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प्रस्तुत पुस्तकांत निरनिराळ्या ३ विषयांवरील लेख संग्रहित

केले आहेत. ह्यांपैकी बहुतेक लेख माझें '' निवडक लेख '' हें
पुस्तक प्रसिद्ध झाल्यानंतर लिहिले आहेत. '' अष्टपुत्रे आणि
दशपुत्रे '' हा लेख बऱ्याच दिवसांपूर्वी विविधज्ञानविस्तारांत प्रसिद्ध

झाला होता. पण त्याचा समावेश निवडकलेखांत केला नव्हता. ऐक
रेय ब्राह्मण व ऐतरेय ब्राह्मणांतील आख्यायिका हे दोन लेख निव-
डक लेखांतून काहून सजातीयत्वामुळें या पुस्तकांत समाविष्ट केले
आहेत. त्याचकारणानें गणमैत्री हा लेखहि ''गप्पा''तून काहन येथेंच
घेतला आहे. बाकीचे लेख विविधज्ञानविस्तार व चित्रमय जगतू
यांत प्रसिद्ध झाले होते. फक्त '' राजसूक्तें '' प्रथम याच पुस्तकद्वारा
प्रसिद्धीस येत आहेत.

वाचीत असलें म्हणजे लिहावेसे वाटतें. लिहिले कीं मासिक
फुकट छापण्यास तयार असतात म्हणून छापले जातें आणि नंतर
त्या प्रसिद्ध झालेल्या लेखांच्या ठिकाणी आत्मीयत्वाचा अभिनिवेश
जडतो; त्याचें पर्यवसान लेखसंग्रहांत होतें. अर्थात् प्रारंभींची सात्विक
वृत्ति काटेरी राजस वृत्तींत रूपांतर पावते. वैदिक निवंध हें पुस्तक
या वृत्तीचेच फल होय. या पुस्तकांतील सर्वच लेखांना निबंध शब्द
लावणे उचित होणार नाहीं. स्त्रीस व राजसूक्ते ही अथर्ववेदांतील
सूक्तांची भाषांतरे आहेत. समाजशास्त्राच्या दृष्टीने अथर्ववेदाचें महत्त्व
फार आहे. आर्यांचा आर्येतरांशीं असलेला संबंध निश्चित करण्यास



२
हा चतुर्थ वेद फारच उपयोगी पडणारा आहे. म्हणून अथर्ववेदाचे
संपूर्ण भाषांतर मराठीत व्हावयास पाहिजे. हे कधीं घडेल तें घडो.
सध्यां स्त्रीसूक्ते व राजसूक्ते ही मराठीत आणली आहेत या सूक्तांचा
ऊहापोह तूर्त येथें करीत नाही. आणखी बऱ्याच सूक्तांचे भाषांतर
झाल्यावर विवेचनात्मक लेखाला हात घालण्याचे योजिले आहे.

असो. वाचकवर्गाच्या अभावीं मराठीची शोभा म्हणूनच या
पुस्तकाचा उपयोग समजावयाचा; आणि हाच हें पुस्तक प्रसिद्ध

करण्यांत मुख्यतः हेतू आहे.
शुद्धलेखनाला सध्यां अस्थिरता प्रास झाली आहे. त्यामुळें या

पुस्तकांतहि शुद्धलेखनाची धरसोड दिसून येईल. अजागल अनुस्वा-

राचे उच्चाटन करण्याचा अजागल प्रयत्न जरी या पुस्तकांत आढ-
ळला नाहीं तरी ऱ्हस्व इ-उकारांत संस्कृत शब्द मराठीत दीर्घ

लिहिण्याची प्रवृत्ति येथें दिसून येईल.

ना. गो. चापेकर.



अथर्ववेद
अथर्ववेदाचें प्राचीन नांव अथर्वान्निरसः हें होय. प्रत्यक्ष अथर्व-

सहितेतच ह्या चतुर्थवेदाचा निर्देश अथर्वाखिरस: ह्या संयुक्त शब्दाने
केलेला आहे ( काण्य १० सूक्त ७ ऋचा २० ). अथर्वाखिरस: ह्या

नांवानेंग्रंथाची संयुक्तता अथवा विषयभिन्नताहि सूचित होते. गोपथ
ब्राह्मणांतील या विषयींची आख्यायिका काल्पनिक भासली तरी ती
समजून घेणे अवश्य आहे. ' सूष्टि निर्माण करण्याच्या हेतूनें ब्रह्मदेव
तपश्चर्या करीत असतां त्याच्या रोमरधातून स्वेदधारा जमिनीवर
पडल्या. त्यांत त्यानें आपलें प्रतिबिंब पाहिले व लगेच त्याचें
रेतस्खलन झालें. नंतर रेतोयुक्त असें हें जल द्विधा झालें. एक भाग
शांत, पेय, स्वादु असा झाला; तर दुसरा खारट, अपेय, अस्वादु
असा झाला. ह्या दोन रेतापासून अनुक्रमे भूगु व अंगिरा हे कषि
निर्माण झाले व पुढें अथर्वणापासून दहा आणि अंगिरसापासून
दहा असे अथर्वन् अड्रिगरस्र नामक एकंदर वीस क्रषि निर्माण
झाले. भगूनें उच्चारलेल्या शब्दावरून त्याला अथर्वेने ही संज्ञा प्रास

झाली. अथर्वकषीपासून ब्रह्मदेवाला जे मंत्र दृष्ट झाले त्या मंत्रांचा
आथर्वण वेद झाला. अज्ञिरा क्रर्षींपासून दृष्ट झालेल्या मंत्रांचा
अन्निरस वेद बनला.' ह्या आख्यायिकेचें तात्पर्य असें दिसते की,
आथर्वण व आश्विरस हे दोन प्रथम स्वतंत्र वेद असून पुढें ते एकत्र



वादक निबंध
होऊन अथर्ववेद ह्या नांवानें प्रसिद्धीस आले. अथर्ववेदालाच ब्रह्म-

वेद असेहि दुसरें नांव आहे. 'चत्वारो वा इमे वेदी कखेदो यजुर्वेद:

सामवेदो ब्रह्मवेद' ( गोपथ ब्राह्मण २-१६ ]. श्रुतीचा अवतार
यशाकरता आहे. यज्ञांत तीन वेदांना स्थान आहे आणि पुष्कळ
काळपर्यंत त्रयी विद्या म्हणजे कडू, यजुः व साम इतकीच समजली
जाई. यज्ञांत होता, अध्यर्यु, उद्वाता आणि ब्रह्मा असे अधिकारी
असतात. क्कारमलानी हीन, याजुषमंत्रांनी आश्चर्यच, आणि सामानी
उद्रीथ साधीत असत. ब्रह्माला निराळा वेद नव्हता हें ऐतरेय ब्राह्मणा-

वरून ( ५-३३ उघड होतें. पण '' अथर्वान्निरोभिर्ब्रह्यत्व ''
असें पुढें ठरविण्यांत आलें. अर्थात ब्रह्मयाचें काम करण्यास अथर्व-

वेदी ब्राह्मण पाहिजे असें मानण्यांत येऊ लागलें : गो. ब्राह्मण

२-२४. पण यज्ञाला उपयोगी पडणारा असा अथर्ववेदांत
फारच थोडा भाग आहे. हा भाग वगळला म्हणजे वाकीचा अथर्व-

वेद एधून तेधून अर्धीत आहे असें म्हणण्यास प्रत्यवाय नाहीं. अभि-
चारमंत्र, रोगनिवारक मंत्र, वशीकरण-मंत्र ह्यांसारख्या मंलांनीं हा
वेद भरलेला आहे. पण विशेषतः शांतिसूक्ते व अघोरसूक्तें असा
भेद या वेदाचा मानतात. पहिली आथर्वणिक व दुसरी आन्निरस.
पहिल्या सूक्तांस भोवज हेहि नांव आहे. '' येथर्वाणस्तजेषज '' ाऊइंगो.
बा. ३-४. तसेंच ''या: कृत्या आखीरसी:'' असे प्रत्यक्ष अथर्व-
वेदांतच म्हटलें आहे ( ८. ५.९. ). कृत्या म्हणजे चेटूक.
अन्निरा ५वीनं केले चेटूक. नांवांच्या अनेकत्वामुळें ह्या

ग्रंथांतील ऋचांना अथवा मैलांना वेदामध्ये स्थान प्रास झालें नव्हतें
हे व्यक्त होतें. चिवडा-भज्यांच्या दुकानाला आश्रम हे नांव जसे
इली देतात तसाच कांहीसा प्रकार प्रस्तुत वाड्ययासंबंधानें झाला



अथर्ववेद

असावा. ह्या मंत्रांना प्रथम वेद हें नांव देण्यांत आलें. पण नुसत्या
वेद शब्दाने महत्त्व व श्रेष्टत्व येणे शक्य नव्हतें. कारण सर्पवदे,

पिशाचवेद, असुरवेद, पुराणवेद, इतिहासवेद असे दुसरे वेद
होतेच. वेद म्हणजे विद्या अथवा वाङ्मय. तेव्हां औतामध्ये स्थाना-
पन्न झाल्याशिवाय ह्या मंत्राचे वेदत्व मान्य होणे शक्यच नव्हतें.
म्हणून विखुरलेले मंत्र एकत्र करून चतुर्थवेद म्हणून त्यांना प्रतिष्ठा

प्रास करून देण्यांत आली. कारण आथर्वण व आन्निरस हे दोन
स्वतंब्र वाडूमयभाग प्रथम होते यांत संशय नाहीं. उ. आथर्वणी-
रास्त्रिरसीर्देवीमर्नुष्यजा उत । ओषधय: प्रजायन्ते यदा त्वं प्राण

जिन्वसि ।। ( ११. ६. १६. ). यज्ञांत ब्रह्मयाचें काम
म्हणजे यज्ञावर देखरेख ठेवण्याचेंच होतें. कोठे कांहीं चुकत नाहीं
हें ब्रह्म्याने पहावयाचे. अर्थात् त्याला सर्व वेद अवगत असणें
अवश्य होतें व पूर्वी क. यजुः व साम ह्यांचें अध्ययन त्याचें
झालेलें असे. घरच्या उपाध्याप्रमाणें ब्रह्म्याची स्थिती असावी.
अथर्ववेदांतील मंलांचा गृह्यांशींच संबंध विशेष असल्यामुळें ब्रह्मा

अथर्ववेदी असावा असा हक्क प्रस्थापित करण्यांत आला. पौरोहित्य
अथर्ववेदानेच करावयाचें असतें.

शाजितपुष्टचभिचारार्था एकब्रह्मर्त्विगाश्रया

क्रियन्तेदुथर्ववेदेन त्ररयेवात्मीयगोचरा: ।।

अथर्ववेदाची पांच सूत्रे आहेत तीं : ''नक्षत्रकल्यो वैतानस्मृतीय:
संहिताविधिः । तुर्य आखिरस: कल्प: शान्तिकल्पस्तु पश्चमः । ''
संहिताविधि म्हणजेच कौशिकसूत्र. संहितामंलांचा शान्तिक व पौष्टिक

कर्माकडे विनियोग कसा करावा हें ह्मा सूत्रांत सांगितलें आहे.
नित्य, नैमित्तिक व काम्य कर्माना अथर्ववेदाचाच आधार होय.



वैदिक निबंध
जातकर्मादि नित्य, दुर्दिन-अशनिनिवारणादि नैमित्तिक आणि
मेधाजननादि काय्य कर्मे होत. रुद्रभाष्यकारत्यया मताप्रमाणें नित्य-
कर्म घरींच करावयाची असतात. बाकीची कर्मे गांवाबाहेर नदीच्या
कांठीं उत्तर दिशेला करावी असा निर्देश कौशिकसूलांत आढळतो.
पण आभिचारिक कर्मे गावाबाहेर दक्षिणदिशेला कृष्णपक्षांत कृत्तिका
नक्षत्रावर करावी आज्यतंत्र व पाकतंत्र जो पाकयज्ञ तो सर्व आथ-
वण विधीनेच करावयाचा. हें सर्व सांगण्याचा हेतू इतकाच कीं,
तीन वेदांहून अथर्ववेदाचें वैशिष्ट्य व आथर्वण आणि आगिरस
ह्या दोन वेदांची असमता निदर्शनास यावी, ककू, यजुः आणि
साम ह्यांची रचना झाली तेव्हां सुद्धा दुसरें छांदस वाड्यय निर्माण

झालें होतें व होत होतें. '' तस्माद्यशात्सर्वहुत कच: सामानि जज्ञिरे ।

छंदांसि जजिरे तस्माड]जुस्तस्मादजायत ।'' ह्यांत क, यजुः व साम
ह्यांशिवाय दुर छंद यज्ञापासून निर्माण झाले असें स्पष्टह्मटलें आहे.
वैदिक काली सर्व वाङ्मय छंदांतच असलें पाहिजे. आखलायन
ग्रह्यसूत्रांत सुद्र सूक्ते व महार असा द्विविध निर्देश केलेला
आढळतो. '' सुद्रसूक्तास्तूप्यतु । महासूक्ताsZ:यतु ।'' तेव्हां अथर्व-

वेदासारखीं मुक्ते '' लयी विद्ये ' च्या कालांत अस्तित्वांत होतीं असें
मानण्यास हरकत दिसत नाहीं. ही निरनिराळी सूक्ते एकत्र करून
एक प्रचंड वेद बनला. एवढेच नव्हे तर त्याला श्रौतांतहि स्थान
मिळवून दिलें. हें कोणी केलें? आथर्वण परजातीय असून, त्यांनींच

खटपट करून हिंदूंचे पुरोहितत्व पटकावले ह्या परमताचा अनुवाद
ज्ञानकोशकारांनीं केला आहे आणि त्यास आधार काय तर पारशांचा
अथवन. आणि हिंदूंचे आथर्वण ह्यामधील शब्दसादृश्य. असो.
समाजशास्त्राच्या अभ्यासकाला व प्राचीन संस्कृतीचें अध्ययन करणा-
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रास अथर्ववेदम्हणजे एक भांडारचलाभलें असें वाटतें. वैद्य-शास्त्रांतील

प्रगती, स्त्रीपुरुषसंबंध, देवघेव, लौकिक समज इत्यादि अनेक
मनोरंजक गोष्टींचे ज्ञान अथर्ववेदाच्या उग्ध्ययनाने उपलब्ध होतें.
सायणाचार्यानीं आपल्या उपोद्धातांत अथर्ववेदप्रतिपाद्य कर्माची
लांबलचक यादी दिली आहे ती नुसती वाचलीतरी वरील म्हणण्याची
यथार्थता दिसून येईल. सुखप्रसूति, उत्तम शेती, निकोप प्रकृती,
राष्ट्रलाभ, ज्वरातिसार, बहुमत, हद्रोग, राजयक्ष्मा, गंडमाळा,
जलोदर इत्यादि रोगनिवारण वगैरे नानाप्रकारूया गोष्टी साधण्यास
अथर्ववेदाचे साहाय्य सांगितलें उगहेतसेच मृताच्या पुनर्जीवनाकरितां
आणि अशाच दुसऱ्या कारणाकरिता अनेकशांतीसांगितल्या आहेत.
कांहीं उदाहरणे दिली असतां या वेदाचे महत्त्व व्यक्त होईल.

मूत्रावरोधानें पीडिलेल्या रोग्यावर शस्त्रक्रिया करतांना खालील
मंत्र अगतात. प्र ते भिनजि मेहनं वर्षे वेशनया इव । एवा तेमूत्र
मुच्यतां बहिबीलिति सर्वकम ।. जलाशयाचा बांध फोडला म्हणजे
जसे पाणी बाहेर निघून जातें त्याप्रमाणें मी तुझ्या मूत्रनालाचें
विदाराग करत, तुझें सर्व मूत्र 'बालू' असा आवाज करीत बाहेर
पडो. मूत्रमार्गाचे विदारण करण्याकरितां लोखंडाच्या काडीचा
उपयोग करीत.

दुसरी ऋचा पहा. अभि त्वा मनुजातेन दधामि मम वासा ।

यथासो मम केवलो नान्यासां कीर्तयाश्चन ।। ( ७--३७ ). ह्यांत स्त्री

आपल्या पतीला म्हणते, मनुनिर्मित वस्त्राने मी तुला बांधून टाकते
म्हणजे तूंकेवळ माझ्या एकटीचाच होशील, दुसऱ्या स्त्रियांचे

नावहि काढणार नाहींस. हा मंत्र फार महत्त्वाचा आहे. ह्यावरून
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इ.

स्त्रीचे पुरुषावर वर्चस्व दिसतें. मनुनिर्मित वस्त्र म्हणजे केस तर-

नसतील अशी शंका व्हिटनेनें प्रदर्शित केली आहे व ती अगदींच
अयोग्य आहे असें दिसत नाहीं. हलीं वधूवरांच्या वस्त्राला गांठ
मारतात. केसाना मारीत नाहींत. पण वस्त्र घेतल्यास सायणाचार्यानीं
दिलेला अर्थ-मंत्रपूर्वक परिधान केलेलें-असाच स्वीकारला पाहिजे.
दुसरी एक ऋचा पहा : ये त आसीदू भूमि: पूर्वा यामद्धातय बुडू
विदुः । यो वै ता विद्यान्नामथा स मध्येत पुराणवितू ।। (११-१०-७)
ही भूमी आहे हिच्याहून प्रथम दुसरी भूमी होती. विद्वानांना
ती ठाऊक होती. ज्याला ती ाऊइं भूमी नांवानें ठाऊक असेल तो
पुराणवेत्ता समजावा. ही ऋचा उत्तरधुववादासबंधाने फार उपयुक्त

आहे. ह्या मंत्राची रचना हिंदुस्थानांत झाली. तेव्हां हिंदुस्थानच्या
व्यतिरिक्त जी थोडक्याच लोकांना माहीत आहे अशी दुसरी भूमी
उत्तरब्रुवाकडील नसेल कशावरून?

असो. त्याप्रमाणें अथर्ववेदांत मोठी मनोरंजक माहिती आहे-
ती समजून घेणे हें प्रत्येक पुराणजिशासूचे कर्तव्य आहे.

९
। '२



२. ४३१

: .ऽ :ऽ२, रूरीव्र्रिषुररयष्टअंभिवारव.
?ं--?-?-५-इrइrइrइंइं?पती मिळण्याकरिता. २-६

हे असे, नवरामुलगा आमच्या पसंतीला येवो. या आमच्या
मुलीकडे (तो) भाग्य घेऊन येवो. वराच्यासंबंधानें हर्षयुक्त अस-
लेली, लग्नसमारंभांत सुंदर दिसणारी ( अशी ही मुलगी आहे ).
पतीच्या द्वाराने तिला लौकर सौभाग्य प्रात होवो. ( १)

सोमाने उपभोगिलेलें, ब्रह्मदेवानें उपभोगिलेलें, अर्यमाने संपा-
दन केलेलं (असें हें कन्यारूपी) भाग्य ( आहे.)

जगत्कत्यी देवाची शपथ घेऊन मी ( या मुलीला) पतिलाभ
करून देतो. ( २)

हे असे, या स्त्रीला पती मिळो. कारण राजा सोम ( हिला)
भाग्यसंपन्न करितो

पत्र प्रसवून ( ती) श्रेष्ठ भार्या होवो. पतीकडे गेल्यावर भाग्य-

शाली ( अशी ही स्त्री) स्वामिनीरहीष्टोD,( ३)खरेहे इन्द्र, ज्याप्रमाणें पशूचहें मंंऊर्नोहर-ंनिंवासुउस्थंांंर्नं.:२रूइrइईर्योना) प्रिय

-.( व) सुखानेला योग्य- असें होतें, त्याप्रमाणें. ही भाग्यवाद
स्त्री पतीला प्रिय व न दुखविणारी अशी होतो. ( ४ ')

??जे३: ') -ई-। ८द! २२.-करणाऱ्या
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तिने, जो उलट साबेत प्रीती करील त्या वराकडे ( आप-

ल्याला) घेउन जा. ( ५')
हे धनपते, ( ही मुलगी माझी भार्या होवो असें) वराला

मोठ्याने म्हणावयाला लाव. मुलीकडे मन लागेल असा त्याला कर.
जो वर इष्ट असेल, त्याला सर्व प्रदक्षिणा घालतील असें कर. (६)

हे सर्व सुवर्ण, गुग्गुळ, हें उटणे, त्याचप्रमाणे अग, यांनी
तुझ्यावर प्रेम करणारा पती मिळावा म्हणून तुला पतींना दिलें. (७)

सविता तुझ्याकडे ( पती) घेऊन येवो. जो पती तुजवर उलट
प्रेम करणारा असेल, तो तुला घेऊन जावो. हे वनस्पते, हिच्यासाठी
पती कर. ( हिला पती दे.) रं ८)

( प्रस्तुत सूक्त हें पतिलाभकर्मोगभूत आहे; म्हणजे पतीचा लाभ
व्हावा या उद्देशाने केल्या जाणाऱ्या कर्माकडे या सूक्ताचा विनियोग
कौशिकसूत्रात सांगितला आहे. ( कौ. ३४-१२ ते १६)

अतिथीकरितां खिचडी करितात तशी तांदूळ व तीळ यांची
खिचडी करून ती विवाहेस्तू मुलीला खावयासदेतात व खावयाच्या
वेळी तिने हें सूक्त म्हणावयाचे असतें. त्याचप्रमाणें वनपशू राहतात
अशा गुहेतून माती आणून त्या मातीची वेदी करितात. त्या

वेदीवर सातव्या रूचेत सांगितलेले पदार्थ म्हणजे सोने, गुग्गुळ व
अंजन ठेवितात व हे पदार्थ पुढें मुलीला देतात. तसेंच रात्रीं हें
सूक्त म्हणून जामी या देवतेला तांब्याच्या भांड्यांत तांदुळाची
आहुती दिल्यावर त्या मुलीला वेदीभोवती प्रदक्षिणा घालावयास
लावतात. याच सूक्तांतील पांचवी ऋचा म्हणत असतो मुलगी
नावेमध्ये बसते.
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नंतर सात दावी असलेल्या दोरखंडाला सात वासरे बांधतात, व

मुलीकडून तीं सोडवितात. तिने जर तीं डावीकडूनउजवीकडे सोडून
-दिली, तर तिला पतिलाभ होईल असें समजावे.

हू क. १ -संभल हा शब्द अथर्ववेदांत दोन तीन ठिकाणीच
आला आहे. संभूत आणि संभल हे संबंधी शब्द असावे, निदान
त्यांचा सहोपयोग केलेला आढळतो. (उदा. १ ४- १ -३ १ ). संभल
शब्दाचा अर्थ वर अथवा नवरामुलगा हाच असावा; व त्याच अर्थाने
त्याचा उपयोग १४-२-६६ व ६७ यांत केलेला आढळतो.

आमच्या भाग्यासह, असा ''सह नो भगेन'' याचा अर्थ इंग्रजी

भाषांतरकारानें केलेला आहे. आम्ही ''नो'' हाशब्दमुलीकडे लावून
.तो नवरा मुलगा भाग्य घेऊन येवो, असा अर्थ केला आहे.

'' जुष्टा वरेघु समनेपु वल्गुः'' याचा अर्थ सायणाचार्यानी ''एक
मताने कन्यावरणार्थ वरपक्षाकडून आलेले जे लोक त्यांना संमत व
प्रिय असलेली'' असा केला आहे. परंतु समन' या शब्दाचा अर्थ

विवाहोत्सव असा करणचें अधिक प्रशस्त दिसते कारण ६-६०-२
या ठिकाणी लग्नसमारंभ अशाच अर्थाने समन हा शब्द वापरलेला
दिसतो. तेव्हां 'वरेपु जुष्टा' व 'समनेपु वर:' असा अन्वय केले
इंग्रजी भाषांतर सायणाचार्यापेक्षा अधिक मान्य होण्याजोर्गे आहे.

क्र. २-- या मैलांत विवाहाच्यापूर्वी सोम, ब्रह्मा आणि अर्यम।

या तिघांनी कन्येला उपभोगिलें, असें म्हटलें आहे. परंतु ऋग्वेदांत
( १०--८५--४०) सोम, गंधर्व आणि अग्नी या तीन देवतांनी
उपभोग घेतल्यानंतर कन्येचा मानुषपतीबरोबर विवाह होतो असें
म्हटले आहे. या ककंत्राला अनुसरून सायणाचार्यीनीं ब्रह्म म्हणजे
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गंधर्व आणि अर्यमा ह्मणजे अग्नि असा अर्थ केला आहे. आम्हांस
मुळचेच शब्द ठेवणे बरें वाटलें. धात्याचा विवाहाशी संबंध अस--
त्याचे उद्देख अनेक ठिकाणी येतात. धाता तुला गर्भ देवो, असा
कमंत्र आहे. ( १०--१८४--१)

अथर्ववेदांतहि पतीची इच्छा करणाऱ्या मुलीला भाता योग्य पती
मिळवून देवो अशा अर्थाचा एक मंत्र आहे. ( ६--६०--३ ).
''देवस्य सत्येन'' याचा अर्थ 'देवाची शपथ घेऊन' असा आम्ही
केला आहे.

इंद्राच्या जोडीला भगाचा उल्लेख बहुधा येतोच ९-८२
क. ५-हा मंत्र बराच महत्त्वाचा असावा. हा मंत्र म्हणत

असताविवाहोत्सुक कन्येला नावेमध्ये बसवाव्याची असे. या मंत्रातील

नावेचे नुसते रूपक नसावे. प्रत्यक्ष नावेमध्ये बसून एका ठिकाणचे
लोक दुसऱ्या ठिकाणी कन्येला बरोबर घेऊन जात असावे व ती
चाल ह्या मंत्रांत प्रतिबिंबित झाली असावी.

प्रतिकाम्य म्हणजे उलट प्रीती करणारा असाच अर्थ असावा.
क. ६-- धनपती या नांवानें इंद्राचाच निर्देश केला असावा

असें जूमफील्ड म्हणतो. पण तें निर्विवाद दिसत नाहीं. परंतु
५--२३--२ ह्या मंत्रावरून इंद्र आणि धनपती एकच असावे असें
म्हणतां येण्यासारवें आहे.

क. ७-औक्ष म्हणजे अंजन हा शब्द अक्षन् म्हणजे बैल ह्या

शब्दावरून झाला असावा व त्यामुळें अक्ष म्हणजे बैलाची चरबी
असावी असा अर्थ जकूमफील्डने केला आहे. परंतु उक्ष--शिंपडणें
ह्या क्रियापदावरून अक्ष शब्द झाला असल्यास जरमफील्डचा अर्थ
चुकला असावा. औक्ष म्हणजे प्रलेपनद्रव्य असें सायणाचार्य ह्मणतात.
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पती मिळावा ह्मणून ६--६०

या मुलीला पती मिळावा, तसेंच स्त्री नसलेल्याला स्त्री मिळावी,
अशी इच्छा धरून हा बद्धकेश अर्यमा पूर्वेकडून येत आहे. (१)

हे अर्यमद, दुसऱ्याच्या लग्नसमारंभास जाऊन ही कंटाळली
आहे. आतां हे अर्यमन्, हिच्या लग्नसमारंभाला दुसऱ्या स्त्रिया

येवोत. (२)
धाता पृथ्वीचे नियंत्रण करितो. धाता द्युलोकाचे आणि सूर्या

नियंत्रण करितो. या मुलीला धाता तिच्यावर प्रीती करणारा पती
देवो. (३)

आकाशांत कावळे संचार करूं लागण्यापूर्वी म्हणजे पहाटेस
पतिलाभकर्मात हें सूक्त म्हणून अस्त्रींत आहुती द्यावयाची असते.
( कौ. ३४--२२ ते २४)
क. १-पुरस्तातू म्हणजे ' पूर्वेच्या दिशेला ' असा सायणा-

चार्यानी अर्थ केला आहे व इंग्रजी भाषांतरकाराने ''पुढच्या बाजूस
मोकळे आहेत केस ज्याचे'' असा अर्थ ''पुरस्तातू विषितस्तुप''
याचा केला आहे. आम्ही सायणाचार्याचा अर्थ ग्राह्य धरला.

क्र. २-आयति हें एकवचन आहे, पखंयेथे अनेकवचन पाहिजे.
'व्यत्ययेन एकवचन' असें सायणाचार्य म्हणतात. आयति म्हणजे.

येवोत असा अर्थ आम्ही केला आहे.]
भार्यालाभार्थ. ६-८२

नियमस्थ असा मी येणाऱ्याचें, आलेल्याचे नांव उवारितो.
शंभर यज्ञ करणारा, वसू ज्याची उपासना करितात असा, बुधाला
मारणारा, अशा इन्द्राची मी याचना करितो. (१)



२२
ज्या मार्गाने सूर्यानामक सवित्याच्या मुलीबरोबर अश्विनीकुमार

विवाहबद्ध झाले, त्याच (मार्गाने) (तूं) जायेशी विवाह कर असें
मला भग म्हणाला... ( २)

हे इजा, जो तुझा सुवर्णमय, संपत्ती देणारा, अंकुशासारखा हात
-त्यानें, हे शचीपते, स्त्रीची इच्छा करणाऱ्या मला भार्या दे.. ( ३)

( ह्या सूक्ताचा विनियोग कौ. ५ ९- ११ व ७८- १० ह्यांत

सांगितला आहे.)
वधूवरांना आशीर्वाद. ६-७८

त्या (प्रसिद्ध) समृद्धिकारक हवनाने हा (पती) पुनः पुनः पुनः ?)

समृद्ध होवो
जिला ह्याच्याकरतां पत्नी म्हणून आणली ती दुभत्याने समृद्ध

होवो. (१)
दूधदुमत्यानें समृद्ध होवो; राष्ट्राने समृद्ध होवो; सहखतेजांच्या

संपत्तीच्या योगाने हें दांपत्य ज्यांना कांहीं उणे नाहीं असें असो.(२)
त्वष्ट्याने जाया निर्माण केली, हिच्याकरितां त्वष्ट्याने तुला पती

(म्हणून निर्माण केलें);
त्वष्टा तुम्हा दोघांना हजार आयुष्ये (देवो), दीर्घ आयुष्य

करो. (३)
(ह्या सूक्ताच्या विनियोगाकरतां कौ. ७८-१० व १४ ते १६

पहा.)
(विवाहहोमात तुपाची आहुती देऊन अवशेष वधूवरांच्या मस्त-

कावर सोडतात. तसेंच ह्या तीन कचांनीं अन्न मत्रून तें वधूवरांस
येतात. मग तीं एकत्र बसून तें भक्षण करतात. शेवटीं घुतमिश्र
यवांची पूर्णाहुती देतात.)
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क्र. १ चौथ्या पादांत ''ता'' च्या ऐवजी ''सा'' कल्पून भाषा-

तर केलें आहे. पैप्पलादाचा पाठ तसाच आहे. सायणांनीं 'छns
थभयथा'' असें म्हणून 'अभिवर्धतार हें प्रयोजक क्रियापद मानलें
आहे व कर्ता अग्नी धरला आहे. दूधदुभते देऊन अग्नी तिला पुष्ट

करो असा त्यांचा अर्थ. ब्दमफील्डने पती हा कर्ता माजून पत्नीपेक्षां

पती सरस होवो असा अर्थ केला आहे. ऋग्वेदातील एका कचेला
अनुसरून (क्र. १- १० ५-२) रस म्हणजे रेत असेहि त्यानें सुच-
विलें ओह.

क. २- राष्ट्राच्या योगाने सामान्य माणसाची अभिवृद्धी कशी
होणार तें नीट समजत नाहीं. कारण त्याला राष्ट्र कसें मिळावे द्वक्त

हा मंत्र राजाच्या सबंधाने म्हटला असेल.

वधूवरांचे प्रेलदर्शक. ७-३७
मधासारखे (तेजस्वी) आपले डोळे होवोत. आपला (डोळ्यांचा)

अग्रभाग एकदमच अजनयुक्त होवो. मला अंतर्ढदयात ठेव.
आपलें मन समान असो.

(सदरहू ऋचा लग्नाच्या चौथ्या दिवशीं वधूवर परस्परांच्या
डोळ्यांत अंजन घालीत असतांना म्हणतात-(कौशिक ७ ९-२) तसेंच
मधुप नांवाच्या कयाचे चूर्ण करून डोळ्यांमध्यें तें टाकतात.
नंतर अभिमंत्रण करून वधूवर परस्परांना आलिंगन देतात.)

वधूनें वराला म्हणाचयाचा मंत्र. ७-३८
मनुष्याने केलेल्या माझ्या वस्त्राने मी तुला बाधते म्हणजे (तूं)

माझ्या एकटीचा होशील. दुसऱ्या स्त्रियांचें नांवंहि काढणार नाहीस.
(हाहि मंत्र विवाहाच्या चौथ्या दिवशींच म्हणावयाचा असतो.
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कौशिकसूत्राप्रमाणे ७९-७ हा मत म्हणत असतां वधू पतीला
आपल्या वस्त्राने आच्छादिते.)

''मनुजातेन'' म्हणजे मनूने केले असा अर्थ इंग्रजी भाषांतर-
कारानी केलेला आहे, तो चुकीचा असावा असें आम्हांस वाटतें.
मनु म्हणजे मनुष्य. मानवांचा पूर्वज जो मनु तो नव्हे. म्हणून मनु
या शब्दाचा अर्थ मनुष्य असा आम्ही केला आहे.

ह्याला कौशिकसूत्रांतच आधार आहे (कौशिकसूत्र १० ६); तेथें
देवांनीं असुरांना, यातूंना, मतूंना, गंधर्वीना आणि राक्षसांना निर्माण

केलें असें म्हटलें आहे.
''याभिर्देवा असुरानकल्पयन्यातूतू मळून गंधर्वातू राक्षसांश्च ।''
ह्याशिवाय, देवाचे वस्त्र व मनुजांचें वस्त्र असा फरक इतरत्रहि

.आढळतो. (अ. १४--२--४१)
देवानी तशींच मनुष्यांनी दिलेली वधूची वस्त्रे जो विद्वान

ब्राह्मणांना दान करतो तो राक्षसांचा वध करूं शकतो असा त्या

मंत्राचा सारांश आहे.
गर्भधारणार्थ ६--८१

(तूं) नियंता आहेस; हात उचल, राक्षसांना हाकलून लाव.
हा परिहस्त (गंडा) प्रजा व धन घेणारा झाला. (१)
हे परिहस्त, गर्भधारणेसाठी ( ह्या स्त्रीची) योनी विद्युत कर.
गर्भाशयांत पुत्राधान कर; (योग्य) कार्ली तूं त्याला बाहेर

काढ. (२)
पुत्राच्या इच्छेने ज्या परिहस्ताला अदितीने धारण केले
तो त्वष्ट्याने हिने पुत्र उत्पन्न करावा म्हणून हिच्या (हाताला)

वाघला. ( ३)
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( गर्भाधानाच्या वेळेस ह्या सूक्ताने कंकण, गंडा वगैरे अभि-

मधून नवरा बायकोच्या हातांत बांधतो. ( कौ. ३५--११) गृह्य-
सूत्रांत असला विधी सांगितलेला नाहीं.)

: श. १-हा मंत्र अग्निदेवतेला उद्देशून आहे असें सायणाचार्य
म्हणतात. पण परिहस्तालाच उद्देशून कां नसावा?

क. २--'मर्यादे' ह्या शब्दाचा अर्थ संदिग्ध आहे. मर्यादा ह्या

शब्दाचे तें सबोधनहि असं शकेल. पण मग मर्यादा म्हणजे परिहस्त
समजणे अवश्य आहे. मर्य म्हणजे मरागशील असे मानव. त्यांनी
उत्पत्यर्थ जिचा अंगिकार केला आहे अशी योनी अथवा गर्भाशय
असा अर्थ सायण करतात. आली भाषांतराततोच स्वीकारला आहे.

पुत्र व्हावा म्हणून, ३--२३
ज्याच्या योगानें तूं बंद्या झाली आहेस तें तुझ्यापासून ( दूर

.काहन टाकून) मी नष्ट करतो.
तें हें मी तुझ्याहून अन्य ठिकाणीं दूर फेकून देतो. (१)
बाण भात्यांत येतो त्याप्रमाणें पुरूवगर्भ तुझ्या योनीत येवो.
ह्या ठिकार्णी दहा महिन्यांचा वीरपुत्र तुला उत्पन्न होवो. (२)
पौरुपयुक्त पुत्र (तूं) उत्पन्न कर; त्याच्यामागून पुत्र (च) जन्मास

येवो. जन्मास आलेल्या पुत्रांची (तूं) माता हो; ज्यांना (पुढें) (तूं)
जन्म देशील (त्याचीहि माता हो). (३)

जी अमोघवीर्य बीजे बैल उत्पन्न करतात त्यांनीं तूं पुत्र प्रास

करून घे; तीं तूं प्रसवणारी धेनू (च) हो. (४)
(मी) तुझ्यासंबंधीचें प्रजापतीचें कर्म करतो तुझ्या योनीत गर्भ

येवो
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हे नारि, जो तुला कल्याणकारक होईल असा पुत्र तूं संपादन.
कर; त्याला तूं सुखावह हो. (५)

ज्या लतांचा पिता द्यौ, माता पृथ्वी, मूळ समुद्र झाला त्या

दिव्य ओषधी पुत्रप्रासीकरता तुझें संरक्षण करोत. (६)
१पुंसवन कर्मात बाणाचे अभिमंत्रण करून तो बाण स्त्रीच्या

मस्तकावर मोडतात; वाणाचा एक तुकडा घेऊन तो तिच्या शरीरा-
रावर बांधतात. तसेंच नांगराच्या फाळाचा चमस करतात. त्यांत

ज्या गायीचे वासरू तिच्याच रंगाचे असेल अशा गायीचे दूध
(अन्य सूत्रात दही सांगितलें आहे) ओततात, त्यांत नंतर यव आणि
तांदूळ टाकून कालवतात आणि अध्यंडा झाडाची दोन पाने मिस-
ळतात, अथवा पलाश आणि विदारी ह्मा दोन वनस्पती एकत्र
कुटून झालेलें चूर्ण ह्या सूक्ताने अभिमंत्रित करतात. मग उजव्या
हाताच्या अंगठ्याने तें स्त्रीच्या उजव्या नाकपुडीत घालतात. (कौ.
३५३ १ ते ४).

क. २- चाब्दमासाप्रमाणें गणना केली म्हणजे दहा महिनेच-
गर्भधारणकाल असतो.

क. ५-मी तुझ्या सबंधाने प्रजापतीचें कर्म करतो ह्या वाक्या-
वरून हा मंत्र पतीनेच म्हणावयाचा असला पाहिजे. आणि असें
असेल तर निरनिराळ्या ऋच्या संकलित केल्याचे उघड होतें. पति-
व्यतिरिक्त मांत्रिकाच्या तोंडांत हा मंत्र चांगलासा वाटत नाहीं.

क. ६-ह्यांतीत्ठ पहिला चरण पुढें आला आहे. ८-७-२ पहा.
पुत्र व्हावा म्हणून. ६-११

अश्वत्थवृक्ष शमीच्या झाडावर आरूढ झाला; तेथेंच पुत्रोत्पादन
कर्म केलें.
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अशानेच पुत्राची प्राप्ती होते. आम्ही स्त्रियांच्या ठिकाणी तेंच

करतो (१)
पुरुषाच्या ठिकाणी रेतोत्यत्ती होते; तें (रेत) स्त्रीच्या ठिकाणी

अनुषिक्त करतात; ह्याच रीतीनें पुत्रप्राप्ती होते. असें प्रजापती
म्हणाला. (२)

स्त्रीगर्भ अन्य ठिकाणी करून येथें पुरुषगर्भच करून प्रजापती,

अनुमती आणि सिनीवाली त्यांनीं (गर्माला) आकार दिला. (३)
(ह्याहि सूक्ताचा पुंसवन संस्कार करतांना उपयोग करितात.)
अश्वत्थ आणि शमी ह्यांच्या मंथनाने अग्नी उत्पन्न करतात.

नंतर गोऱ्हा असलेल्या गायीच्या दुधापासून केलेल्या तुपात तो अग्नी

टाकतात. मग गर्भवती स्त्रीच्या उजव्या नाकपुडीत हाताच्या अंग-
ठ्यानें तें तूप घालतात. तसेंच मधुमिश्र पेयांत अग्नी टाकून तें पेव
स्त्रीला प्यावयास देतात. ह्याशिवाय काळी अथवा बैलाची लोकर
अग्नीभोंवतीं पसरून नंतर ती ताइताप्रमाणें स्त्रीच्या हाताला
बांधतात. (कौ. ३५-८ ते १० ).

ल. १--तैत्तिरीय ब्राह्मणांत अशी आख्यायिका आहे कीं, देवा-
पासून अग्नी निघाल्यावर त्यानें अश्वरूप धारण केलें आणि अश्वत्थ-

वृक्षावर तो एक संवत्सरपर्यत राहिला. म्हणून त्या वृक्षाला अश्वत्थ

म्हणूं लागले. (तै. बा. १. १. ९. १) पुत्रप्राप्तीसाठी पिंपळाला
प्रदक्षिणा घालण्याच्या चालीचा उगम ह्या मंत्रांत आढळतो.

ग. २--पुरु१पामध्यें प्रथम गर्भधारणा होते असें ऐ. ब्राह्मणांत

सांगितलें आहे. (ऐ. बा. २.५. १)
क. द्द--प्रजापती म्हणजे संवत्सरात्मक देवता, अनुमती म्हणजे

पौर्णमासी देवता, आणि सिनीवाली म्हणजे अमावास्या देवता, असें
३. नि. २
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सायणाचार्य म्हणतात. कौशिकसूत्राचा व गोपथ ब्राह्मणाचा त्याला

आधार आहे. (कौ. १-२९ व ३० गो. बा. २-१-१०)
संतति होऊं नये म्हणून. ७ - ३६

हे जातवेद, (तूं) आमच्या दुसऱ्या शत्रंच्राएकदम पराभव कर;
जन्मास न आलेल्यांचा (पुढें उत्पल होणाऱ्यांचा) ( तूं) समाचार
घे. हे राष्ट्र भाग्याने भरून टाक; सर्व देव याला पाठबळदेवोत. (१)

.ह्या ज्या तुझ्या शंभर नाड्या व हजार धमन्या त्या तुझ्या सर्वीचे
मुख्य मी दगडाने बंद करतो. ( २)

तुझ्या योनीचा वरचा भाग ( मी) खालीं करतो; तुला संतती
अथवा मुलगा न होवो; ( मी) तुला वांझ आणि संततिहीन करत;
तुझ्या ( गर्भाशयाला) दगडाचे झांकण करतो. ( ३)

शत्रूच्या स्त्रियांना संतती न होऊन त्यांचें संख्याबल कमी व्हावें
ह्या कारणास्तव ह्या सूक्तांतील मन्त्राचा उपयोग करतात. ( कौ.
२६-३२ व ३४ ).

पुत्र होऊं नये असें वाटत असल्यास ''अग्ने जाताव' हा मंत्र

( ७-३५) म्हणतात. ह्या मन्याचा अर्थ असाः-हे असे, उत्पन्न

झालेल्या माझ्या शत्रूचा नाश कर; हे असे, जन्मास न आलेल्यांचा
नाश करु' ( आमच्याशी) युद्ध करण्याची इच्छा करणारांना पाया-
खालीं घाल. आम्ही अदितीच्या दृष्टीने निष्पाप असावें.

मुळींच संतती होऊं नये म्हणून ७--३६ ह्या रक्तांचा उपयोग
सांगितला आहे. दोन्ही ठिकाणी खेचरीचे मूत्र दोन दगडांत घारत
तें भातांत घालतात व तो भीत स्त्रीस खावयास देतात न्किंवाएखादा
अलंकार त्या मूत्रांत भिजवून तो स्त्रीच्या अंगावर घालतात. अभि-
चारमन्त्र म्हणत असतां मन्त्रकार स्त्रीच्या भांगाकडे बघत असतो.
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खेचरी गर्भधारण करीत नाहीं असा समज आहे. अग्नीने

आपल्या रथास खेचरी लावल्या. शेपूट धरून जोराने हाकीत असतां
ज्यांची योनी पीडित झाली. म्हणून खेचरी गर्भधारणा करीत नाही
अशी ऐतरेय ब्राह्मणांत आख्यायिका आहे. ( ४-९-१)

ग. १- खालील दोन ऋचांशीं ही कचा सुसंगत दिसत
.नाहीं. हा मन युद्धविषयक आहे.

त व सहख ह्यांचा अ पुष्कळ, अनेक असाच
-घेतला पाहिजे.

गर्भपात टाळण्याकरिता. ६-१७
ज्याप्रमाणें ह्या मोठ्या पृथ्वीने प्राणिमात्राचा गर्भ धारण केला

त्याप्रमाणेंच तुझा गर्भ पुत्रप्रसूतीसाठीं (गर्भाशयाला) धरून रहो! १)
ज्याप्रमाणे ह्या मोठ्या पृथ्वीने ह्मा वनस्पतींना धारण केलें,

त्याप्रमाणेंच तुझा गर्भ पुत्रप्रसूतीसाठी (गर्भाशयाला) धरून राहो! २)
ज्याप्रमाणें ह्या मोठ्या पृथ्वीने पर्वत, (व) डोंगर धारण केले

(करते), त्याप्रमाणें तुला गर्भ पुत्रप्रसूतीसाठी गर्भाशयाला धरून
राहो ( ३)

ज्याप्रमाणें ह्या मोठ्या पृथ्वीने विविध जग धारण केलें त्या-

प्रमाणेंच तुझा गर्भ पुत्रप्रसूतीसाठीं (गर्भाशयाला) धरून राहो.(४)
गर्भपात होऊं नये, गर्भ स्थिर रहावा म्हणून जें कर्म केलें जातें

त्यांत ह्या सूक्ताचा उपयोग करतात.
धनुष्याच्या दोरीला तीन गाठी मारून ती दोरी स्त्रीला बांधतात.

गर्भांला बांधतात हें ब्लमफील्डचें म्हण अव्यवहार्य व निराधार
दिसते. तसेंच ह्या सूक्तातील मंत्रानी शेतातील माती मत्रून ती
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गर्भिणीस खावयास देतात. आणि काळी रेती मन्त्रून गर्भार स्त्रीच्या

अंथरुणाभोंवतीं पसरतात. (कौ. ३५-१२ ते १ ५).
सुरवप्रसूतीरगठीं. १ - ११

हे रूतू, ह्या प्रसूतींत अर्यमा, (आणि) ब्रह्मदेव होत्याचे काम
करून तुला वषट्रकरोत.

जिवंत मूल उपजले आहे जिचे अशी होत्साती (ही) स्त्री (सुख-
रूप) सुटी; (सुख-प्रसवार्थ) (हिचे) सांधे शिथिल होवोत. (१)

आकाशाच्या चार दिशा व पृथ्वीच्या चार दिशा (ह्यांनी-
दिक्पालांनी, व देवांनी गर्भ पाठविला; त्याला (ते) प्रसूतीकरतां

आच्छादनांतून बाहेर काढोत. (२)
ख्या निराच्छादित करो, (आम्ही) (योनी) मार्ग उघडतो. सूषणे,

तूं (योनी) शिथिल कर, बिष्कले तूं (गर्भाला) खालीं सोड. (३)
मांसांत न (खिळलेली), चरबीत न (खिळलेली), मगजांत न

(खिळलेली), शेवाळीसारखी दिसणारी रंगीबेरंगी नाळ कुव्याला
खाण्याकरितां खालीं पडो; नाळ खालीं पडो. ( ४)

( मी) तुझें मूत्रद्वार, योनी (व) गवीनिका (गर्भाशयारवालच्या
दोन नाड्या) ह्यांचा फाड करतो. माता आणि पुत्र ह्यांना ( वेगळीं
करतो) नाळेपासून बालकाला (वेगळा करतो ). नाळ खालीं जमि-
नीवर पडो. ( ५)

जसा वायू, जसे मन, जसे पक्षी पडतात तसा तूं हे दशमास्य
नाळेसकट खालीं पड, नाळ पडो. ( ६)

ह्या सूक्ताचा विनियोग कौशिक सूत्र ३३ मध्ये सांगितला आहे.
तथापि प्रयोग व ऋचा ह्यांचा मेळ घालता येतोच असें नाहीं. सुख-
प्रसूति व्हावी म्हणून जें कर्म केलें जातें त्यांत बराचसा भाग गर्भि-
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णीच्या जीवाला धोका आहे कीं काय, तिला पुत्र होईल कीं कन्या
-होईल, ह्यासंबंधीं आहे. आतां बाळंतिणीला मुलगा होऊन तिची
बिनधास्त सुटका होणें इतक्या व्यापक अर्थाने सुखप्रसव हा शब्द
आपण समजलो, तर मात्र विसंगती वाटण्याचे कारण नाहीं.

सूक्तांतील कचा म्हणत असतां जलपात्रांत आज्य ओतून गर्भिणी
स्त्रीच्या मस्तकावर पूर्वेकडे अग्र करून चार मुंज गवताच्या काड्या
कापून ठेवतात. ह्या काड्या मोडल्या तर ( मुलाला, कोणाच्या मते
स्त्रीला) संकट आहे म्हणून समजावे. मांत्रिक उष्णोदकानें गर्भिणी
स्त्रीला खान घालतो. नंतर सूतिकागृहाचे बंद तोडतात ( वगैरे.)

क. १-प्रसवकर्म म्हणजे एक प्रकारचा यज्ञ आहे अशी येथें
कल्पना केली आहे

''कत प्रजाता'' ह्याचा सायणाचार्यानी केलेला अर्थ बरा दिसतो.
च तोच भाषांतरांत मान्य केला आहे. इंग्रजी भाषांतरकार भलताच
अर्थ करतात.

क्र. २-''तं''च्या ठिकाणी 'ता'' घेऊन जकूमफील्डने भाषांतर
केलें आहे. पण त्याची मुळींच अवश्यकता नव्हती.

क. द्द-बिरुकलिम्हणजे सूतिमारुत (वायु) असें सायण म्हणतात.
क्या, सूषणा व बिष्कलि ह्या कवीच्या काल्पनिक देवता असाव्या.

क. ४-'ध्मज्जसु'' ह्याला अनुरूप ''मासे न'' अशीं पदे पाडणे
सयुक्तिक दिसते. सायणाचार्य ''मासेन'' असें वाचतात. ''शेवर्ले'
ह्याच्या ऐवजी ''केवलद' मानण्याचे कांहीं कारण नाहीं.

स्त्रीचे प्रेम बसा-ये- म्हणून. १-३४
हा वेल माधुर्याकरता निर्माण झाला आहे. आम्ही तुला माधुर्याने

खणतो.
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क. २--कामिनी म्हणजे कामिनी असें समजून ते आश्विनीचे

विशेषण मानता येईल. पण या सगळ्याच मंत्राचा अर्थ इंग्रजी

भाषांतरकारांना सोडून, पण सायणाचार्याना धरून केला आहे.
दुसऱ्या ओळीमध्ये अधिनींचे भाग्य, त्यांचा विचार व त्यांची कर्मे

या सर्वाचा विनियोग माझ्या कार्याकडे होवो, अशी अश्विनीची
प्रार्थना मंत्रकार करितो.

क्र. ३-या मेलापासून चांगलासा अर्थबोध होत नाहीं.
विश्वरूपाणाम याचा अर्थ 'सर्वे प्रकारची रूपे धारण करागाऱ्या'

असा केला आहे. सायणाचार्यानी 'संपूर्ण अवयव आहेत ज्यांना'
असा केला आहे. तोहि अग्राह्य म्हणता येणार नाहीं.

स्त्रीवशीकरणार्थ ६८
व्याप्रमाणें लता वृक्षाला सर्व बाजूंनी वेढून टाकते त्याप्रमाणें तूं

मला वेढून टाक ( आलिंगन दे.) म्हणजे तूं मजवर प्रेम करणारी
होशील, तसेंच तूं माझ्यापासून पराडमुरख होणार नाहीस. (१)

ज्याप्रमाणे गरुडपक्षी उड्डाण करतांना आपले पंख जमिनीवर
आपटतो, त्याप्रमाणेंच मी तुझें मन पीडित करतो कारण कीं, '
माझ्यावर प्रेम करणारी व्हावीस व माझ्यापासून पराङ्मुख होऊं
नयेस. (२)

ज्याप्रमाणें सूर्य, आकाश व पृथ्वी एकदम व्यापून टाकतो,
त्याचप्रमाणे मी तुझें मन व्यापतो. अशाकरितां कीं तूं माझ्यावर
प्रेम करणारी व्हावीस व माझ्यापासून पराऊरमुख होऊं नयेस. (३)

२--३० या ९९५५ कत ६९ विनियोग स्त्रीवशी-

करमकर्माकडे करकरूर ..न.
' ४
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स्त्रीवशीकरणार्थ ६-९

माझ्या शरिराची इच्छा धर, पायांची इच्छा धर, डोळे आणि
मांड्या यांची इच्छा धर. माझ्यावर आसक्त झालेल्या तुझे डोळे
आणि केश कामाने शुष्क होवोत. ( १)

( माझ्या) बाहूंना कवटाळणारी, ( माझ्या) हृदयाला आलिं-
जन देणारी अशी तुला मी करतो अशाकरितां कीं, तूं माझ्या
कुतींत असशील, माझ्या चित्ताप्रत येशील. (२)

ज्याचे चाटण म्हणजे नाभि, (ज्यांच्या) हृदयांत प्रेम लावले आहे,
त्या तूप देणाऱ्या गायी हिला माझ्यावर प्रेम करावयास लावोत.
ह्या सूक्ताचाहि विनियोग ६--८ प्रमाणेंच आहे.
क. १--तुझें शोभिवंत केश व नेत्र मला शुष्क करोत, असा

सायणाचार्य अर्थ करतात. ( ३-२५३४ पाहा.)
क. २--दुसरी ओळ वारंवार येणारी आहे. ( १-१४-२;

३--५-५ पाहा.)
क. २--' यासां म्हणजे ज्या स्त्रियांचे असा सायण अर्थ करतात.

पण इंग्रजी भगवातरकारांनी तो शब्द खालच्या ओळीतील गायीकडे
घेतला आहे. त्याचप्रमागे आम्ही भाषांतर केलें आहे. गायांचे प्रेम
सर्वश्रुतच आहे.

स्त्रीवशीकरणार्थ ६--१०-९
हे अर्थी, ज्याप्रमाणें हा शिकलेला घोडा ( हाकलणाराकडे)

-आनंदाने येतो, आणि त्याच्या इच्छेप्रमाणे वागतो त्याप्रमाणें

तुझें मन माझ्याकडे येवो, आणि मला अनुरूप असें होवो. (१)
राजाच कंठाळीअष्टकएट मी तुझें मन

ओढून घेतो ऽ

८-' रं- ऽ -क्र.

' ?रएर
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वामूने छिन्न झालेल्या गवताप्रमाणे तुझें मन माझ्याभोवती
घिरट्या घाली. (२)

अंजन, जेष्टीमध, कोळींजन, उशीर, यांची उटी, शीघगति असा-
जो मग त्याच्या हातानीं मी आणती. (३)

याहि सूक्ताचा उपयोग स्त्रीवशीकरागाकडचे केला जातो.
क. १-शेत नांगरण्यास घोडे वापरीत असत व त्यावरूनच या

मंत्रातील घोड्याची उपमा सुचलेली दिसते. ( ३--१७--६ पाहा.)
अश्विनींचा शेतकीशी संबंध आहेच, ( ऋग्वेद १-११७-२१)

क्र. २-'पृष्ट्य:' हा शब्द भारतामध्यें कंठाळी घोडे या अर्थी
आलेला आहे. ( भा. १-२२१--५१ ). पृष्ट्या हें पृष्ठ-. याचे
स्त्रीलिंगी रूप. पृष्ठच. व पृष्ठ- हे एकच शब्द असावेत.

स्त्रीवशीकरणाकडे. ३-२५
उत्तुद देव ( कामदेव?) तुला पीडित करो, आपल्या शयनावर-

मला धारण कर
कामदेवाचा जो तापदायक बाण त्यानें ( तुझ्या) हृदयांततुला

वेधतो. ( १)
ज्याची पिसे म्हणजे मानसिक व्यथा, ज्याचे शल्य म्हणजे काम,

ज्याचा दांडा म्हणजे संकल्प असा जो बाण तो (धनुष्यावर चांगल्या
रीतीनें चढवून कामदेव (तुझ्या) हृदयांत तुला खुपसो. ( २)

धनुष्यावर) चांगल्या रीतीनें चढवलेला कामदेवाचा बागा, जो.
प्लीहा शोभून टाकतो, ज्याचे पंख पुढें आहेत, जो दाह उत्पन्न

करतो, त्यानें मी ( तुझ्या) हृदयांत तुला भोकसतों. ( ३)
शुष्क करून सोडणाऱ्या, दाहोत्यादक ( बाणाने विद्ध झालेली,)

सुखटलेल्या तोंडाची तूं मजकडे ये. मार्दवयुक्त, क्रुद्ध न होणारी
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माझ्यावरच आसक्त असलेली, प्रिय भाषण करणारी, माझ्या अनु--
रोधाने वागणारी ( अशी तूं हो.) ( ४)

मी तुला आईपासून तसेंच बापापासून दोरीने खेचून पुढें-
घालतो कारण कीं, तूं माझ्या ताब्यांत राहावेंस, माझ्या मर्जीप्रमाणे

वागावेंस ( ५)
हे मित्रावरुणौ, हिच्या अन्तःकरणांतून (सर्व) विचार काढून

टाका. नंतर हिला कर्तृत्वहीन करून मलाच वश झालेली ( अशी-
तिला करा.) ( ६)

स्त्रीवशीकरगकर्माकडे ह्या सूक्ताचा विनियोग करतात.
हें सूक्त म्हणत असतां स्त्रीला वश करूं इच्छिणारा त्या स्त्रीला

आगठ्याने पुढें ढकलतो. हें सूक्त म्हणत घृतमिश्र अशा २१
बोरीच्या कांट्यांची आहुती अग्रींत द्यावी. ह्या सूक्ताने लोणी लाव-

ले कोळिंजन त्रिकाल अग्रींत टाकून हवन करावे तसेंच हें सूक्त

मुखाने म्हणतचटईची खालची बाजूखालीं करून ती चटई खाटेवर
पसरून तीन रात्र त्या खाटेवर निजावें. ( मूळ सूत्र '' दीर्घोरपलेदु-
वगृह्य संविशति '' असें आहे. त्याचा अर्थ नीट समजत नाहीं.
दारिल आणि केशव ह्यांना अनुसरून चाचपडत अर्थ केला आहे.
रवट्रवाया अधोमुखपट्टिका गृहीला त्रिरात्रं स्कःयातू (सायाग). ह्याचा
अर्थ बाजेवरच्या अंथरुणांतले अगदीं शेवटले म्हणजे प्रथम घातले
वस्त्र घेऊन त्रिरात्र निजावें असा होईल काय?)

तिपायी शिंक्यामध्ये उष्णोदक बांधून स्त्रीवशीकरणेच्छू तोडानें
सूक्त म्हणतो आणि पायांच्या आगड्यांनी त्याचें मर्दन करीत पडून
राहतो.

तसेंच, जिला वश करावयाचें तिची मातीची प्रतिकुत्सि ( चित्र.
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करून तिचा सूक्तांत सांगितलेल्या लक्षणानी युक्त अशा बाणाने वेध
करतो. ( कौ. ३५ र २२ ते २८ ).

क्र. १-मा म्हणजे मां असें समजून येथें अर्थ केला आहे.
सायण व युरोपियन भाषांतरकार दुसऱ्या चरणाचा अर्थ आपल्या
शयनाला चिकटून राहू नको असा करतात.

क्र. ५-खावरून ही लग्न झालेली स्त्री नसावी असें वाटतें.
ह्यांतली दुसरी ओळ पुनः पुनः इतरत्रहि आलेली आहे. उ.

६--४२--३ हे ६--४३--३]
वशीकरणाच्या कामी. ६-१३९

हे न्यस्तिके, माझें कल्याण करणारी ( अशी) तूं वाढली आहेस
तुझ्या ऊर्ध्वमुखी अशा शंभर फांद्या आहेत.) तेहतीस अधोमुखी
( आहेत ). त्या हजार पानांच्या झाडाने ( हे कामिनी,) मी तुझें
हृदय शोधून घेतो. ( १)माझ्याकरतां तुझें हृदय सुकून जावो, तसेंच मुख सुकून जावो;
माल्यामुळे कामवासनेनें तूं शुष्क हो, तसेंच म्लानमुखी होत्साती
-माझ्या मागोमाग ये. ( २

हे पीतवर्णे, कल्याणी, वशीकरणशीले, ( ओषधे,) तूं फलवती
होत्साती ( त्या स्त्रीला) माझ्याजवळ आगा; तिला व मला एकत्र

कर, समान अंतःकरण कर. ( ३ ).
जसे पाणी न प्यालेल्याचें तोंड सुकते, तसें माझ्यापायी काम-

वासने तूं शुष्क हो, व म्लानमुख होलाती माझ्या मागोमाग ये.
( ४)

ज्याप्रमाणें नकुल सर्पाला फाडून पुनः साधतो, त्याप्रमाणें हे वीर्य-
मुक्त वनस्पते, कामाने विच्छिन्न झालेल्याला साध्ये' ५)
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ह्याहि सूक्ताचा विनियोग स्त्रीवशीकरणाच्या कामी करतात.

( कौ. ३६--१२) ज्या वनस्पतीला उद्देशून हे मत्त्व रचले, त्या

वनस्पतीचा नामनिर्देश कोणत्याहि क्रर्चेत नाहीं. त्यावरून पहिल्याच
मन्त्रातील न्यस्तिका हें वनस्पतीचे नांव असावें असा संशय येतो.

क्र. ५-मुंगूस सापाचे तुकडे करून पुनः ते जोडतो ह्या
लौकिक समजुतीचे वीज ह्या मन्यांत आहे.

??पुरुषाच हम वरनाच म्हणून ७-३९
माझ्याकडे पाहणारी, डोळ्यांतून पाणी आणणारी ही वनस्पती

मी खणत. दूर जाणाराला परत फिरविणारी जवळ येणाराचे अभि-
नंदन करणारी ( अशी ही वनस्पती आहे.) (१)

ज्याच्या योगाने आसुरीने देवांकडून इंद्राला ओढले; त्यानें मी-
तुला ओहन घेते म्हणजे तुला मी सुप्रिय अशी होईन. (२)

तूं सोमाभिमुख आहेस, तूं सूर्याभिमुख आहेस; तूं सर्व देवांच्या-
कडे तोंड करून आहेस, त्या तुझी आम्ही स्तुती करितो. (३)

मी बोलते तूं ( बोत्सू) नकोस, तूं सभेमध्ये बोल; तूं केवळ
माझाच हो, दुसऱ्या स्त्रियांचे नांवहि काढू नकोस. (४)

तूं लोकांना दिसणार नाहीं असा अस किंवा नदीच्या पलीकडे
अस; ही औषधी तुला बांधून माझ्याकडे आणील. (५)

ह्या सूक्ताकरतांकौ. ३६-१२ पाहा. सायणांप्रमाणें 'इदं खनामि'
ह्या सूक्ताने सुवर्चला वनस्पतीचे मूळ खणून अभिमंत्रण करून
बांधावे. तसेंच ह्या सूक्ताने शंखपुष्पीचें फूल मत्रून स्त्रीच्या मस्तकावर
बांधावे. त्याचप्रमाणें ह्या सूक्ताने सुवर्चला वनस्पतीचे पांढरे फूल
डोक्यावर ठेवून गांवांत प्रवेश करावा.

क. १- पश्यघू हें धातुसाधित विशेषण-पाहातो तें- पाहाणारे,
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मेषजं ह्याचे विशेषण, अभिरोरुदम ह्यांत रुद्र धातू आहे असें सम-
जून भाषांतर केलें आहे. सायणाचार्याप्रमाणें रुधू धातू घेतला नाही.

क. २-आसुरीनें इन्द्राला पळवून नेले ही आख्यायिका काठ-
कसंहितेंत आहे. ( १३-५)

क्र. ४-घरामध्यें माझाच शब्द चालला पाहिजे, असा आशय.
'सभेमध्ये पुरुषानी बोलावे घरांत बायकाच बोलणार.

