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प्रस्तावना

कितीतरी दिवसांचा माझा संकल्प आज सिद्धीस : जात आहे. कर-
निझमवरील पुस्तके मी वाचू लागलो तेव्हां सहजच मार्क्सचे चरित्रही मी
वाचले आणि ' कम्युनिझम ' म्हणजे काय याची कल्पना लोकांना द्याव-
याची असल्यास मार्क्सचे चरित्र प्रकाशित केलें पाहिजे, असें मला वाटूं
लागलें. तसें पाहिले तर मार्क्सच्या चरित्रांत अदूमुत व काव्यमय असें
कांहीं नाहीं. नेपोलियन, शिवाजी, मेंझिनी या क्रांतिकारकांची चरित्रे
अनेक रसांनी भरलेली आहेत. मार्क्सीचे चरित्र तसें नाहीं. मार्क्स हा
क्रांतिवादी असला तरी त्याचें चरित्र ज्ञानमय आहे.

कार्ल मार्क्स हा जसा तत्त्वज्ञानी, समाजशास्त्रज्ञ व अर्थशास्त्रज्ञ होता
तसाच तो क्रांतिवादीही होता. केवळ लेख लिहिणारा व भाषणे करणारा
असा तो क्रांतिवादी नव्हता. क्रांतीच्या चळवळींत त्यानें प्रत्यक्ष भागही
घेतला होता. आपल्या लेखानी व भाषणानी मार्क्यने कामगारांना जागे
केलें एवढेच नव्हे तर प्रत्यक्ष संघटना करण्याचे व आपले संघसामर्थ्यवाढ-
विण्याचे मार्गही त्यानें कामगार जनतेला दाखवून दिले होते. परंतु मार्क्स

ज्या काळांत निर्माण झाला होता त्या काळांत त्याला हवी तशी क्रांति घड-
वून आणता आली नाहीं आणि आपल्या आयुष्याचा बराच मोठा हिस्सा
त्याला लेखनव्यवसायांतच घालवावा लागला. राजकारणाच्या क्षेत्रांत

मार्क्सीला क्रांति घडवून आणता आली नाहीं. तथापि समाजाच्या विचारक्षेत्रांत
त्यानें प्रचंड क्रांति घडवून आणली, इतकेंच नव्हे तर विचार करण्याच्या
पद्धतींतच त्यानें कांति घडवून आणली. कार्ल मार्क्सच्या चरित्रातील विशेष
यांतच आहे.

मार्क्स ज्या ज्या विचारक्षेत्रांत शिरला त्या त्या सर्व क्षेत्रांत ल?दारिग्र,
घडवून आणली. कोणी कोणाशी भांडू नये, सर्वानी सर्वावर पुस्तकांतील
कोणी कोणाला लुबाडू नये, सर्वानी सर्वांच्या उपयोगी तील महत्त्वाचा



त्तरवावर समाजाची रचना करावी आणि पृथ्वीला स्वर्ग बनवून सोडावे,
या विश्वकुडववादाच्या कल्पना प्राचीन कालापासून प्रचलित आहेत. व्हेटो-
पासून टॉलस्टॉयपर्यत सर्व आत्मवादी तत्त्ववेत्त्यांचें तत्त्वज्ञान याच विचार-
सरगीवर उभारले आहे. ' वसुधैव कुटुंबकम ' या कल्पनेची महति आर्य
तत्त्वज्ञान्यांनींही गायिली आहे .केवळ मनवी अंत:करणातील भावनांवर व संक-
स्टेपांवर विश्वास ठेवूनच भावी विश्वकुटुंबाची ( कम्युनिझमची) कल्पना
या तत्त्ववेत्त्यांनीं मांडलेली आहे. पण या विश्वासाला कार्ल मार्क्सने जोराचा
धक्का दिला व कम्युनिझमला आत्मसंकल्पाच्या तडाक्यांतून सोडवून त्याला
शुद्ध शास्त्रीय स्वरूप प्रास करून दिलें. केवळ आत्मसंकल्प किंवा मनुष्याच्या
अंत:करणातील प्रेमाच्या व दयेच्या भावना कम्युनिझमची प्रस्थापना कर-
ण्यास समर्थ होणार नाहींत तर कम्युनिझमची प्रस्थापना होण्यास मनुष्य-
समाजाच्या प्रत्यक्ष भौतिक परिस्थितीमध्यें व विचारांमध्यें विशिष्ट प्रकारची
क्राति घडून आली पाहिजे व प्रसंगीं ती घडवूनही आणली पाहिजे, असें
कार्ल माक्यर्चें मत आहे.

अदृश्य व अव्यक्त आत्मतत्त्वापासून विश्वाची उत्पत्ति झाली व त्याचीच
सत्ता सृष्टीच्या सर्व व्यवहारांवर चालू आहे, ही आत्मवादी कल्पना मार्क्यला
मुळींच मान्य नाहीं; तसेंच सर्व कांहीं केवळ मृत व जड यांतूनच निर्माण
झालें आहे अशी कट्टर जडवाद्यांची कल्पनाही त्याला मान्य नाहीं'. अखिल
विश्व हा विरोधविकासन्यायानें झालेला '' विश्ववस्तूचा '' विकास आहे.
जड व चैतन्य ही या विश्ववस्तूचीं दोन अंगें आहेत. आत्म्याची निर्मितीही
विरोधविकासन्यायानेंच झाली असून विश्वातील असंख्य प्राणियोनींची
निर्मिती हा विरोधविकासाचाच परिणाम आहे. मनुष्ययोनि हीसुद्धा इतर
प्राणियोनींपैकीच एक आहे. इतर सर्व योनींप्रमाणें उदरनिर्वाहाला लाग-
णाऱ्या साधनांच्याच अनुरोधानें मनुष्यसमाजाचा विकास झाला आहे
मनुष्यसमाजांतील सर्व ऐतिहासिक घटनांच्या मुळाशी देखील उत्पादन-
साधनेच आहेत. ज्याच्या हातांत उत्पादनसाधनें तोच समाजांतील सत्ता-

ची बनत असतो. वर्गकलहाला येधूनच सुरुवात होते आणि हा

' समाजाच्या प्रगतीला कारणीभूत होतो, असें ऐतिहासिक
द्यी करून मार्क्सने दाखवून दिलें आहे.



अर्थशास्त्राच्या क्षेत्रांतही 'अतिरिक्त मूल्य'सिद्धांताचा शोध लावून मार्क्सने
क्रांति घडवून आणली आहे. कामकऱ्यांच्या व शेतकऱ्यांच्या श्रमफलाचा
अपहार हाच जगांतील सर्व भांडवलाचा मूळझरा आहे. भांडवलदारांचें भांड-
बल व श्रीमंतांची श्रीमंती या अपहारावरच उभारलेली आहे. औद्योगिक
क्रांतीनंतरच्या यंत्रयुगांत भांडवलशाहीची वाढ होऊन एका बाजूला मूठ-
भर श्रीमंतांचा वर्ग व दुसऱ्या बाजूला उपासमारीनें गांजलेला प्रचंड रोज-
दार व बेकारवर्ग निर्माण झाला आहे. विषमतेनें प्रस्थापित झालेल्या
भांडवलशाही समाजरचनेंतच तिच्या नाशाची बीजे सांठविलेलीं असून
विरोधविकासन्यायानें भांडवलप्रधान समाजरचनेचा नाश होऊन त्या
ठिकाणीं अमशक्तिप्रधान समाजसत्तेचा उदय होणार आहे, या सिद्धांताची
मांडणीही कार्ल मार्क्सने अत्यंत तर्कशुद्ध रीतीनें केली आहे. सारांश

विश्ववस्तूच्या ' विरोधविकासाचा सिद्धांत प्रस्थापित करून त्यानें तत्त्व-

शानाच्या क्षेत्रांत क्रांति घडवून आणली, ऐतिहासिक प्रकृतिवादाच्या सिद्धां-
ताची मांडणी करून त्यानें समाजशास्त्रांत व इतिहासशास्त्रांत क्रांति घड-
वूनआणली व 'अतिरिक्त मूल्य' सिद्धांताचें संशोधन करून त्यानें अर्थशास्त्रांत
क्रांति घडवून आणली

मार्क्सच्या क्रांतिकारक विचारसरणीचे रहस्य वरील प्रकारचे आहे.
आपल्या अनेक लेखांतूनच ग्रंथांतून या विचारांची सप्रमाण व सुबोध
रीतीनें मांडणी करून आधुनिक सामाजिक, राजकीय व आर्थिक व्यवहारा-
२२ पाहण्याची एक नवीनच दृष्टि मनुष्यसमाजाला मार्क्यने प्रास करून
दिली असून आजवर न उकललेलीं समाजशास्त्रांतील व अर्थशास्त्रातील
अनेक गूढें उकलण्यास मार्क्सने दिलेल्या या ज्ञानदृष्टीचा अत्यंत उपयोग
झाला आहे, यांत शंका नाहीं.

मराठी वाचकांना आज जें पुस्तक मी सादर करीत आहें त्यांत कार्ल
मार्क्सचे चरित्र तर दिलेंच आहे. त्यावरून मार्क्सचे शिक्षण, मार्क्सचा

स्वभाव, त्याची बुद्धिमत्ता, त्याचें कर्तत्व, त्याच्यावर आलेले अनेक प्रसंग,
नथाजत कार्याच्या ओसेद्धीकरिता त्यानें सोसलेले हाल, त्याचें दारिग्र,
त्याची कौटुंबिक परिस्थिति वगैरेंची कल्पना येईल. पण पुस्तकांतील
मुख्य भाग हा नव्हे. मार्क्सची शिकवण हा या पुस्तकांतील महत्त्वाचा



४
भाग आहे. मार्क्सची विचारसरणी नवीन आहे. मराठी वाचकांना तर ती
अगदींच नवीन आहे. ही विचारसरणी नवीन असली तरी तीत गूढ असें
कांहीं नाहीं. रोजच्या जीवनकलहाचें म्हणजे वर्गकलहाचे स्वरूपच मार्क्यने
आपल्या क्रांतिकारक विचारपद्धतीनें लोकांच्या मनावर बिबविण्याचा प्रयत्न

केला आहे. फल्यने म्हटल्याप्रमाणें खरोखरीच आज ''पृथ्वीच्या अगदीं पूर्वे-
कडील सैबेरियाच्या टोकापासून ते अगदीं पश्चिमेकडील कॅलिफोर्नियाच्या
टोंकापर्यंत मार्क्सच्या विचारांनी प्रवेश केला असून करोडींनी मोजता येतील.
इतके समाजसत्तावादाचे अनुयायी या विचारांनी निर्माण केले आहेत ० ''

एकाद्या थोर पुरुषाचे चरित्र अनेक बाजूंनी सजवून दाखविता येईल,
पण त्याचे विचार लोकांना समजतील अशा रीतीनें मांडणे हें अत्यंत
कठीण काम आहे. तथापि मार्क्सचे म्हणणें शक्य तितक्या सुबोध रीतीनें
मांडण्याचा मी प्रयत्न केला आहें. या बाबतींत श्री. पां. वा. गाडगीळ,
उपसंपादक, मराठा व माझे नवीन दोस्त श्री. दिनकर केशव बेडेकर यानी
मला जें साहाय्य केलें व माझें पक्के हस्तलिखित लक्षपूर्वक वाचून ठिक-
ठिकाणी मला ज्या महत्त्वाच्या दुरुस्त्या त्यांनीं सुचविल्या त्यावद्दल मी
त्यांचा फार आभारी आहें. याशिवाय माझे दुसरे स्नेही श्री. यशवंत
कृष्ण सोवनी यांनी पुखकप्रकाशनाच्या कामी मला फारच मदत केली
आहे. त्यांच्या मदतीच्या अभावीं हें पुस्तक इतकें लवकर मला प्रकाशित
करतां आलें नसतें. पक्की प्रत तयार करणें, उर्फे तपासणे व प्रकाशनाच्या
कामी येणाऱ्या दुसऱ्या अनेक अडचणी दूर करणें ही सर्व कामे त्यांनीं
अत्यंत उत्साहाने शेवटपर्यंत केली आहेत. त्यांचे जितके आभार मानावे
तितके थोडे आहेत. तसेंच आर्यसंस्कृति-मुद्रणालयाचे व्यवस्थापक श्री

लक्ष्मण नारायण चापेकर यांनी हें पुस्तक इतक्या थोड्या दिवसांत व सुबक
रीतीनें छापून दिले याबद्दल त्यांचे आभार मानणे भागच आहे शिवाय
पुफात अगदी शेवटपर्यंत मजकुराचा व शब्दांचा फेरफार करून आर्य-
संस्कृति-मुद्रणालयांतील कंपोंझिटर मंडळींना मी फारच त्रास दिला पण
तो त्यांनीं आनंदाने सोसला याबद्दल त्यांचे आभार मानले पाहिजेत

इतक्या सगळ्यांचे आभार मी कसें तरी मावू शकली पण ज्या?काच्या आधाराने हें चरित्र मी लिहूं शकलो त्या पुजककर्त्याचे ष्ट्य?
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मुख्यतः हें चरित्र मी लिहिले आहे. चरित्र व शिकवण या दोन्ही भागांत
या पुस्तकांतील कांहीं कांहीं भागांचे अनुवादही मी दिले आहेत. मार्क्सच्या
चरित्रांत व शिकवणींत माझें असें कांहींच नाहीं. या ग्रंथकारांनीं मला जें
सांगितलें तेंच मराठीत उतरून दाखविण्याचा प्रयत्नी केला आहें. याशिवाय
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०१६८० कार्ल मार्क्स ( हिंदी) ले. सत्यभक्तु या पुस्तकांचाहीमी
ठिकठिकाणी ळपयोग केला आहे.

मार्क्सचे चरित्र व विशेषतः शिकवणीचा भाग लिहितांना मला आणखी
कांहीं पुस्तकांची जरूरी होती, पण तीं अनेक कारणामुळे मिळू शकली
नाहींत. मार्क्सच्या चरित्रावर व शिकवणीवर जितके लिहावे तितके थोडेच
आहे. मार्क्स व त्याचें तत्त्वज्ञान यांवर जगांतील अनेक भाषांमधून शेकडो
पुस्तके प्रसिद्ध झाली आहेत. मार्क्स लिहिलेल्या पुस्तकांची भाषांतरेंही
अनेक भाषांमधून प्रसिद्ध झाली आहेत आणि कार्ल मार्क्सने जें जें कांहीं:
लिहून ठेवलें आहे तें तें सर्व एकंदर ३६ ग्रंथांत प्रसिद्ध करण्याची योजना
मास्को येथील मार्क्य-एंजल इन्यिटमटतर्फे तयार करण्यांत आली असून
या योजनेप्रमाणें ग्रंथप्रकाशनाचें कामही सुरू झालें आहे. इतर अनेक बाब-
तीत आपण ज्याप्रमाणें मागासलेले आहो त्याचप्रमाणें समाजशास्त्रविषयक
व अर्थशास्त्रविषयक वाड्ययप्रकाशनाच्या बाबतींतही आपण मागास-
लेले आहोंत. पण प्राचीनकालाप्रमाणें हिंदुस्थान आतां एकाकी व स्वतल
देश राहिलेला नाहीं. जगांतील ।बचारमय वातावरणाचा हिंदुस्थानावरही.



झपाड्याने परिणाम होत आहे. समाजसत्तात्मक वाङ्मय वाचण्यासंबंधानें
व समाजसत्तात्मक विचार समजून घेण्यासंबंधानें तरुण मंडळींत आजकाल
जी तीव्र इच्छा दिसून येत आहे त्याचें कारणही हेंच आहे. पश्चिमेकडून
येणारा माल व तिकडून येणारी यले आपण ज्याप्रमाणें थोपवून धरू शकत
नाहीं त्याचप्रमाणें पश्चिमेकडून येणारा समाजसत्तात्मक विचारांचा वाराही
कोणी थोपवून धरू शकणार नाहीं. मार्क्सीचे हें चरित्र वाचल्याने वरील
विचारांचा परिचय होईल इतकेंच नव्हे तर कम्युनिस्ट व कम्युनिझम यां-
सबंधाने जे अनेक प्रकारचे गैरसमज पसरलेले आहेत ते दूर होण्याच्या
बाबतीतही या पुस्तकाची मदत होईल. कम्युनिस्ट जाहीरनाम्याची पहिली
दोन प्रकरगे याच उद्देशाने या पुस्तकांत दिली आहेत. जगांतील सुर्च

भांडवलशाही राष्ट्रांतून ज्या विचारांचा आज जोराने फैलाव होत आहे
आणि ज्या विचारांच्या अनुरोधानें युरोपातील रशियासारख्या एका प्रचंड
राष्ट्रांत क्रांतीही घडून आली आहे, त्या शास्त्रीय समाजसत्तावादाचा आद्य
पुरस्कर्ता कार्ल मार्क्स प्रत्यक्ष कसा होता व त्यानें जनतेला काय शिकविलें,
हें समजून घेणे प्रत्येक तत्त्वजिशासूचें काम आहे. हे विचार समजून
घेतल्याशिवाय भागाव्याचे नाहीं, अशी परिस्थितीही हिंदुस्थानांत आज निर्माण
झाली आहे. तेव्हां देशांत निर्माण झालेली ही आवश्यकता पूर्ण करण्याचे
कामींही या पुस्तकाचा उपयोग होईल. वरील हेतु साध्य होण्याकरितां
मार्क्यनें चालविलेल्या चळवळींची आणखी पुष्कळच माहिती जनतेपुढे
यावयास पाहिजे. त्याच्या शिकवणीसंबंधाचें तात्त्विक विवेचन यापेक्षा
अधिक विस्तूत रीतीनें व्हावयास पाहिजे, त्याचप्रमाणें खुद्द मार्क्सने लिहिलेल्या
ग्रंथांच्या आधारानंच त्याच्या विचारांचा आणखी जास्त परिचय वाचकांना
करून द्यावयास पाहिजे, हें खरें आहे पण अनुकूल परिस्थितीच्या
अभावीं मला तसें करतां आले नाहीं. मला जी सामुग्री मिळाली तिच्या
आघारावर मार्क्सचे चित्र सर्व बाजूंनी वाचकांपुढे उभे करण्याचा मी कसो-
शीने प्रयत्न केला आहे. पुस्तकाच्या दुसऱ्या आवृत्तीच्या खेळ। यांत ज्या
कांहीं वरील प्रकारच्या उणीवा राहिल्या आहेत त्या भरून काढता येतील,
अशी मला उमेद आहे.
२ अळी १९३४ विनायक महादेव मुखटे.
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कार्ल मार्क्स याचा जन्म ट्रीव्हजू येथें ता. ५ मे १८१८ रजी झाला.
त्याचा बाप जू होता. तो वकिलीचा धंदा करीत असे. कित्येक पिढ्या
त्याच्या घराण्यांत हाच धंदा चालू होता. त्याचें घराणे जर्मनीतील एक
कुलीन व अबुदार घराणे म्हणून प्रसिद्ध होतें. त्याचा धंदा चांगला चालत
असे व समाजांतील एक इश्वतदार व वजनदार गृहस्थ म्हणून त्याला

चांगला मान मिळे. तो स्वभावत: परोपकारशील होता. त्याचें मन सुसं-
स्कृत होतें. अंतःकरणाचा तो कोमल होता. धंदा बरा चालत असे तरी
त्याची सांपत्तिक स्थिति फारशी समाधानकारक नव्हती. कार्ल मार्क्सची
आई डच होती. तीही वकील-घराण्यांतील होती. त्याच्या आईचे घराणे
प्रेसर्काहून हंगेरीत गेलें व तेधून तें हॉलंडमध्ये येऊन वसाहत करून
राहिलें. यामुळे हॉलंडमध्ये नवीन वसाहत करून राहिलेल्या ज्यू समाजांत
त्याच्या आईचे घराणे, प्रेसबर्ग घराणे या नांवानें प्रसिद्ध होतें. जर्मन भाषा
तिला चांगलीशी अवगत नव्हती. अगदीं मोडक्या तोडक्या तुटपुंज्या
शब्दांत तिला आपले मनांतले भाव व्यक्त करावे लागत. या प्रेमी जोड-
ष्यांला पुष्कळ मुळें झाली पण त्यांपैकीं काईवर त्यांचें फार प्रेम होतें. सर्व

मुलांत अत्यंत हुशार व' बुद्धीने चलाख अशा कार्ल शेजाऱ्या पाजाऱ्यांचें
मन आपणाकडे ओढून घेतलें होतें. कार्ल आपल्या घराण्याचे नांव काढील
अशी त्याच्या आईबापांना मोठी आशा होती व ती. त्यानें सफलही करून
दाखविली. पण कार्लला आईची एक मोठी इच्छा मात्र पूर्ण करतां आली
नाही. आपल्या बुद्धिवाद व हुशार मुलाने खूप पैसा मिळवावा असें
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४ 'धाटूत नाहीं? कार्लनें पुष्कळ वर्तमानपत्रे चालविली.
पुष्कळ पुस्तके लिहिली पण त्याचें दारिद्य मात्र कमी झालें नाहीं हें पाहून
तिला फार, वाईट.. वाटे. कार्ल मार्क्यने अत्यंत परिश्रमपूर्वक! भांडवल '
नांवाचा जगप्रसिद्ध ग्रंथ लिहिला त्यावेळीं '' भांडवलासंबंधानें शेकडो
पाने खरडाऐवजी कार्लनें खूप भांडवल जमा केलें असतें तर फार बरें
झालें असतें!'' असे त्या माउलीने एकदा उद्वार काढले असें म्हणतात.

१८२४ सालीं या घराण्याने खिस्ती धर्म स्वीकारला. रचू लोकांची
धर्माभिमानाची वृत्ति लक्षांत घेतली असतां या घराण्याचे हें कृत्य अत्यंत
साहसाचे होतें यांत शंका नाहीं. येशूला कूसवर चढविण्यास जू पाद्रीचकारणीभूत झाले. ज्यू लोकांची ही कट्टर धर्मवेडेपणाची वृत्ति सतराव्या
शतकाच्या अखेर अखेरसुद्धा कमी झालेली नव्हती. या समाजाचे निर-
निराळे गट युरोपांत सर्वत्र पसरले होते. इ. स. १८७० सालीं जेमरोमन साम्राज्यांत सामील झालें. जेरुस्लेम व त्याच्या भोंवतालच्या ज्ञाता-

तील जू लोक तेथून हद्दपार केले गेले. मायदेशांतून हद्दपार होऊन देशी-
घडीला लागलेल्या या लोकांचा युरोपांत व आशियात ते जिकडे जाऊन
राहतील त्या त्या ठिकाणी अतोनात छळ होऊं लागला. या लोकांना
कोठेही स्वतःच्या मालकीची जमीन विकत घेऊन किंवा एखादा
स्वतंत्र धंदा काढून त्यावर उपजीविका करून राहता येत नसे.
या हद्दपारीनंतर या लोकांचे व्यापार हेंच एक उपजीविकेचे साधन बनले
व्यापार करून राहता राहता पुढें हे लोक व्याजबट्ट्याचा धंदाही करूं लागले
युरोपांतील इतर सर्व देशांपेक्षा हॉलंड देशाने त्या लोकांना अत्यंत उदार-
तेन आश्रय दिला. हॉलंडमध्ये या लोकांची संख्या साहजिकच जास्त होती.
सर्व सामान्य लोकांनी यांच्यावर हले करावे व त्यांना सुखाने राहू देऊं नये.
राजे लोकानी व त्यांच्या सरदारांनीं त्यांची मालमत्ता बेदरकारपणे सुटून
न्यावी असा प्रकार इतर ठिकाणी सर्रास चालू होतों. परंतु हॉलंडमध्ये
आलेले ज्यू कांहींसे सुस्थितींत होते व त्यांचा धर्माभिमानही अधिक जाज्वल्य
राहिला होता. युरील कॉस्टा नांवाच्या एका तरुणाने प्रचलित धर्मकल्पनां-
विरुद्ध एक लेख प्रसिद्ध केला त्याबरोबर हॉलंडमधील सर्व ज्यू समाजांत
भयंकर खळबळ उडाली व ही विधाने प्रायश्चित्तपूर्वक सार्वजनिक रीत्या



परत घेण्यास त्यास भाग पाडण्यांत आलें. प्रार्थनामंदिराच्या दरवाजात या
तरुणास पालथे निजविण्यांत आलें व प्रार्थनेनंतर मंदिरांत जमलेले लोक
त्याच्या अंगावर पाय देऊन चालन गेले. प्रायश्चित्ताचा हा प्रकार त्या तरु-
गास सहन झाला नाहीं. त्यानें एक लेख लिहून या अत्याचाराचा तीव्र

निषेध केला व स्वतःवर गोळी झाडून त्यानें आत्महत्त्या केली. '' व्यक्त

जगतू हेंच ईश्वराचे शरीर आहे. देवदूत वगैरे कल्पना खुळचटपणाच्या
आहेत. जीव हाच आत्मा होय. जुन्या करारांत अमरत्वासबंधाने कांहीं एक
सांगण्यांत आलेले नाहीं, '' वगैरे मते एका मित्राजवळ प्रगट केल्याबद्दल
प्रख्यात तत्त्ववेत्ता स्पिनोझा यालाही ज्यू समाजाने बहिष्कृत केलें होतें.
पिढ्यानपिढ्या हाडीमासी खिळलेल्या या धर्मवेडेपणामुळें हे ज्घू लोक सर्वत्र

अप्रिय झाले होते. अंधश्रद्धेवर प्रस्थापित झालेल्या व बुद्धीला मारण्यास
सांगणाऱ्या या धर्माला ज्घू समाजांतील विद्वान् व सुसंस्कृत मनाचे लोक
कंटाळून गेले होते. विशेषत : जर्मनीमध्यें खिस्ती धर्माला जें रमणीय व
राष्ट्रीय स्वरूप प्रात झालें होतें तें पाहून कार्ल मार्क्सच्या बापासारख्या सुशि-
क्षित व प्रगतिपर विचाराच्या वकीलाने खिस्ती धर्म स्वीकारला यांत आश्चर्य

मानण्यासारखे कांहीं नाहीं. ही गोष्ट त्या कालांतील परिस्थितीला अनुरूप
अशीच झाली. बाल्यदशैतून नुकतेच डोक वर काढीत असलेल्या काईवर
बापाच्या या धाडसी चरित्राचा चांगलाच परिणाम झाला. कालेचा बाप
खिस्ती झाला त्याप्रमाणें तो पक्का प्रशियन राष्ट्राभिमानीही झाला. मार्क्सचे
हें कुटुंब खिस्ती झाल्याबरोबर त्या धर्मीयांशीं लवकरच तें समरस झालें.
जर्मनीतील अनेक राजकीय, सामाजिक, धार्मिक प्रश्नांवर या कुटुंबांत बरीच
जोराची चर्चा चाले. आणि या बाबतींत विचारसाम्य होऊन हें कुटुंब
आपल्या जर्मन देशबत्ती राष्ट्रप्रेमानें निगडित झालें. कार्ल मार्क्सला लहान-
पणापासूनच कविता करण्याचा नाद होता. प्रशियाचा विजय व नेपोलि-
वनचा अधपात यो विषयावर एक कविता करण्याबद्दल मार्क्सच्या बापाने
त्याला एकदा सांगितलें. बापाची ही इच्छा मार्कला पुरी करता आली
नाहीं. घरांतील वरील वातावरणामुळे खिस्ती धर्माभिमानाचा किंवा

१ पुस्तकांत ज्या ज्या थोर पुरुषांचा उल्लेख केला आहे त्याची अल्प चरित्रे किंवा
-भांच्यासंबंधाची थोडक्यांत माहिती परिशिष्टांत दिली आहे.
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प्रशियन राष्ट्राभिमानाचा मार्क्यवर कांहीं एक परिणाम झालेला दिसत नाही
रचू लोकांवर होत असलेले अन्याय पाहून त्याला वाईट वाटे तरी पण जू
लोक कवडीचुंबक असतात, व्याजबळ्यावर ते उदरनिर्वाह चालवितात, सत्या-
सत्याची त्यांना चाड नसते, फेरीवाल्यांपेक्षां या लोकांना जास्त महत्त्व

नाही, असें त्याचें मत झालें व तें अखेरपर्यंत कायम राहिलें.
ट्रीव्हज् येथें असतांना कार्ल यास तेथील एका व्याकरण शाळेत पाठ-

विण्यांत आलें. शाळेतील एक अत्यंत हुशार मुलगा म्हणून त्याची त्या-
वेळेस प्रसिद्धि होती. त्याचे सहाध्यायी त्याच्यावर प्रेम करीत होते व त्याला
भीतही होते. शाळेच्या क्रीडांगणावर चालू असलेल्या खेळात उत्साहाने
भाग घेत असल्यामुळें तो विद्यार्थ्यांचा आवडता झाला होता. ज्या विद्या-
र्थ्याबरोबर त्याचें पटत नसे त्यांच्यावर तो व्याजोक्तिपूर्ण कविता रचीत असे,
व त्यांना खूप चिडवीत असे. यामुळे त्याचे सहाध्यायी त्याच्याशी भिऊन
वागत. वर्गातील अभ्यासाच्या बाबतींत तो कधींच मागे नसे. अम्यासा-
शिवाय इतर पुष्कळ पुस्तकं त्यानें वाचून काढली. काव्य व नाटके वाच-
ण्याचा त्याला फार नाद होता. या विषयांवर शाळेतील वरच्या वर्गातील
मुलाशी व शेजारी पाजारी असलेल्या मोठ्या मंडळीशींही तो चर्चा करीत
असे. व्हॉन वेस्ट फॉलन ठष्ट या मंडळीपैकींच एक गृहस्थ होते. ते चांगले
सुशिक्षित सरकारी कामगार होते. श्रीली कौंसिलमधील ते एक सभासद
होते. वयानेंही ते बरेच प्रौढ होते. तथापि लोय्या मार्क्सशीं त्यांचा निकट
स्नेह जमला होता. फुरसत सापडली कीं, वेस्ट फॉलनच्या घरीं जावे व
त्यांच्याशीं अनेक विषयांवर गप्पा माराव्या हा मार्क्सचा बाळपणांतील एक
आवडता व्यवसायच बनला होता. आपल्या या लोट्या मित्राबरोबर गप्पा
मारण्यांत वेस्ट फॉलन यांनाही आनंद वाटे. मार्क्सच्या अंतःकरणांत वेस्ट
फॉलन यांन्याबद्दल सादर प्रेम व पूज्यबुद्धि वसत असे. वेस्ट फॉलन हे
प्रगतिपर विचाराचे होते. सत्याचे ते कट्टे पुरस्कर्ते होते व अत्यंत उत्साहीही
होते. जी गोष्ट आपल्याला पटली ती प्रत्यक्ष आचरणांत आणून दाखविली
पाहिजे असा त्यांचा दंडक होता. '' ध्येयवाद म्हणजे केवळ कल्पना नसून
तो सत्यस्वरूपानें प्रत्यक्ष आचरणांत आला पाहिजे. '' या सिद्धांताचें ते
पालते चोलते उदाहरण होतें.
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२.२:विद्यार्थी-जीवने ५ कर्ब.थें.--७,-पब्लिक स्कूलमधील शिक्षण संपल्यानंतर मार्क्स बीन येथील विश्वविद्या-
'लयात दाखल झाला. आपल्या मुलाने कायद्याचा अभ्यास करावा व
आपल्याप्रमाणेच वकील व्हावें अशी मार्क्सच्या बापाची फार इच्छा होती.
बापाच्या या इच्छेनुसार बन येथील कॉलेजांत असतांना मार्क्सने मोड्या उत्सा-
हानें कायद्याच्या अभ्यासास सुरवात केली. वॉन येथें तो एक वर्षभरच
राहिला. पण तेवड्या दिवसांत कॉलेजच्या जीवनांतील सर्व ऐषआरामांचा
त्यानें आस्वाद घेतला. पुढें वॉन युनिव्हर्सिटीपेक्षां बर्लिन युनिव्हर्सिटीच
त्यानें अधिक पसंत केली, व १८२६ सालीं तो बीन सोडून बर्लिन येथें
आला. '' बर्लिन हें विद्येचे माहेरघर आहे. संस्कृतीचें तें आगर आहे.
सत्याचे कट्टे पुरस्कर्ते बर्लिन येथें आहेत. सत्याला बर्लिनमध्ये मान मिळतो,''
अशी बर्लिनची त्यावेळीं ख्याति होती. प्रसिद्ध तत्त्ववेत्ता हेगेल याने आपलें
हें मत एका भाषणांत बोलून दाखविले होतें. याच ठिकाणी मार्क्सच्या
आयुष्यतील एका महत्त्वाच्या गोष्टीचा उल्लेख करावयास हरकत नाहीं.
वेस्ट फालनच्या घरीं जाऊन मार्क्स त्यांच्याबरोबर अनेक विषयांवर मोठ्या
प्रेमाने चर्चा करी. या चर्चेमुळे व सान्निध्यामुळे मार्क्यनें शुद्ध चारित्र्याची
जोड करून घेतली. त्याचप्रमाणें त्यांच्या घरीं त्यानें आपल्या आयुष्यांतील
प्रेमाचा जोडीदारही मिळविला. वेस्ट फॉलन व मार्क्य यांच्यांत कविता,
गायन व नाट्य या विषयांवर चर्चा सुरू झाली म्हणजे वेस्ट फॉलनची
मुलगी जेनी. साहजिकच त्या ठिकाणीं येऊन बसत असे व तीही त्यांत
मोठ्या हौसेनें भाग. घेत असे. कार्ल मार्क्स हा काव्यगायनाचा चांगला
भोक्ता आहे, तो स्वतंत्रपणे अनेक विषयांवर कविता रचतो हें पाहून
जेनीच्या अंतःकरणांत त्याच्याबद्दल प्रेम उत्पन्न झालें व जेनीचे काव्यप्रेम
पाहून मार्क्यही तिच्यावर प्रेम करूं लागला. प्रेमी जीवाचे हें सुर्वे प्रेम
हळूहळू वाढत चालले व बर्लिनला जाण्यापूर्वी दोघांनी परस्पर हदयाविष्क-
रण केलें. प्रेमाचे हें आविष्करण उभयतांमध्यें मोठ्या प्रेमाने झालें. दोघेही
याप्रमाणे प्रेमबद्ध झाली तथापि आपल्याशिवाय इतरांना या गोष्टीचा त्यांनीं
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- -ऋऋ-ँईए-??ँIrंrएंं-?Irंं?????ं?'??मागमूसही लागू दिला नाहीं. गुस रीतीनें झालेलें हें प्रेमसंमीलन उभय--
ताना त्यांच्या सर्व आयुष्यभर अत्यंत सुखावह व आनंदमय झालें. सौंदर्य,
सुसंस्कृत मन व शुद्ध चारित्र्य या गुणानी अलंकृत असलेल्या जेनीवर
मार्क्सचे प्रेम अखंड राहिलें. जेनीनेंही मार्क्सला अनेक आपत्तींमध्यें एक-
निष्ठ मनाने सहाय्य करून आपलें सहचारिणीपद सार्थ केलें.

बर्लिनमध्यें असतांना मार्क्सने इतर सर्व चैनींना फाटा दिला व तो
पूर्णपणे अभ्यासांत गढून गेला. तत्त्वज्ञान, कायदा, इतिहास, भूगोल, वाङ्मय,
काव्य या विषयांचा त्यानें अगदीं कसून अभ्यास करण्यास सुरवात केली.
सत्यान्येषणासंबंधाची त्याची इच्छा अत्यंत तीव्र होती. सत्यसंशोधनाचें
त्याला जणू काय वेडच लागलें होतें. मार्क्सीला या अभ्यासाचा इतका जबर
नाद लागला कीं, त्यानें दुसऱ्याकडे जाण्यायेण्याचे अजीवात सोलून दिलें.
रालंदिवस तो अभ्यासांत गढलेला राही. जें जें वाचावे त्यांतील सारांश
लिहून काढावे, ग्रीक व लॅटिन पुस्तकांतील महत्त्वाच्या उताऱ्यांचें भाषांतर
करावे, तत्त्वज्ञानाच्या निरनिराळ्या पद्धतींचा विचार करावा, त्यांची रूपरेषा
मनाशीं नक्की करावी व त्यांचें टाचण करावे, अशी त्याची अभ्यास कर-
ण्याची पद्धति होती. कायदा, इतिहास व वाङ्मय यांच्या अभ्यासांतही त्यानें
याच पद्धतीचा अवलंब केला होता. अशा रीतीनें कॉलेजचा अभ्यास व
इतर वाचन चालू असतांनाच मार्क्सने तीन पुस्तके भरतील एवढी प्रचंड
शब्दरचना केली. मार्क्सचा हा प्रचंड दीर्घोद्योग व अविश्रांत श्रम पाहून
कालेजमधील त्याच्या सहाध्यायांत त्याच्यासंबंधानें पूर्ण आदर उल झाला
होता. कार्ल मार्क्सच्या आयुष्यांतील हा काल त्याच्या कैद्धिक विकासाच्या
दृष्टीने अत्यंत आणीबाणीचा होता. यावेळीं तो ऐन तारुण्यांत होता. अवि-
श्राते श्रमामुळे त्याची प्रकृति ढासळली होती. त्याचें शरीर दुबळे झालें
होतें तरी बुद्धि चलाख होती. तिचे तेज सारखे वाढत होतें. अनेक तत्त्व-

शान्यांच्या सिद्धांतांचा त्यानें अभ्यास केला होता. आपापले सिद्धांत प्रस्था-
पित करण्यासाठीं या तरवशान्यति ज्या अनेक प्रकारच्या तर्कपद्धति उप-
योगांत आणल्या होत्या, त्याचेही मार्क्स मननपूर्वक अध्ययन केलें होतें.
चो विचारांच्या खळबळींत मार्क्सची बुद्धि प्रचंड हेलकावे खात होती. पण -

च्या कुशाग्र व तेजस्वी बुद्धीने या अंत:कलहांतूनच वाट शोधून काढली.
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----------------हेगेलचा तत्त्वज्ञानाचा सिद्धांत व त्याचा आत्मवाद जरी मार्क्सच्या
बुद्धीला पटला नाही तरी त्याची विरोधविकासवादपद्धति त्यानें ग्रहण

केली. या कुंजीच्या सहाय्याने अनेक सामाजिक, आर्थिक वॅ ऐतिहासिक
बिकट प्रमेये आपण उकलून दाखवू असा आत्मविश्वास मार्केला वाटूं
लागला, व त्याची बुद्धि स्थिर झाली. ता. १० नोव्हेंबर १८ रे 1० रोजी
मार्क्सने एक विस्तृत पत्र आपल्या बापास लिहिले. इतक्या लहान वयात
बर्लिन युनिव्हर्सिटीच्या दोन टर्ण्य त्यानें भरल्या होत्या. कॉलेजचा अभ्यास
तर तो कसोशीने करीत होताच पण त्याशिवाय तत्त्वज्ञान, इतिहास वगैरे
विषयांचा त्यानें स्वतंत्र रीतीनें अभ्यास चालविला होता. याचे सविस्तर
वर्णन मार्क्स या पलांत केलें आहे. तसेंच या कालांत त्याच्या अंतःकर-
णांत जी प्रचंड खळबळ चालू होती त्याचेही मनोरम वर्णन त्यानें या
पत्रांत दिलें आहे. या पत्रातील कांहीं महत्त्वाचा भाग खालीं दिला आहे:-

'' आपल्या जीवनांत आपल्यावर असे कांहीं प्रसंग येतात कीं, ज्यामुळे
आपण आपल्या जीवनांतील एक अंश पुरा करून स्पष्टपणे दुसऱ्या अंशांत
प्रवेश करीत आह असें दिसून येतें. या संक्रमणावस्थेत आपल्या गतजीव-
नाचे व आजच्या प्रत्यक्ष मनःस्थितीचें निरीक्षण करावे व आपली पिछे-
हाट होत आहे किंवा आपण आहो त्या जागी स्थिर राहिली आह, हें
पहावे असें आपणाला वाटतें. पण वस्तुस्थिति तशी नसते. यावेळीं आपण
केवळ मनोमय विश्रांति घेत असतो व आत्य्याच्या सूक्ष्म कर्तृत्वाचे मनन
करीत असतीं. अशा प्रसंगीं मनुष्याची वृत्ति साहजिकच काव्यमय बनते.
मनुष्याचे जीवन म्हणजे तरी काय? तेही एक काव्यच आहे. त्याच्या
आयुष्यांतील प्रत्येक संक्रमण म्हणजे त्याच्या गतजीवनावरील एकेक खंड-
काव्यच होय आणि हें काव्यसुद्धां रंगी बेरंगी छटांनी भरलेल्या भावी.
जीवनाची नांदीच असते. तें कसेही असलें तरी आपण आपल्या गत आयु-
व्यातील अनेक अनुभव लिहून काहून त्यांना चिरस्थायी स्वरूप देण्यांत आनंद
मानावा असें वाटतें. कारण हे अनुभवही अत्यंत महत्त्वाचे असतात व अनेक
व्यवसायांनी भरलेल्या आपल्या रोजच्या जीवनांत आपण त्यांचें महत्त्व

विसरून 'जात असतो. हा उद्देश साधण्याकरितां हे अनुभव आपण आपल्या
आईबापामुळे मांडावे यापेक्षा दुसरा कोणता उचित मार्ग आहे बरें?



कार्ल मार्क्स

'' आपलें जीवन म्हणजे आपल्या आत्मशक्तीचे व्यक्त स्वरूप होय.
शास्त्र, कला व व्यक्तिगत गुण वगैरे अनेक मार्गानी ही आअशक्ति व्यक्त

होत असते. या दृष्टीनेच सबंध गेलें वर्ष मी कॉलेजांत कसें घालविले, हें
आपल्यापुढे मांडीत आहें. यावेळच्या माझ्या कल्पनेप्रमाणें काव्याने
माझें अंतःकुत्या प्रथम ग्रासून टाकिलें व काव्यरचना करणें हा माझा
आवडता व्यवसार्ये. बनला. हें काम माझ्या हातून चांगल्या रीतीनें पार
पडानें अशी मी .काळजीही घेऊं लागलो. माझी ही सर्व कविता अर्थातच
शुद्ध आध्यात्मिक स्वरूपाची होती. माझा स्वभाव लक्षांत घेता व ज्या
परिस्थितींत माझा मानसिक विकास होत होता, तिचा विचार केला असतां
असें होणेंच स्वाभाविक होतें. दुसरी गोष्ट म्हणजे मला कायद्याचा अभ्यास
करावयाचा होता; आणि ज्याने माझें अंतःकरण सर्वात जास्त आकर्षित केलें तो
विषय म्हणजे तत्त्वज्ञान होय. हे दोन्ही अभ्यास मी एकाच वेळीं कसोशीने
चालविले होते. कायद्याची अनेक पुस्तके मी वाचली व जस्टिनियनच्या
रोमन सिव्हिल लॉ वरील पुस्तकाचे तर भाषांतरच केलें. कायदे करण्याच्या
मुळाशी कोणतें तत्त्वज्ञान आहे व कोणते तत्त्वज्ञान असावें याचाही मी
विचार केला. या विषयासंबंधानें मला सुचलेले विचार मी लिहूनही काढले.
हें लिखाण भरपूर तीनशे पाने झालें आहे.

'' काय आहे व काय असावें याचा विचार हाच अध्यात्मिक वादातील
विषय होय. अध्यात्मवादांतील हा झगडा मला आवडेनासा झाला होता.
अध्यात्मासंबंधाच्या न्यायशास्त्रांतील मूलतत्त्वांचा, टीकांचा व व्याख्यांचा
मी जसजसा विचार करूं लागलो तसतशी सत्यतत्त्व व प्रत्यक्ष व्यवहार यांतील
भिन्नता माझ्या प्रतीतीस येऊ लागली. बुद्धीपेक्षा श्रद्धेलाच या विषयांत
महत्त्व दिले मला आढळून आलें.

'' याप्रमाणे या भिन्न भिन्न विषयांचा अभ्यास चालविल्यामुळें पहिल्या
टर्ममध्ये कितीतरी रात्री मला जागून काढाव्या लागल्या. पुष्कळ मानसिक
व शारीरिक प्रक्षोभ सहन करावा लागला. इतकें होऊनही माझी कांहीं
प्रगति झालेली नाहीं, असें मला आढळून आलें. या दिवसांत मी निसर्गाचे
कायदे पाळले नाहींत. दुसऱ्याकडे जाण्यायेण्याचें तर मी सोहन दिले होतें.
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करमणुकीच्या सर्व विषयांचा मी त्याग केला होता. सुखावर मी पाणी
सोडले होतें. माझ्या या वर्तनाविरुद्ध माझें मन तक्रार करीत आहे, असें
मला दिसत होतें. या वर्तनामुळे माझी प्रकृति स्वाभाविकच बिघडली, वु
मी शहर सोडून खेडेगांवच्या मोकळ्या व शुद्ध हवेत जाऊन रहा असा
डोंक्टरांनीं मला सल्ला दिला. या विद्याव्यासंगानें माझ्या विचारक्षष्टींत
मात्र एक मोठा फरक घडवून आणला. अध्यात्माकडे आतापर्यत माझा
विशेष ओढा होता तो कमी होत चालला; प्रत्यक्ष सत्यसूष्टींतच या आत्म?
तत्त्वाला मी पाहूं लागलो. सूष्टिबाहेर वर स्वर्गीत देवांची वस्ति आहे अशी
माझी कल्पना होती ती आतां नाहीशी झाली. प्रत्यक्ष सृष्टीच आतां या
देवाचे वसतिस्थान बनली. हेगेलच्या तत्त्वज्ञानाचा मी अभ्यास केला. पण
त्याचें विचित्र व ओबडधोबड पुराण मला आवडले नाहीं. तथापि पुनः
या ज्ञानसमुद्राच्या बुडाशीं आणखी एकदा खोल बुडी मारून त्याचा ठाव
घेण्याचे व त्यांतील विचार सूर्यप्रकाशांत आणण्याचे मी ठरविलें. असले
ग्रंथ वाचून बुद्धीच्या बळावर केवळ शब्दांची लटपटपंची करणें मला
केव्हांही आवडले नाहीं.

'' ' तत्त्वज्ञानाचा अपरिहार्य विकास ' या विषयावर मी एक संवाद
लिहिला व तो चोवीस पाने भरला. कला व विज्ञान हे दोन विषय भिन्न

नाहींत, कांहीं अशी त्यांचेही सुंदर मीलन झालेलें असतें, असें मी यांत
दाखविले आहे. मी स्वभावतःच धाडसी आहें यामुळे शुद्ध भावना, धर्म,
निसर्ग व इतिहास यांतील ईशस्वरूप 'विरोधविकासवादाच्या दृष्टीने कसें
विकसित झालें आहे हें दाखविण्याचें काम मी अंगावर घेतलें. हेगेलच्या
विचारपद्धतीसंबंधानेंही माझे विचार मी लिहून काढले. हा निबंध लिहि-
ताना विज्ञान, इतिहास व शेलिंगचे ग्रंथ यांचें परिशीलन मला करावे
लागलें. हें काम फारच कठीण होतें. तें करतांना माझ्या विचारशक्तीला
मला खूप शीण द्यावा लागला. या सर्व अभ्यासाचा एक परिणाम असा

१ दोन परस्परविरुद्ध द्रव्यांच्या झगड्यांतून तिसरेच एक द्रव्य निर्माण होतें
आणि या कलहपरंपरेंतूनच विश्वातील सर्व वस्तूंचा विकास होतो, हा विरोधविकास-
वादातील मूल सिद्धांत आहे. या विषयावर पुढे एक स्वतः प्रकरणच
लिहिले आहे.



(न.-४प्रचंड रद्दड काव्य रचावयाचें व त्याचा नाशहीफेक्टवर्ष-. मएचहू-
बर्लिनमधील अभ्यासाचा जास्त फायदा आपल्या बुचलविकई-कन
असता तर बरें झालें असतें, असें त्याला वाटलें. दुसरी कोणतीहि गोष्ट
करण्यापूर्वी आपलें भावी आयुष्य कसें घालवावयाचें याचा विचार कार्ल

करील अशी त्याच्या बापाची अपेक्षा होती. त्याच्या परीक्षेला जरूर अस-
लेली लेक्तरे त्यानें मन पूर्वक ऐकली असतीं, बर्लिनमधील अधिकारी वर्गा-
तील मंडळींचा त्यानें परिचय करून घेतला असता, तो अधिक काटकस-
सने वागला असता, तत्त्वज्ञानाच्या पोकळ अभ्यासांत आपला वेळ त्यानें-

गमावला नसता तर मार्क्सच्या बापाला फार बरें वाटलें असतें. कॉलेजा-
तील तरुण विद्यार्थी सुखाने झोप घेतात. समजा, हे विद्यार्थी कधीं कधीं
सबंध रात्रीच्या रात्री जागून काढीत असले तरी ते निदान आपल्या
मनाची करमणूक करून घेतात. पण माझा हा हुशार व बुद्धिमान मुलगा
काय करतो पहा? ज्या अभ्यासांत मुळींसुद्धां राम नाहीं असला तत्त्व-

शानाचा रुक्ष व भिकारडा अभ्यास करण्यांत तो रात्रींच्या रात्रीं जागून
काढतो. असें करतांना आपल्या शरीराची व मनाची किती नासाडी होत
आहे हेंही तो पाहात नाहीं. इतकें रखडून तो करतो काय तर आदल्या
दिवशीं जें तो लिहितो त्याचा दुसरे दिवशीं नाश करून टाकतो. अखेर
त्याच्या हातीं काय लागतें तर कांहीं नाहीं. जेवढे कांहीं ज्ञान त्यानें.

दुसऱ्याकडून संपादन केले असतें तेवढे तो घालवून बसतो.
आपल्यासंबंधानें आपल्या बापाचे वरील प्रकारचे मत झालें आहे असें

माला समजले तरी त्यानें जो मार्ग पसंत केला होता तो सोडून देणे
त्याला आतां शक्य राहिलें नव्हतें. मार्क्यनें सरकारी खात्यात शिरावे व
खूप पैसा व कीर्ति संपादन करावी अशी त्याच्या बापाची इच्छा असली
तरी माला तसें मुळींच वाटत नव्हतें. सरकारी नोकरींत आपलें भावी.
आयुष्य घालवावे ही कल्पना मार्क्सच्या लढवय्या स्वभावाला पसंत
पडली नाहीं.

मार्क्सने आतां आपलें मूळचे राहण्याचे ठिकाण - 'वक्तले. तो-ल.येथें राहू लागला. त्याची प्रकृति चांगली सुधत्के लागंली होती. पण त्याचा

८-.
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तत्त्वज्ञानाचा अभ्यास अद्याप चाललाच होता. तत्त्वज्ञानाच्या बाबतींत जे
नवीन सिद्धांत: त्याला पटले होते त्यांचें दृढीकरण करण्याकरितां त्यानें
खूपच बौद्धिक श्रम घेतले. या बावतींत ग्रॅज्युएट ह्यबांतील बऱ्याच सभा-
सदांबरोबर तो चर्चा करीत असे. ' धर्म ' या विषयाचे प्रो. बनो बोट व
व्याकरण शाळेचे एक शिक्षक फ्रेडरिक किपेन या दोघां विद्वानांशीं त्याचा
चांगला परिचय झाला. मार्क्स व यांच्यामध्यें वयाच्या दृष्टीने कितीहीअंतर
असलें तरी हे गृहस्थ मार्केबरोबर, प्रेमाने, सलगीने व बरोबरीच्या नात्याने
वागत असत. सरकारी नोकरी करण्याची कल्पना मार्क्यनें केव्हांच सोडली
होती व एखाद्या कॉलेजांत लेक्चरची जागा मिळाल्यास पहावी, असे
विचार त्याच्या मनांत येऊ लागले होते व त्याप्रमाणें तो प्रयत्नही करीत
होता,. आपलें मत कालेला पसंत पडलें नाहीं तरी त्यानें पसंत केलेला मार्ग
वाईट नाहीं असें त्याच्या बापाला अलीकडे वाटूं लागलें होतें. वापलेकांचें
आता चांगले जमतही चालले होतें. पण १८३८ च्या मे महिन्यांत
मार्क्सचा बाप एकाएकीं आजारी पडला व त्यांतच त्याचा अंत झाला.
मरणसमयीं त्याचें वय ५६ वर्षाचे होतें. कार्ल मार्क्यनें पुढील आयुष्यांत
जी कीर्ति संपादन केली ती पाहण्याचे त्याच्या नशीबीं नव्हतें हेंच खरें.

बाप मेल्यावर मार्क्यनें कायद्याचा अभ्यास करण्याचें मुळीं सोडूनच
दिलें व तत्त्वज्ञानाचा अभ्यास जारीने सुरू केला. तत्त्वज्ञान या विषयावरील
परीक्षेंत चांगल्या रीतीनें उत्तीर्ण झाल्यास बीन युनिव्हर्सिटींत त्याला लगेच
तत्त्वज्ञानाच्या लेक्चरची जागा मिळेल, असें ब्रूनो बोरनें त्याला सांगितलें
होतें. तत्त्वज्ञानाचा अभ्यास कसोशीने चालू ठेवण्यास हेदेखील एक कारण
होतेंच. बर्लिन युनिव्हर्सिटीत पांच वर्षे नोकरी केल्यावर बीन युनिव्हर्स.
टीत बूनोलाही प्रोफेसरची जागा मिळणार होती तेव्हां या दोघां मित्रांनी
अशा रीतीनें एकत्र राहण्याचे ठरविलें असल्यास त्यांत नवल नव्हतें.
' नचरल फिलॉसफीज् ऑफ डेमोक्रायटसू स्कॅड एपिक्युरसू '' या विषया:

वर कार्ल मार्क्यनें एक निबंध लिहिला व १८४१ सालीं येना युनिर्घ्हीसु-
टीनें त्याला डॉक्टर ऑफ फिलॉसफीची पदवी अर्पण केली. नंतर तो बान
येथें आपला मित्र बनो बोर याच्याकडे गेला. या ठिकाणी आतां प्रोफे-

'सरची नोकरी करण्यास हरकत नाहीं असें त्यास वाटलें. पण या बावतींत
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????? ०- -५-त्याची निराशा झाली. सत्याचे स्वतंत्र बुद्धीने संशोधन करून स्वतंत्रपणें
आपले विचार प्रदर्शित करणारांना प्रशियांतील विश्वविद्यालयांत स्थान नाहीं,
असें त्यास आढळून आलें. बूनोलाही वॉन युनिव्हर्सिटींत प्रोफेसरची जागा
मिळणे शक्य झालें नाहीं. बूनोसारख्या नेमस्त मताच्या विद्वानाचीद्दी जेर्थे

डाळ शिजली नाहीं तेथें कार्ल मार्क्यसारख्या जहाल तरुणाची कशी वर्णी.

लागणार १ या अडचणींतून बाहेर पडण्यास स्वतंत्र शिलेदारी बाण्याची
वर्तमानपत्राचा धंदाच तेवढा कार्ल मार्कला मोकळा राहिला होता. कार्ल-
आर्क्यला तशी संधी लवकरच मिळाली.



०सावजनिक जीवनाचा प्रारभ
कार्ल मार्क्सने याप्रमाणे सार्वजनिक जीवनांत प्रवेश केला. मार्क्सने या-

वेळीं तत्त्वज्ञानाच्या विषयांत चांगले प्राविण्य संपादन केलें होतें. जर्मनीच्या
आत्मिक स्वातंत्र्याच्या झगड्यांत आपण आतां भाग घेतला पाहिजे अशा
आकांक्षेर्ने त्यानें हें स्वतंत्र जीवन पत्करले होतें. आत्मिक स्वातंत्र्य म्हणजे
धार्मिक मतस्वातंत्र्य व राजकारणांतील उदारमतवादित्व होय, असें मार्क्सचे
म्हणणें होतें. हा झगडा चालविण्याकृरितां कोणत्या शस्त्राचा उपयोग करा-
वयाचा हेंही त्यानें ठरविलें होतें. तें शस्त्र म्हणजे खडनात्मक टीका होय.
सद्यःस्थितींत कितीही दोष असले तरी त्यांचें समर्थन करीत रहावयाचें व
त्यांतल्या त्यांत कांहीं थोड्या सुधारणा सुचवावयाच्या, हा मार्ग परिणाम-
कारक नसतो व तो बुद्धीस पटण्यासारखाही नसतो ही गोष्ट मार्क्यला पूर्ण-

की समजली होती. टीकेचे हें शस्त्र यापेक्षा कितीतरी उपयुक्त असतें.
खंडनात्मक टीकेचे हें शस्त्र बुद्धीवरील मल दूर करते. तें मनुष्याला विचार
करावयास लावते. तें त्याला चिकित्सक बनविते. अंधश्रद्धेचा तें नाश करते.
समाजाच्या विचारक्रांतीला हें शस्त्र मदत करते. 'यंग हेगेलियन पटगने
याच शस्त्राचा उपयोग करण्याचें ठरविलें होतें. खडणात्मक टीका हें एक
विनाशक शस्त्र आहे. समाजांत रूढ असलेल्या दुष्ट चालीरीतींचा व धर्म-
श्रद्धेचा नाश करण्यास आणि आपल्या जीवनाचा भावी हेतु निश्चित कर-
ण्यास या शस्त्राचा चांगला उपयोग होतो. नवीन तत्त्वांची प्रस्थापना
करावी अगर नवीन धर्मपंथ रूढ करावा असा यंग हेगेलियन पक्षाचा हेतु
नव्हता. विरोधविकासवाददृष्ट्या पाहिले असतां विघातक टीका किंवा विरोध
हेंच विधायक कार्य ठरतें. प्रतिपक्षाविरुद्ध निर्दयतेने युद्ध चालवावयाचें
असल्यास व त्यास हादरून सोडावयाचे असल्यास टीकास्त्र हाच एक रामबाण
उपाय आहे. असत्याचा नायनाट करावयास टीकास्त्राचा जेवढा उपयोग होतो
तेवढा कशाचाही होत नाहीं, असा यंग हेगेलियन पक्षाचा सिद्धांत होता.

१ हेगेलच्या कल्पनावादाचा स्वीकार न करितां फक्त त्याच्या ३वरोधविकासवाद-
वव्हतीचा पुरस्कार करणारा पक्ष.
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--चे कष्ट---, -०- ५- ??????बाप वारल्यामुळें कार्ल मार्क्सच्या दैन्यावस्थेत अधिकच भर पडली
होती. स्वाभिमानाच्या रक्षणाकरितां त्यानें युनिव्हर्सिटींत नोकरी करण्याचें
नाकारले होते आणि उपजीविकेचें स्वतंत्र साधन म्हणून वर्तमानपत्राच्या
धंद्यात सामील होण्याचें त्यानें ठरविलें होतें. ऱ्हाइन प्रांतांतील लिबरल
पक्षाचे पुढारी याच वेळीं आपल्या पक्षातर्फे एक वर्तमानपत्र काढण्याच्या
विचारात होते. राष्ट्रीय स्वातंत्र्याचा मार्ग अधिक सुलभ करावा हाच
अर्थात या पक्षाचा हें पत्र सुरू करण्यांत हेतु होता. या योजनेप्रमाणें लाग-
णारा पैसा लवकरच जमविण्यांत आला. आणि लक्षांत ठेवण्यासारखी गोष्ट

ही कीं या पत्राच्या संपादनाचे व लेखनाचे कार्य यंग हेगेलियन पक्षांतील
मंडळींच्याकडून करून घ्यावयाचे असें या पुढाऱ्यांनी योजिले. १८ कें २
च्या जानेवारीच्या १ तारखेस कलोन येथें ' ऱ्हायनिश झिला ' चा पहिला
अंक प्रसिद्ध झाला. पत्राचे संपादक डॉ. रुटेन्बर्ग हे होते. बर्लिन युनिव्ह-
सिंटींत अभ्यास करीत असतांना डॉक्टर मजकुराचा व मार्क्सचा जिव्हा-
ळ्याचा स्नेहसंबंध जुळला होता. मार्क्स बॉर्न येथें असतांना या पलाच्या
संपादकवर्गात काम करण्याकरितां त्याला बोलाविण्यांत आलें व हें आम-
त्रण त्यानें मोठ्या आनंदाने स्वीकारले. ' ऱ्हायनिश झिटूग ' मध्ये
प्रसिद्ध होणारे मार्क्सचे लेख अनील रोज यांच्या नजरेस आले.
अनोल्ड रोज हेही मोठ्या कसोशीने वाढ्ययप्रसाराचें काम करीत होते. फोर-
बाद, बोर व मोझेस हेस वगैरे प्रसिद्ध जर्मन विद्वान् पुढारी
तरुणांचे या कामी साहाय्य घेत होते. अनोंल्ड रोज यांनी या कामा-
तही मार्क्सची मदत घेण्याचे ठरविलें. मार्क्सने हें काम मोठ्या खुषीने
पत्करले. व्हायनिश झिटुंगमधील मार्क्सचे लेख पाच्या वाचक वर्गालाही
फार आवडले. १८४२ आक्टोबरमध्यें पत्राचे संपादक डॉ. रुटेनबर्ग हे
रिटायर झाले. त्यांच्या जागी कार्ल मार्क्सची निवड करण्यांत आली. पत्राच्या
संपादकीय कामाची सर्व जबाबदारी आतां मार्क्सच्या आंगावर पडली. हें
काम करीत असतांना अनेक अर्थशास्त्र व राजकारणविषयक प्रश्नांचा

विचार मार्क्यला करावा लागला. शुद्ध कर्तव्याची, जवाबदारीची पूर्ण जाणीव
नसणारा दुसरा एखादा संपादक मार्क्सच्या जागी असता तर त्यानें तें काम
कसें तरी रेटून नेले असतें. मार्कच्या हातून अशी गोष्ट होणें शक्यच
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नव्हते. असल्या प्रश्नावर लिहिण्याचा प्रसंग आला म्हणजे मार्क्यल १ वरेच
बौद्धिक व मानसिक श्रम करावे लागत होते. पण एवढ्याने त्याचें समा-
धान झालें नाहीं. या प्रश्नांवर सांगोपांग व योग्य चर्चा करावयाची
असल्यास अर्थशास्त्र व राजकारण यांचें चांगले व पूर्ण अध्ययन केलें
पाहिजे असें मार्कला वाटूं लागलें. याच सुमारास स्ट्रासबर्ग येथें क्रेच व
जर्मन विद्वानांची एक परिषद भरली व तीत फान्समध्यें प्रचलित अस-
लेल्या सामाजिक सिद्धांतांसंबंधानें चर्चा करण्यांत आली. फेंच सामाजिक
सिद्धांत व जर्मन दार्शनिक सिद्धांत यांचा समन्वय करण्याचा प्रयत्न जसं-
नीच्या बौद्धिक जगांत मोठ्या कसोशीने चालू होता. वरील परिषद हें त्या

प्रयत्नाचेंच एक फळ होतें. त्याचप्रमाणें ऱ्हाइनप्रांतांत जमीनीवरील मालकी
हक्क व कर यासंबंधानें अनेक प्रश्न उद्भवले होते. या सर्व विषयावर अधि-
काखक्त व निःशंकपणे लिहावयाचे तर केवळ तत्त्वज्ञानविषयक विद्वत्तेनें

भागावयाचें नाहीं ही गोष्ट कार्ल मार्क्सला पूर्णपणे पटली होती. तसेंच
सरकारी निरीक्षण खात्याच्या तडाख्यांतून असल्या टीकास्त्रांचा वर्षाव कर-
णाऱ्या पत्राचें रक्षण करणें हेंही अत्यंत मुष्किलीचें काम झालें होतें. निरी-
क्षण खात्यांतील अधिकाऱ्यांच्या मूर्खपणामुळे या अडचणींत अधिकच भर
पडली होती. पण मार्क्यनें मोठ्या चतुराईने व धिटाईने हा झगडा चालू
ठेवला होता. व्हायनिश झिडग वगैरे पलांचें निरीक्षण करण्याकरिता नेम-
लेल्या अधिकाऱ्यानें एका वर्तमानपत्रांत छापलेल्या डांटेच्या एका नाट-
काच्या भाषांतराची जाहिरात आक्षेपार्ह ठरविली व धार्मिक विषयावर
कोणीही नाटक लिहिता कामा नये असा शेरा मारला. व्हायनिश झिहुंगच्या
संपादकांनीं असल्या मूर्खपणाला मुळींच दाद दिली नाहीं. आपल्याला जो
मजकूर प्रसिद्ध करावयाचा आहे तो ते कोणत्या ना कोणत्या तरी मार्गाने
प्रसिद्ध करून टाकीत असत. फारसा महत्त्वाचा नसलेला लेख ' अद्याप
तपासला जावयाचा आहे ' या सदराखाली प्रसिद्ध करण्यांत येई. असलाही
लेख प्रसिद्ध करण्याला अयोग्य आहे असें ठरविण्यांत येईल तर उद्यांचा
अंकच आम्ही प्रसिद्ध करणार नाही असल्या धाकाचाही केव्हा केव्हा
प्रयोग करण्यांत येत असे. व्हायनिश झिटुंगसारखीं दहा वर्तमानपत्रे असतीं-
व थोडासा तोटा आला तरी तो भरून तीं चालविण्याची .धमक त्यांच्या
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संपादकांत असती तर १८४३ सालींच जर्मन सरकारच्या निरीक्षणखात्याचा
कारभार अशक्य झाला असता. परंतु जर्मन वर्तमानपत्रांचे मालक भ्याड होते.
त्यांचे विचारही संकुचित होते व त्यांची साधनसामुग्रीही अल्प होती. यामुळे
व्हायनिश झिटुंगला एकाकी या झगड्याशी तोंड द्यावे लागलें. या पत्राचें निरी-
क्षण करण्याकरितां एकामागून एक निरनिराळे अधिकारी नेमावे लागले. या
नंतर या कामावर एकाच्या ठिकाणी दोन अधिकारी नेमण्यांत आले. प्रका-
शित होणारा मजकूर प्रथम एका स्थानिक अधिकाऱ्यानें तपासावयाचा व
प्रांतिक गव्हर्नरानें त्यावर अखेरचे संमतीचे शिक्कामोर्तब मारावयाचें असा
प्रकार सुरू झाला. इतकी व्यवस्था करूनही ऱ्हायनिश झिटुंगमध्यें संपादक
वाटेल तो मजकूर प्रसिद्ध करूं लागलेच. शेवटीं एका वर्तमानपलाच्या
निरीक्षणाकरितां इतका खर्च करावयाचा व इतकी तसदी घ्यावयाची व
त्याचा उपयोगही कांहीं व्हावयाचा नाहीं, असें आढळून आल्यामुळे जर्मन
सरकारने हें पत्र ताबडतोब बंद करण्याचा हुकूम सोडला. '' अर्थशास्त्रा-
वरील टीकाकार '' या पुस्तकाच्या प्रस्तावनेंत कार्ल मार्क्सने आपल्या या
संपादकीय अनुभवासंबंधानें पुढील विचार प्रदर्शित केले आहेत.- '' १८४२व १८४३ अशीं दोन वर्षें मी व्हायनिश न्याझिटचा संपादक होतों. समा-
जाच्या आर्थिक हितरक्षणासंबंधाच्या ज्या अनेक वादग्रस्त प्रश्नांवर वर्तमान-
पत्रांतून चर्चा चालत त्यांत भाग घेण्याचे अडचणीचे प्रसंग प्रथम या
दिवसांत मजवर आले. जंगलांतील लांकूडतोडीचा बंदोबस्त करण्यासंबं-
धाने व्हाईन प्रांतिक कौन्सिलांत झालेली चर्चा, भौतिक मालमत्तेची
विभागणी, मोसेल जिल्ह्यांतील शेतकऱ्यांविरुद्ध सरकारने उपसले हत्यार,
ख्या व्यापार व उद्योगधंद्याचें सरकारी संरक्षण या विषयांवरील वाद,
था सर्व गोष्टीनी आर्थिक प्रश्नांचें संशोधन करण्यास मला प्रवृत्त केलें.
उलटपक्षी क्रेच सोशियालिझम व कम्युनिझम यांतील तात्त्विक मतभिन्नते-
संबंधाने न्हायनिश य्याझिटमध्ये चर्चा चालू होतीच. या वादातील उथळ-
पणाबद्दल माझा विरोध मी जाहीर केला होता. पण या विषयाचा जितका
अभ्यास मी केला होता त्याच्या आधारावर फेंच मनोवृत्तींना या बाबतीत
किती महत्त्व द्यावयाचे याबद्दलचा निर्णय देण्यास मी असमर्थ होतों, हें
मला कबूल केलें पाहिजे. ''
का. २
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अर्थशास्त्र - व. समाजशास्त्र या विषयांचा कसून अभ्यास करण्याची
मार्क्सची वाढत..चाललेली इच्छा .हायनिश ग्याझिट बंद झाल्यामुळे, सफल
झाली असें म्हणण्यास हरकत नाहीं. मार्क्सच्या स्वतंत्र वृत्तीला वर्तमानपत्राचे
बंधन असह्य झालें -होतें. मार्क्यनें संपादकाचे काम सोडले खरें- पण त्यामुळें
त्याची आर्थिक परिस्थिति अधिकच हलाखीची झाली. बाप वारल्यामुळें
कुटुंबपोषणाचा सर्व भार त्याच्यावरच पडला होता व त्यांतच जेनीवरील
प्रेम लवकरच लग्नांत परिणत करण्याचें त्यानें ठरविलें होतें. मार्क्स कधींच
सुखलोसुप नव्हता. सांसारिक सुखमय जीवनापेक्षां आत्मिक-आकांक्षापूर्ती-
लाच तो नेहमी जास्त महत्त्व देत असे.



विचारकांति '१८४३ व १८४ ही वर्षे मार्क्सच्या बौद्धिक विकासाच्या दृष्टीने
अत्यंत महत्त्वाचीं होतीं. १८३७ सालीं तो हेगेलच्या मतांचा पुरस्कार
करूं लागला. यानंतरच्या दोन वर्षात हेगेलच्या तत्त्वज्ञानाचा त्यानें अधिक
कसोशीने अभ्यास केला. आध्यात्मिक विचारांत हेगेलचीं मते त्याला पदे-
नाशीं झाली तरी हेगेलची विरोधविकासवादाची कल्पना त्यानें आत्मसातू
करून टाकली. या दृष्टीने तो हेगेलचा खरा खरा शिष्य बनला. ऱ्हायनिश
ग्याझिटचा संपादक असतांनाच सामाजिक व आर्थिक विषयांचा अभ्यास
.करण्याची आवश्यकता त्याच्या प्रत्ययाला आली होती. यामुळे संपादकीय
कर्तुव्यांतून मोकळे होतांच सोशियालिझमवरील केंच वाङ्मय त्यानें वाच-
ण्यास सुरुवात केली. हेगेलच्या तत्त्वज्ञानाचा त्यानें जितक्या कसोशीने व
मननपूर्वक अभ्यास केला तितक्याच आस्थेने त्यानें या विषयावरील पुस्त-
केंही वाचली आणि विशेषतः फ्रेंच वाङ्मयाच्या कयासानेच मार्क्सच्या
.विचारांत क्रांति घडून आली. मार्क्स या सुमारासच समाजसत्तावादी
झाला. या दिवसांत मार्क्यने अनील रूजला जी पत्रेलिहिलीं आहेत त्यांतील
मजकुरावरून मार्क्सच्या विचारांत कशी क्रांति घडून येत होती हें दिसून
येतें. क्रइंको जर्मन इयर बुकांत हीसर्व पत्रे छापली आहेत. १८४३ च्या मे
महिन्यांत कलोनहून पाठविलेल्याएका पत्रांत त्यानें पुढील आशयाचे विचार
प्रगट केले आहेत.

'' संपत्ति निर्माण करण्याच्या व तिच्या विभागणीच्या प्रचलित पद्धतीने
आजच्या समजांतील स्वास्थ्याचा भंग केला आहे. लोकसंख्येची झपाट्याने
होणारी वाढ समाजांतील वाढत्या कलहांना कारणीभूत झालेली नाहीं तर
उद्योगधंद्यांची झपाट्याने वाढ होण्यास जी पद्धति कारणीभूत झाली आहे
तीच समाजांतील या सर्व अनर्थीचे मूळ आहे. '' वरील विचारांत भाव-
-नेचे प्रावल्य जास्त दिसून येत असलें तरी त्याच्या विचारसरणीत सपा-
ड्याने क्रांति होत चालली होती हें स्पष्ट आहे.
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निरनिराळ्या विषयांवरील ग्रंथ वाचावे, त्यांतील विचारांचें मनन करावे
याशिवाय मार्कला आतां कांहीं उद्योग राहिला नव्हता. १८४३ मधील
मे ते सप्टेंबरपर्यत चार महिन्यांत त्यानें पुष्कळच अभ्यास केला. फोरियर,
प्राउधन, केंबेट, विटलिंग वगैरे ग्रंथकारांचे व समाजधुरीणांचे ग्रंथ त्यानें
वाचून काढले व त्यांच्या विचारांचा त्यानें पूर्ण परिचय करून घेतला.
वरील ग्रंथकारांनीं सामाजिक चळवळी व समाजरचना या विषयांवर जे
जे विचार प्रगट केले आहेत ते त्यास पसंत पडले. पण ध्येयात्मक समाज-
रचनेच्या ज्या कल्पना त्यांनीं प्रतिपादन केल्या होत्या त्या त्यास आवडल्या
नाहींत. असल्या ध्येयात्मक कल्पना लोकांपुढे मांडाव्या व त्याबखुकूम
समाजमंडळें स्थापण्याचा प्रयत्न करावा, यापेक्षा चालू राजकीय व सामा-
जिक परिस्थितीवर सडकून टीका करावी व हे सामाजिक कलह कसे
निर्माण झाले याची कार्यकारणसंगति लावून दाखवावी हेंच मला अधिक पसंत
आहे, असें अनोंल्ड रूजला सर्पेवर १८४३ मध्ये लिहिलेल्या एका पत्रांत
त्यानें म्हटलें आहे; १८४३ च्या हिवाळ्यांत हेगेलच्या ' फिलॉसफी ऑफ
लॉ ' या ग्रंथावरील टीकात्मक पुस्तकाची प्रस्तावना त्यानें लिहिली.
आपली मते स्पष्टपणानें व धीटपणानें या प्रस्तावनेंत मार्क्यनें मांडली असून
त्याची ही प्रस्तावना म्हणजे एक अत्युत्कृष्ट निबंधच ठरला. मार्क्यने
यावेळीं चालविलेल्या अभ्यासाचेंच हें एक फळ होतें. जर्मन राज्यक्रांती-
संबंधाचे आपले विचार मार्क्सने या निबंधांत प्रदर्शित केले आहेत. समाजा-
तील कोणता वर्ग ही क्रांति घडवून आणील व जर्मनीला स्वतंत्र करील
हेंही त्यांत त्यानें दाखविले आहे. समाजांतील जो वर्ग आज दात्याच्या
मुखलेत बद्ध झाला आहे व भांडवलशाही पद्धतीमुळें ज्या वर्गाची
उजत्ति व वाढ झाली आहे तो रोजीवर रहाणारा मजूरवर्गच ही क्रांति
घडवून आणील, असें आपलें मत मार्क्सने या निबंधांत व्यक्त केलें आहे.
आजची रचना अजीवात मोडून हा वर्ग एका नवीनच तत्त्वावर समाज-
रचना करील असेही मार्क्सने या लेखांत म्हटलें आहे. उद्योगधंद्यांची
जशी वाढ होते तशीच मजूरवर्गाचीही वाढ होते. या समाजाचें दारिव
नैसर्गिक कारणामुळे वाढत नसतें, तर भांडबलदारवर्गच कृत्रिम उपायांनी
त्यांच्यातील दारिद्य वाढवीत असतो. आणि शेवटीं दारिद्य व दास यांतून
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- -र-नच क्रातीचा उदय होत असतो, '' असे निर्वाणीचे विचार त्यानें या निब-
घात प्रदर्शित केले आहेत.

मार्क्स या वेळीं पॅरिसमध्ये होता. आपल्या तरुण पत्नीसह तो येथें
रहावयास आला होता. अर्नोच्च रूज याने सुरू केलेल्या ' बको जर्मन
इयर बुक ' या नियतकालिकाचें सपादकत्व याच वेळीं त्यानें स्वीकारलें.
१८४३ च्या सप्टेंबरमध्ये त्यानें अर्नोल्ड रूज यांना एक पत्र पाठविलें.
वरील नियतकालिकाचे धोरण कशा प्रकारचे असावें याचा विचार मार्क्सने
था पत्रांत केला आहे. चालू राजकीय व सामाजिक संस्थांतील दावे निर्भय-
पणे लोकांपुढे मांडावे, राजकीय व सामाजिक चळवळींच्या बाबतींत शिर-
लेल्या अंधश्रद्धेचें समूळ उच्चाटण करावे व आपल्या सर्व हालचाली बुद्धि-
प्रधान असाव्या अशाच आशयाचे क्रांतिकारक विचार त्यानें या पत्रातही
प्रदर्शित केले आहेत. १८४४ च्या वसंत ऋतूत क्रॅको जर्मन इयर बुकाचा
पहिला व शेवटचा अंक प्रसिद्ध झाली. ' कायदेशास्त्राचें तात्त्विक स्वरूप '
या हेगेलच्या पुस्तकावरील टीका व ' ज्मू प्रश्न ' या बोरच्या पुस्तकावरील
अभिप्राय असे मार्क्सचे दोन लेख या अंकांत होते. याशिवाय अर्थशास्त्रां-
तील मूलतत्त्वे या विषयावरील फ्रेडरिक एंजल्स याचाही लेख या अंकांत
होता. मार्क्सची बुद्धिमत्ता अलौकिक होती. तात्त्विक सिद्धांताची प्रस्थापना
करण्यांत त्याचा हातखंडा होता. पण रोजच्या व्यवहारांत मात्र त्याचें
असावें तितके लक्ष नव्हतें. सबंध आयुष्यांत नियमित स्वरूपांत कधीं त्याला पैसे
मिळाले नाहींत, यामुळे आपल्या आयुष्यांत जी अनेक कार्ये त्यानें कर-
ण्याचें ठरविलें होतें तीं त्याला सुलभ रीतीनें करतां आली नाहींत. असल्या
अनिश्चित परिस्थितींत एलनक्सची त्याला फार मदत झाली. तसेंच बौद्धिक
डष्टीनेही एजक्सने मार्कला बरीच मदत केली. अनेक विषयांवर मार्क्स व
एंजल्स यांचे जोराचे वाद चालत. यामुळे शंकाकुशंकांचें निरसन होऊन
उभयतांच्या विचारांचें दृढीकरण होत असे. एंजल्स प्रथम आत्मवादी
( कल्पनावादी) होता. सत्ययुगाची प्रस्थापना कराय्याची कल्पना एजत्सला
आनंददायक वाटत असे. मानवी अंत :करणातील सख्यावनावर विश्वास
ठेवावा व त्या पायावरच समाजधाक्योच्चा प्रयत्न करावा वा कल्पनेने एंज-
लाला वेड लावले होतें. युरोपांत औद्योगिक क्रांति झाला. या क्रांतीमुळें
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?????? -५-. --०-बहुजनसमाजाच्या सुखासमाधानांत भर पडली नाहीं. उलट त्याच्यावर
अनेक प्रकारचे जुलूम होऊं लागले. त्यांच्या श्रमांचा फायदा पुंजीवाले
घेऊं लागले. अत्यंत मोठ्या प्रमाणावर त्यांचें रक्तशोषण करण्यांत येऊ
लागले. कामकऱ्यांची संख्या झपाठ्यानें वाटूं लागली. त्याबरोबर त्यांचीं
दुखेही वाटूं लागली. अशा शोकजनक परिस्थितींत युरोपमध्यें गरीबांचे
अनेक कैवारी पुढें आले. मजुरांवर होत असलेले अमानुष अन्याय त्यांनीं
जनतेसमोर मांडले. कामकरी वर्गावर होत असलेले अन्याय दूर कसे करावयाचे
याचा त्यांनीं अत्यंत सूक्ष्म रीतीनें अभ्यास केला. रोजच्या रोज कामगार
वर्गावर जे जुलूम चाल होते त्यांचा प्रतिकार करण्याकरिता कामगार
वर्गाची संघटणा करण्यांत आली पाहिजे ही गोष्ट त्याला मान्य होतीच,
पण कामगारसमाजाचें आत्यंतिक कल्याण करावयाचें असल्यास सत्य,
प्रेम, सहकार्य, अपरिग्रह या आत्मिक तत्त्वांच्या बलावर श्रद्धा ठेवणारी
अनेक समाजमंडळें स्थापन करावी, या मंडळातील घटकानी परस्परप्रेमानें व
सहकार्यांनं आपलें जीवन व्यतीत करावे, अशीच या काल्पनिक समाज -
सत्तावादी पुढाऱ्यांची भावना होती. या पुढाऱ्यांपैकीं रॉबर्ट ओवेन याने
तर ही कल्पना प्रत्यक्ष अंमलांत आणण्याचा प्रयत्नही केला.

रॉवर्ट ओवेन हा न्यू लानार्क ( स्कॉटलंड) येथील एका कापडाच्या
गिरणीचा डायरेक्टर होता. आपल्या गिरणीतील २५०० मजूरांची त्यानें
एक स्वतंत्र वसाहतच निर्माण केली. या वसाहतींत कामगारांच्या सर्व
प्रकारच्या सुखसोयीची व्यवस्था करण्यांत आली होती. या वसाहतींतून
मद्यपानासारख्या असनाची पूर्ण हकालपट्टी करण्यात आली होती काम -
गारवर्गाईग तो आपलेपणाने वागे. यामुळे कामगारांनाही ही गिरणी आप -
लीच आहे असें वाटूं लागलें होतें. वसाहतीतील सर्वच लोक परस्परांशीं
प्रेमाने वागत असल्यामुळें कामगारांची गुन्हा करण्याची प्रवृत्तीही नष्ट झाली
होती. ज्या ठिकाणी गुन्हाच होत नाहीं व जेथील लोक परस्परांची सोय
पहाण्यास तत्पर असतात त्या ठिकाणी पोलिसांची किंवा मॅजिस्टेकटाची
जरूरी तरी कोठून भासणार? आपल्या या लहानशा वसाहतींत नांदत
असलेली शांति व प्रेम पाहून ओवेनच्या चित्ताला अत्यंत समाधान वाटत
असे. पण या आदर्श स्थितीच्या मुळाशी आपलें आत्मवादित्व व आपली
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दयाशील वृत्तीच आहे याची जाणीव त्याच्या हृदयाला बचत होती. गिर-
णींतील कामगार मोठ्या उत्साहाने काम करीत 'होते. धंद्याच्या दृष्टीने लाग-
णारें शिक्षण त्यांना देण्याची व्यवस्था झाल्यामुळें कामगारांची कर्तृत्वशक्ति

वाढलेली होती. कामगारांच्या मुलांनाही योग्य तें शिक्षण देण्यांत येत असे.
त्यामुळें कर्तृत्ववान, प्रामाणिक व चिकाटीने काम करणाऱ्या कामगारांची
गिरणीला कधीचं उणीव भासली नाहीं. सर्व प्रकारच्या नवीन यंत्रांची
योजना व तीं यंत्रे चालविणारा कर्तृत्ववाद कामगारसमाज या दोन्हींची
उत्तम प्रकारची जोड ओवेनच्या जू लानार्क येथील गिरणींत झाली होती.
औद्योगिक. क्रांतीनंतर मालाची पैदास पूर्वीपेक्षा कितीतरी पटीनें वाढली
होती. पन्नास वर्षांपूर्वी ६, ००, ००० मजूर एका दिवसांत जेवढ्या मालाची
उत्पत्ति करीत त्यापेक्षांही अधिक मालाचे उत्पादन ओवेनच्या कारखान्यां-
तील २५०० मजूर करीत असत. अर्थात् ६, ००, ००० मजूरांना वेतन
देण्याकरितां जेवढा पैसा खर्ची पडे त्यापेक्षा २५०० मजूरांना वेतन देण्या-
करितां कितीतरी पटीनें कमी पैसा लागू लागला. यामुळे या कारखान्या-
करितां जें भांडवल उभारण्यांत आलें त्यावर शेकडा ५ डिव्हिडंड देण्यांत
आलें. याशिवाय ४५, ००, ००० रु. निवळ नफा झाला तो निराळाच.
आपल्या कल्पनेप्रमाणें या सर्व संपत्तीचा उपयोग कामगार वर्गाकरितांच
करून घेण्यांत येईल असें ओवेनला वाटलें, पण तें शक्य झालें नाहीं.
ओवेन हा हुशार आकडेशास्त्रज्ञ होता. आयर्लडमधील कामगारवर्गाची
दुःखे व गाऱ्हाणीं दूर करण्याकरितां तू लानार्कच्या नमुन्यावर तेथील
कामगारांच्या लहान लहान वसाहती कशा निर्माण कराव्या याची एक
विस्तुत योजना त्यानें आखली होती. आपल्या स्वतःच्या खर्चाने त्यानें
अमेरिकेतही अशाच प्रकारच्या नमुनेदार कम्युनिस्ट आदर्श वसाहती प्रस्था-
पित केल्या. ओवेनच्या कार्याचा व्याप अधिकाधिक वाहू लागला पण या
कामाकरिता लागणारा पैसा मात्र त्याला पुढें मिळेनासा झाला. रॉबर्ट
ओवेन हा एक अत्यंत उदार, दयाशील व प्रेमळ अंतःकरणाचा गृहस्थ
आहे अशा समजुतीने पुंजीवाल्या समाजांतील त्याचे दोस्त व इतर लोकही
त्याला सढळ हाताने मदत करीत असत. पण ओवेन हा समाजसत्तावादी
बनला आहे, समाजसत्तावादाच्या तत्त्वानुसार हल्लींच्या समाजरचनेत क्रांति
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घडवून आणण्याचा त्याचा विचार आहे व याच दृष्टीने ठिकठिकाणी
अनेक वसाहतीही तो निर्माण करीत आहे, असें आढळताच धनिक लोकांच्या
मर्जीतून तो उतरला. ओवेनच्या कार्याबद्दल त्यांना पूर्वी जी सहानुसूति
वाटत होती ती नष्ट झाली. अर्थात् पूर्वीप्रमाणें त्याला पैशाची मदतही
होईनाशी झाली. प्रस्थापित करण्यांत आलेल्या वसाहतींचा खर्च चालविणे
त्याला अशक्य होऊं लागलें. सामाजिक सुधारणेच्या बाबतींत खासगी माल-
मत्ता, धर्म व विवाहाची चालू पद्धति या तीन मोठ्या अडचणी आहेत
असें ओवेनला आढळून आलें. समाजांतील या दोषांविरुद्ध हले चढविल्यास
अपिल्याला हद्दपारीची शिक्षा भोगावी लागेल, धनिक वर्गातील व अधि-
कारीवर्गातील आपले दोस्त आपल्यावर बहिष्कार घालतील या गोष्टींची
ओवेनला पूर्ण जाणीव होती. ही आपत्ति डोळ्यांपुढें उघड उघड दिसत
असताही ओवेन आपल्या कर्तव्यापासून चत झाला नाहीं. पण एवढे मात्र
खरें कीं, त्याला या आदर्श वसाहती स्थापण्याचा व त्या चालविण्याचा नाद
कायमचा सोडून द्यावा लागला. समाजांतील त्याचा दर्जा नष्ट झाला आणि
या वसाहतींच्या पायी त्याची खासगी मालमत्ताही नष्ट झाली. रॉबर्ट ओवेन-
प्रमाणें फान्समध्यें तोफ, बेट, सेन्ट सायमन, फोरियर, ब्लॅक, प्राउघन
वगैर आदर्श साम्यवादाचा पुरस्कार करणारे अनेक कामगार पुढारी उद-
यास आले. कट टॉलस्टॉय हाही असाच एक आत्मवादी होता. टॉल-
स्टॉयने कल्पिलेल्या आदर्श समाजांची प्रत्यक्ष अंमलबजावणी खुद्द त्याच्या-

कडून झाली नाहीं. त्याच्या कांहीं शिष्यांनी टॉलस्टॉय फार्म नांवाच्या
मंडळ्या स्थापन केल्या. केवळ मनुष्याच्या सद्धावनेवर श्रद्धा ठेवून केलेले
हे प्रयत्न यशस्वी झाले नाहींत. अपरिग्रहाचें - खासगी मालमत्ता न राख-
ण्याचें- खडतर व्रत या मंडळांच्या सभासदांकडून पाळले गेलें नाहीं व
मंडळांत परस्परमिद्वेष व कलह वाढला आणि तीं मोडून गेली केड्रिक एंजल्स
हाही प्रथम असाच भावनाप्रधान होता. आदर्श साम्यवादावर त्याचा
विश्वास होता. पण कार्ल मर्क्यिशा त्याची दोस्ती जसजशी वाटूं लागली
तसतसा तो जास्त जास्त चिकित्सक बरं लागला. '' अर्थशास्त्रावर टीका ''
या नावाचे एक पुलक एजस्तनें लिहि होतें. एंजत्सचें वय यावेळीं
२३ वर्षांचे होतें. त्याच्या वयाच्या मानानें त्याचें हें कृत्य कौतुकाई होतें.



