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प्रस्तावना

भौतिकवाद हा तत्त्वज्ञानाचा विषय आहे. तत्त्वज्ञानाच्या विषयासंबंधानें
वाचकांचे कांहीं निश्चित पूर्वग्रह असतात. तत्त्वज्ञानांत आत्मानात्म, ब्रह्म-

माया, अगुपरमागु, देतात, क्षरादरर वगैरे, सामान्य व्यवहारांत कधींहि न
येणारे शब्द व विचार चर्चिले असले पाहिजेत अशी वाचकांची दृढ समजूत
असते. हिंदूंच्या वेदान्त ग्रंथासंबंधानेंच ही समजूत आहे असें नव्हे; आशु-
निक पाश्चात्य तत्त्वज्ञांच्या ग्रंथांत सुद्धा हिंदुतत्त्वज्ञालाआत्मानात्म, व्यक्ताव्यक्त
वगैरे प्रकारचे विचार पाहण्याचीच सवय लागलेली आहे. टिळकानी इमॅन्य-
एल कॅट व हर्बर्ट स्पेन्सर यांसंबंधानें गीतारहस्यात व 'केसरीं'तील स्पेन्सरच्यीं
मृत्युलेखांत लिहिलेले विचार वाचले म्हणजे कॅट व स्पेन्सर हे हिंदु वेदाच्या-
प्रमाणें केवळ आत्मानात्म विचारांतच रमले असावे असें वाटूं लागतें.
तर-वशानासंबंधी बोलतांना आत्मानात्म विचाराच्या अथवा तत्सदृश अशा
गूढ विचारांच्या परिभाषेत बोलण्याची ही खोड कम्युनिस्ट तत्त्वज्ञांतहि कमी
नाहीं. ते बीजगणिताचीही भाषा वापरून आधींच गूढ वाटणाऱ्या तत्त्वज्ञाना-

ला आणखी गूढ करून सोडतात. 'ए उणे बी', 'ए अधिक बी', 'दोन उणे
बी चा एक अधिक बी होतो' असली बीज-गणिती भाषा वापरून मार्क्सच्या
भौतिकवादांतील सिद्धान्त मांडण्याचा कम्युनिस्टांचा परिपाठ आहे.

ज्या वाचकांच्या विचारास असेंच वळण लागलें आहे त्यांना या पुस्तकांत
आत्मानात्म, व्यक्ताव्यक्त, ए उणे. बी, वगैरे विचारास व शब्दांस पहिदयानें
अडगळीप्रमाणे दूर सारून गुलामगिरी, सरंजामशाही, भांडवलशाही, धनो-
त्पादन-साधनें वगैरे 'व्रात्य' विचारांचेंच स्तोम माजविले आहे, हें
पाहून ही तत्त्वज्ञानाची चर्चाच नव्हे असें वाटेल. पण प्रस्तुत पुस्तक
मार्क्सच्या भौतिकवादाची माहिती देत असून माकी हा मानवी व्यवहाराचें
विवेचन करण्यासाठींच मुख्यतः तत्त्वज्ञानाची चर्चा करीत आहे असें मला
वाटतें. मार्क्स हा मूळचा हेगेलचा अनुयायी होता. राज्यसंस्था ही समाजांत



( ऐ)
मध्यस्थ राहून समाजाचा समतोल सांभाळणारी संस्था आहे असें हेगेल म्हणे.
पण 'जंगलांतील लाकडे चोरून तोडून आणागाऱ्या गोरगरीबांना चंदी
करणारे कायदे जर्मन सरकारने केले, तेव्हां गरिबांना चोरून नव्हे पण सरळ
मार्गाने जळणाचें लारकूड मिळण्याची सोय सरकारने मुळीचेकेली-नाही--

-.८यामुंबलस्कारहमध्यस्थ असतें व समाजाचा समतोलसीमाळेते हे हेगेलेचासिद्धान्त चूक आहे' असें मत मार्क्सनें जंगल कायद्याच्या वादांत व्यक्त करून
बहुसंख्य जनतेच्या हिताच्या दृष्टीने समाजव्यवस्था कशी बदली पाहिजे
याचा विचार त्यानें सुरू केला. मार्क्सच्या तत्त्वविचाराची प्रेरणा अशी
व्यावहारिक आहे. जुगकुखेरअरल्ह्रेत्३चा-डखत्रुरतुखमानचे० इDgं-ास्३ा

केला, प्रशुतें-बुडपेंकुसु.कुष्टे?-पह!.- तेजुरध- -२०-ड-स्थेडेतुडमुचे
प्रमुख कार्य आहे ' ही मार्क्सच्या जीवनांतील कबद्रक्:च्यना होय. ही
कल्पना मूर्त स्वरूपांत आणण्यासाठींच इतिहासाचा त्यानें अभ्यास केला व
मुख्यत: मानवी इतिहासाच्या क्रांतीचे कार्य माणसाच्या डोळ्यांपुढें ठेवून
मानवी इतिहासाचें गतितत्त्व त्यानें संशोधिलें व क्रांतिकारकांना क्रांतीच्या
पुढील धोरणाची दिशा दाखवून दिली.

कट, स्पेन्सर वगेरे तत्त्वज्ञही केवळ आत्मानात्म विचारांत गढलेले लेखक
होते हा टिळकांच्या लिहिण्यावरून होणारा समज खरा नव्हे. कॅट हा नीति-
तत्त्वांची बीजे शुद्ध बुद्धींत आहेत कीं काय याची तपासणी करीत असून
तद्वारां शुद्ध बुद्धीच्या प्रेरगेचे व्यावहारिक स्वरूप काय, प्रजासत्ताक राज्य
कोणत्या परिस्थितींत चांगले, सुस्थापित रात्यसंस्थेची थोरवी किती असते,
क्रांतिकारक लोक चुक्या कोणत्या क्रतात, राज्यसंस्था सामाजिक करार-
नाम्यानें निर्माण झाली या रूसोच्यइंा म्हणण्याचा तात्ययीर्थ काय, वगैरे प्रश्नांचें
विवेचन करतो. हर्बट स्पेन्सर हा व्यक्तिस्वातंत्र्य व राज्यसस्थेकडून व्यक्तीवर
येणारे नियंत्रण यांचा अन्वय कसा बसेल, विरोध कोठे येईल, व्यक्तींचे
नैसर्गिक हक्क मान्य केल्यानेच सुसंगत समाजरचना कशी शक्य आहे वगैरे
मुद्द्यांची चर्चा करतो. आत्मानात्म विचार या तत्त्वज्ञांच्या लेखनांत आला
आहे तो उनानुषंगिक आहे, त्यांच्या समाजरचनाविपयक विशिष्ट सिद्धान्तास
पाठबळ देण्यासाठी म्हणून त्यांनीं मांडला आहे. पण त्यांचें मुख्य प्रतिपाद्य व
विवेचनाचा विषय समाजरचना हाच आहे, आतानात्म विचार नड



( ३)
आपल्याकडे शड्रकरवेदान्त च्ये टप९-रेइतर मरी ५० इतकेच

लेंध्दहेकस्टे६.ई.८२६ठीक ५चे९७क९७?????????????????चंद्र-ज२ेई.:!.हेंद्रलरेहै;न्डढंल२े-इला
इं हे.२लै.

२.८टे८८६२८.६त्यांना लागेल निदान मार्क्सचे तत्त्वज्ञान तरी एरवी समजणे शक्य नाहीं.
तत्त्वज्ञान आणि व्यवहार ही परस्परांपासून पूर्ण अलग असं. शकतात ह
विचारच मुळीं मार्क्सीला मान्य नाहीं.



१४)
प्रस्तुत पुस्तकांतील विवेचन व माहिती मार्क्सच्या भौतिकवादाची नीटशी

तोंडओळखच करून देण्यापुरतीच आहे. त्यावर घेण्यांत येणाऱ्या असंख्य
आक्षेपांचें खंडनमंडन यांत करण्यात अवकाश नाहीं. पुष्कळसे आक्षेप मुख्य
विषयाबद्दलच्या गैरसमजापासून निर्माण झालेले. असतात. या विषयाचें
सामान्य स्वरूप कळून घेण्यापुरते मार्गदर्शन नवीन वाचकांना या पुस्तकापासून
लाभल्यास पुढें निरनिराळ्या आक्षेपांचे निरसन ज्याचे त्यांना करतां येण्या-
साठी अधिक अभ्यासाची आवश्यकता आहेच.

पुस्तक लिहिण्याचे कामी 'केसरी-मराठा ग्रंथालयानें साधन-ग्रंथांची
बहुमोल मदत केली आहे. ना. ग. गोरे, व. मा. जाखडे, शाम गाडगीळ
वगैरे मित्रांनी चर्चेचे कामी बरेंच साहाय्य केले आहे.

ता. १५ ऑगस्ट १९४० पां. या. गाडगीळ
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'टेबल आहे' हा श्रम

सूष्टिविषयक अथवा मनुप्य-समाजविषयक तत्त्वज्ञानाच्या चर्चेत
आपणाला गोचर होणारी सष्टि खरी आहे कीं, तो सारा निव्वळ
अम आहे हा प्रश्न मनासमोर उभा राहतोच. अनेक तत्त्वज्ञांनीं

गोचर सूष्टि हा निव्वळ श्रम होय असें या प्रश्नाचें उत्तर दिलें आहे.
मी ज्यावर लिहीत आहें तें टेबल अस्तित्वांत असल्याबद्दल खात्री-
लायक पुरावा मुळींच नाहीं आणि म्हणून तें टेबल नाहींच असें
ग्रहीत धरता येतें असें एक तत्त्वज्ञ म्हणतो. याच न्यायाने सर्व गोचर
म्हणजे इंद्रियांना अनुभवास येणारी प्रत्येक वस्तु- सगळीच्या
सगळी स्पृह- हा श्रम असू शकेल असें सांगूनच बर्ट्रंड रसेल
याने आपल्या एका ग्रंथास सुरुवात केली आहे. या मताच्या युक्ति-
वादाचे सामान्य स्वरूप असे. ज्या टेबलावर मी लिहायला बसलों
आहें तें एक, दोन, दहा, शंभर हजार कितीही माणसानी एक-
समयावच्छेदेकरून पाहिले तरी प्रत्येकाला त्याचा आकार निर-
निराळा असल्याचें दिसून येईल. पाहण्याच्या दिशेत अगदीं थोडा
थोडा फरक केला तरी याप्रमाणे टेबलाचा आकारवेगवेगळा दिसतो
टेबल जर एकच आहे तर त्यास हे अनेक आकार कोठून आले?
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----- ''??'??'??????श्रम याचा अर्थ 'द्धज्ञानेंद्रियांच्या अनुभवात्रीलुरबिसंगति: असा करतां
येईल. उकव्हेचेंकंबडे नावोचा जो झेमप्रकार आहे त्यांत

डोळ्यास पाण्याचें स्वरूप किहेरपण स्पर्शास तें अनुभवाला येत
नाहीं किंवा दूर अंतरावरून डोळ्याला पाण्याचे जें रूप दिसते तें
जवळ गेलें असतां दिसत नाहीं, म्हणून मृगजळ हा श्रम होय.
अंधारांत गुळगुळीत दोरी स्पर्शाला सापासारखी वाटते; पण दिवा
लावला असतां दुष्टीला दोरीच्या ठिकाणी सापाचें रूप दिसत नाहीं.
म्हणून दोरीच्या ठिकाणी साप भासणे हा स्पर्शेद्रियाला झालेला श्रम

असें आपण मानतो तसेंच हातानें चाचपून, उचलून, हालवून
पाहिले असतां जें टेबल एकच एक आहे असा अनुभव स्पर्शेद्रियाला
येतो तें टेबल डोळा या ज्ञानेंद्रियाला एक आहे असें न दिसता
तेथें जर टेबलाचे अनेक आकार दिसले, अनेक टेबले दिसली तर
'टेबल आहे' असें जें आपणांस वाटतें तो श्रम असावा अशी ढदु
शंका येते.
कदाचित् असेल कदाचित् नसेल

दियाला चाचपणें, हालवणें, उचलणें इत्यादि कियांमार्फत
जी वस्तु एकच आहे असा अनुभव येतो ती निरनिराळ्या दिशा-
कडून नेत्रेंद्रियाला भिन्न भिन्न आकाराचीच दिसली तरी ती एकच
वस्तु आहे असें मानून चाचपणें, हालवणें, उचलणें इत्यादि सर्व

आवश्यक व्यवहार करतां येत असल्यानें येथें स्पशेद्रियाला ही वस्तु-
टेबल-एकच एक आहे हा येणारा अनुभवच खरा मानला पाहिजे
असें वरील शंकेचे निरसन करतां येईल, पण स्पशेंद्रियाला तरी-
किंबहुना कोणत्याही ज्ञानेंद्रियाला एक-एकड्याला अथवा सर्व

ज्ञानेंद्रियांना मिळून येणारा अनुभव हा तरी खरा आहे
असें मानण्यास अवांतर पुरावा काय आहे? कोणत्याही अवांतर
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पुराच्यावांचून ज्ञानेंद्रियांना येणारे अनुभव स्वयंसिद्ध मानावे
इतके ज्ञानेंद्रियांचे अनुभव विश्वसनीय असतात का? या ज्ञाने-
द्रियांचे बाबतींत आपणांला नित्य अनुभव आहे तो असा कीं, प्रत्ये-

काला येणारा अनुभव हा श्रम असं शकतो. कानाला कांहीं विकार
झाला असतां अथवा केव्हा केव्हा चांगल्या स्थितीतही खोटेच
आवाज ऐकू येतात. त्वचेला स्पर्शाचा खोटा भास येतो. नाकाला
नसतेच वास येऊ लागतात. तोंडांत कांहींच नसता तोंड आपो-
आप कडू अथवा गोड होतें. डोळ्यांना नसत्याच वस्तु दिसतात
अथवा विद्यमान वस्तूंचे रंग विपरीत दिसतात. अशा प्रकारे प्रत्येक
ज्ञानेंद्रिय श्रमशील आहे हें आपणास ठाऊक आहे. तेव्हां त्यांची साक्ष

खरी कशी मानावी? दोन श्रम अथवा पांच भ्रम मिळून एक सत्य असें
गणित कसें मांडतांयेईल? एका खोड्यासाक्षीदारानेंकेलेलें विधान केवळ
तसेंच्या तसें आणखीचार साक्षीदारानी ठासून सांगितलें म्हणून कोण-
त्याहि अवांतर पुराव्यावांचून ही पांच खोड्या साक्षीदारांचीसाक्ष खरी
मानावी काय? सारांश, माझ्यासमोर असलेलें टेबल खरेंच आहे असा
चनुभवमाझ्यापांचही ज्ञानेंद्रियानींअगदी आग्रहाने सांगितलातरीस्वतः
अमशील असणाऱ्या माझ्या पाचही ज्ञानेंद्रियांना टेबलाच्या अस्तित्वा-

चा आलेला अनुभव निःसंशय खराच आहे असें अवांतर पुराव्या-
वाचून म्हणतां येणार नाहीं आणि कोणताही अवांतर पुरावा तपा-
सण्याचें साधन आपणाजवळ पंचज्ञानेंद्रियांवांचून अन्य कांहींच
नसल्याने 'टेबल असेलही, पण कदाचित् नसेलही' अशा संशयांत
पडून राहणे हेंच सत्यनिष्ठेच्या दृष्टीने युक्त ठरतें. अर्थातू माझ्या-
समोरच्या टेबलाप्रमाणें माझें पेन, कागद, त्यावरील हा मजकूर फार

??काय हें लिहिण्याचे काम करणारे माझें शरीर व भोवतालेचे जवळ,
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??????????????????????????????????????????????????? ??.ना-दूरचे जग हें सर्वच कदाचित् अस्तित्वांत असेल, कदाचित् नसेल
असें मानावे लागतें.

स्वप्नाचा पुरावा
आणखीही एका पुराव्यावरून सृष्टीच्या अस्तित्वाबद्दल मन

शंकाकुल होतें. तो पुरावा स्वप्नाचा होय. स्वप्रसूष्टि ही स्वप्रस्थितींत

असतो सत्यप्रायच भासते. फक्त जागृतावस्था मात झाली म्हणजे
स्वप्नातील अनुभव मिथ्या असल्याचें कळून येतें. पण जायीत आल्यावर
स्वप्रातला अनुभव जसा मिथ्या वाटतो तसाच जागृतींतला अनुभव
स्वप्नांत मिथ्या वाटतो. स्वप्नीत माझ्या हातांत असलेला रुपया
जागृतीच्या अवस्थेंत नाहीसा होतो तर उलट जागृतावस्थेतील माझें
वैभव स्वप्नांत कित्येक वेळीं नष्ट होऊन मी दारोदर भीक मागत
असतो स्वप्न हें जागृतावस्थेत जसे मिथ्या, तशीच जागृतावस्थाही
स्वप्नांत मिथ्याच असते. तेव्हां या दोन अवस्थतील अमुक एक
अवस्था निश्चितपणे सत्य आहे असें म्हणतां येत नसून दोन्हीही
अवस्था मिथ्या असण्याचा खास संभव आहे असें वाटूं लागतें.
आतां विधिनिषेध कुठला १

एकंदर सर्व गोचर सष्टीसंबंधानें ती मिथ्या असण्याचा संभव
जर उत्पन्न झाला तर त्यापासून व्यवहाराविषयी एक महत्त्वाचें
अनुमान निघते तें असें कीं, त्यामुळें व्यवहारांत विधिनिषेध राहत
नाहीं. कौरवानी पांडवांचे राज्य अन्यायाने हिरावून घेतलें अथवा
पोलंडवर जर्मनीने अन्यायाने हल्ला केला, अ-नें बच्या स्त्रीस

पळवून नेले अथवा अ-ची खी ब-बरोबर पळून गेली तर या सर्व
अन्यायांचा प्रतिकार करण्याचें कारण राहतच नाहीं. कारण जग'
सारेच जर श्रम तर अन्याय-न्याय कुठूनआला? कौरव, पांडव, जर्मनी,
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पोलंड, अ, व, अ-ची खी हे सर्वच जर श्रम अरं शकतील तर,
स्वप्नांत आपला अन्याय करणारावर जसा मी जागृतावस्थेत सूड
घेत नाहीं अथवा घेऊं शकत नाहीं त्याप्रमाणें या अमस्वरूप जागूता-
वस्थेंतील अन्यायांचेंही निवारण करण्याचें मला कारण नाहीं व तें
मला करतां येणार नाहीं.

हिंदु वेदान्तांत जो संन्यासमार्ग आहे त्याचें या जगदूअमवादानें
फार उत्तम समर्थन होऊं शकते. लहान मुले भातुकलीचा खेळ
मांडून त्यांत पूर्ण राग-लोभानें युक्त अशा प्रकारें रममाण होतात.
स्वप्नांत अनुभवलेल्या सुखदुःखाने, भीतीनें त्यांच्या चित्तवृत्ति जागूता-
वस्थेतही विचलित होतात. ठेच लागून एकादे मूल पडलें तर तें
ठेच लागलेल्या दगडावर रागावून त्याला काठीने झोडपून काढते
पण मोठ्या माणसांना हे सर्व श्रम आहेत अशी खात्री असल्यानें
मुलांना या सर्व बाबतींत वाटणारे विधिनिषेध मोठ्या माणसांना
तसेंच वाटूं शकत नाहींत. त्याचप्रमाणे जग सत्य आहे असें मान-
णाऱ्यांना विधिनिषेध, सुखदुःख, आपपर यांच्या बाधा जशा होऊं
शकतात तशा त्या जग मिथ्या आहे असें मानणाऱ्यांना होऊं शकणार
नाहींत हें म्हणणें कबूल करावें लागतें. ज्याला जग मिथ्या वाटलें
तो स्वतःसाठी कांहीं करणारही नाहीं; इतकेंच नव्हे तर तूं 'अमुक
कर' आणि 'अमुक करूं नको' असें त्याला सांगण्याचा इतरांना
अधिकारही राहणार नाहीं अथवा त्या सांगण्याचा कांहीं उपयोगही
होणार नाहीं. जगन्मिथ्या-पंथी माणसाला घरासमोर केर टाकू
नको म्हणून सांगितलें तर घर, केर आणि केर टाकू नको म्हणणारा
मी या सर्वाकडे तो तुच्छतेने अथवा विनोदाने पाहील आणि सिनेमा-
च्या पडद्यावरील माणसांच्या आविर्भावांना अथवा शब्दांना प्रेक्षक

फक्त करमणुकीचा विषय मानतात तसेंच मानील. असा माणूस विधि-
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????????????????निषेधांच्या पलीकडे गेला आहे असें मानलेच पाहिजे. 'निखैगवे
पथि विचरतां को विधि: को निषेध । '
व्याघोऽपि मिथ्या पलायनमपि मिथ्या '

पण जग सत्य आहे असें मानणाऱ्या जगाला या जगन्मिन्ग्त्रा-

वाद्याची निवळ उपेक्षा करतां येईल हें मात्र खरें नव्हे. जग-
न्मिझ्यब्बावादी माणसाला घरासमोर केर टाकल्याचे अथवा घरास
आग लागल्याचे अथवा राष्ट्रावर परचक्र आल्याचे काहीही वाटणार
नाहीं. कारण या गोष्टी मुळांतच मिथ्या असण्याचा संभव आहे असें
त्यास वाटत असल्यानें तो तटस्थ राह इच्छील. तरी पण जग सत्य
मानणाऱ्या माणसांना वरील सर्व संकटप्रसंगी जगन्मिथ्यावाद्यांचें
नियंत्रण करावे लागेल, त्यांवर समाजोपयोगी कार्याची सक्ती

करावी लागेल, त्यांस तुरुंगांत घालावे लागेल अथवा पर-
चक्रासारख्या प्रसंगीं तटस्थ राहण्याचा गुन्हा करणारा म्हणून त्यास
ठारही मारावे लागेल. अर्थात जगन्मिथ्यावादी माणसाची जग
मिथ्या असण्यावरील श्रद्धा दृढ असेल तर त्याला या सक्तीचे व
शासनाचे भय वाटणार नाहीं अथवा त्याचें दुःखही होणार नाहीं.
जे ढोंगी असतील त्यांची परिस्थिति मात्र कठीण असते. जग मिथ्या
मानणाऱ्या एका साधुमहाराजांच्या अंगावर एकदा एक वाघ धावून
आला असतां ते वाघास भिऊन पळून गेले. नंतर शिष्याने त्यांना
विचारले, 'गुरुजी, वाघ जरुर मिथ्या तर आपण पळून कां गेला?'
गुरुजी म्हणाले, 'बैठ्या, अरे वाघ जसा ाइइमइrथ्यइाइंतसेंच-मझि पलायनही
मिथ्याच अइrइrाहे-अ-समानम्ह-क्रूडहाऋाउस्क०ा?च्या या उत्तरातला
लबाडी कोणासही सहज कळू शकते. येथें फक्त शाब्दिक वादच
उरतो. वाघ खोटा, भीति खोटी आणि पलायनही खोटे म्हटलें तरी
पुढें गुरुजींना वाघापासून आपला बचाव करण्यासाठीं बंदूक अर्थात
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खोटीच) वापरावी लागते. त्यासाठीं समाजांत कोणी तरी बंदुका
करण्याचा 'मिथ्या' कारखाना काढावा लागतो. त्याचें नियंत्रण
करण्यासाठीं मिथ्या राज्यसंस्थेची जरूरी उत्पन्न होते. आणि राज्य-
संस्थेमार्फत 'मिथ्या' विधिनिषेधांची बजावणी होऊन साधुमहाराजां-
वरही ते लादावे लागतात. आणि अखेरीस 'मिथ्या' हा शब्दच
मिथ्या ठरतो.

खरोखर एकांतिक अर्थाने जग मिथ्या मावू लागलेला माणूस
फार काळ जिवंत राही अशक्य आहे. कारण पोटांत मुकेची
तिडीक उठली आणि ही तिडीक, ती तिडीक उठणारे पोट व स्वतः
त्याचें सर्व शरीर सगळेच खोटे असलें पाहिजे असें जर एकदा त्याच्या
मनानें घेतलें तर तो त्या क्षणापासून जागचा हालणारही नाहीं.
त्याचे देहधर्म आपोआप पडल्याजागीं जसे व्हायचे तसे होत राहतील
आणि अन्नपाण्याविणें त्याचा देह कांहीं दिवसांनीं जेथल्या तेथें
मरून पडेल. इतक्या विदेही माणसाला जगांतील कोणतेच विधि-
निषेध बंधन धाळ शकणार नाहींत हें अगदींच खरें आहे; पण अशा
माणसामुळे जग सत्य मानणाऱ्यांना कधीं फारशी अडचण होण्याचेही
कारण नाहीं. 'वावहि खोटा व पलायनही खोटे' असें मानणाऱ्या
ढोंगी अथवा आत्मवंचक माणसांना मात्र शासनाचा व कर्तव्याचा
लगाम घालणे समाजास आवश्यक होऊन बसते.

गोचर मृष्टि मिथ्या नसून सत्य आहे असें मानणे हें सर्वच
भौतिकवाद्यांच्या व मार्क्सच्याही भौतिकवादाच्या दृष्टीने अत्यावश्यक
आहे. मागें म्हटल्याप्रमाणें श्रमशील अशा पंचेंद्रियांना प्रतीत होणारी
सष्टि खरीखुरी आहेच असें कोणीही निश्चयाने सागू शकणार नाहीं.
तथापि सष्टि सत्य कीं मिश्या या संशयांत न राहता ती सत्य आहे
असें धरून चालणें हीच कोणत्याही भौतिकवादाची मुख्य भूमिका
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आहे. पंचेंद्रिये सगळी श्रमशील असतील; पण ज्या कोणत्याही
वस्तूसंबंधी अथवा घटनेसंबंधीं त्यांचे अनुभव परस्परविसंवादी नसून
संवादी असतील ती वस्तु अथवा घटना सत्य आहे असें धरून
चालणें हेंच व्यवहारोपयोगी आहे. डोळ्याला अग्नीसारखी दिसणारी
वस्तु स्पर्शाला दाहक वाटली तर ती खात्रीने अग्नि आहे असें मानणे
हेंच श्रेयस्कर. दृष्टि व स्पर्श या दोघांना अग्नीचे परस्परसंवादी
अनुभव आले असतोही ते खोटे माजून अग्नि जर कोणी खिशांत
घालील तर त्यास भाजून मरावे लागेल. सारांश, ज्ञानेंद्रियांच्या
परस्परसंवादी अनुभवावरून जें सत्य 'भासते' तें सत्य आहे असें
मानणे हें कोणत्याही भौतिकवादाचें प्रमुख तत्त्व आहे.
सापेक्ष मिथ्या

ज्ञानेंद्रियांना प्रतीत होणारी सूष्टि सर्व मिथ्या नव्हे, पण ती सापेक्ष-
तेचें मिश्य्या मानणाऱ्यांचा एक पंथ असतो. हिंदु वेदान्ताचा तर
हा फार महत्त्वाचा सिद्धान्त आहे. यांतील 'मिथ्या' शब्दाचा अर्थ
'सापेक्ष मिथ्या व 'सत्य' याचा अर्थ सापेक्ष सत्य असा असतो.
'अनित्य' व 'नित्य' हे अनुक्रमे याच दोन शब्दांचे पर्याय आहेत.
सोन्याचा दागिना करतात. यांत सोने हें दागिन्यापेक्षां अधिक सत्य
म्हणजे सापेक्ष सत्य अथवा सापेक्ष नित्य म्हणावयाचे आणि दागिना
हा सोन्याच्यापेक्षां अधिक मिथ्या म्हणजे सापेक्ष मिथ्या अथवा
सापेक्ष अनित्य मानावयाचा. सोने ही अखेरीस एक प्रकारची मातीच
आहे. पिवळा रंग, चकचकीतपणा वगैरे तिचे विशिष्ट गुण हे फक्त

नामरूपे म्हणजे सापेक्ष मिथ्या अथवा अनित्य असून मृत्तिका ही
सापेक्ष सत्य अथवा सापेक्ष नित्य होय अशी ही विचारसरणी आहे.
ही विचारसरणी अशीच कडेपर्यंत चालवून वेदानयांनी सर्वच गोचर
विश्व हें नामरूपात्मक मिथ्या, अनित्य, नश्वर आहे असें म्हटलें
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असून या नामरूपांच्या बुडाशीं असलेली अगोचर वस्तु जी परब्रह्म

तीच काय ती पूर्ण सत्य, नित्य, अविनाशी आहे असें वेदाच्यांचे
म्हणणें आहे.
वेदान्ताचा निष्कर्ष

वर जें पूर्ण किंवावादी मत सांगितलें त्यांत ज्ञानेंद्रियांना येणारे
सर्व अनुभव पूर्ण मिथ्या आहेत असेंच मानले जातें. सापेक्ष मिथ्या-
वादी म्हणजे वेदानी यांच्या मते ज्ञानेंद्रियांना वस्तूंच्या नामरूपां-
चेच आकलन होतें. या इंद्रियांना फक्त वस्तूंचे गुणधर्मच दिसतात.
तै खरेही आहेत; पण इंद्रियांना वस्तूचे फक्त गुणच दिसतात,
अनुभवास येतात. खुद्द वस्तूचे आकलन करून घेण्याचा गुण वेदा-
ज्यांच्या मते ज्ञानेंद्रियांत नाहीं. उदाहरणार्थ, साखर ही वस्तु घेतली
तर तिचा गोडपणा जिभेला कळतो, पांढरेपणा डोळ्यांना दिसतो,
मुसमुशीतपणा अथवा मऊपणा हाताला म्हणजे स्पर्शाला कळतो,
तिच्यावर हात आपटला तर कांहीं तरी आवाज २३ येतो, तिला
कांहीं तरी वास येऊ शकतो; पण आपणांस साखर दाखवा म्हटलें
तर आपण फक्त तिचे हे गुण तेवढेच दाखवितो. या गुणसमुचया-
लाच आपण साखर म्हणतो ते ज्यावर अधिष्ठित झाले आहेत
अशी वस्तु कोणती तें आपणाला कधींच कळत नाहीं.
गोडी, पांढरेपणा वगैरे ज्ञानेंद्रियांना गोचर होणारा गुण-समुच्चय
हेसाखरेचे 'रूप' व या गुण-समुच्चयाचेच 'नाम' साखर. हें सर्व फक्त

'नामरूप' होय. तें विनाशी म्हणून अनित्य म्हणजे सापेक्ष मिथ्या
असून त्याच्या बुडाशी-या गुण-समुच्चयाचा आधार अशी-असणारी वस्तु अगोचर असते. ती फक्त साखरेच्या अथवा
गुळाच्याच बुडाशीं नसून विषाच्या अथवा दारूच्या बुडाशीं तीच
आहे. निर्जीवाच्या व सजीवाच्या बुडाशीं तीच आहे. सजनाचा व
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दुर्जनाचाही तीच आधार आहे. 'येशुरित्रस्त' या 'नामरूपा'च्या
बुडाशीं जी वस्तु होती तीच 'हिटलर' या 'नामरूपा'च्या बुडाशीं
आहे. आणि भावी काळातल्या कोणाही सजन-दुर्जनाच्या नाम-
रूपाचा आधारही हीच वस्तु असेल; किंबहुना 'होती', 'आहे',
'असेल' असें कालवाचक वर्णन त्या वस्तूचे करतांच येणार नाहीं.
ती त्रिकालाबाधित, अनादि-अनंत आणि सर्वत्र सारखीच भरलेली
आहे. तिला काल, स्थल, दिशा, गुण, आकार काहीही नाहीं.
अशी ती कल्पनातीत व इन्द्रियातीत आहे, तीच परब्रह्म होय, असें
वेदान्तशास्त्र सांगते. एकादे सुंदर लोकरीचे वस्त्र समोर दिसलें तर
तें नामरूप म्हणून सापेक्ष मिथ्या मानून त्याचें सापेक्ष सत्य जें सूत
तें, वस्त्र उस्कटून, काढावे, नंतर सूत हें सापेक्ष मिथ्या मानून
व तें पिंजून त्याचें सापेक्ष सत्य जी लोकर ती काढावी आणि मग
लोकर, माती, राखुंडी ही सर्वच अनित्य नामरूपें आहेत, त्या:

सर्वाच्या बुडाशीं असलेलें परब्रह्म हें एकच एक व अविनाशी आहे
हें लक्षांत घेऊन ती पिंजलेली लोकर राखवड्यांत मिसळून टाकावी;
हें सर्व करीत असतां अनित्याकडन नित्याकडे, असत्याकडन सत्या-
कडे गेल्याचा आनंद ज्याला होईल त्याच्या मनावर वेदान्त खरोखर
बिंबला असें म्हणावे! सुग्रास अन्न व चिखल ही दोन्ही नामरूपेंच
असून त्यांच्या बुडाशी असलेलें जें अविनाशी परब्रह्म तेंच सत्य आहे
असें मानणारा माणूस अन्नांत चिखल कालवून खाईल तेव्हांच तो
संवेडेडइलरूळकुड-चंनिघते.वेदान्ताचा हेतु

सापेक्ष मिथ्या व सापेक्ष सत्य हें सृष्टीचे वर्गीकरण करण्यांत
वेदान्तशाखाचा 'हेतु' सापेक्ष मिथ्या जग हें सापेक्ष तुच्छ लेखून
सापेक्ष सत्य हें सापेक्ष श्रेष्ठ आहे व संपूर्ण सत्य आणि नित्य पण
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अगोचर, निर्गुण, निराकार असें जें परब्रह्म तेंच तेवढे सर्वश्रेष्ठ आहे'
असें प्रतिपादणें हा असतो. 'ब्रह्म सत्यं जगन्मिश्या' हा वेदान्तशास्त्रांतला
प्रमुख सिद्धान्त असून ब्रह्मप्राप्ति हें व्यक्तिमात्राचें ध्येय आहे असें
वेदान्ताचे सांगणे आहे. हें ध्येय प्रास होण्यास ऐहिक सुखे हीं
अपायकारक आहेत-मअमृतत्वल्यतु नाऽशास्ति विद्येना-म्हणून
ज्या क्षणी ऐहिक सुखाबद्दल वैराग्य उत्पन्न होईल त्या क्षणी ऐहिक
जगापासून दूर व्हावें, संन्यास घ्यावा-बयदहरेव विरजेतू तदहरेब
प्रव्रजेतू-असा वेदान्तशास्त्राचा मुमुसूला सल्ला आहे. यज्ञयाग

करून देवांना संतुष्ट करावे व सुखोपभोग मिळवावे असें मानणारा
प्राचीन आर्यात जो एक पंथ होता त्याचा वेदान्तानें धिक्कार केला
असून ऐहिक व भौतिक सुखोपभोगांच्या मागें न लागता आध्या-
लिक सुखमासि, ब्रह्मसाक्षात्कार करून घेणे हेंच मनुष्यमात्राचे
श्रेष्ठ कर्तव्य आहे असें वेदान्तशास्त्र सांगते. ही आध्यात्मिक
सुखाची अवस्था असते कशी तें वेदान्ताला शब्दानी सांगतां येत
नाहीं. तें फक्त अनुभवगम्य आहे, पण त्याची पूर्वतयारी करण्याचे
कामी ऐहिक अथवा भौतिक उत्कर्षाची मुळींच गरज नाहीं.
शरीरावांचून जीवात्म्याला परमात्मस्वरूप प्रास करून घेता येत
नाहीं एवढ्यासाठी केवळ शारीरकर्म करावे, शरीर जगविण्यापुरता
योगक्षेमकारक व्यवहार करावा, त्यापलीकडे तनमनाने अनित्य
जगाची उपेक्षा करून नित्य ब्रह्माच्या प्रासींत रमावें असें वेदान्ताचे
म्हणणें आहे भौतिक सुखप्राप्तीचा खटाटोप हां व्यर्थ आहे, सुख-
दुखे ही नश्वर आहेत, सुख वाटणे अथवा दुःख वाटणे हा मनाचा
धर्म -आहे; मनोनिग्रहपूर्वक पूर्ण अनासक्ति धारण केली म्हणजे. दुःख
हें दुःख वाटणारच नाहीं, सर्वच सुखमय होईल, नित्य सुख हें
भौतिक-स्थिति-निरपेक्ष व ब्रह्मसाक्षात्काराने प्राप्त होणारे आहे असें
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??????????????????????????????????वेदान्त म्हणतो. ' सगळ्या मिथिलेला आग लागली तरी माझें
कांहीं जळत नाहीं' असें वेदान्यशाखाचा आदर्श असा जो विदेही
जनक राजा तो म्हणतो. त्याच्या एका पायास एक दासी एकदा
लोणी लावीत होती व दुसरा पाय सरकत सरकत धगधगत्या
शेगडीत जाऊन पडला तरी त्याला त्या दोहोंचीही पर्वा नव्हती अशी
एक दंतकथा सांगतात. ऐहिक जग ही एक धर्मशाळा आहे,
येथील जिणे क्षणभंगुर आहे, ऐहिक जगांत जन्माला येणे हेंच दुःख-
मूळ असून पुन्हा जन्मास येऊ नये यासाठीं जन्मभर खटपट
करायची व त्याचा उपाय म्हणून ब्रह्मसाक्षात्कार घडवून आणावयाचा
अशी वेदान्ताची शिकवण आहे.
टिळकांचा व्यर्थ खटाटोप

