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है टॉलस्टॉयचे पुस्तक त्यावेळी माझे वाच
नात आल त्याच वेळी हें विचार मराठी वाचकांपुढे आल्यास त्याचा बराच
फायदा होईल असे मला वाटले व हे काम मी हातीं घेतलें वाड्यया-
त्कर्षाच्या दृष्टींने मराठीत इतर भाषेतील नामांकित ग्रंथाचे भाषांतर
' यटी नहाणे जरूर आहे ह्यणून, डेक्कन व्ह. र. सोस -,यानी केसरीत जाहिरात देऊन या पुस्तकाचा शद्वत: अनुत्रादही
मागितला, यावरून या पुस्तकाचे महत्व किती ओह हे वाचकांस

कळून येईलच
आज समाजांत जी बेकारी वाढत आहे त्यांस मुख्यात : कारण

झणजे संपत्तीचें योग्य प्रमाणांत विभक्तिकरण होत नाहीं हेंच होय.
भांडवलशाहीच्या आहारी आज मजूर व शेतकरीवर्ग गेला ९६.
श्रीमान लो रु आपल्या अगणित संपत्तीच्या जोरावर आपल्या चना
चालरं शकतात. परन्तु ही गोष्ट आजच्या परिस्थितीत फार दिवस
टिकेल असे वाटत नहिां



श्रीमंत गरीब हा भेदामद न राहता प्रत्येकानें स्वतःच्या श्रमाने

आपले अन्न आपण मिळविले पाहिजे. ऐदखाऊपणा ही शरमेची
गोष्ट आहे हे संपन्न लोकांना पटले पाहिजे, व त्यांनीं आपली संपत्ती

न साठवता गरीबांच्या कारणी लावली पाहिजे; तरच ही नांदत अस-
लेली विषमता नाहीशी होईल. जर आहे हीच स्थिती चालू राहील
तर बेकारीचे म्रूत समाजास स्वस्थ वस्ंऋ देणार नाहीं.

या पुस्तकात आलेले विवेचन फारच मोलाचे आहे त्यांतील
सर्वच विचार वाचकांस पटतील असें नाहीं. तथापि चाळू पारस्थतीन
मात्र हे विचार मार्गदर्शक झाल्याशिवाय राहणार लाहीत, असें वाटतें.

ऽ
या मूळ पुस्तकाची एकंदर चाळीस प्रकरणे आहेत. अर्थांत

सार श रूपानेच त्यातील महत्वाचे विचार या लहान पुस्तकात ग्रथित

केडेले आहेत.
यापुस्तकाचे कामी ज्यांनीं ज्यानीं मला साह्य केले आहे त्या

सर्वांचा मी अभारी आहे. विशेषत: श्री. शंकरराव जावडेकर संपादक
लोकशक्ति यानी माझें विनंतीस मान देऊन या पुस्तकांस प्रस्तावना
दिली याबद्दल मी त्यांचा फार आभारी आहें. त्याचप्रमाणे महाराष्ट्र

पिटिग प्रेसचे मालक रा. माधवराव कुलकणी यानीं शक्य ते श्रम

घेऊन मुद्रणार्चॅं काम पार पाडले, याबद्दल मी त्यांचा कणी आहे.
माझ्या या अनुवादात पुष्कळ उणीवा वाचकांस भासतील

परन्तु वाचक उदार असल्याने ते मला माफ करतील अशी आशा
आहे. परमेश्वाचरणी ही अलासेवा सादर करून मी आपलेपढें हे
पुस्तक ठेवित आहे.

ता. २०! ४ । ३६.
आपण,

र. म. लकडे.



प्रस्तावना.

प्रस्तावना लेखकाचे कार्य ग्रंथावर अभिप्राय देणे हें नसून
त्याचा परिचय करून देत हे आहे सदर पुस्तक हें टॉलस्टीयच्या

'' तर मग आली काय करावे? '' .की धो.. ५१५१ भ०
३० )) या पुस्तकाच्या आधीर लिहिले आहे तो त्या ग्रंथाचा गोष-
बाराच आहे. मूळ अथ हा टॉलस्टॉयच्या तत्वज्ञानाचा एक प्रातिनिधिक
अं १ असा समजला जातो. त्यांत आदुनिक भांडवलशाही समाजावर
आणि आधिभौतिक संस्कृतीवर मूलग्राही टीका केलेली आहे. आधु-
निक भौतिक विद्या, सामाज शाखे आणि नानाविध कला या समा-
जाच्या रिताला पोषक न होता केवळ उच्चवर्गाच्या विलासना व

नैतिक अध काताला कारण होत असून त्यांच्या दृढीबरोबर मानव
संस्कृतीतील अन्याय, विषमता व जुलूम यांचीही वाढ होत आहे.
शाले व कला या समाजहितासाठी असून हे समाजहित ह्मणजे एका
विषिष्ट वर्गाचें हित नसून समाजातील सर्व लोकांचे हित हें आहे.
आजच्या समाजांत अनेकांना मुळींच कष्ट न करतां वाटेल तितकी
सत्ता व संपत्ती उपभोगता येते. तसेच अनेक बुद्धिजावीवर्गांना बिन-
कष्टाचे थोडे श्रम करून चैनीत राहता येते. या सर्वव्यवहाराचे समर्थन

श्रमविभागाच्या व अर्थशास्त्रातील इतर सिद्धांताच्या आधरें केले जाते



(२)
पण हा सर्व आमक युक्तिवाद असून असलें अर्थशास्त्रही समाजाला
हानिकारक आहे असा टॉलस्टॉयचा सिद्धांत आहे.

टॉलस्टॉयने सध्याच्या सामाजिक अन्यायावर केलेली टीका
व त्यांचें३ आविष्करण मान्य करूनही त्यांचा प्रतिकार करण्याचा
त्याचा मार्ग आणि भावी समाजरचनेसंबंधी त्याचे विचार हे आज
वादग्रस्त विषय होऊन बसले आहेत. सधन वर्गातील व्यक्तींनीं अन-
तापाने दग्ध होऊन आपली सर्व संपत्ती समाजाच्या हवाली करावी
आणि रूजत: शेतकऱ्याप्रमाणें शरीरकष्ट करून जर् लागावे हा त्याचा
हे अन्याय निवारण्याचा मार्ग आहे. सर्व सधन लोक असें करणार
नाहींत हें तितकेच खरें आहे, यासाठीं दारिजात' व दास्यांत रखड-
णाऱ्या लोकांनी सध्याचे अन्याय्य समाजयंत्र आम्ही चालू देणार
नाहीं, असें सांगितलें पाहिजे व तसें वर्तन केलें पाहिजे. म. गांधीहे
टॉलस्टॉयचे अनुयायी असले तरी ते या दुसऱ्या उपायाचा उपयोग
करण्याचे एक सामुदायिक सत्याग्रहाच्या रूपाने शास्त्र बनवीत आहेत.
समाजयंत्र व त्यांतील सत्ताधारी राज्ययंत्र यांना लोकातील न्यायबुद्धी-

चा आधार घ्यावा लागतो, पण पुष्कळ वेळां चालू सामाजिक व
राजकीय व्यवहार हे अन्यायी असले तरी लोकांना ते न्यायाचेच वाटत
असतात. कारण लोकांची न्यायबुद्धि स्वार्थ, भीति, आणि आलक्ष्य

यांनी विकृत बनलेली असते, जनतेच्या न्यायबुद्धीवालि हे तमोगुणाचे
आवरण नाहीसे झालें, न्यायबुद्धि प्रज्वलित झाली आणि ती संघटित
होऊन तिने अन्यायी समाजयंत्राशी अनत्याचारी असहकार केला कीं,
कोणतेही अन्यायी समाजयंत्र चालू शकणार नाहीं व त्यांत अनऱ्याचारी



( ३ .)

मार्गाने सुधारणा होत जातील. लोकातील न्यावबुद्धिरूप हे आत्मबल
संघटित व प्रभावी करण्यास पूर्वीच्या कवि किंवा श्रपणवर्गासारखा
समाजांतील सत्ता व संपत्ति यांपासून अलिप्त: राहाणारा अपरिग्रही,
सत्याग्रही व अहिंसावादी आश्रमवासीवर्ग समाजांत असला पाहिजे,.
पण या वर्गानें केवळ आश्रमांत राहून आपल्या उदाहरणाने सर्व

लोक शहाणे होऊन सुधारतील असें न मानता समाजांतील दरिद्री व
पीडित जनतेला संघटित प्रतिकाराचें शास्त्र शिकविले पाहिजे. या
शास्त्रांत म. गांधीनी टॉलस्टॉयच्या पुढे बरीच प्रगति केली आहे.

ही प्रगती लक्षांत घेऊनही असे झणतां येईलकी हल्लीच्या

विषम आणि अन्यायी समाजांतील वरीष्ट वर्गीने पीडित व दरिद्री
जनतेशीं समरस न होता तिच्या उद्धाराला आड येण्याचाच प्रयत्न

चालविला तर समाजांत अत्याचारी क्रांति होणेहा अशक्य नाहीं.कारण
सध्याच्या आर्थिक व बौद्धिक विषमतेला आज कोणतेंही समर्थन नाहीं
अशा असमर्थनीय अन्यायांतून जनता आपली सुटका करून घेतल्या-
खेरीज राहणार नाहीं. टॉलस्टायनेही हे लिहिले आहे, म. गांधीही आज
तेंच सांगत आहेत. तथापि आली औद्योगिक सुधारणेच्या नांवानें
भांडवलशाही घरांत घेत आहे। व साम्राज्यशाहीच्या अन्यायाशी स्वार्थाने,

भीतीनें अथवा अज्ञानाने सहकार्य करीत आहे. या आमच्या कृतीतच
सर्व बेकारीचे, दगीजाचे व सामाजिक अस्वात्ययाचे वीज आहे.
आह्यांला जर बेकारीचे निवारण करावयाचे असेल व समाजमास्थ्य
१३ असेल ता समाजांत आमूलाग्र परिवर्तन केलें पाहिजे, निदान तसें
करणारांना अडथळा न करतां साहाय्यच केले पाहिजे येवढा



(४)
जरी या पुस्तकाच्या वाचनानें लोकनी बोध घेतला आणि सधन व

मध्यम वर्गातील कांहीं व्यक्ती जरी या सामाजिक मूलप्राही परिवर्तनांत

पुढाकार घेण्याम पुढे सरसावल्या तरी टॉलस्टॉय किंवा म. गांधी
यांच्या उपदेशाचे बरेंच कार्ये झाले आता असें येईल.

टीलाटॉय किंवा गांधीजी हे कांहीं लोक मानतात त्याप्रमाणें

शाखे किंवा कला यांचे विरोधक असून शास्त्रासाठीं शास्त्र किंवा कले-
साठीं कला या मत्तांचे ते विरोधक आहेत. शास्त्र व कला यांच्यामुळे
सामाजिक -स्वास्थ्य व उन्नती यांचा लाभ झाला पाहिजे तरच तें शास्त्र

किंवा ती कला, असें त्यांचे मनु आहे. हाच न्याय यंत्रकलेसही लालू
आहे. या सर्व विषयांचे विवेचन या पुस्तकात आले असल्यानें ते
मार्गदर्शक होईल.

शं. द. जावडेकर;
संपादक, ' लोकशक्ति '
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इ.; - होतों. शहरांतील मला नवीन होती, व विचार
करूनही त्याची मला बरोबर कल्पना येईना. या शहरांतील कोणत्याही
रस्त्याने फिरावयास गेले तर भिक्षेकरी तुम्हांस भेटतील पण
खेड्यांतील भिक्षेकरी व शहरांतील भिक्षेकरी यामध्ये मला फार फरक
वाटला. उजळ माथ्याने परमेश्वराचे नांव घेऊन भिक्षा मागणारा अगर
कात झोळी घालून, कोणीच तुम्हांस दिसणार नाहीं. ज्या वेळीं
तुमच्याजवळ भिक्षेकरी येतात त्यावेळीं तुमचे ओझरते अवलोकन
करितात, व जर त्यांच्या मनाची खात्री झाली तरच ते तुमच्यापुढे
येऊन .भिक्षा मागतील. जर त्यांना तुमच्यासंबंधी शंका आली तर
तुम्हांस पैसेही न मागता ते तुम्हांस चुकवून पुढें जातील. याचा
अर्थ प्रथम मला कळेना. उत्रळचतो भिक्षा मागण्यांत काय न्यूनता
आहे, याची कल्पना मला आली नाहीं.

एकदा असाच शहराच्या एका भागांतून हिंडतांना मला एक
पोलीस भेटला. तो एका भिकार इसमास गाडीत ढकलीत होता. त्याच्या
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सर्वागास उदरामुळे सूज आलेली दिसत होरी. त्याला कां नेता असें
पोथिसास विचारता ' भिक्षा मागतो म्हणून नेतो. असें त्यानें उत्तर

दिलें. ' त्यास भिक्षा मागण्यास पतिबंध अ हे काय ' असें विचारता
' होय असें दिसते ' असें त्या पोलीपानें मला उत्तर दिलें.

मी त्यांच्या मागोमाग जाऊ लागल, मला भित्तेस खरोखरी
बंदी आहे काय व ती तशी कां अनावी याची चौक १ करावयाची
होती गरजू माणसाने आपल्या शेजाऱ्यास मदत कां अणू नये यावा
अर्थच मला समजेना भिक्षेस बंदी असेल या गोष्टीवर विश्वास वरनेना,
कारण मास्को शहरांत जिकडे तिकडे भिक्षेकरीच दिसत होते.
शेवटीं आम्ही पोलीस कचेरीत गेलों. तेथे एक अधिकारी हातांत
तलवार व पिस्तूल घेऊन बसलेला दिसला. त्याला मी या भिळयेक-
ण्यास कां अटक केलीत असें विचारताच '' आपणांस याची चौ फशी
कशाला '' असें त्यानें उत्तर दिले; परंतु काय वाटलें कोणास ठाऊक
त्यानेंच मागाहून वरिष्ट अधिकारी अशा लोकांना अटकेत ठेवण्यास
सांगतात सबब याला पकडले असें सांगितलें. मी वाहेर आलों
व ज्यानें त्यांस धरून आणले त्यास '' परमेश्वराचे नांवावर भिक्षा

मागण्यास बंदी आहे काय? औ, असा प्रश्न करतांच त्याने कागळास
आठ्या चढवून '' अधिकरी हुकूम सोडतात त्यावरून तसें असावें औ'

असें मोघमच उत्तर दिलें, व तो पोलीस पुन्हा आपल्या उद्योगास

लाग ।

बाहेर गाडावीन उभा होता. मला पाहतांच '' काय झालें,
अ? प्रश्न साहजिकच त्यानें केला; त्यालाही त्यांत उत्सुकता होती.
'१ ५. त्याग पकडले ' असें मी सांगितलें. त्यानें ना पंसती.



स्वानुभव.

विटी '' अनाथ, हईं। परमेश्वर ची लेकरे त्यांना भिझेस बंदी कां ''
असें मी म्हणालों '' असा अलीकडे कायदा झाला. आहे. ,' त्याने
उत्तर दिलें.

हा भिक्षेकऱ्यास बंदीचा प्रकार पुढे बराच वेळ पाहिला.
शिपायांच्या पाहाव्यांत भिक्षेकऱ्याच्या टोळ्या पुढें अटक करून
नेतांना दिसत. व हा सर्व प्रकार कशाकरता तर भिक्षेकरतां! अधुर्या-

तच असें ठरलें कीं, या शहरी भिक्षा मागण हा गुन्हा आहे
कांहींनाच कां अटक होते व बाकीचे मोकळे कां हा प्रश्न

मला सुटेना. कांहीं कायदेशीर व कांहीं बेकायदेशीर तरी असले
पाहिजेत अगर भिकारीच इतके असले पाहिजेत कीं, त्यांना सर्वान १

अटक करणें अशक्य झालें आहे याशिवाय त्याला दुसरें उत्तर

नाहीं. किंवा पकडल्याबरोबर ते नवे निर्माण होत असले पाहिजेत.
सर्व प्रकारचे भिक्षेकरी येथें पाहण्यास मिळतात. कित्येक आपला
चरितार्थ त्याजवर धंदा या दृष्टीनें चालवितात. तर कित्येक शहरांत
उद्योगाकरतां येऊन खरखरच उपाशी मरणारे आहेत. दुसऱ्या
प्रकारांत खरोखरी निरपराधी शेतकरी व त्यांच्या बायका दृष्टीस

पडतात. मी कित्येकांच्या भेटी घेतल्या. कित्येक अजारी पडून श्रम

करण्यास असमर्थ स्थितींत दिधले. कांहीं दारूच्या नादी लागून हीन
दशेस आले तर कांहीं गलेलट्ट व ऐतखाऊ, कांहीं दैवीअत्पत्तींत
सापडून दीन झाले तर कांहीं पोराबाळांच्या पगेजगामुळे क्षीण

झालेले, असे अनेक प्रकार मला पहावयास मिळाले.
मला या 'धडवकट भिक्षेकऱ्या-द्दल उ१चंबा वाटला. त्यांचेच सारखे

र- ' - ' - -' -जे देन सोबती रोजी १० । ११ आणे मिळवत
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असलेले मी पहात असतां, यांनी भिक्षा कां मागावी हेंच मला
कळेना! यांनी भिझा कां मागावी व त्यांनीं श्रम कां करावे याचे
कोर्डे उलगडेना.

अशाप्रकारचे भिक्षेकरी भेटतांना साहजिकच मी त्यांना त्यांची
हकीगत विचारली. एकर एव्ह मध्यम वयाचा व सुदृढ सशक्त भिकारी
मला दिसला. त्यास कोठून व कां आलास असें विचारले. त्यानेही
(गर्व हकीगत प्रांजलपणे सांगितली. आपण पोटाकरता येथें आलों.
प्रथम पोट भरण्यापुरतें पुरेसे काम आपणास मिळे. पण मागाहून
काम धंदा लागेना. होते तें गांठीचे संपटे- व आता उदरनिर्वाहात

टुरे सधन न -ल्यानें आपणांस हा उद्योग नाइराजाने करावा
ला'तो अशी त्याने माझी सभजूत घातरी. मलाही त्याचेबद्दल कळ-
वळा आच, व मी तुज उद्योग देतो व हें खर्चात पैले घे व उद्या
माझ्या सेबरयाकडे. कामास जा असें सांगून त्यास पैशे देऊन वाटेस
लावला. जातांना '' मी (वास कामाच येतो आपण मुळींच शंका
घेऊं नका. कोणात भिझेंत समाजन वाटेल!' असें सांगून तो
कृतार्थ अंतकरणाने गेला. मला त्याच्या बोहण्यावरून व कळकळ।-
वरून तो खात येई. असें वाटलेही.

दुसरें दिवशीं मी आपल्या सोबत्यात तो भिक्षेकरी आला होता
काय? असा प्रश्न कोन. पण त्यांचा नकार ऐकतांच मला आश्चर्य

वाटलें. असा प्रकार मका किती तरी वेळा आढळला. विररयेतनी गांवीं
जाण्यास पुरेसे पेरे नाहींत, असे कनवाळूपणाने पैके मागितले. मी दिले.
पण तेच लोक गांवांतून उजळ माथ्याने हिंडतांना पाहून मत्त काय'
वाट? असे.! कियेक रेळ;।: त्यांच्या मी माहितीचा नसल्याने त्यांनीं
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अशी माझी खाली झाली. त्यांच्याबद्दल मला खरोखरीच अत्यंत
वाईट वाटलें; कारण दारिद्रयाने गाजलेले, अर्घनग्न, अर्धपोटी, केवळ
हाडाची काडे उरलेले व रोगी, ज्यांच्यापैकी रोज थंडीने गोठून
मरतात, व जे गळफास लावून आत्महत्त्या करून घेतात, अशा
लोकांचा भरणा यांत होता.

या संबंधी मी ज्या वेळीं तेथील रहिवाशांना हकीगत विचारली
त्यावेळीं मी पाहिला हा प्रकार कांहींच नव्हे असें समजले. शहरांतील
ठिकाणीं जाऊन पाहिल्यास त्यांची ' सोनेरी ग्यांग, ( खरी स्थिती
पाहण्यास मिळेल व संख्या कळ) असें सांगण्यांत. आके. थट्टा

करीत एक म्हणाला कीं, '' ही सोनेरी टोळी नसून त्यांची संख्या
एका पलटणीच्या भरतीची झाली आहे.', खरोखरीच ही स्थिती
प्रत्यक्ष पाहता, त्यांची संख्या पन्नास हजारांवर गेलेली दिसली.
झातारीं माणसे, तेथील रहिवाशी याचा उल्लेख ग्'मत झणून
करतांना आढळत, तर कित्येक अभिमानाने आपली माहिती झणून
त्याचा उल्लेख करीत. लंडनमध्ये असतांनाही हाच प्रकार मला
दिसला. या दारिबाबद्दल प्रत्यक्ष माहिती मला पाहिजे होती. ाइरत्येक
वेळां या बेकराच्या ठिकाणी जावेसे बाटे; पण माझें मन कच खाई.
मनातही- दिलगिरी वाटे. लोकांचे हाल, भूतिभेत दारिह्य पाहणे
कोणास आनंददायक वाटेल? पण पुनः असें वाटे, जर मी. शहरा-
तील चैनीच्या व शोकाच्या 7ओष्टी पाहतों. तर ही गोष्ट तरी पाह-
ण्यास मला काय हरकत आहे. या इंद्रात शेवरी मी एक दिवस

-५.
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जाण्याचे ठरविलें; रस्त्याने जातांना लोकांचे जमाव, चमत्कारिक
कपडे घातलेले, व पायांत त्याहूनही विपरीत जोडे वापरले असें
दिसूं लागलें. आकांति रोगी व प्रत्येकजण बेफिकिरी वृत्तींत दिसून
येत होता. सर्वजण एकाच दिशेनें चाललेले दिसत होते. मत मार्ग

माहीत नसल्याने मी त्यांचे पाठोपाठ चाल होतो. शेवटी एकदा
प्रत्यक्ष बेकारांच्या जागी आलों. येथें स्त्रियाही पुरुषाप्रमाणेंच, लक्तरे

अंगावर घेतलेल्या, निरनिराळ्या रंगाचे झग व टोप्या घातलेल्या व
आपल्या करुणजनक व मनास तिटकारा वाटणाऱ्या स्थितीबद्दल
बेफिकीर अशा दिसल्या. लहानथोर सर्व इकडे तिकडे हिंडत अस-

३, एकमेकांस आणा-शपथा घालीत असलेलें व तंटा करीत बस-

ले दिसत होतें. प्रत्यक्ष बाजारांत व्यापारी असें कोणी फारसे
दिसत नव्हतें. बाजार ओलांडून पुढें तसाच रस्त्याने मी चाललो
दान बायका, एक तरुण व एक म्हातारी, फाटके व मळके कपडे
घातलेल्या कांहीं गोष्टी बोबत चालत असलेल्या. आढळल्या. त्यांच्या

भाषणांत प्रत्येक शब्दागणिक एक शिवी व अपशब्द उच्चारला
जात होता.

प्रथम त्या दारू प्यालेल्या आहेत क.काय असें वाटलें, पण
तसा प्रकार मुळींच नव्हता. रस्त्याने जाणारे येणारे व पुढे मागें
चालणारे लोकही त्याकडे लक्ष ंंrए देत नव्हतें. मला मात्र हा
प्रकार पाहून चमत्कारिक वाटलें! लोकांचे वागणुकीवरून हें
नित्याचे आहे असें दिसत होतें. बाजारातील डावे जागेत कांहीं
खाजगी बेकार गृहे होत. तेथे कांहीं लोक भिता घेत व पुढें चालू
लागत. पुढें चढाव चढलेवर, कोपऱ्यावरच एक मोठे घर लागलें. ते:
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बराच मोठा जमाव जमलेला दिसला. फरसबंदीवर व भररस्त्यात
बर्फात लोक बसले दिसत होते. या गृहाचे नांव लीयाविन गृह व
येथें रात्रींचा आश्रय lएाकांना मोफत मिळे. सायंकाळी पांच वाज-
ण्याचें सुमारास दरवाजे उघडले व लोकांना आत घेणेंत आलें. मी
शेवटीं उभा होतों. माझें जवळचे लोक मजकडे टकमक पाहूं लागले.
सर्वांच्या दृष्टीने एकच कुतुहल दिसत होतें व ते ह्मणजे मी दुसऱ्या
निराळ्या परिस्थितींतला मी येथें कां? असाच प्रश्न साऱ्यांचा दिसत
होता. स्वतःसिद्ध, सधन मनुष्य, आमचे हाल व दारिद्र्य पहाणेस
व आमच्या दुःखाची मजा करणेस आलेला कीं, जी गोष्ट शक्य नाहीं
ती ह्मणजे आमची कींव करणेस आलेला आहेस? असेंच मला
त्यांची दृष्टि विचारीत होती! त्यांची माझी दृष्टादृष्ट होई, पण बोल-
ण्याचा धीर होईना. बरेच वेळाने आम्हांस एकमेकांबद्दल आपलेपणा
व विश्वास उत्पन्न झाला व बोलणे म्हणजे माणुसकी सोडणे असें
मनांत वाटूं लागलें व शेवटीं जवळ उभा असलेल्यास त्यांची हकीकत
विचारली. त्यानें आपलें नांवगांव सांगितलें व आपण उद्योग मिळेल
या आशेनें येथें आलों, परंतु धंदा नाहीं. गेले दोन दिवस मी उपाशी
आहे असें त्यानें मला सांगितलें. बोलतांना. भीति व लाज यांच्या छटा
त्याचें चेहऱ्यावर दिसत होत्या. त्याचा चेहरा सुजपेला होता. पायांत
चिंच्या झालेलें फाटके बूट होतें. जवळच दारूची विक्री करणारा
उभा हातो, त्यास मी ती देण्यास सांगितलें. त्यानें ग्लासांत ओताच
क्षणही न जाऊं देता दोन्ही हातांनी तो कांचेचा पेला घट्ट धीला,
त्याच्या, उष्णतेनें त्यानें आपलें हात शेकले व सर्व दारू गट्ट केली.
हें करीत असतांना तो आपली हकीगत मला संगीत होत।, आपणांत
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प्रथम काम मिळाले, पुढें मिळेना. पुढे त्याचें पेसे पासपोर्ट वगैरे या
घरांत चोरीस गेलें व आतां त्यास शहर सोडून जाणें अशक्य होऊन
बसले. दिवसा दारूच्या दुकानांतून व मिळेल तेधून मागून आपली
उपजीविका चालवितो व रात्रीं येथे विश्रांतीस येतो व फुकट व्यवस्था

केली जाते. तो आतां फक्त पोलीस तपासाची वाट पहात हातो. कारण
पासपोर्ट नाहीं. असें समजल्याबरोबर त्यास तुरुंगांत जावयास
मिळाले असतें व त्याला शिक्षा म्हणून पायी याच्या देशास पोचते
केलें असतें. तुरुंग व पोलीस ताबा ही त्याला स्वर्गाप्रमाणे प्रिय वाटत
होतीं. ही आमची भाषा चाली होती, तोपर्यंत दुसरा इसम तेथें
आला. त्याच्या पाठोपाठ तिसरा असें तेथे लेक जमले व त्यांनीं याच
गोष्टींची पुनरावृत्त केली. किडकिडीत, नाक वर निघालेला, चेहरा
फिका व वखहीन असा तेथें आड. त्याचें अंग थडीने कापत होते.
त्याची इच्छा मी त्याच्याकडे पहावे व त्यांस अनुकूलता दाखवावी.
त्यालाही मी खावयास दिले, व जे पिण्यवारिता दारूवा प्याकूब

तोंडास लावतोय तोच दुसरा एक दांडगा, लांब नाकाचा, बोडका
व मळके कपडे घातलेला तेथें आला. त्यानें त्या मुलास ढकलून बाजूस
सारले व कांहीं पोटास मागू लागला असें होतां होतां, माझें सभोवती
बरीच गर्दी जमली. जिकड तिकडे अव्यवस्था व देवचकेची सुरू
झाली. ओरडून त्यांना, बाजून होणेबद्दल दरडावीत विचारे त्याचा
हुकूम पाळण्य करता बाजूस होत. त्यांतींल व्यवस्था करणाऱ्या
लोकांनी मला आपले रक्षणांत घेत. पण जमाव माझें भोवती जमा
हेत लागडा व मला पोटांस देण्याबद्दल य चना करून विनवू.
लागा. पूर्वीपेक्षाही त्यांचे चेहरे अधिक दीन, केविडवाणें व लीन
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दिसत होतें. मी मजजवळचे सर्व द्रव्य दिलें. अर्थातच तें पुरे पडलें
नाहीं. त्या जमावाबरोबर मी वसतिगृहांत गे रो. फारच भव्य प्रमाणांत
तें बांधदें होतें त्याचे चार भाग करून, वरील मजल्यावर पुरुषाची
व खाली मजल्यावर बायकांचीव्यवत्था केली होती. रेल्वेतील तिसऱ्या
वर्गाच्या स्तारुंची जी सोय असते, तोच नमुना येमधेही होता. जिकडे
तिकडे डीन तोंडे, कपड्यांची टतकरे, फिके व निस्तेज चेहरे,
पसरले दिसत होते. त्यांतच मी ज्यास मदत केरी होती तो इसम
दिसला. त्याला पाहून माझे अंगावर शहारे आल. मी अग्रानी आहे
असे१ं मला वाटून मी झटदिशी बाहेर पडलें व थेट माझ्या बिऱ्हाडीं
आलों. चटई अंथरलेले जिने चढून सुंदर सजविलेल्या माझ्या जागेत
मी आलों पंचपकान्नाचें जेवण दोघां वाकनिसीच्या देखरेखीखाली केर.

मला तीस वर्षापूवर्च्यी प्रसंगाची आठवण झाली. पॅरीस
शरचरा) फांशीची शिक्षा देतांना मी पाहिली होती. शिक्षा झालेला
इसम मोठ' गुन्हेगार होत-, हें मला माहीत होते. तशी शिक्षा मुद्दाम

जाणून बुजून देणेत आली होती व त्या शिक्षेचे समर्थनही मी ऐकले
होतें. पण धडापासून देवा वेळीं डोके वेगळे झा६, (या वेळीं मला
भोवळ आलं; माझ्या नसांनसांतून त्या कृत्याच्या वाईटपणाभ्यो निवे.
त्वाचा ध्वनि उमटू लागला व खून कितीही भयंकर असला तरी रक्त
तो खूनच राहणार. मात्र या खुनास खून करणेचे नीच
कृत्यांस आम्ही रूपत्थ बसून पाहून हातभात् लाव धा याबद्दल मात्र

जीवास तळमळ लागली. त्यांतलाच प्रकार मत. आज आठवला
हजारों लोक उपाशी मरत असतां, हजारो लेक अर्थनग्न स्थितींत
बेकार होऊन भटकत असतां व हजारों लेवा अन्नान्न म्हणून ह्याण
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सोडीत असतां आम्ही दररोज पंचपकानाचें जेवण ओकारी येईपर्यंत

जेवावे, अणि लोकरी' व रेशमी कपडालत्त्याचा ऐषआराम करावा.
आम्ही आपल्य ज्ञतिवाधवाबद्दल यत्किंचितही गैरलेय सोसू नये, हा
खरोखरीच गुन्हा आहे. अत्रे मत्त वाटूं लागले. हा गुन्हा सतत
अव्याहत चालू आहे. माझ्या मते दोन्हींत फरक एवढाच कीं.
फाशीचे वेळीं मी ओरडून सागू शकलो असतो कीं, हे अत्यंत निंद्य

कृत्य करूं नका; तेथें माझ्या सांगण्याचा कांहीं उपयोग झाला
नसता. पण येथें मात्र मला माझ्या जवळ असलेलें सर्व विल, कापड-
चोपड या तळमळणाऱ्या जीवांना देता आलें असतें. जोपर्यंत मी
मजजवळ जादा असलेलें अन्न व कापडचोपड दुसऱ्या नडलेल्या
माणसास देत नाहीं तोपर्यंत मी निःसंशय गुन्हेगारच आहे. ही
भावना माझी झणि आहे व अरप्रेरपर्यंत तशीच राहणार.

त्याच दिवशीं सायंकाळी मी आपल्या मित्रांना पाहिलेला
प्रकार निवेदन केला. त्याने तो शहरांतच राहणारा असल्यानें यांत
कांहीं विशष नाहीं, असें प्रकार चालणारच अशी म झी सम-
वृत घालण्याचा प्रयत्न केला. सुधारणेच्या युगांत ह्या गोष्टी अपीर-
हार्य आहेत लंडनमयेयाचपेक्षा शोचनीयपरिस्थिति आहे. त्यांत काय
आहे? अशा प्रकाराने मनावर मुळींच परिणाम हेऊ नयेत वगैरे तो
सागू लागला. मला तें सहन होईना. आवेशानें मी त्याचा प्रतिकार

करूं लागलो. मग भान मुळींच राहिलें नाहीं.. हा प्रकार पाहून
घरांतील मंडळी तेथे जमा झा १. परंतु मला राहवेना. माझा कंठ
सद्गदित झाला व म्हणालों, '' असें करून चालणार नाहीं. '' जम-
लेल्या मंडळींनीं या अनवश्यक कळकळीबद्दल माझी नालस्ती केली.
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-अव्यायारेषु व्योंपंइrएएंांरूएएएंंं?द्धढ्येंंंँंएंइrझकिडे२८ईंष्ठिंलेंमंडळी दुखवावयाचीं काय? जरूर. वह?लमुर्टींटे-लीं
ही त्यांत प्रथम तथ्य वाटलें. पण माझा अंतरात्मा मला बसू देईना.
मी करीत आहे तेंच बरोबर आहे, असें खास वाट लागलें व माझी

तळमळ रहीना
शहरांतील जीवन प्रथम मजा नवे ( नाविन्यपूर्ण) व अ.

परिचित होतें. पण अनुधवाने मला तें त्याज्य व नकोसं वाटू लागलें.
मला या चैनी व डामडौलाच्या राहणीचा वीट येऊ लागला त्यामुळें
माझ्या अंतःकरणांत वेदना उत्पन्न होऊं लागल्या. मी करी; पण
ज्या ज्या वेळीं भव्य शृंगारेले दिवाणखाने, गाड्या-घेडी, नाटक.
गृह व नाच हे माझ्या दृष्टीम पडत त्या वेळी मी गियाविन गृहांत
पाहिलेला देखाव मूर्तिमंत दारिद्र्य माझ्या डोळ्यापुढे दत्त म्हणून उभे
राही गं दोन्ही गोष्टींचा अन्योन्य संबंध खास असच पाहिजे
अशी माझी खात्री झाली व मी अपराधी आहें ही भावना दृढ होत
चाली. पण दुसऱ्या कल्पनेनें लवकरच ही माझी भावना अस्पष्ट

होऊं लागली. ज्या ज्या वे ७ म् ाझई हे मत मी माझ्या स्नेह्यांना

मागत असें त्या वेळीं मी मनाचा मऊ व कनवाळू असल्यानें दुस-
ऱ्यांच्या हा चा परिणाम कझे मनावर अधिक होतो अशी माझी
समजूत त घालीत. अर्थांतच मला माश्या या गुणाबद्दल समाधान व
अभेमान वाटे व जी. लाज व जो पश्चात्ताप प्रथम मला होई तो
नाहींसा झाला. मला माझ्या औदार्याबद्दल व त्याचे प्रदर्शन करण्यांत
स्माधान वाटूं लागलें. चूक घडती आहे ती माझ्या ऐषआरामात
नसून परिस्थिर्तच तशी विचित्र झाली आहे. माझी राहणी बदलून
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जगास तर उपयोग नाहींच, पण माझ्या आप्तेष्टांना व भाईबंदांना
त्यामुळे वाईट वाटण र असें मला वाटूं लागमें. साहजिकच शक्य ती
मदत गरजूंना करणें व त्याची परिपिथीत सुधारणे हा एकच मार्ग

मला दिसूं लागला मला जग उदार, कनवाळू व आर्तितास ०दत
देणारा म्हणूं लागलें. पण रूरोखर माश्या मनाचे त्यामुळें साधन
होईना! विचार व कल्पना यांच' पगडा बरेंच वेळा स्दूसद्विवेक
बुद्धीवर बसतो, त्यांतलाच हा प्रकार असें मला वाटूं लागलें.

त्या वेळीं ऐनसए चालू होतें. या गोष्टीचा फायदा करून
घेणेचा विचार मी केला. श्रीमंत लोकांच्या भेटी घेऊन या दारिद्रग-

बद्दल त्यांच्या मनांत करुणा उत्पन्न करावयाची व त्यांच्या मदतीन
घरोघर हिंडून, त्यांची कोणाची काय स्थिति आहे व कोणात काय
गरज आहे य ची चौकशी करून पैशाची व काम पुरविण्याची 'दत
त्यांना देण्याच मी संकल्प फेल'. कायमचीच एफ संस्था या काम।-
करितां निर्माण करणें व भागव तूने त्यांच्याकडे कामगिऱ्या देऊन
दारिद्याव पाया मुळांतच काढून टाकण्याची तजवीज अधिक श्रेय-

स्वार आहे असें ठरविलें. नंतर या मनाच्या टोंचण्या नाहींशा झाल्या.
व? दु।ण लाही सुखाने गाडीघोडी उडमिता येतील असो स्षतःशा भा
ऽ५
अंत कला.

हा कल्पना लोकांच्या पुढें लेखरूपानें कोंडण्याला विचार ४
केला. परंतु प्रसिद्धीपूर्वी मीं श्री ' त लोकांना ग् हून त्यांच्यापुढे मीं
.माझें विदार मांडले. पण पण-ईरिक सहानुभूति शिवाय त्यांची
याबद्दल अधिक जिज्ञासा दिसली नाहीं. ' आपले विचार मला पटलें
पण आपल्या डोकांना त्याची किंमत नहि',' अभेही तबोलून दखिस्त.
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त्यांना विचार पटत नव्हते अगर त्यांची स्वतःची इच्छा तशी
नव्हती असें नसून कांहीं तरी आगंतूक कारणें त्यांना या गोष्टी-

पासून परावृत्त करीत होती. ज्यांनीं मला मदत देण्याचे कबूल केलें,
त्यांनीं प्रत्यक्ष मदत देतांना उडवाउडवी केलीच. मनुष्यांस एखादी
गोष्ट मनापासून पाहिजे असली म्हणजे तो जसा चटकन् खिशांत
हात घालतो व विचाराची सब न सांगतां चटकन् पैसे खर्च

करतो तो प्रकार मला या कामी कोठेच आढळला नाहीं. थिएटर-
मध्ये नाटकाची तिकिटं आठ आठ दिवस आगाऊ काढून ठेवत्ठेली
व शेकडो मैलांवरून धावत येणारी मंडळी नित्यशः दिसतात. पण
मला या कामी हा उत्साह कोठेच आढळला नाहीं. हिंडता हिंडता
मी शेवटीं एका घराजवळ आलों. दाराशी रस्त्यावर गाड्याघोड्यांची
गर्दी व शिपाईच्याद्यांचा जमाव दिसून आला. घरांतील मुख्य दिवाण-
खान्यांत पुरुष व बायका रेशम। व लोकरींच्या कपड्यांनी सजलेली,
अंगावर जडजवाहीर घालून मिरवत असलेली मला दिसली. चदा,
सोलर, बिस्किटे वगैरे खाद्य-पेयांची लूट चालली होती. हजारों रुप-
यांचा चुराडा चालडा होता. लाख रुपये त्यांच्या इतमामाकरिता
खर्च होत होतें. पण ज्या कामाकरिता तें जमले होते त्या मानानें
कित्येक पट हा खर्च होतहोता. मला हा सर्व प्रकार पाहून विषाद
वाटला. म माझें काम करावयाचें 'होतें, पण मला त्यांत विशेष
उत्साह वाटला नाहीं, 'तथापि मी उपक्रम सुरु केला. तेथील मंडळी.
पैकी कोणी पैशाचं मदत 1 नाचारली तर केणी णरीव लोकांतून
हिंडणे ह आपणांस कमीपणाचे वाटतें असें ' साणितले, एवंच
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ज्याने त्यानें आपापल्या परीने नन्नाचा पाढा वाच ठा. कांहीं दमबाज-

दार लोकांनी या शहरांत श्रीमंत लोकांनी आधींच मदत केली आहे,
आतां नवीन पैसा मिळणे शक्य नाहीं असें सांगितलें. माझें
काम कल्पनेप्रमाणेच झालें. शेवटीं मी घरीं जड अंतःकरागाने परत
आलों, व निजणार तोवर माझें मन मला खाऊ लाग५. मी कांहीं
तरी वाईट गोष्ट करीत आहे असें मला वाटूर लागलें. पण मी या
गोष्टीस आरंभच केला असल्यानें लाजेखार तरी मला हें चालविणे
भाग होते.. मी या माझ्या मनाच्या वोचणीस न जुमानता माझें
काम च लू ठेवलें.

माझा लेख मी प्रफिद्धीकरिता पाठविला. मला तो वाचून
असमाधान उत्पन्न झालें व माझ्या डोळ्यातून अश्र गळू लागलें.
थेर्यानी वाचला त्यांच्या मनास हुरहूर लागली. मी खानेसुमारीच्या क ये.
कारी लोकांना याबद्दल विचारले; पण कोणाचीही काम करण्याचा
अगर मदत देण्याची तयारी दिसगनाही.. त्यांनीं माझ्य कार्याबद्दल सहा-
नुभूति व्यक्त के ७१ व माझ्या चुका मला दाखवून माझ्या- कायाचे
अशक्यच दाखवून दिलें. कित्येकांनीं असंतोष व्यक्त केला व प्रत्ये-.