वशीकरणाकरितां ६-१३०
रम्याने जिंकणाऱ्या ( व) रम्याने जिकणारांच्या अव्हरांचा हा

काम आहे. हे देवांनो! कामाला पाठवा. माझ्याकरता हा शोक-
विव्हल होवो. ( १)

हा माझें स्मरण करो, मला प्रिय असलेला माझें स्मरण करो म्हणून,

हे देवांनो! कामाला पाठवा, माझ्याकरता हा शोकविव्हल होवो. (२)
हा माझें असें स्मराग करो, कीं मी त्याचें कधींहि करणार नाहीं.
हे देवांनी! कामाला पाठवा, माझ्याकरतांहा शोकाकुल होवो. (३)
हे मरुतू हो, (ह्या पुरुषाला उन्माद आणा, हे अंतरिक्ष, उन्माद

आणा; हे अग्रे! तूं उन्माद आण, हा माझ्यामुळे शोकाकुल होवो.(४)
वशीकरणकर्माकडे या सूक्ताचा विनियोग. रथजितादि चार

मंत्रांनी उडीद अनिषेतून फेकावयाचे असतात. दारिलाच्या मताप्र-
' माणें अभिप्रेत जनाच्या मस्तकावर हे मंतरलेले उडीद टाकतात. पण
केशव म्हणतो, ते अभिप्रेत जनाच्या शय्येवर, गृहावर अथवा बैठ-
कीवर फेकावे, आणि सायणाचार्याच्या मते अभिप्रेत जनाच्या
जाण्यायेण्याच्या रस्त्यांवर टाकावे. तसेंच, वशीकरागकर्मात बाणांची असें
प्रज्वलित करून तीं हे मंत्र म्हणत प्रत्येक दिशेकडे पेःकतात. शिवाय
अभिप्रेत जनाची प्रतिकृती करून हे मंत्र म्हणत वाणांनी त्या प्रति-
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कृतीला हदयामध्ये वेध करितात. ( कौ. ३६ -- १३--१४.)
वशीकरणाकरितां, ६-१३१

मस्तकापासून, पायापासून ( आरंभ करून) तुझ्या (शरीरांत) मी
कामपीडा पेरतो; हे देवांनो! कामदेवाला पाठवा, हा माझ्याकरितां
-व्याकूळ होवो. ( १)

हे अनुमते! ह्याला तूं संमति दे. हे आकूते, तूं ह्याला नमन कर
( अनुकूल हो ). हे देवानी! कामदेवाला पाठवा. हा माझ्याकरतां
.व्याकूळ होवो. ( २) तूं तीन योजने, पांच योजने, घोड्यानेच
जातां येईल इतकें अंतर धांवत गेलास तरी, तूं तेधून परत ये,
आपल्या मुलांचा पिता ( पालन करणारा) हो. ( ३)

६ - १३० प्रमाणेंच ह्या सुक्ताचा विनियोग.
क. १ पुरुषाला उद्देशून स्त्री म्हणत. आहे.

वशकरणार्थ९-९३२
देवानी अंगाची लाही होत असलेल्या ज्या कामाला आधी-

सहवर्तमान जलांत खान घातले; त्याला मी तुझ्याकरतां वरुणाच्या
नियमानुसार तापवितो. ( १)

विश्वेदेवांनी अंगाची................. वगैरे ( २)
इंद्राणीने अंगाची..............?... वगैरे ( ३)
इंद्राग्रीनें अंगाची.................. वगैरे ( ४)
मित्रावरुणांनीं अंगाची.............. वगैरे ( ५)
कौ. ३६- १३ व १४ ह्यांत सांगितलेला विधीच हें सूक्त

म्हणतांना करावयाचा असतो. ६- १३० ची प्रस्तावना पाहा.
क्र. १ काम म्हणजे गंधर्व आणि आधि म्हणजे अप्सरा

असें तै.. संहितेत ( ३. हें, ७. ३) म्हटलें आहे.



द.
तक्मन्

अथर्ववेदांत बऱ्याच रोगांचा उलेख केलेला आढळतो. त्यांपैकीं
काहीवर मस्त्रिक उपाय सांगितले आहेत तर काहीवर औषधी
उपचारहि वर्णिले आहेत. पण त्या सर्वांचा एका निवधांत परामर्श

फौ अशक्य आहे. शब्दांचे अ र्थ अनिश्चित असल्यामुळें मूळमंत्र

देऊन अथीची थोडीबहुत चर्चा करणें भाग पडते. युरोपिअन
पंडितानी वैदिकवाड्ययावर फार परिश्रम केले अहेत. ते इतके कीं,
कोणीहि मनुष्य त्वांचे कौतुकच करील. तथापि चर्चात्मक बाकीरी
अद्यापि पुष्कळच आहेत. मराठीत आथर्वणमंलांचें भाषांतर फारसे
कोणी केलेले नाहीं. त्यामुळें आपल्या म्हणण्याच्या समर्थना र्थ ऋचा
व अ र्थ देZयाची१ आवश्यकता जास्तच वाटते. म्हणून ह्या लेखात
'' तक्मन् '' ह्या.एका रोगाचीच माहिती ाइदंली ओह.

तक्मद.
अथर्ववेदांत ह्या रोगाचा उलेख अनेक ठिकाग्गी केलेला आढ-

ळतो. पांच स्वतंल सूक्ते ह्या रोगानिमित खर्ची पडली आहेत.' हा
कोणता रोग असावा ह्याविषयी अनेकांनी अनेक तर्क केले
आहेत. कोणी म्हणतात हा क्षयरोग असावा तर दुसऱ्या कित्येकांच्या.

मते महारोगहि असू शकेल. परंतु सध्यां ह्या दोनहि कल्पना विद्वा-

नांना मान्य नाहींत. संहितेतील ह्या रोगाच्या वर्णनावरून हा एक
प्रकारचा ज्वर होता असें दिसते व हेंच मत सांप्रत ग्राह्य झालें

-१. १-१५१५-२६२०१७-१२१; १९-३९



तुकमद ३३
आहे. आमच्याकडील पेरपरागत समज अशाच प्रकारचा आहे हें
कौशिकसूत्रावरून स्द्धिहोते. कारण ह्यासूक्तांचा विनियोगज्वरभैषज्य-
कर्माकडे सांगितला आहे. केशव, दारिल, सायण वगैरे भाष्यकार
तक्मन् आणि ज्वर एकच समजतात. 'कृच्छ्रजीवनहेतुर्ज्वरस्तक्म-

शब्दवाच्य' अशी सायणाचार्यानी तक्मलू शब्दाची व्याख्या केली
आहे ४९८.

तक्मन् हा शब्द अथर्ववेदाव्यतिरिक्त आढळत नाहीं हें मोठेच
गूढ आहे. प्राचीन अर्वाचीन कोणत्याहि वैदिकग्रंथांत ह्या शब्दाचा
मागमूसहि नाहीं. तवमन् शब्द संस्कृत अथवा वेदिक नसावा. तो
मूळचा कोणत्या भाषेतला असावा हे ठरविण्यास सध्यां साधन उप-
लब्ध नाहीं. तक्मज्वर वन्य आहे असें त्याचें वर्णन आहे; तेव्हां वन्य
लोकांच्या भाषेतील तर हा शब्द नसेल?

महावृष, मूजवान् आणि बल्हिक ह्या लोकांत तक्मरोगाचा प्रथम
प्रसार झाला असें खालील मंत्रावरून दिसते.

ओक अस्यु भूजवन्तु ओको अस्य महावृपा:
याश्'ज्जुात्तरत?क्उमंस्तावा?नसिऊ बीl'हकेनु न्योचुर: ( ५-२२-५)

अर्थ-मृजवान् हें ह्याचे घर; महावृष हे ह्याचे घर; हे तक्मन् तूं
जन्मास आध्यापासून बल्हिकामध्यें घर करून राहिला आहेस.

आणि म्हणून ज्या लोकांकडून हा रोग आला त्यांच्याकडे तो
परत जावो अशी प्रार्थना कथी करतो.

तक्मुन् भूजवतो गर बीनदहकाद वा परस्तुराद ( ५-२२-७
कंसातील आकडे अनुक्रमे ( अथर्ववेदांतील) काड स्कूल व मंत्र

त्यांचे आहेत.
व. नि. ३
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अर्थ,-हे तक्य तूं मूजवानांकडे अथवा पलीकडच्या बल्हिकांकडे

चालता हो. एवढेच नव्हे तर पलीकडे जाऊन त्यांच्याच मध्ये

तुझा धुडकूस चालू दे. अशा अर्थाचीहि प्रार्थना केली आहे.
मुद्व्रावृषातू भूजवत्रो वन्ध्वद्धि पुरेत्य ( ५-२२-८)

अर्थ-इर जाऊन महारच व मूजवान् हे जे तुझे बंधू त्यांनी
खाऊन टाक.

तसेंच आणखी
गुण्यारिम्य्रो मृजूवुक-धोत्रेःम्यो मुगधेकव:
प्रेरण्यन् जनमिव शेवुधिं सुक्यानं परि'दजीस ५-२१अर्थः--पैसे मागण्यास येणाऱ्या दूतांच्या हवालीं ज्याप्रमाणें

आपण पैसे करतो तद्वतू तक्क्याला, गांधार, मूजवान्, अंग आणि
मगध ह्यांच्या स्वाधीन आम्ही करतो. मूजवंत, बल्हिक, गांधार,
अंग, मगर्ध आणि महावूप हे सर्व निरनिराळे लोक होते ह्यांत

संशय नाहीं. महावृष हे देशाचे अगर लोकाचे नांव नसावे हें
च्छमफील्डचे म्हणणें चुकीचें दिसते. छान्दोग्य उपनिषदांत महारा
देशाचा स्पष्ट उलेख आहे. तो असा.

''ते हैते रैकपर्णा नाम महावृषेपु यत्रास्मा उवास तस्मै होवाच.''
( ४-२-५)

ह्या वर दिलेल्या लोकांच्या यादीवरून ते आर्य नसावे असेंहि
अनुमान करण्यास जागा आहे; नाहींतर प्राणनाशकरोग त्यालोकांत
जावो असें म्हटलें नसतें.

असो. ''गधारिभ्यो'' वगैरे मंत्रातील क्रैयद जनमिव शेवाच
.ह्याचा अर्थ मी थोडा वेगळा केला आहे. म्हणजे इंग्रजी भाषा-
तराशीं तो जुळणारा नाहीं. प्रैष्यतूच्या ठिकगगी अर्थ करतांना



शक्यच ३५
प्रथे हा पाठभेद स्वीकारला आहे. पण प्रस्तुत विवेचनाला त्याची

मातब्बरी नाही. हिंदुस्थानच्या पूर्वेस व पश्चिमेस हा रोग अगोदर
पसरलेला असावा असें दिसते तथापि मनन करण्यासारखी गोष्ट

अशी आहे की, अथर्वसंहिततें पांचव्या कांडाच्या बावीसाव्या
सूक्तावाचून इतरत्र महावृष, बीए?, मगध, मूजवान् अथवा अंग
ह्यांचा कोठेहि नामनिर्देश नाहीं.

लवाद ह्याला एके ठिकाणी न्हडू असेहि म्हटलें आहे. उ.
यद्युचिर्यद्रि वासि शोचि; शकल्येरषि यदि वा ते. जुनित्रय
व्हड्रुर्नामासि हरितस्य देवु स न: सव्रिद्वाद परि' उद्धविध
त्तक्मन् ( १-२५-२)
यदि शोको यदि वाभिशोको आई वु। राष्ट्री वरुणुस्यासि पुन्न:

ऱ्हूड्रुर्नामासि हरितस्य देबु स न सव्रिद्वान् परि वृद्धध
तक्मन् ( १-०५५-३)

.ड च्या ऐवजी हूड असाहि पाठभेद आहे.
अर्थः-हेतक्मलू, तूज्योत असोस, शेक असोस अथवा अग्रीने

तुला जन्म दिला असो. तूं आग असोस, दाह असोस अथवा राजा
वरुणाचा पुल असोस, हद्द हे तुझें नांव आहे. ( जलवा तूं
वस्तुतः हट्ट आहेस ). पिवळेपणा उत्तम जाणाऱ्या तूं देवा
आम्हांला सोड.

वरील मंत्रांत ऱ्हूडु अथवा हूड याचा अर्थ काय? हा शब्द
दुसऱ्या केलात्याहि वैदिक वाङ्मयांत आलेला नाहीं. अथर्ववेदांत
सुद्धा एकेच ठिकाणीं हा शब्द योजलेला आहे. ह्यावरून तो अवैदिक
भाषेतलाच असावा असें वाटतें; पण मराठीमध्ये हुडहुडी. म्हणून जो
शब्द आहे तो व हट्ट हे समानस्वरूपी व समानार्थी दिसतात. हिव-
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तापाची थंडी वाजू लागली म्हणजे हुडहुडी आली म्हणतात.
आणि ह्या अर्थाने वरील मंत्रांत हूड शब्दयोजण्यांत औचित्य आहे
व थोडं काव्यहि आहे. हे तक्मन्, तूंजरी अगातउष्णताउत्यन्नकरतोस
तरी पण तसें करतांना अंगांत हुडहुडी अगर थंडी वाजते म्हणून

तुला हूडच म्हटलें पाहिजे. असून सुद्धा अशिक्षित लोक ताप आला
म्हणजे हुडहुडी आली म्हणतात. म्हणजे हुडहुडी हा तापाचा
समानार्थक शब्द म्हणून योजला जातो. कांहीं वैदिक शब्द अना-
यांच्या भाषेत सापडतात त्याचाच हा मासला आहे.

जंगलापासून ह्या तापाचा उद्धव होतो असा योग्य समज त्या वेळीं
असल्यामुळें ह्याला वन्य हें विशेषण लावले आहे. उ.

नम कृणोाइम् वन्याय तुक्मने ( ६-२०-३ ).

तक्मन् हा जंगलांत राहणाऱ्या लोकांना छळणारा ज्वर असावा
असें अनुमान करण्यास आणखी आधार सापडतो. जंगलांत राह-
णाऱ्या लोकांना वीज, प्राण्यांचें विष आणि ज्वर ह्यांचीच कार
स्तूईती असते म्हणून ह्या तीहीपासून रक्षण करण्याविपयीं प्रार्थना

केलेली आढळते. उ.
मा नो सुन तुक्मुना मा विउपेZरा मा न: सह्या ट्रिथेमुद्रिना
अरन्यन्न्रास्मद् व्रिद्युत पातय्रैसाय ( ११-२-२६ ).

अर्थः--हे रुद्र, तक्मन्, विष किंवा वीज ह्यांशीं आमचा संबध
जाणूं नकोस. ह्या विजेला आमच्याशिवाय इतरत्र पाड.

रोगाची लक्ष.
मनुष्याला हा ज्वर फिकट अथवा निस्तेज करतो.

अथ यो विध्रातू हरितातू कृणोषि ( ५-२२-२)



( जो हा तूं सर्वास फिकट करतोस ).
त्याचप्रमाणे पविर्धा ख्यपाणि हरि'ता कुउणोषि? ( ६-२०-३)

तक्क्याच्या योगाने शरीराची लाही होते. उ. '' अयं यो
अभिशोचयिष्गुः '' ( ६--२०--३ ).

'' नमो रूराय '' ( ७-- १२१ -- १) अभिशोचयिष्गु म्हणजे

दाह उत्पन्न करणारा. रूर म्हणजे जण.
शीत आणि पित्त असा दोन प्रकारचा हा ताप असे. उ.
नम श्रााईताय? तुक्मनुए नमो रूरराय श्राएाचिषें कृणोमि

( १-२५-
' इव ?रताथा कुपर. ५-२२-१०
नमः झीतार्थ पूर्वकामुकृत्यने १७-१२१-१)

ह्या तापांत अंगावर पुरळ उठतो असेहि वर्णन आहे.
''य: परूरष: पारुघेरसोध्वध्वंरस इवारुरण:'' ( ५-२२-३)

अर्थः-जो तांबड्या चूर्णाप्रमाणे (शरीरावर) ठिबकलेला असतो.
तापाच्या बरोबर खोकलाहि असतो. तसेंच कफ अगर क्षय

ह्यांच्या भावनेची चिन्हेहि ह्या रोगांत दृग्गोचर होतात. आणि डोकेहि
दुखत असतें

यत्न शीतोधी रूरर: सुष्ट क्रारग वेपथ: ( ५-२२- १०)
अर्थ- तूं शीत अगर उष्ण असोस खोकल्याला बरोबर घेऊन

येणाऱ्या त्वां ( रोग्याला) कांपावयास लावलेस
मास्म्रैतात्न्ररखातू कुरुथा बुलास क्रासमुद्युगद

( ५-२ २- ११)( हे तक्मलू) तूं बलास, कास आणि उद्युग ह्यांच्याशीं सख्य करू
नको.
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तक्मुन् श्रात्रा बुलासेनु स्वस्त्रुा कासिकया क्यु
प्राच्या आकयेण सुह गच्छमु मरअर जनद ( ५-२-१२)

अर्थ:-- हे तक्मय्, भाऊ बलास, बहीण कास, पुतण्या उबाळू
ह्यांच्या सकट तूं पलीकडल्या शत्रूकडे जा.

धातुव्य म्हणजे चुलतभाऊ असें धरून केले इंग्लीश भाषांतर
बरोबर दिसत नाहीं. व्याकरणत सातुव्य म्हणजे भावाचा मुलगा-
असाच अर्थ होतो. व ह्याच कारागाकरता पुढें श्वातूव्य शब्दाचा
शत्रू असा अर्श होऊं लागला. बऱ्याचशा समानतेमुळें चुलत.
भावाला बुडवता येत नाहीं. पुतण्याला पाण्यांत पाहण्याची प्रवृत्ति-

सहज होते.
पाप्मा ह्याचाच पाम्ना असा पाठभेद आहे. पामन् म्हणजे खरूज,

उबाळू. हाच पाठभेद घेऊनअर्थकेला आहे. संदर्भाकडे बघता पासा
हाच शब्द पाहिजे. पण तापाचा आणि खरजेचा खोकल्यासारखा
संबंध दिसत नाहीं. पाच्या खाऊयेण ह्यांचा नीट अर्थ लागत नाहीं.
आणि पात्रा घेऊन त्याचा अर्थ निश्चित होत नाहीं. पुरळ ह्या अर्थी

पामजू येथें वापरला असल्याचाहि संभव आहे.
उद्युग हा शब्द अथर्ववेदांत इतरत्र आढळत नाहीं. हा एक

जातीचा रोग असावा असें कांहीं मानतात. वरील मत्याचा अर्थ

करतांना ह्या मताला अनुसरून अर्थ केला आहे. पण उद्युग ह्याचा
धात्वर्थघेऊन व कास ह्याचे विशेषण करून हाडे खिळखिळी करून
सोडणारा खोकला असा अर्थ करतां येईल.

बलास म्हणजे कफ असा कित्येकांनीं अर्थ केला आहे. पण
वैद्यक ग्रंथांत बलास म्हणजे टाय म्हणून समजतात. संस्कृतांत बलासी
म्हणजे क्षयी असा अर्थ होतो, कफक्षयाचा आणि खोकल्याचा निकट
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संबंध असल्यामुळें '' कासथासादि '' असा सायणाचार्यीनीं केलेला
अर्थ बरोबर असावा.

ह्या तापांत मनुष्य बेशुद्ध होऊन बडबडू लागतो व अखेरीस
त्यांतच त्याचा अंत होतो असें कित्येकांचें म्हणणें आहे व त्याला

आधार म्हणून खालील कचा देतात.
अरझेरिवास दहल एति सुजिणं उरतेव मुत्तो व्रिलप्रकपायति

( ६-२०-९)
'उतेव मत्तो विलपन्नपायति' ह्या पादाचा अर्थ उन्मत्त माणसा-

प्रमाणें बडबड करीत ( रोगी ह्या जगातून) जातो, असा करण्यांत
येतो. पण असा अर्थ केलाच पाहिजे असें नाहीं. शिवाय बडबड
आणि देहावसान हें ह्या तापाचे पर्यवसान आहे असें दुसऱ्या कोठेहि
वर्णन नाहीं. तसेंच ह्या कचेचा अर्थ कांहीं केलें तरी नीट लागणे
शक्य नाहीं. अपअयति व एति ह्या दोन क्रियापदांचा एकच कर्ता
मानणे गैरवाजवी होणार नाहीं. म्हणजे तक्मलू हाच अध्याहृत
कर्ता घेतला पाहिजे. तेव्हां ताप येतो आणि जणू काय विव्हळत
(विलपन्निव) परत जातो. लपचा अर्थबडबडणें होईल पण विलपचा
अर्थ शोक करणे असा होतो. हा अभिचार मंत्र आहे. मांत्रिक असें
म्हणतो कीं, हा ज्वर प्रखर व जळजळीत अभीपासून जणू काय.
ह्याला ( रोग्याला) येतो पण हा उन्मत्त (अखेरीस) जसा काय
वाईट तोंड करून मागें पाऊल काढतो. सायन, व्हिटने किंवा
व्हमफील्ड त्यांनीं केलेल्या अर्थापेक्षा वर दिलेला अर्थ अधिक सयु-

कि आहे असें वाटतें. तात्पर्य ह्या मंत्रावरून तक्मज्वरात उन्माद-
वायु होतो अगर मनुष्य मरतो असे म्हणण्यास भरपूर आधार मिळत



४० वैदिक निबंध

नाहीं. मांत्रिक जर आपणच, ताप रोग्याचा वळी घेतो असें म्हणेल
तर मग मंत्राचा तरी उपयोग काय?

हा ताप सर्व जास्त व दररोज किंवा दिवसाआड, दो दिवसा-
आड असा येतो.

यो अन्य्रेद्युरुभयुद्युरुम्येत्रि वृत्तीयकायु नमो अस्तु तुक्मने
( १-२५-४)

गृतीयक विखत्रीय सद्रजिदम्रुत शारुदसू
तुक्याने शुति रूरर श्रेष्ठ नाशयु वार्षिक ( ५-२२-१३)

ग्रीष्म, वर्षा आणि शरतू ह्या तीनहि कफ उद्भवणारा हा ज्वर
आहे., असें वरील मंत्रांत सांगितलें आहे.

वार्षिरल्रोक त्रुतीयक सदुन्दिर्यश्च हायुनः ( १९ - ३९-१०)
अन्येद्य:? दुसऱ्या दिवशीं येणारा. ह्यांत ताप रोज भरतो आणि

निघतो
तूतीयक: २ एकदिवस टाकून तिसऱ्यादिवशीं येणारा.

अन्येद्युष्क: प्रतिदिनं; दिन क्षिप्तवा हतीयक:
दिनद्वथं यो विश्राम्य प्रत्येति स चतुर्थक: ( चरकसंहिता)

उभयद्युः? हा चातुर्थिक ज्वराचा विपर्यय असावा. ह्या ज्वरांत

दोन दिवस ताप सतत राहतो आणि तिसऱ्यादिवशीं निघतो.
आहे ज्वरयति दिनमके तु मुचति (वलमट निदानस्थान अ. २)

सामान्यतः कालानुसार ह्या ज्वराचे पांच प्रकार होतात.
''सन्यतः सततोध्न्येद्युक्ततीयकचतुर्थकौ''

( चरक चिकित्सितस्थान.)
अन्येद्यच्या उलट सतत ज्वर. म्हणजे पहिल्यामध्यें अहोरात्रांत



तक्मच ४१
एकदा ज्वर येतो व निघतो तर दुसऱ्या प्रकारांत अहोरात्रांत ताप
दोनदा येतो आणि निघतो.

''अहोरात्रस्य स दि: स्यातू सकृदन्येद्यराश्रित:'' ( वहूनट)
संततज्वरामध्ये ताप सारखा अंगांत असतो. हें सर्व येथें सांग-

ण्याचें कारण इतकेंच कीं वरील शब्दानी अथर्ववेदाच्या भाषांतर-
कारांची वरीच तारंबळ उडवून दिलेली दिसते.

सदन्दि हाच सततज्वर असावा. सदान्ये म्हणजे सारादिवस
राहणारा.

वितूतीय म्हणजे तूतीयक ज्वराशिवाय दुसरे प्रकार.

अन्येद्युः तूतीयकः इत्यादि शब्दांवरून तक्रार हा ज्वर होता
त्याविषयी कांहीं शंका वाळगयाचे काका नाहीं.

ह्या रोगाची उत्यत्ति केव्हा व कशी होते हें खालीं दिलेल्या मंत्रा
वरून समजण्यासारखे आहे.

अट्टभिरापुणे अदहतू प्रुविक्यु चाईवर धर्मुधत्रो नमासि
तर्च त आहे; परुम जुनित्रु स न सव्रिद्वान् परि वृडि:ऽग्ध

तक्रार ( १- २५- १ ).

अर्थ-जेव्हां, अग्नी प्रवेश करून पाणी तस करितो, ज्यावेळी
निसर्गनियम जाणणारे पिके कापतात; त्याच ठिकाणी तुझें मोठें
उत्पत्तिस्थान आहे असें म्हणतात. हें सर्व जाणणारा तूं हे तक्मलू
आम्हांला सोडून जा.

येथें पहिल्या दोन पादांचा अर्थ पाश्चात्य भाषांतरकार अथवा
--सायणाचार्य ह्यांच्याहून निराळा केला आहे.



वैदिक निबंध
हिवताप कोणत्याहि कक्ष आला तरी त्याचा उगम प्रथमतः

शरद् ऋतूतच होतो. आणि म्हणूनच ह्या ज्वराला ''विश्वशारदद
हें विशेषण अथवर्सूक्तात वारंवार दिलेले आढळतें. साचलेल्या
पाण्यावर ऊन पडूं लागलें म्हणजे ज्या वाफा निघतात त्यांच्यापासून
हा ज्वर उद्भवतो. येथें विजेचा कांहीं संबंध नाहीं. शरद- हा:

कांहीं पावसाळ्याचा आरंभ नव्हे.
धर्म म्हणजे निसर्गाचे नियम. धर्मधूतू म्हणजे हे नियम पाळ-

णारा. धर्मधूतू म्हणजे देव अथवा यज्ञयाग करणारे असें समजण्याचे
येथें कारण नाही व त्यानें अर्थबोधहि होत नाही.

अक्यवलू ह्याचा कापतात असा अर्थ केला आहे. ''कृवि हिंसा-
करणयोश्च'' नमः. हा अन्नार्थी पण शब्द आहे.

शरदूकमुख भाताची पिके कापतात व तेव्हांच हिवताप लागतो.
हिमालयावरून पूर्वदेशांत हा ताप गेला असा उल्लेख पूर्वी आलाच
आहे. हिंदुस्थानाच्यां पूर्वभागांत भाताची लागवड होते हें सर्कस'

माहीत आहेच.
वरील लक्षणांवरून तक्मलू म्हणजे हिवतापच असें मानण्यास

हरकत नाही
उपायह्या तापावर आजमित्तीस सुद्धा कोयनेलशिवाय दुसरें औषध

नाहीं. अथर्ववेदांत कुष्ठ वनस्पतीशिवाय दुसरी कांहीं सुद्धा योजना
ह्या ज्वरावर सांगितली नाही. पांचव्या काण्डांतील चौथे सूक्त ह्या

बनस्पतीकरतांच रचले आहे. कुष्ठ म्हणजे कोळिंजन असें समज-
तात. कुष्ठाला तक्मनाशक असें म्हटलें असून हें झाड पर्वतावर

उगवते असेहि सांगितलें आहे.
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यो ग्रिरिहवजायथा वुाईरुधुां बलवत्तम
कुष्ठेहि तक्मनाशन तुक्यानं न्राशयश्रित:

अर्थ--? कुष्ठ तूं पर्वतावर उत्पन्न झालास. सर्व वनस्पतींभध्यें

तूं बलवान आहेस. हे तक्मनाशक कुष्ठ, ये आणि येवून तक्क्याचा

नाश कर.
हिमालयपर्वतावरून ही वनस्पती पूर्वेकडे नेण्यांत आली असें,

दिसते.
उदडू झालो ड्रिमवतु: स प्रुाच्यां नीयसेर जनद
तव्र कुष्ठस्यु नामान्युचुमान्रि विभे'जिरे

अर्थ- हिमालयाच्या उत्तरेकडे जन्मास आलेल्या तुला पूर्वे-

कडील लोकाकडे नेण्यांत येतें तेथें कुष्ठाची जी उत्तम नामे वी
विभागली गेली

कुष्ठाची निरनिराळी नावे खालील मंत्रांत दिली आहेत.
त्रीणि ते कुष्ठ नामानि नद्यम्रारो नबारिष:
नद्य्राय मुख्यो रितू ( १९ -३९-२)

अर्थ-- हे कुष्ठ तुझीं तीन नावे आहेत; नद्यमार, नद्यारिष
आणि नद्य.

नदीच्या पाण्यानें उत्पन्न होणारा रोग तो नद्य. त्या रोगाचा
नाश करणारी वनस्पती ती नडगरिष, नद्यमार. सायणाचार्य म्हणतात
नट्यांना मारक: स्वयमपि नथ इत्युच्यते. नद्यरोग नष्ट करणाऱ्याला
नद्यच म्हणतात.

ह्यावरून पाण्यामुळेंच तक्मज्वराचा उद्भव होत असे असेंदिसतें.
ह्या औषधाचा इतका लौकिक झाला होता कीं वाटेल तें धन

देऊन लोक ही वनस्पती विकत घेत.
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रपुरपर्णुसुचने ग्रिरी जुातं ड्रिमवतस्परि
धनैर्रचि श्रुउत्वा अग्नि विउदुर्हि तक्मुनाशनद ( ५-४-२)

अर्थ-हिमालयावरील सुपर्णसुवन नांवाच्या डोंगरावर तूंझालास.
( तुझी कीर्ति) ऐकून पुष्कळ द्रव्य (धनैः) घेऊन (लोक) येतात.
कारण तूं तक्क्याचा नाश करणारा आहेस हें त्यांना माहीत आहे.

सुपर्णसुवन हें हिमालयाच्या एका टेकडीचे नांव असावें. व्हिटने
'व ठलमफील्ड यांनी धात्वर्थाला अनुसरून अर्थ करण्याचा प्रयत्न

केला आहे. पण त्यापासून कांहीं बोध होत नाहीं. हिमालयावरील
निरनिराळ्या डोंगरांना निरनिराळी नावे होती. उ.

प्रदान त्रैकक्रुद जुातं ढ्रिमवतुस्परि ( ४-९-९)
त्रिककुद हें डोंगराचे नांव. हिमालयाच्या त्रिककुद नांवाच्या

-डोंगरावर जें अंजन उत्पन्न झालें.
कष्टाप्रमाणे त्रिककुद पर्वतावर होणाऱ्या अंजनामुळेंहि तक्क्याचा

उपशम होतो असें वर्णन आहे.
चय द्रासा आखनस्थ तुक्मग् बुलासु आदहि: ( ४-९-८)

अर्थ--तक्मलू, बलास आणि सर्प ( सर्पाच्या विषाने होणारे
विकार) हे तीन अंजनाचे दास आहेत. म्हणजे ह्या अंजनाने हे
रोग हटकून बरे होतात.

ज्वरशानयर्थ कौशिकसूत्राप्रमाणें ( कौ. ४-२) यदग्निराप: ह्या

सूक्ताचा १२५ जप करावयाचा असतो. नंतर तसपरशूनेंकेलेल्या
उखगोदकाचे सिंचन तापकऱ्यावर करतात.

अग्निस्तक्मानम ५२) हें मूल म्हणून तापकऱ्याला लाह्यांची
पेज पाजावयाची असते. नंतर तळाशी राहिलेल्या लाह्या तांब्याच्या
-भांड्यांतून रोग्याच्या मस्तकावरू:न पलीकडे ठेवलेल्या दावाग्नीत
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( जंगलांतून आणलेला वणव्याचा अग्नी) ओतावयाच्या असतात.
( कौ. ४-९ ).

काण्य ६ सूक्त २० ह्याचा उपयोग कसा करावा तें कौशिकसूत्र

४-६ मध्ये सांगितलें आहे.
दावाग्नीत '' अग्रेरिवास्य दहतः '' हा मंत्र म्हणून तांब्याच्या

पळीने तुपाची आहुती देऊन अवशेष रोग्याच्या मस्तकावर ठेवणे
काण्ड ७ उक्त १२१ ह्याचा विनियोग-खाटेवर रोगी निज-

लेला असतो. नंतर दर्भाच्या कांड्याप्रमाणें आहेत रेषा ज्याच्या

असा बेडूक घेऊन त्याच्या रवा-कॅतून निळ्या व तांबड्या रंगाच्या
दोन सुताच्या दोऱ्या घालून त्यांनीं तो बेडूक खाटेच्या पायाला
बांधून रवाटेखालीं ठेवावयाचा; आणि मग '' नमो रूराय '' ह्या

सूक्ताने अभिमंत्रण केले उदक तापकऱ्याच्या अंगावर शिंपडा-
वयाचे. असें केलें असतां वेडकावर ताप जातो अशी समजूत. हा
प्रकार बोहिमियादि कित्येक देशात असल्याचा उल्लेख ग्रॉहमनने

केला आहे. (कौ. ४८ ).

हा ज्वर बेडकावर जावो असें एके ठिकाणी तर स्पष्ट म्हटलें आहे.
यो अन्य्रेद्युरुभयुद्युरुम्येत्रीम मुण्डृकमुम्येत्वव्रत:(७- १२१-२)

अर्थ-दखोज, एक दिवसाआड, दोन दिवसाआड असा जो
नियमित जत ज्वर ह्या पुरुषाला येतो तो बेडकावर जावो.

अथर्ववेदांत तक्मलू हा शब्द जसा प्रामुख्यानें येतो तसा ज्वर

हा नाहीं. किंबहुना नुसता ज्वर शब्द कोठेच वापरलेला नाहीं.
अन्नज्वर हा सामासिक शब्द फक्त तीन ठिकाण आलेला आहे. उ.

अरडभ्रेदमधन्यढवर विश्व्राब्रचपुव्रिसल्पकद

सर्व शीर्षण्षंऽत्रे रोग बुहिनिर्मठत्रवामहे ( ९-१३-५)
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मा विभ्रेर्न मरिहमसि जुरदीष्ठ कृणोमि त्वा

निरवोचमुहं मझ्मुमझे:म्यो अहज्वुर तव ( ५-३०-८)
अरकुरभेरदो अक्रज्युरो अर्थ ते हदयामुम:
य३म: श्युएन इवु प्रापपतद् व्राचा स्राढ: परस्तुरासू

( ५-३० -९)
वरील तीनहि ठिकाणी अन्नज्वर हें दुसऱ्या रोगाचें विशेषण

म्हणून योजले दिसते. तसेंच येथें दाह करणारा ह्या अर्थानेंहि ज्वर

-शब्दाचा उपयोग केलेला नसावा. अन्नज्वरह्याचा अन्न झिजविणारा
असाच अर्श केलेला आहे आणि तोच बरोबर दिसतो. शेवटच्या
दोन मंत्रांत अन्नज्वर हें यबम शब्दाचे विशेषण उघड दिसतें.
त्याचप्रमागे तें पहिल्या मंत्रांतसुद्धां विसल्पक ह्या शब्दाचे विशेषण
असावें. शिवाय ज्वर म्हणजे जर ताप तर अन्नज्वर असा समास
वापरण्यांत कांहीं विशेष अर्थ नाहीं. ताप हा अंगांतच असावयाचा.
अन्नज्वर हें विशेषण ठरेल तर विसल्पक हा स्वतंत्र रोगच असावा
असें अनुमान करणें भाग पडते. सायणाचार्याच्-या मते विसल्पक हा
एक प्रकारचा व्रण.

अर्थ--अंगाचा भेद करणारा, अंग झिजविणारा, सर्व अंगभर
पसरणारा असा वाग व तुझ्या मस्तकांतील सर्व रोग मंत्राच्या
योगानें बाहेर काढून टाकतो

भिऊ नको; तूं मरणार नाहीस; म्हातारपण येईपर्यंत जगशील
असा तुला मी करतो अंग झिजवणारा क्षय तुझ्या अंगांतून मी
काहून टाकला

अंगभेद करणारा, अंगझिजवणारा जो तुझा हृद्रोग; माझ्या वाणीने
उचाटण झालेला (साढ) यइमा श्येनपक्षाप्रमाणें दूर जाऊन पडला.



पडचजन
पठचजन हा शब्द वैदिक वाङ्मयांत अनेक रुथळी।ं आढळतो.

सथपि ह्या शbदन्सिय। अथीविषयी अद्यापि अनिश्चितता आहे. अशा
औस्थतीत कोणताहि अर्थनिर्णयात्मक प्रयत्न अनवश्यक म्हणून गपल १

जाणार नाहीं, असें वाटतें. शिवाय, पडचजन शब्द बराच महत्त्वाचा
-आहे हें म्हणमें त्याच्या स्व या अर्थावर अवलंबून आहे.

मराठीत रा. राजारामशास्त्री भागवत यांनी पच्चजन कोणते
असावे ह्याविषयी विविधशानविस्तारांत पूर्वी बराच उहापोह केला
आहे. पण पउचजन म्हणजे पांच निरनिराळे लोकसमूह, असा अर्थ

त्यांनीं गृहित धरल्यसारखा दिसतो. तथापि कांहीं पाश्चात्य पंडितांना
.हा अर्थ मान्य होत नाहीं. सेठ आणि गेल्डनेर यांस पठचजन म्हणजे
सर्व पृथ्वीवरील मानवजात, हाच अर्थ अभिप्रेत आहे. पच्चजन
शब्दाने पांच लोकसमूहांचा बोध होतो, असें मानणाऱ्या विद्वानांतहि
ऐकमत्य नाहीं. कोणी पांच स्वतंत्र मानववंश समजतात, तर कोणी
पांच भिन्न समाज समजतात. ह्यांतहि पुन: कोणते पांच लोकसमूह
घ्यावयाचे ह्याविषयी मतभेद आहेच; व हा मतभेद अर्वाचीन
नसून प्राचीन वैदिक ग्रंथकारांतच प्रामुख्यानें दिसून येतो. देव,
मनुष्य, गंधर्व ( ह्यांत अप्सरांचाहि समावेश होतो), सर्प आणि
पितर हे पश्चजन होत, असें ऐतरेयब्राह्मणकार म्हणतो.? गंधर्व,

१. सवेंषां वा एतत् पडचजनानामुक्थं देवमबुष्प्राणा गंधर्वाप्सर-
सासू सर्पाणां च पितघ्णा च । ऐ. ना. ३-३१.
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अश्वरा, देव, असुर आणि राक्षस मिळून पठचजन होतात, असें
कित्येक समजतात. (सायणाचार्यवेदभाध्य-अथर्ववेद ४।२ ३। १ ).
निरुक्तकार अप्सरांच्या ऐवजी पितर घालून पंचजनांची यादी पुरी
करतात. औपमन्यवृऽक्तया मते चार वर्ण व निषाद मिळून पठचजन
होतात.' शंकराचार्यानी निरुक्तकारांचाच अनुवाद केला आहे. कैय-
टाचे म्हणणें चार वर्ण व रथकार मिळून रूचजन समजावे. रा.
भागवतांचा तर्क असा आहे कीं, देव, सर्प, यक्ष, गंधर्व व राक्षस,

अथवा मनुष्य, गंधर्व, असुर, राक्षस आणि सर्प, हें वैदिक पत्रजन

होत. झिमरच्या मते अनु, हु, बट्ट, तुर्वश, आणि एक ह्या

पृथक पांच आर्य समाजांचाच उल्लेख पज्ञजन शब्दाने वेदांत केला
असला पाहिजे. आम्हांला सेठचे मत विशेष ग्राह्य वाटतें.

ह्यावर प्रथम अशी शंका येण्यासारखी आहे कीं, अखिल मानव
जातीला पथचजनच कां म्हटलें? ह्याचें उत्तर असें कीं, पूर्व, पश्चिम,

उत्तर, दक्षिण व मध्य मिळून पांच दिशाहोतात. ह्या पांच दिशांना
राहणारे लोक ते पटचजन, पटचमानव वगैरे. त्याप्रमाणें वैदिक
काली सर्व पृथ्वी पंचविभागात्मक होती. पंचदिशांचा उल्लेख वेदांत
अनेक ठिकाणी आला आहे. उदाहरणार्थ,

त्वं सुद्धी असि विश्वविद कवे तवेमाः पंच प्रदिशो
विधर्माणि ।।

( क्र. मं. ९, सू, ८६, ऋचा २९)
टुहा मे पश्च प्रदिशो । (अथर्व ३.२०? ९)

१. गंधर्वाः पितरो देवा अ;सुरा रक्षांसीत्येके चरवारो वर्णी
निषाद: पश्चम इत्श्रौपमन्यव; । निरुक्त पूर्वषट्क, अध्याय ३-
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यस्मिन्चवी.पडत अधिश्रिताऽः (अथर्व. १३-३-९)
पळचाना स्वा दिशा धर्शाक गृहामि । इति पzZ,वै. हिकर्ण

-दिशा एवास्मै गूढाति.. ५५( काठकसंहिणता. १२६)
२वरील उदाहरणांवरून वैदिककालीं प्रथैमत:. तरी पांच ''ाफेमानीत, हें निर्विवाद आहे. पांच दिशा आणि पांच लुठ्ये'ह्यांचे

साहचर्य अथर्ववेदावरून तर चांगले व्यक्त होतें:-
इमा या: पक्षच प्रदिशो मानवी: पर्क करू. ।।

( अथर्व. ३-२४-३)
'मानवी: पश्च कृष्टय:' म्हणजे पंचजन. ज्या ह्या पांच दिशा व

हे पउचजन, असा ह्या मंत्राचा अर्थ आहे.
वर दिलेल्या अवतरणांवरून पडच-चान म्हणजे भूतलावरील अखिल

मानव जात -पृथ्वीच्या कोनाकोपऱ्यांतील सर्व लोक - असा अर्थ

होणें असंभवनीय नाहीं, हें खास.
ह्याप्रमाणे पउचजन शब्दाच्या अर्थाविषयी भिन्नभिन्न मते सांप्रत

प्रदर्शित केली गेली आहेत.
पठचजना:, पठचकृष्टय:, पठचमानुषा:, पच्चचर्षण्यः, पश्नचक्षितयः

हे समानार्थक शब्द आहेत. पठचजनाचे पाठचजन्य हें विशेषणहि
वेदांत मधून मधून येतें. पडचजन शब्दाचा वास्तविक अर्थ समज-
ण्यास तो शब्द ज्या ज्या स्थली आला आहे तीं स्थलें उदूधूत करून
त्यांतील वड्यांचा अर्थ काय आहे हे पाहाणे अवश्य आहे. म्हणून
ह्या दिशेनें आतां प्रयत्न करूं. प्रथम इंद्राला उद्देशून म्हटलेल्या ज्या
मंत्रांत पठचजन अगर तत्समानार्थक शब्द आहे, ते मंत्र घेऊं.

वे. नि. ४

य एकश्चर्षणीनां वसूनभिरज्यवि इन्द्र पटूच क्षितीनासू ।

( क. १-७ - ९)
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अ४ :-हे इच्छा! मनुष्यांचा, संपत्तीचा, पाची जगाच । तूं एकटा

स्वामी आहेस.
ह्यांत चर्षणी ह्या शब्दाच१ अर्थ माणूस-मानव जात- असा

असल्यामुळें ६क्षतीनाम ह्याच। अ३ मनुष्यांहून ज्याची व्यसि अधिक
आहे, असा कहीं तरी करणें भाग आहे. आणि म्हणूनच जग अस१

अ४ आम्ही१ केला आहे; एकदा का सर्व मनुष्यांच १ तूं राजा आहेस
असें म्हटलें, म्हणजे त्यऔतच सम ।विष्ट असलेल्या पंचजनांचा ( पांच
टोळ्यांचा) तूं राजा आहेस, असें निराळें म्हणण्य रंत स्वारस्य नाहीं,
कवित्व नाहीं. क्षितय : ह्याचा अ४ वर केल्याप्रमाणें असल१ पाहिजे,
हें खालील ऋचेवरून दिसून येतें.

इन्द्र क्षितीनामसि मानुषीणां विशां दैवीनामुत पूर्वयावा ।

( अथर्ववेद. २०। १? १२)
ह्यांत मानुषीणा ह्या विशेषणाने क्षितीना ह्याची अलिडयाति सिद्ध होते.
निघटूमुध्ये क्षिती शब्द पृथिवीवाचक म्हणून दिला आहे.

मानुरी क्षिती हे शव्द दुसऱ्याहि एका ऋचेत आले आहेत.
उदाहरणार्थ,

व्युषा आव: पथ्या जनानां पळच क्षितीर्मानषीर्बोधयन्ती ।

( क्र. ७-७९-१)
अर्थ-उषेनें मनुष्यांच्या पांच क्षितीना जागृत करून लोकांची

निवासस्थाने प्रकट केली
येथें पथचक्षिति आणि जन ह्यांची समव्यासि आहे. म्हणजे येथें

पांच विशिष्ट लोक न समजता पृथ्वीवरील अखिल मानवजातच
समजली पाहिजे. शिवाय उषेमध्ये पांचच जातींवर प्रकाश पाडण्याचे
सामर्थ्य आहे, पंचजनेतर लोकांवर जत्रेचा प्रकाश पडूं शकत नाहीं,
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(

असला कमीपणा कोणता कधी आल्या देषखेर लादील?? ८ -. ''

'य एकश्चर्षणीनाए...' ह्या कचेचा Tाएrडइrंrrएंाईाइं

२करत ां येण्यासारखाआहे.'य: एक: इन्द्र: पळच क्षितीना चर्षणीनां वक्ता इरज्यति.

'जो एकटा इन्द्र पांच पृथ्वींतील मनुष्यांच्या संपत्तीचा स्वामी
आहे.' येथेंसुद्धां पांचच लोकसमूह समजल्याने इन्द्राच्या स्वामित्वाला
न्यूनच येतें. इन्द्राचे आधिपत्य सर्व मानवजातींवर सारखेच
आहे. उदाहरणार्थ

य एक दद्धव्यअर्षणीनामिन्द्र तं गीर्भिरण्यर्च आभिः
( अ. २०-३६-१)

यस्य विश्वानि हस्तयो: पळच क्षितीना वसु । (क. १ । र ७६ । ३)
'ज्याच्या ( इन्द्राच्या) हातांत पांचहि लोकांची सर्व संपत्ति आहे.'
येथेंहि पठचक्षितय: म्हणजे सर्व मानव जात समजागेच युक्त आहे.
कारण सर्व लोकांवर इन्द्राचा अधिकार असल्यामुळेंच आमच्या
द्वेष्ट्याला हुडकून काढ आणि विद्युलतेच्या धक्यानें मारल्याप्रमाणें
त्यास मारून टाक, अशी प्रार्थना पुढल्या पादांत कात्रीने केली आहे.
इहि तिख: परावत इहि पल्ल जनी अति । धेना इन्द्रावचाकशत्र।।

(रु. ८-३२-२२)
'हे इच्छा, ज्या तूं ( आम्हीं केलेली) स्तुती पाहिलीस तो तूं

दूर तीनहि बाजूंनी ( मागून, पुटून, वास्तूंनी) जा; पांचहि लोकांना
ओलांडून जा.' येथेंहि पांच लोक म्हणजे सर्व लोक, असा अर्थ

करणें सयुक्तिक दिसते
इंद्रियाणि शतक्रतो या ते जनेषु पखसु । इन्द्र तानि त आ वणे ।।

(क्र ३ -३ ७-९)
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'हें इच्छा, पांच लोकांत तुझें ( प्रकट झालेलें) सामर्थ्य मी

तुझ्याजवळ मागतो.' येथेंहि पथचजनाचा अर्थ आम्हांला संमत
असलेल्या अर्थाशी विसंगत दिसत नाहीं.

एकं बु त्वा सत्पर्ति पांचजन्य जातं श्रणोमि यशर्स जनेषु ।।

(क्र. ५-३२-११)
सर्व लोकांत मी तुझा असा लौकिक ऐकतो कीं, पंचजनांचा तूं

एकटाच सर्वोस्कृष्ट प्रभू अवतीर्ण झाला आहेस.
पांचजन्य? पंचजनांचा

येथेंहि पंचजन म्हणजे सर्व लोक हाच अर्थ विवक्षित आहे.
ह्याच्या पुढील ३ ऋचा अग्रीच्या आहेत.
थदिंद्र नाहुषीश्वी ओजो सुरू च कृष्टिपु । थट्टा पंच क्षितीना सुमन-

मा भर सवा विश्वानि पौंस्या ।। क.९-४६-७
अर्थ-हे इच्छा, ह्या नहुच कुलांतील लोकांत जें ओज व तेज

आहे, फार काय पण पंचप्रदेशात्मक पृथ्वीवरील लोकांत जें औज्वल्य

व पराक्रम आहेत, ते सर्व आम्हांस दे.
यदिन्द्र ते चतखो यच्ळूर सहित तिखः ।

बट्टा पब क्षितीनामवस्तत्सु न आ भर ।।

(क. ५-३ ५-२)
अर्थ-हे शूर इच्छा, तुझ्याजवळ तीन, चार, पांच ( देणग्या ?)

जें कांहीं असेल तें पृथ्वीवरील जे आम्ही त्या आम्हांला खालीं सत्वर
आणून दे.

ह्या मन्त्राचा अर्थ वस्तुतः नीट लागतच नाहीं. तीन, चार,
पोच काय? सगळ्या सूक्तांत देणगी अथवा तत्समान शब्द नाहीं.
इन्द्राच्या पराक्रमाचे सर्व वर्णन आहे. पण तीन, चार, पांच पराक्रम



अगर शक्ती ह्याला कांहीं अर्थ नाहीं. तीन चार म्हणजे काय हें जरी
सांगतां आलें नाहीं, तरी पंच शब्द चार व तीन ह्यांच्या बरोबरच
वाचला पाहिजे, ह्यांत संशय नाहीं. म्हणून पंच शब्द क्षितीना'
ह्याचे विशेषण मानता येत नाहीं. तेव्हां 'पंच क्षितीना' अथवा पंच-
जनांचा ह्या मंत्रांत संबंधच नाहीं. 'क्षितीना' हा शब्द न: कडे
लावता येईल. अवः म्हणजे अवस्तातू, असें धरून अर्थ केला आहे.

अग्नेर्मध्ये प्रथमस्य प्रचेतरत: पाळल्लमस्य बहुधा यमिन्धते
विशोविशः प्रविशिवांसमीमहे स नो मुखत्वहस: ।।

(अ. ४-९३-१
अर्थ-ज्या अग्नीला नाना प्रकारांनीं प्रज्वलित करतात असा

जो सर्वांत ज्येष्ठ, विद्वान् व पंचजनांना पूज्य असलेला अग्नी, त्याचें
( माहात्म्य) मी जाणतो. सर्वलोकसंनिविष्ट असा अग्नी त्याची
आम्ही प्रार्थना करतो तो पापापासून आम्हांला मुक्त करो.

विशोविशः प्रविशिवांससू? सर्वा: प्रजा: जाठरादि रूपेण प्रविष्ट-

वतम ।

ह्या अग्नीच्या विशेषणावरून पांचजन्य म्हणजे सर्व लोकांना पूज्य

असलेला अग्नी असा अर्थ करणें युक्त दिसते. तै. सहिततें सुद्धा
अशीचे हें सर्वजनात्मक स्वरूप वर्णन केलें आहे-

''विश्वस्था विशि प्रविविशिवाससू ईमहे'' -१ ५-१)
बरें, पंचजनांत गंधर्व, राक्षस घेतले, तरहे लोक अग्निपृजक होते,

ह्याविषयी निर्विवाद पुरावा नाहीं.
''रक्षोहण'' (अथर्व ४-२३-३ असें अग्नीचे वर्णन आहे. तसेंच

गंधर्व आणि अप्सरा ह्यांची देवांच्या शत्रूतच गणना होते. उदारणार्थ
त्वया वयमन्सरसो गन्धर्वाश्चातयामहे -तुझ्या साधनाने आम्ही

गंधर्व, अप्सरा ह्यांचा नाश करतो. ( अथर्व. ४-३७-२)
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सर्व लोकांना अग्नीची अवश्यकता असल्यामुळें, त्याला भीचजपय

हें विशेपण लावण्यांत आलें. उदाहरणार्थ,
अग्निर्कषि: पवमानः पाश्चजन्यः पुरोहित; ।

तमीमहे महागयसू । (क. ९-६-९वयमझे अर्वता वा सुवीर्य ब्रह्मणा वा चितयेमा जनां अति ।

अस्माक द्युम्नमधि पश्च कृष्टिप्रचा स्वर्ण शुशुचीत दुष्टरद ।।

(क. २-२-१०)
अर्थ-हे असे, आम्ही आपला पुरुषार्थ अश्वाच्या साहाय्यानें

अगर प्रार्थनेच्या द्वारे तरी लोकांच्या मनावर विशेष रीतीनें ठसवू
असे कर. आमचे वैभव सूर्यांप्रमाणे दुष्प्राप्य होऊन पंचजनांत
अत्युच स्थळी तळपत राहील असें कर.

येथेंहि पंचजनाचा आम्ही समजत तो अर्थ विसंगत होणार नाहीं.
विश्वस्य केतर्भवनस्थ गर्भ आ रोदसी अपुणास्त्रायमान: । वीलं

:.०चिदद्रिमभिनत्परायअना यदझिमयजंत पंच ।। (क. १ -४५-६
अर्थ-विश्वाचा ध्वज, भुवनाचा गर्भ असा ( अग्नि) उत्पन्न

होतांच, आकाश व पृथ्वी त्यापून टाकता झाला. आक्रमण करीत
असतां बळकट पर्वताचाहि त्यानें भेद केला. तेव्हां पंचजनांनी अग्नीचे

यजन केलें.
अग्नीचा पराक्रम सर्व विश्वाने अनुभविला तर सर्व विश्वाने त्याचें

यजन कां करूं नये?
य: पंच चर्षणीरभि निघसाद दमेदमे कविर्गृहपतिर्युवा ।।

(क. ७-१५-२
अर्थ-जो ( अग्नि) त्रिकालज्ञ, गूहस्वामी आणि नववयस्क,

पंचजनांकडे येऊन, घरोघरीं स्थानापन्न होता झाला.
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या पूतना; दुष्टरा या वाजेघु अवाच्या । या पंच चर्षणीरभीद्राली
ता हवामहे ।। (क. ५-८६-२
अर्थ-जे युद्धामध्ये दुर्निवार, रणभूमीवर जे परम विख्यात,

पांचहि लोकांना जे अंकित करतात ( अथवा पंचजनांचें जे रक्षण

करतात-सायण) अशा डद्राग्नीचा आम्ही धावा करतो.
येथेंहि पंचजनांना अंकित करण्याचें सामर्थ्य इंद्राग्रींना आहे, पण

बाकीचे लोक त्यांना अंकित करतां येत नाहीत, हें म्हणणें अवास्तव
असून, शिवाय उपास्य दैवतांना न्यूनच आणणारे आहे. आतां
सायणाचार्याचा अर्थ मान्य केला, तर माल सांप्रदायिक असा
पंचजनाचा अर्थ युक्त नाहीं, असें म्हणतां यावयाचे नाहीं. पण
'अभि' हें अव्यय तसा अर्थ ध्वनित करीत नाहीं.

यं त्वा होतारं मनसाभि सविदुखयोदश भीचना: पश्च मानवा: ।

यचीधले यशले खूलूतावते तेम्यो अग्निम्ऱ्यो हुउमस्त्वेसद ।।

(अ. ३-२ १-५)
अर्थ-ज्या तुला पंच मानव आणि तेरा भौवन होता म्हणून

चांगल्या रीतीनें जाणतात, त्या तेजस्वी, यशस्वी व मधुरभाषी अशा
तुला आणि त्या अग्रींना ही आहुती दिली जावो. ह्यांत 'त्रयोदश-
भौवना' ह्या शब्दांचा अर्थ समजल्यावांचून 'पथच मानवा:' ह्याचा
अर्थ निश्चित करणें अशक्य आहे. सायणाचार्यानी तेरा महिने व
पांच कतु (पंच मानवा:) असा एकदा अर्थ करून विकल्प म्हणून
भुवन नामक क्रषीचे तेरा पुत्र आणि निषादसहित चार वर्ण, असा
त्रयोदश भौवनाः व पटच मानवा: ह्यांचा अर्थ दिला आहे. व्हि-
नेने तेरा प्राणी आणि पांच मानववंश, असा अर्थ दिला आहे. पण
त्रयोदश भौवना: यांचा कोणताहि अर्थ समाधानकारक दिसत नाहीं.
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मुवनक्रात्रीचा विश्वकर्मा नावाचा एक मुलगा निरुक्तांत व ऐतरेय ब्राह्म-

णांत सांगितला आहेपण तेरा मुलांचा कोठेच उलेख नाहीत्याचप्रमाणे
व्हिटनेचेया तेरा प्राण्यांचा नामनिर्देश कर्णभू शक्य नाही. तथापि
मनुष्येतर तेरा खैष्ट- प्राणी' असा, अर्थ केलाच, तर पंच मानव ह्याचा
अर्थ अखिल मानवक्तत,,त्संस्:ल्ह श्वेमजणे प्रात आहे.

य ओजिष्ठस्तमा भर पवमान श्रवाटय । थ: पंच चर्षणीरभि रमि
येन वनामहै ।। (क. ९-१०१-९)

अर्थ-हे पवमान, जो ओजस्वी त्या प्रख्यात ( सोमरसाला)
आमच्याकडे आण. जो पंचजनांच्या सन्मुख असतो, आणि ज्याच्या

योगाने आम्ही संपत्ति मिळवू शकू
येथेंहि पंचचर्पागी म्हणजे विशिष्ट लोक, असें मानण्याचे विशेष

काया दिसत नाहीं. ''पचचर्षणीरभि'' ह्याचा अर्थच मुळीं स्पष्ट
समजत नाहीं. ''उपसर्गश्र्रुतेयर्ग्यिक्रियादराहार:'' हा न्याय मान्य केला
तरी वेश्ये अध्याहृत क्रियापद कोणतें, ते कांहीं केल्या निश्चित करतां
येत नाहीं.

य आजीकेष कृत्वसु ये मध्ये पसयाना । थे वा जनेपु पचलु ।।

क. १-६५-२३१
अर्थ-जे ( सोमरस) आजीक व कृत्व देशांत, जे घरांतून

अथवा जे पंचजनांत गाळले जातात ते वगैरे.
आजीक व कृत्य ह्या देशांतील लोक जर अनार्य असतील, तर

सोमरसाचा उपयोग पंचजनच ( विशिष्ट लोकच) करीत होते, हें
म्हणणें टिकणार नाहीं
प्र सुमेधा गातुविद्विखदेव: सोम: पुनानः सद एति नित्य ।

खवहिश्वेष्ठ काव्येघु तातू जनान्यतते पंच धीर: ।। व ९ -१२-३
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ओ दधिक्रा: शवसा पत्र कां. सूर्य इव ज्योतिषापस्ततान ।।

(क्र. ४-३८-१०)
अर्थ-तूर्य ज्याप्रमाणें आपल्या तेजाने सर्वत्र जल पसरून देतो,

त्याप्रमाणें दधिका वीर आपल्या बळाने पंच जनांना पसरून देतो.
उपमेचें मर्म लक्षांत घेता, पंचजन म्हणजे सर्व जन, असेंच

मानणे युक्त दिसते
त्रिषधस्था ससधातु: पश्च जाता वर्धयन्ती । २५९२.ही ( सरस्वती) तिन्ही लोकांत वास करणारी. हिचे सत्त्व

सात प्रकारचे असून पांचहि मानवजातींचा ही उत्कर्षच करते.
तेव्हां अशा ह्या सरस्वतीला प्रत्येक सात्विक संग्रामांत पाचारण करणें
अगदीं अवश्य आहे. ( श्रुतिबोध ).

ससर्परीरभरचूयमेम्चोऽधि श्रवः पांचजन्यासु कृष्टिषु ।।

(क्र. ३-५ ३- १६)
अर्थ-पंचजनांजवळ असलेलें धन त्यांच्यापासून काहून ससर्परी

आम्हांस सत्वर देवो.
येथें 'पाचजन्यासु कृष्टिपु' हा शब्दप्रयोग ध्यानांत ठेवण्यासारखा आहे.
कपि नरावंहसः पाचजन्यमृयीसादत्रिं मुंचथो गणेन

(क. ११ ७-३)
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अर्थ-हे अश्वीहो, पंचजनांना पूज्य असा जो अत्रिकवि-
त्याला तुम्ही त्याच्या गणांसह भयंकर गुहेतून बाहेर काढलेत

अत्रिकावीची लोकप्रियता मर्यादित कां करावयाची? 'लोकमान्य'
म्हटलें म्हणजे प्रत्येक व्यक्तीची मान्यता थोडीच मिळबे १

यखेदवाकुरुप वते रेवान्मराटयेधते दिवीव पंच कृष्ण. ।।

(क. १०-६ ०-४)
अर्थ-ज्याच्या सेवेत -एबवाकु संपत्तिमान व शत्रूचा काळ

असा होतो. ( झाला उपमा म्हणजे) आकाशांतील पंचजनाप्रमागो.
आकाशांतील पंचजन कोण अर्थीत देव, म्हणजे अखिल देव.

तसेंच पृथ्वीवरील ( गोजाताः) अखिल जन कां घेऊं नये?
एषा स्था युजाना पराकात्पंच क्षिती: परि सद्यो जिगाति ।

अभिपश्यंती वयुना जनानां दिवो दुहिता डवनस्य पत्नी ।।

(क्र. ७-७५-४
अर्थ--लांब अंतरावर रथ जोडून ही ( उषा) एकदम पंच- -

प्रदेशांवर ( अथवा पंचजनांवर) येते. भुवनाची पत्नी, व व-
लोकाची कन्या मनुष्यांची कृत्ये अवलोकन करीत ( येते ).

कवीचे म्हणणें कीं, उषा आपला रथ कोठे सज्ज करते तें
दिसत नाहीं, पण एकदम पंचजनांना व्यापून टाकते. हें जर निस-
गाचे वर्णन असेल, तर पंचक्षिति म्हणजे सर्व जग असाच अर्थ

घेतला पाहिजे
मित्राय पश्च येमिरे जना अभिष्टिशवसे । स देवालिवखान्यिभर्ति ।।

(क्र. ३-५-८अर्थ-इष्टकार्यार्थ बलाचा उपयोग करणारा जो मित्र त्याला
पंचजन शरण जातात. तो सर्व देवांचा सांभाळ करतो.
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येथें पंचजन म्हणजे पांच जातीच मानण्याचे कारण नाही.

यदंतरिक्षे यद्दिवि थरपंच मानुषी अनु । चग्ण तद्धत्तमश्विना ।।

(क. -९-२अर्थ-हे अर्धी, जें अंतरिक्षांत, जें द्युलोकात, जें पचजनात
तेज आहे, तें मला द्या.

येथें 'पचमानुश अनु' ह्याची अर्थ पंचक्षितिघु? सर्व पृथ्वीवर,
असा करणें सयुक्तिक दिसते. अर्थात् 'पंच मानुष' म्हणजे अखिल-
मानवजात होय

तदद्य वाच: प्रथम मसीय थेनासुरी अभि देवा असामा
ऊर्जाद उत यबियास: पंच जना मम होऊं जुषच्चं ।।

पश्च जना मम होऊं जुषता गोजाता उत थे यक्षियास: ।।

(क्र. १०-५३-४५
अर्थ-जिच्या योगाने आम्ही देव असुरांना पराभूत करूं,

अशी वाणी मी आज प्रथम उच्चारत. पूज्य व अन्नभक्षक असे
पंचजन हो माझें होतूत्त्व तुम्हांला प्रिय होवो. पृथ्वीवर जन्मले व:
पविल असे पंचजन हो, माझें होतत्व तुम्हांला प्रिय होवो.

