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विज्ञापना

मालेचे कायम-ग्राहक होणारांस मालेतर्फे प्रसिद्ध होणारी सर्व

पुस्तके पाऊणपट किंमतींत मिळतील. एक रुपाचा प्रवेशफी भरून
मालेचे कायम ग्राहक होतां येते.
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खेडेगांव कशाला म्हणावे?
( अ) ज्या गांवाची जनसंख्या पांच हजारापेक्षा कमी असेल तें

खेडेगाव असें समजाव.

(आ) ज्या गावचे लोक स्वतःच्या सामान्य वापरासाठी लाग-
णारा माल खरीदण्याकरितां परगांवींजात असतात, तें खेडे-
गांव असें समजावे.

( इ) ज्या गावातील अधिकांश लोकांचा शेतीशी प्रत्यक्ष आणि
नेहमीचा संबंध असतो तें खेडेगाव समजा.



-पारच'हिंडल्याचा प्रसाद' हे पुस्तक महाराष्ट्राच्या हातीं जात आहे हें
पाहून मला अत्यंत समाधान वाटतें. विशेषतः खेड्यांतील अनेक
महत्त्वाच्या प्रश्नांविषयी चर्चा व ठाम निर्णय या पुस्तकांत माझे विद्वान
मित्र काकासाहेब कालेलकर यांनी केलेले आहेत. खेड्यांतील पुन-
रुद्धारावरच यापुढें सर्व चळवळी व राष्ट्राचे जीवन सर्वस्वी अवलंबून
राहणार आहे हें जाणून या पुस्तकांतील विषयांची निवड व कहा-
पोहू झाला आहे

गेल्या पन्नास वर्षामधील आपल्या देशांतील राष्ट्रीय प्रवृत्तीकडेतूदभ
दृष्टीनेंपाहिल्यास त्यांत आपल्यालायावें तितके यश अद्यापिआलेलें नाहीं
असेंच दिसून येईल. केवळ मोठमोठ्या शहरांतून या सर्व प्रवृत्ती

जोराने चालविल्यास व शहरांतील लोकांमध्ये जागृति उत्पन्न केल्यास
आपलें ध्येय आपल्याला गाटतां येईल असें बहुतेक जवावदार लोकांना
वाटत होतें. आणि अर्थात् त्यामुळें आपल्या देशांतील खेड्यापाड्यांकडे
आम्ही पाठच फिरविलेली होती. परंतु आमच्या प्रवृत्तीना पुरेसे यश न
येण्यास मुख्यतः हा खेड्यापाड्यांविषयीचाआमचा अक्षम्य उदासीन-
पणाच कारणीभूत आहे असे जेव्हां नजरेस आलें, तेव्हांपासून या
प्रश्नाकडे सर्वाचेंच लक्ष कमीअधिक प्रमाणाने जाऊं लागलें आहे.
आपल्या सर्व चळवळी आपल्या मातृभाषेत साध्या व सोप्या शब्दांत
चालवून लोकमान्यांनीं ' स्वराज्य हें वास्तविक गोरगरीवांकरितां व
खेड्यापाड्यांतील लोकांकरितां आहे,' या शिकवणीचा उपक्रम केला.
आणि त्याच शिकवणीला अधिक विस्तूत व अधिक उत्कट स्वरूप
देऊन महात्माजींनी देशाच्या या टोकापासून त्या टोकापर्यंत, देशाच्या
अगदीं कानाकोपऱ्यांतीलहि हजारों तरुणांच्या मनांत या पवित्र कार्या-



करितां आपलें सबंध आयुष्य समर्पण करण्याची बुद्धि, स्फूर्ति आणि
वैथें जपन्न केलें. एवढेच नव्हे, तर एकदा, दोनदा, तीनदा, अनेक-
वेळां आसेतुहिमाचल दौरे काहून ते या दिशेनें कार्य करणाऱ्यांना
सहा, ?त्साहन आणि प्रत्यक्ष मदतहि देत आले आहेत. अलीकडे
अनेक विचारी व कळकळीच्या लोकांनी या दिशेनें विचार केलेला
आहे, पुस्तके लिहिलेली आहेत, खेडेगावांची पाहणी केलेली आहे
आणि कित्येक ठिकाणी प्रत्यक्ष प्रयोगहि करून पाहिले गेले व जात
आहेत. अशा रीतीनें भिन्नभिन्न लोकांचे भिन्नभिन्न अनुभव व मते
जनतेपुढे आलेली आहे. त्यामुळें प्रारंभी प्रारंभी आस्थेवाईक तरुण
कार्यकर्त्यांना थोडेसे गोंधळून गेल्यासारखे होण्याचा संभव आहे. अशा
परिस्थितींत काकासाहेबांच्या या पुस्तकाचा उपयोग विशेष आहे असें
माझें मत आहेबाहेरील अनेक कार्याच्या व प्रवृत्तींच्या धांदलीमधून मुक्त

होऊन हिंडलगा तुरुंगामध्ये कांहीं महिने विश्रांति लाभताच काका-
साहेबांनी आपला कांही वेळ या प्रश्नांचा विचार करण्यांत घालविला,
यावरून मीं वर नमूद केल्याप्रमाणें विचारी देशसेवकांचें लक्ष गा
प्रश्नाचा उलगडा करण्याकडे कसें उल्कटतेने लागून राहिलें आहे हेंच
निदर्शनास येतें

श्री काकासाहेब कालेलकर यांची माहिती वर्तमानपत्रांवरून महा-
राष्ट्राला बरीच असली तरी त्यांच्या विचारांची, विचार करण्याच्या
पद्धतीची, खोल दृष्टीची आणि तत्त्वनिष्ठेची ओळखमहाराष्ट्रांतील कार्य-
कर्त्याना पुरेशी नाहीं. ही ओळख त्यांना व्हावी अशी माझी फार
इच्छा आहे, आणि ती करून देण्यास या पुस्तकाचा चांगला उपयोग
होईल असें मला वाटतें. काकासाहेब हे महात्माजींन्या अत्यंत विश्वा-

सातले आहेत. आज पंधरा सोळा वर्षें ते महात्माजीच्या सहवासांत
रद्दात असून महात्माजीच्या अनेक राष्ट्रव्यापी प्रवृत्तीमध्ये ते प्रमुख्याने



५
व एक जबाबदार कार्यकर्ते या नात्याने भाग घेत असतात. ते गुल-
रात विद्यापीठाचे आचार्य होते. महात्माजींच्या ' नबजीवन ' पला-
मध्ये ते नेहमी लिहीत असत एवढेच नव्हे, तर त्या पत्राचे ते
संपादकहि होते. अनेक राष्ट्रीय आदोलनामध्ये त्यांना अनेक वेळां कारा-
गूहवासहि भोगावा लागला आहे; आणि अमुक अमुक प्रसंगीं महा-
आजीनी अमुक विषयावर काय अभिप्राय दिला असता, अथवा तो
तसाकां दिला असता हें अचूक सागूशकणाऱ्या कांहीं थोड्या लोकां-
मध्ये काकासाहेबांची गणना प्रामुख्यानें केली जाते, इतकीच त्यांची
माहिती महाराष्ट्राला आहे. काकासाहेबांच्या जीवनांतील स्थित्यंत-

रांचा अथवा त्यांच्या आजपर्यंतच्या अनेकविध कार्याचा इतिहास
बोधप्रद व स्फूर्तिदायक असला तरी येथें तो सांगत बसण्याचे कारण
नाहीं. पण, गेल्या पंधरा वर्षामध्ये गुजरात प्रातामध्ये जें नवचैतन्य
व नवजीवन उत्पन्न झालें आहे, राजकारणाचें व समाजकारणाचें
शुद्धीकरण होऊन त्यांतील उत्कटता जी वृद्धिंगत झाली आहे, आणि
या गोष्टी घडवून आणण्यामध्यें काकासाहेवांनी प्रामुख्यानें भाग घेऊन
जे परिश्रम केले आहेत, यांचा विचार माझ्या मनांत ज्या ज्या वेळीं
येतो त्या त्या वेळीं महाराष्ट्राचा व काकासाहेबांचा परिचय व सह-
वास खूप वाढला पाहिजे असें मला मन: पूर्वक वाटतें.

हें पुस्तक या कामी वरेच उपयोगी होईल असा मला भरवसा
वाटतो. काकासाहेबांनी ' अनुबंधामध्ये म्हटल्याप्रमाणें ही लेख-
माला अपूर्णच आहे. परंतु ती पुरेशी दिशासूचक आहे यांत शंकानाहीं.
खेड्यांतील कार्याचीस्पष्टकल्पनाआणि दृष्टिया पुस्तकापासून मिळाल्या-
शिवाय राहणार नाहीं. काकासाहेबांची भाषापाल्हाळिक नसून तात्त्विक

व सोपी असते. शब्द वेचून, तोलून आणि अर्थपूर्ण असे वापरलेले
असतात. अगदी सामान्य वाचकाला; एकाद्या विषयाच्या बुडाशीं



नेऊन जबाबदारीनें विच र. करावयस लावण्याचे सामर्थ्य काकाला?
हेबांच्या लेखणीमध्यें आहे, हा माझा आज बरेच वर्षाचा अनुभव
खरा असल्याची प्रतीति या पुस्तकाच्या वाचनानें कोणासहि येईल
या पुस्कततील 'शिक्षणाचा प्रश्न ','धर्मसंस्करण ','खीशिक्षण ','पंचायत
व लवाद ', 'जातीजतीतील संबंध ', 'अस्कृयतानिवारण ', 'सामाजिक
रिवाज, वगैरे ग्रामसेवाविषयक प्रकरागें आणि 'गोरक्षा ', 'नमो नारा-
कपाय पुरुषोत्तमाय ', 'सप्तवर्ण्य ', 'पारलौकिक जीवन ', 'हिलर्मातील
अवतारवाद ' इत्यादि धार्मिक प्रकरणे यांवरून मी म्हणतो त्याची
सत्यता वाचकांच्या निदर्शनास येणार आहे.

गुजराती भाषेमध्ये काकासाहेबांचें लिखाण आज बरेच विपुल
आणि प्रसिद्ध आहे. गुजराती जनतेकडून त्याचा किती आदर होत
असतो हें मी जाणत असल्यामुळें, त्यांच्या लेखांचे व पुस्तकांचें
भाषांतर मराठीमध्यें व्हावें अशी आग्रहाची सूचनाहि जातां जातां
दिल्याशिवाय माझ्याने रहावत नाही.

अहमदनगर, गांधी जयंति,
भाद्रपद व. १२,
शके १८५५.

गंगाधर बाळकृष्ण देशपांडे



अनुच
सात दिवसांच्या उपवासानंतर मला सूत कातण्याची परवानगी

मिळाली, आणि त्याबरोबर अकल्पित रीतीनें माझे मित्र पुंडलीकजी
यांचा सहवासहि मिळाला. आम्हां दोघांच्या निष्ठेचा विषय एकच
असल्यानें एकत्र सहवासाचे पांच महिने आम्ही एकत्र वाचन व
चिंतन यांत घालविले. महाभारत, गीता, गांधीजींचे जीवनकार्य,
राष्ट्राच्या अभूदयामध्ये आजकालच्या आश्रमांची सेवा, वगैरे किती
तरी गोष्टी आमच्या चिंतनाचे व चर्चेचे विषय होऊन वसल्या होत्या.

हिंडलग्यांत जें चिंतन झालें, त्यापैकी खेडेंगांवांतील कांहीं प्रश्न,

आश्रमगत शिक्षणाची पद्धति, परलोकाविषयींच्या कल्पना, वर्णव्य-

वस्थेचा पुनरुद्धार, गीताचा, आजची उपासना वगैरे कित्येक विप-
यांवर सुचलेले विचार लिहून काढण्यास पुंडलीकजींनीं मदत केली.
यांतील कोणचेंहि विवेचन संपूर्ण नाही; तरी जें आहे तें पुरेसे दिशा-
सूचक आहे या आशेत, व या अपूर्ण जीवनांत प्रस्तुत लेखमाला
पूर्ण होण्याचा संभव कमी या भीतीनें, ही माला आहे तशीच प्रसिद्ध

करण्याचें ठरविलें आहे. पुंडलीकजीची मदत नसती तर यांतील
एक अक्षरहि लिहून झालें नसतें. यासाठीं ही लेखमाला महाराष्ट्रांतील
समाजहितर्चितकांना व तरुण ग्रामसेवकांना अर्पण करण्याचें काम
खरोखर माझ्यापेक्षां त्यांनींच करणें योग्य होईल

आपल्या सामाजिक जीवनामध्यें आणि सामाजिक-धार्मिक विचा-
रांमध्यें आतां झपाट्याने परिवर्तन होऊं लागलें आहे. नदीचा प्रवाह

मंद असला म्हणजे त्यांत शेवाळ उगवते तोच प्रवाह जोराने वाटूं
लागलाम्हणजे पाणी आपोआपस्वच्छहोतें. सामाजिक जीवनाचे असेंच



आहे. पण दोन्ही बाजूंच्या कांडांच्या मर्यात पाणी वाहते म्हणूनच

पाण्याचा ओघ टिकतो. सामाजिक जीवन सत्य आणि अहिंसेच्या
मर्यादेत स्वतंत्रपणें वाहू लागलें म्हणजे तेहि शुद्ध, वेगवान, असो-
वीर्य आणि कल्याणकारी होईल.

येथे जी घर्मविचारणा कल्यांत आली आहे तै? आपल्या धार्मिक

परिपाठास घरूनच आहे, असो आमचा विश्वास आहे व याच
आस्थेनें ती विचारून पहावी अशी विनीत आहे.

दत्तात्रेय बालकृष्ण कालेलकर
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' तंहा-शूटलक.बादांनं विचार करणारा जर कोणी असेल

तरतो.?आहे-बनोचे स्थायी अथवा अस्थायी असें एकहि
अंग नाहीं कीं ज्याचा धर्माला विचार कर्तव्य नाहीं.

म्हणून धर्म हा मनुष्याच्या सनातन जीवनाइतकाच अथवा
त्याहून अधिक व्यापक असला पाहिजे. आणि अशेष जीवन हें त्याचें
क्षेत्र असल्यानें तो अत्यंत उत्कटपणे आणि परमार्थतया जिवंत

असला पाहिजे.
आज जगामध्ये जे प्रख्यात धर्म आहेत .ते सर्व बऱ्याच अशाने

असे व्यापक आहेत. स्थापनाकाळीं तर ते जिवंत होतेच. पण वेळो-
वेळीं धार्मिक पुरुषांनी धर्माचा जिवंतपणा पुनः पुनः साधलेला
आहे. शेगडींतील विस्तव जसा स्वभावें करून पुनः पुनः मंद होतो
आणि म्हणून त्याला वारंवार कोळसे पुरवून आणि वेळोवेळी फुंकर
घालून त्याचें संस्करण करा लागतें, त्याला जागृत ठेवावे लागतें;
त्याचप्रमाणें धर्मतेज समाजांत जागृत ठेविण्यासाठीं धर्मपरायण समाज-
पुरुषांना पोपण आणि फुंकर घालण्याचे काम करावे लागतें. है
काम जर वेळोवेळी न झालें तर धर्मजीवन क्षीण व विकृत होतें;
आणि धर्माचें क्षीण व विकृत स्वरूप अधर्माइतकेंच बाधक असतें.
धर्मतॅज जिवंत व प्रज्वलित राखण्याचे काम धमैकपरायण व्यक्तींच्या
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हातूनच होत असतें. ही शक्ति धर्मग्रंथांमध्ये नाहीं, धार्मिक रिवाज
किंवा संस्कारांमध्ये नहीं, धर्मिक संस्थांमध्यें नाहीं आणि धर्माला

टेका देणाऱ्या सदचव्यवस्थेतहि नाही. शास्त्रग्रथ्रू, .संस्कार, रिवाज आणि
त्याचप्रमाणें धार्मिक व राजकीय संस्था ' याचा धार्मिक जीवनाला
कमी अधिक प्रमाणानें उपयोग आहे. धार्मिक वातावरण स्थिर
करण्याच्य १ कामी यांची सेवा बहुमोल आहे. पण मूळ शक्ति
.धर्मप्राण अशा कर्षीची व संतांची आणि महात्म्यांचीच होय.
धर्माचा अंतिम आधार मनुष्यहदय आहे. 'धर्मशास्त्र महर्षीणा अंत : -
करणसंभूतमू ' असें जे उपनिषदांत म्हटलें आहे, तें अगदीं यथार्थ आहे.

धर्मजिज्ञासा आणि धर्माचार हा मनुष्याचा स्वभावच आहे व
म्हणून सर्वकाळी व सर्वदेशीं उन्नतीच्या पायरीप्रमाणें मनुष्यहद-
यांत धर्माचा आविर्भाव झालाच आहे. हा हदयधर्म कितीहि कड-
धिस असला, मलिन असला तरी मूळ वस्तु शुद्ध आहे. अशुद्ध सोने
म्हणजे कांहीं पितळ नव्हे आणि पितळ कितीहि शुद्ध, लखलखीत
आणि घाटीव असलें तरी त्याला सोनें म्हणतां येत नाहीं. केवळ
बुद्धीच्या जोरावर जमवलेला, लोकांमधील रागद्वेषांचा फायदा घेऊन
चालू केलेला आणि थोड्या अथवा अधिक सामर्थ्यशाली लोकांच्या
स्वार्थाला पोषण देणारा धर्म तो धर्म नव्हे. असंस्कारी हृदयातील
क्षुद्र वासना आणि दंभामुळे उत्पन्न होणारी विकृति यविर झाकण
घालणारा शिष्टाचार आणि चातुर्यांच्या तर्कनं केलेला त्याचा बचाव
हाहि धर्म नव्हे. अज्ञान म्हणजे असमान, भोळसटपणा आणि अंध-
श्रद्धा यामुळे कसुनषत झालेला धर्म अधर्माच्या कोटीला पोहोचला
असल५०

र्क्तईईई ?? हेरी१
ऋती ध५तऋनिराळी७४,ऊ ऽ री सारक्यु चौ ५,? पण

इतका गळवसमर्त्य ७.झाला;२.८



धर्मसंस्करण

करण करून त्यांचे यथार्थ स्वरूप ओळखण्याची तसदी मनुष्याने
.असून घेतली नाहीं.

हदयधर्म जेव्हां बुद्धिवान लोकांत आपलें कार्य करूं लागतो,
.शिष्टमान्य होतो आणि त्यामुळें जेव्हां धर्माचें संस्थीभवन होतें, तेव्हां

शा निर्माण होतात; शास्त्राचा अर्थ लावणारी मीमांसा उत्पन्न

होते आणि अंतिम निर्णय देणारा शास्त्रज्ञांचा वर्ग तयार होतो,
.अथवा अधिकारारूढ व्यक्ति स्वीकारण्यांत येते.

धर्माचें शास्त्रग्रथन आणि संस्थीभवन हें व्यवहारज्ञ आणि बुद्धि-
प्रधान अशा लोकांकडून होत असल्यानें त्यायोगे धर्माची स्वाभा-
-विक भविष्योन्सख दृष्टि क्षीण होते आणि तीवर भूतकालाचींच पुढें
जडतात. भूतकालामध्ये अग्नीपेक्षां राख अधिक असल्यानें धर्मतेज

गुदमरून जातें हे निराळें सांगावयास नको. आणि म्हणूनच दरेक
धर्माला संस्करणाची आवश्यकता असते.

तुकारामबोवा बाजारांत जाऊं लागले म्हणजे गावच्या अनेक
लोकांनी त्यांच्या सज्जनतेचा फायदा घेण्यासाठी आपापली तेलाची
नळकांडी तेल आणण्यासाठी त्यांच्याकडे सोपवावी, व त्यांनीहि संती-
घाने अशा नळकांड्यांची वजनदार माळ गळ्यांत घालून सांगित-

ले काम नियमित करावे जनस्वभाव हा असाच आहे. मुले
अथवा लोक एखाद्याचे मुकाट्याने ऐकतात असें पाहिले कीं, त्याच्या
मार्फतच मन वळवण्याचे काम करून घेण्यास ऐतोबांचा जनसमाज
प्रवृत्त होतो. एखादं जहाज नियमितपणे आणि वेगाने इष्ट मुक्कार्मी

जात असलें तर त्याचा वेग क्षीण होई तोपर्यंत आणि तें बुडण्याची
पाळी येई तोपर्यंत त्यांतच आपला माल भरण्याचा आग्रह लोकां-
मध्ये दिसून येतो. धर्माची सार्वभौम शक्ति पाहून दरेक लोभ्याने
आपापल्या लोभाचे कार्य कोणत्याना कोणत्या रूपाने धर्माच्या गळ्यांत
बांधलंच आहे. या कारागाम्हुळे देखील 'बर्नतेज वारवार क्षीण होतें.
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एखादे चालते दुकरून. आपली भरभराट कायम टिकावी आणि
वाढावी यासाठीं ज्याप्रशागे वेळोवेळी जुना व कुचकामाचा होऊं
पहाणारा माल काढून टाकते आणि चांगला माल जर पडून पडून
बिघडला असेल तर तो उजळून काढते त्याप्रमाणें धर्मानी वेळीं-
वेळी स्वतःचें संस्करण केलें पाहिजे. मात्र हें संस्करण खरे सोने
कोणत्याहे रूपांत पारखण्याची आणि संभाळून ठेवण्याची शक्ति

कंच्यामध्ये आहे अशा कुशल, धर्मज्ञ समाजसेवकांच्या हातूनच
झालें पाहिजे. जगांत माजलेल्या बऱ्याचशा नास्तिकतेचें कारण धर्म-
संस्करणाचा अभाव हेंच होय.

कोणताहि समाज म्हातारा किंवा क्षीणवीर्य होतो त्याची कारणें
दोन : विलासिता आणि धर्मजडता.

समाज विलासी झाला म्हणजे असलेली साधनसंपत्ति त्याला पुरे-
नाशी होते; पुरुपार्थ आपोआप कमी होतो; यांत काय आहे, त्यांत
काय आहे कशात कांहींच नाहीं, अशा प्रकारचे नैष्कर्य्य व एक
प्रकारचा झोपाळूपागा समाजांत येतो. आणि मग नवा नवा अनुभव
घेण्याच्या ऐवजी जुन्या विपयींचा कृत्रिम आदर आणि आग्रह वाहून
तो ढाल म्हणून पुढें केला जातो.

दुसऱ्या वाजले मनुष्यामध्यें जेव्हां वौद्धिक जागृति मंद पडते,
प्रयोगापेक्षां प्रामाण्यावरच भिस्त ठेवण्याची वृत्ति वाढते तेव्हां समा-
जात एक प्रकारचे धर्मजाड्य उत्पन्न होतें. हे धर्मजाड्य दिसण्यांत
धर्माभिमानासारखे दिसते पण वस्तुतः ती एक प्रकारची नास्तिक-
जाच असते. अभिमान आणि आग्रह यांच्या मुळाशी स्वरा आदर
किंवा स्वरी श्रद्धा असतेच असा अनुभव नाहीं.

आज हिंदुस्थानांत खेडेगावांतील समाजाची असाधारण दुर्दशा
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९२६-चेंडूं
२लें २ फुटड्याने पसरू ल- आहेत. पण शहरांत जी धर्मविचाराची जासति,
राजकीय प्रगति आणि समाजसुधारणा थोड्या फार अशाने दिस-
तात, त्यांचें लोण खेडेगांवांत फारच थोड्या प्रमाणानें पोहोचते.
ज्या हिंदू धर्माने व आर्य तत्त्वज्ञानानें आपण जगाचे डोळे आज
दिपवीत आहोंत, तो धर्म व तें तत्त्वज्ञान कोणत्या रूपाने आजच्या
खेड्यांतील समाजांत नांदत आहे हें पाहिले असतां ' नेदं यदि-
मुपासते ' असेंच म्हणावे लागेल. खेडेगांवांमध्यें खरीखुरी धर्मनिष्ठा,

पवित्र आस्तिकता, व उच्च चारिच्यसंपत्ति अगदीं परवा परवापर्यत
होत्या, आजहि त्यांचे अवशेष दिसून येतात; पण अबुद्धि, जडता
आणि नास्तिकता यांचें साम्राज्य खेडेगावांतून सार्वत्रिक होऊं पहात
आहे. यामुळे शहराच्या मानानें खेडेगांवच्या समाजांत वार्धक्य

अधिक दिसून येतें. खेडेगावांत अज्ञान आहे, अनारोग्य आहे
आणि दारिद्य आहे. ही तीन दूर न केली तर खेडेगांवांतील समाज
आतां जगणेच शक्य नाहीं. पण ज्ञान, आरोग्य आणि उद्योग ही
लोकांवर बाहेरून कितपत लादता येणार? लादण्याच्या उपायाला
स्वाभाविक मर्यादा आहे. या गोष्टी लोकांनी स्वेच्छेनेच स्वीकारल्या
पाहिजेत. आणि स्वेच्छेनें स्वीकारण्यास समाजाचें वार्धक्य प्रथम

गेलें पाहिजे. समाजांत उत्साह व उत्थान ही आली पाहिजेत. धर्म-

संस्करणावांचून ही गोष्ट होणें नाहीं. म्हणून इतर सर्व गोष्टींच्या

आधीं खेडेगांवांतून धर्मसंस्करणाचा यथायोग्य प्रयत्न झाला पाहिजे
खेडेगावातून जो धर्म मानला जातो त्यामध्ये भीति, लाच दैव

वाद आणि जादूवजा कर्मकांड हेंच मुख्य असतें. मग तो धर्म
राक्ष्मुंध्ये असो, मुसलमानांत असो अथवा खिस्ती लोकांत असो
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खेडेगावातील लोकांना स्वतःच्या दुर्बळतेची, अज्ञानाची, भोळसट-
पणाची, आणि अनाथ स्थितीची इतकी कांहीं कटु- अनुभवमूलक
जाणीव असते कीं स्वभावत: ते शक्तिउपासक होतात- मग ते जैन)
असोत कीं लिंगायतहि असोत. या अज्ञानमूलक शक्तिपूजेनेच.
जादूवर विश्वास बसतो आणि जादूला धर्माची प्रतिष्ठा मिळते. धर्म,

म्हणजे जबरदस्तांची आराधना अथवा विकत घेतलेली राखण असा.
अर्थ सामान्य जनतेमध्ये असतो. धर्माच्या योगाने मांगल्यावरील
श्रद्धा वाढवाव्याची असते; चारित्र्याची तेजस्विता स्वाभाविक करा--
वयाची असते; ऐहिक अनुभवांत पदोपदी जो विषाद प्रास होतो
तो दूर करणारे दैवी आश्वासन मिळवावयाचे असतें; आणि जीव-
नांतर्गत प्रत्येक तत्त्वाचे नवीन दृष्टीने नवीनच मूल्य करावयाचें
असतें. सफळतेची व निष्कळतेची कल्पनाच बदन या भौतिक जगांत.
आध्यात्मिक स्वातंत्र्य मिळवावयाचें असतें.

तात्त्विक विवेचनाच्या दृष्टीने हें दृष्टयतर फारच अवघड वाटतें.
पण हृदय ढदयार्शा बोलू लागलें म्हणजे उन्नत भूमिकेचे आमंत्रणतेथें
सरळ जाऊन पोहोचते अथवा भिडते आणि एकदा हृदयांत परिव-
र्तन झालें म्हणजे कांहीं केल्या त्यानें माघार घेणे शक्य नसतें हें
आमंत्रण देणाऱ्या व्यक्तीच्या हृदयांत कोणाच्या सबंधाने तुच्छ भाव-
नसावा. आपलें आमंत्रण अमोध आहे अशी अमर आस्तिकता:
असली पाहिजे. आणि मनुष्यमात्राच्या हृदयाविषयीं प्रेम आणि.
आदर असला पाहिजे.

१ धर्मज्ञान देता घेतांना ग्रहण करणाऱ्याच्या अधिकाराहिषयीं
आजवर बेसुमार चर्चा झाली आहे. धर्मज्ञानाचे दान करणाऱ्याच्या
अधिकाराचा ऊहापोह करण्याचे दिवस आतां आले आहेत वर
वर्णिलेली आस्तिकता असेल त्यानेंच धर्मबोधाचे वे धर्मसंस्करणाचे
काम हातीं त्या. १
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धर्मांधतेच्या रूपाने खेडेगावांतून आज नास्तिकता किती पसरली
आहे याची बरोबर कल्पना झाल्यास मनाला आघातच पोहोचावा.

प्रत्येक धर्मात मुबलक काव्य साठविलेले असतें. खरें पाहूं जातां
धर्मज्ञानाचें वाहन युक्ति आणि तर्क नसून काव्यच आहे. आणि
म्हणून काव्यविहीन धर्म असूच शकत नाही. पण जेथे समाजांत
अज्ञान आणि जडता यांचें साम्राज्य असतें तेथें धार्मिक काव्याचा
शद्वार्थ खरा मानला जातो. आणि स्वतःच्या अज्ञानामुळे नाहीं
तेथेंहि गूढतेचे व जादू आरोपण केलें जातें. या वृत्तीहून धर्म-

विघातक दुसरी एकादी वृत्ति असेल कीं काय याविषयी शंकाच
आहे. उलटपक्षी धर्मवेडाने चिडून गेलेले लोक अशा प्रसंगीं धर्मात

असलेलें काव्य पुसून टाकण्याचा निरर्थक अणि निष्कळ प्रयत्न

करितात. खरा उपाय म्हणजे लोकांची बुद्धि तीव्र करून आणि
लोकांमधील काव्यरसिकता जाणती करून काव्य वाढविले पाहिजे-
लोकांची काव्यशक्ति वाढविली म्हणजे त्यांना धर्म समजर्णे सोपें
जातें आणि धार्मिक वहीम ( भोळ्या समजुती-०५ध्येध्येर्णहमुध्ये)
सहज ओळखता येतात.

पण हें सर्व करण्यास जाणत्या लोकांनी खेडेगांवांतील लोकांच्या-
अधून व निसर्गमधुर अशा दैनिक जीवनामध्यें ओतप्रोत झालें
पाहिजे. ' स्वामी गोसावी ' होऊन चालावयाचें नाहीं.

कोणताहि समाज युगकल्पनेच्या दृष्टीने मागें राहून कधींहि
निभावाचा नाही. आजचे युग केवळ मानवी समानतचैं नाहीं '
स्त्री-पुरुषांची समानता, जातीजातींची समानता आज कबूल केलीच
पाहिजे, एवढेच नव्हे तर सर्व धर्माना समान दर्जा मिळाला पाहिजे.
सर्वच धर्माविषयी सारखा अनादर अथवा सारखी अनास्था, अथवा
सारच अज्ञान हा एक समानतेचा मार्ग मानला जातो, पण तो
घातक आहे. आजच्या युगांत समाजांत राहणाऱ्या प्रत्येक मनुष्यास
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जगांतील प्रमुख प्रमुख धर्मांची सामान्य माहिती असली पाहिजे.
मात्र ही माहिती देता घेतांना तार्किक, चिकित्सक अथवा केवळ
ऐतिहासिक दृष्टि असतां कामा नये. प्रेम, आदर, आणि सहानुभूति
यांसहित डोळस जिज्ञासा-बुद्धीनें सर्व धर्माचा परिचय झालेला
असावा. खेडेगांवांतील धर्मज्ञान बरेंच मागासले असतें; दृष्टि

सकुचित असते; आणि जीवनाचा आशय फारसा उन्नत नसतो.
अशा वेळीं विशेप प्रेमाने जगांतील निरनिराळ्या धर्मातील सत्पुरु-
षांनी आणि चारित्र्यपरायण संघांनी चालविलेल्या प्रयत्नांची माहिती
करून दिली पाहिजे. मात्र येथें उद्देश धर्मजारति हा असावा. केवळ
बहुधुतता हा नसावा.

आजच्या समाजांतील एक महान दोष म्हणजे वर्ग-विग्रह हा
होय. लोकांना इर्ष्या, द्वेष, मत्सर करावयास एकादी ध्यानमूर्ति हवी
असते. स्त्रियांनीं पुरुषांविरू तक्रार करावी, युवानांनीं वृद्धांविरुद्ध,
गरीवांनीं संपन्नांविरुद्ध, हिंदूमुसलमानांनी परस्परांविरुद्ध, गोऱ्या
लोकांनी काळ्या व पिवळ्या लोकांविरुद्ध, सर्वत्र विग्रहाचेंच वाता-
वरण आहे. थोड्याअधिक लोकांचे संघटन करून त्यांचा पुढाकार
मिळवावयाचा असल्यास त्या सगळ्यांची द्वेषबुद्धि केंद्रित करून
त्यांना एक ध्यानमूर्ति देऊन टाकावी आणि संशयाचे वातावरण
उत्पन्न करावे.

हा रोग धर्मामध्यें फार लवकर शिरू शकतो. या दिशेनें प्रय-

लहि जोरकस चालू आहेत. यांचा परिणाम परस्परहत्या व अंती
आत्महत्या हाच होणार! आपण ज्या धमर्सस्करणाचा विचार
करीत आहोंत त्यामध्ये वरील रोगांपासून मुक्त रहाण्याची पुरी पुरी
खबरदारी घेतली पाहिजे.

वाईट गोष्टी काहून टाकतांना एवढे लक्षांत ठेविले पाहिजे की
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त्यो जागी चांगल्या सात्विक भरीव गोष्टी उभ्या केल्या पाहिजेत.
केवळ शून्य पोकळी ही भयानक आहे.

व्यवहाए?शल लोक म्हणतील कीं हें सर्व विवेचन सुंदर आहे
उद्वोधक आहे, पपा येथें योजना अशी मुळींच दिसत नाहीं

राजसभेत कायदे करतांना प्रथम कायद्याचा उद्देश मानला जातो
व मग कायद्याची कलमें येतात. पण व्यवहारांत हातांत कायद्याची
कलमे आल्यावरोवर हेतु आणि उद्देश गौण होऊन विसरून जातात.
समाजाला कलमवंदी योजनेची सवय झाली आहे. पण त्यायोगे
जीवन यांत्रिक होतें. भावनेची जागा योजने कशी भरून निघ-
णार? भावनेचे क्षेत्र शिक्षणाने खुलते. योजना सरते शेवटीं राज्य-
व्यवस्थेचे रूप धारण करते. येथें नमूद केले परिवर्तन कोणत्याहि
सत्तेच्या जोरावर व्हावयाचें नसून तें शिक्षणद्वारां आणि प्रत्यक्ष उदा-
हरणद्वारां हृदयपरिवर्तन केल्याने व्हावयाचें आहे. यासाठीं सार्व-
त्रिक योजना करून चालावयाचें नाहीं. भावना शुद्ध, सुरक्षित व
जिवंत राहिली तर ती आवश्यकतेनुसार स्वतःची योजना उत्पन्न

करील आणि बदलत राहील.



खेड्यांमधील पक्षापक्षी
मजाचार्यानी दोन बोटे वर करून जगाला ठासून सांगितलें

आहेकीं ' सत्यंभिदा ' रामदास स्वामीनी आपल्या लाक्षणिक शैलींत
म्हटलें आहे, कीं 'भेद ईश्वर करून गेला । त्याच्या बाचेन न बचे.
मोडिला ।' जगामध्येमतभेद,दृष्टिभेद,वृत्तिभेद आणि हितभेद हींअसा-
वयाचीच. मारून, भांडून, वादविवाद करून, चर्चा करून, तड-
जोड करून पाया पडून किंवा गाय असून हे भेद जावयाचे
नाहीत. तेव्हां खेडेगावांतून तरी भेदाचा नाश कसा व्हावा? खेडे-
गावातील जीवन संकुचित असो, अज्ञानमय असो, कसेंहि असलें
तरी तें संपूर्ण जीवन आहे. जिवंत लोकांचा तो समाज आहे. तेथें
या सर्व गोष्टी असावयाच्याच. याहून पुढें जाऊन असें म्हणतां येईल
की भेद जीवनसमृद्धीला आवश्यक आहे. अगदीं साध्या संगीताला
देखील चार पांच स्वर लागतात. उच्च संगीताला बावीस श्रुतींची
गरज असते. समाज जसजसा वाढावयाचा तसतशा त्याच्या प्रवृत्ती

विविध व्हावयाच्या अणि अनुभवभेदानें, आदर्शभेदानें, त्याच-
प्रमाणें आस्थाभेदानें, साध्यांत व साधनांत व कार्याच्या पद्धतींत भिन्न-

मति यावयाचीच. तेव्हां प्रश्न हा नाहीं कीं मतभेद कसे टाळा-
वेत; पण मतभेदांविषयीं सहिष्जुता आणि आदर राखून
एकोपा कसा संभाळावा हा खरा प्रश्न आहे. घरांत भाकरी
एकच असली आणि खाणार आई आणि मुलगा असे दोन असले
तर दोघांचे हितसंबंध -स्वार्थ- परस्परविरोधी आहेत यांत शंका
नाहीं. पण तेवढ्याने त्या दोघांत भांडण उत्पन्न होत नसतें. काका
दोघांमधील समंजसपणा, स्वार्थत्याग अणि प्रेम यांची शक्ति जल-
वत्तर आहे.
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ळ्स्ण्ह्यःर्ळंरमक्कद्यॅज्' यांतच समाजाचें कल्याण आहे
असें गीतेनेंहि सा' आहे. मतभेद कितीहि असले तरी त्यासाठीं
माणुसकी सोडण्याचे कारण नाहीं. माणुसकी सोडल्याने सर्वाचेच
अनहित होतें, कोणाचेच हित साधत नाहीं, एवढी समज लोकांत
उत्पन्न केली पाहिजे; आणि स्वत :चे नाक कापून घेऊनहि दुसऱ्याला
अपशकुन करण्याची वृत्ति समाजांत जी बोकाळली आहे ती नाहीशी
केली पाहिजे.

हें काम सरकारी न्यायमंदिरांतून होण्याचे नसून समाजाच्या
ढदयमंदिरांतच झालें पाहिजे. व्यक्तीव्यक्तींच्या स्वार्थ-इर्ष्या-असूया-
मूलक भांडणांपासून तें तहत द्वैत अद्वैताच्या सनातन विवादापर्यत
सर्वत्र माणुसकीचे, सजनतेचें लोण पोहचविले पाहिजे.

समाजातील शिष्ट, प्रतिष्ठित, धर्मनिष्ठ, व कारुण्यवृत्तीच्या लोकांनी
समाजाच्या रहाटींत मन घातले पाहिजे; व तटस्थपणे सर्वाच्या

बऱ्याची दृष्टि ससून सलामसलत दिली पाहिजे. या कामासाठी
म्हणूल देखील स्वत :ची सत्ता, प्रतिष्ठा, यांचा आग्रह त्यांनी धरत ां
कामा नये. जेथे सत्ता आली तेथें प्रेमसंबंध मावळलाच, निदान
कलान तरी झालाच. वकीली वृत्तीने हें वातावरण उत्पन्न करतां याव-
याचे नाहीं. धर्मनिष्ठा आणि मोठे मन यांतच सामाजिक ऐक्याची
आणि सामर्थ्याची किली आहे.

हा निव्वळ धर्मोपदेश आहे, हा व्यवहाराचा मार्ग नव्हे असें
कांहीं लोक म्हणतील. पण ' व्यवहाराचा मार्ग ' शेकडो वर्षे झाली
आपण अजमावून पहात आहोंत. तथापि फळाच्या दृष्टीने तपासत ां
मात्र तो व्यवहार्य ठरल १ नहीं! खरा व्यवहार्य मार्ग वर सांगितला
तोच आहे.
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दरेक गांवांत किंवा समाजांत ग्रामकंटक म्हणून असतातच.
त्यांचा विरोध केल्यास ते अधिकाधिक बिघडतात आणि साधन
साध्याच्या बाबतींत कसलाच विधिनिषेध त्यांना ठाऊक नसल्याने
आणि सामान्य लोकांत दुष्टता, भोळसटपणा आणि ईध्येंला पडून
गाढवावर बसण्याची वृत्ति यांचें मिश्रण पुष्कळदां दिसत असल्यानें
ग्रामकटकाची पोळी चांगलीच पिकते. खरा उपाय ग्रामकटकाच्या
युक्तांचा विरोध करीत बसणे हा नसून त्यांचें व त्यांच्या पद्धतीचे
स्वरूप उघडे करणें हा होय



पंचायत अथवा लवाद.
ग्रामसेवेमध्ये सर्वींत कठिण काम लवादाचे आहे. असें म्हण..

तात कीं, मोक्षसाधनेमध्यें सर्वात शेवटचा विजय कामविकारावर मिळ-
वावयाचा असतो. काम परिपूर्ण जिंकला म्हणजे मोक्ष जवळ आलाच
म्हणून समजावे त्याचप्रमाणें खऱ्या लवादाचे वातावरण स्थायी
आणि समाजव्यापी झालें म्हणजे तेंच स्वराज्य असें म्हणतां येईल.
लवाद स्थापन करण्याचें कामी धीर धरला पाहिजे. उतावळीनें काम
नासणें बरें नव्हे.

ज्याप्रमाणें खेडेगावी औषधोपचार करताना आपण म्हणतो किंवा
म्हटलें पाहिजे कीं, ' आम्ही कांहीं सशास्त्र शिक्षण घेतलेले वैद्य नव्हे;
थोडासा अनुभव आहे आणि आमच्या उपायांनीं निदान नुकसान
होणार नाहीं अशी खाली आहे म्हणून थोडे करून पाहतों; दुसरा
योग्य मनुष्य मिळाल्यास तिकडे तुम्ही जा. रोग आमच्या आवाक्या-
बाहेर असेल तर प्रथमच तसें आम्ही सारं. प्रतारणा करणार नाहीं.'
त्याचप्रमाणें लवादीचे काम हातीं घेताना भिऊन चालले पाहिजे. जेथे
ईर्ष्या द्वेष अत्यंत लोभ जुनी अदावत अथवा सर्वनाशाचा प्रसंग

असेल तेथें आपण होऊन लवाद उपस्थित करूं नये. लवादीचे
काम बहुमताने कोणी तरी चार पांच पंच नेमून त्यांचे मार्फत होण्या-
जोगे नसतें लवाद हा सामाजिक पुरुष असावा लागतो. चारित्र्यानें,
निरपेक्ष सेवेने धर्मबुद्धीनें अर्थात् सर्वांविषयीच्या कळकळीने तो
'अलूअमीन ' झाला पाहिजे. सर्वांच्या विश्वासाला पात्र अशा मामा. -

णिक मनुष्याला आरबी भाषेत ' अलू अमीन ' असें म्हणतात.)
लवादाचा विचार ' करताना सर्वात महत्त्वाची गोष्ट जी प्रथम-

पासूनच ध्यानांत ठेविली पाहिजे ती ही कीं, लवाद म्हणजे कोर्टातील
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खर्च आणि कोर्टातील दिरंगाई टाळून कोर्टाचाच न्याय देण्याची
सोपी पद्धति नव्हे. लवादाने फक्त एवढेच काम केलें आणि कायदा
पासून पुराव्याचा विचार करून कोर्टाच्याच पद्धतीने कोर्टात मिळ-
णाराच न्याय दिला तरी लवादाने उपयोगी काम केलें असें म्हणतां
येईल वेळ आणि खर्च वाचेल आणि आपणआगाऊ पसंत केलेल्या
माणसांच्या हातून न्याय मिळविण्याची व स्वीकारण्याची सवय लोकांना
लागेल. पण लवादाचा हा खरा उपयोग नव्हे.

कोर्टात मिळणारा न्याय कितीहि काटेतोल असला तरी तो
माणुसकीचा न्याय नव्हे. शुद्ध सामाजिक न्याय नव्हे. कोर्टाची
न्यायदेवता जाणूनबुजून आंधळी होते. विवादी अशा दोन्ही पक्षांमध्यें

शेवटी सलोखा करण्याची दृष्टि कायद्यांत नसते. एका हातांतील
तलवारीने लोकांमधील सहकार, प्रेमसंबंध, घरोबा यांचा वध करून,
दुसऱ्या हातांतील तागडीने मालमत्तेची शकलें करून वाटून देण्याचे
काम कोर्टातील न्यायदेवता करीत आली आहे. दोन पक्षांमधील

भलेपणाचा नाश झाल्यानंतर यहुदी शायलॉकप्रमाणे मांसाचा रत्तल

बरोबर तोलून घेण्याची वृत्ति बळावणारच. आणि त्या वृत्तीला
संतुष्ट करण्याची स्वतःची जबाबदारी कोर्टातील न्यायदेवतेनं 'स्वतःची '
मानली आहे. कोर्ट पुष्कळदां अशा न्यायांत माणुसकीच्या दृष्टीने

थोडाफार फेरफार करितात हें खरें; पण तें स्वतःचा मार्ग अथवा
धर्म सोडूनच, न्यायाच्या आदर्शाला धरून नव्हे.

असमानता अन्यायमूलक आहे. समानता न्यायमूलक असली
तरी हीनवृत्तीतून उत्पन्न झालेली असण्याचा संभव असतो. खरी
स्थिति ऐक्याची होय. जेथे हार्दिक ऐक्य केल तेथें असमानतेला
अवकाश नसणार आणि समानतेचा आग्रह नसणार. वरील वाक्यांत
एक महान जीवनतत्त्व ढिल्या भाषेत मांडले आहे. हेंच तत्त्व योग्य
रीतीनें समजून लवादाने वापरावयाचें आहे.
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पैसा जोडणे मै जितके व्यवहारांत महत्त्वाचें आहे, तितकेच

माणसे जोडणे हे अगत्याचे आहे. ही गोष्ट पक्षांध झालेल्या माण-
साला पटविण्याची जबाबदारी लवादाकडे आहे. दुष्टवृत्तीच्या
अन्यायी मनुष्याचे सबंध जीवन अन्यायी किंवा दुष्ट नसतें. आणि
तसें असलें तरी त्याला वाचवून जर त्याला सुधारणे शक्य असलें
तर तसें करणें यांत मोठेपणा नसून तें आवश्यक कर्तव्यच आहे.

मनुष्य हा सामाजिक प्राणी आहे. त्याचे जीवनसंबंध अनेक
लोकांशी आलेले असतात. अपराघ्याल। शिक्षा करूं जतां, त्याच्याशीं
संबंध असलेल्या निरपराधी आणि दयापात्र अशा कितीतरी लोकांन ।

संकटांत पडावे लागतें. सामजिक न्यायाला हें कधींहि पसंत पड -
णार नाहीं. आपण पुष्कळद ाrं म्हणत कीं, ' दात आपले व ओठ
आपले, दातानी ओठ चावला म्हएन दात पाडून टकणे बरोबर
होईल कय?'आपणम्हणत 'एकाने गाय मारली। म्हणून दुसऱ्याने वासई.
माले नये.' वासरू मारणयांत सुद्धाची बुद्धि तुम होईल; पण एकाच्या
ठिकाणी दोन गोवध होतील. कूरतेचा इन्साफ करण्यासाठी दुसरी
करता केल्याने अन्यायाची फिटंफाट न होत ां ती दुणावते. एकाने
शेजाऱ्याचा मुलगा ठार केला म्हएन शेजाऱ्यनि दिकवा शेजाऱ्याय १

वतीने सरकारीकोटीने याचा मुलगा ठार केल्यास कोर्टाच्या न्यायालाहि
तैं पसंत पडणार नाहीं. पण प्रयम खून करणाऱ्यास फ ांशी दिल्याने आणि
त्याची सर्व मालमत्त१ जस केल्यानें खुनी मतुय कायमचा सुटून
जातो आणि त्याची अर्भक मल वधाहून घोर दुर्दशा अनुभवतात.
जुने वचन आहे की बूत्तिछेद कगो हें शिरच्छेद करण्याहूनहि अधिक
घ ातकी आहे. एखाद्यनं अन्यय केला असत ाr त्याच्या हालअपेष्ट१

करणें आणि त्यात संतोप म ानणें हें समाजल। इष्ट नसून अन्याय
पुढें चालू न राहील, जुन्या -वयायाचे दुष्परिणाम शक्य तितके
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कमी होतील आणि लोकांमध्ये प्रेम, सलोखा, सहकार या सामा-
जिंक वृत्तींचा विकास होईल आणि प्रत्येकाला त्याच्या योग्यतेनुसार
निर्भयपणे डोक वर काढण्यास अवकाश मिळेल असें करणें हा
लवादाचा सामाजिक न्याय असतो

समाजसेवकानें उतावळ करून लवादाचे काम डोक्यावर घेतलें
आणि कोर्ट पद्धतीचा न्याय तो देऊं लागला तर्र त्याच्या निवा-
-ख्याचा अम्मल होणे दुरापास्त होईल, ल्याच्यासवधाने नाहीं नाहीं
ते गैरसमज उत्पन्न होतील, ग्रामकंटक त्या परिस्थितीचा फायदा
घेतील आणि लवादाचे काम तर बिघडेलच पण समाजसेवेची
त्याची अन्य कामेहि संकटांत येऊन पडतील. जेथील वातावरण
अत्यंत कलुषित आहे अशा ठिकाणी प्रथमपासून लवादांत पडल्याने
समाजसेवकांत देखील पक्षाभिमान उत्पन्न होणे संभवनीय आहे.
आणि पक्षापक्षी हा खेडेगांवांतील सर्वोपरी दोप असल्यानें पक्षाभि-

मानी मनुष्याला स्वरी ग्रामसेवा करणेंच अशक्य होऊन बसते.
पक्षाभिमानी मनुष्याचे वजन व सामर्थ्य खूपच वाढतात पपा त्याच्या

हातून सामाजिक कल्याण होत नाहीं. त्याची स्वराज्यवृत्ति तर
नष्टच होते.

यापेक्षा समाजसेवकांनीं नसपणे आळस, अज्ञान आणि बेकारी
ही दूर करण्याचा आणि सामाजिक रूढी सुधारण्याचा नम्र प्रयत्न

करीत रहावे; आणि लोकहदयात आर्य वृत्ति प्रतिष्ठित होईल असा
कसून प्रयत्न करावा. अशा प्रयत्नामुळें समाजामध्यें जो प्रेमादर
उत्यन्न होतो त्याची मात्रा ( प्रमाण) वाढली म्हणजे मग निवडक
लोकांच्या मधील सामान्य विवादांत लवाद म्हणून पडावे आणि सोई
लोकांचा आग्रह असेल तेथेंच.

लवादाच्या निकालाने दोन्ही किंवा दोहोंपैकी एकाहि पक्षास

संतोष होईलच असें सांगतां येत नाहीं. तो उद्देशहि मनांत बाळगणे
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शक्य नाहीं. उभयपक्षांचें कल्याण व्हावें, कोणाचाहि सर्वस्वी घात
होऊं नये, आणि तटस्थ अशा समाजाच्या धर्मवुद्धीला संतोष व्हावा,
हीच महत्त्वाकांक्षा लवादाची असावी. लवादाच्या कामाने समा-
जाळा संतोष होऊं लागला म्हणजे समाजाची आर्य वृत्ति व्यक्तहोऊं
लागते, आणि लोक लवादपद्धतीला प्रतिष्ठित करतात. असें झालें
म्हणजे दुर्बळ अणि सात्विक लोक लवादाकडे अधिकाधिक धाव
घेऊं लागतात. आणि जबरदस्त आणि रजोगुणी लोक लवादाचा
विरोध करूं धजत नाहींत. अशी स्थिति आल्यानंतरहि लवादाने
रजोगुणी अथवा दुर्जन लोकाचे नाक ठेचण्याचा हेतु कधीहि मनांत
ठेवू नये. प्रत्येक हृदयांत सात्विकतेचा उदय होईल, समाज हें एक
प्रकारचे मोठे व्यापक असें कुटुंब आहे या वृत्तीचे संवर्धन होईल
असाच प्रयत्न लवादानें करावयाचा आहे. समाजाला दुर्जनांचे
पारिपत्य करणेंच असेल, दुर्जनांना अद्दल घडविणेच असेल तर
समाजाने तें अन्य मार्गानं करून पहा, लवादामार्फत कशाहू
करूं नये.

ए. प्र.



सत्तेचे स्वरूप
जुनी म्हण आहे: 'राजा केलेदळ हाले, बुट्टा केले दाढी हाले.'

मनुष्य दुसऱ्याच्या सांगण्यानेंकांहीं करण्यास किंवा न करण्यास प्रवृत्त

होतो, तें त्याचें सामर्थ्य अथवा आपला स्वतःचा लाभ पाहून. सत्व-
हीनाचे कोणीच ऐकत नाहीं. अर्थात् स्वतःला पटून स्वेच्छेनें वाग-
णाऱ्यांचा येथें विचार नाही. आशा पालन केली जाते याचें कारण
आज्ञेच्या मागें आज्ञाभंग करणारास धाक, जरब, दरारा असतो
अथवा आज्ञापालनार्थ कांहीं आमिष दाखविलेले असतें? होय. आशेला
पाठिंबा म्हणून जी वस्तु ठेविलेली असते तिला इंग्रजींत
सॅक्शन् असें म्हणतात. बहुजनसमाजासाठी शरीरदंड, अर्थदंड
किंवा प्राणदंड अशाच कांही दुसऱ्या दुःखाचे भय अथवा पैशाची,
सामाजिक प्रतिष्ठेची लालूच यांचेंच पाठवळ (सॅक्यातू) असतें. भय
आणि लावूच या दोन्हीहीन वृत्ती आहेत. यांच्या आधारावर लोकांना
वश ठेवणे हें उच्च संस्कृतीचें लक्षण नव्हे. कायदा आणि राजसत्ता
यांच्याजवळ याहून श्रेष्ठ असे सॅक्शतूनसते. म्हणून मनुष्यहितचितकांनीं
राजसत्ता ही पशुबलावर उभारलेली आहे असें म्हटलें आहे.

धर्मप्रधान भारतीय संस्कृतीमध्यें मनुष्यजीवन संस्काराच्या आधीन
ठेवून धर्मज्ञान, धार्मिक आचार, धर्मश्रद्धा, आणि पारमार्थिक
जीवनोद्देश यांचें सामर्थ्य वाढविले आहे. यामुळे मनुष्य अंतःप्रेरणेनें
आर्य वृत्ति धारण करतो; भयाने किंवा लोभाने प्रेरित न होतां
वासनांवर विजय मिळवून निर्भय वीराप्रमाणे स्वेच्छेने शुद्धाचरण
करितो. तपस्वी, पवित्र, धर्मशील पुरुष कायब्रेशाला भीत नाहीं,
खुशामतीला बधत नाहीं, मोहानें धर्मच्युत होत नाहीं. म्हणून तो
राजसत्तेच्या कह्यांत नसतो. अशांची संख्या वाढली आणि सामान्य
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चमदाय अशांच्या अनुरोधानें वागण्यांत स्वतःचें कल्याण मावू

लागला म्हणजे जगांत राजसत्तेची आवश्यकता उरणार नाहीं. व्यव-
स्थेसाठी म्युनिसिपाडिटीसारखे अथवा स्वच्छो-संघटितसंस्थेसाररर्वे
यंत्र चालू ठेवणे केव्हाहि आवश्यक आहे. पण तें सत्तामूलक नसून
.बवामूलक असेल. स्वातंत्र्य मर्यादित करण्याचा तेथें प्रश्नच नसतो.
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लॅओटसी अशा इंग्रजी उच्चाराने ओळखला जाणारा एक चिनी:

तत्त्वज्ञ व धर्मज्ञ मध्यचीनमध्यें होऊन गेला. त्याचें वचन म्हणून
असे सांगतात की, त्याला लोकामध्ये संतोष अथवा तीस हाच
मोठा गुण वाटत होता. रिकामटेकडी जिज्ञासा हा एक मोठा रोगच
आहे असें त्याला वाटे. खेडेगांवाविषयींचा त्याचा आदर्श असा कीं,
' खेडेगांवांतील लोकांनी आपलें गांव सोडून कोठेंहि जाऊं नये.
आसपासच्या खेडेगावातीत्ठ वेशीवर असणारी कुत्री भुकलेली या
खेडेगावात ऐकू वावींत, पण तें कसलें खेडेगाव आहे हें पाहण्या-
साठीं देखील येथून तेथें कोणी जाऊं नये.' कोलंबसापूर्वी युरोप
आणि अमेरिकेला एकमेकांविषयी जेवढी माहिती होती त्याहून
अधिक माहिती इतक्या जवळच्या दोन खेड्यांमधून नसणे
शक्य आहे किंवा कसें याचा विचार न करितां आपण हिंदुस्था-
नची स्थिति तपासू. हिंदुस्थानांतील खेडवळ लोक जिज्ञासेसाठीं
फारसे प्रख्यात नाहींत. इतर प्रांतांत काय चालले आहे याची
माहिती त्यांना बहुतेक नसतेच. इतर धर्माची तत्त्वे काय, आदर्श
काय, याची स्पष्ट माहिती कोणालाच नसते. प्रवाहांत पडलेल्या
अडक्याप्रमाणे समाज मुकाड्याने चालत आहे. सामाजिक परिस्थि-
तीत होणाऱ्या स्थित्यंतराची जबाबदारी कोणाचीहि असो, खेडेगांवां-
तील जनतेची ती खास नव्हे. ' हरि ठेवील तैसें रहावे ' हा जड
तत्वाचा वेदांत लोकांना उत्तम पटला आहे. कोणालाही विचारा
जबाब एकच मिळावयाचा; ' अहं करोमीति वृथाभिमानः. '

हिंदुस्थानातील सामाजिक जीवनांत फरक होत नाहींत असें
नाहीं; पण ते सर्व फरक परवश अशा जडतत्त्वांत होणारे फरक होत
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पाणी विस्तवाने गरम होतें, वाऱ्याने थंड होतें; पण त्यांत त्याचा
.स्वतःचा असा आग्रह नसतो. पाणी कर्धी रागाने लाल झालें नाही
अथवा कधीं तें तो राग विवेकपूर्वक गिळून थंड झालें नाहीं.
.स्वतःच्या पुरुषार्थीने इरादापूर्वक फेरफार करणें आणि पूर्वी योजून
.ठेविलेल्या दिशेकडे प्रयाण करणें हा चैतन्याचा गुण आहे. पण
.वेदान्ताने सांगितलें कीं, मुक्त पुरुषाने ' जडवलोक आचरेतू.
आपण मुक्त होण्याच्या पूर्वीच तो बोध स्वीकारला, आणि यत्र
प्रत्यय अगदींच विसरून गेलों.

हिदुस्थानांतील-अर्थातू हिंदुस्थानांतील खेडेगावांतील-जातीजार्तीचा
'प्रश्न हा असाच एक जडतेचा प्रश्न होऊन बसला आहे, व तो सबंध
,जनतेनेसोडवावयाचा आहे. जनता ज्ञानमय, चैतन्यमय आणियौवन-
मय झालीम्हणजे तो आपोआप सुटेल. जनता रूढीला चिकटूनरहाते.
याभध्यें समाजाचें स्थैर्य आहे, संतोष समाधान आहे. अमुक माणूस
अमुक तऱ्हेनेच वागेल किंवा न वागेल याची खात्री आहे. रूढीचे
असे कितीतरी गुण आहेत. कारण ते सर्व जडाचे गुण आहेत.
पुलाचे धोंडे ठेवल्या जागीच असतात, पक्ष्यांप्रमाणे उडून चरावयास
.जात नाहींत म्हणूनच पुलींवर विश्वास ठेवून आपणाला गाडी
हांकतां येते. गाडीला भिऊन पूल वाकत नाहीं हाहि कांहीं थोडाथो-
डका लाभ नाहीं. पण समाजामध्ये केवळ जडाचे स्थैर्यादि गुण
असणें यांत उत्कर्ष नाही, कृतार्थता नाहीं. थोडासा धूर लावून मध-
माशांना पिटाळून ज्याप्रमाणें मध सुटण्याचा धंदा पाश्चात्य लोक
अहर्निश करीत असतात, त्याप्रमाणें आपल्या येथील जड समाजाला
न कळत त्याच्याकडून वाटेले तें काम करून घेता येतें; त्याला

वाटेल त्या स्थितीप्रत पोहोचविता येतें. मधमाशांप्रमाणेंच हा समाज
नुजणार नाहीं एवढी काळजी घेतली म्हणजे बस्स.
' हिंदुस्थानांत जातीजातींमध्येवैमनस्य नाहीं, तेढ नाही,सापामुगसात
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हितसंबंध विरुद्ध असल्याकारणानें जसे हाडवैर असतें तसें हाड-
वैरहि नाही; जर कांहीं असेल तर तें परस्परांविषयीचे गाढ
आणि भयानक असें अज्ञान आहे. आणि जेथे अज्ञान नाहीं तेथें
विषारी कुज्ञान आहे. वाटेल तसल्या सामक कल्पना एकमेकांनीं
एकमेकांविषयी चालू केल्या आहेत, आणि त्या रूढीच्या जडतेने
जगत आल्या आहेत. ब्राह्मण आणि साप बरोबर मारवाडी चामडी
देईल पण दमडीदेणारनाहीं, मुसलमानवडे बेइमान अशा प्रकारच्या
म्हणी या कुशानाच्या द्योतक आहेत. याचा एक पुरावा हा आहे
कीं, असल्या बहुतेक सर्व म्हणी निदामृलूकच असतात हिंदुस्थानांत
अशी एकहि जात, धर्म किंवा पंथ नाहीं कीं ज्याडेयाविषयी अशी
एखादी अनुदार वृत्तीची म्हण सापडणार नाहीं. आणि या म्हणी
जबाबदार लोक देखील वापरतांना आढळतात

जातीजातींचा प्रश्न सोडविण्याचा सर्वात पहिला आणि महत्त्वाचा
मार्ग म्हटला म्हणजे जातींचा एकमेकांविपयीं हा जो अज्ञानमूलक किंवा
कुज्ञानमूलक अभिप्राय दृढमूल झाला आहे त्याच्यावर घाव घालाव-
याचा. चार मंडळी जमली असतांना ज्या जातीचे लोक हजर नाहींत
त्यांची निंदा ही चालावयाचीच. ती येथवर कीं, आयांच्या पोटीं
जन्मलेल्या पुरुपांनीसरसहासर्व वायकांची यथेच्छ निंदा करावी, आणि
' अहत साहसं माया ' इत्यादि अधार्मिक वचने धर्म म्हणून चालू
ठेवावीत. कोणीहि कोणाची जातीवरून निंदा केली तर शहाण्यांनीं
तात्काळ त्याचा तेथेंच विरोध केला पाहिजे. गैरहजर जातींविषयीं
वाटेल तसे अनुदार उद्धार काढणें यांत नामर्दाई आहे, पिशुनता
आहे, असंस्कारिता आहे हें समाजाच्या हाडीमासी खिळले पाहिजे.
परस्पर चांगुलपणाच्या जितक्या खऱ्या गोष्टी उपलब्ध होतील त्या
सर्व चलनी नाण्याप्रमाणे समाजांत चाल केल्या पाहिजेत. मि.
अफज इंग्रज असूनहि चांगला आहे, डॉ० अन्सारी मुसलमान
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असूनहि न्यायनिष्ठ आहेत, अमुक गृहस्थ मारवाडी असूनहि उदार
आहे, फलाणा गृहस्थ कोकणस्थ असूनहि खरा साधु आहे, वगैरे
वगैरे वचने आपण ऐकत यांचा उद्देश मूळ गैरसमज तोडणारा
अनुभव आला तरी गैरसमज टिकवावा असाच आहे. कारण, लक्षा-
वधि अपवाद एकाच वेळीं आपल्या समोर येत नसतात. आलेल्या
अपवादांची तेव्हांच वासलात लावली म्हणजे खराखुरा अनुभव मृत-
प्राय होतो आणि दुर्जनतेचा काल्पनिक गैरसमज जगत राहतो.

लोकमानसाच्या या सर्व खुळ्या ध्यानांत घेऊन प्रत्येक शात्यानें
जातीजातींविषयींच्या सर्व अनुदार उद्गारांना मूठमाती देण्यासाठी

एक होऊन कमर कसली पाहिजे.
हें काम पॉलिसी म्हणून कधीहि साधावयाचे नाहीं. युरोपमध्यें

भौतिकशास्त्रांची आणि औद्योगिक कारखान्यांची अभूतपूर्व प्रगति
झाल्यामुळें लोकांना धर्मावाचून समाज टिकू शकेल असें वाटूं
लागलें. गेल्या पन्नास पाऊणशे वर्षातील प्रगतीचे बहुतेक सर्व प्रयत्न

मानवी स्वभाव सुधारण्याचे सर्व प्राचीन मार्ग सोडून केवळ वाह्य

परिस्थिति सुधारण्याच्या दिशेनेंच झालेले आहेत. सामाजिक रचना
बदलावी, कायदे बदलावेत, ते अधिक व्यापक करावेत, सार्वजनिक
पैशांतून सुखासमाधानाच्या सोई वाढवाव्यात, शिक्षणद्वारां बहुजन-
समाजाच्या डोक्यातील माहिती वाढवावी अणि निरनिराळ्या रोगां-
वर निरनिराळी औषधे तयार करावींत हीच काय ती आजकालची
प्रगति. मनुष्यस्वभाव आहे तसाच राहणार, तो बदलणे फारसे शक्य
नाहीं आणि शक्य असो वा नसो तो बदलण्याचें फारसे कारणहि
नाही, अशा प्रकारची वृत्ति गेल्या दोन पिढ्यानी दाखविली आहे.

याचा परिणाम असा झाला आहे कीं, भांडणें मिटवावयाचीं तीं
मन मोठे करण्याच्या उच्च भूमिकेवर जाऊन न मिटवितां परस्पर
स्वार्थीचा मेळ घालून तात्पुरती तडजोड करण्याच्या तत्त्वानेंच तीं
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मिटविण्याचे प्रयत्न होतात. यामुळे हीन वृत्ति बळावते. भाडणे
चालू ठेविली तरच आपणांस कांही तरी मिळणार असें बरेच लकेांना
वहं लागतें; निर्लल्लपणा वाढतो आणि नैतिक आदर्श आपल्या
डोळ्यादेखत नाश पावतात.

धर्माधर्माची आणि जातीजातीचीं भांडणें हिदुस्थानांत तरी पॉलि -
सीच्य१ जोरावर रिमटावयाचीं नाहींत. सर्व भाडणांच्या मुळाशी
अज्ञान आणि अनुदारता आहे. एक दोष बौद्धिक आहे आणि
दुसरा नैतिक; दोन्ही दूर केले पाहिजेत. भऔडणे मिटविण्यासाठी
प्रतिपक्षाला समजवून सागण्याचा प्रयत्न कत्यापेक्षा प्रतिपक्षाला

समजण्याचा अधिक प्रयत्न झाला पाहिजे; आणि उदारतेचा उपदेश
.दरेक पक्षाने स्वकीयानाच केला पाहिजे. सुद्रतेच१ आणि अविश्रा -

साचा खट्टा भरून निघाल्यानंतर परस्पर उदारतेची चढाओढ लागेल,
आणि ती कल्याणकारक होईल.

केवळ उच्च स्वार्थांच्या दृष्टीने पहाणाराला एवढी श्रद्धा आली
पाहिजे कीं कोणीहि कोणाचे खरें सामधुर्य सुहून घेऊं शकत नाही१ं.
जो उदारतेनं कांही देऊं करतो त्यचें सामअ कमी न होतां वाढतें.
आणि दुर्बळाल१ त्य ।चप्रम१णें अशान्याला सर्व कहीं देऊन टाकले
तरी तो आपल्या सामधुर्याइतकेच ठेवून घेऊं शकणार अथव१ वापरू
शकणार यांत शंका नाहीं. सामर्थ्य वाढण्यस लोभ आणि
हाव न वाढविता जबाबदारीचें क्षेत्र वाढविले पाहिजे; उच्च
वातावरणांत वावरले पाहिजे; आळस आणि विल ासिता कमी केल्य१

पाहिइजेत. अखंड उद्योग, डोळ्यात तेल घालून केलेली क ाटकसर
आणि विशाल हृदय यांतच सर्व प्रकारचे साम र्थ्य आहे.

खडेगाव ांत या वावतीत शहराइतकें हीन वातावरण नसतें हा
एक मोठा लाभ आहे. शेतकऱ्यामध्ये सहकार विशेष असतो; व्यापाऱ्यां -
४ध्ये चढाओढ विशेष असते; आणि सरकारी नोकरांमध्ये एक-
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'मेकाचे पाय ओढून हीन स्वार्थ साधण्याचे नीतिबाह्य वर्तन अधिक
दिसून येतें. खेडेगांवांतून नोकरीचा प्रश्न फारसा नसतो, व्यापार
वेताचाच असतो, आणि मुख्य व्यवसाय शेतीच मजूरीचाच गौणव्यव-
साय मुमूर्युदशेला येऊन पोहचलेल्या अशा उद्योगधंद्यांचा. अशी
स्थिति असल्यानें खेडेगांवांतून जातीजातींच्या भांडणांना फारसा अव-
काश नसतो.

पण खेडेगावातील जनता जितकी अज्ञान तितकीच विकारवश
असते. धर्माच्या नांवानें, जातीच्या नांवानें, कोणत्याहि विकाराच्या
नांवानें लोकांच्या मनोविकारांना पेट लावून देणे फारसे कठीण
नसतें. तरीहि असला दावानल शहराच्या मानानें खेडेगांवांत कमी
पेट घेतो. कारण खेडेगांवांतून जीवनसहकाराचा ओलावा अधिक
असल्यानें सर्व जाती व धर्म अधिक ओतप्रोत असतात.

सामान्यपणे भांडणास तोंड लागलें म्हणजे तोडीस तोड करतां
करतां प्रत्येक बाजूला आपला धर्म दुसऱ्या इतकाच हीन, संकुचित,
भांडखोर, आणि आंधळा बनवावा लागतो आणि मग परस्पर

उखाळ्या पारवाळ्या काढण्याचे दोघांनाहि सुचते दुसऱ्यास काळा
ठरविण्यासाठी त्याच्या तोंडास काजळ फांसण्यापेक्षां आपण आपलें
तोंड जर धुऊन पुसून उज्वळ ठेविले तर दुसरा आपोआप काळा
ठरेल, व दुसऱ्यालाहि तोंड धुण्याची आवश्यकता भासू लागेल.
दोन मुले पाटीवर वर्तुळ काढीत असतां एकाचे वर्तुळ वाकडे आलें,
आणि दुसऱ्याचे अगदीं बरोबर आलें तर ज्याचे बिघडले असेल तो
आपलें सुधारण्याचा प्रयत्न करणारच; निदान आपलें वर्तुळ कमी
दर्जाचे आहे एवढे तरी तो मनांत समजणारच. आणि त्यानें मनांत
समजावे एवढेच समाधान सर्वांना बस्स असावें. त्याच्याकडून
-कबुलीजबाब घेण्याचा कधीहि प्रयत्न करूं नये.

जीवनाचे औद्योगिक, सामाजिक, धार्मिक, राजकीय, शिक्षण-
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विषयक असे विभाग आपण विचाराच्या आणि चर्चेच्या सोयीसाठी
पाडतो मुळांत जीवन एकरूपच आहे. त्याचे तुकडे पाडून त्याला,-

जिवंत ठेवणे शक्य नाहीं. तुम्हांला काय वाटेल तै औद्योगिक किंवा
राजकीय फेरफार करावयाचे असतील ते करा, धर्मात आणि सामा-
जिक व्यवस्थेत हात घालू नका; असें म्हणणारे कित्येक लोक अस-
तात. जणू काय, सामाजिक आणि धार्मिक चुका अथवा दोष प्रजा-

कीय प्रगतीला बाधतच नाहींत! अथवा धर्म आणि समाजव्यवस्था
कधीं सदोष असतच नाहींत! खेडेगांवांतून धार्मिक सुधारणा
होण्याची अत्यंत आवश्यकता आहे. खाण्यापिण्याच्या वाचतींत शुचि-
र्भूतपणा ठेवणे आणि उच्च आदर्शाचा आग्रह ठेवणे हें संस्कारिता
आणि सामर्थ्य यांच्या दृष्टीने आवश्यक आहे. पण आज आपल्या
समाजांत जें सोवळ्याओवळ्याचें, खरकड्यानिलेंपाचें व शिवा-
शिवीचे बंड बोकाळले आहे तें प्रजाकीय कल्याणाच्या दृष्टीने मोड-
हेंच पाहिजे. कारण त्यांत शुचिर्मूतपणाचें अंग असल्यास तें अत्यंत

अल्प आहे; केवळ मोठेपणाची प्रतिष्ठा आणि आढ्यताच त्यांत

अधिक आहे. आणि हिंदुस्वभावांत अज्ञानमूलक आग्रहाने प्रत्येक

गोष्टीचा अतिरेक करण्याचा दोष प्रथमपासून आहे. खेडेगावांतून
असली थंडे मोडण्याचा प्रयत्न खऱ्याखुऱ्या धार्मिक लोकांनीच केला
पाहिजे; आणि तो भीतभीत न करितां झपाट्यानें, दृढतेने आणि
लोकांची समजूत घालून केला पाहिजे. हिंदु देवळांच्या व्यवस्थेत

आणि रहाणीत महत्त्वाचा फेरफार केला पाहिजे. पण याविषयीचे
स्वतंत्र विवेचन करणेंच अधिक इष्ट होईल.

मनुष्य कोणत्याहि जातीचा अथवा धर्माचा असो तो अत्यंत

अमंगळ नसेल अशा वेळीं त्याला शिवावयास कोणताच प्रत्यवाय
नसावा. त्याचप्रमाणें जर स्वयंपाक योग्य लोकांच्या हातून शुचिर्भूत-
पणे झाला असेल आणि तोच पंक्तीत वाढला जाते असेल आणि
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वाढणारे वाढण्याचे नियम पाळत असतील तर पंक्तीला बसणारे
लोक कोणत्या जातीचे अथवा धर्माचे आहेत याची शहानिशा कर-
ण्याचें कांहींच कारण नसावे. दुसऱ्याची ठेव वुडविणारे, खोक्या
साक्षी देणारे, व्यभिचार करणारे, नातेवाईकांना देखील दगा देणारे
आणि चोरून मारून अभश्यभक्षण व अपेयपान करणारे असे सजातीय
लोक आज एका पंक्तीला वसतातच. तेव्हां पंक्तिव्यवहाराच्या निय-
मात पवित्र आचरण किंवा सदाचार याचे तत्त्व राखलेले दिसत नाही.
सरकारी दरबारांत व्याप्रमाणें मानाचा उच्चनीच भाव असतो त्याच-
प्रमाणें सामाजिक जीवनांत दरबारी उच्चनीच भाव उत्पन्न करून
प्रपंचाचे नियम रचलेले दिसतात; निदान आज तरी निष्प्राण

झालेल्या कलेवराप्रमाणे पंक्तिभेदाचे नियम दुर्गधी पसरवीत आहेत.
पाण्याचीं भांडी उष्टी खरकटी नसली म्हणजे पाणी कोणाच्याहि
चे चालले पाहिजे. यांत जात किंवा धर्म आड येऊ नये. एवढी

प्रगति झाली म्हणजे विहिरींचा प्रश्न आपोआप सुटेल. आपली वाट-
ण्याची कल्पना आपण अर्थविहीन नाजूक करून ठेविली आहे.
आणि गोऱ्या लोकांच्या मिजासीप्रमाणे ब्राह्मणशाहीचे मिजासखोर
नियम आपण आजहि चालवू पहात आहोंत. आणि दुर्देवाची गोष्ट

ही कीं मिजासखोरपा सुटूनहि मिजासखोरीचे नियम मात्र धर्माच्या

नांवानें चिकटून राहिले आहेत. आणि ज्यांनीं हे नियम सोडले
आहेत त्यांनीं धार्मिक शुद्धीच्या दृष्टीने तसें केलें असेल तर उत्तम;
पण बरेच लोक शहरांत जो काहीसा धर्मलंडपणा आलेला आहे
त्यामुळें केवळ सोयीच्या दृष्टीनेंहि कांहीं इष्ट सुधारणा अनिष्ट रीतीनें
घडवून आणीत आहेत.

धार्मिक जीवनाचा अत्यंत आग्रह बाळगणाऱ्या समाजसेवकांनी
ठिकठिकाणी आश्रम स्थापून तेथील जीवनांत या सुधारणा केल्या
पाहिजेत. म्हणजे समाजांत धर्मनिष्ठाहि वाढेल आणि सामाजिक जीव-
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नाचे सस्करणहि होईल. असें केल्यावांचून आपला समाज सुदृढ
होणार नाहीं. पांढरपेशा हिंदु जातींना आपण इतर जातींचा किती

' अपमान करतो, किती पाणउतारा करतो, किती हृदयवध करतो,
आणि त्यांना किती दूर लोटतो याची कल्पनाच येत नाहीं; व
म्हणून त्यांना प्रामाणिकपणे वाटतें कीं, आपण अगदीं निर्दोप असून
आपल्या दुरवस्थेचा फायदा घेऊन इतर लोक शिरजोरपणे अभि-

च्यावर हला करीत आहेत.
अशा प्रकारे जीवनशुद्धि केल्यानंतर जातीजातींमधील वैमनस्य दूर

' करणें कांहीं अशीं सोपे जाईल. मुख्य भर प्रेमाची उदारता या तत्त्वा-

- वरच नेहमी असली पाहिजे.
रवींद्रनाथ ठाकूर म्हणतात कीं, ' जात हा शब्दच जन्मवाची

आहे, आणि जोवर जातीजातींमध्यें आणि भिन्नधर्मीयांमध्ये देखील
मोकळेपणाने लग्ने होणार नाहींत तोवर जातिवैमनस्थाचे धोंगडे
भिजतच रहाणार !'

भिन्नधर्मीयांमध्ये विवाह होणें केव्हांहि अनिष्टच. दोघांनांहि धर्मा-
विषयीं सारखीच अनास्था असेल तर त्यांना भिन्नधर्र्मा म्हणतांच
यावयाचे नाहीं. धर्म म्हणजे व्यापकतम अशी जीवनव्यवस्था. ही
व्याख्या जर खरी असेल तर भिन्न तत्त्वांवर रचलेल्या जीवनव्यवस्थां-
मध्ये विवाहासारखा जीवनव्यापी संबंध जुळणार किंवा टिकणार नाहीं
आणि कसाबसा टिकलाच तर अशा विवाहाच्या अपत्यांनातो पोषक
होणार नाहीं.

असें असलें तरी जर आज समाजांत असला एखादा विवाह
झालाच तर समाजाने चिडून न जातां स्वतःचा तात्त्विक निषेध व्यक्त

करून स्वस्थ असावें; सामाजिक बहिष्काराच्या भानगडीत पडूंच
नये. रोटीव्यवहाराचे धोरण वर लिहिल्याप्रमाणें जर ठेवले तर
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भोजनबहिष्कार ही वस्तूच निघून जोते. लग्नसंबंधाच्या बहिष्काराचा :

प्रश्न मुले होऊन लग्नाच्या वयाची होतील तेव्हांच उठावयाचा. त्या-
वेळचा समाज त्याचें निराकरण करील; आणि तेंहि आईबापांच्या
आचारअनाचाराचा विचार करून नव्हे, पण अपत्यांच्या संस्कारि-

तेचा विचार करून.
एकाच धर्मात भिन्नवर्णीयांमध्यें लग्न होणें फायदेशीर नाहीं; पण

याहि बावतींत वस्तिकाराचे शस्त्र उचलू नये. वर्णव्यवस्था ही रहाणी-
करणी-विचारसरणीची समानता आणि उपजीविकेचा धंदा यासाठी
आहे. विवाहसंबंधात वर्णांचा विचार करणें प्रास होतें खरें; पण तो
विचार जबरदस्तीनें लोकांवर न लादता सामाजिक शिक्षणानेंच तो
टिकविला पाहिजे. ज्याप्रमाणें प्रत्येक मनुष्य स्वतः वातूळ किंवा
पित्तकर आहार स्वतःच्या प्रकृतीचा विचार करून टाव्ययाचे ठरवितो,
ज्याप्रमाणें रूढ धर्माची आडकाठी नसूनहि श्रीमंत-गरीबांमध्यें विवाह
फारसे होत नाहींत, ज्याप्रमाणें केवळ सामाजिक मताच्या जोरावर
वृद्ध-वालिकाविवाहाची आणि बहुपत्नीकत्वाची चाल आपण जवळ
जवळ नामशेष केली आहे, त्याचप्रमाणे विवाह सवर्णांतच व्हावेत हा
नियम देखील सामाजिक समजुतीवरच टिकावा.

पोटजातीच्या विचाहासंबंधानें येथे थोडक्यांत सांगावयाचें म्हणजे
ज्याप्रमाणें एकाच गोत्रांत विवाह होत नाहींतमिल गोत्रच पहावे लागतें,
त्याप्रमाणें विवाह एका पोटजातींत होऊं नयेत. विवाह म्हटला म्हणजे
ता दुसऱ्या पोटजातीशीच झाला पाहिजे हा सिद्धांत धर्मनिष्ठ समाजा-
ग्रणींनी लोकांना उत्तम रीतीनें समजावून दिला पाहिजे.

आज हिंदु समाजांत जशा जाती जीवंत आहेत, तसे वर्ण जिवंत
नाहींत. तेव्हां वर्ण ठरविणे तो जुना ऐतिहासिक पुरावा शोधीत न
बसता सबंध जातीची हल्लींची रहाणीकरणी व मुख्य व्यवसाय पाहूनच
त्यावरून ठरविला पाहिजे. अशा रीतीचा वार्गनि र्णय शहरी समाजांत
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कदाचित्कठीण जाईल; परंतु खेडेगावात हे काम फार सोपे आहे.
भिन्नवर्णी विवाह आवळे असले,तरी ते पापमूलक आहेत असें

मानण्याचे. कारण नाहीं. आईशपांच्या किंवा पालकांच्या संमतीने
उघडपणे निर्मळ संबंध भिन्नवर्णीयांमध्यें झाला तर एक सामाजिक
प्रयोग होत आहे असें समजनू त्याचा निषेध किंवा प्रचार न करतां
निरीक्षणटष्टीच ठेवावी.

भिन्नधर्मीयांमध्यें आज सलोखा जवळ जवळ नाहींच म्हटलें तरी
चालेल. एकमेकांच्या घरीं जाणें व वसणें उठणे, एकमेकांच्या

-सुखदु:खाच्या वेळीं हजर असणें, मदत करणें, एकमेकांच्या उत्स-
वात भाग घेणे, एकमेकांच्या धर्माचे व सामाजिक रूढीचे सिद्धांत
सहानुभूतिपूर्वक समजून घेणे, स्वत :च्या दृष्टीने जें चांगले दिसेल
त्याचा स्वत :च्या समाजत स्वीकार करणें हें अखंड चालले पाहिजे.
आज संकुचित संघटनाने आणि परस्पर अविश्वासाने याच्या अगदीं
उलट प्रकार सुरू झाला -आहे. परस्पर सहिणूता आणि धार्मिक

रूढींना झेपेल इतका सलोखा या दोन गोष्टी खेडेगांवांतील लोकांच्या
हाडींमासी खिळलेल्या आहेत. पण इली याचा एकसारखा ध्वंस

सुरू झाला आहे. उदारतवेर अविश्वास आणि ' मुत्सद्देगिरी ' वर
अलोट विश्वास हें सामाजिक अध :पाताचे मुख्य लक्षण आहे. समाज
विस्कळित करावयास याव्यतिरिक्त दुसरें काही साधन नसलें तरीचालेल.

हा जातीजातींमधील आणि भिन्न समाजांतील घरोबा केवळ
पुरुषांचा नसून बायकामुलांतहि दिसून आला पाहिजे.

असा घरोबा प्रश्रम सुरू करून मगच त्याला अनुरूप असें वाता-
वरण मिळविणें शक्य आहे. पांढरपेशा जातींतील बायकांमध्यें शिवा-
शिवीचे प्रस्थ अतिशय असे. त्याचा उद्देश अनिष्ट घरोबा टाळण्या-
चाच असण्याचा संभव बराच आहे. पणआतां ही अनिष्टता राहिली
नाहीं. उलट घरोबा नसणे हेंच एक अनिष्ट अथवा अरिष्ट आहे. ही
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व धर्माच्या लोकांनी घेतली पाहिजे व ती म्हणजे उच्छिष्टसेवन न
करणें ही होय भांडी, पाणी आणि खाद्यपदार्थ कधींहि उष्टे कोणास
देऊं नयेत. वरच्या जाती पुष्कळदां आपलें उष्टे उघडपणे किंवा
चोरून खालच्या जातीस देतात आणि म्हणतात कीं, त्यांना चालते.
त्यांना चालले तरी आपणांस चालता कामा नये. उष्टे असेल तें
पुरूनच टाकले पाहिजे. जमिनीने दिले अन्न उट्टे झाल्यावर जमि-
नींत परत खत म्हणून पोहचविलेच बरें.

