-
यायी मानतात. आतां राहता राहिला असहकार. दयानंदांचें ज्यांच्याशीं जमत
नसे अशा पुराणमतवाद्यांशी व इतर मतवाद्यांशीं नांचा पूर्ण असहकार असे.
लाला लजपराय तर असें म्हणतात कीं, 'दयानंदांनी कोणती एक गोष्ट सर्वापेक्षा

अधिक टाळली असेल तर ती विरोधकांची सहानुभति होय !' त्यांच्या या वुरत्तीस

अनुसरून लालाजी-अर्थात् हिंदु जनतेच्या हितबुद्धीचेंच-आर्यवधूस पुढें असेही
बजावतात कीं, या सहानुभूतीच्या मोहास वळी पडून आर्यसमाज हिंदु
धर्माच्या महासागरांत नामशेष होणार नाहीं, याबद्दल आर्यानी फारच खबर-
दारी- घेतली पाहिजे!

दयानंदांचे जरी असे हे राष्ट्रीय वाण्याचे विचार होते, आणि वरील तत्त्वें-

त्यांच्या आचरणांत जरी दिसून येत, तरी आपला आर्यपंथ शक्यतों सर्वास
सुगम व्हावा म्हणून राष्ट्राभिमान आणि गोरक्षण हे त्यांचे जिव्हाळ्याचे विषय
त्यांच्या मंतव्यांत त्यांनीं घातले नसावेत. त्याचप्रमाणे त्यांच्या नावरूया पुईवर
पुढें मुरू झालेल्या शुद्धिबळवळीचे तत्त्वही त्यांच्या मंतव्यांत दिसून येत नाहीं.
असें म्हणतात की, त्यांनीं एका मुसलमानाचा अलखधारी नामक आर्य केला;
आणि एका मलकान्याला यज्ञोपवीत दिलें. या दोन गोष्टींपलोकडे त्यांनीं शुद्धि-

चळवळीचा पुरस्कार केल्याचें आढळत नाहीं. तारीख १६ एप्रिल सन १८८१
च्या पत्रांत चोबे कन्ह्यालालजी यांस त्यांच्या प्रहगस उत्तरादाखल ते असें लिहि-
तात कीं, ८. मुसलमानादि अन्य मतवाले वैदिकमतानुयायी झाल्यास ते ज्या वर्णाच्या.
गुणकर्माने युक्त असतील त्या वर्णात त्यांस राहता येईल. रोटी वेटी व्यवहारही
आपल्या समान वर्णाशीं त्यांनीं करावा. आजकालचे अलोक त्यांच्याशीं असा
व्यवहार करणार नाहींत, यास्तव त्यांनी आपल्याच ( अर्थात् पूर्व धर्मातील)
लीकांत (रोटीवेटी) व्यवहार करावा आणि ( धर्म) मतमात्र वैदिक राखा.
यांत कोणत्याही प्रकारची हानि होऊं शकणार नाहीं.''

दलितोद्धार आणि पतितोद्धार, शुद्धि आणि शिक्षण, जातपाततोडक-मंडखें
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आणि गुरुकुलें, यांसंवंधी वार्यसमाजाची आज जी प्रचंड चळवळ आणि खळवळ
दिसत आहे, तिचा दयानंदार्शा संबंध बाप मेल्यावर जन्मास आलेल्या संताना-
प्रमाणेंच आहे. एखाद्या श्रीमंताने प्रचंड वाडा वांधण्याचें मनांत आणावे आणि
मालमसाला तयार झाला नाहीं तोच मरून जाव, असाच दयानंदांचा प्रकार
झाला. जुने इमले उखडून आर्यसमाजाचा पाया त्यांनीं खणला खरा पण तो
पायाही त्यांच्या हातून पुरा भरला गेला नाहीं. सर्व मतमतांतरांचे चिरे एकत्र
करून एक मानवजातीसाठी ' एकेश्वराचे एक वेदमंदिर वाधावे असेंही कदाचित्
त्यांच्या मनांत असेल, पण वेकीची एकी करूं पाहणाऱ्यानें तिरकी करावी असा,
कांहीं प्रकार होऊन बसला! सारे चिरे एकत्र जोडण्याकरितां जें सिमेंट तयार
करूं घातले तेंच अहंकाराचे पाणी खाऊन पृथकूत्वानें असहि।ःप्र होऊन राहिलें,
असा कित्येक अनुभव सांगतात. परंतु आर्यलेखकांचें म्हणणें याहून भिन्न आहे.
-त्यांच्या मताने असें दिसते कीं, अखिल मानवकोटीला वैदिक निष्ठेची गवसणी
घालू पाहणाऱ्या दयानंदांच्या ठिकाणीं असले देशाभिमान, धर्माभिमान, पंथाभिमान
इत्यादि कप्पे असाषे हें कोणास विसंगत वाटण्याचे कारण नाहीं. कारण, दयानंद-
च्या विशाल ईशप्रेमांत मानवी प्रेम आणि राष्ट्रीय प्रेम यांचा बेमालूम मिलाफ
झाला होता. आम्ही दयानंदांच्या मंतव्याच्या भाषेतच बोलावयाचें तर वर्णाश्रम