ही एकंदर शिकवण खरी कीं खोटी, इष्ट कीं अनिष्ट हें कोण सागू
शकणार? जें दुःख भासते तें मनोदौर्बल्यामुळें तसें वाटतें; पण मनो-
निग्रह योग्य प्रकारे करतां आल्यास दुःख हेंही सुख होऊं शकेल; मग
पाय शेगडीत पडला तरी त्याची पर्वा वाटणार नाहीं, ऐहिक भोगाच्या
मागें न लागता ब्रह्मसाक्षात्कारच साध्य करीत राहावें, शरीरसंरक्षणा-
पुरताच ऐहिक व्यवहार करावा वगैरे विचारसरणी केवळ संन्यास-
धर्मासच पोषक आहे एवढे मात्र निश्चयानें सांगतां येतें. दुःख हें केवळ
मानीव आहे, गोचर जगापेक्षा अगोचर ब्रह्म श्रेष्ठ, त्याचा साक्षा-
त्कार करून घेणे हेंच मानवाचे परम प्राप्तव्य इत्यादि वेदान्त शास्त्राचे
प्रवचणे मऑन्यर्पुएग्??rईसूइr-इा?लोकम र्त्यईइं १टिळकांनी१ गीतागृहत्यांतद्वाप्रासून
कमुसिद्ध-कुरग सि रण्याचा. जोबिद्वतापूर्ण.खटाटोप झेळ्यअव्हेके सर्व
व्यर्थ गेला-आहे:-टिळक हे गीतेत कर्मयोग प्रतिपाच-डआहेसुळेंच
सांगत नसून त्यांना स्वतःलाही कर्मयोग श्रेष्ठ वाटतो आहे. त्या-

-र- - -बद्दल कोणाचीही तकोर असंण्याचेककोरेणेहीनाही. पण 'ब्रह्म नित्य
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असून जग अनित्य आहे, ऐहिक सुखदुःखे ही मानीव असून मनो-
निग्रहाने दुःखनिरास करतां येतो, ब्रह्मप्रासि हेंच मानवी जीवनाचे
परमसाध्य, ऐहिक व्यवहार फक्त जीवात्म्याला परमात्मप्राप्तीसाठीं
शरीर उपयोगी पडावे एवढ्याचपुरता करायचा' इत्यादि ही वेदान्ताची
विचारसरणी टिळकानी मान्य केली असल्यानें तीपासून कर्मयोगाचे
अनुमान टिळकानी काढलें आहे तें अगदीं विसंगत वाटतें कारण
संन्यासमार्गातही कर्म मुळींच न करावे असें सांगितलें नसूनवेदान्ताचे
जें ध्येय तें प्राप्त करून घेण्यास अवश्य व अपरिहार्य तेवढे कर्म

करणें सुटत नाहींच, तें केलेंच पाहिजे असें संन्यासमार्गी सत्पुरुषही
प्रतिपादितात. ज्याला ब्रह्मप्राप्तीची गरज पटली नाहीं तो ऐहिक
व्यवहार सुखलालसेनें करीत राहिला तरी त्यानें विशिष्ट आचार व
व्यवहारधर्म पाळल्यास तशा त्या वर्तनास संन्यासमार्गाचीही
हरकत नाहीं. पण संन्यासमार्गाच्या दृष्टीनें हा व्यवहार गौण
आहे. प्रत्येक माणसास ब्रह्मपासीची तीव्र तुरषा लागली पाहिजे व
केव्हा ना केव्हा, पण शक्य तितक्या लवकर, तो परमएमप्रासीच्या
मार्गाला लागला पाहिजे हें संन्यासमार्गाचे सांगणे आहे. टिळकांनी
वेदान्ताची ही शिकवण मान्य केली आहे. अर्थात् या मनोवृत्तीस,
जग ही धर्मशाळा आहे हाच युक्तिवाद सयुक्तिक वाटणार आणि
'धुरतिपूर्वक व उत्साहपूर्वक- परोपकारासाठी का होईना-ऐहिक
कर्म करीत राहावें हा टिळकांचा कर्मयोगविसगतच वाटणार. परोप-
कारार्थ कर्म करावे म्हटलें तरी, पर म्हणजे जे दुसरे त्यांना ऐहिक
जीवनापासून परावृत्त करणें हाच त्यांच्यावर मोठा उपकार असल्यानें
वेदान्तशास्त्र व संन्यासमार्ग यांची शिकवण समाजास देणे व
शारीरव्यवहार आत्मकल्याणास जरूर इतक्यापुरते कसेबसे चाल-
विण्यास इतरांना साहाय्य करणें यासच परोपकार म्हणावे लागेल
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.बाकी एकंदरीने ऐहिक जीवनाबद्दल उपेक्षाबुद्धि धारण करणें हेंच
वेदान्तशाखास सुसंगत मानता येईल. उदाहरण देऊन बोलायचे तर
चंडी निवारण होऊन मोठे सुख वाटावे इतकें भरपूर वस्त्र करण्यासाठीं
गिरण्या काढण्यांऐवजी शरीरास थडीपासून फक्त इजा न होईल
इतकें थोडेसे वस्त्र हातमागाने विणतो आल्यास त्यांत समाधान मानावे,
त्याहून अधिक थंडी असेल ती सहन करावी व स्वतःचें आणि इतराचे
चित्त गिरण्या काढण्याकडे न वेधतां आध्यात्मिक सुखाकडे लावावे
हेंच स्वहित व हाच परोपकार होय असें वेदान्ताच्या विचारसरणीशीं
मुसगतपणें बोलावे लागतें. संन्यासमार्गास इतका व्यवहार मान्य
आहेच. वेदान्ताची मूळ भूमिका मान्य करणाऱ्या टिळकांना
याहून अधिक कर्म करायला सांगणारा कर्मयोग वेदान्ताशी सुसंगतपणे
प्रतिपादतां येणार नाहीं. संन्यासपर असें वेदान्ततत्त्व मान्य करून
त्यापासून कर्मयोगाचे विसंगत अनुमान काढण्याची ओढाताण
टिळकांच्याप्रमाणे श्रीकृष्णानेंही केली आहे. श्रीकृपणास व टिळकांना
कर्मयोग प्रतिपादायचा होता तर त्यांनीं स्वतंत्रपणें तो प्रतिपादायला
हवा होता. त्याला वेदान्ताचा आधार घेता येणार नाहीं.
मार्क्सवाद हा कर्मयोगच

अर्थात टिळकानी आणि श्रीकृष्णानें प्रतिपादिलेला कर्मयोग
.हाच मार्क्सच्या भौतिकवादाचा भावार्थ आहे असें म्हटलें तर
तें फार चूक नाहीं. '' तत्त्ववेत्त्यांनी आजवर जग कस-
कसें आहे तें सांगितलें, पण खरें कार्य जग कसें आहे तें समजून
घेणे एवढेच नसून त्यांत वक्र घडवून- आणणें हें होय '' अशा
आशयाचे मार्क्सचे ऐक प्रसिद्ध वचन आहे. या वचनांत व
टिळकांच्या कर्मयोगांत मुकुधकुर्तृत्वचाला,मठ्ठष्ययुळअपुरस्व.दिलें
आहे. माणसापुढे जी गोचर तष्टिपसरलेली आहे ती आहे तशीच्या-
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तशीच माणसस्कया.ग्ंrइ?उषयंाrईगी पडली असती, तयार कपड्यांच्यादुकानासारखीनसार अन्नाच्या खानावळीसारखी ही सष्टि

असती, तूर कुणाला कांहींच करावे लागलें नसतें. मग टिळकांना
कर्मयोग्राचा आग्रह धरावा लोक नसता-आणि माक्सर्लाही जगांत
बदल घडवून आणण्याचे कार्य भासांसमोर ठेवावें लागलें नसतें.
पण जग हें हवैरएतसें नसून तें बनवून घेण्याचे कर्मचटिळकानी आणि
मार्क्सनें समाजापुढे ठेविले आहे. हें कर्म करणाऱ्याच्या अंगीं
अनासक्ति वगैरे जे गुण टिळकांना अवश्य वाटतात ते मार्क्सीच्या

शिकवणींतही अवश्य आहेत. (याची चर्चा पुढें करावयाची आहे.)
भौतिकवाद्यांचा ईभरास विरोध

पण टिळकांचा कर्मयोग व मार्क्सचा भौतिकवाद यांत जो
मूलभूत फरक आहे तो, वेदान्ताचा 'ब्रह्मप्राप्ति हेंच माणसाचे ध्येय
भ्रस्तुरर नश्वर सूष्टि ही गौण असल्यानें उपेक्षणीय लेखावी' हा जो
सिद्धान्त टिळेकींनी मान्य केलातो मोवसंमान्यकरीतनहीं, यांत
आहे. हिंदूंच्या अध्यात्मवादाची म्हणजे वेदान्ताची मालाओळखही नसावी. पण पाश्चिमात्य देशांत ख्रिस्ती धर्माचें म्हणून
जें तत्त्वज्ञान रूढ आहे त्यांत वेदान्ताप्रमाणेंच भौतिक मुष्टि उपेक्ष-
'णीय मानून ईश्वरपरायणतेचें वैभव आणि श्रेष्ठत्व वर्णिले आहे.
पाश्चिमात्य देशांतील सर्वच भौतिकवाद्यांनी या ईश्वरपरायणतेस
विरोध करून भौतिक सृष्टीचे महत्त्व प्रस्थापित करण्याचा प्रयत्न

केला आहे.
ब्रह्मप्रासीसाठीं झटावे ही वेदान्ताची शिकवण अथवा ईश्वरपरायण

असावें ही ख्रिस्ताची शिकवण या दोन्हीही 'आध्यात्मिक' शिकवणी
भौतिकवाद्यांना अमान्य असून ईश्वर म्हणून कांहीं नाहींच असें
.म्हणूनच अध्यात्मवाद्यावर भौतिकवाद्यांनी हल्ला चढवला आहे.
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ईश्वरावर श्रद्धा ठेवणारे जे असतात ते 'कतुमकर्तुमन्यथाकर्तु' समर्थ
म्हणजे 'कोणतीही गोष्ट करण्याला, न करण्याला व आहे त्यांत
बदल करण्याला समर्थ' असा ईश्वर आहे असें मानतात. तसेंच तो:
न्यायी व दयाळूही आहे असें त्यांचें मत असतें. मानवजातीच्या
सर्व आयुष्यांत दुःख हें असें अँसह्य तसेंच अपरिहार्यही झालें आहे.
त्याच्याशीं झगडतां झगडतां टेकीला आलेला मनुष्य आपल्या
आटोक्यापलीकडे ज्या अनंत शक्ति आहेत त्या अदृश्य पण आपल्याच-
सारख्या सजीव, स्तुतिप्रिय, रागलोभयुक्त देवता आहेत असें मानीत
आला असून आपल्यापेक्षा त्या अधिक सामर्थ्यवातू असल्यामुळें
त्याची आराधना करून आपलें संरक्षण करण्याचा यत्न मक्याने
हजार वर्षें केला. वरुण, वायु, अग्नि, सूर्य वगैरे या सर्व शक्ति
माणसाहून श्रेष्ठतर अशा देवता असून त्यांची आराधना निर-
निराळ्या देशांत व धर्मात निरनिराळ्या प्रकारें माणसानें केली आहे.
या सर्व वृष्टीला जन्मास घालणारा आणि तिचे नियंत्रण करणारा,
अग्नि, वरुण, वायु वगैरे सर्व देवतांवरही सत्ता गाजविणारा शास्ता
कोणी तरी असला पाहिजे अशीशंकाघेऊनमाणसानें आपल्या कल्पना-
शक्तीतून या सर्वसत्ताधारी ईश्वरास जन्मास घातले आहे. अर्थात्
आपल्या उपयोगासाठींच ईश्वर माणसाला हवासा वाटला व तो
'आहे' अशी माणसाने कल्पना केली. आपणाशी ईश्वराने न्यायानें
वागले पाहिजे, पण आपल्याच हातून चूक झाल्यास त्यानें क्षमाही
केली पाहिजे अशी माणसाची इच्छा असल्यानें ईश्वर 'न्यायी'
व 'दयाळूही आहे अशी दुहेरी कल्पना माणसाने केली. तसेंच सूष्टींत
ज्या विलक्षण घडामोडी होतात त्या ईश्वर करतो असा दृढ समज
होत गेल्यामुळें ईश्वर हा 'कर्तुमकर्तुमन्यथाकर्तु समर्थ' असा आहे
अशी सहजच कल्पना माणसाने रचली. ख्रिस्ती पुराणांत सूट-
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रपत्ति कशी झाली हें सांगतांना ईश्वर म्हणाला, प्रकाश होऊं दे,
त्याबरोबर प्रकाश झाला' अशीं वर्णने आहेत. पण भौतिकवाद्यांनीं
ईश्वरासंबंधींची ही सर्व कल्पना साफ फेटाळून लावली आहे.
सेश्वरवादावर आक्षेप

हिंदुस्थानांतील भौतिकवाद्यांची माहिती उपलब्ध नाहीं.
चार्वाक. म्हणून जो एक भौतिकवादी अथवा जडवादी होता
असें म्हणतात, त्याची फक्त कुचेष्टा केलेली आढळते; पण
शंकराचार्यानी जडवाद्यांच्या ईश्वरावरील आक्षेपांना जी उत्तरे दिली
आहेत त्यांवरून त्या वेळीं अथवा त्यापूर्वी केव्हा तरी जडवादाचा
जबरदस्त पगडा जनमनावर बसला असावा असें वाटतें. 'जगांत
षिमुता-व नि?ईइइr??rनाााऊाज्?त्य?rंZईईाrं-rई९इrrं1rंrंा य' अन्याय्य

जगारzZ३इनर्मात,ा-ईश्व?ंचशक्य नाहीअसा एक आक्षेप
शंकराचार्यानी शारीरभाष्यांत उद्रधुरत केला आहे; आणि तो
ख्रेरोखरबईबर जर दयाळू, न्यायी व 'सर्वकॅर्तृत्व-

समर्थ' असेल तर ज्वालामुखी, वादळे, रोगराई, मरण, इतर
अनेक प्रकारची दुःखे ही कां निर्माण व्हावी? ही त्यानें कां
निर्मिली? 'ही ईश्वराची लीला आहे' असें उत्तर अनेक साधुसंतांनी
दिलें आहे; पण खरोखर प्राणिमात्राची दुखे ही जर त्या ईश्वराच्या
कीडेचे विषय-थुसुर्तेल्रेत्राणे निर्दय असला पाहिजे; म्हणजे तो

ई-.नव्हेच असें निरीधरवाही.अनुडबाहीम्हणता., शंकरा-
चार्यानीं ३उकारआहे तें अगदींच लंगडे आहे. ते म्हणतात,
'ईश्वर २१.पावसासारखा मानावा. आपण गहू पेरले तर पाऊस
--:ल्ज्ञच्३बच्छश्ज्ञाऋानलश्ज्हु३त्त्वे५? ५त्याप्रमुन-सुरिशाष्ट्रर-६ 'हे उत्तर आहे. पण मग कतु ( करण्याची) अकर्तु ( न करण्याची) व

अन्यथा कर्वे ( आहे तें बदलण्याची) शक्ति जर ईश्वराची आहे तर
२
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-च्यरा.रस.' ??'?'??'???'???????''?'?'??''''?''?'?'''?'?
गहू पेरले असतां ईश्वरभक्ताच्या इच्छेनुसार ईश्वरानें सनेंनें, मोती,
राजवाडे, सुदर स्त्रिया, कां देऊं नये? पाऊस जसा मर्यादित
सामर्थ्याचा तसाच ईश्वर मर्यादित सामफर्याच । मानवा काय? मग
तो ईश्वर कसला? तेंयापेक्षा ईश्वर नाहींच म्हटलें तर?
गीतेंतला निष्क्रिय ईश्वर

मगवद्रीतेनें या प्रश्नाचें मोठे चाणाक्षपणाचें उत्तर दिलें आहे.
७ 'नावते कस्वचिरपाप न चेव सुकृत विभु : ' ( ३ -१५) आणि
'न कर्तृत्व न कर्माणि लोकस्य सूजति प्रभु : । न कर्मफलसंयोग
स्वभावस्तु पर्वते ' । । (३ - १४) प्रभु म्हणजे ईश्वर काहीही करीत नाहीं;
जें घडते तें 'स्वभावा 'मुळें म्हणजे प्रकृतीमुळें, सूष्टिधर्मामुळें घडतें
असें गीता सांगते. गीतेत यावि रुद्ध वचनेंही आहेत. अवताराचे
आश्वासन, आपण स्वत : ईश्वर असल्यासंबंधनं कृष्णाचे उल्लेख वगैरे
सर्व वचने 'न कर्तृत्व.' वगैरे वचनास विवरोधी आहेत. पण
रत्याची अनेक कारणें असू शकतळ. गीताग्रंथांत मागाहून अनेक
इतर पंथीयांनी भर घातली असेल. सुसंगत, तर्कशुद्ध व अनुमान-
पद्धतीचे लिहिणें-बोलणें महाभारत कालानंतर पुष्कळ शतकांनीां
नैय्यायिकांनी सुरू केलें. त्यापूर्वी पुसणे होतीं. महाभारत हें पुराणच
आहे; गीता ही या पुराणाचा भाग आहे. अर्थात् तिची प्रतिप ादन-
पद्धति पौराणिक आहे, त्यामुळें तीत विसगति, विषयीतर व
फाफटपसारा यांची रेलचेल दिसते. तथापि ' ईश्वर कओहीही करीत
नाहीं ', हा सिद्धांत श्रीकृष्णाच्या काळीं प्रसिद्ध असावा स्वत :

कृष्णाचें मत ' ईश्वर काहीही करीत नसून प्रकृतिधर्माप्रमाणे सवै स्पृष्ट
व्यवहार होतात ' असें ठाम असावें असें गीतेत प्रकृतीचे जें महत्त्व

-न्न्त्त्वन्कटून्३ळ्ढ्यज्ञृन्ऋज३न्जत्राकल्लन्ळ्यक्क
सुचविला आहे. मला तोच योग्य वाटतो. -गीतासेवक, पृ १३०१३१



जगन्मिथ्यावाद १९

---------------वर्णिले आहे त्यावरून वाटतें. गीतेपूर्वीच्या सर्व वेदान्त ग्रंथांस हें मत
मान्य असेल असें वाटत नाहीं; पण जुन्या पूज्य ग्रंथांस विरोध न
करती त्यांत नवीन अर्थ बसविण्याची जी सनातनपद्धति तिला
श्रीकृष्ण बुळी पडला असे दिसते. गीतेंतला हा ईश्वर इंग्लंडच्या राजा-
प्रमाणें भासतो. सगळा राज्यक्रारभारकेायेद्यप्रि-माणमात्रमडळ करीत
असतें व राजा फक्त 'साक्षी' कज:ज्बच्श्झ्यस्वत कांहीं न
कुऋ?ंब्द?ंएएएइrइइrइrइइrऋएऊइrऋऊऊइध्स्थअ)ज्ञ?-ाक्रहरगोष्टी
करते असेंगीतच मत दिसत. ईश्वर म्हणाला प्रकाश होऊं दे आणि
प्रकाश झाला ' अशा प्रकारची वचने हिंदु धर्मग्रंथांतही आढळतात.
पण गीतेला ' ईश्वर काहीही करीत नाहीं, घडते तें प्रकृतिधर्मा-
नुसारच घडतें ' हेंच मत संमत असावें असें मला वाटते

गीतेने ' ईश्वर काहीही करीत नाहीं' ही भूमिका स्वीकारली
असल्यानें गीतेतला ईश्वर असन नसल्यासारखा आहे. पाश्चात्य जड-

एrईंंंं हिंदुवेदान्तास- मुख्यतः गीतेतल्या वेदान्तास-ईश्वराचें अस्तित्वचसंमत
नसावे असें मला केव्हा केव्हा वेदान्त ग्रंथांत चाललेल्या चर्चेवरून वाटतें-.
'परब्रह्म हें निर्गुण व निराकार उगहे' या।वाक्याचा अर्थ काय? इंग्रजींत ' देअर
इज नथिंग ' म्हणजे ' नथिंग ( काहीही न) आहे ' असें म्हणतात तशात-
लाच हा ' निर्गुग निराकार ईश्वर आहे ' म्हणजे ' ईश्वर नाहीं ' म्हणण्याचा
सभ्य अथवा सौम्य प्रकार असावा. या ईश्वराचे भजन-पूजन वेगळे कांहींच
नसून ' आपलें कर्तव्यकर्म करीत राहणे हीच त्या ईश्वराची पूजा होय.'
( १८-४६) असेंही गीता सांगते. पाश्चात्य आधिभौतिकवादी ईश्वर नाहींच
म्हणून बेधडक सांगतात. पण गीता लोकमतात कदाचित् धक्का लावूनये
म्हणून म्हणा अथवा श्रीकृष्णाची स्वतःची कल्पना अपूर्ण असावी लखन
म्हणा ईश्वर निर्गुण-- निराकार आहे व स्वकर्तव्य केलें म्हणजे वेगळी इश्वरा-
राधना करण्याची जरूरी नाहीं असें सांगते. दोन्ही युक्तिवादांचे पर्यवसान

' ईश्वर नाहीं ' हेंच आहे असें मला वाटतें.
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वाद्यांचा निरीश्वरवाद व गीतेचा 'नाकर्ता-ईश्वरवाद हेफलतः सारखेच
आहेत असें याप्रमाणे मानावे लागतें. 'ईश्वर कांहींच करीत नाहीं' ही
गीतेची विचारसरणी जशी 'ईश्वर नाहींच' या जडवाद्यांच्या विचार-
सरणीशीं सदृश आहे तशीच जें घडते तें सर्व प्रकृतिधर्मानें घडते
हें गीतेचे मतही जडवादाच्या मुख्य सिद्धांताशी जुळणारे आहे. गीतेत
या सिद्धांताला 'गुणा गुणेभु वर्तन्ते' (गुणपरिणामवाद) असें म्हटलें
असून हा मूळचा सारल्यांचा सिद्धांत आहे. जडवादी यालाच
कार्यकारण-वाद म्हणतात. या मताप्रमाणें सर्व स्पृष्ट व्यवहार सृष्टी-
तील पदार्थमात्राच्या विविष्ट गुणधर्माप्रमाणे होत असतात. हे पदार्थ
सर्वथैव जड आहेत. त्यांना भावना, वासना काहीही नसून
सर्व सूष्टि ही या जड धर्माने अगदीं एकत्र निगडित झाली आहे.
समुद्रांत कोठेही एक मोहरीचा दाणा टाकला तर त्याच्या लाटा ज्या-
प्रमाणें जगाच्या सर्व किनाऱ्याला जाऊन भिडतात त्याप्रमाणें जड-
सृष्टीत झाडाचे एखादे पान हालले तरी, भूमध्यापासून सूर्यमंडळा-
पर्यत त्याचे धक्के पोचत असतात. अशी ही गुणपरिणामवादाची
कल्पना असून गीता व जडवादी या दोघांनाही ती सारखीच
मान्य आहे. गीतेचा व सारव्याचा हा सिद्धांत हिंदूंच्या समग्र
वेद्रन्त ग्रंथांस मान्य आहे कीं नाहीं यासंबंधाने मला ठाम मत देता
येत नाहीं. त्याचें संशोधन तज्ज्ञांनी केलें पाहिजे; पण गीतेतला
नाकर्ता ईश्वर व गुणपरिणामवाद, आणि जडवाद्यांचा निरीश्वर
सिद्धांत व कार्यकारणभाववाद या दोहोंत असलेला फरक निवळ
तात्त्विक अथवा खरोखर शाब्दिक असून मथितार्थ व फलश्रुति
यांत माझ्या मते काहीही फरक नाहीं. तेव्हां जडवाद्यांची विद्या-
संबंधींची कल्पना काय आहे ती आतां थोडक्यांत समजून घेऊं.
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प्रश्नचिन्हांकित निशाण

सूष्टींतील वस्तुजात, प्राणिमात्र व माणसे यांचें प्रत्येकी जाति-
वैशिष्टचसूचक असें एकेक निशाण ठरवायचे असलें तर माणसाचे
निशाण प्रश्नचिन्हांकित ठरवावें लागेल. गोचर सूष्टि ही काय आहे,
कशी आहे, बदलता येईल का, कशी बदलावी वगैरे प्रश्नांनीं

माणसाला भंडावून सोडले असून विचाराने व कृतीने नित्य जुने
प्रश्न सोडवावे व नवे विचारावे असा माणसाचा क्रम हजारों वर्षें

चालू आहे. मगयेतर प्राण्याला जिवंत राहण्याची तीव्र इच्छा
असते व त्यासाठीं त्याचा प्रयत्नही असतो. 'हातांत चारा घेतलेला
मनुष्य पाहिला कीं गाव त्याकडे आशेनें धावत येते व खड्ग
घेतलेला मनुष्य पाहिला कीं त्यापासून भयानें दूर पळून जाते.'
यावरून जिवंत राहण्याची व सुख भोगण्याची जशी इच्छा
गाईला आहे असें दिसते त्याप्रमाणें अनेकदा एक प्रकारच्याच
पाहिलेल्या दृश्यावरून सूष्टीसंबंधीं कांहीं नियम बांधण्याची-
मुष्टि नियमबद्ध आहे असें मापून, ते नियम शोधण्याची व त्यांचा
आपल्या सुखासाठी व जिवंत राहण्यासाठीं उपयोग करण्याची स्रुस
प्रवृत्ति गाईच्या ठिकाणीही दिसते. मुंग्यांना पावसाळा लवकरच येणार
हें हेरतां येतें. कोंबड्याला पहाट झाल्याचे नेमक कळतें. सूष्टि-
नियमांची सुप्त जाणीव मनुध्येतर प्राण्यांना असते व ते तिचा उपयोग
करतात अशीं उदाहरणे अनेक देता येतील. माणसालाही ही जाणीव
आहेच. पण ती अधिक व्यक्त आहे. ज्याला अहंकार म्हणतात तीं



मार्क्सचा भौतिकवाद

भावना, म्हणजे ' मी आहें 7, ' जग आहे ' व 'जगाचा व माझा
संबंध आहे ' अशा प्रकारची जाणीव, मकृयेतर प्राण्याला कितपत
आहे हें समजत नाहीं. पण माणसाला मात्र ही जाणीव तीव्र आहे.
याच जाणीवचै एक विशिष्ट अंग म्हणजे मृष्टिनियमांची सक्ती नित्य
अनुभवाला येत असूनही 'मी स्वतंत्र आहें' 'मला होणारी अमुक एक
.इच्छा मी प्राप्त करून घेऊं शकेन' असा एक आत्मविश्वास अथवा
तीव्र इच्छा माणसाला आहे. हा आत्मविश्वास अथवा ही तीव इच्छा
प्रत्यक्ष मुष्टीत आणण्यासाठीं माणूस झटत असतो. या झगड्याच्या
निमित्तानें व प्रश्नचिन्हांकित भावनेने जगाकडे पाहण्याच्या स्वमावा-
मुळें जिवंत सुष्टि व जडसूष्टि या भेदाकडे माणसाचे लक्ष तीव्रतेने
वेधलेलें आहे. '' आत्मा व शरीर यांचा संबंध काय? आपल्या शरीरां-
तील मानसिक शक्ति व आपल्या शरीरातील घटक यांचा
संबंध काय? इच्छास्वातव्य व जड नियमांची सक्ती यांमधील
सीमारेखा कुठे आहे? अमूर्त, अदृश्य असें वैचारिक जग आणि
बाह्य गोचर सष्टि यांचें नाते काय? हे प्रश्न माणसापुढे हजारों
वर्षांपासून उभे असून वेळोवेळी त्यानें तर्काने त्या प्रश्नांची कांहीं
उत्तरेही दिली आहेत ''
माणसाच्या मनांतच आत्म्याचा जन्म

माणसाचे अथवा जनावराचे प्रेत हें प्राचीन रानटी माणसाला
मोठे कोडे वाटत होतें. जो माणूस क्षणामरापूर्वी आपणाशी बोलत
चालत होता, प्रेम करीत होता, भांडत होता तो एकदम असा जड
कां बनला? अंगाला मार लागला तरीही तो कांहीं हालचाल करीत
नाहीं, खात नाहीं, पीत नाहीं, हसत-रडत-बोलत-पाहत-ऐकत
नाहीं हें काय? त्याची सर्व गात्रे व रूप पूर्वीसारखेच असून फक्त

चलनवलन तेवढेच कां बंद झालें? ही शंका प्रेत पाहून माणसाला
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आली आणि वृष्टीत गोचर होणाऱ्या जडापासून त्यानें अगोचर
असा आत्मा वेगळा काढला. तो शरीरांत असल्यामुळें जिवंतपणा
असतो, तो नाहीसा होताच देह मृत, जड होतो असा तर्क

माणसाने बांधला. हा आत्मा देहांतून बाहेर गेला- देह मेला-
तरी स्वतः मरत नाहीं असें त्याला स्वप्रावरून वाटलें. मेलेली माणसें
स्वप्नांत दिसतात तीं नवे देह धारण करून दर्शन देतात असा त्यानें
तर्क बांधला. आपण अंथरुणावर निजलों असतां कुठे तरी दूर देशी
आपण गेल्यासारखे आपणास वाटतें हें काय? झोपेंतहि शरीरातला
आत्मा शरीराची जिवंतपणाची व्यवस्था करून ठेवून बाहेर फिरा-
यला जात असतो असें माणसाने या शंकेचे स्वत: उत्तर देऊन
टाकले '' आपण स्वप्नांत जें पाहतों व अनुभवती तें खरोखर घडते
याबद्दल रानटी माणसाला मुळींसुद्धां शंका नसते. उदाहरणार्थ, आपण
एखाद्या शिकारीला 'निघालो अथवा एकाद्या शत्रूशी लढून विजयी
झालो असें स्वप्न पाहून जागा होतांच आपण आपल्या अंथरुणावरच
आहो असें जर त्यास दिसून आलें तर तो समजतो कीं, आपल्या
ठिकाणी एक अगोचर छोटा आत्मा आहे, तो हवेह्रृनही हलका
आहे, तोच आपल्या मोठ्या आल्यापासून निसटून भटकायला गेला
व त्यानें हे उद्योग केले. आपले मेलेले आई-बाप व मित्र त्याला
स्वप्नांत भेटले तर या वृतांचे आले आपल्या प्रत्यक्ष भेटीला आले
होते असें तो मानतो.' ' प्रत्येक जिवंत शरीरांत हा आत्मा असतो
तोवरच त्याचे व्यवहार चालतात, आत्मा शरीरांतून गेला कीं
शरीराचे व्यवहार थांबतात: यावरून सृष्टीच्या हालचालीसही एकादा
आत्माच कारण असून तो सर्व सष्टींत भरून आहे अशी माणसाने
कल्पना केली. जिवंत शरीराच्या हालचाली आत्य्याच्या इच्छे.
नुसार होतात यावरून वृष्टीत दिसून येणाऱ्या हालचालीही सष्टींत
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भरून राहिलेल्या आत्म्यामुळे होत असतात. जडधर्माची सक्ती या
आत्म्याच्या इच्छेवर अवलंबून नसून आत्मा हा स्वतंत्र आहे,
आपला आत्मा जसा शरीरावर सत्ता चालवितो तसाच सूष्टींतला
आत्माही यष्टीचा प्रभु असला पाहिजे, त्याच्याच सत्तेने सूष्टि -

व्यवहार चालतात अशी माणसाने कल्पना केली.
आत्मा म्हणजे काय कुणास ठाऊक!

