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उपादच्यघात
फेष्कृतरे-.

सुमारें बारा वर्षांपूर्वीं - ' विज्ञानबोध ' प्रथम माझ्या हातीं पडला-
त्यांतील विविध- शास्त्रांची एकत्र दिलेली माहिती वाचून ती उद्-
बोधक वाटली तशीच मनोरंजकाई वाटली. ग्रंथ चाळीत असतां
दोनशे पानांचा प्रस्तावनाखंडहि डोळ्याखालून जाण्यास चुकला
नाही. त्याच वेळीं या प्रबंधाबद्दल उलट सुलट विचार डोक्यांत
घोळू लागले. परंतु ते लिहून काढण्याची कल्पना तेव्हां नव्हती. त्या

पहिल्या वाचनानें त्या प्रस्तावनेविषयीं व त्याच्या लेखकाविषयी जो
ग्रह झाला तो अद्यापिहि बहुतांशी कायम आहे. प्रथमेची गोष्ट
म्हणजे असलें तात्त्विक वाङ्मय दुष्काळांत उगवलेले पाहून त्या.

अंकुराचे व त्याच्या माळ्याचे साभिमान कौतुक वाटलें. स्वतंत्र।

विचारप्रणाली व स्वतंत्र शैली ही दुसरी महत्त्वाची गोष्ट.

तथापि बऱ्याचशा विचारांत मतभेद होता हे निःसंशय. पण:
जेव्हां यंदा इंटर सायन्सच्या माझ्या एका मित्रानें या प्रस्तावनेचें
गौडबंगाल मला विचारले तेव्हां तो प्रबंध पुन्हा व्यवस्थित वाचला.
आणि त्याची दुसरी बाजू शक्य असल्यास मांडावी अशी इच्छा
झाली. निबंध समजावून देतांना बऱ्याचशा मुद्यांवर चर्चा होऊन.
शेवटी हें चोपडे लिहून काढलें.

प्रा. माटे याच्या 'विज्ञानबोधा'ची प्रस्तावना आज चवदा वर्षे

गाजून राहिली व यापुढेहि ती बहुतेक तशीच गाजत राहील. प्रथमेची
गोष्ट म्हणजे मरठि'त तात्त्विक वाङ्मयाचा अद्यापिहि दुष्काळच आहे.
सध्या थोडे फार वैचारिक वाङ्मय कोठे क।एठें दृष्टोत्पत्तीस येतें. परंतु
त्यांत स्वतंत्र बुद्धि आणि स्वतंत्र वाङ्मय यांचा बहुधा अभावच
असतो. अशा स्थितींत विज्ञानबोधाच्या प्रस्तावने महाराष्ट्रीय विचा-
रात बरेंच प्रवर्तन घडवून आणले आहे; निदान विचारप्रवर्तक
म्हणून तरी त्या प्रबंधाची गणना केली जाईल. शैलीचे वैशिष्ट्य,



उपाळूघालू

भाषेची सुबोध व रसाळ लकब,चत
कता आणि स्वतंत्रता, अष्टपैलू ७कळकळ या दुर्लम गुणानी महाराष्ट्र

.होऊन बसली आहे यांत शंका नाही.

१, 'विचारांची
अक्ष.समु।जावि

जगाचा दैनंदिन ताजा इतिहास लक्षांत घेतला म्हणजे भार-
तीयांना केवळ जपमाळेनें सरसर पुढें जातां येईल असें वाटत नाहीं.
आणि भोवतीची परिस्थिति जाणून भौतिक शास्त्रांचा जोमाने पुर-
रुकार करून आधुनिक जगाला तोंड देणे माग आहे, त्यासाठीं
विद्यालयांतून या शास्त्राचे शिक्षण होऊन संशोधक म्हणून तयार
होणाऱ्या विद्यार्थ्यांची आवश्यकता आहे. पण तत्पूर्वी आपण
आपल्या जुन्या कल्पना व रूढी सोडून नवीन संशोधनास आड
येतील अशी सर्व तत्त्वें, समाजरचना, धर्म, ध्येये इत्यादि गोष्टींचा
त्याग करावयास हवा. पण एवढे करून आम्ही निष्प्रम म्हणून
आम्हांला मान खाली घालण्याचे काहीच कारण नाही; आणि
एवढ्यासाठी पाश्चात्त्याकडे तोंड वेंगाडण्याची आवश्यकताहि नाही.
प्राचीन काळी आम्हींहि आजच्या पाश्चात्त्यांप्रमाणेच प्रगति केली
होती व ती आज काळाच्या कपार्टी गडपली गेली आहे. तिचे
उत्खनन करून जुन्या विद्यांच्या संशोधनाने आम्हांला आमचे
सद्यःकालीन साध्य साधावयाचे आहे.

विज्ञानबोधाच्या प्रस्तावनेचा हा दृष्टिकोन केव्हांहि स्वागतार्हच
आहे. पण हा दृष्टिकोन सागूनच प्रा. माटे थांबलेले नाहींत. तें
विधान सिद्ध करण्याकरितां त्यांना बराच खटाटोप करावा लागला.
जुन्या कल्पनांना सोडून देऊन विचाराना शास्त्रप्रवण करण्याकरिती
प्रथम भारतीय तत्त्वज्ञानावर त्यांनी आघात केला आहे. आमचे
तत्त्वज्ञ आम्हांस संसार सोडावयास सांगतात; जग दिसते तें खोटे
आहे, क्षणिक आहे, आमच्या तत्त्वज्ञान्यांत एकमत होत नाहीं;
एकदा सांगतात सामाजिक उन्नति करून घ्या तर दुसऱ्यांदा सांगतात
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जग हें क्षणभंगुर आहे; तेव्हां पारमार्थिक उन्नति हीच खरी उन्नीत;
ब्र वान सर्वाचे तात्पर्य एवढेच की जग हे जड आहे, म्हणून त्याचा
लिंकेत करा.

भौतिकशास्त्रांचा पुरस्कार करतांना वरीलप्रमाणे आध्यात्मिक
तत्वांचें विडंबन करण्याची कांहींच आवश्यकता नाही. अशा तऱ्हेचे
विडंबन जनतेंत झालें यांत वाद नाहीं. तथापि त्यावरून मूळ तत्त्व-
ज्ञान द्रोही 'ठरत नाहीं. कारण .विडंबन होणे निसर्गधर्मच आहे.
-आजभितीस सर्व प्रकारच्यां तत्त्वाचे विडंबन होत आले आहे; परंतु
विडंबनाच्या नांवाखाली मूळ तरवैज्ञान्राची टीका करणें योग्य होणार

- नाहीं. कारण विडंबनावरीलसुटीकेने,मूळ तत्त्वज्ञानास काहीच धोका
उत्पन्‌न होत नाही. तुथापि तशी -टीका करणारा मात्र निर्दोषी म्हणून
स्रुह्मसूरकत -नाही. या. माटे- यांनी केलेली टीका ही विडंबनावर अस-
त्यामुळें अध्यात्माचे तत्त्व खोडले गेलेंच नाही. हीच टीका जनतेस
उद्देणून असती तर तेथें वादाचे कारणच नव्हतें. परंतु रोख आहे तो
तत्त्वज्ञानावर आहे,; लोकांवर नाहीं. तथापि प. माड्यानी घेतलेले
आक्षेप कांहीं नवीन नाहींत. आणि त्यांच्याचप्रमाणें पुष्कळांचा
असा समज आहे कीं, आमचे तत्त्वज्ञान उदासवाणे आहे. त्या दृष्टीनें
प्रस्तुत निबंधांत थोडासा विचार केला आहे.

असो. निबंधावर चर्चा करतांना जे विचार सुचले ते लिहून
काढले. परंतु याने माझें समाधान झाले नाही. विषयाची व्याति
फार मोठी तसेंच महत्त्वहि फार मोठे आहे. त्या दृष्टीनें हें ' शान
आणि विज्ञान ' मटा बरेंच उथळ वाटतें. महाविद्यालयीन विद्या-
शेर्याना मात्र 'विज्ञानबोधाच्या प्रस्तावनेच्या दुसऱ्या बाजूकडे
अंगुलिनिर्देश केल्यासारखे होईल असें वाटतें. पण तेवड्याने मळ
विषय माझ्या डोक्यांतून मोकळा होण्यासारखा नाही. ही प्रबंधिका
भावी ग्रंथाची रूपरेषा समजली तर जास्त संयुक्तिक होईल.



कै ०

कै?

हिंदुस्थान आणि जग म्ह चं

सुमे

: ऽ २७र.२- ' ध्ये- ' '०

'. नौ. दि. २६९ट
इष्टिपुसमुशमुतिंएएहार मुं!२२ मुर्तुळे

७वरेच वेळां असे दिसून येतें कींशुखालचल संखेचेडे भुले.
करतांना व विशेषतः भारतीय संस्कृतंतलन्सेधडेब्ल्यूकिरतीना
भारतीय संस्कृतीला आधारभूत असलेलें भारतीय अध्यात्म कनिष्ट
प्रतीचे ठरवितो यावें, म्हणून त्याच्याशी कोणताहि संबंध नसलेला
भारतेतर जगाचा इतिहास निवडक उदाहरणांसह पुढें करण्यांत
येतो. वास्तविक हिंदुस्थानचा इतिहास व जगाचा इतिहास
यांत भेद केला पाहिजे. हिंदुस्थानचा इतिहास जगाच्या इतिहासाहून
फार भिन्न आहे. हिंदुस्शानातील सिद्धान्त सिद्ध करण्यास जगाच्या
इतिहासाचा तितकासा उपयोग हाते नाही; कारण हिंदुस्थानचा गेल्या
सात आठ हजार वर्षांचा इतिहास विशिष्ट संस्कृतीने भरगच भरलेला
आहे. हिंदुस्थानची भौगोलिक, सामाजिक व सांस्कृतिक स्थिति फार
भिन्न आहे. हिंदुस्थानचें स्वतंत्र असें तत्त्वज्ञान उगम पावून आज
सुमारें पांच सात हजार वर्षे झाली. त्यावर बऱ्याच सुधारणा-संस्कार
होऊन त्यांनी सबंध समाजच्या समाज आपल्या छत्राखाली आणला.
या सबंध इतिहासांत सांस्कृतिक एकसूत्रीपणा होता. इतर जगाचा
उदय त्या मानानें फार उशीरा, फार भिन्न काळी, भिन्न स्थळी,
भिन्न समाजांकडून भिन्न मार्गानी झाला आहे. त्या सर्वीत एक-
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सूत्रीपणा, सुसंगतपणा असा कोठेच नाहीं. इजिस व चीन याला
अपवाद असले तरी बहुधा धार्मिक आणि सामाजिक विषयांत या
देशांशी तुलना न करतां ती याच विषयांत अयशस्वी झालेल्या
युरोपशी करतात. प्रा. माठ्यांनींहि त्यांच्या निबंधांत नेमके हेंच केलें
आहे. अध्यात्मप्रवण भारतीय धर्मसंस्था मुळांतच दोषी ठरविण्या-
करितां अशुद्ध पाया असलेल्या व शेवटीं अशुद्ध स्वरूप झालेल्या
खिस्ती धर्मोपदेशकांचे उदाहरण त्यांनीं प्रमाण मानले आहे. अशा
तऱ्हेची ऐतिहासिक उदाहरणें देऊन भारतीय अध्यात्मतत्त्वज्ञानाची
प्रा. माटे यांनी परीक्षा केली आहे. परंतु युरोपचा धार्मिक इतिहास
आणि भारतीय तत्त्वज्ञान यांत कार्यकारणभाव तर नाहींच पण
कसलाच संबंध नाही. खिस्ती धर्मसंस्था सह झाली म्हणून मारतीय
धर्मतत्त्व मूलतःच अग्राह्य होते असें नाहीं. अशा प्रकारचे सिद्धान्त-
प्रतिपादन तर्कशुद्ध नाही. य्रुरोपमध्ये धर्माच्या नांवाखाली शास्त्र-

ज्ञाचा छळ झाला तर त्याचा संबंध हिंदुस्थानांतील अध्यात्मतत्त्वाशीं
कुठे येतो? तेथें धर्माच्या नांवावर वाटेल तो अविवेक चालत
होता. त्याला हिंदुस्थानातील आर्याचा धर्म कितपत जबाबदार आहे?
हिंदूंचे अध्यात्मतत्त्वज्ञान व इतर धर्माचें तत्त्वज्ञान यांचा
.काहीहि संबध नाही. इतर धर्माच्या खुळेपणाला हिंदुधर्म जबाबदार
कसा धरता येतो? तात्पर्य, हिंदुस्थानच्या इतिहासाच्या सामग्रीवरच
येथील समाजाबाबत सिद्धान्त काढता येतील.

इतिहासहें एक अपुरे शास्त्र आहे!
????????????

ऐतिहासिक घटनांवरून तात्त्विक सिद्धान्त कधी सिद्ध करतां
येतो काय? ऐतिहासिक घटनांना सिद्धास्ताचीं साधने मानली तर
तो कितपत शास्त्रीय मानता येतील? ही साधने जणु कांहीं
.शास्त्रीय समजून सिद्धान्तांत ती प्रमाण म्हणून पुढें करण्याची
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बरीच प्रथा दिसते. इतिहासांत एखादी घटना घडली तरी
मानवी जीवनांत ती त्रिकालाबाधित सत्य आहे असें म्हणतां
येणार नाहीं. म्हणून इतिहासाचे दाखले देऊन अमुक एक गोष्ट

चांगली आहे किंवा वाईट आहे म्हणणें अथवा तिच्याविषयी अमुक
एक गुणधर्म निश्चित सांगणे योग्य होणार नाही. ऐतिहासिक घटना
दोन प्रकारच्या आढळतात. एक निसर्गनिर्मित; दुसरी म्नुष्यनिर्भित.
यामध्ये मनुष्य किंवा निसर्ग तर्कशुद्ध क्रिया करीलच असा नियम
नाही. सदसद्विवेकबुद्धीचा निम्म्या ठिकाणी उपयोग केला जात
नाहीं असेंच एकंदर जगाच्या इतिहासावरून दिसते. ज्या बाबतींत
तर्कशुद्धतेचा आधार नाहीं त्या बाबतींत शास्त्राचा शिक्का कसा
मारता येईल? इतिहास हा तर्कशुद्ध घटनांपेक्षा योगायोगांनीच
अधिक भरलेला आहे. ऐतिहासिक योगायोग लहान असला तरी
त्याचा परिणाम तेवढ्याच घटनेपुरता न रहाता त्यामुळें भावी इति-
हासास कलाटणीहि मिळू शकते. करितां, योगायोग कितीहि लहान-
मोठ्या प्रमाणांत असला तरी त्याला दुर्लक्षून चालत नाहीं. ज्या
घटना मानवी तर्कशुद्धतेनें प्रेरित झाल्या त्यांची तार्किक भूमिक १

वैयक्तिक असून ती अनियमित गुणदोषांनी परिपूर्ण आहे. गझनीच्या
महंमुदाच्या स्वाऱ्या, पृथ्वीराजाची क्षमाशीलता, फिरोझखानाची
शांत व सुधारणप्रचुऽर कारकीर्द, क्रूर, संशयी व कावेबाज औरंगजेब,
-मुत्सद्दी अकबर, बाबराचे हिंदुस्थानांत आगमन, थोरल्या माधव-
रावाचा अपमृत्यु, विश्वासरावाचा युद्धातील वध, फितुरीने मान
खाली घातलेल्या दुतर्फा मराठयांच्या नंग्या तरवारींच्या मधून निस-
धून जाणारा एल्फिन्स्टन, शिंदे, होळकर, भोसले यांचे अ इमघातकी
विघटन, हजारो शिपायांची कत्तल करून कलिंगला विजय मिळवि-
णारा जयोत्तर शांतिदूत सार अशोक; जगाच्या इतिहासाकडे
नजर टाकल्यास नेपोलियनची इजिसवर स्वारी, आज जगाच्या
.आघाडीवर असलेल्या अमेरिकेचा अनायसा शोध लावणारा कोलंबस,
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सुमारें पन्नास वर्षांपूर्वीचे अमेरिकेकडून जपानचे झालेलें उदयन,
केंच राज्यकान्ति, कार्ल माईस, नेलसनची नेपोलियनवर विजय,
आजच्या पाश्चात्य संस्कृतीच्या मुळाशी असलेलें पराभूत कॉन्स्टॅटि.
नोपल, पालथ्या घागरीवर पाणी झालेले बर्कचे तत्त्वज्ञान, इत्यादि

अन घटना हे योगायोगच नव्हेत काय? या योगायोगांमुळेच'
इतिहासाला वळणे वळणें घ्यावी लागलो.

या घटनांच्यामागे कांहीं निश्चित योजना असते काय? त्यांना.
कर्त्याची सदसद्विवेकबुद्धि कितपत जबाबदार असते? म्हणजे, जें.
घडते तें वास्तविक घडावयास हवें होते तेंच घडते असें होत नाहीं-
ना? मग असें ज्या ठिकाणी 'वास्तविक' घडत नाही त्याचा मवि-
खूर कालांतील सिद्धान्त काढावयास काय उपयोग होणार ?'