विचारक्रांति २५
- - -----परंतु ओवेन, फोरिअर व प्राउधन या कल्पनावादी लेखकांच्या विचारांचेंच

अनुकरण एजक्सने आपल्या या पुस्तकांत केलें होतें. ओवेननें चालविलेल्या
'' स्कू मॉरल वर्ल्ड '' या मासिकांत एजक्सचे कांहीं लेख प्रसिद्ध झाले.
-यांतही एजक्तचे भावनाप्रधान हृदय अधिकच प्रगट झालें. समाजांतील
दोघांचे विवरण करतांना व त्यांचें निरसन कसें करावयाचें याचा विचार
करतांना मानवी स्वभावांतील दया, प्रेम, न्याय वगैरे भावनांनाच त्यानें
प्राधान्य दिलें होतें. या दोषाचे मूळ कशात आहे याचा त्यानें विचार
केला नव्हता. समाजांत चालू असले हे झगडे देखील समाजाच्या प्रग-
लोच्या दृष्टीने आवश्यक आहेत ही गोष्ट एंजल्सच्या लक्षांत आली नव्हती.
कार्ल मार्क्सचे ह्याच्या अगदीं उलट होतें. त्यानें विरोधविकासवादाची
.कसोटी लावून जगांत अस्तित्वांत असलेल्या अनेक प्रकारच्या संस्कृतींतील
कार्यकारणभाव शोधून काढले होते. विश्व अस्थिर आहे तेव्हां त्यांतील
सर्वच वस्तु अस्थिर आहेत. सर्व धार्मिक, सामाजिक व नैतिक कल्पनाही
अस्थिर आहेत. अशा परिस्थितींत मानवी समाजाचा जीवनकलह कोणत्या
तत्त्वावर चालू आहे व कोणत्या परस्परविरुद्ध तत्त्वांच्या झगड्यामुळें मानवी
स्वभावाची प्रगति होत आहे याचा विचार केला पाहिजे, या प्रगतीच्या
आड कोणत्या व्यावहारिक अडचणी आल्या व त्या कशा दूर करण्यांत
आल्या यांचें सूक्ष्म अवलोकन आपण केलें पाहिजे, समाजहिताच्या किंवा
समाजोद्धाराच्या कितीही उब कल्पना डोक्यांत आल्या तरी त्या प्रत्यक्ष

अंमलांत येण्यास मनुष्याच्या हृदयातील अव्यक्त भावनांवर विश्वास ठेवून
भागावयाचें नाहीं, तर त्याकरिता प्रत्यक्ष व्यावहारिक मार्गच शोधून काढले
पाहिजेत, असा कार्ल मार्क्सचा सिद्धांत होता. मार्क्सच्या या विचारांची
छाप एंजल्सच्या मनावरही पडली. एजत्सला त्यानें व्यावहारिक जगांत
आणून सोडले. मार्क्स स्वतः विरोधविकासवादी होता. एजत्सलाही त्यानें
आपणासारखेंच बनविले. -तबद्द इrरु -९
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' क्रॅको जर्मन इयर बुक ' मध्ये लेख .लिहीत असतांना अर्थशास्त्राच्या

अभ्यासाची आवश्यकता मार्क्यला अत्यंत तीव्रतेने भासू लागली होती. हें
नियतकालिक बंद झाल्यावरोबर या विषयाचा अभ्यास मार्क्यने अधिक
कसोशीने केला. समाजवाद व इतिहास या विषयाचा अभ्यास तर त्यानें चालूच
ठेवला होता. एका विशिष्ट दृष्टीने मार्क्स या विषयांचा अभ्यास करीत होता.
भौतिक व आर्थिक दृष्ट्या विचार करून मानवी समाजाच्या इतिहासाची
प्रगति कोणत्या दिशेनें झाली, हें तो ठरवीत असे. मार्कलाही दृष्टि लाभल्या-
मुळें आतापर्यत त्याच्या ठिकाणी दिसून येणारी संशयी व अनिश्चित वृत्ति
नष्ट झाली होती. तो छिन्नसंशय झाला होता. मार्क्सने याच सुमारास
(इ.स. १८४४) 'पवित्र कुटुंबच्या नावाचे एक पुस्तक लिहिल्या बावतींत एज-
क्सनेही त्याला थोडी मदत केली होती. या पुस्तकांत मार्क्यने आपल्या
ऐतिहासिक सिद्धांतांचा उहापोह केलेला आहे. समाजवाद व अर्थशास्त्र

या विषयांचा अभ्यास करून ज्या निश्चित निर्णयाला तो येऊन चला
होता त्याचेही विवेचन त्यानें या पुस्तकांत केलें आहे. तत्त्वज्ञान, समाज-
वाद, इतिहास या सर्व विषयांतील अनेक अनीर्णित प्रश्नांचा विचार करून
मार्क्यने आपलें ठाम मत या पुस्तकांत प्रस्थापित केलें आहे. इंग्लंड व
फान्समध्यें प्रचलित असलेल्या नास्तिकवादांचें सोपपत्तिक विवेचन करून
इंग्लिश व फेंच नास्तिकवादांत कशा प्रकारची मतभिन्नता आहे हें
मार्क्सने या पुस्तकांत थोडक्यांत पण स्पष्ट रीतीनें दाखविले आहे. ऐतिहा-
सिक भौतिकवादाचा मूळ संस्थापक म्हणून मार्क्सची प्रसिद्धि आहे.
पवित्र कुटुंबांत ' मार्क्सच्या या सुप्रसिद्ध वादाचा उगम झालेला आढळतो.

पुंजीवाले व मजदूर यांच्यांतील वर्गकलहांतच आजपर्यंतच्या सामाजिक
क्रांत्यांचीं बीजे कशी साठविली आहेत, हें दाखविण्याचा प्रयत्न मार्क्सने या
पुस्तकांत केला आहे. समाजाच्या अनेक स्थित्यंतरांचा विचार करतांना ऐति-
हासिक भौतिकवादाची चिकित्सक दृष्टि ठेवावी, आजपर्यंत चालत आलेली
कायम ठशाची आध्यात्मिक श्रद्धाळू दृष्टि ठेवू नये, या कष्टाचं महत्त्व
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हेगेलच्या तरुण शिष्यमंडळाला पटवून द्यावे, हा देखील हें पुस्तक लिहिण्यांत -

मार्क्सचा हेतु होता. आपला जुना मित्र व पंतोजी ब्रुनो बोर याच्या जुन्या
पुराण्या मतांचा चांगला समाचार मार्क्यने या पुस्तकांत घेतला आहे.
मानवी समाजाच्या इतिहासांत ज्या क्रांत्या झालेल्या आढळून येतात
त्याच्याशी विज्ञान व औद्योगिक प्रगति यांचा काहीएक संबंध नाहीं.
मानवी समाजाच्या अंत:करणातील विचारक्रांति त्याच्या बाह्य क्रांतीला
कारणीभूत होत असते हें खोचे म्हणणें मार्क्यने सप्रमाण खोडून काढलें
आहे. समाजांत क्रांति घडून येत असतांना त्या काळांत कोणकोणते उद्योग-
धंदे प्रचलित होते व जीवननिर्वाहाचीं कोणकोणती निकटवर्ती साधने
उपयोगांत आगाली जात होतीं, याचा विचार केल्याशिवाय सामाजिक
क्रांतीच्या मूळ कारणांचा शोध लागावयाचा नाहीं असें मार्क्सचे म्हणणें होतें.
ज्ञानेंद्रिर्ये व विचार, देह व आत्मा यांचा परस्पर कांहींच संबंध नाहीं. जग
बुडाले तरी मी स्वतंत्रच आहें, जगाचे मी कांहीं लागत नाहीं हें वूनोचे म्हणणें तर
मार्कला मुळींच मान्य नव्हतें. तसेंच विज्ञान व औद्योगिक प्रगति यांचाही
इतिहासाशी कांहींच संबंध नाहीं, असें बूनो बोर आपल्या लेखांत प्रतिपादन
करीत असे. बूनोचें अशा प्रकारचे देती व विचित्र मत असल्यामुळ ऐति-
हासिक क्रांतीच्या मूळ कारणांचा शोध त्याला लागला नाहीं. पृथ्वीवरील
भौतिक उत्पादन -साधनांतूनच इतिहासाचा उगम होतो, ही साधी गोष्ट न
समजल्यामुळें ऐतिहासिक क्रांतीचे कारण ब्रूनो वगैरे तत्त्वज्ञान्यांना इहलोकांत
सापडले नाहीं. तर या सर्व क्रांतीच्या मुळाशी काहीतरी अदृश्य दैवी
कारणें असली पाहिजेत अशी कल्पना करून तेवड्यावर त्यांनीं श्रद्धाळुपणानें
आपलें समाधान करून घेतलें आहे. जगांत आजपर्यंत अनेक मोठमोठ्या
क्रांतिकारक चळवळी घडून आल्या पण शेवटीं त्या अपयशीच ठरल्या.
याचे कारण बहुजनसमाजाच्या तात्कालिक हितसंबंधांचें रक्षण करण्या-
करितां त्या सुरू झाल्या होत्या व बहुजनसमाजाच्या संमतीने त्या चालल्या
होत्या, असें बनो म्हणत असे. बूनो हा पक्का कल्पनावादी होता. तो अत्यंत
भावनाप्रधान होता. जगांतील प्रत्येक घडामोडीच्या मागें प्रत्यक्ष व्यावहा-
रिक परिस्थिति नसून एकादी बलशाली कद्यनामय भावना आहे, असें तो '
मानीत असे.
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मार्क्सचा सिद्धांत यल्या अगदीं उलट होता. '' सर्व ऐतिहासिक घडा-
मोडी बहुजनसमाजाच्या हितरक्षणाकरितां झालेल्या आहेत. स्वातंत्र्य,

समता इ. कल्पना जनतेंत उत्साह उत्पन्न करूं शकतील पण बहुजनसमा-
!जाचे हित साधावयाचे हा हेतु चळवळीच्या मुळाशी नसेल तर या चळव-
ळीचे पाऊल कधींही पुढें पडावयाचें नाहीं. केंच राज्यक्रांतीचा हाच अनु-
भव आला. या क्रांतीच्या मुळाशी असलेल्या कल्पनामय भावनांनी मध्यम
वर्गाला उत्साहित केलें पण या चळवळीमुळें बहुजनसमाजाचे प्रत्यक्ष

-हितरक्षण होत नाहीं, असें जेव्हां आढळून आलें तेव्हां ती चळवळ बहु-
जनसमाजाच्या मर्जीतून उतरली. व ती शेवटीं अपयशी ठरली. '' केवळ
फ्रेंच राज्यक्रांतीचेंच नव्हे तर जगांतील अनेक घडामोडींची उदाहरणे घेऊन
मार्क्यने आपलें हें म्हणणें सिद्ध करून दाखविले आहे. आगर ( १८४४)
मध्ये मार्क्सने ' पॅरिस व्हार्वर्ट ' या नियतकालिकांत ' मार्जिनलू नोट्रसू '
नांवाचा एक विस्तुत निबंध लिहिला. जर्मन तत्त्वज्ञानी अनील्ड ल्ल याच्या
मताचे खंडण या निबंधांत मार्क्यनें केलें आहे. जर्मनीतील ध्येयवादी
मध्यमवर्गाच्या लोकांपेक्षा कामकरी बहुजनसमाजच कसा कर्तृत्ववान्

तो, हें मार्क्सने यांत सप्रमाण दाखविले आहे.
पॅरिसमध्ये असलेल्या जर्मन कामकरीवर्गाची संघटना करण्याचें काम

मार्क्सने याच वेळीं सुरू केलें होतें. कल्पनावादी अराजकांच्या व समाज-
वाद्यांच्या जाळ्यांत हे लोक यावेळीं सापडले होते. या लोकांना व्यवहार-
वादी बनवून संघटनाशक्तीच्या साहाय्यानें आपल्यावर रोजच्या रोज चालू
असलेले अन्याय व जुलूम कसे नाहींसे करावयाचे ही गोष्ट त्यांना शिकवा-
वयाची होती. मार्कला या कामांत थोडेबहुत यशही मिळाले होतें.
जर्मन कामकरीवर्गाची संघटना करण्याचें व त्यांना आपली मते पटवून
देण्याचे काम करीत असतांना मार्क्यला त्यावेळचे कामकरीवर्गाचे पुढारी
व तत्त्वज्ञानी हीन व प्राउधन यांच्याशी दोन हात खेळावे लागले. एक
कल्पनावाद या दृष्टीने हीननें साम्यवादाचा विचार केला आहे. साम्यवाद
हा एक कल्पनावाद आहे, असें हीनचे म्हणणें होतें. पण त्याची कल्पना
भावला अर्थातच पसंत पडली नाही. प्राउधनच्या बाबतींत मात्र मार्क्सची
न्येडी निराशा झाली. ' मालमत्ता म्हणजे काय ' या पुस्तकांत प्राउधननें
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- क. -र०रून ऽडी५७--. ५.-०- -०-४ ????? ?? ५.-०हेगेलच्या विरोधविकासवादाचा थोडासा अवलंब केलेला मार्कला आड-

ला. हें पाहून प्राउधनला आपली मते पटवून द्यावी व हेगेलच्या तरुण-
शिष्यमंडळांत त्याला सामील करून घ्यावे, असा त्यानें प्रयत्न केला. पण
या बाबतींत त्याची निराशा झाली.

अशा रीतीनें मार्क्सचा जीवनक्रम चालू असतांना मार्क्सला व ' पॅरिस.
व्हार्वर्ट ' मध्ये लेख लिहिणाऱ्या जर्मन लेखकांना १८४५ च्या जानेवारीमध्यें
कान्सृमधून हद्दपार करण्यांत आलें. प्रशियन सरकारच्या सूचनेवरूनच
अथातू फ्रेंच सरकारने हें कृत्य केलें होतें. मार्क्स पॅरिस सोडले व आपल्या
बाडबिछाडासह तो ब्रुसेक्त येथें येऊन राहिला. १८४८ च्या फेब्रुवारीत
सर्व युरोपांत क्रांतीचा प्रयत्न झाला. तोपर्यंत मार्क्य जुसेक्ट येथेंच येऊन
जाऊन होता. या दिवसांत मार्क्सने आपला अर्थशास्त्राचा अभ्यास तसाच
चालू ठेवला होता. एजल्टने आपला अर्थशास्त्रावरीला सर्व ग्रंथसंग्रह
मार्क्सच्या स्वाधीन केला होता. या अभ्यासाचे फल म्हणजे मार्क्सने प्राउ-
धनच्या मताचे खंडण करण्याकरितां लिहिलेला ' तत्त्वज्ञानाचें दारिज ' हा
ग्रंथ होय. मार्क्यनें हा ग्रंथ १८४७ सालीं प्रसिद्ध केला.

' दारिजाचे तत्त्वज्ञान ' या प्राउधनच्या पुस्तकांतील मतांचे खंडण:
करण्याकरितां कार्ल मार्क्सने हा ग्रंथ लिहिला. प्राउधनच्या मताचे खंडण
मार्क्स या ग्रंथांत केलें आहेच पण याशिवाय सर्व कल्पनावादी समाज-
वाद्यांचा खूप समाचार त्यानें यांत घेतला आहे. इतक्या वर्षाच्या अर्थ-
शास्त्राच्या व समाजशास्त्राच्या अभ्यासानंतर आपण कोणत्या निर्णयाला
येऊन पोचलो आहोत हें मार्क्यनें या पुस्तकांत स्पष्टपणे ग्रथित केलें आहे.

प्राउधननें 'दारिजाचे तत्त्वज्ञान ' हा ग्रंथ लिहिला. त्यांतील मुख्य हेतु हा
होता कीं, जर्मन तत्त्वज्ञान्यांचीं मते इंग्लिश व फेंच तत्त्वज्ञानी व अर्थ-
शास्त्रज्ञ यांच्या मताशी कशी जुळती आहेत हें दाखवावे. आपल्या पुस्त-
कांत हा हेतु बराच साधला आहे, असें प्राउधनला वाटलें म्हणून मार्क्सला
मुद्दाम एक पत्र लिहून त्यानें आपलें पुस्तक वाचावे व त्यावर आपलें स्पष्ट

मत प्रदर्शित करावे व वाटल्यास कडक टीका देखील करावी, अशी त्यानें -

त्यास विनंति केली. प्राउधनचीं मतें मार्कला मुळींच पसंत पडली नाहींत,
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-व तीं खोडून काढण्याकरितां त्यानें ' तत्त्वज्ञानाचे दारि ' नावाचे एक
स्वतंत्र - पुस्तकच लिहिले. जर्मन तत्त्वज्ञान्यांची आपण महीत
गाडली, इंग्लिश व फेंच अर्थशास्त्रज्ञांच्या पंक्तीला आपण त्यांना अहल
बसविले हें पाहून मार्कला बरें वाटेल व त्याचा आपल्याशी स्नेह जमेल,
अशी प्राउधनची कल्पना होती. पण परिणाम अगदीं उलट झाला. प्राउ-
धन व मार्क्स याची मते जुळली नाहींत व त्यांचा स्नेह तर कधींच जमला
नाहीं. केवळ आधिभौतिक, तार्किक व क्रांतिकारी तत्त्वावर मार्क्सीनं समाज-
सत्तावादाची उभारणी केली होती. प्राउधनचें मत याच्या अगदीं उलट
होतें. समाजांतील आर्थिक कलह परस्परसहकार्यानें मिटवून शाततायुक्त
मार्गानं राजसत्तेचें निर्मूलन करावे, समाज पूर्ण स्वावलंबी व्हावा, समाजांत
शांति व व्यवस्था राखण्याकरितां राज्यसत्तेची त्याला मुळींच गरज लागू
नये व सर्वत्र शासनाभाव व्हावा, असें प्राउधनचें म्हणणें होतें. आपल्या
मताची प्रस्थापना करण्याकरितां समाजसत्तावाद्यांच्या निरनिराळ्या पंथांवर
व त्यांच्या पुढाऱ्यांवर पूर्वग्रहदूषित होऊन त्यानें सडकून टीका केली
होती. मार्क्सला अर्थातूच ही गोष्ट आवडली नाहीं. त्यानें अत्यंत तर्कशुद्ध-
पद्धतीने प्राउधनचीं सर्व विधाने व सर्व मते सप्रमाण खोडून काढली.
आणि त्याच वेळीं समाजांतील आर्थिक व ऐतिहासिक घडामोडींच्या
मुळाशी कोणती कारणें असतात व अशा घडामोडी होणें कसें आवश्यक
-असते हें त्यानें दाखवून दिलें.

प्राउधनवर मार्क्सने टीकांचा कितीही भडिमार केला व त्याच्या
मताचे सपशेल खंडण केलें असलें तरी प्राउधन हा एक सच्चा व प्रामा-
णिक कार्यकर्ता होता. भांडवलशाहीच्या मगरमिठीतून कामकरीवर्गाची
पूर्ण सुटका झाल्याशिवाय व भांडवलवाल्यांच्या हातीं असलेली राज्यसत्ता
पूर्ण नष्ट झाल्याशिवाय बहुजनसमाजाचे हित होणार नाहीं, ही गोष्ट तो
जाणून होता. तसेंच केवळ ध्येयवाद हृदयाशी बाळगून किंवा मानवी
समाजावर श्रद्धा ठेवून. हें कार्य सिद्धीस जाणार नाहीं, याचीही त्याला
जाणीव होती. पुराणमतवादी अर्थशास्त्रज्ञानी जें अर्थशास्त्र प्रचारांत आपलें
होते त्याच्यावरही तो मार्क्सप्रमाणें सडकून टीका करीत असे. कल्पना-



वादावरच विसंबून राहण्याइतका तो भावनाप्रधानही नव्हता'. त्याच्या
ठिकाणी एकच उणीव होती व ती म्हणजे ज्या शास्त्रीय वादांत तो पडला
होता त्या शास्त्रासंबंधींचें योग्य तें शान त्याला झालेलें नव्हतें व या कामा-
करितां जशा प्रकारची ऐतिहासिक चिकित्सक दृष्टि लागते तीही त्याला प्रास
झालेली नव्हती. एकाच वेळीं एका बाजूला अफाट संपत्ति वाढत आहे व
दुसऱ्या बाजूला भयंकर दारिद्र्य पसरत आहे, हा डोळ्यादेखत घडत अस-
-लेला विरोध पाहून त्याचें चित्त होरपळून जात असे. उपयुक्तता - मूल्य,
विनिमय-मूल्य, श्रमविभागणी, स्पर्धा, मक्तेदारी, यांत्रिक शक्ति, मालमत्ता,
जमिनीवरील भाडे, व्याज, कर यांच्यामुळें समाजांतील हा झगडा कसा
वाढत आहे, हेंही तो पहात असे. '' कोणत्याही देशांतील मजूर दरसाल समजा
२० अन्न रुपये किंमतीचा माल निर्माण करतात. परंतु त्याच मजुरानी
आपल्या गरजा भागविण्याकरितां तो माल खरेदी केला तर त्यांना २५ अब्ज
रुपये द्यावे लागतात. कामकऱ्यांनीं निर्माण केलेल्या संपत्तीचा पांचवा हिस्सा
अशा रीतीनें लुबाडला जातो. केवढा हा भयंकर अन्याय!'' प्राउधनचा अशा
प्रकारचा एक विशिष्ट सिद्धांत होता. प्राउधन आपल्या पुलकांतून ३२न
स्मिथ, रिकार्डो वगैरे अर्थशास्त्रज्ञांच्या ग्रंथांतील उतारे देत असे. तेव्हां त्यानें
या विद्वानांचे ग्रंथ वाचले असले पाहिजेत यांत शंका नाहीं. पण वरील
सिद्धांत पाहिला म्हणजे मूल्याच्या बाबतीतील महत्त्वाचीं लख्येंदि( त्याला
माहीत नव्हती, असें म्हणावे लागतें. या अर्थशास्त्रशांची मते त्याला सम-
जलीं असतीं व न्यायाच्या दृष्टीने त्यांच्यावर टीका करण्यास तो प्रवृत्त झाला
असता, तर तोच सिद्धांन त्यानें पुढीलप्रमाणे मांडला असता. कोणत्याही
देशांतील मव्ह, समजा २० अब्ज रुपयांच्या किंमतीचा माल निर्माण कर-
तात. परंतु त्यांच्या कामाचा मोबदला म्हणून फक्त १० ते १२ अब्ज रुपये
किंमतीचा माल त्यांना मजुरीच्या रुपाने मिळतो. हें न्याय आहे काय? या
प्रश्नाचा विचार अशा रीतीनें केला असता तर वेतन, मूल्य, नफा, भांडवल
व त्यांच्यांतील विरोध यांचें मूल स्वरूप काय, हें त्याला समजले असतें. उत्या-
दनाच्या बाबतीत नाहीं तर फक्त विनिमयाच्या बाबतींतच फसवणुकीचा व.

चोरीचा व्यवहार चालूअसलेला प्राउधनला दिसतो. तो स्वतःला असें विचा-
रीत नाहीं कीं, जर कामकरी फक्त २० अब्ज रुपयांचाच माल - निर्माण कर-
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तात तर २५ अन्न रुपये तो खरेदी करण्याकरितां कां लागतात! या पांच
अस्तांची वाढ होण्यास कोण जबाबदार आहे? याप्रमाणे अनेक परस्परविरोधी
प्रश्रांचा विचार प्राउधननें केला आहे. उदाहरणार्थ कोणत्याही वस्तूचे विनि-
मय मूल्य हें ती वस्तु निर्माण करावयास लागणाऱ्या श्रमावरून ठरत असतें.
श्रम संपत्तीचें उत्पादन करतात. पण जसजशी संपत्ति वाढत जाते तसतसे
विनिमय-मूल्य कमी होते. संपत्तीची वाढ होण्यास श्रमविभाग हें एक
परिणामकारण साधन आहे. पण श्रमविभागणी जसजशी वाढत जाते तस-
तसें मजूराचे महत्त्व कमी होत जातें व यंत्रातील अनेक घटकांप्रमाणें

तोही एक घटकच बनून जातो. स्पर्धेमुळें मजूरांची संख्या वाढण्यास
मदत होते परंतु त्याचबरोबर चांगल्यावाईट मालांची सरमिसळ कर-
ण्यास व दुसऱ्या अनेक प्रकारच्या लटपटी करण्यास उत्तेजन मिळतें व पर-
स्परांमधील झगड्यांची प्रवृत्ति वाढते. करांचे प्रमाण संपत्तीच्या प्रमाणावर
ठरविण्यांत आलें पाहिजे पण व्यवहार त्याच्या अगदीं उलट होतो. जस-
जसे दाखिघाचे प्रमाण जास्त तसतसे कराचे प्रमाणही जास्त, असें प्रत्यक्ष

अनुभवास येतें. खासगी मालकीमुळे जमिनीची उत्यादनशक्ति वाढावयास
पाहिजे पण तसें होत नाहीं. जमिनीचे मालक शेतकऱ्यांकडून जमीन काहून
घेतात. शेतकऱ्याला जमिनीबद्दल आपलेपणा वाटेनासा होता व तिची
उत्यादनशक्ति वाढविण्यास त्यास उत्तेजन मिळत नाहीं. याप्रमाणें प्राउध-
ननें अर्थशास्त्रांतील अनेक विरोधात्मक स्थळे दाखविली आहेत. आणि या
विरोधामुळेंच दारिद्र्याची सारखी वाढ होत आहे, असें तो म्हणतो. या
परस्परविरोधांतूनच तिसरीच एक आर्थिक परिस्थिति निर्माण होईल. या
परिस्थितींत जें चांगले तें स्थिर राहील व जें वाईट व अनिष्ट असेल तें
नष्ट होईल आणि शेवटीं न्यायाची प्रस्थापना होईल, असा प्राउधनचा
सिद्धांत आहे. पुराणमतावर प्रस्थापित झालेला समाजवाद ही परिस्थिति
निर्माण करूं शकणार नाहीं. कारण समाजाची आर्थिक उभारणी बंधुभाव,
त्याग, प्रेम या तत्त्वावर झालेली नाहीं तर निसर्गाच्या निर्दय कायद्यांच्या
हिशेबाने ती उभारण्यांत आली आहे. प्रामाणिक व सत्त्वशील अंतःकर-
णाच्या समाजसत्तावाद्यांनीं या उच्च ध्येयाचा महिमा गाहिला आहे व
स्त्योंच्या हदवात देवी भावना उत्पन्न करण्याचा प्रयत्न केला आहे, पण



मतऱ्यस्थापन
०५- - -नत्याचा उपयोग झालेला नाही. जीझसू खाइस्टच्या आत्मबलिदानाचें उदा-

हरण लोकांच्या मनावर परिणाम करूं शकले नाहीं. असल्या बलिदानाची
आवश्यकताहीलोकांच्या मनाला पटलेली नाहीं. स्वार्थच शेवटीं बलवान्ठरला
आहे. निर्दय व कडक न्यायाचा व अपरिवर्तनीय आर्थिक कायद्यांचा
आश्रय केल्यानेच या स्वार्थाला विरोध करणें शक्य आहे. भूतदयामूलक व
नीतिमूलक उत्साहाने संस्कृतीचें पाऊल कधींच फारसे पुढें पडले नाहीं.
समाजांतील असंतोष नष्ट करून कायदा व सुव्यवस्था यांचें रक्षण
करण्यास वू समाजाची धारणा करण्यास जिनसांच्या किमतीतील
फेरफारामुळे येणारी आर्थिक अरिष्टेच कारणीभूत झाली आहेत. निसर्गाने
म्हणा किंवा ईश्वराने म्हणा मनुष्याच्या अंत :करणांत परस्परद्वेषच उत्पन्न

केला आहे. परस्परांवर प्रेम केल्याने सर्वाचेच हित होईल या तत्त्वावर

लोकांचा विश्वास राहिलेला नाहीं. ईश्वराचा हेतु प्रकट करणारे म्हणून जें
कांहीं शास्त्रीय संशोधन झालेलें आहे त्यामुळें मानवी समाजाची प्रगति
झालेली नाहीं, तर उलट ईश्वराचे हेतु. असे समाजविघातक कसे असतील,
अशी शंका मानवी अंत :करणांत उत्पन्न झाली आहे. कायद्याच्या साहन्याने
कामगारवर्गाची संघटना करून किंवा राज्यकारभारविषयक सुधारणा घडवून
आणून किंवा राज्यसत्ता काबीज करूनसुद्धां हा प्रश्न सुटावयाचा नाहीं, असें
प्राउधनचें मत आहे. मानवी समाजऔत न्यायाची प्रस्थापना करण्याचा
पुढील एकच उपाय प्राउधन सुचवितो व म् तो म्हणजे जो वर्ग निर्वाहाचीं
साधने प्रत्यक्ष निर्माण करतो त्याची स्वतंत्र संघटना करण्यांत यावी व या
वर्गातील लोकांनी जिन्नस निर्माण करण्यास जेवढे श्रम लागले असतील
तेवढ्याच मोबदल्यांत इतर जिनसा घ्याव्या. थोडक्यांत सांगावयाचें म्हणजे
व्यापारधंद्याची अशी व्यवस्था करण्यांत यावीकीं, ज्यामध्ये पुरवठा व मागणी
ही दोन्हीही समप्रमाणांत राहतील.

दारिद्याचें तत्त्वज्ञान - या पुस्तकांत प्राउधननें जे .धरील विचार
प्रकट केले आहेत त्यांना मार्क्स आपल्या ' तत्त्वज्ञ ानाचें दारि द्रध ' या
ग्रंथांत चोख उत्तर दिलें आहे. अर्थशास्त्रविषयक प्रश्न ांचा प्राउधननें जो
विस्तारपूर्वक विचार केला आहे त्याचा समाचार मार्क्सन या पुस्तकात
घेतला आहे व प्राउधनचें अर्थशास्त्रविषयक ज्ञान किती के१ तें व अर्धवट
का. ३
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होतें, हें सप्रमाण सिद्ध करून दाखविले आहे, उत्पादनाच्या एका विशिष्ट
परिस्थितीमध्यें यंत्राचा उपयोग करून 'मनुर्ष्ये सुताचे व तागाचे कापड
विणूं लागली, ही गोष्ट प्राउधनच्या लढ्यांत आली असली तरी उत्याद-
नाच्या सामाजिक परिस्थितीचा उलादकशक्तीशी निकट संबंध असतो, हें
प्राउधनला समजले दिसत नाहीं, असें मार्क्स म्हणतो. नवीन नवीन
उत्यादनशक्ति हातीं आल्याबरोबर उत्यादनपद्धतींतही बदल होतो, निर्वा-

हाचें साधन संपादन करण्याच्या पद्धतींत फरक होतो आणि यामुळे समा-
जाच्या राहणींतही फरक होतो. हातचकी किंवा पवनचक्की रूढ होती
त्यावेळीं लहान लहान प्रमाणावर कारमयाने चालविणारे कारागीर ज्यात
आहेत असा समाज निर्माण झाला, आणि बाष्यचकी चालूलागली त्यावेळीं
मोठमोठे कारखाने चालविणारे भांडवलवाले पुढें आले व समाजांत भांड-
वलशाही सुरू झाली. उत्यादनसाधनाच्या अनुरोधानें सामाजिक परिस्थि-
तीला निरनिराळे वळण देण्यास जे लोक कारणीभूत होतात तेच लोक अर्थ-
शास्त्रविषयक तत्त्वें व कल्पना निश्चित करीत असतात. म्हणूनच औद्योगिक
प्रगतीला कार्ल मार्क्यनें फार 'महत्त्व दिलें आहे. औद्योगिक प्रगतींत बल-
शाली क्रांतिकारक सामर्थ्य सांठविलेलें असतें. औद्योगिक प्रगति होत
असतांना श्रमशक्तीला जसजसे भिन्न स्वरूप प्रास होत असतें त्याप्रमाणें
समाजाच्या राखींत व परिस्थितींत क्रांति घडून येत असते. कोणता माल
निर्माण करण्यांत येतो यावरून नव्हे तर कोणत्या साधनाने माल निर्माण
करण्यांत येतो यावरून निरनिराळ्या वेळीं निरनिराळी समाजरचना कां
प्रचलित झाली याची उपपचि लावता येते. भिन्न भिन्न सामाजिक कल्पना
व प्रथा त्या त्या वेळच्या परिस्थितीने व उत्पादनाच्या प्रचलित साधनांनी
निर्माण केलेल्या असतात. हे सर्व बदल कसे घडतात हें समजून घ्यावयाचे
असल्यास ते घडून येण्यापूर्वीचा काल कशा प्रकारचा होता, त्याचप्रमाणें
त्यावेळच्या सामाजिक कल्पना व प्रथा कशा प्रकारच्या होत्या, याचे काळजी-
पूर्वक संशोधन करावयास पाहिजे.

समाजांत जे अनेक कलह चालू आहेत व समाजांतील निरनिराळ्या
वर्गाना ज्या हालअपेष्टा भोगाव्या लागत आहेत त्या सर्व नष्ट झाल्या
पाहिजेत आणि नीतिदृष्ट्या जें जें चांगले आहे त्यावरच समाजाची रचना



.करण्यांत आली पाहिजे, असें जे समाजवादी व समाजक्रांतिवादी प्रतिपा-

दन करीत असतात त्यांना मानवजातीच्या इतिहासाचें रहस्यच आकलन
-झालेलें नाहीं असें म्हणावे लागतें. हे सर्व लोक आध्यात्मिक व कल्पना-
मय दृष्टीने विचार करीत असतात. भूतकालांतील घडामोडी कशा घडून
आल्या, हें त्यांना समजत नाहीं व आजची समाजरचना अशी कां आहे,
याचेही त्यांना आकलन करतां येत नाहीं. यामुळे भूत व वर्तमान या
दोन्ही कालांसंबंधानें त्यांनीं प्रकट केलेले विचार व निश्चित केलेले
सिद्धांत चुकीचे असतात. ' तत्त्वज्ञानाचें दारिद्य ' या पुस्तकांत मार्क्सने
वरील विचार प्रदर्शित केले असून श्रमजीवी दलित मजूरवर्गानं आप-
च्यावर होत असले अन्याय नाहींसे करण्याकरिता कशा प्रकारचे संघटित
प्रयत्न केले पाहिजेत याचेही विवेचन मार्क्सने या पुस्तकांत केलें आहे.
मजूरसंघाचें ऐतिहासिक महत्त्व व आवश्यकता पटवून देण्याकरिता मार्क्सने
एक स्वतल प्रकरणच लिहिले आहे. सर्व कल्पनावादी व पुराणमतवादी
अर्थशास्त्रज्ञांनी मजूरसंघटनेच्या पुरस्कर्त्यांना कितीही सावधगिरीच्या सूचना
दिल्या किंवा मजूरसंघटनेचा प्रसार होणें हें समाजावरील भयप्रद संकट
आहे, असें कितीही प्रतिपादन केलें तरी भांडवलशाहीच्या जुलमांतून
मुक्त होण्याकरिता मजूरसंघांचे प्रयत्न चालूच आहेत. परस्परांचे हित-
संबंध सुरक्षित राहावे म्हणून समाजांतील- भिन्न भिन्न वर्गांत कलह उत्पन्न

होणें साहजिक आहे. आजच्या मजूरसमाजाची चळवळ म्हणजे समाजा-
तील एका अत्यंत मोठ्या वर्गानें आपले हितसंबंध रक्षण करण्याकरितां
चालविलेली चळवळच होय. जी उत्पादनसाधनें आज प्रचलित आहेत
त्यांमुळेच परस्परांना विरोध करणारे दोन वर्ग समाजांत निर्माण झालेले
आहेत. परस्परांना विरोध करणाऱ्या दोन शक्ति आज समाजांत वावरत
आहेत हें रोजच्या अनुभवावरून स्पष्ट दिसत आहे. ज्या साधनानी संपत्ति
निर्माण होते तींच साधने आज दारिजही वाढवीत आहेत ज्या साधनांनी
ऊआदनसामर्थ्य वाढत आहे तींच साधने दलितवर्गाच्या चळवळी दडपून
टाकण्याच्या कामींउपयोगी पडत आहेत. ही साधने एका बाजूला श्रीमंतांना
जास्त श्रीमंत बनवीत आहेत तर दुसऱ्या बाजूला मजूरवगातील लोकांची
संख्या वाढवीत आहेत व त्यांचें दारिद्यही वाढवीत आहेत. भांडवल-
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????????????????????????? ???????प्रधान समाजांतील या विरोधामुळें अर्थशास्त्रज्ञांच्या मतांमध्येंही क्रांति
घडून येते. समाजाच्या प्रचलित परिस्थितीचा पुरस्कार करणारे अर्थशास्त्रज्ञ

वर्गकलह वाढविणे, हें निंद्य आहे असें ठरवून त्याचा निषेध करूं लागतात
आणि या परिस्थितींतून मुक्त होण्याकरिता कल्पनावादात्मक मोठमोठ्या
योजना आहे लागतात. खरें पाहिले असतां मनुष्याच्याअंतःकरणांत वसत
असलेल्या सद्गुणांवर पूर्ण विश्वास ठेवून भांडवलदारवर्गात त्या गुणांची
वृद्धि करण्याचा प्रयत्न केल्याने दलित समाजावर होत असलेले अन्याय व
जुलूम नष्ट होत नाहींत. याकरिता दलित समाजाची संघटनाच केलीपाहिजे
व त्याला वर्गजणूतीची तत्त्वें समजावून देऊन त्याच्याकडून हे कलह
चालविले पाहिजेत. कारण या वर्गजागृतिमूलक कलहांतूनच एका नवीन
समाजाचा जन्म व्हावयाचा असतो. परंतु ही परिस्थिति देखील तेव्हांच
निर्माण होते कीं, ज्यावेळी उत्पादनसामर्थ्य प्रगतीच्या एका विशिष्ट मर्या:-

देला जाऊन पोहचले असतें. आपण ज्याला दलित समाज असें म्हणतो
तो तरी कसा निर्माण होतो? परस्परवर्गद्वेषाचें व कलहाचेच तें एक
फळ असतें. अर्थात् या दलितवर्गाची मुक्तता म्हणजेच एका नवीन समा-
जाची निर्मिती होय. दलित समाज स्वतःची मुक्तता करून घेण्याच्या
कामी समर्थ होण्यास त्याची संख्या व त्याच्यांतील जपादनसामर्थ्यही
एका विशिष्ट मर्यादेला पोहोचावे लागतें. थोडक्यांत सांगावयाचें म्हणजे
अत्युच्च कोटीला पचलेले उत्यादनसामर्थ्य म्हणजेच क्रांतिकारी सामर्थ्य
होय. मजूरवर्गाची प्रचंड संख्या व वर्गजागृतीच्या तत्त्वावर झालेली
त्यांची प्रबल संघटना हीच- समाजांत क्रांति घडवून आणतात. श्रमजीवी
दलितवर्गाचा उद्धार झाला व त्याची पूर्ण मुक्तता झाली म्हणजे सहजच
समाजांतील सर्व वर्ग नष्ट होतात. समाजांतील वर्ग नष्ट झाले म्हणजे त्या-
बरोबर समाजांतील राज्यसंस्थाही नष्ट होतात. कारण राज्यसत्ता म्हणजे
दुसरें कांहीं नसून समाजांतील वर्ग कायम ठेकयाकरिताच संघटित झालेली
एक संस्था असते. श्रमजीवीवर्गावर जुलूम चालवून त्याला हवें तसें
सुटता यावें म्हणूनच राज्यसत्तेचा जन्म झालेला आहे. या कामाकरितांच
ऐतखाऊ लुबाडणाऱ्या वर्गानें या सत्तेचा उपयोग केलेला आहे.

भांडवलदारवर्ग व मजूरवर्ग यरियातील कलह म्हणजे समाजांतील
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एका वर्गानें दुसऱ्या वर्गाबरोबर चालविलेला लढा होय. हा लढा उत्कट
स्वरूपाला पोचला म्हणजेच राज्यक्रांति होते. तेव्हां कोणत्याही सामाजिक
चळवळीचा राजकीय चळवळीशी कांहीं संबंध नाहीं, असें म्हणतां याव-
याचे नाहीं. आतापर्यत अशी एकही राजकीय चळवळ झालेली नाहीं कीं,
जी समाजांत चालू असलेले अन्याय नष्ट करण्यास कारणीभूत झालेली
नाहीं. किंबहुना सामाजिक अन्यायांचा नाश करण्यासाठींच राजकीय चळ-
बळी सुरू होतात. अशा रीतीनें राजकीय चळवळ व सामाजिक चळवळ या
दोन्हीही एकरूपच आहेत. ज्या समाजांत मुळीं वर्गच नाहींत त्यांतीलच
सामाजिक प्रगतीची चळवळ राज्यक्रांतीत पालीत होत नाहीं. जो-
मर्यत अशा प्रकारची वर्गरहित समाजरचना निर्माण झालेली नाहीं तोपर्यंत

लढा, नाहीं तर कायमचे नष्ट व्हा '' हा महामंत्र दलितवर्गाला लक्यांत
ठेवावा लागेल. समाजांत चालू असलेल्या अन्यायांचा नाश करावयाचा
असेल तर त्याला हा एकच उपाय आहे. ' तत्त्वज्ञानाचें दारिद्य ' हा ग्रंथ
मार्कीनं वरील युद्धघोष जाहीर करूनच संपविला आहे. कम्युनिस्ट जाहीर-
नास्याची ही नांदीच होती, असें म्हणण्यास हरकत नाहीं.

संच

व चा



-कम्युनर जाहारनामा
मार्केनं एका नवीन समाजरचनेचा पुरस्कार केला आणि तशीच एका

नवीन आर्थिक सिद्धांताची प्रस्थापना केली, एवढ्यावरूनसुद्धां तो एक
क्रांतिवादी पुरुष होता असें म्हणतां येईल. परंतु मार्क्स एवढे करूनच
थांवला नव्हता. ज्या नवीन समाजरचनेचा त्यानें पुरस्कार केला होता
तिची प्रस्थापना होण्यास राज्यक्रांति घडवून आणली पाहिजे असेही त्याचें-
म्हणणें होतें. उत्यादनसाधनावर समाजाची सत्ता प्रस्थापित झाल्याशिवाय
वर्गरहित समाज अस्तित्त्वांत यावयाचा नाहीं व ही साधने समाजाच्या
कबजांत यावयाचींअसल्यास राज्यसत्ताही समाजाच्या हातीं यावयास पाहिजे,
असें मार्क्सचे म्हणणें होतें. त्याप्रमाणेंच ही क्रांति प्रत्यक्ष घडवून आणा-
वयाची असल्यास सशस्त्र-शक्तीचाही उपयोग करावयास पाहिजे याही
तत्त्वाचा पुरस्कार मार्क्स करीत असे. क्रांतिवादी म्हणजे त्यानें शस्त्रशक्ती-

चा पुरस्कार केला पाहिजे, अशी एक लोकप्रिय कल्पना आहे व या दृष्टी-

नही मार्क्स हा कांतिवादी होता, असें म्हणण्यास हरकत नाही समाजरूपी
पृथ्वीच्या पोटांत क्रांतीच्या स्फोटक द्रव्यांचा खळखळाट चाल आहे, हें
मार्क्सच्या तीक्ष्ण कानाला ऐकू येत होतें. या नवीन समाजरचनेसंबंधाचे
विचार मार्क्सच्या मनांत ज्यावेळी घोळत होते त्यावेळीं युरोपांत सर्वत्र

क्रांतीचे वातावरण पसरले होतें. १८४२ सालीं इंग्लंडांत मजुरांचा एक मोठा
संप झाला. या संपाला सार्वत्रिक सपाचे स्वरूप प्रास होणार, अशी भीति इंग्लं-

डच्या भांडवलवादांना वाटत होती. असा संप झाला तर इंग्लंडमध्यें राज्य-
क्रांति होईल, अशीही परिस्थिति निर्माण झाली होती. लवकरच राज्यक्रांति
होणार अशी कल्पना १८४३ व १८४४ सालीं जर्मनींत तर 'सर्वत्र पस-
रफी होती. सर्व मोठ्या शहरांतून समाजवादी नियतकालिकांचा प्रसार

चालू होता. फान्समध्यें तर या वाङ्मयाला जणू काय ऊतच आला होता.
अशा रीतीनें हें साम्यवादाचे मिशाच युरोपांत सर्वत्र थैमान घालीत होतें.
चौथ्या फेड्रिक बुइल्यमनें १८४८ च्या प्रारभी लोकसभेची बैठक बोला-
विली. ही बैठक म्हणजे जर्मन राज्यक्रांतीचा एक शुभ बहुतंच होय, असें
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लोक मामू लागले होते. ठिकठिकाणीं घडून येत असलेल्या या परिवर्तनांचा
परस्परसंबंध काय आहे, .ही गोष्ट युरोपीय मुत्सद्यांच्या लक्षांत आली होती ..
उद्योगधंद्यांच्या वाढीबरोबर रेल्वे व तारायंत्रे यांचाही सर्वत्र प्रसार झाला.
यामुळे एकीकडे संपत्तीची वाढ होत चालली व दुसरीकडे दारिग्र वाढत
चालले, मजुरांची संख्या वाढत चालली, मजुरांची संघटनाशक्ति वाढत
चालली आणि मजुरी वाढवून घेण्याबद्दल मजूरवर्गाचे भांडवलदारांबरोबर
कलही सुरू झाले. बहुजनसमाजाला जसजसे जास्त राजकीय हक्क प्रास होत
जातील तसतशी त्याच्या सुखांत भर पडेल व बहुजनसमाज अधिक सामर्थ्य-
वाद होईल अशी लोकनायकांची खात्री होत चालली होती. इंग्लंड,
फ्रान्स वगैरे युरोपीय देशांतून ज्या सामाजिक चळवळी चालू होत्या त्या-
वरून लवकरच सर्वत्र राज्यक्रांति होणार अशीं स्पष्ट चिन्हे दिसूं लागली
होतीं. १८४३ सालीं मार्क्यनें अर्नोच्च रूजला एक पत्र पाठविलें. '' चौथ्या
मेट्रिक बुइल्यमच्या कारकीर्दीत जे राजकीय फेरफार घडून येत आहेत
त्यावरून जर्मनींत लवकरच राज्यक्रांति होणार '' असें आपलें मत मार्क्स
या पत्रांत प्रकट केलें होतें. रूजला या गोष्टीचे आश्चर्य वाटलें. मार्क्सच्या
या मतावर त्याचा विश्वासही बसला नाहीं. मार्क्यची मते माल दिवसेंदिवस
अधिकाधिक क्रांतिकारक बनत चालली होती. कम्युनिझमचा विजय व्हाव-
याचा असेल तर राज्यक्रांति करून कामगारांनीं सर्व राज्यसत्ता आपल्या
हातीं घेणे आवश्यक आहे, असें या चळवळीच्या काळांत मार्क्स मोड्या
जोराने प्रतिपादन करूं लागला होता.

मार्क्स यावेळीं ब्रुसेक्समध्ये होता. कामगारवर्गीत जागृति करण्याचें
कार्य पॅरिसप्रमाणे येथेही त्यानें चालू ठेविले होतें. बुसेन्समधील जर्मन

कामगारांत तो मोकळेपणा मिसळत असे व त्यांचे हक त्यांना समजा-
वून देत असे. संघटना कशी करावी व आपल्या मतांचा प्रसार कसा
करावा, हेंही तो त्यांना समजावून सांगे. व्याख्यानापेक्षां या विषयावर
खासगी चर्चा करणें हें आधिक सोईस्कर व अधिक उपयुक्त होय, असें
त्याला आढळून आलें होतें. या कामांत एंजल्स त्याला पुष्कळच मदत
केली. पॅरिस, कलोन, एक्यरफीळ वगैरे शहरांतून मार्क्सच्या नवमतांचा
प्रसार त्यानें मोठ्या उत्साहाने केला. या कामी पैशाची व इतर जी जी
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मदत लागली ती ती सर्व त्यानें पुरविली. जर्मनीबाहेर युरोपांतील अनेक
देशांतून राहाणाऱ्या जर्मन कामगारांची संघटना. करण्याचें काम १८३६
पासूनच सुरू झालें होतें. या संघांत इतर ठिकाणचे कामगार व त्यांचे
पुढारी सामील झाले होते. '' न्यायी संघ '' हें या संघाचे नांव होतें.
कामगारसंघाची ही चळवळ कांहीं देशांतून उघडपणाने चालविणे शक्यच
नव्हतें. यामुळे संघाची मुख्य कचेरी अमुकच एका ठिकाणी कायम ठेवणे
शक्य झालें नाहीं. संघाची ही कचेरी युरोपांतील अनेक शहरांतून फिरता
फिरता १८४० मध्ये ती लंडनमध्ये आली होती. इतर ठिकाणांपेक्षा या
शहरांत संघटनेचे कार्य अधिक मोकळेपणानें करता येत होतें. संघांतील
सभासदाची छोटी छोटी मंडळे काढून संघाच्या कार्याचा प्रचार चालू
होता. या मंडळांचा परस्परसंबंध कायम राखण्याकरिता संघातर्फे लहान
लहान कमिड्याही नेमण्यांत आल्या होत्या. पत्रव्यवहाराच्या साहाय्यानें
अर्थात् हें काम करण्यांत येत असे. कामगारांचा एक विद्वानव उत्साही
पुढारी म्हणून कार्ल मार्क्सची यावेळीं प्रसिद्धी झाली होती. पॅरिस व बुसेक्स
येथील मंडळांनी लंडन येथील मंडळाच्या सभासदांना ही गोष्ट कळविली
होती इतकेंच नव्हे तर आपल्या कार्यात मार्क्सची मदत घेण्यासंबंधानेंही
त्यांनीं लंडनकमिटीला विनंति केली होती. ' न्यायी संघा'चें कार्य व त्याची
कार्यपद्धति मार्कला पसंत पडली व मार्गी या संघाला येऊन मिळाला.
मार्क्य ब्रुसेत्समध्यें होता त्यावेळीसुद्धा त्याला आपल्या संघांत घेण्यासंबंधानें या
मंडळांचा प्रयत्नचालूहोता. कार्ल मार्क्स या संघाचा सभासद झाल्यावर एंजल्स
थोडाच बाहेर राहणार? तोही या संघांत सामील झाला आणि अशा रीतीनें
१ दोघेही 'विद्वान् व कळकळीचे कार्यकर्ते या संघाला मिळाले. मार्क्स व
एजक्त हे दोघे कामगाएढारी संघाला येऊन मिळाल्यानंतर थोड्याच
दिवसांनीं यासंघाचे पहिलें नांव बदलून '' समाजसत्तावादी संघ '' असें नांव
त्यास देण्यांत आलें. १८४७ च्या उन्हाळ्यांत व हिवाळ्यांत या संघाच्यादोन
बैठकी लंडन येथें भरविण्यांत आल्या. दुसऱ्या बैठकीच्या प्रसंगीं मार्क्स व
एंजल्स हे दोघेही सभासद या नात्याने हजर होते. क बैठकींत सघाच्या
कार्यप्रसारास-ग्धाने बरीच चर्चा झाली व संघाच्या कार्याची दिशा स्पष्ट-

पणे ठरविण्यांत आली. युरोपांत सर्वत्र या संघाच्या शाखा प्रस्थापित
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करण्यांत आल्या होत्या. या संघाचे काम एकसूत्रीपणानें चालण्याकरितां
एकाद्या कार्यक्रमाची अत्यंत आवश्यकता आहे, असें या संघाच्या मुख्य मुख्य
कार्यकर्त्यांना वाटूं लागलें होतें. समाजसत्तावादी लोकांचे ध्येय व कार्य

यासंबंधाने युरोपांतील भांडवलवाल्यांनीं आपल्या हस्तकांच्या साहाडयाने
गैरसमज पसरविण्याचें काम जोराने सुरू केलें होतें. समाजसत्तावादाविरुद्ध
पसरविण्यांत आलेल्या गैरसमजांचा निरास केल्याशिवाय कामगारवर्गीत
संघटनेच्या कार्याचा प्रसार करण्याचें कामही दिवसेंदिवस कठिण होत चालले
होतें. तेव्हां हे सर्व अडथळे दूर करण्याकरिता समाजसत्तावादी लोकांच्या
तर्फे एक जाहीरनामा प्रसिद्ध करण्यांत आला पाहिजे असें या मंडळातील
सभासदांना वाटूं लागलें होतें. जाहीरनाम्याचा मसुदा तयार करण्याचें
काम अर्थात् मार्क्स व एंजल्स यांना देण्यांत आलें. या जाहीरनाम्याचा
कच्चा मसुदा एजल्यने तयार,केला व हा मसुदा कोणत्या दृष्टीने तयार कर-
ण्यांत आला आहे, हेंही एजल्यने पॅरीसहून मार्कला कळविले होतें. या-
नंतर थोड्याच दिवसांत या दोघां मित्रांनी या मसुद्याचे काम पुरं केलें. या
जाहीरनाम्याची एकंदर चार प्रकरणे असून त्यांपैकीं पहिली दोन महत्त्वाची
प्रकरणे पुढें दिली आहेत :-जाहीरनामा:-

कम्युनिझमच्या पिशाबानें सर्व युरोपला पछाडले आहे. पोप व
झार, मेटरनिस व गिझट, जहाल प्रजासत्तावादी म्हणविणारे फेंच
पुढारी व जर्मन पोलिसांतील हेर हे सर्वच लोक युरोपच्या अंगांत शिर-
लेल्या या पिशाचाला बाहेर घालविण्यास सिद्ध झाले आहेत. पुराणमत-
वादी युरोपांतील सर्व शक्ति याचा नाश करण्यास प्रवृत्त झाल्या आहेत.

आपल्याविरुद्ध असलेल्या पक्षाचा नाश करावयाचा झाला कीं, त्याला
' कम्युनिस्ट ' म्हणावे व त्याची निंदा करावी असा जणू काय रिवाजच
पडला आहे. युरोपांत अधिकारारूढ झालेला असा कोणता पक्ष आहे कीं,
ज्याने या उपायाचा अवलंब केलेला नाहीं?

या परिस्थितीमुळे दोन महत्त्वाच्या गोष्टी घडून आल्या आहेत:-१ ' कम्युनिझम ' ही एक स्वतंत्र शक्ति आहे अशी मान्यता सर्व युरो-
-प्रियन राष्ट्रांनी दिली आहे.
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२ कम्युनिस्ट पक्षाने उघडपणाने आपले हेतु काय आहेत, आपली ध्येर्ये

कोणती आहेत वआपली विचारसरणी कशा प्रकारची आहे, हें सांगण्याची
वमुलांनापाळण्यांतभिवविणाऱ्या यापिशाच्याच्याकल्पनेचा नाश करण्याची
वेळ आतां आली आहे.

हा हेतु मनांत धरूनच जगांतील निरनिराळ्या राष्ट्रांतील कम्युनिस्ट
गुनाचे पुढारी लंडनमध्ये जमा झाले व इंग्रजी, फ्रेंच, जर्मन, इटालियन,
स्वनिश व डॅनिश या भाषांतून प्रसिद्ध करण्याकरितां पुढील जाहीरनाम्याचा
मसुदा त्यांनीं मंजूर केला-१ भांडवलदार व कामकरी- मानवी समाजाचा इतिहास म्हणजे
समाजांतील निरनिराळ्या वर्गांत झालेल्या कलहांचा इतिहास होय.

धनी व गुलाम, श्रीमंत व गरीब, जमीनदार व कूळ, कारखानदार व
मजूर, एका शब्दांत सांगावयाचें म्हणजे जुलूम करणारा व जुलमानें गांज-
लेला हे दोन्ही वर्ग आपसांत सारखे झगडत आले आहेत. या दोन्ही
वर्गानी परस्परांशीं कधीं गुप्तपणे तर कधीं उघडपणे अव्याहत लढत चालू
ठेविली आहे. या झगड्यांमुळे क्रांति होऊन समाजाची कधीं पुनर्रचना
झाली आहे तर कधीं आपसांत झगडणाऱ्या या दोन्ही वर्गाचा सारखाच
नाश झाला आहे.

प्राचीन कालांत समाजाची रचना बहुतेक सर्वच ठिकाणी फार घोटा-
ळ्याची असलेली दिसून येते. रोमन साम्राज्यांत सरदार, श्रीमंत, गरीब व
गुलाम असे निरनिराळे वर्ग समाजांत होते. मध्ययुगात संस्थानिक, जमीन-
दार, कारखानदार, मजूर, कारखान्यांत काम शिकण्याकरितां राहिलेले
उमेदवार, जमिनीवर राबणारी कुळ, असे अनेक वर्ग समाजांत पडलेले
होते व त्यांच्या त्यांच्या दर्जाप्रमाणे लहानमोठ्या जाति निर्माण झाल्या होत्या.

जमीनदारी पद्धतीवर उभारलेला पूर्वींचा समाज नष्ट होऊन त्यांतून
आजचा भांडवलप्रधान समाज प्रस्थापित झाला आहे. पण त्यामुळें वर्गकलह
मात्र नष्ट झालेला नाहीं तर उलट जुलूम करण्याच्या नवीन नवीन पद्धति

व झगडण्याचे निरनिराळे प्रकार माल निर्माण झाले आहेत.
आजचे युग-भांडवलशाहीचें आजचे युग-एक विशिष्ट प्रकारचे आहे.
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या युगाचे एक विशेष लक्षण आहे. वर्गयुद्ध चालविणे या युगात सोपे
झालें आहे. आजचा समाज दोन परस्परविरोधी वर्गात विभागला गेला
आहे. हे दोन्ही वर्ग परस्परांविरुद्ध लढण्याकरितां एकमेकांसमोर ठाणी
देऊन राहिले आहेत. हे दोन वर्ग म्हणजे. भांडवलदार व कामकरी हेच
होत. मध्ययुगांतील कुळांच्या वर्गीतूनच शहरांतील सरदार निर्माण झाले
आणि या सरदारांतूनच पुढें भांडवलदारांचा वर्ग निर्माण झाला.

अमेरिकेचा शोध लागला व केप ऑफ गुडहोपला वळसा घालून जगा-
तील इतर देशांशी दळणवळण चालविण्याचा मार्ग सोपा झाला, यामुळे
भांडवलदारवर्गाला आपले हातपाय पसरण्यास संधि मिळाली. हिंदुस्थानचे
व चीनचे बाजार, अमेरिकेतील वसाहती, या वसाहतींमधून चालू झालेला
व्यापार, विनिमयाच्या व व्यापाराच्या साधनांची सामान्यतः झालेली वाढ,
या सर्वामुळे व्यापार, उद्योगधंदे व नौकानयन यांना अभूतपूर्व उत्तेजन
मिळाले आणि मोडकळीस आलेल्या जमिनदारी समाजांत नवजीवन
संचारूं लागलें.

जमीनदारी पद्धतीवर उद्योगधंदे चालू असल्यामुळें लहान लहान-
प्रमाणावर कारखाने काढून माल निर्माण करण्यांत येत असे; पण जगांतील
नवीन बाजारांत उत्पन्न झालेली मागणी पुरी करण्याइतका वरील मालाचा
पुरवठा करणें उग्शक्य होऊं लागलें. यांत्रिक युगाला सुरवात झाली तेव्हां
लहान लहान कारखान्यांचे मालक बाजूला पडले. या कारस्थान्यांतून काम
करणारे लोकच आतां यंत्रावर काम करण्यास पुढें सरसावले. निरनिराळ्या
लहान लहान कारखान्यांतून जी श्रमविभागणी होत असे ती नष्ट होऊन
एकाच कारखान्यांत आतां ही विभागणी होऊं लागली.

या मधल्या काळांत बाजारांची सारख्यी वाढ होऊं लागली. मालाची
मागणी भराभरवाढू लगली. यंत्रांच्या साहाय्याने काम करणारा कारखान-
दारही आतां पुरे पडेनासा झाला. केवळ साऱ्या यंत्राने आतां भागेनासे झालें.
बाथ्यशक्तीचा शोध लागल्यामुळे यंत्राची काम करण्याची ताकद पुष्कळ
वाढली. वाफ आणि यंत्रे या दोघांनी मिळून औद्योगिक उत्पादनाच्या
साधनांत कां (ते घडवून आणली. लहान लहान यंत्रे असले कारखाने नष्ट



४४ कार्ल मार्क्स

' ?????????ंइrं????ं?'?????इrएंझाले. त्या जागी आतां प्रचंड कारखाने उभारांत आले. उद्योगधंदे -

चालविणारा मध्यम वर्ग मागें पडला व त्याची जागा कामकऱ्यांचें लष्क-
२चे लष्कर हाताखाली वागावणारे पुंजीवाले कारखानदार यांनी बळकावली.

अर्वाचीन औद्योगिक व्यवसायाने जगडव्याळ बाजारपेठ प्रस्थापिली.
या प्रस्थापनेचा पाया प्रथम अमेरिकेच्या शोधाने घातला. या बाजारपेठेमुळें
व्यापाराची प्रचंड भरभराट झाली व नाविक व खुष्कीच्या दळणवळणाला
उत्तेजन मिळाले. अशा रीतीनें एकीकडे व्यापाराची भरभराट झाली व
उद्योगवृद्धीला उत्तेजन मिळाले तर दुसरीकडे प्रतिक्रियेलाही सुरवात झाली.
उद्योग, व्यापारधंदा, नौकानयन, रेले यांची ज्या प्रमाणांत वाढ झाली
त्या प्रमाणांत भांडवलशाहीचाही विकास होऊं लागला. भांडवल भराभर
वाढत चालले व मध्ययुगापासून चालत आलेला समाजांतील प्रत्येक वर्ग

मागें पडूं लागला
याप्रमाणे दीर्घकालपर्यत विकासाच्या अनेक पायऱ्या चढून व विनि-

यम व उत्पादन यांच्या साधनांत अनेक प्रकारच्या क्रांत्या घडून येऊन
अर्वाचीन भांडवलशाहीचा उदय झाला आहे, शे गोष्ट आपल्याला सम-
जून चुकली आहे. भांडवलशाहीच्या विकासाच्या प्रत्येक पायरीबरोबर या
वर्गाच्या हातांतील राजकीय सत्तेची वाढ झालेली आहे. प्रातिनिधिक तत्त्वा-

वर उभारलेल्या लोकशाहीच्या आजच्या युगांत तर या भांडवलदारवर्गाने
संपूर्ण राज्यसत्ता आपल्या हातांत घेतली आहे. अर्वाचीन राज्यकारभार
चालविणारे कार्यकारी मंडळ म्हणजे भांडवलदारवर्गाची सर्व प्रकारची
कामे करून देणारी मॅनेजिंग कमेटीच होय.

याप्रमाणे भांडवलदारवर्गानें ऐतिहासिकदृष्ट्या समाजक्रांतीच्या कार्यात
बराच मोठा भाग घेतला आहे

भांडवलदारवर्गाचे वर्चस्व ख्ये जथे प्रस्थापित झालें तेथें तेथें जमीन-
दारी पद्धतीमुळें समाजांत निर्माण झालेले पूर्वीचे परस्परसंबंध नष्ट झाले .कुटुंबा-
तील वडीलधाऱ्या माणसाचे कोणी ऐकेनासे झळे व त्याच्यासंबंधाची
पूज्य भावना नष्ट झाली. समाजांत स्वभावत:च ज्यांच्याकडे पुढारीपणआलेला
असतो अशा अनुभविक वरिष्ठ मंडळींशी ज्या ऋणानुबंधांनी मनुष्य बद्ध
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झाला होता ते सर्व ऋणानुबंध या वर्गानें. अत्यंत निर्दयपणे तोडून टाकले
नागय्या स्वार्थापलीकडे माणसाची दृष्टि जाईनाशी झाली. रोजमुरा हेंच
माणसामाणसांत परस्परसंबंध जोडणारे मुख्य साधन बनले. धर्मभावनांमुळें
उत्पन्न होणारा स्वर्गीय आनंद व परोपकारविंषयक उदात्त भावना यां
वर्गानें स्वार्थपूर्ण हिशेबी वृत्तीच्या थंड पाण्यांत बुडवून टाकल्या. या वर्गीनं
माणसाला बाजारांत आणून उभे केलें. मापासाचें मोल पैशाने मोजण्यांत
येऊ लागलें. व्यवहारांत रूढ असलेले मनुष्याचे अनेक अखंड स्वातंत्र्याचें
हक्क नष्ट होऊन त्या जागी सत्यासत्य व सारासारविवेकशून्य अनिर्बध
व्यापाराच्या हक्काचे प्रस्थापन या वर्गानें केलें. थोडक्यांत सांगावयाचें
म्हणजे धर्माच्या व राजकारणाच्या मोहक नांवाखाली पूर्वी चालू असलेल्या
गुस परस्वापहरणाला या भांडवलदारवर्गानें आतां उघड उघड लांछना-
स्पद, नागवे व पशुला शोभणारे असें स्वरूप दिलें आहे.

आजपर्यंत ज्या धंद्यांना समाजांत मान देण्यांत येत असे त्यांचें पावित्र्य

या भांडवलदारवर्गानें नष्ट केलें आहे. वैद्य; वकील, पुरोहित, कवी, वैशा-
निक वगैरे सर्वांना या भांडवलदारांनीं रोजंदारीचे मजूर बनविले आहे.

आजच्या भांडवलप्रधान युगांत कुटुंबांतील माणसांना एकत्र ठेवणारी
परस्परप्रेमाची भावना नष्ट झाली असून आर्थिक दृष्टीने हिताचे असेल तरच
एकत्र राहावें, नाहीं तर तसें राहाण्याचें कारण नाहीं, अशी हीन वृत्ति भांडवल-
दारवर्गानें समाजांत निर्माण केली आहे.

मध्ययुगात पाशवी शक्तीचे प्रदर्शन होत असे. समाजसत्ताविरोधी लोक
या गोष्टीचें कौतुक करतात. पण या बलाचे साह्य घेऊन समाजांतील एक
वर्ग आपल्याला सुर्यांत, चैनीत व आळसांत दिवस काढता येतील अशी
परिस्थिति कशी निर्माण करतो ही गोष्ट भांडवलदारवर्गानें आज उघडपणे
सिद्ध करून दाखविली आहे. मनुष्याने मनांत आणले तर तो काय काय
करूं शकतो, हेही भांडवलशाहीच्या आजच्या युगांत प्रत्यक्ष दिसत आहे.
इजिसमधील पिरॅमिड, रोममधील प्रचंड प्रार्थनामंदिरे व तलाव यांनाही
मागें टाकतील अशीं आश्चर्ये या युगांत निर्माण करण्यांत आली आहेत.
प्राचीन कार्ली अनेक राष्ट्रांनी ज्या स्वाऱ्या केल्या व धर्मयुद्ध केली त्या
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-ताती ०. -.करू० ५- ७- ??? ५-सर्वानाही मार्गे टाकणाऱ्या स्वाऱ्या व युद्धे या भांडवलशाहीच्या युगांत
लढविली जात आहेत.

उत्पादनाच्या साधनांत सारखी क्रांति घडवून आणल्याशिवाय भांडवल-
दारवर्ग जगू शकत नाहीं. ही क्रांति घडून येत असतांना उत्पन्न झालेल्या
मालाचा विनिमय करण्याच्या बाबतीतही क्रांति होते व त्याबरोबरच
मानवी समाजांतील निरनिराळ्या वर्गीच्या परस्परसंबंधांतही क्रांति झाल्या-
शिवाय रहात नाहीं. याच्या उलट उत्पादनाच्या जुन्यापुराण्या पद्धतीचे
जसेच्या तसें रक्षण करीत राहणे, हें पूर्वीच्या धंदेवादयाचे आद्य कर्तव्य

बनले होतें. उत्पादनाच्या साधनांत सतत कांहीं ना कांहीं क्रांति घडून
येत असावी, सामाजिक परिस्थितींत अव्याहत घोटाळे उत्पन्न व्हावे व
सर्वत्र नेहमी अस्वस्थता व चळवळ चाल असावी, असा अर्वाचीन युगां-
तला दंडक आहे. पूर्वीच्या युगांत व भांडवलशाहीच्या युगांत हाच मोठा
फरक आहे. सर्व जुन्यापुराण्या चालीरीति व खुळ्या समजुती. या भांडवल-
शाही युगांत झपाड्यानें नष्ट होतात व सर्व नव्या कल्पना व चालीरीति
समाजांत मूळ धरण्यापूर्वीच त्या जुन्या झाल्याप्रमाणें भासू लागतात. जें जें
कांहीं घनीभूत आहे अशी समस्त असते तें तें सर्व हवेत वितळून जातें.
जें जैं कांहीं पवित्र म्हणून मानले गेले असतें तें तें सर्व सष्ट म्हणून
मानले जातें आणि आपल्या भोवती उत्पन्न झालेल्या खडतर परिस्थितीशीं
मनुष्याला शेवटीं झगडावे लागतें

वाढत्या पक्क्या मालाला खपविण्याकरितां सारखी वाढती बाजारपेठ
पाहाणें जरूर असल्यामुळें भांडवलदारवर्गाला पृथ्वीचा सर्व कानाकोपरा
बुडून काढावा लागतो. त्याला प्रत्येक ठिकाणी आपले पाय रोवावे लाग-
तात व आपले व्यापारी संबंध प्रस्थापावे लागतात. अशा रीतीनें जगा-
तील बाजारपेठांची दूर चालवावी लागल्यामुळें प्रत्येक देशांतील मालाच्या
उत्पादनाला व त्याच्या खपाला जागतिक स्वरूप द्यावे लागलें आहे. ज्या
राष्ट्रीय वृत्तीच्या पायावर हे उद्योगधंदे उभे राहिले तो पायाच अशा रीतीनें
भांडवलदारवर्गानें काढून टाकल्यामुळें समाजसत्ताद्यिरोधी राष्ट्रभक्तांची

निराशा झाली आहे. सर्व जुनेपुराणे स्थिर झालेले राष्ट्रीय धंदे या भांड-
वलशाहीच्या युगांत नष्ट झाले आहेते व रोजच्या रोज नष्ट हाते चालले
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आहेत. यांची जागा नव्या उद्योगधंद्यांनीं घेतली आहे. यामुळे सर्व सुधा-
रलेल्या राष्ट्रांपुढें जगावें कीं मरावे असा प्रश्न उत्पन्न झाला आहे. या नव्या
उद्योगधंद्यांना देशांत उत्पन्न झालेला कच्चा माल पुरेसा होत नाहीं.
यामुळे जगांतील अगदीं दूरदूरच्या प्रदेशांतून हा माल आणावा लागतो.
या नव्या कारखान्यांत निर्माण झालेला माल केवळ स्वदेशांत खपतच
.नाहीं यामुळे जगांतील प्रत्येक भागांत नेऊन तो खपवावा लागतो. देशांत
निमगण होणाऱ्या वस्तूंनी माणसाच्या जुन्या गरजा पूर्ण होत असत. पण
आतां नवीन नवीन गरजा उत्पन्न झाल्या असून त्यांची तति करण्याकरितां
दूरदूरच्या व निरनिराळ्या हवापाण्याच्या प्रदेशांत उत्पन्न झालेल्या वस्तूंची
आवश्यकता भासू लागली आहे. पूर्वी कोणत्याही राष्ट्राला दुसऱ्या र्राहा-
पासून अलग राहून स्वयंपूर्ण राहता येत असे. पण आतां तसें राहिले नाही.
जगांतील सर्वच राष्ट्रांना आतां एकमेकांवर अवलंबून राहावें लागत आहे.
एकेकट्या राष्ट्रानें स्वतंत्रपणे लावलेले वौद्धिक शोध आतां सर्व राष्ट्रांच्या

सामान्य मलकीचे झाले आहेत. कोणत्याही राष्ट्राला आतां एकलकोंडे-
पणाने व संकुचित वृत्तीने राहणे दिवसेंदिवस अधिकाधिक अशक्य होत
चाल आहे. निरनिराळ्या राष्ट्रांमधून उत्पन्न होणाऱ्या वाड्रमयानेही आतां
एक नवीनच जागतिक वाङ्मय निर्माण केलें आहे.

उत्पादनाच्या व दळणवळणाच्या सर्व साधनांत ज्या सोयी व सुधारणा
झाल्या आहेत त्यांचा उपयोग करून भांडवलदारानी जगति'ल अगदीं मागास-
लेली रानटी राष्ट्रेसुद्धा सुधारणेच्या कक्षेत आणून सोडली आहेत. भांडवल-
दारानी आपल्या म ालाच्या किंमती स्वस्त ठेवल्या असून या स्वस्त किंमत-
रूपी जड तोफानी मागासलेल्या लोकांच्या राष्ट्रांभोवती असलेले चिनी तट
फोडून टाकले आहेत. भांडवलदारांनीं याच साधनांच्या साहलयाने मागास-
लेल्या राष्ट्रांना परक्या राष्ट्रासवधानें वाटणारा कट्टर द्वेष विसरावयास लावले
आहे व त्याला शरण जाण्यास भाग पाडलें आहे. भांडवलदारांनीं सर्व
राष्ट्रांना उत्पादनाची सुधारलेली साधने स्वीकारावयास लावली आहेत आणि
असें न केल्यास आपलें अस्तित्वच नष्ट होईल अशी भीति प ांनी या राष्ट्रांच्या
मनांत उत्यन्न केली आहे. आपल्या समाजाची सुधारणा करण्यास म्हणजे
स्वत :च भांडवलदार होण्यास या राष्ट्रांना भांडवलदारानी भाग पाडलें आहे.
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तालर्य त्यांनीं सर्व जगाला आपणासारखे करून सोडले आहे.
सर्व राष्ट्रांवर आज शहरे राज्य करीत आहेत. ही परिस्थिति भांडवल-

शाहीने निमण केली आहे. भांडवलशाहीनएए प्रचंड शहरे निर्माण केली
असून खेड्यांत राहाणाऱ्या लोकांपेक्षां शहरांत राहाणाऱ्या लोकांची संख्या
तिने वाढविली१ आहे आणि या लोकांन १ खेडेगांवच्या अडाणी राहणीतून
शहरांतील सुधारलेल्या राहणीत आएन सोडले आहे. ज्याप्रमाणें भांडवल-
शाहीने अखिल राष्ट्राल१ शहरावर अवलंवून र ाहावयास लावलें आहे त्याच-
प्रमाणें रानटी व अर्धवट रानटी राष्ट्रांना सुधारलेल्या राष्ट्रांवर व पौर्वात्य

राष्ट्रांना पाश्चात्य राष्ट्रावर अवलंबून राहावयास लावले आहे.
बहुजनसमजची, उत्पादनाच्या साधनांची व मालमत्तेची विस्कळित

परिस्थिति भांडवलशाहीानें नष्ट केली आहे. सर्व जनतेला त्यानें एकत्रित
केलें आहे आणि तसेंच थोड्या लोकांच्या हातांत भांडवल केंद्रीभूत केलें
आहे. याचा आवश्यक परिणाम असा झाला आहे कीं, राजकीय सत्ताही
केंद्रीभूत झाली आहे. स्वतव व परस्परांशीं फारसा निकट संबंध नसलेले
प्रांत आतां एका राष्ट्रात समाविष्ट झाले आहेत. या प्रांतांचे पूर्वींचे निर-
निराळे हितसंबंध, कायदे व त्यांच्या अम्मलबजवणीची पद्धति व त्यांची
निरनितळी सरकारे हें सव नष्ट होऊन त्यांच्या जागी एकच सरकार, एकच
राष्ट्रीय हितसंबंध, एकच सरहद्द व करवसूलीची एकच पद्धति निर्माण
झाली आहे.

मांडबलशाहीची सत्ता प्रस्थापित होऊन अद्यापि शमर' वर्षेही लोटलेली
नाहीत तोच मागच्या सर्व पिढ्याना मिखून जें करतां आलें नाहीं अशा
प्रचंड प्रमाणावर भाडबलशाहीने उत्यादनसामप्रर्ये निर्माण केली आहेत.
निसर्गावरील माणसाची सत्त१, यंत्रसामुग्री, उद्योग व शेतकी यांच्या बाब-
तीत शास्त्रीय शोधांची योजन।, वाफेची गलबतें, आगगाड्या, तारायंत्रे,
खंडेच्य१ खडे लह्यावडीखालीां अ ाणणें, नद्याचे कालवे काढणे अशा प्रका-

रचीं प्रचंड उत्यादनसामयेथें सामाजिक श्रमशक्तीरेया उदरांत दडून राहिली
आहेत अशी कल्पना तरी मागच्या शतकात कोणाला आली होती १

ज्या उत्पादनाच्या व विनिमयाच्या साधनवर मांडवलशाहीची इमारत
उभारली गेली तीं सव स१धनं जमिनदारी समाजांतच निम१ण झाली होतीं,
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हें आपण पाहिले आहे. उत्पादनाच्या व विनिमयाच्या साधनांची वाढ एका
विशिष्ट प्रमाणापर्यंत पचल्याबरोबर पूर्वांची शेतीची व औद्योगिक पैदा-
शीची पद्धति अगदीं निरुपयोगी ठरली. पूर्वीची सरंजामी पद्धति म्हणजे
या वाढीच्या पायांत तिला अडथळा करणारी जणू काय एक बेडीच आहे
असें वाटूं लागलें. सरंजामी पद्धतीच्या जागी आतां अनिर्बध चुरशीचा अंमल
सुरू झाला असून तिला पोषक अशीच भांडवलशाहीची आर्थिक व राज-
कीय सत्ता प्रस्थापित झाली आहे.

उत्पादन, विनिमय व मालमत्ता यांच्या बाबतींत घडून आलेल्या क्रांती-
मुळें निर्माण झालेला भांडवलदारांचा वर्ग एकाद्या जादूगारासारखा बनला
आहे. या जादूगारानें उत्पादनाची व विनिमयाची प्रचंड राक्षसी साधने
निर्माण केली आहेत. पण गंमत अशी आहे कीं, भांडवलदारांनीं निर्माण
केलेला हा राक्षस आतां त्यांच्याच बोकांडी बसला आहे. मालाचे उत्या-
दन व खासगी मालमत्ता यांच्यामुळें उत्पन्न झालेल्या हितसंबंधाविरुद्ध
उत्यादकवर्गाने म्हणजे श्रमजीवी वर्गानें सारखे युद्ध चालविले आहे, असें
गेल्या बऱ्याच वर्षांच्या उद्योग व व्यापारधंदे यांच्या इतिहासावरून दिसत
आहे. या परिस्थितींत व्यापारधंद्यांच्या बाबतींत पुनःपुन्हा आणीबाणीचे
प्रसंग उत्पन्न व्हावे, हें साहजिक असतें. या प्रसंगांनीं भांडवलशाहीच्या
सत्तेला कसास लावले आहे इतकेंच नव्हे तर तिचे अस्तित्वच धोक्यांत
आणले आहे. या आणीबाणीच्या प्रसंगीं केवळ उत्पन्न झालेला मालच नव्हे
तर तो माल ज्यात उत्पन्न झाला ते कारखाने व त्यांत काम करणारा
मजूरवर्गही नष्ट झाला आहे. उद्योगधंद्याच्या मुळावर आलेल्या या अरि-
ष्टांतून वेळोवेळी एक साथ निर्माण होत असते व ती म्हणजे मालाची
फाजील पैदास ही होय. असल्या साथीची कल्पनादेखील मागच्या युगांत
वेडेपणाची वाटली असती. अशा प्रसंगीं सर्व समाजच एकाएकीं रानटी
अवस्थेला पोचलेला आढळून येतो. जणू काय दुष्काळानें व सर्वनाशक
विश्वव्यापी युद्धाने जीवननिर्वाहाचें प्रत्येक साधन नष्ट केलें आहे व उद्योग-
धंदे व व्यापार यांचा सल्यानास केला आहे, असें या साथीच्या वेळींआढ-
बून येतें. आणि या सर्वाचे कारण काय तर सुधारणेची परमावधि झाली,
निर्वाहाच्या साधनांची वाजवीपेक्षां फाजील पैदास होऊं लागली आणि
का. ४
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???उद्योगधंदा वाजवीपेक्षा फाजील वाढला! समाजाला उपलब्ध असलेली
उलादनाचीं साधने भांडवलदारांच्या मालमत्तेची वाढ करण्यास आतां
असमर्थ झाली आहेत. परिस्थितीच्या ज्या विशिष्ट मयांदत या साधनांचा
उपयोग करावा लागतो तिचे उलंघन करणें कठिण झालें आहे. ज्याक्षणी

ही मर्यादा सुटते, या साधनांचा दुरुपयोग करण्यात येऊ लागतो, आणि
वाजवीपेक्षा फाजील माल उत्पन्न करण्यांत येऊ लागतो त्याक्षणी भांडवलदार
समाजांत अस्वस्थता माजू लागते व त्यांच्या मालमत्तेचें अस्तित्वच नष्ट

होण्याचा प्रसंग येतो. भांडवलदार समाज शेवटीं अशा स्थितीला जाऊन
पोचतो कीं, स्वतः उत्पन्न केलेली संपत्ति स्वतः आपल्या हातांत राखून
ठेवणे त्याला अशक्य होऊन जाते. मग या अरिष्टांतून हा समाज निभा-
ख तरी कसा निघतो १ यांतून निभावण्याकरितां एका बाजूला त्याला
उत्यादनसाधनाचाच नाश करावा लागतो आणि दुसऱ्या बाजूला नवीन
नवीन बाजार त्याला काबीज करावे लागतात व जुन्या बाजारातील गिऱ्हा-
इकांना पिळून काढा लागतें. यामुळे होतें काय तर अधिक मोठ्या
प्रमाणावर व अधिक घातक अशीं अरिष्टेच तो आपल्यावर ओढवून घेतो
आणि त्यांचा प्रतिबंध होईल अशा साधनांचा तो नाश करतो.

भांडवलदार समाजाने ज्या शस्त्रांनीं सरंजामी पद्धतीला धुळीला मिळ-
विलें तीं शस्त्रेच उलट त्याच्या आतां बोकांडी बसली आहेत.

भांडवलदार समाजाने आपल्या मृत्यूला कारणीभूत होतील अशीं शस्त्रेच
तेवढी बनविली आहेत असें नव्हे तर ही शस्त्रे परजणारा अर्वाचीन मजूर
समाजही- रोजंदारीवर राहाणारा समाज- निर्माण केला आहे.

जसजसा भांडवलदारवर्ग व त्याचें भांडवल ही वाढत चालली तसतसा
अर्वाचीन मसुरूवर्गही वाढत चालला आहे. जोपर्यत काम मिळतें तोपर्यंत
हा वर्ग जिवंत राहू शकतो अणि या वर्गाला तोपर्यंतच काम मिळते कीं,
जोपर्यत त्यांची श्रमशक्ति भांडवलाची वाढ करूं शकते. या मजूरांना आपले
स्वत चे देह अंशाअंशानें विकावे लागतात त्यामुळें बाजारातील कोण-
त्याही पदार्थांप्रमाणे यांचे देही विनिमययोग्य पदार्थ बनतात. अर्थातच
बाजारातील स्पर्धा व भावांचे चढउतार यांचे नियमही या बाबतींत सारखेच
लागू पडतात.
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विभागणीमुळे मजूरवर्गांचे व्यक्तित्वच पूर्णपणे नष्ट झालें आहे आणि
काम करण्यांत जो एक प्रकारचा आनंद वाटावयाचा तो त्याला वाटेनासा
झाला आहे. कामकरी हा यंत्राचा एक पूरक बनला आहे. त्याचें काम
अगदीं साधे झालें आहे पण कंटाळवाणे झालें आहे. आणि कोणतेंही नवीन
काम करावयाचें म्हणजे मजूराला त्याचें कांहींच वाटेनासे झालें आहे.
म्हणून मजूरवर्गाच्या उत्पादनाची किंमत म्हणजे त्वाच्या उदरनिर्वाहाला
लागणाऱ्या व त्याच्या वंशवृद्धीला जरूर असणाऱ्या साधनांची किंमत
-बनली आहे. परंतु पदार्थाची किंमत नेहमी त्याच्या उत्पादनमूल्याइतकीच
असते. म्हणून कामाचे स्वरूप जितके जितके हलके व तिरस्करणीय
तितका तितका मजूरीचा भावही कमी कमी होत जातो. इतकेंच नव्हे तर
ज्या प्रमाणांत यंत्रांचा उपयोग वाढतो त्याच प्रमाणांत श्रमविभागणीही वाढते
आणि त्याच प्रमाणांत श्रमशक्तीवर जास्त जास्त ताणही पडतो. कामाचे तास
वाढविणे, ठराविक वेळांत अधिक काम करून घेणें, यंत्रांची गति वाढविणे,
इत्यादि अनेक प्रकारांनीं मजूरांच्या श्रमशक्तीवर बोजा लादण्यांत येत असतो.
अर्वाचीन उद्योगधंद्यानें पूर्वीच्या लहान लहान. कारखान्यांच्या मालकांना
मोठमोठ्या गिरण्यांचे भांडवलदार मालक बनविले आहे. मजुरांचे समूहचे
समूह गिरण्यांतून गर्दी करून काम करूं लागले असून लष्करातील शिपायां-
प्रमाणें त्यांच्याकडून शिस्तीने काम करून घेण्यांत येत आहे. औद्योगिक
लष्करातील हे शिपाई कारखान्यांतील हपिसरांच्या व सार्जटांच्या हुकमती-
खालीं देण्यांत आले आहेत. हे शिपाई भांडवलदार वर्गाचे व सरकारचेच
केवळ गुलाम राहिलेले नसून तासचे तास काय तर दिवसाचे दिवस ते
मलाचे व फोरमनांचे गुलाम बनले आहेत. सर्वींत महत्त्वाची गोष्ट म्हणजे
व्यक्तिशः कारखान्यांतील मालकांचेच ते गुलाम बनले आहेत. नफा हेंच
आपल्या कर्तबगारीचे अंतिम ध्येय होय, असें हे जुलमी भांडवलदार
उघडपणे सांगू लागले आहेत व त्यामुळें त्यांचें वर्तन अधिकाधिक नीच,
किळसवाणे व तिरस्करणीय बनले आहे.

हातकामाच्या बाबतींत जितके जितके कमी कौशल्य व कमी श्रमशक्तिउप-
योगांत येऊ लागते तसतसे पुरुषाचे काम करण्यास बायकाही पुढें सरसावू
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लागतात. मजूरवर्गांत लिंग व वय यांच्यांतील भेदाचे फारसे महत्त्व राहात
नाहीं. लिंग व वय यांच्या भेदानुसार सर्वच कमीअधिक खर्चाची मजूरीची
यंत्रे बनतात.

मजूराला रोजंदारीवर कामाला लावून कारखानदार त्याच्या श्रमाचे,
अपहरण करीत असतो. मजूर अशा रीतीनें रोजंदारीवर राहू लागला
म्हणजे त्याला पुन्हा सुटण्याकरिता जमीनदार, सावकार, दुकानदार, असे:
दुसऱ्या जातीचे भांडवलदार त्याच्यावर हल्ला चढवितात.

अर्वाचीन औद्योगिक युगांत लहान लहान व्यापारी, दुकानदार, धंदेवाले,
कारागीर व शेतकरी हे सर्व रोजदारवर्गात सामील होतात. कारण अर्वा-
चीन कारखाने ज्या प्रमाणावर चालविले जातात तितक्या मोठ्या प्रमाणा-
वर ते चालविण्यास लागणारे प्रचंड भांडवल त्यांच्यापाशीं नसतें. मालाच्या
उत्पत्तीच्या व व्यापाराच्या बाबतींत ते मोठमोठ्या भांडवलदारांशीं टक्कर

देऊं शकत नाहींत. आणि उत्पादनाची नवीन नवीन साधने अस्तित्वांत
येऊ लागल्यामुळें त्यांची कारागिरी व हस्तकौशल्य निरुपयोगी ठरतें. या-
प्रमाणें जनतेच्या सर्व वर्गांतून रोजंदारवर्गात लोकांची जास्त जास्त भरती
होऊं लागते.

रोजंदारवर्ग अशा रीतीनें एकदा निर्माण झाल्यावर निरनिराळ्या प्रकारे
त्याची प्रगतीही होऊं लागते. जन्माबरोबरच भांडवलदारवर्गाशी त्याचा
लढा सुरू होतो. जो भांडवलदार मजुरांच्या श्रमाचे अपहरण
प्रत्यक्ष व्यक्तिशः करीत असतो त्याच्याविरुद्धच अर्थात हा लढा सुरू
होतो. कामकरी व्यक्तिशःच प्रथम या लढ्याला तोंड पाडतो. नंतर सबंध
कारखान्यांचे कामकरी मिळून ही लढत चालवू लागतात आणि नंतर
एका विशिष्ट क्षेत्रांतील कारखान्यांचे कामकरी संघटित होतात व या
लढ्याला उग्र स्वरूप प्रास होतें. उत्पादनाला जें भांडवलदारी स्वरूप प्रास
झालेलें असतें त्याविरुद्ध ते हत्या चढवीत नाहींत तर उत्यादनसाधने ज्या
एका विशिष्ट वर्गाच्या साच्यांत गेलेली असतात त्यांच्याविरुद्ध त्यांची मुख्य
तक्रार असते. स्वस्त मजूरीवर पैदा केलेल्या आयात मालांच्या वखारींचा
ये नाश करतात, यंत्रांची मोडतोड करतात कारखान्यांना आगी लावतात
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व' मध्ययुगांतील कारागिराल१ समाजत जे। दर्जा१ प्रात झालेला होता तो
पुन्हा संपादन करण्याचा ते प्रयत्न करतात.

या परिस्थिथतीमुळें मजूररवर्ग अद्यापीही सर्व देशभर विस्कळित व परस्पर-
स्पमेुळें असंघटित असलेला आढळून येतो. जर एकाद्या ठिकाणी ते
आपला संघ बनवून संघटित झालेले दिसले तरी केवळ स्वत :च्याच स्कूर्तीनें

हे लोक संघटित होतात असें नाहीं, तर मांडवलवाल्यांच्या एकीमुळें मजूर-
वर्गालाही एक व्हावें लागते. आपले राजकीय हेतु साध्य करण्याकरितां
भांडवलदारही रोजेदारवर्गात खळबळ उडवून देत असतात आणि भांड-
वलदाराच्या कारथानाला हा वर्ग बळी पडतो. अशा परिरियतीत रो-दारवर्ग आपल्या शत्रूशी लढत नाहीं तर आपल्या शत्रूच्या शत्रूशी लढत
असतो. एकतंत्री राज्यसत्त१ चालविणारापैकाां अवशेष राहिलेले राजघराच्या-
तीळ लोक, जमीनदार, निरुयोगी धनिक व सावकार हेच या रोजंदार-
वर्गाच्या शत्रूचे शत्रू होत. याप्रमत्यो सर्व ऐतिहासिक घटना घडवून आण-
ण्याचे कम भऔडवलदारवगर्त्यया हातीं असतें. रजिदार जनतेच्या साहा-
य्याने मिळविलेल१ प्रत्येक विजय हा भऔडवलदार वर्गाचाच विजय होतो.