आणि विवाह यांच्या व्याख्यांच्या द्वारे दयानंदांनीं मान्य केलेला सामाजिक सुधारणे-
चा क्षेत्रविस्तार त्यांनीं केलेल्या आर्यावर्ताच्या (हिमालय आणि विध्य यांमधील
प्रांत) व्याख्येच्या संकोचांतच मुला, असेही म्हणतां येईल. मात्र आजचे आर्य

मुरला असें न म्हणतां पुरून उरला असें कदाचित् म्हणतील असो. दयानंदांची
मूळचा धार्मिक मते परकीय संस्कृतीच्या संस्कारांपासून अलिस आहेत हीच
गोष्ट कोणास महत्त्वाची वाटेल, तर कोणास त्यांची मते सर्वसंग्राहक आणि
व्यापक आहेत ही गोष्ट अधिक मूषणावह दिसेल.

वावा छण्यसिंग तर अभिमानपुरःसर असे सांगतात कीं, साऱ्या मानवी
जगाला संघटित करणारा दयानंदांच्या आर्यधर्मासारखा दुसरा धर्म नाहीं
त्यांच्या मते खऱ्या वैदिकधर्माचे हें महत्त्व इतर तर जाणत नाहीतच, पण
हिंदूही आपल्या सूळ धर्माचें स्वरूप अजिवात विसरून गेले आहेत. यांच्या-
मते कोणताही धर्म सार्वत्रिक होण्यास, ०१ तो धर्म सुष्टीच्या आरभकाला
पासूनच निर्माण झालेला पाहिजे. कारण, ज्या परमेश्वराने सूर्य-चंद्र-तारे व पचमहा-
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म्-तें निर्माण केली. त्याच जगाच्या आरंभी जगाच्या कल्याणासाठी धर्मही
निर्माण केला असला पाहिजे. ( तस्माद्दच: सामयजूंषि० -ड. ।। १. (२)
तो व्यापक, पूर्ण, प्रमादरहित आणि सर्वाशी त्रिकालाबाधित असला पाहिजे;
(३) तो कोणत्याही विवक्षित समाजास उद्देडून नसून अखिल मानवजातीस
सामान्यप्चे उपयोगी पाहिजे; ०४) त्यांतील तत्त्वें आणि प्रमेये परस्पर विसंगत
असलं कामा नयेत आणि ०५ त्याचा भौतिकशास्त्रे व मानसशास्त्रे यांशी विरोध
नसावा. हीं पांच लक्षणें दुसऱ्या कोणत्याही धर्मासे लागू पडत नाहींत. तीं
दयानंदांनी उदूघाटन केलेल्या एका आर्यधर्मासच काय तीं लागतात. यामुळे हाच
एक धर्म विभव्यापि होण्यास समर्थ आहे. बावा छक्तचासेग यांचा हा अंदाज
खरा ठरणे कालाधीन आहे. तथापि त्यावरून दयानंदांच्या चळवळीचे ध्येय

किती व्यापक स्वरूपाचे मानता येण्यासारखे आहे, याचा आजही विचार करतां
येईल. तो विचार पुढील भागांतून यथाकम होईलच.

येथपर्यंत दयानंद या व्यक्तीचे स्वभावचित्र, त्यांचें सार्वजनिक चरित्र त्यांचें
उद्दिष्ट कार्य, न्या कार्याचे स्वरूप आणि विस्तार म्हणजे एकंदरींत दयानंदांचे
महत्त्व, यासंबंधी आम्ही ठोकळ रूपरेषा दाखविली. आतां याचाच थोडा अधिक
विस्तार करून दयानंदांच्या कार्यासंबंधी आर्यजगताच्या दृष्टीने कसकसा आढावा
निघु शकतो त्याचाही विचार करू.

जन हे त्रिविध आहेत. स्वामी दयानंदांची केवळ निंदाच करणारा वर्ग त्यांच्या
हयातींत होता तसा तो आजही आहे. दयानंदांशी अंशत: मतभेद असलेला
असा एक उदासीन वर्ग त्या वेळेप्रमाणे आजही आहे आणि तिसरा त्यांची
सांप्रदायिक भक्तीने स्तुति करणारा वर्गही पूर्वीप्रमाण आताही विद्यमान आहे.
किंबहुना ह्या तिन्ही वर्गीचे विद्वान् लेखक खास दयानंदांच्या अनुयायांत
उत्पन्न झालेले आहेत. वैराचे उग्र स्वत्रूःःप ज्याप्रमाणें भाऊवंदकींत सर्वात अधिक
दिसते, त्याप्रमाणेंच एखाद्या संप्रदायांतून फुटून वाहेर पडलेल्या लेखकाच्या ठिकाणी
त्या संप्रदायाचे पुढाऱ्याविषयीं तुच्छताबुद्धि आणि मतविरोधाची कटुता जास्त
तीव्र आढळून येते; व त्यांच्यांत तात्त्विक दृष्टीपेक्षां द्वेषविषयक भावनाच जास्त
प्रभावी असते. म्हणून आम्ही वरील वर्गाचे उद्गार तूर्त विचारांत न घेता दुसऱ्या
दोन वर्गातील दयानंदांच्या अनुयायांचे काय विचार आहेत, त्याचें यापुढे
थोडक्यांत दिद्रर्शन करणार आहोंत.
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प्रकरण १६ व लोकोत्तर पुरुष चे' ४७.
सद्गुरु हे ईश्वरापेक्षांही श्रेष्ठ होत, अथवा धर्मसंस्थापक हे साक्षात् ईश्वराचे