ह्या कचेचा अर्थ आमच्या मते पुष्कळांनीं चुकीचा केला आहे:
इंग्रजी व मराठी भाषांतरे संदिग्ध व भ्रामक वाटतात. वरील
मंत्रावरून देव नांवाचे मनुष्य होते, ही गोष्ट निर्विवाद होते. कारण
मंत्रकार 'आम्ही देव असुरांचा पराभव करूं' असें म्हणत आहे.
त्यानें नवीन स्तोत्र रचिले व तें प्रथमच उपयोगांत आणण्याचा
त्याचा हेतु होता. म्हणून तो पंचजनांना उद्देशून प्रार्थना करतो कीं,
माझें होत्र तुम्हांला मान्य होवो. म्हणून होत्र याचा अर्थ हविर्द्रव्य,

आहुति अगर यज्ञ असा करण्यापेक्षां, होतूत्व करणें अधिक लघू-

कि दिसते.
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''अग्नेहोन्नेण प्रयुदे'' (अ. ९ -२-६)

ह्यांतहि होत्र ह्याचा अर्थ १८१०एतु (होतत्व) असाच आहे.
तसेंचऊर्जाद, यज्ञियास:, आणिगोजाताः ही पंचजनांची विशेपणें

होऊ शकतील; अथवा पंचजनाः; ऊर्जाद: र यशियास: आणि
गोजाताः हीं स्वतंत्र व भिन्न संबोधनवाचक नामे होऊं शकतील;
किंवा ऊर्जाद, गोजात व यजियास हे शब्द पंचजनांतीलच, पण
भिन्न व्यक्तिसंवोधक विशेषणे मानता येतील. ऊर्जाद व गोजात हे
यज्ञियास शब्दाचे प्रतियोगी असावेत. पंचजन हा शब्द जन ह्या

अर्थीच येथें वापरलेला दिसतो. अन्नावर जगणारे ते ऊर्जाद: आणि
आहुतीवर राहणारे ते यशियास:. यज्ञांत ज्या देवांना आव्हान करीत
तेमुलपूर्वी मनुष्यकोटींतील होते, हें ह्यावरून उघड होतें. गो म्हणजे
पृथ्वी किंवा इंद्रिय; कोणताहि अर्थ घेतला तरी तात्पर्य एकच. यशिय
जन गोजात नाहीत. दिव्य आणि पार्थिव, गोजात आणि वसिम ही
जोडी अन्यत्रहि आली आहे. उदाहरणार्थ,

आदित्या रुद्रा बसचा जुषतेद ब्रह्म क्रियमाण नवीयः
शृण्चंतु नो दिव्या: पार्थिवासो गोजाता उत ये यब्रियासः

(क. ७-२५१४
सायणाचार्यानीं गोजात म्हणजे मरुत देव हा अर्थ सुचविला

आहे. पण तो येथें अग्राह्य वाटतो. इंग्लिश भाषांतरकारांनीं तर
?ंंगो' म्हणजे गाय समजून भाषांतर केलें आहे. तेंहि सायणाचार्या-
प्रमाणेंच चुकीचे केले दिसते. क्र. १०-५३-५ पूर्वार्ध ही १ ०-
५३-४ च्या उत्तरार्धाची पुनरुक्ति असून, श्रोत्याचे लक्ष्य वेधण्या-
करताच उपयोजलेली आहे. सारांश, वरील मंलांत 'पचजन' ह्याचा
उपयोग 'जन' शब्दाच्या ऐवजीच केलेला दिसतो.



पश्चजन ६१
पचंजन म्हणजे सर्व मानवी जग, ह्या म्हणण्यालाखाली दिलेल्या

अथर्ववेदांतील मंत्रावरूनहि पुष्टि मिळते:-
अदितिद्यौरदितिरन्तरिक्षमदितिर्माता स पिता स पुत्र: ।

विश्वे देवा अदितिः पश्चजना अदितिर्जातमदितिर्जनित्वसू ।।

(अ. ७-६-१)
''हे अदिति, तूं सर्व कांहीं आहेस. स्वर्ग, अंतरिक्ष, माता,

पिता, अखिलदेव, पंचजन, खष्टमात्र, तसेंच पुढें उत्पन्न होईल तें सर्व

तूंच आहेस.'' मग पंचजनाचा अर्थ मनुष्यप्राणी घेणे अवश्य
नाहीं काय?

ब्राह्मण एव पतिर्न राजन्यो न वैश्य: ।

तत् सूर्य: प्रब्रुवझेति पडक्या मानवेम्य: ।। (अ. ५-१७-९)
अर्थ-ब्राह्मण हा एकटाच पति, क्षत्रिय किंवा वैश्य नाहीं, ही

गोष्ट सूर्य पंच मानवांना सांगत हिंडतो.
ह्या मंत्राचा अर्थ बरोबर समजण्यास ह्याच्या मागील मंत्र उद्धृत

करणें अवश्य आहे, तो मंत्र असा:-
उल अलू पतयो दश स्त्रिया पूर्वे अब्राह्मणा: ।

ब्रह्मा चेद्धस्तमग्रहीतू स एव पतिरेकधा ।।

अर्थ-एखाद्या स्त्रीला अगोदरचे दहा अब्राह्मण पती जरी
असले, तरी शेवटीं ब्राह्मणानें तिचे पाणिग्रहण केलें असतां, तो
एकटाच पती होतो.

क्षेत्रिय, वैश्य ह्यांचे हक्क नाहींसे होऊन एकट्या ब्राह्मणाचेच
नवरेपणाचे हक्क चालू होतात, असा ह्या मंत्रद्वयाचा अर्थ. आहे. व
ही गोष्ट सूर्य पंचजनांना जाहीर करीत जातो. येथें पचजन म्हणजे
सर्वजन, असाच अर्थ होऊं शकतो.
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अहि मे अक्षिपश्चनाच्छांखू पंच कृष्टय: । कुविस्सोमस्थापामिति ।

(क. १०१९-६)अर्थ-पंचजन म्हणजे माझ्या डोळ्यांतील एक कण सुद्धा

होणार नाहींत. मीं सोमपान केलें नाहीं काय?
इतक्या गवळीला पंचजनाचा अर्थ सर्वजनच करणें योग्य आहे.

यस्वामज धीहियवी यस्या इमाः पश्च कडव. ।

(अ. १ २- १-४२)
अर्थ--भात आणि सानू हे जिच्यावर अन्न आणि जिचे हे

पंचजन त्या भूमीला नमस्कार असो.
हें पृथ्वीसूक्त आहे. येथेंहि पंचजनाचा सर्वजन असा अर्थ

होणार नाहीं असे नाहीं.
यथा यमाय हकर्यमवपवू पश्च मानवा: ।

एवा वपामि हर्म्य यथा मे भूरयोसत ।।

अ. १६४५अर्थ-ज्याप्रमाणे पंचमानवांनीं यमाकरितां घर बांधले त्याप्रमाणें

मी (हे प्रेत) माझे आसजन वाढावे म्हणून ( तुझ्याकरतां) घर
बांधतो.

येथें पंचजन म्हणजे सर्व मानव असें समजणेच युक्त होईल.
पाचचन्य हें जसे अग्नीचे विशेषण आहे, तसेंच दुसरें वैश्वानर

हें आहे. सर्व लोकांना पूज्य, उपयुक्त तो वैश्वानर. त्यावरून वैश्वा-

नर आणि पांचजन्य ह्यांचा एकच अर्थ समजण्यास प्रत्यवाय नाहीं.
देवांमध्यें निरनिराळ्या जाती होत्या, असें कित्येकांचे म्हणणें

आहे. पूर्वदेव, मूरदेव, शूरदेव, शिअदेव, वगैरे. पण ह्या जाती
नसाव्यात. शिश्नदेव म्हणजे शिषग्नाची, लिंगाची पूजा करणारे-शिश्न
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आहे देव ज्यांचा ते लोक. ह्या अर्थानें शिश्नदेव देर्वापैकी नव्हत,
हे उघड होतें. अवेस्ता ग्रंथांत वरेण्यदेवाचें वर्णन आहे. पूर्वच
म्हणजे वडील-देव इतकेंच. पूर्वदेवांप्रमाणें पूर्वजन शब्द अथर्ववेदांत
आढळतो उ

यस्या पूर्वे पूर्वजना विचकिरे यस्या देवा असुरानम्यवर्तयन् ।

( अ. १ २। १५)जिच्यावर पूर्वीचे जन चोहीकडे पसरले, जिच्यावर देवानी
असुरांचा पराभव केला. येथें सुद्धा जन आणि देव ह्यांत भेद केला
आहे, हें वाचकांच्या लक्षांत येईलच. पण पूर्वदेव ही देवांची जात
नव्हे, हें निश्चित आहे.

देवाश्चित्ते असुर्याय पूर्वेड क्षत्राय ममिरे सहांसि
(क. ७-२ १-७)

ह्या कर्चेत पूर्वे देवा: हेशब्द जातिवाचक नाहींत. ''पूर्वे कषय''
''पूर्वे पितर:'' ह्या प्रमाणेंच पूर्वे देवा: देवांच्याहून भिन्न समाज
''पूर्वे मनव:'' ( अ १९२६२) ह्या शब्दानी सूचित केला जातो.

पूर्वदेव अथवा शिअदेव ह्यांच्या प्रमाणेंच मूरदेव हे लोक सुद्धा

देवांपैकीं नव्हते. उलट ते देवाचे शत्रू असावेत; उरू
आ जिव्हा सूरदेवाजू रभस्व । ८२-९अर्थ- ( हे असे) तूं आपल्या जिभेने मूरदेवांना स्पर्श कर

१ जाळून टाक)
विग्रीवासो सूरदेवा कदन्तु मा ते दृशन्त्सूर्यमुखरन्तभू (अ. ८-४-२४

अर्थः-बिनमानेचे असे मूरदेव नाश पावोत. वर येणाऱ्या
सूर्याचे दर्शन त्यांना न होवो.

- परार्चिषा मूरदेवाच्छृणीहि । (अ. ८३१३)



- -वादक नवध
अर्थ- हे अत्रे) तूं आपल्या ज्वालेनें मूरदेवांना नष्ट कर..

मूरदेवांना मूर सुद्धा म्हणत; उ०

९१

मा त्वा खरा अविण्यवो.. आदमच (अ. २ -२-२अर्थः-हे ( इन्द्र) तुझी मूरदेव हिंसा न करोत.
मूर शब्दचा अर्थ नीट समजत नाहीं. शिभप्रमाणेंच कांहीं तरी

अर्थ असावा. मूर म्हणजे मूड, ही यास्कांची नुसती कल्पना दिसते.
पण मूर म्हणजे देव नाहीं, हें ध्यानांत ठेवले पाहिजे.

गंधर्व, यक्ष, नाग, वानर व राक्षस मिळून पंचजन होते असें
रा. भागवत म्हणतात. शिवाय रामायणकालीं मनु, वानर, दानव,.
राक्षस, नाग, यक्ष व गंधर्व असे सात जन प्रसिद्ध होते, असाहि
त्यांचा अभिप्राय आहे. अन्सरस हे दर्यावर्दी लोक असावेत, असाहि
त्यांनीं तर्क केला आहे. पण अप्सरा ह्या गंधर्वाच्या स्त्रिया होत्या. उ.
विश्वावसो ब्रह्मणा ते नमोभिर्जाया क्कलरस: परेहि (अ. १४-२-३५

हे विश्वावसो! तूं आपल्या आसरा स्त्रियांकडे जा. तसेंच
ताम्_yaएा गंधर्वपत्नीम्ऱ्योध्प्सराग्चोकर नमः अ. १२-२-५

आतां गंधर्व हे पर्वतावर राहाणारे होते. हे लोक समुद्रावर
राहाणाऱ्यास्त्रियांबरोवरविवाह करण्यास गेले, हें रत्नागिरीचे चित्पावन
जोगाईच्या अंब्याला बायकांकरितां गेले, असें म्हणण्यासारखे दिसते.
कांहीं असलें तरी, सायणाचार्याप्रमाणें पंचजनांत अप्सरांच्या समावेश
करतां येणार नाहीं. कारण पंचजन हा पुसत्रवाचक शब्द आहे.

स्यु: पुमांसः पंचजनाः पुरुष, पूरुषा नर: (अमरकोश)
तेव्हां स्त्रियांचा समावेश पंचजनांत होऊं नये, असें वाटतें.

राक्षस मधूची संतती नाहीं, हें रा. भागवतांचे म्हणणें बरोबर
दिसते मनचेऽ वंशज म्हणजे मानव, हे देवांहून त्याचप्रमाणें राक्षसा:
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हून वेगळे. होते. पण देव आणि मनुष्य ह्यांचें सख्य होतें. असुर
आणि राक्षस ह्यांच्याशीं मात्र देवांचे शत्रुत्व होतें. तथापि गंधर्व

आणि असुर एक असावेत, हा रा. भागवत ह्यांचा तर्क निराधार
भासतो. गंधर्व यश करणारे होते असें म्हणण्यास सबळ पुरावा नाहीं.
पण असुर मात्र निःसंशय अग्निपूजक होते. तसेंच असुर शंकराचे
उपासक नव्हते; राक्षस होते. अग्नीची उपासना व विष्णूची किंवा
महादेवाची उपासना एकाच वेळीं एकाच लोकांची असणे
संभवनीय नाहीं. असो.

ब्राह्मणकालीं पंचजन म्हणजे देव, मनुष्य, गंधर्व, सर्प व पितर

हे जरी समजत असले, तरी ह्या पांच जाती मिळून भूतलावरील सर्व

लोक आले, अशीच त्यावेळीं समजूत असली पाहिजे. हें ऐतरेय
ब्राह्मणांतील ४-२७) एका उपाख्यानावरून व्यक्त होतें. ते उपाख्यान
असें:- पूर्वींच्या काली भूलोक व स्वर्गलोक एकल-एकजुटीनें-होते.
पुढें ते भिन्न झाले. तेव्हां पर्जन्य पडण्याचे वेद पडलें. सूर्यहि प्रका-
शन्याचा बंद झाला. तेव्हां पंचजन मूड बनले. नंतर देवानी स्वर्ग

आणि भूमी ह्यांचा पुनः मिलाफ केला वगैरे. ह्यांत पंचजन म्हणजे
विशिष्ट लोक असें मानण्याला कांहींच कारण नाहीं. पंचजनांचें
संवर्धन करणारी असें सरस्वतीचे वर्णन कग्वेदात आहे-! पंच
जाता वर्धयन्ती ६-६१-१२ )-त्यावरूनहि पचजन म्हणजे सर्व

लोक, असेंच अनुमान करणें भाग पडते. हेंच अनुमान दृढ करण्यास
ऐतरेय ब्राह्मणांतील आणखी एक वचन दिलें असतां पुरे होईल.

''महाकर्म भरतस्थ न पूर्वे नापरे जनाः । दिवं भपटई- इव हस्ताम्या
नोदापु: पक्क मानवा इति ८-२)

अर्थ- भरताचा पराक्रम पूर्वीच्या किंवा अलीकडच्या कोणत्याहि
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लोकांना करतां आला नाहीं. मनुष्याला हाताने स्वर्ग गाठता येणार
नाहीं, त्याचप्रमाणें पंच मानवांना भरताचा पराक्रम करतां आला
नाहीं. येथें पंचमानव म्हणजे सर्व मानवजात नाहीं, असें कोण म्हणूं
शकेल? त्याचप्रमाणे अथर्ववेदांतील एका मन्त्रावरून पंचमानव म्हणजे

अखिल मानवज्ञान-असंझार? भाग पडते.
त्वज]तांरूंवयि चरन्ति मन्या बिअपि द्विपदस्त्वं चतुष्पद: ।

खेवेमे पृथिवि पश्च मानवा येम्यो अतिरसतं मर्त्येम्य उद्यस्करसूर्यो

रश्क्रिभिरातनोःक्ष .. ४६ ११ २- १- १५)
.. अर्थ-हे पृष्टिव, तुझ्यापासून उकर्कची उत्पत्ति झाली.. .हे तुझे
.पंच मानव वगैरे.

यईस्मन्'पकच पान आकाशश्च प्रतिष्ठित:

' (वु. उपनिषतू ४-४- १७)
अर्थ-ज्याच्या ठिकाणी पचजन व आकाश ही प्रतिष्ठित झाली

आहेत ( त्यालाच मी आत्मा म्हणून समजती १,
ह्या ठिक्गार्गी पंचजन म्हणजे सर्व लोक, असा अर्थ केल्यावाचून

गत्यंतरच नाहीं.
पंचजन म्हणजे जत असा अर्थ समजण्यांत येऊ लागला, म्हणून

पंचजन शब्दाला पंच हें येथें विशेपण लाविलें आहे. उत्तरकालीन
वैदिक वाङ्मयांत अशीं उदाहरणे थोडी थोडकी नाहींत.

देवान् जनमगन्यज्ञस्ततो ना यजस्ट।? - '. तरट्यूतु पितघ्न्सर्पान्गध-
वार्नप ओषधी: पत्र जनाजनमगन्यबस्तवो मा यक्षस्थाशीरागछतु...
पक्षाना त्या दिशा धर्त्रायागृहामि 'यक्षाना त्वा पश्चजनानां धर्त्राथा-

गृहामि । काठक सं. ५-६
येथें देवजन आणि पचजन असा भेद दाखविला आहे. पण आप-

णांस सध्या पंच पंचजन ह्या शब्दांवरच दृष्टि टाकावयाची आहे; तसेंच
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पश्चानां त्वा दिशा धर्त्राय गृहामि इति पश्च वै दिशो दिश पवास्मै

.गृहाति सर्वा दिशोदुभिजयति सर्वा अस्य दिशोदुभिजिता भवन्ति १

पक्षाना त्वा पअजनाना धर्त्राय गहामीति छंदासि वै पश्च पश्चजना

७२.२ न?इत२७८-.ऽ..तैत्तिरीय संहितेंतहि ( सेंब्ध५ आहे.

पत्र्याना त्वा पखजना. -५९१ धडाच गृहऱ्यि(ं४०
पठचजनाशी समान पअरदेव असा शब्द कग्वद्येतूळेल

आहे असा कित्येकांचा २२६. .. २. '. .. १ ब्र

आ रोदसी अपृणादोत मध्य५. ससंसस. ४७० -३)वैदिक कपि देव आणि पडचजे २९४ पूर्वी
दिलेल्या काठक-संहितेंतील उताऱ्यावरून 'पण साय-
णाचार्यानीं पंचदेव ह्याचा पंचजन असाच अर्थ केला आहे; ( देव-
मनुष्य-पित्रसुर-राक्षससंज्ञकान् ).

झिमरच्यामतें पंचजनांमध्यें अनार्यांचा समावेश होत नाहीं.
त्याच्या म्हागण्याप्रमाणे बट्ट, तुर्वेश, बुट्टा, अनु आणि ष्य हे पंच-
जन होत. खालील ऋचेत ह्या पांचांचा निर्देश केला आहे:--

यदिद्रग्नि। यदुपु तुर्वशेघु यद्रद्रुखुरप्वनुयु एष स्थ: । अत; परि बूब-
णावा हि यातमथा सोमस्य पिबतं सुतस्थ । (क. १--१० ८- ८)

अर्थ-हे इन्द्र आणि अग्निदेव हो, जरी तुम्ही बट्ट तुर्वश, हु,अनु अथवा एक ह्यांचे सदनांत असला, तरी तेधूनहि, हे सामर्थ्य-
वान देवांनो, ( इकडे) या व ( आम्ही) तयार केलेल्या सोम-
रसाचे प्राशन करा

झिमरचें मत अग्राह्य ठरल्यासारखेच आहे व आतापर्यत पंच-
जनांचा उल्लेख ज्यांत केलेला आहे अशीं जी वचने दिली, त्यांवरून
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झिमरचा अभिप्राय विशेष विचार करण्यासारखा नाहीं, असें वाटतें.

पश्चजनांप्रमाणें ससमानवाचाहि उल्लेख वैदिक ग्रंथांत येतो. उठ
महदद्य भरताना न पूर्वे नापरे जनाः
दिवं मर्त्य इव पक्षान्या नोदापु: स मानवा इति. ।

(श. ब्राह्मण १२-५-२-२
सतमानुष हें विशेतग ऋग्वेदांत अग्नीला लावलेले आहे. उ०
यो अग्नि: ससमानुष: श्रितो विश्वेषु सिंधुपु क्र. ८-३९-८
येथें ससमानुष ह्या विशेषणाने सात होत्यांचा निर्देश केला आहे,

हें उघड आहे. यज्ञांत सात ऋत्विकू अन्नीची उपासना करतात.
म्हणून यज्ञाला सतहोता असें म्हणतात. उ०

यस्थाध्वर: ससहोता मदिष्ट: स नो मुखपवहस: (अ. ४-२४-४
अर्थ-ज्याच्या (इन्द्राच्या) यज्ञांत सात होते असतात, ज्यांतवृत्ति

उल्हसित होतात, असा तो दल पापापासून आम्हांला मुक्त करो.
शतपथब्राह्मणांतील जें अवतरण वर दिलें आहे, त्यावरून सप्त-

मानव आणि पंचजन हे दोनहि शब्द एकाच अर्थाने वापरले असावे
असें वाटतें. पांच दिशांचे पांच लोक तसे सात पृथ्वीवरील
सात लोक, असें म्हणण्याचा प्रघात पडला असावा. सतद्वीपांची
कल्पना पंचदिशांच्या नंतरची दिसते. पृथ्वीलासप्तद्वीपा असें म्हणतात.

ह्या सर्व वचनांचा विचार करतां पंचजन आणि तत्सदृशशब्द त्यांनीं

अखिल मानव जातच ध्वनित होते असें वाटतें. निदान मूलतः तरी
अशा अर्थीनेच तो शब्द योजण्यांत आला असावा. सध्यां आपणांस
तर्कच करावयाचे आहेत निश्चित असें कोणतेंहि विधान करणें

सध्याया स्थितींत तरी धोक्याचे आहे.
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आजदिनतागायतची रूढ समजूत अशी आहे कीं, चार वर्णांचा

नसला तरी जेवरिकांचा अविभिन्न असा एक समाज होता. ह्या एक-
जिनसी समाजाचे पुढें तीन तुकडे पाडलें. कांहीं ब्राह्मण ठरले गेले,
कांहीं क्षत्रिय झाले व वाकीच्यांना वैश्य ही संज्ञा प्रात झाली. शूद्र

हा समाज अगदीं स्वतंत्र होता याविषयी वाद नाहीं. माझ्या मते
ह्या लौकिक समजाचा पुनर्विचार करण्याची वेळ आली आहे.

प्रथमतः असा विचार मनांत येतो कीं हाडामासानें, चालीरीतीनें
व धार्मिक समजुतीने एकजीव असलेल्या समाजाला अशा रीतीनें
छिन्न विछिन्न करणें. शक्य आहे काय? हें काम करणारा असा
कोण अद्वितीय पुरुष असणार? व त्याचें ऐकणार तरी कोण?
शिवाय अशी अपूर्व घटना ( विघटना?) कखाल्याचे नांव अज्ञा-

नावस्थेत कसें व कां राहील? बरें हळू हळू हा भेद पडत गेला असें
म्हणावे तर तें तरी संभवनीय आहे काय? प्रत्येक समाजात तत्त्वतः

हें चातुर्वर्ण्य असतेंच. मग बाकीच्या समाजांत आमच्या येथल्या-
प्रमाणें चातुर्वर्ण्य अथवा चार जाती अस्तित्वांत कां आल्या नाहींत?
हिंदुस्थानांतच अशी कोणती विशेष परिस्थिती होती कीं तिच्यामुळें
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य व शूद्र हे भेद उत्पन्न झाले? या परिस्थितीचे
वर्णन कोणी केलें आहे? खरोखर जर अशी स्थिती असती तर ज्या

अनेक कारणांमुळें हे भेद पडत चालले त्या कारणांचा निर्देश कोठे
तरी करण्यांत आला असता. म्हणून अशा प्रकारच्या इतिहासाच्या
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अभावीं एकच समाज चनुर्विध झाला असें मानण्यास कांहीं
आधार नाहीं.

सर्व धर्मग्रंथ म्हणजे स्मृती चातुर्वर्ण्याला उद्देशून आहेत. त्रैवर्णि-

काच्यासवधानें धर्मशास्त्र कधीच नव्हतें. कग्वेदसहिता काली चातु-
वर्णण्य दृढमृल झालें नव्हतें. पुरुषसूक्तावाचून अन्यत्र शूद्र शब्द
कोठेंहि आलेला आढळत नाहीं. हें सूक्त ककूसंहितेंतील वाकीच्या
सूक्तांइतकें जुने नाहीं हें सर्वास मान्य आहे. कग्वेदात पंच जनांचाच
उलेख विशेषत येतो. शूद्र शब्द इतर संहितांतहि पुष्कळ वेळां
आला आहें असें नाहीं. अगदीं शेवटचा जो अथर्ववेद त्यांत हा शब्द
सात वेळांच आला आहे. चातुर्वर्ण्य हा शब्द तर कोठेच आढळणार
नाही. चालुक्य म्हणजे वर्णाश्रमधर्म. हा धर्म श्रुतींत सांगितलेला
नाहीं. पण स्मृतींची उत्पत्ती वर्णीधमधर्म सांगण्याकरतांच आहे. या-
वरून असें उघड अनुमान निघते कीं वेदांत चार वर्ण असले तरी
चातुर्वर्ण्य नाहीं. अर्थात् चातुर्वर्ण्याची प्रतिष्ठा वेदोत्तरकालीन आहे.
तसेंच हें लक्ष्यांत ठेवले पाहिजे कीं चातुर्वर्ण्यातील शूद्र व ऋग्वेदातील
दास हे एक नव्हत. कग्वेदात दास शब्द अनेक वेळां आला आहे.
दासाबरोवर आर्याच्या लढाया झाल्याची अनेक उदाहरणे आहेत.
परंतु शुद्धांबरोबर आर्याचे युद्ध झालें असें एकहि उदाहरण नाही.
दास हे बिन नाकाचे म्हणजे आखूड नाकाचे होते. असें त्यांचें वर्णन

ऋग्वेदांत आहे. शूद्रांना हें वर्णन लागू पडणार नाहीं. दास श्रीमंत
होते.' पण चातुर्कर्यान्तर्गत शूद्र हे निर्धन होते. त्यांनीं आपल्या
जवळ द्रव्यसंचय करावयाचा नव्हता. ' दस्यु अगर दास हे

१ वधीर्हि दस्यु धनिनं ( क्र. १ -३३-४)
२ शक्तेनापि हि शूद्रेण न कार्य धनसंचय: (मनु १ ९)
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अन्नत किंवा यज्ञ न करणारे असे अनार्य होते. दासाचे पारिपत्य
करण्याकरतां इन्द्र जन्मास येतो एवढा मोठा मान शूद्रांना
मिळाला नव्हता. आर्य आणि दास यांचा विरोध ठिकठिकाणी
संहिताग्रंथांत दाखविला आहे. आर्यांचे दस्यु हे प्रवळ शत्रू होते.
शूद्रांचे इतकें सामर्थ्य कोठेहि वर्णिले नाहीं.

रोम मधील एइrZZ?ाऊाऊं०ां.ष्ध व का६६६४७८ आणि आमच्यातील
आर्य व शूद्र यामध्ये कोणत्याहि प्रकारचे साम्य नाहीं. युरोपियन
लोकांची या बाबतींत चूक होते. प्रेबियन लोक शूद्रांसारखे होते.
पण रोमन लोकांनी आपखुशीने त्यांना सुधारण्याचा प्रयत्न केला नाहीं.
द्वेबियन लोकांना नागरिकत्वाचे हक्क नव्हते. पॅट्रिशिअन व द्वेबिअन
यातलग्ने होत नसत. प्रेविअन लोकांचे कायदेनिराळे. पुढें नाइलाजाने
हळू हळू सर्व हक्क प्रेबिअन लोकांना द्यावे लागले. आमच्याकडे
अगदीं उलट प्रकार होता. शूद्रांची सुधारणा व्हावी या हेतूनेंच
त्यांचा चालुक्यांत समावेश करण्यांत आला. कारण 'वर्णत्वाद्धर्ममर्हति'

असें वचन आहे. द्विजसेवेपासून उत्तरोत्तर क्षांची चातुर्वर्ण्यात

प्रगती झालेली दिसते. शूद्रांच्या सुधारणेच्या आड कोणीहि आलें
नाहीं. 'शूद्रोऽपि द्विजवत्सेव्य:' या वचनाने तर संकल्पित सुधारणेचा
कळस चढविला. शूद्रांची सुधारणा करणें हा जर हेतू नसता तर
चातुर्वर्ण्यात त्यांना स्थान मिळाले नसतें. म्हणून १५६८०८ व
१६५८०८ आणि आर्य व शूद्र यांत साम्य मानणे सामक होईल.
शूद्रांना आरंभापासून त्रैवागिकांचे अधिकार नसले तरी पायरी-
पायरीने ते त्यांना देण्याचा विचार निदान चातुर्वर्ण्यस्थापनेच्या

वेळीं तरी होता.

???३ सनादेव दस्युहस्वाय जज्ञिषे ( क. १-५१-६)
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तात्पर्य, शूद्र, चातुर्वर्ण्य आणि स्मृतिग्रंथ यांचें साहचर्य आहे. ही

गोष्ट चातुर्कर्यविचारात प्रामुख्यानें दिसून येते. पूर्वी देवासुरांचीं व
देवदानवांचीं युद्धे होत असत. त्यावेळीं सर्व देवसमाज असुर- किंवा
दानव-समाजाशीं लढे. देवांपैकी क्षत्रिय तेवढे युद्धाला जात असें
.नव्हतें. यावरूनहि देवांमध्ये चातुर्वर्ण्य नव्हतें, असेंच म्हणावे
लागतें. पूर्वीच्या सर्व समाजांत चातुर्वर्ण्य होतें असा समज कित्ये-

काचा झाला आहे. पण चातुर्वर्ण्य व चार वर्ण ही दोनहि एकच
अशा समजुतीमुळें तो समज झाला असावा असें वाटतें. कोणत्याहि
समाजामध्यें धड्याप्रमाणे चार वर्ग तत्त्वतः असतातच. पण त्यांना

जातीचे स्वरूप येत नाहीं. आमच्याकडे प्रत्येक वर्णाचे धर्म निग्-

निराळे केल्यामुळें स्वभावतःच असलेल्या चार वर्गांना जातींचे
स्वरूप प्रास झालें. पारशी धर्मांत चातुर्वर्ण्य नव्हतें व नाहीं. शूद्र हा
शब्द नाहींच; पण तत्सम असा दुसरा शब्दहि पारशांच्या धर्मग्रंथांत

आपणांस मिळणार नाहीं. चातुर्कर्य जर परशुभारतीय आहे असें
म्हटलें, तर शूद्र हा शब्द सुद्धा परशुभारतीय पाहिजे. पण तसा तो
नाहीं. पारशांत शूद्र वर्णच नाहीं. झरयुष्ट्राच्या मरणानंतर मग लोक
पुरोहित होण्याचा पिढीजाद हक आमचा आहे असें म्हणूं लागले.
तसेंच ते आपणांस आश्रवणहि म्हणत

इतरांपेक्षां ते अधिक धर्मशास्त्रनिपुण असल्याकारणानें त्या आथ-
वणांचा पिढीजाद पौरोहित्याचा हक मान्य करण्यांत आला. हा
एवढाच वर्ग इतर पारशांपासून वेगळा झाला. पारशांतील हाच
भिक्षुक वर्ग होय. पारशीपुरोहितास मोबेद म्हणतात. मोवेद
होण्यास कांहीं संस्कार करावे लागतात हें खरें. तथापि भिक्षुक-

घराण्यांत ज्याचा जन्म झाला आहे त्यालाच मोबेद होतां येतें; इत-
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रांना नाहीं. आजवण आणि वेहदिन असे दोनच भेद पारशी समा-
जात सांप्रत आहेत. वेहदिन म्हणजे गृहस्थ अथवा भिक्षुकवर्गाचे
नाहींत ते. आथवण आपली मुलगी चेहदिनाला कधींहि देत नाहींत.
बेटीव्यवहाराचा हा जसा कडक निर्बध आहे तसा रोटीव्यवहाराचा
मात्र नाहीं. आणवण हे बेहदिनांकन्डे जेवतात. तरी पण बेहदिनाला
पारशांव्यतिरिक्त इतर धर्माच्या लोकांच्या हातचे अन्न चालते तसें
आथवणांना चालत नाहीं. आधवण हा पारशांच्याच हातचे अन्न

खाईल. इतरांकडे तो जेवणार नाहीं. आथवणाशिवाय प्राचीन इरा-
णांत राथेष्ट्र ( रथएष्थाओ ते, वास्त्रीयोह ( वाद्ययोक्:ऽष्युयस्ड) असे
दोन वर्ग होते. हे अनुक्रमे क्षत्रिय व वैश्य होते. पण या दोन
वर्गांचा लोप लवकरच झाला. शूद्रसम वर्ग तर कधींच नव्हता.
.सांप्रत पारशांत आधवण आणि बेहदिन असे दोनच वर्ग आहेत.
यावरून पारशी लोकांत चातुर्वण्य होतें असें म्हणतां येणार नाहीं.
प्राचीन इराणी लोकांत चौथा की हूइती नांवाचा होता. हे लोक
कारागीर अथवा कारू वर्गापैकीं होते. नुसते परिचर्याक्;र्मे हाच
त्याचा धंदा नव्हता. हूइती हा शब्द हू धातूपासून ( सं. र.) झाला
आहे. ह्या धातूचा अर्थ तयार करणें असा आहे. शूद्र शब्दाशी या
शब्दाचे कांहींच साम्य नाहीं. बरें, हूइती शब्द अवेस्तांत एकदाच
आला आहे. तो यत्नाच्या १९ व्या अध्यायांत आहे 'यथा आहे-
वैर्यो' या स्तोत्रावर वरील अध्यायांत टीका आहे. पाठीमागच्या
धर्मग्रंथांत हुइती शब्द आहे आणि तो एकदाच आलेला आहे.
यावरून तो मागाहून घातलेला आहे, असें डॉ. मोदी यांचें म्हणणें
आहे. या चार वर्णांचे धर्म निरनिराळे सांगितले नाहींत, ही गोष्ट

आमच्या चार वर्णाशी पारसीकांच्या चारवर्णाची विसदृशता दाखविते.
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प्राचीन ग्रीक लोकांतहि चातुर्वयांचा अभावच असला पहिजे.

ज्या समाजात गुलामांची सस्था होती त्या समाजांत शूद्रवर्ग अस-
ण्याचें प्रयोजनच नाहीं. शिवाय गुलामांना ग्रीक लोकांनीां आपणा-
मध्ये सामील करून कधीच घेतलें नाहीं. खरोखर पाहतां चातुर्क४.
स्थापनेला शदू्रांचीच मोठी हरकत येणर. एका समाजाचे चार भाग
व्हावयाचे तर शूद्र होण्यास संमति कोण देईल? कोणीहि देणार
नाहीं हें उघड आहे. जन्मावर जर वर्ण अवलंबून ठेवला नाहीं, तर
तें चातुर्वZयंच नव्हे ही गोष्ट ह्या विषयाचा विचार करतांना ध्यानांत
ठेवली पाहिजे. गुणकर्माने चार वर्ण प्रत्येक समाजांत फार काय
प्रत्येक कुटुंबांत असतातच. म्हणून आमच्यांत चालुवैर४ गुणकर्मावर

अवलवून आहे, जन्मावर नाहीं असें प्रतिपादन करणें म्हणजे चातुर्व-
अण्यांचा पायाच खणून टाकणे होय. जन्मम व्यतिरिक्त चातुर्वर्ण्याची
उभारणीच करतां येणार नाहीां. ''सवर्णेम्य : सवर्णासु जायन्ते हि
सजातय : '' असेंच स्मृतिकार सांगतात. एका कर्मातून दुसऱ्या
वर्णात जातां येतें असें एकहि स्मृतितकार म्हणत नाहीं. असें असते तर
विवाहसव 'नाने झालेली संतती कोणत्या वणांची मानावयची य१.

विषयीं नियम करण्याचें कारणच नव्हतें. निरनिराळ्या वर्णांत विवाह-
संबंध घडत व अन्नव्यवहारहि होई. या विषयीं वादच नाहीं. पाठी-
मागून अशा संबंधाला निषेधकरूयात आला ही गोष्ट वेगळी. भिन्न-

वर्णविवाह होत तेव्हां कधीं क्षेत्रावरून तर कधीं बीजावरून संततीचा
वर्ण निश्चित करण्यांत येई. क्या कोणाचाहि वर्ण संदिग्धावस्थेत
केव्हांहि रहात नसे.

चार जातींना वर्ण शब्द तरी कां लावावा हा विचार करण्यासारखा
प्रश्न आहे. वर्ण म्हणजे रंग. हा अर्थ अनादि आहे. मग एकाच
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वर्णांच्या म्हणजे एकाच समाजाच्या चार विभागांना वर्ण शब्द प्रयुक्त

करण्यांत स्वारस्य काय? वर्ण हा जातिवाचक शब्द क्रग्वेदात नाहीं.
एवढेच नव्हे तर अगदीं शेवटल्या अथर्ववेदांतहि या अर्थाने तो
शब्द वापरलेला नाहीं. त्रहुकू व अथर्व या दोन वेदांत दासांचा वर्ण

आर्यीच्या वर्ग्गाहून भिन्न असा दाखविला आहे. एवढ्या पुरता वर्ण

शब्द कदाचित् जातिवचक मानता येईल. ''इन्द्राने दस्तूंना मारून
आर्यवर्णाचे रक्षण केलें.'' तसेच' ''जो दास वर्णालाजमीनदोस्त करता
झाला.'' हा मंत्र क्रग्वेदातहि आहे. पुरुषसूक्त वगळले तर ऋग्वेद-
काली चातुर्वर्ण्य नव्हतेंच, पण चार वर्ण अथवा वर्गहि नव्हतेच.
आर्य आणि दास हेच दोन वर्ण किंवा वर्ग किंवा जाती होत्या.
परंतु वर्ण हा मूलतः रंगाचा द्योतक आहे ही गोष्ट लक्ष्यात ठेवली
असतां चार वर्ण म्हणजे ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य व शूद्र हे
चार निरनिराळ्या वर्णांचे असले पाहिजेत, म्हणजे हे चार निरनिराळे
समाज असलेपाहिजेत, असेंच अनुमानकरावेंलागतें व त्याप्रमाणें चार
वर्णांचे चार निरनिराळे वर्णहि सांगितले आहेत. ब्राह्मणांचा रंग
पांढरा होता. क्षत्रिय रक्तवर्णी व वैश्य पीतवर्णी होते. शूद्र काळ्या
रंगाचे होते. ह्या चार वेगवेगळ्या लोकांचे चातुर्वर्ण्य बनवून त्यांस

एकत्र करण्यांत आलें. ब्राह्माग, क्षत्रिय, वैश्य आर्य असतील, यश
करणारे असतील किंवा समान देवतांची उपासना करणारे असतील;
तथापि ते भिन्नवणीय स्वतंत्र समाज होते व असले पाहिजेत.
नाहीतर एकाच वार्गाच्या-रगाच्-या-लोकसमूहाला चातुर्वर्ण्य ही संज्ञा

१ 'हदेवी दस्स्तु प्रार्थ वर्णमावलू ' (

२ 'यो दास वर्णमधरं गुहाकः ' (५ -
३-३४)
१२)
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लावणे अप्रयोजक होतें. वर्ण म्हणजे जाति अथवा विभाग असा
पूर्वींचा अर्थ नव्हता.

क्षत्रिय हे ब्राह्मणांहून निराळे होते असें मानण्यास पुराणांतरीं
स्पष्ट आधार मिळतो. वायुपुराणांत ( अ० ६२) ब्राह्मणांची
उत्पत्ति सर्वींपासून आणि क्षत्रियवैश्यांची मजूर्पोसून सांगितली
आहे. ''मनो: प्र-पुत्र विशश्चैव समर्षिम्यो द्विजातय:' याच पुराणाच्या
८८ व्या अध्यायांत मजूपासून क्षत्रिय झाले असें विधान केलें आहे.
''मनुस्तु योगमास्थाय कलापग्राममास्थित: । एकोनविंशप्रयुगे क्षच-

यावतकर प्रभु. ।'' मजूपासून क्षत्रिय झाले हेंच खरें दिसते. मनु
क्षत्रिय होता, ब्राह्मण नव्हता. मतूला विप्र अथवा ब्राह्मण कोठेंहि
म्हटलें नाहीं. मजूपारख मानवांची उत्पत्ति झाली, पण देवासुरांची
जअस्ति- त्याचप्रमाणे ब्राह्मणांची उत्पत्ति मजूपासून झाल्याचे वचन
नाहीं. ह्यावरून क्षत्रिय आणि ब्राह्मण जन्मतः भिन्न होते हें उघड
आहे.

एकाचे चार समाज झाले असें मानले तर सर्वांच्या चालीरीती
एकच असावयास पाहिजे होत्या. पण स्मृतिग्रंथांवरून आपणांस
असें दिसते कीं तीन समाजांचा उपनयनकाल वेगळा होता. ८

व १२ ही उपनयन कालाची मर्यादा अनुक्रमे ब्राह्मण, क्षत्रिय

व वैश्य यांची असें स्कृतिकार सांगतात. ही भिन्न मर्यादा शास्त्र-

कारानी कां घालावी? याचे उत्तर ही व्यवस्था अगोदरच समाजांत
होती असेंच सयुक्तिक दिसते. पण एकाच एकजिनसी समाजांत
अशी विविध कालमर्यादा असणे संभवनीय नाही.

उपनयनकाल निरनिराळा तशा विवाहपद्धतीदि वेगळ्याच. एकाच
समाजांत आठ प्रकारचे विवाह प्रचलित असणें संभवत नाहीं. ब्रास,
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आसुर, पैशाच इत्यादि विवाहपद्धतई( या निरनिराळ्या संस्कृतींच्या
निदर्शक आहेत. एकाच समाजांत इतक्य १ भिज संस्कृतीचे लोक
असत नाईत. तसेंच बारा प्रकास्वे पुत्र सांगितले आहेत ते तरी
काय दर्शीवतात? दिनरनिराळ्या चालीरीतींचे निनरनिरढे समाज. या-
शिवाय या चालीरीतींची समाधानकारक उपपत्तीच लागत नाहीं.
एकजिनसी समाजाचें मुख्य लक्षण हें असतें कीं सर्वीच्या रीतीभाती
बहुधा एकच असतात. पण सर्व चालीरीतींतमुख्य चाल जी विवाहाची
ती चातुर्वर्ण्यात अगदीं अस्थिर दिसते. कानीन, पुनः इत्यादि पुत्र-

भेद अथवा गर्भिणी स्त्रीचा अंगीकार करणाऱ्या पुरुपाचाच ती स्त्री

प्रसूत झाल्यानंतर होणारा पुत्र समजावयाचा अशा रीतीचा कायदा
हे सर्व निरनिराळ्या समाजाचेंच अस्तित्व सूचित करतात.

व्यतिकाली चार वर्ण झाले असें आपण मानले तर तत्पूर्वी समाज
एक असला पाहिजे. पण तो केव्हा होता? स्मृतिपूर्वकालीं समाजाच्या
एकोप्याचा पुरावा आपणांस कोठेच दिसत नाहीं. कग्वेदकाली
प्रथमच आपणांस वसिष्टविश्वामित्रांची भांडणें दृष्टीस पडतात. ही
दोन व्यक्तींमधील भांडणें नव्हतीं. ब्राह्मण्य आणि क्षत्रियत्व यांच्या
बलाबलाचा हा सामना होता. चातुर्वर्ण्याने विरोधी समाज एक केले.
ब्राह्मण समाजातला प्रत्येक इसम पुरोहिताचा धंदा करी व क्षत्रियां-

पैकी प्रत्येक योद्धाच पाहिजे व होता ही समजूतहि बरोबर नाही. असें
असणें संभवनीय नाहीं. क्षत्रियांतहि कात्री होतेच त्यांस राजर्षि म्हणत.
ऋग्वेदांत ब्राह्मण अनेक धंदे करीत असल्याचा पुरावा मिळतो.
ब्राह्मण ज्याप्रमाणे ब्राह्मणेतरी धंदे करीत तसे क्षत्रिय ब्राह्मणी धंदे
करीत, म्हणजे ब्राह्मण होत अथवा असत. तै क्षत्रियातत्ठे ब्राह्मण

अथवा टपुत्रिय-ब्राखेला. तीच गोष्ट येड्याचा. वाढाण, आजच व वैश्य
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हे सर्व आर्य असून वेदानुगामी होते. या दृष्टीने प्राचीन कथानकांचा
विचार केला पाहिजे. प्रत्येक क्षत्रिय राजा कसा असं शकेल?
शिपाई होणे देखील प्रत्येकास शक्य नाहीं. क्षत्रियांना पूर्वी राजन्य
म्हणत. याचा अर्थ इतकाच दिसतो कीं टपुत्रियांमध्ये राजाची संस्था
निर्माण झाली होती. ही संस्था सर्व समाजांत नव्हती. ऐतरेय बाह्य-

णांत एक आख्यायिका आहे, त्यावरून देवांत कोणीहि राजा नसे
असें दिसून येतें. राजा नसल्यामुळें त्यांचा पराभव होई. म्हणून
त्यांनीं आपल्यापैकी एकाला राजा नेमत्ठें. तात्पर्य राजा असणें हें
क्षत्रियांचें वैशिष्ट्य होतें. ब्रह्मय् म्हणजे मंत्र किंवा वेद. मैल म्हणणें

किंवा रचणे हाच ज्यांचा मुख्यतः व्यवसाय ते ब्राह्मण, अर्थात इतर
धंदे करणारे ब्राह्मणांत असलेच पाहिजेत व होतेहि. माझा बाप वैद्य आहे
असें एक कावि आपल्या मंत्रांत म्हणतो. ब्राह्मण युद्धेहि करीत. ब्रह्म-

क्षत्रिय जात सांप्रत गुजराथेत आहे. तिची उपपत्तीहि अशा रीतीनें
लावता येईल. पण वर्ण हा जन्मावरचनिश्चित होई यांत शंका नाहीं.
खालच्या वर्णाच्या कोणत्याहि क्षेत्रांत पुत्रोत्पत्ति केली तर त्या

सन्तानाचा वर्ण जनकाच्या वर्णाप्रमाणेंच असे. धीवरकन्येच्या
ठिकाणी पराशरानी व्यासांची उत्पत्ति केली हें प्रसिद्धच आहे.
वसिष्ठ, काश्यप, कष्यझ्यठुंग यांच्या उत्पत्तीच्या कथा सदरहूप्रमाणेंच
आहेत असें महाभारतावरून दिसते

ब्राह्मण यांना प्रथम रक्तवर्णी क्षत्रिय भेटले. तेव्हां एका वर्णाचे दोन
वर्ण झाले. पूर्वी एकवर्णी ब्राह्मणच काय ते होते. ''तथा कृतयुगे
पूर्वमेकवर्णमभूतू किल'' असें पुराणकार म्हणतात तें स्वरे आहे.
ऐतरेय ब्राह्मणांत एक आख्यायिका आहे तिचा विचार करतां
ब्राह्मणक्षत्रिय वेगवेगळे होते असेंच दिसून येईल. ती गोष्ट अशी.
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''नंतर ब्राह्मणांकडे क्षत्रिय गेले आणि म्हणाले, ह्या यज्ञांत आम्हांला
तुम्ही बोलवा. ते म्हणाले ठीक आहे. परंतु तुम्ही आपलीं आयुधे
ठेऊन ब्राह्मणांची रूपे धारण करून आणि ब्राह्मणांसारखे होऊन
यज्ञाकडे या.'' क्षत्रियांनीं त्याप्रमाणें केलें. या वरील गोष्टीवरून
असें दिसते कीं क्षत्रियांचा वेष व आयुधे ब्राह्मणांच्या आयुधवेषांहून
निराळी होतीं. ब्राह्मण क्षत्रियांना यज्ञांत येऊ देत नसत. दोन वणी-
तले हें भिन्नत्व उघड दिसते. त्रेता युगांत तीन वर्ण झाले असें
रामायणांत म्हटलें आहे. याचा अर्थ ब्राह्मण क्षत्रियांना कांहीं काला-
नंतर वैश्य भेटले वर्णांचा उच्चनीच भाव ह्या संयोग क्रमावर अव-
लवून आहे. ब्राह्मणांना क्षत्रिय प्रथम भेटले म्हणून त्यांना वाझ-
णांच्या खालचा अनुक्रम मिळाला. वैश्यांचा समागम मागून झाला,
त्यामुळें वैश्यांचा तिसरा नंबर लागला. सगळ्यांच्या शेवटी शूद्रांची
गांठ पडल्या कारणानें रेवांचा नंबर सर्वांच्या खालीं लागला. ब्राह्मण

मुखापासून, क्षत्रिय बाहूपासून, वैश्य ऊरूंपासून आणि शुद्ध पाया-
पासून ही पुरुपसूक्तातील कल्पना उपरिनिर्दिष्ट क्रमच सुचविते.
देवांचेच रूपांतर पुढें ब्राह्मणांत झालें ही कल्पना जर अगदींच
अवास्तव नसेल तर देवलोकांचे वसतिस्थान मेरुपर्वतावर होतें म्हणजे
ते शीर्षस्थानीं होते असे म्हणणें सयुक्तिकच होईल. ''देवलोको
गिरी तस्मिन् सर्वश्रुतिषु गीयते'' असें पुराणे सांगतात. ऋग्वेदांत
ब्राह्मण शब्द देवशब्दाइतका नाहीं; कमी आहे; पुष्कळच कमी
आहे. देवसमाजालाच पुढें ब्राह्मण हे अभिधान प्रात झालें कीं काय
हा विचार करण्यासारखा प्रश्न आहे. देवानी सोमाला आपला राजा
केला अशी ऐतरेय ब्राह्मणांत आख्यायिका आहे. इकडे ब्राह्मणहि

सोमावाचून दुसऱ्या कोणास आपला राजा म्हणून ओळखण्यास
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तयार नव्हते, असें वाजसनेयी संहितेवरून ( १०-१८) व शतपथ
ब्राह्मणावरून ( ५,४,२,३,) दिसते देव आणि ब्राह्मण यांचें
तादात्म्य सिद्ध करण्यास हें कांहीं कमी महत्त्वाचें प्रमाण नाहीं.
ब्राह्मणांना भूदेव म्हणतात हा सुद्धा त्यांच्या प्राचीन देवत्वाचा अव-
शेष आहे, तसेंच देव हे सोमपान करणारे व हविर्ग्रहण करणारे होते.
ब्राह्मणांनाहि हींच विशेपणे पुढें देण्यांत आली. ऐतरेय ब्राह्मणांत

( ७-२९-२) ब्राह्मणांना आदायी व आपायी असें म्हटलें आहे.
यानेंहि वरील अनुमानास थोडीशी पुष्टी मिळतेच देव यश करीत.
ब्राह्मणांचाहि मुख्यत्वेकरून यज्ञाशीच संबंध आहे. श्रोत्रियाचाआनंद
म्हणजे ब्रह्मानंदच होय. तात्यर्य, देव आणि ब्राह्मण यांच्यांत साम्य

फार आहे. हा अगदीं नवीन विषय आहे व त्याचा स्वतंल विचार
होणें इष्ट आहे. अथर्ववेदांत ब्राह्मणाच्या ऐवजी देव शब्द वापरला
आहे हेहि ध्यानांत ठेवण्यासारखे आहे-

प्रिय मा कुरु देवेधु प्रिय राजसु मा कृख ।

प्रिय सर्वसर पश्यत उत शूद्र उतार्ये ।। अ. १९-६२)
देवांना मी प्रिय होईन असें कर, राजांना मी प्रिय होईन असें कर;

सर्व पहाणाऱ्या वस्तूंना मी प्रिय होईन असें कर; शूद्रांना तसेंच
आर्यीना मी प्रिय होईन असें कर. ह्यांत आर्य शब्दाचा अर्थ

कित्येक वैश्य करतात. त्याच्याबद्दल जरी संशय असला तरी देव
म्हणजे ब्राह्मण याविाायाइं शंका नाहीं. शूद्र शब्दाचा अर्थ येथें दास
म्हणून केला पाहिजे किंवा आर्य शब्दाचा अर्थ वैश्य तरी समजला
पाहिजे पण सध्यां आपल्याला महत्त्वाचा शब्द म्हणजे देव होय.
आणि त्याचा अर्थ ब्राह्मण म्हणून समजतात व समजण्यासारखा
आहे पंचविशबाह्मणात देवराजन् शव्द आला आहे. त्यांचा



चातुर्वर्ण्य ८१
अर्थ ब्राह्मण राजा असाच करतात. म्हणजे देव शब्दाचा अर्थ
ब्राह्मण समजतात. ब्रह्मर्षि आणि देवर्षि या दोन समानार्थी शब्दां-
वरूनहि तेंच अनुमान निघते.

असो. ब्राह्मण आणि क्षत्रिय यांचे पूर्वज जसे निरनिराळे,
तसे त्यांचे धर्महि निराळेच होते. ब्राह्मणांचा श्रौत धर्म

म्हणजे श्रुतींत, वेदांत सांगितलेला धर्म, तर मक्त्या वंशजांचा परंपरा-
गत अथवा स्मार्त धर्म होय-

दाराग्निहोचसंयोग कग्यजुःरगमसंक्षितसू ।

हत्यादिलक्षण श्रीत धर्म सतर्षयोऽब्रुवलू ।।

तसेंच
परंपरागत धर्म स्मार्त चाचारलक्षणसू ।

वर्णाश्रमाचारयुत मनु: स्वायंडवोदुकधीतू ।।

वा. पु. अ. ५७ खो. ४० । ४१
आणखी

कृते कृते च्छतेर्विप्र प्रणेता जायते मनु: ।।

चतुर्युगाते वेदाना जात किल विष्ठव:
प्रवर्तयन्ति तानेत्य भुवि ससर्षयो दिवं ।।

(बे० पु. अ० २

एवंच, या प्रमाणांवरून सुद्धा ब्राह्मण क्षत्रिय वेगळे समाज
ठरतात. श्रौतधर्माचे अधिकारी मुख्यतः ब्राह्मण. क्षत्रियांचा आचार-
धर्म. ब्राह्मणक्षलियांहून वैश्यांची स्थिति सुद्धा निराळी होती. वैश्य
शब्द प्रचारांत येण्याच्या पूर्वी विश् शब्दाचा उपयोग करीत. या
शब्दाचा मुळचा अर्थ लोक असाच होता.उइन्द्र क्षितीनामसि मानुषीणा विशां दैवीनामुत पूर्वयावा ।

( क्र. ३-३४-२)वै. नि. -
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त्वं दैवीर्विश हसा वि राजा यय्यद क्षत्रमजरं ते अस्तु ।

( अ. ६-४८-२)
ह्या मंत्रांत विश् शब्दाचा अर्थ-लोक-प्रजा असा आहे. पुढें हा

शब्द एका विशिष्ट समाजाचा द्योतक म्हणून निश्चित करण्यांत आला.
वेदांत काय किंवा नंतरच्या वाङ्मयांत काय वैश्यांचे महत्त्व

कोठेंहि दिसून येत नाहीं. वैश्यांबरोबर युद्धे झाल्याचे वर्णन नाहीं.
तत्त्वज्ञान अथवा वेदात यांमध्येंहि वैश्यांचे अंग असल्याचें आढळत
नाहीं. ब्राह्मण जसा मंलकार, क्षत्रिय जसा युद्धकार तसा वैश्य
कृषिकार. म्हणजे कृषिकर्म हें वैश्याचे वैशिष्ट्य. ''अष्ट्रा वैश्याय पुष्टि

तेन परिक्रीणाति'' असें काठकसंहितेंत आहे. अड्डा म्हणजे चाबूक
ही वैश्याची निशाणी. वैश्यांनी ब्राह्मण किंवा क्षत्रियांबरोबर स्पर्धाकेली
नाहीं. कोणीहि वैश्य ब्राह्मण किंवा क्षत्रिय झाल्याचे उदाहरण नाही.

वैश्यांचा धंदा शेतकी, व्यापार व गोपालन हाच विशेषतः आहे
गोरक्षा कृघिवाणिज्य कुर्या-हश्यो यथाविधि ५ हारीत)

यापैकी कृषिकर्म आणि गोपालन ही सध्यां शूद्रांकडेच आहेत.
फक्त वाणिज्य काय तें वैश्यांकडे राहिलें आहे. पहिले दोन धंदे
वैश्यांकडे कधी काळीं होते कीं नाहीं याविषयीं विकारकर्न? अशीं
प्रमा।र्गेनिय उपलब्ध होत नाहींत. ही ह्या चातुर्वर्ण्यामबंधाने विचार
करतांना मोठी नडणारी गोष्ट आहे. शेती करणारा एक निरुपद्रवी,
निर्बल असा समाज असावा असें दिसते हिंदुस्तानच व्यापार जेव्हां
भरभराटींत होता जशा वेळीहि वैश्यांनी नांव मिळविल्या दिसत
नाहीं गीताकारांनीं तर स्त्रीशूद्रांच्या पंक्तीलाच वैश्याना वसविले
आहे असा काळ कधीं होता काय कीं जेव्हां वैश्यांचा चापूवं-पत
अंतर्भाव झाला नव्हता? 'स्त्रियो वैश्यास्तथा शूनन: चा याताचा
अर्थ समाधानकारक लावणे सध्यां तरी कठीण दिगत.
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पुरुष-सूक्तांतींल चातुर्वर्ण्याची उत्पत्ति वर सांगितल्याप्रमाणें थोडी

बहुत तरी सार्थ म्हणतां येईल; पण गीतेतील एतद्विषयक तर्क

तितकाच सार्थ आहे असें म्हणतां येईल कीं नाहीं याविषयी शंका
वाटते. ''चातुर्वर्ण्य मया मुखं गुगकर्मविभागशः'' म्हणजे गुणकर्मा-
प्रमाणें मीं चार वर्ण निर्माण केले याचा अर्थ काय? गुण तीन;
सत्त्व, रज आणि तम; पण वर्ण चार; तेव्हां कोणत्या गुणाच्या
योगाने कूद्रवर्णाची उत्पत्ति झाली असें समजावयाचे? गुणकर्मवि-

भागशः याचा अर्थ गुणविभागशश्च कर्मविभागशश्च म्हणजे निर-
निराळ्या गुणांना अनुसरून तसेंच निरनिराळ्या कर्मांना अनुसरून
असा करतात. आतां गुण तीन तरी आहेत असें निश्चित आहे, पण
कर्मे अमूकच आहेत असें कोठे ठरले आहे? म्हणून तीन गुण
आणि कर्मे चार असें कसें म्हणतां येईल? एवढ्याकरतां गीतेतील
चातुर्वर्ण्यसिद्धि समाधानकारक वाटत नाहीं.

चातुर्वर्ण्यव्यवस्था ऋग्वेदकालापूर्वीची आहे व ती सर्व

समाजांत होती, ही समजूत स्वरी नाहीं असें मला वाटतें. आक्क्या
पूर्वजांना चातुर्वर्ण्याची कल्पना इतकी अपूर्व वाटूं लागली व कांहीं
काल -त्यांचें चातुर्वर्ण्यावर इतकें प्रेम होतें कीं, प्रत्येक समाजांत व
प्रत्येक स्थली त्यांना चातुर्वर्ण्याचे प्रतिबिंब दिसूं लागलें. चातुर्वर्ण्य

वस्तुतः मनुष्यांपुरतेच. शंकराचार्य म्हणतात,
तखेदं चातुर्वर्ण्य नान्येपु लोकेषु । अतो मानुषे लोके इति विशेषणसू ।'
इतकें असूनहि देवांना सुद्धा चातुर्वर्ण्य लागूकेले दिसते. फार काय
अमूक वृक्ष ब्राह्मण आणि अमूक वृक्ष शूद्र अशी सुद्धा विभागणी
करण्यांत आली. मग इतर राष्ट्रांत भारतीयांनी चार वर्ण आहेत
अशी कल्पना केल्यास त्यांत नवल नाहीं
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सारांश, ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य वशूद्र हे चार स्वतंत्र समाज होते.

चातुर्वर्ण्याच्या द्वारा त्यांचें एकीकरण करण्याचा अपूर्व प्रयोग

करण्यांत आला; पण ह्या प्रयोगाचे पर्यवसान आमच्या दुर्देवानं
असंख्य जातींत होऊन हिंदुस्थानाची दुर्दशा होईल हे त्यावेळीं
कोणाच्या स्वप्नींहि आलें नसेल. पण या सर्वाचे कारण इतकेंचदिसतें
कीं चातुर्वर्ण्य हें एकीकरण नसून पृथक्करण होय हीसमजूत. ही पृथ-
क्करणकल्पना सांप्रतच्या अनर्थाचेंमूळ होय. चार वर्णात बेटीव्यवहार
होत. असे हे सर्वश्रुतच आहे. अनुलोमपद्धतीनें कां होईना पण एक
वर्ण दुसऱ्या वर्णाशी सुसंबद्ध होई. बेटीव्यवहाराप्रमाणें रोटीव्यवहारहि
चालू असेच.

''प्रशस्ताना स्वकर्मसु द्विजातीनां ब्राह्मणो भजीत'
यावरून त्रैवर्णिकांत स्थन्नव्यवहार होई हें निश्चित. शूद्रांच्या हातचे
अन्न भक्षण करूं नये हा निषेधहि पुढें ढिला करण्यांत आला. कारण

''शूद्रेषु दासगोपालकुलमित्रार्धसीरिण: ।

भोज्याचा नापितश्चैव यश्चात्मानं निवेदयेतू । ''
असें स्मृतिकारच म्हणतात. हें आपल्या पूर्वजांचे धोरण आपण
समजन घेणे इष्ट नाहीं काय?



आवेस्तिक देव
लौकिक समज असा दिसतो कीं, झरपुष्ट्राच्या धर्माचे अनुयायी

पारशी व हिंदुस्थानांतील सध्याच्या हिंदूंचे पूर्वज हे एकत्र राहात
असत. आतां इराणांत या दोघांचा सहनिवास होता असें कित्येक
म्हणतात, तर दुसरे कित्येक हा मान हिंदुस्थानाला देतात. सह-
निवासस्थानाविषयीं कितीहि मतभेद असला तरी, उपरिनिर्दिष्ट

दोनीहि समाज एकत्र राहात होते, याविषयी एकवाक्यता दिसते.
या सिद्धांताची उभारणी वेदांतील असुर व अवेस्तांतील देव यांवर
केली आहे. तसेंच अवेस्ता व वैदिक, संस्कृत अथवा गीर्वाण ह्या

दोन भाषांमधील सादृश्यातिरेक आणि एकाच नांवाच्या देवता, हे
वरील सिद्धांताचे आधारस्तंभ होत.

असुर म्हणजे पारशी व देव म्ह(गजे आमचे पूर्वज. वेदात असू-
रान १ शिव्याशाप आहेत, तर पारशी धर्मग्रंथांत देवांना शत्रुस्मान
मानले आहे. वेद-ब्राह्मणतील देवासुरांचें युद्ध म्हणजे पारशी व
आमचे पूर्वज यलयातील लढा होय. सकृद्दर्शनी ही कल्पन१ सयु-
क्तिक दिसते. पण जर १ खोल विचार केल१ तर ही कल्पना सिद्धांत-

भूत होण्यस कांहीं कमी अडचणी नहीत, असें मनस पडूं लागतें.
पण या गोष्टीचा कायमचा निर्णीय होणेय ।पूर्वी देव शब्द अवेस्ता
अंथत जेथे आला आहे, तेथील व१ध्यें तपासून पहाणे अगत्यचें
आहे. असा प्रयत्न मराठीत अद्यापि कोणीां केलेला नाहीं, म्हणून

मीं मुद्दाम सदरहू वचने मराठींत भाषांतरित केली आहेत. अवे-
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स्ताशी माझा परिचय नसल्यामुळें इंग्रजीवरून मला मराठी करावे
लागलें हें सांगणें नकोच

पुढें जी वाक्यें उद्धूत केली आहेत त्यांवरून एक गोष्ट निर्वि-

वाद सिद्ध होतें ती ही की, कोणी तरी देव नांवाचे लोक आणि
हल्लींच्या पारशाचे-पूर्वज २५. गृहात असत. एकाद्या वैद्यास

नवीन रोगे करून'पहवियाचा सहे. तर तो प्रयोग त्यानें प्रथम

देवांवर. करावा, अशी त्यास अहुरमकृरदाची शिकवण असे. दूर
अतराचर राहाणाऱ्या लोकांच्या सबवीनें' हा उपदेश करणें संभव-
नीय दिसत नाहीं. तसेंच हे देव इमाझंद प्रदेशांत राहणारे होते.
कारण माझंदी देव या शब्दंप्रयोगाने यांचाउलेख अनेकवार केलेला
आहे,? उदा फई. १ ७ईपहा). जेथे जेथे देव शब्द वापरला आहे,
तेथें तेथें तो एका व्र्रिशिध्र- समाजाचा बोधक आहे, असें उघड
दिसून येतें. तथापि मनुष्याहून देव निराळे सांगितले आहेत हीहि
गोष्ट लक्षांत ठेविली पाहिजे. ( उदा. बऱ्हामयस्त २१ ). हे देव
मूर्तिपूजक होत ( सबोशयस्त ११, व त्यांचा राजा अथवा प्रमुख
आग्रमन्यु हा होता. ८ २१७७०१८८ धपृष्ठ-०१७५ '' ४१८ १५०

शाल. ६० १४०७त) ०० भूमष्टाशाठांमु४ ८ १५
०? ६१८१७०७७१ कण्मूत्ये). ६५क्षा४.

