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करउ?ऊ-९८०.
नीतीच्या संबंधानं व हरएक प्रकारच्या सद्रुणाच्या

सबंधाने आमची कतव्यकमें कोणती, याविषयी पहिल्या
भागांत बरेच सविस्तर विवेचन केलें आहे. आतां प्रपं-
चामध्यें सुधारणा करतांना, व द्रव्य, मान, लौकिक इत्यादि
साधन संपादन करतांना, कोणकोणती कर्तव्ये केली
पाहिजेत, त्यांचा विचार या भागांत करूं. हा विचार
करतांना, उपयोगी काय व उपयोगी नाहीं काप, हें
सांगितलें पाहिजे. व अनेक उपयोगी गोष्टींतून अधिक
उपयोगी गोष्ट कोणती, हेही सांगितलें पाहिजे.

मनुष्याच्या जविनाचे रक्षण करण्याकरितां ज्या वस्तु
लागतात, त्यांतून कित्येक निजव व कित्येक सजीव
असतात. सोने, रूपे, धान्य इत्यादि पदार्थ निर्जीव होत.
सजीव पदार्थांना प्राणी असें हाणतात. प्राण्यांमध्यें कित्ये-
काना ज्ञान आहे, कित्येकांना नाहीं ज्यांना ज्ञान नाही,
असे माणी झटले ह्मणजे, घोडे, बैल इत्यादि पशू, व
मधमाशा ह्या होत. ह प्राणी आपल्या श्रमांच्या योगाने



मनुष्याच्या उपयोगी पडतात. ज्यांना ज्ञान आहे असे माणी
दोन प्रकारचे आहेत .-देव व मनुष्य. भक्ति व पुण्याचरण
यांच्या योगाने देव प्रसन्न होतात, व मनुष्याचे साह्यकारी
होतात. देवांच्या खालोखाल मनुष्ये मनुष्याच्या उपयोगी
पडतात. ( ज्या वस्तु अनिष्ट व घातुक आहेत? त्यांचेही
याप्रमाणेंच वर्गीकरण करायाचे. परंतु देव हे अनिष्ट व
घातक आहेत असें खणता जोत नाहीं; यासाठीं त्यांना वर्ज

केलें, तर मनुष्ये ही मनुष्याला नाशकारक आहेत असें
होतें.) मनुष्याच्या उद्योगाशिवाय कांहीं व्हावयाचें नाहीं.
वर ज्या निर्जीव वस्तु सांगितल्या, त्या मनुष्याच्या श्रमां-
वाचून प्राप्त व्हावयाच्या नाहींत. व लाजवर मनुष्याच्या
कौशल्याचा व मेहनतीचा प्रयोग झाल्यावांचून या मनु-
ष्याच्या वापरांत यावयाच्या नाहींत. तःच, वैद्यक १

नौकानयनशास्), कृषिकर्म इत्यादि कला मनुष्याच्या श्रमांवां-
बून उत्पन्न झाल्या नसत्या. मनुष्याने मनावर घेतलें नसतें.
तर व्यापाराची उत्पात झाली नसती, व परदेशांतील
जिनस आपल्या गावात व आपल्या गावातील परदेशांत
नेता आणता आला नसता. मनुष्याने परिक्षण केले नसते
तर सोने, रूपे, लोखंड इत्यादि धातू खाणींतून निशाल्या
नसत्या, व दगड वगैरे फोडून कामी लावण्यात मिळाले
नसते. थंडी व उष्णता यांपासून आपलें संरक्षण होण्या-
करितां जी घरे आपण बांधितों, तीं मनुष्याच्या श्रमांवांचून
झालीं नसती. किंवा वादळाने, भूमिकंपाने, अथवा
काळाने त्यांचा नाश होतो तेव्हां मनुष्याच्या साह्याबाचुरन
त्यांचा जीर्णोःद्वार करतां आला नसता तसच मनू
ष्यांना मेहनत केली नसती तर जलप्रवाहाचे मार्ग १ कालवे,



पाट, लाटांना प्रतिबंध करण्यासाठी धरण, व कृतीने
केलेली बदर, हीही झालीं नसती.

वर सांगितलेल्या उदाहरणांवरून स्पष्ट दिरतें कीं,
मनुष्याच्या श्रमावाचून व साह्यावाचून आह्यांला निर्जीव
पदार्थाचा उपयोग करून घेंतां आलानसतां, व मनुष्याच्या
साह्यावांचून जनावरांचाही उपयोग झाला नसता. कोणतें
जनावर कसल्या उपयोगी पडते, व कोणत्या जनावरापासून
कसला फायदा होतो, हे प्रथम शोधून काढिलें तें मनुष्याने.
व असून झालें तरी त्यांना चारा घालायाला, त्यांना माण-
साळावयाला, त्याचजितनकरायालाकिंवा यांपासून हंगामी
होणारे उत्पन घेण्याला, मनुष्येच पाहिजेत. त्याशिवाय
ही कामे होणार नाहींत. घातक जनावरांचा नाश करा-
याला व उपयोगी जनावरे धरून पाळायाला कारण तरी
मनुष्येंच. शिवाय या आयुष्यामध्ये जे हेशा होतात ते
सहन करतां यावे झणून मनुष्याकडून ज्या नानाविध
विद्यांची व कलांची योजना होते त्यांची गणती केली
पाजे असें नाहीं. आमची सेवा करावाला त्या कला त-
यार नसत्या तर व्याधिग्रस्ताला आराम द्यायाला किंवा
निरोगी मनुष्याला आनंद द्यायाला दुसरें काय होतें? व
अन्नवस्त्र तरी कशापासून मिळाले असतें? परंतु ह्या

कलांच्या योगाने मनुष्यांची स्थिति सुधरून त्यांच्या स्थिती-
मध्ये व पत्रांच्या स्थितीमध्ये एवढे अंतर पडलें आहे
मनुध्ये एकवट होऊन त्यांनीं एकमेकांना मदत केली नस-
ती तर शहरे उभी झालीं नसती किंवा तीं वसली नसती
परंतु शहरे स्थापन झाल्यामुळे कायदे झाले नीति झाली
---पाय झाला, व जनरूढि झणफन झाली. नंतर मनष्पाच्या



४
स्वभावांत सौम्यपणा येऊ लागला, व त्याला सत्यमार्गानें
जाशयचो आवड खणून होऊं लागली. त्यामुळे असें झालें
कीं, सतारामध्ये सुरक्षितपणा अधिक वाढला. आणि
मनुष्ये एकमेकांना गरज पडेल तें पुरवू लागल्यामुळे,
कोणाला काही उणे पडेनासे झालें.

या गोष्टीचा विचार करण्यांत आली वाजवीपेक्षां
अधिक पाल्हाळ केला आहे. याचे कारण येवढेंच की,
पानेऽद्दीपसानें मोठे वाक्पांडित्य करून असे सिद्ध केलें
आहे कीं, कोणीही मनुष्य घ्या-तो सेनापति असो
अथवा राज्याधिपति असो-त्याला जर मनुष्यांची मदत
नाहीं तर त्याच्या हातून जरा सुद्धा पराक्रम होणार नाही.
व ह्या ह्मणण्याला पुष्टता आणण्याकरता त्यानें थेमिस्टो-
झोत, पेरिकुति, आलेक्ताडर, आजेसिलास यांची उदाहरणे
दिली आहेत; व झटले आहे कीं, त्यांना जर मनुष्यांची
कुमक नसती तर त्यांच्या हातून मोठमोठे पराक्रम घडले
नसते. परंतु ही गोष्ट इतकी उघड व निर्विवाद असून
त्यानें विनाकारण उदाहरणे दिली आहेत. तसें करण्याची
जरूर नव्हती, हें दाखविण्याकरतां अंमळ पाल्हाळ
करावा लागला

मनुष्ये एकवट झालीं असतां त्यापासून मोठमोठे फाय-
हे होतात, हें जरी खरें आहे, तरी मनुष्यासारखा घातक
माणी दुसरा नाहीं हेही सांगितले पाहिजे. दिकियारकस
झणून ग्रीक लोकांमध्यें एक विद्वान होऊन गेला त्यानें,
मानवजातीचा नाश कोणकोणत्या कारणांनी होतो यावि-
षयी एक ग्रंथ लिहिला आहे. त्यामध्ये महापूर वाखे
पळप, जनावरांच्या धाडी, इत्यादि कारणें सांगून शत्रू-



टी त्याने असें झटले आहे कीं, ही सर्व कारणें झाली
तग लांबून मंनण्याचा नाश करण्याला मनुष्पेंच अधिक
कारणीभूत आहेत. ह्मणजे लढायांत व बंडांत जेवढी मनु-
ध्यें नाहीतशीं होतात, तेवढी दुसऱ्या कोणत्याही कारणाना
नाहतशी होत नाहींत.