काच्या चेहऱ्यावर हा अव्यापारेपुर व्यापारावद्दल आपली चांगली हजेरी
घेणे जरूर आहे अशीच भावत--। । २सून आ. एकदोघांनी नैतिक-
दृष्ट्या ही गोष्ट केली पाहिजे अशीं. कबुलीही दिली. खानेसुमारीत
क म करणाच्या विद्यार्थ्यांनाही मी- हाच मज विचारला व त्यांच्या-

कडूनही असेंच उत्तर आलें. माझ्या लेखाचाही तोच प्रकार झाला.
प्रत्येकास विचार पटत; पण जो तो त्याची निरर्थकता व
आवश्यकता पुढें करी. जो ती समाजांत वावरत असलेली एकमको-
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बद्दलची बेफिकीरीबद्दल कसून टीका करी, मात्र स्वतःबद्दल कोणीच
विचार करीत नसे. माझ्या अंतःकरणांत मात्र एकंदरींत हें बरें नव्हे
असें वाटे व हा आपला उद्योग निरर्थक आहे अशी मनाची समजूत
झाली. पण मी लेख लिहून माझा उद्योव आधींच सुरू केला होता.
अर्थातच त्याला धरून पुढे चाढणें मला भाग होते

माझ्या विनंतीसमान देऊनशहरांतील एक माग मला खानेसुमरी
करितां म्हणून दिला, पूर्वी हा भाग एका व्यापाऱ्याचा होता. परंतु

ही त्यांची मालकी राहिली नव्हती. हा भाग म्हणजे दारिद्याचें
माहेरघर होते. एवढेच नव्हे तर दुर्गुणानी पूर्ण भरलेला होता;
म्हणून मी. हा भाग मुद्दाम मागून घेतला होता. प्रत्यक्ष सेनससपूर्वी
मी रेया भागाची. पूर्ण तपासणी करण्याकरिता गेलों. प्रथम मटा तेथें
दोन १. बर्फावरून घसरण्याचा खेळ खेळत असलेली दिसए१.
अंगावर चिंच्या होत्या व शहरांतील मुलांप्रमाणे चलाख व जरा
कर्भटही' होती पुढेंच कोपऱ्यावर एक बाई तोंड सुजलेली, खोकत
चाललेली व छातीत घरघर आवाज करीत असलेली आढळली. मला
पाहतांच तीं पैशाचीच मदत मागावयाची; पण या वेळीं ती मुलांकडे-
वोट दाखबून .' पहा काय उपद्याय चालविला आहे तो. केवळ
खट्याळपणा करण्याची वृत्ती ओ' असें म्हणाली. हें बोलणे त्यांना ऐकू
गेलें असावें. त्यांनीही तिची हजेरी' घेतली तिने बूट चोले होतें
असें त्यानें सांगितले. वाटूनही लाखोली वाहिली. अशाच तव्हेचें
रिकामपणचें उपद्याप व प्रकार मला बरेंच पहावयास मिळाले ह्या

भागांत आतील बाजूस ज्या वेळीं मी गे त्या वेळीं तेथें मनस्वी
घाण दिसून आली. जिकडे तिकडे अस्वच्छता व घाण. हा
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प्रकार, पहात उभा आहे तोवरच एक मुलगी अंगाने सडपातळ व
भिकार कपडे घातलेली पळत आली. तिच्या मागोमाग एक मुलगाही
तिचा पाठलाग करीत येत होता. त्यानें तिला पकडले व

'' आतां तुझी सुटका कशी होत पाहूं '' असें तो तिला हासत
म्हणाला. तिनेही उडवामुडवीचीं उत्तुरे दिली. परंतु मी दृष्टीस पड-
ताच मला तिने '' कोण पाहिजे 'म्. असा सवाल केला. अर्थातच मला
कोणी नको होते मी आयला गोंधळून पुढें चालू लागल. ह्या प्रका-
रौत कांहीं विशेष होते असें नाहीं; परंतु त्याना मुदत करून त्यांचें
हाल कमी करावे म्हणून उद्योगास प्रवृत्त झालेल्या मला आतां निर-
ळीच दिशा दिस लागली. यांचा वेळ बराच रिकामा असतो. खाणे-
पिणे व कपडालत्ता देणे यावर ब माझी जबाबदारी संपली नसून
त्यांच्या आयुष्याचा काळ काहीतरी उपयुक्त कामांत त्यांचें क-
ल्याणहोईल अशातचेने घालवावयास पाहिजे, त्याना? आपल्या-,
प्रमाणेंच मनोविकार आहेत,आल्हच्यापमाणेच संसारीक प्रश्न आहेतयक्ति '

पूर्ण जाणीव मला आली अर्थातच मला माझ्या अंगीकृत कार्याचं
महत्त्व व अवघडपणा व त्या मानानें अत्यंत अल्प असें माझें सामर्थ्य

प्रत्ययास आलें.,या अभागी डोकाचे वर्गीकरण करणेचें झाल्यास त्यांत तीन प्रकार

होतील. पहिला वर्ग ज्या लोकांची पुर्वीची चांगली स्थिती रे-७ अहे
पण ती परत येण्याची अपेक्षा करीत आहेत.अशाचा दुसरा व?, निरा-
श्रीत ब यका याची ख्या बरीच देत४. तेत -रा वर्ग मुलांचा सर्वात

पहिल्या वर्गाचें लोक ल्ल। अर्धव अ ढळले बहुतेक घरांतून मला:

या चळईच्या म लकानें मगईती करून देतांना '' तुमच्य -रतीची
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येथें अपेक्षा मुळींच नाही. फक्त एक दिवस दारूचे व्यसन याने
सोडले म्हणजे झालें औ, असें सांगितलें. प्रत्येकांची- स्थिती खाला-
वलेदी दिसत होती. ज्या वेळीं मालक हाक मारी त्यावेळीं पुर्गूश्रमीचा
संपन्न असा कोणी तरी मनुष्य झिंगलेल्या स्थितींत हळूंच येई.
जर तो शुद्धीवर असेल तर त्यास सांगितलेले काम तो स्वखुषीने
करी. आपकी माहिती करून देणारे पत्र ते। मोठ्या डौलाने पुढें
क्री. व औपचारिक आदरातिथ्याच्या प्रसंगीं. पोक्तपणा व विद्वत्ता

दाखवी. आजूबाजूचे लोक नेहमी त्याची टवाळी करीत पण या प्रसंगीं

आपले शिक्षण आपले विचार किती थोर आहेत व इतरापेक्षां आपण
कसें सुबुद्ध आहोत याचे प्रदर्शन तो चांगदे; प्रकारें करी. त्यास
आपल्या पूर्वाश्रमातील लोकामध्ये मिसळण्याची हौस वाटे व ज्या ज्या

वेळीं मी (-यांना त्यांच्या आयुष्याबद्दल हकीगत विचारी त्यावेळीं- मोठ्या
उत्सुकतेने द्ये. सर्व हकीगत पंगत. आलेल्या संकटपरंपरे)। वर्णनें देत व
पुनः गतवैभव आपलें होते व तें मिळेल अशी अपेक्षा दाखवीत. अशाच
डोकांचा भरण। चहंकडे दिसे. एक चाT तर या पूर्व लोकांनी भर-
त्येकी दिंसकीं. आदमासें चाळीस ठोक घरांत स्वप्न पडून होतें याच्या
इतकी हतरपीची स्थिती दुसरीकडे कोठेच दिसून आबी नाहीं.
प्रत्येकजण चागल्या खानदानीच्या घराण्यांतला असें. कोणाचा
बाप, तर कोणाचा काका, कोणी स्वतः तर कोणाचा भाऊ संपन्न

स्थितींत ते. परंतु स्वतःच्या उचललं, दुसऱ्याच्या अपहिष्णुतेने
किंवा फेवदुर्विपाकाने यांची स्थिती खानवरेटल। होत. वृद्ध 'पोटास
भरपूर नसल्यामुळे हातापायात निर्जीव असें दिसत. तरुण फिके
चेहरे करून हिरमुसल्या तोंडानें आपण भिक्षेची याचना करीत
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आहोंत असें दर्शवीत. प्रत्येकांत फक्त प्रमाणांचाच फरक, स्थिती

मात्र एकच.
आजच्या परिस्थितींत त्याना या गलिच्छ, हीन, नादान ला.

काशी प्रसंग काढावा लागत होता व्यसनांत सांपडलेलें, दरिद्र्याने
गाजलेले, अर्धपोटी व अर्धनग्न स्थित,. त्यांना पूर्वाश्रमीची आठवण
होई व सर्व विचार व कल्पना गत आयुष्याकडेच धाव घेत चालू
स्थिती त्यांना असमाधानकारक, निंद्य व आखाभाविक अशी वाटे

प्रत्येकाला भूतकाळ व भविष्यकाल यासंबंधीच मनोराज्ये
निर्माण करण्यांत आनंद वाटत होता. पण वर्तमानकाळ सुधारण्यांन
लागणारी साधी तरतूद मात्र त्याना करतां येत नसे. ही मनोरा
करण्यांत कोणाची पांच तर कोणाची दहा तर कोणाची तीस अशी
आयुष्याची वर्षे फुकट गेलेली होतीं व जात होती.

कोणी म्हणे कीं जर माझें गहाण मला सोडवती आलें तर
काय मजा होईल! दुसरा म्हणे कीं, मला फक्त उंची पोषाख मिळ-
ण्याची फुरसत कीं अमक्या तमक्याच्या वशिल्याने नोकरी काढतोच.
तिसरा खणे कीं माझ्या असलेल्य मिळकतीबद्दल दावा लावून जर
कवजा घेता येईल तर किती बरें होईल. असें एक ना दोन अनेक
प्रकार ऐकण्यास मिळत. प्रत्येकाला कांहीं तरी दुसऱ्याच्या मदतीची
अपेक्षा असे व ती जर मिळेल तर आपण सुखानें कालक्रमणा करूं
असें त्यास वाटे.

मी लोककल्याण करणारा या अभिमानाने चहूकडे पहात
होतो. या अभिमानाचा पडदा माझ्या दृष्टीवर जर नसता तर या
लोकांची ही परिस्थिती, हू? असंतोष बाहेरील मदतीने सुधारणार
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नाहीं, त्यांनीं आपली रहणी व आयुष्याच मार्ग वदलणे जरूर
आहे, हें माझ्या तेव्हांच लक्षांत आलें असतें. त्यांची कोणत्याही
रीतीने असामान्य व अगदीं निराळी स्पिती नसून इतर लोकांच्या
प्रमाणें, तुमच्या आमच्या परिस्थितींत तें होते. मला माझेंच प्रतिबिंब
या लोकांत दिसून आलें मी स्वतःच रनर आपल्या जीवनक्रमाचा
विचार केला असतां व तें या लोकांच्याशी तुलनात्मक विचारानें
पाहिले असते तर मला दोहीमध्यें अंतर कांहींच आढळले नसतें.

माझें स्नेही सोबती जरी आरामशीर बंगल्यांतून व के-
आरामांत रहात होते तरी त्यांची स्थितीही या लोकांच्या प्रमाणेंच
असंतोषाचीच होती. प्रत्येकास आहे ही स्थिती नको होती व तेही वरील
लाकांप्रमाणें भविष्यकाळाच्या मनोराज्यांत दंग होते. त्यानाही आपणांस
कष्ट न करतां व्ययत्थित रहावयास मिळावे असें वाटत होतें. आपण
श्रम कमी करून दुसऱ्यास आपल्याकरता श्रम अधिक पडावे हीच
प्रत्येकाची मनीषा मी जर पूर्ण विचार केला असतां तर ही गोष्ट

मला प्रथमच करावयास पाहिजे होती. दुसऱ्यास मदत देण्याच्या
हेतूने मी त्यांच्याकडे जाऊन विचारपूस केली, त्यांची परिस्थिती
अवलोकन केली व मला हेंच आढळून आलें कीं, त्यांनी, आपल्या
आयुष्याचा मार्ग बदलल्याशिवाय ते सुखी होणार नाहींत, दुस-
ध्यास उपदेश करणाराने आपण तसें स्वत: झालें पाहिजे व तसें
करण्यास मला माझी स्वतःची रहाणी बदलणे भाग होतें.

या लोकांना पौष्टिक अन्नाच्या जरुरी'पेक्षा जिव्हालौल्याची
अपेक्षा अधिक होती व सना वाढविण्याच्या बाबतीत,या लोकांना मदत
पाहिजे होती. मला खरोखर अशीं मदत कोणासच करितां आली
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नाहीएक् दोघांना मदत करून पहिली, पण त्यामुळे त्यांची -थिती स-
माधानकारक तर झाली नाहीं पण उलट ते फिकीरींत पडलें बुडत्याचा
पाय खोलांत ह्मणतात तो असा.

दुसरा अभागी वर्ग झणजे- चारित्र्यहीन स्त्रियांचा यांचा भरणा
बराच दिसून आला. यांना मदत करण्याच्या माझा प्रथम इरादा
होता. आमच्या सोयासाठी आम्ही आमच। कामाच क्रम आरयुनू
घेतला. घरांत जातांच आम्ही प्रथम तेथील पालकांची चौकशी कीत
होतो दुसरा इसम ठिकठिकाणी जाऊन जरूर ती माहिती गोळा
करी याप्रमाणे अ ह्मी एका घरांत शिरलो. बरोबरचा विद्यार्थी मालकाच्या
शोधास लागला. मी तेथे बवलेल्यांना माहिती विचारण्यास सुरवात
केली. तेथें बसलेल्या वृद्ध गृहस्थांस व बाईस मी हकीगत विचा-
रण्यास सुरवात केली तो मनुष्य सध्या रिकामा होता. बाई (वयग-
ज्याची बायको होती. पुढें मी तिसऱ्या खोडींत शिरड. तेथें एक बाई
होती तिला समोरच निजलेल्या मनुष्याबद्दल विचारले. लिन तो
' पाहुणा ' आहे असें सांगितले. तिने आपण एक शेतकरीण अस-
ज्याचे सांगितलें मी तिला धंदा क य असें विचारिगे. तिने हसण्य स
सुरवात केली. पण माझें उत्तर न मिळाल्यामुळें मी पुन्हा सरळ तोच
प्रअ केला ' मी घरीं असतें ' असा तिने जबाब दिला मल बोध
झाला नाहीं मी पुन्हा आपला चरितार्थ कसा चालतो असा प्रश्न

केला तिने उत्तर न देतांचे हसण्यास सुरच त केली. आमची भाषा
चालली शेजारील (केलींत ऐकू जात अज्ञावी, कारण तेधून? बाय-
कोंचा आवाज तोही अत्याच्या भापणाबद्दल हसण्याचा भला ऐकू
आला इतक्यांत तेथील मालक तेथें आला. त्यानें म झे प्रश्न व त्या
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शहरांतील वरील लोकांची स्थिती सुधारण्याचे प्रयत्न मी
करीत होतो. एका बुडल्यानं दुसऱ्यास वाचविण्यापैकीच हा प्रकार
होता. माझीच आधी धडगत नव्हती. मी ज्या पायावरउभा होतो
तोच मुळात कच्चा होता. त्याला धर नसल्याने माझ्या खालील
जमीन जात चाली होती. मग मी दुसऱ्यास वांचविणार कसा?
बाह्य साधनानी त्यांची स्थिती सुधारण्याचा मी प्रयत्न करीत होतो.

मला माझ्या आयुष्याची दिशा चुकलेली व ती तशी असून
भागणार नाहीं हे कळून चुकले होतें. परंतु त्यामुळें स्वतमधे,
स्वतःच्या राहणीमधे व आचार विचारांमधे फेरफार करण्याचें बाजूस
ठेवून भी दुसऱ्यांची स्थिती सुधारण्याच्या मार्गास लागलो. मी
शहरांत रहात होतो. अर्थात तेथील लोकांची स्थिती सुधारण्याचा
प्रयत्न मी करून पाहिला परंतु मला ते या परिस्थितींत अशक्य
वाटले, व शहरांतील आयुष्य व तेथील दारिद्र्य या संबंधी मी
विचार चालविला. ६ शहरांतील राहणी व तेथील दारिद्र्य ' याचा
अर्थ काय? मला शहरांतील लोकांना मदत कां करतां येऊ नये?
याचा विचार मी केला. मला त्यांना कांहीच मदत करतां येत नाहीं
कारण एक तर त्यांची संख्या अत्यंत मोठी व दसरे त्यांची स्थिती
खेडेगावातील गरीब लोकांच्यापेक्षां भिन्न. शहरांतच त्यांची संख्या-
मोठ्या प्रमाणांत क? व त्यांची शिथतीही भिन्न कां? दोन्हीचे
उत्तर ते. येथें शहरांत उपाशी मरणारे लोक खेडेगावांतून येऊन
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येथील श्रीमंत व संपन्न लोकांभोवती अन्नाच्या आशेनें गोळा झालें,
त्यांचे वैशिष्ट्य झणजे रवड्योतन तें किंवा त्यांचे वाडवडील अन्ना-

०.करितां शहरांत आले. ६ उपनिविकेकरितां आलें ' याचा अर्थ

काय? याचा आपण खोल विचार केलांत तर खरोखरीच आद्वणांस

हसू येईल इतकी विचित्र गोष्ट आहे. जेथे सभोवार झाडी आहे.,
लाकूड फाटा आहे, मुबलक धान्यधून्य व ढाणागोटा आहे, स्वच्छ

स्वा पाणी आहे, जनावरांना चरण्याची व द्रुवदुपत्याची दाण नाहीं
अशा खव्यांतून निघून शहरांत-जेथें झाडेझुडे, गवत, कडवा
येवढेच नव्हे तर पेराऊं रानही मिळण्यांचा संभव कमी, येथें रस्त्याची
धूळ व गिरण्याचा धर यांचा सुकाळ. तेथें अन्नाकरिता-पोटाकरिता
जमलेत? याचा, या पोटभरण्याचा अर्थ तरी काय? जे भरतात व
जे भरवितात त्यांना तो कळला आहे काय?

हजारो लोकांशी, श्रीमंत गरीब सर्व दर्जाच्या लोकाशी
मला विचार विनिमय करण्याचा प्रसंग आला. .याबद्दल मी त्यांना
विचारले पण सर्वांचे उत्तर एकच. ' मास्को हे संपत्तीचे आगर
आहे. येथें सर्व कांहीं मिळू शकते. येथें आमच्या निर्वाहास
लागणारी सर्व साधने, धान्यचून्य, कापडल्ब्त्ता, जनावरे, गाडीघोडे
काय पाहिजे तें मिळते.' पण या सर्वांची उप्तत्ती कोठें? खेडेगांवीच
ही निर्माण होतात व खरें संपत्तीचें उत्पत्ती स्थान तेंच. असें असतां
हा द्राविडी प्राणायाम कां? व शहरांतील लोकांच्याकरितां खेड्यांची
लूट कीं झणृरन?

या संबंधी मी पुष्कळ विचार विनिमय केला. मला याच्या
मुक्ताशी दोन कारणें दिसली. एक खेड्यांतील लोकांना आपला
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माल शहरांत विकण्याकरितां येन भाग पडते व दुसरें शहरातलि चैनी
व मिनाशी, खेड्यांतील लोकांना चैनीकरितां इकडे यावयास
लावतात. धान्यधून्य खरेदी-विकीकरतां शहरांशी खेड्यांतील लोकांचा
संबंध येतो हें खरें. पण तितकेच खरें हें आहे कीं, शहरांत कमी
श्रमाने पैसा मिळतो व येथील डामडौल, छानछोकी व चवचालपणा
यांनी त्याचें चित्त मोहून नाते. तेथें त्याला चैन करतां येते.
दिवसांतून तीन तीन वेळां चहा घेणेस सांपडतो. प्रसंगी उपवास
काढूनही दारू झोकत येते? नाटक सिनेमा करतां येतात! ही
खेडेगावांत कोठून मिळणार!

सर्वांच्या मुळांशी कारण एकच. ' धनोत्पानदन करणारे
निराळे व धनसंचय करणारे निराळे. ' पहिज्यांच्या हातून दुसऱ्या
वर्गात संपत्ती चालली आहे. धान्यधून्य सर्व प्रकारचा दाणागोटा,
गाई, अशी, बकरी, मेंढ्या अंडी, भाजीपाला बटाटे वगैरे नाना-
तव्हेच्या जिनसा, संपत्तीची विविध रूपे, खेड्यांतच निर्माण कराव-
याची व त्या सर्वाची मालकी, व सर्वांचा प्रसार शहरांतून
करावयाचा. लक्षाधीशांच्या स्वाधीन करून त्यांनीं तो दुसऱ्या
मोठ्या ठिकाणी पाठवावयाचा. हें सर्व कशाकरता? तर
शहरांतील सुखसाधनें, चैन पाहिजे म्हणून. प्रसंगी जरूर ते सर्व
विकून शहरांत जावयाचेच तेथें त्याठिकाणी मिळालेल्या पैशांतून पुन्हा
निर्वाहाची साधने परत खरेदी करावयाची व मनास भरळ पाडणारी,
मोह पाडणारी शहरांतील राहणी अनुभदावयाची

सर्व ठिकाणी, जगभर आज ह; प्रकार दिसतो! शेतकऱ्याची
संपत्ती दलाल, खरेदीदार, व्यापारी, अधिकारी वगैरे लोकांच्या हातीं
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ही खेळते त्यांना तिचा उपयोग पाहिजे असतो अर्थांतच शहराशिवाय
ही गोष्ट शक्य नसते. खेडेगावी ते दूर असल्यानें, संपत्तीनें मिळणारी
सर्व चैनीची साधने मिळत नाहींत हें एक व दुसरें संपत्तीचे खरें
सुख जें आहे तें मिरवण्यांत, लोकांच्या दृष्टीस पडण्यांत, मी इतरापेक्षां

अधिक संपन्न, अधिक सुखी आहे, हें मिरविण्यांत आहे.
पोट भरण्यास आलेला मजूर आपल्या भोवती हा सर्व चैनीचा,

प्रकार पाहून मनांशी काय विचार करत असेल? आपणच इतके श्रम

कां करावेत? त्यापेक्षा व्यापारउदीम, अडतपणा, दलाली, प्रसंगी

छचेगिरी करूनही 'थोड्या श्रमांत जर हजारों रुपये मिळवून चैन
करावयास मिळेल तर ते आधिक बरें' असे त्यांस वाटल्यास नवल वाव

शहरांत चालू असलेल्या या दृष्टीस जबाबदार कोण?
आधीच ना! ही राहणी आमच्या इतकी अंगवळणी पडलेली आहे
कीं, शेकडो रुपये अनाठाई उडवणे हे आपणांस नित्याचे होऊन
बसले आहे. शेजारी भुकेने व तापत्रयानें होरपळत असतां आपली
जरूर अधून हजारो रुपये नाचाकरितां व जलशाकारती उडविणारे
हरीचे लाल आज आपण पहात नाहीं कां? ज्यांना ५-४ रुपये
आपल्या निर्वाहाच्या साधनांस, जगण्प्रांस पाहिजे असतां ते मिळत
नाहीत, त्यांच्याच दृष्टीपुढे हा पैशाचा चुराडा होत आहे! ज्याला
कराच्या ओझ्याखाली राबावे लागते, प्रसंगी आपल्या जिवापेक्षांही
प्यार असे कोकरू, मेंढरू विकून सरकारची भर करावी लागते,
त्याला दारूच्या व सोडावॉटरच्या शेकडो बाटल्या फुटतांना दिसाव्यात
व पाण्यासारखा पैसा उधळलेला पहावयाचा प्रसंग यावा हें उचित
आहे काय? तो जरी गरीब असला तरी मनुष्यच आहे. त्याला
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असती ' असें सण. मग बिचारा मजूर, लाखों रुपयांचा, चैनींत
चक्का पूर उडतांना पाहून व रेवाला जरूरीच्या जिनसा मिळवि-
ण्यासही साधन नाही, हें जाणून तो स्वस्थ कसा राहील १ ही गोष्ट

आपण डोळ्याआड करून चालणारं नाही.
एकाने चैन करावी व दुसऱ्याने उपाशी मरावे, हे त्यांना

खपत नाहीं. प्रथम त्यांना त्याची चीड येते. सवयीने पुढे तें अंग-
वळणी पडते. ते तेंच करूं लागतात. ज्यांना जमते ते ऐदखाऊ
होतात. ज्यांना साधत नाहीं ते मग कुंटिणखाने व देकार घरांची
भरती करून आपला जीवनक्रम चालवितात.

दोन वर्षांपूर्वीं मी एक छोकरा खेडेगावांतून नोकरीकरितां
आणला. त्याचे इतर लोकांशी जमेना खणून त्याला नोकरीवरून दूर
केला. पुढे तो एका व्यापाऱ्याचे एथें राहिला. तेथें चित्रविचित्र पोषाख
करून व कंबेरस एक साखळी बांधून तो त्याच्या मालाची जाहिरात
करीत हिंडे. दुसरा नोकर त्याच्या जाग ठेविला. तो दारूबाज
निघाला. तिसरा ठेवला, त्याचाही तोच प्रकार. दारूने झिंगून, कपडे
धुळींत मळबून देकार घरांसी तो बयू लागला.

चवथा एक नोकर ठेविला तो दारू पिवून अजारी पडूं
लागला. अशी अनेक उदाहरणे नित्यशः शहरतून दिसतात. चैनीचे
पदार्थ, ह्या तेथे नित्याच्या जरूर! गोष्टी होऊन बसतात. घडाळाकरितां
सायकलीकी)ता पैसे मागणारे लोक आपणांस भेटतील. असाच प्रकार

माझें प्रत्यक्ष अनुभत्रास आला, एकदा तर एका वाईने वाईट संबंध
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नोकराशीच ठेविला. शेवटीं त्याला दूर करणें भाग आले. हीच स्थिती
एका मोलकरीण तरूण मुलीची झाली. तिला दूर करतांच तिने सरळ
कुंटीणखान्याचा मार्ग धरिला व दुकान लावून धंद्यास सुरवात केली.
हा सर्व कशाचा परिणाम?

आम्ही आपली दृष्टी सभोवार टाकली नाहीं. आपल्या आच-
रणानें, आपल्या राहणीने कोणते जंतू समाजांत पसरवित आहोंत
याचा विचार करीत नाहीं. आमच्या चैनीने व वागगुकीनें, या
लोकांची ही स्थिती निर्माण करीत असतो व मागाहून तीं सुधारण्याचा
विचार करूं लागतो. अशा तऱ्हेने, मला शहरांतील दाशिष्ट्य दूर
करणे कां अशक्य आहे हे समजले. प्रथम ज्या गोष्टींची गरज
खेडेगावातील लोकांना आहे त्या वस्तु मी माझवेसेवर शहरांत
आणतो. दुसरे असें कीं त्या सहाटयानें मी त्यांना लुबाडून
त्यांच्या जिवावर चैन चालवितो. ही गोष्ट त्यांच्या दृष्टीसमोर घडत
असल्यानें, तें हलक्या व अनैतिक मार्गाचा अवलंब करून, ही लूट
परत घेणेंचा मांग चालू लागतात.

दुसऱ्या तऱ्हेने. विचार करतां हेंच तत्व मला दिसले. शहरा-
तील माझे माहितीचे गरीब व अनाथ लोक होते. पण त्यांच्यांत सचोटी
कमीहोतीनिष्कपटता मुळींच नव्हती. सर्वजण मला मनुष्य समजतनसून
मी एक त्यांच्या मदतीचें साधन आणून ते मजकडे पहात. मला
त्यांच्याशी सहकार्य करितां येईना, त्यांच्यांत मिसळणे शक्य नव्हतें
अर्थीतच ज्याची खरी परिस्थिती माहीत नाही त्यांस मदत को व

कशी करणार!
प्रथम प्रथम मीं याबद्दल त्यांना दोष देत होतो, परंतु
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माझ्या स्नेह्यानें माझी चूक मला दाखविली. एके दिवशीं मी माझ्या

बहिणीसी गप्पागोष्टी करीत बसलों होतों, चित्र मला माझ्या काम-
गिरीबद्दल विचारिले. मी मोठ्या आनंदाने व अभिमानाने माहिती
देत होतो. अनाथांचे रक्षण क्ये होईल, पोरकी पोरे कशी सांभाळता
येतील वगैरे बद्दल भाषा चालू होती. माझी बहीण मला माझ्या या
कामगिरी बद्दल सहानुभूती दाखवीत होती. हा प्रकार माझा स्नेही
पहात होता. मला त्याच्या मदतीची अपेक्षा वाटू लागली. मी मुद्दाम

त्याला या बद्दल काय वाटते झवून विचारले.
' सर्व निरुपयोगी आहे ' तो सणाला. ' कां? ' असे मी

विचारलें' आपण करीत असलेला मार्ग चुकीचा आहे. त्यापासून
कांहीं निष्पन्न होणार नाहीं ' असें त्यानें सांगितलें.

'हजारों निराश्रितांना मदत निरुपयोगी? निराश्रितानाआश्रय,
क्षुधिताना अन्न व नग्नाना वस्त्र देणे निरुपयोगी? मग जगांत उपयो-
गाचे काय? ' असें मी विचारले.

' हे सर्व समजले! परंतु आपण .योग्य मार्गाने जात नाहीं.
मदत करण्याची ही पद्धती नव्हे. ररूयानें हिंडतांना लोक तुह्यास

मदत मागतात, तुम्ही देता. हा काय धर्म? आभिक उन्नतीची
त्यांस मदत करा. त्याला शिक्षण द्या. केवळ त्याची बोळवण
करण्याचा मार्ग सोडा ' तो म्हणाला.

६ हजारों लोक दुःखांत अन्न वस्त्राविणें तळमळत आहेत. हे
आपणास माहीत नाहीं काय? एका मास्को शहरांत वीस हजार
लोक आहेत हे आपण विसरता वाटते! त्यांना मदत न देणे, खुशाल
मरू देणे शहाणपणा होईल?' असा मी प्रश्न केला. त्यानें स्मित
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केले. ६ वीस हजार! एका रशीयांत घरे किती आहेत ६ एक लाख '

असे तो म्हणाला ' पण त्याचें काय? भी विचारले 'त्याचे काय '?
असा प्रश्न करून सतेज नेत्रानी तो मजकडे पाहूं लागला.
प्रत्येकनण त्यांतील लोक वाटून घेऊ म्हणजे झाले. मी गरीब
असज्ञो तरी दोघां निराश्रितांचा सांभाळ करीन. या प्रमाणें प्रत्येक

करीत गेल्यास या सर्वांची सोय लागेल. तुम्ही एक घ्या. मी प्रक

घेतो. आपण सर्व मिळून काम करूं. तो मनुष्य मी कसें श्रम करतो
हे पाहील. तुम्ही कसें रावता हे बघेल. आणि कसें जगता येतें
ते तो शिकेल. टेवला भोवती आपण बसला म्हणजे तुमच्या आमच्या
पासून तो धडे घेईल. हा धर्म होय तुमच्या उपायांत काही अर्थ

नाहीं ' असें तो म्हणाला.
मला ही साधी गोष्ट पटली. त्याची प्रचीती क्षणोक्षणी मला

आली. घ्या उंची कपडे वापरावे, गाडी घोड्यातून हिंडावे, दुमजली
चौमजली घरे बांधावी व प्रसंग विशेष दहा पांच रु. देणगी दाखल
द्यावे. या सर्व गोष्टीं काय दर्शवित होत्या. गरिबांचे वित्त हरण
करून मी हा सर्व उद्योग चालविला होता. ने पैसे त्यांना देणगी
म्हणून देई ते त्यांचेच होते. शेंकड्यांनीं त्यांच्याकडून उचल करीत
होतो व प्रसंगी दहा पांच रु. देते होतो. त्यांच्याशीं मला मिसळणे
शक्य होते काय? ते मोकळ्या मनाने वागत नाहींत अशी मी
तक्रार करीत आहे. पण मलाच त्यांच्या बैठकीवर बसण्याची भिती
वाटे, कारण कदाचित उवा चढतील किंवा रोग संनदेल. भूकेच्या
तोंडाने जर तो आला तर त्याला गांठ घेणं पूर्वी दारांत उभे रहावे
लागे. माझी वागणूक अशी प्रकरणेची. मग मोकळे मन कसें होणार?
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भुकेने आपलें बांधव व्याकूळ झाले असतांना, पंचपक्वानाचे

जेवण सोडून त्याचें समर्थन करणारे खुशाल करोत. पण बाळ्येरंदखेत
हा प्रकार कोणासही खपणार नाही. या गोष्टी डोळ्या आडच
होणें अपरिहार्य आहेत व त्या तशा ही चालू आहेत.

आम्ही आमच्या आयुष्याकडे पाहिले ह्मणणे आम्ही जाणून
बुजून आमची रहाणी अशी ठेवीत आहोत असे वाटतें.

आमचे आचार विचार यांची दिशाच अशी आखली जाते
की, आली आमच्या गरीब बांधवांपासून दूरदूर रहाण्याचा प्रयत्न

करीत असतो. आमचे शिक्षण घ्या, आमचे उद्योग घ्या, सर्वांत सर्व

ठिकाणी सारखा दोष दृष्टोत्पत्तीस येतो. व अशा नरकेने त्यांच्या-
मध्यें व आमच्यामध्ये कायमचे अंतर पडव्यानंतर आमची बहुमोल
संपत्ती खर्च करित असतो. संपन्न झाल्यानंतर जर कोणती गोष्ट

मनुष्य करीत असेल तर ती आपली जेवणखाणाची व्यवस्था तो
निराळी करूं लागतो. अर्थातच इतरांच्या व त्यांच्यामध्यें अधि-
काधिक अंतर पडूं लागतें.

आपण आपल्या जेवणामधेही आच पंक्तिप्रपंच करीत
असतो. गरीब नोकराशी या बाबतींत आपण जाणून बुडून प्रतारणा

करतो. हाच प्रकार आपल्या कपड्यांचा. साधामुधा, थंडी, ऊन,
वारा, यांपासून निवारण करण्यापुरतां कपडा वापरला तर थोड्या
पैशात खर्व भागून गरज व्यवरिथर रीतीनें भागू शकते. पण
यात कमीपणा वाटत असतो. रेशमी व लोकरीची उंची वस्त्रे,

निरनिराळ्या वेळीं निरनिराळ्या त-हेच चिन्नविचित्र रंगाचे अगे,
पोलकी, ओव्हरकोट, निरनिराळ्या पद्धनोनें नूर. या नेहमीच्या
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गरजा होऊन राहिल्या आहेत. त्या असल्या तरच त्यांत सम्यपणा
आहे, श्रीमंती आहे. या गोष्टी गरिबास कशा शक्य आहेत?
सुधारणा आधुनिक सुधारणा- ही आपल्या श्रीमंत वर्गास गरीब
लोकांपासून अलिसकृति. त्यांना ती दूर होते. हाच प्रकार आमच्या
घरांतही आहे. ज्यामानानें श्रीमंती, त्यामानानें मालकाची गांठ
पडण्याची गरीब लोकांना मुष्कील.

हाच प्रकार आमच्या शिक्षणाचा आहे. कदाचित तो
सर्वीहून सरस ठरले. नेहमी लोक ६ शिक्षण ' ह्मणजे सु गरलेला
पोशाख, स्वच्छता, रुवाबदार भाषा, वगैरे समजतात. श्रीमंत लोक
शिक्षणाचा अर्थ वरील प्रमाणेंच, पण पेटी पियानो वादन, फेंच भाषेचे
ज्ञान वगैरे बाबींची पुस्ती जोडून करीत असतात. त्याहूनही v,रील

'० - -वगत, नरानराळ्या पदव्या. जरा अधिक थाटामाटाची व स्वछतेची
राहणी यांचा अंतर्भाव शिदाणया शह्यांत होतोष्कच चहूकडे हेंच शिक्षण

कीं, ज्यायोगानें तुम्ही, गरीब, सामान्य लोकापासून अधिकाधिक दूर
रहाल, व त्यांच्याशीं तुमचा संबंध येणार नाही. अशीच ही सर्व

योजना आहे कीं तुम्ही कशी चैन करतां हे त्यांच्या दृष्टीआड रहावे.
पाम आतां ही स्थिती तुम्हांस शक्य नाहीं. नित्य ते या गोष्टी

अवलोकन करीत असतात.
याप्रमाणे आम्ही श्रीमंत लोकांना गरीब लोकांशी समरस

होतां येत नाहीं. याचे कारण एकच. आमचे स्वच्छतेचे ;तोम,
आमचे शिक्षण, आमची रहाणी. हा भेद आमचा आम्हीच तयार
केलेला आहे. आमच्या संपत्तीचा सर्व व्यय ही भेदभावना निर्माण

करण्यांत झालेला आहे. त्याचा नाश झाल्याशिवाय, हा पडदा काढून
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टाकव्याशिवाय, आम्हांसत्यांच्यात मिसळता येणार नाहीं, समदुःखी
होता येणार नाहीं. एकूण आमची संपत्ती हीच या भदेभावास
कारणीभूत आहे.

माझ्या स्वतःच्या कृतीचा मी विचार करूं लागली. मला
०, ??नवल वाटलें तें असें कीं, ज्या ज्या वेळीं रस्त्या जाताना मी मिका-

यास एखादे लहान नाणे देई त्यावेळीं तो कृतज्ञतापूर्वक हास्य करी
व मला जरूर वाटल्यास त्यांना मी अधिकही ४ पण त्यामुळे ते'
रवूष तर नसतच पण वाईट चेहरा करून कुरकुरत जात. उषामानानें
माझी ही चौकशी व सहानुभूती अधिक त्यामानाने त्यांची असंतुष्टता
व नासुधी अधिक. कित्येक वेळां तर येरवीपेक्षां मी तिप्पट तिप्पट
रकमा देऊन पाहिल्या, पण त्यामुळें कृतज्ञता तर नाहींच पण माझ्या
बद्दल त्यांच्या मनांत अनादर उत्पन्न होई. मी कित्येकांना काम देऊन
मदत केली. वित्येकांना कपडेलत्ते दिलेमण त्यांच्या मनातल्यामुळे मजबद्दल

अधिक अधिक गैरसमज उत्पन्न होई व ही व्याद न येईल तर बरें
असें स्पष्ट त्याच चेइरे मला सांगत. माझी संगत त्यास नकोशी वाटे
व ते बरोबरही होते.

रस्त्याने जातांना तिऱ्हाईत आणून ज्यावेळी मी त्यांस किरकोळ
मदत देई त्यावेळीं तोहि मजकडे तिऱ्हाइत झगुनच पाही व अर्थीतच
त्याच्या नजरेपुढे जे कांहीं दिले त्यांत तो संतुष्ट राही. आनंद मानी
पण ज्यावेळी मी त्याची विचारपूस करी, आपलेपणा दाखवी. त्यावेळी
मी उदार अंतःकरणाचा व दयाळू आहे असें तो मानीत असे व
त्या दृष्टीने तो मजकडे पाही. मी दहा रुपये काय किंवा वीस रुपये काय
मी त्याला कांहीही दिले तरी समाधान होणारच नाहीं. जर त्याला मी
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मदत दिली, व कांहीं कारणनी तो पुन्हा आपल्या पूर्वधितीस
आलातरदयाळू होऊन मी पुन्हा मदत करावयास नकोकाय? त्यांच्या

मुकेला अन्न व तहानेला पाणी देणे माझें कर्तव्य नाहीं काय? जर
माझा उद्देश त्याला कांहीं विविक्षित आर्थिक मदत देणे एवढाच असेल
तर मी पुन्हा मदत देण्याची नाकारणे योग्य होईल. पण जेथे माझा
उद्देश तो नाहीं, तेथें ही गोष्ट शरमेची आहे. मला मदत ही केलीच
पाहिजे. माझी स्वतःची जाणीव मी दुसऱ्यांच्या ठिकाणी कल्पितो त्याच
वेळी लोफ मला शाळू असें समजतात व त्या दृष्टीने तें मजकडे
पहातात. निष्कांचन होईपर्यंत तुह्यी त्यास मदत करणें
जरूर आहे. जर तली ती केली नाहींत, तर तुमचा उद्देश दयाळू-
पणाचा नसून, केवळ देखावा खणून, इतराना व भिक्षेकऱ्यांना
आपला मोठेपणा दिसावा ह्मणून, तुझी हें करितां असेंच नाहीं काय?
अशा लोकांना ज्यावेळी मी मदत' नाकारीं, अधिक देण्याचे बंद करी
त्यावेळीं माझ्या हदयास तळमळ लागे व माझी मलाच त्याबद्दल खंत
वाटे.

हीच खंत ला लियापिन गृहांत वाटली, शहरांतील भिका-
ऱ्यांना व खेड्यांतील भिकाऱ्यांना पैसे देतानाही ती मला वाटे. याच
प्रकारचे एक ताजे उदाहरण मला आठवते. एकदा कांहीं यात्रेकरू
मजकडे येऊन मला मदत मागू लागलें. मजजवळ १ रु होता मोड
मिळेल या आशेनें मी स्वयंपाक घरांत गेलो. स्वयंपाक्याने आपल्या
बायकोस हाक मारली व ' ते घे ' असें सांगितले तिनेही सर्व समजले
असे दाखवून मजजवळूरन १ रु. घेतला. माझा तिच्याशी बोलण्याचा
प्रसंग कधींच नव्हता. मी तिचे हातांत रुपाया देताच, माझ्या
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हाताचे वाकून चुंबन घेण्याचा तिने प्रयत्न केला, कारण तिला तो रुपाया
मदत रजणून दिला असें वाटलें असावें. मी पुटपुटत स्वयंपाक घरांतून

कर आलो. मला संकोच वाटला. पूर्वी कधीही नाहीं अशी खंत
मनास वाटली. मी नाक मुरुडले, चेहरा टाकला. हा सर्व प्रकार मी
माझ्या स्नेहा. व घरच्या मंडळीना सांगितला. त्यानीही मला वाटला
तोच प्रकार आपणासही वाटला असतां असें सांगितले. मी स्वतःस
असे कां व्हावें असा प्रश्न केला?
माझे मलाच कळेना मी स्त्रत: पुस्तके लिहितो व त्याची भरपूर किंमत
घेऊन दुसऱ्यास देतो. त्याचप्रमाणे मांझी वडिलार्जित शेतीवाडी आहे,
त्याचेही उत्पन्न येते. ते मी घेतो. प्रसंगी फाळपाकरिता शेतकऱ्याचे
जे असते ते विकून रक्कम जमवितो व ती घेऊन शहरांत येतो. मग
मनास वाटल्यास खेड्यांतून आणलेल्या पैशातून तिकडील कोणी
भिक्षेकरी भेटल्यास चार पैसे धर्मादाय मी खर्च करितो. सहाजिकच
लोक त्या दृष्टीने मजकडे पाहतात. '' पैसा श्रमाशिवाय हातीं
आलेला आहे. ईल चार दिडक्या, त्याची मला काय किंमत? ''
याचदृष्टीगें रेया स्वयंपाक्याच्या वायकोनें मजकडे पाहिले व धर्मादाय
सहजी मी १ रु, दिला असे तिडा वाटले. तीच गोष्ट इतर ठिकाणी
सहजी लोक जसे चार दाणे पाखरापुढे टाकितात, व गंमत करितात
त्यातलाच हा प्रकार असें तिला वाटलें. मला या ऐन्या आलेल्या
पैशाची किंमत कां वाटावी! ही गोष्ट माझ्या नतरेस आज तिच्या
चुकीमुळे आली. मला वाईट वाटले.

मी पैसा कोठून व कसा आणतो? खेळ्यांतून माझी
वडिलार्जित शेती वाही आहे तिकडून. काहीं माझ्या लेखनावर मी
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मिळवित व तोही खेड्यांतील व इतर बेकार लोकांना माझी पुस्तके
विकत देऊन. हा सर्व पैसा मी शहरांत आणतो त्याच्या जोरावरमी मन
मानेल तें काम मजूर लोकांकडून करून वत. व त्यांना थोडेसे वेतन
देतो. झाडलोट दिवाबत्ती व इतर शारिरीक श्रम त्यांचेकडून भरपूर
करून घेऊन त्यामानाने अत्यंत अल्प मी त्यांचे पोटास देतो. व
मनास येईल तेव्हां व त्यावेळीं कांहीं कारणावांचून अशा तगेलेने

पैसे वाटतो. त्यांचाच पैसा पण तो सर्वांना न देता माझ्या मर्जी-

प्रमाणें मी तो खर्च करिती,
एका हाताने हाजारी रुपये छटावयाचे व दुसऱ्या हाताने मन

मानेल रेवा व मानेल त्यांस चार पेसे देऊं करावयाचे. यांसच आली
' जगाचे कल्याणाचा मार्ग ' समजत होतों. माझी सद्‌सद्विवेक बुद्धि

मरा बोचित होती. मी माझ्या मिळकतींतला काहींही भाग दिला तरी
जो पर्यंत अन्यायाने मिळविले धन, मजजवळ आहे तो पर्यंत मी
कुणाचे कसे कल्याण करूं शकेन! ' दुरूयाचे कल्याण साधणेपूर्वी
त्याचें अकल्याण करण्याचें सोडले पाहिजे. '

हे सत्य ज्या वेळीं मला कळून चुकले त्यावेळीं मला भीती
मे आश्चर्य वाटलें. मी स्वत: गळ्याइतक्या गाळांत रुरतलो असतांना
मी दुसऱ्याच्या उद्धाराची धडपड करीत होतो. मला काय पाहिजे

होतें? फक्त मनुष्याचे योग्य असे जीवन लोकांस मिळावे, मूक, तहान.
थंडीवारा या पासून त्यांचें निवारण व्हावें व निर्वाहास जरूर त्या गोष्टी

सर्वांना मिळाव्या हीच माझी इच्छा. पण मी माझ्या समोर झातारी
माणसे बायाबापड्या अनाथ मुले, अन्नवस्त्राविण हाल काढतांना
रित्यशः पहातो आली सधन लोक मात्र नित्य उपयोगाची नवीनवी
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साधने हुडकून काढीत आहोत, उपभोग भोगीत आहोत, एषआराम
करीत आहोंत. आमची संपत्ती इतकी वाढली आहे कीं, आम्हास
श्रम तर करावे लागत नाहींतच पण आमचे सर्व आयुष्य बसून चैनीत
काढण्यास मिळतें. व हेंच जीवन, हीच चैन, हीच सुखाचा रहाणी
चार् ठेवण्याकरिता आमच्या मुलांना व वारसांना आली आमची
संपत्ती हक्काने देतो. हा मार्ग आमचा असा चालला आहे कीं, जो
वर्ग संपत्ती निर्माण करतो तो अखेर मोकळाच न जे श्रम करीत
नाहींत, कष्ट वरीत नाहींत त्या वर्गाचे हातांत या संपत्तीचा साठा.
मनोऱ्याचे तळाचे दगड निराधार, निराश्रीत होत आहेत व
वरील बोजा माल वाढत आहे? हा मनोरा टिकणार कररा?
वरील दगडांनी आपण सुरक्षित आहोत असे कितीही मानले तरी
वस्तुस्थिती कोठे जाईल १ हीच, अगदीं हीच आज .साचा स्थिती
आहे. आली आमच्या चैनीच्या, ऐषआरामाच्या, व दुःखाच्या
श्रमांत आहोत. खरी कल्पना अम्हांस आलेच नाहीं, व आली तरी
मानवत नाहीं. ही स्थिती मजूरवर्गांच्या डोळ्यापुढे कपली म्हणजे
तोही तिचेच अनुकरण करतो वसाध्य झाल्यास कभी श्रमाने दुसऱ्यास
लुबाडतो. व साधल्यास बेकारींत अधिकाधिक भर घालून आधींच
डोईजड झालेली ही परिस्थिती अधिक बिकट व क-रणि कइरतो ।

मी सधन वर्गापैकी आहें. जो वर्ग मजूर व शेतकरी याच्या-
पासून त्यांनीं उत्पादन केले द्रव्य हरण करते व त्यांना नित्याच्या
जरूरीच्या गोष्टीही मिळणे दुर्घट होते, त्या वर्गातला मी एक आहे.
माझी संपत्ती, माझी रहाणी त्यांना मोह पाडते व आपणांत सर्व पाहिजे
असें त्यांना वाई लागते. मला जर खोरवरीच या लोकांना मदत करणेची
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असेल तर प्रथम मी त्यांना लुवाडण्याचें सोलले पाहिजे. त्यांचा

चालविलेला शेत थांबविला पाहिजे. वर्षानुवर्ष सुधारणा करून जी
अनेक लुबाडण्याची साधने निर्माण करणेत आलेली आहेत, त्यांचा
त्याग आधीं केला पाहिजे. नाहीं तर दुसऱ्याचे खांद्यावर असून त्यांस

हाल करून घेऊं नको, सुखासमाधानाने चल, असे सांगण्यापैकीच हा
प्रकार होईल.