अवतार होत, ही भाषा ह्याच शब्दांत आर्यसमाजी वापरणार नाहींत, हें उघड
आहे. पण जवळजवळ याच परमोच्च पदावर त्यांनीं लपल्या आचार्यीस
नेऊन बसविले आहे हेंही, तितकेच उघड आहे. समक्ष डोळ्यासमोर झालेला

ख पाहून वैराग्याने तपस्येला लागलेले धर्मसंस्थापक गौतमबुद्ध, अनाथांवर
दया करणारे जीझस खाइस्ट, वंघुवाद सांगणारे एकेश्वरवादी महमद पैगंबर
अथवा धुरंधर वाद्यांशीं झगडणारे झहीमच्ळ्यंराचार्य-अशा अनेक उपमा आर्य,
चरित्रकारांनीं दयानंदांस दिल्या आहेत. इतकेंच काय, पण आत्मिक -झुकेप्रगणि

शारीरिक मुकेची व्यवस्था लावणारे. निराकार एकेभराची पूजा हिंदुसमाजांत
पुनर्रूढ करणारे, वेदांवर अनजयीनष्ठा ठेवणारे, परधर्मसमालोचनापूर्वक वेदमूलक
सर्वतंत्रसिद्धान्त सांगणारे, स्त्रियांस प्रथमच वेदाधिकार देणारे, शूद्रांचा उद्धार
करणारे, हिंदूंतील अस्पृश्यता नाहीशी करणारे, लोकहितबुद्धीने झटणारे, भौतिक
विज्ञानास विशेष उत्तेजन देणारे, निष्क्रिय वादास मूठमाती देणारे, डोळ्यांदेखत
धर्मधन लुटले जात असतां आणि अज्ञ स्त्रीपुरुष भ्रष्ट केले जात असतां, उदासीन-
तेचें ते सर्व सहन करणाऱ्या त्यागी पुरुषांचा उघड उघड धिक्कार करणारे,
पुरुषार्थाचे जबरदस्त प्रेरक, युरोपची यात्रा आणि युरोपची भाषा ही
नवयुगातील मान्यतेची साधने संपादन केली नसताही. येथील रावापासून (का-
पर्यत, अजाणापासून सुशिक्षित सुधारकवर्गापर्यत, इतकेंच काय, पणविधर्मी आणि
विदेशी विद्वन्मडळीसही मान्यवर झालेले, आणि अखेर धार्मिक संस्थेसही लोक-
प्रातिनिधिक स्वरूप देणारे धर्मसंस्थापक आजवर दुसरे कोठेही कोणी झालेले
नाहींत, असेही आर्य अभिमानानें म्हणतात. आणि त्यांच्या ह्या अभिमानांत
अंशभागी होण्यास आम्हांसही कांहीं संकोच वाटत नाहीं.

स्वदेशाच्या राष्ट्रीय आणि सामाजिक परिस्थितीच्या दृष्टीने पाहता स्वामी
दयानंद हे एक जाडे समाजधुरंधर होऊन गेले यांत शंका नाहीं. किंबहुना
खुद्द आर्यसमाजाची स्थापना करतानाही स्वदेशहिताची भावनाही स्वामी
दयानंदांच्या मनांत प्रामुख्याने असावी असें म्हणण्यास जागा आहे. ही
त्यांची वृत्ति व एकंदरीने निश्रेयसाप्रमाणेंच अम्युदयाचीही तितकीच
आस्था बाळगण्याची दृष्टि त्यांच्या प्रत्यक्ष वागण्यांतही प्रसंगविशेषीं दिसून येत
असे. आर्यइतिहासकार श्रीनरदेवशास्त्री ह्यांनीं आपल्या ग्रंथाच्या मुखपृष्ठावर
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२१ दै मतभेदाचे वीज ( भाग १ ला

स्वामींचे एक अवतरण दिलें आहे; -त्याचा आशय असा कीं, ८ज्या देशच्या
पदार्थानीं आपलें हें शरीर बनले आहे, ज्याच्या योगानें आज आपलें पोषण
होत आहे आणि पुढेही होणार आहे, त्या स्वदेशाच्या उन्नतीकरितां सर्वानीं
मिळून तन-मन धनानें प्रीतिपूर्वक प्रयत्न केला पाहिजे. आणि यासाठीं आर्यसमाज
ज्याप्रमाणें स्वदेशोन्नति घडवून आणण्यास कारणीभूत होईल तसा दुसरा कोणता-
ही समाज होणार नाहीं. ही त्यांची राष्ट्रीय वृत्ति आर्यसमाजाच्या बहुमोल
कामगिरीत दिसून येत आहे असें कोणासही कवूलष्करावे लागेल.