आतां मनुष्याच्या अगा मोठे हित करण्याचं व मोठा
नाश करण्याचें सामर्थ्य आहे, हे जर निर्विवाद आहे तर
शहाण्या युरुषान लोकांची प्रीति संपादन करावी, व आज-
पासून आपल हित करून घ्यावे, हेच योग्य आहे. परतु
लोकांची प्राति संपादन कराच्यी कशी, हा प्रश्न राहिला
त्याचा उलगडा करू या. या संबधाने पुढाल लेख कदाचितू
वाजवीपेक्षा लांब वाटेल; परंतु विषयाच्या महत्वाशी त्या-

ची तुलना केली तर, तो असावा त्याहून लहान आहे,
असेंच दिसून येईल.

मनुतपे दुसऱ्याराठीं जें जें कांहीं करितात-मग ते त्या-
ची. प्रतिष्टा वाढविण्यासाठीं असा अथवा कीर्ति वाढवि-
गुयासार्ठां असा-तें तैं सारे पुढील कारणांमुळें करितात;
झणजे१ त्यात्रवर उपक र करावे झणून, किंवा त्याची
योग्यता य ना मोठी वाटत अस्!ल्यामुळे त्याचा नावलौकि-
क व्हावा खगून; किक व्याजदर त्यांचा विश्वात असतो व
आपण आपलच हित साधीत आहो असें त्यांना वाटत
झणून किंवा त्याच्या अधिकाराची त्यांना भीति असते
म्हणून; किंवा त्याजपासून कांहीं तरा लाभ होईल अशी
'आशा असते झणून; किंवा ते जें करितात तें करण्या-
सांठीं त्यांना पैसा मळतो आणून. या सत्रीमध्ये शेवटले
कारण अति निंद्य व हीन आहे, व तें पैसा घेणारासच



नव्हे, तर पैसा देणारातही लांछनकारक आहे. कारण
खऱ्या मार्गाने जी गोष्ट व्हावी, ती जर, पैशांची लालूच
दाखवून करून ध्यावी लागते. तर तें चिन्ह बऱ्याचें नव्हे
परतु कधी कधीं तसें करावे लागतें. यासाठीं अशा वेळीं
पैशाचा उपयोग कोणत्या रीतीनें करावा याविषपी पुढें
विचार करूं. सध्या, ज्या गोष्टींचा सदुणाशी निकट सत्र-
ध आहे, त्यांचाच विचार करूं.

मनुष्ये दुसऱ्याच्या ताब्यांत व अधिकाराखाली रहाण्या-
स मूल होतात याची कारणें अनेक असतात. त्यानें
त्यांच्यावर मोठे उपकार केलेले असतात; किंवा त्याची
अदार्थपुढे मोठी असते; किंवा त्याच्या अंगीं अनुपम
सद्रुण असतात; किंवा त्याजपासून आपल्याला लाभ
होईल अशी त्यांना आशा असते; किंवा आपण स्वसंतो-
षानें त्याचे अंकित झालो नाही, तर तो आपणास जबरद-
सीनें आहारी आणील, ही त्यांना भीति असते; किंवा
त्यांना बक्षीस मिळण्याची उमेद असते; किंवा ते वचनास
भुलले असतात; किंवा, त्यानबद्दल त्यांना द्रव्य मिळते.
आतां ही सारी कारणें जरी झाली, तरी आपल्यावर
लोकांची पीत असल्याने जशी आपल्या अधिकारात
स्थिरता व ग्:-झेबुती येते तशी दुसऱ्या कोणत्याही उपायांनी
येते नाहीं. व लोकांना आपली भीति वाटत असली तर
त्यामुळें आपल्या अधिकाराला जेवढा धोका येतो तेवढा
दुसऱ्या कशाने येत नाहीं. एनियस नामक कधीने एकें
ठिकाणी झटले आहे की-' लोक ज्याला भितात, त्याचा
ते द्वेष करितात; व ज्याचा द्वेष करितात त्याच्या नाशाची
ते इच्छा धरितात'' हें ह्मणणें अगदीं खरें आहे. त्याचा



७
पुष्कळ वेळां अनुभव आलेला आहे. व नुकत्याच भू झाले-
ल्या गोष्टीवरूनही उघड होतें की, जनांच्या देवापुढे कशा-
चाही जोर चालत नाहीं. जनांचा द्वेष किती प्रबल आहे
हें एकद्या स्:झिराच्याच मरणाने सिद्ध होतें असें नाहीं;
त्याला आणखीही पुष्कळ प्रमाणे आहेत. कारण आज-
पर्यत जे जुलमी राजे होऊन गेले त्यांतून जेथाला सीझ-
रापमाणेच मृत्युं आला नाहीं असे विरळा. ही गोष्ट
आश्चर्य करण्यासारखी आहे असे नाहीं. कारण, जीवाचे
संरक्षण करायाला भीति हाच जर शिपाई असला तर
त्याजवर भरवसा ठेवून उपयोग नाहीं; तो केव्हा फिरेल
याचा नेम नाहीं. परंतु त्या ठिकाणी प्रीति हा शिपाई
असला तर बिनधास्त राहता येईल; कारण तो कधीही
निमकहराम होणार नाहीं.

परंतु गोम अशी आहे कीं, जे दुसऱ्याला बळज्ञोरीने
आपल्या ताब्याखाली टेवितात, त्यांना सक्ती केल्यावांचून
चालत नाहीं. एकाद्या धन्याचे गुलाम जर त्याला अनावर
झाले तर त्याला यांजवर जुलूम करावाच लागतो. परंतु
स्वतंत्र राज्यामध्यें जे लोक भीति उसन करण्यासारखेच
आचरण करितात त्यांच्या मूर्खपणाची सीमाच होते, असे
झटले पाहिजे कारण एकाद्या शक्तिमान पुरुषाच्या सत्ते-

मुळें कायदे किती जरी गडप झाले, किंवा स्वातंत्र्याला
केवढा जरी धक्का बसला, तेरी ते कायदे व स्वातंत्र्य ही
कधीना कधीं तरी, कोणत्याना कोणत्या रीतोनें. पुढे
आल्याबाचुरन रहाणार नाहींत. व जेव्हां तो दिवस येतो
तेव्हां एव मात्र होते कीं, लोकांना सदोदित स्वातंत्र्य

-० हा लेख सीझर याच्या मरणास अनुलक्षून आहे.



असते तर जी कळे त्यांच्या हातून झाली न् सती, तीं
करण्यास ते उद्युक्त होतात. व काहा वेळ स्वातव्य गेल्या-
मुळें त्यांचें आचरण, कोंडलेल्या सर्पाच्या देशाप्रमाणे,
विशेष आदेशाचे होतें. याकरता, आपण भीति उत्पन्न

करण्याचें सोडून मीते संपादन करण्याचा प्रयत्न करावा
हाच उत्तम मार्ग होय. येणेकरून आपल्याला सुरक्षितपणा
लाभेल एवढेच नाहीं, तर आपली सत्ता व आपली हुक.
मत ह्याही वाढतील. व राज्यकारभारांत किं ग संसारांत
आपल्याला जें जें पाहिजे तें तें सहज प्राप्त होईल.
परंत या सत्रांहून मोठा लाभ म्हटला म्हणजे चित्ताची
स्वस्थता-तीही मिळेल; भीति उत्पन करण्यासारख वर्तन

केल्याने ती मिळत नाहीं. कारण, ज्यांनीं आपल्याला
ध्यावे अशी लोकांची इच्छा असते त्यांनाच ते भिऊ लाग-
तात; व असा परिणाम होणे हें स्वाभाविक आहे.