माझें दोष, माझ्या चुक मला दिसताच माझें डोळ्यावरील
झापड दूर झाली. माझा मागें मला दिसूं लागला. ज्या प्रश्नाबद्दल मी
बुचकळ्यांत पडलो होतों. तो प्रश्न - लोकांचे दारिग्र नाहीसे कर-
ण्याचा. - .आतां मला सुटला. त्यांचे कष्ट घेण्यावै व वित्तहरण
करण्याचें आली ज्प्रावेळी सोडून देऊं त्याच वेळी ते सुखी होतील असे
स्पष्ट झालें. एका हाताने दान देऊन दुसऱ्या ह:तानें त्याच्या
दसपट काहून घेण्याने अनाश्रित गरीब वर्ग कधीच सुखी होणार
नाहीं. तो अधिकाधीक दरिद्रीच होत जाणार.

मी, दुसवास मदत करूं इच्छिणारा, मी कोण आहे?
श्रीमंत वर्गाचा एक घटक, समाजांतील एक जळू. मी उशीरा उठणारा
पस्यांचे डाव मांडून बसणारा, अशक्त व दुर्बल, माझ्या दिमतीस
लोकांची जरूर, मी मदत काय करणार व कोणाला, तर जो पहाटे
पांच वाजता उठतो, माझ्यापेक्षा कितीतरी कार्यक्षम असून प्रत्यक्ष कष्ट

करितो, साधेसुधे अन्न खातो, ज्याला नागरणे, पेरणे, तोक्षेणे वगैरे सर्व
शारीरिक श्रमाची कामे करिता येतात, जो स्वयंसिद्ध आहे त्याला. हें
पाहून माझ्या मनाला काय वाटलें? लज्जा, खंत, उव्देग यानीं मला
नकोसे ३२. मी पेत्या पिठावर रेघा ओढणारा मी गहांतील दारुबाज
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इसमापेक्षां, जो तुझ्या, बदमाष असून संबोधिला जातो त्यापेक्षा अधिक
आळशी, अधिक निकामी नाहीं काय? तो करीत असले श्रम व
त्या मानानें समाजाकडून त्यांस मिळत असलेला मुशाहिरा याचे प्रमाण

जें पडेल, त्यापेक्षा मी करीत असले श्रम व समाजाकडून त्या बद्दल

उकळत असलेला मोबदला अधिक वाईट, अधिक त्याज्य, अधिक
गर्हणीय नाहीं काय? सहसरटीने मी समाज निस्लाण निःशक्त
करीत आहे. मी त्या लोकांच्या मदतीला धावणार! त्याचे

दारिज घालविणार!
खरोखरीच विचार करतां कोण निर्बल आहे? त्यांच्यातील

एकही इसम मज इतका हीन सापडणार नाहीं. अशक्त, दुर्बल.

निरुपयोगी मी, ज्यावेळी शेकडो लोकांनी श्रम करून मला जगवा
त्यावेळी मी जिवंत रहाणार. माझा उपयोग मात्र कांही नाही!
पाने खाण्याच्या किड्यानें झाडाची वाढ झपाठ्यानें व्हावी अशी
इच्छा करण्यापैकीच माझा हा उद्योग होता.

माझ्या आयुष्याचा फाळ सकाळपासून सायंकाळपर्यंतचा
खाणे पिणे, मजा मारणे, या गोष्टी करण्यांत गेला. या व्यतिरिक्त

मी काहींही केलें नाहीं, काय करावे हे मला उमगत नाहीं.
कामकरी, मजुर व नोकर जे रात्रंदिवस आपल्या शरीरानी श्रम

करितांत व जगतात. त्यांना मी कसची मदत करणार! जे मला
जगावतीत, -ऱ्यांच्यावर मी अवलंबून, त्यांना मी काय मदत देणार?

मी कोणालाच मदत करूं शकलो नाहीं, यांत आतां नवल
नाहीं. माझ्या मनाला खंत वाटे यांतही विशेष नाहीं. मला ही
मरतीची खुळी कलना कशी संभवली हेंच आश्चर्यांचे 'आहे!
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ह्यातारी विने रोगी मनुष्यांत आश्रय दि., निश्च मदत
केली असें झणतां येईल. शेतकऱ्याची बायको जिने तोंडातील घास
भुकेलेल्याला दिला तिने मदत दिली. स्वकष्टाने उपजीविका करणारा
माझा स्नेही ज्याने भिक्षेकऱ्यास मदत दिली, त्यानें मदत केली असें
होईल. कारण त्यांत श्रमाने मिळवलेल्या द्रव्याचा विनियोग होता पण
मी मात्र कोणासच मदत करूं शकलो नाहीं कारण माझ्या खर्च केलेल्या
पैशांत माझ्या श्रमाचा भाग नव्हता. पैसा अधिक असण्यांत व तो
जवळ साठवण्यांत खरा दोष आहे असे आतां मला वाटूं लागले.
त्या मुळेंच मी ही सभोताली दुखे पहातो. सभोवतालची विषमता
त्याच मुळें उत्पन्न झालेली आहे हे मका आतां पूर्ण कळून चुकले!

आतां हा पैला झणजे काय हें आपण पुढील प्रकरणात पाहूं.



पैसा! पेसा म्हणजे काय? पैसा या शद्वांत श्रमाचा अंतरभाव
होतो. कांहीं सुशिक्षीत लोक ज्यांच्याजवळ पैसा आहे अशांच्या
श्रमाचा अंतरभाव पैसा या शह्यांत करितात मलाही तसेंच वाटे
तथापी पैसा म्हणजे काय याचा मी विचार करूं लागलो अर्थातच
शास्त्रीयदृष्ट्या मला याकडे पहावे लागलें.

पैसा ही समाजाच्या जरूरींची गोष्ट आहे. त्यांत गैर अगर
अन्यायाचे कांहींच नाहीं. तो असणें अपरिहार्य आहे. कारण-
( १) चलन ह्मणून, ( २) देवघेवीस सोईस्कर, ( ३) ठेवणेंस
सोइचे, ( ४) पगार अगर मोबदला देणेस सुखाचे, ते आहे, असें
शास्त्र सांगते.

माझ्या खिशांत जर पैसा असेल तर कोणत्याही देशांत,
कोणत्याही परिस्थितींत, कितीही हलके काम असो तें करण्यास, मी
लोकांना भाग पाडेन. हेपेश घडत नसन आर्थिक परिस्थितीचा
तो परिणाम आहे. हें उघड आहे. एक वर्ग दुसऱ्यावर असल
गाजवितो, तो पैशामुळे नसून, दुसऱ्या वर्गास, श्रम करणाऱ्या वर्गास

त्याच्या श्रमाच्या मानानें भरपूर वेतन मिळत नाहीं खणून व हे
वेतन न मिळण्यांचे कारण, ह्मणजे भांडवलाचा प्रकार, भाडे, पगार
व त्यांचे अन्योन्य संबंध व त्याचप्रमाणे धनोत्पादनाचें प्रकार, त्याचा
विनियोग, त्याचा साठा व त्यांचे संबंध हें होय. स्पष्ट ह्मणावयाचे
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झणने ज्यांच्या जवळ पैसा हें साधन आहे, ते निर्धनांना -आपल्या

जाळ्यांत धरतात. शास्त्रांत ही गोष्ट मान्य नाहीं. उत्पादनास तीन
गोष्टी लागतात. जमीन, भांडवल व मजुरी अगर अन्य. परस्परांच्या
होणाऱ्या परिणामाने, व विशेषत: पहिल्या दोन बाबी मजूर वर्गाच्या

हातीं नसल्यानं, ही विषमता उत्पन्न होते. कांहीं लोक दुसऱ्यांच्या
आहारी जातात

पैशाची सत्ता, जी अत्यंत अन्यायी व जुलमा आह ता
कशी निर्माण झाली? सधन वर्गानें निर्धनावर सत्ता कां गाजवावी?
यांस शास्त्राचें उत्तर असें - आहे कीं, उत्पादनांच्या सावनामध्ये
होणारी विभागणी व त्यांचे अन्योन्य संबंध या विषमतेच्या मुळाशी
आहेत. ही उपपत्ती मला कधीचं पटली नाहीं! एक तर मूळ जो
पैसा त्याचें वैशिष्ट्यच यांत समविष्ट नाहीं. व दुसरें कारण
उत्पादनाच्या साधनांची विभागणी होय. हें सकृतदर्शनीच
स्वाभाविक व वस्तुस्थितीस धरून नाहीं. नेहमी उत्पादनाची तीन
साधनें जोर जोराने प्रतिपादन करण्यांत येतात. जमीन, भांडवल,
व मजूर. तीनच साधने उत्पादनाची आहेत हें खरें आहे काय?
याला माझें उत्तर असें आहे-मी उभा आहे, माझ्या सभोवार गवत उगवले आहे. याच्या
उत्पत्तीचीं साधने काय? शास्त्र जणते जमीन, जिच्यावर हें उगवले
आहे ती भांडवल, अर्थात कै वि, कोयते, गाडी वगैरे. तिसरी
मजूरी. पण हें मला स्वेर वाटत नाहीं. मला पटत नाहीं, सूर्याचा

उजेड व ऊन यांस कारणीभूत नाहींत काय? पाण्याचा अंतरभाव
यांत होत नाहीं काय.! सामाजिक रचना जिच्यामुळे हे गवत
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राख? गेलें, ती कारण नाहीं काय? अशी कितीतरी कारणें दास-
वितां येतील कीं, ज्यांचा अंतरभाव त्यांच्या मुळाशी आहे. प्रत्येक
गोष्ट दुसऱ्या इतकीच महत्वाची आहे. मग शास्त्र या गोष्टीस कां
वगळते व तीनच गोष्टी कां मानते? सृर्यू प्रकाश पाणी, मजूराचे
ज्ञान, त्याचें .अन्न, वस्त्र वगैरे उत्पादनीय पथक कारणें आहेत. हवा
ही तितकीच जरूरीची आहे. मग हा भेदभाव कां? स्.माजास
याच तीन गोष्टींची नेहमी आवश्यकता लागते असेही नाहीं हे ध्यावे
केवळ अडमुठेपणाचें वाटतें वस्तुस्थिती निराळी आहे. ज्या ठिकाणी
आर्थिक संबंधाचा प्रश्न येतो कै तरी हीच तीन साधने प्रामुख्याने
असतात काय? हे आपण पाहू प्रथम आपण रशियन वसाहत-
वाच्यांची गोष्ट घेऊं ज्यावेळी ते वसाहत करण्यास जातात. त्यावेळीं
ती वसाहत करणेची भूमी कोणत्याही मालकाची नसते. जो तो
आपल्या पसंती प्रमाणें जागा पाहतो. तेथें मनाप्रमाणे कुपर बांधून
रहातो. त्याचमप्राणे जो तो आपल्या मगदरा प्रमाणें जमीन घेतो
नांगरतो, पिकवितो वे खातो. त्यांत अमूक एकच मालक आहे व
ढुसऱ्याने त्यास मालकी हक्क दिला आहे असें मळीच नाही. त्याच
प्रमाणें साधनांची गोष्ट आहे. ज्याजवळ जें हत्यार असेल त्याचा
तो उपयोग करतो

दुसऱ्याचे हत्यार जरूर लागली तर आणतो पण कोणीही
विशिष्ट तऱ्हेची मालकी अगर हक्क सांगत नसून त्याबद्दल भाडे
अमर मोबदलाही मागत नाहीं. वसाहत करणारे लोक ही हत्यारे
आणतात. सर्वांच्या उपयोगी ती येतात. भांडवलावर- अर्थात धान्य
धृन्य दिल्यास. हत्यारे घेतव्यास, मदत केल्यास, त्याबद्दल मोबदला



४९८ बेकारी व समाजस्वास्थ्य.

अगर भाडे घेणे अन्याय्य मानतात व अशा समतेच्या काळांत,
समाजांत भाडे, व्याज अगर मजुरी ही अस्तित्वांत नसतात. ही
स्थिती सर्वत्र सर्व राष्ट्रांच्या वसाहतवाद्यांमधून दिसून येते. नैसर्गिक

रहाणी जो पर्यंत असते तो पर्यंतच ही स्थिती असते.
विचारास पटणारी व स्वाभाविक असलेलीच गोष्ट मी आप-

णापुढें मांडीत आहे. प्रत्येकजण आपणांस योग्य ते काम करीत
असतो. सर्वानी मिळून काम करणें- संघशक्तीने श्रम करणें सोईचे
वाटच्यास तशीही ते तजवीज करतात. संघ बनवितात. स्वतंत्र अगर
संघशक्तिनें रहात असतां ही उत्पादनाची साधने निराळी अशीं
कधींच करण्यांत येत नाहींत. मात्र श्रम, व त्यांस जरूर ती परि-
स्थिती तेथें सतत असली ह्मणजे झालें. सूर्य. पाणी, हवा, जमीन,
त्याचप्रमाणे कपडे लत्ते, नांगर विळे वगैरे श्रम कस्याची साधने,
ज्यांच्या उपयोग त्या संघातला प्रत्येक मनुष्य करीत असतो, ती
प्रत्येकाच्या उपयोगा-करितां असतात. स्वतंत्र अगर एकह्याच्या
मालकीची कल्पना नसते. ज्याला त्याची जरूरी लागते तो त्याचा
उपयोग घेत असतो व याप्रमाणे ज्यावर्ळों लोक वागत असतात,
त्याचवेळी त्यांच्या ठिकाण मनुष्यत्व असतें.

याप्रमाणे मनप्लूयाप्रथमावस्थेंत तरी ही उत्पादनाचीसाधनें
व त्यांची विभागणी वरील प्रमाणें मानणे चुकीचे आहे. ' कदाचित
प्रथमावस्थेत ती नसेल, परंतु प्रगतीबरोबर, शास्त्रांच्या व मनु-
ष्यांच्या वाढत्या काळांत ही गोष्ट शक्य असेल! ' असें जर झणणें
असेल तर येश 'आपण विचारांत घेऊं. पाश्चिमात्य समाजांत ही
विभागणी झालेली आहे असे सांगण्यांत येतें. कांहीं ढाके जमीनदार
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आहेत, व राहिलेले मजूर -आहेत. या विचारैकार आली इतके
बळी पडलो आहोंत की, त्यांतला अस्वाभाविकपणा आपल्यालक्षांतच
येत नाहीं. विचार करतां त्यांतील चूक व विसगतता तेव्हांच लक्षात

येते. मयूर हा शब्द उचारताच जी कल्पना येते त्यांत तो ज्या
जमिनीवर रहातो ती व ज्या साधनानी तो काम करतो तीं, याचा
अंतरभाव होतो. जमीन व हत्यारे याशिवाय मजूर या कल्पनेस
अस्तित्वच नाहीं. शेतातील मजूर घेतला तर कोयता, विळा, व
जेथे तो काम करितो ती जमीन, चटकन डोळ्या उभी रहातात
चांभार घेतला तर ज्यात तो रहातो तें घर व त्याची हत्यार आपच्या
पुढें उभी रहतात. ह्या गोष्टींशिवाय त्यांना अस्तित्व नाही. जर
हो साधने नसतील तर तीं त्याजपासून कोणीतरी नागवली असतील
असेंच मानले पाहिजे. स्वाभाविकपणे ती असणें जरूर आहे. विशिष्ट
स्थितींत ती नसतील, तर तो अपवाद आहे. कधी कधी उत्पादनाची
सहजावस्था कांहीं बाहेरील कारणांनी नष्ट होईल. पण त्यामुळें
तीच स्वाभाविक स्थिती होत नाही. दुसऱ्याच्या जुलमानें मजूर
वर्गाची काढून घेतलेली साधनेच जर उत्पत्तीच्या- स्थापिकी एक
आहेत असें मानावयाचे, तर गुलामांचे शरीर हें ही एक साधन
मानावे लागेल. मग, सूर्यकिरण, पाणी, हवा ही कां साधनेंहोणार
नाहीत? जर मनुष्याने मनांत आणले तर सूर्यप्रकाश भिंत बांधून
अगर अन्य उपायांनी तो दुसऱ्यांम मिळू देणार नाही. पाणीही
प्रवाह वळून मिळू देणार नाही. निदान तो ते खराच तरी खास
करूं शकेल. ही नशी फालतुक कारणें आहेत. सहजावरधयेत असं



४४ बेकारी व समाजस्वास्थ्य.

अगर माडे घेणे अन्याय्य मानतात व अशा समतेच्या काळांत,
समाजांत भाडे, व्याज अगर मजुरी ही अस्तित्वांत नसतात. ही
स्थिती सर्वत्र सर्व राष्ट्रांच्या वसाहतवापेयामधून दिसून येते. नैसर्गिक

रहाणी जो पर्यंत असते तो पर्यंतच ही स्थिती असते.
विचारास पटणारी व स्वाभाविक असलेलीच गोष्ट मी आप-

णापुढें मांडीत आहे. प्रत्येकजण आपणांस योग्य ते काम करीत
असतो. सर्वीनी मिळून काम करणें- संघशक्तीने श्रम करणें सोईचे
वाटच्यास तशीही ते तजवीज करतात. संघ बनवितात. स्वतंत्र अगर
संघशक्तिनें रहात असतां ही उत्पादनाची साधने निराळी अशीं
कधींच करण्यांत येत नाहींत. मात्र श्रम, व त्यांस जरूर ती परि-
स्थिती तेथें सतत असली ह्मणजे झालें. ८. पाणी, हवा, जमीन,
त्याचप्रमाणें कपडे लत्ते, नांगर विळे वगैरे श्रम करण्याची साधने,
ज्यांच्या उपयोग त्या संघातला प्रत्येक मनुष्य करीत असतो, ती
प्रत्येकाच्या उपयोगा-करितां असतात. स्वतंत्र अगर एकद्याच्या
मालकीची कल्पना नसते. ज्याला त्यांची जरूरी लागते तो त्याचा
उपयोग घेत असतो व याप्रमाणे ज्यावर्ळों लोक वागत असतात,
त्याचवेळी त्यांच्या ठिकाणी मनुष्यत्व असतें.

याप्रमाणे मनुष्याच्याप्रथमावस्थेत तरी ही उत्पादनाचीसाधनें
व त्यांची विभागणी वरील प्रमाणें मानणे चुकीचे आहे. ' कदाचित
प्रथमावस्थेत ती नसेल, परंतु प्रगतीबरोबर, शास्त्रांच्या व मनु-
घ्याच्या वाढत्या काळांत ही गोष्ट शक्य असेल! ' असें जर ह्मणणें

असेल तर तेही आपण विचारात घेऊं. पाश्चिमात्य समाजांत ही
विभागणी झालेली आहे असे सांगण्यांत येतें. कांहीं लोक जमीनदार
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बळी पडलो आहोत की, त्यांतला अस्वाभाविकपणा आपल्यालक्षांतच
येत नाहीं. विचार करतो त्यांतील चूक व विसगतता तेव्हांच लक्षांत

येते. मजूर हा शब्द उचारताच जी कल्पना येते त्यांत तो ज्या
जमिनीवर रहातो ती व ज्या साधनानी तो काम करतो तीं, याचा
अंतरभाव होतो. जमीन व हत्यार याशिवाय मजूर या कल्पनेस
अस्तित्वच नाहीं. शेतातील मजूर घेतला तर कोयता, विळा, व
असे तो काम करितो ती जमीन, चटकन डोळ्यामुळे उभी रहातात.
चांभार घेतला तर ज्यात तो रहातो तें घर व त्याची हत्यार आपच्या
पुढें उभी रहतात. ह्या गोष्टीशिवाय त्यांना अस्तित्व नाही. जर
ही साधने नसतील तर तीं त्याजपासून कोणीतरी नागवली असतील
असेंच मानले पाहिजे. स्वाभाविकपणे ती असणें जरूर आहे. विशिष्ट
स्थितींत ती नसतील, तर तो अपवाद आहे. कधी कधी उत्पादनाची
सहजावस्था कांहीं बाहेरील कारणांनी नष्ट होईल- पण त्यामुळें
तीच स्वाभाविक स्थिती होत नाही. दसऱ्याच्या जल्याने मजूर
वर्गाची काढून घेतलेली साधनेच जर उत्पत्तीच्या- स्थापिकी एक
आहेत असें मानावयाचे, तर गुलामांचे शरीर हें ही एक साधन
मानावे लागेल. मग, सूर्यकिरण, पाणी, हवा ही कां साधनेंहोणार
नाहींत? जर मनुष्याने मनांत आणले तर सूर्यप्रकाश भिंत बांधून
अगर अन्य उपायांनी तो दुसऱ्यास मिळू देणार नाही पाणीही
प्रवार वळून मिळूऊं देणार नाहीं. - निदान तो ते खराच तरी खास
करूं शकेल. ही जशी फालक कारणें आहेत. सहजावरयेत असं
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शकत नाहींत, त्याचप्रमाणें, जमीन व तिची मालकी, हत्यार अगर
भांडवल व त्या वरील व्यक्तीचा हक्क ही उत्पादनाची स्वतंत्र साधने
नसून ही काल्पनकि आहेत. ज्याप्रमाणें सूर्याचा प्रकाश, हवा हो
आपली आहेत असा हक्क सांगणारी माणसे भेटतील त्याच प्रमाणें

मजूरांची हत्यार व जमीनं ही सर्वस्वी आपली आहेत असे ह्मणणारे

भेटतील. त्याचप्रमाणे मजुराच्या शरिराचीही मालकी सांगण्यांत
येईल. विशिष्ट परिस्थितींत मजुरानं उत्पादन केच्याबरोबर त्याची
साधनें हिसकावून घेऊन व केलेल्या वस्तु ठेवून घेऊन त्यांसहकालून
देण्यांत आलें, अगर त्यांस दुसऱ्याकरितां स्वतःच्या इच्छेविरूद्धकाम
करण्यास भाग पाडलें ( गिरण्यांत ही स्थिती दिसते) तरी नैसर्गिक
स्थितीत हें असू शकणार नाहीं. मनुष्य हा दुसऱ्यांच्या मालकींची
वस्तु .अशी केव्हांही बनणार नाहीं.

जरी शरिरावरील मालकी दसऱ्यांन आपली मानली तरी
स्वतःचें कथेयाण करण्याचा, मालकांपेक्षां स्वहित बघण्याचा उपजत
हक्क जसा नाहीसा होणार नाही, त्याचप्रमाणे कोणीही जमिनीची
.अगर हत्यारांची मालकी आपली आहे .असें झटले तरी मजूर वर्गांचा

तो निसर्गसिद्ध हक्क आहे, तो काढून घेता येणार नाहीं. जमिनीवर
रहाणे व हत्यारांनी काम करणें हे त्याचे जन्मसिद्ध हक्क आहेत.
जर कोणी तो काढून घेईल तर त्यानें निसर्गीचा नियम मोडला
असें होईल.

एखादा पक्षी बाळगावा व एखाद्या प्राणीशास्त्रज्ञाने तो पाहून
पिंजरा व त्यातील पाण्याचे लहान भांडे ही पक्ष्यांची जीवनाची
साधने आहेत, तीं त्यांच्या जीवनाची मूलभूत तत्वे आहेत असें
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मानणे, त्या पैकीच हा प्रकार आहे. ६९. उदाहरण घेऊन तीच
नैसर्गिक परिस्थिती आहे असें या बाबतीत शास्त्र मानीत आहे.
ही मालकी हक्काची बाब, जमीन व हत्यारे आपली आहेत ही
कल्पना, अस्वाभाविक असून शास्त्र तें मानीत नाहीं. यांस पाठिंबा
देण्याकरितां जमिनीचा मालक एक व त्यावर कष्ट करणारा निराळा,
हत्यारांचा मालक एक व त्यावर कष्ट करणारा निराळा, हत्यारांचा
मालक एक व त्यानें काम करणारा निराळा, ही अस्वाभाविक गोष्ट

ते सहजावस्था मानतात. मला ज्या जमिनीचा उपयोग नाहीं, ज्यावर
मी काम करीत नाही, ती मी आपली ह्मणतो, खणले मला निरुप-
योगी गोष्टीवर मी आपली मालकी सांगतो. हाच प्रकार' हत्यारांचा.
अस्वाभाविक स्थितीस शास्त्र स्वाभाविक कात आहे. पूर्वी ज्या-
प्रनाणें मालक व गुलाम असें प्रकार करण्यांत येत त्याच पैकी हा
प्रकार आये. शास्त्रानें केलेली ही फोड, उत्पादनांच्या साधनांचें
हे वर्गीकरण, चुकीचे आहे, निरुपयोगी आहे.

मुख्य प्रश्न हा आहे:-
ज्यांची जमीन व भांडवल ही मालकीची आहेत त्यांनीं

ज्यांच्या जवळ ती नाहींत, त्यांना दास्यांत कां ठेवावे? व्यवहारीक-
दृष्ट्या याचे उत्तर पैसा. पैशाच्या जोरावर ही विषमता तयार होते
शास्त्र ही गोष्ट कबूल करीत नाही. तें ह्मणतें कीं, यांस कारण
कांहीं लोकांचीजामनीची मालकी व त्यांचे भांडवल, .हीच यांसकारण
आहेत. याचे योग्य उत्तर देणे झालेस प्रथम ही उत्पत्तीच्या वर्गीक-
रणार्चा कल्पना टाकली पाहिजे. आपण कार्यास कारण समजत
शेअपणेत ही चुक आहे. प्रश्न असाः-जमीन व भांडवल ही कांहीं
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जवळच कां व याकीच्या. कवळ कां नाहीत? किंवा कांहीं लोक
या गोष्टचाविक्रा कां करितात, आपल्या पासून त्या कां घालवितात?
जे लोक उत्पादन करितात, व जे ही हत्यार उपयोगांत आणतात,
ते त्यापासून दूर कां होतात? सरळ विचारास पेसा हेंच एका
वर्गाची सत्ता दुसऱ्यांवर गाजविण्यास साधन आहे, असे वाटते.
परंतु शास्त्रांस ती गोष्ट असभत आहे, व पैसा हे चलन आहे,
देवघेवीस सोईचे साधन आहे. त्यांचा संबंध या गुलामगिरीशी येऊ
शकत नाहीं असें हाणण्यांत येतें तें कितपत खरें आहे हे आतां

आपण पाह..
पैशाची उत्पत्ति कोठून आहे, कोणत्या स्थितीत राष्ट्राजवळ

संपत्ती असते, व कोणत्या स्थितीत त्याचा उपयोग केला जात
नाहीं हे आपण पाहू रानटी अवस्थेत समान जमीन पिकवितो,
धान्य निर्माण करितो व जगतो, हा काळ म्हणजे इतिहास सुरू
होण्यापूर्वीचा काळ. इतिहास हा जेते निर्माण होतात, त्या वेळेपासून
सुरू होतो. जेते लोक नेहमी एकच गोष्ट करितात ती म्हणजे मिळेल
ती गोष्ट, 'धान्यधुन्य, कापडचोपड, जनावरे व रानटी अवस्थेतील
लोकांची वायकापोरे सुद्धा लुटत असतात. सर्व आपल्याबरोबर
नेतात. पुढें कांहीं काळांनं पुन्हां स्वारी सुरू होते. त्यावेळीं पूर्वींच्या
मानानें या जित लोकांच्या जवळ लुटण्याच्या पदार्थाचा माठा
कमी होतो. अर्थात जित लोकांना नागविण्याची दुसरी पद्धत
अमलात येते. ही सहजी सुचणारी व चटकन सर्वच्या लक्षांत

येण्यासारखी आहे, पहिली तऱ्हा म्हणजे गुलामगिरी होय. परंतु
यांत गैरसोय अशी उत्पन्न होते. कीं इतक्या साऱ्या जित' लोकांना



पैसा. ४

कामास लावावयाचे व त्यांच्या पोटापाण्याची तजवीज करावयाची
म्हणजे फार त्रासाचे आहे असे वाटते. ह्मणन दसरा उपाय ते
काढतात. तो म्हणजे जित लोकांना सोडून द्यावयाचे व ज्या जमि-
नीवर व साधनावर ते रहातात व जगतात त्यांची मालकी जेते
राष्ट्र आपलेकडे घेते. व ती आपच्या मध्ये व आपच्या अनुयायामध्यें
वाटून टाकते. हेतू हा कीं, आपच्या आनुयायांच्या कडून जित
लोकाच्या श्रमाची लूट व्हावी परंतु यांतही दोष आहे. तो
झणजे अनुयायांना सर्व जित लोक पोसावे लागतात. सबब आणखी
एक पाऊल पुढें टाकणेंत येते व कांहीं विविक्षीत कालमर्यादा घालून
नित लोकांच्याकडून खंडणी मागण्याचा उपक्रम सुरू होतो.

जित लोकांच्याकडून शक्य तितके अधिक धन उकळण्याचा
प्रयत्न जेत्यांचा असतो. अर्थीत हे साधण्याकरितां व नेण्यास
सोईचे व्हावें ह्मणून, ज्या गोष्टीस अत्यंत अधिक किंमत पडते, अशा
सोने, कातडी वगैरे पदार्थांच्या रूपाने ही खंडणी वसूल करण्यांत
येतें. अशा तसेचेने जित लोकांचे श्रम जेत्यांना सोईस्कर स्वरुपांत
घेता येतात. ज्यावेळी हें सोने, कातडी वगैरे सर्व नेण्यांत येतें त्या-
वेळीं जित लोकांना आपली सर्व चीजवस्तु गेदेयाने आपले श्रम

विकणे भाग पडते. हाच प्रकार पूर्वी, मध्ययुगात व हीही चालू
आहे. रानटी अवस्थेत गुलामगिरी चालू होती. मध्ययुगात त्याचें
रूपांतर जमिनींच्या मालकींत करण्यांत आलें व अलीकडे अमेरीका
वगैरेच्या शोधानंतर व सोन्याचा प्रवाहसुरूंझाल्यामुळें व संपत्तीचें ते
सार्वत्रिक साधन होऊन बसल्याने पैशांत रूपांतर सुरू झालें व
लोकांना गुलाम बनविण्याचे पैसा हें मुख्य साधन झाले. अर्थातच
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जवळच कां व वाकीच्या' जवळ कां नाहीत? किंवा कांहीं लोक
या गोष्टींचा विका कां करितात, आपल्या पासून त्या कां घालवितात?
जे लोक उत्पादन करितात, व जे ही हत्यारे उपयोगांत आणतात,
ते त्यापासून दूर कां होतात? सरळ विचारास पैसा हेंच एका
वर्गाची सत्ता दुसऱ्यांवर गाजविण्यास साधन आहे, असे वाटते.
परंतु शास्त्रांस ती गोष्ट 'असभत आहे, व पैसा हे चलन आहे,
देवघेवीस सोईचे साधन आहे. त्यांचा संबंध या गुलामगिरीशी येऊ
शकत नाहीं असें हाणण्यांत येतें तें कितपत खरें आहे हे आतां
आपण पाह..०५

पैशाची उर्त्पात्ते कोठून आहे, कोणत्या स्थितीत राष्ट्राजवळ
संपत्ती असते, व कोणत्या स्थितीत त्याचा उपयोग केला जात
नाही हे आपण पाहू रानटी अवस्थेत समान जमीन पिकवितो,
धान्य निर्माण करितो व जगतो, हा काळ म्हणजे इतिहास सुरू
होण्यापूर्वीचा काळ. इतिहास हा जेते निर्माण हातात, ल्या वेळेपासून
सुरू होतो. जेते लोक नेहमी एकच गोष्ट करितात ती म्हणजे मिळेल
ती गोष्ट, धान्यधुन्य, कापडचोपड, जनावरे व रानटी अवस्थेतील
लोकांची बायकापोरे सुद्धा लुटत असतात. सर्व आपऐयावराबेर
नेतात. पुढें कांहीं काळीनं पुन्हां स्वारी सुरू होते. त्यावेळीं पूर्वींच्या

मानानें या जित लोकांच्या जवळ लुटण्यांच्या पदार्थाचा माठा
कमी होतो. अर्थात जित लोकांना नागविण्याची दुसरी पद्धत

अमलात येते. ही सहजी सुचणारी व चटकन सर्वीच्या लक्षांत

येण्यासारखी आहे, पहिली तऱ्हा म्हणजे गुलामगिरी होय. परंतु
यांत गैरसोय अशी उत्पन्न होते. कीं इतक्या साऱ्या जित लोकांना
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कामास लावावयाचे व त्यांच्या पोटापाण्याची तजवीज करावयाची
म्हणजे फार त्रासाचे आहे असे वाटते. ह्मणून दुसरा उपाय ते
काढतात. तो म्हणजे जित लोकांना सोडून द्यावयाचे व ज्या जमि-
नीवर व साधनावर ते रहातात व जगतात त्यांची मालकी जेते
राष्ट्र आपलेकडे घेते. व ती आपच्या मध्ये व आपच्या अनुयायामध्यें
वाटून टाकते. हेतू हा कीं, आपच्या आनुयायांच्या कडून जित
लोकाच्या श्रमाची लूट व्हावी परंतु यांतही दोष आहे. तो
ह्मणजे अनुयायांना सर्व नित लोक पोसावे लागतात. सबब आणखी
एक पाऊल पुढें टाकणेंत येते व कांहीं विविक्षीत कालमर्यादा घालून
नित लोकांच्याकडून खंडणी मागण्याचा उपक्रम सुरू होतो.

जित लोकांच्याकडून शक्य तितके अधिक धन उकळण्याचा
प्रयत्न जेत्यांचा असतो. अर्थात हे साधण्याकरिता व नेण्यास
सोईचे व्हावें ह्यणून, ज्या गोष्टीस अत्यंत अधिक किंमत पडते, अशा
सोने, कातडी वगैरे पदार्थीच्या रूपाने ही खंडणी वसूल करण्यांत
येतें. अशा नरकेने जित लोकांचे श्रम जेत्यांना सोईस्कर रवरुपांत
घेता येतात. ज्यावेळी हें सोने, कातडी वगैरे सर्व नेण्यांत येतें त्या-
वेळीं जित लोकांना आपली सर्व चीजवस्तु गेऐयाने आपले श्रम

विकणे भाग पडते. हाच प्रकार पूर्वी, मध्ययुगात व हीही चालू
आहे. रानटी अवस्थेत गुलामगिरी चालू होती. मध्ययुगात त्याचें
रूपांतर जमिनींच्या मालकींत करण्यांत आलें. व अलीकडे अमेरीका
वगैरेच्या शोधानंतर व सोन्याचा प्रवाहसुरूझाच्यामुळें व संपत्तीचें ते
सार्वत्रिक साधन होऊन बस-ए-याने पैशांत रूपांतर सुरू झालें व
लोकांना गुलाम वणेविण्याचे पैसा हें मुख्य साधन झाले अर्थातच
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आर्थिक संबंधांत पैसा प्राधान्य मिळवून बसला.
- याचे उत्तम उदाहरण -खणून मी आपणांस खालील प्रत्यक्ष

घडली हकीगत देत आहे. त्या वरून मी ह्मणतो त्याची स्पष्टता

आपणांस होईल. दक्षिण पॅसिफिक महासागरांत कांहीं बेटे आहेत.
त्यांतील पोलिनसिया भागांत फीजीयनसू लोकांची वसाहत आहे.
या वेटांचे क्षेत्र ४० हजार चौरस मैल असून त्यापैकी सरासरी
निमे भागांत वसाहत झालेली आहे. तेथें १५०००० मूळचे
रहिवासी चांगले उद्योगी असोन ते शेतकी व जनावरे यांच्यावर
आपला निर्माहकरितात. त्यांची भरभराट चालू होती पण सन १८५५
चे सुमारास त्यांचा काळ फिरला व त्यांना व त्याच्या राज्याला

४५००. पौंडांची जरूर लागली. यांचें कारण असें कीं अमेरिका
व या लोकांच्याक-ये कांहीं तंटा उत्पन्न होऊन त्यांच्याकडून ही
नुकपानीदाखल रक्कम मागण्यांत आलेली होती.

ही रक्कम वमूल करणेकरितां अमेरिकेने आपलें सैन्य
पाठविलें व नंदुकाच्या धाकांत सक्तीने ही वसुली चालविली.

फिजियन लोकांची भरभराट जरी चालू होती तरी पैसा ही
गोष्ट त्याना अद्यापि माहीत नव्हती. मध्ययुगात आमची जशी
स्थिती होती तशीच धान्यरूपांत, कच्यामालाच्यारूपानें देवघेव चाले
नो कांहीं वसूल केला जाई तोही धान्यरूपांत होत असे. अशा
स्थितींत प्रत्यक्ष मरणाच्या भितीने त्यांना ९८५००० पड देणे भाग

??पडलें. आतच त्या रानटी लोकांना ही संख्या काय आहे, याची
कल्पनाही नव्हती. तेथील राजाने आपल्या बरोबरीच्या पुढाऱ्यांना
विचारून या रकमेबद्दल हुंग्लंडमन्:यें मागणे केलें. आपली बेटे सरक्ष-
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णारवाली घ्या असें त्यांचें म्हणणे होतें. पटूरतु तेभन्यहतुगढ६--५,दिसतांना रानाने तीं आपल्या राज्यास २ बेही रक्कम भागबल्य-?
.असें मागणे केले परंतु इतक्या रकमेच्या किमीची तीं ४ आहेत
किंवा कसें ह पहाण्याकरतां इ. सन १८१० सालीं इंग्लंडने कांहीं
लोक तिकडे पाठविलें दरम्यान अमेरिकेचा वसुलाचा तगादा सारखा
चालु होताच. ही रक्कम लवकर देणेत आली नाहीं आणून दंडादाखल
४५००० चे ९०००० नव्वद हजार करण्यांत आले, व जर ही
रक्कम ताबडतोब देणेत आली नाहीं तर याहूनही अधिक वाढ
होईल असें बजाविण्यात आलें अशा नके चोहो बाजूंनी भंडावून
सोडल्या, व त्या लोकांना पाश्चिमात्य राष्ट्रांची व्यापारी पद्धत

माहीत नसल्यानें त्यांनी मेलबोर्न येथील व्यापाऱ्यांसी रकमेवद्दल

बोलणे चालविले. त्यांनीं रानाच्या ह्मणण्यांस होकार देऊन व्यापार
करण्याकरिता एक कंपनी स्थापना केली. व कांहीं रक्कम हसे-
नंदीने देण्याचे करारावर, करारमदार लेखी करून घेऊन प्रथम
१' ००००० एक लाख एकर जमीन व मागाहून दोन लाख एकर
जमीन ( उत्तम पैकी) आपले ताब्यांत घेतली. अर्थातच तेथें कापूस
कॉफी वगैरे उसन्न ती कंपनी करूं लागली. कोणत्याही तश्वैचा कर
अगर नियंत्रण या कंपनीवर नव्हते. सर्व गोष्टींची माफी असल्यानें
त्ये लवकरच सर्वे प्रकारचे कारखाने, गिरण्या वगैरे सुरू झाल्या
फिजियन्सना आपल्या राजसत्तेबरोचर ही एक नवीन पीडा होऊन
बसली. तेथील त्यांची आर्थिक परिस्थिती नदटूं लागली. महत्वाची व
चांगली जमीन या युरोपियन कंपनीच्या ताब्यांत गेल्याने कराचे उत्प-
चाचे मान खालावले. निर्यात व आयात मालावर कंपनीच्या करारामुळे



५२ बेकारी व समाजरूपाकबूय.

६७
निथंत्रण नसल्याने त्यांचे तेही उसन्न कमी होऊं लागले. बिचाऱ्या
शेकडा नव्याण्णव प्रमाणांत असलेच्या या गरीब लोकांना आपल्या
राजास जकातीचे कर द्यावे लागत व ही लक्षाधीश कंपनी आपला
माल एक पैही कर न देत आणत असे व नेत असे. याकोमनू
रानाचा वसूल अत्यंत कमी होऊं लागला, व त्याला तो कोणत्यांना
कोणत्या स्वरुपाने वाढविणे भाग पडलें. आपल्या युरोपियन स्नेह्याच्या

मदतीने पैशाच्या रूपांत कर वसूल करण्याची पद्धति त्यानें प्रथमतः

सरू केली. व प्रत्येक माणसी १ पौंड व प्रत्येक बायकांच्या
५पाठीमागे ४ शिलिंग डोईपटी त्यानें बसविली. हा प्रकार नवा
असल्यानें लोकाना हें अवघड झालें. रोख रक्कम मिएळण्याकरितां
येइर्ल त्या किंमतीस आपलें धान्यधन्य त्यांना विकावे लागे, व
मागणारे लोक अडवून घेत. अर्थातच त्याच्या मजूरीचे दर उतरले
या कराच्या पायी, लोकांना घरेदीर, गुरेढोरे, यांस मुकावे लागले
व प्रसंगी आपला गांव सोडून देशोधडीस जावे लागे. वसाहत
वान्यांसी करार करून आपले श्रम त्याना विकावे लागत. १५००००
लोकांपासून रानाला अवघे ६००० पौंड मिळू लागले अर्थात

अधिक करांची योजना करावी लागली. त्यामळे अधिकाअधिक
५०ळे

जाच होऊन त्याची लोकसंख्या कमी होऊं लागली. कर न
दिल्यामुळे लोकांना शिक्षा भोगावी लागे. व युरोपियन मनुष्य याचा
फायदा घेऊन व केद्यांच्या अन्नाचा खर्च करून अत्यंत स्वस्त दरांत
मजूर मिळवूं लागले. प्रथम प्रथम कांहीं दिवस थोड्यामुदतीन ही
योजना करण्यांत येई पण पुढें पुढें त्याला भीषण स्वरूप प्रात्प

होऊं लागले. वाढीस लागलेला प्रांत अशा तचेने रसातळास गेला
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लोकसंख्या घटली. कंगाल स्थिती आली. सर्व तरुणांना बाहेर
जाऊन वसाहतवाच्यांकडे, करांची भरती करण्याकरितां राबावे
लागे. घरी म्हातारे व मुले रहात. बायका शेतीची कामे तेथें
करण्याची वहिवाट नसल्याने, व पुरुष परगावी जात त्यामुळे
अर्थातच जमिनी सोज्वळ रहात नसत व त्या मानानें उत्पन्नही
कमी येई. थोड्याच काळांत ह्या फिनियन लोकांपैकी निभेअधिक
लोक, युरोपियन वसाहतवाल्यांचे गुलाम बनले. आपली स्थिती
सुधारण्याकरितां त्यांनीं पुनः इंग्लंडकडे धाव घेतली. बऱ्याच मोठ-
मोड्या लोकानी वपुढाऱ्यांनी आपण इंटेलेचे प्रजाजनहोण्यास कबूल
आहोंत असें कळविले व वकीलामार्फत तसें बोल सुरू- केलें.
विचारे इंग्लंड काय करणार? त्यांनी तेथील खनिज व नैसर्गिक
संपत्ती पाहिली आयतें वाहून आलेले हे ताट कोण सोडणार?
लोककल्याणाकरितां स्वार्थत्याग करण्याचे ठरवून बिचाऱ्या
इंग्लंडने सन १८७४ सालीं कायदेशीर रीतीनें या बेटांत आपलें
पाऊल टाकले व आपल्या मुलखांस ही बेटे जोडून घेतली.