जगाच्या इतिहासांत अगदीं सूक्ष्मापासून फार मोठ्यापर्यंत अनंत
योगायोग होऊन गेले ते घडले नसते वा घडले असतें तर त्या त्या

देशाचाच काय पण सर्व जगाच्या इतिचसालाच कलाटणी मिळाली
असती. अशा या योगायोगांवर तर्कसिद्ध सिद्धान्त वठेल कसा?
एवढेच म्हणतां येईल कीं एकंदर योगायोगाचा अवतार किती
प्रकारानी जन्मास येतो, एवढे निश्चित कळेल. व त्यावरून मनुष्याने
सदसद्र्रिवेकपूर्वक क्रिया केली नाही तर कोणत्या योगायोगांचा
संभव आहे हे ढोबळ मानानें जाणता येतें. पण मनुष्याने सदसद्विवेक-
बुद्धि सोडून द्यावी हें काय म्हणून गृहीत धरावे? आणि, ' अहो ''
हें घडणारच असे इतिहास स्पष्ट सांगतो' असे म्हणून दैवाधीन
व्हावें हे आजच्या विचारी माणसास शोभण्यासारखे नाही. किंब-
हुना इतिहास हें पुढील चुका सुधारण्याचे उत्तम साधन आहे.
इतक्या प्रकारांनी चुका व त्यांचे परिणाम होऊं शकतात याचा
तो तक्ता आहे.
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कतऽ;
जे.६४६

ल

एकीकडे जगाला स्थैर्य देण्याची तत्त्वें ते प्रतिपादन करीत व दुसरी-
कडे जगाची क्षागमगुरताहि लोकांस पटवून देत. प्रा. माटे यांच्या
म्हणण्याप्रमाणे ( वि. प्र. पृ. २७) हिंदु तत्त्वज्ञांचा हा दुतोंडी-
पागाचा मोठा दोष आहे. हिंदुधर्म बुद्धिमान सुशिक्षितांसहि समज-
ण्यास किती कठीण आहे हें यावरून स्पष्ट होतें. कोणत्याहि चार
वस्तू एकत्र आणून त्यांची गोधडी करण्यापेक्षा त्यांच्यातील एक-
सूत्रता ओळखून त्यांची सुसंगति लावून दाखविणे याला महत्त्व

आहे. वस्तू गोळा करणें सोपे आहे. आन्तःसूत्र तोडून टाकल्यावर,
' हे बघा, कसें छिन्नन्पिच्छिन्न आहे, एकाचा दुसऱ्याशी संबंध नाही,
अशी आपणच आरडाओरड केल्यावर नवख्याला असलेल्या'
सुसंगतींतहि विसंगति दिसूं लागेल. कोठे तरी कानावर गेलें की,
' जग मिथ्या आहे ' आणि ' शरीरमाद्यं खलु धर्मसाधनभू ' तेव्हां
हिंदुधर्मात हें असे दुतोंडी तत्त्वज्ञान आहे हें म्हणणें नवख्याला
किंचित्काळ का होईना पण खरें वाटेल. परंतु जो हिंदु आहे त्याला
हें समजण्यासारखे आहे कीं भिन्न भिन्न काळांत म्हणजे सुमारें
पाचसहा हजार वर्षांत निरनिराळ्या परिस्थितीत निरनिराळे संत व
अवतार झाले त्यांनी त्या त्या काली परिस्थिति ओळखून पर-
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चक्रास तोंड दिले व समाजाचें रक्षण केलें. ज्या काळांत आत्मा-
नात्म्याचें तत्त्वज्ञान लिहिले गेले त्या उपनिषदांच्या काळांत समाज
अत्यंत सुटसुटीत, सुखी, शांतताभोगी व निश्चिन्त होता. अन्न-
पाण्याची सुबत्ता, परक्यांपासून भय नाही, समाजांत निरनिराळे
प्रश्न अद्यापि उद्भवले नाहीत, अशा स्थितींत ब्रह्मज्ञानात सवड
मिळून तें तत्त्वज्ञान शोधले गेले. सुमारें हजार वर्षानंतर महाभार-
तीय तत्त्वज्ञान जन्मास आलें. या कालांत समाजांत इतर संस्कृतीचें
मिश्रण होत होतें. अंतर्गत प्रश्न उपस्थित झाले होते. लोकसंख्या
वाहून व्यापारउद्योग वाढला होता. नवीन समाज येऊन मिळाले
होते. आपापसांत वाद उत्_yaन्न होऊन सामाजिक प्रश्नांना वाचा पुढं
लागली होती. त्याप्रमाणें परिस्थितीनुरूप तत्त्वज्ञानास नवीन वाटा फुटत
होत्या. अर्थात् महाभारत हें नीति आणि ऐहिक जगातील कर्तव्य

एवढ्यासाठी झाले. नंतरच्या पौराणिक काळालगहे त्याच्या दृष्टीने
महत्त्व आहे. पुराणे हा इतिहास, की परक्या समाजाचे आमच्यांत
सामावू पाहणारे धर्मग्रंथ, कीं केवळ पंचतंत्राप्रमाणे नीतिबोध हा
वाद सध्या बाजूस ठेवला तरी पुराणांनींसुद्धां समाजजीवनाच्या प्रगत्यर्थ

मोठे कार्य केले होते. ' जगाचा जड म्हणून तिरस्कार करणारे '
शंकराचार्य यांनी बौद्धांच्या शब्दांतच त्यांना प्रत्युत्तर देऊन समाज-
च्या समाज परत आपल्या धर्मांत खेचून घेतला. हें कार्य कालाच्या
कपाटीहि न गडपण्यासारखे आहे, शकचार्याच्या पुढें बऱ्याच शत-
कानी ज्ञानेश्वर नामदेवादिकांनीं संस्कृतातील गूढ धर्म प्राकृतांत
आणून बहुजनसमाजास धर्माविषयी आपुलकी निर्माण केली.
भक्तीच्या सुलभ बैठकीवर-धर्मसाधन सोपे केलें. समाजांत सुसंघ.
टितपणा आणला. आणि मुसलमानी आक्रमणास प्रत्यक्ष

अप्रत्यक्षपणे जनतेंत सामर्थ्य व आत्मविश्वास उत्पन्न केला. सुमारें
१७ व्या शतकाच्या सुमारास तुकारामादि संतांनी पूर्वीच्याच संतांचे
कार्य पुढें चालवून मुसलमानी आक्रमणापासून हिंदु समाजास वाच-
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विलें, रामदासस्वामीचे कार्य तेंच पण भिन्न मार्गाने होते. हिंदु.
स्थानच्या इतिहासांत सम्राट अशोक, राणाप्रताप, शिवाजी, थोरला
माधवराव, इत्यादि वीरांचें जें स्थान आहे तेंच स्थान समाजजागृती-
च्या व पर्यायाने राष्ट्रीय उत्थापनाच्या क्षेत्रांत सुरदास, मिराबाई,
नानक, कबीर, विद्यारण्य, ब्रह्मेन्द्र व वर उल्लेखले सर्व संत सर्वात
द्यावयास हवें. प्रथमपासून म्हणजे उपनिषट्रकालापासून आजपर्यंतच्या
या सहा-सात हजार वर्षांच्या काळांत सुखी समाज, गुंतागुंतीचा,
लोकसंग्राहक, आपसातील भांडणांचा समाज, अनेक संस्कृती मिळून
वर्धमान होणारा समाज, निरनिराळी दैवते, तत्त्वें व आचार घेऊन
निरनिराळ्या संस्कृतीना आपल्यांत घेणारा समाज, बुद्धधर्माच्या
लाटेला बळी पडणारा समाज, मुसलमानांच्या स्वाऱ्यांनीं व नंतर
घरांतच बस्तान ठेवलेल्या मुसलमान संस्कृतीला तोंड
देणारा समाज इतक्या असंख्य अवस्था या समाजाच्या झाल्या.
प्रत्येक अनवस्थेंतून समाजाचें स्थैर्य राखण्यासाठी तत्कालीन लोक
ज्या वृत्तीचे. व आक्रमण ज्या प्रकारचें .असेल त्याप्रमागे मार्ग भिन्न

राहतील. म्हणून हिंदु तत्त्वज्ञानाला सामाजिक परिस्थितीची पार्थ-
भूमि ही महत्त्वाची गोष्ट आहे हें विसरून चालणार नाही. इतर
धर्मात आणि हिंदु धर्मात हा भेद आहे. एकच तत्त्वोपचार सर्व

काळीं सर्व परिस्थितींत लागू पडत नाही. हे तत्त्व

मुसलमान, खिश्चन, बौद्ध यानी ओळखले नाही. त्यामुळें त्यांच्या
तत्त्वज्ञानांत व सामाजिक तत्त्वांत प्रगति होऊं शकली नाही. हिंदु-
धर्मावर जितकी परचक्रे आली तितकी इतर कोणत्याहि धर्मावर
आली नाहीत, त्यामुळें त्यांची कसोटी हुकली. तथापि सामाजिक
तत्त्वज्ञानाविषयी ते समाज अद्याप अस्थिर आहेत. सहिष्णुता, सर्व-

संग्राहकता, प्रगतिशील तात्त्विक भूमिका व परिस्थितीप्रमाणे मूलतत्त्व
कायम ठेवूनच-परिस्थितीला जुळवून घेण्याची पात्रता या कारणां-
मुळें हिंद तत्त्वज्ञान दुतोंडीच काय पण असंख्यतोंडीहि दिसेल,
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असंबद्धताहि वाटेल, आणि गुंतागुंतीचे फाफटपसाऱ्याचेंहि असेल.
परंतु यांतच धर्माचें वैमव आहे. कारण त्यांत विचारस्वातंत्र्य
आहे, तत्कालीन लोकांच्याबरोबर होऊन त्यांना आपल्यांत खेचून
घेण्याचें सामर्थ्य आहें, असहिष्णुता नाही, संग्राहकता आहे. आध्यात्मिक
व सामाजिक तत्त्वज्ञानांत प्रगतीला वाव आहे. तें तळ्यासारखे सांठीव,
मर्यादित पाणी नाहीं. नदीसारखे एकच पाणी, पण प्रवाही व निर-
निराळ्या प्रदेशांची संमावना करणारे आहे. पाणी एकच. पण सांठीव
झालें म्हणजे जंतुदूषित होते व तेंच प्रवाही झाले म्हणजे जंतुरहित
शुद्ध होतें.

अध्यात्म आणि ऐहिक कर्तव्य :

याप्रमाणे हिंदु धर्माच्या उपर्युक्त लवचिक स्वभावाप्रमाणे हिंदु-
तत्त्वज्ञानास निरनिराळी वळणे लागलो हे कांही खोटे. नाही. परंतु
परिस्थित्यनुरूप आवश्यक तो वरवरचा माग सोडला तरी तत्त्वज्ञा

नाच्या गाभास यकिचितूहि फरक झालेला नाही. अध्यात्माची मूल.
भूत तत्त्वें चिरंतनच आहेत. त्यांत विसंगति नाही. फक्त त्या सूत्र

मय मूलभूत तत्त्वांचे स्पष्टीकरण स्वरूपमिन्न झालें आहे. एकाच
ब्रह्मसूत्रांतून वा गीतेतून रामानुज, भध्वाचार्य, शंकराचार्य, ज्ञानेश्वर

इत्यादिकांनीं निरनिराळे अर्थ काढले पण त्यांत कुठे विचारस्वातंत्र्य
तर कुठे समाजाभिमुखता दृष्टोत्पत्तीस येते. त्यांचें विडंबन अज्ञांनी
व विरोधकांनी केलें आहे. शाकरभाष्य हें या पकडींतून पुढं शकले
नाही. ' जग हे तिरस्करणीय जड आहे ' हा त्याचाच परिपाक आहे.
विज्ञानबोधाच्या प्रस्तावनेत या विडंबनावर टाकी आहे. प्रस्थानत्रयी
हे अफाट पसरणाऱ्या बुद्धीला नियमन करणारे मोठेच सूत्र

समजले पाहिजे.
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अनेक वर्षाच्या कालानंतर बहुजनसमाजांत तत्त्वज्ञानाचा अप-
अंश झाला आहे यांत वाद नाहीं, पण तें अपन्नष्ट तत्त्वज्ञान प्रमाण
म्हणून गृहीत घरून त्या सष्टाकारावरच टीका केली जाते. सर्वींत
पहिला मुख्य आक्षेप म्हणजे हिंदु तत्त्वज्ञान जगाविषयीं उदासीन
आहे. पण अध्यात्माचे शास्त्र हें त्याच्या अपसंशाहून फार भिन्न आहे हें
रूक्षांत घ्यावयास हवें. अध्यात्म संसारांत उदासीन राहण्यास कधींच
आणि कोणासहि सांगत नाही. सर्वसंगपरित्याग करणाऱ्या संन्याशा-
लाहि 'लोकसंग्रह' (गीता) हें ऐहिक कर्तव्य घालून दिलें आहे. उदा-
सीनतेची शिकवण असलीच तर ती परार्थापुढे स्वार्थाविषयी आहे.
तथापि गृहस्थाश्रमांत परार्थनिरपेक्ष स्वार्थ अभिप्रेत असतां ' आधी
प्रपंच करावा नेटका ' हीच आम्हांस शिकवण आहे. पण ही शिक-
घण कांहीं तीनशे वर्षांपूर्वीच जन्म पावलेली नाही. ती फार प्राचीन
आहे. गृहस्थाश्रमाचे कर्तव्य सोडून, बायकामुलांच्या आयुष्याचे
वाटोळे करून, संन्यास घेऊन काशीस जाणाऱ्या ज्ञानेश्वरांच्या
वडिलास गृहस्थाश्रमांत केवळ संसार कर्तव्याकरितांच त्यांच्या गुरूंनी
त्यांना परत पाठविलें. सर्वे मुरिवन: स- । सर्वे सच निरामया: ।

सर्वे भद्राणि पर- । मा कश्चितू दुःखमाप्तुयातू ।। आणि
सहना ववतु । सहनौ मुनक्तु । सह वीर्य करवावहै । तेजस्वि-
नावधीतमस्तु मा विद्विषावहै ।। ही शिकवण तर लौकिक.
जगाच्या उदयापूर्वीची आहे! सामाजिक जीवनाच्या जागृतीची
जाणीव ही कांहीं आज नवीन नाही. संसार सोडा असें न म्हणता
उलटपक्षी ब्रह्मचर्याश्रमांत शान संपादन करा (म्हणजे मोळसट

पअंधश्रद्धाळू न राहता विचारशील व्हा), गृहस्थाश्रमांत आधीं नेटका
प्रपंच करून नंतर संन्यास व वानप्रस्थाश्रमांत सर्व सूर्वे युवराजाच्या

८ देऊन शहाणपणाने सर्वसंगपरित्याग करावा आणि लोक-
कल्याण करून स्वतःच्या आत्म्याची उन्नीत करून घ्यावी असेंच
आमचे आध्यात्मिक आणि सामाजिक तत्त्वज्ञान सांगते. ऐहिकार्थ
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व परमार्थ यांचा हा समन्यय अद्वितीयच असला पाहिजे. संसारी
कर्तव्य पार पाडलेल्यानंच संसारांत उदासीन राहावयाचे आहे. आणि
त्यांतच कुटुंबाबरोबर, समाजाबरोबर स्वतःचेंहि हित आहे. हें आजच्या
अतिलोभी म्-F-।ताऱ्यांच्या प्रत्ययावरून सहज स्पष्ट होण्यासारखे आहे.
संसार सुखाचा व्हाच । आणि दुःखाचा असला तरीहि तो करावा
अशी आमची ऊर्मी आहे म्हणून तर विवाहसंस्था आहे, पतिपत्नी-
ची। एकमेकांकरितां व्रतवैकल्ये आहेत, स्वयंवर आहे, ब्रह्मचयार्तील

गुरुकुलांत शिक्षण आहे, मुले व्हावीत म्हणून यज्ञ आहेत, पाऊस'
पडावा म्हणून यज्ञ आहेत; एवढेच काय, विवाहसुखात कमतरता
पडूं नये म्हणून आमच्या आचार्यानी कामशास्त्राचीदि रह्यांच्या
शक्त्यनुसार भरपूर चिकित्सा केली आहे! वंशवृद्धीसाठी तर कचित.
प्रसंगी परसंभोगापासूनहि पुत्रप्राति करून घ्यावी पण निपुत्रिक
मरू नये असें आमचे धर्मतत्त्व सांगते. निपुत्रिकाला नरकांत पडावे
लागतें अशी धमकी आमचे पुराणिक देतात .ती संसार करण्याची.
ऊर्मी आहे म्हणूनच न ।? आमचे कणी ब्रह्मज्ञान सांगत बसले तसे'
कामशास्त्रहि लिहीत वसले. वतोपवास करून देवपूजा करावयाला
लावतात त्याप्रमाणें पत्नीची कशी निवड करावी तेहि सांगितल्या-
वाचून राहात नाहीत. संसारांत उदसीन राहाण्यासाठी हें सर्व खास
केले नाहीं भौतिकवाद्यांच्यापेक्षा आमच्या सुखाच्या कल्पना
निराळ्या हे माल खरे विषयसुख हेंच त्रिवाहाचें ध्येय असें भौतिक-
वाद्यांस वाटत असेल तर विषयसुख हे साधन असून त्यायोगे कुटुंब
व समाज याविषयीचे कर्तव्य पार पाडून आत्मोन्नतीस चुकू नये व
असें करीत असतां त्या कर्तव्यतत्परतेंतच पतिपत्नींस अधिक सुख
आहे अशी भारतीय तत्त्वज्ञांची कल्पना आहे. आणि याप्रमाणे
विषयसुखातून निराळें कांहीं तरी विवाहाचे ध्येय असावें असें
आतां पाश्चात्त्यांना अनुभवाने पटू लागले आहे, हें त्यांच्या विस्क-
ळीत कुटुंबसंस्थेवरून व त्यापासून उद्भवणाऱ्या सामाजिक प्रभा-
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???????वरून सहज दिसून येतें. पतिपत्नींनी मनसोक्त चैन करावी आणि
त्यांतून निष्पन्न होणाऱ्या संततीची जबाबदारी मात्र समाजाने म्हणजे
राष्ट्राने घ्यावी ही अप्पलपोटी बेजबाबदार कल्पना मात्र आमच्यांत
नाही हें खरें! पण त्यामुळें संसारांत खरा उदासीन कोण तें मात्र
स्पष्ट होते. जमेल तितके दिवस बायकोशी बायको म्हणून संबंध
ठेवण्यांत, होटेलमध्यें राहण्यांत, संतति राष्ट्राच्या अंगावर टाकून
देण्यात आणि मुले मोठी झाली म्हणजे स्वातव्यहक्काचा शिक्का

ठोकून त्यांची आपल्यावरील जबाबदारी अंगाबाहेर झाडून टाकण्यात
संसारातील उत्साह कोठे दिसतो तेंच कळत नाहीं. आणि कर्तव्य-

पालनास्तव पत्नीशी जन्ममर आपलेपणानं राहाणारा, लहान मुलांचे
संगोपन स्वतःच्या जबाबदारीवर करणारा, मोठ्या मुलांचे शिक्षण

करून देऊन वयांत आ-एयानंतरहि आपल्या सर्व प्रजेचे एक मोठे
कुटुंब करून त्या सर्वांची जबाबदारी मरेपर्यंत आपल्या अंगावर
घेऊन, अशा तऱ्हेने समाजाचा आतां राष्ट्राचा बराचसा मार हलका
करणारा आमचा गृहस्थाश्रमी उदासीन कोठे दिसतो तातू समजत
नाही. नाही तर उत्साही आणि उदासीन या शब्दांच्या व्याख्याच
बदलो'या लागतील.