श्रीनरदेवशास्त्री यांच्या मताने इतकी गोष्ट खरी कीं, त्या काळी अशाच
धर्मसंशोधकाची जरुरी होती. स्वदेशाच्या व स्वधर्माच्या अगदीं हीन परि-
स्थितींत ते जन्मास आले. त्यांनीं देशास जडलेल्या विकारांचे निदान वरीवर
करून औषधयोजनाही अचुक केली. जुन्या रूढ हिंदुधर्मावर कडक टीका
करण्यांत नवीन धर्ममत स्थापन करण्याचा त्यांचा हेतु नव्हता. कारण ते
प्राचीनतेचे अत्यंत पक्षपाती होते. त्यांचा खंडनमंडनात्मक सारा वाद एकमत
व्हावें यासाठीं होता. एका भारताच्या उन्नतीनें अखिल जगाचे कल्याण होईल असें
मानणारे ते होते. त्यासाठींच त्यांनीं आर्यसमाज निर्माण केला. त्यांत सर्व तंत्र

सिद्धान्तांचाच मामान्यतः सर्कस मान्य होणारा भाग अधिक आहे. त्यांची
षेदानुकूलता सनातनी हिंदूंसही मान्यच होती. पण वेदानुकूल कोणतें आणि
वेदविरोधी काय याबद्दलच काय तो सारा वाद होता. आणि आमच्याम्?तें या
दिसायला तपशिलाच्या व सूक्ष्म वाटणाऱ्या गोष्टींतच सनातनी व आर्यसमाजी
यांमधील तीव्र मतभेदाचें वीज सांठविलेलें आहे.

कूर्तिपूजा वेदांत आहे कीं नाहीं! जीवितश्राद्ध आणि मृतकश्राद्ध यांतील
वैदिक कोणतें १ अवतारांचें वर्णन वेदांत आढळतें कीं काय! विधवाविवाह
आणि नियोग अर्वदिक आहेत कीं कसे! वर्णाश्रमधर्मासंबंधी वेदांचा आशय तरी
काय १ देत आणि अद्वैत यापैकी वेदांस मान्य कोणतें । साकारता आणि निरा-
कारता याबद्दल वेद काय म्हणतात १ ब्राह्मणादि ग्रंथ आणि मन्वादि धर्मशाखें
यांत वेदानुकूल भाग कोणता आणि वेदविरुद्ध कोणता समजावा : असे हे
वादाचे मुद्दे होते. ब्रह्मापासून जैमिनीपर्यत सर्व शास्त्रग्रंथ दयानंदांस मान्य होते
असें त्यांनीं म्हटलें आहे. पण ह्या मोघम विधानांत कोणकोणते प्रसिद्ध आणि
अप्रसिद्ध ग्रंथ किती अंशाने मानावयाचे तें ठरविता वेणे सोपे नव्हतें. बरें, सत्य-
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'प्रकरण १६ व) दयानंदांनीं काय केले?

निर्णयासाठी त्यांच्या मते अखेर निर्णय देणे तर्काकडेच सापेवावे तर वेदांचें
प्रामाण्य तें काय! बरें, वेदवित्पुरुषांचे तर्क पहावे असें म्हटलें तरी त्यांच्यांत-

ही दृष्टिभेद आहेतच. विद्यासभा निर्णायक म्हणावी तर ह्या पंडितांच्या सभा
भरवाच्या कोणीं आणि भरल्या तरी त्यांचे निर्णय मानतो कोण १ व्यवरा आणि
दशावरा परिषदा विधर्मी परराज्यांत काय करूं: शकणार? असे हे प्रश्न दयानंदा-
पुढें होते. त्यांचा विचार त्यांनीं कितपत समाधानकारक रीतीनें लावला ह्याचा

विचार पुढें पाहू
इतकी गोष्ट खरी. कीं, प्राचीन स्थितीचें वर्णन, वर्तमान स्थितीतील दोषाचें

निराकरण आणि भविष्य काळच्या मार्गाचे दिग्दर्शन, ह्या तिहेरी दृष्टीने दयानंदा.
नी आपले प्रयत्न चालविले. त्यांनीं प्राचीन आचार आणि शास्त्रप्रणालीचा उद्धार
केला, मृतप्रायझालेखया संस्कारांस आपल्या कल्पनेप्रमाणें अगदीं नवीन स्वरूप
.देऊन कां होईना-जिवंत केलें, बालविवाहनिषेध जास्त लाचारांत
आणला, वेदविद्येच्या शिक्षणाचें द्वार सर्वास खुळे केलें, शिक्षणाची
कडक शिस्त सुरू केली, वेदांबद्दल प्रीति अणि रुचि वाढविली, षडत्यदर्शनांचें