पण उद्योगधंद्याच्या प्रगतीमुळें रोजंदारचर्गाच्या लोकांची संख्या वाढते
इतकेंच नव्हे तर त्यांचा अधिकाधिक मोठा समूह बनत जतो. हयांचे
साम४ वाढत जातें आणि त्याची जाणीवही त्यांना अधिकाधिक होऊं
लागतें. यंल ज्या प्रमाणांत श्रमशक्तीला समानत१ प्रास करून देते त्या प्रमा-
णात मजूररवगाच्या अनेक प्रकारच्या हितसंबंधांत व जीवनाच्या परिस्थितींतही
अधिकाधिक साम्य आढळून येऊ लागतें व जवळ जवळ सर्वत्रच मजूरीच्या
दराचे प्रमाण सरखेच होऊ लागतें. भडवलदारवर्गातील स्पर्धा वाढत
असल्यामुळें व व्यापारधंद्यांत आणीबाणीचे प्रसंग येऊ लागल्यामुळें मजू-
रीच्या दराचे प्रमण आइस्थर होऊ लागतें. अप्रतिहतपणे यंत्रांत सारख्या
सुध ारणा होत असल्यामुळें मजूरांचे जीवन अधिकाधिकच संकटमय होत
जातें. मजूरर व मलक यांच्यामधील व्यक्तिगत झगडे वाढ लागतात व
या झगड्यानाच शेवटीं वर्गयुद्धाचें स्वरूप प्रात होतें. म्हणून कामकरीवर्ग
भाडवलदाराविरुद्ध आपले संघ बनवू लागतात. आपले मजूरीचे दर कायम
ठेवण्याकरिता ते चळवळ करतात व प्रसंगोपात्त कराव्या डाग (गच्या
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आणतात. अशा रीतीनें ही चळवळ सुरू झाली म्हणजे इकडे तिकडे कोठे
तरी सुरू झालेल्या या आपसातील झगड्याला दग्याचे स्वरूप प्रात होतें.

मजूरांना कधीं कधीं या लढ्यांत विजय प्रास होतो, पण तो कांहींदिव-
सच टिकतो. ताबडतोब दिसून येणाऱ्या परिणामावरून या झगड्याचे फल
अजमावयाचे. नसतें तर मजूरांच्या सारख्या वाढत जाणाऱ्या संघवलावरू-
नच तें अजमावयाचें असतें. अर्वाचीन औद्योगिक युगांत दळणवळणाच्या
साधनांत सारख्या सुधारणा होत असल्यामुळें ठिकठिकाणी राहाणाऱ्या मजू-
रांचें ' परस्परांशी संघटन वाहू लागतें व त्यांचें संघबल वाढविण्यासही
त्यामुळें मदत होते. ठिकठिकाणी चालू असलेल्या स्थानिक झगड्यांना एक-
सूत्रांत गोंवण्यास असल्या परस्परसंघटनांची जरूरी असते. हे सर्व झगडे
एकच स्वरूपाचे असल्यामुळें वर्गावर्गातील या लढ्यांचे राष्ट्रीय झगड्यांत
रूपांतर होतें आणि प्रत्येक वर्गयुद्ध अशा रीतीनें राजकीय युद्धच होतें.
मध्ययुगात रस्त्यांच्या अभावामुळे दळणवळणांच्या साधनांची कांहींच सोय
नव्हती. अशा कालांत त्यावेळच्या सरदारवर्गाला अडचणींच्या चोरवाटांच्या
साहाटयाने सघशक्ति वाढवून युद्धाची तयारी करण्यास शेंकड वर्षें लागत
असत. तें कार्य अर्वाचीन रोजंदारसमाजाला रेल्वेच्या व इतर दळणवळ-
णाच्या सोयीमुळे कांहीं थोड्या वर्षांत साध्य करतां येऊ लागलें आहे.

अशा रीतीनें रोजंदारसमाजाची एक स्वतंत्र वर्ग किंवा .एक स्वतंत्र
राजकीय पक्ष या दृष्टीने संघटना होऊं लागतें. परंतु मजूरवर्गौतील परस्पर-
स्पर्धेमुळें ही संघटना सारखी टिकू शकत नाहीं. हा समाज पुन्हा पुन्हा
विस्कळित होतो. पण ज्यावेळी तो आपलें डोके वर काढतो त्यावेळीं तो
पूर्वीपेक्षा अधिक दृढनिश्चयी, एकनिष्ठ व बलशाली झालेला आढळून येतो.
आणि भांडवलदार वर्गातील दुफळीचा फायदा घेऊन आपल्या हक्काचे व
हितसंवंधांचें रक्षण होईल असे कायदे तो करून घेतो. मजूराकडून रोज दहा
तासच काम करून घ्यावें असा कायदा इंग्लंडमध्यें याच मार्गाने पास
करून घेण्यांत आला.

एकंदरींत जुन्या समाजांतील निरनिराळ्या वर्गांच्या परस्परसंघर्षणा-
मुळें अनेक मार्गानी रोजंदारी समाजाचा विकास होत जातो. भांडवलदार-
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वर्गाला प्रथम पूर्वींच्या सरदाराशी व पुढें पुढें देशाच्या औद्योगिक प्रग-

तीच्या आड येणाऱ्या भांडवलदारांशींही सारखे युद्ध चालू ठेवावे लागतें
आणि परदेशांतून आलेल्या भांडवलदारांशीं तर त्यांना नेहमीच झगडावे
लागत असतें. रोजंदारसमाजाच्या मनोभावनांना जागृत करून या लढा-
यांतून भाग घेण्यास त्यांना प्रवृत्त करण्याचें काम भांडवलदार वर्गातील
लोकांना करावे लागतें व रोजंदारसमाजाची मदत मागावी लागते. या-
प्रमाणें राजकीय चळवळीच्या रणक्षेत्रांत बहुजनसमाज ओढला जातो. राज-
कीयं युद्ध चालविण्याकरितां लागणारे राजकीय व सामान्य शिक्षण रोज-
दार जनतेला भांडवलदार समाजाकडून दिलें जातें. हीच गोष्ट निराळ्या
शब्दांत सांगावयाची म्हणजे भांडवलदार समाजाशी लढण्याकरितां लाग-
णारीं सर्व युद्धाची साधने बहुजनसमाजाला आयतीच प्रास होतात.

याशिवाय आणखी एक गोष्ट आपल्याला आढळून आली आहे ती ही
की, औद्योगिक प्रगतीमुळें राज्यसत्ता हातीं असलेल्या वर्गातील पुष्कळ
लोकांना झपाट्याने रोजंदार जनतेंत सामील व्हावें लागतें किंवा सामान्य
जनता ज्या निकृष्ट स्थितींत दिवस कंठित आहे तशी स्थिति आपल्यालाही
प्रास झाल्याशिवाय राहाणार नाहीं असें भय त्यांना वाटूं लागतें. यामुळे हे
लोकसुद्धा रोजंदार जनतेंत नवीन नवीन विचारांचा प्रसार करतात व
त्याची मने सुसंस्कृत करून त्यांना कार्यक्षम बनवितात.

शेवटीं वर्गयुद्धाला ज्यावेळी आणीबाणीचे स्वरूप प्रास होतें त्यावेळीं
जुन्यापुराण्या राज्यसत्ता चालविणाऱ्या वर्गातही दुफळी होते. त्यांतील एक
लहानसा वर्ग आपल्या समाजांतून फुटून बाहेर पडतो व भविष्यकालीन
राज्यसत्तेचीं सूर्वे ज्यांच्या हातांत येणार आहेत अशा क्रांतिकारी लोकांना येऊन
मिळतो. ज्याप्रमाणें प्राचीन काळी सरदार घराण्यांतील कांहीं लोक राज्यक्रां-
तीच्या प्रसंगीं जमीनदार व भांडवलदार क्रांतिकारकांना येऊन मिळत
असत त्याचप्रमाणें आताही कांहीं ध्येयनिष्ठ भांडवलदार बहुजनसमाजाला
येऊन मिळतात व सर्व चळवळीचा ऐतिहासिक दृष्ट्या सांगोपांग विचार
करून क्रांतिकारक युद्धे चालविण्यास तयार होतात.

भांडवलदारवर्गाविरुद्ध प्रतिकार करण्याकरिता उभ्या असलेल्या सर्व
वर्गापकौ रोजंदारसमाजच फक्त खरा खरा क्रांतिकारी असतो. दुसरे सर्व
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वर्ग हळूहळू निःशक्त होऊन अर्वाचीन औद्योगिक युगांत अखेर नष्ट

होतात. रोजंदारसमाजाची उत्यत्ति वरील सर्व वर्गातूनच झालेली असते.
कनिष्ठ मध्यमवर्गातील लोक, दुकानदार, लहान लहान कारखानदार,

कारागीर शेतकरी हे सर्व लोक मध्यमवर्गातील घटक या नात्याने
आपलें अस्तित्व नष्ट होऊं नये म्हणून भांडवलशाहीविरुद्ध लढत असतात.
यामुळेंच ते प्रत्यक्ष क्रांतिकारी होत नाहींत तर ते पहिल्यासारखेच पुराण-
मताभिमानी राहातात. इतकेंच नव्हे तर प्रसंगीं ते क्रांतिविरोधीही होतात,
आणि इतिहासाचा पुढें चाललेला गाडा मागें ओढण्याचाही प्रयत्न कर-
तात. कदाचित्? ते क्रांतिकारी झालेच तर भविष्यत्कालीं आपणही रोजंदार
समाजांत सामील होणार, हें त्यांना माहीत झालेलें असतें म्हणून ते तसे
होतात. यामुळे केवळ आपले आजचे हितसंबंध रक्षण करण्याकरितांच हे
लोक क्रांतिकारी बनत नाहींत तर आपले भावी हितसंबंध रक्षण करण्या-
करितां ते क्रांतियुद्धाला तयार होतात

समाजांतील अत्यंत निकृष्ठावस्थेस पोचलेला वर्ग या सामाजिक क्रांतीत
कांहीं कांहीं प्रसंगीं सामील होतो. परंतु असल्या क्रांतीत भाग घेण्याऐवजी
क्रांतिविरोधी लोकांनी दाखविलेल्या आमिषांना व लाचलुचपतींनाच तो
जास्त भुलून जातो व क्रांतिविरोधी चळवळ चालविण्यास मदत करतो.

औद्योगिक युगांत रोजंदार जनतेच्या परिस्थितींतही बदल झालेला
असतो. पुराण्या समाजांतील हा वर्ग तर निखालसच नष्ट झालेला असतो.
आजच्या युगातील रोजंदारसमाजांतील मनुष्यापाशीं कांहींच मालमत्ता
राहिलेली नसते. भांडवलदारसमाजांतील मनुष्याची कौटुंबिक परिस्थिति
व त्याचे आपल्या बायकामुलांशीं असलेले कौटुंबिक संबंध आणि रोजंदार
समाजांतील मनुष्याची कौडबिक परिस्थिति व त्याचे आपल्या वाणुकांसदांट्टी
असलेले कौडबिक संबंध यांत मुळींच साम्य असलेलें आढळून येत नाहा
अर्वाचीन मजूरवर्ग चे भांडवलशाहीशी असलेले त्याचे गुलामगिरीचे संबध
हे मात्र इंग्लंड, माल, अमेरिका जर्मनी वगैरे सर्वच देशातूनएकसारखेच
आढळून येतात. राष्ट्रीय वैशिष्ट्य व संस्कृति यांचा लवलेशही या मजुराच्या
ठायीं असलेला आढळून येत नाहीं. कायदा नीति, धर्म या सर्वांची रचना
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भांडवलदारसमाजानें कांहीं विशिष्ट हेतूनें केलेली असते व या सर्वाच्या मार्गे

आपले हितसंबंध रक्षण करण्याचा लोभ दडून राहिलेला आढळून येतो.
समाजांतील वरिष्ठ वर्गाचे हे लोक मजूरांच्या श्रमाचा अपहार करून

आपल्याला प्रात झालेला दर्जा राखून ठेवण्याचा प्रयत्न करतात. अपहार
करण्याच्या तत्त्वावर उभारलेली ही पद्धति नष्ट केल्याशिवाय रोजंदारांना
उत्पादनाच्या साधनांची मालकी प्रास होत नाहीं. कांहीं तरी प्रात करून
घ्यावयाचे व त्याचें रक्षण करावयाचें असें या रोजंदारसमाजापाशीं कांहींच
राहिलेले नसतें. सर्व व्यक्तिगत मालमत्ता व तिचे रक्षण करण्याची सर्व

साधने नष्ट करणें हेंच या समाजाचें जीवितकार्य होऊन वसते.
पूर्वांच्या सर्व ऐतिहासिक चळवळी अल्पसंख्याक लोकांनी चालविल्या

व त्याही अल्पसंख्याक लोकांचे हितसंबंध रक्षण करण्याकरिताच चालविल्या
असें दिसून येतें. रोजंदारसमाजानें चालविलेली चळवळ म्हणजे प्रचंड
बहुजनसमाजानें आत्मजागृतीने व स्वयंस्फूर्तीने चालविलेली चळवळ होय.
समाजाच्या वरच्या थरावर असलेला सत्ताधाऱ्यांचा वर्ग. हवेत पार उडून
गेल्याशिवाय. आजच्या समाजाच्या तळाशी असलेला रोजंदारवर्ग कोण-
त्याच प्रकारची हालचाल करूं शकणार नाहीं व आपला उद्धारही करूं
शकणार नाहीं.

भांडवलदारांविरुद्ध रोजंदारांनीं चालविले युद्ध प्रत्यक्ष नसलें तरी अप्र-
त्यक्ष रीतीनें प्रथम राष्ट्रीय स्वरूपाचेंच असतें. प्रत्येक राष्ट्रांतील रोजंदार
जनतेला प्रथम स्वतःच्या देशांतीलच भांडवलदारांशी दोन हात करावे लाग-
तात व आपल्यावर होत असलेले जुलूम व अन्याय नाहींसे करून घ्यावे

लागतात.
रोजंदारसमाजाच्या विकासाचे सामान्य स्वरूप दाखविण्याच्या हेतूनें

आपसातील या गुप्त कलहाचे वर्णन करण्यांत आलें आहे. आपसातील हें
युद्ध पुढें इतक्या मोड्या प्रमाणांत सुरू होतें कीं, त्याचें पर्यवसान क्रांतियु-
द्धांत होतें या युद्धांत भांडवलदारवर्गाला उलधून पाडण्यांत येतें व रोजंदार-
वर्गाच्या सत्तेचा पाया घालण्यांत येतो.

जुलूम करणारे व जुसुमानें गांजलेले यांच्यांतील विरोधांतूनच नवीन
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नवीन समाजरचना प्रस्थापित झाल्या आहेत. परंतु समाजांतील एकाद्या
वर्गावर जुलूम करावयाचा असेल तर अगदीं गुलामासारखे कां होईना
त्याला राहता आलें पाहिजे इतकी तरी निश्चितता निर्माण करावी लागते.
खंड देण्याची पद्धति अमलांत होती अशा कालांत खंडकरीसमाजांतील
मनुष्य आपला दर्जा वाढवून घेण्याचा प्रयत्न करीत असे व जातीपचाय-
तीचा सभासद होत असे. तसाच एकतंत्री जमीनदारी सत्तेच्या जुवाखाली
मान देणारा मध्यम सुखवस्तुवर्गातील मनुष्यही भांडवलदारवर्गाशीं एक-
रूप होण्याचा प्रयत्न करीत असे. अर्वाचीन मजूराची परिस्थिति याच्या उलट
आहे. उद्योगधंद्यांच्या प्रगतीबरोबर त्याची परिस्थिति सुधारण्याऐवजी त्याचें
रोजंदारी जीवित अधिकाअधिक निकृष्ठच होत जातें. तो कंगाल बनत
जातो. लोकसंख्येच्या व संपत्तीच्या वाढीच्या प्रमाणापेक्षा ही त्याची कंगाली
अधिकाअधिक प्रमाणांत वाढत जाते. या परिस्थितीमुळे समाजांतील एक
सत्ताधारी वर्ग म्हणून राहाण्यास व कायद्याच्या जोरावर जनतेच्या जीवावर
चरत राहाण्यास भांडवलदारवर्ग नालायक ठरला आहे, हें लक्षांत ठेविलें
पाहिजे. गुलामगिरीच्या युगांत गुलामाला जीवंत ठेवणे मालकाला प्रासच
होतें व गुलामालाही आपल्या जीविताची निश्चिति प्रास झाली होती.
आजच्या रोजंदारी गुलामगिरीच्या कालांत मालकवर्गाला मजूररूपी गुला-
माणें जीवित निश्चिंत करतां आले नाहीं. या कालांत मालक मजणूररूपी
गुलामाचे पोषण करत नाहींत तर हा गुलामच मालकाचे पोषण करीत
आहे. मालकाची संपत्ति हा गुलामच वाढवीत आहे. यामुळे भांडवलदार
वर्गाची सत्ताधारी वर्ग म्हणून राहण्याची नालायकी जास्तच वाढली आहे.
अर्थातच असल्या भांडवलदार वर्गाच्या हाताखाली राहणे समाजाला आतां
rएटर?तीलझालेंऽ.आहे वूथोडक्या८२५२ म्हणजे भांडवलदार वर्गाचें

भाडवलदारवर्गाला जगावयाचे असेल तर त्याला भांडवलाची उभारणी
केली पाहिजे व तें वाढविले पाहिजे आणि भांडवलाची निर्मिति व बुद्धि करा-
वयाची असेल तर रोजंदार निर्माण झाला पाहिजे रोजदारवर्गाचे अस्तित्व
तर त्यांच्यांतील परस्परस्पधेंवरच सर्वस्वी अवलंबून असतें. भांडवलदार-
वर्ग अनिश्चितपणें कां होईना उद्योगधंद्याच्या प्रगतीस कारणीभूत होत असतो.
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या प्रगतीमुळें विस्कळीत झालेला मजूरवर्ग एकत्रित येतो व त्याचा क्रांति-

कारी संघ बनतो. याप्रमाणें ज्यांच्या आधारावर भांडवलदारवर्ग मालाची
उत्यत्ति करतो, औद्योगिक प्रगति घडवून आणतो आणि मालाची उत्यत्ति

करून त्याच्यावर आपली मालकी गाजवू पाहतो तो पायाच ढासळून
पडतो. एकंदरींत भांडवलदारवर्ग ज्यांना निर्माण करतो तेच त्याज्य
नाशास कारणीभूत होतात व त्याचें दफन करण्यास लागणारा खट्टा खणून
तयार करतात. यामुळे भांडवलशाहीचा नाश व रोजंदारसमाजाचा विजय
या दोन्ही गोष्टी सारख्याच अपरिहार्य होतात.
२ रोजंदार व समाजसत्तावादी-रोजंदारसमाजाशीं समाजवाद्यांचा कशा प्रकारचा संबंध आहे तें आतां
आपण पाहू.

मजूरसमाजांतील अनेक दुसऱ्या पक्षांना विरोध करण्याकरितां म्हणून
समाजसत्तावाद्यांनीं आपला एक वेगळाच पक्ष निर्माण केलेला नाहीं. रोज-
दारसमाजाचे हितसंबंध व समाजसत्तावाद्यांचे हितसंबंध यांच्यांतही कांहीं
फरक नाही.

रोजंदारवर्गाच्या चळवळीला कांहीं विशिष्ट वळण देण्याकरितां म्हणू-
नच त्यांनीं एकादा स्वतंत्र पक्ष निर्माण केलेला नाहीं.

कम्युनिस्ट - समाजसत्तावादी - व मजूरांचे इतर पक्ष यांच्यांत
फक्त पुढील फरक आढळून येतो:- ( १) निरनिराळ्या राष्ट्रांतून रोज-
दारसमाजानें चालविलेल्या राष्ट्रीय चळवळीच्या वेळीं रोजंदारसमाजाच्या
हितसंबंधालाच समाजसत्तावादी प्राधान्य देतात. राष्ट्रीयत्वाच्या भावनेला ते
विशेष महत्त्व देत नाहींत.

( २) भांडवलदारवर्गाविरुद्ध रोजंदारवर्गानें जी चळवळ चालविलेली
असते तिच्या विकासाच्या निरनिराळ्या अवस्थांच्या प्रसंगीं या वर्गाच्या

हितसंबंधांनाच ते विशेष जपतात.
प्रत्येक देशांतील इतर सर्व मजूरपक्षापेक्षा कम्युनिस्ट पक्षाचे लोक

अपिली चळवळ अधिक नेटानें चालवितात. इतर सर्व पक्षांपेक्षां ते स्वतः
अधिक पुढारले असतात. इतकेंच नव्हे तर इतर पक्षांनाही ते प्रगतीचा
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मार्ग दाखवून देतात. रोजंदारवर्गाची चळवळ कोणत्या धोरणाने चालवावी,
वेळोवेळी या धोरणांत कसा फेरबदल करावा तसेंच या चळवळीचे अंतिम
ध्येय काय व तिचा अखेर परिणाम काय होईल या सर्व गोष्टींची जाणीव
या पक्षांतील लोकांना झालेली असते; म्हणूनच अखिल रोजंदार जनतेला

' त्यांच्या उद्धाराचा मार्ग दाखविण्यास ते समथें झाले असतात.
रोजंदारी मजूरांचा एक स्वतंत्र वर्ग बनविणे, भांडवलदारांचें वर्चस्व

उलभून पाडणे व रोजंदारवर्गाला राजकीय सत्ता प्रास करून देणे हें इतर
मजूरपक्षांप्रमाणें कम्युनिस्ट पक्षाचेही ध्येय आहें.

सामान्यपणे सर्वांच्याच मालमत्तेचा नाश करणें हें नव्हे तर भांडवल-
दारांच्या मालमत्तेचा नाश करणें, हाच समाजसत्तावादांतील विशेष आहे.
मालाची पैदास करावी व त्याचा अपहार करावा हेंच अर्वाचीन भांडवल-
दारांच्या खाजगी मालमत्तेचें दृश्य स्वरूप आहे. समाजांतील एका वर्गाला
दुसऱ्याविरुद्ध उठवावे व पुष्कळ लोकांनीं काम करून निर्माण केलेल्या
मालचा थोड्या लोकानी अपहार करावा, हेंच भांडवलदारवर्गाच्या अपहार-
नीतीचे मुख्य लक्षण होय.

या दृष्टीनेच समाजसत्तावाद्यांच्या सिद्धान्ताचा एका लहानशा जूनांत
निर्देश करतां येईल. तें हे सूत्र - '' खाजगी मालमत्तेचा नाश.''

प्रत्येक व्यक्तीला खाजगी जिंदगी संपादण्याचा हक्क असल्यामुळें
त्याचें स्वातंत्र्य, त्याची स्वावलंबनाची वृत्ति व स्वतंत्रपणें काम करीत
राहाण्याची त्याची आवड यांच्ये रक्षण होतें, अशी समजूत असून
मनुष्यच्या या हक्काचाच नाश करण्यास कम्युनिस्ट लोक उद्युक्त झाले
आहेत, असा त्यांच्यावर जो आक्षेप आहे तो खोटा आहे. छोट्या
छोट्या कारागिरीनी व शेतकऱ्यांनीं संपादन केलेल्या मालमत्तेचा नाश
केला पाहिजे अशी आवश्यकता कम्युनिस्टांना कधींच वाटत नाहीं. या
लहान लहान मालमचतूनच श्रीमंतांची प्रचंड मालमत्ता निर्माण झाली
आहे ही गोष्ट कम्युनिस्टांना माहीत असूनही तिचा नाश करण्याची
जरूरी कम्युनिस्टांना वाटत नाहीं. कारण दिवसेंदिवस वाढत असलेल्या
अर्वाचीन कारस्त्रान्यांनीं कारागिरांच्या चे शेतकऱ्यांच्या लोट्या लोट्या माल-
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ष्कच्छील-र. -का ?? -का -.की -.र्ण -क.???????मत्तांचा अगोदरच नाश केलेला आहे व रोजच्या रोज तिचा सारखा नाश'
होत चालला आहे.

रोजचे वेतन मिळवून मजूराला खाजगी जिन्दगी मुळींच संपादन करता.
येत नाहीं. रोजंदारीनें भांडवलाला जन दिला आहे. भांडवल
म्हणजे अशा प्रकारची मालमत्ता होय कीं, जिच्या साहाग्यानें रोजंदारांच्या.
श्रमाचा अपहार करण्यांत येतो. अपहाराचे कार्य चालू राहाण्याकरितां सतत
नवीन नवीन रोजंदार मजूरांची भरती झाल्याशिवाय हें भांडवल वाढतच
नाहीं. आजकाल ज्याला मालमत्ता म्हणण्यांत येते तिची उभारणी
भांडवल व रोजंदारी यांच्या विरोधांतूनच झाली आहे. परस्परविरोधी अस-
लेल्या या दोन्ही बाजूंचा आपण आतां विचार करूं.

उत्पादनाच्या दृष्टीने भांडवलदारी ही व्यक्तिगत बाब राहिली नसून सामा- -
जिक बाब बनली आहे. भांडवलाची उत्यत्ति सामुदायिक प्रयत्नानें झालेली
असते. पुष्कळ लोकांच्या संकलित प्रयत्नानंच नव्हे तर समाजांतील सर्व

घटकांच्या संकलित प्रयत्नानें भांडवलाला गति प्रास होते.
भांडवल याप्रमाणे वैयक्तिक नव्हे तर सामाजिक सामर्थ्य प्रात करून

देण्याचे एक साधन आहे.
भांडवलाला सामाजिक मालमत्तेचें स्वरूप दिव्यानं किंवा तें समाजाच्या

मालकीचे केल्याने वैयक्तिक मालमत्तेचें सामुदायिक मालमत्तेत स्थित्यंतर

होतें असें नाहीं. जें कांहीं होतें तें एवढेचकीं भांडवलाला सामाजिक स्वरूप.
प्रास होऊन त्याचें वर्गविषयक वैशिष्ट्य नष्ट होतें.

आतां मजूरांच्या प्रश्नाकडे वळू.
कमीत कमी मजूरी हेंच रोजीच्या श्रमाचे सामान्य मूल्य होय. म्हणून

रोजंदारीचा मजूर आपले श्रम खर्ची घालून जें कांहीं मिळवितो तें केवळ
त्याचें जीवन कसेबसे टिकून धरण्यापुरतें व तें वाढविण्यापुरतेंच असतें.
मजुराचे स्वकष्टार्जित धन नष्ट करावे असा कम्युनिस्टांचा मुळींच हेतु नाहीं.
मजुराची ही स्वकष्टार्जित मिळकत मानवी जीवनाचे रक्षण करण्यापुरती व -

त्याची पुनर्निर्मिति करण्यापुरतीच असते. दुसऱ्याला राबवावयास लावण्या-
इतकी शिलक त्याच्यापाशी उरत नाहीं. मजरीपैकी थोडीफार शिल्लक वाजला
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ठेवून मजूर जीवंत राहात असतो. मजूराच्या जीवंत राहण्याचा उपयोग फक्त

भांडवलदारांचें भांडवल वाढविण्याकरितांच होत असतो आणि या सत्ताधारी
-वर्गाच्या हितसंबंधांचें जोपर्यत रक्षण होत असतें, तोपर्यतच मजूरवर्गीला
जीवंत राहता येतें. मजूरवर्गाच्या मिळकतीचे हें निकृष्ट स्वरूप नष्ट करावे,
असाच कम्युनिष्टांचा हेतु आहे. कम्युनिस्टांना जें कांहीं पाहिजे आहेतेंच.

भांडवलशाही समाजांत मजुरीकरिताराबणाऱ्या मजुरांचा उपयोगभांडवल
वाढविण्याकडेच होत असतो. समाजसत्तावादी समाजांत एकत्रित आलेला हा
मजूरवर्ग मजुराचे जीवन सुखसमृद्ध व आनंदमय करण्यास साधनीभूत
होत असतो.

म्हणून भांडवलशाही समाजांत भूतकालाचा वर्तमानकालावर पगडा
बसतो व समाजसत्तावादी समाजांत वर्तमानकाल भूतकालावर सत्ता गाज-
वितो. भांडवलशाही समाजांत अचेतन भांडवलाला स्वतंत्र व व्यक्तिगत
जीवन प्रात झालेलें असतें आणि जीवंत मनुष्य मात्र या समाजांत पर-
तंत्र होतो व त्याचें वैयक्तिक जीवन नष्ट होतें.

अशा प्रकारची परिस्थिति नष्ट झाली पाहिजे असें कोणी म्हटलें कीं,
व्यक्तिस्वातंत्र्य व वैयक्तिक जीवन नष्ट करण्यांत येत आहे अशी ओरड
भांडवलदारवर्ग करूं लागतो आणि हें खरेंच आहे. भांडवलदारांचें तेच-
क्तिक जीवन व त्यांचें स्वातंत्र्य नष्ट करण्याचा कम्युनिष्टांचा निःसंशय
५लू आहे.

आजच्या भांडवलशाही युगांत खुला व्यापार व स्वतंत्र खरेदीविक्री
अशीच स्वाक्तयाची व्याख्या केली जाते

पण खरेदी आणि विक्रीच जेथे अस्तित्वांत राहात नाहीं तेथें खुला
व्यापार व खुला क्रयविक्रयही नष्ट होतो. मध्ययुगात उद्योगधंदे व व्यापार
यांच्यावर सर्व बाजूंनी नियंत्रण घालण्यांत आलें होतें या परिस्थितींत
खुल्या व्यापाराच्या तत्त्वाला कांहीं तरी महत्त्व होतें पण समाजसत्तावादी
समाजांत ज्यावेळी क्रयविक्रयाचे व उत्यादनाचे भांडवलशाही स्वरूपच नष्ट

झालेले असतें व भांडवलशाहीही नष्ट झालेली असते, त्यावेळीं या शब्दांना
कांहींच अर्थ राहात नाहीं.
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खासगी जिंदगीचा नाश करण्याचा आमचा उद्देश आहे असें पाहतांच
जुमच्या उरात धस्स होतें. परंतु आजच्या अस्तित्त्वात असलेल्या समाजा-
तील शे. ९९ लोकांची मालमत्ता अगोदरच नष्ट झालेली आहे. कांहीं
थोड्या लोकांच्या हातांत ही मालमत्ता आज समाविष्ट झाली आहे याचाच
अर्थ या शे. ९९ लोकांच्या हातांतून ती नाहीशी झाली आहे. प्रचंड
बहुजनसमाजाच्या हातांत जी जिंदगी राहावयास पाहिजे ती कांहीं थोड्या
लोकांच्या हातांत गेली आहे, तेव्हां तिचे स्वरूप बदलावे व ती पुन्हा
समाजाच्या मालकीची करावी अशी कम्युनिस्टांची इच्छा आहे. मालमत्तेच्या
नाशासंबंधानें कम्युनिस्टांवर जो दोषारोप ठेवण्यांत येतो तो त्यांच्या या
वरील हेतूबद्दलच ठेवण्यांत येतो.

थोडक्यांत सांगावयाचें म्हणजे भांडवलदारांच्या मालमत्तेचा नाश कर-
ण्याचा आरोप कम्युनिस्टावर ठेवण्यांत येतो आणि तो त्वराही आहे. आम्हां
कम्युनिस्टाचा हाच हेतु आहे.

ज्या क्षणापासून मजूरांच्या श्रमाचे भांडवल, नफा व खंड वगैरेत रूपा-
तर होत नाहीं व ज्या क्षणापासून व्यक्तिगत मालमत्तेला भांडवलाचे स्वरूप
प्रास होत नाहीं त्या क्षणापासून मनुष्याचे वैयक्तिक वैशिष्ट्य नष्ट होऊन
जाईल असें तुम्हा भांडवलदारांचें म्हणणें आहे. यावरून ' व्यक्ति ' म्हणजे
भांडवलदार असेंच तुमचे म्हणणें असलें पाहिजे हें उघड आहे. असल्या
व्यक्तींची अडचण दूर सारिली पाहिजे, नव्हे ती निर्माण होणेंच अशक्य
करून टाकले पाहिजे.

कोणी कोणताही माल निर्माण करूं नये व त्याचा उपभोग घेऊं नये
असें कम्युनिस्टांचें म्हणणें नाहीं. उलटपक्षी कोणालाही या उत्पादनाच्या
जोरावर दुसऱ्याला राबावयास लावून त्याच्या श्रमाचा अपहार करता येऊ
नये अशी परिस्थिति निर्माण करण्यांत आली पाहिजे. कम्युनिस्टांना जें
काय करावयाचें आहे हं हेंच आहे.

खासगी मालमत्तेचा नाश करण्यांत आला तर सर्व व्यवहारच बंद
पडेल आणि सर्व समाजावर आळसाचा पगडा बसेल असाही आक्षेप
कोणी कोणी घेत असतात. हा आक्षेप त्वरा असेल तर आळसांत बुडून
गेलल्या भांडवलदार समाजाचा यापूर्वी केव्हांच नाश होऊन जावयास
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पाहिजे होता. कारण या भांडवलशाहीच्या युगांत जो राबतो त्याला कांहींच
मिळत नाही व ज्यांना खूप फलप्रासि होते ते राबत नाहीत. वरील आक्षेप
घेणे म्हणजे भांडवल असेल तर रोजंदारी राहील, तें नसेल तर रोजंदार
मजुराला कोणी विचारणार नाहीं असे पुन्हा पुन्हा तेंच तेंच रडगाणे गाण्या-
सारखे आहे.

शारीरिक श्रम करून प्रास होणाऱ्या मालाचे उत्पादन कसें करावे व
त्याचा उपभोग कसा घ्यावा या बाबतींत कम्युनिस्टांनीं जी पद्धति ठरविली
आहे तिच्यावर ज्या प्रकारचे आक्षेप घेण्यांत येतात तशाच प्रकारचे
आक्षेप बौद्धिक श्रमाने प्रास होणाऱ्या संपत्तीच्या उत्यादनासंबंधानें व तिच्या
उपभोगासंबंधानें त्यांनीं ठरविलेल्या पद्धतीवरही घेण्यांत येतात. एका विशिष्ट
वर्गाच्या हातांत साठून राहिलेली संपत्ति नष्ट झाल्याबरोबर उत्यादनाचे सर्वच
कार्य बंद पडेल असें भांडवलदाराला वाटत असतें. त्याचप्रमाणें एकाद्या
विशिष्ट वर्गात आढळून येणारी संस्कृति नष्ट झाल्याबरोबर समाजांतील सर्वच
संस्कृतीचा नाश होईल, असेही त्याला वाटते. ज्या संस्कृतीच्या नाशासंबंधानें
भांडवलदार शोक करीत असतो ती संस्कृति म्हणजे प्रचंड बहुजनसमा-
जाच्या दृष्टीने मनुष्याला यत्राप्रमाणे वागण्यास शिकविण्याचें एक साध-
नच होऊन बसली असते.

स्वातंत्र्य, संस्कृति, कायदा वगैरेंच्या सबंधाने भांडवलदारवर्गानें कांहीं
विशिष्ट कल्पना करून घेतलेल्या आहेत. भांडवलदारांच्या मालमत्तेचा
नाश करावा, असें समाजसत्तावादी कां म्हणतात, असें करण्यांत त्यांचा
काय हेतु आहे, हें पाहावयाचे असेल तर वरील कल्पनांची कसोटी लावून
त्यांचा विचार करण्यांत अर्थ नाहीं. भांडवलदारसमाजांत ज्या प्रकारची
उत्पादनाची व मालमत्ता संपादन करण्याची साधने अस्तित्वांत आली
आहेत व त्यामुळे जी एक विशिष्ट परिस्थिति निर्माण झाली आहे तीतूनच-
वरील कल्पनांचा उगम झालेला आहे. भांडवलदारांच्या न्यायदानासब-
धाच्या कल्पनाही अशाच प्रकारच्या आहेत. भांडवलदाराची इच्छा म्हण-
जेच कायदा. भांडवलदारवर्गाचे अस्तित्व कायम राहील अशा प्रकारची
आर्थिक परिस्थिति निर्माण करण्याच्या हेतूनेंच हे कायदे बनविण्यांत
आलेले असतात.
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?? ०-भांडवलशाही समाजांतील धनोत्यादनाच्या पद्धतीमुळें जी समाजरचना
अस्तित्वांत येते तिलाच कायमचे स्वरूप प्रास करून देण्याचा प्रयत्न कर-
ण्यांत येतो. निसर्गाच्या सनातन कायद्याप्रमाणें आपल्याही कायद्यांना सना-
तन व शाश्वत स्वरूप देण्याच्या खुळचट कल्पनेने ते भारून गेलेले अस-
तात. पूर्वीचा राज्यकर्त्याचा वर्ग आपली सत्ता कायम करण्याकरितां अशाच
प्रकारचा खुळचट प्रयत्न करीत असे. भांडवलदारांचा वर्गही त्याच
चुकीच्या कल्पनेने निसर्गाचे शाश्वत कायदेही बदलू पाहात आहे. प्राचीन
कालांतील राजेरजवाड्यांच्या मालमत्तेची जी अवस्था झाली व जमीन-
दारांच्या जिंदगीचेही जे धिंडवडे निघाले ते सर्व पाहात असतांनासुद्धां
भांडवलदारसमाजाला आपली मालमत्ता मात्र नष्ट होणार नाहीं, असें
वाटत असतें.

कौटुंबिक संस्थेचा नाश! कम्युनिस्टाची ही घाणेरडी कल्पना ऐकून
जहाल क्रांतिवादीदेखील संतापाने बेहोष होतात.

भांडवलदारांची आजची कौटुंबिक संस्था ज्या कोणत्या पायावर प्रस्था-

पित झाली असेल तर ती भांडवल व नफा यांवर होय. अशा कौटुंबिक
संस्थेचा पूर्ण विकास व्हावयाचा असेल तर तो भांडवलशाही समाजांतच
होणार. ही परिस्थिति निर्माण व्हावयाची म्हणजे रोजंदार जनतेतील कुडे-
बांचा नाशच झाला पाहिजे व वेश्याव्यवसायाची वाढ झाली पाहिजे. ज्या
परिस्थितीने भांडवलदारी कुटुंबसंस्थेला जन्म दिला ती परिस्थितीच नष्ट

झाली म्हणजे ही कुटुंबसंस्थाही नष्ट ' होईल आणि भांडवलच नष्ट झालें
म्हणजे या दोन्ही.कार्यकारणांचाही नाश होईल.

आईबापांना मुलांच्या श्रमांचा अपहार करूं देण्यांत येणार नाही असा
कम्युनिस्टांवर आणखी एक आरोप आहे. हा आरोप आम्हां कम्युनिस्टांना
कबूल आहे.

आईबापांकडून मुलांना घरांतून जें शिक्षण मिळतें तें बंद करावयाचें,
आईबापांशी मुलांचा असलेला पवित्र संबंध नष्ट करावयाचा व शिष्यान्
करितां मुलांना सामाजिक संस्थांच्या स्वाधीन करावयाचें, हें योग्य आहे
काय असें विचारण्यांत येतें.

पण आजच्या भांडवलशाही युगांत तरी कशा प्रकारचे शिक्षण देण्यांत येत
का. ५
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????????अस्त्रे ई मुलांना आज जें शिक्षण मिळत आहे तेसुद्धा सामाजिक शिक्षण-
संस्थांतूनच मिळत नाहीं काय? आजच्या सामाजिक परिस्थितीचा या
शिक्षणसंस्थांवरही: परिणाम झालेला नाहीं काय हूं शाळा, कॉलेजे वगैरे-
सारख्या सामाजिक शिक्षणसंस्थांच्या द्वारेच मुलांना शिक्षण देण्यांत येत
नाहीं काय? सामाजिक .संस्थांच्या द्वारे मुलांना शिक्षण देण्यांत यावें, हा
नवाच शोध कम्युनिस्टांनीं लाविलेला नाहीं.

या शिक्षणाचे धोरण बदला एवढाच कम्युनिस्टांचा हेतु आहे व
शिक्षणसंस्थांच्या धोरणावर राज्यसत्ताधाऱ्यांचा जो पगडा बसला आहे तो
नाहीसा करावा, एवढीच कम्युनिस्टांची इच्छा आहे.

कौटुंबिक संस्था, ग्रहशिक्षण, आईबाप व मुले यांचा पवित्र संबंध
वगैरेंचा जो महिमा भांडवलदारसमाज गात असतो तो तर अत्यंत
तिरस्करणीय आहे. अर्वाचीन औद्योगिक युगांत जी सामाजिक परिस्थिति
निर्माण झाली आहे ती पाहिली म्हणजे तर तो अधिकच तिरस्करणीय
वाटल्याशिवाय राहात नाहीं. भांडवलशाहीच्या या युगांत रोजंदार जनते-
तील सर्व कौटुंबिक संबंध नष्ट झाले आहेत. रोजंदारांची मुले तर बाजारा-
तील विक्रीचे पदार्थ व श्रम करणारी यंत्रे बनली आहेत.

तुम्ही कम्युनिस्टांनी बायकांना तर समाजाच्या मालकीच्याच बनविल्या
आहेत, असा सर्व भांडवलदारसमाज एकमुखाने टाहो फोडत आहे.
आपली पत्नी म्हणजे केवळ प्रजोत्यादनाचे साधन आहे, असें भांडवलदार
समजतो. ही प्रजोत्यत्तीचीं साधने सर्वीनी सारखींच उपयोगांत आणाव-
याची आहेत, असें जेव्हां तो ऐकतो तेव्हां स्त्रियांवर सर्वाच्या आहारी पड-
ण्याचा प्रसंग येणार, अशी त्याची साहजिकच कल्पना होते.

प्रजोत्पत्तीचे केवळ एक साधन असा जो स्त्रियांचा दर्जा बनला आहे
तो नाहीसा करावयाचा असा कम्युनिस्टांचा उद्देश आहे, ही गोष्ट चुकून-
सुद्धा भांडवलदारांच्या लक्ष्यांत येत नाहीं

अगदीं उघडपणे व सरकती रीतीनें कम्युनिस्टांनी स्त्रियांना समाजाच्या
मालकीचे करून टाकले आहे याबद्दल भांडवलदारसमाज आपला संताप
व्यक्त करीत असतो. पण या गोष्टीसारस्त्री हासगस्पद गोष्ट दुसरी कोणतीच
नाहीं. स्त्रियांनीं समाजाच्या मळिकीचे व्हावें, त्यांना वेश्याव्यवसाय करणें
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???????ं????????'--भाग पडा असें करण्याची कम्युनिस्टांना गरज नाहीं. अनादि कालापासून
ही प्रथा चालत आलेली आहे.

आजचा भाडवलदार आपल्या मजुरांच्या बायका व मुली यांच्यावर
मालकी गाजवितो. सर्वसामान्य वेश्यांची गोष्ट तर बोलावयासच नको. पण
एवढ्याने त्याच्या वासनांची हसि होत नाहीं तर आपल्या. समाजांतील
परस्परांच्या स्त्रियांना वश करून घेण्यांत तो आनंद मानतो.

खरें पाहिले असतां स्त्रियांना समाजाच्या सामान्य मालकीचे समजूनच भांड-
वलदार समाजांतील आजची विवाहाची प्रथा प्रचारांतआलीआहे.कम्युनिस्टांना
दापेच द्यावयाचा असेल तर तो एवढ्याचकरतां देता येईल कीं, ते असल्या
दांभिक व गुस व्यवहाराचा नाश करण्यास प्रवृत्त झाले आहेत. ज्या
स्त्रियांना वेश्याव्यवसायच करावयाचा आहे त्यांना उघड उघड कायदेशीर
मदत देण्यास ते तयार झाले आहेत. परंतु बाकीच्यांच्या बावतींत ही गोष्ट
स्वयंसिद्ध आहे कीं, आजची उत्पादनाची रूढीच नष्ट करण्यांत आली तर
स्त्रियांना समाजाच्या मालकीचे समजण्याची कल्पनाच नष्ट होईल म्हणजे
सार्वजनिक व खाजगी. रीत्या चालू असलेला वेश्याव्यंवसाय बंद पडेल.

कम्युनिस्ट लोक राष्ट्र व राष्ट्रीयत्वाच्या कल्पना या दोहींचाही नाश कर-
ण्यास प्रवृत्त झाले आहेत असा त्यांच्यावर आणखी एक आरोप आहे.

मजुरांना देशच नाहीं. मुळांतच जें त्यांचें नाहीं तें त्यांच्याकडून आम्ही
.कम्युनिस्ट घेऊं शकत नाहीं. रोजंदारसमाजानें अगदीं प्रथम राजकीय
सत्ता हस्तगत केली पाहिजे, राष्ट्रांतील पुढारलेल्या सत्ताधारी वर्गाचा
दर्जा त्यानें प्राप्त करून घेतला पाहिजे, त्यानें स्वतःच राष्ट्र बनले पाहिजे.
अशा दृष्टीने राष्ट्रीयत्वाचा उदय या समाजांत झालेला दिसला तरी भांड-
वलदारसमाजाची या बाबतींत जी भावना दिसून येते तशा प्रकारची
भावना रोजंदारसमाजाची असणार नाहीं.

भांडवलशाहीची वाढ, व्यापाराचें स्वातंन्त्र्य, दुनियेचा बाजार, उत्पादनाच्या
पद्धतीतील साम्य आणि त्यामुळें मानवी जीवनांत उत्पन्न झालेलें साम्य, यामुळे
राष्ट्राराष्ट्रांतील भेदभाव व वैमनस्वे दिवसेंदिवस नष्ट होत चाललीं आहेत.

रोजंदारसमाजाचें वर्चस्व वाढलें तर हा नाश अधिक लवकर होईल.
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- '''-रोजदारवर्गाचा उद्धार करावयाचा असेल तर पुढारलेल्या संस्कृत राष्ट्रांनी

तरी निदान एकजुटीने या बाबतींत प्रयत्न केला पाहिजे.
ज्या प्रमाणांत एका व्यक्तीने दुसऱ्याच्या श्रमाचा अपहार करण्याची

प्रथा नष्ट होईल त्याच प्रमाणांत एका राष्ट्रानें दुसऱ्या राष्ट्राला लुटण्याची
प्रथाही नष्ट होत जाईल. समाज ांत अस्तित्वांत असलेली वर्गावर्गातील वैम-
नत्त्वें ज्या प्रमाणांत नष्ट होतील त्याच प्रमाणांत राष्ट्राराष्ट्रांतील वैमनस्वेद्दी
नष्ट होतील.

धार्मिक, तत्त्वज्ञानात्मक व साम ान्यत : ध्येयात्मक दृष्टीने कम्युनिस्टांवर
जो आरोप लदण्यांत. येतो त्याचा फारसा गंभीरपणानें विचार करावयास
पाहिजे असें नाहीं.

मनुष्याच्या कल्पना, त्याचे विचार, त्याच्या भावना, या सर्व मनुष्याच्या
ऐहिक जीवनऔत व त्याच्या सामाजिक संबंधांत जशा प्रकारचे बदल
घडून येतात त्याप्रमाणें बदलत असतात, हें समजण्याकरितां आंतरिक गूढ
स्कूर्तीची मुळींच गरज.नहां.

मनुष्यचें व्यावहारिक जीवन जसजसें बदलते तसतसे त्य१३ बौद्धिक
जीवनही बदलते. मनुष्याच्या उपजीविकेच्या साधनात जसे बदल
घडून येतत तसे मनुष्याचे विचारही बदलतात. मानवी कल्पनचा व
मावनांचा इतिहास तरी काय सांगतो? सत्तघारी वर्गाच्या विचारांचाच
पगडा प्रत्येक युगातील समाजाच्या विचारांवर बसलेला असतो.

समाजांत क्रांति घडून येईल अशा प्रकारचे विचार लोक जेव्हां बोलू-
लागतात त्यावेळीं जुन्या सामाजिक कल्पन ांतच या नव्या कांतीच्या विचा-
रांची वाढ झालेली होती, असेंच ते सौगत असतात. मानवी जीवनाची जुनी
घडी जसजशी मोडत जाते तसतसा जुन्या विचारांचाही नाश होत जातो, या 'सत्य तत्त्वाचेंच ते प्रतिपादन करीत असतात.

प्राचीन र६. ज्यावेळीं नष्ट होण्याच्या पंथास लगाली त्यावेळीं प्राचीन
धर्मकल्पन ांना खिस्ती धर्मकल्पनांनीमागें टाकिले.खिस्ती धर्मतत्त्वांचा लोकांच्या
अनावर पगडा बसला. रे ८ व्या शतकातील बुतद्धवादाने खिस्ती धर्मकल्पनांचा
नाश केल१ त्य ।वेळीं सरंजामदारसमाजला त्यवेळच्या कांतिकारी भडबल-
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- ----दारांबरोबर आपलें मरणांतिक युद्ध लढावे लागलें. ज्ञानाच्या क्षेलांतील स्वतंत्र
स्पर्धेनेंच धर्मस्वातंत्र्याच्या व विचारस्वातंत्र्याच्या कल्पनांना जन्म दिला.

'' धार्भिक, नैतिक, तत्त्वज्ञानात्मक व न्यायविषयक कल्पना समाजाचा
जसजसा विकास होत गेला तसतशा बदलत चालल्या, हें नि:संशय खरें
आहे. पण धर्म, नीति, तत्त्वज्ञान, राजकारण, कायदा या सर्वानी या क्रांतीला
सारखे तोंड दिलें आहे व आपलें अस्तित्व कायम राखले आहे.

'' याशिवाय स्वातंत्र्य, न्याय वगैरे कांहीं सनातन सत्य तत्त्वें आहेत व
समाजाच्या सगळ्या अवस्थांत तीं सारखीच लागू पडणारी आहेत. परंतु
समाजसत्तावादी या सर्व सनातन सत्यांचा नाश करण्यास प्रवृत्त झाले आहेत.
सर्व .धर्म, सर्व नीति यांचाच ते नाश करीत आहेत. एकाद्या नवीन तत्त्वा-

वर या सर्वांची प्रस्थापना करून त्यांना नवीन वळण देण्याऐवजीं ते त्यांचा
समूळ नाशच करूं पाहात आहेत म्हणून समाजसत्तावाद्यांचें हें कृत्य मागील
सर्व ऐतिहासिक अनुभवांविरुद्ध आहे.''

समाजसत्तावाड्यावर केलेल्या या आरोपांत कितपत तथ्य आहे? सर्व
प्राचीन समाजांचा इतिहास म्हणजे दुसरें कांहीं नसून निरनिराळ्या काळी
निरनिराळ्या स्वरूपांत प्रकट झालेलें वर्गयुद्धच होय, हेंच या इतिहासाने
सिद्ध केले नाहीं काय?

या युद्धाने वेळोवेळी कसल्याही प्रकारचे स्वरूप धारण केले असो. सर्व

प्राचीन युगांतून एक गोष्ट मात्र सामान्यतः एकसारखीच दिसून येते व
ती म्हणजे समाजांतील एक वर्ग दुसऱ्या वर्गाला लुबाडतो ही होय. प्राचीन
युगातील सर्व सामाजिक समजुती सर्वत्र सारख्याच आढळून येतात, यांत
कांहींच आश्चर्य नाहीं. त्यांच्यांत कितीही भिन्नता व नावीन्य उत्यन्न झालें
तरी त्यांचें एक विशिष्ट प्रकारचे सामान्य स्वरूप बदलत नाहीं. या सम-
सुती तेव्हांच पूर्णपणे नष्ट होतात कीं, ज्यावेळी वर्गयुद्धाचहि१ पूर्णपणे

नाश होतो.
परंपरागत प्रास झालेल्या खासगी मालमत्तेच्या हितसंबंधांतील स्वाभा-

विक विरोधामुळें होणारा खाजगी मालमत्तेचा सख्य उच्छेद म्हणजेच
समाजसत्तावादी क्रांति होय. क्रांतिकारक कल्पनांचा जसजसा फैलाव होतो
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तसतशा परंपरागत चालत आलेल्या रूढ समजुतीही नष्ट होऊं लागतात,
यांत कांहींच आश्चर्य नाहीं.

समाजसत्तावादावर भांडवलदारसमाजातर्फे जे निरनिराळे आक्षेप घेण्यांत
येतात त्यांचा विचार आतां पुरे झाला.

रोजंदारसमाजाला सत्ताधारी वर्गाचा दर्जा प्रात करून द्यावा व लोक-
सत्तेच्या लढ्यांत त्यांना विजयी करावे हीच कामगारक्रांतीच्या युद्धातील
पहिली पायरी होय

रोजंदारवर्ग आपल्या हातांतील राज्यसत्तेच्या जोरावर सर्व भांडवल
भांडवलदारांच्या हातून हळूहळू हिसकावून घेईल. उत्यादनाची सर्व साधने
सरकारी मालकीची करील म्हणजेच रोजंदारसमाजाला संघटित करून
राज्यसत्ताधारी बनवील आणि सर्वच उत्पादक शक्तींची शक्य तितक्या
जलद वाढ करील

अर्थात् मालमत्तेवरील हक्क व उत्पादनाच्या बाबतीतील भांडवलदारी
पद्धति नष्ट करण्याकरितां प्रथम प्रथम जबरदस्तीचे उपाय योजावे लागतील.
या उपायांच्या योगाने आर्थिक दृष्ट्या जरी फारसा फायदा झाला नाहीं
तरी जुन्या समाजरचनेत व उत्पादनाच्या पद्धतींत क्रांति घडवून
आणण्याकरितां असले उपाय योजणे अगदीं अपरिहार्यच होतें.

अर्थात. देशपरत्त्वे हे उपाय भिन्नभिन्नही असं शकतील.
असें असलें तरी चांगल्या बऱ्याच पुढारलेल्या देशांतून पुढील कार्य-

क्रमाचा सर्वसामान्यपणे अवलंब करतां येईल:-१ जमिनीवरील मालमत्तेचे हक्क नष्ट करण्यांत यावे व जमिनीवरील-
साऱ्याचा व खंडाचा उपयोग सार्वजनिक कामांत करण्यांत यावा.

२ प्रासीवर जबरदस्त व क्रमशः वाढता कर लादण्यांत यावा.
३ वारसाचे सर्व प्रकारचे हक्क नष्ट करण्यांत यावे.
४ देशत्याग केलेल्या सर्व लोकांची व बंडखोरांची मालमत्ता जप्त कर-

ण्यांत यावी.
५ राष्ट्रीय बॅकेच्या साहाय्याने राष्ट्राची सर्व पत सरकारच्या हातीं केंद्री-

भूत करण्यांत यावी. या बँकेतील सर्व भांडवल सरकारी असावें व बँका:
स्थापण्याचा सर्व अधिकार पूर्णपणे सरकारच्याच हातीं असावा.
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६ दळणवळणाची व वाहतुकीची सर्व साधने सरकारच्या हातांत केंद्री-

भूत करण्यांत यावी.
७ सरकारच्या ताब्यांत असलेल्या उत्पादनाच्या साधनांची व कार-

रवान्यांची वाढ करण्यांत यावी. पडीत जमिनी लागवडीस आणाव्या. सर्व-
सामान्य ठरीव योजनेप्रमाणें जमिनींत सुधारणा करण्यांत याव्या.

८ काम करण्याची सर्वींना सारखीच आवश्यकता पडेल अशी कायद्याने
योजना करण्यांत यावी. कामगारांच्या सेना निर्माण करण्यांत याव्या. विशे-
घतः शेतकीकरितां या सेनेचा उपयोग करावा.

९ शेती व उद्योगधंदे यांचें एकीकरण करण्यांत यावें. खेड्यांतून
लोकसंख्येची अधिक सारखी वाटणी करून देऊन शहर व खेडेगाव यांच्या-
तील भिन्नता हळूहळू नष्ट करण्यांत यावी.

रे ० सरकारी शाळांतून सर्व मुलांना मोफत शिक्षण देण्यांत यावें.
कारखान्यांत मुलांकडून जें काम करून घेण्यांत येतें त्याचें आजचे स्वरूप
नष्ट करण्यांत यावें. औद्योगिक उत्पादन व शिक्षण यांचें एकीकरण कर-
ण्यांत यावें.

समाजाचा विकास होतां होतां ज्यावेळी वर्गभेद नष्ट होतील आणि
समाजाच्या हातांत उत्पादनाची सर्व साधने केंद्रीभूत होतील त्यावेळीं समा-
जाच्या हातीं असलेल्या सत्तेचे राजकीय स्वरूपही नष्ट होऊन जाईल. राज्य-
सत्ता म्हणजे सामान्यतः एका वर्गानें दुसऱ्या वर्गावर जुलूम करण्याकरितां
मिळविलेली संघटित सत्ता होय. भांडवलशाहीबरोबर चालविलेल्या युद्धांत
अपरिहार्य झाल्यामुळें रोजंदार आपला एक स्वतंत्र वर्ग या दृष्टीने जर
संघटित होईल, क्रांतीचा आश्रय करून हा वर्ग जर सत्ताधारी बनेल व
जबरदस्तीनें उत्पादनाची जुनी परिस्थिति नष्ट करील तर वर्गविरोधाचीं
सर्व कारणेंच नष्ट होतील, समाजांतील सर्व वर्ग सामान्यतः नामशेष होतील
आणि शेवटीं एक स्वतंत्र वर्ग या दृष्टीने रोजंदारवर्गाचेंही वर्चस्व नष्ट होईल.

जुना भांडवलशाही समाज, त्याच्यांतील अनेक वर्ग व वर्गकलह नष्ट

होऊन त्याच्या जागी असा एक समाज निर्माण होईल कीं, ज्यात प्रत्येक
व्यक्तीच्या स्वैर विकासाला अवकाश मिळेल आणि यामुळे सर्वाचाच स्वतंत्र-.

पणे विकास होईल.



७२ कार्ल मार्क्स

जाहीरनाम्याच्या तिसऱ्या भागांत त्या कालांत प्रचलित असलेल्या
अनेक समाजवादांचा विचार करण्यांत आला आहे. सरंजामी समाजवाद,
मध्यम वर्गीय समाजवाद, जर्मन समाजवाद अथवा सत्य समाजवाद,
भडवलदारी समाजवाद, वगैरे सर्व समाजवाद समाजसत्तावादाला विरोधी
होते. या सर्व समाजवाद्यांचे पुरस्कर्ते समाजांतील अपहृत व अपहारक हे
.दोन्ही वर्ग कायम राखून अपहृत वर्गावर होणारे जुलूम शक्य तितके कमी
करण्यांत आले पाहिजेत, असें प्रतिपादन करीत होते. या सर्वाrचे कार्यक्रम भूत-
दयामूलक होते. म्हणून समाजसत्तवादाला विरोधी.असणाऱ्या पंथांत मार्क्यनें

त्यांची गणना केली आहे. या सर्व समाजवादांचा विचार करतांना त्यासंबं-
धाने वेळोवेळी जें वाय निर्माण झालें त्याचाही ऊहापोह या भागांत
करण्यांत आला आहे. या सर्व समाजवादांत कल्पनामय समाजवादाला या
जहीरनाम्यांत सर्वीत जास्त महत्त्व दिलें आहे. तथापि हे कल्पनावादी
एका दृष्टीने समाजसत्तावादी समाजाच्या प्रस्थापनेला कसे विरोधी आहेत, हें
दाखविले आहे. विश्वव्यापी वैराग्याची व समाजसमतेची जी कल्पना या
समाजवाद्यांनीं मांडली आहे ती मार्क्स व एंजल्स यांना अर्थातच मान्य

नाहीं. समाजांतील प्रत्येक व्यक्तीने स्वावलंबी बनले पाहिजे, स्वत :ची सुधारणा
त्यानें स्वत :च करून घेतली पाहिजे, असे हे कल्पनावादी तत्त्ववेत्ते समाजा-
तील सर्व व्यक्तींना आग्रहाने सांगत असतात. राज्यसत्त ाधारीवर्गाला तर
ते याकरिता फारच कळकळीने आळवितात. कल्पनावाद्यांची अशा प्रकारची
विचारसरणी असल्यामुळें सर्वच राजकीय विशेषत : क्रांतिकारक चळवळींचा ते
निषेध करतात. शांतिमय मार्गानी व लहान लहान प्रम।णांवर प्रयोग
करून आपलें ध्येय साध्य होईल, अशी त्यांची कल्पना असते. स्वतच
उदाहरण घालून देऊन जनतेला हा संदेश पटवून द्यावा, असें त्यांना वाटत
असतें. पण कल्पनावाद्यांचे हे प्रयोग कोठेही यशस्वी झालेले नाहींत.
त्यांच्या या विचित्र कल्पना फोल ठरल्या आहेत. कल्पनावाद्यांचें मुळचे
संस्थापक पुष्कळ अंशी क्रांतिकारी असले तरी त्यांच्या चल्यांनी मात्र
समाजसत्तावादाला विरोधी असे पंथ निमण केले आहेत. वर्गकलह व
वर्गविरोध ह्यांची तीव्रता कमी करण्याचा त्यांनीं एकसारखा प्रयत्न केला
आहे. आपल्या या. प्रयोगांनी सामाजिक सत्ययुगाची प्रस्थापना होईल म्



कम्युनिस्ट जाहीरनामा

अशीं स्वग्ने या चेल्यांना पडत असतात. नव्या जेरुस्लेमच्या आवृत्त्यावर आवृत्त्या
-निर्माण कराव्या व आकाशांतील ही गधर्वनगरें पृथ्वीवर अस्तित्त्वांत यावी,
ग् नणून भांडवलदारांची ते पायधरणी करतात व त्यांच्यापाशी पैशाची मदत
मागतात. अशा रितीने हे लोक कल्पनावादी असले तरी हळूहळू प्रतिरोधी
पुराणसमाजवाद्यांतच यांची गणना होऊं लागतें.

याप्रमाणे निरनिराळ्या जुन्या व प्रचलित समाजवादी मतांचा विचार
करून मार्क्य व एंजल्स यांनी जाहीरनाम्याच्या शेवटच्या चौथ्या प्रकरणांत
समाजसत्तावाद्यांच्या कार्यपद्धतीची दिशा दाखवून दिली आहे. मजूरसंघा-
वर रोजच्या रोज होणारे जुलूम नाहींसे करावे व त्यांच्या निकटवर्ती हितसंवं-
धांचें-ते क्षणिक असले तरी-रक्षण करावे, याकरिता समाजसत्तावादी लोक
प्रतिपक्षाशी सारखा झगडा चालू ठेवतात व हा वर्तमानकालीन झगडा
चालू असतां आपल्या भावी यावरील विश्वास ते ढळू देत नाहींत. या
दृष्टीनेच फ्रान्स, स्वित्झरर्लड, पोलंड व विशेषत : जर्मनी या राष्ट्रांतून लोक-
पक्षातर्फे झालेल्या क्रांतिकारक चळवळींत ते भाग घेतात व थोडक्यांत
सांगावयाचे म्हणजे प्रचलित राजकीय सत्तेविरुद्ध व सामाजिक रचनेविरुद्ध
झालेल्या क्रांतिकारी झगड्यांना ते मदत करतात.

या सर्व चळवळींतून खाजगी मालमत्ता नष्ट करून टाकण्याच्या प्रश्नाला
ते नेहमी प्राधान्य देत असतात. शेवटीं सर्व राष्ट्रांतील लोकसत्तवादी
पक्षाचे एकीकरण व सहमत करण्याचा ते प्रयत्न करतात.

आपले हेतू व ध्येये लपवून ठेवावी, असें समाजसत्तावाद्यांना केव्हांही वाटत
नाहीं. या गोष्टीचा ते तिरस्कार करतात. प्रचलित समाजपद्धति जबरदस्तीनें
उद्भवून टाकल्याशिवाय आपली ध्येये साध्य होणार नाहींत, असें ते उघडपागें
जाहीर करून सांगतात. समाजसत्तावाद्यांच्या या क्रांतिकारी चळवळीकडे
पाहून राज्यसत्ताधारी वर्गाच्या अंगांत कापरे भरते. या चळवळीमुळें
रोजंदारसमाजाचें कांहींच नुकसान होत नाहीं. नुकसान झालें तर तें एव-
हेंच होतें कीं, त्याच्या पायांतील गुलामगिरीच्या शृंखला तुटून पडतात.
-सर्व जग त्याला जिंकावयाचें असतें.

सर्व जगांतील कामकऱ्यांनों एक व्हा!



१८४८ ची क्रांति
कम्युनिस्ट जाहीरनामा प्रसिद्ध झाला व थोड्याच दिवसांत फ्रान्समधील

कामगारसमाजानें क्रांतीचे निशाण उभारले. ही क्रांति ' फेब्रुवारी रेव्हो-

सून ' या नांवानें प्रसिद्ध आहे. या क्रांतीची आग जर्मनीतील कित्येक
संस्थानांतून पसरली व तिची झळ बेल्लममधीलही कित्येक शहरांना लागली.
ब्रुसेत्समधील सामान्य जनतेने अधिकारारूढ पक्षाच्या पुढाऱ्यांवर हल्ले चढ-
विले. या क्रांतिकारकांचा निःपात करण्याकरितां जर्मन व बेच्चम सरका-
रानी कमर कसली व आपल्या हातांत असलेल्या सर्व साधनांचा उपयोग
करून हें बंड मोडून टाकण्याचा त्यांनीं प्रयत्न केला. सरकारच्या या रोषास
आपणही बळी पडणार ही गोष्ट यावेळीं मार्क्स पूर्णपणे जाणली व
अधिकाऱ्यांच्या कचाठ्यांत सापडण्यापूर्वीच त्यानें जर्मनींतून पाय काढला
आणि तो ब्रुसेत्समध्यें येऊन राहिला. थोड्याच दिवसानंतर बेलम सर-
कारनेंही त्याला बुसेक्टमधून हाकून लाविलें. सरकारच्या या दडपशाहीमुळें
मार्क्य मुळींच गांगरून गेला नाहीं. भांडवलशाहीचा पुरस्कार करणारी ही
सरकारे आपल्याला कोठेही स्वस्थ बसू देणार नाहींत, हें जाणून पॅरिसला
जाऊन राहण्याची तयारीही त्यानें केली होती. यावेळीं क्रान्समध्ये प्रजा-
सत्तावादी लोकांच्या हातांत पूर्णपणे राज्याधिकाराचीं सूर्वे आली होतीं.
विशेष महत्त्वाची गोष्ट म्हणजे या प्रजासत्तावादी हंगामी सरकारने पॅरिस-
मध्ये येऊन राहण्याची मार्कला विनंतीही केली होती. '' केंच लोकसत्ता-
वाद्यांची ही भूमि सर्व देशांतील स्वातंत्र्याकरिता लढणाऱ्या लोकांना आश्रय
देण्यास तयार आहे, '' अशा आशयाचे एक विनंतिपत्रही या हंगामी सर-
कारच्या एका जबाबदार सभासदाकडून मार्कला आलें होतें. यानंतर
मार्क्स कांहीं दिवस पॅरिसमध्ये येऊन राहिला. या ठिकाणी त्यानें एंजल्सच्या
साहाटयाने समाजसत्तावादी संघाच्या सभासदांना एकत्र आणण्याचा प्रयत्न

केला. जर्मनीतील क्रांतिकारकाना या संघातर्फे कशी मदत करतां येईल,
याचाही विचार ते करीत होते व तो प्रत्यक्ष आचरणांत आणण्याकरितां
जमनीतील व्हाईन प्रांतांत त्यानें प्रवेश केला यावेळीं सामान्य जनतेच्या



१८४८ ची क्रांति ७रनं

हिताचा पुरस्कार करणारं एक वर्तमानपत्र काढण्याचा विचार कलोन येथील
कामगारसमाजाचे पुढारी करीत होते. अर्थातू हें पत्र चालविण्याची सर्व

जबाबदारी मार्क्स व एंजल्स यांनीच आपल्या अंगावर घेण्याचे ठरविलें.
१८४८ च्या पहिल्या जूनला भू ऱ्हायनिश गॅझिटचा पहिला अंक बाहेर
पडला. या पत्राच्या मुख्य संपादकाचे काम मार्क्यकडे सोपविण्यांत आलें
होतें व एंजल्स, चूल व वीथ वगैरे त्यावेळचे प्रसिद्ध विद्वान् पुढारी या
पत्राच्या संपादकवर्गात सामील झाले होते. हें दैनिक फारच व्यवस्थित
रीतीनें चालविण्यांत येत असे. यामुळे थोड्याच दिवसांत तें लोकप्रिय
झालें. लॅसेलचेही कांहीं लेख या पत्रांतून प्रसिद्ध झाले होते. या पत्राच्या -

द्वारे मार्क्सने व त्याच्या सहकाऱ्यांनीं सामाजिक क्रांतीचा पुरस्कार केला ०

क्रान्समध्ये दोनतीन वेळां राज्यक्राज्या झाल्या खऱ्या पण क्रांतीनंतर
ज्या जनतेच्या साहाय्याने या कान्या घडून ओल्या तिच्या हित-
सबंधांचे रक्षण करण्याकडे मुळींच लक्ष देण्यांत आलें नाहीं. उलट जन-
तेच्या आकांक्षा दडपून टाकण्यांत आल्या. आपली उपासमार नष्ट होईल,
आपल्याला पोटभर भाकरी खावयास सापडेल, या आशेनें फ्रान्समधील
कामकरी व शेतकरी क्रांतीत सामील झाले. क्रांतीनंतर या जनतेला भाकरी
मिळण्याची व्यवस्था करण्यांत आली नाहीं. उलट राज्यसत्ता काबीज करून
बसलेल्या क्रांतिकारक पुढाऱ्यांनी भाकरीकरितां या जनतेने चालविलेल्या
चळवळी दडपून टाकल्या. मजुरांच्या मिरवणुकींवर गोळीबार करण्यांत
आले. या अत्याचारामुळे शेकडो मजूर ठार झाले व शेकडो जखमी झाले.
क्र ान्समधील शेतकऱ्यांनीं भाकरीकरितां ठिकठिकाणी बंडाचा उठाव केला.
पण त्यांचाही नायनाट करण्यांत आला. मार्क्सने या सर्व अत्याचारांचा
आपल्या पत्रांतून निषेध केला. क्रांतीनंतर पुन : मध्यमवर्गाच्या व
परश्रमजीवी वर्गांच्या हातीं राज्यसूत्रे जाऊं देता कामा नये, सर्व

राज्यसत्ता जनतेच्या पुढाऱ्यांनी काबीज केली पाहिजे व सामान्य
जनतेच्या सुखाची सोय हा जो क्रांतीचा हेतु तो पूर्णपणे अमलांत आणून
दाखविला पाहिजे, अशी योग्य सहा मार्क्स व त्याचे सहकारी यांनीं
कांतीच्या पुरस्कर्त्यांना दिली. मार्क्सच्या या सक्त्याचा उपयोग फ्रेंच जन-
तेला व तिच्या कैवल्य :ना झाला नाहीं. पण रशियातील क्रांतीच्या वेळीं मात्र
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त्याच्या या उपदेशांतील शब्द न शब्द अमलांत आणला गेला. रशियन क्रांती-
नंतर मजूर व शेतकरी यांच्या पुढाऱ्यांनी सर्व राज्यसत्ता आपल्याच हातांत
राखण्याचा जोराचा प्रयत्न केला व त्यांत त्यांना यशही आलें. फ्रान्सच्या
ऐवजी रशिया व पॅरिसच्या ऐवजी मास्को एवढा फरक करून मार्क्सचे,
व्हायनिश ग्याझिटमधील लेख वाचले म्हणजे लेनिन व ट्रॉदस्की यांना
स्फूर्ति देणारा महात्मा दुसरा कोणी नसून तो कार्ल मार्कच होता, असेंच
म्हणावे लागतें. १ ८४८- १८४९ मध्ये मार्क्सने या क्रांतीसबवी जे
अनेक लेख या ग्याझिटांत लिहिले त्यांपैकीं पुढें दिलेला लेख अत्यंत मह-
स्वाचा असून क्रांतीच्या चळवळींत भाग घेतांना कामगारपक्षाच्या पुढा-
ऱ्यांनी कोणतें धोरण ठेविले पाहिजे, याचे स्पष्ट दिग्दर्शन मार्क्यने या लेखांत
केले आहे.

जूनमधील दिवस-
कल

२८ जून, १८४८
पॅरिसमधील कामगारांच्या चळवळीचा त्यांच्यापेक्षां अधिक बलशाली

शक्तीने नायनाट केला आहे. या चळवळीचा नायनाट करण्यांत आला असला
तरी तिचा कायमचा नाश झालेला नाहीं. पॅरिसमधील कामकऱ्यांचा परा-
भव झाला आहे, पण खरें पाहिले असतां त्यांच्या शत्रूचीच धूळधाण उडा-
लेली आहे. फेब्रुवारीमधील क्रांतीने ज्या अनेक मोहक आशा निर्माण
केल्या होत्या त्या सर्व या पाशवी शक्तीच्या क्षणिक विजयाने पूर्ण नष्ट

-केल्या आहेत. सर्व प्रजासत्तावादी लोकांच्या शहाणपणाचे दिवाळे निघाले
आहे, असें या विजयाने सिद्ध केलें आहे. पाशवी शक्तीच्या या विजयाने
मालिक लोकांचे राष्ट्र व मज्हांचें राष्ट्र असे फ्रेंच राष्ट्राचे दोन तुकडे करून
सोडले आहेत. यापुढें प्रजासत्तावादी केंच राष्ट्राच्या निशाणाचे तीन रंग
राहाणार नाहींत. हें तिरंगी निशाण आतां फक्त एकरंगी होईल. हा रंग
म्हणजे अन्यायाखालीं व जुसुमारवाली दडपून गेलेल्या लोकांच्या रक्ताचा
रंग होय. फ्रान्स हें आतां प्रजासत्तावादी लाल राष्ट्र बनले आहे.

प्रजासत्तात्मक तत्त्वांचा पुरस्कार करणारा एकही नावाजलेला पुढारी आतां
बहुजनसमाजाला मदत करण्यास तयार नाहीं. राष्ट्रीय पक्षांतील अनेक मंडळी-
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पैकी एकही मनुष्य किंवा सुधारणावादी लोकांपैकी एकही मनुष्य त्याला पाठिंबा:
देण्यास तयार नाहीं. नावाजलेले असे कोणतेही पुढही कामकरी जनतेपाशी'
नव्हते तरी तिने बंडाचे निशाण उभारले बंडाशिवाय दुसरें कोणतेंही साधन
तिलाउरले नव्हतें. इतकें असूनहीभांडवलदारवर्गाच्या संयुक्त बलाला तिने.
जोराने तोंड दिलें. केंच राजानी ज्या शिपायांच्या बळावर प्रजासत्तावादी
भांडवलदारांना जेरीस आणले त्या लष्करी शिपायांवरोबरही फ्रान्समधील.
कामकरीवर्गानें दोन हात केले व बरेच दिवस त्यांना जोराचा प्रतिकार
केला. तिरंगी टोन्या वापरणारे केंच शाळाकॉलेजातील विद्यार्थी क्रल्यमध्ये
बंडाचे निशाण उभारले गेलें कीं, त्याला मोठ्या उत्साहाने मदत करण्यास
पुढें पण कामगारांनीं क्रांतीचे निशाण उभारल्याबरोबर हे सर्व
विद्यार्थी या वर्गाला दडपून टाकणाऱ्या भांडवलदारांच्या पक्षाला जाऊन
मिळाले. जें जें जुने तें तें सर्व नष्ट करण्यांत आलें पाहिजे असा घोष हे
विद्यार्थी करीत असत; पण कसोटीची वेळ आल्याबरोबर या तरुण विद्यार्थ्यांच्या

अंतःकरणाचा स्वरा ओढा कोणाकडे आहे, हें कळून आलें. कामगार जन-
त्तेला त्यांच्या कर्तत्वासंबंधानें वाटणारा मोह नष्ट झाला. पॅरिस युनिव्हर्सिटी-
मधील विद्यार्थी तर यापुढेही गेले. त्यांनीं या बंडांत जखमी झालेल्या मजु-
रांची शुश्रुषा करण्याचेंही नाकारले. सर्वसामान्य जनतेच्या सुखाकरिता वैद्य-
कांतील शास्त्रीय शोध लावण्यांत आलेले नाहींत, हें या विद्यार्थ्यांनी या
प्रसंगीं सिद्ध करून दाखविलं. बंडवाल्या मजुरांनी विशेषच अपराध केला
होता व तो हा कीं, ते देशांतील भांडवलदारांविरुद्ध उठले होते! ते केवळ
जुई फिलिपच्या भाल्याची काठी तोडून टाकण्यास तयार झालेले नव्हते तर
भांडवलदारांच्या सामर्थ्याचे मूळच उखडून टाकण्यास ते तयार झाले होते !.

फेब्रुवारीमधील. क्रांतीच्या वेळीं प्रस्थापित झालेली कार्यकारी कमिटी
आतां धुळीस मिळाली आहे. '' बंधुभाव '' हें फेब्रुवारीक्रांतीमधील एक
मुख्य तत्त्व होतें. परस्परविरोधी अशा दोन पक्षांत बंधुभाव कसा प्रस्थापित
होणार? एक पक्ष जोंपर्यत दुसऱ्याला सुबाडीत आहे तोपर्यंत बंधुत्वाच्या
गप्पा व्यर्थच होत. फेबुवारीमध्ये पॅरिसमधील मोठमोठ्या विशाल भिंतींवर,
तुरुंगांच्या व बराकींच्या सर्व दरवाजांवर '' बंधुभाव '' अशीं प्रचंड अक्षरे
रंगविण्यांत आली होतीं. पण या बंधुत्वाचा खरा अर्थ काय होता? हें
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----' ''''''बंधुत्व म्हणजे आपसातील युद्धच नव्हते काय? जूनच्या २५ तारखेस
'पॅरिसमध्ये या बंधुत्वाचें खरेखुरे प्रदर्शन झालें. या दिवशीं पॅरिसमधील
मालिकवर्गाने ज्यावेळी घरोघरीं दिवाळी केली व आपल्या वाड्यांच्या
खिडक्यांतून दिवे लावले त्याच वेळीं मजुरांच्या चाळींना आगी लावण्यांत
आल्या, शेकडो मव्ह गोळीबारांत ठार झाले व त्यांच्या चाळीमधील पटां-
गण रक्ताने भरून गेलें आणि तेथील वातावरण विव्हळणाऱ्या मजुरांच्या
करुणामय आर्त नादांनी भरून गेलें. भांडवलदारांचे मजूरवर्गाशी
जपेर्यंत सख्यत्वाचें संबंध होते तोपर्यंत बंधुत्वाची भावना टिकून
राहिली होती. १७९३ सालीं मोठमोठे पंडित राज्यक्रांतीचा पुरस्कार
करीत होते. समाजसत्तावादाचा पुरस्कार करणारे लोक जनतेवर मेहेरबानी
करण्याबद्दल भांडवलदारांना विनवीत होते. हे लोक मोठी लांबलचक
प्रार्थनागीतें लोकांना सुनवीत होते. तसें करण्याला त्यांना पूर्ण मोकळीक
देण्यांत आली होती. मजूरवर्गानं आपल्या हक्कांचा विचार करूं नये.
अज्ञाननिद्रेत त्वांनी सुखाने मग्न होऊन राहावें, असा प्रयत्न हे लोक
करीत होते. प्रजासत्तावादी लोकांना भांडवलशाही असली तरी चालेल
फक्त राजमुकूट धारण करणारा राजा त्यांना नको होता. नोकरशाहीतल्या
लोकांना आपल्या हातांतील सत्ता नष्ट व्हावी, असें वाटत नव्हतें. फक्त

वरचे अधिकारी तेवढे बदलावे, अशी त्यांची इच्छा होती. फेब्रुवारीमधील
क्रांतीच्या वेळीं याच लोकांनी जनतेला साहाय्य केलें होतें, तथापि सामान्य
जनतेच्या मनाची स्थिति कशा प्रकारची होती? सामान्य लॉक सुर्वे फिल-
पचा द्वेष करीत नव्हते तर भांडवलदारवर्गाची सत्ता त्यांना नको होती.
लुई फिलिपची सत्ता नष्ट झाली तरी भांडवलदारांच्या सत्तेच्या जुवाखालीं
मान वांकविण्यास बहुजनसमाज तयार नव्हता. राज्यक्रांतीचे हे कृत्य
अत्यंत भव्य होतें. आपल्या शत्रूचा आपण नायनाट केला, असें सामान्य
जनतेला वाटलें पण खरी गोष्ट तशी नव्हती. त्यांनीं केवळ आपल्या
शत्रूच्या घडूला नाश केला होता. बहुजनसमाजाचा सामान्य शघु जो
भाडवलदारवग तो अद्याप राज्यसत्ताधिष्ठितच होता. फेब्रुवारीमध्यें क्रांति
झाली त्यावेळीं या क्रांतिदेवीचे लोकांनी१ सर्वत्र उत्सव केले. सर्वच लोकांनी
या क्रांतीत भाग घेतला होता. एक तंत्री राज्यसत्तेविरुद्ध जी विरोधी शक्ति
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निर्माण झाली होती तिचा अद्याप व्हावा तसा विकास झालेला नव्हता.
आर्थिक दु :स्थितीमुळे निमीण झालेली ही शक्ति अद्याप निद्रित होती.
सामाजिक लह्याच्या बीजाचा अंतर्भाव या विरोधी ' शक्तीत झाला होता.
या सर्व लढ्याच्य१ मुळाशी सम ाजसत्तावादच होता. पण समाजसत्तेची ही
कल्पना अद्याप. वातावरणांतच वावरत होती. समाजसत्तावादाचा हा शब्द-
प्रयोग केवळ सर्वतोमुखा झाल१ होत१. पण जनूमधील राज्यक्रांतीचें तसें
नव्हतें. या क्रांतीत उत्सव करण्याजोगे कांहीच नव्हतें. भाडवलदारवर्गाला
ही कांति मुळींच आवडली नाहीं. त्यांना ती तिरस्कारार्ह वाटली. कारण
ती शब्दाचा पोषख फेकून देऊन प्रत्यक्ष कृतीत प्रकट झाली होती. या
क्रांतीमुळे प्रज ासत्ताक राज्याची प्रस्थ ापना झाली आणि धनिकसत्तारूपी
र ाक्षसाचें विक्रळ मस्तक या क्रऔतीमुळे रुपसु दिसूं लागलें. फरक एवढाच
झला कीं, या मस्तकावरील चकाकणारा ' राजमुकूट तेवढाच न८
झाल१ होता. '' व्यवस्था '' हा गिझटचा आवडता शब्द होता. रशियनांनी
पले लोकांच्या स्वातंत्र्याचा नायनाट केला त्यावेळीांं गिझटचा शिष्य सेबा-
स्वीयानी याने हाच शब्द उच्चारला होता. क्रेच नॅशनल असेंब्लीचा प्रति-
ध्वनिरूप असलेला सभासद कॅव्हेन आज याच शब्दाचा उच्चार करीत
आहे. मजूरवर्गावर गोळीबार करण्यांत आले त्यावेळीं ' व्यवस्था '
व्यवरुथा ' याच शब्दाचा उच्चार बंदुकाच्या नळ्यातून वाहेर पडला.

मजूरसमाजच्या रक्ताचे पाट वाहिले त्यावेळी हाच शब्द आकाशांत
धुमत होता.

१७८९ नंतर भाडवलदारवर्गातर्फे ज्या ज्या कांत्या घडनू आल्या
त्यानी या व्यवस्थेंत कोणत्याही प्रकारचा अडथळा उत्पन्न केलेला नव्हता.
कारण धनिकवर्गाच्या सत्तेला त्यांनीं स्पर्शही केला नव्हता. मजूर-
वर्गाच्या, गुलामगिरीला हेयांनी यक्तिचितह१ धक्का लावला नव्हता आणि
भ ांडवलदारांची छटारूपणाची वृत्ति जशीच्या तशीच चालू राहील, अशी
काळजी या क्रात्याच्या वेळीं घेण्यात आली होती. या क्रांत्यानी केलें काय
तर एक राजकीय सत्ता घालवून त्या.ठिकाणी दुसरी राजकीय सत्ता प्रस्था-
पित केली. मजुरांची गुलामगिरी कायम केली. जनूमधील क्रांतीवर एवढा
राग कां तर या क्रांतीनेrए भांडवलदारांच्या पोटावर पाय आणले.
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हंगामी सरकार प्रस्थापित झालें त्यावेळीं उदार अंतःकरणाच्या मनु-
रांना असें सांगण्यात आलें कीं, फेब्रुवारीत जी क्रांति करण्यांत आली ती
मजूरवर्गाच्याही हितसंबंधांचें रक्षण करण्याकरितांच झाली आहे. यांत
दुसरा कोणताही हेतु नाहीं. मजूरवर्गाची अशा प्रकारची समजूत करून
देणे हें त्यावेळीं उचित होतें व सोयीचेंही होतें. भाकरी मिळावी म्हणून

ही क्रांति करण्यांत आली, पण आपली ही हलाखीची स्थिति आणखी तीन
महिने राहिली तरी हरकत नाहीं, प्रजासत्ताक सरकारला आपण या बाबतींत
त्रास देणार नाहीं, असें कामगारवर्गानें जाहीर केलें होतें. पण नॅशनल
असेंब्लीच्या बैठकीनंतर काय झालें १ केंच मुत्सद्यांच्या तोंडून बेपंर्वाईचे
उद्धार बाहेर पडूं लागले. मोंनशर ट्रेलेटने तर मजूरवर्गाच्या परिस्थितींत
कोणत्याही प्रकारचा फरक होणें शक्य नाहीं, असें जाहीर केलें. थोड-
क्वांत सांगावयाचें म्हणजे' फेबुवारीच्या राज्यक्रांतींत मजूरवर्गानं भाग घेऊन
मिळविले काय तर त्यांनी आपण होऊनच आपणांवर संकट ओढवून घेतलें.

नॅशनल असेंब्लीपुढें आतां एकच प्रश्न होता व तो म्हणजे क्रांति झाली
तरी जणू काय ती झालीच नाहीं अशा प्रकारची परिस्थिति निर्माण करा-
चयाची. कामकरीवर्गाच्या बावतींत बोलायचे म्हणजे गुलामगिरीच्या
त्यांच्या पूर्वस्थितींत त्यांना तसेंच दडपून ठेवावयाचे. नॅशनल असेंब्लीनं
१७ ते २५ वर्षे वयाच्या कामकऱ्यांची लष्करांत सक्तीने भरती केली
आणि आपलें काम झाल्यानंतर त्यांना लष्करांतून हाकून लवलें. बेकार
होऊन हे मजूर फूटपाथवर आपलें कष्टमय जीवित कंठूलागले तरी त्यांच्या-
कडे लक्ष दिलें नाहीं. क्रांतीच्या वेळीं मदतीकरिता आलेल्या परराष्ट्रांतील
लोकांना तिने बाहेर हाकून लावले व पोलंडमध्यें हद्दपार केलें. या लोकांना
कामावरून काढून टाकले त्यावेळीं त्या दिवसापर्यंतचा पगारदेखील देण्यांत
आला नाहीं. वयांत आलेल्या पॅरिसमधील कांहीं मजुरांना पोटापुरतं अन्न
देण्याची हमी घेण्यांत आली. लष्करी बंदोबस्ताखालीं ठेवलेल्या वर्कशॉप-
मधून हें अन्न देण्याची व्यवस्था करण्यांत आली होती पण सरकारकडून
रेशन घेणाऱ्या लोकानी सार्वजनिक सभांतून हजर राहता कामा नये,
अशी त्यांच्यावर अट लादण्यांत आली होती. म्हणजे प्रजासत्ताक राज्या-
तील प्रत्येक मनुष्याला असलेला जन्मसिद्ध हक्कच हिरावून घेण्यांत आला
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????????????? ० ?????०होता. सामान्य जनतेच्या मनांत ज्या भावना उद्दीपित करून फेबुवारीतील
क्रांति घडवून आणली होती त्या भावना आतां फेब्रुवारीनंतर निरुपयोगी
ठरल्या होत्या. '' हे बाजाखणग्यांनों, फेब्रुवारीत तुम्ही जी क्रांति
केली ती तुमच्याकरितां कीं आमच्याकरितां? '' असाच प्रश्न ही नॅशनल
असेंब्ली मजूरवर्गाला विचारीत होती. मजूरांना ठिकठिकाणी थोपवून
धरून त्यांच्यावर गोळीबार करूनच या प्रश्नाचें उत्तर घ्यावयाचे असेंच
जणू काय भांडवलदारवर्गानें ठरविलें होतें.