जग हें असार आहे :

वर म्हटल्याप्रमाणे मुख्यतः शंकराचार्यीच्या तात्त्विक सिद्धान्ताचे
हें व्यावहारिक विडंबन आहे. पण हें जग असार आहे असें कुणी
म्हटलें आहे १ जर कोणी म्हटले असेल तर कोहा, कुठे व कोणत्या
अर्थाने? कोणी आचार्याने, समजा, तसें म्हटले असेल तर
त्यानें व्यवहारांत म्हटले आहे काय? तत्त्वज्ञानाची चिकित्सा कर-
ताना तर्कशुद्ध बुद्धींतून जें काय निष्पन्न होईल तें होईल. आपल्या

२
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स्वमावधर्मास मानवते वा न मानवते हें पाहून तडजोड तर नाहीं
करावयाची? जग हे असार आहे असे म्हटलें तरी त्याची पार्श्वमूमि

निराळी आद्ये. तत्त्बज्ञानातील तो एक चिकित्सक प्रश्न आहे. तत्त्व-
ज्ञानांत विशिष्ट मर्यादेत पोचल्यावर जगाचे असारत्व पडूं लागतें.
पण हे पटावयास त्यापूर्वीचे तर्कशास्त्र पाहावयास पाहिजे, व तिथ.
पर्यत पचावयास पाहिजे. निर्वस्तु जगाची (०००-ध्यपुpंठp1ंंऊाऊ?ाऊंं०इंाऊाऊइंाऊए)

विचारप्रणाली पुढें मांडतांना बर्कलेने काय तडजोड केली होती?
बौद्धांच्या तत्त्वज्ञानात निर्वाणपदाला पाचेणारा मनुष्य हा निर्गुणाव-
स्थेंत असतो. म्हणजे तो सद्‌गुण व ढ्रुर्गुण यांच्या पलीकडे गेलेला
असतो. या वेळीं दुर्गुण हें जितके पाप तितकेच सद्‌गुण हे पाप आहे;
कारण त्यानें कमेंच्छा राहून निर्वाणपदासाठी अवश्य असणारी
विमुक्त, आलिस स्थिति मिळत नाहीं. आतां या ठिकाणी सद्‌गु(ग-
सुद्धा दुर्गुणाच्या पंक्तीला बसविला आहे. म्हणजे याचा अर्थ असा
काय, कीं गौतम बुद्धाला सदगग्गुगाची चाड नव्हती, व सद्‌गुण हा
तितकाच वाईट दुर्गुण आहे? आणि यावरूनच कोणी सद्‌गुण हा
वाईट गुण आहे, तो सोडून द्या म्हणून प्रचार करूं लागला तर तै
कितपत शहाणपणाचे होईल? सद्रगु'ग हें पाप ठरण्यासाठीं सडू-
गुणात जिंकून त्यांच्यापलीकडे निर्वाणपदाची निकटावस्था प्राप्त

व्हावयास पाहिजे व ती तशी स्थिति प्रात झाली तरच सद्‌गुण हें
पाप ठरेल. ही आत्म्याची अवस्था ज्याच्या गांवींहि नाही त्याला
मात्र सदूगुणाव्यतिरिक्त तरुणोपाय नाहीं. जग हें असर आहे हे
ब्रह्माच्या निकटावस्थित योग्याला आहे; इतरेजनांचा त्याशीं कांहीं
संबंध नाही. इतरेजनांना तसा असारत्वाचा उपदेश केला आहे; पण
तो जगांतील रस जिंकून, त्यांना भिऊन, त्याचा तिरस्कार करून
नव्हे. पातजलयोगसूत्राचें थोडे जरी अवलोकन केलें तरी हे सहज
समजण्यासारखे आहे की, त्या योगाचा अभ्यास संसारांत राहूनच
करतां येतो शिवाय संसार-सुखे भोगूनहि योगाभ्यासी इतरेजनांहून
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आपले उचस्थान ठेवून आपल्या 'समाधि' या अवस्थेस यत्किंचितू-
हि बिघाड आणू शकत नाही. किंबहुना संसारसुखाचे सर्वोत्तम

साधन म्हणजे योगाभ्यास. कारण पेयाने मनाची व शरीराची अशी
विलक्षण धाटणी बनून जाते की रतिसुखापासून ती थेट ब्रह्मसुखा-
पर्यंत किंवा आत्भोन्नतीपर्यत सर्व प्रकारची सुखे भोगण्याचे सामर्थ्य

सामन्य मनुष्यापेक्षां अधिक येतें. पण त्या सर्व सुखाचे मूळ सूत्र

संयम आहे. आणि यालाच जर भौतिकवादी उदासीनता म्हणत
असतील तर त्याला उपाय नाही.

' जग हे जड असार आहे ' हे वचन शंकराचार्यीचे आहे हें
खरें. परंतु तत्कालीन परिस्थिति व त्या वचनाचा त्या वेळीं झालेला
परिणाम हें पाहावयास पाहिजे. त्यांच्या या भाष्यामुळेच आज
हजारों वर्षानंतर तुम्ही आम्ही हिंदु म्हणून जगत आहोत. शंकरा-
चार्याच्या मते जग सत्य आरे-, तें इंद्रियज्ञानटष्ट्याच आहे. पर.
मार्यात: नाहीं. म्हणजे ब्रह्म या सर्वश्रेष्ठ सत्याच्या मानानें कमी
कसाचें हे सत्य आहे. आजचे भौतिक शास्त्रांहे इंद्रियज्ञानदृष्ट्याच
जगाची सत्यता मानते ना? शकराचार्याप्रमापो परमार्थतः सत्याची
शास्त्रज्ञाला दृष्टि नाही. तत्कालीन पार्श्वभूमीला जो पवित्रा योग्य
वाटला तो शंकराचार्यानी स्वीकारला व अपेक्षेपमतो त्या पनिज्याचे
फळी मिळवून दाखविले. वृहदारण्धकोपानोपदामध्यें सुद्धा
यात्रावनल्क्य भैत्रेयीला आत्मज्ञान सांगत आहे त्यामागील भूमिका
लक्षांत घेण्यासारखी आहे. ऐहिक जगातील आपलें कर्तव्य पार
पाडल्यानंतर आयुष्याच्या शेवटल्या अंकांत आपल्या उभय पत्न्यांना
बोलवून घेऊन संसाराची निरवानिरव करून दोघींच्या पोटापाण्याची
व्यवस्था करतो व शेवटी स्बत: तगेवनात जाण्यापूर्वी अहमज्ञानाचा
संदेश देतो. ब्रह्म हे सत्य असून जग मिथ्या आहे हैं ज्ञान त्याला
अधिकारीपागानें प्रथमच आत्मगत होते मग तो या असार जगांत
असार संसार कशाला करता झाला असता? आणि एक सोडून
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दोन बायकीशी? परंतु ज्या जगात आपण जन्मास आले। व ब्रह्म-

शान ज्या जगांत राहून हस्तगत करतो त्या जगाविषयींचीं आपली
कर्तव्ये शिल्लक राहातात, कागें फेडायर्ची राहतात, ती प्रथम पार
पाडून नंतर शेवटी आत्मज्ञान हाच त्या सर्व संवादाचा सारांश ना १

संन्यास व वानप्रस्थाश्रम गृहस्थाश्रमानंतर सांगितला आहे ही
महत्त्वाची गोष्ट डावलून चालणार नाहीं.

याप्रमाणे जग जड म्हणून त्याचा तिरस्कार आम्हीं कधींच
केला नाहीं. ज्या संताच्या वचनांवरून हा सम होत असेल त्या:

ज्ञानेश्वर, राभेदास, तुकाराम इत्यादि बऱ्याच संतांनी व शंकरादि आच।-
यांनी स्वसंसार असार मानून सर्व समाजाचा संसार त्यानी चाल-
विला हें विस्मरून चालणार नाहीं. आणि ज्यांनी जगाला जड
म्हणून संबोधिले ते तत्त्वज्ञ होते; समाजशास्त्रज्ञ म्हणजे स्मृतिकार
नव्हते. समाजधारणेचा विचार करीत असतां जग जड आहे म्हणून
सर्व समाजाने आपापले संसार खोडून द्यावेत असा शोध जोपर्यंत हे
समाजशास्त्री लावीत नाहींत तोपर्यत कोणीहि विचकून जाण्याचे
कारण नाहीं. तत्त्वज्ञान्यांस तत्त्वशोधनांत जें सापडले तें त्यांनीं
स्पष्टपणे आपल्या शक्त्यनुसार सांगून टाकले आहे. जसे भौतिक
संशोधन तसें हे तात्त्विक संशोधन आहे. मग त्यांतून ानेष्ग्न्न जें
हो ईल तें खरें. एखाद्या रासायनिक संशोधनांत कडू पदार्थ मिळाला
तर तसा काढल्याबद्दल त्या संशोधकाला दोष कसा देता येईल?

षडित्ययु हे रिपुच आहेत :

एकदा अध्यात्माविषयी तिरस्कार उत्पन्न झाल्यावर व तसा.
प्रसार करण्याचें ठरविल्यावर त्या विषयातील प्रत्येक गोष्ट दुरर्थक
कशी ठरेल याच्या शोधास लागणे आवश्यक होते. जग हें जड
आहे यासंबंधाने पूर्वी जें सांगितले तोच प्रकार येथें आहे. काम
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क्रोध, लोभ, मोह, मद, मत्सर या पळूणनिक्ट्रिलं-'शिवी' दिली? त्या घडूगुणांचे सद्‌गुणांत रूपांतर होण्यासाठी संयम
राखावा लागतो असें प्रा. माटे त्याच (पृ. ७७) परिच्छेदांत म्हणतात.
आणि त्यांचा अतिरेक विषाप्रमाणे आहे हेहि ते बोलून दाखवितात.
मग या विषारी गुणांना म्हणजे अतिरिक्त गुणांना रिपु म्हणून संबोधले
तर बिघडले कोठे? प्रा. माटे ज्या संयमित गुणांना आमचे मित्र म्हणून
म्हणतात ते काय त्यांनीं नवीन शोधून काढले काय? आमच्या धर्मांत
त्या संयमित गुणाना स्वतंत्र नावे आहेत. कारण त्यांची मूलभूत
कल्पनाच त्या षड्रिपूटून भिन्न आहे. त्यांचाच पुरस्कार धर्मात केला
आहे. ' काम ' हा एक मनुक्याचा गुणधर्म आहे. तो जन्मजात
आहे हें ओळखून त्याला लगाम घालून त्याचा समाजाकडे फार
मोठा उपयोग करून घेतला आहे. आमची विवाहसंस्था ही त्या

' काम ' गुणाला मिळालेली मान्यताच आहे. एवढेच नव्हे तर
' काम ' गुणाचा जास्तींत जास्त उपयोग प्रत्येक माणसास करून घेता
येईल हे माहीत करून घेण्यासाठी ' काम 'शाखा! तयार केले. त्याचें
अगदीं सौम्य स्वरूप जें प्रेम तें स्त्रीपासून कसें ते भिळवावें वाचाहि
विचार त्या शास्त्रांत केला आहे. पतिपत्नीचे परस्परांवरील प्रेम व
निष्ठा हीच विवाहाची सर्वश्रेष्ठ कसोटी असें आमचे शास्त्रकार मान-
तात. आणि या निष्ठेमुळेंच पाश्चात्त्याप्रमाणे मनांत आलें की घट-
स्फोट मिळवून मोकळे व्हावें हे प्रकार आमच्याकडे रुचत नाहींत.
क्रोध हा तर क्षत्रियाचा आत्मा आहे. त्याचा आकरी सौम्य व
उदात्त रूपात स्वाभिमान म्हणतो. अन्यायाची चीड व प्रतिकारास
लागणारी कुडता यांशिवाय क्षत्रियत्व फोल आहे. क्षत्रियाच्या स्वामि-
मानी पराक्रमांत या 'क्रोधा'ला आम्ही बसवून ठेवले आहे. क्षत्रियच

काय पण प्रत्येक माणसास वरील दोन गुण आवश्यक आहेत.
आणि ते आमच्या धर्मांत नाहीत म्हणशे आमचा धर्म नेभळा
आहे अशाच अर्थ होतो. परतु हिंदुधर्माचा प्राण प्रस्थानत्रयी यांतील
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मगवद्रीतेंत उदात्त क्रोधाचीच शिकवण दिली आहे. लोभाचे रूपांतर
महत्त्वाकांक्षेत आहे. मोह आणि मद हे मुला मितप्रमाणांत उपयुक्त
आहेत हें मान्य आहे. थोड्या प्रमाणांत मत्सर पतिपत्नींमध्यें उत्तम
कार्ये करूं शकतो हेहि नाकारता येणार नाहीं.

परंतु हे झालें कागदी घोडे नाचविणे. प्रत्यक्ष व्यवहारत आपण
काय पाहतों? हे षज्यभद्‌गुण असे पदार्थ आहेत काय, की आपण त्यांचा
संयमित उपयोग करावा, म्हणजे त्या गुणांच्या गोळ्यांतील थोडासा
तुकडा काढून आणावा? गुण असायचे तिथेच असतात. आपलें
मन मात्र प्रवाही असल्यानें ते गुणांकडे आकृष्ट होऊन लगट करावयास
जाते. एखादी शेकोटी पेटलेली असावी आणि आपण थंडी वारं
नये म्हणून शेकोटीपासून जरा दूर अंतरावर उभे राहतो व तेथें ऊब
घेतो ज्या अंतरावरून आपणांस ऊब येते तेथेंच उभे राहिले तर
शेकोटी ही 'भित्रे होईल. परंतु मनुष्याच्ये मन प्रवाही असून तें
थोडक्यावर कधीं थांबत नाही. तें पुढें पुढें जावयास लागतें. अगदी
जवळ गेलें म्हणजे नष्टकाळाच्या समीप आपण जातो हे त्याच्या
लक्षात येत नाहीं. जगामध्ये कोणता मनुष्य असा आहे की तो
कोणतेहि बंधन नसता पडूगुणांचा संयमित उपयोग करून घेतो?
उलटी उदाहरणेच बहुधा सर्वत्र सापडतील. व जी थोडी सापडणार
नाहींत त्यांचें कारण त्या गुणांना विषारी मापून त्यापासून जरा
वेतानेच ती माणसे राहिली असतील. जगाची उदाहरणेच अशी
आहेत क१ पैशाच्या लोभास बळी पडून अतिरिक्त कामासक्त होऊन,
मोह न आवरून, फाजील गर्विष्ठ (मद) होऊन, क्रोधाच्या आहारी
जाऊन आणि मत्सराग्रीनें आपला व कुटुंबाचा सत्यनाश करून
घेतला आहे.

मरसगने पतिपत्नींना एकत्र ठेवले आहे अशीं उदाहरणे कोठे
पाहिली आहेत काय? हे वाङ्मयांत ठीक आहे. एकत्र राहिली ती
प्रेमाच्या जोरावर. मत्सराचा यप्कि-चित्रहि प्रादुर्भाव होताच हळू हळू
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शेकोटीच्या निकटत्वामुळें त्यानें ल्या त्या माणसांच्या आनंदाचा व
जीवनाचा नाश केला आहे. ऐहिक उत्कर्षीच्या मुळाशी मोह असेल
तर तो उत्कर्ष फार काळ टिकलेला नाहीं. उत्कर्ष उदात्त बुद्धींतूनच
उगम पावला पाहिजे. गर्वाचे घर खालीं झालें नाहीं असें विरळाच.
कर्तृत्वाचा जन्म लोभ असेल तर त्याची गति विशिष्ट मर्यातच.
आणि व्यवहारांत भिन्न भिन्न प्रेमांचे मूळरूप काम असेल तर तेथें
अनाचाराने ठाण मानले दिसतच आहे. तात्पर्य, रिपु ते रिपु
आणि मित्र ते मित्र. दारू थोडी घेतली तर हितावह. बरीच घेतली
तर नाशक आहे. पपा दारू थोडी घेऊन कोणी कधीं राहिला आहे
काय? औषधाकरिता घेतलेली दारू व्यसनाधीन होऊन बसली
हेंच आपण सर्वत्र पाहत आहोंत ना? कारण दारू ती दारू.

म्हणून आमच्या तत्त्वज्ञान्यांनी मानवी पुरुषार्थीची पाळेमुळेच
बदलून टाकली. कर्तव्य, भूतदया, कर्तृत्व, प्रेम, पराक्रम आणि
ईश्वरभक्ति अशा प्रकारच्या भूमिका घेऊन विवाह कामपूर्तीकरितां
नसून वकवृद्धीकरिता, लढाया क्रोघशमनाकरिता नसून
' साधून परित्राणाय, पतिपत्नींमधील दुवा मत्सरापेक्षां निष्ठा,
गर्वाऐवजी स्वाभिमान, लोभाऐवजी लोककल्याण आणि कला
मोहापेक्षा सौंदर्य हें ब्रह्माचे एन्ड (सत्य शिव सुंदर रूप म्हणून अशा
तऱ्हेची मनाची बैठक हिंद तत्त्वज्ञानाने घालून दिली आहे.
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भौतिक शाखे आवश्यक आहेतच, पण :

परीक्षण

प्रत्यक्ष व्यवहारांत भौतिक शास्त्रांचा अभ्यास न होतां भौतिक
वादाचेच अनुकरण होत आहे. भौतिक शास्त्रांची प्रगति झाली परंतु
ती शास्त्रज्ञांच्या बुद्धिमत्तेत. बहुजनसमाज हा तसाच अंधानुकारी
राहिला आहे. अनुकार्य प्रमाण बदललें एवढेच. शास्त्रज्ञांनी कष्टाने

लावलेल्या रोपाची फळें आम्ही अंधपणे ऐदीपणांतच चारवीत आहोंत.
म्हणजे, यांत एकाने कष्ट करावेत आणि बहुजनांनी ऐदी राहावें
असेंच होत आहे. आम्हांला व्यवहारांत शास्त्रीय दृष्टि आली नाही.
नवीन आले घेतांना व जुने घेतले टाकतांना आमचे जोरदार
प्रवाही मन विवेकाच्या टेकाडांना डावलून वळसे घालून बाजूने
आपल्या इच्छित स्थळी जात असते. विवेकात्मा निघून गेला आहे
अशीं भौतिकाची निखाण अंगें स्वीकारून त्या प्रेतवतू अंगांशी
आम्ही शृंगार करीत असतो. आणि त्याच भौतिकाचा आम्ही उगा-

च झेंडा मिरवीत असतो.
बहुजनसमाज सोडून दिला तरी प्रत्यक्ष शास्त्रज्ञ आपलें कर्तव्य

चोख बजावीत असतात काय? प्रथमतः शास्त्रज्ञ हा स्वतःचा
धनी फारच थोड्या वेळां असतो. बहुधा तो राजसत्तेचा किंवा
बड्या धंदेवाईकाचा नोकर असतो. या वेळीं शास्त्रीयतेची शुद्धबुद्धि

जाऊन, ''आम्हांला आतां अमुक एक प्रकारची वस्तु पाहिजे आहे
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ती शोधून काढा '' असा हुकूम फर्मावला जातांच शास्त्रज्ञ लग
वस्तूचे विशिष्ट हेतूनें संशोधन करतो. यामध्ये संरक्षक व संहारक
अशा दोन्ही प्रकारच्या वस्तूंचे सुन दौत असलें तथापि अशा
अपेक्षित किंवा ' हुकमी ' वस्तू शोधून काढणें हेंच त्या शास्त्रज्ञांचें

ध्येय होते. त्यामुळें मुळांत असलेलें ज्ञान हे ध्येय पदच्युत होते.
आणि शान पदच्युत झाले की संहारक व संरक्षक अशा दोन संशो-
धित वस्तू परस्परगुणरहित होतात. म्हणजे अग्नीप्रमाणे होतात.
अग्नीचा उपयोग करावा तसा होतो. चांगला व वाईट. परंतु त्या
वस्तूंत शक्ति आणावयाची असेल तर सुखसाधनांची वस्तुनिर्मिति
हे ध्येय सोडून ज्ञान हें ध्येय ठेवावे लागेल, ज्याप्रमाणें स्त्रीचा

उपयोग वंशवृद्धीकडे होतो आणि राक्षसी कामपूर्ति करण्याकडेहि
होतो; परंतु आमच्या विवाहसंस्थेने विशिष्ट स्त्रीपुरुषसंबंधास एक-
.प्रकारचे प'विव्य आणून संयमित कामपूर्तीनें वशवृद्धि व्हावी अशी
व्यवस्था करून ठेविली आहे. ह्यामध्ये विवाहाचे ध्येय कामपूर्ति न
मानता समाजपोषण मानले आहे. त्यामुळें कामपूर्ति? है साधन होऊन
वंशवृद्धीच्या ध्येयानें त्यास न कळत मर्यादा घातली गेली आहे.
शिवाय हिंदुधर्मात स्त्रीविषयी देवताभाव असल्याने स्त्रीसंबंधानें
कामापेक्षा पावित्र्याची। भावना निर्माण ह।ेण्यास मदत होते. शास्त्र-
ज्ञाचे ध्येय शान झालें तर वस्तुर-निर्भिति सहजगत्या होत जाईल.
पण ती मर्यादित आणि विशिष्ट तत्त्वाचा पुरस्कार करपा री, विशिष्ट
हेतूनें प्रेरित झालेली. भौतिक शास्त्र हें आतिरिक्त कामात्रुर पुरुनाच्या
हातात मोकळी सांपडलेली स्त्री आहे असेंच म्हटलें पाहिजे.