त्यांनीं आपल्या मते एकीकरण केलें, चातुर्कर्याची गुणकर्मावर संपादणी केली,
सर्वीच्या हातीं वेदसंहिता हा एक प्रमाणग्रंथ दिला, आणि देशी भाषेत अनेक
ग्रंथ लिहून त्यांनीं वेदविद्या सर्वाससुगमकेली. त्यांच्या प्रयत्नामुळे कित्येकतरुण
नास्तिकांचे आस्तिकबनले आणिकित्येकतरधर्मातराच्यापापांतूनबचले. यासंबंधी
गेल्या दयानंद शताब्दीच्या महोत्सवांतकित्येक आर्य पुढाऱ्यांनी जे आपले कबुली-
जवाब दिले, ते लक्षांत घेण्यासारखे आहेत.

स्वामी श्रद्धानंद हे स्वतः खिस्ती होण्याच्या अगदीं तयारींत असतां त्यांस
फिरकियास स्वामी दयानंद अप्रत्यक्षतेनें कारण झाले हें धुकळास ठाऊक नसेल.
पं. गुरुदत्त विद्यार्थी या महा नास्तिकास श्रीमद्दयानंदांच्या अखेरच्या दर्शनानें
आस्तिक केलें, असें मानतात. याशिवाय वरील उत्सवप्रसंगीं स्त्रीशिक्षणाचे धुरीण
सुप्रसिद्ध लाला देवराजम्हणाले कीं, '' मी हिंदुधर्मास कुचकामाचा समजत होतों.
माझे उस्ताद मला मुसलमानी धर्म शिकवीत. पण स्वामीची व्याख्यानें ऐकून
माझी स्वधर्मावर निष्ठा बसली. '' महात्मा अलखधारीसांगतात कीं, '८ मी खिस्ती
होत होतों, पण माझ्या चुलत्याने मला स्वामीकडे आणले. आणि मी मग खिस्ती
झाला नाहीं. '' भारत-सुदशाप्रवर्तकाचे संपादक म. गणेशप्रसाद आपला' अनुभव
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कळवितात कीं, ढ ' मी रोज शिवाची एकादश पार्थिवलिंगे व्रजीत असें; पण स्वामीया.
सत्योपदेश ऐकून मी तें वेड सोडले. '' लाला गंगाराम तर विलक्षण हकीगत कळ -

वितात कीं, '' मीं मुसलमान होत होतों, आणि माझ्यावरीवर लाला लजपतराय
पण मुसलमान होणार होते; पण स्वामींच्या उपदेशाच्या प्रभावानें आम्ही बचलों. ''
आर्यसमाजाचे मुकुटमणि शाहूपुराघीश सर नाहरसिंहजी म्हणतत कीं, ८८ मला
सरकारने शिक्षक ठेविला होता तो खिस्ती होता. त्याच्या शिक्षणानें मी खिस्ती
नाहीं-तरी पुरा नास्तिक बनली होतों. परंतु स्वामीजींनी मला नास्तिकाचा आस्तिक -

बनविले ''
येथपर्यतचें वर्णन सर्व ठीक अ ।हे. प्रत्याक्रमणापर्यत अयीची तयारी आएन

स्वामींनी धर्मातरास आळा घातला, लाकेशिक्षणास चालना देऊन जनतेचें अज्ञान

दूर करण्यास अरंभ केला, टववाहमर्यादा वदबून अणि ब्रह्मचर्याचे महत्त्व

गाऊन तेंयांनी विषयाससीपासून तरुणास राखले. मद्य, मांस यांच १ मोह कमी
केला. अशा ह्या वरील सर्व वर्णनांत थोडी।फर अतिशयोक्ति असली तरी त्याबद्दल

कोणी फारसी वाद घालणार नाहीं. तसेंच हें जे कार्य स्वामींनी केलें तें कांहीं
लहानसहान नव्हे, हेंही कोणी कथूल करील. पण याच्यापुढे जाऊन जर त्यांच्या
वैर । ४याची कोणी थोरवी मागेल तर ती नि :संग सनातनी सन्य ाशांस पटेलच
असें नाहीं. तेंयांचेया ईश्वरभक्तीचे वपन महाराष्ट्रीय वारकरी कबूल करणार
नाहींत. तेंयांच्य । वैदिक निष्ठेबद्दल ब्राह्मदि ८चकित्सक शंका काढतील. त्यांचा
प्रामाण्यवाद स्मार्त-भागवतांस अशास्त्रीय व अयुक्तिक वाटेल. ८यांचें अगाध
शान वेदान्ति मानणार नाहींत. तेंयांची यौगिकपद्धति कित्येक पच्छितास हास्यस्पपद