तेथील राजा पुढें लवकरच मेला. त्यांच्या मुलांना पोटगी
दिली. राज्यसूत्रे इंग्लिश गव्हर्नरच्या हातीं आली व त्यानें ज्या
करामुळे लोक चाही झाले होते, तो कमी केला व अशा तव्हेनें लो-
काचे निकडीचे गाऱ्हाणे दूर झालें, परंतु 'या गव्हर्नरापुढें दुसरा एक
प्रश्न होता. तो ह्मणजे राज्यकारभाराचा खर्च हा होय. तो जवळ

१नवळ ७० हजार पौंडाचा होता. अथात त्यानें- नवीन टूम काढली
व मजुरीवर कर बसविला. परंतु त्यामुळें पुन्हा अस्वस्थता माजून
खर्च निभावेना. शेवटी दसरा गव्हर्नर त्याचे जागी आला. त्यानें
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हा कर देशाच्या रूपानें न घेता धान्याच्या स्वरुपांत',जेंउत्पन्नध्होर्श्ल;

त्याचें रूपातरपैशांत करण्याचें ' -.ठरविलें.. त्याच वेळीं. ही स्थिती

सुधारू लागली. अशातऱ्हेने ही. फिजियन्सची कर्मकहाणी झाली.
यावरून आतां आपणांस पैशाचे महत्व व पैसा म्हणजे काय- -याची
कल्पना बुशेवर येईल. येथें सर्व उलगडा होतो -बंदुका; भीती, खनः
जमिनीचा ताबा यांचे मुख्य कारण जो पैसा, जो- बाकींच्या सर्वांना
बाजूस सारून अग्रस्थान मिळवितो, तोच- गुलामगिरीचा पाया हाय
थोड्याचवर्षांचा इतिहास आपणांस कित्येक शतकांच्या आर्थिक
परिस्थितीचा अनुभव पळून देत आहे. ज्यांना गुलाम वनवावयाचें
होते त्यांच्या किनाऱ्यांस तोफा डागू १ उमेरिकनू राष्ट्रा या नाट-
काची नांदी सुरू केली. राष्ट्रांतील खातोर कोत!, बायाबापड्या
निरपराधी लोक यांच्यावर सरसकट पैशाचा जुलूम सुरू करून नाट-
कास आरंभ झाला. हाच प्रकार हली ' आफ्रिका, चायना, मध्य-
आशियात सुरू आहे. इ पैसा कीं प्राण ' हाच प्रश्न जेल्यानी
आजपर्यंत जितांना प्रत्येक स्वारीच्या वेळीं विचारला आहे. हीच
भमिका प्रत्येकानें घेतलेली .आहे. व आपच्या पाशवी शकाच्या
बळावर .८५ ०० '० चे ९०००० केले जर कबुली नसती तर
रक्ताचे पाट व शवाचे डोंगर पडले असते. निर्मल रएट. कबूल झाले
व नंतर या शोकपर्यवसायी नाटकाचा दुसरा अंक मुलं झाला.
रक्तपात. रणधुमाळी थांबली, परंतु न रूपांतर कालांतरानें होणाऱ्या
नाशांत, आधक काल भागाव्या लागणाऱ्या यातनत -अस्पष्ट अस-
णाऱ्या पण अधिक कष्टमय स्थितात झाले फिनियन्स आर्थिक
दृष्टीने गुलाम बनले. या परिथि-तीनें हळुहळू. आपली मुळें खोल
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कावून पांच वर्षांच्या अल्पावधींत,'त्यांची जमीनजुमला. वगैरे. मिळकत
आपली केली व नंतर त्यांचें 'स्वातंत्र्यही नष्ट केलें., फिजिशिअन्य
गुलाम बनले.

एकून तिसरा अंक 'सुरू झाला. भीषण. परिस्थिती - भोगणें
प्राप्त झाले. त्यांचा -विक्रय होऊं लागला. -त्यांना:? दुसरा मालक
मिळाला. त्यांनी आपल्या यातना कमी कम्याबद्दल : विनविले.
इंग्लिश राष्ट्राने: हीकधी. चांगली- आहे.ःअसे पाहून त्यांनीं ही २आपल्या राज्यात सामील करून .. घेतली; .हा .मालक .. अधिक:
धोरणी -व अधिक' धूर्त. त्यानें ही गुलामगिरीची वेडी 'रुपेरी केली व
नकळतल्या जित .राष्ट्राच्या पायांत अडकीवली. २ - त्याच्या दूर
दृष्टीच्या लौकिकास 'साजेसेच त्यांनी केलें. रानटी जुलमाचा मार्ग

सोडून सुधारलेली पद्धत; अधिक चिरकाल .व .अधिक परिणामी
अशी रपद्धती-त्यानी सुरू ठेविली. आपला तरसालचा ७. ०० .० रु.
खर्च त्यांनीं खंडणीच्या रूपाने वसूल करण्याचें ठरविलें. त्यांत दोन
गोष्टी साधून घेतल्या. एक जित' राष्ट्र त्यामुळे दास्यांत? पडलें व
दुसरें इंग्लंडला चरण्यास ठिकाण झाले.-ज्यावेळी ही रक्कम .प्रत्यक्ष

वसूल .होणें कठिण होई त्यावेळीं सवलत म्हणून धान्याच्या रूपांत
हा: कर: वसूल केलनाई: ही सोन्याची अंडी घालणारी कोंबडी
जितके दिवस जगवितां येइर्ल तितका अधिक फायदा आहे, हें तें
धोरणी लोक जाणत होते म्हणूनच हा सवलतीचा मार्ग त्यांनीं अव-
लीदेला. अशा रीतीनें इंग्लंडचे दाग्:य पेयाना पत्करावे लागलें.

पेसा हें चलन म्हणून ठीक आहे. परन्तु त्याचेपाठीमागे सत्ता
व जलूम असतां उपयोगी नाहीं. ज्या ज्या वेळीं यांची मदत त्याला
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असते त्या त्या वेळीं प्रत्येकाची गती या फिजिक्स प्रमाणेंच
करुणामय होणार. आनपर्यतचा इतिहास आपणास हेंच सांगत
नाहीं काय? ज्या लोकांच्यामध्ये जुलूम करण्याचें सामार्थ्य आहे तें
केव्हांही इतक्याच देताने आपली मागणी करणार कीं, तुम्हांला

अखंड दास्यांतच पडलें पाहिजे. जिवंतपणा, स्वातंत्रचपणा, तुमच्यांत

राहू शकणार नाही.
' पैसा! - हे निरुपद्रवी देवघेवीचे साधन रोजच्या

व्यवहारांत जरूर आहे असें क्षणांत येतें. हें खरें आहे काय?
देवधेदीचे एकच साधन, सत्तेने तुम्ही चालू केज्याशिवाय कधीतरी
तें अमलांत आलें आहे. काय? धान्याचा अगर इतर साधनांचा
उपयोग केव्यास तुम्हांस चालतो काय? जर चालत असेल तर ही
गोष्ट कधींच अस्तित्वांत येणार नाहीं. ज्यावेळी कायद्याने तुम्ही हें
चलन सुरू करतां त्याच वेळीं यास ठराविक किंमत येते. जर
शासन संस्था सोनंच मागेल. तर सोन्यास महत्व येईल. जर
कागदाचे तुकडे मागू लागेल, तर त्यांस महत्व येतें? लोकांच्या
हिताचे आहे, हा केवळ देखावा आहे. जर लोकच्याण पाहिजे
तर हा चलनाचा हक्क कां राखून ठेवला आहे? लोकांना हे बर--
विण्याची सवलत द्या, त्यांना योग्य दिसले तैं चलन त्यांना करूं द्या.
मात्र तुमच्या अधिकाऱ्यांचा शह मागें असतां कामानये! आज
वस्तुस्थिती अशी आहे कीं ही नाणी तुम्ही पाडता, हे कागदाचे
चिटोरे तुझी छापता व लोकांनी असले प्रकार केले तर त्यांना काय-
याने शिक्षा देता?

ह्या पैशापायीं प्रत्यक्ष क अप्रत्यक्ष आज रशियन राष्ट्रातील
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निम्मा अधिक शेतकरीवर्ग जमिनदारांचा, कारखानदांचा व गिरणी-
वाल्यांचा गुलाम बनला आहे. हे कर पैशाच्या स्वरुपांत वसूल
-कें?पेयानेंच हा शोचनीय प्रकार घडत नाहीं काय? कां हा पैसा
ह्मणजे निरुपद्रवी देवघेवीचे साधन - निसर्गाचा अबाधित नियम -
आहे?

अत्यंत चिवट लाकडाच्या सोडग्यापेक्षां हें नाणे अधिक
प्राणहारक आहे असें जे शेतकरी ह्मणतात ते खोटे आहे काय?

पैसा हा संपत्तीचा द्योतक आहे व संपत्ती ही श्रमाने उत्पन्न

झाली आहे अशी सर्व साधारण समजूत आहे. म्हणूनच श्रमाचे

रूपांतर खणजेच .संपत्ती असें मानण्यात येतें. शासनसंस्था ही
करारावर निर्माण झाली असें मानण्याइतकेंच हें बरोबर आहे.
प्रत्येकास पैसा हें देवघेवीचे साधन असावें, असें वाटते. परंतु जो-
पर्यत जबरदस्ती किंवा कुठून ही त्याच्या पाठीमागे नाहींत, केवळ
श्रम घेण्याच्या बाबतींत नव्हे तर एका माणसाने दुसऱ्या माणसा-
भिरुद्ध जोपर्यत अन्याय चालविलेला नाहीं, स्वरा खिश्चनसमाज
ज्यावेळी राहील, त्याच वेळी पैसा हें केवळ निरुपद्रवी देवघेवीचे
साधन अधून राहील. परंतु ज्यावेळी जुलूम केला जातो, त्यावेळीं
त्यांचें तें रूप जाऊन त्या जागी जुलमावर अधिष्ठित झालेलीहक्काची
कल्पना प्रादुर्भूत होते. ज्या वेळीलढाई होऊन एक मनुष्य दुसऱ्याची
चिनवत्त हरण करतो, त्या वेळीं पैसा हें श्रमाचे द्योतक रहात '

नाहीं. लूट विकून जो पैसा लढाईला मनुष्य मिळविती तो त्यानें

-नमोन मिळविलेला खास नसतो. श्रमचि तें द्योतक नाही तेर
त्याच्या लुटी तें द्योतक आहे. मालक व गुलाम हा संबंध सुरू
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झाला त्या केळेपासून आतापर्यन्त पैसा हें श्रमाचे द्योतक नाही.
जर एकही जुलमी कृत्य असेल तर भमाने मिळविलेल्या

पैशाचे रूपांतर जुळुमानच होते.
सद्यस्थितीत, शेकडो वर्षे जुलूम व जबरदस्तीनें मिळविलेला

पैसा, जुलूम ज्याच निरनिराळी रूपांतरे झालेली आहेत, त्याने
मिळविलेला पैसा ज्याच्या केवळ साठवणीनें जुलूम जबरदस्ती सुरू
होते, तो पैसा, येथे प्रत्यक्ष श्रमाने मिळविलेल्या पैशाचे अत्यंत अल्प
प्रमाण आहे, असा पैसा ज्याच्याजदळ आहे त्याच्या श्रमाचे ते
द्योतक आहे असे झणणे म्हणजे उघड्या डोळ्यांनी चूक करण्या-
पकैचि प्रकार अथवा हे धडधडीत असत्य बोलणे आहे. असें
असावें, असे झाल्यास भरे, हे म्हणणे सयुक्तिक दिसेल. पण ती
वस्तुस्थिती नाहीं खास.

पैसा याची साधी व्याख्या अशी करतां येईल. डोकांच्या
श्रमाचा उपयोग करून देणारी शक्ति अगर साधन. ज्यादेळीं तो
स्वतच्या श्रमाचे द्योतक असून लोकांस श्रमाचा उपयोग करून
देण्याचा हक्क अगर शक्यता देतो,त्याचवेळी पैसा याचा अर्थ वगेवर
केला जातो. ही शक्यता जुलूम नसतांना असू शकेल.

एका इमिशीयन राजाने आपण्या गुलामांना त्यांचे श्रम देण्यास
सांगितले. त्यावेळीं भूत व वर्तमानकाळाचे श्रम, साठा त्यांनीं दिला.
परंतु भविष्यकालीन मात्र देणे अशक्य होते. कारण त्याला त्यावेळी
अस्तित्वच नव्हते. परंतु पैशाच्या प्रगतीबरोबर ही अशक्य अभलेली
गोष्ट शक्य झाली. त्याला भविष्य कालीन श्रमही देता येऊ लागले.
पैशानं, प्रत्यक्ष गुलामगिरीचे रुपांतर अप्रत्यक्ष गुलामगिरीत झाले.
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-त्य'गुलामाचा मालक एकट्या वाक्षत गुलामावरच सत्ता गाजवा. आज
०.

पैशाच्या सहाय्याने कोणासही गुलामाप्रमाणे राबवता येतें. शिवाय
प्रत्यक्ष वैयक्तिक संबंध गुलामगिरीत येत असल्याने ज्या गोष्टी दये-
मुळें आड येत त्यांची आडकाठी या नदीन गुलामगिरीतून दूर
झाली

पैसा हे ही जो श्रम करतो त्याच्या श्रमाचे द्योतक
अणून पाहिले नाहीं. त्याचा अर्थ दुसऱ्याचे श्रम घेण्याचे. एक
साधन, असाच होऊन बसलेला आहे. दुसऱ्यांच्या श्रमाचीशक्यता
-पाच रूढ अर्थ झाला आहे.

पैसा गुलामगिरीचे- एक नवीन साधन झाले आहे. गुलामगिरी
हें पाप समजण्यांत येई पण पैशाची गोष्ट ती .नाही. त्याचे समर्थन
करितां येतें, त्यांस महत्व आहे, त्यांस किंमत आहे. त्याचा
उपयोग, गुलामगिरी सारखा अनतक आहे असें मानांत येत नाहीं.

माझ्या लहानपणी जुगाराचा एक प्रकार आली खेळत
होतो. प्रत्येकाची उत्कंठा तो खेळ खेळण्यांत अतिशय असे. त्या

खेळामुळे पुष्कळ लोक धुळीस मिळाले. त्यांच्या कुटुंबाचा सत्यनाश
झाला. कित्येकांनीं त्या खेळाच्यापायी सरकारचे पैसे वापरले,
कित्येकांनीं आपल्याकडे असलेल्या ठेवी खर्चन टाकत्या. इतका
शोक त्याचा लागला की शेवटी सरकाराम तो कायद्यानें बंद करणे
भाग पडले.

मला आठवते कीं रेया वेळचे माझे मित्र असें सांगत की,
हा खेळ इतका बोकाळावयाचें कारण काणे- आपलें त्यांत नुकसान
आहे, आपण बुडत आहोंत ही कल्पनाच लोकांस येत नसे. अत्यंत
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अल्प प्रमाणांत नुकसान होण्यास सुरवात होई व शेवटीं
खेळांच्या अंती हिशेब, होई त्यावेळीं प्रत्येकाचा खिसा रिकामा होई
हेच पैशा संबंधीही खरे आहे.

मजजवळ अक्षय्य न संपणारी थैली आहे. मी फक्त चेक
फाडून देतो व जगाच्या यातायाती पासून चैनींत अलिप्त रहातो.
मी कोणाचे कसे नुकसान करणार? मी अत्यंत निरुपद्रवी पाणी
आहे, असे माणूस ह्मणत असतो. पण हा एक प्रकारचा जुगार
आहे. यांत कोणाचे नुकसान कोण कसे करतो, हे सहसा कळून येत
नाहीं. फक्त चेक बुकांची पाने फाडण्याखेरीज मी कांहीं केले नाहीं
करीत नाहीं, व करणारही नाही. पैसा हा श्रमाचा द्योतक आहे
असें माझे झणणें आहे.

हे खरोखरीच चमत्कारिक नाहीं काय? यापेक्षा अधिक
खुळी, अधिक आमक कल्पना दुसरी कोणती असं शकेल?

गुलामावर गुलामगिरीचा परिणाम जुलूम, जबरदस्ती अन्याय
यांत होऊन मनुष्य पशुकोटीत ढकलला जातो..

पैसा हा वरीलप्रमाणे उभयपक्षी नाशास कारण होतो. पैसा
असणारा व नसणारा या दोघांचीही नैतिक दृष्ट्या अधोगतीच हाते
असते. गुलामगिरीपेशंही व्यक्तिगत संबंधाच्या .अभावीं, पैसा अधिक
वाईट परिणाम घडवून आणतो.



शासन संस्था

गुलामगिरीत कुचमत पडणाऱ्या गुलमांना आपल्या उालाम-
गिरीची जाणीव नसते, ती लयभावसिद्ध आहे असेंच तें मानींत असतात.
मालकही आपण त्यांच्या आयुष्याचे वनी समजून त्यांना कांहीं सवलती
देत असतात व दुसऱ्या तले हा पाश अधिक घट्ट करीत असतात.
त्यांनाही यांत गैर असें कांहींच वाटत नसतें. ह्या दोन्ही गोष्टींपेक्षाही

अधिक अश्चर्यकारक गोष्ट म्हणजे मनुष्याचे आर्थिक परिस्थितीचा
विचार करीत असतां, त्याच्या मुळाशी मुख्य गोष्ट काय आहे याचा
विचार शास्त्र करीत नाहीं. ही परिस्थिती पाहिली म्हणजे आश्चर्य

वाटल्यावाचून रहात नाहीं. सर्व वरवर दिसणाऱ्या गोष्टींचा विचार
शास्ताने करावयाचा व जेथे अवघड, व मुद्याचे प्रश्न येतील तेथे
उडवाउडवी करावयाची, व लक्ष दुसरीकडे वेधावयाचें हाच प्रकार
बट्टेकडे दिसून येतो. एखादे आळसावलेलें व चुकार घोडे ज्याप्रमाणें

उतरणीला जोराने पळू लागतें पण जरा चढ आला कीं हिसके
मारावयास लागून इकडे तिकडे मार्ग सोडून जाण्याचा प्रयत्न करिते,
त्यापैकी हा प्रकार नव्हे काय 'ईई

कांहीं लोकांच्या मर्जीवरच दुसऱ्यांचें जीवन अवलंबून कां
रहावे? ही विषमता समाजांत कां वावरत रहावी १ अमे प्रश्न

विचारल्यास शास्त्र म्हणेत एक वा दुसऱ्यांच्या श्रमाचे व दुसऱ्यांच्या
संवर्धनास लागणाऱ्या साधनांचे नियंत्रण करते म्हणून हा उत्पादनाचा
नियमच आहे.
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दुसऱ्याचे श्रम, ते करण्याची त्यांची हत्यारे, अन्न व जमीन
यांसंबंधींचा हक्क एका वर्गासच कोठून व कसा आला व त्या

हक्कांचे मूळ कारण काय? असा प्रश्न विचारा! शास्त्र अत्यंत

कळकळीने असें सांगते, ' ह्या हक्काची उभारणी श्रमसंरक्षणाच्या
तत्त्वावर आहे, ' एका वर्गाचें हे हक्क संरक्षण म्हणजेच दुसऱ्याच्या
श्रमांचे हरण होय.

पैसा म्हणजे काय? असें विचारा, शास्त्र झणते तो बाजारातील
इतर जिनसाप्रमाणेच एक जिन्नस आहे. फरक एवढाच कीं, ते एक
देवघेवीचे साधन आहे. असें जर आहे तर सरकारच हा पैसा निर्माण

करण्याचा हक्क आपणाकडे ठेवून वाटेल त्या वेळीं पैसा कां निर्माण

करते? मजूरवर्गाकडून, शेतकऱ्यांकडून, अत्यंत मोठ्या प्रमाणांत

सक्तीने याच स्वरुपांत कर कां वसूल करते १ असें आपण विचारा.
शास्त्र ह्मणेल- करांचा परिणाम आर्थिकशास्त्रदृष्ट्या माणसांवर

होत नाही. उत्पादन, चलन, संपतीची विभागणी यांचा व करांचा
एकमेकमेकांशी कांहीं संबंध नाहीं.

सर्व जनता शासन संस्थेच्या गुलामगिरीत नाहीं काय १ सरकार
चाहील त्यावेळीं लोकांचे वित्त निरनिराळे कर बसवून वसूल करीत
नसतें काय? त्यांचे श्रम विनामूल्य घेत नाही काय १ लष्करी जुलमा
खालीं त्यांची वैयक्तिक स्वतंत्रता नाहीशी होत नाहीं काय? व या
सर्वांचा परिणाम मनुष्याच्या आर्थिक परिक्षितींवर होतो कीं नाहीं?
असा प्रश्न तुम्ही विचारलात तर त्याला शास्त्राचे उत्तर हें आहे कीं,
हा स्वतंत्र विषय आहे. याचा संबंध सरकार व त्यांचे नियम त्याच्याशीं

येत असल्याने या बाबतींत विचार करण्याची गरज नाही
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त्यांना राबवितो. मन मानेल तसें वागवितो व सच्छंदीपणाने त्यांना
के'ठेही नेतो. ही लती नैसर्गिक आहे असें गुलामांचा मालक मानीत
असतो, त्याचप्रमाणे कनिष्ट वर्गांशी असणारे हल्लींचे आमचे
संबंध हे स्वाभाविक आहेत, असें शास्त्र आग्रास सांगते! हें आह्मांस

फूपटणार कस?
प्रथम आपणांस हें मूर्खपणाचे आहे अस वाटेल. पण खोल

विचार केल्यास, यांत अक्कल लढविलेली आहे, असें आपणांस दिसून
येईल.

या शास्त्रची दिशा निश्चितपणे आखलेली आहे. लोक-
क्तयाणाच्या माणापसून लोकांना परावृत्त करण्याचा त्याचा हेतू आहे.
व हें साध्य आमक कल्पनांच्या साधनांनी ते साध्य करणार आहेत.
धार्मिक बाबतींत असलेल्या श्रामक कपग्नांनी आजपर्यन्त जें नुकसान
झालें नाहीं, तें या शास्त्रांने नवी कल्पना काढून केलें आहेही आमक
कल्पाना इतकी भयंकर आहे कीं तिने समाज निरुत्राण केला आहे.
हीच कल्पना कायम राखण्याकरितां शाखांचा अव्याहत खटाटोप
.चालला आहे.तत्वज्ञानात देव हा अदृश्य असतो तर या शास्.नाने
' सरकार ' ही संस्था निर्माण करून अदृष्ट ठेवली आहे. प्रत्येक

मनुष्याने आपल्या शेजाऱ्याशी यमेव तऱ्हेने वागणे हे जसे त्यांचे कर्तव्य

आहे. तसेच या अदृष्ट संस्थेशी वागणे हे ही आपलें पवित्र कर्तव्य

आहे, हें या शास्त्राच्या नवीन कल्पनेचे मूळ होय. या अदृष्य
देवते करितां मनुष्याने आपल्या मालमत्तेची, श्रमाची व प्रसंगी

जिवाचीही तिलांजली वाहिली पाहिजे, अशी शिकवण
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शास्त्र देत आहे. ही ग्रामक क्:सना हळी उद्‌भुत करण्यांत आली
आहे. शास्त्र या कल्पनेचे मोठ्या काळजीने पालन पोषण व संवर्धन

करीत आहे, व मनुष्य अननुभूत अशा पारतंत्र्यांत खोल स्वत
आहे. मात्र याची जरूर आहे असे शास्त्र कंठरानें सांगत आहे!

शासन संस्था ही मनुष्याच्या सरक्षणाकरिता व त्याच्या हिता-
करितां आहे. सबब त्यांतील सर्व घटकानी, त्यांस मदत केली पाहिजे,
पैसे पुरविले पाहिजेत. व याच दृष्टीने अन्योन्य संबंध ठेविला पाहिजे.
लोकांच्या हिताकारतांच सैन्य ठेवण्यांत येतें. त्यास लागणारा पैसाही
अर्थीतच लोकांनी देणे भाग आहे.

' मी माझ्या बापास शेतकीच्या कामी मत्‌त करावी असे
म्हणत ' ' माझें लग्न कावे ' झणून मी युन करतो परंतु लष्करी
शिक्षण सक्तीचे असल्यानें तिकडे माझी सहा वर्षें जातात, ही गोष्ट

मला केवळ जुलूम म्हणून करावी लागते, पुढें तेधून सुटून व घरीं
येऊन माझ्या कुटुंबाची शेती करावी म्हटलें तर नाना पित्रे आहेत,
मला जमिनी करितां पैसा नाहीं म्हणून माझे सर्व श्रम त्यांना द्यावे

लागतात. या श्रमाचा मोबदला जो कांहीं थोडा मिळतो तो मी- माझ्या
बायकापोराच्या करिता राखतो. परंतु इतक्यांत कोणीतरी अधिकारी
कर वसुलीला येतो व पैसे घेऊन जातो. कष्ट करून कांहीं मिळवावे तो
पुन्हा कर वसूल. अशा तदेडर्ने माझ्या आर्थिक परिस्थितीची सर्व

मदार सरकारच्या मागणीवर अवलंबून आहे. देच्या वेळीं ही आपची
नाहीसी होईल रेयाच वेळी सुखाने जगता येईल, असें एखाद्याने

सांगितले तर ती वस्तुस्थिती नाहीं काय!
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शास्त म्हणर्ते तुम्ही. काढलेली प्रमेये चुकीची आहेत. कार
तुम्ही अर्थशास्त्र व राजकारण यांची भेसळ करीत अहां.. संपत्तीचें

उत्पादन, विभागणी व चलन यांचा अभ्यास करा, म्हणजे तुम्हांस
सर्व कळून येईल. तुम्ही. सांगतां ती तुमच्या .हक्कावर गदा नसून
ती गोष्ट इतरांप्रमाणे तुम्हांस तुमच्या सरंक्षणा करिता' व सुखाकरिर्ती
करणें जरूर आहे.

जी जमीन नांगरण्यास मला मज्जाव होतो व त्यामुळें मा
उपाशी मरत,. ती कोणा अज्ञात संस्थेची आहे म्हणे. त्या

अज्ञात संस्थेचा काय उपयोग आहे, हेंही आम्हांला समजत नाहीं.,
एखाद्याला गुलाम बनविणे, त्याच्या इच्छेविरुद्ध त्यास काम

करण्यास लावणे तुम्हांस शक्य आहे. पणजुलूरम चाऊ असतां, तूं
सुखी आहेस असें' कितीही कंठ कोरडा करून सांगितले तरी तें
पटणार नाहीं! पण ही गोष्ट आज आपले शास्त्र करीत आहे.
बंदुकांच्या व संगिनींच्या जोरावर, उभे असलेली शासन-संस्था
आपणांस देयावर अम्मल करावयाचा आहे.. त्यांजकडोन कायकाय
घ्यावयाचे हे आपण ठरविलें, किती लोक. कारभारास जरूर आहेत,
वसुलीस किती लोक पाहिजेत,, बंदोबस्तास किती लोक पाहिजेत,
संरक्षणास किती लोक व त्यांचे पगार काय वगैरे सर्व बाबी आपले
इच्छेनुसार ठरविते. गुलाम बनलेले लोक आपली मिळकत त्याकरिता
देतात, व त्यांची अशी समजूत करण्यांत येतें कीं हे सर्व त्यांचेच
कऐकणाकरिता. ही गुलामगिरी या काल्पनीक देवतेकरितां पत्करावयाची
व इतकेही करून आपण पुनः स्वतंल आहोत असें मानावयाचे.. पूर्वी

'धर्मपुढकि अशीं अज्ञात देवतेची उपपत्ती -सांगत आले. हल्लीचे विद्वान
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पुढारी या अज्ञातसत्तेचा पुरस्कार करितात व सहाजिकच अडाणी
लोक त्यावर विश्वास ठेवितात. पण विचाराचे किरण त्यावर पडताच
वस्तुस्थिती स्पष्ट होते

दहा लोक एके ठिकाणी मिळून काम करीत आहेत असें
घेऊं. -ह्या दहाची जूट असल्यानें व ते स्वखुशीने एकच काम करीत
असल्यानें या गोष्टीत दहाचे हित आहे, असें होईल. पण जर ह्या

दहाजणानीं अकरावा मनुष्य त्याच्या इच्छेविरुद्ध बळजबरीने कामास
आणला, तर माल त्यांत त्या अकराव्या इसमाचे हित साधेलच असे
नाहीं. हीच गोष्ट गांबकऱ्यांची. दहाजणांनी मिळून श्रमविभागानें जर
एखादी जरूर असणारी गोष्ट करण्यांत आपला वेळ घालविला तर
त्यांच्यापुरती ती गोष्ट हिताची होईल, पण नवीन इसमास ज्यास
त्याची जरूरी नाहीं. अशा इसमास, जबरीने जर त्या कामा-
कडे लावले तर तें त्याच्या हिताचे खास नाहीं. त्याचपमाणें अनेक
सामाजिक गोष्टींचे आहे. जोपर्यंत या गोष्टी मनुष्य सुखाने व रूपखुशीने
करतो, तपन त्या हिताच्या होऊं शकतील परंतु जुलमानें सत्तेच्या

जोरावर जर एखादी गोष्ट करणें त्यास भाग पडेल तर त्यांत

सामाजिक हित होणार नाहीं, कारण त्यांत जुरलम आहे. ही गोष्ट

इतकी साधी व स्पष्ट आहे कीं, मुद्दाम जी गैरसमजूत व जो अम
उत्पन्न करण्यात येतो, तो जर नसता तर इतके सांगग्याची जरूरच
नव्हती.

ज्याबद्दल सर्वांचे एक मत आहे अशा गोष्टींत जर एखाद्या
व्यक्तांवर जुलूम करणें अन्याय्य व त्याज्य आहे, तर मग मूठभर

लोकांच्प्रासमजतीकरता, कांदी विविक्षित ऐदखाऊकरता व त्यांच्यापेक्षा
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लक्षावधी पटीनें अधिक असणाऱ्या समाजाने आपलें हित बाजूस
ठेवून, जी गोष्ट दुरवःद आहे असें अनुभवास येतें, ती गोष्ट करण्यास
कसें तयार व्हावें! जर असे वागण्यास त्यांच्यावर सक्ति होऊं
लागली, व सर्वार्थ कल्याण आहे असे भासवून, त्यांच्यावर या
गोष्टी लादण्यांत आल्या तर तो अन्याय सहरूपटीने जाचक होईल
याची कल्पना याचे समर्थन करणारांनींच करावी. लष्कर व आरमार
कर व खट्ट पगार हे त्याचेच द्योतक नाहींत काय?

लोक कल्याणाच्या व सत्याच्या मार्गांत वाटमारी होत आहे
ती येथेंच. हीच आमक कल्पना, त्यास कारणीभूत आहे. ज एनबुळून
त्यांचे संवर्धन व संरक्षण करण्यांत येतें. राजकारण व अर्थशास्न यांचा
उद्देश हाच आहे

गुलामगिरी फार पूर्वी नष्ट झाली. रोम,. अमेरिका, रशिया
यांनी ती घालविली असें हाणतात, पण तो शह मान नष्ट झाला.
गुलामगिरी दुसऱ्या स्वरुपांत अखंड चालूच आहे. फक्त

पर्यायाने शाद्विक फरक झाला आहे.
गुलामगिरी म्हणजे काय 'ईई स्वत श्रम न करतां, दुसऱ्यास

ते आपल्याकरितां करणेस भाग पाडणे. जेथे मनुष्य दुसऱ्या, त्याचे

इच्छेविरुद्ध काम करण्यास लावतो, तेथे गुलामगिरी मूर्तिमंत आहे.
आज सर्व राष्ट्रांतून, सुधारलेल्या देशांतून, काय प्रकार चाळ्या आहे;

मूठभर लोक, हक्क म्हणून, जुलमानें हजार लोकांना, राबवीत असलेले
आपण पहात नाहीं काय? राबविणारे हक्क म्हणतात. राबणारे
.कर्तव्य समजतात! खासा न्याय! केवढ्या मोठ्य्या प्रमाणांत हें दास्य
पसरलें आहे? सुसज्ज व बलवान यांची सत्ता निराश्रित व निस्त्राण
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यांच्यावर चालत आहे. हाच गुलामगिरीचा आत्मा आहे.
गुलामगिरीची. तीन अंगें आहेत.. लष्करी अम्मल, जमीन

महसूल,ज्षाची वसुली लष्कराच्या जोरावर करता येते तो, प्रत्यक्ष

अगर अपरंपडर पैशाच्या रूपाने वसूल करण्यांत येणारा कर, हे
प्रकार पूर्वकाली होते, तसेच आजही. आहेत. फक्त रुपातेर करून
नांव बदलामुळे आपल्या लक्षांत येत' नाहींत, एवढेच!

सशस्लानीं निःशस्त्रावर चालविलेल्या जुलमास, देशाचे रक्षण

व हित हें गोंडस स्वरूप देण्यात आले. ही पहिली बाब होय.
दुसरी बाब जमीन महसुलाची- त्याचे रुपांतर जमिनीची

मालकी बक्षिसादाखल, सर्वाचे कल्याण शासनसंस्था साधीत आहे असे
ह्मणणाऱ्यास देऊन त्यांची वशपरंपरेची तजवीजकरण्यांत आली पर्यायानें
तोच जमिनमहसुलाचा सक्तीने वसूल. फक्त नाम भेद !.

तिसरी बाब- कराच्या रूपाने होणारी कुचंबणा. ह्याची वाढ

ही फारच मोठ्या .प्रमाणांत चालत्यी आहें! याचे रुपांतर व नाम-
भेद फारच नामी साधली. आहेत. हा' पैसा सर्वांचे कल्याणार्थ व स्वातंत्र्य

रक्षणार्थ देण्यांत येतो अणे. गुलामगिरी आहे पण स्वरूप निराळें.
जुलुमचि! पाठपुरवणी जेथे कायद्याने केली तेथें गुलामगिरी

आहेच. मग हा हुकूम प्रत्यक्ष जाळपोळीने व राजांनी केलेल्या हल्यांनीं
असो, अथवा एका जातीने दुसऱ्यावर खंडणी लादून ती वसूल
करण्याच्या स्वरुपाने असो, अगर मंत्रीमंडळाने आपल्या लष्कराच्या
जोरावर - प्रांती निहाय - करवसुलीच्या स्वरुपांत असो,. जोपर्यंत

संगीनींच्या जोरावर हा जुजम चालू आहे तोपर्यंत संपत्तीची विभागणी
योग्य न होतां, ती शास्त्रांच्याच हातीं रहाणारी
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याचे उदाहरण आपणाला हेन्री जार्जच्या खटाटोपांत दिसून

येईल. त्यानें सर्व जमिनीची मालकी सरकारची आहे असें ठरविलें.
अर्थात निरनिराळ्या करांचे रूपांतर जमिनीचा खंड देण्यांत झालें.
जो ज्यामानानें जमीन उपभोगील त्यामानाने त्याने खंड द्यावयाचा
परंतु जोपर्यंत हा खंड सक्तीने सरकारच्या मर्जी प्रमाणें घेण्याचा क्रम

सुरू आहे तोपर्यंत अप्रत्यक्ष गुलामगिरीच आहे. पीक साल झालें
नाहीं अगर अन्य कारणानी त्याला हा सारा देता आला नाहीं तर
आपली जमीन जाऊंनये लागून त्यांस ज्याच्याजवळ पैसा आहे त्याच्या
स्वाधीन व्हावेंच लागतें, अर्थांत गुलामगिरी आलीच.

एखाद्या मांड्यास जर भोक पडून तें गळू लागलें तर वरव्रर
पाहून पाणी गळते यांपेक्षा कांहीं बोध होणार नाहीं व पाणीही
गळण्याचे राहणार नाहीं. जर पाणी गळू नये अशी खरोखरीच तज-
वीज करणे असेल तर आत कोठे भोक पडलें आहे ते पाहून, तें
बंद केलें पाहिजे. तरच पाणी गळण्याचे बंद होईल.

हाच प्रकार संपत्तीचा आहे. जोपर्यंत तुम्हांस ह्या विषमतेचे
मूळ व संपत्तीची अयोग्य विभागणी काय कारणानी होतें, याचा
विचार करून तपास लावला नाहीं तपन ही विषमता, अशीच
राहणारं मनुरसंघ बनवा, संस्था काढा, संपत्तीही राष्ट्राची बनवा
जमीनीची मालकी देशाची करा वगैरे नाना उपाय लोक सुचवितात
ही सर्व उपान आहेत, पण याने खरा उपयोग होणार नाहीं. संपत्तीची
अयोग्य विभागणी बंद करणें झाल्यास हे सशस्त्रांचे निशस्त्रांवरील
अतिक्रमण प्रथम थांबीवलें पाहिजे. गारवींचे श्रम व त्यांची मालमत्ता

यांचें रक्षण झाले पाहिले. तरच गरिबांच्या हान श्रीमंतांच्या
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हाती वाहणारा संपत्तीचा ओघ थांबेल तोपर्यंत हा प्रकार असाच
चालणार! जो पर्यत मनुष्य अधिकाराने मी दुसऱ्यावर सत्ता चालवणार
व तो माझा हक्क आहे, असे म्हणेल तोपर्यंत ही विषमता, ही
गुलामगिरी उजळ माथ्यानं नाइत राहणार.

माझा जो अनुभव आहे त्यावरून आचार व विचार यात
भिन्नत्व खरोखर असतां कामा नये, मला जशी एखादी गोष्ट समजेल
तशीच मी ती करीन. पैसा हा श्रमाचे द्योतक आहे अशी माझी कल्पना

होती. तो चांगला व हितावह या समजुतीने तो मी गरीबाना वाटीत
होतो. परंतु वाटतांना मला असें आढळून आलें कीं, जें मी वाटीत
आहे तेंच मी गरीबाकडून सक्तीने वरद्दल करून घेत आहे. जमीनदार
लोक जी गोष्ट पूर्वी करीत - गुलामांना नोकर घेत - तीच स्थिती मी
करीत होतो. मला असें वाटतें कीं, विकत घेण्यांत अगर दान देण्यांत
केलेल्या प्रत्येक पैशाचा उपयोग ह्मणजे गरिबांवर दिलेली हुंडीच होय.
दान देणे म्हणजे त्यांच्यापासून सक्तीने वसुल करणें हे मला
पटले. पैसा अधिक असणें ही गोष्ट चांगली नाहीयामुळे स्वत: श्रम

करण्यांत असलेले सौख्य नष्ट होतें. अर्थांत हा आनंद व हे सौख्य
मला पैशाच्या दानाने देता आले नाहीं कारण मजजवळ तें नव्हतें
मला संपत्ती ह्मणजे काय, हे कळू लागताच मी काय केले शहिजे
हा प्रश्न तर सुटलाच, पण प्रत्येकानें काय केलें पाहिजे हेंही मला
कळले. बुद्ध, साकेतीस वगैरेनी जें पूर्वी उपदेशिलें त्याचा पडताळा
मला आतां आला. ' आम्ही काय करावे ' या प्रश्नास उत्तर देतांना
जॉन दी व्याप्टिष्ट याने पट्टे शांत सांगितले कीं, ' तुंबळ जैं
अधिक असेल तें नसणाऱ्याला दे ' रवाइस्तनेंही या पेक्षां स्पटपैने



७१
वारंवार बजाविलै आहे कीं, ' गरीब हेंच सुखी ' ' श्रीमंतांच्या
वाड्यास नेहमी दुःखच ' ' तो ह्मणे देवाची व द्रव्याची सांगड कधीही
शक्य नाहीं. त्यानें आपले शिष्यवर्गांस पैसा घेण्यास बंदी केली होती.
दुसऱ्याच्या श्रमाचे फल घेणे, ह्यांतच गुलामगिरी आहे. खरखरच
ज्याला या गुलामगिरीचा तिटकारा असेल त्याला दोन गोष्टी केल्या-
वाचून गत्यंतरच नाहीं. पहिली गोष्ट म्हणजे '' आपल्या गरजा कमी
करणें '' व दुसरी गोष्ट म्हणजे '' दुसरे लोक आजपर्यंत आपलेकरितां
जे श्रम करीत होते ते श्रम स्वतः केलें पाहिजेत.''

मला गरिबांना मदत करून त्यांची स्थिती सुधारणे अशक्य
झाले व त्यांची कारणें खालील प्रमाणें होती.

पहिलें कारण, खेड्यांतील संपत्ति शहरांत येऊन साठणें व
शहरांत खेड्यांतील लोक येऊन रहाणे. दुसऱ्यास लटण्याची बुद्धि

नसेल व आपल्या गरजा आपणांस भागविता येतील तर मनुष्यांस
खेडेगाव सोडण्याची कल्पनाच येणार नाहीं. कारण तेथेंच त्यांच्या

गरजा अधिक चांगल्या तऱ्हेने भागविल्या जातात, तेथें त्याला दुस-
--यास, मदत देता येईल. व माझा शहरांतील प्रयत्न जसा निष्फळ
झाला, तसा तो खेड्यांत होणार नाहीं.

दुसरें कारण श्रीमंत व गरीब याजमध्यें होणारी प्रतारणा
होय ज्या वेळीं मनुष्य दुसऱ्यास, अधिकाराच्या, पैशाच्या अगर
अन्य मिषाने लुबाडण्याचे सोडील व स्वर्याससेद्ध बनून कष्ट

करूं लागेल, त्यावेळी ही प्रतारणा नाहीशी होईल. तो बरोबरीच्या
नात्याने वागू लागेल व सहाजिकच त्यास मदत देता येईल.

तिसरी गोष्ट म्हणजे अन्यायाने मिळविलेल्या दव्याचे
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एकीकरण होय. हेंच द्रव्य मी दुसऱ्यास मदतीकरिता देत होतो
मला आतां लोकांच्या दुःखाचे व दारिद्र्याचे कारण कळून

आलें हे दुःख, या यातना जर कमी करण्याच्या तर त्या देण्याचे,
प्रथम बंद केले पाहिजे,लोकाना गुलाम करण्याचा धंदा सोडला पाहिजे.

ज्याला खरोखरीचं लोकहित साधावयाचे आहे. लोकांचे दुःख
व यातना कमी करावयाच्या आहेत, त्याला अत्यंत सोपा, साधा व
स्पष्ट मार्ग म्हणजे जरूरी पेक्षां अधिक पैसा मिळवावयाचा नाहीं.
याचा अर्थ हा कीं, दुसऱ्याच्या श्रमाची लूट करावयाची नाही.
आपले सर्व कष्ट शक्यतोवर आपले आपण करावयाचे हाच मार्ग

जॉन दी व्यॉप्टिस्ट, ख्रिस्त यांनी दाखविला व तो भल्यांनीं आक्रमिला

हा अत्यंत साधा व स्पष्ट मार्ग खरा पण सध्याची आपली कृलिम
राहणी इतकी अंगवळणी पडलेली आहे कीं वरील दर्जाच्या नोकरांना,
चैनीत वेळ घालवणे हे पाप आहे याची जाणीवही नाहीशी झाली
आहे. आपल्या अविकारारूढ व संपन्न स्थितींतून, खालच्या वर्गांकडे

पाहणे त्यांना कमीपणाचे वाटतें संकट ग्रस्तांना मुक्त करण्याची

जबाबदारी आपणावर आहे, हैं त्यांच्या गावीडी नाहा.
एकमेकांचे हितसंबंध कितीही गुंतागुंतीचे असले तरी आळशी

कोण व कष्ट कोण करतो हें ज्याच्या सदसद्‌विवेक बुद्धिपेक्षाही,
प्रत्येकाचा जमाखर्च अधिक स्पष्ट करितो. ज्या मानानें खर्च कमी
त्यामानाने त्याचे स्वतःचे कष्ट अधिक. परंतु त्याचे आड आमची
संस्कृती, शाखे, कला व शासन-संस्था येतात, याची वाट काय १
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ज्या दिवसाची हकिगत मी लिहीत आहे त्याच दिवशीं रात्रीं
मास्को शहरांत मोठा नाच होणार होता. मी रात्री आठ वाजणेण्याच्या

सुमारास घर सोडले, जिकडे तिकडे गिरण्यांच्या शिटा ऐकू येतं
होत्या. मजूर रस्त्याने झिंगत हिंडत असलेले दिसत होते'

मी गिरणीच्याच भागांत रहात होतोपहाटे पांच वाजल्यापासून
या गिरण्यांच्या शिटा सुरू होत. पहिली मजुरांनी आळस वझोप
टाकून उठावे झणून होई. विचारा मजूर आपल्या कोंदट, घाण व जेथे
माणसांची खेचाखेच झाली आहे अशा खोल्यातून धडपडत उठे.
या सोल्यांतून बायका व पुरुष एके ठिकाणींच गर्दीत निजलेले दिसत.
सीट ऐकतांच अंधारांतच चाचपडत ते उठून गिरण्यांकडे धाव घेत.
तेथें आपल्या नेमून दिलेल्या कामास सुरवात करीत. त्यांच्या कष्टांचा
उपयोग कोणास व कसा होतो याचा त्याला विचारही नाहीं विचारा

दहा दहा तास, अकरा अकरा अस आपल्या हाडाची काडे करून
मरेपर्यंत राबत असतो. रात्र झाली कीं सुटीची सीट होते गिरण्यांच्या

आवारांतून हजारो मराच्या बेकारीचे उत्तम प्रदर्शन त्यावेळीं दिसून
येते. मळके व फाटके कपडे, गिण्यांच्या धुगनें व कोळशाने तोंडे
व हातपाय काळे झालेले, कष्टाने चेहरे पडले शरीर दमल्यामुळें
निस्ताण झालेले, असे हजारों मजूर रस्त्याने जातांना दिसतात या
वेळी ताडीच्या दुकानातून व उंची दारूंव्या दुकानांतून मनस्वी गर्दी

सुरू होते. दारू पिऊन बेहोप झालेले, छचोर' बायकांना व
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क्सविणीना बरोबर घेऊन फिरण(रे लोक या वेळीं आढळतात, आपण
काय करीत आहोंत व काय बडबडत आहोंत, याची शुद्ध बिचाऱ्यांना
नसते, असा प्रकार रात्रीं दहा अकरा-' वाजेपर्यंत सर्वत्र रस्त्याने

दिसत असतो. प्रथम या लोकांबद्दल मला तिटकारा. उत्पन्न झाला.
पण विचारांती या सिटाचा अर्थ व त्यांचा उपयोग मीं पाहिला, त्या
वेळीं मास्क्रोडक बेकार गृहातील स्थिती सर्व लोकांची अद्यापी कसी
झाली नाहीं, याचेच आश्चर्य मला वाटलें. पुढे हा प्रकार कमी कमी
होऊं लागला व रात्रीं अकराचे सुमारास ररूयानें नवीन दृश्य

दिसूं लागले.
गाड्याघोड्यांचा खडखडाट रस्त्याने सुरू झाला. उमदे, व

तयार घोडे, आपल्या टापांनी लोकांचे चित वेधून घेत होते.
बाहेर घाणाचाच बसणाराचा पोशाख लोकूरीचा व भारी
किमतीचा होता. तो ज्यांच्या पैशावर जगत होता, त्यांना

ररूयाने कुडूस होण्यास मोठ्या तोऱ्याने खड्या आवाजांत, सांगत
होता. त्याचें घोडे तासी १५-१६ मैलाचे वेगाने भर वस्तीतून

भराव धावत होते. मालक औत असून काय मजा चालली
आहे हें पहात होते. ज्यांच्यावर त्यांची संपत्ती अवलंबून होती व जे
ती उत्पादन करीत, त्यांच्यामध्यें व आपला होणारा नाव यांचा अन्योन्य
संबंध काय आहे, याचा विचार बिचाऱ्यांच्या स्वप्नीही नाहीं वाईट
असे आपल्या हातून कांही घडत नाहीं केवळ अशाच समजुतीने
खुल्या दिलाने तेथें चालू असलेल्या प्रकारांत ते भाग घेत!