भौतिक शास्त्रांची फसवी प्रगति

अलिकडच्या काळात भौतिक शास्त्रांचा पसारा विलक्षण वाढला
आहे. या पसाऱ्यानेच सर्वाचे डोळे दिपून गेले आहेत ० ज्या गोष्टी
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आपणांस व्यवहारांत नाविन्यपूर्ण, कुतूहलजनक, विविधतेच्या व
आश्चर्यचकित करणाऱ्या वाटतात. त्यांत शास्त्रीयदृष्ट्या विशेष व
नवीन असें कांहींच. नसतें. जादुगार ज्याप्रमाणें थोडक्याशा हात-
चलाखीवर नाना खेळ करून दाखवितो त्याप्रमाणेंच येथें आहे. किंवा
चित्रपट पाहतांना ज्याप्रमाणें जाडी, खोली, लांबी, रुंदी सहित खुप
मोठी व बोलकी चित्रे दिसतात व आपणांस तीं अगदीं हुबेहूब वाटून
सत्यतुष्टि पाहिल्याचा संतोष होतो. त्याप्रमाणें शास्त्रीय शोधाचे आहे.
मुळांत तीं चित्रे बोलकी नसतात, जाड नसतात, खोल नसतात व
मोठीहि नसतात. पडद्यावर सर्व दिसते तें यांत्रिक युक्तीने भासमय
केलेलें असतें. मुळांत तें फारच थोडे असतें. म्हणजे शास्त्रीय
शोधांचे आज आपण एवढे कौतुक करतो व डोळे दिपून जाण्या.
इतका फापटपसारा दिसतो व जणु तो सर्व प्रगतीच्या मापनाचा
मानदंडच आहे असे समजतो पण तें खरें नसतें. आपली अशी
कल्पना असते कीं सर्व शोध एक केले तर एक मोठा महासागर
होईल. मग त्याची खोली म्हणजेच प्रगतीची उंची मोजण्यासाठी
त्या सागराच्या मध्यावर एक काठी रोवली आहे. तात्पर्य, शास्त्राच्या
प्रगतीची। मोजदाद घ्यावयाची झाली तर एवढा उपद्व्याप आहे!
पण आपणच आपली फसगत करून घेत. आपण प्रगति मोजती
ती कशाने? जी यांत्रिक सुखसाधने वाढली त्यानें. प्रत्येक वेळी एकच
उत्तर. ती मोटार, विमाने, रेडिओ, जॅमुटम बॉब, आगगडि१४ पेढ्यॅसी-

लीन, एक ना दोन, हजारों उपकरणे अशीं शोधून काढली आहेत
कीं त्यांनीं आम्ही पूर्वीच्या पीढीच्या किती तरी पुढें गेलों आहोत!
नव्हे, जो पूर्वी स्वर्ग स्वर्ग म्हणून म्हणत असत तोच कालान्तरानें
पृथ्वीच्या रूपांत आज अवतारला आहे 'ंा पण ही सुखसाधने म्हणजे
शास्त्राची। प्रगति नव्हे. कारण ही साधने मनुष्याला आपल्या
वैभवाचा आत्मा वाटत असली तरी तीं शास्त्रांचा आत्मा नाही
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निर्विवाद आहे. हे सर्व शोध आपण व्यवहाराच्या जाड भिंगामधून
पाहत असल्यानें त्याचें सर्वव्यापी असें भव्य रूप दिसते. परंतु हें
छेयवहाराचे जाड भिंग बाजूस केल्यावर व शुद्ध शास्त्रीय दृष्टि? पुढें
ठेवल्यावर सूक्ष्मदर्शक यंत्राखालील अभिबाची जी स्थिति होते ती
या शोधाची होईल. कारण या सर्व शोधामागे शास्त्रांची तत्त्वें फारच
थोडी आहेत. शास्त्रांच्या प्रगतीचे माप ही तत्त्वें आहेत, ते शोध
नव्हेत. ज्याप्रमाणें एकाच मळलेल्या मातीची। अनेक चिन्न तयार
करता येतात, पण मुळाशी एक मातीच आहे, तद्वतू पुष्कळ
शोधाच्या मुळाशी एक तत्त्व आहे-. व ही तत्त्व शास्त्रांचा आत्मा
आहेत. रेया तत्त्वाच्या प्रगतीवरून शास्त्राची१ प्रगति गणली जाईल.

आतां ही। ररिव काय स्वरूपाची आहेत, तीं कितपत सत्य व
अबाधित आहेत, हा सत्यतेच । व अबाधितत्त्वाचा प्रश्न नंतर पाहू
जरा दुसरा प्रश्न हाताळू. या शास्त्राचा मार्ग काय आहे १ तत्त्व-

शोधन हें ठरलें. ज्याप्रमाणें गणितात रीतीला महत्त्व आहे त्याप्रमाणें
येथें मार्गाला महरेव आहे. गणिताचा अभ्यास करणाऱ्या .विद्या-
डीत दोन प्रकार असतात. कांहीं जण गणिताची रीत म्हणजे
त्याचा गाभा प्रथम समजावून घेतात. तो साचा तयार झाल्यावर
मग ते त्या पद्धतीवरील कोणतें हि उदाहरण सोडवू शकतात व
अशा सर्व रीती तयार असल्या म्हणजे अमुक एक उदाहरण अमुक
प्रताचे आहे, ते उदाहरण वाचून जाणू शकतात. पण एवढे साध्य
करण्यासाठी त्यास फारच थोडी उदाहरणे म्हणजे केवळ त्याचे एक
एक प्रकारच त्याचा गामा समजावून घेऊन सोडविली तरी चाल-
तात. पण दुसऱ्या विद्यार्थ्यांचा औ प्रकार आहे तो कांहीं विलक्षणच
आहे. ते गणिताची रीत पाहत नाहींत. त्याचा गाभा काय तो सम-
जावून घेण्याच्या भानगडीत पडत नाहींत. जे उदाहरण पुढें असेल
सु तोंडपाठ करून टाकावयाचें. त्याच्यासारखे दुसरें आलें तरी
तेंहि आधीं पाठ केल्याशिवाय सुटायचे नाही. अशा तऱ्हेने पुस्तकात
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जी काय चार-पांचशें उदाहरणे असतील ती स्व पाठ करून टाक-
ण्याची त्यांची ईर्षा असते. कारण परीक्षेत या पुस्तकाच्या बाहेरील
उदाहरण कोठले येणार? त्याचप्रमगगे संस्कृतचे. पहिल्या प्रकारचे
विद्यार्थी जो लोक घेतील त्यांतील प्रत्येक शब्दाचे व्याकरण पाहून
त्याचें रूप कसें होते, मूळ अर्थ काय, येथे काय घ्यावयाचा असें
खोलांत शिरून याप्रकारे पाचपंचवीस शोक करतात. व अशी सवय
लागली म्हणजे कितीहि नवा लोक आला तरी तीं समजावून
घेण्यास अडचण पडत नाहीं. पण दुसरे असतात ते एका बाजूस
संस्कृत स्पोक, दुसऱ्या बाजूस त्याचें भाषांतर, असें पुढें ठेवून
दोन्हीची घोकमपट्टी करतात. जितके कोक तितक्यांच्या भाषांतराचे
अनुक्रमानें पाठांतर. पाठ न केलेला लोक आला तर त्याची गाळण
उडते. यांतलाच काहींसा प्रकार भौतिक शास्त्रांच्या अम्यामाच्या
मार्गांत आहे. अध्यात्माचा मार्ग पहिल्या प्रकारच्या वि यार्थ्योचा तर
भौतिक शास्त्रांचा दुसऱ्या प्रकारच्या विद्यार्थ्यांचा. त्यामुळें कितीहि
वस्तूंचा --कसून अभ्यास केला तरी तो त्या वस्तूंपुरताच. व विश्वां-
तील बाकीच्या वस्तू शिलक राहणारच. त्यामुळें शास्त्र हें कर्धी पुरं
हगेमारे नाहीं. कारण विश्वातील या पद्धतीने अम्यात करावयाचा
म्हटल्यास किती तरी वस्तू आणि पाणी। व त्याचें ग्रढ शिलक
राहाणारच. शास्त्रज्ञ जसजसा अभ्यास करूं लागतात तसतसे त्यांस
अपरंपार ज्ञान होत जाईल. व तसें आतां झालेंहि आहे, पण त्या-

बरोबरच जें माहित झाले नाहीं१ असें शान त्याहूनहि अपरंपार आहे. व
जसजसे हे पुढें जात आहेत तसतसे माहित झालेल्या ज्ञानाने समा-
धान, उत्साह वाढण्याऐवजी अशा-महि बरेंच राहिले आहे हें कळून
येऊन अधिकच बुचकळ्यात पडत चाचले आहेत. प्रा. तर जेम्स
जीन्‌स यांच्या १५८८१०७८ Z,1;tt.,सु० या ग्रंथावरून दुसरें
काय दिसून येतें? बरें, आतापर्यंतचा शास्त्राचा आढावा घेतला
सरीहि हा संशय अधिकच दृढ होतो. व ज्याप्रमाणें एखाद्या आड-
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रानांत कांहीं लोक रस्ता चुकावेत आणि प्रत्येकजण आपल्या कल्पने-
प्रमाणे विचार करून इतरास आपल्याबरोबर नेतो, बराच वेळ असे
जाऊनहि रस्ता सांपडत नाहीं हें समजल्यावर दुसरा आपली शक्कल

काढतो. याप्रमाणे सर्वाचे श्रम वायां जातात, व या बुटित प्रगतीचे
अनेक खंड होऊनहि आहेतम प्रगति कांहीं नाही म्हणजे एक
प्रगतिखड दुसऱ्या प्रगतिखंडाला पोषक होत नाही, ही स्थिति
शास्त्रज्ञांची होते. न्यूटनने गुरुत्वाकर्षणाचा नियम शोधून काढला व
आज इतकी शतकें लोक त्याला धरून होते. पण आतां ऐझस्टा ईननें
लोकांस म्हटलें ' 'हां, हां, तिकडे जाऊं नका. या इकडून या. '' व लोक
गुरुत्वाकर्षणाकडून सापेक्षतेकडे आकर्षिले गेले. पृथ्वी चौकोनी ही
मूळ धर्भकल्पना पण गॅलि-लीयो आणि कोपर्निकस इत्यादिकांना ती
गोल दिसली व हा सिद्धान्त बोलून दाखविल्याबद्दल किती शास्त्र-
ज्ञांना जिवापाड हाल सोसावे लागले. व आपणांस आज त्यांची
आटवण झाली म्हणजे म्हणतो, काय वेडे धर्ममोळे लोक. पृथ्वी
गोल आहे हें शास्त्रानें अनेक दाखले देऊनहि सिद्ध केलें तरी यांचें
आपलें ' बाबावाक्यं ममाणन्. ' पण पृथ्वी गोल नसून चौकोनी
आहे हा आजचा नवा सिद्धान्त आहे. १८०२,१८,११८एवढीच तीन मापे नसून आणखी चवथेंहि आहे हेहि आतां शास्त्रज्ञ

सांगावयास लागले आहेत. डार्विनने जेव्हां प्रथम आपली विचार-
प्रणाली मांडली तेव्हां विश्वाचे जवळ जवळ निम्मे गूढ उकलल्याचा
सर्वाना हर्ष झाला व विश्वातील केवढी संगीत लावून दिली म्हणून
डार्विनचे कौतुक झाले. परंतु त्याचाहि यापुढे आतां टिकाव
लागणार आहे काय? प्राण्यांचा अनुक्रम लावताना तो अनुक्रम
कोणत्या मूलतत्त्वावर लावला? अनुक्रम आहे म्हणजे प्रगति अहि.
प्रगति आहे म्हणजे प्रथमावस्था व पूर्णावस्था या अवस्था ओघाने
आल्या. पण या अवस्था कुठे व कशा मानावयाच्या? मनुष्य हा
पूर्णावस्थेत पोचत चालला म्हणजे काय १ प्रगत म्हणजे मागच्याच्या
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पुढें. पण पुढें म्हणजे कोठे? मनुष्य हा पुढें आहे हें कशावरून
ठरविलें? त्याच्यामध्ये कितीतरी गोष्टी अशा आहेत की त्या प्रथ-
मावस्थेस शोभण्यासारख्या आहेत; व खालच्या प्राण्यांचे गुणधर्म
' पुढें असलेल्या ' माणसाला शोभतील असे आहेत. बरें, ती
पूर्णावस्था म्हणजे कोणती? कशा प्रकारची असे शकेल याला कांहीं
निश्चित कल्पना असे शकेल काय? दोन वस्तूंतील भेद हा निर्विवाद
प्रगतिशील असतोच असें नाहीं.

.विद्याहरणा'तील शुक्राचार्य :

पृ. १२२ वर प्रा. माड्यांनी आपलें शास्त्रीय स्वप्न दिलें आहे.
त्यांचें म्हणणें असें कीं शास्त्राची प्रगति अजून पूर्ण झाली नाहीं. ती
तशी झाली म्हणजे यंत्रामुळें आज जी नुकसानें दिसत आहेत तीं
नाहीशी होऊन जगांतील अवघा मानव सुखी होईल. प्रत्येक ग्ग्न्सुग्।

जीवनास लागणाच्या सर्व यंत्रांचा धनी झाला आणि आज ज्या सोयी
करावयाच्या राहिल्या आहेत ल्या नवीन शोधानी झाल्या म्हणजे
पृथ्वीचे नंदनवनच होईल. आम्हांला सुद्धा सर्वाना अशी रुखरुख
आहे कीं मनुष्याला अजून अमर राहण्याची युक्ति साधली नाहीं.
दुसऱ्याच्या मनातील विचार जाणता येत नाहींत. इच्छित वस्तु
पाहिजे तेव्हां प्रास होत नाहीं. हजार मैल लांब असलेल्या स्त्रीचा

मी दर्शनाने व श्रवणाने लाभ घेऊं शकतो. स्पशेंद्रिये अजून तहान-
लेलींच आहेत. त्यांचीहि बसि व्हावी. शाप आणि वर देण्याचे
सामर्थ्य अजून प्रात झाले नाही व संकटकाळात अदृश्य होऊन
जीव बचावतां येत नाहीं. पाम उमेद आणि महत्त्वाकांक्षा ह्या

अशा आहेत कीं शास्त्रांना हाताशी धरून मी या सिद्धी मिळवीनच
आणि या ' जड मर्त्य लोकाचे ' स्वर्गात रूपान्तर करीन. कवि-
कल्पन्ह म्हणून नाही पण कर्तुत्वाची उमेद म्हणून या कल्पवृक्षा-
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खालीं बसणे कांहीं वाईट नाही. पपा त्यानें आम्ही सुखी होऊं
किंवा उन्नत होऊं ही मात्र वेडी आशा आहे. १६७०४८११७ स आणि
७८ १४५१०१६१८७ हे शास्त्रज्ञांचे भविष्यतू काळांत अवतार
'घेणारे स्वप्नसृष्टीचे स्वरूप दाखविणारे चित्रपट या दृष्टीने उद्वोधक
आहेत. आणि याहि पुढें जाऊन शुक्राचार्यांची जी अवस्था झाली
तीच या भौतिक शास्त्रज्ञांची अवस्था होईल. आज जें आपणांस अव.
गत नाही व म्हणून ज्याकरितां आपण तळमळतो ती विद्या शुक्राचार्या-
जवळ असून सुख किंवा उन्नीत त्यांस प्रात झाली काय? किंबहुना,
संजीवनीमुळेच त्यांचा शेवटी नाश झाला. विद्या होती पाम ती
धारण करण्याची पात्रता नव्हती. सुख आणि उन्नति भौतिक
साधनांत नाहीं. तेव्हां ती( कमी पडली म्हणून मनुष्यास मागे पाऊल
घेण्याचे कांहींच कारण नाहीं. सुख आणि उ न्न।इंत मानसिक पात्रते-
वर अवलंबून नसल्यामुळे ती सिद्ध न होतां केवळ स्तीवनसाधने
समृद्ध खालीं तर ती माकडाच्या हातांतील कोलीत बनतात. पण हें
आज आपण स्पष्ट पाहात आहोत. टम बॉबमुळे निरपराधी जनांची
कत्तल करूं लागतो पण आपापसांतहि विश्वास नसल्याने एकमेकांस
चकविण्याचे प्रयत्न चालले आहेत. ज्या ज्या ठिकाणी भौतिक
साधने समृद्ध झाली आहेत त्या -या ठिकाणी खून, दरडे, खिर्या-
वरील अत्याचार इ ० गुन्ह्यांचे प्रमाण झपाड्याने वाढत आहे.
अमेरिका, कान्स, रशिया इत्यादि देशांत याचे प्रत्यंतर चांगले
पाहावयास मिळत आहे. तेथील जीवन सुखी होण्याऐवजीं जीवना-
वरील धोका वाढत चालला आहे.