आत्मा म्हणजे खरोखर नेमके काय आहे याचा शोध, हजारों
वर्षांपूर्वीं रानटी माणसास यासंबंधानें जी कल्पना होती त्याहून
अधिक असा, आजच्या शास्त्रीय जगातही फारसा लागलेला नाहीं.
सृष्टीच्या व्यवहारांत गूढ अशा वाटणाऱ्या अनेक गोष्टींचा उलगडा
आतां झाला आहे खरा. गुरुत्वाकर्षणाच्या सिद्धांतानें व इतर कांहीं
नियमांच्या शोधानी सर्व सर्यमालेसंबंधींचे नियम माणसाने शोधन९ धूकाढले. ऊन्ह, वारा, पाऊस, ज्वालामुखी, भूगर्भाची संघटना
भूगोलाची रचना व त्यांतील पालट, उद्रिज, खनिज वस्तूंच्या
घटना व त्यांची वाढ वगैरे किती तरी गोष्टी माणसास कळल्या.
पंचमहाभूतांचे गुणधर्म समजून घेऊन अजिंक्य वाटणाऱ्या
सृष्टीवर माणसाने पुष्कळ प्रभुत्वच मिळविले. ज्याला आपण जिवंत
शरीर म्हणत त्यावरही जडवर्माचे बंधन आहे असें. माणसास
आढळले आहे. जडवस्तूप्रमाणे जिवंत शरीरास आकार, वजन
वगैरे आहेत. जिवंत शरीरांत चालणाऱ्या अनेक क्रिया पदार्थधर्माने
अथवा रसायनधर्मानें चालतात हें माणसास कळले व त्यावरून
रोगी शरीरांतील रोग नाहींसे करण्याचे उपाय शोधून त्यानें ते
यशस्वी केले. पण अजून शरीर भेले म्हणजे हे रासायनिक व्यवहार
'बंद कां पडावे, अथवा मरणे म्हणजे काय, हें कांहीं माणसाला उमग-
लेले नाहीं. एकोणिसाव्या शतकाच्या आरंभी ' आम्हांस जीव म्हणजे
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काय हें समजले' असे मानणारे भौतिक शास्त्रज्ञ होते. जडापासून जीव
निर्माण होतो असें आपण सिद्ध करूं असें त्यांना वाटे. पण पुढें
त्यांना तें साधलें नाहीं. आणि आतां जीव हा जडापासून होऊंच
शकणार नाहीं, सजीव असेल तें मरून जड होईल, पण जडापासून
जीव उत्पन्न होणार नाहीं असें शास्त्रज्ञ मानीत आहेत. जिवंत
शरीराचे पोषण जडद्रव्यानें होतें, म्हणजे जड द्रव्य जिवंत शरीरांत
समरस होतें पण तें स्वतंत्रपणे जीव निर्माण करूं शकेल असें भौतिक-
शाखज्ञ मानीत नाहींत.
तत्त्वज्ञांचे दोन पक्ष

पण भौतिक शास्त्रज्ञांच्या या मताचा अर्थ जडापासून जीव
उत्पन्न करण्याची कला त्यांना साधलेली नाहीं इतकाच होऊं शकेल.
जीव जडापासून कधींच होणार नाहीं असा कांहीं त्याचा अर्थ नव्हे.
तत्त्वज्ञांमध्ये जीवापासून जडाची उत्पत्ति झाली असे मानणारे व
जडापासून जीवाची उत्पत्ति झाली असे मानणारे असे दोन पक्ष झाले
आहेत. जीवाचे मूल तत्त्व ईश्वर आहे, त्याच्या इच्छामात्रेकरून
सजीव-निर्जीव जगाची उत्पत्ति झाली असें ईश्वरवाद्यांचें मत आहे.
ईश्वर म्हणाला, 'प्रकाश होवो, आणि प्रकाश झाला' ही बायबलांतील
कल्पना याच आशयाची आहे. पष्ट्याचे प्रजायेय' अशी ईश्वराने
इच्छा व्यक्त केली व पूर्वी एकच एक ईश्वरमय असलेलें जग बहु-
बिध झालें अशी कल्पना श्वेताश्वतरोपनिषदांत आहे. सृष्टीच्या
आरंभी नसतीच इच्छाशक्ति होती. तिच्या बलाने सर्व गोचर-अगो-
चर सष्टीचा पसारा वाढला असें हेगेल या तत्त्वज्ञाचे मत आहे. ईश्वर

-?नक्रझ्न्ज्ञद्धूाncऋत्रु३ज्ञरुउच्ऊउरशक्तइवगैरे खाण्युड्यातल
विशेषज्ञ. 'भौतिकवादी' म्हणजे सर्व गोचर खष्टि जडापासून झाली आहे वगैरे
मानणारे तत्त्वज्ञ.
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हाही, हेगेलच्या मते, कांहीं साकार नव्हता, भावरूप (आयडिया)
अथवा इच्छारूप होता म्हणून या मतास भाववाद असें म्हणतात. या
माववाद्यांतहा दोन भिन्न मते आहेत. 'ईश्वर म्हणाला प्रकाश होवो
आणि प्रकाश झाला' या मताप्रमाणें सूष्टीतील सर्व व्यवहार ईश्वरा-
च्या इच्छेनुसार अथवा लहरीनुसार होत असतात. उलट हेगेलची
इच्छाशक्ति एकदा जगाचा पसारा प्रगट करूं लागली कीं मग तो
कांहीं विशिष्ट नियमानुसारच करते.
आत्मा हा जडाचा एक धर्म

भौतिकवाद्यांना जगाच्या आरंभी ईश्वर, भाव, कल्पना वगैरे
कांहीं होतें हें मान्यच नाहीं. पंचज्ञानेंद्रिर्ये, मन आणि बुद्धि यांना
प्रतीत होणारे म्हणजे गोचर असें जग तेवढेच भौतिकवाद्यांच्या मते
खरें होय. '' मनुष्य, त्याच्या डोक्यातील भावना, कल्पना सर्व

कांहीं या गोचर जगाचेच भाग होत. या जगाबाहेर अथवा त्याच्या
नियमनाबाहेर काहीही नाहीं. मनव्याचे विचार, इच्छा, अहंकार
वगैरे ज्या सर्व गोष्टी आपण आल्याची व्यक्तरूपें म्हणतो तीं व
स्वत: आत्मा यांना भिन्न, स्वयंसिद्ध अस्तित्व मुळींच नसून ते जडाचे
धर्मच आहेत.'' कांहीं पदार्थ गोड असतात अथवा कांहीं पदार्थ-
च्या कांहीं रासायनिक अवस्थेंत त्यांना गोडी येते, तसेंच कांहीं
पदार्थाच्या विशिष्ट रासायनिक अवस्थेंत त्यांच्या ठिकाणी आत्मा
म्हणजे जीव व्यक्त होतो आत्मा हा जडाचा एक धर्मच
आहे. सजीव आणि निर्जीव हा भेद खरा आहे. पण जीव
६०० कांहीं वेगळे तत्त्व आहे आणि तें जडांत प्रवेश करते झालें
ह म्हणणें खरें नसून जडाच्या विशिष्ट अवस्थेत जड हें जिवंतपणाचा
गुण दर्शवू लागलें. '' जिवंतपणा ही जडाची एक उच्चावस्था आहे ''असें फार तर म्हणावे
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मेंदू व आत्या
मन, बुद्धि, अहंकार या स्वरूपांनीं व्यक्त होणारा आत्मा

हा जडापासूनच निर्माण झाला आहे असें मानण्याचे महत्त्वाचे-
कारण असें आहे कीं, मेंदू हा जड असून त्या मेंदूमुळेंच आल्याचीं
सर्व कार्य होत असतात. प्राणी बौद्धिक दृष्ट्या जितका जितका
अधिकाधिक उच्च दर्जाचा असेल तितका तितका त्याचा मेंदू.
अधिक विकसित असतो. '' उत्कांति-क्रमांत एकादा प्राणी जितका
अधिक उच्च दर्जाचा असेल तितके त्याच्या शरीराचे अवयव
गुणाने व सरऊत्रेनेही अधिक असतात. त्याच्या ज्ञानतंतूचें जाळे
अधिक गुंतागुंतीचे असतें. मेंदूची रचना अधिक मुरूम व नाजूक
असते, मेंदूतील जीवपेशींचा श्रमविभाग अधिक प्रमाणांत झालेला
असतो. आणि भावना, इच्छाशक्ति, विचारशक्ति याची कार्य
अधिक विकसित झालेलीं असतात.'' यावरून आत्म्याचा विकास
हा सर्व जड देहाशी अभेद्यपणें संलग्न आहे हें कळून येतें. '' जे
प्राणी उत्क्रांतिक्रमाच्या शेवटच्या पायरीवर असतात त्यांची ज्ञान-
तंतु-संघटना एककेंद्र झालेली नसते. त्यांच्या मानसिक क्रियाही
अगदीं सामान्य असतात. त्यांची हालचाल केवळ प्रतिविंबात्मक
असते. उजेड, उष्णता, दमटपणा वगैरे बाह्य प्रेरणांनींच त्यांच्यांत

हालचाल उत्पन्न होते. त्यांच्या ठिकाणी अहंकाराची उत्पात झालेली
नसते. निवळ जिवंतपणा त्यांचे ठिकाणी असतो. झाडे, वनस्पति
वगैरेंच्या ठिकाणी असा निव्वळ जिवंतपणा असल्याचें आढळून
येते. अगदीं प्राथमिक अवस्थेतला हा जीव उत्कांतिक्रमांत विकासू
लागला कीं, त्याच्या शरीरांत श्रमविभाग सुरू होतो. मेंदू व इतर
अवयव उत्पन्न होऊन विशिष्ट कार्य करूं लागतात. अहंकार व
इच्छाशक्ति यांची कार्य सुरू होतात. शरीरातील जड अवयवांच्या
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विकासाबरोबरच या मानसिक अथवा आत्मिक शक्तींचा विकास
होत असतो. खुद्द माणसाचे बाबतीतही लहान मुलाचा शारीरिक
विकास होत जातो तसाच मानसिक विकास होत असल्याचें
आढळून येतें. मेंदू ही जड वस्तूच आहे. तो जसा विकसत जाईल
त्याच प्रमाणीत मानसिक शक्तींचा विकास होत असतो. प्राण्याच्या
मानसिक शक्तींचा सबंध मेंदूशी व ज्ञानतंतूंशीं जडलेला आहे. हा
भौतिक शास्त्राचा महत्त्वाचासिद्धांत होय''मेंद्रूतपासण्याचे निरनिराळे
प्रयोग शास्त्रज्ञांनीं केले असून त्यांत उत्तम कलावंत, अद्वितीय विद्वान्
कर्तबगार थोर पुरुष यांचे मेंदू गुणानें व परिमाणानेंही श्रेष्ठ दर्जाचे
आहेत असें आढळून आलें आहे. वेड्या माणसांचे मेंदू कमी दर्जाचे
भरले. शिलर, बायरन, टर्जिनीव्ह वगैरे अद्वितीय बुद्धिमानांचे मेंदू
पॅरिसच्या एका शाखन्नानें तपासून पाहिले होते. ते सामान्य माणसा-
च्या पेक्षां विशेष उच्च दर्जाचे आहेत असें त्यास आढळून आलें. मेद
आणि मानसिक क्रिया यांचासंबंध काय? समजूनघेण्यासाठी एकाकेचे
शास्त्रज्ञानें पक्षी व इतर प्राणी यांच्यावरप्रयोग केले. त्यानें कांहीं कोंबडी-
ची पिले प्रयोगासाठीं घेतली. ठराविक काळ जाऊं देऊन दर वेळीं
तो त्यांचा मेंदू थोडथोडा कापीत असे. तितक्या प्रमाणांत त्यांच्या
मानसिक शक्ति कमी होत असल्याचें त्यास आढळून येई. शेवटीं
खाण्यापिण्याची इच्छा व संकट-निवारणाची इच्छा याही त्यांचे
ठिकाणच्या नाहीशा झाल्या. तरी पण शास्त्रीय कृत्रिमतेनें त्यांना
अन्न वाहन त्यांना जिवंत ठेवता येई. मेंदू जवळजवळ नाहीसा
झाला होता अशा अवस्थेंत, अगदीं प्राथमिक अवस्थेतल्या वनस्पती-
सारखे स्वरूप या पिलांना आलें होतें. यावरून जड अशा मेंदू
मुळेंच जिवंतपणा, विचार, भावना, इच्छा वगैरे आत्मिक शक्ति
उत्पन्न होतात हें सिद्ध होतें. डार्विनच्या विकासवादानेंही शारीरिक
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विकासावरच मानसिक विकास अवलंबून आहे ही गोष्ट सिद्ध केली
आहे. अर्थात् भौतिकशास्त्रज्ञांना जीवोत्पत्ति कशी झाली, जीवाचे
सातत्य कशामुळे टिकते वगैरे प्रश्नांची उत्तरे अजून देतो येत'
नाहींत हें खरेच. तरी पण सजीव व निर्जीव सृष्टीचा आधार जड-
द्रव्यच आहे हा सिद्धांत सोडावा असें भौतिकवाद्यांना वाटत नाहीं.

भौतिकवाद व मानवसमाज २ : ऱ्ये

लहान मूल म्हणजे कोरा कागद
अगोचर गणला गेलेला आत्मा हा सुद्धा अखेर जड अशा मेंदूवर

अवलंबन आहे असें सिद्ध केलें तरी, मानवी व्यवहाराची प्रेरणा कशी
०५.

होते हा प्रश्न पुन्हा उत्पन्न होतो. मेंदू हा जड असेल पण त्याच्या
ठिकाणी उत्पल होणाऱ्या वासना, भावना, कल्पना या अखेरीस.
अमूर्तच आहेत. प्रत्येक व्यक्तीची कांहीं वासना, कल्पना असते.
अनेक व्यक्तींच्या अशा वासना-कल्पना समाजांत उत्पन्न होत अस-
तात, कांहीं प्ररस्पर-सुसंगत असतात, कांहीं परस्पर-विसंगत असतात.
त्यांच्या संघर्षाने शेवटीं एक सामाजिक वासना अथवा कल्पना
निर्माण होऊन तिच्यामुळेच धर्म, नीति, रूढि, न्याय, कायदा,
राजकीय संघटना वगैरे निर्माण होतात. अशा सर्व समाजाला एक-
ध्येय निर्माण होतें आणि या सामाजिक ध्येयाच्या बुडाशीं अनके
व्यक्तींची थेच असतात. ही ध्येये, इच्छा, कल्पना अमूर्त असतात
तेव्हां सगळी मृष्टि जडापासून उत्पन्न झालेली, जडावर आधारलेली
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असें म्हणून अखेर मानवी व्यवहार तेवढे जडावर न आधारतां त्या
बाबतींत भाववाद स्वीकारावा लागेल काय? 'नाहीं' असें भौतिक-
-वाद्यांचे या प्रश्नास उत्तर आहे. '' सामाजिक वासना, भावना,
ध्येये या सर्वांची उत्पत्ति मानवी जीवनावर आघात करणाऱ्या
.भौतिक परिस्थितीतूनच होतें. एकाद्या समाजाच्या ध्येयास जेव्हां
नवीन स्वरूप येत आहेसे दिसते तेव्हां तें कोणत्याही इच्छाशक्ती-
चा परिणाम असतें असें नसून, भोवतालच्या भौतिक परिस्थितीच्या
विकासामुळे त्या समाजाच्या ध्येयाचें रूप बदलणे अवश्य होतें....
भौतिक परिस्थितीच्या बदलण्यामुळें विचारपद्धति बदलतात, मेंदू-
च्या रचनेंतही पालट होतो.'' सारांश, '' माणसाच्या अंगभूत अशा
कल्पना काहीही नाहींत. भोवतालची परिस्थिति आणि तिच्या
आघाताने विकास पावणारा समाज जसा बदलतो तसाच व्यक्तींत
पालट होत असतो.'' असें भोतिकवाद्यांचें म्हणणें आहे.

अर्थात् व्यक्तीत व समाजांत असलेले दोष नाहींसे करून टाक-
ण्याचा मुख्य उपाय म्हणजे त्याच्या भोवतालच्या परिस्थितींतले
दोष नाहींसे करणें हाच होय. लॉक म्हणतो, '' लहान मूल हें
कोऱ्या कागदासारखे असतें.'' कोऱ्या कागदावर खोटा दस्तैवज
लिहिला तर तो कागद गुन्हेगारीचा ठरेल. त्यावर गीता अथवा
बायबल लिहिले तर तो जगद्वय मानला जाईल. तसेच लहान
मुलाचे आहे. त्यावर भोवतालच्या परिस्थितीनें जसे बरे-वाईट
संस्कार होतील तसे तें अगदीं सामान्य, असामान्य, दुष्ट, सजन,
पराक्रमी, नेभळें, बुद्धिमान, कर्तबगार, शिवाजी, नेपोलिअन,
हिटलर, चर्चिल वगैरे काहीही होऊं शकेल. विशिष्ट सामाजिक
'परिस्थितीच्या आघाताने विशिष्ट प्रकारच्या व्यक्ति व विशिष्ट प्रकारचे
.समाज होऊं शकतात.
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पालट कां होतो १

पण या युक्तिवादावर आणखी शंका निर्माण होतात. विशिष्ट
भौतिक व सामाजिक परिस्थिति निर्माण होते कशाने? बदलते
कशाने? जगाकडे पाहिले, तर एकच एक भौतिक परिस्थिति
एकदम सर्वत्र नाहींच. पण एका काळी असलेली भौतिक परिस्थितिही
दुसऱ्या काळी आढळून येत नाहीं. ज्वालामुखी, भूकंप, वादळे,
सूर्यमालेंतील कांत्या यांनी भौतिक पालट होऊन त्यांचा परिणाम
मानवजातीवर झालाच आहे. जगांत माणसांचे वर्ण निरनिराळे
आहेत याची कारणें काय याचे संशोधन अजून झालेलें नाहीं. पण
समाजघटना ही जी निवळ माणसांची कृति तीत गुलामगिरीपासून
लोकशाहीपर्यंत अनेक भिन्न भिन्न प्रकार एकाच वेळीं कां असावे?
ज्या युरोपांत एका काळी एकेका शहराची राष्ट्रे व राज्ये असत तेथें
सगळ्या युरोपचे राज्य बनविण्याची महत्त्वाकांक्षा कां निर्माण झाली?
राजा हा ईश्वरी अंश म्हणणाऱ्यांनी राजांच्या कत्तली केल्या आणि
लोकराज्ये निर्माण केली; व परत लोकराज्ये नाहीशी करून हुकूम-
शहा स्थापन केले याचे कारण काय?

याचे कारण मनुष्यस्वभावांत होणारे पालट असें उत्तर कांहीं
भौतिकवाद्यांनी दिलें आहे. पण मग भौतिक परिस्थितींत होणारे
पालट हे मनुष्यस्वभाव बदलण्याचें कारण, कीं मनुष्यस्वभावांत
होणारे पालट हे भौतिक परिस्थिति बदलण्याचें कारण? मनुष्य-
समाजघटनेंत व माणसाभोंवतालच्या परिस्थितींत पालट होतात
हें कोणासही मान्य करणेंच भाग होतें. मनुष्यस्वभावाचे कारण
भौतिक परिस्थिति अथवा भौतिक परिस्थितीचें कारण मनुष्य-
स्वभाव यापैकी काहींही खरें मानले तरी, यामुळें होणारे पालट तरी
ठराविक स्वरूपाचे असायला हवे होते. जड मुष्टीच्या गुणधर्माची
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संख्या अथवा परिमाण ठराविकच' असणार त्यांत पालट झाले तरी
कांहीं कालाने पुन्हा तेच पालट होणे अवश्य होतें. वर्षारंभापासून
वर्षअखेरपर्यंत निरनिराळे ऋतु येतात व जातात. झाडांना जुनी
पानें जाऊन नवीन पालवी येते. फुलें, फळें वगैरे येतात. सूर्य,
चंद्र, ग्रह, नक्षत्रे यांच्या अवस्थांत पालट होतो. पण एक साल
संपून दुसरें साल सुरू झालें, कीं पूर्वींच्या पालटांची सर्व पुनरा-
वृत्ति होते. पुन्हा पाने, फुलें, फळें, येतात. पुन्हा उन्हाळा, पाव-
साळा, हिंवाळा येतोच. सूर्य-चंद्रादिकांच्या गति अशा अगदीं
दरसाल त्याच त्याच येत नसल्या तरी दीर्घकालाने पुन्हा त्याच
आल्यावाचून राहत नाहींत. एखाद्या घटनेचे 'कालचक्र' वर्षांचे असतें
तर दुसऱ्या एखाद्या घटनेचे अनेक वर्षाचे असतें. पण 'कालचक्र'
आहे आणि ठराविक कालाने वृष्टीत त्याच त्याच घटना पालटून
पालटून येतात असें दिसते. पण मानवसमाजाचे असें दिसत नाहीं.
मानवसमाजांत नित्य नवे पालट आहेत. लोकशाही आली, गेली व
पुन्हा आली असें आपण म्हणतो तरी पण जुन्या लोकशाहीहून
नवी लोकशाही शब्दसाम्याखेरीज प्रत्येक बाबतींत भिन्न आहे.
स्पार्टा, अथेन्स वगैरे प्राचीन ग्रीक शहरांतील लोकशाही आणि हिंदु-
स्थानच्या दुपटीने क्षेत्रफळ असलेल्या अमेरिकन राष्ट्रांतली आजची
लोकशाही यांत खरखर कांहींहि साम्य नाहीं. प्राचीन ग्रीसची
शस्त्राखें आणि आजची हिटलरची शखाखें यांचें गोत कांहींच
लागत नाहीं. हे पालट कांहीं चक्राकार होतातसे वाटत
नाहीं. मागील परिस्थितीतून पुढील परिस्थिति निर्माण झाल्या-
सारखी दिसते. पण फिरून उन्हाळा, पावसाळा, हिंवाळा यावा
त्याप्रमाणें पूर्वीचे पालट पूर्वीच्या स्वरूपीत आलेले दिसत नाहींत..
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---??-इrइंइए-८?९प---जड धर्म हे जर सर्व निश्चिबुधळेत तर रेघांपासून सर्वस्वी नवीन
असे परिणाम कोठून निर्माणारले?

भौतिकवाद्यांना न सुटणारे- १५३ सोडविण्यास मार्गे उख-लेला हेगेलचा भाबवाद पुढें आला. येट्रीश व मानवीतीवा विकास
होत आहे ही गोष्ट हेगेल यास मान्य होती, अर्थीत निश्चित गुण-
धर्मवान अशी जी जडसूष्टि तीतून विकासगुण कसा निर्माण होणार?
म्हणून भौतिकवाद, जडवाद चूकच आहे असें मत हेगेल याने दिलें.
त्याच्या मते, भाव, कल्पना, इच्छा हीच सूष्टिमूल आहे. गोचर
विश्वाच्या पूर्वीही तिचे अस्तित्व असून ती अनादि आहे. तिच्यांतूनच
पुढें जडसष्टि निर्माण झाली. तीतच सजीव वस्तु व अखेर मनुष्यही
निर्माण झाला. या विकासक्रमानें ही इच्छाशक्ति स्वातंन्याकडे. धाव
घेत आहे. इतिहासांत उत्पन्न होणारी अमुक अवस्था चांगली व
दुसरी अमुक वाईट हें म्हणणें खरें नसून एकाद्या झाडाचे पान कडवट
असतें, फळ कथे असतां आंबट असतें व पक झाल्यावर गोड होतें
या त्याच्या सर्व भिन्न अवस्था प्रगतीच्याच आहेत, त्याप्रमाणें समाजा-
च्या इतिहासांत उत्पन्न होणारी कोणतीही अवस्था क्रमप्राप्त व
अपरिहार्य-इतकेंच नव्हे तर इष्टही आहे असें हेगेल मानी. त्याच्या
काळी जर्मनींत अनियंत्रित राजा होता. त्याची राजवट वाईट होती.
पण हेगेलच्या या विचारसरणीवरून पाहता ही अनियंत्रित राज-
सत्ताही इतिहासक्:मप्राप्त आहे म्हणून समर्थनीय आहे असें हेगेल,
जाणून अथवा अजाणता, सुचवीत होता.

पण ही विचारसरणी ईश्वरवादाचीच बिघडवून वाढविलेली
आव्रत्ति होती. भौतिक वादाप्रमाणें वस्तूंचे गुणधर्म समजून घेऊन
माणसाला आपली परिस्थिति सुधारण्यास तरी मार्ग मोकळा होता
ईश्वरवादांत ईश्वराची भक्ति करून तरी माणसाला आपली परिस्थिति

३
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सुधारण्याची आशा होती. पण हेगेलचा भाव अथवा इच्छा
(आयडिआ, बदलू) ही भक्ति करून पावणारी नव्हती. तिचा
जो एक विशिष्ट क्रम त्याच क्रमाने ती विकासणार होती.
यत्नवादाचा तेथें कांहींच उपयोग नव्हता. इतिहासांत जें जें
कांहीं घडेल तें तें सर्वच क्रमप्राप्त व इष्ट असें मानल्यावर खालीं
मान घासून काळाचे तडाखे खात राहणे एवढेच कर्तव्य व
भोगवटा माणसाला उरत होता. कार्ल मार्क्सच्या भौतिकवादानें
मानवजातीची या हताशेतून सुटकाकेली.

मार्क्सची विचारसरणी : :

मानवजाति विकासत आहे, तिच्या घटनेची व कर्तृत्वाची प्रगति
होत आहे, हें मार्कला उघड दिसत होतें. पण जड व निश्चित
अशा सष्टिधर्मातून हा विकासगुण कसा निर्माण होणार ही शंका
त्यालाही आलीच. या शंकेचे उत्तर देण्यासाठी जड अशा निश्चित
गुणधर्मवातू सष्टींत जो नित्य विकास दिसतो त्याच्या तळाशीं नित्य
बदळणारें काय आहे याचे त्यानें इतिहासांत खोल शिरून संशोधन
केलें. आणि या नित्य विकासास माणसाचे कर्तृत्व -माणसाचे
एका विशिष्ट क्षेत्रांतील कर्तृत्व-कारण आहे असें त्यास आढळून
आलें. हें विशिष्ट क्षेत्र म्हणजे धनोत्पादनाचा खटाटोप हें होय.
डार्विनचा विकासवाद

सजीव सूष्टि हा निर्जीव सृष्टीचाच एक भाग असला तरी सजीव
सष्टि व निर्जीव सूष्टि यांचें सख्य कधींच नाहीं. थंड प्रदेशांत
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राहणाऱ्या अस्वलांना ईश्वराने दाट केसाचे नैसर्गिक पांघरूण दिलें,
लहान वासरां-मुलांना दूध मिळावे म्हणून ईश्वराने त्यांच्या मातांच्या
स्तनांत दूध दिलें, वाघ-सिंहांना नखेदाढा दिल्या, हरिणाला आत्म-
रक्षणार्थ ईश्वरानेच चपळता दिली वगैरे प्रकारे वृष्टीची उपपत्ति ईश्वर-

वादी सागू शकत असून, ईश्वर हा शहाणा, दूरदर्शी व दयाळू आहे
असें सागू शकत होते; पण ज्कलामुरवी, धरणीकंप व रोगराई यांनी
कोच्चवधि जीवांचा संहार कां होतो, वाघानें आणि सिंहाने
हरिणाला पकडून खावे आणि गाई-म्हशीचे दूध वाघ-सिंहांना न
आवडता त्यांचें मांसच आवडावे असें करण्यांत ईश्वराची दया,
शहाणपण अथवा दूरदर्शीपणा यापैकी कोणता गुण दिसून आला
याचे उत्तर सेश्वरवाद्यांना सयुक्तिक असें देता येत नसे. चार्ल्स
डार्विन या प्राणिशास्त्रज्ञानें या शंकेचे निर्भीड उत्तर दिलें.
ईश्वराची अडगळ त्याच्या विचारसरणींत मुळींच नव्हती. पण मग
उचरधुवाजवळील कडक थंडीच्या प्रदेशातल्या अस्वलांच्या अगा-
वर त्यांच्या संरक्षणात अवश्य असें दाट केसाचे जाड कातडे कोठून
आलें? ईश्वरावांचून हें कोण करील? डार्विन म्हणाला, ज्याच्या
अंगावर दार, रारठुरकेसांचेरजुराड्र कावडेहे-असा. अस्वलुर त्या कडक
थंडीत, ला-थह्यामुनामुळेठिडुंनेरीजिबंतुरगृहिहा-तुव -म्हणून आपणांस
हण्या-र-स मिमळाल१? थंडीच्या-तुडह्यांतु.-?पुसें आच्छादन
नसले कितीनीती जीव जन्मनांचसेले.स्वागमुष्टीच-गृहेट. जसा
केवर्त्य-इrइrइंएं ला त्याचप्रसाणें-आक्षावयु-डिझीडजीव्रउत्तरघुवाजेवळ
थंडीच्या कडाक्याने मेले. जाडकेसाचे अट्टल तेवढेरजगले ही निसर्गा-

क-ढएरुट्टरहोय; जो निसगळ्याशी झगडण्यास
समर्थ ठरतो तो टिकतो (सर्व्हायव्हलूऑफ दि फिटेस्ट) हाच जड-
निसर्गाचा .सिद्धांत येथें प्रभावी ठरला आहे. प्राणिमात्रांची जगण्या-
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साठी धडपड चाललेली असते. त्यासाठीं त्याला निसर्गातून पोषक
द्रव्य घ्यावें लागतें व विध्वंसक परिस्थितीशीं झगडावे लागतें.
पोषक द्रव्यें मिळविणे व विध्वंसक परिस्थितीस तोंड देणे यासाठीं
कराव्या लागणाऱ्या झगड्यांत काठ्येवीध जीवाच । नित्य फडशा पडत
असतो. डार्विनच्या मते, झगड्यांत पराभूत होणाऱ्या पाण्यांचा संहार
होत असतांच प्रतिकूल अवस्थेशीं झगडून पोषक द्रव्यें मिळविण्यासठी
अवश्य अशीं इंद्रिये ज्या पाण्यांना निर्माण होतात, त्या प्राण्यांची
त्या इंद्रियांमुळें उच्च उचतर जातींत उत्क्रांति होत .जाते. याच
उरत्क्रुांतिख्खं?इrइrrएएrईंइrंrइंrईंrंrंण्यास?rईंए?rईrrंईईर्च्चं?३ईई -बुद्ध.ऽ५.च्ये अहंकर.
गैरे मानसिक अथवा आलिसुक.-२०निमुष-होतात-.लि rं .५१ ा?

''डार्विनने प्राण्यांच्या ववकासक्रमाचा हा सि द्धांत। मानवजातीपर्यत
आणून सोडला. मार्क्सने तोच सिद्धांत मानवी व्यवहारास लावून
मानवविकासाचा सिद्धांत मांडला. येथें हें लक्षांत ठेवले पाहिजे कीं,
मार्तुला.डविनचा-विकरसबाडळीच म्रारहीतु नसुरताही त्याच्य्राच-
सारखी विचारसरणी त्यानें स्वतंत्रपणें मानवसमाजैंसि लावून
दाखविली. डार्विनचा विकासवादावरील 'ऑरिजितू फू दि
स्पेसजि ( जीवकोटीचें मूळ) हा ग्रंथ सन १८५९ त प्रथम प्रसिद्ध

६६?८६४ल्य वरळबद हा६.?२स

मनुष्य व मलयेतर
मकृयेतर मल्याला सृष्टीशी झगडण्यास दात दाढा चोंचा
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पंख वगैरे नैसर्गिक अवयव असतात. पण माणूस हा शारीरिक
अवयवांनी सुष्टीशी झगडण्याचे कामी अगदींच दुबळा आहे.
पण उलट, सुष्टीत त्याच्या चीरतार्थास अवश्य असणाऱ्या वस्तु
इतर प्राण्यांना जशा आयत्या सिद्ध अवस्थेंत मिळतात तशा माणसा-
स मिळत नाहींत. जनावरे गवत खातात, पक्षी फळें किडे
खातात, पण माणसास शेतांत अन्न पिकवून तें शिजवून मग खाती
येतें. शरीराची दुर्बलता माणूस आतां बुद्धिबलानें भरून काढतो.
एकेक व्यक्ति या नात्याने माणूस हा सूष्टीपुढें अगदीं दुबळा आहे.
म्हणून माणूस कळप करून राहतो व समुदायाने सष्टीशीं झगडतो.
मनुष्येतर सष्टींतही हरणे, हत्ती वगैरे जनावरे, कळप करून
राहतात खरी; पण या जनावरांचा कळप म्हणजे नुसता घोळका
असतो, तर माणसांच्या कळपांत संघटना असते. संघटनाबल ही एक
नवीच शक्ति माणसाने निर्माण केली आहे. वाघ, सिंह आपापली
शिकार व्यक्तिशः आपणच मारून खातात. पण हरणे कळप करून
राहिली तरी त्यांचें गवत व्यक्तिशः त्यांनामिळवितां येतें. वाघापासून
अथवा सिंहापासून हरणें कळप करून आपलें संरक्षण करूं शकत
नाहींत. आणि संघटित कळप करून शत्रूवर हल्ला करणें तर मनुष्ये-
तर प्राण्यांना फारसे साधले नाहीं. माणसाने बुद्धिबलानें हें संघ-
टनाबल मिळविले आहे. इतकें कर्तृत्व साधण्यापूर्वी लक्षावधि मानव-
जात सष्टीशीं झगडतां झगडतां ठार झाली आहे. सृष्टीवर प्रभुत्व

गाजविण्याचें व सृष्टीला चरितार्थाचे कामी लावण्याचे कर्तृत्व ईश्वराने
अथवा हेगेलच्या 'कल्पनेने सर्व माणसांना दिले नसून, ज्यांच्या
ठिकाणी हें कर्तृत्व आलें नाहीं ते मानववंश नष्ट झाले. तसेंच,
एकदा असलेलें हें कर्तृत्व ज्यांच्या ठिकाणी पुढें राहिलें नाहीं तेही
मानववंश पुढें नष्ट झाले.



३८ मार्क्सचा भौतिकवाद

अति-माचीन माणूस
अगदीं प्राचीन काळापासून माणसीच्या जमावाने शिकारीची

पद्धतशीर कोंडी करून शिकार ठार करण्याची कला संपादिली. जिवंत
प्राण्याचें मांस हेंच माणसाचे फार प्राचीन काळी अन्न होतें. अशा
अन्नाची शिकार करण्याचे निमित्तानेंच प्रथम माणसाने आपल्या
टोळ्यांची संघटनाकेली. या शिकारीच्या निमित्ताने टोळपाटोळ्यांची
भांडणें होत. शिकार म्हणून मारलेला एक डुक्कर कोणी मारला व
त्याचें प्रेत कोणाच्या मालकीचे या मुद्द्यावर हिमालयाच्या अरण्यांत
अर्जुन व एक भिल यांचे दरम्यान युद्ध झाल्याची कथा महाभारतांत
आली आहे. अशीं टोळ्यांची युद्धे यशस्वीपणे करतां यावी यासाठीं
टोळ्या आपले नेते निवडीत अथवा एखादा उत्तम लढवय्या टोळीतील
सर्वावर प्रभाव गाजवून आपण नेता होत असे या टोळ्या फिरत्या
असत. चांगली शिकार ज्या प्रदेशांत असे त्या प्रदेशांत त्या राहत
तेथील शिकार संपली कीं तो मुलुख सोडन जात शिकार चांगलीबेले

८?; ६.६?७९ -७५ - कलें आस्तत्व व५घडला

'मनुघ्य हा हत्यार करणारा प्राणी आहे' असें डॉ. क्रॅक्लिनने म्हटलें
आहे यांत फार अर्थ आहे. शिकार करण्यासाठीं, झाडावरील फळें
पाडण्यासाठी, शत्रूवर हल्ला करण्यासाठीं माणसाने झाडल्या फांद्यांचा,
दगडांचा वगैरे उपयोग केला. हेच दगड अणकुचीदार घासून, त्यांना
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प्रहार करण्याची हत्यारें माणसाने तयार केली. वाघसिंहाप्रमाणें नुसत्या
शरीरावर सुष्टीशी झगडण्यासाठीं समर्थ अशीं इंद्रिथेंमाणसास नव्हती
ती उणीव माणसाने हत्यारे करून भरून काढली. पण हत्यारे करणें
एवढेच माणसाचे वैशिष्ट्य नसून, वर सांगितल्याप्रमाणें नेता निव-
डून अथवा पत्करून व त्याच्या नेतृत्वाखाली संघटना आणि शिस्त
पत्करून राजकीय समाज निर्माण करणे हेंही माणसाचे वैशिष्ट्य
आहे असें अरिएलनें फॅक्लिनच्या फार पूर्वी दर्शविले आहे. हत्यारे
करणें व राजकीय संघटना स्थापणे या दोन्ही गोष्टी माणसाच्या
धनोत्पादन-प्रकाराचाच भाग होत असें मार्क्स सांगतो.

या धनोत्पादन-कार्यातच माणसाची आर्थिक नाती उत्पन्न

होतात असें मार्क्सीचे मत आहे तें फार महत्त्वाचें आहे. नेता व
अनुयायी हें निर्माण झालेलें नाते याच प्रकारचें आहे. जी शिकार
सर्व टोळीने अथवा त्यातील कांहीं व्यक्तींनीं करावयाची तिचा उप-
भोग सर्व टोळीने घ्यावयाचा, टोळीतील असमर्थानाही तिचा उपभोग:
घेता येत असे, म्हणजे उत्पन्न धनावर त्या वेळीं भोगवठ्याचे बाबतींत
सामुदायिक मालकी असे. 'धनोत्पादनाचे श्रम ज्यांना जितके शक्य
असतील तितके त्यांनीं करावे आणि उत्पन्न झालेल्या धनाचा उप-
भोग ऐकला जितका घेता येईल तितका त्यानें घ्यावा ' हें कम्यु-
निझमूचें प्रसिद्ध तत्त्व त्या अतिप्राचीन काळी अमलांत असावें असें
दिसते. धनाची सामुदायिक मालकी हें उत्पादन-नातें परस्पर-
माणसांत या वेळीं होतें. उत्पादन-प्रकारास हें नाते अवश्य होतें
म्हणून यास उत्पादन-नातें ( प्रॉडक्शतूरिलेशन) म्हणावयाचें. अशा,
टोळ्यांच्या समाजांत विवाहसंस्था व्यवस्थित झालेली नव्हती. अनेक:
स्त्रिया व अनेक पुरुष यांचे संबंध सरमिसळ असत. पण स्त्रियांच्या:
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???????????पायी टोळ्यांत अंतःकलह होऊं लागल्याने टोळीच्या नेत्याला कांहीं
तरी शिस्त हळूहळू निर्माण करावी लागली असली पाहिजे.
मालकी हक्काचा जन्म

शेतीचा शोध ज्या काळी व ज्या मुलुखांत लागला, तेथील टोळ्या
त्या काळी स्थिर स्वरूपाचें जीवन घालवू लागल्या असाव्या. शिकारी
टोळ्याचे वेळेपेक्षां या शेतीच्या वसाहतींतलें जीवन अधिक विरळ
होणें स्वाभाविक होतें. ज्या शेतीच्या क्षेत्रांत जेवढ्या जमावाची
गुजराण होई -तेवढीच माणसे त्या क्षेत्रांत राहणे स्वाभाविक
होतें. या काळांत स्त्रियांवर पुरुषाने स्वामित्व स्थापून विवाहसंस्था
निर्माण केली. शेतीच्या उत्पादनाच्या प्राथमिक अवस्थेंत शेतीची
उत्पादन-कला मागसलेली असल्यानें पीक कमी येई. यामुळे शिकार
व शेती या दोहोंवरही माणसास गुजराण करावी लागे. मारलेली
शिकार व उत्पन्न केलेले धन खाऊन, वापरून फस्त करावे लागे.
हत्या, बी-बियाणे जतन करून ठेवावी लागत. पण त्यांचा सामु-
दायिक वापर या प्राथमिक अवस्थेंत अवश्यच होता. पण शेतीची
जसजशी प्रगति होत गेली तसतशा टोळ्या फुटत गेल्या आणि
वैवाहिक बंधनांनी युक्त अशीं कुटुंबें निमार्ण झाली उपभोगिल्यानंतर
उरू लागलेल्या हवनावर तें पुन्हा हवें तेव्हां उपभोगण्याचा हक्क

माणसास हवाहवासा वाटूं लागला. यामुळे धनाच्या मालकीची
संस्था निर्माण झाली. सामुदायिक मालकीच्या जागी खाजगी
मालकी उत्पन्न झाली. हा पालट उत्पादन-नात्यांतच झाला. आणि
तो उत्पादन-प्रकाराच्या गरजेमुळेच उत्पन्न झाला होता. शेतींत
केलेल्या मेहनतीचा भोगवटा आपला आपणांस मिळावा या
इच्छेने जमिनीच्या मालकीची कल्पना निर्माण झाली. आणि
कांहीं जमिनी खाजगी मालकीच्या, तर वाकीच्या सार्वजनिक
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मालकीच्या, अशी वाटणी एकेका वसाहतींत सुरू झाली. वैवाहिक
बंधनानी निर्माण झालेल्या कुटुंबांना या मालकीच्या जमिनी मिळू
लागल्या. गुरांची खिल्लार पाळण्याच्या पद्धतीने या मालकी संस्थेची
दृढता आणखी वाढली.
संस्कृतीचें मूळ कोणतें

दया, प्रेम, आपुलकी, न्याय, चालीरीति, वगैरे जी मानवी
संस्कृतीचीं चिन्हे, तीं या काळात हळूहळूह वाढत होतींच. पण धनो-
त्पादनाच्या मुख्य कर्मात उपकारक होईल अशा प्रकारें त्यांची
उत्पात, वाढ, ऱ्हास व नाश होत असे. '' राजकीय, सामाजिक व
नैतिक संस्था व व्यवस्था यांना धनोत्पादनाच्या शक्तीनीच विशिष्ट
आकार येत असतो. व्यक्तीच्या व समाजाच्या इच्छा आणि वासना
यांना उत्पादन-शक्तींना अनुकूल असेंच स्वरूप प्रास होतें. व्यक्तींच्या
ज्या इच्छा व समजुती धनोत्पादनशक्तीस अपायकारक असतात,
.त्या नाश पावतात. धनोत्पादनास अनुकूल अशी जी भौतिक परि-
स्थिति असते, तीतच मनुष्य जगतो व अर्थात त्याचेच छाप त्याच्या
मेंदूवर उमटतात. माणसाच्या मानसिक वातावरणावरही या उत्पादन-
परिस्थितीचा परिणाम घडत असून त्याच्या चालीरीति, श्रद्धा, प्रयत्न
ध्येये या सर्वावर त्याच्या परिस्थितीचा ठसा उमटलेला असतो. ही
परिस्थिति माणसाच्या धनोत्पादन-प्रकाराने धनोत्पादनाच्या कार्यास
आवश्यक अशी बनविलेली असते. मनुष्याच्या अंतःकरणांत असलेली
दयाबुद्धि ही काही तो ईश्वराचा पृथ्वीवरील प्रतिनिधि आहे म्हणून
त्याच्या ठिकाणी निर्माण झालेली नाहीं. सुष्टीशी झगडण्यासाठीं
माणसाचे जें परस्पर-सहकार्य होणें अवश्य आहे त्यासाठीं दया व
न्याय या गुणांची आवश्यकताच आहे. प्रत्येकाला त्याच्या श्रमाचे
फळ नित्रस्तपणें भोगता आलें पाहिजे ही इच्छा व तदनुसार रूढि,
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कायदा वगैरे समाजांत उत्पन्न होऊन मान्यता पावतात. माणसांच्या
सवयी, चालीरीति, रूढि, राजकीय संस्था या सर्वांना आर्थिक
उत्पादनास अनुकूल अशा प्रकारे उत्पात, स्थिति, आकार, ऱ्हास व
नाश पत्करावा लागतो.''