दुसरा प्रश्न मांसाहाराचा. मांसाहारी जातीनी अन्नाहारी जातींशी
सलोखा वाढण्यासाठी कांहीं गोष्टींत जपले पाहिजे. उभयतांच्या सह-
भोजनाच्या वेळीं मांसाहार नसावा. भांडी वगैरे सर्व कांहीं शुद्ध

केले असावें व घरच्या मुलांलेकरांना व नोकराचाकरांना सुद्धा या
गवतींत शिक्षण देऊन ठेविले असावें. कांहीं थोर मुसलमान
खानदानांमध्यें ही गोष्ट पहावयास मिळते. अशांच्या घरीं जेवण्यांत

कांहींच संकोच वाटत नाहीं. युरोपियन मिशनरी कुटुंबांत देखील
ही गोष्ट साधणे अशक्य नाहीं. कांहीं खिश्चन कुटुंबांतून ब्राह्मणी
पद्धत चांगलीच आंगवळणी पडलेली दिसते; पण याचा अर्थ असा
नव्हे कीं, त्यांनीं अंडी कोंबडी किंवा इतर मांस सोडून दिले
असतें. अन्नाहारी लोकांसंबंधाचा प्रेमादर व्यक्त करण्यासाठींच त्यांचे-
बरोबर ते ब्राह्मणी थाट ठेवतात आणि एवढे आपणास बस्स झालें
पाहिजे. जर मांसाहार त्याज्य असेल तर त्या तत्त्वाचा प्रचार झाला
पाहिजे; पण मांसाहारी लोकांचा त्याग करून हा प्रचार होणे नाहीं.
केवळ अन्नाहाराचे आपण कुशल मिशनरी बनले पाहिजे.
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शहरातन गाई बाळगणे जितके कठीण आहे तितकेच सोवळ्या

अवन्याचे आणि शिवाशिवीचे जुने नियम पाळणे कठीण आहे.
लोकांची रहाणी जसजशी बदलत गेली तसतसे जुने सामाजिक रिवाज
मावळत गेले. अस्कृयतानिवारणाची चळवळ खेडेगांवापेक्षां शहरांत
अधिक झाली असल्याकारणानें वर सांगितलेल्या शहरी वळणाला
स्वाभाविक उत्तेजन मिळाले. जेथे जेथे अस्पृश्यता नाहीशी झाली
आहे तेथें तेथें ती न्यायाच्या आग्रहाने झाली आहे असें म्हणतां येत
नाही; तरी अस्पृश्यता अन्यायमूलक आहे, त्यांत धर्म नसून अधर्म

आहे हें लोकांना आतां चांगलेच पटू लागलें आहे. आणिण म्हणून
जेथे अस्पृश्यता पाळण्यांत येते तेथेंहि तिचा बचाव आतां पूर्वीसारखा
जोरानें होत नाहीं. धर्माभिमानी हिंदु म्हटला म्हणजे तो अस्पृश्यतेचा
बचाव करावयाचाच', ही स्थिति आतां राहिली नसून बरेचसे सन १-

तनी लोक असेंच म्हणतांना आढळतात काrं, हजारों वर्षे चालत
आलेली रूढि आणि तीहि धर्माच्या नांवानें चालत आलेली रूढि
एकाएकी मोडणार नाहीं, जरा दमानेच घेतले पाहिजे. अस्पृश्यता
पापमूलक आहे याविषयी आतां कोणी डंवचल्यावाचून चर्चा अथवा
विरोध करीत नाहीं.

परंतु विरोध एक वेळीं पत्करला पण हें दमाने घेण्याचे तत्त्वज्ञान

म भयंकर आहे. अमेरिकेतील स्वातंत्र्य वीर वुइल्यम लॉइड गॅरी-
झन जेव्हां गुलामीचा विरोध निकराने करूं लागला तेव्हां 'व्यवहार-

क ' लोक त्याला म्हणू लागले, ' असे. जहाल होऊं नका, जरा
म्हन घ्या,दमानें घ्या, हळूहळू पाऊल टाका ' तेव्हां तो चिडून जऊन
म्हणतो : 'इ पाऊल कसें टाकावयचें तें मला समजत नाही.
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तुमच्या घरास आग लागली असली आणि तुम्हांस कोणी सांगितलें
की, आगीचा बंब जरा दमाने चालवा, पाणी थोडे थोडे शिंपा, तर
तुम्ही त्याचें ऐकाल काय? तुमचे घर कोणी सुटत आहे, तर त्या

चोराचा विरोध धीरे धीरे कसा करावयाचा? तुमच्या आईवर कोणी
अत्याचार करीत आहे अशा नराधमाचा प्रतिकार सावकाश कसा
करावयाचा?' सुधारणा व प्रगति ही वाटल्यास सावकाश चालोत पण
अन्यायनिर्मूलन तात्कालिकच झालें पाहिजे. निदान आपला प्रयत्न

तरी तसा असला पाहिजे. शुद्ध अन्याय, धडधडीत पाप, महार
अधर्म, मानवी स्वातंत्र्याची पायमली, यांच्याशी देवाण घेवाणू तें
काय करावयाचें? शरीरांत गरम रक्ताचा एक थेंब उरला असेल
तोवर या अनाचाराचा तीना. तीव्र निषेधच केला पाहिजे. एक तर
अस्पृश्यतेचा नायनाट व्हावा किंवा उघड्या डोळ्यांनी तिला पहा-
णाऱ्या आपला नायनाट व्हावा

धनवान, विद्वान्, हिकमती, कल्पक, हिंमतवान आणि महत्त्वा-

कांक्षी अशा सर्वच लोकांनी खेडेगावांचा त्याग करून खेडेगांवांचा
आणि मनुष्यसमाजाचा द्रोह केला आहे. किराणा माल ज्याप्रमाणें
खेडेगावातील लोकांना जुना, शिळा, किडका मिळावयाचा, त्याच-
प्रमाणें धर्माच्या, सामाजिक कल्याणाच्या, आर्थिक हिताच्या, तरुण
पिढीच्याशिक्षणाच्या, सर्वच कल्पना तेथें सडक्या रूपांत नांदावयाच्या.
जुने तेवढे वाईट असें म्हणण्याचा आमचा आशय नाहीं. घरांत
जुनी भांडी असं नयेत असें आम्ही म्हणत नाहीं. जुनी भांडा घरं-
दाजपणाचें, प्राचीन वैभवाचे आणि संस्कारितेचें द्योतक आहेत;
पण जुनी भांडी देखील रोजच्या रोज घासूनच वापरली पाहिजेत.
जुन्या कळकटलेल्या भांड्यांवरील हिरवा जहर मोरचूद-गज-दरवॉल
संभाळून ठेविला पाहिजे, आणि स्वयंपाकाबरोबर तो पोटांत गेला.
पाहिजे असेम्हणणाऱ्या भूतकालाच्या उपासकानी मरून भूतच झालें
हू?. प्र. ३
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पाहिजे. जगण्यांत, जिवंत राहण्यांतहि भूत काळाचा द्रोह होतो हें
त्यांना पटले पाहिजे

आधुनिक समाजांत धर्मजएरति करून नवीन छाप पाडणारे बहु-
तेक सलुरुष आणि महात्मे शहरांतच संचार करितात. प्रवासाच्या

सुखसोयीची साधने जेथवर पोहोचतात तेथवरच यांची चरणकमलें
पोहोचावयाची! अशी स्थिति असल्यानें खेडेगावांतून अस्पृश्यता-
निवारणाची चळवळ फार थोडी झाली आहे. हरिदास,पुराणिककथे-
करी वगैरे लोक वैराग्याच्या रसाळ गोष्टी आशाळभूतपणे सांगत
असतांना लोकांना काय रूचेल याचाच विचार करीत असतात.
लोकांच्या हिताचे काय आहे याचा विचार करण्याची त्यांना सवय
किंवा हिंमत नाहीं. आपल्या वाणींत आधुनिकता आणण्याची जरूर
त्यांना भासू लागली आहे. पण धर्मतेजाची त्यांना जरूर भासेल
तेव्हच ते समाजाचे सेवक व नेते बनतील. तोवर समाजरंजक
म्हणून त्यांचा उपयोग आहे तेवढाच असणार!

येथवर जी टीका केली त्यांत अप्रत्यक्ष रीतीनें विधायक सूचनाच
केलेल्या आहेत

अस्कृयतानिवारण करण्यची जबाबदारी धर्मनिष्ठ, प्रजाहितैषी,
निस्तुह, आणि नीतिधैर्याच्या लोकांचीच आहे. स्वत :च्या मनांतून
अस्पश्यतेचे भूत काहून टाकिलें म्हणजे वस्त झालें नाहीं. धर्म म्हणून,

रूढि म्हणून, अथवा संस्था म्हणून जें पाप समाजांत घुसते तें काला-
तराने अपौरुषेय होऊन बसते; म्हणजे त्याची जवाबदारी एका विशिष्ठ
व्यक्तीवर असल्याचें दिसून येत नाहीं. अशा रूढीचा निर्दयपणा,
घातकीरणा, असह्य अन्याय, ही सर्व बिचाऱ्या अत्यज ासांरख्यांना सहन
करावी लागतात. पण ती रूढि चालविणाऱ्या व्यक्ती स्वभावाने निर्दय,
घातकीअथवाअन्यायी असतातच असें म्हणतां येत नाहीं .रूढीची निंदा
केली तर व्यक्तींना वाटतें कीं, आमच्यावर हा नाहक ताशेरा आहे.
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पण दोषमुक्त ठरविल्याने पापमूलक रूढीला बळी पडलेल्या वर्गाचा

जाच कांहीं कमी होत नाहीं. च्ये लोक व्यक्तींवर चिडतात, जशास
तसें या न्यायाने स्पृश्य समाजांतील व्यक्तींचें शासन करूं पहातात
.ते रूढीचे कंबरडे मोडण्याच्या ऐवजी मजबूतच करतात. कोणतीहि
समाजसुधारणा करितांना ही गोष्ट कधींहि विसरता कामा नये.
प्राचीन काळापासून आजवर ही गोष्ट विसरून जाऊन समाजाने पापी
रूढींविषयींचा स्वतःचा पुण्यप्रकोप, रूढि अंधपागे चालविणाऱ्या
व्यक्तींवर काहून नवे अन्याय व नवे घोटाळे उत्पन्न केले आहेत-
इतिहासाचें प्रत्येक पान या गोष्टीचे साक्षी आहे.

अस्पृश्यतानिवारागाची जबाबदारी दोन वर्गीवर येऊन पडते.
अस्पृश्यता ज्यांनीं चालू केली त्यांचे वारस असे उच्चवर्णीय स्पृश्य

लोक, आणि ज्यांना आज अस्पृश्यता भोंवत आहे असे दलित
' अस्पृश्य ' लोक

या दलिताचे शिक्षण त्यांच्या धार्मिक समजुती व समाजांत आज
त्यांना असलेलें स्थान या गोष्टींचा विचार करितां अस्पृश्यता दूर कर-
ण्याचा प्रयत्न त्यांनीं कसून करावा अशी जबाबदारी त्यांच्यावर
टाकता येत नाहीं. त्यांना रोज अन्याय आणि अपमान सहन करावा
लागत असल्यानें स्पृश्यांविरुद्ध सर्व न्याय्य मार्गानी बंड करण्याचा
त्यांना हक्क आहे हें नाकवूत्ठ करितां येत नाहीं. अशा बंडामुळे सर्वच
समाजाला नुकसान सोसावे लागेल हें खरें असलें तरी तेवड्यासाठीं
तुम्ही अन्याय सहन करीत रहा असें अस्पृश्यांना कोणीं सांगावे रे

पाम दुर्देवाची गोष्ट ही आहे कीं, अस्पृश्य इतके दलित आहेत
कीं, त्यांच्यांत बंडाची इच्छा उत्पन्न करण्यांतहि बराच काळ जाईल;
बंडाची शक्ति उत्पन्न करणें ही त्याच्या पुढची गोष्ट! आणि इतकें
करूनहि अशा बंडामुळे सुरवातीला अस्पृश्यांचेंच नुकसान अधिक
होणार आहे. प्रजाहितैषी लोकांनी त्या बिचाऱ्यांवर एवढे आई
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धाक नये पपा अस्पृश्यांमध्यें अस्मिता जागत होण्यापूर्वीच त्यांची
अस्पृश्यता दूर करण्याचे निकराचे प्रयत्न स्पृश्यांनी केले पाहिजेत.

तोवर अस्पृश्यांमध्ये करण्याजोग्या गोष्टी म्हणजे त्यांच्यांतील प्रधान
व्यसने दूर केली पाहिजेत. तीं व्यसने म्हणजे ( १) मृतजनावराग्वे

मुडदार मांस खाणे; ( २) व्यसन म्हणून अथवा जातीचा रिवाज
म्हणून दारू पिणे; (३) लोकांचे उष्टे अन्न मागून आणून खाणे (४)
कर्जात नेहमी बुडले असणें; ( ५) शिक्षण जेथे मिळणे शक्य
आहे तेथेंहि शिक्षणाविषयी अत्यंत उदास असणें किंबहुना शिक्षणाचा
विरोध करणें; ( ६) शहरे आणि गावे रोज साफ करूनहि स्वतः
साफ न रहाणे आणि ( ७) व्यसन जरी म्हणतां येत नाहीं तरी
हिंदु समाजांत स्वाभाविक स्थान मिळविण्याच्या बाबतींत जबरदस्त
अडचणीची अशी गोष्ट म्हणजे गोमासभक्षका.

मेलेली गुरे सोलून त्यांचे कातडे कमावण्याचें काम अंत्यजांना
आपल्या रहात्या जागेच्या आसपासच करावे लागतें. हें अत्यंत असं-
गळ आणि आरोग्यास अहितकर असें आहे. याबाबतींत सुधारणा
एकदम झाली पाहिजे. चामडी सोलून कमाकयाचे काम मनुष्यवस्ती-
पासून दूर आणि वाऱ्याची दिशा व पावसाळ्यांतील पाण्याचे ओहोळ
यांचा विचार करून नक्की करावी; आणि श्वापदांकडून चामड्याला
नुकसान पोहोचू नये अशीहि तेथें काळजी घेतलेली असावी.

१ चामडी कमावून त्यांचे निरनिराळे पदार्थ करून विकर्णे हा
मोठा व किफायतशीर धंदा गोरक्षकांच्या हातींच असला पाहिजे ही
गोष्ट अंत्यजांना समजावून देऊन तसें घडण्यास त्यांना व्यावहारिक
मदतहि केली पाहिजे.)

असूश्यतानिवारागाची दुसरी बाजू-पापमूलक रूढीवर चढाई कर-
ण्याची-अर्थातूहदयपरिवर्तन करण्याचीवाजस्पृश्यसमाजातील प्रतिष्ठित

अग्रणी लोकांनी आपल्या हाती घेतली पाहिजे. आणि आळीला आग
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-लागली असतां ज्या आकांताने आपण आगीचा बंब चालविती
तितक्याच निकराने हें काम चालविले पाहिजे. लोकांचा विरोध होता
तोवर विरोधाचा नायनाट करण्याचें काम सोपे होते आतां वौद्धिक
विरोध जवळ जवळ शमला आहे. आतां अस्पृश्यतेचा मुडदा अनास्थे-
च्या रूपाने कुजत पडून सर्वत्र दुर्गधी आणि रोगराई पसरवीत आहे
त्याला वेळींच मूठमाती दिली पाहिजे.

अस्पृश्यांना आम्ही न्यायाने वागवू, त्यांच्या प्रगतीच्या आड
कौठेहि येणार नाहीं असला मेगा न्याय देऊन भागावयाचें नाहीं.
शेकडो अथवा हजारों वर्षांच्या अन्यायाचे प्रायश्चित्त करण्यासाठीं
अर्थात् पापकृत्येपातून स्वतःचें रक्षण करण्याच्या स्वार्थाच्या दृष्टीने

अस्पृश्यांना मदत करण्याचे प्रसंग मुद्दाम शोधले पाहिजेत. आजवर
त्यांच्याविरुद्ध पक्षपात झाला याचे स्मरण ठेवून आज स्वार्थत्याग-
पूर्वक त्यांच्या फायद्याचा. पक्षपात केला पाहिजे; आणि हें सर्व हृदय
-कळवळून झालें पाहिजे.

अस्पश्यतानिवारागात खालील गोष्टी प्रमुखत्वानें येतात: (१) दुका-
- कांत शेतीच्या कामांत देवळांत विहिरीवर वगैरेजेथेंजेथें अस्पृश्यांशी
संबंध येतो तेथें तेथें त्यांना दूर ठेवता कामा नये, त्यांच्यांशीं कस-
लाच भेदभाव असतां कामा नये. ( २) सार्वजनिक असो अथवा
खाजगी असो सर्व विहिरींवर पाणी ओढून घेण्याची वगैरे मुभा
अस्पृश्याना इतर जातींइतकीच असावी. ही सुधारणा सर्वांत अगो-
दर झाली पाहिजे. ( ३) ज्यांचा मूर्तिपूजेस विरोध नाहीं, देव-
दर्शनाची ज्यांना आस्था आहे, अशा स्पृश्य आणि अस्पृश्य लोकांना-
मग ते कधोरपाहि जातीचे अथवा धर्माचे असोत -मंदिरप्रवेशाची
मोकळीक सारखीच असावी. ( ४) शिक्षणसंस्थांतून, तालमीच्या
आखाड्यांतून, वाचनालये, ग्रंथालये, रुग्णालये वगैरे समाजसेवेच्या
संस्थांतून अस्पृश्यांना आदराने वागविण्यांत आलें पाहिजे. कोणतीहि
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सामाजिक सेवा त्यांना इतर जातींइतकीच आस्थेने व सहज मिळाली.
पाहिजे. (५) लग्नाच्या वराती, जातींच्या मिरवगुकी, वगैरे बाबतींत
अंत्यजांना हीनताद्योतक जे प्रतिबंध पाळावे लागतात ते दूर झाले
पाहिजेत. ( ६) अस्पृश्यतानिवारणाचें एक अग म्हणूनहि शौच-
कूपांची व्यवस्था सुधारून ती माणसांना शोभेशी कर्ली पाहिजे.
शौचकूपाशेजारीं जेवावयास वसले तरी कोणालाहि कंटाळा येऊ नये
इतकी सफाई ठेवणे शक्य आहे व तोच आदर्श असावा.

( शौचकूप साफ करण्याचें काम अंत्यज जातीच्या हातीं न ठेवत
इतर जातीनी करावे हें इष्ट आहे, पण आज शौचकूप साफ करणाऱ्या
अस्पृश्य कुटुंबांच्या आजीविकेची अन्य रीतीनें तरतूद लावूनच ही
सुधारणा केली पाहिजे.)

( ७) अंत्यज मुलांमुलींना सामान्य शिक्षणसंस्थांतून प्रवेश
मिळवून देऊनहि खास अस्पृश्यांसाठी म्हणून कांहीं आश्रम काढावे
लागतील; आणि त्यांतहि मुलांच्या शिक्षणापेक्षा मुलींच्या शिक्षणा-
कडे अधिक लक्ष दिलें गेलें पाहिजे. असेन केल्यास समाजाचें साल
बिघडेल आणि अस्पृश्य कुटुंवें दुखी होतील. ( ८) लोकलबोर्ड,
मुनिसिपॅलिटी सरकारी कौन्सिले वगैरे संस्थांतून जेथे जेथे लोक-
प्रतिनिधी पाठवावयाचे असतात तेथें तेथें आपण मागसलेले अल्प-
संख्यांक आपली हेटाळणीच होणार अशी जी शंका अस्पृश्यांमध्यें

असते ती दूर होण्याइतका अंत्यजांचा पुरस्कार केला पाहिजे. व
त्यांचें व्यक्तिस्वातंत्र्य व मतस्वातंत्र्य संभाळून ही नवीन प्रकारची
कामे मोठ्या हुषारीने पार पाडण्यास त्यांना मदत केली पाहिजे.
( ९) श्रत्यजांपैकी दुपार व सात्विक तरुणांना संस्कृत भापा व हिंदु-
धर्मशास्त्र शिकण्यास पुष्कळ उत्तेजन दिलें पाहिजे. व हिंदुधर्माच्या
बऱ्यावाईट दोन्हीर स्वतंत्रपणे पाहून हिंदुधर्माच्या भव्य मिशनची.
त्यांना कल्पना येइल अशी सोय करून दिली पाहिजे.
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भारतीय संस्कृति फार प्राचीन असून तीमध्ये समाजहिताचा

विचार फार खोलवर जाऊन केलेला आहे, आणि ही संस्कृति काला-
च्या कसाटॉनें समर्थ व टिकाऊहि ठरलेली आहे. दीर्घ जीवनासाठी
ज्या ज्या गोष्टी आवश्यक असतात त्या त्या या संस्कृतीला वेळोवेळी
मिळत आल्या आहेतव त्यामुळेंच अत्यंत जुनाट असूनहि ही संस्कृति
जीर्ण झाली नाहीं.

या संस्कृतीची एक श्रद्धा अंशी आहे कीं, खरोखर चांगली अशी
कितीहि तत्त्वें एकत्र आली तरी तीं परस्पर विघातक होणार नाहीत;
मात्र त्या तत्त्वांना एकत्र कसें आणावयाचे याची कला आपणांस
अवगत असली पाहिजे. हें सर्व विश्व एक रूप आहे, यांतील सर्व

चांगल्या गोष्टींचा परस्पराशी मेळ वसलाच पाहिजे आणि अनुकूल व
स्थायी असा मेळ बसला म्हणजे त्यांतून आत्मसाक्षात्कार करविणारे
समृद्ध संगीत-जीवन संगीत-निघालेंच पाहिजे; ही श्रद्धा भारतीय
संस्कृतीचें वैशिष्ट्य आहे, प्राण आहे.

आणि म्हणूनच भारतीय संस्कृतीमध्यें युद्ध, जीवनकलह अथवा
द्रोह यांना तात्त्विक स्थान नाही. मत्ययस्वभावामध्ये जे अनेक दोष
आहेत, जे महान रिपु आहेत त्यांच्या प्रादुर्भावानं युद्धे होवोत, पण
युद्धांना जीवनव्यवस्थेतील एक आवश्यक आणि आध्यात्मिक अंग
म्हणून आपण कधींहि स्वीकारले नाहीं.

मिन्नधर्मीयांमध्यें विवाह झाला तर तो कोणत्या शास्त्राप्रमाणे,

कोणत्या कायद्याप्रमाणे व्हावयाचा हें जसे तटस्थपणे, तिऱ्हाईतपणे आणि
उब भूमिकेवर जाऊन ठरवावे लागतें, त्याचप्रमाणें भिन्न भिन्न

संस्कृती एकत्र येऊन त्यांच्यामध्यें सहचार सुरू झाला म्हणजे त्यांचा
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मिलाफ कोणच्या तत्त्वांवर व्हावयाचा हेहि ठरवावे लागतें. वळी तो
कान पिळी हा न्याय प्रकृतीमध्यें दिसून येतो पण तो तिर्यकूसृष्टीचा
आहे त्यांत आध्यात्मिक उचता नाहीं. दोन संस्कृती एकत्र आल्या
म्हणजे त्यांनीं भांडलेच पाहिजे आणि अती एकीने दुसरीच्या आहारी
पडलें पाहिजे असा कांहीं निरपवाद नियम नाहीं. आर्य आणि द्रविड
या भिन्न संस्कृती मानल्या तर त्यांचा सहचार युद्धद्वारें साधला असें
म्हणतां यावयाचे नाहीं. दुधांत साखर मिसळावी त्याप्रमाणें त्या पर-
स्वरांत ओतप्रोत झाल्या. दुसरे उदाहरण हिंदी आणि चिनी संस्कृती-

च्या सहचाराचें
अशा सहचाराचें सामान्य तत्त्वसामान्य शास्त्र एकत्र येऊ पहाणाऱ्या

संस्कृतींशी मिळतें असूनहि त्यांच्यावून उच्च व श्रेष्ठ असें असलें पाहिजे.
भारतीय इतिहास सांगतो कीं, सहचाराचें हें तत्त्व म्हणजे परस्पर

प्रेम व आदर, सद्धाव व समान भाव हें होय. सत्य, अहिंसा, सरळ-
पणा, समानता, सहनशीलता, त्याग, उत्साह आणि विविधतेमध्यें
उच्च एकता पहाण्याची दिव्य दृष्टि इतक्या गुणांचा जो समुचय
त्यालाच सहचाराचें रसायन म्हणतां येईल. हें रसायन भारतीय जन-
समाजांमध्यें ज्या मानानें असेल त्या मानानें विश्वैक्य साधण्याचे काम
भारतवर्ष करूं शकेल.

भारतवर्षामध्ये सर्वाना प्रवेश आहे, सर्वीना आमंत्रण आहे, सर्वाचे
स्वागत आहे. येथें कोणाचाहि त्याग नाहीं, बहिष्कार नाहीं. व्यक्ति,

समाज, समाजमान्य रीतिरिवाज आणि विविध संस्कृति, कोणाशीच
आत्यंतिक असहकार नाहीं. मात्र सर्वानी वर सांगितलेली सहचाराची
निष्ठा अथवा भारतीय रसायन स्वीकारले पाहिजे. जे न स्वीकारतील
त्यांचाहि बहिष्कार नाहीं, पण त्यांना या रसायनाचे महत्त्व कळेतों-
पर्यत भारतीय प्रेमसुंगीताचा सूर काढता यावयाचा नाहीं.

जगांत जोपर्यंत कलहवृत्ति आहे तोपर्यंत भारतीय संस्कृतीला पुनः
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पुनः कूसावर चढून पुनरुत्थान करून दाखविले पाहिजे. भारतीय
संस्कृतीचें भाग्यच असें आहे. देवदानवांनी लोभाने किंवा ईध्येंनें
समुद्रमंथन केलें तरी विषाचा वाटा महादेवाकडेच यावयाचा!

ज्याला रोज अग्निप्रवेश करावा लागतो त्याच्यामध्यें एक प्रकारचे
तेज, एक प्रकाग्चें मार्दव, एक प्रकारची सौम्यता आणि त्या वरी-
वरच एक प्रकारचा कणखरपणा, सत्त्व, स्वत्व आणि सर्वग्राहकत्व

ही येत असतात
हिंदुस्थानांतील सामाजिक रीतिरिवाज आर्यसंस्कृर?तीचे द्योतक

आहेत. त्यांच्यामध्यें जातिनिहाय आणि प्रांतानिहाय कितीहि भेद
असले तरी सर्वत्र एक प्रधान साम्य अनुसूत आहेच. भारतवर्षातील
पगड्या, फेटे, रुमाल यांच्यामध्यें जितकी विविधता आहे तितकी
जगातील दुसऱ्या कोणत्याहि देशांत नसेल. आणि इतकें असूनहि
भारतीय शिरोवेष्टन इतर देशांतील शिरोवेष्टनांहून सहजच निराळें
पडते. हीच गोष्ट सर्व रीतिरिवाजांची!

असें असलें तरी पिढी दरपिढी या रिवाजांत फेरफार झालाच
पाहिजे शहरांतून असे फेरफार लवकर होतात. परिवर्तनाची लाट
खेडेगावातून आणि मागसलेल्या प्रांतांतून फारउशिरांजाऊन पोहोचते.
तलावांत धोंडा टाकला म्हणजे वीचिमालांचीं वलये एकामागून एक
काठाकडे जात असतात; त्याचप्रमाणें संस्कृतीचें आहे. चातुर्वर्ण्याच्या

कल्पनेवर नवी नवी पुढें देऊन ' आठरा पगड ' या नांवानें ओळ-
खल्याजाणाऱ्यापणसंख्येनें २५०-३०० भरणाऱ्या जाती आपणपडूं
दिल्या आहेत; आणि जणूकायया सर्वांना मोक्या समारंभाने दरबारांत
बसवावयाचें आहे असें समजून त्यांच्यामध्यें ' उजनीच भेद ' ठर-
वून टाकला सर्व जातींमध्यें अनुस्यूत असलेलें हें तत्त्व म्हणजे उच्च-

नीच भाव लावनसूत्र नसून एकाच वेळीं सर्वांना फांशी देण्याचा हा
यमपाश आहे पण खेडेगांवांतील लोकांना ही गोष्ट पटवून देता
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देता नाकी नऊ येणार आहेत! कारण उजनीच भाव त्यांच्या हाडीमासी-
खिळण्याइतके हातोडे आपण त्यांना पूर्वी मारले आहेत. हे सर्व
खिळे आतां पुन : उपटून काढावयाचे. म्हणजे कांहीं केश हे होणारच!

कुटुंबामध्ये किंवा जातीमध्ये लहानमोठा असा भेद असतो. वया-
मुळें, नात्यामुळें, अनुभवामुळें अथवा सामर्थ्यामुळे लहान मोठा असा
भेद पडतोच. पण येथें हा भेद विश्वरूप नसतो. पहिली गोष्ट अशी
कीं, हा भेद सर्वानी प्रेमाने स्वीकारलेला असतो. यांत मतभेद नसतो.
आणि दुसरी महत्त्वाची गोष्ट ही कीं, या संबंधांत जो उच्च असेल
त्याला सर्वाचे दास बनावे लागतें. सर्वाची सेवा, सर्वासाठी स्वसु-
स्वाचा त्याग या बाबतींत मर्यादाच नसणे, खंड नसणे, हेंच कुटुंबाचे
लक्षण होय. सर्वाची बोलणी सोसागे, सर्वाच्या आग्रहाला मान देगे,
मोठेपणाने सर्वांचे दोष गिळून टाकणे, अणि समाधानपूर्वक सर्वच्या
पायाखाली तुडविली जाणारी धूळ बनण्यापर्यंत शून्य होणें हेंच कुटुं-
बात मोठेपणाचें लक्षण आहे. पृथ्वीलाच 'क्षमा ' म्हणतात. जें कांहीं

ष, विशाल आहे तें क्षमावान असतेंच. अशा स्थितींत मोठेपणाचा
अभिमान, मोठेपणाचे हक्क, मोठेपणाचा तोरा आणि मोठ्याचा मोठा
वाटा या गोष्टींना अवकाश कोठून असणार? कौटुंबिक न्यायाचा
मोठेपणा जगांत ज्याला घ्यावयाचा असेल त्यानं खुशाल घ्यावा.
त्याला कोणीच नाहीं म्हणणार नाहीं. खिस्तानं असला मोठेपणा
स्वतःच्या अनुयायांस घ्यावयास सांगितलें होतें; कदाचित् हिंदु-
धर्माच्या वाट्यास हा मोठेपणा येईल. अथवा असेंहि संभवते की,
असला मोठेपणा समाजासमाजांत स्थापन होण्याच्या सुमारास सर्वच
धर्माचें हदयैक्य होऊन जाईल.)

जेथे ऐक्य आहे तेथे समानतेचा, बरोवरीचा प्रश्नच रहात नाहीं.
डोके वर क ां व पाय खालीं कां असा झगडा माणसांनी किंवा
झाडानीकधींच केलेला नाहीं. जेथे ऐक्य स्थापन व्हावयाचें आहे तेथें
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अत्यंत आग्रहपूर्वक समानता संभाळलीच पाहिजे. बरोबरीच्या नात्यानंच
भिन्न समाज बरोबर चालू शकतील.

आपण एक उदाहरण घेऊं. मांसाहार त्याज्य आहे असेंमानणाऱ्या
दोघांपैकी एकाला त्याग करितां आला आहे व दुसऱ्याच्यानें अजून
मांस सोडवत नाहीं अशा स्थितींत हा दुसरा प्रकृति-दुर्बळ पहिल्या
संस्कार-समर्थालाआपण होऊन श्रेष्ठ मानील व हा श्रेष्ठ स्वतःचा श्रेष्ठ-

पणा विसरून प्रकृति-दुर्बळाला जवळ करण्यांत, त्याला मदत कर-
ण्यांत, समाधान मानील. मी श्रेष्ठ आहे, मी पवित्र आहें म्हणून मी
सामान्य लोकांना दूर ठेवीन असें म्हणणारा किंवा मानणारा विशिष्ट

आचारांत कितीहि शुद्ध असला तरी तो महापातकी आहे.
आतां ज्याला मांसाहार त्याज्य आहे हें पटच नाहीं, मांसाहारांत

अयोग्य असें कांहींच नाहीं असें ज्याला वाटतें तो स्वतःला निरा-
मिषाहाऱ्याहून कनिष्ठ काय म्हणून मानेल? आणि निरामिषाहाऱ्याला
त्याच्याशीं मोठेपणाने वागण्याचा अधिकार तरी कसा पोहोचतो?
त्यानें मनांत वाटेल तें मानावे पण मोठेपणाचा आव आणूं
नये. आणि अनुभवहि असेंच सांगतो कीं, एका बाबतीतला
मोठेपणा मनुष्याला सार्वत्रिक मोठेपणा देऊं शकत नाहीं. रूढीने
किंवा वंशपरंपरेने जो निरामिषाहमी आहे त्याचें हृदय संकुचित,
निर्दय व कपटी असण्याचाहि कोठे कोठे संभव असतो. आणि जो
रूढीने मांसाहारी आहे व रूढीमुळेच ज्याला मांसाहाराची त्याज्यता
पटणे मुष्कील झालें आहे असा मनुष्य अन्य रीतीने पाहता प्रेमळ,?

उदार, स्वार्थत्यागी आणि विश्वासपात्र असा असू शकेल. जीवन-
तोलनाच्या दृष्टीने येथें श्रेष्ठकनिष्ठभाव कसा ठेवावयाचा?

म्हणूनच जीवन-शास्त्र्यांनी ठरविलें आहे कीं, तोलन करण्याच्या
भरीस पडू नये. सर्वांना समान लेखावे. सर्व व्यक्ति, सर्व जाती, सर्व
वर्ण, सर्व आश्रम व सर्व धर्म समान आहेत. विशेषतः धर्माच्या
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बाबतींत आजच्या व आपल्या वांठ्यास आलेल्या त्या त्या धमाच्या
त्रनुयायांवरून कोणत्याहि धर्माची प्रतिष्ठा नक्की करतां कामा नये.
प्रत्येक धर्म अनुयायांपेक्षां तर मोठा असतोच पण त्या त्या धर्माच्या

-वर्त्सग्रंथाडून आणि शास्त्रवचनांहूनहि मोठा असतो.
प्रत्येक हृदयांत आत्म्याचा वास आहे असें आपण म्हणत; पण

दुष्ट, दगलबाज, कृतघ, हीन, द्रोही अशा हृदयांत देखील आत्मा
आहे व यथाकाळी तेथेंहि आत्म्याचा म्हणजे धर्मबुद्धीचाच विजय
होणार आहे एवढी श्रद्धा अथवा आस्तिकता माल आपण दाखवीत
नसतो. ही आस्तिकता जेव्हां आपल्यामध्यें उदय पावेल तेव्हांच
आपलें आचरण अचूक धर्मानुकूल होईल.

धर्माधर्माच्या बाबतींत एवढीहि श्रद्धा आपण दाखवीत नाहीं.
.सर्वच धर्मात ईश्वर आहे, आत्मतेज आहे; सर्वच धर्म उन्नतिगामी
आहेत. सर्वच धर्मामध्ये सत्यपरायणता, प्रेमपरागगता आहे. सर्वच
धर्म ईश्वराला प्रिय आहेत. आईला ज्याप्रमाणें स्वत ची सगळीच
लेकरे अत्यंत प्रिय असतात त्याप्रमाणें ईश्वराला सगळेच धर्म अत्यंत
प्रिय आहेत. ही गोष्ट तत्त्वाने देखील कबूल करण्यास आज लोक
तयार नाहींत, मग त्याप्रमाणें वागण्यास कोठून असणार!

ाऊइं आस्तिकता म्हणजे काय? भिन्नभिन्नकार्ळा या शब्दाचे निर-
निराळे अर्थ झाले आहेत. ज्याचा ईश्वरावर विश्वास आहे तो
आस्तिक असा आजकाल अर्श होतो. वेदाचे प्रामाण्य ज्याला कबूल
-आहे तो आस्तिक अशी जुनी समजूत आहे. वेद ज्याला प्रमाण

आहेत पण ईश्वर आहे असें ज्याला वाटत नाहीं तोहि वरील व्याख्ये-

प्रमाणें आस्तिकच. उदाहरणार्थ निरीश्वर सांख्य. आणि ज्याचा
ईश्वरावर विश्वास आहे पण ज्याला वेद प्रमाण नाहींत तो नास्तिक.

याहून व्यापक अर्थानं पाहता ज्याचा पारलौकिक जीवनावर
विश्वास आहे तो आस्तिक. किंवा आत्मा आहे, तो अमर आहे,
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सत्यसंकल्प आहे, अशी ज्याची श्रद्धा आहे तो आस्तिक.

वरील विवेचनांत आस्तिकतेचा असाच पण जरा निराळा अर्थ

घेतला आहे 'व तेथें तो स्पष्टहि केला आहे.
प्रस्थानलयीचा समन्वय करणें ही धर्मबुद्धीची उब कसोटी

मानली जात असे. सर्वदर्शनसमन्यय ही त्याच्यापुढील पायरी होय.
आणि आतां वैदिक धर्म, यहुदी धर्म, फारशी धर्म, बौद्ध धर्म,

चीनमधील धर्म, त्याचप्रमाणें खिस्ती आणि इस्कामी धर्म इत्यादि
सर्व धर्मांचा समन्वय करणें हें आजचे काम आहे. सर्व धर्माविषयी

सद्भाव, समानभाव असल्यावांचून असा समन्वय करतां यावयाचा
नाहीं. हा सद्धाव हीच आजची आस्तिकता, हीच मानव्य श्रद्धा.

सामाजिक रिवाज जे बदलावयाचे आणि समाजाला नवीन घडी
बसवून द्यावयाची त्याच्या मुळाशी धर्मशैथिल्य किंवा केवळ व्यव-
हारवाद नसावा. पण नवयुगीन व्यापक संस्कृति आणि धर्मजीवन
लक्षांत घेऊनच रीतिरिवाजांत फरक झाला पाहिजे. यासाठीं येथ-
वर केले विवेचन आवश्यक होतें.

जो स्वतःच्या धर्माचा नव्हे तो धर्मबाह्य अशी जी समजूत बहु-
तेक सर्व धर्मीयांची आहे ती मोडून काढली पाहिजे. म्हणजे मग सदा-
चाराचानवीन नकाशा काढण्याची आखणी आपल्या हातांत येईल.

सर्व जाती, सर्व धर्म, सर्व पंथ समान आहेत; सर्व आदरणीय
आहेत; एवढी खात्री झाली म्हणजे परस्परांत कसें वागावे हें आपी-
आप समजेल. भिन्नांनी विभक्त न राहता एकमेकांशी ओतप्रोत
होण्याचा प्रयत्न चालवावा, मदतीची देवघेव करावी, एकमेकांच्या
उत्सवांत भाग घ्यावा, जेथे आघात पोहोचण्याचा संभव असेल तेथें
संभाळून घ्यावे व अशा रीतीनें स्वतःस व दुसऱ्यास समृद्ध कराहे
येथे स्वतःची निष्ठा सोडावयाची नसून ती उदात्त करावयाचीअसते

आपल्या जुन्या चालीरीर्तामध्ये जुन्या काळालाच योग्य अशा
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-किती तरी गोष्टी आहेत कीं, च्या आपलंसं सोडल्याच पाहिजेत अथवा
बदलल्या पाहिजेत. लोचल्यास्थेमुळाचे शास्त्र अर्थविहीन, कृलिम व

- घातुक- झाले आहे. त्याच्या जागी व्यवहार्य असा शुचिर्भूतपणा
आणला पाहिजे मोसीहारे वै अन्नाहार हा भेद आग्रहपूर्वक टिक-
विला पाहिजे. क्या मांसाहारी व अन्नाहारी एका पंक्तीला जेऊं
शकतील अशी व्यवस्था असली पाहिजे. कोणी कोणाचे उष्टे खाऊ
नये हा आग्रहहि उत्तम आहे. मंग्यांना किंवा नोकरांना त्याच-
प्रमाणें स्वतःच्या बायकोला किंवा लहान मुलांना देखील उष्टे खाऊ
देता कामा नये. अन्नाहारी लोकांनी स्वतःला हवे त्या पद्धतीचे अन्न

तयार होत असेल तर तें कोणाच्याहि हातचें असलें तरी खावे.
विहिरींमध्ये शुद्ध भांडी सोडली जातील एवढी काळजी घेऊन ब्राह्मण,

अत्यज, हिंदु, मुसलमान, खिस्ती, पारशी सर्वीनाच विहिरी सारख्या
मोकळ्या असाव्यात.

स्त्रियांचें जीवन अगदींच घरकोंवड्याप्रमाणे झालें असल्या-
कारणानें त्या पंगू, भिव्या, प्रसंगावधानइष्टय आणि परावलंबी अशा
झाल्या आहेत. त्यांना व्यापक सामाजिक जीवनाचा अनुभवकरून दिला
पाहिजे. सार्वजनिक कार्यात गुरांच्या कळपाप्रमाणे हजर न राहता
माणसांप्रमाणें त्यांनीं भाग घेतला पाहिजे.

स्त्रियांच्या बाबतींत एक नाजूक प्रश्न आहे. कांहीं जातींत मासिक
रजोदर्शनाचा विटाळ मानीत नाहींत; व कांहीं जातींत तो कडक-
पणे मानला जातो. उक्स्प्रुश्यतेपेक्षा स्वच्छतेकडे जें विशेष ध्यान दिलें
पाहिजे तें दोन्ही प्रकारामध्ये दिलें जात नाहीं. आदर्श स्वच्छता जर
संभाळता आली व रजस्वलांना तीन किंवा पांच दिवस शारीरिक,
मानसिक आणि वैषयिक आराम देण्याची काळजी घेतली तर-
तरच-विटाळातींल अस्पृश्यतेचें स्तोम बरेंच कमी करितां येईल. कांहीं
जातीना जर स्वच्छतेचा उब आदर्श पाळणे शक्य होते तर आग्रही
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उत्यन्न आणि खर्च यांचा मेळ नसतो. दंभ आणि कृलिम प्रतिष्ठा यांना
बरेचसे स्थान असतें. कोणताहि सामाजिक रिवाज कधींहि सत्याला
सोडून नसावा. दंभ, कृत्रिमता, पाखंड, डौल यांना समाजाने रिवा-
जाव्या नांवाखाली कधींहि थारा दंऊ नये. आळस, ऐदीपणा व परा-
श्रय यांचा नायनाट केला पाहिजे.

प्रत्येकजण स्वतःच्या पुरतेच अथवा आपल्या कुटुंबापुरतेंच पहात
असतो, त्याऐवजी त्यानें सामाजिक कल्याणाची व्यापक दृष्टि आग्रहाने
स्वतःमध्यें आणिली पाहिजे. सार्वजनिक हिताची कामे संघशक्तीनें
करण्याचा उत्साह वाढविला पाहिजे. सर्वच सामाजिक जीवन उन्नत

होईल असे प्रयत्न नेहमी चालले पाहिजेत. वारंवार विचार, चर्चा,
होऊन लोकमत जागृत होईल असे नवे रिवाज पाडिले पाहिजेत.



वर्णव्यवस्था
वर्णव्यवस्था गुणकर्मविभागश आहे. यापैकी गुण बऱ्याच अंश

आनुवंशिक असल्याकारणानें आणि कर्म म्हणजे उपजीविकेचा उद्योग
किंवा धंदा यांत देखील कुळपरंपरेचें महत्त्व अधिक असल्यानें वर्ण-

व्यवस्था मनुष्याच्या जन्मानुरूप भूमिकी गेल्यास त्यांत अशास्त्रीय
किंवा अन्यायाचे असें कांहींच नाहीं. १०५०१ष्ठ १० मान. ०८

४०००मड '०फ-. असा काल्पनिक विरोध उत्पन्न करून चालू-
वैर्णण्याचा विरोध करण्यांत कांहींच अर्थ नाहीं. गुणकर्मविभाग बहु-
ताशी जन्माप्रमाणेंच पडत असल्याकारणाने चातुर्वर्ण्य ईश्वरकृत (मया
जुष्ट) मानले गेलें आहेत. पण चातुर्वर्ण्याचे तत्त्व गुण आणि कर्म

आहे यांत शंका नाहीं. गीतेमध्ये जेथे ब्राह्मणांचें कर्म म्हणून सांगि-
तले आहे तेथे ते गुणच आहेत. क्षात्रकर्माविषयीं पण असेंच म्हणतां
येईल. वैश्यशूद्रांच्या बाबतींत मात्र जी स्वाभाविक कर्जे म्हणून
सांगितली आहेत तीं कर्मेच आहेत.

ब्राह्मण आणि क्षत्रिय हे दोन्ही वर्ण प्रत्यक्ष रीतीनें समाजसेवेला
वाहिलेले असल्यानें त्यांची आजीविका समाज चालवितो. वैश्य
आणि शूद्रांना मात्र आजीविकाप्राप्तर्थ विशिष्ट कर्मे करावीं लाग-
तात. यामुळेंच असा भेद केला असावा. मनुस्कृतीने माल ब्राह्मणां-

साठी सहा कर्मे सांगून त्यापैकीं तीन (अध्यापन, याजन व प्रतिग्रह)

आजीविकेसाठी आणि तीन ( वजन, दान व अध्ययन) धर्मासाठी
अर्थात् समाजसेवेसाठी करावींत असें सांगितलें आहे. यापैकी
अध्यापनद्वारा आजीविका मिळत असली तरी त्याचा प्रधान उद्देश

समाजसेवा हाच आहे. आजीविकेसार्ठा अध्यापन करणारा उपाध्याय
ब्राह्मणवर्गात देखील विशेष प्रतिष्ठा पावत नाही.



वर्णव्यवस्था ४९
कोणत्याहि धंद्यांत मनुष्य वर्णाप्रमाणे भिन्नवृत्तीनें राहू शकेल.

शिंप्याच्या मोठ्या दुकानांत रोजची मजूरी घेऊन टाके मारणे, बटने
शिवणें वगैरे फालतू कामे करणारा शूद्र शिंपी होय. शिवणकामाचे
मीठे दुकान चालविणारा शिंपी वैश्यवर्णाचा शिंपी म्हणतां येईल.
शहरांतील सर्व शिंग्यांना संघटित करून समाज आणि सरकार
यांच्या विरुद्ध प्रसंगविशेषीं संप करून शिंपी जातीच्या हक्काचे सैर-
क्षण करणारा क्षत्रिय शिंपी असें म्हणतां येईल; आणि शिवण-
कामाचा वर्ग चालवून नवीन नवीन लोकांना त्या कलेचे सांगोपांग
ज्ञान न चोरत देणारास ब्राह्मण शिंपी असें म्हणतां येईल. ( यति-
धर्मसंग्रह या ग्रंथांत दहा प्रकारच्या ब्राह्मणांचें वर्णन अत्रिस्कृतींतून
उद्यत केलें आहे तें अवश्य पहावे. त्यांत क्षत्रिय ब्राह्मण, वैश्य ब्राह्मण,

स्तेच्छ ब्राह्मण इ ० वर्ग पाडून त्यांचीं लक्षणें सांगितली आहेत. जाती
आणि वर्ग या दोन तत्त्वांच्या मिश्रणाने असल्या प्रकारचे वर्गीकरण
उत्पन्न होतें.)

येथवर गुगश: या बाजूंचा विचार केला. पण वर्णव्यवस्था ही
मुख्यतः समाजांत चालू असलेले सर्व इष्ट धंदे आनुवंशिक परंपरेने
चालून समाजद्रोही चढाओढ बंद करण्यासाठींच रचली गेली आहे.

समाजसेवेसाठी परोपकारवृत्तीनें वाटेल त्यानें स्वतःला साधेल
असें वाटेल तें काम करावे. कारण, यांत आजीविकेची चढाओढ
नाहीं आजीविका पत्करावयाची ती मात्र वंशपरंपरेने जी प्रात असेल
ती अथवा ततूसदृशच एखादी पत्करावी हा वार्गव्यवस्थेचा आग्रह

आहे आणि म्हणून सर्व वार्ग समाजाच्या दृष्टीनें समान गणले गेले
आहेत प्रत्येक वर्ग्ग आपल्या ठायीं श्रेष्ठ आहे असा कल्याणकारी
सिद्धांत नसला तर चढाओढ थांबावयाची नाहीं; आणि जगांतील
द्रोह विग्रह आणि असूया ही बंद पडावयाचीं नाहीत. आनुवंशिक

हि. प्र. ४
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संस्कारांमुळे स्वकर्म व स्वधर्म यांचे अनुशीलन कल्यांत असाधारण
कौशल्य कमावले जातें. सामाजिक दृष्टीने हा फारच मोठा लाभ
-आहे. वकिलाच्या मुलाला बाळपणापासून वकिली धंद्याचे बाळकडू
मिळतें. मोठेपण ठरलेली अशीलेंहि प्रथमपासून कायमची मिळ-
तात. आणि अशा रीतीनें अशील-वकील यांच्यामध्यें घरोळगचा
संबंध दृढावतो. कोणताहि धंदा पैसा उकळण्यासाठी करूं नये असा
आर्यसमाजशास्त्राचा नियम असल्यानें आणि दरेक धंद्याचे प्रासीचे
दर 'सर्वभूतहिते रता' अशा निःपक्ष व निःस्पृह समाजसेवक ऋषींनी
नक्की केले असल्याकारागाने भिन्न धंद्यांमध्यें मत्सर असण्याचे कारण

नाही.
एखाद्या अपवादात्मक व्यक्तीला स्वतःच्या पिढीजाद धंद्याची

गोडी नसेल आणि दुसराच एखादा धंदा विशेष अनुकूल दिसत
असेल; पण अशा अपवादावरून समाजव्यवस्था व्यवस्थाशून्य किंवा
तंत्रशून्य करणें हें बुद्धिशून्यतेचें लक्षण आहे. उपजीविकेची व्यवस्था
केवळ समाजाच्या हिताच्या दृष्टीनेच करण्यांत व्यक्तीचा विकास
कुंठित होतो असें मानण्याचे कांहींच कारण नाहीं. शाली विणून
पोट भरणारा कवीर आणि तंबू तयार करून स्वतःचें व स्वतःच्या
शिष्यांचे पोषण करणारा सेंट पॉल यांचा कोणत्या बाजूचा विकास

कुंठित झाला होता?
स्त्रिया मुख्यत्वे शिशुसंगोपनांत गुंतल्या असल्यानें त्यांना आजी-

विकेसाठी स्वतंत्र धंदा करण्याची आवश्यकता नसावी. पतीच्या
ए. कांहीं आलेंवद्यांत तिने हातभार लावला म्हणजे त्यांतच सर्वे.वस्तुस्थिति अशी असल्याकारणाने गोत्राप्रमाणे वर्णाच्या वावर्तीतहि

निश्चय करितां येईल कीं पतीचा जो वर्ण तोच पत्नीचा वर्ण. जेथे
रहाणी, करणी आणि विचारसरणी परस्परानुकूल आहेत आणि
दुसरी कोपाचीहि कणाक्ष्ट्टेपार्ह गोष्ट आड येत नाही अशा ठिकाणी
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-चर्णातर विवाह झाले तरी त्यांत ००चेंडे-न-कळऊ: स्त्रीच नाहीं.
असले वर्णातर विवाह करण्याचा आपण आग्रह धरून बसलों

- तरी ते फारसे होणार नाहीत आणि समाजहितैषी लोक योग्य असे-
वादांना विरोध न करितां आशीर्वादच देतील तर सामाजिक वाता-
वरण निरोगी आणि जिवंत राहील.

धर्माचे अध्ययन आणि आचरण तसेंच कालानुरूप संस्करण

व ना प्राधान्य देऊन समाजांतील संस्कार, ज्ञान, कौशल्य आणि परा-
क्रम हीं वाढविण्यासाठीं जे लोक समाजसेवेच्या कामास स्वतःला
वाहून घेतील ते ब्राह्मण.

धर्मशास्त्राचें ( अर्थात यामध्ये समाजशास्त्र पूर्णपणे आलें)
संपूर्ण अध्ययन करून आणि समाजाच्या सर्व व्यवहाराची आवश्यक
तितकी माहिती करून घेऊन समाजांतील सर्वच वर्गाच्या आणि
घटकांच्या रक्षागपालनाची जबाबदारी निःपक्षपातपणें आणि निरलसपणे
जो पार पाडतो तो क्षत्रिय.

समाजाच्या नित्य वर्धमान अशा निरनिराळ्या अंगांना उपयोगी
अशा वस्तू तयार करून लोकांना विकणारे अथवा समाजोपयोगी
अनेक प्रकारचे शान आणि कौशल्य कमावून समाजाला तें विकत
देणारे आणि वस्तू किंवा कौशल्य प्रात करण्यांत, विकण्यांत आणि
स्वतःच्या जीवनांत, जे लोक धर्माचे म्हणजे समाजहिताचें उलघन
करीत नाहींत ते वैश्य.

परिचर्या म्हणजे अंगसेवा देणे किंवा घेणे ही समाजहिताच्या दृष्टीने

फारशी हितावह नाहीं. जी कामे प्रत्येकानें स्वतःच केली पाहिजेत तीं
दसऱ्याकहन करून घेण्यांत उभयपक्षी व्यक्तीचे व समाजाचें अनहि-
र्तेच आहे. परिचर्या देणारे घेणारे परस्पर आश्रितच होत. वृद्धजन,
रुग्णजन, दुर्बळ अथवा मूरर्वजन आणि वालक हेच स्वभावत: परिचर्येचे
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अधिकारी आहेत. अशांची परिचर्या समाजातील कुटुंबतील लकेांनी
वेळात वेळ काढून आद्य धर्म समजून केली पाहिजे. परिचर्याहा आजी-
विकेचा धंदा होतां कामा नये. समाज जेव्हां हीन हतेो तेव्हां समाज-
सेवेच्य १ क्षेत्रात धंदेवाईक लके घुसतात आणि सेवेची कामे धंद्याची
होऊन बसतत.

परिचर्या समाजहितदृष्ट्या भयाचह आहे ही दृष्टि प्राचीन आर्यात
जितकी जएस असावयास पाहिजे होती तितकी ती नव्हती. प्राचीन
काळचे आर्यसदृश ग्रीक यवन लोक तर मानीत कीं, 'परिचारक गुलाम
हे समाज १चे स्वाभाविक अंगच होत.' परिचर्यादोषामुळें आर्यसंस्कृति

आणि ग्रीकसंस्कृति दोन्ही फारच खलावल्या असें आपण आज
स्पष्ट पाहू शकतो यासाठ ां गुलाम, शूद्र आणि अंत्यज इत्यादि
वर्गाचा आपण नव्याने विचार केला पाहिजे.

याह्मण, क्षत्रिय, वैश्य तीन्ही वर्ण संस्कारप्रधान आहेत. हे
संस्कार घेण्याची उ ांची पात्रत ।च नम्हहीं अथवा व्यय ांना संस्कार
देण्यांत समाज निएफळ झला अशा लोकांना जी आजी४वका रहाते
ती परिचथेंचईच. पीरचर्या करणाऱ्याने एकच गुण दाखवावयाचा
असतो. तो म्हणजे नसता, संतोघ अर्थात् असूयेचा अभाव.

एका बाजूने परिचयर्र्चै क्षेत्रच कमी कमी करून टाकणे आणिपा
दुसऱ्या वाजे शिक्षा।।शास्त्रांत नवीन नबीन प्रयोग करून संस्कार-
दानांतील निष्कळतेचें क्षेत्र अगदीं संपुष्टांत आणणें हें समाजाच्या
उत्कर्षीचे लक्षण आहे. असें केलें असतां शूद्र हा वर्ण नाहींसाच
झाला पाहिजे. च्या समाजांत शूद्र वर्ण मोठा आहे, तो समाज
गव्यांत मोठा धोंडा ब ांधून पोहूं पहात आहे, असें म्हटलें पाहिजे.
असा समाज पराधीनच व्हावयाचा.

शिक्षण आणि स्वावलंबन यांच्या विकासानें शूद्र वपीला स्थान
नाहॉस झाल्यावर वाकीच्या तीन वर्ग्गाचा विचार करूं. आळस
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- आणि विलास हे दोन दोष जर कमी झाले तर लोभ आणि मत्सरहि
कमी होतील. संतोष आणि पराक्रम या दोन गोष्टी जर पूर्ण प्रमाणांत
वाढल्या तर कोणी कोणास लुटणार नाहींत. कोणी कोणाचा अन्याय
करणार नाहींत. असें झाल्यास प्रजारक्षागाकडेच स्वतःचें आयुष्य वाहून
घेणाऱ्या क्षत्रियांची संख्या आपोआप कमी होईल. समाजांत रोग-
राई वाटूं देत आणि डॉक्टर लोकांचा धंदा जोराने चालू दे असें
ज्याप्रमाणें आपण इच्छीत नाहीं, त्याचप्रमाणे समाजामध्ये लूटफाट,
अन्याय जबरदस्ती वाढावी व शेजारची राष्ट्रेवाघालाडग्यासारखी असा-
वीत आणित्यांच्यापासूनप्रजेचें रक्षण करण्याचीसंधि क्षत्रियांनामिळून
त्यांची प्रतिष्ठा आणि भरभराट वाढाची अशी इच्छा करणेहि अयो-
.ग्यच होईल. आगीचा बंब, दुष्काळाची कामे आणि दवाखाने कामा-
वाचून बेकार पडावेत अशी ज्याप्रमाणें आपण इच्छा करितो आणि
तरीहि या गोष्टी जय्यत तयार ठेवितो त्याप्रमाणें क्षी-गचवर्ण रक्षण-

- परायण निकराने लढणारा, जिवाची पर्वा न राखणारा आणि पक्ष-

पातरहित त्याचप्रमाणें व्यसनरहित असावा. अशी तयारी ठेवूनहि
' समाजामध्यें आदर्श माणुसकी नांदू दे आणि क्षत्रियवणीची जरूरच
उरणार नाहीं असें होऊं दे अशीच इच्छा केली पाहिजे.

जोपर्यंत जन्मतःच मनुष्यप्राणी शिl;णसंपन्न आणि संस्कारसंपन्न
असणार नाहीं तोपर्यत ज्ञानदान करणारा वर्ग आवश्यक असणारच.
या वर्गाच्या हातीं सत्ता आणि मत्ता दोन्ही नसाव्यात. सत्य

आणि सेवा, स्वावलंबन आणि गरीबी यांच्या जोरावरच त्यांनीं
संतोषसमाधानानें असावें अशी व्यवस्था झाल्याने हा वर्ग वाढल्याचे
कधींच दुख किंवा अरिष्ट वाटणार नाहीं. पण याची संख्या नेहमी
परिमितच असणार. ब्राह्मणाचा आदर्श कडक असल्याने आनुवंशिक
-संस्कार असतील तरच त्याचें पालन सोपे होणार. तरीहि स्वतःच्या
उज्वल जीवनक्रमानें वाटेल त्या वर्णाच्या मनुष्याला ब्राह्मण वर्ण
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स्वीकारून सेवाकार्य करणें शक्य आहे व असलें पाहिजे. असा
मनुष्य निरहंकारी असल्यानें आणि सर्व वर्ण समान आहेत अशी
सामाजिक बुद्धि ढ झाल्याने जो ब्राह्मणवर्णात जन्मला नाहीं तो
स्वतःला ब्राह्मण म्हणवून घेण्याचा मुळींच आग्रह धरणार नाहीं? -

उलटपक्षी समाजहि त्याचा.जीवनक्रम पाहून त्याला ब्राह्मण म्हटल्या-
वाचून आणि ब्राह्मणाप्रमाणे वागविल्यावाचून मुळींच राहणार नाहीं

के खरें आहे. अशाचे वंशज ब्राह्मण कुळांत मिसळून जाणें अगदीं
स्वाभाविक आहे.

राहता राहिला वैश्यवर्ण. वेदांमध्यें विश् अथवा विजू याचा अर्थ

' वैश्य ' असाहि होतो, आणि सामान्यपणे ' मनुष्य ' असाहि होतो.
आणि तें यथायोग्य आहे. कारण विराट मनुष्यसमाज केव्हांहि वैश्यच
असणार. या वैश्य समाजांत सर्व प्रकारच्या धंद्याचे लोक येतात.
पुस्तके लिहून पोट भरणारा, दिवाणगिरी करून राज्य चालविणारा,
पगार घेऊन सरकारी न्यायाधिशाचें काम करणारा आणि चामडी
कमावून त्याचे जोडे करणारा हे शेतकरी, गवळी, साळी, विणकर
आणि लमाणी ( सार्थवाह) लोकांसारखे वैश्यच आहेत. एका वैश्य
वर्गात असंख्य जातींच्या जमातींचा अंतर्भाव होतो. या सर्व जमातीं-
मध्ये परस्पर विवाह होतीलच असें नाहीं. पण वर्णव्यवस्थेप्रमाणें प्रति-

बंध नसावा. अशा रीतीनें विवाहव्यवस्थेचें निबंधन बरेंच स्वाभाविक
झाल्यास समाज अधिक सुसंघटित आणिजोमदार होईल आणि स्त्रियांची.

स्थिति तर पुष्कळच सुधारेल



सप्तवण्घ
वर्ण म्हणजे रंग. जुन्या काळी पांढरा, तांबडा, पिवळा आणि

काळा असे चार वर्णाचे चार रंग कल्पिले होते. गायनविद्येंत राग-
रागिणीची रूपे, रंगआणि नातीगोती ज्याप्रमाणें कृत्रिम कल्पने बस-
विली गेली, त्याचप्रमाणें ब्राह्मणादि वर्णाचे चार रंग कल्पिले गेले.
स्वतःच्या गोऱ्या कातडीचा अभिमान बाळगणाऱ्या पाश्चात्य संशो-
धकाना भारतवर्षीय आर्यलोकांमध्ये देखील वर्णाभिमान होता, असें
म्हणण्याला यामुळे चांगलीच सोय झाली आहे. तीन वर्ण एकाच
आर्य जातीचे होते आणि शूद्र मात्र आर्येतर एतद्देशीय फ रहिवासी
होते, असेहि म्हणतात. तें कसेंहि असो; जर सूर्यप्रकाशाचे रंग
अथवा वर्ग्ग सात आहेत तर आर्यकल्पनेप्रमागो संपूर्ण समाजव्यवस्थेत

देखील सात वर्ण कां असू नयेत? अशी एक कल्पना प्रथम मनांत
आली. समाजाच्या प्राथमिक अवस्थेंत सर्वच प्रकारची कामे एकाच
व्यंक्तीने करणें साहजिक आहे. समाज जसजसा विकसित होतो तस-
तसे कार्यभेद-कर्तव्यभेद-स्थिर होऊन वर्ग अथवा वर्ण नक्की होतात.
या दृष्टीने पाहता कुति-स्तुति-पुराणकाळी आर्यसमाजशास्त्रानें प्रथम

तीन व नंतर चार वर्णांची कल्पना केली, हें यथायोग्य झालें. पण
आतां समाज अधिक जटिल झालेला आहे, जीवनक्षेत्राचा विस्तार
वाढला आहे, तेव्हां त्यांत तीन वर्णांची भर टाकून इंद्रधनुष्याच्या
साल रंगांप्रमाणें वर्णव्यवस्था संपूर्ण आणि सुंदर कां करूं नये अशी
मूळकल्पना.

प्राचीन ग्रंथांत लिहिले आहे कीं, प्रथम एकच वर्ण होता पुढें
त्याचे तीन व चार वर्ण झाले. पण? विधान विकासवादाच्या दृष्टीनें

केले नसून युगऱ्हासाच्या दृष्टीने केले असावे असें वाटतें प्रथम
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एकच देव होता, एकच वेद होता आणि वार्गहि एकच होता असें
तें विधान आहे ( म. भा. ). एक वर्ण अर्थात् ब्राह्मणवर्ण. धर्म ज्या-

वेळीं समाजांत संपूर्ण जागृत असतो, आणि सर्वच लोक अत्यंत

पविल, सत्यनिष्ठ आणि दीर्घायु असतात त्यावेळीं एक वर्ण असच
स्वाभाविक आहे. अशा कल्पनेने तें विधान केले असलें पाहिजे.
सर्वच लोक सुशिक्षित, संस्कारसंपन्न, स्वावलंबी, संतोषी, सत्याग्रही

आणि मोक्षपरायण झाल्यानंतर समाजांत एकच वर्ण उरेल असें
आजहि आपणांस वाटतें. बौद्ध, जैन, ब्राह्मसमाजी वगैरे आर्यसांप्र-

दायांत देखील चातुर्वर्ण्याच्या कल्पनेस उत्तेजन नाहीं. केवळ हिंदूंनी
आणि केवळ हिंदूंसाठी चालविलेल्या शिक्षणसंख्यातूनीह चातुर्वर्ण्याला

आज उत्तेजन नाहीं. जुन्या आचाराचे थोडेसे स्तोम सांभाळण्यासाठी
बाह्य व्यवहारांत थोडासा दिखाऊ वर्णभेद कांहीं संस्थांतून पाळला
जातो हें खरें, पण शिक्षणपद्धति आणि विद्यार्थ्याचे व्यापक जीवन
निर्कर्यअथवाएकवर्णीच असतें, असेंम्हणावयासहरकत नाहीं. हाएक
वर्ग्ग कोणता हें ठरविणेहि मुष्कील आहे. मध्यम स्थितीतील तरुणांना
पांढरपेशी शिक्षण देणे एवढाच मतलब साधण्याचा यांत उद्देश असतो
वैश्य आणि शूद्र वर्णाची लक्षणें ज्यात सम्मिलित झालेलीं दिसतात
त्यांत ब्राह्मण आणि क्षत्रिय वर्णांची लक्षणें दिसत असली तरी तीं केवळ
शाभोरूपच होत. जीवनामध्यें, शिक्षणामध्ये आणि संस्कारांमध्ये जेथे
वर्ग्गाचा लोप होत आहे तेथें चाराच्या ठिकाणी सात वर्णाची कल्पना
समाजापुढे मांडणे व्यवहारास कितपत धरून आहे हा एक मोठाच
प्रश्न राहतो. चाराच्या ठिकाणी सात वर्ण करून समाजसंघटन आपण
अधिक दुर्घट तर करणार नाहीना अशीहि शंका डोकावते पण जर
वर्णव्यवस्था शास्त्रशुद्ध आहे आणि मानव जातीच्या उत्कर्षाम्युदयास
कारणीभूत आहे ही विश्वास रवराखुरा आणि दृढमूल असेल आणि
खरोखरच समाजशास्त्रदृष्ट्या वर्णव्यवस्था शास्त्रीय व्हावयाची असेल



ससवर्ण्य ५७
.तर वर्ग्ग अधिक किंवा उणे झाल्याची क्षीत बाळगता कामा नये

सामाजिक जीवनांत धंदे किंवा पेशे अगणित आहेत पण समा-
-जाच्या अस्तित्वास, स्थैर्यास आणि अखुदयास अत्यंत आवश्यक
.असे सामाजिक वर्ग कोणते पडतात हें आपण प्रथम पाहिले पाहिजे
आणि मग रहाणी-करणी-विचारसरणी या दृष्टीने त्यांचे किती गट
पडतात, हें ठरविलें पाहिजे. कांहीं धंद्यांना विशिष्ट काळी असाधारण
-महत्त्व येतें आणि कांहीं धंदे निष्कारण हीन गणले जातात. हुन्नरी

आणि कलाधर लोकांना प्राचीन समाजांत यथायोग्य प्रतिष्ठा नव्हती
एके काळी त्यांना राज्यव्यवस्थेकडून सविशेष रक्षण आणि आश्रय
मिळे. पण त्यावरावर त्यांचें स्वाभाविक स्वातंत्र्य बरेंच संपुष्टात येई.
के हां केव्हा त्यांची स्थिति अगदीं गुलामाप्रमाणे होऊन जाई. उलट-
पक्षी आज पाश्चात्य देशांत या वर्गांना त्यांच्या योग्यतेहूनहि -अधिक
असें समाजधुरीणांचे अथवा समाजगुरूंचें पद प्रात होऊं पहात आहे.
या भेदाला ऐतिहासिक कारणें पुरती आणि सबळ आहेत हें खरें पण
आपण वर्णवव्यस्थेचा विचार करितांना शक्य तितकी शास्त्रीय तट-
स्थता बाळगली पाहिजे.

सैन्य पोटावर चालत असतें अशी जी म्हण आहे ती अखिल
समाजालाहि पूर्णपणे लागू पडते. मनुष्य हा अन्नमय आहे;
अन्नवस्त्रप्रासि हा जीवनाचा मुख्य आधार आहे हें आपण कधींहि
विसरता कामा नये. यापैकी वस्त्रास लागणारा कवा माल मुख्यत्वे
वनस्पतिजन्य असल्यानें अन्नवस्त्राचा विचार एकत्रच करावा लागतो;
तरी वस्त्रे निर्माण करण्याची कला जटिल आणि दीर्घकालीन अस-
त्यानें वजे तयार करणें हा स्वतंल धंदाहि होऊं शकतो. शेतकी आणि
विणकरीचा धंदा हे एकत्र गागावेत किंवा भिन्न गणावेत? हे धंदे
भिन्न असले तरी त्यांचा वर्ण एकच ठरविणे कदाचित् योग्य होईल.
पण याचाहि खोलवर विचार केला पाहिजे. कारण शेतकीच्या धंद्यात
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जी विविधता असते, धूमीशी, पशुपश्यांशीं पर्जन्यादि प्राकृतिक.
शक्तींशी आणि विविध मनुष्यजीवनाशी जितका शेतकऱ्याचा संबंध
येतो, तितका विणकऱ्याचा येत नाहीं. विणकऱ्याचा धंदा क्रयविक्रय-

रूपी बाजार या संस्थेशी जितका संबद्ध आहे तितका शेतकीच्या धंदा
कदाचित नसेल. शेतकीच्या धड्यांत क्रतुपरत्वे जी विविधता असते तीहि
विणकामांत नसते. या दोन्ही धंद्यांत मुख्य साम्य हें आहे कीं, दोन्ही:
धंदे मनुष्यजीवनास अत्यावश्यक आहेत आणि दोन्ही धंद्यांत स्त्रियांना

पुरुषांच्या बरोबरीनें भाग घेणे शक्य आणि आवश्यक असतें. हुषार
मेहनती आणि उत्साही शेतकऱ्यास विणकामाचा धंदा फावल्या दिव -

सात घरींच करणें शक्य आहे हेहि विसरता कामा नये.
या दोन धड्यांनंतर तितक्याच महत्त्वाचा पण कमी लोकांना गुंतव-

णारा धंदा सुतारी आणि लोहारी करणाऱ्या कारागिरांचा अथवा
कारूंचा आहे. शेतकीची औत, विणकरांची अवजारे घरामध्ये लाग-
गारी तव्हतन्हेची उपकरणे आणि प्रत्यक्ष घर या सर्व कामांसाठी सुतार,
लोहार, गवंडी, कुंभार इ ० कारागिरांची आवश्यकता आहे.

अन्न, वस्त्र, घर आणि(ग माणुसकीचे मुख्य लक्षण जी उपकरागे
यांची सोय झाल्यानंतर मनुष्याला जर कोणाची अतिशय जरूर भासत
असेल तर समाजांतील शहाण्या पुरुषांची. या शहाण्याला नवीन नवीन
कल्पना सुचत असतात, मनुष्यस्वभाव माहीत असतो, जुन्या प्रसंगाचे
स्मरण असतें, त्याचा स्वभाव बराचसा प्रयोगपरायण असतो, दुसऱ्याची
अडचण ती आपलीच अडचण असें समजून ती दूर करण्यास झटण्या-
इतका त्याच्या हृदयाचा विकास झालेला असतो. या सर्व गुणांमुळे
सर्वास तो हवासा वाटतो. सर्व पशू ज्याप्रमाणें पाणी पिण्याच्या स्वाना-
कडे प्रत्यहीं जातात त्याप्रमाणें समाजांतील सर्व लोक अडल्यावेळीं
त्याच्याकडेच धाव घेतात. कालांतरानें लोकांना प्रसंगविशेषीं आज्ञा
करण्याची योग्यता त्याच्यांत येते. या योग्यतेमुळेंच सर्वीची वाजूपाहून



सवर्ण
सर्वचा न्याय करण्याचें काम त्याचेकडे येतें. सर्वांकडे समदृष्टीनें पह-
ण्याची योग्यता वाढविणें त्याला अपरिहार्य होतें.

त्याची बुद्धि, त्याची भावनाशक्ति, कल्पकता र सामर्थ्य आणि:
वेळ समाजसेवेकडे अधिकाधिक जाऊं लागल्याने त्याच्या व्यक्तिगत
सुखसमाधानकडे लक्ष देण्याची काळजी, समाजाला वाटूं लागते.
अग्रत्वाचा मान त्याच्याकडे येतो. अशा रीतीनें प्रतिष्ठेबरोबर त्याचें
वैभवहि वाढते

एवढ्यावरच जर या शहाण्याची प्रगति खुंटली नाहीं तर त्याच्या
मध्ये औदार्य, निस्तुहता, आणि स्वसुरवनिरभिलाषवृत्ति या गोष्टी वाढ-
त्याच पाहिजेत. त्यागाने अणि वैराग्यानंच प्रतिष्ठा आणि वैभव ही
शोभतात र स्थिर होतात आणि वाढतात हें समजावयास फार वेळ
लागू नये. निष्क ामसेवा हेंच परम तप आहे. अनाहूत ऐश्वर्य हें.

त्याचें फळ आहे
' न सर्व : सर्व वेत्ति ' या न्यायाने या शहाण्याचे अनेक प्रकार

किंव । अवतार होतात. हा शहाणा (हिंदीमध्ये याला ' सयाना ' म्हण-

तात) कोठे वैद्य होईल, कोठे हुन्नरी लोकांचा शास्त्रज्ञ-आचार्य

होईल कोठे न्यायाधीश होईल प्र कोठे राष्ट्राचा शाहीर होईल ९ कोठे
राजा होईल र कोठे कुशल सेनानी होईल र समाजव्यवस्थापक धर्म-

कार होईल, नावाडी अथवा सार्थवाह होईल, ताऱ्यांवरून भविष्य
सांगणारा ज्योतिषी होईल, लोकांच्या ठेवी ठेवणारा व्यापारी सावकार
होईल, साहिलाचार्य अथवा अध्यापक होईल अथवा लोकहिताची
मोठी मोठी कामे करणारा स्थपति (इल्लीनियर) होईल.

चारित्र्याची 'उदात्तता याच्या खालोखाल जर एखाद्या गुणाची
समाजांत अत्यंत चहा असेल तर ती सुचगुकीची आहे. सुचणूक र

' सूझ, ' प्रत्युत्यन्नमति या एका गुगानेच जगाची असाधारण प्रगतित
झालेली आहे. मुचणूक हे मनुष्यसमाजरूपी मोटारीचे पेट्रोल आहे.
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चारित्र्याची आर्यता हें त्याचें सुकाणू आहे. (आजच्या मनुष्यसस्कृ-
तीत सुकाणूंची प्रतिष्ठा कमी झाली आहे. सर्व ले।क पेट्रोलचीच
कदर करितात यामुळे मानवी दु :खाचा ढीग वाटूं लागला आहे.)

समाजतील या शहाण्याच १ वर ज्या अनेक विभूइत सागितल्या
त्या वरवर पाहता कितीहि भिन्न असल्या तरी मुळांत त्य ांचे लक्षण

एकच आहे भिन्नभिन्न काळी आणि रिभन्नभिन्न समाज ांत निरनिराळ्या
'विभतूींना प्रधान्य येतें. आणि आश्चर्यांची( गेस्पष्ट ह१ कीं, मुळात
एकच कोटी असूनहि या भिअ विभूति एकमेकाचा मस्तर आणि
तिरस्कार करीत असलेल्या दिसनू येतात. पण त्यांत आश्चर्य कसलें!
वृत्तिसाम्य अथवा क्षेलसाम्य असल्याखेरीज मत्सर अथवा तिरस्कार

संभवतच नाहीं
समाजांत ज्याप्रमाणें हा एक शहाण्याचा वर्ग आपोआप उत्पन्न

होतो आणि सामानव व्यवसायापासून तो मुल राहतो त्याचप्रमाणें
बुद्धिम ांद्यामुळे आणि महत्वाक ांक्षेच्या अभावमुळें सामिगतलेलें काम
करून असण्यातच संतोष मानणारा एक वर्ग समाजात असतो. आज-

वर सामाजिक अन्यायामुळे आणि शहाण्या वगर्लया कृशल्यामुळें
हा वर्ग बेसुमार वाढल१ आहे. बुद्धि असून विकासाल। अवकश
नाहीं आणि महत्त्वाला पोहचण्याची योग्यता असून महत्त्वाकांक्षा ही
वस्तूच आपल्यासाठी नाहीं अशा तऱ्हेची वृत्ति होण्याजोगी परिहिथतिच
सर्वव दिसून येत आहे. जगामधील थोर पुरुषची यादी आपण
अभिमानाने तयार करित।े पण मनुष्यसंख्येच्या मानानें आणि मानवी
शक्तीच्या मानानें ही यादी इतकी लहान आहे कीं, संकुचित दृष्टीचा
स्वा३ आणि अन्याय यमुळें मानवकोटीचें अनंत रीतीनें अकल्य १ण

- करणाऱ्या लोकानी लजेनें मान खालींच घातली पाहिजे. कोट्यवधि
दुर्देवी लोकांना जर आपण योग्य संधि मिळू दिली असती तर जगाच्या
थोर कर्तबगार पुरुषाची यदि किमानपक्षी हजारपट वाढली असती.
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चातुर्वर्ण्याच्या पुनर्घटनेचा विचार करितांना आजवर झालेल्या

या जगधापी अन्यायाचे परिमार्जन कसें करितां येईल याचा मुख्य
विचार झाला पाहिजे. आजवर ज्यानी सामाजिक भाराचे वहन केलें
पण सामाजिक पुरुषार्थापासून कांहीच फायदा मिळविला नाहीं, अशांना
विकासाची विशेष संधि मिळवून दिली पाहिजे. अन्यायाचे बीं पेरून
त्याचा विशाळ वृक्ष झाला अणि त्याची पाळेमुळे कोट्यवधि लोकांना
जखडून बसली. अशी स्थिति असतां अ ाजवर झालें तें झालें; आहे
ती स्थिति स्वीकारून यापुढें सर्वानी गुण्यागोविंदानें वागावे असा शांति-
मल 'नुष्टिरस्तु पुष्टिरख ' म्हणून गाणे म्हणजे अजगराने गिळून टाक-
लेला पशु पचविण्यासाठी फुरसत मागण्यासारखेच आहे.

जुन्या शास्त्रांतून सांगितलें आहे कीं, आनुवंशिक संस्कार सात पिढी-
पर्यत पोहचतात. त्यावेळीं हें खरें असेल. पण शिक्षण, अनुकूल परि-
स्थिति जबाबदारी, समान दर्जा, महत्त्वाकांक्षा, सत्संग आणि विका-
साक्ष लागणारा अवकाश किंवा संधि या गोष्टींच्या जोरावर एकाच
पिढीत वाटेल तितकी प्रगति करून दाखविणे शक्य आहे. या वाव-
तीत जुन्या शास्त्रकारांच्या वचनाला जेवढे प्रामाण्य आहे, त्यापेक्ष ां
आजच्या समाजसेवकांच्या अनुभवाला अधिक प्रामाण्य असलें पाहिजे.

१ परिचयेची मच्छी, २ उद्योगधंद्यातील किंवा सार्वजनिक कामा -
तील मजूरी, ३ काबाडकष्ट करून दिवसाच्या शेवटीं रोजी मिळवि -
ण्याचा धंदा, ४ महिन्याच्या महिन्याल १ पगार मिळणारी नोकरी, ५
हुन्नर उद्योग करून पोट भरण्याचा व्यवसाय, ६ कारागीर लोकांना
पदरी बाळगून लहानमोठे कारखाने चालविण्याचा धंदा, ७ धंद्याच्या

अबूचा ज्यात विशेष विचार असतो असे पेशे ( 2, ०?धड५१.००सु),
८ पगार घेऊन समाजसेवेची लहानमोठी कामे करण्यांचा धंदा, ९
समाज देईल तें घेऊन अथवा तेंहि न घेता निरपेक्षपणे सेवा कर-
ण्याचें पविल जीवन आणि शेवटीं १० अयाचित वृत्तीने तपस्वीपण
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राहून समाजकल्याणाचे यान करीत कर्तव्यातीत होऊन रहाणे, १
जीवनाचे उत्तरोतर महत्त्वाचे प्रकार आहेत. पेन्शन खाऊन किंवा
नुसत्या व्याजावर राहून किंवा भिक्षा मागनू -आयतीस्त्रासारखे राहणे
हजाहि एक जीवनक्रम आहे पण त्याला वरील यार्दीत मगन दिल नाहीं.
आजीविकेची श्रमशून्य व जवायदारीविरहित अशी कायमची सोय
लाग ही एक व्यक्तीच्या दृष्टीने ओपचिच आहे. आणि नमाजाच्या
दृष्टीने अनेक नैतिक रोगाचे तें मूळ -आहे. जो स्वत :च्या आणि स्वाभा-
विकक्यों जे स्वत :चे आश्रित आहेत त्यांच्या पोटासाठी श्रम करीत
नाही, समाजाला इष्ट अशी कोणतीच सेवाहि करीत नाहीं, त्याचें
जीवन भूमीला म्हणजे समाजाला भारभत् -आहे एवढेच नव्हे पण
त्याच्या योगाने समाज आणि समाजतंल दोन्हीं संकटांत येऊन पडली
-आहेत असें निश्चित समजावे. अशा मनुष्याला जगण्याचा किंवा
खाण्याच्या अधिकारच नाहीं. विगलितसामर्थ्य -असे बुद्ध, अर्भक, सण
आणि वेड्यांत जमा असे मंद अथवा भ्रमिष्ट एवढ्याचच ओझे समा-
जाला पुरेसे आहे स्वत :च्या आळसाने आणि वेजबावदारीनें समा-
जावर आपलें -ओझे टाकणं हा अवीत मोठा समाजद्रोड् आणि आत्म-

द्रोह आहे.
वर जीवनक्रमाची जी एक शिडी दिली१ आहे तिच्या पायऱ्या

समजून घेतल्या पाहिजेत. उपजीविका, जीवनक्रम आणि समाज-
सेवा हा अधिकाधिक निष्पाप असली पाहिजेत. त्यामध्ये स्वार्थापेक्षा

समाजहिताची दृष्टि वर्धमान असली पाहिजे. जबाबदारीचे भान
आणि त्यागवृत्ति हीहि अधिकाधिक विकसित झाली पाहिजे आणि
सरतेशेवटी समाजकल्याणासाठी स्वत :ला संपूर्णपणे विममन जाऊन
जीवन म्हणजे एक महान आत्मयज्ञ झाला पाहिच्ये. या दृष्टीने वरील
पायऱ्या लावल्या पाहिजेत.

शूद्र हा वर्ण होतां होईल तो कमी करावा हें तर आपण ठरविले
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-आहेच. पण तो अजीबात नष्ट होणें दुरापास्त दिसते. क्षत्रिय हा वर्ण

ळ निराळा वर्ण म्हणून राहता कामा नये. आत्मरक्षण करणें म्हणजे
दुसऱ्याला ठार करण्यास तयार असणें अशी जी लोकांची समजूत
झाली आहे ती काहून टाकिली पाहिजे. आत्मरक्षण असो किंवा समाज-
रक्षण असो त्यासाठी दुसऱ्याचा घात किंवा वध करण्याची आव-

- श्यकता सिद्ध झालेली नाहीं. रक्षणच जर इष्ट असलें तर सर्वाचेच
रक्षण झालें पाहिजे. हें रक्षण आत्मबलिदानानें करणें हाच क्षत्रि-

याचा प्रधान धर्म होय. आज मारेकरी आणि खाटीक यांची वृत्ति आणि
रक्षणार्थ स्वतःचें बलिदान देण्याची वृत्ति या दोहोंचा विचित्र संयोग
करून क्षत्रियांचा आदर्श घडविलेला दृष्टीस पडतो.

प्रसंगविशेधीं दुसऱ्याला मारणे आवश्यक असणें, अपरिहार्य
असणें निराळें आणि मारण्याच्या कलेत निष्णात असे लोक तयार
करून जय्यत ठेवणे, मनुष्यवध किंवा कत्तल करण्याची कठोर आणि
कपटी कला पूर्णत्वास पोहचविणे हें निराळें.

खरें पाहता आत्मरक्षणाची कला, मग ती आत्मिक सामर्थ्याची
असो, बौद्धिक कुशलतेची असो अथवा शारीरिक सामर्थ्याची असो,
प्राणिमात्रास आवश्यक आहे. प्रत्येक मनुष्याने ही कला अवगत करून
घेतली पाहिजे. ही कला जाणारा स्वतंत्र वर्ण तयार करून बाकी-
च्यांना त्या वर्णाचे आश्रित करणें म्हणजे सामान्य समाजाची खच्ची
करण्यासारखे आहे. रघुकुळातील राजाने मनूच्या वंशजांविषयीं जें
म्हटलें आहे तें सबंध मनुष्यसमाजास लागू आहे. ' स्ववीर्यगुप्ता हि
मनो: प्रसूति ।' मनुष्यमात्रस्वतःच्या वीर्यांनंच रक्षित असला पाहिजे.
समाजरदरागाच्या कामी समाजांतील प्रत्येक व्यक्तीचा उपयोग झाला
पाहिजे पुरुष, बायका, युवाद, वृद्ध, सर्वांनाच आत्मरक्षागात अथवा
समाजरक्षणांत भाग घेता यावा अशी ही रक्षणकला असली पाहिजे.

मनुष्याचा सामाजिक स्वभाव पाहता युद्ध, हिंसा आणि कत्तल
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यांची गोडी, शक्यता आणि शान सर्वांनाच असणें शक्य नाहीं. -

सर्वाना साधण्याजोर्गे असें सामर्थ्य म्हणजे संघटन सत्याग्रह, बहि-
कार, असहकार आणि हृदयपरिवर्तन हेंच होय. शारीरिक दंडर,
धाक, जरब, दरारा अथवा कत्तल ही आवश्यक आहेत असें मानत्ठे,
व त्यांचें शास्त्र तयार करून त्याचा प्रचार करणें इष्ट ठरलें तरी या
शास्त्राचे निराळे तज्ज्ञ उत्पन्न करून चालावयाचें नाहीं. कारण असा
वर्गच बाकीच्या समाजाला जरबेत ठेऊन त्यावर कुर्रघोडी करावयाचा.
यापेक्षा या मार्गाचे ज्ञान व शिक्षण सर्वसुलभ करून देणे हाच खरा
मार्ग आहे. एवंच क्षात्रग्गुग प्रत्येकांत असावा, क्षात्र वर्ग्ग निराळा
नसावा, एवढे सिद्ध होतें. आपल्या चातुर्वर्ण्यात हा एक मोठाच
दोष राहिला होता कीं त्यानें युद्धकला, तिला लागणारे जीवनाचे
सद्गुण, आणि तद्विषयक जबाबदारी मूठभर लोकांच्या हातीं ठेवून
दिली. यायोगें समाज सुदृढ, संघटित आणि सुकि-सु होऊं शकला
नाहीं. हा आपला हजारों वर्षाचा अनुभव आहे. शिवाजी कष्टराजांच्या
लक्षांत ही गोष्ट कांहीं अंशी आली होती असें मानण्यास जागा आहे.
कारण त्यांनीं पूर्वपरंपरेत जे महत्त्वाचे दोन तीन फेरफार केले त्यांत

ही गोष्ट दिसून येते. कोणालाहि जमीन जहागीर न देणे, राजसत्तेचा

उपयोग परदेशांमी व्यापार वाढविण्यासाठी करणें, या दोन गोष्टी

जशा त्यांच्या स्वतंत्र आहेत, त्याप्रमाणें आपल्या अष्टप्रधानांपैकी प्रत्ये-

कास सेनाधिपत्य हें सामान्य असलेंच पाहिजे असा त्यांचा नियम हीहि
आहे. याचा अर्थ असा की, अध्यधानापैका१ प्रत्येकजण उत्तम सेनपति
असून त्याखेरीज त्यानें आपल्या खात्याचे तज्ज्ञ असलें पाहिजे.