दृष्टिकोण बदलला पाहिजे :

आणि याचें कारण काय? यंत्रे व इतर शोध. म्हणजे पर्यायाने
भौतिक शास्त्रे. याचा अर्थ असा की यंत्रे दुष्ट आहेत. अर्थात्शास्त्रेच
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दुष्ट आहेत. पण प्रा. माट्यानी याला उत्तर दिलें आहे. ' शास्त्रे

कांहींच करीत नाहींत. मनुष्यच दोषी आहे. ' पण शास्त्रे तरी
मनष्यच निर्माण करतो ना? मग शाखांतील अभ्यासच बंद
-करावयाचा? आणि तो बंद कसा होणार? ही विचारप्रणालीच

सदोष आहे. शास्त्रांचा अभ्यास आणि भौतिक साधने या दोहोंची
जी आपण मगरमिठी घालून देतो ती प्रथम सोडविली पाहिजे.
शास्त्रांच्या तत्त्वाचा अभ्यास व्हावा पण शोधांच्या खेळण्याशी भातू-
कली खळत बसू नये. म्हणजे ज्ञान हे ध्येय असावें. भौतिक
शास्त्रांचा मोह होऊं नये. म्हणजे संशोधन चालू असतां त्यांतील बरा-
चसा भाग राखून ठेवावा. ज्यामुळें भौतिक साधने समृद्ध होतील व
त्यांचा कांहीं बरा वाईट परिणाम होईल असे शोध सर्वोस प्रसिद्ध

करूं नयेत. अशा तमेजनें मानवसमाजावर होणारे शास्त्रीय शोधांचे
दुष्परिणाम टळून जातील. प्रा. माट्याचे स्वप्न हें स्वर्गाचें
स्वप्न नसून मायावी। त्रिपुरनगरीचे स्वप्र आहे. तें आत्म-
घातकी, मायावी, भस्मासुरी स्वप्न आहे. परतु साधनसमृद्धि
ही केवळ मोहिनी आहे. साक्षात विष्णूच मोहिनी
नर्तकीचे रूप घेऊन आला आहे हे आजच्या ताज्या इतिहासावरून
स्पष्ट्र दिसत आहे. ही नर्तकी स्वत: नाचेल, तुम्हांस बरोबर घेईल,
बेफाम झालांत म्हणजे तुमचा हात तुमच्या डोक्यावर ठेवून केव्हा
मस्मसातू करील ते कळणारहि नाही. विकीनी, हिरोशिमे,
याकोहामा यांपासून डोक्यावर हात ठेवण्यास सुरवात झाली आहे.
सुरवात आहे म्हणण्याचे कारण या दोन तीन प्रदेशांच्या भस्मांत
भावी शत्रुसूडाचें व परस्परसूडाचें बीज अजून जीवन रूपांत
राहिलें आहे. त्या प्रदेशांच्या भस्मांत त्या बीजाग्रीचा जन्म झाला
आहे. इंग्लंड-अभेरिका या दोस्तां-दोस्तांत, दोस्तरशिया या शत्रूत
आणि जर्मनी आणि जपान ही भस्मीभूत राष्ट्रें उद्यांच्या जगडू-
ठयाळ अग्निप्रलयाची आज जन्मस्थळें आहेत. यांत त्यांची प्रगति
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नाहींच पण ही आत्मनाशाची काळरात्र आहे. आम्ही शोध लावतो.
त्यात चांगले व वाईट दोनहि असून ते निर्हेतुकतेनें शोधलेले आहेत.
पेयांचा उपयोग करून घेणे आपल्या हातांत आहे. अण्वस्त्र घातकी
असलें तरी त्याचाहि सदुपयोग करतां येण्यासारखा असून तसे
आमचे प्रयत्न सुरू आहेत. हे म्हणणें निष्फळ आहे. ही पळवाट
आहे. दुधाचे आणि दारूचे प्याले दोन्ही जवळ आणून ठेवले
असतां लोक कोणते उचलतात तें माहीत असून दुधाबरोबर
दारूचा प्याला कशासाठी? यांत प्रामाणिकपणा आहे असें कोण
म्हणेल? शिवाय उपायी शोध अपायी शोधांबरोबर आले असतां
हजार उपायी शोधांनी जगाचे जितके कल्याण होईल तितके सर्व

कल्याण एखाद्या मर्कटाच्या जरी अंगांत आलें तरी तें एकाच अपायी
शोधाने जगड्व्याळ अग्न्यस्त्राचा भडका उडवून देईल आणि आज-
पर्यत केले कोटकल्याण एका क्षणांत होते पोर्टरे५. टाकील!

'' 'भौतिक तत्परतेंत प्रगति? - अनुक?.एइrrं?एंएंएं?एं??एंएंंए?'? दिपा.. ८५-. १
विज्ञानबोधाच्या प्रस्तावनेत, आम्हीप्रथिकपिरींहख टू होऊ

ऐहिक दृष्ट्या उदास झालो व पाश्चात्य ओमच्या -मौशन-४या जगांत आमच्यापुढे गेले आहेत; म्हणजे पोश्चाल्यभी-प्रेगतिरडेततु
आहे असेंच म्हणणें आहे. समाजाची प्रगति ही दहा-प४९बी
च्या अवधींत आणि चार-दोन सुखसाधनांनी मोजता येत असेल
असें वाटत नाही. शास्त्रीय अम्यासानें समाजाने जी नवी तत्त्वे व
नवी साधने शोधली ती चिरकालीन दृष्ट्या अपाय उपाय वजा
जातां समाजाच्या जमेच्या बाजूस कितपत शिलक राहतात, यांतच
प्रगतीचे प्रमाण मानले पाहिजे. प्रत्येक नवीन साधन आपल्याबरोबर
अपाय उपाय दोन्ही घेऊन येत असतें. त्यांपैकीं कांही तत्काळ

३
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दृष्टोत्पत्तीस येतात तर कांहीं कालांतरानें अनुभवास येतात. सर्रास
स्त्री-पुरुषसंबंधाचे तत्त्वज्ञान १९३९ च्या महायुद्धानंतर रशियास
पंचवीस वर्षाच्या प्रयोगांती बदलावे लागत आहे. पण तत्पूर्वी

तेंच प्रमाणभूत मानण्यांत येत होतें. अण्वस्त्राचा परिणाम तत्काळ
प्राणहानीत व भयंकर आगीत होतो हें प्रथम कळले. पुढें काहीं
दिवसांनी त्याच्या स्फोटाच्या आवाजाने मनुष्य बहिरा होतो, वाटून
विषबाधा होते असें ध्यानांत आलें. पुढील कांहीं दिवसांत जमिनी-
वर परिणाम होतो याचे निरीक्षण झाले व त्याच्याहिप्रुढें पुढील
एक दोन पिड्यांवर परिणाम होतो असे अनुमान आहे. व
त्याचे प्रत्यंतर दिसण्यास निदान पन्नास वर्षाचा काल पाहिजे.

शास्त्रीय प्रगतीचा परिणाम सामाजिक प्रगतीवरहि कितपत
व कोणत्या प्रकाराने होतो ते पाहण्यासारखे आहे. शास्त्रीय
प्रगतीने बहुजनसमाज भौतिकप्रवण झाला आहे. म्हणजे ऐहिक
सुखोपभोगापलीकडे कांहीं नैतिक ध्येय असतें किंवा व्यवहारांत
शास्त्रीय दृष्टि आणि ज्ञानाला कांहीं स्वतंत्र स्थान असतें ही
कल्पनाच नष्टप्राय झाली आहे. व्यापारवृद्धि होऊन अलोट संपत्ति

असली तरी आर्थिक विषमतेच्या पोटीं जन्म पावणारे
गुन्हे आणि वाद यांना यकिंचित्रहि खळ पडली नाही;
उलट ते वाढतच आहेत. कारण व्यापारवृद्धीने दारिद्यनाश झाला
नाहीं यांत नैतिक आणि आर्थिक दोन्ही प्रकारचे अधःपात
स्पष्ट होत आहेत भौतिक युगांत स्त्रीस्वातव्याच्या व समान
हक्कांच्या तत्त्वज्ञानाचा जोरदार प्रसार झाला; परंतु त्यामुळें होणारे
दुष्परिणाम- बेकारी स्त्रियांच्या निकृष्ट प्रकृती, कुटुंबसंस्थेत उद्धव-
णारी अस्थिरता, संततीच्या जोपासनेचा प्रश्न, इत्यादि प्रश्न कसे
निस्तरावेत याची त्यांना विवंचना आहे. नैतिक दृष्ट्या तरुण पिढी
अत्यंत मागासलेली आहे हें तेथील विचारवंत उच्चच स्वराने ओरडून
सांगत आहेत '७८ इम्४द्यप०ाऊ?ा? ०१६७ ३०४१० ' या ग्रंथांत
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'ग्रज्ञा.'' हें एका शहरासंबंधीं झालें. परंतु लिंडसे
पुढें म्हणतात कीं याहिपेक्षां जास्त अनीति अमेरिकेतील सर्व शहरा-
तून थैमान घालीत आहे. सर्व तऱ्हेचे वैद्यकीय अद्ययावत साहा-,
शास्त्रीय ज्ञान, सुशिक्षितता, साक्षरता, सुबत्ता या सर्व गोष्टी विपुल
आणि प्रसृत असूनहि आणि हिंदुस्थानांत या सर्व गोष्टींचा पूर्ण

अभाव असतांहि हिंदुस्थानापेक्षा युरोपअमेरिकेत गुप्त रोगाचें प्रमाण
फार झपाट्याने वाढत आहे. खून, दरडे, चोऱ्या इत्यादिकांचें
प्रमाण कमी न हातो उलट तें भौतिक शास्त्रांच्या प्रगतीच्या
आधोर नवीन नवीन शास्त्रोक्त साधनांनी वाढतच आहे. अमेरिकेत
शोध लागलेले खून असंख्य असतातच; पण केवळ मयताचा पत्ता

लागत नाही असे स्पून वर्षाला एक हजार म्हणजे आठवड्याला
पस्तीस होत असतात. ७८ १६१८४१४८, २०८.१९४७)
आम्ही पारमार्थिक म्हणून ऐहिक संसारांत उदासीन आहोत, मान्य.
पण पाश्चात्य एवढे उत्साही आहेत त्यांचा नवराबायकोचा संसार
तरी निश्चितपणाचा आहे काय? त्या एकमेकांस आजच्याप्रमाणे
उद्याहि आपण नवराबायको म्हणूनच राहू असा बालंबाल विश्वास
आहे काय?
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गेल्या तीनचारशे वर्षात भौतिक शास्त्रांची प्रगति अपरंपार झाली
यांत शंकाच नाही. परंतु त्यावरून त्यांतील शास्त्रीय प्रमेये किंवा
शोध समाजाच्या व्यवहारास लावू पाहणे हें आतताईपागाचे होणार
आहे. जी काही थोडी फार प्रगाते झाली त्यावरून काहीं
अनुकूल व प्रतिकूल दृश्य परिणाम दिसतील यांत नवल नाही.
परंतु ते ठाम समजून त्यावर मानवी जीवनाची प्रमेयें कायमची
सोडवू पाहणे किंवा त्या अभ्यासांतून सहज हाताला लागलेल्या चार
दोन शोधांच्या सुखदायक उपयोगाने त्याचा एकदम व्यवहारांत सर्रास

उपयोग करून आमच्या मानवी प्रगतीची ती फूटपट्टी म्हणून
मानावी हे जरा पोरकट वाटतें. त्या चारदोन शोधानी आपली
फारच सोय होत असेल हें खरें पण त्याचे दुरगामी परिणाम जे असतील
ते आजच कसे कळणार? शास्त्रज्ञानाच अद्यापि शास्त्र म्हणजे काय
याचा अजून ठावठिकाणा लागत नाहीं. म्हणजे करतलामलकवतू ते
शास्त्र निरीक्षिता येत नाही. त्यामुळे त्याचें सर्व बाजूनीं होणारे
परिणाम किंवा गुणधर्म आज जाणता येत नाहीत. त्याला बराच
कालावधि जाणें इष्ट आहे. आपण फारच घाई करतो. शास्त्रज्ञ

आपले वाटाडे आहेत. त्यांना आधीं पुढें जाऊं द्या. सगळी वाट
नीट पाहू द्या. पोचावयाच्या ठिकाणी जाऊन एकंदर रस्ता कसा
आहे? किती आहे? इत्यादि माहिती प्रथम त्यांना होऊं द्या. ते
ठिकाण तरी कसें आहे हे तेथपर्यंत पचल्याशिवाय त्यांना तरी
कसें सांगतां येणार? आपण जरा मार्गच थांबू. त्यांच्याबरोबरीने
चालून पायांत पाय घोटाळून त्यांना अडथळा आणू नका. पण
आपण काय करतो की त्यांच्याबरोबरीने पाऊलावर पाऊल टाका-
वयास जातो. वाट त्यांनाहि नवीन व आपल्यालाहि नवीन. वाटेत
एखादी बारीकशी धर्मशाळा लागली, फळझाड लागलें किंवा.
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पाण्याचा तलाव लागला की आपण लगेच उड्या मारून आपल्याला
जायचे तें हेंच ठिकाण असें उगाच समजून आपली पथारी तेथें
पसरतो. एवढेच काय पण अटकेपार झेंडा लावण्यासाहे आपण
कमी करीत नाही. असा उतावळेपणा करूं नये. शास्त्रज्ञाला शांत-
पणे पुढें जाऊं द्या. तें ठिकाण आलें म्हणजे आपणाला तो आधी
सांगेल. मग आपण वाटेत क्षणभर भेटणाऱ्या या झाडातळ्यांना
भुलणार नाही. त्यांना आपण सोडूनच पुढे जाऊं.



०..०..

-३.शास्त्र मूलतः ताात्त्वकच :

शास्त्रांची अशास्त्रायता

शास्त्रांस शास्त्र म्हणून जर जगावयाचे असेल तर लोकांनी हा.
पोरखेळ सोडून द्यावा हे चांगले. योगाम्यासाविषयी असे आहे की
एक वेळ जगाचा सामान्य मोह सोडून योगाभ्यास करणें सुलम आहे.
परंतु अभ्यास बराच झाल्यानंतर अनायसा ज्या कांहीं अलौकिक
सिद्धी प्रास होतात त्याचा मोह कांहीना त्यजवत नाही. शरीर
अगदी लहान व अगदी मोठे करणे, अदृश्य होणें, दूरचे पाहणे-
ऐकणे, मोह पाडणे इत्यादि अनेक. या सिद्धींना भुलून कांहीं योगी
चमत्कार दाखवून जगांत विशेष प्रतिष्ठा मिळवितात. एवढेच काय,
पण वशीकरणाचीहि विद्या साध्य असल्यानें कांहीं लोक स्त्रियांसहि
वश करून घेण्यास कमी करीत नाहीत. परंतु अशाने त्यांचें सूळ
ध्येय दूरच राहते; एवढेच नव्हे तर, दुरुपयोगाने या सिद्धीहि हळू
हळू नष्ट होत जातात व शेवटी अशा अर्धवट योग्यांचे केडगावच्-या
नारायणमहाराजात किंवा उपासनीबाबांत रूपान्तर होते. आपल्या
असाध्यापासून न चळणारे या सिद्धींना भुलून जात नाहीत. त्यांचा
ते यथेष्ट उपयोग कधीहि करीत नाहींत. या अर्धवट योग्यांच्या
स्थितीप्रमाणे आज भौतिक शास्त्रज्ञांची स्थिति झाली आहे.

कारण या वाटेत लागलेल्या मोहांना बळी पडून अंतिम साध्यांचा
विसर पडत जातो. जीवनसाधनांतच आणखी सुधारणा करून
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जीवनांत सुख कसें वाढविता येईल इकडेच सारे लक्ष. जे खरे
शास्त्रज्ञ आहेत ते वस्तुतत्त्वच शोधीत असतात आणि निसर्गाची
घटना समजावून घेणे हाच ते शास्त्रांचा प्रमुख उद्देश समजतात.
परंतु अज्ञ जन भौतिकशास्त्रे याचा विपरीत अर्थ समजतात. 'भौतिक
शास्त्रे' म्हणजे भौतिकांत रममाण होणारी शास्त्रे असा नसून ती
भौतिक वस्तूंचा शोध करणारी शास्त्रे आहेत. भौतिक हा त्यांचा
मार्ग आहे, मोतिक हें साधन आहे; परंतु ध्येय भौतिक वस्तूचे
तरवशोधन हेंच आहे. भौतिक शास्त्रे भौतिकाचा अभ्यास कर-
तात. पण त्या अम्यासाचे निष्पन्न काय? तर भौतिकाच्या मागें काय
तत्त्व आहे? काय शक्ति आहे? मूलतः अध्यात्म आणि भौतिक
यांत भेद नाहीं. दोहोंचे साध्य मूलतत्त्वाचे शोधन. केवळ मार्ग
भिन्न. एक प्रथम मूलतत्त्वाचा विचार करून तेथून भौतिकातील गूढ
उकलण्याचा प्रयत्न करतो. तर दुसरा प्रथम भौतिकाला हात घासून
त्याच्या र-बम रूपातून मूलतत्त्वाकडे जाण्याचा प्रयत्न करतो.

भौतिक शास्त्रांचें वाढते वर्चस्व :

भौतिकशास्त्रांचा पगडा जनमतावर, नव्हे बुद्धिमतांच्या मतावरहि,
दिवसान्रुदिवम वाढता आहे. म।ऐ तिकशास्त्राचा अभ्यास सर्वत्र पु.-
स्कारल ( जात आहे. भौतिक शास्त्राना ही योग्यता प्रात होण्यास
ध्याती लावलेले जीवनसाधनें वाढविणारे शोध आणि विचारक्षमता..
भौतिक शास्त्रांचे समर्थन करतांना किंवा आजच्या मौतिकशास्त्रप्रधान

जगाच्या आपण मागे नाही अशी आपली बाजू मांडतांना आपण
नेहमी आमच्या जुन्या इतिहासाचा दाखला देतो. आमच्यातहि
वात्स्यायन, कणाद, कपिल, भास्कराचार्य, चरक इत्यादि कवी होऊन
गेले चे त्यांनी भौतिक शास्त्रांचा अभ्यास आजमितीस जुळेल इतका
खोल केला होता. सांगण्याचें तात्पर्य काय, की हा आमचा साभिमान
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मोठेपणा सांगत असतां अप्रत्यक्षपणे भौतिक शास्त्रांचा महिमा मान्य
करीत असतो. एवढे महत्त्व या शास्त्रांना आपण काय म्हणून
देतो? असे त्यांत काय आहे, की त्याचा सर्वानी अभ्यास करावा,
अभ्यास करील त्याला अभिमानास्पद व न करील त्याला लाजीरवाणे
वाटावे! याचा शोध केलाच पाहिजे.

भोळ्या लोकांमुळें वर्चस्व वाढलें :

म्हल्य,शास्त्राचे हें वर्चस्व वाढण्यास कारणें तीन. पूर्वी पाश्चात्य देशा-
तून अज्ञानांध लोकांचे वर्चस्व होते. दुसरें असें कीं शास्त्रांनी
अभ्यासास स्वतंत्र बुद्धीची दिशा दाखवून दिली. व तिसरे म्हणजे त्यांनीं
लावलेले अजब शोध. पैकी पहिले कारण जसे भौतिकावर विश्वास
ठेवण्यास निमित्त झालें तसेच अध्यात्माबद्दल तिरस्कार उत्पन्न
करण्यासहि झाले. अध्यात्म वास्तविक दूरच होतें. परंतु खुळचट धर्म-

वेड्यांनी जो अज्ञानीपणाचा प्रसार केला, एवढेच नव्हे तर बुद्धि-
वाद्यांचा किंवा विरोध करणाऱ्यांचा त्यांनीं छळहि केला, त्यांनीं भक्ति
आणि अडाणी अंधश्रद्धा यांची सरमेसळ केली. सदसद्विवेकबुद्धीवर
आधारलेले भारतीय अध्यात्म कोणाच्या गांवींहि नव्हतें. पण आध्या-
निक तत्त्वज्ञानाच्या नांवाखाली वाटेल तो आचार व विचार धर्म

म्हणून मानला जाऊं लागला पृथ्वीच्या उत्पत्तीविषयीं, ईश्वराच्या
स्वरूपाविषयी, इहपरलोकसंबंधी व आत्म्याविषयी खिस्ती व मुसल
मानी धर्मात तत्त्वशुद्ध विचार आढळत नाहीं. त्या काळी जें काय
लोकांत आदरस्थान होऊन बसले होतें तें धर्माचारासाठीं धर्मग्रंथांत
समाविष्ट करून टाकले. त्यांत दंतकथा, अडाण्यांच्या वरील विषया-
संबंधींच्या कल्पना २० आल्या आहेत. ते ते धर्मग्रंथ त्या त्या धर्मात
सर्वप्रमाण मानले गेले असल्यामुळें त्यांतील प्रत्येक वाक्य हें वेदवतू
समजले जाऊं लागलें. पुढील काळांत तर त्या दंतकथांतील वचनां-
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करितां लोकांचे हाल करण्यांत येऊ लागले. व घर्माची शिकवण
तत्त्वप्रघान नसल्यामुळे, शब्दप्रमाण असल्यामुळें इतरांच्या सद..
सहिवेकबुद्धीस वाव मिळेनासा झाला. युरोपची ही अशा प्रकारची
स्थिति आज इतिहासपूर्व काळापासून आहे.