गुलामगिरी ही मानवी इतिहासांत मोठी हीन अवस्था होय असें
आज आपण मानतो माणसाने माणसाला गुराढोरांप्रमाणें विकत
घ्यावे, विकावे, चाबकाने मारावे, हा प्रकार मानवी श्रेष्ठपणाला
हीनता आणणाराच आहे. मानवी श्रेष्ठतेला कलंक लावणारी जी
'युद्ध' नांवाची आणखी एक संस्था, तिनेच गुलामगिरीला जन्म
दिला असें इतिहास सांगतो. युद्धामध्यें पकडून आणलेले जे कैदी
त्यांना गुलाम म्हणून राबविण्यांत येई व त्यांची खरेदी-विक्री होई.
पण खरोखर गुलामगिरी ही केवळ युद्धामुळेंच उत्पन्न झाली असें
नव्हे. आर्थिक उत्पादन-प्रकारातूनच ती जन्म पावली. त्याच्याशीच
ती निगडित होती आणि आर्थिक दृष्ट्या निरुपयोगी व अपायकारक
ठरली तेव्हांच गुलामगिरी नाश पावली, हें इतिहास थोडा सूक्ष्मपणें
पाहिल्यास कळून येईल. 'युद्धसंस्था' ही धनोत्पादनाच्या खटा-
टोपांतूनच कशी जन्मास आली हें वर सांगितलेंच आहे. ही युद्ध

झाली म्हणजे प्रतिपक्षाचे जे कैदी पकडले जात, त्यांना पोसण्यास
पुरेसे अन्न नसल्याने त्यांच्या सररहा कत्तली करण्याचीच चाल
प्राचीन काळी होती. पण पुढें शेतीची मशागत व गुरे पाळण्याचा
धंदा यांत सुधारणा झाली तेव्हां दरेक माणूस आपल्या कष्टानी
आपल्या गरजेहून अधिक धनोत्पादन करण्यास समर्थ झाला. तेव्हां
लढाईत सापडलल्या कैद्यांना ठार न मारता, गुरापमाणें त्यांना
चाबकाने मारून अथवा धाक दाखवून त्यांना धनोत्पादनकार्यास
कुंपण्यांत देऊं लागलें. या गुलामगिरीने मानवाची धनोत्पादक



मार्क्सची विचारअणी ४३

??शक्ति पुष्कळच वाढली व तिचा माणसाच्या संस्कृति-उत्कर्षासही
फायदा झाला. ?rईईईइrइrईrंइन्यापच?एए-गु?इई
आधारलेही.ऽ५.तें
गुलामगिरी ही सुव्यवस्था?

गुलामगिरी हा समाज-सुव्यवस्थेचा आधारस्तंभ होय असें
विचित्र मत रेस्टटिंकून ठासून प्रतिपादिलें आहे. '' आज दोन
हजार वर्षांच्या अंतरावरून आपणांस विचित्र व क्रूर दिसणारे हें
मत रटहखारख्या तत्त्वज्ञाने सांगावे यांतील रहस्य उकडन
पाहिले पाहिजे. या रहत्याचा उलगडा असा-यंत्रपूर्वकाली धनो-
त्पादनाची हत्यारे ही वरीच अपूर्णावस्थेत होतीं. त्या काली जिवंत
राहण्याची तरतूद करण्यासाठीं मनुऱ्यास सृष्टीशी फार कष्टाने
झगडावे लागे. जिवाला यातना होतील इतकें झगडण्यास. कोणी
झाला तरी स्वखुषीने कसा तयार होईल? म्हणून बलाने व शहाण-
पणाने अधिक समर्थ अशीं थोडी माणसे दुर्बल व मूर्ख अशा
पुष्कळांस सक्तीनें संपत्ति उत्पन्न करण्याचे कामी राबवीत! हाच
गुलामगिरीचा इत्यर्थ आहे. या बहुसंख्य गुलामानी निर्माण केलेल्या
संपतीपैकीं त्यांना काम करण्यास व भावी पिढीचे गुलाम निर्मि-
ण्यास सामर्थ्य राहील एवढी बेताची हिणकस संपत्ति गुलामांना
वाटल्यानंतर, उरलेली उच्च दर्जाची संपत्ति गुलामांना सक्तीने
राबवणारे शहाणे व ग्रीक नागरिक यांच्यांत वाटली जाई. ग्रीक
नागरिकांत धर्मशास्त्र, नीतिशाख, राज्यशास्त्र यांचा उदय झालेला
असून असा उदय हेंच आज आपण आध्यात्मिक, मानसिक अथवा
बौद्धिक उन्नतीचे व सांस्कृतिक उत्कषार्चें लक्षण मानतो ग्रीक

नागरिकांच्या या उन्नतीचे कारण असें होतें कीं, कष्टाने देह
जमिनीवर गळून पडेपर्यंत गुलाम शेती वगैरे उत्पादनाचे कष्ट
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करीत व या कष्टाचीं गोड फळें ग्रीक नागरिकांना कष्टा-
शिवाय व हुकमतीच्या जोरावर उपभोगण्यास मिळत. यामुळे चांगल्या
दर्जाचे अन्नवस्त्र, हुकमत अथवा प्रभुत्व गाजविण्याची सोय व
जरूरी आणि निष्काळजीपणाने स्वस्थ बसता येईल अशी पुष्कळशी
फुरसत या गोष्टी ग्रीक नागरिकांना मिळत. ( १) सुबत्ता, ( २) प्रभुत्व

आणि ( ३) फुरसत या अर्थीनंच सांस्कृतिक उन्नति होत असते;
आणि सृष्टीशी झगडून संपत्युत्पादन करणें जेव्हां अतोनात कष्टाचें
काम होतें तेव्हां बहुसंख्यांनी असे अतोनात कष्ट करून अरूप.
सख्यांना संस्कृतीची ही साधनत्रयी पुरविल्याशिवाय अल्पसंख्यांना
तो संस्कृतिविकास मिळणे अशक्यच होतें ग्रीकांची संस्कृति
अशा rंकर१े गुलामगिरीवरआधारलेली होती. म्हणून- संस्कृतीचा

ज्युक गुलामगिरी अवश्युर अहिजुलै अरिस्टॉटलूने प्रति-
पाहिले ''

यावरून गुलामगिरी ही एक सुधारलेला धनोत्पादन-प्रकार
म्हणूनच अस्तित्वांत आली व तिने मानवसंस्कृतीच्या उत्कर्षीत भर
घातली हें उघड दिसते. पुढें कालांतरानें गुलामगिरी नाश पावली.
पण ख्रिस्ती धर्म व राजकीय लोकशाही यांच्या शिकवणीमुळें
माणसाची ध्येयदूष्टि बदलली म्हणून गुलामगिरी नष्ट करण्यांत
आली, असें जें प्रतिपादण्यांत येत असतें तें खरें नसून आर्थिक

५२८कॅ ।र य१ न।१य१नेन्ये गुलटातमगिरी मागें पडून नाश पावली

खस्तावर सूड
गुलामगिरीवर खिस्तानें फार मोठा हल्ला चढवला सर्व माणसें

ईश्वराची लेकरे आहेत व या अर्थाने सर्व माणसे सारख्या दर्जाची
आहेत असें त्याचें म्हणणें होतें. खिस्ती धर्माचा प्रसार युरोपात खूप
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----च------झपाड्यानें झाला. पण ख्रिस्ताची शिकवण अमलांत कोणीच आणीत
नव्हतें. ' एका गालफडांत कोणी मारली तर दुसरें गालफड पुढें
करावे ' या ख्रिस्ताच्या शिकवणुकीचे अनुयायी ख्रिस्ताचा क्रॉस
दंडावर व छातीवर बांधून, इतरांची दोन्ही गालफडे फोडीत होते.
ख्रिस्ताच्या हरपूमागून सहाशे वर्षीनंतरही रोम या खिस्ती सावाज्या-
च्या राजधानीत गुलामांचा फार मोठा बाजार मरे. त्या बाजारांत
जिस्ताचा प्रतिनिधि म्हणजे पोप ( ग्रेगरी दि ग्रेट) हा स्वत: गुलाम
खरेदी करण्यासाठीं जाई. एलिझाबेथच्या काळी ब्रिटिश जहाज
कंपन्यांनी आफिकेंतून नीग्रोंना पकडून आणून त्यांना अमेरिकेत गुलाम
म्हणून विकण्याचा व्यापार फार मोठ्या प्रमाणांत वाढविला होता.
१५०८ पासून १८६० पर्यंतच्या साडेतीनशे वर्षात दीड कोटि
आफ्रिकन नीग्रोंना अमेरिकेत नेऊन कम म्हणून विकण्यांत आलें.
त्यांना नेतांना प्रवासांत जवळजवळ इतकीच माणसेमेली. लिव्हरपूल,
भावी काळांत जें इतकें भरभराटलें. त्याचे प्राथमिक भांडवल गुलामांच्या
व्यापारावरच उभारले होतें जॉन हॉकिन्स हा ब्रिटिश जहाजबाला
गुलामांचा व्यापार करूनच कोट्याधीश. झाला. गुलामांची नेआण
करण्याच्या त्याच्या जहाजांच्या एका तांड्याचें. नांव 'जीजस्र
रवाइस्ट' होतें. गुलामगिरी नाहीशी करा म्हणणाऱ्या रिवस्ताचे नांव
त्याच्याच अनुयायांनी गुलामांचा व्यापार करणाऱ्या जहाजांना दिलें!
यापेक्षा ख्रिस्ताचा त्याच्या अनुयायांनी अधिक क्रूर असा कोणता सूड
उगविला असता?

युरोपांत मॉटेस्टंट व रोमन कॅथॉलिक या ख्रिस्ती धर्मपंथांत
जेव्हां झगडे सुरू झाले तेव्हां फ्रान्स व हॉलंड येथील प्रॉटेस्टंट विणकर,
रोमन कॅथॉलिक राज्यकर्त्यांच्या छळास कंटाळून इंग्लंडांत आले.
तेव्हांपासून इंग्लंडांत स्वदेशी धंद्यांत, बरकत येऊ लागली. आणि
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गुलामांच्या व्यापारांतलें भांडवल देशीरकारागिरीकडे वळून हळूहळू
गुलामांच्या व्यापाराला ओहोटी लागली. इंग्लंडांत 'रेफमेंशन ' ऊर्फ

टि ध'र्मपंथाच्या?झ्यास्थापनेची जी चळवळ झाली .तीही इंग्लंडांत
व्यापारीवर्गाचे वर्चस्व वाहू लागल्यामुळेंच झाली.
गुलामगिरी गेली, सरंजामंशाही आली

सरंजामशाहीच्या उदयामुळेंही गुलामगिरी मागें पडली. ही
.सरंजामशाही ही ख्रिस्ती धर्माच्या शिकवगुकीने जन्मास आली
.नव्हती. शेतीची सुधारणा झाली, नवीन नवीन मुलूख शेतीच्या
.कक्षेत आले तेव्हां व्यक्तीच्या कष्टानें व्यक्तीच्या चरितार्थाच्या
-गरजेहून अधिक धन निर्माण होऊं लागलें; तेव्हां हे कष्ट सक्तीनें
करून घेण्यासाठीं, शत्रूच्या पकडलेल्या सैनिकांची कत्तल करण्या-
ऐवजी त्यांना गुलाम म्हणून राबविण्यांत येऊ लागलें, ही गुलाम-
गिरीची जन्मकथा मागें सांगितलीच. याच क्रमाने .पुढें गुलामगिरी
नाशही पावली. जो कष्ट करील त्याला त्याच्या धनांतला वाटा
मिळेल; त्यांतून त्यानें संचय केल्यास त्याच्या भोगवठ्याचा हक्क

(त्यालाच राहील अशी खात्री असल्यास मनुष्य अधिक उत्साहाने
काम करतो हा अनुभव गुलामांच्या मालकांना येऊ लागला.
लढाईत मालकासाठी लढून त्याला विजय मिळवून देऊन अनेक
गुलामांनी आपलें स्वातंन्य संपादन करून घेतलें व मालकांकडून
मशागतीसाठी जमिनी मिळविल्या. या जमिनींत हे माजी गुलाम
स्वतांच्या फायद्यासाठीं जें धन निमीत तें गुणाने व परिमाणाने श्रेष्ठ
असून त्यामुळें एकंदर समाजाचें धन वाढे व व्यापारधंद्यात बरकत

४, यामुळे हळूहळू अधिकाधिक नापिक जमिनी वहिवाटींत
आणणें अवश्य व शक्य होऊं लागलें. तेव्हां गुलामांच्या मालकांनीं
गुलामांना शारीरिक स्वातंत्र्य देऊन .वंशपरंपरा आपले शेतकरी
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नेमले. या जमीनमालकांच्यी अमिनींत सुपीक व नापीक जमिनी
असत. पैकी शेतकऱ्यानें व्हिवातून कांहीं दिवस सुपीक
जमिनीवर कष्ट करून त्यांतील भूर्व धन मालकास द्यावे आणि
या कष्टाच्या मोबदला आठवड्यातीद्दल उरलेले दिवस मालकाच्या
नापीक जमिनींत कष्ट करून त्यातीले५सर्व धन स्वतःसाठी ठेवावे,
अशी प्रथा या जमीन-मालकांनीं पाडली. यामुळे स्वतंत्र झालेला हा
गुलाम जास्त कष्ट करूं लागला आणि एकंदर समाजाची व जमीन-
दारवर्गाचीही संपत्ति वाढली. माणसाच्या उत्पादन-सामर्थ्याच्या
वाढीच्या क्रमांत गुलामगिरी हा उत्पादन-प्रकार व मालक-गुलाम हें
उत्पादन-नातें जन्मास आलें आणि तेंच सामर्थ्य आणखी वाढतो वाढता
मालक-गुलाम या नात्याची चौकट वाढीच्या वेगांत तुटली: गुलाम-
गिरी नाश पावली आणि सरंजामशाही म्हणजे सरजामदार-खास हे
उत्पादनसंबंध निर्माण झाले.
अमेरिकेत गुलामगिरी कशी नष्ट झाली

गेल्या शतकाच्या उत्तरार्धीत अमेरिकेतील ( ९, एस. ए.) उत्तरे-
कडलीं संस्थानें व दक्षिणेकडलीं संस्थाने यामध्ये घनघोर रणसंग्राम
होऊन उत्तरेकडील संस्थानांचा विजय झाला व उत्तर-दक्षिण विभागा-
चे लोकशाहीप्रधान असें एकराज्य होऊन गुलामगिरी नष्ट कर-
यांत आली. या वेळचा अमेरिकेचा अध्यक्ष आब्राहाम लिंकन हा
गुलामगिरी नष्ट करणारा थोर पुरुष म्हणून इतिहासानें गौरविला
आहे. पण ही यादवी व गुलामगिरीचा नाश यांचे बुडाशींही
.आर्थिक उत्पादन-प्रकारांचा कलह असल्याचें दिसून येतें. युरोपिअन
जहाज कंपन्या आफिकेंतून नीग्रो लोकांना अमेरिकेस नेऊन गुलाम
म्हणून विकीत त्याचप्रमाणें युरोपांतील असंख्य गोरे लोकही
प्रत्यहीं या जहाजांतून अमेरिकेस वसाहतीस जात युरोपीय



४८ मार्क्सचा भौतिकवद
वसाहतवाल्यांनीं प्रथम पूर्व व उत्तर भागांत वसाहत केली व
नंतर ते प्रथम दक्षिणेकडे व मागाहून पश्चिमेकडे पसरत चालले.
युरोपीय गोरे मजूर जसे जसे मूळ बसाहतवाल्यांना भरपूर मिळू
लागले, तसतसे काळ्या व अडाणी नीग्रोंची उत्पादनक्षमता कमी
असल्यानें उत्तरेकडील वसाहतवाल्यांनीं दक्षिणेकडील वसाहतवाल्यांना
हे नीग्रो गुलाम विकून टाकले. हे गुलाम खरेदी करून या दक्षिण-
वाल्यानी कापसाच्या धंद्यांत नवी यंत्रसामुग्री घातली. वाहतुकीची
सुधारणा करून गुलामांच्या श्रमावर कापसाची प्रचंड शेते आपल्या
मालकीची केली. दक्षिणेतील संस्थानांतल्या एकषष्ठांशाहून कमी
लोकांनी सगळी जमीन लुबाडून आपलीच सत्ता सर्व दक्षिणभर
स्थापली होती. उत्तरेकडील संस्थानांत हळूहळू गुलाम नाहींसेच
झाले व स्वतःचें घर व स्वतःची शेती असलेली हजारों कुटुंब तेथे
निर्माण झाली. तेथें वयांत आलेल्या सवना मताधिकार मिळाला.
उलट दक्षिणेंतील बड्या शेतीवाल्यांनीं व गुलामांच्या मालकानी सर्व

राजकीय सत्ता आपल्याच काबूत ठेवली. हळूहळू दक्षिणेंतील बडे
जमीन-मालक आणि उत्तरेतील लहान लहान मालक शेतकरी यांच्या
कापूस-मालांत, रेल्वेनें मालवाहतूक सर्वत्र होऊं लागल्यामुळे, चढाओढ
सुरू झाली. आणि मोठ्या जमीन-मालकानें सहजच लहान मालकाला
खुल्या बाजारांत मागें रेटले अथवा खाऊन टाकले. हे उत्तरेकडचे व
दक्षिणेकडचे शेतकरी पश्चिमेकडे पसरत चालले तसतशा अधिक सुपीक
जमिनी बड्या जमीन-मालकांनीं बळकावल्या; आणि नापीक जेमिनी
उत्तरेकडील लहान शेतकऱ्यांना पत्कराव्या लागल्या. या चढाओढींत
दक्षिणेंतला बडा शेतकरी गुलामगिरीच्या जोरावर अधिकाधिक श्रीमंत
होऊं लागला, तर उत्तरेतला लहान शेतकरी अधिकाधिक गरीब होऊं
लागला. उत्तर व दक्षिण यांचे दरम्यान आलेली ही तेढ बिनतोड
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होऊन अखेर तिचे पर्यवसान युद्धांत झालें व उत्तरेचा विजय होऊन'
अमेरिकेत गुलामगिरी नष्ट करण्यांत आली. उत्तरेकडील संस्थानांनीं
दक्षिणेंतील बडी जमीनदारी नष्ट करण्यासाठीं, तिचा आधार अशी
जी गुलामगिरी ती नष्ट केली.

गुलामगिरी-नाशाचें कारण अशा प्रकारे दोन आर्थिक उत्पादन-
प्रकारांच्या झगड्यांत होतें. अर्थात् लिंकन व त्याच्यासारखे अनेक थोर
पुरुष गुलामगिरीच्या विरुद्ध होते हें खरें; पण लिंकनचा यादवी-लढ्या-
तला मुख्य कटाक्ष गुउउलुउा?ऊइईइrrमागराना२ाद्यिईrएणेकडील संस्थाने
गुलामगिरी टिकविण्यासाठीं मुरध्यसुररकाररच्रा अंमलसुगारूरन देण्यास
तयार झाली होतीं? त्यांना-इएचाडनुकुाहून??r०ल?एलाइं
अमेरिकेचें संयुक्तराज्य स्थापणे हा होता. ही गोष्ट उत्तरेकडील
संस्थानाच्या पाठिंव्यानेंच करावयाची असून उत्तरेकडच्या सस्थाना-
ना आर्थिक फायद्यासाठीं गुलामगिरी मोडायची होती. उत्तरेचा
विजय झाल्यानें लिंकन व उत्तरेकडील संस्थाने या दोघांचेही हे हेत
सिद्ध झाले. पण लिंकनचा गुलामगिरी-नाशाबाबत आग्रह नव्हतार्चे
लिंकन लिहितो, '' गुलामगिरी नष्ट करणें शक्य न झालें तर संयुक्त-
राज्यही टिकवावयाचें नाहीं अशा मताचे जे लोक आहेत त्यांचें
माझें जमणार नाहीं. या युद्धांत माझा मुख्य हेतु गुलामगिरी टिक-
विणे अथवा नष्ट करणें हा नसून, संयुक्तराज्य टिकविणे हा आहे
गुलामगिरी मुळींच नाहीशी न करतां संयुक्तराज्य टिकविता आलें
असतें तरीही मीं तें टिकविले असतें '' गुलामगिरीच्या नाशा-
सबंधाने '' गुलामगिरी ही कुणाच्याही उपदेशाने अथवा मतप्रसारानें
नष्ट झाली नसून आर्थिक कारणानीच ती नष्ट झाली '' असें जॉन
मोलें या सुप्रसिद्ध पंडिताचेही मत आहे. ( ' डॉक्ट्रिन ऑफ
लिबर्टी ')
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??????????????? ?????????
भांडवलशाहीची जन्मकथा

सरंजामशाहीचा उदय आर्थिक उत्पादनपद्धतीच्या सुधारणेच्या
क्रमांतच कसा झाला हें मागें संक्षेपानें सांगितलेंच आहे. नंतरचा
सरंजामशाहीचा अस्त व भांडवलशाहीचा उदय ही क्रांति मानवी
इतिहासांत फार प्रचंड मानली गेली आहे. ही क्रांतिही केवळ बौद्धिक
जागृति व लोकशाहीचा ध्येयवाद यामुळे झाली असें सांगण्याचा
इतिहासलेखकांचा परिपाठ असतो. रोजर बेकन व कॅन्सिस बेकन
हे फार मोठे भौतिकवादी इंग्लंडांत होऊन गेले. त्यांनीं धार्मिक श्रद्धा

ही मानवी पीछेहाटीचे व बुद्धिमूढतेचे फार मोठे कारण आहे असें
प्रतिपादून सृष्टिधर्माचे संशोधन करण्यासाठीं प्रत्यक्ष प्रयोग करावे
आणि सृष्टिधर्माचे संशोधन करून ते माणसाने आपल्या भौतिक
उत्कर्षीचे कामी लावावे असें मत प्रतिपादलें. पुढील काळांत इंग्लंड-
कान्समध्ये रूसो व्हॉल्टेर माँटेस्क, स्मिथ, बेंथॅम, मिल वगैरे
तत्त्ववेत्ते झाले त्यांनीं लोकशाही व व्यक्तिस्वातंत्र्य यांचा पुरस्कार
केला; इंग्लंडांत व युरोपांत धार्मिक जागृतींचे युग सुरू होऊन लोक
विवेकवादी व भौतिकवादी बनले. वैचारिक कांतीमुळेंच जगाचा हा
सर्व पालट झाला हें अंशतः खरें असलें तरी विशिष्ट आर्थिक उत्पादन-
प्रकाराच्या पार्श्वभूमीमुळेच ही सर्व वैचारिक व सामाजिक क्रांति होऊं
शकली हें इतिहास-निरीक्षणानें समजूत घेण्यासारखे आहे. सरंजाम-
शाहींत आर्थिक विकास होतो होतां सरंजामदार-भूदास हे उत्पादन-
संबंध या विकासास अपुरे पडून ते मोडले व भांडवलदार-मजूर हे
नवे उत्पादन-सक्य आर्थिक विकासास अनुकूल म्हणून अस्तित्वांत
आले. युरोपांत व जगांत गेल्या पाचशे वर्षात झालेल्या या आर्थिक

घडामोडीचे संक्षिस दिग्दर्शन येथें करूं.
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पंधराव्या शतकाच्या मध्यापर्यंत तू म्हनखेह-रट्यांत. -

लहान लहान उद्योगधंदे व मालाची१ रेंचे-!-उत्पादन-प्रकार इंग्लंड, फ्रान्स व यरोपांतलीं इतर राष्ट्र यति होतो

७९अनेक खेड्यांचे समूह हे एकेका सरंजामदाराच्या अखत्यारींत असत.
या सरंजामदारांची म्हणजे जमीनदारांची कुळे जमिनीस वंश-
परंपरा बांधलेली असत, म्हणून त्यांना भू-दास म्हणत. या
सरंजामदारांचीं सैन्ग्रेंही होतीं. अशा अनेक सरंजामदारांचा प्रमुख
म्हणजे राष्ट्रीय राजा हा सर्वात बडा सरंजामदार असे. सरंजामदार
हेर नेहमी आपसांत भांडत व राजाशीही भांडत. त्याची स्वतंत्र सैन्ये
असल्यानें राजावर त्यांचा वचक असे. पण परचक्रनिवारणासाठीं राजा
हा नेता म्हणून त्यांना अवश्य वाटे व त्यास ते नष्ट करीत नसत.

उत्पादन-विकासामुळें सरंजामशाहीचा नाश
हळूहळू खाणींतून धातु काढण्याच्या कलेत, कापड विणण्याच्या

कलेत, नौकानयनांत, घड्याळे करण्याचा कलेत वगैरे सुधारणा होत
होती. छापण्याची कला युरोपांत आली. खगोल शास्त्रातले मोठमोठे
शोध लागून पृथ्वी गोल असल्याबद्दल शास्त्रज्ञांची खात्री झाली.
व्हेनिसचे व्यापारी पूर्वी पूर्व-भूमध्य समुद्रांतून आशिया खंडातला
माल आणून युरोपांत विकीत आणि गवर होत. त्यांच्याशीं पश्चिम-
भूमध्य समुद्रातले, अटलांटिक किनाऱ्यावरचे लिस्बन वगैरे ठिकाणचे
.जे पोर्तुगीज व्यापारी त्यांची स्पर्धा सुरू झाली. आणि पृथ्वी गोल आहे
अशी खात्री झाल्यामुळें आशिया संडास जाण्याचा स्वतंत्र मार्ग
पश्चिम गोलार्धावरून काढण्याचे प्रयत्न अनेक खलाशी-वीरांनीं
केले. याच प्रयत्नांपैकीं अमेरिकेचा शोध लावण्याचा कोलंबसाचा
यशस्वी प्रयत्न इतिहासप्रसिद्ध आहे. वॉस्को-ड-गामाने आफिकेस
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वळसा वाहन हिंदुस्तानच्रा किनारा गाठला आणि फर्डिनंड मॅथेलन
इंनें शोभून समुद्र ओलांडून पृथ्वीप्रदक्षिणा पुरी केली.
०) या समुद्रयानांनीं व नवीन मुखांच्या आणि त्यांना जाणाऱ्यी
नवीन वाटांच्या शोधानी बाजाराचे क्षेत्र अधिक वाढलें. अमेरिका
खंडांत बोलिव्हिआ आणि मेक्यिको येथें सोन्याच्या व रुप्याच्या
प्रचंड खाणी सापडल्या. या सोन्या-चांदीचा फार मोठा ओघ
युरोपांत आला. आणि ऐनजिनसी देवघेवीऐवजी नाण्यांची देवघेव
होऊं लागली. यामुळे व्यापारास फार मोठे उत्तेजन मिळाले हळूहळू
जमीनदारवर्ग आपल्या जमिनींचा खंड पैशांत घेऊं लागले. शेत-
मालाला नगद मिळू लागल्याने जमीनदारवर्गाला शेती किफायतशीर
वाटून लहान जमीनदार स्वतः शेतकरी होऊं लागले शेती व
गुरे पाळणे या धंद्यांतही विलक्षण प्रगति होऊन, खेड्यांतील लहान
शेतकऱ्यांची जागा हळूहळू भांडवलदार शेतकऱ्यांनीं घेतली खंडाने:
जमिनी घेऊन व माड्याने मजूर घेऊन जमिनी कसणारे भांडवल-
दार शेतकरी निर्माण होऊं लागले. इंग्लंडातील अनेक खंडकरी
यामुळे बेकार झाले. इंग्लंडातील सरंजामशाहीचा मोड होण्यास
या व्यापारप्रगतीनें फार मदत झाली सरंजामदार हे आपापली
सैयइंएं घेऊन नेहमी लढत यामुळे देशांत सदा अंदाधुंदी असे;
ही परिस्थिति व्यापारधंद्यास अगदीं प्रतिकूल होती म्हणून इंग्लंडां-
तील व्यापारी वर्गानी इंग्लंडचा राजा सातवा हेन्री यास सरंजाम-
दाराची सैन्ये खालसा करून स्वतः अनियंत्रित राजा होण्याचा सल्लो

दिला. या सरदारांचें राजांवरील नियंत्रण या वेळीं कमी होऊन तो
अनियंत्रित झालाही. राज्यशास्त्राच्या दृष्टीने सकृद्दर्शनी ही पीछेहाट
अशीवाटते. पण अंदाधुंदी माजविणाऱ्या सरंजामदारांची सैन्ये राजाने
खालसा केल्याने देशांत स्वस्थता होऊन व्यापारधंद्यास फायदा झाला
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म्हणून त्या वेळीं इंग्लंडची ही प्रगति झाली हें लक्षांत ठेवले पाहिजे.
पुढें राजांची सत्तानियंत्रित करून भांडवलदारांनीं आपली सत्ता कशी
स्थापली तें पुढें येईलच.
हस्तव्यवसायाकडून यांत्रिक उत्पादनाकडे

या काळी युरोपांत धंद्यांचे संघ असत त्यांना गिल्ड म्हणत.
ज्या धंद्याचा संघ असेल त्या संघाखेरीज इतरांना त्या धंद्यांत शिरकाव
करून घेण्यास बंदी असें. या धंदेवाल्याजवळ शिकाऊ उमेदवार असत.
त्यांचेकडून जवळजवळ फुकटांत खूप काम करूनघेऊन धंदेवाले त्यांना
पिळून घेत. हे सच अगदीं जुन्यापुराण्या पद्धतीने धंदे करीत असून
नवीन होणाऱ्या व्यापारवाढीस माल पुरविणे त्यांना उरकेना.
हळूहळू व्यापाराच्या बरकतीने गवर होऊं लागलेला धनिकवर्ग
या धंद्यांत हात घालण्यासाठी पुढें घुसला. सरकारकडून त्यांनीं गिल्डचे
कायदे शिथिल करून घेतले. आणि स्वतःच्या पैशांनी हत्यारे व
जागा खरेदी करून मजुरांकरबी धनोत्पादन करण्यास सुरुवात
केली. अनेक मजूर एका भांडवलदाराच्या नेतृत्वाखाली आल्यानें
येथें श्रमविभागास अवसर मिळाला आणि सामुदायिक पद्धतीने धन
अधिक सुबक व स्वस्त निजू लागलें. इंग्लंड, हॉलंड व फ्रान्स या
देशांत ही छोटी म्हणजे हस्तव्यवसायाची भांडवलशाही १६ व्या
शतकाच्या मध्यापासून सुरू झाली. १८ व्या शतकाच्या मध्यानंतरही
ही भांडवलशाही एकसारखी भरभराटत होती. १८ व्या शतकाच्या
उत्तरार्धीत यांत्रिक शोध लागू लागले. वॅट, हार्ग्रीव्हज्, रिचर्ड
आर्कराइट, सॅम्युअल क्रॉम्प्टन, एडमंड कार्टराइट, जॉन हॉरॉक्स
वगैरे यंत्रज्ञांनी यांत्रिक धनोत्पादनांत कांत करून टाकली.
वेंटच्या वाफेच्या पंपाने खाणींतून पाणी उपसून काढण्याचे कामांत
नवेच युग निर्माण केल्याने लोखंड व कोळसा यांचा उपसा फार
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--अतुला वाळन हिंदुस्तानच्रां किनारा गाठला आणि फर्डिनंड मॅथेलन
ड्रेने गेकूल. समुद्र ओलांडून पृथ्वीप्रदक्षिणा पुरी केली.
४ या समुद्रयानांनी व नवीन मुलुखांच्या आणि त्यांना जाणाऱ्या
नवीन वाटांच्या शोधानी बाजाराचे क्षेत्र अधिक वाढलें. अमेरिका
खंडांत बोलिव्हिआ आणि मेक्सिको येथें सोन्याच्या व रुप्याच्या
प्रचंड खाणी सापडल्या. या सोन्या-चांदीचा फार मोठा ओघ
युरोपांत आला. आणि ऐनजिनसी देवघेवीऐवजी नाण्यांची देवघेव
होऊं लागली. यामुळे व्यापारास फार मोठे उत्तेजन मिळाले हळूइळू
जमीनदारवर्ग आपल्या जमिनींचा खंड पैशांत घेऊं लागले शेत-
मालाला नगद मिळू लागल्याने जमीनदारवर्गाला शेती किफायतशीर
वाटून लहान जमीनदार स्वत: शेतकरी होऊं लागले शेती व
गुरे पाळणे या धंद्यांतही विलक्षण प्रगति होऊन खेड्यांतील लहान
शेतकऱ्यांची जागा हळूहळू भांडवलदार शेतकऱ्यानी घेतली खंडाने:
जमिनी घेऊन व भाड्याने मजूर घेऊन जमिनी कसणारे भांडवल-
दार शेतकरी निर्माण होऊं लागले. इंग्लंडांतील अनेक खंडकरी
यामुळे बेकार झाले. इंग्लंडातील सरंजामशाहीचा मोड होण्यास
या व्यापारप्रगतीनें फार मदत झाली. सरंजामदार हे आपापली
सैजयें घेऊन नेहमी लढत यामुळे देशांत सदा अंदाधुंदी असे;
ही परिस्थिति व्यापारधंद्यास अगदीं प्रतिकूल होती म्हणून इंग्लंडां-
तील व्यापारी वर्गीनी इंग्लंडचा राजा सातवा हेन्री यास सरंजाम-
दाराची सैन्ये खालसा करून स्वतः अनियंत्रित राजा होण्याचा सल्ला

दिला. या सरदारांचें राजांवरील नियंत्रण या वेळीं कमी होऊन तो
अनियंत्रित झालाही. राज्यशास्त्राच्या दृष्टीने सकृद्दर्शनी ही पीछेहाट
अशी वाटते. पण अंदाधुंदी माजविणाऱ्या सरंजामदारांची सैन्ये राजाने
खालसा केल्याने देशांत स्वस्थता होऊन व्यापारधंद्यास फायदा झाला
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म्हणून त्या वेळीं इंग्लंडची ही प्रगति झाली हें लक्षांत ठेवले पाहिजे.
पुढें राजांची सत्ता-नियंत्रित करून भांडवलदारांनीं आपली सत्ता कशी
स्थापली तें पुढें येईलच.
हस्तव्यवसायाकडून यांत्रिक उत्पादनाकडे

या काळी युरोपांत धंद्यांचे संघ असत त्यांना गिल्ड्रस म्हणत.
ज्या धंद्याचा संघ असेल त्या संघाखेरीज इतरांना त्या धंद्यांत शिरकाव
करून घेण्यास बंदी असे. या धंदेवाल्याजवळ शिकाऊ उमेदवार असत.
त्यांचेकडून जवळजवळ फुकटांत खूप काम करूनघेऊन धंदेवाले त्यांना
पिळून घेत. हे संघ अगदीं जुन्यापुराण्या पद्धतीने धंदे करीत असून
नवीन होणाऱ्या व्यापारवाढीस माल पुरविणे त्यांना उरकेना.
हळूहळू व्यापाराच्या बरकतीने गवर होऊं लागलेला धनिकवर्ग
या धंद्यांत हात घालण्यासाठी पुढें घुसला. सरकारकडून त्यांनीं गिल्डचे
कायदे शिथिल करून घेतले. आणि स्वतःच्या पैशांनी हत्यारे व
जागा खरेदी करून मजुरांकरवीं धनोत्पादन करण्यास सुरुवात
केली. अनेक मजूर एका भांडवलदाराच्या नेतृत्वाखाली आल्यानें
येथें श्रमविभागास अवसर मिळाला आणि सामुदायिक पद्धतीने धन
अधिक सुबक व स्वस्त निळू लागलें. इंग्लंड, हॉलंड व फ्रान्स या
देशांत ही छोटी म्हणजे हस्तव्यवसायाची भांडवलशाही १६ व्या
शतकाच्या मध्यापासून सुरू झाली. १८ व्या शतकाच्या मध्यानंतरही
ही भांडवलशाही एकसारखी भरभराटत होती. १८ व्या शतकाच्या
उत्तरार्धीत यांत्रिक शोध लावू लागले. वॅट, हार्ग्रीव्हज्, रिचर्ड
आर्कराइट, सॅम्युअल क्रॉम्प्टन, एडमंड कार्टराइट, जॉन हीरॉक्स
वगैरे यंत्रज्ञांनी यांत्रिक धनोत्पादनांत क्रांति करून टाकली.
वेंटच्या वाफेच्या पंपाने खाणींतून पाणी उपसून काढण्याचे कामांत
नवेच युग निर्माण केल्याने लोखंड व कोळसा यांचा उपसा फार
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०५-५७५७.????????झपाठ्यानें होऊं लागला. वाफेची ही शक्ति पुढें खाणींप्रमाणें कापड-
गिरण्यांतही वापरण्यांत येऊ लागली. एकोणिसाव्या शतकाच्या
आरंभी वाफेच्या शक्तीचा गिरण्यांत सर्वत्र वापर होऊं लागला. पुढें
समुद्रांतील व जमिनीवरील वाहतुकीसाठी वाफेचा उपयोग होऊं
लागून १८१९ सालीं पहिली प्रायोगिक रेल्वे निर्माण झाली आणि

१८१९ सालीं पहिली वाफेची बोट अमेरिकेहून अटलांटिक ओलांडून
युरोपला आली. इंग्लंडांत १८२५ त पहिली सार्वजनिक रेल्वे झाली.
१८३० मध्ये फक्त ५७ मैल रेल्वे इंग्लंडांत होती. १८४ ०त ८४३
मैल झाली. १८५० त ६६३० मैल झाली.