क्षत्रिय हा वर्ण निराळा न करितां मनुष्यमात्र क्षत्रिय असल १ पाहिजे
असा सिद्धांत यापुढें तरी आपण स्वीकारलाच पाहिजे.

शेतकरी हा जात्याच क्षलिय असतो. जो क्षेलाचा मालक झाला
त्यानें त्याच्या रक्षणासाठी आपले प्राण खर्च घालण्यास तयार झालेंच
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पाहिजे हें स्वाभाविक आहे. जो कुटुंबवत्सल झाला गृहस्थाश्रमी
झाला त्यानें आपल्या कुटुंबाचे रक्षण करण्यासाठी प्राण खर्ची घाल-
ण्यास तयार झालेंच पाहिजे. पशुपक्ष्यांत देखील हा नियम आपण
पाहतोंकीं, नरमादी आणि विशेषतः मादी आपल्याअर्भकाच्यारक्षणा-
साठी क्षालतेजानें जपत असते आणि प्रसंगीं स्वतःचे प्राण खर्ची
घालण्यास मागें पुढें पहात नाहीं. ज्याने म्हणून संपत्ति बाळगली
त्यानें क्षात्रधर्म स्वीकारल्यावांचून चालावयाचें नाहीं. जो समाजाची
सेवा घेतो अथवा कोणत्याहि रीती समाजाची सेवा करतो त्याला
समाजाचें रक्षण करण्याची जबाबदारी टाळता येतच नाहीं. तेव्हां
सत्याग्रह असो किंवा हत्याग्रह असो, शस्त्रयुद्ध असो किंवा अहिंसक
युद्ध असो, त्याचें शास्त्र व त्याची कला विश्वजनीन असली पाहिजे.

येथवर शूद्र आणि क्षलिय या दोन वर्णीचा विचार झाला. आतां
ब्राह्मणवर्णाचा विचार करूं. येथें आपण प्रथम हें लक्षांत घेतलें पाहिजे
कीं, कर्मकांडी धर्माचा मनु आतां. राहिला नाहीं. पुरोहिताची जरूर
आतां फारशी उरणार नाहीं. आणि थोडीफार उरलीच तर पुरोहि-
ताचा पेशा परिचर्यात्मक असल्यानें गूळांत गणला जाईल. दुसऱ्या-
साठी देवपूजा करणें, दुसऱ्यासाठी मंत्र म्हणणें आणि विधी चालविणे,
दुसऱ्याकडून संस्कारांत भाग घेणे, दुसरे सांगतील त्याप्रमाणें धार्मिक-
ग्रंथाचे पठन-श्रावणकको अणि या रीतीनें स्वतःची आजीविका मिळ-
विणे हें शूद्रकर्मच होय. आचारी, मालिश करणारे, मोगा उचलणारे
भोई यांच्यावरोबरच वरील वर्गाचा दर्जा गणला जाईल.

शास्त्रग्रंथांचें पठनपाठनद्वारां रक्षण हाहि आतां ब्राह्मणाचा धर्म

राहिला नाहीं. कर्मकांडी शाखे मागें पडणार आणि समाजव्यवस्थेची
आणि चारिव्यसंघटनाची शास्त्रे पुढें येणार. स्वर्ग नरकादि पर-
लोकांचा इतिहास-भूगोल लोकांना आतां खरा वाटत नाहीं. ईश्वराची
भक्ति करावी, आचरण पवित्र ठेवावे, गोरगरीबांची सेवा करावी.
हि. प्र. ५
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प्रामाणिकपणे समाजाची अर्थ शेगाव साधेपणाने आणि कडकपणाने
रहावे आणि अंती सर्व गोष्टीतील मने काढून घेऊन विरक्तपणे जीवन
पुरे करावे हाच रवराऽ- धर्म आहे हें जाणत्यांना समजू लागलें आहे.
या प्रकारच्या धर्माचा विचार असलेले. ग्रंथ केवळ ब्राह्मणानीच वाचावे
.किंवा संभाळावे असें म्हणतां यावयाचे नाहीं. आत्मिककल्याण आणि
समाजहित यांची जबाबदारी सर्वाना सारखीच आहे. तपश्चर्या आणि
त्यापासून मिळणारे सामर्थ्य सर्वींनाच आवश्यक आहे. ज्ञानाचा प्रचार
सर्वच अधिकाधिक जोराने झाला पाहिजे. तेव्हां या कामासाठी देखील
निराळा वर्ण नको.

निराळा वर्ण हवा आहे तो आचार्यांचा. शिक्षक, धर्मोपदेशक,
धर्मशोधक आणि दिशादर्शक गुरु असा एक वर्ग हवा आहे. याला
आचार्य असें नांव देणे योग्य होईल. आचिनोति हि शास्त्रार्थ आचारे
स्थापयत्युत । स्वयमाचरते वस्तु स आचार्य: प्रचक्षते ।। अशी आचा-
याची व्याख्या आहे. समाजांतील शानी, कुशल आणि पवित्र पुरुष
कसे काय वागतात, कशाप्रकारचे जीवन पसंत करितात हें सर्व पाहून
जीवनशास्त्र रचावयाचें असतें. अशा जीवनशास्त्राची परंपरा समजून
घेऊन त्यांतील उद्देश व व्यवस्था नक्की करून प्रजेपुढें मांडणे हें
आचार्याचे प्रथम कर्तव्य पहिल्या ओळींत सांगितलें आहे. शास्त्राची

ही दिशा चालू परिस्थितींत आचरणांत कशी आणावयाची हें नक्की

करून त्याचा बोध व प्रचार करणें आणि नेहमी जागरूक राहून समाज
सदाचारी होईल, त्याची आर्यवृत्ति वृद्धिंगत होईल, अशी काळजी
वाहणे व सतत प्रयत्न करणें हें त्याचें दुसरें कर्तव्य नंतर सांगितलें
-आहे. हें सर्व करण्यासाठीं स्वतःचें जीवन सर्वाच असलें पाहिजे.
आत्मोन्नतीच्या दृष्टीने, नवीन नवीन अनुभव वाढविण्याच्या दृष्टीने
आसन समाजाला धडा घालून देण्याच्या दृष्टीने यांचा स्वतःचा आचार
अत्यत निर्मळ, उकल, कडक, प्रसन्न आणि अखंड अशा खोल
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प्रणतो तपासले पाहिजेत; जबाबदारपणें स्वतः अनेक प्रयोग चालविले
पाहिजेत; जीवनशास्त्र वृद्धिंगत होईल, मागें पडणार नाहीं याची
खबरदारी घेतली पाहिजे; आणि निरलसपणे समाजाचें निरीक्षण व
समाजाची सेवा चालविली पाहिजे.

एवढी महत्त्वाची जवाबदारी ज्याच्या डोक्यावर आहे, त्याच्या

हातीं इतर कामे व इतर अधिकार आपोआप येऊ लागणार. ही नवी
कामे व हे नवे अधिकार मूळच्या पवित्र जाबावदारीला पोषक आहेत
किंवा बाधक आहेत याचा सूक्ष्म विचार झाला पाहिजे. असा विचार
करितां लवकरच नजरेस येईल कीं, हा आचार्यवर्ग जितका तटस्थ
आणि अलिप्त राहील आणि एकाग्रपणे स्वकर्तव्यरत राहील तितकाच
तो कृतार्थ होणार आहे. या वर्गाच्या हातांत व्यावहारिक सत्ता होती
होईल तो नसावी. लोकांना दंड करणें, लोकांपासून कर वसूल करणें,
इत्यादि राजत्वाचे अधिकार या वर्गाकडे नसावेत. नाहीं तर तो भ्रष्ट

होईल. हा वर्ग स्वतःच्या चारिच्यानें, तपानें व दानाने, निःस्पृहतेनें व
सर्वकारुणिकतेने सर्वमान्य, श्रद्धेय आनि अनुसरणीय असा असेल. या
वर्गाची सत्ता आध्यात्मिक असावयाची. लोकांची बुद्धि, हृदय
आणि लोकांचे संघटन यांवर जी स्वाभाविक छाप पडेल तीच
यांचीशक्ति.

असा वर्ग लोकांच्या दानबुद्धीवर अवलंबून राहील आणि राज-
नियमनापासून बराचसा मुक्त राहील. सर्व समाजांत जी धर्मबुद्धि

आहे तिच्या कसोटीवर हे लोक कसले जाणार हाच काय तो यांच्या-
वरचा मुख्य अंकुश. हे लोक समाजावर राज्य करणार नाहींत आणि
समाज यांच्यावर राज्य करणार नाहीं अशी स्वाभाविक स्थिति असली
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पाहिजे. साधेपागा, गरीबी आणि संयम आणि निरलस अरबड उद्योग,
त्याचप्रमाणे नि :पक्षपातिता, कारुण्य आणि अखंड सेवा या गुणांनीच
हा वर्ग टिकणार आहे.

ब्राह्मणाच्या कर्तव्याची अशी छाननी करून भविष्यकाळीं आव-
श्यक अशा गुणकर्मवृत्तींचा निश्चय केल्यानंतर व त्याल १ जाणूनबुजून
नवे नांव दिल्यावर वैश्य वर्णाचाच विचार करावयाचें राहते.

कृषिगोरक्ष ही एकत्र असं शकतात. वाणिज्य हें निराळें पडते.
कृषी ही स्वभावत :च स्थावर वृत्ति आहे. वाणिज्य हें प्रवासमूलक अस-
त्यानें तें निराळें पडते.

( शेतकऱ्यांनीं आपली१ जमीन सोडून कोठे जाऊं नये असें म्हण-
ण्याचा ३थे आशय नाहीं. शेतकऱ्याला आपल्या शेतातील, बागेतील
आणि कुरणातील सर्व प्रकारचे उत्पन्न-धान्य, गवत, फळें, तेले, पशु-
पक्षी, मध, अंडी वगैरे पदार्थ- जेथे किफायतीचा भाव मिळेल तेथे
जाऊन विकण्याची सोय आणि सवय असली पाहिजे. शेतकी करा-
वयाची म्हणजे बैल हा बाळगलाच पाहिजे. शेतकऱ्याला ज्याप्रमाणें
रिकाम्या दिवसांसाठीं दुय्यम धंदा हवा आहे त्याप्रमाणें बैलालाहि
स्वत :चे पोट सर्वस्वी शेतीवर टाकणे शक्य नसल्याने दुय्यम धंदा
असला पाहिजे. हे धंदे दोन : एक वाहतुकीचा व दुसरा घाण्याचा.
शेतीचा माल आणि इतर माल रिकाम्या दिवसांत आसपासच्या पेठांना
पोचविणे हें शेतकऱ्याचेंच काम आहे. बैलाला रिकमा ठेवून मोटा-
रींतून असा माल नेणें हें राष्ट्रघातक आहे, हें आपण समजलेच
पाहिजे व प्रजाकीय सरकारानी वेलाच्या या जोडधंद्याला रक्षण

दिलेंच पाहिजे.
तेलाली लागणाऱ्या बिया अथवा शेंगा अथवा धान्ये शेतकऱ्या-

कडेच मिळतात. तेलाबरोबर तयार होणारी पेंड, गुराढोरांचा खुराक
म्हणून अथवा शेताचें स्वत म्हएन, मुख्यत : शेतकरीच वापरतो
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यामुळे हा तेलाचा धंदा शेतकऱ्यांनीं केल्यास सगळा नफा त्यांच्याच
.घरीं राहू शकेल.)

शेतकऱ्यावरोबर बागवान हा आलाच. हिंदुस्थानांत फळझाडांची
लागवड पुष्कळच वाढविली पाहिजे; आणि सुकलेली किंवा ताजी
फळें व त्यांतील काजू, बदाम, गोडव्या वगैरे बिया अथवा 'बदाम'
यांचा उपयोग आहारांत जास्ती केला पाहिजे. जमीन वारंवार नाग-
रून त्यांत धान्य पेरण्यापेक्षां जमिनीची चांगली मशागत ठेवून त्यांत
उत्कृष्ट फळझाडांची लागवड करणें हें आहाराच्या दृष्टीने व नक्याच्या
दृष्टीने अधिक फायदेशीर होण्याचा संभव आहे. अहिंसेच्या दृष्टीने

तर इष्ट आहेच.

धनगर आणि गवळी यांचे धंदे देखील शेतकऱ्यांच्याधंद्यांहून फार
दूर जातां कामा नयेत. लोकरीची पैदास करणें व ती कातून विणून
त्याची वस्त्रे करणें हें काम देखील शेतकीशी संबद्ध आहे. आज धन-
गराजवळ जमिनी नाहींत. त्यांना भटकत हिंडावे लागतें. यामुळे या
गरीब जातीला किती कष्ट पडतात याची कल्पना जिव्हाळ्यानें त्यांच्या
जीवनाचा तपास केला तरच येईल; नाहीं तर त्यांच्या वंशांत गेल्या-
नेच कळेल. उलट बाजूने शेतकऱ्याजवळशेळ्यामेंढ्यानसल्याने त्याला
खतापायीं बराच खर्च करावा लागतो. लोकरीचे कपडे जे घरींच
तयार करणें शक्य आहे ते विकत घ्यावे लागतात आणि जे अन्नाहारी
नाहीत त्यांचा आहाराचा खर्च देखील वाढतो. ही सर्व आपत्ति टाळ-
ण्यासाठीं क्षेत्रपाल आणि मेषपाल हे एकच असावेत हें चांगले. ाऊइंआई-
सेच्या दृष्टी, अन्नाहाराच्या दृष्टीने विचार करितां येथें एवढे नमूद
करून ठेविले पाहिजे कीं, पयचे पालन आपण स्वार्थासाठी करीत
असल्यानें त्यांचा वंशविस्तार आपण आपल्या गरजेहून अधिक होऊं
-न देण्याची खबरदारी घेतली पाहिजे. दोऱ्या वगैरे वनस्पतिजन्य
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पदार्थ तयार करण्याचें कामहि शेतकऱ्यांच्या वायकामुलांनीच कर-
ण्याचें असतें.

हे सर्व धंदे एकल केल्यानंतर या वर्णाला कांहीं नवीन नांव दिलें
पाहिजे. हा वर्ण सर्व समाजाचें भरण-पोषण करीत असल्यानें त्याला
जुन्या पद्धतीने ' स्वामीन्योसावी ' असें म्हटलें पाहिजे. आक्या त्याला

' भर्ता किंवा पूषा ' असें म्हणू
विणकऱ्याचा धंदा निराळा ठेवावा किंवा शेतकऱ्याच्या वरीवरच

ठेवावा हें नक्की करणें जरा कठीण आहे. कापूस किंवा इतर तंतू
तयार करण्याचें काम शेतकरीच करितो. हे तंतू पिंजून कातून सूत
किंवा धागा तयार करणें हेहि मुख्यत्वे शेतकरी कुडवाचेच काम आहे -
खरें पाहता मनुष्यमालानें हातचाला म्हणून हें काम केलें पाहिजे.

मनुष्य जर शीतनिवारणाचा आणि लाज झाकण्याचा एवढाच
उद्देश धरून वस्त्र वापरील तर विगण्याचे कामहि शेतकऱ्यानें फावल्या-
वेळीं वरून चालेल. पण वस्त्र शोभा आणि प्रतिष्ठा यांचें साधन
म्हणून अधिक वापरले जातें. यामुळे विणकरांचा धंदा स्वतंत्रपणें नित्य

चालूलागला, त्यांतील कौशल्य वाढलें व त्याला कारागिरीचें रूप आलें.
आपण कारागिरांचा कल्पक म्हणून एक स्वतंल धंदा अथवा वर्ण

बनविणार आहोत. तेव्हां विणकरानी वाटल्यास शेतकरी आदि पोषक
वर्गात रहावे किंवा सुतार, लोहार आदि कल्पक वर्गात रहावे

पोषक वर्ग मुख्यत्वे कच्चा माल तयार करितो, आणि कल्पक
कच्छच्या मालावर आपलें कौशल्य चालवून पक्का माल तयार करितो.

दगडाच्या व धातूच्या खाणीमध्ये काम करण्याचा धंदा हाहि
विणकरांच्या धंद्याप्रमाणेच सरहद्दीवरच । धंदा आहे. पोपक आणि
कल्पक दोहोंची वृत्ति त्यांत समान आहे. असे सरहद्दीवरचे धंदे वर्ण-
व्यवस्थेला एकजीव करण्याला अतिशय उपयोगी पडतात. सात वर्ण

निरनिराळ्या तळ्यांप्रमाणें अगदीं परस्पर अस्पृश्य न राहता इंद्रधनु-
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ष्याच्या रगाप्रमाणे एकमेकांत मिसळलेले चांगले. एखाद्या मोठ्या
देशांत अनेक भाषा चालूअसल्या म्हणजे भाषांच्या सरहद्दीवरभाषांची
जी भेसळ होते ती अपरिहार्य आहे. अशी भेसळ कांहीं अशीं कर्ण-

कड असली तरी उभय भाषांना विनिमयाचे साधन होऊन त्यांना परि-
पुष्ट करण्यास कारणीभूत होते. त्याचप्रमाणेंसरहद्दीच्या वर्णाचे समजावे.

आतां आपण कारागीर लोकांच्या कल्पक वर्णाचा विचार करूया.
-आपला आचार्यीचा प्रथम वर्ण हा शोधक व कल्पक आहे खरा.
पण निरनिराळ्या कल्पनांचा कौशल्याकडे उपयोग करून तरतऱ्हेची
उपकरणे समाजाला पुरी पाडणे हें काम त्याच्या हातून होणार नाहीं.
आचार्यवणीतील कांहीं लोक कल्पक कारागिरांत प्रवेश करतील,
आणि कांहीं कल्पक कारागीर निवृत्तवृत्तीनें राहून आचार्यवर्णीत
प्रवेश करतील. पण दोहोंचे कार्यक्षेत्र आणि जीवननिष्ठा ( ८.इतक्या कांहीं भिन्न असणार कीं, हें अप-
वाद अपवादच रहावयाचे.

कल्पक अथवा हुन्नरी लोकांचावर्ण बहुतकरून स्वभावाने एकल-
कोंडा असतो. तो समाजसेवक असला तरी आपल्या कामांत तो
इतका चूर असतो कीं, बहुतेक काम तो आपल्या हौसेसाठीच करीत
असतो. म्हणून स्वतःच्या धंद्याचा विशिष्ट धर्म नकी करून आग्रह-
पूर्वक त्याचें पालन करण्याकडे त्याची वृत्ति विशेष. अशा कारा-
गिराला जेव्हां पैशाचा लोभ सुटतो तेव्हां तो एखाद्या कारखानदाराचा
आश्रित होऊन तज्ज्ञ मजूर म्हणून यथेच्छ पैसे मिळवितो व अशा
रीतीनें ठराविक साचाच्या मालाचे ढीगच्या ढीग तयार होतात. आणि
गिऱ्हाइकी जिंकण्यासाठी पुढें राष्ट्राराष्ट्रांमध्ये बाजार-युद्धे सुरू होतात.
कल्पकवर्ण आणि आचार्यवर्ण स्वधर्मसष्ठ झाले म्हणजे सामा-
जिक व्यवस्था बिघडते, आंतराष्ट्रीय स्वास्थ्य नष्ट होतें आणि कलेची
मौलिकताहि लयाला जाते.
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कल्पकवर्णात सुतार, लोहार, गवंडी, रस्ते तयार करणारे पथिक,
वैद्य, शिंपी, चांभार, लेखक ( सुंदर अक्षराने लिहून देणारे) इ०
-अनेक धंदे समाविष्ट होतात या सर्वाचा मिळून एकच वर्ण करणें
काहीसे कठिण आहे. सगळ्यांची रहाणी-कसगी सारख्यी नसणार
तरी यांचा एकच वर्ण करण्याकडे समाजाने आपली. सगळी शक्ति
वापरली पाहिजे, चांभार, शस्त्रवैद्य आणि सोनार यांचें कौशल्य
जवळ जवळ सारखेच चांभाराचा धंदा जर जुगुसित तर शस्त्र-

वैद्याचा धंदा कांहीं कमीनार्ही. आणि शस्त्रवैद्याची रहाणी जर शुचि-
भूत ठेवितां येते तर चांभाराची तशी कां येऊ नये?

यानंतरचा वर्ण तो मालाच्या विनिमयास स्वतःला वाहून घेत-
स्तेला सार्थवाहांचा वणिकवर्ग. यांतच दुकानदार, कारखानदार आणि
सराफ इत्यादि लोक येतात. आजचे दुकानदार घरबसल्या दुकान
चालविण्यास सोकावले आहेत. वेलांचा तांडा, गाड्यांची रांग अथवा
जहाजांचा काफला घेऊन हिंडणारा वर्ग आणि दुकानदार यांची
फारकत झालेली आहे हें अनेक रीतीनें अनिष्ट आहे. या योगे
सार्थवाहांचा वर्ग अगदीं असंस्कारी आणि गरीब होऊन गेला आहे,
आणि दुकानदार वर्ग निदान आपल्या देशांत तरी बराचसा आंधळा
आणि साहसशून्य असा झाला आहे. सार्थवाह, दुकानदार व कार-
खानदार या तीन्ही वाजू जर एकाच कुटुंबांत राहिल्या तर कुटुंब
संघटित, समर्थ व समृद्ध होतील. मात्र कारखानदारी कल्पकवर्गाच्या

नाशास कारणीभूत होऊं नये; याविषयी खोलवर विचार करून
व्यवस्था करावी लागेल आज येथें त्याची अधिक चर्चा करण्याची
आवश्यकता नाहीं.

या वणिकवर्गीकडे स्वाभाविकपणे समाजाची बरीचशी संपाची
रहाते. ती त्यानें स्वतचा आहे असें समजता कामा नये. संपत्तीचा
इखह जसा सहजासहजी या वर्णाच्या हातीं येतो त्याचप्रमाणे सल्या-
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सहजी सार्वजनिक हितासाठी त्याच्य १ हातून संपत्ति सुटला पाहिजे. हें
काम स्वेच्छेनें, धर्मबुद्धीनें आणि हौसेनें न झालें तर याविषयी सामा-
जिक नियमन कायद्याच्या द्वारा करा लागेल. पण समाजांत धर्माचें
साम्राज्य संपुष्टांत आणून कायद्याचे साम्राज्य वाढविणे हें सोपे भासत
असलें तरी संस्कृतीला हीनता आणणारे आहे हें विसरता कामा नये.

भर्ती, कुशल ाऊई कल्पक आणि वणिक अर्थीत शेतकरी, कारा-
गीर आणि दुकानदार या तीन कान । प्रेरणा. देणारा, त्यांना रस्ता

दाखविणारा, आत्मोन्नति आणि सामाजिक कल्याण या उभय दृष्टीने

त्याचा धर्म त्यांना लावून देणारा असा आचार्य इतक्यांचा आपण
विचार केला. आतां वर सांगितलेल्या त्रैवर्णिकांना संघटित करणारा,
त्यांचें सामर्थ्य वाढविणारा, त्यांचा म्होरक्या-संचालक -धुरीण-या
वर्गाचा अथवा वर्णाचा विचार करणें प्रास होतें. धुरीण म्हणजे समा-
जाची धुरा वहन करणारा जवाबदार आणि समाजाला इष्ट दिशेनें
(वेचून नेणारा पुढारी। होय. याला योजक असेहि म्हणतां येईल.
द्रव्यबळ, बुद्धिबळ आणि संख्यावळ ाऊइ म्ह ० मनुरयवळ १ तीन्ही
याला वश असल्यानें याची शक्ति असाधारण आहे. धर्मवळ आणि
त्तपोवळ असलेल्या दीर्घदर्शी आचार्याच्या खालोखाल याचेच महत्त्व

आहे. हा जर स्वधर्मसष्ट झाला तर समाजाला रसातळास नेईल.
आज प्राश्चात्यांकडे हा. वर्ग सामान्यपणे स्वाथी झालेला आहे. संख्या-
बळाची सेवा कल्याच्या ऐवजीां स्वार्थासाठी संख्याबळाचा तो उप-
योग करितो. याने द्रव्यबळ आपल्याच ताब्यांत घेतलें आहे व बुद्धि-

बळाला वाटेल तेव्हां विकत घेऊन तो भ्रष्ट करूं शकतो. यामुळे द्रव्य-
बळ आणि मनुष्यबळ यांचा परस्पर घोर विद्रोह तेथे माजला आहे.
प्राचीन काळी राजेलोकांवर धर्माचा जो अंकुश असे तसा अंकुश या
वर्णावर असला पाहिजे, पण तो नाहीं. मनुष्यस्वभाव जसा षड्रिपूंना
वश आहे तसा तो धर्मालाहि वश आहे. ही श्रद्धा तेथील समाजाने
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सोडून दिली आहे. धर्माचें स्थान कायदा-कातू आणि राजकीय
नियमन यांनी घेतलें आहे. यामुळे खरी प्रगति कुंठित झाली आहे.
लोकशिक्षणानें जें कांहीं थोडे फार धर्मजागृतीचे कार्य चालविले आहे
तेंजर नसतें तर तेथील समाजाचा नाश व्हावयास मुळींच वेळलागला
नसता. १९०१६५० ०z!;डठ म्हणजे खानदानीचा धर्म-समाजांतज्याचे
वर्चस्व, महत्त्व आणि प्राधान्य, त्याचा धर्महि अतिशय उग्र आणि
कठीण हें तत्त्व-जेथें क्षीण झाला तेथें नरक जवळ आलाच म्हणा-
वयाचा. नरक म्हणजे समाजवंधनें शिथिल होऊन समाजाचा होणारा
विच्छेद.

या धुरीण वर्गीत सर्व प्रकारची महातूकार्येकरणारे, आणि लोकांची
संघटित शक्ति वापरणारे संचालक, व्यवस्थापक, योजक आणि पुढारी
आले. राज्यकर्ते लोक जर स्वतःला लोकसेवक समजून वागू लाग-
तील तर तेहि याच कोर्टीत येतील. प्रजाहितार्थ अंशतः प्रजापीडन
करणें आवश्यक आणि इष्ट आहे अशी मनुष्यसमाजाचा उपमर्द कर-
णारी बुद्धि ज्यांच्यामध्यें आहे त्यांना धुरीण असें कधीहि म्हणतां
यावयाचे नाहीं धाकदराव्याडेया योगाने व दंडेली करणाऱ्या लोकांचें
भय पुढें करून सामान्य लोकांवर स्वतःच व्यवस्थित दंडेली करणें ही
कांहीं खरी समाजसेवा नव्हे. थोडी जबरदस्ती पुरवली, थोडा स्वातंत्र्य-

नाश पुरवला पण अनर्थकारी अव्यवस्था नको अशी कृपण बुद्धि

जनसमाजांत वावरत आहे तोवर हें असेंच चालावयाचें. आणि इतकें
करूनहि चोर लुटारू इत्यादिकांच्या भयापासून परिपूर्ण रक्षण मिळत
नाही तें नाहींच

प्रथम आपण हें ओळखले पाहिजे कीं, सुखिग्ध व्यवस्था ही जशी
मनुप्पाच्या हाडीमासी उतरली नाहीं त्याचप्रमाणे अव्यवस्था आणि
अंदाधुंदी इSzंइह मनुष्याच्या हाडीमासी खिळलेली नाहीं. सत्तातंत्र

असो वा नसो व्यवस्था आणि अव्यवस्था दोन्ही समाजांत आहेत
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तितक्याच असणार. केवळ अव्यवस्थेच्या भयाने आपण अपमानास्पद
आणि खर्चाळ असें व्यवस्थातंल विकत घेतो

यापुढचा वर्ण तो प्रजारजकांचा. गायन, चिलकला, नटनाट्य,
साहित्यसेवा व शिल्प इत्यादि कलांच्या द्वारा लोकांना लिगुणात्मक
आनंद देण्याचे काम हा वर्ण करतो. कलाद्वारां हृद्याची उन्नति किंवा
अवनति होते, व म्हणून या वर्गाचें समाजावरप्रमुत्व असाधारणअसते.
एका काळी या वर्गाला फावल्यावेळीं मनोरंजन करणाऱ्या विदूषकाचे
किंवा खिदमतगाराचे स्थान असे. पण पूर्वकाळी कपि, आचार्य किंवा
धर्मकाराबरोबरीची याची योग्यता असे. हृदयातील गूढ भावांना
जागूत करून हृदयातील कोमल, आर्य आणिओजस्वी अशा भावांना
हा पाणी चढवितो, ओप काढतो आणि अशा रीतीनें धर्म आणि
नीती काम सोन्या रीतीनें करतो. हा इंद्रियगभ्य वस्तुद्वारां इंद्रिया-
तीत वस्तूंना मूर्त स्वरूप देतो. अत एव हा अपर ब्रह्म आहे. अशी या
वर्णाची योग्यता आज लोक समजू लागले आहेत. स्वास्थ्यप्रिय युगांत
आणि भोगैश्वर्यानी कंटाळून गेलेल्या जीवनांत रंजकवर्णाचे महत्त्व

वाढणे स्वाभाविक आहे.
एवढे खरें कीं, जर आचार्यवर्णातील अथवा धुरीणवर्णातील

व्यक्तींमध्यें कलाधर रंजकाची शक्ति असेल तर त्यांचें कार्य अस्वत
सामर्थ्यानें सिद्ध होईल. त्याचप्रमाणे रंजकवर्णातील संस्कारी पुरुषांत
जर आचार्यीची ज्ञानदृष्टि अणि प्रेरक शक्ति-त्याचप्रमाणें धुरीणांचें
योजनासामर्थ्य आणि लोकनायकत्व वसत असेल तर त्यांच्या कलेस
दैवी स्वरूप प्रासहोईल.पण एवढ्यामिलाफावरून रंजकवर्गाला समाज-
शिरोमणीचे स्थान देणे चुकीचे होईल. तीन वर्णाचे गुण एकत्र वसणें
अशक्य नाही. पण त्या त्या गुगान्यये अनुरूप वर्णाचेच माहात्म्य
स्वीकारले पाहिजे

आतां राहता राहिला समाजाच्या दयेला पाल असा भूत्यवर्ण.
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अन्य वर्णात ज्याला म्हणून कांहीं स्थान मिळविणे शक्य आहे त्यानें
भूल्पवर्णाची आजीविका कधींहि पसंत करूं नये. समाजसेवा म्हणून
ग्रोपकाएद्धीने स्तुत्यकर्म प्रत्येकानें केलेंच पाहिजे. तो प्रातधर्म होय.
ग्ण परिचारकाचा पेशा पत्करून आजीविका मिळवीत रहाणे हें
होतां होईलतो टाळावं. या वर्णामध्ये मर्द प्रकारचे परिचारक, पाक-
सिद्धि करणारे मंदिरांत पुजारी होऊन रहाणारे, पालखी-मेणा उच-
त्टून भोईकाम करणारे, सर्व प्रकारचे खिदमतगार, कल्पकांच्या हाता-
खालीं केवळ सांगकामे होऊन रहाणारे मजूर हे सर्व येतात. या
वर्णाकडून होणारी समाजसेवा लहानसहान नाहीं. समाजपोषक भल्यी-
डून यांची यष्ट्रेयता जराहि कमी नाहीं. मोक्षदृष्ट्या यांची संतोष-
मुळक सेवा त्यांना उन्नतकरच आहे. पण भूत्यसेवा वाढल्याने समाज
दंग. होतोच हीच आजीविका करीत रहाणारा वर्ग कालेंकरून संस्कार-
डन्यू होतो. म्हणून या वर्णाची मरत्या वाटणार नाहीं इतकें समा-
जाने आत्मरक्षणार्थ पाहित्ठे पाहिजे.

अशा रीतीनें सात वर्णाचे मुखिग्ध संघटन झाल्यास समाज
संस्कारी, सामर्थ्यवान, मड आणि सुखी होईल.

मसवर्ण्य-विचार-साराश
१. आचर्त्यः-जानशोधक, धर्मोपदेशक, अध्यापक, जीवन-

प्रेरक.

२. भर्ताः-अभाजपोपक शेतकरी, बागवान विणकर खाणी-
चाले, धनगर, गवळी.

३ कल्पक:-कौशल्ययुक्त - उपकरणवान - कारागीर, हुन्नरी
तज्ज्ञ, सुतार, लोहार, गवंडी, पथिक, वैद्य, शिंपी, लेखक, चांभार.

४. वणिकः-सार्थवाह दुकानदार, कारखानदार, सराफ.



योजक.
६.

धुरीण-संचालक, व्यवस्थापक, राज्यकर्ता, पुढारी,

रजक-कलाधरू गायक चित्रकार, शिल्पी, साहित्यसेवी
नट.

७. मृत्य:--परिचारक, आचारी, पुजारी, भोई मजूर, खिदम-
त्तगार.
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कल आणि जाति या दोन संस्था प्रकृतिगत असल्यानें स्वयंभू,

स्वयंप्रेरित आणि सनातन आहेत, अर्थात शाश्वत आहेत. दोहोंमध्ये
रक्ताचा सवधहि येतो. ज्यांची रक्ते एक आहेत तें एक कुल. ज्यांची
रक्ते एक होऊं शकतात ( विवाहसबंधाने) ते एकजाति. ( जन्म-

ना जाति)
कामविकाराची प्रेरणा, अपत्यैषणा, अपत्यवात्सल्य हीं या दोन्ही

संस्थांच्यामुळाशींआहेत.समूह करूनरहाणें आणिसमूहशक्तीच्याजोरा-
वरजगणें, वाढर्णेआणिविजयमिळविणे (निसर्गावर अथवा परकीयां-
वर विजय मिळविणे) ही वृत्तीहि या दोन्ही संस्थांच्यामुळांशीं आहे. या
सर्व वृत्ती प्राणिसहज (ध्येंाऊं०ाऊए०ष्टाऊं०,ाऊए) आहेत. आणिम्हणूनच त्यांचें

जतन करण्याचा फारसा प्रयत्न करावालागत नाही. या वृत्ती आंधळ्या,
जबरदस्त आणि स्वाभाविक आहेत. या जीवनाला पोषक आहेत पण
त्यांना जीवनसाफल्याची कल्पना नाहीं. जीवनसाफल्याचा जेथे विचार
सुरू होतो तेथेंच जीवनसखतीमध्ये संस्कृति ( ६०१०७८) उत्पन्न होते
या संस्कृतीच्या परिपोषासाठी आश्रमव्यवस्थेप्रमाणें वर्णव्यवस्था ही
निर्माण झाली आहे. वर्ण आणि जाति एक नव्हेत. जाति वर्णाचा
पोटभेद आहे असेहि नव्हे. या दोन्ही संस्था परस्पर संमिश्र असल्या
तरी तत्त्वतः आणि स्वरूपतः परस्पर विभिन्न आहेत. कांहीं अशी
परस्परविरोधी आहेत. जातिसकर आणि वर्णसंकर हेहि एक नव्हेत.
वर्ण हे संस्कृतिप्रधान आहेत.

आनुवंशिक संस्कार, कौटुंबिक जीवनांतील संस्कार, कुलधर्मामध्ये
आणि जातिधर्मामध्यें उत्पन्न झालेलें ब्रीदरूपी सांस्कृतिक तत्त्व या
सर्वीचा विचार करितां वर्णव्यवस्थेत देखील जातीचे तत्त्व प्रादुर्भूत
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होणे अयोग्य नाहीं. पण केवळ जातितत्त्वाला प्राधान्य मिळता कामा-
नये. वर सांगितलेल्या कारणांनी जातितरव संस्कारपरंपरेला व
विकासाला पोषक असल्यानें जाति आणि वर्ण दोहोंना एका प्रवा-

हात नेऊन सोडणे शक्य आणि शास्त्रशुद्ध आहे. पण या बाबतीत
कडक नियम केल्याने मूळ उद्देश मारला जातो.

संकर हा नरकाला कारणीभूत आहे हा सिद्धांत निरपवाद किंवा
त्रिकालाबाधित नाहीं. ( चोरटेपणा, लोकनिंदित संबंध, आणिशिष्टांनीं
नापसंत केलेला संबंध हे मात्र निरपवाद नरकगामी आहेत. ज्यांचा
धार्मिक आदर्श परस्पर विभिन्न आहे, ज्यांच्या संस्कृतीची भूमिकाच
.निराळी आहे अथवा ज्यांच्या रहाणी-करणी-विचारसरणी इत्यादी-
मध्ये जमीनअस्मानाचें अंतर आहे अशांमधील विवाह जीवनशास्त्र-
दृष्ट्या आणि संस्कृतिदृष्ट्या शुभपरिणामी होत नाहींत. आणि
त्यांमध्यें अपत्यद्रोह होतो म्हणून या दोन कारणांसाठी असे विवाह
अनिष्ट गणले पाहिजेत.)

समान भूमिकेवरील भिन्नमिन्न समाजांमध्ये मिश्रविवाहाने
उत्तेजन देण्याचा केव्हा केव्हा काळ येतो. आणि केव्हा केव्हां होतां
होईल तो मिश्रण टाळून पार्थक्य टिकवणेच इष्ट वाटूं लागतें. जेव्हां
दोन समाज समकक्ष आणि तुल्यबल असतात आणि दोघांनी मिळून
नवीन पुरुषार्थ करावयाचा असतो अथवा नवीन संस्कृतीला जन्म
द्यावयाचा असतो तेव्हां समान आदर्श, समान विचारसरणी आणि
समान पुरुषार्थ पाहून संमिश्रणाला उत्तेजन देणे हैंच योग्य आहे.
उलटपक्षी जेव्हां परस्पर परिचय नसतो अथवा फार थोडा असतो,
दोन्ही पक्ष तुल्यबल नसतात, आणि एक पक्ष दुसऱ्याच्या आहारी
पडण्याची भीति असते, तेव्हां तेजोवधकारी संमिक्षण टाळ हेंच इष्ट

असतें. अशा वेळीं पार्थक्याला महत्त्व दिलें पाहिजे. नेपोलियनचें
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लष्करी वाक्ययेथें निराळ्या अर्थाने लागूपडते. ४६० ००७८ '०
४६, पूर्ण ८१८७४७१०१७६.

जगांतील विवाहसंस्थेचा इतिहास पहाता सर्व प्रकारच्या
समाजांमध्यें जर महत्त्वाचें विचारसास्थ कोठे दिसून येत असेल तर
तें या बाबतींत कीसख्यव्याबाप-कन्येचा किंवा आई-पुत्राचा किंवा
भावा-बहिणीचा विवाहसवध सर्वत्र निरतिशय निंद्य मानला गेला
आहे. प्राचीनकाळींइराणांत, उत्तर हिंदुस्थानातआग्गि अन्यत्र भावा-
बहिणीचे विवाह होत असत, पण सर्वत्र असे विवाह लौकरच त्याज्य

ठरले. आणि मनुरयहदयात अशा विवाहासवधाने अतोनात खुणा
कमावली गेली.

यापुढें जवळच्या नात्यांत विवाह करणें घातुक आणि निंद्य आहे
हा विचार कमी अधिक प्रमाणाने सर्वज्ञ पसरला. या अभिप्रायाच्या
मुळाशी अलिखित असा जबरदस्त आणि कटु अनुभव सार्वत्रिक

असला पाहिजे. जवळच्या संबंधांत वैवाहिक प्रेम उत्पन्न होऊं शकत
नाहीं, टिकू शकत नाहीं. उन्माद असला तर तो क्षणिक ठरतो, असें
अनुभवास आलें आहे. मानसदृष्ट्या ही स्थिति झाली.

वैद्यकीयदृष्ट्या अतिजवळच्या विवाहाची प्रजा निःसत्त्व, भेकड
संयमशून्य, कुष्टरोगी आणि मंद-बुद्धि अशी तयार होते. आणि पुढें
पुढें संतानवृद्धीहि क्षीण होते असा अनुभव आला.

संस्काराच्या दृष्टीने भिन्नकुळातीत्त्वे संस्कारांचा जो इष्ट संयोग अप-
त्यांना लाभला पाहिजे तोलाभत नाहीं. यामुळे कूपमडूकवृत्ति अथवा
साचलेल्या तळ्यातील कुजक्या पाण्याची स्थिति त्या कुटुंबाची होते.

आरोग्यदृष्ट्या भिन्न कुटुंबांतील विवाहापासून झालेली प्रजा आनु-
वंशिक रोगांशी झगडण्यास जशी समर्थ असते तशी एक कुटुंबीय
विवाहाची प्रजा समर्थ नसते

सामाजिकदृष्ट्या एक कुटुंब आतल्याआत विवाह करूं लागलें तर



जातिधर्म व कुलधर्म ८१
समाज म्हणून तयार होणें कठिण होईल. समाज म्हणजे परस्पराव
लंबन. हें योग्य मर्यादेत जितके व्यापक आणि विविध असेल तितका
समाज जोमदार होणार. ' स्वात्मनि एव समास-व्यासि ' अशाएक
कुडबी समाजाची स्थिति समाजशास्त्राला असह्य झाली पाहिजे

शास्त्रधर्माच्या बाहेर असलेले, मागसलेले किंवा रानटी गणले
जाणारे लोक देखील जवळच्या संबंधाची लग्ने निषिद्ध मानतात
एकाच गावातील मुलेमुली भावायाईणीप्रमाणें समजली पाहिजेत
अशी समजूत पुष्कळ ठिकाणीं आहे. सामाजिक व्यवहार निर्धास्त

आणि निश्चिंत चालण्यास देखील नजीकचे विवाह निषिद्ध असले
पाहिजेत. जेये दिवसरात्र मोकळा व्यवहार असणें इष्ट आहे तेथें जर
घोटाळे होऊं लागले आणि त्याला विवाहाची मान्यता द्यावी लागली
तर सामाजिक व्यवहार संकुचित आणि शंका-कछवित होईल. एका
गुरूच्या हाताखाली संस्कार प्रात करणारे युवक आणि युवतींमध्यें
भावा-बहिणीचेंच नाते समजले पाहिजे, हा नियमहि या दृष्टीने

इष्टच आहे.
एका गोत्रांत लग्ने होऊं नयेत; सपिंड, सगोत्र, सप्रवर यांचा

विचार केल्यावांचून लग्न करूं नयेत ही धर्माची मर्यादा येथवर
वर्णिलेल्या धार्मिक मीमांसेमधूनच निघाली आहे.

धर्माची ही दृष्टि आणि ही मर्यादा आतां थोडीशी वाढविण्याचा
प्रसंग प्रास झाला आहे. जातिबहुल हिंदुसमाजांत पोटजातींचे प्रस्थ

फार माजलें आहे. हजार हजार कुटुंबांच्याच लहान लहान जाती
पडणं हें सर्वथैव अनिष्ट आहे. आणि आज तर शंभर सव्वा कुटुं-
यांच्या जातीहि दृग्गोचर होतात. गुजराथमध्यें ही स्थिति अत्यंत

शोचनीय आहे. ज्याप्रमाणें शेतामध्ये वरचे पाणी खालीं वाहून जाऊं
नये म्हणून लहान लहान वाफे वा गादे तयार करितात, त्याप्रमाणें
गरीबांच्या मुली श्रीमंत घरांत वाहून जाऊं नयेत म्हणून लहान लहान
४रं. प्र. ६
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पोटजाती नय्याने निर्माण करण्याकडेहि तेथें प्रफुत्ति आहे. मोठ-
मोठी ज्ञातिभोजनें करण्याचा खर्च पडूं नये यासाठी देखील लहा-
नग्या आटपशीर जाती करण्याची प्रइत्ति तिकडे आहे, वरील
विवाहमीमांसेत जवळच्या संवेघातील विवाहाचे जे दोष दाखविले
आहेत ते सर्व या पोटजातीतील विवाहांत दृग्गोचर होऊं लागले
आहेत. तेव्हां धर्माची दृष्टि, समाजशास्त्राचा अनुभव आणि भावी
प्रजेचे कल्याण यांचा विचार करून आतां कडक नियम केला
पाहिजे कीं, स्वतःच्या पोटजातींत विवाह करणें हें एका कुटुंबांत
किंवा एकाच गोत्रांत लग्न करण्याइतके सख्या भावा-बहिणीच्या
लग्नासारखे निंद्य आणि महापातक आहे.

आजकाल ज्या सामाजिक सुधारणा सुचविल्या जातात त्याहून
ही सुधारणा निराळी आहे. इतर सुधारणा धर्ममर्यादा शिथिल कर-
ण्याच्या दृष्टीने सुचविल्या जात असतील. ही सुधारणा धर्मटष्टि अधिक
जागृत करण्याच्या दृष्टीने सुचविली आहे.

कोणी म्हणतील तुम्ही जातिभेद मोडूं पहात आहां. जातिभेद
मोडणे इष्ट आहे किंवा नाही हा प्रश्न बाजूस ठेवून उत्तर देता
येईल कीं, सगोत्राबाहेर लग्न करण्याने जर गोत्रे बुडत नाहीत, भिन्न

कुटुंबियांच्या विवाहांमुळें जर कुटुंब तुटत नाहीत, तर पोटजातींच्या
बाहेरच विवाह झाला पाहिजे असा नियम केल्यानं पोटजाती तरी
कशा तुटतील? आणि पोटजाती तुटल्याच तरी त्या जाताच काय
अनिष्ट आहे? वर्णव्यवस्थेला तर कोणत्याहि रीतीनें धोका नाही.
संघटनद्रिय काळाने तरी या सुधारणेस विरोध करतां कामा नये.

येथें सुचविलेली सुधारणा व प्राण्या मुळाशी असलेली विचार
सणी अत्यंत महत्त्वाची आहे, तिचा खोलवर विचार झाला पाहिजे -



सावकारज्याप्रमाणे मिशनरी लोकांनी आपल्या समाजव्यवस्थेची एका-
ष्काळी पोटभर निंदा करून घेतली आणि समाजाला विस्कळित कर-
ण्याचें श्रेय पदरी बांधू घेतलें, त्याचप्रमाणे सरकारी अम्मलदार
आणि समाजहितैषी पाश्चात्य अर्थशास्त्रज्ञ यांनी, एक दोन पिड्या
होत आल्या सावकारांची निंदा चालविली आहे. मिशनऱ्यांच्या
टीकेमुळे विस्कळित झालेला समाज खडबडून जागा होऊन ज्या-
प्रमाणें आतां पुनः जोमदार होऊं पहात आहे, त्याचप्रमाणें सावकार
हीसंस्थाहि स्वतःचे पिढीजात दोष टाकून देऊन नव्या जोमाने आणि
नवीन पद्धतीने समाजाची सेवा करण्यास आणि सेवा करून समा-
जाचें पुढारीपण स्वीकारण्यास तयार झाली तर त्यांत नवल नाहीं.
राज्य गेलें म्हणजे ज्याप्रमाणें जुनी सेना बेकार होऊन समाजाला
भारभूत होते नवीन संस्कृतीच्या नव्या संस्था राजाश्रयाच्या जोरावर
प्रतिष्ठित झाल्या म्हणजे जुन्या संस्कृतीच्या जुन्या संस्था जशा कुजा-
वयास लागून अथवा सुरणीस लागून घातुक बनतात, त्याचप्रमाणें

..सावकार या संस्थेचें झालें आहे.
जुन्याकाळी सावकार म्हणजे लोकांना व्याजानेपैसे कर्जाऊ देणारा

केवळ दुकानदार नव्हता. सावकाराजवळ भांडवल असे, लोकांना
त्याच्या भांडवलाची जरूर असे व व्याज घेऊन लोकांना तो भांड-
वल देई हेहि खरें, पण आजचा सावकार ज्याप्रमाणें नीतिशून्य
कलाल बनला आहे तसा पूर्वीचा सावकार नव्हता. सावकार म्हणजे

गावचा पुढारी, सामाजिक नीतिमत्ता जिवंत ठेवण्याची जबाबदारी
त्याची. अडीअडचणीच्या वेळेला तो लोकांना पैसे देत असे, एवढेच
चक्के तर सलामसलतहि देत असे. तो जबरदस्त व्याज घेत असे कें



८४ हिंडलग्याचा प्रसाद

खरें पण इतकें व्याज घेऊन तो कधीं पाश्चात्य सराफासारखा लक्षा-
धीश झालेला नाहीं. तो व्याज कितीहि घेवो पण आपल्या गावातील
कोणालाहि बुडू द्यावयाचे नाही, मोडूं द्यावयाचे नाहीं असा त्याचा
बाणा म्हणा, अथवा सामाजिक आदर्श म्हणा, असे. यामुळे त्याचें
सर्व कर्ज बसूल होत असेच असें नाही. त्याला बुडित कुळांमुळे जें.
नुकसान सोसावे लागे तें जबर व्याजांतून तो भरून काढीत असे एवढेच.

सावकार आणि रयत एकाच समाजांतील असल्यानें व दोघांचा
अन्योन्याश्रय स्वभावसिद्ध असल्यानें सावकाराचा रयतेच्या अनेक
बाजूनी पाठिंबा असे. सावकार हा प्रजाभक्षक नसून पित्यासारखा
प्रजारक्षक असे. कोणी अनाचारी निघाला तर त्याची उघडपणे कान-:
उघाडणी करून त्याला ताळ्यावर आणण्याचे काम सावकाराचे असे.,
गरीबांच्या घरच्या वैवाहिक अडचणी, घस्तुती भांडणतंटे, आजार
अथवा इतर अडचणी अशा सर्व प्रसंगीं लोकांना सावकाराची ऊन. '

असे. सार्वजनिक कामामध्ये पुढाकार घ्यावयाचा तीहि सावकारानेंच;
गोरगरीबांच्या लहानसहान ठेवी ठेवण्याची जागा देखील सावकारच.
सावकाराने एखाद्यास कर्ज देण्याचें नाकारले तर त्याची आर्थिक पत
नाहींशी होई, एवढेच नव्हे तर तो मनुष्य सामाजिक नीतीच्या दृष्टीनेजिंद

नालायक ठरत असे. ज्याप्रमाणें एखाद्याकडे स्वतःचें बिल थकले
आहे एवढ्यासाठी खरा डॉक्टर औषध देण्याचे नाकारत नसतो,
त्याचप्रमाणें एखाद्याची आर्थिक स्थिति संशयांत येऊन पडली आहे
एवढ्यासाठीं सावकार कर्ज देण्याचे नाकारीत नसे. मनुष्य व्यवहार-
बुद्धीने भ्रष्ट झाला अथवा त्याची दानत बिघडली अशी खात्री झाली
अथवा तो व्यसनांत चांगलाच बुडाला असला तरच सावकार त्याला
कर्ज नाकारणार! अर्थात् कर्ज बंद होणें ही सामाजिक नाचक्की असे.

वरील चित्र केवळ आदर्श नसून अशा प्रकारची समाजसेवा
करणारे सावकार सर्वत्र असत. सावकार हें समाजाचें आवश्यक व
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.-महत्त्वाचे अंग असल्यानें त्यांचा कोणास हेवा वाटत नसे. वरील
आदर्श टिकविणे हें अर्थात् प्रत्येकाच्या धर्मबुद्धीवर अवलंबून असे.
सावकार केवळ पैशाकडे पा लागला, लोकांना पिळून स्वतःचें
उखळ पांढरे करूं लागला तर त्याला अडविण्याचें अथवा रोक-
ण्याचें सरळ साधन कांहींच नसे. त्याची धमर्बुद्धि, कुलपरंपरेची
-चाड, सामाजिक प्रतिष्ठा आणि समाजाच्या स्थूल न्यायबुद्धीच्या
पुण्यप्रकोपाची दहशत, हेच अंकुश सावकारावर असत व यामुळे
सावकाराची सेवा अव्याहत चाले.

आधुनिक सरकारानें सामाजिक पुण्यप्रकोपाची नांगी मोडून
टाकिली आहे. कायदेकोर्टानीं सामाजिक जबाबदारीविषयी आंधळे-
पणा स्वीकारला आहे, आणि नागड्या स्वार्थाला राजमान्यता दिली

..आहे; व इतकें केल्यानंतर सावकार म्हणजे प्रजेला लागलेल्या
जळवा अशी हाकाटी सुरू करून सावकाराची लोकप्रियता अगदीं
तोडून टाकिली आहे. एकीकडे सावकाराला बिघडण्यास उभे-
जन देणे व दुसरीकडे सावकार हा वर्गच प्रजाद्रोही आहे असें
युक्तीने लोकमत तयार करणें असा हा आश्चर्यकारक खेळ चातूआहे.

सावकाराला उडवून देऊन त्याच्या जागी पतपेढ्या स्थापून
खेडेगावातील लोकांचा सर्व आर्थिक व्यवहार सरकारी वळणांत
आणावयाचा, कर्ज देण्यांत उदारता आणिली तरी माणुसकीचा
संबंध त्यांतून काढून टाकावयाचा व खेडेगावाचं सांपत्तिक जीवन
-शहराच्या सांपत्तिक जीवनाच्या शेपटास बांधून टाकावयाचें, अशी
ही सगळी नीति जमली -आहे.

या सर्व प्रकारांत अत्यंत कवि वाटते ती कर्ज काढणाऱ्या गरीब
रयतेची नव्हे पण आपल्या हाताने अथवा आपल्या आधळेपणानें
आणि मूर्खपणाने बिघडत चाललेल्या आणि नाश पावणाऱ्या साव-
-कारधर्गाची.
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सामाजिक नीतिमत्ता खालावत चालल्यामुळें, त्याचप्रमाणे ०. -

गावातील उत्पन्नाच्या बावी कमी होऊन खर्चाच्या वावी वाहूलागल्या.
मुळें सावकाराच्या धंद्यांतहि आतां बरकत राहिली नाही. खेडेगावातील्हु
उद्योगधंदे नष्ट झाल्याने दिले कर्ज उत्पन्न वाढविण्याकडे वापरले
जात नाहीं. शेतकऱ्यांमध्यें पेरलेले पैसे उगवून हातीं परत येणे दुर
पास्त झालें आहे. धोरणी सावकाराने हात आखडता घेऊन शहरचा
रस्ता सुधारला आहे. कांहीं कांहीं ठिकाणी सावकारींत कस राहिला
नाहीं म्हणून सावकारांनीं जी क्षेत्र सोडून दिली तेथें काबुलीवाले
किंवा इतर दंडेलीचा कायदा चालविणारे मूर लोक सावकार म्हणून
घुसले आहेत आणि प्रजा अधिकाधिक हवालदील होत चालली आहे.

प्राचीन काळची व्यतिरम्य चित्रे रेखाटणे हें निराळें आणि प्राचीन
काळचा पुनः उद्धार करूं पहाणे निराळें. जो काळ गेला तो पुनः
न येण्यासाठी गेला आहे हें विसरता कामा नये. प्राचीन समाज-
व्यवस्था अथवा त्यांतील प्राचीन संस्था या पुनः चालू करितां याव-
याच्या नाहींत. तसें करणें शक्य असलें तरी नवीन काळांत प्राचीन
गोष्टी कार्यकारी होणार नाहींत आणि तेंहि शक्य झालें तरी जुन्या

गोष्टींना फिरून चालन काय म्हणून द्यावे? नवीन पिढीची स्वतःची
म्हणून कांहीं जीवनप्रतिभा असेल कीं नाही!

प्राचीन व्यवस्थेतील जीवनपोषक तत्त्वें ओळखून नवीन रूपाने ती
अमलांत आणिलीं पाहिजेत

व्यक्तीला ज्याप्रमाणें टेक असते, चारित्र्य असतें, जीवन कृतार्थ -

करण्याची वेळ आली म्हणजे सर्वस्वाचा त्याग करण्याचें वीरकर्म:
प्रगट करण्याची धर्मबुद्धि असते त्याचप्रमाणें संस्थांनाहि टेक,
चारित्र्य व धर्मबुद्धि हीं सर्व असतात व समाजाची सर्वांगीण
उन्नीत करण्याची ही तत्त्वें प्रगट करण्याचें युग आता प्राप्त

झाले आहे. ज्या लोकांचे जीवन परस्पर ओतप्रोत आहे, अथवा
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ओतप्रोत होणें संभवनीय आहे अशांचे संघ बनवून त्या संघांनी
सावकारकी चालविली पाहिजे व त्या सावकारीमध्ये केवळ आर्थिक
व्यवहाराचे नव्हे तर समग्र जीवनव्यवहाराचे सिद्धांत ग्रथित केले
पाहिजेत. अशा संघावर सरकारचा ताबा नसावा, मग तें स्वदेशी
सरकार कां असेना! समाजांतील घटकांचा ताबा असावा, व तो।३
बहुमताच्या पद्धतीने न ठरविता निःसंशय समाजमान्य अशा चारित्र्य-
शील व्यक्तींचा व कायमचा असावा. पिढीजात राजाचे सामान्य
दोष प्रजा ज्याप्रमाणें सहन करते, त्याप्रमाणें अशा पुढाऱ्यांचे
दोष सहन करूनहि समाजाने त्यांच्या व्यवस्थेस स्थैर्य आणले पाहिजे
मात्र अशा व्यवस्थेत वंशपरंपरेचें तत्त्व घुसून देण्याची खबरदारी घ्यावी

अशा संघांत जुन्या वळणाच्या समाजहितैषी सावकारांना प्रथम
स्थान दिलें पाहिजे. म्हणजे सहकारी पतपेढ्यांतील इष्ट तत्त्वें आणि
पिढीजात सावकारीतील इष्ट तत्त्वें यांचा मिलाफ होईल.

वाटल्यास महासभेसारख्या मध्यवर्ति संस्थेने चारित्र्यवान व ग्राम-

सेवक तरुणांना थोडेसे भांडवल पुरवून व नियम लावून देऊन
खेडेगांवांतील लोकांमध्यें सावकारी करावयास सोडून द्यावे, आणि
अशा सावकारी भांडवलाच्या मदतीने खेडेगांवांतील नव्या जुन्या
धंद्यांचे पुनर्जीवन कसें होईल याकडे लक्ष द्यावे. आळस, अव्यवस्था,
अप्रामाणिकपणा आणि पक्षपात या चार गोष्टी टाळल्या तर नव्या
सावकारीच्या द्वारा ग्रामोद्धार बराच करतां येईल.
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हिंदुस्थानमध्यें मोठमोठे कारखाने, जंगी भांडवले, कड

.मैलांची शेती आणि परदेशी वाढता व्यापार, असले वातावरण
चालू द्याक्याचे किंवा नाही हें आपल्याला एकदा कायमचे ठरवावे
लागणार. हिंदुस्थान संस्कारी, सुधारले व संघटित राष्ट्र आहे.
यानें इंग्लंड, अमेरिका, जर्मनी किंवा जपानचे अनुकरण करण्याचे
ठरविलें तर योग्य काळी तें सहज शक्य आहे. रशियाला जर दहा-
वर्षात असाधारण परिवर्तन करतां आलें आणि रशिया आज जर
वर सांगितलेल्या सर्व राष्ट्रांनां भयंकर प्रतिस्पर्धी वाटूं लागला आहे
तर हिंदुस्थानांत हीच प्रगति त्याहून थोड्या वर्षात करून दाखविणे
अशक्य नाही. पण हिंदुस्थानने तो मार्ग स्वीकारावयाचा किंवा नाही
याचा विचार केला पाहिजे.

मनुष्यसमाजाचे आर्थिक संघटन त्यांच्या जीवन-सिद्धांतावर
अवलंबून असतें. जर्मनीचे, इंग्लंडचे किंवा रशियाचे अनुकरण
करावयाचें तर त्यांची फिल्युफी स्वीकारली पाहिजे. मग समाज-
रचनाहि त्यांच्या वळणावर आपोआप जाणारच. जशी अर्थनीति

तशीच धर्मनीति. तेव्हां इतर देशांचें अनुकरण करावयाचें म्हणजे
हिंदुस्थानानं भारतीयत्वाला मुकावयाचें. ही आपली तयारी आहे
किंवा नाहीं?

जर भारतीयत्व म्हणजे कांहीं अलौकिक वस्तु नसली तर ती
सोडून देण्याची आपली केव्हांहि तयारी असली पाहिजे. केवळ
आपलेपणा किंवा जुनेपणा याची जीवनदृष्ट्या किंमत केवढी! पण
जर भारतीय जीवनदृष्टि कल्याणाची असेल, जगांतील माणुसकीचा
नाश करणारे स्वभावदोष टाळण्याची शक्ति जर भारतीयत्वांत असेल
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तर आपण अनुकरणाचा मार्ग कधीहि स्वीकारता कामा नये
दुसऱ्याच्या आहारी पडलें काय किंवा दुसऱ्यांच्या मागोमाग गेलें
काय अनुकरण हें मरणच होय. इतर राष्ट्रांतील बाजार काबीज
करून देशदेशांतरीचा पैसा हिंदुस्थानांत खेचण्याची आणि मागस-
लेल्या देशांत दुष्काळ, बेकारी आणि परतंत्रता पाठविण्याची दुईडि
जर आपल्यांत नसेल तर आपण ' यसमाचोद्रिदजते लोको लोका-
लोद्विजते च य: ' या तत्त्वावरच आपली समाजनीति व अर्थनीति

रचली पाहिजे. भांडवल, प्राकृतिक शक्ति आणि सामाजिक सत्ता

यांचे अवाढव्य केंद्रीकरण करणें म्हणजे सामाजिक जीवनांत
.साम्राज्यवाद उत्पन्न करणें आहे; मग तें साम्राज्य अमेरिकन पद्ध-

तीचें असो किंवा रशियन पद्धतीचे असो. संपत्तीमुळेच गरीबी उत्पन्न

शेते हें अर्थशास्त्राचे सूक्ष्म तत्त्व रशियाला पटूनहि न पटल्या-
सारखे आहे. यांतून जर मार्ग काढावयाचा असेल तर हिंदुस्थानची
ग्रामसंस्कृति लक्षांत घेऊन आपली अर्थनीति ठरविली पाहिजे.
प्रजेचे संघटन राजकीय पायावर न करतां संस्कृतीच्या पायावर केलें
'पाहिजे. म्हणजे व्यक्तिस्वातंत्र्य कायम राहून मनुष्याचा आत्मा-
गौरव टिकेल.

ही गोष्ट जर आपल्याला पटली तर खेडेगांवाच्या आर्थिक जीव-
नाची स्पष्ट कल्पना आपल्याला येईल.

लहान लहान कुटुंब किंवा मोठ कुटुंब आपापली शेते नांगरून
सुखाने रहात आहेत, फावल्या वेळीं समाजोपयोगी लहानमोठे धंदे
करीत आहेत, सर्व प्रकारचे उद्योगहुन्नर सर्वच लहान प्रमाणावर
ठिकठिकाणी चालले आहेत आणि सार्वजनिक हिताची मोठमोठी
कामे लहान लहान घटक समजूतदारपणानें एकल होऊन मोठ्या
पायावर पार पाडीत आहेत असेंच समाजाचें स्वरूप असणें आप-
ऱ्याला इष्ट आहे. प्रत्येकाजवळ नांगरावयाला थोडीफार जमीन,



९० हिंडलग्याचा प्रसाद

उद्योगहुन्नर करावयास आऊतें व अवजारे, ठराविक गिऱ्हाइकी
आणि वर्षभरचा व्यवहार सुरळीत चालावयास लागणारे भांडवल
प्रत्येकाजवळ असावें हा आपला आदर्श आहे. अशा स्थितींत
कोणालाहि कर्ज काढण्याची पाळी येऊ नये. प्रसंगविशेषीं अधिक:
पैशाची जरूर पडलीच तर समान व्यवसायी लोकांकडून वर्गणीच्या.

रूपाने उसनवार पैसे मिळाले पाहिजेत.
पण ही स्थिति मोठ्या प्रयत्नानंच आणता येईल. तोपर्यंत कर्ज

काढण्याची आवश्यकता ही रहाणारच.
कर्जे दोन प्रकारचीं असतात. शेती, व्यापार, उद्योग, हुजर,.

दलाली अथवा सामाजिक हिताची मोठमोठी कामे यांसाठी काढले
कर्ज निराळें आणि आजारीपणाचा खर्च भागविण्यासाठी, मुलीलाहुंडा
देण्यासाठी, कोर्ट लढण्यासाठीं, उपासमार टाळण्यासाठीअथवा व्यसना-
साठी काढले कर्ज निराळें. मनुष्य जर अकलेने वागला तर पहिला
प्रकारचे कर्ज हें ओझे नाहीं. उलट भांडवल वाढल्याने अशा
कर्जाच्या योगाने अत्यांशानें कां होईना मनुष्याचे सामार्थ्य त्यापलै
वाढतेच. दुसऱ्या प्रकारचे कर्ज हें जीवनांतील अडचणी अपरिहार्य

आहेत असें समजूनच करावयाचें.
दोन्ही प्रकारच्य १ कर्जीच्या योगाने कर्ज देणारा इसम तें घेणा-

ऱ्यांच्या जीवनावर आपला काबू प्रस्थापित करतो. कर्ज घेणारा
जितका लहान,जितका दुर्बळ अथवा अज्ञान तितका तो कर्ज देणाऱ्याच्या
कशीत जाऊन अगदीं गुलाम बनतो. कर्जाच्या सर्व शर्ती लायाच्या
असोत किंवा पिळून काढणाऱ्या असोत धनकोच्या इच्छेप्रमाणे
ठरल्या जातात आणि ठराविक शर्तीबाहेरहि कणकोला किती तरी
दावतींत धनकोची भर करावी लागते. कणकोच्या दुःस्थितीला
कायदा सगळ्या बाजूंनी घेऊन धनको न्यायाचा टेंभा मिरझितो
एवढेच नव्हे पण परोपकार केल्याचाद्रि तो आव व्हाणतो. आणि
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या दुशला मान तुकविणें कणकोला प्रास होते; म्हणून म्हण पडदी
आहे,कीं, ' गरजवंताला अक्कल नसते '

व्यापार-उद्योगासाठी काढलेल्या कर्जात ऋणको जर सावधान
नसेल तर व्यापार-उद्योग करून लोणी लोणी सर्व धनकोस मिळाव -
याचे आणि ऋणकोच्या वाट्यास केवळ ताकाचे पाणी रहावयाचें.
ज्याप्रमाणें लोक गुरे बाळगतात, गुलाम बाळगतात, मधमाशा बाळ-
गात आणि त्यांच्या मेहेनतीचा सर्व फायदा आपलासा करतात त्या-
प्रमाणें भांडवलवाले आपल्या भांडवलाचा उपयोग करून त्यांतून

दूध आणि मध तयार करून देणारे ऋणको बाळगत असतात.
आणि जर घेतले कर्ज द्रव्यवृद्धीसाठी नसून अडचणींतून मुक्त

होण्यासाठी घेतले असेल तर मग काय विचारावे? असलें कर्ज

म्हणजे शुद्ध गुलामगिरीच होय.
यासाठीं खेडेगावातील लोकांनीं होतां होईल तो कर्ज न काढ-

ण्याच्राच निश्चय करावा. कर्ज काढल्याने काटकसर नाहीशी होते,
कशाचाच अंदाज रहात नाहीं आणि सगळाच आंधळा दरबार होतो..

ग कर्ज काढावेच लागलें तर कर्मींत कमी व्याजाने, स्वतःच्या
वीच्या शर्तीने मिळेल अशी नजर ठेवावी. कर्ज फेडण्याचे हटे

आ वेळा स्वतःच्या सोयीच्याच ठेवाव्यात. कर्जापायी बुडून जाव-
याचे नसेल तर कर्ज काढणाऱ्यानें आपला हिशोब अगदीं झोल
आरशासारखा ठेवला पाहिजे. पुष्कळदां वर्षांची बेगमी वेळी करून
न ठेवल्यानंच कर्ज काढावे लागतें. गोर-गरीबांना वर्षाची वेरगुम्री

करून ठेवणे बहुधा कठीण असतें. अशांनी आपल्या दिशा-समजुतदार व चारित्र्यवान अशा लोकाशी मिळून आइंडिधक संघ तयार
करावेत आणि संघाच्या रूपाने वार्षिक बेगमी करून ठेवावी. व्यक्तीला '

कर्ज काढावयाचे असेल' तर तें स्वतंत्रपणेन काढता संघामार्फत काढावे ..
असं कुंईं?ंल्येउा?नेऊ कर्ज देणारास उत्तम तारण मिळतेआणि कर्जे घेणारास कर्ज- :
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सोयीने मिळून काढलेले पैसे कसे वापरावेत,त्याचा हिशोब कसा ठेवावा
वगैरे बाबतींत संघाकडून मूल्यवान असा सलाहि मिळतो. संघाची।

देखरेख व संघाचा अंकुश व्यक्तिगत जीवन सुसंघटित आणि पाया-
शुद्ध करण्याला खूप उपयोगी असतो. आणि कर्जामुळे येणारी गुलामी
तर याच मार्गानं टाळणे शक्य आहे. कर्ज काढावयाचेंच तर ते
काढण्याचे शास्त्र तयार करून सशास्त्र पद्धतीने तें काढावे सांघिक
जीवनामध्येंच हें शक्य असतें, व म्हणून संघ खूप विचाराने तयार
केले पाहिजेत

अशा संघाचा उद्देश वस्तुतः आर्थिक असला तरी संघ हा जीवन-
संघ आहे हे विसरता कामा नये. जातीच्या किंवा धर्माच्या तत्त्वांवर

.हा संघ करूं नये. पण ज्यांच्यामध्ये मित्रत्वाचें नाते आहे, प्रेमाचा
जिव्हाळा आहे, आर्थिक व्यवहार चोख असल्याबद्दल परस्पर विश्वास

आहे, एकमेकांना व्यवहारांत सल्लामसलत देण्याची सवय आहे,
-अशांचेच संघ करावेत. संघांत नवीन मनुष्य घ्यावयाचा तो जुन्या-

च्या मोठ्या बहुमतानेच घेण्याची पद्धत ठेवावी. संघाच्या मुख्य
चालकांच्या अभिप्रायाला नेहमी मान द्यावा. आणि हे मुख्य संचा-
-लक पसंत करावयाचे ते त्यांच्या केवळ चलाखीकडे पाहून पसंत न
करितां समाजहितैषिता, निःसहता आणि व्यवहाराचा कडकपणा हे
.गुण पाहून त्यांना पसंत केले पाहिजेत.

ज्याप्रमाणें आपण एन्सिन चालवणाऱ्यांवर आणि गार्डावर सबंध
आगगाडीचा विश्वास टाकून रालीं आपापल्या डब्यांत घोरत पडत,
त्याप्रमाणें विश्वासाने नव्हे, तर आळसाने संचालकांकडे सर्व गोष्टी

सोपवून संघातले लोक पडून असतात. अशानें संघाचा मूळ उद्देशच
मारला जातो. संघांत सामील होणाऱ्या प्रत्येक मनुष्यास उत्तमपणे
जगावें कसें व स्वार्थ, परार्थ व परमार्थ संपादन करावा कसा याचं उत्तम
शिक्षण आणि उत्तम तालीम मिळणे हा संघाचा मुख्य उद्देश. हा उद्देश
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पार पाडण्यस सर्वीनी सघकायात ध्यान दिलें पाहिजे. एकमेकांच्या
व्यवहारात ढवळाढवळ न करतां जेवढे लक्ष देता येईल तेवढे देण्याची
कला ही अत्यंत उपयोगी जीवनकला आहे. या कलेच्या जोरावर:
समाज समर्थ होणार आहे. असें सामर्थ्य एकदा मिळविले म्हणजे-
कर्जीचा व्यवहारच काय,सर्वच जीवनव्यवहार सुव्यवस्थित होणार आहे. ७

ही सर्व पुढची तयारी झाली. आज खेचेनगावांतून जोकर्जबाजारी-
पणा व्यापून राहिला आहे त्याला उपाय काय १ आजची स्थिति ही
स्वाभाविक नसून सामाजिक महारोगाची निशाणी आहे. जी वस्तु
समाजव्यापी आहे ती स्वाभाविकच आहे व अशीच नेहमी असाव-
याची असें वाट हें जडतेचे लक्षण आहे.

या महारोगाचा उपायहि वरील संघांतच आहे. संघ जसजसा
विशाळ व समर्थ होईल त्या मानानें त्याला गावातील सर्व कर्जव्यव-

हाराची माहिती एकत्र करून त्याची तपासणी करण्याची शक्ति येईल. -

एखाद्याचे कर्ज बुडणे हें जितके अयोग्य आहे तितकेच कर्जापायी
समाज व त्याचा पुरुषार्थ बुडणे हेहि अयोग्य आहे. हें तत्त्व ध्यानांत
ठेवून समदृष्टीनें कर्जव्यवहाराची छाननी झाली पाहिजे, आणि तीसुद्धा
कोटी न्यायाच्या पद्धतीने नव्हे, तर सामाजिक न्यायाच्या पद्धतीने. सर्व -

पक्षांना वाचवून घेऊन आजची गुंतागुंत उकलली पाहिजे. असा-
धारण परिस्थितींत उपयोजण्याचे उपायहि असाधारणच असतात.
सरकारने व संघाने मध्ये पडून कहीं विशिष्ट पद्धतीने शेतकऱ्यांच्या:
कांही कांहीं गरजचा बोजा उचलल्याशिवाय आणि बाकीचे कर्ज

वितळवून टाकण्यासाठी शेतकऱ्यास मदत केल्याशिशवाय शेतकरी तगणें
शक्य नाहीं एकदा अशी झडती केल्यानंतर पूर्वीच्या चुका न
होतील अशासाठी कांहीं व्यवस्था लावून द्यावी लागेल. नुसते
कायदे कडक करून व व्यबहाराच्या पावलोंपावलीं परवानगी मिळ-
विण्याची अ ाडकाठी उत्पन्न करून हें काम व्हावयाचें नाहीं. संघानेच
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संयुरोबिक जबाबदारीच्या योगाने अंकाला मजबूत केलें पाहिजे.
'' आजच्या सावृंकांखंर्गालौंः रशियतीचे यथार्थ आकलन करून

देणारे कडकडीत शिक्षण देर्थांची आवश्यकता आहे. आहे ही स्थिति
चालले शक्य नाही. ज्याप्रमाणें रात्रीं निजून म्हणजे एक रीतीनें मरून
दुसरें दिवशी आपण नव्या दमाने उठत त्याप्रमाणें सावकारवर्गाने

आजच्या अंकावर पडदा पाडून व तसें करतांना सोसावी लागणारी
कळ सोसून सुरवातीला सांगितल्याप्रमाणें नवीन अंकाला सुरवात
केली पाहिजे. ही नवी घडी बसविण्यास संघाची मदत पुष्कळ होईल.

जीवनच जर निःसत्त्व झालें तर कायदे काय आणि संघ काय, धर्म

काय आणि धुरीणकाय, कशानेंचगाडा चालता व्हावयाचा नाहीं. खेडे-
गावातील उद्योगधंदे पुन : चालते केले पाहिजेत. तेथेंहि नवीन दिशा
आणि नवीन वळण ही आवश्यक आहेतच.उद्योगधंदे वाढलेसामाजिक
पुरुषार्थ वाढला म्हणजे वाहते जीवन आपोआप शुद्ध आणि जोम-
दार होतें. उद्योगी राष्ट्रांतील विचारी लोक स्वतःस लागणारा माल
उत्तम रीतीनें कसा तयार होईल याचा विचार करीत असतात.
देशांत बाहेरून येणारा माल मूळ कोठे तयार होतो, कसा तयार
होतो, त्याचें रूपांतर कोण व कसें करते, मालाची ने-आण कोण
करते, आणि त्या मालाला दिलेल्या किमतीत कोणाकोणाचा कसा
नफा विभागला जातो या सर्व गोष्टीचा छडा लावतात. त्याचप्रमाणें

देशांतून बाहेर जाणारा माल कोण कशासाठी कोठे घेऊन जातो,
त्याचें रूपांतर कसें होतें, तो माल कोणत्या कामी लागतो व शेवटीं
कोठे पोहचतो याचीहि त्यांनीं माहिती काढलेली असते व या सर्व

व्यवहारांत कोणता भाग आपल्याकडे असणें योग्य आहे, किती
नक्याचे आपण धनी आहोंत याचे ज्ञान ते मिळवितात. गुजराथ-
मधील एक शेतकरी दर वर्षी हजारों रुपयांची फळें पैदा करतो इतकेंच
.नव्हे तर कराची, लाहोर, दिली, मद्रास वगैरे दृरवर प्रवास करून
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२ई?हें२३७८३ज७८, '.जून विलायतचें टपाल विमानांतून जाते सागितल्याबरोबर तो

चने उद्गारला, 'तर मग आमचे आने, चिकू आणि बोरे विमा-
-नातून विलायतेला कां पाठवू नयेत? माझी फळें मोसम सुरू होण्या-
ग्री पिकावयास लागतात, व कांहीं झाडे मोसम संपल्यानंतर पाडास
येतात, त्यांना भाव चांगला आलाच पाहिजे. '

सर्व जगाचा व्यापार करण्याची हाव मनांत न बाळगता, जर
आपले शेकतरी वरील वृद्धाप्रमाणे जागरूक झाले तर्र हिंदुस्थानचें
दैन्य दूर होईल. जागरूक व कर्तबगार शेतकऱ्यांनी काढले कर्ज

त्याना बुडवत नाहीं. उलट, पोहण्याच्या फुग्याप्रमाणे, रबरी कड्या-
प्रमाणें अथवा बुचाच्या जाकिटाप्रमानें तरून जाण्यास मदतच करते.



कोर्टबाजी
हिंदुस्थानांत पराक्रम गाजविणाऱ्या कोठल्याशा एका गोऱ्या सेना-

पतीच्या चरित्रांत. वाचव्याचे आठवते कीं, तो आपली फौज घेऊन
बंगाल्यांत प्रवास करीत असतां एका गावातील लोक आपल्या सर्व

चीजवस्तुनिशीं जीव घेऊन पळत आहेत असें त्यानें पाहिले लोकांना
थांबवून त्यानें विचारले, ' तुमच्यावर असें काय संकट आलें आहे
कीं, गांव सोडून तुम्ही पळत आहात? आमची एवढी मोठी फौज
आहे, आम्ही तुमचे सहज रक्षण करूं शकू. ' लोकांनी उत्तर दिलें
तसाच कोणी शत्रु असता तर आम्ही तुमचे रक्षण मागितले असते

आम्ही आमचे गांव सोडून जाती आहोंत याचे कारण निराळें आहे
आम्ही ऐकले आहे कीं, आमच्या येथें ब्रिटिश अदालत स्थापन होणारं
आहे. एवढ्यासाठी आम्ही देशत्याग करीत आहोत ' हा अनुभव
नमूद करतांना त्या गोऱ्या सेनापतीला काय काय वाटलें असेल!
ब्रिटिश लोकांना त्यांच्या न्यायाबद्दल नेहमी अभिमान वाटत असतो
सतराव्या शतकाच्या सुरवातीला मद्रासकडील एका संस्कृत कदीने
ब्रिटिशांच्या न्यायप्रियतेची मुक्त कंठाने खातच केली आहे असें
असतांना लोकांनी कोर्टाना कां न्यावे?

ब्रिटिश न्याय'कितीहि काटेतोल असला तरी तो फार खर्चाळ आहे
सोपा नाहीं. त्याचें शेपूट लवकर संपत नाही आणि कोर्टींत जाणाऱ्या
लोकांची नीतिमत्ता वाढते असा अनुभव नाही. त्यामुळें घोपटमार्गी
न्यायाने स्वतःचा व्यवहार चालविणाऱ्या पंचप्रमुख प्रजेला त्याची भीति

२७२ जअआहे;२.७२ कायद्याच्या७ना९२व्याप्रकारचा सामाजिक स्वभाव कळ८.२ तसला
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स्वभाव आपल्या लोकांचा नाहीं. हा केवळ संस्कृतिभेदाचा प्रश्न

आहे. आपलें जीवन अधिक सामाजिक आहे. लहानशा वर्तुळांत कां
होईना आपले लोक परस्परावलंबनाने राहतात व ज्या समाजांतील
व्यवहाराचा झगडा असेल त्याच समाजांतील शहाण्यासुरत्या व दोन्ही
पक्षांना ओळखणाऱ्या अशा पंचांमार्फत न्याय मिळविण्याची आप-
त्याला पूर्वांपासूनची सवय आहे व या न्यायांत तराजू घेऊन बस-
लेल्या व डोळे बांधून तरवार उपसणाऱ्या न्यायदेवतेला संतुष्ट करा-
वयाचा' विचार नसून, व्यवहार सुरळीत चालेल, सामाजिक संबंध
संभाळले जातील .आणि लफंग्या लोकांस गुन्हा करण्यास उत्तेजन
मिळणार नाहीं एवढीच बाळबोध दृष्टि ठेवण्यांत येते. प्रेम आणि
सहकार यांना विसरून जाणारा तागडीचा न्याय आपल्या लोकांनी
मानलेला नाहीं; हा संस्कृतीचा मोठा फरक आहे.

व्याप्रमाणें लहान व्यापाऱ्यांना भांडवल व्याजी देऊन सावकार
त्यांच्या धंद्यातील बहुतेक सगळा कस चोखून घेतो त्याचप्रमाणे
कोर्ट आणि कोर्टीच्या दारांत बसलेले वकील हे भांडणाऱ्या लोकांना
न्याय मिळवून देता देता अगदीं सोलून काढतात. आणि या
न्यायाचे विधि-विधान इतकें लांबलचक असतें कीं, कोर्टाच्या चक्रांत
मनुष्य एकदा सापडला म्हणजे त्याला नित्याच्या व्यवहाराकडे लक्ष

देणेहि जवळ जवळ दुरापास्त होतें. खेडेगावातील लोकांना तर
फिरत्या कोर्टाच्या मागोमाग जातां जाता नाकी नऊ येतात; आणि
आजारांत चांगला डॉक्टर मिळविणे हें जसे धनवंताच्या भाग्यांतच

लिहिले असतें त्याचप्रमाणें चांगला वकील मिळविणे हें देखील
मोठ्या बैलीचेंच भाग्य आहे.

ज्याप्रमाणें धर्मप्रचारक, मिशनरी लोक स्वतःच्या धर्माची प्रतिष्ठा

वाढविण्यासाठी गोरगरिबांना औषधे देन्याची सोय अगदीं फुकट व
पुष्कळ वेळां कळकळीने करतात, त्याप्रमाणें आपल्या देशांतील
६. प्र. ७
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बऱ्याचशा धर्मनिष्ठ कायदेपंडितांनी मिशनरी बनून लोकांना न्याय
मिळवून दिला पाहिजे आणि त्याबरोबर न्यायाचे शिक्षणहि दिले
पाहिजे. खरा डॉक्टर ज्याप्रमाणें रोग्याला औषध देऊन स्वस्थ बसत
नाहीं पण रोगाची कारणें समजावून देऊन रोग न होण्यासाठी काय
काय केलें पाहिजे हें समजावून सांगतो, त्याप्रमाणें खरा कायदेपंडित
समाजाला कायद्याची कलमे चुकविण्यासाठी उलड्यासुलट्या कशा
उड्या माराव्यात आणि कोणत्याहि घटनेला बुद्धीच्या शिताफीने
हवा तो रंग कसा द्यावा हें शिकविण्याच्या ऐवजी आपला व्यवहार
कसा चोख करावा याचेच शिक्षण देईल. विद्यादानाचा ज्याप्रमाणें

किफायतशीर धंदा होऊं शकत नाही, समाजसेवेचा तो एक पवित्र

भाग आहे, त्याचप्रमाणें व्यवहारांत बुद्धिदान किंवा न्यायदान हेहि
अडचणींत सांपडलेल्या लोकांकडून पैसे उकळेण्याचें साधन न होतां
समाजाचें कल्याण करण्याची ती एक तपश्चर्या झाली पाहिजे.

इतिहास-संशोधनाच्या बाबतींत ज्याप्रमाणें प्रथम पाश्चात्यांनी

सुरवात केली पण आतां या देशांतील विद्वानांनीं येथील संस्कृति
यथार्थपणे समजून घेऊन या विषयांत स्वदेशी पाया वाढला आहे, त्याच-
प्रमाणें वैद्यक व न्यायखातें या दोन्ही वाबतीत पूर्वपरंपरा ओळखून
समाजाची नाडी तपासून, स्वदेशी पद्धत चालू केली पाहिजे. आजचे
डॉक्टर आणि वकील केवळ अनुसरण करणारे शिष्य आहेत. या
लोकांनी मनावर घेतल्यास या दोन्ही क्षेत्रांतील सबंध पायाच बक
लणें अशक्य नाही. पण तसें करण्यास असाधारण स्वार्थत्याग हवा
आहे देवांनीच यज्ञांचा विरोध केला तर त्यांची चंगळ कशी चालेल?