इतकें सर्व असूनसुद्धा जूनमध्ये नॅशनल असेंब्लीची गाळणच उडाली.
जून २५ रोजी असेंब्लींतील एका प्रतिनिधीनें तसें बोलूनही दाखविले.
पॅरिसच्या रह्यामध्ये असेंच्छींत प्रश्न विचारणारे व त्यांना उत्तर देणारे हे
दोघेही जेव्हां रक्ताने न्हाऊन निघाले त्यावेळीं नॅशनल असेंब्लीची घाबर-
गुंडीच उडाली. कामकऱ्यांनीं कितीही गडबड केली तरी ते काय करणार?
त्यांना केव्हांच दडपून टाकू, अशा भ्रमांत असेंब्लीचे कांहीं प्रतिनिधी होते.
गोळीबाराच्या धुराबरोबर त्यांचा श्रमही नष्ट झाला. आपल्या रोजच्य १

भाकरीकरितां, आपले निकटवर्ती आर्थिक संबंध रक्षण करण्याकरितां, लोक
इतके तिरीमिरीवर येऊन बंड करण्यास कसे प्रवृत्त होतात, याचेच कित्ये-
काना आश्चर्य वाटलें. रशियन व इंग्लिश सरकारानी द्रव्याची मदत केल्या-
शिवाय असली चमत्कारिक घटना घडून यावयाची नाहीं, असेही तर्क

कांहीं लोकांनी केले. बोनापार्ट गरुडाने या लोकांना उठविलें असलें
पाहिजे, राजपक्षाच्या लोकांनी किंवा दुसऱ्या कोणी सरदाराने या लोकांना
कांहीं तरी आमिष दाखविले असलें पाहिजे, असेही तर्क पुष्कळांनीं केले. काहीही
असलें तरी एक गोष्ट मात्र स्पष्ट झाली ती ही कीं, नॅशनल असेंब्ली व मजूर-
वर्ग यांच्यांत आतां कायमचाच बेबनाव झाला आहे, हें असेंब्लींतील दोन्ही
पक्षांना कळून चुकले. कल्पनावादी तत्त्वशान्यांनीं बंधुत्वाच्या तत्त्वावर आतां
क्रान्समध्यें सत्ययुगाची प्रस्थापना होणार अशी आशा केली होती, पण त्या

बिचाऱ्यांची आशा नष्ट झाली. कांहीं ढोंगी व दांभिक माणसे बंधुत्वाची
स्तोन्नें गात फिरत होतीं त्यांची तर डोकीच सडकली गेली. कामकऱ्यांच्या
पुढें आतां बंधुत्वाच्या गप्पा कोणी मारणार नाहीं व साध्या भोळ्या जन-
तेच्या अंतःकरणांत श्रम उत्पन्न करणार नाही, हें मात्र नक्की झालें. जूनमधील
का. ६
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स्थ---------'या क्रांतिकारकांचा पराभव झाला असला तरी वास्तविक हा आपलाच
पराभव झाला आहे, असें असेल्लीतील मुत्सद्द्यांना वाटूं लागलें आहे. काम-
करीवर्ग अशा रीतीनें खवळला व असंतुष्ट झाला तर या संतापाग्रींत आपला
तरी नाश होईल किंवा प्रजासत्ताक राज्याची तरी आहुति पडेल, असें त्यांना
वाटूं लागलें आहे. म्हणूनच '' प्रजासत्ताक राज्य चिरायु होवो' ' अशी हाकाटी
हे लोक आतां करूं लागले आहेत. प्रजासत्ताक राव्याचे पुरस्कर्ते व काम-
करीसमाज यांच्यामध्यें कधींही न बुजणारा असा हा खड्डा पडला आहे,
असें पाहून आपण आपल्या ध्येयापासून च्युत व्हावें काय असा प्रश्न कांहीं
लोक करूं लागले आहेत. केवळ भ्याड व दुर्बल लोक असला विचार
मनांत वागवितील. पुंजी-पद्धतीमुळें जी बिकट परिस्थिति निर्माण होईल व
भांडवलदारवर्गाशीं ज्या झकापकी होण्याचा प्रसंग येईल त्यावेळीं हा झगडा
जनतेला शेवटपर्यंत जोराने लढवावा लागेल. या परिस्थितीकडे कानाडोळा
करून चालावयाचें नाहीं. तीच राज्यपद्धति उत्तम प्रकारची होय कीं, जीत
सामाजिक लढ्याकडे दुर्लक्ष करण्यांत येत नाहीं व या लढ्यांना कृत्रिम
अडथळा करण्यांत येत नाहीं. या लढ्यांना पूर्ण वाव देण्यात येऊन त्यांचा
जेथे चांगल्या रीतीनें निकाल लावण्यांत येतो तीच राज्यपद्धति उत्तम प्रका-
स्वी होय. ' लोकक्षोभाला जे लोक बळी पडले त्यांच्याबद्दल तुमच्या
डोळ्यांत असू उभे राहात नाहींत काय? त्यांच्यासंबंधानें तुम्हांला सहा-
भूति वाटत नाहीं काय? नॅशनल गाई, मोबाइल गार्ड, रिपब्लिकन गार्ड,
व लाइन यांमधील जे लोक मृत्युमुखी पडले त्याबद्दल काहीसुद्धा फिकीर
तुम्हांला कशी वाटत नाहीं १ '' असें या लोकसत्तावाद्यांना विचारण्यांत
येईल त्यावेळीं साहजिकच पुढील उत्तर मिळेल.

या लोकांच्या विधवा स्त्रिया व त्याची अनाथ मुले यांची काळजी सर-
कार घेईल. त्यांची मोठमोठी स्मारक करण्यांत येतील. मोठ्या थाटाने
त्यांच्या स्मशानयात्रा काढण्यांत येतील. ते चिरंजीव झाले आहेत, अशीं
स्तुतिस्तोत्रे सरकारी वर्तमानपत्रांतून गाण्यांत येतील. कामकऱ्यांनीं केलेल्या या
कांतीविरुद्ध असणारे लोकसत्तावादी पुढारीच पूर्वेपासून पश्चिमेपर्यंत सर्व

युरोपखंडांत त्यांची कीर्ति गात राहतील
परंतु याच्या उलट प्रत्यक्ष हयात असलेल्या कामकरीवर्गाची आज
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काय परिस्थिति आहे? उपासमारीनें ते गांजले आहेत. मुकेच्या वेदना त्यांना
सहन कराव्या लागत आहेत. सर्व वर्तमानपत्रांतून त्यांची निर्भर्त्सना कर-
ण्यांत येत आहे. लढाईत जखमी झालेल्या कामकऱ्यांची शुश्रूषा करण्यास
कोणी तयार नाहीं, शस्त्रवैद्य त्यांच्याकडे लक्ष देण्यास तयार नाहींत. चोर,
आगलावे, दरवडेखोर अशीं नावे सर्व प्रामाणिक लोक त्यांना देत आहेत.
त्यांची बायकामुले पूर्वीपेक्षाही अधिक हलाखीच्या स्थितींत दिवस काढीत
आहेत. कुत्राही त्यांचे हाल खाईनासा झाला आहे. लढाईतून जे कांहीं
थोडे लोक जगून वाचून राहिले त्यांपैकीं चांगल्या चांगल्या लोकांना हद्द-

पार करण्यांत आलें आहे. प्रजासत्तावादी लोकांना ही परिस्थिति खुणा-
वह नाहीं काय? ''

१८४८ च्या जूनमध्ये क्रांतिवाल्यांवर जे अत्याचार कल्यांत आले त्या-
सबंधाने मार्क्सचे वरील लेखासारखे अनेक लेख न्यू ऱ्हायनिश न्याझिटमध्यें
प्रसिद्ध झाले. अशा परिस्थितींत हें वर्तमानपत्र फार दिवस चालू शकले
नाहीं. सेन्सॉरखात्यातील अधिकाऱ्यांनीं संपादकांना अतिशय त्रास दिला,
त्यांच्यावर अनेक वेळां खटले करण्यांत आले व सर्वांत अनिष्ट गोष्ट म्हणजे
क्रांतीच्या चळवळीला उतरती कळा लागली. या सर्व कारणांमुळें हें वर्त-
मानपत्र कटाकटी एक वर्षभर कसें तरी चालले. मार्क्सने हें पत्र जगवि-
ण्याकरतां आपलें सर्वस्व खर्ची घातले, आपल्याजवळ असलेला सर्व पैसा,
दागदागिने मिळून जवळ जवळ १०, ००० रु. ची मिळकत त्यानें कर्ज-
दारांचे कर्ज वारण्याकरितां, लेखकांना मोबदला देण्याकरितां व छापखा-
न्याचीं बिले चुकविण्याकरितां खर्ची घातली. हें पत्र बंद झाल्यावर
माक्यर्ला जर्मनी सोडावी लागली. तेधून तो पॅरिसला आला. यावेळीं
फ्रान्सची परिस्थिति अगदीं बदलून गेली होती. रेड रिपब्लिकच्या क्रांति-
वाल्यांचा सर्वत्र पराजय होत चालला होता. क्रांतिकारकांविरुद्ध सर्वत्र बर्डे
उभारण्यांत आली होतींऔ. यामुळे फान्समध्यें राहणे माकर्नला अगदीं अशक्य
होऊन गेलें होतें. १८४९ च्या जुलई -हिलात फेंच सरकारनेच खुद्द
मार्क्सीला हद्दपार करून ब्रिटॅनीमधील मारबिहनच्या दलदलीच्या प्रांतांत
नेऊन सोडले. भाव येथें राहण्यापेक्षा खुद्द लंडन येथें राहाण्याचेच पसंत
केलें व आपल्या आयुध्याची अखेरची तीस वर्षें त्यानें याच ठिकाणीकाढली.
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१८४८ ची क्रांति अयशस्वी ठरली तरी रोजंदार जनतेने केलेली ही
शेवटचीच क्रांति नव्हे. या जनतेंत धुमसत असलेला असंतोषाचा अग्नि

पुन्हा केव्हा पेट घेईल याचा नियम नाहीं, अशा आशयाचे एक भाषण
मार्केनं लंडनमध्ये असतांना ' पीपल्स पेपर ' या पत्राच्या एका वार्षिक
समारंभाच्या वेळीं केलें. या प्रसंगीं इंग्लंड, फ्रान्स व जर्मनीमधील कामकरी
जनतेचे लंडनमध्ये असलेले पुढारी हजर होते. मार्क्स लंडनमध्ये येऊन
राहिला होता तरी रोजंदार जनतेंत जगरीत करण्याचें व त्यांच्या हृदयांत
क्रांतीची ज्योत तेवत ठेवण्याचे काम तो कसा करीत होता, त्याचा एक
नमुना म्हणून वरील भाषणाचा सारांश पुढें दिला आहे :-१८४८ची क्रांति व रोजंदार जनता-

'' १८४८ च्या क्रांतीच्या वेळीं घडून आलेल्या हकीकती म्हणजे युरो-
पियन समाजरूपी शुष्क वासुका मैदानांत उडालेल्या धुळीचे सुलक रज:-
कण होत. तथापि या घडामोडीमुळें युरोपियन समाजांत साचून राहिलेली
घाण वर उसळून आली, यांत शंका नाहीं. या समाजाचा वरचा थर वरून
खडकासारखा भरभक्कम दिसत असला तरी त्याच्याखालीं ज्वालाग्राही
रसाचे प्रवाह वहात असून ते केव्हा फोंफावतील व या कठीण पावत्यामय

खंडाचे केव्हा तुकडे तुकडे उडून जातील, याचा नियम राहिलेला नाहीं. हे
क्रांतिकारक असंघटित होते. त्यांच्यांत बेशिस्त व गोंधळ माजलेला होता.
तथापि क्रांतीचा प्रयत्न करून श्रमजीवी जनतेचा उद्धार होणार, असें उच
स्वराने त्यांनीं जाहीर केलें होतें. एकोणिसाव्या शतकांत घडून आलेल्या
औद्योगिक क्रांतीचे हेंच रहस्य आहे. सामाजिक क्रांति हा १८४८ साला-
तील नवा शोध नाहीं. बार्बस, रासपेल व की या क्रांतिकारकांपेक्षाबा,विद्यत्र व स्वतः होऊनच काम करणारे न्यूलयंत्र यांच्या बाबतीतील शोध
अधिक क्रांतिकारक स्वरूपाचे आहेत. आपण ज्या वातावरणांत राहात आहो
त्याचें वजन आपणा प्रत्येकावर २० हजार पौंड आहे. इतकें प्रचंड वजन
आपण सहन करीत असलो तरी आपणाला त्याचें कांहीं वाटतें काय?
१८४८ पूर्वी युरोपियन समाजाचें असेंच झालें होतं. आपल्या सभोवती
क्रांतिमय वातावरण उत्पन्न झालें असून त्याच्या वजनाखाली आपण चोहो-
कडून दडपून जात आह याची जाणीव युरोपियन समाजाला झाली नव्हती-



१८४८ ची क्रांति ८५
एकोणिसाव्या शतकाची आठवण राहील, अशी एक महत्त्वाची गोष्ट घडून
आली आहे. कोणत्याही पक्षाला ही गोष्ट नाकारता येणार नाहीं. मानवी
इतिहासाच्या कोणत्याही युगांत ज्यांची कल्पनाही करतां आली नाहीं अशा
औद्यौगिक व वैज्ञानिक शक्ति या युगांत एका बाजूला प्रचारांत आल्या आहेत,
तर रोमन साम्राज्याच्या उतारत्या कालांत बहुजनसमाजाचे जे भयंकर छळ
झाले त्यापेक्षांही मानवी समाजाचें जास्त अधःपतन होण्याची लक्षणें दुसऱ्या
बाजूला दिसूं लागली आहेत. आजच्या युगांत प्रत्येक शक्तीच्या गर्भात तिच्या
विरोधी शक्तीचा अंतर्भाव झालेला स्पष्टपणे दिसून येत आहे. यंत्रांनी आपलें
आश्चर्यकारक सामर्थ्य आज प्रकट केलें आहे. थोड्या श्रमांत अधिक फल
मिळवून देण्याचे सामर्थ्य यज्ञात आहे, तथापि त्याबरोबरच मनुष्याची उपा-
समार होत आहे व त्याला वाजवीपेक्षा जास्त काम करावे लागत आहे.
संपत्तीची वाढ होण्याची साधने एकीकडे वाढली आहेत व अदृश्य, विल-
क्षण मंत्रांचा प्रभाव दिसून यावा त्याप्रमाणें दुसरीकडे मानवी समाजांतील
दारिद्यही वाढत आहे. कलेच्या वैभवाला आज हीन चारित्र्याचे लोक सुटीत
आहेत. ज्या वेगाने मनुष्य निसर्गावर ताबा मिळवीत चालला आहे त्याच
वेगाने तो दुसऱ्या मनुष्याचा व आपल्या हीन विकारांचा गुलाम होत चाल-
ला आहे. विज्ञानाचें जीवन दिवसेंदिवस शुद्ध बनत चालले आहे पण त्या-
बरोबरच अज्ञानाचा वरचा पापुद्रादेखील दूर करण्यास तें असमर्थ झालें आहे.
आमची प्रगति व आम्ही लावलेले शोध यामुळे भौतिक शक्तीवर बौद्धिक
शक्तीने विजय मिळविला आहे ही गोष्ट एकीकडे सिद्ध झाली आहे तर
दुसरीकडे मानवी जीवन भौतिक शक्तींच्या आधीन होऊन कुजत चालले
आहे, असें दिसून येत आहे. एकीकडे अर्वाचीन उद्योगधंदे व विज्ञान तर दुस-
रीकडे अर्वाचीन दारिद्य व धूळदाण! याप्रमाणे उत्यादनसाधने व सामा-
जिक संबंध यामध्ये उत्पन्न झालेला हा विरोध दुर्लक्ष करण्याजोगा नाहीं. कांहीं
लोक ही हीन परिस्थिति पाहून शोक प्रदर्शित करतील व रडगाणे गातील तर
दुसरें कांहीं लोक यांतून मुक्त होण्याकरितां आधुनिक वैज्ञानिक व यांलिक
शोधांपासून अलिस राहावें, असें सुचवितील अथवा उद्योगधंद्यांच्या बाबतींत
जर एका बाजूने प्रगति होत आहे तर राजकीय बाबतीत परागति झाली
तरी काहीं हरकत नाहीं, असेही म्हणण्यास ते तयार होतील. आपण मात्र
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?????????या विरोधाकडे दुर्लक्ष करतां कामा नये. समाजाने संपादन केलेल्या या नव-
शक्तीचा समाधानकारक रीतीनें उपयोग व्हावा, असें वाटत असेल तर या
शक्तीवर नव्या लोकांचीच -कामगार लोकांचीच- सत्ता असली पाहिजे.
आधुनिक कालांत ज्याप्रमाणें निरनिराळे यांत्रिक शोध लागत चालले आहेत
त्याप्रमाणेंच उत्पादनाच्या साधनांवर कामकरीवर्गाची सत्ता असली पाहिजे,
हा शोधही आधुनिक कालांतलाच आहे. ही लक्षणें पाहून मध्यमवर्गाचे व
सरदार व जमीनदार वर्गाचे लोक आणि राजकीय दृष्टीने मानवी समाजाचा
अधःपात होणार, अशी भविष्यवाणी वदणारे लोक भिऊन गेले आहेत तर
आपल्याला आपल्या जुन्या मैत्रिणीची-क्रांतीची-ओळख पटत चालली आहे.
इंग्रज कामगार हा अर्वाचीन औद्योगिक सुधारणेचे पहिलें संतान आहे.
तेव्हां अशा प्रकारची क्रांति घडून येईल त्यावेळीं तिला मदत करण्यास
इंग्रज कामगारवर्गाचे लोक पुढें आल्याशिवाय खात्रीने राहाणार नाहींत.
गेल्या शतकाच्या मध्यकालांत इंग्रज कामगारवर्गानं जो शौर्याचा व धाड-
साचा झगडा चालविला होता तो अत्यंत प्रशंसनीय होता यांत शंका नाहीं.
पण मध्यमवर्गातील इतिहासकारांनीं हाशहु करून या झगड्याचे
महत्त्व कमी केलें आहे. सत्ताधारी वर्गाच्या दुष्कत्यांचा सूड घेण्याकरितां
जर्मनीत मध्ययुगामध्यें एक गुसमंडळ नेमण्यांत आलें होतें. एकाद्या घरा-
वर लाल क्रॉसचें चिन्ह दिसलें कीं, त्याच्या मालकाचा काल समीप आला
आहे व हे गुस मंडळ त्याचा निकाल लावणार आहे, असें लोक समजत
असत. युरोपांतील सर्व घरांवर आतां अशाच प्रकारचे लाल क्रॉस रंगवि-
लेले आहेत. इतिहास हा त्यांचा न्यायाधीश आहे व या न्यायाधिशानें
दिलेला निकाल अमलांत आणण्याचे काम रोजंदारीवर जगणाऱ्या जनतेला-
करावयाचें आहे. ''



अंतर्राष्ट्रीय चळवळ
कार्ल मार्क्स लंडन येथें जवळ जवळ तीस वर्षें राहिला. लंडनसारख्या

मोठ्या शहरांत मार्क्स आतां सकुटुंब येऊन राहिला होता. मासिक किंवा
वार्षिक निश्चित मिळकत होईल असा कोणताही उद्योग मार्क्यला करतां
येत नव्हता, यामुळे हे अखेरचे दिवस मार्क्यला अत्यंत कष्टाने काढावे
लागले. मार्क्स अशा बिकट परिस्थितींत होता तथापि कामगार चळ-
वळींत प्रत्यक्ष भाग घ्यावयाचा व या चळवळीला शिस्तलावून द्यावयाची,
ही कामे तो करीतच होता. याशिवाय त्याचें ग्रंथलेखनाचें कार्यही तित-
केंच चिकाटीने चालू होतें. ' कॅपिटल ' ( भांडवल) हा मार्क्सचा अत्यंत
सुप्रसिद्ध ग्रंथ होय. आपल्यापाशीं असलेलें सर्व बुद्धिचातुर्य त्यानें हा ग्रंथ

लिहिण्याकरितां खर्ची घातले आहे. निश्चित मिळकत होईल असें कोण-
तेही काम करतां येत नाहीं, खर्चाची ओढाताण सारखी चालू आहे,
त्याचबरोबर कामगार चळवळी चालविण्याची जबाबदारी अंगावर घेतलेली,
अशा परिस्थितींतही या ग्रंथाकरितां लागणारी सामुग्री मिळविण्याचे परि-
श्रम मार्क्यने अत्यंत चिकाटीने व अव्याहतपणें चालविले होते.

'कॅपिटल ' हा सोशियालिस्टांचा प्रमाणग्रंथ मानला जातो. समाजसत्ता-
वादी व मजूरपक्षाच्या नियतकालिकांनीं या ग्रंथांतील सिद्धांतांचा बहुजन-
समाजांत प्रसार केला आहे. युरोप व अमेरिकेतील मोठमोठ्या शहरांत
मजूरांचे संप होतात त्यावेळीं हे संप चालू ठेवण्याकरितां या ग्रंथांतील उतारे
छापून त्यांची पत्रके सर्वत्र वाटली जातात. जगांतील सर्व मुख्य मुख्य भाषा-
तून या ग्रंथाचे भाषांतरझालें आहे. मार्क्सच्या सिद्धांतांवर टीकेची झोड उठ-
ख तें अप्रिय करण्याचें युरोप व अमेरिकेत जेव्हां जेव्हां प्रयत्न होतात त्या
त्या वेळीं परिणामकारक उत्तरे देऊन प्रतिपक्षाचा हला परतविण्यास समाज-
सत्तावाद्यांना या ग्रंथाचा अत्यंत उपयोग होतो. म्हणूनच सर्व सोशिया-
लिस्टांना 'कॅपिटल 'सबंधाने अत्यंत पूज्य भाव वाटतो.

मार्क्य ज्यावेळी आपल्या पत्रांतून जहाल व क्रांतिकारक मतांचा प्रसार
करूं लागला त्यावेळी पूर्वीच्या त्याच्या सर्व ओझत्रांनी त्याचा त्याग केला.
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' एटीन्य ब्रुमायर ' ' ऑन सुई बोनापार्ट, ' ' तत्त्वज्ञानाचें दारिग्र ' 'अर्थ-
शास्त्रावरील टीकाक ारांना उत्तर ' ही पुस्तके त्यानें लिहिली. पण त्यांसंबंधीं
कोणीही कांहींहीसुद्धां लिहावयाचे नाहीं, असा जणू काय कटच करण्यांत
आला होता, असें दिसूनआलें. यापुढें पंधरा वर्षांनीं अंतर्राष्ट्रीय कामगारसंघ
स्थापन झाल्यावर मार्क्सची स्वरी किंमत लोकांना करूं लागली. 'कॅपिटल'
ग्रंथ प्रसिद्ध झाल्यावर तर मार्क्सच्या प्रतिपक्षीयांना त्याची हेळसांड करणें
अशक्यच होऊन बसले. त्याच्या ग्रंथावर सर्वत्र टीका होऊं लागल्यावरो-
बर मजूरसमाजाचे या ग्रंथाकडे लक्ष गेलें व तो लवकरच लोकप्रिय
झाला. पुढें पुढें मजूरसमाजाची या ग्रंथावरील भक्ति इतकी वाढली कीं,
अंतर्राष्ट्रीय मजूरसंघाच्या एका परिषदेत ' कॅपिटल ' ग्रंथ हा मजूरवर्गाचे
बायबल आहे अशा आशयाचा एक ठराव सर्वानुमते प (स कर-
ण्यांत आला.

लंडन येथें आल्यानंतर पहिली दहा वर्षे तर मार्कला अत्यंत कष्टांत
काढावी लागली. 'तू ऱ्हायनिश ग्याझिट' बंद पडलें होतें, पण हेंच पत्र

'तू ऱ्हायनिश रिव्ह' या नावाखाली चालविण्याचा प्रयत्न मार्क्य व त्याचे
दोस्त यांनी केला. पण तो मुळींच यशस्वी झाला नाहीं. यामुळे फायदा
तर कांहींच झाला नाहीं तर उलट मार्क्यपाशी जो कांहीांं रुका अडका
शिलक होता तोही या नवीन प्रयत्नांत नाहीसा झाला व मार्क्स पुरा 'मुके-
बंगाल बनला. १८५२ च्या अखेरीस कलोन येथील कोर्टात कांहीं कम्यु-
निस्ट लोकांवर खटला चालू होता. या खटल्याच्या बाबतींत झाले गैर-
समज दूर करण्याकरितां मार्क्यने एक हस्तपत्रक काढलें. यावेळीं ऽ मार्क्स

इतका दरिद्री झाला होता कीं, या पत्रकाला लागणारा कागद विकत
घेण्याकरिता थडीसाठी जपून ठेवलेला कोट त्याला गहाण टाकावा लागला.
अत्यंत दुःखाची गोष्ट म्हणजे त्याच्या दोन मुलांपैकीं एक मुलगा आजारी
झाला व औषध घेण्यासाठी त्याच्याजवळ दमडीही शिलक नव्हती तेव्हां
योग्य वेळीं योग्य तें औषध पैशाच्या अभावीं त्याला देता आलें नाहीं,
आणि बिचारे पोर म्हलूमुखी पडलें, हें पाहून त्याचें अंतःकरण' कळवळून
गेलें. असल्या प्रसंगीं मार्केनं आपल्या शोकग्रस्त पत्नीचे सांत्वन करावयाचें,
पण उलट त्याची पत्नी जेना इनेंच मार्क्सचे सांत्वन केलें. जेनी गर्भ-
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श्रीमंत होती. पण ती अत्यंत प्रेमळ व धीराची स्त्री होती. आपल्या दुखणा-
इत मुलाला पैशाच्या अभावीं योग्य औषध मिळाले नाहीं व तें आपल्याला
कायमचे सोडून गेलें, हें पाहून त्या माउलीची काय अवस्था झाली असेल?
पण अशा प्रसंगीही अत्यंत धीराने तिने या प्रसंगाला तोंड दिलें. तिने
आपल्या चित्ताची समता कायम रारिवली इतकेंच नव्हे तर पतीच्या शोक-
ग्रस्त मनाचेही तिनें सांत्वन केलें.

जेनीने मार्क्यसारख्या दरिद्री माणसाला प्रेमाने वरले पण मार्क्यबरोबर
लग्न लावण्यांत आपण चूक केली, असें तिला स्वप्नांत देखील कधीं वाटलें
नाहीं. कार्ल मार्क्स व काऊ ( जेनीचे आवडते नांव) यांच्यांमधील प्रेम
अवर्णनीय होतें. या दोघांच्या लग्नाचा वाऊरनिश्चय झाला त्यावेळीं मार्क्स

अवघा १८ वर्षांचा होता. प्रत्यक्ष लग्न होईपर्यंत या प्रेमी जोडप्याला ७
वर्षेपर्यंत थांबा लागलें. जेनीच्या सौंदर्याबद्दल मार्क्सला फार अभिमान
वाटे. तिचा साधा, सरळ, शांत स्वभाव व तिचे एकनिष्ठ प्रेम पाहून तर
त्याच्या मनाला अधिकच समाधान वाटत असे, यामुळे क्रांतिकारकांच्या
पाचवीला पुजलेले दारिद्याचे खडतर हाल सहन करणें त्याला सोपे गेलें.
मार्क्यपेक्षा जेनी चार वर्षांनीं मोठी होती. यामुळे केवळ बरोबरीच्या
नात्यानेच नव्हे तर केव्हा केव्हा वडीलधाऱ्या माणसाप्रमाणेंसुद्धां ती
मार्क्यशी वागत होती. वडील बहीण धाकट्या भावाशी ज्याप्रमाणें वागते,
प्रसंगीं चार उपदेशाच्या गोष्टी सांगून त्याला सन्मार्गापासून च्युत होऊं
देत नाहीं त्याचप्रमाणे जेनीसुद्धां मार्क्सच्या उचरवल वृत्तींना व उसळ-
णाऱ्या भावनांना संयमांत ठेवण्यास उपयोगी पडत असे. ती नेहमी प्रसन्न-

चित्त असे. हंसतमुखानें आपल्या घरीं आलेल्या पाहुण्यांचें ती स्वागत
करीत असे. कामगारवर्गात मार्क्स मोठ्या प्रेमाने मिसळत असे. यामुळे
त्याच्या ओळखीचे लोक, त्याचे मित्र व त्याचे अनुयायी यांचा जमाव
मार्क्सच्या घरीं नेहमीं थाटलेला असे. मार्क्सचा हा वाढता परिवार पाहून
जेनीला आनंद वाटे. जेनीचे हें प्रेमाचे वर्तन पाहून या सर्व मंडळींना
जेनीबद्दल मोठा आदर वाटत असे. प्रतिपक्षी म्हटला की, त्याचा सर्व

बाजूंना शक्य तितका पाडावकरावयाचा अशी मार्क्सची वृत्ति होती.प्रतिपक्षाच्या
माणसांला तो अत्यंत तिरस्कारानें वागवीत असे. मार्क्सच्या टीकास्त्राचा



९० कार्ल मार्क्स

वर्षाव सुरू झाला म्हणजे प्रतिपक्षी अगदीं गांगरून जात असे. आणि मार्क्स-

बरोबर प्रत्यक्ष संबंध आला म्हणजे तर तो जास्तच घाबरून जात असे. पण
जेनीबरोबर या प्रतिपक्षीयांचें वर्तन प्रेमळपणाचें असे. प्रतिपक्षी झाला म्हणून
काय झालें? त्याच्यावरीवर तिरस्कारानें व तुसडेपणानेंच वागले पाहिजे,
असें नाहीं. सार्वजनिक कार्याच्या बाबतीतील मतभेदाचा आपल्या खासगी
जीवनाशी काय संबंध? प्रतिपक्षीयावर सडकून टीका करावी, त्याच्या मतांचा
प्रसार होऊं नये म्हणून जोराचा प्रयत्न करावा; पण खासगी व्यवहारांत त्याच्या-
बरोबर सभ्यतेने, आदराने व प्रेमाने वागले असतां त्यांत आपल्या कार्याची
कोणत्याही प्रकारची हानि होत नाहीं, असें तिला वाटतअसे. जेनीचा हा उदात्त
व भावनाप्रधान स्वभाव पाहून मार्क्सच्या प्रतिपक्षी मंडळींनासुद्धां तिच्याबद्दल
आदर व कौतुक वाटे.जेनीमार्क्यशी पूर्ण सहमत होती. प्रतिपक्षीयांच्या सिद्धांता-
संबंधानें ती आपलें मत ज्या ज्या वेळीं प्रकटकरीत असे त्या त्या वेळी तिच्या.
बुद्धीची तीव्रता व सूक्ष्मता दिसून येत असे. जेनीचे बुद्धिसामर्थ्य पाहून
मार्क्यलाही तिच्याबद्दल सादर अभिमान वाटत असे. '' माझ सर्व हस्त-
लिखितें मी जेनीला वाचावयास देत असे. ही हस्तलिखितें ती अत्यंत
लक्षपूर्वक वाची व त्यांतील विचारसरणीवर व मतांवर आपलें मत प्रकट

करी. तिच्या सूचना महत्त्वाच्या असत व त्याप्रमाणें मी लेखांत फेरफारही
करीत असे; '' असें मार्क्सने आपला जावई पॉल लाफार्ग याच्यापाशीं
एकदा बोलूनही दाखविले होतें. जेनीला एकंदर सहा मुले झाली. त्यांपैकीं
दोन मुलगे व एक मुलगी लहानपणी वारली. तीन मुली चांगल्या मोठ्या
झाल्या. मार्क्स पतिपत्नींच्या समाजसत्तात्मक विचारांच्या सहवासांतच त्या

वाढल्या व मोठेपणी मार्क्सची मते मान्य असलेल्या व त्यांचा प्रसार कर-
ण्यास आपलें आयुष्य वाहून घेतलेल्या कम्युनिस्ट तरुणांशीच त्यांनी विवाह
केले. या मुलींपैकी इलिनॉर अत्यंत बुद्धिमान होती व तिच्यावर मार्क्सचे
फार प्रेम होतें. याप्रमाणे कौटुंबिक दृष्टीने व मनाच्या स्वास्थाच्या दृष्टीने
मार्क्सीला हे दिवस थोडे सुर्याचे गेले तरी कामगार चळवळीला मात्र या
दिवसांत उतरती कळा लागली होती. समाजसत्तावादी क्रांतिकारी चळ-
वळीचा हा पडता काळ होता. पण असल्या परिस्थितींतही मार्क्स कक्ष-
निराश झाला नाही. जेथे जेथे संधि सापडली तिचा त्यानें पूर्ण उपयोग
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करून घेतला व समाजसत्तावादी चळवळीचा पाया अधिक दृढ केला.

पैशाच्या अभावामुळे उत्पन्न झालेल्या अनेक कौटुंबिक अडचणींना
मार्क्यला तोंड द्यावे लागत होतेंच. पण त्यांतल्या त्यांत त्याच्या मनाला
व्यथित करणारी आणखी एक परिस्थिति निर्माण झाली होती. कम्युनिस्ट
क्रांतिकारकांनी आतापर्यत जे जे प्रयत्न केले ते ते सर्व फसले होते ०
क्रांतीच्या रम्य कल्पनांनीं ज्यांची मने भारून गेली होतीं, असे पुष्कळ
जर्मन तरुण आतां हताश होऊन गेले होते. हे तरुण अर्थातच जर्मनींतून
हद्दपार झाले होते. तेव्हां अशा रीतीनें पराजित झालेल्या व परदेशांत
कष्टांत दिवस कंठणाऱ्या या क्रांतिकारकांत क्रांति अपयशी कां झाली,
याविषयी जोराचे वादविवाद सुरू झाले. साहजिकच या वादांत परस्परांर्नी
परस्परांवर अपशब्दांचे प्रहार केले. दुष्ट हेतूचा आरोप केला, परस्पराची
व्यक्तिव्यंर्गे उकरून काढली. मार्क्सीला आपल्यावर आलेल्या कौटुंबिक अड-
चणीचे कांहींच वाटलें नाहीं पण आपसांत सुरू झालेल्या या लाथाळीमुळें
त्याला फार दुःख झालें. १८६० च्या सुमारास ' हर व्होग ' या नावाचे
चोपडे मार्क्सने प्रसिद्ध केलें. या पत्रकांत कम्युनिस्ट क्रांतिकारकांच्या मन:-
स्थितीचा विचार करून या पडत्या काळांत आपसातील दुही वाढवून
आपलें सामर्थ्य कमी करणें हें बहुजनसमाजाच्या हिताच्या दृष्टीने योग्य
नाहीं, असा सल्ला त्यानें 'आपल्या सहकाऱ्यांना दिला आहे. 'मजूरांकडून
पैसे घेऊन त्या फंडावर मार्क्स हवी तशी चैन चालवितो; '' अशा प्रकारचे
घाणेरडे आरोप ' हर व्होग ' नांवाच्या एका कामगार पुढाऱ्यानें केले
होते. हर व्होग हा स्वतःच नेपोलियनकडून लाच खाऊन कामगारचळ-
वळीला विरोध करीत होता. पण ही गोष्ट पुराव्यानिशी सिद्ध करणें
कठीण होतें. हर व्होग वर्तमानपत्रांमध्ये आपलीं जी मते प्रदर्शित करीत
असे त्यांच्यांतील विसंगति दाखवून त्याचें खरें स्वरूप उघड करणें
याशिवाय दुसरा कांहीं उपायच या बाबतींत शिलक राहिलेला नव्हता.
हर ठहोग याच्या लेखांतीलच उतारे देऊन तो बोनापार्टाच्या मताचा अनु-
वाद करणारा एक खुळचट व घमेंडानंदन पोपट तरी असला पाहिजे किंवा
बोनापार्टच्या पक्षांतील लोकांनी त्याला विकत घेतलें असलें पाहिजे, असें
भावने मोठ्या कुशलतेने सिद्ध करून दाखविले. ' हर व्हणे '' हें पत्रक.
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प्रसिद्ध करण्यांत मार्क्सचा हाच मुख्य हेतु होता. वर्तमानपलांतून
प्रसिद्ध झालेल्या लेखांबद्दल मिळालेला मोबदला, हीच काय ती मार्क्सची या
दिवसांतील मिळकत होती. ही मिळकत निश्चित थोडीच असणार? सगळेच
संचालक सगळ्याच लेखांबद्दल थोडाच मोबदला देणार व तो भरपूरही थोडाच
मिळणार? नाहीं म्हणावयास अमेरिकेतील 'तूयॉर्क ट्रायब्वृन् 'मध्ये 'बातमीदार '
या नांवाखाली प्रसिद्ध होणाऱ्या प्रत्येक लेखाबद्दल त्याला प्रथम १० व
पुढें १५ डॉलर नियमानें मिळत असत. १८५१ ते १८६० पर्यंत
मार्क्सची निश्चित अशी मिळकत एवढीच होती. जागेचे भाडे, वर्तमान-
पत्रांची वर्गणी व टपालखर्च इतकादेखील या मिळकतींतून मोठ्या मुश्कि-
लीने मागत असे. 'भूयॉर्क टूकवूनमध्ये प्रसिद्ध होणारे लेख एकेका स्वतंत्र

विषयावर लिहिलेले माहितीपूर्ण निबंधच असत. या लेखांकरितां सामुग्री
गोळा करावयाची, ती वाचून त्यांतील टिपणे काहून ठेवावयाची व विष-
यांची व्यवस्थित व चटकदार मांडणी करावयाची यांत त्याचा बराच वेळ
जात असे. अशा रीतीनें वर्तमानपत्रांकरितां लेख लिहिण्यांत मार्क्सचा
वराच वेळ जात होता, यामुळे ग्रंथलेखनाचे काम मागे पडत असे. समाज-
सत्तावादाच्या दृष्टीने अर्थशास्त्रावर एक विस्तुत विवेचनात्मक निबंध लिहा-
वयाचा व तो ग्रंथरूपानें प्रसिद्ध करवयाचा, ही मार्क्सची पुष्कळ दिवसांची
इच्छा होती पण ती शेवटीं अपुरीच राहिली.

१८६० नंतरची दहा वर्षें मात्र मार्क्सच्या आयुष्यांत थोडीशी बरी
गेलीं. मार्क्सचा एक मित्र बुइल्यम वॉफ याने आपली आठशे पौंडांची
इस्टेट मार्क्सच्या स्वाधीन केली. तसेंच एजस्तही यावेळीं मार्क्सला निय-
मितपणें पैशाची मदत करूं लागला. एंजल्स यावेळीं लंडन येथेंच येऊन
राहिला होता. त्याच्याकडून दरसाल साडेतीनशे पौंड अगदीं नियमितपणे
मिळू लागल्यामुळें मार्कला निर्धास्तपणे आपलें ग्रंथलेखनाचे काम चालू
ठेवितां आलें. ' कॅपिटल ' हा ग्रंथ मार्क्यनें या दिवसांतच लिहिला.
या ग्रंथाची पहिली आवृत्ति त्यानें आपला मित्र बुइल्यम वॉफ याला
समर्पण केली.

याच सुमारास १८६२ सालीं लंडन येथें एक अंतर्राष्ट्रीय प्रदर्शन भरलं.
त्यावेळीं युरोपांतील निरनिराळ्या राष्ट्रांचे कामगार पुढारी तेथें आले होते.
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???? ???? ०५०-५-०५०???विशेषतः फ्रान्समधील कामगार चळवळीतील पुढऱ्यांनीं ही संधि साधून
लंडनमधील कामगार पुढाऱ्यांशीं समाजसत्तावादी चळवळीच्या प्रचारासंबं-
धाने चर्चा केली. कामगार चळवळीला अंतर्राष्ट्रीय स्वरूप कसें देता येईल
हा या चर्चेतील एक मुख्य प्रश्न होता. ही चर्चा येथेंच थांबली नाहीं.
१८६३ व १८६४ ही दोन वर्षे पत्रव्यवहाराच्या साधनाने या दोन्ही-
राष्ट्रांतील कामगार पुढाऱ्यांत ही चर्चा चालू होती. इतक्या दिवसांच्या या
वाटाघाटीनंतर या मंडळींनी मजूरांचा एक अतर्राष्ट्रीय संघ प्रस्थापित कर-.
ण्याचें ठरविलें व १८६४ च्या कटेवर महिन्यांत हा निर्णय अमलातही
आणला. पॅरिस व लंडन येथील कामगार प्रतिनिधी यांची सप्टेंबर ता.
२५ ते २८ पर्यंत एक परिषद भरविण्यांत आली. या बैठकींतून संघाच्या
नियमांसंबंधानें व कार्यक्रमासंबंधानें चर्चा झाली व ता. २८ रोजी सेंट मार्टिन
हॉलमध्ये एक सार्वजनिक सभा भरवून या संघाची प्रतिष्ठापना करण्यांत आली
व अंतराष्ट्रीय कामगारसंघ ' असें या संघास नांव देण्यांत आलें. ' फर्स्ट

इंटरनॅशनल ' या नांवानें हा संघ पुढें प्रसिद्ध झाला. या परिषदेस हजर राहण्या-
बद्दल कार्ल मार्कला विनंति करण्यांत आली होती व मार्क्यने मोड्या उत्साह।ने
या परिषदेच्या कामांत भाग घेतला होता. संघाचे ध्येय, धोरण, कार्यक्रम व
संघटनेचे नियम वगैरे निश्चित करण्याबद्दल कमिट्या व पोटकमिड्या या
परिषदेत निवडण्यांत आल्या. झिनीच्या अनुयायांनीं व कांहीं कल्पनावादी
क्रेच सभासदांनी आपल्या योजना परिषदेपुढें मांडल्या. या योजनांचे कागद
विचाराकरितां मार्क्सच्या स्वाधीन करण्यांत आले त्यावेळीं त्यानें या सर्व

योजनांना कचऱ्याची टोपली दाखविली. मार्क्सने स्वतःच परिषदेचे प्रास्ता-
विक भाषण तयार केलें होतें. या भाषणांत १८२५ पासून १८६४ पर्यंत

इंग्लंडमधील कामगारवर्गाच्या परिस्थितींत कसकशीं स्थित्यंतरें घडून आली,
कामगारवर्गाचा उद्धार होण्यास कोणत्या उपायांची योजना केली पाहिजे,
याचाही निर्णय या इतिहासाच्या साधनाने मार्क्स केला होता. या संस्थेचे
काम कोणत्या तत्त्वावर चालावयाचें, हें मानेच मुख्यत : ठरविलें व तें
सर्वींना मान्य झालें. ध्येय, धोरण व कार्यक्रम या सर्व गोष्टींचा समावेश
त्यानें श लेखांत इतक्या कुशलतेने केला होता कीं, हा लेख इंग्लंड व.
फ्रान्स या दोन्हीही देशांतील प्रतिनिधींना आवडला. कामगार चळवळीच्या
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-या पडत्या काळांत तिच्यांत नवीन जीवन घालावयाचे व तिला कार्यक्षम

करावयाचें हें काम अत्यंत कठीण होतें. मनांत असेल तें बाहेरही बोलून
दाखवावयाचें यालाही धैर्य लागत असतें, पण हें काम मार्क्सने अत्यंत
धिटाईने व चातुर्यानें केलें. या कामगारसंघाचें धोरण कशा प्रकारचे असावें
यासंबंधाने मार्क्सने आपले पुढील विचार एंजल्स याला कळविले होते.
'' कामगारवर्गाने आपली आर्थिक स्थिति सुधारण्याकरितां व राजकीय
हक्क संपादन करण्याकरितां स्वतंल रीतीनें चळवळ करावी, संघटनेच्या
जोरावर जे सुधारणेचे हक्क कामगारवर्गानं संपादन केले आहेत त्यांची
अंमलबजावणी करावयास लावावी, सामाजिक क्रांति घडवून अह्याच्या-
करितां जगांतील सर्व कामगारांनीं संघटित प्रयत्न करावा व साम्राज्यवादी
राष्ट्रीय सरकारच्या गुस व लष्करी मुत्सद्दीगिरीला प्रतिरोध करावा. ''परिषव्हेढें झालेल्या आपल्या प्रास्ताविक भाषणांत मार्क्सने याच धोरणाचा
पुरस्कार केला होता.

अंतर्राल्ड्यीय कामगारसंघ प्रस्थापण्यांत आला त्यावेळचे प्रास्ताविक
भाषण मार्क्यने ज्याप्रमाणें तयार केलें त्याचप्रमाणे संघाची नियमावलीही
मार्क्सनेच तयार केली. संघाचे पुढील उद्देश या नियमावलीत विशद रीतीनें
मांडले आहेत -'' कामगारवर्गाचा उद्धार कामगारवर्गांनंच केला पाहिजे. कामगार-
वर्गाच्या उद्धाराची चळवळ त्या वर्गाला विशेष सवलती मिळवून द्याव्या,
म्हणून करण्यांत येत नाहीं तर कामगारवर्गाला समाजांतील इतर घटका-
प्रमाणें समान हक्क प्रास व्हावे, आपली योग्य तीं कर्तव्ये बजावण्यास तो
समर्थ व्हावा, समाजांतील कोणत्याही वर्गाला दुसऱ्या कोणत्याही वर्गावर
कोणत्याही रीतीनें सत्ता गाजवितां येऊ नये म्हणून करण्यांत येत आहे.

' निर्वाहाच सर्व साधने एका विशिष्ट वर्गाच्या हातीं गेली आहेत.
कामगारसमाजास भोगाव्या लागणाऱ्या सर्व आपत्तींचे मळ यांतच आहे.
या समाजाची बौद्धिक अवनति होण्यास हीच परिस्थिति कोरणीभूत झाली
आहे आणि या वर्गसत्तेमुळेंच राजकीय दृष्ट्या हा वर्ग परतंत्र झाला आहे.

' कामगारवर्गाचा आर्थिक उद्धार हें या चळवळीचे साध्य आहे व
राजकीय चळवळ हें त्याचें साधन आहे
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'' देशांतील कामगारवर्गीत अनेक कारणांमुळें दुही माजली आहे व

निरनिराळ्या देशांतील कामगारवर्गींना परस्परांसंबंधानें प्रेम व सहानुमूति
वाटत नाहीं, यामुळेंच कामगारवर्गाच्या उद्धाराचे उदात्त ध्येय आजवर
सिद्धीस गेलेले नाहीं.

कामगारवर्गाचा उद्धार ही स्थानिक व राष्ट्रीय बाब नाहीं तर मानवी
समाजापुढील हा एक महत्त्वाचा प्रश्न आहे. जगांतील सर्व राष्ट्रांनी विशेषतः
पुढारलेल्या राष्ट्रांनी हा प्रश्न सोडवावयाचा कसा याचा तात्विक व व्याव-
हारिक दृष्ट्या विचार केला पाहिजे.

'' युरोपमधील निरनिराळ्या उद्योगशील राष्ट्रांतील कामगारवर्गीत जी
जागूति झाली आहे ती आशाजनक असली तरी राष्ट्राराष्ट्रातून चाललेल्या
कामगारचळवळींचा परस्परसंबंध येत नसल्यामुळें या बाबतींत झालेल्या
पूर्वीच्या चुका पुन्हा होऊं नयेत याकरिताच हा अंतरहीच संघ प्रस्थापित
करण्यांत येत आहे. ''

१८६४ सालीं लंडन येथें झालेली ही पहिली अंतर्राष्ट्र्रीय परिषद
यशस्वी होण्यास मार्क्सचे प्रयत्नच कारणीभूत झाले. परिषदेस आलेल्या
कामगार प्रतिनिधींचें विशेषतः इंग्रज व फ्रेंच कामगार प्रतिनिधींचे एकमत
होईल, असा कार्यक्रम या परिषदेत ठरविण्यांत आला. मार्क्स या परिषदेत
हजर नसता तर ही गोष्ट शक्य झाली नसती. आपल्या तत्त्वास वाव येतो
कामा नये व त्याबरोबर सर्वांची मान्यता मिळाली पाहिजे, अशा रीती
परिषदेपुढें आलेल्या ठरावांत योग्य त्या शब्दांचा फेरफार करण्याचें काम
मार्क्सने मोठ्या कुशलतेने केलें. यामुळे या संस्थेच्या संचालकवर्गात
मार्क्सची निवडणूक झाली व त्याला सेक्रेटरीचें काम देण्यांत आलें. यापुढें
१८६५ ते १८७१ पर्यंत मार्क्यने या अंतर्राष्ट्रीय कामगारसंघाचें काम
केलें. मार्क्सचा बराच वेळ या कामांत जाऊं लागला व त्याचें ग्रंथलेख-
नाचे काम पुन्हा मागें पडूं लागलें. या दिवसांत संघाच्या कार्याची प्रगति
मोठ्या झपाट्याने झालेली पाहून त्याचें अंतःकरण पुन्हा उगशायुक्त बनले
ग्रंथलेखनाचे काम मागें पडल्याबद्दल त्याला कांहींच वाटलें नाहीं. उलट
थोड्याच दिवसांत पुन्हा एक क्रांतीची चळवळ आपल्याला करतां येईल
या कल्पनेनें त्याचें अंतःकरण उत्साहपूर्ण झालें. '' संघाची प्रगति इतकी
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जोरानें होत आहे, व त्याचें सामर्थ्य इतकें वाढत आहे कीं, थोड्याच
दिवसांत क्रांतीची तयारी होईल, असें मला वाटूं लागलें आहे. १८४८
नंतर पुन्हा इतक्या लवकर आपली अशी तयारी होईल ही कल्पना मला
नव्हती. '' मार्क्सचे हे विचार वाचून एजक्तचेही अंतःकरण भरून गेलें.
हे दोन्ही मित्र जेव्हां लंडनमध्येंच असत त्यावेळीं एकही दिवस असा जात
नसे कीं, ज्या दिवशीं ठष्ट दोघेजण परस्परांना भेटले नाहींत व एखाद्या विष-
यावर दोनतीन तासपर्यंत त्यांच्यांत चर्चा झाली नाहीं. एजत्सला त्याच्या
कामकाजामुळें लंडनमध्ये राहाणे अशक्य होई. अशा प्रसंगीं या दोन्ही
मित्रांत सारखा अविरत पत्रव्यवहार चालत असे. या दोघा मित्रांत झालेला
पत्रव्यवहार पुस्तकरूपानें तीन ग्रंथांत प्रसिद्ध झाला आहे.

अंतर्राष्ट्रीय कामगारसंघाच्या सर्व सभांना मार्क्स हजर होता. या बाबतींत
त्याचा विशेष कटाक्ष असे. असल्या सभा बरखास्त झाल्यानंतर आपल्या
मित्रमंडळींवरोवर बाजूस असलेल्या एका शांत हॉटेलमध्ये तो फराळा-
करितां जात असे. परराष्ट्रीय लोकांच्या वस्तीतील एका रस्त्यावर हें हॉटेल
होतें. १८४० मध्ये लंडन येथें स्थापित झालेल्या 'कामगार शिक्षण समाज '
या संस्थेच्या चालकांतर्फे हें हॉटेल चालविण्यांत येत असे. हें हॉटेल म्हणजे

पुरुषहीच चळवळ्यांचा एक अड्डाच बनले होतें. गेल्या महा युद्धापर्यंत हें
हटेल अस्तित्वांत होतें. १९ रे ४ मध्ये महायुद्ध जाहीर झाल्याबरोबर
इंग्रज सरकारने तें ताबडतोब बंद केलें. फराळाकरितां जमलेल्या या मड-
कोत सभेत झालेल्या ठरावांसंबंधानें मोठ्या जोराची चर्चा चालेतशै घराकडे
निघाले तरी ही चर्चा चालूच असावयाची. पण या चर्चेत विशेषत: रोजचे
कामाचे तास किती असावे, यासंबंधानेंच वाटाघाट होत असे. १८६६
पासूनच रोजचे कामाचे तास आठ असावे, यासंबंधानें मार्क्य व त्याचे
दोस्त यांनी चळवळ चालू ठेविली होती. १८६६ सप्टेंबरमध्ये जिनिव्हा
येथें भरलेल्या मजूरसंघाच्या काँग्रेसमध्ये आठ तासाच्या दिवसासबंधानें
चळवळ करावी, असा कार्यक्रम ठरविण्यांत आला होता. ' सामान्यतः
कामाचे तास आठ असावे अशी आम्ही चळवळ करीत आहो, पण रोजचे
याच्या दुप्पट तास काम करण्याचें ओमच्या अगवळ्याचिं पडलें आहे '
असे या चर्चेच्या वेळीं मार्क्स नेहमी बोलून दाखवीत असे. मार्ग,



अंतर्राष्ट्रीय चळवळ ९७
याप्रमाणे वाजवीपेक्षां फारच जास्त वेळ काम करावे लागत असे, हें खरें
आहे. असें जबरदस्त काम पडल्यामुळें मार्क्सची प्रकृतीही बिघडली होती.
अंतर्राष्ट्रीय कामगारसंघाचा सेक्रेटरी या नात्यानें इतकें खूप काम मार्कला
करावे लागत होतें कीं, इतरांना त्याची कल्पनाच करतां यावयाची नाहीं.
याशिवाय स्वतःच्या कुटुंबाचे जीवन चालविण्याकरितांही त्याला किती
तरी तास काम करावे लागे. ब्रिटिश म्युझियमच्या वाचनालयांत तर
तासचे तास तो वाचनांत गढलेला दिसत असे. या ठिकाणीं अनेक ग्रंथ

चाळून आपल्या ऐतिहासिक व अर्थशास्त्रविषयक लेखाबद्दलची सामुग्री
गोळा करण्यांत चोवीस तासांपैकी किती तास गेले याचे त्याला भानही
राहात नसे.

१८६५ ते १८६७ ही पहिली दोन वर्षे 'अंतर्राष्ट्रीय कामगारसघ'
ही संस्था प्राउधनच्या अनुयायांच्या ताब्यांत गेली. ज्यांचे बहुमत त्यांची
संस्था. अशा परिस्थितींत मार्क्सला अर्थातच आपला कार्यक्रम अंमलांत
आणता आला नाहीं. संघाने कोणत्याही राजकीय चळवळींत भाग घेता
कामा नये, असें प्राउधनच्या अनुयायांचे मत होतें. समाजसत्तावादाच्या
तर ते विरुद्धच होते. प्राउधन व मार्क्स यांच्या मतांत बरेंच साम्य असलें
तरी प्राउधन हा कल्पनावादी असल्यामुळें प्रत्यक्ष व्यवहारांतील अडचणींची
कोंडी कशी फोडावी, याचा मार्ग तो दाखवू शकला नाहीं. प्राउधनच्या
अनुयायांचीही अशीच स्थिति झाली. अंतर्राष्ट्रीय संघ बहुमताच्या जोरावर
ताल्यांत ठेवता आला तरी मजुरांच्या हलाखीच्या परिस्थितींत सुधारणा
होईल, असा कोणताही कार्यक्रम त्यांना यशस्वी करून दाखविता आला
नाहीं. यामुळे प्राउधनच्या अनुयायांचा पक्ष हतबल झाला व संघाची सर्व
सूत्रे मार्क्य व त्याचे स्नेही यांच्या ताब्यांत आली. कामगारसमाजावर जे
रोजच्या रोज अन्याय होत आहेत ते दूर करण्याचा प्रयत्न करावा, त्यांच्या
आर्थिक परिस्थितींत सुधारणा घडवून आणावी, हें कामगार चळवळीचे
धोरण असावयास पाहिजे ही गोष्ट मार्क्सलाही पूर्ण मान्य होती. पण असें
करतांना राजकारणाकडेही आपलें लक्ष असलें पाहिजे, असें मार्क्यचे मत
असे. अर्थशास्त्र व राजकारण ही दोन्हीं जुळी भावंडे आहेत, तेव्हां
कामगारसमाजाचें अंतिम हित साधावयाचे असल्यास राजकीय सत्तेची
का. ७
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-सूत्रेही त्याच्या ताब्यांत आली पाहिजेत, असें माझ्यर्चे म्हणणें होतें. अंत-
राष्ट्रीय संघ आपल्या पक्षाच्या ताब्यांत आल्यानंतर वरील धोरणानेच त्याच्या
सर्व चळवळी मार्क्यनें चालविल्या होत्या. मार्क्सच्या पक्षाने संघाचे कार्य

नावारूपास आणले, त्याचें संख्याचल वाढविले, तशीच त्याची लोकप्रिय-
ताही वाढविली. विशेष महत्त्वाची गोष्ट म्हणजे शेवटीं संघातर्फे क्रान्समध्यें

राज्यक्रांति घडवून आणण्याचा प्रयत्नही करण्यांत आला.
१८६६, रे ८६७ व १८६८ मध्ये साटेबर महिन्यांत अनुक्रमे जिनिव्हा,

लॉसेन व ब्रुसेला येथें या संघाच्या परिषदा झाल्या. पुढील वर्षाची परिषद
कोठे व केव्हा भरवावयाची हें आदल्या परिषदेत ठरविण्यांत येत असे. परिष-
देची वेळ तर नक्कीच ठरविण्यांत आली होती. यामुळे प्रतिनिधींना निम-
त्रणें वगैरे पाठविण्याचें काखाच पडत नव्हतें. सर्व प्रतिनिधी अगदीं वेळे-
वर हजर होत व परिषदेचे काम सुरू होई. या तीन वर्षात या संघाच्या
सभासदांची संख्या सारखी वाढत होती व अंतर्राष्ट्रीय राजकारणांत त्याचें
महत्त्वही वाढत चालले होतें. बुसेत्सच्या परित प्राउधनच्या अनुयायांनी
आपला कार्यक्रम मंजूर करून घेण्यासवधाने पुन्हा एकदा खटपट करून
पाहिली, पण ३० विरुद्ध ४ मतांनी त्यांचा ठराव नामंजूर झाला. जगा-
तील निरनिराळ्या राष्ट्रांमधील कामगारसंघांना या अंतरीष्ट्रीय संघांत
सामील करून घेण्यांत येत असे. १८६८ क्ये या संघांत सामील झालेल्या
जर्मन कामगारसंघांच्या सभासदांची संख्या १, १०, ००० होती. कान्स व
अमेरिका या राष्ट्रांतील सभासदांची संख्या ८, ००, ००० होती. इंग्लंडमधील
बहुतेक सर्व कामगारसंघ या अंतर्राष्ट्रीय संघांत सामील झाले होते. नेपच्च
फेडरल ट्रेड कमिटीने इटलीमध्ये कामगारसंघटनेचें कार्य सुरू केलें होतें व
हॉलंड व स्पेनमध्येही या कामाला सुरुवात झाली होती. १८६९ मध्ये
बेसल येथें झालेल्या परिषदेत या संघाचे सामर्थ्य अधिकच वाढले दिसून
आलें. प्राउधनच्या अनुयाथांनीं आपला कार्यक्रम मंजूर करून घेण्याकरितां
पुन्हा एकदा खटपट करून पाहिली पण या खेपेस ५४ विरुद्ध ४ मतांनी
तो नामंजूर झाला.

परतु यश हें कधींही निर्भेळ असं शकत नाहीं. लपून छपून असलेल्या
विजांची त्याला बाधा हीत. वाकुनिन व त्याचे अनुयायी यओमी आपला
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शासनाभाव समाजव्यवस्थेचा कार्यक्रम संघाकडून मंजूर करून घेण्याचा
जो जोराचा प्रयत्न केला त्यामुळेंच अंतर्राष्ट्रीय कामगारसंघाच्या कार्यात
विष्य उत्पन्न झालें, एवढेच नव्हे तर या लोकाशी सहमत नसलेल्या मार्क्स
वगैरे इतर प्रतिनिधींचा बाकुनिनच्या पक्षाशी भयंकर झगडा सुरू झाला
व त्या झगड्यांतच शेवटीं या संघाची इतिश्री झाली.

बाकुनिनचा कार्यक्रम पुढील तीन तत्त्वांवर अधिष्ठित झाला होता:-
( १) क्रांतीनंतर ताबडतोब राज्यसंस्था नष्ट करण्यांत यावी.
( २) सत्यासत्याची आपल्या शत्रूला पर्वा नसल्यामुळें आपणही त्याच्याशी

तसेंच वागावे प्रसंगीं चोरी व रक्त वगैरे उपाय योजावे लागले तरी मागें
पुढें पाहूं नये. तसें करणें म्हणजे आपल्या शत्रूची ध्येये आपल्याला मान्य
आहेत, असें कबूल करण्यासारखेच आहे.

( ३) क्रांतीनंतर प्रस्थापित होणाऱ्या समाजांत सर्व व्यक्तींना स्वैर स्वातंन्य

मिळावयाचे असलें तरी हें क्रांतीचे युद्ध चालवितांना या चळवळीतील सर्व

लोकांनी कडक शिस्तीखाली वागले पाहिजे. ध्येयसिद्धीकरितां आपल्या
सर्वस्वाचा त्याग करण्यास तयार असलें पाहिजे. दिलेले हुकूम अगदीं मुका-
ड्याने व आधळेपणाने पाळले पाहिजेत व त्याची बजावणी करतांना मुळींच
मागें पुढें पाहता कामा नये. ही चळवळ करीत असतांना मध्यंतरी आपल्या
मतांचा प्रचार करण्याकरिता इतर चळवळींतूनही भाग घ्यावा व पार्लमेंट-
सारख्या संस्थांतून आपले सभासद निवडून आणण्याचा प्रयत्न करावा. मते
मिळविण्याच्या या चळवळींत सूक्तासूक्त विचार कधींही करू नये. मतदा-
रांच्या खोंड्या याद्या बनविणे, खोटी नावे धारण करणें, खोटेच मतदार-
संघ उभे करणें, एक ना दोन दुसऱ्या उमेदवारांना हाणून पाडण्याकरिता
लागेल त्या व सुचेल त्या उपायांचा अवलंब करावा.

बडे उभारून राज्यसंस्थेचा पूर्ण नाश करावा व पार्लमेंटांत शिरून
कामगारवर्गाच्या हितरक्षणाची चळवळ करतां येईल हा कल्पनाही मनांत
आणू नये. ईश्वर व राज्यसंस्था ह्या दोन्हीविरुद्ध आपली चळवळ
चालविली पाहिजे. वाकुनिनचा वरील कार्यक्रम व त्याची ही सर्वच
मते मार्केला अर्थातच पसत पडली नाहींत. गुसमंडळें स्थापून.
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-र - -रू.--सशस्त्र कड्याल्यांच्या साहाग्यानें ठिकठिकणीं सून व मारामाऱ्या करून
बंडे उठवावयाचीं व दंगाधोपा करावयाचा हा बाकुनिनचा कार्यक्रम तर
भावला मुळींच मान्य नव्हता. अंतर्राष्ट्रीय कामगारसंघांतील स्विस प्रति-
निधीच्या साहाटयाने वाकुनिनने आपला हा कार्यक्रम मंजूर करून घेण्यासंबं-
घाचा लढा चालविला होता. १८६९ च्या परिषदेत या प्रश्नाचा निकाल
लागला नाहीं म्हणून १८७० सालीं ''समाजसत्तावाद विरुद्ध शासना-
भाववाद' ' हा झगडा चालविण्याची जोराची तयारी उभय पक्षांनीं चाल-
विली होती. परंतु फ्रान्समधील कांतीमुळें पुढील दोन वर्षें ही परिषद
भरूच शकली नाहीं

१८७० सप्टेंवरच्या पहिल्या. तारखेस क्रेच सैन्याच्या एका तुक-
डीचा सेडान येथें पराभव झाला व ही सर्व तुकडी पाडाव करण्यांत आली.
या सुकडीत कर्मधर्मसंयोगानें फेंच बादशहा सुई बोनापार्ट हाही पकडल १

गेला व त्याला कैद करण्यांत आलें. ता. ४ सप्टेंबर रोजी फान्समधील
साम्राज्य नहे झालें असून तेथें प्रजासत्ताक राज्य प्रस्थापित झालें आहे,
असें जाहीर करण्यांत आलें आणि लोकसत्तावाद्यांचें हंगामी सरकार
राज्यकारभाराचें कामकाज पाहूं लागलें. फान्समध्यें अशा रीतीनें राज्यक्रांति
घडून येत असलेली पाहून अंतर्राष्ट्रीय कामगारसंघांतील फ्रेंच सभासदांना
कामगारांचे राज्य प्रस्थापित करण्यास हीच योग्य संधि आहे असें वाटलें.
कोणत्याही राष्ट्रांतील राज्यसत्ता अखेर कामगारवर्गाच्या ताब्यांत आली
पाहिजे, ही गोष्ट मार्कला मान्य होती. तथापि संघांतील फेंच सभासदांचे
हें धोरण मार्क्यला पसंत पडलें नाहीं. संघाचे बल वाढलें आहे व तो
लोकप्रियही झाल । १ष्ट??तेअपि क्रांतीच्या वेळीं पुढें सरून सर्व राज्यसूत्रे

एससूर् ताब्यांत वपुढें तीं तशींच आपल्या हातात टिक-

१२७७ वाढलेले नाहीं, असें मार्कला वाटत होतें व
आपलें हेऐ?मत प्रकट२८क्रऽः८:, र्ज

२ लोकसत्ताक२ पुरस्कर्ते लोकलेला शेवटपर्यंत उचलून धूर-

अ. ०.-२.क७?कर्जेचे२
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लगणें चांगले नव्हे, स्वपरवलाबल न पाहता असल्या कामास हात घालणे हें
मूर्खपणाचे होईल, असें या दोघां मित्रांनी फेंच कामगार पुढाऱ्यांना परोपरीने
विनवून सांगितलें. पण त्याचा कांहीं उपयोग झाला नाहीं. '' राज्यक्रांति
हें कामगारसंघाचें ध्येयच आहे, पाम या क्रांतीला हात घालण्याची ही
वेळ नव्हे. फ्रान्समधील १८४८ च्या. क्रांतीनंतर कामगारवर्गावर अनेक
प्रकारचे अत्याचार झाले हें खरें आहे. कामगारवर्गाच्या त्या वेळच्या परि-
स्थितींत व आजच्या परिस्थितींत फारसा फरक पडलेला आहे अशातला भाग
नाहीं. पण वरील क्रांतीनंतर फ्रान्समधील पक्षोपपक्षात जें रणकंदन माजलें
त्याचीच पुनरावृत्ति आताही करण्यांत अ४ नाहीं. म ागच्या अनुभवाने माण-
साने शहाणे व्हावें व पुन्हा तसें घडून न येईल असा प्रयत्न करावा. फ्रान्स-
मध्ये आज प्रजासत्ताक राज्य प्रस्थापित झालें आहे. या क्रांतीमुळें जें
स्वातंत्र्य फ्रान्समधील जनतेला आज मिळाले आहे त्याचा पूर्ण फायदा केंच
कामगारनी घ्यावा व आपली संघशक्ति वाढविण्याचा प्रयत्न करावा.
क्रांतीत प्रतिकति घडवून आणण्याचा प्रयत्न करूं नये. शांततेच्या मार्गाचा
अवलंब करण्याने फेंच कामगारांचेंच काय तर अंतर्राष्ट्रीय कामगारसंघाचेंही
वळ वाढेल व कामगारवर्गाचाही उद्धार होईल. '' अंतर्राष्ट्रीय संघाच्या सर्व-
साधारण सभेपुढे भाषण करतांना मार्क्सने वरील आशयाचे विचार प्रद-
शित केले. पण मकिर्सच्या या उपदेशाला क्रेच कामगारांनी मुळींच मान
नाहीं. फ्रान्समधील त्यावेळची परिस्थितीही तशी नव्हती. क्रांतीनंतर प्रस्था-
पित झालेलें हंगामी सरकार लोकसत्ते३ बल वाढविण्याऐवजी तिला पाय-
बंद कसा घालता येईल याचाच विचार करूं लागलें होतें. सरकारच्या या
धोरणामुळें कामगारवर्ग अधिकच प्रक्षुब्ध झाला. फ्रान्समधील भांडवल-
वाल्यांच्या लोकसत्ताविरोघी धोरणामुळें तर कामगारांच्या या सतापाग्नीत
तेल ओतल्यासारखेच झालें. अशा परिस्थितीत शांतीच्या मंत्राचा कसा
उपयोग होणार? १८७१ मार्च १८ रोजी क्रेच कामगार।नी क्रांतीचे
निशाण उभारले व फान्समध्यें साम्यवादी प्रजासत्तक राज्य प्रस्थापित
झालें असल्याचें जे (हरि फेके. पॅरिस हीच या नवीन सम्रारजसत्रविषू - सर-
कारची राजधानी ठरविण्यांत आली. फल्यमधील ही कांतीली. चळनले
इतिहासांत ८ पॅरिस वासून ' या नांवानें प्रसिद्ध आहे. - पॅरिसमघूलि इ.
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क्रांतीचा प्रयत्न अर्थातच यशस्वी झाला नाहीं. सात आठवड्यांत या
चळवळीची धुळदाण उडविण्यांत आली. '' फ्रान्समधील यादवी,
१८७१ '' या नांवाची एक पुस्तिका मार्क्सीनं यानंतर प्रसिद्ध केली.
क्रान्समधील कामगारांनीं मार्क्सचा शांतीचा उपदेश मानला नाहीं म्हणून
तो त्यांच्यावर मुळींच रागावला नाहीं, किंवा क्रांतिकारकांशीं असलेला
आपला संबंधही त्यानें तोडला नाहीं. हंगामी सरकारचे मुत्सद्दी विचाराने
वागले असते, स्वातंत्र्य, समता व बंधुभाव या तत्वांचें प्रत्यक्ष पालन
होईल, अशा प्रकारचे उदात्त वर्तन त्यांनीं ठेविले असतें, प्रजासत्ताक
राज्याचा उपयोग फ्रान्समधील भांडवलदारांची सत्ता वाढविण्याकडे न
करतां कामगार जनतेचे कल्याण कशाने होईल व तिचे सामर्थ्य कसें वाढेल,
याचा विचार त्यांनीं केला असता तर या नवीन आपसातील युद्धाचा प्रसं-
गच आला नसता. अशा आशयाचे आपले विचार मार्क्सने या पुस्तिकेत
प्रदर्शित केले होते. मार्क्सच्या आयुष्यांत याप्रमाणे युरोपांतील कामगार जन-
तेनें दोनतीन वेळां क्रांतीचे प्रयत्न केले पण त्यांत यश आलें नाहीं. युरो-
पांतील एकतंली राज्यसत्तेला उतरती कळा लागली होती, लोकसत्तेचा
सर्वत्र पुरस्कार होत होता, पण भांडवलदारवर्गाच्या वाढत्या सामर्थ्यामुळें
समाजांतील अर्थिक विषमता नष्ट होऊन बहुजनसमाज पूर्ण स्वतंत्र व
आत्मोद्धारक्षम होण्याचा काळ अद्याप आला नव्हता, हेंच खरें.

क्रांतीच्या या चळवळीनंतर १८७२ सालीं हेग येथें झालेल्या परित
बाकुनिन हजर नव्हतापण त्याचा दोस्त शासनाभाववादीगिलॉमीयानेआपल्या
पक्षाचा कार्यक्रम मंजूर करून घेण्याचा प्रयत्न केला, पण तो ठराव बहु-
मताने नापास झाला. मार्क्स व त्याचे अनुयायी यांनी या प्रश्नावर चर्चा
करण्याचेंच नाकारले व त्याच्या ऐवजी बाकुनिन व गिलोंमी यांना संघा-
तून काहून टाकण्याचा ठराव परिषदेपुढें मांडला व तो बहुमताने पास झाला.
ठराव बहुमताने पास झाला खरा, पण अंतर्राष्ट्रीय कामगारसंघांत मात्र त्यामुळें
फूटपडली. संघाचेवल अर्थातच कमीझाले. आपल्याला पुन्हा संघांत घेण्या-
सक्याने बाकुनिनच्या पक्षाने त्याच्या जनरल कौन्सिलकडे अर्ज केला पण
त्याचा. कांहीं उपयोग झाला नाहीं. खुद्द बाकनिननेही मार्काला पत्र पाठ-
वून आपल्या पूर्वींच्या वर्तणुकीबद्दल पश्चातीप व्यक्त केला होता, पण
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मार्क्यने त्याला पुन्हा संघात घेण्याचे साफ नाकारले १८७३ सालीं स्पेन-
मध्ये झालेल्या दंगलीत बाकुनिनचा पक्ष नामोहरम झाला. हेग येथील परिषदे-
तच एजक्सने संघाची कचेरी न्यूयॉर्कला न्यावी, अशी सूचना मांडली होती.
क्रान्समध्ये या संघाची परिषद भरविण्यास कायद्याने मनाई करण्यांत आली
होती. जर्मनी व इंग्लंडमधील सरकारांनीही असेंच मनाई हुकूम काढले
होते. संघाची कचेरी न्यूयॉर्कला नेण्यांत आली पण १८७६ सालीं संघाच्या
जनरल कौन्सिलने '' अंतर्राष्ट्रीय कामगारसंघ '' ('फर्स्ट इंटरनॅशनल ') बंद
करण्यांत आला आहे, अशी नोटीस संघाच्या कचेरीवर लाविली.



अखेरचे दिवस
आयुष्याच्या अखेरच्या बारा वर्षांत अनेक शारीरिक व्याधीशी मार्क्यला

झगडावे लागलें. अविश्रांत श्रम हें या सर्व रोगाचें मूळ होतें. त्याचें यकृतू
बिघडले होतें त्याची फुप्फुसे सुजली होतीं. दय्याने व खोकल्याने तो
बेजार होऊन गेला होता. आरोग्य, सुख व कुटुंब यांचा ज्या कार्या-
करितां मार्क्यने यज्ञ केला तें अद्याप अपूर्णच राहिलें होतें. मार्क्स

याप्रमाणे अनेक व्याधीनी गाजला होता तरी त्याचा अभ्यास करण्याचा
उत्साह कमी झाला नव्हता. रशियातील शेतकरीवर्गाची परिस्थिति सम-
जून घेण्यासाठी त्यानें रशियन भाषेचा अभ्यास केला. अमेरिकेतील शेती
कसकशी वाढत गेली याची त्यानें माहिती करून घेतली. त्याचप्रमाणें
बॅकिंग, स्टॉक एस्वेज, हायर मॅथॅमॅटिक्स, पदार्थविज्ञानशास्त्र, भूगर्भशास्त्र

यांचाही त्यानें सूक्ष्म रीतीनें अभ्यास केला. ' गोथा कार्यक्रमावर टीका '
हें पुस्तक मार्क्यनें याच दिवसांत लिहिले. सरकार कसें असावें, भांडवल-
शाही नष्ट होऊन समाजसत्तावादी राज्य प्रस्थापित होण्याच्या संक्रमण-
कालांत समाजाची परिस्थिति कशा प्रकारची राहील, खुद्द समाजसत्तावादी
समाज म्हणजे काय व तो कशा प्रकारचा असेल, या संबंधांची स्पष्ट कल्पना
मार्क्सने या पुस्तकांत मांडली आहे. पण हे श्रम त्याला झेपले नाहींत.
प्रकृतीला आराम पडावा म्हणून हवापालट करण्याकरितां तो कार्ल्सब्राद
येथें जाऊन राहिला. या नव्या जागेत त्याला थोडं बरें वाटलें व हातीं
घेतले काम त्यानें कसेबसे पुरं केलें. ' कॅपिटल ' या ग्रंथाच्या दुसऱ्या
भागाची हस्तलिखिते त्यानें या ठिकाणी जुळवून लाविलीं व छापखान्यांत
देण्याकरिता अखेरची पक्की प्रत तयार करण्याच्या प्रयत्नास तो लागला.
पण हें काम आपल्या हातून आतां होत नाहीं असें त्याला आढळून आलें.
कार्ल्रसूबाद येथें तो १८७७ व ७८ अशीं दोन वर्षे होता. आपल्या
शारीरिक व मानसिक शक्ति आतां झपाठ्यानें क्षीण होत चालल्या आहेत,
असें या दिवसांत त्याला वाटूं लागलें होतें. रुचकर व पाचक पाणी अस-
लेवा फ्रान्स व अल्लीरियामधील आरामस्थानांतूनही ते कांहीं दिवस
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राहिला पण तेथेही त्याच्या प्रकृतीला आराम पडेना. मार्क्सची शारीरिक
व मानसिक काम करण्याची शक्ति इकडे अशा रीतीनें ऱ्हास पावत होती
तर फ्रान्स व झलडमध्ये त्याच्या तत्त्वज्ञानाचा प्रसार होत चालला होता
व त्याची कीर्ति वाढत होती. सूक्त गोदे, हेन्री हिंडमन व वेलफर्ट वॅच्छ
वगैरे प्रसिद्ध कार्यकर्त्या पुढाऱ्यांनी हें कार्य आपल्या अंगावर घेतलें होतें.
मार्क्सच्या तत्त्वज्ञानासबंधानें अनुकूल व प्रतिकूल अशीं दोन्हीं प्रकारची
चर्चा करणारी मंडळे सर्वत्र प्रस्थापित होत होतीं. मार्क्स व त्याची शिक-
वण याप्रमाणे लोकप्रिय होत चाली होती पण त्याचा फायदा घेण्यास
लागणारी शक्ति आतां त्याच्या अंगीं राहिली नव्हती. मार्क्सचे बाहेरचे
शत्रु आतां नष्ट होत चालले पण शारीरिक व मानसिक व्याधिरूपी शत्रूंनी
त्याला पूर्णपणे घेरले होतें आणि त्यांना तोंड देण्याचे सामर्थ्य मार्क्सच्या

अंगीं आतां उरले नव्हतें. या परिस्थितींतच त्याची प्रिय पत्नी जेनी त्याला
१८८१ डिसेंबर ता. २ रोजी कायमची सोडून गेली. नवऱ्याप्रमाणें तीही
कट्टी कम्युनिस्ट व भौतिकवादी होती. मरेपर्यंत तिचीही मते कायम
राहिली होतीं. खचू जवळ आलेला पाहून तिला मुळींच भीति वाटली
नाहीं. '' कार्ल, माझी शक्ति आतां अगदीं नष्ट झाली '' हे तिचे अखेरचे
शब्द होते. हायगेट कबरस्थानांत ता. ५ रोजी कोणत्याही प्रकारचा धर्म-

विधी न करतां तिला पुरण्यात आले तिने व तिच्या नवऱ्याने जी मते
आपल्या हृदयाशी घट्ट धरून ठेवली होती त्यांना अनुसरून तिचा अर्ध-
देहिक विधी अगदीं खासगी रीतीनें करण्यांत आला. फक्त घरची कांहीं
थोडी मंडळीच या प्रसंगीं हजर होती. तिला दफन करण्यापूर्वी फ्रेडरिक
एंजल्स याने पुढील आशयाचे भाषण केलें:-

'' ज्या स्त्रीचे आपण आज दफन करीत आहो तिचा जन्म साझवेडेल
येथें १८१४ सालीं झाला. ट्रीव्टूज् येथें तिचा बाप बॅरन वेस्ट फालन याची
कौंसिलर ऑफ स्टेट या जागेवर नेमणूक झाल्यावर मार्क्सच्या कुटुंबा-
बरोबर त्यांच्या कुटुंबाचा प्रेमाचा संबंध वाढत चालला. ही दोन्ही मुले
( मार्क्स व जेनी) एकाच ठिकाणीं लहानाची मोठीं झाली निसर्गदत्त

अशा असामान्य गुणानी युक्त असलेली ही मुले परस्परांवर प्रेम करूं
लागला. विश्वविद्यालयांत राहून मार्क्स शिक्षण घेत असतांनाच सर्व आयुष्य-
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भर दोघांनी एकत्र राहण्याचे ठरविलें होतें. रे ८४३ सालीं या दोघांचे
लग्न झालें. ऱ्हायनिश ग्याझिट सरकारने बंद पाडलें होतें. मार्क्यला यावेळीं
उदरनिर्वाहाचा असा कांहीं उद्योग राहिलेला नव्हता. मार्क्यशी लग्नलावणें
म्हणजे प्रत्यक्ष दारिद्याशीच लग्न लावणे होय, ही गोष्ट जेनीला माहित
होती. असें असूनही मार्क्यबरोबर तिनेंलग्न लावले व मार्क्सच्या सर्व आयु-
भात त्याच्यावर जे अनेक बिकट प्रसंग आले त्या सर्व प्रसंगीं मार्केला
तिने धैर्य दिलें. मार्क्सची दुःखे तींच आपली दुःखे असें तिने मानले.

हें प्रेमी जोडपे प्रथम पॅरिस येथें गेलें. ही हद्दपारी त्यांनी स्वतः होऊ-
नच पतकरली होती; पण पुढें लवकरच त्यांच्यावर ती जबरदस्तीनें लाद-
ष्यांत आली. पुढें यांना कांहीं दिवस हुसेक्स येथें राहावें लागलें. यानंतर
फेब्रुवारीच्या क्रांतीचा प्रसंग आला. बुसेक्त येथें यावेळीं जी गडबड झाली
तीत ;वेळूजियम सरकारने फक्त मार्क्यलाच तेवढे पकडले असें नाहीं तर
जेनीविरुद्ध यत्किंचितही पुरावा सापडला नसता तिलाही तुरुंगांत टाक-
त आलें.
नहीं? ही चळवळ रे ८४८ ता सुरू झाली व १८४९ सालीं२:ट:े हहेे?????????????ई८ऽ

२.टू.५७६.हे
??????????????????????हुं
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अंतर्राष्ट्रीय कामगारसंघही स्थापन करण्यांत आला. वर्गयुद्धाचा प्रसार एका
देशांतून दुसऱ्या देशांत जोराने होऊं लागला, आणि या संघाची सर्वचळ-
वळ मार्क्सच्याच नेतृत्वाखाली सुरू झाली. मार्क्सच्या कुटुंबाला आतां
थोडे बरे दिवस आले. जेनीने आजवर जी अनेक खडतर दुःखे सहन केली
त्यांची सर्व भरपाई तिला मिळाली. मार्क्सवर जे अनेक निंद्य आरोप कर-
ण्यांत आले होते ते सर्व वाऱ्यापुढें सूस उडून जावे त्याप्रमाणें नष्ट झाले.
सर्व मतांचे व पक्षांचे लोक मार्क्सच्या ज्या तत्त्वांना दडपून नष्ट करूं पाहात
होते त्यांचा प्रसार घरोघरीं होत असलेला तिला दिसून आला. सर्व सुधार-
लेल्या राष्ट्रभाषांतून मार्क्सच्या तत्त्वांचा पुरस्कार करणारी पुस्तके प्रसिद्ध

होऊं लागली. पूर्वेस रशियापासून ते पश्चिमेस अमेरिकेपर्यंत जुन्यापुराण्या
समाजरचनेचा नाश होऊन त्या ठिकाणी नवीन क्रांतीचे बीज रुजू होत
आहे, असें तिला दिसून आलें. राइकस्टॅगमध्यें मार्क्सच्या मतांचा पुरस्कार
करणारे बरेच लोक जर्मन मजुरांनी निवडून दिलेले पाहून तर तिच्या आन-
दास पारावार राहिला नाहीं.

'' जेनीची बुद्धि फार तीव्र व सूक्ष्म होती. तिचा उत्साह फार दांडगा
होता. ती अत्यंत व्यवहारचतुर होती. मजूर चळवळीला तिने आपलें सर्वस्व
वाहिले होतें. अंगावर घेतले काम ती एकनिष्ठेनें करीत असे. याप्रमाणे
अनेक गुणानी युक्त असलेल्या या साध्वीने गेल्या चाळीस वर्षांत जें कार्य
केलें त्याचा उल्लेख त्यावेळच्या वर्तमानपत्रांतून किंवा पुस्तकांतून झालेला
आढळावयाचा नाहीं. ज्या लोकांनी तिच्याबरोबर काम केलें आहे व
ज्यांनीं तिचे हें कार्य प्रत्यक्ष पाहिले आहे त्यांनाच फक्त तें माहित आहे.
पण एक गोष्ट मात्र सांगावयास हरकत नाहीं ती ही कीं, पॅरिसच्या क्रांती
नंतर जे लोक इंग्लंडला पळून आले त्यांना तर तिची वारंवार आठवण
झाल्याशिवाय राहाणारच नाही. अत्यंत दूरदर्शीपणानें व धिटाईने या लोकांना
ती योग्य तो सव्या देत असे. आपलें वर्तन विठाईचे असावें पण त्यांत गर्व

नसावा, आपण दूरदर्शीपणानें वागावे पण कधींही अपमान सहन करूं नये,
असें ती या लोकांना सांगत असे. तिच्या ठिकाणी असलेल्या आणखीही
कित्येक व्यक्तिविषयक गुणांचे मी वर्णन करीत नाहीं. तिच्या सर्व मित्रांना
ते माहित आहेते. थोडक्यांत सांगावयाचें म्हणजे ती एक अशी महासाध्वी
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स्त्री होती कीं, जिला दुसऱ्याला सुखी करण्यांत व त्याला सुखी झालेले
पाहाण्यांत परमानंद वाटत असे. ''

पत्नीवियोगाचें दुःख मार्क्सला सहन होणें शक्य नव्हतें. त्याची प्रकृति
जास्तच ढासळत चालली. आपत्तीमागून आपत्ति येणे हा निसर्गधर्मच
आहे. प्रिय पत्नी जेनी वारून वर्ष लोटते न लोटते इतक्यांत त्याची सर्वात
लाडकी मुलगी जेनी १८८३ च्या जानेवारीत मृत्युमुखी पडलीं. जेनी,
लॉरा व इलिनॉर या आपल्या तिघी मुलीनी आपली मते मान्य असलेल्या
समाजसत्तावादी तरुणांना वरले, हें पाहून मार्क्सला अत्यंत समाधान वाटत
असे. जेनीचा पति चार्ल लीगेट, लोंराचा पति पॉल लाफार्ग व इलिनोंरचा
पति एडवर्ड थेंव्हलिंग हे तिघेही तय्या अत्यंत उत्साही होते. मार्क्सची
समाजसत्तावादी मते त्यांना पूर्णपणे मान्य होतीं व कामगारवर्गांत मिळून
मिसळून त्यांना वर्गजागृत करण्याचें व त्यांची संघटना करण्याचें कार्य
त्यांनीं अत्यंत चिकाटीने चालविले होतें. बापाची मते मुलाला पटाव्याची
.नाहींत, पति वैराग्यशील व थोर मनाचा तर पत्नी चैनी व स्वार्थपरायण
असावयाची. पण हा सामान्य अनुभव मार्क्सच्या बावतींत खोटा ठरला होता.
मार्क्सच्या तिन्ही मुली व त्याचे जावई म्हणजे आपल्या कुटुंबातील साही
माणसे आपल्याच मताचा व कार्याचा पुरस्कार करीत आहेत, हें पाहून
मार्कला अत्यंत आनंद व धन्यता वाटत होती. पण मार्क्यचा आनंद
जशाचा तसा टिकावयाचा नव्हता. जेनीच्या अकाली मृत्यूने त्याच्या या
आनंदांत विरजण पडलें. जेनी ही मार्क्सची सर्वात मोठी मुलगी. तिच्यावर
मार्क्सचे सर्वांहून जास्त प्रेम होतें व जेनीनेंही आपल्या बापाची त्याच्या
सर्व आयुष्यभर अत्यंत प्रेमाने सेवा केली होती. जेनीचा स्वभाव थेट
तिच्या आईप्रमाणेच होता. उदार, सहनशील, प्रेमळ अशी आपली जेनी
म्हातारपणीं आपल्याला सोडून गेली, हें दुःख मार्क्सला सहन करवले नाहीं.
मार्क्सचा खोकला वाढत चालला होता. या दुखाने तर तो फारच वाढला.
खोकल्याचा एकदा उमाळा आला कीं, तो अत्यंत तीव्रतेने वाढे व
मार्क्सची गात्रे न गात्रे तो अगदीं खिळखिळी करून टाकीत असे.
जेनीच्या मरणानंतर मार्क्सने जें एकदा आथरूण धरले तें कायमचेच धरले
रे ८८३ मार्च १४ रोजी दोन प्रहरी लंडन येथें त्याचें देहावसान झालें.
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कार्ल मार्क्स याच्या अखेरच्या प्रकृतिमानासंबंधानें त्याचा प्रिय मित्र

एंजल्स याच्या खालीं दिलेल्य १ पत्रावरून चांगली कल्पना येईल. हें पत्र
एजक्तने आपल्या एका डेह्याला लिहिले होतें.

लंडन
मार्च १५, १८८३

दोन प्रहरी ११ -४ ५ वाजता
प्रिय सर्ज,

तुमची तार पोचली. मी आपला आभारी आहें. मार्क्यचे प्रकृतिमान मी
तुम्हांला नियमितपणे कळवू शकली नाहीं. त्याच्या प्रकृतीत सारखा चढउतार
होत असल्यामुळें तसें करणें अगदीं अशक्य झालें आहे. परंतु पुढें दिलेल्या
हकीकतीवरून त्याच्या प्रकृतिसंबंधानें आपल्याला थोडी तरी कल्पना येईल.

आक्टोवर ( १८८१ )मध्ये त्याला ष्करसीचा विकार झाला. यानंतर
थोडक्याच दिवसांत त्याची पत्नी वारली. यांतून तो वाचला व बरा होत
चालला त्यावेळीं त्याच्या प्रकृतीला जास्ती आराम मिळावा म्हणून फेब्रु-

वारी ( १८८२) मध्ये त्याला अलहजीर्स येथें पाठविण्यांत आलें. तो
तिकडे जात असतांना प्रवासांतील दगदग त्याला सहन झाली नाहीं व या
भागांतील थंड व सर्द हवेचा त्याच्या प्रकृतीवर परिणाम झाला व तो
मुक्कामाला जाऊन पोचेतोंपर्यत त्याला पुन्हा न्व्हरसीने गाठले. हवा तशीच
सर्द राहिली तथापि तो बरा होत चालला आणि गरमीचे दिवस जवळ
येत चाललेले पाहून त्याला मोटी कारलो येथें पाठविण्यांत आलें. या
ठिकाणीं त्याला च्छरसीनें तिसऱ्यांदां गाठले. पण हा इला थोडासा सौभ्य
स्वरूपाचा होता. हवेची त्याला कांहीं मदत झाली नाहीं. ती पूर्वीसार-
रवीच भिकारडी राहिली. या हलूयापासून बचाव झाल्यानंतर तो आपल्या
मुलीच्या ( मॅडम लोंगट) घरीं राहण्याकरितां पॅरिसजवळील अर्जेटील या
गांवीं गेला. याच्या आसपासच गंधकमिश्चित पाण्याचे झरे वहात आहेत.
बरेच दिवस त्याची पाठ पुरवून राहिलेला खोकला बरा व्हावा म्हणून या
पाण्याचा त्यानें उपयोग केला. हवा खराब होती तरी वरील प्रयोगाने
त्याच्या प्रकृतीवर चांगला परिणाम झाला. शेवटीं तो व्हिवे येथें सहा
आठवडे राहिला व तेथें त्याला आपली प्रकृति पुन्हा पहिल्यासारखी
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????सुधारली, असें वाटूं लागलें व सप्टेंबर महिन्यांत तो पुन्हा लंडनला परत
आन हिंवाळ्याचे दिवस त्यानें लंडनच्या दक्षिण किनाऱ्यावरील भागांत
काढले तरी हरकत नाहीं अशी डोंक्टरांनीं त्याला सजा दिली. वस्तु-
स्थिति अशी होती कीं, उगाच निहेंतुकपणें इकडे तिकडे भटकत राहण्याचा
त्याला कंटाळा आला होता. लंडनमध्ये धुके पडूं लागलें त्यावेळीं त्याला
आइल ऑफ वाइट येथें पाठविण्यांत आलें. येथें तर पावसाने तोंडच
बाहेर काढू दिलें नाहीं. यामुळे त्याला पुन्हा सर्दी झाली. नव्या वर्षांच्या

आरंभी त्याच्या भेटीकरितां जाण्याच्या मी तयारींत होतो. इतक्यांत मार्क्सची
तब्येत फार बिघडली आहे व त्यानें इसीला ( इलिनॉर मार्क्सचे आवडते
नांव) भेटीकरिता बोलावले आहे, अशी बातमी मला समजली. पुढें थोड-
क्याच दिवसांत जेनी ( मॅडम गट) मरण पावली आणि खोकल्याच्या
'विकाराने त्याच्यावर पुन्हा इला चढविला. असल्या उतारवयांत लुक-
तेच जे त्याच्यावर दुःखाचे प्रसंग आले त्यांचा विचार केला असतां ही
स्थिति भयप्रद होती. अनेक रोगांनी आपलें डोक वर काढलें होतें व
सर्वात वाईट गोष्ट म्हणजे त्याच्या फुप्फुसाला एक गळू झालें होतें व त्याचा
भयंकर शक्तिपात झाला होता. इतकें असूनही त्याचा आजार विकोपाला
गेला नाहीं. त्यातूनही तो बरा होण्याच लक्षणें दिसूंलागली. त्याची प्रकृति
सुधारू लागली आणि परवा नुकतेच गेल्या शुक्रवारी डोंक्टरांनीं जेव्हां त्याची
प्रकृति तपासली तेव्हां ती आशाजनक आहे असें त्यांनीं आपलें मत दिलें. पण
फुप्फुसाचे धातू सूक्ष्मदर्शक यंत्राखाली ज्यांनीं पाहिले आहेत त्या प्रत्येकाला एवढे
माहित असतें कीं, फुप्फुसावर फोड येऊन त्यांतील पू पसरण्याची क्रिया
एकदा सुरू झाली म्हणजे रक्तखाव केव्हा सुरू होईल, याचा कांहीं नियम
नसतो. म्हणून गेले सहा आठवडे रोज सकाळी मार्क्सच्या घरीं जाण्याक-
रिता मी रस्त्याच्या कोपऱ्यावर जेव्हां वळत असे त्यावेळीं त्याच्या घराच्या
खिडक्यांवरचे पडदे खालीं सोडलेले मला पाहावे लागतील कीं काय अशी
मला भीति वाटत असे काल तिसरे प्रहरी -मार्कला भेटण्यास ही वेळ
सोयीची होती --मी २- ३० वाजता जेव्हां त्याच्या घरीं दाखल झालो
त्यावेळीं प्रत्येकाचे डोळे अणूंनी भरलेले मला दिसून आले व अखेरची
वेळ जवळ आली असें मला वाटलें. '' काय झालें आहे, '' याची तेथील
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भडळीपाशी मी विचारपूस केली व घाबरून जाण्याचे कारण नाहीं असें
सांगून त्यांचें सांत्वन करण्याचा मी प्रयत्न केला. मार्क्सच्या क्षलसातून
रक्तस्त्राव थोडाच होत होता पण त्याचा अतिशय शक्तिपात झाला
होता. आईप्रमाणे काळजी घेणारी म्हातारी लेन्योन वर माडीवर जाऊन
आली व मार्क्सला झोपेची गुंगी आली आहे, वर जाऊन त्याला पाहून
येण्यास हरकत नाहीं, '' असे म्हणाली. मी वर जाऊन पाहिले तो तो
खराच झोपून गेला होता. जींतून पुन्हा कोणीही उठत नाहीं अशा निद्रेच्या
तो स्वाधीन झाला होता. त्याची नाडी थांबली होती व त्याचा श्वासो-
च्छवासही बंद झाला होता. लेन्योन दोनच मिनिटे त्याच्याजवळ नव्हती व
.तितक्या अवकाशांत तो शांतपणे व सुखाने इहलोक सोडून गेला होता.