आपल्या देशांत अशीच पण थोडी निराळी स्थिति होती. भेद
थोडा आहे पण तो महत्त्वाचा आहे. युरोपप्रमाणेच आमच्याकडे
अज्ञ लोक होऊन गेले. त्यांनी व कालाने रूढिगत कांहीं कल्पना
प्रस्थापित केल्या. कांहींना तत्कालीन परिस्थिति कारणीभूत होती.
व युरोपप्रमाणे आमच्याकडे दंतकथा प्रमाण सांगणारे कांही पुराणा.
सारखे ग्रंथहि आहेत. तथापि धर्म तेवड्यांतच संपला नाहीं. या
पुराणांपेक्षाहि सर्वश्रेष्ठ प्रमाणभूत असणारे वेद, उपनिषदे, घडूदर्शने
भगवद्रीता इत्यादि तत्त्वज्ञानाचे ग्रंथ होते. त्यांत चर्चिलेली तत्त्वें ती
अध्यात्मतत्त्वें होत. पुराणे होती ती धर्मग्रंथ नसून त्यांचे प्रामाण्यहि
सापवादच होते. तेव्हां युरोमधील भोळे लोकच काय पण त्यांचे
धर्भग्रंथहि त्यांच्या ऐतिहासिक पुराव्यासहित मारतीय अध्यात्माचे
खंडन करण्यास योग्य नाहीत व आमच्यातील अंध रूढीहि या वादा-
तून एकदम वगळल्या पाहिजेत. पण विज्ञानबोधाची प्रस्तावना या
भोळ्या विधानांवरच आधारलेली आहे. अर्थात् तिचा फोलपणा
सिद्ध करण्यास दुसऱ्या कशाची आवश्यकता नाही.

परंतु या भोळ्या जगाच्या मानानें शास्त्रज्ञांची बुद्धीहि पुष्कळच
सदसद्विवेकपुरस्सर होती. त्यामुळेच शास्त्रांचे वर्चस्व आज टिकून
आहे. शास्त्र हे प्रत्येक वस्तूची निरपेक्षपणे चिकित्सा करून बुद्धीला
पटेल तेंच ग्राह्य धरतें. शास्त्राचा हा मोठा गुण आहे. परंतु हाच
गुण जर सर्वाना आकर्षक वाटत असेल तर अध्यात्मतत्त्वज्ञान
त्याहून चिकित्सक व खोल आहे. परंतु युरोपमध्यें अध्यात्माचे नावहि
नसल्याने अर्थात् तेथें शास्त्रांचे प्रामाण्य वाढलें. आणि त्याची
सिद्धता जास्त डोळ्यांत भरण्याचे कारण त्यांचा संग्राम भोळ्यांशी
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झाला. पाप्याच्या पितराला चीत करण्यास काय शक्ति लागणार
आहे? एखादा सामान्य मनुष्यहि तें काम झटकन् करूं शकेल. पण
त्यावरून ल्या माणसाची शक्ति अफाट असें मानता येत नाहीं. शास्त्रे
सदसद्विवेकप्रार्ग आहेत यांत शंका नाहीं. पण कस किती? सोनें असले
तरी त्याला शंभर नंबरापर्यंत कस असतो. पण भोळ्यांना नंबरच
लागत नाहीं. म्हणजे त्यांचा कस एकाखाली शून्य आहे.

पुरस्काराचे प्रयोजन?

आणि म्हणूनच शास्त्रांचे तर्कशुद्ध म्हणून स्तोम फार झालें.
मनुष्याने व्यवहारांत अंधश्रद्धा न बाळगता सदसद्विवेकबुद्धि वाप-
रावी, डोळसपणे चालावे म्हणूनच प्रा. माटे शास्त्रांच्या शिक्षणाचा
पुरस्कार करीत आहेत ना? मग तर्कशुद्धता व ती मनाची घडण
अध्यात्म तत्त्वज्ञानानें अधिक होते. त्यांत बुद्धीला वाव अधिक आहे.
जर जीवन सुखी करउपाकरिता म्हणत असतील तर पाश्चात्यांचे
जीवन सुखी न होतां अ धिक अस्वस्थ झालें आहे. हे तेथील
समाजशास्त्राच्या अम्यास!नें सहज समजण्यासारखे आहे. देशाच्या
संरक्षणासाठी व इतर देशांना तोंड देण्यासाठी भौतिक शास्त्रांचा

पुरस्कार करीत असतील तर तेवढ्यासाठी अध्यात्माची निंदा- तें
समजून न घेता- करण्याची कांहींच आवश्यकता नाही. देशाचे वे
समाजाचें संरक्षण करण्यासाठी लागणारी शास्त्रे अध्यात्माच्या मुळीच
आड येत नाहीत. क्षत्रियधर्म हा द्दिंदुतत्त्वज्ञानात वर्ज्य मानलेला
नाहीं. तथापि बहुजनसमाज वरील विचार करीत नाहीं. अजब
शोध आणि विचारक्षमता या दोनच गुणानी शास्त्रांनी सर्व जग

जिंकले.
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मनुष्याची निसर्गावर मात :

विसावे शतक विद्यामंदिराचा कळस आहे. येथपर्यंत पचण्यास
मनुष्यास अनेक शतकाचा प्रवास करावा लागला. जसजसा मनुष्य
पुढे चाल करूं लागला, तसतशी त्याची शास्त्रीय दृष्टि वाळू लागली.
निसर्गातील अनंत घटनांचे त्यानें निरीक्षण केले. कांहीं अफाट
शक्तीने उन्मत्त झाले होते त्यांना लगाम घातली; तर कांहींना आपलें
व्यक्तिमत्त्वच विसरल्यासारखे झालें होते त्यांना त्यांच्या सुप्त

सामर्थ्यांची जाणीव करून दिली. निसर्ग हे एक मोठे साम्राज्य
कल्पून त्याचा गतेतिहास शोधून काढला. एवढेच नव्हे तर भविइयतू.
आयुष्यहि त्यास समजावून दिले. मनुष्याने त्याचा मोबदलाहि
भरपूर घेतला. निसर्गाचे अधिकारी मनुष्य आपल्या कामासाठी वेठीस
धरू लागला. आपली जात फारच लांबवर पसरली असून एकमेकांस
भेटणे अशक्य झाल्यामुळे ती जात ज्या पृथ्वीवर उमी आहे त्या
पृथ्वीची लाथी रुंदी तशीच कायम ठेवून सर्व पृथ्वी जवळ आणली.
एका टोकाचा मनुष्यच दुसऱ्या टोकाच्या माणसाला पाहूं शकतो, त्याचें
बलेणें ऐकतो, आपण त्याच्याशी बोलतों, आतां त्याला स्पर्शहि

करूं शकेन अशी त्याची महात्त्वाकांक्षा आहे. निसर्गाच्या मोठ्या
अधिका--यापैकी विद्युत् ही एक मोठी अधिकारी आहे. पाम मनुष्य
आपल्याकरितां तिल : इतकी धावपळ करावयाला लावतो कीं, त्या
बिचारीची अगदी तारांबळ उडून जाते. पण मनुष्य असलें स्त्रीदाक्षिण्य

मानावयास तयार नाही. निसर्गातील कःपदार्थ समजल्या गेलेल्या
अणुऽरोगंरत केवढी शक्ति आहे याची त्याला आपण सिंह असल्याची
जाणीव करून दिली. त्याचा मोबदलाहि मनुष्याने आपल्या जीव-
नात किती तरी घेतला आहे. अशा एक ना दोन, दृष्टीच्या हजारों
प्रजाजनाना मनुष्य आपल्या वेठीस धरीत आहे. मग निसर्गाला
लोक कमी पडतील तर मनुष्य आपल्या बुद्धींतून वसिष्ठाच्या काम.
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धेतूप्रमगगे नवीन नवीन प्रजाजन निर्माण करीत आहे. पण आतां
अशीहि मीति वाटूं लागली आहे कीं, हा प्रतिसृष्टि तर निर्माण
करणार नाहीं ना?

हें सामर्थ्य शाखांचे आहे :

र-मनुष्याने एवढे सामर्थ्य कमावले तें बुद्धिमत्तेच्या अर्थात्शास्त्रांच्या
बळावर. दुर्योधनाचे सामर्थ्य त्याच्या मांडींत होते, मारुतीचे
त्याच्या शेपटीत होते, कर्णाचे त्याच्या कवचकुण्डलांत होते, तर
मनुष्याचे सामर्थ्य त्यानें बनविलेल्या शास्त्रीत आहे. मनुष्याने शास्त्रांत

केलेली प्रगति सूर्यप्रकाशाइतकी स्वच्छ आहे. अनेक शास्त्रज्ञ एका-
पुढें एक मजल दर मजल करीत झपाट्याने पुढें चालले आहेत.
रोज नवीन कल्पना काढतात आणि त्यांचें सत्य सृष्टीत प्रत्यनरहि
दाखवून देतात. त्यांच्या शास्त्रीय कल्पनेप्रमाणे प्रत्यक्ष अनुभवास
येतें, त्यांतून नवीन अनुमानें निघतात, ती खरी ठरतात, निसर्गातील
घटना त्याप्रमाणें प्रत्ययास येत आहेत. आणि त्यांच्या कल्पनेची
गोड फळें भौतिक साधनांच्या योगाने आपल्याला चाखावयास
मिळतात. त्या अर्थी च्या तत्त्वावर हे एवढे प्रभावी शास्त्र आधार-

ले आहे तें तत्त्व सत्य असल्याशिवाय त्याचा प्रत्यय येणार नाही
असें वाटल्यास त्यांत सकृद्दर्शनी आश्चर्य नाही.

शास्त्रीयत्त्वाच जग;
??????????

याप्रमाणे शास्त्रांच्या वाढीम्रुळें आणि त्यांतून निष्पन्न होणाऱ्या
बौद्धिक आणि भौतिक प्रत्ययांमुळे जनमतावर शास्त्रांचा पगडा
अतिशय वसला. जगांतील राष्ट्रांतून हा फरक स्पष्ट दिसूं लागलाच;
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पण वैयक्तिक बाबतींतहि त्याचे प्रत्यंतर दिसूं लागलें. अंधश्रद्धा

अंधकारांत दडून राहिली. बुद्धिवाद फैलावला. विचारस्वातंत्र्य उद.
यास आले. नवीन शास्त्रीय दृष्टि मिळाली. हा सर्व परिणाम भौतिक
शास्त्रांच्या प्रगतीचाच आहे. समाजांत ठायीं ठायीं शास्त्रीयता भरून
गेली सामाजिक घटनांचे 'शास्त्रीय' कारण वा उपपत्ति शोधण्याची
प्रथा निघाली. त्यांतूनच सामाजिक शास्त्रांचा उदय झाला. कोण-
तीहि गोष्ट निर्दोषपणें करणें याला 'शास्त्रीय पद्धतीने करणें
१००८नव६०० १ हा शब्दप्रयोग रूढ झाला. निर्दोष, तर्कशुद्ध

याला 'शास्त्रीय ०७) हा प्रतिशब्द आला. किंबहुना
तर्कशुद्धता किंवा तत्त्वशुद्धता म्हणजेच शास्त्रीयत्व असे समीकरण
झाले. शेवटी पहिले दोन शब्द गाडले जाऊन 'शास्त्रीयता' हा शब्द
सर्वमान्य झाला. थोडक्यांत, मानवी बुद्धीचा आदर्श म्हणजे
शास्त्रीयत्व असा अर्थ झाला.

हिंदुसमाजातहि 'शास्त्र' हा शब्द धार्मिक विषयांत प्रचारांत आहे.
तथापि तेथें तो मर्यादित स्वरूपांत वापरला जातो. शास्त्र म्हणजे एक
तर्कशुद्ध पद्धति किंवा तंत्र याच दृष्टीनें या शब्दाचा उपयोग केला
जातो. योगशास्त्र, धर्मशास्त्र, यज्ञातील विधीचे शास्त्र, किंवा
शास्त्रोक्त विधि म्हणजे तंत्रशुद्ध विधि एवढाच शास्त्र शब्दाला अर्थ

आहे. तंत्रशुद्धता म्हणजे शास्त्र. पण यापलीकडे शास्त्रांचा बोज नाहीं,.

भौतिकशास्त्रांचा आधार :

जें आपण गृहीत धरतो ( पुसडणूठ) त्याची सत्यता अनुभवास
आल्याशिवाय पटत नाही. अनुभव प्रतिकूल आल्यास आधाराथं
घेतलेले गृहीत (सधडा० लसलभूळक) असत्य आहे आणि
अनुकूल आल्यास तें गृहीत सत्य असलेंच पाहिजे. आणि ज्या अर्थी
शास्त्रानें आजपर्यंत गृहीत धरलेली तत्त्वें ( ०९१०१७८मुख) अर्धवट
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----- - क-
होतीं, सत्यासत्यनिरपेक्ष होती ( ७०१००४०र्व; ५०१०८६न ०६८

). तथापि संशोधनाच्या सोयीकरिता म्हणून तीं सत्य आहेत
असें गृहीत धरून शास्त्र चालले. प्रयोगांती कांहीं असत्य ठरली, तर
कांहीं सत्य ठरली. सत्य म्हणून सिद्ध झाली त्या तत्त्वांच्या नियमा-
नुसार इतर अनुमानेंहि प्रत्ययास अ ।ली. अ थात तीं तरेवे ०५-१०११८खेस) अमान्य करतां येत नाहीत. अशा प्रयोगाती सिद्ध
झालेल्या तत्त्वांवरच आजचे शास्त्र उमे आहे.

शास्त्रांचे कार्यक्षेत्र :

पदार्थविज्ञानातील आधारभूत तत्त्वें त्या शाखांतील प्रत्येक

घटना नी नियम स्पष्ट करण्यास समर्थ आहेत. त्याप्रमाणें रसायन
सर्व रासायनिक द्रव्यांचे गुणधर्म स्पष्ट करते. प्राणिशास्त्र प्राण्यांचे
गुणधर्म नियमित करून अमुक एका प्राण्यांचे वैशिष्ट्य असें कां तें
समजावून देते. तात्पर्य काय, प्रत्येक शास्त्रानें एक एक प्रांत

आपल्याकडे घेऊन त्यांतील सर्व घटना शक्य तो स्पष्ट करण्याची हमी
घेतली आहे. केसांवर कंगवा घासला असतां त्या कंगव्याला कागद
कां चिकटतो ते पदार्थविज्ञान स्पष्ट करील. माहीत नसल्यास म्हणजे
त्यानें घालून दिलेल्या नियमांत बसत नसल्यास, त्याकरिता स्वतंत्र

नवीन नियम काढील पण ईश्वराकडे बोट दाखवून कानांवर हात
ठेवणार नाही. तांब्याच्या भांड्यात ताक हिरवे कां होतें याचे उत्तर
रसायन आपल्या पृथकरणपद्धतीने निरनिराळीं द्रव्यें एकत्र आली
असतां त्यांचा काय परिणाम होतो तें सांगेल. उंटाला मान लांब
आणि बैलाला आसूड कां हा प्रश्न प्राणीशास्त्र आपले नियम काढून
सोडवून दाखवील. याचप्रमाणे इतर शास्त्रांचें आपे. सांगावयाचें
एवढेच कीं, शास्त्र निसर्गातील घटनेचे स्पष्टीकरण करते. एखादी
घटना अशी का याचे उत्तर शास्त्र क्षेत. हे स्पष्टीकरण म्हणजे
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शास्त्राने आपले नियम ठरविले आहेत. त्या नियमांत पृष्ट घटना
बसवून दाखविते आणि त्या नियमांनुसार घटनेवर विशिष्ट परिणाम
घडतो हे सांगते १तहाठनलएल ४०००,१५ ). नैसर्गिक घटनांचे
स्पष्टीकरण करणें हे शास्त्र आपलें ध्येय आणि कार्यक्षेत्र समजते.
स्पष्टीकरण हा शास्त्राचा आत्मा आहे.

२८९९ष्टी९८.२८-टे:नको :

परंतु हें झालें व्यावहारिक स्पष्टीकरण. सामान्य व्यवहारी
माणसाला शास्त्रास माहीत असलेले नियम माहीत नसतात ते माहीत
करून देऊन त्यांत ती घटना बसवून देणे म्हणजे व्यवहाराच्या दृष्टीने
तें स्पष्टीकरण झाले. धातू तापवला म्हणजे लांबतो हें धातूचा पदार्थ
तापवला असतां मोठा कां होतो याचे स्पष्टीकरण झाले. परंतु हे स्पष्टी-
करण व्यावहारिक आहे, शास्त्रीय नाहीं. अशाच प्रकारची स्पष्टी-
.करणें इतर शास्त्रे देतात. व्यवहाराला शास्त्रीयता आणण्याचा हा
एक सुलभ मार्ग आहे, केवळ नियम सांगणे वा तात्कालिक कारण
सागणें याने शास्त्रीयतेचें समाधान होणार नाही, व्यवहाराचे होईल.
तो नियम व्यवहाराला माहीत नसतो म्हणून श्मशानातील जाळ,
जंगलांतील आपल्या आवाजाचा प्रतिध्वनि, इत्य दि घटना व्याव-
हारिक माणसाला आश्चर्यकारक वाटतात. या आश्चर्यकारक घटना
नियमांत बसवून दाखविणे यांत कांहीं शास्त्रांची खरी कसोटी
लागत नाही. कारण दमशानातील जाळ दलदलित ज मिनीवरील
फॉस्फरसयुक्त हाडांमुळे होतो हें त्या जाळाचे तात्कालिक कारण
झालें. परंतु अशा प्रदेशांत फॉस्फरसचा जाळ कां ०लवा याला उत्तर

काय? ज्वलनक्षमता ही फॉस्फरसची प्रकृति आहे. पपा ती प्रकृति
या वस्तूला का असावी अशी पृच्छा केली तर? आम्ल पदार्थीत
निळा लिटमस टाकला तर तो ताबडा का व्हावा? निळा कागद
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तांबडा कसा होतो याचे आम्ल पदार्थ हें उत्तर येईल. परंतु आत्मा-
वर ही प्रक्रियाच मुळांत कां व्हावी असा प्रश्न केला तर? प्राण-
वायु ज्वलनक्षम कां? हैड्रोजनचे अणुरेणू हलके कां? अशा शंका
काढल्यास शास्त्रांजवळ काय उत्तरे आहेत? म्हणजे निसर्गाचे जे
मूळ गुणधर्म आहेत तेथें त्यांची मति कुंठित होते. शास्त्रांची (गेंच
पुढें जाऊं शकत नाहीं. नवीन शोध म्हणजे काय? निसर्गातील
एखादा नवीन गुणधर्म किंवा वस्तु किंवा शक्ति यांचा शोध. परंतु
त्या शोधाचे 'कां' याला उत्तर काय? येथें शास्त्रांची मर्यादा संपली.