सिराक्यृज् येथील राजा थोरला डिओनीझियस याची
अशी गोष्ट सांगतात कीं, आपण व्हाव्याकडून हजामत
करविली तर तो कदाचित वस्त्र्याने आपला घात करील)
या भीतीनें तो आपले केस निखाऱ्यानें होरपळीत असे.
या त्या वेळां त्याला काय काय वेदना होत असतील,
व याच्या मनाची स्थिति काय होत असेल, याची वाच-
कानीच कल्पना करावी. दुसरें उदाहरण फेरे येथील राजा
वालेवराडिर याचे घ्या. यावविषया असा इतिहास आहे
कीं, बायकोवर (तिचे नांव थेबे) त्याचें जरी अतिशय
प्रेम होतें, तरी मेजवानौहृन् तिच्या मंदिरांत जावयाचें झालें
तर तो एकर जात नसे. अगोदर तो एका गुलामाला
१मच्या तरवारीनिशीं आत पाठवी व दुसऱ्या नोकरांकरवी



राणीच्या दासींच्या पेट्या उघडवून वस्त्रामध्यें कोणी कांहीं
हत्यार लपवून ठेविले आहे कीं काय हें पाहवी व मग
आपण खोलींत प्रवेश करी. मूर्ख विचारा! बायकोपेक्षां
गुलाम अधिक विश्वासू त्याला वाटावाना? पण तेंच खरें
झाले. तो बाहेरख्याली आहे अशा संशयावरून तिनेच
याचा माण घेतला. अशींच आणखीही उदाहरणे आहेत.
सारांश, मनाची सत्ता केवढीही असलो तरी तिचा
पाया जर भीतीवर आहे तर तीं दीर्घकालपर्यंत टिकणार.
नाहीं. परंतु तिचा पाया जर पीतीवर आहे तर तिला
कशाचीही भीति नाहीं. याविषयी जास्ती उदाहरणे
देण्याची आवश्यकता नाहीं.

जनभोतीचे सामर्थ्य जर एवढे मोठे आहे, तर, सत्य

न सोडता व आपला मानभंग न होऊं देता, तो प्रीति
कशी मिळवावी याचा विचार करूं या. परंतु तो विचार
करण्यापूर्वी हें सांगितले पाहिजे कीं, त्या पीतीची सर्वांना
सारखी गरज असते असे नाहीं. एकाद्या मनुष्याला
पुष्कळ लोकांच्या पीतीची गरज आहे, कीं त्याला थोड्या
लोकांची प्रीति असली तरी चालेल, हे ठरविण्यापूर्वी, तो
मनुष्य कोणत्या स्थितीतला आहे व त्याचे उदेश काय
आहेत हें पाहिले पाहिजे. प्रीतीचे प्रमाण त्याच्या उदे-
शावर अवलंबून असते. परंतु ते कसेही असलें तरी
एवढी गोष्ट निर्विवाद आहे कीं, जे आपले मित्र आहेत,
आपले चांगले व्हावें असें ज्यांच्या मनांत आहे, व आपले
गुण पाहून जे हर्षित होतात, त्यांचा लोभ मनापासून आप-
ल्यावर असणें हें अगदी अवश्य आहे. त्यावचन चालायाचें
नाहीं उंच स्थितीतला मनुष्य व मध्यम स्थितीतला मनुष्य
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या दोघांनाही ही गोष्ट सारख्या अगत्याची आहे, व
दोघांनाही ती सारख्याच उपायाना प्राप्त होण्यासारखी
आहे. नावलौकिक, प्रतिष्टा, व अरिलजनप्रीति यांविषयी
सर्वाची इच्छा सारखी असते असें नाहीं. परंतु ज्या पुरू-
घाला ही साधने अनुकूल आहेत त्याला इतर फायदे क-
रून घेण्याला यांपासून मोठीच मदत होते.

खऱ्या व उत्तम जनप्रीतीला तीन गोष्टी पाहिजेत:- १

साधारण लोकांनी आपल्यांवर लोभ ठेविला पाहिजे; २
त्यांनीं आपल्यावर विश्वास ठेविला पाहिजे; व ३ आमच्या
गुणांची तारीफ होऊन, आम्ही प्रतिष्ठेस पाल आह असे
त्यांना वाटलें पाहिजे. ह्या गोष्टी ज्या साधनानी व्यक्तीं-
कडून प्राप्त होतात, त्याच साधनानी बहुधा त्या सामान्य
लोकांकडूनही मात होतात. परंतु जनांची प्रीति आकर्षण
करून घेण्याचा दुसराही एक मार्ग आहे.

जनप्रीतीचीं जी तीन अंगें वर सांगितला त्यांतील
पहिल्या अंगाविषयी, म्हणजे लोकांचा लोभ कसा संपादन
करावा, याविषयी विचार करूं.

साधारण जनांची प्रीति मिळविण्याचें मुख्य साधन
म्हटले म्हणजे यांच्यावर उपकार करणे हें होय त्याच्या

खालोखाल, उपकारबुद्धि धरणे हे होप. म्हणजे उपकार
करण्याचे साधन आपल्या हाती नसले, तरी उपकारबुद्धि
धरावी. व तेही नाहीं तर, औदार्थाविषयी आपली प्रति-
ही होईल असें करावे. कारण औदार्य उपकारबुद्धि,
पोषणा, प्रामाणिकपणा इत्यादि सट्टण-विषधी एका-

द्याची कीर्ति ऐकूनच साधारण लोक भलतात व त्याजवर
गेम ठेवितात. आतां जनांचा विकास आपल्यावर बसेल
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असें करण्यास दोन साधने आहेत. तीं ही कीं शहाण-
पणा व सत्याचरण-हे गुण आमच्या आगा आहेत अशी
त्यांची खातरी झाली पाहिजे; झणने आह्यांवर त्यांचा
विश्वात पूर्णपणे बसेल. कारण साधारण नियम असा
आहे कीं, जे आमच्यापेक्षा शहाणे आहेत असें आत्यांत
वाटते, ज्यांना पुढे होणारे समजते, व आणीबाणीचा प्रसंग
आला असतां त्यांतून पार कसें पडावे हे समजते, आजवर
आमचा विश्वास सहज बसतो. लोकांच्या मते जगांत
उपयोगी पडणारे व खरे शहाणपण ते हेंच. तसेंच जे
प्रामाणिक व विश्वासू आहेत, अर्थात् जे चांगले लोक
आहेत, त्यांच्यावरही आमचा विश्वास असतो; तो इतका
कीं, ते लबाडी किंवा अन्याय करतील असा संशय सुद्धा

आमच्या मनांत येत नाहीं; व ह्मणूनच आमचे जीव,
आमचे द्रव्य, आमचे घरदार ही अशांच्या स्वाधीन करतांना
आखात तिळमात्रही संदेह न येतां, आही योग्य व
सुरक्षितपणाचें कृत्य करतो असेंच आह्यांला वाटतें.

परंतु शहाणपणा, व न्यायीपणा अथवा मामाणिकपणा,
या दोहीतून न्यायीपणा हा गुण विशेष प्रबल आहे.
कारण शहाणपणा नसला तरी फक्त न्यायीपणाचेंच वजन
पुष्कळ असतें. परंतु शहाणपण असून न्यायीपणा किंवा
प्रामाणिकपणा जर नाही तर लोकांचा विश्वास बसणार
नाहीं. कारण, ज्या मनुष्याच्या अप्रामाणिकपणाविषयीं
आमची खातरी झालेली असते, तो जितका जितका
अधिक शहाणा, तितका तितका अधिक लुब्रा असें
आखात वाटतें, व तितका तितका आली त्याचा अधिक
तिरस्कार करतो. शहाणपणा व मामाणिकपणा हे दोन्ही



गुण जर एकाच ठिकाणीं आहेत तर जनांचा विश्वास
ओढून घेण्याला त्यांची शक्ति अमर्याद होईल. शहाणपण
असून फक्त प्रामाणिकपणाच आहे तरीही मोठे कार्य
होईल. परंतु प्रामाणिकपणा नसून नुसते शहाणपणच
आहे तर कांहीं होणार नाहीं.