नैसर्गिक आवश्यकतेमुळें एकादी गोष्ट घडून आली. म्हणजे मनुष्य त्यांत-
.ल्या त्यांत समाधानाची वाट शोधून काढतो. प्रसंग कितीही भयंकर स्वरू-
पाचा असला तरी तो आपलें धैर्य खर्च देत नाहीं. या बाबतीतही असेंच
झालें. कदाचित् डॉक्टरी कौशल्याने त्याला आणखी कांहीं? वर्षे अधिक
आयुष्य लाभले असतें. म्हणजे एवढेच झालें असतें कीं, डॉक्टरांच्या हातून
एकाएकी निसटून जाण्यापेक्षा इंचाइंचाने त्याला मरत राहावें लागलें असतें,
आणि डॉक्टरांच्या कीर्तीत अधिक भर पडली असती. पण आमच्या
मार्क्साला ही गोष्ट सहन झाली नसती. सुरू केलेली पुष्कळ कामे अपूर्ण
राहिलेली डोळ्यांनी पाहात असावें व तीं आज नाहीं तर उद्या पुरी होतील
या आशेवर स्वस्थ राहून आयुष्याचे दिवस कंठीत असावे ही गोष्ट सुलभ
व शीख मरणापेक्षां मार्क्साला अधिक असह्य झाली असती. मरणाने
मरणाराचे दुर्देव ओढवत नाहीं तर मागें जिवंत राहणाऱ्या माणसाचे दुर्दैव
ओढवते, हें एपिस्तूरसचे वचन तो मोठ्या आवडीने म्हणत असे. हा
महापुरुष अलौकिक बुद्धीचा हा महापुरुष, निकामी होऊन जिवंत राहावा,
त्यानें वैद्यकीय कौशल्याला या जिवंत राहण्याचे श्रेय द्यावे परंतु ज्या ढोंगी
लोकांना आपल्या भरज्वानीच्या दिवसांत त्यानें ' दे माय धरणी ठाय गं

करून सोडिलें होतें त्यांच्या तिरस्काराला पाल व्हावें ही गोष्ट आपल्याला
तरी कशी सहन झाली असती? ज्या घटना नैसर्गिक रीतीनें जशा घडून
येतात तशाच त्या घडून येणे हें इतर कोणत्याही घडामोडीपक्षों सहखपटीने-
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-.---------बरें असतें अशा दृष्टीने विचार केला असतां त्याची पत्नी ज्या ठिकाणी
विश्रांति घेत पडून राहिली आहे त्याच कर्बरेत त्यालाही आणखी दोन
दिवसांनीं नेऊन ठेको हेंच हजारोपटीने अधिक सुखाचे आहे.

एकंदरींत मागें जें जें घडून आलें त्यांवरून मी खात्रीलायक रीतीनें
सागू शकतो कीं -कारण कोणत्याही डोंक्टरपेक्षां मला २ शारीर जास्त
माहिती आहे-मार्क्यला यापुढें आतां फक्त दोनच माग शिलक राहिले
होते ते म्हणजे एक मरून जावे किंवा दुसरे निकामी होऊन जीवित
कंठित राहावें कसेही असो मनुष्यजात एका बुद्धिमातू पुरुषाला, आजच्या
युगातील एका श्रेष्ठ अलौकिक बुद्धिमान पुरुषाला मुकली आहे.

कामगारवर्गाची चळवळ याच्यापुढे चालू राहीलच. पण मेंच, रशियन,
अमेरिकन व जर्मन कामगार आणीबाणीच्या प्रसंगीं ज्याच्याकडे ओढले
जात व विवेकपूर्ण व आक्षेपरहित असा ज्याचा सल्ला घेत तो महापुरुष
आतां राहिलेला नाहीं.

ठिकीठकाणचीं अल्पबुद्धीचीं पण अगदींच क्षुद्र नव्हेत अशीं माणसे
आतां पुढें येतील व अनिर्बधपणे वारं लागतील. या चळवळीला अखेर
विजयच प्रास होणार ही गोष्ट निश्चित आहे. पण या बाबतींत दिसून
येणारे दोष व .चुका मात्र आतां वारंवार नजरेला आल्यावाचून
राहणार नाहींत.

बरें, आतां काळजी करण्याशिवाय आपल्याला दुसरा कोणता मार्ग

शिलक राहिला आहे १ याशिवाय या जगांत आपल्याला दुसरें काय
करतां येईल? पण असें असलें तरी आपण आपलें धैर्य मात्र सोडता
कामा नये. आपला,

एंजल्स.
१८३३ मार्च १७ शनिवार रोजी मार्क्स प्रेत हायग्रेट सिमेट्रीम

१५ महिल्यापूर्वी पुरण्यात आलेल्या त्याच्या पत्नीच्या प्रेताशेजारींच कृ-
ण्यांत आलें. झुरिच येथील सोशल डेमोक्रॅट व लंडन येथील कम्युनिस्ट
वर्कर्स एज्युकेशनल सोसायटी या संस्थांतर्फे आलेले लाल फितीनी गुंफलेले
हार कॉखेड लेके याने त्याच्या शवपेटिकेवर घातले. यानंतर कॉ. एंजल्स
याने पुढीलप्रमाणे भाषण केलें;-
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'' १४ मार्च रोजी तिसऱ्या प्रहरी पावणेतीन वाजता आजच्या युगातील
एका अत्यंत श्रेष्ठ विचारशील विद्वानानें आपलें विचार करण्याचें कार्य बंद
केलें. शेवटीं अगदीं केवळ दोन मिनिटेच त्याच्याजवळ कोणी नव्हतें.
परंतु आम्ही पुन्हा त्याच्या खोलींत शिरलो त्यावेळीं तो आपल्या खुर्चीवरच
शांतपणे कायमचा निद्रिस्थ झालेला दिसला. युरोप व अमेरिकेमधील
आपल्या हितरक्षणाकरितां झगडणाऱ्या कामगार जनतेचे व इतिहासशास्त्राचें
याच्या मृत्यूने अतुलनीय नुकसान झालें आहे. या अलौकिक पुरुषाच्या
मृत्यूने या बाबतींत मोठा खड्डा पडला आहे त्याची जाणीव लोकांना लव-
करच झाल्याशिवाय राहणार नाहीं.

' 'सचेतन सृष्टीच्या विकासाच्या कायद्याचें संशोधन ज्याप्रमाणें डार्विनने
केलें त्याचप्रमाणे मानवी इतिहासाच्या विकासाच्या कायद्याचे संशोधन
मार्क्सीनं केलें आहे. राजकारण, विज्ञान, कला, धर्म वगैरे विषयांचा
विचार करण्यापूर्वी प्रत्येक मनुष्यप्राण्याला खावयास अन्न, घ्यावयास पाणी,
ल्यावयास वस्त्र व राहावयास जागा असलीच पाहिजे, या सरळ सत्याचा
मार्क्सीनं शोध लावला आहे. यावरून रोजच्या उदरनिर्वाहाची जरूरीची
भौतिक साधने व त्या त्या युगातील व राष्ट्रांतील आर्थिक विकासाची परि-
स्थिति हीच सर्व राजकारण, नीति, कायदा, कलाकौशल्य व धर्मकल्पना,
यांच्या मुळाशी आहेत, हें त्यानें सिद्ध केलें आहे ७ रोजची भाकरी मिळ-
विण्यास कारणीभूत होणारी आर्थिक परिस्थिति हीच राजकारण, धर्म, व
नीतिविषयक कल्पनांच्या मुळाशी आहे ही सहजसिद्ध गोष्ट आहे, पण
सर्वसामान्य समजूत मात्र याच्या अगदीं उलट म्हणजे राजकारण, धर्म वगैरे
कल्पना प्रथम आणि भाकरी मिळविण्याचीं साधने नंतर अशी झाली आहे.

' 'एवढ्यानेच भागले नाही तर प्रचलित पुंजीपद्धतींत व भांडवलशाही
समाजांत उपलब्ध असलेल्या उत्यादनसाधनाना गति देणाऱ्या खास काय-
द्याचे संशोधन मार्क्सनें केलें आहे. अतिरिक्त मूल्य सिद्धांताच्या संशो-
धनाने या बाबतींत एकदम लख्ख प्रकाश पाडलाआहे. पण या पूर्वीचे संशो-
धक अद्याप अंधारांतच चाचपडत आहेत. एका मनुष्याच्या जीवनमर्या-
देचा विचार केला असतां असले हे दोनच शोध त्याची खार्त कायम राह-
ण्यास पुरेसे आहेत. अशा प्रकारचा एकच अलौकिक शोध एकाद्याला

७.८
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असती.. परंतु मार्क्सचे तसें नव्हतें. ज्या ज्या क्षेत्रांत त्यानें प्रवेश केला त्या
त्या विषयाचा त्यानें कसून अभ्यास केला. गणितशास्त्रांतदेखील त्यानें स्वतंत्र

शोध लावले.
''एक शास्त्रज्ञ पुरुष या दृष्टीनेमार्क्यचें मी आतापर्यत वर्णन केलें. पण

त्याचें संपूर्ण वर्णन एवढ्याने होऊं शकत नाहीं. हें केवळ अर्धेच वर्णन

झालें आहे, असें फार तर म्हणतांयेईल. कारण वितान ही इतिहासाला गति
देणारी एक हेतुगर्भशक्ति -क्रांतिकारक शक्ति- आहे, असें मार्क्सचे मत
होतें. प्रत्यक्ष व्यवहारांत ज्याचा कधींही उपयोग होणार नाहीं, असल्या
शुद्ध तात्त्विक सिद्धातांचे संशोधन करण्यांत मार्कला आनंद होत असेच,
पण त्यापेक्षांही उद्योगधंद्यावर व ऐतिहासिक विकासावर क्रांतिकारक परि-
पाम घडवून आणणाऱ्या एकाद्या प्रमेयाचा तो शोध लावू लागला म्हणजे
त्याला वरच्यापेक्षांही कांहीं निराळ्याच प्रकारच्या निरतिशय आनंदाचा
लाभ होत असे. विद्युच्छाखाची प्रगति कशी होत आहे, याचे व मार्सेल
डेप्रेझ याच्या शोधांचे सूक्ष्म रीतीनें निरीक्षण करण्यांत तो किती एकाग्र
होत असे, हें पाहिले म्हणजे त्याच्या वरील मनःस्थितीची कल्पना आल्या-
खेरीज राहात नसे

''इतक्या विविध विषयांकडे मार्क्सचे लक्षळेअसले तरी तो एक क्रांति-
कारक पुरुष होता, असें म्हटल्याशिवाय राहवत नाहीं. पुंजीप्रधान समाजाची
व त्या समाजाने निर्माण केलेल्या राजकीय संस्थांची सत्ता उलथून टाकावी
व आधुनिक कामगारां जनतेला पूर्ण स्वतंत्र करावे, हें त्याचें खरें खरें
-जीवितकार्य होतें. बहुजनसमाजाच्या खऱ्या गरजा काय आहेत व त्या पूर्ण

होऊन त्याचा उद्धार होण्यास कशा प्रकारची परिस्थिति निर्माण करण्यांत
आली पाहिजे, याची जाणीव त्याच्यांत निर्माण करण्याच्या कामी मार्क्यने
प्रथम पुढाकार घेतला होता. सारखे लढत राहावें हा मार्क्सचा सहजधर्म
होता. व्हायनिश झीडंग ( १८४२१. पॅरिसमध्ये निघाले ' व्हार्वर्टसू '
( १८४४१, बुरखा बुसेलर झीटुंग ( १८४७१. जू ऱ्हायनिश झीटुंग
( १८४८-४९ ओ, जूयॉर्क ट्रायवून ( १८५२-१८६११, या सर्व
वर्तमानपत्रांतून मार्क्सने किती तरी लेख लिहिले. वेळोवेळी किती तरीपुस्तिका
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त्याने करला. वास, -द्ध८, येथें त्याने किती तरी अनेक

प्रकारच्या चळवळी केल्या आणि या सर्वीवर कळस म्हणून त्यानें अंत-
राष्ट्रीय कामगारसंघाचीप्रस्थापना केली. मार्क्सच्या कामगिरीची हीजंत्री आहे.
मार्क्सने दुसरें कांहींच केलें नसतें वकेवळ अंतर्राष्ट्रीय कामगारसंघाचीप्रस्था-
पना केली असती तरी या कामगिरीबद्दल योग्य तो अभिमान त्याला बाळ-
गता आला असता.

''मार्क्स हा बोलका नव्हे तरकर्ता क्रांतिकारकअसल्यामुळें त्याचा अति-
शय द्वेष करण्यांत येत असे व त्याच्यावर अत्यंत निंद्य आरोप करण्यांत
येत असत. बहुतेक सगळ्या सरकारांनीं- मग ती प्रजासत्ताक असोत वा
एकतंत्री असोत- त्याला हद्दपार केलें होतें. भांडवलदार मगते कट्टरप्रजा-
सत्तावादी असोत वा पुराणमतवादी असोत अहमहमिकेनें त्याची बेअब्रूकर-
णाऱ्या कंड्या उठवीत असत. कोळिष्टकांप्रमाणें या सर्वांना कवी त्यानें
बाजूला सारले तर कधीं त्यानें त्यांच्याकडे दुर्लक्ष केलें आणि जेव्हां अगदीं
जरूर पडली त्यावेळींच त्यानें त्यांना उत्तरे दिली. तथापि युरोप व
आशियाच्या अगदीं पूर्वेकडील सैबेरियाच्या खाणीमय प्रदेशापासून ते अमे-
रिकेच्या अगदीं पश्चिमेकडील कॅलिफोर्निया प्रांतापर्यंतच्या कोट्यावधी काम-
गारांना मार्क्सच्या मृत्यूमुळे अत्यंत दुःख वाटत आहे व त्याच्याबद्दल
त्यांनीं आपलें प्रेम व आदर व्यक्त केला आहे. मार्क्सची मते पसंत नस-
णारे पुष्कळ प्रतिपक्षी असतील पण त्याचा व्यक्तिविषत्रक द्वेष करून त्याला
पाण्यांत पाहाणारा कोणी शत्रुराहिला असेल, असें मलावाटत नाहीं. त्याचें
नांव व त्याचे ग्रंथ अनेक शतकेपर्यत जगावर आपला प्रभाव गाज-
वीत राहतील.''



कांहीं आठवणी
मार्क्सने आपल्या जन्मभूमीलाच आपल्या सर्व चळवळीचे केंद्र वन-

दिले नव्हतें. '' मी जगाचा रहिवासी आहें, मी जेथे जेथे जाईन तेथें तेथें
काम करीत राहीन. '' असें तो नेहमी म्हणत असे. खरोखरी पाहिलेअसतां
असेंच झालें. क्रान्स, बेल्लम, इंग्लंड वगैरे ज्या ज्या देशातून मजुरांच्या
क्रांतिकारक चळवळी झाल्या त्या त्या सर्व चळवळींत त्यानें प्रमुखत्वानें
भाग घेतला होता आणि त्यामुळें त्याला त्या त्या सरकारकडून झालेल १

छळही सोसावा लागला होता.
६ ६मार्कला बहुतेक सर्व युरोपियन भाषा वाचता येत होत्या. जर्मन, क्रेच

व इंग्रजी या भाषांतून तर तो लेखही लिहित असे. या भाषांशी ज्यांचा
परिचय आहे त्या लोकांना मार्क्सची या भाषांतील प्रगति व लेखनशैली
पाहून फारच आश्चर्य वाटत असे. '' जीवनाचा झगडा यशस्वीरीतीनें झग-
डावयाचा असेल तर परभाषाज्ञानाचें शस्त्र अवश्य हातीं असलें पाहिजे, ''
असें त्याचें मत असे. रशियन भाषा जेव्हां तो शिकू लागला त्यावेळीं
त्याचें वय ५० वर्षाचे होतें व सहा महिन्यांत या भाषेत त्यानें इतकी
प्रगति केली कीं, पुष्किन, गोगोल, शेडरिन यांचे मूळ रशियन भाषेतील ग्रंथ

तो वाचू लागला. कांहीं विशेष सरकारी रिपोर्ट वाचता यावें, या हेतूनें
मार्क्सीने ही भवा हस्तगत करण्याचें ठरविलें होतें. हे रिपोर्ट कोणाच्या हातीं
लागू नयेत, अशी झार सरकारने अत्यंत काळजी घेतली होती. लोकांची
मने प्रभु- होतीलअशा किती तरी हकिकती था रिपोर्टींतून होत्या. मार्क्सच्या
कांहीं कट्ट्या भक्तांनीं त्याला या रिपोर्टाच्या नकला मिळवून दिल्या.
त्यांतील गोष्टी माहित असलेला असा मार्क्स हा एकच पाश्चात्य अर्थशास्त्रज्ञ

होता, असें म्हणण्यास हरकत नाहीं. बौद्धिक काम करून कंटाळा आला
असतां तो विश्रांतिसुखाकरिता गणितशास्त्राकडे धाव घेत असे. वीजगाही-
तात तर मानसिक स्थाय्याची प्राति त्याला होत असे. अनेक सकटांच्या
वादळानी भरलेल्या आयुष्यांत त्याच्यावर ज्यावेळी अत्यंत कष्टप्रद प्रसंग येत



कांहीं आठवणी ११७
त्यावेळीं तो गणितशास्त्रांत बुडी मारीत असे. त्याच्या पत्नीच्या शेवटच्या
दुखण्यांत नेहमीची सर्वसाधारण अशीं रोजच कामेही करणें त्याला अशक्य
वाटूं लागलें त्यावेळीं बीजगणितांतील ' इन्फिनिटिसिमल कॅल्स्कृस ' या
विषयावर त्यानें एक निबंध लिहून काढला. ज्याप्रसिद्ध गणितशास्त्रशांनीं हा
निबंध वाचला आहे त्यांनीं या विषयावरील हा एक अत्यंत महत्त्वाचा निबंध
झाला आहे असा अभिप्राय दिला आहे.

३५ २मार्क्सचा मेंदू म्हणजे ज्ञानाचे भांडार होतें. अनेक ऐतिहासिक घटना,
शास्त्रीय अनुभव व तत्त्वज्ञानविषयक सिद्धांत यांनी हें भांडार भरलेलें होतें.
आणि या शस्त्रागारांतून कोणते शस्त्र केव्हा बाहेर काढावयाचे या कामांत
'तो अत्यंत निष्णात होता. कोणत्याही वेळीं व कोणत्याही विषयासंबंधानें
त्याला कोणी प्रश्न विचारला म्हणजे त्यावर तो असें नेमके उत्तर द्यावयाचा
.कीं, त्यामुळें पूर्ण समाधान व्हावयाचें. हें त्याचें उत्तर अत्यंत गूढ व तात्त्विक
अर्थानं भरलेलें असावयाचे. ' कॅपिटल ' ग्रंथांत त्याचें सर्व बुद्धिवैभव प्रकट

झालें आहे. 'कॅपिटल' ग्रंथांत त्यानें ज्या ग्रंथांचा, रिपोर्टाचा व मासिकांचा
आधारादाखल उल्लेखकेलाआहे त्यांची संख्या ३५२ भरतेकॅपिटल' असोवा
त्याचा दुसरा कोणताही ग्रंथ असो त्याच्या बुद्धीचा अफाट विस्तार वतिच्यांत
सांठविलेलीं अनेक रहस्ये पूर्णपणे प्रकट होणें: शक्यच नव्हतें. त्याचें शान
शब्दातीत होतें.

??? ४ ३मार्क्स हा दांडगा लेखक होता. तो जें जें कांहीं लिहीत असे तें तें सर्व
लेखक या दृष्टीने आपली जबाबदारी काय आहे, याची पूर्ण जाणीव ठेवू
नच लिहीत असे. योग्य व भरपूर आधाराशिवाय तो कोणतीही माहिती
किंवा आकडे देतनसे. दुसऱ्यांच्यामाहितीच्याआधारानें त्याचें समाधान होत
नसे. मूळ शोधून काढल्याशिवाय त्याला चैन पडत नसे व हें मूळ शोधून
काढण्याकरितां कितीही श्रम पडले तरी तो त्यांची पर्वा करीत नसे. एकादी
साधी व कमी महत्त्वाची गोष्ट असली तरी तिचे मूळ शोधण्याकरितां तो
ब्रिटिश म्हझभयमकडे धाव घेत असे. या त्याच्या सवयीमुळे कोणत्याही
टीकाकाराला त्याच्यावर बेपर्वाईपणाचा आरोप करतां येत नसे.
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?????????? - .ऊल- .-का. ७-मूळ आधार असल्याशिवाय व तो पूर्णपणे समजून घेतल्याशिवायमार्क्त
ज्याप्रमाणें आपल्या लेखांतून कोणतीही माहिती किंवा आकडे देत नसे
त्याचप्रमाणें कोणत्याही विषयाचे प्रतिपादन करावयाचें असो किंवा कोण-
ताही सिद्धांत मांडावयाचा असो तो त्याचें प्रथम पूर्ण अध्ययन करून व
त्यावर पूर्ण विचार करून तो चांगला समजून घेत असे व नंतर तो त्याचें
विवेचन आपल्या लेखांतून करीत असे. अर्धे क्ये विचार लोकांपुढे मांडा-
वयाचे, ही गोष्ट त्याला मुळींच सहन होत नसे. आपलें हस्तलिखित पूर्ण-

पणे तपासल्याशिवाय व त्यावर अखेरची नजर टाकल्याशिवायतें दुसऱ्याला
दाखवावयाचें त्याच्या जीवावर येत असे. त्याची ही भावना इतकी तीव्र

होती कीं, '' बिन तपासलेले व अपूर्ण असें हस्तलिखित माझ्या पाठीमागं
ठेवण्यापेक्षा तें मी जाळून टाकीन. '' असे उद्वार तो आपल्या मित्रमंडळी-
जवळ काढीत असे.

ई ई ई
ब्रिटिश फॅक्टरी लेजिस्लेशन या विषयासंबंधानें कॅपिटलमध्यें लिहितांना

इंग्लिश व स्कॉटिश फॅक्टरी इनपेक्टरांच्या चौकशी कमिशनांचे सर्व रिपोर्ट
त्यानें वाचून काढले होते. या ब्लू बुकांतून मार्कला पुष्कळच महत्त्वाची
माहिती सापडली. उत्पादनाची पुंजीपद्धतिसमजून घेण्याच्या दृष्टीने माला
या पुस्तकांचा फार उपयोग झाला. दुसरेलोक रद्दीम्हणून हींपुस्तकें विकून
टाकीत असत. अशा रीतीनें रद्दी म्हणून विकता आली एवढा तरी या पुस्त-
काचा उपयोग झाला, असें या लोकाचे म्हणणेंहोतें. पणलोकलि। ही कल्पना
मार्केला फार उपयोगी पडली. कागदाच्या व्यापाऱ्याकडे मार्कला ही
पुस्तके फारच स्वस्तांत मिळाली.

ई ६
जेव्हां पाहावे त्यावेळी मार्क हा कामांत गुंतलेला आढळून येई.

कामांत बदल करणें, विशेषतः बौद्धिक कामांत बदल करणें म्हणजे एक
प्रकारची विश्रांतीच होय, असें त्याचें मत होतें. कंटाळा आला कीं, तो
आपल्या जागेवरून उठे व दरवाज्यापासून ते खिडकीपर्यंत येरझारा
घालूक लागे. त्याची लिहावयास बसण्याची जागा खोलीतील एका खिडकी.-
जवळ होती. तेव्हां या खिडकीपासून ते दरवाजापर्यंत खालीं सतरंजीवर
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- -७-- -करून ?????? - ????? ?? -. -.न
एक पायवाटच पडून गेली होती. चालता चालता विचार करीत राह-
ण्याचा कंटाळा आला म्हणजे तो एका कोचावर पळून कादंबरी वाचीत
असे. मार्क्स तीनचार कादंबऱ्या एकदम वाचावयास सुरू करीत असे व
आळीपाळीने वाचून त्या संपवीत असे. डार्विनप्रमाणें मार्क्सलाही काढू-
बऱ्या वाचण्याचा फार नाद असे. शुद्धाच्या शतकातील कादंबऱ्या त्याला
विशेष आवडत. फील्डिंगची ' टाम जोन्स ' ही कादंबरी त्याला
फार आवडत असे. अर्वाचीन काष्टपरीकारांपैकी पॉल डी कॉक, चार्ल्स
लीव्हर, ड्यूमास, सर वॉल्टर स्कॉट हे कादंबरीकार त्याच्या विशेष आव-
डीचे होते. स्कीटची ' ओळ मॉर्ड्यालिटी ' ही कादंबरी म्हणचे एक अप्र-
तिम ग्रंथच आहे, असें तो म्हणत असे. वालझाकवर त्याचें फारच प्रेम
होतें. आपला अर्थशास्त्रविषयक अभ्यास संपल्यावर या कादंबरीलेखकांवर
एक टीकात्मक ग्रंथ लिहिण्याचें त्यानें ठरविलें होतें

क्र क्र ल
आपल्या अंथालयांतील पुस्तकांची किंवा कागदपत्रांची व्यवस्था कोणी

लावून देतो असें म्हटल्यास, तो त्यांना तसें करूं देत नसे. लोकांनी केलेली
व्यवस्था व शिस्त ही त्याच्या दृष्टीने अव्यवस्था व बेशिस्तच होती. त्याच्या
ग्रंथालयांत अव्यवस्था तर उघड उघडच दिसत होती. अंथालयांतील शेल्फ-
वर चांगल्या उभ्या व व्यवस्थित ठेवलेल्या अशा पुस्तकांपेक्षा त्यावर वाकडी-
तिकडी पडलेली पुस्तकेच जस्त असायची व त्यांतून खुणेकरितां सिगारे-
टाचे तुकडे, आगपेट्या, तंबाकूचीं देठे, पेपरवेट, त्याच्या मुली, पत्नी,
एंजल्स, बुइल्यम बुल यांच्या फोटोचे तुकडे घातले असायचे. खरोखरी
मार्क्सच्या दृष्टीने ही व्यवस्थाच होती. प्रत्येक वस्तु योग्य ठिकाणींच होती.
यामुळे आपल्याला लागलेल्या पुस्तकांवर व हस्तलिखितांवर तो एकदम हात
टाकूशकत असे. बोलतां बोलतां एकादा विषय निघाला तर त्यावेळीं आपल्या
मताच्या पुष्ट्यर्थ चटकन् तो एकादे पुस्तक उचलून घेत असे व त्यांतील
जरूर तें पान काढून त्यांतील भाग तो बरोबर वाचून दाखवीत असे. तो
आपल्या पुस्तकांशी एकरूप होऊन गेलेला होता व शरीराच्या अवयवा-
प्रमाणें ही पुस्तकेही त्याची आज्ञाधारक बनलेली होतीं. केवळ एक चैन
म्हणून तो पुस्तके जमा करीत नसे. विचाराला चालना देणारी व अप-
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त्याला साहाय्य करणारी तीं साधने आहेत असे तो मानीत असें. '' पुस्तके

ही माझी गुलाम आहेत, माझ्या म्हणण्याप्रमाणें त्यांनीं माझ्याशीं वागले
पाहिजे, '' असें तो म्हणे. पुस्तकाचा आकार कसा आहे, त्याचें बाइंडिंग
कसें आहे, त्याचा कागद कसा आहे, त्याची छपाई कशी आहे, याच्याकडे
त्याची दृष्टि नसे. खुणेकीरता एकादे वेळीं पानाचे कोपरेही तो मोडून
ठेवीत असे, वाटेल तेथें अंडरलाईन करीत असे, माजिनवर पेन्सिलीच्या
खुणा करीत असे, आपली नोटबुक व निरनिराळ्या पुस्तकांतील निवडक
भाग पुन्हा पुन्हा वाचीत असे. स्वभावत: असामान्य, सूक्ष्म व तीव्र अस-
लेली त्याची स्मरणशक्ति या त्याच्या संवयींमुळें अधिक ताजी व कार्यक्षम

होत असे.
अ क्र

मार्क्सच्या ग्रंथालयांत अवधी एक हजारच पुस्तके होतीं. त्याच्या जरू-
रीच्या दृष्टीने त्याला हा संग्रह अगदींच अपुरा पडत असे. यामुळे कितीतरी
वर्षें तो ब्रिटिश म्युझिअम रीडिंगरूममध्यें अगदीं नियमितपणे वाचावयास
जात असे. त्याचें वाचन दांडगे होते. केवळ अर्थशास्त्रावरील पुस्तकंच
तेवढी तो वाचीत असे असें नाहीं तर इतिहास, तत्त्वज्ञान, काव्य, नाटक
वगैरे विषयांवरीलही पुस्तके तो वाचीत असे.

ध rंrंrईं'हीन व गटे यांची पुष्कळशी कविता मार्क्यनें तोंडपाठ केली होती.
नेहमी वादविवादांत तो या कवींचे उतारे भराभर म्हणून दाखवीत असे.
शेक्सपियरबद्दल तर त्याला अमर्याद आदर वाटत असे. मार्क्सच्या कुटुंबांत
शेक्सपियरची कविता वाचण्याचा जणू काय संप्रदायच बनला होता. त्यानें
आपल्या तिन्ही मुलींकडून वार्ड बरेंच काव्य तोंडपाठ करून घेतलें होतें.
डाटे व बर्न हे त्याचे प्रेमातले कवी होते. बर्नची व्यंग्यार्थक कविता व
स्कॉटिश कवीची प्रेमगीतें आपल्या मुलींच्या तोंडून म्हामधून घेण्यांत त्याला
अत्यंत आनंद वाटत असे

४५ ??

तो रात्रीं फार उशीरा निजत असे, तरी सकाळीं ८ पे ९ च्या दर-
म्यान तो उठत असे. काळ्या कॉफीचा एक कप घेऊन व वर्तमानपत्रांकडे
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.थोडीशी नजर टाकून तो एकदा जो अभ्यासाच्या खोलींत जात असे तो
पुन्हा दुसरे दिवशीं पहाटे दोनतीन वाजेपर्यंत फक्त जेवण्याकरितां जो काय
थोडा वेळ लागेल तो सोडून लेखनवाचनाचें काम करीत असे. तारु-
ण्याच्या दिवसांत तर बहुतेक सर्व रात्र तो कामांत गढलेला. असावयाचा.
काम करीत राहणे हा मार्क्सचा एक आवडता विषयच बनला होता.
कामांत गुंतला म्हणजे जेवणाची आठवणही त्याला व्हावयाची नाहीं.
लोकांनी सारखे बोलावून बोलावून डोके उठवा त्यावेळीं तो भोजनगृहांत
मोठ्या जुलमानें जावयाचा व शेवटचा घास संपतो न संपतो इतक्यांत
पुन्हा तो अभ्यासाच्या खोलींत दाखल व्हावयाचा. विचार करीत राहण्यांत
तर त्याला परमानंद होत असे. '' यापुढें कोणता व कसा गुन्हा करावा
यासंबंधानें विचार करीत असतांना बदमाषाला मिळणारे विचारसौख्य
स्वर्गातील अनेक आश्चर्यजनक सुखांपेक्षां अधिक श्रेष्ठ असतें,'' हे हेगेलचे
उद्गार तो केव्हा केव्हा बोलून दाखवीत असे. मार्क्स हा स्वाभाविकच
प्रकृतीनें चांगला धडधाकट असल्यामुळें त्याचा दिनक्रम कितीही अनिय-
अमित असला तरी त्याची प्रकृति फारशी बिघडत नसे. मार्क्स हा मध्यम
बांध्याचा व मध्यम उंचीचा होता. त्याचे खांदे मजबूत व छाती भरलेली
होती. त्याचे सर्व अवयव प्रमाणबद्ध होते. त्याचे पाय इतर अवयवांच्या
मानानें लहान होते. जू लोकांमध्यें बहुतेक असेंच आढळून येतें. भर-
ज्वानींत तो कांहीं दिवस तालीमही करीत असे. या व्यायामाचा पुढें
त्याला उपयोगही झाला. कामाचा बोजा जसजसा जास्त पडूं लागला तस-
तसा त्यानें सर्व व्यायाम सोडून दिला. फक्त चालण्याचा व्यायाम तेवढा
त्यानें कायम ठेवला होता. तासचे तास चालला तरी तो दमत नसे.
टेकड्या चढून जाणें हा त्याचा आवडता व्यायाम होता. यावेळीं तो सारखा
बोलत असावयाचा. तोडाने तर सिगारेट फुकणे चालूच असावयाचे. त्यानें
आपल्या लेखनाचे बहुतेक सर्व काम अभ्यासाच्या खोलींत भराभर येर-
झाऱ्या घालतांनाच संपविले आहे. एकादा विचार नक्की झाला म्हणजे तो
कागदावर टिपून टाकावयाचा व पुन्हा विचार करीत तासन्तास चालत
राहावयाचे हा त्याचा नेहमींचा क्रम असे. दुसऱ्याबरोबर एकाद्या विषयावर
वादविवाद व चर्चा करण्याची त्याला फार हौस होती. हा वादविवादही
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असाच येरझारा ना असतानाच चालत असे. एकादा गूढ व व.
स्वाचा विचार मनांत आला म्हणजेचमात्र तो कांहीं वेळ उभा राहातअसे.

३५ ?? ३
फेब्रुवारी १८६५ च्या सुमारास मार्क्सची प्रकृति फारच ढासळली

होती. ' कॅपिटल ' ग्रंथाचा पहिला भाग लिहून काढण्याच्या कामांत तो
मग्न झाला होता. आपल्या हातून हें पुस्तक लिहून होतें कीं नाहीं, याबद्दल
त्याला शंका वाटत होती. अशा परिस्थितींत कोणी तरुण मनुष्य भेटीला
आला म्हणजे त्याला मोठा आनंद वाटत असे. '' माझ्या पाठीमागे कम्यु-
निस्टांची चळवळ चालविण्याकरितां मला तरुण मंडळींना शिकवून तयार
केलें पाहिजे, '' असें तो या भेटीच्या वेळीं म्हणत असे. '' स्वार्थ साधण्या-
करितां किंवा व्यक्तिविषयक सुखांत भर घाक्ययाकरिता कोणीही शास्त्रीय
संशोधन करतां कामा नये. शास्त्रीय संशोधनाच्या मागें लागण्याइतकी
सुस्थिति ज्यांना सुदैवाने प्राप्त झाली आहे व अशी सुसंधि ज्यांना मिळाली
आहे त्यांनीं आपल्या सर्व संशोधनाचा उपयोग मानवी समाजाच्या
कल्याणाकरिता केला पाहिजे, '' असें त्याचें मत असे. '' जगाकरितां काम
करा. '' ही त्याची आवडती शिकवण होती

४६ ????? ४मार्क्स हा जबरदस्त तंबाकू ओढणारा होता. ' भांडवल ' लिहितांना
मी जितक्या सिगारेट ओढल्या त्यांची किंमत भरून येईल इतका पैसा
भांडवल ' ग्रंथ विकून मला मिळणार नाहीं असें तो आपल्या मित्र-

मडळीपाशी बोलून दाखवीत असे. सिगारेट पेटविण्याकरितां आगकाड्यांचा
तर तो धुव्वा उडवीत असे. वाचण्याच्या व लिहिण्याच्या नादांत चिलीम
किंवा सिगारेट केव्हा विसून गेली, याचे त्याला भानही रहात नसे व त्या

५ पुन्हा पेटवितांना एक एक सबंध आगपेटी केव्हांच संपून

???

मार्क्सचे प्रतिपक्षी त्याच्यावर टीकांचा-वर्षाव करू ७० म्हणजे त्याला
ती एक करमणूकच वाटे. त्याच्यासवधानें तो व्यंग्यार्थानं बोद्धं लागला
म्हणजे त्याचें तें भाषण ऐकण्याची मोठी मौज वाटत असे एकब्दी एकादे
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पुस्तक किंवा लेख लिहिला व ज्या उद्देशाने तो लिहिला तो उद्देश सफल
झाला म्हणजे मार्कला त्याची आठवणसुद्धा होत नसे. सहज बोलतां बोलतां
त्यानें पूर्वी लिहिलेल्या एकाद्या पुस्तकाचे नांव निघाले म्हणजे तो म्हणत
असे कीं, '' माझ्या लेखांचा पूर्ण संग्रह तुम्हांला पाहावयाचा असेल तर
तुम्ही लॅसेलला विचारा. त्यानें ते सर्व जपून ठेवले आहेत. मला विचाराल
तर त्यांपैकीं बहुतेक लेखांची व पुस्तकांची एकही प्रत मजपाशीं मिळावयाची
नाहीं. '' हें त्याचें बोलणे केवळ अलंकारिक नव्हतेंतर अगदीं खरें होतें. त्याला
सहज एकादे त्यानें लिहिले पुस्तक लागलें म्हणजे आपल्या मित्रमंडळीं-
जवळ त्याबद्दल तो चौकशी करीत असे व त्यांच्यापैकी कोणापाशी तें अस-
व्यास मोठ्या मिनतवारीनें त्यांच्याजवळून तो तें कांहीं दिवसांकरितां मागून
घेत असे.

५ ४
भांडवलदारांशीं झगडा चालू असतां मजूरवर्गाचा पराभव होई तेव्हां

ती गोष्ट मार्क्सच्या मनाला चटका लावून सोडीत असे. तो नेहमी या
पराजित व दुःखीकष्टी लोकांचा पक्ष घेत असे. मजुरांना दडपून टाक-
ण्याला ही चांगली संधि आहे अशा समजुतीने भांडवलदारांनीं व त्यांच्या
दोस्तानी त्याच्यावर टीकांचा भडिमार सुरू केला म्हणजे मार्क्सचा संताप
अनिवार होत असे व तो आपली राखून ठेवलेली शस्त्रास्त्रे काहून मजूर-
वर्गाच्या या शत्रूंवर- तुटून पडत असे. आपला स्वरा मिल कोण याची
परीक्षा आपला जेव्हां पराजय होतो त्याच वेळीं होते, असें तो नेहमी
म्हणत असे.

इ! इ ४रविवारच्या दिवशीं मार्क्सच्या मुली त्याला मुळींच काम करूं देत
नसत. तोही या दिवशीं पूर्ण सुट्टी घेत असे व सर्व दिवस त्यांची व
स्वतःची करमणूक करण्यांत तो घालवीत असे. हवा स्वच्छ असेल त्या
दिवशीं कुटुंबांतील सर्व मंडळी बरोबर घेऊन तो रानावनांतून फिरावयास
जात असे. लहान मुलांना वाटेचे श्रम होऊं नयेत म्हणून तो त्यांना अनेक
जदूमुत व चमत्कारपूर्ण गोष्टी सांगावयाचा. या गोष्टी कधींच संपत नसत.
एका गोष्टींतून दुसरा गोष्ट बाहेर पडावयाची व रस्ता जितका जवळ किंवा
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.दूर असेल त्याप्रमाणें ती लांब किंवा आखूड व्हावयाची. मार्क्सची कल्पनाशक्ति

दांडगी होती. असल्या गोष्टी सांगणे ही त्याची केवळ एक करमणूक होती.
आपल्या तारुण्याच्या दिवसांत त्याने बऱ्याच कविताही केल्या होत्या.
त्यापैकी च्या थोड्या कविताची टांचणें त्याच्या पत्नीला सापडली तीं तिने
फार जपून ठेवली होतीं. ती दुसऱ्या कोणालाही ती दाखवीत नसे.
आपल्या मुलींच्या मनोरंजनाकरितां एक नाटकही लिहिण्याचें अभिवचन
'त्यानें दिलें होते. पण हा त्याचा बेत सिद्धीस गेला नाहीं.

५ ४ हटू

लहान मुले पाहिली म्हणजे तर मार्कला अगदीं प्रेमाचे भरते येत
असे. जीझसच्या चरित्रातील एक गोष्ट मार्कला फार आवडली व ती
म्हणजे जीझसचें लहान मुलांवरील प्रेम ही होय. लंडन शहरांत त्याला
कांहीं जरूरीचे काम नसलें म्हणजे ' कॅपिटल ' ग्रंथाचा हा प्रसिद्ध

लेखक हॅम्फर्ड हीथवर फिरावयास जात असे व तेथें मुलांच्या गर्दीत
खेळत राहात असे.

० ३३ डबा

काम करतांना फारच कंटाळा आला व कांहीं सुचेनासं झालें म्हणजे
मार्क्य लहान मुलांत मिसळत असे व त्यांच्यांत खेळू लागत असे. अशा
रीतीनें कांहीं वेळ घालविला म्हणजे तो पुन्हा ताजातवाना होई व जोराने
शहा कामास लागे. मार्क्सचीं मुले लहान होतीं तेव्हां त्याची ही गरज
भागत असे. हीं मुले मोठी झाल्यावर त्यांची जागा त्याच्या नातवंडांनी
भरून काढली. मार्क्सची एक मुलगी लिटूलू जेनी इनें चार्ल्स लगट
( एक हद्दपार झालेला कम्युनिस्ट) याच्याशी लग्न केलें होतें व तिने
मार्क्सचे घर नातवंडांनी भरून सोडले होतें या मुलांबरोबर मार्क्स व
त्याचे दोस्त एंजल्स व लिवनिश हे घोडागाडीचा खेळ खेळत असत
आणि मुलांच्याकडून मिळालेले चाबकाचे तडाखे आनंदाने सहन
करीत असत.

ले.मार्क्सचे अंतकरण अतिशय कोमल हेत कोणी कोणावर जुलूम चाल-
विला आहे, कोणी कोणावर अत्याचार चालविला आहे, असें आढळून
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येतांच तो.नेहमी झटदिशी त्याचा प्रतिकार करण्यास तयार होत असे.
अशा प्रसंगीं होणारा भावनेचा उद्रेक त्याला सहन होत नसे. हॅस्पस्टीडच्या
रस्त्यावरून एके दिवशीं मार्क्स आपल्या एका दोस्तासह वर्गीतून चालला
होता. एका गलीच्या टोकाशी त्याची बगी आली, त्यावेळीं 'रचून' 'रक्त' असे
शब्दएकाएकीं त्यानें ऐकले. विद्युलतेच्या वेगाने मार्क्सने वर्गीतून बाहेर उडी
टाकली व जिकडून आवाज ऐकू आला तिकडे धाव मारली. त्याचा दोस्त
बगीत थोडाच बसून राहणार? मार्केला आवरून धरावे, असें त्याच्या
मनांत होतें पण बंदुकींतून गोळी सुटावी त्याप्रमाणें धावून गेलेल्या मार्कला तो
आवरू शकला नाहीं. एका निमिषार्धात ३ दोघेजण ज्या ठिकाणी झगडा
चालू होता त्या ठिकाणीं दाखल झाले. पण पाहतात तो तेथें आहे काय?
एका दारू घ्यालेल्या भिकारणीनें आफल्या नवऱ्याशी झोंबाझोंबी सुरू केली
होती. नवरा तिला घरीं नेऊ पाहात होता व ती त्याचें ऐकत नव्हती.
एकाद्या अंगांत आलेल्या स्त्रीप्रमाणें ती त्याचा प्रतिकार करीत होती. या
नवराबायकोच्या भांडणांत मध्ये पडणें फजूल होतें. मार्क्य व त्याचा दोस्त
त्या ठिकाणी गेल्याबरोबर दोघांनी आपलें भांडण थांबविलें व मार्क्यवरच हल्ला
चढविण्याची तयारी केली. लोकांची गर्दी जास्त जास्तच जमू लागली व
' धिक्कार असो या परकीयांना ' अशा आरोळ्या जिकडून तिकडून उठल्या.
त्या भिकासगीने मार्क्सच्या सुंदर तुळतुळीत दाढीला हातसुद्धा घातला..
इतक्यांत दोन पोलीस त्या ठिकाणी धांवत आले म्हणून बरें झालें. नाहीं तर
मार्कला व त्याच्या दोस्ताला बेदम मार मिळाला असता. असल्या भांड-
णांत एकदम कणे पडणें बरें नव्हे असा अनुभव मार्कला या प्रसंगीं आला-
व तो यापुढें सावधगिरीने वारं लागला.

.कैकेंहप्रतिपक्षाशी दोन हात करतांना कोणत्या व कसल्या शब्दांची योजना करावी
याचा तो फारसा विचार करीत नसे. पण लहान मुले व बायका यांच्या-
पुढें मात्र तो फार जपून बोलत असे. या बाबतींत तो इतकी नसतेची
व सभ्यतेची भाषा वापरीत असे कीं, त्याच्या घरीं आलेल्या इंग्लिश
दासीलासुद्धां त्याच्याविरुद्ध तक्रार करण्याला जागा मिळत नसे. क्वचित्
प्रसंगी एकादा वेडावाकडा शब्द त्याच्या तोंडून चुकून बाहेर पडला कीं,,
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सोळा वयांच्या एकाद्या मुलीप्रमाणे तो लाजून जात असे. मार्क्सचे घर
म्हणजे निर्वासित तरुणाचे माहेरघरच वनलें होतें. हे सगळे तरुण
स्वभावत :च आडदांड असावयाचे. कोठे कसें बोलावे हें त्यांन१ समजा -
वयाचे नाहीं. गाण्याचा नाद तर या मंडळींना खूपच असावयाचा. या
लोकापैकीां एकाचा तरी आवाज सुरेल होता म्हगावे तर तेही नाहीं.
राजकीय चळवळींत पडलेले उत्साही तरुण विशेषत : सोशियालिस्टे व
कमुनिस्ट यांचे आवाज तर नेहमी भसाडेच असवयाचे. बीन धारण कर-
णाऱ्या सरस्वतीदेवीची१ या बिचाऱ्यावर कधींच कृपा नसावयाची. एके
दिवशीं या मंडळींपैकी : थोडासा वरा आवाज असलेला एक तरुण मार्क्सच्या

खोलींत बसून एक गाणे गाऊं लागला. वायकामंडळी व मुली यांच्यापैकी
कोणीही घसेत नव्हतें. या गाण्यात-गाणे कसलें गोंगाटच-मार्क्सनेही
प्रथम थोडा वेळ भाग घेतला होता. परंतु एकाएकीं मार्क्य अस्वस्थ
झालेला दिसला. तो अगदीं गोंधळून गेला. जवळच्या खोलीत कोणी तरी
आल्याची चाहूल त्याला ऐकू आली. मार्क्स ताबडतोव उठला. त्याचा
चेहरा गोरामोरा झाला. ''हु :श, हु :श, मुली! मुली!'' असें तो म्हपाल१

व गाणे लगेच वेद झालें. मंडळी जें गाणे म्हणत होती त्यामुळें मुलींच्या
मनावर कांहीं वाईट परिणाम होईल, असें मुळींच नव्हतें. गाण्य ांतील मर्म

समजण्याइतकें त्याचे वय झालेलें नव्हतें. क्या मार्कला ही गोष्ट आव-
डत नसे. '' लहान मुलांच्या कनांवर अशीं गाणी जऊं देऊं नयेत ''असें तो नेहमी म्हणत असे

४ ३ ईलंडन येथें डीनस्ट्रीटवर चर्चस्ट्रीटपासून थोडा घरे टाकून माचे घरअसे. रविवारूया दिवशीं मार्क्स आपल्या कुटुंबांतील सर्व मंडळीसह हॅल-
स्टेड हीथवर फिरावयास जात असे. हीथवर रविवारीं फिरावयास जाणें हा
मार्क्सच्या कुटुंबांत सर्व आठवडाभर चर्चेचा विषयच होत असे. हीथवर
सबंध रविवारचा दिवस मोठ्या अर्जेत जावयाचा; यामुळे मुले तर हीथवर
अमुक अमुक मौजी करावयाच्या, याचा वेत करीत असत. ही मंडळी कधीं
कधीं सबंध दिवस हीथवर: घालवीत असत'. अर्थीत त्यावेळीं फराळाचे
जिन्नसही बरोबर घेण्यांत येत असत व त्याबरोबर लहान मुलांच्या खेळ-
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ण्यांचाही एक हारा असे. हीथवर जाण्याकरिता निघाल्यापासून ते पुन्हा
घरीं येईपर्यंत मार्क्सच्या भोंवतीं मुलांचा घोळका असावयाचा. मार्क्स

त्यांच्याबरोबर नाना प्रकारचे खेळ खेळावयाचा व खेळण्याचा कंटाळा आला
कीं गोष्टी सांगावयाचा. हीथवर एकदा असेंच फिरत असतांना एका
घोरीच्या झाडावरील बोरे दगड मारून खालीं पाडण्याची टूम निघाली.
झालें! सर्व मुले दगड मारू लागली. मोठी माणसेही त्यांत सामील झाली.
मार्क्सने तर त्या दिवशीं इतके दगड मारले कीं, पुढें दोन दिवस त्याचा
उजवा हात दुखत होता.

क
अनेक खोटीनाटी सोगे घेऊन भिक्षा मागणाऱ्या लोकांचा मार्क्सला फार

राग येत असे. अशा रीतीनें अनेक ठकवाजीच्या युक्तया करून भिक्षा मागत
फिरणे ही एक सुंदर कलाच बनली होती. लंडनच्या रस्त्यांत या कलेचे
दर्शन नेहमी होत असे. या लोकांना भिक्षेत ताब्याचे नाणे मिळत असे.
तरी सोन्याच्या नाण्यानी यांनी आपल्या तिजोऱ्या भरून ठेवल्या होत्या.
जवळ पैसा असला व कोणी भिक्षेकऱ्यानें हात पुढें पसरला म्हणजे त्याच्या
हातांत तो एकादे नाणे टाकीत असे. पण त्यानंतर त्याचें त्यालाच वाईट
वाटत असे. अंगाला रंग लावून किंवा दुसऱ्या कांहीं युक्तांनी आपल्याला
भयंकर रोग झाला आहे, असें हे भिक्षेकरी दाखवीत असत. त्यावेळीं मार्क्सला
त्यांची अतिशय चीड येत असे. मनुष्याच्या ठिकाणी असलेली सहानुभूति
अशा रीतीनें बेशरमपणाने लुबाडली जाते, हें पाहून मार्क्यला फार वाईट
वाटत असे. गरीबांच्या पैशाची ही एक चोरीच आहे, असें तो मानीत असे.
परंतु जेव्हां एकादा पुरुष किंवा स्त्री भिकारी भिक्षा मागणारे मूल घेऊन
त्याच्यापुढे येई त्यावेळीं त्याचे हे विचार कोणीकडच्या कोणीकडेच नाहींसे
होत. या भिकाऱ्याचें हें सोंग त्याला समजत नसे असें नाहीं. पण लहान
मुलाच्या मोहक नेत्रांना तो भाळून जाऊन आपलें देहभान विसरत असे.

अ रू १
सर्व निर्वासित कम्युनिस्ट दोस्ताचे मार्क्सच्या घरीं नेहमी अगदीं मोकळे-

पणाने स्वागत करण्यांत येत असे. घरीं पाहुणा आला म्हणजे त्याला संतुष्ट
ठेवण्याची कला जेनीला फार चांगली साधली होती. सर्व पाहुण्यांना ती
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- - --० -- - - -
आईप्रमाणे किंवा बहिणीप्रमाणें वाटत असे. तिचें ममताडपणाचे वागणे,
तिचे प्रेमळ अंत:करण व सर्वाना आपलेसे करून टाकण्याची तिची हतोटी,
हें सर्व पाहिले म्हणजे '' मनुष्याला रिझविण्याकरितां स्त्रीला निर्माण कर-
णाऱ्या निसर्गाचे कौतुक वाटतें, '' हें एका कवीचे वचन सार्थ वाटल्या-
शिवाय राहात नाहीं. मजूरवर्गाच्या चळवळींत ती अत्यंत उत्साहाने भाग
घेत असे. भांडवलवाल्यांशीं लढत असतांना मजुरांना एकादा अगदीं लहान
विजय जरी संपादतां आला तरी तिचे अंत :करण आनंदाने भरून जातअसे.

लंrऐं'ंऐ'मार्क्सच्या तिघी मुलीही मजुरांच्या चळवळींत लहानपणापासूनच भाग
घेऊं लागल्या होत्या. मार्क्सच्या घरांत यासंबंधानें सारखीच वाटाघाट चालू
असावयाची. यामुळे या चळवळीचे महत्त्वही त्यांना चांगले समजले होतें.
बापाप्रमाणे नव्हे तर भावाप्रमाणें किंवा मिलाप्रमाणें त्या मार्क्साशी वागत
असत. बाप या नात्याने मुलीवर सत्ता गाजवावी असें मार्कला कधींही
वाटत नसे. महत्त्वाच्या प्रश्नाच्या बावतींत तो मुलींचा सल्लागार बनत
असे. आणि जेव्हां त्याला वेळ मिळत असे त्यावेळीं तो त्यांच्याशी एकाद्या
खेळगडयाप्रमाणें खेळत असे.

अ 'ह ५मार्क्सच्या घरीं एक नांवाजण्याजोगे माणूस होतें. मार्क्सच्या कुटुंबावर
अनेक बरेवाईट प्रसंग आले पण लेन डीमथनें त्यांना कधींही सोडले
नाहीं. वेस्ट फालन कुटुंबांत ही मोलकरीण होती. मार्क्सचे लग्न झाल्यावर
जेनीबरोबर ती मार्क्सच्या कुटुंबांत सामील झाली. शेतकरी कुटुंबांत तिचा
जन्म झाला होता. ती स्वभावत: अत्यंत कष्टाळू, प्रेमळ व एकनिष्ठ होती.
मार्क्सच्या घरचा सर्व कारभार ती करीत असे. काटकसरीच्या वृत्तीमुळें
कोंड्याचा मांडा करून तिने मार्क्सचा संसार सुखाचा करून सोडला होतां.
मार्क्स तिच्याशी बुद्धिबळें खेळत असे व पुष्कळ वेळां ती मार्क्सवर

डाव करीत असे. मार्क्सवर हेलेनचें अगदीं निष्पाप प्रेम होतें. कार्ल व
जेनी जें जें काम करीत तें तें सर्व योग्य व रास्तच असलें पाहिजे अशी
तिची समजूत होती व त्यांच्या वर्तनाचे ती मोठ्या जोराने समर्थन

करीत असे.
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जे लोक निर्भीडपणे आपल्याला विरोध करतात व आपली स्वतःची

मते स्पष्टपागे बोलून दाखवितात ते लोक मार्क्सीला फार आवडत असत.
-असल्या लोकांचा तो तिरस्कार करीत नसे तर तो उलट त्यांच्याशी निकट
संबंध येईल व त्यांचा जास्त परिचय होईल असा प्रयत्न करीत असे. या
लोकाशी तात्त्विक चर्चा करण्यांत त्याला फार आनंद वाटत असे. खुशा-
मत करणाऱ्या लोकांचा तर तो तिरस्कारच करी. कामकरी लोक आपल्या
चळवळींत मनःपूर्वक भाग घेऊं लागले म्हणजे तर त्याचा आनंद गग-
नात मावेनासा होई. या कामकरी लोकाशी तो फारच मोकळ्या मनाने
चर्चा करीत असे. वादविवादांत भाग घेणारी ही कामकरी मंडळी ज्या
विषयासवधानें बोलत आहेत तो त्यांना पूर्णपागे कळला आहे असें जेव्हां
त्याला आढळून येई तेव्हां तर त्याच्या विषयप्रतिपादनाला अधिकच स्कृरण
चढत असे.

भू ख भू
केवळ विचारांतच नव्हे तर कृतीतही मार्क्स क्रांतिकारक होता. तो

-केवळ विद्वानच नव्हता तर तो द्रष्टाही होता. अनेक प्रमाणांनीं युक्त अशी
पद्धतशीर ग्रंथरचना करण्यांत तो ज्याप्रमाणें कुशल होता त्याचप्रमाणें
आपल्या मतांचा प्रसार करण्याकरिता अत्यंत परिणामकारक अशीं पत्रके
काढण्यांतही त्याचा हातखंडा होता. ब्रिटिश म्युझियम जितका वेळ उघडे
ठेवण्यांत येत असे तितका सर्व वेळ त्यांत रोजच्या रोज बसून वर्षानुवर्ष
अत्यंत श्रमपूर्वक अभ्यास करणारा मार्क्स आवेशयुक्त भाषणे करून चळ-
वळी चालवीत असे व अन्यायी, जुलमी प्रतिपक्षाशीं झगडत असे.
मार्क्सच्या स्वभावातील या दोन्ही गोष्टी एकमेकांना पूरक आहेत हें खरें
असलें तरी हे दोन्ही गुण कधीं कधीं परस्परविरोधीही असतात, असेही
आढळून येतें.

अ रे भू
रात्रंदिवस राव राब राबावे पण हातांत तर एक कवडीही नाहीं, या

परिस्थितीला मार्क्य अगदीं कंटाळून गेला होता. उड्यांची सामुग्री घरांत
नाहीं असा एकदा प्रसंग आला त्यावेळीं ही कटकट मिटविण्याकरितां
मालन रेल्वे खात्यांत कारकुनाच्या जागेकरितां अर्ज करण्याचें ठरविलें
का. ९
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०-----होतें. त्याचप्रमाणे आपल्या मुलींना मोलकरणीच्या कामावर व नाटकांतून
नटीची कामे करण्यास पाठवून देण्याचा त्यानें विचार केला होता. लंडन-
मधील थोड्या बऱ्या वस्तींत असलेलें घर सोडून व्हाइट चेंपेलमधील मजु-
रांच्या गलिच्छ चाळींतील कमी भाडाच्या खोल्यांतून जाऊन राहण्याचाही
त्यानें यावेळीं विचार केला होता.

६ क्र १
घरखर्च चालविण्याकरितां जवळ कांहीं शिलक राहिलेली नाही असें

पाहतांच घरांतील कांहीं चांदीची भांडी गहाण टाकण्याचा मार्क्सने विचार
केला. ही चांदीची भांडी जेनीला तिच्या माहेरच्या माणसानी देणगीदाखल
दिली होतीं. या भांड्यांपैकी एक चमचा गहाण टाकण्याकरिता भावीनं तो
एका सराफाच्या दुकानीं नेला. या चमच्यावर जेनीच्या माहेरचे ' डष्य
ऑफ अरगाइल ' या सरदार घराण्याचे नांव कोरले होतें. फाटका व
मळकासळका पोषाख केलेल्या एका जर्मन इसमापार्शी असला चमचा
पाहिल्याबरोबर या सराफाला चोरीचा वहीम आला व त्यानें लगेच पोलि-
समध्यें वर्दी दिली. चोर म्हणून मार्क्सीला गिरफदारच करण्यांत यावयाचे
पणचमच्याचा मालक 'डॉ. कार्ल मार्क्स ' आहे, असें पोलिसला समजल्या-
बरोबर त्यांनीं मार्कला अटक केली नाहीं.

?ंं' क्र ३,मार्क्सच्या मरणानंतर जे अनेक प्रकारचे कागदपत्र हातीं आले
त्यांतील एका कागदावर खालील प्रश्नोत्तरं लिहिलेली होतीं. मार्क्सच्या

मुरली.लॉस व जेनी यांनी हे प्रश्न आपल्या वडिलांना सहज विचारले होते:-'
तुमचा आवडता सख्या- साधेपणा.
मनुष्यांत कोणता सजूरण असावा असें तुम्हांला वाटतें- शक्ति.
स्त्रियांच्या ठिकाणी कोणता गुण असावा- दुर्बलता.
तुमच्यांतला विशेष गुण- उद्दिष्ट कार्यासंबंधीची उत्कटता.
तुमची सुखाची कल्पना- युद्ध

तुमची दुःखाची कल्पना- पडते फौ
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कानाडोळा करण्याजोगा दुष्टण-- धांदरटपणा.
अत्यंत तिरस्करणीय दुण-- गुलामगिरी.
आवडता व्यवसाय- वाचन.
कवी- शेस्तूपीयर, आशायलस, गटे.
गद्यलेखक- डिसेंट.
रंग- लाल.
नांव- लॉरा, जेनी.
पकान्न- मासा
आवडती म्हण-मला करतां न येईल असें मानवी जगांत कांहीं नाहीं.
नेहमी मनांत घोळणारा आवडता विचार- प्रत्येक गोष्टीबद्दल शंका घ्या.
या प्रश्नोत्तरांत फारसा गंभीरपणा नाहीं व ही चर्चा केवळ थट्टेच्या

स्वरूपाची असली तरी त्यांतील गोष्टी बऱ्याच महत्त्वाच्या आहेत.



भाग दुसरा



शिकवण

इन्टविरोधविकासवाद
अखिल विश्वाला कोणी तरी निर्माण केलें - आहे. कोणी तरी दिव्य

सगुण विश्वव्यापी शक्ति विश्वाचे पालन करीत आहे. अखिल विश्व पूर्णा-

तून निर्माण झालें असून पूर्णतच त्याचा लय व्हावयाचा आहे. विश्वाचे
सर्व व्यवहार कांहीं विशिष्ट हेतूनें चालू आहेत, या सर्वाच्या मुळाशी पूर्ण

व सनातन तत्त्वाचे अधिष्ठान आहे. अखिल विश्व स्थिर, शाश्वत व अनादि
आहे. सृष्टीतील सर्व व्यवहार अनादिकालापासून एकसारखेच चालतआले
आहेत. विश्व पूर्वी जसे निर्माण झालें व पूर्वी ज्याप्रमाणें त्याचे व्यवहार
चालू होते त्याचप्रमाणें ते आताही निर्माण करण्यांत आलें आहे व त्याचे
व्यवहारही तसेच चालू आहेत. '' भाता यथापूर्वमकल्पयतू '' ब्रह्मदेवानें
पूर्वी ज्याप्रमाणें योजिले होतें त्याचप्रमाणें विश्वाची निर्मिति झाली आहे.
इतिहासांतील सर्व सामाजिक, आर्थिक व राजकीय घटना याच न्यायाने
घडून येत असतात. सूर्याच्या प्रकाशाखाली नवीन असें कांहींच घडत नाहीं.
इतिहासाची पुनरावृत्ति होते. सर्व आत्मवादी किंवा कल्पनावादी तत्त्व-

ज्ञान्यांची हीच विचारसरणी आहे.
विश्वाला कोणीही निर्माण केले नाहीं. एकाद्य । नाजुक यंत्राप्रमाणें

निसर्गतःच त्याचे व्यवहार चाल- आहेत. त्याच्या व्यवहाराच्या मुळाशी
कोणताही हेतु नाहीं. विश्वांत स्थिर व शाश्वत असें कांहीं नाहीं.
त्याचा सारखा विकास होत आहे. विद्यांतील सर्व घटना याच
नियमानें चाल- आहेत. सृष्टीतील सर्व व्यवहारांत सारखे नवीन नवीन
बदल घडून येत आहेत. ' क्रांति ' हाच विश्वाचा धर्मआहे. सर्व अनात्म-



१३६ कार्ल मार्क्स

वादी किवा भौतिकवादी याच मताचे आहेत. आपलें हें मत तर्कप्रति-
ष्ठित आहे, असें त्यांचें म्हणणें आहे. यांत गूढअसें कांहींनाहीं. ''बुद्धीला
जें पटते तेंच सत्य होय आणि सत्य असेल तर तें बुद्धीला पटले पाहिजे. ''
'जैं जें कांहीं आहे त्याचें सत्य स्वरूप बुद्धीला पटवून देणे हेंच खऱ्या तत्त्व-

वेत्त्यांचें काम आहे. अनात्मवादी लोक हीच गोष्ट वारंवार आग्रहाने
सांगत असतात.

याप्रमाणे आत्मवादी किंवा कल्पनावादी वु अनात्मवादीकिंवा भौतिक-
वादी अशीं तत्त्वज्ञानविषयक भिन्न मते प्राचीनकालापासून प्रचलित आहेत.
मानवी समाजांत तत्त्वज्ञानविषयक विचारांची प्रगति. होऊं लागली,
आपल्या भोंवतालच्या जगाकडे मनुष्य पाहूं लागला, त्यासंबंधानेंतोविचार
करूं लागला, हे विचार तो इतरांना सागू लागला. आपले विचार दुस-
ऱ्याच्या बुद्धीला पटतील अशा विशिष्ट पद्धतीने तो मांडू लागला, आणि
दुसऱ्यानं काढलेल्या शंकांचे निरसन करूं लागला, तेव्हांच तर्कशास्त्रनिर्माण
झालें. आपल्या बुद्धीचा कसा उपयोग करावा, बुद्धीला पटतील अश
शास्त्रशुद्ध रीतीनें आपले विचार कसे मांडावे, ही गोष्ट तर्कशास्त्राने माण-
साला शिकविली. माणसाच्या मनांत कल्पनांचा प्रादुर्भाव कसा होतो,
दगड, झाडे, मनुष्य, पशु, पुरुष, स्त्री, घन, द्रव, सजूरण, दुर्पण, सत्य,
असल, इ. विविध कल्पना माणसाच्या मनांत कशा येतात, कल्पनांचे
एकीकरण कसें होतें व त्यापासून मनुष्य कसकसे निरनिराळे निर्णय काढतो
यांचा विचार करणें हाच तर्कशास्त्राचा विषय आहे. विचार करण्याचें हे
काम बुद्धि सामान्यपणे पुढील नियमाप्रमाणे करीत असते. ( १)अभिन्नता- ' क ' हा ' क ' आहे. प्रत्येक वस्तु ही प्रत्येक वस्तूसारखी
आहे. ती दुसरें कांहीं नाहीं. पृथ्वी ही पृथ्वी आहे. मनुष्य हा मनुष्य
आहे, संपत्ति ही संपत्ति आहे. (२) विरोध- क ' हा 'क ' आणि ' क '
चा अभाव असू शकणार नाहीं. पृथ्वीही पृथ्वी आणि अग्नीचा गोळा असू
शकणार नाहीं. मनुष्य हा मनुष्य आणि पशु असू शकणार नाहीं. ( ३)धल्या स्थितीचा अभाव-' क ' हा ' क ' आहे किंवा 'क' चा अभाव
-आहे. म्हणजे ' क ' हा ' क ' आहे असें म्हणा किंवा ' क ' नाहीं असें
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म्हणा. याशिवाय दुसरें कांहीं असू शकणार नाहीं. सुद्धी ही
सध्यी असली पाहिजे किंवा अग्रीचा गोळा असली पाहिजे, मनुष्य हा
मनुष्य असला पाहिजे किंवा तो पशु तरी असला पाहिजे अमुक एक
चांगले आहे किंवा अमुक एक वाईट आहे. तें चांगलेही आहे व वाईटही
आहे अशी त्याची मधली अवस्था असं शकणार नाहीं. तर्कशास्त्रांतील

अगदीं सामान्य असे हे तीन नियम असून ते कोणालाही सहज समजण्या-
सारखे आहेत. अमुक वस्तु अशीच आहे ( अभिन्नता १, अमुक एक वस्तु
अशी नाहीं (विरोध) व अमुक एक वस्तु अशीच आहे, ती तशी नसेल
तर दुसरीकांहीं तिची मधलीस्थिति असंशकणार नाहीं ( मधल्या स्थितीचा
अभाव ). याप्रमाणें ही विचारपद्धति कांहीं स्थिर व निश्चित प्रमेयांवर
आरूढ झाली आहे, हें उघड आहे. बहुतेक सर्व जुने तत्त्ववेत्ते याच दृष्टीने
जगाच्या घडामोडीकडे पाहात असत. तसेंच या सर्व घटना अशाच कांहीं
तेरी स्थिर व सनातन शक्तीच्या आधारावर चालू आहेत. परस्परांशीं त्यांचा
कांहीं संबंध नाहीं. एकाकी व स्वतंत्रपणें त्या घडून येत आहेत व त्या

अशाच घडत राहणार अशीच आत्मवादी तत्त्ववेत्त्यांची विचारसरणी असते.
जगाकडे पाहण्याची ही एक दृष्टि झाली.

कोणतीही घटना अगदीं स्वतंत्रपणें घडून येत नसते. अमुक एक असें
आहे किंवा अमुक एक असें झालें म्हणजे तें तसेंच असलें पाहिजे किंवा
तसेंच झालें पाहिजे असें नाहीं. या परिस्थितींत बदलही होऊं शकतो.
कोणतीही घटना अगदीं स्वतंत्रपागे घडून येत नसते. इतर गोष्टींचा तिच्या-
वर परिणाम झालेला असतो व होत असतो. तेव्हां अमुक एकगोष्ट अशीच
--याहे किंवा ती अशीच घडून आली पाहिजे, असें निश्चितपागे सांगतां येत
नाहीं. जगांतील घडामोडीकडे पाहण्याची ही दुसरी दृष्टि होय. अनात्म-
वादी तत्त्ववेत्तेया दुसऱ्या दृष्टीनेच जगाच्या घटनांचा विचार करीत असतात.
विश्वविकासाच्या दृष्टीने या सर्व घटनांकडे ते पाहात असतात. कोणत्याही
घटनेसंबंधानें विचार केला असतां केवळ वर्तमानकालातीलच नव्हे तर
मूतकालात घडून आलेल्या गोष्टींचाही तिच्यावर परिणाम झालेला असतो,
असें दिसून येतें व यामुळे भविष्यकालींही या घटनेला कोणतें स्वरूप प्रात

छेहोईल, याची कल्पना करतां.
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कोणत्याही घटनेसवधाने आपण जो कांहीं निर्णय करतो किंवा त्यावरून
जी कांहीं प्रमेये काढतो तीं आपण ज्या पद्धतीने विचार करतो तिच्यावर
अवलंबून असतात. ही गोष्ट समजून येण्याकरितां आपण युद्धाचे उदा-
हरण घेऊं. युद्ध म्हणजे रक्तपात, रज, जाळपोळ, दुष्काळ, उपासमार
होय. तेव्हां युद्ध होणें केव्हांही चांगले नाहीं. युद्ध ही समाजावरची एक
मोठी आपत्ति आहे, ती टाळलीच पाहिजे. आत्मवादी किंवा कल्पनावादी
लोक अशा एकांगी दृष्टीनेच युद्धाच्या या घटनेचा विचार करतील. युद्ध

कां होतें, त्याची मागची पुढची कारणें काय, याचा ते विचार करणार
नाहींत. युद्ध हें नेहमीच वाईट असतें, असें ते म्हणणार; पण वस्तुस्थिति
तशी नाहीं. युद्ध हें कधीं कधीं चांगले व हितकारीही असतें. समाजामध्ये'
अशी परिस्थिति निर्माण होते कीं, ज्यावेळी युद्ध होणेंच अपरिहार्य असतें.
एकतंत्री राज्यसत्ता नष्ट करण्याकरितां मोठमोठी युद्धे करावी लागली व
त्यामुळें क्रांति घडून आली. गुलामगिरी नष्ट करण्याकरिता अमेरिकेला
एक प्रचंड युद्ध लढावे लागलें. या युद्धाने अमेरिकेतील गुलामगिरी नष्ट

झालीच पण त्याबरोबर इतर राष्ट्रांतील गुलामगिरीही नष्ट झाली. युद्धामुळें
अशा प्रकारचे फायदे झालेही आपण पाहतों. तसेंच ' स्वातंत्र्य ' हें
चांगले आहे.असा त्यावर कायमचा शिक्का मारून चालावयाचें नाहीं.

स्वातंत्र्य ' हें कधीं कधीं वाईट व हानिकारकही असतें. दुसऱ्याचा खून
करूयाकरिता कोणी या स्वातंत्र्याचा उपयोग करूं लागला तर तें स्वातंत्र्य

समाजहिताला पोषक होणार नाहीं. सत्य बोलण्याचेंही असेंच आहे. प्राणांतिक
अवस्था आली तरी असत्याचा आश्रय करतां कामा नये. ' सत्य ' हें
सनातन, शाळू तत्त्व आहे. सत्याच्या त्यागाने कोणाचे केव्हांही हित
होणार नाहीं. पर्ण हैं म्ह्याणे सर्वस्वी खरे नाहीं. क्षय झालेल्या माणसा-
पाशी व मरणांतिक अवस्थेला पचलेल्या रोग्यापाशीं डॉक्टर खरें बोलला
नाहीं व त्याला कळले रोगाचें निदान रोग्यापासून त्यानें लपवून ठेवले तर
त्यांत गैर कांहींच नाहीं

याप्रमाणे कल्पनावादी तत्त्ववेत्ते कोणत्या तरी स्थिर व सनातन तत्त्वा-

वर नीतीच्या तत्त्वांची मांडणी करतात. जगांतील सर्व घडामोडींकडे ते
याच दृष्टीने पाहतात. भौतिकवाद्यांची दृष्टि यापेक्षा निराळी आहे शाश्वत
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व सनातन असें कांहीं नाहीं. विश्व अस्थिर आहे तेव्हां त्यांत होणाऱ्या
घटनाही अस्थिर स्वरूपाच्या आहेत. कोणतेंही नीतितत्त्व शाश्वत नाहीं. तें
नेहमी बदलत असतें असें भौतिकवाद्यांचे म्हणणें आहे.

आपण जें जग पाहतों व ज्याची वर्णने धर्मग्रंथांतून केलेली आढळतात
तें कोणीही निर्माण केले नाहीं किंवा तें अनादिकालापासून जसेच्या
तसें चालत आले नाहीं. गेली लाखों वबं .या जगाचा सारखा विकास
होत आहे व अद्यापही त्याचा विकास थांबलेला नाहीं. त्याच्यामध्यें अनेक
उलाढाली, सक्रमणे व क्रांत्या घडून आलेल्या आहेत. अत्यंत प्राचीन
कार्ली पृथ्वी वायुस्वरूपांत होती, नंतर ती अग्नीचा गोल बनली. पुढें ही
पृथ्वी थंड होण्यास लाखों वर्षें लागली अणि नंतर लाखों वर्षांनीं तिच्या-
वर वनस्पति व अनेक प्राणियोनी निर्माण होऊं लागल्या. या वनस्पति
व अनेक प्राणियोनीसुद्धां एकाएकीं निर्माण झाल्या नाहींत तर त्याही एकी-
तून दुसरी व स्वरींतून तिसरी अशा हजारों संक्रमणावस्थेतून विकास
पावल्या. हा विकास कांहीं कांहीं बाबतींत क्रमशः झाला तर कांहीं कांहीं
बाबतींत मधल्या पायऱ्या गाळून एकदम झाला. निसर्गांत ज्याप्रमाणें अशीं
स्थित्यंतरं घडून आली त्याचप्रमणे मानवी इतिहासांतही अशींच स्थित्यंतरें
घडून आली आहेत. कुटुंब, राज्यसत्ता, उत्पादन, धर्म, कायदा इ. ची
स्वरूपे व कल्पना याच पद्धतीने विकास पावल्या आहेत. विश्वांत अचल
स्थिर, शाश्वत व सनातन असें कांहीं नाहीं.

विश्व, विश्वातील वस्तु व विश्वातील घटना यांसंबंधानें वरीलप्रमाणे
नव्या नव्या कल्पनांचा जसजसा प्रादुर्भाव होऊं लागला तसतशी त्यांची
मांडणी करण्याकरिता जुन्या तर्कपद्धतीची विचारसरणी अपुरी पडूंलागली.
जुन्यापुराण्या तर्कपद्धतीनें विकासवादाचा सिद्धांत प्रस्थापित करणें व
विकासांतील अनेक अवस्थांतरांचा विचार करणें अशक्य होऊं लागलें.
ही गरज पुरी पाडण्याकरिता एकोणिसाव्या शतकाच्या प्रारंभी एक नवीनच
तर्कशास्त्र पुढें आलें. जी. डब्ल्यू, हेगेल हाच या नव्या तर्कपद्धतीचा आद्य-
प्रणेता होय. विश्वविकासाच्या सिद्धांताचे शान करून कोरी व्यापक तर्क-
पद्धति हेगेलनें अत्यंत परिश्रमाने संशोधित केली. सत्. व चित तसेंच चित्र
व सत्र यांतील अभिन्नता हेगेलनें आपल्या तर्कपद्धतीनें सिद्ध केली. विश्व.
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म्हणजे ज्ञानतत्त्वाचाच क्रमश: विकास झालेला आहे, असासिद्धांत हेगेलन
-प्रस्थापित केला आहे. पण यावरून हेगेल हा केवळ एक अव्यक्तवादी
तत्त्ववेत्ता होता, असें म्हणतां यावयाचे नाहीं. ' प्रत्यक्ष काय आहे, '
याच्या विचारापासून तो अलिप्त नव्हता. अव्यक्ताला- शुद्ध आत्मतत्त्वाला-
व्यक्त स्वरूप कसें प्रास झालें, हें दाखविण्याचेंच काम त्यानें आपल्या अगा-
वर घेतलें होतें. व्यक्ताशिवाय अव्यक्त व अव्यक्ताशिवाय व्यक्त हा विचा-
रच त्याला अशक्य वाटत होता. हेगेलच्या तर्कशास्त्रानें केवळ आत्मविष-
यक विचारांचीच तेवढी मांडणी केलेली नाहीं; तर त्याबरोबरच विश्व-
विकासाच्या नियमांसंबंधानेंही त्यानें विचार केला आहे. जुन्या तार्किकां-
प्रमाणें नुसत्या कल्ग्नाशी खेळत राहणे व शब्दावडंबर माजविणे ही गोष्ट

हेगेलला पसंत नव्हती. अशा रीतीनें शब्दांचे जाळे पसरगे हें केवळ वंध्या-
मैथुनच होय, असें त्याचेंमत होतें. म्हणून विश्वाल्यांतून सूष्टि कशी प्रकट

झाली, एवढेच इतर आत्मवाद्यांप्रमागे सांगून तो थांबला नाहीतर अखिल
विश्वाचा विकास कसा झाला, याच्यानियमांचाविचारहेगेलनें केला आहे.

हेगेलची विचारपद्धति सामान्यतः पुढीलप्रमाणे होती-एकानें पूर्वपक्ष

मांडावा व दुसऱ्याने त्याच्याविरुद्ध उत्तरपक्ष करावा व अशी चर्च्या करतां
करतां शेवटीं सिद्धांताला जाऊन पोचावे. '' वादे वादे जायते तत्त्वबोध: ''
ही म्हण तर प्रसिद्धच आहे. विचारांचा विकास असाच होत असतो.
अमुक एक गोष्ट अशीच आहे ( अन्वय) असें एकाने म्हणावे तर
दुसऱ्याने ती तशी नाहीं, असें प्रतिपादन करावे व पहिल्या पक्षाला विरोध
करावा ( विरुद्धान्वय) आणि असें करतां करतां दोघांचीही देवघेव होऊन
दोवांनींही तिसऱ्याचएका सिद्धातावर सहमत व्हावें ( समन्वय) ही गोष्ट

तर अनुभवसिद्ध आहे. हेगेलच्या विरोधविकासवादांतील रहस्य हेंच आहे.
विश्वविकास म्हणजे आहे-नाहींचाच झगडा होय. पृथ्वी हा अग्नीचा गोळा
होता; पण हा अग्रीचा गोळा जशाचा तसाच राहिला असता तर पृथ्वीला
आजचे स्वरूप कधींही प्रात झालें नसतें अग्नीचा हा गोळा पुढें थंड पडला
इतकेंच नव्हे तर थंड झालेला हा गोळा तसाच निर्जीव न राहता त्यातू
चू असंख्य प्राण्यांची सजीव सृष्टि निर्माण झाली परिवर्तन हा निसर्गाचा
म -आहे. प्रत्येक वस्तु अमुक वेळीं अमुकच आहे असें म्हणतां येत नाही,
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अळचं
किव१ ती तशी नाहीं असेही म्हणता येत मी-२५. वि दवांत ख्रिथर असें कांही
च्ये.हीं. नदीच्या ज्या पाण्यांत आपण प!क ठेवतो तें पणी? केव्हाच पुढें
पाहून गेले असतें. झाडचें मूळ 'इं चित्र कोणलही रेखाटतां यावयाचे
नाहीं कासा सूक्ष्म दृष्टीने विंचुरए केला असतां हें चित्र रेखाटतांना झाड
वाढत तरी असलें पाहिजे किंवा तें वठत तरी ळ्ये पाहिजे. यामुळे
पाडाचें हें चित्र कआली rंrईबरोबर असणें शक्ळ न हीां. एकादी घटना, वस्तु
किवचा प्राणी यांचीगदा अचूक क्रलग्नज करावयाची असेल तर ती वखु केवळ
वर्तभानकालातच 'कशी आहे ण ' त्या विचार करून चालावाचें नाहीं तर तिच्या
विकोणती) अनेऊ - त्रस्थांतरांचा विचर करावा लगेल. एकाद्या वल्ये
बिनचंरहरू च्य. । करून घ्यावयाचे असेल तर ती कशी आहे व कशी नाहींयंचा
विचार करणें आवश्यक असतें. ज्याला आपण जीवन म्हणतो तें केवळ जीवन
नसून जीवनाचा अभावही असतें. ज्या असंख्य जीवाणूंच्या साहाटयानें
जीवनशक्तीचे सर्व व्यवहार चालतात त्या जीवाणूत् सारखे बदल होत अस-
तात. प्रत्येक क्षणी या जीवाणूंपैकीं कित्येक जीव ाणृऊंमरत असतात व कित्येक-
जीवाणूनवीन निर्माण होत असतात. जीवाणूंच्या जन्ममृत्यूचा झगडा म्हणजेच
जीवनाचा व्यबहार होय. यामुळे हा व्यवहार सततएकाचस्वरूपात चालणे
शक्य नसतें. ही जीवसंस्था सारखी बदलत असते. ती कधींही विश्राति
घेत नाहीं. जननमरणाच्या या झगड्यांत जीवाणू सारखे बदलत असतत
यासळें अर्थात् जीावसंस्थाही बदलत असते. म्हणून जीवनाची कल्पना कर-
ताना मरणाची कएपना करणेही प्रास असतें. कोणतेंही अस्तित्व नास्तित्वा-
शिवाय असू शकत नाहीं. अस्तित्व व नास्तित्व, अन्वय व विरुद्धाज्वय,
हेंच विश्वाचे स्वरूप होय. विश्वाच्या सर्व घटन। या विरोधांतूनच निमाण
होतात. ज्याला आपण चळवळ, समअ, परिणाम अशीं नावे देतो तीं
सर्व दुसरें क ांही नसून विरोधाचीच स्वरूपे आहेत. आहे-नाहीचा हा
झगडा आहे. हा विरोधात्मक झगड। सर्वसामान्य मनुष्याच्या लक्षातसुद्धा
येत नाहीं. दिवस-रात्र, शीत-उद्या, घन-द्रव,जड-चेतन, कोमल-कठोर,
सुख -द :ख संपत्ति-विपत्ति, जन्म-मृत्यु, भांडवल-मजूरी, सद्गुण-दुर्गुण,
राग ५५ वगैरे परस्ग्रविरोधी वस्तूंनी व गुणानी सर्व विश्व व्यापलेले आहे,
असें सामान्य माणूस पाहतो. सर्वसामान्य माणसाला केवळ यांतील वि रो-
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ऱ्यांची कल्पना येते पण या विरोधांतच प्रगतीची बीजे साठविलेली आहेवु,
'हें त्याच्या लक्षांत येत नाहीं. हा! परस्परविरोधच विकासाला कारीहून
होतो '' परस्परीवरोधाचें हें युद्ध चालू ठेवण्याचे सामर्थ्य जर या दोत्त

वकी एकीत नसेल तर तिचा नाश होईल. '' एक वस्तु दुसरीज
गिळून ठाकील. ' - अग्नि व पाणी यांचा झगडा? जोरांत चालू राहील असें
त्यांचें प्रमाण असेल तरच' त्यांतून बाष्यशक्ति निर्लनग होईल. नाहीं तर.ग
दोन्हींपैकी ज्याचे वर्चस्व होईल तें दुसऱ्याचा नाश त्रेंरील. परस्परविर्ग
वस्तूंत विरोधाचा झगडा चालविण्याचें साम असलें १, असें हेलेचे
म्हणणें आहे. हेगेलचा हा सिद्धांत म्हणजे लरशभडिकाकारी लीलाच
-होय. इतकेंच नव्हे तर मार्क्सच्या सर्व विचारपद्धतीचाच तो. अरात्ऐाईं आहे.
समाजाच्या विकासाचा विचार करतांना मार्क्स सर्वत्र विरोधच हुडकून
काढीत असतो, असें कोणी म्हणतील पण असा विरोध ( वर्गकलह)
शोधून काढणें यांत कांहींच गैर नाहीं. कारण या विरोधांतच विकासाचे
व प्रगतीचे मूळ आहे, असें मार्क्स-हेगेलचें म्हणणें आहे.