हा चैनीचा प्रकार रात्रीं आकरा ते सकाळी सहा वाजेपर्यंत

अखंडचालू राही. विचाऱ्यांनो, चैन करा! ही चैन अशीच चाल. द्या!
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रात्रभर सुखच अनुभवा! पण लक्षांत ठेवा कीं, मुकेने रालभर
तडभडणारा प्राणी तुम्हांस सुखाने राहू देणार नाहीं.

ही करमणूक रातभर चालत असे. तरुणीनी -व मुलींनी
आपले यौवन कसें उमेदीत आले आहे, हें दर्शविण्याक्ररितांच, आपले
पुष्ट स्तनयुग्म तलम कपड्यांनी झाकून बाकीचा सर्व छातीचा भाग
उपडा केला होता. केसांत निरनिराळ्या रंगाची .व सुवासिक फुलें
घातली होतीं. वेण्यांचा भाग फारच मनोहर, चित्ताकर्षक अशा तव
सजविलेला होताकमरेखालींल भागहीरउघडा, असे. हात खांद्यापर्यंतच

अंगात घातलेल्या जिरजिरीत तलम कपड्यानी आच्छादिलेले. अरे?तं
जिरजिरीत व अंगास चिकटून बसणार तलम रेशमीवख, व त्यांचें

मुसहस्रारें 'तारूप, लोकांना मोहून सोडीत होतें..,.
मधून (मधून संगिताच्या लहरीबरोबर त्या आपल्या तरुण

सोबत्यांना आलिंगन देत. विजेच्या चकचकाटांत ष, संपत्तीच्या;माहेर-
घरांत हा मर्द प्रकार इतक्या बेहाष तिशीने चाले कीं पहाणारा गुंग
होई; दृष्टि स्थिरावे. जोप्रकार कोणीही कुलीन म्हणविणारी खी परक्या
पुरुषारदेखत करण्यास तयार झाली नसती, तो प्रकार अखंड करमणूक
म्हणून रात्रभर चालू असे. ह्यातल्या बुद्रुक बायकाही आपआपल्या
परीने यांत भाग घेताना दिसत.

हा प्रकार करमणूक हाणून चाले. यांत लपवून ठेविण्यासारखे
कांहीं आहे असें त्यना वाटतच नव्हतें. या करमणुकीच्या पायी आपण
हजारो गरीब लोकांच्या यातनेचें श्रम तुटत आहोत ही कल्पना
त्यांना नव्हती. उलट आपण त्यांना या प्रकाराने पोपीत आह
त्यांची करमणूक करीत आहो, अशीच त्यांची कल्पना.
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नाच, करमणूक चांगली करतो हे खरें! परंतु त्याच्या मुळाशी
काय आहे! आपल्या घरांत जर कोणी उपाशी राहिला, तर
आपणांस चैन करवत नाहीं. त्याच्याबद्दल लागलीच सहानुभूती उत्पन्न

होते. त्याने खाल्याप्याल्याशिवाय आपणास बरें वाटत नाही; मग
लोकाना दुःख देणाऱ्या प्रकारांत लोक मजा कशी मारतात!

जर मुलांनी चिमट्यानं कुत्र्याचे शेपूट धरून दाबले व त्यास

वेदना उसन्न केल्या तर त्यांत त्यांना वाटणारी मजा पाहून आपणांस
खेद वाटतो. मग हजारों मजुरांना चापांत घालून त्यांची संपत्ती, त्यांचे

श्रम आपण पिळून काढता व त्यावर आपली करमपक, आपले: नाच
चालविता, हा किती दुःखद, शोचनीय व त्याज्य प्रकार आहे.

या प्रकारांत, या नाचांत भाग घेणारी तरुणी आपल्या
झग्याकरितां केवळ १५० रुपये खर्च करी ही तरुणी
एखाद्या अभिजात श्रीमंताच्या घरीं खास निर्माण झालेली
नव्हती. तिचा जन्म एखाद्या खेड्यांतच झालेला असेल. तिला तेथील
परिस्थिती, तेथील राहणी, आचार विचार सर्व माहिती असतील.
कदाचित तिच्या नोकरानेच आपल्यास घराचा निवारा असावा
म्हणून १५० रु. ची जरूर व्यक्त केली असेल. ती त्याच्या

आयुष्याची अत्यंत थोर अशी महत्वाकांक्षा आहे हे तिला माहीत
असते पण या गरजा भार्गविण्यांस त्याना मदत नकरतां केवळ चैन
अणून तेवड्या किंमतीचा झगा नाचाकरित ती तयार करते
तिच्या झग्याची लेस, बनात, रेशीम, फुलें वगैरे आपोआप खास
निर्माण झाली नाहीत. मनुर लोक तीं तयार करतात, हें सर्व

सक्तीने निर्माण होते याची तिला जाणीव नसतें काय?
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आपल्याकरितां रात्रंदिवस झटणारे नोकर, प्रसंगीं झोपही न

घेता राबणारे मजूर तिने पाहिले आहेत. ते तिच्या प्रेमाखातर तर
हे श्रम खास करीत नव्हते. त्यांचें जागरणाने व कष्टाने उतरलेले
चेहरे तिने खास पाहिले असतील. परंतु त्या गोष्टीचा विचार नआपल्या मनासी कधीं केला नाहीं, हेही तितकेच खरें आहे. आपल्या
चैनीचा, आपल्या नाचाचा प्रकार काय परिणाम करतो याची कल्पना
बिचारीला कोठून येणार! तिलाच दोष देण्यांत काय अर्थ! तिच्या
वडील धाऱ्यामंडळींनीं जे शिक्षण तिला दिले होते, ज्या कल्पनासंवर्धन

केल्या होत्या, ज्या सवयी तिला लावल्या होत्या, त्या तिने घेतल्या.
परंतु या कामी मोठ्या मंडळींची झालेली चूक कोण निस्तरणार!

वडील मंडळींना विचारता,त्यांचे ठराविक उत्तर आहे ' आम्ही
जुलूम कोणावरच करीत नाही.' आम्ही लोक मजुरीस बोलावतो व ते
येतात नोकरी करितात. श्रम विकत घेणेंत अगर लोक भाड्याने लाव-
णेत पाप काय आहे? आली कोणावरच जुलूम करीत नाही. '

एके दिवशी मी माझ्या फार जुन्या लेह्यांस भेटण्याकरितां
त्याचे घराकडे गेलो. परंतु तो घरांत दिसला नाहीं. तो ब्रह्मचारी

असल्यामुळें त्याच्या येथें दोन बाया बसलेल्या पाहून मला अचंबा -

वाटला. त्या तेथे काहीतरी करीत असव्यात असें मी पाहिले. एक
१२ - १४ वर्षाची मुलगी व एक बाई तेथें टेबलाजवळ बसली होती
तंबाकू व कागद पडले होते. बाई तंबाकू हातावर चोळून शिगारेटसचे
कागदांत भरीत होती. यंत्राने दाबून ती शिगार तयार करी. मुलगीही
तिला मदत करीत असे, हे काम इतक्या जलद चालले होतें की,
मला तें पाहून आश्चर्य वाटलें.
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हृदयाच्या क्रियेवर याचा वाईट परिणाम होतो पुरा श्वासही करतां
येत नाहीं: ' असे ती बाई म्हणाली वास्तर्वीक हें मागण्याची गरजच!
नव्हती कारण त्यांचेकडे पाहिले व त्यांची प्रकृती लशत आणली कीं
या गोष्टींची सत्यता पटत होती.

या वाया, आपल्या शरिराचें केवळ यंत्र बनवून काबाडकष्ट
करीत होत्या जिवाचे रान करून व आपल्या आयुष्यांस धोका देऊम
सरासी त्या आपला निर्वाह चालत्रीत. माझा स्नेही .माल आपण
श्रम न करतां, त्यांच्या श्रमाचा फायदा घेऊन आराम करीत होता.
तो त्यांना वेतन देत होता पण त्यांची हलाखीची स्थिती मात्र पूर्वी-
प्रमाणेंच चा होती.

हीच स्थिती माझ्या स्वतःच्या परटिणीची होती. मी दोन
दोन दिवसांनीं कपडे बदलणार, व त्याबद्दल तिला रात्रवून, तिचा
अंत मी पहाणार.

यांत काय वाईट? मी नाहीं झटले तरी लोक ह्या गोष्टी

करणारच. श्रम विकणे व विकत घेणे, चाल. रहाणारच. मग मी एकट्या-
गर्नच ते सोडून काय उपयोग? असे सांगण्यांत येतें! पण जर
मी रानटी लोकात मेजवानीत गेलों. त्यांनीं उत्तम 'पदार्थ

तयार केले. मलाही तें अत्यंत आवडले. मागाहून -ज कीं, ते
पदार्थ माणसांच्या मांसाचे होते. जा मला विचार असेल, सुवसर्ईत्रिवेक

बुद्धि असेल, तर मी ते पुन: खाणार नाहीं. मग माझ्या या करण्याचा
उपयोग बळी जाणारास होवो अगर न हो. माझें अन्न कितीही
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??? ??रुचकर,ममुर, स्वादिष्ट व खुसखुशीत असलें तरी तें मी दूरच सारणार.

मी एखादे वेळीं मुकेनें-प्राण जाऊ लागली तर मांस खाईन, पण,
मेजवानीच्या प्रकारांत व तेही असा नरमांसाचे भक्षण कालत्रयी करणार
नाहीं! जर या गोष्टींत. अन्याय आहे, अनहित आहे हे
तुम्हांस पटते, तर या सबबी काय करमाच्या?

आमच्या चैनी चालवण्याकरता, ंएं पैशाच्या जोरावर जे आम्ही
दुसऱ्यास श्रम करण्यासंभाग पाडतो, ते सोडले पाहिजे जर यात
गरीब वर्ग नाडला जाती हे पटते तर यांचा त्याग करणें योग्य

नाहीं काय १



अपराधी '?
' आली काय काणार.' परिस्थितीच तशी आहे. ' असे नेहमी

अणण्यात येतें. जर आली याला जबाबदार नाहीं तर दुसरें कोण?
मुलाने एखादी खोंडी करावी, व मग त्याला रागे भरावे ह्मणजे तो
जसा ' मी काय करूं, ते असेच होते ' असे ह्मणतो, त्याकी हा
प्रकार नव्हे काय? शहरे निर्माण झाली. आली -त्यांत रहाणारे श्रीमान
लोक सहाजिकच गरीबांचे श्रम वेतन देऊन घेतो यांत गैर काय आहे
असें विचारण्यांत येतें.

परंतु आपण त्या गोष्टीचा विचार करीत नाहीं.
खेडेगावात आपण कसे वागतो व तेथील लोकांना कशी मदत करितो
है पाहिले ह्मणजे याची स्पष्टता येईल. सुटीचे व ईस्टरचे सणाचे
दिवस श्रीमंत लोक कसे घालवतात? शहरांत नाच, गाणे, तमाशे,
वगैरे प्रकार नेहमी ममाणेच चालू असतो. याहून अधिक मनोहर.
अधिक उत्साह व समाधान देणारा भूष्टींदेवतेचा देखावा त्याना खेडे-
गांवात अनुभवावयास मिळतो.

खेड्यांत शेतकरी साधे अन्न खाऊन गुजराण करितात. १५
ते १८ तास काम करितात, प्रसंगी झोपही भरपूर नसते फार काय
चिंच्या अंगावर वापरतात. येथें गिरण्या वगैरे नाहीत. त्याचप्रमाणे

ऐदखाऊंही नाहींत. उन्हाळ्यांत इतके भरपूर काम असते कीं, त्याना
जेत्रणास सवड मिळत नाहीं, एव्हडेच नव्हे तर मजूर मिळत नसल्याने

उलट नुकसान होऊनये आणून त्याना अधिक रावणे भाग पडते.
येथे आपले आयुष्य श्रीमान लोक कसें घालवितात ते आपण पाहूं.
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रवेडेर्गावीं जर त्यांचे घर असेल तर तें उत्तम दुरस्त करतील

मोठमोठ्या किंमतीच्या व छानदार चटया घरांत व्यवस्थित आथरून
स्वच्छता ठेवतीलरंगीबेरंगी काचा तावदानांना बसवतील व निरनिराळ्या
रंगाचे प्रकाश घरांत घेऊन त्यास अधिक मनोहर करतील. निरनिराळी
सुरवोपयोगी उपकरणीं आणून व्यवस्थित मांडणी करितील. बागबगीचे,
फुलांचे ताटवे, गवताचे गालिचे वगैरेंच्या मांडणीने आपला प्राकार नयन-
मनोहर बनवतील. पण हें सर्व कोणाचे श्रमावर? ज्यानां आपलें स्वतःचे
काम करण्यास सवड नाहीं त्या गरीब लोकांचे श्रमावर
आपल्या निर्वाहास लागणारे धान्य तयार करण्यास उपयोगी पडणारे
त्यांचें श्रम या कामी खर्चावे लगतात.

येथे कारखान्याची सबब मुळींच नाहीं. '' मीं तसें के नाहीं
तरी इतर ते करणारच '' ही सबब रहात नाहीं आळश्यांना आपण
पोसतो असेही झणता येणार नाहीं. येथे आली आमच्या चैनकिरतां
दुसऱ्याचे श्रम सक्तीने घेत असतीं.

हे श्रम शेतकऱ्यांच्या स्वतःच्या जिवनास, आमच्या व इतर
सर्व लोकांच्या जीवनास अधीक उपयोगी) अधिक किंमतीचे व
अधिक मोलवान आहेत. ह्या श्रमाचा नाहक अपहार, दुसऱ्याच्या
नाशास कारणीभूत होतो हें आली विसरतो.

याचप्रमाणे आपण एखादे सन्माननीय थोर घराण्यांतील कुटुंब
खेडे गांवांत रहावयास गेलें आहे असें मामू अर्थांत त्यांची रहाणी
शहराप्रमाणेच ठेवण्याचा त्यांचा प्रयत्न रहाणार कदाचित येथें
विश्रांती करतां आल्याने निरुद्योगात यांचा कालक्षेप व्हावयाचा. त्याना

आयतीच विश्रांतीची सबब सांपडावयाची
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या नवीन आलेल्या मंडळानी शेतकऱ्यांचे साधे अन्न पाहून व
आपल्यापेक्षी ते अधीक सुदृढ व सशक्त आहेत हें जाणून मनास
कौतुक वाटेल. वाढणारे गवत, त्याचा सुटलेला वास, राखण करीत
असत्येक मुलीचा मंजूळ आवाज ऐकून व गवत कापणाऱ्या गड्यांच्या
रांगा पाहून त्यांना अल्हाद होतो. त्यांना मान दिवसभर श्रम

नसत्याने आपल्या करमचुकीकरता नाना उपाय योजावें लागतात.
खेड्यांत गवत कापण्याचे काम अत्यंत महत्त्वाचे गणले जाते

कारण हंगामांत कापणी वेळेवर होणें अपरिहार्य असते. जर गवत
तयार झाल्यावर वेळींच कापले नाहीं तर पाठीमागून येणारी कापणी
चांगली येत नाहीं गवत उठत नाहीं व आळसाने कापणीच राहिलीतर
सबंध गवत बुडते जेथे दोन दोन तीन तीन कापण्या व्हावयाच्या तेथें
एकच कापणी होते व शेतकऱ्यांचे भलतेच नुकसान होतें.

ज्या मानानें गवत अधिक त्यामानाने जनावरांना चारा अधिक,
.यामानाने चारा अधिक त्यामानानं दूध-दुभतें व अन्न अधिक. ही
झाली सार्वजनिक बाब परन्तु त्यांत शेतकऱ्याचें व्यक्तिविषयक हित
असतेंच म्हणूनच त्यावेळीं, बायकामुले ह्यातारीं कोतारीं सर्वजण

आपआपल्या परीने उद्योग करीत असतात. लहान लहान मुले शेतांत
बापाकडे भाकरी घेऊन जातांना गडबडीत दिसतात. आपलें भाकरीचे
ओझे एका हातांतून दुसऱ्या हातांत करीत, मैल दोनमैल पळत

जात असलेली आढळतात.
हें पहा येथे तीन लोक गवत कापत असलेले दिसतात. एक

वृद्ध आहे दुसरा त्याचा पुतण्या आडेच. तिसरा एक चांभार आहे. ह्या

गवताचे कापणीवर त्यांचे हिवाळ्याचे जीवित अवलंबून आहे, म्हणूनच
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त्यांची जिवापाड ओढाताण सुरू आहे. झपाझप हंगामशीर गवत
कापण्याचा त्यांचा प्रयत्न दिसतो, पण गवत बरेंच असल्यानें अधिक
लोकांची गरज त्यांना भासते. सबब म्हाताऱ्याने आपली एक मुलगी
मदतीस बोलावली. पुतण्यानेही आपली बायको व मेहुणी गरोदर होती
तरी कामास पाठवली, चांभारानेंही आपली बायको व आई कामास
आणली होती. आई ८० वर्षांची असून, तिला चांगले दिसत नव्हतें
व नीट उभाही राहता येत नव्हतें. पण ती मुलाच्या मदतीस
धाऊन आली. सर्वजण इमानेइतबारे आपल्या कष्टाची शिकस्त करीत
होते पाणी पिण्यास वेळ दवडणे सुद्धा प्रत्येकाला अवघड वाटत होते.
बिचारी चांभाराची झाताद्दी आपणास कामावरून दूर करूनये म्हणून

हातातून विळा खालीं ठेवत नव्हती. बिचारीला तहान लागली त्या-

वेळीं तिचा लहान नातू, त्याच्या वजनापेक्षा अधिक जड असा
पाण्याचा तांब्या हेलकावे खात, या हातातून त्या हातात, करीत प्रसंगी

वाटेत ठेवीत, तिजकडे घेऊन येत होता. मुलगी डोक्यांवर गवताचा
भारा घेऊन गवत गोळा करीत होती. तें वजन इतकें जड कीं, तिला
वाटेत टाकावे लागे. सर्वजण उन्हाने व्याकूळ झालेले, श्रमाने घामेजलेले
कष्टाने वाकलेले व भावी फायद्याच्या आशेत गुंतलेले दिसत होते.
प्रत्येकास अतिश्रमानें दम लागेलेला हातो. बिचाऱ्या ह्यातारीस पाउलही
उचलेना तरीही ती रखडत तशीच काम करी

एकदाची सष्टव्याकाळझाली आधी कोणी थांबावे हा प्रश्न होता
शेवटी चांभाराने म्हाताऱ्यास सुटी करण्यास सांगितले ते ऐकून
सर्वजण आपआपल्या कपड्यालत्याकडे निवाले त्यानी घरचा रस्ता
सुधारला हातीनं दमून अंग टाकले ज्या वेळी ही मंडळी नित्रालो
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त्यावेळी ती रखडत रखडत सर्वांच्या मागून जाऊं लागली,
हा प्रकार इकडे चालला आहे. शेतकरी दमून भागून घरीं

जात आहेत आपलें जनावर चुकून मालकाच्या घरांत शिरले आहे
म्हणून त्याला हाणण्याकरितां जो ते घराजवळ जातात,तों तेथें निराळाच
प्रकार ऐकू येत होता बंगल्यात पियानोचा आवाज निघत होता.
मंडळी आनंदाने गप्पा गोष्टी करीत बसली होती, घरांत पाहुणे
आले असल्यानें जिकडे तिकडे गडबड चालली होती जवळच गाडी-
माना होता तेथें गाडी उभी होती. चांगले पुष्ट घोडे सर्व नव्या
सामानासह तयार होते. ही गाडी पाहुण्यांनी १० रु. भाडे देऊन
आणली होती. घोड्यांच्या गळ्यातील घंटा सारख्या वाजत होत्या.

त्याच्यापुढे गवताचा ढीग पडला होता, व ते पायाने ओढून घेऊन
तुडवून नास करीत होते. ज्या गवताबद्दल शेतकऱ्यांना इतका निढ-
ळाचा घाम गाळावा लागे व ज्याची रानांत कसोशीने काटकसर
चाले, त्या गवताची ही स्थिती चालू होती. घरांत गडबड धांदल

सुरू होती. इतक्यांत एका मुलाने गाडीवानास घोडे जुंपण्यास सांगि-
तले. लागलीच दोन नोकर मोठ्या डोलोने पुढें आले व हळुहळू
रेंगाळत गाडी जेपायाकरता गेले.

तेथेंच दुसरा एक पियानोचा आवाज ऐकू येत होता. एक
तरुण मुलगी पियानो वाजवीत होती. तिला मुलाना शिक्षण देण्याकरतां
ठेविली होती व तिचे हे तारा छेडणेचे काम चालू होते. जवळच
दोन दा, एकतरूण व एक वृद्ध, शेतात म्हातारीले पाणी देणाच्या
मुलाच्या वयाच्या दोन लहान मुलाना निवीत होत्या दोन माळी
बागेची व्यवस्था करण्यात गुंतले होते, फुलावरून पाणी शिंपडत
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होते. तेथेंच एक नोकर आपल्या लहान धन्याची बंदूक साफ करण्यांत

गुंतला होता.
कपडे स्वच्छ धुण्याकरतां दोन स्वतंल बाया ठेविल्या होत्या

त्यांनी फक्त व्यवस्थित कपडे ठेवावयाचे व मळलेले कपडे गोळा करून
स्वच्छ करावयाचे. उष्टी व खरकटी भांडी घासून पुसून स्वच्छ करण्याचें
काम दान बायकांना आटपत नसे. चहाचे कप बशा, चमचे, काटे
एकनादोन अनेक साधने तेथें उपलब्ध होती, ती मोठ्या प्रमाणांत व
मोठ्या किमतीची होती. दोन पोशाख केलेले नोकर, चहा, कॉफी,
दारू वगैरे येथें ने आण करण्यांत गुंतले होते, माडीवर कांहीं
मंडळी गप्पागोष्टी करीत वसली होती. काहींनी पत्याचे डाव सुरूं केले

होते, कांहीं आलम खुर्चीवर पडून हवेत सिगारचे धूर सोडीत होते.
कांहीना वेळ कसा घालवावा हें समजेना ह्यणून ते घोड्याच्या
गार्डांतून सहल करण्याच्या विचारांत होते.

अशा तऱ्हेने जवळ जवळ पंधरा लोक सशक्त, गलेलट्ट असे
ऐदीपणाने कालक्रमणा करीत होते व आपल्या दिमतीस त्यांनीं जवळ
जवळ तीस लोक गुंतविले होते. ज्यांचा प्रत्येक शण अत्यंत महत्त्वाचा व
उपयोगाचा, असे तीस लोक निरूपयोगी उद्योगांत, चैनी पुरविण्यांत
व ऐदी लोकांचे कोड कौतुक साधण्यांत गुंतविले होते. हा प्रकार एका
खेडेगावात चाळ होता. धान्य निर्माण करणारे लोक जीव जाईपर्यंत राबत
होते, गरोदर बायका आपली अडचण बाजूस सारून राबत होत्या.
लहान मुले श्रमाने थकलेली होती. जें धान्य हजारों उपाशी मरणाऱ्या
गरिबांना उपयोगी, ज्यांच्यावर शहरांतील लोकांची गुजराण होते धान्य
पिकविणारे मजूर व शेतकरी, आळसांत लेळणाऱ्याच्या ढिमतीस!
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खेड्यांत तग'' हा प्रकार चाललाच आहे याला कोण काय
करणार'' असें म्हणण्याम जागा नाहीं. येथें पूर्वी असला प्रकार मुळींच
नव्हता, आम्ही आपल्या हातानीं शतेकऱ्याचे श्रम व त्यांच्या हातांतील
अन्न हिसकाऊन घेत आडत. दुसरें अन्नास महाग असतांना, अर्ध-

पोटी राबत असतांना, जिवापाड श्रम करीत असतांना आपण ऐश
आरामांत. चैनींत, आळसांत, आयुष्य घालवीत आहोंत जणूंकाय
त्यांच्या व आमच्या आयुष्याचा संबंधच नाहीं. आम्ही अशी -जैन
करतो, पैसे उडवतो, आळसांत बसून त्यांच्या श्रमावर जगतो म्हणूनच
ते दुःखी आहेत. परंतु आम्ही डोळे उपडून पाहू तर! त्यांनी अशा
हालअपेष्टा काढल्याशिवाय आम्हास चेन करतांच येणार नाही

आसी प्राणीरक्षक संस्थेचे अभिमानी, रानटी स्थितींत रोमन
लोकांनी चालविलेली लूट वाचून आधर्य करतो. गुलामांचे चालविलेले
हाल वत्यांचा क्रयविक्रय पाहून आमच्या पूर्वाना आली नाके मुरडतो
१ ज्यांची जगांत आपण एकटे नांदावे अशी इच्छा असते
त्यांच्यावर परमेश्वर नेहगी रुष्ट असतो. २ अत्यंत मादक येथें
मिळविण्याकरितां मोठ्या पहाटे उठून उद्योग करणारात अंती
दुःखच होणार. ३ ही सर्व प्रकारची करमणुकीची व चैनीची सा.
धने उपलब्ध असली तरी परमेश्वराची कृतीअगर त्याचा उद्योग
लोक लक्षांत घेत नाहींत ४ दमाने विगता ऊत्पन करणारे
व पापात प्रवृत्त होणारे सुखी कधींच होणार नाहींत ७५

चांगल्यास वाईट व वाइटास चांगले समजणारांचा उदय
कर्षीच होणार नाहीं. उजेडाचा अंधकार व अंधाराचा उजेड
बनत्रिणारे अथवा अन्नाचे विष व विषाचे अन्न करणाऱ्यांना
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धोरणी समजणारा कधींच उर्जितावस्थसे पोचत नाहीं. ७
आपले ऐश्वर्य दारू पिण्यांत व आपलें सामर्थ्य ती मिसळ-
ण्यांत जे खर्च करतात ते पापी होत. ८ लाचलुचपतीच्या
लालसेने दुष्टांचे समर्थन करणारा व गुणी लोकांचे अवगुण
दाखविणारा नीच होय. परमेश्वर त्यास शासन करील.

ही इझराईलचीं वचने आली नित्य ऐकत. परंतु जणू काय ती
आपणाकारती नव्हेत असेच समजून आली चालत आहोंत. याच-
प्रकारचा उपदेश म. खाइस्तनेंही केला आहे. '' कुऱ्हाड झाडाच्या
मुळाशी आहे. जी चांगली फळें देणारी नाहींत तीं तोडली जातील, व
जळण जाळून टाक जाईल, '' असे तो झणतो.

हा प्रकार किती दिवस चालणार ८ आम्ही ख्रिश्चन झणवितो
सुशिक्षित झणवर्तौं, व आमच्या बांधवांचे श्रम हिरावून घेतो. आमच्या-
तील ध्येय ह्मणजे अधिक संपन्न होणें, सुखाने काल-
क्रमणा करतां यावी म्हणून संपत्ती साठवून ठेवणे जगांत आज
चहुकडे जीवनाबद्दल कलह चालू आहे. दिवसेंदिवस ते? तीव्र होत
आहे, आणि आपण या झगड्यातून अलिप्त रहावे म्हणून श्रीमंत

होऊं इच्छितो, संपन्न होऊं पहातो. आमचे ज्ञाती बांधव या झग-
ज्यातून, या जीवनकलहांत प्रत्यही लोक त्रस्त असतांना आली
असे अलित्प किती दिवत राहणार! जी गोष्ट स्पपस्ट आहे, ती
आपण डोळ्याआड कशी करणार!

क्षणभर आपण शांत चिताने विचार केला तर आमचे आयुष्य
व खरा ख्रिश्चन याचे आयुष्य यांत जमीन अस्मानांचे अंतर दिसेल.
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सृष्टी क्रमांत परमेश्वरानें मनुष्यांस अशाच परिस्थितींत ठेविले
आहे कीं, त्याच्या उत्पत्तीपासून, हा जीवन कलह करावा लागला
आहे व करावा लागेल. आपलें वख-वावरण, आपलें अन्न, आपला
आश्रय ही पहाण्याकरितां त्याला धडपड केलीच पाहिजे

कोठेही जावा, कोणताही काळ पहा, मनुप्याचे आयुष्य, मग
तो युरोप, आशिया, चायना अगर पृथ्वीच्या पाठीवरील कोणत्याही
देशांतील असो, रानटी स्थितींत ज्यावेळी मनुष्यजात होती त्यावेळीं
घ्या, अगर सुधारणेच्या अत्युच शिखरांत पोचलेला आजचा काळ
घ्या, एक गोष्ट निर्विवाद आहे व ती ही की, लोक जिवापाड श्रम

करतात, अहोराल राबतात, पण त्यांना पुरेसे वस्त्र व पोटभर अन्न

मिळू शकत नाहीं. जगण्यास पुरेसे साधन नसल्याने अल्पायुषी लोक
फार होऊं लागले आहेत, आपल्या सभोवार आपण पाहिले तर
आली कोठेही कोणत्याही समाजाचे घटक असू, आम्ही नित्य त्येका-
च्या श्रमाचा विभाग खात आहाते. साठवितो आहोत. त्यानें केलेली
सावली असो अगर घर असो श्रमाशिवाय तयार झाले नाहीं खास.
माझें बूट, माझें कापडचोपड आकाशांतून पडलेले नाहीं. आमच्या
करितां काबाडकष्ट करणाऱ्या; आपले नित्याचे निर्वाहाचे साधन मिळ-
विण्याकरितां राबणाऱ्या; आपल्या पोराबाळांचे जीवन चालविण्यास
लागणारी चटणी भाकरी कां होईना पण ती मिळण्याकरिता अविश्रांत
श्रम करणाऱ्या लोकांनीच तयार केलेली आहेत. त्यांचा जीवनकलह
तीव्र स्वरूपात अव्याहत चालू आहे. ती तीव्रता इतकी भासते कीं,
त्यांचे भाऊबंद प्रत्यही अतिश्रमानें व अन्नाविणे मस्तांना दिसतात.

परमेश्वराने आपणास अन्नाचा अपुरा साठा देऊन श्रम करण्यांस
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उद्‌युक्त केले .आहे अन्नाचा उपयोग बेतावेतानें व व्यवस्थीतपणे

करून श्रमाने तो राखला पाहिजे श्रमाचा अपहार ही नाशाची
तयारी आहे.

आमच्या पैका सुशिक्षित ह्मणविणारे लोक, श्रम न करतां
प्रत्यही दुसऱ्यांच्या श्रमाचा फायदा घेऊन ऐदीपणानें आपला काळ
कसा घालवितात याचे आश्चर्य वाटतें. असे करणें स्वाभाविक
आहे असे ते कसें मानतात?

समाज कंटक व छटारूं म्हणवून न घेणाऱ्यांना, योग्य व
नैसर्गिक असणारे श्रम न करण्यास, दोनच सबबी आहेत. एक
आपण, श्रम करणाऱ्या लोकाहून आचार विचारांनी भिन्न आहोंत,
आपलें आस्तित्व हे केवळ दुसऱ्या उपयोगांकरितां आहे, परमेश्वरानें
निराळें समाजकार्य आपणास दिलें आहे. ही गोष्ट तरी मानली पाहिजे
अगर श्रम व जीवनकल टाळू पहाणारे आम्ही, आपल्या समाजास
या आमच्या ऐदखाऊपणाबद्दल भरपूर नुकसान भरपाई देतो आहोंत
असे तरी मानले पाहिजे. त्यांस या दोन्हीखेरीज तिसरे समर्थन नाही.
रंकेनी ज लोक स्वाऱ्या करीत व लूट .मिळवीत ते आपल्या कृतीचें
समर्थन करतांना, आपण जितलोकांपेक्षा भिन्न आहोंत त्यांच्या कल्याणा-
करितां आपण आवतरले आहोंत, असें सांगत. राज्य करून त्यांना
शिक्षण देणेची जबाबदारी आपलेवर परमश्वेरानें टाकीली आहे, असे
दाखवीत. ते ज्या गोष्टी करीत रेया, ते घेणाऱ्या फायद्यापेक्षा अधिक
महत्त्वाच्या आहेत असें भासवीत. जोपर्यंत ह्या वलाना पचल्या तोपर्यंत

त्या चाद्धशकऐया. पण आतां तो काळ उरला नाहीं. परमेश्वराच्या
नांवाखाली सांवळा गोंधळ आतां लोक घालू देणार
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नाहींत. आपण सर्व सारखे आहोत, एकाच परमेश्वराची लेकरे
आहोंत, सर्वांचे हक्क समान आहेत, वगैरे कल्पना इतक्या दृढ
झाल्या आहेत की, आतां थापा देऊन लोक सुलविणे शक्य नाहीं.

५ परंतु या रूपनेचा ऱ्हास झाला तरी, आपण शरीरकष्ट न
घेत?, दुसऱ्यांच्या कष्टावर जगण्याचा हक्क आपणास आहे ही कल्पना
अद्यापी मूळ धरून आहे. त्याचें समर्थन निरनिराळ्या तऱ्हेने करण्यांचा
प्रयत्न चाळू आहे. त्यापैकीच शास्त्राचा अभ्यास ही महत्वाची बाब
आहे. पूर्वी धर्ममार्तंड, व न्यायशास्त्रज्ञ या. गोष्टीचे पुरस्कर्ते होते,
वेदीतीही याचा पाठ पुरावा वरीत व हल्ली प्रयोगशास्त्रेही याच
कल्पनेचा उदो करीत आहेत.

खरे ख्रिस्ताचे अनुयायी आपण आहें।त. आणांसच सर्व

लोकांच्या कल्याणाची व शरीर रक्षणाची काळजी केली पाहिजे असें
वेदांती सांगतात. राजकारण, दिबाणी-फौजदारी कायदा, अंतर-
राष्ट्रीय कायदा वगैरे असेंच ह्मणतात, व हेच ध्येय ते पुढें ठेवितात.
या तत्वाचा पुरस्कार करणारा हेजेल होता. सर्व काही कल्याणा-
करितांच निर्मा''। झालें आहे. सरकार झणजे व्यक्तांचा परिणती
करणारी संता असे तो प्रतिपादी.

.आज अशी वेळ आली आहे कीं एखादा शोध अगर
एखादे नवे तच शारलज्ञांनी काढले कीं, त्याच्या खरेखोटेपणाबद्दल
अगर त्याच्या सत्यतेबद्दल चिकित्सा केली न जातां ते आधळेपणानें
ग्रहीत धरून त्यावर पुढील इमारत रचली जात आहे. असाच प्रकार
मालथस याचा झाला. त्यानें अंदाजिक कल्पना बसवून कांहीं सिद्धांत
प्रसिद्ध केला. त्यांत वैशिष्ट्य अगर बुद्धिमत्ता विशेष उपयोगांत
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आणलेली नसल्याने आपोआपच ती नष्ट होईल, असें वाटत होते.
परंतु गेल्या अर्धशतकांत याचा प्रसार चहंकडे झाला. व मालथसचे
तत्व हे प्रमुख होऊन बसले. लोकसंख्येची वाढ भूमितीश्रेढीने चाकू
आहे व निर्वाहाची साधने गणितश्रेढीने वाढत आहेत, असे त्यानें
प्रतिपादन केलें त्यानें लोकसंख्येचे प्रमाण कमी करण्याचे उपाय
काढले व ते आज शास्त्रीय खणून चहंकडे मानले जातात. त्याच्या
सत्यतेचा कोणीच विचार करीत नाहींत. जो तो हें तत्व ग्रहीत धरून
त्यावरून आपली पुढील अनुमानें काढीत असतो. पण मूळ कल्पना
चुकीची आहे, याचा विचार कोणी करीत नाहीं आळसांत काळ
घालविणारे लोक या गोष्टीचा चांगला पाठ पुरावा करितात.

असें कां व्हावें है हे शास्त्रीय शोम ह्मणावत तर याचा संबंध
लोकांच्या निसर्गदत्त बुद्धिली यंऊं शकत नाही त्यांच्या जन्मस्वभावांशी
यांचा मेळ बसत नाहीं. परंतु ज्यांना स्वतःची बुद्धी नाही ते भौतीक
शास्त्र हे धर्माप्रमाणे आहे असेंमातून चालतात. तुमच्यासारख्या माणसाने
ज्याच्या हासून चूक होणे शक्य आहे अशाने ती केली आहेत व
आपल्या विचारास ' शास्त्र ' हे नांव देऊन तें त्याचा मोठेपणा
मिरीत आहेत, हे लोकाच्या लक्षांत येत नाही. व्यवहारीक अनुमानांची
कसोटी लावून जर पाहिली तर ही मालथमची उपपत्ती कसी
स्वार्थ मूलक आहे हें स्पष्ट दिसणार आहे दारिद्य हें श्रीमंत लोकांच्या
राहीच्या त्यांच्या दंभाच्या व निवृणेतच्या योगाने आले नसून
मजुरवर्गाच्याच कृतीने ते आले ओह. माणसाच्या हातून ते होणारे
नाहीं जर झाले असेलच तर त्यांस मजूपूर्व! जबाबदार आहे असा निष्कर्ष

त्यांच्या तत्वाने निघतो. आपणास खावयास मिळत नाहीं, हे जर
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ठाऊक आहे, तर त्यांनीं जन्म घ्यावा कां! यांत श्रीमंत व बलिष्ट
वर्गाचा दोष नाहीं. त्यांनीं आपल्यांत कांहीं एक बदल करण्याचे कारण
नाही. आर्यातच हे तव सुशिक्षित झणवि।गाऱ्या आळसानंदांना पटते.
त्याच्या खरेखोटेपणाबद्दल चिकित्सा न करतां, अगर त्यांतील दोष न
घेता त्यांनीं तत्व झवून हें प्रतिपादण्यास सुरवात केली व गेल्या
अर्थ शतकभर शास्‌त या नांवाखाली त्याचा चहुकडे प्रसार केला

कोमटेचे तत्वज्ञान, डारवीनचा ' जीवन कलह ' माज शास्त्र,

प्राणीशास्त्र, वगैरेंचे उद्देश एकच. ती इतकी प्रिय होण्याचे कारण
एकच, कारण ती माणसास श्रमाची मुभा देतात व दुसऱ्यांच्याश्रमाचा
उपयोग करून घेण्यास शिकवतात व श्रम न करतां जगण्यास आयतेच
प्रोत्साहन देतात आणून या भौतिकशास्त्रांचा जन्म प्रथम त्यांच्या पुरस्क-
त्यांत होतो व नंतर लोकांच्यामधून अस्पष्ट व अनिश्चित अशा कल्पना
पसरविल्या जातात. पूर्व कालांत राजा, धर्म, राजसत्ता ही जशी देवाने
निर्माण केली आहेत त्याच्या खरेपणाबद्दल शंका घ्यावयाचीच नाही
मग ते कितीही जुलमी व अन्यायी असो ती मानून चालावयाचे,
व तसें शिक्षण दिलें जात असे, तीच गोष्ट हल्ली शास्त्रांची आहे.
त्याचे पुरस्कर्ते हा प्रश्न विश्वासाचा लागून मानण्यास सांगतात.
लोकांमधून तत्वे असून तीं प्रतिपादलीं जातात. हेतु हाच कीं समाजाची
स्थिती आहे तीच कायम रहावी त्यांत बदल हाऊ नये.

या तल्याची, या शास्त्रांची छाननी त्यांच्या पुरस्कर्त्यामधून
त्यांच्या आश्रयस्थानांतूनच होते. व लोकामध्ये त्यांचा प्रसार मात्र

विश्वासावर होत असतो. म्हणूनच ' श्रमविभागाचे ' तत्व जन्मास

आले व त्याचा प्रसार सुरू झाला. काहींनी मरेपर्यंत कष्ट करून
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उपाशी ;स्थावें;'दुस-यांनी आयती बसून: .कृचैन करावी, हा प्रकार- ३तह
म्हणून, निसर्रासिद्ध आहे, म्हणून, - मानून र चालावयाचे, : ही? शिक्रण
आव्हाल मिळाली.

या आळसाचे समर्थन, ःमुशिक्षित सा षिणारहू साज असे करते
कोल्ड आम्हींअयामानाने,।ऽ दुसऱ्याचे श्रम, येत त्याप्रेला असिक. आम्ही
आपल्या समाजाचे हित व क्ष्ट्रमाण ?ऋ

करतो. -समर्च ..कामथिरी स्थिक्ल

महलाची, अधिककिमतीची -व अधिक .मप्रझोगी,आहे. ..-र

-, १.' .. या. ह्मणZ प्रांत कितपत तथ्य.आहे- ते .-आपण पाहू.! जरा गोरांत
त्याचे दोष: अळ्ये एव्हडेच - रोमन केक र' आपण ' दुसऱ्याला श्रमाचे
मालक आहेत ते घेण्याना आम्हास हक.आहे, असे दने. सबवीण्य
प्रतीपादीत.

- ४.. लोक्तद्रयावर राज्य करावयाचे वु त्यांचे आत्मिक व लौकिक्त
कल्याण साधावयाचे हे काम ;-परमेश्वराने आपणांस नेसून दिले?आहे
असे ते ' सांगत. '.
-, । (२) -दुसरे ख गोडीची कल्पना जित लोकांना ' असल्यानें त्यांना

यब्री:ल रह्याचा भाग. कळणार नाहीं. त्यांनीं आपलें मत सा बाबतींत
देऊं नये. -,-.!. ।.,

र ५

गरिरेघांचे श्रम किती घेतले जातात) व त्याचे कल्याण क्रकती होते
ऽ०.

हे जाणणेस जित अपात्र आहेत. - आपले कल्याण - कशात आहे हें
हिताना समजत नाहीं.

- हाच नमुना थोड्या पर्णयाने आज ही म्हयात आह. हल्लींचे

लोक आपल्या कृतीचें समर्थन याच तत्त्वावर करीतात. ते? खणतात.
( १) आली सुशिक्षीत आहोत. आमच्यांत विशेष आहे. आसी
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सुधारणा व प्रगती करीत आहोत. समाजाचे कल्याण आमचेवर
अवलंबून आहे. व तें आम्ही निरपेक्ष बुद्धीने पार पाडीत आहोत.