लोकप्रोतीचे तितरे लक्षण हें कीं, आमचे गुण लोकांना
वाखाणून आली बढतीत योग्य आहो असें त्यांत वाटलें
पाहिजे आतां लोकांची साधारण रीतीनें चाल अशी आहे
कीं, जें कांहीं भव्य व त्यांच्या समजापलीकडचें आहे
त्याला ते मोहित होतात; व ज्या मनुष्याच्या अगा कांहीं
अलौकिक गुण आहे असें त्यांना वाटतें त्या मनुष्याची ते
फार तारीफ करितात. व ज्यांच्यामध्यें काही गुण नाहीं,
कांहीं पाणी नाहीं, किंवा कांहीं पुरुषार्थ नाहीं असे त्यांना
झटते, त्यांना ते तुच्छ मानितात. ज्यांच्याविषयी त्यांचा
अभिप्राय वाईट असतो अशा सर्वच लोकांना ते तुच्छ
मानितात असे नाहीं. उदाहरणार्थ, जे अधम, निंदक.
ठक व अनाचार करण्यास प्रवृत्त होणारे आहेत असें
त्यांना वाटते, त्यांच्याविषयी लोकांचे मत यद्यपि वाईट
असले तथापि ते त्यांना कस्पटासमानकांहीं लेखीत नाहीं-
त हें निर्विवाद आहे. जे अजागलवतू स्वतःला निरुप-
योगी व दुसऱ्यालाही निरुपयोगी असतात, ज्यांच्यांत
कांहीं दम नसतो, पेयांना कांहीं व्यासंग होत नसतो, व
श्रेयांना स्वतःविषयी देखील काळजी नसते, अशांचाच ते
तिरस्कार करितात

परंतु ज्यांचे गुण सर्वांपेक्षा उत्तम आहेत, ज्यांच्यांत
कांही न्यून नाहीं, व विशेषेंकरून जे इतरांना दुर्निवार
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अशा मोहपाशांपासून मुक्त आहेत असे लोकांना वाटतें
ते वाखाणले जातात. यांत मोठेंतें आश्चर्य आहे असं
नाहीं. कारण, खुरवविलासाला मोहित होऊन विषयाचे
दात झाल्याने बहुतेक जन सदाचरणापासून च्युत होतात;
दुखाशीच्या ज्वाळा लागल्याने पुष्कळांची अपार त्रेधा
उडून जाते; आणि जन्म मरण, संपत्ति व विपत्ति यांचा
तर सर्व मनुष्यांच्या चित्तवृत्तीवर मोठाच परिणाम होतो
असे आहे तर पेयाचे मन इतके विशाल आहे कीं, त्यांना
ह्या सर्व गोष्टी तुच्छ वाटतात, जे एखादा प्रौढ व पगला
विषय मिळाला असतां तल्लीन व तन्मय होऊन जातात
त्यांच्या गुणांचे सौंदर्य व तेज यांची तारीफ कोण कर-
णार नाहीं?

यावरून मनाची पोहता असल्याने जनांत तारीफ होते
हें उघड आहे. परंतु इतके झाले तरी न्यायपिणामुळे ती
अधिक होते. न्यायपिणा अथवा प्रामाणिकपणा हा गुण
सामान्य जनांला अलौकिक वाटतो, व ज्याच्या अगा हा
गुण असतो त्याच्याठायी दुसरे गुण नसले तरी त्याला
सज्जन म्हणतात. व ते बरोबर आहे. कारण मृत्यु, दुःख
स्वदेशान्तर, विपत्ति, यांचे ज्याला भय वाटतें, किंवा तद्वि-

रुढ गोष्टींची आवड वाटते, तो न्यायी नव्हे. तेव्हां जो
न्यायी आहे त्याची थोरवी किती हें सांगितलें पाहिजे
असें नाहीं. पुनः, जो न्यायी आहे तो पैशाच्या लालचीने
न्यायधष्ट होणार नाहीं; व जो मनुष्य पैसा खात नाहीं
त्याची लोक फार तारीफ करितात. जो लाचाला वळत
नाहीं तो अग्रींमध्ये घातलेल्या सोन्याप्रमाणे शुद्ध आहे
असे ते समजतात. सारांश, जनप्रीतीच्या ज्या तीन गोष्टी

२
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वर सांगितल्या त्या. तीन्ही एकद्या न्यायीपणामुळे येतात.
म्हणजे, पुष्कळाचे हित करण्याकडे न्यायपिणाचा' कल
असतो, त्यामुळें लोकांचा लोभ जडतो; त्याच कारणामुळे
त्यांचा विश्वासही पटतो; व ज्या वस्तूविषयी बहुतेक जन
हांवरा असतो त्या वस्तूंकडे न्यायी पुरुष दुर्लक्ष करतो
व त्या तुच्छ गणतो, यामुळे लोकांकडून त्याची तारी-
फ होते.

न्यायपिणा म्हणजे प्रामाणिकपणा हा सद्रुण इतका
अवश्य आहे कीं, मनुष्य जरी एखाद्या खेड्यांत किंवा
एकान्त्यात्तांत जाऊन राहिला, तरी तेथेही त्याने मामा-
णिकपणानें राहिलें पाहिजे; जो त्याप्रमाणें रहाणार नाहा
त्याला अप्रामाणिक म्हणतील; त्याला आपले संरक्षण
करण्यासाठीं कांहीं उपाय राहणार नाहीं; व यामुळे त्याला
वारंवार सकटे सोसावी लागतील. जे लोक क्रयविक्रय

करितात, भाड्याने देतात घेतात, किवा कामधंदा चाल-
वितात, त्यांना तर प्रामाणिकपणा अगदीं जरूर आहे;
त्याखेरीज त्यांचें चालावयाचें नाहीं. सार'श, या गुणांचे
प्राबल्य एवढे मोठे आहे कीं, जे लोक दुष्कर्मे किंवा
अपराध करून आपली उपजीविका करितात, त्यांच्या
अंगी प्रामाणिकपणाचा तिळापवढा तरी अंश अस-
त्यावाचून त्यांचा निर्वाह लागणार नाहीं. जे लोक टोळ्या
करून चोऱ्या करितात, त्यांच्यामध्यें जर एकाने दुसऱ्यास
ठकविलें किंवा नागविले तर झाला टोळींतन हांकन देतात.
तसेच त्यांचा नाईक असतो त्यानें जी७ भेले तिचेसारखे चौटे केले तर. बरें; नाहीं तर त्याचे साथी त्याचा
जीव घेनान किंवा त्याची टोळी सोडन जातान इतकेच
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नाहीं, तर असें सौगतात कीं, चोरांमध्यें कायदे देखील
असतात; व त्याप्रमाणें तें चालतात.

आतां न्याय्यतेची शक्ति जर एवढी मोठी आहे, कीं
तिच्या योगाने चोरांचेंही बळ दृढ होऊन वृद्धिंगत होते,
तर जेथे कायदे व न्यायासनें आहेत, अशा सुव्यवस्थित
राज्यामध्यें तिचे सामर्थ्य किती असावें बरें? मला तर
वाटतें कीं, मीड लोकांमध्येच नव्हे, तर आमच्या पूर्वांमध्ये
सुद्धा अशी वहिवाट असे कीं, सर्व लोकांना सारखा न्याय
मिळावा म्हणूनजेसज्जन असत त्यांनाचराज्यपद देत असत.
वलिष्टांपासून उपद्रव होऊं लागला, म्हणजे निर्बल बिचारे
लोक कोणी एकादा सज्जन पासून त्याचे पाय धरीत.
तो निराश्रितांचे रक्षण करी; इतकेंच नाहीं, तर, न्यायाची

- राज्यव्यवस्था स्थापित करून तो रावरंकांना सारखे हक्के

देई. ज्या कारणाना राजे झाले त्याच कारणांनी कायदेही
झाले. कारण, सर्वांना सारखा न्याय असावा अशी इच्छा
मनु सदोदित धरीत आलीं आहेत; व कायदे
भभाकमावांचून ती इच्छा पूर्ण करतां येत नाहीं. द्यींपर्यंत
न्यायी व सज्जन असे पुरुष लोकांना मिळत गेले, तप-
येत ते स्वस्थ होते. पण जेव्हां अशा पुरुषांची कमताई
पडूं लागली, तेव्हां सर्वांला सारख्या रीतीनें लागू होतील
असे कायदे त्यांनीं गुरू केले.