धनाचें उत्पादन व वाहतूक यांचे बाबतींत यंत्रे .व शाखीय शोध
यांचा उपयोग होऊं सुपल्यापासून मानवी जीवनांत फार मोठी
क्रांति झाली. '' यंत्रांच्या शोधापूर्वी त्या त्या भूमीतील कच्च्या
मालाचा तेथेंच पक्का माल करून विकणे शक्य होतें. इंग्लंडांत
मेंढ्या पाळून जी लोकर काढण्यांत येई तिचेच कापड काढण्यांत
येई. जर्मनीतील तागापासून जर्मन तागाचे कापड होई. केंच
रेशमापासून केंच कोष्टी रेशमी वस्त्रे विणीत. ईस्ट इंडीजू बेटातील
कापसापासून तेथें कापसाचीं वर्षे विणएठी' जात. पण वाफेच्या
गिरण्या सुरू झाल्यापासून जागतिक प्रमाणावर धनोत्पादनाचा
श्रमविभाग होऊं लागला. कच्चा माल जागतिक बाजारांतन येऊ

०५
लागला, पक्का माल जागतिक बाजारांत जाऊं लागला, आणि
धनाची देवघेव आंतराष्ट्रीय प्रमाणावर सुरू झाली. एकोणिसाव्या
शतकांतच गहू, कापूस, पेट्रोल ताबे हे पदार्थ उत्तर अमेरिकेतून
युरोपात येत. कॉफी, मांस वगैरे दक्षिण अमेरिकेतन येत. गहू, ज्यूट,
कापूस, तांदूळ, चहा आशिवांतून येई. '' सारांश, डबक्यांतल्या
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माशाप्रमाणें लहान लहान क्षेत्रांतच हजारों वर्षें घोटाळणारा माणूस
या यांत्रिक उत्पादनप्रकारानें साऱ्या जगाचा नागरिक बनविला.
मगति कशाने झाली

ज्या भांडवलदारवर्गानें आर्थिक उत्पादनांत ही प्रचंड क्रांति

केली त्यानें राष्ट्रीय स्वातंन्य, लोकशाही, खुला व्यापार, व्यक्ति-
स्वातंत्र्य, व्यवसायस्वातंत्र्य, समता व बंधुभाव या नीतितत्त्वाचा
मोठ्या जोराने पुरस्कार केला होता. '' गुलामगिरी व सरंजामशाही
यांनी मानवी जीवन पशुतुल्य लेखले यामुळे सामाजिक प्रगति

खुंटली; पण भाडवलदारवर्गानें माणसाला व्यक्तिस्वातंत्र्य व व्यवसाय-
स्वातंत्र्य, समतोल व तातडीचा न्याय, समता व बंधुभाव हे 'जन्मसिद्ध'
हक्क मिळवून देण्यासाठीं सरंजामशाहीशीं झगडा केला. यामुळे
अर्थोत्पादनांत माणसाचे कर्तुत्व अफाट वाढलें, व संपत्ति आणि
संस्कृति यांचा लाभ बहुसख्य समाजास मिळाला; मानवी विचारांत
नैतिक प्रगति झाली व त्यामुळेंच ही आर्थिक प्रगति झाली.,'' असें
माववाद्यांचे अथवा अध्यात्मवाद्यांचें मत असतें. पण गुलामगिरी
व सरंजामशाही यांचा उदय व अस्त ज्याप्रमाणें आर्थिक उत्पादन-
प्रकाराच्या विकासक्रमात झाला त्याप्रमाणें व्यक्तिस्वातंत्र्य, व्यवसाय-
स्वातंत्र्य, समतोल व तातडीचा न्याय, समता व बंधुभाव, लोकशाही
या सर्वाच्या उदयास आर्थिक उत्पादनप्रकाराचा हा विकासच
कारण आहे असें आपणांस दिसून येईल.

व्यापारीवर्ग जसजसा पुढें येऊ लागला तसतशी मोठमोठी
शहरे निर्माण होऊन तीं भरभराटीस येऊ लागली. आठशे वर्षांपूर्वीं
युरोपीय राष्ट्रांनी ख्रिस्ताची जन्मभूमि जेरुसलेम मुसलमानांपासून
जिंकून घेण्यासाठी भूमध्य समुद्रांतून सैये नेऊन अनेक धर्मयुद्ध

केली, तीं क्रसेड्रस या नांवानें प्रसिद्ध आहेत. या खिस्ती राष्ट्रांना
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जेरुसलेम मिळाले नाहीच; पण त्यांच्या सैन्यांना लागणारी रसद जे
व्यापारी पुरवीत त्यांनीं खूप नफा मिळवून दक्षिण युरोपांत मोठ-
मोठी शहरे थाटली. पुढें नौकानयनाची वाढ अमेरिकेचा व इतर
जगाचा शोध, तिकडून युरोपांत आलेला सोन्यारुप्याचा ओघ या
सर्व कारणांनी व्यापारी व्यवसायाला चलती आली आणि शहरे
वाटूं लागली शहरे वाढल्यामुळें सुव्यवस्थित राज्यकारभाराचे महत्त्व
फार वाढलें. '' शहरांतल्या या व्यापाऱ्यांना स्वतांची कोर्ट स्थापली
जाऊन त्यामार्फत न्याय मिळावा असें .वाटलें खेड्यांतून सरंजाम-
दाराची जी कोर्ट असत तेथें न्याय लवकर होत नसे नवीन आर्थिक
भरभराटीने भराभर बदलणाऱ्या व्यापारी समाजास हा चेंगट न्याय

मानवणारा नव्हता. नव्या आर्थिक जगांत उत्पन्न होणाऱ्या नव्या
नव्या अडचणींचा निर्वाह या जुनाट कोर्टानी होणारा नव्हता.
उदाहरणार्थ, गहाणवटाचा दस्तैवज करणें उवारपत्र देणे-घेणे आणि
धंद्यासंबंधींचे अनेक कायदे करणें यांची सरंजामदाराला काय माहिती
होती? कांहींच नव्हती. आणि समजा असली तरी तो त्या सर्व

माहितीचा आपल्याच फायद्यासाठी उपयोग करणार! ( खेड्यांत
.सरंजामदार हाच सर्व जमिनीचा मालक आणि तोच न्यायाधीश
असे. अर्थात् तो निःपक्षपाती असत नव्हता) म्हणून शहरवासी
व्यापाऱ्यांना व्यापाऱ्यांच्या हिताहिताचा विचार करून माहितीपूर्वक
न्याय देतील अशीं कोर्ट स्थापायची होतीं फौजदारी कायदाही
शहरवासी व्यापाऱ्यांना आपल्याला सोईवार असा करायचा होता
खेड्यांत शांतता व सुव्यवस्था राखण्यास जेवढा फौजदारी कायदा पुरे
असे तेवढा वाढत्या उद्योगधंद्यांच्या शहरांत पुरा पडणें अशक्य असे ''
म्हणून या व्यापारीवर्गानीं सरंजामदारांविरुद्ध राजास पाठिंबा
देऊन शहरांत व व्यापारधंद्यांच्या क्षेत्रांत सुव्यवस्थित राज्यकारभार
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आणि समतोल व तातडीचा न्याय या गोष्टी सुरू केल्या. यांत शुद्ध
न्यायबुद्धीपेक्षां आर्थिक व्यवहाराची गरज हेंच मुख्य कारण होतें हें
सहज कळून येईल.

व्यवसायस्वाक्यंय
शहरे वाढली तसे खाटीक, सैंपाकी ( म्हणजे भाकऱ्या करून

विकणारे), मेणबत्त्या करणारे कारागीर, कोष्टी वगैरे धंदेवाले शहरांत
उत्पन्न झाले. पुष्कळ वर्षेपर्यंत हे धंदे एकेकड्या अथवा थोडथोड्या
व्यक्ति करीत. त्यांनीं गिल्ड म्हणजे संघ स्थापले होते व
ठराविक माणसांनाच या धंद्यांत शिरकाव करून घेता येई. पण
व्यापाराचे क्षेत्र वाढलें तसे हे संघ माल पुरविण्याच्या दृष्टीने अपुरे
पडूं लागले असें मागें सांगितलें आहे. एका लहानशा आणि स्थिर
स्वरूपाच्या बाजारास माल पुरविणे निराळें आणि साऱ्या राष्ट्राच्या

बाजारास माल पुरविणे निराळें. दाराशी येऊन मालाची मागणी
करणाऱ्या गिऱ्हाइकास माल पुरविण्यासाठी हे संघ पुरे होते. पण
बाजार हे राष्ट्रीय व आंतराष्ट्रीय प्रमाणावर वाढल्यानंतर माल करणे
व विकणे या कामांची विभागणी झाली. आणि व्यापारी वर्ग हा
माल खपविणारा या नात्याने त्याचें वर्चस्व वाढलें. हे व्यापारीच
आतां हळूहळू कारागीर नोकर नेमून विक्रीसाठी लागणारा माल
निर्माण करूं लागले. पण यास धंदेवाल्यांच्या संघांचा विरोध होऊं
लागला. म्हणून या व्यापारी वर्गानें वर सांगितलेल्या व्यवसाय-
स्वातंत्र्याच्या तत्त्वाचा प्रसार सुरू केला. प्रथम प्रथम हे व्यापारी
ऊर्फ प्राथमिक भांडवलवाले संघाच्या अधिकारक्षेत्राबाहेर जाऊन
धंदे उभारू लागले. पण व्यापाऱ्यांच्या या सामुदायिक उत्पादन-
पद्धतीने धनोत्पादन वाढत होतें. राजांना यामुळे भरपूर कर मिळू
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लागला. तेव्हां त्यांनीं धंदेवाल्यांच्या संघांत नव्या माणसांना येण्यास
बंदी करणारे जे कायदे होते ते हळूहळू शिथिल करून, पूर्ण

व्यसायस्वातंत्र्य जनतेला बहाल केलें. फान्समध्यें अठराव्या शतका-
च्या अखेरीस झालेल्या क्रांतीनंतर कारागीरसंघांचे कायदे अजीबात
रद्द करण्यांत आले

व्यवसायस्वातंत्र्याच्या या कायद्यांचा परिणाम सरंजामशाहीवर जो
झाला तो भांडवलशाही अतिशय अनुकूल असा झाला. पैशाचा व्यवहार
वाढल्यामुळें पैसा हें धनसंचयाचे फार मोठे साधन उपलब्ध झालें;
आणि व्यापल्यांनी भांडवलदार होऊन जी नफेबाजी सुरू केली
तीमुळें सरंजामदारवर्गात आपले सरंजाम व जमिनी विकून टाकून
स्वतः धंद्यांत पडण्याची अथवा व्यापाऱ्यांना भांडवल पुरविण्याची
ईर्षा उत्पन्न झाली. जमिनींच्या या कय-विक्रयांत शेतीवरील कुळांची-
ही खरेदी-विक्री होत असे. कारण शेतकरी हा सरंजामदाराच्या
जमिनीस वंशपरंपरा बांधलेला होता. (तो मू-दास होता.) त्यामुळें
शेतकऱ्यांचे हाल होऊं लागले. शेतकऱ्यांची लोकसंख्या वाढत
चालली तसतशी नुसत्या शेतीवर गुजराण होणें सगळ्यांनाच शक्य
होईनासे झालें. शहरांत नवीनच उदयास येऊ लागलेल्या भांडवलदार-
वर्गास नवीन नवीन मजुरांची गरज होती. खेड्यांतील शेतकरी-
वर्गास नवीन रोजगार हवा होता. व्यवसायस्वातंव्याच्या कायद्यांनीं
व्यवसायसंघाचे कायदे जसे रद्द केले व कोणासही कोणताही व्यवसाय
करण्याची मोकळीक दिली त्याप्रमाणें शेतकऱ्यासही जमिनीच्या
बंधांतून मोकळे केलें. या व्यवसायस्वातंत्र्याच्या तत्त्वामुळें नवीन
वर्धिण्य अशा भांडवलदारवर्गास भरपूर मजुरांचा पुरवठा होऊं
लागला. या मजरांत रोजगारीसाठी चढाओढ लागे. यामुळे मजुरीचे
दर कमी होत व भांडवलदाराचा फायदा होई. भांडवलदारवर्गानीं



मार्क्सची विचारसरणी ५९
ज्या व्यवसायस्वातंत्र्याचा पुरस्कार केला तें त्यांच्या दृष्टीने नैतिक
तत्त्व असण्यापेक्षा आर्थिक फायद्याचे तत्त्व होतें हें यावरून कळून येईल.
धार्मिक स्वातंन्य

धार्मिक स्वातंत्र्याच्या चळवळीच्या बुडाशींही महत्त्वाची आर्थिक
कारणें होती. पोपचे साम्राज्य सर्व खिस्ती राष्ट्रांवर चालत असल्या-
मुळें राज्यकर्ते व पोपचे जागोजागचे धर्माधिकारी यांचे खटके
उडत. सरंजामदारांनाही राजाची सत्ता जाचत असल्यामुळें ते
राजांचे विरुद्ध धर्मगुरूंचें नेहमी साहाय्य घेत. पुढें पृथ्वी सपाट आहे,
आशिया, आफ्रिका व युरोप ही तीन खडे म्हणजेच सारें जग
वगैरे बायबलांतील कल्पना खुळचट आहेत असें नौकानयनांतील
प्रगतीने सिद्ध केलें. पैसा खुळखुळू लागून भांडवली धंदा बरकतीचा
होऊं लागल्याने सावकारी करूं नये या ख्रिस्ती धर्मातील निर्बधाचे
पावित्र्य नष्ट झालें. धर्मगुरूंचे खाजगी वर्तन अतिशय निंद्य अस-
ल्यानें समाजांत त्यांच्याबद्दल स्वभाव कमी होऊं लागलाच होता.
छापण्याच्या कलेचा प्रसार होऊन लेंटिनमधील बायबल स्वदेशी
भाषांत युरोपियन लोकांना वाचायला मिळू लागल्याने धर्मगुरूची
प्रतिष्ठा कमी झाली. धर्मगुरूंतही वरिष्ठ धर्मगुरु स्वतः चैनींत,
अज्ञानांत व अनाचारांत राहून खालच्या दर्जाच्या धर्मगुरूंना वाईट
रीतीनें- वागवीत, यामुळे त्यांच्यांतही द्वंद्व उत्पन्न झालें. धर्ममीदरांच्या
मोठमोठ्या इस्टेटी धर्मगुरूंनी केल्या होत्या. पापी व दुरात्मे अशा
सरंजामदारांकडून जमिनी व पैसे घेऊन परलोकांत पापाची शिक्षा
होणार नाहीं अशीं माफीपत्रे हे धर्मगुरु विकीत असत. शेतकऱ्यां-
कडून धर्मगुरूंच्या सांभाळासाठी 'टाइथ' नांवाचा बराच मोठा
कर घेतला जाई. धार्मिक बुद्धीने अथवा खाजगी फायद्यासाठीं धर्म-

गुरूंचा पाठिंबा मिळावा म्हणून सरंजामदार धर्मगुरूंना पैसे व
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जमिनी देत. या कारणानी धर्ममंदिरांच्या इस्टेटी वाढत्या होत्या.
या धर्मगुरूंचा पाडाव करण्याचे कामी राजे व भांडवलदार यांचें
सहकार्य झालें. इंग्लंडांत आठव्या हेन्रीने रोमचा पोप आपल्या घट-
स्फोटास मान्यता देत नाहीं असें पाहून पोपचा अंमल झुगारून
दिला व आपणच मुख्य धर्मगुरु अशी द्वाही फिरविली. पोपच्या
सत्तेचें राजाच्या राष्ट्रीय सत्तेवर जें दडपण होतें तें यामुळे नाहीसे
झालें. वर्मगुरूंजवळ धर्ममंदिरांच्या नांवावर असलेल्या जमिनी होत्या
त्यांवर भांडवलदारांचा डोळा होताच. राजालाही या इस्टेटी
फुकटांत रवाण्याचा लोभ अनावर होता. म्हणून आठव्या हेन्रीनें
धर्ममंदिरांच्या इस्टेटी खालसा करून त्या भांडवलदारांना विकल्या
आणि या सर्व खटाटोपास धार्मिक स्वातंत्र्याची- चळवळ हें गोंडस
नांव मिळाले. वस्तुतः भांडवली उत्पादनप्रकाराच्या झंझावातानंच
धर्मसत्तेचें हें प्राचीन वस्त्र फाटून गेलें. धार्मिक सुधारणेच्या चळ-
वळीस नैतिक प्रेरणा मुळींच कारण नव्हती असें नाहीं; पण तिला
यश आलें तें आर्थिक कारणांनीच आलें.
अमतिवंध व्यापार विरुद्ध संरक्षण

अप्रतिबंध व्यापाराचें तत्त्वही असेंच नैतिक तत्त्व म्हणून भांडवल-
'दारांकडून प्रतिपादण्यांत येऊ लागलें होतें. स्वताच्या मालकीच्या
पैशाने ज्याला जो माल जास्तींत जास्त स्वस्त मिळेल तो त्यानें
घेऊन त्याचा उपभोग घ्यावा हें स्वातंत्र्य व समता या दृष्टीने इष्टच
नव्हे का? राज्यकर्त्यानी निरनिराळ्या धंद्यावरील निर्बध जसे दूर
केले तसे मालाच्या आयात-निर्यातीवरील प्रतिबंध दूर करून धनोप-
भोगाचे बाबतीतही समता स्थापन करावी अशी ही मागणी होती.
या सार्वजनिक हितबुद्धीच्या दिसणाऱ्या मागणीमार्गेही भांडवल-
दारांचा वैयक्तिक अथवा वर्गीय स्वार्थ होताच. सोळाव्या शतकाचे
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अखेर प्रसिद्ध ईस्ट इंडिया कंपनीला पूर्वेकडील व्यापाराचा मक्ता.

इंग्लंडच्या एलिझाबेथ राणीने दिला ही गोष्ट इतिहासज्ञांना माहीत
आहे. अगदीं प्रारंभावस्थेत असलेल्या भांडवलदारांना परदेशी
भांडवलदाराशी चढाओढींत टिकून राहावयाचे असल्यानें त्यांना
स्वदेशांतच चढाओढ सोसावी लागू नये म्हणून ही मक्तेदारी सुरू
करण्यांत आली होती. अनेक कंपन्या अशा मक्तेदाऱ्या मिळवून
गबर होत. चढाओढ नसल्याने त्यांच्यांत अनीतीचा बुजबुजाट
झाला. नवीन नवीन उदयास येणाऱ्या धनिकांना या मक्तेदारांच्या
तटबंदीमुळें पुढें येण्यास वाव मिळेना. सरंजामदारांच्या सत्तेचा

राजानी मोड केला खरा, पण पुढें सरंजामदार हे राजाच्या पक्षास
जाऊन उदयितगु अशा भांडवलदारवर्गास अनियंत्रित राजसत्तेच्या
बलावर दडपण्याचा प्रयत्न करूं लागले. राजांनी मक्ते दिलेल्या
मक्तेदार कंपन्या या राजाच्या अनियंत्रित सत्तेस साहाय्य करीत.
यामुळे मक्तेदारीविरुद्ध ओरड सुरू झाली. अठराव्या शतकाच्या
अखेरीस यांत्रिक उत्पादन वाहू लागल्याने तर, आयात-निर्यात व
उत्पादन यांवरील निर्बध असह्य झाले. ज्या देशांत जो माल पिक-
ण्यास अथवा तयार होण्यास नैसर्गिक अनुकूलता आहे त्या देशांत
तोच माल बनविणे व जेथे त्याच्या निपजेस प्रतिकूलता असेल
तेथील लोकांनी तो स्वत: न पिकवितां खरेदी करणें हेंच एकंदर
जगाच्या व व्यक्तीच्या आर्थिक हिताचे असून. मानव प्राणी यामुळें
जास्तींत जास्त धनवातू व सुखी होईल असें म स्मिथ या
ब्रिटिश तत्त्वज्ञाचे मत होतें. र्डेम स्मिथ हा मानवजातीच्या
कल्याणाच्या शुव्यद्धीनेच बोलला असेलही; पण त्याच्या मतास
ब्रिटिश भांडवलदारांनीं उचलून धरले म्हणून तें पुढें प्रसार पावले
इंग्लंडचे कापड, आगगाड्या वगैरे यांत्रिक माल परदेशांत विकून
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ब्रिटिश भांडवलदारांना गबर व्हावयाचें होतें. उलट कारखानदारी
व लोकसंख्या वाढल्यामुळें आणि शेतीपेक्षां कारखानदारींतच
माणसांचे श्रम अधिक खर्ची पडूं लागल्यामुळे स्वदेशांतील धान्य अपुरे
पडून विदेशी धान्य आयात करण्याची गरज भांडवलदारांना तीव्र
भासत होती म्हणून .दान्याच्या आयातीवरील कर उठविण्यासाठी
अप्रतिबंध व्यापारवाल्यांनीं इंग्लंडांत शंभर वर्षांपूर्वी फार मोठी चळवळ
करून गव्हावरील आयातकर उठविला. इंग्लंडांत धान्य फार मोठ्या
प्रमाणांत येक्के लागल्यामुळें त्याच्या मोबदल्यांत इंग्लंडातला यांत्रिक
कारखानदारीचा मालही बाहेर देशांत भराभर खपू लागला. आणि
अप्रतिबंध व्यापाराच्या या तत्त्वामुळें जागतिक संपत्ति आणि
संस्कृति वाढली असली तरी मुख्यतः ब्रिटिश भांडवलदारांची चलती
होऊन ब्रिटिश भांडवली उत्पादनप्रकारास अफाट यश आलें.

इंग्लंडखेरीज वाकीच्या जगास हें खुल्या व्यापाराचें तत्त्व पटले
नाहीं. जगाचे सुख व संपत्ति वाढविणारे हें तत्त्व त्रिकालाबाधित
सत्य आहे असेंच अर्डेम स्मिथला वाटत होतें. पण त्यानें प्रथम
फक्त ब्रिटिश भांडवलदारांचे कल्याण झालें. जर्मनीसाररव्या राष्ट्रांत

या तत्त्वास प्रतिकार सुरू झाला. ब्रिटिश कारखानदारीचा सुबक
माल जर्मनींत येऊन स्वस्त भावांत विकू लागला. यामुळे जर्मनींत

कारखानदारी वाढणें अशक्य होऊं लागले निवळ शेतीचा माल
काढणारें राष्ट्र अखेर मागासले राहते आणि कारखानदारी राष्ट्र

बलवान होऊन शेतीप्रधान राष्ट्रावर प्रभुत्व स्थापते ही अक्कल जर्मन

भांडवलदारांस फार लवकर आली. त्यांनीं विदेशी कारखानदारी
मालास प्रतिबंध करण्यासाठीं आयात जकाती उभारून त्यांच्या
संरक्षणाच्या आड जर्मनीनें आपली कारखानदारी उभारली आणि
आर्थिक भरभराटीच्या व सामर्थ्याच्या बावतींत जर्मन राष्ट्र इंग्लंडशी
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हें मानवजातीच्या कल्याणास कारण होणारे त्रिकालाबाधित तत्त्व

आहे असें म्हणे, तसेंच जर्मन तत्त्वज्ञ फेडूरिच लिस्ट हा संरक्षित
व्यापार हें मानवी कल्याणाचे त्रिकालाबाधित तत्त्व आहे असें म्हणे.
पण दोन्हीही तत्त्वें त्या त्या देशांत भांडवलदारी उत्पादनाच्या
उत्कर्षास त्या त्या वेळीं उपयोगी पडली इतकाच त्याचा अर्थ आहे.
इंग्लंडांत आता अपतिबंध व्यापार हा राष्ट्रीय हितास अपायकारक
मानला जाऊं लागला असून, जर्मन लोकांना जर्मन मालास मात्र

चोंहोकडे मुक्तद्वार असावें आणि जर्मनीच्या राजकीय व आर्थिक
सत्तेनेच जगाचे कल्याण होईल असें वाटतें.
लोकशाही

ब्रिटिश, केंच व अमेरिकन भांडवलशाहीनें प्रतिपादिलें फार
मोठे नीतितत्त्व म्हणजे. लोकशाही हें होय. सर्व माणसे ईश्वराची
लेकरे त्या नात्याने सर्वांचा दर्जा सारखा असतो, या खिस्ती
धर्माचें व्यक्त स्वरूप म्हणजेच ही लोकशाही असा तिचा अनेक
तत्त्वज्ञांनी गौरव केला आहे. पण हिलाही धनोत्पादनप्रकारानें
उत्पन्न केलेली आर्थिक स्वार्थाची प्रेरणाच कारण आहे. सरंजामदार
व पोप यांची सत्ता सुगारून देऊन, सोळावे शतकभर जो भांडवलदार
वर्ग इंग्लंडांत राजाश्रयाखालीं बलवान होत होता, त्याचें सतराव्या
शतकांत राजाशीच भांडण सुरू झालें. आणि जी राजसत्ता भांडवल.
दार वर्गाचा आश्रय करून सरंजामदार व धर्मगुरु याशी झगडत
होती, तीच सतराव्या शतकांत सरंजामदार वर्ग व धर्मगुरु यांच्या
साह्याने भांडवलदार वर्गाशी झगडूं लागली. '' ब्रिटिश धनिक वर्गास
लहरी राजापासून आपल्या संपत्तीचें रक्षण करणें इष्ट वाटून, राजाच्या
राजसत्तेस पायबंद घालण्याचा खटाटोप या धनिकवर्गानें सतत
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?????????????????????????????शंभर वर्षें केला. पिसू, रून, ऑलिव्हर कळ हे पहिल्या
चाईविरुद्ध लढणारे पार्लमेंटचे पुढारी मोठमोठे भांडवलदार शेतकरी
होते. व्यापारधंद्याच्या वाढीस राजाच्या लहरी- कारभाराने अडथळा
येतो, राजा कर्जे बुडवितो व प्रजेवर मारी कर बसवून ते वाईट
कामी खर्च करतो ही यांची मुख्य तक्रार होती यासाठीं याचालाशी पार्लमेंटने सशस्त्र सामना देऊन त्यास फाशी दिलें पुढें
त्याचा मुलगा दुसरा जेम्स यास पदच्युत करून व तिसऱ्या विल्यमला
प्रजेसंबंधींच्या कर्तव्यबंधनांनी बांधून घेऊन त्यांनीं राज्यावर वसविले.
तिसऱ्या विल्यमच्या वेळीं राजास कर्ज देण्याच्या निमित्ताने धनिक
वर्गानें प्रसिद्ध 'बँक ऑफ इंग्लंड' स्थापन केली तेव्हांपासून 'वॅन?;

ऑफ इंग्लंडचे, सावकाराचे कुळावर असतें तसें वर्चस्व इंग्लंडच्या
राजावर व राज्यकारभारावर पडूं लागलें आज सव्वादोन?
वर्षांनंतरही हें वर्चस्व कायम आहे. सतराव्या शतकांत धनिक वर्गात

राजकीय महत्त्वाकांक्षा उत्पन्न होण्याची कारणें सांगतांना जॉन स्ट्राची
म्हणतो, 'या वेळीं व्यापारधंद्यांत मोठ्या क्रांतीची वेळ आली होती.
मालाची देवघेव वाढली. धंद्याच्या पोटशाखा बळावल्या एकंदर
पैदासही यामुळें वाढली. संपत्ति एकेकट्याच्या हातांत पुष्कळ
पुष्कळ साबूलागली. यामुळे लहरी राजांचा बेदरकार कारभार अपुरा
व उत्कर्षास विघातक वाटूं लागला. कार्यक्षम असें राज्यकारभाराचे
यंत्र, न्यायनिपुण न्यायाधीश, करारीची सक्तीने व निःपक्षपातीपणानें
बजावणी, स्वदेशाबाहेर दरारा बसवून व्यापारवाढीस अनुकूलता
उत्पन्न करील आणि स्वदेशांतील असंतुष्ट वर्गास भरडून काढील
असें तयार खडे सैन्य, या सर्वांची गरज या धनिक वर्गास तीव्रतेने
भासू लागली.' असें समर्थे राज्ययंत्र धनिक वर्गानें राजास लगाम
घालून बनविले.'' हें नियंत्रित राजसत्तेचे राज्ययंत्र जनतेच्या
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नांवानें बनविण्यांत आलें असलें तरी खरी सत्ता धनिक वर्गाच्याच
हातीं होती. याच धनिक वर्गास पुढें जनतेची आपल्याविरुद्ध
उठावणी होईल अशी भीति अठराव्या शतकाच्या अखेरीस वाटूं
लागली. त्या वेळीं फान्समध्यें राज्यक्रांतीचे वादळ उठून ब्रिटिश
समाजघटनेसही त्यानें जबरदस्त धक्का दिला. तेव्हां इंग्लंडांत क्रांति
होऊं नये म्हणन ब्रिटिश सरकारने दडपशाहीचे अनेक कायदेही
मंजूर केले.

पुढें नेपोलिअनचा पाडाव झाल्यानंतर यांत्रिक उत्पादन वाहू
लागलें तशी इंग्लंडांत शेती मागें पडून, यांत्रिक उत्पादनाची भांडवल-
शाही सुरू झाली. आणि कारखाने जेथे वसले तेथें वस्ती भराभर वाढू
लागली. शेतीचे कित्येक मुख्य ओस पडले. या बदलत्या वस्तींत
पार्लमेंटचे जुने मतदार-संघ निरुपयोगी ठरूं लागले होते. एकाद्या
मतदारसंघांत एक अथवा दोन माणसे राहत. तेच मतदार असून
पार्लमेंटचे प्रतिनिधि म्हणून तेचे निवडून येत व राज्यसत्ता बळकावून
बसत. उलट ज्या कारखानदारीच्या शहरांतून लक्षावधि कामगारांची
वस्ती असे तेथें मतदारही नव्हते व प्रतिनिधीही नव्हते. ही स्थिति
बदलून लोकशाहीची वाढ करण्यासाठीं इंग्लंडांत १८३२ सालीं
पार्लमेंटच्या सुधारणेचा कायदा करण्यांत आला. यामुळे मोठमोठ्या
काररवानदारी शहरांतील नागरिकांना मताधिकार मिळून त्यांच्या
पाठिंब्यावर कारखानदारी भांडवलदारांना राज्यसत्तेवर प्रभुत्व
मिळाले अशा प्रकारे लोकशाहीच्या वाढीच्या पांघरुणाखाली कौर-
रवानदारी भांडवलदारांची राज्यसत्ता इंग्लंडांत दृढमूल झाली.
कामगार चळवळ कां झाली?

यानंतर इंग्लंडांत कामगारसंघटनेची फार मोठी चळवळ होऊन
ती उत्तरोत्तर यशस्वी होत गेली. तिची कारणमीमांसाही बोधप्रद
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शंभर वर्षें केला. पिसू, न, ऑलिव्हर कल, हे पहिल्या
चाईविरुद्ध लढणारे पार्लमेंटचे पुढारी मोठमोठे भांडवलदार शेतकरी
होते. व्यापारधंद्याच्या वाढीस राजाच्या लहरी कारभाराने अडथळा
येतो, राजा कर्जे बुडवितो व प्रजेवर भारी कर बसवून ते वाईट
कामी खर्च करतो ही यांची मुख्य तक्रार होती. यासाठीं पहिल्या:
चालीशी पार्लमेंटने सशस्त्र सामना देऊन त्यास फाशी दिलें. पुढें
त्याचा मुलगा दुसरा जेम्स यास पदच्युत करून व तिसऱ्या विल्यमला
प्रजेसंबंधींच्या कर्तव्यबंधनांनीं बांधून घेऊन त्यांनीं राज्यावर वसविले.
तिसऱ्या विल्यमच्या वेळीं राजास कर्ज देण्याच्या निमित्तानें धनिक
वर्गानें प्रसिद्ध 'बॅक ऑफ इंग्लंड' स्थापन केली. तेव्हांपासून 'बॅक
ऑफ इंग्लंडचें, सावकाराचे कुळावर असतें तसें वर्चस्व इंग्लंडच्या
राजावर व राज्यकारभारावर पडूं लागलें. आज सव्वादोनशे
वर्षांनंतरही हें वर्चस्व कायम आहे. सतराव्या शतकांत धनिक वर्गात
राजकीय महत्त्वाकांक्षा उत्पन्न होण्याची कारणें सांगतांना जॉन स्ट्राची
म्हणतो, 'या वेळीं व्यापारधंद्यांत मोठ्या क्रांतीची वेळ आली होती.
मालाची देवघेव वाढली. धंद्याच्या पोटशाखा बळावल्या एकंदर
पैदासही यामुळें वाढली. संपत्ति एकेकाच्या हातांत पुष्कळ
पुष्कळ साचूलागली. यामुळें लहरी राजांचा बेदरकार कारभार अपुरा
व उत्कर्षास विघातक वाटूं लागला. कार्यक्षम असें राज्यकारभाराचें
यंत्र, न्यायनिपुण न्यायाधीश, करारांची सक्तीने व निःपक्षपतिपिणाने
बजावणी, स्वदेशाबाहेर दरारा बसवून व्यापारवाढीस अनुकूलता
उत्पन्न करील आणि स्वदेशातील असंतुष्ट वर्गास भरडून काढील
असें तयार खडे सैन्य, या सर्वाची गरज या धनिक वर्गास तीवतेनें
भासू लागली.' असें समर्थ राज्ययंत्र धनिक वर्गानें राजास लगाम
घालून बनविले.! हें नियंत्रित राजसत्तेचें राज्ययंत्र जनतेच्या
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नांवानें बनविण्यांत आलें असलें तरी स्वरी सत्ता धनिक वर्गाच्याच
हातीं होती. याच धनिक वर्गास पुढें जनतेची आपल्याविरुद्ध
उठावणी होईल अशी भीति अठराव्या शतकच्या अखेरीस वाटूं
लागली. त्या वेळीं कान्समध्ये राज्यकतिचें वादळ उठून डिम-टिश
समाजघटनेसही त्यातें जबरदस्त धक्क १ दिला. तेव्हां इंग्लंडऔत क्रांति
होऊं नये म्हणून ब्रिटिश सरकारने दडपशाहीचे अनेक कायदेही
मंजूर केले.