कार्यकारणभाव पाहिजे :

शास्त्र हे प्रगतिशील आहे असें असलें तर वस्तूच्या आजच्या
व्याख्येसहि भावी काळांत स्थित्यंतरें आहेत हें दुर्लक्षून चालणार
नाही. आतापर्यत शास्त्राने विश्व असे आहे हें शोधण्याचे काम केलें.
आपाखीहि बरेच दिवस हें पुरेल. पपा शास्त्र प्रवाही असल्याने एक
दिवस असा येईल की हा प्रवाह भूप्रदेश सोडून सागराला मिळेल.
म्हणजे विश्व संपल्यावर किंवा निदान विश्वातील घटना काय आहेत
तें समजल्यावर पुढें काय? पुढें, त्या घटना कोठून आल्या व कां
आल्या हेच प्रश्न पुढें दत्त म्हणून उभे राहणार. अर्थात त्या वेळी
एखादे नैमित्तिक कारण सांगून किंवा दुसऱ्या एखाद्या नियमांत ती
घटना बसवून दाखवून भागणार नाही. खऱ्या शास्त्रज्ञाचे त्यानें
कधी समाधान होणार नाही. त्याचें ' कां ' हे ब्रीदवाक्य आहे.
तो कानच श्वासोडण्यास करीत असतो. त्याची महत्त्वाकांक्षा
कषीचे कूळ आणि नदीचे मूळ शोधून काढण्याची आहे. तेव्हां, तो
सांगितलेल्या नियमालाहि 'कां' व 'कसें' असे प्रश्न केल्यावाचून
राहणार नाही. तर्कशास्त्रांत उत्तम स्पष्टीकरणाची व्याख्या कार्य-
कारणभाव (०ग्नण्सुग्न! १८१४६) स्पष्ट करणारे म्हणून सांगितले
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आहे. सुष्ट घटनेचे मूळ कारण शोधणे हेंच तर्कशास्त्राच्या उच्च प्रतीचें
स्पष्टीकरण होऊं शकेल. घटनेचे निमित्त देऊन घटनेचा कार्यकारण-
भाव सिद्ध होत नाहीं. परंतु शास्त्र नियमापलीकडे जात नाहीं.
नियम नसेल तेथें नवीन तयार करणें एवढेच शास्त्र करते. त्यामुळें
स्पष्टीकरण अर्धवट राहते; कार्यकारणमाव उपलब्ध होत नाहीं.
पण शास्त्रांची मर्यादाच यापुढें संपुष्टांत येते.

'जडरूप अभ्यासाकडून तत्त्वरूप अभ्यासाकडे :

??????????????????????????
यापुढील कार्यकारणभाव शोधणे म्हणजे येथपासून तत्त्वज्ञानाचा

प्रांत सुरू झाला. या प्रांतांत पाऊल टाकताच एका विशिष्ट जड-
वस्तूवरील एकाग्रता नष्ट होते. कारण शास्त्राने घालून दिलेल्या
नियमापलीकडे संचार करूं लागलो म्हणजे जडवस्तूचें एकत्व आणि
विशिष्टत्व लोप पावते. शास्त्रीय नियमापर्यंत प्रयुज्य ( ध-०७८७ ०८-

१८१० वस्तूचा जड अभ्यास असतो. आणि नियमापलीकडे
तो तत्त्वरूप अभ्यास होतो. प्रयुज्य विषयास अनेकत्व, व्यापकत्व प्रात
होतें. कारण नियमापलीकडील प्रांतांत आपण जी वस्तु घेऊन संचार
करतो आणि त्या वस्तूविषयी शंका उत्पन्न होऊन त्यांना आपण
उत्तरे देण्याचा प्रयत्न करतो त्या शंका आणि ती उतरे विद्यांतील
प्रत्येक जड वस्तूला लागू असतात. शास्त्रीय नियमापर्यंत वस्तूचा:
अभ्यास त्या वस्तुपुरताच असतो. त्याविषयी निघणाऱ्या शंका व
त्यांची उतरे ही फक्त त्या वस्तूलाच उपयोगी पडतात. अभ्यास
नियमापलीकडे जातांक्षणींच त्याला व्यापकत्व येतें. तो सर्वग्राही

होतो. म्हणजेच अभ्यास तत्त्वरूप होतो. या तत्त्वरूप अभ्यासास
आपण तत्त्वज्ञान अशी संज्ञा देतो. जडरूप अम्यासाप्रमाणे तत्त्वरूप
अम्यासातील शंका अलग आणि स्वतंत्र नसते. तत्त्वरूप अभ्यास-

४
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तील शंकांचा एकसाखळी असते. एका शंकेचे निरसन करतां
केरेता. ष्टरी उरपन्नर्व्होते. व तिचे निरसन केल्याशिवाय पहिलीचे
निरसन करेतां.. येत नाही. याप्रमाणे कारणपरंपरा पुढें जात
जात शेवटीं अनंतत्लचें क्षितिज दिसूं लागतें. या वेळी भौतिक
शास्त्रांच्या सीमा अनंत योजने लांब असणाऱ्या पाठीमागील क्षिति-

जावर असमान होत असतांना दिसतात. त्या सीमेवर उभे राहून
जडवस्तूचे बाह्यांग निरीक्षपा।रा शास्त्रज्ञ जणू एक सूक्ष्म कणाच्या
क्षेत्रफळाएवढा दिसतो- त्याच्या हातांतील प्रयुज्य जडवस्तु तर
अदृश्यच वाटत. त्या अनंत अवकाशांत विशाल दृष्टिक्षेप केल्यावर
शास्त्रज्ञाच्या जडवस्तू आणि रेनांचे नियमीकरण नि अपवाद यांचा
ठावठिकाण । व लागत नाही. शास्त्राने केलेले अणि पु२ करावे
लागण ारे अनंत नियम ध्यानांत आहे म्हणजे 'नियम' या तत्त्वाला
कार्षातरी अर्थ असे शकेल काय याची जबरदस्त शंका येऊं लागते.
अनंत विश्वाच्या चित्रविचित्र किरकोळ घटनांना जडवस्तूच्या जड
अम्यासाने नियमबद्ध करूं पाहाणे म्हणजे गवताच्या काडीने
गगनाला गवसणी घालण्यासारखे आहे. एवंच, तत्त्वरूप अभ्यासाचे
क्षेत्र जें तत्त्वज्ञान तें केवळ जडांत नाहीं, केवळ सूक्ष्मात नाहीं; ते
अनंत आकाशात व्यापून आहे, तें जडापलीकडे आहे, बंधनापलीकडे
आहे, तें असीम आहे. त्याला केवळ बाह्य रंगरूप ओळखावयाचें
नाहीं, त्यांचें बि'यमीकरण करून त्याचें समाधान होणार नाहीं.
बुद्धीला बंधन राहणार नाहीं. दोन जडाच्या गुणधर्मीचा संबंध दाख-
वूनहि होणार नाहीं. त्या संबंधाचा आपल्या जीवनाकडे उपयोग करून
तर नाहींच नाहीं. तत्त्वज्ञानाला जडसूक्ष्मांचा संबंध पाहावयाचा आहे.
आणि सूक्ष्माचा संबंध अनंताशी लावावयाचा आहे. म्हणजे, शास्त्र

तत्त्वज्ञानापेक्षां अनंत युगे मागें आहे, अनंत योजने मागें आहे,
शास्त्राची दृष्टि तत्त्वज्ञानाच्या अपार व्यापाला पोचत नाही.



शास्त्रांची अशास्त्रीयता

भौतिक शाख्यांचे स्वरूपच

प्रा. माटे म्हणतात, ब्रह्मांचा साक्षात्कार झोलो' म्हणजे ब्रह्म

दिसलें. म्हणजे तें इंद्रियगोचर झालें. अर्थातू ब्रह्म ही वस्तु आहे.
कहणजे ब्रह्म हेहि जडच झाले.

अविनाशी आणि विनाशी म्हणजे आध्यात्मिक व भौतिक किंवा
सूक्ष्म आणि एड यांतील भेद यये तऱ्हेने न समजल्यामुळे लोक
घोटाळा करतात. जड म्हणजे उपड्या डोळ्यांना दिसेल तें व प्लम
म्हणजे अशात किंबहुना न समजण्याइतकें बारीक असा अर्थ प्रा.

माटे धरून चाललेले दिसतात. पण हा अर्थ तत्त्वज्ञानांत अभिप्रेत
नाहीं. सूक्ष्मता आणि जडता हे गुणधर्म पंपांच्या आकारावर अवलंबून
नाहीत. त्याव्यतिरिक्त या दोन स्वतंत्र प्रकृतिधर्म आहेत. जड म्हणजे
भौतिक वस्तु ( १८१८१, विनाशी वस्तु. सूक्ष्म म्हणजे एक प्रकार-
ची शक्ति, अविनाशी शक्ति. विनाश आणि अविनाश हे त्यांचे
दोन स्वतंत्र गुणधर्म आहेत. हे दोन्ही गुणधर्म एकात असणें अशक्य
आहे. विनाशी आणि अविनाशी असे अर्थातच दोन भाग पडतात. वस्तु
म्हणजेकाळ असा अर्थ घेतला तर नामरूपांकित भौतिक वस्तु
म्हणजेच विनाशी वस्तु. किंबहुना जें विनाश पावते ती वस्तु. मग अवि-
-कशी म्हणजे शक्ति. जें स्वयंस्फूर्त ती शक्ति. जें परावलंबी ती वस्तु.
याचा अ र्थ शक्ति ही नित्य आहे आणि वस्तु ही अनित्य आहे. विश्वांत

वस्तू अनंत आहेत. शक्ती फारच थोड्या आहेत. आत्मा व परमात्मा
नित्याचे नित्याकडे आकर्षण. नित्याचे नित्याकडे पोषण. नित्याचें
नित्याने हित. अनित्याचा अनित्याकडे ओढा. अनित्याचे अनित्या-
ने हित. किंबहुना अनित्याला पोषण, आकर्षण, हिताहित या
भावनाच नसतात. त्या असतात याचा अर्थ त्यामार्गे प्रेरणा आहे.
प्रेरणा ही शक्तीचा गुणधर्म आहे. तेथें नित्यत्व आलें. म्हणजे त्यानें
नित्याचे हित व्हावयाचें नाही. नित्य ही मळ एक शक्ति आहे--
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स्वयंस्फूर्त आहे, जननक्षम आहे, बहुरूपक्षम आष्टे. एका शक्तीची
अनेक शक्तिरूपे होतात. ती परमात्म्याचे एकत्व अबाधित ठेवून
अनंत आत्मे निर्माण करते. अर्थीत स्वयंस्फूर्त शक्तिम-रव तेथें वास
करीत असतेंच. शक्तीचा वस्तूशी संबंध आला असतां वस्तूला
प्रेरणा मिळते. पण वस्तूचा शक्तीशी संबंध आला असतां शक्तीत
कांहींच फरक पडत नाहीं. विश्वाचा संसार वस्तूला मिळालेल्य १

प्रेरणेवर चालतो. म्हणजे वस्तु व शक्ति यांचें संमीलन होतें, उदा-
विश्वातील प्राणी ( वनस्पतिसुद्धा ). प्राण्यांचे देह वस्तू आहेत.
त्यांचे प्राण शक्ती आहेत. वस्तू आणि शक्ति यांचा अशा तऱ्हेने
संयोग झाला असतां वस्तूस प्रेरणा मिळून ती स्वयंकार्यक्षम होते. ती
वस्तु स्वयंभूत्व जाणूं शकत नाही. विशेष अम्यासाने मनुष्य या
वस्तूस तें शक्य आहे,

भौतिक शास्त्राची जसजशी प्रगति होत चालली तसतशा इंद्रि-
याना प्रथम अगोचर वाटणाऱ्या वस्तू शास्त्रांनी गोचर करून दाख-
विल्या. याचप्रमाणें शास्त्रात अजूनहि प्रगति झाली म्हणजे, किंवा
ज्या कोण्या योग्यांना ब्रह्मसाक्षात्कार झाला असेल त्यांना ब्रह्म

दिसलें आहे म्हणजे गोचर झालें आहे. अर्थात् या वेळीं आध्यात्मि-
कत। लोप पावून भौतिकताच प्रात झाली म्हणावयाची. म्हणजे सूक्ष्म

किंवा आध्यात्मिक असें कांहींच राहिले नाही. सर्वच ब्रह्मासकट

जड आहे असे त्यांचें म्हणणें असतें. पण आत्मा इंद्रियांना
अगोचर असून बुद्धीलाहि अगम्य आहे असें गीतेच्या दुसऱ्या
अध्यायांत पंचविसाव्या ठोकांत स्पष्ट म्हटलें आहे. नैया तर्कोग
मतिरापि मतिरापनेया । ( कठ) भौतिक शाखे गोचरत्व आणि
बुद्धीगम्यत्व याच दाने पायावर तर उभी आहेत! योग्याला जेव्हां
ब्रह्मसाक्षात्कार होतो तेव्हां बुद्धीनें तर नाहींच पण तो इंद्रियानेंहि
होत नाही. त्या वेळीं योगी इंद्रियातीत असतो. ब्रह्मसाधन
इंद्रियातीत असतें. त्या वेळीं इंद्रिये आपले नेहमीचे इंद्रियत्व सोडून
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वागतात, म्हणजे इंद्रियांच्या भौतिक व्याख्येप्रमाणे व त्याप्रमाणें
ज्यांच्या कार्याप्रमाणे त्यांना इंद्रियेच म्हणतां येत नाहींत. अर्थातू
त्या वेळीं ब्रह्म इंद्रियगोचर होऊं शकत नाही. शाखे जर इतकी
पुढें जाऊन ब्रह्म त्यांच्या दृष्टिक्षेपांत येऊ लागलें तर अशा स्थितींत
आध्यात्मिक ब्रह्म भौतिक होणार नसून भौतिक शाखे आध्यामिकता
'पावतील. त्या वेळीं भौतिक शाखे आपली आधारभन्यत मूलतत्त्वे

सोडून देतील, शोधनपद्धति बदलतील, आणि स्वरूपहि पालटतील.
साधीच गोष्ट घेतली तर वर सांगितल्याप्रमाणे वस्तूच्य । व्याख्येच्या
स्थित्यंतरांवरून भौतिक शाखे अगदीं ढोबळ जडाकडून सूक्ष्माति-
सूक्ष्माकडे हळूहळू कलत चालली आहेत हें दिसून येईल. १२-८८ यांच्या ?ंrं०इाऊंं०इZ०ई ०तु Dं०?ष्ठ ११५०८७० फकत या
ग्रंथावरून भौतिक शास्त्राच्या पालटल्या स्वरूपाची पूर्ण कल्पना येते.

शास्त्रांची मूलभूत तत्त्वें

शास्त्रांची दृष्टि तत्त्वज्ञानाच्या अपार व्यापाला पोचत नाहीं.
अर्थात् शास्त्राचें स्पष्टीकरण मर्यादित असणार हे निश्चित. हे अपुरे
स्पष्टीकरण देणार शास्त्र प्रभावी प्रत्यय कशाच्या बळावर देते तें
आतां पाहूं. प्रत्येक शास्त्राला आधारभूत मूलतत्त्वे (एr?०ाऊाऊZएऊाZ०इZZंऊाऊ?

०ल्याण्यलींठि६ असतात. ही मूलतत्त्वे असिद्ध०७०)असलो
तरी तीं असिद्धय आहेत. ( १८४ ०..१०१६८२०४०.) तीं सिद्ध
होऊं शकत नाहीत. परंतु सिद्ध होत नाहींत म्हणून असत्य आहेत
किंवा नाडगाकपक असें नाही. साधारणत : गृहीत सिद्ध होण्या-
साठी प्रयोग करावा लागतो. पपा हें गृहीत मूलतत्त्व ३ अपयुक्त
कळर्धांतपळस 1 काप्रण्यांत९ आहे आणि यापुढेंहि तें अपयुक्तच
राहील. ते प्रयोगाने सिद्ध होण्यासारखे नाही. बरें, तें सिद्ध नाही
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म्हणून असत्य मानावे तर मानवी बुद्धीचा व्यवहारच खुटेल. हे मूल-
तत्त्व म्हणजे विश्वसाम्यवाद ०यांना४५ ०? ९४१८ विश्व-
साम्यवाद म्हणजे निसर्ग नियमबद्ध आहे, प्रत्येक वस्तूला आणि घटनेला
नियम आहे. त्या नियमाप्रमाच विश्व चालले आहे. प्रत्येक गोष्ट

ठरून गेलेली आहे, कांहींहि स्वतंत्र नाही, वे- नाही आणि
भविष्यांत भूताची पुनरावृत्ति होईल.

या एका मूळ आधारभूत सर्वव्यापी आणि त्रिकालाबाधित
तत्त्वावर विश्वाची प्रत्येक घटना आधारली आहे. हें मूलतत्त्व अमान्य
करतां येत नाहीं. मानवी बुद्धीचें शास्त्रीय आणि व्यावहारिक कार्य
याच तत्त्वावर आधारलेले आहे. प्रत्येक शास्त्राचा पाया विश्वसाम्य-
वाद आहे. शास्त्र म्हणजे अत्यंत लहान पण अत्यंत मोठा अर्थ

सांगणार एक सूत्र आहे. नियमीकरण ०१क्षांतल. म्हणजेच
शास्त्र. एका नियमांत विश्वातील जास्तींत जास्त घटना बसवून दारच-
विणे म्हणजे शास्त्र. पुष्ट वस्तूंना नियमबद्ध करणें म्हणजे लाख.

निरीक्षण आणि ग्रयोग :

निदमीकरागाचे अमोघ शास्त्र म्हणजे निरीक्षण आणि प्रयोग.
त्याच्या साहाय्याने एका घटनेवरून अनेक घटना नियमबद्ध करणें
हें शास्त्राचे ध्येय आहे. अर्थात् तें निरीक्षण अथवा तो प्रयोग हे
प्रातिनिधिक असतात. एका प्रयोगावरून विश्वातील कोणत्याहि
टोकाची आणि कोपरिवाहि काळाची वस्तु नियमबद्ध करतां येते.
शास्त्राची भरधाव प्रगति, शास्त्राचा गाभा, शास्त्राचा आधार,
शास्त्राची महत्वाकांक्षा, आणि कार्य सर्व कांहीं या प्रयोगनिरीक्षणां-
वर अवलंबून आहे. प्रयोग आणि निरीक्षण हे शास्त्राचे दोन पाय
सुळे पडले तर पाण्याबाहेर तडफडणाऱ्या माशाप्रमाणे तें तडफडून
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पंचत्वास जाईल! पण प्रयोग आणि निरीक्षणहे दोन पाय विश्वसाम्य-
वादावर उभे आहेत. धिश्वसाम्यवाद खालून ओढून घेतला तर फाशी-
साठीं उभे असलेल्या माणसाप्रमाणें शास्त्राचे मृत श९।र तसेंच लटकत
राहील. तात्पर्य हेंच की, विश्वसाम्यवादामुळेंच शास्त्रं आज उभी
दिसत आहेत.