याकरिता आपण न्याययतेला परमपूज्य यातून
हरमयत्नांना ती आपल्या आचरणांत आणावी. येणेकरून
आपली कीर्ति वाढेल व आपल्यावरची जनांची प्रीति

दृढ होईल.
आता, ज्याप्रमाणें द्रव्य मिळाविण्याचा, व त्यापासून
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राजचा खच भागविण्याच नव्हे, तर 'वर्माची व परोपकाराची
कृत्ये करतां येण्यासारखा फायदा व्हावा अशा रतिनि त्याची
व्यवस्था करण्याचा मार्ग आहे, त्याचप्रमाणे कीर्ति संपा-
दन करण्याचा व ती वृद्धिंगत करण्याचाही मार्ग आहे.
सॉक्रेटिसाने म्हटले आहे कीं, कीर्ति मिळविण्याला एक
सरळ व सोपा मार्ग आहे. तो हा की-'' जसे आपण
आह असें लोकांना दाखवितो, तसेच आपण खरोखर
व्हावें. '' हें म्हणणें अगदीं (वरे आहे. जर कोणाला वाटत
असेल कीं, आपल्या बोलण्याचालण्यांत व चेहऱ्यांत
दांभिकपणा व कपटभाव ठेविल्याने आपण सहन कीर्ति
संपादन करूं, तर ती त्याची मोठीच चुक आहे खरी
कीर्ति असते ती फार खोल असते व तिचा फैलावही
फार विस्तीर्ण होतो; परतु खोटी कीर्ति असते ती तेव्हांच
मावळ्रृन जाते. कारण, असत्य असते ते फार कालपर्यंत
टिकत नाहीं. याकरिता जनांची खरी प्रीति आपल्यावर
असावी अशी ज्याची बळकट इच्छा आहे, त्यानें न्यासयते-
पासून उरपण होणारी सर्व कर्तव्ये केली पाहिजेत ही
कर्तव्ये कोणती हें मागें सांगितलेंच आहे.

आपली योग्यता लोकांच्या नजरेस आणून आपण
जसे आहो तसेच लोकांनाही वाटावे असें करणें मोठेंसें
कठिण नाही. परंतु ज्या प्रकारचे मनुष्य आपण आहो
असे लोकांना वाटवावें अशी आपली इच्छा असते त्या

प्रकारचे मनुष्य आपण होणें हें सोपे नाहीं. म्हणून
याविषयी कांहीं नियम सांगितले पाहिजेत.

वडिलांच्या नावलौकिकाने किंवा अन्य कारणांनी जो
मनुष्य लहानपणीच मसिद्धति आलेला असतो त्याजकडे



७
सर्वांचे डोळे लागलेले असकन;?तइंाए सुरेना सीराहतो व काय करतो याविपकेलेतोडविवेकरीत असतात. आणि ज्याप्रमाणेल्यीक्कल असले.
ल्या पदार्थाचा कोणताही भाग लपत नाहीं त्याप्रमाणें या
मनुष्याचे करणे व बोलणे ही गुप्त राहात नाहींत कीर्ति
ही त्याला जन्मतःच मिळालेली असते, तेव्हां ती मिळावे
ज्याचा खटपट करण्याची त्याला जरूर नसते. परंतु जे
पुरूष लहानपणी गरीब व अज्ञान स्थितींत असल्यामुळें
अप्रसिद्ध असतात, त्यांनीं तरूणपण प्राप्त झाल्याबरोबर
मोठी महत्वाकांक्षा धरून ती सरळ मार्गांनी पुरी पाड-
ण्यास झटले पाहिजे. यांत त्यांना फारशा अडचणी येणार
नाहींत. कारण जे तरुणपणामध्पें उद्योग करितात त्यांचा
कोणी हेवा करीत नाहींत; इतकेंच नव्हे तर उलटी
त्यांना मदत करितात. आतां नव्या स्नानांना कीर्ति
मिळविण्याचा पहिला मार्ग म्हटला म्हणजे युद्धपराक्रम हा
होय. या मार्गाचे अवलंबन करून, आमच्या पूर्वजांनी
मोठमोठ्या लढाया मारिल्या व दिगंतरी कीर्ति गाजविली;
परंतु हीच्या स्थितीमध्यें तो मार्ग आपणाला खुंटला
आहे. यासाठीं आपण बाकीच्या साधनांकडे वळू

सर्व गोष्टामध्ये बाहुवलापेक्षां बुद्धिवलाचा प्रभाव जास्त
पडतो. यासाठी जी काम विचाराची व विवेकाची आहेत
तीं केल्याने विशेष महत्व वाटतें. मिताचरण, आईबापा-
ची सेवा, आसजनांवर प्रीति, इत्यादि कर्तव्ये केल्याने पर्व

वयांत वहावा होते. तसेच जे तरुण सुज्ञ व स्वदेशकल्याणे
करणाऱ्या पुरुषांच्या संगतीने असतात ते लवकर पुढें
येतात. कारण अशा लोकांच्या बरोबर त्यांना रजे,
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एकून लोकांना असें वाटतें कीं, पुढें हेही त्यांच्यासार-
०.,

खच हाताच.
लौकिक मिळगियाकवे भाषणशक्ति फार उपयोगो

पडते. भाषणामध्यें दोन प्रकार आहेत. एक प्रकार
संभाषणांत दृष्टीस पडतो, व दुसरा वादविवादांत. वादवि-
वादांत भाषणीचा जो प्रकार दृष्टीत पडतो त्याला वक्तृःत्र

म्हणतांत. जनप्रोते आडून घेण्यास प्रौढ व रसाल अशा
तंभाषणशक्तोचा जोर मोठा आहे, हें ऐकून कित्येकाना
आश्चर्य वाटेल. पंरतु ते खरे आहे. मातेडोनचा राजा
ाइं४ालोग् यासारख्या कोहाच्या व पराक्रमी पुरूषीने आप-
ल्या पुत्रास जी पत्रे ओलीहेला आहेत, त्यांत मजेशी व
सैन्याशी मोठ्या प्रेमभावाने भाषण करून त्यांची मने
आकर्षण करून घ्यावी, असा उपदेश केला आहे. समा
जाम जें भाषण होते त्याची शक्ति विलक्षण असते.
कारण, वक्त्याच्या वक्तृत्वपवाहाच्पा ओघाबरोबर श्रोत्यांचा
मने वास्तू जातात. ज्यावेळी एखाद्या विचारी
वस्त्याचे भाषण लोक ऐकतात, त्यावेळीं ते थकी होऊन
जातात, व त्यांना असे वाटतें कीं, यासारखा हुशार व
शहाणा दुसरा कोणी या जगांत नसेल. तरुण मनुष्यामध्ये
वक्रमशीक असून जर आणखी मर्यादा व मोदीही आहे,
तर याची मोठीच वाहवा झाल्याव;चून राहणार नाहीं.

भाषण करण्याचें तीन ठिकाणी प्रसंग येतात,- रात्र
सभेमध्ये, जनसमूहामध्ये, व न्यायारानापुढे. यांपैकी न्यायी.
सनापुढे भाषण होतें त्याला वकिली लगतात; व असल्या
भाषणाची विशेष चहा होते. वकिली दोन प्रकारची
असते; फिर्यादी किंवा वादीतर्फे, आणि आरोपी किंवा



प्रतिवादीतर्फे. यांहून आरोपीतर्फे वकिली कल्यांत अधिक
भूषण मानतात. परंतु फिर्यादीतर्फे भाषण करूं नये असे
नाहीं. इतकेंच कीं, देशाच्या हितासाठी फिर्याद नसली
तर फिर्यादाची पक्ष वारंवार स्वीकारू नये; कारण तेणें-
करून बदनाम होण्याचा संभव असतो. परंतु देशकल्या-
णासाठी कितीही प्रसंगीं फिर्यादीची बाजू धरिली तरी
त्यांत लांच्छन नाहीं. त्यांत एवढी गोष्ट पक्वते लक्षांत ठेविली
पाहिजे कीं, निरपराधी मनुष्यावर आरोप ठेवून लोजवर
खटला करूं नये. तसे करणे मोठे पापं आहे. कारण
मनुष्यमात्राच्या कल्याणासाठीं जी वक्तृत्वशक्ति ईश्वराने
आपल्याला दिली आहे तिचा उपयोग सज्जनाचा छळ
कल्यांत जर आपण केला तर आपण किती दोषी
होऊ! परंतु असें असले तरी अपराधी मनुष्याचा बचाव
होण्यासारखं भाषण करू नये असें नाहीं-तो अति अधम,
चांडाळ व देवनिंदक मात्र नसावा. अपराध्याच्या तर्फे

भाषण करावे अशी लोकांची इच्छा असते; तशी चाल
पडून गेली आहे; व तसें करणें भूतदयेलाही अनुसरून
आहे. सर्व निवाड्यांमध्यें सत्याचा शोध करणें हें काम
त्यायाधीशाचें आहे, वकिलांचे नव्हे. वकिलाने कधीं कधीं
जी गोष्ट सत्य नाहीं ती सत्यासारखी आहे असें प्रतिपादन
केल्यास हरकत नाहीं तत्वज्ञानाविषयीं लिहितांना असें
म्हणू नये हें खरे, परंतु प्यानेशियसाचेही तसेंच मत आहे.
आरोपीतर्फे भाषण केल्यानेच मोठी कीर्ति व जनमात
मात होते. व दैवयोगाने आरोपीवर जर एकाद्या प्रबल
मनुष्याच्या जुलमामुळें प्रसंग गुदरलेला असला, तर त्याची
सुटका केल्याने फारच मोठी कीर्ति होते.