पुढें नेपोलिअनचा पाडाव झाल्यानंतर यांत्रिक उत्पादन वाहू
लागलें तशी इंग्लंडांत शेती मागें पडून, यांत्रिक उत्पादनाची भांडवल-
शाही सुरू झाली. आणि कारखाने जेथे बसले तेथें वस्ती भराभर वाढू
लागली. शेतीचे कित्येक मुख्य ओस पडले. या बदलत्या वस्तींत
पार्लमेंटचे जुने मतदार-संघ निरुपयोगी ठरूं लागले होते. एकाद्या
मतदारसंघांत एक अथवा दोन माणसे राहत. तेच मतदार असून
पार्लमेंटचे प्रतिनिधि म्हणून तेचे निवडून येत व राज्यसत्ता बळकावून
बसत. उलट ज्या कारखानदारीच्या शहरांतून लक्षावधि कामगारांची
वस्ती। असे तेथें मतदारही नव्हते व प्रतिनिधीही नव्हते. ही २स्थति
बदलून लोकशाहीची वाढ करण्यासाठीं इंग्लंडांत १८३२ सालीं
पार्लमैटच्या सुधारणेचा कायदा करण्यांत आला. यामुळे मोठमोठ्या
काररवानदारी शहरांतील नागरिकांना मताधिकार मिखून त्यांच्या
प (ठिंब्यावर कारखानदारी भांडवलदारांन १ राज्यसत्तेवर प्रभुत्व

मिळाले. अशा प्रकारे लोकशाहीच्या वाढीच्या पांघरुणाखालीं कौर -
खानदारी भांडवलदारांची राज्यसत्ता इंग्लंडांत दृढमूल झाली.
कामगार चळवळ कां झाली?

यानंतर इंग्लंडांत कामगारसंघटनेची फार मोठी चळवळ होऊन
ती। उत्तरोत्तर यशस्वी होत गेली. तिची कारणमीमांसाही बोधप्रद

५
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??????????????????????????????????????????????????आहे. सरंजामदार व भांडवलदार यांचा विरोध होता हें मागें
सांगितलेंच आहे. या सरंजामदारांची सत्ता एकसारखी कमी होत
गेली. तथापि, उमरावसभेच्या रूपाने ते आपली सत्ता शक्य ता
संभाळून असत. यांत्रिक कारखानदारी जसजशी वाढू लागली तस-
तशी भांडवलदारानी कारखान्यांत मजुरांची अतिशय निर्दय पिळ-
वणूक चालविली; आणि कामगार व कारखानदार यांचा विरोध
तीवतर होऊं लागला. तेव्हां कारखानदारांच्या सत्तेला कैची लावण्या-
साठी उमरावसभेनें कामगारांची बाजू घेऊन कामगारसंघटनेस
उत्तेजन दिलें. कामाचे तास कमी करणें, कामगारांची राहण्याची
परिस्थिति सुधार वगैरे अनेक प्रकारचे कायदे लॉर्ड शॅक्ट्स-
बरी यांसारख्या उमरावांच्या प्रयत्नानें झाले. शॅक्टररबरी हा वर्ग-
स्वार्थाच्या दृष्टीने हे काम करीत नसून परोपकारबुद्धीनेंच करीत
असावा हें संभवनीय आहे. पण त्यास यश आलें तें उमराववर्गाच्या
पाठबळामुळें आलें आणि उमरावबर्गास भांडवली उत्पादनाबद्दल
व भांडवलदारवर्गाबद्दल द्वेष वाटत असल्यानेंच त्यानें कामगार-
संघटनेस मदत केली हा मुद्दा महत्त्वाचा आहे. गेल्या शतकाच्या
उत्तरार्धीत पार्लमेंटच्या मतदानाचा अधिकार दोनदा अधिकाधिक
विस्तृत करून अधिकाधिक कामगारवर्गास मताधिकार देण्यांत आला.
या दोनही सुधारणा मुख्यतः उमरावसभेच्या प्रेरणेनंच झाल्या.

कान्समध्ये भांडवलवाख्ळ्यंम्मा या लोकशाही फारच खडतर
मार्ग चालावा लागला. १७८९ पर्यंत कान्समध्यें अत्यंत प्रतिगामी
अशी राजवट होती. त्यानंतर कांति झाली. नवी लोकशाहीप्रधान
घटना अमलांत आली. पण अधिकारच्युत वर्गानें परक्यांची मदत
बोलावून क्रांतीचा पाडाव करण्याचा घाट घालताच अंदाधुंदी
भाजली. तीतून नेपोलिअन हा हुकुमशहा पुढें आला व त्यानें लोक-
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'फ-'---'शाही बुडविली. सरंजामशाही जीकदा उद्धस्तै झाली ती मात्र
पुन्हा कधीही अस्तित्वांत आली नाहीं. -क्रो'नेपोलिअननंतर राज्य-
सत्ता धनिकांच्या हातींच गेली. ऐकोणिसाव्वा शतकांत कान्समध्यें

५.राजसत्ता व प्रजासत्ता असे पालटूअनेकदा झाले, पण राजसत्ता
धनिकांच्या हातीं सदैव होतीम्हेइंग्लंडशी अमेरिकेने लढून स्वातंन्यप्राप्त करून घेतलें. त्यानंतर
तेथें पूर्ण प्रजासत्ताक राज्य अस्तित्वांत आपलं, पण तें फक्त गोऱ्या
लोकांसाठींच. खुद्द वॉशिंग्टनच्या मालकीचे अनेक गुलाम होते.
पश्चिमेकडील मुलूख अमेरिकेतले गोरे वसाहतवाले व्यापू लागले
तेव्हां तेथले मूळचे जे ताग्नवर्णी रहिवाशी त्यांनीं यांना जागोजाग
विरोध केला. पण बंदुकीच्या गोळ्यानी या ताझवणीचा फडशा
करीत गोऱ्या लोकांनी अमेरिकेत वसाहत वाढविली. पुढें लिंकन-
च्या वेळीं गुलामगिरी नाहीशी करण्यांत या अमेरिकन प्रजासत्ता-
वाढ्यांचा आर्थिक स्वार्थ कोणता होता हें मागें सांगितलेंच आहे.
अमेरिकेत लोकशाहीच्या नावाखाली आज धनिकांचीच सत्ता आहे
ही गोष्टकोणीच-अमेरिकेचे अध्यक्ष रूझवेल्टसुद्धां- अमान्य करीत
नाहींत. भाडवलवाल्याची लोकशाही वगैरे सर्व उच्च नीतितत्त्वे अशा
प्रकारे आर्थिक स्वार्थबुद्धीनें प्रेरित अशींच होतीं हें खरें असलें तरी, या
मांडवली उत्पादनानें, विशेषत: यांत्रिक उत्पादन-प्रकारानें मानव-
जातीचे अफाट कल्याण केलें आहे हेंही ध्यानांत ठेवले पाहिजे.
मानवविकास कसा होतो

माणसाने गुलामगिरी पद्धतीचा धनोत्पादन-प्रकार म्हणून अवलंब
केला त्यामुळें मानवसमाजाच्या आर्थिक उन्नतीसच नव्हे तर
सांस्कृतिक उनतीसही मदत झाली हें रिस्टटलचें मत पूर्वी
सांगितलेंच आहे. मानवजातीच्या उन्नतीस अवश्य असणारी सुबत्ता,
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प्रभुत्व आणि फुरसत ही साधनत्रयी ग्रीक नागरिकांना गुलामगिरी
पद्धतीने दिली. यामुळे ग्रीक नागरिकांची उन्नति झाली असें तेथें
म्हटलें आहे. याच मुद्द्याचा येथें आणखी थोडा खुलासा करूं.
मानवी जीवनाला अवश्य अशी सामुग्री सृष्टीत उपलब्ध झाली
नसती तर माणूस सृष्टीत जणूच शकला नसता. पण ही जीवन-
सामुग्री माणसास सष्टींत आयती तयार अशी मिळाली नाहीं.
शिकार, शेती, हस्तव्यवसाय, यांत्रिक कारखानदारी वगैरे नाना-
प्रकारे सायास करून माणसाने चरितार्थ-साधन सुष्टींतून तयार
केलें. त्यासाठीं भाला, वरची, तिरकमठा, नांगर, हातमाग, गिरणी
वगैरे 'हत्यारे' जशी माणसाने केली त्याचप्रमाणें कुटुंबसंस्था, राज्य-
संस्था, गुलामगिरी, सरंजामशाही, भांडवलशाही, लोकशाही वगैरेभिन्न
भिन्न उत्पादननाती असलेल्या समाजघटनाही माणसानें बनविल्या.
हें सर्व करतांना कर्मींत कमी श्रमांत जास्तींत जास्त चरितार्थसाधन
मिळविणे हें माणसाचे ध्येय होतें. पण अगदीं प्राचीन काळापासून
हजारों वर्षें या बाबतींत माणसास फार थोडें यश आलें. शरीर
थकेपर्यत सर्व माणसांनी शारीरिक कष्ट करावे तेव्हां जीव जगण्यास
कशीबशी पुरेशी साधन-सामुग्री मिळत असे. रिस्टरच्या
काळी गुलामगिरी रूढ होती. अर्थात् गुलामांना शरीर थकेपर्यत
चाबकाच्या रट्ट्याखाली राबावे लागे. पण त्यामुळें रिस्टटहूच्या
गुलामांनी मिळविलेल्या घनावर रिटला जगता येऊन स्वत:
जिवापाड शारीरिक श्रम करावे लागत नसत. जनावराचे शारीरिक
श्रम कमी झाले तर त्यांचें शरीर मड राहते, आणि कर्तृत्वाच्या
दृष्टीने जनावर हीनदशेस जाऊं लागतें. पण माणसाला शारीरिक
श्रम कमी होऊन जी फुरसत मिळाली तिचा उपयोग माणसाला
आपल्या बौद्धिक व सांस्कृतिक उन्नतीचे कामीं करतां आला.



मार्क्सची विचारसरणी

अर्थात ऐदीपणानें ही फुरसत माणसाने वायां घालविली
असती तर हिंदुस्तानांतील संस्थानिकांप्रमाणें अखिल मानवजात
.मूर्ख, उन्मत्त व कर्तृत्वहीन झाली असती. पण तिला असें ऐदी-
पणाने राहणे शक्य नव्हतें. गुलामांनी जिवापाड कष्ट केल्यामुळे
गुलामांच्या मालकांना ते शारीरिक कष्ट करावे लागलें नाहींत खरे.
पण गुलामांना कामास लावणे, त्यांच्यावर सक्ती करणें, त्यांना शासन
करून त्यांच्यावर वचक बसविणे, त्याची हत्यारे व कामे करण्याच्या
पद्धति सुधारणे, उत्पन्न झालेल्या संपत्तीचा विनिमय यथायोग्य होईल,
उत्पादनाचा व्यवसाय यथायोग्य चालेल अशा प्रकारें समाज-
व्यवस्था व शासन-संस्था उभारून त्या चालविणे ही बौद्धिक कामे
गुलामांच्या मालकांना म्हणजे करिस्टरच्या वर्गबंधूंना करावी
लागत. हीं कामे फारशी शारीरिक कष्टाची नसून बौद्धिक कष्टाची
असत. यांना आपण प्रभुत्वाची कामे असें म्हणूं. कारण गुलामांचा
मालक म्हणजे प्रभु असा जो हा वर्ग त्याला आपलें प्रभुत्व कायम
ठेवण्यासाठीच ही कामे करावी लागत. अथवा यामुळे माणसाच्या
बुद्धीस कसरत मिळे व तिचे कर्तृत्व वाढे. चतुर, प्रबळ व चलाख
घोडा खेळविण्याचें, त्याला शिकविण्याचे काम ज्या घोडेस्वाराला
करावे लागतें त्याचें स्वताचे कर्तुत्वही घोड्याला तयार करतांना वाढत
असतें. हातांच्या मुठीत स्थिनची डंबेल्स रोज दाबून कसरत केली
तर हाताचे स्नायु मजबूत, चलाख व सुंदर होतात हा नेहमीचा
अनुभव आहे. सिंगच्या अंगीं जो स्थितिस्थापकतेचा जोरदार गुण
आहे त्याच्याशीं झगडण्याच्या कसरतीमुळें-त्यावर प्रभुत्वच स्थापन
करण्याच्या खटाटोपामुळें स्नायूंची शक्ति व सौंदर्य वाढते. नाठाळ
घोड्यास आवरण्याच्या व शिकविण्याच्या म्हणजे त्याच्यावर 'प्रमुत्व'
स्थापन करण्याच्या खटाटोपामुळे घोडेस्वाराचें शारीरिक व बौद्धिक
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???????????????????????????????????कर्तृत्व वाढते. बैल हा घोड्यापेक्षां ताकतींत व नाठाळपणांत कमी
असल्यानें त्यावर प्रभुत्वच स्थापणे घोड्यावर प्रभुत्वच स्थापण्यापेक्षां
सोपे असतें. घोडा आणि बैल यांत हा जो फरक तोच त्यांच्या
मालकांत-त्यांच्यावर प्रभुत्व स्थापणारांत दिसून येतो. बैल
हाकणारा माणूस हा घोडेस्वारापेक्षां बुद्धीने व शारीरिक चपळा-
ईनें हीन असतो, हा अनुभव सर्वत्र आहे. 'प्रमुरवस्थापनेच्यौ
खटाटोपानें माणसाचे शारीरिक व बौद्धिक कर्तृत्व वाढते असा
याचा अर्थ होय. संस्कृति म्हणजे काय याची व्याख्या कोणी
कोणतीही करो, शारीरिक व बौद्धिक कर्तृत्वाची वाढ ही संस्कृति-
विकासास आवश्यक अशी भूमिका आहे हें कोणीही कबूल करील-
म्हणून चरितार्थ-साधने गुलामांच्या हातून उत्पन्न करून त्यांची
वाटणी करणें व हा उत्पादन-विनिमयाचा व्यवहार सतत चालू
ठेवणे, यासाठींगुलामांवर प्रभुत्व स्थापनकरण्याचा खटाटोप माणसा-
नं केला. यामुळे या प्रमुवर्गाला सुबत्ता प्रास झाली व फुरसतही
मिळाली आणि या सुबत्तेचा व फुरसतीचा उपयोगही माणसाने
गुलामांवर म्हणजे उत्पादन-प्रद्धतीवर म्हणजे पर्यायाने सृष्टीवर प्रभुत्व

गाजविण्यासाठीं केला. सृष्टीवर अधिकाअधिक प्रमुखच स्थापण्या-
साठी त्यानें आपली हत्यारे अधिक: कर्तबगार केली. आणि याच
क्रमांत गुलामगिरी, सरंजामशाही, भांडवलशाही, वगैरे अधिकाधिक
कार्यक्षम अशा समाज-संघटनाही निर्माण केल्या. यांत्रिक उत्पादन
व भांडवलशाही समाजपद्धत यांनी माणसास सुबत्ता, फुरसत व
प्रभुत्व या सर्वाचाच अधिक लाभ करून दिला असून त्याच्या
संस्कृतिविकासास अधिकाधिक भरती आली आहे.
यांत्रिक उत्पादनाचा पराक्रम

या प्रगतीस यांत्रिक व शाखीय उत्पादनानें केलेली मदत विशेष
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मोठी आहे. भांडवली उत्पादन याचा अर्थ एका भांडवलदारानें
आपल्या पैशाने जमीन, हत्यारे, का माल वगैरे भांडवल उभारून
पगारी मजुरांकरवीं माल निर्माण करणें व तो विकून नफा मिळविणे
हा प्रकार. यामुळे संपत्तीचें केंद्रीकरण होतें. भांडवलदारवर्ग सधन
व सत्ताधारी होत होता. बहुसंख्य समाजाचें जीवित रोजगारी मिळ-
ण्याच्या दृष्टीने मूठभर धनिकांच्या कैचीत येत होतें. एकेका कारा-
गिराचे धंदे टिकणें अशक्य झालें होतें. यांत्रिक उत्पादन सुरू होण्या-
पूर्वीच्या हस्तव्यवसायी उत्पादनांत फारसा फरक न करतां केवळ
धनोत्पादन-साधने धनिकांच्या मालकींत येऊन व श्रम-विभागाचें
तत्त्व या धंद्यांत शिरून भांडवलशाही सुरू झाली. पण सृष्टीवरील
प्रभुत्व, धनोत्पादन, राज्यसत्ता, समाजसंघटना व विध्वंसक युद्धे

या सर्वाचेच आज जें भव्य व भयानक स्वरूप बनले आहे तें यांत्रिक
उत्पादनानें बनले हस्तव्यवसायी भांडवलशाहीत यंत्रशक्तीचा प्रवेश
होऊन हस्तव्यवसाय पुढें मोडला तसा जर तो मोडला नसता,
'' कोळसा, वाफ, यंत्र ही माणसाच्या हातीं लागली नसत, तर
रोमन साम्राज्याच्या अखेरच्या काळांत जशी सामाजिक व आर्थिक
प्रगति झाली तशीच आताही झाली असती. जमिनी नष्ट
झालेले शेतकरी, मजुरांची खिल्लारे, मोठ्या इस्टेटी, मोठ्या बँका,
आणि समाजविध्वंसक अशी भांडवलाच्या केन्द्रीकरणाची पद्धति हे
सर्व प्रकार पुन्हा आले असते. कारखाना म्हणजे सामुदायिक उत्पा-
दन निर्माण झालें तें यंत्रामुळे नव्हे तर श्रमविभागामुळे. कपडे शिवणे,
कार्डबोर्डच्या पेट्या करणें, खुर्च्या, बाकें, ठेवले, पलंग वगैरे
सुतारकाम, रंगीत नकाशे, पुस्तकांतलीं चित्रे वगैरे प्रकारची कामे
भांडवलदार लोक आपल्या कारखान्यांत हस्तव्यवसायी कारागीर
नोकरीस लावून करून घेत व त्यावर नफा मिळवीत. ऑगस्टस
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????????????????????????????????????????????????? ९०. ?????? २सीझरच्या काळी रोममध्ये 'कारखाने' होतेच. उदाहरणार्थ, पुस्तके
विकणारे दुकानदार आपल्या दुकानांत नकला करणारांची रांगची
रांग लिहिण्यास बसवून एका माणसास मोठ्याने मजकूर वाचण्यास
सांगत आणि सांगितलेला तो मजकूर नकलकार उतरून घेत. मग
या नकलांच्या म्हणजे ह्या पुस्तकांच्या अनेक प्रति म्हणून विकल्या
जात.'' बायबलाचा प्रसार मुख्यतः याच उपायानें झाला. यांत्रिक
युगापूर्वीचे श्रम एकत्रित करण्याचें व शक्ति वापरण्याचें माणसाचे
साधनच तोकडे होतें. '' जुन्या जगाची शक्ति ही फक्त माणसाच्या
शरीराची होती. माणसाचे साधू ही काय ती त्याची शक्ति ही
माणसे अजाण व मनाने दुबळी अथवा गुलाम असत बैल घोडा
हीच काय ती माणसाहून मोठी अशी शक्ति. एकादा मोठा खडक
फोडायचा असला तर तो माणसांना आपल्या हातानी फोडावा
लागे. शेत नांगरायचें तर माणसे आणि बैल यांना तें नांगरावें लागे
रोमन साम्राज्याची भूमध्य समुद्रांतून जाणारी जहाजे हजारों गुलामा-
कडून वल्हविलीं जात. माणसांची प्रचंड संख्या याप्रकारे निवळ घाम
गाळणाऱ्या शारीरिक कष्टांत गुंतलेली असे '' अशा या परिस्थितींत
माणसांचे दळणवळणही फार थोडे असून विहिरींतल्या बेडकाचे
संकुचित जिणे हाच बहुसख्य समाजाचा भोगवटा असे बैलासंगतीं
शरीर थकेपर्यत राबणे, वेळाइतकाच बुद्धीचा उपयोग करणें आणि
जवळ जवळ वेळाइतकाच संस्कृतिविकास करून घेणे बहुसंख्य
समाजास शक्य होते रिस्टरह ज्या संस्कृति-विकासाचे गोडवे
गातो तो संस्कृतिविकास अगदीं थोड्या अशा प्रभु वर्गासच उपलब्ध
होई. बहुसंख्य समाज शरीराने माणूस पण मनाने व संस्कृतीनें
बैलाशी बराच सदृश होता.

यांत्रिक उत्पादनानें हजारों वर्षीचे हें जीवन अजीवात पालटन
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टाकले आहे. अतिपरिचयानें या प्रचंड पालटाचे स्वरूप लक्षांत
मरत नाहीं. आगगाड्या, तारायंत्र, टेलिफोन, मोटारी, विमाने,
फोटोग्राफी, छापण्याची कला, चित्रपट, बोलपट यांनी आतां एका
गांवाचा माणूस प्रांताचा, देशाचा इतकेंच नव्हे तर खंडाचा व
जगाचाही नागरिक झाला आहे. यत्राने आणि वाफेच्या व विजेच्या
शक्तीने अन्न, वस्त्र, आश्रय, आरोग्य, सुख, आनंद व संस्कृति यांच्या
विकासाची साधने माणसाजवळ अफाट वाढली आहेत. पूर्वी
माणूस चरितार्थ-संपादनाचे कामी अतिशय दुर्बल व हताश
असा आडमुठ्या दृष्टीपुढे उभा होता; पण आतां तीच सूष्टि त्याची
गरज भागविण्यासाठी त्याचेपुढे हात जोडून उभी आहे. माणसाचे
कर्तृत्व या यंत्रशक्तीनें अफाट वाढविले. अहोकापासून अकबरापर्यत
हिंदुस्तान एकराष्ट्र करण्याचे प्रयत्न अनेक राजानी केले, ते सारे
फुकट गेले. आणि इंग्रजांना मात्र यश आलें, हें कुष्टे? हें यश इंग्रजांना
आलें नसून त्यांच्या व्यापारवाढीला व आगगाडीला-कक्ठ्येंइंग्लंड व
स्कॉटलंड कित्येक -बर्वे लुढुली; पण पुढें व्यापारवाढीन्र्रे एकराष्ट्र
बनली. अनेक संस्थानांचें बनले पण आपापसांत भांडणार जर्मन
राष्ट्र आगगाडीच्या जन्मानंतर एकजूट झालें आणि याच व्यापारानें
व आगगाडीने, पूर्वी आपापसांत भांडणारे हिंदुस्तानांतील प्रांत एक-
जूट केले. यांत्रिक उत्पादनाने शखयुद्धाची कला फार मोठ्या प्रमा-

णांतवाढविलीहा तिचा एक ठळकविशेष होय. मराठ्यांचा व दिल्लीच्या
बादशहाचा पराभव आपापसांतील चुरशीमुळें, कर्तृत्वहीन माणसे पुढें
आल्यामुळे, वगैरे अनेक कारणानी झाला असें आपण मानतो व तें
कांहीं अशी खरेंहि दिसतें. पण पेशवाई अथवा मोगलाई हीच राज्ये
पाश्चिमात्यांच्या हल्ल्यापुढे कोलमडली असें नसून तुर्कस्तान, अफ-
गाणिस्तान, चीन वगैरे जगातली इतर रा व संस्कृति पाश्चिमात्यां-
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च्या हल्ल्यापुढे कोसळून पडल्या. याचे कारण अधिक कारीगार हत्यारे
व अधिक कार्यक्षम संघटनाशक्ति ही होत. बैलाचा प्रभु वघोड्याचा
प्रभु या दोहोंत बैलाचा प्रभु हा मदड व अबुद्धिमान् असून घोड्याचा
प्रमु हा चपळ व बुद्धिमान असतो असें मागें म्हटलेंच आहे. ती गोष्ट

येथेही लक्षांत घ्यावी लागते. हिंदुस्तानांतील प्राचीन पद्धतीने शेती
करणाऱ्या नांगऱ्या शेतकऱ्याचे संघटना-कर्तृत्व, युद्धशखें व युद्धकली
ही जागतिकप्रमाणावरव्यापारधंदा, संघटना व युद्ध करणाऱ्या व पुढें
यंत्रे, शाखे यांत निष्णात झालेल्या पाश्चिमात्यांपुढें पराभूत झाली हें
स्वाभाविक असेंच घडले आज जर्मनी हा इंग्लंड-कान्स यांसारख्या
राष्ट्रांना भारी झाला आहे याचे कारण तरी यंत्रकला, शस्त्रकला व
शाखीय ज्ञान यांत जर्मनीने प्रचंड प्रगति केली हेंच होय.

०.शस्त्रसुधारणा व धनात्पादनमकार
अर्थात् शस्त्रास्त्रांचा हा मुद्दा आणखी थोडें खोल शिरून समजून

घेतला पाहिजे. ज्याचे हत्यार श्रेष्ठ तोच सर्वत्र विजयी होतो व
त्याची संस्कृति प्रभावी होते, हें मत अनेक पाश्चात्य शास्त्रज्ञांनी व
आपल्या इकडे राजवाड्यांनीं मांडले आहे. दाशरथि रामास राक्षसां-
वर विजय मिळाला याचे कारण राक्षसांपेक्षां रामाची हत्यारे श्रेष्ठ

हें होय असें राजवाडे म्हणत असून मराठ्याचा पराभव इंग्रजांच्या
लांब पल्ल्याच्या तोफानी झाला असें राजवाडे म्हणतात. जर्मनीचा
आजचा विजय अधिक कार्यक्षम शखाखानीच होत असल्याचें
आपणांस माहीत आहेच.

येथें असा प्रश्न उद्भवतो कीं मराठ्यांनीं लांब पल्याच्या तोफा
ओतल्या असत्या तर ते इंग्रजांचा पराभव करूं शकले असते;
पण मग मराठ्यांनीं लांब प्रत्ययाच्या तोफा कां ओतल्या नाहींत?
मराठ्यांना लांब पल्ल्याच्या तोफा ओतणेच अशक्य होतें हें या
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प्रश्नाचें उत्तर आहे. मराठ्यांचे व मोगलांचे शेतकरी ज्या वेळीं खेड्यातले
लहान लहान धंदे, आणि मागसलेल्या शेतीचे जिवापाड कष्ट करून
विहिरींतल्या बेडकाप्रमाणें आपल्या संकुचित जगांत दुर्बलतेनें राहात
होते, त्या वेळीं युरोपची जहाजे जगाच्या सर्व बंदरांत नगिरत
होतीं, मालाची ने-आण करीत होतीं, मोठमोठ्या सडकांनीं व्यापार
खूप चालू झाला होता, भांडवलशाहीने धनाचे केन्द्रीकरण केलें होतें
व त्याची एकसारखी वाढ होत होती. खाणीतले लोखंड शुद्ध करणें,
त्याचे पत्रे करून जहाजे बांधणे, ही कला वाढली. परमुलूख-
संचारासाठीं युद्धकला वाढविणे अवश्य झालें आणि जहाजांचा पत्रा
तयार करण्याच्या कलेबरोबरच त्याच धातूच्या तोफा गाळण्याचीकलाही
पाश्चात्यांनीं संपादिली. सांगण्याचा मुद्दा हा आहे कीं, तोफा गाळण्याची
कला ही पाश्चात्यांच्या अंगीं एकटी अथवा सुटी आलेली नव्हती.
व्यापारधंद्यासाठी जहाजे करावी लागली, त्यासाठीं लोखंडाच्या
खाणी उपसाव्या लागल्या, पोलादाचा धंदा निघाला आणि त्यांतच
व्यापारधंद्याच्या संरक्षणार्थ युद्धाची गरज म्हणूनच ज्या तोफा
गाळण्यांत आल्या त्या मराठ्यांवर डागून त्यांचा इंग्रजांनीं पराभव
केला. मरक्वांचा-?र्र्ऱ्योर्थिउऋइंंंएलस् - होता.जहाजांसाठीं पोलादाचा धंदा त्याना काढावा लागला नाहीं. अर्थातू
पोलादाचा धंदाच नसलेपाने लांब पल्ल्याच्या तोफा गाळणे त्यांना
शक्य नव्हतें. आज जर्मनीची शस्त्राखें इंग्लंड-कान्सपेक्षा सरस
आहेत याचे कारण गेल्या वीस वर्षांत जर्मनीने सर्व प्रकारची
आपली धनोत्पादन-शक्ति इंग्लंड-कान्सपेक्षां वाढविलेली असून, त्याच
क्रमांत शख-निर्माणशक्ति व युद्धकलाही वाढविली हें आहे. आणि,
जर्मनीच्या आर्थिक उत्कर्षाचे साधन म्हणूनच जर्मनींत शस्त्रकलेची
व युद्धकलेची वाढ करण्यांत आली हें लक्षांत ठेवले पाहिजे. युद्ध-
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कलेच्या वाढीचे मूळही याप्रमाणे आर्थिक उत्पादनकलेंत असतें.
जोवर चरितार्थाची सामुग्री ही जीवनांतील झगड्याचे प्रधान अंग
आहे तोवर सर्व मानवी खटाटोपाचा मूलाधार आर्थिक उत्पादन
हाच राहणार हें उघड आहे.

यांत्रिक-आर्थिक उत्पादन हा जसा युद्धकला इत्यादींचा मूला-
धार तसाच या यांत्रिक उत्पादनाचा मूलाधार भांडवलशाही हा
आहे. कारण भांडवलशाही नसती तर यांत्रिक उत्पादन सुरूच
झालें नसतें. दोन हजार वर्षांपूर्वीं अलेक्झांड्रिया येथें एक शास्त्रीय

प्रयोगशाळा होती. तेथील शास्त्रज्ञ हीरो याने वाफेचे एंजिन तयार
केलें होतें. पण त्या वेळीं त्याचा उपयोग होण्यास आर्थिक उत्पादनाची
-अनुकूलता नव्हती. पुढें अठराव्या शतकाच्या अखेरीस जेम्स वॅटने
वाफेच्या एंजिनाचा शोध लावला त्या वेळीं हस्तव्यवसायांचे केंद्री-
करण करून भांडवलशाही भरभराटलेली होती. जगभर जहाजे व माल
यांची जा-ये चाळ होती. पक्क्या सडकानी देशांतल्या देशांत माल व
माणसे यांची वाहतूक वाढली होती. राज्यशासनांत .शिस्त आली होती
आणि या सर्व कारणांमुळें रोज नवे नवे बाजार उत्पन्न होऊन भांड-
वलदारांना ते नक्याची ओढ लावीत होते. अशा परिस्थितींत वाफेची
एंजिनें निर्माण होतांच तीं या भांडवलदारांनीं आपल्या धनोत्पादन-
कार्यास जुंपली. गुलामांना उत्पादनकार्यास स्वयंप्रेरणा नव्हती
चाबकाच्या भीतीनेंच गुलाम श्रम करीत. तसेंच भांडवलशाहीच्या
काळी मजूर स्वतःच्या प्रेरणेने श्रम करीत नसून मजुरीच्या आशेनें श्रम
करीत. स्वत : कारखानदारही नपयाच्या आशेनेंच धंदा वाढवीत होता
पण अनेक मजुरांना जमवून व त्यांना हत्यारे पुरवून, मालाला बाजार
दाखवूरनू, यंत्रे वापरून, भांडवलाचे बँका काढून व हजारों लोकाचे
थोडेथोडे भांडवल जमवून संयुक्त '

१८- कंपन्या काहून व
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जगभर व्यापारवाढीसाठीं साड्याज्यें स्थापून भांडवलदारांनीं
खाजगी नक्याच्या बुद्धीनेच जागतिक अर्थोत्पादनाची प्रचंड
संघटना केली. धनोत्पादनाचे कामी मानवजातीस भरभराटीस
आणले; पण गुलामगिरी व सरंजामशाही यांनीं ज्याप्रमाणें आपापल्या
काळी धनोत्पादनकायार्चा वेग वाढविला आणि पुढें हें धनोत्पादन-
कार्य सुधारण्याचे त्यांचें सामर्थ्य संपताच, गुलामगिरी मरून सरंजाम-
शाही आणि सरंजामशाही मरून भांडवलशाही उदयास आली त्या-
प्रमाणें भांडवलशाहीचे कार्य संपून आतां समाजशाही म्हणजे समाज-
सत्ता निर्माण करण्याची गरज उत्पन्न झाली आहे असें मार्क्स
म्हणतो. धनलोभी मोडवलदारांच्या प्रयत्नानें जागतिक धनोत्पादन-
कार्याची संघटना होऊन माणसाचे धनोत्पादन-सामर्थ्य वाढलें खरें;
पण जोपर्यंत भाडवलदारास वाढत्या प्रमाणांत नफा मिळत राहील
तोवरच हें कार्य तो करीत राहील आणि या कामी अडथळा
झाल्यास माणसाचे उत्पादनसामर्थ्य कमी करील, जागतिक उत्पा-
दनसंघटना मोडील, इतकेंच नव्हे तर धनलोभापायीं मानवजाति
व संपत्ति यांचा संहार केल्याखेरीज हा भांडवलदार राहणार नाहीं
असा अनुभव भांडवलशाहीच्या जन्मापासून आला आहे.

इंग्लंडांत प्रथम यांत्रिक भांडवलशाही सुरू झाली तेव्हां मजुरांची
पिळवणूक व छळ भांडवलदारांनीं एवढ्या भयंकर प्रमाणांत
केली, कीं त्या वेळची तीं वर्णने वाचून अंगावर शहारे येतात.
त्यानंतर हिंदुस्थानसारख्या मागसलेल्या प्रदेशांत मालविक्रीसाठीं
भांडवलदारांनी मोर्चा वळविला व तरवारीच्या साह्याने देशभर
रक्ताचे सडे शिंपून सत्तेचे बाजार व साड्याज्यें स्थापन केली. भांड-
वलदारांच्या या यांत्रिक मालाशी चढाओढ करण्यांत चीन, हिंदु-
स्थान यांसारख्या मागसलेल्या देशांतील लक्षावधि हस्तव्यवसायी
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लोक घरादारासुद्धां देशोधडीस लागले. जग जिंकण्याच्या या
हव्यासांत भांडवलदार राष्ट्रांनी आपसांत भयानक युद्धें माजवून
खाटकानें मेंढरे कापावी त्याप्रमाणें 'सुधारलेल्या' या माणसानी
सुधारलेल्या माणसांच्या कत्तली केल्या. आतां जवळ जवळ
साम्राज्यशाही युद्धे व त्यासाठीं शस्त्रास्त्रनिर्मिति हाच 'धनोत्पादन-
प्रकार' (!) म्हणून पुढारलेल्या राष्ट्रांत रूढ झाला आहे.
अतिप्राचीन काळी एका माणसाने मारलेली शिकार हिसकून
घेण्यासाठी दुसऱ्याने त्याच्याशीं लढावे हा रूढ असलेला प्रघात
रानटी मानला जाऊन, दोघांनी मिळून परस्परसाहाय्यानें दोनच
काय पण अनेक शिकारी करणें शक्य आहे व हाच सुधारलेला
मार्ग होय असें मानले जाऊं लागलें होतें. पण त्यानंतरच्या हजारों
वर्षांनीं आज भांडवलदार राष्ट्रे पुन्हा रानटी प्रघातांचें पुनरुजीवन
करीत आहेत. दोन राष्ट्रांच्या सहकार्याने धनोत्पादन वाढविण्यांऐवजी
एकमेकांस मारून मानवजातीचा व धनाचा विध्वंस करीत आहेत.
खरोखर धनोत्पादन वाढविण्याची गरज आतां कमी झाली आहे
असें नाहीं. खायला अन्न नाहीं, अंगावर वस्त्र नाहीं, आश्रयाला
चांगलेंसे घरदार नाहीं, निरोगी हवा नाहीं, संस्कृति, शिक्षण यांची
सोय नाहीं, अशा अवस्थेंत लक्षावधि स्त्रीपुरुषांची खिल्लारे, पोरे पाठीस
बांधून शस्त्रास्त्रांच्या धडधडाटानें बावरलेली अशीं मरणाच्या दारांत
उमी आहेत. या सर्वांना भोग्य धनाची गरज असतां तें उत्पन्न

करण्याऐवजी अथवा आहे तें धन वाटून टाकण्याऐवजी त्यांच्या
विध्यंसाचीं साधने निर्माण करण्यासाठीं मानवी श्रम खर्च करण्यांत
येत असून,ट्यूटे-अपू४स्टेधुसंष्ट्राल ए९२५सिकुराव्य '

-खांबाळेंरचमुळें ?ंँँइrrईrईrंर्च्ये?शमेंहा, ईश्व२-नाहीं-क्रांह ाrं

नाहीं. खाजगी नक्यांचा लोभ हाच यो सर्वाच्या बुडाशीं आहे.