पुष्कळदां असें होतें कीं, चालत्या स्थितीविषयी ज्याच्या हृदयांत
असंतोष आहे, चालू पद्धतीचे दोष ज्यांना बरोबर समजले आहेत,
आणि नवी घट्ट? कोणत्या पद्धतीची असली पाहिजे याचीहि व्यवांना
थोडीफार कल्पना आहे अशा लोकामध्ये जुलै बदलून नर्वे चालू
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करण्याइतकें बुद्धिसामर्थ्य नसतें, तशी धमकनसते. अशा लोकांमध्ये
आपापसांत सूक्ष्म मतभेद असल्यानें त्यांचें संघटनहि होऊं शकत
नाही. आणि जुनी पद्धति तर संघटित, दृढमूल व प्रतिष्ठित असते.
अशा स्थितींत सुधारकांची ओरड खरी असूनहि तिचा परिणाम
होत नाही. आणि अशांनी केलेला दुर्बळ विरोध जुन्या पद्धतीचे
नुकसान करण्याऐवजी तिला मजबूतच बनवितो. शिक्षण, वैद्यकी

व न्याय या तिन्ही क्षेत्रांत असें झालेलें आहे.
मनुष्याने जर अतिलोभाला बळी न पडता, सजन लोकांशीच

व्यवहार करावयाचें ठरविलें तर त्याला दोन्ही बाजूंच्या हिताहिताचा
आणि स्वार्थाचा विचार करण्याची सवय सहज पडेल. इतकें असून
जर मतभेद राहिलाच तर तिऱ्हाईत तटस्थ पंचांमार्फत तो सोडवून
घेणे मुळींच कठीण पडणार नाहीं. पण मनुष्य लोभाला बळी पडतो;
आणि दोन्ही पक्षांनीं आपापला स्वार्थ ताणावा असा नियम होऊन
बसतो. एक दोन पिढ्या गेल्या, आपण म्हणत आलों आहोंत कीं
कोर्टाच्या ऐवजी लवाद-पंचायतीची स्थापना व्हावी. पण मौज-
राच्या गळ्यांत अजून घाट बांधली गेली नाहीं. खरोखर पहाता
पंचायतीची स्थापना होण्यास समाजांतील व्यवहारच अधिक शुद्ध
व म्हणून मर्यादित होण्याची आवश्यकता आहे. शहरांतील व्यापारी
वातावरणाला असें करणें कदाचित् जादू जाईल; पण खेडेगावातील
व्यवहार सोपे व साधे असल्यानें आणि परस्पर संबंध केवळ कराराचे
नसून जीवनसंबंध असल्यानें वरील सुधारणा खेडेगांवांतून सहजच
झाली पाहिजे. कडे कोर्टात न्यावयाचे नाहींत असें जर कोणी व्रत

घेईल तर त्याला लवकरच पस्तावावें लागेल. कारण स्वतःचें भांड-
बल बुडवून सामाजिक सुधारणा करण्याचा दूरदृष्टी स्वार्थ फारच
थोड्या लोकांत असतो. पण कधीं काळी कोटीत जावे लागेल अशा
प्रकारच्या व्यवहारांत पाऊलच टाकावयाचें नाहीं असें वत घेणे माल
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मनुष्याला शक्य आहे. आणि हाच खेडेगांवांसाठीं एकमात्र मार्ग आहे.-
कोर्टात खऱ्याचें खोटे केल्यावांचून निभाव लागत नाहीं असें

सर्वच म्हणतात. पण जर मनुष्य दृढतापूर्वक आणि डोळ्यांत तेल.;

घालून खरीखुरी वस्तुस्थितीच कोर्टापुढे नमूद करील तर कोर्ट कशीहि.
असोत, खाजगी व्यवहारांत तरी खराखुरा न्याय देण्याची कोर्टाची-
नैतिक जबाबदारी कोर्टास आपोआपच जाणवूलागेल. मात्र यासाठीं
जो कालावधि लागेल तेवढा त्यागर्खुक सोसला पाहिजे. अस्मानी.
(ईश्वरी कोपाचे), सुलतानी (राजाच्या जबरदस्ती कारणांमुळें होणार
नुकसान आपण मुकाट्याने सोसतो आणि तें जमेस धरूनच व्यवहार
करतो, त्याचप्रमणे रुहानी ( आध्यात्मिक) कारणांसाठीं सोसण्यास
कां तयार होऊं नये? अस्मानी-सुलतानी कारणें असूनहि जर व्यव-
हार सर्वस्वी बुडाला नाहीं तर रुहानी कारणें कबूल केल्याने तो बुडेल
असें मानण्यास कारण काय आहे? वकील असोत किंवा समाजाचे
पुढारी असोत त्यांच्या हातून लोकांपुढे ही बाजू फारच थोडी मांडली
जाते. शिक्षक किंवा प्रोफेसर ज्याप्रमाणें ठराविक पगार घेऊन काम
करतात त्याप्रमाणें ठराविक वेतनावरच वकिलांनी काम करण्याची
पद्धत सुरू झाली पाहिजे. आणि अपिलावर अपिले करण्याची पद्धत

अगदींच संपुष्टांत आणिली पाहिजे.
हें सर्व होईल तेव्हां होवो; आज खेडेगावातील प्रत्येकानें आपला

व्यवहार सुधारून कोर्ट टाळण्याचाच प्रयत्न केला पाहिजे. म्हणजे
वसात सोडून जाण्याचा प्रसंग येणार नाहीं.



लू-न -.' --.त.जे.वरखेर७८.-रू-दारूपेक्षी अफू वाईट, खोडकरपणापेक्षा ऐदीपणा वाईट, घोडे
उडविण्याच्या हौशीपेक्षा पालखीमेण्याची हौस वाईट, एवढे जर
लोकांना पटले तर समाजांतील व्यसनांची मीमांसा करणें आपल्याला

..अधिक सोपे जाईल. रजोगुण अतिशय चुळबुळ करतो, तमोगुण
कोणाच्याहि आध्यांत ना मध्यांत-स्वस्थ पडून असतो, म्हणून तो सत्त्व-

गुणास अधिक जवळ असल्याचा भास होणें स्वाभाविक आहे. पण
तमोगुण हा सर्व वाच्यी अधिक घातुक आहे; अम्युदय आणि

:नि :श्रेयस दोन्ही बुडवणारा आहे; हें समजले तर व्यसनांत देखील
उजवे डावे ठरविणे लोकांनासाधेल.'व्यसने सर्व येवून तेधून वाईटच, पण कांहीं व्यसनीमध्ये डोके
.चालवावें लागतें, हिकमती योजाव्या लागतात, आणि निरनिराळ्या
-कला अवगत करून ध्याव्या लागतात. उलटपक्षी कांही व्यसने मनु-
'ष्याला त्याच्या माणुसकीचा व सर्व शक्तींचा विसर पाडतात. ही दुसऱ्या
प्रकारची व्यसने ज्या समाजांत बोकाळली त्यासमाजाची धडगत नाही;
'कारण तें जिवंतपणीच मरण आहे.

आपल्याला येथें खेडेगांवांतील खास व्यसनांचा विचार कर्तव्य

आहे. दारू, अफू, गांजा वगैरे व्यसनांचा विचार करण्यापूर्वी कांहींहि
-न करतां वायफळ गप्पा मारणे आणि आड्यांत (मजलशींत) हजर
' नसलेल्या लोकांची निंदा करण्यांत वाटेल तेवढा वेळ घालविणे हे
.व्यसन सर्वात मोठे आहे. वायफळ गप्पाने मनुष्याचा पुरुषार्थ जितका
क्षीण होतो तितका विषयसेवनानेंहि कदाचित होत नसेल. वाकूपात
हा वीर्यपाताहून देखील अधिक अशक्ति उत्पन्न करणारा आहे, असें
खोलून बोलून थकागाऱ्याविषयी वैद्यकशास्त्रानं म्हटलें आहे. ' धाकू-
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पातो वीयर्पातातू गरीयान् ' हीच गोष्ट आध्यात्मिक अर्थानेंहि खरी
आहे. खेडेगांवांतील हें व्यसन काहून टाकण्यासाठी खेडेगावातील
तरुणांमध्यें एक जबरदस्त चळवळ चालविली पाहिजे. सामाजिक
संस्कृति टिकवण्यासाठी टीकाशस्त्र अत्यावश्यक आहे, असें म्हणतात
व तें बऱ्याच अशी खरेंहि आहे. पण वायफळ गप्पा आणि हजर
नसलेल्यांची कुटाळकी हें कांहीं सामाजिक उन्नतीचे शस्त्र नव्हे. या-
बोगे समाज दिवसेंदिवस खालावतच जातो. भल्या पहाटे उठून
न्याहारी आचएन घेतावर पोहचणे हें एक शेतकऱ्याचें भूषण मानले
जात असे रात्रीं जागरण कितीहि होवो, शेतकरी म्हटला म्हणजे
भल्या पहाटेच उठाव्याचा. त्याऐवजी आतां उशीराने उठणे शिष्ट-
पणाचें लक्षण मानले जाऊं लागलें आहे. न्याहारीच्या ऐवजी जेथें
चहाचा प्रचार सुरू: झाला आहे तेथें अर्धीमुर्धी सकाळ जवळ जवळ
फुकटच जाते? व्यसन आहे हेंच लोकांच्या लक्षांत अजूनआलें नाहीं.

आपल्या पूर्वजांनी शेकडो पिढ्यांच्या कडक आग्रहाने स्वच्छता
आणि शुचिर्भूतपणा यांच्या सवयी समाजांत रूढ केल्या होत्या; त्याहि
आतां ढिल्या होत चालल्या आहेत, या गोष्टीकडे पुरेसे लक्ष गेलें
नाहीं आहारशुद्धि, शरीरशुद्धि, वस्त्रशुद्धि आणि वाणीची शुद्धि या
गोष्टी संस्कृतीच्या अगदीं पायाशी आहेत. कदाचित् कपडे पूर्वीपेक्षा

आजचे लोक अधिक साफसूफ ठेवीत असतील, पण बाकीच्या बाब-
तीत शिथिलता वाढत आहे.

ाऊइ पूर्वीचे लोक कपडे वापरतच फार थोडे. बाहेर जातांना घाल-
ण्याचे कपडे धातेरसुद्धा निराळें असे व तें जपून घडी करून ठेव-
ले असे आपल्या देशांत कपडे कमी वापरणाराला क्षयरोग आणि
चामडीचे रोग बरेच कमी होतात असा वैद्यकीय अनुभव आहे.

२२२५२,८९७२४८,२-२
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होत नसल्याने दारिद्यवृद्धीचें साधनहि वाढविलें. उगीचच्या उगीच
कपड्यांवर कपडे चढविणे याला व्यसन कां म्हणूं नये हाहि एक
प्रश्रच आहे.]

कांहीं व्यसने इतकी रूढ आणि दृढमूल झालेलीं असतात की,
त्यांच्या विरूद्ध लोकांची धर्मबुद्धिच बोथट झालेली असते. अश्वील
शब्द वाटेल तेव्हां वाटेल तसे वापरणे, एकमेकाला घाणेरड्या शिव्या
देणे आणि स्त्रियांच्या समोर आणि मुलामुलींच्या समोर देखील न
लाजता विचकट बोल याचे खेडेगावातील लोकांना कांहींच वाटत
नाहीं. हा दोष सर्व जगभर पसरलेला असला तरी तो काढण्याजोगा
नाहीं असें मात्र नव्हे.

आणि जणू काय अलील शब्दांचे शब्दभांडार रिकामे होईल,
शब्द न वापरल्यानें गळून पडतील या भयाने शिमग्यासारखे सण
रूढीने चालू ठेविले आहेत. शिमग्याचा सण हो गुलामगिरीचे द्योतक
आहे. तो बदलून टाकला पाहिजे, त्याचें शुद्धीकरण झालें पाहिजे.

समाजाला आतून पोखरून खाणारे व्यसन म्हणजे वैवाहिक नीति-
संबंध भ्रष्ट करण्याचें होय. एकाकाळी वेश्यागमन आपल्या देशांत
अमर्याद.बोकाळलेले होतें. हलीं तें बरेंच कमी झालें आहे असें म्हणत
येईल. व्यभिचाराविषयीं असें म्हणतां येईल किंवा नाहीं हें सांगवत
नाहीं. तरुणांमध्यें स्वतःला नामर्द करण्याचें व्यसन पूर्वी कितपत होतें
याची कल्पना करणें कठीण आहे. आज हें व्यसन शहरांत काय व
खेडेगांवांतून काय बरेंच पसरले आहे. या व्यसनाला आळा घाल-
ण्याचें काम शाळामास्तर आणि आखाड्यांतील वस्ताद केव्हा केव्हा
करतात. पण केटहा केव्हा शेताच्या राखणीस घातलेले कुंपणच शेत
खाऊन जातें. आईबापांची बेदरकारी न समजण्याजोगी आणि अक्षम्य

आहे. फॅशनचा नाजूकपणा वाढल्यामुळें शरीरसंवर्धनाकडे लक्ष कमी
दिले जातें. वाढत्या अंगाच्या तरुणवयीं, निर्दोष व पौष्टिक आहार
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मिळावयास पाहिजे आणि शरीरातील सर्व वीर्याचा अगर्दी घाम
होऊन बाईपर्यंत मेहनत व कसरत मिळाली पाहिजे. त्याऐवजी
जिभेला केवळ चटक लावणारा असा निःसत्त्व आहार, कपड्यांचा
आणि केसांचा थाट, आणि अकाली वार्धक्य आणणारे बैठे खेळ
यांचेंच वातावरण वाढले आहे. शी खेडेगावांतून तरुणांमध्यें पक्षा-
पक्षांच्या मारामाऱ्या होत असत. आज मारामाऱ्या कमी झाल्या
असल्या तरी पक्षापक्षी कमी झालेली नाही.

तंबाखूचे व्यसन वाढत्या प्रमाणावर आहे असें म्हणावे लागतें.
या व्यसनामुळें दात बिघडतात, गळ्याचे रोग होतात, फुप्फुसाचे
रोग कायमचे घर करून वसतात, आणि टॉसूटॉयचे म्हणणें तर असें
आहे की, सदसद्विवेकबुद्धि आणि चारित्र्याची दृढता या दोहोंचा
चेंदामेंदा करून टाकण्याची शक्ति दारूपेक्षां तवारज अधिक आहे.
त्यानें उदाहरण दिलें आहे कीं, एका इसमाला खून करण्याची हिंमत
होईना म्हणून त्यानें प्रथम वाटल्या कल्या, पण खून हें निंद्य कर्म

-आहे, तें आपण करूं नये अशी आतील टोचणी कांहीं केल्या
मरेना, शेवटीं त्यानें चिरूटाचा आश्रय केला. मग मात्र न्यायबुद्धि,
धर्मबुद्धि, दयाबुद्धि सर्व लयास जाऊन तो ' मर्द ४ बनला, आणि
त्यानें योजले नीच कृत्य केलें.

तंबाखूची शेती करणें यांत कांहीं चूक आहे असें शेतकऱ्यांना
कचितच वाटतें. राज्यकर्त्यांनी ज्या वस्तूला फॅशनेबल ठरविलें तिचा
विरोध करण्याची लोक हिंमतच सोडून देतात. आणि तंबाखू तर
मोगल काळापासून राजमान्य होऊन बसली आहे. ज्यांना घरीं पोट-
भर खावयास मिळत नाहीं, अर्धपोटी उठणाऱ्या पोटच्या लेकरांची
केविलवाणी तोडे ज्यांना प्रत्यहीं निदान वर्षातून पाचसात महिने
पहावी लागतात, त्यांना देखील तंबारवूसाठींपैसे खर्च करतांना पाहून
दु खाइतकेंच आश्चर्य वाटतें. हिंदुस्थानांत दरवर्षी किती रुपयांची
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रुवास्तू वापरली जाते याचा आकडा प्रत्येकानें घोकून ठेविला पाहिजे.

अफू, गांजा, दारू, कोकेन वगैरे पदार्थ तर व्यसनांचा राजा.
त्यांचें साम्राज्य इतकें मजबूत आहे कीं, तें तोडण्यासाठी धर्मनिष्ठांचें

(एक मोठे पथकच उत्पन्न झालें पाहिजे. मनुष्य अफू खातो कां अफू
मनुष्याला खाते है सांगणे कठीण आहे. रजपूत, गराशिया, जमीन-
दार वगैरे लोकांत अफूचे व्यसन बोकाळल्यामुळें देशांतील एक मोठा
-कर्तबगार वर्ग अगदींच निःसत्व व महत्त्वाकांक्षाशून्य होऊं लागला
आहे. सर्व सामाजिक शक्तींचा ओघ ही व्यसने दूर करण्याकडे लावला
-पाहिजेकपटआणि हिंसा एवढे टाकून बाकीच्या उपायांनी दारू, अफू,
आदि व्यसनांचा नायनाट करितां येईल त्या बाजूने केला पाहिजे.

दाल्यळे शरीरप्रकृति, धनसंपत्ति, अबूआणि नीति सर्वांचाच नाश
-होतो. समाजाचें समाजत्त्वच नष्ट करण्याची दारूची प्रवृत्ति आहे. हें
बालंबाल अनुभवास आलें असूनहि जगांतील लोक दारूच्या नाशास
प्रवृत्त होत नाहींत याचे आश्चर्य वाटतें. हिंदुस्थानात या व्यसनांचा
नायनाट करणें इतर किती तरी देशांपेक्षा सोपे आहे. प्रयत्नच झाले
पाहिजेत.

घोड्यांच्या शर्यती व तेथें चालणारा जुगार या व्यसनांमुळें युरे-
-शियन लोकांची अगदीं पायमल्ली झाली आहे. पण सामान्य जुगार
ठिकठिकार्णी दिसून येतो. कोठे कोठे तर जन्माष्टमीच्या शुभ मुहूर्ती
जुगाराला सुरवात होते किंवा भरती येते. जुगार हें चांगलेच जुनें
स्वदेशी व्यसन आहे. त्याला नष्ट करण्यास जालीम उपायच योजले
पाहिजेत.



उधळपट्टी
अवास्तव खर्च अथवा उधळपट्टी खरोखर दोष आहे किंवा .काय

असा प्रश्न विचारण्याइतकी कांहीं राष्ट्रें आज माजली आहेत. त्यांचा
प्रश्र बाजूस ठेवू व दरिद्री हिंदुस्थानाचाच विचार करूं. देशांत
लोक उपासमारीनें मरत असतांना, हातीं साधन आलें आहे एवढया-
साठी उधळपट्टी करणें हा खरोखर समाजद्रोह आहे. पण आपल्या
येथे कांहीं जुन्या चालीरीतीमुळे मनुष्याला इच्छा नसतांनाहि उध-
ळपट्टी करावी लागते याचे अतिशय दुःख वाटतें. याचे अगदीं प्राथ-
भिक स्वरूप म्हणजे घरांतील लोकांच्या आवश्यरूपेहून अधिक अन्न

रोज शिजविलें पाहिजे अशी जुन्या कुटुंबांमधून धार्मिक समजूत आहे ०
सुपासारखा खाण्याचा पदार्थ दिवे लावण्याकडे किंवा जाळण्याकडे धाप-
रणें हेहि धर्माच्या नांवानेंच घडत असतें. यांत उधळपट्टी असून
त्याखेरीज हवा बिघडविणे आणि ज्या वासरांच्या तोंडांत मारून
आपण दूध काहून घेतो त्यांचा द्रोह करणें हे अधिक दोष येतात.
उत्सवप्रसंगीं दरवाजात दुधाच्य घागरी चिखल होईतों ओत-
ण्याचा रिवाज होता असें आपण वाचतो हाहि याच प्रकारचा दोष
होय. उधळपट्टी हा श्रीमंती दाखविण्याचा एक प्रकार आहे. अज्ञा-

नाने होणारी उधळपट्टी याहून निराळी असते. खताच्या उपयोगी
पडणारे मूल्यवान शोग, जळण म्हणून आपण वापरती ही उधळपट्टी
अज्ञानमूलक आहे.

वर्षभर रावल्यानंतर घरांत जेव्हां धान्याची रास येते तेव्हां शेत-
क्:ऱ्या३ डोळे दिपून जातात, व तो खुर्षीत येऊन राजा बनतो आणि
मागचापुढचा विचार सोडून चार दिवस हवी तशी उधळपट्टी करतो
याचे कारण त्याला हिशेब घेत नसतो, मागचापुढचा अंदाज नसतो
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है होय याचप्रमाणे घरांतील बार्यकाहि भांडींकुंडीं किंवा भपकेदार
मोहक वस्तू विकत घेण्यासाठी घरांतील धान्य व जुने कपडे फुका
सवंग देतात. या उधळपट्टीच्या मुळाशींहि अंदाजाचा अभाव हेंच
मुख्य कारण आहे. हातांत पैसा नसणे आणि सरळ खर्च करण्याची
मोकळीक नसणे हींहि गौण कारणें आहेत.

नोकरी मिळवितांना, लग्नसंबंध जुळवितांना, वशिल्याने कामे
करून घेतांना, अथवा मोठी मोठी कंत्राटे पदरांत पाडून घेतांना
पुष्कळदां आपण आहोंत त्याहून अधिक श्रीमंत आहोत असें भास-
विण्याची आवश्यकता असते. कर्ज काढतांना देखील लोकांना हाच-
प्रकार करावा लागतो; व यामुळे तोलाबाहेर उधळपट्टी होत असते ०
पुढच्या फायद्याच्या आशेवर लोभांत गुंतलेला मनुष्य आज खर्च

करून मोकळा होतो व बरेच वेळां पुढें पेचांत येतो. पाहुणचार हें
प्रेमाचे अथवा समाजसेवेचें तत्त्व देखील घमेंड आणि बडेजावीचे
साधन होऊन बसले आहे.

उधळपट्टीचे हे सर्व प्रकार स्पष्ट दिसत असून देखील त्यांचा कोणी
निषेध करीत नाहीं. समाजामध्यें एकाने उधळपट्टी चालविली तर
दुसऱ्यास वाहत्या गर्गेत हात धुवून घेता येतात. अशा स्थितींत समाज
समजून असला तरी स्पष्ट बोलण्याची इच्छाच करीत नाहीं. जेव्हां
उधळपट्टी हा एक रिवाज होऊन बसतो तेव्हां मात्र एकाच्या चढा-
ओढीने दुसऱ्यास अवास्तव खर्चात उतरावे लागतें, आणि मग
मात्र लोक कुधू लागतात.

उधळपट्टी हा खष्टिरचनेविरुद्ध जसा गुन्हा आहे त्याचप्रमाणे तो
समाजाविरुद्धहि गुन्हा आहे; हें ओळखून लोकांनी उधळपट्टी कर-
णाऱ्यांची कानउघाडणीच केली पाहिजे. उधळपट्टी करणाराची दाता,
दानशूर, हौशी, रसिक, आस्थेवाईक, मनुष्यप्रेमी, वगैरे शेलक्या
विशेषणांनी खुशामत न करितां उधळपट्टीमध्यें प्रतिष्ठा मुळींच नाहीं
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असें समाजधुरीणांनी त्याला बजावून सांगितलें पाहिजे. द्रव्य ही
सामाजिक वस्तु आहे, तिचा दुरुपयोग समाजाला सर्व बाजूनी बाधक
होतो हें ओळखून द्रव्याच्या दुरुपयोगाला समाजाने आळा घातला
पाहिजे. उत्सव, याला, लग्नमुंजी, इत्यादि सार्वजनिक प्रसंगीं देखील
निष्कारण होणारा खर्च आणि मेजवान्यांत होणारा अन्नाचा अप-
व्यय ही सर्व असंस्कारितेचीं लक्षणें आहेत असें लोकमत नेहमी तयार
करीत राहिलें पाहिजे. आजारीपणाच्या वेळीं घाबरून जाऊन प्रेमाति-
रेकाने हवा तसा खर्च करणें यांतहि असंस्कारिता, भित्रेपणा, किं-
बहुना नास्तिकपणा आहे हीहि बाजूलोकांपुढे वारंवार मांडली पाहिजे;
.व ज्यांचेसाठीं असा फाजील खर्च होतो त्यानी स्वत :ची लळा व
नापसंति व्यक्त केली पाहिजे. उधळपट्टी ही अधार्मिक आहे.



दारिद्रय
हिंदुस्थानची सांपत्तिक स्थिति दिवसेंदिवस खालावत चालली

आहे या निर्विवाद गोष्टीविषयी देखील एक प्रतिपक्ष उत्पन्न झाला
आहे. पण हिदुस्थानांतील खेडी दिवसेंदिवस अधिकाधिक कंगाल
होत चालली आहेत याविषयी मात्र कोठेंहि दुमत नाहीं या दारि
प्राची कारणें अनेक आहेत. त्या सर्वांची चर्चा येथें न करतां शेत-
कऱ्यांच्या स्वतःच्या हातीं जी कारणें दूर करणें आज आहे तेवढ्यांचाच.
येथे आपण विचार करूं.

एक गोष्ट स्पष्ट आहे कीं, लोकांचा खर्च हळूहळू वाढत आहे.
आवश्यक वस्तु महाग होणें, आणि अनावश्यक वस्तूंची चटक
लागणे ही खर्च वाढण्याची दोन कारणें आहेत. अनाठायी खर्च

आणि शेतसारा व कर्ज यांचा बोजा वाढणे हेहि खर्च वाढण्याचे
एक कारण आहे. खर्चाच्या मानानें जर उत्पन्न वाढत गेलें तर
खर्चाचे ओझे भासणार नाहीं. उलटपक्षी खर्च आहे तेवढाच राहिला
आणि उत्पन्न मात्र कमी झालें तर पूर्वीचा स्वाभाविक खर्च आज
अस्वाभाविक भासू लागतो आणि परोपरीने जाणूं लागतो. आपल्या
शेतकऱ्यांची फसगत दुहेरी आहे; खर्च वाढला आहे आणि उत्पन्न

कमी होऊं लागलें आहे. शेतकरी नसलेले असे जे कारागीर, मजूर
किंवा आश्रित धंदे करणारे इतर लोक खेडेगांवांस अजून चिकटून

राहिले आहेत, त्यांची दैना शेतकऱ्यांहूनहि अधिक आहे. कारण
शेतकऱ्याचें उत्पन्न कमी झालें तरी त्याला तें वाढविणे केव्हा केव्हा.
शक्य असतें, आणि शेतकऱ्याला महागाईचा फायदाहि मिळू शकतो-
पण बाकीचे उद्योगधंदे पार ठार झाले आहेत. जीवनास लागणाऱ्या
लहानमोठ्या सर्वच वस्तू शहरांतून किंवा परदेशांतून येऊ लागल्या-
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आहेत आणि लोकांची अभिरुचि बदलल्यानेंहि खेडेगावातील बरेचसे
धंदे बसत चालले आहेत

दारिद्याचें दुसरें एक महत्त्वाचें कारण आपल्या उद्योगधंद्याची
आणि गृहसंसाराची गबाळी पद्धति हें होय. बाहेरील पुरुषार्थ व परा-
क्रम कमी झाला म्हणजे आपापसांत विनाकारण तंटे उपस्थित होतात,
आत्यी स्वतःच्या नालायकीचा राग एकमेकांवर काढला जातो. हा
अनुभव सार्वलिक आहेच. पराक्रम वाढत असल्यावेळीं लोक वेगळे
वेगळे राहिले तरी चालते. पणअशा वेळींच लोकांना एकत्र रहाणे सोपे
जातें. उलटपक्षी जेव्हां स्थिति खालावलेली असते तेव्हां पुष्कळांनी एकत्र

राहून अधपगून्यायानें एकमेकांच्या आश्रयाने रहाणे अत्यावश्यक असतें,
अशा वेळींच जीवनकलह असह्य होऊन सहजासहजी भांडणें उत्पन्न
होतात.

आपल्या लोकाचे जीवन बऱ्याच अशी देशस्थी थाटाचे असतें.
उत्पन्न कितीहि कमी झालें तरी खर्च कमी करण्याचें आपल्यास
सुचत नाही; अथवा खर्च कमी होतच नसेल तेथें सर्वीनी जिवापाड
मेहनत करून उत्पन्न वाढविले पाहिजे, हेहि कुटुंबांतील बहुतेकांना
सुचत नसतें. सावकारांनीं कुळांना वाचवून त्यांची शक्ति वाढवून
त्यांच्या वाढत्या उत्पन्नांतून वाढता नफा मिळविण्याची महत्त्वाकांक्षा

बाळगावी; तसें न करितां ते कुळांना पिळून काढून नफा करण्यांत
कुळांच्या जिवावरच उठतात. महाभारतांत जें सांगितलें आहे कीं,
प्रजेशीं वागतांना माळ्याप्रमाणे नफा मिळवावा, कोळसेविक्या ललॉ-
व्याप्रमाणें नव्हे, ती गोष्ट आजचे लोक पारच विसरले आहेत. एक
मिळवता मनुष्य असला म्हणजे तो नेहमी पाठबळ आणि मनुष्यबळ
याची अपेक्षा करीत असतो, बाहेरून मिळवून आणून घरांत टाक-
लेल्या संपत्तीची नीट व्यवस्थ्रा लावणारा आणि तिचे चीज करणारा

येतेजर घरांत कोणी असला तर मिळविणायाला दुप्पट उमेद



दारिग्र १११
जिवाला जीव देणाऱ्या जिव्हाळ्याच्या व कर्तबगार लोकांचा संघ वाढला
तर तें संघसामर्थ्य जवळ जवळ दुर्जय होतें. पण आपल्या समाजांत
एकजण उत्साहाने काम करूं लागला म्हणजे इतरांना मत्सर तरी
आठवतो किंवा आळस तरी आठवतो. पुढें जाणाऱ्याचे पाय ओढा-
वेत, पोहणाऱ्याच्या गळ्यांत धोंड होऊन पडून रहावे, एक कर्ता

दिसला म्हणजे शेवाळाप्रमाणें आश्चितांनीं त्याच्या भोंवतीं जमावे आणि
आपापले क्षुद्र हेतू साधण्याचा प्रयत्न करावा असा अनुभव निदान
खेडेगावातून तरी आहेच. खेडेगांवांतील महत्त्वाकांक्षा खेडेगांवांतील
या स्थितीला कंटाळून साधनसंपत्तिनिशीं शहराकडे धाव घेते, असा
अनुभव सार्वत्रिक आहे; पण याचे पृथ:करण मात्र अस्त्र झालें नाही.

खेडगावांमध्ये जुनी सामाजिक संस्कृति कुजकट रूपाने कां होईना
अजून जिवंत आहे. ती ज्या प्रकारच्या जीवनाची आणि जबाब-
दारीची अपेक्षा व्यक्रींकडून करिते, ती टाळणें शक्य नसते. जुन्या-
संस्कृतीचा हा आग्रह क्षीणवीर्य समाजांत भाररूप होऊन बसतो. शह-
रांतील लोकांनीं जुनी संस्कृति पार झुगारून दिली आहे. श -घरांमध्ये

मनुष्याला भीडमुर्वत सोडून स्वतचा बिनजबाबदार स्वार्थ साधणे
-शक्य असतें शहरांमधून सामाजिक संघटन अगदींच दिले झालें आहे
व त्यामुळें व्यक्तीला व्यक्तिगत प्रगति साधणे फार सोपे जातें. राज्य
मोडकळीस आलें म्हणजे ज्याप्रमाणें किंचितूकाळ राज्यांतील सरदार
लोक बळावतात, पण सरतेशेवटी संघसामर्थ्याच्या अभावीं सर्वाचाच
नाश होतो, त्याचप्रमाणे सामाजिक बंधने तोडून टाकली म्हणजे
व्यक्तींची बढती भराभर होते; पण पुढें ही वाढ उच्च पोषणाच्या
अभावीं खुरटून जाते. शहर आणि खेडेगाव यांमधील हा सांस्कृ-
तिक भेद ध्यानांत घेतला पाहिजे. ग्रामोद्धाराची दिशा ठरविण्याच्या

कामी हा महत्त्वाचा आहे.
ध निदान हिंदुस्थानांत तरी शहरे खेडेगावावर उपजीविका करितात
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असें म्हणण्यास हरकत नाहीं. पण ही उपजीविका माळ्याप्रमाणे न
होतां लोणाऱ्याप्रमाणें चालली आहे. खेडेगावातील कथा माल,,
खेडेगावातील कर्तबगारी आणि साधनसंपत्ति ईां शहरांत येतात. खेडे -७
गावातील उद्योगधंद्यांना शहरे कांहींच आश्रय देत नाहींत. स्वतःला-
लागणारा माल परदेशांतून जसा येईल आणि बाजारांत जसा मिळेल.'
तसा घेण्याची जडता लोकांमध्यें वाढली आहे. पूर्वी जमीनदार, जहा-
गिरदार आणि इतर श्रीमंत लोक स्वतःला हवा असेल तसला माळ.:
स्तुत्य कारागीर दुसरी डोक राखून तयार करवीत, आणि इतर.
लोक त्यांचें अनुकरण करीत असल्यानें संस्कृतीला वळण लागे आणि
त्याबरोवर देशांतील क ारागिरांना सार्वत्रिक उत्तेजन मिळून त्यांची
भरभराट होत जाई. आजचा हिंदुस्थान आयत्या तयार होऊन आलेल्या
मालाचा आंधळा गिऱ्हाईक झाला आहे. यामुळे देशाचे दारिज झपा-
स्वाने वाढत आहे. आणि लोकांना वातावरणांतूनच जें शिक्षण आणि-
संस्कृति मिळावयास पाहिजे, ती मिळणे अशक्य झालें आहे.

स्वतःच्या रहाणीकरणीविषयी समाजाने खोलवर विचार केलेला
असणें, त्या रहाणीप्रमाणें वापरण्याच्या वस्तू कशा असाव्यात हें नक्की-

केलेले असणें, जीवनाच्या आदर्शाप्रमाणे वागण्याचे नियम, शिष्टा-

चाराची पद्धति, सामाजिक धर्म ( कर्तव्ये) आणि सामाजिक संस्था

या नक्की होणें व त्याबरोबर स्वतःस लागणारा माल स्वतःच्या देख-
रेखीखाली स्वतच्या आवश्यकतेनुरूप आणि अभिरुचीनुरूप तयार
करविर्णे हें जिवंत समाजाचें लक्षण आहे. यांत कसलाहि तयार माल
पडेल त्या किंमतीला विकत घेऊन चालविण्याची सवय असंस्कारि-
तेचें लक्षण आहे. आपल्याला हवा असलेला माल आपल्याच लोकां-
कडून स्वतच्या देखरेखीखाली तयार करविणें यांत शिक्षण आहे,
पुरुषार्थ आहे, आनंद आहे आणि यांतच जीवनाची संस्कृति ओह.
आपला समाज जर उठवळ झाला नसता तर त्याला हें सहज एटले
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असतें. उठवळ समाजाचें दारिद्य दूर करणें कुबेरालाहि शक्य नाहीं.

दारिद्य दूर करण्याला अनेक उपाय केले पाहिजेत. पण त्यांतील
मुख्य उपाय म्हणजे सर्वच लोकांना विशेषतः पांढरपेशांना हातपाय
वापरण्याची सवय लावणे हा आहे. हातपाय असून तुम्ही बसून कसे
राहिला आहात अशी महाभारताची वाणी टाहो फोडीत आहे.
' हस्तपादादि सयुक्ता भूय किमवसीदथ? '

लक्ष्मीचे आड) निवासस्थान शिरकमळ नसून करकमळ आहे. कर-
कमळांनी उद्योग आणि पुरुषार्थ केल्यावांचून शिरकमळावर मुकुट
चढावयाचा नाहीं. पांढरपेशा लोकानी उद्योगाची, शारीरिक श्रमाची
गोडी चाखली तर त्यांची शरीरे जोमदार होतील, प्रजा वीर्यवान
होईल, त्यांचें डोक व्यवहास्कृशल होईल, शंकाकुशंका व भांडणें
बरीच कमी होतील, त्यांचें वातावरण समाजांत पसरेल, उच्चनीच-
भावाचा रोग नाहीसा होईल, तेजस्वी जीवनानंद सर्वाना प्रास होईल
आणि दारिबाच्या रोगाचा नायनाट होईल.

ओ'. प्र. ८
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हिंदुस्थानातील उद्योगधंदे कमी झाल्याने बऱ्याचशा लोकसंख्येचा

बोजा शेतीवर पडला आहे; आणि इतक्या लोकसंख्येचा भार सहन
करण्याची कुवत शेतीमध्ये नाहीं; म्हणूनच खेडेगांवांतील लोकांना
शेतीच्या बरोबर दुय्यम पोटधंदे शोधून काहून दिले पाहिजेत, असें
सरकारी अंमलदार आणि देशसेवक दोघेहि म्हणतात. सरकारी
आकड्यावरून अनेक गोऱ्या अंमलदारांनीं ही गोष्ट सप्रमाण सिद्ध

केली आहे. सरकारने नेमलेल्या बादशाही कमिशनने विचार करूनहि
हेंच अनुमान स्वीकारले अहि.

उलटपक्षी शहरांतच मुख्यत्वे दिवस काढणारे आणि सुगीच्या
दिवसांत अथवा गुऱ्हाळाच्या दिवसांत खेडेगावांत जाऊन येणारे
बरेचसे पांढरपेशे लोक चर्चा करितांना म्हणतात कीं, ' आजकाल
मजुरी कोरम महाग झाली आहे. मजूर मिळणेच कठीण झालें आहे.
आणि भरपूर मजूरी देऊनहि पुरे आठ तास काम करितील तर शपथ!
येतांना उशीराने येतात, उशीर कां केला म्हणून रागे भरावे तर
परत जाण्याची धमकी घालतात. चिलिमतंवाखूच्या पायी तासचे-
तास घालवतात, आणि काम पुरे न करतांच केव्हा केव्हा दुसरीकडे
जातात असा आमचा अनुभव आहे. आणि तुम्ही म्हणतां मजूर
लोकांना काम नाहीं, हें कसें? '

सुगीच्या दिवसांत मजुरांना सर्वच ठिकाणी बोलावणे असतें;
सर्वीना आपापली मळणी वेळेवर आटोपून घ्यावयाची असते;
म्हणून थोडे दिवस कामाची चणचण असते रबरी; पणपावसाळ्यांत
मजुराचे हाल कुत्रा स्वात नाहीं. असें उत्तर दिलें असतां शहरी
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लोक पुनः म्हणतात, ''जेहो, ऽकेवले?शंदूंनआहे. कौलांतून पाणी गळून घ ३९४झळ- ८,
देखील कौले शाकारणारे लोक मिळत '' आजुक्युल पांढळ्ये'
कारकुनांचीच दैना आहे. जिकडे तिकडे मजूर मोडेत झाले आहेत.
स्वयंपाक्यास जेवून खाऊन पंधरा रुपयावर रहा म्हटलें तरतोम्हणतो
' मला कारकून समजलात कीं काय? '' तेव्हां हें गौडबंगाल आहे
तरी काय?

मजूर वेळेवर कामास येत नाहींत, मन लावून काम करीत
नाहींत, बरीच टंगळमंगळ करितात ही गोष्ट मात्र निर्विवाद आहे.
शहरांत पावसाळ्यांत घर शाकारणारे मजूर मिळाले नाहींत एवढ्या-
वरून सर्वच ठिकाणीं मजूर मिळणे मुष्कील आहे असें अनुमान
शहरी लोकानी काढणें स्वाभाविक आहे. स्वतःच्या थोड्याशा अनु-
भवावरून जगांत सर्वल असेंच आहे असें ठरविणे हा मनुष्य-
स्वभावाचाच दोप आहे.

खरोखरच पावसाळ्याच्या दिवसांत पोटाला न मिळाल्यानें अर्थात्
मजूरी नसल्याने उपासमार होऊन लोक मृत्युमुखी पडल्याचीं उदा-
हरणे आहेत. आधुनिक पद्धतीचे लहानमोठे कारखाने जेथे चालतात
तेथें वाजारभावापेक्षा अधिक मजुरी दिली जाते आणि काम अगदीं
पिळून घेतलें जातें. त्यामुळें कारखान्याच्या आसपासच्या प्रदेशांत
शेतीची कामे अडून रहातात, मजूर मिळत नाहींत आणि शेतीचा
कसहि दिवसेंदिवस कमी होतो. कारखान्याच्या शहरांतून प्लेग किंवा
इन्ल्युएंझा सुरू झाला म्हणजे मजूर पटापट मरू लागतात. कार-
खानदार कारखाना बंद न पडावा यासाठीं मजुरीचे दर वाढवत
जाऊन आसपासच्या खेड्यांतून नवे नवे मजूर आणवतात साथीच्या
रोगाला तेहि वळी पडले म्हणजे पुनः थोडी मजुरी वाढवितात.
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अशा रीतीनें साथीच्या दिवसांत शहरी कारखाने म्हणजे मजूरांचा
बळी देण्याची मजूरसत्रेच बनली आहेत असें भासू लागतें.

अमदावाद, मुंबई, कानपूर, कलकत्ता, जमशेटपूर, मदुरा वगैरे
ठिकाणी मागाव्या तितक्या मजुरांचा प्रवाह एकसारखा चालू शकतो
ही गोष्ट हेंच दाखविते कीं, खेडेगांवांतून बेकारी यथेच्छ असून फालतू
मजूर रिकामे पडलेले आहेत. शहराच्या आसपासच्या खेडेगावांतून
वेकारी कमी असल्यानें शहरी लोकांना खेडेगावाची दुःखे दिसत
नाहींत इतकेंच. हिंदुस्थानांत असे किती तरी भाग आहेत कीं, जेथे
गरीब लोकांनी चवली पावलीहून मोठे चांदीचे नाणेच पाहिले नाहीं.
कोठे कोठे गाई म्हशी असल्या तरी दुधातुपास गिऱ्हाईकच नाहीं.

अशा भिन्न भिन्न परिस्थिति असलेल्या देशाच्या खेडेगांवांतील
मजूरवर्गाचा विचार करावयाचा आहे.

खेडेगांवांतून शेतीवांचून वाकी सर्व धंदे वसल्याकारणानें मनु-
सना बाराहि महिने काम मिळेल अशी सोय कोच नाही. शेतीच्या
हंगामांत शेती करून इतर वेळीं मजुरीसाठी शहरांत जाणें हें शह-
सना परवडत नाहीं, आणि शेतकी पेशाच्या कुडबानांहि असलें भटक
जीवन परवडत नाहीं. कोकणातील बेकार लोक घरची शेती संभाळून
मुंवईच्या गिरण्यांत कामास येऊ लागले तेव्हां गिरणीवाल्यांक हाकाटी
चालविली कीं, हा मजूरवर्ग मुंबईत स्थायी रहात नाहीं, त्यामुळें

आमचे फार नुकसान होतें. खेडेगावांत रहाणाऱ्या प्रत्येकाला थोडी
तरी जमीन आणि गाई बैल काहीतरी असलें पाहिजे. शहरांत कार-
खाने काहून शेती आणि ग्रामसंस्कृति या दोहोंचा नायनाट करण्या-
पेक्षा घरबसल्या चालं शकतील असे सर्व प्रकारचे धंदे खेड्यांत पुनः
घेऊन पेरले पाहिजेत.

असें होण्यास ज्यांना थोडीबहुत ऐपत आहे, अकलहुषारी
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आहे अश । पांढरपेशावर्गातील लोकोनी खेडेगावात जऊन रहाण्याचे
पसंत केलें पाहिजे. आज निकृष्ठ स्थितींतहि पांढरपेशी कुटुंबे खेडे-
गायांत जऊन राहिली आपिण त्यानी जर पोटभर अन्नवस्त्रांत समा-
धान मानले आणि खेडेगावातच मिळणाऱ्या आरोग्य आणि जीवना-
नंदाची त्यना गोडी लागली तर हें सर्व शक्य आहे. खेडेगांवांत
पऔढरपेशाचा चरितार्थ त्यांनीं सेवावृत्ति स्वीकारल्यस सुखाने चालू
शकेल. खेडेगावातील बिचाऱ्या शेतकऱ्यांना व इतर लोकांना दरेक-
प्रकारची सेवा फारच महाग मिळते. बाज ारांत विकत म्यावयाचे
जिन्नस, अधधपाण्याची मदत, वकिलाचा सल।, शेतकीचा माल
विकतना लागणारा व्यापारी सजा, रोगराईच्या वेळीं देवादैत्यांना
संतुष्ट करण्यासाठीं लागणारा धार्मिक सत्या, -मुतेरवेते काढण्यासाठी
लनाणारा मांलिक सत्या, जिवाच्या समाधानासाठी आवश्यक वाट-
णारे नाह्मणांचे आशीर्वाद, सर्वच कांही त्याना महाग पडते. जरूर-
रीच्या वेळी कर्जाऊ घेतलें जणारें भांडवल महाग पडले यांत नवल
ते काय?

खेडेगावातील शेतकऱ्यांना वर्षभर शेतकीचें काम नसलें तरी
कांहीना कऔर्ही उद्योग शोधून काढणें शक्य असतें. त्यानें पोट न
भरले तरी वेळ भरते. पण मजुरांचे तसें नाहीांं. मजुरांना व शेतक-
ऱ्यांना स्वत :ची स्थिति सुधारण्याइतका पोच नाही व उत्साहहि नाहीं.
तेव्ह ां समजुतदार लोकांनी त्यांचा पुढाकार घेऊन त्य ांना यारीकसारीक
उद्योगधंद्यास लावलें पाहिजे. लक्षावधी रुपयांची१ यले आणून मोठ-
मोठे कारखाने कढप्पति व्यक्तींचें त्यार्थसाधन असेल पण हिंदु-
स्थानातील गरीब प्रजेचे त्यात मुळींच कल्पत्या नाहीं. आणि लक्षा-

वधी रुपयांचे भांडवल गोळा करण्याची शक्तीहि फार थोड्यांत असते.
पण लक्षावधी समजुतदार देशसेवकांनीं खेडेगावत जऊन राहून तेथें
कोट्यावधी लोकांन१ बारीकसारीक उद्योगधंदे शिकविणे व अशा
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द्धीने, सुधितांना कायमचे अन्नास लावणे मात्र सहज शक्य आहे; व
म्हणूनच प्रजाकीय शिक्षणामध्ये बौद्धिक विकासाचे स्तोम कमी
करून उद्योगहुन्नराचें तत्त्व सुरू करण्याची आवश्यकता आहे. ज्यांना
परोपकारासाठीं जगावयाचे आहे त्यांनीं तरी निदान वौद्धिक विका-
साचे चोचले बाजूस ठेवून गरीबांच्या हितासाठी उद्योगाकडे हात
वळविले पाहिजेत. अशांना लागणारा बुद्धियोग सर्वीतर्यामी परमात्मा

-ते: देईल. त्याचें तसें वचन आहे.



ग्रामव्यवस्था
कारू, नारू, असते, बलुते हे शब्द आतां अगदीं परके वाट-

तात. पण यांच्या मुळाशी आपल्या पूर्वजांनी घडविलेली एक विशाळ
संस्कृति आणि समाजव्यवस्था होती, हें आपण विसरता कामा नये.
समाजरचनेचे भिन्नभिन्न सिद्धांत जगापुढे मांडणाऱ्या हौशी तत्त्व-

ज्ञांच्या कानी जर आपली ही व्यवस्था पडेल तर ते आश्चर्यचकित

होऊन म्हणतील कीं, आजच्या जगाला असलीच कांहींशी व्यवस्था

हवी आहे. आपली वर्णव्यवस्था आणि ग्रामव्यवस्था या दोन्हींची
तत्त्वें नीट समजून घेऊन तीं जगापुढे मांडली पाहिजेत. सर्वांना सुख
व्हावें, सर्वात सलोखा नांदावा, प्रत्येकाला विकासाचा अवकाश
मिळावा, आणि अधिकाधिक सामाजिक उन्नति व्हावी या दृष्टीने

या अंतःशासित संस्था आपल्या पूर्वजांनी तयार केल्या होत्या. सामु-
दायिक जबाबदारी आणि समाजांतील श्रेष्ठ लोकांच्या हातीं अधि-
कार या दोन्हींचा समन्वय देखील यांत उत्तम साधला होता. सामा-
जिंक कल्याणाला ' धर्म ' असें नांव देऊन त्याच्या अंकुशाखाली
आर्थिक व्यवस्थेची मांडणी केल्यामुळें स्थैर्य आणि प्रगति या दोहो-
मध्ये मेळ बसला होता. आपल्या पूर्वजांच्या समाजरचनेत कायदा,
१०-वसाषी० राजा, परंपरा, अंतिमसत्ता, स्वदेशभावना, सर्वे-

कांहीं हा धर्मच होता. सामाजिक सुव्यवस्थेच्या अखिलतंत्राला ' धर्म '
हें नांव देऊन प्रत्येक व्यक्तीने करावयाच्या सर्व कर्तव्यांना ' स्वधर्म-

पालन ' असें नांव दिलें होतें. सर्व जगाच्या सुरळित रहाटीसाठी
स्वधर्माचे हें प्रेरक तत्त्व जगाला केव्हा तरी स्वीकारा लागणार आहे.



आनामा
साहित्य हें ज्ञानाचे मोठे सोईस्कर साधन असल्यानें साहित्याचा

उपयोग करतां येणे, अर्थातू लिहितो वाचता येणे, हें त्याचें एक मोठे
अंग आहे. मनुष्याला लिहिता वाचता आलें म्हणजे ज्ञानप्रासि आणि
स्वतःच्या मतांचा प्रचार या दोन्ही बाबतींत तो स्वतंत्र होतो; म्हणून
शिक्षणाच्या सुरवातीसच शिक्षणाचे साधन म्हणून लिहिण्यावाच-
ण्याची कला शिकविण्यांत येते. याचा परिणाम असा झाला आहे
कीं, लोक साधनालाच साध्य म्हणून मामू लागले आहेत. लिहिता
वाचता येणे म्हणजेच शिक्षणअशी कल्पना जवळ जवळ सार्वत्रिक आहे.

लेखनकलेचे महत्त्व कोणत्याहि रीतीनें कमी न करितां त्या कलेस
शिक्षणांत मिळणारें स्थान अवास्तव आहे असें म्हणणें शक्य आहे.
पण लोकांना या कलेचा मोह इतका आहे कीं, हिच्या उपयुक्ततेच्या
मर्यादा जर कोणी सांगु लागला अथवा दुसरी बाजू यत्किंचितूहि
मांडू लागला तर त्याला साक्षरतेचा, साहित्याचा, शिक्षणाचा, विद्व-

तेचा, किंबहुना सर्व ज्ञानाचा शमु ठरविण्यास बरेचसे लोक मागें-
पुढें पाहणार नाहींत. इटलीमध्ये ज्याप्रमाणें मुसोलिनीच्या विरुद्ध अवा-
क्षर काढण्याची सोय नाहीं, त्याचप्रमाणे आपल्याकडे साक्षरताप्रसा-

सच्या आग्रहासंबंधानें आहे. आणि यांत विशेष दुःखाची गोष्ट अशी
की साक्षरतेच्या अंध अभिमानाच्या या युगांतहि साक्षरताप्रसाराचे
प्रत्यक्ष जोरकस प्रयत्न कचितच होतात.

अक्षरांचा, लिपीचा शोध झाला नसता तर भाषा नामशेष झाली
असती असें जसे म्हणतां येत नाही, तसेंच लिपीच्या अभावीं साहित्य
संभवलेंच नसतें असेंटि म्हणतां यावयाचे नाहीं. साहित्यानें निराळें
स्वरूप ग्रहण केलें असतें एवढे खरें; आणि मनुष्याला स्मरणशक्ति
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अधिक तीव्र करावी लागली असती. पण सुदैवानं लिपीचा शोध
झाला आणि मोठी सोय घरीं आली.

शिक्षणाच्या बाबतीत माल अनुभवू असा आला आहे कीं, शिक्ष-

णाच्या सुरवातीस लिपीकार ' गणेश ' आणून बसविल्यामुळें तो विथ -
हर्ता स्वत :च एक मोठे विन्न होऊन बसला आहे. शिक्षण म्हणजे
सर्व इंद्रियांची योग्य काळी योग्य रीतीनें शक्ति वाढविणे र विश्वासंबं-

धाची त्या त्या काळी आवश्यक अशी माहिती मिळविणे; दिनरीक्षण,
परीक्षण, प्रयोग, अनुमान वगैरे ज्ञनग्राप्तीच्या साधनांत तरबेज होणे
आणि जीवन कृतार्थ करण्यासाठीं टवचार, विकार, वासना, आकांक्षा
या सर्वाना इष्ट तें वळण लावणे. हें सर्व योग्य व्यक्तींच्या देखरेखी-
खालीं लिपीच्या आधारावांचनूच सुरू झालें पाहिजे. वालक लहान
असो वा मोठे असो, ज्याप्रमाणें आईच्या ऐवजी रवराच्या वोंडाच्या
वाटलीने त्याचें भागावयाचे नहीं त्याचप्रमाणे ज्ञानदात्या गुरुजनांच्या
ऐवजी मुलांपुढे रोचक आणि विविध साहित्य पसरून काम भगा-
वयाचे नाहीं. शानाच्या वाढत्या मुकेला जेव्हां शिक्षक अपुरे पड-
सील तेव्हांच साहित्य-थांची ओळख आवश्यक होते. यासाठीं
शिक्षणाची सुरवात लिपिज्ञानापासून न करितां श्रवण, अनुकरण आणि
निरीक्षण यांपासूनच केली पाहिहजे. कंठांतून निघणारा आणि कानांनी
ग्रहण होणारा च्चनि, बोटांनी निर्माण होणाऱ्या व डोळ्यांना दिस-
णाऱ्या रेखाद्वारां आणि आकृतिद्वारा व्यक्त करणे हा गुंतागुंतीचा
व्यापार आहे. एखादा लोटा पाहून तशी आकृति काढणें हें स्वाभा-
विक आहे. पण ' ढ ' असा आवाज काढल्याबरोबर तो व्यक्त

करण्यासाठीं ज्ञानदात्या गणपतीच्या सोंडेचे चित्र कां काढावे? आवाज
आणि आकृतीचा हा संबंध कोठून आला, हें त्या बिचाऱ्या बाल-
कास कसें समजावे? आकृति पाहून ध्वनि ओळखणे आणि ध्वनि
.ऐकून त्याची आकृति ठरविणे ही जादू अथवा कसरत विद्यार्थ्याला
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साधली नाहीं म्हणजे त्याला हळूहळू वाटूं लागतें कीं, आपण खरी-
खरच ' ढ ' आहोंत. आणि शिक्षकहि सांगतो कीं, ' अरे डच्या,
तुला म्हणावे तरी काय? तुला तर 'ढ' हि ओळखता येत नाहीं 1''

शिक्षणाच्या सुरवातीसच बालकांमधील आत्मविश्वासाचा वध
करून त्यांच्यामध्यें कनिष्टकांति गंरा-४०तळ ०७०ळा७ उत्पन्न

करणें याहून अधिक प्रजाद्रोह दुसरा कोणता असेल १

आजवर शिक्षणाचे संस्कार पांढरपेशा लोकांतच असत. त्यांच्या

मुलांना घरीदारी लेखन-पठनाचें दर्शन अहर्निश होत असतें.
शिकल्यावांचून पोट भरावयाचे नाहीं असा बोधहि त्यांना अगदीं
बालपणापासून मिळत असतो. यामुळे त्यांना अक्षरज्ञान प्रास करून
घेणे काहीसे सोपेहि जातें आणि आवश्यकहि वाटतें. पांढरपेशी मुले
अक्षरज्ञानसहज करून घेतात. श्रमजीवीजातीच्या मुलांना स्वाभाविक-
पणे हस्तकौशल्य अधिक असतें. त्यांचे हातपाय धडधाकट असतात.
कान, डोळे, जीभ वगैरे ज्ञानेंद्रियं तीव्र असतात. पण अक्षरग्रहणाचे

बाबतींत पांढरपेशांच्या मुलांपेक्षा सुरवातीला तीं मंद भासतातयामुळे
खऱ्या शिक्षणाच्या बावतींत खेडेगावातील श्रमजीवी वर्गाची मुले
वरचढ असूनहि मट्ट ठरतात; कारण शिक्षणाच्या सुरवातीसच
लिपीची धोंड ' गणेशायनमः ' म्हणून आडवी पडलेली असते.

खरें पाहता खेडेगांवचें शिक्षण म्हणजे ब्राह्मणेतरांचें शिक्षण; श्रम-

जीवी जातीचे शिक्षण; शेतकरी, हुन्नरी, कारागीर व मजूर यांचें
शिक्षण; या दृष्टीनेच खेड्यांतील शिक्षणाचा विचार केला पाहिजे. व
याचसाठी शिक्षणाची सुरवात लिपिज्ञानापासून न करितां सामान्य
शानापासून केली पाहिजे. पुष्कळशी माहिती तोडी सांगणे, बरेचसे
प्रयोग हातून करून घेणे, कलाकौशल्याचे महत्त्व वाढविणे, कर्तब-
गारीच्या कामांत भाग घेणे व प्रसंगोपात्त सदर साहित्य श्रवाग करणें
येधूनच शिक्षणाची सुरवात झाली पाहिजे. रिचर्स ज्ञान विद्यार्थ्याला



ओनामा १२
पोहोचले, ज्ञानाच्या प्रवाहांत गटांगळ्या न खाता तो सुखाने पोरं,
लागला व अधिकाधिक ज्ञानाची तहान लागू लागली म्हणजे मग
त्याला लिपीची ओळख करून द्यावी. यापूर्वीच साहित्यश्रवणामुळे
लिपीचे महत्त्व त्याला कळून, मला हें केव्हा वाचावयास येईल असें
त्याला होऊन गेलेले असतें. दृष्टीचा तरबेज, विविध हस्तकौशल्य-
पटाईत, प्रयोगांत चिकाटी व खंत असलेला असा विद्यार्थी, आत्म-
विश्वासाची आणि उत्साहाची महत्त्वाकांक्षेनें मुसमुसणारी मूर्तीच?

असतो. त्याला अक्षरज्ञानाची प्रासि अशा काळीं सहज लीलेने करून
घेंतां येते.

खेडेगावातील शिक्षण म्हणजे केवल बालकांचेच शिक्षण नव्हे घ

आवालवृद्ध स्त्री-पुरुष सर्वानाच आधुनिक करून सोडले पाहिजे. या.
साठी खेडेगांवांतील शिक्षण म्हणजे प्रधानतया शालेय शिक्षण नसून
लोकशिक्षण हेंच होय.

येथेंहि लेखनाच्या पूर्वी ज्ञानकथन व साहित्यश्रावाग ( ऐकविणे)
यांचा पुरस्कार केला पाहिजे. अशा रीतीनें शिक्षणाची सुरवात गुरु-
मुखाने व श्रीत पद्धतीने झाल्यास शिक्षण बरेंच सुलभ होऊन प्रजेचे
श्रम वरेच वाचतील ज्यांच्यामध्यें गरीबांची कळकळ आणि सेवा-
भाव असेल त्यांचीच छाप प्रजेवर पडेल.

या पद्धतीचा साहित्यावर फारच इष्ट असा परिणाम होईल. ज्या-
प्रमाणें कांहीं नाटके रंगभूमीवर येण्याच्या लायकीची नसतात, कांहीं
कविता मुळींच गेय नसतात, त्याचप्रमाणें बरेचसे साहित्य सुबोध
असूनहि सुवाच्य अथवा सुपाख्य असत नाहीं. गद्य म्हणजे कर्ता, कर्म,

क्रियापद असलेली आणि अर्थ होणारी ओबडधोबड वाक्यें नव्हेत.
भाषाभिज्ञ आणि त्या त्या विषयाची माहिती असलेला मनुष्य मोठ्याने

वाचू लागला असतां जें वाचून त्याला कंटाळा किंवा थकवा में
येईल आणि ऐकणाऱ्यांना देखील श्रवणरुचिर, व्यवसापूर्ण, प्रमाण-
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अ अशा उक्कष्ट कलाकृतीचे आपण पान करीत आहोंत असें वाटेल,
त्याचें नांव गद्य. साहित्याचें श्रवण-श्रावण सामाजांत वाढेल तेव्हांच
साहित्याची ही बाजू खुलेल उत्कुष्ट गद्यांत एक प्रकारचा सहज
-ओळसू न येणारा पण गळ्याला व कानाला सुखावह असा ताल
-असतो; भाषेच्या प्रवाहांत कधीं लहान लहान लहरी असतात; कधीं
मोठ्यामोठ्या लाटा असाव्या लागतात, तेच ते शब्द पुनःपुनः ऐका-
वेसे वाटतात; हा विचार, ही कल्पना, ही माहिती, अथवा हें विवे-
चन दुसऱ्या शब्दांत मांडणेच शक्य नाहीं असें हळूहळू वाटूं लागतें
व शेवटीं शेवटीं ती रचना पद्याप्रमाणें कंठस्थ होऊन जाते.

असलें गद्य नाटकांतूनहि जेथे सार्वकि नाहीं तेथें सामान्य
लेखांत त्याची अपेक्षा कशी करावी? श्रवण-श्रावणाच्या परिपाठानें
साहित्याचें रूप, लावण्य आणि ओजसू ही सर्व वाढतील, आणि
ऱ्याचा जनतेच्या चारित्र्यावर व संस्कारितेवर परिणाम होईल.

खेडेगावातील लोक साहित्य-शौंड नसले तरी साहित्यरसिक
स्वभावतःच असतात. रुचिर साहित्य व तेजस्वी विचार यांची बहुधा
ते फारकत करीत नाहीत. साहित्य ग्रंथांतरीं वाढणे बस्स नाही.
लोकांच्या बोलण्याचालण्यात, सल्हामसलतींत, ऊहापोहांत व विवेच-
नात साहित्याची संस्कारिता मुरली पाहिजे. म्हणजे साहित्यानें आपलें
काम केलें असें होईल. वर आखलेले ग्रामशिक्षण थोडी वर्षे चालले
तरी हा .परिणाम डोळ्यांत भरण्याइतका दिसून येईल.
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इंग्लंड, युनायटेड स्टेट्स, जर्मनी, माल, बेल्लम कांहीं अशी
इटली आणि पूर्वेकडे जपान एवढे देश वगळले असतां बाकीची
दुनिया ग्रामप्रधान आहे. आज काल पाहूं जातां वर सांगितलेले
नगरप्रधान देशांचेच अधिराज्य जगावर आहे. नगरजीवन उद्योग-
धंद्याने म्हणजे यांलिक कारखान्यांनी भरभराटलेलें आहे, ही गोष्ट

खरी असली तरी त्यांचें अधिराज्य आणि त्यांची कल्पनातीत संपत्ति,

ही यंत्रप्रधान संस्कृतींत ज्यांनीं पुढाकार घेतला नाही आणि म्हणून
ज्यांना सुधारलेले असें कोणी म्हणत नाहीं, अशा देशांना पिळून
काढण्यावर अवलंबून आहेत. पण ही स्थिति कायम टिकणारनाहा.
ग्रामसंस्कृतीचा भाग्योदय आतां नजीक आहे. मनुष्यजातीचा मोठा
भाग खेड्यापाड्यातून रहातो, खेड्यापाड्यांतच त्याला सुखासमा-
धानाने रहाणे शक्य आहे. नगरांवांचून खेर्डी टिकू शकतील पण
खेड्यांवांचून नगरे तीन वर्षें देखील टिकाव धरू शकणार नाहीत.
जळवांप्रमाणें खेड्यांचा कस शहरे शोधीत आहेत. म्हणूनच शहरे

आज इतकी माजली आहेत.
एकाकाळीं शेजारच्या देशांतील लोकांना मारून, त्यांची जमीन,

गुरेढोरे व बायकापोरें सुटून घेण्याचा धंदा मनुष्यजातीनं केला. पुढे
हजारो आणि लाखो लोकांना पकडून गुलाम करून गुरांप्रमाणे
त्यांच्याकडून जबरदस्तीनें काम घेण्याचा धंदाहि करून पाहिला. आज
अज्ञान, दुर्बळ, भोळसट अथवा दुःस्थित अशा लोकांच्या मेहनत-
मजुरीचा गैरफायदा घेऊन धूर्तानी स्वतःच्या वाड्याला लोणी व
त्यांच्या वाड्याला ताक असा धंदा चालविला आहे. याला इंग्रजीत

.टशूणू'. '1या असें म्हणतात. आपण त्याला ' नवनीत-कर्षाग '
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असें म्हपुं. जगद्व्यापी रोग किंवा द्रोह जर एखदा असेल तर तो
जबरदस्त व धूर्त अशा लोकांनी केले हें मधुकर्षण हा होय.

पण या परिस्थितीकडे गरीवांचें लक्ष गेले आहे. त्यांना आत्म-
परिचय झाला आहे. स्वसामर्थ्याच१ साक्षात्कार होऊं लागला अहे.
गरीवांचा देव जागृत झाला आहे. तेव्हां यापुढें शहरांन। स्वत :च्या

पायावर उभे राहिलें पाहिजे. अथवा खरें म्हणावयाचे तर शहरनि१
आजवर आपल्याच हात ांनी आपले पाय तोडण्याचा जो आत्मघाती
उपक्रम केला तो आतां टाकून दिला पाहिजे. खरोखर पहाता
खेडींपाडीं हीच शहरचे हुले पडलेले पाय आहेत. त्यांचें संरक्षण

व संवर्धन केलें तर शहरे अधिक सुटसुटीत होऊन मजधूत पायावर
उभी रहातील.

आपण हेहि दूरदृष्टीए ओळखलें पाहिहजे कीांrं, जगाचे यापुढील
पुढारी१ खेडेगांवातील असतील. जनतेचे धुरीण जनपदच असतील.

जिच्या हातात पाळZयची दोरी तीच जगाल१ तरी ' या
म्हणीचा थे।डसा व्यापक अ४ करून आपण असें म्हणूं शकू कीं,
खेडेगांवचें शिक्षण ( यापुढचे) ज्याच्या हातीं असेल तेच जगाला
नवीन वळण ल ावणार आहेत. य। येत्य१ पन्नास वर्षीत जी एक
नगदव्यापी संस्कृति स्थापन होणार आहे अथव१ ज्या जगद्व्यापी
प्रेरणे-या योगाने जगातील प्रत्येक संस्कृतीची१ एक एक अभिनव
आवृत्ति तयार होणार आहे, ती संस्कृति अथवा ती प्रेरणा ग्राम-
शिक्षणाच्या एका नवीन सामअशाली आरिण निष्पाप अशा शिक्षण-
पद्धतींतून निघणार आहे. जगाचा पुढाकार खेड्याना मिळणार तो
या नवीन शिक्षणाच्या जोशचर. म्हएन खेडेगावातील या नवीन
शिक्षणाचं स्वरूप कसें असणार त्याचे थोडेसे दर्शन येथे करूं.

आजवर प्रतिष्ठा पावलेले शहरी थाटाचे शिक्षण बरेचसे खर्चिक,
कर्जऊ, अलंकारिक आणि चारित्र्यशून्य आहे. शिक्षणाच्या पयिंा
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पैसा पाण्यासारखा खर्चला जातो ही एका रीतीनें आनंदाची गोष्ट

-असली तरी शिक्षणाने मनुष्य शानपूत होतो, चारित्र्यसंपन्न होतो,
सर्वभूतहितेरत होतो, स्वार्थविस्तूत होतो, .यासाठीं कोणी शिक्षणा-

विषयीं इतके लोलुप झाले नाहींत. शिक्षणांत सामर्थ्य आहे, संपत्ति

आहे, सत्ता आहे, भोगैश्वर्य आहे आणि भोगैश्वर्याचा किळसवाणा
नागवेपणा झाकण्याची कलाकौशल्यप्रधान संस्कारिता आहे; व यासाठीं
लोकांना आजचे शिक्षण हवें आहे. धर्मशक्ति आज क्षीण झाली
असल्याकारणानें आणि जगांतील राजकीय पुढारी पट्टीचे दांभिक
झाले असल्याकारणानें, जगाच्या कल्याणाच्या गोष्टींची चर्चा करण्याचें
काम शिक्षणक्षेत्राकडे आलें आहे. पण सर्व मांगल्याची ही कळकळ
शिक्षित समाजाने पुऐरी सिद्ध करून दाखविली नाहीं. शिक्षण-
शास्त्रानें तयार केलेल्या जीवनरसायनांत अमुक तोळे मांगल्याची
इच्छा घातली असतां तें चवदार होतें आणि आपला गुण ताबड-
तोव दाखविते एवढेच आज कळले आहे.

सामान्य जनतेला सदाचारहि हवा आहे, आणि भोगैश्वर्यहि हवें
आहे. लुबाडले धन हातचे जाऊं नये आणि अधर्महि घडूं नये
अशी आवळी पूतराष्ट्री वृत्ति सामान्य लोकांत दिसून येते. त्यामुळें
लोक शिक्षणाग्रणींना म्हणतात, 'तुम्हांला सुचतील त्या सर्व सुधारणा
शिक्षणांत करा आणि जुन्या शिक्षणांतील फायदेहि त्यांत असं द्यात.'
जुने फायदे हे फायदे नसून ती महत् हानि आहे, लोकांचे रक्त

शोधून पुष्ट होण्याचा तो प्रकार आहे, हे अजून लोकांना पटले
नाहीं. यामुळे 'मुक्ति मुक्तिच विदति' असलें आशाळभूत तत्त्वज्ञान

सर्वत्र पसरले आहे. ईस्ट इंडिया कंपनीचे भागीदार डायरेक्टर्स
लॉर्ड क्लाइव्ऱ्सू?ला आणि वॉरतू हेस्टिंग्जला लिहीत असत की,
न्यायाने राज्य करा; नेटिव्हांना दया दाखवा; पण अधिक पैसा
पाठवीत चला.' आणि या शेवटच्या वाक्यावर सर्व भर असे.
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आजकाल पुढारलेल्या देशांतून शिक्षणापायी जो पैसा पाण्या--
सारखा खर्चला जातो, तो परदेशांतून पिळून आणलेला असतो.
मागसलेल्या देशाचे तेल काहून त्या चरबीवर स्वकीयांना पोसण्याचे
काम सुरवातीस सांगितलेल्या देशांतच होत असतें.

खरें शिक्षण या तेली राष्ट्रांतील शिक्षणपद्धतीहून भिन्न असलें
पाहिजे. खरें शिक्षण या तेली शिक्षणाइतकें भडक, तकाकित व
रामबाण दिसणार नाही हेहि खरें व यामुळेंच खरें शिक्षण घेऊं
लागलें असतां, मिरची मसाला नसलेल्या सात्विक, पौष्टिक व पवित्र

हविष्यान्नाप्रमाणें तें प्रथम प्रथम मिळमिळीतच लागणार; आणि तें
घेत असतांना अव्यवहार्य अशा ध्येयवादाला बळी पडून आपण
संपत्ति, सामर्थ्य, सत्ता आणि प्रतिष्ठा यांना बावळटपणानें मुकतो
आहोंत की काय अशी शंका वारंवार अथवा अहर्निश येऊ लाग-
णार. सतीच्या दरवाजातील मिणमिणीत बत्तीची सर कुलटेच्या
दरवाजातील हलत्या हत्तीला यावयाची नाहीं, ही जुनी म्हण
ज्यांच्या हृदयापासून रोमापर्यंत भिनली असेल, त्यांनाच हे जीवन-
परिवर्तन व शिक्षणपरिवर्तन पचणार आहे.

अकृत्वा परसंतापं अगत्वा रवलनसताए ।

अनुसृत्य सतां वर्त यदल्पमपि तह ।।

'कोणालाहि गांजल्यानाडल्यावांचून, नीच लोकांसमोर कोण-
च्याहि रीतीनें मान वाकविल्यावांचून आणि सज्जनानी घालून
दिलेल्या मार्गाच्या वाहेर पाऊल टाकल्यावाचून, आपल्या परिश्रमानें
जें कांहीं थोडेहि फळ मिळेल तें नीतिदृष्ट्या आणि परिणामदृष्ट्या
पुष्कळ आहे असें समजावें.' या श्रद्धेवांचून युगांतर व्हावयाचें नाहीं.

आजकालचें वैद्यकशास्त्र असें कांहीं विचिल रीतीनें वाढलें आहे
कीं प्रत्येक गरीबाला पश्चात्ताप वाटत असतो. 'मजजवळ गुरूले

८ असते तर थोरल्या डॉक्टरला बोलावून अतिशय व्यवाचे
मूड
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औषधे आणून माझ्या मुलाला किंवा सहधर्मचारिणीला मीं बरें
करून घेतलें असतें. पण काय कराव? गरीबाची ही दुनियाच
नव्हे.' असा निषाद गरीबाच्या घरांतील दरेक मरणामागे राहून
जातो. शिक्षणाचेंहि असेंच झालें आहे. संपत्ति आणि संस्कारिता ही
एकमेकांवर अवलंबून आहेत अशी स्थिति अथवा साति सर्वत्र

उत्पन्न झाली आहे.
खेडेगावातील सार्वत्रिक सर्वोदयकारी शिक्षणाचा विचार करीत

असतांना शिक्षणांत आज माजलेल्या लोभाला प्रथम धूर लोटून दिलें
पाहिजे. जगांत असलेली सर्व माहिती म्हणजे कांहीं ज्ञान नव्हे. आणि
अमर्याद सामर्थ्य मिळविणे हा कांहीं शिक्षणाचा उद्देश नव्हे. शिक्ष-

णाच्या योगाने मनुष्याला स्वतःच्या सर्व शक्तींचा परिचय व्हावा,
परिस्थितीचे यथार्थ आकलन व्हावें, सर्वीच्या उदयांत स्वतःचा उदय
आहे हे पडून हृदयांत अहर्निश चाललेला स्तर्थ-परार्थाचा झगडा
कायमचा मिटावा, श्रेय आणि श्रेय ही एक व्हावीत, हृदय उन्नत
आणि व्यापक व्हावें, जीवन निरोगी, उद्योगपूर्ण, प्रसन्न, त्यागमय
आणि कौशल्ययुक्त व्हावें, वअशा जीवनांतून सर्वकाळच सर्व परिस्थि-
तींत संतोष आणि आनंद यांची कारंजी उडत रहावीत, आणि सरते-
शेवटी रसाळ फळाप्रमाणें जीवन परिपक होऊन तें अंती परमात्म्याच्या
पदरी पडावे. शिक्षणाचा असा व्यापक व उदात्त आदर्श आहे.

या आदर्शासाठीं आजचा प्रचलित विराट कार्यक्रम आवश्यक
नाहीं इतकेंच नव्हे तर तो उपयोगीहि नाहीं. आधिभौतिक आणि
आध्यात्मिक ज्ञान वाढवत बसणे ही एक प्रकारे विधात्याची, पर-
माल्याची भक्ति किंवा उपासनाच आहे. पण हें सर्व शान शिक्षण.

क्रमांत कोंबलेच पाहिजे असा आग्रह नसावा.
इतिहासाने मनुष्य दीर्घदर्शी व विनीत होतो हें खरें; पपा इति-

हासालाच अजून खरें शिक्षण मिळाले नाहीं, तो अजून दुर्विनीतच
६. प्र. ९
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-आहे. आजच्या इतिहासाने आपला आडदांडपणा सोडून, नास्ति-
कता सोडून, तसेंच एकांगी आग्रह सोडून प्रयोगनम्र झालें पाहिजे;
सत्यनिष्ठ आणि धर्मनिष्ठ झालें पाहिजे; तोवर शिक्षणासारखे पवित्र

काय या अहंमन्य हेकेखोराच्या हातीं जातां कामा नये.
जगाचे ऐक्य होण्यास प्रत्येकानें जगांतील प्रत्येक देश पाहिला

असला पाहिजे, आणि तेथील भाषा व साहित्य यांच्याशी त्याचा
परिचय असला पाहिजे असें म्हणणें हास्यास्पद होईल. आणि इतकें
करूनहि ऐक्य वाढेल का लोभमूलक विग्रह वाढेल हें सांगणे कठीण
आहे. मांजर जसे सगळी घरे धुंडाळते त्याप्रमाणें जगांतील
सर्व देशांत ज्यांचे पाय पोहोचले आहेत अशीं राष्ट्रें जगाचे ऐक्य
साधीत आहेत असा अनुभव नाहीं. जगांतील सर्व जातींशी गुण्या-

गोविंदाने रहाण्याची सात्विक वृत्ति अथवा माणुसकी जन्मभर एका
खेडेगावांत राहून देखील वाढविता येईल. गीतांजलीसारख्या ग्रंथांत

सगळ्या जगाचा इतिहास नाहीं पण तो ग्रंथ सर्व देशांतील लोकांना
आपलासा वाटतो. कारण त्या गीतातील हृदय शुद्ध आणि सार्व-

मम आहे. शिक्षणामध्यें अखिल सृष्टि सिद्ध करावयाची नसून व्यापक
आणि उदार दृष्टि सिद्ध करावयाची असते, एवढे ध्यानांत ठेविले
तरच शिक्षणक्रम बहुजनसमाजाच्याजीवनाजोगता आटोपशीर होईल.
राष्ट्राच्या ऐक्यासाठी हिंदी भाषा शिकली पाहिजे; धार्मिक साहित्याच्या
प्रत्यक्ष परिचयासाठी संस्कृत आणि आरबी भाषा शिकल्या पाहिजेत;
इस्लामी राष्ट्राच्या दोस्तीसाठी फारशी भाषा शिकली पाहिजे; आशि-
याच्या संघटनासाठी चिनी आणि जपानी भाषांचा परिचय साधला
पाहिजे; युरोपची आद्यप्रेरणा ओळखण्यासाठी लॅटिन आणि ग्रीक

साहित्याचा मासला पाहिला पाहिजे; आधुनिकतेसाठी आणि भौतिक
शास्त्रांच्या आकलनासाठी जर्मन आणि इंग्लिश किंवा क्रेच या भाषा
कपापल्याशा केल्या पाहिजेत; आणि पुढच्या (मढीतील राजकारण



खेडेगांवांमधील शिक्षणाचा प्रश्र १३१
'यशस्वी रीतीनें चालविण्यास रशियन भाषेचा परकेपणा मोडला
पाहिजे; अशा तऱ्हेने जर आपण भाषांचा भार भरीत गेलों तर जन्म-
भाषेला घर सोडून पळावे लागेल, आणि या भाराखाली उंट चेंग
रून जाईल तें निराळेंच. राष्ट्रीयतेच्या दृष्टीने हिंदीला स्थान भले
असो, पण सर्व शिक्षण एका भाषेत-देशभाषेत, स्वभाषेत-देतांआलेंच
पाहिजे. आणि असा आग्रह जर नसेल तर देशभाषा दुबळीच राहील
आणि तिचा शाप लागून प्रजा क्षीणपुरुषार्थ होईल.
कोणत्याहि भाषेतील साहित्य हें ती ती भाषा बोलणाऱ्या प्रजेचे अत्यंत

मूल्यवान असें भांडवल आहे. कोणी कोणी त्याला आजन्म आवश्यक
असलेलें दूधहि म्हणतात. प्रजेच्या बहुविध पुरुषार्थाचा जसा तो साठा
आहे ल्याचप्रमाणे नवीन पराक्रमाचेंहि तें एक क्षेत्र होऊं शकते. एवढे
ठाऊक असून आणि स्वीकारूनहि म्हणावे लागतें कीं, शिक्षण

साहित्यप्रधान होणें हें अनिष्ट आहे. आणि आपलें शिक्षण तर साहित्य-
प्रधान आहे, एवढेच नव्हे तर तें साहित्यपरायण आहे. शिक्षणाची
आणि जीवनोद्देशाची फारकत झाली असल्याकारणानेंच ही कृत्रिम
परिस्थिति आजवर टिकली आहे. साहित्य म्हणजे शिक्षण नव्हे.
साहित्य हें शिक्षणाचे एक साधन आहे, किंमती आणि उपयोगी
साधन आहे; आणि विशेष गोष्ट अशी कीं, शिक्षणाचे साधन या
दृष्टीनेंहि साहित्य उत्तम कमावले गेलें असल्याकारगाने साहित्याच्या
द्वारा शिक्षण देणे फार सोपे होऊन बसले आहे. परिणामी, सर्व

शिक्षणाचा मक्ता साहित्यालाच मिळालेला आहे. यामुळे शिक्षणाची
अन्य साधने अगदींच मागें पडलीां आहेत. किंबहुना तीं शिक्षणाचे
साधन होऊं शकतील याविषयी शिक्षणशालयामध्ये आणि लोकधुरी
णांमध्ये वरीच नास्तिकता आहे.

बुद्धीचा विकास कितीहि होवो आम्हांस त्याची पोटदुखी नाहीं;
उलट केवळ बुद्धीच्या विकासासाठी इतके आटोकाट प्रयत्न होत
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असूनहि शिक्षणाच्या कृत्रिमपणामुळे, एकांगीपणामुळें आणि भाडोली-
पणामुळें, बुद्धीचा विकास होण्याऐवजी ती बोथट व कुंठित होते;
व पडलेल्या चाकोरीच्या वाहेर जाऊच धजत नाहीं, या गोष्टीचा
खेद वाटतो.

बुद्धीच १ विकास झाल १ म्हणून मनुष्यांनें पंगू, परोपजीवी, ऐतोबा
व्हावें हा न्याय कोठला? स्वातंन्य, हिंमत व सुचणूक यांच्या
पोषणासाठी, व सामान्यपणे सर्व प्रकारच्या कर्तवगारीसाठी, कौशल्य,
योजनाशक्ति, व्यवस्थाशक्ति व सर्जनशक्ति यांचा विकासझालापाहिजे.
या उद्देशांच्या पूर्तीसाठी शिक्षणाने साहित्य व तत्त्वचर्चा यांची कोंडी
फोडून बाहेर निघाले पाहिजे. उद्योगहुन्नर, कलाकौशल्य, समाज-
सेवेची कामे, पराक्रमांत पुढाकार वगैरे नवीन घेतांतून हे शिक्षण
घेतलें पाहिजे. व त्या शिक्षणांत सामाजिक जवाबदारी, अध्यात्मिक
आदर्श, सर्वहिताची नजर या गोष्टींकडे लक्ष दिलें पाहिजे; व माधु-
सकीच्या या सवयी अंगवळणी पडण्यासाठी व्यायामशाळेंत शरीर
कसल्याप्रमाणे जीवनक्रम उत्तम रीतीनें कसला पाहिजे. ' पडीलें
वळण इद्रिया सकळां, भाव तो निराळा नाहीं तुझा. ' अशी स्थिति

झाली पाहिजे.



साहिल्योपासना
एखाद्याची परीक्षा पास झाली, एखाद्याला मुलगा झाला, एखा-

द्याचा सांडलेला भाऊ सापडला, अथवा सोडतीमध्ये एखाद्याला
बक्षीस मिळाले अशी जर तार आली तर ती आणणाऱ्याला तो
बक्षिसी म्हणून काहीतरी देत असतो. तारेचे महत्त्व मालकल १

जितके अधिक तितकी तारवाल्याविषयीं एक प्रकारची उपकाखद्धि
त्याच्या मनांत वसत असते, आणि म्हणून चांगलीशी वीक्षसी

देऊन तो उतराई होण्याचा प्रयत्न करीत असतो. खरोखर पहाता
तार आणणाऱ्याचे उपकार ते कसले? तारेंतील बातमी घडवून
आणण्यांत त्याचा थोडाच हिस्सा असतो? तरी आनंदमूढ होणें हा
मनुष्यस्वभावच आहे.

पण या मनुष्यस्वभावामुळें वक्षिसीचे पैसे खिशांत टाकणारा
तारवाला जर स्वत :चे महत्त्व मानून घेऊं लागला तर त्याच्या-

सारखा मूर्ख तोच. मनिऑर्डर किंवा पार्सल आणून देणाऱ्या पोस्ट-
मनविषयीं देखील असेंच समजावयाचे.

अध्यापकाच्या खुर्चीवर बसून सुंदर साहित्य विद्यार्थ्यांपुढे वाढ-
ण्याचें काम ज्यांच्याकडे असतें त्यांच्याविषयींहि विद्यार्थ्याक्रर्ये

अशाच प्रकारची कृतज्ञता वास करीत असते. साहित्यक्षेत्रातील
उत्तम फळें निवडून काढण्यत अध्यापकाची कुशलता, सदभिरुचि
आणि विद्यार्थ्याचे कल्याण करण्याची सदूबुद्धि याला महत्त्व आहे
यांत शंका नाहीं. पण जणू काय या परिपक साहित्यफळांना
स्वतःच जन्म दिला आहे अशा प्रकारचा अभिमान अथवा मोठे-
पणा जर तो अध्यापक आपल्याकडे घेईल तर त्याचें ते करणें
हास्वास्पद होईल.
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आपल्यास?'?आनंदझा
सांगण्याने आस्वाद ऽ दुसरा मनच२२९तर तसें करून त्यनि'त्यो आनंदे द्विगुणित करण्यांत मदत केली
हे त्याचेच आपल्यावर आहेत असें मानागे कदाचित् अधिक
योग्यहोइर्ल.'तें कसेहि असो. जगाकडे पाहण्याची दृष्टि आणि जीवन उन्नत
करण्याचा मार्ग ज्या साहित्यांत विशद आणि सुभग रीतीनें व्यक्त

झाला असेल असें साहित्य नुसते वाचून सोडण्यासाठी नसतें; पाम

अमृतमय रसायनाप्रमाणे त्याचें विधिपुरस्तर आदरयुक्त सेवन करा-
वयाचे असतें. पण जो एकदा साहित्यसेवी म्हणून ठरला त्याला तूप
किंवा खीर वाढण्याच्या दवी ( पळी) प्रमाणें केवळ वाढण्याचाच
आनंद मिळवून स्वस्थ बसण्याची सवय लागते. आणि हें पक्काच

कशा रीतीनें लोकांपुढे वाढलें असतां हुषार वाढण्याला मिळणारी
वाहवा मला मिळेल याचाच विचार तो करीत असतो. हें दर्वीव्रत

निष्काम असो किंवा सकाम असो जीवनाला उन्नतीकडे नेणारे
खास नाहीं.

साहित्य- उब साहित्य -हें खरोखर पाहता हृदयाला आभिजात्य
अर्पण करणारे आणि जीवनाला उन्नत करणारे एक साधन मात्र

आहे. उत्तम साहित्याचा नुसता प्रचार करण्यापेक्षां तें साहित्य पच-
धून स्वतःचे जीवन उन्नत करून त्या जीवनाचा सुवास सेवाद्वारां
पसरवून समाजाला व स्वतःला कृतार्थ केलें पाहिजे. अशी सेवा
करीत असतांना कधीं कधींआपल्यालाहि सरस्वती-वैखरीचा उपयोग
करावा लागतो आणि आपल्या हातून अथवा तोंडून प्रसन्न साहित्य
निर्माण होतें. अशा रीतीनें झालेला साहित्याचा प्रचार अपरिहार्य,
सहज आणि शुभपरिगामी असतो.

चांगले साहित्य पासून मनामध्ये केवळ वाढाची वृत्ति जागता.
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कामा नये, तर ५३१; सह मुज्यता ' यां यांचीनं अंशप्रेमधर्ण 'अप
सामाजिक मनोवृत्तीप्रमाणें त्याचें सेवन लक्षातईगिलोधीहसत ६६०
जीवन उन्नत आणि पप्तिष्ट करण्याकडेच त्रुएंइrंऋर्झ्यव्यॅरए?ओढा .डेयेथवर केलेल्या विवेचनांत कांहीं असाधारण गोष्ट सांगितली'
आहे असें नव्हे. पण वाढपी वृत्तीचा दोष आजकालचे अध्यापक,
लेखक, प्रचारक, कवी आणि पत्रकार, यांच्यामध्यें फारच वाढला
आहे व त्यामुळें साहित्याचें सेवन करून साधनाद्वारां तें पचवून जीवन
उन्नत करण्याकडे इतकें कांहीं दुर्लक्ष होऊं लागलें आहे कीं, शहाण्या
लोकांना देखील ही लहानशी सूचना देणे जरूर आहे.