कीर्ति मिळविण्याचा दुसरा मार्ग परोपकार व औदार्य
हा होय. परोपकार करण्याचे दोन प्रकार आहेत; म्हणजे
जो निराश्रित आहे त्याला दोन प्रकारानी मदत करतां
येते- १ सपाने, व २ द्रव्यानें. आतां द्रव्यसाधनानें
दुसऱ्याचे साहाय्य करणे हें फार सुलभ आहे; व जो
श्रीमंत आहे त्याला तें कांहींच वाटत नाहीं. परंतु स्वअ-
महारा मदत करणे म्हणजे अंमळ कठिण आहे; व
त्यामुळें, जो दुसऱ्यासाठी जातीने खपतो त्याची वहावा
होऊन कीर्ति होते. वास्तविक पाहिले तर, जो द्रव्याने

मदत करितो व जो श्रमाने मदत करितो त्या दोघांचीही
उपकारबुद्धि सारखीच उदार असते. परतु त्यांच्यांत भेद
इतकाच असतो कीं, एकाच्या कृतीने त्याच्या पदरची
पुन्नी हळू हळू विरघळून जाते, व दुसऱ्याच्या कृतीने
त्याच्या सद्रुणात झरा सुटतो. याचा परिणाम असा होतो
कीं, जो द्रव्यद्वारा परोपकार करतो त्याजवळचें पसे-
पकार करण्याचे साधन लवकरच नाहीसे होते; व तो
जेवढा जेवढा अधिक परोपकार करतो तेवढी तेवढी
त्याची परोपकार करण्याची शक्ति लवकर नाहींशी होते.
अर्थात् परोपकाराने परोपकाराचें साधन नष्ट होतें. परंतु
जो श्रमद्वारा मदत करितो त्याचे असे होत नाहीं. एक
तर, ज्या ज्यांसाठीं तो श्रम करितो ते ते परोपकार कर-
ण्याच्या कामी त्याचे सहकारी होतात. व दुसरे, श्रम

करण्याची त्याला सवय लागून गेल्यामुळे कितीही मनुष्यां-
साठी श्रम करावे लागले तरी याची तयारी असते.
फिलिप रात्राला जेव्हां समजले कीं, आपला पुत्र आले-
कांडर हा मासेडोनियन लोकांची प्रीति संपादन कर-
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याकरता त्यांना वक्षितें देतो, तेव्हां त्यानें पुत्राला एक
सुंदर पत्र लिहिले. त्यांत तो म्हणतो-'' हें वेड तुझ्या
डोक्यांत कसे भरले नकले. ज्या लोकांना तूं लाच दैऊन
वश करितोस ते तुझ्याशी इमानीपणानें वागतील असें तुला
वाटतें काय? हा आपला राजा नव्हे, तर मुनीम व मोदी
आहे, असें लोकांकडून म्हणून ध्यावे अशी तुझी इच्छा
आहेकाय १ '' या पत्रांत बक्षिशीला लाच असे म्हटलें
आहे तें अगदी ठीक आहे. कारण पेयांला ती मिळते
तो त्रिघडतो व अधिकाची आशा करतो. हें पत्र फिलि-
पाने आपल्या मुलास लिहिले खरें, परंतु तें सर्वांना

लागू आहे.
श्रमाने दुसऱ्यास मदत करणे जरी अधिक प्रशंसनीय

आहे व तसें केल्याने पुष्कळ लोकांचे कल्याण होण्या-
सारखे जरी आहे, तरी कधीं कधीं आपल्याला द्रव्यही
दिलें पाहिजे; द्रव्यद्वारा उपकार कधींच करूं नये असे
नाहीं. जे पात्र व गरजू आहेत त्यांना आपल्या संप-
सीचा अंश दिलाच पाहिजे. परंतु तो वेतावातानें व
सावधगिरीने दिला पाहिजे. कारण, अविचाराने औदार्या-
ची कृत्ये करून वडिलार्जित संपत्तीचें मातेरे केले, असे
पुष्कळ लोक आहेत. असे करणे हा वेडेपणा नव्हे
काय? काका, त्याच्या योगाने, उपकार करण्याची बुद्धि

कायम राहून साधन नहित्ति होतें. परंतु त्याहूनही वाईट
असा दुसरा एक परिणाम होतो. तो असा कीं, ह्या प्रकारची
उधळपट्टी केली म्हणजे लोकांना नागविण्याची इच्छा
उत्पन्न होते. कारण, जवळ काही नाहीं झालें म्हणजे
दुसऱ्याचे हरण करावे असे वाटतें. व असे झाले म्हणजे



परोपकारापासून जनप्रीति पास व्हावयाची ते एकीकडेस
राहून उलटा जनद्वेष उत्पन होतो. याकरता आपली संप-
सीची पेटी फार जपून ठेवावी. परोपकार करण्याची
वळे आली तर, ती उघडता येऊ नये अशा रीतीनें
घट्ट बंद केलेली नसावी; किंवा पाहिजे त्याणें तीत हात
घालावा अशा रीतीनें ती उघडीही नसावी. आपल्या
शक्तीपमाणे ती इयत्तेमध्ये ठेवावी.

सढळ हाताचे लोक दोन प्रकारचे असतात-
१ उधळे, २ उदार. उधळे असतात ते नाच तमाशे
मेजवान्या, मठाच्या कुल्का, नाटके शिकार इत्यादि ज्या
वस्तु क्षणिक आनंद देतात-परंतु ज्यांची लवकरच आठ-
वणही नाहींशी होते-यांत पैसा हवातसा अघळपघळ
खर्च करितात. परंतु जे उदार असतात ते आपल्या
संपत्तीच्या साह्याने दुसऱ्यात शत्रूंच्या हातून सोडवितात
किंवा आपल्या मित्रवचे कर्ज आपल्या अंगावर घेतात
किंवा मित्राची मुलगी चांगल्या ठिकाणीं पडावी म्हणून
त्याला पैशाची मदत करितात, किंवा त्याचा प्रपंच चाल-
विण्याला व तो वाढविण्याला साह्य करितात.

थिओफासूटस याने ' संपत्ति ' या विषयावर जो ग्रंथ

लिहिला आहे, त्यांत पुष्कळ चांगले विचार आहेत. परंतु
ग्रामध्यें त्यानें स्यपळेपणाची तारीफ केली आहे, येवढी एक
गोष्ट मात्र वाईट आहे. तो म्हणतो कीं, आपल्या खर्चाने
नाच तमाशे करून सर्व जनांला रंजवावें हेंच सधन-
तेचें मुख्य भूषण आहे. परंतु ही त्याची चूक आहे.
आम्हांला वाटतें कीं औदार्यांची जी थोडीशी उदाहरणे
आम्ही वर दिली 'आहेत त्यांपासन जे सुख होते तें मोठे



आहे, व तेंच खरें सुख. आरिस्टॉटल यानेही उधळे-
पणाला दूषण दिलें आहे. तो म्हणतो कीं, शत्रूने वेढलेल्या
सैन्यातील एखाद्या मनुष्याने पाण्याच्या एवढ्याशा
घड्याला तीन मोहरा दिल्या असे जर तुम्हांला कोणी
सांगितले, तर तुम्हांला तें खरें सुद्धा वाटणार नाहीं;
किंवा वाटलेंच तर तुम्ही म्हणाल - '' असेल बुवा; तसाच
पतंग आला असेल. '' परंतु तुम्ही कांही जरी कारण
सांगितले तरी सर्वांना अतिशय आश्चर्य वाटल्यावाचून
राहणार नाहीं. परंतु ज्यावेळी आम्ही जनांसाठीं नाच
तमाशे करित त्यावेळीं कसली गरज पुरवायाची
नसताही एवढे मोठे द्रव्य वायां घालविती हे आश्चर्य नव्हे
काय? बरें, ज्यांच्यासाठीं एवढा खर्च करिती त्यांना तरी
कितीसा आनंद होतो? फार थोडा व अलगयू; व तोही
जे उलटू व विचारश-रय असतात त्यांनाच. होतो. व त्याना

झाला तरी या नाच तमाशाचा कंटाळा आला म्हणजे
त्यांची आठवणही होईनीशी होते. शेवटी तो असें म्हणतो
कीं, नाच तमाशे इत्यादिकांसाठी पैसा खर्च करणे हें
लहान मुलांना, मूर्ख स्त्रियांना, दासांना, किंवा जे नांवाचे
स्वतंत्र असून दासांप्रमाणे वर्तन करितात त्यांनाच, आव-
डतें. ज्याला थोडा तरी समज आहे व ज्याला विचार
करण्याची शक्ति आहे त्याला हें पसंत पडणार नाह.