त्याचप्रमाणे जादुगार म्हणूनहि देवांची निंदा ठिकठिकाणी
केलेली आढळते ( फर्गर्द १६ ). हे देव शेतीच्या विरुद्ध असून
जनावरांचे कळप बाळगून असत. ( फर्गर्द ३ आणि झ. यस्त ७).
कपटामुळे कां होईना पण देव हे सातहि जगांत प्रसिद्ध होते, ही
गोष्ट ह्या धर्मग्रंथांत कबूल केली आहे ( य. २२ ).

अशा देवांशी भांडण करून झरघुष्ट्राने अहुरमझ्रद धर्माची रचना
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केली, हें य. ७१ वरून व्यक्त होतें. तेथें महरोपासक म्हणतो,.
' 'आम्ही अत्यंत दानशील मिश्राची पूजा करतो एवढेच नव्हे तर
देवांच्या विरुद्ध स्थापलेल्या धर्माचें सर्वागत्वाने अर्चन करतो. ''
देवांच्या द्वेषांत व देवांच्या विरुद्ध बंड म्हणून पारशी धर्माची स्थापना
झाली ही गोष्ट फ. य. २४ ४स्टीलआहे. या धर्माची
दीक्षा घेण्यास ' 'मी देवांनी दई-बह-८र्सीज' करीन' '
अशी शपथ घ्यावी लागते, ग हे:. ५.) ?ऊ मी अडेशर्ट-भूरुद्ध-
पासक आहे या वाक्यावरऐरढरू असल्यामुळे त्यांचे-बूल
किंवा आश्रय मी शपथपूर्वकेपार गुरूने'.देतो, याचा .''धर्मग्राहकाला करावा लागतो -१९४ -४-९र द्रेवाप्रमा

यात, पैरिख व मनुष्य हेहि मझ्दोपासकड्येंड्येसुख ईएतू .त.याप्रमतो पुढें दिलेल्या गाथांतील ठळक ठळक गोष्टींचा येथें
प्रामुख्याने निर्देश केला आहे; व यावरून दैव म्हणजे वैदिक आर्यच
की काय, याचा निर्णय आपणांस करावयाचा आहे.

प्रथमतः ही गोष्ट लस्यांत ठेवली पाहिजे कीं खिस्ती व मुसलमानी
धर्माप्रमाणेच पारशी हा धर्म आहे. म्हणजे, धर्म हा शब्द ज्या
अर्थाने खिस्ती व मुसलमानी धर्मपद्धतीसवधानें आपण योजती, तोच
अर्थ पारशी धर्माने विवक्षित होतो. आणि ह्यामुळेच हिंदुत्वाहून
झीरोस्ट्रियनत्वाचे वैलक्षण्य उघड व्यक्त होतें. येवढेंच नव्हे तर
'जगातील सर्व धर्माचा अग्रमान झोरोस्ट्रियलू धर्माकडे येतो. खिस्ती
व मुसलमानी धर्माप्रमागे पारशी धर्माला धर्मसंस्थापक आहे, धर्म-

ग्रंथ आहे, विशिष्ट संप्रदाय आहे. हिंदु धर्मामध्ये ह्या तिन्ही गोष्टीचा
अभाव आहे, म्हणून हिंदुत्व आणि पारसीकत्व ह्यांमध्यें धर्मविषयक
मूलभूत साम्य बिलकूल नाहीं. पाठीमागून येणाऱ्या येशू खिस्त व
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महंमद ह्यांच्या वडीलपणाचा मान झरधुष्ट्राने पटकावला एवढीच
गोष्ट पारशी धर्मासंबंधानें प्रामुख्यानें सांगतां येण्यासारखी आहे.

दुष्ट लोकांच्या उपदेशाकडे तुम्ही लक्ष्य देऊं नका; कारण तसें
करण्याने तो आपल्या घरावर, गांवावर, देशावर, लोकांवर दुःख
आणि यमयातना ओढून आणील. छे! तरवार उचला आणि त्यांचे
गळे कापा; ( यस्न३ १-१८ ). ह्या उपदेशाचा पारशांपेक्षां मुसल-
मानांनीच आदर अधिक केला.

आजवर पारशी धर्म व हिंदु धर्म ह्यामद्यथें सर्वसाधारण अस-
णाऱ्या गोष्टींवरच सर्वस्वी अवलंबून विद्वानांनी अनुमानें काढली
आहेत. पण अशा प्रकारे रचलेले सिद्धांत निर्दोष असण्याचा संभव
फार कमी. साम्याप्रमागे विरोधदर्शक गोष्टींचाहि विचार करणे
अगत्याचे आहे

मी देवांपासून विलग्न, झरधुष्ट्रानुयायी, मसूदीपासक आहे;
( यस्न २ ). तसेंच देव दुष्ट असल्यामुळें त्यांचें नेतृत्व किंवा
आश्रय मी शपथपूर्वक पार झुगारून देतो ( यस्न १२-४-५ ).
ह्या वाक्यांवरूनच मसूदोपासनेचा अंगीकार करण्यापूर्वी महदो-
पासक हे देवांपैकीं होते, असें अनुमान करण्यास कांहीं प्रत्यवाय
नाहीं. कारण वरील प्रतिज्ञा यज्ञाच्या वेळीं सर्वांनाच करावी लागत
असावी. आतां हे देव माझन्द प्रदेशांत राहाणारे असून मूर्तिपूजकु
होते

१६१६६६८६१६ ०४१७ २४१०६०७८४८पड ०८v४ाऊंाऊए सुष्टांबळेमएध्ये, संल००४०१
०५०ष ०१ व६०००१९ ४०,२९७९१७४७८११५ ए६०१४.
श;सुद्व थू! ६१८७ धवलद्धा८, १८ व०१८६०७ख८ ०११८१०६
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१७४.
परंतु वैदिक आर्य कग्वेदकालीं मूर्तिपूजक होते, असें म्हणण्यास

यत्किंचितहि आधार नाहीं. त्याचप्रमाणें वैदिक आर्य शेतकीच्या
विरुद्ध असून, घरेदारे करून न राहणारे फिरस्ते होते, हें सूचागणेहि

निराधार आहे. ज्या कर्षीनी क्रक्रमत्रांनी वास्तोरुपतीचे स्तवन केलें
आहे, त्या प्रसुपीना इतस्ततः भटकणारे म्हामागे अनुचित होय. शेतकी
करील तो पापी अशी कल्पना सगळ्या ऋग्वेदांत कोठेंहि आढळणार
नाहीं; उलट विरुद्ध प्रकारचाच पुरावा विपुल सापडेल.

सातू लावले तेव्हां देव चकित झाले. उगवले तेव्हां त्याची
अंतःकरणे मूर्छित झाली. बोर्डे आली तेव्हां ते कुधू लागले. कणीस
आलें तेव्हां पळून गेले. ज्या घरांत गहू टिकत नाहींत त्या घरांत
देव राहातात. धान्याची समृद्धि झाली म्हणजे घशात जणू.काय तप्त

लोहदंड फिरविला जात आहे, असें देवांना होतें; ( फ. ३ ). हें
वर्णन धनधान्यसमृद्धीकरितां देवतांची नित्य प्रार्थना करणाऱ्या व
'कृषिश्च मे' म्हणून दररोज ओरड करणाऱ्या आमच्या पूर्वजांना
निःसंशय लागू पडणार नाहीं. तात्पर्य वैदिक आर्य घरे करून व
शेती करून राहणारे असेच होते. तेव्हां अवेस्तांतील देव ते तेच,
हें म्हणणें अन्यायाचे होईल. बरें वेदानुयायी आर्य माझन्द प्रदेशांत
असते तर या प्रदेशाचा निर्देश क्रग्वेदात कोठेच यावयास नको
होता काय?

कास्पियन समुद्राच्या दक्षिणेस माझंदरान म्हणून डोंगराळ प्रदेश
आहे. या ठिकाणी राहणाऱ्या देवांचाच उल्लेख अवेस्तांत आहे.
आतां हेच देव जर क्तमंत्र रचणारे कावि असते, तर माझंदरानाचा
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निर्देश वेदांत यावयास पाहिजे होता. उत्तरनुवाचे वर्णन ज्या वेदांत
येतें त्यांत अलीकडील काळातल्या वसतिस्थानाचें वर्णन येत नाहीं,
ही विचार करण्यासारखी गोष्ट आहे.

यानंतर आग्रमैन्यु शब्दाचा विचार केला तर याचा प्रतिनिधि

वेदांत आपल्यास आढळत नाही. देवातर्फे दुष्टपणा करणारा जो
आसने- राक्षस याशी समवर्णनाचा देव तेहतीस किंवातेहतीस कोटी
देवांत उपलब्ध होत नाहीं. तसेंच वेदानुयायी आर्य हे जादूटोणा
करण्यांत वाकबगार होते, ही गोष्ट वेदांत देवाचे जें कांहीं वर्णन

आहे, त्याशीं अगदीं विरुद्ध आहे.

याशिवाय दुसऱ्याहि अनेक विसदृश गोष्टींचा उल्लेख करणें अप-
रिहार्य आहे. मुख्यत: पारशांची प्रेतव्यवस्था आमच्याहून अगदी
भिन्न आहे. पारशांचे पूर्वज व वैदिक आर्य हे खरोखरच बहुतकाल
एके ठिकाणी राहिले असते तर मृत देहांचा निकाल करण्याची
तऱ्हा दोघांची सारखीच असावयास पाहिजे होती. व कोणत्याहि
कारणानें दोघांमध्ये बेबनाव होऊन दुफळी होण्याचा प्रसंग आला
असता तरी पारशांनी दहनविधि सोडला नसता. ही एकच गोष्ट

एवढी महत्त्वाची आहे की, तिच्यापुढे पारशी व वैदिक आर्य एकत्र

राहत होते, हा सिद्धांत डळमळित झाल्याशिवाय राहात नाही.
शत नो रास्व शरदो विचक्षेऽश्यामावूषि सुधितानि पूर्वा क. २ -

२७ - १० याप्रमाणे वैदिक क्रषि परमेश्वरजवळ रे ०० वर्षेच आयुष्य
मागतो. ''शतायू'' ही आयुष्याची कमाल मर्यादा होय. परंतु पारशी
पुरोहित विवाहसमयीं वधूवरांना आशीर्वाद देतांना 'दीडशे वर्षे '
तुम्ही जगा असें म्हणतो. याप्रमाणे पन्नास वर्षें आयुष्यमर्यादा पुढें
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खेचणाऱ्या पारश्यांचा समाज हा वैदिक आर्यांच्या समाजाहून भिन्न-

परिस्थितींत वाढला असला पाहिजे, असें वाटतें. याचप्रमाणेंस्त्रियांनीं
पुरोहितत्व करणें ही गोष्ट वैदिक आर्यांना संमत असल्याचें कोठेहि
दिसत नाहीं. तथापि पारशी धर्मग्रंथांत उपाध्याच्या बायकोने नव-
ऱ्याच्या गैरहजरींत उपाध्येपणाचें काम करण्यास हरकत नाहीं, असा
स्पष्ट निर्देश केल्याचे आढळतें. पारशी धर्माचें वैदिक धर्माशी साम्य

आहे, असे म्हणण्यापेक्षा अवैदिक धर्माशीच त्या धर्माचें अधिक
साम्य आहे, हे म्हणणे अधिक सयुक्तिक होईल. अहुरमहदाने सहा
दिवसांत तष्टि निर्माण केली! तसेंच नियतकालीं परमेश्वर सर्व मृत
लोकांना जिवंत करील व सर्व पापी पापमुक्त केले जातील. व्याजाने
पैसे लावगे हें मोठे पाप आहे, ( फ. ३४१) इत्यादि कल्पना
निःसंशय अनार्यीच्या होत. वेदब्राह्मणांमध्यें उपयोजिलेल्या असुर
शब्दावरून असीरियन अथवा असूरियन अथवा अवैदिक लोकांचा
बोध होतो, हे मत आतां बरेंच ग्राह्य होत चालले आहे. असीरियन
लोकाच्या मुख्य देवाचे नांवच ''असूर'' होतें, ही गोष्ट वरील
मतास अर्थीतच पोषक आहे. तेव्हां देवासुरांपैकीं असुर शब्दाने जर
असीरियन समजावयाचे तर मग पारशी लोकांचा उल्लेख कग्वेदात
अन्यत्र उपलब्ध होणे शक्यच नाहीं. म्हणून झरधुष्ट्रानुयायी आणि
वेदानुयायी हे जवळ जवळ राहत होते हें म्हणणें आमूलाग्र हाणून
पडते. खरोखरच हे दोन समाज एकत्र असते तर झरधुष्ट्राचा किंवा
त्याच्या धर्माचा नमिनिर्देशहि वैदिक ग्रंथांत येऊ नये, हें चमत्का-
रिक नव्हे काय? पण देवोपासक आणि मसूदीपासक हे अगदीं
जवळजवळ राहत होते हें तर झोरोऑस्टर मोठ्या दुःखानें सांगत
आहे. (ऽZ,व्र 0? ६१६ २६१४४ला १०४७. धूसुसह्येष्ठ १८ क-
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४० ०ाऊrई १८१६८ एप्रष्कळांपक्ष ८९०-७७- यावरून देव
म्हणजे वैदिक आर्याहून दुसरे कोणी असले पाहिजेत.

पारशी धर्मग्रंथांत अग्नी हा अथवा तत्सम शब्द नाहीं, ही गोष्ट

मनन करण्यासारखी आहे. शिवाय सोळा निरनिराळ्या ठिकाणांहून
निरनिराळे अग्नी आणून ते एकत्र करण्याची कल्पना वैदिक ग्रंथांत

आढळत चाही. हापरसी औषधि व निमेत्क काष्ठ देव -ऱग्रीसाठी
वापरतात असें ब. य. ४९१७-५५ मध्ये सांगितलें आहे. पण ह्या

औषधीकाष्ठाचा मागमूसहि वेदांत मिळणार नाही. खरोखर म्हटलें

तर झरधुष्ट्राला अग्निपूजाहि संमत नव्हती. यख ४८-१० मध्ये
होमहवनासंबंधानें त्यानें तिरस्कार व्यक्त केला आहे; एवढेच नव्हे,
तर तो त्याज्य ठरविला आहे.

भांडणें झाल्यानंतर देव हा शब्द पारशांनी निंदात्मक समजून
आमचेयासंबंधानें योजिला व आम्ही त्यांना उलट असुर म्हणून
टोमणा मारू लागली, असें म्हणतात. पण पारश्यांनीं आपणा स्वतःस
असुर म्हणून कधीहि संबोधिले नाहीं, हें लक्षांत ठेविले पाहिजे.

ब्राह्मणांत देवासुरांच्या अनेक युद्धांच्या हकिकती दिल्या आहेत.
पण अवेस्ता ग्रंथांत एकहि युद्धाचा प्रसंग वर्णिला नाहीं. देवाचे
अनिष्ट वारंवार चिंतिले आहे, परंतु युद्ध झाल्याचे लिहिले नाहीं.

तसेंच ब्राह्मणांत असुरांची यश करण्याची पद्धती म्हणून जेंवर्णन
येतें त्याप्रमाणें अवेस्तांतील होमाची क्रिया आपणांस आढळत नाहीं.
असुरांच्या यज्ञाची पद्धती ऐतरेय ब्राह्मणांत खालीलप्रमाणें वर्णन

केली आहे. ''असुरांनी प्रथम आहवनीय अग्रीचे आधान केलें.
नंतर गार्हपत्य व शेवटीं अन्वाहार्य. आहवनीय अग्नी विझाला असून
अशा वेळीं गार्हपत्याकरिता पश्चिमेच्या बाजूचा आहवनीय अग्नी
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काहून घेतला, तर हें कृत्य असुरांच्या यज्ञाप्रमाणे होतें.'' ( असुर-
वतू अग्नि तन्वीत ). पारशांच्या अग्नी एकच असतो. आतां साद-
श्याचा विचार केला तरी सुद्धा प्रचलित सिद्धांताला अनुकूल असा
भक्कम पुरावा मिळण्याची आशा दिसत नाहीं. अहुरमहद हा सर-
धुष्ट्राचा देव; परंतु ह्या देवाची उपासना झरधुष्ट्रानेंचसुरूकेली, हें खरें
नाहीं. झरयुष्ट्राच्या पूर्वी पुष्कळ काळ अहुरमझ्द देव म्हणून प्रसिद्ध

होता. ऽ६११४८ ाऊं०D०p1ंइlz?ाऊं०० एकाष्ठ ४७८५८२ दृष्ट! ६१६१८
१०४४र्ण०मु८ १०८६१७२७१-१०७ सु

वळ .४ ण. १०९ १०१णा ब्रंDD?म्);'ग्र ८७१३ ४-०,अर्थात् अहूरमहदाच्या उपासनेचें श्रेय झरधुष्ट्राच्या वाटणीला
येत नाहीं. त्याचप्रमाणें ज्या उपदेवतांची उपासना पारशी धर्मीत

सांगितली आहे त्या देवतांची उपासना झरयुष्ट्राच्या पूर्वहि
लोकांत प्रचलित होती. झरधुष्ट्राच्या पूर्वी जो धर्म इराणांत
चालू होता, त्या धर्माला पोहरोत्कटत्र असें म्हणत असत
व त्या वेळचे लोक अग्नि, जल, सूर्य, चंद्र, पृथ्वी, आकाश
यांना स्वतंल देवता मानीत असत. त्यापैकी मुख्य देवतांची
नावे मिश्र, आइर्यमन, हओम्, वेरे-, नर्यसंघ, वायु व उषा
अशीं होतीं. तेव्हां वस्तुतः पाहिले असताझरथुष्ट्राच्या धर्मात देवांचा
द्वेष हेंच तत्त्व प्राधान्फेंकरून दिसून येतें. झरपुष्ट्राने एकाच देवाची
उपासना सुरू केली, हेहि विधान अगदींच यथार्थ दिसत नाहीं.
कारण वेदांतहि ज्या ज्या ठिकार्णी कोणत्याहि देवतेची स्तुती केली
आहे, त्या त्या ठिकाणी तेंच दैवत प्रमुख म्हणून मानले आहे.
अभीची पूजा तर झरधुष्ट्राच्या अगोदरपासून होती, याबद्दल संशय
घेण्याचे कारणच नाही. झरधुष्ट्राच्या धर्माबद्दल हा लेख नसल्यामुळे
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हें विवेचन येथेंच सोडून दिलें पाहिजे. तथापि वर केलेल्या ऊहापो-
हावरून, अवेस्तांतील देव हे वैदिक आर्यच होत अशाविषयीं
निखालस पुरावा नाहीं, इतकें कळून येईल. मग हे देव कोण
होते? ते केवळ काल्पनिक होते असें मानणे वितंडवादीपणाचें होईल.
माझ्या मते मग हेच देव होत. मग हे जादू अगर पिशाचविद्येत
प्रवीण होते ही गोष्ट महशूरच आहे. मगी हे सूर्यप्रकाशांत अगर
दिवसास यज्ञ करीत नसत असें पडूटार्क म्हणतो. आणि७१ ६८
तुप्त ८१५१८ ४१८ष्टांब ध४८५७५५१० '० १८०१०८०१५झ सुZZ!.छप कासट. आतां खोरशेद वस्त ४-५ पहा. सूर्य उगवला
नाहीं, तर सात जगतांत जेवढ्या कांहीं वस्तु आहेत, त्या सर्वांचा
नाश देव करतील. अर्थात रात्रीं यज्ञ करणाऱ्या मगांचें सामर्थ्य

दिवसा कमी असतें. यशाच्या योगाने सामर्थ्य प्रात होतें, हा समज
प्राचीनांचा होता. तेव्हां हा खो. यस्तांतील उद्धेख मगानाच लागू

- पडत नाहीं काय? निरंजिस्तानमध्यें रात्रीं दिलेल्या आहुति देवांना
फलदायी होतात, असें सांगितलें आहे. १. हा १५७८काहन ०0श् ०१ १६डखाहन ४१८६ .'० १०ग्राहव १ १८
सं१९७१७१८९ ६१ पटण ८०० फ१०१००? T!म-ख!.ह्य ६१५ प्रंZएZZ६mांाऊ.?ळ
प्र६९७ १०१८०६१६१८२८ (निरजिस्तान). ह्या वाक्या-
वरून मगांचाच यज्ञप्रकार सूचित होत नाही काय? मग व वैदिक
ब्राह्मण यांच्यांत इतकें साम्य आहे कीं, हिंदुस्थानांत आल्यावर
त्यांनी येथील ब्राह्मणांचा दर्जा मिळविला. ''ब्राक्कामाना मगानां च
समत्वं जायते कलौ'' असा एका नेपाळांत सापडलेल्या लेखांत
निर्णय दिला आहे. देव हे सातहि भूतलावर प्रसिद्ध होते, म्हणून
अवेस्तामध्यें सांगितलें आहे. मगांचेंहि हेंच वर्णन गोविंदपूर येथील
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शिलालेखांत सापडते. ( महितास्ते जगत्या जयन्ति ).

शिवाय मोल्टन म्हणतो त्याप्रमाणें देवोपासक हे मिथाला-मित्राला
नव्हे-उद्देशून याग करीत: ७इयष्टाऊंधइTं'ाऊं०ई १०४७८ ध४०१९८
१६१ प्रv'पू''ग्नसु १० १००७.०८ ११७,८१८०६७६१६ प्रण!,
'ग्रर्च्छं ०ंंZ०एसp ६१८ रंषक्षांळांचा ०1१२७८ णसुप्रमु ०५८६८तुम्!ठZ.ष्ण्स्ष्ठ ६७ पड? १८००कमुसमांमु भूसुगंक्षराहप्रांमुळे
'र्क्षंमूम्.ध' ६१५ कि६५४-१४षांसम १७८. आतां वैदिक आर्य

ह्यांचा देव मिश्र नसल्यामुळें त्यांच्या संबधाने झरदुष्ट्राची तक्रार

नाहीं, हे उघडच होतें.
देवोपासना ही असंस्कृत व अस्थायिक लोकांमध्ये होती हें

गेल्ड्रनरचे म्हणणें बरोबर आहे. १६१४८१.१४७४७२०१६ पैसात

१८ सु१००घर 'हू,ध्येग्'र्डं ६१६ अ१८०शामु५० १०७१४१ ४७६१६८.. क्या

वैदिक आर्यांना हें वर्णन लागू करतां येत नाहीं.
मीडिया देशांत झरधुष्ट्राचा जन्म झाला. मग हे मीडिया देशा-

तील पुरोहित होत. ज्या समाजांत झरथुष्ट्राचा जन्म झाला त्या

समाजाची धर्मव्यसस्था त्यास पसंत नव्हती, म्हणूनच त्यानें नवीन
धर्माची प्राणप्रतिष्ठा केली, हें उघड आहे. अशा ह्या धर्माला

जोराचा विरोध त्यासमाजाकडूनचहोणेंशक्य आहे. म्हणून झरधुष्ट्राचे

शत्रू मगच असावेत, असें अनुमान करतां येण्यासारखे आहे. मग
हे मूर्तिपूजक नव्हते, असें ग्रीक इतिहासकार म्हणतो. तथापि ते
म्हणणें निराधार असावें. मग हे सूर्योपासक असून सूर्याच्या देवळा-
तील ते पुजारी असत. सध्यांहि एर्यप्रतिमेची प्राणप्रतिष्ठा मग-
ब्राह्मणांकडूनच करावी लागते. तात्पर्य, मग बे मूर्तिपूजक होते.
चेटकविद्येत वाकबगार होते; प्रबल व प्रसिद्ध होते; पंचमहाभूतोपासक
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नव्हतेच असें नाहीं; देती होते. ह्या सर्व गोष्टींवरून आवेस्तिक देव
आणि वैदिक देव एक नव्हत, असे वाटतें. आवेस्तिक देव जर
मग नसतील तर दुसऱ्या कोणत्या तरी जातीचे असावे. आवेस्तिक
व वैदिक देवाचे तादात्म्य ठरविण्यास अधिक प्रबल पुरावा पाहिजे.

मग ही संज्ञा त्या लोकांना दुसऱ्यांनी लावली आहे. हे लोक
आपणांस मग म्हणत नसत. अवेस्तांत मग हा शब्द एकदाच
आला आहे; (य. ६५-७) 'मगी लोकांचा द्वेष करणारास
आमचे जल मिळता कामा नये'' असें वचन आहे. अर्थात- देव
म्हणजे 'मग' असें जें वर ध्वनित केलें आहे, त्यास हें वचन बाधक
आहे. पण हे गद्य आहे. गद्यवाक्यें इतकी विश्वसनीय नाहींत.
झरधुष्ट्रीय धर्माचें सूत्र मगांनीं आपल्या हातीं घेतल्यानंतर हें वाक्य
घुसडले असावें, हा तर्क अगदीच वावगा होणार नाहीं.

सारांश आवेस्तिक देव व वेदिक देव ह्यांचें तादात्म्य सिद्ध होऊं
शकत नाही. मग तुम्ही आवेस्तिक देव म्हणजे 'मग' म्हणून समजा
अगर दुसऱ्या एकाद्या जातीचे लोक समजा. 'मग' हे आर्य अगर
सेमेटिक नव्हते, अशाबद्दल मोल्टननें बराच पुरावा दिला आहे. ह्या

विषयाचा विचार करतांना ही गोष्ट लक्ष्यात ठेवली पाहिजे कीं,
आर्यांच्या देवांचा प्रवेश अनार्यीत झाला होता व आर्याची भाषाहि
कांहीं अनार्य बोलत असत. निदानप्रसंगीं वापरीत असत, म्हणून त्या

दोनसादृश्यांवर सर्वस्वी भिस्त ठेऊन अनुमान काढणें धोक्याचे आहे.

गाथा(१ नंतर सर्वस्वी यमच असा जो आभे- तो येऊन त्यानें

उलट नदीतील सर्प, त्याचप्रमाणे हिंवाळा निर्माण केल. हें देवांचेच
कृत्य होय-फर्गर्द १--३(५)
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(२) केवळ यमच असा जो आग्रमैन्यु तो नंतर आला आणि

त्यानें उलट हिंवाळा निर्माण केला हें देवाचे कृत्य होय. फ.
१ --२ ०(७६)

(३) सातु लावले तेव्हां देव चकित झाले, ते उगवले तेव्हां
देवाची अंतःकरणे मूर्छित झाली, तोंड आली तेव्हां देव कुधू लागले,
जेव्हां कणीस आले तेव्हां देव पळून गेले. ज्या घरांत गहू टिकत
नाहींत त्या घरांत देव राहातात. धान्याची समृद्ध झाली म्हणजे

त्यांच्या वळतांत तम लोहदंड जणू काय फिरविला जात आहे असें
त्यांना होतें. --फ. ३ --३ २

जर एकाद्या मझ्दोपासकाला वैद्यशास्त्रातील एकादा प्रयोग

करावयाचा असेल तर तो त्यानें कोणावर करावा? मझ्रदोपासकावर
अथवा देवोपासकांवर? अहुरमझूद म्हणाला, ' 'मइम्दोपासकावर
करण्यापेक्षा देवोपासकांवरच त्यानें प्रयोग करावा. देवोपासकावर
शस्त्राने त्यानें एकादी क्रिया केली व तो मेला, तसेंच दुसऱ्या
देवोपासकावर केली तोहि मेला, तिसऱ्या देवभक्तावर शस्त्राने क्रिया

करून तोहि मेला तर तो अगदीं कायमचा अयोग्य वैद्य म्हणून
समजावा. '' फ. ७ । ३६ । ३७४९

अहुरमझ्रदाने. उत्तर दिलें, ' 'पुरुष ज्याप्रमाणें स्त्रीजातीबरोबर
समागम करतो अथवा स्त्री ज्याप्रमाणें पुरुष जातीबरोबर समागम
करते त्याप्रमाणें मनुष्य जातीबरोबर जो पुरुष समागम करतो तो देव
हाय; हाच मनुष्य देवाचे यजन करतो; देवांचा लाडका यार तोच.
देवांची लाडकी यारीण तीच. (देवांची पत्नी तीच हा माणूस
देवाइतकाच वाईट होय.) तोच सर्वथैव देव होय मरणापूर्वी प्रत्यक्ष

देव आणि मरणानंतर अदृश्य देवहि तोच '' फ ८-. ३२
वै. नि ७
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जेथे जेथे म्हणून अग्नीचा परिमळ वायु आणील तेथें तेथें अहुर-

मजूदाचा अग्नि जाईल आणि हजारों अदृश्य देव, अधारातवाढलेले
हजारों पिशाच, तसेंच यातु आणि पैरीख यांचीं हजारों शर्मे यांचा
संहार करील. फ. ८-८०

अरे जगाची उत्पत्ति करणाऱ्या पवित्र पुरुषा, देव म्हणून कोण
मनुष्य आहे, देवांची पूजा करतो तो कोण आहे? तो देवांचा
लाडका पुरुष आहे काय? ती देवांची लाडकी स्त्री आहे काय?
ती देवांची पत्नी आहे काय? तो देवाइतकाच वाईट आहे काय?
तो सर्वथैव देवच आहे काय? मरणापूर्वी देव असणारा आणि
मरणानंतर अदृश्य देवांपैकी एक होणारा असा कोण?

फ. ८- ३१
मी या घरांतून, या गांवांतून, या नगरांतून, या प्रांतांतून इंद्राला

हाकलून देत, सौर्वायाला हकलन् देतो. मी नव्हवेयेथ्य देवाला दूर
हाकून लावतो प्रेताने दूत्रित झालेल्या पुरुपाच्या शरीरांतून, प्रेताने
दूणित झालेल्या स्त्रीच्या शरीरांतून (मी ह्यांना हकदन देतो). गहपती-
पासून, ग्रामाध्यक्षापारख, नगराध्यक्षापासून, देशाषितीपासून, (मी
ह्याना दूर हकत्वून लावतो). सर्व धर्मक्षेत्रांबाहेर (मी ह्मांना हकतून
लावतो)? फ. १० -९

आर्यने- ज्यांनीं चीत होतो ते हेच शब्द. घातकी भाला धारण
करणारा राक्षस जो पग्?ःम त्याला चीत करणारे हेच शव्द. माझैन्य

देवांना चीत करणारे हेच शब्द. सर्व देवांना चीत करणारे हेच शब्द.
फ. १० - १६नऊ रात्रींनंतरहि रक्तस्त्राव तिच्या दृष्टीस पडत असल्यास, तें

देवाचे कृत्य आहे म्हणून समजावे कारण देवाचे यजन व्हावे,
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देवांचा मोठेपणा वाढावा, म्हएन त्यांनीं तें कृत्य केलें आहे.

फ. १६- ११झरघुष्ट्राने अहुरमझ्रदाला विचारले, ' ?ंहे पाविफेयवंता, जगत्सष्ट्या,
लोकोपकारका अहुरमधूदा, देवना ज्या कृत्याने यजन केल्यासारखे
होतें असें अत्यंत घातक कृत्य कोणतें? ?ं? '

अहुरमझ्रद म्हणाला, ' 'आपले केस विंचरतांना अगर काढतांना
अगर नखे काढतांना या पृथ्वीवर मनुष्य जेव्हां एकाद्या भोकांत
अगर भेगींत ते केस अगर तीं नखे टाकतो तेव्हां. (तें अत्यंत
घातक कृत्य म्हणून समजावे.)' '

अशा रीतीनें विधितयुत्ते क्रिया केल्यास पृथ्वीवरील दैव उत्पन्न

होतात. अशा रीतीनें नियमांचे उल्हघन केल्याने ज्यांना लोक ज्या
म्हणतात, ज्या शेतातील धान्य आणि पडताळातील कपडे खाऊन
टाकतात असे जे खफूस्त्र ते या पृथ्वीवर निर्माण होतात. १७; १ -३

आणि नंतर हे अशोसुश्त पक्षा, ही नखे मी तुला अर्पण करतो.
तीं तुला भालेसुऱ्याप्रमाणे होवोत. ते तुला धनुष्यांच्या ऐवजी आणि
ससाण्यांच्या पक्ष्यानी युक्त अशा वाणांच्या ऐवजी उपयोगी पडोत
तसेच माझैन्य देवांवर टाकण्यास गोप:णगोटाप्रमगर्गे तुला ते उपयोगी
पत्रचेत.

फ. १७-९तीं नखे जर अर्पण केली नाहींत पक्षाला तर मान्य देवांना
भाले व सुऱ्याप्रग्गोर्ग तीं होतील फ १७-१

अहो लोकहो, उठा आणि देवाना हतवीर्य करणारे असें अपेम
यश्रे-वहिअरतेम म्हणा

अरे गृहपते, चल ऊठ. तूं आपल्या कपड्यावरून कस्ती बांध
आपले हात धू. काष्ट घेऊन तें माझ्याकडे आण आणि तुझ्या
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स्वच्छ गुंतलेल्या हातांनी आणलेल्या निर्मल काष्टांना मला अग्नीला

प्रज्वलित कर. (कारण) देवानी केलेला आझी येऊन तो मला
खाऊन टाकतो आणि मला जगातून नाहीसे करूं बघतो.

फ. १८--१९
उत्तरेकडील प्रदेशांतून देवांचा देव असा जो क्रूर उगग्रमैन्यु तो

धांवत आला. फ. १९-१
झरधुष्ट्रानें (हें सर्व) अंतरर्शानानें पाहिले. ''दुष्ट आणि कुकर्मी

जे देव ते (त्याला वाटले) माझ्यामृत्यूविषयी वाटाघाट करीत आहेत.''
फ. १९--३

झरधुष्ट्र आग्रमैन्वूला याप्रमाणे म्हणाला. ''अरे दुष्टा आग्रमैन्ह,

देवांच्या सृष्टीचा मी नाश करीन. देवाने केलेल्या नसूला मी
ठार मारीन'' फ. १९-५

झरधुष्ट्राने अहुरमहदाला विचारले, ''हे सर्वज्ञा अहुरमहदा, तूं
कधीं निजत नाहीस, तूं कधी उन्मत्त होत नाहीस! वोहुमनोला
प्रत्यक्ष व अप्रत्यक्ष विटाळ होतो. देवानी मारलेल्या माणसांच्या
शरीरानी देव त्याला अशुद्ध करतात. वोहुमनो शुद्ध केला जावो.''

फ. १९--२०
झरधुष्ट्रानें अहुरमहदाला विचारले, ''अरे सर्वज्ञा अधुरा,

धर्मनिष्ठ पुरुषाला, धर्मनिष्ठ स्त्रीला, पापांत राहणाऱ्या अशा देवो-
पासकाला अहुरानें केलेली जमीन, वाहणारे जल, वाढणारे धान्य,
तसेंच बाकी सर्व संपत्ति देण्यास सांगू काय? '' फ. १९--२६

अहुरमइदानें उत्तर दिलें, ''मनुष्याचे आयुष्य भरले व तो मेला
म्हणजे दुष्ट व सुकमी देव त्याचे डोळे काहून घेतात. तिसऱ्या रात्री
प्रभातसमयीं अरुणोदय झाल्यावर सुंदर शस्त्रांनीं युक्त असा मिश्र.



पडीकए९६०८६विझरेष नावाचा राक्षस पापांत मुरलेल्या दुष्टडेटचढ करून घेऊन जातो.'' फ. १९-२८२९
यज्ञयागाने शुद्ध झालेल्या धर्मनिष्ठ मनुष्याविषर्यी म्हटलें तर

मरणानंतर त्याच्या आत्म्याच्या सुवासानेच दुष्ट व पापी देवांचा
थरकाप होतो. फ. १९-३३

पवित्र अशा खौषाला-जो सुरा न पिता उन्मत्त होतो आणि जो
दुष्ट व पापी देवोपासकांना द्रुजनरकात टाकून देतो, त्या कुंद राक्षसाला
मारावे म्हणून,- पवित्र खीराला उद्देशून यश करा. फ. १९--४१

ते ओरडू लागले, त्यांच्या मनाची चलबिचल होऊं लागली.
देवांचा देव असा घोर आग्रमैन्यु, इंद्रदेव, सौर्व देव, नाउडूघैथ्य
देव, तीवी आणि झरी घातकी भाल्याचा एप्स, अकतश देव,
देवानी केलेला हिंवाळा, फसव्या अदृश्य यम वडिलांना कष्टप्रद अशी
वृद्धावस्था देव, बुर्डती, हवी, दैवि, कधी देवांमध्यें फारच देवा-
सारखा पैतीश देव

आणि भयंकर व पापी .देव आग्रमैन्यु म्हणाला, ''दुष्ट पापी
देवांना अरेलूरडिया माथ्यावर जमू दे. दुष्ट पापी देव ओरडत
ओरडत चालते झाले. ते दुष्ट व पापी देव ओरडत ओरडत धांवत
जातात ते दुष्ट व पापी देव कुदृष्टी टाकून धांवत जातात. ''अरे-
सूराच्या माथ्यावर आपण जाऊं या.''

कारण पौरषस्पाच्या घरांत तो पुण्यशील झरथुष्ट्र जन्मास आला.
त्याला आपल्याला कसें मारता येईल? राक्षसांना मारण्याचे तें एक
शस्त्रच होय. राक्षसांना प्रतिराक्षसच तो आहे. द्रुजाला बुळे होय.
देवानी केलेला नसू, असत्य आणि देवोपासक यांचा विध्वंस झाला
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आहे. ते दुष्ट पापी देव मोठ्याने ओरडत गाढ अधःकारात
शिरतात. फ. १९--४३ ते ४७

अरे झरकबुष्ट्र, तर मग तो शब्द उच्चार, मूर्तिपूजकांवर जेव्हां तूं

हा करतोस आणि चोर व देव एकदम धावन् येतात तेव्हां तें
स्तोत्र म्हणण्यांत यावें. म्हणजे मग दुष्ट असे देवोपासक, यातु आणि
त्यांचे अनुयायी पैरीख आणि त्यांचे अनुयायी यांचें कपट पार नाहीसे
होईल. देव चीत होऊन जातात, देवोपासक चीत होऊन जातात
आणि आपली तोड मागें घेऊन चावण्याचे बंद करतात.

स्तेषयस्त १--६
सत् आणि असतू या दोन तत्त्वांपासून जगाची उत्पत्ति झाली.

तेव्हांपासून ज्याने निद्रा कधीं घेतली नाहीं, जो अहोरात्र माझेन्य

देवांबरोबर युद्ध करीत असतो
तो देवापुढे भीतीनें नमत नाहीं; त्याच्यापुढे सर्व देव भीतीनें

नाइलाज म्हणून नमतात आणि अधःकाम्हक्त प्रदेशांत जाऊन
पडतात. खोपयलत २--१२, १३

जो लोप देवाची डोकी फोडतो. खते यस. ५--१९
देवांपासून संपत्ति आणि सुख, स्व- आणि जनावरांचे कळप,

सुखच आणि वैभव ज्याने हिरावून घेतली; झम्याद यस्त ७--३२
त्याला पाहतांच देव एकदम पन गेले. त्याला पाहतांच सर्व

मत्सर अथवा दुष्ट बुद्धि पार मावळली, त्याला पाहतांच नीनी
मनुष्यापासून आपला मोर्चा फिरवून देवांवर हात टाकला. अहुनवैर्य
मंत्र झरधुष्ट्राने चार वेळां म्हटला व जसजसा तो उब स्वरांत म्हणूं
लागला तसतसे देव पाताळांत घुसू लागले आणि त्यांच्यापासून
झरधुष्टानें मंत्र व याग हिरावून घेतले. झम्याद यस्त१ ३४-८०,८१



उगवास्तक दव १०३
जो ( मिश्र) देवाची डोकी फोडतो, जो अत्यंत निष्ठूरपणानें

अपराध्याकडून काम करून घेतो, खोटे वोलणाराला जो शिक्षा.

करतो, जो पैरिरवाचे कांहीं चाल देत नाहीं.-
मिहिर यस्त ७--२६

ज्याच्यापासून ( मिश्रापासून) सर्व अदृश्य देव आणि वरेण्य
राक्षस घाबरून पळत सुटतात--.- मिहिर यस्त १७--६९.

२४-९७
,, २५९९.

ते ( मिश्राचे बाण) आकाशांतून देवांच्या डोक्यांवर पडतात.
मिहिर यस्त ३१--१२८

शुभ्र एकरंगी, एकरक्ती असे चार घोडे ज्याला नेतात व जे घोडे
यात, पैरीख, देव आणि मनुष्य तसेंच इतर द्वेषी या सर्वांचा द्वेष:

समूळ नाहीसा करतात ( त्याच्याकरतां यश करा).
जाबान यस्त ३-१३

त्यानें तिच्याजवळ वर मागितला. तो म्हणाला ''अरे अर्द्वीसूर

अनाहित, मला हें दे म्हणजे मग देव, मनुष्य, यातु, पैरीख, लक,
आंधळे आणि बहिरे यांचेंच सर्वदेशांचें मला आधिपत्य प्रास होईल;
तसेंच सर्वाच्या अघाडीला मीं राहावें. त्यानें जंगलांतून जाऊं नये;
( कारण) तो खुनी असून आतांच घोड्यावर बसून क्ररपणानें
माझ्यावर चालून येत आहे.''

आवान यस्त १३-५०, झम्याद यस्त ५-२६
नंतर झरगुष्ट्राने अर्र्द्वासूर अनाहिताला विचारले, ''अरे अर्द्वीसूर

अनाहित, दुष्ट देवोपासक सूर्यास्तानंतर जो सोमरस तुला आणून
देतात त्याचें काय होतें ?'' आवान यस्त २१-९४



-.१०४ वादक १ ला?ध
अर्द्वीसूर अन। हिताने उत्तर दिलें, ' ?इ अरे गुड व पुण्यवान् स्रीत-

मझरपुष्ट्र, ज्यांना यज्ञातील कांहीं ]गग मिळता कामा नये असे
१६०० देव टाळ्या पिटीत, उड्या मारीत, व ओरडत ओरडत
येऊन सूर्यास्तानंतर आणलेला मला अर्पण केलेला सोमरस ग्रहण

करतात. '' आवान व. २१ - ९५
हजारो, लाखो, कोट्यावधी देव समोर असतां जो हौर्वताताच्या

नांवाचा उच्चार करील तो नसूला, हशील, घशीला, सेनीला,
चूगीला मा शकतो. खोरदाद यस्त ४--२

हे अत्यंत दयाळू हाल, माझनच्या देवांना मला पराभूत
करतां यावें, दैवांची मला भीती वाटूं नये व त्यांच्यापुढे नमण्याचा
प्रसंग येऊ नये उलट सर्व देवानी मलाच न्यावे व माझ्यापुढे नमावें
तसेंच वावरून जाऊन त्यांनीं काळ्याकुट्ट प्रदेशांत जावे, एवढ्या-
करतां मला हा वर दे. गोशयस्त १ --४ अशीयस्त ३--२५

अरे झरधुष्ट्रा, याह्या सख्य नाश कर. देव आणि मनुष्य या
दोघांचाहि ( नाश कर ). हसानयरत ३--११

देव आणि मनुष्य यांना पीडा देता येईल, यानु आणि
पैरीख यांना मला पीडा देता येईल, देव किंवा मनुष्य यांच्या-

कडून पीडा मला होणार नाहीं, यातु किंवा पैरीख हे मला पीडा
करूं शकणार नाहींत ( असें मला तुझें नांव सांग ).

अहुरमसूदयख-६
अरे झरधुष्ट्र देव, मनुष्य, यातु आणि पैरीख ह्यांचा द्वेष नाहीसा

करण्याचें तुझ्या मनांत असेल (तर) ही माझी नावे दररोज दिवसा
आणि रात्रीं तूं म्हटली पाहिजे. अहुरमसूद यस्त १०



१०५
सर्व देवांना आणि वरेण्य राक्षसांना मारण्याकरितां, माझैन्य राक्ष-

साना माग-भाकरिता, घातकी भाला धारण करणारा जो एप्स
त्याला मारूयाकरिता, आसने- राक्षसाला मारण्याकरितां, मी अहुर-
मस्तुदाची उपासना करतो. अहुरमझूद वस्त ३२

मझ्रदोपासक मी आहें, झरसमुष्ट्राचा मी अनुयायी आहें, तसेंच
देवांचा -द्रोग् करणारा आणि अहुराचे कायदे मानणारा मी आहें,
अशी मी कबूली देतो

सन्मान्य राजे म्हणून देवोपासकांनीं कर्धा राज्य केले आहे काय?
यस्ते ४४-२०

( त्याच्यापुढे) दुखणे पळून गेलें, मृत्यु पळून गेला, देव पळून
गेले, देवांची विरोधी क्रिया नाहींशी झाली. अरदीवेहिस्त यस्त २-७

रात्रीच्या अंधकारांत आणि अहुनवैर्य न म्हणतां अर्पण केलेला
सोमरस देवांना मिळतो. एरपतिस्तान ६-६८

पाठ व कंबर वाकवितात आणि आपल्या सर्व अवयवांची योग्य

ठेवण करतात तेव्हां त्यांना वाटतें कीं, आम्ही मारू; पण ते मारू
शकत नाहीं आणि नंतर देव आणि देवोपासक गोंधळून जातात
आणि त्यांच्या डोळ्यांसमोर अंधेरी येते.

बेहेरामयस्त १७-५६
अहुरानें केलेला वेरेथघ्न हा मोठ्याने म्हणाला. सुज्ञ प्राणी जो

बैल त्याच्या आत्म्याला मनुष्यापासून योग्य याग व प्रार्थना मिळत
नाहीं; कारण आतां देव आणि देवोपासक पाण्यासारखे रक्ताचे पाट
वाहवतात.

कारण आतां देव आणि देवोपासक हपरसी नांवाची औषधी
व नेमेत्क नावाचे काष्ट असीसाठी आणतात. वे. य. १७-५५



१०६ वैदिक निबंध
जो यातु आणि पैरिक देव आणि मनुष्य, आंधळे आणि बहिरे

आणि दुष्ट छलक ह्यांचा संघ मोडून टाकतो अशा वेरेथन्नाला उद्देशून
आम्ही यज्ञ करतो वेहेरामयस्त २१--६२

हजारों देवांना मारण्याकरितां प्रकाशरूपी वस्त्रे धारण करून
आपल्याला यश मिळावे म्हणून जे आटोकाट श्रम करतात व पित-
ळेचे मुकुट, पितळेची कवचे धारण करतात, अशा धर्मनिष्ठांच्या

क्रवशींची आम्ही पूजा करतो फरवर्र्दानयस्त १२-४५
देवांच्या जुलमामुळें, देवांच्या हल्ल्यामुळे सूर्य, चंद्र, नक्षत्रे

आणि असंख्य तारे पुष्कळ काळपर्यंत निश्चल राहिले होते. त्यांना
मार्ग दाखवणारे जे सज्जनांचे फवशी त्यांचें मी यजन करतो

फरवर्र्दानयस्त १६-५७
जो ( पुण्यशील झरथुष्ट्राचा मावशी) पहिला पुरोहित, पहिला

योद्धा, पहिला शेत करणारा होता, देवाच्याआणि निर्दय मनुष्याच्या
हातून चक्राचे परिभ्रमण ज्याने प्रथम घेतलें, ह्या उष्टीत अवस्तुति
ज्याने प्रथम केली, देवाचे ज्याने कांहीं चालं दिलें नाहीं, झरथु-
ह्याचा अनुयायी व मझ्रदोपासक मी आहें असें ज्यानें कबूल केलें,
जो देवांचा तिरस्कार करतो आणि अहुराचे कायदे मानतो, ह्या

जगामध्ये देवविध्यंसक असा शब्द म्हणजे अहुराचा कायदा, ज्याने
प्रथम उद्गारला व त्याचा पुकारा केला, देवांनी निर्माण केलेले
पदार्थ यज्ञांना अगर प्रार्थनेला अपात्र आहेत असें ज्याने प्रथम

ठरविलें; फरवर्दीनयस्त २४-८१०
त्यानें त्याच्याजवळ वर मागितला तो म्हणाला, 'हे वायी, मला

असा वर दे कीं, माझनचे हे देव आणि वरेणचे -३ राक्षस ह्यांना
मला मारता येईल.'' रामयस्त २-८



-आवास्तरठ दव १०७
त्यानें त्याच्याजवळ एक वर मागितला. तो म्हणाला, ''हे बायो

मला असा वर दे कीं, त्याच्या योगाने सर्व देव आणि मनुष्य, सर्व

यातु आणि पैरीख ह्यांच्यावर मला विजय मिळेल. तसेंच अग्र-
मैन्यूचा घोडा करून त्यावर बसून तीस वर्षेपर्यंत एका टोकापासून
दुसऱ्या टोकापर्यत सर्व पृथ्वीवर मला जातां येईल. रामयस्त. ३-१२

शूर यिमाच्या कारकीर्दीत थंड वाराहि नव्हता, व कढत वाराहि
नव्हता, वार्धक्यहि नव्हतें, मृत्यूहि नव्हता, व देवांनीं केलेली असू-
याहि नव्हती. रामयस्त. ४--१६

झम्याद यस्त ७--३३
हे वायी, तूं सर्व मनुष्य व अश्व यांचे ठिकाणीं भीती उत्पन्न

करतोस, सर्व प्राण्यांचे ठिकाणी राहून देवांच्या विरुद्ध क्रिया कर-
तोस, वगैरे. रामयस्त. ११--५३.

सूर्य उगवला नाहीं तर सात कर्बरांत जेवढ्या कांहीं वस्तू आहेत
त्या सर्वांचा नाश देव करतील. आणि या भौतिक तष्टींत त्यांचा-

पराभव करण्यास स्वर्गातील यझतांना सुद्धा उपाय सापडागार नाहीं.
नित्य दैदीप्यमान शीघतुरगी अशा सूर्याला उद्देशून, अंधकार

घालकयाकरिता, अंधःकारजन्य अशा देवांना विरोध करण्याकरिता,
लुटारू दरवडेखोर यांचा पराभव करण्याकरिता, यातु आणि पैरीख
यांचा पराजय करण्याकरिता, मृत्यूला दूर सारण्याकरितां जो कोणी.
यज्ञ करतो तो अहुरमसूदाला उद्देशून यज्ञ करतो.

देवांच्या डोक्यांवर ज्याने प्रहार केला, अशा मोठमोठ्या कुरणांचा
मधु जो मिश्र त्याच्या दंडाला उद्देशून मी यश करतो.

खोरशेद यस्त ३, ४, ६



डिक निबंध
त्याच्या हातून प्रत्येक देवोपासकास्व-क आणि प्रत्येक शत्रूचा नाश

होवो अशी मी सतत प्रार्थना करत. आक्रिंगान. १ - रे ६
मी मसूदोपासक झरथुष्ट्रानुयायी देवांचा शत्रु आहे, असें कबूल

करतो. गाह ५

देवांना शरण आणणारी, शत्रूचा पराजय करणारी, अशीं शुद्ध
उचारलेलीं जी यज्ञीय सूक्ते त्यांना उद्देशून आम्ही यजन करत.

विस्परद २० -- १

सन्मान्य राजाप्रमाणे देवानी कधीं राज्य केलें आहे काय?
यस्न ४४--२०

देवांची ज्याने निर्भत्सना केली आहे त्याची आम्ही प्रार्थना करूं.
यस्न ४५ -- ११

आणि आम्ही यज्ञाच्या रूपाने मथस्पेताची पूजा करतो. हा मध-
:स्पेंत वैभवशाली असून सत्यस्वरूपी आहे. देवांच्या विरुद्ध कायदे
करणारा तोच आहे. ह्यालाच झरधुस्ट्रीय धर्म म्हणतात. यस्न

२५--६, यस्न ६--१२, यस्न २२--२०, यस्न ४-- १८, यस्न

७-- १५, यस्न ३-- १५, यस्न १९-१३.
येथून मी देवांना घालवून लावतो मी देवांपासून विलग्न झरधु-

ष्ट्रानुयायी मसूदोपासक आहें हें निघून सांगतो यस्न १ २- १

देव दुष्ट असल्यामुळें त्यांचें नेतृत्व किंवा आश्रय मी शपथपूर्वक
पार झुगारून देतो त्यांच्या ठिकाणी चांगले असें कांहीं नाहीं-सहुण
नाहीं. ते कपटी व दुष्ट असून जगांतील सर्व वस्तूंत अत्यंत निंद्य

होत. यस्न १२ ४५
परंतु तुम्ही देवही सर्वजण दुष्ट मनापासून उत्पन्न झालो आहां.

जो तुम्हांस उद्देशून यज्ञ करितो तो असत्यरूपी राक्षस होय व मिथ्यत्वा-
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पासूनच त्याची उत्पत्ति आहे. तुमचे कपट तुमच्यापुढे चालत
असून, त्यामुळेंच या सतविध पृथ्वीवर तुम्ही प्रसिद्धी पावला आहां.

यस्न ३२-३.
अरे मस्तु, तूं सर्वांपेक्षा अधिक श्रेष्ठ आहेस. देवांहून श्रेष्ठ आहेस

आणि खफ्रस्ट्रानें भ्रष्ट केलेल्या मल्यांहून श्रेष्ठ आहेस असें आम्ही
ठरवितो यस्न ३४-५

कयध आणि वैश्य यांना ज्यांनीं जिंकले, पराक्रमी आणि जग-
विध्वंसक असा जो देवांचा राक्षस त्याला ज्यांनीं ठार केलें असा जो
पूज्य आणि थोर सौत्र त्याची आम्ही पूजा करतो. यस्न ५७-१५

आणि ह्या आमच्या प्रार्थनेनें दुष्ट मनुजांपासून आणि देवांपासून
आमचे संरक्षण होवो. यस्न-ठर८-१

देवांपासून संरक्षण करण्यास समर्थ, रोगघ्न व चौफेर वहात
असलेलें असें जें अर्द्विरदूर अनाहित उदक त्याची आम्ही प्रार्थना

करतो. यस्न ६५-१
अत्यंत दानशील मिश्राची आम्ही पूजा करतो एवढेच नव्हे, तर

देवांच्या विरुद्ध स्थापलेल्या धर्माचें सर्वागत्वानें आम्ही यजन करतो.
यस्न ७१ -५
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जिते देवा अमृजतैल-देनखित एनन्मनुप्येपु मसूजे ।

तो यदि त्वा ग्राहिरानशे ता ते देवा ब्रह्मणा नाशयन्तु ।।

वरील मंत्र अथर्ववेदांत सहाव्या कांडांत एकशे तेराव्या सूक्तांत

आहे.
अर्थ: -देवानी हें पाप चितावर झाडले. लितानें १ मनुष्यावर

सोडिले. म्हणून जर (हे पारविरव) तुला डाकिनीने पछाडले असेल
तर ते देव मंत्राच्या योगाने तिचा नाश करोत.

वरील मंत्रांत देवांच्या पापांचा निर्देश आहे. ह्यासंवंधानें अशी
आख्यायिका आहे कीं, पूर्वी यज्ञांत देवानी अग्नीला हाव अर्पण
केल्यानंतर, हाताला चिकटून राहिलेल्या हविर्मागामुळें उत्पन्न

झालेल्या पापाचे क्षालन केरण्याकरिता एकत, द्वित आणि पित असे
आरय नांवाचे तीन पुरुष अग्नि आणि उदक यांच्या संपर्काने
उत्पन्न करून त्यांच्या ठिकाणीं देवानी आपलें पाप टाकले.
आप्यानी तें सूर्या-दत आदिकरून दुसऱ्या पापीजनांवर एका-
मागून एक असें लादले

मैऱ्त्रायागीरनंहितेत असें सांगितलें आहे कीं देवांना आपलें पाप
ज्याच्यावर लादता येईल असा कोणी न आढळल्यामुळें एकत, द्वित

आणि त्रित असे तीन पुरुष मुद्दाम उत्पन्न करावे लागले. (मै. सं.
४-- १ --९)

तै. ब्राह्मणांत दिलेली आख्यायिका योगेप्रमाणे.
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देवावै -खविर्भूदवाजुवणू । कस्मिजिदं खश्यामह इति । सोग्निरववीतू ।

मयि तनूः सनिधद्ध्वं ।....... ८ सोंगारेणापः । अन्यपातयत् । तत
एकतो जायत । स द्वितीयमम्यपातयत् । तो हितो जायत । स
तूतीयमन्वपातयत् । ततखितो जायत । ... ..... .ते देवा आपयेष्व-
मृजत । आप्या असूजत सूर्याम्युदिते । सूर्याम्युदितः सूर्याभिनिझुक्ते ।

सूर्य्राभिनिझुक्त: कुनखिनि । कुनखी श्यावदति । श्यावदजग्रदिधिषौ ।

अग्रदिधिपुः परिवित्ते । परिवित्तो वीरहणि । वीरहा ब्रह्महणि । तद्रह्म-

हणं नात्यच्यवत ।। ( ३२-८- १२)
हवि अर्पण केल्यावर एतद्विषयक पाप आतां कोणाच्या माथी

मारावे ह्याविषयी देव विचार करूं लागले. तेव्हां अग्नी त्यांच्या

मदतीला आला. त्यानें एकत, द्वित आणि त्रित असे तीन पुरुष
उत्पन्न केले. त्यांना आप्य असें म्हणतात. तेव्हां देवानी आपलें पाप
आभ्यांवर लादले आध्यांनी सूर्याम्युदितावर, वर्ध्यातहदिताने सूर्या-

भिनिसुक्तावर, ररुःर्गमिनिम्रुक्ताने कुनखीवर, कुनरवीने काळसर
दातांच्या माणसावर; काळसर दातांच्या माणसानं अग्रदिधीयुवूर;
अग्रदिधीसनेऽ परिवित्तावर, परिकित्ताने गृह्याशि नष्ट झालेल्यावर,
गृह्यातिव्र नष्ट झालेल्याने ब्रह्महत्या करणारावर, त्याप्रमाणें पापमार्जन

केलें. ब्रह्मघातक्याच्या पलीकडे पापाची मर्यादा जात नाहीं.
सूर्योदयानंतर निजून राहणारा आणि सूर्यास्तानंतर निजून राहणारा

ह्यास अनुक्रमे सूर्याम्युदित व सूर्याभिनिसुक्त असें म्हणतात. अग्रदिधिपूर
म्हणजे अविवाहित कन्येची धाकटी विवाहित बहीण. ' ज्येष्ठायां
यद्यमूढाया कन्यायामुह्मते-यनुजा । सा चाग्रेदिधितजया पूर्वा च दिधि??:

स्मृती. ०ववाहित धाकट्या भावाच्या अविवाहित मोठ्या भावाला
परिवित्त अथवा परिवित्ति असें म्हणतात. ' 'दाराग्निहोलसंयोग कुरुते
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योदुग्रजे स्थिते । परिवेत्ता स विशेयः परिवित्तिस्तु पूर्वज: ।।

(मनु. ३ । १७१)
मैत्रायणी सहितेत शेवटचा पापी म्हणजे सुणूहत्या करणारा दिला

आहे. गर्भहत्या हें सर्वांत वाईट पातक आहे अशी समजूत अथर्व-

वेदांतहि आढळते. --वि पूपलू दुरितानि मृस्त'' हे पूषा भूप-
च्यावर पापमार्जन कर. (६ - ११२--३)

कमजास्त फरकाने इतर श्रौत वाङ्मयांत ही आख्यायिका पुनः
पुनः आली आहे.

ही आख्यायिका फार महत्त्वाची आहे. कारण हात पापकिपयक
कल्पनांचा उगम सांपडतो. पापपुण्यांमध्यें पापाची अगर पुण्याची
कल्पना अगोदरची? पापपुण्यांचा अन्योन्याश्रयभाव दिसतो. पापा-
शिवाय पुण्य नाहीं व पुण्याशिवाय पाप नाहीं. तथापि वरील
आख्यायिकेवरून पापाची कल्पना प्रथम उडून झाली असावी.
तिचे कारण पशुहत्या हें होय. आपण पशुवध करत हें चांगले
करीत नाहीं, ही गोष्ट भूपस्तंभाशी नेल्या जाणाऱ्या पशूच्या पराडूमुख-
तेवरून विचारी देवांच्या लक्ष्यात येणे स्वाभाविक होतें. आपला
जीव कोणी घेतला तर आपणांस जसे वाटेल, तसेंच ह्या पहसाचे
वाटत असलें पाहिजे असा विचार सुरू झाला. ही कल्पना ऐतरेय
ब्राह्मणांतील एका आख्यायिकेंत प्रदर्शित केली आहे. ती आख्या-
यिका अशी: पूर्वी एकदा यज्ञप्रसंगींदेवांच्या उपयोगी पडण्याचे पशूंनी
नाकारले. ते देवांपासून दूर अंतरावर जाऊन आतां आम्ही तुह्यांला
मारण्याकरतां सापडणार नाहीं असें वारंवार म्हणूं लागले... वगैरे.
(ऐ. बा. आ ९). पक्का मारून मुटकून आणून आपल्या फायद्या-
करतां आपण त्याचा वध करतो हें कांहीं निर्दोप कृत्य नव्हे असा
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विचार मनांत घोळू लागला. हेंच पापाच्या, अनीतीच्या कल्पनेचे
मूळ. सारांश हिंसा हे पहिलें पातक मानण्यांत आलें. ही कल्पना
बुद्धाच्या फार अगोदरची आहे असेहि ह्यावरून दिसून येतें.

ह्यानंतर पातकांची यादी दिली आहे, तीहि बोधप्रद आहे. चोरी,
व्यभिचार आणि अभक्ष्यभक्षण ही सध्यां मानली जाणारीं महापातकें
वैदिककालीन लोकांच्या हातून घडण्याचे कारणच नव्हतें. देश सुपीक
व अफाट; तेव्हां चोरी करण्याचें काय कारण? तसेंच ''सर्ववर्णाना
स्वधर्मे वर्तमानाना भोक्तव्य'' आपआपल्या धर्माप्रमाणें वागणाऱ्या
कोणत्याहि वर्णातील मनुष्याबरोबर भोजन करूयासप्रत्यवाय नव्हता
( आपस्तंबसूत्र ). तेव्हां जातिभ्रष्ट होण्याचे कारणच नव्हतें. वैवाहिक
बंधनेंहि शिथिल होतीं. उ० उत यत्यतयो दश स्त्रियः पूर्वेऽब्राह्मणा: ।

ब्रह्मा चेतू हस्तमग्रहीतू स एव पतिरेकधा ।। ( अ. वे. ५-१७-८)
एखाद्या स्त्रीचे पूर्वीचे दहा अब्राह्मण पति असले तरी अखेरीस
ब्राह्मण तिचे पाणिग्रहण करील तर पति म्हणून त्याचाच एकट्याचा
त्या स्त्रीवर हक्क राहील असा ह्या मन्याचा अर्थ आहे.

वाईट नखे व काळे दात असणें हें अस्वच्छतेचें लक्षण. येथें
पापाची कल्पना अस्वच्छतेंत उद्भवलेली दिसते. पण अग्रेदिधिपूला
पातकी ठरविण्याने सामाजिक बंधनाचा अतिक्रम करण्यांत पाप
घडते ही कल्पना सिद्ध होते. मोठ्या मुलाचे अथवा मोठ्या मुलीचे
लग्न झाल्याशिवाय धाकड्या मुलाचे अथवा मुलीचे करूं नये हें
समाजस्वास्थ्याकरिता बंधन घालण्यांत आलें. राजसत्ता असून राजा-
कडे सामाजिक निर्वधाचे उलघन करणाराला शासन करण्याचा
अधिकार दिला नाहीं. प्रायश्चित्त म्हणजे राजदंडाच्या टिकाणीं
गरमदडाची योडनर होय

मे. नि ८
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कुनखी श्यावदन्तस्तु कृच्छ्र द्वादशरात्रं चरेतू ।।

अग्रेदिधिचूपति-: कृच्छ्रं द्वादशरात्रं चरित्वा निविशेत्इ ता चैत्री-
पयच्छेतू ।। ( वसिष्टस्मृति)

ह्या आख्यायिकेचें महत्त्व आणखी एका गोष्टींत आहे. देवांनी
आपलें पातक शोधून काढल्यावर तें दुसऱ्यावर झाडून टाकण्यास
त्यांस दुसरा को(गीक्यिज् पापी आढळेना. म्हणून तेवळ्याकरितां त्रितादि
उपदेवतांची उत्यत्ति करावी लागली. एका पुरुषाच्या ऐवजी तीन
पुरुष निर्माण करण्याचे कारण मात्र समजण्यासारखे नाहीं. पुढें
कालांतरानें मनुष्यांमध्ये अधर्म अथवा पाप यांचा प्रवेश झाला.
तेव्हां त्रितादिकांना आपल्यावर लादलेले पातक दुसऱ्यावर लादता
आलें. घरातला केर उकिरड्यावर टाकून आपण आपलें घर स्वच्छ

करतो तशाच नमुन्याचा हा पापमार्जनाचा प्रकार आहे.
आतां हे देव कोण असावे? वैदिककाली देव नांवाचा

मर्त्यांचा समाज होता ह्यांत संदेह नाहीं. कर्माच्या योगाने देवानी
अमृतत्व प्रासकरून घेतले. ''देवा: कर्मभिर्दिव जग्मु'' (आपस्तब)
''येन देवा अमृतमन्वविन्दलू '' (अ. वेद ४--२३--६ ). काठक-
संहितेत यज्ञविध्वंसक असेहि देवाचे वर्णन केले आढळतें.