कोणताहि ग्रंथ वाचतांना ग्रंथकाराच्या वृत्तीशी आणि दृष्टीशी

तदाकार होऊन तो वाचावा; मात्र केव्हाहि ग्रंथप्रामाण्यबुद्धि उत्पन्न

होऊं देऊं नये. ज्ञान कोठूनहि कसेंहि मिळाले तरी तारतय्यबुद्धि

ही केव्हांहि स्वत :चीच असावी. दरेक ग्रंथाचे कालिक, देशिक आणि
वैय्यक्तिक संस्करण करावेच लागतें. हें ज्याला करितां येतें त्याचेंच
वाचन सफळ आणि कृतार्थ होतें.



०शरीरसंवधन
महाराष्ट्रीयांचा स्वभाव म्हणा अथवा हनुमानाची व आखाड्यांची

स्थापना करणाऱ्या समर्थीची कृपा म्हणा, महाराष्ट्रांतील खेड्यांतून
शरीरसंवर्धन उत्तम होत असे. कर्नाटक व इतर प्रांतांतहि हे वाता-
वरण दिसून येत असे. उत्तरेकडे शरीरसंवर्धनाची विशेष आस्था
पंजाबांत पहावयास मिळते. जीवनाचा उत्साह कमी झाल्यामुळें
आणि दारिज व परावलंविता वाढल्यामुळे या वाबतींतहि अनास्था
झपाट्याने वाढत आहे.

जुन्या आखाड्यांचा पुनरुद्धार करणें अशक्य नाहीं. पण या जुन्या

संस्थेतील बरेचसे दोष दूर करण्याचा निश्चय करूनच हा पुनरुद्धार
केला पाहिजे. स्वच्छ आणि मुबलक हवा व प्रकाश यांचें शारी-
रिक व आध्यात्मिक महत्त्व ओळखले पाहिजे. शरीरविकासाच्या
मागें लागलेल्या लोकांनी बाकीच्या विकासाकडे लेशमात्र दुर्लक्ष

करतां कामा नये. तालिमबाज म्हणजे मानवदेहधारी पोळ असा अर्थ

होऊं नये. भांडणें उकरून काहून तीं भांडण्यांत पुरुषार्थ आहे,
अशी कल्पना खेडेगावांतून रूढ आहे ती गेली पाहिजे; व आखा-
ड्याचा संकुचित अभिमान धरून मत्सरास व भांडणास पेटणे यांत
स्वतःची व आखाड्याची बेअबू आहे असेंच सर्वास वाटले पाहिजे.
गवई आणि मल जोवर स्व:तच्या फुशारक्या आणि इतरांची निंदा
करीत रहातील तोवर त्यांना शिष्ट समाजांतून बहिष्कृत गणले पाहिजे.

आखाड्यातील विद्या ही सर्कशीसाठीं नाही, पण शरीरसंवर्धना-

साठी आहे हें विसरता कामा नये. मॅकूफिडन आदि पाश्चात्य
तज्ज्ञांनीं सौंदर्य अणि नटवेपणावर जो भार दिला आहे त्याचें अनु-
करण होऊं नये. आखाडा म्हणजे तन्हतऱ्हेच्या महाग व मोहक
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साधनांचे प्रदर्शन होतां कामा नये. कावळ्याच्या शंभर उड्यांपेक्षां
हंसाची एक उडी चांगली, हा सिद्धात ध्यानांत असावा.

आज किंवा उद्या प्रसंग पडल्यास युद्ध करितां यावें अशा रण-
नीतीच्या दृष्टीने आखाड्याकडे पाहूं नये. आजच्या कालांत युद्ध-
दृष्ट्या ढाल-तरवार, जबिया-वरची वगैरे वस्तू कुचकामाच्या
आहेत. बलसंवर्धन, स्फूर्ति व मर्दानी ऐट या दृष्टीने त्यांचा उपयोग
आहे. प्राचीन काळच्या एका राष्ट्रीय विद्येचा जिवंत म्युझियम म्हणून

देखील त्या कलेला कांहीं महत्त्व आहे.
आखाड्यांनी यापुढें बोंयस्काउटच्या ( बालवीरांच्या) धर्तीवर

थोडासा फेरफार केला पाहिजे. लांबलांबचे प्रवास करणें; तंबूठोकून
.किंवा झोपड्या बांधून शिबिरजीवनाचा अनुभव घेणे; जत्रा, उत्सव,
परिषदा वगैरे प्रसंगीं स्वयंसेवक होऊन काम करणें; तात्कालिक
रुग्णसेवेचीं पथके उभारणे; रस्ते, विहिरी वगैरे तयार करण्याच्या कामी
स्वतः अंगमेहनतीनें पुढाकार घेणे; प्रवास करून खानेसुमारीसारख्या,
व तव्हतव्हेच्या तपासण्या करून कोष्टके भरण्यासारखी कामे करणें;
दरोड्याची वगैरे भीति असते तेव्हां चौकी पाहात करणें; मोठमोठे
दरोडे चोऱ्या, खून वगैरेंचा तपास करणें; रोगाची साथ पसरली
असतां सार्वजनिक शुश्रूपेची व्यवस्थ करणें; गांवांत काबुली, बलुची
वगैरे आडदांड लोकांची अथवा चोर-भिकाऱ्यांची टोळी येऊन पडली
असतां त्यांच्यावर देखरेख ठेवणे; वगैरे वगैरे का आखाडांकडून
झाली पाहिजेत; व याला लागणाऱ्या आवश्यक विद्या आणि कला
यांची उपासनाहि आखाड्यांमार्फतच झाली पाहिजे. ताऱ्यांवरून
वेळ ओळख, रात्रीच्या प्रवासाची दिशा नक्की करणें, प्रवास करितां
करितां सर्व्हेचा नकाशा तयार करणें, तात्पुरता पूल बांधणे, घायाळ
लोकांस मलमपट्टी वगैरे करणें, जंगलांतून रस्ता कापणं, झेंडा व
हेलिओ यांच्या मदतीने संदेश पाठविणे किंवा घेणे वगैरे कामे
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आखाड्यांतील मुलांना आणि मोठ्यांनाहि मोठ्या हौसेनें आणि आस्थेनें
शिकविली पाहिजेत. आखाड्यांत ज्यांना सुतारी काम येत असेल
त्यांनीं आसपासच्या प्रदेशांत हिंडून आजारी रहाट, आजारी जाती
वगैरे अडून वसलेल्या उपकरणांना चालती करून देण्याचे कामहि
केलें पाहिजे.

आखाड्यांतील सेवक हे प्रजेचे सेवक आहेत, लष्करी दमामानें
फिरणारे तिस्मारखान नाहींत है स्पष्ट करण्यासाठीं आरवाडावहाव्हू-
रांचा पोशाख खाकी नसावा. खाकी रंगाचे गुण कितीहि असले
तरी लोकांत ठसलेला खाकीचा अर्थ निराळाच आहे. युनि-
फॉर्म तयार करण्याच्या नादी लागून खर्च आणि छानछोकीपणा
याला उत्तेजन देऊं नये. फार झालें तर उपरण्यासारखा एखादा
कपड्याचा तुकडा कमरेभोवती गुंडाळलेला असावा. त्याचा रंग
सर्वत्र एकच असावा. निळा रंग पसंत करण्याजोगा आहे.

शरीरसंवर्धनाच्या बाबतींत स्त्रियांची बिलकुल उपेक्षा होतां.
कामा नये. त्यांनाहि समाजसेवेच्या कामाची गोडी लावली पाहिजे.

दोघांमध्येंहि साधेपणा व काटकपणा, तसेंच समयसूचकता वाढेल
इकडे विशेष लक्ष दिलें पाहिजे. सर्वत्र कल्पकतेची यथेच्छ कदर
केली पाहिजे.

पोहण्याच्या कलेची आवश्यकता वर लिहिण्याची राहून गेली
आहे. एका रीतीनें हें बरेंच झालें. तिला स्वतंत्र स्थान दिल्या
तिचे महत्त्व वाढेल. पुष्कळ लोकांच्यासाठी स्वयंपाक तयार करणें,
शौचाची व्यवस्था करणें, घोड्यावर बस, वाहने हाकतां येणे वगैर
गोष्टीहि आवश्यक आहेत.

शरीरसंवर्धनासाठी आखाडा किवा सेवादल जें काढावयाचे
रे याच्या मुळाशी लष्करी तयारीची वृत्ति नसावी हें जसे वर सांगि-
त ले आहे, त्याचप्रमाणे त्यांत राजकीय उद्देशहि मुळींच नसावा.
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राजकीय उद्देशाने केलेल्या कामीत पक्षापक्षी शिरणे स्वाभाविक
असतें. आणि मग ज्याप्रमाणें फंडासाठी मारामारी होते आणि वैम-
नस्य उत्पन्न होतें त्याप्रमाणें शरीरसंवर्धक संघाचे सामर्थ्य कोणी
वापरावे हा प्रश्न उडवून वैमनल्ये सुरू व्हावयाची. फरक इतकाच
की, फंडाचा पैसा जो त्याला हातांत घेईल त्याच्या हातांत मुकाट्याने
जाऊन पडतो. कारण पैशाचे मन वळवावयाचें नसतें. पण सेवा-
संघांतील तरुणांना मनें असतात. भिन्नभिन्न पक्ष त्याना आपल्याकडे
वळवून घेऊं लागले म्हणजे समाजांत सर्वत्र हीनवृत्ती जागृत होतात,
आणि सार्वजनिक नीतिमत्तेचा चुथडा होतो.

सेवासंघांत हिंदु संघटनेचा विचारहि नसावा. नाहीं तर सेवासंघा-
पासून समाजाची सेवा होण्याच्या ऐवजी असेवाच व्हावयाची.

५



च्ये

आकार
१ मनुष्याची विष्टा गांवांतून नाहीशी केली पाहिजे. चराचे

चकूप तयार करून त्यांवर साटे ( फेमी) ठेवावेत. ह्यापासून
तयार होणारे खत वापरलेच पाहिजे.

२ जनावरांची विष्टा ( शेण) सारविण्यास किंवा जाळण्यास

वापरू नये. गायऱ्या व उकिरडे गांवांतून बाहेर काढविले पाहिजेत.
जमिनी मातीने सारविल्या जाव्यात. खत ढीग करून उघड्यांत न
ठेवितां, सहा खणून त्यांत तें टाकावे व राखावे; नाही तर स्वताच्या
दृष्टीने त्यांतील पौष्टिक द्रव्यें उन्हानें व हवेने उडून जातात, व खते
निःसत्त्व होतात. जनावराचे मृत हें तेज खत आहे, त्याचा आपण
उपयोग करीत नाहीं, तो केला पाहिजे.

३ सांडले पाणी खह्यांमध्ये नरकाची कुडे करून न ठेवितां
मेथी, कोथिंबीर, मोहरी, मुळे, वगैरे भाजीपाल्याकडे नेहमी त्या

गण्याचा उपयोग करावा. पाणी जास्ती असल्यास आलू, सुरण,
केळी यांची लागवड करावी. कारण यांची मोठी पाने जमिनीतील
ओलावा शोधून मोठ्या प्रमाणांत हवेत सोडून देतात. माल या
पानांच्या मुळांत डांस-मच्छर होण्याचा संभव असतो. म्हणून घरा-
पासून दूर सांडपाणी नेणें शक्य तेथेंच ही लागवड करावी.

सामान्य सिद्धांत ध्यानांत ठेवावा कीं वापरून घाण झालेलें पाणी
मोरी करून दूर नेण्यापेक्षा उघडा पाट करून तें नेले बरें. आणि
उत्तम उपाय हा कीं पाणी दूर नेऊनच तें तेथें वापरावे. आघोळीची
जागा, कपडे धुण्याची जागा, भांडी घासण्याची जागा, आचवण्याची
जागा आणि तोंड धुण्याची जागा, रहात्या घराहून आणि विहिरीहून
हाक्या तितकी दूर असावी. स्वयंपाक घरांतील पाणी कोपऱ्यात एका



आरोग्य

अनार गोळा करावे व तें वेळचे वेळीं उपसून .दूर नेऊन. टाकावे.
भितीला भोके, पाडून मोरीवाटें पाणी काढण्याची पद्धत अतिशय

वाईट. कारण तेथे नेहमी ओलावा रहातो, दुर्गधी सुटते, रोगाचे
जंतू घर करून रहातात, अणि साप, पाली, झुरळ इत्यादि प्राण्यांना
तें कायमचे आमलण होऊन बसते. अणि इमारत कमजोर होते
ती निराळीच

४ आथरुणे पांघरुणें : जे कपडे वारंवार धुणे शक्य आहे ते
वारंवार धुवावेत. बाकीचे उन्हांत घालावेत. पिंजणकाम व शिवण-
काम घरच्या लोकांस आलें पाहिजे. तसें झालें म्हणजे रजया, गाद्या
वगैरे उसवून आतील कापूस उन्हांत टाकून पुन भरणे व शिवागे
शक्य आहे. आजाऱ्यांसाठीं आणि लहान मुलांसाठी दरेक घरांत मेण-
कापड असावें. गादी आणि पलंगपोस यांच्यामध्ये मेणकापड ठेवि-
त्यानें गादी सुरक्षित राहते.

५ घरांतील हवा : स्वच्छ हवेचे महत्त्व अजून फारच थोड्या
लोकांस पटले आहे. आपल्या देशांतील प्रखर ऊन सर्व रोगांचा
नाश करण्यास समर्थ आहे. पण आपण त्याचा उपयोग करून घेत
नाहीं. जुनी घरे बदल शक्य नाहीं. पण त्यांत पुष्कळशा खिडक्या
पाडणे शक्य आहे.. हवा खेळणे व प्रकाश मिळणे हे दोन्ही प्रकार

रोगनाशक आहेत. दर वर्षी ऐन उन्हाळ्यांत घरावरील कौले आळी-
पाळीच्या पट्ट्याने काहून छपरातून मुबलक उन आत येऊ द्यावे.
याचा फायदा कल्पनातीत आहे. (ररव्ही पावसाळ्याच्या सुरवातीला
घर शाकारावें लागतेंच. तेंच दोन महिने आगाऊ केल्याने शाकार-
णीचा खर्चहि कमी येतो, आणि ओरोववृद्धि अनायासे होते. ज्या

खोलींत खिडकी पाडून किंवा छपरावाटें प्रकाश आणि हवा आणणें
शक्य नसेल, तेथें उपरणें किंवा पासोडी घेऊन बोथाटीसारखे हात-
वारे करावेत. म्हणजे आतील हवा घुसळली जाऊन वाहेर जाते,
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आणि ताजी हवा आत येते. डांबर, राळ आणि गंधक यांचा कृ
- रागेनाशक आहे. खोली कितीहि हवाशीर असली तरी कोनाकोपऱ्यांत
हवा कोंदट असतेच. तेथें वर सांगितल्याप्रमाणे कपड्याने झाडून
हवा ताजी केली पाहिजे.

खोलीतील हवेचे प्रवाह कसे चालतात, याची स्पष्ट कल्पना प्रत्ये-
कास असली पाहिजे. खोलींत लहानशा शेगडीत धूप टाकून धुराचे
लोळ कसे .जातात, कोठे जातात याचें निरीक्षण केल्यास हें शास्त्र

उत्तम अवगत होईल. सामान्यपणे खोलीला एकच दरवाजा अस-
त्यास खोलीतील बिघडलेली गरम हवा दरवाजाच्या वरच्या भागी-
तून जात असते आणि बाहेरील चांगली, स्वच्छ, थंड हवा खालून
आत येत असते. : याच कारणास्तव आग लागलेल्या घरांत हिंडावें
लागल्यास अगदीं ओणव्याने हिंडण्याची शिफारस केलेली असते.)



स्त्रीशिक्षण
मोठमोठ्या शहरांतून देखील स्त्रीशिक्षणासंबंधानें खरी आस्था

वेताचीच असते. सामान्य लोकांना जेथे स्त्रीशिक्षण पटले आहे तेथेंहि
स्त्रीशिक्षणाचा उद्देश स्त्रियांची उन्नति हा कचितच असतो. लग्नाच्या

बाजारांत ठेवावयाचा माल जर चांगला चकचकीत असला तर तो
खपवागे सोपे जातें. हीच एक दृष्टि प्रधान असते. घरांत मुलींचा
लास नको, त्या शाळेत जाऊन बसलेल्या बऱ्या, हीहि कल्पना नसते
असें नाहीं. आणि पुष्कळांच्या बाबतींत तर आजकाल मुलींना शाळेत
पाठविण्याचा रिवाज पडला आहे म्हणून मुलींना शिकावयास घाला-
वयाचे, याहून अधिक विचारच केलेला नसतो.

गरीब मध्यम वर्गाहून ज्यांची स्थिति चांगली आहे, ज्या कुडं-
बात बायकांना घरची कामे करावी लागत नाहींत, अशा ठिकाणीं
स्त्रीशिक्षणाचा उद्देश याहून जरा निराळा असतो. नवरा चांगल्या
रीतीनें वागवील किंवा न वागवील, मुले होतील किंवा न होतील,
मुलीला आपला जन्म कंटाळवाणा जाऊं नये, शिष्टेमान्य करमणुकीचे
कांहीं साधन मुलीजवळ असलेलें बरें, या उद्देशाने विरंगुळा (मनो-
विनोद) म्हणून कविता व साहित्य यांची गोडी, थोडेसे गायन,
वादन, चिलकला-कशिदा, जरीचे काम, सभेत जाण्याचा सराव,
एकाद्या सार्वजनिक संस्थेची चिटणिसी करण्याइतका उत्साह व बेताची
माहिती, प्रसंगपडल्याससडे प्रवास करण्याचीहिंमत व समाजांत, देशांत
व परदेशी काय चालले आहे हें समजून घेण्याची जिज्ञासा एवढे
असले म्हणजे जीवन निरुपयोगी आहे असें वाटावयास कारण नाहीं.
प्रचलित चर्चेच्या विषयावर स्वतःचें म्हणून कांहीं अभिप्राय गोळा
.केलेले असले तर शिक्षणांत तेवढी दुधात साखर. अशा प्रकारची
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आजची स्त्रीशिक्षणाची वास्तविक स्थिति आहे असें म्हटल्यास कांहीं
लोक चिह्न आपणास अनास्थावादी ( ०जणूं०) म्हणावयाचे ही
भीति आहे खरी; पण समाजांतील सामान्य परिस्थिति उघड्या डोळ्यांनी
तपासता, वरील वर्णन अगदीं यथार्थ आहे, असाच निर्णय निघेल.

शहरांतून ही स्थिति असल्यावर खेडेगावांत राष्ट्रीय दृष्ट्या स्त्री-
शिक्षणाचा विचार कोण करणार? काठेवाडांतील एका राजानें
आपल्या संस्थानांत केवळ स्त्रीशिक्षणच सक्तीचे केलें आहे. याचा
तेथें अमल कसा चालतो व राजाची सामान्य नीति कशी आहे
याची माहिती मिळविल्याशिवाय त्या राजाचे अभिनंदन करण्याची
घाई आपण न करावी. पण कल्पना उस्कृष्ट आणि दीर्घदर्शी आहे
एवढे आपण पाहून घेतलेंच पाहिजे. कारण ग्रामशिक्षणाची गुरु-
किली येथेंच आहे

शिक्षणांत पुढारलेल्या देशांचा अनुभव असा आहे कीं प्राथमिक
शिक्षण, बालशिक्षण उत्तम रीतीनें चालविण्यास पुरुषांपेक्षा स्त्रियाच

अधिक योग्य अहेत. आपल्या या गरीब देशांत सार्वलिक शिक्षणाचा
विचार करीत असतां, खर्चाच्या ओझ्याचा विचार करितां छाती
दडपूत जाते. संपन्नतेवांचून शिक्षणप्रचार शक्य नाही; आणि'
शिक्षण प्रचारावाचून संपन्नता साध्य होणें नाहीं. या विषम अन्यो-
व्याध्यामधून मार्ग कसा काढावा हें एक मोठे कोर्डेच आहे. या
फौ२तून फुटून निघण्याचा मार्ग आपणांस स्त्रीशिक्षणांत सापडतो.
आपल्या देशांत पुनर्विवाह प्रतिष्ठित नसल्याने आणि वैवाहिक निष्ठेचा
आदर्श स्त्रियांपुरता तरी सर्वोव असल्याकारणानें लक्षावधि विधवा
आमरण वैधव्य स्थितींतच रहाणे पसंत करतात. अशांच्या जीवनाला
आजवर कोणी उपयोगी वळण लाविलें नसल्याने अहिल्याबाई,
झांशीची लक्ष्मीबाई, इ ० उज्वल अपवादांचे गोडवे गात स्वस्थ

बसावे लागते. आजच्या समाजसुधारक विधवांच्या कैवार्यांना विध-
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बांच्यासाठीं वैद्यकीचा किंवा परिचारिकेच्या (नर्सिंगचा) धंदाच
विशेष पसंत पडलेला दिसतो. हे धंदे आजच्या समाजाला उपयोगी
आहेत हें खरें, पण स्त्रियांचें जीवन सर्वतोपरी कृतार्थ करण्याची
कुवत या धंद्यांमध्यें अजून दिसून येत नाहीं. ज्यांना शिक्षण मिळाले
नाहीं अशा विधवांना नातेवाइकांच्या घरीं काबाडकष्ट करण्याचे
स्वस्थ पण अप्रतिष्ठित असें स्थान पत्करावे लागतें. तेंहि शक्य नसलें
म्हणजे कुणाच्या तरी घरीं पोळ्या लाटणे आणि पितळी कानाने
इकडच्या तिकडच्याचहाड्यापुरविणेंहाच काय तो धंदा त्यांना रहातो.

स्त्रियांनाव विशेषतः विधवांना स्वतःचें जीवन कृतार्थ करण्यासाठीं
अपत्यसंगोपनासारखा दुसरा अनुकूल, आवडता व पवित्र व्यवसाय
नाहीं. आज विधवांना आजीविकेसाठीं-केवळ आजीविकेसाठीं- जे
काबाडकष्ट करावे लागतात आणि आश्रितासारखे रहावे लागतें
त्यांनाच जर प्रेमळपणानें शिकवावयास मुले मिळाली, प्रतिष्ठितपणें

आजच्या इतकीच आजीविका मिळाली तर त्यांचें जीवन धन्य

होईल, आणि राष्ट्रापुढील प्रजाव्यापी प्राथमिक शिक्षणाच्या खर्चाचा
बिकट प्रश्न बऱ्याच अशी सुटेल.

यासाठी होतकरू विधवांना खेडेगांवांतील प्राथमिक शिक्षणासाठी
तयार करणारी अध्यापनमंदिरें काढली पाहिजेत. उत्साही व तर-
तरीत असें एखादे खेडेगाव पाहून तेथें सर्व प्रकारच्या जनहिताच्या
प्रवृत्ती चालवून तेथेंच असें अध्यापनमंदिर सुरू केलें पाहिजे. खेड-
गावचेच स्वाभाविक वातावरण आसपास असल्यानें शिक्षणाच्या
दृष्टींत चुका होण्याचा संभव बराच कमी. संस्था खेडेगावांत असल्यानें
साधेपणा, काटकसर, अंगमेहनत वगैरे सर्व गोष्टी आपोआपच
साधतील.

ही कल्पना व हें क्षेत्र अगदींच नवीन असल्यानें व प्रयोगनाजूक
असल्यानें बऱ्यांच अडचणी मार्गात येतील हें निर्विवाद आहे किती
हि. प्र. १०
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सरी अडचणी कल्पनेच्या नजरेस आजच दिसत आहेत. पण दुसत
मार्ग नसल्याने व हाच मार्ग खरा असल्यानें कसेंहि करून ही गोष्ट

शक्य केलीच पाहिजे.
खेडेगांवांतील व्यापक प्राथमिक शिक्षण सिद्ध करण्यासाठी ही

जी अटयापनमीदरे कादावाची व त्यांत स्त्रीपुरुषांना अध्या-
पनाचें शिक्षण देण्याची सोय असली तरी विधवांनाच विशेष उसे-
जन द्यावयाचे, त्या अध्यापनमंदिरांचा अभ्यासक्रम कसा असावा,
त्यांत पुस्तकी शिक्षणाचे व औद्योगिक शिक्षणाचें प्रमाण कसें असावे
हे पुढें ठस्तूर. धर्मशिक्षण किंवा चारित्र्यशिक्षण म्हणजे केवळ उदाच
माहिती नसून ती एक जीवन-दृष्टि आहे. ती दृष्टि मनांत ठस-
विण्यासाठी व ठसल्यानंतर दृढपणें आचरणांत आणण्यासाठी
बऱ्याचशा निरोगी सवयी रहाणींत व स्वभावांत दृढमूल व्हाव्या
लागतत. असल्या घार्मिक शिक्षणाच्या अध्ययन-अध्यापनासाठीं
काय काय केलें पाहिजे हाहि एक स्वतंत्र विषय आहे.

जेथे ३शक्षणच खरें नाहीं, अथीतूजीवनोपयोगी नाहीं, तेथे स्त्रियांचे
आणि पुरुषांचे शिक्षण एकच प्रकारचे असावें कां भिन्न प्रकारचें
असावे, या प्रश्नाला फारसा अर्थ रहात नाहीं. पुरुषांचे शिक्षण जसे
सामाजिक प्रतिष्ठेसाठी आहे त्याचप्रमाणे स्त्रियांचे शिक्षणहि सामा-
जिक प्रतिष्ठेसाठीच आहे. दोघांची प्रतिष्ठा जर एकच प्रकारची असली
तर त्यांचें शिरामहि एकाच प्रकारचे असलें पाहिजे. आणि प्रतिष्ठेत

भेद असला तर शिक्षणांतहि भेद असला पाहिजे. अशी दृष्टि आजच्या
शिक्षणापुरती तरी वरील प्रकारच्या प्रश्नाच्या उत्तराला बस्स आहे.
पण शिक्षण जर व्यक्तिगत आणि सामाजिक जीवन समर्थ व समृद्ध
करण्याच्या दृष्टीने द्यावयाचें असेल तर वरील प्रश्नाचा चांगला खोल -
वर विचार करावा लागेल

ईश्वराने स्त्रीपुरुषांच्या शरीरांत, स्वभावांत व कार्यक्षेलांत
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भेद केला आहे ही गोष्ट निर्विवाद आहे. पण या गोष्टीचे अवास्तव
.खाचे माजवून स्त्री-पुरुषांच्या जीवनांत जें साम्य आहे आणि त्याहून
महत्त्वाची गोष्ट म्हणजे जो सहकार आहे तिकडे दुर्लक्ष करणें म्हणजे
जीवनाची स्वतःस कल्पनाच नाही, केवळ आग्रहाचेच आपण मालक
आहोंत, असें कबूल करण्यासारखे आहे,

मुले बायकांच्या पोटींच होतात. लहानपणी मुलांना दूध पाज-
.ण्याची जबाबदारी ईश्वराने त्यांच्याकडेच ठेविली आहे. मुलांना घेऊन
.घरींच बसणे बऱ्याच अशी बायकांना भाग असल्यानें व अपत्यसंगो-
मनाला लागणारी कोमलता व खंत बायकांमध्यें विशेष असल्यानें
सहकृत्याचा बराचसा भाग बायकांवरच पडला.

दुसरी एक महत्त्वाची गोष्ट अशी कीं, मनुष्यजीवनाची अंतिम
कृतार्थता अहिंसासिद्धीमध्येंच आहे हें मनुष्याला फार पूर्वी पटले
आहे. म्हणून त्यानें अहिंसेला धार्मिक व सामाजिक प्रतिष्ठा अर्पण

केली पण ही अहिंसा जीवनकलहामध्ये अमलांत आणणें बुरा-
पास्त दिसल्याने मनुष्याने अहिंसेसाठीं स्वतंत्र क्षेत्र तोडून दिले
घराच्या आत अहिंसेलाच प्राधान्य असावें, स्वकीयांमध्ये अहिंसे-
चाच कायदा अमलांत यावा, धार्मिक गणल्या जाणल्या आचारां-
तून हिंसेचा विटाळ शक्य तितका काहून टाकावा, अशी नीति मनु-
ष्याने चालविली अणि शेवटीं निदान घर संभाळणाऱ्या, प्रेम, सेवा,
व आत्मविलोपन यालाच वाहिलेल्या अशा स्त्रियांनीं तरी अहिंसा-
मूर्तीच असावें असें ठरविलें. मुलांना जन्म देणे, त्यांचें पालन करणें
व युद्ध करणें या परस्परविरोधी प्रवृत्ती आहेत. म्हणूनच स्त्रियांनीं
युद्ध सोडले स्त्रियांचा शारीरिक बांधाच नाजूक असल्यानें त्या युद्धक्षम

नाहींत असेंहिवाटण्याचा बराचसंभव आहे. निदान पशुजातीमध्यें तरी
ही गोष्ट खरी ठरत नाहीं. नराहून मादीचा कडवेपणा कमी नसतो.
-.आणि युद्धकरून आत्मरक्षग करणें अथवा विजय मिळविणे हें मनुध्ये-.



१४ पृट्यिहंडलग्याचा प्रसाद

तर प्राण्यांमध्यें नरापेक्षा मादीला कमी साधते असें मुळीच नाही.
मनुष्यजातीमध्यें देखील युकशल व युद्धोन्सक अशा कडव्या स्त्रिया-

चा इतिहासांत उल्लेख आहे. थेंमेन स्त्रिया बाणाचाभाता पाठीवर
वरोवर बांधता यावा म्हणून प्रक स्तन कलम करून टाकीत असत
असेहि इतिहासाने नमूद करून ठेविले आहे. महाभारतांत स्त्री-

राज्यात स्त्रियांचीं लढाऊ पथके असत आणि या स्त्रिया असाधारण
झुंझार असत असें लिहिले आहे.

तेव्हां स्त्रियांनी लढण्याचा पेशा सोडला, शिकारीचा व्यवसाय
सोडला, याचे खरें कारण मुख्यत्वे मनुष्यजातीची अहिंसेची उपासनाच
होय. इतर प्राण्यांपेक्षा मनुग्रामध्ये विषयसेवन अधिक असल्यानें
स्त्रियांची शक्ति फार लौकर क्षीण होते व म्हणून त्या अबला होतात
हेंहि एक कारण असावें.

अर्थोत्यादक व्यवसाय पुरुषांनीच करावा व स्तियानी नुसते घर
संभाळून असावें अशी व्यवस्था पांढरपेशा वर्गात अधिक दिसून येते..
इतर वर्गामध्यें कमी अधिक प्रमाणानं उद्योगधंद्याचें ज्ञान स्त्रिया-

सहि आवश्यक असतें. शेती, विणकाम, गोपालन, मेषपालन, कुंभार-
काम व सामान्य दुकानदारी वगैरे धंद्यांत तर स्त्रीपुरुषांचा हिस्सा

समसमानअसतो. कोठे कमी असेल तर तेथें तेवढी व्यवस्थेची न्यूनता
असें म्हटलें पाहिजे.

हिंदुस्थानांत मांसाहार अप्रतिष्ठित ठरविल्यानें शिकारीचा व्यवसाय
बराच मागें पडला आणि युद्धाची जबाबदारी एका विशिष्ट वर्गाकडे
सोपविल्यानें बाकीचा जनसमुदाय बराचसा अहिंसक वृत्तीचा झाला.
आजची चळवळ राष्ट्रांत दृढमूल झाली म्हणजे अहिंसावृत्ति हा भारती-
यांचा स्वभावच होऊन बसणार आहे; व तसें झाले म्हणजे स्त्री-
पुरुषांमधील हिंसापरायणतेमुळें पडलेला भेद नाहीसा होईल लढा
ईचा पेशा व शिकावू कमी झाली व उद्योगधंदे वाढले म्हणजे स्त्री-
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युद्धांच्या जीवनामध्यें साम्य बरेंच वाढेल. घर चालविण्याच्या बाब-
तीत सर्व जबाबदारी स्त्रियांवर टाकून व स्त्रियांची शिक्षणाच्या बाब-
तीत उपासमार करून आपण आपल्या गृहजीवनांतून सुखसमाधान,
व्यवस्था, सुंदरता व काटकसर यांना अगदीं फाटा दिला आहे.
गृहजीवनाचें सुख अधिकाधिक मिळविण्याच्या दृष्टीने देखील घर
चालविण्याच्या कामी पुरुषानी मन घातले पाहिजे व वेळ खर्चून
श्रम करण्याची तसदी घेतली पाहिजे. घर चालविण्याचें ओझे स्त्रिया-
-वर आज असाधारण पडत आहे. घरच्या स्वयंपाकांत देखील स्त्रियांच्या

बरोबर पुरुषांनी काम केलें पाहिजे. पुरुष पैसा मिळवून आणणारे
ऐइ जोडकार ' झाले म्हणून त्यांना घरांत सर्व वेळ आळसांत रहा-
ण्याचा व जिकडे तिकडे अव्यवस्था माजविण्याचा अधिकार मिळाला.
व सर्वकाळ रावणाऱ्या स्त्रिया अर्थोत्यादक श्रम करीत नाहींत एव-
ज्याच कारणानें परावलंबी, आज्ञाधारक आश्रित बनल्या. या स्थिती-
मध्ये अथवा व्यवस्थेमध्यें न्याय नाहीं, खरें कौटुंबिक सुख नाही
आणि कौटुंबिक सामर्थ्य अथवा शीलसंवर्धन यापैकी एकहि नाहीं.

थोडक्यांत सांगावयाचें म्हणजे गृहजीवनामध्यें पुरुषांनी केवळ
भोक्ता राहून चालावयाचें नाहीं. त्यानें घरांतील श्रम, देखरेख,
व्यवस्था व अपत्यसंगोपन यांत भाग घेतलाच पाहिजे; व घरची
राहणी साधी व काटकसरीची करून स्त्रियांचा वेळ व त्यांचें श्रम

चायत्रविलेच पाहिजेत.
इतकें झालें म्हणजे स्त्रियांना घराबाहेरील जीवनामध्यें दृष्टिपात

करणें शक्य होईल. आज किती तरी कुटुंबांमध्यें स्त्रियांना कुटुंबाच्या
आर्थिक आणि औद्योगिक स्थितीचेंहि यथार्थ ज्ञान नसतें. सामा-
हक, धार्मिक आणि राजकीय परिस्थिति, त्यांत होणारी विचारक्रांति
व जीवनपरिवर्तनाचे वळण यांपैकी कशाचेच त्यांना स्पष्ट शान नसतें.
जडसष्टीमध्ये ज्याप्रमाणें आल्या परिस्थितीला अवशपणें वश होण्याचा
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स्वभाव असतो तसच प्रकार आपल्या स्वभावाचा झाला आहे-
गफलत, बेफिकीरी, अनास्था आणि आर्थिक असहायता यांच्या
योगाने आपल्या जीवनांत जो कांहीं फेरफर होईल तो होईल. याला
प्रगति म्हणून त्याचें अभिनंदन करव; कलीचा प्रादुर्भाव म्हएन
वर तोड करून श्वानवतू रूढन करावे; किंवा पराधीनतेकडे पोट
दाखवून जबरदस्त लके कधी१ं तरी क्षीण होतीलच अशा भवितव्यतेची
आशा करीत रहावे एवहेंच आपल्या हातीं आहे.

जर आपलें सामाजिक जीवन मंगलमय व पराक्रमशाली करा-
वयाचे असेल तर आपलें ग्रहजीवन शुद्ध, स(वे, उद्योगपरायण -र.

प्रसन्न रसिक आणिण सर्वतोभद्र केलेंच पाहिजे. व तसें करावयास
स्त्रियांचें जीवन आज आहे तसें अशानमप्र, संकुचित, परावलंबी
व कावाडकष्टमव राष्ट्रन भागावयाचें नहीं. गृहजीवनाच्या आदर्शाची
कल्पना आमूलाग्र बदलणार नाहीं तोवर स्त्रीशिक्षणाला योग्य वळ्या
लावणे अगदी अशक्य आहे.

शिक्षणाचा अथापोह होण्यापूर्वी जीवनाच्या उग्गउपागांचा मूल-
ग्राही उहापोह प्रथम झाला पाहिजे. यासाठीं रुच्याचा अभिमान
किंवा आग्रह उपयोगी नसून जुन्याची माहिती र तुने ज्यान व जुन्या-

आदर्शाचे यथार्थ आकलन ही आवश्यक आहेत. समाजची शक्ति

व अशक्ति दोन्हीचे त्यांत प्रतिर्विव असतें. आजच्या जगाची परि-
स्थिति काय आहे, कोणते महनर. महर. प्रश्न सर्व जगाला अस्वस्थ -

करीत आहेत याचेहि ज्ञान असलें पाहिजे; व आजचा आपला
समाज कसा आहे, त्यांत किती प्रकार आहेत यचेंहि प्रत्यक्ष व सूमख
ज्ञान असलें पाहिजे.

आजवरची जीवनचचा सुध ारक लोक ांनाrं, प्रार्थनासमाज अथवा
ब्राह्मसमाज यांतील लोक१नी अथवा स्वामी विवेकानंद आदि धार्मिक
जागृति करणाऱ्यानी थोडीफार केली आहे. उत्तर हिंदुस्थानात
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आर्यसमाजानें व महाराष्ट्रांत सनातन धर्माचा अभिमान बाळग-
णाऱ्यानीहि थोडीफार चर्चा केली. पण यापैकी बरीचशी क्लग्रस्त

झालेली आहे
आपल्या लोकांच्या जीवनाविषयी प्रथम टीका केली मिशनरी

लोकांनी. त्यांतच कांहीं युरोपियन अधिकारी व अध्यापक मिसळले.
युरोपचा इतिहास व तेथील प्रजाकीय जीवनाची तेथील लोकांनी
केलेली चर्चा वाचून तशाच पद्धतीची उसनी चर्चा आपल्या येथील
सुशिक्षितांनी बरीच केली आहे; पण त्यांत उसनेपणाचे सगळेच
दोष आहेत. इंग्लंडमधील पार्लमेंटच्या इतिहास, युरोपमधील धार्मिक

मठाचा अनुभव, फ्रान्स, अमेरिका, इटली आणि रशिया येथील
राज्यक्रांत्यांचे प्रकार, औद्योगिक युगातील परिस्थिति, वगैरे पाश्चात्य
देशांतील अनुभव व पुरुषार्थ आपल्या देशाला लागू करून केलेली
टीका अथवा विवेचन कितीहि आकर्षक असलें तरी तें आपल्या
परिस्थितीस लागू पडत नाहीं. आणि आतां तर उसना माल आण-
ण्याचें क्षेत्र रशिया होऊन बसला आहे. एखादी सार्वभौम कल्पना
जीवनाच्या सर्व क्षेलांमध्यें कशी कार्य करूं शकते याचा तपशील जे
कोणी तयार करून देतात ते सहजपणे समाजाचे पुढारी होतात.
समाजाचा स्वभाव कोणत्याहि प्रकारची तसदी न ध्येयाचा, विशेषत :
बुद्धीस तसदी न देण्याचा असतो. पूर्वपक्ष उत्तरपक्ष करून आणि
सर्व आक्षेपांस उत्तरें देऊन व त्याचप्रमाणे नवीन स्मृति, कायदे-
काजू व्यवस्थापत्रे इ ० तयार करून सामाजिक कांतीची नवीन
कल्पना लोकांपुढे मांडली म्हणजे अशा कल्पनेचा शिष्य होणें हें
सोम्या बहादूरीचे असतें. अशा कल्पनेचा स्वीकार केला म्हणजे उसने
अवसानहि सहज येऊ शकते. रशियन विचार ग्रहण करण्यत आपल्या
देशांत कित्येकांची अशीच स्थिति झाली आहे.

प्रत्येक समाजाचें सामर्थ्य त्याच्या प्राचीन काळापासून चालत
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आलेल्या पुरुषार्थाच्या भांडवलांत असतें. हें भांडवल उसने घेता
येत नाहीं, ही गोष्ट बरीचशी विसरली जाते. कोणत्याहि समाजाली
कोणतेंहि वळण लावणे अशक्य नाहीं. पण इतिहासप्रसिद्ध स्वभा-
चल्या विरुद्ध जातांना जुन्याचें दिवाळे वाजते व भयानक विकृतीच्या
रोगराईतून समाजाला पसार व्हावें लागतें. हा विनाकारणचा अनर्थ
टाळण्यासाठी स्वभाव व स्वधर्म ही ओळखून तदनुषंगानें स्वतंत्र,

जिवंत व परंपरानुकूल असेंच परिवर्तन केलें पाहिजे.
अंशी स्वतंत्र, स्वदेशी जीवनमीमांसा केल्यानंतरच शिक्षणाची

दिशा नक्की करितां येईल.

२
दोन पिढ्यांपूर्वीची आपली सामाजिक स्थिति निराळी होती.

आजची निराळी आहे. धार्मिक आचारद्वारा, तसेंच संस्कार, वत,
उत्सव आणि पुराणअवाग यांच्या द्वारा आबालवृद्ध स्त्रीपुरुष सर्वाना
धार्मिक शिक्षण मुबलक मिळत असे. मग त्यांत भोळसटपणाचा व
संकुचितपणाचा कांहीं भाग असेना का. गृहजीवन आजच्यापेक्षां अधिक
समाधानाचे असे; व परिवर्तनाची जबाबदारी नसल्याने परंपरा सुखाने
चालत असे. मुलांमुलींना गृहशिक्षण घरींच मिळे कुलधर्म, जाति-
धर्म वगैरेंचे संस्कार सहजासहजी मिळत असत. चातुर्वर्ण्याच्या आग्रहा-
मुळें घरच्या पिढिजाद धंद्याचे शिक्षण घरच्याघरींच अत्यंत आस्थेने
मिळत असे. उरले सुरलेलें शिक्षण देवळांत, बाजारांत, यात्रेत, सार्व-
जनिक उत्सवांत मुलांना प्रास होई. निरनिराळ्या विषयांचे तज्ज्ञ

समाजांतील होतकरू तरुणांना आपल्याकडे चण्याचा प्रयत्न करीत,
आणि तेथें गुरुशुश्रूषाद्वारा उस्तादी पद्धतीने त्यांच्या कलांचे तात्त्विक
व व्यावहारिक शिक्षण उत्तम रीतीनें प्रास होई. श्रीमंतांची मुले घरींच
उस्तादांना ठेवून शिकत असत व त्यांच्याबरोबर बऱ्याच आश्रित
मुलांचीहि सोय होई
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संस्कृत विद्येच्या पाठशाळा असत तेथें ब्राह्मणी विद्यचैं शिक्षण

जावाच्या संस्कारितेच्या मानानें कमी अधिक होई. शिक्षक, विद्यार्थी,
विद्यार्थ्याचे आईबाप व विद्यार्थ्यांना मोठेपणी आश्रय देणारे कर्तव-

'गार लोक सर्वच एका धर्माचे, एका सामाजिक आदर्शाचे आणि
व्यापक अर्थाने एकाच राहणीचे असल्यानें शिक्षण आपोआप सर्वी-
गीण होत असे, व शिक्षणांत समाधान प्रास होत असे. मुसलमानी
राज्यांत फारशी भाषेचे व साहित्याचें शिक्षण उस्तादांकरवीं मोठ्या
आस्थेने करविण्यांत येत असे. फारशी साहित्याची संस्कारिता व
रसिकता हिंदु विद्यार्थ्यांना सहज आकर्षीत असे. पण तिने हिंदु-
जीवन कधींहि अस्वस्थ केलें नाहीं. इस्लामी संस्कृतीपैकीं मूर्तिपूजा-

निषेध आणि ईश्वराचे अद्वैत या दोन गोष्टी हिंदूंच्या कानी आदळा-
वयाच्या; पण त्या बाबतीत दोन्ही धर्मातील साधुसंतांनी लोकांकत्र
उब सहिणू वृत्ति तयार केली असल्यानें तेथेंहि उभयपक्षी अडचण
पडत नसे.

स्त्रीशिक्षणाच्या बाबतींत हिंदू मुसलमानांची व्यावहारिक दृष्टि

बरीचशी समान होती. निदान अनास्थेच्या बाबतींत तरी समान

होतीच!
इंग्रजी राज्यापासून मिशनरी आणि सरकारी शाळा आपल्याला

व्यावहारिक शिक्षण देऊं लागल्या. सामाजिक जडतेमुळे कौटुंबिक
जीवनांत अनास्था, प्रवाहपतितता आणि अनुत्साह ही होतीच.
सरकारी शिक्षणांत धार्मिक शिक्षण कौ शक्य नव्हतें. आणि मिश-
नरी संस्थांतून मिळणारे धार्मिक शिक्षण आपल्या समाजाच्या उप-
योगी नाहीं. अशा स्थितींत देशांतील धार्मिक शिक्षण व धार्मिक
.जीवन दोन्हीं क्षीण झालीआर्यसमाजाने धार्मिक व व्यावहारिक शिक्ष-

णाची संगति लाविली स्वरी, पण तो चादप्रिय असल्यानें मुसलमानी,
खिस्ती व सनातनी तीन्ही समाजांशी त्यानें हुजत सुरू केली. त्या-
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मुळे आसामचा वीर्याच्या मानले फार थोडे काम झालें. आणि
त्याला भविकाळची ांदेSsराऋ??ऋव्यापलपणे आखता आली नाहीं. हिंदु-
स्थानातील, कांतींचा -किर 'अधिकार ब्रह्मसमाजाचा आहे, प्रार्थना

समाजाचा आहे पण या दोन्ही समाजांत क्रास्तदर्शी शिक्षणशास्त्री

कोणी तयारच झाला नाहीं. त्यामुळें एक महान प्रेरणा अल्पप्राणच
ठरली.

स्वामी विवेकानंदांना राष्ट्रीय शिक्षणाची कल्पना होती; पण त्यांचे.
मठ कांहींसे ऐदी बलून, सेवाश्रम स्थापणे व पुस्तके प्रसिद्ध करणें
यांच्या बाहेर त्यांना अजून फारसे सुचले दिसत नाहीं.

अशा स्थितीमुळें शिक्षणाचं कार्यक्षेत्र बरेंच व्यापक केलें पाहिजेत.
धर्मसंस्था, गृहसंस्था व उद्योगहुन्नर या सर्वाचे कार्य कमी अधिक
प्रमाणाने शिक्षणाने आपल्या हाती घेतलें पाहिजे. अर्थात् स्त्रीशिक्ष-

णाचा देखील असाच जीवनव्यापी विचार केला पाहिजे. समाज
म्हणजे काय, समाजाचा अंतिम आदर्श कोणता, जगांतील समा-
जात आपल्या लोकांचा दर्जा कोणता आहे, आपल्या प्रजेचा आज-
वरचा पुरुषार्थ कोणत्या प्रकारचा आबे व यापुढची याला कोणत्या
दिशेला व कोणत्या शिखराचे ध्यान धरून करावयाची आहे, याची
सामान्य कल्पना आपल्या स्त्रियांना असलीच पाहिजे. हिंदी स्त्रिया
म्हणजे समाजाचें आधळे अंग अशी स्थिति रहाता कामा नये.

शारीरिक जीवन, कौटुंबिक जीवन व राष्ट्रीय जीवन या तिहीचे
शास्त्र त्यांना अवगत असलें पाहिजे. याचा अर्थ असा नव्हे कीं
समाजशास्त्राचे मोठे व गहन ग्रंथ त्यांनीं अभ्यासले पाहिजेत पण?

आपल्या समाजशास्त्राची दृष्टि, दिशा व पडति यांचें त्यांना सोप-
पत्तिक व डोळस ज्ञान असलेंच पाहिजे. तरच त्यांना भावी जीव-
नात हातभार लावणे शक्य होईल

आपणांला पसंत असो वा नसो-पण पसंत नसण्याचे कारणच
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दलील यापुढेंचालावयाचीनाहीं. स्त्रियाच उलट म्हणतीलकीं, ' या.
जबाबदारीमुळेच समाजव्यवस्था आमच्या हातीं विशेष असली पाहिजे.
समाजाला जन्म आम्हीच देतो व प्राथमिक वळण लावयाचे कामहि
आमचेच आहे. लग्नसंस्था, अर्थव्यवस्था, शिक्षण आणि धर्मजीवन
यामध्ये आमची विशिष्ट दृष्टि अतिशय कामाची आहे. समाजाचें-
बुरीणत्व आजवर पुरुषांकडे राहिलें म्हणूनच राजकारण व शिक्षण

यादोन्हीं क्षेत्रांत हडेलहप्पीला प्राधान्य मिळाले. माणसानी माणसाचा-
खून करावा व त्याला न्याय अथवा शौर्य म्हणावे हा जगलीपणा
समाजांतून काढून टाकण्यासाठी तरी समाजतंत्र आम्हांस हातीं'
घ्यावयास हवें.'

स्त्रियांची ही बाजू रास्त नाहीं असें कोण म्हणेल १ आणि त्यांची
ही बाजू जर खरी असली तर त्यांचें शिक्षण त्या तोलाचेंच असलें.
पाहिजे. आपण आजवर मध्यम वर्गाच्या शिक्षणाचाच विचार केला.-
सामान्य वर्गाला ज्याप्रमाणें वेदोक्त कर्माचा अधिकार नव्हता त्या-
प्रमाणें शिक्षणाचाही अधिकार असल्याचें दिसून येत नाहीं. यापुढें
शिक्षणाचे तोंडच फिरवावयाचें आहे. जगांतील अधिकांश संख्या
पुरुषांची असो वा स्त्रियांची असो, श्रमजीवी लोकांचीआहे. शारीरिक
श्रम सर्वीना योग्य प्रमाणांत करावे लागले तर तो शाप नसून आन-
दाचें तें एक निरोगी व पौष्टिक साधन आहे. श्रम न करितां साव-
लींतच राहणाऱ्या लोकांचे फाइन स्वाभाविक नसून अपवादात्मक व
कृत्रिम आहे एवढे कबूल झाल्यानंतर शिक्षणामध्यें महत्त्वाचे फेर-
फार झालेच पाहिजेत.

धार्मिक शिक्षणानें जीवनाचा उद्देश व राहणीची ढब एकवार
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बरोबर जमली म्हणजे वाकी राहिले शिक्षण मुख्यत्वे औद्योगिकच
रहाते. औद्योगिक शिक्षणाचे सामर्थ्य एकदा पटल्यानंतर आज ज्या-
प्रमाणें मताधिकारासाठी लोक हापापलेलेअसतात त्याचप्रमाणें सावे-
तिक औद्योगिक शिक्षणासाठी लोक हापापलेले दृष्टीस पडतील. आणि
हें औद्योगिक शिक्षण म्हणजे मुठभर लोकांना लदरावधि रुपये मिळ-
वून देणारे शिक्षण नव्हे तर लक्षावधि लोकांच्या अंगावर मुठभर
मांस अधिक येईल, त्यांच्या जीवनांत कौशल्य, समाधान व स्वाभि-
मान ही नांदतील असें शिक्षण होय. आणि असें शिक्षण म्हणजे

खेड्यापाड्यांतून चालण्याजोग्या राष्ट्रव्यापी व राष्ट्रीय महत्त्वाच्या

धंद्याचे शिक्षणच होय.
गेल्या पंधरा वीस वर्षांत स्त्रियांच्या कैवाऱ्यांनी स्त्रियांच्या उच्च-

तीचा जो विचार केला आहे त्यामध्ये स्त्रियांना आर्थिक स्वातंत्र्य

मिळवून देण्याचा विचार प्रधानपणें आहे. पण त्याच्या मुळाशी अशी
कल्पना आहे कीं, कुटुंबामध्ये स्त्रीला न्याय मिळणे दुरापास्त आहे;
जुन्या वळणाचे लोक स्त्रियांना रावणाच्या आश्रित म्हणूनच ठेवू पहा-
तात; तेव्हां कुटुंबापासून फटकून राहून स्वतंत्रपणें आजीविका मिळ-
विण्याचे साधन स्त्रियांना पाहिजे.

हा विचार घातुक आहे. कुटुंब तोडण्यासाठी, कुटुंबाशी असह-
कार करण्यासाठीं आर्थिक स्वातंत्र्य मिळवून देण्याची कल्पना असा-
माजिक आहे. कुटुंबांत राहून, कुटुंबाशी सहकार करून अथोंत्याद-
नात स्त्री जर भाग घेईल तर तिचे कुटुंबांतील महत्त्व आपोआपच
दृढमूल होईल. शेतकरी व विणकर यांच्या बायका पुरुषाइतक्याच
रावतात. हे दोन्ही धंदे स्त्रियांच्या सहकारावांचून बरोबर चालाव-
याचे नाहींत; आणि म्हणूनच शेतकरी व विणकर यांच्या घरांत
स्त्रियांचा दर्जा मानाचा व अधिकाराचा असतो. त्यांत जेवढा उणे-
पणा दिसेल तो वाकीच्या समाजाच्या संसर्गामुळे आहे.
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यावरून स्पष्ट होईल कीं आनंद, आरोग्य व अधिकार तीन्ही

दृष्टींनी विचार करितां स्त्रीशिक्षणांत औद्योगिक कौशल्याला प्राधान्य

दिलेंच पाहिजे. स्वयंपाक कसा करावा, घरांत उपकरणांची व्यवस्था
कशी ठेवावी, घर कसें शृंगारावे, घरांतील हिशोबठिशोब कसा
ठेवावा, वर्षाचे अंदाजपत्रक ठरवून त्याबरहुकूम खर्च कसा चाल-
वावा, अतिथिसत्कार आणि सामाजिक उत्सवादि प्रसंगीं वागण्याचे
धोरण कसें ठेवावे, घरांतील मुलांचे आरोग्यसामर्थ्य, नैतिक वर्तन व
शिक्षण यांवर देखरेख कशी ठेवावी, इत्यादि विषयींचे शान स्त्रियांना

आज आहे त्याहून किती तरी पटीनें वाढलें पाहिजे. एवढेच नव्हे तर
घरकामांत लागणारी उपकरणे प्रसंग पडल्यास स्वतःच तयार करण्या-
इतकें हस्तकौशल्य पुरुषांप्रमाणें स्त्रियांनाहि असणें इष्ट आहे. या
शक्तींचा नैतिक उपयोग किती आहे याची आजच्या समाजाला
कल्पनाच नाहीं. कपडे शिवता येणे ही जशी स्त्रियांनीं स्वतःची
कला म्हणून ठरविली आहे, पकान्नें तयार करणें याचा ज्याप्रमाणें
त्यांनीं जवळ जवळ मक्ताच घेतला आहे, त्याप्रमाणें त्यांना इतर
प्रकारच्या शशल्यामध्ये देखील सर्व प्रकारचे गम्य असलें. पाहिजे.
उपकरणे बिघडलीं असतां दुरुस्त करतां आली पाहिजेत; कोठेंकाय
बिघडले हे ओळखता आलें पाहिजे. आज ज्याप्रमाणें आपण डॉक्टर-
कडे स्वतःचें शरीरे घेऊन जाऊन त्याला म्हणतो कीं, ' पहा हो
मला काय झालें आहे? मला कांहीं समजत नाहीं. शरीर माझेपण
तुम्ही त्याला ओळखा. माझ्या शरीराला काय झालें आहे हे मला
समजून देण्याची तसदी तुम्हांला व मला नको कसें तरी करून
त्याला चालते करून द्या म्हणजे झालें. पुनः बिघडल्यास पूर्वच्याच
आधळेपणाने तुमच्याकडे पुनः येईन व तुमचे देणे भरीत राहीन '
त्याचप्रमागे प्रत्येक क्षेत्रांत तज्ज्ञांचें जोखड स्वीकारून आपण अज्ञा-

नाची आणि पंगूपणाची मिरास आपल्याकडे ठेविली आहे ही
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स्थिति बदललीच पाहिजे.
बुद्धीचा विकास करण्यासाठीं औद्योगिक कौशल्याचा जसा उप-

योग आहे त्याचप्रमाणें व्यवस्थाशक्तीचाहि उपयोग आहे. स्त्रिया -
मध्ये व्यवस्थाशक्ति कांहीं अशी उपजतच असते; ती वाढवून तिला
सर्वसमर्थ केली पाहिजे. प्रसंगविशेघी स्त्रियांच्या हाताखाली पुरुषांना
वागावे लागेल. या स्थितीची पुरुषाला चीड नसावी. किंवा कौतुका-
दाखल त्यांना आपण सहज उत्तेजन देत आहोंत असा मोठेपणाचा
आवहि पुरुषांनी आणणें योग्य होणार नाही. गूहव्यवस्था व लग्न-

सोहाळे यामध्ये ज्याप्रमाणें गृहलक्ष्मी हीच पुढारी असते त्याप्रमाणे

ही गृहलक्ष्मी उद्या समाजलदमी होणार आहे हें आतापासूनच कबूल
केलेले बरें.

कला आणि विलासिता या वस्तू परस्परभिन्न आहेत, परस्पर -
विरोधी आहेत. असें असूनहि कलेची यथा र्थ कल्पना नसल्याने
आणि संस्कारी विलासिता तोतया कला म्हणून दिमरवूशकत असल्या-
मुळें समाजांत मोठा घोटाळा झाला आहे. पुष्कळ विलासी लोक
थोडीशी संस्कारिता प्रास होतांच स्वत :च्या विलासितेला कलेच्या
पांघरूणाखाली झाकतात; अथवा विलासितेलाच प्रतिष्ठित करूं
पहातात. खरेखुरे पण कच्चे व भाबडे कलारसिक व कलाधर लोक
अशांच्या नादी लागून स्वत :ल १ व स्वत :च्या कलेला कायमचे बुड-
वितात. आणि मग संभावित जनसमाज कलेलाच पादत्राणांप्रमाणे
अगदी दूर ठेवू पहातात. एवंच समाजांत कलेची अगदीं दैना होते
आणि समाज उन्नतीच्या श्रेष्ठ व आनंददायी अशा साधनाला
आचवतो.

आपल्या देशांत मध्ययुगात असा एक काळ येऊन गेला कीं,
जेव्हां कलेने आपलें दीनातले शेन रूप प्रकट केलें आणि शेवटी
समाजाला कलेची इतकी काही शिसारी आली कीं संभावित लोकांनी
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गायनवादन, नर्तन, काव्य, नाटक, कशाशी संपर्क ठेवता कामा
नये असा निरख केला. ' नटाचे तोंड पाहूं नये, ' ' रडागीतात्रि
काभ्यानि,' वगैरे वचने त्याच काळची होत. समाजाने आत्मरक्षणा

साठी असा कासवी उपाय अंमलांत आणिल्यास त्यांत आश्चर्य तें
कसलें? पुरुषवर्गानें जर कलेची अशी बोळवण केली तर स्त्रियांची
गोष्ट काय विचारावी? कल १ आणि पावित्र्य यामध्ये आठवा चंद्र

आहे असें लोकांनी ठाम ठरविलें. नाहीं म्हणाव्याला राजवंशी
लोकांना जनसमाजनं अपवाद म्हणून सोडून दिलें होतें. या फार.
कतीने पावित्र्य संभाळलें गेलें किंवा नाहीं तें त्या पतितपावन प्रभू-

लाच ठाऊक! पण कला मात्र अधिकाधिक क्षीण झाली आणि
राजरोसपणे हीनतेमध्यें मुरलेल्या लोकांच्या हातीं जाऊन स्वतःची
निर्व्याज मनोहारिता व कुलीन ब्रीडा दोन्ही विसरली.

आज ही स्थिति पालटून कलेचा व समाजाचा सारखाच उद्धार
करण्याची आवश्यकता आहे. खरी कला जेव्हा समाजांत वाढेल आणि
खऱ्याखोठ्याचा भेद ओळखण्याइतकी कुलीन संस्कारिता जेव्हां लोकांना
यास होईल तेव्हां समाजांतील सात्विक आनंद वाहून सामाजिक
पावित्र्य एक मजला वर चढेल. याची सुरुवात स्त्रीशिक्षणापासून
केल्यास कलेची शुचिर्भूतता संभाळण्यास बरीच मदत होईल. याची
सुरवात स्त्रीशिक्षणामध्यें काव्यपरिचयाला महत्त्वाचे स्थान देऊन
करितां येईल. सामाजिक सद्गुण नेहमी हृदयाच्या आश्रयानं रहात
असतात; बौद्धिक विवेचनाने त्यांना फार तर ओप चढविली जाईल.
पण त्यांना पुष्टि मिळावयाची नाहीं. आर्यत्वपूर्ण अशा काव्य-
परिशीलनानें हृदय उन्नत होतें व सर्व सखूणांना आपोआपच जीवन
मिळतें.

काव्याबरोबर गायन-वादन यांचाहि प्रारंभ केलेला बरा. गायन -

चालून हें चित्तवृत्तीला स्वतलपणे प्रसन्नता देऊन निरोगी ठेव-
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ण्याचें उत्कुष्ट साधन आहे, शास्त्रीय संगीत सर्वत्र चालू करावे असा
आमचा आग्रह नाही. दरेक प्रांतामध्यें उब लोकसंगीत अजून थोडे
बहुत उरले आहे. हदयातील सर्व प्रौढ, ललित व सात्विक भव
जागृत करून हृदयाची तार हलवून सोडणारे व हृदयभूमिकेच्या सर्व

नाजूक व खोल विभागांचा परिचय करून देणारे लोकसंगीत पुनः
छेडले पाहिजे. कल्पलतेप्रमाणें तें अनेक रीतीनें फलदायी होईल.

कलेच्या दृष्टीने आणि शास्त्रीय शिक्षणाच्या दृष्टीने चित्रकला ही
तितकीच उपयोगी आहे. औद्योगिक शिक्षणाला चित्रकलेची मदत
फारच मोलाची आहे,; आणि आपण हेहि विसरता कामा नये कीं,.
चित्रतष्टि हीशब्दसूष्टीप्रमाणेंच स्वतंत्र भाषा आहे;व ती मानवी विचार,
विकार, कल्पना व भावना यांची समर्थ वाहक आहे. या दृष्टीनेंहि
चित्रकलेचा साहित्याइतकाच शिक्षणांत गौरव झाला पाहिजे.

साहित्य-संगीत-चित्रकला एवढेच कलेचे क्षेत्र नाहीं. रहाणी,
करणी, वागण्याचा शिष्टाचार सर्वेचे गोष्टींत कलेचे आर्यत्व प्रगट करणें
शक्य आहे. धर्मविधि, उत्सव, यात्रा वगैरे सर्व प्रवृत्तीमध्ये कला-
मय जीवन व्यक्त करणें शक्य आहे.

' आपापाचा माल गपापा ' या पद्धतीने जर कोठे काम चालत
असेल तर तें सरकारी खाल्यांमधून. लोक सुखी व्हावेत, खर्च कमी
यावा काम उत्तम व्हावें या दृष्टीपेक्षां वरिष्ठाचे हुकुम तत्परतेने
पाळलेले दिसावेत, कोष्टके व पत्रके यथेच्छ भरली जावींत, वर वार्षिक
रिपोर्टासाठी भरपूर सामग्री असावी इकडे लक्ष अधिक असतें. सर-
कारी दवाखान्यांत आजान्यापेक्षां नियमाकडे विशेष लक्ष दिलें जातें.
सर्वच खात्यांमधून कामाच्या उत्तमतेपेक्षा टापटिपीकडे आणि अधि-
कार गाजविण्याकडे लक्ष अधिक असतें. ही स्थिति जगातल्या सर्व

सरकारांची कमी अधिक प्रमाणाने आहे. तरी मनुष्याचे सामाजिक
जीवन सर्वस्वी सरकारच्या ताब्यांत सोपविण्याच्या सूचना तत्त्वजड
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समाजवादी करीत असतात. एवढे खरें कीं, दुसरा मार्गच राहिला
नाहीं म्हणजे मनुष्य कोणतीहि संस्था गोड करून घेतो आणि ती
सुधारण्याचा प्रसंगविशेर्षी प्रयत्नहि करतो. आणि या नियमाप्रमाणें
कालेकरून सरकारेंहि सुधारली जातील. पण आजचा मनु सुधार-
णेचा नसून परिवर्तनाचा आहे. नवीन रचना, नवीन संस्था, नवीन
तत्त्वज्ञान अजमावण्याचा आहे. तेव्हां सरकार ही संस्था उत्कष्ट

असो वा नसो, सर्वाचे लक्ष तिजकडे आहे. एवढ्यासाठींच जें तें काम
सरकारने करावे असें लोकांना वाटतें. लग्न करून घेण्यास योग्य कोण,
त्यानें कोणाशी लग्न करावे, त्यांना मुले व्हावीत किंवा नाहीं, दरेक
व्यक्तीने कोणता धंदा करावा, इत्यादि खाजगी गोष्टी देखील सर-
कारनेच ठरवाव्यात अशी मागणी कांहीं लोक करूं लागले आहेत.
सरकारप्रमाणेच, किंबहुना त्याहून अधिक सर्वकर्मसमर्थ व सर्व आशांचें
आधारस्थान अशी दुसरी संस्था म्हणजे सार्वजनिक शिक्षण ही होय.
समाजाला जें जें कांहीं हवें आहे ते तें शिक्षणामार्फत मिळात्ठेचपाहिजे;
शिक्षणाला अशक्य असें कांहींच नाही अशी श्रद्धा लोकामध्ये डोकावूं
लागली आहे.

आश्चर्याची गोष्ट ही की, सर्वदेशांतील सरकारांना शिक्षणाचे हें
महत्त्व अधिकाधिक पडूं लागलें आहे. व म्हणून शिक्षण आपल्या
ताब्यांत त्याचें, शिक्षणापायीं पाण्यासारखा पैसा खर्च करावा आणि
शिक्षणामार्फत सरकारला जें इष्ट असेल तें वातावरण, तें तत्त्वज्ञान

व तें सामर्थ्य उत्पन्न करावे, असा प्रयत्न चालू आहे.
ाऊइ शिक्षण सरकारच्या हातीं जाऊन विकृत होऊं लागलें आहे;

व त्यामुळें जगाची बुद्धि वेठीस धरली जात आहे. अशी जरी
आजची स्थिति असली तरी शेवटीं हेंच शिक्षण सरकारांना वाध-
णार आहे. शिक्षण व राज्यतंल या दोन्ही स्वयंभू व सार्वभौम सस्था
आहेत. या दोहोंगये कितीहि सहकार दिसला तरी तत्त्वतः या पर-
हि. प्र. ११



स्परविरोधी वस्तू आहेत. आणि शिक्षण ही अधिक स६ूम प आल्या-
लिक वस्तु असल्यानें स्त्रियाप्रमाणें पड खाऊन विजयी होण्याचे
तिला साधणार आहे. कौटुंबिक जीवन, राजसफ१, तुरुंग, उद्योग -
हुन्नर व सामाजिक जीवन य१ सर्वाचेच रहस्य शिक्षणाच्या हातांत येणार
आहे. शिक्षण सार्वभौम होईल व शिक्षणाच्या प्राणाने हीं याकींची
सर्व प्रारिणत होतील; शिक्षण जेवढ। प्रभाव देईल तेवढ्याने प्रभावित
होतील. शिक्षणाची प्रतिष्ठा स्वयंभू आहे. इतर वस्तूंना शिक्षणाकडून
जेवढी प्रतिष्ठा मिळेल तेवढी स्वरी!]

समाज स्वत :ची जी जी कामना असेल ती ती शिक्षणामार्फत तूस
होण्याची आशा आज वाळगून आहे. त्या इच्छा तत करण्यासाठीं.
शिक्षणक्रमांत दरवर्षी नवीन नवीन विषय वढविले जातात. व
म्हणूनच चांगल्या चागल्या शिक्षणशारूयाना भीति वटू लागली
आहे कीं, नज्या नव्या विषयांच्या ओझ्याखाली शिक्षणरूपी उंटाची
कमर आत ां मोडावयस आली आहे. शिक्षणावरचें हें वाढते ओझे
कमी१ करण्यासाठीं -आजकल एक नवा प्रयत्न सुरू झाला -आहे.
परीक्षेचा व वर्गातील दिवषयांचा अभ्यासक्रम शास्त्रोक्त व आटोपशीर
ठेवावयाचा आणि ' शाळेचे जीवन,' ' वातावरण,' ' अन्य प्रवृत्ती,'

वगैरे नांवांखाली शाळेकडूनच बाकीचे विपय करून घ्यावयाचे.
वसवर्धिनी सभा, नाटके, चर्चा, परिषदा, उत्सव, समाजसेवेचीं
पधक्के, बालचमू, सुट्टीचे प्रवास, मुलची मासिक, मुल ांची दुकाने,
मुलांचे स्वराज्य, छटपुटीचें पार्टमेट, वलशासित न्यायमंदिरे, प्रद-

शेंन, समाजनिरीसण करून आकडे मिळीवर्ण वगैरे असंख्य प्रवृ-

चीचे जगल इतकें माजले आहे की, केंद्रस्थ अभ्यासकम अगदींच
कोपऱ्यात जऊन पडला -आहे. इंग्लंडमध्यें एका प्रख्यत पुढाऱ्याने
वार्षिक उपदेशाच्या वेळीं विद्याष्ट्रयोना मागितले कीं, 'बाबांनो, तुमचे
अभ्यास तुमच्या शिक्षणाच्या आड येऊ देऊं नका. ' याचा परि-
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जाम कोठे कोठे असा झाला आहे कीं, शिक्षणामध्ये अभ्यासालाच
जागा उरली नाहीं. बुद्धिहीनतेचा आरोप डाळण्याकरितां मध्यरात्री-
नंतर दरवाजे बंद करून आणिखिडक्याच्या तावदानांनाकाळे कागद
लावून चोरून मारून करण्याचा कार्यक्रम तो अभ्यास! अशी स्थिति
झाली आहे.

ही झाली शिक्षणसंस्थांची आणि विद्यार्थ्यांची दशा. अध्यापक
विषयांच्या वाढत्या ओझ्याखाली दबून गेल्याने समाजापासून अलग
राहून व्यवहारशून्य तरी होतात किंवा दरेक शास्त्राचे केवळ परिभाषा
जाणारे आणि खेळकरपणाने प्रतिष्ठा मिळविणारे कुक्कुटमिश्रपाद
तरी होतात. ज्या पिढीत बरेचसे लोक अशा मार्गाचे असतील, तेथें
कोणी कोणास हंसावयास नको, कोणी कोणाचीपरीक्षा घ्यावयास नको.

शिक्षणाचे विषय वाढतात याला इलाज नाहीं. आजची रहाणीच
अशी आहे कीं, जीवन समृद्ध न होतां केवळ त्याची जटिलताच
वाढत आहे. जीवन जेव्हां स्वाभाविक व म्हणूनच सार्थ होईल
तेव्हांच शिक्षणांत स्वास्थ्य येईल.

जीवनालाजीजीवस्तु आवश्यक असेल त्या त्या वस्तूचेंशास्त्र करून
टाकण्याची खोड आजच्या युगाला लागलेली आहे. दरेक वस्तूचे
पृथःकरण करून एकेका अंगाची मीमांसा करणें हें बुद्धीच्या दृष्टीने

सोयीचे आहे. पण जीवनाच्या दृष्टीने ही पद्धत अवजड आहे,
निर्जीव आहे. शिक्षणाचे ओझे कमी करण्यास शिक्षणाची पद्धतच

बदलली पाहिजे. आजचे शिक्षण तर्कप्रधान, बुद्धिप्रधान असल्यानें
जीवनाची इतर अगे वहन गेली आहेत. आणि बुद्धीचा भार कृत्रि-

मतेच्या योगाने वाढल्यामुळें बुद्धीचा ताजेपणा व प्रतिभा याहि उरल्या
नाहींत. शहरांत ज्याप्रमाणें घरांची गर्दी झाल्यामुळें जीवन गुदम-
रून गेलें आहे, त्याचप्रमाणे शिक्षणाच्या प्रुथःकरणशील शास्त्रीय-
पद्धतीने व विषयवाहुल्यानें बुद्धि गुदमरून गेली आहे. शिक्षणपद्वति
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बदलल्यावांचून ही स्थिति बदलणे शक्य नाहीं.
स्त्रीशिक्षण-आणि त्यांतहि विधवाशिक्षण-स्वतंत्र रीतीनें महत्त्वाचें

आहेच. पण आपण येथें त्याचा उपयोग राष्ट्रव्यापी प्राथमिक शिक्ष-

णाकडे करूं इच्छित आहोंत व म्हणून या दृष्टीने कांहीं अगत्याचे
विषय स्त्रीशिक्षणांत दाखल केले पाहिजेत. कांहीं उत्साही शिष्यगशास्त्री
बालशिक्षणाच्या अनुभवाने अस्वस्थ होऊन आईवापाना शिकवि-
ण्याच्या शाळा काढू पहात आहेत. स्त्रीशिक्षणांत मातूपदाची लायकी
आणून देणारे विषय असलेच पाहिजेत असें त्यांचें म्हणणें आहे.
त्यांचें हें म्हणणें स्वीकारले तर प्राथमिक शिक्षणाच्या उपयोगाचे
विषय ' जास्तीचे विषय ' मानण्याचे कारण नाहीं. तेहि सार्वत्रिक
स्त्रीशिक्षणांत आलेच पाहिजेत.

लहान मुलांना कसें शिकवावे यापेक्षा त्याना कसें वागवावें हा
विषय अधिक महत्त्वाचा आहे. अनादि काळापासून आईबाप
आणि घरची इतर मंडळी लहान मुलांना वागवीत आलीच आहेत.
पशुपक्षी देखील आपल्या पिलांना लहानाची मोठी करीत असतात.
पण आईबापांच्या हातून हें काम योग्य रीतीनें होतें असें म्हणतां
यावयाचे नाहीं. लहान मुलांना कठोरतेने वागविणे हें जितके वाईट
आहे, तितकेच त्यांना नाजुकपणानें वागविणे हेहि वाईट आहे.
पदोपदी अपमान आणि पाणउतारा केल्याने मुले जशी बिघडतात
तशी तीं लाड केल्यानेंहि बिघडतात. मुलांकडे दुर्लक्ष केल्यानं त्यांचें

जीवन विषम अथवा विषमय होतें. आणि कधीं कोमल, कधी तीव्र;

कधीं लक्ष, कधी दुर्लक्ष; असलें वागणे तर मुलांनी कायमचे बिघ-
डविण्याचें असेल तरच ठेवून पहावे आईबाप आणि शिक्षक अनेक-
वेळां मुलांना शिक्षा करितात, त्यांची अवास्तव स्तुति करितात,
त्याच्योशी अथवा त्यांच्यादेखत खोटे बोलतात आणि कधीं कधीं
स्वतःच्या लबाडींत त्यांचा सहकार घेतात. अशा रीतीनें जीवनाचा
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झराच आपण विषारी करून टाकीत आहोंत हें त्यांच्या लक्षांत येत
नाहीं. बाल्यकाल हा सर्वांगीण अनुकरणासाठींच असतो. सर्व

शक्तींचा विकास अनुकरगानेच होत असतो. अगदीं जन्मल्यापासून
अर्भकामध्ये अनुकरणशक्ति दिसून येते; अशा वेळीं त्याच्याशीं वेजबा-
वदारपणे, कृत्रिमतेनें अथवा दंभाने वागणे हें किती भयानक आहे
याच्यी लोकांना कल्पना नसते. ज्यांना मुले झाली अथवा ज्यांच्या-
जवळ शिकावयास मुले आली त्यांनीं स्वतःच्या जीवनाची ती एक
नवीन दीक्षा आहे असें मानले पाहिजे. उपनयन होतांच अथवा
संन्यास घेताच मनुष्य ज्याप्रमाणें स्वतःच्या जीवनाला बुद्धिपुरस्तर
जवाबदारीचे आणि आदर्शपरायणतेचें वळण लावतो, त्याप्रमाणें येथेंहि
झाले पाहिजे. अध्यात्मदृष्ट्या गुरू करण्याला जितके महत्त्व आहे
तितकेच जीवनदृष्ट्या आणि शिक्षणदृष्ट्या शिष्य करण्याला महत्त्व आहे.

ही जबाबदारी व हे महत्त्व ज्यांच्या हातून बालशिक्षण अथवा
प्राथमिक शिक्षण सफळ करावयाचें आहे, त्यांच्यामध्यें उत्पन्न कर-
ण्याचा आटोकाट प्रयत्न झाली पाहिजे. मुलांच्या वऱ्यासाठीं, त्यांना
चांगले वळण लावण्यासाठीं म्हणून त्यांच्याशी खोटे बोलणारे व खऱ्या
नियमांची खोटी कारणें सांगणारे आईबाप व शिक्षक किती तरी
दृष्टीस पडतात. आणि मुले तर वडील माणसांच्या तोंडी उपदेशा-
पेक्षां आचरणातील उपदेश ग्रहण करण्यांत अगदीं पटाईत असतात.
हत्तीच्या छाव्याप्रमाणे दाखवावयाचे दात कोणते व खावयाचे कोणते
हें त्यांना उपजतच कळत असतें. लहान मुलाचे व मुलींचे मानस
कसें असतें, त्यांना काय काय शिकविले पाहिजे, कशा पद्धतीने

शिकविले पाहिजे, कोणत्या क्रमाने शिकविले पाहिजे, शिक्षणशास्त्रानें

मान्य केलेले शिस्तीचे प्रकार कोणते, वगैरे गोष्टींची माहिती सोप-
पत्तिक पण अवडबररहित अशी दिली पाहिजे. याच्या योगाने गृह-
जीवन व सस्थाजीवन दोन्ही कृतार्थ होतील. आणि शिक्षण



हडलन्याचा प्रसाद

देण्यावेण्याची किया जेवणे निजगोर फिरणें, खेळ, गाणं, र-कोदवांचे
निरीक्षणकरणेवगैरे प्रवृत्तींइतकीचस्वाभाविकव समाधानदायक होईल.

जग दुष्ट आहे, ' ' मनुष्यस्वभाव हीन आहे, ' ' जगांत.
फारसा फरक व्हावयाचा नाही ' ' जग हें असेंच चालावयाचें, '
मनुष्यस्वभावांतील वरेवाईटपणा शेवटपर्यंत असाच रहावयाचा, '

'अशा जगांत आपण आपले दिवस कसेबसे वरेपणानें काहून आपला
व आपल्यांचा अधिकाधिक फायदा करून घ्यावाम्हणजे मिळविली !'
अशा प्रकारचे तत्त्वज्ञान बऱ्याच लोकाचे असतें. आणि इतर बरेच
लोक तोंडाने असें तत्त्वज्ञान प्रतिपादित नसलें तर्र। त्यांच्या रहा-
णीच्या आणि विचारसरणीच्या मुळाशी असेच तत्त्वज्ञान असल्याचें
दिसून येतें. उलटपक्षी कांहीं ध्येयवादी, मनुष्यस्वभाव मुळांत साधु-
हेनेच भरलेला आहे अशा कृत्रिम श्रद्धेवर जग पहातात. पण है
तत्त्वज्ञान किंवा ही वृत्ति मांजराने किंवा शहामृगाने डोळे मिटून
कसलेंहि संकटच नाहीं असें म्हणण्यासारखीच आहे.

खरोखर म्हणजे शिक्षणाची श्रद्धा अशी पाहिजे कीं, मनुघ्यस्वभा-
यांत सत्र आणि असते ही दोन्हीं तत्त्वें असतात पण त्यांचें प्रमाण

कधींहि स्थिर नसतें. असतूहि वाह शकते आणि सतूहि वाटूं शकते.
शिक्षणाचा एकमाल उद्देश सलू तत्त्व वाढविण्याचा आणि तें मज-
धूत करण्याचा असला पाहिजे.

शिक्षागाने ज्याप्रमा।गेंव्यक्तीच्याह्यभावात इष्टरुपांतरअथवा उन्नीत
घडवून आणणें शक्यआहे, त्याचप्रमाणें सर्वसमाजाचा स्वभाव देखील
क्रमाक्रमानें बदलणं, सुधारणं व चढविणे शक्य आहे. अशा प्रका-
रचा मनुष्यजातीचा क्रमविकास इतिहासांत दिसून येतो. केव्हा
केव्हा साधलेला विकास ढासळतोहि; पण अखंड जागूतीने व सतत
प्रयत्नानें मनुष्यजातीला नारायणस्वरूपापयत पोहोचणे शक्य आहे अशी
श्रद्धा शिक्षण देणाऱ्यांमध्य अजरामर असली पाहिजे व ती त्यांच्या
विद्यार्थ्यांमध्ये उतरली पाहिजे.
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खेडेगांवांत पुस्तकी शिक्षण मुळींच नको असें म्हणण्याचा आमचा

आशय आहे, असें अनुमान जर कोणी काढील तर तो येथील सर्व

योजनेली अन्याय करीत आहे असें म्हणावे लागेल. पुस्तकी शिक्ष-
णांत मुरून जाऊन ज्याचे अगदीं लोपाचे झालें आहे, असे लोक
स्वतः पुस्तकी शिक्षण आपल्या मुलांबाळांना देण्याव्यतिरिक्त त्याच्या
प्रचारासाठी, विशेषतः खेड्यांतील प्रचारासाठी, कांहींच करीत
नाहींत. आणि खेड्यांतील जनतेच्या कल्याणासांठीं शिक्षणक्रमांत
पुस्तकी शानाला जर कोणी दुय्यम स्थान देऊं पाहील, तर त्यालाते
ज्ञानाचा शत्रु, विद्वत्तेचा विरोधी, बुद्धिविमुख, परागतिक वगैरे
शेलकी विशेषणे देऊन एकच कोस्मेएकुई सुरू करतील. यांना खरें
पहाता खेडेगांवांतून विद्येच्या प्रसाराचा उत्साह बेताचाच असतो.
पांढरपेशा धंद्यांच्या मागें लागलेल्या आपल्या मुलांच्या शिक्षण-
क्रमांत शारीरिक श्रमाचे तत्त्व येऊ नये एवढीच काळजी त्यांच्या.
सुप्त मनांत ( ०००डणा५ आपतंतपर्व) वसत असते, आणि
हा कौटुंबिक अथवा स्वज्ञातिगत स्वार्थ जनकल्याणाचे रूप धारण
करतो एवढेच. वूर्झवा लोकांचा हा स्वभावच आहे. आजकालचे
शिक्षण पंगू बनविते, बुद्धिमांद्य उत्पन्न करते वगैरे सर्व दोष आपण
पोपटाप्रमाणे बोलून जातो पण पुरताप्रियतेमुळे गेली दीडशे वर्षे

अंगवळणी पडलेला शिक्षागपद्धति सोडण्याचे मात्र आपल्या जिवा-
वर येतें. युरोप,अमेरिका, जर्मनी, जपान इत्यादि देशांप्रमाणे उद्योग-
धंदे आपल्याकडे चालविले पाहिजेत; त्यासाठी मोठमोठे कारखाने
काढले पाहिजेत असें म्हणणाऱ्या लोकांना हिदुस्थानांत शहरांची
संख्या वाढवावयाची आहे आणि खेडेगांवांचा सत्यनाश कराव-
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याचा आहे; आणि उद्योगधंद्यांची सुरवात करावयाची म्हणजे धूर्झवठ्या

तरुणांना परदेशांत पाठवून शिक्षण द्यावयाचे एवढाच त्याचा अ
होतो. आधींच मरणोन्मुख झालेल्या खेड्याना पार धुळीस मिळ-
विण्याचा हा मार्ग आहे.

खेडेगांवांमध्यें खेड्यांच्या परिस्थितीला अनुकूल असे धंदे चाल-
विले पाहिजेत. खेड्यांतील भांडवल, खेड्यांतील मजूरी, खेड्यांतील
कारागिरी आणि खेड्यांतीलच गिऱ्हाइकी अशी स्थिति उत्पन्न केली
तरच खेड्यांचा उद्धार होणार आहे. पूर्वी खेडेगावांतून लहान लहान
असे दहा वीस धंदे चालत. झोपड्यांतून चालणाऱ्या धंद्यांची गळ-
चेपी दोन रीतीनें झाली आहे. पैसेदार पांढरपेशे चूर्शवा लोक शह-
रात जाऊन राहिले, तेथें राहून परदेशी माल विकत घेऊं लागले,
खेड्यांत तयार होणाऱ्या मालापेक्षां परदेशी माल स्वस्त पडतो असें
पाहून परदेशी माल खेडेगांवांत सुरू: करण्याचा पापी धंदा त्यांना
सुचला व खेडेगावातील कारागिरांच्या पोटावर पाय देऊन स्वतःची
खळी भरण्याचा उपक्रम त्यांनीं केला. त्यांनीं खरोखर पाहता खेडे-
गांवांत तयार होणारा माल सोप्या रीतीनें व सुबक कसा होईल
याचा विचार करून' खेड्यातील कारागिरांची हत्यारे व अवजारे
सुधारून द्यावयास पाहिजे होतीं. खेड्यांतील तरुणांना हस्तकौशल्याचे
शिक्षण द्यावयास पाहिजे होतें. आपलेपणाने व तड्याच्या कळ-
कळीने खेडेगावातील उद्योगधंद्यांना उत्तेजन द्यावयास पाहिजे होतें.
व परदेशी मालाचे एजंट बनण्याच्या ऐवजी खेड्यांतील उद्योग-
धंद्यांचे पोशिंदे बनावयास हवें होतें.

महाराकतील आजवरची स्वदेशी म्हणजे शहरांतील गरीब पांढर-
पेशांना कसेबसे चालणारे लहान मोठे शहरी धंदे चालविण्यास दिले
उसेन असेंच म्हणावे लागतें. आणि कपड्याच्या बाबतींत तर,
मुंबई थेमदावादकडील स्वराच्न्गाचषयी जवळजवळ उदासीन अस-
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लेल्या लक्षाधीशांना आणि कोट्याधीशांना अधिक श्रीमंत करून
पाश्चात्य पद्धतीची रहाणी वाढविण्यास मदत करणें होय. महाराष्ट्रा-
तील मोडकळीस आलेल्या खेड्यांतून किती तरी लाचार
लोक घरदार, शेती, खेड्यांतील धंदे, जातगोत, आणि जुना घरं-
दाजपणा, ही सर्व सोडून देऊन मुंबई अमदावादकडे गिरणीची
मजूरी करण्यासाठीं जातात, चहादारूला आश्रय देतात, अल्पायुषी
होतात आणि पुनः खेडेगावाचे दर्शन कचितच करतात. महाराष्ट्रां-

तील गिरणीच्या स्वदेशीचा हा अर्थ आहे. आज देशामध्ये सर्वांत

मोठा द्रोह जर चालू असेल तर तो लक्षावधि खेडेगांवांतील कोड्या-
वधि गरीबांच्या उद्योगधंद्याचा द्रोह होय.