विरोधविकासवादांतील फक्त दोन अवस्थांचाच आतापर्यत विचार झाला.
अस्तित्व-नास्तित्व, आहे-नाहीं, प्रकृति-विकृति, अन्यय-विरुद्धाव्यय,
वगैरे विश्वाच्या विकासातील दोन अवस्था होत. पण एवढ्याने भागत
नाही. हा विकास पूर्ण होण्याकरितां तिसऱ्या एका अवस्थेची आवश्यकता
असते. या तिसऱ्या अवस्थेला हेगेलनें नकाराचा नकार, विरोधाचा विरोध
असें नांव दिलें आहे. म्हणजे असणें, नसणे व नसण्याचे नसणे, शास्त्रीय

परिभाषेत बोलावयाचें म्हणजे अन्वय, विरुद्धान्वय व समन्वय याच त्या

तीन अवस्था होत
ही गोष्ट अधिक स्पष्ट रीतीनें समजण्याकरितां आपण अड्याचे उदाहरण

घेऊं. तें स्वरूपत : एक जड वस्तु आहे ( अन्वय). पण त्यांत असा एक जंतु
आहे कीं, तो सचेतन होऊं लागतो व असें होतां होतां त्यांतील जडांश
खाऊन टाकतो ( विरुद्धावय). या जतूचे हें खाणे म्हणजे विनाश किंवा
संहार नसून या विरोधांतूनच एक सचेतन जीव निर्माण करण्याचें कार्य
होत असतें. या विरोधाला पूर्णावस्था प्रास झाली म्हणजे कोंबड्याचें पिलं.
-अडधाचें कवच फोडून वाहेर पडते. यालाच नकाराचा नकार, विरोधाचा
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विरोध असें म्हणता येईल. प्रत्येक वस्तूच्या अंतर्गत तिला विरोधी अस-

ले तत्त्व आढळून येतें आणि या दोन्हींच्याझगड्यांतून शेवटीं हे विरोधी
तत्त्वही नष्ट होऊन हिमरीच एक वस्तु निर्माण होते म्हणजे असणें या
पहिल्या कल्पनेंतूनच नसणे या विरोधी कल्पनेची निर्मिती होते व शेवटीं
नसणे ही कल्पनाही नष्ट होऊन तिसरीच एक नवीन कल्पना आपलें डोके
वर काढते. या क्रियेलाच नकाराचा नकार किंवा विरोधाचा विरोध असें
म्हणतात. पण परस्परविरोधांतून निर्माण झालेल्या या तिसऱ्या वस्तूंत
पहिल्या दोन्ही वस्तूंमधील गुणांचा अंतर्भाव झालेला असतो, हें विसरता
कामा नये. वरील अंड्याच्याच उदाहरणाचा आणखी थोडा जास्त स्पष्टपणे

विचार करूं. प्रथम अंडे हें स्वरूपतः जड होतें. पण -कत्वनमठा-एंचेतनाची क्रिया सुरू झाली. म्हणजे जडातूनच त्याचा नाश प ''तर्गत सुप्त चेतनाशक्ति जागृत झाली. आणि या चेतनाशर्ळ्यैम्ही असते.
होतांच त्यांतूनच पिलू निर्माण झालें. या पिलांमध्यें पूर्वीच्या दोन्ही कुसुरून
अंश प्रकट झाला. हें पिलूजडाचाही अंश आहे व चैतन्याचाही आहे. दोन
परस्परविरोधी लिंगधारी जीवांच्या संयोगरूपी झगड्यांतूनच तिसऱ्याच एका
जीवाची निर्मिति होते. स्त्रीपुरुषांच्या संयोगांतून सुंदर बालक निर्माण होतें
व त्यांत आईबापांचे गुण प्रकट झालेले असतात. तसेंच आशानिराशांच्या
झगड्यांतूनच प्रयत्नाला सुरवात होते. याच पद्धतीने निरनिराळ्या प्रका
रच्या भावना व श्रद्धा यांचा विकास होतो. पुढच्या पिढीतल्या लोकांचे
विचार व भावना मागच्या पिढीतील लोकांच्या विचारांच्या व भावनांच्या
विरोधी असतात व कांहीं जुलै व कांहीं नवे यांच्या मिश्रणाने एक
नवीन विचारसरणी सुरू होते. कोणताही विचार तर्कशुद्ध व बरोबर आहे,
असें तेव्हांच म्हणतां येईल कीं, ज्यावेळी विरोधविकासवादहष्ट्या त्याचा
विकास झालेला आहे, असें दिसेल. हेगेल ज्याला' विश्वाच्या किंवा विश्व-
कल्पना असें म्हणतो त्याचा विकासही विरोधविकासदृष्ट्याच झालेला
असून विश्वात्म्याचें व्यक्त स्वरूप असलेल्या विश्वातील सर्व घटना विरोध-
विकासन्यायानेंच घडून आल्या आहेत तरी अगदीं आधुनिक तत्त्वज्ञ बर्गसी
व लॉइड मॉर्गन यांच्या हेतुगर्भविकासवादाने कल्पिलेल्या सृष्टीच्या विकासाहून
विरधीवकासबाद्यांचें सुष्टीच्या विकासाचे विवेचन अगदी भिन्न आहे..
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------' '-''हा विरोधविकास क्रमशः व पायरीपायरीने होणाऱ्या विकासाहून भिन्न असून
मधल्याकांहीं पायऱ्या गाळून हा विकास होत असतो. मडूकप्लुतिन्यायाने हे
विकास होत असतात. विकासाच्या क्रियेत एका विशिष्ट अवस्थेस पोचल्या-
बरोबर क्रांति झालेली आढळून येते, ' निसर्गात एकदम असे कोणतेही फेरफार
घडून येत नाहींत. प्रत्येक वस्तूची बुद्धि किंवा क्षय हा अगदीं क्रमशःच
होत असतो,'' अशी एक सामान्य कल्पना आहे. पण हें खरें नाहीं.
उदाहरणार्थ ''पाणी हळू हळू थंड होतें, नंतर ते थलथलित होऊं
लागतें व असें होतां होतां तें घन होतें; त्याचें बर्फ बनते, असें नाहीं तर
पाण्याचे उष्णतामान एका विशिष्ट अंशाखाली गेल्याबरोबर तें एकदम वर्फ

रुई.पणाच्या गुणांतच एकदम परिवर्तन होतें. '' हेगेलनें वर दिलेल्या
समाजाच्या चिव दुसऱ्या बाजूनेही विचार करतां येण्यासारखा आहे. दोन
काढीत अतरनाइटवर पाण्याची उष्णता वाढल्याबरोबर पाण्याची एकदम वाफ
ठतेचहात. पाण्याचा पाणीपणा नाहीसा होतो. तें वाफ बनते. तें वायुरूप बनते.

पाण्याचा पहिला गुण नष्ट होतो व त्याला नवीनच गुणधर्म प्रास होतात.
यालाच संख्यात्मक रूपाचे गुणात्मक रूपांत परिवर्तन होणें असें म्हणतात.
निसर्गात व समाजांत अशा प्रकारची अनेक उदाहरणे आढळून येतात.
दोरीच्या एका टोंकाला एक वजन अडकवावें आणि पुढें या वजनावर
आणखीही दुसरी वजनें अडकवीत जावे, अशा परिस्थितींत कांहीं एका
विशिष्ट मर्यादेपर्यंत ही दोरी टिकून राहील. पण या मर्यादेच्या पलीकडे
बोल्याबरोबर ती एकदम तुटून जाईल. बोंयलरमध्यें वाफ भरता भरता
कांहीं वेळपर्यत सर्व कांहीं ठीक राहील, वाफेचा दाब दाखविणारा काटा
बॉयलरच्या आतल्या बाजूवर वाफेचा किती दाब बसत चालला आहे, हें
दाखवीत राहील. पण एका विशिष्ट मर्यादेबाहेर हा दाब वाढला कीं, बॉय-
लरचा एकाएकीं स्फोट होईल. स ायकलच्या ट्यूवमध्ये हवा भरतांना हाच
अनुभव येतो. एका विशिष्ट मर्यादेबाहेर हवा भरल्याबरोबर ट्यूब एकदम
फुटून जाते .कांहीं माणसे एक तुळई उचलीत होती. ती उचलेना तेव्हां आणखी
कांहीं माणसे त्यांच्या मदतीला आली. तरीही त्यांना ती उचलली नाहीं
पण नंतर एका म्हातारीनें त्या तुळईला हात लावला व एकदम ती उच-
अली गेली. मैदानांत खेळत असलेली मुले मध्येंच ख ठिकाणी असलेलें
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झुडूप उपटूं लागली. बऱ्याच मुलांनी तें उपटण्याचा प्रयत्न केला;
पण तें उपटले गेलें नाहीं. सगळीच मुले अशा रीतीनें थकल्यावर एका
लहान मुलाने त्या झडपाला हात घातला व तें झटकन् उपटले गेलें. अशीं
आणखी कितीतरी उदाहरणे देतो येतील. या सर्व उदाहरणांवरून असें
दिसून येईल कीं, कोणत्याही वस्तूंत एकदम गुणात्मक परिवर्तन शेखापूर्वी
तीत पूर्वी बरेच संख्यात्मक फरक घडून आलेले असतात. आणिहीसख्या-
त्मक परिवर्तनेंच गुणात्मक परिवर्तनाला कारणीभूत होतात. निसर्गामध्येही
अशाच प्रकारची ' आकस्मिक ' परिवर्तने घडून येतात. पण असें उघड
उघड दिसत असतांनाही तें तसें होतच नाहीं, सर्व कांहीं क्रमशःच होत
असतें असें समजणे दुराग्रहाचें आहे. या ' आकस्मिक ' परिवर्तनासंबं-
धाने भांडवलदारांना भय वाटतें. याचे कारण त्यांना क्रांति नको असते.
निसर्गात क्रांत्या घडून येत नाहींत तेव्हां बहुजनसमाजानें क्रांति घडवून
आणण्याचे धाडस करूं नये, असें ते सांगत असतात. निसर्गांतच काय
तर मानवी समाजातही पुष्कळ क्रांत्या घडून आल्या आहेत. इंग्लंडमधील
राज्यक्रांति, फ्रेंच राज्यक्रांति, रे ८४८ ची क्रांति व १९१७ मधील क्रांति
या कांत्या तर कोणालाही नाकारता यावयाच्या नाहींत. अशा प्रचंड
क्रांत्या समाजांत घडल्या आहेत व अद्यापिही घडत आहेत. तर वैज्ञानि-
कानी त्यांना नाकारून चालावयाचें नाहीं. या ' आकस्मिक ' परिवर्तनाचे
स्वरूप त्यांनीं जाणले पाहिजे व तीं कां व कशी घडून येतात, याची
कारणें शोधून काढली पाहिजेत व त्यांचें स्पष्टीकरण केलें पाहिजे.

निसर्गांत किंवा समाजांत ज्या क्रांत्या घडून येतात त्या आकाशांतून
खालीं एकदम कोसळत नसतात. उकळणारे पाणी, बॉयलरचा व सायक-
लच्या ट्यूबचा स्फोट इत्यादि मागें दिलेल्या सर्वउदाहरणांवरून या 'आक-
स्मिक' परिवर्तनाची पूर्व तयारी कशी झालेली असते, हें दिसून येण्यासारखे
आहे. एकादी प्रचंड क्रांति घडून आल्याबरोबर या कांतीची तयारी पूर्वी
क्रमशः झालेलीहोती, असेंम्हणण्यास हरकत नाहीं.मार्क्सचा विरोधविकासाचा
सिद्धांत हा उत्कांतीचा सिद्धांत नसून क्रांतीच्या घटनेचा सिद्धांत आहे.

हेगेलच्या या विरोधविकासवादाच्या सिद्धांतावरच मार्क्यने आपल्या
ऐतिहासिक विवेचनाचा पाया .रचला आहे. इतिहासांतील घटनांची कारणें
का. १०
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'शोधून काढण्याच्या कामी मार्क्यनें या पद्धतीचा दिवटीसारखा उपयोग
केला व सर्व समाजसत्तावादाला शास्त्रीय स्वरूप दिलें. ही पद्धति मार्क्सीनं

हेगेलकहून घेतली असली तरी मार्क्सच्या हातांत ती गेल्याबरोबर तिला
एक निराळेंच स्वरूप प्रास झालें. निसर्गातील प्रत्येक वस्तूचा व समाजाचा
विरोधविकासदृष्ट्या विकास होत असतो, याचे कारण काय तर विश्वाच्या
मुळाशी असलेलें आत्मतत्त्वच विरोघविकासात्मक आहे, असा हेगेलचा सिद्धांत.
आहे. अखिल दृश्य विश्व हें त्या सर्वश्रेष्ठ विश्वव्यापी आत्मतत्त्वाचेंच प्रति-

विथ आहे, असें हेगेल म्हणतो. हेगेलचें हें म्हणणें केवळ आत्मवादीच नसून
तें गूढही आहे. वेद, बायबल, कुराण वगैरे धर्मग्रंथांतील कित्येक विधा-
नांप्रमाणें हेगेलचा हा सिद्धांतही मानवी बुद्धीला पटण्याजोगा नाही. स्वतंत्र-

पणे विचार करणाऱ्या मार्क्सचा तर या गूढ कल्पनेवर विश्वास बसला
नाहीं. यामुळें हेगेलचा हा सिद्धांत त्यानें अगदीं उलटा करून टाकला..
विरोधविकासदृष्ट्या सर्व वस्तूंचा विकास होण्याचे कारण मूळ विश्ववसप्र
मध्येंच हा धर्म साठविलेला आहे, गूढ आत्मतत्त्वांत तो नाहीं. असें मार्क्सचे
म्हणणें आहे. आमची मते, आमच्या भावना, आमचे दृढ विश्वास ही सर्व

समाजांतील विरोधविकासाचींच प्रतिबिंब किंवा प्रतिध्वनि आहेत. जीव-
नाच्या सर्व व्यापारांवर शुद्ध आत्मतत्त्व सत्ता चालवीत आहे, असें हेगेलचें
म्हणणें तर व्यक्त विश्वच त्यांवर सत्ता चालविते असें मार्क्स म्हणतो. हेगेल
ज्याला ( आत्मा, भावना, श्रद्धा, विश्वास इ.) कारण म्हणतो तें मार्क्सच्या
दृष्टीने कार्य ठरतें; आणि हेगेल ज्याला ( दृश्य जगात) कार्य
म्हणतो तें मार्क्सच्या दृष्टीने कारण ठरतें. याप्रमाणे हेगेलची
विरोधविकासाची कल्पना ' खालीं डोक वर पाय! ' करून उभी होती.
मार्क्सीने खालचा भाग खालीं वरचा भाग वर करून तिला नीट आपल्या
पायावर उभी केली. एंजल्स लिहितो '' मार्क्स व मी असे आम्ही दोघेच
काय ते होतो कीं, ज्यांनीं संकल्पवादाच्या गळाठ्यांतून बुद्धीस पटणाऱ्या
विरोधविकासाचें रक्षण केलें. हेगेलियन संकल्पवादाचेंही स्वरूप आम्ही वड-
रक्त टाकले व विश्वाची निर्मिति प्रकृतीपासूनच झालेली आहे, असें आम्ही
सिद्ध केलें. निसर्गानं आणि त्याचप्रमाणें अर्वाचीन भौतिक आखानीशी
विरोधविकासवादाला पुष्टि दिली आहे. रोजच्या रोज पुढें येणाऱ्या
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????????????? .-५स्काऽ-पुराव्यावरूनही निसर्गातील विरोधविकासपद्धतीनें होणाऱ्या घटनांच्या
.मुळांशी आत्मतत्त्व कारण नसून भौतिक विश्वच कारण आहे, हेंच सिद्ध

झालें आहे. ''
कार्ल मार्क्य भौतिकवादी होता तरी अठराव्या शतकातील भौतिक-

वाद्यांची एकांतिक मते त्याला मान्य नव्हती. सर्व विश्वाच्या मुळाशी जड
प्रकृति आहे. या प्रकृतींतील अनेक द्रव्यांच्या व गुणांच्या संघातानेच
विश्वाची उभारणी झाली आहे, असें या एकांतिक जडवाद्यांचे म्हणणें
आहे. आत्मा व मन हीसुद्धा या जड प्रकृतींतूनच निर्माण झाली आहेत,
त्यांना स्वतंत्र अस्तित्व नाहीं. मेंदूचे कार्य सुरू झालें कीं, आत्म्याची
निर्मिति होते. मेंदूचे कार्य बंद पडलें कीं, आत्म्याच्याही नाड्या बंद पड-
तात व तोही नष्ट होतो,' असा डिडेरॉट वगैरे कट्टर भौतिकवाद्यांचा
सिद्धांत आहे. उलटपक्षी जगतू असें वास्तविक कांहीं नाहींच. परब्रह्माच्या
अज्ञानामुळे तें आपल्याला भासते. तें असतू, जड व नाशिवंत आहे.
रकर सर्पाचा भास झाला म्हणजे मनुष्याच्या अंगावर भीतीनें शहारे
उत्पन्न होतात. दृश्य जगत् हें त्याप्रमाणेंच अज्ञानजनित आहे. जें कांहीं
आहे तें सचिदानंदस्वरूप असें परब्रह्म आहे. तें दिकालाद्यनवच्छिन्न आहे.

-१ एका क्रेच शास्त्रज्ञानें कोंबड्याच्या पिलांचे मेंदू हळूं हळूं वाहेर काढून
टाकले व त्या पिलांतील आत्म्याचा नाश करून टाकला आहे, असें सिद्ध करून
दाखविले. या शास्त्रज्ञानें त्या पिलांतील आल्याचा नाश करून त्यांना अशा एका
अवस्थेला पोचविले कीं, सुधा, तुवा इ. पूर्ण करण्याची किंवा भयनिवृत्त होण्याची
इच्छा दर्शविण्याचें सामान्य मानसिक कार्यसुद्धां हीं १६ करूं शकत नव्हती.
तथापि या प्रयोगानें पिलांतील प्राणज्प्रोति मात्र नष्ट झालेली नव्हती. यापेक्षांही
अधिक महत्त्वाची गोष्ट म्हणजे ज्या पिलांवर असे प्रयोग करण्यांत आले होते त्या
पिलांचें वजनही वाढले दिसून आलें व या प्राण्यांमधील जीवनशक्ति व वनस्पती-
मधील जीवनशक्ति यांत कांहींच फरक नाही, असेही आढळून आलें. ज्या ठिकाणी
ठेवावी त्याच ठिकाणीं तीं बसून राहात. स्वयंस्फूर्तीने होणारी त्यांची हालचाल बंद
झाली होती व अशा रीतीनें वनस्पतीच्या योनींत तीं समाविष्ट झाली होतीं. प्रवृद्ध

तीचा त्याग करून आल्या स्वतंत्र राहू शकत नाहीं. आत्म्याला स्वतंत्र असें अस्ति-
त्वच नाहीं. त्याचें अस्तित्व सर्वस्वी प्रकृतीवरच अवलंबून आहे, हें सिद्ध करण्यास
वरील उदाहरणापेक्षां जास्त सवळ पुरावा आणखी कशाला पाहिजे?
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?????तसच बाह्य, दृश्य, जड विश्व तोपर्यंतच अस्तित्वांत आहे कीं, जोपर्यत
आपला आत्मा त्याची प्रतीति करून देत आहे. आपण आहो तर जग
आहे, नाहीतर तें अस्तित्वांतच नाहीं. आपला डोळा घर दाखवितो म्हणून
घरआहे, नाहीं तर घर असें कांहीं नाहींच, असें शंकराचार्य व फिष्टे वगैरेकट्टर
आत्मवादी-किंवा कल्पनावादी- तत्त्ववेण्याचे म्हणणें आहे. कट्टर जडवादी
जड प्रकृतीलाच प्राधान्य देतात तर कट्टर आत्मवादी जें कांहीं आहे तें आत्म-
रूपच आहे, नामरूप हा केवळ भास आहे. याच्या मागें ब्रह्मचैतन्याचीच
सत्ता आहे, असें म्हणतात. अशा रीतीनें हे दोन्ही तत्त्ववेत्ते दोन टोकांवर
उभे राहून विश्वउभारणीचाविचार करतात. डार्विनच्या अनुयायांनाव कार्ल
मार्क्स, एंजल्स वगैरे एकोणिसाव्या शतकाच्या उत्तरार्धातील भौतिक-
वाद्यांना या दोन्हीं पक्षाची ही एकांतिक व कट्टर मते मान्य नाहींत.
आत्मा म्हणून कांहीं तरी चीज आहे, ती विश्वातीत आहे व सर्व विश्व हें
त्या वस्तूचेच स्वरूप आहे, असलें बुद्धीला न पटणारे व तिला अधिकच
घोटाळ्यांत घालणारे आत्मवादी मत मार्क्स व एंजल्स वगैरेंना मान्य
नाही. पण त्याबरोबरच प्रकृति ही केवळ मृत व अचेतन आहे,
असेही मानावयास ते तयार नाहींत. अखिल जगाचे मूलकारण ''गति-
युक्त प्रकृति'' आहे, असें ते प्रतिपादन करतात.

मनुष्याचा आत्मा स्वतंत्र असा पदार्थ किंवा शक्ति नाहीं. तो देहाशीच
पूर्णपणे संबद्ध आहे. ज्या नैसर्गिक कायद्याने शरीराचे व्यवहार चालतात
त्याच कायद्यांनीं तोही बद्ध झाला आहे. नैसर्गिक कायदे या आत्य्याला
तोडता येत नाहींत. दैवी चमत्काराला निसर्गात स्थळ नाहीं. देह आहे तर
आत्मा आहे आणि आत्मा आहे तरे देह अहि. ते दोन्हीही एकरूपच
आहेत. पूर्वी ज्याप्रमाणें आपण विचार करीत होतों त्याप्रमाणेआपणआता
विचार करीत नसलो तर त्याचें कारण असें कीं, आपल्या मेंदूतील जीवा-
णूंच्या घटकांतच फरक झालेला असतो. बाहेरच्या निकटवर्ती परिस्थि-
तीचीं व निर्वाहाची जी साधने प्रचलित असतील त्यांचा आपल्या मेंदूवर
जसजसा बरावाईटपरिणाम होतो तसतशी आपल्या विचारांतहीक्रांति घडून
के. चेतना व चडिंर्तीही विश्ववस्तूचीं दोन अंगें आहेत. प्रकृति म्हणून काणे?
अशी स्वतंत्र वस्तु नाहीं किंवा आत्मशक्ति म्हणूनसुद्धा कोणी स्वतच वस्त
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नाहीं, ही दोन्हींही एकरूपच आहेत. एकाशिवाय दुसरी असूच शकत
नाहीं, हा सिद्धांत बहुतेक सुप्रसिद्ध निसर्गशास्त्रज्ञांना आतां मान्य झाला आहे.
डार्विन व त्याचे अनुयायी यांनी केलेल्या प्रयोगांमुळें तर या सिद्धांताला
अलीकडे पुष्टि मिळाली आहे. 'विशेषत: अन्यर्ट हेकेल याने या सिद्धांताची
शास्त्रीयदृष्ट्या मांडणी केली आहे. एकोणिसाव्या शतकाच्या उत्तरार्धात या
कल्पनेला शास्त्रीय स्वरूप मिळाले असलें व हा सिद्धांत निसर्गशास्त्रज्ञाना

मान्यझाला असला तरी याची मूळ कल्पना सतराव्या शतकांतच स्पिनोझानें
काढली होती, हें लक्षांत ठेवण्यासारखे आहे. निसर्ग व ईशशक्ति ही
दोन्हीही एकरूपच आहेत. ज्या ठिकाणीं ईश्वर आहे त्या ठिकाणीं
निसर्ग आहे. जें जें भौतिक आहे तें तें सर्व एकसमयावच्छेदेकरून
आत्मिकही आहे, असें स्पिनोझाचें मत होतें. स्पिनोझा व एकोणि-
साव्या शतकातील मार्क्स वगैरे प्रकृतिवादी यांच्यांत फरक एवढाच कीं
स्पिनोझा ज्या शक्तीला ' ईश्वर ' या नांवानें सबोधितो तिला प्रकृति-
वादी ईशसंज्ञेनें संबोधीत नाहींत. ईश्वर, देव या शब्दाने सत्ताधीशत्वाची,
चमत्कारपूर्ण गूढत्वाची व अज्ञेयत्वाची जी कल्पना येते ती या अर्वाचीन
प्रकृतिवाद्यांना मुळींच मान्य नाहीं. निसर्ग व ईश्वर एकच आहे म्हणाव-
याचे तर त्याला ईश्वर या सत्तेने संबोधण्याचें कांहींच कारण नाहीं, असें
यांचें म्हणणें आहे. शिवाय स्पिनोझा ज्याला ' अज्ञात वस्तु ' म्हणतो व
ज्याच्यामध्यें प्रकृति व चैतन्य, देह व आत्मा यादोन्हींचाहीसमावेश झाला
आहे असें सांगतो त्या वस्तूला प्रकृतिवादी ' विश्ववस्तु ' या नांवानें संबो-
धितात. '' स्पिनोझा ज्याला ईश्वर असें नांव देतो त्याचें पृथक्करण केल्यास
निसर्गाशिवाय त्यांत दुसरें काहीही सापडणार नाहीं. स्पिनोझाचें तत्त्व-

शान जरी ईश्वरवादी होतें तरी प्रकृतीचेंही अस्तित्व त्यानें प्रतिपादन
केलेले असल्यामुळें मार्क्य वएंजक्त यांना तें मान्य झालें होतें '' असें लडविक
फोरबॅक याने म्हटलें आहे. लडविक फोरबॅक याच्या म्हणण्याप्रमाणे या कल्प-
नेत योग्य तो फेरफार करून तिचा त्यांनीं स्वीकारही केला होता. सर्व
गुणयुक्त निसर्गाला ईश्वराची संज्ञा देऊन स्पिनोझानें देवाचे जें महत्त्व

वाढविले होतें तेवढे मात्र मार्क्स व एंजल्स यांना पसंत नव्हतें. ''सर्व गुण-
युक्त प्रकृति'' हीच अखिल विश्वाच्या मुळाशी आहे या '' विश्ववस्तूचा ''
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विकास म्हणजेच हें चराचर विश्व होय; आणि हा विकाससुद्धां विरोध-
विकासन्यायानेंच होतो, '' असा मार्क्सचा सिद्धांत आहे. स्पिनोझाचे तत्त्वज्ञान

जीवंत होतें म्हणजे प्रकृतीचेंही अस्तित्व. त्यानें मान्य केलें होतें. त्याला
मार्क्स व एंजल्स यांनी विरोधविकासाचा अलंकार चढवून सुशोभित केले
व अर्वाचीन भौतिक युगांत तें लोकप्रिय करून सोडले. ऐतिहा-
सिक घटनांचे कार्यकारण संबंध प्रकृतिवादाच्या दृष्टीने लावून दाखवि-
ण्याच्या कामींही या पद्धतींचा त्यांनीं फार उपयोग केला. विरोधविकास-
पद्धति हेगेलकडून आत्मसातू केल्यावर सामाजिक घटनांचे कार्यकारणसबंध
उकलून दाखविण्याचें पुढील कार्य मार्क्सने केलें आहे व विरोधविकासात्मक
सामाजिक घटनेचे नियमही त्यानेंच शोधून काढले आहेत.



ऐतिहासिक प्रकृतिवाव
मानवी समाजांत आजवर ज्या अनेक घडामोडी झाल्या, ज्या अनेक

संस्था निर्माण झाल्या, धर्म स्थापण्यांत आले व कायदे करण्यांत आले त्या
सर्वाची संगतवार मांडणी म्हणजेच इतिहास होय. पण या सर्व घटना कस-
कशा घडून आल्या, हें मांडून दाखविण्यानेंच मात्र इतिहासाचें कार्य संपत
नाहीं. या घटना कां घडून आल्या, त्यांची कारणें काय, हेंही सांगण्यांत
आलें पाहिजे. ऐतिहासिक मांडणीचे कार्य तेव्हांच पूर्ण झालें, असें म्हणतो
येईल. पृथ्वीच्या अमुक भागावर अमुक राजांनी राज्य केलें, अमक्याच्या
मुलखावर तमक्याने स्वारी केली, अमक्य! ाजानें तमक्याला ठार केलें,
अमक्याने तमक्याचा मुलूख बळकावला. अमक्या राजवंशाची सत्ता

अमक्या मुलखावर अमुक इतकी वर्षे होतीं, याची वर्णनं करणें म्हणजे
इतिहासकथन होय, अशी आजपर्यंतची समजूत होती. पण ही समजूत आतां
बदलली आहे. ऐतिहासिक घटनेकडे मनुष्य आतां शास्त्रीय दृष्टीने पाहूं
लागला आहे. हतिहास हें एक शास्त्र बनले आहे. अमक्या राजाने किंवा
राजवंशानें अमुक एका मुलखावर अमुक इतकी वर्षे राज्य केलें हा इति-
हासशास्त्रांतील एक गौण प्रश्न आहे. मानवी समाजाच्या अनेक स्थित्यंत-
रांच्या कालांत कोणता राजवंश सत्ताधीश होता, कोणता सत्ताधीश नव्हता,
हा प्रश्न महत्त्वाचा नसून त्या वेळच्या समाजांत कोणत्या कल्पना वावरत
होत्या, समाजाची संस्कृति कशा प्रकारची होती, समाजाची आर्थिक परि-
स्थिति कशा प्रकारची होती, सामाजिक स्थित्यंतराबरोबर समाजाच्या मान-
सिक जगातही कशी स्थित्यंतरें घडून आली, याचा विचार करणेंच अत्यंत
महत्त्वाचें आहे. ही कारणपरंपरा शोधून काढणें व तिची व्यवस्थित मांडवी
करणें म्हणजेच इतिहासशास्त्र होय.

प्रत्येक सामाजिक घटना म्हणजे त्या त्या काली समाजांत प्रचलित
असलेल्या कल्पनांचाच परिणाम होय. समाजाच्या मनांत वावरत असलेल्या
इच्छाच अशा घटनेच्या रूपाने नेहमी प्रकट होत असतात. धर्म, नीति,
चालीरीति, न्यायाच्या कल्पना, राज्यव्यवस्था, कायदा इ. सर्व घटनांचं
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स्वरूपे समाजाच्या इच्छांनुसार व कल्पनांनुसारच निश्चित होत असतात.
' जसे लोक तशी राज्यव्यवस्था, ' ही सामान्य म्हणही वरील कल्पनेचीच
द्योतक आहे. रानटी लोकांचा धर्म, त्यांच्या नीतिकल्पना, त्यांच्या चाली-
रीति, यांच्यांत व सुधारलेल्या लोकांचा धर्म, नीति, चालीरीति, वगैरेत जो
फरक आढळून येतो, त्याचेही कारण हेंच आहे. रानटी लोकांचे सगळेच
रनटी, सुधारलेल्या लोकाचे सगळेच सुधारले. रानटी व सुधारलेल्या
लोकांच्या सर्वच अंतर्बाह्य व्यवहारांत अशा रीतीनें फरक आढळून येतो.
समाज रानटी असो वा सुधारलेला असो, धर्म, नीति, राज्यव्यवस्था वगैरे
सामाजिक संस्थांच्या मुळाशी असलेल्या सामाजिक ध्येयकल्पनांनींच हे सर्व
फरक घडून येतात. पण समाज म्हणजे तरी काय? एक एक व्यक्ति मिळू-
नच समाज होतो. सामाजिक इच्छा म्हणजे तरी काय? व्यक्तींच्या इच्छांच्या
एकीकरणांतूनच सामाजिक इच्छा निर्माण होतात.

आत्मा म्हणून कांहीं तरी एक स्वतंत्र शक्ति आहे. बाह्य
जगावर या अंतर्गत शक्तीची सत्ता चालू आहे, या शक्तीच्या प्रेरणेनेंच
मनुष्याचे सर्व व्यवहार चालू आहेत, अशी समजूत जोपर्यत अस्ति-
त्वांत होती तोपर्यंत सर्व ऐतिहासिक प्रगति व सर्व सामाजिक
घटना केवळ आत्म्याच्याच कृपेने घडून येतात व समाजाची जी
ध्येये निश्चित होतात तीही या आत्मशक्तीच्याच कृपेची फले होत, असें
साहजिकच मानले जात होतें. ' सत्यं वद, ' ' धर्म चर ' यांसारख्या वैदिक
आज्ञा किंवा ' आपल्यासारखेच तूं दुसऱ्यावरही प्रेम कर. ' या बायबलां-
तील आज्ञासुद्धां आत्मिक शक्तीच्या येरणेच दिल्या गेल्या आहेत. मनुष्य
हा परमेश्वराचा अंश आहे. ब्रह्मदेवाच्या सृष्टीत जें जें उत्तम आहे त्याचीच
तो मूर्ति आहे. मनुष्य हा स्वभावतःच प्रेमळ व दयाळू अस-
त्यामुळें वरील आज्ञा म्हणजे त्याच्या आत्मस्कृर्तीचे उद्रार होत. धर्माच्या
व नीतीच्या कल्पना मानवी अंतःकरणांत वसत असलेल्या ईश्वराच्या इच्छे-
मुळेंच प्रचलित झाला. त्याचप्रमाणें चालीरीति, कायदा, राज्यव्यवस्था,
हे सर्व त्या आत्मशक्तीचेच खेळ आहेत. मनुष्यांत वसत असलेली ही
आत्मशक्ति, सर्व विश्वांत प्रेम, समता, स्वातंत्र्य प्रस्थापित करण्याचा
सारखा प्रयत्न करीत आहे. मनुष्याच्या ठिकाणी दैवी गुणाचा स्वाभावि-
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कच वास असून पृथ्वीवर देवाचे राज्य प्रस्थापित करण्याचा, पृथीलाच
स्वर्ग बनविण्याचा मनुष्याचा प्रयत्न म्हणजेच मानवी समाजांत वेळोवेळी
प्रचलित असले धर्म, नीति, कायदे, न्यायपद्धति होत, असें आत्मवादी
इतिहासशास्त्रशचें म्हणणें असतें.

या सामाजिक घटनांकडे पाहण्याच१ प्रकृतिवादी लोकांची दृष्टि निराळी
आहे. विश्वाकडे किंवा विश्वातील व्यवहाराकडे ते आत्मिक दृष्टीने पाहात
नाहीतं. या सर्व व्यवहारांत परमेश्वराचा किंवा त्याच्या शक्तीचा कांहीं तरी
संबंध आहे, असें त्यांना वाटत नाहीं. सर्व मानवी संस्थांत व कल्पनांत
जे फेरबदल घडून येतात त्यांस त्या समाजाच्या भोवतालची परिस्थिति
कारणीभूत झाली आहे, असें त्यांचें मत आहे. मनुष्य काय किंवा मनुष्य -
जात काय एका विशिष्ट दृष्टीनेच विचार करते, असें म्हणतां येत नाहीं.
मनुष्य जो विचार करतो तो कोणत्या तरी आत्मशक्तीच्या प्रेरणेने करतो
असें नाहीं. निरनिराळी माणसें निरनिराळ्या दृष्टीने विचार करतात. एकाचा
विचार दुसऱ्यांशीं जुळत नाहीं; याचे कारण हें कीं, या निरनिराळ्या
लोकांची भोवतालची परिस्थिति निरनिराळ्या प्रकारची असते. अमुक
एका हवेत किंवा अमुक एका प्रदेशांत माणसे अमुक एकाच दृष्टीने विचार
करतात, असें आढळून येत नाहीं. एकाच हवेतील व एकाच देशांतील
माणसे भिन्न भिन्न दृष्टीने आपल्या जीवनाचा विचार करतात. बाह्य घट-
नांचा मनुष्याच्या मेंदूवर जसजसा बरावाईट परिणाम घडून येतो तसतसा
मनुष्य भिज भिन्न दृष्टीने विचार करतो. व्यक्तीने स्वतंत्र विचाराच्या
कितीही गमजा मारल्या तरी आपल्या भोवतालच्या विचारकक्षेच्या वाहेर
तो जाऊं शकत नाहीं. पक्षी कितीही उंच उडाला किंवा विमा-
नांनी गगनाचे चुंबन घेण्याचा कितीही प्रयत्न केला तरी पृथ्वीच्या आक -
र्षणकलेच्या बाहेर तीं कशी जाऊं शकणार? व्यक्ति स्वतंत्रपागे विचार करूं
शकते पण तिचे स्वातंत्र्य मर्यादित असतें.

व्यक्तीचा समूह म्हणजेच समाज. अनेक व्यक्तींच्या एकवटलेल्या इच्छा
म्हणजेच समाजाच्या इच्छा होत, असें आत्मवादी म्हणत असतात खरें,
परतु समाज म्हणजे केवळ व्यक्तींचाच समूह नव्हे. अनेक तुकाराम व
अनेक ग्यानबा यांची बेरीज म्हणजे कांहीं समाज नव्हे. अनेक घटकांच्या
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संमीलनानें समाज बनतो, हें खरें असलें तरी या समीलनात एक विशिष्ट
प्रकारची पद्धति दिसून येते. समाज हा एखाद्या यंलासारखा आहे. समा-
जाचें हें यंत्र साधे नसून अत्यंत भानगडीचे आहे. यंत्राचे सर्व भाग एकत्र
आणून त्याचा ढीग रचून ठेवल्याने यंल तयार होत नाहीं. कांहीं तरी
विशिष्ट पद्धतीने त्याची जुळणी करावी लागते. साध्या घड्याळाचेच उदाहरण
घ्या. या घड्याळातील सारी चर्चे, स्कू व इतर लहानसहान भाग यांचा
केवळ ढीग रचून ठेवल्याने घड्याळ बनणार नाहीं. कांहीं विशिष्ट कुशल-
तेनें व पद्धतीने घड्याळातील या भिन्न भिन्न भागांची रचना करावी तेव्हांच
घड्याळ तयार होतें व वेळ देण्याचे आपलें काम करूं लागतें. समाजाचें
तसेंच आहे. समाज व्यक्तींचाच बनलेला असतो पण या व्यक्ति आपापली
विशिष्ट कामें, विशिष्ट वेळीं करणार नाहींत तर समाजाचें अस्तित्वच नष्ट

होईल. भंग्यांनी व झाडूवाल्यांनी संप केला तर शहरांत राहणे मुष्किलीचे
होऊन जातें. गाडीवाल्यांनीं व टांगेवाल्यांनीं संप केल्याबरोबर शहरांतील
लोकांचे सर्व व्यवहारच बंद पडतात. रेल्वेवरील कामगार आपापल्या जागेवर
राहून दक्षपणें काम बजावणार नाहींत तर रेल्येचें काम क्षणभरही चालणें
शक्य होणार नाहीं. सर्व कामगारांनीं एकजुटीने व दक्षतेने आपापली कर्तव्ये

वजावली पाहिजेत तरच रेल्वेचे काम व्यवस्थित चालू शकेल. पृथ्वीवरील
आजच्या मानवी समाजाचे सर्व व्यवहार असेंच चालू आहेत. या समाजांत
निरनिराळे धंदे करणारे निरनिराळे मानवसंघ बनले आहेत. हे संघ आपा-
पल्या वांठ्यास आलेली कामे करीत आहेत. या संघांच्या वर्तनाचा पर-
स्परांवर भिन्न भिन्न परिणाम होत आहे. समाजांतील संघांचा जसा परस्परां-
वर परिणाम होत आहे तसाच या संघांतील व्यक्तींच्या वर्तनाचाही परस्परां-
वर परिणाम होत आहे. '' मनुष्य हा सामाजिक प्राणी आहे. '' म्हणजे
समाज करून राहणारा प्राणी आहे. समाजाच्या बाहेर तो कधींही राहू
शकत नाहीं. अगदी प्राचीनकाळीं मनुष्य कसा राहात असेल याचा विचार
केला तर इतर कळप करून राहाणाऱ्या प्राण्यांप्रमले मनुष्यही कळप करू-
नच राहात होता, असें आढळून येईल. मनुष्याच्या आकाराचे प्राणी भिन्न
भिन्न ठिकाणी निर्माण झाले ते एकाकीच निरनिराळ्या ठिकाणी राहात
होते. पाम पुढें एके दिवशीं आपण सर्वीनी एकत्र राहावें, अशी सुंदर
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होऊन मग ते एकत्र राहू लागले, ही कल्पना चुकीची आहे. माणसे एके -
ठिकाणी राहिल्याशिवाय व परस्परांशीं बोलण्याचा प्रयत्न केल्याशिवाय.
भाषा निर्माण झाली व तिची वाढ झाली, हें म्हणणें जितके खुळचटपणाचें
होईल, तितकेच मनुष्य समाजाव्यतिरिक्त स्वतंलपणें राहू लागला व वाटूं
लागला हें म्हणणेही खुळचटपणाचें होईल. मनुष्य स्वभावतच सामाजिक
प्राणी आहे. परस्परांच्या संमतीने किंवा कराराने तो 'एकत्र राष्ट्र लागला-
नाहीं. मनुष्य समाज करून राहू लागल १ यांचें कारण जीवननिर्वा-
हाकरितां बाह्य निसर्गाशी व्यक्तिश; झगडणें त्याला अशक्य होतें व सामु-
दायिक श्रमाच्या ( व्यवहाराच्या) साहाय्यानंच त्याला जिवंत राहणे शक्य
होतें. सामुदायिक श्रम करण्याची आवश्यकता व त्यांत भाग घेण्याचे व्यक्तीचे.
सामर्थ्य हाच व्यक्ति व समाज यांमधील व व्यक्तीव्यक्तींमधील संबंधाचा,
बंधनाचा व सहकार्याचा दुवा आहे. मनुष्य सामाजिक प्राणी असल्यामुळें
त्याच्या सभोवतालची परिस्थिति म्हणजे त्याच्या सभोवती असलेला समाजच
होय. अर्थात् सभोवतालच्या समाजांत जशा प्रकारची विचारसरणी प्रचलित
असते तिचाच परिणाम त्या व्यक्तीवरही झालेला असतो. कुटुंबांत, गळीत,
शाळेत, मनुष्याचे शिक्षण सारखे चालू असतें. आपल्या भोंवतालच्या मड-
ळींत जी भाषा प्रचलित असेल तीच भाषा तो बोलत असतो, त्याचे
वाडवडील ज्या संस्कृतींत वाढले तीच संस्कृति त्यालाही मान्य होते, ज्या
चालीरीति त्याच्या भोवतालच्या समाजांत रूढ असतात त्याच त्याला
आवडू लागतात. क्षणोक्षणी त्याच्या भोंवतालच्या परिस्थितीचा त्याच्यावर
सारखा परिणाम होत असतो. स्पंजाप्रमाणे नवीन नवीन अनुभवांचा तो
साठा करीत असतो. थोडक्यांत सांगावयाचें म्हणजे प्रत्येक व्यक्ति ही समा-
अति प्रचलित असलेल्या विचारांचें व संस्कृतीचें प्रतिबिंबच होय. एकादे
विशिष्ट काम करणारी किंवा एकाद्या विशिष्ट जागेवर असलेली
व्यक्ति समाजांत क्रांति घडून येईल असें कृत्य करते, असें आढळून येतें.
पण हें कृत्यसुद्धां समाजांत ज्याची कधीं कल्पनाही आलेली नाहीं, असें असं
शकत नाहीं. एकादा संशोधक एकादे नवीन यंत्र शोधून काढतो.
पण तें शोधून काढतांना पूर्वीच्या सर्व शास्त्रज्ञांचा अनुभव त्याला जमेस
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धरावा लागतो व प्रत्यक्ष प्रचारांत असलेल्या यज्ञांची मूलतत्त्वेही त्याला
लक्षांत घ्यावी लागतात. लष्करांत सेनापतीचे व त्याच्या भोंवतालच्या मैड-
ळाचें विशेष महत्त्व असतें हें खरें आहे. सेनापतिमंडळांतील ही माणसे
अवघी हाताच्या वोटावर मोजण्याइतकी थोडी असतात आणि लष्करातील
शिपायांची संख्या तर लाख दसलाखांवर असते. या परिस्थितींत सेनापति-
मंडळाचे किती महत्त्व असतें, हें सांगावयास पाहिजे असें नाहीं. शत्रूने जर
या सेनापतिमंडळाचा पाडाव केला तर प्रसंगोपात या सर्व लष्कराचा परा-
भव व नाश होण्याचाही संभव असतो. उलट यामंडळाचीं सर्व धोरणे यशस्वी
झाली व त्यांनीं केले सर्व अंदाज खरे ठरले तर हें सेनापतिमंडळ राहूच्या
राष्ट्रेपादाक्रांत करते व क्रांति घडवून आणते. पण हेंसेनापतिमंडळ म्हणजे तरी
काय असतें? टेलिफोनच्या सर्वत्र पसरलेल्यातारा, मिनिटामिनिटाला रणक्षे-
त्रांतील भिन्न भिन्न भागांतून निरोप पोंचविणारें निरोऱ्यांचें दल, त्यांनीं
काढलेले जाहीरनामे व हुकूम व ते मानणारे सैनिक, त्यांच्याजवळ असलेले
नकाशे व लष्करांत ठेवण्यांत आलेली शिस्त इत्यादि सर्व गोष्टींचे अस्तित्व
नसेल तर सेनापतिमंडळाला कोणी विचारणार नाहीं. व्यक्तिशः या मड-
तील लोक कितीही हुशार व कर्तृत्ववार असले तरी त्यांच्या मागें संघ-
टनेचें, शिस्तीचे व लष्करातील शिपायांच्या अज्ञाधारकत्वाचें बल नसेल तर
त्याचा कांहीं उपयोग होणार नाहीं. समाजांत ज्यांना पुढारी मानण्यांत
येतें-विशेषतः राजकीय पुढारी मानण्यांत येतें- त्यांचें महत्त्वही त्याच्या
पाठीमागे असलेल्या संघशक्तीवरच अवलंबून असतें. राजकीय पुढारी
म्हणून जे लोक पुढें आलेले असतात तेसुद्धा राजकीय असंतोषाच्या
परिस्थितीमुळें व आर्थिक घडामोडीमुळेंच पुढें आलेले असतात. तसेंच
संशोधक, विद्वान् वगैरे असामान्य लोकांच्या गुणांचा विकास
होण्यास व त्यांच्या गुणांचा समाजास उपयोग व्हावयाचाअसल्यास त्यांच्या
गुणांना पोषक अशी सामाजिक परिस्थितीही निर्माण व्हावी लागते. थोड-
क्यांत सांगावयाचें म्हणजे व्यक्ति ही समाजाचें बालक आहे. व्यक्तीमध्ये
अनेक गुणधर्म उत्पन्न होण्यास व त्यांचा विकास होण्यास समाजच कारणी-
अत होत असतो. पृथ्वीच्या पाठीवर मानवयोनीची उत्यत्ति झाली ती
कोठे तरी एकाच प्रदेशांत किंवा एकाच ठिकाणी झाली, असें म्हणतां येत
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नाहीं. मानवप्राण्यांचे समूह युद्धीवर निरनिराळ्या प्रदेशांत उत्पन्न झाले
व त्या त्या ठिकाणी निसर्गांशी झगडा करीत जिवंत राहिले व वाळूही
लागले. पृथ्वीच्या पाठीवर उत्पन्न झालेल्या अनेक प्राणियोनीप्रमाणेंच
मानवप्राण्याचीही एक योनी आहे. जिवंत राहावें व प्रजावृद्धि करावी, हा
इतर प्राणियोनींचा जसा स्वाभाविक धर्म असलेला दिसतो त्याच निसर्ग-
धर्माला अनुसरून मनुष्यप्राणी जिवंत राहू लागला व प्रजावृद्धीही करूं
लागला. हे मानवसमूह पृथ्वीवर निरनिराळ्या प्रदेशांत राहू लागले व पर्वत,
नद्या, समुद्र हे आडवे आल्यामुळे या समूहांची त्या त्या भौगोलिक
मर्यादेत स्वतंत्रपणें वाढ होऊं लागली. हे अडथळे दूर करण्याची त्यांच्या
ठिकाणी साहजिकच ताकद नव्हती. या समूहांचा कधीं काळी यदृच्छेने
सहज संबंध घडून आला तर तो फारच कचित प्रसंगीं घडून येत असे.
यानिरनिराळ्या ठिकाणी राहणाऱ्या समाजांत संस्कृतिविषयक भिन्न .भिन्न

कल्पना उत्पन्न झाल्या.
मनुष्याला निसर्गानंच जन्म दिलेला आहे. म्हणूनच निसर्गांत

उत्पन्न होणाऱ्या वस्तूंवर त्याला उदरनिर्वाह करावा लागतो. अणि ही
जीवननिर्वाहाचीं साधने जसजशी भिन्न मिन प्रकारची असतील त्या त्या
प्रमाणें मनुष्याच्या स्वभावांत व त्याच्या राहणीच्या कल्पनेंत फरक होतो.
मनुष्य हा कोणी निसर्गश्रेष्ठ प्राणी नव्हे कीं, त्याला निसर्गातीत होऊन जिवंत
राहता येईल. मनुष्य निसर्गाला आपल्या स्वाधीन करूं शकतो क्या हेसुद्धा
निसर्गाचे कायदे लक्षांत घेऊनच त्याला करावे लागतें. निसर्गाशी झगडतांना
मनुष्याला निसर्गाच्या कायद्यांचाच उपयोग करावा लागतो. बाष्प, विद्युत,
आकर्षण इ. शक्तींचा उपयोग करूनच मनुष्याला निसर्गांशी टक्कर देता येते.
अशा परिस्थितींत मनुष्य व निसर्गशक्ति यांची फारकत करून चालत नाहीं.
मनुष्याच्या सर्व व्यवहारांवर निसर्गाचा सारखा परिणाम होत असतो. शीत,
ऊष्ण व समशीतोष्ण अशी निरनिराळ्या प्रकारची हवा, डोंगर, टेकड्या,
नद्या दऱ्या यांनी व्यास असलेले प्रदेश, भिन्नभिन्न प्रदेशांत उत्पन्न

होणाऱ्या भिन्नभिन्न वनस्पति, निरनिराळ्या प्रदेशांत निरनिराळ्या प्रमाणांत
सापडणारी खनिज द्रव्यें, निरनिराळ्या प्रदेशांत मनुष्याला खाण्याला योग्य
असे निरनिराळ्या प्रमाणांत सांपडणारे माणी, या सर्वाचा मनुष्याच्या
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स्वभावावर भिन्नभिन्न प्रकारचा परिणाम घडून येतो. देवमासे व मासे जमिनीवर
सांपडत नाहींत. खडकाळ टेकड्यावर शेतकीचा धंदा करतां येत नाहीं.
वालुकामय अरण्यांत फलमूलें देणाऱ्या वनस्पति व वृक्ष निर्माण होत नाहींत.
थंड प्रदेशांत व थंडीच्या दिवसांत तंबूमध्ये माणसाला राहणे शक्य नाहीं.
श्रीमध्ये धातु व रत्ने नसतील तर स्वर्गांतून तीं खालीं पाडता यावयाची
नाहींत.

मनुष्य निसर्गाशी झगडतो व आपली उदरनिर्वाहाची साधने व आप-
ज्याला लागणाऱ्या वस्तु मिळवितो. निसन व मनुष्य यांचा संबंध जुळ -

विणारासामुदायिक श्रमशक्ति हा एक दुवा आहे. या श्रमशक्तीचें प्रमाण जसजसे
.वाढत जातें तसतसा समाजाचा जास्त जास्त विकास झालेला आढळून
येतो. मानवी प्रजा जिवंत राखण्यास व तिची बुद्धि करण्यास निसर्गांशी
झगडणारी ही श्रमशक्तीच कारणीभूत झालेली आहे. समजा, एकाद्या दिवशीं
माणसानी श्रम करण्याचें बद केलें तर कारखाने; यंत्रागारें, खाणी, रेल्वे,
शेते, जगले, जमीन, समुद्र वगैरेचर होणारे सर्व व्यवहार बंद पडतील
आणि मानवसमाज एक आठवडादेखील आपली उपजीविका चालवू
शकणार नाहीं. मनुष्याला जगावयाचे असेल तर त्याला आपल्या उपजी-
विकेची साधने उत्पन्न करावी लागतात. तीं भिन्न भिन्न देशांतून आणावी
लागतात आणि सर्वीच्या गरजा पुरवाव्या लागतात. हें सर्व करतांना
मनुष्याला आपल्या हातापायांचा व बुद्धिशक्तीचाही उपयोगकरावा लागतो.
-शारीरिक श्रम व बौद्धिक श्रम यांत वास्तविक कांहींच फरक नाहीं. बुद्धि
(हें मेंदूचे कार्य आहे आणि शरीराच्या इतर अवयवाप्रमाणे मेंदू हा एक
अवयवच आहे. जीवनकलहांत श्रमशक्तीचा उपयोग करावयाचा तर तो
स्वतंलपणें, एकाकी राहून मनुष्याला कधींही करतां यावयाचा नाहीं. जीवन -
कलहार्थ चालू असलेल्या कामाची वाटणी समाजाला करावी लागते हा
श्रमविभाग जितका चोख, कर्तुत्वपूर्ण व मनुष्यस्वभावाला ओळखून झालेला
असतो तितका तितका तो समाज अधिक विकसित, अधिक संस्कृत व अधिक
सुधारलेला आहे, असें दिसून येतें. समाजाचा हा विकास कसा होतो,
त्याचीं भौतिक व आर्थिक कारणें काय आहेत याचाच शोध कार्ल
मार्क्सने लावला आहे
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सजीव प्राण्याचा विकास कसकसा होत गेला याचे कायदे डार्विनने

शोधून काढले. या शोधाबद्दल डार्विनचे नांव ज्याप्रमाणें अजरामर झालें
आहे त्याचप्रमाणे मनुष्याच्या सामाजिक विकासाचे नियम शोधून काढल्या-
बद्दल मार्क्सचे नावही आज अजरामर झालें आहे. सर्व सजीव प्राणी
आपल्या भोंवतालच्या निसर्गाशी तादात्म्य पावतात. हें कार्य कोणत्याही
आत्मशक्तीच्या किंवा देवतांच्या कृपेने होत नसून निसर्गांतच वावरणाऱ्या
भौतिक शक्तीच्या साहाय्यानें होत असतें. भिन्नतेनें व्यास असलेल्या निस-
गीत जी ' 'एकत्वाची संवेदना' ' दिसून येते, ती कोणाही दैवी शक्तीच्या मेहेर-
.नजरेचा परिणाम नाहीं. जीवनकलह चालविण्याकरितां निरनिराळ्या प्राणि-
योनीना ज्या ज्या गोष्टींची आवश्यकता भासली ती पूर्ण करतां करतांच
ही ''नैसर्गिक ऐक्याची संवेदना' ' निर्माण झाली आहे. ज्या योनीच्या ठिकाणी
या जीवनकलहांत टिकून राहाण्याचें सामर्थ्य नव्हतें व ज्यांना निसर्गाशी
तादात्म्य पावतां आलें नाहीं त्यांचा नाश निसर्गानं अगदीं निष्ठरपणें केला
आहे. मानवी समाजांत ज्या अनेक ऐतिहासिक घटना घडून आल्या त्यांच्या
मुळाशी आत्मिक भावना होत्या किंवा आत्य्याच्या इच्छाशक्तीने. त्या घडून
आल्या, असें म्हणतां येत नाहीं. अशा घटना घडून आल्याच पाहिजेत,
अशी आवश्यकता मनुष्याला भासली म्हणूनच त्या घडून आल्या. या
घडामोडी होण्यास भौतिक कायदेच कारणीभूत झाले आहेत. आत्मिक
इच्छाशक्तीचा या ठिकाणी काहीही संबंध नाहीं.

प्रत्येक सजीव वस्तूंत जिवंत राहाण्याची इच्छा साहजिकच असते. जगावें
असें प्रत्येक प्राण्याला वाटतच असतें, त्याचप्रमाणें आपल्याला प्रजा व्हावी,
असेही त्याला वाटतें. जगून राहावें व एकाचे अनेक व्हावें असें वाटणे हा
प्राणिमात्रांचा सहजधर्म आहे. कोणतीही प्राणियोनी टिकून राहावयाची
असल्यास त्या योनीला केवळ जगता येऊनच भागत नाहीं तर प्रजावृद्धि
होऊन त्या योनीतील प्राण्यांची संख्या सारखी वाढत जावी लागते. 'मरणे
प्रकृति: शरीरिणाम!' शरीरधारी प्राण्याला केव्हा ना केव्हा तरी मरावे हें
लागणारच. अशा रीतीनें मरणाच्या स्वाधीन झाल्यामुळें प्राण्यांची जी
संख्या कमी होईल ती नवीन जन्मलेल्या प्राण्यांनीं भरून काढली नाहीं
तर कोणतीही प्राणियोनी अस्तित्वांत राहू शकणार नाहीं. प्राण्याला आपण
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जमून राहावें व प्रजावृद्धि करावी अशी इच्छा तरी कां व्हवी? ही शंका
प्रदर्शित करणें म्हणजे सूर्याच्या ठिकाणी उष्णत । कां असावी, अशी शंका
घेण्यासारखेच आहे. उष्णता पुराचणे हा सूर्याचा सहजधर्म आहे. त्याच-
प्रमाणें जगावे व वाढावे हा प्राण्यांचाही सहजधर्म आहे. पण प्राण्याचे
जीवन व बुद्धि तेव्हांच शक्य होते कीांं, ज्यावेळी जीवननिर्वाहाचीं साधने
त्याल १ मुबलक मिहं शकतात. प्राण्याच्या गरज१ पुरविणारीं ही सावने
निसर्गांत असलीां तरी प्राण्याला तीां आपल्या हस्तगत करून घ्यावी लाग-
तात. निसर्ग कितीही साधनसंपन्न असल१ तरी भूक लगली। असतां प्राण्याच्या

तोडात तो घरंस भरवीत नाहीं. अन्न मिळविण्याकरिता लगणारीं योग्य
तीं इंद्रिये प्रत्येक प्राण्याल १ असावी लागतात. ज्या प्राण्यांचीं इंद्रिये विक-
सित झालेलीं नसतात व भोवतालच्या परिस्थितीशीं तादात्म्य पावण्याचे
स ामर्थ्य ज्यांच्या ठिकाणी असत नाहीं त्या प्रलियोनी ताबडतोब नष्ट होतात.
निष्ठर निसर्गाला या प्राण्याची दया येत नाहीं. निसर्ग हा खरोखरीच
आधळा व दिनपुर आहे. निखाऱ्यावर लहान मुलाचे कोवळे पाऊल चुकून
पडलें तर तें भजल्याशिवाय राहात नहिां. लहान अजाण पोर निसर्गाला
दिसत नाहीं. पाय भाजल्यामुळें पोर कितीही किंचाळू लागलें तरी निस -

गीला त्याची पर्वा नाहीं. असल्या निसर्गांशी टक्कर देणे अत्यंत कठीण तर
खरेंच पण या झगड्यात यशस्वी होण्याकरिता प्राणिमात्रांन१ या निसर्गा-
तच विकासाच १ मार्ग दिसून आला व अनेकविध प्राणियोनींत अनेकविध
चित्रविचिव अवयवांचा विकास झाला. पृथ्वीवर लख वर्षें या विकासचेंकार्य चालले होतें व अद्यापिही तें च ाललें आहे. विकासाचे हें कार्यसुद्धां

सहेतुकपणे चालले हतेेतें, असें दिसत ' नहीं. कारण अनेक प्राणि-
योनी निर्माण होत होत्या व त्याचा कांही विशिष्ट प्रकारचा विकस झाल्या-
बरोबर नाशही होते होता. याप्रमाणे कांहीं प्राणिणयोनीतील विक ासकार्य
सफल व्हावें व कहिचें विकासकार्य निष्फल व्हावें, असें होतां होतां निस-
गीतील अत्यंत श्रेष्ठ प्राणी मनुष्य निमाण झाल१. एका सूक्ष्म जीविनरसाच्य१

अणूपासून विकास होतां होतां अत्यंत भानगडीची, गुंतागुंतीची व आश्च४-
जनक शरीररचना असलेला मनुष्यप्राणी विकसित झाल१ अहे. अत्यंत
गुंतागुंतीच्या व अवघड व्यवहाराचें नियंत्रण करण्यास सम४ असलेल१५
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बनण्यापूर्वी किती असंख्य प्राणियोनींचा नाश झाला असेल, हें सांगतां येत
नाहीं. पूर्वीच्या प्राण्यांना आपापल्या विकसित अवयवांच्या साहाटयाने निस-
गीशी आधळेपणानें जीवनकलह चालवावा लागत असे. ही त्यांची हत्यारे
नैसर्गिक व शारीरिक होतीं. मनुष्याला मात्र हा जीवनाचा सनातन झगडा
अगदीं निराळ्याच हत्यारांच्या साहाय्याने लढवावा लागला. याकरिता मनु-
त्याला नवीन विकसित असे अवयव प्रास झाले नाहींत तरी आश्चर्यजनक
शारीरिक वाढीबरोबरच प्रात झालेल्या मानसिक व बौद्धिक हत्यारांच्या
साहाय्याने मनुष्यसमाजानें हा लढा चालू ठेवला आहे. मनुष्य आतां केवळ
निसर्गीचे एक खेळणे राहिलेला नाहीं. निसर्गावर पूर्णपणे मात करणें शक्य
नसलें तरी तुफानी व लहरी निसर्गाला कांहीं कांहीं प्रसंगीं दाद न देण्या-
इतकें सामर्थ्य मनुष्याने प्रास करून घेतलें आहे. हा झगडा चालू ठेवण्या-
करितां मनुष्याने आतां संघशक्तीचा आश्रय घेतला आहे. मनुक्याचे जीवन
वैयक्तिक नाहीं, तें सामुदायिक आहे. एकाकी व्यक्ति या दृष्टीने विचार
केला तर बलाढ्य निसर्गशक्तीशीं तोंड देण्याच्या कामी मनुष्य अत्यंत
दुर्बल आहे, असें दिसून येईल. अशा परिस्थितींत संघशक्तीचा आश्रय घेऊन
त्यानें आपलें सामर्थ्य वाढविले असल्यास त्यांत नवल नाहीं. आत्मत्तर-
क्षणाकरितां व निसर्गाशी टक्कर देण्याकरितां विशिष्ट अवयवांचा विकास
होऊन शारीरिक हत्यारे प्रात न झाल्यामुळें सामाजिक जीवनाचा अवलंब
त्याला करावा लागला; आणि हा झगडा चालविण्याकरितां लागणारी शरीर-
वाह्य हत्यारही त्याला मिळवावी लागली. खुद्द निसर्गातच त्याला ही हत्यारे
मिळण्याजोगीं होतीं. निसर्गाची रचनाच अशी आहे. आपणाशी लढण्याला
तयार झालेल्या माणसाला खुद्द निसर्गमाताच हत्यारे पुरविते.
मातेचे प्रेम असेंच कांहीं विलक्षण असतें. वासरानें कितीही जोराच्या
हुशा मारल्या तरी गाय प्रेमाचा पान्हा सोडते. मनुष्याने या निसर्ग-
मातेच्या उदरांतूनच आपल्याला अवश्य असलेली बाह्य हत्यारे पैदा केली
आहेत. तो आतां असंरक्षित व दुबळा प्राणी राहिलेला नाहीं. मानव-
समाजरूपी सशस्त्र लष्कराचा तो एक शिपाई बनला आहे व वेळीं-
वेळीं आलेल्या अनुभवाने शहाणा होऊन आपल्यावर येणाऱ्या संकटांना
तोंड देण्यास तो समर्थ झाला आहे. मनुष्याचे सर्व बाह्य अवयव विकसित
का. ११
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-----होण्याचे थांबले असून विकासाच्या सर्व क्रिया त्याच्या सामाजिकशक्तींचा विकास
करण्यांत एकवटलेल्या आहेत. या शक्तीच्या साहाय्याने मनुष्याने अनेक-
विध संरक्षक साधनें निर्माण केली आहेत. ही मनुष्यनिर्मित संरक्षकसाधनें
म्हणजेच मुख्यतः उत्यादनसाधनें होत. शिकारीकरितां लागणारी हत्यार,
शेतीकरितां लागणारी आउतें आणि परस्परसहकार्य करण्यास सुलभ व्हावें
म्हणून मनुष्याने निर्माण केलेल्या पद्धति व संस्था म्हणजेच ही उत्पादन-
.साधने किंवा उत्यादनशक्ति होत. या शक्तींच्या साहाटयानें मनुष्याने
जीवनकलहाचा झगडा चालविला आहे. या उलादनशक्ति किंवा साधने
ज्या स्वरूपाची असतील, त्याप्रमाणेंच मनुष्यसमाजाचे मन, बुद्धि, इच्छा
व भावना बनत असतात. मानवी समाजाच्या मानसिक जगांत ज्या अनेक
घटना होतात त्याला या मनुष्यनिर्मित कृत्रिम उत्यादनशक्तीच कारणीभूत
झालेल्या असतात. चार माणसे एकत्र आल्याशिवाय उत्यादनसाधनाचा
शोध लागत नाहीं व ही साधने प्रचारांत असल्याशिवाय मनुष्ये एकत्र
येऊ शकत नाहींत, असें असलें तरी उत्यादनसाधनें प्रथम कां समाज-
घटना प्रथम अशी शंका काढण्यांत अर्थ नाहीं. असा प्रश्न उपस्थित करणें
म्हणजे कोंबडी प्रथम कां अडे प्रथम, असें विचारण्यासारखेच आहे. उठा-
दनसाधनें निसर्गांत असली तरी मनुष्याचा निसर्गांशी संबंध येतो त्यावे-
ळींच तीं व्यक्त होतात आणि त्याच्या आवश्यकतेप्रमाणें निरनिरार्ळी स्वरूप
त्यांना प्रास होतात. मनुष्याला उत्यादनसाधनें निर्माण करावी लागतात,
त्याचप्रमाणें उत्पन्न झालेल्या मालाची त्याला विभागणीही करावी लागते
व याकरिता दळणवळणाची साधनेही शोधावी लागतात. अशा रीतीनें
सर्व बाजूनीच निसर्गाशी झगडा सुरू होतो. मनुष्याला जमीन नांगरावी
लागते त्याप्रमाणें जंगल तोडून रस्तेही तयार करावे लागतात व पाण्यावर
तरण्याकरितां नावाही बांधाव्या लागतात. अशा रीतीनें मनुष्य पृथ्वीचे
बाह्य स्वरूप बदलून टाकतो. ही साधने जसजशी बदलू लागतात व
त्याचा विकास होऊं लागतो तसतशी माणसाची मते, भावना व इच्छाहि
बकटू लागतात व भिन्न मिन्न परिस्थितींत भिन्न भिन्न चालीरीति,
.कायदे व संस्था निर्माण होतात. ही साधने जशीच्या तशीं राहतील तर
मनुष्याचा विकासच बंद पडेल. मानवी इतिहासाची गति कुंठित होईल.
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सर्व - ऐतिहासिक घटना या विकासामुळेंच घडून येतात. हाच मार्क्सचा
.सिद्धांत आहे.

मनुष्य ज्यावेळी विकासाच्या अगदीं पहिल्या पायरीवर होता व शिका-
रीवरच मुख्यत : त्याला आपला उदरनिर्वाह करावा लागत होता त्यावेळीं
.स्वाभाविकच त्याला कळप करून राहावें लागत होतें. त्यावेळची मानवी
समाजरचना सामुदायिक समाजसत्तात्मक होती. शिकारीची त्याची हत्यारे
ओबडधोबड होतीं आणि शिकारीच्या कामांत टोळीतील सर्वच लोकांना
भाग घ्यावा लागत होता. अर्थात् सर्वानी मिळून केलेल्या शिकारीवर
सर्वांचा सारखाच हक्क होता व ती सर्वांना सारखीच वाटून देण्यांत
येत असे. पण य १ टोळींमधील लोकसंख्या जसजशी वाटूं लागली
तसतसे शिकारीवर मनुष्याचे भगेनासें झाले. आपल्या वाढत्या
गरजा पुरविण्याकरितां माणसाने सहजच निसर्गाकडे धाव घेतली.
निसर्ग हा मोठा कुशल शिक्षक आहे. त्यानें त्याला धान्य कसें निर्माण
करावे हें शिकविले. मनुष्य यापुढें शेतकी१ करूं लागला व त्याच्या जोडीला
गोपाळ व मेंढपाळही बनला. सामुदायिक रीतीनें जीवनाची साधने मिळवि -
ण्याची गरज थोडी कमी होऊं लागली. शेतीकरितां त्यानें ओबडधोबड
.साधने तयार केली होतीं आणि त्यांचा उपयोग करावयाचा म्हणजे त्याला
एकेकटे काम करागेच आवश्यक होतें. मनुष्य आतां थोडासा स्वतंत्र रीतीनें
निर्वाहाचीं साधने मिळवूं लागला तरी परस्परसहकार्याशिवाय त्याचें भाग-
तच नव्हतें व त्याचें सामुदायिक जीवनही नहे झालें नव्हतें. जो कायफरक
झाला तो एवढाच कीं, जमिनीच्या लहान लहान तुकड्यांवर तो आतां
मेहनतमशागत करूं लागला आणि त्यांत जें काय उत्पन्न होईल तें
आपल्याकरितां राखून ठेवू लागला. कुटुंबपद्धतीलाही येवूनच सुरवातझाली.
-मुगयायुगात मनुष्य अपरिग्रही होता तो आता परिग्रही बनत चालला.
जमिनींत पिकले धान्य साठवून ठेवता येतें. मांस साठवून ठेवता येत
नाहीं. शिकार राजेच्या रोज किंवा केव्हांही करतां ग्रेतें; पण धान्य तसें पिकत
नाहीं. यामुळे आपापल्यापुरतें धान्य साठवून ठेवणे माणसाला भागच पडलें.
स्वत : मेहनत करून जें धान्य तो निर्माण करी तेवडे तो स्वत :करितां
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??????? -५-०५० ??? ?????? ????????????राखून ठेवू लागला. 'हें माझें व हें तुझें' असादुजाभाव आतां उत्पन्न झाला.
मनुष्याची वृत्ति बदलत चालली. तो खासगी जिंदगी करूं लागला. दुस-
ऱ्याच्या श्रमाचा अपहार करण्याकरिता या जिंदगीचा मात्र तो उपयोग करीत
नव्हता. तो काळ अद्याप आला नव्हता. तथापिसमाजसत्तावादी सामुदायिक
समाजरचना बदलूनखासगी जिंदगीच्या कल्पनेवर अधिष्ठित झालेली समाज-
रचना अस्तित्वांत येऊ लागली. धान्य साठवून ठेवून खासगी जिंदगीकरण्याची
प्रवृत्ति माणसांत एकदा उत्पन्न झाल्यावर हें धान्य ज्याच्या साहाटयाने
निर्माण होतें तीं उत्पादनसाधनेंच आपल्या मलिकची करावी, असें. मनु-
ष्याला सहजच वाटूं लागलें. विशेषत: टोळीवरील नायकांच्या मनांत या
आकांक्षा उत्पन्न होऊं लागल्या. ज्याच्यापाशीं ही देत्पादनसाधने जास्त
तो जास्त सुखी. त्यावेळचे उत्पादनाचें मुख्य साधन जमीन हें होतें. तेव्हां
ज्याच्यापाशी जास्त जमीन तो जास्त सुखी होय, असे. विचार माणसाच्या
मनांत डोकावूं लागले. जास्त मेहनत करून जास्त जमीन तयारकरतां आली
तरी त्यावर एकल्या माणसाने व किंवा त्याच्या कुडबानें राबून जमीन पिक-
विणे शक्य होईनासे झालें त्यावेळीं आपली जमीन दुसऱ्याला राबावयास
द्यावी व त्याच्याकडून उत्पन्न झालेल्या पिकांपैकीकांही अंश आपण घ्यावा, ही
प्रथा सुरू झाली. टोळ्यांच्या नायकांना तर ही गोष्ट फारच सुखाची वारं
लागली. मेहनतमशागतकरून जमीन तयार करतां येतें किंवा दुसऱ्याने मेहनत
करून तयार केलेली जमीन जबरदस्तीनें आपलीशी करतां येतें. टोळ्यांच्या
नायकांना दुसरा मार्ग अर्थातच पसंत पडला. पण ही जबरदस्ती स्वतःच्या
टोळींतच करणें शक्य नव्हतें व हितावहही नव्हतें. तेव्हां आसपास राहि-
लेल्या दुसऱ्या टोळ्यांवर हक्के करावे, त्यांचा पाडाव करून त्यांच्या जमिनी
व गुरेढोरे आपलीशी करूणे सोडावी, ही नायकाची कल्पना टोळीतील सर्वच
लोकांना पसंत पडण्याजोगी होती. वाढती लोकसंख्या, वाढत्या गरजा व
त्याबरोबर वाढती सुखाची इच्छा यामुळे दुसऱ्याची संपत्ति हरण करण्याची
इच्छा माणसाच्या मनांत उत्पन्न झाली असल्यास त्यांत नवल नाहीं. ठिक-
ठिकाणच्या टोळ्यांमधून आतां साहजिकच युद्धे सुरू झाली. युद्ध म्हटले
कीं युद्धोपयोगीं साधने निर्माण झाली, युद्धाबरोबर शिस्त आली, युद्ध कर-
णाऱ्या माणसांना हुकूम करणारे अधिकारी निर्माण झाले. हुकूम देणारे व
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???'?????????''हुकूम पाळणारे, असे टोळींत दोन वर्ग झाले. मानवी समाजांत एक प्रकारची
सत्ता निर्माण झाली आणि अखेर मनुष्यांच्या ठिकठिकाणच्या टोळ्या
म्हणजे लहान लहान राज्येच बनली. या टोळ्यांमधून युद्धे झाली म्हणजे
जेत्यांनीं जित लोकांची संपत्ति हरण करावयाची व त्यांचा पाडाव करून
त्यांना न्यावयाचें हें साहजिक होतें. पण या पाडाव करूनआणलेल्या लोकांना
स्वस्थ बसून खायला कोण घालणार? म्हणून या लोकांना प्रथम प्रथम
ठार मारण्यांत येत असे. पणपुढें या लोकांना राबवून सुखोपभोगाची साधने
जास्त जास्त निर्माण करतां येतील, असें वाटल्याबरोबर या लोकांना
गुलाम किंवा दास बनविण्यांत आले, आणि हत्ती, घोडे, वेल, गाई यांच्या-
प्रमाणें. पुष्कळ दासदासी असणें हेंही एक वैभवाचे चिन्ह समजण्यांत येऊ
लागलें. गुलामगिरीच्या प्रथेला अशा रीतीनें सुरुवात झाली. पण या
गुलामांकडून शेतीची कामे समाधानकारक रीतीनें होईनाशी झाली. हाडाचे
शेतकरीच या कामाकरिता आवश्यक होते. मानवी समाजांतील टोळ्या
परस्परांशीं लहू लागल्या व परस्परांच्या संपत्तीचें हराम करूं लागल्या त्यावेळीं
राज्यसत्ता सहजच निर्माण झाली होती. ही सत्ता जसजशी वाढत गेली
तसतशी ही सत्ता चालविणारा क्षत्रियांचा व सरदारांचा वर्ग समाजावर
आपलें वर्चस्व गाजवू लागला. लढाई करून मिळविलेल्या जमिनींची मशा-
गत करण्याचें काम जेव्हां गुलामांकडून चांगलेंसें होईनासे झालें त्यावेळीं
मूळच्या शेतकऱ्यांना त्यांनी आपल्या जमीनीवर रावावयास लावले. क्षत्रिय

सरदारांनीं शेतकऱ्यांना जबरदस्तीनें आपली शेते पिकवावयास लावली, असें
म्हणतां येत नाहीं. तथापि मुसुखचा मुलुख ताब्यांत घेऊन त्यावर आपली
मालकी जेव्हां हा सरदारांचा वर्ग गाजवू लागला त्यावेळीं या प्रदेशांतील
जमिनीवर शेतकऱ्यांना मजूरासारखेच राबावे लागलें. शेतकऱ्यांना याशिवाय
गत्यंतरच नव्हतें. जमिनींच्या पूर्वीच्या मालकांना या नवीन क्षत्रिय भूप-
तींनीं भूदास-जमीनीवर राबणारी कुळें-बनवून सोडले व मानवी समाजात
'जमीनदार व खंडकरी' किंवा 'भपति व भदास' असे दोन नवीनच वर्ग

निर्माण झाले.
उत्पादनाची साधने ज्याच्या हातांत जातात तोच समाजांतील सत्ता-

धीश वर्ग बनतो. जमीनदारवर्ग समाजांतील सत्ताधीश वर्ग बनल्यावर
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?????????????????' -त्यांच्यांतील सर्वात मोठा जमीनदार जो राजा तो साहजिकच स्वतंत्र बनला
व समाजांत एकतंत्री राज्यसत्तेचें स्तोम माजलें. ज्या मुलखात जमीनदारी
पद्धति रूढ आहे त्या ठिकाणी राजकीय संस्थेचे स्वरूप एकतंत्रीच असाव-
याचे. ग्रीक राष्ट्रांत व रोमन साम्राज्यांत लोकसत्ता प्रस्थापित करण्याचा प्रयत्न

करण्यांत आला पण तो यशस्वी झाला नाहीं व लोकसत्ता नष्ट होऊन
एकतंत्री सत्ताच प्रस्थापित झाली. याचे कारण रोमन नागरिकांच्या भाव-
नेत व ध्येयांतच क्रांति घडून आली होती. तसेंच रोमन साम्राज्यांतील
----त्यादनसाधनातही क्रांति घडून आल्यामुळे रोमन नागरिकांचे विचारही
एकतंत्री राज्यसत्तेला अनुकूल असे बनले होते.

मध्ययुगात सर्वत्रच लहान लहान प्रमाणावर अनेक प्रकारचे धंदे
चालू होते. साध्या ओबडधोबड हत्यारांच्या साहाय्याने मालाची पैदास
करावयाची म्हणजे ती कांहीं नियमित प्रमाणांतच होणार निरनिराळ्या
धंदेवाल्यांनीं व कारागिरांनीं मोठ्या प्रमाणावर कारखाने चालविणे
शक्यच नव्हतें. हे कारागीर फार फार तर १० । १५ लोक हाता-
खालीं घेऊन आपापले उद्योगधंदे चालवू शकत. आणि ही मंडळी-
देखील बहुधा त्याच्या कुटुंबांतील किंवा नातेवाईकच असावयाची
कारखान्यांत घात्ययाइतके भांडवलही या धंदेवाल्यांपाशीं नसे. व्यापारी लोकच
कच्चा माल पुरवीत किंवा त्याकरिता लागणारा पैसा पुरवीत. या व्यापारी
भांडवलदारांकडून जरूर तें भांडवल घ्यावे व त्यांना पक्का माल पुरवावा,
असाच मध्ययुगातील धंदेवाल्यांचा रिवाज होता. विणकर, सुतार, लोहार,
चांभार, सोनार वगैरे धंदेवाल्यांच्या लहान लहान जाति त्यावेळीं निर्माण
झाल्या होत्या. एकेक धंदा त्या त्या जातीने करावयाचा अशी पद्धति रूढ
असल्यामुळें त्या कालांत वैयक्तिक साहसाला वावच मिळत नव्हता

अठराव्या शतकाच्या अखेरीस व एकोणिसाव्या शतकाच्या आरंभींच्या
कालांत ही परिस्थिति बदलून गेली. उद्योगधंद्याच्या क्षेत्रांत एक प्रचंड
क्रांति घडून आली. वाप्पशक्तीचा शोध लागला. वाप्पशक्तीचा उपयोग
करून घेता येईल अशा यंत्रांचाही शोध लावण्यांत आला. शेंपन्नास माण-
मांच्या खटपटीने जितका माल पूर्वी जितक्या वेळांत पैदा करण्यांत येत
होता त्याच्या किती तरी पटीनें तितकीच माणसे तितनयाच वेळांत जास्त
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-------माल निर्माण करूं लागली. मालाची पैदास मोठ्या प्रमाणांत होऊं लागली
त्याबरोबर व्यापारीक्षेत्रांतही क्रांति घडूनआली. रोजच्या रोज नवीन नवीन
लागत चाललेल्या शोधामुळे प्रचंड प्रमाणावर कारखाने उभारणे शक्य होऊं
लागले. बाजारांत जिकडून तिकडून मालाचा पुरवठा होऊं लागला. व्यापारी
वर्गीत स्पर्धा सुरू झाली. औद्योगिक क्रांतीच्या या कालांत पूर्वीचे लहान
लहान धंदे नष्ट झाले. घरोघरीं धंदे चालविणाऱ्या जाति नष्ट झाल्या आणि
त्या ठिकाणी प्रचंड भांडवल घालून कारखाने उभारणारे कारखानदार व या
कारखान्यांत रोजंदारीवर काम करणारे मजूर असे वर्ग समाजांत निर्माण झाले.
उत्यादनसाधने बदलली, नवीन नवीन शोधामुळे उत्यादनशक्तीत क्रांति घडून
आली आणि त्याबरोबर समाजरचनेतही क्रांति घडून आली. राष्ट्रांतील जमीन-
दारवर्ग मागें पडूंलागला. भांडवल घालून मोठमोठे कारखाने उभारणारे
भांडवलदार समाजांत पुढारी म्हणून वावरू लागले. हे भांडवलदार मालाची
पैदास करीत व तो विकीतही. त्यामुळें व्यापारीवर्गाचे पूर्वीइतके महत्त्व

राहिलें नाहीं. व्यापारीवर्गाला आतां भांडवलदारवर्गावरच अवलंबून राहावें
लागलें- त्यावेळचे राजेलोक व त्यांचे सहकारी सरदार व जमीनदार यांना
भांडवलदारांचें वर्चस्व खपेनासें झालें .होतें. यामुळे वाढत्या धंद्यांना
आणखी अनिर्बधपणे वाटूं देण्याकरिता लतणारे राज्यसत्तेचें बळ भांडवल-
दारवर्गाला मिळत नव्हतें. कांहीं कांहीं ठिकाणी सत्ताधारीवर्गाकडून या
धंद्याच्या वाढीला अडथळाच होऊं लागला होता. परक्या देशांतून येणाऱ्या
कच्छच्या मालावर कर बसवून आपलें उत्पन्न वाढविण्याचा प्रयत्नही या-
वेळचे राजेलोक करूं लागले होते. अशा परिस्थितींत देशांतील सत्ताधारी-
वर्गाचें सामर्थ्य नष्ट करण्यासंबंधाचे विचार भांडवलदारांच्या मनांत उत्पन्न

होऊं लागलें यांत कांहींच आश्चर्य नव्हतें. फ्रान्ससारख्या देशांत तर तेथील
राजेलोकांच्या व सरदार-जमीनदारांच्या जुलमानें सर्वसामान्य जनसमाज
अगदीं गांजून गेला होता. शेतकऱ्यांनीं राब राब राबावे आणि त्यांनीं
उत्पन्न केलेला सर्व माल सत्ताधारी वर्गानें लष्करी सामर्थ्याच्या बळावर
अनेक करांच्या व खंडाच्या रूपाने लुटून न्यावा, असा अन्याय क्रान्समध्ये

चालू होता. मजूरवर्गाच्या दैन्यावस्थेला तर सीमाच राहिलेली नव्हती.
भांडवलदारवर्गानें नवीन निर्माण झालेल्या या परिस्थितीचा फायदा घेतला
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-च्छर- ??????????????आणि सत्ताधारीवगार्चे वर्चस्व कमी करण्याचा प्रयत्न केला. या प्रयत्ना-

लाच पुढें क्रांतीचे स्वरूप प्रास झालें. या राज्यक्रांतीनंतर फ्रान्समधील
अनियंत्रित एकतंत्री सत्ता नष्ट होऊन तिच्या जागी श्रीमंत व भांडवलदार-
वर्गाचें ज्यात वर्चस्व आहे, अशी लोकसत्ता प्रस्थापित झाली. '' स्वातंत्र्य,
समता व बंधुभाव '' ही लोकसत्तात्मक उदात्त ध्येये उपदेशिणारे तत्त्वतानी
व पुढारी क्रान्समध्ये निर्माण झाले म्हणून ही क्रांति झाली, असें कोणी
म्हणत असतील तर तें चुकीचे आहे. उत्यादनशक्तीमध्यें जी क्रांति घडून
आली होती व तिचा जो विकास झाला होता त्यामुळेंच ही राज्यक्रांति
घडून आली. उत्पादनसाधने यापूर्वी जमीनदारवर्गाच्या ताब्यांत होतीं तीं
आता भांडवलदारवर्गाच्या हातांत आली व या नवीन भांडवलदार-
वर्गाला जमीनदारांचें वर्चस्व रवपेनासे झालें. नवीन उत्यादनसाध-
नांच्या साहाय्यानें जीवननिर्वाह करणारा वर्ग जुन्या जमीनदारी समाज-
रचनेविरुद्धश् बंड करून उठला होता. सामाजिक क्रांति घडवून आणण्याची
प्रबल इच्छा या नवीन वर्गीत उत्पन्न झाली होती. जुन्या उत्पादनसाधनांवर
व शक्तींवर जे ताबा चालवीत होते त्या वर्गानी याक्रांतीला जोराचा विरोध
केला पण त्यांचें कांहीं चालले नाहीं. १८४८ च्या या क्रांतीच्या चळवळी-
मुळेंकेवळ फ्रान्सच्या राजकीयवातावरणांतच उलथापालथ घडून आली, असें
नाहीं तर युरोपातील सर्वच राष्ट्रांत या चळवळीने खळबळ उडवून दिली व
तेथील राजकीय संस्थांत फेरफार घडवून आणले. क्रेच राज्यक्रांतीला कार-
पीभूत झालेला नवीन वर्ग म्हणजे भांडवलदारांचाच वर्ग होता. पुढें
१८७० सालीं फ्रान्समधील मजूरवर्गींने पुन्हा क्रांतीचे निशाण उभारले
आणि पॅरिसमध्ये समाजसत्तात्मक राज्य प्रस्थापित करण्याचा प्रयत्न केला.
या प्रयत्नाला यश आलें नाहीं तरी युरोपांतील भांडवलदारवर्गाचे या
चळवळीमुळें डोळे उघडले व मजूरवर्ग ही एक शक्ति आहे, असें त्यांना
मान्य करावे लागलें.

याप्रमाणे मानवी समाजाच्या इतिहासांत जी अनेक परिवर्तन व
रारऱ्यक्रांत्या घडून आल्या आहेत त्या सर्व घटनांच्या मुळाशी एकच
एक कारण असलेलें दिसून येतें व तें म्हणजे उत्यादनसाधनावरील
सत्ता हें होय. मानवी इतिहासांत जी युद्ध झाली तीं सर्व ही सत्ता
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कोणाच्या हातीं असावी, याचा निर्णय करण्याकरिताच झालेलीं आहेत.
आणि समाजांतील जो वर्ग ही सत्ता आपल्या हातीं राष्ट्र. शकतो तोच
शेवटीं सत्ताधारी बनतो व इतरांना आपलें वर्चस्व कबूल करावयास
लावतो. हा सत्ताधारीवर्ग आपल्या हातांतील सत्ता कायम राहील या धोर-
णानेच राजकीय संस्था निर्माण करतो, कायदे बनवितो आणि त्या त्या

वेळीं अस्तित्वांत असलेल्या धर्मसंस्थांतूनही आपल्याला अनुकूल असे
फरक तो घडवून आणतो. याकरिताच युरोपमध्ये धर्मसंस्था व राज्यसंस्था
यांचें एकीकरण करण्यांत आलें आणि हिंदुस्थानांत तर सत्ताधारी वर्गाची
सत्ता कायम राखण्याकरिता जन्मतःच मानली जाणारी वर्णव्यवस्था निर्माण
झाली व शूद्र व अंत्यज वर्ग निर्माण करण्यांत आला. नीतीच्या कल्पनाही
याच अनुरोधानें ठरत असतात. उत्यादनसाधनावरील सत्ता -खासगी
जिंदगीवरील सत्ता -कायम राखावयाची हाच या सर्व कल्पनांच्या मुळाशी
हेतु असतो. खासगी जिंदगीवरील आपली सत्ता कायम राहिली पाहिजे.
आपल्या वंशजांचाही या जिंदगीवर हक्क राहिला पाहिजे. आपली जिंदगी
आपल्या मुलालाच मिळाली पाहिजे. आपलें वतन आपल्या वंशांतच अव्या-
हत चालले पाहिजे. आपलेंच रक्त ज्यांच्यांत वाहात आहे अशा आपल्या
वंशजांच्या हातांतच तें वतन असलें पाहिजे, या समजुतींना ज्या समाजांत
महत्त्व दिलें जातें त्यांत स्त्री ही एक उपभोग्य वस्तु व वंशवृद्धीचे यंत्र

मानली जाते. असल्या समाजांत स्त्रियांना स्वातंत्र्य मिळू शकत नाहीं. स्त्री-

वर्गाचा सर्व बाजूंनी कोंडमारा होतो. धर्मबंधनांनी व समाजबंधनांनीं
त्यांना जखडून टाकण्यांत येते. घटस्फोटाला मनाई होते. क्षेत्रशुद्धीच्या

कल्पनेमुळें पातिवत्याचें स्तोम माजविले जातें व पति हा देव आहे, त्याची
सेवा करण्यांतच मोक्ष आहे, या कल्पना स्त्रीवर्गाच्या मनावर चिंबविल्या
जातात. सारांश सर्व नैतिक, धार्मिक व स्वातव्यविषयक कल्पना, समाजांत
प्रचलित असलेले सर्व कायदे व रूढी, सर्व राज्यसंस्था व समाजसंस्था
यांच्या मुळाशी मुख्यतः उत्यादनसाधनेच असून समाजाचा विकास होण्यास
देखील हीच साधने कारणीभूत होत असतात. एंजल्सच्या खालीं दिलेल्या
उताऱ्यावरून ही कल्पना अधिक स्पष्टपणे समजण्यास मदत होईल.