ये देवा यशहनो यजमुष: पृथिव्यामध्यासते ।

अग्निर्मा तेम्त्रो रक्षतु गच्छेम सुकृतिनो वयद ।।

एका फक्र मंत्रावरूनहि ह्या अनुमानास पुष्टी मिळते.
तदद्य वाच: प्रथम मसीय येनासुरानभि देवा असाम (१०-५३-४)
ज्याच्या योगाने आम्ही देव असुरांचा पराभव करूं शक् असें

एक नवीनच स्तोल मी आज रचले आहे. ह्यावरून हा मंत्र करणारा
देवांपैकीच एक होता, हें उघड आहे.



देवांची पातके ११५
पूर्वी देव, असुर आणि मनुष्य असे तीन प्रमुख समाज असावे.

येथेन सष्ट जगत् सर्व सदेवासुरमानुषम '' असें मलयपुराणात
ब्रह्मदेवाविषयीं म्हटलें आहे.

सारांश देवांची पापमार्जनविपयक आख्यायिका फार महत्त्वाची

आहे. देवांच्या एका पातकाची पुढें मनुष्यांची बारा पातके झाली.
''द्वादशधा निहितं त्रितस्यापमृष्ट मनुष्यैनसानि'' (अ. ६-११४
-३ ). पापांच्या वाढीचा इतिहास कोणी- लिहिला तर तो बोधप्रद
झाल्याशिवाय राहणार नाहीं.



ऐतरेय ब्राह्मण

ब्राह्मण हा एक वेदाच१ अमंत्रक भाग होव. मंत्र आणि ब्राह्मण

मिळून वेद होतात. संस्कृतांत गद्य ग्रथ फार थोडे ह्य । दृष्टीने
ब्राह्मणाचें महत्त्व फार आहे. प्रत्येक मंत्रगत वेदाला ब्राह्मणाची जोड
ही आहेच; व ही जोड कचित एकाहून अधिक ब्राह्मणऔचीहि आहे.
उदाहरणा र्थ, ऋग्वेदचा ऐतरेय ब्र ाह्मणाशिवाय आणखी कौघीतकि
ब्राह्मण म्हणून भाग आहे. पवूी१ बरेच ब्राह्मणयंथ अस्तित्वांत होते;
परंतु हत्यी ते सर्व उपलब्धध नाहींत.

ब्राह्मण हा शब्द ब्रह्म शब्दापासून निघाला आहे. ब्रह्म शब्दाचा
अर्थ वेदामध्ये 'ऋचा' असा केलेला आहे; तेव्हां कचासवधी ज्यात

ऊहापोह केला आहे तो ब्राह्मणग्रंथ होय. म्हणजे यज्ञांत कोणत्या
कचेचा उपयोग केव्हा, कोठे, कसा व कां करावयाचा ह्याची
चिकित्सा ब्राह्मणांत केलेली असते. ह्यावरून ब्राह्मणग्रंथांना मूळ
आधार वेदमंत्रांचा आहे हें उघड आहे. मंत्राच्या अस्तित्वाशिवाय
ब्राह्मणाचें अस्तित्व शक्यच नाहीं. ह्यावरून मंत्रांनंतर ब्राह्मणग्रंथ

रचले गेले पाहिजेत असें होतें. मंत्रब्राह्मणांचा काल निरनिराळ्या
लेकांनी निरनिराळ्या प्रमाणांवरून ठरविलेला आहे, व तो कर्मींत
कमी खिस्तीसनापूर्वी दोन हजार वर्षांचा आहे. ह्या कालनिर्णयाच्या
कसोटीस आणखी एक प्रमाण लागू केलें असतां गैरशिस्त होणार
नाहीं. आज २५०० वर्षें हा देशांत नाणी प्रचलित होती असें
आतां निविवाद ठरलें आहे. तेव्हां ज्या ग्रंथावरून तत्कालीन समाजास



एतरय ब्राह्मण ११७
नाणी वापरण्याचें ठाऊक नव्हतें असें दिसून येईल, ते सर्व ग्रंथ

अडीच तीन हजार वर्षांच्या पाठीमागचे मानण्यास हरकत नाहीं.
ऐतरेयब्राह्मणांत नाण्याचा कोठेंहि उल्लेख नाहीं. आतां अभावा-

वरून कांहीं निष्पन्न होत नाहीं हें खरें. तथापि जेथे एकाद्या वस्तूचा
निर्देश अवश्य व स्वाभाविक असतो तेथें तसा तो नसल्यास अगर
त्याऐवजी दुसऱ्याच पदार्थाचा निर्देश असल्यास त्याच्या अस्तित्वा-
बद्दल अनुमान काढणें कधींहि चुकीचे होणार नाहीं. ऐतरेय
ब्राह्मणांत जेथे जेथे क्रयविक्रयाचा उल्लेख केलेला आहे तेथें तेथें तो
नाणे अगर धातूचा पैसा वापरल्याशिवायच झालेला आहे असें
दिसून येईल. ह्याचे एक उदाहरण 'रुपया शिरशहानेंच सुरू केला
काय ?' ह्या माझ्या निबंधांत दिलेंच आहे. दुसरें एक उदाहरण येथें
देण्यासारखे आहे. अजीगर्ताने आपला मुलगा शुनःशेप हरिश्चंद्रपुत्र

रोहिताला १०० गाई घेऊन विकत दिला. शुनःशेपाला यज्ञात बलि
द्यावयाचा होता; त्यामुळें पशूप्रमाणें त्याला खापाशी वास्तू त्याची
-हत्या करण्याचा प्रसंग आला तेव्हां कोणी तयार होईना. अशा
प्रत्येक प्रसंगीं तें तें कर्म करण्यास अजीगर्तानें १०० गाई रोहिता-
कडून मागून घेतल्या; ह्यावरून गाईरूपी पैशानेच लोकांचा व्यवहार

होत असे हेंस्पष्ट होते. ह्यामुळे कमीत कमी अडीच हजार वर्षापूर्वीचे
ब्राह्मण आहेत असे अनुमान करण्यास हरकत नाहीं.

ह्या ब्राह्मणाला ''ऐतरेय ब्राह्मण'' म्हणण्याचे कारण एका
आख्यायिकेंत निर्दिष्ट केलें आहे ती येणेप्रमाणे- एका महर्षीला
पुष्कळ बायका होत्या. त्यांपैकीं एकीचे नांव इतरा असें होतें. तिला
महिदास नांवाचा मुलगा होता; परंतु त्याच्या बापाचे प्रेम इतर
स्त्रियांच्या पुत्रांवर विशेष असे. एके दिवशीं यज्ञसभेत महिदासाला



-११८ वादक निबंध
दूर सारून दुसऱ्या पुत्रांना बापाने आपल्या मांडीवर घेतलें. ह्यामुळे
महिदासाचें तोंड उतरले पाहून त्याच्या आईस वाईट वाटलें. तिने
आपल्या कुलदेवतेची आराधना केली. त्याबरोबर ती दिव्यमूर्ति
यज्ञसभेत आली व तिने महिदासाला दिव्यासनावर बसवून सर्व

कुमारांत त्याला महापंडित बनविले तिच्याच प्रसादाने महिदासाला
हा ब्राह्मणग्रंथ करतां आला. अशा प्रकारच्या कथा संस्कृत वाङ्मयांत
बऱ्याच असल्यामुळें ही आख्यायिका किती विश्वसनीय मानावयाची
हा प्रश्न निराळा; परंतु ह्या ग्रंथाचे कर्तृत्व इतरेचा मुलगा महिदास
ह्याकडे देण्यास हरकत नाहीं. शिवाय हा ग्रंथ एकट्याचाच असावा
असें मानण्यास आतील भाषेवरून शंका वाटत नाहीं. अरण हलिय'

ब्राह्मणाचाच भाग आहे. ''ऐतरेयब्राह्मणेऽस्ति काण्यमारण्यकाभिधमे
(आरण्यक नांवाचे काण्ड ऐतरेय ब्राह्मणांत आहे.); परंतु हा भाग
अरण्यांत म्हागावयाचा असल्यामुळें त्यास अरण ही संज्ञा प्रास झाली.

वर ब्राह्मण शब्दाची जी व्युत्पत्ति दिली आहे, त्यावरून ह्या

ग्रंथाचा विषय कोणता हें समजण्यासारखे आहे. ह्या ग्रंथाचे एकंदर
चाळीस अध्याय असून प्रत्येक पांच अध्यायांची एक पंचिका अशा
आठ पंचिका अगर पुस्तके केली आहेत. ह्यांत ज्योतिष्टोम गवाम-
यन, आदित्यायन, आत्रिरसामयन आणि द्वादशाह इतक्या यागांचा
विधि सांगितलेला आहे. विशेषतः होत्याने करावयाचें कर्म विस्तूत
पणे ग्रथित केले आहे. कारणकक्रमत्रांनीच हौत्र करावयाचें असतें
यशाची व तदंगभूत कर्माची माहिती सामान्य वाचकांस नीरस
वाटल्यावांचून रहाणार नाहीं. म्हणून ती गाळून त्यांस मनोवेधक
होईल अशीच माहिती ह्या निबंधांत संकलित करण्याचें योजिले आहे.



ऐतरेय ब्राह्मण ११९
प्राचीन आर्याचा बहुतेक काल यज्ञ करण्यांत जात असे. कित्येक

यश सबंध वर्षभरहि चालत. ह्या ब्राह्मणकालीं तरी निदान ऋग्वेद,
यजुर्वेद आणि सामवेद हे तीनच वेद अस्तित्वांत असल्यामुळें या
तीन वेदांतील मंलांचाच उपयोग यज्ञकर्माकडे होणें शक्य होतें.
अथर्ववेद अजून अस्तित्वांत यावयाचा होता. हीन ऋकूमंत्रांनीं,
आग्रचर्यव यजुर्मत्रांनी व सामांनीं उद्रीथ अशी योजना असे.

चेव हौत्रमकुर्वन्यजुषादुदुसवर्यवं साग्नोद्रीर्थ. होत्याच्या हाता-
खालीं आणखी सहा ऋत्विज असतात त्यांची नावे:-- १ मैत्रावरुण,
२ ब्राह्मणाच्छसी, ३ नेष्टा, ४ पोता, ५ आग्रीव्र आणि ६ अच्छावाक.
हे अर्थात ऋग्वेदी पाहिजेत. अच्छावाक तर खग्वेदी पाहिजे याबद्दल
खुद्द ब्राह्मणांतच सांगितलें आहे. ' 'तस्माद्यो ब्राह्मणो बढृचो वीर्यवान्
स्वात्सोऽस्याच्छावाकीया कुर्यातू '' तसेंच ''वीर्यवान्वा एष बहुचो.
वहिवदेतस्तूक्त वहति ह वै वहिर्धुरो यासु युज्यते तस्मादच्छावाको
वहिवदेतत्सूक्तमुमयत्र शसति''. कोणत्या ब्राह्मणाला आर्त्विज्य देऊं न्ये
ह्याविषयी ब्राह्मणांत जें सांगितलें आहे तें हलीहि मनन करण्यासारखे
आहे. ''तद्धैतदेव ब्लध यदा शसमानमार्त्विज्य कारयत उत वा मे दब्या-
दुत वा मा वृणीतेति तेद्ध तत्पराडेच'' ' 'अथ हैतदेवगीर्ण यद्विम्यदा-
ाइइर्त्वज्यं कारयत उत वा मा न बाधेतोत वामे न यज्ञवेशसं कुर्यादिति
तद्ध तत्यराडेच'' 'अथ हैतदेव वाजणं यदभिशस्यमानमार्त्विज्य कारयते'
ह्याचे तात्पर्य हतकेंच कीं, लोभी ब्राह्मणाला अगर गांवांत श्रेष्ठ

असलेल्या पाम आमंत्रण न दिल्यास पुढें मागें हा आपणांस
त्रास देईल किंवा यज्ञांत विश्च आणील ह्या सबबीवर, एकाद्या मूढ
ब्राह्मणाला तसेंच प्रयोगकुशल पण निंद्याचारी ब्राह्मणाला यज्ञात

कत्विकूपणाचा अधिकार देऊं नये.



वैदिक निबंध
सामान्य मनाला कुतूहल उत्पन्न करणारे यशांतलें प्रमुख कृत्य

म्हटलें म्हणजे पशुहत्या हें होय. मारलेला पशु यजमानाला स्वर्गाला

नेतो अशी तत्कालीन लोकांची समजूत झालेली दिसते. पशूची हत्या
कशी करावी ह्याबद्दल सूक्ष्म नियम सांगितले असून त्या नियमांना अनु-
सरून यशपशूचें हनन न झालें तर मोठा दोष सांगितलेला आहे. तसेंच,
मारल्यानंतर त्या पशूच्या कोणत्या भागाचे कोणी भक्षण करावयाचें,
याविषयींचेहि नियम ठरले आहेत. जीभ आणि हनवटी हा प्रस्तो-

त्याचा भाग; वक्षःस्थल उद्गात्याचा; कंठ आणि तालू ही प्रतिहत्यर्स्कया

चाटणीची; उजवी श्रोणि होत्याची व डावी ब्रह्म्याची; उरूंच्या
खालील भाग अनुक्रमे मैत्रावरुण आणि ब्राह्मणाच्छसी यांचे; खांद्या-

सकट उजवी वाजू अटवर्ग्डूचीर उपगात्यांची डावी वाजू; डावा
खांदा प्रतिप्रस्थात्याचा; उजवा हात नेह्याचा व डावा पोत्याचा;
दक्षिण व सव्य ऊरु अनुक्रमे अच्छावाक आणि आग्रीअ यांचे; दोन
वाहूपैकीं उजवा आत्रेयाचा व डावा सदस्याचा; पाठीचा कणा व
मूत्राशय हीं यजमानाची; उजवा पाय यजमानाला भोजन घालणाराचा;
आणि डावा त्याच्या बायकोचा; ओठ हा ह्या दोघांचाहि साराच
भाग होय. यजमानानें तो त्या दोघांना वाटून द्यावयाचा असतो.
यजमानाच्या बायकांना शेपूट देतात; पण ती त्यांनीं ब्राह्मणाला
द्यावी अशी अनुशा आहे. गळ्याचे मांस व आतील तीन हार्ड हा
भाग ग्रावस्तुताचा, दुसरी तीन हाडे व पाठीवरील मांसाच्या
गोळ्याचा अर्धा भाग उन्नेत्याचा. ह्याचा दुसरा अर्धा भाग व
हृदयाच्या बाजूचा क्रोम नांवाचा मांसाचा गोळा ही पशु मारणाऱ्या
इसमाच्या वाटणीची; परंतु हा इसम ब्राह्मण नसेल तर त्याने आपला
भाग दुसऱ्या कोणत्या तरी ब्राह्मणाला दिला पाहिजे. पशूचें शीर
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सुब्रह्मण्य नांवाच्या ऋत्विजाचे, 'श्वःसुत्या' (उद्या सोमसवन) असें
म्हणणारा जो ऋत्विज (आग्रीव) त्याच्या हिक्याला चामडे, ह्याशिवाय
फारचा जो इळा भाग यज्ञाच तो सर्वांचा अगर होत्याचा.

ह्याच्या उलट मनसोक्त वाटणी केल्यास तो चोर, पापी, केवळ
उदरपोषणाभिलाषी म्हणून समजावयाचा. वर आलेयाला म्हणजे
अत्रिकुलांत उत्पन्न झालेल्या ब्राह्मणास एक भाग असल्याचें सांगितलें
आहे. ह्या ब्राह्मणास यज्ञामध्ये कांहीं काम नसतें. त्यामुळें कर्मनिरपेक्ष

वशपरंपराहक्क इतक्या प्राचीन काळी अस्तित्वांत असल्याचें दिसते.
हा पशुविभाग कसा करावा हे देवभाग सत्रीला माहित होतें. परंतु
ती विद्या कोणाला न सांगतां तो मरण पावला. (तामु हाप्रलेयैवास्मा-
छोकातुचक्रामतू) परंतु पुढें ह्या पशुविभक्तीची माहिती अमानुष
जातीपैकीं एकाने वधूचा मुलगा गिरिजनामक महर्षि वास सांगि-
तली. हक्कींच्या सर्व मनुष्यांना एतद्विषयक ज्ञान ह्या कात्रीपासूनच
परंपरेने प्रास झालें आहे (तामु ह गिरिजाय वासव्यायामनुष्य:
प्रोवाच तो हैनामेतदर्वाड्रमनुष्या अधीयतेदुधीयते). ह्यावरून
मन्सुयेतर जातींतहि यज्ञ. करण्याची चाल होती असें अनुमान
करतां येतें. असुरांना यशविध्यंसक हें विशेषण लावण्याचा प्रघात

आहे. परंतु तेहि यश करीत असत असें दिसते आहवनीय अग्नि

कायम असून गार्हेशयाग्नि विझाला आहे अशा वेळीं गार्हपत्याकरिता
पश्चिमच्या बाजूचा आहवनीय अग्नि काढून घेतला तर हें कृत्य

असुरांच्या यज्ञाप्रमाणे होतें असें म्हटलें आहे. (असुरवद्यशं तन्वीत).
एका शाखेमध्ये तर असुरयशाची तऱ्हाहि सांगितली आहे ती

अशी:- त्यांनीं प्रथम आहवनीय अग्नीचे आधान केलें नंतर
गार्हपत्याचे आणि शेवटीं अन्वाहार्यपचनाचे. देव मनुष्य, असुर,
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राक्षस आणि गंधर्व अशा पांच जाती वैदिक काळी कधीकधी मानल्या
जात. ह्यावरून असुर आणि राक्षस हे एकच नव्हत हें दिसून येईल.
मनांत एक आणि बोलणे दुसरेंच (अन्यमना वाच वदति) असे-'
असुरांच्या स्वभावाचे वर्णनं केले आहे, बल, बूच, अरूरम,
-वथरूप, शस्वर, इतक्या असुरांची नावे ब्राह्मणांत आलीं आहेत.
ह्या सर्व जातींच्या लोकांत यज्ञ करण्याचा प्रघात असला पाहिजे.

कक्रमत्रात देवाची नांवे आहेत त्याहून निराळी ब्राह्मणांत नाहींत.
देवांमध्येंहि मनुष्याप्रमाणेच वर्णभेद असे. अग्नि आणि बुहस्पति हे
ब्राह्मण, इंद्र, सोम, वरुण, रुद्र, पर्जन्य, यम हे क्षत्रिय; गणेश, वसू,
आदित्य, विश्वेदेव आणि मरुतू हे वैश्य आणि पूषा शूद्र. देवांमध्ये'
इंद्र श्रेष्ठ; तो त्यांचा पुढारी, सर्वामध्ये बलिष्ठ, अत्यंत तेजस्वी, कंटक,
छातीठोक व उत्तम स्वभावाचा असें इंद्राचे वर्णन आढळतें-
(देवानामाजिष्ठो बलिष्ठ: सहिष्ठ: सप्तम: पारकिगुतमः). इतकें श्रेष्ठत्व

इंद्राचे देवानी मान्य केलें, तथापि आपल्या अधिकाराचा व योग्य-

तेचा दुरुपयोग केल्यास त्यास शासन केल्यावांचून देव रहात नसत.
एकदा देवानी पांच अपराध इंद्रावर स्थापित करून त्यास यज्ञांत '

सोमपान मिळणार नाहीं अशी व्यवस्था केली. देवांच्या स्वभावाचे '

लोटक असें प्रसंगोपात्त जें जें वर्णन केले आढळतें तें विशेष
लक्षांत ठेवण्यासारखे आहे. देव अमर्त्य तर आहेतच, पण त्यांस खरें
बोलणारे ह्या विशेषणाने खोटे बोलणाऱ्या मनुष्यांपासून विशिष्ट केलें
आहे (सत्यसहिता वै देवा असतसंहिता मनुष्याचे. देवांमध्ये दुसरा
विशेष हा आहे कीं, ते एकमेकांच्या घरीं रहात नाहींत (न वै देवा
अन्योन्यस्य गृहे वसन्ति) देवांमध्येंहि कांहीं उदारमतवादी व कांहीं
अनुदारमतवादी असा भेद असावा असे वाटतें. प्रजापति हा पहिल्या
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वर्गातला होता. मनुष्यांत जो योग्य व लायक असेल त्यास आपल्या-
पैकीच एक मानून देवांचे सर्व हक्क देण्यास तो तयार असे. कमु हे
मनुष्य असतांना त्यानें त्यांना देवांत घेऊन यज्ञातहि देवांबरोबर भाग
दिला. (प्रजापतिवै पिता कभूजमर्त्यान्सतोदुमर्त्यान्कृत्वा तूतीयसवन
आभजतू) परंतु ह्यांना आपल्या पंक्तीस घेण्यास अग्निवसुआदिकरून
देव कबूल होईनात. ह्यांच्या अंगाला घाण येते असें त्यांचें म्हणणें.

होतें. तो वै देवा अपैवाबीभत्सन्त मनुष्यगंधातू ). देवहि यज्ञ

करीत. त्यांनीं एकदा मनुष्ययज्ञ केला होता (पुरुष वै देवा: पशुमा-
लभपर). ब्राह्मणांत हरिश्चंद्राची आख्यायिका दिली आहे, त्यांतहि
मनुष्ययशाचीच कथा आहे. ह्यावरून फार प्राचीनकाळी मनुष्ययज्ञ!

करण्याची चाल आर्य म्हणवणाऱ्या लोकांत होती असें अनुमान
कित्येकांनीं केलें आहे.

पंचजनांपैकी देवांविषर्थी ही हकीकत झाली. मनुष्यासंबंधाने
थोडी बहुत माहिती ब्राह्मणांतून मिळण्यासारखी आहे. मनुष्यांत
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शूद्र असे चार वर्ण रूढ झाले होतेच. सर्वांत
ब्राह्मण अगोदरचे असा समज होता (क्षत्रात्पूर्व ब्रह्म). काव्य, अस.
पुंड्र, शवर, पुलिंद, मूतिब इतक्या निरनिराळ्या लोकांच्या नांवांचा-
उल्लेख ब्राह्मणांत केलेला आढळतो; त्याचप्रमाणें पुष्कळ राजांचा व:

कर्षीचा उलेख केलेला आहे त्यांची नावे येणेप्रमाणे:-
राजे राजे

१ मनतंतु. २२ दुर्मुख
२ एकादशाक्ष. २३ शिवी.
३ परीक्षित. २४ शुष्मिण
४ जनमेजय. २५ सुत्व
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१० उग्रसेन.
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२० गौश्न. ६२ कुशरव.
२१ ऐतश. ६६ मैत्रेय.

२२ श्रुत ६४ प्रियन्नत.

सर्वचरु, कुरुक्षेत्र, अवचत्नुक, मष्णार, साचीगुण, वृत्रव इतक्या
देशाची नांवे आली आहेत. आठव्या पंचिकेंत कोणत्या लोकांच्या
राजांना काय संज्ञा आहे तें सांगितलें आहे. त्यावरून असें दिसते
कीं, पूर्वेकडील लोकांच्या राजांना सखाटू, दक्षिणेकडील राजांना
भोज, पश्चिमेकडील नीच्य आणि अपाच्य नामक लोकांच्या राजांना
स्वराट्, उत्तरेकडे हिमालयाच्या पलीकडे असणाऱ्या उत्तस्कृरु

व उत्तरमद्र नांवाच्या लोकांना विरार, मधल्या भागांतील कुरु-
पडाल, वश आणि उशीनर नांवाच्या लोकांच्या राजाला राजा,
त्याप्रमाणें निरनिराळ्या राजांना निरनिराळ्या संज्ञा ठरलेल्या होत्या.
ह्यांमध्यें एक वाक्य विशेष लक्ष देण्याजोगे आहे. ऽउदीच्यां दिशि
ये के च परेण हिकवत जनपदा उत्तरकुरव उत्तरमद्रा इति
वैराज्यायैव २ अभिषिच्यस्ते विराळित्येनानभिषिक्तानाचक्षत''. हिमा-
लयाच्या पलीकडे उत्तरकुरु व उत्तरमद्र हे लोक असून त्यांच्यांत

राजा म्हणून कोणी नसे. राज्यकारभार लोकांच्या हातीं असे. वैराज्य
म्हणजे राजावांचून राहणे हीच त्यांची उत्कट इच्छा असे; म्हणून
राज्यकारभार चालविणाऱ्या लोकांना विरार ही संज्ञा प्रास झाली.

ही ज्याप्रमाणें सामान्यनांवानें कांहींलोक निर्दिष्ट केले जातात,
त्याप्रमाणें पूर्वीहि जात असत असें दिसते. उदाहरणार्थ, श्यापर्ण

ब्राह्मण; भूतवीर ब्राह्मण, असितमृग ब्राह्मण. बापाच्या अथवा
आजाच्या नांवावरून मुलाला किंवा नातवाला अथवा पुढल्या सर्व

वंशजांना नांव प्रात होई. सुवजा ह्याचा पुत्र सौषजनु वाजरत्नाचा
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नातु वाजरत्नायन; शक्ति नामक कात्रीच्या कुलांत जन्मलेले शाक
अशा रीतीनें पुरुषांवरून त्यांचे वंशज ओळखले जात. त्याचप्रमाणे
स्त्रियांवरूनहि जात असत. उदाहरणार्थ, भार्गवेय राम (श्वगुस्त्रीचा

पुत्र); मट्ट नामक स्त्रीचा पुत्र काद्रवेय; इतरेचा मुलगा ऐतरेय; ममतेचा
मुलगा मामतेय. सांप्रत आपण स्वतःच्या व बापाच्या नांवानंतर
उपनांव लावून पूर्ण नांव बनविती. पूर्वी स्वतःचें, बापाचे आणि
आजाचें नांव लाकयाचीहि वहिवाट होती असे वाटतें. उदाहरणार्थ,
' 'कत्रशुष्मो ह वातावत उवाच जातूकर्ण्य:'' जतूकर्ण्याचा नातु,
वतावन्नामक व्हावीचा मुलगा वृहूवशमुम म्हणाला.

ब्राह्मणकालीं समाज सुव्यवस्थित असून सुधारणेच्या पायावर
प्रतिष्ठित झाला होता. सर्व सुधारणांचा मूलाधार जी विवाहपद्धति
ती अस्तित्वांत आलेली होती हें सांगावयास नकोच. आई, बहीण,
बायको, सून, सासरा वगैरे संबंध दृढ झाले होते. कुटुंबांतील स्त्री-

पुरुषांची परस्परांशीं वागणूक हक्कींहून निराळी होती असें दिसत
नाहीं. सासऱ्याला पाहातांच सुनेने लाजून तोंडावर पदर घेण्याचा
रिवाज एवढ्या प्राचीन काळीहि होता (तद्यथैवाद: सुधा श्वशुरालज-
माना निलीयमाना). एका पुरुषाने पुष्कळ स्त्रियांशी लग्न करण्याची
मोकळीक होती (यदिह वा अपि बहुच इव जाया: पतिर्वाव तासा
मिधुनभू ). परंतु एका स्त्रीला मात्र अनेक पति अर्थातएकाच वेळीं)
करतां येत नसत (तस्मादेकस्य वहथो जाया भवति नैकस्यै बहवः
सह पतयः). ब्राह्मणांत सर्वत्र शत्रूच्या ऐवजी जातव्य शब्दाचा उपयोग
केलेला आढळतो (करपटमान श्वातव्यमपबाधते); ह्यावरून कुटुंबांतील
कलह त्यावेळींहि किती तीव्र असले पाहिजेत ह्याची चांगली कल्पना
.करतां येण्यासारखी आहे. जायेच्या ठिकाणी प्रवेश करून पतीच
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पुन्हा पुत्ररूपानें जन्मास येतो ही कल्पनाहि तेव्हां प्रचलित होती
( पतिर्जायां प्रविशति गमों थवा स मातरम । तल्या पुनर्नवो भूत्वा
दशमे मासि जायते ।। ).

कग्वेदकालीहि लोक उल्हष्ट वस्त्रे परिधान करीत असत (युवा
सुवासाः परिवीत आगातू ). मग ब्राझागकाली उत्कृष्ट वस्त्रे तयार होत
असत? सांगण्याची अवश्यकतानाहीं. 'यथैव प्रवयणतः पेश: कुर्यातू '
ह्या वाक्यावरून रंगीवेरंगीं वस्त्रे करण्याचेंसुद्धां लोकांस शान होतें
असें अनुमान होतें. त्याचप्रमाणे हत्ती वगैरे जनावरांची चित्रे, आरसे
इत्यादि पदार्थ तयार करण्याइतकी कारागिरी लोकांत होती-एतेषावै
शिल्पानामनुकुतीह शिल्पमधिगम्यते हस्ती, कसो, वासी, हिरण्यमश्व-

तरीरथ: शिल्पमू । अश्वतरीरथ ह्या शब्दावरून लोकांच्या प्रवासाचे
साधन रथ होता हें उघड आहे. गाड्यांना कधीं घोडे, कधीं बैल
तर कर्धी खेचरे लावीत असत. जमिनीवरील साधन जशी गाडी
तशी पाण्यावरून जाण्याचे नौका हें साधन होते. अन्नसामग्री घेऊन
नौकेत बसत; ह्यावरून लांबीचे जलपर्यटण करण्याची लोकांस सवय
होती हें उघड दिसते (तद्यथा सैरावतीं नावं पारकामाः समारोहेयु:).
खेचर हा ग्राम्य पशु होय. एकंदर ग्राम्य पशु सात. 'सप्त वै वाग्या
पशव' अज, अश्व, गौ, महिषी, वराह, हस्ती हे बाकीचे ग्राम्य पशु.

होत. ह्या देशांत मार्जार जातीचे अस्तित्वहि निदान अडीचतीनहजार
वर्षे आहे असें ब्राह्मणांत त्या जातीचा जो उल्लेख केलेला आहेत्यावरून
मानण्यास हरकत नाही. वर सात ग्राम्य पशु सांगितले त्यांत गाईचा
समावेश केलेला आहेच. ह्या गाईचा उपयोग यज्ञाशिवाय अतिथिसंत-
पणाकडेहि होत असे. पूज्य -ऱतिथि आला असतां यजमान गाय
मारून तिच्या मासाने उरम्पायगताचा सत्कार करीत फेरले. ह्मा अत्यंत
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प्राचीन चालीचा निर्देश ब्राह्मणांत स्पष्टपणे केलेला आहे.

'अग्नि मन्थन्ति सोमे राजन्यागते तद्यथैवादो मनुष्यराज
आगतेऽन्यस्मिन्वाऽर्हत्युक्षाण वा वेहतं वा क्षदस्त एवमेव' ।।

वेदकालीं मांसभक्षणाचा अगदीं सामान्य प्रचार होता असें
दिसते. पुढें कोणत्या तरी निमित्तानें हा अनिष्ट प्रकार संपुष्टांत

आणण्याचा बुद्धिपुरःसर प्रयत्न झाला असावा. त्यापैकींच अमेध्य-
पशूचें मांस खाऊ नये हा निषेध होय: 'त एत उत्क्राप्तमेधा अमेध्या
पशवस्तस्मादेतेषां नाश्रीयातू ' घोडा, गाय, बैल, उंट, अज हे
एअमेयय पशु होत. सांप्रतचे कालमान ब्राह्मणकालींहि निश्चित झालें
होतें. वर्षाचे सहा कतु असून वसंत, ग्रीष्म, वर्षा, शरद, हेमंत
आणि शिशिर ईध्नांवे रूढ झाली होतीं. वर्षाचे चोवीस अर्धमास
व बारा मास ठरले होते. तथापि ब्राह्मणकालाच्या पूर्वी तेरा अहि-
न्यांचा संवत्सर असावा (तं त्रयोदशान्मासादक्रीणन् ). ह्या तेरा
महिन्यांचे अभिमानी देव होते असें म्हणतात. हल्ली आपण दिव-
साचा आरंभ सूर्योदयापासून करतो पण ब्राह्मागकाली तो रात्रीपासून
होत असे असें खालील उताऱ्यावरून दिसून येईल. 'यां च रात्री-

मजायेऽहं यां च प्रेतास्मि तदुभयमन्तरेण' 'ज्या दिवशीं मी जन्मलो'
असें आतां आपण म्हणतो; परंतु पूर्वी 'ज्या रात्रीं मी जन्मलो' असें
म्हणत असत. एक वर्क म्हणजे ३६० दिवस. त्रीणि च वै शतानि
शिष्टश्च संवत्सरस्याहानि. खालीं दिलेल्या गाथेत चारी युगाची नावे
आढळतात. कलिः शयानो भवति संजिहानस्तु द्वापर: । उत्तिष्ट-

खेताभवति कृत संपद्यते चरश्चरैवेति'. येथें ही युगाची नावे आहेत
कीं फाशांच्या अवस्थांची आहेत हा वादग्रस्त प्रश्न आहे तथापि
टाकलेल्या फाशांच्या निरनिराळ्या अवस्थांवरून युगांना नावे प्रात

वै. (व ९



-१३० वादक निवच
झाली हा जो कित्येकांचा समज आहे तो खरा असावा असें वाटतें.

ऋतु सूर्याच्या गतीमुळें होतात; म्हणून सूर्यास त्यांचा पति म्हटलें
आहे. दिवसरात्रीचे कारण बरोबर ठरविण्यांत आलें होतें. 'स वा
एप न कदाचनास्तमेति नोदेति तं यदस्तमेतीति मन्यन्तेह एव
तदद्येतमित्वाऽथादुदुत्मानविपर्यस्यते रात्रीमेवावस्तात्कुरुतेदुह: परस्तातू!
अथ यदेनं प्रातरुदेतीति मन्यने रात्रेरेव तदन्तमित्वादुथाऽऽत्मान वि
पर्यस्यतेदुहरेवावस्तात्कुरुते रात्रिं परस्तातू. पृथ्वीच्या सभोवार
समुद्र पसरलेला आहे. ''परिगूह्य तिष्ठति समुद्र इव भूमि'' ही
समजूत प्राचीन लोकामध्ये किती सर्वसामान्य होती हें कोणत्याहि
प्रकारच्या संस्कृत वाड्ययावरून दिसून येणारे आहे; पण ''अलोमि-
केवाग्र आसीत् '' व ''तस्पा: शोचत्या इमे प्रदराः प्रादीर्यन्त येऊ
स्था इमे प्रदराः समेव हैव तत: पुरा.'' ह्मा पृथ्वीवर पूर्वी वृक्ष वगैरे
कांहीं नव्हतें. तिच्यावर प्रदर (छिद्र) नव्हतें. तिचा तल सारखा
होता इत्यादि वचनांवरून भूगर्भशास्त्राच्या मूलतत्त्वांची थोडिशी
तरी पण यथार्थ कल्पना आमच्या प्राचीन कात्रीस होती हें विशेष
ध्यानात ठेवण्यासारखे आहे.

खालीं दिलेल्या ब्राह्मणांतील उताऱ्यावरून त्या वेळच्या लोकांच्या
नीतिकल्पना कशा होत्या तें दिसते. ''अनेनसमेनसा सोदुभिशस्तादेन-
स्वतो वादुपहरादेन: । एकातिथिमप सायं रुणद्धि बिसानि स्तेनी
अप सो जहारेति ।।' कमळाचे तंतू चोरणारा व सायंकाळी आलेल्या
अतिथीस घरांत न घेणारा निर्दोषी लोकांवर ह्या अपराधाचा आरोप
करील व दोषी असलेल्यांचा दोष काढून टाकील. ह्यावरून असें
दिसते कीं, कमळाचे तंतू चोर व सायंकाळी अतिथीस घरांत
आश्रय न देणे हे महान अपराध समजले जात असत व हा दोष
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आपल्यावरचा जावा म्हणून दोषी मनुष्य वस्तुतः निर्दोषी माणसांवर
ते अपराध लादीत असे. निरपराधी माणसांवर असत्य आरोप कर-
ण्यानें आपल्या अपराधांचे क्षालन होतें ही समजूत फारच चमत्कारिक
दिसते. हा क्षालनप्रकार अत्यंत प्राचीन असला पाहिजे.

''तस्माद्धारयेतर्हि भरता: सत्वनां वित्तिप्रयनि तुरीयेहैव संग्रहीतारो

वदने'' ह्या वाक्यावरून युद्धांत मिळालेली लूट सेनेत वाटून
देण्याची चाल फार जुनी आहे असें दिसते. अशा सुटीचा चौथा
भाग फक्त सारथ्याला मिळण्याचा हक्क आहे असे वरील वचनांत
म्हटलें आहे. बहुधा सारध्यांस ठरीव वेतन मिळत नसे असेहि
मानण्यास हरकत नाहीं.

ह्याशिवाय ब्राह्मणांत आख्याने, उपाख्याने आहेत तीसुद्धा फार
बोधप्रद आहेत.
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प्रस्तावना
ह्या लेखांत ऐतरेय ब्राह्मणांतील त्रेचाळीस आख्यायिका दिल्या

आहेत. त्या मुलांस मनोरंजक व थोरांस बोधप्रद झाल्यावांचून
राहणार नाहींत. त्यांपैकीं बऱ्याच आख्यायिका निःसंशय केवळ
कल्पनासष्ट आहेत. फार थोड्या ऐतिहासिक असाव्या. तथापि
त्यांवरून तत्कालीन म्हणजे ब्राह्मणकालीन लोकांचे समज काय होते
ह्याची कल्पना होण्यासारखी असून शिवाय त्या वेळच्या समाज-
घटनेचे चित्रहि आपणांस रेखाटतां येण्यासारखे आहे.

पुढें दिलेल्या त्रेचाळीस आख्यायिकांपैकीं ज्यात देवांच्या यज्ञाचा

उल्लेख आहे अशा एकोणीस आहेत, व देवासुरांच्या युद्धाच्या

हकीकतीने भरलेल्या अशा दहा आहेत.

पहिलीच आख्यायिका फार महत्त्वाची आहे. त्यत दक्षिणहिंदु-
स्थानाचा स्पष्ट उल्लेख आहे एवढेच नव्हे तर लोकवस्तीहि तेथे
ब्राह्मणकाली होती१ असें त्यावरून दिसून येणार आहे. त्याचप्रमाणें
भारतातील कांहीं व्यक्तींचा नामनिर्देश असून दशरथ अथव१ राम
ह्यांचा कोठेंहि उल्लेख नाहीां.

ह्याच आख्यायिकेंत नद्या पश्चिमाभिमुख वहत अकयाचें एक
कल्पित कारण दिलें आहे. हिंदुस्थानांत अशा नद्या फार नहींत.
असें असून अशाच नद्यांचा उल्लेख केला आहे त्यअथी ब्राह्मण
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रच 'गारा कवि-निदान ही आख्यायिका रचणार१ तरी-दक्षिण हिंदु-
स्व १नात पश्चिमेकडे समुद्रकिनायावर राह(गारा असला पाहिजे.

एकोणीस आख्योनं देवांच्या यज्ञासंबंधाने आहेत म्हणून
वर सांगितलेंच अहहे. आतां क्रग्वेदामध्ये चेयाप्रमाणें नैसर्गिक
सूष्टिचमत्काराचा देवशच्दोन वोध होतो तेंयाच अथी ब्राह्मणांतील

देव शब्द योजलेला आहे कीं काय? म्हणजे ब्राह्मणांतील देव-आणि
असुरसुद्धां-ह्या काल्पनिक अगर वास्तविक व्यक्ति होत्या हें ठरविणे
कठीण नहीं. देव अ ।णि असुर ह्या संज्ञा ज्यांना आहेत अशा दोन
जाती नि :संशय होत्या. तें कांहींहि असो. देव व असुर हे दोन
निरनिराळ्या जातींचे लोक होते असें अपण मतून चालल्यास त्या

दोघांचं ब्राह्मणत केले वर्णन फारच महत्त्वाचें वाटlयाशिवाय
राहणार नाहीं. देवांम घ्ये प्रथम कोणी राजा नव्हता. अराजक स्थितींत
समाज टिकणें शक्य नाहीं असें अदळून आल्यावर त्यांनीं असुरांना
अनुसरून आपणांमधील एकास राज्यपदावर आरूढ केलें. (आ ०३).
असुरांत परस्परांत कलह नसत हे पण देवांत एकी कचितच असे.
आपसातील वैमनस्यामुळे असुरांवरोवर लढाई करतना तेंयांस वारंवार
अपयश येई. युद्धापुरती तरी एकी असावी म्हणून त्यांनीं एके प्रसंगां
सर्वांची ब१यकामुले एके ठिकाणी कोंडून ठेवZयाची युक्ति काढली.
ज।े कोणी फुटून जाईल तो आपल्या बायकामुलांस मुकेल असें रेयनी
ठरविलें. (आ ०६). मत्सरानेंहि देव ग्रस्त झालेले असत असें दिसते.
आपल्याप्रमाणें मनुष्यांनी किंवा वर्षांनीं स्वर्गास येऊ नये अशी
त्यांची फार इच्छा असे ?ऋ (आ ०८). हा स्वर्गलोक कोणता? गं वर्य-
लोक व स्वर्गलोक एकच असावे असे २५ व्या आख्यायिकेवरून
दिसते. ३५ व्या आख्यायिकेवरून असुर फार श्रीमंत असत व ते
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समुद्रकांठीं रहात असें वाटतें. राजाच्या कल्पनेप्रमाणे किले बांध-
ण्याची युक्ति ही देवानी असुरांपासून संपादन केली. (आ० ५ ).

मनुष्यांनी देवांपासून यशाची माहिती मिळविली. आज १२ ).
पण यज्ञाची कल्पना देवांमध्येच प्रथम उद्भवली असें दिसत नाहीं.
सर्व यागांत सोमयाग प्रधान आहे. परंतु सोमवईक देवाच्या प्रदेशांत

उपजत नव्हती. ती पूर्वेकडील देशात होत असून तेथें रानटी लोकांची
वस्ती होती. हे लोक वावींचे तेरा महिने मानीत. (आ० २). ह्याच
लोकांना गंधर्व म्हणत, आ. ७) असें दिसते. यज्ञांत यजमानाला
दीक्षा घ्यावी लागते व क्षीरपान करावे लागतें. हे दोनहि आचार
ह्याच लोकांपासून देवानी घेतले असावे. (आ० २५ ). ह्या सर्व

गोष्टींवरून यश करण्याची, निदान सोमयाग करण्याची प्रवृत्ति

मूळची हिमालय पर्वतावरील गंधर्व नामक रानटी लोकांमध्यें असून
त्यांच्यापासून ती इतरानी उचली असें म्हणण्यास हरकत नाहीं. हे
लोक रानटी होते असें म्हणण्याचे कारण त्याच आख्यायिकेंत (२)
सोमविक्रय करणाराला अशिष्ट व पापी म्हटलें आहे हें होय

येथवर एकंदर आख्यायिकांचें सामान्य निरूपण केलें. ह्याशिवाय
किरकोळ बोध घेता येईल अशा आख्यायिका त्या दृष्टीने वाचणे
अवश्य आहे. उदाहरणार्थ, ज्याच्यामुळे आपणांस लाभ होतो अथवा
ज्याच्यावर आपली उपजीविका आहे त्याचा सर्वस्वी नाश केल्याने
आपणांस फायदा होत नाहीं, तर त्याचें पोषणच केलें पाहिजे ही गोष्ट

आपणांस ४ थ्या आख्यायिकेवरून शिकता येण्यासारखी आहे. कांहीं
रानटी जातींत क्रयविक्रयांत पैशादाखल माणसाचा उपयोग होत
असावा. आ- ७ ). १० व्या आख्यायिकेवरून यज्ञांत होणाऱ्या
पशुहत्येचें समर्थन लोक कसें करीत तें समजेल. हें समर्थन कित्येकांस
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अगदीं लंगडे वाटेल; तथापि त्यावरून आपल्या पूर्वजांस त्याबद्दल

विशेष दोष देण्याचे कारण नाहीं. सांप्रत सुधारलेल्या काळांतहि
मांसभक्षक लोकांकडून हेंच कारण पुढें करण्यांत येत असतें. आम्हांला
खाण्याकरिता बोकड मारावयाचा असला म्हणजे आधीं आम्ही त्यास

खायला घालून पुष्ट करतो व हे त्याच्यावर उपकारच करतो अशा
तऱ्हेचे प्रतिपादन हण्यीहि कित्येक परकी धर्मप्रचारक करीत असतात.

आख्यायिका १४-कवींनी केलेल्या यज्ञाची ही एकच
आख्यायिका आहे. कखेदकालाप्रमाणें ब्राझागनगलीहि कांहीं ब्राह्मणांना

जुगार खेळण्याचा नाद असे. हीत सरस्वती नदीचा नांवानें उल्लेख
केला आहेर' व परिसारक देश ही कोणत्या नांवानें ज्ञात आहे हें
समजून घेण्यासारखे आहे.

आख्यायिका १५-दही मिसळून सोमरसाचा अम्मल कमी
करण्याची युक्ति देवानी काढली. ह्या आख्यायिकेंत लांब जिभेची
म्हणून आसुरीचे वर्णन आहे. परंतु हें वर्णन राक्षसांचें किंवा
असुरांचे असलें पाहिजे, हें मनन करण्यासारखे आहे. असुर आणि
राक्षस एकच नव्हत. (आ० ११ ).

आख्यायिका १ ६--भांडागाचा निकाल लावून घेण्याची ही तऱ्हा
फार प्राचीन असून मर्दानी आहे.

आख्यायिका १७-देव व असुर ह्यांचें यश करण्याचे निर-
निराळे मार्ग होते.

आख्यायिका २६-ही आख्यायिका फार महत्त्वाची आहे.
वरिष्ठ वर्गाची कनिष्ट वर्गाविषयी तिरस्काखद्धि आजचीच नाहीं हें
ह्यावरून स्पष्ट होतें. मानवजातीतील कभूंनी देवांबरोबर यज्ञात सोम-
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पानाचा हक्क संपादन केला, ह्यावरून अभ्या पराक्रम जितका
दिसून येतो, तितकीच प्रजापतीची उदार बुद्धिहि व्यक्त होते.

आख्यायिका २७-प्रजापतीनें आपल्या मुलीबरोबर समागम
केला ही जी पुराणातली कथा तें वस्तुतः रूपक आहे, हें ह्या

आख्यायिकेंत उघड सांगितले आहे. दुसरें, पुराणांतील कथा
केवळ अर्वाचीन नसून त्या फार प्राचीन कालापासून प्रचलित आहेत
असेहि सिद्ध होतें.

आख्यायिका २ ९-अव्यवस्थित रीतीनें लढाई होत नसून
सैन्याच्या लहान लहान टोळ्या करून युद्ध करीत असें अनुमान होतें.

आख्यायिका ३१ -गाडीस गाढव लावीत, व कन्या पराक्रमी

पुरुषालाच अर्पण करीत.

आख्यायिका ३ ६-ह्यांतील सत्यनिष्ठेचें उदाहरण कोणाकहूनहि
अभिमानपूर्वक वाचले जाईल. ह्या वेळीं वाटप होऊं लागले होते, व
बाप जीवंत असतांच मुलांना वाटपाचा हक्क प्रात झाला होता हें
विशेष लक्षांत ठेवण्यासारखे आहे. इली आपण संपांत म्हणजे
धातूचे नाणे समजत; पण प्राचीनकाळी गाई म्हणजेच संपत्ति होती.
अर्थात् गाई विनिमयाचे साधन होतें.

आख्यायिका ४०-भूगर्भशास्त्राची अंधुक कल्पना होती हें ह्या

ओख्यायिकेवरून निर्विवाद ठरतें.
आख्यायिका ४१ -जाया ही मित्राप्रमाणे असते असें स्पष्ट

म्हटलें आहे, ह्यावरून स्त्रियांची योग्यता आम्ही कमी मानती हा जो
आरोप आमच्यावर केला जातो तो किती निराधार आहे तें दिसून
येईल. पूर्वी मनुष्ययज्ञ करीत कीं काय अशी शंका येते.
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वरील संक्षिप्त विवेचनावरून पुढील आख्यायिका मराठी वाचकांस

बोधप्रद व मनोरंजक झाल्याशिवाय राहणार नाहींत अशी आशा
करण्यास जागा आहे

आख्यायिका १
एकदा असें झालें कीं, यज्ञदेवता देवांना सोडून चालती झाली.

तेव्हां देवांना यशासवधी कांहीं एक करतां येईनासं झालें. ते अगदीं
गोंधळून गेले. तेव्हां ते अदितीला म्हणाले, 'तुझ्या प्रसादाने यश
करण्याचें सामर्थ्य आम्हांला येऊ दे'. 'बरें आहे' असें म्हणून ती देवांना
म्हणाली, 'मी तुमच्याजवळ एक वर मागते.' देवानी 'माग' असें म्हट-
च्यावर तिने असा वर मागितला कीं, 'सर्व सोमयागांचा उपक्रम माझ्या-
पासून व त्यांचें पर्यवसानहि माझ्याठिकाणीं असो.' देवानी अदितीचे
माग कबूल केलें. ह्याप्रमाणे अदितीला वर प्रास झाल्यामुळें यज्ञाचा

प्रारंभकालीन व समातिकालीन चरु अग्निदेवताक असतो.
अदितीने देवांना आणखी असें सांगितलें कीं, 'मी, अभि, सोम

व सविता ह्यांच्यावरून तुम्ही दिशांची ओळख ठेवा. म्हणजे माझें
ज्या ठिकाणी अधिष्ठान आहे ती पूर्व, आणि अग्नि, सोम व सविता
ह्यांचें अधिष्ठान जेथे आहे त्या दिशा अनुक्रमे, दक्षिण, पश्चिम व
उत्तर असें समजा.'

पथ्येचे (अदिति देवतेचे यजन होत असल्यामुळें, आदित्य
पूर्वेस उदय पावतो व नंतर पश्चिमेस अस्तंगत होतो. कारण हा
पथ्येच्या पाठोपाठ संचार करतो.

-छ उदयनीय इष्टीमध्ये पश्चिमेस पथेचें यजन करतात. म्हणून पथ्येचा
पश्चिम दिशेसहि संबंध आहे असे समजावयाचे.
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अग्नी यजन होतें म्हणून दक्षिण दिशेकडे धान्ये लवकर परि-

पक्क होऊन आपल्या धन्यांच्या घरीं येतात. कारण औघधि पक्क-

स्थितीला आणण्यास अग्नीच कारण आहे. सोमाचे यजन होत
असल्याकारणाने, पुष्कळ नद्या पश्चिमाभिमुख वाहत आहेत. कारण
नद्यांचा सोमाशी संबंध आहे.

सवित्याचे यजन होत असल्यामुळें त्यानें प्रेरित असा हा वायु
उत्तर व पश्चिम ह्या दोनदिशांच्या दरम्यान सोसाठ्यानें संचार करितो.

आकाशांतील अदितीचें यजन होत असल्यामुळें, पृथ्वीला
आकाश पावसाने आर्द्र करते व (उन्हाळ्यांत उष्णतेने शुष्क करते.

आख्यायिका २
पूर्वी देवानी सोम राजा पूर्व दिशेस विकत घेतला; म्हणून

सांप्रतहि पूर्व दिशेसच तो खरेदी करतात.
तो सोम तेराच्या महिन्याच्या अभिमानी पुरुषापासून विकत

घेतला; त्यामुळें तेरावा महिना (शुभकर्माला) उपयुक्त नाहीं. त्याच-
प्रमाणें सोमाचा विक्रय करणारा (शिष्टाचाराला) अनुकूल नसतो.
कारण जो सोमविक्रय करतो तो पापी होय. विकत घेतल्यानंतर
मनुष्याकडे सोम आणला असतां त्यांतील वीर्य व इंद्रिये तीक्ष्ण

करण्याचें सामर्थ्य त्यांतून उडून गेलें व सर्वत्र पसरलें. एका कचेनें
तें एकत्र करण्याचा त्यांनीं प्रयत्न केला; पण त्यांना यश आलें
नाहीं. त्यांनीं दोन, नंतर तीन, नंतर चार, नंतर पांच, नंतर सहा,
नंतर सात ऋचा म्हणून एकवट करण्याचा व्यर्थ प्रयत्न केला.
शेवटीं आठ कचानी त्यांना त्या गेलेल्या वीर्याचा व सामर्थ्याचा

अवरोध करून तीं पूर्गपणे परत आणता आली.
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-आख्यायका ३
ह्मा लोकी एकदा देव आणि असुर ह्यांचें युद्ध जुंपले. पूर्वदिशेस

त्यांची लढाई झाली, त्यांत देवांचा असुरानी पराजय केला. दक्षिण

दिशेस लढाई झाली, त्यांतहि असुर जिंकले. त्याचप्रमाणे

पश्चिमेस व उत्तरेस त्यांच्या लढाया झाल्या, त्यांतहि प्रत्येक वेळीं
असुरांचाच विजय झाला. नंतर ईशान्य दिशेस लढाई झाली, त्यांत

मात्र देवांचा पराजय झाला नाहीं. ती ही विजयी दिशा होय.
म्हणून ह्या दिशेसच प्रयत्न करावा व करवावा. कारण, असा मनुष्य
आपल्यास ऋणमुक्त करून घेण्यास समर्थ होतो.

नंतर ते देव म्हणू. लागले, आपल्यामध्ये राजा नसल्याकारणाने
त्यांनीं आपणांस जिंकले. आपणहि राजा करूं. सर्वांची मान्यता
मिळाल्यावर त्यांनीं सोमाला राजा केला. सोमराजाच्या योगाने
त्यांनीं सर्व दिशा जिंकल्या.

-आवय-गयका ४
एकदा यश देवांवर रागावून मी तुमचे अन्न होणार नाहीं असें

म्हणून चालता झाला. तूं जाऊं नकोस, तूं आमचे अन्नच होशील
असें म्हणून दैवांनी त्याला ठार मारले. त्यांनीं त्याचे तुकडे तुकडे
केल्यावर तो (सुधा मृत करण्यास) पुरेसा नाहीं असें त्यांस वाटलें.
तेव्हां देव विचार करूं लागले कीं, मथितझालेला हा यज्ञ आपणांस
पुरेसे अन्न होणार नाहीं. करतां ह्या यज्ञाचे आपण पोपण करूं. ही
गोष्ट सर्वास मान्य झाल्यावर त्यांनीं त्या यशाचे पोषण केले (विस्क-
ळीत केलेल्या) त्या यज्ञाला पूर्वेवर केल्यावर ते अश्विनींना म्हणाले
'ह्याला औषध द्या. कारण अश्विनी देवांचे वैद्य आहेत'.
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आख्यायिका ५

ह्या लोकांत देवासुरांचें युद्ध झालें. पराक्रमी व बलयुक्त राजा-
-प्रमागे असुरानी ह्या तीन लोकाची प्राकारयुक्त पुरे बनविली. त्यांनीं

भूलोकाला लोहमय केलें, अन्तरिक्ष रजतमय केलें आणि द्युलोक
सुवर्णमय केला. ह्याप्रमाणे त्यांनीं या लोकांचे किले बनविले. तेव्हां
देवानी आपसांत विचार केला कीं, असुरांनी ह्या लोकाची पुरं वन-
विली, करितां आपणहि त्यांच्या प्रतिकारार्थ दुसरी पुरे बनवू असा
विचार करून त्यांनीं भूलोकापासून सदोनामक मंडप उभारला.
अनरिक्षापासून आग्नीध नामक धिकय तयार केलें, व भूलोका-
मधून हविर्धान नामक दोन शकट निर्माण केले. ह्याप्रमाणे देवांनी
प्रतिपुरं निर्माण केली.

नंतर देव म्हणूं लागले, आपण उपसदाख्य होम करूं. कारण
उपसदांनींच महापुरे जिंकता येतात. ही गोष्ट सर्वास मान्य होऊन
त्याप्रमाणें त्यांनीं केलें. पहिला होम केल्याबरोबर त्यांनीं असुरांना
भूलोकांतून हाकून लावलें. दुसऱ्या होमाने अन्तरिक्षांतून व तिसऱ्या
होमानें भूलोकांतून असुरांना घालवून लावले. अशा रीतीनें त्यांनीं

असुरांना ह्या लोकांतून बाहेर घालविले.

ह्या तीनहि लोकांतून हाकून लावलेले ते असुर वस्तूंच्या आश्च-

यास गेले. तेव्हां उपसदाख्य होमच आपण करावे असा विचारकरून
देवानी त्याप्रमाणें केलें. ऋतु सहा पण उपसद तीनच असल्यामुळें
प्रत्येक होम त्यांनीं दोनदा केला. अशा रीतीनें सहा होम करून
त्यांनीं कतूंपासूनहि असुराचे उत्थापन केलें.
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शतूंपासून घालवून दिलेल्या त्य१ असुरांनी नंतर मासचा आश्रय
केला. त्यावेळेसही उपसलामक होमच आपण करूं असा विचार
करून देवानी त्याप्रमाणें केलें. महिने बारा म्हणून पूर्वी सहा वेळां
केलेले होम त्यांनीं आतां बारा वेळां केले. आणि अशा रीतीने
मासांपासूनहि असुरांना देवानी अनाश्रित केलें.

मासांपासून निघाल्यावर असुरांनी अर्धमासांचा आश्रय केला.
उपसदारव्य होमच आणा करूं असा विचार करून देवानी तसें

केलें. बारा असलेले उपसदू होम त्यांनीं ह्या खेपेस चोवीस वेळां
केले. कारण अर्धमास चोवीस आहेत. असें करून असुरांना देवानी
तेधूनहि घालविले.

अर्धमासांचा आश्रय सुटल्यावर असुर अहोरात्रांच्या आश्रयास
गेले, तेव्हां उपसदू होमच आपण करूं असें देव म्हणूं लागले, व
तसें त्यांनीं केलेंहि. पूर्वीही त्यांनीं जो उपसदाख्य होम केला त्याच्या

योगानेच दिवसापासून त्यांनीं असुरांस घालविले, व अपराहीं
केलेल्या होमाच्या योगाने ते असुरांना रात्रीपासून घालवते झाले.
अशा रीतीनें अहोरात्रांपासूनहि असुरांना देवानी हाकून लाविलें.

आख्यायिका ६
(देवासुराच्या युद्धांत) देवांना अशी भीति पडली कीं, आपल्या-

मध्ये जे आपआपसांत कलह आहेत त्यांच्या योगाने असुर आपलें
राज्य घेतील, म्हणून तेधून दुसऱ्या ठिकाणी जाऊन आपआपल्या
मन्ब्यांसह ते विचार करूं लागले. अग्नि वस्तूंना घेऊन गेला. इन्द्र

रुद्रांना घेऊन गेला, वरुण आदित्यांसह चालता झाला, व वृहस्पति

विश्वेदेवाना घेऊन गेला.
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ह्याप्रमाणेंदूरजाऊन तेविचारकरूं लागले. तेम्हणाले, 'ही आपली

आवडती बायकामुले ह्या राजा वरुणाच्या घरांत बंदोबस्तानें ठेवू
जो आपणांतून फुटेल व आपली बायकामुले तेधून घेऊन जाण्याची
इच्छा करील त्यास तीं मिळणार नाहींत.' हा विचार पसंत पडल्यावर
.त्यांनीं राजा वरुणाच्या घरांत आपली बायकामुले ठेविलीं.

-आरूगायका ७
सोमराजा गंधर्वाकडे होता; तेव्हां तो आपणांकडे कसा येईल

कशाविषयी देव आणि ऊषि विचार करूं लागले. वाग्देवी म्हणाली,
गंधर्व स्त्रीलंपट आहेत, करतां मी स्त्री होतें, मलादेऊनतुम्ही त्यापासून
सोम विकत घ्या. आम्ही तसें करणार नाहीं, तुझ्याशिवाय आमचें
कसें होईल असें देव म्हणूं लागले. त्यावर ती म्हणाली, तुम्ही मला
देऊन सोम विकत घ्याच. जेव्हां तुम्हांला माझें कारण लागेल तेव्हां
मी तुमच्याकडे परत येईन. ही गोष्ट देवांनी मान्य केली. नंतर

बावी मोठी सुंदर पण नग्न अशी कुमारी बनली. तिच्यायोगानें

देवानी सोम विकत घेतला.

-सगसशायका ८
पूर्वी एकदा यशाच्यायोगानें देव स्वर्गास गेले. त्यांना अशी भीति

पडली कीं हा आपला यश पाहून मनुष्य आणि ऋषि आपल्या
पाठोपाठ येतील. म्हणून त्यांना श्रम पाडण्याच्या उद्देशाने वर बुंधा
आणि खालीं शेंडा करून एक धूप यशभूमीवर देवानी पुरून ठेवला.
पुढें मनुष्य आणि क्रषि यशभूमीवर आले. येथें आपणांस कांहीं तरी
यशाची खूण दृष्टीस पडेल व त्यावरून देवानी यज्ञ कसा केला हें
आपणांस समजेल असा विचार करीत करीत ते मूपापार्शी येऊन
पचले ज्याचा शेंडा जमिनींत पुरला आहे असा तो धूप त्यांनीं
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अवलोकन केला तेव्हां त्यांना असें वाटलें कीं, आपणांस सम व्हावा
ह्याकरितांच देवानी आपल्या यज्ञांत अधोमुख धूपाची भेसळ केली.
तेव्हां त्यांनीं तो धूप काहून पुन्हा ऊर्ध्त्रमुरव पुरला. त्यामुळें, देवांनी
यज्ञाचे कसें अनुष्ठान केलें हे त्यांस समज व ते स्वर्गास गेले.

आख्यायका ९पूर्वी एकदा देवांच्या अन्नार्थ व यज्ञप्रसंगीं वधार्थ उपयोगी
पडण्याचेपशूंनी नाकारले. तेदेवांपासूनदूर अंतरावर जाऊन तुम्हांला
आतां आम्ही मारण्याकरितां सापडणार नाहीं असें पुनः पुनः म्हणूं
लागले. तेव्हां देवानी ह्या भूपाचा वस्त्राप्रमाणे उपयोग केला. त्यांनीं
भूप उभारला. त्याच्यामुळें पशु म्याले आणि देवाजवळ आले. पूर्वी

असा प्रकार घडल्यामुळें अद्यापिहि पशु ग्रुपाजवळ असतात. तेव्हां-
पासून देवांना दही, दूध देण्याचे व यज्ञप्रसंगीं व्यर्थ उपयोगी
पव्यथाचे पशूंनी कबूल केले.

आख्यायिका १०
देव पशूला वधस्थळीं घेऊन जात असतां त्यानें मूर्तिमंत मृत्यु

अवलोकन केला. तेव्हां देवांच्या बरीवर जाण्याचे त्यानें नाकारले.
देव त्यास म्हणाले, तुला आम्ही स्वर्गाला घेऊन जाऊं. बरें आहे,
पण तुमच्यापैकीं एकाला माझ्यापुढे चालू द्या असें तो देवांना म्हणूं
लागला. तें देवानी मान्य केलें व अग्नि पशूंच्या पुढें चालं लागला.
तेव्हां पशूहि मोठ्या आनंदाने त्याच्या मागोमाग गेला.

आख्यागिका ११
देवानी पूर्वी एकदा यज्ञ केला. आपण यज्ञविच्छेद करूं असें

म्हणून असुर त्या यज्ञ करणाऱ्या देवांजवळ आले. प्रयाजांनीं पशूचें
संतपण झाल्यावर व पर्यग्रिकरणाच्या पूर्वी पूर्वेस ग्रुपाजवळ ते
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आले. देवानी त्यांचा हेतु जाणून आपल्या व यशाच्या रक्षणार्थ

पशूच्या भोंवतीं तीन अग्निमय प्राकार रचले. हे ह्यांचे अभिरूप
दैदीध्यमान प्राकार प्रकाश पाडते झाले. ह्या प्राकारांच्या वाटेस न
जातां असुरांनी तेधून पलायन केलें. अग्नीच्याच योगाने देवानी
पूर्वेकडे व पश्चिमेकडे असुरांना व राक्षसांना पळावयास लावले.