(२) दुसरें असें कीं, सर्व साधारण जनतेला याची कल्पना
नसते व म्हणूनच त्यांचें मत या बाबतींत ग्राह्य नाहीं.

आली दुसऱ्याचे श्रमावर जगतो, पण त्या मानानें समाजाचे
कल्याण करून आझी त्यांचे उतराई होतो.

यांत आपणांस थोड्याशा शब्दाच्या मांडणी खेरीज फरक
वाटतो काय? जर फरक असेल तर तो एवढाच कीं, रोमन लोक-
मध्ये ही सत्ता अधिकारी, नोकर, धर्मोपदेशक, ह्या मध्ये विभागली
होती. आतां मात्र सुशिक्षीत म्हणाऱ्या एका वर्गासच हा श्रमाचा

फायदा मिळत आहे. दोन्हीतही तींच फसवेगीरी व तेंच असत्य आहे.
फक्त दोष एवढाच आहे कीं, दुसऱ्यांना फायदा देण्यापूर्वी आम्ही
आळसी बनून त्यांचे श्रमावर खात बसतो व मागाहून आमच्या या
स्थितीच्या समर्थनार्थ लोककल्याणाची सबब पुढें आणीत असतो.

कांहीनी दुसऱ्यांवर जुलूम करावयाचा, ही स्थिती पुर्वीपमा-
णेच आजही कायम आहे. आमचे समर्थन मात्र अधिक चुकीचे
आहे. रोमन लोकांना, आपणांस देवाने पाठविले आहे ही सबब
तरी होती. आमच्या सुशिक्षीतानी, समतेचें तत्व प्रतिपादून ही
दास्यवैरवला लोकांच्या पायांत ठोकिली आहे. शिक्षण देण्याच्या
मिषाने ते समाजाच्या डोक्यावर बसले आहेत. त्यांचे श्रम घेत आहेत.
याचे समर्थन नाही त्या लंगड्या सवी सांगून ते कसे.

करणार?
या अपराचा इत्यर्थ असा की, आम्ही जो जुलूम जी सक्ती
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आमच्याकरितां रावणाच्यावर करतो, त्याची प्रत्यक्ष जाणीव त्यांना
होते. आम्ही परत केलेले त्यांचें हित माल त्यांना समजणारे व प्रत्यक्ष

अनुभवास येणारे नसतें. हा सिद्धांत मोठा चमत्कारिक आहे.
ह्या सिद्धांताची सयुक्तिकता कितपत आहे याची आपण परीक्षा

करूं. निरनिराळ्या वर्गीमधून याचे जें समर्थन होत आहे तें कितपत
सार्थ आहे, तें आपण पाहूं.

राजा, धर्मोपदेशक, प्रधान, सेनापती, पोलीस, लेखक वगैरे
लोक आपण धार्मिक व राजकीय बाबीत लोकांना आमचे श्रम देतो.
त्यांची प्रगती, रक्षण व शिक्षण त्यामुळे होतें असें ते सांगतात.
लोकाना वाटेल तो माल वाटेल तेथें किफायतशीर भावाने देऊन मदत
करतो असे व्यापारी झणतात. आमची प्रत्येक बाप लोकांना अत्यंत

आवश्य अशीच आहे. या प्रमाणें जो प्रत्यक्ष शारीरिक श्रम न
करतां जगतो, तो आपली वाजू पुढे मांडतो प्रत्येकाचे झणणें काय
आहे हें आपण पृथक पृथक पाहूं.

दोन दृष्टीने ही उपयुक्तता पाहिली पाहिजे. एक, फायदा
मनुष्य आपल्या खुशीने, स्वसंतोषानें देत असून तो घेणारा
संतोषाने व स्वखुशीने घेतो काय हे पाहिले पाहिजे.

दुसरी बाजू झणजे फायदा घेणाऱ्याचें अंतःकरण शुद्ध व
सात्विक असून त्यांच्या मनांतून लोकक्रुप्राणच साधावयाचे आहे काय?

ज्याचे श्रम ते घेत असतात प्यावा फायदा करून देण्याची त्यांची

खरोखर बुद्धि आहे काय १
राजा राजसंस्था धर्मसंस्था, अधिकारीवर्ग उदाहरणार्थ

प्रधान मंत्री सेनापती न्यायधीश वगैरे सर्वे स्वत शारीरिक श्रम न
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करितां व जीवन - कलहात. प्रत्यक्ष,' - भाग ना ..घेता सुखानें कालक्षेफ

करितात, व आपला उद्योग याची भरपूर फेड -करीत आहे - असे ९त:
झणतात. जिच्या.करित, हे उद्योम'. केले जातात ती: जनता ह क
फायद्याची .कबुली२३ काय! बहुसंख्य. समाज या- - .गोष्टींचा उपयोग
आपणांस आहे, त्याचा फायदा होतो :हे जाणत:त. परंतु या सर्वीचे

प्रचलीत स्वरूप पहिले, झषाजे व्यक्तीश : य १ -रोष्टींनीआपला फायदा
झाला नसून, उलट या संस्थानी अपायच झाला आहे, असेंच सपणरे
लोक आपणांस भेटतील

अशी कोणतीही; न् शासतसंस्था नाही कीं,' जिच्या दु :दपरिणाव।:-
बद्दल लोकांनी ओरड केली .नहीं. कोणतीही .धर्मसंस्था .न्- अशी. नाहीं
कीं लोकांनी ही आपल्यास अपायकारक.' आहे ' असो ?' झटले नाहीं.
कोर्ट, व्यांका, कायदेमंडळ, पोलीस, कोणतीही बाब -यह कांहीं लोक
तिला दुवा देणारे तूर कांहीं हकाटी करणारे. आहेतच.'हे एखाद्या
विशिष्ट देशातच घडते असें नसून', सुधारलेल्या सर्व राष्ट्रझून;

अमे रिका, माल, इग्लंड, वगैरे देशांतूनहीां! हाच ' नमुना अनुभवास
येतो. लोकसत्तेचे पुरस्कर्ते, एकली शासनपद्धतीस नांवे 'ठेविसात,
तर अल्पसंख्यराजपद्धतीचें लोक लोकसत्तेस्तू नावे ठेवितात. हाच
प्रकार इतरासंबंधीही! आहे,

ही शासनसंस्था लोकांना ' 'सार्वत्रीक प्रिय अशी कधींच
झाली नाहीं हें तर' खरेंच'. पण: तिला आपलें अस्ति -(व, अरवाचारानें
जुड्याच्या जोरावर, तुरुंग, शिक्षा, फासी, सून यांच्या जोरावर
राखाने लाते. : ' - - ' - - ' - - इएँ

अशा तहेन शासन संस्था सर्वांच्या कबुलीने, फायदा होतो
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या कबुलीने चालत नसून त्या पासून अपाय आहेत असें म्हणणारे
कांहीं लोक आढळतात. दुसरें असें कीं यांच्यामुळे जुलूम व
जवरदस्नी अस्तित्वात येते, म्हणून पहिली कसोटी कावता ज्या.
बहुजन समाजा करतां हे आहे त्यांनाच हा फायदा कबूल नसून ते

०५.

कुरकुरत आहेत
दुसरी गोष्ट आतां आपण घेऊं. नोकर वर्गास प्रांजलपणे,

त्यांच्या सद्‌सद्विवेक वुद्धीत करून, ईश्वर साक्ष असे सांगू द्या कीं-
आपण जी नोकरी अगर उद्योग करितो तो केवळ निरपेक्ष बुद्धीने,
स्वार्थाची कल्पना न शिवता करीत आह. 'मग तो. कोणताही
दुद्देदार असो. त्याच्या डोळ्यापुढे लोककल्याण आहे कायी कां स्वार्थ

आहे?
सरळ लोक, स्वार्थच त्यांस .कारण आहेअसें प्रांजलपणे कबूल

करतील. त्याही कसोटीस ही शासनसंस्था उतरत नाही. ' अतएव
दोन्ही दृष्टीने ती निरुपयोगी आहे.

मग कोणत्या सबबीवर ही संस्था उपयुक्त आहे असे मानण्यांत

येते! जे त्याचा खरोखरी फायदा करून घेतात ते लोक याचा पाठ-
पुरावा करतात व ही चळवळ आजतागायत त्यांनाच अस्तित्वांत ठेविली
आहे. केवळ अस्तित्व हें कांहीं चांगुलपणाचे द्योतक नाहीं. अत्यंत
अनिष्ट अशा संस्था आज तागायत हयात आहेत. गुलामगिरी,
कुंटिणपणा, युद्धे ही कोणी चांगली म्हटली आहेत काय?

धंदेवाईक, व्यापारी, बँकर्स, जमीनदार,आगगाड्याच्या कंपन्या
वगैरे सर्व प्रकारचे उद्योग धंदे करणारे लोक, आपण समाजाचें ऋणी
नसून आपण घेत असलेल्या श्रमाची सव्याज फेड करतो असें तोंडाने
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ह्मणतात. त्यांनाही आपली कसोटी लावून पाहूं.
पहिला प्रश्न, यांची उपयुक्तता कबूल केली जाते काय? या

प्रश्नात उत्तर देतांना राजसंस्थांचा पाठपुरावा करणारे लोक, ज्यांना
याचा प्रत्यक्ष फायदा झाला आहे, त्यांच्याकडे बोट दाखवून असें
ह्मणतील कीं यांना विचारा व फायदा झाला कीं नाहीं हे ठरवा. पण
व्यापारी व व्याजबड्याचा व्यवहार करणारे आपलें - समर्थन कोणाच्या
सबबीवर करतील?

याच्या विरुद्ध दारू, आगगाड्या, रेशीम, काचा, तोफा,
वगैरेंचे फायदे कांहींना झाले असले तरी, दुसरे अधिक लोक याबद्दल

ओरड करणारे आहेत. व्यापारी लोकांचा धंदा झणजे, गरजू पाहून
त्याचा फायदा घेणे.

जमीनदाराची हीच रड. शिवाय या गोष्टींचा संबंध नेहमी
अनहितासीच येतो. शिवाय यांत होणारा जुळूम प्रत्यक्ष जेरी
नसला तरी अप्रत्यक्ष, अत्यंत बाइट व दूरवर आहे. कोणताही धंदा
घ्या, तो गरजेचा फायदा घेत असतो. त्यावरच त्याची किफायत
अवलंबून असते. गरजू पाहून किफायत करावयाची, गरजू पाहून
स्वस्त दराने खरेदी करावयाची,व्याजाचा दर गरजेपमाणें वाढता असा-
वयाचा. कोणत्याही बाजूने तुम्ही पहा उद्योगधंद्याचा फायदा ज्यांच्या-
करितां तो करतात असें म्हणणें आहे, त्या बहुजन समाजास मुळींच
होत नाही. तो ते कबूल करत नाहींत, तो उलट अपायकारक
आहे असें त्यांचें म्हणणें आहे.

दुसऱ्या बाजूने विचारच करण्याचें कारण नाहीं. कारण स्वार्थ

हे त्यांचं उत्तरच स्पष्ट आहे. नोकर वर्गास आपण आपल्या स्वार्था-
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आपळे-वन?.
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१. रा.
बरोबर लोकहित पाहतो अशी सबब ५२७५-.वाढवणे, या खेरीज व्यापाऱ्यांचा दुसरा हतूं-एंउएए?rइंउउउरर-उrईँ?र्प्तई?rएंrZई-इrrं९इrइइ '

धंदेवाल्यांचा असा निकाल लागला. तथापि ते आपण अतिशय
लोकांच्या उपयुक्त बंदे करतो व आह्यांस प्रत्यक्ष कष्ट न करतां जग-
ण्याचा हक्क आहे असे जोराने प्रतिपादताना आढळतात.

आतां आपण शास्त्रज्ञ व कलावंत यांच्याकडे वळू. सार्वजनिक
कार्य आपण करीत आहोंत असे ते म्हणतील, पण हे त्यांचे ह्मणणें

धाडसाचें व चमत्कारिक काहे.
आपला उद्योग अत्यंत महत्त्वाचा व अत्यंत जरूरीचा

आहे असे इतरांप्रमाणेच ते म्हणतील. मनुष्याचे अस्तित्व ह्याखेरीज
शक्य नाहीं. असेही ते सांगतील. पण ज्यांच्याकरितां हा उद्योग कर-
ण्यांत येतो त्या सामान्य जनतेला याच्या उपयुक्ततेबद्दल, विचारले तर
तं कांहीं फायदा नाहीं, असे स्पस्ट सांगतील.. बाकीच्यांचा प्रत्यक्ष

संबंध तरी येत होता. पण या शाखांचा या क्याबा संबंध तर नाहींच
पण अप्रत्यक्ष त्याचा कांहीं उपयोग आहें, हेंही सामान्य जनतेस माहीत
नाहीं. कांहीं विविक्षित मोठ्या लोकांना, श्रीमंत लोकांना, त्यांचा

पुरस्कार करणाऱ्यांना, कांहीं फायदा होत असल्यास कोण जाणें.
ज्यांच्या खांद्यावर बसून शास्त्रज्ञ व कलावंत आपल्या आयुष्याचा मार्ग

आक्रमण करीत असतात, त्यांना त्यांचा फायदा कांहीं नसून उलट
या कला व ही शाले निरुपयोगी आहेत, असें त्यांचें मत आहे. ते
याच दृष्टीने शाळा, कॉलेजे, विश्वविद्यालये, चिलकला वगैरेकडे पहातात

हा उद्योग करण्यांत शास्त्रकार व कलावर्त यांचा काय
उद्देश आहे असें विचारले तर त्याचें उत्तर ते फारच मजेदार देतील.
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अधिकारी असे म्हणूं शेकेल कीं, मोहया स्वार्थाबरोबर दुसऱ्याचे हितही
मी पहातो व्यापारी, धंदेवाला ह्मणेल कीं माझा स्वार्थ जरी असला
तरी त्यांत लोकहित आहेच. पण यांना विचारके तर आपल्याशिद्दाव
जग चालणार नाहीं असें तै ' ह्मणतील. अंकांना त्यांच्या उद्योगाचे
यत्किंचितही ज्ञान नसले तरी? 'तै जोरीने प्रतिपादितात. खरी कला
व खरें शास्त्र यांचा हेतु लोकोरयुक्तता, हाच असला पाहिजे. सत्य

काय आहे हें त्यांनी पाहिले पाहिजे. आपला आवडता उद्योग करून
लोकांच्या उपयुक्ततेच्या गप्पा मारून ते कालक्रमणा करीत असतात..
आपल्या पवित्रपणाबद्दल त्यांची इतकी खात्री असते कीं, उपयुक्तता
असो वा नसो त्यांना समाजाने पोसणे हें समाजाचें कर्तव्य व तें
बजावण्यास लावणे हा त्यांचा हक्क आहे असे ते सांगतात. अशा तद्धहने

शास्त्रज्ञ व कलावंत या कसोटीला उतरत नाहींत. निरुपयोगी
बांडगुळाप्रमाणे समाजाचें तै घटक आहेत.
-८अशा तुच्छेने लोक आपल्यावरची शरीर कष्ट करण्याची

-संबपुरशरतीव्हातेंच ती जबाबदारी कष्ट करणारे मव्ह ' आपले

- (ईरिविर घेतविआपहै उद्योगाना फायरा त्यांना होत नसला तरी
'६ ५सुमारत्याने त्यांचे?४ असल्याप्रमाणे, ते आपला चरितार्थ त्यांचेवर
- येतर;, व आपढे-करर्ण-योग्य आहे असे भासविण्याचा शक्य त्या

खूपांनी ७४६लूउकस्तर्ति.

'शसिन संस्थांत भाग घेणारे लोक, आपल्या ऐदीपणानें
समाजाच्या दुःशास कारण तर होतातच पण त्या शिवाय जुजम व
जबरदस्ती समाजावर चालवितात.

धंदेवाले व्यापारी स्वार्थीने प्रेरित होऊन आपला उद्योगं
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करितात. व आपला चरितार्थ चालवून वर गरिबांचे श्रम घेतात.
त्यांच्या गरजेचा फायदा घेऊन, आपल्या संपत्तीची वाढ करितात.

शास्त्रज्ञ व कलावंत यांना आपली उपयुक्तता पटवून देण्याचे
कारणच नाहीं. कारण लोकांना उपयोग असो नसो, त्यांना तें योग्य
वाटलें कीं झालें. त्यांचा उपयोग समाजास काय आहे, हें लोकांना
समजतही नाही. ते मात्र आपली महती गातात; व समाजाचें होणारे
अनहित वास्तू सारून फुकट खाण्याचा आपला हक्क आहे असें ते
सांगतात. जो तो आपण अधिक उपयोगी म्हणतो व आपला
समाज्यांवर जगण्याचाहक्क अवधीत आहेअसे प्रतिपादन करतो.

वास्तविक विचार करतां या सर्वांना पोसण्याची काय
अवश्यकता आहे.? त्यांना तसें म्हणण्याचा काय अधिकार पोंचला :

परंतु असे असून ते आज समाजावर आपला चरितार्थ,
लादत आहेत. व आपली असे करण्याची सयुक्तिक पटवीत आहेत.
याच्या मुळाशी कांहीं तरी आमक कल्पना असूही,.

१ कै :,
'

अ. ' ८
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दुसरे आपणाकरितां श्रम करितात, ते त्यांनीं केले पाहिजेत
असे श्रीमंत अगर पांढरपेशे लोक समजतात, येवढेंच नव्हे तर त्यांनीं
आपले समर्थन करण्याकरितां तीन सिद्धांताची मांडणीही केलेली आहे.

फार प्राचीनकाळीं पहिल्या सिद्धांताचा पाठपुरावा धार्मिक
लोकानी केला परमेश्वरानें माणसांचे वर्गी निसर्गतःच केलेल
आहेत. कोमांत राज्य करण्याचें काम. नेमून दिलेले आहे, तर
कांहींना त्या आज्ञा पाळण्याचे काम नेमून दिले आहे. हे सर्व

ईश्वरी प्रेरणेनेच होते सूर्य, चंद्र, तारे हे जसे परकोश्वराने निर्माण
केले आहेत त्याच प्रमाणें हे माणसांचे प्रकारही त्यानेंच केले आहेत
असे त्यांचे म्हणणे आहे

दुसरें समर्थन झणजे राजनीतीचे तत्वज्ञान. याचा पुरस्कर्ता

हेजेल हा होता. जें कांहीं दिसते ते सर्व सयुक्तिक आहे, आज जी

आपली राहणी आहे ती माणसाच्या कृतीने नसून परमेश्वतच्या
इच्छेनुसार झालेली आहे, असें त्यांचे ह्मणणें होतें; परंत विचारी
लोकांनाही हें झणणें पटले नाहीं.

तिसरा सिद्धांत आत्मसमर्थनार्थ पुढे येतो तो या दोन्हीहूनही
विचिल आहे, त्याचें प्राबल्य अत्यंत वाढलेले आहे व त्याचा पुरस्कार
शास्त्रज्ञ व कलावंत करीत असतात. यांस शास्त्रीयसिद्धांत ह्मणण्यास

हरकत नाहीं, त्या वेळच्या परिस्पितीमध्ये कान्समध्ये लोकांचे बंड
उपस्थित झाले व सर्व युरोपखंड या वणव्यानें पेटले. संपन्न वर्गानें
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आपणांस शासनसंस्थचा पाठिंबा मिळावा व आपलें वर्चस्व कायम
रहावे म्हणून शास्त्र या व पपनेचा परिपोष केला.

शासन-संस्था लोककल्याणाची सबब सांगत. धर्मसंस्था आत्म-
कल्याणाची सबब सांगत. लष्कर हे संरक्षणाची जरूरी दाखवी. एवंच
त्यांना आपलें अस्तित्व राखण्यास सबबी होत्या. परंतु या बिचाऱ्यांना
बरेच दिवस कांहीं कारण सापडेना. एक शतकानंतर, या सधन
वर्गाची, ज्यांचा संबंध, शासन-संस्था, धर्मसंस्था, संरक्षणसंस्था यांसी
पचत नव्हता, त्यांची संख्या वाढली व तो एक बलवान वर्ग निर्माण

झाला. त्यांनीं वरील तीन संस्थामधील वैगुण्य हुडकून, आपले
अस्तित्वाची जरूरी लोकांपुढे मांडली. लवकरच त्यांनीं आपला जम
बसविला व ऐदखाऊपणाचा आपला हक्कच केवळ प्रस्थापित केला नाहीं
तर ज्या संस्था पूर्वी आपलें समर्थन निरनिराळ्या सबबीवर करत होत्या
त्यांना आपलें अस्तित्व सांभाळण्याकरितां या लोकांची सहानुभूती मिळ-
वावी लागली. व पुढें हा वर्ग इतका वाढला .कीं, या तीन संस्थाची
ईश्वरी निर्मिती बाजूस सारून, त्या निरुपयोगी, अन्याय्य व दुध-
रिणामी आहेत असें हेच लोक सांगू लागले या संस्थांना आपली
उपयुक्तता पटविण्याकरितां शास्त्राकडे धाव घ्यावी लागते. त्याशिवाय
त्यांना शिक्कामोर्तब नाहीं. आतां या नव्या शास्त्राशिवाय त्यांना तरुणो-
पाय नाहीं; मध्ययुगात जशी धर्मसंस्थांची कस धरावी लागे तशी आतां
या शास्ताची धरावी लागते. कोणत्याही. गोष्टीस प्राधान्य येण्याला
त्याची रचना शास्त्रीय इड्या झाली पाहिजे शास्त्राधाराशिवाय महत्व
नाही. मनुष्याने शास्त्राचे देणे दिलें पाहिजे, त्याच्या यज्ञकुंडावर

आपला बळी दिल्याशिवाय पावन होणें शक्य नाहीं.
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आज काल जगांत जर महत्व असेल तर एका गोष्टीला. व
तें म्हणजे शास्त्र. अथार्तच यांत भाग घेणाऱ्यांना आतां इतरांपेक्षा
लोकांच्या श्रमाचा- भाग उचलण्प्रांस हक आला. हा हक विशेषतः
प्रयोग-शास्त्र, उतकाती-शास्त, चिकित्सा-शास्त्र वगैरेंचा हक्क अदा-
धित झालेला आहे. पाठोपाठ कलावंत आलें. ह्या शास्त्राच्या पायावर
आज श्रीमंत व सुशिक्षित लोक आपल्या ऐदखाऊपणाचें समर्थन

करितात. धार्मिक लोक व वेदांती हे आतां आपली चळवळ करण्यात

लाजू लागले आहेत. त्यांना आपलें समर्थन बेतावेतानने करावे लागत
आहे. परंतु साऱ्यांना मागें राहून व आपल्या जोरावर शारजांनी
डोके वर काढलें व जगांत पहिला नंबर पटकाविला.

धार्मिक समर्थनांत धर्ममार्तंड, कांहीं लोकांना राज्य हांकण्यास
तर कांहींना त्यांच्या आज्ञा पाळण्यास, कांहीना सुखाने रहाण्यास तर
कांहींना दुःख व दारिद्य भोगण्यास लावीत. धर्म या नांवाखाली लोक
त्याला मान तुकवीत. व देवाचे करणे असून त्याची चिकिसा होत
नस

राजसत्तेच्या समर्थनाच्या मुळाशी निसर्गाची बाब होत.
संपत्तीचे वर्गीकरण, संपत्तीची वाटणी ही मनुष्यानेकेलेली नसून ती
इतिहासाच्या आरंभापासून आतापर्यंत चालू आहे. हीच गोष्ट मनु-
ष्याच्या हिताची आहे. यानेच त्याचें आत्मिक व लौकिक हित साधलें
असें तै ह्मणत व लोकांचा सहाजिकच विश्वास बसे.

वरील सर्व गोष्टी मूर्खपगाच्या व भ्रामक आहेस असें शास्त्र

झणतें. समाजशास्त्राची सर्व भिस्त प्रयोग शास्त्रावर, चिकित्साशास्ना-
वर आहे. समाजशास्त्र, प्राणीशास्.न, वगैरेचा अभ्यास मानवीकल्याण
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व मानवी परिणती कशात आहे हें शिकवील. यांत उक्रांती
अद्यापी व्हावयाची आहे. ' श्रम विभाग ' हें एक महत्वाचे तत्त्व

असून त्याचा उपयोग समाजाची घडी चांगली बसण्यास होणारा आहे,
असें शास्त्रज्ञ म्हणतात. कांही लोक श्रीमंत, कांहीं दरिद्री, कांहीं
स्वत: शरीर कष्ट करणारे तर कांहीं आळसांत दिवस काढणारे, ही
विषमता, परमेश्वरन अगर राजशासन संस्थांनी निर्माण केली नसून
याच्या मुळाशीं श्रमविभाग आहे, व मनुष्याचे अस्तित्व कायम
राहण्यास याची अत्यंत जरूर आहे. शही शारीरिक कष्ट करितात
तर वाकीचे बौद्धिक उद्योग करीत असतात.

ह्या तिसऱ्या समर्थनाचा उपयोग आज चोहींकडे दिसून येतो.
रिझस्ताने नवीन शिकवण दिली व ती गीतेलस मधे नमुद

झाली. याची चिकीला होऊन, मनुष्याच्या व पहिल्या देवदूताच्या
अधःपाताची हकीगत सांगत येऊं लागली व ही ख्रिस्ताची शिकवण
म्हणून लोक मान्य करुं लागले. मनुष्य जरी पतित असला तरी
त्यांस रिवरताचा आधार आहे. असें या वरून ठरते, व ही गोष्ट

नैतिक शिक्षणास पराडमुख झालेल्या समाजाला, ढोंगी समाज
सुधारकांना उपयोगाची झाली. ते सत्य म्हणून याचा पुरस्कार करूं
लागलें, ही दैविक गोष्ट आहे असें मानू लागले. या गोष्टांमुळे वेदात्या
मधे फूट पडली व रणें माजली, जो तो आपआपला नवीन मार्ग

काढू लागला, दुसऱ्याच्या मार्गाबद्दल गैर विश्वास दाखवू
लागला. त्यांची त्यागाच याची रग्ष्टता होईना, परंत समुदायांत मात्रा

आपले ह्मणणे खरें आहे असें म्हणून, पटवून देण्याचा प्रयत्न करीत
परंतु एक वेळ असी आली कीं हा फसवेगिरीचा बाजार सारा उघडा



१०६ बेकारी व समाजस्वाक्षय

झाला, लोकांना यांतील लौच्य कळून चुकले, जो तो आपल्या
अधविश्वासाबद्दल पस्ताव पावू लागला.

हाच प्रकार तत्वज्ञानाचा झाला. तत्वज्ञान झणजे साक्रेतीस,

एपिटल, कानक्युसिअस, यांनी मांडठेले सिद्धांत अगर नीतिशिक्षण

नसून आधुनिक विद्वान लपवणारांनी, सुशिक्षितांनी, जी तत्वज्ञा-

नासंबंधीं कल्पना प्रसृत केली ते होय. त्या तत्वज्ञान्यांचीं दृष्टी श्रीमंत
लोकांच्याकडे होती. त्यांना सोईस्कर व हिताचे तत्वज्ञान बरं. लागलें.
लवकरच सुशिक्षित वर्गांत या स्वार्थी तत्वज्ञानाचा फैलाव झाला.
या तत्वज्ञानानें आहेत या गोष्टी सयुक्तिक आहेत, त्यांत वाईट कांहीं
नाहीं. मनुष्याने वाईट गोष्टीशी झगडण्याचें कारण नाहीं. फक्त आलो-
लती केली, ह्मणजे झालें वगैरे तत्वांचा पुरस्कार केला.

रूसो, पास्कल, लेसींग व रिपनोझा यांचे तत्वज्ञान व शिकवण
लोकांना माहित होती. परन्तु लोकाचे चित्त त्यांनीं वेधले नाहीं हेजेलच्या
तत्वांचा जो प्रसार झाला तो त्यांतील सत्य. मुळें झाला असाही प्रकार

नाहीं. त्याच्या तत्त्वापमाणेच फिचटे शॉपेनहोअर यांच्या शिकवणी
होत्या. त्याचा फैलाव होण्याचे एकच कारण व तैं म्हणजे त्याची तत्वे

ही श्रीमंतत्यवा कारणी लागणारी होती त्यांना आपल्या वर्तगुकीचे
समर्थन करितां येत होतें.मनुष्यात असणारे दोषावर तीं पांघरूण घालीत
होती म्हणून त्यांचा जिकडे तिकडे उदोउदो झाला व लहानापासून
थोरापर्यंत हेजेलचे नांव मात्रिहेत नाहीं असे समुफुसा होत नसे सर्व कांहीं
ठकि चालले आहे, आहे तें चांगल्या करितांच यांत कोणी कोणास
दोष देण्याचे कारण नाही असे, हेजेल ह्मणे ही सवलत हे समर्थन

आपल्या मनसोक्त वागण्यास मिळाल्यावर लोकांना ते कां पटणार
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नाहीं? ' अधःपतनापासून मुक्तता, हें तत्त्व जसे वेदांत्यांनीं उप-
देशिलें व कांहीं काळ ढोकलया स्वार्थसाधनामुळें तें फैलावले
यांतीलच हा हेजेअडया तत्वांचा मनोरा होता. त्याप्रमाणेंच त्याची गती
झाली. लोकांचा विश्वास उडाला व हे तत्वज्ञान निरुपयोगी ठरले.

मला ज्या वेळीं कळू लागलें त्यावेळीं हेजेलची चलती होती
मासिके, पाक्षिके, दैनिके सर्व ठिकाणीं हेजेल अवतरला होता. कोण-
त्याही गोष्टीस आधार ह्मणजे हेजेल. लहान, थोर सर्वांच्यामुखीं त्याचें
नांव. परन्तु ४० वर्षाचा काळ गेला नाहीं तोच त्याची आठवणही
बुजून गेली. आतां जर कोणास हेजेलबद्दल विचारले तर त्याला त्याची

माहिती असणार नाहीं.
कालाच्या पोटांत हेजेल बं त्याची तत्वे नाहींशीं झाली. त्याचा

पाया शुद्ध नव्हता असे हलीचे शास्त्रज्ञ ह्मणतील. आतां आमची
मदार चिकिस-शास्तावर, प्रयोगाने सिद्ध होणारी आहे. आतां
फसवेगिरी चालणार नाही, साधणार नाहीं. आमचा मार्ग शास्त्र-
शुद्ध आहे. तोच सत्याचा मार्ग आहे. यांतच मनुष्याचे कल्याण आहे
असें ते सांगतील.

ह्याच गोष्टी वेदांतीही प्रतिपादित असत. त्यांच्यातही शहाणे
लोक होते. त्याचप्रमाणे इतर संस्थाही आपआपल्या परीने आपली
तत्वे प्रतिपादीत होत्या. हुशार लोक नवी कल्पना काढीत. सामान्य
जनता त्यांचे अनुकरण करी. हा प्रकार कित्येक वर्षे चाई आहे.
याचे कारण फाय? एकाच गोष्टींत या सर्वांचे मर्म आहे. ती गोष्ट

म्हणजे वाईटांवर आच्छादन घालून, लोकांचे दोष लपवून, त्यांना
उजळमाथ्याने वावरता येत होते. त्यांना मनसोक्त आचरण करण्यास
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मिळत होते. अशी सवी ज्यांनीं आणून दिली त्यांच्या पाठीमाग
कांहीं काळ लोक राहणारच. ज्यावेळी या स्थितीचा अतिरेक होतो,
त्या वेळीं लोक जागे होतात, व चिक्तिकबुद्धिर्ने त्याकडे पाहूं
लागतात. सहाजिकच त्यांतील लबाडी उघडकीस येते व त्याबरोबरच
त्याचा नाश सुरू होतो. एक कल्पना नष्ट झाली कीं दुसऱ्या रुपांत
हे हुशार लाक तिचे रुपांतर करतात. व हा मा असाच अखंड
चालतो. शास्त्रज्ञांची हीच तऱ्हा नाहीं काय १

उत्कात्तीवाद हा या विषमतेचा, एकाने दुसऱ्यावर चढाई
करण्याचा पाठपुरावा कसा करितो याचे आश्चर्य वाटतें, परंतु
त्यांत विशेष नाहीं. वस्तुस्थिती निदर्शक शाल आहे, असें वाटतें,
पण ते केवळ वाटणे आहे.

धार्मिक संस्था याच मार्गचा अवलंब करीत होत्या. त्याही
आपले परीने 'आपण तत्ये प्रतिपादीत आहोत, मनुष्याचे आयुष्याचा
विचार आपण करीत नाहीं. सत्य हेंच आमचे ध्त्रेय' असें ते सांगत

५ ५ ' ५पण त खर हात काय
त्याच स्थितींत वेदांत निर्माण झाला. त्यानेही हेंच सांगितले.

पण शेवटीं सत्य उघडकीस येतांच त्यांचा पाडाव झाला. सत्य २
त्रिकालाबाधित आहे,

हीच स्थिती हेगेल व मालथस यांच्या तत्वज्ञानाची, विशेषत:
मालथस याचे लपणे, व त्याचे विचार यांची गती काय झाली हें
पहाण्यासारखे आहे

फक्त कांहीं गोष्टींचाच विचार करून भागणार नाहीं. सब
गोष्टींचा विचार झाला पाहिजे. जर वस्तुस्थिती पहावयाची तर तिचा
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'' जगले प-ळकेळत२४२-७..सर्वागीण विचार करावयास नको काय? आपणोस-

त्याच गोष्टी घेऊन कसें चालेल? शास्त्रज्ञ सर्व बाजूनी विचार न
करितां विविक्षीत गोष्टीवरून अनुमानें काढतात व ती प्रमाण धरून
पुढील मांडणी आरक्तात. शास्त्र त्या वेळची वस्तुस्थिती लक्षांत घेतें
हे खरें पण सर्व परिस्थितीचे परिशिलन केले जाणारी हीच स्थिती

वेदांती व धर्मोपदेशकाची होती.
प्रत्येक पंथाच्या मुळाशी कांही।ं तत्व हे असतेच, परन्तु शहाणे

अणविणारे लोक त्यापासून जी प्रमेये काढतात, फियेंकवेळ? वस्तु-
स्थितीचे पूर्ण ज्ञान नसतांहि ती काढण्यांत येतात, ती माल चुकीची
व धोक्याची असतात मुळांशी उच्च हे असतेच. हीच. स्थिती
आजच्या शास्त्रांची आहे. तत्व त्यांत आहेच, पण ते नकळतां,
नसमजता, समजून घेण्याची तसदीही नयेत? तें मांडण्याचा प्रयत्न

होत आहे.
त्याची उपपत्ती अशी ओह. मनुष्यजात ही एक चिकाला-

कधीत विशिष्ठ रचना आहे. प्रत्येक मनुष्य हा त्याचा घटक आहें.
प्रत्येकांस ही रचना व्यवस्थित चालावी अणून कांहीं कामे नेमून
दिलेली आहेत.

ज्याप्रमाणे मुंग्या, माशा व माणसाळलेली जनावरे याजमध्ये
कामाची विभागणी दिसून येते, त्यांतील राणी अंडी घालते, नर तिचा
सांभाळ व संवर्यन करितो, व कामकरणारे सर्व समाजाकरिता उद्योग

करीत असतात ल्लच प्रमाणें मनुष्य हाही इंद्रियविशिष्ट प्राणी अस-
जयाने त्याच्या घटकांनीशी अशीं विभागणी करून घेतली पाहिजे.
म्हणूनच मनुष्याची परिणती करण्यास त्या संघाचा, या विशिष्ट
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रचनेचा' अभ्यास क्ये पाहिजे.- यावा अभ्यास केल्यास आपल्या द्‌या

मानवीजचनेची वरस्वेर कल्पना येईल. या) सर्वच्या .. उद्देश एकच -० कीं
माक्यांची ही विशिष्ट रक्ता-बनलेली आहे. प्रत्येक घटकानें विशिष्ट

काम करणे जरूर आहे- अमंविभागांशिवाय- ही स्वना व्यवस्थित
चालणार नाहीं. जरीधमानव जातींत कांहीं .. आक्रसणें,--अत्याचार व
निर्वृणतेचे प्रकार होत असले तरी, ही रक्त।: वाईट आहे असे झणून
चालणार नाहीं. ही वस्तुस्थिती रहाणारच... श्रमविभागाचे तत्व

अबाधित आहे. असे तें' म्हणतात.
वेदांत ह्याच गोष्टी सांगत; होता. त्याच्यावरचा विश्वास उडाला.

शास्त्र या -गोष्टीं सांगते म्हणून गृऐकावयाच्या कीं काय? हे विचारी
माणसास कसें पटणार! मानव कतींतील अतिक्रमणे, एकानें दुसऱ्याचें
श्रमकलुटावयाचे, त्याच्या!श्रमावर आपण जगावयाचे, श्रम करणारा
अर्धपोटी मरत असलेला पहावयाचा, या गोष्टी कशा सभत
व्हावयाचा.

१' कक्षा उद्योग, मग मी तमासगीर असो, गवई असो, मास्तर

असो तत्वज्ञानी असो अँकर अधिकारी असो, माझा उद्योग मी करून
समाजाचें कण मी फेडीत आच्छे?. मी बौद्धिक कामे करतो तर मला
समाजाने पोसावयात नको काय १ '' असे शास्त्रज्ञ झणतात.

शास्त्राच्या डळमळीत पायावर उभारलेले हें झणणे, आपणांस
मान्य करतां येणार नाहीं. याच नवीन पंथाचा अवलंब करून चालू
असलेली आक्रमणे, अत्याचार व आळस यांचा पाठपुरावा होत
आहे.

हाच पंथ उत्पन्न होऊन अवधी पन्नास वर्षे झाली. याचा
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१११
आरंभ केच-शा।रsv।ज्ञ कोमटे याने केला!:विचथ्ड्यि ममिव शाराच्या
आधारे व पुरातन काळी व्यक्त झालेल्या कल्पनेच्या. जोवर त्याने-

मानवी जातर्चिःरचना;;ही' एक ?ई विशिष्ट रचना ' परमेश्वर निर्माण

केली. असून त्यांतील व्यक्त.! ही घटक:; आहें व .प्रत्येक .षटकाचे
व्यापार स्वतंत्र असून ते'य। रचनसे पोषक आहेत असें स्थाने अतिः
पादण्यास- सुरवात.केली. त्याला इंव्यबस्थितपणाचीफार आवड असे
व धार्मिक बाबींचा तो फार भुकेला होता. हा -विचार'ह्यांसह्य इतक्या
पटला की;. त्यानें' एक. निराळा. पंथच .७ तयार केला' 'व या मार्गानें
त्यानें इतकी पुढें मजल- मारली कीं, मुळांत? असलेली ही लहानशी
कल्पना तो पार विसरला. ही कलाच त्यानें सिद्धांत म्हणून धरून
त्याच्यावरून तो निरनिराळी प्रमेये काढू लागण.. ' - '

त्याच्या म्हणण्याप्रमाणे; मानवी! जातीची एक विशिष्ट रचना
असल्यानें, मानव म्हणजे काय, व निसर्गाशीत्याचे संबंध कशा 'तऱ्हेचे
आहेत, याची कल्पना या' रचनेच्या (''अभ्यासानेच .येणारी आहे.
याचा अभ्यास पूर्ण व्हावयास सहधर्मी इतर खालच्या कोटीतील
रचनांचा विचार झाला पाहिजे.

प्रथम शेमटेने साधित: अनुमानावर आपली भिस्त ठेविली'. व
प्रयोगशास्त्र त्याने आधारभूत धरले दुसरे असें कीं या शास्त्राचे
उद्दिष्ट म्हणजे मानव जातीच्या रचनेचा अभ्यास. पूर्वीचे सर्वज्ञान

निरुपयोगी आहे असे हे शास्त्र मानते. या शास्त्राचे दृष्टींने विचार
फेकस मनुष्यजातीच्या इतिहासाचे दोन विभाग करतां येतील.

१ एक वेदांती व आत्मविद्येब्देया पुरस्कर्त्यांचा, कोमटेच्या
हयातीपर्यंतचा काळ.
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२ दुसरा हल्लीच्या खऱ्या शास्त्राचा प्रत्यक्षानुभूतीचा काळ,
.याची सुरवात कोमटेपासून झाली.

ही गोष्ट, ही मांडणी फारच मनोहर आहे खरी. फक्त एकच
त्यांत दोष. या सर्व गोष्टीची उभारणी, हा सुंदर मनोरा वाळूच्या
पायावर उभारला आहे. अरवामाविक अशा प्रभे रावकर, मनुष्यजात
म्हणजे एक इंटिनयीवशिष्ट रचना आहे. या कल्पनेवर, ही विचारसरणी
उभारलेली आहे

ही प्रमाण आणून मानली जाणारी गोष्ट; आभागवर, श्रमावर
बसविलेली .आहे. कारण कोणत्याही इंद्रियविशिट रचनेस एक
संवेदना उत्पन्न करणारा मध्य असतो. तो या मानव
वंशांत नाहीं. सबब इतरांची तुलना मानव जातीशी करतां येणार नाहीं.
आम्ही हत्तीला अगर जंतूंना विशिष्ट रचनेत कां गणतो तर तुलना-
त्मक दृष्टीने विचार करतां, एकाच प्रकारच्या संवेदना व जागृति
(र समज १, जी आपणास माहीत असतात. तीं त्यांच्या ठिकाणी
आढळतात म्हणून.

हे वैशिष्टच मानव जातींत दिसून येत नाही. म्हणून इतर
कोणत्याही दृष्टीने कांहीं समानता, इतर रचनेत व मानवजातीच्या
रचनेत आढळली तरी त्यांच्या कोटींत ही विशिष्ट रचना बसवता
येणार नाही.

सुधारलेल्या लोकीनी हे तत्वज्ञान, ज्याच्या योगाने, आहे ही
वस्तुस्थितीच योग्य आहे असें त्यांना म्हणतां येत होते, व आपल्या
वाईट आचरणावर पांघरूण घालता येत होतें, ते तत्वज्ञान हातीं धरले
व जोराने त्याचा पुरस्कार सुरू केला. कोमटेच्या उपदेशाचे २ विभाग
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आहेत. त्यापैकी त्यांचें तत्वज्ञान तेवढे हातीं घेतलें व त्याचे अनुभव-
जन्म राजकारण, उ-यात तो स्वार्थ सोडून, मनुष्यजातीच्या कल्याणा-
करितां झटा असें सांगतो, तो भाग वगळला. ज्याच्या योगाने
आपल्या अन्यायांचे समर्थन होत होते, तेवढाच अनुभवजन्य तत्वज्ञा-

नाचा भाग यानीं उचसला. दुसऱ्या भागाचा, ज्यात त्यानें मानव-
जातीच्या कल्याणाची नैतिक जबाबदारी प्रत्येकावर टाकली आहे,
त्या भागाचा विचार केला नाहीं.