स्वदेशवासीयांविषयीं जर खरं प्रेम असेल तर खेडेगावांत रहा-
णाऱ्या सर्व जातींच्या व धर्माच्या श्रमजीवी तरुणांना खेडेगांवांत
उपयोगी पडेल असें औद्योगिक शिक्षण दिलें पाहिजे. शेतीमधील
मोलमजूरीची प्रतिष्ठा वाढविली तर तीं कामे जास्त उत्साहानें,
अधिक नियमित व चांगल्या प्रकारे होऊं लागतील; शेतीच्या व्यव-
सायाची प्रतिष्ठा वाढेल; कवि शेती आणि शेतकऱ्याचें जीवन या-
विषयी कविता लिहूं लागतील; जनसमाज उत्साहाने तीं गीतें
गाऊं लागेल; शेतीकडे भांडवलाचा प्रवाह वाहू लागेल व अशा
रीतीनें खेडेगांवांची आबादी वाढून लोक सुदृढ, सुखी व
दीर्घायु होतील

अन्न, वस्त्र व आश्रय या तीन गरजा प्राथमिक व सार्वभौम

आहेत. तेव्हां शेती, विणकाम, गवंडीकाम, सुतारकाम व लोहार-
काम हे धंदे प्रासीच्या दृष्टीने सामान्य असले तरीमोठ्यांतल्या मोठ्या
संख्येला पोसण्याच्या दृष्टीने आणि राष्ट्रीय उपयोगितेच्या दृष्टीने फार
महत्वाचे आहेत. एवढ्या धंद्याचे शिक्षण सर्व जातींचा तरुणांना
देणे शक्य आहे, इष्ट आहे, अत्यावश्यक आहे. सबंध राष्ट्राची बुद्धि
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या धंद्यांकडे वळल्यास या धंद्यांत सुधारणा होऊन ते ऊजितात्र-
स्थेस पोहचतील. बुद्धिवंतांनी राष्ट्रीय उद्योगाकडे दुर्लक्ष करणें या-
सारखी राष्ट्रीय आपत्ति नाहीं. देशांतील लोकांना उपाशी मरू देऊन
परदेशांतील माल हौसेने विकत घेणे यासारख्या दुसराप्रजाद्रोह नाहीं.
हा प्रजाद्रोह जेथे अखंड चालतो आणि शिष्टमान्य होतो तें राष्ट्र

क्षीणवीर्य झालेंच पाहिजे.

या प्रश्नाचा आर्थिकदृष्ट्या विचार करूं तेव्हां खेडेगावातून भांड-
वल जें अगदींच कमी झालें आहे, शहराकडे पळून गेलें आहे, तें
खेडेगांवांत परत कसें येईल याचा विचार करूं. कारण शरीराला
जसे दूध, तूप तसें खेडेगावातील उद्योगधंद्यांना भांडवल आहे. येथें
आपणांस फक्त शिक्षणदृष्ट्या विचार करावयाचा आहे.

' ज्यांना सुतार किंवा लोहार व्हावयाचें असेल त्यांना त्या त्या

कलेचे शिक्षण वा. सार्वत्रिक शिक्षणास त्याचा काय उपयोग ?' असें
म्हणणारे लोक पुष्कळ आहेत. त्यांना माती, लाकूड, लोखंड,
यांच्या सहवासांत कौशल्य प्राप्त केल्याने हाताची बोटे, डोळे व
शरीरातील सर्व लावू यांना केवढे महत्वाचे शिक्षण मिळत याची
कल्पना नाहीं. राष्ट्रव्यापी व सामाजिक महत्वाचे उद्योगधंदे लहान-
पागीच शिकून ठेविल्यानें विद्यार्थ्यांचा आत्मविश्वास किती वाढतो व
सामाजिक जीवनाचे यथार्थ स्वरूप किती उत्तम समजते व या सर्वीची
समाजशास्त्र समजण्यास व समाजसेवा साधण्यास किती मदत होते
याची त्यांना कल्पना नसल्यामुळेंच ते वरील आक्षेप घेतात.

' ज्याला कवि व्हावयाचें असेल त्याला कविता शिकवा, ज्याला
इतिहासकार व्हावयाचें असेल त्वालाच इतिहास शिकवा, ज्याला संपा-
एक व्हावयाचें असेल त्याच्याकडूनच निबंध लिहख घ्या, ज्याला
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माजागीदार व्हावयाचें असेल त्यालाच क्षेत्रमापन शिकवा, ज्यालाचित्र-
कार व्हाव्याचे असेल त्यालाच ड्रॉइंग शिकवा, ज्याला पोलिसांत किंवा.
लष्करांत जावयाचें असेल त्यालाच कवाईत शिकवा, सर्वाच्यामागे
या सर्व विपयांचें शुक्लकाष्ठ कशाला ?' असें जर या लोकांना कोणी
म्हटलें तर: मात्र चिडून ते लोकांना म्हणावयाचे, 'तुम्हांला व्यापक व
संस्कारी जीवनाची कल्पनाच नाहीं.' कावाडकष्ट शारीरिक श्रम, व
उपजीविकेसाठी हातपाय हलविणे यांचा ज्यांना कंटाळा, त्यांची
विचारसरणी अशीच असावयाची! दुसऱ्याच्या निढळाच्या घामाचा
फायदा घेण्यास सोकावलेले व खांद्यावर उचलून घेणारासच लाथा
मारणारे हे पांढरपेशे लोक खेडेगांवांतील राष्ट्रीय शिक्षणाचा विचा-
रच करूं शकत नाहींत.

ज्याप्रमाणें औद्योगिक कौशल्य आणि नफानुकसानीची दृष्टि ही
जीवनच्या पूर्णत्वाला आवश्यक आहे, त्याचप्रमाणे मोजमापाचा विन-
चूकपणाहि अत्यंत आवश्यक आहे. आपल्या समाजांत गबाळेपणा
आणि अनुमानधबक्याचा व्यवहार यांच्या योगाने जीवन जितके
महाग पडत आहे तितके परराज्याच्या ओहयानेहि महाग पडत नसेल.
सर्वात मोठी उधळपट्टी म्हणजे वेळेचीच आयुष्याची होय. कोपात्याहि
कामाला किती वेळ लागेल, काय साधने पाहिजेत, किती खर्च येईल,
किती नका किंवा नुकसान होईल आणि त्या कामाचा कोठे कोठे
संबंध बांधला जाईल याची बरोबर अटकळ असणारे लोक समाजांत
किती असतील : ज्यांना शंभरापर्यंत विनचूक मोजता येत नाहीं असे
प्रौढ वयाचे अथवा म्हतारे लोक पाहून समाजशिक्षणाचा भार वहा-
णाऱ्या लोकांचा महान प्रजाद्रोह असह्य वाटूं. लागतो. लिहिता
वाचता येणाऱ्या लोकांना दोन मार्गानी ग्नातीसुत व संपन्न होतां येतें.
आपलें ज्ञान आपल्याकडेच ठेवून, सामान्य जनतेला अज्ञानांत स्त्रित-

पत ठेवून त्यांच्या अज्ञानाचा व दुर्दशेचा सर्व चावनी फायदा घेणे
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आणि त्यांना सहजासहजी सुटून खाणे हा एक मार्ग आहे. दुसरा
मार्ग म्हणजे जनसमुदागाची ज्ञानाच्या बाबतीत, कर्तबगारीच्या बाब-
तीत सर्व प्रकारे लेव्हल वाढविणे, त्यांनासामर्थ्यसंपन्न करणें व अशा
संपन्न लोकांचा पुढाकार घेऊन त्यांची सेवा करतां करतां स्वतःची
बहुविध उन्नीत साधणे हाहोय. पहिला मार्ग नामर्दाचा व नास्तिकांचा
आहे. दुदैवानें तोच मार्ग आपल्या लोकांना अधिक पटलेला दिसतो.

आज प्रजाकीय शक्ति जागृत करावयाची असेल, लोकांची दृष्टि

निर्मळ व डोळस करावयाची असेल, तर यचयावतू लोकांना गणिता-
मध्ये प्रवीण केलें पाहिजे. गणितावांचून कौशल्य, कर्तबगारी व
काटकसर ही वाढावयाचीं नाहींत. आळस, दैववादववृत्तीचे म्हातार-
पण ही जाणार नाहींत. व्यवहार्य गणित आणिजमाखर्चाची माहिती
हा खरोखर राष्ट्रीय महत्त्वाचा विषय आहे. याच्या योगाने श्रमजीवी
प्रजेचे सामर्थ्य वाढणार आहे. सुधारलेली हत्यारे अवजारे वापरणे,
नवीन नवीन शोध लावणे, लहानमोठे कारखाने चालविणे, या सर्व-

साठी सूक्ष्म गणिताची माहिती व सराव आवश्यक आहे. जरा कांहीं
खुबीची वस्तु पाहिली म्हणजे ' आश्चर्यवतू पश्यति कश्चिदेनं ' अशी
आपल्या लोकांची स्थिति होऊन जाते. पण आत खुबी खरोखर
आहे काय, हें ओळखण्याचा पुरुषार्थ फारच थोड्यांत दिसून येतो.
प्रजेमधील ती वाजूच आपण अर्धागपीडित होऊं दिली आहे.
' धुत्वान्येन वेद न चेव कश्चितू । ' निरीक्षण करणें, परीक्षण करणें,
प्रयोग करणें, अनुभव टिपून ठेको, दरेक वस्तूचे मोजमाप करणें,
साधर्य्य वैधर्भ्य तपासणे, कार्यकारणसंबंध नक्की करणें आणि सर्व

जीवनांतून अनुमानधबक्याला फाटा देणेहें प्रजाकीय शिक्षणाचे सर्वात
महत्त्वाचें काम आहे. गणित आणि कौशल्य यांच्या पायावरच है
होणें शक्य आहे.
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कांहीं प्राणी स्वतःची अंडीं जमीनींत घालून स्वतः मरून जातात

त्यांच्यामध्यें आईबाप आणि मुले यांचें परस्पर दर्शन होतच नाही.
प्रत्येक .पिढीला स्वतंत्रपणें स्वयंभू संसार थाटावा लागतो. मनुष्य-
प्राण्याचेंतसें नाहीं. मनुष्य जन्माला आल्यानंतर देखील वराच काळ
पंगू असतो. त्याला जुन्या पिढीच्या हातीं शिक्षण घेऊन तयार व्हावें
लागतें. त्याचप्रमाणें दुसऱ्या टोकाला मनुष्याची उपयोगिता संपत्ती

तरी तो जिवंत राहून पुढील पिढीचा आश्रित होऊन राहतो. जीव-
नाच्या सुरवातीचा कांही भाग आणि शेवटचा कांही भाग प्रत्यक्ष

कार्यीसाठी उपयोगी नसतो. सुरवातीला त्याची शक्ति अपुरी असते.
शेवटीं शेवटीं क्षीण झालेली असते. लहानपणी त्याला जवाबदारी
पेलत नाहीं आणि म्हातारपणीं झेपत नाहीं.

ही परिस्थिति दुःख करण्यासारखी मुळींच समजता कामा नये.
या व्यवस्थेने भूत्-भविरय-वर्तमान या तीन पिढ्याची साखळी
जुळविली जाते, आणि सर्व प्रकारची प्रगति शक्य होते. इतर प्राणी

केवळ दिग्रदृष्टि असतात. मनुष्यप्राणीच असा आहे कीं, ज्यालादिग्र-
दृष्टि असून कालदृष्टीहि आहे. मनुस्यालाठाऊक आहे कीं, प्रत्येक क्षण

हा भूत आणि भविष्य यांच्यामधील एक संधि आहे. प्रत्येकक्षणीं भूत
आणि भविष्य दोहोंचा संबंध ओळखूनच त्याला वर्तमान काळांत
वागावे लागतें. लहानपणचे शिक्षण हें भूत काळ समजय्यासाठीं
आणि पचविण्यासाठीचमुख्यत्वे असतें. भूतकाळाचे अध्ययन-आक-
लन ज्यांनीं केलें नाहीं त्यांना वर्तमानकाळेचे कर्म कुशलतेने आणि
जबाबदारीनें करितां यावयाचे नाहीं.

येथवरचे विवेचन सर्वीना कबूल होण्यासारखे आहे,. पणवर्तमान-
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काळची जबाबदारी वहन करण्यास मूतकाळची दृष्टि असणें? जितके
जरूरीचे आहे तितकेच अथवा त्याहून अधिक जरूरीचे भविस्यकाळची
इष्टिअसचें,भविषकाळचें धोरण असणें? जरूरीचे आद्देहीदृष्टि ज्यांनी

कमावलीनाहीं, भविष्यकाळाशीं-पुढच्या पिढीशी-ज्यांना जुळते घेता
येत नाहीं ते अर्धशिक्षितच म्हटले पाहिजेत. भविष्यकाळ कोणत्या
दिशेनें जात आहे, कोणते नवीन नवीन प्रश्न त्यानें उत्पन्न केले
आहेत, हें तर उत्तम रीतीनें समजले पाहिजेच. पण पुढच्या पिढीची
आवडनिवड, वौद्धिक बनावट आणि सामर्थ्याचे वैशिष्ट्यही ओळखून
पुढच्या पिढीला योग्य शिक्षण देणे, दिशा दाखविणे आणि काम कर-
ण्यास वाव देणे हें प्रत्येक पोक्त व्यक्तीचे आणि पिढीचे काम आहे.
ज्याचे प्रत्येक पाऊल भविष्यकाळांत पडत नाहीं त्यानें जगांतील
व्यवहाराचा ताबा सोडून दिलाच पाहिजे. मनुष्य जर अजरामर
असता तर त्यानें नव्या पिढीला नांदूच दिलें नसतें. इच्छा असो या
नसो, मरण आलें म्हणजे सर्व कांहीं ऐहिक गोष्टी पुढील पिढीला
सोपवून दिल्यावाचून गत्यंतर नसतें. नव्या पिटीने जुन्या पिढीच्या
हातून सर्व हक्क हिसकावून घेण्याची पाळी येणे हें दोघांनाहि शोभत
नाहीं. ईश्वराने नव्या पिढीचे शिक्षण जुन्या पिढीच्या हातीं टेविलें
आहे, या गोष्टीचा फायदा घेऊन तेवढ्या वेळांत नवीन पिढीवर जे

कांहीं संस्कार पाडावयाचे असतील ते पाहून व्वा. तुम्हांला मिळा-
लेल्या संधीचा अधिकाधिक फायदा घेण्याची तुम्हांला पूर्ण मुभा आहे.
पण तो काळ उलटला म्हणजे भावी पिढीत जें कांहीं उगवेल तें गोड
करून घेणे यांतच तुमची शोभा आहे. भावी पिढी स्वतंत्र झाल्या-
नंतरहि तिला काम करावयास अवकाश न देगे, तिच्ये अधिकार
कबूल न करणें, हें स्वतःच्या नालायकीचेंच लक्षण आहे. मनुष्य
शत्रूशी जसा वागतो, विरोध्याशी जसा वागतो, तसाच जर पोटच्या
गोळ्याशी वागेल, पोटच्या पिढीशी वागेल तर त्याच्या योग्यतेचें
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दिवाळेच वाजले असें म्हटलेंपाहिजे. मनुळगने आपल्याहातांत अधिकार
ठेवावयाचा तो स्वतःची उत्कट सेवा, स्वतःचा समजूतदारपणा आणि
कार्यक्षेत्रांत पाऊल टाकणाऱ्या नवीन पिढीशी सहकार करण्याची
तयारी, यांच्या जोरावरच टिकविला पाहिजे. आपल्याला अधिकारा-
रूढ ठेविण्याची गरज आपल्यापेक्षा आपल्या पुढच्या पिढीला असेल
असेंच आपलें वर्तन असावें. खेडेगावांतून या गोष्टीचा विचार फारच
थोडा झालेला असतो. मनुष्यजीवनांत प्रगति म्हणून कांहीं तत्त्व

आहे याची बातमी नसलेल्या लोकांना सर्व कांहीं स्थिर असावें असें
वाटतें. आपल्या मुलांनी आपल्या इच्छेबरहुकुम सर्व व्यवहार चाल-
वावा व आपल्या मागेहि जग आहे तसेंच चालावे अशी त्यांची
इच्छा असते. दुर्बळ लोक परिस्थितीच्या प्रवाहांत वाहतांना कसलीच
तक्रार करीत नाहीत. धर्मबंधनें शिथिल झालेलीं जे लोक उघड्या
डोळ्यांनी पहातात, तेच लोक कोणी ज्ञानपूर्वक धर्मव्यवस्थेत इष्ट

असा बदल करूं लागला तर त्याचा कसून विरोध केल्यावांचून रहात
नाहींत खेडेगांवांतून सामाजिक प्रश्न आणि आर्थिक प्रश्न आतां
अधिकाधिक निकरास येऊ लागले आहेत. खेडेगांवांमध्यें स्वतंत्र

विचार फारसा नसल्याने खेडेगांवांचेंपुढारीपण सध्या तरी शहरांकडेच
आहे. माल त्यांत दुर्देवाची गोष्ट एवढीच कीं, खेडेगांवांतील जनता
देशांतील दूरदृष्टि शहाण्या लोकांचा विचारन घेता शहरांतील मतलबी
लोक जसे नाचवितील तसें नाचण्यात तयार होतात.शहरांमध्यें कोणींहि
कोणताहि धंदा केला तरीचालतो. खेडेगांवांत मात्र खालच्या जातीवर
पिढीजात धंदा न सोडण्याची जबरदस्ती करण्यांत येते.

१ कोणीहि आपला पिढीजात प्रामाणिक धंदा होतां होईल तो
सोडू नये असेंच आमचे मत आहे. पण त्याबरोबर प्रत्येकाला त्याच्या
धंद्याच्या विकासाला आवश्यक अशी स्वतंलता असली पाहिजे. आणि
प्रत्येकाला स्वतःच्या धंद्यापासून स्वतःचा संपूर्ण विकास करून
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घेण्याचा अवकाश मिळाला पाहिजे. वर्णव्यवस्था म्हणजे कांहीं
सामाजिक गुलामगिरी नव्हे. प्रत्येक व्यक्ति आणि वर्ग स्वेच्छेने धर्म-

परतंल असो, पण सामाजिक जुलमाचें जोखड कोणाच्याहि मानेवर
नसावे. खेडेगांवांमध्यें बौद्धिक दाल, आर्थिक दास, आणि तंत्रदाख
टिकविण्याचे प्रयत्न अजून चालं आहेत. मजुराला प्रामाणिक मजूरी
करूनहि अगदीं आश्रिताप्रमाणे ओशाळे रहावे लागतें. ही स्थिति
सबंध समाजाला घातुक आहे.)

खेडेगांवांतील तरुण पिढीला नवीन परिस्थिति समजावून सांग-
ण्याचें काम कोणी तरी व्यवस्थित रीतीनें केलें पाहिजे. जुन्या पिढीचा
पाणउतारा न करितां, त्यांच्या सामर्थ्याचा बीमोड न करितां केवळ
सेवेच्या जोरावर, समनुतदारपणा आणि जबाबदारीच्या जोरावर,
तरुण पिढीला सर्व सामर्थ्य कसेंअजमावता येईल हें त्यांना दाखवून
दिलें पाहिजे. एका पिढीपासून दुसऱ्या पिढीला अधिकारप्रासि
झाली पाहिजे अशी शास्त्राची आशा आहे. या अधिकारदानाला
उपनिषदांत ' सप्रक्ति ' असें म्हटलें आहे. बापाने मुलांना बंडखोर
बनविण्यापेक्षा त्यांना हाताशी धरून त्यांच्यावर जबाबदारी टाकून
आपल्या मदतीसाठी आपल्याकडे ते पहात रहातील अशी स्थिति ठेविली
पाहिजे. याला म्हातारपागचे जीवन साधे, संयमी व स्वावलंबी बन-
विलें पाहिजे. यांत वृद्धांचा सर्व बाजूंनी फायदाच आहे. अशा
धीविनामुळे त्यांच्या शारीरिक व मानसिक शक्ती शेवटपर्यंत टिकतील,
म्हातारपण सुखाचे जाईल, त्यांचा भार इतरांवर कमीत कमी पडेल
आणि शेवटची सुटका अगदीं अनायासे होईल. खेडेगांवांतून मुला-
च्या मिशा पांढऱ्या झाल्या तरी बाप त्याला कौटुंबिक किंवा सामा-
जिक बाबतींत स्वतंत्रपणानें मुळींच विचार करूं देत नाहीं. हा आंधळा
अरेरावीपणा त्यांनीं सोडून दिलाच पाहिजे.
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तरुण पिढीविषयी असें म्हणतां येईल कीं, ज्यांना काम करावयाचें

आहे, ज्यांना सुधारणाकरण्याची हिंमत आहे ते ती बिनबोभाट व दृढतेने
करून मोकळे होतात. जुन्या पिढीचा दोष काढीत कुंथत बसणें हें
कांहीं नव्या जोमाचे लक्षण नव्हे. बेजबाबदारपणा हाहि कांहीं नव्या
जोमाचे लक्षण आहे असें म्हणतां येत नाही. उद्धटपणा म्हणजे कांहीं
स्वतंत्र बाणा नव्हे. नम्र मनुष्य आणि सेवापरायण मनुष्य अधिका-
विक अधिकार घेऊं शकतो आणि पचवू शकतो.

इह. प्र. १ व



' ?ं.'फंड
हिंदुस्थानसारख्ययी देशात जेथे लोकांच्या हातांत पैसा फारच कमी

खेळतो आणि जेथे कांहींहि वेतन न घेंतां केवळ पोटावारी उत्कष्ट
प्रकारची सेवा करण्याची धार्मिक भावना आपल्या पूर्वांनी सिद्ध

केली आहे आणि जेथें धर्मकार्याला वाहून घेतलेल्या प्रत्येक इसमाच्या
योगक्षेमाची काळजी घेण्याचें कर्तव्य समाजाने स्वीकारले आहे,
तेथें मोठेमोठे फंड गोळा करण्याची प्रवृत्ति होतां होईल तो टाळावी.
स्थायी फंडावांचून मोठमोठ्या संस्था कशा चालवाव्यात व जाहिराती
घेतल्यावांचून वर्तमानपत्रे कशीं चालवावीत हें महात्मा गांधींनी
प्रत्यक्ष उदाहरणाने दाखवून दिलें आहे. हरिजनसेवेसारख्या कार्या-

साठी हरिजनांकडूनच सर्व मदत मिळविण्याचे दिवस अजून आले
नाहींत. त्या लोकांविषर्यी अन्याय झाला आहे. त्यांना स्वतःच्या
पायांवर उभे रहाण्याची संधीच मिळालेली नाहीं. म्हणून हरिजन-
कार्यासाठी स्पृश्य समाजानेच सढळ हाताने मदत केली पाहिजे. असे
अपवादाचे प्रसंग बाजूस ठेवितां सामान्यपणे म्हणतां येईल की,
धर्मतः ज्या लोकांचा ज्या कामाशी संबंध येतो त्यांनींच त्या कार्याचा

खर्च निभावला पाहिजे.
तरुण स्वयंसेवकांनी होतां होईल तो स्वतःच्या जबाबदारीवर

फंड गोळा करूं नये. घर बांधावयाचे म्हणजे जसे हवा उजेडाची
मुबलक सोय केलीच पाहिजे, त्याचप्रमाणें फंड गोळा करावयाचा
म्हणजे त्याच्या उद्देशाचे स्पष्टीकरण आणि प्रचार आणि अगदीं
चोख हिशोब या गोष्टी असल्याच पाहिजेत. हे हिशोब वेळोवेळी
तपासून घेऊन प्रसिद्धहि केलेच पाहिजेत.

फंड म्हणजे सार्वजनिक पैसा. हा अशाच्याच हातीं खजिनदार
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फ ०२- स्थळ प्रपं ..
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असें केल्याने लोकांचा विश्वास टिकेल.
पैशाची अफरातफर होऊं नये, पैशाचा दुरुपयोग होऊं नये या-

साठी सर्व खर्चावर बारीक नजर ठेवणे हें आवश्यक आहे खरें. पण
कार्यकर्ते लोक व्यवस्थित रीतीनें व काटकसरीने खर्च करीत असतांहि
त्यांच्यावर पदोपदी सासूपणा मिरवून पैशाला मुळींच न सोडण्याची
झुत्तीहि संस्थेतील वरिष्ठ लोकांनी ठेवितां कामा नये. प्रामाणिकपणा,
हिशोब ठेविण्यामध्यें नियमितपणा, काटकसर व दक्षता इतके गुण
असलेल्या सेवकाला कधींहि असें भासू देता कामा नये कीं, सेवका-
पेक्षां पैशाची किंमत अधिक आहे. पैशाला अवास्तव मान देण्या-
पेक्षां पैशावांचून अडचणी भोगलेल्या पतकरल्या. सेवकाने हीन-
पागा पतकरून घेऊन द्रव्यसंचय व कामाचा व्याप वाढविण्यांत
कांहींच अर्थ नाहीं. फंड ही उपयोगी वस्तु आहे. पण हें लक्षांत

ठेविले पाहिजे की, पायातली वहाण पायांतच वरी, तिला डोक्यावर
वेता कामा नये.

सासूच्या वेड्यावांकड्या वागण्याने जशा सुना बिघडतात,शिक्षकांच्या
अनाडीपणामुळें जसे विद्यार्थी बिघडतात, त्याचप्रमाणें फंड गोळा कर-
ण्याचें शास्त्र न पाळल्याने दान देणारे लोक देखील बिघडतात. अधि-
काधिक पैसे मिळणे ही जरी फंडभिक्षेची फलसुति असली, तरी सर्व

चांगल्या कार्याला तारतम्याप्रमाणे सर्व काळीं आवश्यक तितकी मदत
मिळत राहील अशा पद्धतीने काम करितां आलें पाहिजे. यासाठीं दान
देणाऱ्या वर्गाला आपल्या प्रवृत्तीने योग्य शिक्षण व वळण लागेल
याची काळजी घेतली पाहिजे. आपल्या कार्याचें महत्त्व, त्या कार्याला
दिलेल्या दानापासून होणारा प्रत्यक्ष कार्यभाग व एकंदर समाजाची
पगिस्थिति या गोष्टी दान देणाऱ्यांना योग्य रीतीनें समजावून सांगि-
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तल्या पाहिजेत. दन देणऱ्यांची खुशामत करतां कामा नये. अन्य.

कार्याची निंदा करतां कामा.नये. दात्यांना कोणत्याहि प्रकारची
ऐहिक किंवा पारलौकिक फायद्याची लालूच दान मागणाऱ्यानें दाख-
वितां कमा नये. आणि दात्यानी कांहीं न दिलें तरी निराश होऊन
चिडून जातां कामा नये.

पुष्कळशा संस्थांमधून संस्थेच्या मुख्य माणसाल १ आपल्या वेळेचा
अधिक भाग फंड मिळविण्याकडे द्यावा लागतो. यामुळे संस्थेला
उत्तम मनुष्याच्या सर्व वेळेचा लाभ मिळत नाहीं. दुय्यम प्रतीचा
मनुष्य फंड आणावयास गेल । तर लोक त्याला पैसे देत नाहींत
समाजाचीहि अशीच खोड आहे.

उलट, संस्थेमध्ये सुद्धा मुख्यकोणीहि असो व तो कितीहि श्रम घेवो
जो कोणी संस्थेसाठी पैसा घेऊन येतो त्याचेंच प्रस्थ संस्थेत दिवसे
दिवस वाढत जातें. त्याच्या इच्छेलच मान दिला जातो. या दोन्ही
खोडी सारख्याच घातक आहेत. चांगल्या संस्थांना परिमित प्रचार

करून आवश्यक तितकेंrए पैसे सहज मिळाले पाहिजेत.' '

०.,



स्वदेशी नवविचार
एका काळी परकीय लोकांच्या टीकेने अस्वख्यहोऊन व जुन्या रहाणी-

करणीने चालल्यास राष्ट्राला अपयश आहे म्हणून मध्यम वर्गाच्या

लोकांनीं स्वतःच्या जीवनक्रमांत कांहीं फेरफार करून बरीचशी
सोय आणली व तिला सुधारणा असें नांव दिलें. सुधारकांनी सुच-
विलेल्या कांहीं सुधारणा खरोखरच इष्ट होत्या. सनातनी समाजाने
-त्यांचा कसून विरोध करण्यांत स्वतःची बरीचशी इप्तक्त व्यर्थ खर्च

केली. कोणतीहि नवीन वस्तु दिसली कीं, बुजून जाऊन तिचा
विरोध करावयाचा व नव्या शक्तीशी दोन हात करून तिचा
परिचय झाला, तिचा अपरिचितपणा मोडला म्हणजे तीच गोष्ट

आत्मसातू करावयाची हा मनुष्यस्वभावच आहे. प्रथम संयोग,
नंतर विरोध व अंती एकीकरण हा जीवनप्रगतीचा नियमच होय,
असें तत्त्वज्ञान्यांनीं ठरविलें आहे. असें असलें तरी या नियमापार्यी
सामाजिक शक्ति आणि प्रजाकीय जीवनाचा काळ यांचा अपव्यय

होऊं नये, एवढे पाहिलेच पाहिजे.
जुन्या काळच्या सुधारकांनी जुन्यातील स्थायी जीवनपोषक तत्त्वें

वाहिली नव्हतीं. व नव्यातील दोष त्यांच्या दृष्टीपुढे प्रगट नव्हते.
त्यामुळें स्वदेशी तें टाकाऊ व परदेशी तें ग्राह्य अशा पद्धतीची त्यांची
वृत्ति दिसून येत असे.

जुन्या सुधारकांची तिसरी उणीव ती ही कीं, त्यांच्या सर्व सुधारणा
मध्यम वर्गाच्या सुखसोयीपुरत्याच होत्या. समस्त जनसमाजाची जया-
बदारी आपली आहे १ त्यांना समजले किंवा पटले नव्हतें. त्यामुळें
सुधारणेच्या प्रत्येक बाबीबरोबर दीर्घोद्योगाची चळवळ चालली
पाहिजे, मागंसलेल्यांना पुढें आपलें पाहिजे, समस्त प्रजेच्या प्रश्नांना
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प्राधान्य दिलें पाहिजे, या गोष्टी त्यांच्या लक्षात आल्या नाहींत.

आतां हा मनु पालटला आहे. आतां सुधारक-उद्धारक असा
भेद राहिला नाहीं. आतां जीवनव्यापी आणि आर्यतत्त्वशानाला अनु-
सरणारा असा सार्वभौम नवविचार देशांत फाकला आहे. आतां पर-
कीयांच्या टीकेला तोंड द्यावयाचे नसून स्वकीय जीवनक्रमांतील
दोषांचा बीमोड करावयाचा आहे. दुर्बळांचे आणि पराजितांचें समा-
जकाण निराळें, आणि समर्थ व स्वातंऱ्मोन्मुख राप्र्रार्चे समाजकारण
निराळें. आज या दुसऱ्या प्रकारचे समाजकारण प्रवर्तले आहे. याची
शक्ति अमोघ आहे. याचा प्रचार जर सर्वत्र सारखा न झाला तर
मागासलेल्या भागांतून दैन्य वदुर्बळता दबा धरून बसेल, व अपिली
प्रगतिल्लेशकारक होईल. यासाठीं नवाविचार वत्या विचाराचेनवजी
वन खेडेगांवांतील लोकांना नव्यापद्धतीनेसमजावूनसांगितलें पाहिजे.

आपल्या आर्य तचज्ञानापैकी कांहीं उदात्त तत्त्वें आपल्या पूर्व-

जानी व्यक्तिगत जीवनांत अमलांत आणिलीं पण सामाजिक जीव-
नात त्यांचें वावडे मानले. आपला धर्म समानता सुचवितो व शेवटीं
ऐक्याकडे घेऊन जातो. पण आपली शास्त्रोक्तसमाजरचनाअसमान-
तेलाच जीवनतत्त्व समजते. या तत्त्वावर सबंध समाजाची उभारणी
केली, पण ती कृत्रिमपणें टिकवून ठेविली तोपर्यंतच टिंकू शकली.
पुढें आतां सर्वच बाजूनी ती कोसळून पडूं लागली आहे. आपल्या
समाजरचनेत आपल्या धर्माचें मुख्य तत्त्व आतां आशा दाखल केलें
पाहिजे.

समाजरचना आणि अर्थव्यवस्था ( सांपत्तिक धोरण) यांची
गट्टी फार जुनी आहे. जगांतील यापुढील अर्थव्यवस्था समानतेच्या
परिणावर जाणार आहे. हा फेरफार जबरदस्तीनें राजसत्तेच्या जोरा-
वर रशियाप्रभासी न करितां, जीवनपीरवर्तनानें, धर्मतेजाच्या प्रता-

पाने ळ ०- आणला पाहिजे. आजचा प्रश्न जने रिवाज टिक-
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विण्याचा व संभाळण्याचा नसून आपल्या धर्माची प्रधान व आर्य
तत्त्वें अमलांत आणण्याइतके शिक्षण व परिवर्तन समाजांत पोहोच-
वावयाचें हा आहे. तत्त्वदृष्ट्या विचार करण्याची व आचारांत फेरफार
करण्याची हिंमत लोकांमध्यें आणावयाची आहे.

या नवीन विचारामध्ये सर्व धर्म समान, सर्व जाती समान, सर्व
वर्ण समान, सर्व धंदे समान, स्त्रीपुरुष समान, सर्वींच्या वेळेची
बाजारी किंमत समान, असें नवीन शास्त्र चालू करावयाचें आहे
या सर्व गोष्टी आपल्या धर्मात आहेतच. पण त्या राष्ट्रीय जीवनांत
प्रत्यक्ष अमलांत आणावयाच्या आहेत. या वस्तूंचे यथार्थ आकलन
केले लोक किती आहेत? त्यांची संख्या वाढली पाहिजे; त्यांची
शक्ति व त्यांचा निर्धार हीहि वाढली पाहिजेत.
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अभ्यासक्रम

प्रथमपासून जीवनाविषयी विचार करण्याची सवय पाडली व
उघड्या डोळ्यांनी जगांत वावरण्याची उत्कटता उत्पन्न केली म्हणजे

मनुष्याला बरेचसे बौद्धिक व नैतिक शिक्षण सेवेतूनच मिळू शकते.
पुस्तकी शिक्षणांत दुसऱ्यांच्या विचारांवर, अनुभवांवर आणि कल्पना-
वर पोट भरावयाचे असतें. ही पुस्तके कितीहि महत्त्वाची असली
आणि ती लिहिणारे कितीहि थोर पुरुष असले तरी त्यांचा अनुभव तो
आपला अनुभव होऊं शकत नाहीं. आणि पुष्कळदां स्वतःच्या अनु-
भवावांचून कोणत्याहि विचारास आपल्याला उपयोगी पडण्यासारखी
वास्तविकता ( ाऊध .1४) येऊ शकत नाही. वाचनाची उपयुक्तता
बरीच आहे. त्याच्यावांचून प्रगति वरीच कुंठित होईल हें खरें आहे;
तरी पण एवढे ध्यानांत ठेविले पाहिजे कीं, बौद्धिक विकासासाठी
वाचन हा दुय्यम प्रकारचा खुराक आहे.

सेवेसाठीं स्थापन झालेल्या संस्थेमध्यें पूर्वचा संस्कारिता प्रास

करून देणाऱ्या आळशी विषयांची सोय नसणे हेंच योग्य आहे.
धूर्झवा बौद्धिक शिक्षण हें कांहीं अशी अफूच्या व्यसनासारखे आहे.

या शिक्षणाने सामाजिक कल्याणाची बुद्धि जागृत होते व पुढारी-
पणाचे गुण अंगीं येतात, असें मानण्यांत येतें. डॉ. आर्नोल्डच्या
शिक्षणपद्धतीचा साम्राज्यवादी इंग्लंडला जो फायदा झाला, त्यामुळे
या पद्धतीची प्रतिष्ठा विशेषच वाढली आहे. पण जगाला यापुढें ज्या

प्रकारचे प्रजाहितचिंतक पुढारी हवे आहेत त्यासाठी हें शिक्षण मुळींच
पोषक नसून कांहीं अंशी घातकच आहे.

संस्कारिता आणि सेवासामर्थ्य ही एकत्र होतील आणि सर्व जगाला
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लागून राहिलेला मोठा रोग म्हणजे नवनीतकर्षणा ०६1०११८५१०0)
ची वृत्ति ही अंगीं बाणणार नाहीं, अशा प्रकारचे जें शिक्षण तेंच
यापुढें प्राधान्येकरून दिलें पाहिजे. ही गोष्ट ज्यांना पटेल त्यांनाच
प्रजाकीय शिक्षणाची नवीन दिशा सुचेल.

आपण कार्ल मार्क्सचे अनुयायी नसून भारतीय आध्यात्मिक
संस्कृतीचए वारस आहोंत. रशियन लोकांप्रमाणें आपल्याल । वर्गावर्गा-

मधील विरोधाचे वातावरण उत्पन्न करावयाचें नाहीं;आणि समाजाला
केवळ अर्थपरायण चार्वाकहि बनवावयाचें नाहीं. एवढी गोष्ट ध्यानांत
घेतल्यानंतर कबूल केलें पाहिजेकीं, भारतीय उद्धाराचा पाया आज-
च्या युगांत जितका शिक्षणावर अवलंबून आहे, तितकाच तो आर्थिक
उन्नतीवर अवलंबून आहे. यासाठीं शिक्षणावर आर्थिक सामर्थ्याच्या

अंगाची पुढें चढविल्यावांचून गत्यंतर नाहीं. भारतीयांना पैसे मिळ-
'विण्याचे शिक्षण देण्यापूर्वी हातीं असलेला पैसा कसा वापराव १ व कसा
वाचवावा याचे शिक्षण आधीं दिलें पाहिजे. काटकसर आणि चोख
हिशोब या दोन गोष्टी शिक्षणाच्या पायांतच ठेवून दिल्याने वरील
उद्देश बराचसा सफळ होईल. सोने आटविणारा सोनार ज्याप्रमाणें
सोन्याचा सूक्ष्मातिसूक्ष्म कण देखील वायां जाऊं देत नाही, गहाळ
होऊं देत नाहीं, त्याप्रमाणें मानवी शक्ति,.पार्थिव शक्ति, संपत्तिरूप
असलेले पदार्थजात आणि वेळ, यांची डोळ्यांत तेल घालून जोपा-
.सना करणें, काटकसर करणें आणि प्रगतीची कोणतीहि संधि न
दवडण्याइतके अखंड जागरूक असणें हें संस्थागत शिक्षणाचे सहज
ध्यानांत येणारे लक्षण झालें पाहिजे. दैववादी, आळशी, उठवळ
आणि 'तत: किर ' वृत्तीच्या वृद्ध समाजांत वरील तत्त्व आणणें सोपे
नाहीं. हा प्रयत्न जो कोणी करील तो प्रथम प्रथम तरी लोकांना
चांगलाच अप्रिय होईल. पण या तपश्चर्येवांचून समाजांत जोम याव
याचा नाहीं आणि तारुण्यहि यावयाचे नाहीं
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संस्थेतील विद्यार्थी प्रजासेवक होणार व प्रजेचा किती तरी पैसा
त्याच्या हातीं खेळणार, तेव्हां या पैशाचा योग्य हिशोब ठेवून वाटेल
त्याला वाटेल तेव्हां हिशोबाची फोड करून त्याला सांगतां आली
पाहिजे आणि लहानमोठ्या संस्थांचा गुंतागुंतीचा हिशोब तपासून.
त्यांतील चुका शोधून दाखविता आत्या पाहिजेत. आजच्या समाजांत
संस्था चालविणाऱ्या लोकांना हें अंग बहुतेक नसतें, व स्वतःच्या

उणीवांची दया करण्यास शिकल्याने या विषयाचे महत्त्व ते कबूलहि
करीत नाहींत. हा विषय कारकुनी शिक्षणाला आवश्यक असेल,
त्याच्यावांचून आमचे फारसे अडावयाचें नाहीं अशी वृत्ति ते धारण
करितात. संस्थापक आणि चालकच असेउपेक्षक असले तर शिक्षणांत

हा विषय रुजणार नाहीं हें स्पष्ट आहे, पण या शानाच्या अभावीं
संस्थांचा विकास खुंटला जाईल अथवा सर्वच डोलारा कोसळून
जाईल. केवळ सेवकांचा शकातीत प्रामाणिकपणाहा हिशोबी ज्ञानाची

गरज भागवू शकणार नाहीं.
मोठमोठ्या कारखान्यांनीं जगाचे दळणवळण वाढविले आहे व

अशा रीतीनें जगाला लहान करून एक केलें आहे असें पुष्कळांचे
म्हणणें आहे. पण एकत्र आणणें म्हणजे एक करणें नव्हे, हें त्रैरा-

शिकी वृत्तीला कसें कळावे? मोठमोठ्याकारखान्यांनीं एकाच साचा-
च्या असंख्य वस्तू तयार करून त्या सर्व जगाला पुरविण्याची मह-
त्त्वाकांक्षा धारण केल्याने थोड्या लोकांच्या हातांत जगाची संपत्ति

केंद्रित झाली आहे. आणि साम्यवादी साम्राज्य स्थापन झाल्यास ती
सरकाच्या हातांत केंद्रित होईल. पण त्यायोगानें जनतेची संस्कृति,

जनतेचा आनंद व जीवनसमृद्धिं हीं पार लयाला जाऊं लागली
आहेत हें आतां कोठेंसें थोडेसे लोकांच्या लक्षांत येऊ लागलें आहे.
त्यांतहि साम्राज्यवादाचा विरोध करणारे साम्यवादी स्वत: एक नवीन
प्रकारचे साम्राज्यच स्थापन करूं पहात आहेत हें फारच थोड्यांच्या
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लक्षांत आलें असेल. साम्यवादी साम्राज्यांत जुन्या साम्राज्याचे बरेचसे
दोष नसणार हें खरें; पण त्याच्या मुळातहि जीवनविनाशक तत्त्वें

आजच दिसून येत आहेत. हू अतिविस्तरविस्तीर्ण न तत्र भवेतू
चिरायुषम् ।)

आपला देश म्हणजे घरोघर लहान लहान उद्योगधंदे व छोटे
रवानी कारखाने यांचें माहेरघर होता. प्रत्येक धंदेवाईकाची जात
निराळी, त्याचें संघटन निराळें. दरएक जात स्वतःचेच नियम करून
अंतस्थ संघटन हवें तसें करण्याला मुखत्यार होती. जातीचे झगडे
जातीच्या लोकांपुढेच निवडले जात. रोटीबेटी व्यवहाराचा तुसडेपणा
जर वाढला नसता तर ही स्थिति उस्कृष्ट होती. भिन्नभिन्न जातींमध्यें
संबंध कसे असावेत व सर्व जातीचे मिळून संघटन कसें असावें याची
व्यवस्था शहाण्या व निःपक्षपाती लोकांच्या हातीं सोपविलेली असल्यानें
विग्रहाला कारण रहात नसे. लहान लहान जातिसंघांचें अंतस्थ
स्वराज्य आणि विराट समाजाची व्यवस्था सामाजिक धर्माच्या

ताब्यांत, अशी उल, व्यवस्था असे. आजचे जग देखील अनेक
प्रयोग करून टक्केटोणपे व ठेचा खाऊन शेवटीं याच व्यवस्थेकडे
येणार आहे अशी आशा करण्यास जागा आहे.

या दृष्टीने विचार करून लहानमोठे उद्योगधंदे लहान पायावर
समाजांत पुनः चालू केले पाहिजेत. कोड्यावधि लोकांचा ज्यात संबंध
येतो, कोड्यावधि लोकांना ज्यात आश्रय मिळतो आणि ज्याच्या
योगाने देश स्वावलंबी व समृद्ध होणार आहे तो खादीचा धंदा
प्रथम हातीं घेऊन त्याची उत्कृष्ट जोपासना करून तो पुनः समाजांत
पेरला पाहिजे. ही व्यापक पायाची तयारी झाली म्हणजे इतर धंदे
आपोआप घेतले जातील. पण आश्रमांत खादीच्या अनुषंगाने कांहीं
धंदे आतापासूनच सुरू केले पाहिजेत? धंदा शिकावयाचा तो संकट
प्रसंगीं दोन घास मिळवित यावेत अशा उद्देशाने नव्हे, तर त्याच्या
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मध्ये कर्तबगारी, आनंद, संस्कारिता आणि समाजसेवा आहे म्हणून.

आणि म्हणूनच आळशी ऐद्याप्रमाणे छटपुटीचा धंदा शिकून भागा-
वयाचे नाहीं. कौशल्यांत, कामाच्या वेगांत, काटकसरींत आणि
.व्यवस्थाशक्तींत तज्ज्ञ व निष्णात लोकाशी जर टक्कर देता न आली
.तर आश्रमाने लाजले पाहिजे.

तेव्हां बारिकसारीक आणि खेड्यांत सहज चाळू शकणारे असे
-धंदे विद्यार्थ्यांना उत्तम प्रकारे शिकविले पाहिजेत.

आपल्या लोकांना आज कोणत्या कोणत्या वस्तूंची आवश्यकता
आहे, त्यांपैकीं कोणत्या खेडेगांवांतून झाल्याच पाहिजेत, याचा तपास
केला पाहिजे. त्याचप्रमाणे गेल्या पन्नासपाऊणश वर्षांत खेडेगांवांतून
जे धंदे बुडाले त्यांपैकीं किर्तीचे रूपांतरानें कां होईना पुनर्जीवन होणें
इष्ट आहे याचाहि तपास झाला पाहिजे.

शिक्षणाचे एक महत्त्वाचें अंग म्हणजे प्रवास होय. आजकाल
प्रत्येक विषयावर परदेशी भाषांतून हवें तेतढें साहित्य मिळत असतें.
प्रवासवर्णनाची पुस्तके हजारांनीं मोजता येतील. प्रकाशलेखनाची
फोटोग्राफीची कला इतकी वाढली आहे कीं, चांगल्या मासिकातील
चित्रे पाहूनच घरबसल्या अनेक प्रवास केल्याचे पुण्य सहज मिळविती
यावें. इतकें असलें तरी ज्याप्रमाणें विज्ञानाची पुस्तके वाचून प्रत्यक्ष

प्रयोग करण्याची गरज भागविता येणार नाही त्याप्रमाणें जातीने
प्रवास केल्याची सर कशालाच येणार नाही.

निदान हिंदुस्थानांत तरी सेवकवृत्तीच्या तरुणाचा प्रवास बिन-
खर्चाने किंवा अत्यंत अल्पखर्चानें झाला पाहिजे. सेवेला वाहिलेला
वेळ प्रवासाकडे देणे हाच मोठा खर्च आहे. वाहून त्याला इतर
खर्च फारसा पडूं नये.

प्रवासाहून कमी दर्जाची पण फारच महत्त्वाची अशी सोय म्हणजे
ज्यांनी उघड्या डोळ्यांनी पुष्कळ प्रवास केला आहे व. ज्यांनीं लोक-
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कल्याणाच्या आधुनिक कल्पनांचा चांगला विचार केला आहे,
अशांशीं सभाषण,सहवासही होय.प्राचीन काळचे राजे आणि संस्कार-
लोछप इतर गृहस्थ ज्याप्रमाणें मोठ्या आतुरतेने नारदादि क्रषिमुनींना
आणि परिवाजकांना स्वतःच्या घरीं पाहुणे म्हणून बोलावीत आणि
त्यांच्याकडून जग कसें आहे, जगांत काय चालले आहे हेंसर्व जाणून
घेत, त्याप्रमाणें आजहि चारिच्यधन, समाजहितैषीआणिअनुभवचतुर
अशा प्रवाशांना संस्थेत वारंवार आमंत्रण देऊन त्यांच्या ज्ञानाचा
फायदा विद्यार्थ्यांना दिला पाहिजे. अशा लोकांना मुद्दाम दुरून बोला-
वणे फारसे शक्य नसतें. शक्य असलें तरी कितपतइष्टआहे याचाहि
विचार करावयास हवा. पण सहजासहजी असले प्रसंग किती तरी
मिळतात. त्यांचा फायदा घेण्यास चुकू नये.

ज्याप्रमाणें घरच्या बायकामुलांच्या सहवासांत येणाऱ्या मनुष्याचे
नैतिक चारित्र्य कशा प्रकारचे आहे हें आपण डोळ्यांत तेल घालून
पहातो, त्याचप्रमाणे घरांत प्रवेश करणाऱ्या रोचक साहित्याचें नैतिक
वातावरण कसें काय आहे हें आपण काळजीपूर्वक पाहिले पाहिजे.
रोज वाचल्या जाणाऱ्या वर्तमानपत्रांतील उपदेश आणित्वांत छापल्या
जाणाऱ्या जाहिराती घरांतील तरुणांच्या मानस सरोवराला गढूळ
करितात कीं काय, हें पहाणे जसे आवश्यक असतें, तसेंच संस्थेत
आदराने बोलाविलेल्या पाहुण्याची बौद्धिक छाप विद्यार्थ्यांवर कशी
काय पडते, ती निरोगी आहे किंवा नाहीं, हेहि पाहिले पाहिजे.
मात्र संस्थेला बौद्धिक अंतःपुर करून टाकितां कामा नये. चारी
बाजूचा मोकळा वारा येऊ देणे यांतच आरोग्य आहे.

हिंदुस्थानांतील सामाजिक पुनर्जीवन हिंदुस्थानच्या परपरित स्वभा-
वाला अनुसरूनच होणार आहे. रशियाचे अनुकरणकरूंगेल्यास सफ-
लता मिळावयाची नाहीं; स्वभावांत मात्र विकृति उत्पन्न व्हावयाची.
पण आपल्या देशाचा स्वभाव व स्वधर्म यांच्यावरील उडून गेलेला
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विश्वास परत वसविण्यास निरनिराळ्या देशांतील अशा प्रकारच्या
अबुलींचा इतिहास समजून घेणे अपरिहार्य झालें आहे. यासाठीं
आश्रमातील पोक्त शिक्षकांनीं इंग्लंड, कान्स, अमेरिका, जर्मनी,

रशिया, चीन, जपान, मिसरदेश ( इजिस १, इराण, इत्यादि देशा-
च्या इतिहासांतील ते ते भाग वाचून त्यांचें रहस्य आश्रमवासीयांना
समजावून सांगितलें पाहिजे. कार्थजचा इतिहास, नेदर्लडचा इतिहास,
मेक्सिको आणि पेरू या देशांचा इतिहास, यहुदी लोकांचा इतिहास
वगैरे विषयींची महत्त्वाची हकीकत पुस्तकांवांचून विद्यार्थ्याना तोंडीच
सांगितली पाहिजे. इतिहासाचा लांबलचक अभ्यासक्रम आश्रमशिक्ष-

णाच्या कल्पनेच्या बाहेरचा आहे.
हिंदुस्थानचा इतिहास धावत्या पद्धतीनें सांगून नंतर चांगली

चांगली पुस्तके वाचण्याची विद्यार्थ्यांना मोकळीक दिली पाहिजे.
संस्थेत येथवर वर्णिलेल्या शिक्षणक्रमाची सोय होवो न होवो,

-ती होणें अत्यंत इष्ट आहे- पणएक सोय जरनसेल तर तीसंस्था
चालविण्याचा विचारच सोडून द्यावा. ती सोय म्हणजे संस्थेत रहा-
णाऱ्या लहानमोठया सर्वाना संस्थेच्याप्राणरूप व्यक्तीशी स्वतःचेहदय
उघडे करण्याचीसंधि मिळणे आणि प्रथाअसणें हीहोय. सेवेला वाहून
घेतलेली संस्था केव्हांहि आध्यात्मिक संस्थाच असणार; मग तिचा
धार्मिक संप्रदाय कसलाहि असो अथवा नसो. अशा संस्थेत जे लोक
येणार व रहाणार त्यांची सेवाशक्ति आध्यात्मिक हृदयशुद्धीवरच
अवलंबून असणार. जीवन अखंड कर्मयोगांत गढले असलें तरी
कर्माची परिपाटी आंधळी न व्हावी व जीवन केवळ रुढिमय होऊन
न जाये यासाठीं हदयजासति व विचारजागृतीचे त्रिकाल स्नान

घडले पाहिजे संस्थेला प्रेरणा देणाऱ्या व्यक्तीचा सहवास तीर्थरूप
झाला पाहिजे. यासाठी अशा व्यक्तीने सहानुभूतिपूर्वक व निःस्पृह-
तेनें प्रत्येकाचें म्हणणें ऐकून घ्यावे, निरनिराळे प्रश्न विचारून दरे-
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काच्या जीवनाला उज्जवल करा, इष्ट असें वळण लावावे. तरुणांना
द्विज करण्याचें खरें उपनयन म्हणजे हेंच. हें एकाच दिवशीं करून
टाकावयाचें नसतें. दुधाचे लोणी होईतोपर्यत हें चालले पाहिजे.

लोकामध्ये तरतव्हेचे नवीन श्रम उत्पन्न करून बुद्धीला जवळ-
.जवळ कायमची कलुषित करून टाकणारे एखादे शास्त्र जर आज असेल
तर तें संपत्तिशास्त्र होय. तें अर्थशास्त्र नसून अनर्थशास्त्र आहे. ते
शास्त्र इतकें घातक आहे म्हणून त्याचा बहिष्कार करावयास गेलें
तर सुरक्षिता नाहीं. अशी त्याची विचित्रता आहे. तेव्हां ज्यांनीं
या शास्त्राचें स्वरूप ओळखले असेल अशांनी विद्यार्थ्याना याचा
चांगला परिचय करून दिला पाहिजे. विशेषतः राष्ट्रीय

जमाखर्चाची मूलतत्त्वे समजावून सांगितलीच पाहिजेत. दुसऱ्या
बाजूनें संपत्तीची समाजांत जी विभागणी होते तिचे स्वरूप ओळ-
खण्याइतकें ज्ञान विद्यार्थ्याना होणें इष्ट आहे.

सकाळसंध्याकाळच्या प्रार्थनेच्या वेळीं आणि जयंत्या, व्रते,

उत्सव वगैरे प्रसंगीं धमर्तत्त्वांची व धार्मिक परंपरेची सोपपत्तिक

माहिती करून देण्याचा परिपाठ असावा.
संपत्तिशास्त्र ज्याप्रमाणें आज जवळजवळ सार्वभौम झालें आहे

त्याचप्रमाणें दुसऱ्या एका शास्त्राचा जगभर सुळसुळाट होऊं पहात आहे.
हें शास्त्र म्हणजे कामशास्त्र हें होय. या शास्त्रानें समाजशास्त्र, संपत्तिशास्त्र,
शिक्षणशास्त्र आणि धर्मशास्त्र यांच्या मालिकेत स्वतःला स्थान मिळ-
विलें आहे. वैद्यकशास्त्र व मानसशास्त्र ही शास्त्रे तर कामशास्त्राची
स्वाभाविक मिरास. अशा सर्वव्यापी कामाची उपेक्षा करून चाला-
वयाचें नाही. तरुणांना योग्य दिशा लावण्यासाठी निरोगीपणे यथा-
काळी जागत केलेंच पाहिजे.

भूगोलाची माहिती आवश्यक आहे. पण विषय म्हणून न शिक-
वितां विविध प्रकारे हिंदुस्थानाची व जगाची माहिती विद्यार्थ्यांना अधि-
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काधिक मिळत जाईल याकडे लक्ष ठेविले पाहिजे. हें साधणे शक्य
नसल्यास विषय म्हणून अभ्यासक्रमांत त्याला स्थान द्यार्वे. वर्तमान-
पत्रे आणि मासिक वाचतांना मुगोलाचे ज्ञान वाढत राहील तर तें

फारच उत्तम.
संस्थेची व्यवस्था कशी असावी १

संस्थेची व्यवस्था कशी असावी हें जबाबदार लोकानी वेळोवेळी
एकत्र बसून ठरविलें पाहिजे. तंत्रामध्यें स्थिरतहि असावी व अखंड
सूक्ष्म परिवर्तनेहि होत रह ावींत. संस्थेचे तंत्र वाढत्या शरीरासारखें
चालले पाहिजे

सेवेल१ वाहून घेतलेली संस्था आध्यात्मिक सस्था असते. तिच्या-
मध्ये चारी वर्णची लक्षणें दिसली पाहिजेत. नसता आणि उद्यम-
शीलता, क ाटकसर आणि व्यवहारदक्षता, तेजस्विता आणि परोपकार,
तपस्विता आणि ज्ञाननिधा, या सर्व गोष्टी तीत असल्या पाहिजेत. अशी
संस्था संन्यासी वृत्तीने चालणारी असल्यनं तिला आर्थिथक साहाय्य
करणाऱ्यांनीं स्वत :च्या हातात अधिकार ठेवण्याइतकें अश्रद्धाळू बघून
संस्थेची व स्वत :च्या पैशाची नासाडी करूं नये. सेवकांमध्यें आश्रि-
तभाव आल। म्हणजे सर्व प्रकारचा हीनपणा त्याच्यात शिरावयाचाच.
संस्थेच्या ट्रस्टमध्ये व्यवहारदक्ष लोक असावेत. ते श्रीमंत असले तरी
हरकत नाही।; पण संस्वेला मोठी आर्थिक मदत करणारे लोक त्यत
नसावेत. त्यांच्या पसंतीचे त्यागी व अनुभवी सेवक असणें
इष्ट आहे.

सस्थे३ उद्देश अगदीं स्पष्ट असावेत. का र्यक्षेत्र आणि कार्यक्रम

निश्चित असणे तितकेच आवश्यक आहे. पण अनुभवाप्रमाणें आणिण
सामाजिक परिस्थिथतीप्रमाणें त्यांत फेरफार होण्यास अवकाश अस-
लाच पाहिजे.

व्यवस्था एकहतीं असणे चागले. पण व्यवस्थेत सत्तेचें तत्त्व
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होतां होईल तो कमी ठेवावे. सत्य आणि सत्ता यांचें फारसे जुळत
नसतें. आणि अहिंसा तर व्यक्तिगत स्वातंत्र्याला अधिकाधिक महत्त्व

देणारी आहे. पण अहिंसेचा स्वभाव अधिकार उत्पन्न न करितां
कर्तव्ये वाढविण्याचा आणि त्यांचें कडक रीतीनें पालन करविण्याचा
आहे. सर्व व्यवस्था विश्वासपात्र, अनुभवी, कुशल आणि हिंमतवन
अशा ध्येयवादी श्रद्धानिष्ठाच्या हातांत असावी. त्यानें सर्वीचा योग्य
रीतीनें सल्ला घेऊन सर्वाचा विश्वास संपादून काम करावे.

अशाला व्यवस्थापकाच्या ठिकाणी ठेवणे इष्ट आहे किंवा नाहीं
याचा विचार सर्वांनीां करावा; पण त्याच्या अधिकारावर अश्रद्धामूलक

अंकुश वाढवीत वसू नये. या बावतींत पाश्चात्यांचें अनुकरण करून
आपण पुष्कळ बिघडविले आहे.

संस्थेचे हिशोब वेळोवेळी प्रसिद्ध झालेच पाहिजेत. संस्थेची कामे
अगदीं वक्तशीर झालीच पाहिजेत. संस्थेला किंवा संस्थेच्या घट-
काना कर्ज म्हणून नसावे. दरवर्षी सर्वानी एकत्र जमून चार पांच
दिवस मोकळेपणा सर्व बावतींत विचारविनिमय करावा. याला
चर्चा - मंडळाचे, पार्लमेंटचे. किंवा काँग्रेसचें स्वरूप येऊ न देता
कौटुंबिक संमेलनाचे स्वरूप मिळावे प्रत्येक कामांतील मुख्याने
आपलें काम जबाबदारपणें सांभाळू शकेल असा आपला कमीत-
कमी एक तरी दुय्यम तयार केलेला असावा; पण तें कम त्यालाच
दिलें जाईल असें ठरविले नसावे.

आश्रमाचे ध्येय
समाजाची सत्य आणि अहिंसेच्या मार्गींनं सेवा करून समाजांत

सामर्थ्य, बंधुता व सदाचार यांचें वातावरण वाढविणे अणि समाजांत
स्वराज्यवृत्ति स्थिर करणें हें आश्रमाचे ध्येय असावें. हा उद्देश अस-
लांत आणण्यासाठी सेवापरायण लोकांचा संघ बनवून, त्यांचें जीवन
सर्वे बाजूनी सेवाक्षम करण्याचा प्रयत्न आश्रमाने करावयाचा आहे.
हि. प्र. १३
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आश्रमाची आधारभूत तत्त्वें.

' सत्य व अहिंसा ' हेंच मुख्य धमर्तत्त्व आणि समाजधारणेचें
एकमात्र साधन आहे.

असहायांना मदत करून त्यांना समर्थ बनविणे हीच उत्तम
सेवा आहे. आणि सेवकांसाठी सेवा हेंच सर्व प्रकारच्या उन्नतीचें
साधन आहे. सेवा करतीनाच उल्हष्ट शिक्षण मिळेल.

खादी, ग्रामसेवा, अस्पृश्यतानिवारण, आरोग्यसंवर्धन, हिंदी-
प्रचार, लोकशिक्षण ही कार्ये प्रधान असतील.

आश्रमाचे कार्यक्षेत्र

अखिल प्रान्तांतील सर्व धर्म, पंथ, मतांचे स्त्री-पुरुष हें कार्यक्षेत्र.

आश्रमाचे विधिनिषेध
संस्थेच्या व्यवहारांत कांहींहि गुप्त असा भाग नसावा.
संस्थेचा जमाखर्च स्कूल रूपानें दर सहा महिन्यांनी प्रसिद्ध

व्हावा. प्रसिद्ध करण्यापूर्वी तज्ज्ञांकडून तो तपासून घेतलेला असावा.
हें काम जितके नियमित व चोख होईल तितकीच संस्थेची भर-
भराट होईल असें समजावे.

संस्थेमध्यें आहारशुद्धीकडे अखंड लक्ष असावें. शारिरिक श्रम

केल्याशिवाय न खाणे हा आहारशुद्धीचा एक महत्त्वाचा नियम

समजावा.
जे प्रत्यक्ष हजर नाहींत, जे स्वतःची सुखदुःखे वोलूं शकत

नाहींत व ज्यांचे आपणांस कमीतकमी स्मरण, ध्यान किंवा आक-
४ण असतें, त्यांच्या सुखदुःखांचा आणि हक्कांचा आधीं विचार कर-
ण्याचा प्रघात असावा. असें केले तरच ईश्वराचा मंगलमय वरद-
हस्त संस्थेवर राहील.

स्वच्छता, टापटीप आणि नियमितपणा या तीनहि नैतिक वईफ
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आहेत असें समजून त्यांच्याविषयीचा आग्रह केव्हाहि व कोठेंहि
शिथिल होऊं देऊं नये.

श्रमजीवी लोकांच्या नजरेस सस्थेचे कार्य पडेल, त्यांना संस्थे-
सबंधाने आपलेपणा उत्पन्न होईल असेंच संस्थेचे वळण असावें.

संस्थेत न रहाणाऱ्या लोकांना पोसण्याची जबाबदारी संस्थेने
होता होईल तो घेऊं नये.

संस्थेतील शौचकूप साफ करणें अथवा अशाच ज ातीचें दुसरें
काम करणें हें अस्पृश्य जातीच्या लोकांकडून होतां होईल तो कर-
वून घेऊ नये;' मग ते लोक पगारदार असोत किंवा आश्रमवासी
असोत. समाजांतून अस्पृश्यता नामशेष होईतोंपयेतच या नियमाचे
महत्त्व आहे.

संस्थेच्या भोजनांत पदार्थीचे प्रकार अधिक न होतील याची
नेहमी काळजी घ्यावी. साधारणपणे आहार तीन वेळां घेण्याची
पद्धति असावी. जेलच्या वेळा स्वाभाविक व योग्य आहेत
असें वाटतें.

आहारात तऔदुळाचा उपयोग करण्याचें कारण दिसत नाहीं. दूध-
तूप मुबलक असल्यास डाळीलहि फाटा द्यावा. खाण्यामध्यें भाजी
किंवा फळें अगदीं थोड्या प्रमाणाने कां असेनात, ताजी व न शिज-
विलेलीं असलेली चांगली.

शिजले अन्न रात्री होतां होईल तो उरवू नये. दुसऱ्या दिवशी तें
खाऊ नये. उष्टे कोणाहि माणसास खावयास घालू नये. खाणाऱ्याची
तयारी असली तरी आपली देणाऱ्याची नसावी.

आहारामध्यें मिरच्या व गरम मसाला अगदी वर्ज्य करावा. धान्या -
हाराला मीठ आवश्यक आहे. तें कमी करूं नये.

सणावाराच्या दिवशीं किंवा अन्य प्रसंगीं आश्रमांत मिष्टान्न करावे
किंवा नाहीं याविषयी कांहींच निर्णय न देतां एवढे मात्र अवश्य
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सुचवावेसे वाटतें कीं, मिष्टान्न केलेंच तर तें खाण्याविषयीं किंवा अधिक
खाण्याविषयीं कोणी कोणास आग्रह करूं नये. आग्रह करणें अप-
मानाचेंसमजावें. लांडग्याप्रमाणें बेसुमार खाणे यांत बहाएररी न मानता
असंस्कारिता आहे असें वाटलें पाहिजे. मिष्टान्न केव्हांहि परिमितच
वाढावे आणि खावे; व मुकेची यति सामान्य आहाराने करण्याचाच
प्रघात ठेवावा.

संस्थेमध्यें केवळ सेवकच असते तर मिष्टान्नाची जरूर नाहीं,
असेंच म्हटलें असतें. पण संस्थेमध्यें विद्यार्थी असणार, सेवकांचे
नातेवाईक असणार. त्यांना मसाल्यावाचून तयार केलेल्या आहाराची
गोडी लागेतोपर्यत मिष्टान्नाची वासनाअनावर होणे स्वाभाविक आहे.
त्याचा. विचार करून मिष्टान्नसेवनाची कल्पना केली आहे.

आश्रमवासीयांनीं केवळ खादीच वापरावी एवढे वस्त नाहीं.
त्यांच्या मालकीचे परदेशी कापड कोठेंहि नसावे आणि गिरणीचा
कपडा अथरुणापाघरुणात वापरण्याची सूट सामान्य समाजास असली
तरी आश्रमाने तसली सूट स्वतःस ठेवू नये

कपडे शक्य तितकेकमी वापरण्याची सवय असली पाहिजे. नित्का-
रण लव धोतरे, पायघोळ सदरे आणि बुरजासारखे रुमाल आश्र-

मवासीयांचे नसावेत
खादीच्या प्रारंभीच्या दिवसांत आपल्या येथील स्त्रियांचे मोठे हाळ

होतात-जाड लुगडी नेसणे धुणे म्हणजे शिक्षाच वाटते. यासाठीं.
बायकांच्या कपड्यांची पद्धतच बदली पाहिजे. एक लांब लुगडे नेस-
ण्यापेक्षां त्याचें सोईस्कर दोन तुकडे करून नवीन पद्धतीने नेसण्यास
सुखात केली पाहिजे. ही नवीन पद्धत आटोपशीर असावी, लजारक्ष-
णाच्या सोयीची असावी आणि आफयाइकडील अभिरुचीस पटेलशी
असावी. या बावतींत अनेक प्रयोग झाले पाहिजेत.
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शौचाच्या इतर व्यवखेबरोबर पाश्चात्य पद्धतींची एक खोली

असावी. त्यांत पेटी ( कमोड) असावी.
आश्रमातील प्रवृत्ती.

१. खादीकार्थ : आश्रमाचे अस्तित्व व्यापकसमाजसेवेसाठीं आहे.
आज समाजाचे जे तुकडे पडले आहेत ते पुनः सांकयाची शक्ति खादी-
मध्ये आहे. सर्व देशभर खेडोखेडींकरण्याजोगी ही प्रवृत्ति आहे आणि
खादीच्या प्रभावळींत इतर अनेक प्रवृत्ती बसविणे शक्य आहे. यासाठीं
आश्रमातील प्रत्येक विद्यार्थ्याला खादी तयार करणें व खादीचे केंद्र

चालविणे यांत तरबेज केलें पाहिजे.
२. जमाखर्च ठेवण्याचा प्रचार : खादीकार्याला जोडूनच

खेडेगावातील लोकांना स्वतःचे हिशेब ठेक्याची पद्धत शिकवून तशी
सवय लावणे शक्य आहे आणि इष्ट आहे.

३ .अखश्यतानिवारण : खादीआणि अस्पृश्यतानिवारणयादोन्ही
प्रवृत्ती एकमेकींशी जुळणाऱ्या आहेत. अस्पृश्यतानिवारण अत्यंत

तातडीने व आत्यंतिक स्वार्थत्यागाने करावयाचें काम आहे. इतर
प्रवृचींचे नुकसान सोसून देखील आश्रमाने हें काम केलें पाहिजे.

४. मद्यपाननिषेध : खेडेगावांमध्ये व्यापक प्रमाणाने करण्याजोर्गे

तितकेचमहत्त्वाचें कामम्हणजे मद्यपाननिषेध होय. पैसा,आरोग्य व असू
यांचा नाशटाळण्यासाठींआणि माणसांना माणूसकरण्यासाठी हें काम
घरोघर फिरून केलें पाहिजे, समजूनचातून केलें पाहिजे. जातीच्यामार्फत
ठराव करून दारू पिणाऱ्यांस दंड करून दारू बंद करणें कोठेंकोठें
शक्य असेल व त्याप्रमाणें कोणी करीत असल्यास तें अयोग्य नाही.
पण आश्रमाने त्या पद्धतीच्या कामांत पडूं नये. व्यक्तीवर इष्ट असा
नैतिक ताबा ठेवण्याची जातीची शक्ति बरीच क्षीण झाली आहे. राग,
द्वेष,ईर्ष्या, मत्सर आणि पक्षापक्षीमुळें जातींचे पुढारी धीरोदात्त राहिले
नाहींत यामुळे जातीचा अधिकार गाजवू जातां भांडणें वाढतात
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व जात छिन्नभिन्न होते. यासाठीं तूर्त वरेच दिवसपर्यत जातीचा अधि-
कार न वापरलेला बरा.

दारूचीं दुकाने घेणे, दारूचा .व्यापार करणें वगैरे गोष्टीं जातीला
कमीपणा आणणाऱ्या आहेत असें लोकमत लहानमोठ्या सर्व जाती-
मध्ये उत्पन्न केलें पाहिजे. मद्यपाननिषेधाची प्रवृत्ति स्त्रियांच्या करवींच
होईल असा प्रयत्न आश्रमाने केली पाहिजे. दारूची बाटली कुटुंबाचा
आणि अबूचा नाश करते या दृष्टीने त्यांनी चळवळ करावी.

५. हिंदीप्रचार : हिंदीप्रचार ही आश्रमाची मुख्य प्रवृत्ति नसली
तरी महत्त्वाची प्रवृत्ति असावी. आश्रमातील सर्वींना उर्दूमिश्रित हिंदी
समजणेंव सामान्य हिंदी बोलतां योगेजरूरीचे आष्टे. विद्यार्थ्यांना हिंदी
लिहिता वाचता येणे आवश्यक आहे. इतर कामे संभाळून साधारागत:
सहा महिन्यांत हिंदी शिक्की शक्य आहे.

आश्रमांत हिंदी वर्तमानपत्रे व मासिक थोडी तरी यावीत व पुस्त-

कालांत चांगल चांगली हिंदी पुस्तके असावींत.
समाजांत किंवा खेडेगावांत हिंदीचा प्रचार करणें हें त्या कामा-

साठीं खास स्थापन केलेल्या संस्थेमार्फतच होणारे आहे. पण आश्च.

माने हिंदीचे महत्त्व ओळखून तें समजावून देण्याचे काम अवश्य केलें
पाहिजे. खेडेगावांतून हिंदी साहित्य, वर्तमानपत्रे वगैरे मागविण्याची
लोकांना गोडी लावावी. हिंदी भाषणे करवून स्वभाषेतून त्याचा
सारांश लोकांना सांगावा व शक्य झाल्यास खादी, मद्यपाननिषेध
कोर्टबाजीचा निषेध अशा एखाद्या विषयावर हिंदींत नाटक बसवून तें
ठिकठिकाणी करवून दाखवावे.

६.लोकशिक्षण : लोकशिक्षणाचे क्षेत्र अतिशयव्यापक आणि तित-
द्य क्रश आहे. या क्षेत्रांतकायकाय येत नाहीं हेंच ठरविणे कठीण.
शाळेत जाणाऱ्या अथवा जाण्यालायक अशा मुलामुलींचेशिक्षण अर्थात्
निराळें. संस्थेत जाऊन किंवा शिक्षकाकडे रोज बराचसा वेळ देऊन
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घेतलें जाणारे प्रौढांचे शिक्षण हेहि निराळें. उद्योगधंदा किंवा अशीच
एखादी सांसारिक अथवा समाजसेवेची प्रवृत्ति ज्यांच्या मागें लागली
आहे व पुरेसे शिक्षण योग्य वेळीं मिळाले नाहीं म्हणून ज्यांना
सामाजिक, धार्मिक, औद्योगिक, राजकीय आणि जागतिक मनू-
त्तींचे रहस्य कळणे कठीण जातें, अशा प्रौढ अथवा वृद्ध स्त्रीपुरु-

धाना तोंडी माहिती देऊन, पुस्तके अथवा नियतकालिक वाचून
दाखवून, उत्सव, सभा, नाटक, पद, पदार्थसंग्रहालथें, यात्रा,
जत्रा, इत्यादि प्रवृत्ती आणि चळवळींच्या द्वारा विविध विषयांची
गोडी लावून त्यांच्यामध्यें सर्व प्रकारच्या ज्ञानाची आवड
उल करणें, त्यांना सामान्य ज्ञान देणे, सर्व प्रवृत्तींचा जबाबदार-
पणें विचार करण्याची पात्रता त्यांच्या अंगीं आणणें व संघटित
कामें करण्याची त्यांना सवय लावणे याचे नांव लोकशिक्षण. हें
ठराविक पद्धतीने देणे शक्य नाहीं व इष्टहि नाहीं. लोकशिक्षणासाठी
खास अध्यापक नेमणेंहि सोपे नाहीं. विविध विषयांची ज्याला गोडी
आहे सर्वकाळ स्वतच्या ज्ञानांत जो भर टाकीत असतो, प्रजोप-

योगी प्रत्येक माहितीविषयींचा ज्याचा रस नेहमी ताजाच आहे,
आणि पाण्याला ज्याप्रमाणें प्रत्येक खळगा भरून काढण्याचा हव्यास
असतो त्याप्रमाणें सकल जनांना शहाणे करून सोडण्याची ज्याला
अखंड तळमळ असते आणि ज्याचे लोकांवरील प्रेम ज्ञानविषयाच्या
प्रेमाहून कमी नसतें अशा मनुष्यालाच लोकशिक्षक होतां येईल.
शिक्षण कसें द्यावे, कोणत्या क्रमाने आणि कोणत्या प्रमाणांत द्यावे

वगैरे गोष्टींची माहिती व हातोटी त्याच्या कळकळीमधून आणि तळ-
मळीमधून त्वाला आपोआप प्रास होईल. कित्येकांचा हा उपजत
अंगस्वभावच असतो. असे शिक्षक वाटेवर पडले नाहींत; बाजा-
रात मिळत नाहींत; यांची नवीन परंपरा उत्पन्नच केली पाहिजे.

लोकांमध्यें सम, आळस आणि संकुचितपणा खंडोगणती आहे,



२०० हिंडलग्याचा प्रसाद

व त्यामुळें देशाचे द्रव्यबळ व मनुष्यबळ नष्ट होऊं लागलें आहे.
यासाठीं लोकशिक्षणाची परंपरा शक्य तितकी लवकर स्थापन केली
पाहिजे. मॅजिक लेटन, सिनेमा, रेडिओ वगैरे आधुनिक साधने या
कामी वापरण्याची सूचना करण्याचा आणि तीं वापरण्याचा मोह
स्वाभाविक आहे क्या आजच्या स्थितींत हिंदुस्थानांतील खेड्यांना
ही साधने दृष्ट्याच तर आहेतच पण नुकसानकारकहि आहेत.

७ स्वच्छता व आरोग्य : आरोग्यसंवर्धन या विषयावर कांहीं
विचार पूर्वीच येऊन गेले आहेत. पंचमहाभूतांचा योग्य तऱ्हेने
मुबलक उपयोग करून जनतेचे आरोग्य उत्तम रीतीनें साधता येईल.

या बाबतींत कांहीं करण्याजोगे आहे आणि तें अत्यंत आवश्यक
आहे हेंच खेड्यांतील लोकांना पटविणे कठीण! घातुक संवयींमुळें
आणि बेफिकीरीमुळे मनुष्यहानि किती होते याची त्यांना कल्पनाच
होत नाहीं. शौचाची व्यवस्था, पिण्यासाठी व आंधळीसाठी पाणी
स्वच्छ ठेवणे, घरांत हवा उजेड पुरेसा असणें, घरांतील कोठारांत
आणि दुकानांतून स्वच्छता राखणे, सार्वजनिक जलाशये, रस्ते, मंदिरे,
धर्मशाळा, खानावळी वगैरेंची देखरेख करणें, भाजीपाला व फळ-
फळावळ खाण्यालायक आहेत किंवा नाहींत याचा तपास करणें,
वगैरे गोष्टी खेडेगांवांतूनहि झाल्या पाहिजेत.

आजल्यांना औषधोपचार करणें हें जितके महत्त्वाचे आहे तित-
केंच त्यांची शुश्रूषा करणेंहि महत्त्वाचें आहे. लहान मुलांचे रोग,
स्त्रियांचें बाळंतपण यांकडे विशेष लक्ष देणे आवश्यक आहे.

खेडेगावांतून गुरांच्या आरोग्याची आबाळच होत असते. त्यावि-
वर्यी पुष्कळ करण्याजोगे आहे.

८. खेडेगांवची पहाणी : ' ग्रामोद्धारासाठी जी प्रवृत्ति अत्यंत
आवश्यक ओह व जिचा उपक्रम लोकांनी अजून केलाच
नाही असें म्हणतां येईल ती प्रवृत्त म्हणजे खेडेगावांची
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पहाणी होय. ही पहाणी अनेक दृष्टींनी करावयाची असते.
शेतीला आणि मनुष्यवस्तीला पाण्याचा पुरवठा मुबलक आहे किंवा
नाहीं, नसल्यास ही अडचण कशी दूर करितां येईल याची पहाणी
झाली पाहिजे. कोठे कोठे जमिनीमध्यें जरूरीपेक्षां अधिक पाणी असतें
व त्यामुळें शेती बिघडते व वस्तींत रोगराई पसरते. अशा ठिकर्णी
पाणी कसें काहून लावावयाचे हा प्रश्न असतो. औद्योगिक सामर्थ्य

म्हणून पाण्याच्या ओघाचा उपयोग करणें शक्य असल्यास त्या दृष्टीने-
' हि पहाणी करणें इष्ट होईल. मात्र असे उद्योग समाजाच्या म्हणजे

गांवाच्या मालकीचे असावेत.
शेतीचे उत्यन्न वाढविण्याच्या दृष्टीने पहाणी करणें कदाचित सर-

कारलाच शक्य असेल. लोकांची आर्थिक स्थिति कशी आहे व खर्चात
काटकसर करणें कोठे कोठे शक्य आहे, त्याचप्रमाणें आजच्या
स्थितींत उत्पन्न वाढविण्याच्या बाबी कोणत्या याची व्यावहारिक दृष्ट्या
पहाणी झाली पाहिजे. हें काम सर्वात अधिक महत्त्वाचें आहे आणि
लोकजागृतीसाठी याचा उपयोगहि अधिकाधिक होणार आहे.

खेडेगांवांतील असंख्य उद्योगधंदे बसून गेले आहेत. तसेंच
अनेक नवीन उद्योगधंदे खेडेगावांत चालू करणें शक्य असून ते

' चालू झाले नाहींत. त्यांचीहि पहाणी झाली पाहिजे. नुसत्या पहाणीने
खेडेगावातील प्रजेचे डोळ उघडणे शक्य आहे.

पहाणीचे एक महत्त्वाचें क्षेत्र लोकांच्या नजशेहून राहूनच गेलें
आहे. खेडेगांवांतील लोक अधिकांश हिंदूआहेत; पण ते सर्वच कांहीं
शास्त्रधर्म पाळीत नसतात. त्यांच्यामध्यें रूढ असलेल्या कल्पना,
मान्यता, विचार व सम ही सर्व बऱ्याच अशी स्वतंत्र व स्वयंभू
असतात. शास्त्रांत लिहिलेल्या गोष्टीसंबंधानें लोकांमध्यें आंधळी
प्रामाण्यबुद्धि असते. पण शास्त्रधर्म समजून घेण्याची आणि त्याप्रमाणें
वागण्याची उत्कंठा किंवा पर्वा समाजाला कचितच असते. ज्या
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कल्पनांप्रमाणे लोक चालतात त्यांनाच जिवंत धर्म असें म्हणतां येईल.
दीर्घकालीन रूढीने दृढमूल झालेल्या या जिवंत लोकधर्माच्या शाखा
प्रशाखा अनंत आहेत. या लोकधर्माचा वृक्ष सनातन अश्वत्थाएवढा
मोठा आहे. त्याच्या विविध मुळांचा थांग लावणेंहि कठीण. शास्त्र-

धर्माने जिची उपेक्षा केली आहे, सनातन धर्माच्या संरक्षकांनी
जिला आर्यधर्मापासून आजवर जवळ जवळ वंचित ठेविले आहे
अशा या जनतेचे जीवनतत्त्वज्ञान काय आहे, तिच्यामध्यें कोणतें
समाजशास्त्र प्रवर्ततें, लोकहृदयानें निर्माण केले .तिचे साहित्य
काय आणि कसें आहे, लोकसंगीत, लोककला, यांचे राहिलेले
अवशेष कोणत्या तोलाचे आहेत या सर्वाची पहाणी झाली पाहिजे.
जनतेमध्ये या लोकसंस्कृतीचे प्रवाह कसे वहात आले आहेत अथवा
संस्कृतींच्या धाग्यांची गुंतागुंत कशी झाली आहे हेहि तपासलेंपाहिजे.

वर्णव्यवस्था आजीविकेच्या धंद्यावर रचलेली आहे हें जरी खरे
असलें तरी आज वरच्या गणल्या जाणाऱ्या जाती वर्णशन्यू झाल्या

आहेत. वाटेल त्यानें वाटेल तो धंदा करावा व असें करून इतरां-
च्या पोटावर पाय द्यावा, अशी स्थिति झाली आहे. पण अशिक्षित

खेडवळ श्रमजीवी आणि खालच्या गणल्या जाणाऱ्या जातींमध्यें
धंद्याचा स्वधर्म अजून बऱ्याच अशीं चालू आहे. या जाती परंपरा-
गत धंद्याला चिकटून रहातात; आपआपल्या जातीचे खूळ असें
संघटन टिकवून स्वतःच्या धंद्याला विहित अशी नीति व सदाचार
यांचें पालन करितात; दुसऱ्याच्या धंद्यांत शिरून तेथें चढाओढ
उत्पन्न करणें व मूळच्या धंदेवाइकांची जीवनयात्रा विषम करणें हें
हीन व पापाचे समजतात. ही स्थिति खरोखर उच्च आहे. चढा-
ओढीचा जीवनकलह कमी करून स्वधर्मपरायण सहकार सर्व जगांत
चाल केला पाहिजे असें जगाच्या सर्व शहाण्या लोकांना वाटूं लागलें
आहे. तेव्हां या दृष्टीने खेडेगांवांतील समाजाची पहाणी करणें आज-
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श्यक आहे. प्राचीन समाजाच्या भव्य इमारतीचा हा अवशिष्ट पण
मजबूत पाया कायम ससून याचेवर कांहीं बांधकाम होणें शक्य आहे
किंवा कसें अथवा या अवशेषाचा लोभ सोडून व इरादापूर्वक हा
पायाहि खणून काहून सर्वच इमारत अगदीं नव्या पायावर नव्या
नकाशाप्रमाणें उभी करावयाची कीं काय हें ठरविण्यासाठी देखील
कुशल समाजशास्त्राच्या नजरेने देशाची पहाणी झाली पाहिजे.

सामाजिक परिवर्तन सर्वस्वी मनुष्याच्या इराद्याप्रमाणे होत नसतें.
जुन्या संस्था मोडण्याचा प्रयत्न केला म्हणजेच त्या किती दृढख्य
व जिवंत आहेत याची प्रतीति येते. समाजशालयाने अर्थशास्त्र,
कामशास्त्र व धर्मशास्त्र यांचा अभ्यास केलेला असलाच पाहिजे.
शिवाय, लोकहदयाची त्याला उत्तम जाणीव असली पाहिजे.

समाज ही ईश्वराची कृति आहे. त्याच्या व्यवस्थेत हस्तक्षेप करा-
वयाचा तो विचारपूर्वक जपून व नसतेने केला पाहिजे. त्यावरीवरच
ईश्वर आपल्यासारख्या माणसांच्या हातूनच स्वतःची कामे करवून घेत
असतो हें ओळखून जें कांहीं करावयाचें तें आस्तिक व भक्त अशा
कर्मयोग्याच्या दृढतेने व उत्साहाने केलें पाहिजे.

जनसेवा दीर्घकाल केल्यानंतरच अशा प्रकारची पहाणी करण्याचा
अधिकार आश्रमाला प्राप्त होईल. तोपर्यत येईल त्या संधीचा फायदा
घेऊन थोडे थोडे निरीक्षण जागृतपणे करीत असावें.