'' ऐतिहासिक प्रकृतिवादाचें रहस्य समजून घ्यावयाचे असल्यास
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समाजांत मुख्यतः कोणती उत्यादनसाधनें प्रचलित आहेत व तयार झालेल्या
मालाची विभागणी कशा प्रकारे होत आहे, याचे शान झालें पाहिजे.
कारण समाजाला आवश्यक असलेल्या मालाची ज्या साधनांच्या साहाय्यानें
निर्मिती होते व या मालाची वाटणी समाजांत ज्या पद्धतीने करण्यांत येते
त्यांवरच सर्व ऐतिहासिक परिवर्तने व समाजांत उत्पन्न झालेले भेद अव-
लवून असतात. ज्या ज्या वेळीं मानवी समाजाच्या विचारसरणींत अनेक
परिवर्तने होतात व त्याच्या इतिहासांत अनेक कांत्या घडून येतात त्याची
खरी कारणें मनुष्याच्या मनातील उच्च विचार किंवा सत्य व न्याय यासंबं-
भाच्या त्याच्या उदात्त भावना यांत सांपडत नाहींत तर मानवी समाजांत
त्यावेळीं प्रचलित असलेलें उत्यादनशक्तीचें व मालाच्या वाटणीचे स्वरूप
ज्या प्रकारचे असतें त्यांतच तीं आढळतात. तात्यर्य, सर्व सामाजिक घट-
नांची मूळ कारणें तत्त्वज्ञानांत आढळत नाहींत तर प्रत्येक पिढीत जें अर्थ-
शास्त्र प्रचलित असतें त्यांत आढळतात. समाजांतील प्रचलित संस्था
यापुढें फायदेशीर व इष्ट नाहींत, पूर्वी जें हितकर व शहाणपणाचे वाटत
होतें तें आतां मूर्खपणाचे व अहितकर आहे, असें माणसाला वाटूं लागतें,
याचे कारण मालाचे उत्पादन व विभागणी यांच्या साधनांत न कळत फरक
झालेला असतो, हेंच होय. या नव्या परिस्थितींत जुनी समाजरचना व जुने
अर्थशास्त्र टिकून राहूच शकत नाहीं. ''

सामाजिक कायद्यांना किंवा उद्योगधंद्यांना आज जें स्वरूप प्रास
झालें आहे याचे कांहीं कारण सांगतां येत नाहीं. निसर्गाची ती एक स्वाभा-
विक कृति आहे किंवा मानवी अंत:करणांत वसत असलेल्या आत्मिक
गुणांचा तो एक परिणाम आहे असें कोणी म्हणतील तर तें चुकींचे असून
निर्वाहाचीं आर्थिक साधनेच ( उत्पादनसाधनें) या परिस्थितीच्या मुळाशी
आहेत, अशी माझी खात्री झाली आहे. '' असें मार्क्यचेही म्हणणें आहे.
ऐतिहासिक प्रकृतिवादाच्या सिद्धांतामुळें अनेकविध सामाजिक घटनांच्या
मुळाशी कोणती कारणें आहेत हें समजून घेणे सोपे झालें आहे. कोणत्या
ऐतिहासिक घटनेला किती महत्त्व आहे, हें या सिद्धांताच्या साहाय्यानं क-कलू समजते. याप्रमाणे सर्व सामाजिक घटना भौतिक कायद्यांनुसार व
उत्पादनसाघनांच्या परिवर्तनानुसार घडून येतात, असें ऐतिहासिक प्रकृतिवाद
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?????????????????????????सांगत असला तरी मनुष्यासारख्या बुद्धिमान प्राण्याला इतिहासांत

कांहीं स्थानच नाहीं, माणूस हें उत्यादनशक्तीच्या हातांतले केवळ एक
बाहुले आहे, असें मात्र म्हणतां येत नाहीं. वर जें विवेचन केलें आहे
त्यावरून उलट मनुष्याच्या इच्छा, भावना, जाणीवशक्ति व विशेषतः
बौद्धिक प्रयत्नच सामाजिक घटनांचे व संस्थांचे स्वरूप निश्चित करण्याच्या
कामी प्रमुखत्वानें कारणीभूत होतात असेंच दिसून येईल. सर्व मानसिक
शक्ति खर्ची घालून मनुष्याने शानपूर्वक प्रयत्न न केल्याससमाजाचेंकोणतेही
सामान्य कामसुद्धा होऊं शकणार नाहीं. गूढ आत्य्याचे किंवा निसर्गातीत
अव्यक्त शक्तीचे अस्तित्व ऐतिहासिक प्रकृतिवादी मानीत नसले तरी
भौतिक शरीरांतून निर्माण झालेल्या मानवी मनाचे महत्त्व ते कमी करीत
नाहींत. हें मानवी मन एका विशिष्ट दिशेनेंच कां कार्य करते, अमुक एका
प्रसंगीं अमुक एकचप्रवृत्ति माणसाच्या ठिकाणींकां दिसून येते, याच्या उलट
दुसऱ्या प्रकारची वृत्ति त्याच्यांत कां दिसून येत नाहीं, याची कारणपरं-
परा सांगण्याचें साधे काम ऐतिहासिक प्रकृतिवादी करीत असतात. समा-
जाचा भौतिक विकास कसकसा होत गेला व समाजाच्या मानसिक कार्याची
दिशा कसकशी ठरत गेली, हीच गोष्टऐतिहासिक प्रकृतिवादावरून निश्चित
करतां येतें. मनःसक्ष्मर्थ्याला किंवा अंतःप्रवृत्तींना मार्क्स कांहींच महत्त्व

देत नाहीं, असा जो गैरसमज पसरलेला आहे तो चुकीचा आहे. मनु-
ष्याला आत्मा नाहीं, असें डार्विन व त्याचे अनुयायी म्हणतात, हें
म्हणणें जितके निराधार आहे तितकाच मार्क्यवर वरील आरोप कमेही
निराधार आहे. ऐतिहासिक घटना होण्याला मनुष्याच्या मानसिक व बौद्धिक
प्रवृत्ति कारणीभूत होतात कां नाहीं, हायेथेंप्रश्न नसून अशीं मानसिक परि-
वर्तन कां घडून येतात, याची कारणें शोधून काढणें हा या ठिकाणीं मुख्य
प्रश्न आहे. मनुष्यहा एकाकी स्वतंत्र व स्वयंपूर्ण नाहीं. त्याचींसर्व मानसिक
कार्य शारीरिक मेंदूवर व भोंवतालच्या नैसर्गिक परिस्थितीमुळें उत्यन्नझालेल्या
आवश्यकतेवर अवलंबून असतात, असें भौतिकवादी म्हणत असतात. ऐति-
हासिक प्रकृतिवादी यापेक्षा थोडे पुढें जातात. भौतिक उत्याबनशीच:
जशा प्रकारच्या असतील तशाच प्रकारची सामाजिक ध्येयेही बनत अस-
तात. समाजाचा आत्मा या शक्तीनीच बद्ध झालेला असतो. उत्पादन-
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?????शक्तीतील प्रत्येक फरकाबरोबर समाजाच्या मानसिक व भावनात्मक शरी-
-रातही फरक घडून येत असतो, असें ऐतिहासिक प्रकृतिवाद्यांचें म्हणणें
आहे. हवा, पाणी व भौगोलिक परिस्थिति यांचा जसा व्यक्तीच्या मनावर
तसा समाजाच्या मनावरही परिणाम होत असतो. कांहीं अपवाद खेरीज
करून या नैसर्गिक अवस्था कायम स्वरूपाच्याच असतात तेव्हां व्यष्टीच्या
काय किंवा समष्टीच्या काय दोघांच्याही मनःस्थितींत कांहींच परिवर्तन

होतां कामा नये. पण प्रत्यक्ष अनुभव तसा नाहीं. व्यक्तीच्या व समाजाच्या
मनःस्थितींत वारंवार जे बदल घडून येतात, त्याची कारणें प्रत्यक्ष निसर्गांत
आढळून येत नसली तरी उलादनशक्तीमध्ये तीं समाविष्ट असलेली
-दिसून येतात. या कारणांचा एकदा शोध लागला म्हणजे मानवी इति-
हासांत अनेक क्रांतिकारक घटना कां होतात, याची समाधानकारकरीतीनें
संगति लागते.

ऐतिहासिक प्रकृतिवादाचा सिद्धांत मुळांतच हास्यास्पद आहे, असें
कांहीं विद्वान् टीकाकारांचें म्हणणें आहे. एकादा बुद्धिमान पुरुष एकादा
शोध लावतो, किंवा एकादा कुशल चित्रकार किंवा शिल्पकार एकादे सुंदर
चित्र किंवा पुतळा तयार करतो तेव्हां त्यांची ही कृति, केवळ आर्थिक आव-
श्यकतेमुळेंच निर्माण होते काय, अशी शंका कोणी घेत असतात. पण ती
योग्य नाहीं. यामुळे असल्या शंका घेणाराचे अज्ञान मात्र प्रगट होतें. ऐति-
हासिक प्रकृपतिवाद एकाला व्यक्तीने लावलेल्या शोधाचा किंवा त्यानें
केलेल्या कुतीचा विचार करीत नाहीं तर सर्वसामान्यपणे शास्त्र व कला
यांची प्रगति कशी झाली, याचा तो विचार करीत असतो
ऐतिहासिक प्रकृतिवादाच्या दृष्टीने शास्त्र व कला या ईश्वरी देणग्या नाहींत;
तर निसर्गशक्तीशीं मनुष्याचा जो सतत झगडा चालू आहे त्याच्यांतूनच ही
शास्त्रे व कला निर्माण झाल्या आहेत. या झगड्यामुळेंच निसर्गातील गूढें
उकलण्याची प्रबल इच्छा मनुष्याला होत असतें. आणि पुढें पुढें या इच्छा
मनुष्याच्या मनांत सहजासहजी उद्भूत होतात व त्याच्या ठिकाणी अस-
लेल्या शोधक बुद्धीचा विकास होऊं लागतो, एवढे सिद्ध झाल्या-
वर प्रत्येक शोधाच्या मुळाशी अमुक एक विशेष आर्थिक कारण आहे
असें दाखविण्याची ऐतिहासिक प्रकृतिवाद्यांना जरूरी भासत नाहीं या-
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शिवाय आणखी एका विशिष्ट दृष्टीने पाहूं गेल्यास शास्त्र व कला यांतील
प्रत्येक शोध समाजांत प्रचलित असणाऱ्या व त्यावर सत्ता चालविणाऱ्या
उत्यादनशक्तीवरच अवलंबून असतो, असें म्हणण्यास कांहींच हरकत नाहीं.
उगाच कांहीं तरी करावयाचें म्हणून कोणताही संशोधक संशोधनाचे कार्य

हातीं घेत नाहीं. तसेंच हा संशोधक ज्या कालांत राहात असतो व ज्या
पिढीशी त्याचा संबंध असतो त्या कालांत अनुपयोगी व त्या पिढीतील
लोकांना अहितकर, असें कोणतेंही संशोधनकार्य तो हातीं घेत नाहीं.
मागील शानाचा व अनुभवाचा साठा व कांहीं विशिष्ट यंत्रसामुग्रीची मदत
यांच्या पायावरच शास्त्रीय प्रगतीचे प्रत्येक पाऊल पुढें पडत असतें. आव-
देयक असलेला हा मागचा अनुभव या विद्वान् संशोधकाला आपल्या भोंव-
तालच्या परिस्थितीपासूनच संपादन करावा लागतो. आणि या कार्याकरिता
त्याला लागणारी उपकरणेंही उत्यादनशक्तीचा जितपत विकास झाला असेल
त्यांवरच अवलंबून असतात. या मागील अनुभवाची व उपकरणांची मदत
या संशोधकाला होणार नाहीं तर त्याच्या हातून कोणताही शोध लागणे
शक्य नाहीं. कोणताही रसायनशास्त्रज्ञ त्या काली मान्य असलेले रसायन-
शाखांतील सिद्धांत व नियम जाणत नसेल तर एकही नवा शोध तो लावूइं
शकणार नाहीं. अवश्य तीं सूक्ष्मदर्शक यंत्रे जवळ नसतील तर कोणताही
सूक्ष्मजपशास्त्रज्ञ आपलें संशोधनाचे कार्य पुढें चालवू शकणार नाहीं.
प्रत्येक संशोधकाचा नवा शोध त्यानें पूर्वी संपादन केलेल्या ज्ञानसामुग्रीवर
व त्याच्या हाताशी असलेल्या उपकरणसामुग्रीवरच अवलंबून असतो.
यावरून शाखे व कला यांतील शोध अगदीं स्वतंत्रपणे लागत नसून उत्या-
दनसाधनांच्या विकासावरच ते अवलंबून असतात. कारण ही उत्पादन-
साधनेच मानवी बुद्धीला एका विशिष्ट दृष्टीने विचार करावयास लावीत
असतात. '' तळेच नसेल तर मासे धरण्याच्या नवीन युक्तीचा शोध कोण-
त्याही विद्वान् संशोधकाला लावता यावयाचा नाहीं,'' असें ऐतिहासिक
प्रप्कृतिवादी मार्क्सने म्हटलें आहे व तें अगदीं यथार्थ आहे.
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वस्तूची किंमत कशी करावी, हा अर्थशास्त्रातील एक गहन प्रश्न आहे.

सकृद्दर्शनी हा प्रश्न इतका बिकट आहे, असें वाटत नाहीं. विनिमयाची
सामान्य प्रचलित पद्धति ज्याला माहीत आहे तो मनुष्य अमुक वस्तूची
अमुक किंमत असली पाहिजे, असें सहज सांगू शकतो. बाजारांत विकण्या-
करितां जी वस्तु मांडलेली असते तिचीच किंमत करावयाची असते. जी
वस्तु स्वतःच्या उपयोगाकरितां तयार करण्यांत येते तिची किंमत करीत
बसण्याचे कारणच नाहीं. घरखर्चाकरिता लागणारे दूध मिळावे म्हणून
घरीं गाय ठेवली तर त्या गायीच्या दुधाची किंमत कोणी करीत नाहीं.
पण एका गायीच्या ठिकाणी आणखी चार गायी वाढविल्या व डेअरी
काढण्याचे ठरविलें कीं, या गायींच्या दुधाची काय किंमत होईल याचा
विचार करावा लागतो. बाजारांत विकण्याकरितां आलेल्या वस्तूची किंमत
करही फारसे कठीण नाहीं. एका पैशाला चार पेरू मिळतात व चार
आणे दिल्याशिवाय माळी कलिंगडाला हातही लावू देत नाहीं. मंडईत
भाजी आणण्याकरितां जाणाऱ्या लहान मुलालाही या किंमती माहीत
असतात. मंडईत जाणाऱ्या मुलालाही समजतील इतक्या या गोष्टी उघड
व सोम्या असल्या तरी अर्थशास्त्रज्ञाला माल त्या इतक्या सोम्या वाटत
नाहींत. बाजारांत गेलें व चौकशी केली म्हणजे कोणत्या वस्तूची काय
किंमत आहे, हें सहज समजेल पण एवढ्याने त्याचें समाधान होत नाहीं.
या प्रत्यक्ष अनुभवाच्या मुळाशी कोणती कारणें आहेत याचा तो शोध
करूं लागतो. वस्तु विकणारा व विकत घेणारा असे दोन पक्ष एकल आले
तरी वरूद्रवें मूल्य अमुकच असलें पाहिजे असें ते निश्चितपणे सागू शकत
नाहींत. कारण काल व स्थल यांच्या परिस्थितीवरही वस्तूचे मूल्य अब-
लवून असतें. एकच वस्तु पण निरनिराळ्या वेळीं व निरनिराळ्या स्थळीं
तिचे मूल्य निरनिराळे होतें. आंब्याच्या मोसमांत आंब्याला जी किंमत
चेते त्यापेक्षा कितीतरी जास्त किंमत हा मोसम संपून तल्यावर त्याला
द्यावी लागते. कोंकणांत आया जितका स्वस्त मिळतो तितका तो देशावर
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स्वस्त मिळतनाहीं. मोटारगाड्या हिंदुस्थानापेक्षां अमेरिकेत जास्त स्वस्तमिळ-
तात. परंतु पंचवीस तीस वर्षांपूर्वी खुद्द अमेरिकेतच मोटारगाड्या आजच्या
पेक्षां कितीतरी महाग होत्या. यावरून एवढीच गोष्ट सिद्ध होते कीं, वस्तूचे
मूल्य व्यापारी व कारखानदार ठरवूशकत नाहींत. हें मूल्य निश्चित होण्यास
अनेक गोष्टी कारणीभूत झालेल्या असतात. शिवाय वस्तु विकणारा व ती
विकत घेणारा हे दोन्ही पक्षदेखील दुलऱ्या वस्तूचे जें मूल्य नक्की ठरवितात
तेसुद्धा या वस्तूंतील अंगभूत असलेल्या मूल्यावरूनच ठरवितात असें म्हटलें
खर वस्तूमधील अंतर्गतमूल्याचें स्वरूप काय असावें आणि ज्या एका विशिष्ट
प्रमाणांत वस्तूंचा परस्परविनिमय होतो त्याचें कारण तरी काय असावें,
हे प्रश्न सहजच उत्पन्न होतात.

वस्तूच्या मूल्याचे सामान्य लक्षण काय, हें ठरवितांना कोणकोणत्या
गोष्टींचा विचार करावा लागतो यासंबंधाने अर्थशास्त्रज्ञांमध्ये बराच मतभेद
झालेला असून उपयुक्ततावादी व श्रमवादी असे सामान्यतः दोन मोठे पक्ष

त्यांच्यांत पडलेले आहेत, असें दिसून येतें. वस्तूच्या ठिकाणी मनुष्याच्या
गरजा पुरविण्याचे जे गुण आहेत त्यावरूनच तिचे मूल्य ठरत असतें, असें
उपयुक्ततावाद्यांचे म्हणणें आहे. वस्तूमध्ये उपयुक्ततेचा गुण नसेल तर
तिला कोणीही विचारणार नाहीं हें खरें असलें तरी वस्तूचे मूल्य ठरवि-
ण्याच्या कामी एवढी एकच गोष्ट गृहीत धरून चालावयाचें नाहीं तर ही
वस्तु निर्माण करण्याकरितां मनुष्याची प्रत्यक्ष श्रमशक्ति किती त्वची पडली,
याचा विचार करणें अत्यंत आवश्यक आहे, असें श्रमवादी म्हणत असतात.
वस्तु उपयुक्त खऱ्या पण त्या निर्माण करण्याकरितां मनुष्याने यत्किंचितही
श्रम घेतले नसतील तर त्यांना काहीसुद्धा मूल्य प्रात होणार नाहीं. हवा
व पाणी यांना कांहींच किंमत पडत नाही कारण यांच्याकरिता मनुष्याची
श्रमशक्ति खर्ची पडलेली नसते. बाजारांत त्याच वस्तूला किंमत येते कीं,
जिच्याकरितां मनुष्याचे श्रम खर्ची पडलेले असतात; मग हे श्रम वस्तु
निर्माण करण्याकरितां पडलेले असोत किंवा ती बाजारांत आणण्याकरितां
पडलेले असोत. म्हणून वस्तूचे मूल्य ठरवितांना या श्रमाचा अवश्य
.विचार केला पाहिजे असें श्रमवादी अर्थशास्त्रज्ञांचे म्हणणें आहे.

प्रसिद्ध फ्रेंच अर्थशास्त्रज्ञ से याने अर्थशास्त्रांतील उपयुक्तता-
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- -.स्करू -३
सिद्धांत अत्यंत विस्तूत रीतीनें मांडला आहे. ज्या वस्तूचा मनुष्याला
अधिक उपयोग होतो तिला तो अधिक किंमत देतो, जिचा कमी उप-
योग होतो तिला तो कमी किंमत देतो, असें से वगैरे जुन्या अर्थशास्त्रज्ञाचे

म्हणणे आहे. वस्तूला मूल्य प्रास होतें तें केवळ तिच्या उपयुक्ततेमुळेंच
प्रास होतें असें असेल तर हवा, पाणी व प्रकाश या अत्यंत उपयुक्त
वस्तूंना फारच मोठी किंमत पडली पाहिजे. तसेंच धान्य वगैरे मनुष्याला
अत्यंत जरूर असलेल्या जिनसानाही बाजारांत फार मोठी किंमत असली
पाहिजे. सोने लोखंडापेदकं कमी उपयुक्त आहे पण बाजारांत सोन्याला
लोखंडापेक्षां किती तरी पटीनें जास्त किंमत द्यावी लागते. एक शेर भाक-
रीचा उपयोग बेचव हिऱ्यापेक्षां कितीतरी पटीनें जास्त आहे. भाकरी मनु-
ष्याची भूक शमविते. असली कोणतीही नैसर्गिक गरज हिरा पुरी करीत
नाहीं, असें असलें तरी बाजारांत त्याचें मूल्य भाकरीपेक्षां कितीतरी असंख्य
पटीनें मोठे असतें. उपयुक्ततावादी जुने अर्थशास्त्रज्ञ या शंकेला समाधान-
कारक उत्तर देऊं शकत नाहींत. वस्तूचे मूल्य तिच्या उपयुक्ततेवरून
ठरतें असें असलें तरी. ती निर्माण करण्याकरिता जो खर्च लागला त्याचा
अवश्य विचारकेला पाहिजे, असें सेने म्हटलें आहे. या खर्चांत कळ्या
मालाची किंमत व वस्तु तयार करण्याकरितां लागलेले श्रम यांचा समावेश
से करतो पण वस्तूंचे मूल्य ठरवितांना सर्व भर उपयुtt?:तेवरच दिला
पाहिजे, असें तो प्रतिपादितो, हें लक्षात ठेवण्यासारखे आहे.

उपयुक्ततेचा विचार करतांना व तिच्यावरून वस्तूचे मूल्य ठरवितांना
तिचा एकंदर पुरवठा किती आहे, हें लक्षांत ठेवले पाहिजे, असें बूनो व
नीज वगैरे उपयुक्ततावादी अर्थशास्त्रज्ञांचे म्हणणें आहे. जीवनाला अत्यंत
आवश्यक वस्तु या दृष्टीने भाकरीची उपयुक्तता व किंमत सोन्यापेक्षां नव्हे
तर हिऱ्यापेक्षाही जास्त आहे. कोणत्याही कालांत समाजापाशी असलेल्या.
भाकरीच्या पुरवठ्याची किंमत हिऱ्यांच्या एकंदर सर्व निधीपेक्षां केव्हांही
जास्त असते. मनुष्य फार तर चार-सहा भाकरी विकत घेतो. भाकरीचा
सर्वच्या सर्व पुरवठा तो विकत घेत नसतो. या चार सहा भाकऱ्यांचें मूल्य
अर्थात् भाकरीच्या पुरवठ्याच्या मूल्यापेक्षा जास्ती असंकणार नाहीं. कारण
या एकंदर पुरवठ्याची उपयुक्तता दोन चार भाकऱ्यांच्या उपठक्ततेपेक्षा
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अनंतपटीनें जास्त आहे. एक शेर भाकरीची किंमत एक शेर माक-
रीच्या उपयुक्ततेवर ठरविली जाते. भाकरीचा जितका पुरवठा अस्तित्वांत
असेल त्याच्या उपयुक्ततेवर तीठरविली जातनाहीं. एक शेर भाकरीचे मूल्य
व अस्तित्वांत असलेल्या भाकरीच्या एकंदर पुरवठ्याचें मूल्य यांच्यांत जो
संबंध आहे तोच एक शेर भाकरीची उपयुक्तता व भाकरीच्या एकंदर पुर-
वद्याची उपयुक्तता यांच्यामटचे आहे. भाकरीचा पुरवठा जितका जितका
अधिक वाढत जातो तितकी तितकी भाकरीच्या एक शेराची किंमत कमी
होत जाते व त्याची उपयुक्तताही कमी होत जाते, हा सामान्य अनुभव
आहे. एक भाकरी खाऊन माझी मूक शमते परंतु एकापेक्षा अधिक भाकरी
माझ्यापाशी असतील तर त्यांची उपयुक्तता मला कमीच भासणार एकाद्या
वस्तूचे जितके जितके अधिक नग तितके तितके प्रत्येक वैयक्तिक नगाचे
महत्त्व कमी होत जातें. शिकलेल्या माणसांची संख्या जितकी अधिक तितके
शिकलेल्या लोकाचे महत्त्व कमी होतें. एक शेर भाकरीची किंमत कराव-
याची असल्यास भाकरीच्या एकंदर पुरवठ्याच्या किंमतीला, या पुरवठ्यांत
जितके शेर भाकरी असेल त्या शेरांच्या सख्येने मागले पाहिजे अर्थात्
या शेरांची संख्या जितकी जितकी जास्त असेल तितकी तितकी प्रत्येक

शेराची किंमत कमी होत जाईल. एक शेर भाकरीला फारच थोडी किंमत
पडते याचे कारण भाकरीच्या पुरवठ्यांतील शेरांची संख्या अमर्यादअसते.
उलटपक्षी सोन्याचा एकंदर पुरवठा भाकरीच्या पुरवठ्याच्या मानानें कितीतरी
थोडा असतो. यामुळे सोन्याच्या एकंदर पुरवठग्याच्या किंमतीच्या मानानें
सोन्याच्या एका तोळ्याला बरीचकिंमत द्यावी लागते. समजा भाकरीचा पुर-
वळा १० कोटी शेर आहे व त्याची किंमत २।। कोटी रु. आहेच सोन्याचा
पुरवठा २ ९', ००० तोळे असून त्याचीकिंमत ६, २५ ००० रु आहे

सोन्याचा एकंदर पुरवठा क्य २५,००० तोळे
सोन्याच्या एकंदर पुरवठ्याची किंमत दु ६, २५ ००० रुपये
सोन्याच्या एका तोळ्याची किंमत क्य २५ रुपये
भाकरीचा एकंदर पुरवठा? १० कोटी शेर
भाकरीच्या पुरवठ्याची किंमत? २।। कोटी रुपये
भाकरीच्या एका शेराची किंमत? ४ आणे

का. १२



१७८ कार्ल मा
यावरून असें दिसून येईल कीं, सोन्याच्या एकंदर पुरवठ्यांच्या किमतीपेक्षा

क. ६, २५, ०००) भाकरीच्या एकंदर पुरवठ्याची किंमत (रु.२ । । कोटी)
पुष्कळ जास्त असूनही, सोन्याच्या एका तोळ्याची ( एका नगाची)
किंमत भाकरीच्या एका शेराच्या ( नगाच्या) किंमतीपेक्षां पुष्कळच
जास्त आहे.

यानंतर उपयुक्ततासिद्धांताचा पुरस्कार करणारा आणखी एक पंथ
पुढें आला व त्यानें या सिद्धांताचा पाया पुन्हा थोडा जास्त स्थिर व वळ-
कट करण्याचा प्रयत्न केला. मेजर, बोहम बेबर्क व वीझर हे या पंथाचे मुख्य
पुरस्कर्ते होत. कोणत्याही वस्तूचे मूल्य केवळ तिच्या उपयुक्ततवेर किंवा
तिच्या पुरवठ्यावर अवलंबून नसून तिच्याकरितां वाटणाऱ्या कमी जास्त
गरजेवरूनच ठरतें, असें या लोकाचे म्हणणें आहे. मैजरनें या सिद्धांताच्या
पुष्टीकरितां पुढील उदाहरण दिलें आहे. समजा, एक मनुष्य ओसाड बेटांत
राहात आहे. या बेटांत पाण्याचा अवघा एकच झरा आहे. या मनुष्याला
रोज पिण्याकरितां एक बकेट पाणी लागतें. त्याच्याजवळील जनावरांना
पिण्याकरितां १९ बकेटें पाणी लागतें. ४० बकेटें स्नानाकरितां व कपडे
धुण्याकरितां लागतात व आणखी ४० बकेटें त्यानें लावलेल्या फुल-
झाडांच्या बागेकरितां लागतात. अर्थात् ही बाग त्यानें आपली करमणूक कर-
ण्याकरितां लावलेली असते. या वागेची त्याला जरूरच आहे असें नाहीं.
याप्रमाणे जास्तींत जास्त त्याला १०० बकेटें पाणी लागतें. समजा, या
झऱ्यांतून यापेक्षा जास्त पाणी आलें तर १०० बकेटांपेक्षां जास्त आलेल्या
पाण्याची त्याला कांहींच किंमत वाटणार नाहीं. पण उलट या झऱ्याचें
पाणी आहे लागलें व त्यांतून ९० बरेंच पाणी मिळू लागलें. आतां
त्याला या पाण्याचे महत्त्व वाटूं लागेल. या परिस्थितींत पुरी न केली तरी
चालेल अशी गरज पूर्ण करण्याकरितां तो पाणी खर्चणार नाहीं. फुल-
झाडांना तो कमी पाणी घालू लागेल. समजा, त्याला हें १० बकेट पाणी
दुसरीकडून विकत घेता येईल तर ही कमी महत्त्वाची गरज पुरी करणें
त्याला जितके महत्त्वाचें वाटेल तितकीच किंमत त्यांना ते देईल. तोझरा
आटतच चालला व त्यांतून अवघे ४० बकेटच पाणी निघू लागले तर
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-० - ५४०. -५?????फुलझाडे वगैरे करमणुकीच्या साधनाकरितां तो जें पाणी खर्च करीत
-होता तें खर्च करण्याचें तो कमी करील इतकेंच नव्हे तर तो आतां रोज
.स्नान करण्याचंही बंद करील. पाण्याची किंमत त्याला आतां अधिकच
'वाटेल. स्नानाच्या गरजेला तो जें महत्त्व देतो तितकी किंमत तो बाकीच्या
बकेटांन । देण्याला तयार होईल. आतां या पुढच्या प्रत्येक बकेटाची किंमत
त्याची गरज जितकी जितकी जास्त महत्त्वाची असेल त्या त्याप्रमाणें वाढत
जाईल. वस्तूचे जें मूल्य ठरतें तें केवळ तिच्याबद्दल वाटणाऱ्या गरजेवरच
अवलंबून नसतें तर त्याबरोबरच त्या वस्तूचा पुरवठा किती आहे व ती
वस्तु खरेदी करणाराचे क्रयसामर्थ्य किती आहे, हें पाहावे लगर्ते. भूक
लागलेल्या माणसाला पहिल्या घासाचे फारच महत्त्व आहे. हा घस खाल्या-
वर सुधा शमविण्याची पहिली गरज तितक्या प्रमाणांत कमी होते. दोन
चार घास रथाच्यावर तर ही गरज फारच कमी होते. अशा परिस्थितींत
भाकरीची जी किंमत ठरते ती तिच्या पहिल्या घासाच्या महत्त्वावरून ठरत
नाहीं तर सामान्यत : भूक शमल्यानंतर भाकरीची जी गरज शिल्लक राहते
तिच्यावरच तिची किंमत ठरत असते. अर्थशास्त्रांतील या सिद्धांताला ''सीमान्त
उपयुक्ततासिद्धांत '' असें म्हणतात. सामान्यत : भूक भागेल इतक्या भाकरीला
जी किंमत पडते ती देण्याइतकें क्रयसामर्थ्य भाकरी विकत घोगारापाशी नसेल
तर भाकरीचे दोन घास तो कमीखाईल पणआपल्यापाशी जेवढे पैसे असतील
तितक्या पैशामध्येंच आपल्याला सामान्यत : लागेल इतकी भाकरी घेण्याचा
तो प्रयत्न करील आणि या घ ासाघासींतच शेवटीं भाकरीची किंमत नक्की

होईल. ' सीमान्त उपयुक्ततेच्या ' या सिद्धांताचा पुरस्कार करणाऱ्या मेजर
वगैरे अर्थशास्त्रज्ञांनी मागणी व पुरवठा यांचा विचार केला आहे. म्हणजेच
बाजारांत आलेल्या मालाच्या किंमतींत चढउतार कां होतो, याचा विचार
केला आहे. अमसिद्धांताचा विचार न करतां केवळ वस्तूच्या उपयुक्तते -
वरच तिचे मूल्य ठरविण्याचा प्रयत्न करणाऱ्या या अर्थशास्त्रज्ञांना अर्थातूच
भांडवलदारवर्गाकडून पाठिंबा मिळाला व त्यांच्या आश्रित वर्गानेंही
त्यांना उचलून धरले, यांत फारसे नवल नाहीं. या सिद्धांताचा डोलारा
अशा रीतीनें कितीही तर्कशुद्ध असला तरी त्याचा पायाच सदोष आहे. ज्या
वस्तु प्रत्यक्षच माणसाच्या कांहीं गरज । भागवितात त्यांचें मूल्य ठरीव-
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ण्यास या हसद्धाताची मदत होईल, पण ज्य१ वस्तूची उपयुक्तता प्रत्यक्षपणे
समजलेली नाहीं, प्रत्यक्ष गरजा भगविणाऱ्या दुसऱ्याच वस्तु निर्माण कर-
ण्याकडे ज्याचा उपयोग होत असतो- अशीं उपकरणे व यंत्रे वगैरेंची
किंमत कशी ठरविता येणार? यंत्राच्या साहाय्याने ज्या वखु निर्माण करण्यांत
येतात ल्यांच्या उपयुऋतेवरून यंत्राची किंमत ठरविता येईल, असें एका
अर्थशास्त्रज्ञ ानेऐ म्हटले आहे. पण जो कोणी एकद यंत्र विकत घेतो त्यावेळीं
या यंतच्या साहाय्याने उत्पन्न झालेल१ किती माल बाजार ांत येईल व
त्याला मागणी कितपत असेल य१ सर्व गोष्टींचा अंदाज त्याल१ कसा कखा
येईल? यंअसासुद्धीची१ ाइकंमत तर ती विकत घ्यावयाच्या वेळींच ठर १व-
याच१ असते. त्याचेळी वरील सर्व गोष्टींचा नकी अंदाज करतां आला नाहीं तर
तिचे २१ल्यही ठरीवणे अशक्य होऊन जईल. पण प्रत्यक्ष व्यवहारांत तसें
घडून येत नाहीं. या अंदाजकरितां यंत्रसामुग्रीची खरेदीविक्री१ थाबून राहात
नाहीं. पाम केवळ बाजरांतील मागणी-पुरवठ्यावरच मूल्यचा सिद्ध ांत
प्रस्थापित करू पाहणाऱ्या या अ४शाखज्ञना मुळातच वस्तूची पैदास कमी
जास्ती कां होतें, याचे उत्तर देता येत नाहीांं. बुटाच्या जडेीपेक्षां कोटाची
किंमत ' बाजरांत ' अर्थातूच जास्त ठरते. करण कय तर गरजेच्या
मानानें बुटांची पैदास जास्त होते व कोटाची तितकी होत नाहीं. पण
कोटापेक्षां बुट।ची१ पैदास जास्त कां व्हावी, हें मात्र उपयुक्ततेचा पुरस्कार कर-
णाऱ्या अ१शास्त्रज्ञांना सागतां येत नाहीं. हे सर्व अर्थशास्त्रज्ञ वस्तूचे मलू्य

ठरविण्याच्या कमीं खरेदी व दिवक्री करण्याकरिता आलेल्या लोकांच्या अव्यक्त
मानसिक भावनांन१ व व्यापारांनाच जास्त महत्त्व देतात व त्याच्य१ आध१-.

रावरच आपल१ सिद्धांत सिद्ध करूं पाहतात, यामुळे या सिद्धांताल१ कांही
शास्त्रीय आधार आहे, असें म्हणतां येत नाहीं.

याकरिता वस्तु निर्माण करतांन ( जे मानवी श्रम खर्ची पडलेले अस-
तात ते तिचे मूल्य ठरविताना यहीत धरले पाहिजेत, हा प्रत्यक्ष अनुभव१-.

वर बसविलेल१ सिद्धांतच या बाबतीत बुद्धीला अधिक पटणारा व सत्याच्या
जास्त जवळ आहे. या सिद्धांताचा पहिला पुरस्कर्ता र्डेम सिथ होय
जी वस्तु आपल्याला सुलभतेनें मिळते त्या वस्तूला मनुष्य क ांहीच किंमत
द्धेत नाहीं व जी वस्तु प्रास करून घेण्याकरिता श्रम पडतात ती तो जास्त
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किंमतीची मानतो. या रोजच्या अनुभवावर त्यानें आपल्या सिद्धांताची
उभारणी केली आहे,. डेव्हिड रिकाडीने हा सिद्धांत यापेक्षा अधिक स्पष्ट

ग्रीतीनें मांडला आहे. वस्तु निर्माण करण्याकरितां प्रत्यक्ष जे श्रम लागतात
त्यावरूनच वस्तूचे मूल्य ठरविता येतें. वस्तु अधिक सुलभतेनें मिळते
किंवा ती जवळ असल्यामुळें जे श्रम वाचतात त्यावरून वस्तूचे मूल्य ठर-
विण्यांत अर्थ नाहीं, असें रिकार्डोचें म्हणणें आहे. रिकार्डोने आपला हा
सिद्धांत पुढील उदाहरण देऊन अधिक स्पष्टपणे मांडून दाखविला आहे.
एक कोट तयार करण्यास समजा १०० तास श्रम करावे लागतात आणि
बुटाची जोडी करावयास ५० तासाचे श्रम पुरे होतात. बाजारांत तर एक
कोट व बुटाचा एक जोड यांचें मूल्य सारच आहे. म्हणजे एक कोट
दिला तर बुटाचा एक जोड मिळतो. अशा परिस्थितींत शिंप्याच्या १००
तासांच्या श्रमाचे मूल्य चांभाराच्या ५० तासांच्या श्रमाच्या मूल्याइतकें
आहे. चांभार एक बुटाचा जोड ५० तासांत तयार करून चांगला
सुखाने राहू शकतो व त्याला त्याच्या श्रमाची योग्य किंमत मिळते. शिष्या-
लाही चांभाराइतकेंच सुखी व्हावयाचें असेल तर त्याला चार्भासपेक्षा दुप्पट
काम करावे लागेल. या गोष्टीचा सहजच असा परिणाम होईल कीं, शिंपी-
लोक आपल्या मुलांना चांभाराचाच धंदा शिकवतील आणि सर्व समाजांत
शिध्यांची संख्या फारच थोडी होऊन जिकडे तिकडे चांभारच चांभार दिसूं
लागतील. अशाप्रकारची विषम परिस्थिति निर्माण झाली म्हणजे शिंप्याच्या
धंद्याला पुन्हा महत्त्व प्रास होईल आणि चांभाराच्या धंद्याला उतरती कळा
लागेलअशा 'मुक्तस्पर्धे'मुळे जो तोआपल्याइच्छेप्रमाणें धंद्याची निवड करील.
या परिस्थितींत मनुष्य कोणताही धंदा करो. एका धंद्यांत तो जितके श्रम

करील तितकेच श्रम त्यानें दुसऱ्या कोणत्याही धंद्याकरितां त्वची घातले
तर त्या दोन्ही श्रमाचे मूल्य एकसारखेच होईल. मुक्तस्पर्धेचा हा सहज
परिणाम आहे. यामुळे सर्व धंद्यांतून जरूर तितकी माणसें वाटून दिली
जातात आणि उद्योगधंद्यांच्या बाबतींत एक प्रकारची समानता निर्माण होते.

रिकाडों व स्मिथ यांच्या सिद्धांतांमध्येंमुख्य फरक असा आढळून येतोकीं,
फिथ आपल्या सिद्धांताचीउभारणी मनुष्याच्या मनोभावनेवर करतो. एकादी-
वस्तु मिळविणं माणसाला जितके जितके कठिण वाटतें तितकी तितकी तो.
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त्या वस्तूला जास्त जास्त किंमत देण्यास तयार होतो. स्मिथची ही विचार-
सरागी रिकार्डोला मान्य नाहीं. रिकार्डो स्मिथप्रमाणें वस्तूचे मूल्य द्ध-
विण्याच्या बावतींत अव्यक्त मनोभावनेवर विसंबून राहात नाहीं. तो आपला
सिद्धांत प्रत्यक्ष रोजच्या अनुभवानेच सिद्ध करून दाखवितो. समाजाची
आजची जी परिस्थिति आहे तीमुळें व मुक्तस्पर्धेमुळें धंदा कोणताहि असो
सारख्या श्रमाला सारखेच मूल्य प्रास होतें, तें व्यक्तींच्या मनोभावनांवरून
ठरत नाहीं, असें रिकाडोंचें म्हणणें आहे. वस्तूचे मूल्य निश्चित होतें तै
आकस्मिक रीतीनें किंवा अप्रत्यक्षपणे निश्चित होत नाहीं. वस्तूचे मूल्य
बाजारांत जें अस्थिर असतें तें एका स्थिर मूल्याच्या आसपास असतें व हें
स्थिर मूल्य त्या वस्तूच्या उत्पादनाच्या किंमतीनेच ठरत असतें. अस्थिर मूल्य
स्थिर मूल्याच्या कक्षेत राहाण्यास बाजारातील मुक्तस्पर्धाच कारणीभूत होते.
मनोभावनेचा या कामी कांहीं उपयोग नाहीं, असें स्पष्टपणे सांगणारा
रिकाडों हा पहिला अर्थशास्त्रज्ञ होय.

मग प्रत्येक वस्तु निर्माण करण्याकरितां जे श्रम खर्ची पडले व त्यामुळें
तिला जें मूल्य प्रास झालें तितकीच त्या वस्तूची किंमत मालकाला बाजारांत
मिळते काय? याचे उत्तर नकारार्थीच द्यावे लागतें. कारण बाजारांत ती
वस्तु विकण्याकरितां मांडली जाते त्यावेळीं तिच्या अंगभूत मूल्याइत-
कीच तिची किंमत येईल, असें सांगतां येत नाहीं. कारण वस्तूचे ' मूल्य 'म्हणजे वस्तूची ' किंमत ' नव्हे. वस्तूची निर्मिति होते त्यावेळीं तिचे
' मूल्य ' ठरतें व वस्तूची पैशाच्या रूपांत मोजली जाणारी ' किंमत ''
बाजारांत निश्चित होते. समाजांत ज्या वस्तूची जितक्या प्रमाणांत गरज
आहे तितक्याच बरोबर प्रमाणांत ती वस्तु निर्माण करण्याची व्यवस्था
करण्यांत आल्यास वस्तूचे ' मूल्य ' व वस्तूची ' किंमत ' यांत फरक
राहणार नाहीं. एक वस्तु निर्माण करण्याकरितां दहा तास खर्ची पडले
तर तितकेच श्रम ज्या दुसऱ्या वस्तूकरितां पडले असतील तिच्याशी तिचा
विनिमय होण्यास कांहींच अडचण राहणार नाहीं. परंतु आजच्या समा-
जाचे आर्थिक व्यवहार अव्यवस्थित व असंघटित असल्यामुळें कांहीं वस्तु
वाजवीपेक्षा फाजील निर्माण होतात व कांहीं जरूरीपेक्षांही कमी प्रमाणांत
निर्माण होतात. मालाच्या निर्मितीच्या प्रमाणांत कधीं चढ तर कधीं
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उतार होत असल्यामुळें बाजारांत स्पर्धेला सुरुवात होते. मालाचा पुरवठा
जास्त झाला कीं, माल विकणाऱ्या लोकांत स्पर्धा वाढते आणि विकत
घेणाऱ्या लोकातील स्वधचेंएंं प्रमाण कमी होतें. उलट मागणी वाढली व
पुरवठा कमी झाला तर माल विकणाऱ्या लोकातील स्पर्धेचे प्रमाण कमी
होतें आणि विकत घेणाऱ्या लोकातील स्पर्धा वाढते. मालाच्या फाजील
निर्मितीचा परिणाम साहजिकच असा होतो कीं, मालाची किंमत कमी होते
व त्याचें जें अंगभूत मूल्य असतें त्यापेक्षांही कमी किंमतीला तो माल विकणे
भाग पडते. मालाची निपज कमी झाली कीं, हें पारडे पालटते. पुरवठ्या-
पेक्षां मागणी जास्त होते व मालाच्या अंगभूत मूल्यापेक्षां त्याची किंमत
वाढते. म्हणून किंमत व मूल्य ही कधींही सारख्या प्रमाणांत अस्र शकत
नाहींत. कारण किंमत बाजारांतल्या परिस्थितीवर अवलंबून असते. पुरवठा व
मागणी यांच्याचढउताराबरोबर तीही कधीं कमी तर कधीं जास्त होत असते.
परंतु मालाच्या किंमतींत कितीही चढउतार झाले तरी मालाच्या सामान्य
अंगभूत मूल्याची पातळी कायमच राहते. समुद्राच्या पाण्याची स्वाभाविक
पातळी व समुद्राच्या लाटा यांचा जसा संबंध आहे तसाच मालाचे मूल्य व
त्याची किंमत यांचा संबंध आहे, असें जॉन स्टुअर्ट मिलने म्हटलें आहे. समु-
द्राच्या लाटा पाण्याच्या पातळीच्या कधीं वर चढल्या किंवा कधीं खालीं
गेल्या तरी समुद्राच्या स्वाभाविक पण्याच्या पातळीला त्यामुळें धक्का पोचत
नाहीं. मिलची तुलना खरोखरीच समर्पक व बुद्धीला पटणारी आहे
यांत शंका नाहीं.

वस्तूची निर्मिती करण्याकरितां लागणाऱ्या श्रमाच्या प्रमाणावरून वस्तूचे
मूल्य निश्चित करतां येतें, हा रिकाडोंचा सिद्धांत मार्क्यने मान्य केला आहे
आणि हा सिद्धांत अधिक स्पष्ट करण्याकरितां आणस्त्रींही कांहीं प्रमाणें
देऊन बाजारांत ज्या अनेक घडामोडी होतात त्यांचें कारण काय व त्यांचा
मालाच्या किंमतीवर कसा परिणाम होतो याचेही सूक्ष्म विवेचन मार्क्स
केलें आहे. मालाच्या परस्परविनिमयाकरितां पैशाचे माध्यम ज्या समाजांत
रूढ झालेलें नाहीं व ज्यात सर्व वस्तूंचा विनिमय प्रत्यक्ष वस्तूंच्या देव-
घेवीनेंच होतो अशा एका समाजाची कल्पना करून मार्क्स आपल्या
विचारांची पुढीलप्रमाणे मांडणी केली आहे :-
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समजा, एका विणकऱ्यानें २० वार तागाचे कापड विणले आहे. हें
कापड त्यानें आपली एकादी प्रत्यक्ष गरज भागविण्याकरितां विणले नाहीं.
एका शिंप्याने असाच एक कोट शिवला आहे. त्याचीही त्याला आज
प्रत्यक्ष गरज नाहीं. या विणकऱ्यानें व शिंप्याने आपल्या जवळील या
मालाचा विनिमय करण्याचें ठरविलें आणि विणकऱ्यानें २० वार तागाचे
कापड देऊन शिंग्याकडून कोट विकत घेतला. विणकरी यापुढें स्वस्थ

वसला नाहीं. एका गादीची त्याला गरज होती. २० वार कापड देऊन
नें एक गादी विकत आणली. २० वार कापड देऊन त्यानें एक टेबल

जाणले, २० वार कापड देऊन त्यानें आपल्या घरचे भाडे भागविले,
आणखी २० वार कापड देऊन त्यानें १० शेर धान्यही खरेदी केलें. या
सर्व वस्तूचे उपयुक्ततामूल्य अर्थातूच निरनिराळे होतें आणि यांतील कच्चा
मालही भिन्न भिन्न प्रकारचा होता. कापड सुताचे विणले होतें व टेबल
लाकडाचे बनविलेले होतें. शिवाय वस्तूंचे उपयुक्ततामूल्य भिन्न भिन्न प्रकारचे
असतें म्हणूनच परस्परविनिमयाचा व्यवहार शक्य होतो. धान्य मूक
शमविण्याकरितां, वस्त्र अंग झांकण्याकरितां, घर राहण्याकरितां व गादी
निजण्याकरितां उपयोगी पडते. या उपयुक्ततेंत भिन्नताच नसेल तर
कापड देऊन कापड किंवा गादी देऊन गादी कोणीही घेणार नाहीं. निर-
निराळ्या वस्तु निरनिराळ्यालोकांच्या निरनिराळ्या गरजा भागवितात म्हणूनच
त्यांचा विनिमय होत असतो. मग याप्रमाणे वस्तूंच्या उपयुचातेमध्ये मुळांतच
भिन्नता असतांना त्यांच्यामध्यें असें कोणतें साध्य आहे कीं, ज्यामुळे या
वस्तूंचा परस्परविनिमय शक्य होतो? प्रत्येक वेळीं वीस वार तागाचे कापड
देऊन विणकऱ्यानें निरनिराळ्या वस्तु खरेदी केल्या. या सर्व व्यवहारांत
चोपल्याजवळची, वस्तु मोबदल्यादाखल देऊन त्याला जी वस्तु पाहिजे
होती ती त्याने घेतली. ज्या समाजांत पैशाचे माध्यम अस्तित्वांत आले
नाहीं त्यांत सर्व व्यवहार अशाच रीतीनें होतात. मग विनिमय करण्यांत
येत असलेल्या या वस्तूंमध्यें असा कोणता सामान्य गुण आहे कीं, ज्याच्या
आधारावर वस्तूंचा परस्परविनिमय करतां येतो? उपयुक्तता हा या बाब-
तीतील सामान्य गुण आहे, असें मानतो येत नाही. कारण प्रत्येक वस्तूंतील
उपयुक्तता निरनिराळ्या स्वरूपाची असते आणि उपयुक्ततेची भावनाही
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वेळोवेळी बदलत राहते. एकदा हें उपयुक्ततेचें प्रमाण नाकारल्यावर
वस्तूंच्या विनिमयाला व त्याचें मूल्य ठरविण्याला एकच प्रमाण शिलक
राहते व तें प्रमाण म्हणजे वस्तु निर्माण करण्याकरितां लागलेले श्रम होत.
या श्रमशक्तीच्या आधारावरच .सर्व वस्तूंचा विनिमय करतां येतो व त्यांचें
मूल्य ठरविता येतें, असा कार्ल मार्क्सचा सिद्धांत आहे. भिन्न भिन्न वस्तु
निर्माण करण्याकरितां लागणाऱ्या श्रमाचा प्रकार अर्थात् भिन्न भिन्न असतो.
शिंपी आपल्या कामांत आपल्या हाताचा जास्त उपयोग करतो तर विण-
कर आपल्या पायाचा जास्त उपयोग करतो आणि शिक्षकाला आपलें
काम करतांना डोके खाजवावें लागतें, मेंदूस शीण द्यावा लागतो. श्रमाचे
प्रकार याप्रमाणे निरनिराळे असले तरी सामान्यतः मानवी श्रमशक्तीच या
प्रत्येक कामांत खर्ची पडलेली असते. वीस वार तागाचे कापड व एक
कोट, या दोहींचें मूल्य एकच आहे, असें जेव्हा आपण म्हणतो त्यावेळीं
कापड विणण्याला किंवा कोट शिवण्याला सारखेच श्रम खर्ची पडले आहेत,
असाच त्या म्हणण्याचा अर्थ असतो. दोन वस्तूंचा विनिमय करण्यांत
आला या प्रत्यक्ष व्यवहारावरून असें दिसून येतें कीं, या दोन्ही वस्तूंचे
मूल्य निश्चित करण्यांत आलें आहे व तेसुद्धा या वस्तु निर्माण करण्या-
करितां जे श्रम पडले त्यावरूनच निश्चित करण्यांत आलें आहे. वस्तूंचा
जो विनिमय होतो तो अशा तुलनेनंच होत असतो. वस्तूंची परस्पर तुलना
करावयाची म्हणजे त्यांत काहीतरी सामान्य गुण असावाच लागतो, आणि
हा सामान्य गुण म्हणजे दुसरें कांहीं नसून त्या वस्तु निर्माण करण्याकरिता
जी श्रमशक्ति खर्ची पडली तीच होय असें माक्यर्चें म्हणणें आहे. कोण-
तीही वस्तु निर्माण करण्याकरितां कांहीं तास किंवा कांहीं दिवस श्रम

करावे लागतात. वस्तु निर्माण करण्याकरितां लागणारी श्रमशक्ति याच
मापाने मोजण्यांत येते. वीस वार तागाचे कापड देऊन त्याच्या बदली एक
कोट मिळाला. याचा अर्थ वीस वार कापड विणावयास जितका वेळ
लागला तितकाच वेळ कोट शिवण्यास लागला. वीस वार कापड विण-
ण्यास १० तास लागतात व एक कोट शिवावयासही १० तास लागतात.
विणकऱ्यानें कापड देऊन शिंच्याकडून कोट घेतला म्हणजे काय केलें तर
आपले दहा तासांचे श्रम विकले व दुसऱ्याच्या दहा तासांचे श्रम विकत
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घेतले. या रीतीनें दोन्ही वस्तूंचे मूल्य एकच झालें. एकादा विणकर
आपल्या धंद्यांत चांगला बाकवगार असेल व तो २० वार कापड अवघ्या
५ तासांतच विणून तयार करील, तरी त्याला वीस वार कापडाबद्दल एकच
कोट मिळेल. २० वार कापड विणण्याला या विणकऱ्याला पांचच तास
लागले व कोट शिवण्याला पूर्वीप्रमाणे १० तास लागले. म्हणून वरील
विनिमयाच्या व्यवहारांत कांहीं फरक होणार नाहीं. कारण श्रमशर्काचे जें
प्रमाण ठरविण्यांत येतें तें सर्वसामान्य कारागिराला अमुक एक वस्तु
तयार करावयास किती वेळ लागतो याच्यावरूनचठरविले असतें. समजा,
उलटपक्षी हा विणकर आळशी झाला. त्याला योग्य तीं उपकरगे मिळाली
नाहींत आणि त्याला वीस वार कापड विणण्याला १० तासांच्या ऐवजी
२० तास लागले, म्हणून हा विणकर एकाऐवजी दोन कोटांची मागणी
करूं शकणार नाहीं. त्याला २० वार कापड देऊन एकच कोट मिळेल.
श्रमशक्तीचे प्रमाण अशा अपवादात्मक परिस्थितीने ठरविलें जात नाहीं,
तर सामान्य कारागीर समाजांत प्रचलित असलेल्या उपकरणांचा व साध-
नांचा उपयोग करून फार जलदही नाहीं किंवा फार सावकाशही नाहीं
अशा रीतीनें काम करून ज्या वेळांत एकादी वस्तु निर्माण करतो त्या वेळेच्या
प्रमाणांतच श्रमशक्तीचे प्रमाण सामान्यतः ठरविलें जाते. मार्क्स ज्या ज्या वेळीं
श्रमशक्तीचा उल्लेख करतो त्या त्या वेळीं 'सामाजिक अवश्य श्रम' अशा अर्थाने
तो तिचा उल्लेख करीत असतो. केवळ एकाद्या व्यक्तीने एकादी वस्तु निर्माण
करण्याकरितां कांहीं तास श्रम केले येवढ्या एकाच प्रमाणावरून त्या वस्तूचे
मूल्य ठरविता येणार नाहीं. तर एकादा सामान्य मनुष्य समाजांत प्रच-
लित असलेल्या साधनांचा उपयोग करून सामान्यपणे जितके तास श्रम

करून ती वस्तु निर्माण करतो त्यावरूनच वस्तूचे मूल्य ठरविता येतें. वस्तु
निर्माण करतांना ज्याप्रमाणें समाजांत उपलब्ध असलेल्या साधनांचा
उपयोग करावयास पाहिजे त्याचप्रमाणे हे श्रम करणें समाजास आवश्यकही
असलें पाहिजे. एकादा मनुष्य कितीही तास चाळणींतून पाणी चाळत
राहिला तरी त्याच्या या श्रमाला कोणीही किंमत देणार नाहीं व समा-
जास अनवश्यक असलेल्या श्रमाचे चीज होणार नाहीं. जी वस्तु निर्माण
करावयाची तिच्याकरितां श्रम करणें समाजाला आवश्यक वाटलें पाहिजे व
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समाजाची जी औद्योगिक परिस्थिति आहे व या परिस्थितींत उत्पादनाचीजी
साधने प्रचलित आहेत त्यांचा उपयोग करण्यांत आला पाहिजे. अशा रीतीनें
सामान्य बुद्धीचा मनुष्य एकादी वस्तु निर्माण करण्याकरितां जितके तास
श्रम करतो त्यालाच कार्ल मार्क्य '' सामाजिक अवश्य श्रम '' असें नांव
देतो आणि या श्रमाच्या प्रमाणावरूनच कोणत्याही वस्तूचे मूल्य ठरविती
येतें, असा सिद्धांत तो प्रतिपादन करतो. मार्क्सच्या या सिद्धांतामुळें जुन्या
अर्थशास्त्रज्ञांच्या विचारांत ज्या उणीवा राहिल्या होत्या त्या भरून निघाल्या
आहेत. बाजारांत ज्या घडामोडी होतात व वक्या किंमतींत जो सारखा
चढउतार होत असतो त्याचाही उलगडा मार्क्सच्या सिद्धांतानें करतां येतो.

पैशाच्या रूपाने व्यक्त झालेलें वस्तूचे मूल्य म्हणजेच वस्तूची किंमत
होय, हें मागेंच सांगितलें आहे. कांहीं देशांत ही किंमत सोन्याच्या नाण्याने
तर कांहीं देशांत चांदीच्या नाण्याने व्यक्त केली जाते. सोन्याचांदीचें मूल्य-
सुद्धा इतर वस्तूप्रमाणे तें निर्माण करण्याकरितां जे 'सामाजिक आवश्यक श्रम '
त्वची पडलेले असतात त्यावरूच ठरत असतें. आपल्या देशांतील माल पाठवून
सऱ्या देशांतील सोने किंवा चांदी आपण खरेदी करतो म्हणजे आपण

या दोन्ही मालांच्या निर्मितीकरितां लागलेल्या श्रमांचाच विनिमय करीत
असतो. बाजारांत आलेल्या वस्तूचे मूल्य आपण पैशाने व्यक्त करतो म्हणजे
आपण दुसरें कांहीं करीत नाहीं तर या सर्व वस्तूंच्या मूल्याला सर्वसामान्य

रूप देतो. थोडक्यांत सांगावयाचें म्हणजे त्या त्या वरच्या निर्ग्रितीकरिता
लागलेले श्रम आपण पैशाच्या आकड्याने बोलून दाखवितो, व वस्तूच्या
अंगभूत मूल्याला बाजारी किंमत देतो. वस्तूची बाजारी किंमत व तिचे
अंगभूत मूल्य यांचा परस्परसंबंध काय हें आपण आतां पाहू बाजारांत
माल विक्रीकरितां आला म्हणजे त्याचा कांहीं तरी एक नक्की दर ठरत
असतो. हा दर एकदा नक्की ठरला म्हणजे हा माल ज्यांनीं निर्माण केलेला
असतो त्या सर्वीना तो त्याच दराने विकावा लागतो. माल निर्माण करणाऱ्या
प्रत्येक व्यक्तीला तो निर्माण करतांना कोणत्या अडचणी आल्या असतील,
कोणत्या परिस्थितींत त्यानें तो निर्माण केला असेल कोणती साधने त्याने
उपयोगांत आणली असतील, असा व्यक्तिविषयक श्रमाचा विचार मालाचा
दर ठरत असतांना होत नसतो. अमुक एका जिनसाचा बाजारांत अमुक
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इतक्या प्रमाणांत पुरवठा होण्याला सामान्यत : किती ''सामाजिक अवश्य
श्रम '' खर्ची पडले असले पाहिजेत व कोणत्या सामान्य परिस्थितींत तो
निर्माण झाला असला पाहिजे, एवढाच विचार मालाची बाजारी किंमत
ठरतांना होत असतो. या तत्त्वावर खरोखरीच. मालाची किंमत ठरली
तर अंगभूत मूल्य व तिची बाजारी किंमत यांत फारसा फरक पडणार
नाहीं. पण प्रत्यक्ष व्यवहारांत तसें घडून येत नाहीं. वस्तूची बाजारी किंमत
तिचा अंगभूत मूल्यापेक्षा कधीं चढलेली तर कधीं उतरलेली दिसून येते.
बाजारी किंमतींत हा चढउतार सारखाच चालू असतो. मागें सांगितल्या-
प्रमाणें समुद्राच्या लाटा कितीही वर उसळल्या किंवा त्या कितीही खालीं गेल्या
तरी समुद्राची सामान्य पातळी ज्याप्रमाणें बिघडत नाहीं, त्याप्रमाणें माल-
काला मिळणाऱ्या बाजारी किंमतींत मागणी व पुरवठ्यानुसार कितीही चढ-
उतार झाले तरी वस्तूचे अंगभूत मूल्य बदलत नाहीं.

आतापर्यतच्या तात्त्विक विवेचनांत मूल्य व किंमत यांचा परस्परसबध
काय, हें आपण पाहिले परंतु आजच्या समाजाच्या आर्थिक रचनेवरून
असें दिसून येतें कीं, मालाचे उत्पादन मूल्याकरितां होत नसून तें केवळ
नफ्याकरितां होत आहे. श्रमसिद्धांत व नक्याकडे दृष्टि ठेवून केले उत्पादन
या दोन गोष्टींवरूनच पुढें मार्क्यने भांडवलाच्या व्यवहाराचे नियम निश्चित
केले आहेत. या नियमांतील सर्वात महत्त्वाचा नियम म्हणजे मजूरवर्गाच्या
श्रमापैकी कांहीं अंशाचा सारखा अपहार करून होणारी भांडवलाची वाढ
होय. ' अतिरिक्त मूल्य ' सिद्धांताच्या साहाय्यानें याच अपहाराचा विचार
मार्क्सने केला आहे



अतिरिक्त रून
कार्ल मार्क्यनें जे अनेक सिद्धांत शोधून काढले ल्या सर्वांत '' अति-

रिक्त मूल्य '' हा त्याचा अत्यंत महत्त्वाचा सिद्धांत होय. श्रमसिद्धांताचा
मार्क्सने जो विचार केला आहे तशा दृष्टीने विचार करणारे कांहीं अर्थ-
शास्त्रज्ञ त्याच्या पूर्वी होऊन 'गेले होते. पण अतिरिक्तमूल्य सिद्धांताची
कल्पना मार्क्यनेंच काढली. या सिद्धांताचें संशोधन करून त्याची योग्य
तऱ्हेने मांडणी करण्याचें सर्व श्रेय समाजसत्तावादाला शास्त्रीय स्वरूप
देणाऱ्या मार्क्यलाच दिलें पाहिजे. '' आर्थिक जीवनांतील अनेक भानग-
डीच्या प्रश्नांवर पूर्गपणे नवा प्रकाश पाडणारा असा हा सिद्धांत आहे, ''
असें एजक्तचे म्हणणें असून मार्क्सच्या ऐतिहासिक प्रकृतिवादाच्या सिद्धांता-
इतकेंच या सिद्धांतालाही त्यानें महत्त्व दिलें आहे.

बाजारांत जी वस्तु विक्रीकरितां येते तिच्यांत दोन गुण अगदीं अवश्य
असावे लागतात. या वस्तूमुळे मनुष्याची कोणती तरी गरज पूर्ण झाली
पाहिजे व दुसरें ही वस्तु तयार करण्याकरितां ' सामाजिक अवश्य श्रम '
खर्ची पडले पाहिजेत. देहच नसेल तर ज्याप्रमाणें आत्म्याची कल्पनाच
करतां येत नाहीं त्याप्रमाणें वस्तूच्या ठिकाणी कांहीं तरी उपयुक्ततेचा गुण
नसेल तर ती निर्माण करण्याकरितां 'सामाजिक अवश्य श्रम ' खर्ची पडले
पाहिजेत, अशी कल्पनाच करतां यावयाची नाहीं. त्याचप्रमाणें पण्यवस्तल्रा

कोणी तरी विकणारा मालक असतोच. बाजारांत वस्तु विकण्याकरितां आणा-
चयाची म्हणजे मालकाला तिचा कांहीं उपयोग नसला पाहिजे, हें उघडं
आहे. ज्या वस्तूची आपल्याला प्रत्यक्ष गरज आहे अशी कोणतीही वस्तु
बाजारांत कोणीही विक्रीकरितां आणणार नाहीं. वरील तीन्ही गुण जिच्या
ठिकाणी आहेत तिलाच पण्यवस्तु किंवा बाजारांत विकण्याकरितां आलेली
वस्तु किंवा बाजारांत विकण्याकरितां आलेला माल, असें चोख रीतीनें
म्हणतां येईल.

प्राचीनकाळी ज्यावेळीं गुलामगिरीची प्रथा अंमलांत होती त्यावेळीं
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श्रमशक्ति ही बाजारांत विकण्याची वस्तु बनलेली नव्हती. कारण श्रम-
शक्तीचा साठा जो गुलाम त्याच्या श्रमशक्तीचा ' स्वतंत्रपणें ' हवा तसा
उपयोग मालकाला करतां येत असे. गुलाम हा मालकाच्या खासगी मिळ-
कतीपर्कींच एक वस्तु बनला होता. त्याच्या प्राणावर व देहावर मालकाचा ताबा
होता. त्याचप्रमाणें तो जें कांहीं उत्पन्न करील त्यावरही अर्थात् मालकाचाच
ताबा राहात असे. गुलामगिरीची पद्धति नष्ट होत चालली तसतशी मनुष्याची
आपल्या श्रमशक्तीवरील मालकी वाढत चालली. मध्ययुगात जमीनदार
लोक आपली शेते खंडाने देत, पण या कुळांच्या देहांवर ते मालकी सागू
शकत नसत. शेतकरीच आपल्या देहाचे मालक होते. पण त्यांच्या श्रमाच्या
फळावर जमीनदाराची मालकी होती. ज्या देशांत ही जमीनदारीची
पद्धति अद्यापि अंमलांत आहे तेथें कुळांना आपल्या श्रमाचे फळ जमि-
नीच्या मालकांना द्यावे लागत आहे. हे ' भूदास ' जमीनदारांचे किंवा
सावकारांचे गुलाम नसले तरी अप्रत्यक्षपणें त्यांना आपले देह विकावे
लागतच आहेत.

गुलामगिरीची पद्धति नष्ट झाल्यानंतर कारागीरवर्ग माल आपल्या
श्रमाचा मालक बनला. कारागीर जोपर्यत आपली उपजीविका चालविण्या-
करितां स्वतःच्या मालकीच्या हत्यारांनीं स्वतच्या लहानशा कारस्थान्यांतच
राबत होता व आपल्याला लागणारा कच्चा माल तो स्वतःच विकत घेत
होता तोपर्यंत आपल्या श्रमशक्तीचा तो पूर्णपणे मालक होता. त्याची
अमशक्ति बाजारातील विकण्याची वस्तु बनलेली नव्हती. लहान प्रमाणा-
वर कां होईना कारागीर स्वतंत्रपणें धंदा करून राबत होता व आपल्या
सर्व श्रमांचा उपयोग आपल्या स्वतःच्या गरजा भागविण्याकडे करीत होता.

पण औद्योगिक क्रांतीनंतर ही स्थिति पालटली. भांडवलशाहीची वाढ
होऊं लागली. मोठमोठे कारखाने अस्तित्वांत. येऊ लागले. कारागिरांनीं
एकेकट्याच्या जवाबदारीवर चालविले लहान लहान कारखाने नष्ट झाले.
बाजारातील चढाओढींत टिकून राहणे त्यांना अशक्य झालें. कारागिराला
अपिली साधी हत्यारे वायूला ठेवावीं लागली व मोठमोठ्या कारखान्या-
तून मजूर म्हणून काम करावे लागलें. आपल्या श्रमाचा फायदा त्याला
मिळेनासा झाला, लोकांकरिता तो राबू लागला व बाजारांत व्याप्रमाणें
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अनेक वस्तु विक्रीकरती येतत त्याप्रमाणें कारागिराची श्रमशक्तिही एक
पण्यवस्तु बनली

इतर अनेक पण्यवस्तूंप्रमाणें श्रमशक्तीच्या ठिकाणीही नैसर्गिक व
सामाजिक असे दोन धमें आहेत. कळ्या मालापासूनन पक्का माल तयार
करून तो समाजाला उपयुक्त होईल असा बनवून कै-उदाहरणार्थ, कात-
ड्याचे जोडे बनविणे, कापसाचे कापड बनविणे, लोखंडापासून हत्यारे व
यंत्रे निर्माण करणें, हा या श्रमशक्तीच्या अंगीं असलेल१ नेसर्गिक धर्म
होय. आणि खुद्द श्रमशक्ति निर्माण करण्यासठी लागणारी सामुग्री निर्माण
करण्याकरितां सामाजिकरीत्या जितक्या श्रमाची आवश्यकता आहे तितके
श्रम करणें. हा श्रमशक्तीच्या अंगी असलेला सामाजिक धर्म होय.
अमशक्तीच्या अंगीं असलेल्या या सामाजिक धर्माचें स्वरूप कशा
प्रकारचे असतें, याचे विवेचन मार्क्सने फारच सूक्ष्मपणे केलें आहे.
श्रमशक्ति म्हणजे मानवी जीवनाव्यतिरिक्त दुसरी कांहीं स्वतंत्र वस्तु आहे,
अशातला भाग नहीं. माणसाच्या नसानसांतून वाहणारी जीवनशक्ति म्हणजेच
अमशक्ति होय. मेंदू, रक्त, खावू, शिरा व हाडे इत्यादींचीच ती बनलेली१
अहे. मानवी जीवनशक्ति व श्रमशक्ति ह्या.१ दोन्हीही अभिव आहेत.
जीवनाला अवश्य असलेल्या गरजा पूर्ण करण्याचें सामअ ज्यावेळी
माणसाच्या ठिकाणी असतें त्यावेळींच तो श्रम करण्याला सम३ होतो.
जीवनाला अवश्य असलेल्या गरज१ मनुष्य जितक्या जितक्या अधिक
चांगल्या व समाधानकारक रीतीनें पूर्ण करूं शकतो तितका तितका तो
अधिक श्रम करण्यास सम३ होत जातो. थोडक ांत सोगावयाचे म्हणजे
मानवी जीवनाला अवश्य असलेल्या वखु निर्माण करण्याकरित ां जे 'समा-
जिंक अवश्य श्रम ' खर्ची पडतात त्याच्या प्रमाणावरूनच श्रमशक्तीचे मूल्य
ठरत असतें. मानवी जीवनाला आवश्य असलेल्या वस्तु सर्वत्र सारख्याच
असतात असें स ांगतां यावयाचे नहीं. मनुष्य ज्या नैसर्गिक,
स ांस्क्रूतिक व साम ाजिक पइरेस्थितीत राहत असतो त्याच्यावर त्या अवलंबून
असतात. उष्ण देशत मनुष्ययाच्या गरज१ सामम्-यत : कमी प्रमणांत
असतात. राहावयास सार्थ घर, हलकी पातळ वखे व निकस अन्न

एवदावर त्याचें भगर्ते. शीत प्रदेशांत अम करण्याकरितां लागणारी
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उत्साहशक्ति निर्माण करण्यास यापेक्षा अधिक वस्तूंची गरज असते. या
प्रदेशांत माणसाला चांगले निवाऱ्याचें मजबूत घर, गरम कपडे व ष्यांत
पुष्कळ चरबी आहे, असें अन्न लागतें. प्राचीन काळी आजच्यापेक्षा माण-
साच्या गरजा अधिक साध्या स्वरूपाच्या होत्या. आपण जितके आज सुरेख
व ठाकठीक दिसावे, अशी काळजी घेत तितकी काळजी त्यावेळची माणसे
घेत नसत. तुंगणाला एक साधे वस्त्र गुंडाळले असतां त्यांचें वस्त्राचे काम
भागत असे. पण आजच्या त्यांच्या वंशजाला अंग झांकण्याकरितां नुसते
साधे वस्त्र असून भागत नाहीं तर समाजांत जी पद्धति रूढ असेल ती-
प्रमाणें एक विशेष प्रकारचे कापड त्याला लागतें. त्याला राहण्याकरितां
साधंसुधं छप्पर असून भागत नाहीं तर अर्वाचीन शिल्पशास्त्राला
अनुरूप व अर्वाचीन सुखसोयी असलेलें घर त्याला लागतें. श्रमशक्तीच्या
बाबतींत आणखी एक गोष्ट लक्षांत घेणे जरुरींचे असतें. कामकरी हा
जशाचा तसा कायम राष्ट्र शकत नाहीं. तो अजरामर नाहीं. निसर्गतः तो
म्हातारा होतो व जसजसा तो म्हातारा होत जातो तसतशी त्याची श्रम-
शक्तिही कमी कमी होत जाते. याकरिता श्रमशक्तीची खरेदी करणाऱ्या
माणसाला-कारखानदाराला- ती सारखी वाढत कशी राहील व आपले कार-
खाने चालविण्याकरितां या मानवी मालाचा सारखा पुरवठा कसा होत
राहील, याचाही विचार करावा लागतो. इतर जिवंत प्राण्यांप्रमाणें

कामकऱ्यांची ही प्राणीयोनि जिवंत राखावयाची असेल तर त्याला
कुटुंब करून राहता येईल व त्याच्या मुलाबाळांना त्याला पोसता
येईल, अशी व्यवस्था झाली पाहिजे. अशी व्यवस्था झाल्यावर सहजच
त्याची पुढील पिढी त्याची जागा भरून काढील. तेव्हां मजुरालाच नव्हे तर
त्याच्या कुटुंबालाही त्याच्या भवतालच्या नैसर्गिक, सांस्कृतिक व सामा-
जिक परिस्थितीप्रमाणें अन्न, वस्त्र व घर वगैरे ज्या आवश्यक गरजा
लागतात त्या पुरविण्यासाठी लागणारे सामाजिक श्रम म्हणजेच मजुराच्या
श्रमशक्तीचे मूल्य होय.

समजा, मजूर एक दिवस ( १० तास) काम करण्यास समर्थ व्हावा
म्हणून अन्न वगैरे त्याला लागणाऱ्या वस्तु निर्माण करण्याकारता जितके
श्रम लागतात तितके श्रम तो ५ तासांतच करूं शकतो. म्हणजे पांच तास
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काम करून तो जो माल निर्माण करतो त्याची किंमत इतकी असते कीं,
त्या किंमतींत त्याला व अर्थात् त्याच्या कुटुंबालाही त्या दिवसाकरिती
लागणाऱ्या सर्व वस्तु मिळू शकतात. ही गोष्ट आणखी थोडी स्पष्ट रीतीनें
सांगावयाची म्हणजे मजुराच्या व त्याच्या कुटुंबाच्या एका दिवसाच्या उदर-
निर्वाहाकरितां जें सामान लागतें त्याच्या किंमतीइतका माल तो पांच
तास श्रम करून निर्माण करूं शकतो. पण मजूर तर प्रत्यक्ष सबंध दिवस
म्हणजे १० तास राबतो. तेव्हां बाकीच्या ५ तासांत तो जो माल निर्माण
करतो त्याचें मूल्य म्हणजेच '' अतिरिक्त मूल्य '' होय. मजूर हे जे अधिक
पांच तास श्रम करतो त्यालाच '' निर्वेतन श्रम '' म्हणजे ज्या अमाकरितां
कांहीं वेतन मोबदला दिले नाहीं, असे श्रम म्हणतात. '' अतिरिक्त
मूल्य ज्यातून निर्माण होतें, अशी ही एकच एक वस्तु आहे, व ती म्हणजे
श्रमशक्ति होय, '' असें मार्क्सचे म्हणणें आहे. श्रमशक्ति मिळविण्याकरितां
जेवढ्या किंमतीचा माल लागतो त्यापेक्षा जास्त किंमतीचा माल निर्माण
करणें, हा श्रमशक्तीचा स्वाभाविक धर्म आहे. जितक्या किंमतीचे खावे
त्यापेक्षा जास्त किमतीचे दूध द्यावे हा ज्याप्रमाणें दुभत्या जनावरांचा सहज-
धर्म आहे, तसेंच मजुरांचेंही आहे. तो जितकी मजुरी घेतो त्यापेक्षा किती-
तरी जास्त किंमतीचा माल तो निर्माण करतो. म्हणूनच मजुरांचे श्रम

विकत घेणाऱ्या मालकाला नफा होतो. मजुराच्या निवेतन श्रमशक्तींतूनच
नक्याची निर्मिति होत असते. जर मजुराजवळ खुद्द स्वतःची हत्यारे अस-
तील, कवा मालही खुद्द त्याच्या मालकीचा असेल आणिआपल्या स्वतः-
च्याच उपयोगाकरितां तो आपली श्रमशक्ति खर्च करीत असेल तर आपल्या
श्रमाने तो जें 'अतिरिक्त मूल्य' निर्माण करील तें त्याचें त्याच्याजवळच
राहील. तो जो जास्त माल निर्माण करील त्याचा नफा त्यालाच मिळेल.
परंतु खासगी जिनगानीच्या तत्त्वावर प्रस्थापित झालेल्या ज्या समाजांत
आपण राहात आहो, जमीन, यंत्रे व क्या माल वगैरे उत्पादनाची साधने
च्या समाजांतील भांडवलदार बळकावून बसले आहेत व ज्यांनीं मजुराला
आपली श्रमशक्ति विकण्यास भाग पाडलेंआहे त्या समाजांत मजुराला त्याच्या
श्रमाच्या फलाचा अगदीं किंचितू अंश मिळतो व सगळा नफा अतिरिक्त
मूल्यरूपानें भांडवलदार गिळंकृत करतो, हें साहजिकच आहे. भांडवलदार
का. १३
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मजुराचे श्रम विकत घेतो म्हणजे अमुक इतकी मजुरी देण्याचे ' ठरवून
त्याला-तो कामाला लावतो. असें करण्यांत मजुराने मजुरीच्या किंमतीइत-
काच माल उत्पन्न करावा; असा भांडवलदाराचा मुळींच हेतु नसतो. मजु-
राकडून त्याच्या मजुरीच्या किंमतीइतका माल निर्माणकरून घ्यावा व त्याला
मजुरी द्यावी, असा एकादा भांडवलदार करूं. लागेल तर तो भांडवल-
दारच राहाणार नाहीं. असला धंदा तो करीत राहिल्यास त्याचें भांडवलवाढ-
णार नाहीं व तें टिकणारही नाहीं. भांडवलदार मजुराला कामावर ठेवतो ते
त्याला केवळ मजुरी द्यावी म्हणून कामावर -ठेवीत. नाहीं तर मजुराकडून'
मजुरीच्या किंमतीपेक्षां कितीतरी. पट जास्त किंमतीचा माल निर्माण करून
घ्यावा म्हणून ठेवीत असतो. '' कर्मीत कमी मजुरी द्यावी व जास्तींत
जास्त नफा होईल इतका माल मजुराकडून निर्माण करून घ्यावा, '' हां
भांडवलदारांचा दंडक असतो. याकरिता- तो कामाचे तास वाढवितो व
जास्त जास्त सुधारलेली यंत्रे तो उपयोगांत आणतो व- जास्त अतिरिक्त
मूल्य पदरांत पाडून घेतो. अतिरिक्त मूल्य म्हणजे निर्वेतन श्रमशक्ति, ज्या
श्रमाकरिता काहींही मोबदला दिलेला नाहीं अशा श्रमाने उत्पन्न करून घेत-
लेला माल. थोडक्यांत सांगावयाचे म्हणजे ' 'अतिरिक्त मूल्य म्हणजे माल-
काने फुकटांत पाडून घेतलेला माल होय. ''कोणत्याही उत्पादक धंद्यांत दोन प्रकारचे भांडवल असतें. त्यांपैकीं
एक प्रकारचे भांडवल इमारती, यंत्रे, हत्यारे व कच्चा माल यांत गुंतले
असतें व दुसऱ्या प्रकारचे भांडवल मजुरीकरितां खर्ची पडते. यांपैकी
पहिल्या प्रकारच्या भांडवलाला स्थिर-कायम-भांडवल ' व दुसऱ्या प्रकारच्या
भांडवलाला 'अस्थिर भांडवल' असें म्हणतात. पहिल्या प्रकारचे भांडवल
नवीन माल निर्माण करूं शकत नाही. भांडवलाचा हा निष्क्रिय अंश
आहे. उत्यादनक्रिर्येत जेवढी झीज होते तेवढे मूल्य हें भांडवल उत्पन्न झालेल्या
नवीन मालावर चढवीत असतें. नवीन माल निर्माण होत असतांना इमा-
रतीचे भाडे व यंलांची झीज यांचा हिशेब करून त्याची किंमत नवीन
मालाच्या किंमतींत मिळवावीच लागते. पक्का माल तयार होतो म्हणजे
दुसरें कांहीं होत नसून फक्त कच्या मालाचे रूपांतर होत असतें. ऐ रूपा-
तर होत असतांना कच्छच्या मालापैकीं जो क्कं नष्ट होतो त्याची किंमत
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अर्थात् पळ्या मालावर धरावीच लागते. तात्यर्य हें स्थिर भांडवल नफ्याला
कारणीभूत होत नाहीं. मजुरीकरितां उपयोगांत आणले अस्थिर भांडवल'
सक्रिय असून तें कच्छच्या मालाचे पळ्या मालांत रूपांतर करीत असतें. तें
एका स्वतंत्र नवीन मालाचीच निर्मिति करीत असतें. हेंच भांडवल माल-
काला आतरिक्त मूल्य किंवा नफा मिळवून देते. कामकऱ्याला जें वेतन
मिळत असतें त्याचें स्वरूप काय याचा विचार मागें केलाच आहे. काम-
कर्याला फक्त त्याचें वेतन मिळतें. मजुरी किंवा वेतन म्हणजे कामकऱ्याला
त्याच्या उदरनिर्वाहाकरितां जी साधने लागतात त्यांची किंमत होय. या
साधनांची बाजारांत जी कमीत कमी किंमत असते तितकीच मजुरी काम-
कऱ्याला मिळत असते. कामकऱ्याला समजा, एक दिवसाची ५ आणे मजुरी
मिळाली. हे ५ आणे वसूल होतील इतकें काम करण्यास त्याला ५ तासच
पुरे होतात. पण मालक त्याच्याकडून आणखी ५ तास जास्त काम करून
घेतो. कामकऱ्याचे हे नंतरचे ५ तासाचे श्रम मालकाला फुकटांत मिळा-
लेले असतात आणि या श्रमामुळे जो माल निर्माण होतो तोच मालकाला
नफा मिळवून देण्यास कारणीभूत होत असतो. हे पांच तासाचे
निर्वेतन श्रम मालाच्या विनिमयमूल्यांत समाविष्ट झालेले असतात.
याप्रमाणे मालाच्या मूल्यामध्यें 'स्थिर भांडवलाचा रूपांतर झालेला अंश, '
मजुरीकरितां खर्च केलेले पैसे म्हणजे 'अस्थिर भांडवल,' व निर्वेतन श्रमामुळे
उत्पन्न झालेला माल म्हणजे 'अतिरिक्त मूल्य' असे तीन भाग असतात.
उत्यादनक्रिया सुरू होण्यापूर्वी स्थिर व अस्थिर भांडवल अशा दोनच वस्तु
अस्तित्वांत असतात पण ही उत्यादनक्रिया संपल्याबरोबर नवीन निर्माण
झालेल्या मालांत स्थिर भांडवल, अस्थिर भांडवल व अतिरिक्त मूल्य या
तीन्ही वस्तु समाविष्ट झालेल्या दिसतात. वेतन व अतिरिक्त मूल्य किंवा
सवेतन श्रम व निर्वेतन श्रम यांच्या भागाकारावरूनच शेवटीं अतिरिक्त
मूल्याचे प्रमाण निश्चित करतां येतें.

मजुरीचा दर समजा ५ आणे आहे आणि या ५ आण्याचा माल
५ तासांत निर्माण होतो. पण कामकरी तर या पांच आण्याकरितां दहा
तास काम करतो. म्हणजे तो दहा आण्याचा माल निर्माण करतो. यावरून
अतिरिक्त मूल्याचा दर शेकडा शंभर ठरतो. अशा रीतीनें कामकऱ्याच्या
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वेतनाकरितां मालक जितके भांडवल घालतो त्याच्यावर शेकडा शंभर.
इतका नफा तो मिळवीत असतो. पण एवड्यावरून मालकाला जो प्रत्यक्ष.

नफा मिळतो त्याचें प्रमाणही शेकडा शंभर आहे, असें मात्र म्हणतां याव-
याचे नाहीं. उदाहरणार्थ, १०५००० रु. भांडवल घालून एकादा कार-खाना उभारांत आला आहे. यापैकी इमारती, यंत्रे वगैरेकरितां ७५,०० अ

रु. व कच्छच्या मालाकरितां २०, ००० रु. एकूण ९५, ००० रु. स्थिर.

भांडवल आणि मजुरीकरितां १०, ००० रु. अस्थिर भांडवल आहे.
कल्पना करूं कीं, हा कारखाना एक वर्षभर चालला. मजुरीकरितां जें
भांडवल घालण्यांत येतें त्यावर शेकडा शंभर नफा मिळतो, हें मागें दाख-
विलेंच आहे. तेव्हां अतिरिक्त मूल्याच्या यादराप्रमाणें मजुरांना १०, ००७
रु. मिळाले व त्यांनीं २०, ००० रु. किंमतीच्या माल निर्माण केला. वर्ष-
अखेर इमारतीचे भाडे व यंत्राची झीज याकरिता मालकाला ५, ००० रु.
खर्च करावे लागले. कच्छच्या मालाकरितां त्यानें २०, ००० रु. खर्च केले.
व मजुरीकरितां १०, ००० रु. खर्च केले. म्हणजे जो नवीन माल निर्माण-
झाला त्यावर एकंदर ३५,००० रु. खर्च झाले. याप्रमाणे ३५,००० रु.
ही नवीन तयार झालेल्या मालाची मूळ किंमत झाली. या सर्व व्यवहा-
रात अस्थिर भांडवलाने म्हणजे मजुरीकरितां जें भांडवल खर्ची पडलें
त्यानेंच मालकाला हात दिला. मजुरांनीं १०, ००० रु. मजुरी घेऊन
२०, ००० रु. चा माल निर्माण केला म्हणजे १०, ००० रु. मालकाला
नफा करून दिला. हा शेकडा शंभर नफा केवळ अस्थिर भांडवलावरील
नफा झाला. पण मालकाला खरोखरनफा किती झाला, हें पाहावयाचे अस.
व्यास हे १०, ००० रु अर्थातच ३५,००० रु. वर वाटले जातील
म्हणजे अतिरिक्तमूल्य सर्व भांडवलावर वाटले जाईल. तात्पर्य ३५,०००
रु. वर १०, ००० रु. नफा म्हणजे शेकडा २८५८ हें अखेरच्या निदळ
नपयाचे प्रमाण नक्की होईल. मूळ किंमतीच्या आतमालक कधींही आपला
माल विकणार नाहीं. तसें तो करीत राहील तर त्याचें दिवाच निघेल.
उलटपक्षी मालकाला वर दर्शविल्याप्रमाणे शे. २८ इतका नफा मिळेलच
असें नाहीं. बाजारातील चढाओढ किंवा इतर कांहीं कारणामुळे त्याला-
आपुला माल कमी किमतीला विकावा लागेल व शेकडा १०; १५ टे
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????????? ?????????????????२० इतक्या नफ्यावरही तो संतुष्ट होईल. वरील हिशेबाप्रमाणे शे. २८ हें
नफराचे जास्तींत जास्त प्रमाण असून या वर्तुळांतच मालकाला आपल्या
मालाची किंमत घ्यावी लागेल. अशा रीतीनें मालक जास्तींत जास्त नफा
मिळवो किंवा बाजारच्या परिस्थितीप्रमाणे थोडासा कमी नफा घेणे त्याला
भाग पडो. अतिरिक्त मूल्य हाच सर्व नफ्याचा किंबहुना सर्व संपत्तीचा मूळ
झरा असून '' मजुरांचे फुकट घेतलेले ठाम हेंच भांडवलदारांचें उत्पन्न

होय, '' हेंच यावरून सिद्ध होतें. अतिरिक्त मूलाचे प्रमाण जितके जितके
अधिक तितके तितके नपयाचे प्रमाणही अधिक वाढते. भांडवलदाराला
जसजसा अधिक नफा मिळतो तसतसे त्याचें भांडवल अधिकाधिक वाढत
जातें आणि भांडवल जसजसे वाढत जातें तसतसे अतिरिक्त मूलही वाढत
जातें व त्याबरोबर नफाही वाढत जातो. कारखानदार आपल्या भांड-
वलाच्या साहाय्याने जें अतिरिक्त मूल्य निर्माण करतो तें सर्वच्या सर्व

त्याच्याच पदरांत पडते, अशातला भाग नाहीं. कामगारांचे मोवदला
न देता घेतलेले श्रम, म्हणजेच '' अतिरिक्त मूल्याची '' केलेली
लूट, ही कारखानदाराबरोबरच बॅकवाले, शेअरहोल्डरं, व्यापारी व दुकान-
दार अशा लहानमोठ्या छटारूंच्या गटांत वाटून घेतली जाते. आपला
संसार कृपणपणानें चालवून, अडचणींत उपयोगी पख्ययापत्ररितां निष्पाप
मनाने बॅकेमध्ये किंवा शेअरमध्ये आपली शिलक गुंतवणारा कारकून किंवा
शिक्षकही न कळत या भांडवलशाही सुटीमध्ये भागीदार होत असतो.

अतिरिक्तमूल्यसिद्धांत हा अर्थशास्त्रातील एक अत्यंत महत्त्वाचा शोध
आहे. तत्त्वज्ञानाच्या क्षेत्राकबे ऐतिहासिक प्रकृतिवादाचा शोधलावून मार्क्सने

जी अपूर्व कामगिरी केली आहे तशाच प्रकारची कामगिरी त्यानें अर्थ-
शास्त्राच्या क्षेत्रांत ' अतिरिक्त मूल्य ' सिद्धांताचा शोध लावून केली आहे.
'' अतिरिक्त मूल्य व ऐतिहासिक प्रकृतिवाद या दोन सिद्धांतावरच अर्वा-
चीन शास्त्रीय समाजसत्तावादाची प्रस्थापना झाली आहे,'' असें एजल्यने
म्हटलें आहे व तें अगदीं खरें आहे. उत्पादनसाधनें जसजशी बदलतात
त्याचप्रमापो समाजरचनाही बदलते, हा ऐतिहासिक प्रकृतिवादाचा मुख्य
सिद्धांत आहे. आजचा रोजंदारवर्ग हा आज प्रचलित असलेल्या उत्पादन-
साधनाचाच एक साहजिक परिणाम आहे. समाजांतील हा वर्ग दिवसे-
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??????? ०.-. ?????-दिवस वाढत आहे. चालू समाजरचना बदलली पाहिजे व जिच्यांतआपल्या

हितसंबंधांचे पूर्ण रक्षण होईल अशा शास्त्रीय तत्त्वावर समाजाची रचना
झाली पाहिजे, असें तो हक्काने सागू लागला आहे. ऐतिहासिक प्रकृति-
वादाच्या दृष्टीने विचार केला असतां रोजंदारवर्ग अशाच मागण्या करणार
व त्यांच्याकरिता झगडत राहणार, असें मार्क्सीनं म्हटलें आहे. त्याचप्रमार्णे
सर्व समाजाला पोसण्याचाभार रोजंदारवर्गानेंच आपल्या शिरावर घेतला
आहे. सर्व समाजाचा हाच आधारस्तंभ आहे. भांडवलदारवर्गाची संपत्ति

हाच वर्ग निर्माण करतो. याच्याकडून फुकट घेतलेल्या श्रमाचेच तें फळ
आहे. हा श्रमजीवी वर्ग नसेल तरसमाज नष्टच होईल, ही गोष्ट अतिरिक्त-
एड-डिर्शन ज्याला समजला त्याच्या सहज लक्षांत येण्याजोगी आहे-
मजूरवग समाजाची संपत्ति निर्माण करतो तरी या संपत्तीचा त्याला कांहीं
फायदा मिळत नाहीं. तिचा फारच थोडा अंश या वर्गाच्या वांड्यालायेतो.
रोजंदारवर्गाची संपत्ति निर्माण करण्याची शक्ति यंत्रसुधारणेमुळें जसजशी
वाढत जात आहे तसतसा त्याच्या वांध्याला येणारा तिचा अंशही कमी
कमी होत चालला आहे. अर्वाचीन उद्योगधंद्यांची दिवसेंदिवस प्रगति होत
चालली आहे व याक्षेत्रांत रोजच्यारोज नवीन शोध लागत आहेत. यामुळे
रोजंदारवर्गाचे कामाचे तास थोडेसे कमी झाले तरी अतिरिक्त मूल्याचे
प्रमाण दिवसेंदिवस जास्त जास्तच वाढत चालले आहे. उद्योगधंद्याच्या
वाढीच्या पहिल्या पहिल्या दिवसांत मजुराला एक दिवसाची ( १०
तासाची) जी मजुरी मिळत होती तिच्या किंमतीइतका माल पूर्वी ५
तासांत निर्माण होत होता व मजुराचे ५ तासांचे श्रम मालकाला फुकटांत
वापरावयास सांपडत होते. आतां हें प्रमाण आणखी वाढलें आहे. आपल्या
मजुरीच्या किंमतीचा माल मजूर चार तासांतच निर्माण करूं लागला आहे
म्हणजे मालकाला मजुराचे सहा तासांचे श्रम फुकटांत पाडत येऊ लागले
आहेत. याप्रमाणे अतिरिक्त मूल्याचे प्रमाण दिवसेंदिवस जास्त जास्तच
वाढत चालले आहे व आपल्या श्रमाने उत्पन्न केलेल्या संपत्तीचा कमीत
कमी अंश मजुराच्या वाड्याला येऊ लागला आहे. रोजंदारवर्ग सारखा
जास्त जास्त दरिद्री होत चालल्यामुळें सामाजिक दर्जाच्या दृष्टीने रोजंदार
व भांडवलदार यांच्यांतील अंतर वाढत चालले आहे. यांच्यामधील
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?????????तिरस्काराच्या व मत्सराच्या भावना दिवसेंदिवस अधिकाधिक खोल रुजत
चालल्या आहेत. वर्गकलहाचे स्वरूप गंभीर होत चालले असून सामाजिक
क्रांति घडून कौ अपरिहार्य झालें आहे. भांडवलशाहीच्या युगात समाजा
तील मध्यमवर्ग साहजिकच नष्ट होतो व मूठभर बलशाली भांडवलदारांचा
एक अत्यंत अल्पसंख्याक व रोजंदार लोकांचा एक प्रचंड बहुसंख्याक
असे परस्परविरोधी दोनच वर्ग समाजांत अस्तित्वांत येतात. वर्गकलहाला
जसजसे अधिकाधिक उत्कट स्वरूप प्रास होऊं लागतें व दोन्ही वर्गातील दुही
जसजशी अधिकाधिक तीव्र स्वरूपाची होऊं लागते तसतसे भांडवलशाहीच्या
प्रचंड सामर्थ्याविरुद्ध आपला आर्थिक व राजकीय झगडा चालविण्या-
करितां रोजंदारवर्गाला अधिकाधिक संघटित होऊन आपली संघशक्ति वाढ-
विणे भागच पडते. या संघशक्तीच्या जोरावर रोजंदारवर्ग आपला हा लढा
अत्यंत उत्साहाने व निकराने चालवितो अणि अखेरीस ज्या वेळीं या
वर्गाला आपल्या अंगातील प्रचंड सामर्थ्याची जाणीव होते त्यावेळीं समा-
जात क्रांति घडून येते व भांडवलदारांच्या हातीं असलेली राज्यसत्ता रोज-
दारवर्गाच्या हातीं .येते.