तथापि आपल्या अगा कृपणतेचा दोष येईल असें
करूं नये. योग्य वेळीं जनांच्या कल्याणासाठी खर्च
केलाच पाहिजे. दुष्काळाच्या प्रसंगीं पीडित जनांस
धान्य फुकट किंवा फारच अल्प किमतीने देऊन
कितीएक पुरुषांनी नांव केलें आहे. तैसेच जनांच्या
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हितासाठी देशींच्या भिंती गोद्या, बंदरे व पाण्याचे नळ
इत्यादि बांधून कितीएक पुरूषाना आपली कीर्ति अजरामर
करून ठेविली आहे. आतां नाटकगृहें, देलजा, नवी नवी
देवालये इत्यादि इमारती उभारण्यासाठी खर्च करावा कीं
नाहीं याविषयी अंमळ संशय आहे. मोठमोठ्या विद्वान
पुरुषांचे म्हणणें कीं, तसल्या कामीं पैसा घालू नये. व
प्यानौशयसाचेंहिं मत तसेंच आहे. व पेरिह्मिताने क्र पति
देशामध्ये एक भव्य ढेलज उभारण्यासाठी इतका पैसा
खर्चला म्हणून त्याला कोणी कोणी दोष देतात. पण तें
कसेही असलें तरी येताने खर्च करावा तें चांगले.

आतां परोपकार करणें हा जो औदार्याचा दुसरा
प्रकार राहिला त्यांत सर्व प्रसंगीं एकच विचार धरून

७ पेरिकुसि हा अथेन्स येथील एका पिढीगद्या घराण्यातला
पुरुष होता. तो जात्याच हशार होता; व त्यांत उत्तम गरूच्या
हाताखाली विद्याम्यास करून त्यानें आपलें बुद्धिवळ वाढविले होतें.
यामुळे तो लवकरच प्रसिद्धीस आला. त्यावेळीं सायमन म्हणून
बडलोकांच्या पक्षाचा एक सरदार होता, तोच वहुतकरून राज्य-
प्रकग्णीं कामांत पुढारी असे. परंतु लोकांना तो आवडत नसे.
पेतिथसाने सायमनाच्या विरुद्ध पक्ष धरून सायमनाला हद्दपार
कारविलें. यामुळे तो लोकांचा आवडता झाला. पुढें पंधरा वर्पे-
पर्यंत तो आथेन्स येथील प्रजासत्ताक राज्याचा अध्यक्ष व मुख्य
अमलदार होऊन राहिलो. तेवत्र्या काळांत त्यानें आथेन्स शहर
मोठ्याच भरभाटीस आणून सोडले. व त्यावेळीं लोकाच्या मनोरे-
जनार्थ व शहराला शोभा आणण्याकरता त्यानें एक भव्य ढेलग्न
डकवली. याप्रमाणे पेरिक्रीस लोकाची मनें आपल्याकडे ओढून
घप्याचा हरप्रयत्न करीत असताही त्यांनीं एकदा त्याचे सर्व अधि-
कार काढून घेतले. प्रजासत्ताक राज्यामध्यें लोकांची कृपा असणें
किती वेभरंवशाचे काम आहे हें दाखविण्यासाठी पेमिलसाचे
उदाहरण देतात.
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चालू नये. जो विपद्रग्रस्त आहे त्याची गोष्ट निराळी, व
जो विपत्तीत नसून आपली स्थिति अधिक चांगली कर-
त्याची खटपट करतो त्याची गोष्ट निराळी. जे विपत्ती-
च्या झपाट्यांत सापडले असतील- विपत्ति त्यांना त्यांच्याच
गुणानी मात्र आलेली नसावीं-त्यांना त्वरित मदत करावी
हें योग्य आहे. परंतु जे विपतीत नसून आपली स्थिति
सुधारण्याची इच्छा धरितात त्यांना अगदींच टाकू नये.
त्यांनाही साह्य करावे; पण अगोदर त्यांची योग्यायेलयता
पहावी. कारण असत्पात्रीं उपकार केल्याने उपकारांचे
अपकार होतात. परंतु जो मनुष्य चांगला आहे, जो
उपकार स्मरतो, त्याला दिल्याने द्विगुणित फायदा होतो.
एकतर त्याला मदत होते; आणखी लोकांतही आपली
वाहवा होते. कारण औदायीमध्यें जेव्हां अविचार नसतो
तेव्हां तें सर्वाना आवडते; व समर्थाचे औदार्य ह्मणजे
सामान्य जनाचे आश्रयस्थान असे मानून लोक औदायी-
ची मनापासून स्तुति करितात. याकरता जेवढ्यांवर
आपल्या हातून उपकार करवतील तेवड्यांवर करण्याचा
आपण यत्न करावा. व उपकार करावे ते अशा एका-
रचे करावे कीं, ज्याच्यावर तेकरायाचे याच्या मुलाना-
ळांना व नातवापणतवांना देखील उपकारांची आठव-;
राहील, व तीं कृतज्ञ होणार नाहींत. जो मनुष्य उपकार
स्मरत नाहीं, त्याचा सर्व लोक धिःकार करितात, व
कृतघतेमुळे औदार्य फुटून आपलें नुकसान होतें असें
त्यांना वाटून, ते कृत्य मनुष्याला आपला शत्रु समजतात.

ज्याप्रमाणें दुसऱ्यांना देतांना मनुष्यांने सढळ हाताच
द्यावे त्याच प्रमाणें दुसऱ्यांकडून घेतांना त्यानें फार सरून
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होऊं नये. झणने! व्यापारामध्ये व आपल्या सर्व व्यव-
हारांमध्ये त्यानें आल्या शेजाऱ्यापाजाऱ्यांशॉ नेकीने व
प्रेमल अंत: करणाने वागावे आपला हक्क असला तरी
तो कधीं कधी त्यानें दुसऱ्यासाठी सोडावा; आपला
थोडासा तोटा झाला तरी तो सोसावा; परंतु तड्यात
जाऊं नये पण यावरून आपल्या धनदौलतीविषयी नि-
काळजी राहावें असें नाहीं. आपल्या मिळकतीची
उस्तवारी न ठेवणं व ती जीर्ण होऊं देणे हें लांच्छनास्पद
आहे. याकरता तिची काळजी वाहिली पाहिजे. पण ती
अशा रीतीनें वाहावी कीं, कृपणपणाचा किंवा धनलोभाचा
दोष आपल्या अंगीं येऊ नये. आपली मिळकत सुरक्षित
राहून आपल्याला परोपकार करण्याचें सामर्थ्य असावें
यालाच संपत्तीचा खरा व मुख्य उपभोग ह्मणावे. परकी
लोकांचेही आदरातिथ्य करावे. तेणें करून स्वराज्याला
भुष्ण येतें व परराज्यामध्ये आपली कीर्ति होते.