????????? ??????
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सर्व विद्यमान साम्राज्यवादी राष्ट्रांनीं जगाचे बाजार काबीज केल्याने
आतां समुद्र मागें हटवून, शंभर मजली इमले उठवून, पृथ्वीची
कितीहि ओढाताण करून, बाजार अधिक वाढत नाहींत. जास्तींत
जास्त नफा मिळविण्यासाठी कमीत कमी मजुरावर जगांतील
मजुरांना राबविल्यानें या मजुरांची खरेदीशक्ति कमी होते. यामुळे
माल पडून राहून माल संभाळण्याच्या जागा, रखवाली वगैरे
खर्च वाढतो म्हणून कापसाची पिकलेली शेते जमिनींत परत
तशींच नांगरून टाकली जात आहेत, कारखाने बंद करण्यांत
येत आहेत आणि मजुरीचे दर आणखी आणखी कमी केले
जात आहेत. नवीन पुढें येणाऱ्या भांडवलदार राष्ट्रांना नक्याची
व मुलखाची हाव उत्पन्न होत असल्यानें जुन्या भांडवलदार राष्ट्रांची
नव्या भांडवलदार राष्ट्रांशी मुळें होत आहेत. मानवोन्नति करण्याची
भांडवलशाहीची शक्ति संपली असा याचा अर्थ आहे. यापुढें
धनोत्पादनसाधनावरील खाजगी मालकी नष्ट करून म्हणजे भांडवल-
शाहीचा अंत करून धनोत्पादनसाधने सार्वजनिक मालकीची
करणें व समाजहितासाठी त्यांचा वापर करणें- म्हणजेच समाजवाद
स्थापणे हाच मार्क्सच्या मते मानदोन्नतीचा मार्ग आहे.



मार्क्स आणि हेगेल : : ५
मार्क्सचा हा भौतिकवाद म्हणजे भौतिक व मुख्यत : आर्थिक

दृष्टीने इतिहासाचा उलगडा करून घेण्याची पद्धति होय. या
पद्धतीने इतिहासाचा उलगडा मार्क्स कसा करतो याचा येथवस्
गोषवारा सांगितला. ही विचारपद्धति मार्क्स व ए-नएस या
दोघांनीच प्रथम मांडली आहे. पण दोघेहि या विचाराचे बाबतींत
हेगेल या जर्मन तत्त्वज्ञाचे क्या मान्य करतात आणि उलट
त्याची सर्व बिवचारसरणी आपण उलटीची सुलटी केली असेहि
म्हणतात. मार्क्सने हेगेलचें घेतले हें कण कोणतें व त्याचें रूपांतर
त्यानें केलें तें काय, हें समजल्यावांचून मार्क्सच्या भौतिकवादाची
माहिती पूर्ण झाली असें मानण्याचा प्रघात नाहीं; म्हणून तो विषय
येथें संक्षेपत : देतो.
मार्क्स व हेगेल यांचे मतभेद

मार्क्स स्वत : हेगेलचें करण कबूल करतो, पण त्याचे हेगेलशीं असलेले
मतभेद अगदीं मूलग्राही आहेत. हेगेलचें तत्त्वज्ञान धार्मिक स्वरूपाचे
आहे. ईश्वर हा जगाचा आधार हें त्याचेंसुरू सूत्र आहे. '' माणूस व
सूष्टि यांच्या उत्पत्तीपूर्वी ईश्वर आपल्या अनाद्यनंत चिघ्दन स्वरूपांत
असतो. तो कसा असतो हें दाखविणे हेंच आपल्या तत्त्वज्ञानाचे कार्य
आहे' ' असें हेगेल म्हणतो. पण खिस्ती पुराणांत जी तर्कशुद्धता नव्हती
ती घालून त्यानें हें 'धर्मशास्त्र' बनविलें. सत्तत्त्व व नामरूपात्मक
पसारा, अव्यक्त मन व व्यक्त सूष्टि, मी आणि जगत्, सदसद्विवेक-
बुद्धि आणि ररष्टिधर्म यांत विरोध नसन एकाच विकासी अवस्थेची
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????????????????ही अनंत रूपे आहेत असें तो म्हणतो. 'बहुस्वा' (आपण पुष्कळ

व्हावें) अशी ज्याप्रमाणें श्वेताश्वतरोपनिषदांतल्या ब्रह्मानें इच्छा केली
व मागाहून सूष्टिपसारा सुरूझाला, त्याप्रमाणें ईश्वरेच्या ('बुइल') प्रथम

होती तोलू सर्व विश्व क्रमाक्रमानें अवतरले असें हेगेल सांगतो. मार्क्स-

ला हेगेलच्या या विचारसरणीचा केवळ तिटकारा आहे. सर्व कर्तृत्व

ईश्वरेच्छेचा परिपाक आहे म्हटलें म्हणजे मनुष्य-कर्तृत्वाला जागाच
राहात नाहीं. दुसरी गोष्ट म्हणजे वृष्टीत द्वंद्व, विरोध नाहींच
म्हटलें म्हणजे अमुक एक वाईट आहे, तें बदललें पाहिजे ही विचार-
सरणी स्वीकारतांच येत नाहीं. म्हणून हेगेलची विचारपद्धति
लव्हाळ्याप्रमाणें येईल त्या परिस्थितीस मान तुकविण्यास लावणारी
आहे, माणसाला शोभणारी नव्हे, असें मार्क्सचे मत दिसते.

ईश्वराची इच्छा वृष्टीत जें जें घडवून-आणीत आहे व मानवी
जीवनांत ज्या अनेक अवस्था तिने निर्माण केल्या आहेत, त्या सर्व
तर्कशुद्ध आणि 'आधीं फूल, मग फळ' अशा अनुक्रमघात असल्यानें,
जें घडते तें सर्व चांगले अथवा अपरिहार्य असतें असें हेगेल
दाखवी. याच क्रमांत जर्मनींत जी अनियंत्रित राजाची सत्ता उत्पन्न

झाली ती ईश्वरी इच्छेचा परिपाक आहे असें हेगेल सुचवितो.
हेगेलच्या या मताची चेष्टा करतांना मार्क्स म्हणतो, '' 'राजाच्या
इच्छेने सर्व गोष्टी घडतात ' असें राजाचे सरळ वर्णन करण्यापेक्षा
' ईश्वरी इच्छेचे प्रतीक म्हणजे राजा ' असें हेगेल सांगतो. पहिलें
विधान ही अनुभवसिद्ध घटना आहे. पण दुसऱ्या विधानाने ही
अनुभवसिद्ध घटना गूढ तत्त्वज्ञानांत झाकून टाकली आहे. '' राज्य-
संस्था ही ईश्वरेच्छेचे परमोच स्वरूप असें हेगेल मानी. उलट, धनिक-

६
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??????? ?????????????? ????वर्गाची सत्ता गाजविण्याचे हत्यार म्हणजे राज्य असा मार्क्सचा
सिद्धान्त होता.

???हेगेलचें मार्क्सने घेतले कण
हेगेल व मार्क्स यांमधील हा विरोध मूलग्राही असूनही हेरेलचें

क्या आपण कां कबूल करतो हें 'कॅपिटलाच्या प्रस्तावनेंत मार्क्सने
पुढीलप्रमाणे सांगितलें आहे. मार्क्स लिहितो, '' मी जाहीरपणे हेगेल
या सामर्थ्यसंपन्न तत्त्वज्ञाचा स्वतःला शिष्य मानतो 'कॅपिटलामध्ये
मूल्यसिद्धान्तावरील प्रकरणीत हेगेलची विशिष्ट अशी परिभाषा मीं
वापरली आहे. हेगेलनें 'डायलेक्टिक' ( म्हणजे विरोधविकासात्मक)
विचारपद्धति गूढ करून सांगितली खरी; पण एकंदरीने या पद्धती-
ची मांडणी त्यानेंच पहिल्याने सर्वकषपणे व हेतुपूर्वक अशी केली
आहे. त्याची विरोध-विकासप्रद्धति 'खालीं डोके वर पाय' अशी
उभी आहे. तुम्हांला जर त्या गूढत्वाच्या कवचींतलें वास्तवात्मक
खोबरे हवें असेल, तर तुम्ही 'तिला डोके वर पाय खालीं' अशी उमी
केली पाहिजे. या रातेमुळे जर्मनींत ही पद्धति मोठी प्रतिष्ठा

पावली. कारण चालू परिस्थिति हीच उत्तम असें तीमुळें ठरत होतें.
म्हणून अनियंत्रित राज्यसत्ता व भरभराटणारे भांडवलदार या दोघांना-
ही ती हवीशी वाटली; पण तिचे वास्तववादी स्वरूप जर लक्षांत

घेतलें, तर भांडवलदार व त्यांचे तत्त्ववेत्ते यांना ती अतिशय तिरस्कार्य
वाटेल. कारण तिच्या व्याप्रक स्वरूपांत सद्यस्थितीचे समर्थन होतें
तसाच तिचा विनाशही शक्य व समर्थनीय ठरतो. प्रत्येक ऐतिहासिक
घटना प्रवाही आहे व म्हणून कोणत्याही विद्यमान परिस्थितीचा
जसा विचार या पद्धतींत होतो त्याचप्रमाणें सध्याची अवस्था ही
अल्पकालीन आहे याचाही विचार होतो. या विरोधविकास-विचार-
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पद्धतीवर कोणत्याही शब्दप्रामाण्याचा पगडा बसत नाहीं. ती१ पूर्ण

विवेचक आणि क्रांतिकारक आहे. ''
व्यक्ति आणि समाज

हेगेलच्या या विरोधविकासात्मक विचारपद्धतीचे वैशिष्ट्य काय
.व आपण ती कां पत्करली हें मार्क्स या उताऱ्यात
बरेंच स्पष्ट सांगितलें आहे. भांडवलदार वर्गाचें इंग्लंड-कान्स-मध्ये
जें व्यक्तिवादी तत्त्वज्ञान होतें त्यावर हेगेलच्या तत्त्वज्ञानानें हल्ला

केला. ?इंrrईइrईईईइrंइंrईद्यात्य--rई!?rंइrrंrईऋऊrंrईrईrईrईइइrrईrrईऐडलएाातरत्य???
अ 'धर होत', व्याइं?क हा समज१च१ र., गुट्टीमु।साठ-मुसाज-
पंडना लढू.सेमाज्रांतटयुक्त्रीव्युक्त्रींनीर स्वार्थुबुद्ध्रीरने केरल्रेरऐब्रा

चढाओढीनेंच समाजाची 'प्रगति होते र ८ व्यक्तीच्या हिताच्या आड
लबाजबनयेतीलतर तीं सुकारून देण्याचा हक्क व्यक्तीस आहे,
वगैरे.... ही ब्रिटिश-केच भांडवलशाही तत्त्वज्ञांची विचारसरणी१ होती.
उलट हेगेल हा व्यक्तीला स्वतंत्र अस्तित्व असू शकते हें मान्यच करीत
नाहीं. समाज आहे म्हणून व्यक्ति आहे; समाजहिताहून भिन्न

असे हक्क व्यक्तीला असूच शकत नाहींत. व्यक्तीव्यक्तीच्या
हक्कांच्या भूमिकेवर समाजरचना करणे गैर असून एकंदर
समाजाच्या हिताच्या दृष्टीनेच समाजरचना केली पाहिजे. त्यांत
ज्या व्यक्तीस जो हक्काचा व कर्तव्याचा वाटा उचलावा लागेल तो
त्याचें कल्याण साधणारा असेल असेंच मानले पाहिजे. मार्क्सने
हेगेलची ही विचारसरणी विवेचकपद्धतीनें मांडून मान्य केली
आहे. '' मनुष्य जगांत जन्माला येतो तो कांहीं आपलें प्रतिबिंब
पाहण्यासाठी आरसा घेऊन येत नाहीं. दुसरी माणसे भोवताली
पाहतो व आपल्या स्वरूपाची त्याला ओळख होते.'' '' माणसा-
ला 'अहं' अशी जी जाणीव होते ती कांहीं केवळ आत्म्याचा
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हुंकार नव्हे. आत्य्यावर जड द्रव्यांचे किटाळ पसरले आहे -
त्याला आवाजाचे व गतिमान् अशा हवेच्या लाटांचें स्वरूप येतें.
तोच हुंकार हये. थोडक्यांत यालाच आपण बोलणे म्हणतो -
बोलणे हें सामाजिक व्यवहाराच्या गरजेतून निमण होतें.'' मानव
व्यक्ति या समाजांत अश । परस्परावलंबी असतां भांडवलदारांनीं
भांडवलशाही उत्पादन हें वैयक्तिक आहे असें मानून समुदायाने
उत्पन्न केलेल्या धनावर वैयक्तिक मालकी स्थपली, त्यामुळें भांडवल-
शहि । उत्पादनत अनर्थ उद्भवला; पण उत्पादन हें सामुदायिक
आणि सर्व समाजाचें आहे हें लक्षऔत घेऊन सामुदायिक हितबुद्धीने
धनोत्पादन होईल तर हे अनर्थ टळतील व धनाचा समाजासाठी
उपयोग होईल असें मार्क्सने प्रतिपादिलें आहे.
ख्रिस्ताच्या शिकवयुकीस डिवरोध

खरें बोलावे, जगांतील सर्व प्राणि-मात्रांवर प्रेम करावे, स्वत :च्या
सदसद्रविवके बुद्धीप्रमाणे चालावे वैगरे ख्रिस्त, रूसो इत्यादींच्या
शिकवगुकीस हेगेल व माकसं या दोघांचाहि सारखाच विवरोध
होता. पण दोघांचींहि विरोधाची कारणे वेगवेगळी होतीं. ' ही तत्त्वें

क्रांतिकारक असून राज्यसंची कदर त्यानें मोडली जाते ' हें
हेगेलच्या विरोधचें कारण होतें; तर ही तत्त्वें प्रतितक्रांतिकारक
आहेत म्हणून मार्क्स त्यांना विरोध करीत होता हेगेल म्हणे,
नैतिक आदेश हे त्रिकालाबाधित असू शकत नाहींत आधी
सुमारजबंधनं निर्माण झालेलीं असतात त्यांस अनुकूल असेच
नैतिक आदेश निजात-शक्यपाहक्षेत! '' ज्या माणसांची
आपली ओ।ळख नाहीं, ज्यांच्याशीं आपला कांही।'हि संबंध प्रोचत'
नाहीं अशाही माणसावर प्रेम करण्याची कल्पना केवळ भंपक ओह ''
रिवरत।च्या शिकवणीसबंधाने हेगेल म्हणतो, '' मांडवलशाही समाज-
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ख्रिस्ताच्या शिकवणुकीचा विरोध आहे.....ख्रिस्ताच्या शिकवणुकी-
अनुसार जगू पाहणाऱ्या राज्याच्या चिंधड्या होतील. ''

ख्रिस्ताच्या शिकत्रगुकीस हेगेलेचा विरोध होता तो राज्यसस्थेच्या
सुरक्षिततेच्या दृष्टीने होता, तर मार्क्सचा विरोध वर्गीय दृष्टीने होता.
समाजसंघटनेस नीतितत्त्व हा मुख्य आधार असतो हें मार्क्सीला
अमान्य नाहीं. 'कॅपिटल' ग्रंथभर त्याची तक्रार आहे ती ' मजुरां-
नी केलेल्या श्रमाचे फळ त्यांना न मिळता भांडवलदारांना
मिळते ही अनीति होय ' याच स्वरूपाची आहे. ही लूट
आहे, हा दरवडा आहे असें मार्क्स म्हणतो. पण हें तो फक्त

मजुरांच्या दृष्टीने बोलतो, भांडवलदारांचा ही 'लूट' मिळविण्याचा
ऐतिहासिक हक्क तो अमान्य करीत नाहीं. आणि मग दोन न्याय्य
हक्कांचा विरोध जेथे आला तेथें बलानेंच निर्णय घेतला पाहिजे असा
सिद्धान्त मार्क्स. मांडतो. मजुराला भांडवलदारावर अथवा भांडवल-
दाराला मजुरावर प्रेम करा असें तो सांगत नाहीं. मजुरानी आपले
हक्क झगडून हस्तगत केले पाहिजेत हा त्यांचा नैतिक हक्कच आहे
असें तो म्हणतो. नैतिक तत्त्वें कोणतीच त्रिकालाबाधित नसतात.
प्रेम करा' 'स्वार्थत्याग करा' ही शिकवण सर्वत्र सारखीच खरी नव्हे.
मजुरांनी भांडवलदारासाठीं स्वार्थत्याग न करतां आपला स्वार्थ

प्रस्थापित केला पाहिजेच. पण कामगार-संघटनेचे बाबतींत मजुराने
स्वार्थत्याग करणें योग्य ठरेल. उलट कामगार हा भांडवलदारावर प्रेम

करूं लागेल तर स्वत :च्या वर्गीय हिताचा द्रोह त्यास करावा लागून तें
त्याचें वर्तन प्रतिगामी ठरेल. त्रिकालाबाधित नीतितत्त्वे ही मार्क्सच्या
मते बहुतेक वेळीं पोकळ, निष्फळ व खोटी ठरतात. खाजगी मालकी
ही केव्ह ाrंही मै१रीाr आ?हेअसें इंा? हाभुसेंपुडड्रा-मुंदुतुहबूरूरे,तल्युश म्ह.णे झ मार्क्स त्य ाrस
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उत्तर देतो कीं, सर्वच वेळीं खाजगी मालकी ही चोरी आहे हें म्हणणें
खरें नाहीं. सरंजामशाहीचा पाडाव करून भांडवलदारांनीं धनोत्पादन-
साधनांत जी विलक्षण कांत केली ती भांडवलदारांना खाजगी
नक्याची ओढ नसती तर त्यांनीं केली नसती या दृष्टीने खाजगी
मालकीने मानवजातीच्या प्रगतीस मोठीच मदत केली आहे हें
कबूल करावें लागतें. पण हा प्रगतिकारक गुण आतां भांडवलशाहींत
उरला नसल्याने यापुढें मात्र धनोत्पादन साधनावरील खाजगी
मालकी ही चोरी होईल.
स्थिर कांहीही नाहीं

सूष्टि व मानवी जग यांची कोणतीही अवस्था स्थिर नाहीं हें
हेगेलचें मत मार्क्सीला विशेष महत्त्वाचें वाटलें बदल होतो तो ईश्वरेच्छेनें
होतो असें हेगेल म्हणे तर तो आर्थिक उत्पादन-प्रकारानें होतो
असें मार्क्सचे मत होतें. पण सरंजामशाहीचा नाश होऊन व्यक्ति-
स्वातंन्य, व्यवसायस्वातव्य यांची सुप्रभात सुरू झाली या आनंदांत
भांडवलशाहीचें तत्त्वज्ञ गर्क होते आणि बहुसंख्य समाजाच्या पिळगु-
कीनें आपल्या तिजोऱ्या कायमच्या भरून वाहत राहणार अशा
आशेनें भांडवलदार हुराळलेले होते. पण दोषांची ही सुरवरवप्रे खोटी
असून गुलामगिरी आली आणि गेली, सरंजामशाही आली आणि
गेली, त्याच क्रमांत भांडवलशाही आली ती जाईल व बहुसंख्य
समाजाची चाल असलेली पिळणूक धनोत्पादन भरपूर होऊं लागून
थांबेल असें आश्वासन मार्क्स अखिल जगतिल बहुसंख्य समाजास
देत आहे. स्वतः हेगेल आपल्या तत्त्वज्ञानाचे क्रांतिकारकत्व त्याच्या-
वेळची जर्मन राज्यसत्ताही नाश होणार आहे या दृष्टीने कबूल करीत
नव्हता. पण हेगेलनें एकदा क्रांतिकारक विचारसरणी मांडल्यानंतर ती
अमुक ठिकाणी थांबावी म्हटल्याने थांब शकत नाहीं त्यानें मानव-
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समाज क्राति-पथावर चालत आला आहे हें सिद्ध केलें हीच
हेगेलची मोठी कामगिरी होय असें मार्क्सचे म्हणणें आहे.
हेगेलचा ' विरोध-विकास '

मार्क्सच्या हेगेलसंबंधीच्या वरील उताऱ्यात 'डायलेक्टिक'चा
म्हणजे विरोवे-विकासपद्धतीचा जो उल्लेख आला आहे त्याचा
येथें थोडासा खुलासा करूं. ' डायलेक्टिक' हा शब्द पूर्वी ग्रीक
तत्त्वज्ञांच्या वादविबाद-पद्धतीस लावला जाई. सत्य तत्त्व कोणतें
हें समजून परस्पर-विरुद्ध मतबाद्यांनीं वकिली पद्धतीने एक-
मेकांच्या युक्तिवादास प्रति-युक्तिवाद भिडवावे म्हणजे चकमकींतून
विस्तव पडतो त्याप्रमाणें विरोधी युक्तिवादांतून अखेर सत्यनिष्पत्ति
होते असें ग्रीक तत्वज्ञांचे मत होतें. या वादपद्धतीस 'वादे
'डायलेक्टिक' अथवा 'विरोधविकास-पद्धति' असें नांव होतें. वादे
जायते तत्त्वबोध: ' असें वचन आपल्या इकडेहि रूढ आहे. सृष्टीचा
विकास काहीसा अशा विरोधी तत्त्वांनी झाला, असें हेगेलचें
म्हणणें आहे. कोणतेंही एक तत्त्व निर्माण होऊन अतिरेकाला
गेलें कीं, त्याची प्रतिक्रिया त्याच्याच गर्भात सुरू होऊन विरोधी
तत्त्व जन्माला येतें. या विरोधीतत्त्वांत मूळच्या तत्त्वांतील कांहीं
भाग स्वीकारलेला असतो व नवीन भरही असते. असें हें नवे तत्त्व

जुन्याचा संहार करून वाढत जातें व पुन्हा त्याचा अतिरेक होऊन
तद्विरोधी पण उच्चतर भूमिकेचे नवें तत्त्व जन्मास येतें. हा विकासक्रम
कधींच थांबत नाहीं. एका काळी गुलामगिरीचे तत्त्व अमलांत होतें
त्याचा अतिरेक होऊन हळूहळू गुलामांना कांहीं स्वातंत्र्य मिळाले
व तें सरंजामदारांचे भूदास होऊन सरंजामशाही उत्पन्न झाली. तिचा
पुन : अतिरेक होऊन ही अर्धवट गुलामगिरीची भूदास-पद्धति नष्ट

होत गेली व खाजगी नफा आणि व्यक्तिस्वातव्य यांवर आधारलेली
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भांडवलशाही सुरू झाली. या खाजगी मालकीच्या तत्त्वाचाहि आतां
अतिरेक झाला आहे. खाजगी मालकीचे तत्त्व जगद्वंद्य ठरून प्रत्यक्ष

व्यवहारांत शेकडा १० खाजगी मालकानी सर्व समाजाची संपत्ति

खिशांत घातली आहे, तर वाकीच्या ९० ना खाजगी मालकीचे
स्वातंत्र्य देण्यांत आलें असून प्रत्यक्ष मालकीची वस्तु अशी खिशांत
काहीही नाहीं. यामुळें आतां खाजगी .मालकी नष्ट होऊन सामाजिक
मालकीचे म्हणजे समाजबादाचें तत्त्व पुढें येणे क्रमपास आहे असें
हेगेलच्या विचारसरणीवरून सिद्ध होतें. हेगेल स्वत: मात्र खाजगी
मालकीच्या पलीकडे आपल्या तत्त्वाचा विकास होणार असल्याचें
बोलत नव्हता.
मार्क्सचा विरोध-विकास

मार्क्सला हा विकासक्रम मान्य आहे; पण हा विकास अमूर्त अशा
'इच्छेनें (बुइल) घडत असतो असें जें हेगेलचें म्हणणें आहे तें
मार्कला मान्य नाहीं. आत्मा अथवा इच्छा म्हणजे ईश्वरेच्या
अमूर्तपणे कांहीं करूं शकते अथवा अस्तित्वांत असते हेंच
मार्क्सला मान्य नाहीं. मानवी जगांत हेगेल म्हणतो तसे पालट
होतात खरे. पण ते अमूर्त अशा ' इच्छा ' देवीकडून केले जात
नसून माणसाच्या हेतुपूर्वक प्रयत्नाने हे पालट घडून येतात असें
मार्क्स सांगतो. अमुक एका तत्त्वाचा अतिरेक होतो ह्या हेगेलच्या
म्हणण्याचा अर्थ ' मानवविकासाला तें तत्त्व पूर्वी उपयोगी होतें पण
आतां अडथळा करूं लागतें' असा असतो ही तत्त्वे मुख्यतः
धनोत्पादनाचा खटाटोप माणसे करीत असतांना त्यास उपकारक
अशा मकारे उत्पन्न होतात असें मार्क्स सांगतो. शेती, शिकार व युद्धे

करून मानवसमाज एका काळी राहत असे. त्यावेळीं बरेचसे व्यक्ति-
स्वातंत्र्य होतें, पण लोकसंख्येच्या वाढीने जास्ती जास्ती धनाची



मार्क्स आणि हेगेल ८९
गरज वाटूं लागली. व्यक्तीस धाकदपटशा दाखवून त्यास त्याची
गरज भागून उरेल इतकें धन निर्माण होण्याची' शक्यता उत्पन्न

झाली. तेव्हां युद्धांत शत्रूचे पकडलेले कैदी गुलाम करून
चाबकाच्या धाकाने त्यांना राबविण्याचा उत्पादनप्रकार रूढ झाला
या क्रमाने कांहीं काळ धनोत्पादन वाढत गेलें. पुढें गुलामांना उत्पा-
दनकला चांगली अवगत होऊन ती त्यांच्या अंगवळणी पडली.
आणि त्यांना त्यांनीं उत्पन्न केलेल्या धनाचा वाटा मिळेल तर अधिक
धनोत्पादनासाठीं चाबकाच्या धाकापेक्षां धनलोमानेंच ते अधिक
कष्ट करतील व कौशल्य वापरतील अशी शक्यता उत्पन्न झाली.
अधिकाधिक नापीक जमिनी वापरांत येऊन त्यावर सक्तीने व भयाने
केलेल्या श्रमापेक्षा लोभाने व उत्साहाने केलेले श्रम अधिक फलदायी
होतील असें दिसू लागलें. अर्थातू अशा स्थितींत गुलामगिरी
चालू ठेवण्याने उत्पादनाच्या प्रगतीस अडथळा येऊ लागला
व गुलामगिरीची बेडी तोडून टाकण्यात आली. पुढें सरंजामशाहींतील
मूदास-पद्धतीने शेतीची सुधारणा झाली. धान्याची निपज वाढल्याने
व्यापाराची प्रगति झाली. व्यापारी-वर्ग धनवान व बलवान झाला.
पैशास महत्त्व आलें. धनाची मागणी वाढू लागली. शेतीची सुधारणा
होऊं लागली; तेव्हां सरंजामदारांपैकीं कित्येकांनीं शेतकऱ्यास
काढून टाकून स्वत: शेती सुरू केली. व्यापारी वर्ग भांडवलदार-
कारखानदार झाला. त्याचीही मजुरांची गरज वाढली आणि
भूदासांना शेतीस बांधून टाकणार कासद्याचें दावे तोडून टाकण्यांत
आलें. भांडवलदार-कारखानदारांनीं प्रथम हस्तव्यवसायी कारखान-
दारी सुरू केली. पुढें यांत्रिक उत्पादन सुरू झालें. उत्पादन वाढत
चालले, नवे नवे मुलूख भांडवलदारांनीं पादाक्रांत केले. सर्व जगभर
यांत्रिक उत्पादन सुरू झालें. पण आतां भांडवलदारवर्ग स्वतःस
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अथवा शस्त्रनिर्मिती, युद्धे यांसारंख्या वाममार्गात वापरीत आहे म्हणून
आतां भांडवलशाहीचे विकासकार्य संपुष्टांत आले असून तिचा नाश
करणें व समाजवादाची स्थापना करणें हें क्रमप्राप्त आहे असें
मार्क्स सांगतो.

सृष्टीतील अमूर्त इच्छाशक्तीतून विरोध-विकासानें भौतिक जग
उत्पन्न झालें असें हेगेल म्हणतो. उलट भौतिक गुणधर्मीनी मानवी
मन, संस्कृति, तत्त्वज्ञान वगैरे सर्व होतात असें मार्क्स सांगतो.
याचाच अर्थ म; दर्सनें विरोधविकासवाद ' पाय खालीं डोके वर' असा
उमा केला असा आहे.
विरोध-विकासांतील त्रिपुटी

ही विरोधविकासपद्धति फक्त मानवविकासासच नव्हे तर सर्व

सृष्टीच्या विकासास लावण्याचा प्रयत्न एन्जल्स व हेगेल या दोघांनी
केला आहे. हेगेलनें यासंबंधाने एक त्रिपुटी बसविलेली आहे. थेसिसू
(योग), कॅटीथेसिस्र ( प्रतियोग), सिजथेसिस्र ( संयोग) ही ती त्रिपुटी
होय. या तीन पायऱ्यांनीं हा विकास होत असतो असें हेगेलचें मत आहे.
तीन पायऱ्यांनीं होणाऱ्या या विकासाची आकृति काढायची तर ,लेनिन-
च्या मते, वाटोळ्या जिन्याच्या आकाराची काढावी लागेल. त्याची
पहिली पायरी हा योग, तीवरून पुढें चढता चढता पहिल्या पायरीच्या
समोर वरील बाजूस येणारी पायरी ती प्रतियोग आणि याच क्रमानें
आणखी वर चालल्यास 'प्रतियोग' पायरीच्या समोर म्हणजे 'योग'
पायरीच्या वरील बाजूस येणारी पायरी ती संयोग. एंजल्सनें मनुण्ये-
तर सूष्टीस हा त्रिपुटिक्रम लावतांना बीजांकुराचें उदाहरण दिलें
आहे. बीज हा योग; हें वीज जमिनींत रुजते, नाश पावते, त्या-
पासून वृक्ष उत्पन्न होतो. वृक्ष हा प्रतियोग. या वृक्षाला पाने,
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-अ. ????????????? ???????? अऽ४ अ. ?? -कक ?????????????-४४४ ?? -क-कनस्की- का -४-फळें, फुलें येऊन मूळच्या बीजासारखीं अनेक बीजे येतात. ही
बीजे म्हणजे संयोग. या उदाहरणांत विनाशास महत्त्व आहे. वीज
हा जो योग त्याच्या विनाशांतून ( निगेशन) वृक्ष निर्माण होतो
आणि वृक्षांतून बीज निर्माण झालें कीं तितक्या प्रमाणांत वृक्ष

विनाश पावतो. ( निगेशन ऑफ निगेशन). अनेकदा अशी
वीजपसूति झाल्यावर वृक्ष पूर्णपणे विनाश पावतो. वृक्षास ' प्रतियोग'
( बीजाचा) विनाश अथवा 'अभाव' म्हणतात. नंतर वुरक्षास

येणाऱ्या बीजास विनाशाचा विनश अथवा अभावाचा अभाव
असें म्हणतात. भांडवलशाहीस हा त्रिपुटिकम लावून दाखवितांना
'कॅपिटल'मध्ये मार्क्स लिहितो,'' भांडवलशाहीतील संपत्तीची वाटणी
करण्याची जी पद्धति नतने भांडवलशाहीची मालकी निर्माण होते.
भांडवळशाहीपूर्वीच्या हस्तव्यवसायपद्धतीतील मालकी ( येरिससू)
त्या वेळच्या उत्पादन-साधनांचा जो मालक त्यानें श्रम करून माल
निर्माण करण्यावर म्हणजे त्याच्या श्रमांवर, अवलंबून असे. या
मालकीचा विनाश ( निगेशन) म्हणजे भांडवलशाही मालकी होय.
या भांडवलशाही मालकीचा विनाश (विनाशाचा नाश) कालांतरानें
होत असतो. या तिसऱ्या अवस्थेंत श्रम करणाऱ्याची खाजगी मालकी
पुन : त्याच्य १ हत्यारावर म्हणजे यंत्रे वगैरे उत्पादनसाधनांवर निर्माण
होत नाहीं. भांडवलशाहीच्या अमदानीत सहकारितेनें संपत्ति निर्माण
करण्याची जी पद्धति पडली त्या भूमिकेवर सहकारितेनें उत्पादन चल.
राहून जमीन व इतर धनोत्पादन-साधनें खाजगी मालकींत राहतात
व भोग्यसंपत्ति मात्र उत्पादकाला मिळते. ''

हा वि रोधविकास सहज पटण्याजोगा आहे हें मागें दिलेल्या
ऐतिहासिक विकासावरून कळून येईल. पण हा त्रिपुटिक्रम काहींसा
आग्रही स्वरूपाचा आहे. एन्जत्सने तो बऱ्याच आग्रहाने स्वीकारलेला
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?Irं??--------------..---आहे. तथापि मार्क्सने कोठेच विशेष जोर देऊन तो प्रतिपादिलेला
नाहीं. हेगेलबद्दलच्या अत्यादरानें त्यानें त्यावर फारसा हल्लाहीकेलेला
.नाहीं. पण स्वत: मार्क्सचीलेखनपद्धतिविरोधविकास अथवा ही त्रिपुटी
यांचें सव्यापसव्य वरचेवर न सांगतांविरोधविकासी भौतिकक्रम मांडीत
जाणें ही आहे. कम्युनिस्ट मॅनिफेस्टीकहा विरोधविकासी भौतिकक्रमच
.सांगितला आहे. पण 'डायलेक्टिकू', 'थेसिस्र', अंनितिसू,
'सिन्थेसिस्र' यांचा त्यांत उल्लेखही नाहीं. आणि 'कॅपिट्रलमवील
मांडणी ही विरोध-विकासपद्धतीची असताही डायलेक्टिकूचा उल्लेख

अगदीं कचित आलेला आहे. ही डायलेक्टिक अथवा विरोध-विकास-
पद्धति मडयेतर तष्टीस लावण्याचाही आग्रह मार्क्सने धरलेला नाहीं.
अर्थात वृष्टीत सर्वत्र विरोधविकास दिसतो हें एन्जल्स व हेगेल
यांचें निरीक्षण पुष्कळ खरें दिसतें.

उपसंहार : : : ६

हा दैववाद नव्हे
हेगेलच्या विरोध-विकासात्मक भाबवादास मार्क्स विरोध-

विकासात्मक भौतिकवादाचे स्वरूप दिलें तरी त्यांत एक प्रकारची
ऐतिहासिक नियति कायम आहे; म्हणजे माणसाची इच्छा असो
नसो, त्याचें कर्तृत्व अवतरो न अवतरो, अमुक एक प्रकाराने विकास
हा होत राहायचाच असें ठरलें तर ही एक देववादाचीच आवृत्ति
नव्हे का अशी शंका येते. एल सर्वच मुष्टीला विरोध-विकास-
क्रम लावतो त्यामुळें ही शंका दुणावते. कारण 'चंद्र, सूर्य, तारे
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?????????????यांची उत्पत्ति-स्थितिगति-लय या सर्व गोष्टी जर विरोध-विकासानें
होणार आणि तसाच मानवी क्रम असेल तर चंद्र, सूर्य, तारे यांच्या
जीवनक्रमांत माणूस हात घालू शकत नाहीं, नुसता त्याचा प्रेक्षक

असतो, तसाच मानवी जीवनांत तो प्रेक्षक राहावा काय? दैववादी
माणूस ' तुका म्हणे उगी राहावें, जें जें होईल तें तें पाहावे ' या
मंत्राचा अवलंब करतो तसें करणें मार्क्साला अभिप्रेत आहे काय ?.

या प्रश्नास 'नाहीं नाही' असें मार्क्सचे स्पष्ट उत्तर आहे. किंबहुना
मनुष्य-कर्त्र्रत्वावर भर देणे हेंच मार्क्सच्या साऱ्या शिकवणुकीचे
वैशिष्ट्य आहे. 'तत्त्वज्ञानी आजवर जग कसें आहे तें सांगितले
पण माणसाचे खरें कार्य जग बदलणे हें आहे ' असें मार्क्स

म्हणतो; यावरून मनुष्य-कर्तृत्वावर त्यास मुख्य भर द्यावयाचा आहे
हें 'स्पष्ट होतें.