अशा रीतीनें सामाजिक व राजकीय क्रांति घडून आल्यानंतर कामकरी-
वर्ग आपल्या हिताला पोषक अशाच प्रकारच्या संस्था निर्माण करतो.
रोजंदारवर्गाचे हितसंबंध पूर्णपणे रक्षण केले जातील, असे कायदेही केले जातात
व तशाच प्रकारच्या चालीरीतीही रूढ होतात.खासगी जिनगानावर उभारलेल्या
भांडवलशाहीचे दिवस भरतात आणि लोकांची मालमत्ता बळकावून आज-
वर जे गबर झाले त्यांची मालमत्ता उलट बळकाविली जाते. अस्तित्वांत
असलेल्या उत्यादनसाधनावर सर्व समाजाची सत्ता प्रस्थापित होते व समाजांत
चालू असलेलें सर्व प्रकारचे अपहरण बंद होतें.



वगकलह
'' मानवी समाजांतील परस्परसंबंध उत्यादनसाधनाच्या अनुरोधानें ठरत

असतात. उत्पादनसाधनांत जसजसा बदल होतो तसतसा उत्पादकांच्या
परस्परसंबंधांतही बदल घडून येतो. ते ज्या पद्धतीने सहकार्य करतात ती
पद्धति बदलते आणि उत्पादनकार्यात जशा प्रकारचा ते भाग घेतात त्यांतही
फरक होतो. नवीन नवीन शस्त्रे व नवीन नवीन युद्धसाधनें शोधून काढण्यांत
आली, त्याबरोबर सैन्याच्या सर्व व्यवस्थेत फरक घडून योगे आवश्यकच
झालें. सैन्याच्या घटकांतील परस्परसंबंध, तसाच एका सैन्याचा दुसऱ्या
सैन्याशी असलेला संबंध या सर्वात क्रांति घडून आली., मानवी समाजाचें
तसेंच आहे. उत्पादनाच्या प्रचलित साधनांत क्रांति घडून आली व त्यांत
फरक झाला कीं, मानवी समाजांतील परस्परसंबंधांतही बदल घडून येतो.
प्राचीन रोमन साम्राज्याची इमारत गुलामगिरीच्या पायावर उभारण्यांत
आली होती. जमीनदारी पद्धत अंमलांत आली त्यावेळीं एक निराळीच
समाजरचना अस्तित्वांत आली. हक्कींच्या भांडवलशाही युगातील समाजरच-
नेत तर याहूनही कांहीं निराळेंच स्थित्यंतर घडून आलें आहे. याप्रमाणे
उत्पादनसाधनांत जसजशी स्थित्यंतरें घडून येतात तसतशी सामाजिक सब-
धांतही स्थित्यंतरें घडून येतात. '' हा कार्ल मार्क्सचा मुख्य सिद्धांत आहे.

मनुष्य ज्यावेळी शिकार करून राहात होता त्यावेळाइं स्वाभविकपणेंच
मनुष्यसमाजाची रचना समाजसत्तवादी स्वरूपाची होती. त्यावेळीं समा-
ज ांत पूर्ण समता नांदत होती. मनुष्यसमाज शेती करून राहू लागला वजना-
वराचे कळप पाळू लागला त्यावेळीं स ामाजिक सबधाना एक निरा-
ळेंच स्वरूप प्रास झालें. पूर्वीची सहकार्याची भावना व जें काय मिळेल तें
सवनीं सार वइंटून घेण्याची पद्धति नष्ट झाली१. सर्व माणसें सारखी
आहेत, सर्वांना सारखेच हक्क आठएत ही भावन१ नाहीशी होऊन अम-
ज्याला असूक प्रकारचे हक्क आहेत अमक्याला ते नाहींत. सामन्य
लोक ांचा दर्जा निराळा, त्वांचा कामेही निराळीं, उच्च व असामान्य
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लोकांचा त्यांनीं मान राखला पाहिजे, अशा प्रकारच्या भावना व चाली-
-शीत समाजांत रूढ होत चालल्या. मनुष्यांच्या टोळ्या ज्यावेळा आपसांत
लढ लागल्या व लढणे हें एक उच्च दर्जाचे कर्तव्य आहे, असें लोकांना
वाटू लागलें त्यावेळीं मानवी समाजांतील विषमता अधिकच वाढू लागली.
धनी व गुलाम असे दोन वर्गसमाजांत पडले. आजच्यासमाजांत भांडवलदार

व रोजंदार असे जे दोन वर्ग पडले आहेत त्याचें कारणदेखील उघड आहे.
रोजंदारीचा गुलाम बनलेला मजूर कारखान्याच्या उदास व जुलमी

वातावरणांत आपला देह झिजवीत असतो. त्याच्या काबाडकष्टाला कांहीं
सीमाच नसते. आणि इतकेही करून कसेबसे जीवंत राहात येईल द्ध-
कीच मजुरी त्याला मिळते. या परिस्थितींत त्याच्या मनावर अगदींच
अनिष्ट परिणाम होतो. संतोषाची व समाधानाची भावना त्याच्या मनांत

' उत्पन्न होत नाहीं. उलट खासगी मालमत्तेच्या तत्त्वावर प्रस्थापित झालेल्या
प्रचलित समाजरचनेबद्दल त्याला तिरस्कार व द्वेष वाटूं लागतो. कांहीं
थोडे मालक लोक आपल्या व आपल्या भाईबंदांच्या श्रमाचा व बुद्धीचा
हवा तसा उपयोग करीत आहेत, हे तो पाहात असतो. या समाजपद्धती-
मुळें आपल्यावर जी संकर्टे आलेली असतात तीं नाहीशी करण्याकरितां जे
कोणी प्रयत्न करतात ते लोक जगावर उपकार करणाऱ्या संतांप्रमाणें
आहेत व सर्वानी त्यांना पूज्य मानले पाहिजे, असें त्याला वाटत असतें. प्रच-
लित समाजरचना उलधून पाडणारी चळवळ दी एक अत्यंत उदात्त व
श्रेष्ठ प्रकारची चळवळ आहे असें तो मानतो.

उलटपक्षी दुसऱ्याच्या श्रमावर पुष्ट होणारा ऐतखाऊ भांडवलदार
समाज संतुष्ट असतो. भोवतालची परिस्थिति त्याला सुखावह वाटते. या
परिस्थितीचा त्याच्या मनावर जो परिणाम होतो तो त्याच्या दृष्टीने सर्वथैव
इष्ट असाच असतो. असंतोषाची भावना चुकूनही त्याच्या मनांत उत्पन्न

होत नाहीं. उलट प्रचलित समाजरचना अत्यंत इष्टच हितावह आहे, अशी
श्रद्धा त्याच्या मनांत उत्पन्न होते. यामुळे चालू समाजरचना नाहीशी कर-
ण्याचा जे लोक प्रयत्न करतात त्यांचे ते प्रयत्न त्याला भयावह वाटतात.
या समाजसुधारकांवर तो नानाप्रकारचे दोपारोप करूं लागतो व ते
समाजाचे शत्रू आहेत, असें मालू लागतो.
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याप्रमाणे अगदीं परस्परविरोधी मते धारण करणाऱ्या लोकांचे कधीं
काळी संगनमत होईल अशी कल्पना करण्यांतदेखील कांहीं अर्थ नाहीं.
परस्परतडजोड घडवून आणून दोन्ही वर्गात शांति प्रस्थापित करावी,
अशा प्रकारचा हा प्रश्न नाहीं. हा प्रश्न तडजोडीने मिटण्याजोगा नाहीं.
दोन्ही वर्गानी परस्परांशी दोन हात करूनच हा प्रश्न मिटावयाचा आहे.
या लढ्यांत जो वर्ग विजयी होईल तोच समाजांत बलशाली वर्ग म्हणून
मानला जाईल व समाजावर त्याचीच सत्ता चालेल. दोन्ही वर्ग जर आप-
पल्या हितसंबंधांचें रक्षण करण्याकरितां झटणार तर उत्यादनसाघनावर
कोणाची सत्ता असावी, हें ठरविण्याकरितां परस्परांत वर्गयुद्ध सुरू होणें
अपरिहार्य आहे. ऐतखाऊ व काबाडकष्ट करणारे, गाजणारे व गांजले,
अपहारक व अपहृत या दोन वर्गात कोणत्या ना कोणत्या स्वरूपांत सारखी
युद्धे चालूच आहेत, असें इतिहासावरून दिसून येतें. मानवी समाजांत वर्गभेद.
निर्माण झाला. या भेदाने वर्गजागृतीच्या भावनाही निर्माण केल्याआणितेव्हां-
पासून वर्गावर्गातील लढ्यालाही सुरुवात झाली. त्या त्या कालच्या उत्पादन-
साधनांनुसार ज्याची ध्येये व मागण्या निश्चितझालेल्या असतात तोच वर्ग या
लढ्यांतून विजयी झालेला आढळून येतो. उत्पादनाची शक्ति ज्यांच्या
बाजूला आहे तोच वर्ग राजकीय सत्ताही वळकावू शकतो आणि या
सत्तेच्या जोरावरच उत्यादनसाधनें आपल्या ताब्यांत राहतील, अशी व्यवस्था
तो करूं शकतो. प्रत्येक राज्यक्रांतीच्या व सामाजिक परिवर्तनाच्या प्रसंगीं
राजकीय सत्ता सर्वच्या सर्व किंवा बऱ्याच अशी एका नवीन पण त्यावेळीं
दलित असलेल्या वर्गाकडे जात असते. उत्यादनसाधनें ज्यांच्या हातांत सुर-
क्षितपणें राहतील अशाच वर्गाकडे ही सत्ता जाणें शक्य आहे, असें ऐति-
हासिक प्रकृतिवाददृष्ट्या दिसून येतें. या ऐतिहासिक आवश्यकतेच्या दृष्टीने

आजची समाजरचना नष्ट होऊन तिच्या जागीं दुसरी कोणती समाजरचना
प्रस्थापित होईल, आज जें प्रचंड वर्गयुद्ध सुरू आहे त्याचा परिणाम काय
होईल व भांडवलदार व रोजंदार या वर्गापैकीं कोणता वर्ग विजयी होईल,
हे आतां आपण पाहू

आजच्या समाजांत जीवनकलह चालविण्यासाठी जी उत्यादनसाधनें
प्रचलित आहेत तीं मोठमोठ्या कारखान्यांत केंद्रीभूत झालेलीं असून
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त्यांच्या साहाटयाने प्रचंड प्रमाणावर मालाची, उत्यत्ति होत आहे. मोठ-
मोठ्या कारखान्यांतून, गिरण्यांतून व खाणींमधून हजारों मजूर एकलित
येऊन कामे करीत असून मनुष्याला आवश्यक असलेल्या मालाची उत्यत्ति

करीत आहेत. उत्पादनव्यवस्था एके ठिकाणी केंद्रीभूत झाली आहे व सर्व -

समाज ज्यामध्ये भाग घेतो असें तें एक सामुदायिक काम बनले आहे.
मोठ्या प्रमाणावर श्रमविभाग हें अर्वाचीन उद्योगधंद्याचे एक मुख्य लक्षण

आहे. कोणतीही एकादी वस्तु कोणी तरी एकट्याच व्यक्तीने तयार केली
आहे, असें म्हणतां येत नाहीं. या वस्तूच्या निर्मितीला अनेक लोकांचे
श्रम कारणीभूत झाले आहेत. कोणत्याही एकाद्या वस्तूंत आपण काय तयार
केलें आहे, हें कोणालाही आतां नक्की सांगतां येत नाहीं. कारण प्रत्येक
व्यक्ति एका मोठ्या प्रचंड यंत्रातील एक भाग बनलेली असते. वस्तूच्या
ठिकाणी असलेले गुण हे मनुष्याच्या अंगीं असलेल्या कौशल्यापेक्षा यंत्राच्या
ठिकाणी असलेल्या चोखपणावरच अवलंबून असतात.

याप्रमाणे मालाची निर्मिति जर सामुदायिक रीतीनें होत आहे तर त्या

मालाचा उपयोग करणें व उपभोग घेणे यांवरही सर्व समाजाचा हक्क असला
पाहिजे व तो ज्याच्या त्याच्या गरजेप्रमाणें समाजांत सारखा वाटून दिला
पाहिजे, हें सहजच सिद्ध होतें. पण आज या मालाचा उपयोग करण्याचा,
त्याचा उपभोग घेण्याचा व तो समाजांत वाटून देण्याचा हक्क कांहीं थोड्या
लोकांनींच बळकावला आहे. सर्व लोकांनी ज्यांचा उपभोग घ्यावा त्या

वस्तूंचा उपभोग कांहीं थोडे लोकच घेत आहेत. उदरनिर्वाहाच्या साधना-
वर देखील कांहीं थोड्या लोकांचा ताबा असावा, ही तर अगदीं उघड दिस-
णारी गोष्ट आहे. आजच्या उत्यादनशक्तीचा विचार केला असतां उत्पन्न
केलेल्या मालावर आपला हक्क सांगणे व तो बळकावून बसणे, हे सर्वथैव
अनुचित व अन्यायाचे आहे. प्रत्येक व्यक्तीने श्रम करावे व आपल्या जीवन-
निर्वाहाच्या वस्तु निर्माण कराव्या, अशी ज्यावेळी परिस्थिति होती,
लहान प्रमाणावर धंदा चालबिणे, हेंच ज्यावेळी जरूर होतें त्यावेळीं उत्पादन-
साधनांवर व त्यापासून उत्पन्न करण्यांत आलेल्या मालावर व्यक्तीचा ताबा
असावा व हा माल लोकांच्या उपयोगाकरितां द्यावा किंवा न द्यावा हें
ठरविणे व्यक्तीच्या स्वाधीन असावें, हें चालण्यासारखे होतें. स्वतःच्या श्रमाने
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निर्माण केलेल्या वस्तूंवर व्यक्तिगत मालकी असावी, हें योग्यचहोतें. कारण
खासगी मालमत्ता करणें हेंच त्यावेळीं जरूर होतें. खासगी मालमत्ता ही
त्यावेळीं एक ऐतिहासिक आवश्यकतेचीच बाब होती. घरगुती लहान
धंद्यांत सर्व श्रम एका माणसालाच करावे लागतात. त्याकरिता लागणारी
हत्यारे तो स्वतःच बनवितो व स्वतःच्या श्रमाने तो आपला धंदा चालवीत
असतो. या चिमकुल्या कारखान्यांत निर्माण झालेल्या वस्तूंत मालकाचे
श्रम व कौशल्य प्रतिबिंबित झालेलीं दिसतात. अशा परिस्थितींत खासगी
मालमत्ता निर्माण झाली, धनोत्यादनाच्या साधनांवर मनुष्य व्यक्तिगत

मालकीसागू लागला व उत्पन्न केलेला माल दुसऱ्याला द्यावयाचा कीं नाहीं,
हें ज्याचे त्यानेंच ठरविलें तर त्यांत कांहींच नवल नाहीं.

पण औद्योगिक कांतीनंतर सर्व पारडे बदललें, उत्पादनाच्या साधनांत
क्रांति घडून आली. लहान लहान उद्योगधंदे नष्ट झाले व मोठमोठे कार-
रवाने अस्तित्वांत उगले. मोठमोठे कारखाने चालवावयाचे व मोठ्या प्रमा-
णात मालाची उत्यत्ति करावयाची तर सामुदायिक श्रमानेच या गोष्टी
शक्य होतात. अर्थात् सामुदायिक श्रमाने निर्माण झालेल्या मालावर समा-
जाचाच हक्क असला पाहिजे व त्या मालाचीविभागणी समाजालाच करतां
आली पाहिजे. पण तसें न होतां जुन्या खासगी मालमत्तेच्या कल्पनेचा
फायदा घेऊन या मालावर कोणी वैयक्तिक हक्क सागू लागला व मालाच्या
विभागणीची सर्व सूर्वे तो आपल्याच हातीं ठेवू लागला तर उद्योगधंद्या-
वर अनिष्ट परिणाम होईल आणि व्यापारव्यवहारावर अरिष्ट कोसळल्या-
शिवाय राहाणार नाहीं. सामुदायिक रीतीनें माल उत्पन्न करावयाचा व
त्यावर वैयक्तिक हक्क सांगावयाचा यामुळेंच उद्योगधंद्यावर अरिष्ट कोसळत
असतात. उद्योगधंद्याच्या आजच्या व्यवहारांत कोणाचा पायपोस कोणाच्या
पायांत नाहीं. कोणी किती माल निर्माण करावा याला कांहीं मर्यादा नाहीं
बाजारातील चढाओढींत आपला वरचष्मा झाला पाहिजे व आपला माल
खपला पाहिजे याबद्दल सर्वच कारखानदार धडपड करीत असतात. अशा
परिस्थितींत सर्वत्र गोंधळ व अराजकता माजली तर त्यात कांहींच आश्चर्य

नाहीं. कारखान्यांतून मालाची उत्यत्ति भराभर मोठ्या प्रमाणावर होत
असते आणि हा माल विकत घेण्याची ताकद तर बहुजनसमाजांत राहि-
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लेली नसते; यामुळे माल पडून राहातो. शिवाय कारखाना बंद करणें तर:
इष्ट नसल्यामुळें या मालांत पुन्हा आणल्यी भर पडते. माल तुंबून राहातो
भांडवल गुंतून राहातें, पैशाचा व्यवहार व्हावा तसा होत नाहीं यामुळे'
इतर धंद्यांवरही त्याचा परिणाम होतो व तेअजीबात डबघाईला येतात. ही
परिस्थिति अशीच ताणली गेली कीं, कारखानदारांची दिवाळी निघण्याचा
प्रसंग येतो. अर्वाचीन समाजाला ज्या रोगाने पछाडले आहे त्याची उद्योग-
धंद्यावरील अरिष्टे ही बाह्य लक्षणें आहेत. आजच्या समाजांत प्रचलित
असलेल्या चालीरीति, कायदे व संस्था उत्पादनशक्तींना अनुरूप अशा
नाहींत, असें ही संकटे दाखवून देत असतात. चरबी वाढलेला मनुष्य लढू
होतां होतां शेवटीं असा होतो कीं, त्याचें शरीरच त्याला जड वाटूं लागतें
व स्वतःचे देहव्यापार चालविण्यासही तो असमर्थ होतो. त्याचप्रमाणें ही
समाजपद्धति स्वतःमधील दोषांच्या वाढीमुळे दुर्बल होऊन तिची कार्यक्ष-

मता नष्ट होऊन जाते. आजच्या औद्योगिक युगांत सामुदायिक रीतीनें
मालाची उत्पत्ति करण्यांत येत आहे तर उत्पादनाची साधने व उत्यन्न

झालेला माल यांवर समाजाचीच मालकी असली पाहिजे वयावरील खासगी
हक्क अजीबात नष्ट झाला पाहिजे. या मालाच्या क्रयविक्रयावर समाजाचीच.
मालकी असली पाहिजे. व्यक्तीला या बाबतींत कोणत्याही प्रकारची ढवळ-
ढवळ करण्याचा अधिकार असता कामा नये आणि समाजाचें शासन
संघटित सामाजिक संस्थेतर्फेच झालें पाहिजे. समाजांतील सर्व श्रमजीवी
घटकाचे हितरक्षण होईल अशाच रीतीनें या शासनसंस्थेचा कारभार
चालला पाहिजे. या व अशाच प्रकारच्या मागण्या कारखान्यांत प्रत्यक्ष

राबून माल उत्पन्न करणारा प्रचंड रोजंदारसमाजच करूं शकतो. तेव्हां ऐति--
हासिक आवश्यकतेच्या नियमानुसार हा वर्गच शेवटीं विजयीझाला पाहिजे
यांत शंका नाहीं. समाजसत्तेची प्रस्थापना होणें हें न्यायाचे आहे, माणुस-
कीला धरून आहे किंवा मानवी अंतःकरणांत वसत असलेल्या उदात्त व-.

सात्त्विक भावनांमुळें अशी सत्ता प्रस्थापित होणें, हें पवित्र व इष्ट आहे,
म्हणून समाजसत्तावादाचा विजय झाला पाहिजे असें नाहीं, तर समाजसत्तेची
प्रस्थापना होणें ही ऐतिहासिक आवश्यकता आहे. ऐतिहासिक विकासाचे
भौतिक नियम व आजची उत्पादनाची साधने यांचा विचार केला-
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-च. -७.- च- ५.०० ?? -क-असतां सैमाजसत्तेच्या प्रस्थापनेचा काल अधिकाधिक जवळ येतंचाललाआहे,

-असें दिसून येईल.
सर्व प्रकारचा सामाजिक विकास उत्पादनाच्या भौतिक साधनांवरच अव-

लवूनअसतो, या कार्ल मार्क्सच्या शोधामुळें. समाजसत्तावाद ही एक काव्यमय
व गूढअशी कल्पना राहिलेली नाही. उत्यादनशक्तींमधील परिवर्तनांचा ता एक
आवश्यक ब अपरिहार्य परिणाम आहे, असें सिद्ध झालें आहे. समाजसत्तावा-

'दाला मार्क्सने अशा रीतीनें शास्त्रीय स्वरूप प्रास करून दिलें आहे. समाज-
सत्ता प्रस्थापित होणें ही एक आवश्यक व अपरिहार्यच गोष्ट असेल तर
त्याकरिता' मतप्रचार किंवा चळवळ करण्याची जरूरच नाहीं, असा एक
ठराविक प्रश्न नेहमी विचारण्यांत येत असतो. तसेंच मानवी समाजाचा
इतिहास पूर्वीच लिहून ठेवला आहे, तें एक ब्रह्मलिखित आहे, लोक हे
केवळ त्याच्या हातांतील बाहुली आहेत, त्यांना स्वतंत्र अशी इच्छाशक्तीच
नाहीं, भिन्न भिन्न उत्यादनशक्तीमुळे जी जी परिस्थिति उत्पन्न होते
तिच्यामागून आधळेपणानें जावे, यापेक्षा मनुष्य जास्त कांहीं करूं शकत
नाही, असें इतिहासाच्या बाबतींत मार्क्स लिहून ठेवलेआहे, असेही आक्षेप
मार्क्यवर घेण्यांत येतात. पण हे सर्व आक्षेप फोल आहेत. मानवी बुद्धीला,
मनुष्याच्या इच्छाशक्तीला ऽ व मानसिक भावनांना दुसरे कोणी जितके
महत्त्व देतात त्यापेक्षांही जास्त महत्त्व मार्क्सनें दिलें आहे.

ऐतिहासिक घटना म्हणजे केवळ आकस्मिक घडलेल्या गोष्टी नव्हत.
मानवी इच्छा व भावना ऐतिहासिक घडामोडी घडवून आणतात, असें
मार्क्यही मानतो. तथापि कांहीं ठराविक सामाजिक कायद्यांनुसारच होत-
हास घडून येत असतो, तेव्हां इतिहासाला वळण देणारे हे कायदे कोणते,
हें शोधून काढण्यांतच मार्क्सचा विशेष आहे. उत्यादनसाधनाना मानवी
कल्पनेशिवाय व ज्ञानाशिवाय योग्य तें स्वरूप दिलें जात नाहीं, हें उघड
आहे. उत्पादनसाधनांनुसारच समाजामध्येंही परिवर्तन घडून येत असतें,
तेव्हां या परिवर्तनाला समाजाची व त्याच्या घटकांची जाणीवशक्ति कारणी-
भूत होतच नाहीं, असें कोण म्हणले? अमुक एक समाजरचना किंवा
-अमुक सामाजिक संस्था अस्तित्वांत येणं हें ऐतिहासिक दृष्ट्या जरूरीचे
आहे, असें जेव्हां सांगण्यांत येतें त्यावेळी ही आवश्यकता उत्पन्न होण्याला
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?????????????मानवी इच्छा किंवा मानवी जाणीवशक्ति कारणीभूत झालेली नसते असें
कोणीही म्हणत नाहीं. उत्यादनसाधने व समाजरचना यांचा दुवा तुळ-
विण्याकरितां ज्ञानशक्तीची अत्यंत आवश्यकता आहे. क्रांतीच्या साहाय्यानें '
सर्व समाजाची नवीन घडी बसवावयाची असेल तर शानशक्ति व इच्छा-
शक्ति या दोन्हींचाही मिलाफ झाला पाहिजे. कारण, यांचाही उगम उत्पादनं-
साधनांतूनच झालेला आहे. अमुक एक प्रकारची समाजरचना अस्तित्वांत
आली पाहिजे, समाजरचनेत अशी क्रांति होणें ऐतिहासिक दृष्ट्या जरूरीचे
आहे, असें म्हणतांना ही आवश्यकता तरी कां उत्पन्न झाली, याचा विचार
करावा लागतो आणि इच्छाशक्ति व ज्ञानशीच' शेवटीं मनुष्याला या
आवश्यकतेची जाणीव करून देतात, असें अनुभवाला येतें. प्रचलित अस-
लेल्या अत्यादनसाधनाचे शान करून घ्यावे व त्यांचा उपयोग करतां
येईल, अशी समाजरचना करण्याची इच्छा बाळगावी हा मनुष्याचा सहज-
धर्म आहे. ऐतिहासिक आवश्यकता यांतूनच निर्माण होते. जुन्या पुराण्या
कल्पनांचा व रूढींचा पगडा मनुष्याच्या मनावर बसलेला असतो; त्यावेळीं
नवीन प्रस्थापित होणाऱ्या समाजरचनेला तो विरोध करतो. ठरलेली चकारी
सोडून जाण्याचे धैर्य त्याला होत नाहीं. त्याचें मन व बुद्धि क्रांतिविरोधी व'
दुर्बल बनलेली असतात. मतप्रचाराची व चळवळीची अशा वेळींच जरूरी
भासतेनवीन उत्गदनसाधनाबरोबरउत्यन्न होणाऱ्या नवीन परिस्थितीशीसमरस'
होण्याकरिता त्यांची मने तयार करावी लागतात. नवीन परिस्थितीचे जसजसे
ज्ञान होत जातें .तसतसा मनुष्य जुन्या कल्पनांचा व रूढींचा त्याग करूं
लागतो. मतप्रचाराचें काम जितके जितके जोरांत होईल तितके तितके
नवीन परिस्थितीचे ज्ञान मनुष्याला जास्त जास्त होत जातें, आणि या
व्यापक व प्रबल होत चाललेल्या जाणीवशक्तींतूनच नवजीवनाने भर-
लेल्या सामाजिक इच्छेचा उदय होतो व समाजांत जरूर ती क्रांति घडून
येते. मानवी शानशक्ति व ऐतिहासिक घटना या दोन्हीही हातांत
हात घालून जात असतात. अंधळा व लंगडा या गोष्टीतल्याप्रमाणे ते
इतिहासाची वाट चालत असतात. इतिहासहष्ट्या ज्या घटना होणें अपरिहार्य
आहे त्या अधिक लवकर व अधिक सुलभतेनें घडून याव्या व त्यांचा
परिणाम अधिक श्रेयस्कर व्हावा, अशी अच्छा असेल तर मतप्रचाराचें व
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शिक्षणाचे काम अधिक जोराने व उत्साहाने केलें पाहिजे. चळवळीने व
शिक्षणाने समाजसत्तावादाची आवश्यकता निर्माण होत नाहीं; तर उत्पादन-
साधनातील परिवर्तनामुळें सामाजिक क्रांतीची जी आवश्यकता निर्माण
झालेली असते ती पूर्ण होण्याच्या कामी आड येणारी विधे चळवळीने दूर
होतात आणि क्रांतीचे कार्य पूर्ण होतें. मानवी मन उदात्त व सात्त्विक झालें
म्हणून समाजसत्तेची प्रस्थापना होत नाहीं तर ऐतिहासिक विकासाच्या भौतिक
नियमांनुसारच ती प्रस्थापित व्हावयाची असते. आजच्या समाजरचनेंतच
ही भावी समाजसत्तावादी क्रांतीची बीजे रुजलेली आहेत. समाजसत्ता ही.
स्वर्गातून खालीं गळावयाचीं नसून जगाच्या प्रत्यक्ष व्यवहारांतूनच ती-
निर्माण व्हावयाची आहे. उद्यांचे चांगले दिवस आजच्या दिवाळखोरीच्या
अवस्थेतूनच दिसावयाचे आहेत.

समाजसत्ता प्रस्थापित होणें अपरिहार्य आहे, एवढेच केवळ मार्क्यनें

सांगितले नाही तर ही सत्ता कशी प्रस्थापित होईल, तेही त्यानें सांगि-
तले आहे. ही सत्ता रोजंदारसमाजाच्या हातूनच प्रस्थापित व्हावयाची आहे..
आजची समाजरचना नष्ट करून त्या ठिकाणी नवीन समाजरचनेची प्रस्था-
पना करण्याचें कार्य रोजंदारवर्गच करूं शकेल. कारण समाजधारणेचें सर्व.

ओझे या वर्गालाच आपल्या शिरावर वाहावे लागतें. क्रांतीची ज्योत रोज-
दारवर्गाच्या हृदयांतच आज तेवत आहे. आज ना उद्या तिचा भडका
होऊन भांडवलशाही समाजपद्धति या आगीत जळून खाक झाल्याशिवाय:
राहणार नाहीं
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फ्रेडरिक एंजल्स- फ्रेडरिक एंजल्स याचा जन्म बारमेन येथें १८२०
सालीं झाला. त्याचा बाप कारखानदार होता. व्यवहारांत लागणारे शिक्षण
एजळने चांगल्या रीतीनें संपादन केलें व नंतर तो धंद्यांत शिरला. आपलीं
धार्मिक मते कायम करण्यापूर्वी त्याला आपल्या मनाशीं बराच झगडा
करावा लागला. यंग हेगेलियन पक्षांतील मंडळीशी ' त्याची चांगली दोस्ती
जमली. तो अनीश्वरवादी झाला व मोझेस हेस याच्या मतांचा त्याच्या
मनावर परिणाम होऊन तो समाजसत्तावादी बनला. एजक्तचे हें मतांतर
त्याच्या बापाला आवडले नाहीं. बापाचे व त्याचें पटेनासें झालें त्यावेळीं
बापाच्या कारखान्यांत काम करण्याचें सोडून देऊन बुसेक्त येथें तो मार्क्स

बरोबरच राहू लागला. एंजल्स घरचा चांगला श्रीमंत पण मतस्वातंच्या-
करितां घरांतून बाहेर पडला होता. एंजल्स मार्क्सीजवळ येऊन राहिला
होता खरा, पण मार्क्यचे दारिद्य पाहून त्याचें चित्त होरपळून गेलें. मार्क्स तर
बोलून चालून शतदरिद्री होता. घरखर्चाकरितां लागणारे पैसेदेखील त्याच्या-
जवळ नसायचे. मग चळवळ चालविण्याकरितां लागणारे पैसे कोठून
आणणार १ मार्क्यला ग्रंथलेखनाची व वाचनाची अतिशय आवड होती.
मार्क्यजवळ असलेला ग्रंथसंग्रह त्याला अगदींच अपुरा पडत असे. मार्क्स-

जवळ येऊन राहिल्यानंतर या दोघांचा स्नेह लवकरच जमला व पुढें त्यांचा
हा स्नेह इतका दृढ झाला कीं, तो दोघांच्या हयातीभर टिकून राहिला.
आपल्या मित्राच्या सर्व प्रकारच्या गरजा पूर्ण करावयाच्या व त्यानें सुरू
केलेल्या चळवळींनाही मदत करावयाची तर पैशाशिवाय भागावयाचें नाहीं.
बापाशी थोडे जुळवून घेऊन पुन्हा कारखान्यांतच काम करण्याचें पतकर-
ख्याच वरील सर्व गोष्टी जुळण्याजोग्या होत्या. एजक्सने मित्रप्रेमाखातर
आपली मते थोडींशीं बाजूला ठेवण्याचे ठरविलें, एंजल्सच्या बापानेही
फारसे ओढून धरले नाहीं व मेंचेस्टरमधील आपल्या कारखान्याचा कार-
भार त्यानें एजत्सवर सोपविला.
का. ९४
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????
-का-एंजल्स अशा रीतीनें मँचेस्टर येथें पुन्हा आपल्या कारखान्यांत काम

करूं लागला खरा तथापि कामगार चळवळीकडील त्याचें लक्ष मुळींच
कमी झालें नाहीं. मार्क्सप्रमाणें एजक्सचेही वाचन दांडगे होतें व त्याची
लेखणीही स्कूर्तिमय व तेजस्वी होती. मार्क्सच्या संपादकत्वाखाली चाल-
लेल्या ' व्हायनिश झीडग ' पत्रांत प्रसिद्ध करण्याकरितां मॅचेस्टर येथें राहू-
नच तो लेख पाठवू लागला. इंग्लंडातील मजुरांच्या दुःस्थितीचें वर्णन
त्यानें या लेखांतून फारच हृदयद्रावक रीतीनें केलें आहे. चार्टिस्ट चळ-
वळीतील पुढाऱ्यांचा व रॉबर्ट ओवेनच्या पक्षांतील मंडळींचा मॅचेस्टर येथें
असतांनाच त्यानें परिचय करून घेतला. या पक्षांतर्फे चालणाऱ्या वर्तमान-
पत्रांतूनही त्याचे लेख प्रसिद्ध होत असत. याच दिवसांत अर्थशास्त्रावर
टीकात्मक असा एक ग्रंथ त्यानें लिहिला. ' क्रॅको जर्मन मॅमुअल' वगैरे
नियतकालिकांतून सामाजिक नीतिशास्त्रासंबंधानें मार्क्स जी मते प्रदर्शित

करीत असे त्यांचाच पुरस्कार एजक्तनें या पुखकांत केला आहे. १८४५
सालीं 'इंग्लंडमधील मजूरवर्गाची परिस्थिति' या नावाचे एक पुजक एजव्यनें
प्रसिद्ध केलें. एंजल्स केवळ लेखनवाचनावरच थांबणारा नव्हता. मार्क्सचा
तो दोस्त असल्यामुळें पॅरिस, बुसेक्त व व्हाइनलँडमध्यें मार्क्यने ज्या ज्या
चळवळी सुरू केल्या होत्या त्यांतही तो भाग घेत असे. कम्युनिझमच्या मत-
प्रसाराच्या बाबतींत तर मार्कला तो खूपच मदत करीत असे. 'यंग हेगे-
लियन ' पक्षांतील मंडळींच्या मतांचें एकीकरण व दृढीकरण करण्याकरितां
' होली फॅमिली ' यानांवाचे पुस्तक मार्क्यने याच सुमारास लिहिले. यांतील
.बरेच लेख एजस्तने लिहिले व मार्केला त्यानें मदत केली. 'यंग हेगेलि-
यन' पक्षांतील मंडळींच्या मताचा कल लिबरल पक्षाकडे वळू लागला होता,
हें पाहून त्यांची चलबिचल झालेली वृत्ति स्थिर करण्याकरितां म्हणून
मार्कला हें पुस्तक लिहावे लागलें. या कामी एंजल्सच्या मदतीचा त्याला
फार उपयोग झाला.

रे ८४७ सालीं कम्युनिस्ट जाहीरनामा तयार करण्याचें काम मार्क्स व
एंजल्स यांच्यावर सोपविण्यात आलें. त्यावेळीं या जाहीरनाम्याचा कवा
मसुदा एंजल्सच तयार केला होता. तसेंच कम्युनिस्ट लीगची प्रस्थापना
करण्याच्या कामी ज्या मंडळींनी पुढाकार घेतला होता त्यांत मुख्यत्वे-
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????????करून एजस्तचीच गणना करावी लागेल. सामाजिक मतप्रसाराच्या कामी
त्यानें मार्कला उत्साहानें मदत केली. थोडक्यांत सांगावयाचें म्हणजे
एंजल्स हा मार्क्सचा बहिःस्थित प्राणच होता. मार्क्य व एंजल्स यांची जोडी
जर्मनींत सर्वतोमुखी झाली होती. ' जू ऱ्हायनिश झीटुंग ' या मार्कच्या
पत्रांत तो उपसंपादकाचें काम करीत होता. पुढें १८५० सालीं 'भू न्हाय-निश ओरव्त्त्वमध्येही त्यानें बरेच लेख लिहिले. याच सुमारास बव्हेरियांत
झालेल्या बंडांतही तो सामील झाला पपा तें यशस्वी न झाल्यामुळें त्याला
इंग्लंडांत पळून यावें लागलें. यापुढें मात्र तो कोठे गेला नाहीं. मँचेस्टर येथें
( १८५० ते १८६९ पर्यत) आपल्या बापाच्या कारखान्यांतच काम करीत
राहिला. मार्कला सर्वतोपरी मदत करावयाची व बापाची मर्जीही राखाव-
याची तर कारखान्याच्या कामाकडे दुर्लक्ष करणें त्याला शक्यच नव्हतें.
यावेळी मार्क्स सकुटुंब लंडन येथें येऊन राहिला होता. याप्रमाणे एज-
हसला मँचेस्टर येथें व मार्कला लंडन येथेंराहावें लागत होतेंतरी, बौद्धिक
च्यवसोयात परस्परांना मदत करण्याचें काम दोघेही पत्रद्वारां करीत होते.
बहुतेक रोजच्या रोज ते परस्परांना पत्रे लिहीत. शास्त्रीय शोध व राज-
कीय घडामोडी या विषयींची मते ते परस्परांना कळवीत होते व ग्रंथलेख-
नाच्या ज्या बौद्धिक व्यवसायांत ते गुंतले होते त्याचीही माहिती ते पर-
स्वरांना पुरवीत होते. मार्क्सच्या ग्रंथसंग्रहांत भर घालण्याच्या कामी व
घरखर्चाकरितांही अगदी नियमितपणे एजक्सने मार्कला द्रव्यसाहाटय
.केलें. पुढें बाप वारल्यानंतर ( १८७०) एंजल्स लंडन येथेंच येऊन
राहिला. मार्क्सच्या घरापासून त्याचें बिऱ्हाड दहा मिनिटांच्या अंतरावर
-होतें. १८७० पासून ते थेट मार्क्सच्या मृत्यूपर्यंत ( १८८३) असा
एकही दिवस गेला नाही कीं, ज्या दिवशी दोघांचीही भेट झाली नाहीं
व कोणत्या तरी विषयावर त्यांची चर्चा झाली नाहीं.

दुसऱ्या कोणाच्या मतापेक्षां एंजल्सच्या मताला मार्क्स फार महत्त्व देत
असे. लोकांना जें काय सांगावयाचें असे तें तो प्रथम एजव्यला सांगे व
त्याच्या क्रीला पटवून देई. एंजल्सला आपली एकादी कल्पना पटवून
देण्याकरिता कितीही श्रम पडले तरी मार्क्स त्याची पर्वा करीत नसे. एज-
च्यची खात्री करून दिली म्हणजे आपण एक मोठा जय मिळविला, अर्थ
मार्कला वाटत असे.



२१२ कार्ल मार्क्स

??१८८३ सालीं मार्क्स मरण पावला. आपल्या मित्राचे ग्रंथप्रकाशनाचें
अपुरे राहिले काम एजच्छर्ने पुरे केलें. 'कॅपिटल' ग्रंथाचा दुसरा व तिसरा
भाग फल्यने संपादित केला. या दिवसांत तत्त्वज्ञान, राजकारण व वंश-
शास्त्र या विषयांवरही त्यानें घरींच पुस्तके लिहिली. एंजल्सच्या वयाला आतां:
७५ वर्षे झाली होती तरी काम करण्याचा त्याचा उत्साह कमी झाला नव्हता-
अगदीं मरणापूर्वी कांहीं दिवस ( १८९५) त्यानें आपल्या एका मिसाला
एक विस्तुत पल लिहिले ' कॅपिटल ' चा दुसरा व तिसरा भाग कसा
वाचावा, याबद्दलच्या विचारपूर्ण सूचना त्यानें या पत्रांत केल्या आहेत.
' कॅपिटल ' च्या तिसऱ्या भागाला एक पुरवणीही त्यानें याच दिवसांत
लिहिली. फर्स्ट इन्टरनॅशनलचा इतिहास लिहिण्याचें त्याच्या मनांत फार
होतें व त्याकरिता तो सामुग्रीही गोळा करीत होता; पण हें काम त्याच्या
हातून पुढें झालें नाहीं. तो एकाएकीं आजारी पडला व ५ आगष्ट १८९५
रोजी त्याचें देहावसान झालें. आपलें शरीर पुरू नये, त्याचें दहन करावे
व त्याची राख समुद्रांत टाकून द्यावी, असें त्यानें आपल्या मृत्युपत्रांत
लिहून ठेवले होतें. त्याच्या बऱ्याच जर्मन दोस्तांच्या मनांत त्याचें प्रेत

पुरावे व त्यावर स्मारक उभारावे असें होतें. पण एंजत्सची इच्छा
पुरी केली पाहिजे, असें इतर सगळ्या मंडळींना वाटल्यामुळें त्याचें प्रेत

दहन करण्यांत आलें व त्याची राख समुद्रांत टाकण्यांत आली.
''कोणत्याहीसगमरवरी पुतळ्यापेक्षां अधिक टिकाऊ व अशा पुतळ्यावरील

लेखापेक्षा अधिक बोलके, असें स्मारक या दोन्ही मित्रांनी (मार्क्स व एंजल्स)
करून ठेवले आहे. समाजशास्त्राचें शास्त्रीय संशोधन कसें करावे याची पद्धति

व क्रांतीच्या चळवळी कोणत्या धोरणाने चालवाव्या व या कामी कशा युत्तया
योजाव्या याचे नियम आमच्या उपयोगाकरितां त्यांनीं करून ठेवले आहेत.
आपल्याभोंवतालच्या सूष्टीचें सत्यज्ञान करून घेण्याकरितां तिचा व्यापक रीतीनें
अभ्यास करण्यास उपयोगी पडेल असलें अक्षय व अगाध ज्ञानभांडारही तें
आपल्या मागें ठेऊन गेले आहेत.'' असें रायझानॉफने म्हटलें आहे.

स्पिनोझा:- याचा जन्म अएमस्टरड्याम येथें २४ नोव्हेंबर १६३२
रोजी झाला. याचे शिक्षण अएमस्टरड्याम येथेंच झालें. याचे आईबाप

ड होते. तेव्हां याच्या मनावर स्वाभाविकच ज्मू धर्माचे संस्कार झाले
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--'होते. याचा बाप व्यापारी होता व त्याचा धंदाही चांगला चालत असे.
पण स्पिनोझाचें लक्ष व्यापाराकडे नव्हतें. अध्ययनाची त्याला विशेष गोडी
होती. या लहान वयांतच त्यानें जू लोकांचा धर्म व त्याचा इतिहास या
विषयावरील पुस्तके वाचून टाकिलीं. तो चांगला बुद्धिमातू होता. ईश्वर
व विश्व यांचा परस्परसंबंधकाय असावा, या विचारानं त्याचें मन लहान-
पागापासूनच वेडावून गेलें होतें. ' विश्व हें ईश्वराचे शरीर आहे, ' असें
कांहीं ज्यू तत्त्ववेत्त्यांचें मत होतें पण तें ठाम स्वरूपाचे नव्हतें. या सिद्धांता-
सबंधाने तो जितका जितका विचार करी तितके तितके त्याचें मन
आश्चर्यमग्न व शंकित होत असे. खिस्ती तत्त्वज्ञानांत या मताला कोठे
पुष्टि मिळते कां पाहावे, या जिज्ञासेनें त्यानें खिस्ती तत्त्ववेत्त्यांच्या ग्रंथांचे
अध्ययन करण्याचें ठरविलें. याकरिता त्यानें लॅटिन भाषेचा अभ्यासकेला.

सॉक्रेटिस, हेटो, अरिस्टॉटल, वगैरे ग्रीक तत्त्ववेत्त्यांचे ग्रंथ त्यानें वाचलेच;
पण त्यांपेक्षांही डेमोक्रायटस, एपिक्पूरस व सुक्रेशियस वगैरे अयुवा-
द्यांचे विचार त्याला फार आवडले. विशेषतः विषयवासनांचा सर्वथा त्याग
.करावयास सांगणाऱ्या स्टोइक (प्रसिद्ध ग्रीक तत्त्ववेत्ता झेनो याचे अनुयायी)
तत्त्ववेत्त्यांच्या विचारांचा त्याच्या मनावर फारच परिणाम झाला.

सोळाव्या शतकाच्या अखेरीस प्रसिद्धीस आलेला तत्त्ववेत्ता ब्रूनो याच्या
ग्रंथाचा त्यानें चिकित्सापूर्वक अभ्यास केला. ब्रूनोनें आत्मजिज्ञासा तस
करून केयाकरिता देशच्या देश पालथे घातले होते व अनेक धर्मांतरे केली
होतीं; पण शेवटीं विश्वाचे गूढ उकलीत असतांना आश्चर्यचकित होऊन
भटकत असलेल्या या बूनोला खिस्ती पाव्यांनी जिवंत जाळून टाकले
प्रेमळ हृदय असलेल्या या इटालियनानें काव्यमय विचारांनी विश्वाचे गूढ
उकलण्याचा प्रयत्न केला आहे. अखिल विश्व वरवर भिन्न दिसत असलें
तरी वस्तुतः तें अभिन्नच आहे, असें ब्रूनोचे म्हणणें असून जडांत चैतन्य
व चैतन्यांत जड कसें व्यापून राहिलें आहे, हें दाखविण्याचा त्यानें प्रयत्न

क्या आहे. परस्परविरोधी वस्तूंच्या झगड्यांतून तिसरेच एक नवीन तत्त्व

निर्माण होतें ही विरोधविकासाची कल्पनाही ब्रूनोने मांडून दाखविली आहे.
बूनोच्या या तत्त्वज्ञानाचा सिनोहाच्या मनावर बराचपरिणाम झालाहोता.

इशश्।झा या मनस्थितीत असतां अमस्टरड्याम येथील ७: धर्माधिकाऱ्यांनीं
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त्याला बहिष्कृत केलें. '' विश्व हेंच ईश्वरा स्वरूप आहे. देवदूत म्हणजे.

उगाच कांहीं तरी खोड्या कल्पना आहेत. जुन्या करारांत आक्याच्या अस-
रत्वासंबंधानें कांहींच सांगितले नाहीं, '' असे विचार मनांत बाळगल्या-
बद्दल त्याला या धर्माधिकाऱ्यांनीं ५०० डॉलर दंडाची शिक्षा ठोठावली.
स्पिनोझानें अर्थीत हा दंड देण्याचे नाकारले, तेव्हां त्याला विधीपूर्वक बहि-
इकृत करण्यांत आलें. स्पिनोझाचें वय त्यावेळीं ३४ वर्षाचे होतें.

स्पिनोझानें अत्यंत शांत मनाने ही शिक्षा सहन केली. स्पिनोझाला या-
पुढें आपण या जगांत अगदीं एकाकी झालो, असें वाटूं लागलें. ज्यू
लोकांनी घातलेला बहिष्कार अत्यंत कडक स्वरूपाचा असतो. लौकिक-
दृष्ट्या स्पिनोझा एकाकी झाला होता, यामुळे त्याचें मन उदास,
झालें होतें. तथापि जुन्या धर्मावरील श्रद्धेला धक्का बसल्यामुळें त्याचें मन
अधिकच कष्टी झालें होतें. ही श्रद्धा अंतःकरणांतून समूळ उपटून टाक-
ण्याची शस्त्रक्रिया त्याला करावयाची होती. स्पिनोझानें या प्रसंगीं दुसऱ्या
एकाद्या धर्माचा स्वीकार केला असता तर या दुसऱ्या कळपातील लोकांनी
त्याला आपल्या बगलेशी धरून ऊब दिली असती व धर्मातर केलेल्या
प्रसिद्ध पुरुषांत त्याची गणनाही झाली असती. पण त्यानें तसें केलें नाहीं-
दुसरा कोणताही धर्म न स्वीकारता एकाकी राहूनच त्यानें आपलें पुढील
जीवन व्यतीत करावयाचें ठरविलें.

हिब्रूवर्मग्रंथात व वाङ्मयांत प्राविण्य संपादन करून आपला मुलगा नांव
मिळवील, अशी आशा स्पिनोझाच्याबापालावाटत होती; पण ती नष्टझाल्या-
मुळें त्यानें त्याचा त्याग केला. पुढें थापाच्या मरणानंतर जी कांहीं थोडी
इस्टेट त्याच्या मागें शिलक राहिली होती ती त्याच्या बहिणीने लाटली
आणि जुन्या मित्रांनी तर त्याला सोडूनच दिलें. स्पिनोझावरील आपत्तींची
आणखीही परमावधी व्हावयाची होती. एके दिवशीं रात्रीं स्पिनोझा रस्त्या-

वरून चालला असतां एका धर्मवेड्या तरुणाने पाठीमागून येऊन त्याच्या
वरगडीत खंजीर खुपसून त्याला ठार मारण्याचा प्रयत्न केला. पण तो सफळ
झाला नाहीं. स्पिनोझाच्या मानेवर फक्त थोडीशी जखम झाली. सत्याचे
संशोधन करणाऱ्या माणसाला सुखाने राहता येणे मुष्किलीचे आहे असा
च्याला अनुभव आला. अमस्टरड्याममधील अगदीं एका बाजूच्या रस्त्या-
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वरील घरांत त्यानें आपल्याकरितां जागा शौधून काढली व तेथें तो आपलें
नांव बदलून राहू लागला. स्पिनोझा नास्तिक आहे, असें या घरच्या
मालक-मालकिणीला कळून आलें तरी या उदासवृत्तीच्या तरुणावर त्यांचें
प्रेम वसले. जवळच्याच एका शाळेत शिक्षकाची नोकरी धरून व चष्म्याच्या
काचा घासून देऊन तो आपला उदरनिर्वाह करीत असे. मस्टराम
येथे तो याप्रमाणें पांच वर्षे होता. पुढें या घरच्या मालकाने आपली हीजागा
सोडून दिली व तो लीडन येथें राहावयास गेला. स्पिनोझाही त्याच्याबरोबर
गेला. या नवीन घरांत मात्र स्पिनोझाला जास्त एकान मिळू लागला.
कांहीं कांहीं प्रसंगीं तो दोन दोन, तीन तीन दिवस आपल्या खोलींतून
बाहेरसुद्धा पडत नसे. त्याचें जेवण त्याच्या खोलींतच आणून द्यावे
लागत होतें.

या पांच वर्षांत स्पिनोझानें '' बौद्धिक सुधारणा '' व '' नीतिशास्त्राचे
भूमितीच्या सिद्धांताप्रमाणें विवेचन '' अशीं दोन पुस्तके लिहिली.
वरील पुस्तकांपैकी दुसरें पुस्तक १६६५ मध्येंच लिहून संपले होतें; क्या

पुढें दहा वर्षेपर्यंत तें प्रकाशित करण्याचा त्यानें प्रयत्न केला नाही. स्पिनोझा-
सारखीच मते प्रसिद्ध केल्याबद्दल द्रियन कोरबॅग नांवाच्या इसमास १०
वर्षाची शिक्षा झाली होती आणि ही शिक्षा भोगीत असतांना १८ महि-
न्यांतच तो मरण पावला. १६७५ सालीं अएमस्टरड्याम येथें जाऊन
आपलें पुस्तक छापण्याचा त्यानें प्रयत्न केला; पण पुराणमताभिमानी लोक
आपल्यावर या बाबतींत फिर्याद करणार आहेत, अशी बातमी समजल्याबरोबर
स्पिनोझानें पुन्हा अनुकूल काल येईपर्यंत तें तसेंच अप्रकाशित ठेवण्याचे ठरविलें.
' 'नीतिशास्त्र ' 'हे स्पिनोझाचें पुस्तक त्याच्या मरणानंतर प्रसिद्ध झालें .कार्टीसियन
रेने डेस्कार्टिस याच्या तत्त्वज्ञानासंबंधी - 'तत्त्वज्ञानाची मूलतत्त्वे ' व ' धर्म

व राज्यसंस्था यांवरील विचार ' ही स्पिनोझाचीं दोन्हीं पुस्तके १६७०
सालीं तो जिवंत असतांनाच पण निनावी प्रसिद्ध झाली. सरकारतर्फे त्याच्या
प्रकाशनाला बंदी करण्यांत आल्यामुळे या पुस्तकांच्या खपाला एक प्रका-

रची मदतच झाली. या पुस्तकांच्या वरील कव्हरावर वैद्यक ग्रंथाचे किंवा
ऐतिहासिक कथांचे नांव छापून त्यांचा सर्वत्र प्रसार करण्यांत आला. या
पुस्तकांविरुद्ध कड टीकाग्रंथ प्रसिद्ध झाले. पृथ्वीच्या पाठीवर आजवर
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निर्माण झालेल्या नास्तिकांपेक्षां अत्यंत धर्मधष्ट नास्तिक म्हणून स्पिनो-
झाचा निषेध या टीकाग्रंथांतून करण्यांत आला होता. यावेळीं अत्यंत कड
टीकांनीं भरलेली पत्रांवर पत्रे स्पिनोझाला आलीं. यांपैकीं कांहीं पत्रांना
त्यानें शांतपणाने उत्तरेही दिली. स्पिनोझाला आलेलीं सर्व पत्रे केवळअशा
प्रकारचीच नव्हती. तत्त्वजिज्ञासेनें व शुद्ध मनानें तत्त्वचर्चा करण्याकरितां
देखील इंग्लंडमधील रॉयल सोसायटीचा सेक्रेटरी हेन्री ओळेदबर्ग, डच
वैज्ञानिक हॉपजॅक्य व प्रसिद्ध तत्त्ववेत्ता लिबनिश यांसारख्या पुष्कळ विद्वान्
लोकांनीं व तत्त्ववेत्त्यांनींही त्याच्याशीं पत्रव्यवहार केला होता. लिबनिशनें
१६७६ सालीं स्पिनोझाची प्रत्यक्ष भेटही घेतली. अएमस्टरड्याम व इतर
ठिकाणच्या त्याच्या कांही श्रीमंत मित्रांनी आर्थिकदृष्ट्या मदत करण्याकरितां
त्याला नियमित स्वरूपाच्या रकमा देऊं केल्या, पण त्यानेंत्या सर्व नाकारल्या.
'' निसर्ग थोड्यावरच संतुष्ट असतो. निसर्गाचे थोड्यावरच भागते तर
माझेही तसेंच भागेल, '' असें त्यानें आपल्या मित्रांना कळविले. रे ६६५
सालीं हूरबर्ग व १६७० सालीं तो हेग येथें येऊन राहिला. स्पिनोझाला
आतां बरे दिवस आले होते. त्याला आतां एकाकी राहाण्याचें कष्ट सहन
करावे लागत नव्हते व त्याला बऱ्याच प्रेमी मित्रांचा लाभही झाला होता.
धर्मदृष्ट्या मात्र तो भ्रष्ट व बहिष्कृत गणला जातहोता. तथापि १६७२ सालीं
हेडेलबर्ग विद्यापीठातर्फे तत्त्वज्ञानाच्या प्रोफेसरची जागा त्याला देऊं कर-
ण्यांत आली. राजमान्य प्रस्थापित धर्माविरुद्ध असें कांहीं न बोलतां फक्त
तत्त्वज्ञान या विषयावर अगदीं स्वतंत्रपणें त्यानें आपली मते प्रतिपादन
करावी अशी विनीत ती जागा देऊं करतांना त्याला करण्यांत आली. स्पिनो-
झानें अर्थातच ही विनंति नाकारली व शाळामास्तर होण्यापेक्षा एकांत-
वासच आपल्याला जास्त प्रिय असल्याचें त्यानें या विद्यापीठाच्या चाल-
काना कळविले.

१६७ ७' सालीं त्याची प्रकृति एकाएकीं बिघडली. ' क्षय ' हा त्याच्या
घराण्यांत चालत आलेलाच रोग होता. ऐन तारुण्याच्या दिवसांत त्याला
जे एकांतवासाचे कष्ट सहन करावे .लागले, शहरांतील एका भिकारड्या व
धुळीने व्यापलेल्या भागांत त्याला राहावें लागलें व पोटाकरिता काचा
घांसण्याचें काम त्यास करावे लागलें, या सर्वांचा त्याच्या प्रकृतीवर फारच
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-वाईट परिणाम झाला होता. त्याची फुप्फुसे बिघडली होतीं व त्यामुळें
श्वासोच्छवास करणेही त्याला कष्टाचे वाटूं लागलें होतें. मरणाचे भय
त्याला राहिलें नव्हतें. पण जी पुस्तके आपण प्रसिद्ध करूं शकलो नाहीं,
त्याची हस्तलिखिते कोठे तरी गमावून जातील याचीच त्याला काळजी
वाटत होती. आपण आतां जगत नाहीं, असें वाटल्यावर ही हस्तलिखितें
आपल्या लिहिण्याच्या पेटींत ठेऊन त्यानें तिला कुलूप घातलं, त्याचीकिली
घरच्या मालकाच्या स्वाधीन केली व आफल्या एका विश्वासू प्रकाशक
मित्राला ती पेटी देण्याबद्दल सांगितलें. ता. २९ फेब्रुवारी १६७७ रोजी
त्याच्या घराचा मालक आपल्या कुटुंबासह प्रार्थनामंदिरांत गेला असतांना
स्पिनोझाचा अंत झाला. बरेच तत्त्ववेत्ते, सरकारी अधिकारी व निर-
निराळ्या धर्मपंथांचे सुप्रसिद्ध लोक स्मशानांत त्याचें शेवटचे दर्शन घेण्या-
करितां आले होते

हेगेल १- जॉर्ज विल्यम हेगेलचा जन्म १७७० त स्ट्रटगार्ट येथें
झाला. त्याचें बाळपण स्ट्रटगार्ट येथेंच गेलें. टिविनंजेन ( १७८८-९३)
येथें त्यानें तत्त्वज्ञान व धर्म या विषयांचा अभ्यास केला. नंतर तो स्वि-
-रझर्लडमध्ये जाऊन राहिला. फॅकफर्ट येथेही त्यानें कांहीं दिवस घालविले.
या दोन्हीही ठिकाणी त्यानें आपल्या आवडत्या विषयांचा अभ्यास चाल-
हिला होता. खासगी शिकवण्यांवर तो या ठिकाणी आपलाउदरनिर्वाहकरीत
असे. १८०१ सालींजेना येथें तो गेला वत्या ठिकाणींच कायमचे राहण्याचे
त्यानें ठरविलें. १८०५ सालीं तेथील विद्यापीठांत त्याला प्रोफेसराची जागा
मिळाली. १८०६ मध्ये जेना येथें झालेल्या युद्धामुळें तेधून तो पळूनगेला.
१८०६ ते १८०८ ही दोन वर्षे बैबर्ग येथें त्यानें संपादकाचे काम केलें.
येथेही त्याला बरें वाटलें नाहीं. येवून तो नखेर्ग येथें गेला व १८०८ ते
१८१५ पर्यत तेथील एका व्यायामशाळेचा डायरेक्टर म्हणून राहिला.
यानंतर हिडेलवर्ग येथील विद्यापीठांत तत्त्वज्ञानाच्या प्रोफेसराची जागात्याला
देण्यांत आली. पुढें वर्लिन येथील विद्यापीठांतही याचकामावरतो झाला.

हेगेल हा एक प्रसिद्ध आत्मवादी तत्त्ववेत्ता होता; तसाच एक विद्वान्
तार्किक म्हणूनही त्याची प्रसिद्धी आहे. अखिल विश्वाच्या मुळाशी अव्यक्त.

आत्मसंकल्प असून विश्वम्हणजे विरोधविकासन्यायानें झालेलाया संकल्पाचाच
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विकास होय, हा हेगेलचा सिद्धांत होता. विरोधविकासवादाचा पुरस्कर्ता अस-
त्यामुळें कलहप्रिय तत्त्ववेत्ता अशी हेगेलची ख्याति होती. सर्व ऐतिहासिक
घटना विरोघविकासन्यायानेंच घडून येतात. परस्परविरोधी तत्त्वांचा चे
वर्गाचा आपसातील कलह हाच इतिहासाचा आत्मा होय, असें त्याचें
म्हणणें होतें. हेगेल तरुणपणी जितका बुद्धिवादी व जहाल होता तितका
तो म्हातारपणी राहिला नाहीं. तरुणपणी लोकसत्तेचा पुरस्कार करणारा
हेगेल म्हातारपणी प्रशियांतील एकतंली राजसत्तेचा पुरस्कार करूं लागला
व राजा हें अव्यक्त आत्मतत्त्वाचेंच प्रकट स्वरूप आहे, असें सांगू लागला.
विरोधविकासवादाचा पुरस्कर्ता असलेला हेगेल स्वतःच या सिद्धांताचे
उदाहरण होता. यामुळे त्याच्या शिष्यवर्गीत तरुण हेगेलियन व पुराण
मतवादी हेगेलियन असे दोन पक्ष पडले. मोलेशॉट, फोरबॅक, धूर व माक्स
वगैरे तरुण हेगेलियनांनीं त्याच्या बुद्धिवादात्मक तत्त्वज्ञानाचा पुरस्कार
केला. मानवी समाजाचा इतिहास वर्गकलहांनीं भरला असून समाच-
सत्तावादाचीं तत्त्वें अंमलांत येणे अपरिहार्य आहे, असें ते प्रतिपादन करू
लागले व तरुण हेगेलच्या मतांचा आधार देऊन हेगेलची आपल्या या
मतांना संमति आहे, असें ते सागू लागले.

हेगेल जसजसा म्हातारा होऊं लागला तसतसा तो जास्त जास्त विख्य-
रणशील व नादिष्ट झाला होता. एकदा तर एका पायांतच बूट चढवून
कॉलेजच्या लेक्चररूममध्ये तो गेला होता. तरुणपणी आपण जहाल मते
प्रतिपादन केल्याबद्दल त्याला केव्हा केव्हा वाईट वाटत असे व तसें तो लोका-
पाशी बोलूनही दाखवीत असे. १८३१ सालीं बर्लिन येथें सुरू झालेल्या
कॉलऱ्याच्या साथीला तो बळी पडला. मरणसमयीं त्याचे बरेच शिष्य
त्याचा शेवटच्या निरोप घेण्यासाठीं त्याच्या अंथरुणाभोंवर्ती जमा झाले
होते. काळजीने काळवंडलेला आपल्या गुरूचा चेहरा अधिकच काळवंड-
लेला पाहून ' आपल्याला कसलें दुःख होत आहे, ' असें एका. शिध्याने
त्याला विचारले व ' आपल्या मतांना चाहणारा व तीं मान्य असलेला
केवढा तरी मोठा शिष्यवर्ग आपण आपल्या माणें ठेऊन जात आहां ' या
गोष्टीची त्यानें हेगेलला आठवण करून दिली. अत्यंत कष्टाने श्वास सोडून
हेगेल म्हणाला, ' 'माझ्या शिष्यांपैकीं एकालाही माझें म्हणणें काय आहे, हें-
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समजले नाहीं.'' किंचितू थांबून तो पुन्हा म्हणाला, ''फक्त मिशलेटलाच'
काय तें माझें म्हणणें समजले आहे.'' पुन्हा थोड्या वेळाने ''नाहीं त्यानें-
सुद्धा माझें म्हणणें नीट समजून घेतलेले नाही, '' असे उद्गार त्यानें काढले
व त्याचें प्राणोल्कमण झालें.

वाकुनिन- (१८ १४ते१ ८७६) प्रसिद्ध रशियन शासनाभाव समाज--
वादी. एकर टक येथें याचाजन्म झाला. पोलंडमधील रशियन सरका-
रच्या सैन्यांत तो एक अधिकारी होता. परंतु झारशाही पसंत न पडल्यामुळे
तिच्या निषेधार्थ त्या जागेचा त्यानें राजीनामा दिला. नंतर फ्रान्स जर्मनी,
स्विकर्लड या देशांमधून त्यानें प्रवास केला व तिकडेच आपलें राहाणे
कायम केलें. रशियन सरकारने त्यास स्वदेशी परत येण्याचा हुकूम फर्मा-
हिला, परंतु त्यानें तो जुमानला नाहीं. त्यामुळें रशियन सरकारने त्याची.
सर्व मालमत्ता जस केली. १८४९ मध्ये ड्रेसडेन येथें झालेल्या क्रांतीमध्ये
भाग घेऊन क्रांतीनंतर प्रस्थापित झालेलें नवीन सरकार चालविण्याचा त्यानें
प्रयत्न केला. पण तो निष्कळ ठरला. त्याला तेथें अटक करण्यांत आली
व रशियन सरकारच्या स्वाधीन करण्यांत आलें. रशियन सरकारने त्यास
सैबेरियात हद्दपार केलें ( १८५५ ). परंतु तेधून तो युरोपांत पळून आला
( १८६१ ). यापुढील काळांत तो निःशासनसमाजवाद्यांचा प्रमुख
पुढारी म्हणून समजला जात असे. या चळवळीकरितां अंतर्राष्ट्रीय संघही
त्यानें स्थापन केला. सत्य, परस्परविश्वास व ऐक्य हे फार तर १० । १२
लोकांतच राहू शकते बाकीच्या लोकांनी आंधळेपणानं आज्ञा मानल्या
पाहिजेत, असें त्याचें एक मत होतें. १८७० मध्ये त्यानें एक क्रांति घड-
वून आणण्याचा प्रयत्न केला, पण त्यांत त्याला फारसे यश आलें नाहीं. तरी
१८७३ सालीं स्पेनमध्यें झालेल्या क्रांतीमध्यें याच्या पक्षाच्या लोकांनी.-
बसच पुढाकार घेतला होता व कांहीं गावेही त्यांच्या ताब्यांत आली होतीं.
त्याचें वैयक्तिक वजन समाजांत फार होतें. याच्या राजकीय तत्त्वज्ञानाचा

इटली, स्पेन व रशिया या देशांमध्यें चांगला प्रसार झाला.
फोरिअर:- ( १७७२ ते १८३७ ). फेंच समाजसत्तावादीलेखक.

हा प्रथम लष्करांत नोकरीस होता. परंतु प्रकृति चांगलीनसल्यामुळें त्याची
नोकरी गेली. नंतर दलालाचा व्यवसाय करून लायन्स येथें तो राहात असे.?
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.अखिल विश्वांत सगळीकडे मूलत : ऐक्य नांदत आहे, परंतु व्यक्तिवैशिष्ट्य

.व चढाओढ यानी या ऐक्याचा नाश केला असून सर्व समाजाची घडी
'बिघडली आहे. म्हणून सहकार्याचे तत्त्व अंमलांत आणल्यास हें सर्व सुधा-
रेल, असें त्याचें मत होतें. आपल्या कल्पनेप्रमाणें त्यानें एक समाजरचना
आखली होती. ती अशी:- समाजाचे विभाग करावे. प्रत्येक विभागांत
.१ ६०० माणसे असाचींत. या सर्वांना राहाण्याकरितां एक इमारत असावी व
त्यांना पिकविण्याकरितां पुरेशी जमीन तोडून दिलेली असावी. इमारतींची
बांधणी एकाच नमुन्याची असावी. लोकांनी मुख्य धंदा शेतीचा करावा. इतर
समाजोपयोगी धंदे ज्याला जो' आवडेल त्याप्रमाणें करण्याची सोय असावी. एका
धंद्याचा कंटाळा आल्यास दुसरा करावा. खासगी मालमत्ता नाहीशी कर-
ण्याचें कांहींच कारण नाहीं. खासगी जीवनास यामध्ये पूर्णपणे वाव आहे.
.प्रत्येक इमारतींत प्रत्येक कुटुंबाकरितां स्वतंत्र बिऱ्हाडे असावीत. गरीब व श्रीमंत
दोन्हीही कुटुंबे त्यांत राहातील. परंतु त्यांनीं मिळून मिसळून वागले पाहिजे,
म्हणजे भेदभावना तीव्र होणार नाहीं. या सर्व लोकांच्या एकंदर जलचा-
पैकी प्रत्येकाच्या जीवनास आवश्यक असणारा उत्पन्नाचा भाग आधीं
बाजूस काढून मग उरलेल्या उत्पन्नाची वाटणी बुद्धि, भांडवल व श्रम

यांच्या प्रमाणानुसार करावी. बुद्धीला -२. भांडवलाला -४व श्रमाला -५ याप्रमाणे वाटणी व्हावी. या आल्या कल्पनेप्रमाणें चले
प्रयत्न करूने a*aाँहाण्याचे ठरविलें होतें व एका ठिकाणी सुरुवातही केली
होती. त्याच्यानंतर त्याच्या अनुयायांनी अमेरिकेत अशा धर्तीचे समाज
स्थापण्याचे प्रयत्न केले. मनुष्याच्या नैसर्गिक प्रवृत्तींचा पूर्ण विकास होण्या-
नेच सुखप्रासि व सद्गुणांची वाढ होणार आहे, म्हणून त्यावर नियंलण
घालणे इष्ट नाही. नैसर्गिक प्रवृत्तींचा विचार करून कामाची योजना
केल्यास तें कंटाळवाणे न वाटता आकर्षक होईल. समाजांतील स्वास्थ
कायम राखावयाचें असल्यास विवाहसंस्था जरूर नष्ट झाली पाहिजे, असें
त्याचें म्हणणें होते

अल हेकेल- ( १८३४ ते १९१९). प्रसिद्ध जर्मन जीवशास्त्रज्ञ व
तत्त्वज्ञ. पोस्टडॅम येथें जन्म. पदार्थविज्ञानशास्त्र व वैद्यक यांचा अभ्यास याने
केलेला होता .हा जीवसृष्टीच्या उक्रांतीच्या सिद्धांताचा पुरस्कर्ता होता. 'मोनेरा '



थोर पुरुषांचा परिचय --५२१
सारख्या केवळजीवनरसाच्या जातीच्या जीवापासून निरनिराळ्या २६ अव-
स्थानी मानवापर्यंत जीवाची उक्रांति झाली आहे. सचेतनाचे व अचेतनाचे
ऐक्य अवश्येंकरून आहे. रासायनिक व वास्तविक गुणांनी युक्त अशा
कार्बनच्या प्रोतसंयोगांनींच चलनकिया सुरू होते. प्रोतयुक्त असे कार्ब
नचे संयोग हेंच एक सर्व क्रियेचे मूळ कारण आहे. आत्य्याचे अमरत्व
इच्छास्वातंत्र्य व देव म्हणून कांहीं वस्तु आहे, ह्या गोष्टी त्यास मान्य नव्हत्या.

फिश्हेः- ( १७६२ ते १८१४) जर्मन तत्त्वज्ञानी. कान्टचें व
याचे बरेंच मतैक्य होतें. जेना येथें तत्त्वज्ञान विषयाचा तो प्रोफेसर होता.
नीतिनियमांचें स्वरूप दैवी आहे. धर्मामध्यें विश्वातीत व अतींद्रिय असें
एक तत्त्व आहे. जीवात्य्याचें व परमात्म्याचें ऐक्य असून परमात्मज्ञान हेंच
मानवाचे ध्येय आहे, असें त्याचें मत होतें.
कान:- ( १७२४ ते १८०४) प्रसिद्ध जर्मन तत्त्वतानी. कोनिग्स-

वर्ग येथें जन्म. कोकिसवर्ग येथें तर्कशास्त्रच अध्यात्मशास्त्र यांचा तो प्रोफेसर
होता. तर्कप्रतिष्ठित धर्माचा पुरस्कर्ता असल्यामुळें त्यावेळच्या खिश्चन धर्मा-
भिमान्यांशी त्याचाथोडाविरोधउत्यन्न झाला होता. विश्वाच्यासर्व घडामोडींत
कांहीं दैवी हेतु आहे, व विश्वातील ह्यादैवी वस्तूचे शान अंतःस्कूर्त असतें.
किंबहुना विश्वातील ह्या परमतत्त्वाचें जें अतःस्कूर्तअसें ज्ञान होतें त्यावरूनच-
त्याला कांहीं हेतु हाअसलाच पाहिजे; धार्मिक नियम हे या उब तत्त्वांशीच
परम श्रेयाशी संबंध कसा ठेवावा, तें दाखवून देतात, अशीं त्याची मते होतीं.

लॅसेल:-त् १८२५ ते १८६४) जर्मन सोशियालिस्ट, लू, वेस्ली'
येथें जन्म. लहानपणीच याने लोकशाहीच्या स्वातंत्र्याकरितां झगडावयाचें,
असें ठरविलें होतें. ' यंग हेगेलियन ' मंडळाचा तो सभासद होता.
१८४८ च्या क्रांतीच्या बंडामध्ये सामील झाल्याबद्दल यास तुरुंगवासाची
शिक्षाझालीहोती. प्रशियन उदारमतवादी पक्षवबिस्पार्क या दोघांनाही विरोध
करणारा असा याचा राजकीय कार्यक्रम होता. जर्मन कामगारांचा एकं पक्ष

बनविण्याचा प्रयत्न करून, सार्वत्रिक मतदानाचा हक्क व समाजसत्ता-
वादी सरकारची प्रस्थापना, अशात्यांच्या प्रमुख दोन मागण्या त्यानें जाहीर
केल्या. विशेषतः दुसऱ्या मागणीवर त्याचा भर होता. पहिली केवळ दुस-
ऱ्याची साधनभूत म्हणून होती. अडीच वर्षे त्यानें कामगारांची संघटना
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??????????? ??????
करून त्यांचा पक्ष स्थापण्याचा सारखा प्रयत्न केला. समाजसत्तात्मक राज-
कीय कार्यक्रम कामगारांच्या पुढें ठेऊन त्यांची संघटना करणारा व जर्म-

जीम त्यांचा पक्ष स्थापणारा हा पहिला सोशियालिस्ट होय.
फोरबॅक -तू!१८०४ ते १८७२) जर्मन तत्त्वज्ञानी. हेगेलचा शिष्य.

निसर्गात पुनः रुपांतर होणें या स्पिनाझोने प्रतिपादिलेल्या अमरत्वाचा पूर-
स्वता. विश्वाचे, अनंतत्त्वाचें ज्ञान (ज्ञानाची जाणीव) म्हणजेच खरा धर्म;

देव म्हणजे दुसरें तिसरे कांहीं नसून प्रेम आहे, असें त्याचें मत होतें.
एपिस्तूरसू-( इ. स. पृ. ३४१ ते २७०) ग्रीक तत्त्वज्ञानी. असत-

मधून कांहींच निर्माण होऊं शकत नाहीं व असतूमध्यें कांहींच परिणत
होत नाहीं; अनु व आकाश हीं दोन सनातन व अनंत अशीं तत्त्वें आहेत;
आत्मा ही भौतिक वस्तु आहे; दोन निरनिराळ्या प्रकारचे अणूंचे संयोग
-शरीरामध्ये आहेत; सुख हेंच नीतीचे व धर्माचेंध्येय आहे; मनःशांतींतच
खरें सुख आहे, अशीं त्याचीं मते होतीं.

डिमोक्रायटसू:- ( इ. स. ९.४६० किंवा ४७० च्या सुमारास)
ग्रीक भौतिक तत्त्वज्ञान्यांतील अग्रणी. सोंक्रेटिसचा समकालीन. गणित व
वास्तवशास्त्र यांचा याने चांगला अभ्यास केला होता. विश्व चालविण्यास
कोणी देवता कारणीभूत आहेत, हें त्यास मान्य नव्हतें. आत्मा ज्यालाम्हण-
सात ती एक भौतिक वस्तु आहे; तरी सर्व जगाचे नियमन करणारी कांहीं
तरी सर्वशक्तिमातूअशी आत्मिक शक्ति असावी, असें तो मानीत असे.

वर्गर्सी:- ( जन्म इ. स. १८५९) केंच तत्त्वज्ञानी. दै ९२७
सालचे वाड्रमयाबद्दलचे नोबल प्राइज यांस मिळाले होतें. हा हेतुगर्भ
विकासवादी आहे. बदल, गति व अवधि ही प्रमुख तत्त्वें आहेत; वस्तूंचे
खरें स्वरूप अंतःप्रेरणेनेंच कळतें; मनुष्याच्या ठिकाणी स्वतंत्र इव्हाशीच
आहे, असें तो मानतो.

गिझटू:- ( १७८७ ते १ ८७४') फ्रेंच मुत्सद्दी, राजकारणी व
इतिहासकार. गिबन्सच्या रोमन साम्राज्याचें अधःपतन व नाश या पुस्त-
काचे याने भाषांतर केलें वद्याबद्दल त्याची सर्वत्र प्रसिद्धी झाली. सुरुवातीस
न्यायमंत्र्याचाप्रमुखचिटणीसहोता. पुढेमुख्यप्रधानझाला. अनियंत्रितराज-
सत्ताच लोकसत्तायामधील दुवा जुळविणारी अशी राज्यसत्ता असावी अशा
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.मताचा तो होता .उदारतेचें धोरण स्वीकारले तरच राजसत्ता टिकणें शक्य आहे,
असें तो १८ व्या सुईला सांगावयास गेला होता, पण त्याचा कांहीं उपयोग
झाला नाही. लोकांच्या मागण्यांचा विरोधी म्हणून त्याची ख्याति होती. पुढें हा
लोकशाहीचा शत्रूच बनला. पुराणमतवादी पक्षाचा तो पुढारी होता. याची
कारकीर्द म्हणजे फ्रान्समधील सनदशीर राजसत्तेच्या कालांतील शेवटची
कारकीर्द होय व तिचा अंत त्यानें स्वतः पाहिला.

डाटे- ( १२६५ ते १३२१) प्रसिद्ध इटालियन कवी. क्रोरेन्स

येथें जन्म. राजकीय घडामोडीमध्येही याने बराच भाग घेतला होता.
राजाच्या ईश्वरदत्त हक्काचा तो पुरस्कर्ता होता.

गटे :- ( १७४९ ते १८३२) प्रसिद्ध जर्मन कवी. क्रॅकफोर्ट ऑन मेन
येथें त्याचा जन्म झाला. फौस्ट था प्रसिद्ध नाटकाचा लेखक. याच्या काव्यांत
भावनांचे व विचारांचें शब्दामध्यें हुबेहुब व जिवंत असें प्रतिबिंब दिसते.
गीतकाव्याबद्दल याची प्रसिद्धी आहे.

हीन :- ( १७९७ ते १८५६) जर्मन कवी व वर्तमानपत्रकार.
डुसेलडार्फ येथें याचा जन्म झाला. गीतकाव्यामध्यें यानें नवचैतन्य उत्पन्न केलें.
तसेंच उब दर्जाचा वर्तमानपत्रलेखक, गद्यलेखक व विनोदी लेखक
म्हणूनही याची प्रसिद्धी आहे.

डार्विन- ( १८०९ ते १८८२) प्रसिद्ध इंग्रज निसर्गशास्त्रज्ञ.

धुसबरी येथें जन्म. उत्कांतिवादी. ' ओरिजिन ऑफ दी स्पिसीज ' या
प्रसिद्ध ग्रंथाचा लेखक. या ग्रंथांत त्यानें जीवसृष्टीची कशी उत्कांति होत
गेली, हें दाखविले आहे.

जॉन स्टुअर्ट मिल :- ( १८०६ ते १८७३) प्रसिद्ध इंग्रज अर्थ-
शास्त्रज्ञ व तत्त्वज्ञ. उपयुक्ततावादाचा पुरस्कर्ता. रिका व मालथस यांचे
अर्थशास्त्रविषयक सिद्धांत यास मान्य आहेत.

रॉबर्ट ओवेन:- ( १७७१ ते १८५८) ब्रिटिश सोशियालिस्ट.
न्यून येथें जन्म. मानवी अंत:करणातील शुद्ध भावनांवर विश्वास ठेवून
प्रेमळ व सहकार्यानें वागल्यास समाजसत्तेची प्रस्थापना करतां येईल, अशी
याची कल्पना होती.

प्रासधन:- ( १८०९ ते १८६५) प्रसिद्ध फेंच सोशियालिस्ट व
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राजकीय विषयांवरील लेखक. याचा जन्म अगदीं गरीब कुटुंबांत झाला..
कोणत्याही शाळेत न जातां स्वत च तो सर्व शिकला. प्रथम तो कपॉझिटर होता.
पुढें तो पुर्फे वाचण्याचे कामकरूं लागला. याचवेळी त्यानें तत्त्वज्ञानाच्याअय्या-
खाससुरवात केली. अराजक भाषणाबद्दल त्याला तीन वर्षे तुरुंगवासाची शिक्षा
झाली होती. कांहीं नैतिक व सत्यतत्त्वांवर अर्थशास्त्राची उभारणी केली
पाहिजे, असें त्याचें मत होतें. ही तत्त्वें, समता, न्याय व स्वातंत्र्य ही होत.
समाजाचा विकास स्वतंलपणें होऊं दिल्यास शासनसंस्थेची गरजच भासणार
नाहीं व अशा शासनाभावसमाजामध्यें परस्पर सहकार्यानें व एकल्योनें सर्व
व्यवहार चालतील, समाजाचा हा विकास कांहीं नैतिक अगर आध्यात्मिक
तत्त्वांनुसार होईल, असें तो म्हणत असे. शासनाभावसमाजवादाचा युरोप-
मधील हा पहिला पुरस्कर्ता होय. याचे चारित्र्य अत्यंत निर्मल होतें.

सेन्ट सायमन- ( १७६० - १८२५) प्रसिद्ध केंच समाजसत्तावादी.
पॅरिस येथें याचा जन्म झाला. अमेरिकेच्या स्वातंत्र्ययुद्धामध्यें हा लढला. राजे-
लोकांच्या व जमीनदारांच्या हातांतील राजकीय सत्ता नष्ट होऊन ती उद्योग-
धंदेवाल्यांच्या हातांत आली पाहिजे, असें त्याचें मत होतें. समाजाने उत्पादन-
शक्तीची संघटना करावी. उपयुक्त माल निर्माण करणें हें समाजाचें ध्येय आहे.
गरीबवर्गाचें जीवन सुधारेल अशीच समाजव्यवस्था असावी असें तो म्हणे.त्याचें
तत्त्वज्ञान विशेष तर्कशुद्ध नसलें तरी फ्रेंच समाजसत्तावादाचा हा पहिला पुर-
स्कर्ता म्हणून प्रसिद्ध आहे. समाजामध्यें विरोध व सहकार्य ही दोन्हीं तत्त्वें

असतात. या तत्त्वांच्या कमीजास्तीपणावरूनच समाजाचें स्वरूप ठरतें व
समाजाची कोठपर्यत प्रगति झाली आहे, हें कळून येतें. विरोध नाहीसा
होत जाऊन सहकार्य वाढत जातें. आज गरीब कामगारवर्गाचे श्रम सुया-
डले जाऊं नयेत म्हणून उत्यादनसाधनावर समाईक मालकी असली पाहिजे.
वारसाहक्काचा कायदा रद्द करून टाकला पाहिजे. स्त्रियांना स्वातंत्र्य व
समान हक असले पाहिजेत.. नैतिक व आध्यात्मिक तत्त्वावर अधिष्ठित
अशी सत्ता समाजावर प्रस्थापित झाली पाहिजे, अशीं त्याची मते होतीं.

लिबनिश :- ( १६४६ ते १७१६) जर्मन तत्त्वज्ञानी, गणिती व
राजकारणी. लैप्झिक येथें जन्म. शक्तीची वैयक्तिक केंद्रे अगर एका हें
अखिल विश्वातील परम तत्त्व आहे; परंतु अणूसारखे दृश्य अगर गोचर
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स्वरूप त्यांस .नाहीं. ही केंद्रे अदृश्य व अगोचर अशीं आहेत. सर्व पदार्थ
म्हणजे ह्या शक्तींची अगर शक्तिकेंद्रांचीं दृश्यस्वरूर्पे आहेत. प्रत्येक शक्ति-
केंद्राच्या कमीजास्त हालचालीवरून केंद्रामध्ये भेद करण्यांत येतो. प्रत्येक

शक्तिक्तोमध्ये विद्यांतील इतर शक्तिकेंद्रेही प्रतिबिंबित झालेलीं असतात.
अशा रीतीनें विश्वामध्यें ऐक्यच आहे, असें तो म्हणतो.

शेलिंग':- ( १७७५ ते १८५४) जर्मन तत्त्वज्ञानी. फिश्टे व
स्पिनोझायांच्यातत्त्वज्ञानाचाहाअभ्यासी होता. त्यांच्या तत्त्वज्ञानाचा समन्वय
करण्याचा याने प्रयत्न केला. प्रकृति व आत्मा अगर चैतन्यशक्ति ही
दोन्ही पूर्णच स्वतंत्र आहेत, परंतु एकापरमात्माचे अगर अखिल विश्वा-

त्याचे ते पूरक भाग आहेत, असें तो म्हणत असे.
शिलर:-( १७५९ ते १८०५) जर्मन कवी, नाटककारवतत्त्वज्ञानी.

डिडेरॉट- ( १७१३ ते १७८४) फेंच वाड्मयसेवक आणि
ज्ञानकोशकर्ता.

से:- ( १७६७-१८३२) क्रेच अर्थशास्त्रज्ञ. वस्तूचे मूल्य तिच्या
उपयुक्ततेवरून ठरतें, असें त्याचें मत होतें.

रिकार्डो- ( १७७२-१८२३) प्रसिद्ध इंग्रज अर्थशास्त्रज्ञ. लंडन
येथें जन्म. स्टॉक एक्स्चेंजचा धंदा करीत असे. खंडाच्या उपपत्तीचा याचा
सिद्धांत प्रसिद्ध आहे. लोकसंख्येचें प्रमाण व जमिनीचा मगदूर यांवरून
खंड ठरत असतो; श्रमामुळेच मालाला. किंमत येते, असें याचे मत होतें.
मजुरी कमी केली असतांच नफा वाढविता येतो; मजुरी आहे तशीच
ठेवून इतर रीतीनें नफा वाढविता कौ शक्य नाहीं, असें याचे मत होतें.

म स्मिथ- ( १७२३-१७९०) प्रसिद्ध इंग्रज अर्थशास्त्रज्ञ.

पदार्थीचे विनिमयमूल्य ठरविण्यास त्याकरिता करावे लागलेले श्रम, हेंच
एक माप आहे. पदार्थांची खरी किंमत त्यावरूनच ठरते. आधुनिक यांत्रिक
युगापूर्वी अशा रीतीनेंच पदार्थांची किंमत ठरत असे. परंतु सध्याच्या
यांत्रिक युगांत पदार्थाच्या किंमतीमध्यें मजुराच्या श्रमाचा मोबदला, कार-
खानदाराचा नफा व जमीनदाराचा खंड या तिहीचा अंतर्भाव होतो.
मजुरी म्हणजे मजुराला त्याच्या श्रमाबद्दल मिळणार बक्षीस होय. कच्चा
माल गोळा करण्याची, माणसें कामावर लावण्याची, पक्का माल तयार
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करण्याकरितां लागणारी यंत्रसामुग्री पुरविण्याची वगैरे क्रिया होत असतांनाच
नक्याची उत्यत्ति होत असते व हा नफा ही काये करणाऱ्या कारखान-
दाराला मिळतो. जमिनीवर ज्यावेळी खासगी मालकी प्रस्थापित झाली
त्यावेळींखंडाची उत्यत्ति झाली व हा खंड जमीनदाराला मिळू लागला, असे
त्याचे सिद्धांत होते.

टर्जिनेव्ह- ( १८१८-१८८३) प्रसिद्ध रशियन कादंबरीकार.
याने लिहिलेल्या लघुकथा प्रसिद्ध आहेत. याच रशियन लेखकाचे ग्रंथ

युरोपमध्यें पहिल्यांदा वाचले गेले.
टॉलस्टॉय- ( १८२८-१९१०) प्रसिद्ध रशियन कादंबरीकार,

नाटककार, लघुकथालेखक व तत्त्वज्ञानी. अहिधावशीसनासाह-चा हा
पुरस्कर्ता होता -?०२८८४
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