परोपकार द्रव्यसाह्यर्निच होतो असें नाहीं; एकाद्याला
आपण श्रमाच्या रूपाने साह्य केलें तर तोही परोपकार
होतो. गरजवंतात सला मसलत देणे, बुद्धिवाद सांगणे,
कायद्याचे ज्ञान करून देणी इत्यादि प्रकारांनींहीं उपकार
करतां येतो. व या सर्व प्रकारांनीं मदत करण्यात आपण
समर्थ असली तर होईल तेवड्यांना अवश्य मदत करावी;
मात्र इतकेंच लक्षांत ठेवावे कीं, एकाला मदत करायाला
गेलें तर दुसऱ्याची हानि होऊं नये. नकळत दुसऱ्याचा
हान झाली तर त्याची क्षमा मागावी. व आपण केलें तें
नकळून केलें व ते करणें कसें जरुरीचे होतें हें त्याला
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समजावून सांगावे, व कधी कधी त्याची हानि झाली असेल
ती भरून द्यावी

ज्या मनुष्यावर उपकार करायाचे त्याची अब्रू पाहून
किंवा त्याचे भाग्य प्राप्त बहुधा त्याची पात्रता ठरवितात.
आतां साधारणपणे लाक असें ह्मणतात कीं- '' उपकार
करते वेळीं आह्मी मनुष्याच्या भाग्याकडे मुळींच लक्ष देत
नाहीं. त्याची अब्रू पाहूनच त्याजवर करायाचा तो उप-
कार करतो. '' असें खरोखरच असेल तर फारच
चांगले आहे. परंतु श्रीमान व सत्ताधीश पुरुषावर उप-
कार करण्याचा प्रसंग आला असतां तो टाकून एकाद्या
गरीब पण अब्रूदार मनुष्यावर उपकार करील असा कोण
आहे? जगांत साधारण रीत पाहिली तर ज्याच्याकडून
त्वरित व अनायासे फळपाति होण्यासारखी असते त्याच्या-
कडे मोहाचा ओघ जास्त असतो. परंतु वास्तविक
प्रकार कसा असावा तें पासूर कोणीत झटले आहे कीं-
'' ज्याने कर्ज घेतलें आह तो क्रणमुक्त नव्हे, व ज्याने
कर्ज फेडले आहे तो ऋणी नव्हे. जो उकपत आहे
त्यानें उपकार फेडले तरी त्याला त्यांचें स्मरण असतें, व
ज्याला उपकाराचे स्मरण असतें त्यानें उपकार फेडल्या-
सारखेचआहे '' हे खणणे अगदीं खरे आहे. जर गरीब
मनुष्यावर उपकार केले तर कदाचित ते त्याच्या
हातून फिटणार नाहींत हें खरें, पण तो भला मनुष्य
असला तर ते कधींही विसरणार नाहीं. पण जे श्रीमान
व भाग्यवंत असतात त्यांना, आपण दुसऱ्याचे उपकारी
आहो असे कबूल करणे आवडत नसतें. इतकेंच नव्हे
तर त्यांच्यावर केवढा जरी उपकार केला तरी त्यांना



वाटते कीं, उपकार करून घेतल्याने आपणच दुसऱ्यांवर
अनुग्रह करीत आहो. व त्यांच्यावर उपकार करूं गेलें
तर उपकार करूं इच्छिणाराला आपल्यापासून कशाची
तरी अपेक्षा आहे असा त्यांना संशय येतो. पण एखाद्या
गरीबावर उपकार केले तर तो मनांत खणतो कीं, उप-
कार करणाराने माझ्या संपत्तीकडे कांहीं पाहिले नाहीं;
त्याचे उपकार माझ्यावरच आहेत. असे समजून तो आप-
ली कृतज्ञता दाखविण्याला सहा उत्सुक असतो. व ज्याने
उपकार केला असतो त्यापाशचि नव्हे तर इतर लोको-
पाशींही तो बोलत सुटतो. (कारण त्याला पुष्कळ लो-
काचे साह्य पाहिजे असतें.) आणि कदाचित त्यानें कांहीं
उलट उपकार केला तर त्याबद्दल फुशारकी न मिरवितां
आपण केले तें कांहींच नाहीं असे तो ह्मणतो. याकरता
भाग्यशाली मनुष्यावर उपकार करण्यापेक्षा भल्या गरीच
मनुष्यावर उपकार करावा हे चांगले सर्व मतीच्या लो-
काना सुधी करावे हें फारच उत्तम. पण जर श्रीमंत व
भले यांमध्ये निवड करावाची असली तर थेमिस्टोह्मित्ताने

दिले उत्तर लक्षांत ठेवावे. थेमिस्टोाकुइसाला एकदा
कोणी विचारले कीं, एखाद्याने आपली मुलगी गुणवान
गरिबाला द्यावी किंवा गुणहीन श्रीमंताला द्यावी? त्यावर
थेमिस्टोधिसाने उत्तर केले '' गुणहनि द्रव्याशीं लग्न

लावून द्यावे त्यापेक्षा द्रव्यहीन गुणाशी लग्न लावावे हें
बरें असें मला वाटतें. '' परंतु हल्ली आमची स्थिति अशी
झाली आहे की. दुसऱ्याची संपत्ति पाहून आली आपले
डुलत राहतो. दुसऱ्याची संपत्ति कितीही मोठी असली
तरी आझांला काय? त्याला कदाचित तिचा उपयोग होत
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संस्थानचा अधिकरी होऊन गेला, त्याची गोष्ट टपानांत
ठेवण्यासारखी आहे. अ ारेठसच्या बापाचा पराजय होऊन
त्याचें राज्य शक्यूया हस्तगत झाल्यानंतर आरेटसला
देशलाग करावा लागल१. परंतु त्यानें संधी राखून सुमारे
पणास वर्षांनीं आपलें राज्य पुन्हा मिळविले. तो परत
आला त्या वेळीं शतूने हाकून लावलेले त्याच्या राज्यांती-
ल सहाशे श्रीमान ले१क त्याचया वरावर होते. जिकडे
तिकडे स्वस्थता झाल्यावर त्या लोकांच्या मिळकती ज्या
माजी राजानी काढून घेऊन दुसऱ्यांना दिल्या होत्या, त्या
त्याना परत कश१ मिळाव्या हा त्याला मोठा दिचार
पडला. ज्यांच्यापाशीं ल१ होत्या त्यांच्याकडून त्या

काढून घ्याव्या तर तें बरोबर नाहीं. कारण बहुततेकाना
त्या अन्यायावांचून मिळाल्या होत्या; ह्मणजे कोणाला वार-
साच्या हक्काने, कोणाला फरोक्तखतांवरून, कोणाला लग्नांत

आंदण मिळल्या होत्या, व त्या लांव्यापाशी पचास वषें
चालत आलेल्या होत्या. त्याच्याकडून काढाव्या तर
अन्याय केल्यासारखा होतो, न काढाव्या तर त्यांच्या मूळ
मालकांना उपशिां मरण्याची पाळी येते. तेव्हां करावे
काय असा आरेटसाला मोठा विचार पडला. शेवटीं
त्याची खातरी झाली कीं, आपल्यापाशी पु.कळतें द्रव्य
असल्यावांचन या डिवकट कामाचा निकाल लावता येणार

०.नाहीं. खणून आपण परत येईपर्यंत तें तसेच ठेवण्यास
सांगून तो आलेक्सांड्रिया शहरस गेला. तेथें त्याचा
मित्र टालेमी हा राज्य करीत होता. त्याला ही सर्व हकी-
गत सांगून त्याजपासून त्यानें एक टोलेजंग रक्कम कर्ज!

घेतली, व परत अ।पल्या राज्यांत आला. नंतर वजनदार
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अशा पंधरा लोकांची एक सभा करवून त्यानें सर्व

मिळकतींच्या किमती ठरविल्या, त्या ज्यांच्या कवजांत
होयो त्यांना वोलावून आणी, व तुझी जमिनीची किंमत
घेऊन जमिनी सोडून देण्यास राजी आहां कीं काय,
असे विचारले. जे जमिनी सोडण्यास राजी झाले त्यांना
किंमत देऊन त्यांच्या जमिनी मूळ मालकास दिल्या. जे
राजी झाले नाहींत आजपार्शी जमिनी तशाच ठेवून
त्यांच्या ऐवजी मूळ मालकास पैसे दिले. याप्रमाणे को-
णाची कुरकूर न राहता या बिकट कामाचा निकाल
झाला.

आतां ज्या गोष्टी उपयुक्त आहेत त्यांची कधीं कधीं
एकमेकांशी तुलना करावी लागते. त्या वेळीं हे पुढील
नियम लक्षांत ठेवावे.- द्रव्यसंचयापेक्षां शरीर संपत्ति
चांगली. बळापेक्षा संपत्ति चांगली. विषयसुखापेक्षां
आरोग्य चांगले. संपत्तिपेक्षां कीर्ति चांगली. इत्यादि.
पैसा मिळविण्याच्या कामी-ह्मणजे तो जमवावा कसा
व्याजीं लावावा कसा, खर्चावा कसा-या काम यां
प्रकारचा विचार करावा लागतो. पण या विषयाचा
विचार तत्त्वज्ञान्यांनीं करावा त्यापेक्षा मारवाड्यांनी व
सराफानी करावा हें बरें. यासाठी आपण बाकी राहिले-
ल्या विषयांकडे वळ