विश्वसाम्यवादावरून नियमीकरण?

पण हें विश्वसाम्यवादाचें तत्त्व काय आहे? तें कितपत बलवान्
आहे? शास्त्राची बौद्धिक कठोरता तें तत्त्व सहन करूं शकेल काय?
निश्चितपणे नाहीं. विश्वसाम्याचा नियम निव्वळ व्यावहारिक आहे,
दुबळा आहे, अशास्त्रीय वाहे आणि तर्कशुद्ध नाहीं, शास्त्राचे:
शास्त्रीयत्व कशात आहे हें आपण मागे पाहिले. एका प्रातिनिधिक
प्रयोगावरून एक नियम बांधून त्यावरून जगातील शक्य ती वस्तु
त्या नियमाखाली आणणें, एकावरून अनुमान काढणें, त्यावरून
नियम बसविणे हें शास्त्राचें कार्य असे आपण पाहिले. त्या निय-
मात व प्रयोगांत तात्त्विकता पाहिजे. प्रत्येक अनुमानात सबळ
कारण पाहिजे- शास्त्रीय कारण पाहिजे. शास्त्र जर प्रत्येक वस्‌त
घेऊन तिच्यावर प्रयोग करूं लागलें तर तें शास्त्रीय होणार नाही.
कारण तो व्यावहारिक अनुभव झाला. पण प्रत्यक्ष अनुभवामागे
तत्त्व ( ८०४) पाहिजे. तथापि प्रत्येक बस्तूचा प्रयोग अव्यव-
हार्य व अशक्य आहे. एकावरून अनेकांचे अनुमान काढणें यांत
तर शास्त्रीयता आहे. कारण अनुमान काढतो तेव्हां त्या-
मागें ८० अवश्य आहे. शिवाय शास्त्रानें नास्तिपक्षी घटनाहि
( !पेठडधा!पक्ष १८१८०८८) लक्षांत घेतल्या पाहिजेत. नाही तर
तर्कशास्त्रदृष्ट्या तो प्रमाद ( १८८००४१ ग्र००-००?घZ,४श्नांाऊं०,. ).

घडेल.
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विश्वसाम्यवाद हें सिद्ध तत्त्व नाहीं; अनुभवजन्य, प्रयोगजन्य
तत्त्व नाहीं; हें आपण मार्गे पाहिलेच -आहे; पण मग त्याला आधार
कोणता? अनुभव म्हणावा तर अनुभव तितक्याच बळाने उलटहि
येतो. निसर्गात एक नियम नाहीं, एक सूत्र नाहीं, हें अनंत उदाहरणे
देऊन सिद्ध करतां येईल. विश्वातील साम्य हें आदितत्त्व (पू१०आहे. त्याला कां हा प्रश्न विचारता येत नाही. ते तर्कशास्त्राने
सिद्ध करूं लागलांत तर जे सिद्ध करावयाचें तेंच गृहीत धरावे
लागेल ( ६१० १५ता००कां८ ). परंतु या तत्त्वावांचून पुढें
जातांच येणार नाहीं. प्रयोग स्वताच ज्या तत्त्वावर उभा आहे त्या
तत्त्वाचा प्रयोग अतर्क्य आहे!

ते एक आधारभूत मूलतत्त्व ( १६४१४१६) आहे याचा अर्थ

त्याच्या सत्यतेविषयी शंका न घेता तें सत्य आहे असें गृहीत
धरून पुढें चालावयाचे आहे. तें निःसंशय सत्यतत्त्व आहे म्हणून
नव्हे तर त्या तत्त्वाप्रमाणे पुष्कळ वेळां आपल्या अनुभवास येतें व ती
आपली अपेक्षा आहे. निसर्गात एकसूत्र असावें ही आपली सदिच्छा
आहे. असा आपला ईश्वराजवळ दावा आहे. जर निसर्गात आपण
समजतो त्याप्रमाणें एक नियम झाला तर निसर्ग सुरळित चालेल
अशी आपली महत्त्वाकांक्षा आहे. हें मूलतत्त्व गृहीत धरल्याने बरेचसे
प्रश्न सुटतात. बुद्धीला वाव मिळतो. सुटलेल्या प्रश्नांनीं मनाचे
समाधान होते. तसेंच तें तत्त्व मानल्याने आपली पुष्कळच सोय
होते, म्हणूनच आम्ही हे तत्त्व जरी सिद्ध आणि म्हणून सत्य

नसलें तरी तें तसें आहे असें मानायचे आहे. नाही तर विद्येची
प्रगति कुंटेल. मनुष्याचा व्यवहार स्थगित होईल.
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नाही तर या अंधतत्त्वाच्या खांद्यावर माणसाने बसले नाहीं तर
जगाचा व्यवहारच स्थगित व्हायचा. निसर्गात एकसूत्र आहे, तो
नियमबद्ध आहे, असें एकदा मीं गृहीत धरले म्हणजे माझ्या हातांतील
सोने पारखून त्याच जातीच्या सोन्याची परीक्षा तें विलायतेंतील
असलें तरी मी करूं शकतो, ऑस्ट्रेलियातील पाण्याचे गुणधर्म
अमेरिकेतील पाण्याचे गुणधर्मावरून बेधडक सांगू शकत. हिंदु-
स्थानातील तांब जर विद्युतूप्रवाहाला अनुकूल असेल तर जगांतील
कोणतेंहि ताबे विद्युतूप्रवाहाला अनुकूल असलेंच पाहिजे. दक्षिण-
ध्रुवावरील ऑक्सीजनचे गुणधर्म आणि उत्तरध्रुवावरील ऑक्सी-
जनचे गुणधर्म सारखेच असेल पाहिजेत. या देशांतील शास्त्रज्ञ दोन
थेंब घेऊन एखाद्या रसायनावर प्रयोग करतो आणि जगांतील
वाटेल तेथील वाटेल त्या प्रमाणांत असलेल्या द्रव्याचे गुणधर्म
अजमावतो. पाम यासाठीं त्याला त्या द्रव्याचा थेंब तपासावा लागत
.नाही. ( आणि तपासला तर .ती शास्त्रीय पद्धति होणार नाहीं.)
लोखंड म्हणजे काय हें आज आम्ही प्रयोग करून समजावून घेतो
आणि त्यावरून दहा हजार वर्षापूर्वीचा पदार्थ जमिनींतून खणून
काढून तो लोखंड आहे, दगड आहे किंवा कोळसा आहे हें
जाणू शकता.

निरीक्षण-प्रयोग शेवटीं अशास्त्रीयच!

भौतिक शास्त्रांतील प्रयोग करण्याची पद्धत ही तर्कशास्त्रांतील
एकमान म्हणजे एकावरून अनुमान काढण्याची-ाऊंZ०?०ंं०इणूंंंर्केइज्
पद्धति आहे. त्यातसुद्धा ती णाणूण्णूद्रपूपक्ष आहे, या पद्धती
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अशास्त्रीय-पेपधध्येल०६८४ ए८४००तूव-आहेत असें तर्कशास्त्र.

- सांगते. प्रथम जरी शास्त्रीय प्रयोग- ८६८०१८ ए८६१०१६४ ६क्षपूह्यसमूळसण ८६०८७४१०७ केला. तथापि तो सर्वत्र लागू
होतो, म्हणजे केवळ कांहीं उदाहरणे घेऊन सिद्ध केला जातो. आणि
बाकीचे विश्वसाम्यवादानें पळणण्या७ ०? १८७८) एका
नियमांत ओढली जातील म्हणजेच शेवटीं धका७०८७१६५० १.

येतें.
सारांश, सर्व भौतिक शास्त्रांचा पाया असा अशास्त्रीय आहे. सिद्ध

न झालेल्या आणि होऊं न शकणाऱ्या मूलतत्त्वावर शास्त्रांची मदार
आहे. मागें सांगितल्याप्रमाणें स्पष्टीकरणाची पद्धतीहि श्रेष्ठ प्रतीची

४०७४! म्हखासतळ नाही. या पायावर उभे राहून तत्त्व

एकदा मान्य केल्यावर मग शास्त्रीय अनुमानें अनुभवास येतील
यांत शंका नाहीं. पण तीं सत्य कां असा प्रश्न केला तर? याला,
समाधानकारक उत्तर नाही.
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स्केलमागील विवेचनावरून आपण ज्या शास्त्रांचा श्रेष्ठ विचारप्रणाली
म्हणून पुरस्कार करत तीं शास्त्रे तत्त्वशुद्ध नाहींत हें स्पष्ट होईलच.
ही शा तत्त्वश्रुच्छर कशी करतां येतील याचा किंवा ही शास्त्राम्या-
साची पद्धति तरी मुळांत बदलावयास हवी याचा विचार करणें
आवश्यक आहे. शास्त्राचा भराभर पुढे अभ्यास चालू ठेवण्यापक्षो
प्रथम त्याचा पाया शुद्ध करणें हे महत्त्वाचे ठरेल. जर शास्त्राच्या
विचारपणालींतून हे अशक्य असेल तर तत्त्वज्ञानाच्या विचारप्रागालीस
जाग करावयास हवें आहे. याशिवाय मागील सर्व विवेचनावरून
शास्त्रांचा सामा जिक दृष्ट्या विचारहि नव्या भुमिकेवरून करणें आवश्यक
आहे. १९३९ साली इंग्लंडमध्ये]. ०.२८७८१ याणीां ' ५०१ला
७० पताका ०? ००१८०१०८ या ग्रंथांत सध्याची शास्त्रीय अम्या-
साची घातक पद्धति, त्याचा सामाजिक दृष्ट्या होणारा अनिष्ट परिणाम,
शास्त्रीय अभ्यासाची पुनर्घटना व पद्धतशीर अभ्यास याविषयी
उद्वोधक विचार मांडले आहेत. चालू असलेल्या शास्त्रीय अम्या
साने म्हणजे भौतिक साधनसिद्धतेनें वैयक्तिक सुख आणि सामाजिक
सुधारणा होऊं शकत नाहीं हें स्पष्टच आहे. वीतभर पोट भरण्यासाठी
गुजपे करावे लागतात. म्हणजे गुन्ह्याचे बव्हंशी कारण दारिद्यांत सापडते.
अर्थात् दारिद्यनाश हा महत्त्वाचा उपाय आहे. परंतु ज्या
पाश्चात्य देशांत दारिजनाश होऊन संपत्ति सुलम झाली आहे, त्या
देशतिल गुन्ह्याचे प्रमाण आणि त्यांची कारणमीमांसा पाहिली
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म्हणजे दारिद्य हें महत्त्वाचें मूळ नसून मुख्य कारण दुसऱ्याच
कशात तरी असलें पाहिजे हें सिद्ध होतें. शिक्षणाने मानवी मन
सुसंस्कृत होऊन ती व्यक्ति समाजाचा एक महत्त्वाचा
कार्यक्षम घटक बरं शकते म्हणून शिक्षणाचा सर्वत्र प्रसार करण्यांत
आला व अशिक्षित मनुष्य जेमतेम औषधासच मिळेल अशी स्थिति
आली. तथापि परिणाम अपेक्षेप्रमाणे होत नाही हे शाळा-कॉलेजा.
तील विद्यार्थ्याच्या वर्तनाच्या अम्यासानें सहज ध्यानांत येईल.
पाश्चात्त्य विद्यार्थ्यांमधील अनीतीचा परिपोष हें सुसंस्कृतपणाचे
लक्षण म्हणतां येत नाहीं. गुन्हेगारांच्या संख्येत सुशिक्षित पदवी-
धरांचें प्रमाण दुर्लक्षणीय नाहीं हें लक्षात घ्यावयास हवें. विवाह
आणि घटस्फोट यांच्या सरासरीवरून सुशिक्षितांत कौटुंबिक व
प्यार्याने स माजिक जबाबदारीपेक्षां तन्निरपेक्ष वैयक्तिक अनियंत्रित
सुखलालसाच दृष्टोत्पत्तीस येते. याचें रूपांतर पुढें सामाजिक प्रश्नांत

होऊन तो राष्ट्रापुढे एक कठीण प्रसंग निर्माण करून ठेवीत आहे.
मध्ययुगांतील मोळसटपणा, अंधमक्ति ही नाहीशी करून
मनुष्य स्वतः विचार करूं लागला व बुद्धिवादावर मानवी जीवन
जगवावें यासाठी भौतिक शास्त्रांचा पुरस्कार आणि प्रचार करण्यांत
देताला व जुने शान गर्हणीय मानण्यात आलें. पण परिणाम काय
झाला? पूर्वी जसे तत्त्वज्ञान फक्त धर्मगुरूलाच माहीत असावयाचे
आणि तो सांगेल तें प्रमाण मानून सर्वांनी डोळे मिटून ऐकून
घ्यावयाचे त्याप्रमाणें आजहि शास्त्रज्ञांनी शान पैदास करावयाचें व
नवीन नवीन सुरवसाधने शोधून काढावयाची; आणि आम्ही
बाकीच्यांनी ते सांगतील तें खरे मानावयाचे व देतील ती उप-
करणी अंधपणे उपभोगायची असा हा प्रकार सर्वत्र चालला आहे.
हा जो दोष येतो तो भौतिक शास्त्रांना नाही. तीं शास्त्रे सर्वांस
सुलम आहेत; पपा अभ्यास करील त्याला. इतरांना नाही. ल्या

शास्त्रीच्या वाटेस जातो कोण? हा आमच्या मनोवृत्तीचा दोष
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आहे. सांगावयाचे एवढेच की भौतिक शास्त्रांचा प्रसार होऊन
आमची मनोवृत्ति पूर्वीचाच कायम आहे. किंबहुना हे शास्त्रज्ञ नवी
नवी उपकरणीं पुढें करून आम्हांस आळशी बनवीत आहेत. इतर
सोयी यंत्राने होतातच. पण आपल्याकरितां विचार करणारे सुद्धा
निराळे तज्ज्ञ आहेत तेव्हां बुद्धि वापरण्याचीहि आम्हांस आतां
आवश्यकता राहिली नाही. अशा तऱ्हेने यंत्राच्या साह्याने आपला
बराच वेळ वाचून बुद्धि व शरीर ही दोन्ही रिकामी राहिली आणि
' ४७८१४ १७४ ० ८६७४१ऽ४ फ०००० ' या न्यायाने
आणि साधनसुलभतेनें आमची प्रवृत्ति गुन्हांकडे वळू लागली.
बरेच से गुन्हे हे अतिसंपत्तीच्या पोटीं आणि रिकामपणामुले झालेले:
आहेत हें पाश्चात्य देशांतील गुन्हांच्या अभ्यासावरून स्पष्ट होण्या-
सारखे आहे. तात्पर्य, भौतिक तत्परतेने आमच्यांत सुधारक फरक
होऊं शकत नाही हे तर खरेंच.

संपत्ति, शास्त्रीय ज्ञान, सुशिक्षितता, यांच्या अभावीं मनुष्य
आजपर्यंत खितपत पडला होता अशी समजूत असल्याने नव्या
जगाने वरील तिन्ही गोष्टी सर्वात सुलम करून ठेवल्या. परतु या
तिन्हीच्या प्रगतीने मनुष्याची जुनी दुःखे नाहीशी झाली नाहीत
व नवीन येणारी संपली नाहींत. फार तर एवढेच म्हणतां येईल
की कांहीचे स्वरूप बदललें आहे. अर्थात् वैयक्तिक आणि समष्टि

जीवनाचे समाधानस्थान वरील त्रिपुरात नाही हें स्पष्ट होते. मग
तें दुसरीकडे कोठे आहे काय याचा शोध केला पाहिजे. पण त्यापूर्वी

कोणी असें म्हणतात की आमची दुःखें अद्याप जी संपावयाचीं
राहिली आहेत तीं शास्त्रांत जेवढी प्रगति व्हावयास पाहिजे
तेवढी झाली नाही म्हणून. परंतु सुखसमाधानाची कल्पना मुळांतच
सदोष आहे. मनुष्याचे मानसिक व ऐहिक समाधान भौतिक
उपकरणांत आहे असे पुष्कळांस वाटतें. परंतु आत्मिक शांतींत
मानसिक व ऐहिक समाधान आहे. नाहीं तर अद्ययावतू उपकरणांनी
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उगम पावणाऱ्या आत्महत्त्याचे प्रमाण वाढलें नसतें आणि अली-
किक सिद्धी मिळविणाऱ्या पपा ध्येयकयुत्त योग्यास सामान्य मनुष्या-
प्रमाणें दुखी व्हावें लागलें नसतें.

सांस्कृतिक समाज
भौतिक शास्त्रांचा उगम विद्यामिलाषेत झाला असला तरी

त्यांचा विकास मानवी द्वेपावर उभारलेल्या राष्टूर।भिलाषेत हाते आहे.
भावी काळांत राष्ट्रीय राजकारणापासून भौतिक शास्त्रे सर्वस्वी

असि राहतील असें दिसत नाही. म्हणजे शास्त्रे, राज-
कारण व त्यांतून उत्पन्न होणारी नवी सामाजिक स्थिति या
तिघांचा संबंध घनिष्ट राहणार हे निश्चित. मनुष्यसमाज हा आतां
राजकीय घटक होऊं पाहात आहे. ' संस्कृति ' य-। शब्दाला आतां
स्वतंत्र अस्तित्व राहत नाहीं. राजकारणाचें जें सामाजिक स्वरूप
तींच संस्कृति. तथापि संस्कृति या जुन्या शब्दांत जो अर्थ भरला
आहे त्या अर्थाने मानवी समाज राजकीय घटक न होतां सार-
तिक घटक झाला पाहिजे, हिंदुस्थान हा राजकीय दृष्ट्या एक
कधींच नव्हता. अशी उ।पेक्षाहि नाहीं. हिंदुस्थानचें वैशिष्ट्य तो
सांस्कृतिक देश असण्यांतच आहे. नवीन उदय पावलेली व स्वत:
राष्ट्राचाच नाश करणारी राष्ट्रीय कल्पना ही अनुदात्त व प्रतिगामी
आहे. सांस्कृतिक शिक्षणाने जे मनुरुयाचे हित होईल तें राष्ट्रीय

शिक्षणांत नाहीं. राष्ट्रीयता ही परस्परद्वेषात आणि स्पर्धेतच जगणारी

-९ .-चिरकूलिमन हित हे शक्य नाही. विशिष्ट कालानंतर
-झोळीपाळीनें अधःपातैर्ध्द्वे ठरले आहे.
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