आख्यायिका १२
पूर्वी एकदा यज्ञ, तप, हवन व तीर्थयात्रा करून देवानी स्वर्ग-

लोक वश करून घेतला. वपेचें हवन करतांच त्यांस तो लोक व्यक्त

झाला. वपेचें हवन करून पुढली कर्मे त्यांनीं सोडून दिली व
तसेच ते स्वर्गाप्रत गेले. नंतर यज्ञाचे अनुष्ठान समजून घेण्याच्या
उद्देशानें मनुष्य व कषि देवांच्या यज्ञभूमीवर आले. इकडे तिकडे
फिरल्यावर वागरहित असें पशूचें शरीर जेथे पडलें होतें तेथें ते आले.
तेव्हां त्यांना असें खास वाटलें कीं, वपाहेंच पशूचें सारभूत अंग आहे.

आख्यायिका १३
पूर्वी एके प्रसंगीं प्रजापतीनें स्वतः होतूत्वपतकरलें. तो प्रातरनुवाकू

म्हणण्यास उद्युक्त झाला अससा ह्याने मला उद्देशून आरंभ करावा,
अशा प्रकारची अपेक्षा सर्व देवतांनी केली. तेव्हां प्रजापतीनें असा
विचार केला कीं, एकदेवतोद्दिष्ट मन म्हणून जर मी प्रारंभ केला
तर इतर देवतांना राग येईल. म्हणून सर्व देवतांचा उपक्रम एकदम
एका कचेनें होईल अशी ''आपोरेवती'' ही बच्चा त्यानें शोधून
काढली. आप आणि रेवती ह्या शब्दानी सर्व देवता निर्दिष्ट केल्या-
सारख्या होतात. ह्या कचेनें प्रजापती प्रातरनुवाकाचा प्रारंभ केला,
त्यामुळें मलाउद्देशून ह्याने आरंभ केला असें प्रत्येक देवतेला वाटून
त्या सर्वानाच आनंद झाला
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-आख्यायका १४
सरस्वतीच्या तीरावर कांहीं क्रपींनी एकदा सत्र करण्यास प्रारंभ

केला. तेथें इतूरनामक कावीचाकवात्र म्हणून मुलगाहोता. हादासीपुत्र
जुगारी व अब्राह्मण आहे, ह्याला आपल्यामध्ये दीक्षा कशी घेता
येईल? या विचाराने कर्षीनी त्याला सोमयागांतून घालवून
दिलें; आणि सरस्वतीचे उदक त्याला न मिळून तालेने तो मरावा
ह्या हेतूनें त्यांनीं त्याला निर्जल प्रदेशांत नेऊन सोडले. अशा त्या

जलरहित प्रदेशांत कणेने व्याकुल झालेल्या कवावाने देवचा ब्रह्मणे

गातु इत्यादि अपोनप्त्रीय सूक्त म्हटलें. त्यामुळें जलाभिमानी
देवतांच्या प्रियधामाप्रत तो प्रात झाला. तेथें त्याला भरपूर उदक
मिळाले, व' स्वतः सरस्वती नदीहि त्याच्याभोवती धावत आली.
ज्या ठिकाणी कवष कात्रीला सरस्वती नदीने परिवेष्टित केलें त्या
ठिकाणास अद्यापीहि परिसारक ही संज्ञा आहे.

तेव्हां कात्रीनी विचार केला कीं, ह्मा कवषाला प्रत्यक्ष देवहि
ओळखतात म्हणून आपण आतां ह्याला आपल्या जवळ बोलावू,
त्याप्रमाणें त्यांनीं त्याला बोलाविले, व बोलाविल्यावर त्यांनीं त्याचें
५..अपोनप्त्रीयसूक्त म्हटलें. ह्या सूक्ताच्यायोगानें जलदेवतांचें तसेंच
अन्यदेवतांचें प्रिय स्थान त्यांस प्रात झालें.

-आक्यचायका ११९
लांब जीभ असलेल्या एका असुरस्त्रीने देवांच्या सकाळच्या

यागांतील सोमरस चाटला. त्यामुळें त्या रसात अत्यंत दोष उत्पन्न

झाला, तेव्हां देवांना विचार पडला. ते मित्रावरुणांना म्हणाले,
'तुम्ही हें शुद्ध करा.' 'बरें आहेर' पण आम्ही एक वर मागतो
असें ते म्हणाले. 'मागा' असें म्हटल्यावर प्रातःसवनांतील दह्याचा

हैं. नि. १०
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भाग त्यांनीं आपल्याकरितां मागून घेतला. तें हें दही त्यांना निरंतर
मिळतें. कारण तें त्यांनीं वराने मागून घेतलें आहे. असुरस्त्रीच्या

अवलेहनानें जें विमत्त ( दूषित) झाले होतें तें आतां शुद्ध झालें.
बिघडलेल्या सोमांतील दोष मिलावरुणांनीं दह्याच्यायोगानें काहून
टाकला.

आश्वाथका १६पूर्वी एकदा प्रथम सोमरस कोणी प्यावा ह्याविषयी देवांमध्ये
ऐकमत्य राहिलें नाहीं. 'मला प्रथम पिण्यास मिळावा' असें सर्वात
वाटूंलागलें. तेव्हां त्यांनीं आपसांत असें ठरविलें कीं, धावण्याच्या
शर्यतींत आपणापैकी जो सर्वात पुढें जाईल त्याला एकट्यालाच
सोमाचा रस प्रथम पिण्याचा मान मिळेल. हा विचार सर्वास मान
झाला, व नेमलेल्या हद्दीपर्यंत धावून जाण्यास त्यांनीं आरंभ केला.
त्या सर्वाच्यापुढें वायु गेला; त्याच्या मागून इंद्र, नंतर मित्रावरुण
व मग अश्विनी गेले.

वायु सर्वांच्या पुढें जाणार हें इंद्राने अगोदर जाणले. तेव्हां तो
वायूच्या पाठोपाठ सपाठ्यानें धावत जाऊन त्यास म्हणूं लागला कीं,
'तूं अर्धे सोमपान कर, मी अर्धे करीन आणि आपण दोघे सारखाच
जय मिळवू' वायूने ही गोष्ट नाकारली व 'मी एकटाच विजयी
होईन' असें म्हणूं लागला. ह्यावर इंद्राने असें बोलणे लावले कीं,
सोमपानांत माझा तिसरा भाग व तुझे दोन भाग अशा अटीवर
आपण बरोबरच जय मिळवू. वासून हेहि साफ नाकबूल केलें व 'मी
एकटाच विजयी होईन,' असें म्हणूंलागला. ह्यानंतर इंद्राचे 'माझा
एक भाग व तुझे तीन भाग अशा अटीवर आपण दोघे सारखेच
विजयी होऊं' हें म्हणणें वापूने कबूल केलें व इंद्राला चौथा भाग दिला.
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त्याप्रमाणें इंद्र व वायु हे दोघे नेमलेल्या ठिकर्णी बरोबर जाऊन

-पोचले. त्यांच्या पाठीमागून मित्रावरुण गेले व त्यांच्यानंतर अश्विनी
जाऊन पोचले. अशा क्रमानेच यज्ञांत इंद्रवाघू, मित्रावरुण आणि
अश्विनी सोमपान करतात.

-आख्याथका १७
पूर्वकालीं एकदा असे घडले कीं, देवानी यज्ञांत जें जें केलें तें

तें सर्व असुरांनींहिकेलें. त्यामुळेंते दोघे समानवीर्य झाले. त्यांच्यांतले
न्यूनाधिक्य नाहींसे झालें. त्या वेळेस देवांना कणीशंस नांवाचे शस्त्र
सुचले. पण असुरांना ह्याचा समज न पडल्यामुळें त्यांनीं त्याचें
अनुष्ठान केलें नाही. हें शस्त्र म्हणजे कक्समूह मनांत म्हणावयाचें
म्हणून त्यास ग्रामशिस म्हणतात.

ज्या ज्या वस्त्राचा देव उपयोग करीत त्या प्रत्येकाचा असुरांनीं
प्रतिकार केला. तेव्हां देवानी ह्या तूष्णींशंसशस्त्ररूपी वस्त्राचा उप-
योग केला. ह्याचा प्रतिकार असुरांना करतां येईना; ह्या शस्त्रानें

देवानी असुराना मारले. असुरांचा पराभव झाला.
आख्यायिका १८

पूर्वी प्रजापतीने देवांमध्यें यज्ञाची आणि छंदांची वाटणी केली.
अग्नीला आणि वस्तूंना त्यानें प्रातःसवनांत गायत्री दिली. मण्यदिन-
सवनांत त्रिष्टुप्र छंदाची वाटणी त्यानें इंद्र आणि रुद्र ह्यांच्यांत

केली. आणि तृतीय सवनांत जगतीला विश्वेदेव व आदित्य ह्यांच्या

वाटणीस घातले
प्रजापतीचा स्वतःचा जो अनुष्टुप्रछंद त्या अनुष्टुरछंदाला त्यानें

यज्ञाच्या शेवटी कछावाकीय ऋकूकडे सोडून दिलें. तेव्हां ती
अनुष्टुपू प्रजापतीला म्हणाली, 'मी तुझा मूळचाच चंद्र असून तूं
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मला आपल्यापासून दूर केलेस ह्यावरून तूं लव देवांत अत्यंत पापी
आहेस'. अव्यभेचा हेतु प्रजापतीनें जाणला आणि तिचा दोषारोप
राहू नये म्हणून त्यानें आपला सोमयाग केला. त्या सोमयागांत
त्यानें अनुष्टुपूछंदाला प्रथम स्थानापन्न केलें. तेव्हांपासून अदृष्टप्र-

छंदाचा उपयोग सर्व सवनांत प्रथमतः केला जातो.
आख्यायिका १९

एकदा दाग्नीने देवाचे होतूत्व पतकरलें होतें. परंतु बहिप्पवमान-
स्तोत्र म्हकथयावर मृत्यु त्याच्याजवळ प्रात झाला. तेव्हां अनुष्टुप्र-

छंदांत आज्यशस्त्र म्हणून त्यानें मृत्यूचे अतिक्रमण केलें. आज्यशस्त्र
संपूर्ण होतांच पुनः मृत्यू त्याच्याकडे आला. त्यावेळीं प्रउगशस्त्र

म्हणण्यास आरंभ करून त्यानें मृत्यूचा परिहार केला.
पुढें माध्यंदिन स्तोत्र म्हणतांच मृत्यु प्रात झाला. तेव्हां अनुष्टुप्र-

छंदांत मरुत्वतीय शस्त्र म्हणून अग्रीने त्याचें निराकरण केलें. हें
शस्त्र पूर्ण झाल्यावर बृहतीलतस्क ऋचा म्हणण्यास अग्नीने आरंभ
केला, तेव्हां मृत्यु त्याच्यापाशी जाण्यास समर्थ झाला नाहीं. कारण
बृहती म्हणजे प्राणस्वरूपच आहेत.

तृतीयसवन स्तोत्र म्हणून झाल्यावर मृत्यु पुनः अग्रीकडे आला. त्या
वेळीं अनुष्टुपूछंदातवैश्वदेवाख्यशस्त्र म्हणून अग्रीने मृत्यूचा परिहार
केला.

नंतर यज्ञायशीयस्तोत्र संपल्यावर मृत्यु अग्निसन्निध आला. तेव्हां
अग्रीने वैश्वानरीय सूक्ताने मरुत्वतीयशस्त्र म्हणण्यास आरंभ केला व
मृत्यूचे निवारण केले कारण वैश्वानरीयसूक्त म्हणजे वस्त्रच होय व
यज्ञायशीय स्तोत्र ही यज्ञाची प्रतिष्ठा होय.म्हणून सूक्तरूप यत्रानेच
यज्ञसमातीपर्यंत अभीनें सत्पूचे निवारण केलें. अग्नीने मृत्दूद्यया सर्व

पाशांपासून व सायुधरूरपी काष्ठांपासून आपली मुक्तता करून घेतली.
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मानवांमध्ये अग्नीचे जो अनुकरण करील त्याचीहि त्याच्याप्रमाणेच
मृत्यूपासून सुटका होईल.

आख्यायिका २०
इंद्राने वृत्रनामक दैत्याला मारले. परंतु तो मेला नाहीं अशा

समजुतीने इंद्र दूर पळाला. तेथेंहि त्याची भीति न गेल्यामुळें
तो तेधून आणखी लांब गेला. तो वाक्स्वरूपी अनुष्टुप्रमध्ये प्रविष्ट

होऊन तेथेंच शयन करता झाला. तेव्हां सर्व भूतानी मिळून निर-
निराळ्या दिशेस त्याचा शोध चालविला. शेवटीं यज्ञाच्या आदले
दिवशीं पितरांनी व दुसऱ्या दिवशीं देवानी त्यास गांठले. ह्या कारणा-
स्तव अमावास्येस पितृयज्ञ व प्रतिपदेस देवयज्ञ करतात.

इंद्राची गांठ पडल्यावर ते देव आपसांत म्हणूं लागले कीं,
आपण सोमरस काढू म्हणजे हा इंद्र अगदीं त्वरित आपणांकडे
येईल. हा विचार सर्वास मान्य होऊन त्याप्रमाणें ते करूं लागले.
देवानी ''आ त्वा रथ'' हा मंत्र म्हणतांच इंद्र अनुष्टुप्र सोडून अभि-
घवल्या ठिकाणी आला. ''इदं वसोसुतगध'' ही ऋचाम्हणतांच तो
प्रकट झाला, आणि ''इंद्र नेदीय एदिहि'' ही ऋचा म्हटल्याबरोबर
तो यज्ञाच्या मध्यभागी येऊन उभा राहिला.

आख्यायिका २१
इंद्राने बूचाला मारले; परंतु तो मेला नाहीं असें माणून सर्व

देवलांनी इंद्राचा परित्याग केला. तथापि निद्रेत देखील जागृत
असणारे महत् ह्यांनी मात्र त्याला सोडले नाहीं. प्राण हेच निद्रेत

जागृत असणारे महत् होत. म्हणून प्राणांनीच इंद्राला सोडले नाही
असें म्हणावयाचें. त्यामुळें प्रत्येक मरुत्वतीय शस्त्रांत इंद्राची प्रशस्ति

असतेच असते.
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आख्यायिका २२
बूचाला मारण्यास प्रवृत्त झालेला इंद्र सर्व देवतांना म्हणाला,

मला तुम्ही मनापासून पाठिंबा या व माझ्या उपयोगी पडा. तेव्हां
त्या सर्व देवता होय म्हणून बूचाला मारण्याच्या हेतूनें धावत आल्या.
ह्या आपणांस मारण्याकरितां येत आहेत हे वृलाला समजले. तेव्हां

आपण ह्मांना भेवडावू असा विचार करून त्यानें त्यांच्यावर श्वास

सोडला. त्या श्वासाने भिऊन जाऊन सर्व देव पळत सुटले, मरुतांनीं
मात्र इंद्राला सोडले नाहीं. 'महाराज मारा, पराक्रम करा' असें म्हणून
त्यांनीं इंद्राला धीर दिला.

एका ऋषीने देवांना पळतांना पाहून इंद्रास म्हटलें, 'मित्र म्हणून
ज्यांना तूं समजत होतास ते सर्व बूचाच्या श्वासाला भिऊन तुला
सोडून गेले. म्हणून ह्या मस्तांबरोबर तुझें सख्य असो. त्यांच्या
योगाने बुवाच्या सर्व सेनेचा तूं पराभव करूं शकशील.'

नंतर इंद्राने विचार केला हे महत् माझे मित्र खरे, त्यांनीं मला
सोडले नाहीं. म्हणून माध्यंदिनगतशस्त्रांत ह्यांना वाटेकरी करावे.
त्याप्रमाणें त्यानें मरुतांस त्या शस्त्रांत भाग दिला. ह्याच्या पू
माध्यंदिन सवनांत केवळ इंद्रदेवताक शखें होतीं.

-आख्यायिका २३
इंद्रानें वृत्राला मारून सर्व भूमि जिंकली. नंतर तो प्रजापतीला

म्हणाला, 'जो तूं आहेस तोच मी होऊं दे. म्हणजे सर्व भूतांमध्ये
मला श्रेष्ठ होऊं दे.' त्यावर प्रजापतीनें उत्तर दिलें, 'तूं सर्वात श्रेष्ठ.

झाल्यावर मी कोण (सं. क:) असणार?' तेव्हां इंद्र त्यास म्हणाला,,

'तूंआपल्याला उद्देशून आतां जो शब्द वापरलास तोच तूं हो.' म्हणून
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तेव्हांपासून प्रजापति क: ह्या नामाने प्रसिद्ध झाला, व इंद्र महार
झाला म्हणून त्यास महेंद्र अन्वर्थक म्हणूं लागले.

इंद्र महार झाल्यानंतर देवतांना म्हणूं लागला 'माझा विशेग्
सत्कार करण्याकरिता यज्ञांत तुम्ही मला निराळा भाग द्या.' हलींसुद्धां
जो सर्वीत श्रेष्ठ बनतो त्याची अशीच इच्छा असते. तेव्हां देन
म्हणाले 'तुला जें इष्ट असेल तें तूं स्वतःच सांग.' त्याबरोबर इंद्रानं
महेंद्र पात्र, माध्यंदिन सूचन, निष्केवल्य शस्त्र, त्रिष्टुपूछंद आणि
पृष्ठस्तोत्र हीं आपागाकरिता स्वतंत्र मागून घेतली व त्याप्रमाणें त्यास

तीं प्रास झाली.
असें झालें तेव्हां इतर देव इंद्राला म्हणू लागले, 'तूं सर्वच भाग

उचललासु आमचा थोडा तरी भाग ह्यांत राहू दे;' परंतु इंद्राने ही
देवांची विनंति नाकारिली. 'आमचा भाग असं देच' म्हणून पुनः
देवानी इंद्राची प्रार्थना केली. तेव्हां इंद्राने देवांकडे फक्त अनुग्रह-
दृष्टीने पाहिले

इंद्राचा अभिप्राय न समजून देव परस्परांत बोलू लागले कीं,
इंद्राची मध्यमजातीय (वावाता) परंतु प्रिय स्त्री प्रासहा येथें आहे,
करतां तिच्याकडे जाऊन इंद्राचा अभिप्राय काय आहे तो आपण
समजून घेऊं. हा विचार सर्वास पसंत पडताच तिच्याकडे जाऊन
त्यांनीं आपली इच्छा प्रदर्शित केली. तेव्हां ती त्यांस म्हणाली ' तुम्ही

सकाळीं या, त्या वेळीं मी तुमच्या प्रश्नाचें उत्तर देईन.' हलीसुद्धा
स्त्रिया आपणांस कळावयास पाहिजे असेल तें सर्व पतीपासून रात्रीं

काढून घेतात. ठरल्याप्रमाणे देव तिच्याकडे सकाळी गेले. तेव्हां ती
त्यांना म्हणाली, 'तुम्हांला पाहिजे होतें तें इंद्राने केलें आहे.' हें उत्तर
ऐकून देव आपसांत म्हणूं लागले कीं, ''वाहवा, ताईने आपणांवर
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उपकार केले आहेत; करितां तिचाहि भाग ह्या निष्केवल्य शस्त्रांत

असावा'' असें म्हणून त्यांनीं त्याप्रमाणें केलें.
आख्यायिका २४

पूर्वी कन्झ आणि साम अगदींभिन्न होतीं; ककू 'सा' ह्या नांवानें
प्रसिद्ध होती व 'अम' ह्मा नांवानें साम प्रसिद्ध होतें. ऊक् सामाकडे
येऊन म्हणूं लागली, प्रजोत्पादनार्थ आपला संयोग व्हावा.' 'माझा
महिमा तुझ्यापेक्षां अधिक आहे' असें म्हणून सामाने तिची विनंति
अमान्य केली. तेव्हां दोन ऋचा सामाकडे आल्या; तरीसुद्धा
साम त्यांच्याजवळ बोलेना. नंतर तीन ऋचा आल्या त्यांच्याबरोबर
सामाने संयोग केला. असा हा तीन कचाशी संयोग झारद्दयामुळें

साम गाणारे यज्ञांत तीन कचावर साम म्हणतात. एका सामाचा
तीन कचाशी संबंध झाल्याकारणानें एका पुरुषाच्या पुष्कळ बायका
असू शकतात; पण एका स्त्रीला एकाच वेळीं पुष्कळपती असूशकत
नाहींत. सा आणि अस ही एक झाल्यामुळे साम हें नांव त्या मिश्र-

नास प्रास झालें.
आख्यायका २५,

पूर्वी सोम राजा स्वर्गलोकी होता. म्हणून आपणांस त्याची प्रासि

कशी होईल ह्याविषयी देव आणि कात्री विचार करूं लागले. विचार
करून गायच्यादिच्छब्दांना ते म्हणाले, 'तुम्ही आमच्याकरितां सोम-
राजाला इकडे घेऊन या.' 'होय, आणतो' असें म्हणून आदीनी
पक्ष्याचे स्वरूप धारण केलें व ते स्वर्गाप्रत चालते झाले. सुपर्ण

(पक्षी) होऊन छन्द चालते झाले म्हणून पौराणिक ह्यास सौपर्णिका-
ख्यान असें म्हणतात.

सोमराजाच्या प्राप्त्यर्थ छन्द निघाले त्यावेळेस चार अक्षरांचेच
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ऊन्ह होते. त्यांपैकी चतुरक्षरा जगती प्रथम निघाली; परंतु अर्ध्या

मार्गावर गेल्यावर थकून जाऊन तिने तीन अक्षरे टाकून दिली.
एकाक्षरा होऊनच ती पुढें गेली. त्यामुळें तेथें गेल्यावर सोमाला
घेऊन येणे तिला होईना. तेव्हां तेथील सोमयागसंबंधी दीक्षा व
क्षीरपानादिरूप तप ही घेऊन ती परत फिरली.

जगतीच्या मागून त्रिष्टुपू निघाली ती पडत पडत जात होती. पण
अर्ध्या रस्त्यावर गेल्यावर अगदीं थकली. तेव्हां एक अक्षर तिने तेथें
सोडले व व्यक्षरा होऊनती भूलोकीं जाऊन पोचली. तेथील 'दक्षिणा'

घेऊन ती माघारी फिरली.
नंतर देव गायत्रीला म्हणाले 'तूं सोम राजाला घेऊन ये.' 'होय,

आणते' असें ती म्हणाली; पण माझ्याकरितां तुम्ही स्वस्त्ययनमन्त्र

म्हणा असें तिने देवास सांगून ठेवले व देवानी त्याप्रमाणें मन्य

म्हटले. गायत्री निघाली ती सोमाप्रत प्रात झाली, व सोमरक्षकांना
तिने भिववून दूर घालविले व नंतर पायानी आणि मुखाने सोम-
राजाला तिने घेतलें. एवढंच नव्हे, तर इतर छन्हांनी जी चार
अक्षरे टाकली होतीं तीहि घेऊन ती परत फिरली

गायत्री परत आल्यावर तिला त्रिष्टुप्र व जगती म्हणूं लागल्या,
'तुला प्रास झालेलीं अक्षरे आमची आहेत, करितां तीं आमची
आम्हाला मिळावी.' परंतु गायत्रीनेही गोष्ट साफ नाकारली. 'ज्याला
जे मिळाले तें त्याचें समजावयाचे' असें तिचे म्हणणें पडलें. म्हणून
त्या दोन छंदांनी देवांकडे जाऊन त्यांस ह्या प्रश्नाचा निर्णय करण्यास
सांगितले. देवांनींहि तुमच्यापैकी जिला जें मिळालें असेल तें तिचें
असाच निकाल दिला. त्यामुळें सांप्रतहि 'ज्याला जी वस्तु सापडेल
ती त्याच्याच मालकीची' असें न्यायपंडित सांगतात. एव्हांपासून
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गायत्री आठ अक्षरांची, त्रिष्टपू तीन अक्षरांची व जगती एक जाव
राची झाली.

अष्टाक्षरा गायत्री प्रातःसवनयज्ञ तडीस नेती झाली. परंतु तीन
अक्षरांच्या त्रिष्टुप्रच्छंदाकडून माध्यंदिन सवन तडीस जाईना. तेव्हां
गायत्री तिला म्हणाली 'तूं मला ह्या यज्ञांत भाग देशीलतर मी तुला
साहाय्य करीन.' ही गोष्ट त्रिष्टुपूने मान्य केली व 'तूं आपल्या
आठी अक्षरानी माझ्यांत प्रवेश कर' असें ती गायत्रीस म्हणाली;
गायत्रीनं होय म्हटलें. गायत्रीच्या प्रवेशामुळे अकरा अक्षरांची
झालेली जी त्रिष्टुपू तिला नंतर माध्यंदिन सवन तडीस नेता आलें.

त्याचप्रमाणें तृतीय सवन पार पाडण्यास एकाक्षरा जगती अस-
मर्थ झाली. तिला गायत्री म्हणाली 'माझा भाग ह्या सवनांत राहील
तर मी तुझ्या साहाय्यार्थ येतें.' 'हें मला मान्य आहे. तूं आपल्या
अकरा अक्षरांसह माझ्यांत प्रवेश कर' असें ती गायत्रीला म्हणाली.
गायत्रीने त्याप्रमाणें केले, त्यामुळें बारा अक्षरांची झालेली जी जगती
तिला तृतीय सवनाचें कृत्य शेवटास नेता आलें. तेव्हांपासून गायत्री

आठ अक्षरांची, विदुर अकरा अक्षरांची व जगती वारा अक्षरांची
झाली.

उपाख्यण्यका २६
कमुनामक देवानी तप करून सोमपानाचा हक्क संपादन केला.

तेव्हां प्रातःसवनयागांत ह्यांना सोमपान मिळावे अशी प्रजापतीनें
इच्छा प्रदर्शित केली. परंतु अग्नीने आपल्या वसुनामक अनुयायांच्या
मदतीने प्रातसवनातून क्रभूस हाकत्वून लावले त्यामुळें माध्यंदिन
सवनांत त्यांच्या सोमपानाची योजना प्रजापतीनें केली. पण तेथेंहि
इन्द्राने रुद्रांच्या साहाय्यानें त्यांचा शिरकाव होऊं दिला नाही. नंतर
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तृतीय सवनांत कसंच सोमपान मिळावे म्हणून प्रजापतीनें मनांत
आणले, पण विश्वेदेवांनी तेथेंहि त्यांचें निराकरण केलें. 'ह्याठिकाणी
ते पिणार नाहींत' 'येथें ते पिणार नाहींत' असें म्हणूं लागले. तेव्हां
सवित्याला प्रजापति म्हणाला, ' हे कमु तुझे शिष्य आहेत. तूं
त्यांच्यासह सोमपान कर.' हें सवित्याने मान्य केलें. मग प्रजापतीला
तो म्हणाला, 'तूहि ह्यांच्या दोनहि बाजूस उमा राहून पान कर;'
त्याप्रमाणें प्रजापतीने केलें. त्याबरोबर अग्नि, वसु आदिकरून देव
ह्या मनुष्यांचा गंधसुद्धां नको असें म्हणून दूर गेले. व त्यांची निर्भ-

लना करूं लागले.
आख्यायिका २७

प्रजापतीची कामवासना एकदा आपल्या मुलीवर गेली. तेव्हां ही
मुलगी कोण समजावयाची ह्याबद्दल कात्रीमध्ये मतभेद पडला. कांहीं
म्हणूं लागले प्रजापतीची मुलगी म्हणजे द्युलोक होय. दुसऱ्यांचा
अभिप्राय पडला कीं ती उषा होय. प्रजापतीनं मृगाचे रूप धारण
करून ऋतुमती झालेल्या आपल्या मुलीबरोबर मैधुनक्रिया केली.
तेव्हां प्रजापतीने करूं नये तें केलें असें सर्व देव म्हणूं लागले, व
ह्याला कोण शिक्षा करील ह्याची चौकशी करूं लागले. परंतु प्रजा-

पतीला शासन करणारा त्यांस त्यांच्यांत कोणी मिळेना. म्हणूनत्यांनीं
त्यांच्यामध्यें जी उग्र शरीरे होतीं तीं सर्व एकत्र करून त्यांचें एक
शरीर बनविले. तोच हा (रुद्र) देव होय. ह्या कारणास्तव रुद्राला
'भूतशब्दानें युक्त' असें नांव प्राप्त झालें.

नंतर त्याला देवानी सांगितलें 'प्रजापतीने करूं नये तें कर्म केलें
आहे, करतां तूं त्याला बाणानी प्रहार कर.' 'करतो, पाम तुमच्या-
जवळ मी वर मागतो' असें रुद्र म्हणाला. 'माग,' असें म्हटल्यावर



१५६ वादक निबंध
'पशूंचे आधिपत्य माझ्याकडे असावें' असा त्यानें वर मागितला.
म्हणून रुद्राला पशुशब्दानें युक्त' असे नांव प्रात झालें.

पुढें रुद्राने धनुष्याची दोरी ओहन प्रजापतीस विद्ध केलें. विद्ध

झालेला तो प्रजापति ऊर्ध्वमुख होऊन पडला. अशा रीतीनें पडलेल्या
मृगरूप प्रजापतीला आकाशांत पाहून लोक त्यास 'मृग' असें म्हणतात.
मृगघाती रुद्राला 'व्याध' म्हणतात. रक्तवर्णप्रजापतिकन्येला 'रोहिणी'
म्हणतात, व ज्या बाणाने प्रजापतीला रुद्राने विद्ध केलें त्याला

'त्रिकाव्हबाण' म्हणतात.

मृगरूप प्रजापतीनें आपल्या कन्येच्या ठिकाणी जें रेतसिंचन
केलें तें चोहीकडे धावू लागलें. सखल प्रदेश मिळाल्याबरोबर त्याची

एक नदीच झाली. तेव्हां देव म्हणाले कीं 'प्रजापतीचे रेत दोषयुक्त
न होवो.' देवानी असें म्हटल्यामुळें त्या रेताला 'मादुष' ही संज्ञा

प्रात झाली. वस्तुतः मादुत्र असा शब्द असतां वर्णव्यत्यय करून
परोक्षप्रिय असणारे देव 'मानुष' असें म्हण लागले.

आख्यायिका २८
वर सांगितले जें प्रजापतीचें रेत तें अग्रीकडून देवानी परिवेष्टित

करविले, नंतर मरुतांनीं त्यांत वायुसचार करविला. तथापि अग्नी-
च्यानें त्या रेताचें रूपांतर होईना, त्यामुळें वैश्वानरसंज्ञक अग्नीने त्या

रेताभोवती परिवेष्टन केले व मरुतांनीं तें संचलित केलें. त्या बरोबर
तें रेत पिडाकार बनले प्रथमच जो उद्दिष्ट पिंडवनलातो 'आदित्य'
झाला. दुसरा पिंड 'भृगु' झाला. मृगचा वरुणाने पुत्रत्वानें स्वीकार
केला म्हणून त्याला 'वारुणि' असें म्हणूं लागले. तिसरा पिंड बनला
देयापासून अदितिपुत्रांची उत्पत्ति झाली. जे रेतपिंड दग्ध होऊन
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निखारे बनले होते, ते सर्व अखिरसनामक कावि झाले. जे झगझगीत
विस्तवासारखे होते ते सर्व बृहस्पति झाले.

विझलेल्या निखाऱ्यात जे काळे कोळसे बनले होते ते काळे पशू
झाले. विस्तवामुळें तांबडा झालेला जो जमिनीचा भाग. त्यापासून

तांबड्या पशूंची उत्यत्ति झाली.

आख्यायिका २९
देवांनीं असुरांबरोबर युद्ध आरंभलें; परंतु त्यांच्याबरोबर जाण्याचे

अग्नीने नाकारले. तेव्हां देव त्याला म्हणाले, 'तूं आमच्यापैकी एक
आहेस, तुला आलेंच पाहिजे.' 'मला उद्देशून स्तुति केल्यावाचून मी
येणार नाहीं. करितांतुम्ही माझें स्तवनकरा' असेंअग्रीनें उत्तर दिले
देवानी हें म्हणणें मान्य केलें, व ताबडतोब उठून अग्नीसमोर उभे
राहून त्यांनी त्याचें स्तवन केलें. त्याबरोबर अग्नि देवांबरोबर जाता
झाला.

अग्नीने आपल्याबरोबर तीन टोळ्या घेतल्या, व तीन रांगा
करून विजयार्थ तो असुरांवर धावून गेला. गायत्री, त्रिष्टुप्र आणि
जगती हे छंदच त्या तीन रांगा होत; आणि प्रातसवन, माध्यंदिन
व तृतीयसवन ह्या त्या तीन टोळ्या होत. अटकळीच्या बाहेर
अग्नीने असुरांचा पराभव केला. देवांचा विजय झाला व असुर
पराभव पावले.

आख्यायिका ३०
असुरांबरोबरच्या युद्धांत विजयी झालेले देव स्वर्गाप्रत गेले; परंतु

अग्रीने जागच्या जागी राहून स्वर्गाला स्पर्श करून तेथील प्रांत

व्यापून टाकला. त्यानें स्वर्गलोकाचे द्वार बंद केलें. कारण अग्नि हा
स्वर्गलोकाचा अधिपति आहे. त्याच्याकडे प्रथम वसु येऊन म्हणाले,



५१८ वैदिक निबंध
'आम्हीला स्वर्गप्रासि करून दे. आम्हांस स्वर्गात जाण्याची संधि
दे.' 'माझी स्तुति केल्याशिवाय मी हें स्वर्गद्वार खुले करणार नाहीं,
करतां माझें तुम्ही स्तवन करा' असें अग्नीने उत्तर दिलें. वसूंनी ही
गोष्ट मान्य केली व त्रिवृन्नामक स्तोत्रानें त्यांनीं अशीचे स्तवन केलें.
ह्याप्रमाणें स्तवन केल्यानंतर अग्रीने त्यांना स्वर्गद्वार मोकळे करून
दिलें व नंतर ते वसु आपापल्या स्थानी गेले.

नंतर रुद्र, मग आदित्य आणि पाठीमागून विश्वेदेव अग्नीकडे
येऊन म्हणूंलागले कीं, 'आम्हांला स्वर्गप्राति करून दे.' 'माझें
स्तवन केल्यावांचून मी स्वर्गद्वार सोडणार नाहीं, म्हणून माझी
खति करा' असें अग्नि त्यांस म्हणाला. तें मान्य करून त्यांनीं त्याची
अनुक्रमे पंचदश, ससदश व एकविंश स्तोमानें स्तुति केली. तेव्हां
अग्नीने स्वर्गाचे द्वार मोकळे केलें आणि सर्व आपापल्या स्थानी गेले.

आख्यायिका २१
प्रजापतीनें आपली म्हणून मानलेली कन्या 'सूर्या साविली' हिला

सोमराजाला दिली, त्यावेळीं तिला वरण्याकरितां सर्व देव वर होऊन
आले होते. तेव्हां प्रजापतीनें त्यांच्यापुढें सहखरूचएमक आश्विन-
शस्त्र हरिद्रादि मंगल द्रव्यांच्या ऐवजी ठेवले त्या शस्त्राबद्दल देवी-
मध्ये वाद उत्पन्न झाला. 'हें मला मिळो,' 'हें मला मिळो' असें
प्रत्येकजण म्हणूं लागला तेव्हां ह्याची तोड काढावी म्हणून त्यांनीं
असा विचार केला कीं 'धाकयस्कवा शर्यतींत जो बाकीच्यांस
जिंकील त्याला हें शस्त्र मिळावे.' गार्हपत्यअग्रीपासून आदित्यापर्यंत

धावत जाण्याचे त्यांनीं ठरविलें.
धावण्याच्या शर्यतींत त्या निरनिराळ्या दिशांनी धावगाऱ्या

देवांत अग्नि प्रथम मुखाप्रमाणे पुढें निवाला, त्याच्यामागून अश्विनी
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गेले. ते अग्नीला म्हणाले 'तूं दूर हो.' आपण दोघे हें शस्त्र जिंकू,
माझा ह्यांत भाग असो' असें म्हणून अग्नीने तें मान्य केलें; व
अग्नीचे म्हणणें अश्विनींनाहि मान्य झालें म्हणून आश्विन शस्त्रांत,

होता अग्निदेवताक क्रचा म्हणत असतो.
धावता धावता अश्विनी उषेच्या मागें राहिले. तेव्हां ते तिला

म्हणाले 'तूं मागें रहा आपण दोघेहि तें शस्त्र जिंकू.' 'माझा त्यांत

भाग असे दे' असें म्हणून तिने तें म्हणणें मान्य केलें, व अश्विनीनाहि
तिचे म्हणणें कबूल गाले. एवढ्याकरतां आश्विन शस्त्रांत उषस्वकांड
म्हणतात.

नंतर इंद्र अश्विनींच्या पुढें गेला. तेव्हां आश्वेनी त्यास म्हणाले,

'हे मघबद, आपण दोघे हें शस्त्र जिंकू.' इंद्राला एकीकडे हो असें
म्हणण्याची त्यांची छाती झाली नाही. त्यावर 'होय माझा या
शस्त्रांत भाग असो' असें इंद्राने म्हटलें, व तें अश्विनींनीं मान्य
केलें. म्हणून आश्विन शस्त्रांत इंद्रकाण्ड म्हणावे लागतें.

अशा रीतीनें अश्विनींना जय प्रात झाला, व त्यांना तें शस्त्र
'प्रात झालें. म्हणून त्या शस्त्रास आश्विन शस्त्र हें नांव प्रात झालें.

शर्यतींत अग्नीच्या रथाला खेचरे जोडली होतीं. त्यांना पळविताना
अग्नीने त्यांची योनि दग्ध केली. त्यामुळें त्यांच्यापासून अपत्योत्पादन

होत नाहीं.
उरेन्या रथाला लालसर बैल जोडले होते. ह्या कारणास्तव

सांप्रतहि पहाट होऊं लागली म्हणजे तिचे स्वरूप आरक्तवर्ण दिसते.
इंद्राच्या रथाला घोडे लावलेले होते. म्हणून शब्दयुक्त उचस्वर

हें क्षत्रियांचें स्वरूप होय. कारण हा उबस्वर इंद्राचा होता.



१६० ऐतरेय ब्राह्मण

अश्विनींनी गर्दभयुक्त रब्याने शर्यत जिnS:ली व शस्त्र मिळविले
ह्यामुळे (फार श्रम झाल्यामुळे गर्दभ हा मंदगति व रूक्ष प्राणि

झाला. हलीसुद्धा सर्व वाहनांत तो अत्यंत वेगरहित प्राणि दिसतो.
तथापि ह्याच्या रेताचें वीर्य अश्विनीनी हरण केलें नाहीं. त्या कारणानेंतें
जनावर द्विरेत (खेचर व गर्दभ उत्पन्न करण्यास समर्थ) राहिलें आहे.

आख्यायिका ३२
पूर्वी एकदा हे दोन लोक (भू आणि स्वर्ग) एकत्रच होते. पुढें

त्यांची फाटाफूट झाली तेव्हां पाऊस पडेनासा झाला; सूर्यप्रकाश बंद
झाला; (देव मनुष्यादि) पांचहि प्रकारच्या जनाचे शान नष्ट झालें.
तेव्हां देवानी दोनहि लोकांचा समागम पूर्ववत करून दिला. देवांच्या
विचाहपद्धतीनें ह्या संयोग पावलेल्या लोकांनी विवाह केला. रथंतर
सामाच्यायोगानें ही भूमि द्युलोकाला प्रसन्न करते, व वृहत्सामानें
द्युलोक हिची प्रीति संपादन करितो. नौधस सामाने पृथ्वी यु.
लोकाला प्रसन्न करते तर श्यैत सामाने तो लोक हिला प्रसन्न करतो.
अग्निजन्य धूमाने ही भूमि द्युलोकाची प्रीति संपादन करिते तर जु-
लोक वृष्टीच्या योगाने भूमीला प्रसन्न ठेवतो. भूमीने देवयजनप्रदेश
स्वर्गलोकी ठेवला तर द्युलोकाने भूमीवर पशू ठेवले. चंद्रावर जो
काळा डाग दिसतो तोच हा देवयजनप्रदेश होय.

आख्यायिका ३स्वर्ग लोकाच्या प्रातीकरिता अंगिरस महर्षीनी एकदा सत्र

करण्यास आरंभ केला,परंतु पडहाच्या दुसऱ्या दिवसाच्या कृत्यापर्यंत

ते आले की त्यांची पुनः पुनः चूक होई. तेव्हां 'शार्यात' नामक
कोणी एका मानवाने त्यांस दुसऱ्या दिवसाकरिता हें सूक्त सांगितलें.
त्यामुळें त्यांस यज्ञ तडीस नेता आला व ते स्वर्गास गेले.
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आख्यायिका ६७

तिसऱ्या दिवसाचे अनुष्ठान पुरे झाल्यावर देव स्वर्गास गेले तेथें
त्यांचा प्रवेश होऊं नये म्हणून असुर व राक्षस त्यांचें निवारण करूं
लागले. तेव्हां देवानी 'तुम्ही विरुद्धरूपधारी व्हा' असा शाप असुरांस
व राक्षसांस दिला, व आपण आपल्या मूळच्या स्वरूपाने स्वर्गाप्रत

जाते झाले. तथापि ह्या देवशापामुळें कुरूप झाले ते असुर व
राक्षस तसेच देवांच्या पाठोपाठ जाऊं लागले, व पुढें ते दूर
अंतरावर उभे न राहता देवांत जाऊन मिसळले. तेव्हां सर्व देवानी
घोड्याचे रूप धारण करून पाठीमागे उभे-असलेल्या असुर राक्षसांना

पायानी ताडण केलें. ह्यावरून लोकांमध्येंसुद्धा, चतुष्पाद जनावरांत
जे पादताडनांत कुशल असतील त्यांस अश्व ही संज्ञा देत असतात.

आख्यायिका ३५
ह्या लोकांत देवासुरांचें युद्ध झालें. त्यांत सहाव्या दिवशीं

देवानी असुरांना ह्या लोकांतून हाकून लावले. पुढें हत्तीवरून
नेण्याइतकी आपली संपत्ति घेऊन असुर समुद्रकांठीं गेले व त्या

समुद्रांत त्यांनीं ती टाकून दिली. नंतर पारुच्छेपीयच्छंदाचे अनुष्ठान

करून देव त्यांच्या पाठोपाठ गेले. आणि पारुच्छेपीय ककूरूपी
अंकुशाने त्यांनीं ती सर्व संपत्ति समुद्रांतून काढून घेतली.

आख्यायिका ४६
मक्ता मुलगा नाभानेदिष्ठ वेदाध्ययन करण्याकरता गुरुगृही ब्रह्म-

चर्य व्रताने राहिला असतां पाठीमागे त्याच्या वडील भावांनींआपल्या
पित्याची सर्व मिळकत आपसांत वाटून घेतली. नाभानेदिष्ठाचा भाग
त्यांनीं काढला नाहीं. कांहीं दिवसांनीं वेदाध्ययन समास करून
नामानेदिहठ घरीं परत आल्यावर आपल्या म्--गत्यास विचालं. लागत
४. नि. ११
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कीं, 'गाझ्या वांध्याला तुम्ही काय मिळकत घातली आहे?' त्या

भावांनी पिता मनु ह्याच्याकडे बोट दाखवून उत्तर दिलें, 'उगम्हांला
कांहीं ठाऊक नाहीं. धर्मशास्त्रवेत्ता व कोणाला काय मिळावयाचें हें
जाणणारा जोपिता त्यालाच तूं विचार.' ह्याप्रमाणे खात्यांकडून उत्तर

मिळाल्यावर तो नाभानेदिष्ठ पित्याकडे येऊन त्यास म्हणूं लागला,
'हे तात, माझा भाग तुझ्याजवळ आहे तो मला दे.' तेव्हां मनु
म्हणाला 'हे पुत्रक, तूं आपल्या खात्यांच्या वचनावर विश्वास ठेवू
नको. तुझ्या भावांनींच सर्व धन घेतलें. पाम तुला मी धनप्राप्तीचा

एक उपाय सांगतो जवळच अंगिरस नामक महर्षी स्वर्गप्रातीची
इच्छा धरून यज्ञ करीत आहेत. परंतु सहाव्यादिवसाच्याअनुष्ठानात
मपत्र पुष्कळ असल्यामुळें ते कोठे तरी चुकतात व त्यांचा यज्ञसमास

होत नाहीं. तरी सहाव्या दिवशीं तूं तेथें जाऊन त्यांना ''इदमित्थ''
व ''ये यज्ञेन'' ही दोन सूक्ते सांग म्हणजे त्यांचा यज्ञ समाप्तीस

जाईल, व ते स्वर्गास जातेवेळीं अवशिष्ट राहिले सर्व धन तुला
देतील.'

नंतर तो नामानेदिष्ठ अंगिरस कधीकडे येऊन त्यांस म्हणाला
८ हे बुद्धिमान. रूपीही, मनुपुत्र जो मी त्या माझा स्वीकार करा.'
ह्यावर ते कष्टवि म्हणाले, 'तूं काय हेतूनें असें म्हणत आहेस ?' तेव्हां
नाभानेदिष्ठानें उत्तर केलें; 'तुमचे सहाव्या दिवसाचे अनुष्ठान पुरे
कसें होईल तें मी तुम्हांस सांगतो. यज्ञ समाप्त होऊन तुम्ही स्वगार्स

जाऊं लागला म्हणजे अवशिष्ट राहिले सहखसंख्पाक धन मला द्या.'
त्या नप्रवानी ही गोष्ट कबूल केली. तेव्हां नाभानेदिष्ठानें बापाने सांगि-
तलेलीं दोन सूक्ते त्यांस सांगून त्यांचा यज्ञ पार पाडला.

तेव्हां स्वर्गाला जाणारे अंगिरस नामानेदिगला म्हणाले; ' हे
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ब्राह्मणा, यज्ञभूमीवर शिलक राहिलेल्या हजार गायी आम्ही तुला
दिल्या आहेत.' त्याप्रमाणें नाभानेदिष्ठ हें धन गोळा करीत आहे तो
इतक्यांत त्या यशभूमीवर कृष्णवस्त्र परिधान केलेला पशुगित अव-
तीर्ण झाला व त्यास म्हणूं लागला कीं, 'हें पशुसहख माझे आहे.
कारण यज्ञसमासीनंतर जें कांहीं अवशिष्ट राहील त्याच्यावर माझी
सत्ता -याहे.' नाभानेदिष्ठानें उत्तर केलें ''पाग मला हें अंगिरस
ऋषींनी दिलें आहे.'' तेव्हां तो पुरुष त्याला म्हणूं लागला कीं,
ज्याअर्थी ह्या धनावर सत्ता कोणाची ह्याबद्दल संशय आहे त्याअर्थी

तूं व मी दोघेहि तुझ्या पित्यालाच ह्या प्रश्नाचा निकाल करण्यास

सांगू' त्याप्रमाणें विचारण्याकरतां नाभानेदिष्ट पित्याकडे चालता
झाला. पित्याने त्याला पाहतांच विचारले; ' हे मुळा, तुला अंगिरस
कात्रीनी द्रव्य दिले काय?' तो म्हणाला 'होय दिलें; पण कोणी एक
कष्गावस्त्र परिधान केलेला पुरुष यज्ञभूमीवर उत्तरेच्या बाजूने येऊन
यज्ञावशिष्ट द्रव्य माझें आहे असें म्हणून घेता झाला.' मन्ने तेव्हां
मुलाला म्हटलें; 'हे मुला, तें द्रव्य त्याचें खरेंच; कारण यज्ञावशिष्ट

स्वामी व पशुपति ह्या दोनहि नात्यानी त्याची त्या द्रव्यावर सत्ता

आहे. तथापि तूं जा. तो तुला तें धन देईल.' पित्याच्या आज्ञेप्रमाणे

यज्ञभूमीत्रर जाऊन नाभानेदिष्टानें रेया पशुपतीस 'हें धन तुझेंच आहे'
म्हणून पित्यांनं म्हटल्याचें सांगितलें. हें ऐकून रुद्राने म्हटलें,
ज्याअर्थी तूं सत्य भाषण केलेस त्याअर्थी हें धन मी तुलाच देतो.'
असें म्हणून त्यानें नाभानेदिष्ठाला तें सर्व धन देऊन टाकले

आख्यायिका ३७
देवानी एकदा यश करण्यास आरंभ केला. तो यज्ञ करीत असतां

'ह्यांच्या यज्ञाचा आपण नाश करूं' असा हेतु धरून असुर व राक्षस
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यशभूमीवर आले. यशभूमीची दक्षिणेकडील बाजूकोणी रक्षक

नसल्याकारणानें दुर्बल आहे असें पाहून ते त्या बाजूला आले.
देवांनीं हें जाणून दक्षिणेकडे मित्रावरुण पाठविले, व त्यांच्याकडून
असुर आणि राक्षस ह्मांचा पराभव करविला.

दक्षिणेकडे पराभव झाल्यानंतर ते असुर यज्ञाच्या मध्यभागी
जाले. देवानी तें पाहून इंद्राला तिकडे पाठविला व त्याच्याकडून
त्या बाजूस त्यांनीं दैत्यांचा पराभव करविला.

मध्यस्थीवर पराभूत झालेले ते दैत्य उत्तरेकडून यशभूमीवर
शिरू लागले. हें कळल्यावर देवानी इंद्राग्रींना तिकडे रवाना केलें,
व त्यांच्या बलावर त्यांनीं असुरराक्षसांचा पराजय केला.

ह्याप्रमाणे उत्तरेकडे पराजित झाल्यावर ते असुर चांगले सैन्य

घेऊन यशभूमीच्या पूर्वदिशेस प्रास झाले. देवांना हें समजताच
त्यांनीं त्या दिशेस अग्नीची योजना केली व तेधून त्यांना

पिटाळून लावले.
इकडे पराजय झाल्यावर असुर पश्चिमेकडून प्रवेश करूं लागले.

तें पाहून देवानी त्यांचे विशेष आत जे विश्वेदेव त्यांस पश्चिमेकडे

पाठवून तेथें त्यांनीं त्या असुरांचा आणि राक्षसांचा विश्वेदेवाकडून
पराभव करविला.

अशा रीतीनें सर्व बाजूंनी देवानी असुरांचा पराभव केला.
देवानी त्या पापी असुरराक्षसांचा ह्याप्रमाणें पराभव केला व ते

स्वर्गास जाते झाले

आख्यायिका ३८
वलराक्षसाच्यो घरांत देवानी (आपल्या हरवलेल्या) गायी

आढळल्या. रेया यज्ञाच्या योगाने- प्राप्त करून घेण्याचा त्यांनीं निश्चय
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केला. घडह यश करून त्यांनीं त्या गायी मिळविल्या. प्रातःसवनांत
नभाकरूषीनें पाहिले स्तोत्र म्हणून त्यांनीं वलाचें ताडन केलें;
खाऊन होतांच तो अगदीं शिथिल झाला. पुढें तृतीय सवनांत वाल-
'रिवल्याख्य करूपी वद्याने बलाला पक्का जेर करून देवानी आपल्या
.सर्व गाई परत आणल्या.

-आख्याायका ३९
ऐतश नामक मुनि 'अग्रेरायु:' ह्या नावाचे मंत्रकाण्ड पाहता

झाला. ह्याच काण्याला कांहीं याज्ञिक यज्ञाचे अयातयाम (रसभरित
भाग) असें म्हणतात. तो आपल्या मुलांना म्हणाला, ''मुलांनो, मी
'अग्रेरायु:' नामक मंत्र पाहिले आहेत, ते मी म्हणत; मी जे
कांहीं म्हणेन त्याचा तुम्ही उपहासकरूं नका.'' (असें बोल त्यानें
म्हणण्यास प्रारंभ केला.

ह्याप्रमाणे तो मुनि मंत्र म्हणत असतां अम्यग्नि नामक त्याच्या
पुत्राने आपला बाप वेड्यासारखा बडबडत आहे असें समजून
समोरून उठून जवळ येऊन हातानें त्याचें तोंड बंद केलें.

तेव्हां मुनि त्याला म्हणाला, ''तूं माझी वाणी बंद केलीस, तुला
ऐकण्याचाच कंटाळा आहे, तूं येवून चालता हो. अल्पायुषी
गायीला मी शतायुषी करीन अगर पुरुषाला सहखायुषी करीन
इतका माझा पराक्रम आहे). तूं माझा अपमान केला आहेस;
तस्मात् तुझीं मुले अत्यंत पापी निपजतील.'' ह्यावरून अवं गोत्रोत्पन्न
एतश खुनीचे अम्यग्निप्रमुख वंशज झाडून सारे अत्यंत पापी आहेत
असें लोक मानतात.
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आख्यायिका ४०
देव आणि अंगिरस व्हावि ह्यांची स्वर्गपातीकरिता स्पर्धा चालली

होती. 'आम्ही स्वर्गास प्रथम जाऊं' असें प्रत्येकजण म्हणे. यज्ञाला

प्रथम आरंभ करणारे जे अंगिरस महर्षि त्यांनीं स्वर्गलोकप्रातीला

साधनीभूत जो सोमाभिषव तो दुसऱ्या दिवशीं करण्याचें (एक दिवस)
निश्चित केलें. त्यांनीं आपल्यापैकीं अग्नि नामक ऋषीला देवाकडे
पाठविला. ते त्याला म्हणाले; 'हे अत्रे, तूं जा आणि स्वर्गाचे द्वार

प्रास करून देणारा सोमाभिषव आम्ही उद्या करणार आहो त्याकरिता
तुम्ही (आर्त्विज्य करण्यास) या असें सांग.' .अग्नीला पाहतांच स्वर्ग-

लोकदायक अभिषव ताबडतोब करण्याचें देवांनीं ठरविलें. देवांकडे
येऊन अग्नि म्हणाला 'स्वर्गलोकप्रातिकारक सोमाभिषत्र उद्या आम्ही
करणार त्याकरता तुम्हांस आमंत्रण देत आहें.' त्यावर देव म्हणाले,
स्वर्गलोक मिळवून देणारा सोमाभिषव आम्ही आतांच करतो व
तुम्हांस आमंत्रण देत. तूंच आमचे होतूत्व पतकर, तुझ्यासह
आम्ही स्वर्गाला जाऊं.' अग्रीने तैं मान्य केलें व परत तो अंगिरसां-
कडे आत.

आगिरसांनी त्याला विचारले, 'आमचा निरोप तूं देवांना
सांगितलास काय ?' 'होय सांगितला असें अग्रीने उत्तर देऊन
देवानी त्याला जें प्रत्युत्तर दिलें आहे त्यानें निवेदन केलें. त्यावर

आगिरस म्हणाले, 'काय तूं देवांचे होतृत्व नाकबूल केलें नाहीस ?'

'मीं तें पतकरले' असा उरग्रीने जबाब दिला. 'जो कत्विकूपणा
पतकरतो तो यशस्वी होतो. जो तो सोडून येतो तो यशहीन असतो.
म्हणून मी आमन्त्रणाचा प्रतिकार केला नाहीं.'

त्यानंतर सर्व आगिरस कात्रीनी यज्ञ पार पाडण्यांत देवांना मदत
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केली. याजन करणाऱ्या आगिरसांना दक्षिणेच्या प्रसंगीं ही सर्व

पृथ्वी देवानी दिली. प्रतिग्रहानंतर पृथ्वीने त्यांना जाळले म्हणून
त्यांनीं तिला टाकले. तेव्हां ती सिंहीण होऊन धावू लागली व
लोकांना खाऊ लागली. ह्याप्रमाणें भूमि संतापली असतां तिच्यावर

ही दृग्गोचर होणारे प्रदर पडले. त्यापूर्वी ती अगदीं सारखी म्हणजे

सपाट होती.

आख्यायिका ४१
इक्ष्वाकु वंशातील वेधस राजाचा पुत्र हरिश्चन्द्र हा निपुत्रिक

होता. त्याला शंभर बायका होत्या. त्यामध्ये एकीलाहि पुत्र झाला
नाहीं. हरिश्चन्द्राच्या घरांत पर्वत व नारद असे कत्रि रहात असत.
त्यांपैकीं नारदाला त्यानें खालीं लिहिल्याप्रमाणे प्रश्न केला.

'' ज्याअर्थी विचारशील ( मनुष्य) आणि विवेकहीन ( पशु)
सर्व प्राणी पुत्राची इच्छा करतात त्याअर्थी पुत्राच्या योगाने काय
फल मिळतें हें नारदा मला सांग. ''

नारद म्हणाला:-'' जन्मलेल्या व जिवंत असलेल्या पुत्राचे
मुख जो पिता पाहतो तो त्या पुत्राच्या रूपाने आपलें खण फेडतो
व अमर होतो. पृथ्वी, अग्नि आणि उदक द्यांपासून प्राण्यांना जी
सुखे प्राप्त होतात त्या सर्वाहून अधिक सुख पित्याला पुत्राच्या

ठिकाणी अनुभविता येतें. ''
'' पुत्रत्ययायोगाने पिते नेहमी मोठमोठी सकटे पार पाडून गेले

आहेत. ( पुत्र उत्पन्न झाला म्हणजे) आपल्यापासून आपण उत्पन्न

होतो. तो ( पुत्र) अन्नसामग्रीने भरलेली नौकाच होय.''
'' मलीन ( गृहस्थाश्रमी) राहून काय उपयोग? हरागाचे

चामडे ( ब्रह्मचर्याश्रमी) वापरून काय करावयाचें? श्मअउ ( वान-
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प्रस्थाश्रम) कशाकरता? तप ( पारिवाज्य) काय म्हणून? हे
ब्राह्मण हो, पुत्रप्रातीची इच्छा करा. खरोखर पुत्रलोकाची निंदा
करणें अयोग्य आहे. ''

'' अन्न प्राण रक्षितें. वस्त्र गृहाप्रमाणे थडीचे निवारण करते.
सुवर्ण सौंदर्य वाढविते. विवाहांच्या योगाने पशूंची समृद्धि होते.
जाया ही मित्राप्रमाणें असते. कन्या दुःखदायक असते. परंतु पुत्र

हा अत्युच्य आकाशांत ज्योतीप्रमाणे उपयोगी पडतो. ''
'' पुढें माता होणारी जी आपली स्त्री तिच्या ठिकाणी पति गर्भ

होऊन प्रवेश करतो. तिच्या ठिकाणी पुनः नवीन ( बालरूप)
होऊन दहाव्या महिन्यांत जन्मास येतो. ''

'' स्त्रीच्या ठिकाणी पुनः ( पति) उत्पन्न होतो. म्हणून तिला
' जाया ' म्हणतात. तिच्या ठिकाणी बीज सिंचन केलें जातें म्हणून
तिला 'भूति ' व 'अभूति' ह नांवेंहि प्रात झाली आहेत.''

''देव आणि ऋषि ह्मांनी हिच्या ठिकाणीं मोठे तेज प्रस्थापित

केलें.'' देव मनुष्यांना म्हणाले, 'ही तुमची पुन्हा आई होईल.'
''पुत्रहीनाला लौकिकसुख प्राप्त होत नाहीं हें सर्व पद्धनासुद्धा

माहीत आहे, म्हणून (पशुजातींत) पुत्र, माता किंवा बहीण
यांच्याबरोबर समागम करितो.''

''पुत्र ज्यांना आहेत असे लोक शोकरहित होऊन जो मार्ग

आक्रमितात तोच हा सर्वाच्या तोंडी असलेलामार्ग होय. पशुपक्ष्यांना

तो माहित आहे म्हणून ते मातेबरोबरहि समागम करितात.''
याप्रमाणे नारदानी सांगितलें.
नंतर हरिश्चंद्राला नारद म्हणाला, ''मला पुत्र होवो; त्या पुशाने

-तुला उद्देशून मी यज्ञ करीन,' असें राजा वरुणाला जाऊन सांग.''
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'बरें आहे' असें म्हणून तो वरुणराजाजवळ आला व 'मला पुत्र

होऊं दे, त्या पुवाने तुला उद्देशून मी यश करीन' असें म्हणाला;
त्यावर 'बरें आहे' असें वरुणाने उत्तर दिलें. हरिश्चंद्राला रोहित
नांवाचा मुलगा झाला.

हरिद्राला वरुण म्हणाला, 'तुला मुलगा झाला आहे त्यानें
-आतां मला उद्देशून तूं यश कर.' हरिश्चंद्र म्हणाला, 'दहा दिवस
झाल्यानंतर पशु यशास योग्य होतो, दहा दिवस होऊन जाऊं दे,
नंतर मी तुझें यजन करीन.' वरुण म्हणाला, 'ठीक आहे'.

दहा दिवसांहून जास्त दिवसांचा तो झाला. तेव्हां वरुण त्याला
म्हणाला, ' याला दहा दिवस होऊन गेले. आतां त्यानें माझें यजन
कर.' तो म्हणाला 'पशूला दौत आले म्हणजे मग तो यज्ञास योग्य

होतो. ह्याला दात येऊ दे, नंतर मी तुझें यजन करीन.' ' बरें
आहे' असें वरुणाने म्हटलें.

त्याला दात आले तेव्हां तो हरिश्चंद्राला म्हणाला, 'ह्याला दात
वाले. आतां ह्याने माझ्याकरितां यज्ञ कर.' तो म्हणाला, 'पशूचे
दात पडतात तेव्हां तो यज्ञास योग्य होतो, ह्याचे दौत पडूं दे, नंतर
मी तुझें वजन करीन.' वरुणाने हेहि कबूल केलें.

त्याचे दात पडले तेव्हां त्याला वरूण म्हणाला, 'ह्याचेदांतपडले.
-ह्याने माझें आतां यजन कर.' तो म्हणाला 'पशूला जेव्हां पुनः
दात येतात तेव्हां तो यज्ञास पाल होतो म्हणून याला दात येऊ दे.
नंतर मी तुला उद्देशून यज्ञ करीन.' 'बरें, असें वरुण म्हणाला.

त्याला पुनः दौत आले. तेव्हां वरुण त्यालाम्हणाला. 'ह्याला पुनः
.दात आले आहेत. त्यानें आतां मजसाठी यज्ञ कर.' 'क्षत्रिय जेव्हां
कवच धारण करण्यासारखा होतो तेव्हांच तो यज्ञास योग्य होतो.
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याचे अंगावर कवच पडूं दे नंतर मी यश करीन.' वरुण म्हणाला
'तसें होऊं दे.'

तो कवच घालं लागला तेव्हां हरिश्चंद्रालावरुण म्हणाला, 'ह्याला
कवच प्रात झालें आहे. ह्याने माझें यजन कर.' 'करतो' असें
म्हणून हरिश्चंद्राने आपल्या मुलास हाक मारिली व त्याला म्हणाला,
'हे पुत्रा, ह्याने तुला मला दिलें आहे, म्हणून पक्क्याऐवजी तुलाच
देऊन मी ह्याचे यजन करतो.'

हरिश्चंद्राच्या मुत्ठानें ही गोष्ट नाकबूल केली. 'नाही' असें म्हणून
धनुष्य घेऊन अरण्यांत चालता झाला. एक वर्षभर तो अरण्यांत
राहिला.

नंतरहरिश्चद्राला वरुणाने पछाडले त्यालाउदर झाला, ही हकीकत
रोहिताच्या कानावर आली. तो अरण्यांतून एका गांवीं आला. तेथें
त्याला पुरुघरूप धारण केलेला इंद्र भेटला आणि म्हणाला, हे
रोहिता, आम्ही असें ऐकत आलों कीं जो फिरत नाहीं त्याला संपत्ति
प्रात होत नाहीं. श्रेष्ठ मनुष्यसुद्धां मनुष्यांत राहील तर पापी होतो.
फिरत राहणाऱ्या तुझा प्रत्यक्ष इंद्र साहाटयकती होईल म्हणून तूं
फिरतच रहा.'

'फिरत रहा' असें ब्राह्मणाने आपणांस सांगितलें आहे म्हणून
आणखी एक वर्ष तो अरण्यांत फिरत राहिला; नंतर तो अरण्यांतून
गांवीं आला. तेथें त्याला इंद्र पुरुषरूपानें येऊन म्हणाला, 'फिर-
णाऱ्याच्या मांड्या पुष्पयुक्त वृक्षाप्रमाणे होत. त्यांचें वृद्धिंगत पाव-
णारें शरीर आरोग्यरूप फलानें युक्त होतें. याची सर्व पापे मार्गात

होणाऱ्या श्रमाने नष्ट होऊन पडतात, म्हणून तूं फिरतच रहा.'
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'फिरत रहा' असें ब्राह्मणानें आपणांस सांगितलें आहे असें सम-

जून त्यानें तिसरे वर्ष अरण्यांत फिरून काढलें. नंतर तो अरण्यांतून
गांवीं जाण्यास निघाला. त्याला इंद्र पुरुपसगने येऊन म्हणाला,
''बसून राहणाऱ्यांचे नशीब खालीं वसते, उभे राहणाऱ्यांचें उभे
राहते, निजून राहणाऱ्यांचे निजले जातें, चालणाऱ्यांचें चालते,
म्हणून तूं फिरत रहा.''