९. भाषासेवाः एखाद्या भाषेचीउन्नति करावयाची ती, ती भाषा
बोलणाऱ्या समाजाच्या किंवा लोकांच्या उन्नतीवर अवलंबून असते.
जंगलांतील कातवडी किंवावदुर लोकांच्या भाषेतील दंतकथावसाहित्व
एकत्रकेलें, त्या भाषेचे कोष, व्याकरण, इत्यादि ग्रंथ तयार केले, त्या

भाषेतील शब्दसंग्रह वाढविण्यासाठी त्या भाषेतगोडपत्ता मिसळूशकतील
असे हजारो नवीन शब्द तयार केले, आणि त्या भाषेत आधुनिक
शास्त्रे आणि इतर सांस्कृतिक विषयांचे ग्रंथहि लिहून काढलें व या
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अंथांचीं अंथालये ठिकठिकाणी काढून व त्यांची किंमत कमी ठेवून
कातवडी साहित्य ले१कसुलभ केलें अथवा घरीघर फुकट वाटलें,
तरी कतबडी भाषेची उच्चति झाली असें म्हणतां यावयाचे नाहीं.

तेंच जर त्या लोकांसाठी शाळा काढल्या, आश्रम काढले,
त्यात त्यांच्या मुलीना अणि मुलाना शिकविले, तयार केलें, सुधा-
रलेली शेती कशी करावी, व्यापारधंदा कसा कराव१, उद्योगहुन्नर
कसा वाढवावा, शिष्ट समाजात कसें मिसळावे, सरकरिदरवारांत प्रतिष्ठा

क्रशी मिळवावी, प्रवास करून कायकाय पहावे, घरची रह ाणीकरणी
कशी सुधारावी, सुख कसें भोगावे, विविधप्रक ारें पराक्रम कसा करावा,
जीवनांतील सूक्ष्मातिसूक्ष्म रस कसे चाखावेत, व त्याविषयींचा आपल।

अनुभव दुसऱ्यापुढें व्यक्त कसा करावा अथवा पुढील पिढीसाठी
तो कसा संग्रहून ठेववा, लोकांची हृदयं व बुद्धिमत्ता काबीज
करून नव्यानव्या संघटना व नवीनवी सामथ्यैं कशी तयार
करावींत आणि विराट म ानवसमाजांतील स्वत :चे खान ओळ-
खून स्वत :च्या वैशिष्ट्यानुरूप आपलंयाकडून मानवी संस्कृतींत भर
कशी घालवी हें सई जर त्यांना कळलें, साधलें आणि अंगवळणी
धडले तर कातवडी किंवा बडूर भाषेची उन्नीत बरीचशी आपोआ-
पच होईल; व अशा उच्चत भाषेला ओप चढवून, तिल । संस्कारी ब
संस्कारक्षम, तशीच वाढत्या अंगाची कशी करावयाची हें त्या लोकांना
आपोआपच कळू लागेल. भाषा ही जीवनाची पडछाया आहे. जीवन
जर समृद्ध, संस्कारी, वलाढ्य आणि पराक्रमी तसेंच सर्व जगाला
कल्याणमय व आशीर्वादरूप झालें तर भाषाहि तशीच होणार जीव-
नसेवा हीच खरोखर भाषेची सेवा असें जरी काटेतोलपणें म्हणतां न
आलें तरी जीवनसेवेतच भाषेची मोठी सेवा येऊन जाते

मला माझ्या भाषेची उन्नीत करावयाची असेल तर ती बोलणा-
ऱ्यांची संख्या वाढविण्याचा प्रयत्न करून मला तें साधाववाचे नही.
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निदान प्रथम प्रयत्न संख्या वाढविण्याचा नसावा. प्रथम माझी भाषा
बोलणाऱ्या लोकांचे जीवन गौरवान्वित केलें पाहिजे. माझी भाषा ड
तिचे साहित्य आकर्षक झालीं पाहिजेत. माझी भाषा शिकणे म्हणजे
विविध प्रकारची आणि अमर अशी संपत्ति जीमध्यें आहे अशा तिजो-
रीची किली मिळविणे आहे असें लोकांना वाटूं लागलें पाहिजे. आणि
फुलांच्या परिमलाला मोहून न बोलावतांहि अथवा प्रत्यक्ष निषेध
केला असतांनाहि ज्याप्रमाणें संग पुनः पुनः आस्वाद घेण्यासाठी
येतातच, त्याप्रमाणें आपली भाषा व साहित्य अन्य लोकांना आपल्या
परिमलावर मिलिंदायमान होण्यास लावो अशीच आपली महत्त्वा-

कांक्षा असली पाहिजे. म्हणजे येथेंहि रचनात्मक कार्यच महत्त्वाचें

ठरतें.
भाषेच्या सेवेचे खरे रहस्य भाषाभिमानांत नसून भाषाभक्तीमध्यें

आहे हें ज्या दिवशीं आपल्याला समजेल त्या दिवशीं आपल्यामध्ये
वृत्तीची आर्यता आली असें समजावे अभिमानाच्या मुळाचा शोध
करितां, तेथें दुर्बळतेचे सुप्त भान, तें झाकण्याची तळमळ, पुरुषा-
थांचा अभाव, दुसऱ्याच्या पुरुषार्थानं स्वत: मोठे होण्याची अपेक्षा,
पंगूस्वार्थ, वगैरे वगैरे दोष दिसून येतील. भक्ति ही याहून भिन्न वृत्ति

आहे. अभिमानांत यथेच्छ प्रवृन्ति असली तरी प्रगति नसते. कारण
अभिमान रजोगुणाचा द्योतक आहे. सात्विक भक्तींत शांति, समाधान,
आणि तन्मयता, त्याचप्रमाणें उत्साह आणि प्रसन्नता असल्यानें प्रगति
झपाट्याने होते

एवंच, सेवा हाच सामर्थ्याचा मूलमंत्र आहे; जीवनशक्ति हीच
खरी शक्ति आहे आणि सुवासाचा प्रसार हेंच खरेखुरे साम्राज्य आहे.
ही तीन तत्त्वें जर निःशंकपणे पटलीं आणि अमलांत आला तर
बाकीच्या गोष्टी आपोआप स्पष्ट होऊन अनाठायी खर्चल्या जाणाऱ्या
शक्तीचा संग्रह होईल
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सर्व जगामध्ये सामान्य जनांना इतरे जन, प्राकृत लोक, कृपण,
जड, वगैरे विशेषणे लावून त्यांना गुलामांप्रमाणे किंवा पशूप्रमार्णे

लेखण्याचा एक मनु होऊन गेला. ' निर्बुद्ध हा पंडिताचा पशु होय '
अशीं वचने जुन्या साहित्यांत सांपडतात. सामान्य लोक हे शिष्ट लो-
काच्या उन्नतीच्या उपयोगी पडले म्हणजे त्यांचें जीवन कृतार्थ झाले
असेंच मानण्यांत येत असे. सामान्य लोकांची भावा, त्यांचे धर्म-

विचार त्यांची रहाणी करणी, याविषयी सार्वत्रिक अनादरच असे.
जें शिष्टाचाराला सोडून तें सर्व जंगली, गांवढळ, असंस्कारी असेंच
मानले जात असे. खेडेगांवांपेक्षां शहरे चौगर्ली, सामान्य लोकांपेक्षा
द्विजवर्ण चांगला, लोकभाषेपेक्षां राजभाषा चांगली, प्राकृतापेक्षां संस्कृत
थोर, अशी मान्यता सर्वल असल्यानें, या थोरपणाचेंच अनुकरण सर्वत्र

होत असे. या सर्व वृत्तीला फिव्हफीचा पाया देऊन हेंच यथायोग्य

आहे असें म्हणणारे नीत्सेसारखे तत्त्वज्ञहि होऊन गेले. पण तो मनु
आतां पालटला आहे. आतां सामान्यजनांचा देव जरत झाला आहे.
पुढारलेल्यांची संस्कृति पूर्णपणे वापरली गेल्याने, तिच्यातील सर्व सत्त्व

चोखलें गेल्याने, ती आतां क्षीणवीर्य वाटूं लागलेली आहे. आतां
सामान्यांचें सामअ उदयास येऊं लगले आहे. सामान्यांच्या जीव-

नाम कृत्रिमतेला स्थान थोडे. जोमदारपणा, स्वाभाविकपणा आणि
म्हणूनच टिकाऊपणा हे जे त्यांचे विशेष गुण ते आतां दिसूं लागले
आहेत. सामान्य लोकांमध्यें स्वातंत्र्य, स्वत्त्वपरिचय, आणि संघबल ही
आपोआप येऊ लागली आहेत. याचा परिणाम भाषेवर झाल्यावां-
ष्य रहाणार नाहीं.

आजवर ब्राह्मणादि पदिरपेशा जातींच्या रहाणी करणीचे आणि
विचारसरणीचे अनुसरण होत असे. ही पांढरपेशी संस्कृति बरीच वळा-
वून शेवटीं अपेशी ठरली आहे. आतां श्रमपरायण आणि म्हणून
सत्यपरायण अशा स्वावलंबी संस्कृतीचा युगारभ झाला आहे. आती



आश्रमातील अभ्यासक्रम ००७
श्रमजीवी आणि म्हणूनच आस्तिक अशा लोकांकडे समाजाचा पुढा-
कार येणार आहे व त्यांची भाषा-त्यांची जोमदार घरगुती सरळ
माषा-हीच पुढें येणार आहे. ही गोष्ट ज्यांनीं ओळखली त्यांच्या
हातूनच भाषेची यापुढील सेवा होणार आहे.

आपण कर्नाटकाचे उदाहरण घेऊं. कर्नाटकातील निरक्षर जाती
जितक्या जोमदार आहेत तितक्या शिष्ट जाती जोमदार दिसत नाहींत.
शेतकरी, मजूर, आणि कारागीर यांच्यामध्यें केव्हाहि मनगटाचा जोर
असल्यानें त्यांना स्वाभाविकपणें कसलीच चिंता नसते. त्यांच्या डोळ्यांत
बेफिकीरीचें तेज असतें, त्यांच्या वागण्यांत दिलदारपणाची प्रौढी
असते .अशाचें जीवन आत घुसून तपासले पाहिजेत्यांना प्रेरणा देणारी
तत्त्वें कोणती याचा ठाव पाहिला पाहिजे. त्यांच्यामध्यें जें साधेंभोळें
लोक साहित्य प्रचलित असेल त्याचा संग्रह केला पाहिजे. त्यांचा शब्द
संग्रह, त्यांचे वाक्प्रचार, त्यांच्या म्हणी, त्यांच्या विचारशृंखलेची लकब
या सर्व गोष्टींचे श्रद्धापूर्वक अध्ययन झालें पाहिजे. प्रथम प्रथम शिष्ट-

समुदाय या प्रवृत्तीला आबटशोक्याचा रिकामटेकडा धंदा मानतील.
पण आपल्याजवळ ज र खऱ्या संस्कृतीची कसोटी असेल, भविष्य -
कालीन प्रगतीची दृष्टि असेल, तर लोकवाणीचा आपण जो संग्रह

करूं त्यांत आपल्या या नवीन दिव्य दृष्टीचे पाणी आपोआप पोहोंचेल
आणि मग लोकांना स्वतःच्या जीवनांत एक नवीनच चमक अस -
त्याचा आत्मसाक्षात्कार होईल.

हिंदुस्थानामध्ये क्षालधर्मी जाती पुष्कळ होत्या व आहेत त्यांचा

ई बाकीचशे: :कल्य३उ७ केव्हां० हि
एल्याला दिसून येईल. -७. सामान्य५६टे-र
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मुरलेले आहे तेहि अहिसापूजकच आहे. वैष्णव धर्म ध्या अथवा
बौद्ध धर्म घ्या, जैन धर्म घ्या अथवा वीरशैवांचा लिंगायत धर्म घ्या,
मक्तिसांप्रदाय घ्या अथवा मानभावी सांप्रदाय घ्या, कबीर सांप्रदाय
घ्या अथवा वारकरी सांप्रदाय घ्या, सर्वत्र अहिंसेलाच प्राधान्य

दिले आहे. या अहिंसेचा उपयोग कसा करावा, तीत असलेलें
तेज कसें ओळखावे व पाजळावें याची माहिती नसल्याने कांहीं
लोकांनीं हिंदुस्थानच्या या राष्ट्रीय स्वभावास पुळचटपणा ठरवून
देशाची ही शरम धुवून काढण्याचा प्रयत्न झाला पाहिजे असा
आग्रह चालविला. राष्ट्राच्या सनातन स्वभावाची लाज वाटूं लागल्या-
नंतर राष्ट्राचें सामर्थ्य संघटित तें कसें व्हावें?

आतां आपण जैन, लिंगायत, वैरणव, इत्यादि धर्मसांप्रदायांचा
नवीन दृष्टीने अभ्यास केला पाहिजे. त्यांतील जुनी भांडणे मढ्या-
प्रमाणें उकरून काहून नवीन नवीन पक्ष पाडण्याचा आणि समा-
जाला छिन्नभिन्न करण्याचा समाजद्रोही मूर्खपणा टाळून भविष्याची
दृष्टि सर्वत्र कायम ठेविली पाहिजे.

सर्व जनता-विशेषतः ग्रामनिवासी जनता-उत्सव, यात्रा, जत्रा,

उरूस, मेळा वगैरे प्रसंगीं एकल होऊन स्वतःच्याजीवनाची उजळणी
करीत असते. तेथें जाऊन, लोकहृदय तपासून, अशा संमेलनप्रसं-
गाच्या प्राचीन व अर्वाचीन इतिहासाचें संशोधन करून, त्यांतील
सदंश नव्या दृष्टीने लोकांपुढे मांडला पाहिजे. भविष्यकालीन संस्कृ-

तीचें चित्र जर आपल्या डोळ्यांपुढें स्पष्ट असेल तरच जुन्यातील
पोषक सदश आपल्याला अचूक सापडले, आणि त्याचें चीज कसें
करावे हेहि आपल्याला समजेल. अशा रीतीची नव्या पद्धतीची
समाजसेवा सुरू केली व त्यासाठीं जोमदार सामान्य वर्गांत आपण
मिसळू लागलो म्हणजे आपल्या हातून भाषेची मौलिक सेवा घडेल
इतकेंच नव्हे तर सत्य, अहिंसा, सरळपणा आणि शुभाशंसा हाच
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जिचा हॅन आहे अशी नवी भाषाशैली आपल्या हातून दिनर्मण
होईल. या नव्या युगाची भाषणशैली१ नवीन र लेखनशैली नवीन र

वक्तत्त्व नवीन आणि कविताहि नवीनच असणार. आणि या नव्या
कवितेचे छंद, तिचे अलकार आणि तिची धाटी-रीती सर्व कऔही नवीन
आहे असा आपल्याल१ अनुभव येईल. सर्व प्रकारची। संस्कारिता यांत
असूनहि अवडंबर नसत्यानें या सर्व गोष्टी लोकग्राह्य व लोकसुलभ
होतील. या नव्या संस्कृतीचा पाया हिंदुस्थानाएवढ । विशाळ झाल्याने
हिचें शिखर हिमालयांतील तुगोत्तुंग शिखरांना सहज लाजवील यत
शंका कसची!

येथवर ज्या प्रवृत्ती सांगितल्या त्याहून ग्रामसेवा कांहीं
निराळी नाहीं. पण त्यातल्यात्यात गावातील लोकाशी मिसळणे,
त्यांची सुखदुःखे समजून येणे, सार्वजनिक हिताची कामे सर्वाच्या
संघटित शक्तीने करण्याचा उपक्रम करणें, लोकांना हवी असलेली
माहिती दुष्प्राप्य साधने, सामान्य औषधे वगैरे मिळवून देणे,
लोकांचा उत्साह आणि पुरुषार्थ वाढेल त्याप्रमाणें त्यांना तज्ज्ञ सेवक
तयार करून पुरविणे, ग्रामाचा संबंध सर्व देशाशीं असल्यानें देशा-
तील सर्व प्रवृत्ती ग्रामवासीयांना समजावून देणे व ग्रामाचे देशाशी
अनुसंधान घडवून आण, या सर्व गोष्टी ग्रामसेवेत येतात. भिन्न

धर्माचे, भिन्न जातींचे व निरनिराळ्या धंद्यांचे लोक गुण्यागोवि-
दाने रहातील व त्यांचे तंटे व मतभेद कौटुंबिक न्यायाने सलोख्याने
मिटतील व समाजामध्यें प्रजाकीय अस्मिता व सामुदायिक जबाबदारी
उत्पन्न होईल,, इतकें तरी ग्रामसेवेनें साधलें पाहिजे. आणि लोक-
शिक्षणाचे काम तर अखंड चालू असलेंच पाहिजे; त्याला कोणतीच
मर्यादा नाहीं. सरतेशेवटी सर्व सामाजिक दुःखे व अन्याय दूर कर-
ण्याचें एकमात्र साधन म्हणजे लोकशिक्षण व लोकसेवा हेंच आहे,
६. प्र. १४
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-असा सर्व जगास अनुभव होणार आहे.
सेवक जनतेशी सेवेने एकरूप झाला आणि दीर्घदर्शी उच्चच ज्ञानाने

तटस्थ व अलिस राहिला म्हणजे त्यानें व्यक्तिगत व सामाजिक मोक्ष

मिळविला.
आश्रमांत दाखल होण्याऱ्या विद्यार्थ्याची पूर्वतयारी.
ज्या संस्थेने जीवनाच्या सर्व अंगप्रत्यंगांची जबाबदारी स्वतःकडे

घेतली आहे व ज्या संस्थेत सेवेची दीक्षा घेतलेलीं कुर्वेच रहाणार
आहेत तेथें विद्यार्थ्यांच्या वयोमर्यादेचा प्रश्न उत्पन्नच होत नाहीं.
संस्थेत युवान, युवती, बायका, मुले, मुली सर्वच असणार. त्याना
शिक्षणासाठी वाहेर पाठविणे म्हणजे आश्रमजीवन व आश्रमशिक्षण
अपूर्ण आहेत अशी कबूली देण्यासारखे आहे. बाह्य जगाचा अनुभव
घेण्यासाठी आणि एखाद्या विद्येत किंवा कलेत निपुण होण्यासाठी
बाहेर जाणें योग्य आणि आवश्यक आहे. पण जीवनाचे शिक्षण

प्रथमपासून सर्वच आश्रमांत होत असलें पाहिजे. तेव्हां विद्यार्थ्याच्या
पूर्वतयारीचा प्रश्न वास्तविक उद्भवतच नाहीं. आश्रमातील मुलांमुली-
साठीं जी कांहीं शिक्षणाची सोय व पद्धति ठरलेली असेल तिचा
लाभ अधिकाधिक मुलामुलीना मिळणे हें आश्रमाच्या मुलांच्या
विकासाच्या दृष्टीने व शक्तीच्या व्ययाचा पूरापूर फायदा घेण्याच्या

दृष्टीने इष्टच आहे
तरी तात्कालिक समाजसेवा हा आश्रमाचा मुख्य उद्देश अस-

ल्यानें प्रौढ तरुणांची संख्या आश्रमांत अधिक असणें व त्यांना
'सेवेचें शिक्षण देण्याची विशेष व्यवस्था करणें स्वाभाविक आहे.
अशा विद्यार्थ्याची पूर्वतयारी किती असावी याचा विचार अवश्य
कर्तव्य आहे
' वयाच्या बाजनें विचार करितां अनुभव असें सांगतो की चौदा
.वर्षाच्या आतीलेचे.मुले संस्कार घेण्यांत जितकी पटाईत असतात,
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.-तितकीच संस्कार सोडून देण्यांतहि तीं तरबेज असतात. यासाठीं
पंधरा वर्षांच्या आतील मुलांना सेवा-विद्यार्थी म्हणून घेऊं नये.

समाजसेवेच्या तातडीच्या दृष्टीनेंहि सोळा ते अठरा वचे विद्यार्थी
घेतल्यास एकदोन वर्षांत ते तयार होऊं शकतात व सेवेची कामे
त्यांना सोपविणे शक्य होतें.

खर्चाच्या दृष्टीने पहाता ज्याप्रमाणें शहरांत लहान वासरांचे
बैल करणें खर्चाचे होतें व खेडेगांवांतून तयार बैल आणणेंच स्वस्त

हपडते, त्याचप्रमाणें मुले सोळा सतरा वर्षांपर्यंत आईबापांकडे किंवा
नातलगांकडे राहिलीं तर त्यांचें शिक्षण कमी खर्चात होतें.

आश्रमाच्या गृह्य प्रवृत्तींच्या दृष्टीने देखील ज्या वयांत तरुण
-स्वत :चा भार स्वत : संभाळून उत्साहपूर्वक व जबावदारीपूर्वक दुस-
ऱ्याच्या मदतीस जाऊं शकतात त्या वयांतच त्यांना आश्रमांत घेत-
-खेडेर बरें. लहान मुलांचा सांभाळ हें गृह्य प्रवृत्तींत अवधानाच्या दृष्टीने

मोठे खर्चाचे खाते असतें.
विद्यार्थ्याच्या व संस्थेच्या स्वातंत्र्याच्या दृष्टीनेंहि आईबापांची सत्ता,

आशा व आर्थिक जबाबदारी सेवाशिक्षणास बाधक न होतील असेंच
वय विद्यार्थ्याचे असलेलें बरें. याहि दृष्टीने सोळा ते आठरा हेंच वय
योग्य आहे.

सर्व पुरुषार्थांचे मूळ जें ब्रह्मचर्य त्या ब्रह्मचर्याच्या दृष्टीनेंहि विद्यार्थी

सोळाव्या वर्षाच्या आसपास आश्रमाच्या प्रभेनें प्रभावित होणें सर्वथा
.इष्ट आहे.

विवाहशृंखलेतून तरुणांना वांचविण्याचें काम आश्रमाने कराव-
याचें असल्यास आजचा मतु सोळा वर्षांचे वयच पसंत करील.

अशा रीतीनें व इतक्या दृष्टीनी विद्यार्थी पसंत करण्याचें ठरविल्या-
.नंतर त्यांची पूर्वतयारी किती असावी-अथवा खरें म्हणावयाचें तर,
सामान्यपणे किती असते-याचा विचार करणें शक्य आहे. कारण
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ऑश्रमाने ठरविली तयारी इरादापूर्वक करून मगच विद्यार्थी आभा
माकडे.भूप हें कमी संत.
-..१. बिवश्रीर्थिकथद्रन असावा. त्याचा कोठें वाटदनिश्चय झालेला
असल्यास तो विधिपुरस्तर रद्द करवून न्यावा.

२. विद्यार्थ्यांच्या डोक्यावर कर्जाचे ओझें नसावे. विद्यार्थ्यावर

ज्यांचा नैतिक, सामाजिक अथवा कायदेशीर ताक असेल त्यांच्याकडून
हे स्पष्ट करून थ्वीव कीं, विद्यार्थी सेवामय अकिंचन जीवन पसंत करीत
आहे व याचा विरोध त्यांच्याकडून उरला नाहीं.

३. जेणेकरून त्याच्या हातून फारशी समाजसेवा होणार नाहीं असा
रोग किंवा व्यसन विद्यार्थ्याला नसावे. आळस व ऐतोबापणा आणि
छानछोकी व बावदूकपणा जर दृढमूल असतील तर त्यांचीहि रोग
किंवा व्यसनांतच गणना करावी.

४. थंड पाण्याची आंघोळ व स्वतःची कामे स्वतः करण्याची
सवय, दोन वेळच्या भोजनांनी संतोप, सोवळेंओवळें, शिवाशीव
वगैरे बाबतीत मनाचा आधुनिक उदारपणा, स्वच्छतेची, टापटिपीची
आणि अंगमेहनतीची आवड, तसेच सर्व प्रकारचा साधेपणा ही त्याच्या

ठिकाणी अवश्य असावीत.

५. स्वभाषेचा चांगला परिचय, गणिताचे सामान्य ज्ञान, मुगो-
लाची चांगलीशी माहिती, हिंदुस्थानातील प्रमुख धर्माची व
सामाजिक रीतीरिवाजांची थोडीथोडी माहिती, एवढी तयारी असल्यास
विशेष चांगले. उचार, पठनशक्ति व अक्षर ही चांगली असावीत.
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??--०दोन प्रश्न हे( रे) खेडेगांवांमध्यें लोकसेवा करण्याच्यीस्त
' हाती घेण्याची तुम्ही शिफारस कराल?
( अ) खेडेगावी लागणाऱ्या किराण्या व इतर मालाचे एक

दुकान नीट चालवून लोकांच्या सेवेला प्रारंभ करितां येईल. माल
स्वच्छ, चांगला व स्वस्त म्हणजे फारसा फायदा न घेता विकण्याचे
काम या दुकानामार्फत केलें जावे. ज्या वस्तू लोकांच्या आरोग्यास
किंवा नीतीस हानिकारक असतील त्यांचा खप या रीतीनें गांवांमध्ये
हळूहळू कमी करितां येईल.

(आ) लोकांना पत्रे वगैरे लिहून देण्याचे काम मोफत व
काळजीपूर्वक केलें, तर त्यायोगेंहि लोकांच्या उपयोगी पडता येईल.
पण हें काम सेवकाला अंगभर पुरणें शक्य नाहीं.

( इ) गावातील आजारी लोकांची शुश्रुषा करण्याची संधि

केव्हांहि वाया जाऊं देता कामा नये.
( ई) लोकांना आपले कपडे- विशेषतः अंथरुणे पांघरुणे-

उन्हामध्ये घालून सुकविण्याचें महत्त्व समजावून दिलें पाहिजे.
हें लक्षांत ठेविले पाहिजे कीं, खेडेगांवांतील संपत्ति आणि मड

जशी शहरांत जाते त्याचप्रमाज त्यांच्या मागोमाग खेडेगावातील

२?
उकृउ?शश्ळ्यनझक्कऋ

८रेई:
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समाज सांपडल । म्हणजे अर्यित्व नट झालेंच म्हणून समजवें.
( २) पतपेढ्यांसंबंधानें तुमचा काय अभिप्राय आहे?
सावकार आणि कर्ज यांचा विचार केल्यानंतर पतपेढ्यांचा विचार

करण्याचें फारसे रहात नाहीं. पतपेढ्यांची कल्पना उत्क्रष्ट आहे; पण :

त्या सरकारी सहाय्याने सुरू होतां कामा नयेत. लोकजीवनामधूनच
त्यांचा उगम झाला पाहिजे. खेडेगावातील भांडवल खेडेगांवांतच
राहील याची काळजी घेतली पाहिजे. शहरांतील भांडवल खेडेगावात)
येऊन व्याज उकळून शहरांत परत जातें. ही स्थिति घातुक आहे.
जमिनीचा मालक कायमचा शहरवासी असणें हें जितकें वाईट आहे
तितकेच शहरी भांडवलन बांडगुळाप्रमाणे खेडेगांवांतील व्यवहारा-
वर पुष्ट होणे हेंाहई वाईट आहे. खेडेगावांत वापरले जाणारे भांडवल
खेडेगांवांतच स्थायी होईल तर तें आशीर्वादरूप होईल.

पतपेढ्या या जीवनपेढ्या झाल्या, अर्थात शेतकऱ्यांचे व्यापक
उद्देशाचे संघ स्थापन होऊन त्यांच्यामध्यें जीवनसंबंध उत्पन्न झाला,
तरच परस्पर सहकाराचे तत्त्व कामधेनसमाणे फळ देईल. आज सर..
काराकडून जी मदत मिळते ती पेढ्यांच्या सभासदांच्या जीवनशुद्धी-
मधून, व्यवहारशुद्धीमधून आणि जीवनाच्या ओतप्रोतपणामधून!.
मिळाली पाहिजे. असें न झालें तर दोन सावकरापैकीं कमी व्याजाच्या
दराने पैसे कर्जाऊ देणाऱ्याचे भांडवल जसें अचूक बुडते त्याप्रमा- -

णेच या पेढ्यांचेंहि व्हावयाचें; व पेल्यामधून लफंगे लोक शिरून
प्रथम वशिलाबाजी व पुढें दगाबाजी चालावयाची. आणि सरकारची
मदत कुचकामाची ठरून उलट लोकांचा खजगी व्यवहए हाजी-
हांजीखोर लोकांच्या तावडींत जावयाचा.

ज्यांचे उत्यन्न व खर्च दोन्हीं सरकारच्या किंवा सरकारवजा ष्याद्यग्
जबरदस्त संस्थेच्या ताब्यांत असतील तेथें परस्परें-सहकारी पतपेढ्यांची
पद्धति यशस्वी झालेली दिसत असल्यास त्यांत काहींच नवल नाहीं.
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कारणे-
१ भांडवल आणि मशागत यांच्या अभावीं शेतीची उपज

अगदीं निकृष्ट होणें.
( सा) वाईट आऊतें.
( री) गुराढोरांची दुर्बलता.

( ग) अपुरे खत
( म) बियांची उत्तम निवड न करणें.
( प) वर्षानुवर्ष तेंच तेंच पीक घेणे
( ध) पाण्याचा मुबलक पुरवठा नसल्याने आलटून पालटून

पिके घेण्याकडे दुर्लक्ष.

( नी) हातांत पैसा नसल्याने व कर्जाऊ पैसे काढण्याची बरो-
बर सोय नसल्याने शेतीच्या महत्त्वाच्या क्रिया वेळच्यावेळी करितां
न येणे

२. प्राति होण्याचा संभवच नाहीं अशी लहान लहान शेते.
( प्रासि होण्याजोगी शेताची व्याख्या-सामान्य कुटुंबाचा चरितार्थ
चालेल आणि बैलाच्या एका जोडीला वर्षभर पुरेसे काम मिळेल एवढे
ते शेत तें प्राप्तीलायक शेत लए०००१० १०वीळ असें म्हणावे.)
१ खेडेगांवच्या पुनरुचीवनाच्या प्रश्नावर विस्तुत निबंधमाला लिहावयाची
होती. पण तितका अवकाश मिळाला नाहीं. तेव्हां शेवटीं या प्रश्नांचे एक
सूचक टाचण देऊनच येथें संतोष मानावा लागतो. हे टाचण तयार करतांना
लोकजीवनाच्या अंगोपांगांची ज्यांच्याशी अहर्निश चर्चा केली आहे असे
माझे मित्र श्री. नरहरिभाई परीख यांचें एक कामचलाऊ टचिण आमच्या
हाती होते, हें येथें नमूद केलें पाहिजे.
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३. कौटुंबिक वाटणीमुळे अथवा अशा दुसऱ्या कारणांमुळें शेताचे
तुकडे पडणें. असे तुकडे पडल्याने वेळेचा दुर्व्यय होतो, आणि
फुटक्या भांड्यांतून ज्याप्रमाणें पाणी गळून जातें त्याप्रमाणें बरीचशी
मजूरी फुकट जाते.

४ काळीचा ( जमिनीचा) बराच मोठा भाग जातीने शेती न
करणाऱ्या पांढरपेशांच्या ताब्यांत असणें.

अशा जमिनीकडे सामान्यतः दुर्लक्षच होतें. जमीन नांगरणाऱ्या
शेतकऱ्याला स्वामित्वाच्या अभावीं कसून मशागत करण्याविषयी
उत्साह बेताचाच असतो.

वर निर्दिष्ट केलेल्या कारणांमुळें शेतीचा खर्च वाढतो. त्यामुळें

शेतीचा धंदा फायदेशीर पडत नाहीं.
याचा उपाय म्हणजे वरील कारणें दूर करणें हा होय.

२. कर्जबाजारीपणा.
शेतकऱ्याचा कर्जबाजारीपणा सामान्यपणे वाटतो त्याहून बराच

अधिक आहे. हिंदुस्थानांतील खालसा मुसुखातील शेतकऱ्यांवर
असले कर्जांचे ओझे सहाशे कोटीपासून एक हजार कोटीपर्यंत
असावें असा अंदाज आहे. म्हणजे कर्जाचे ओझे दर एकरी तीस
ते चाळीस रुपये सरासरी झालें. याची कारणे:-

( १) सामान्य कुटुंबाच्या जमाखर्चाची तोंडमिळवणी नसणे.
अर्थात् खर्चाच्या मानानें उत्पन्न पुरे पडत नाहीं.

( ऐ) खेडेगांवांत चालणाऱ्या उद्योगहुन्नरांचा नाश. यामुळे-
( सा) वर्षातून चार पांच महिने सक्तीची बेकारी सहन

करावी लागते. याचा अर्थ असा नव्हे कीं, चार पांच
महिने मुळींच काम नसतें. पण सात महिन्यांत
होणार काम रेंगाळत रेंगाळत वर्षभर केले जातें.
बेकारीचे दिस कमीअधिक प्रमाणाने सबंध वर्षावर
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वाटले जातात. असें नसतें तर शेतकरी मजुरी ( रोज-
गार) साठीं चार पांच महिने कसब्यांतून आणि
शहरांतून तरी जाऊन आला असता. आजच्या परि-
स्थितींत शेतकऱ्याला शेतांत पुरेसे कामहि नाहीं
आणिशेती सोडून जाणेंहि शक्यनाहीं. अशी दुःस्थिति
प्रास झाली आहे

( री) अंगभर काम नसल्याने शेतकरी शहरांतील आणि
' परदेशांतील भांडवलवाल्यांच्या आहारी पडतो. त्यांचा

तो नेहमी ओशाळलेला असल्याकारणानें ते लाद-
तील त्या शर्ती त्याला स्वीकाराव्या लागतात; व
अशा रीतीनें तो त्यांच्याकडून पिळला जातो.

( ग) बेकारांची संख्या वाढली म्हणजे खाणाऱ्या तोंडांचे
ओझे जमिनीवर पडतें.

( ३) सरकारी करांचे प्रमाण बेसुमार आहे आणि कर वसूल
करण्याची पद्धत कडक आणि निर्दय आहे. शेतीचे पीक शेतकऱ्यांच्या
घरा येऊन पडण्यापूर्वीच सारावसुलीची तारीख नेमण्यांत येते.

( ४) तंबाखू, गांजा, अफू, ताडी, माडी, दारू वगैरे व्यसनें.
( ५) कोर्टबाजी.
( ६) सावकाराकडून घेतला जाणारा व्याजाचा जबरदस्त दर

आणि लगडीचा व्यवहार. या व्याजाच्या जबरदस्त दराची कारणें
सीना-

( सा) व्याजी लाविलेले पैसे बुडण्याची भीति
( री) खेडेगांवांतील बरेचसे भांडवल शहरांकडे वाहून गेले

आहे.
१ ग) हिंदुस्थानच्या संपत्तीला खाव ( प्रत्नांत) लागला

२ आहे.
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या चावतींत खालील गोष्टींचा ऊहापोह होणें जरूरीचे आहे.
१ शेतकऱ्यांचा बचाव म्हएन सरकारनें जे शेतसाऱ्याचे

कायदे केले ते सर्व निष्कळ गेले आहेत. एवढेच नव्हे तर,
या काक्यांच्या योगाने शेतकऱ्यांची। स्थिति उलट हलाखीची
झाली आहे.

२ सरकारकडून शेतकऱ्यांना देण्यांत येणारे तगाई-कर्ज.
३ सहकारी पतपेढ्यांचा कारभार आणि त्यापासून होणारे

परिणाम.
४ अनुदार आणि प्रामाणिक सावकारांचा खेड्यांतील अभाव..

चौगले सावकार खेर्डी सोडून शहराकडे गेले आहेत. किंवा खरा
सावकारधर्म सोडून पैसे उकळणारे व्याजखोर झाले आहेत.

याच ठिकाणी स्वदेशी स्थानिक पेठ्यांचे आणि खऱ्या'
सावकारीचे पुनर्जीवन कितपत शक्य आहे याचा ऊहापोह
केल १ पाहिजे. प्र -ध १ 'ठ१२ म्हणजे जमीन गहाण घेणाऱ्या
बॅका स्थापन केल्यापासून शेतकऱ्यांना कितपत मदत होण्याच ७.

संभव आहे याचीहि यच ठिकाणी चर्चा केली पाहिजे.
( ७) पैशाच्या बाबतींत कुटुंबाला पेंचांत आणणारे सामाजिक

रिवाज.
हुंडा व इतर लसर्च, मरणोत्तर भोजने, बायको विकत घेणे

वगैरे बाबतींत होणारा खर्च, कुटुंबाच्या जुन्या किंवा काल्पनिक
प्रतिष्ठेच्या धोरणाने केला जातो. आणि तो आजच्या आर्थिक
स्थितीला मुळींच झेपत नाहीं. या कारणानें किती तरी कुटुंबे कर्ज -

बाजारी होऊन धुळीस मिळाली आहेत.
( ८) हिवताप ( १ प्र '०,१८.) आणि अशाच इतर रोगांना.

दरवर्षी कुडबातून बरीच माणसे बळी पडतात,आणि या संख्येच्या दसपट
लोक प्रत्यक्ष मरून न गेले तरी शेतीच्या कामी कुचकामाचे होतात.
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इजा.२ खेडेगांवांतील उद्योगधंद्याचे पुनर्जीवन.
३ शेतकऱ्याला त्याच्या परिस्थितीचें आणि विशेषत : आर्थिक

स्थितीचें आकड्यांच्या पुराव्यानिशी यथार्थ ज्ञान करून देणे.
सामान्यपणें वर सांगितलेली कारणें दूर करणें.
४ याच पोटीं शेतकऱ्यांवर असलेला आजचा कर्जाचा बोजा

सूट देऊन आणि हसेबंदी करून देऊन दूर केला पाहिजे.
५ शेती न करणाऱ्या पांढरपेशा खातेदारांचा आणि जमीन-

दारांचा जमिनीवर हक्क खरोखर कितपत पोहोचतो याचा तपास
होऊन या मालकीहक्काला बराचसा आळा बसला पाहिजे.

जमिनीच्या मालकीहक्काबरोबर योग्य जबावदारीहि लावून
दिली पाहिजे

३. खेडेगांवांतील उद्योगधंदे.
( १) खादी : सक्तीची वेकरी दूर करण्याचा सार्वभौम आणि

रामबाण इलाज.
( २) गुराढोरांची जोपासना आणि संवर्धन : शेतकऱ्यांनीं हा

धंदा जवळजवळ सोडूनच दिला आहे. म्हशी बाळगण्याच १ रिवाज
वाढल्यामुळें दूध तूप मिळतें खरें, पण जमिनीची मशागत करण्यास
लागणारे बैल माल घरीं तयार होत नाहींत. आणि रेड ांचा फारसा
उपयोग नसल्याक ारणानें प्रथमपासून त्यांच्याकडे दुर्लक्ष होतें आणि
ते लहानपणीचं मरतात. म्हशींच्या ऐवजी चांगल्या गाई
बाळगल्यास घरीं दूध तूप होऊन घरच्या घरीं बैलहि होतील. आज -
काल बैल अधिकाधिक महाग होऊं लागले आहेत. आणि चांगले
बैल विकत घेणे हें सामान्य शेतकऱ्याच्या ऐपतीचाहेरचें झालें आहे-

( ३) कुंभाराचा धड । : टिनचे पत्रे परदेशतून येऊ लागल्या-



हिंडलग्याचा प्रसाद

मुळें घराची छपरे आणि घरांत माल साठवृन् ठेवण्याची साधनें
अशा पत्र्याचीच होऊं लागली आहेत. परिणामी कुंभाराचा धंदा
बसला; आणि त्यांना आजीविकेमाठीं प्रत्यक्ष शेतींत पडावे लागलें.
अशा रीतीनें .जमिनीवरचा बोजा वाढला आहे.

( ४) कातडी कमावण्याचा बंदा : या धंद्यांत पुष्कळ सुधारणा
होणें आवश्यक आहे. अशी सुधारणा झाली, म्हणजे खेडेगावातील
चांभाराचे जीवन सुधारेल, गोरखेला मदत होईल आणि त्याचा
फायदा शेतकऱ्यालाहि मिळेल.

( ५) कापसांतील सरकी काढणें आणि तेली विथांतून
तेल काढणें : गिरण्या स्थापन झाल्यापासून खेडेगावातील हे दोन्ही
धंदे बुडाले आहेत.

दरेक शेतकऱ्याने तेलाचा घाणा घरीं चालू ठेवणे शक्य नस-
व्यास निदान दोघाचौघा शेतकऱ्यांर्नी मिळून समाईक घाणा ठेवावा,
व दरेकाने आपल्या घरच्या बैलामार्फत किंवा रेड्यामार्फत तो चालवून
घरच्या तेली बियांचे तेल व पेंड घरींच तयार करावींत. घरीं वापरून
उरेल तो माल विकावा. या रीतीनें हें काम गिरणीहून स्वस्त पडेल.
कारण सर्वच घरचे : कच माल, साधलें, मजूरी, देखरेख.

( ६) दळणकांडण : तांदूळ कांडण्याच्याआणि पीठदळण्याच्या
गिरण्या आल्यानें दळणकांडण करणाऱ्या बायाबापड्यांच्या तोंडचा
भास काढून घेतला गेला आहे. व या धंद्याऐवजी या अनाथ विधवांना
दुसरा कोणताच धंदा न मिळाल्याने त्यांना मृत्यूची वाट दाखविल्या-

सारखे झालें आहे.
( ७) शेती वाहतुक : पाणीकाढण्याचे पंप, जमीननागरण्याचे

ट्रॅक्टर्स आणि मोटारचे खटारे यांच्या योगाने खेडेगावातील वहातु-
कोचा धंदा बुडाला वत्यामुळे शेतीसाठी बाळगलेल्या बैलांचा रिकाम्या
दिवसांचा खर्च देखील शेतीवरच पड लागला -आहे. शेतीम मजूरी
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जाकरणारे शेतकरी व बैल दोघांवर सक्तीची बेकारी येऊन पडल्यांमुळे
शेतकीच्या धंद्यांत किफायत मुळींच न राहून तो उलट आतबट्ट्याचा
धंदा झाला आहे.

याच प्रकरणीं कोंबड्या, बदकं वगैरे पाळणे, मधमाशा पाळून
कृत्रिम पोळ्यांतून मध तयार करणें, बांबूकाम, वेतकाम, रेशमाची
पैदास, कशिद्याचें काम, जरीचे काम, इत्यादि झोपडीत चालण्या-
जोत्या कितीतरी धंद्यांचा विचार करितां येईल.

४ स्वच्छता आणि आरोग्य.
( १) वरच्या आणि विहिरी तलव वगैरेंच्या आसपासची घाण

व चिखल दूर करणें.
उघड्यावर शौचास जाणें आणि मळ मातीने झाकून न टाकता

हवा आणि पाणी दोन्हीं बिघडविण्यासाठी त्याला तसाच उघडा

रा देगे हीआजची स्थिति आहे. या स्थितींत योग्य सुधारणा केल्यात
स्वच्छता आणि आरोग्य दोन्हीं सुधारतील व अत्यंत किंमती असें.

खत मिळेल.
( २) दिव्यासाठी रॉकेलच्या मुसमुशा चिमण्या वापरणे. याच्या

योगाने तेलाचा अतोनात खर्च होतो, कपडे बिघडता, धूर पोटांत
जाऊन आरोग्य बिघडते अणि केव्हा केव्हा आगीही लागतात आणि
सर्वात मोठे नुकसान म्हणजे डोळे बिघडतात. आजवर कोणी याकडे
लक्ष दिलें नाहीं. उलट लोक म्हणतात कीं, आजवर कोणाचे नुकसान
झालें नाही तें आतांच कां होऊं लागलें?

( ३) घरांतून स्वच्छ हवा, पाणी आणि मुबलक प्रकाश खेळता
रहाण्याची कांहींच व्यवस्था नसागें. यामुळे प्रजा दिवसेंदिवस क्षीण-

सत्व होऊं लागली आहे. ल-पुसे कमजोर होऊं लागली आहेत.
-कोठे कोठे तर असल्या कोंडमानगच्ग घरांत माणसें आणि गुरे
एकत्रच निजतात



२ हिंडलग्याचा प्रसाद

( डे) खेडेगांवांत ठिकठिकाणी डबकी साचली असून त्यामुळें

डासांचाआणिहिंवतापाचा उपद्रव वाढला आहे. अशीं डबकी भरून
काढलीं पाहिजेत. तात्पुरता इलाज म्हणजे डवक्यातील पाण्यावर
मुबलक रॉकेल ओतणे हा आहे. साठलेल्या पाण्यावर डासांची अंडी
.असतात. रॉकेलने तो उपद्रव टळतो.

( ५) हातापायांत, गळ्यांत आणि नाकाकानांत नेहमीं दागिने
राहू दिल्याने तेथें मळ साचतो व घाणेरडेपणाच्या सवयी लागतात.

( ६) अथरुणे-पांघरुणें, घरेंदारें स्वच्छ न ठेविणें; शरीरस्वच्छतें-
कडे देखील दुर्लक्ष करणें.

५ ग्रामपंचायत.
यापुढील हिंदुस्थानची जी कांहीं राज्यव्यवस्था होईल तीमध्यें

ग्राम हेंच राज्यव्यवस्थेचे मूलघटक म्हणून धरले गेलें पाहिजे. आणि
ग्रामाला आपला कारभार आपणच चालविण्याची मोकळीक दिली
पाहिजे. प्रांतरचना भाषावार होणार यांत शंकाच नाहीं. आज जिल्हे
आणि तालुके हे कसे तरी बनविले गेले आहेत; त्यांच्या घटनेच्या
मुळाशी कांहींच तत्त्व नाही. यापुढें प्रांतांचे विभाग भूमीच्या आणि
हवापाण्याच्या सारखेपणावर पाडले गेले पाहिजेत. हे प्रादेशिक विभाग
आपल्या खर्चासाठी आपल्या उत्पन्नापैकी ७५ टक्के ठेवून घेतील आणि
प्रांतीय सरकारला २५ टक्के म्हणजे रुपयांत चार आणे देतील. या
प्रादेशिक विभागाचे व्यवस्थातंल कसें असावें व त्यांची कार्ये कोण-
कोणती असावींत याची चर्चा येथें कर्तव्य नाहीं. फक्त ग्रामपंचायतीचे
कार्य येथे देण्यांत येत आहे.

( १) न्यायखाते पंचायतीला सोपवून देण्यांत यावें. गुंतागुंती-
च्या खटल्यांत विभागीय सरकाराची मदत घेण्यास हरकत नाही.
पण सामान्यपणे खेडेगावातील सर्व मुलकी न्यायावर पंचायतीचा
संपूर्ण ताबा असावा. फौजदारी खटले चालविण्यासाठी खास थेंजि-
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दद्वेट नेमावयास हरकत नाहीं, पण त्यांनीं ' देखील ग्रामपंचायतीची
अदर घेतली पाहिजे.

( २) खेडेगांवांतील चौकीपहारा आणि पोलिसांचा बंदोबस्त
ग्रामपंचायतीच्या ताय्यांतच असावा.

( ३) खेडेगांवांतील मुलामुलींच्या शाळा पंचायतीच्या ताब्यांत
असाध्यात. दरेक शाळेला जोडून आखाडा असलाच पाहिजे.

साधरता आणि संस्कारिता यांचा लोकांत प्रसार झाला पाहिजे.
-आजकाल असें दिसून येतें कीं, ज्या मानानें अक्षरज्ञान वाढतें ल्या
मानानें संस्कारिता उलटी संकुचित होते. तसें न होतां लोकशिक्षण
अर्थात् संस्कारिता खूप विशाल आणि व्यापक झाली पाहिजे.

संकीर्ण प्रश्न

( १) अस्पृश्यतानिवारण.
( २) स्त्रियांचा दर्जा वाढविणे.
( ३) शेतकी-मजुरांची स्थिति आज जवळजवळ आश्रिता-

सारखी-अर्धगुलामा ( ८७) सारखी-आहे ती बदलून त्यांना
आर्थिक व सामाजिक सामर्थ्य मिळवून दिलें पाहिजे.

( ४) बालविवाह.
( ५) धर्मसंस्करण-धामक समजुती अणि धर्माधता इत्यादि

.धर्मवेडे दूर करून धार्मिक आदर्श, धार्मिक संस्था, संस्कार व रिवाज
यांचें संस्करण म्हणजे पवित्रीकरण झालें पाहिजे.



प्रदान कयक्रमची१ तुलना.
येथवर चर्चिलेल्या प्रजाकल्याणाच्या-६वशेषत : ग्रामोद्धाराच्या-

' सर्वोदयकरी ' योजनेशीं आजकाल ज्याची सर्वत्र चर्चा होत
-आहे त्या साम्यवाद्यांच्या कार्यक्रमाची तुलना केत्यास ती बोधक
होण्यासारखी आहे असें वाटून खालीं या दोन योजनांचे विशेष
स्पष्टपणे कळून येतील अशा रीतीनें त्याची तुलनात्मक मांडणी केली
आहे. सर्वादयकारी योजना बहुश : गौधींजीचं्या जीवनसिद्धानास
अनुसरून आहे हें सहज दिसून येईल.

साम्यवाद्यांचा कार्यक्रम सर्वोदयकरी क ार्यक्रम.
१ सामन्य जनत१ पिळली न १ तेंच. दरिद्रनारायणाचा उद्धार.

जावी.
२ राष्ट्रानें इतर राष्ट्राना २ तेंच. 'यस्मान्नोद्विजते. लोको,'

पिळत ां कामा नये. '' व्यक्त केल्या छ'

३ भांडवलावरून खाजगी
व्यक्तीची मालकी काडून
टाकावी.

४ संपत्तीची सारखी वाटणी.

रहाणी - करणी, पगार,
मव्ही वगैरे बाबतींत
एकसारखे समान धोरण

वृत्तीचा व्यक्तीप्रमाणे राष्ट्राच्या

ठिकणिाएंहि उदय व्हावा.
३ सामान्यपणे प्रत्येक व्यक्तीजवळ

आवश्यक तेवहें भाडवल असेल
असें करावे.

४ सर्वसुखीरहातील अशा बेताने '
संपत्तीची धर्म वाटणी.

५ या सर्व बाबतींत अन्याय किंवा
द्रोह होणार नाहीं आणि सर्वा-

नाच सुखहोईल अशा रीतीचा
सर्व धोरणांचा परस्वरामुकूल
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मेळ अर्थात् सर्वांची रहाणी-
करणी एकमेकांच्या शेजारी
शोभेल अशी असावी. पोट-
दुःखी उत्पन्न होईल इतका भेद
नसावा.

६ समाजाची आर्थिक सुस्थिति ६ व्यक्तीची आणि समाजाची
हेंच सर्व प्रवृत्तींचे अंतिम आध्यात्मिक उन्नति हेंच अंतिम
ध्येय आहे. ध्येय असावयाचे.
मनुष्याच्या गरजा आणि ७ भौतिक गरजा आणि सुख-
सुखसोयीची साधने जितकी सोयींच्या साधनांवरील आघार
वाढतील तितकी इष्ट. किंवा आश्रय जितका कमी

करितां येईल तितका इष्ट; असें
केल्यानेच मनुष्य परावलंबन
आणि द्रोह या पापांतून मुक्त

होऊन प्रेमधर्म शिकू शकेल
सर्व प्रकारचे काम-शेतीचें, ८ शेतींत आणि सर्व उद्योगधं
त्याचप्रमाणें उद्योगहुन्नराच्या द्यांत मनुष्याच्या हातापायांना
कारखान्याचें सर्व काम- जितके काम देता येईल तितके
यांत्रिक करून टाकावे इष्ट. याकाम मनुष्याच्या असा-

बरोबर पाळलेल्या पशूंच्या असा-
चीहि गणना केली पाहिजे. अंग-
मेहनतीमुळेकलाकौशल्य वाढतें र
बौद्धिक विकास होऊन उद्यो
गात आनंद व समाधान मिळू
लागतें; सर्वांना रोजी मिळते व

हि. प्र. १५
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९ कौटुंबिक जीवन मोडावे
लागणार असें भाकित.

१० वरील कार्यक्रम अमलांत
आणतांना जबरदस्ती
किंवा हिंसेचा उपयोग
आवश्यक वाटल्यास तो
निषिद्धनाहीं.

१ रे सरकारच असू नये
असा अतिम आदर्श
असल१ तरी सामा-
जिक जीवनाच्या अथ-
वा संपूर्ण मानव्य-
जीवनच्या एकूगए-
क अंगप्रत्यंगांवर सर-

कारचा ताबा असावा.
आणि या सरकारची
सत्ता केंद्रीभूत झाले-

ली असावी.
ई २ स्थानिक आणि वर्गा-

वर्गाचें स्वराज्य स्थापन
करणें.

मनुष्य स्वाभिमानी राहून स्वतंत्र

जीवन अनुभवू शकतो.
९ कौटुंबिक जीवनाच्या महत्त्वावर

भार; कौटुंबिक जीवनांतच
सामाजिक सद्गुणांचा विकास
होणे शक्य असतें.

१० कोणत्याहि प्रकारचा घाकदप-
टशा, दरारा, जबरदस्ती, पशु-
बळ, हिंसा, यांचा सर्व रीतीनें
आणि सर्व प्रसंगीं निषेध; केवळ
अहिंसेनेच जें करणें शक्य असेल
तें करावयाचें.

११ स्थानिक स्वराज्य.

१२ तेंच. वर्णव्यवस्था.
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महाभारताचा आस्वाद
महाभारत जसजसे वाचावे तसतसा त्याच्या संबंधींचा आदर वाढ-

तच जातो. ' प्रतिपर्व रसावहम ' हें वर्णन अगदींच सामान्य वाटते.
भारताला जर एकच विशेषण द्यावयाचे असेल तर ' आर्यभव्य '
हेंच विशेषण त्याला शोभेल. रामायण वीणामधुर आहे. महाभारत
मेघगंभीर आहे. भारताने मनुष्यस्वभावाचा ठाव पाहिला आहे. चरित्र-
चित्रणामध्यें भारतकाराचें सर्व वैभव भूतराष्ट्राला हुबेहुब रंगविण्यांत
खर्च झालें आहे. हा आंधळा राजा कांहीं करीत नाहीं. हा सर्व

कांहीं आणि सर्वाचे केवळ ऐकतो, तरीहि प्रथमपासून शेवटपर्यंत-
अगदीं शेवटपर्यत-याला आपल्या नजरेसमोरून दूर करणें शक्य नाहीं.
यावलोपावलीं ज्या दैवाची महती तो गात असतो त्या दैवाची प्रत्यक्ष

मूर्तीच असा हा राजा आहे. सर्व जाणून उमजून दैव जसे आघळे
असतें, तसाच पुतराष्ट्र आहे. भीष्म, विदुर आणि संजय यांसारखे
धर्मज्ञ सल्लागार त्याच्या आसपास आहेत; गांधारीसारखी धर्मनिष्ठ

पतिव्रता ही त्याची कानउघाडणी करते; श्रीकृष्ण हा प्रत्यक्ष परमात्मा
आहे र्हईहि त्याला ठाऊक आहे; तरी पण या आधळ्याने डोळसपणा
धरण्याचे साफ नाकारले.

शेस्तूपियरचा जसा हॅम्लेट तसा हा क्षीणसंकल्प धृतराष्ट्र 'आपल्या
कडून कांहीं करावयाचेंच नाहीं. आपोआप जें होणार असेल तें
होवो ' अशा वृत्तीने राहतो. चेतनवान ( चेतनाधारी) असूनहि
' जडवलोक आचरेतू ' या सूत्राचे त्यानें विकृत पालन केलें आहे.
सर्व दोष दुर्योधनावर लादीत असूनीह याचा अधिकाधिक पाठिंबा
दुर्योधनालाच. प्रसंगवशातू हा विदुराला दूर करील, पण दुर्योधना -

व र अंकुश चालविणार नाहीं. धूतामध्ये शकुनी जसजसा जिंक
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लागला तसतशा या म्हाताऱ्याला उकळ्या फुमूड लागल्या. ' कोणीं.
जिंकले? काय जिंकले? पण काय होता? ' असें मोठ्या आतुरतेने
तो विचारीत असे. यांतच म्हाताऱ्याचा मूळ स्वभाव दिसून येतो.
भारतीय युद्धाच्या अती या कौरव राजाने लोहभीमाचें पिष्ट केलं
यांतहि हाच स्वभाव शेवटपर्यत पोहचल्याचा पुरावा आहे. पूतराष्ट्र

हें असमर्थ मनोवृत्तीचे अतिसमर्थ चित्र आहे.
दरेक नाटकांत आणि कथेत नायक उपनायक असतात. साहित्य-

शास्त्रामध्यें यांचा स्वभाव कसा असला पाहिजे याविषयी मर्यादा
बांधल्या आहेत. पण केव्हा केव्हा कथानकामध्यें नायकाखेरीज एक
मगलमूर्ति असें पात्र असावें लागतें. व्हिक्टर ह्युगोच्या ले मिझरेबल
या कादंबरींत बिशप ऑफ डी हें एक असें मगलमूर्ति पात्र आहे.
दीर्घ आणि विपुल अशा कथानकामध्यें बिशपचा संबंध फारच थोड
येतो. पण त्याची मंगल छाया शेवटपर्यत पोहचलेली दिसते. आणि
कथानकांतील कोणतेहि पाल विशपडून श्रेष्ठ होऊं शकत नाहीं.

रवींद्रनाथ ठाकुर यांच्या ' घरे वाहिरे ' मध्ये नायक आणि उप-
नायक निखिल संदीप आहेत. पण मगलमूर्ति, निखिलचा अध्यापक

' नत नयने अनिमेषे ' त्याची चिंता वाहणारा, चंद्रशेखर आहे.
महाभारतामध्यें मंगलमूर्ती तीन : भीष्म, कृष्ण आणि व्यास. या

ओसमूर्तीमध्येहि प्रधान स्थान भीष्मालाच दिलें पाहिजे. कृष्णाची
विभूति बोलून चालून दिव्य असल्यानें भव्य ठरूं शकत नाहीं.
व्यास एखाद्या वानप्रस्थाप्रमाणें दूरदूरच रहातात. सबंध महाभारता-
वर आपली मंगल छाया पसरविणारा धर्मात्मा भीष्मच आहे. तो
सागराप्रमाणे गंभीर, हिमालयाप्रमाणें प्रचंड आणि अनंत आकाशा-
प्रमाणें शांत, निर्मल आहे.

भीध्य कृष्णाच्या उत्तम भक्तांपैकीं एक आहे. प्रल्हादनारद-
पराशाखेडरीकव्यासांवरीषशुकीनिकमीध्यदादार । रुक्यांगदार्जुन-
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वसिष्ठबिभीषणादीतू पुण्यान् इमान परमभागवतान् स्मरामि । ।

असें ज्यांचे आपण रोज सकाळी उठून स्मरण करित त्या परमभाग-
वतांमध्येंहि भीष्माचार्याचे खान न्यारेंच आहे. वाकीचे भागवत
भगवंताला अधीन होऊन त्याच्या प्रेरणेनुरूप वागतात. भीष्मांच्या
वाड्याला आपल्या या परमप्रभूचा अखंड विरोध करण्याचेंच आलें
होतें. आणि इतकें असूनहि त्यांची विरोधी भक्ति नव्हती.

भीष्म आणि कृष्ण या दोघांचा राष्ट्रपुरुष म्हणून विचार केला
तरी त्यांच्यामध्यें आत्यंतिक स्वभावभेद दिसतो. दोघेहि धर्मनिष्ठ,

धर्मपरायण, आणि धर्मकार; परंतु दोघांचे जीवन-तत्त्वज्ञान अगदीं
निराळें! भीष्माचे जीवनतत्त्व वरेंचसें प्रभु रामचंद्रासारखे आहे.
दोघेहि मर्यादापुरुषोत्तम, स्वत :ला धर्मपरतंत्र मानणारे आणि धर्म -

पालनार्थ कोणताहि त्याग शीतलवृत्तीनें करणारे. मनुष्यजातीला
धडा घालून द्याव १ तर यांनीच! उलटपक्षी श्रीकृष्ण जसा प्रतिष्ठा-

भंजक तसा मर्यादाभंजकहि खराच. धममार्गातील प्रत्येक निय-
माला अपवाद कसे असं शकतात, हें दाखविण्यासाठीच जणूं काय
त्याचा अवतार! वंकिमचंद्रानें कृष्याचे चरित्र लिहिले आहे. चरित्र

कसचें? कृष्णावर येणाऱ्या आरोपमालेचें एक मोठे खंडनच तें!
न्यायनिपुणांनीं स्वत :३ बुद्धिसर्वस्व खर्चून बचाव केल्यावांऊश्रीकृष्णाच्या एकाहि कृत्याची योग्यता समजावयाची नाहीं. गांधींनी
ज्याप्रमाणें गाईचे वासरू मारून अहिंसा-धमार्चे पालन केलें त्या-
प्रमाणेंच श्रीकृष्णांनीं प्रत्येक वेळीं धर्माचें पालन केलें असावें असा
भास होतो. धर्माच्या सिद्धांताच्या मुळाशी जाऊन तत्त्वार्थाच्या पाल-
नार्थ शब्दार्थाच्या विरुद्ध कसें जोवे लागतें याचाच श्रीकृष्णांनीं

अभ्यास केलेला असावा.
भीष्माचार्यानी ऐन तरुणपणी एक भीष्मप्रतिज्ञा केली आणि

राज्य आणि स्त्री यांचा त्याग केला. ही एक प्रतिज्ञा पाळण्यासाठी
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त्यांनी सर्वे बाजूनी हानि होऊं दिली. प्रतिज्ञेचे प्रयोजन संपल्यानतरहि
त्यांनी प्रतिज्ञा कशी ती सोडलीच नाहीं. आणि त्यांचें नशीबद्दि कसें
विलक्षण! त्यांनीं राव्याचा स्वीकार केला नाही तरी राज्याचा' भार
त्यांनाच बहन करावा लागला. भाऊबंदकीचा तंटा नको म्हणून
खत: लग्न करण्याचें त्यांनीं नाकारले; पण त्यांना किती तरी लग्ने आणि
नियोग घडवून आणावे लागले! फार काय सांगावे? त्यांनीं स्वयं-

दरांत भाग घेऊन तरण्याबांड मुलीहि जिंकून आणिल्या, आणि जी
भाऊबंदकी टाळण्यासाठी त्यांनीं आजन्म ब्रह्मचर्य स्वीकारले त्याच

भाऊबंदकीच्या पायी इच्छेविरुद्ध असत्यक्षाचा वतीने लढून लाखों
लोकांचा संहार करून स्वतःचे प्राण त्यांना खर्ची घालावे लागले
भीणप्रतिज्ञा ही जगाला आदर्शभूत आहे. भीष्माचे ब्रह्मचर्यहि

तसेंच अलौकिक! या ब्रह्मचर्याच्या जोरावर ते परमज्ञानी परम-
समर्थ आणि धर्मज्ञ झाले जढंच नव्हे तर इच्छामणीसुद्धा झाले
पण त्याच्या त्या प्रतिज्ञेनें कौरवकुलाचा किंवा आर्यसंस्कृतीचा लाभ
असा कोणता झाला? निदान आपण सत्यासाठी लढलो असें तरी
समाधान त्यांस मिळावयास पाहिजे होते. राज्यावरचा हक्क सोडल्या
नंतर ते राजाचे सेवक झाले. त्यांची निष्ठा राजगादीला वाहिली
गेली. आपण जें खातो तें या गादीचे अन्न खाती गासची
जी आज्ञा होईल ती शिरसावंद्य मानलीच पाहिजे अशी सनदशीर
वृत्ति धारण केली. भीत्मासारखा तन्त्रवादी ००८००१००श्रे१सु')
कचितच दुसरा असेल. पण तंत्रालाच देव समजन वागल्यानं त्यांनी
राष्ट्रहिताचे मात्र मातेरे७.ई८ह२े२व६२२
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मिळाला हें खरें; पण हा चिप पिर्ऱ्हसच्या विजयासारखा होता.
धर्मराजाला शेवटीं अश्रुपूर्ण नयनाने म्हणावे लागलें:

जयोपि अजयाकारो भगवलू प्रतिभाति मे ।

राष्ट्रांतील क्षात्रकुळाचा ऱ्हास झाला. अर्जुनाला वाटलेली भीति
खरी ठरली. साबासारखे राजपुत्र नाच्या पोऱ्याचें काम करूं लागले.
कश्यपासारखे वैद्यविशारद ब्राह्मणहि तक्षकाकडून लाच खाऊन राज-
सेवा सोडून परतले. क्षत्रिय राजे ब्राह्मणांच्या गळ्यांत सर्प घालं
लागले. अशी सर्व बेबंदशाही माजली. आणि श्रीकृष्णाच्या घरीं -तेथें
तर सुरामत्त कलह चालून महाच कुलक्षय झाला. श्रीकृष्णानें धर्माची
.स्थापना केली यांत शंका नाहीं; कारण त्यानें अर्जुन-गीता, उद्धव-
गीता, अनुगीता यांसारखा सर्वोच्च धर्मोपदेश जगाला केला. पण
श्रीकृष्णाच्या काळांत किंवा त्यानंतरच्या हजार वर्षांत क्ष्मणधर्माचा

प्रचार किंवा त्यापासून होणारी मनुष्यसमाजाची भरभराट यांचा
मात्र मागमूस नाहीं. राजसूय यज्ञ करून धर्मराजानें राजकुळाचा
नायनाटच केला म्हागावयाचा. भीम्याचा मार्ग आणि कृष्णाचा मार्ग

दोहोंची परीक्षा तात्कालिक परिणामाच्या दृष्टीने करणेंच चुकीचे
होईल. श्रीकृष्णनिधनानंतर जर पुतराष्ट्र जिवंत असता तर त्यानें

खात्रीने म्हटलें असतें कीं, काल हाच बलवान आहे, त्याचें इच्छित
अन्यथा करण्याचें सामर्थ्य कोणासच नाही.

गीताधर्माप्रमाणें यथायोग्य चालून नम्रपणे कर्तव्य करणारा आणि
मानवी प्राण्याला जेवढे समाधान मिळविणे शक्य आहे तेवढें मिळ-
विणारा असा राष्ट्रपुरुष काय तो एक युधिष्ठिर आहे. धर्म, अर्थ, काम,
मोक्ष या चतुर्वर्गाचा त्याच्या ठायी योग्य मिलाफ झाला होता. ऐहिक
विजय ऐहिक सुख आणि ऐहिक वैभव ही सर्व बाहेरून आकर्षक
आणि आतून निसार अशा कवंडाळाच्या फळांसारखीं असतात, हें
समजून तो वागला आहे. ' धर्मी रक्षति रक्षित : ' हें त्याचें ब्रीद-
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वाक्य. धर्ममार्गावर युधिष्ठिराची जेवढी श्रद्धा तेवढी कोणाचीच
दिसून येत नाहीं. धर्ममार्ग आपणांस कोठेंहि नेवो, नि:शंकपणें तेथें
जावयाचें आणि धर्माच्या हातीं आपण केव्हांहि सुरक्षितच आहोंत
अशी श्रद्धा कायम ठेवाव्याची, या वृत्तीने धर्मराजाचें जीवन सर्व

वास्तूंनी सफळच झालें आहे.
धर्माचा थोरला भाऊ कर्ण. जन्मापासून बिचाऱ्याला आर्य आणि

शुभ असे संस्कार मिळालेच नाहींत. कर्ण निष्ठेचा धड, हृदयाचा
उदार, रणात शूर आणि आदर्श दाता असा हातो. पण हीनत्वभाव
( ५७.धा०४७००७२सुट) त्याच्या हाडींमासी खिळलेला होता.
कांहीं गोष्टी ज्या दुर्योधनाला समजत नसत त्या त्याला समजत होत्या.
तरीहि त्या त्यानें दुर्योधनापुढें स्पष्टपणें मांडल्या नाहींत. मित्रनिष्टा.

म्हणजे कांहीं अनुयायित्व नव्हे, छंदानुवर्तित्वहि नव्हे. कर्णाने निष्ठेचा
अतिरेक करून दुर्योधनाच्या सर्व हीन वृत्तींना उत्तेजनच दिलें. त्या-

मुळें कर्णासारख्या अनन्य मित्रनिष्ठेची प्रतिनिष्ठा म्हणून दुर्योधनाला
आपल्या अधर्ध्य मार्गांत अधिकाधिक दृढ व्हावें लागलें.

कर्णाचा सर्वांत मोठा दोप म्हणजे त्याचा अभिमान व त्याचे
अहंप्रेम. त्याच्याजवळ हिशोब असा तो कसलाच नव्हता. प्रत्यक्ष

भारती युद्धापूर्वी अनेक वेळां पराभव पावून त्यानें आणि दुर्योधनांने
स्वपरबलावलाचा अनुभव घेतला होता. पण तिकडे अखंड दुर्लक्ष

करणें यांतच वहादूदुरीआहे असें कर्णास वाटत असलें पाहिजे. पांच
पांडवानी मिळून जो दिग्विजय केला तो एकट्या कर्णानें करून त्यानें

दुर्योधनाहाती वैष्णव याग करविला आणि अशा रीतीनें घोषयात्रे-
मुळें दुर्योधन आत्मविश्वास गमावून बसला होता त्याला याने पाणी
चढविले परशुरामापासून असें मिळविणे किंवा इंद्रास कुंडले देणे
या कृत्यांपेक्षां देखील कर्णाच्या त्या दिग्विजयाची किंमत अधिक आहे.
पण महाभारतकारांनी त्याला फारसे महत्त्व दिलें नाही. कदाचित
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पांडवांच्या दिविजयानंतर कर्ण गेल्यामुळें त्याला तो दिरिजय जवळ
जवळ फुकटांत पडल्यासारखा झाला असेल. हिताची गोष्ट ऐकण्यांत
धूतराष्ट्र, दुर्योधन आणि कर्ण या तिघांचे प्रकार तीन तऱ्हेचे. धूत-
राष्ट्राला जें सांगावे तें चटकन पटे टे पण त्याप्रमाणें वागण्याच्या नांवानें
माल शून्य! पाडवगीतेत दुर्योधनाच्या तोंडी जो लोक घातलेला
आहे तो खरोखर वृतराष्ट्राच्या स्वभावाचा द्योतक आहे.

०.जानााम धम न च मे प्रवृत्ति :

जनाम्यधर्म न च मे निवृत्ति : ।

केनापि देवेन हदि ख्रिथतेंन
यथा नियुक्तीसिम तथा करोमि । ।

धूतरएष्ट्राच्य१ वाड्याल१ देव आणिण दैव यांच्यांत एका मात्रेचा,
देखील फरक नव्हता.

दुर्योधन पक्षाभिमानी१, स्वाथी आत्यी दीर्घद्वेषी असल्यानें त्याच्यात
अतर्मुस्वता कशी ती नव्हतीच! तो व ारंवार उसळे, वारंवार स्वत :च्या
कृत्यांचे सम र्धन करी, बोध करणाऱ्याच्या हेतूविषयीच शंका
व्यक्त करी, आणि आपल्या निश्चयांत सर्वाना पुरून उरे. तरी
दुर्योधनाविषयी एक १ बाबतींत आदरच वाटतो कीं, तो अंतर्बाह्य

सारखंच होता. तो स्वत :च्या मनीवृत्तीशी इम ानदारीनं वागे. कर्णा-

विषयीं असें म्हणतां येत नाहीं. कित्येक गोष्टी कर्णाला एक १ रीतीनें
समजत पण निष्ठेने वागण्याच्या आग्रहाला बळी पडून तो दुसरीच
बजन्. ग्रहण करी व मग मनापासून तीच धारण करून तिल१ चिकटून
राही. या त्याच्या स्वभावामुळे त्या थोर पुरुषाला हा प्रथमपंक्तीचा

पुरुष नव्हे असें म्हणवै लागतें. भी१म अगदी प्रोजळपणें आपला
अभिप्राय सांगत; तो त्यांचा अभिप्राय धर्मज्ञन आणि परिस्थितीचे
संपूर्ण ज्ञन याल । धरून असे. हा अभिप्राय अर्थात् दुर्योधन-
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पदराच्या विरुद्ध असे. पण जेव्हां प्रत्यक्ष लढण्याचा प्रसंग

येई तेव्हां शंभर टक्के निष्ठेने ते लढत. ही भीष्मांची कर्तव्यनिष्ठा

आणि राजनिष्ठा कर्णासारख्या दुय्यम प्रतीच्या माणसास कशी सम-
जामी? त्याला अनुयावामध्यें जी एकनिष्ठेची मुसंडी असते तीच
एक अवगत; यामुळे त्यानें भीष्माचार्यीना प्रत्यहीं अन्यायच केला
आहे; आणि त्यानें दुर्योधनाचे मन भीष्मांविषयीं अत्यंत कठीत करून
टाकलें आहे. भीष्म मनापासून लढत नाहींत, त्यांच्या मनांत पक्षपात

आहे म्हणून ते अंग चोरतात असें दुर्याधनास वाटण्यास कर्णच कारण.
भीष्याच्यादहा दिवसांच्या युद्धांत शेवटीं शेवटीं त्या पितामहाला दुर्यो-
धनाच्या तोंडून जी टोचून बोलणी ००००न- ०० सहन करावीं
लागली आणि दृष्यांच्या योगाने त्या वीराच्या डोळ्यांत आसवे आली
त्याचें काका कर्णच. स्वपरवलांविषयीं यथार्थ कल्पना नसणे आणि
चिडीस पेटून रुसून बसणे हे जर युद्धकलेच्या दृष्टीने मोठे दोष
असले तर भीष्माचार्याने कर्णास अर्धरथी ठरविलें हेंयथायोग्यच होतें.

रथीपणा हा केवळ शौर्यावर अवलंबून आहे असें म्हणतां याव-
याचे नाहीं. 'युद्धे अपलायनभू' हा प्रत्येक क्षत्रियाचा स्वभावधर्म असला
पाहिजे, हें जरी खरे असलें तरी कुशल योध्याला प्रसंगीं वळण घ्यावे

लागतें, माघारहि घ्यावी लागते आणि पुढील धोरणाकडे नजर ठेवून
पाठहि दाखवावी लागते. धर्मराजाने पुष्कळदां पाठ दाखविली आहे,
दुर्योघनाने दाखविली आहे, मग कर्णानेंहि दाखविली असल्यास आश्चर्य

कसचें? निष्प्रभ होणें, हतवल होणें आणि पाठ दाखविणे हें निराळें
आणि शत्रूचे बळ अजमावून पहाता या क्षणी आपला निभाव लाग-
णार नाहीं असा अंदाज करून वेळ टाळणे हें निराळें, हें ज्याला समजत
नाहीं आणि जो आधळेपणाने मरण पतकरतो त्याला विरक्त म्हणतां
येईल; कदाचित् तो मरण-परायाग असेल; पण त्यानें क्षात्रधर्माचा

परम उत्कर्ष दाखविला असें म्हणतां यावयाचे नाहीं.
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भीष्माने कर्णास अर्धरथी म्हटलें तें मत्सराने किंवा द्वेषाने म्हटलें

नाही, पण त्याचा पाणउतारा हाच त्याच्या हृदयांत भिनलेल्या
अभिमानीवषाचा उतार आहे असें समजून आणि दुयोघनाने युद्धास

चंग बांधतांना जो चुकीचा हिशोब करून ठेविला होता तो सुधार-
ण्याच्या हेतूनें. ' भीष्म जिवंत आहेत तोवर मी युद्धांत भाग घेणार
नाहीं ' असें जाहीर करून कर्णानें टकत्रधर्मास आणि मित्रनिप्रेसहि

हरताळ फासला आणि युद्धांत भीष्म विजयी न होतां मारला जाणार
आहे या कल्पनेला दृढ करून आरंभालाच अपशकुनी वातावरण
उत्पन्न केलें. मित्रनिष्ठ, दानप्रतिज्ञ आणि युद्धदुर्दम तनुत्यागी कर्ण

शेवटी अहंप्रेमीच होता असें त्यानें तेथें सिद्ध केलें!
कर्णाचे वीर्य, त्याची मित्रनिष्ठा, जन्माच्या बावतींत त्याला

झालेला अन्याय आणि त्याला आलेले वीरोचित मरण आणि तेथेंहि
त्याला झालेला अन्याय या सर्व गोष्टींमुळें कर्णाविषयीं जनतेमध्ये
स्वाभाविक सहानुभूति, कौतुक आणि पक्षपात आहे. या पक्षपाता-

मुळें कर्णाच्या दोषांकडे लक्ष न जाऊन कर्णाला उदार न्याय देऊ
जातां कृष्णार्जुनादि पांडवपक्षीयांना अन्याय होऊं नये आणि भीष्मा-
चार्याचे मन कर्णाच्या बाबतींत काहींसे प्रमाणाबाहेर कलुषित झालें
होतें असा ग्रह बांधला जाऊं नये म्हणूनच हें एवढे विवेचन करणें
आवश्यक वाटलें

एका रीतीनें पाहता भीष्म आणि कर्ण दोघेहि आपली बाजू
असत्यक्षाची आहे आणि बलकौशल्याच्या दृष्टीनेंहि लंगडी आहे हें
जाणूनबुजून केवळ कर्तव्यनिष्ठेने स्वतःच्या आर्यवृत्तीला जागून
फलाविषयीं संपूर्ण उदासीनता बाळगून लढले आहेते. भारतवर्षीवर
राजेपणाचा खरा हक्क जसा भीष्माचा तसा तो कर्णाचाहि होता.
भीध्यानें सावब्र आईच्या वंशासाठी किंवा संतोषासाठी आणि कणीनं
जन्मदात्या आईच्या उपेक्षेमुळें गादीचा हक सोडून दिला भीष्माची
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पितुनिष्ठा आणि सत्यनिष्ठा आणि कणाची मित्रनिष्ठा आणि पक्षनिष्ठा

या दोन्ही आर्यसंस्कृतीचें मोठे धन आहेत.
कर्ण आणि भीष्म एकमेकाला पाण्यांत पहातात असें वाट

जरी स्वाभाविक आहे तरी थोर पुरुष एकमेकांची थोरवी
ओळखल्यावांचून रहात नाहींत हीच गोष्ट जगाच्या निदर्शनास
आणण्यासाठी भीष्म पडल्यानंतर आणि उभय पक्षानी शोकानिमित्त
युद्ध तहकूब ठेविल्यानंतर भारतकारांनीं कर्णाला दुःखनम्र मनाने भीष्मा-
कडे एकटा आश्गिला आहे. हा प्रसंग खरोखरीच उदाचकरुण अहे.
हा म्हातारा पक्षपाती आहे, आपणा सर्वाना हा पाण्यांत पाहतो, असें
नेहमी दुर्योधनाच्या मनांत भरवून देणारा कर्ण बाभरुद्ध आवाजाने
' हा मी कर्ण आपल्या भेटीला आलों आहें, मजकडे दयेने पहा आणि
दोन शब्द बोला ' अशी जेव्हा विनवणी करितो, तेव्हां खरोखरच
कलियुगाचे भीषण बीजारोपण करणारा काल संपून प्रेमधर्माचें

सिंचन करणारा आणि सत्ययुगाची आठवण करून देणारा काल
आला आहे कीं काय असा तेथें भास होतो. राजकारणी लोक प्रसंग-
विशेर्षी मऊ मनाचे होऊन दाखवितात, मतलब जाऊं न देता उदा-
रता, आर्यता आणि अंतर्मुखता ही दाखवितात. पण हा प्रसंग अशा
दंभी संस्कारितेचा मुळींच नाही.

' आदी नसा: पुनर्नखा: कार्यकाले च निहरा: । कार्य कृत्वा पुन-
र्नप्रा; ' अशा बीभत्स मुत्सद्यांपैकीं भीष्म किंवा कर्ण कोणीच
नव्हता. कणिकनीतींत सांगितल्याप्रमाणें कार्यभाग साधल्यानंतर
डोळे ओले करून दाखविण्याची धूर्तताहि या ठिकाणी नव्हती.
एक आर्य पुरुष दुसऱ्या आर्योत्तम आणि अर्हतू पदाला पोहोचलेल्या
पुरुषाला प्रणामांजलि देण्यासाठी आलेला आहे. भीष्मांनी सद्गदित
अंतकरणाने कर्णाला जवळ करून त्याच्याविषर्थी स्वतःच्या मनांत
किती आदर आहे ते बोलून दाखविले. कर्णाचा नेहमी तेजोवध
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करण्यांत आपला काय हेतु होता हेहि त्यांनीं आतां सांगितलें; आणि
जन्मभर ज्या शांतीसाठी जिवापाड मेहनत केली त्या शांतीची कर्णाकडे
निर्मळपणे याचनाहि केली. कर्णानेंहि तितक्याच मोकळ्या मनानें तसें
कां करितां येतनाहीं याची आपली कारणें सांगून आपल्या निश्चया-
साठी भीष्माचा आशीर्वाद याचिला. उदार भीष्यानें तो दिला आणि
त्याला गौरवून अनासक्तपणें लढण्याची आणि कौरवांचे पुढारीपण
स्वीकारण्याची त्याला शिफारस केली. हिमालयासाररर्वे उजुग आर्यत्व

आणि महासागरासारखें गंभीर कारुण्य एकाच वेळीं व्यक्त

करणें दुसऱ्या कोणत्या प्रसंगीं शक्य आहे? युद्धाच्या वर्णनाप्रमाणे

या प्रसंगाचे वर्णन न लांबवून भारतकारानें प्रसंगाचे पावित्र्य आणि
वर्णनाचे औचित्य दोन्हीं सांभाळली आहेत. भारतवर्षासारख्या
समृद्ध आणि सर्वसौदर्यवहुल देशाचीच ज्याला उपमा साजेल अशा
महाभारत ग्रंथांत देखील असले देवदुर्मिळ प्रसंग किती असतील?



०प्रकाण
ज्ञानकर्मसमुच्चय.

१. गीतेतील विचारप्रणालीचे श्रवणमनन केल्यास असें दिसून
येईल की ज्ञानकर्मसमुचयवाद हा गीतेसाठी नाहींच. कारण ज्ञान व
कर्म हे दोन्ही शब्द गीतेने जवळजवळ एकाच अर्थी वापरलेले
आहेत.

' भूतभावोद्धवकरो विसर्ग: कर्मसज्ञित ' ही कर्माची व्याख्या

( गो. ८.३) पाहिली किंवा ' एतज्शानमिति प्रोक्त ' या पदांपूर्वी
दिग्दर्शित केलेली ज्ञानाची व्याख्या ( शी. १३. ७ ते ११) आणि
रे ८ व्या अध्यायांतील 'ब्रह्मकर्म स्वभावजय' (लोक ४२) या पदांचा
विचार केला तर असें दिसून येईल कीं, गीतेनें कर्मापासून मिळणारें
अंतिम फल व ज्ञानापासून मिळणारे अंतिम फल यांमध्ये फरक
केलेला नाहीं.

ज्ञान झाल्याबरोबर मोक्ष मिळतो याचा खोल विचार करूं लाग-
त्यास ' ज्ञान झालें म्हणजे काय? ' याचा अर्थ आपल्याला नक्की

करावा लागेल. शब्दांच्या अर्थाची प्रगल्भता, खोली किंवा व्याप-
कक्ष कसकशी वाढत गेली याविषयी देखील विचार करणें बोधक
होईल.

' अनासक्ति' चा.मनुष्य कितीहि बुद्धिमान, चौकस, बहुश्रुत आणि कुशल असला
० त्याला सर्वज्ञ होणें कधीहि शक्य नाहीं. म्हणून त्याच्या कार्यात
ग्रेस न धरलेला, ध्यानांत न आलेला, न पाहिलेला, अ-दृष्ट असा

भाग रहाणारच. मनुष्याची ही स्थिति ज्याला बालंबाल पटली त्याच्या
स्वभावांत एक प्रकारची नसता, शरणागती आणि ईश्वरनिष्ठाह्या
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यावयाच्याच. ही विश्वव्यवस्था मला समजणे शक्य नाहीं, माझ्या
हातांत नाहीं, विश्वरचनेचा उद्देश माझ्या सफलतेने जसा सफळ
व्हावयाचा तसा माझ्या विफलतेनेंहि सफळ होणारा आहे अशा ज्ञान-

युक्त श्रद्धेने मनुष्य नम्र आणि शांत होतो. परममंगल परमात्म्याच्या

हातांत विश्वतंत्र सुरक्षित आहे, या विश्वासानें श्रद्धावान मनुष्य निश्चिंत
होतो. व या योजनेहून भिन्न असा माझा स्वतंत्र अर्थ-सकुचित स्वार्थ-

कधींहि नसो, असला क्षुद्रस्वार्थ दुदैवानें हृदयांत प्रादुर्भूत झाल्यास
तो विफल होवो, त्याचा अभिमान मला नसो, मीं तदाकार न व्हावें
अशीच त्याची प्रार्थना असणार. या सर्व वृत्तीला अनासक्ति म्हणून

ओळखावे.
क्रोध.

वासनांच्या योगाने अभिभूत झालेला मनुष्य सर्वकल्याणकारी
मंगल योजना विसरून जातो आणि त्यामुळें उष्टीचे तंख आपल्या
वासनेच्या दृष्टीने अनुकूल चालत नाहीं म्हणून अस्वस्थ होतो. लू-
ताना हातात धरावयाच्या खुंख्यानें स्वत :चे महत्त्व वाढावे म्हणून
स्वत : मध्यस्थ खिळ्याच्या भोंवतीं फिरण्याचे सोडून स्वत :भोंवतीं
जात्याने फिरावे अशी जर इच्छा केली तर दळण्याच्या क्रियेचे जें
होईल तसेंच खष्टितलाचे वासनाधीन मनुष्याच्या हातीं होईल. विश्व-

तंल आपल्या वासनेला अनुकूल होत नाहीं असें पाहून आसपासच्या
दरेक वस्तूविषयी मनुष्य नवीनच राग-द्वेष नक्की करितो; आणि
सरतेशेवटी जगावर चिडतो. या चिडीचेच दुसरें नांव क्रोध असें आहे.

स्मृतिधंश.
मनुष्याच्या वागण्यांत आपण कोण आहोंत, कोठे आहोंत, कार्ये

करीत आहोंत, आपला व आपल्या वृत्ति-कृतीचा आसपास काय
परिणाम होत आहे याचा जागूत विचार असणे, याचे उग्र स्तन
(३. प्र. १६
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असणें याचे नांव स्मृति. वासनाधीन मनुष्य क्रोधाने वावचळला
म्हणजे त्याला असली स्मृति रहात नाहीं व त्यामुळें सन. आणि
असत्र यांचा विवेक करणाऱ्या व योग्य वेळीं निर्णय देणाऱ्या व्यव-
स्थापक अशा बुद्धीचा नाश होतो. आणि अशा बुद्धीचा नाश झाला
म्हणजे मनुष्याचा अधःपात पुरा होतो.