वाटेल. त्यांचा अगाव तर्क भ ाविकांस पाखंडी दिसेल. त्यांचें वाक्य १तु४ आणि
कोटिक्रम कोणा मितभ-चणी आहेमातुमवी पुरुषास तुच्छ वाटेल. त्यांच्या सहानु -
भूतीच्या ठिकाणी परसतअसहि।ःणुता कित्येकांस आढळून येईल आणि त्यांची
वर्णव्यवस्थ । व्यवहरिक धर्मशास्त्रज्ञांस फोल वाटेल. -रयांची शुद्धि कर्मठांस

अशुद्ध वाटेल. तेंयांच्या संस्कारशुद्धीकरणास जुने याज्ञिक्र नसत । उपद्याप म्हणतील.
या गोष्टींचा अमच्य । अमित्रांनीही अर्थीतविषाद वाटूं देता कामा नये. कारण,
हे सारे प्रामाणिक मतभेदाचे मुद्दे आहेत. यांत व्यक्तिद्वेष नसून फार गंभीर
विषयासंबंधी केवळ दृष्टिभद. आहे.

तसेंच दयानंदांच्य १ कार्याची महती सांगत असतांना स्वामींनी ब्राह्मणी
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वर्चस्वाचा नायनाट केला, त्यांनीं भटशाही बुडविली, त्यांनीं मूर्तिपूजा सुगारून
त्येली, त्यांनीं गुरुशाही आणि आचार्यशाही नामशेष केली, त्यांनीं स्त्री-छास समान
हक्क दिले, अथवा त्यांनीं जातपात मोडून एकाराचा पाया घातला, असे जर
कोणी म्हणूं लागले तर त्यासही त्यांच्या आर्यमित्रांनीं '' जरा सबूर '' असेंच.
म्हणा लागेल, कारण, वरील सर्व गोष्टींबद्दल दयानदांचें खरोखर काय मतहोतें,
ह्याचा सूक्ष्म दृष्टीनें विचार करणें फार आवश्यक आहे. शिवाय वरील सर्व गोष्टी
स्वामींनी घडवून आणल्या अर्ध्ये जरी मानले, तरी त्यामुळें ते सर्व विचारी
माणसांच्या स्तुतीसच पात्र होतील कीं काय, याचाही शांतपणे आणि निर्विकार.

मनाने विचार केला पाहिजे. त्याचप्रमाणें दयानंदाचे स्वतःचें घ्यक्तिमाहात्म्य व
थोरपणा मान्य करून किंवा त्यांच्या कामगिरीची जाणीव वाळगूनही धर्मे-

पंथ या दृष्टीने त्यांच्या निरनिराळ्या इतरांस मान्य न होणाऱ्या कांहीं'
तत्त्वांवर टीका करण्याचा प्रसंग आला असतां त्या वेळीही तत्त्वजिज्ञासेकरितां
आर्यसमाजानें त्यांस पूर्ण स्वातंत्र्य दिलें पाहिजे. लेखन-भाषणस्वातत्र्य हा
मानवजातीचा एक प्रधान हक्क समजला जातो. तेव्हां अशी टीका झाल्यास
तिच्यायोगाने दयानंदांविषर्यी तुच्छताबुद्धि दर्शविण्याचा लेखकाचा उद्देश आहे,
असेही समजण्याचें कारण नाहीं.

असो, येथपर्यंत दयानंदांचे गुणवर्णन झालें, तें या भागास पुरेंसे आहे अस'वाटतें. दयानंदांच्या अनुयायांत वाज आपल्याला मोठमोठे लोक आढळून येतात
व त्यांनीं आपल्यापरीनें आर्यसमाजाची व स्वदेशाची सेवाही श्रेष्ठ प्रकारे केली
आहे. त्यांच्या ह्या सर्व कार्याचें स्वरूप म्हणजेच सध्याचा आर्यसमाज होय.
त्याची विस्तुरत माहिती दुसऱ्या भागांत येणारच आहे. येथें विषयपूर्ततेकरितां
त्यांच्या विषयीं थोडक्यांत कल्पना दिली असतां पुरे होईल.