'फिरत रहा' असें ब्राह्मणानें सांगितलें म्हणून चौथे वर्षहि त्यानें-

अरण्यांत फिरून काढलें. नंतर तो अरण्यातूनूगावी येण्यास निघाला.
तेथें त्याला इंद्र पुरुषरूपानें येऊन म्हणाला, 'निजागारा कलीप्रमाणे
होतो, निद्रेचा परित्याग करणारा द्वापराप्रमाणे होतो, उठून उभा
राहणारा त्रेता होतो, व चालणारा कृताप्रमाणें होतो, म्हणून तूं
फिरतच रहा.'

'फिरत रहा' असें ब्राह्मणानें आपणांस सांगितलें आहे म्हणून
पाचवे वर्षहि त्यानें अरण्यांत फिरून काढलें. नंतर तो अरण्यांतून
गांवीं येण्यास निघाला. तेथें त्याला इंद्र पुरुषवेषानें येऊन म्हणाला,
'फिरणाऱ्या मनुष्याला मध व गोड उदुबराची फळें प्रात होतात.
जो चालण्याला कधीं आळस करीत नाहीं, असल्या सूर्याचे श्रेष्ठत्व

पहा. म्हणून तूं फिरतच रहा.'
'फिरत रहा' असें ब्राह्मणानें आपणांस सांगितलें आहे म्हणून

सहाबे वर्षहि त्यानें अरण्यांत फिरून काढिलें. पुढें त्याला क्षुधेनें

व्याकुळ झालेला सूयवसू नामक ऋषीचा पुत्र अरण्यामध्ये भेटला.
त्या अजीगर्ताला शुनःपुच्छ, शुनःशेप, आणि शुनोलांगूल असे

तीन मुलगे होते. त्याला रोहित म्हणाला, 'मी तुला शंभर गाई
देतो, आणि ह्या तिघांपैकी एकाने मी आपल्याला विकत घेती.-'
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( तुझा एक मुलगा वरुणाला देऊन मी आपली मुक्तता करून
येत.) त्याबरोबर आपल्या वडील मुलाला देऊं न इच्छिणारा तो
अजीगर्त रोहिताला म्हणाला, 'ह्याला तूं घेऊं नको.' त्याचप्रमाणें

सगळ्यांत धाकट्या मुलाविषयी आईने सांगितलें; त्या दोघां आई-
-बापांनी मधला मुलगा जो शुनःशेप त्याला देण्याचे निश्चित केलें.
त्याला शंभर गाई देऊन शुनःशेपाला घेऊन रोहित अरण्यांतून गांवीं
येण्यास निघाला. तो बापाजवळ येऊन म्हणाला, 'बाबा मी ह्याला
.र शुनःशेपाला) देऊन आपल्याला विकत घेतो.' असें म्हकपयावर
वरुणराजाजवळ येऊन 'ह्याने ( शुनःशेपानें) मी तुझें यजन करितो'
असें म्हणाला. वरुण म्हणाला 'बरें आहे, शलियापेदरांहि ब्राह्मण

-चांगला.' नंतर वरुणाने राजाला राजसूय यशाचा विधि सांगितला.
अभिषेचनीय नांवाच्या सोमयागाच्या दिवशीं पशूच्या ऐवजी ह्या

पुरुषाची ( शुनःशेपाची) योजना करण्याचें हरिश्चंद्राने निश्चित

ह्या यज्ञांत विश्वामित्र होता, जमदग्नि अध्वर्यु, वशिष्ठ ब्रह्मा,

आणि अयास्य उद्गाता होता. पूर्वसंस्कार झाल्यानंतर त्याला ( शुनः-
शेपाला) खूपाशी बांधणारा त्यांना कोणी आढळेना, तेव्हां सूयव-
साचा मुलगा अजीगर्त म्हणाला, 'मला आणखी शंभर गाई द्या,
मी याला बांधीन.' त्यानें त्याला आणखी शंभर गाई दिल्या त्याच-

रबर त्यानें त्याला बांधिलें.
उपाकर्मानंतर शुनःशेपाला बांधला. आयी कचा म्हटल्या व

त्याच्या भोवताली अभि फिरविला; परंतु त्याचा वध करणारा त्यांना
कोणी मिळेना; तेव्हां सूयवसाचा मुलगा अजीगर्त म्हणाला 'मला
आणखी शंभर गाई चा; मी याचा वध करीन.' त्याला त्यांनीं
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आणखी शंभर गाई दिल्या. त्याबरोबर अजीगर्त आपली तरवार
पाजवून ( मारण्याकरितां) चालता झाला.

नंतर शुनशेपाने विचार केला कीं, 'हे मला पशूप्रमाणें मारताहेत.
मी देवतांची आराधना करितो.' कस्य तून' इ० ऋचा म्हणून देवा
मध्ये वडील जो प्रजापति त्याची त्यानें आराधना केली. तेव्हां
त्याला प्रजापति म्हणाला, 'अग्नि हा देवाच्या अगदीं जवळचा आहे,
त्याचीच तू उपासना कर.' तेव्हां त्यानें अग्नीची उपासना केली.
अग्नि त्याला म्हणाला, 'सविता सर्व प्राण्याचा स्वामी आहे त्याच्या-
कडे तूं जा,' म्हणून त्यानें सवित्याची आराधना केली. सविता
त्याला म्हणाला 'राजा वरुणाकरितां तू बद्ध झाला आहेस म्हणून
त्याचीच तू आराधना कर,' तेव्हां त्यानें वरुणाची आराधना केली.

त्याला वरुण म्हणाला, 'अग्नि हा देवाचे मुख आहे व तो
अत्यंत दयाळू आहे त्याची तूं स्तुति कर, मग आम्ही तुला सोडू,'
त्यानें अग्रीचा स्तव केला.

तेव्हां त्याला अग्नि म्हणाला, 'विश्वेदेवाची प्रार्थना कर, नंतर
तुला आम्ही बंधमुक्त करूं.' त्यानें विश्वेदेवाचे स्तवन केलें. तेव्हां
त्याला ते म्हणाले 'सर्व देवांत इंद्र हा अत्यंत तेजस्वी, बलिष्ठ,

काटक, सत्यनिष्ठ व कोणतेहि कृत्य तडीस नेणारा असा आहे, तेव्हां
त्याची तूं स्तुति कर, नंतर आम्ही तुला सोडू.' त्याप्रमाणें इंद्राची
त्यानें स्तुति केली या स्तुतीने इंद्राचे मन प्रसन्न होऊन त्याने त्याला
सोन्याचा रथ दिला, व शुनःशेपानें त्याचा 'शश्वदिद्र' ऋचा म्हणून
स्वीकार केला.

इंद्राने त्याला सांगितलें, 'तूं अश्विनीची स्तुति कर म्हणजे
आम्ही तुला सोडू-;' तेव्हां त्यानें अश्विनींची स्तुति केली; तेव्ह
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अश्विनीनी त्याला सांगितले, 'तूं उषेची स्तुति कर, नंतर आम्ही
तुला सोडू.' त्याप्रमाणें त्यानें उषेची स्तुति केली.

एकेक क्रचेबरोबर त्याचा पाश तुटू लागला आणि हरिश्चंद्राचे

उदर लहान होऊं लागलें. शेवटली ऋचा संपताच तो पाशमुक्ते

झाला व हरिश्चंद्राचा रोग अजीबात गेला.
नंतर शुनशेप विश्वामित्राच्या मांडीवर जाऊन बसला; तेव्हां

सूयवसपुत्र अजीगर्त विश्वामिलाला म्हणाला, 'माझा मुलगा मला
परत दे;' विश्वामिल म्हणाला 'मी देणार नाहीं, मला हा देवांनी
-दिला आहे.' तेव्हांपासून शुनःशेप हा 'देवरात' नांवाचा विश्वामि-

वाचा मुलगा झाला. कपिल गोत्री व बन्नुगोत्री हे त्याचेच वंशज होत.
नंतर अजीगर्त शुनःशेपाला म्हणाला, 'तूंआमचेकडे ये. आम्ही

तुला बोलावितो.' अजीगर्त पुन्हा म्हणाला 'तूं जन्माने अंगिरस
गोत्रांत उलन्न झाला असून अजीगर्ताचा मुलगा आहेस व विद्वान
म्हणून तुझी प्रसिद्धि आहे. हे व्हावे, तूं या वंशांतून जाऊं नको.
माझ्याकडे तूं पुन्हा ये.' त्यावर शुनःशेपानें उत्तर केलें. 'शूद्राच्या
हातांत जें मिळणार नाहीं असें खड्ग ( मला मारण्याकरितां) तुझ्या
हातांत लोकांनी पाहिले, हे अंगिर, मला टाकून तूं तीनशे गाई
मिळविल्यास.'

अजीगर्त म्हणाला, 'हे मुला, मी केलेले पाप मला ताप देत
आहे त्याचा मी आतां परिहार करितो मी मिळविलेल्या तीनशे
गाई तुलाच असू देत.' यावर शुनःशेप म्हणाला, जो एकदा पाप
करितो तो नंतर दुसरेंहि पाप करूं शकतो. शूद्रजातीच्या क्रौर्यापा-

सून तूं अद्यापि अलिप्त नाहीस. निष्कृति न करितां येण्यासारखे तूं
पाप केलं आहेस.'
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'होय निष्कृति न होण्यासारखे तें आहे' असे विश्वामित्रहि

बोलला. तो आणखी म्हणाला, 'अजीगर्त शस्त्र घेऊन मारण्यास
प्रवृत्त झाला तेव्हां तो भयंकर दिसत होता म्हणून तूं ह्याचा मुलगा
हो.' शुनःशेप म्हणाला ' हे राजपुत्र, जसा तूं क्षत्रिय असून ब्राह्मण

समजला जातोस, त्याप्रमाणें मी अंगिर कुलोत्पन्न असून तुझा मुलगा
कसा होऊं तें सांग.' विश्वामित्र म्हणाला, 'तूं आमच्या सर्व पुत्रांत
ज्येष्ठ हो. तुझी प्रजा सर्वांत श्रेष्ठ होईल. देवानी मला दिले जें
पुत्रत्वरूपी दाय तें तुला प्रास होवो. त्यानेंच (पुत्र म्हणून) मी तुला
हाक मारीन.'

तो शुनःशेप पुन्हा म्हणाला, ' हे भरतश्रेष्ठ, तुझे सर्व मुलगे या
गोष्टीस कबूल झाले म्हणजे ज्याच्यायोगानें मला तुझें पुत्रत्व

प्रात होईल, त्यांचें प्रेम माझ्यावर राहील व त्यांजकडून मला संपत्ति
प्रात होईल अशा रीतीनें तूं त्यांना सांग.' नंतर विश्वामित्र आपल्या
मुलांस म्हणाला, ' हे मधुच्छंद, ऋषभ, रेनु, अष्टक ऐका; जे तुम्ही
भाऊ आहां ते तुम्ही ह्यालाच ज्येष्ठ बंधु म्हणून समजा.'

विश्वामित्राला शंभर मुलगे होते. मधुच्छदाहून पन्नास वडील व
पन्नास कनिष्ठ. त्यांपैकीं वडील भावांना ही गोष्ट रुचली नाहीं,
त्यामुळें विश्वामित्राने त्यांना असा शाप दिला, 'तुमची प्रजा हीन-
जातीची होईल.' ह्या शापामुळे विश्वामित्राच्या वंशजांमध्ये अट्टल

चोर व हीन जातींत उत्पन्न झालेले असे पुष्कळ आहेत व त्यांपैकींच
अंध, पुंड्र, शबर, पुलिंद, मूतिंब हे होत; पण आपल्या पन्नास

लहान भावांसह मधुच्छंद (शुनःशेपाला) म्हणाला- 'जें आमच्या
पित्याला पसंत पडलें त्याप्रमाणे आम्ही चालू. आम्ही तुला पुढें
करतो आणि आम्ही सर्व तुझे पाठीमागून येऊ.' त्यामुळें विद्या-
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मित्राचा विश्वास बसला व त्यानें आपल्या मुलाची प्रशंसा केली. तो
म्हणाला, 'तुम्ही माझें म्हणणें ऐकले व मला वीरमान् पुत्र असा
केला त्यामुळें, हे पुत्रांनीं, तुमच्याजवळ पुष्कळ पशु असतील व
तुम्हांला वीर पुत्रु प्रास होतील. हे वीरपुत्रयुक्त गाधिपौत्र हो, देवरात
हा तुमचा पुढारी असल्यावर तुम्ही सर्व यशस्वी व्हाल. हा तुम्हांला
सन्मार्ग दाखवील. हे कुशिकवंशज, हा वीर देवरात तुमचा आहे.
त्याचे तुम्ही अनुयायी वना. माझी वडिलार्जित मिळकत तुम्हांला व
त्याला प्रास होईल व तुम्हांला जी विद्या येत आहे तीहि तुम्हांला
अवगत होईल. गाधीचे नातू व माझे पुत्र असे जे धनसंपन्न असून
देवराताचें पोषण करण्यास व त्याचें श्रेष्ठत्व मान्य करण्यास सारखेच
तयार झाले, ते सर्व प्रशंसनीय होत.'

-आख्यायका ४२
प्रजापतीने यश केला. यज्ञानंतर ब्राह्मण आणि क्षत्रिय अशा

दोन जाती निर्माण केल्या. ब्राह्मण आणि क्षत्रियांच्या नंतर यज्ञाच

खाणारी आणि यज्ञाच न खाणारी अशा दोन प्रकारच्या प्रजा
उत्पन्न केल्या. ब्राह्मणांच्या नंतर यज्ञाच खाणारी प्रजा उत्पन्न केली.
व क्षत्रियांच्या उत्पत्तीनंतर यज्ञान्न न खाणारीं प्रजा उत्पन्न केली. जे
ब्राह्मण आहेत ते यज्ञाच खाणारे व जे क्षत्रिय, वैश्य, शूद्र ते यज्ञाच

न खाणारे होत.
ह्या प्रजांपासून यश दूर चालता झाला. त्यांच्या पाठीमागून ब्राह्मण

व क्षत्रिय गेले. ब्राह्मणांचीं जी आयुधे होतीं तीं ब्राह्मण घेऊन गेले
व क्षत्रियांचीं जी आयुधं होतीं तीं घेऊन क्षत्रिय गेले. यज्ञांची

आयुधे तींच ब्राहाणांची आयुधे होत. अश्वयुक्त रथ, कवच, धनुष्य
व वाण ही क्षत्रियांची आयुधं होत.
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यज्ञप्राति न होतां क्षत्रिय मागें फिरले. क्षत्रियांच्या आयुधांना

भिऊन यज्ञ दूर पळून गेला. नंतर त्याच्या पाठीमागून ब्राह्मण गेले.
त्यांनीं त्याला गाठून त्याचा पुढचा मार्ग बंद करून ते उभे राहिले.
ह्याप्रमार्गे ब्राह्मणानी गाठून ज्याचा पुढील मार्ग बंद केला आहे,
असा तो यज्ञ स्तब्ध उभा राहिला. (ब्राह्मणांच्या हातांत असलेली
आयुधं आपलीच आहेत असें पाहून तो ब्राह्मणांकडे गेला म्हणून
अद्यापिहि यज्ञ हा ब्राह्मागांमध्येहि जे विद्वान् ब्राह्मण आहेत, त्यांच्याच
ठिकाणी प्रतिष्ठित झालेला आहे (म्हणजे यशामध्ये ब्राह्मणांनाच
आर्त्विज्य करितां येतें.)

नंतर ब्राह्मणांकडे क्षत्रिय गेले आणि म्हणाले, 'ह्या यज्ञांत

आम्हांला तुम्ही बोलवा.' ते म्हणाले 'ठीक आहे, परंतु तुम्हीआपलीं
आयुधे घेऊन ब्राह्मणांचीच आयुधे घेऊन ब्राह्मणांचीं रूपे धारण
करून, आणि ब्राह्मणांसारखे होऊन यज्ञाकडे या.' क्षत्रियांनीं त्याप्र-

माणें केलें. त्यांनीं आपली आयुधे खालीं ठेविली व ब्राह्मणांच्याच

आयुधांनी ब्राह्मणांचा वेष धारण करून ब्राह्मण होऊन ते यज्ञाकडे

आले; म्हणून हलीहि क्षत्रिय यजमान आपली आयुधे ठेऊन बाह्म-

णांचींच आयुधे घेऊन व ब्राह्मणांचा वेष धारण करून ब्राह्मणा.

सारखा होऊन यज्ञ करितो.
आख्यायिका ४३

सुषज राजाचा मुलगा विश्वतर याने यज्ञाला श्यापर्णनामक बाल.
णांना न बोलावता विश्यापर्ण ब्राह्मणांना बोलावले; ही गोष्ट समज-
ताच श्यापर्ण ब्राह्मण यज्ञाच्या ठिकाणी आले व ते वेदीशेजारीं येऊन
बसले. त्यांना पाहून राजा ( आपल्या नोकरांना) म्हणाला 'हे
श्यापर्ण ब्राह्मण, पापकर्म व निंद्यभाषण करणारे येथें बसले आहेत
वै. नि. १२
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त्यांना हाकलून लावा, हे माझ्या वेदींत बसता कामा नये.' 'बरें
आहे' असे म्हणून त्यांनीं त्यांना तेधून हाकून लाविलें.

तेधून उठवून लावल्यावर ते मोड्याने ओरडून म्हणाले, 'पारि-
क्षित जनमेजयानें कश्यपांना. न बोलावता केलेल्या यज्ञांत कश्यपां-
पैकी असितमृग नांवाचे ब्राह्मण होते त्यांनीं तेथें ( अगोदर आर्त्वि-

ज्य करीत असलेल्या) भूतवीर नामक ब्राह्मणांपासून सोमयाग हरू।-
जस करून घेतला. हा जो कश्यपांनी जय मिळविला त्याचें कारण
त्यांच्यामध्यें हे असितखूग ब्राह्मण शूर होते, तर मग आपणांमध्यें
असा कोण पराक्रमी आहे कीं, जो हा सोमयाग हरण करील ?'

(त्यावर) 'हा तुमचा वीर मी आहें,' असें मृगबु नामक स्त्रीचा

पुत्र राम म्हणाला
हा मृगबुपुत्र राम श्यापर्णब्राह्मणांपैकीं असून वेदशास्त्रपारंगत

होता. वेदींतून ब्राह्मण उठले तेव्हां तो राजाला म्हणाला, 'हे राजा
यागक्यची ज्ञान असलेल्या मलासुद्धा तुझे नोकरवेदींतूनउठवतात ?'

( राजा म्हणाला) 'हे ब्राह्मागाधम, इतकें धार्ष्ट्य करणारा जो तूं
त्या तुला कसें ज्ञान असणार ?'

राम म्हणाला, 'पूर्वी इंद्राने त्वष्ट्याचा पुत्र जो विश्वरूप त्याची

अवहेलना केली, बूच मारिला, कोल्ह्यापुढें यतीना फेकून .दिलें,

अरूपांची हत्या केली, वृहस्पतीला प्रत्युत्तर केलें, ह्या अपराधांमुळें
देवतांनी इंद्राला यज्ञांतून घालविला, त्यामुळें इंद्राला सोमपान
मिळेनासं झालें. इंद्राला सोमपान मिळेनासं झालें त्याबरोबर सर्व

क्षत्रियांचेंहि सोमपान बंद पडलें, परंतु इंद्राने लक्ष्यापासून बळजव-
रीनें सोमपान मिळविले. अद्यापि बाकीचे क्षत्रिय सोमपानाशिवाय
राहिले आहेत. ज्याच्यायोगानें क्षत्रिय समृद्ध होतात असें सोमपान
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ज्यांना नाहीसे झालें आहे, अशा क्षत्रियाचे भक्ष्य ज्याला ठाऊक
-आहे त्याला ह्या वेदींतून तुझे लोक कसे उठवितात'? ( विश्वतर

म्हणाला) 'हे ब्राह्मणा काय तुला तें भक्ष्य ठाऊक आहे ?' 'होय
मला ठाऊक आहे' असें ( रामाने) उत्तर दिलें. तर मग 'हे
ब्राह्मणा सांग.' 'हे राजा तुलाच सांगतो' असें राम म्हणाला.

'सोम, दही किंवा उदक या तीन भक्ष्यांपैकीं एक भक्ष्य

( ऋत्विज) घेतील. ब्राह्मणांचे भक्ष्य असलेला सोम जर त्यांनीं
घेतला तर त्याच्यायोगे तूं ब्राह्मणांना संतुष्ट करशील. तसे झालें
म्हणजे तुझे संतींत कोणी तरी ब्राह्मणासारखा निपजेल म्हणजे तो
प्रतिग्रह घेईल, सोमपान करील, भिक्षा मागेल, वाटेल तेव्हां धिः-
कारून देण्याच्या योग्यतेचा होईल. क्षत्रियाकडून चूक झाल्यास
त्याच्या संतींत ब्राह्मणासारखी ( शौर्यरहित) संतति होते. त्याच्या-

पासून दुसरी किंवा तिसरी पिढी ब्राह्मण होण्यास समर्थ होते. बाह्म-

णांबरोबर बंधुत्वाने राहण्याची ती इच्छा करील.'
वैश्यांचे भक्ष्य असलेलें दही जर ते तुला देतील तरत्या भक्ष्या-

मुळें वैश्यांना प्रिय होशील. तुझी प्रजा वैश्यगुणी होईल, म्हणजे

दुसऱ्याला कर देणारी, दुसऱ्याचे खाद्यच खाणारी व राजाच्या
मर्जीप्रमाणें जुलूम ज्यांच्यावर करितां येतो अशी होईल. क्षत्रियाच्या

हातून अशी कृति झाल्यास त्याला वैश्यासारखी प्रजा होते. त्याच्या-
पासून दुसरी किंवा तिसरी पिढी वैश्य होण्यास समर्थ होते व ती
वैश्यवृत्तीनें राहण्यास प्रवृत्त होते.'

शूद्राचे भक्ष्य जें उदक ते जर ते तुला देतील तर त्या भट्ट्या-

मुळें तूं शूद्राना संतोषविशील. तुझी प्रजा शूद्रासारखी दुसऱ्याची
चाकर, धन्याच्या मर्जीस येईल तेव्हां घालवून टाकली जाणारी
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ताडन केली जाणारी, अशी होईल. क्षत्रियाकडून असा प्रमाद घड-
व्यास शूद्रासारखी त्याला प्रजा होते. त्याच्यापासून दुसरी किंवा
तिसरी पिढी शूद्र होण्यास समर्थ होते व शद्रवृत्तीनें राहण्यास प्रवृत्त

होते. '
तो म्हणाला, 'हे राजा यज्ञ करणाऱ्या क्षत्रियानें ह्या तीन प्रका-

रच्या भस्यांची इच्छासुद्धां करूं नये. आतां त्याचें स्वत चे भक्ष्य

सांगत. वडाच्या पारंब्या, उदुबर, पिंपळ आणि पायरी याची फळें
ह्यांचा रस काहन तो घ्यावा, तें त्याचें स्वत :चे भक्ष्य होय.' ह्याप्र-

माणें भार्गवेय रामाने सुषधपुत्र विश्वतराला हें भक्ष्य सांगितलें.
रामाचे सांगून झाल्यावर तो राजा त्याला म्हणाला, 'हे ब्राह्मणा,

तुला मी सहल गाई देत आणि माझ्या यज्ञांत श्यापर्ण ब्राह्मण

असोत.'
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ऋग्वेदी देशस्थ ब्राह्मणांत अष्टपुत्रे आणि दशपुत्रे या दोन भिन्न

उपनावांचीं कुटुंबे आहेत त्यांना ही आडनावे पडण्याचे कारण काय
असावें असा प्रश्न कोणाच्याहि मनाला सुचणे अगदीं स्वभाविक
आहे. पूर्वी कधीं काळी एखाद्या मनुष्यास आठ मुलगे व दुसऱ्यास
दहा मुलगे झाले असावे व म्हणून ह्या उभयतांस व पुढें त्यांच्या

वंशजांस अष्टपुत्रे व दशपुत्रे ह्या अनुक्रमानें लोक संबोधू लागले
असें उत्तर वरवर विचार करणाऱ्यांकडून प्रायः दिलें जातें. परंतु हा
तर्क किंवा ही कल्पना अगदींच असंभाव्य व अयथार्थ दिसते. आठ
किंवा. दहा मुलगे एखाद्यास असणें यांत कांहीं असंभाव्य नाहीं
तथापि त्या बरोबरच एक, दोन, तीन, चार, पांच, सहा,
नऊ, ह्याप्रमाणें दुसरे कित्येकांस पुत्र होणें हेहि संभवनीय
किंबहुना अधिक संभवनीय आहे. परंतु एकपुले, द्विपुत्रे, पंचपुले,
समपुत्रे, इत्यादि आडनावे सांप्रदायांत आलेली कोठे आढळत
नाहींत. पाचपुते, सातपुते ही आडनावे आहेत पण हे शब्द संस्कृत
नसून मराठी आहेत. अर्थात् त्यांचा उद्धव अर्वाचीन असला
पाहिजे. शिवाय वैचित्र्य किंवा भिन्नत्व निदर्शित करणें हें जें उप-
युक्त कार्य आडनांवांच्या योगाने घडून येतें तें अष्टपुत्रे किंवा दश-
पुत्रे अशा अर्थाच्या योगाने साधत नाहीं. कारण अष्टपुत्रांचीं

देणगी ही कांहीं परमेश्वरानें एकाच व्यक्तीस किंवा एकाच कुटुंबास
दिली होती असें मानण्यास कांहीं आधार नाहीं. म्हणून आमच्या
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मते ही आडनावे प्रचारांत येण्याचे उपरिनिर्दिष्ट कारण वास्तविक
नाहीं. करतां दुसरी अधिक सयुक्तिक उपपत्ति शोधणे अनुचित
होणार नाहीं.

सुवासिनीने नमस्कार केला असतां तिला ' अष्टपुत्रा सौभाग्य-

वती भव' असा आशीर्वाद देण्याचा प्रघात आपल्याकडे आहे. ह्यांत

अष्टपुत्राच म्हणण्याचें कारण काय असावें? 'आठ मुलगे तुलाहोवोत'
असे म्हणण्याऐवजी 'दहा मुलगे तुला होवोत' ह्या आशीर्वादांत औचि-
त्यभंग कां व्हावा हें समजागे कठीण आहे. आमची अशी कल्पना
आहे कीं पूर्वी 'दशपुत्रा सौभाग्यवती भव' असें म्हणण्याचाहि
परिपाठ असावा; व ह्या दोन सांप्रदायांचे जे पुरस्कर्ते त्यांस दशपुत्रे

व अष्टपुत्रे अशीं नांवे दिली गेली असावीं. ऋग्वेदांत 'दशास्या
पुत्रानाधेहि पतिमेकादशं कृधि' अशी एक रूचा आहे. तिचा अर्थ

'हिच्या ( वधूच्या) ठिकाणीं तूं दशपुत्रांचें आधान कर.' हा मंत्र

विवाह झाल्यावर वधूला घेऊन वर जेव्हां गृहप्रवेश करितो आणि
घरी आल्यावर लक्ष्मीपूजन, ऐरणीदान वगैरे विधी होतो, त्यावेळीं
म्हणत असतात. हा मंत्र वधूला उद्देशून म्हटला जातो हें निराळें
सांगणे नकोच. तेव्हां 'दशपु-त्रा सौभाग्यवती भव' असा आशीर्वाद

कै हे अनुचित तर नव्हेच पण उलट श्रुतीला अनुसरूनच आहे व
म्हणून 'दशपुत्रा सौभाग्यवती भव' अशा आशीर्वादानें सुवासिनीचा
नमस्कार स्वीकारण्याचा प्रघात पूर्वी असावा असा तर्क करणें अग-

दींच अप्रयोजक होणार नाहीं.
परंतु ही तर 'अष्टपुत्रा सौभाग्यवती भव' असाच आशीर्वाद

देण्याची रूढी सर्वत्र आढळते. आतां ही रूढी जरी वर उद्धूत
केलेल्या वेदमंत्राच्या विरुद्ध असली तरी निराधार आहे असें नाही.
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कखेदाच्या परिशिष्टांत 'अष्टपुत्रा भवत्व च सुभगा च पतिव्रता? असें
वचन आहे. आतां वेदमंत्राच्या विरुद्ध पण त्याच वेदाच्या परिशि-
ष्टांत हें वचन को यावें ह्या प्रश्नाचें यद्यपि समाधानकारक उत्तर

देता आलें नाहीं तथापि हे दोन संप्रदाय एका वेळीं प्रचलित होते

हें अनुमान उघड होतें. त्यांतहि दशपुत्री संप्रदाय पुरातन असून
अष्टपुत्री संप्रदाय हा तदनंतरचा, व पहिल्या संप्रदायाचा लोप कर-
ण्याकरितां निघाला असला पाहिजे. कदाचित् दुसऱ्या सांप्रदायाचें
बीज खालीं सुचविल्याप्रमाणेंहि असे शकेल. दहा पुत्र झाल्यावर
पत्नीचा वैवाहिक संबंध तोडावा लागतो, ही गोष्ट वरील मंत्रातील
'पतिमेकादश कृधि' ह्या उत्तरार्धावरून व्यक्त होते. तेव्हां ही आपत्ती
टाव्ययाकरिता 'अष्टपुत्रा सौभाग्यवती भव' असें म्हणण्याची चाल
मुद्दाम पाडली असावी. विषमतेच्या दोषामुळे 'नवपुत्रा भव' हें
आशीर्वचन कोणाच्याहि अभिरुचीस पटले नाहीं यांत आश्चर्य

नाहीं. म्हणून दशपुत्रांवरून अष्टपुलांवर योगे ही गोष्ट ओघानचे प्रात
होते. कांहीं असलें तरी 'दशपुत्रा सौभाग्यवती भव' व 'अष्टपुत्रा

सौभाग्यवती भव' अशा आशीर्वादाचे दोन संप्रदाय असावे व
ह्याच संप्रदायांचा प्रचार करणारांना दशपुत्रे व अष्टपुत्रे ही अन्वर्थक

नावे प्रास झाली. अर्थात् ही सर्व रचना तर्कावर उभारलेली आहे;
तरी पण हा तर्क सक्षप्रतिष्ठित नसला तरी अगदींच अप्रतिष्ठित नाहीं
हें खास.
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वधूवरांच्या कुडल्या पहाताना गणगोलाला प्राधान्य असतें. गण-
गोत्र जमल्यास. आधिक न पहाणारे लोक पुष्कळ आहेत. म्हणजे
त्यांनीं विशेप पाहिल नाहीं तरी तै गणगोत्र बघतातच. त्यांतहि गणा-
पेक्षां गोत्राचे महत्त्व विशेष. गणांकडे दुर्लक्य झालेलें एक वेळ
खपेल पण सगोत्र विवाह कोणीहि' होऊं देणार नाहीं. तथापि गोत्र

जुळविण्यासबाकने कांहीं गूढ नाहीं. कुटुंबांतल्या कुटुंबांत विवाहस-
बंध घडूं नये, तसें होणे अनिष्ट आहे, अशी प्राचीनांची समजूत
होती. तेव्हां वधूवराची गोर्डे पाहणं हैं सकारण आहे ही गोष्ट

आपल्या मनाला पटते. परंतु गण पहाण्याचे प्रयोजन काय या
प्रश्नाचें उत्तर देणे कठीण पडते. आमचा जसा तर्क आहे कीं, गोत्र

हा जसा कुटुंबविषयक, तसा. गाग हा जातिवंशविषयक प्रश्न आहे.
निदान प्रथम त्याचें हेंच स्वरूप असलें पाहिजे.

देव, मनुष्य आणि राक्षस असे तीन गण असतात हें सर्वांना

माहितच आहे. ज्योतिषशास्त्राप्रमाणे वधूवरांचा एकच गण असला
तर ६ गुण येतात. तसेच वर देवगणी असून वधू मनुष्यगणी
असली तरीहि ६ गुणच मिळतात. पण देवगणी वराला राक्षसगणी

वधू पाहिली तर १ गुण मिळतो. अर्थातू या दोघांचा संयोग कमी
प्रतीचा मानला गेला. आतां. मनुष्यगणी वराला देवगणी कन्या

दिली तर ५ गुण ठेवले आहेंत. म्हणजे हाहि संबंध पहिल्या प्रतीचा
लेखला गेला' नाहीं. हा सर्व प्रकार प्रतिलोमविवाहासारखाच दिसतो.
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.म्हणजे ब्राह्मणेतराची कन्या करण्यास दोष नसे, पण ब्राह्मणेतर

वराने मात्र ब्राह्मण वधू करूं नये, असा शास्त्रनिर्बध होता. आतां
चातुर्वर्ण्यात ब्राह्मणाला शूद्रकन्येशीं लग्न लावण्यास कांहीं काल तरी
प्रत्यवाय नव्हता. पण वरील गणांगुणांवरून असें दिसते कीं,
देवांना मनुष्यकन्या पतकरे पण राक्षसकन्या पतकरत नसे. राक्षसांशी
एकरक्त होण्यास देव तयार नव्हते. मनुष्यगणाचा वर आणि रास-
सगणाची वधू अथवा राक्षसगणी वर आणि मनुष्यगणी वधू यांना
वधूवरांच्या घटितांत शून्य गुण आहे. यावरून मनुष्य आणि राक्षस

यांचा कोणत्याहि प्रकाराने विवाहसंबंध होऊं नये असा हेतु असावा
असें उघड दिसते. राक्षसगणाच्या मुलाला देवगणाची मुलगी केली
तरीहि गुण १ च, याचा अर्थ असा दिसतो कीं देवानी राक्षसांबरो-

बर संबंध करण्यास थोडथोडी सुरुवात केली होती, पण मनुष्यांनीं
तसें करण्याचें नाकारले.

देव, मनुष्य आणि राक्षस असे तीन समाज पूर्वी होते. हे तीन
निरनिराळे मानववंश असावे. हा सिद्धांत जर खरा ठरला तर जुन्या
पुष्कळ गोष्टींचा उलगडा चांगल्या रीतीनें करतां येण्यासारखा आहे.
राक्षस हा निराळा लोकसमूह होता ही गोष्ट पुष्कळांना पटेल; पण

देव आणि मनुष्य या नांवाचे दोन समाज होते याला पुष्कळांक-
डून लवकर मान्यता मिळणार नाहीं. म्हणून तत्संबंधी प्रमाणें देणे
अवश्यक आहे

''यथा वा इदं मक्या उपासत एवमेतं देवा उपासत''
( काठकसंहिता ८। १० । १०)

अनुष्यांनीं ज्याप्रमाणें याची उपासना केली त्याचप्रमाणें देवांनींहि
केली. ''त्वमस्माक नाम मा देवाना तन्तुश्छेदि मा मनुरुवाणान्''
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( का. ९१९९) तूं आमचा आहेस. देवांचा व मनुष्यांचा वंश न
तुटो.

''इन्द्रस्व कुक्षिरसि सोमधान आत्मा देवानामुत मानुषणाम'
( अथर्ववेद ७। ११ ६। १)

देवांचा आणि मनुष्यांचा तूं आत्मा आहेस.
''ययोर्वधान्नापपद्यते कश्चनान्तर्देवेपूत मानवेघु''

( अ. वेद ४१२८१५)
ज्याच्या प्राणघातक शस्त्राच्या तडाक्यांतून देव किंवा मनुष्य

यापैकी कोणीहि सुटत नाहीं.
या सर्व अवतरणांवरून देव आणि मनुष्य असे मानवी अथवा

मर्त्य समाज होते असें सिद्ध होतें. काठकसंहितेंत तर पृथ्वीवर राह-
भारे, यज्ञविध्वंस करणारे व यज्ञांत चोरी करणारे असें देवाचे
वर्णन आहे. हें वर्णन स्वर्गस्थ देवांना लागू पडणारे नाहीं हें सांगा-
वयास नको.

राक्षसांचाहि समाज होता हें राक्षसांचें जें पुराणांत वर्णन केले
आहे त्यावरून सिद्ध होतें. असुर आणि राक्षस एक नव्हत. दोघांना
एकच समजण्यांत पुराणकारांनी चुकी केली आहे. असुर हे देवांप्र-
माणें यश करणारे होते. पण राक्षस यज्ञ करणारे नसावे. कचित
ठिकाणी ( उ. रामायण) यज्ञाचा व राक्षसांचा संबंध जोडण्यांत
येतो. पण अशीं स्थलें संशयास्पद मानण्यास जागा आहे. किंबहुना
यज्ञ करण्याचें बंद पडल्यानंतर देव आणि राक्षस यांचा संबंध आला
असावा. देव आणि असुर यांचा लढा यज्ञासंबंधीं असे; पण देव
आणि राक्षस यांचें वैमनस्य उपास्यदेवतेवरून पडलें होतें. मूर्तिपूजा

अथवा देवपूजा सुरू झाल्यावर देवराक्षसांचा संयोग झाला. अथवा
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इंद्र व वरुण या देवतांसंबंधानें देवासुरांत वितुष्ट असे; तर देवरा-
सात विष्णू आणि महादेव या देवतांवरून भांडणें होत. राक्षसांचा
देव महादेव अथवा शंकर. म्हणून दस्यु आणि राक्षस हेहि एक
नव्हत. अकर्मन, अदेवयु, असत, असर अयज्यु असे दस्तूंचें
वर्णन ऋग्वेदांत केलें आहे. महादेव हा मूळचा वैदिक देव नव्हे.
विष्णू हा वैदिक देव होता. पुढें राक्षसांनीं आपलें वर्चस्व चांगलेच
स्थापिलें. शंकराचे व्रत म्हणजे कधीं सुटता कामा नये. विष्णूची-
एकादशी मध्येंच सोडली तरी चालेल, पण शिवरात्र सोडल्यास
महादोष मानला जातो. हरिहरांचे ऐक्य दाखविण्याचे अटोकाट
प्रयत्न करण्यांत आले, पण जंगली महादेवाला आम्ही आपल्या
डोक्यावर बसवला यांत कांहीं खोटे नाहीं.

ब्रह्मा, विष्णू, व महेश हे तीन समाजांचे तीन देव होते. देवांचा
विष्णु, मनुष्यांचा ब्रह्मा व राक्षसांचा महेश. जसे समाजांचे गुण
तसेच त्यांच्या देवांचेहि. देव हा समाज सत्त्वप्रधान तर मनुष्य व
राक्षस हे अनुक्रमे राजस व तामस होते. मलयपुराणात ( अ. ५३
कोक ६७-६८) विष्णू सात्विक, ब्रह्मा राजस व महेश तामस
असें वर्णन आहे. तीन समाजाचे एकीकरण झालें तेव्हां ब्रह्मविष्पु-

महेश असा सर्वांचा त्रिमूर्ति देव बनवावा लागला. एकीकरणाचे
शिकस्तीचे प्रयत्न झाले तरी हें विष्गुमहादेवाचे भांडण पुष्कळ वर्षे

चालू होतें. हिरण्यकशिपु व प्रल्हाद या पितापुत्रांत मुलाने विष्णूची
उपासना स्वीकारली म्हणूनच कलह माजला. वैष्णव व शैव यांच्यांत
अद्यापिहि हाडवैर कां वसत आहे हें आतां आपणांला नीट समजेल.
देव, मनुष्य, गंधर्व, नाग, गरुड, पिशाच, राक्षस हे सर्व निरनि-
गळे समाज होते. देवानी सर्व समाजांत वैदिक संस्कृतीची छाप
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.बसावी म्हणून प्रयत्न चालविले होते. गरुड हे देवांना लवकर
वळले. ते विदगुभक्त बनले. ''दैवतं विष्गुरेतोवाकिमुखे परायणम ।

ढदि चैषा सदा विष्गुविखुरेच उदागति:।। ( महाभारत, उद्योगपर्व).
विषाच्याचे वाहन गरुड हें देवानी गरुड नांवाच्या लोकांवर मिळवि-
लेल्या जयाचे सूचक आहे. राक्षसानी मात्र देवांना कसून विरोध
केला आणि आपला महादेव त्यांनीं अखेरीस देवांवर लादलाच.
नाग, सर्प, गंधर्व .इत्यादि समाजांबरोबर देवांना फार लढावे लागलें
नाहीं. पण राक्षसानी शत्रुत्व फार दिवस चालविले म्हणून ''सुर-
आतून दैत्यदानवरक्षसाम' ( वायुपुराण) असें वर्णन सर्वत्र आढ-
ळते. दानव महापराक्रमी होते. ''महौजस:'' ''महासाहसिन''
अशीं विशेषणे पुराणकारांनी त्यांना लावली आहेत ( भागवत ).
हिरण्याक्ष, हिरण्यकशिपु, रावण, बली वगैरे दानव बलिष्ठ असून
त्यांची साम्राज्यें होतीं.

या सर्व समाजांत थोड्याबहुत प्रमाणाने विवाहसंबंध घडत
असत. राक्षसासारखे जे लोक देवांना वश झाले नाहींत त्यांच्याबरो-
वर असे संबंध न होणें स्वाभाविक होतें. इंद्राचा सारथि मातलि हा
नारदाबरोबर वरसंशोधनार्थ सर्व पृथ्वीभर हिंडला. त्यानें नागजा-
तीचा वर आपल्या कन्येकरितां पसंत केला, पण राक्षसपुत्र नाका-
रला. मातलीनें नारदाला सांगितलें, देव .आणि राक्षस यांचें वैर
सदैव चालू असतां शत्रूबरोबर संबंध करणें मला आवडत नाहीं.
देवांना ही गोष्ट रुचणार नाहीं. आणि देवांना अप्रिय असें मी
कधीं करणार नाहीं

देवर्षे नव मे कार्य विप्रियं त्रिदिकैकसासू । नित्यानुषक्तवैरा हि
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आतरो देवदानवाः । परपक्षेण सव-ध रोचकियाम्वहं कथ''

( म. भा. उ. पर्व ४
मातलीच्या या आख्यानावरून एवढे व्यक्त होतें कीं देवसंस्कृ-

तीचें अनुयायित्व मान्य करणारे लोक देवांत मिसळून गेले. त्यांची-
मैत्री झाली; त्यांचे संबंध जडले. राक्षसांची मात्र प्रतिक्रिया सुरू-
झाल्याने ते अमित्र झाले. त्यांच्याबरोबर देवांची किंवा मनुष्यांची
गणमैत्री कशी जमावी? विवाहघटितातील गणमैत्रीचे मूळ कोठे
आहे हे आतां सहज समजण्यासारखे आहे. गण म्हणजे लोकसख,
-जात. गणमैत्री पहाणे म्हणजे आपल्या अथवा आपल्याला मान्य
अशा समाजापैकींच वधूवर आहेत अगर परसमाजांतील आहेत हें
पहाणे मूळ देवांची संस्कृति. देव हे उत्तरेकडून आले. खालीं
आल्यावर ज्यांनीं त्यांची संस्कृति मान्य केली ते मनुष्य आणि
ज्यांनीं विरोध केला ते राक्षस असें असण्याचा संभव आहे. असुर.
आणि राक्षस यांच्याशिवाय बाकीच्या समाजांकडून देवांना विरोध
फारसा झालाच नाहीं. मनुष्यांचा मूळ पुरुष मनु. जेते देव, जित
जेवढे तेवढे मनुष्य. देवांचा आणि मनुष्यांचा शरीरसंबंध घडे तरी
मनुष्यांना देवानी देव ही संता लावली नाहीं. अर्थातच त्यामुळें
सर्व पृथ्वीवर तीन गण अथवा समाज झाले; देव, मनुष्य, आणि-
राक्षस. राक्षसांशीं शरीरसंबंध न करण्याचें देवानी ठरविलें त्याप्रमाणें
त्यांचें अन्नहि ग्रहण न करण्याचें ठरविलें पाहिजे. मनुस्मृतीत
( अध्याय ४ लोक २०९) गणान्नभक्षण करूयासंबंधानें निषेध
आहे. ''गणान्न गणिकान्नं च विदुषा च जुगुरिसतम'. हें गणाच
म्हणजे राक्षसांचें अन्न असेल काय? हीन संस्कृतीच्या लोकातील
मुलगी वरिष्ट संस्कृतीचे लोक करीत. पण यल्या उलट प्रकार
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फारसा घडत नसे. वृषपर्वा दैत्याची कन्या शर्मिष्ठा हिचा थयातीव-
रोबर विवाह झाला. कृष्णाचा नातु अनिरुद्ध याने बाणासुराची
कन्या उषा हिचे पाणिग्रहण केलें. भीमाने हिडिंबा वायको केली.
अर्जुनानं उत्तुपी या नागकन्येबरोबर विवाह लावला. दैत्य कंस सहा

कृष्णाचा मामा हें प्रसिद्धच आहे. जरत्कारु' ब्राह्मणाने सर्पजातीय

वासुकीच्या बहिणीला वरिलें. पण विरुद्ध उदाहरणे फारशी नाहींत.
देव, मनुष्य आणि राक्षस हे सर्व पुढें एक झाले यांत संशय नाहीं.
पण देवराक्षसांमधली देवघेव उभयपक्षी असावी. त्यांनीं आपला
-महादेव देवांच्या गळी उतरविला, पण देवानी दानवांना वेदानु-
यायी केलें नाहीं काय? हल्लींचा आमचा साब म्हणजे वैदिक रुद्र

अथवा शिव, राक्षसी हर आणि लिंगायतांचे लिंग, असें कडबोळे
आहे. एकीकरणाचे हे प्रकार अर्वाचीन सुधारकानी मनन करण्या-

सारखे आहेत एवढे मात्र खरे.
देवलोकाहून राक्षसांचा प्रदेश निराळा होता. नागलोकाच्या

मध्यभार्गी दैत्यदानवांनीं वजलेला पाताळनामक सुप्रसिद्ध भूभाग
आहे असें महाभारतांत वर्णन आहे. ( उद्योगपर्व.) पण हे पाताल
म्हणजे रसातल नसावे. कारण रसातल म्हणून सातवे भूमितल आहे
असें पुढें याच पर्वांत नारदानी मातलीस सांगितलें आहे. असें
जरी आहे तरी मत्स्यपुराणात आमचा येथें कोणी त्राता नसल्यामुळें
आम्ही आतां रसातळाला जातो असें दैत्य शुक्राचार्यास सांगतात :

''स्थातु न शक्नुमो ह्यत्रप्रविशामोरसातलम' (अ. ४७ लोक ६ ०).
पण लगेच पुढें देवानी 'आम्ही ह्या दैत्यांना बळजवरीनें पाताळात
हाकलून लावू असें म्हटलें आहे: ''प्रसह्य हत्वा शिष्टांस्तुपातालं प्राप
यामहे''. पाताल व रसातल हे एकच भूप्रदेश आहेत अशी चुकीची
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समजूत पुढें झाली असावी असें दिसते. कांहीं असो, सप्तपातालांत
दैत्यांची वस्ती होती हे खास. हाभूप्रदेश काल्पनिकनव्हता. भाग-
वतांत सुद्धा ''ततोऽधस्ताद्रसातलेदैतेया दानवा.. .हिरण्यपुरवासिन''
म्हणजे रसातलीं हिरण्यनगरांत दैत्य दानव रहातात, असें वर्णनआहे
( एकं. अ २४ लोक. ३० ). सारांश, देवलोक, मनुष्यलोक
आणि दानवलोक हा नुसता कल्पनेचा बाजार नव्हे. शतकोटिपुराण
देवलोकांत अद्यापि आहे; कार्तिकस्वामींनीं सांगितलेल्या पुराणास
अनुष्यलोकांत स्कदपुराण म्हणतात; रसातलीं विष्णूनी कूर्मपुराण
सांगितलें; वगैरे वचनांचा अर्थ शब्दशःच घेणे अवश्य आहे. देव-
लोक म्हणजे आकाशांतील स्वर्ग असें समजणे चुकीचे होय. असो.

महादेवाच्या वर्णनावरून तो अनार्याचा देव असावा. इली
सुद्धा शंकराची पूजा अनाथांच्याच हातीं आहे. श्रीशैल येथें परिया
लोकानी देवाची पूजा केल्यावर मग ब्राह्मण देवळांत जातात अशी
वहिवाट आहे. विष्णूचा पुजारी ब्राह्मण असावाच लागतो. पण
शंकराचा पुजारी ब्राह्मण कचित सांपडतो. अनार्य देवाचे महत्त्व

फार वाढले कट्टर वैष्णवांना न रुचणे स्वाभाविक आहे.
हछी जन्मनक्षत्रावरून ज्योतिषशास्त्रांत गण ठरविले जातात हा

कल्पनेचा खेळ आहे किंवा गणनक्षत्रसंबंध सोपपत्तिक आहे हें समज-
ण्यास मार्ग नाहीं. पण गणांची वर सुचविलेली उपपत्ति जर खरी
असेल तर हा गणनक्षत्रसंबंध काल्पनिकच मानला पाहिजे. कोणतें
जन्मनक्षत्र असलें म्हणजे कोणता गण असतो, हें खालील कोष्टका-

वरून समजेल
देव मनुष्य राक्षस

अश्विनी भरणी हू,
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मूग रोहिणी आश्लेषा
पुनर्वसु आर्द्रा मघा
पुष्य पूर्वा चित्रा
हस्त उत्तरा विशाखा
स्वाति पूर्वाषाढा

अनुराधा उत्तराषाढा मूळ
श्रवण पूर्वाभाद्रपदा धनिष्ठा

रेवती उत्तराभाद्रपदा शततारका
नक्षत्राच्या ज्या देवता दिल्या आहेत त्यांवरून कोणतेंहि अनु-

मान करण्यास साधनमिळत नाहीं. ज्यांच्यामध्ये जन्मकुंडल्याकेलेल्या
नसतात अशा शूद्रादि जातींत वधूवरांच्या आद्याक्षरांवरून जातक व
गण ठरवतात. अ, क, च, ट, त, प, य, आणि श या वर्गात.

कोठेतरी प्रत्येकाचें नांव आलेंच पाहिजे. प्रत्येक वर्गाचा एकस्वामी
असतो त्यास जातक असें म्हणतात. उ.

वर्ग जातक वर्ग जातक
अ गरुड त सर्प

सिंह
श्वान

उंदीर

२ ( हरीण)

स्ववर्गापासून अथवा स्वजातकापासून पाचवे जातक खितुल्य
असल्यामुळें वर्ज्य. यानंतर नांवावरून रास निश्चित करतात आणि
राशीवरून गण ठरवितात. जसे :-
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अ, ल मेष ब, व वृषभ
क, थ मिथुन ड, ह कर्क

म, ट सिंह प, ठ कन्या
र, त तूळ न, य वृश्चिक

म, ध धन ज, स्व मकर
ग, स कुंभ च, द मीन

वरील कोष्टकांत कांहीं अक्षरे नाहींत. उ. घ, ढ, वगैरे. वारू
या नांवाचा मनुष्य गांवजोशाकडे घटितांकरतां गेला तर तो जोशी
वरील आद्याक्षरांतच त्याला कोठे तरी घालील. आतां राशि आणि
जण यांचा संबंध खालीं दिल्याप्रमाणे बसवला आहे.

देव मनुष्य राक्षस

मेष वृषभ मिथुन
कर्क सिंह कन्या

तूळ वृश्चिक धन
मकर कुंभ मीन

ही सर्व घटना काल्पनिक असावी असा ग्रह होतो. आधीं या
वरील सारणीला कोणत्या ग्रंथाचा आधार आहे हें गांवजोशासहि
सांगतां येत नाहीं.

वरील विवेचनानंतर ग्णाला हलीं जें महत्त्व देतात तें देणे योग्य
होईल काय?

व. नि. १३



श्रुति-द-मृतिपुराणोक्तफलप्रापयर्थ असा संकल्प प्रत्येक धार्मिक
कृत्याच्या आरंभी आपण करीत असत. श्रुति, स्मृति आणि पुसणे
ह्यांत सांगितलेलीं फळें आपणांस प्रात व्हावी हा प्रत्येक धर्मकर्म

करण्यांत आपला उद्देश असतो. हा संकल्प फार प्राचीन आहे. पण
ह्याचा अर्थ काय ह्याचा विचार फारसा झालेला दिसत नाहीं. जें
आपण कर्म करत त्याचें फल श्रुति, स्मृति आणि पुराणे ह्यांत सांगि-
तले असतें असा निश्चय'आहे काय? असल्यास एकच फळ श्रुतींत,
स्मृतींत आणि पुराणांत सांगितलें आहे अथवा प्रत्येकांत भिन्नभिन्न

फळें सांगितली आहेत? एकच फळ असल्यास तिघांचा उच्चार
करण्याचें प्रयोजन काय? भिन्न पण विरोधी असल्यास एकवाक्यता
कशी करावयाची? भिन्नपणा अविरोधी असल्यास त्यांपैकीं आपणास
कोणतें फळ पाहिजे, अथवा सर्वच फळे पाहिजेत, ह्याचा विचार
आपण करावयास नको काय? कारण आपण विचार करीत नाहीं
हें निःसंशय. मग ह्मा त्रयीचा उच्चार अन्वर्थक आहे काय १

'' धुरतिस्मृतिपुराणोक्तफलप्राणथ '' हा सामान्य संकल्प -हे. ह्या-

शिवाय प्रत्येक कर्माचा स्वतंत्र संकल्प असतोच; जसे इग्रुतिस्मृति-
पुराणोक्तपलप्रापयर्थ तसेंच अन्नसंस्कारा?rg, आत्मसस्कारार्थ
आणि पंचसूनाद्येवपीग्हारार्थ वैश्वदेवाख्य कर्म मी करत असें
आपण नेहमी म्हणत. ह्याचप्रमाणे वतादिकांत व निरनिराळ्या
बूजांत सामान्य आणि विशेष दोनहि संकल्प असतात. एक अपवाद
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संध्येमध्यें दिसतो. तेथें सामान्य संकल्प म्हटला जात नाहीं. व्रतांचा
उल्लेख श्रुतींत आढळणार नाहीं. मग श्रुतीने सांगितले फळ मिळ-
ण्याकारेता मी हें व्रत करतो, असें म्हणण्याचा उद्देश काय असावा?
श्रुतामध्ये '' सुतिरतिपुराणोक्तफलप्राध्यें '' असें म्हणणार नाहींत.
शूद्राकडे कर्म करतांना '' पुराणोक्तफलप्राग्स्यथे '' इतकेंच म्हणतात.

तेथें '' श्रुतिस्मृतिपुराणोक्तफलप्रारत्यर्थ '' असें म्हणण्यास प्रत्यवाय

कां असावा? शूद्रांना श्रुतीचा म्हणजे मंत्रोच्चार करण्याचा अधिकार
नसेल पण गुल फलाचा अधिकार नाहीं असें म्हणतां येणारनाहीं.
वेदमंत्र न म्हणतांहि वेदाचे फल मिळवून देण्याकरितां पुराणांचा
अवतार झाला आहे. '' स्त्रीशूद्रद्विजबंधूना न वेदश्रवण मतं ''
म्हणूनच व्यासानी '' भारतव्यपदेशेन वेदार्थमुपदिष्टवातू '' भारत
लिहून वेदार्थ उपदेशिला. तेव्हां '' श्रुतिस्मृतिपुराणोक्तफलप्राच्यर्थ ''
असा संकल्प शूद्रांचे धर्मकृत्य करतांना त्यांच्याकडून म्हणवून घेण्यास
वस्तुतः हरकत नसावी. पण शूद्रानी कोणता संकल्प करावा, हा
प्रस्तुत विषय नाहीं. '' श्रुतिस्मृतिपुराणोक्तफलप्रापयर्थ '' असें
म्हणण्यांत कांहीं विशेष हेतु आहे काय, हें पाहावयाचे आहे. ह्या

शब्दसमूहाचा शब्दशः अर्थ करण्याचा प्रयत्न केला तर अखेरीस
हाताला कांहीं लागत नाहीं असें दिसते निदान मनाचे समाधान
झालें असें वाटत नाहीं. कदलीत्रत, शिवा-मुष्टिव्रत, अशोक-
दादशीवत, अनंगव्रत इत्यादि हजारों व्रते पुराणांत वर्णिली आहेत
त्यांचा प्रत्यक्ष वा अप्रत्यक्ष उछेरवहि श्रुतीमध्ये सापडणार नाहीं
मग ह्या व्रतांच्या संबंधाने श्रुत्युक्त फल प्रास व्हावें, म्हणून ही व्रते

मी करतो, हें म्हणणें योग्य कसें होईल? तसेंच स्मृत्युक्त फल
मिळण्यास शूद्राना आडकाठी कां असावी? स्मृतीमध्येच मुख्यत
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गुद्राचे धर्म सांगितले आहेत. बरें फल ह्याचा अर्थ काम्यफल
अगर मुक्ति घ्यावयाचा? काम्यफल घेतल्यास '' श्रुतिस्मृतिपुरा-
णोक्तफलप्राग्स्यंर्य '' हा सामान्य संकल्प अगदींच अर्थशून्य होतो.
तात्पर्य, वरील संकल्पाची उपपत्ती निराळ्या रीतीनें लावणे अवश्य

आहे.
माझ्या मते '' श्रुतिस्मृतिपुराणोक्त '' ह्मा संकल्पाकडे ऐतिहासिक

दृष्ट्या पाहिले पाहिजे. फार प्राचीन काळी मनुष्य जातीच्या तीन
समाजांचा संबंध परस्पराशी आला. हे तीन समाज म्हणजे देव,
मनुष्य आणि दानव अथवा राक्षस.

मत्स्यपुराणात प्रयागची यात्रा करण्याचा बेत देवांच्या सांगण्याव-

रून तूं सोडू नको, असा धर्मराजास उपदेश केला आहे. '' न देव-
वचनात्तात न लोकवचनात्तथा । मतिरुत्कमणीया ते प्रयागगमन
प्रति' ' ( अ. १०६ खो. २२ ). लोकवचनातू हाहि शब्द मनन
करण्यासारखा आहे. देव आणि लोक ह्यांत भेद केला आहे.
लोक म्हणजे मनुष्य. वरील लोकांत देव म्हणजे आकाशांतील देव
समजता येणार नाहीं, हें उघड आहे. ह्याच पुराणांतल्या ८१ व्या
अध्यायांत विशोकद्वादशीव्रत इंद्रासुरमानवांनाहि ( इन्द्रासुरमान-

वेधू) गुह्य आहे, असें म्हटलें आहे. इन्द्रलोक म्हणजे देवलोक.
देवांचा देव विष्णू व दानवांचा महादेव. मनू हा मनुष्यांचा पूर्वज.

विष्णूच्या पूर्वी देवांमधला प्रमुख इन्द्र. प्रजापति हा मनुष्यांचा देव
असावा. मजूला शेती करण्याला देवानी शिकविले असें कग्वेदात
वर्णन आहे: ' 'दशस्यता मनवे पूर्व दिवि यव वृकेण कर्षथ. '' ह्याव-

रूनहि मधू हा देवापैकीं नसावा असा ध्वनि निघतो.
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देव, मनुष्य आणि राक्षस हे जे तीन समाज, त्यांचे देव जसे

निराळे, तसे धर्मग्रंथहि निराळे असले पाहिजेत, असें अनुमान करणें
अनुचित होणार नाहीं. देवांचे धर्मग्रंथ श्रुति, मनुष्यांचे धर्मग्रंथ

स्मृति आणि राक्षसांचे धर्मग्रंथ पुराणे असें मानणे सयुक्तिक होणार
नाहीं काय? मतूचें नांव ऋग्वेदांत येतें हें वरील कक् मंत्रावरून
दिसेलच: तथापि, स्मृतिकार ह्याच नात्याने मनु प्रसिद्ध आहे;
वैदिक कवि किंवा मंत्रकार म्हणून नाहीं, हे ध्यानांत ठेवण्यासारखे
आहे. श्रुतीचा विषय निराळा आणि स्मृतींचा निराळा. ऋग्वेदा-
तील मनूच्या. उल्लेखावरून श्रुति व स्मृति एकाच वेळीं अस्ति-
त्वांत असाव्या असें वाटतें. पुसागाचाहि उल्लेख अथर्ववेदांत आहे.
'' क्रच सामानि च्छदासि पुराणं यजुषा सह । उच्छिष्टा जज्ञिरे सर्वे

दिवि देवा दिविश्रित: '' सांख्यायन व आश्वलायन श्रौतसूत्रे त्याच
प्रमाणें वृहदारण्यकृ छांदोग्य इत्यादि उपनिपदांतहि पुराणविद्येचे
महत्त्व वर्णिले आहे. पुराणांना पुराणविद्या म्हणणें ही गोष्टहि फार
महत्त्वाची आहे; त्यावरून पुरगगाचे स्वतंत्र वाङ्मय होते, ही गोष्ट

निर्विवाद सिद्ध होते. तसेंच पुराणे फार प्राचीन आहेत ह्याविषयी
सुद्धा शंका रहात नाहीं. आतां वेदमंत्र अथवा वेदवाङ्मय निर्माण

होत असतांना, त्याच ऋषीकडून अगदीं भिन्न स्वरूपाचे जें पुराण-
वाड्यय, तें निर्माण झालें असेल हें संभवनीय दिसत नाहीं. ह्या

कारणास्तव पुराणे राक्षसांचे धर्मग्रंथ असावे असें वाटूं लागत.
तिबेटांतील कांहीं जातींचे धर्मग्रंथ पुरतोच आहेत, हें विद्यासेवकांत
रा. आबा चांदोरकर ह्यांनी लिहिले आहे. त्यावरूनहि वरील
अनुमान दृढ होतें. माझ्या मते तिबेटी पुसणे हिंदु-पुराणांची रूपा-
तरे नसावीत. तिबेटी पुराणांचा अधिक शोध करणें अवश्य आहे.
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राक्षस ह्या नांवानें सांप्रत कोहूगतीथिअ मानवजात ज्ञात नाहीं. राक्षसी-

बगेवर अथवा त्यांच्या नांवावरोबर त्यांच्या मूळ ग्रंथाचाहि लोप
झाला असावा हा माझा तर्क खरा असेल, तर सर्व पुराणे मूळची शैव
भासावी; निदान एवढी गोष्ट स्वरी कीं, रादस्ररकंनत्रें व देवाचे प्रथे-
मत: हाडवैर होतें. तें वैर मुख्यत: देवाजपन्नयने होतें. देवांचा देव
विरगु आणि राक्षसांचा देव महादेव. आज शिवविष्णूचेर ऐक्य
झालें आहे. त्यास अनुसरून सध्याची पुराणे आहेत. पण हें ऐक्य
होण्याच्या अगोदर म्हणजे देव-राक्षसांचा विरोध असतांना देवा
प्रमाणें राक्षसांचेहि धार्मिक वाङ्मय असलें पाहिजे, आणि तें महादे-
वावरच असलें पाहिजे. महादेवाचे-. देऊळ गांवाबाहेर असतें व पुजारी
अब्राह्मण असतो. ह्यावरूनहि महोदवाविपयी आमची भावना काय
होती, तें समजण्यासारखे आहे. सध्यां उपलब्ध असलेल्या स्मृति व
पुराणे ही सर्व सलोख्यानंतरची आहेत. देवदानवांचें सामान्य दैवत
तूं आहेस अशी महापुरुपाची स्तुती केलेली आढळते (देवाना
दानवाना च सामान्यमसि दैवतमू ). ह्यावरून असें अनुमान करणें
शक्य आहे कीं, दानवांना देवानी देशाबाहेर -याकत्त लावत्ठे नाहीं.
देवदानव ह्यांचें ऐनमालम् मिश्रण झालें आज जसा देवसमाज नाहीं,

सा दानव नांवाचा समाजहि नाहीं. तसेंच मनुष्य हें नांव एका
विशिष्ट समाजाचें नांव होतें तैं आतां सर्व समाजाचें झालें; म्हणजे

देवदानव, मनुष्यांत समाविष्ट झाले.