काटच्या तत्त्वज्ञानाचीच ही पुनरापूत्ति झाली. केवळ बुद्धिवाद
तेवढा घेतला. पाम अनुभवजन्य ज्ञान, ज्यात खरोखरीच त्याची
नैतिक शिकवण आहे, ते त्यांनीं सोडून दिलें. चालू दोषास पोषक
असें जेवढे कोमेटच्या विचारांत मिळाले तेवढे शास्त्र झपन घेणेत
आलें. परंतू ही तत्वज्ञानाची इमारत इतकी निरुपयोगी व जुलमी
होती, कीं आपोआपच ती लयास जाणार होती. या शास्त्रापासून

निरनिराळी बेजबाबदार प्रमेये निघू लागली. पुष्कळ संस्था एकत्र

होऊन एका नवीन संस्थेची उत्पत्ती होते असेंही लोक झणू लागले.
याचा स्पष्टार्थ असा कीं, हजार वर्षानंतर, मासा व बदक यांची उसत्ति
एकाच पूर्वजापासून झालेली दिसेल, एवढेच नव्हे तर अनेक संस्था-
पासून, अनेक मधमाशापासून एकच संस्था एकच प्राणी तयार होईल.
ही असली चुकीची अनुमानेंही लोक मोठ्या अभिमानाने आपली ह्यणू

लागलें. हे झणणे. आग्रहाचे आहे कारण कोणीही या संस्था एक-
मेकापासून कशा निर्माण झाल्या हे प्रत्यक्ष पाहिले नाहीं. सबब सर्व

अनुमाने असून वस्तुस्थिती यांत मुळींच नाहीं. ६ अनुमानें चुकीची
आहेत. कारण त्यांत विचारलेल्या प्रश्नाचें उत्तर नमन त्याचें निराळ्या



१ १ ४ बेकारी व समाजस्वास्थ्य

शब्दांत रूपांतर करण्यांत आले आहे.
मोझेसच्या रूणण्याप्रमाणें या ज्या सजीव प्राण्यांच्या जाती

आहेत त्या निर्माण करण्यास परमेश्वरी इच्छा कारण आहे. पण
उत्क्रांतीवादी असें ह्मणतात कीं, यांची उप्तत्ती नैसर्गिक आहे.
त्वांचे पुष्कळ वर्षें चाललेले व्यापार व अनुवंशिक संस्कार ही त्यास

कारणें आहेत. थोडक्यांत व सष्ट सांगावयाचे ह्मणजे कालांतरानें
काहीही कशापासूनही उसन्न होईल. यांतही. प्रश्नाचें उत्तर नाहीं
असेंच तुह्यांला आढळेल. कारण केवळ इच्छाशक्तीऐवजी येथें योगा-
योग व्यक्त करांत आला. यापेशा अधिक कांहीं नाहीं परमेश्वरा-
ऐवजी निसर्गाची योजना केली. दोन्हीही तितकीच अगम्य. ही नवीन
मांडणी डार्विनने अधिक पुढे केली. जीवन कलहाची कल्पना त्याने

काढली. जगण्याकरतां धडपड पाहिजे, जो जगण्यास योग्य असेल
तो इतरांना मागें सारून आपले अस्तित्व कायम राखील. हा
उपदेश दिला गेला. अर्थांतच आळशी लोकांना फावले. भाकडाचे
हातीं कोलीत दिल्याचा प्रकार झाला व आपल्या जुलमी व निरुपयोगी
पणाचे ते समर्थन या तत्वाच्या आधारे करूं लागले.

ही वरील दोन तत्वे एकमेकाना आधारभूत होऊन
आपणास स्थैर्य आहे असें भासवू लागली. दोन्हीतही लोकांना पाहिजे
तेच होते. आहे ही स्थिती बांगली आहे त्यांत मनुष्याचा कांहीं
दोष नाहीं, असे त्याना हवें होतें व तेंच त्यांना मिळाले.

याच दोन तत्वावर विश्वासून हल्लींच्या शास्त्रज्ञांचा पंथ
निर्माण झ ला व तो हल्ली बलिष्ट होत चालला आहे. हा पंथ व
धार्मिक रिम-Sr:ना।थं ह्यांत साम्य चोहोबाजूंनी दिसून येते. एकात
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परमेश्वरार्चे अधिष्ठान दुसऱ्यात संस्थेचे अधिष्ठान, एकांत रिवस्त

हा ईश्वर समजततर मानव जात ही दुसऱ्यात नैसर्गिक संस्था समजली
जाते. दोन्हीतही रेया त्या पुरस्कर्त्यांनी प्रतिपादलेली तसें सत्य धरून
चालली जातात. परमेश्वरी संदेश हीभावना एकीत. जागृत तर दुस-
त्यांत शास्त्रज्ञांर्चे ज्ञान तितकेच पविल. धर्मसंस्थांनाच पहिला
संदेश मिळाला हा जसा धार्मिक अनुयायांचा समज व धर्माची
उत्पत्ती तेव्हापासून झाली, ही जशी त्यांची समजूत, तसेंच अनुभव-
जन्य शास्त्र हे कोमटेपासून निर्माण झाले असें ते माणितात.

धर्मसंस्थाप्रमाणेंच, आपल्या खेरीज इतरांना जे ज्ञान झाले तें
चुकीचे आहे, असें हल्लीचे अनुभवजन्य तत्वज्ञानी ह्मणतात. उग्राप्रमाणे

धर्मोपदेशकांच्या बाबतींत खाईस्त हा देव आहे. या मताच्या पाठ
पुराव्याकरतां नवीन तत्व निर्माण झाले. मनुष्याच्या अधःपात व त्यांस

तारण्याकरतां खिस्ताचा जसा अंत झाला. तसा कोमटेच्या अनुभवजन्य
तत्वज्ञानचा पाठपुरावा करणेंस उक्रांतीवाद पुढे आला. दोघांच्या
मिलाफाने हट्टींच्या शाखांचा पंथ निर्माण झाला.- दोन्हीतही नव्या
तत्याने जुन्याचा पाठे पुरावा केला, व हुक दुसऱ्याच्या मदतीने अधिक,

सष्ट झाला.
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शाखे व कला यांची वाढ आज झपाड्याने वारं आहे. सर्व

जग आज निरनिराळ्या शोधांनी व साधनानी मनुष्याचे जीवित सुखी
करूं पहात आहे. सुधारणेच्या उतुंग मागी आज आपण उभे
आहोत. पूर्वकाल व सद्यःकाल यात जमीनअस्मानाचे अंतर आहे.
सृष्टी नवी शोधू लागली. जर कोणी या शास्त्राच्या व करांच्या विरुद्ध
ब्र काढील तर तो मनुष्यच ओह किंवा नाही अशी शंका घेण्यांत
येईल. कोणीही त्यांच्याशी विचारविनिमय करण्यास तयार होणार
नाहीं. त्यांच्याशीं प्रतारणा झणजे रानटी स्थिती परत आणणें असाच
अर्थ जग करील.

पण हा अन्याय नाहीं काय? विचार विनिमय करण्यास
सवड देणे व चुकीचे विचार असतील तर ते सुधारण्याचा प्रयत्न करणें
ह्यांत मनुष्यत्व आहे ना? मी आलं, कला यांचा अभिमानी आहे त्या

विरुद्ध मी बोलत नाहीं. पण आज जग ज्या रानटी मार्गीनी चालले
आहे. त्याबद्दल मला सुचवावयाचे आहे. जें आमक शिक्षण दिले जात
आहे त्याविरुद्ध माझी तक्रार आहे.

अन्नवखापेक्षाही शाखे व कला यांची जरूरी मनुष्यमात्रांस आहे
व तें मलाही कबूल आहे. पण आन त्यांस आपण ही नावे देतो तीं
सार्थ आहेत काय व त्यांची जरूर आहे काय हाच विवादित प्रश्न आहे.
अन्नाऐवजी जर माणसास गवत अन्न अधून खाण्यास दिलें व कितीही
कंठशोष करून त्यास अन्नाची कल्पना आणून देण्याचा प्रयत्न केलात
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कितीही पांडित्य व यत्न केलात तरी जसे त्याला अन्नपण येणार नाहीं
व कोणीही ते स्वीकारणार नाहीं तद्वतच हे आहे. अन्नमय प्राण हें
खरें पण जें अन्न म्हणून देण्यांत येतें. तें अन्न नसण्याचा संभव आहे.
हाच प्रकार शाखे व कला यांचा झालेला आहे.

जगाच्या उप्तत्तीपासून शास्त्र अस्तित्वांत आहे. आरंभी त्याचें
स्वरूप अत्यंत साधे व स्पष्ट होते. परंतु ज्ञानाचा पसारा अत्यंत मोठा
असल्यानें, मनुष्य या अवडंबर पसाऱ्यात भांबावून जातो व त्याला
जरूर गोष्ट कोणती केली पाहिजे व कोणती अधिक महत्वाची आहे हें
कळत नाहीं. ज्यामुळे ही निवड करतां येईल तें ज्ञान आधीं होणें
जरूर आहे व हेंच मनुष्यांच्या सर्व प्रयत्नाचे सार आहे. हें श्रेष्ट

ज्ञान, ज्यावर बाकींच्या गोष्टी अवलंबून आहेत त्यांस- शास्त्र झगुन
सर्व जाणते लोक समजतात. मानवजातीच्या उत्पतीपासून मनुष्यांस
या ज्ञानाची जरूर आहे असे सर्व जातीतील ज्ञाते सांगत आले आहेत
मनुष्याचे व्यक्तिशः व समाजाचे संघटीत अंतीमकल्याण कशात आहे
व त्याचें उद्दीष्ट कोणतें आहे याचे ज्ञानू करून देणे हेंच शास्त्राचें

खरें काम आहे. याच शास्त्राच्या द्वारे इतर ज्ञानाचे तरतमभाव
जाणता येतील व कलासंबवी ज्ञान अजमवतां येईल. मनुष्यमात्राचे

कल्याण साधणाऱ्या या शास्त्रांस अर्थातच प्राधान्य मिळून बाकीची
शाखे व कला मागें राहिली लोकांचा आदर त्यांच्याबद्दल कायम
राहिला. कानण्यसियस, बुद्ध, साकेतीस, खाईल, महमद पैगंबर वर्गैरे
महात्मे हीच शिकवण जगास शिकवीत आले व याच शाखांचा त्यांनीं
पुरस्कार केला. हल्लींच्या सुशिक्षित म्हणविणाऱ्या लोकांनीच आपली
कहना विपरीत करून घेतची
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या शाखाखेरीज;'उत्क्रांति शक्य नाहीं, कोणत्याही शाह्याची
अगर कलांची वाढ शक्य नाहीं. शाखे असंख्य आहेत. मनुष्याचें
अंतिम कल्याण कशात आहे व त्याच्या जीविताचे ध्येय काय आहे,
हे जाणल्याशिवाय इतर शाखे झणजे करमणुकीची व वेळ घालवि-ऽ
ण्याची साधने होत व तीं आज तशी झाली आहेत निरनिराळ्या
इसमानी, निरनिराळे नमुने पुढें ठेवून थोड्या फोर फरकाने
इमारती बांधल्या तरी त्यांचें उद्दिष्ट -सें एकच, त्याचप्रमाणे
नीतिशास्त्रांचा पुरस्कार करत्यांत वरपांगी कांहीं किरकोळ मतभेद
बुद्ध, रकेई?र महमद, साक्रेतीस, वगैरे महात्म्यांच्या शिकवणींत
असला तरी त्यांचें अंतिम ध्येथे व शिकवण मनुष्यमात्राचे अंतिमकल्याण
व त्यांच्या जीविताचे साफल्य यांतच होते. मनुष्यजात निर्माण

झाल्यापासून, जे थोर बुद्धिमान, कर्तृत्ववान पुरुष होऊन गेले त्यांना
आपल्या सदसद्विवेक बुद्धीची व अंतर्यामीची गरज, याच तत्वांचा
पुरस्कार करण्यांत वाटली प त्यांनीं आपला सर्व जन्म त्यांत खर्चेला.

उषा परमेश्वराने मला व सर्व मनुष्य जाडीला निर्माण केले
रेषाचे उद्दीष्ट काय? माझ्या अंतरात्म्याची, व्यक्तिवीषयक व जगाचेंहित
साधण्याची तळमळ, कशाने शांत होईल? मी परमेश्वराचा अंश आहे.
अगाध व अपरीमित अशा शक्तीचा एक मी घटक आहेइतर घटकाशी
माझें संबंध कसें आहेत, रेया अनंत शक्तीशी माझा संबंध कसा आहे
व्याकशी कसा आहे, वगैरे वन्स त्याच्यापुढे उभे होते आपल्या
अर्तेरात्म्यास साक्ष ठेऊन व सदसद्विवेक बुद्धीस जाणून पूर्वी झालेच्या'
व असणाऱ्या मजटात्म्यांची मदत घेऊन त्यांनीं हा प्रश्न सोडविला व
सर्व लोकांना अनुसरतां येईल असा साधा व सष्ट मार्ग त्यांनीं
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वाहून दिलारव्यापल्या वैयक्तिक सुखाची जोड - सर्व ' मनुष्यजातीच्या
कल्याणाशी कशी घालावयाची यांतच निरनिराळेपथ उत्पन्न झाले.

मनुष्याचे जीवित व त्याचे कल्याण यांची तळमळ बाळगणारे
व अंतरआत्म्याची जाणीव असणारे थोर -९६, आजवर या गोष्टींची

कळकळ बाळगून, फसवणुकीस आळा घालूनपापाच्याव- विपत्तीच्या
वाढीस एकसारखा प्रतिकार -करीत आले,:आहेत वे .उत्कंठेने आत्म-
कल्याणाची मार्गप्रतिक्षा करीत आहेत: खऱ्या कलेने आजपर्यंत योग्य

शिकवण दिली व याच शिकवणीत धर्म ही संज्ञा मागाहून देण्यांत

.आली. परंतु जशी याची जाणीव मागें पडून हातांस येईल त्याची

शाखे बनू लागली, खरा उद्देश व अर्थ नाहीसा झाला व खऱ्या
ज्ञानाची ' धर्म ' लपून ' हेटाळणी सुरू झाली. रेया वेळेपासून
कलेचे खरें महत्व नाहीसे झालें. नीतीशास्त्राचा पाठपुरावा जो पर्यंत

कला करीत होती व जो पर्यंत हें शास्त्र मनुष्यमात्राचे ध्येय व कल्याण

चितींत होते तोपर्यंत सर्व ठीक होतें.
हजारों वर्षे होऊन गेली तरी मागील, साक्रेतीस, कानपलस,

बुद्ध, होमर वगैरे लोकांची स्मृती अद्यापी ताजी आहे. असे महात्मे
अर्थांत कचितच निर्माण होतात. जनता त्यांच्या पाठीस लागते, परंतु
आज ते हल्लींच्या शास्त्रानीं निरुपयोगी ठरविले आहेत. ही शास्त्रकार

आपल्या श्रम विभागाच्या कारखान्यांत शास्त्रज्ञ तयार करीत आहेत.
व त्यांची वाढ इतकी झपाठ्यानें चालू आहे की, आणखी दहा वर्षांत,

अज जगाच्या आरंभापासून जितके शास्त्रज्ञ निर्माण झाले नाहींत,
तितके होतील. याची प्रगच्यी इतकी झपाठ्यानें होत आहे कीं, पुर्वीचे

सारे थोर व विद्वान लोक निरुपयोगी झाले. एका जर्ननयुनिव्हरसिटीत
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आजपर्यंत झाले नाहींत इतके विद्वान तयार झाले आहेत.
शास्त्रेही सुदैवाने इतकी काढली आहेत कीं, एकास तीं सर्व अवगत
असणें शक्यच नाहीं. त्याची नांवेसुद्धा लक्षांत रहाणे शक्य नाहीं.
दिवसेंदिवस या शास्त्रांची संख्या वाढतच आहे,

या शास्त्रांचा उपयोग काय, याची अद्यापी लोकांना कल्पना नाहीं
यांचें महत्व अद्यापी लोकाना समजत नाहीं लोकांच्या मनावर अद्यापी
वेदांतकालाचा परिणाम आहे; हिंदू. हेके, ग्रीक या लोकांमधे आजपर्यंत

मोठमोठे महाले होऊन गेले. त्यांची शिकवण लोकांना समजली.
आणि आतांच मात्र आधुनिक शाखे कळेनाशी झाली. हल्लींची

शाखे व का, शास्त्र या नांवालावमुळी योग्य नाहींत. ती शाखे
नसून केवळ थोतांड आहे, लोकांना एक आमिष आहे, असें
म्हटले तर ते खोटे आहे काय? याच आपल्या शिहणाने ही हक्कांची
जाणीव, ही काम न करण्याच्या वैशिष्ट्याची जाणीव करून दिलेली
आहे याच शिक्षणाच्यापायी आली वेडे बनत चाललो आहोत.
आमच्या बुद्धीस श्रम पडत आहे. आली आपल्या बांधवांवर अधिकार
गाजवतो आहोंत, जुलूम करीत आहोत. तरीही आपण आपणांस
ख्रिश्चन, उदारमतवादी, खुशिक्षीत व न्यायी ह्मणविण्प्राचा प्रयत्न

करतो!
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। अपत्रिपारे तार जगाच्या आरंभापासून क्रूडस्तित्ष्टगत आहेद अखेर

न रहो. विचारहाव करावयास पाहिजे कीं ही विभागणी योग्य तर्ल्हेने.

हात, आहे मायर वरवर रागही तर -लीच्या-सर्व कसोटी बाजूरस्र -र

गृहती!. व सृकृतूरर्शणी. जी गोष्ट सोईची दिसेल तोच पत्करून मनुष्य -र

वागण लागेल. हाच दो १. हीच्या. शासन पद्धतीत आहे. कांहीं केक.
बौद्धिक उद्योग करतील, कांहीं अर।त्निक दिशेने आपला मार्ग आखतील
व, कांहीं शारीरिक कटू स्वीकारतील, पण सर्वलोक या प्रमाणें कामे
करतीलच याची खाली काय? कांहीं म्हणतीक्. हार विश्वासाचा प्रश्न

आहे व ही ६ श्रमाची - देवच र योग्य -रीतीने र चालली आहे;
पण वस्तूस्थिती तशी नाहीं. हा एकप्रका,रचा जुलम समानांत वावरत
आहे. माझ्या पोटापाण्याची, कपड्यालत्याची वगैरे सर्व व्यवस्था लहान
पणापासून इतर लोक करीत आहे व तशीच व्यवस्था पुढें करतील
व मी त्याना पाढ्या बुद्धिचा उपयोग देईल; ही देवघेव जर स्वभाव-
सिद्ध, व खुशीने असेल. व जर बौद्धिक मदत मिळण्यापूर्वी हे झारी-
रिक कष्ट करणें भाग पडणार नाही, तरच ती योग्य होईल. शारीरकि
कष्ट करणराने अगाऊ आपले देणे द्यावयाचे व मागाहून शक्य असल्यास
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बौद्धिक श्रमाने फेड करावयाची, अशी विषमता काय कामाची.
आत्मिक कल्याण हें शारीरिक कल्याणा इतकेच महल्याचे आहे हे
कबूल, पण जर त्या करितां शारीरिक कष्ट करणारा मजूर, आपणांस
बौद्धिक कण आधीं मिळणे जरूर आहे त्या शिवाय मी आपले कष्ट

दुसऱ्यास देत नाहीं असे म्हणाला तर त्यांत काय गैर आहे?
बौद्धिककष्ट करणारा पांढरपेशा जर आपणांस शेतकी, सुतार, लोहार
काष्टी वगैरेची जरूर प्रथम आहे त्याशिवाय मला माझ्या उद्योगास
सुरवातच करतां येणार नाहीं असें म्हणेल, तर तितक्याच अधिकाराने
एखाद्या मजुरालाही हे म्हणतां येईल. आपलें कष्ट योग्य दिशेनें होण्यास
त्यासही शास्त्राची व कलांची मदत आधीं पाहिजे. त्याचें आयुष्य
सुखमय होण्यास काव्य, इतिहास वगैरे गोष्टाची अवश्यकता आहे.
मानसिक समाधान कर्तव्य-जागृती व मनोधैर्य ही येण्यास
धार्मिक व नैतिक शिक्षणाची जरूर त्यालाही आहे हे सर्व उद्योग
त्यानें करणें शक्य नाहीं व त्याला तितका वेळही नाहीं. आधीं मला
या सर्व गरजा पुरवा, व मग मागाहून आपलें उपकार माझ्या शारि-
रिक कष्टाने मी फेडेन असें जर तो म्हणाला तर त्यांत अयुक्त काय
आहे?

शारिरीक कष्ट करणारा मजूर जर हें म्हणेल तर तें अधिक
न्यायाचे नाहीं काय? कारण -त्याचे कष्ट अधिक महत्वाचे व अधिक
जरूरीचे आहेत. बौद्धिक श्रमाचा मोबदला केव्हाही देता येईल. पण
मजुराला हे शक्य नाहीं. आजच्या परिस्थितीत त्याजजवळ इतकें
सामर्थ्य उरले नाही. निरनिराळ्या कादंबरीकारांची पुस्तके, गणित
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शास्त्रांतील शोध, निरनिराळ्या कमेठ्यांचे रिपोर्टस, कमिशने, भूमिति-
शास्त्र, परलोक विद्या ही सर्व मजूरवर्गांची गाऱ्हाणी दूर करू शकतील
काय १ होत अमलेला त्यांच्यावरील सामाजिक जुलूम याने दूर होईल
काय? काव्य व कला, नर्तकीची जिवे व चित्रपट, गायन, वादन
वगैरेनी त्यांचे समाधान होणार नाहीं. जोपर्यंत आली त्यांच्या श्रमाचा
गैरवाजवी फायदा घेत आहेत, व त्याना त्याबद्दल मोबदला देण्याची
जबाबदारी घेत नाहीं, तोपर्यंत त्यांच्याबद्दल आमची समजूतच चुकीची
आहे. त्यांचा जीवितक्रम व त्यांची राहाणी, याबद्दल आम्ही गाढ अंध-
कारांत आहोंत. त्यांचे उपकार आह्यांवर अत्यंत झाले आहेत. त्या

उपकाराची जाणीव आम्ही पार विसर आहोत. त्यांचे उतराई
होण्यांऐवजी त्यांचींच चाकरी आधी घेत आहोत. आम्ही राष्ट्राचे

धुरीण झणवितो त्यांनी आम्हांस पोसावयाचे व आम्ही त्यांना योग्य
शिक्षण द्यावयाचे. केवळ या सबबीवर आली आपले शारीरिक कष्ट

चुकविले आहेत.आजपर्यंत आष्टी त्याना काय शिक्षण दिले व आता
देत आहोत! वर्षानुवर्षे त्यांनीं दम काढला तरी अद्यापी आमची चर्चा

व वादविवाद थांबत नाही. आली त्यांच्याबद्दल इतके निष्काळजी
बनलो आहोत कीं त्यांच्या अस्तित्वाची जाणीव विसरून गेलो. श्रम-

विभागाची हीच आमची कळकळ काय? केवळ आमच्या उपयोगाच्या
नावाखाली आली आमचे ज्ञातीबांधव राबवीत आहोंत. त्यांच्या श्रमावर

चैन करीत आहोत. धन्य आमची व आमच्या बौद्धिक श्रमाची!
एक कळ अस? होता कीं धर्मसंस्था या आमच्या आत्मिक

कल्याणाची कळकळ बाळगीत होत्या. लोकांचे कल्याण हे त्यांच्या
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ड्र्रौरूर-ष्टृयारपुढे उभे होत व अधून लोकही शारीरिक अ-माची सूट त्यानं?
-देत. हाते.रते आपल्या मार्गापासून परसूच झाले बरोबर त्यांच्या बद्दलची
स्रृर-बंर।नुमूत्री नहीशी झाली. सरकारच्या पाठव्याने ज्या वेळी त्यांनीं

आवरीतू जबाबदारी खूपांहून दिलुरन्त्रित्याचुर वेळी१ धमर्सस्थाचा अत-

कडू जवळ आला त्यांचा माळस व चैन ही त्यांच्या नाशास कारण
ला;. त्यांच्याष्ट्रर! या वर्मा निर्माण शाला त्या बहुजन समा-
जाड्या कल्याणाची बाब बाजूस राहुन धर्मसंस्था: ग्राच मुख्य, होऊन.
वसल्या रअर्थातच त्यांतील नोव्हा हे आपले वैशिष्ट्य. आळस व चैन
यातच राहे असें मार्स. लागले, र

साकार हें लाेकांच्य । रर्र्क्षुणास व ८च्या आयुष्यास योग्य
वळण लावयांसं निर्माण -झाले. ' स्वस्थव शांता आरोग्य प्रजे-
तत ा? 'न्याय वगैररे ' देणेची हर्भ१ सरके। र य । सं १रेव घेतलं ाइं व हाणूनच
या सबाब र या सं रुथेत भग व ?rएँएत्यांना शारीरिक कटाचीओं मफी।
देणेत अली. त्यांनीं ती घेतली. परतु संरव मिळताच धमर्संस्थाप्रम ाणेंच
यतिल नोकरशलक। लोकांच्या अमांची लूट चालविर्ल १? लोकल्यण
बाजूस रहून वरच्या दर्जाचे लोकरेहेच प्राधान्यैं भिळवृन असले.
सर्व खटाटोप व खं३ त्यांच । इतमाम ७ ?ंं वे बेडज ।व र १ख Zपाक.ता होऊं
लागला ' रजनपासून ०यापर्यंत, इंग्लंड, माएस. रशिया, हिंदुस्तान
वगैरे सर्व राष्ट्रांत, ही नोकरशाही अओळसात व चे४४त दिवस काहू
लगली। अर्थांतच शासन संस्थावरील विश्वस उडला व अराजतता
बरी वाट ल १ऽली. दुसन्सचे अप विन मोबदल । घेऊं लागतच
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राजसत वरील विश्वास उडाला.

हीच स्थिती शास्लंएए व कला यांची झाली आहे. राजसत्तेच्या
पाठिंब्यावर त्यानीही हाच कम सुरूं केला. श्रमविभागाच्या
तत्त्वाशी प्रतारणा करून, लोककल्प्राणाचा मार्ग सोडून. शाखे व
कला यांच्या अभिमान्यांनीं आपलीच महती गाण्यास सुरवात केली.
अर्थांतच बुद्धिमान वर्ग म्हणून जी जबाबदारी रच्याजवर आहें, ती
त्यांचे हातून निभावेनाशी झाली व त्यांचा ' काळ निरुद्योगात व
अनवश्यक गोष्टी करण्यांत जाऊं लागला.

शास्त्रे व कला यांनी मनुष्यजातीची- वाढ केली आहे.
त्यांच्या प्रगतीन मदत केली आहे ही गोष्ट लिवा सत्य आहे.
धर्मसंस्था, राजसत्ता शाखे व कला यांनी जी प्रगती केली ती
त्यांतील कर्तव्याराडनुरव झालेल्या नोकरशाहीनें अगर आपला डौल
मिरविणाऱ्या अभिमान्यांनी नव्हे लोकांच्या श्रमाचा अपहार करणाऱ्या
बांडगुळांनी नव्हे तर त्यांतील महात्म्यांनीं. त्यांनींच मनुष्यत्त्वाची
प्रगति केली व या मिळालेल्या संधीचा गैरवाजवी फायदा न घेता
आपले ऑ, v!द्धि व कर्तृत्त्व लोककल्याणाकरिता जनतेच्या चणी
सादर केलें.''खोरुयातून खरे कधींच निर्माण होणें शक्य नाहीं.''

'' श्रमविभागाच्या जोरावरच आज सुधारणेचे शिखर आम्ही
गाठले आहे. आमच्या कर्तुत्वाचा जो फायदा लोकांस मिळतो
तो मिळाला नसता. यास करणाभूत श्रमविभागच आहे '' असे
पांढरोशे लोक म्हणतात.

वादाकरितां आपण हे सत्य मातूं पण याची खरी कसोटी
श्रमविभागाच्या तत्वावरच अजमावून पाहू. ज्यांच्याकरितां व ज्यांच्या
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श्रमावर जगून आम्ही ह्या गोष्टी केल्या, ते मजूरलोक यामुळे कितीसे
सुखी झाले? सत्य स्मरून जर सांगावयाचे तर दिवसेंदिवस त्यांची
स्थिती खालावतच चालली आहे, हें आपणांस कबूल करणे
भाग आहे.

आगगाडीने त्यांचा प्रवास सुखाचा झाला हें खरें पण त्यास
मिळणारे मुबलक अरण्यातील लाकूड नाहींसे झालें, स्वस्ताईमुळे

मिळणारे पोटभर धान्य, परगावी जाऊं लागले. व पूर्वीची गुलामगिरी
श्रीमंतांचे नोकर बनल्याने नव्या रूपांत नांदू लागली. स्वतःच्या
गावी जे अंगभर वस्त्र त्यास सुखाने मिळत होते ते यंत्राने व गिर-
ण्यानीं नाहींसे झाले, व व्यापारी लेकांची गुलामगिरी करणें रवाना
भाग आले. तारायले वगैरेचे फायदे त्यांच्या पारीस्थीतीच्या मानानें
त्याला मिळणे मुष्कील पडते. तीच स्थिती नाटक, सिनेमा, टेलि-
स्कोप वगैरेंची आहे. या गोष्टी त्यांच्या अवाक्या बाहेर आहेत. कशहि
कारणानें असो या गोष्टीमुळे मजूर वर्ग सुखी झालो नाहीं खास.
त्याची स्थिती मुळींच सुधारलेली नाहीं. यावरून आपण मानतो तशी
वस्तूस्थिती नसून ती विपत्तीत आहे असे मानावे लागते. आयुष्याची
रहाणी बदलली पण त्यापासून त्यांचा फायदा काय? गिरण्या अगर
कारखाने हे मजुरांच्या सुखाकरितां मुळी सुरूच केले नाहींत मग
त्यांत होणाऱ्या सोईचे इतके समर्थन कशाला? त्यांच्या उसचीचे कारण
मजुरांचे सुख नसून त्यांचे श्रम घेवून आपला फायदा जास्तींत जास्त
कसा करतां येईल हे आहे. व सुधारलेल्या राष्ट्रांनी हे पूर्गीशानें साधले
आहे. प्रत्येक वाईट गोरीत कांहीं चांगला अंश असतोच आग लागली
तरी त्यात उष्णता असल्यानें शेकण्याचा उपयोग होतोच त्या पैकीच
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हे फायदे होत. रेल्वे रस्ते कशा करितां बांधत येतात! सैन्याची
सोय व्हावी म्हणून अगर धनिकांचे उसादन सोपे व्हावे म्हणून शास्त्रज्ञ

बुध्दिकौशल्य खर्च करून तोफा, टारपेडो, विषारी धूर वगैरे मनुष्या-
च्या नाशाची साधनेच निर्माण करितो अगर ज्या गोष्टींची त्यांस

उपयुक्तता नाहीं त्या तयार करण्यांत त्वाचा काळ खर्च होतो. चैनी.
च्या वस्तु निर्माण करून, दारु. अफू, तंबाखू वगैरेच्या तो नादी
लागतो व शेवटीं आपलें अंतिम साधन जे श्रम तो ते व्यर्थ

घालवितो.
श्रीमंत वर्गास व सरकारास ज्या प्रमाणांत शास्त्रज्ञांचे व

कलावंताचे श्रम अगर उद्योग उपयोगी पडतात त्याच प्रमाणांत जर
त्यांनीं मजूर वर्गाची काळजी वाहिली असती तर त्यांचा उपयोग
जनतेस झाला असतां. त्यांचे साध्य जर लोक कल्याण असते तर
त्यांच्या बद्दल आदर वाढला असतां. परंतु वस्तुस्थिती विपरीत आहे.
नेहमीच्या उपयोगाच्या जिनसामधे सुधारणा करणे, कुऱ्हाडी, बिळे,
कोयते, नागर वगैरे हत्या अधिक सोईची व कमी किंमतीची कशी
निर्माण करतां येतील, खाणे. पिणेत नित्य येणारे जिन्नस नेहमी
अधिक रुचकर व साधे असून कमी दरांत कसे परवडतील, कोणते
जिन्नस नेहमी उपयोगांत आणल्यास खालच्या वर्गांतील लोकांना
पोष्टिक अन्न मिळून त्याचे जीवित सुखाचे होईल. पेय पदार्थीत
काय सुधारणा करतां येईल, व मादक पदार्थांचे दुष्परिणाम कसे
नष्ट करतां येशील. इत्यादि अनेक गोष्टींचा अंतरभाव शास्त्रांत होतो
पण त्याचा कितीसा विचार शास्त्रज्ञांनी केलेला आहे. शास्त्र हे
लोकोगासाठी आहे. पत्या नित्याच्या आयुष्यक्रमांत आम्ही काय
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फरक कहे शकलो १ निरनिराळे जंतू शोभून काढले. पण माणसाळ-
लेल्या जनावरांत अद्याप पर्यंत कोणी भर घातली आहे काय? पूर्व

काला पासून जेवढी जनावरे मनुष्याने आपल्या उपयोगी आणलेली
आहेत तेवढीच आजही समाजांत उपयोगांत आणले दिसतात. तीच
स्थिती उपजीविकेच्या साधनांची; गहू, बाजरी, ' जोंधळा वरे धान्य
व बटाटे, .कांदा लसूण वगैरे भाजीपाला आहे त्याच स्पितीत आहे.
नवीन कांहीं भत्ती त्यांत झालेलीं आहे असें अपवाद म्हणून दाखवि--
ण्यासही उदाहरण नाहीं. व जी ही साधने निर्माण झाली ती 'शास्त्र'
निर्माण होण्याच्या आधीं पाठून अ.ध्धित्.त्रात आहेत. युद्ध शास्त्रांत

प्रगतीची अखेर झाली, पण आमच्या बारड्या व बकेट., जू व नागा
कुऱ्हाड व कोयते, चरखा व मागे हे सर्व आहेत त्याच स्थितीत कायम
आहेत. कित्येक संत्रांपूर्वी त्यांचे आस्तत्व निर्माण झाले व ते निर्माण

करण्याचे श्रेय या शास्त्रज्ञांस खास नाहीं. जर कांहीं त्यांत सुधारणा
झाली असेल तर वरील शास्त्रज्ञ म्हणविणाऱ्या लोकांनी ती खास
केली नाहीं.

हीच अवस्था कलेची आहे. हजार लेखक निर्माण करण्यांत

आले, वेगवेगळ्या टीका तयार झाल्या, चित्रकला अस्तित्त्वांत आल्या
नाटके व सिनेमाहे असंख्य तयार झाली, पण त्याचें गरीब
अजुनांना काय १ त्यांच्या उपयोगाम येणाऱ्या गोष्टी, कथा वगैर
कितीशा निर्माण झाल्या? ह्या शास्त्रांचा व कलांचा लोककल्याणा-
करितां उपयोग तर नाहींच पण जर कांहीं उपयोग. होत असेल तर
त्यांचें नुकसान करण्याकडेच होत आहे. इंजिनियर, डॉक्टर, शिक्षक,
ग्रंथकार वगैरेंचे बंदेच मुळीं लोकोपयोगी आहेत पाम त्यांचा कितीसा



श्रमविभाग. १२९
उपयोग सामान्य जनांना होत आहे. सचःस्थितींत त्यांच्यामुळे जनतेची
विघातकच कामगिरी होत आहे.

उदाहरणार्थ इंजिनियर घ्या. त्याला धंदा करावयाचा म्हणजे
प्रथम भांडवल पाहिजे. भांडवलाशिवाय त्यांस अस्तित्त्व नाहीं. त्याचें

मिळाले शिक्षणच अशा प्रकारचे आहे की, मोठे भांडवल व मोठे
मनुष्यबल या शिवाय त्याचा उपयोगच नाही त्याच्या सवयीच अशा
असतात कीं लढू पाराशिवाय त्यांचें भागत नाहीं. मोठ्या प्रमाणांत
धरणे बांधणे, त्यांचा उपयोग वीज निर्माण करण्याकडे करणें, वाफे-
च्या व धुराच्या गद्या तयार करणें कररे त्याला शक्य आहे. पण
शेतकऱ्यांचा नागर अधिक कार्यक्षम कसा होईल, त्याची बैलगाडी
कशी सुधारता येईल. पाटस्थळें कशी: निर्माण. करतां येतील, वगैरे
साध्या गोष्टी त्याच्या पेक्षां एखादा अडाणी शेतकरी अधिक चांगल्या
तऱ्हेने करूं शकेल. द्रव्य, कारखाने, मनुष्यबळ व यंत्रसामुग्री

यांच्या जिवावरच त्याला जागले पाहिजे. परंतू सद्यःस्थितींतील मजुर-
वर्गाची कुचंबणा त्यांस दूर करतां येणार नाही. त्याचा पेशा त्यांस या
गोष्टीस आड येईल. वैद्याची स्पिती याहूनही विषाद वाटणारी आहे.
त्यांची यंतसामग्री व औषधे इतकी महाग असतात की, एखादा रोगी
बरा करण्याकरता जो खर्च येतो तेवढ्यांत श्एंाक्तो जणांचे अन्न

भागेल. त्यांची विचारसरणी व रोग्यांस जरूर ती रहाणी इतकी
महाग आहे कीं, त्या सर्व सर्वापुढे रोग्यास मरण पुरवले असें
होऊन जाते. जीवित वाचवण्यास जावे तो जिवंत होऊन दारिडग-

-हू. मरण्याचा प्रसंग. यांत हाल कानी कोणते हे ज्याने त्यानें ठरवून
ज्;व्ह्रॉक्टरचे औषध सुरु करावे.
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' श्रमविभाग ' या नावाखाली तुम्ही या लोकांचा योगक्षेम

चालवा झणतां, पण सर्व शाखे, कला व शिक्षण ह्या गोष्टी श्रीम-
ताच्या पाठीस आहेत. ज्यावेळी आपल्या विशिष्टत्त्वाच्या भावना
बाजूस ठेवून श्रीमान व शेतकरी व मजुरवर्गांत मिळून मिसळून
वागू लागेल, त्यांच्या ऐपतीचा व रहाणीचा विचार करून त्यांची

दुःख व रोग नाहींसे करण्यास स्वार्थत्यागानं आपल्या ज्ञानाचा उप-
योग करील, त्याच वेळीं त्यांजबद्दल पूज्य भाव व पवित्र भावना तयार
होतील. ज्या वेळीं दुसऱ्याच्या श्रमांचा ' गैरवाजवी फायदा घेऊन
समाजावर आपले जीवित ते लादणार नाहींत त्याच वेळीं बहुजन
समाजांत त्याच्याबद्दल प्रेम उत्पन्न होईल.

कलाभिज्ञ, ग्रंथकार, कमी, वगैरे सर्वांची हीच त्यात आज
आहे. अवास्तव खर्च व विनाकारण डामडौल यांव्यापायीच तो सामान्य

जनांस निरुपयोगी व त्यांच्या जिवावर जगणारा असा होतो. जो
पर्यंत हे लोक श्रमविभागाच्या आमक-कल्पनेने दुसऱ्याचे श्रमरूपी वित्त

हरण करितात, तोपर्यंत हाच दुःखाचा, हालाचा व कष्टाचा
अनुभव समाजास येणार

शास्त्रकार, कलावंत यांचा खरा उपयोग ज्या वेळीं ते सामा-
--व जनाप्रमाण आपली रहाणी ठेवतील व त्यांच्यांत मिसंळतील, व
कोणताही हक न सांगतां आपल्या ज्ञानाचा फायदा जनतेस देतील,
व त्यांनीं स्वखुशीने व संतोषानें दिलेला मुषाहिरा स्वीकारतील, त्याच

वेळीं होईल.
अर्मविभाग, ' ज्यावर आमच्या शास्त्रज्ञांची व कळावतांची

भिस्त तो श्रमविभाग, मनुष्यजातीच्या प्रगतीस अडथळा करीत आहे.
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विषमता, शे। धनिां अगर श। स्माद्यया पद्धतीने कमी। होत नसून ती
वाढतच आहे. केवळ ' श्रमविभाग ' ज्याचा पुरस्कार आज कंठ-
रवाने क.ण्यांत येतो, तो ' श्रमविभागच ' या सांपत्तिक नवषमतेस
कारणीभूत आहे.

सांपत्तिक विषमता ही या श्रमविभागावर अवलंबून आहे.
व ही चीज राहिली तर जगाचे त्यांत कल्याण आहे असे शास्त्रज्ञ
प्र१त पादितत. ही गोष्ट टिकणार कशी १

स्वच्छ नि र्झरावर उभे राहून त्याचें पाणी तान्हेल्या लो-
काना न मिळेल अशी। व्यवस्था करावयाची व त्या लोकांना हा
आमचा उद्ये।ग सफल झाला म्हणजे जिकडे तिकडे पाणीचपणि१
होईल व तुम्हला मुंचलक पाणी तहान भागविण्यास मिळेल, असे
सांगण्यांतलाच हा प्रकार नव्हे काय?
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आमचे कर्तव्य काय? हा प्रश्न म्हणजे आपण करीत आ-
होत त्या गोष्टी कर्तव्यांत नाहीत व त्या होणें कठीण, या दोन्ही
गोष्टींची स्पष्टताच होय. यासंबंधीची तळमळ, उत्कट प्रयत्न व त्या-
बद्दल माझे झालेले मत ही मी मागेंच दिलेली आहेत. मीही मनुष्यच
असल्यानें इतराप्रमाणे माझ्यातही दोष आहेत. इतरापेक्षा शिक्षणाचे

दुष्परिणाम अधिक झालेले आहेत. म्हणूनच माझे विचार दुसऱ्यास
अधिक पटतील असें मला वाटतें.

काय केले पाहिजे १ हा प्रश्न उभा रहाताच, जगाची मिती
बाजूस ठेवून सत्याचाच मार्ग अवलंबिला पाहिजे असे ठरतें. असत्य
ह्यांत दोष काय हें माहित असूनही नित्याचाक्रम त्यांतच आहे. गोष्ट
पसंत नसतांना ' क्री आहे ' झणतो, नको असतांना तोंडावर 'होय'
झणता, ०देव करीत असत? प्रेमाचा भाव दाखवितो. 'अशा अनेक
गोष्टी नित्यशः घडतात. दुसऱ्या संबंधी खोटे बोलणे आपण वाईट
मानतो तर स्वतःलाच फसविणे, अधिक वाईट नव्हे काय अ याची
परिणाम आपल्यावर सहसपटीनें घडतो याची जाणीव आपणांस
कोठे आहे.

आमक गोष्टींवरच जर माझें सर्व आयुष्य रचले आहे. जर
तेही दुसऱ्यास व स्वतःस सत्य झवून मानावयास व मानण्यांत
लावतो तर हा प्रश्न मला उत्तरता येईल काय? हें धैर्य माझ्यांत आले
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पाहिजे. सत्य मग ते' किती;ऽक्ती' अमिन असो, सदसद्‌विवेक बुद्धीस व
विचारांस पटलेली गोष्ट दृष्टी आड न करितां व दुसऱ्यांच्या सबबी-
वर ती दूर न करितां, आचरणांत आणणेचे मनोवैर्य पाहिजे. सत्याचा
मार्ग ऊनगरर्ले अंतिम कल्याण वरील हा आत्मविश्वास बाळगा,

-व या मम्माच उत्तर द्या

पांढरपेशा वर्गास, याचे उत्तर देणे म्हणजे आपण समाजाचे
अत्यंत कणी आहोत असेच कबूल करणे होय. आपण उपकाराने
इतके मारले गेलों आहोत कीं तै फिटणे अशक्यच आहे. तथापि
खरी स्थिती माहीत असणें श्रेयस्कर, म्हणूनच हा प्रश्न सोडविणे
भाग ओह. चुकीची दुरुस्ती करणें यांतच मनुष्यत्व आहे. दुसऱ्याशी
वागण्यांत असत्य अवलंबणे गैरमोईचे होईल. प्रत्यक्ष उलगडा
झाल्यास गोष्टी ताबडतोब जुळतात. पण लबाडीने त्या संशयांत
राहातात. स्वत: संबंधीच जर मनुष्य लबाडीने वागू लागेल तर

५आयुष्याचा सत्यानाश झाला अस समजाव.
चुकलेला मार्ग सोडून खऱ्या मार्गास योग्यास मनुष्यांस मो-

धैर्य पाहिजे. ते नसेल तर त्यातील आपचि भोगूनच तो शहाणा
होणार. आपण -गमक कल्पनांना इतके बळी पडलो आहोत, विशे-
षतः सुखवस्तु व सुशिशितवी या मार्गांवर इतका पुढें गेला आहे
कीं, त्याला परत फिरणे ही कल्पना रुचणार नाहीं. तसें करण्यास
मनोभूमिका तयार केली पाहिजे अगर अनुभव इतके कटु पाहिजेत
कीं त्याने आपला मार्ग बदलला पाहिजे. स्वतःबद्दल व स्वतःच्या
दर्जाबद्दल असलेला श्रम दूर केला पाहिजे. स्वतःच्या ज्ञानाबद्दल

अभिमान न धरता स्वतःचे अज्ञान डोळ्यापुढे ठेवा. स्वतःच्या
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मोठेपणास विसरून आपण जगाच्या पसाऱ्यात किती सुह्यक प्राणी
आहोत याकडे ल्ल द्या. व आपल्या चाललेल्या दिनक्रमाबद्दल पूर्णपणे

पश्चात्ताप पावा..माझ्या आयुष्याची मोलाची वर्षे मीं कशात घालविली?
शिक्षण घेण्यांत, ज्याचा उपयोग मी दुसऱ्यास लुबाडण्यांत
करीत आहे अशा प्रकारचे शिक्षण घेण्यांत चैनीचे
व करमनुकीचे खेळ खेळण्यांत आळसांत, व चैनींत, कादंबऱ्यांचा
व नाटकांचा अभ्यास करण्यांत. मीं आपले तारुण्य घालविले.
माझ्या बुद्धीस मालिन्य आपलें, व विचारास भलतीच दिशा
लाविली. ज्यांनीं मजकरितां श्रम केले, माझे संगोपन करून
रक्षण केले, त्यांजकरितां मी काय केलें याचा विचार केला तर
पश्चातापच वाटण्याची स्थिती आहे.