मागें आम्ही दर्शविलेच आहे कीं, सवाई माधवरावांनीं पेशव्यांची गादी
चालवावी त्याप्रमाणें दयानंदांच्या पश्चातू जन्मास आलेली-निदान विशेष वाढीस
लागलेली-सध्यांची चळवळ आहे. श्रीमच्छकराचार्यानीं आपल्या हमातींतच भरत-
खंडाच्या चारी दिशांस मठस्थापना करून धर्मराज्याची नाकेबंदी केली. किंवा
समर्थ रामदासांनीं आपल्या हयातींत हजारों सच्छिष्य निवडून काढून हजार
दीड हजार मठावर आपले महंत नेमून समर्थसांप्रदायाचें जाळे साऱ्या देशभर
पसरून दिलें. तसें दयानंदांस कांहींच करतां आलें नाहीं. करतां आलें नाहीं हा
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.दोष आम्ही त्यांच्यावर लादत असें नव्हे. हा कालगतीचा महिमा असेल
किंवा त्याहूनही तसें करण्यास त्यांस पुरेसा अवसर मिळाला नाहीं हेंही कारण
जास्त संभवनीय आहे. इ० सन १८६४ सालीं दयानंदांना सार्वजनिक दृष्टीची
चाळिशी लागली. त्यानंतर उणीपुरी वीस वर्षे त्यांस धर्मसंस्थापनेस मिळाला खरी;
पण या कालांतील त्यांच्या कार्याचे संहारणी आणि उभारणी असे दोन भाग केल्यास,
निदान सन १८७५ सालापर्यंत विधायक कार्यास सुरवातच झाली नसल्यामुळे,
संहारणीच्या मानानें उभारणीस पुष्कळच अधिशकाळ मिळावयास पाहिजे होतां,
तो त्यांस तितकाही मिळाला नाहीं. त्यांच्या महत्त्वाकांक्षेच्या मानाने त्यांस
अकालीच मृत्यू आला! त्यापूर्वी त्यांनीं मोठ्या खटपटीने कित्येक आर्य-
समाज आणि एक मोठी परोपकारिणी सभाही स्थापन केली होती. पण सार्व-

जनिक कार्यातील अशा ह्या कार्यकारी सभा आणि संस्था लवकरच कशा
नामधारी ठरतात हें वाचकांस ठाऊक असेलच. पण त्यावरोवर हा एक ऐतिहासिक
चमत्कार दिसून येतो कीं, श्रीरामकृष्ण परमहंस, श्रीमद्दयानंद, ब्रह्मानंद केशव
चंद्रसेन असे भारतवर्षांत केंद्रीभूत असलेले महापुरुष. जवळ जवळ एकाच
सुमारास दिवंगत झाले; आणि त्यानंतर थोड्याच काळांत ते एका अमूर्त स्फूर्ति-

रूपाने पुन्हा जन्मास येऊन त्यापासून पुढे श्रीरामकृष्ण मिशन, दयानंद
कॉलेज, राष्ट्रीय सभा अशा कार्यकर्त्या संस्थांस चालना मिळाली. पण ज्याप्रमाणें
एंजिन जोराचा धक्का देऊन थांबलें आणि प्रत्यक्ष प्रत्यक्ष जोडणारा उलव्या सुटला कीं,
गाडीचे डवे धांवत सुटतात. मग त्यांनीं सायडिंगला कोणच्या बाजूला जावे
ह्याची तजवीज साधेचाला करीत असतो. डब्यांना गति एंजिन देते; पण
दिशांची प्रेरणा तें करीत नाहीं. असाच काहीसा प्रकार येथेही दिसून येतो. वरील
अलौकिक पुरुषांच्या विचारांची प्रेरणाशक्ति आणि स्वामी विवेकानंद, लाल। साई-
दास आणि आनंदमोहन इत्यादि रजोगुणी सांधेवाल्यांनीं सांप्रदायिक चळवळीच्या
गतीला दिलेली दिशा यांतील कार्यकारणसंबंध जुळावा तितका जुळत नाहीं.

आतां हें खरें कीं, दयानंदांच्या महत्त्वाकांक्षी मनांत विशाल भारताची कल्पना
नांदत होती. आर्याचे राज्य आणि व्यापारविस्तार देशदेशांतरी वाढला पाहिजे असें
ते नेहमी म्हणत. धर्मसंशोधनाप्रमाणें सामाजिक आणि राष्ट्रीय उन्नतीचीही त्यांना
विशेष वास्था होती. कोणी असेंही मानतात कीं, पाश्चात्य राज्य, पाश्चात्य सहवास,
पाश्चात्य आदर्श, पाश्चात्य शिक्षाप्रणाली, पाश्चात्य विज्ञान आणि विविध साधने
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यांच्या योगानें त्यांच्या महत्त्वाकांक्षेस एक संमिश्र स्वरूप प्रास झालें होते.
त्यांच्या ० सन १८८० च्या) पहिल्या मृत्युपत्रांत कर्नल अलूशॉट, मॅडम
ल्लव्हाटस्की, ड: विहारीलाल हाइं पाश्चात्य पद्धतीच्या विद्वाद-मंडळीचीं नावे
पुढील कार्यवाहकांत आढळ्यात. परंतु त्यांच्या अखेरच्या मृत्युपत्रांत हा नावे
गळून राजस्थानातील सरदार घराण्यांतील नावे पूर्वी नव्हती तीं झलकू लागलो.
हा फरक महत्त्वाचा आहे. पण ह्या दुसऱ्या मृत्युपत्रानंतर दयानंद लवकरच
वारल्यामुळें. या फरकातील त्यांचें खरें उद्दिष्ट लोकनिदर्शनास येण्यास अवसर
राहिला नाही.