यज्ञ.
एखाद्याकांचेच्याहंडीदवालीएरचादें रोपटेंपाण्यासहित ठेविले आणि

त्यास प्रकाश मुबलक मिळाला तरी हवेच्या अभावीं कांहीं काळानें
तें मरून जाईल. अशाच प्रकारे टेबलावर उलट्या ठेवलेल्या हंडी-
खालीं रोपट्याच्या ऐवजी उंदीर ठेविला आणि तेथें त्याला खाव-
यास घातले तरी हवेच्या अभावीं तो मरून जाईल. पण जर एकाच
हंडीखाली उंदीर व झाड दोन्हीं ठेविली तर उंदराच्या पोटांतून
वाहेर पडणारी हवा झाडाला पोषण देईल, आणि झाडाच्या पाना-
वून सुटणारी हवा उंदराला प्राणवायु पुरा पाडील. अशा रीतीनें
परस्परावलंबी हे दोघे ( झाड आणि उंदीर) एकमेकांना पोषण
देऊन वराच वेळपर्यत जगतील. दोघांच्या या देवाणघेवाणाचें प्रमाण
जर बरोबर जमले, तर हवेची टंचाई पडून मरण्याची पाळी त्या

दोघांवर कधींच यावयाची नाही. अशा व्यवस्थेला इंग्रजींत ३५-
१०५ म्हणतात. हाच आपला यज्ञ. सर्व विश्वामध्यें यशप्रमु पर-
मात्म्यानें अशी व्यवस्था ठेवलेली आहे. ही व्यवस्था ओळखून बुद्धि-
पुरस्कार यज्ञनिष्ठ रहाणे हे मनुरयाचे प्रथम कर्तव्य आहे यज्ञनिष्ठे-

नेच मनुष्य निष्पाप आणि इहपरलोकीं सुखी होतो आणि विश्व-

मांगल्याचा सेवक बनतो. लोकसंख्या वाढल्याने पृथ्वीचा भार वाढत
नसतो. पण यज्ञच बंद पडल्याने, मनुष्यप्राणी यज्ञपराडूमुख झाल्यानें

७,हतबळ होतो, पृथ्वीचा मार वाढतो आणि मग विडव
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प्रत्येक मनुष्याने आहार, रक्षण, विद्या, आनंद, इत्यादि बाबतींत

जें कांहीं मिळविले असेल तितके पुनः त्याचप्रकारचें उत्पन्न करून
आपल्या उपभोगाने जें दारिब उत्पन्न झालें असेल तें आपल्या परिअ-
माने दूर करणें याचेच नांव यशक्रिया आहे. थोडक्यांत सागाव-
याचे म्हणजे यश हा भोग भोगल्याची भरपाई आहे. समाज हा
परस्परसंबद्ध व एकजीव असल्यानें सर्वाच्या वतीने सर्वीनी यज्ञ

केला पाहिजे. ज्याला यज्ञरहस्य समजले त्यानें जमाखर्च बरोबर होण्या-
इतके सर्वांच्या वतीने परिश्रम केलेच पाहिजेत. अज्ञ लोकांचे ओझे
ज्ञानी लोकांनी उचलावे हाच धर्म आहे आणि न्याय आहे. कारण,
जगांतील अज्ञानाची जबाबदारी ज्ञानी लोकांच्याच डोक्यावर
येऊन पडते.

विभूति.
गीतेतील सातव्या आणि दहाव्या अध्यायांत विभूतींचे वर्णन

आलें आहे. या जगांत जें कांहीं आहे तें ईश्वरापासूनच निर्माण झालें
आहे; सर्व जगाचाप्रमयआणि प्रलय तोपरमात्माच आहे; असें सांगून
भूतमात्राच्याठार्यी बुद्धि, ज्ञान, असंमोह, क्षमा, सत्य, दम, दम,
सुखदुरवादि द्वंद्वे, अहिंसा, समता, तुष्टि, तप, दान वगैरे सर्व भाव हे
ईश्वरापासूनच आहेत असें भगवंतांनीं सांगितलें आणि नंतर ईश्वरा-
पासूनच निर्माण झालेल्या भूतजातांमध्यें ईश्वरी अंशाचा अर्थात्
ऐश्वर्याचा उत्कर्ष जेथे जेथे असेल तेथें तेथें स्वतःची विभूति आहे
असें भगवतांनी विस्तारपूर्वक सांगितलें आहे, या विभूतीना अंत-
पार-नाहीं असेहि भगवतांनी अर्जुनाला सांगितलें. तेव्हां या विद्यत-
हेस्ताराचे दिव्य दर्शन होईल काय? पृथकू भावांना एकल करून
त्यांचें समस्त दर्शन करणें शक्य आहे कोय, अशी तळमळ अर्जु-

नाला लागली होती. कारण सर्व भूतांमध्ये एक आणि अव्यय असा
भाव पहाणे, विभक्तांमध्यें अविभक्ताला ओळखणे हेंच खरें ज्ञान होय.
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भूतपृथक्याव एके ठिकाणी स्थापलेला जेव्हां पहाता येईल आणि त्या

एकस्थ भावांतूनच हा सर्व विस्तार झाला आहे अशी प्रचीति येईल
तेव्हांच महाचें आकलन झालें म्हणावयाचें.

भगवतांनी दहाव्या अध्यायांत जो विभूतियोग विस्तारानें वर्णिला
त्याचाच साक्षात्कार अकराव्या अध्यायांत अर्जुनाच्या दिव्य दृष्टीला

करून दिला. आणि अशा दुहेरी कृपाप्रसादानें भगवंतांच्या प्रवृत्तीचें

रहस्य उकलण्याचा किंवा आकलण्याचा त्याला अधिकार प्रास करून
दिला.

यासाठीं आपण विभूतिमत्त्व ही काय वस्तु आहे हें समजून घेऊं.
जगांतील सर्वच वस्तू आणि सर्वच प्राणी आणि त्यांचे सर्व भाव हे
परमात्म्यापासून उत्पन्न झाले आहेत. उत्तम, मध्यम, कनिष्ठ या सर्व

स्थिती सत्त्वांना त्याच्यामुळेंच आहेत. पण दरेकांत ईश्वरी तत्त्वें कमी-
अधिक प्रमाणाने व्यक्त होतात. मोठ्या खिडकींतून अधिक प्रकाश

पडतो, लहान खिडकींतून कमी. मध्ये पातळ असलेल्या काचेतून
प्रकाश चारी बाजूला विखुरला जातो; साध्या कातून आहे तसाच
आरपार जातो; पारदर्शक नसलेल्या पदार्थांतून तो मुळींच जात नाहीं.
बिलवरी काचेतून प्रकाश मोडतो व फुटतो आणि एका शुभ्र रंगाचे
सात निरनिराळे रंग होतात. आणि तोचप्रकाश मध्येंजाडअसलेल्या
सूक्ष्मदर्शक भिंगांतून केंद्रीभूत होऊन अत्यंत तेजस्वी आणि तपस्वी

होतो. याच न्यायाने ज्या व्यक्तींच्या, सत्त्वांच्या अथवा पदार्थाच्या

घटनेमध्ये कोणत्याहि एका गुणाचा किंवा पदवीचा अत्यंत उत्कर्ष

झालेला असतो त्या सत्त्वांना विभूती असें म्हणतात. हिमालयाची
थोरवी त्याच्या सवोंच शिखरांत आहे. पाण्याचे जीवनत्व त्याच्या

रसगुणामध्यें आहे. प्रभेचे चंडत्व अथवा सौभत्व यांच्यामुळेच सूर्य-

चंद्रांना महत्त्व आलें आहे. आपल्या शक्तीने, तेजाने, प्रभावानें,

काताने असूडीने, सात्विकतेने, दाहकतेनें अथवा अशाच कोणत्या
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तरी असाधारण गुणाने ज्या ज्या वस्तूले । विशेपचव येतें ती ती ई४-
राचीच चवभूति होय. जगांतील बरे-वाईट, इष्ट-अनिष्ठ, सर्वच ईश्वरा-
पासून असल्यानें जुगाऱ्यांमध्यें शकुनी ही देखील ईश्वराचीच विभूति
आहे. उन्नतीची इच्छा करणाऱ्या मनुष्याने सर्वच विभूतीचे अनुशी-
लन अथवा अनुकरण करावयाचें नसतें. पण प्रत्येकांत ईश्वरी तत्त्वच

आहे असें ओळखून आणि लवकर किंवा उशीरा सर्वच ईश्वराकडे
पोहोचणार आहेत हे ध्यानांत धरून माणसाने अहंकार आणि तिर-
स्कार हीं दोन्हीं सोडून दिली पाहिजेत. आणि शुभ विभूतींच्या प्राप्ती-

साठी अखंड प्रयत्न केला पाहिजे.
व्यवहारांत आपण एखाद्याला थोर पुरुष म्हणून ओळखतो; एखा-

द्याला पामर प्राणी म्हणून म्हणती, एखादा सामान्य कोटीचा असतो;
एखादा अलौकिक ठरतो. हा भेद कशाने पडतो १ शकराचार्यासारखा
संन्यासी, जनकासारखा कर्मयोगी, अर्जुन उद्धवासारखे भक्त, कबी-
रासारखे ज्ञानी आणि गोरक्षासारखे तपस्वी हे सर्व तुमच्या आमच्या-
सारख्यांच्या परिस्थितीमध्येच वाढलेले. तीच पृथ्वी, तोच लोकसमाज,
तींच कर्तव्ये, तोच आहार आणि तितकेच दिवसाचे चोवीस तास
प्रत्येकाच्या वाट्यास आलेले. मग सामान्य लोकांत व त्यच्यांत फरक
कसा पडला हुं सारख्याच उसांतून कोणी अधिक रस चोरवू शकतो
कोणी कमी. जेलमधल्या डाळभाजी व दोन भाकरींमधून माझ्या-
सारखा जगण्याइतकेंहि पोषण मिळवूं शकत नाहीं. आणि एखादा
अट्टल दरोडेखोर तेवढ्याच आहारांत आपले दंड पीळदार ठेवण्याइतके
पोषण खेचू शकतो. हा जो रस खेचण्याचा शक्तिभेद आहे हा प्रत्ये

काच्या अंगच्या उत्कटतेवर अवलंबून असतो. एखाद्या काव्यांतून
किंवा धर्मवचनांतून किती भाव काढावयाचा हें ज्याच्या त्याच्या
संस्कार्यतेवर अवलंबून असतें.

ही जी उत्कटता तीच विभूति होय. उथळपणे वरवर पोहोणे हा
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सामान्य जीवांचा स्वभाव झाला. हततक्याच काळांत आणि त्याचं
परिस्थितीत ज्यांना बुडी मारून ठाव पहाण्याचे साधलें त्यांना विभूति-
मत्त्वाचे रहस्य कळले. ही उत्कटता ज्यांच्यामध्ये अधिक त्यांचा उत्कर्ष

किंवा अपकर्ष फार झपाट्याने व उदंड होईल. आणि म्हणून ज्यांच्यांत

ही उत्कटता आहे त्यांनीं अशुभ मार्गाकडे न जाण्याविषयी सामान्य
जीवापेक्षा अधिक जपले पाहिजे. आणि प्रत्येकानें स्वभाव, स्वधर्म

ओळखून उत्कटतेनें, तेजस्वितेनें आणि तंरस्वितेने स्वतःमधील विभूति-
मत्त्व वाढविण्याचा प्रयत्न केला पाहिजे.हेंच जीवनकर्तव्य आणि यांतच
जीवनसाफल्य.

बचद्विभूतिमन्सचं श्रीमदूर्जितमेव वा ।

तत् ततू एव...... मम तेजोदुशसभवभू । ।

मनुष्याच्या जीवनांत वारंवार उठणारे सनातन सवाल ०

आध्यात्मिक ( दार्शनिक) सवाल.
येयं प्रेते विचिकित्सा मनुध्ये
अस्तीत्येके नायमस्तीति चेके ।

२. नैतिक सवाल.
किं कृत्वा सुकृत भवेतू

३. मानसिक सवाल.
अथ केन प्रयुक्तोऽयं पापं चरति पूरुष : ।

४० धार्मिक सवाल
किमहं पापमकरवमू । किमहं साधु नाकरवमू ।



मरणोत्तर जीवन व सापराख याचे टिपण
१ मनुष्य मेल्यानंतरीह आपले विचार, आपल्या भावन१, आपले

संकल्प आणि आपण चालन दिलेले ' पुरुषार्थ यांच्यायोर्गे समाजा-
मध्ये जगतच असतो. हें मरणोत्तर जीवन मरणर्ष्ठजीवनाप्रमाणेंच
महत्त्वप०ू असतें तें परिपुष्ट होईल आणि क्षीणहि होईल. हें जीवन
जर समाजोन्नतिकारक असेल तर मनुष्याचा तो स्वर्ग होईल. जर
समाजाला तें पातक ( पाडणारे) असेल तर त्याचा तो नरक होय.
पंचमहाभूतात्मक देहापेक्षा समाजरूपी देहामध्ये वास करून मनुष्य
अतिदीर्घ जीवन मिळवूं शकतो, आणि जीवितसाफल्याचा अधिकारी
होतो. या मरणोत्तर जीवनाचे व्यक्तिरूपी आरशांत -अहंकाररूपी
आरशांत-जें प्रतिबिंब पडते तेंच कीर्ति किंवा यश होय.

२. मरणोत्तर समाजरूपी जीवनाची यथा र्थ कल्पना सामान्य मनु -
ध्यास नसते म्हणूनच कीर्ति, यश, पुण्य, पाप आणि स्वर्ग-नरक
इत्यादि कल्पना रचून मनुष्यापुढें त्या मांडलेल्या आहेत. परलोक
म्हणजे या पृथ्वीच्या बाहेरच असला पाहिजे असें नाहीं. परलोक
म्हणजे मरणोत्तर स्थिति. याला उपनिषदांत ' सांपराय ' असें म्हटलें
आहे. व ालकबुद्धि मूढाला या सांपरायाचें आकलन नसतें. देह, त्या

देहाची सुखदु :खें, त्या सुखदुखाला साधनीभूत अशी मत्ता ( वस्तु -

जात), त्या सुखदु :ख ांचा भोक्ता अहंकार ( अस्मिता) आणि देह-
गत कालामध्ये कोंडून ठेवले आयुष्य एवढेच काय तें स्वत चे
जीवन आहे असें रू लोकांना वाटतें. या सर्व गोष्टी मिळून जें
व्यक्तित्व होतें तें आपल्या जीवनाचा अत्यमात्र अंश आहे. खरें
पाहता आपलें जीवन काल, देश ( व्याति) आणि आधार या दृष्टींनी
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पाहता अत्यंत विशाळ आहे. हें ज्याला समजले तो निष्पाप आणि
अमर झालाच पाहिजे.

३. अशा मनुष्याने जर म्हटलें, 'मरण माझें मरोनि गेलें, झालो
मी अमर ' तर त्याचा अर्थ कळणे कठीण नाहीं. जीवनाच्या दृष्टीने
शारिरिक मम हें क र्षदार्थ आहे एवढे तर सहज समजलेच पाहिजे.



पारलौकिक जीवनाची स्पष्ट कल्पना
स्वर्गनरकाचा इतिहासभूगोल पुराणांतून पुष्कळ वाचावयास

मिळतो. ज्याप्रमाणें हिंदुस्थानच्या पलीकडे तिबेट आहे, दक्षिणेस लंका
आहे, सात समुद्राच्या पलीकडे इंग्रजांचें श्वेतद्वीप आहे, त्याचप्रमाणें
ढगांच्या पलीकडे आकाशांत स्वर्गभूमि म्हणजे एखादी जमीन असेल,
तेथें देव रहात असतील, अशी कल्पना डोक्यांत येते. पृथ्वीवरील

खे युद्धीच्या पृष्ठभागावर शेजारी शेजारी असतात. स्वर्गातील इंद्र-

लोक, चंद्रलोक, गोलोक, विणूलोक वगैरे जहाजांतील केविनप्रमाणे
किंवा इंटरङासच्या डब्यांतील अंथरुणांप्रमाणें किंवा मुंबईच्या
चाळींतील मजल्यांप्रमाणें वर खालीं असतील एवढाच काय
तो फरक.

नागलोकाचें याहून जरा विचित्र. पाण्यांत बुडाल्यानंतर नाग-
लोकांस जातां येतें. तें कसें तें ध्यानांत येत नाहीं. आणि नरक
पृथ्वीच्या खाली म्हणजे कोठे आहे व तिकडे कसें जातां येतें याची
तर कल्पनाच होत नाहीं. युवी वाटोळी आहे असें ठरल्यानंतर अमे-
रिकेला आपण पाताळाची भूमि असें म्हणूं लागली. मग यमराष्ट्र

कोठे स्थापावयाचें?
हे सर्व लोक काल्पनिक आहेत असें सिद्ध करण्याचे दिवस आतां

राहिले नाहीत. हे असले सर्व लोक विचारी लोकांच्या मनांतून
केव्हांच उतरले आहेत. पण मरणोत्तर जीवन कसें असतें याचा
मात्र उलगडा मन रोज मागत असतें. स्वर्गाची पौराणिक कल्पना
आज अगदींच तुच्छ वाटते. सामान्य विलासी मनुष्याला इहलेकिं।
जे सुखोपभोग हवे असतात त्यांचीच सुधारून वाढविलेली आवृत्ति
म्हणजेच स्वर्ग असें म्हणावयास हरकत नाही. मनुष्याची कल्पना
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झाली म्हणून तरी ती चालून चालून किती चालणार? जें पाहिले -न्

अनुभविलें असेल त्याच वस्तूचे भिन्न भिन्न अवयव एकत्र करून
स्वर्गादि लोकांची काचोळी तयार केली जाते. पृथ्वीवर काय तर
मनुष्य निरनिराळी मधुर पेये- सरबते आणि आसवे- पितो; स्वर्गा-

मध्ये या सर्व पेयांचे प्रतिनिधि म्हणून माधुर्याची सीमा असें अमृत
कल्पिले पृथ्वीवर विलासी लोक सर्वसाधारण अशा वारयोषितांचें
सेवन करितात; स्वगत त्याऐवजी अप्सरांची कल्पना केली. पृथ्वी-
वर विषयसेवन करणाऱ्या मानवांना व्याधी, जरा आणि मरण हीं
भोगावी लागतात; स्वर्ग हा काव्यप्रदेशाप्रमाणें काल्पनिक असल्या-
कारणानें तेथें या तीन्ही उपाधी नाहींत असें स्वर्गविधात्या कल्पकांनीं
ठरविलें स्वर्गात व्याधीप्रमाणे आधी म्हणजे मानसिक चिंताहि नाहीं
असें पौराणिक भूगोलशास्त्रवेत्ते सांगतात. पण स्वर्गाचा इतिहास त्याच्या
विरुद्ध बोलतो. स्वर्गाचा राजा इंद्र भोगक्षीण तपाळाप्रमाणे नेहमी
भिऊन असतो. कोणीहि तपस्या करूं लागला म्हणजे इंद्राचे धाबे
दणाणतें. कोणीहि बलवान गडी दिसला तर त्याजकडे जाऊन तूंच
इंद्र हो अशी याची ऑफर ठेवलेलीच; आणि आतून त्याच्यावर
आपली सुकुमार प्रहरणें पाठविण्यासहि तयार. अशा रोज युक्त्या

लढवून त्याला आपलें स्थान साभाळावें लागतें. याहून दुसरा आधि
तो कोणता?

आणि बाकीचे देव तरी निश्चिंत असावेत! देव अमृत पितात,
अव्हरांचे नाच पहातात. गाणेंबजावणे आणि सर्व इंद्रिये तूस करणें
हें स्वर्गात अखंड चालले असतें. पण या सर्व गोडीमुळे बसलेला
मिंडा दूर करण्यासाठींच जणू काय तेथें तिखट तिखट सुंठवडेहि
ठेवलेले आहेत. देवांमध्ये समान दर्जा नाहीं. प्रत्येकजण आपापल्या
पुण्याप्रमाणें ए. बी. सीसारख्या एखाद्या वर्गात असावयाचा! आणि
स्वर्ग नांवाच्या हॉटेलमधील ज्याच्या नावे जितकी पुण्यांशाची जमा
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असेल त्याला तसले भोगसुख मिळावयाचें. बँकेतील शिलक संपली
कीं, तेथील यजमानानी प्राण्याला खालीं लोटून दिलेंच देवांमध्यें
दर्जा हीच एक मोठी भगभग आहे. आपल्याहून ज्याचे आसन
खालीं त्याच्याकडे तुच्छतेने पहावयाचे आणि आपल्याहून जे वर
असतील त्यांचा हेवा करावयाचा, अशी व्यवस्था स्वर्गात नसती
तर स्वर्गातले अखंड सुखमय जीवन अगदींच कंटाळवणेझालें असतें.

राजदरबारी विलासांवरून जशी मनुष्याला स्वर्गाची कल्पना
सुचली तशी नरकाची कल्पना सुचली कारावासांतील यातनांच्या
अनुभवांवरून! येथेंहि प्रत्यक्ष अनुभवाच्या बाहेर कल्पना फारशी
दर जाऊं शकली नाहीं. पीडा देण्यासाठी किंवा सूड उगविण्यासाठीं
-इहलोकीं जे जे प्रकार केले जातात तेच नरकाच्या ठायीं सुधारून
वाढविलेल्या रूपांत आरोपिले आहेत. येथील सुखोपभोगात रोग-
जरा-मरण ही जशी एक मोठी गोम आहे त्याचप्रमाणें यातना
करण्याची हौस भागविण्यांत देखील एक मोठी गोम आहे. मार-
णाऱ्या मनुष्याला कोणत्या वेळीं थकवा अथवा कळवळा येईल हें
सांगवत नाहीं ही एक अडचण आहेच, पण या बाबतींत मन
आणि शरीर घट्ट करितां येतील. पण हाणामारीचा आणि छळवगु-
कीचा अतिरेक झाला तर .पीड्यमान मनुष्य बेशुद्ध पडतो अथवा
मरून जातो. दोन्ही रीतीनें मनुष्य आपल्या आटोक्याच्या बाहेर
जातो याला उपाय नाहीं. नरकामध्ये ही अडचण नाहीं. तेथें यम-
दूत धंदेवाईक असल्यानें त्यांना थकवा, कंटाळा किंवा कळवळा
शिवूच शकत नाहीं. आणि तेथल्या यातना कितीहि भयंकर
असल्या तरी मनुष्य बेशुद्धहि पडत नाही आणि संपूनहि जात नाही.

स्वर्गनरकाची लोकरूढ कल्पना ही अशी मानवी अनुभवावरच
उभारलेली आहे असें समजल्यानंतर त्यांची फारशी किंमत रहात
नाही. पण मनुष्यजीवनाहून श्रेष्ठ असें जीवन असलें पाहिजे; तसेंच
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.मनुष्यजीवनाहून हीन, अर्थशून्य आणि संतापदायक जीवन असलेंच
पाहिजे अशी आकांक्षा मात्र कायम रहाते.

तेव्हां मरणोत्तर जीवन, पारलौकिक जीवन, स्वर्गलोक, मृत्युलोक
- वगैरे गोष्टी आहेत काय हें आपल्या मनाशीं पुन : एकदा विचारून
पहाण्याची बुद्धि मनुष्यजातीला पुन : पुनः होते. एक देह सोडल्या-
नंतर तात्काळ किंवा कालांतरानें याच युद्धीवर किंवा अन्यत्र मनुष्य-
कोर्टीत किंवा अन्य कोटींत मृत जीव नवीन देह धारण करितो आणि
नवीन अनुभव प्रात करूं लागतो. ही जी सर्वसामान्य लोककल्पना
तिच्याशी कोणतीहि कुजत न घालत आपण निराळ्या रीतीनें या
प्रश्नाचा विचार करूं.

एखादा मनुष्य आपल्या पूर्वजांचे श्राद्ध करितो म्हणजे कोणाचे
करितो? आत्मा सर्वव्यापी म्हणजे विभु आहे. त्याला मरण नाही
त्याला स्थानांतर किंवा लोकांतरहि नाही. तेव्हां त्याचा प्रश्नच उद्भवत
नाहीं. देहाची राख किंवा माती होऊन जाते. कदाचित देह इतर
प्राण्यांचें भक्ष्य होऊन त्यांच्याशी एकरूपहि होऊन गेला असेल
मृत देहाला खाऊन टाकणाऱ्या कोल्ह्या-लाडग्या-गिधाडाचें श्राद्ध

कांहीं आपण करीत नाहीं. अथवा देहाला किडे पडून त्या किड्यांचेच
एक मोठे राष्ट्र जमले असेल; त्यांच्या तृप्तीसाठी देखील आपण पाणी
सोडीत नाहीं किंवा पिंड देत नाही.

राहता राहिला मरणाऱ्याच्या वासनांचा समुचय किंवा मागें राह-
णाऱ्या लोकांच्या मनांत असलेला त्याच्याविषयीचा भावनासमुजय.
या दोन वासनात्मक आणि भावनात्मक देहानें मनुष्य उरलेला
-असतो त्यांपैकी एकाचे अथवा उभयतांचे श्राद्ध संभवते

असा मरून गेलेला एखादा पूर्वज मोठा धूर, मूर, खादाड
-आणि आळशी असला तर त्याचा वासनासमुचय अथवा लिंगदेह
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वाघाच्या किंवा लांडग्याच्या जन्मास जाईल अशी लोककल्पना
वाहते. जर तो .एकलकोंडा असेल तर वाघाच्या योनीस जाईल.
समानशीलांचा संघ करण्याची वृत्ति त्याच्यांत असेल तर लांडग्याची
योनि त्याला अधिक अनुकूल ठरेल. श्राद्ध करावयाचें तें कांहीं या
वाघालाअयाचे नव्हे. नाहीतर त्यांच्या नार्वे खीरवडे अर्पण कर-
ण्यास एखादा वेदशास्त्रसंपन्न ब्राह्मण बोलवावा, आणि पूर्वजाने तो
ब्राह्मणच पसंत करावा असें होऊन बसावयाचे! आणि श्राद्धापायी
पशुहत्या जी पूर्वी होत असे तिच्याऐवजीं ब्रह्महत्या माल व्हावयाची!

(मानवपित्या मनु भगवानाने म्हटलें आहे, ' मां स भक्षयितादु-
मुत्र यस्य मास इहादूम्यहभू इति मांसल मासत्वम ल्याचे मांस मी
येथें खातो तो मला परलोकीं खाईल, असें असल्यामुळें मांसाला
मांस म्हणतात. या न्यायाने श्राद्धाचा विचार केला तर जगांत सर्वल

श्राद्धच चालले आहे असें म्हटलें पाहिजे.
पूर्वजांपैकीं कोणी आपल्या कर्म, वासना आणि संस्कारानुरूप

कोणत्याहि योनीत गेलेला असो, आणि तेथें जुन्या वासनांची हति
आणि नय्या वासनांचे बंधन रचीत असो, आपल्याला त्याच्याशीं
कांहीं कर्तव्य नाहीं. आपला पूर्वज देह सोडून गेला तरी इहलोकां-
तून तो संपूर्णपणे नष्ट झाला नाहीं. त्यानें केलेलीं बरी वाईट कर्मे,
त्यानें प्रेरिलेल्या बऱ्या वाईट प्रेरणा, आणि त्यानें मनुष्यस्वभावांत
घातलेली भर हें सर्व इहलोकांत मौजूद आहे.

त्याच्याशीं संबंध आलेल्या आसइष्ट, शभुमिल इत्यादि लोकांच्या
स्मरणांत आणि भावनांत तो मनुष्य पूर्वीसारखा आहे एवढंच नव्हे
तर दिवसेंदिवस त्याच्या या मरणपश्चातूच्या व्यतिगत अवशिष्ट
जीवनांत फेरफारहि होत जातात. आतां त्याचें वास्तव्य एका देहांत
नसून व्यतिरूपाने, कार्यरूपाने अथवा प्रेरणारूपानें त्याने जेवढा
समाज व्यापला असेल त्या समाजांत त्याचें वास्तव्य आहे व या
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जीवनासबघानेंच श्राद्ध संभवते. शिवाजीमहाराजासारखा पुण्यश्नोक

राजा मोक्षास गेला असेल अथवा त्यानें इहलोकी अथवा अन्य
लोकी एकाद्या राष्ट्रपुरुषाचा जन्म घेतला असेल. त्या त्याच्या नवीन
यात्रचै - करीयरचे - आपण श्राद्ध करीत नाही. पण आपण आज
आपल्या हृदयांत जे शिवाजीमहाराज वावरत आहेत आणि
मोठे होत आहेत त्या शिवाजीमहाराजांचे श्राद्ध करितो. श्राद्ध मेले-
त्यांचें होत नसतें. पण देहत्यागानंतर जे समाजांत जिवंत आहेत,
वावरत आहेत, वाढत आहेत आणि पुरुषार्थ करीत आहेत त्यांचेंच
श्राद्ध होत असतें. हें जें मरणोत्तर सामाजिक जीवन तेंच खरें पार-
लौकिक जीवन. जिवंतपणाची जी सहा लक्षणें शास्त्रकारांनी सांगि-
तली आहेत - अस्ति, जायते, वर्धते, अपक्षीयते, परिणमते, सियते

-तीं सर्व या जीवनास देखील लागू पडतात. म्हणून हें जीवन
काल्पनिक नसून वास्तविक आहे, व्यापक आहे, दीर्घजीवी आहे,
परिणामकारी आहे. हेंच पारलौकिक जीवन. हें जीवन सुंदर,
उन्नतिकर,' शुभकर असेल तर तो त्या जीवाचा स्वर्ग होय. हेंच
जीवन जर समाजाचा अधःपात करणारे असेल, आर्यत्वाचा ध्यैस

करणारे असेल, तर तेंच नरक होय. या दृष्टीने पाहता प्रत्येक

जीवाचा स्वर्गनरक त्याच्या मरणानंतर सुरू होतो, पण तो इहलोका-
मध्येंच ओतप्रोत असतो.

मुसलमान लोक मानतात कीं, मनुष्य मेल्यानंतर बर्झक म्हणून

एक स्थान आहे तेथें राहून ' कामत 'ची - अंतिम निवाड्याच्या
दिवसाची - वाट पहात असतो. सर्व प्राणी मरून येथील सबंध
नाटक संपल्याशिवाय निवाड्यासाठी सर्व हजर राहू शकणार नाहीत
व हिशोबाच्या वह्याहि बंद होणार नाहींत. हिशोब संपला, सर्व लोक
(नट) नाटकाच्या अती गोळा होतात त्याप्रमाणें सर्वजण गोळा
झाले, सर्व भेद खुला झाला, म्हणजेच सर्वासमक्ष निवाडा होऊं
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शकेल. निवाड्याच्या शेवटीं ज्यांच्या वाड्याला स्वर्ग ( बहिच)
येईल ते कायमचे स्वर्गात मौज करतील. आणि ज्यांच्या वाड्याला
नरक- जहन्नम ( दोझक) - येईल ते अखंड वेदनेत खितपत पड-
तील. तोवर सर्व मेलेल्यांना बर्झकच्या वेटिंग -रूममध्ये वसावयाचें
आहे. बर्झक ही कर्मभूमि नसली तरी तेथें मनुष्याच्या स्थितींत फेर-
बदल होत असतो. कारण त्याच्या पापपुण्याचा हिशोब बँकेतल्या
ठेवीप्रमाणे किंवा व्यापारांतल्या भांडवलाप्रमाणें वाढत असतो.

मीं जर माझ्या जिवंतपणी एखादी विहीर बांधली असेल तर
जसजसा लोक त्या विहिरीचा उपयोग करितील त्याप्रमाणें बर्झकमध्ये

माझ्या नावे पुण्य वाव) वाढत जाणार. मीं जर एखादं अगदीं
नवीन प्रकारचे सस्कृत्य केलें असलें आणि लोक त्याचें अनुकरण
करूं लागले तर सस्कृत्याच्या नवीन क्षेत्राचा शोध लावणारा म्हणून
माझें अनुकरण करणाऱ्यांच्या पुण्यांतून कांहीं वाटा (रॉयल्टी) म्हणून

मला बर्झकमध्यें मिळत असतो. थेंबेल आणि केन यांच्या भाऊ-
बदकीमुळे मनुष्यजातींत पहिला खून झाला असल्यामुळें आतां
मनुष्यकोटींत कोणींहि खून केला तरी खुनाचा मार्ग उघडून देण्या-
ऱ्या बंधुघातकी केनच्या नावे कांहीं पापांश लिहिला जातोच. पर-
लोकांत पेटंट अएंक्ट नसला तरी न्यायाची चोपडी अगदीं जागृत
असतात.

वर सांगितलेली वर्झकची कल्पना आणि आपली पारलौकिक
जीवनाची कल्पना ह्या जवळजवळ समानच आहेत.

ज्याला आपण कीर्ति म्हणतो तें खरोखर या पारलौकिक जीव-
नाचे प्रतिबिंबच होय. पारलौकिक जीवनाच्या मानानें जन्ममरणाच्या

खुंटामधील सुखदुःखात्मक जीवन फारच लहान म्हटलें पाहिजे. पुरु-
धार्याच्या दृष्टीने पाहता हें जीवन फार महत्त्वाचें आहे. कारण हीच
कर्मभूमि आहे. भोगाच्या दृष्टीने पहाता हें देहगत जीवन अत्यंत
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अल्प आणि तुच्छ आहे. त्यासाठींच स्वतःच्या फायद्याचा हिशोब
ज्याला करितां येतो त्यानें ऐहिक सुखोपभोगावर फारशी नजर न
ठेवितां मरणोत्तरच्या पारलौकिक यशःकायाचीआणि तेथें मिळणाऱ्या
कीर्तिरूपी सुखोपभोगाची आणि लोकांपासून अखंड मिळणाऱ्या कृत-
क्षतेची अधिक काळजी बाळगली पाहिजे. इहलोकीं जर आपण
सत्कर्मे केलीं, लोकांना सत्प्रेरणा दिली आणि सर्व बाजूंनी मांग-
त्याचा विस्तार केला तर मरणोत्तर या सर्व गोष्टी वाढीस लागून
आपलें मरणोत्तर जीवन पत्तिष्ट, लोकोन्नत्तिकर असें होईल

या जीवनाची प्राकृत लोकांना कल्पना नसतेम्हणून त्यांना स्वर्ग-

नरकाच्या काल्पनिक इतिहास-भूगोलाची लालूच दाखविलेली असते
अथवा लालूच म्हणण्यापेक्षा वस्तुस्थितीचेच तें एक बालग्राह्य चित्र

आहे असें म्हटल्यास चालेल.



- ४ कहिंदुधमातील अवतारवाद
.अवतारवाद हा हिंदुधर्माचा एक विशेष आहे. मनुष्य हा मुळांत

ईश्वर आहे असें वेदांत सांगतो. दरेक व्यक्तीच्या हृदयांत ईश्वरी
तत्त्वाचे वास्तव्य आहे ही गोष्ट थोड्याफारफरकानें दरेक धर्माने सांगि-
तली आहे. ज्यांच्यामध्यें देवाचे गोतावळ फार मोठे आहे अशा
रोमन, ग्रीक किंवा पौराणिक धर्मांत आणि जगदेकमल होऊन
राहणाऱ्या मत्सरी देवावरच निष्ठा राखणाऱ्या यहुदी, खिस्ती आणि
इस्लामी धर्मांत सुद्धा देवादेवांचा स्वभाव जवळजवळ मनुष्यासारखाच
आहे. धर्मकथांमधून देवाने मनुष्याला उत्पन्न केलें असेंजरी सांगितलें
असलें तरी देव हाच मनुष्यकृत आहे असें विकासवादी सांगत आले
आहेत. या सर्व मताशी अवतारवादाचें साम्य दिसण्याचा संभव
आहे. पण अवतारवाद हा खरोखरच एक विलक्षण आणि अडून-
परिणामी असा विचार आहे. हा वाद हश्याला जितका आश्वासन-
दायी आहे तितकाच तर्कबुद्धीलाहि पटण्याजोगा आहे. त्याचें यथार्थ

स्वरूप समजून घेतलें पाहिजे. अवतारवाद कांहीं अशी समजून घेत-
व्यानंतर मुसलमान आणि खिस्तीलोकहि आतां म्हणूं लागले आहेत
कीं 'अवतार म्हणजेच पैगंबर' या अर्थाने अवतारवाद आम्हांस मान्य
आहे. कुराणांत तर स्पष्ट सांगितलें आहे की,'अशी एकहि भूमि किंवा
पिढी नाहीं कीं जिला परमेश्वरानें पैगंबर दिला नाहीं.' पैगंबरांची पर
परा सष्टीप्रमाणेच अव्याहत चालू आहे. यहुदी आणि खिस्तीलोक
देखील पैगंबराच्या परंपरेवर विश्वास ठेवणारे आहेत. तेव्हां आतां
जर आपण अवतारवादाची मीमांसा मूळ कल्पनेला आणि भिन्नधर्मा-

तील भिन्नभिन्न समजुतींच्या यथार्थस्वरूपाला धरून मांडली तर केवळ
हिंदुधर्मालाच नव्हे तर सर्व धर्माना ती मान्य होऊन यापुढें सर्व

(१. प्र. १७
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मानव्याला साधारण असें जें विश्वधर्माचे तत्त्वकुटुंब तयार होणार आहे
त्यामध्ये अवतारवादाला प्रमुख स्थान मिळाल्याशिवाय राहणार नाही.
केवळ फायद्याच्या किंवा प्रतिष्ठेच्या दृष्टीने अवतारवादाला सजविण्याचा
येथें उद्देश नाहीं. पण अवतारमीमांसा ही आज किती महत्त्वाची

आणि संस्कृतिपोषक आहे एवढेच सांगण्याचा येथे हेतु आहे.
बौद्ध परिभाषेप्रमाणें एखादा जीव जेव्हां अंतर्मुख होऊन स्वतच्या

'स्थितीविपर्थी असंतुष्ट होतो आणि स्वत :चे सर्व दोष दूर करून सर्व

शुभ गुणांचा आत्यंतिक विकास करण्याचा संकल्प करतो तेव्हां त्याला
बोधिसत्त्व असें म्हणतात. असा बोधिसत्त्व एक एक सस्तुरगाची पारमिता
म्हणजे सर्वच कोटी कमावत कमावत दर जन्मी वर चढत जातो
आणि युद्ध होतो. स्वत :चा उद्धार करण्याची शक्ति त्याला प्रास झाली
म्हणजे त्याला 'पचेक ( प्रत्येक) बुद्ध' असें म्हणतात. तोच जादू-
च्या करण्यास समर्थ झाला म्हणजे गौतम बुद्धाप्रमाणे 'तथागत ' होतो.

प्रत्येक मनुष्याचा स्वाभाविक उन्नतिक्रम हाच आहे. गीतेनें
ज्याला अनेकजन्मसंसिद्ध असें म्हटलें आहे त्यालाच 'नर करणी करे
तो नरका नारायण हो जाय । ' या लोकोक्तीप्रमाणे ' नारायण '
असें म्हटलें आहे

आपला उद्धारक आपल्यामधूनच उदय पावला, आपण जी
साधना केली नाहीं ती त्यानें केली, आपल्यातला असून परात्पराचा
अंशरूप तो झाला असें प्रत्यक्ष पाहूरनहि तें तसें स्वीकारणे मनुष्याला
जड जातें. आपल्या बरोवरीचा आपल्या पुढें शेला हें स्वीकारण्यात
स्वतःकडे कमीपणा येतो ही एक अडचण तर खरीच; पण दुसरी
एक तात्त्विक आडचण आहे, तिचा विचार झाला पाहिजे.

प्रत्येक आत्मा स्वभावत: शुद्ध, बुद्ध, नित्य, मुक्त आणि सर्व-

समर्ये असा असतांना हें आपले मूळ पद तो कसें गमावून वर्षाला
अशी शंका सहजच येते शुद्धाने अशुद्ध कां व्हावें १ मुtt?चने बधनांत
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कां सांपडावें? जो नित्य आहे तो अनित्य कसा होईल? आणि जो
सर्वसमर्थ आहे तो स्वतःला अधःपातापासून कसा वाचवू. शकला
नाहीं? हे प्रश्न स्वाभाविक आहेत. तर्क म्हणतो, 'आत्म्याचा अध:-
पात झालाच नाहीं हा सर्व सम आहे. आत्मा झाड, बुद्ध, नित्य,
मुक्तच आहे ' तर मग हाश्रम कोठून आला १ परस्परविरोधी अशी
विधाने स्वतंत्रपणे खरी वाटूं लागली म्हणजे तर्कबुद्धि गोंधळते आणि
तिला कबूल करावे लागते कीं, याची उपपत्ति मजजवळ नाहीं.
स्वतःच्या पराभवाचा हा जो कवूलीजबाव यालाच माया असें
म्हणतात माया हा कांहीं वाद नव्हे; सिद्धांत नव्हे; पण वस्तुस्थि-

तीचा स्वीकार आहे.
सर्वच स्थितीवर असून जो स्वतःचें स्थान टिकवू शकला नाहीं

तो अशुद्ध, अनित्य, अज्ञानी आणि बद्ध झाल्यानंतर वर चढण्याची
शक्ति कोठून आणणार? होतें तें संभाळतां आलें नाहीं त्याला गेलेले
स्वतःच्या जोरावर परत कसें मिळविता येणार? तेव्हां जो समर्थ

आहे त्यानेंच कृपाळू होऊन खालीं उतरून आपला हात धरून वर
नलै पाहिजे. येथें स्वतः चढण्याचे काम नसून समर्थानं वर ओढ-
ण्याचें काम आहे. सर्वसमर्थ परमात्मा कारुण्यबुद्धीनें कृपाळू होऊन
उद्धारार्थ खालीं उतरतो आणि हात देतो म्हणूनच आपण पतित
झालेले पुनीत होऊं शकतो. जुन्या ज्या विभूतीमध्ये उद्धारक शक्ति

आपण पाहतों त्या त्या विभूतीमध्ये तारक प्रभु अवतरला आहे,
उतरला आहे असें मानणेंचयुक्तियुक्त आहे. हा अवतार अल्पप्रमाणानें
असेल किंवा पूर्णाशाने असेल; अमुक काळापुरता असेल अथवा
जीवनावधि असेल; पणतारक तत्त्व बाहेरून येऊन मनुष्यांत अवतरले
आहे खास, अशी जी जगदुद्धाराची कल्पना तिलाच अवतारवाद
असें म्हणतात

कुंभाराचे चाक एकदा फिरू लागलें म्हणजे फिरत राहतं पण
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त्याची गति स्वयंभू नाहीं. मिळालेली गति पुष्कळ काळपर्यंत टिक-
विणे एवढेच त्या चाकाचे सामर्थ्य. स्वभावाप्रमाणें जें चाक अत्यल्प
प्रमाणाने कां होईना पण क्षणोक्षणी थांबण्याचाच प्रयत्न करीत
असतें. यासाठींच त्याची गति कायम राखण्यास कुंभाराला हातांत
एक दांडके घेऊन पुनः पुनः त्याला प्रेरणा द्यावी लागते. कुलालाची
दंडवातप्रपातपरंपरा बाहेरून मिळते म्हणूनच चाक चालू राहते
स्वभावजड समाजाचेंहि असेंच आहे. अवतारी पुरुषांच्या प्रतापाची
परंपरा ईश्वरकृपेनें चालू आहे. ' प्रेरणेचा भाता चालू आहे म्हणूनच
संस्कृतिरूपी अग्नि प्रज्वलित राहिला आहे.

ही प्रेरणा बाहेरून येते कीं अंतस्फूर्त आहे? मानवी आहे की
अतिमानवी आहे? याची चर्चा येथें करावयाची नाहीं अवतार-
वाद म्हणतो, प्रेरणा निःसंशय बाह्य आहे, अतिमानवी आहे मनुष्य-
प्राणी अशी प्रेरणा ग्रहण करूं शकतो, धारण करूं शकतो एवढीच
त्याची थोरवी! विरुद्ध पक्ष म्हणेल, उष्णता फार वाढली म्हणजे ती
पेट घेते आणि प्रकाशाचे रूप धारण करते असें आपण नेहमीं
पाहतों. उष्णतेमधूनच प्रकाश प्रगट होतो. उष्णता आणि प्रकाश यां-
मध्ये स्वरूपभेद आहे पण तत्वत: उष्णतेचें उत्कट रूप म्हणजेच प्रकाश

याविषयी आपण शंका करीत नाहीं. उष्णता फार वाढली तेव्हां
आपल्या अवतारास योग्य आधार तयार झाला असें म्हणून कोठून
तत येऊन प्रकाश त्यांतधुसूत वसत नाहीं. तो आतूनच प्रदीस होतो.
त्याचप्रमाणें मनुष्यजातीचा तारणहार ( तारक) मनुष्यांतूनच उत्पन्न

होतो आणि मनुष्यस्वभावाचाच तो बनलेला असतो.
ही चर्चा थोडीशी अधिक वाढविली म्हणजे दोन्ही पक्षांमध्यें मत-

भेद नाहीं, केवळ शब्दभेद आहे असें दिसून येईल. गांधी म्हण-
तात : ' जो पुरुष स्वतच्या युगांत सर्वाहनू श्रेष्ठ धर्मवान आहे त्याला
भविष्यकालीन प्रजा अवताररूपानें पूजित असते. ज्याच्यामध्ये धर्म-
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जागृति स्वतःच्या युगांत सर्वाहून अधिक आहे तो विशेष अवतार
आहे.' अवताराच्या कल्पनेला असें दुहेरी रूप देऊन गांधींनी वरील
वादच मिटविला आहे. प्रत्येक पिढीमध्ये, प्रत्येक काळी, समाजाला
सावधान ठेवणारा असा कोणीतरी पुरुष असतोच. त्याचीच विभूति
लोकांना असाधारण वाटली म्हणजे त्याच्या मागून येणारे लोक
-त्याला अवतार म्हणूं लागतात; आणि त्यानें दिलेल्या प्रेरणेला ईश्वरी
प्रेरणा मानून श्रद्धा आणि आदराने तिचा स्वीकार करितात.

कुराणांत देखील स्पष्ट म्हटलें आहे कीं, अत्याने प्रत्येक देशाला
आणि प्रत्येक जमान्याला एकेक पैगंबर दिला आहे. पैगंबरविहीन अशी
भूमि नाही; पैगंबरीवहीन असा समाज नाहीं; पैगंबरविहीन असा काळ
नाहीं. याचा अर्थ असा झाला कीं, हरएक स्थळी आणि हरएक
काळी कोणीना कोणी तारक पुरुष हा असणारच. समाजांत त्याला
ओळखण्याची शक्ति असली पाहिजे.

याच ठिकाणी शास्त्रप्रामाण्याचा आपण थोडासा विचार करूं.
तारक विभूतींच्या प्रेरणेचा श्रद्धादराने एकदा स्वीकार झाला म्हणजे
त्यांच्या वचनांचा संग्रह होणें अगदीं स्वाभाविक असतें. अशा रीतीनें
प्रेरणा शब्दबद्ध होऊन ग्रंथाचे रूप धारण करिते आणि संतवचन
म्हणजेच शास्त्र हा जो मूळ सिद्धांत होता तो विकृत होऊन शास्त्र-

प्रामाण्याला ग्रंथप्रामाण्याचें रूप येतें. धर्माचें तत्त्व गूढ आहे; प्रसंगा-
प्रमाणें त्याचा विनियोग बदलत असतो. धर्मज्ञ पुरुषाने परिस्थितीचे
जिवंत निरीक्षण करून एका काळी जो निर्णय दिलेला असतो तोच
काळ आणि परिस्थिति बदलताच गैरलागू ठरतो. शकराचार्यानींहि
म्हटलें आहे कीं, ' यस्मिन् देशे काले निमित्ते च यो धर्मोदुनुष्ठीयते
स एव देशकालनिमित्तान्तरेपु अधर्म भवति ।' ( शांकर शारीरभाष्य-
३.१२५ अशा स्थितींत व्याकरागशास्त्र, तर्कशास्त्र आणि मीमांसा-
शास्त्र यांच्या जोरावर प्राचीन वचनांचा अर्थ करणें आणि मृतप्राय
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ग्रंथांवर जिवंत समाजाचा जीवनक्रम व त्याचें भाग्य अवलंबून ठेवणे
यांत अत्याचार व आत्मद्रोह आहे. 'शिष्टा: प्रमाणम ' हाच मार्ग खरा
आहे. शिष्ट म्हणजे ज्यांची बुद्धि व हृदय शुद्ध आहे, ज्यांना समाज-
हित कळतें आणि ज्यांचे हृदय समाजहिताकडेच वळते अशी पवित्र

व्यक्ति. सत्य, अहिंसा, ब्रह्मचर्य, अस्तेय, अपरिग्रह इत्यादि व्रते ज्यांना
स्वाभाविक झालीं आहेत अशा ज्या विरळ व्यक्ती असतील त्यांनाच
शिष्ट म्हणावयाचें. अशांनी जो मार्ग घालून दिला असेल तेंच शास्त्र.

भर्तहरि तर याहून पुढें जाऊन म्हणतो कीं, सत्पुरुष सहजासहजी जें
सांगतात तें देखील शास्त्रच होय.

परिचरितव्याः सन्तः यद्यपि कथयन्ति ते न उपदेशम ।

यास्तेषां स्वैरकथा: ता एव भवति शास्त्राणि ।।

जुन्या शास्त्रवचनांचा अर्थ करावयाचा तो देखील अशा शिष्ट

लोकांनीच केला पाहिजे. जीवनतत्त्वज्ञान केवळ पंडितांच्या तावडीत.
सांपडतां कामा नये.

भूमीचा भार हरण करण्यासाठी युगे युगे अवतार येत असतात
असें आपल्या पूर्वजांनी सांगून ठेविले आहे. या वचनाचा शाब्दिक
अर्थ घेऊन पुष्कळांनीं स्वतःची अशी समजूत करून घेतली आहे
कीं, ज्याप्रमाणें होडीत उतारूंची संख्या वाढली म्हणजे होडीला
तो भार सहन न होऊन ती बुडते त्याप्रमाणें पृथ्वीवर लोकसंख्या
वाढली म्हणजे पृथ्वीच्या पाठीला भार असह्य होतो. खरें पाहता
पृथ्वीवर व पृथ्वीत जें जड द्रव्य आहे तें अशा रीतीनें कमी अधिक
होतच नसतें. मोहरीएवढ्या दाण्यांतून वडासारखें मोठे झाड जभि-
नीवर उगवते पण झाडाचा हाएवढा मोठा बोजा हवा, पाणी आणि
मीती यांतूनच तयार झालेला असतो. झाड वाढल्याने जमिनीचा
भार कसा वाढणार दूऐ घोड्यावर वसल्या बसल्या पडशींतील भाकरी
जर स्वाराने खाल्ल्या तर पडशीचा भार कमी होईल आणि स्वाराच्या
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पोटाचा- कोठ्याचा- भार वाढेल. पण घोड्याला त्याचें काय होय?
घोड्याला सारखाच भार वहन करावा लागणार. पृथ्वीचेंहि असेंच
आहे. पृथ्वीचा जो भार वाढतो तो भौतिक नसून नैतिक आहे
त्याचें निवारण करणें हें अवताराचे कार्य आहे. जेव्हां समाजांत अना-
चार वाढतो; स्वार्थ, विद्रोह, कलह आणि नास्तिकता ही माजतात
तेव्हां युद्धीला तें ओझे असह्य होतें आणि पृथ्वी दीन होऊन आपल्या
विधात्या पालनकर्त्याकडे गरीब गाय होऊन जाते. सर्वा-
तर्यामी परमात्मा दयाळू होऊन धर्मपरायण व्यक्तीमध्यें अवतरतो.
शेगडी हलवून आणि फुंकणी फुंकून शेगडींतील अग्नि प्रज्वलित

करावा त्याप्रमाणें समाजाला हलवून, धर्म फुंकून, धर्माचें संस्करण
करून अवतारी पुरुष सजनतेची, मनुष्यप्रेमाची व दैवी संपत्तीची
पुनः स्थापना करितात. समाजांतील शहाणे पुरुष ही धर्मप्रेरणा

ओळखून आस्तिकतेनें तिचा स्वीकार करतात.
अवताराचा उद्देश धर्मसंस्थापना हा आहे. धर्मसंस्थापना म्हणजे

एखादे मत किंवा एखादा पंथ चालविणे हें नव्हे; पण लोकांमध्ये
सत्य, दया, प्रेम, वासनासंयम, सर्वभूतहितेरतत्व इत्यादि शुभ मंगल
तत्त्वांवरचा विश्वास जिवंत करणें? होय. ज्यामध्ये सर्वाचे कल्याण आहे
तो धर्म. सर्व प्रजांचें सार्वत्रिक आणि सनातन धारण करतो तो
धर्म. हा धर्म विश्वव्यापी, सनातन आणि म्हणूनच नित्य नूतन
असतो. जिवंत चलनवलनात्मक चैतन्ययुक्त शरीरावर मोहित होऊन
चित्रकार त्याचें चित्र काढतो, मूर्तिकार त्याची मूर्त बनवितो.
ज्यांनीं जिवंत शरीर पाहिले आहे, त्याच्याशीं सत्संग केला आहे
त्यांना चित्र आणि मूर्ति पाहूनहि मूळ चैतन्याचे स्मरण होतें, आणि
चैतन्यमयी प्रेरणा मिळते. पण ज्यांचा अनुभव चित्रांमूर्तीबाहेर
नाहीं त्यांना तें एक बंधनच होऊन बसते. चैतन्याची तहानभूक
मूर्तीने कशी भागावी? जिवंत मूर्ती उद्धार करितात. निष्प्राण मूर्ती
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गळ्यातला धोंडा होऊन बुडवितात.
अवतारी पुरुषांच्या नांवानें जे धर्म चालू आहेत ते खरी-

खर त्यांचे धर्म नव्हेत. प्रेमाचा संदेश परगावी पोहोचविणे झाल्यास
प्रेमपत्र पाठवावे लागतें. प्रेमपल घेऊन जाणारा संदेशवाहक कांहीं
प्रेमी नसतो. पत्रातील कागद, शाई, शाईचा रंग, अक्षरांचे वळण,
शब्द भाषा, भाषेचे अलंकार आणि शैली यांपैकीं कांहींच प्रेम

नव्हे. प्रेम अमूर्त आहे. पण या सर्व साधनांवांचूऋन त्याचें वहन कसें
होणार? प्रेम समजणारा या सर्व साधनांचा उपयोग करूनहि त्यांच्या-

वर निर्भर राहत नाहीं. प्रेम साधनांहून भिन्न आहे हे तो ओळ-
रचतो आणि म्हणून साधनांनाच सर्वस्व करून ठेवीत नाही. याच
न्यायाने पैगंबरदेखील त्याच्या समाजांत रूढ असलेल्या कल्पना,
रिवाज आणि सिद्धांत घेऊन त्यांमध्येंच आपला संदेश ओततात,
आणि लोकांना वाढतात. जुन्यापैकी जेवढे अगदीं वाईट आणि
टाकाऊ अशी त्यांची दयाली झाली असेल तेवढ्याचाच ते विरोध कर-
तात. जेवढे निभावून घेण्याजोगे असेल तेवढे निभावून घेण्याकडेच
त्यांची वृत्ति असते. त्यांनीं जी नवीन साधने, नवीन रिवाज किंवा
नवीन संस्था उत्पन्न केलेल्या असतात आणि ज्याचेविषयी त्यांनीं
अत्यंत आदर आणि आग्रह वाढविलेला असतो त्या वस्तूंना देखील
आपल्या संदेशाचे वाहक म्हणूनच त्यांनीं किंमत दिलेली असते.
पण अविद्येने घेरलेल्या मनुइयजातीने तत्त्वाशी गांठ घालण्याचे सोडून
तत्त्ववाहक अथवा तत्त्वसंग्राहक अशा बाह्य साधनांनाच महत्त्व दिलें
आहे आणि त्यावरच रणे माजविली आहेत. उलटपक्षी, कांहीं लोक
तत्त्वाचे केवळ बौद्धिक ग्रहण करून संतोष मानतात. त्यांचा साधने-
वर विश्वास नसल्यानं साधनमालाची ते उपेक्षा करितात. धर्म हा
तत्त्वांच्या केवळ ज्ञानासाठी नसून जीवनपरिवर्तनासाठी, आत्मशुद्धी-
साठी आत्मसाक्षात्कारासाठी असतो हें त्यांच्या लक्षांत नसतें.
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.सामान्य जनसमुदाय देवाला सोडून देवळाची किंवा मशिदीची उपा-
सना करितो; आणि कांहीं उत्साही पण अज्ञानी बंडखोर देवळे
मोडून देवाला वाचवू पहातात. खरी आवश्यकता ही आहे कीं,
मनुष्याने देवळाला देऊळ म्हणून आणि देवालाच देव म्हणून ओळ
खळें पाहिजे. असें झालें म्हणजे साधनाविषयी साध्याइतकाच आग्रह
राखूनहि ते साधन-पूजक होणार नाहींत. दरेक पैगंबर जे कांहीं
देऊन जातो त्याचें शुद्धपणें सेवन व्हावयास त्याचें क्षणोक्षणीं संस्क-
रण झालें पाहिजे. ज्याचे नित्य संस्करण होतें त्याचा नाश करावा
लागत नाहीं. नित्यसंस्करण हेंच जीवनाचे साधन किंवा व्याक-
ज्या आहे.

महम्मद पैगंबरापूर्वी अरबस्तानांत बाबा अब्राहमाचा धर्म चालत
होता. त्या वर्मांत तरतन्हेचे दोष शिरले. त्यांपैकीं जे दोष महमद-
साहेबाला असह्य वाटले त्यांचा त्यानें निकराने विरोध केला. पण
मेकेची यात्रा, काव्याचे चुंबन, तेथील खान, एकवस्त्री यात्रा वगैरे
विधि निर्दोष पाहून त्यानें ते चालू ठेविले. बकरीदचा बळी हा देखील
महमद पैगंबरानें चालू केलेला नव्हे; पण त्याच्या मुळाशी शिबि
(श्रयाळासारखी किंवा रुक्मागदासारखी अलौकिक ईश्वरनिष्ठा पाहून
त्यानें तो चालू ठेविला. मांसाहारी लोकांत बकरीदचा बळी सहजच
शोभतो; पण हाच बकरीदचा बळी हिंदुस्थानांत कलहाचे वीज
होऊन बसला आहे. तटस्थपणे इस्लामचा अभ्यास करितां दिसून
आलें आहे कीं, बकरीदचा बळी हें कांहीं इस्लामचे आवश्यक अंग
नव्हे. इस्लाम म्हणजे ईश्वराविषयी अनन्य निष्ठा. इस्लामचा खरा
आग्रह ईश्वराच्या अद्वैताविषयी आहे. अनात्म्याला आत्मा मानणे
अनीश्वराला ईश्वर मानणे याची इस्लामला अत्यंत चीड आहे. प्रत्येक

धर्मनिष्ठ साधकाला आणि भक्ताला ती असतेच. जे विलासनिष्ठ
आहेत, घनलोसुप आहेत, जानमालपरस्त आहेत, किताबपरस्त आहेत,
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ते खरे भक्त नव्हेत, खरे मुसलमान नव्हेत. आजकालचे मुसलमान-
इतर लोकांचे अनुकरण करून तावून काढतात, मसजिदपरस्तीच्या
दोषांत येतात हा भाग निराळा. स्वरा इस्लाम म्हणजे ईश्वरनिष्ठा,

गरीबांविषयीं दया, ईश्वरप्रार्थना, आणि धर्मसेवा हा आहे. दरेक
धर्माविषयी असेंच सांगतां येईल. एका गुजराथी निरक्षर भक्ताले

म्हटलें आहे :-भाला भोला ठाकुर हारू, बाझी का १
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मनुष्यसमाजाच्या धार्मिक उपासनेची आधुनिक, शास्त्रशुद्ध आणि
अत्यंत उन्नत अशी पायरी वरील मंत्रामध्यें व्यक्त होते. नारायण म्हणजे
मनुष्यसमाजाच्या हृदयी वास करणारे अंतर्यामी परमात्मतत्त्व. नर
म्हणजे मनुष्य. यांत स्त्रीपुरुषादि सर्व आले. या सर्वाचा त्रिकालव्यापी
समूह अथवा समाज याला नार असें म्हणतात. नार म्हणजे मनुष्य-
कोटी, मानव्य. मागें होऊन गेलेले, आज असलेले व पुढें होणारे सर्व
मनुष्यप्राणी ज्याच्यामध्ये अंतर्भूत होतात अशी सनातन म्हणजे नित्य
नुष्यजाति हें नार ज्याचे अयन म्हणजे आश्रयस्थान झालें तो मनुष्य-

हदयांत अखंड व्यक्त होणारा परमात्मा नारायण या नांवानें ओळ-
खला जातो. या विश्वामध्ये जें कांहीं जडत्व भासते तें नश्वर आहे,
निसार आहे. साररूप, सनातन, शुद्ध आणि नित्य आणि म्हणूनच-
अन्येष्टव्य, मृग्य आणि प्राप्य असें जें नारायणतत्त्व त्यालाच जीवनाचे
ध्येय करा, त्याच्यासाठीच आणि त्यांतच जगावें अशी दृढ निष्ठा

ठेवणारा बलवान युवान भक्त सत्याग्रही प्रल्हाद हा नारायणाचा उपा-
सक असल्यानें नारायण या नांवाबरोबर सत्याची वीर्ययुक्त अनन्य
उपासनाहि ध्यानांत येते. प्रत्येक नरानें म्हणजे स्त्री-पुरुषाने जीवन-

तेच्या द्वारा अंती नारायणरूप व्हावयाचें आहे असें प्राचीन व
अर्वाचीन महात्मे सांगत आले आहेत. नारायणाचें ध्यान करणें
म्हणजे नरजन्माचें अंतिम उद्दिष्ट अथवा ध्येय अखंड लक्षांत बाळ-
गणे. नराचा अंतिम आणि अनंत विकास तेंच हें नारायणतत्त्व

ही स्थिति आज आपल्याला प्रास झालेली नाहीं. पण शक्य.
त्या उपायानी, शक्य तितक्या त्वरेने ही स्थिति प्रास करून घ्यावयाची
आहे, याची एसति आणि साधना ' नमः ' शब्दाने व्यक्त होते. नदी
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ज्याप्रमाणें सागराकडे वाहते त्याप्रमाणें अपूर्णानं पूर्णाकडे वाहणे यालाच
' नमस्कार ' म्हणतात

पुरुष म्हणजे नवद्वाराच्या या पुरात अर्थात देहांत शयन करणारा,
-राहणारा, वास करणारा आत्मा, साधनाक्षम असा जीव. स्त्री आणि
पुमाजूदोहोंचा यांत समावेश होतो. (ज्याप्रमाणें दिवस या शब्दांत दिवस
आणि रात्र या दोहोंचा समावेश होऊं शकतो अथवा पितर या शब्दांत
पिता व माता या दोहोंचा समावेश होतो त्याचप्रमाणें 'पुरुष ' - शब्दांत
पुरुष आणि स्त्री या उभयांचा समावेश होतो.) हा पुरुष व्यक्तिरूपानें
एका देहांत राहतोहाच समाजरूपानें त्रिकालव्यापी समुदायांत असतो;
आणि विराटरूपानें सर्व विश्वांत असतो. व्यक्तीमध्यें ज्याप्रमाणें आपण
याला ' पुरुष ' रूपाने ( २८७८१ स्व'1४ म्हणून) ओळखतो त्याप्रमाणें
सर्व विश्वांत सूर्यचंद्रादि ग्रह व नसूनलतारा यांच्या समुदायांत देखील
पुरुषरूपानेंच पाहिले पाहिजे. मनुष्यसमाजाचा विचार करितांना
देखील समष्टिरूपानें तो एक पुरुष आहे हें आपण ओळखले पाहिजे

' पुरुष एवेदं सर्व यदूभूतं यव भव्यय । ' विविधवर्णात्मक
मनुष्यसमाज हाहि अविकल पुरुषच होय. या पुरुपाच्या क्षर आणि
अक्षर अशा दोन बाजूआहेत. खरूपाने पाहता हा क्षर आहेसा दिसतो
त्यांतील कूटस्थ तत्त्वांचा विचार करितां तो अक्षर आहे असें उमगते
या क्षराक्षराची सर्व साधना ज्या आदर्शाला सिद्ध करूं पहात आहें
त्या पुरुषतत्त्वाला ' पुरुषोत्तम ' असें नांव आहे आजचा मनुष्य
अपूर्ण आहे, असम आहे आणि सदोष आहे आजचे वि४ अपूर्ण

आहे, असम आहे आणि सदोष आहे. याला पूर्ण सम आणि निर्दोष

अर्थात् भूमा आणि वृहतू व्हावयाचें आहे म्हणजे पुरुषोत्तम व्हावयाचें
आहे. विराट पुरुषाचा हा जो अंतिम आदर्श तोच पुरुषोत्तम आलो.
पभ्याच्याद्वारां विश्वात्मैक्याचा साक्षात्कार केला तरच हें पुरुषोत्तम पद
प्रास होणार. म्हणून विश्वात्मैक्य हाच पुरुषाचा ' पुरुषार्थ ' मोक्ष हें
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विश्वात्मैक्याचें केवळ प्राथमिक साधन आहे. धर्म-अर्थ-काम हे पुरू-
घाला ज्या मानानें मोक्षाकडे घेऊन जाणार त्या मानानें त्यांनाहि उपल-
क्षणेने पुरुषार्थ म्हणावयास हरकत नाही. पुरुषोत्तमप्रासीसाठीं पुरुषाने
जी साधना करावयाची, जो पुरुषार्थ करावयाचा, जो निरलस अखंड'
आणि वर्धमान पराक्रम करावयाचा तो ' नमः ' या शब्दाने व्यक्त

केला आहे.
या सर्वाचे आद्य कारण अथव । मूळ आधार अशी आस्तिक्यरूपी

जी श्रद्धा तिलाच ' ८४ ' असें नांव आहे. ' ३४ ' म्हणजे होय.
जेथे नकाराला, निषेधाला, अभावाला, अश्रद्धेला, तिळमात्र स्थान

नाहीं त्या पदवीला, त्या वृत्तील१, त्या श्रद्धेला '४ ' असें म्हणतात ०

ही अजरामर आणि अखंड अशी आस्तिकता आहे. माझें जीवन
सत्यरूप आहे, त्याचा अंतिम आदर्श सत्यरूप आहे, त्या आदर्शाला
पोहोचणे शक्य आहे; या पोहचण्याची याला अथवा साधना कृतार्थ
होण्याला समर्थ आहे असा जो दृढ विश्वास तोच हा कार होय.
सविदानदरूपी प्रखन तो दिभन्न नाही. म्हणून त्याच्या स्मरणपूर्वकच
सर्व ध्यान चालावयाचे असतें. आणि ध्यानपूर्वकच सर्व साधना
म्हणजे पराक्रम व्हावयाचा असतो. आणि ही साधना जसजशी सिद्ध

होत जाईल, ध्येयाचा जसजस १ साक्षात्कार होत जाईल तसतसा
प्रासीचा आनंदहि या मंत्रानेच व्यक्त व्हावयाचा असतो. हा सर्व

हेतु मनांत धरूनच या मंत्राचा सरहल जप सागितल । आहे.



गारक्षा
अहिंसा म्हणजे ज्यांना सुखदुःख आहे अशा सर्व सचेतन सत्वां-

विषयी क्रूरपणाचा अभाव. प्राणिमात्रांस अभयदान देणे, त्यांच्या
घातास प्रवृत्त न होणें ही व्यापक अहिंसा आहे.

( १)
एवढ्या उच्च कोटीपर्यंत मनुष्याची धर्मबुद्धि अजून पोहोचली नाहीं.

मनुष्यहृद्धय इतकें उन्नत झालें नाहीं तेव्हां सबंध मनुष्यकोटीकडून
आजच्या स्थितींत अधिकाधिक अपेक्षा करावयाची ती इतकीच कीं
-माणसामाणसांमधील वैर टळावे, कोणी कोणाचा घातपात करूं नये,
.एवढेच नव्हे तर कोणी कोणास नाडूं नये, कोणी कोणाचा अन्याय
.करूं नये.

कोणी अन्याय केला, नाश केला अथवा वैर केलें तर त्याचें शासन
' किंवा प्रतिशोधन म्हणूनहि कोबी कोणास मारू नये, कोणाचा नाश
करूं नये. कारण हिलेने हिंसा वाढते, कमी होत नाहीं. उलट, क्षमा-

वृत्तीने सहन करण्याने आणि प्रसंगीं सत्याग्रही सविनय विरोध ' कर-
-ण्याने मनुष्य हृदयातील सजनता वाढते.

घर्मपालन म्हणून, क्षिक्षणाचा एक प्रकार म्हणून आणि युद्धाची
एक नवीन पद्धति म्हणून माणसामाणसांमध्यें अहिसेचेंच जर अब-
लंबन झालें तरी आजचे युग कृतार्थ झाल्यासारखें होईल.

( २)
याच्या पुढील पाऊल म्हणजे आपल्या लहानग्या भावडासारखी

जी प्राणितष्टि परमेश्वराने मनुष्याच्या ताब्यांत सोपविली आहे तिच्याशी
वर्मानं वागणे हें होय. ज्या प्राण्यांपासून मनुष्यास लाभहानी
कांहींच नाही त्यांच्याविषयी तर तो उदासीनच असणार केवळ
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दुष्ट बुद्धीने अथवा चैनीखातर तो त्यांचासंहार करण्यास कधी कधीं प्रवृत्त
होतो खरा; पण असा संहार थोड्याशा प्रयत्नाने थांबविता येण्याला-
रखा आहे. त्याचप्रमाणें मनुष्याचा हातून कचितू न कळत होणारा
अनावश्यक संहारहि थांबविणे फारसे अवघड नाहीं.

पण जे प्राणी मनुष्याच्या प्रत्यक्ष नाशास अथवा - दुःखास
कारणीभूत होतात त्यांचा संहार किंवा निरोध करणें योग्य आहे,
आवश्यक आहे आणि स्वाभाविक आहे असें मनुष्यास इतक्या
उत्कटतेने वाटतें कीं, त्याच्या या वृत्तीचा निरोध करणें निदान
आज तरी फार मुष्किल आहे.

केवळ यंत्राच्या साहाय्याने पाहता येण्यासारखे अथवा ज्यांच्या अस्ति-
एन्याची माहिती जन्यपविद्याविशारदाच्या सांगण्यावरूनच आपणांस होते
अशा रोगाच्या जबूसारख्या सूक्ष्मातिसूक्ष्म जीवांच्या जीवनमरणा-
विषयीं, विकासविनाशाविषयीं अथवा सुखदुःखाविषयीं मनुष्यहदय
जागृत नसतें. या जीवांविषयीं अमुक मानवधर्म आहे असा प्रचार

करणें कठिण आहे.
( ३)आतां राहिले असे जीव कीं ज्यांचा मनुष्यजीवनाशी संबंध नेहमी

येतो. यापैकी ज्यांना पकडून मनुष्य स्वतःचे आश्रित करीत नाहीं
अथवा ज्यांची सेवा घेत नाहीं, त्यांचें रक्षण किंवा पालन करण्याचा
धर्म त्याच्यावर येऊ शकत नाहीं. त्यांचें जीवन प्रकृतीच्या नियमांना
अनुसरूनच व्यतीत होणार. मुंग्या, डोंगळे, जंगली खबुतरें व
रानातील सर्व पशुपक्षी व पाण्यातील मासे वगैरेंचे पालन पोषण करणें
अथवा प्रयत्नपूर्वक रक्षण करणें ऐ कांहीं मनुष्याचे धर्मप्रास

कर्तव्य नाहीं. असें करणें ही एक प्रकारची हौस आहे; विनोद
आहे अथवा दयाधर्माचा अंध अतिरेक आहे.

पण आज ज्या प्राण्यांचा मनुष्याच्या आहारासाठी वध होतो तो
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थांबविता आल्यास फार उत्तम. पण याला मार्ग एकच : मनुष्य हर-
याला जागृत करणें. अन्य मार्ग नाहीं. जेथे भदच-भक्षक भाव ठरून
गेला आहे तेथें दयाबुद्धि उत्यन्न करणें फारच कठिण. अशा ठिकाणी
वघासाठी पशुपक्षी किंवा मासे पाळण्यांत येतात. हें त्यांच्या शिकारी-
पेक्षांहि जास्त गर्ल आहे. ज्यांचे पालन आपण करितो त्यांचाच
वध करणें व ज्यांना खाऊ घालतो त्यांनाच खाऊन टाकणें यांत त्या

जीवांची हिंसा आहेच पण त्याहून भयानक अशी मनुष्यहृदयाची
हिंसा आहे.

अशा स्थितीत वधासाठीं ज्यांचे पालनपोषण आपण करितों
त्यांचा वध करणें जितके अनिष्ट आहे तिच त्यांचा वशविस्तार
होऊं देहि अनिष्ट आहे. वधाच्या हेतूनें पाळण्यांत येणाऱ्या प्राण्यांचा
वंशविस्तार बंद करणें अगर मर्यादित करणें ही अहिंसेची एक

पायरीच आहे
ज्या प्राण्यांना पाळून आपण आपले कायमचे आश्रित केले आहे

त्यांच्या वंशविस्ताराचें सर्व पाप आपल्या डोक्यावरच आहे. ज्यावेळीं
आपणांस त्यांचा उपयोग राहिला नहीं अशी स्थिति येईल त्यावेळीं
त्यांना जंगलांत नेऊन सोहन देणे व पुनः वन्य करणें हा एक
मार्ग आहे दुसरा मार्ग म्हणजे त्यांचा वंश वाटूं न देणे हा होय.
अनावश्यक प्राण्यांच्या पालनाचा भार उचलणें मनुष्याच्या शक्तीच्या

बाहेरचे आहे.
( ४)ज्या प्राण्यांपासून आपणांस दूध वगैरे आहार मिळतो अथवा

६ अत्य ८??ं
उ पाहिजे ?ं?
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आणि हे अभयदान तरच देता येईल कीं जर त्या त्या प्राण्याचें

पालनपोषण मनुष्यास लाभकारक होईल. निदान नुकसानीची बाब
तरी होऊं नये.

वरील प्राण्यांपैकीं हत्ती, घोडा व उंट यांचा प्रश्न आपल्यादेशांत
महत्त्वाचा नाहीं. त्यांचें जीवन कांहीं संशयांत पडले नाहीं.
गाढवासाठी मनुष्य फारसा खर्च करीतच नाहीं. त्याची सेवा तो
जवळ जवळ फुकटच उपटतो. म्हणजे त्याचाहि प्रश्न वादाचानाहीं.

आतां प्रश्न राहिला तो गाय-बैल व म्हैस-रेडे या दोन
जातींचा. यांपैकीं गाय-बैलांची, ते जिवंत असेतींपर्यंत, आपल्याला
अमर्याद सेवा मिळते. त्यामुळें त्यांच्या पालनपोषणाची व ते म्हातारे
झाल्यांवर त्यांच्या संगोपनाची जबाबदारी आपल्यावर राहते.
त्यांतून बैलाची सेवा अखंडपणे आपणांस मिळत असल्यानें त्याची.

उपयोगिता स्वयंसिद्ध आहे. म्हणून त्याचा वध सहसा कोणी करूं:
नये. गाईची उपयोगिता तिच्या दुधाच्या मानानें कमीजास्त होते
व म्हणूनच तिचे जीवन संकटांत सापडले आहे. बैलाप्रमाणेच जर
गाईकडून सर्वकाळ लाभ होऊं लागला तर तिच्या वधासहि कोणी
सहसा प्रवृत्त होणार नाहीं.

गाईवर दुसरें एक संकट ओढवले आहे. तिला एक जबरदस्त
प्रतिस्पर्धी म्हणून म्हैस उत्पन्न झाली आहे. म्हशीच्या अवलादीचे
पालनपोषण व वृद्धावस्थेत संगोपन मनुरयधर्माला ओळखूनजर आपण
करूं गेलों तर म्हैस आपणांस कधींहि फायद्यांत पडणार नाहीं. गाई.
पेक्षां म्हशीला दूध जास्त, तिच्या दुधांत चरबीचे प्रमाण अधिक
आणि म्हशीची संगोपना जास्त सोपी; त्यामुळें ती गाईचे स्थान

हिरावून घेत आहे. पण असें करण्यांत माणुसकी विसरून जाऊन
लहान अगर मोठ्या रेड्यांचा प्रत्यक्ष अगर अप्रत्यक्ष रीतीनें
वध केल्यानेच म्हशीचे दूध स्वस्त पडते ही गोड

६. प्र. १८
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आपण विसरता कामा नये रेडा जातीचा श्रमसहिणू नाहीं व बुद्धि-

वानहि नाहीं. ओलसर वदमट हवेत तो थोडेबहुत काम करूं शकतो
एवढेच. साधारणतः तो मेहनत बिलकुल करूं शक्रत नाहीं. त्याचा
आहाराच्या मानानें त्याची उपयोगिता फार कमी व फार श्रम पड-
ल्यास तो मरून जातो. म्हणजे रेड्याचे निरर्थक ओझे स्वीकारल्यास
म्हशीचे दूध फारच महाग पडेल. वैद्यकीय दृष्ट्या म्हशीचे दूध
गाईच्या दुधाइतकें पथ्यकर नाहीं ही गोष्टहिविचारणीय आहे. तेव्हां
म्हैस मनुष्याच्या सेवेत सापडून स्वतःच्या .वंशावर व गाईच्याहि
जिवावर उठली आहे. मनुष्याने म्हशीला पाळावयासच नको होतें.
जंगलांतच तिचे काय व्हावयाचें तें झालें असतें. आजहि आपला
धर्म असेंच सांगतो कीं, म्हशीची सेवा व त्यामुळें उत्पन्न होणारी
जवाबदारी ही दोन्हीं सोडा; आणि केवळ गाईबैलांच्या सेवेतच
धर्मपालन होऊं शकते म्हणून त्यांतच संतोष माना.

म्हशीची अधर्म प्रतिस्पर्धा बंद करण्याचे मार्ग अनेक आहेत.
पण त्या सर्वांच्या मुळांत रामबाण उपाय हा आहे कीं, आपण
म्हशीच्यादुधाचा व त्यापासून होणाऱ्या सर्व पदार्थीचा त्याग करावा.
म्हैस अगर रेड्याची सेवा घ्यावयाची नाही असें एकदा नक्की केले
म्हणजे म्हैस स्वस्त पडो अगर महाग पडो, तिचे दूध जास्त पौष्टिक

व विपुल असो किंवा नसो, त्याच्याशी आपल्याला कांहींच कर्तव्य

नाहीं. गाईबरोबर असलेला आपला ऋणानुबंध आहे तोच कायम
राहील.

गाईलाआणि तिच्या वंशालाएवढें अभयदान दिल्यानंतर तिच्या

दुधाचे प्रमाण कसें वाढेल व तें सकस कसें होईल याची काळजी
आपणांस आपोआपच घ्यावी लागणार. याचे शास्त्र आज पुष्कळ
वाढलेले आहे. त्याचा आपण पुरता उपयोग करून घेतला पाहिजे.

दुसरें असें कीं, गाईच्या बाबतीत आजवर आपण जो अन्याय
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केला आहे तो स्मरून आदर्श गोपालनापासून होणारा सर्व नफा
गाईच्या आणि तिच्या वंशाच्या रक्षणार्थ वापरावा. ज्याप्रमाणें खादी-
कार्याची शेवटची भिस्त संन्यस्तवृत्तीनें राहणाऱ्या परोपकारी, त्यागी व
निलोंभ अशा समाजसेवकांवर आहे त्याप्रमाणेंच गोरक्षेचा आधारहि
संन्यस्त वृत्तीच्या गोभक्त समाजसेवक स्त्रीपुरुषांवरच असणार.
माणसाचे ओझे गाईवर पडणार नाहीं व गाई ओझें माणसावर
पडणार नाहीं अशी स्थिति आणण्याचे सर्व प्रयत्न व्हावयास पाहिजेत.
गाईचे दुभते लोकांना शक्य तितके स्वस्त मिळाले व गाईची
उपयोगिता आणि किंमत तितकी वाढली तरच गाय निर्भय होईल.
आज गाय पोसण्यापेक्षां मारणे फायद्याचे होतें ही किती लाजिरवाणी
स्थिति आहे बरें! ही स्थिति बदललीच पाहिजे, व गाईसारख्या
मूल्यवान प्राण्यास मारण्यांत आर्थिक नुकसानच आहे असे जगाला
वाटलें पाहिजे

गाईची अवलाद सुधारण्याचे प्रयत्न करावयास पाहिजेत. वासरे
देण्याची तिची शक्ति शेवटपर्यंत टिकविण्याचे उपाय शोधून काढा-
वयास पाहिजेत. गाईचें दूध न देण्याचे दिवस शक्य तितके कमी
होतील असें केलें पाहिजे. भाकड होईतोपर्यत तिचे दूध फारसे
आटणार नाहीं याबद्दल काळजी घ्यावयास पाहिजे. आणि जे थोडे.
दिवस गाय दूध देत नाहीं त्या दिवसांत तिचे पोषण चांगले व्हावें
व खर्च कमी यावा याचीहि काळजी घ्यावयास पाहिजे.

गाईच्या दुधाखेरीज तिचे शेण व स्त ही अत्यन्त उपयोगी पैदास
आहे. आपण हिंदु लोक गोमय व गोमूत्र यांस फार पवित्र मानतो,
पण त्यांच्या उपयोगितेची आपणांस पुरती जाणीव नाहीं. गोमूलाचा
खत म्हणून आपण पुरता उपयोग करीत नाही. शोग वाळवून
तें आपण जाळून टाकतो, किंवा सारविण्याच्या कामी वापरले
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हा शेणाचा दुरुपयोग असून शेतीचा द्रोह आहे. खताकरितां शेण
सांठविण्याची कला आपण शिकून घेतली पाहिजे.

( शेणाने सारवलेल्या जागेस आपण पवित्र मानणे तर धर्मचुस्त

मुसलमान ती अपवित्र मानतो. शेणाने सारवलेल्या जागेवर मुसल-
मान कधींहि नमाज पडणार नाहीं. शुद्ध मातीने सारवलेली जमीन
दोघांनाहि सारखीच पवित्र आहे. ही गोष्ट ध्यानांत ठेवण्यासारखी
आहे.)

गाईचे स्वाभाविक मरण झाल्यानंतरहि तिच्या पाळणाऱ्याला तिचा
जास्त उपयोग करून घेता आला पाहिजे. गाईचा वध करणें हें पाप
आहे. पण स्वाभाविक मरणाने मेलेल्या गाई कातडे, तिचीं खरं,
शिंगे, हाडें व आतडी आणि मांस या सर्वाचा कांहीं तरी उपयोग
आपल्याला करितां आला पाहिजे. मेलेल्या जनावराचे मांस कधींहि
रवाण्यांत येतां कामा नये. कारण तें शारिरिक व मानसिक आरो-
त्याचा नाश करते. त्यामुळें जुगुप्सा उत्पन्न होते. त्यांत अनेक जन
उत्पन्न झालेले असतात व तें अनेक रोगाचे माहेरघर होऊन बसते.

स्वाभाविक मरणाने मेलेल्या गाईचे मांस जमीनींत पुरून त्याचा
उत्तम खतादाखल उपयोग करितां येतो. शिंगे व खुरांपासून
सरस काढता येईल. शिंगांचा दुसरांहि पुष्कळ उपयोग आहे.
सरस काडून घेतल्यानंतर जो चोथा राहतो त्यापासून उत्तम ब्रश
बनतात. स्वाभाविक मरणाने मेलेल्या गाईचे कातडे अत्यन
पवित्र मानून तेंच वापरण्याचा आग्रह धरला पाहिजे. गाईच्या

हाडांचा व कातड्यांचा व्यापार आज गोभक्षकांच्या ताब्यांत असल्या-
मुळें गाईची कत्तल वाढत आहे. हा व्यापार गोसेवकांच्या हाती
आल्यास ती तितकीच कमी होईल व या व्यापारांत
होणारा मोठा नफा गोलेतच वापरता येईल. ' हत्याचर्म ' कमा-
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वर्ण सोपे आहे. ' मृतिचर्म ' कमावण्यास विशेष कला अवगत
असली पाहिजे. गोसेवकांनीं ती कल १ शिकून वाढविली पाहिजे.
खऱ्या गोसेवकांनीं ' मृतिचर्म ' च वपरण्याचें व्रत घेतलें पाहिजे.

आणि अशा रीतीनें हृदयवळ, बुद्धिबळ, विज्ञानबळ, द्रव्यबळ,
व्यापारवळ अणि संघबळाच्या योगाने धर्मनिष्ठ मनुष्याने मनुष्यकुडं-
बात दाखल झालेल्या असहाय अशा प्राण्याचें - गाईचे व तिच्या

वंशाचें- रक्षण व पालन केलें पाहिजे.
हा धर्म केवळ हिंदूंचाच नाहीं, पण ज्यांना तो पटेल अशा

प्रत्येक मनुष्याचा आहे. यांत अहिसाधर्माचा व मनुष्यढदयाचा
विकास आहे व त्यामुळे याला ईश्वराचा आशीर्वादच आहे.

ज्यांना हा धर्म पटल१, त्यांनी१ं त्यासाठीं पुरती तपस्या केल्यास
त्या तपस्येच्या प्रभावाने या गौरक्षाधर्माचा सर्वत्र प्रसार होईल असा
अध्यात्मशास्त्राचा कौल ( अभिवचन)डखे-. - -

!!ा!।!!!ाााा!!,!ा!!ााा!ा!ा!!ा१!!!!!!!!!

ार १.त; १.जोपापतआपर्य

--१ गोरक्षा या प्रकरणाचा क्रम औद्योगिक शिक्षण या प्रकरणानंतरअसावयास
पाहिजे; परंतु ते प्रकरण वेळेवर हाती येऊ न शकल्यामुळे शेवटीं दिले आहे.

प्रकाशक.