ज्या समाजघटकांनीं मला पोसले त्यांचा मी उतराई कसा
होईन! माझे शरीर, माझी बुद्धी, व माझे विचार मी
प्रामाणिकपणे स्वतःच्या चरितार्थास लावले पाहिजेत. दुसऱ्यांवर
जगण्याची सवय पार मोडिली पाहिजे खालच्या मव्ह-
वर्गाच्या डोक्यावर बसून मी जी चैन करतो ती नाहीशी केली
पाहिजे. तरच आम्हांस सुखाने जग जगू देईल व आमच्याकडे
प्रेमाने पाहील. नाहीं तर समाजाचें रक्त शोषणारी जळू याच अनुदार
भावने समाज आमचेकडे पाहात राहील. स्वतःची बुद्धि शरीर व
अंतःकरण जर आम्ही समाजाच्या हिताकडे लाभू तरच तो आम्हांस
दुवा ईल. स्वतःच्या मोठेपणाचा, स्वतःच्या शिक्षणाचा, रत्रताचय?

इअतीचा डौल न मिरवता जर आम्ही आपल्यास सुवारण्याचा प्रयत्न
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करू, समाजाला न दुखवता व त्याला न मागवताना आपला आयुष्य-
क्रम काढू तरच त्यांत समाजाचें खरें हित आहे.

अशा स्थितींत ' मी काय करावे, ' काय केलें असतां माझा
व माझ्या शिक्षणाचा उपयोग होईल! असे प्रश्न विचारणेत येतात.
माझें शिक्षण या अममूलक कल्पनेच्या तळाशींच याचे उत्तर आहे.
ज्या शिक्षणाचा ते अभिमान मिरवतात त्याचा उपयोग लोकांना
कितपत होतो याचा विचार जर त्यांनीं केला, जर ते शिक्षण खरोखरी
किती उपयुक्त आहे व निर्वाहाच्या साधनी ते कितपत इष्ट आहे.
याचा विचार जर ते करतील तर जो अभिमान, जी प्रौढी ते आपल्या
शिक्षणाची मिरवतात तीं तर नाहीसी होईलच पण आपण आपला
कालक्षेप यांत व्यर्थ केला असेंच त्यांना वाटेल. व याच गोष्टीची खरी
जरूर आहे.

' काय करावे ' हा प्रश्न त्यांना सुटतच नाहीं. जोपर्यंत त्याचा

अभिमान गळला नाहीं तोपर्यंत हा प्रश्न असाच रहाणार. स्वतःच्या
मोठेपणाविषयी, शिक्षणाविषयी व स्वतच्या विशिष्ट हक्काविषयीं
ज्या श्रामक कल्पना तयार झाल्या आहेत त्या घालवून, आपली
कर्तव्ये व निसर्गाने आपल्यास दिलेल्या जबाबदाऱ्यांची जाणीव
आपणांस झाली पाहिजे. निसर्गनें उत्पन्न केलेल्या गोष्टींत भाग
घेऊन, स्वतःचें जीवित व दुसऱ्याचे जीवित, खऱ्या श्रमाने सुखी
करावे, हेंच प्रत्येकाचे पहिलें कर्तव्य होय. व या कर्तव्याची
जाणीव म्हणजेच काय करावे, या प्रश्नाचें उत्तर.

प्रत्येकाचे पहिले व पवित्र कर्तग्यम्हणजे स्वतःचें अन्न,

स्वतःचें कापड दगड, स्वतःचे निवासस्थान स्वतः तयार करणें,व
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दुसऱ्यास तें करीत असतांना मदत करणें, हेंच होय. जगाच्या
आरंभापासून मनुष्यावरची हीच मोठी व पहिली जबाबदारी आहे.
यांतच मनुष्यांस शारीरिक, व मानसीक आनंद वाटेल. स्वतःचें अन्न

स्वतः तयार करण्यात व स्वतःची काळजी स्वतः करण्यांत शागीरक
समाधान व दुसऱ्याच्या उपयोगी पडण्यांत आत्मिक कल्याण आहे.
मनुष्य कोणताही पेशा पत्करो, त्याचें पहिलें काम हेंच कीं, स्वतःचा
व इतरांचा चरितार्थ चालविणेची जबाबदारी त्यानें लक्षांत घेतली
पाहिजे, जीवित सुरक्षित व सुखी राखणे हें पहिलें काम. तैं जर मी
करणार नाहीं, जर दुसऱ्यांच्या श्रमाचा अपहार मी करेन तर तो
सुखी कसा होईल? दुसऱ्याच्या श्रमावरच जर तो जगेल, तर तो
दोषी होईल.

स्वत: जर आपल्या अस्तित्वाचा झगडा चालवणार
नाहीं तर त्याला मृत्युवश व्हावे लागेल.

गत आयुष्यांचा मजवर इतका परिणाम झाला कीं ही गोष्ट

करण्यास कांहीं विशिष्ट पी?स्थिती निर्माण केली पाहिजे, व कांहीं
मंडळींचा पाठिंबा पाहिजे असे वाटूं लागले. नंतर
शारीरिक कष्ट करण्यांत मला कमीपणा वाटूं लागला व ते कसे पार
पाडावयाचे याचे मला कोडे पडले. परन्तु वस्तुस्थितीचे जान करून
घेतल्याबरोबर, श्रामक मोठेपणाची भावना नाहीशी झाली. सर्व अज्ञ-

चणी आपोआप दूर झाल्या. दुसऱ्याच्या संमतीची अगर पूर्व तया
रीची मुळीं जरूरच नाहीं. कोणत्याही परिस्थितींत स्वतःकरितां व
दुसऱ्याकरितां शारीरिक कष्ट करणारे लोक आहेत. व आपणांस
ही जर वेळ व ताकद असेल तर या गोष्टी करतां येतील. श्रम
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करण्यांत मला कमीपणा वाटेनासा झाला. सदसद्विवेक बुद्धीस
पटलेल्या गोष्टी करण्यांत मला आनंद वाटू लागला. अनुभवा ही
गोष्ट पटल्यामुळे नेहेमी उभे राहणारे प्रश्न व शंका यांचे निरसन
आपोआप होऊं लागले. ' म्या काय केले पाहिजे ' या प्रश्नांचे

उत्तर आपोआपच मला मिळाले. स्वतःच्या शरीर धारणेस लागणाऱ्या
सर्व वस्तु निर्माण करणें, त्यांचा सांभाळ करणे, वस्त्रप्रावरण, अन्न-

पाणी यांची तजवीज आपली आपण करणें अत्यंत जरूरीचे आहे.
ती आपण प्रथम केली पाहिजे. प्रथम हें चमत्कारिक वाटेल पण
संवयीनें तेंच अंगवळणी पडेल व पूर्वींची रहाणीच जड व चमत्कारिक
वाटू लागेल.

शारीरिक श्रम खेड्यांतून गोळा करणें जरूर नाहीं. एवढेच
नव्हे तर दुसऱ्याच्प्रा श्रमाचा अपहार न करतां व त्यामुळें आळसास
उत्तेजन न देता, जर आपल्या गरजा आपण भागवू लागलो तर
शहराचे रूपांतर खेड्यांत होईल व तेथेंच अशा प्रकारचे उद्योग
धंदे भरभराटीस येतील तेथेंच खरा आनंद लोकांस अनुभवावयास
मिळेल.

यामुळे माझ्या बौद्धिक उद्योगास अडथळा येणार नाहीं
काय? सर्व वेळ यांतच खर्च होईल असें सकृद्दर्शनी वाटेल पण अनु-
भव माल निराळा आहे. ज्या मानानें शारीरिक श्रम अधिक, ज्या

मानानें पाशवी अनुकरण कमी त्या मान बुद्धीची शक्ति। .अधिक.
दिवसाचे आठ तास मला बौद्धिक श्रम करण्यास मिळतात पैकी
पांचच तास मी कामाकडे खर्च करतो. दिवसाचे चोवीस तासांपैकी
आठ तास जर शारीरिक श्रमावे कमी केले तर बाकीचे १६ तास
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रहातात. पांच तास बौद्धिक श्रमाचे सोडले तर राहिले ११ तास
मी कशात घालवितो! याच पांच तासांत नियमित्तपणानें काम
केल्यास काय होणार नाहीं? शारीरिक श्रमाने बौद्धिक श्रमास अड-
थळा न होतां उलट मदतच होईल.

स्वतःच्या गरजा स्वत: श्रम करून भागविण्याचा परिपाठ
ठेविल्याबरोबर माझ्या गरजा कमी होऊं लागल्या. केवळ शोक हागून
आजवर ज्या अनेक गोष्टींची जरूर भासत होती ती भासेना. चैनीने
कपडे लत्ते वापरणे, छानबुकी करणें, स्वच्छतेच्या आमक कल्पनांना
बळी पडणें, वगैरे गोष्टीस मला वेळच राहीना, व त्यांत मला आन-
दही वाटेना. त्याचपमाणें माझे जेवणाखाणांतही फरक पडूं लागला,
जिभेच्या आवडी निवडी कमी होऊं लागल्या. गोड पदार्थ, निर-
निराळी पकान्नें व मालमसाल्याचे व तळलेले जिन, ज्या) मला पूर्वी

मजा वाटे, ती आतां वाटेनाशी झाली.
आय अन्नच श्रमाने रुचकर लागू लागले, व माझी प्रर्टीते

चांगली राहू लागली. शेतकरी लोकांच्या प्रमाणे माझी रहाणी साधा
व गरजाही थोड्या झाल्या. पूर्वीच्या वेळेच्या मानानें माझे ९अधिक उपयोगी होऊं लागले व दुरू - च्या श्रमात्रर जगण्याचा
अवश्यकता कमी कमी होऊं लागली सहाजिकपणे माझा -इहाणा

साधी झाली व खर्चाच्या, डामडौजाच्या व ऐषत्रासमाव्या २कल्पना व सवयी कमी झाल्या श्रम करूं लागल्याने हा पारणाम

माझ्यावर झाला.
शरीरास माहीत नसलेले मी श्रम करूं लागत्यामुळे माझ्या

११ ब त्यामुळें
वयाच्यी माणसांना तास व दगदग सोसवणारे नाह
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जिकीर व अपाय होईल असे सकृदझर्पानी वाटले. पण अनुभव माल
निराळा आला. शरिर व्यवस्थित ठेवण्यास ज्या यांत्रीक गोष्टीची
मदत द्यावी लागे, मर्दन करणे, रक्तभिसरागा करितां विजेचा उप-
योग करणें अन्नांत व आहारांत फरक करणें हवा व उजेड भरपूर
मिळण्याकरता व निरनिराळे वायु घेण्याकरिता शास्त्रीय दृष्ट्या घराची
रचना करणे वगैरे अनेक आनुषंगिक गोष्टींची गरज भासेनासी झाली
निसर्गसिद्ध रहाणीच्या अभावी या सर्व गोष्टींची गरज उत्पन होते.
ही रहाणी इतकी साधी व सहज असतांना मनुष्याने हा अवाढव्य
व्याप व संताप कां करून धावा हेंच समजत नाहीं. कांचेच्या बंदिस्त

स्नेहातून झाडे जा।विण्याकरिता बाष्पबिंदूची व प्राणबापूची योजना
करणे व जवळ असलेलें पाणी व मोकळी हवा यांच्या निर्सा।दत्त

साठ्याचा अव्हेर करणें या प्रमाणेंच वरील गोष्ट हास्यापद आहे.
मनुष्यांस व वनस्पतीस दोवांसही स्नायूचे श्रम जरूर आहेत व अन्ना-
चा उपयोग याच श्रमाकडे होणें जरूर आहे.

या गोटी ज्या वेळीं महा पटल्या त्या वेळीं खरोखरच
जगाच्या चाल रहाटी बद्दल हरई आहे. विचारांती मला
असें आढळून आलें कीं सर्व कमेंद्रीयांना त्यांची कर्मे व व्यापार
करावयास लावणे अपरिहार्य आहे व त्यांना योग्य संधि दिली नाहीं
तर मात्र मनुष्याचे अनहित आहे.

घोडा कितीही जातिवंत असो, चलाख व उमदा असो, त्याची
दाणापाण्याची निगा कितीही उत्तम ठेविलीत व त्यास जिवापेक्षाही
अधिक जपलात तरी तो फेरफटक्याच्या व अभावी, पायांत
निरुग्योगी होतो व त्याचें आयुष्य जसे फुकट जाते तप्रदतच श्रमाच्या
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अभावी मनुष्याची स्थितीआहे,.मनुष्याने स्वाभाविक असणाऱ्या आत्मिक व शारीरिक उन्नत्ती-

च्या गोष्टी बाजूस सारून आपल्या भोवती आतताईपणाने कृत्रीम

मोहजाल निर्माण केंले आहे व संस्कृती, कला, शास्त्र, वगैरेच्या

नावाखाली तो मुलत आहे. परंतु या पाशवी शक्तिचा मोह आतां
अखेरीला आला आहे, त्याची जाणीव अम्हांस होऊं लागली आहे.
अशा मोहजालांत जगण्यापेक्षा मरण बरे असें शॉपेन होअर, हार्टमन
वगैरे तत्वज्ञान्यांनीं अनेकवेळा म्हटले आहे. .आज प्रत्यक्ष होतअस-
लेल्या वरील वर्गातील आत्महत्त्या याच गोष्टीस पुष्टी देत आहेत.
स्त्रियांच्या गर्भधारणेवर निघाले प्रतिबंधक उपाय याच गोष्टीस

प्रोत्साहन देतात व जगण्यांत सुख नाहीं असे कंठरवानें
सांगतात.

निढळाच्या श्रमाने अन्न मिळवा व कष्टाची परिणती करून
संतति वाढीस लावा असेंच आपलें पविल धर्मशास्त्र सांगत
नाहीं काय १

' आम्ही काय केले पाहिजे ' असा ज्यावेळी प्रश्न येतो
त्या वेळीं त्याच्या अंतर्यामी आम्हांस काहींही करावयाचे नाहीं असाच
ध्वनी उमटत असतो. कोणीही विचारी माणूस असा प्रश्रच करणार
नाहीं. कारण एक तत् आपल्या कृतीने हें सर्व मायाजाळ आपल्या
भोंवतीं आपण निर्माण केलें आहे हे त्याला माहीत असतें व दुसरें
असें कीं निरोगी व सुबुद्ध मनुष्याने अन्न ग्रहण केले कीं, त्याला व
त्याच्या कर्मेन्द्रियांना कम करण्याची अवश्यकता भातूं लागते. ज्याला
श्रम करण्यांत लाज वाटते त्यांच्याच पुढे हा प्रश्न उभा आहे.
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माझ्या सुखाकरितां मी खात पितो व आराम करण्याकरितां

झोप घेतो, या कल्पनेच्या मुळाशी असलेलें राक्षसी तत्त्व नाहींसे
झाल्याशिवाय, ह. सुधारणा घडणे शक्य नाहीं. मनुष्य हा यंत्राप्रमाणे

आहे व ज्यामानानें तो अन्न सामुग्री 'घेतो त्या मानानें त्याचें श्रम

झालें पाहिजेत, ऐदखाऊपणा म्हणजे शरमेची गोष्ट आहे. हेंच
पटले पाहिजे. हीच अत्यंत जरूरीची पहिली गोष्ट आहे. ऐदखाऊ'-
पणा हा भयंकर रोग आहे. ही जाणीव जर उत्पन्न झाली तर
प्रत्येकाला आपल्या हाताशीं फार काम आहे असें आढळून. येईल.
व तें करण्यास त्याच्या मनास व शरिरास आनंद वाटेल.

मला स्वतःला याबद्दल असे वाटतं कीं, आपण आपल्या
दिनक्रमाचे चार आग करूं. ( १) सकाळी १० वाजेपर्यंतचा वेळ.
( २) दोनप्रहरचा २ वाजेपर्यंतेचा वेळ. ( ३) दोन ते पांच तिसरा
प्रहर. (४) सायंकाळ व नंतरचा वेळ याचप्रमाणें मनुष्याच्या श्रमाचेही
चार भाग पाडता येतील, ( १ अंग मेहनतीची कामे ज्यात स्माधूंना

वगैरे अधिक जबर श्रम पडतात असे. ( २) कलांची कामे, ज्यात

बोटे वगैरेना ताण पडतो ती. ( ३) मानसीक व बौद्धिक श्रम.

( ४ समाजकार्य.

मनुष्याची उत्पादन शक्तिही चार प्रकारची आहे.अधिक श्रमाची

कामेकरून धान्यधून्य निर्माण करणें व इमारती,विहीरी पाटस्थळें वगैरे

वा२ कापड चोर, कातडी, लौकर वगैरे निर्माण करणे. ३)
कला व शास्त्रे यांच्या सहाय्याने सोई निर्माण करणे.! ४ समासाच्या
स्शl-यास जरूर त्या गोष्टी घडवून आणणे. या प्रमाणें चार प्रकारच्या

वेळांत वरील चार प्रकारचे उद्योग मनुष्य करीत राहील तर त्यापासून
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त्यांस लाभ होऊन करमणूकही होईल. असें केलें तरच समाजांत
वावरत असलेला असंतोष व विषमता नाहीशी होईल.

वैदिक श्रमाची वाटणी माझी आहे. अन्यशारीरिक श्रम इतरानी
माझे करितां करावे व असे श्रमविभाग केले तर फार. सोईचे होईल असें
मला वाटत होते. पण माझ्या डिक श्रमाच्याच द्रृष्टीने तें गैरसोईचे
आहे असे ठरलें. आयुष्यांतील बाकीचा सर्व काळ मी या माझ्या
बौद्धिक उद्योगानुरुप आखला व मी याशिवाय दुसरें काहींही केलें
नाही. त्यामुळे माझ्या दृष्टी क्षकुचित झाल्या, माझें ज्ञान व माहिती
अपुरी वाहू लागली व आयुष्यांची कल्पना बरोबर ठरेना. उद्योगास

आरंभ केला कीं, अंतर्यामातील उत्साह नाहींसा होई. मनास हुरहुर
वै कंटाळा वाटे. माझ्या हातून खार्णे ६. व आळसांत दिवस
काढणें याखेरीज कांहींच होईना. हें पाप, माझ्या हातून नित्य घडूं
लागलें. पण ज्यावेळी मला शारीरिक श्रमाची. खरी जाणीव झाली,
मी शेतकऱ्यांतून वावरू लागली त्यावेळीं मला माझ्या आयुष्याची
खरी कल्पना आली. जीवनांत राम वाटूं लागला व जीवनाची आस्था

वाटूं लागली. लिहीण्याचा व्यवसाय मला करण्याची स्फूर्ती होऊ
लागली व यांतच माझ्या धंद्याचे शैशस्था मला पड लागले. अशा
तऱ्हेने बौद्धिक धंद्याची सांगड शारीरिक श्रमासी घालणे हिताचे
आहे, हें मला अनुभवास आलें व त्याप्रमाणे सहाजीकच माझी
राहणी बदलली. मला त्यांत खरें सुख व समाधान वाटूं लागलें
ज्यास शारीरिक श्रमाची खरी कल्पना आहे तो याच मार्गाचा

अवलंब करील, व त्यांत त्यांस सुख शारीरिक व मानसिक) मिळेल
वरील प्रमाणें श्रमविभागणी केल्यास त्यास कंटाळा वाटणा! नाहीं व
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शरीराच्या सर्व गरजा पुरवल्या जातील श्रामक कल्पनेला बळी पडून
विशिष्ट प्रकारचाच उद्योग करण्यांत व दुसऱ्याचे श्रमाचा मोबदला
घेऊन एकच धंद्यात सर्व आयुष्य घालविणे, ' श्रमविभाग ' नावा-
खालीं दुसऱ्यास लुबाडणं, या गोष्टी ही चालवल्या जातात. पण
विचारी मनुष्य त्यांस फसणार नाहीं, ज्याने त्यानें आपआपले जरूर तें
शरीरकष्ट केलेंच पाहिजेत. विशिष्ट बौद्धिक उद्योग हें समाजाचें व
आपल्यास दिलेल्या सामर्थ्याचे कण आहे, ते आपण फेडणे हें आपले
पहिलें कर्तव्य आहे.

आयुष्याचे सार व आनंद ही शारीरिक श्रमांतच साठविलेली
आहेत असें ज्जाना पटेल ते लोक शेतांतून कामे करतील, हस्त-
कौशल्याची कामे करण्यांत आनंद मानतील, बौद्धिक व सामाजिक
कार्य करण्यांत त्यांना उत्साह वाटेल. वरील निरनिराळी कामे सोडून
जर आपल्या विशिष्ट प्रकारच्या बौद्धिक जीवनाचाच कोणाला अत्या-

दर असेल तर त्यानें लोकांची मागणी त्याबद्दल कितपत आहे याचा
विचार करावा व आपल्या सर्व सुखाचा त्याग वरून आपलें बौद्धिक
ज्ञान जनतेच्या चरणी अर्पण करावे, तत्च ही पोष्ट समाजास

कल्याणपद होईल.
मानव व त्याचें अंतीम कल्याण हीच आपणास पहावयाची

आहेत. हें कल्याण जीवनांत आहे व हें जीवन त्यांच्या उद्यो-

गात आहे. कांहीं मर्यादित लोकांचेच हिताहित आपणांस पहावयाचे
नाहीं. सर्वीचे हित सारखे. पहावयाचे आहे. एकाचा फायदा गैर
वाजवी रीतीनें दुसऱ्यांस देणेचा नाहीं. मला जसे माझें कल्याण व्हावें
व सख पिळावे असें वाटतें तसेंच दुसऱ्याचेंही आहे. माझ्या शारिक

??
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बौद्धिकव आत्मिक कल्याणाची त्याचप्रमाणे माझ्या आवडी निवडीची
काळजी जशी मी वहात तशींच ती दुसऱ्याबद्दलही पाहिजे.
हे शक्य आहे. माझ्या गरजा मी भागविल्या पाहिजेत.

माझा प्रश्न:- ' आम्हीं काय केले पाहिजे?' ' आमचेकर्तव्य
काय १, हा आहे व त्याचा निर्णय वरील विवेनांवरुन झाला आहे.

(१) प्रथम स्वतःची फसवणूक सोडून दिली पाहिजे. मार्ग

चुकून कितीही दूर गेलो असलो तरी सत्य सोडता कामानये ( २)
स्वतःच्या विशिट हक्काव्या कल्पना झुगारून देऊन आपण सामान्य
मनुष्य आहोंत व आपल्या हातून प्रमाद होणे शक्य आहे ही भावना
जागृत ठेविली पाहिजे

१ ३) जगाचे लिकालावाधित तत्व जें स्वावलंबन,
ते पाळले पाहिजे व स्वतःचें व दुसऱ्याचे जीवित सुरक्षित राखण्या-
साठी श्रमाच्या जोरावर निसर्गाबरोबर झगडत राहिलें पाहिजे.

सामाजिक व आर्थिक विषमता नाहीशी करण्यांस
रामवाण उपाय म्हणजे स्वावलंबन, स्वतःचे श्रम
स्वत करणे हा आहे. कल झपाड्याने बदलत आहे झामक
कल्पनांची स्पष्टता होऊन त्या विराम पावू 'लागल्या आहेत अशावेळीं
आपणांस हितकारक व परिणामी इष्ट अशाच गोष्टींची जाणीव जनतेस
करून दणे जरूर आहे. हें काम समाजांतील वजनदार लोकानी हाती
घेतल्यास व विशेषतः स्त्रियांनीं हातभार लावल्यांस सुलम होणार आहे;
या यागानं समाजाची विस्कळीत झालेली घडी सुधारले व समाजा-
तील असंतोष नाहीसा होऊन त्यास कायमचे स्वाशय मिळेल.



स्त्रियांचे

निसर्गाने पुरुषांस श्रमाची व स्त्रियांस अपत्य संगोपनाची
जबाबदारी दिलेली आहे. ही जबाबदारी पारु न पाडल्यास समाजास
वाईट अनुभव येतात. पुरुषांपेक्षा, स्त्रियांच्या गैर वर्तणुकीचे दुष्पॅरि-
णाम अधिक उशीरा अनुभवास येतात येवढाच फरक. पुरुष काय
अगर स्त्री काय, रूर्व्यचुत झाल्यास समाजाच्या ऱ्हासास कारण
होणार.

फार पूर्वींपासून, दुसऱ्यांवर सत्ता गाजवू पहाणाऱ्या वर्गास
श्रमाची खरी किंमत कळेनाशी झाली. निसर्गाचे नियम तो मोडूं लागला.
आजच्या युगांत मनुष्य यंत्राधीन झाला, व तो आपले वैशिष्ट्य
पार विसरून गेला आहे.

स्त्रियांच्या बाबतींत ही कर्तव्यम्युति फारशी प्रगमनसील
नव्हती, क्वचित प्रसंगीं गर्भपात व वेश्यांचा धंदा एवढीच मजल आज-
पर्यत त्यांनीं गाठलेली होती व विचार करणाराप प्रत्यक्ष नाश अद्याप

डोळ्यापुढे दिसत नव्हता. संपन्न समाजात पुरुष जरी श्रमाच्या खऱ्या
किंमतीस मुकलेले होते तरी क्ली मात्र कर्तव्यच्युत झालेली नव्हती व
म्हणूनच त्यांचेबद्दल आदर वाटत होता.'

पुरुषांच्या खांद्यास खांदा लावून सर्व कलात स्त्री ही त्यांच्या

बरोबरीनें काम करूं लागली व सर्व सुधारणा तिने आपल्याशा करून
घेतल्या. पुष्कळ वेळां असे म्हणण्यांत येतें कीं, तिने पुरुष हा आपले
वर्चस्वाधीन केला, परंतु वस्तुस्थिती निराळी आहे. मुलाचे संगोपन
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करून मातृदेवता या नावास सार्थ झालेल्या स्त्रियाच आपल्या योग्य व
शुद्धआचरणानें पुरुषांस अभिमानाने आपल्या म्हणविण्यांस लावतात व
त्यांचेंच खरें वजन समाजांत असतें व तें चिरकाल टिकते. पुरुषी
बनून अपत्य प्रेमास पारख्या होऊपाहणाऱ्या दिया या समाज कंटक
होत. त्या नियमभंग करणाऱ्या पुरुषाप्रमाणेच, त्याज्य संसारसुखास
मुकलेल्या व अधोगतीस लागलेल्या होत. याच जाणिवेच्या अभावीं
स्त्रियांच्या हक्कांची ओरड आज नाहक करण्यांत येत आहे

स्त्रियांचे हक्क स्वातंत्र्य म्हणजे काय? तर पुरुषाप्रमाणेच
दुसऱ्याच्या श्रमावर चैन करणें; बौद्धिक श्रेष्ठत्वाच्या मिषाने ज्याप्रमाणे

पुरुष शास्त, कला, सरकार दरबार वगैरेच्या सबबीवर खालच्या
वर्गावर अधिकार गाजवतो व त्याच्या श्रमावर जगतो त्याचप्रमाणे

स्लियासही दुसऱ्याच्या श्रमावर आपला स्वार्थ साधून आपल्या विषय-
वासना यथेच्छ तृप्त करतां आल्या पाहिजेत. हेच त्यांच्या हक्काच्या

मुळाशी असलेले कारण आहे. कर्तव्यास पारखे झालेल्या पुरुषानाच
या हकांचें स्तोम माजवावेसें वाटतें व त्यांच्यांतच या चळवळी उगम
पावतात. अपत्य प्रेमाची जाणीव झालेल्या व असलेल्या स्त्रियांना

आपण पुरुषांबरोबर अंग मेहनतीची कामे करावींत खाणींतून व
शेतांतून त्यांच्याबरोबर श्रमविभागी व्हावें असें मुळींच वाटणार नाहीं.
जे कष्ट, व जी जाणीव निसर्गाने त्यांना दिलेली आहे त्यांतच त्याचें

खरें हित आहे. आपल्या जीविताचीही पर्वा नबाळगतां आमच्या
रिलयानीं कर्तव्य म्हणून जे कष्ट व जी श्रम सोसण्याची तयारी आज-
पर्यंत दाखविली आहे ती स्पृहणीय आहे. त्यांतच त्यांच्या मनाची
वळकटी दिसून येते.
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स्त्रियांचे कम. ( ल.१ हे. ता.

आज सभोवताली दृष्टी टाकली तेर्भोब१
ल्या कर्तव्यास स्त्रिया पारख्या होऊं पहात आष्केंस्वक्कळ
हा दुर्गुण समाजांत पसरत आहे. त्याना स्वाभाविक असलेली मातृपदाची
भूमिका नकोशीं झालेलीं आहे. चटोरपणा, नटणे मुरडणे व पुरुषी
कल्पनांची आवड यांतच त्या भूषण. समजू लागल्या आहेत, व हें
साध्य साधणेस त्यांना अर्थांतच संततीची आडकाठी होऊं लागली.

ही आपची टाळण्या करितां शास्त्राची मदत घेऊन
संततीप्रतिबंधक उपाय योजना होऊं लागली व त्याची उपकरणे व
साधने नित्याची होऊन बसली. वरच्या समाजात, सांसर्गिक रोगा-
प्रमाणें याची वाढ फार झपाठ्यानें होत आहे; व ही वाढ अशीच
अप्रतिबद्ध राहिल्यास सर्व समाजास ग्रासून टाकेल. पुरुषांप्रमाणेच
सांसारिक बाबतीतील उत्साह व संसारोन्मुखता नाहींशीं होईल; ही
स्थिती वेळींच आवरणे जरूर आहे. पुरुषांच्या मानानें स्वियांच्या
बाबतीत नियम मोडणारांचे प्रमाण अद्यापि कमी आहे व ही समा-'
धानाची गोष्ट होय, म्हणूनच अद्यापि प्रयत्नांस वाव व आशा आहे.

मातूपदाची जाणीव असणाऱ्या स्विथा, आपल्या मुलांबाळांना
पुरुषांना व मैत्रिणीना, ह्या पवित्र कर्तव्याची जाणीव करून देतील
तरच तरणोपाय आहे! संपन्न वर्गांतील माताच ही गोष्ट करूं शक-
तील व त्यावरच समाजांतील दोष नाहीसे होणें बऱ्याच अंशी
अवलंबून आहे.

मातृपदाचा लाभ झालेल्या उच्च वर्णीय स्त्रियांनो! तुम्हीच
आतां काय ते करूं शकाकू? तुमच्या कडेच सर्व समाज उत्कंठेने
पहात .आहे. पोशाखात व नटण्यामुरडण्यात दंग झालेल्या, व पुरुषांचे
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चित्त आकर्पून कसे घेता येईल येवढेंच पाहणाऱ्या स्त्रियांच्या हातून
हे होणें नाहीं. स्वार्थत्याग करून, आपल्या विषयापभोगाच्या अत्यंत
दुदर्मनीय आकांक्षा ताब्यांत ठेऊन केवळ कर्तव्य म्हणून ज्या स्त्रियांनीं
मातृपंद स्वीकारले, त्या खरोखर वय होत. निसर्गसिद्ध स्त्रियांचे कर्तव्य

त्यांनींच बजावले व रेयाच अधःपतनाच्या मार्गावर असलेल्या समाजास
सांवरतील. त्यांचेच मनोधैर्य व स्वार्थत्याग, विस्कटलेली समाजाची घडी
सुधारतील व त्यास सुख संपन्न .करतील. मातांनो, तुम्हीच आम्हाला
सत्याचा वा दाखवून मनुष्यत्व आमचे अगी आणाल. तुम्हीच त्या

दयावन परमेधाची आज्ञा अक्षरश पाळत अहो. परमेश्वराची आज्ञा

पाळण्यात किती आनंद, समाधान व अंतीम कल्याण आहे, हे तुम्हीच
एक जाणता. दांपत्यसुखाचा विकास अपत्य प्रेमांत विकसित झालेला
तुझासच अनुभवावयास मिळतो. इतराप्रमाणे तुमचे दांपत्य सुख
छचोर व मर्यादित नाहीं. विजेच्या चकचकाटा प्रमाणें आपल्या उंची
पोशाखाने डोळे दिपवून सोडणाऱ्या स्त्रियांपेक्षा खरे समाधान व खरें
सुरू तुम्हीच अनुभवित अहां.

गरोदरपणात व बाळंतपणांत होणाऱ्या यातनानीच तुमची
स्वार्थत्यागाची कसोटी लागत नाहीं आणून या यातना भोगून तुझी
परमेश्वरी उद्दीष्ट साव्यवाकीरताच याहूनही मोठी जबाबदारी आपलें
अंगावर घेता व ती ह्मणजे अपत्य संगोपनाची. रात्रीचे दिवस करून
मनुष्यांस अत्यंत जरूर व हितावह, क्षणभर विसावा देणारी झोप,
तिलाही प्रसंगी अंतरून तुम्ही हें आपलें कर्तव्य पार पाडता या
कष्टाबद्दल तुह्यास काय मिळणार! लोकांची सहानुभूती तर नाहींच,
पण प्रसंगीं ज्याच्या कल्या?गाकरिता तुम्ही ही दगदग सोसलीत,
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तुम्ही आपल्या जिवाचे दान केलेत व आपल्या सुखसोयींना तिलांजली
दिलीत त्या अपत्याकडून मानहानी, दुख: व प्रसंग विशेषीं तुमचाच
त्याग, हीच तुम्हांस देऊन ते तुमचे उतराई होणार १ हा अनुपमेय
स्वार्थत्याग कशाकरिता! एकाच गोष्टीकारती व एकच उद्दीष्ट

साध्य करण्याकरिता. ते उद्दिष्ट म्हणजे परमेश्वरी इच्छा पार पाडणे
व आपलें कर्तव्य बजावणे. त्यातच जो अत्यंत उच्च कोटीतील आनंद
अनुभवास येतो व जो सर्व विषयानंदापेक्षां श्रेष्ठ व चिरकालीन असतो
तोच बुटण्याकरितां., हा आनंद बाजारी प्रेम पैशाकरितां विकणाऱ्या
स्त्रियांना कोठून मिळणार! तो आनंद व तें समाधान इतकें स्वस्त

खास नाही. सदसद्‌विवेक बुद्धीची .अंतर्यामातील कर्तव्याबद्दल जाणीव
व ती सफल झाल्याबद्दलचा स्वर्गीय आनंद ही अत्यंत दुर्मिळ आहेत.
त्याकरिता इतका स्वार्थत्याग करणें जरूरच आहे. दुसऱ्याच्या श्रमावर

आपण चैन मारतो आहोंत व यांत आपला पुरुषार्थ नसोन ही
शरमेची गोष्ट आहे याची जाणीवही आम्हांस नाहीं.

स्त्रियांत अद्यापी ही अवस्था आलेली नाहीं. त्यांच्यांत अद्याप

मनुष्यत्वाचा अवशेष आहे. कांहीं स्त्रिया ज्यांनीं आपले विषयविकार
अखेरच्या पायरीस नेलेले आहेत व आपले विषयीं जीवित म्हणजेच
सारसर्वस्व असें मानले आहे त्या अधम कोटीतील स्त्रिया सोडून
दिल्या तर, बाकीच्यामध्ये आपल्या कर्तव्याची व ईश्वरी इच्छेस मान
देण्याची तयारी अद्यापी दिसून येते. स्त्री वर्तनाने कशीही असो, जो
पर्यंत तिला अपत्यसंगोपनाची आवड आहे तोपर्यन तिच्यांत मनु-
ष्यच आहे, असें मानण्यास जागा आहे. परंतु विषयवासना
अत्यंत प्रबळ व ती तृप्त करण्यांतच ज्यांचे आयुष्य जाते व याबरो-
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क्रच संततीप्रतिबंधक योजना, आपल्या विषयसुखाच्या आड संतती
येऊ नये म्हणून ज्या करतात त्या केवळ राक्षसी वृत्तीच्या नीच
स्त्रिया होत. त्याचें अस्तित्व हेंच स्वाथ्याच्या नाशाची पायरी होय.
खऱ्या मातेस, आपल्या अपत्याची जबाबदारी दुसऱ्यांवर टाकवणार
नाही तसें करण्यांत वृत्तीची हीनता आहे. असेंच त्यांना वाटेल.

लिया, ज्यांना प्रसूत होण्याची आवड नाहीं, ज्यांना ते नको
आहे, त्या कितीही थोर असोत, विद्वान व संपन्न असोत; त्यांना

खऱ्या स्वार्थत्यागाची कल्पनाच आपल्या बरोबरीच्या मंडळींना व
मुलांना आणून देता येणार नाहीं. आपल्या परिस्थितीच्या व बुद्धी-
च्या .जोरावर त्या त्यांना उच्च शिक्षण देतील, कलांमध्ये व व्यवहारांत
त्यांना प्राविण्य देऊं शकतील पण आयुष्याचे खरें ध्येय काय!
मनुष्यास जन्म देण्यांत ईश्वरी संकेत काय ओह व खरे सुख
कशात आहे या गोष्टी त्यांच्या मनावर त्यांना खास बिंबवता येणार
नाहींतत्या आपल्या स्वतःच्या आचरणाने परोपजीवित्व, मानमरातब व
पैसा यानाच आयुष्यांत प्राधान्य देण्यास शिकवतील.

खऱ्या स्वार्थत्यागाची, प्रसंगीं जीवही धोक्यात घालून ईश्वराने

नेमून दिलेल्या कर्तव्याची पूर्तता कशी करावी हे त्यांना खास शिक-
वतां येणार नाही. त्यांच्या स्वतःच्या आचरणाशिवाय त्या गोष्टीं दुस-
यास पटणारही नाहीत. ही गोष्ट, खरी माता, जिने स्वानुभवाने ईश्वरी

प्रेरणा जाणली आहे, तीच करूं -शकेल व आपल्या मुलांना व आप्तेष्टांना

त्याचे. धडे देईल. तिला आपल्या मुलांना चैनींत वाढले, ऐदी बनले
पाहवणार नाहीं. खरे श्रम ह्मणजे काय व त्याचे महत्त्व

किती आहे, दुसऱ्यास लबाडून, त्यांच्या झुमावर जगण्यांत काय
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समाधान आहे, यांची यथार्थ कल्पना ती आपल्या मुलांना पटवून
देईल व -त्यांना श्रम करण्यास उद्‌युक्त करील!

नित्याच्या वेळापैकी आपल्या भाबी पिढीच्या कल्याणाकरिता,
त्वीचे संगोपन करण्याकरिता, आपण आपला कितीसा वेळ खर्च

करतां? त्यांना काय खावयास मिळते, त्यांची जोपासना कशी होते,
नैतत्यांच्या मनावर संस्कार कशा प्रकारचे होतात व त्यांची कि वाढ

कशी चाललेली आहे याचा विचार आपण कितीसा करतां? आपलें
जीवनसर्वस्व - राष्ट्राचे भवितव्य - भावी पिढी, आपण दुसऱ्या-
च्या, प्रसंग विशेषी भणंग भिकाऱ्याच्या स्वाधीन करून त्यांच्यावर
त्यांच्या जोपासनेची जबाबदारी टाकता व आपला वेळ
दुसऱ्या कामांत घालवून त्यांच्याच कल्याणाची बढाई मारता! शाबास
तुमची! परमेश्वराने तुमच्या अंगावर जी भावी पिढी तयार करण्याची
जबाबदारी टाकिली आहे ती तुम्ही अशाच तऱ्हेने पार पाडणार काय?
अशा तऱ्हेनें त्यांची हेळसांड करून, केलेल्या पापाची फेड तुम्ही कशी
करणार? याचा विचार तरी तुमच्या मनास कधीं शिवला
आहे काय?

त्यांच्या करितांच आपण इतर पुरुषी उद्योग करीत आहोत
असे तुम्ही म्हणतां पण ते तुम्हांस कितपत शोभेल. ही अपत्य

संगोपनाची जबाबदारी नको - हे श्रम नकोत झमुनच तुम्ही वाममार्गास
उद्‌युक्त होना. तुम्हांला वाईट मार्गाची चट लागली म्हणूनच
तुम्हांस त्या गोष्टी आवडूं लागल्या. मग अपत्य कल्याणाच्या गोष्टी

कशाला. १
रबरी माता या कथनेला बळी पडणार नाही. परमेश्वराने
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नेमून दिलेले काम मावी पिढीची जोपासना ती सत्याला स्मरून
करीत राहील त्यांना जन्म देईल, त्यांचें संगोपन करील, स्वत : त्यांच्या
खाण्यापिण्याची, कपडेलत्याची, शिक्षणाची वगैरे सर्व जबाबदारी ती
आपल्या स्वतःच्या जवाबदारीवर पार पाडील. जीविताची सुरक्षितता

ही श्रमांत आहे याची जाणीव तिला असल्यानें, आपल्या नवऱ्याच्या
पैशावर अगर बाहेरील मदतीवर अवलंबून न राहतो आपल्या मुलांना
स्वार्थत्याग, निरपेक्ष स्वार्थत्याग करण्याला व करविण्याला लावील व
प्रसंगी आपल्या आयुष्याचे मोल देऊनही ईश्वराज्ञा कशी पार पाडावी
याची यो।थ शिकवण त्याना देईल. दुसऱ्यांच्या मतांचा. किंवा त्यांच्या
प्रोत्साहनाचा विचार ती मुळी करणार नाहीं. आपल्या सदसद्विवेक
बुद्धीला स्मरून निर्भय वृत्तिनें व शांत अंतःकरणानें ती आपलें कर्ता व्य

पार पाडील. मनुष्य जातीची परिणत्ती हीच माता होय.
माता ही जगाला आदर्श झ गून परमेश्वराने निनणि केली आहे.

अशा मातेला शांत अत : करणाने मरण समर्थ, परमेश्वरा मी
तुझी आज्ञा अक्षरशः पाळली आहे. व माझे कर्तव्य बजावले आहे.
माझ्या आल्यास चिरकाल शांती दे 'असे हाणून सुखाने प्राण सोडता
येईल. यातच मनुष्य मात्राचे उद्दिष्ट ध्येय साठविले आहे.

मातांने( तहीच समाजास, अधोगतीगसून पराडमुख कराल.
७तुमच्याच हातीं। भावी पिढीच्या अंतीम कल्याणाचे सुकाणूं. आहे?

तुमच्याशिवाय आह्यांस दुसरा तरप्रेशक-गहीर ?:rई- -२-२.
उरू ८

?? ?? ??? ?? .ऽ.-२- ९.
???

४
??? ?? .ऽर८.समाप्त '
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उपयोग ज्ञाच,-
-पण पैशाची वत.

फ्लड म'त',इमिटेशन खडे -व त्यांचे दागिने इ. निरनिराळ्या

जातातीचा माल आर्भकडेमास्कदरांतमिळेल
रंग'पेघडलेंलेजुनेंमे'ते'साफवपॅ''लश असरांत न

प्र'ण-देऊ.चतुरभाईर्भीतांवरशहागप्रपुनीपेक्षसांगठी.
स?rाएZ'चे??ह्मण्यईदांत'rंकइडणेंएंवस्३च्छनलणइं!

दन्स्त्यदूथपावडर्स
काळी, पांढरी, गुलावी.

टूथरावडर वापरल्यानें दात व हिरड्या बळकट
होतात. तोंडाची दुर्गवी नाहीशी होऊन दात
मोत्यासारखे स्वच्छ होतात.
तयार करणार:- दत्त पावन डेपो, पुर्ण नं. २.
लांगी एडट कवठेकर आणिकपनीहायस्पूल रोड, सांगली,



लिमये मोती. भांडार. सांगली.

खऱ्या मोत्यांचे व्यापारी

सर्व जातींचे खरे मोतो, बागायती व जिरायती

पत्ता:

( कल्चर्ड व बाईल) व मोत्यांचे दागिने

यांचा भरपूर संग्रह आमचेकडे
आहे. समक्ष चौक्यी करा.

किंमतो फारच माफक आहेत

लिमये मोती भांडा.
मारवाड पेठ सांगली



कमालीची मळणी केलेला उत्कृष्ट असा
घाणीने मळलेला

- किती उत्तम आहे ता पाहून घ्या.-
तम तांबडा खडा, पुलाचे कामास वापरलेल्या नमुन्याचा
येथें भाजून इंजिनवर चालणारे घाणीने, बैलाचे घाणाचे
मळणीपेक्षा दुप्पट तिप्पट जास्ती मळणी केलेला,
चुना घरपोच करूं व आर्डरप्रमाणे पाहिजे त्या

नमुन्याचा चुना तयार करून देऊ.
दर माफक, विशेष माहिती समक्ष मिळेल.

मागणी कोठे करावी :

दत्ताजय विनायक खाडिलकर.
श्री गणपती मळा सांगली

१ श्री गणपती मळा. २ पां. कृ. दांडेकर
लोखंडी दुकान, सांगली.