तरीसुद्धा विरोध-विकासाचा नियतिकम मावी सांगतो त्याला
एक विशेष अर्थ आहे. मनुष्याच्या अंतःकरणांतील अहंकार
त्यास 'मी हें करूं शकेन', 'तें करूं शकेन', 'मी सर्वकर्तृत्वसमर्थ

आहें ' असें सांगत असतो. पक्षी अंतराळांत उडालेले पाहून
मुले त्याप्रमाणें उडी मारून अर्धांनी होण्याचा प्रयत्न करतात;
पुराणांतील सर्व कथांत इच्छामात्रेकरून थोर महात्म्यांना काहीही
करतां येतें असेंच सांगितले असतें; साधुसंतांनी मेलेली माणसें
इच्छामात्रे करून उठविली, रिवस्ताने गलोगल्ली फिरतांना पावलो-
पावली चमत्कार केले, ज्ञानोबानें रेडा बोलविला, तुकोबा सदेह
वैकुंठास गेला वगैरे हजारों, लाखों कथा ' मी सर्वतंत्रस्वतंत्र आहें-
या माणसाला होणाऱ्या अंतःप्रेरणेचें समाधान करण्याच्या तूननिघाल्या आहेत ही एक प्रकारची आत्मवंचना होती. तिने
निष्क्रियता व दैववाद यांसच उत्तेजन मिळाले. तिने माणसास
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चमत्काराचे मागें लावून मानवसमाजाची फसवणूक केली. यातून
मानवसमाजास बाहेर काढणारा भौतिकवाद पुढें आला. त्यानें
पदार्थधर्म हें निश्चित आहेत, कार्य-कारण-भाववद्ध आहेत, तद्विरुद्ध
वर्तन करणें म्हणजे चमत्कार करून दाखविणे, ही गोष्ट

अशक्य आहे असें मत प्रतिपादिलें. जड पदार्थ ( म्हणजेच
'मॅटर') यांस विशिष्ट गुणधर्म असतात, अर्थात सूष्टि जडधर्मानी
बद्ध आहे, असें जें मत त्यास 'जडवाद', 'भौतिकवाद',
मटीरिअलिअभू म्हणण्यांत येऊ लागलें. असटीरिलिझर ऊर्फ

'भौतिकवाद' वाचे हें वर्णन बरोबर असेल तर गीतेंतील तत्त्वज्ञान

'गुणपरिणामवादी' म्हणजे 'भौतिकवादी' आहे असें मला वाटतें.
पाश्चात्य 'भौतिकवादी' ईश्वर मानीत नाहींत, आणि गीता ईश्वर

मानते तो निर्गुण, निराकार, निप्क्रिय असा मानते; पण हा फरक
माझ्या मते निवळ शाब्दिक आहे.
मार्क्सची विशिष्ट भूमिका

पण मार्क्सने व गीतेनेही या निर्भेळ भौतिकवादाहून आपली
भूमिका थोडी वेगळी ठेवली आहे. वर सांगितलेला भौतिकवाद हा
फ्रेंच भौतिकवाद म्हणून प्रसिद्ध आहे. हीहि एक प्रकारचा दैववादच
होय असें मार्क्स म्हणतो. सृष्टीचे गुणधर्म जर निश्चित आहेत तर
त्यांच्या गति चंद्रसूर्यीप्रमाणे मानवाचे बाबर्तीतहि निश्चित आहेत.
अर्थात् मनुष्याला चंद्रसूर्याकडे जसे नुसते पाहत बसावे लागतें तसेंच
मानवी व्यवहाराकडेहि नुसते पाहत बसावे लागणे हें या केंच
भौतिकवादाप्रमाणे अपरिहार्य आहे. पण मानवी व्यवहार असा
चालत नाहीं. जडसष्टीत जसा विरोधविकासक्रम आहे तसा
तो, जडसूष्टीचाच एक विभाग असणारा जो माणूस त्याच्या
जगांतहि आहेच. पण माणसानें त्यांत आपला हस्तक्षेप करून
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त्याचा वेग, दिशा वगैरेबाबत त्याचें नियंत्रण केलें आहे असें
मार्क्स म्हणतो. या मर्यादित अर्थाने मार्क्स भौतिकवादी आहे.
सष्टि नियमबद्ध आहे असें मानणे व ते नियम समजून घेणे याचा उप-
योग माणसाला प्रयत्नाची दिशा ठरवितांना होतो. वस्तु जितकी
अधिक जड तितकी ती अधिक जलद पृथ्वीकडे आकर्षिली जाते,
पाणी समपातळीत राहते हें गुणधर्म समजून येऊनच माणसाने
कालवे खणले, बरें बांधली, विमाने उडविली हे गुणधर्म दृढ आहेत
असें मानलेच नसतें अथवा या दृढ गुणधर्मापुढे आपण हतबल
आहो म्हणून कपाळास हात लावून तो बसला असता तर माणूस
बसल्या जागी उपाशी मेला असता. पण सूष्टिधर्म समजून घेऊन व
त्याच्या ज्ञानाच्या बळावर रपूष्टिक्रमात हस्तक्षेप करून मनुष्य
सृष्टीचा स्वामी झाला आहे. या सुष्टिधर्माशीं झगडतांना मानवी
समाज-घटनाही विशिष्ट क्रमाने घडत व बदलत असते, या समाज-
घटनेत एक विशिष्ट ऐतिहासिक क्रम उत्पन्न होतो. तो क्रम विरोध-
विकासात्मक आहे असें माक्यर्चे म्हणणें आहे. म्हणून ' विरोध
विकासात्मक ऐतिहासिक भौतिकवाद ' (डायलेक्टिकल अन्न हिस्टॉरि-
कल मटीरिलिअर) असें मार्क्सच्या या विचारसरणीचे समग्र नांव
आहे. (या नांवाचा प्रस्तुत पुस्तकांतील सर्व विवेचनावरून खुलासा
होणार आहे) भांडवलशाहीचे जगांतील कार्य संपले असून आतां
समाजवाद आला पाहिजे असें जेव्हां मार्क्स सांगतो तेव्हांही
तो हा इतिहासक्रम काय आहे तेवढेच सांगतो. हा क्रम

उलटविण्याचा प्रयत्न भांडवलदार करीत असून त्यामुळें युद्धे

व विध्वंस मानवजातीवर कोसळत आहे; तेव्हां दलितवर्गानें
या भाडवलदारवर्गास संघटित विरोध करून व इतिहासक्रमाचें चाक
स्वतांच्या हातानें योग्य दिशेकडे म्हणजे समाजवादाकडे फिरवून
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इतिहासक्रमाचें पक असें गोड फळ दलितवर्गानें पदरांत पाडून घ्यावे
असें मार्क्सचे सांगणे आहे. केवळ माणसाच्या लहरी इच्छेने
काहींही होत नसून जडधर्म, भौतिकधर्म माणसाने लक्षांत घेतलेच
पाहिजेत असें जें मार्क्सचे मत त्या अर्थाने मार्क्सचे मत हा 'भौतिक-
वाद' म्हणजे पमरीरिहक्षर होय. पण मनुष्यकर्तुत्वावर मार्क्सचा
मुख्य भर असल्यानें मार्क्सवाद हा कर्तुत्ववाद अथवा कर्मयोग होय
असें माझें मत आहे

गीतेत मनुष्यकर्तुरत्व व सुरष्टिधर्म ऊर्फ गुण-परिणाम यांच्या
संयोगाने माणसाला कर्म करतां येतें असें म्हटलें आहे ईसुरू
कांहींहि करीत नाहीं खरा; पण जीवात्मा शरीरी१ असतो व तो
कर्तृत्ववान असून 'अधिष्ठान', 'विविध साधने' 'विविध चेष्टा' व
कित्येक अज्ञात गोष्टी ( दैव) यांच्या बलावर माणूस ( कर्ता)
शरीरवाउरमनाने सर्व कर्म करतो असें गीता सांगते फ्रेंच जडवादांत
माणसाच्या कर्तृत्वाची भर जशी मार्क्सने घातली तशीच सांख्यांच्या
गुणपरिणामवादांत गीतेनेंहि मनुष्यकर्तुत्वाची भर घातली आहे.
अनासक्ति आणि भौतिकवाद

अनासक्ति' हें कर्मयोगाचे ठळक लक्षण असें टिटेळकांनीां व
गीतेनेंहि म्हटलें आहे. पण कर्मफलाची इच्छा न धरतो कर्म करण्याची
कल्पना ' पाण्यावर ताडण' करण्याप्रमाणें निष्फळ असून तीमुळें मनुष्य-
कर्तृत्वात प्रोत्साहन कधीचं मिळणार नाहीं; व अर्थात् अनासक्ति
हें कर्मयोगाचे लक्षण नव्हे तर संन्यासाचें लक्षण आहे असा
कित्येकांचा गीता व टिळक या उभयतांवरही आक्षेप आहे पण
टिळक व गीता यांचें म्हणणें नीट समजून न घेतल्याचा हा
परिणाम होय. ' अद्वेष्टा सर्वथ्याना' हें जें अनासक्त पुरुषाचे ठळक
लक्षण तें खुद्द मार्क्सने मान्य केलें आहे भांडवलशाहीच्या दोषांची
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जबाबदारी मांडवलदार व्यक्तीवर नहीं व म्हणून व्यक्तिश :

भांडवलदारांचा द्वेष आपण करीत नाहीं असें मार्क्स कपपटलूच्या
प्रस्तावनेंत सुचवितो. वृष्टीची नियीत काय आहे व तदनुसार
मानवी प्रगति करून घेण्यासाठी माणसाचे कर्तव्य कोणतें एवढे
सांगणे हेंच मार्क्सचे जीवितकार्य हतेें. पण कर्तव्याचरण करतांन १

यश आलें म्हणून हुरळून जाणें अथवा अपयश आलें म्हणून हताश
होणें हें मार्क्सवादास संमत असणें शक्य नाहीं. माणसानें आपलें
कर्तव्य केलें तरी हीष्टधर्माची, इतिहासक्रमाची अनुकूलता
जितपत असेल तितपतच माणसास यश येईल. अर्थात् या
इतर गोष्टींची अनुकूलता असल्यानें यश आल्यास त्यांत माणसास
गर्व बाळगता येणार नाहीं. तसेंच या इतर गोष्टी प्रतिकूल
असल्यानें अपयश आल्यास माणसाची त्यांत गुन्हेगारीही काहीं
नसत्याने त्यानें खेद मानण्याचेंही कारण नाहीं हें सयुक्तिक आहे
यालाच फलाबद्दल अनासकि बाळगणे, मुक्तसंग राहणे, असें गीातेंत
म्हटलें आहे. '' शरीए-वाड्यनांनीं माणूस जें कर्म करतो तें
अधिष्ठान, विविधकरण, विवीक्व व्यवहार, अनेक अज्ञात गोष्टी व
त्यांतच कर्म करणारा मनुष्य इतक्या व्या संयोगाने होत असतें.
अशा परिरस्थितीत आपण एकटाच सदर कम:चा कर्ता असें जो
समजतो तो मूढमति आहे, त्याला काहीही कळत नाहीं. उलट
ज्याला ही परिस्थिति माहीत असल्यानें कर्तृत्वाचा अहंकार नसतो
त्याच्या हातून सर्व जगाची हत्या घडली तरी१ त्या हत्येचा दोष
त्याला लागत नाहीं '' (१८, १४ - १७) असें गीता सांगते. फलाविषयीची
अनार्साक्ते गीतेत जी सांगितली आहे ती य १ प्रकारे सोपपत्तिक आहे
अशा अनासक्त माएस ानेंहि. कर्म करतांना ' धुति व उत्साह '
धारण करूनच कर्म केलें पाहिजे असें गीता म्हणते. ( १८, २६ ).

७
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श्रीकृष्णासारखे थोर पुरुष अशा अनासक्तीनें व उत्साहाने कर्म

करीत होते इतकेंच नव्हे तर ज्या लेनिन, टिळक, गांधी यांनींहि
इतिहासकालांत दुर्धर प्रसंगांना अत्यंत शांत चित्ताने तोंड दिलें
त्यांचे ठिकाणी गीतेची ही अनासक्ति बाणली असली पाहिजे हें उघड
आहे. यशाने ही माणसे कधीं हुरळून नाहींत अथवा अपयशाने
खचून जात नाहींत. लेनिन व गांधी यांच्या चरित्रांत हे गुण
उत्कटत्वानें दिसून येतात आणि टिळकांच्याही अंगीं फार मोठ्या:
प्रमाणांत हे गुण प्रगट झालेले होते. मार्क्सवाद्यांचा म्हणजे कम्यु-
निस्टांचा मार्ग- इतर सर्वापेक्षा खडतर असल्यानें त्यांना कृति
व उत्साह यांनी युक्त अशा या अनासक्तीची अतिशय गरज आहे.
अर्थात या गुणांत पूर्णावस्था अशी अरं शकणार नाहीं.
भौतिकवाद आणि धर्म

मार्क्सपंथीय आधिभौतिकवाद्याची धर्मासवधी कोणती
भूमिका असते? हा सर्वत्र विचारला जाणारा प्रश्न आहे
पण धर्म याचा अर्थ कोण काय करील त्यावर या प्रश्नाचें उत्तर
अवलंबून आहे. सत्यनारायण केल्याने पुत्रोत्पत्ति होते अशी श्रद्धा

असणें याला धर्म म्हणायचे असेल तर गीतेला व मावर्सला:

दोघांनाही हा धर्म मान्य नाहीं. कारण गुणपरिणामवादावर
दीघांचीही विचारसरणी आधारलेली आहे. चमत्कारावर दोघांचीही
भिस्त नाहीं. वृष्टीतील सर्व गुणधर्म माणसास कळलेले नसतील;
पण ज्याचे गुणधर्म- माहीत नाहींत तो चमत्कार असें मार्क्सवादी
मानीत नाहींत. तें अज्ञात क्षेत्र आहे म्हणून तो सोडून देतो अथवा
जाणण्याचा प्रयत्न करतो. हिंदु, मुसलमान, खिस्ती वगैरे धर्मात
जें चमत्काराचे अंग आहे तें मार्क्सवाद्यांस अमान्य आहे. पण हिंदु-
धर्माचें प्रधान अंग चमत्कार हें नसून हिंदुधर्मशाख हें समाजरचना-
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शास्त्र आहे असें सगळ्या स्मृतिग्रंथांवरून दिसते. वेद आणि उपनिषदे
ही इतिहास, व्यवहार व तत्त्वचर्चा यानीच भरलेली आहेत. - त्यांचा
ऐतिहासिक दृष्टींनंच विचार करणें योग्य आहे. हिंदुधर्मग्रंथ

हे धर्मसप्रदायसंस्थापक नसून अखिल जगाला, त्यावेळीं त्यांना
योग्य वाटलें तें समाजरचनाशास्त्र त्यांनीं सांगितलें असें मला वाटतें.
'धर्मातू अर्थश्च कामथ ' या व्यासाच्या वचनाचा हाच अर्थ आहे.
कम्युनिस्टही आज अगाला समाजरचनाशास्त्रच शिकवीत आहेत.

धर्म याचा अर्थ स्वतांच्या ध्येयासाठी स्वार्थत्याग करणें, मानव-
जातीच्या कल्याणासाठी झटणे असा मानला तर कम्युनिझमू हाच
एक धर्म ठरेल. कारण मानवजातीच्या अम्युन्नतीसाठी झटणे हेंच
कम्युनिस्टाचे ध्येय आहे. पण त्याचा मार्ग दलितवर्गातर्फे त्यास
पिळणाऱ्या वर्गाशी झगडणें हा आहे. हल्लीच्या विषम समाजांत
शत्रूवर प्रीति करून त्याचें कल्याण करायचे म्हटलें तर त्यायोगे
दलितवर्गाचाच द्रोह होतो. गांधी, ख्रिस्त व इतर साधुसंत यांच्या
विश्वबंधुत्वाच्या व सर्वभूतहिताच्या कल्पनेने समाजांतील मूळची
विषमता लक्षांत न घेंतां सर्वांना सार वागविले जातें, यामुळे
विषमता अधिक वाढत जाऊन दुर्बलांवर अधिक अन्याय होतो.
गांधीवाद व भौतिकवाद

गांधीवाद व मार्क्सवाद यामध्ये धनोत्पादनाचे कामी यंत्र-
शक्तीचा वापर करावा कीं नाहीं आणि लढ्याचे कामी शस्त्राचा व
सक्तीचा वापर करावा कीं नाहीं या मुद्द्यावर तीव्र मतभेद आहे.
गांधींच्या विचारसरणीचे सूक्ष्म अवलोकन केल्यास पहिल्या मुद्द्या-
चाही दुसऱ्यातच अंतर्भाव करावा लागतो. कारण यत्राने धनो-
त्पादनाचेकेन्द्रीकरण होऊन संपत्तीचेंकेन्द्रीकरण होतें. यामुळे बहुसंख्य
समाज दरिद्री व गुलाम होतो. म्हणून धनोत्पादनसाधनें सार्वजनिक
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-मुल्रिकीत्री करावी असें -मार्क्सवइदी म्हणतात, तर धनते्यादन-
सापेने. पूर्वी१ जी इंई हस्तव्यवसायाची व वैयक्तिक होतीं तींच पुन्हा
सुरू करावी असें.गांधीवाद्यांचे मत असतें. प्रचंड यांत्रिक सधिनांचे
खाजगी मालक खुषीने आपली यंत्रे जनतेस देऊन टाकणार नाहींत.
आणि त्यांच्यापासून तीं शस्त्रबलानें व सक्तीने घेणे हा अत्याचार
होतो असें गांधीवाद्यांचे मत असतें. म्हणजे वाद मिटविण्यासाठी
शस्त्र व सक्ती वापरावी कीं नाहीं एवढाच मुद्दा शिल्लक र ाहतो.

याचे उत्तर निवळ तात्त्विक दृष्ट्या देणे निरुपयोगी असून तें
व्यावहारिक दृष्ट्याच दिलें पाहिजे. प्रत्यक्ष व्यवहाराचा प्रश्न आल ।

कीं, ' एकाद्या लहान मुलाचा खून करण्यात प्रवृत्त झालेल्या आततायी
माणसास शखबलानें मागें हटविणे कमप्रास ठेरू शकेल ' ही गोष्ट

गांधी कबूल करतात. गांधींना नि :शस्त्रप्रतिकार१चा देखावा बराचसा
करत ां आला आहे याचे कारण ब्रिटिश राज्यकत्यार्चे धोरण त्यास
अनुकूल होते हें आहे. विशिष्ट परिस्थितींत निशस्त्रप्रतिकार कांहीं
मर्यादेपर्यत चातू शकतो एवढेच त्यावरून सि द्ध होतें, पण गांधींच्या
अर्थाचा अनत्याचार काँग्रेसमंडयांना आपल्या अमदानीत आणि
कॉग्रेस वर्किंग कमिटीस राष्ट्ररक्षणाचे बाबतींत अशक्य वाटला असें
ाइदसून आलें असून गेल्या वीस वर्षात निर्मळ अहिंसावादाच्या
प्रशंसेसठि८ जी निष्कारण कागदशाईची उधळपट्टी झाली ती आतां
निवळ कचरा झाली आहे. व्यावहा७.रक सत्य हेंच सत्य. निवळ
तात्त्विक सत्य हें सत्य नसून ती फसवणूक होय. गांधींचा
अनासक्तीचा आग्रह मात्र रास्त आहे.
मार्क्सवादाची मर्यादा

आर्थिक उत्पादन-प्रकार मानवी जीवन नियंत्रित करत।े, हा
भौतिकवादाचा प्रमुख सिद्धान्त होय. याची मर्यादा किती?
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निरनिराळ्या व्यक्तींचे स्वभाव, चेंडूं.लडिअस-. ड्यंर्त्त्त८इतकी:
विलक्षण तफावत दिसून येते कथेभुईमुसंमंरूंसाधनांच्या एकाच साच्यात बसविणे चुकबईल पण अशीं
तीं बसविण्याचा आग्रह मार्क्सने व एन्जल्सने केलेला नाहीं. आर्थिक
उत्पादन-साधनाच्या नियतुरत्वाची मर्यादा थोड्याशा सारासार विचारानें
कोणालाही समजून येईल. आगगाड्या, तारायंत्रे, छापण्याची
कला इत्यादि साधनांवांचून एका मोठ्या राष्ट्रांत प्रातिनिधिक
लोकशाही नांदणें शक्य आहे का? चरितार्थसपत्ति माणसास
कांहींशी बऱ्या प्रमाणांत अरएमाबांबून बौद्धिक शिक्षण व सांस्कृतिक
उत्कर्ष अशक्य होतो. एकाद्या राष्ट्राची आर्थिक गळचेपी झाली
कीं तेथें लोक अधिकाधिक गुलामी मनोदुरत्तीचे तरी होत
जातात अथवा तेथें युद्ध-मवूरत्ति बळावत जाते. शेतीसारखा स्थिर
स्वरूपाचा उत्पादन-प्रकार येथें नसतो व एका मुलुखांतून दुसऱ्या
मुछखांत शिकारीसाठीं अथवा लूटमारीसाठी ज्यांना भटकावे लागतें
त्या समाजांत विवाहसंस्था स्थिर स्वरूपाची असं शकत नाहीं.
कारखान्यांत तरुण स्त्री-पुरुष स्वतंत्रपणें कामे करूं लागली, खाना-
वळींत जेबू लागली आणि बालसंगोपन-गृहांत मुलांना जोपासनेसाठीं
पाठविणे अवश्य होऊं लागलें, कीं जुनी स्थिर स्वरूपाची म्हणजे
खाजगी शेती व लहान उद्योगधंदे यांच्या काळातली कुटुंबसंस्था नष्ट.

होतें. धान्य अथवा इतर भोग्य संपत्ति वापरून संपवावी, नाहीं तर
ती कुजून नासून नाहींशी होईल अशी परिस्थिति जेव्हां होती, जेव्हां
आगगाड्या वगैरे वाहतुकीच्यासाधनानी दूरदेशीनेऊन ती विकून त्याचा
पैसा वैकेंत ठेवणे शक्य नव्हतें; शेतीला कष्ट करण्यास खेप माणसे लागत,
त्याकाळी मोठी कुटुंब एकत्र राहत. पेण भोगून अथवा भोगण्या-
साठी काहून ठेवन उरलेली संपत्ति विकून पैसा बँकेंत ठेवत येऊ
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????लागला, शेतीसाठी वगैरे. जरूर लागेल तेव्हां मजूर मिळतात,
कुटुंबियांना नेहमी' पोसत राहण्याची जरूरी नाहीं अशी परिस्थिति
निर्माण झाली, त्यावरीवर मोठी कुटुंबसंस्था मोडत चालली, नात्यांतलीं
पिकली व कोवळी पानेही गळून पडूं लागली, आसेष्टांचा पसारा
नकोसा वाटूं लागला व नवरा-बायको आणि, दोनच उशीरा व
अंतरा-अंतरानें झालेलीं मुले एवढा आटोपशीर संसार बँकबुकाच्या
ऊबदार आश्रयाखालीं सुखाचा वाटूं लागला. आधिभौतिक शोध
लागू लागले तशी चमत्कारावरील भिस्त कमी झाली. अशीं अनेक
उदाहरणे ज्याची त्यांनीं मनांत आणून समजून घेतली तर मार्क्सचा
आशय सहज समजून येईल. आर्थिक उत्पादनप्रकाराची परिस्थिति
ही एकंदर मानवी जीवनाचा साचाच असतो असें मार्क्सचे म्हणणें
नाहीं, ती एक महत्त्वाची भूमिका आहे व जीबन-नियंत्रणाचें बरेंच
काम ती करते इतकेंच मार्क्सचे म्हणणें आहे. उलट राजकीय व
धार्मिक कल्पना, रूढि, परंपरा, संस्कृति या सर्वांचा प्रत्याघात
आर्थिक उत्पादन-प्रकारावर व एकंदर आर्थिक परिस्थितीवर होत
असतोच. (परिशिष्ट ३ पहा)

गाशा
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मार्क्सच्या या भौतिकवादाचे सामान्य स्वरूप व त्याच्या मर्यादा.
संक्षेपानें कळून येण्यासाठी मार्क्सचे दोन व एन्जलतचा एक असे:,

तीन उतारे येथें देतो
( १)

मार्क्स-क्रिटिक ऑफ पोलिटिकल इकॉनमी', प्रस्तावना

'' सामुदायिकपणे चरितार्थसंपत्ति निर्माण करीत असतां, माणसामाणसांत
कांहीं निश्चित स्वरूपाची नाती उगवश्यकतया निर्माण होतात. त्यांत माणसा-
च्या इच्छेचा अथवा अनिष्ठेचा काहीही संबंध नसतो. कारण माणसाच्या
उत्यादनशक्तीचा विकास ज्या दर्जात पोंचलेला असतो त्या दर्जास आवश्यक
व अनुरूप असेच हे सबंध असतात. चरितार्थसपत्ति निकियासाठी म्हणजे
धनोत्यादनासाठीं जे हे संबंध-उत्यादनसवध-निर्माण होतात त्या सर्व

सबंधाची बेरीज हीच समाजाची आर्थिक संघटना म्हणून संबोधिली जाते.
याच भूमिकेवर न्याय व राज्य यांची संघटना उभारली जाते. आणि या-
आर्थिक संघटनेचें जें रूप तें स्वतःचें रूप अशी त्या समाजास जाणीव होत
असते. सामान्यत: असें म्हणतां येईल, कीं धनोत्यादनाचा जो प्रकार
अस्तित्वांत असेल तो: सामाजिक, राजकीय व बौद्धिक जीवनाच्या क्रियांना
तदनुरूप वळण देत, असतो. आपण चिं अमुकच प्रकारचे आहो अशा
जाणीवेने तसें असण्यस्थाठीं समाज झटतात म्हणून त्यांना अमुक एक विशिष्ट.

रूप आलेले असते असें नव्हे; वस्तुस्थिति याच्या उलट असते. समाज जसे
घडलेले असतात तते ते घडले म्हणजे आपणत्तसेंआहों अशी जाणीव त्यांना
उत्पन्न होते. समाजाच्या धनरेत्पादनशत्तींचा विकास होत. असता एक वेळ
अशी येते, कीं ज्या उत्यादनस्कृधात या. काहींच.आजवर विकास झालेला
असतो, त्याच प्रचलित उत्यादनसंबंधरशीं -म्हणजे, कायद्याच्या भात
बोलावयाचें तर, धनोत्पादनसाधनांच्या मालकीच्या पद्धतीशी या विकासी
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उत्पादनशक्तींचा विरोध उत्पन्न होतो. जे प्रचलित उत्पादनसचध आजवर
उत्यादनशक्तीच्या विकासाचेच स्वरूप असतात तेच आतां त्या विकासी
शक्तीच्या पायांत बेड्या ठोकतात; आणि मग एक सामाजिक क्रांतीचा काल-
खंड सुरू होतो, आर्थिक संघटनेचा पाया बदलतो व त्याच्यावरील ( न्याय-
पद्धति व राज्यपद्धति यांची) संघटना कमीअधिक वेगानें बदलते. असे पालट
.घडत असतां त्यांतील आधिभौतिक व आध्यात्मिक (बौद्धिक व मानसिक)
पालट आपण भिन्नपणें ध्यानांत घेतले पाहिजेत. आधिभौतिक पालट होतात ते
धनोत्यादनपद्धतीच्या आर्थिक परिस्थितींत होत असतात. भौतिकशास्त्रातील
निर्णयाप्रमाणे हेही अचूकपणे सांगतां येतात. यालाच विकास असें म्हणतां
येईल. राजकीय, धार्मिक, न्यायविषयक, कलाबुद्धिविपयक, तत्त्वज्ञानविषयक,
थोडक्यांत म्हणजे आध्यात्मिक स्वरूपाचे जे पालट होतात, त्यांची जुनी स्वरूपे
व नवी स्वरूप यांतील विरोधांची माणसास जाणीव होऊन व जुन्या स्वरू:पाशी
झगडून माणसे नवी स्वरूपे प्रात करून घेतात. या झगड्यास वर्गलढ्याचे,
क्रांतीचे स्वरूप येतें

एकाद्या व्यक्तीच्या स्वतांसंबंधींच्या मतावरून आपण त्या व्यक्तीबद्दल
आपलें मत बनवीत नाहीं; त्याप्रमाणेंच सक्रमक्काळी कोणत्याही समाजास
स्वतास जें हवें असें वाटत असतें त्यावरून त्या संक्रमणाचें स्वरूप अजमावता
येत नाहीं. उलट आपणांस जें हवें असे त्या समाजात वाटत असतें तें त्यात
कां हवे असें वाटतें याचा खुलासा त्याच्या भौतिक जीवनांत जे विरोध उत्पन्न

झालेले असतात त्यांवरून-विकासी उत्पादनशक्ति व प्रचलित उत्पादन-
संबंध यांत अनुभवास येणाऱ्या विरोधांवरून करून घ्यावयाचा असतो. एकाद्या
समाजाचें स्वरूप कोणतेंहि असो, त्याच्या उत्पादनशकींचा ज्यात विकास
होणें शक्य आहे त्या सर्वांचा विकास होण्याचें कार्य सफल्यावाचून तो समाज
.नष्ट होत नाहीं. जुन्या समाजसंस्थेच्या गर्भांत नव्या व उच्च दर्जाच्या समाज-
व्यवस्थेस आवश्यक अशी भौतिक परिस्थिति परिपक होईपर्यंत नवी व- उच्च
दर्जाची समाजव्यवस्था स्थापिली जाणें शक्य नसतें; म्हणून जा ध्येये प्रात

करून घेणे माणसांना शक्य असतें व ज्यांच्या प्राप्तीसाठी जरूर असणाऱ्या
कर्तृत्वाचे -शिक्षण माणसांना मिळाले असतें, अशावांचून अजेय ध्येये सिद्ध
करण्याच्या मागें माणसे कधींच लागत नाहींत. सूक्ष्म परक्षणान्तीं असें
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??????दिसून येईल, कीं विकासी उत्पादनशक्ति व प्रचलित उत्पादनसंबंध यांचा
विरोध नष्ट करण्याची भौतिक अनुकूलता उत्पन्न होईपर्यंत अथवा ही अनु-
कूलता चांगली वाढीस लागेपर्यंत हा झगडाच उत्पन्न होत नाहीं.''

-
( २)

मार्क्स-कापटल, खंड १ ला.

'' एक भांडवलवाला दुसऱ्या पुष्कळशा भांडवलवाल्या बांधवांना चढा-
ओढत लोळवितो; अशा प्रकारे थोड्या भाडवलवाल्यांकहन पु।ःकळ भांडवल-
वाच्यांत कफछक केलें जाऊन संपत्तीचें केन्हीकरण थोडाथोड्यांच्या हातीं
होत असतां, संपत्त्युत्पादनाचे कार्य वाढत्या प्रमाणांत मजुरांच्या सहकारितेनें
होऊं लागतें. त्याचबरोबर संपरयुत्पादनाची उपकरणे अधिकाअधिकशास्त्रशुद्ध
केली जातात. जमिनीची मशागत अधिकाअधिक पद्धतशीरपणे होऊं लागते.
मजुरांची हत्यारे, सहकारितेनेच तीं वापरता येतील असें रूप धारण करूं
लागतात. सामुदायिक श्रमामुळे संपत्त्युत्पादनसाधनाची काटकसर होते.
जगाच्या बाजारांत जगांतील सर्व माणसें खेचली जातात आणि म्हणून भांड-
वलशाही वाढत्या प्रमाणांत आंतरराष्ट्रीय स्वरूप धारण करते. उत्पादनसाधनें
अधिकाधिक कार्यक्षम होत असतां चढाओढीच्या बळावर थोडे भांडवलवाले
इतरांत पराभूत करून भांडवलशाही समाजातले सर्व फायदे गिळंकृत करतात.
अशा प्रकारे या भांडवलशाही सुलतानांची संख्या कमी कमी होत असतां
दुसऱ्या बाजूस दारिद्य, गुलम, गुलामगिरी, अधपात व पिळवणूक -हीहि
वाढत असतात; पण त्याचचरोबर कामगारवर्गाचा संतापहि तीव्र होत असतो.
या वर्गाची संख्या वाढत असते, त्यांच्यांत शिस्त उत्पन्न होत असते. भांडवल-
शाहीच्या विशिष्ट उत्पादनप्रकारांमुळेंच त्यांच्यांत ही संघटना निर्माण होत
असते. भांडवलाच्या क्येद्रीकरणामुळे जी उत्पादनपद्धति सुधारत गेली तिची
वाढ यापुढें त्याच भांडवलाच्या अतिकेल्हीकरणाच्या अडसरापुढें खुंटते. धनो-
त्यादनसाधनाचें केत्वीकराग व संपत्तीचें सामुदायिक उत्पादन या दोहोंची
वाढ इतकी पुष्कळ होते, कीं यापुढें भांडवलशाहीच्या कवचांत तीं मावू
शकत नाहींत; म्हणून मग तें कवच फुटते. भांडवलशाही मालकी पद्धतीच्या
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मृत्यूची घंटा वाजूलागते. ज्यांनीं जगास कफल्लक केलें तेच शेवटीं कफल्लक
होतात.''

( ३)
एनसी--जे. ब्लोच यांस पाठविलेल्या पत्रातएक्कत लिहितो, '' ऐतिहासिक भौतिक-

वादाच्यासिद्धांताप्रमाणें खऱ्याजीवनाचेउत्पादनवपुनरुत्यादन हाइतिहासाचा
फक्त अखेरचा (इलू दि लास्ट इन्यटन्स) निर्णायक घटक असतो. मार्क्स अथवा
मीं कोणीही याहून अधिक म्हटले नाहीं. आर्थिक घटक हा एकच मानवी
जीवनाचा निर्णायक आहे असें जो सांगतो तो आमच्या सिद्धान्तास निरर्थक
उरव्यक्त व अशक्य करून टाकतो. आर्थिक परिस्थिति ही भूमिका आहे.
पण या भूमिकेवर राजकीय संघटना, वर्गलढे.कायदे आणि समाजांत चालू
असलेल्या झगड्यांचे झगडणाऱ्यांच्या मेंदूवर परिणाम होऊन त्यांतून उत्पन्न

होणाऱ्याराजकीय, न्यायविषयक, तत्त्वज्ञानविषयक, धार्मिक प्रतिक्रिया व त्यांचें
ओतीव सिद्धान्तांत होणारे रूपांतर, या सर्वांचें वजन ऐतिहासिक झगड्यावर
पडत असतेंच; आणि त्यामुळे पुष्कळ बाबतींत त्या झगड्यांचें स्वरूपही ठरत
असतें. या सर्व घटकांचे एकमेकांवर आघात-प्रत्याघात होत असतात. ..
( कित्येक वस्तु आणि घटना यामध्ये घुसत असतात, त्या सिद्धही करतां येत
नाहींत इतक्या दूरदूरच्या असतात व म्हणून त्या नाहींत असें आम्ही धरून
चालतो) या सर्व झगड्यांतून अखेर अधिक खटाटोपाची चळवळ नियामक
या नात्याने शिलक राहिलेली दिसून येते. माणूस स्वतःच इतिहास घडवितो.
पण तो घडविण्याचे पूर्वी पूर्वपरिस्थिति व समजुती यांचें अधिष्ठान त्यास
निश्चित असें मिळतें तेंच पत्करावे लागतें. या अधिष्ठानांत आर्थिक परिस्थिति
अंतर्भूत होत असून ती फक्त अखेर निर्णायक असते; पण राजकीय धार्मिक
परिस्थिति व समजुती, इतकेंच काय, पुरऋद्धमुाइrागॅसॅउइंरइrइrाच्यैंइrाए .मडासेह-ग्रासणाऱ्या परंपरागत रूढि व '' अर्थांचाही. अधिष्ठानांत व हिवरेहांत
समावेश होतो; फक्त) त्या अखेनियाभेक नव्हत इतकेच.'''

?? ऽ ऽ७



५.हें संसारातील गुन्हेगारी
तु म्हणजेच विका क उतत्रर्फे)
तु जवाहिर, बहादुर, किसान, दामदुप्पट वगैरे अनेक

हें नावीन्यपूर्ण आकर्षक योजना!
हजारी त्रैवार्षिक

ऽ ७५ रु. रंटीड बोनसची योजना
संस्था नवी, पण

हें (बखरांच्या फायद्याच्या दृष्टीने पूर्ण जुनी.

तु हमे फारच माफक, व्यवस्था चोख व अत्यंत

तु काटकसरीची. संचालक-मंडळ निःस्वाथीं,
तु वजनदार व प्रातिनिधिक

तु एजंटांना भरपूर कमिशन व शिवाय
हु वृद्धापकाळीं पेन्शन!
तु - एजन्सीसाठी आजच लिहा-२ जी. जी. सौंदणकर,
कुष्ठ में. डायरेक्टर

कु सह्यादि इ. कं. लि., नासिक
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