स्वामी दयानंदांच्या निर्याणानंतर स्वामी श्रद्धानंद, पं. लेखिराम, पं. गुरुदत्त,
महात्मा हंसराज, लाला लजपतराय, भाई परमानंद, राममुज दत्त इत्यादि आर्य-
समाजधुरीण म्हणून ज्याची नावे नेहमी पुढें येतात, त्यांपैकीं पं० गुरुदत्त, म०
हंसराज आणि लाला लजपतराय हें त्रिकूट स्वामींच्या सार्वजनिक चरित्रास आरंभ
झाला त्याच वेळीं जन्मास आले. पण वरील आर्य पुढाऱ्यांपैकीं कोणासही दया-
नंदांच्या संगतीचा स्वरा व पुरा लाभ घडलेला नव्हता. स्वामी श्रद्धानंदांना फार तर
तीनचार वेळां दयानंदांचें दर्शन झालें असेल. पं० लेस्त्रिराम यांस तें एकदाच घडले.
आणि त्याचवेळीकांहीं थोडा संवाद झाला तितकाच. पं०गुरुदत्त विद्यार्थी यांस तर
तोही लाभ घडला नाहीं. दयानंदांच्या अंतकाळीं त्यांची दृष्टिभेट झाली तीच पहिली
व अखेरची होय! आणि म०हंसराज यांना तर दयानंदांचे कधीं दर्शनही घडले नाहीं.
५० गुरुदत्तांना ईश्वरा दीर्घायु केले असतें तर श्रीरामकृष्णांच्या विवेकानंद.
प्रमाणें दयानंदांचे विद्यार्थी गुरुदत्त त्रिखंडीं गाजले असते. दयानंदांच्या यौगिक
अर्थपद्धतीचे ते मोठे पुरस्कर्ते होते. त्यांच्या हातून वरेंचसें शुद्ध व शाश्वत
स्वरूपाचें धर्मकार्य होण्याचा संभव होता, पण तो योग आला नाहीं. कारण ते
दयानंदांनंतर फार वषें जगलेच नाहींत. त्यांच्या मुरत्युसमयीं त्यांची शांत वृत्ति
पाहून एकाने त्यांस विचारले कीं, आपण या स्थितींतही प्रसन्न कसे १ त्यावर
गुरुदत्त म्हणाले कीं, '' या शरीरास दयानंद होतां आलें नाहीं. आतां पुढच्या
जन्मी याहून पवित्र शरीर धारण करून मीही दयानंद होईन! '' आज विद्यमान
असलेल्या मंडळींत लाला लजपतराय,महात्मा हंसराज, भाई परमानंद हेच आर्याचे
भीष्म, कृप, द्रोण होत. लालाजींच्या दुरष्टीने स्वदेशाची भावि ऊर्जितावस्था
धार्मिक भावना आणि राष्ट्राभिमान यांच्या समन्वयावर अवलंबून आहे. यांच्या

२५३



२५४ लालाजीची इशारत ( भाग १ ला
-सलग्नतच्यो जो आड येईल त्या पाण्याच्या पापाची कशानेंही निष्कृति होणार
नाहीं. असे त्यांचें भविष्य आहे. व त्यांच्या दृष्टी आर्यसमाजाचे श्रेष्ठत्वाचें
मुख्य रहस्य हेंच होय. हें लालाजींचें सुवर्णगर्भ रसायन धार्मिक जीवनास कितपत
आरोग्यदायक झालें व होईल ह्याचा निदर्शक एकच सर्वसमर्थ काल आहे.
ऐतिहासिक लेखकाचा तरी, तोच एक प्रेरक त्यास जे सुचवील तेंच तें यास
लिहावयाचे आहे. तेव्हां त्याचा सविस्तर विचार पुढील भागांत करूं

२५८

१: त्ये

भाग १ ला संपूर्ण
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या भागाची कालानुक्रमणिका

विरजानंदांचा जन्म.

गृहत्याग.
संन्यास. 'दयानंदांचा जन्म.

क्रान्यिकारक शिवरात्र.

गृहत्याग.
संन्यासग्रहण.
पंजाब सरकारजमा होतो.
आत्महत्येचा विचार.
श्रद्धानंदांचा जन्म.

भयंकर दुष्काळ नानासाहे.
बांचें बंड.
राणीसरकारचा जाहीरनामा
५० लेखरामचा जन्म.
विरजानंदांची प्रथम भेट.
दयानंदांच्या सार्वजनिक

जीवनास आरंभ,
प० गुरुदत्तांचा जन्मु.
म० हंसराज यांचा जन्म.

भागवत-पंचदशी-खंडनाला
सुरवात.

लाला लजपतराय यांचा जन्म.

इ. सन

१८६६ शास्त्रार्थाला सुरुवात.
१८६९ काशीचा शास्त्रार्थ.
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स्थापना.
१८७७ चांदपूरचा तिरंगी संवाद.

लाहोरेच्या आर्यसमाजाची
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जून.

८७९ मेंडम् कंव्हाटली व कर्नल
१ अल्कोंट लांचेडेभेट.

८८० दयानंदांचे पाले मृत्यू-
भजन-

१८८२ परोपकारिणी सभेची स्थाप-
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