स्मार्त म्हणजे स्मृतीचा अनुयायी. सध्यां स्मार्त कोणाला
म्हणतात हें समजणे कठिण आहे. तथापि, स्मृतीचा अनुयायी असा
स्फूर्ति शब्दाचा अर्थ होतो हे खचित. पण मग ह्या अर्थीमध्ये विशेष
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अर्थ नाहीं हेहि तितकेच निश्चित आहे. कारण, प्रत्येक हिंदू
हक्कींच्या समजुतीप्रमाणे स्मृतींना अनुसरूनच आपला आचार
ठरवतो. तेव्हां प्राचीन काळी स्मृति हेंच ज्यांचे धर्मग्रंथ आहेत,
स्वांनाच स्मार्त म्हणत असावेत. स्मार्ताप्रमाणे, पौराणिक म्हणजे

पुराणे आहेत धर्मग्रंथ ज्यांचे ते असा मूळचा अर्थ नसेल कशावरून?
पक्षी लोकांचा पुराण हा वेद होता, असें शतपथ ब्राह्मणांत सांगितलें
आहेच. पुराणे वैदिक त्रहात्रींचेच अमंत्रकवाड्यय असतें, तर त्यांस

वेद म्हणण्याचा आग्रह कोणीहि केला नसता. पुराणात-त्याच्या
मूळ स्वरूपांत-आणि वेदांत कांहींहि साम्य नाहीं. शिवाय पुराणा-
तल्या गोष्टी छंदांत आणि ब्राह्मण ग्रंथांतहि समाविष्ट करतां आल्या
असत्या. सारांश श्रुति, स्मृति आणि पुराणे हे निरनिराळ्या लोकांचे
धर्मग्रंथ असावेत. पूर्वीचे कडकडीत वैष्णव स्मृतींचे प्रामाण्य मानीत
नसत असें म्हणतात; हें खरें असेल तर, ह्मा लेखांत प्रदर्शित

केलेल्या तर्काला पुष्टीच मिळते. स्मृतिकारांनीं सुतीच्या ठिकाणी
प्रामाण्य मान्यकेलें. पपा, पुराणांना त्यांच्याबद्दल स्वतंत्र प्रामाण्यविषयक
मान्यता मिळेना, हें ''वेद: स्मृति सदाचार: स्वस्थ च प्रियमगमन''
ह्या वचनावरून दिसून येतें. तथापि अखेरीस ''श्र्रृतिस्मृतिपुराणोक्त-

फलप्रापयर्थ'' ह्या संकल्पद्वारा स्मृतिकारांचें न्पूनत्व पुढील निबंध-
कारानी भरून काढलें. याप्रमाणें ह्या संकल्पाचा इतिहास आहे.
'' प्रभुतिस्मृतिपुरागोक्तफलप्राप्यर्थ '' ह्यांतील मर्म आतां थोडेबहुत
समजण्यासारखे आहे. सिद्धांतरूपानें मांडण्याइतका पुरावा सध्यां

आपल्याजवळ नाहीं, हें खरें, तथापि ह्या दृष्टीने अधिक विचार
व्हावा, ह्या हेतूनेंच ही अपरिपक कल्पना लोकांच्या निदर्शनास
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आणली आहे. ह्यामुळे पुष्कळ गोष्टींचा उलगडा होण्याजोगा आहे-.
श्रुति, स्मृति, पुसणे सर्व अनादि आहेत, हा जुना समज अगदींच
चुकीचा नाहीं. जुन्या लोकांना श्रुतीनंतर स्मृति; स्मृतीनंतर पुराणे
हा क्रम मान्य होत नाहीं. पण तो कसा चुकलेला आहे हें त्यांस
'दाखविता येत नाहीं इतकेंच.
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या- राजा-)च्या ठिकाणी लो. इन्द्र, पूषा, वरुण, मित्र,.

अग्नि ( हे) संपत्ति स्थापन करोत.
आदित्य त्याचप्रमाणें सर्वदेव याला उत्कृष्ट तेजाच्या ठायीं

धारण करोत. (१).
सूर्य, अग्नि व हिर ( अशासारखी) ज्योति हे देवहो याच्या-

आज्ञेत असो
शत्रू याच्या खालीं असोत; याला उत्तम स्वर्गाला चढवा. (२)
हे जातवेद ज्या उत्तम मण्याने इन्द्राला तूं शीरादि ( पयांसि )..

आणून दिलेस
त्यानें हे अग्रे याला ह्या लोकी समृद्ध कर, याला सजातीयांत-

श्रेष्ठ पदावर प्रस्थापित कर. (३)
हे अभेद्यांचा ( शत्रूंचा) यश ( स्वर्गादि साधन १, तेज, विपूल

संपत्ति, त्याचप्रमाणे बुद्धि मी घेत;
शत्रू याच्या खालीं असोत, याला उत्तम स्वर्गाला चढवा. (४)
या सूक्ताचा उपयोग सर्वसंपत्कर्माकडे म्हणजे यश:प्रासीकरता

करतात. वर्चस्यगणात या सूक्ताचा समावेश केला आहे. ( कौ. अ.
२ कंडिका १३ सू. १ टीप जदूमफील्ड). व्रताच्या तेराव्या दिवसापा-
सून तीन दिवस तांबड्या दोन गुंजा, दहीं व मध यांत घालून ठेव-
तात. तसेंच ज्या गायीचे वासरू तिच्याच रंगाचे असेल त्या
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गायीच्या दुधांत भात शिजवून त्यांत पुरुषाचे चित्र काढतात. नंतर
गुंजामणी बांधतात आणि भात खातात. ( कौ. २.२)

त्याचप्रमाणें पदच्युत झालेल्या राजाला आपलें राज्य परत मिळावे
म्हणूनहि या सूक्ताचा विनियोग सांगितला आहे. तोडल्यानंतर वाढ-
लेल्या कांपील काष्ठांनी सारूपवत्स गायीच्या दुधांत शिजविलेला,
कापून पुनः वाढलेल्या तांदुळाचा भात हें सूक्त म्हणूनैराजानें स्त्राव-
याचा असतो.

२
तैतिरीय संहितेत हिरण्याला ज्योति म्हटलें आहे. '' ज्योतिर्वे

हिर ज्योतिषैव तमोपहते'' ( तै. सं. ५-७-५--२)
छान्दस हस्वत्व असें म्हणून सायणाचार्यानी अस्मतू म्हणजे

अस्त्रात समजून अर्थ केला आहे.
या मंत्राची दुसरी ओळ तशीच्या तशीच पुढील चौथ्या मंत्रांत

आली आहे.
३

हा मंत्र थोड्या फरकाने तैतिरीय संहितेंत (
यणी संहितेत ( १-४-३) आला आहे.

४-२) व मैत्रा-

१ --१ ९
दुरून वाण मारणाऱ्यांना, समोरून बाण मारणाऱ्यांना आम्ही

न सापडो.
हे इच्छा, सर्वगामी बाणांचा वर्षाव आमच्यापासून दूर अंतरावर

पाड. (१)
सोडलेले आणि सोडावयाचे बापा आमच्यापासून दूरसर्वत्र पडोत.

अनुष्यांचे देवांपासून मिळालेले बाणह, तुम्ही शलूंना मारा. (२)
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जो कोणी आमच्याचपैकीं, जो कोणी परकी, जो कोणी आमच्या

जातीचा, अथवा हीनजातीचा आम्हांला मारतो
ह्या माझ्या शत्रूना रुद्र बाणांच्या वर्षावाने विद्ध करो. ( ३)
जो अन्, जो अशत्र्रृ, जो द्वेष करून आम्हाला शाप देतो
त्याला सर्व देव नष्ट करोत, माझें स्तोत्र अन्तर्गत कवच

( आहे ). (४)
अपराजितगणामध्यें या सूक्ताचा समावेश अथर्वपरिशिष्टांत

केला असून या गणातील रक्तांना सांग्रामिक सूक्ते अशीहि दुसरी
संज्ञा आहे.

ब्राह्मणानी आयुध धारण करणें, देवतांच्या प्रतिमांनीं नाचणे,
हसणे इत्यादि अदूमुत प्रकार झाले असतां, तसेंच वेल गाईचे दुग्ध-
पान करूं: लागल्यास हें सूक्त म्हणून आज्यहोम करावयाचा असतो.

अथ यत्रैतद्दैवतानि वृत्यन्ति च्योतन्ति हसन्ति गायन्ति वान्यानि
या रूपाणि कुर्वन्ति च आसुरा मनुष्या मा नो विदन्नमो देववकेव
इरयेतातया जुरहुयातू । । १ । । ( कौशिक १३. १ लू)

अथ यत्रैतदनडवान्धेनु धयति तत्र जुहुयातू । । १ । ।

(कौ. ३. २१)
२

दैवी: मनुरुयेपव: याचा अर्थ सायणाचार्यानी आग्रेयवारुणादि
असें व मनुष्यांचे वाण असा केला आहे.

३

निष्ठच याचा अथ परकी असा इमिठश भाषांतरकारांनीं केला
आहे. पण संस्कृत वाङ्मयांत चांडाल अथवा हीन जातीचा अशा
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अर्थाने निश्च शब्द योजतात. शिवाय येथें स्वजातीशीं विरोध
दाखविण्याला हाच अर्थ योग्य दिसतो.

४
तीन व चार या मंत्रांसारखा कग्वेदातहि एक मंत्र आहे. ( क्र.-

६. ७५. १९.) कग्वेदातील हें सूक्त संग्रामसूक्तच आहे.
३-- १

सर्वत्र हिंसा करणाऱ्या शब्रूला दग्ध करीत शहाणा अग्नी (शत्रु-) ८

सेनेवर जावो.
शत्रूच्या सेनेला तो व्याकूळ करो; अग्नी (शत्रूंना) निर्हस्त करो.! १ ).
अहो बलवान मरुत देवहो, अशा प्रसंगीं तुम्ही (आमच्या) जवळ

या, (आणि) जा, मारा, जिंका. प्रार्थना केल्यावर या वसूनी (आमच्या
शत्रूंना) मारिलें, यांचा दूत होऊन शहाणा अत्री (शत्रूवर) जावो. (२)

हे मघवलू, ( आमचा) द्रोह करणाऱ्या शत्रुसेनेवर ( जा ).
हे वृत्रज्ञ इन्द्र, तूंआणि अग्नि त्यांना जाळून टाक. (रे)

हे इन्द्र, ( तुझ्या) घोड्यानी ( तुला) उतरंडीवरून ओढीत आण-
ल्यावर तुझें वस्त्र शत्रूचा धुवा उडवीत जावो.

समोरून येणाऱ्या, पाठीमागून येणाऱ्या, पळणाऱ्या शत्रूंना मार १

यांचें चित्त निश्चयानें श्रमणशील कर. (४)
हे इच्छा, शत्रूच्या सेनेला मूर्च्छित कर.
अग्नीच्या (व) वाऱ्याच्या भडक्यानें त्यांचा सर्व बाजूंनी विध्वंस

कर. (५
इन्द्र सेनेला मोह पाडो, मरुत पराक्रमानें मारोत,
अग्नी डोळे घेवो ( शत्रूची दृष्टी नाहिशी करो १. पराजित झालेली

सेना) परत फिरो. (६)
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शत्रूच्या सेनेला मोह पाडZय ।कडे या सूक्ताचा विनियोग. आपल्या

धक्षाचे कोण आणि शत्रुपक्षाकडील कोण हे ओळखत ां न येणे याचें
-नांव मोह. तूस किंवा कण्या मिमसळलेल्या शिजवलेल्या भाताची
आहुती१ उखळावरून अग्रीमध्ये या कर्मत देतत किंवा सुपात
एकवीस सस्त्ररेचे खडे घेऊन शत्रुसेनेवर सूप पाखडतात. त्याचप्रमाणें
अष्टवा नांवाच्या देवतेला हें सूक्त म्म्हणून चरूची आहुती देतात.
( कौ. यू. ५)

१
अग्नि हा देवांचा सेनानी असें ब्राह्मणग्रंथांत म्हटलें आहे. सांग्रा-

-मिकाग्नीला सेनाग्नि ही संज्ञा आहे.
४

प्रवत१ याचा अ४ उतरंडीवरून असा केला आहे. हिमालया-
'वरून किंवा स्वर्गावरून इन्द्र खली पृथ्वीवर येतांना उतरंडीवरूनच
येणार. सत्यभू-निश्चयानें.

६
पराजिता म्हणजे स्वपक्षाची पराजित सेना असा अर्थ केला आहे.

सर्वल हिंसा करणाऱ्या शत्रूला दग्ध करीत आमचा दूत जो अग्नी

चे ( शत्रूवर) चाल करून जावो.
अग्नी शत्रूंच्या मनांचा गोंधळ उडवून देवो, (त्यांना) निर्हस्त

करो. (१)
तुमच्या मनांत जे विचार (त्यांचा) अग्नीने गोंधळ उडवला.
तो तुम्हांला घरांतून बाहेर काहो, सर्व ठिकाणांहून तुम्हांला

हाकलून लावो. (२)
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हेइन्द्रा, शत्रूच्या चित्तांत मोह पाडूनसंकल्प करून तूं इकडे ये.

अग्नीच्या, वाऱ्याच्या धगीने त्यांचा सर्व बाजूंनी विध्वंस कर. (३)
अहो व्याकूतीहो, यांच्या ( कडे) जा, अष्टी चित्ते मोहयुक्त

करा.
तसेंच यांच्या हृदयांत जें आतां आहे तें यांचें नष्ट करा. (४)
हे असे, याची चित्ते मूढ बनविणारी तूंजा, ( आणि) त्यांची

अंगें पछाड.
धाव, शोकानी ( त्यांच्या) हृदयांत दाह कर, तमोरूपी

पिशाचाने विरोधी शत्रूंना विद्ध कर. (५)
हे मरुतहो, ही जी शत्रूंची सेना जोराने हल्ला करीत आमच्या-

वर चाल करून येत आहे
तिला यांच्यांतील एक दुसऱ्याला ओळखणार नाहीं अशा

रीतीनें क्रियाविघातक तमानें विद्व करा. (६)
विनियोग ३-१ प्रमाणेंच

५
अप्पा ही पापदेवता आहे असें सायणाचार्य म्हणतात. यद् एन-

या विद्ध: अपवीयते व्याधिः भय वा ( निरुक्त ६-१२ ). क. मंडल
१० सूक्त १०३ मंत्र १२ हा अशाच अर्थाचा मंत्र असून त्यांत

अप्पा हीच देवता आहे. वाजसनेयिसंहिता ( १७-४४) पहा.
उग्मीषा चित्त प्रतिलोभयत्ती गृहगमात्रर्जियावे देरेत;.

दु
अशाच अर्थाचा मंत्र वाजसनेयिसंहितेंत आहे. ( १७-४७
(दै असे, हा) राजा ओरडत आहे; हे असे, येथें ( हाराजा) स्वरा-

ष्ट्रपालक होवो; ( हे असे,) सर्व व्यापून टाकणाऱ्या द्यावापुथ्वीला
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( या राजाच्या रक्षणार्थ) तूं व्यापून टाक.

सर्व जाणणारे मरुत तुला येऊन मिळोत. नमस्कारपूर्वक हवन
केलेल्या या राजाला ( आपल्या गष्ट्राप्रत) आण (१)

.कितीहि दूर असणाऱ्या बुद्धिमान हव्याला दीयमान ( ब्राह्मण

किंवा घोडे) ( या राजाच्या) साहाटयार्थ आणोत;
कारण गायत्री, वृहती व अर्क ( मन्यातकशस्त्र) म्हणत देवांनीं

सौत्रामागि यज्ञ करून ह्याला ( इन्द्राला) धैर्ययुक्त केलें आहे. (२)
(हे राजा राजा वरुण जलांतून तुला बोलावून आणो; सोम तुला

पर्वतांपासून बोलावून आणो;
इन्द्र तुला ह्या ( परकी) लोकांमधून बोलावून आणो, श्येनपक्षी

होऊन ह्या लोकांकडे ये ( आपल्या प्रजेकडे झटकन् ये). ( ३

परराज्यांत नियंत्रणांत असणाऱ्या (व) बोलावण्यास योग्य अशा
ह्या राजाला) श्येन पक्षी फार दुरून घेऊन येवो;

राजन अश्विनीकुमार तुझा मार्ग सुखकर करोत, अहो बंधुजनहो,
ह्याच्या भोवती तुम्ही जमा व्हा. (४)

प्रतिकूल असलेले लोक तुला बोलवोत, मित्रांनी तुला पसंत केलें
आहे. इन्द्र, अग्नि आणि सर्व देव यांनी प्रजेमध्यें तुझें संरक्षण

(निश्चित रीतीनें) केलें आहे (५)
जो बंधुजन व जो नीच तुझ्या बोलावण्याला हरकत करील

त्याला, हे एक, हाकलून लावून नंतर ह्या(राजाब्ला येथें सर्वसंमत-
होईल असा कर

अधून हाकलून लावलेल्या राजाचा आपल्या राज्यांत पुनः प्रवेश
व्हावा एतदर्थ या सूक्ताचा उपयोग सांगितला आहे (कौ २-७
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शत्रूने हकलून लावलेल्या राजाला आपल्या राज्यांत पुनः प्रवेश

व्हावा एतदर्थ या सूक्ताचा उपयोग सांगितला आहे. (कौ. २-७.)
उदकांत दर्भ पसरून शत्रूच्या सेनेचा आकार ज्याला दिला आहे

असा पुरोडाश त्यांच्यावर ठेवतात. नंतर मातीच्या ढेकळानें पाण्यांत

-बुडवतात.
हा विधी करण्याची जागा ज्या राज्यांतून तो राजा भ्रष्ट झाला

असेल त्याच राज्यांत असावी लागते. विस्तव पेटवण्याचे जागेवर
माती टाकतात. आणि राजाला शिजवलेला दूधभात खावयास देतात.
जेथून माती घेतात तेथूनच वाकीचीसामुग्री आणली पाहिजे. चवथ्या
दिवशीसकार्ळी पाण्यांत बुडविलेला पुरोडाश राजा भदरागकरतो आणि
आपल्याराज्यांत प्रवेशकरतो. पुरोडाशाला सेनेच्याऐवजीं निजण्याच्या

गादीचाहि आकार देतात.
१

येथें सायणाचार्थीधमाणेंच ओरडत आहे या कियापदाचा कर्ता

-राजा मानला आहे.
२

सख्याय म्हणजे पदच्युत राजाच्या साह्याकरितां असा अथ साय..
णाचार्याना धरून पण इंग्रजीग्रंथकर्त्याना सोडून येथें केला आहे.

३
सोम पर्वतावरच होतो असें या मंत्रावरून दिसते. वरूण आणि

सोम यांचें ज्याप्रमाणें जलावर व पर्वतावर प्रभुत्व त्याप्रमाणें इंद्राचें

परकीयांवर प्रमुखच दिसते.
६

अवगमय म्हणजे हाच राजा आहे असें प्रसिद्ध कर अथवा
लोकांना सांग असा अर्थसायणाचार्यानींकेला आहे तोहि वावगानाहीं.
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(हे राजा) राष्ट्र तुझ्याकडे आलें आहे, बलयुक्त होऊन (उदय)
पाव, सर्व लोकांचा राजा-एकराट् होऊन पूर्वेकडे विराजमान हो.

हे राजा सर्व दिशा तुला आव्हान करोत, येथें तूंसेवार्ह व मानाई
( असा) हो. (१)

( हे राजा) लोक तुला राजपदासाठीं निवडोत, तुला ह्या पांच
दिव्य दिशा ( निवडोत.)

राष्ट्राच्या पुरातन सिंहासनावर तूंअधिष्ठितहो, तेथून बलिष्ठ असा
तूं आम्हांला संपत्ति दे. (२)

बंधुजन आज्ञेप्रमाणे तुजकडे येवोत, ( तुझा) शीन्नगति दूत
अग्रप्रिमगर्गे संचार करो.

(तुझ्या) स्त्रिया ( व) पुत्र प्रसन्नचित्त होवोत. शक्तिमान
असा तूं पुष्कळ कर आलेला पहा. (३)

प्रथम अश्विनी, मित्र आणि वरूण हे दोघे, सर्व देव ( आणि)
मरुत तुला बोलावोत.

नंतर द्रव्यदानाविषयीं तूं मनांत आप, मग आम्हांला शक्तिमान
असा तूं संपत्ति वाटून दे. (४)

अतिशय दूर अंतरावरून तूं धांवत ये, स्वर्ग आणि पृथ्वी दोनहि
तुला कल्याणकारक होवोत.

कारण हा वरुण राजा तसेंच म्हणतो तो हा वरुण तुला बोला-
वती. तोतूं इकडे ये.

हे इन्द्र, हे इन्द्र तूं मनुष्यांप्रत ये; ( कारण) तूं वरुणाशी एक-
मत करून संमति दिली आहेस.
वै. नि १४
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तो हा तुला आपल्या ठिकाणीं बोलावतो; तो देवांना (उद्देशून)

यजन करो, तो प्रजेचा स्वीकार करो. (६)
नाना प्रकारच्या विविध रूपांच्या सर्व धनसंपन्न मार्गदेवता एकत्र

होऊन त्यांनीं तुला विस्तूत (राज्य) दिलें आहे.
त्या सर्व एक मुखाने तुला बोलावोत. शक्तिमान असा तूं दहाव्या

दसकडीपर्यत आनंदाने राज्य कर. (७)
या सूक्ताचा विनियोग ३--३ प्रमाणेंच सांगितला आहे. पण

प्रत्यक्ष सूक्तांत राजाची निवड करण्याविषयीं निर्देश आहे.
२

अशाच अर्थाचा मंत्र तै. सं. (

संहिता ( २-५- १०) यांत आहे.
९--२ ओर आणि मै.

हा बलवान पर्णमागी जोराने शत्रूंचा संहार करीत इकडे आला
आहे ( येवो ).

देवांचें ओज, ओषधीचे पय (तो आहे ते, (तो) तैजाने (तेज
देऊन) माझा सतत उत्कर्ष करो. (१)

हे पर्णमागे, माझ्या ठिकाणीं बल धारण कर, माझ्या ठिकाणी
संपत्ति ( धारण कर)

राष्ट्र वश करून घेण्याच्या कामीं मी सर्वांत श्रेष्ठ, कोणावर अव-
क्तंवून न राहणारा असा होवो. (२)

ज्या प्रियकर मण्याला देवानी गुतपणाने वनस्पतींत ठेवले. तो
आम्हांला धारण करण्याकरतां आयुष्यासकट देव देवीत. (पै)

इन्द्राने दिले, वरुणाने अनुज्ञा केलेले, अत्यंत बलिष्ठ असें
सोमाचे पॉन ( मजकडे) आले आहे.
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शंमर वर्षाचे दीर्घायुष्य मिळावे म्हणून पुष्कळच शोभिवंत असा
तो पर्णमणि मला धारण करूं दे. (४)

पूर्ण संरक्षण करण्याकरता पार्गमणि माझ्यावर येऊन कसो;
जेणे करून संपन्न अथवा ज्ञानवान ( माणसा) पेक्षाहि मी श्रेष्ठ

होईन. (५)
जे बुद्धिमान सुतार जे बुद्धिमान लोहार
त्या सर्व लोकांना हे पर्ण तूं माझ्या भोंवतीं ( जमवून) (माझे)

सेवके बनव. (६)
जे राजे, सचिव, सूत जे ग्रामाधिपति,
त्या सर्व लोकांना माझ्याभोवती ( जमवून) हे पर्ण (माझे)

सेवक बनव. (७)
तूं शरीरसंरक्षक पर्ण आहेस, तूं वीर, मी जो वीर त्या माझा

भाऊ आहेस.
म्हणून संवत्सराच्या तेजाने ाऊइं युक्त असा जो तूं त्या तुला हे

पर्ण मी धारण करतो १३
तेज, बल, आयुष्य, धन इत्यादिकांची प्राप्ती व्हावी म्हणून या

सूक्ताचा उपयोग सांगितला आहे. पळसाच्या झाडाचा मणी दह्यांत
व मधात बुडवून ह्या सूक्ताने अभिमंत्रण करून बांधावयाचा असतो.
हू कौ. ३-२३.

१
पर्णमणी म्हणजेच पलाश ऽ पळस मागी. पळसाच्या झाडाला

पर्ण हें दुसरें नांव आहे. '' अप्रयावन् '' यल्याऐवजी अप्रयावम्र
वाचले पाहिजे असें कित्येकांचे म्हणणें आहे. इतरत्र अप्रयावभू हेंच
आढळतें; उ. वाजसनेयिसंहिता ( ११-७५. '' अहरहमप्रयावं ''
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हाच मैल अथर्ववेदांत पुढें १ ६-५- १ आला आहे. तेथें
सायणाचार्य अप्रयावम् हाच शब्द घेऊन त्याचा अर्थ '' सस्तपयेन ''
सतत असा करतात.

अथर्ववेद
ऐ

५--२ हा मंत्र अशाच अर्थाचा आहे.

४
सोमपार्गाची आख्यायिका तै. संहितेत.३--५ -७-१, त्रग्वेदात

मंडल ४ सूक्त २६ व २७ आणि ऐतरेय ब्राह्मणांत : पृ. १५२ पहा--
आख्यायिका दिली आहे. द्युलोकांतूनश्येनपक्षाचे रूप धारण करून
गायत्रीने सोम हरण केला. मार्गांत पस्याचा पंख छेदला गेला. आणि
खालीं पडला. '' तत्पर्णोभवत तत्पर्णस्य पार्गत्वं.''

५
अर्यमतू म्हणजे संपत्तिमान ''य: खछ वै ददाति सोर्यमा '' ( ३

३.४.१ ].
६ व ७

राजाचा बस बसावा एतदर्थ रचले या सूक्तांतले हे दोन मंत्र

आहेत.
धीवानः याचा अर्थ येथें बुद्धिमान म्हणून केला आहे. सायणा

चार्य धीवराः मात्स्यिका: (मासे मारणारे) असा करतात. तसेंच
मनीषिणः म्हणजे ''बुद्धिविशेषोपजीविन''

राजाला सुतार व लोहार यांची गरज फार लागत असलीपाहिजे.
ग्रामण्य: ग्रामाधिपति किंवा सायणाचार्याप्रमाणें ग्रामस्थ नेतार:.

ग्रामपुढाऱ्यांचें महत्त्व राजालाहि वाटत असे.
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४-८
२१३

समृद्ध ( असा) भूतांच्या ठिकाणी पय स्थापनकरतो. तो भूतांचा
अधिपति झाला.

त्याच्या राजसूय यज्ञाला मृत्यु येतो. त्या राजाला हें राज्य पसंत
'पडो. (१)

चल इकडे ये; भलताच विचार मनांत आणू नको. पराक्रमी,
विचारी, शत्रूचे निर्दालन करणारा, मित्र जोडणारा ( असा तूं)
( सिंहासनावर) बस. देव तुला आशीर्वाद देवोत. (२)

( तेथें) बसणाऱ्या त्याला सर्वानी अलंकृत केलें. स्वदीतिमातू,
आ धारण करणारा ( असा तो) संचार करतो.

वीर्यवान असुराचे तें नांव मोठे आहे. विश्वरूप ( असा तो)
अमृतप्रापक गोष्टी आचरता झाला. ३व्याघासनावर ( बसलेला) वाघच ( असा तूं) मोठ्या दिशा
पादाक्रांत कर.

सर्व लोक तुझी इच्छा करोत, दिव्य पयस्वती उदक ( तुझीइच्छा
करोत.) (४)

अंतरिक्षांत किंवा पृथ्वीवर जी दिव्य उदकें ( आपल्या) पयानें
उन्माद करतात

त्या सर्व उदकांच्या तेजाने मी तुला अभिषेक करतो. (५)
दिव्य पयस्वती उदकांनी आपल्या तेजाने तुला सिंचन केलें.
तूं मित्र वाढवणारा होशील असा तुला सविता करो. (६)
व्याघाला आलिंगन करणारी ही जले मोठ्या सौभाग्य प्राप्ती-

ताठी सिंहाला समुद्राप्रमाणे संतोषवितात.
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पत्ययामध्ये उभा असलेल्या व्याघाला ( राजाला) सेवकजन पुन:

पुन: मार्जन करतात. १अथर्व परिशिष्टांत गणमाला सांगितली आहे त्या मालेतीलअभि-
षेकगणात ह्या सूक्ताचा समावेश होतो.

राजावर अभिषेक करितांना ह्या सूक्ताचा उपयोग करितात.
( कौ. २--८)

राजाला अभिषेककरणारा पुरोहित गंगा,यमुना,सरस्वतीयासारख्या
एखाद्या महानदावर जाऊन पुढें पांचव्या मंत्रांत सांगितलेल्या जलाने
शांत्युदक तयार करितो. नंतर स्थालीपाक सिद्धकरूनपरिवृह्यानामक
वेदीच्या दक्षिणेस दर्भावर उम्या राहणाऱ्या राजालाअभिषेक करितो.
मग खाटेवर बैलाचे चामडे पसरून त्याच्यावर राजाला बसवितो.
यानंतर राजा व पुरोहित एकमेकांकरितां उत्कुंभ तयार करून पुरो-
हित आपला कलव राजाला देतो व राजा आपला कलव पुरोहि-
ताला देतो. मग ब्रह्मा ( पुरोहित) राजाला म्हणतो दोघांचे सुकत
दुष्कृतू सारखेच असो ( सहैव नौ सुकृतभू सह दुष्कृतम ). राजा
उत्तर करितो दुखून करणारेच दुष्कृतू असोत. पण सुकृत मात्र

आपले दोघांचे सारखेच असो. नंतर पुरोहित राजाला शिजवले
अन्न खावयास देतो. हें झाल्यावर राजाला घोड्यावर बसवून ईशान्य
दिशेकडे त्याचें तोंड फिरवितो. ब्रह्म्याला हजार गाई किंवा एक
उस्कृष्ट गांव दक्षिणा म्हणून देण्यांत येते.

एकराज म्हणून अभिषेक करावयाचा असेल तेव्हां बैलाच्या
चामड्याच्याऐवजी वाघाच्या चामड्याचा उपयोग करितात. आणि
अभिषेकानंतर चार राजपुत्र त्या मंचकाचे चार खूर धरून राजाला
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सभेत आणतात. दास राजाचे पाय धुतो. आणि महाशूद्र १.तील श्रेष्ठ) उपसिंचन करितो. वगैरे.

२
लक्षपोने पय ह्याचा अर्थ समृद्धि असा समजावयाचा. राजाला

फक्त मृत्यूची भीती. पण मृत्यूच ज्याच्या यज्ञाला येतो त्याला मृण्य-

चीहि भीति बाळगण्याचें कारण नाहीं. अथवा सायणाचार्याप्रमाणे
मृl३ म्हणजे यम,-धर्मराज, असें मानता येईल.

३

हा मंत्र ववेदामध्येंहि आहे ( ३-३८--४ ). ह्मा मंत्रांत असुर
शब्दाने इंद्राचाचबोध होतो.ऋखेदांतील कचेचीइंद्र हीचदेवता आहे.

व्याघ आणि सिंह हे शब्द राजाला उद्देशून योजले आहेत.

४--२२
हे इच्छा ह्या माझ्या क्षत्रियाचा ( राजाचा?) अम्युदय कर,

ह्याला तूं लोकांचा अधिपति कर.

फू. शत्रूंचा संकोच कर, ते सर्व ह्याला युद्धांत वश ७०( हे इच्छा,) ह्याला गांव, घोडे, गाई यांच्या ठिकाणी वाटा १
याचा जो शत्रू त्याला वाटा देऊं नको;

हा राजा क्षत्रियांचा मुकुटमणि होवो, हे इच्छा, सर्व शत्रू याला
वश होतील असें कर. ' (२)

हा राजा संपत्तीचा धनपति होवो, हा लोकांचा लोकगित होवो.
हे इव्हा, याच्या ठिकाणी मोठे तेज घाल, याच्या शत्रूला तेजी-

हीन कर. १हे द्यावापृथ्वी, यशिय गाईप्रमागे याला पुष्कळ इष्ट (वस्तू) द्या.
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हा राजा इन्द्राला प्रिय होवो, गाईंना, वनस्पतींना, पकूंना प्रिय

होवो. ाऊई४
( हे राजा १, ज्याच्यामुळे ( लॉक) जय पावतात, पराजय पावत

नाहींत अशा श्रेष्ठ इन्द्राची तुझ्याशी सांगड घालतो
जो तुला लोकांचा तसाच रात्रांचा मुख्प करील, मनुष्यांचा सुरूप

५ करील.) (५)
हे राजा, तूं सर्वोत्कृष्ट हो, तुझे शत्रू, जे कोणी तुला प्रतिकूळ

( असतील ते) निकृष्ट असोत;
सर्वांत बलिष्ट, इस्ट आहे सखा ज्याचा असा दबून जिंकणारा,

तू शत्रुत्व करणाऱ्यांचे धन हरण करून आण हूं ६
सिंहसदृश असा तूं सर्व लोकांना खाऊन टाक व्याघसदृश

असा तूं शत्रूंना पीडा दे;
सर्वात बलिष्ठ, इंद्रसखा असणारा, जपशील असा तू शत्रुत्व

करणाऱ्यांची धने अपहार करून आण. (७
युद्धांत जय मिळावा म्हणून ह्या सूक्ताचा विनियोग सांगितला

आहे. ( की. २-९)
आज्यहोम व सक्तुहोम हे करावयाचे असून शिवाय दुसरा एक

अग्नि तयार करून त्यांत इन्धने म्हणून धनुष्यांचा उपयोग करितात.
आणि बाणाचे समिधा म्हणून हवन करितात नंतर अभिमंत्रण

केले धनुष्य पुरोहित राजाला देतो
राजाच्या राज्याभिषेकाच्या वेळींहि हें २३चा दररोज सकाळीं पुरो-

हित राजाला म्हणून दाखवितो. त्याचप्रमाणे पाण्यानें भरलेले उत्कुभ
पुरति व राजा परस्परांस देतात

हें सूक्त तैत्तिरीय ब्राह्मणांतहि आढळतें ( २-४-७-७)
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१

हा मंत्र अर्थीत पुरोहित म्हणतो.
५

मानवांना ह्या शब्दावरून मानव समाज एक
असा तर्क वाहतो.

निराळाच होता

५-२०
मोठ्या आवाजाचा, शूरासारखा, लाकडी, बैलाचे चामडे लावलेला,
वाणी तीसग करणारा, सिंहाप्रमागे शत्रूंना लोळवणारा, जय मिळ-

वि।गारा ( असा तूं, दुदुभे,) मोठ्याने आवाज कर. (१)
बांधलेला, लाकडाचा दुदुंभी सिंहाप्रमाणे गर्जला, बैल गायीवर

रेणून जातो त्याप्रमाणें;

तूं बैलासारखासशक्त आहेस, तुझे शत्रूदुर्बल आहेत; विरोधकांना
चीत करणारे असें इन्द्राचे बल तुला आहे. (२)

कळपामध्ये जोराने विदाराग करणाऱ्या बैलाप्रमारगे, हे धन मिळ-
विणाऱ्या दुदुभे, मोठा आवाज काढ.

शत्रूचे हृदय शोकाने विद्ध कर. गांव सोडून 'पळत सुटलेले शान
जावोत. (३)

सेनेला जिंकणारा, मोठ्या आवाजाचा, घेण्यासारखे असतील
त्यांना घेणारा, असा तूं नाना प्रकारे आवाज काढ.

हे दुदुभे, दैवी वाणी उच्चार, शत्रूंचे द्रव्य ( आमच्या) कडे
आण. (४)

दुंदुभीची दूरवर जाणारी बोलणारीवाणीऐकून, आवाजाने जागी
झालेली,
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शस्त्रास्त्रांच्या कोलाहलाने भयभीत झालेली, मुलाला हातातधरून

शत्रूची बायको धांवत सुटो. ५हे दुदुभे, तूं प्रथम आवाज काढ, पृथ्वीच्या पाठीवर असे
आवाज काढ

शत्रसेनेकडे तोंड उघडून पाहणारा असा तूं, हे दुदुमे, तेजस्वी
आवाज काढ. धया द्यावापृथ्वीच्या मध्ये ( तुझा) आवाज पसरलेला असो; तुझे
ध्वनी लवकर गमन करोत.

ओरड, त्वेषाने कडकडाट कर, सत्ग्क्ष आहे ज्याचा असा तूं
मित्राच्या विजयाची कीर्ति पसरविणारा ( हो.) (७)

युक्तीने बनवलेला असा तूं ( दुंदुभी) मोठा आवाज काढ;
बीरांचीं शस्त्रे हर्षयुक्त कर.

इन्द्रासहित वीरांना बोलाव, मित्रांच्या साहाटयानें शत्रूंना हाणून
टाक. (८)

मोठ्यानें ओरडणारा, मोठ्या आवाजाचा, शूर सेनेंतला सर्वत्र

द्वाही फिरविणारा, गर्दीत नाना प्रकारांनीं घोषणा करणारा,
यशेच्हु, कार्य जाणारा, (अशा हे दुदुभे,) तूं युद्धांत पुष्कळांना

कीर्ति दे.! ९
यश चिंतणारा, द्रव्य जिंकणारा, बलवान, संग्राम जिंकणारा.

असा जो तूं त्या तुझी स्तोत्राने स्तुति केली आहे.
हे चामड्याच्या दुदुभे, सोमसवनांत बळकट०दगड जसा सोमावर

नाचतो तसा तूं मिळविलेल्या धनावर नाच. ०१ न
शत्रूला जिंकणारा, सामर्थ्यवान्, पराभव करणारा, गोधनाची

इच्छा करणारा, धडप घालणारा, भेदून टाकणारा,
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वक्ता मन्त्र म्हणतो त्याप्रमाणें शब्द काढ, संग्रामजयार्थ येथें

आवाज काढ. ४१)
अच्युतांना च्युत करणारा, रणांगणाकडे जाणारा, शूर, जिंकता-

न येण्यासारखा नेता;
इंद्राने रक्षण केलेला, जाणावयाचें तें जाणार, शत्रूच्या हृदयांत-

दाह करणारा असा तूं लवकर जा. .४ २)
शत्रूच्या सेनेत भय उत्पन्न करण्याकरतां या सूक्ताचा उपयोग

करतात ( कौ. २-७ ). मेरी आदिकरून वाद्ये धुतात. नंतर त्यांना

तगर व वाळा यांचा सुगंधी अर्क लावतात. पुरोहित स्वतः हीवार्द्ये-

तिनदा वाजवतो आणि मग वाजवि।गाऱ्याच्या तीं हवाली करतो.
१

एकदा वाग्देवी देवांमधून निघाली आणि वृक्षांमध्यें तिने वास्तव्य:
केलें. म्हणून लाकडी वासांतून हलीं मधुर आवाज निघतो अशी-
तै. संहितेत ( ६--१-४-१) आख्यायिका आहे.

२
वासिताभू आणि वाशिताम् एकच. जिला वास येतो ती वासित-

गाय. ही सुद्धा बैल गाईचा वास घेतो म्हणतात. वासिता म्हणजे
फळणारी गाय

४
दैवी वाणी म्हणजे मेघांचा गडगडाट असेहि मानता येईल.

उत्यिपानः म्हणजे त्वेषाने व खोककृतू म्हणजे कीर्ति पसरविणारा-
असा अर्थ केला आहे.
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८
वदाति याच्या जागी वदासि हें रूप समजून अर्थ केला आहे.

५-२१
हे दुदुभे, शत्रूंच्या ठिकाणी विषण्णता व विमनस्कता ( येईल

असें बोल.
शत्रूंच्या ठिकाणी परस्परांविषयी द्वेष, पाप बुद्धि, भय आम्ही

उस्पन्न करते, हे खमे यांना मार. (१)
मनाने, डोळ्या, हृदयाने कंपयुक्त होऊन,
आम्ही आहुती दिल्यावर धास्तीने भयभीत झालेले शत्रू पळत

.सुटात. (२)
वनस्पतीचा बनवलेला, चामड्याने मढवलेला, सर्वांशी सख्य

असलेला असा तं
-८आज्य ओतल्यावर शत्रंना भय वाटेल असा ध्वनी कर. (३)

पुरुषाला पाहून ज्याप्रमाणें अरण्यातील पशू कापू लागतात.
त्याप्रमाणें, हे दुदुभे, शत्रूंवर ओरड, (त्यांना) भिवव, ( त्यांची)

मने गोंधळून टाक. (४)
ज्याप्रमाणें लांडग्याला पाहून शेळ्यामेंढ्या घाबरून पळत सुटतात,
येन पक्षाला पाहून जसे पक्षी थरकाप होतात, सिंहाच्या ओर-

डण्यानें जसे रात्रंदिवस ( पशु भयभीत होतात.)
त्याप्रमाणें, हें दुदुभे, तूं शत्रूंवर ओरड, (त्यांना) भिवव त्यांची

मने गोंधळून टाक. (५ व ६)
दुंदुभीने व मृगाजिनानें शत्रूंना
संग्रामाचें जे नियंत्रण करतात ते सर्व देव त्रस्त करते झालेज्या पावलांच्या आवाजांनी लायेबरोबर इन्द्र क्रीडा करतो,
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त्यांनीं जे टोळी करून येत आहेत असे हे आमचे शत्रू मयभीत

हो वोत. (८]
धनुष्याच्या दोरीचा आवाज व दुंदुभी यांनीं दिशा आक्रोशमय

हो वोत.
ज्या ( दिशा) कडे शत्रूंच्या पराभूत सेना टोळ्याकरून जात

असतील. (९)
हे आदित्य, त्यांचे डोळे काढ, अहो मरीची हो त्यांच्यामागून

धावा.
( त्यांचें) -बाहुवीर्य नाहींसे झालें की पाईक त्यांचा पाठलाग

करोत. ( १०)
युश्नि आहे माता ज्यांची असे वलवान् मरुत हो, तुम्ही इन्द्राच्या

मदतीने शत्रूंचा संहार करा.
राजा सोम, राजा वरुण, महादेव आणि मृत्युतुल्य इंद्र

( मारोत) ( ११]
ह्या सूर्यनिशगगाच्या हुशार देवसेना

शत्र्रृंना जिंकीत.स्वाहा!. १२)
--२ ० या सूक्ताप्रमागेच याहि सूक्ताचा उपयोग सूत्रकार सांगतात.
--२ ० यामधील विधानाशिवाय या सूक्तातील विधानयेणेप्रमाणे.

पुरोहित उच्चस्वरानें हवन करतो. सुवा होमावरून फिरवतो.
नंतर सोमलता खूगचर्मालाबांधून तें चर्म राजावरबांधतो. (कौ.२-७).

८
कशाला उद्देशून इंद्राच्या कोंडेचा उल्लेख येथें केला आहे सम

जत नाहीं. सावलीबरोबर करण्याचा हा एक खेळ असावा.
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१०
फल्यातनी: या शब्दाचा अर्थ पाईक असा केला आहे.

१
इन्द्रवरुणांच्यावरोवर महादेव या देवाचा उछेख आला आहे.

२

६-३८
सिंह, वाघ, व सर्प यांच्यांत जे-अग्नि, ब्राह्मण ( आणि) सूर्य

यांच्या ठिकाणीं जें-तेज (तें आम्हांकडे येवो ).
ज्या भाग्यवान देवीने इस्वास प्रसविलें ती तेजोयुक्त ( होऊन)

आमच्याकडे येवो. ( १)
जें तेज हत्तीमध्ये, चित्यामध्यें, जें सुवर्णांत, जें उदकांत, गुरांत,

पुरुषांत (ते आम्हांस प्रात होवो ).
ज्या भाग्यवान देवीने इन्द्राला प्रसविलें ती तेजोयुक्त ( होऊन .)

आमच्याकडे येवो. ( २)
रथात, फांशांत, बैलाच्या शक्तीत, वापूत, पर्जन्यांत, वरुणाच्या

जाक्तींत (जें तेज तें आम्हांकडे येवो ).
फेम्या भाग्यवान देवीने इस्वास जन्म दिला तीतेजोयुक्त होऊन)

आमच्याकडे येवो. (३)
क्षत्रियांत, नगार्यात, ओढलेल्या ( धनुष्या हेत, घोड्याच्या

शक्तीत, पुरुषाच्या शब्दांत ( जें तेज तें आमच्याकडे येवो).
व्या भाग्यवान देवीने इन्द्रास जन्म दिला ती तेजोयुक्त (होऊन)

अमच्याकडे येवो. ( ')हें व याच्या पुढचे सूक्त ( ६--३९) ही राजकर्मागभूत आहेत.
राजामध्ये वर्चस् म्हणजे ओज यावें हें या दोन सुक्तांचें कार्य आहे.
स्नातक, सिंह, वाघ, बोकड, मेंढा, बैल आणि राजा यापैकी



अथर्ववेदातील राखले २२३
कोणाच्या तरी नाभीचे केस घेऊन त्यांना लाख लावून व सोन्याने
वेधून आणि या सूक्तांनीं अभिमंत्राग करून ताइतासारखे राजाच्या
( मणगटाला) बांधतात.

तसेंच पळस वगैरे दहा वृक्षांच्या काटक्या घेऊन त्यांस लाख
-लावून त्या सोन्याने वेधून त्यांचें या दोन सूक्तांनी अभिमंत्रण करून
राजाच्या अंगावर त्या बांधतात. पळस, उंबर, जांभूळ, कांपील १स्तवध, सरस, तीळ, वायवर्णा, बेल, अर्जुन, हे ते दहा वृक्ष होत.

उत्सर्जन कर्माकडेहि या दोन सूक्तांचा विनियोग सांगितला
आहे. ( कौ. २--४)

४
आयतायाभू म्हणजे दोरी ओढलेल्या धनुष्यांत असा अर्थ केला

आहे. असाच अर्थ सायणाचार्यानीं अ. ९--२--१ मध्ये केला
आहे. येथें मात्र त्यांनीं आयतायाम हें दुंदुभीचे विशेषण करून
''आताड्यमानायाभू' असा अर्थ केला आहे.

दू ६--३९
इंद्रप्रेरित, सहखवीर्य, सुपुष्ट, धाडसाने केलेला, प्रसरपाशील, यशो-

दायी हवी वृद्धिंगत होवो
दीर्घकाल दर्शन व्हावें म्हणून ( तसेंच श्रेष्ठता प्रास व्हावी

म्हणून) हवी देणाऱ्या मला समृद्ध कर. ( १)
यश देणाऱ्या, यशस्वी आमच्या इंद्राला यशांनीं नमस्कार कर-

गारे आपण भजे या.
तो ( तूं) इंद्रप्रेरित राष्ट्र आम्हांला दे. त्या तुझ्या देणगीत

आम्ही यशस्वी होवो. ( २
यशस्वी इंद्र, यशस्वी अग्नी, यशस्वी सोम झाला
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यशस्वी, सर्व प्राण्यांहून मी यशस्वी आहें. ( ३)
या सूक्ताचा विनियोग ६--३८ प्रमाणें म्हणून वर सांगितलेंच

आहे. पण मागल्या सूक्तांत वर्चस् ही प्रमुख कल्पना आहे तर यांत
यशस ही आहे.

२
यशांनीं म्हणजे यशदायी हवीनी असेंच समजावयाचें. पहिल्या

मंत्रांत '' यश: हवि:'' म्हणजे यश हेंच हवि असें म्हटलें आहे.
त्याला अनुलक्षून या मंत्रांत हविर्भिः या अर्थाने यशोभि: शब्द
वापरलेला दिसतो.

' १ व... ३
??

तिसऱ्या पादांतील ''यशा:?चे; यशस्वी हा शब्द निष्कारण

' दिसतो.
.. ६-९७

यज्ञ पराभवशील होवो, अग्नि पराभवशील होवो, सोम पराभव-
वीहरबो, -र्ह्य्रेद्रं'अररामैंवर्शील होवो.

आम्ही आग्रहीची अशारीतीने हवी देऊं कीं सर्व सेनांचा मी
पराभव करीन ( १)

विद्वान मित्रावरूग हो ( तुम्हांला) स्वधा असो, प्रजायुक्त
क्षत्र .मधानें सिंचित करा.

निर्कतीला दूर अंतरावर गाडून टाका, केले पाप आम्हां
पासून काढून टाका. ( २)

या वीराप्रमाणें तुम्ही उत्साह धरा, मित्रहो बलवान इच्याप्रमाणे
ईर्षी धरा

ग्राम जिंकणारा, गाई जिंकणारा वखबाहू, रथादि जिंकणारा,
जोराने हिंसा करणारा ( अशा इन्द्राप्रमाणे ). ( ३)
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व ९९ ही तीन सूक्ते संग्रामजयकर्माकडे उप
योगांत आणतात. (कौ. २-५)

अ. ४--२२ मध्ये सांगितल्याप्रमाणेंच हा विधि आहे. म्हणजे

आज्यहोम, सक्तुहोम, नंतर धनुष्य हेंच इंधन समजून बनवलेला
अग्नि, त्यांत धनुष्याचीच समिधा करून हवि देणे तसेंच बाणांचा
अग्नि करून बाणाची समिधा देणे व राजाला पुरोहितानें मग घनुष्य

व बापा देणे इत्यादि प्रकार करतात.
उपाकर्माकडेहि या सूक्तांचा विनियोग दिष्टिक-६. शिवाय

इन्द्रमहोत्सवात ६--९७ या९०लाभू- --.२-
निर्कति म्हणजे पापदेवता. इला ओळीतील क्षन्न या शब्दाने

राष्ट्र समजले पाहिजे..हा मंत्र अथर्ववेदांत पुनः आला २१८७२४ळे.
वेदांतहि थोड्या फार फरकाने आहे. उ. वा. सं. १७--३८; अ.
१०--१०३-६ वगैरे.

अज्मअजनशीलट्यक्षेपणशील ( सायण ). पण अज्मतूरथ
असा अर्थ येथें केला आहे. अ. ११ -१ २-२२मध्यें हाच अर्थ साय-
णांनीं दिला आहे. पण पुढें १ ९-- १३--६ मध्ये युद्धस्थान असाहि
अर्थ केला आहे.

६-९ ९
हे इच्छा, तुला वरून मी प्रथम तुला संकटामुळे बोलावतो.
बलिष्ट, विचारी, बहुनामधारी राजाला ( इन्द्राला) मी

बोलावतो. ११वै. १५नि
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जें शत्रूचे हत्यार आज आमचा घात करण्यास उचलले आहे

त्या ठिकाणी इन्द्राचे बाहू आम्ही सभोवार धरतो. ( २)
संरक्षण करणाऱ्या इन्द्राचे बाहू आम्ही सभोवार धरत. तो

आमचे संरक्षण करो.
हे देव सविता, राजा सोम कल्याण व्हावें म्हणून मला प्रसन्न

मनाचा कर. ( ३)
विनियोग मागील सूक्ताप्रमाणे

रे
वरिमतः याचा वरून असा अर्थ केला आहे. तो ऐतिहासिक

दृष्ट्या बरोबर असण्याचा संभव आहे.
एकजक्कअसहायोत्यन्न ( सायण अ. ४-३१--३ ). इजनाचे नांव.

८-८
मंथन करणारा, पराक्रमी, शूर, किले फोडणारा इन्द्र मंथन करो,
अशा रीतीनें कीं, शत्रूंच्या हजारों फौजा आम्ही ठार करूं

शक ( १)फुंकली जाणारी दुर्गधयुक्त रक्तच त्या सेनेला सडलेली करो;
धूर व आग पाहून शत्रू हृदयांत भीति धरोत. ( २)
हे अश्वत्थ, त्या पलीकडच्या ( लोकांना) चिरून टाकू' हे

खदिर, त्यांना लवकर खाऊन टाक.
एरंडाप्रमाणें ते मोडले जावोत, यांनावधकशस्त्रांनीं मारो. २)
परत्र नावाचे ( झाड) त्यांना गाठाळ करूं दे, वधक शस्त्रांनीं

यांना मारुं दे.
मोठ्या जाळ्यानें बांधलेले ( हे) बाणाच्या बोरूप्रमाणें लवकर

भग्न होवोत. ' १
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अंतरिक्ष जाळे होतें, मोठ्या दिशा जाळ्याचे खांब होते;
त्याच्या योगाने इन्द्राने दस्पूच्या सेनेला गराडा घालून पळाव-

वयास लावले. ( ५)
घोडे असलेल्या बलवान इजद्धाचे जाळे मोठेच होते.
त्यानें सर्व शत्रूंना यांच्यापैकी एकहि सुटणार नाहीं अशा रीतीनें

पकड. ( ६)
है शूर इच्छा, मोठा, हजारांची बरोबरी करणारा, शतवीर्य असा

जो तूं त्या तुझें जाळे मोठे ( आहे ).
सेनेने गराडा घालून दस्तूंचे शेकडो, हजारों, दशसहख,

दशकोटी (लोक) इन्द्राने मारले. (७)
पराक्रमी इन्द्राचे हा लोक मोठे जाळे होतें;
त्या इब्दाच्याजाळ्यानें त्या सर्वांना मी अंधःकारानें व्यापतो. (८)
दुबळेपणा, मोठे अपयशच मंत्राने घालवती न येण्यासारखे दुःख,

.श्रम व गुंगी व मोह यांनी त्या सर्वांना मी व्यापतो. ( ९)
मी यांना मृत्यूच्या स्वाधीन करतो, मृत्युपाशांनी ते बांधले आहेत,

मृत्यूचे जे दुष्ट दूत त्यांच्याकडे यांना बांधून मी नेतो ( १०)
हे रखडून हो, हे यमदूत हो, यांना न्या, उघडे करा;
हजाराहून अधिक मारले जावोत, भवाची काठी यांना चिरडून

टाको. ( ११)
साध्यदेव जाळ्याचा एक दांडा धरून तेजस्वीपणाने जातात;

क्र रुद्र एक, वसू एक, आदित्यांनीं एक धरला. ( १२)
सर्व देव वरतून जोराने शत्रूंना पात्ठथेपाडीत येवोत.
मधल्यामार्गानें मोठ्यासेनेला मारीत अंगिरस येवो ( १३)
वनस्पती, वानस्पती, ओषधी,. लता,
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द्विपाद, चतुष्पाद यांस मी पाठवित, म्हणजे त्या सेनेला ते

मारतील. ( १४)
गंधर्व, अप्सरा, सर्प, देव, पुण्यजन, पितर,
दृष्ट, अदृष्ट यांना मी पाठवतो, म्हणजे त्या सेनेला ( ते)

मारतील. ( १५)
ज्यावर आक्रमण केलें असतां तूं सुटणार नाहीस असे हे मृत्यूचे

पाश पसरले आहेत.
डेर जाळे त्या सेनेला हजारानी मारो. ( १६)
हा प्रखर यज्ञ हजारों प्रकारांनीं प्रज्वलित केला आहे.
भव आणि ठिपके आहेत वाहूवर ज्याच्या असा शर्व, तुम्ही त्या

सेनेला मारा. ( १७)
मृत्यूचे स्थान त्यांना प्रास होवो; सुधा, दुबळेपणा, वध, भय

(त्यांना प्रास होवो ).

हे शर्व, इन्द्र आणि तूं सापळा आणि जाळे यांनी त्या सेनेला
मारा. ( १८)

पराजित झाले शत्रूहो, जा पळा, ( आमच्या) स्तोत्राने हुडक'
बून लावलेले तुम्ही धाव मारा.

वृहस्पतीनें हुडकावलेल्या यांच्यापैकीएकहिसुटणारनाही. ( १९)
यांची शस्त्रे खाली पडूं दे, ( धनुष्याला) बाण जोड्य्यात ते

समर्थ न होवोत.
तसेंच पुष्कळच घाबरलेले जे हे त्यांची मर्मस्थळें (आमचे)

बाण मारत. ( २०
द्यावापृथ्वी यांना आक्रोश करावयास लावो, देवतांसहर्तमान

.अंतरिक्ष ( यांना आक्रोश करावयास लावो ओ,
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त्यांना शहाणा मनुष्य, आधार न मिळो, परस्परांना मारीत

त्यांना मृत्यु येवो. ( २१ )।

चार दिशा या देवरथाच्या घोड्या, पुरोडाश हे खूर, अंतरिक्ष ही
उद्धि (बसण्याची जागा? १,

द्यावापृथ्वी दोन बाजवा, मजूर लगाम, मध्यप्रदेश नोकर,
वाणी मार्ग (होय ). ( २२ )'

संवत्सर रथ, पूर्णसंवत्सर सारथीबसण्याची जागा, विरार धुरा,
अग्नी रथाचे मुख,

इज सव्यष्ठा (डाव्याकडे बसणारा १, चन्द्रमा सारथी. ( २३)
येवून जय मिळव, वेधून विजयी हो, जिंक, जिंक, स्वाहा,

(कल्याण असो ). यांना जय मिळो, ते पलीकडचे जिंकले जावोत!
यांना स्वाहा, त्यांना दुराहा (अकल्याण)

जांभळ्या रंगाने मी यांना आछादितों. ( २४ ).
ह्या आठव्या सूक्तांतील क्रचांनी केल्या जाणाऱ्या कर्मास ''सेना-

कर्म'' हें नांव दिलें आहे. कारण ह्यांतील सर्व मंत्रांचा उपयोग
शत्रुक्षय, शत्रूपक्षात उत्पन्न होणाऱ्या भयाचा नाश, शत्रूचा पराजय,
स्वतःच्या बलाचे वर्धन, इत्यादि कार्ये सिद्ध होण्यासाठी केला जातो.

या सेनाकर्माच्या अग्नीसाठी '' पूतिरच्छः '' या मंत्राच्या
अर्ध्या ऋचेनें अग्नि पडावयाच्या ठिकाणी जीर्ण रज्जू ठेवून
अश्वत्थ (पिंपळ) करिमालक ( शमी) या दोघांच्या संघर्षाने

'' इजे। मन्थतु '' या मंत्राने अग्नि सिद्ध करावा लागतो व
अग्नि सिद्ध करतांना धूर निघाल्यावर या सूक्तातील दुसरी अर्धी

कचा, '' धूममझि परादृश्या '' (यांतील अग्नि शब्द गाळून)
म्हणून अग्नीची सिद्धता करावयाची असते. अग्नि निघू लागल्या
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नंतर त्याच दुसऱ्या मंत्रातील दुसरी अर्धी -रूचा ''धूम'' शब्द
वगळून म्हणावयाची असते. अशा रीतीनें अग्नि सिद्ध झाला
म्हणजे त्या सिद्धाग्नीत पुढील कर्मृ करावयाचें असतें. ''इद्धो
मन्थतु'' या -कचेनें अश्वत्थसमिधांचे हवन करतात.

या सर्व रूचा म्हणून अश्वत्थ, करिमालक, एरण्य, पलाश,
रचदिर, शर या समिधांचें हवन करावयाचें असतें. असें केले असतां
शनुष्यवय, शत्रुभयनाश वगैरे फल मिळतें.

तसेंच, भांगेचे व मुंजगवताचे पाश, बाधक झाडाच्या काटक्या,
पिंपळाच्या लाकडाचे केलेले सापळे, आणि भांगेची केलेली जाळी,
हीं सर्व अनुक्रमे या सूक्ताने अमिनेतून रणांगणावर फेकून देतात.

यांचें कल्याण होवो असें म्हणून आपलें व आपल्या मित्रांचे
बल वाढविण्याकरतां बाधक काष्ठांनी प्रज्वलित केलेल्या अग्रींत

उजव्या हातान धूताचे हवन करतात.
शत्रुसेनेचा नाश व्हावा या उद्देशाने यांचें अकल्याण होवो असें

म्हणून ''इगिड'' चे हवन डाव्या हाताने करतात. नंतर अग्रीच्या
उत्तरेस पिंपळाची तांबडी टहाळी जमिनींत उरफाटी करून पुरतात
मग निळ्या आणि तांबड्या सुतांनीं ती सर्व वेष्टन दक्षिणेकडे

फेकून देतात.
हें सेनाकर्म युद्धप्रसंगी किंवा अन्य वेळेस अरण्यांत करावयाचें

असतें.
या प्रमाणेंच कौशिकसूत्रांतहि १२-७ सांगितलें आहे.

३
वधक, वधक, गिरिमाल, कृमिमाल, करिमाल ही सर्व नार्वे

एकाच झाडाची आहेत.
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१४
पहिली ओळ कांड ११ सू. ११ त आली आहे ( मंत्र १४ ).

१५
पुण्यजन हे कोण? पितरांचे? विशेषण किंवा निराळे लोक?

१७
पृभिबाहु हा कोणी निराळा देव होता कीं काय? येथें शर्वाचें

.विशेषण केलें आहे, पण तें व्याकरणाच्या विरुद्ध आहे.
१८

-ध्यापमध्यस्थान किंवा पाश.
२१

दुसरी ओळ पूर्वी आली आहे ( ६-३२-३ ).

११-११
जे बाहू, जे बाण, आणि धनुष्यांचे पराक्रम, तरवारी, परशु,

आयुध आणि मनांत जें योजले असेल तें,
तें सर्व, .हे अर्बुदे, तूं शत्रूंना दिसेल असें कर आणि भूते

.दाखव. ( १ ).

हे देवमित्र हो, तुम्ही उठा, तयार व्हा,
हे अर्बुदे, जे आमचे मित्र आहेत ते ज्यांच्यावर तुमची नजर

आहे व जे तुमच्याकडून संरक्षण केलें गेलें आहेत असे असोत. २)
हे अर्बुदे (व न्यर्बुदे १, तुम्ही उठा, आरंभ करा; आदानसंदा-

-नांनी शत्रूंच्या सेनेला बांधा. ( ३)
अर्बुदिनामक जो देव व प्रभु न्यर्बुदि, ज्यांनीं अंतरिक्ष व्यापून

टाकिलें आहे आणि ही मोठी पृथ्वी ( व्यापून टाकिली आहे ).
ह्या दोन इंद्राल्या सोबत्यांसह मी सेना घेऊन जिताचा पाठलाग -

करत. (४१.
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हे देवजन अर्बुदे, तूं सेनेसह ऊठ;
शत्रूची सेना भग्न करून ( आपल्या) शरिसनी झाक. ( ५)
हे न्यर्बुदे, सात प्रकारच्या भूतांना उभारून ( शत्रू पाहतील असें

(करून)'त्यासह आज्य हवन केल्यावर तूंसेनेसह ऊठ. ( ६)
आपल्याला मारून घेणारी, तोंडावर अश्रुधारा असणारी, आखुड

कानांची,
चिकेशी अशी ( शोक विव्हल स्त्री ते. हे अर्बुदे, तूं पुरुषाला

चावून मारल्यावर आक्रोश करो. ( ७)
हे अर्बुदे, तूं चावल्यावर, कराकर ओढीत, मनाने पुत्राला इच्छीत,
पतीला, भावाला, नंतर ज्ञातीच्यांना ( इच्छीत) ( ओरडत

जावो) ( ८)
अलिकुव, जाष्कमद, अ, येन पक्षी.

काक, पक्षी, हे अर्बुदे, तूं शत्रूंच्या ठिकाणी चावल्यावर ( तें)
पाहून तूस होवोत. ( ९)

तसेंच सर्व श्वापद, मक्षिका, किमी, हे अबु, तूं चावल्यावर
पुरुषाच्या शरीरावर तुती पावोत. ( १० ).

हे न्यर्बुदे, तूं ( आणि अर्बुदि, ( शत्रूंचे) प्राणापान घ्या,

बाहेर काढा;
हे अर्बुदे, तूं शत्रूंच्या ठिकाणी चावा घेतल्यावर ( तें) पाहून

मोठाले आवाज निघोत. ( ११)
कापावयास लाव, ते कांपोत, शत्रूंना भीतीनें युक्त कर; हे

न्यर्बुदे, शत्रूंना मोठयाने आवळून आणि बाहूंनी कवटाळून मारून
टाकू. ( १२
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यांचे बाहूगोंधळून जावोत, हृदयांत जेबेत असतीलते (फसोत).
हे अर्बुदे, तूं चावल्यावरयांचें कांहींहि अवशिष्ट न राहो. ( १३)
हे अर्बुदे, तुझ्या चावण्यानेंपुरूष मेल्यावर गृह सुटलेल्या, काढ-

लेल्या केसांच्या, रडणाऱ्या,
स्वतःला ताडण करून घेणाऱ्या, ऊर (व) पोटच्या बडविणाऱ्या

( अशा शत्रूच्या स्त्रिया) पळत सुटोत. ( १४)
बरोबर कुत्रा असलेल्या स्वरूपवान अप्सरा, आणि, हे अर्बुदे,
भांड्यांत चाटणारी, वाईट जागी टाकले इच्छिणारी रिशा
त्या सर्वांना, हे अर्बुदे, तूंशत्रूच्या दृष्टीसपाड, व मुतें दाखव. ( १५)
खडूरावर चालणारी, ठेंगू, आरवूडवस्त्र नेसणारी, जे पिशाच

गुप्त (आहेत १, जे गंधर्व व अप्सरा, सर्प, इतरलोक, राक्षस, ( १६)
चारदांताचे, काळसर दाताचे, कुंभासारख्या शिश्नाचे, रक्त

ज्यांच्या तोंडावर आहे असे,
स्वयंभूभयंकरअसे, भयोत्पादक (यासर्वाना यडूंना दाखव! १७)
हे अर्बुदे, शत्रूंच्या ह्या पलीकडल्या सेनांना घाबरून टाक.
पराभव करणारे, आणि जय मिळविणारे असे तुम्ही इन्द्राचे.

सोबती शत्रूंना जिंका. ( १८)
हे -कुंदे, अत्रे लीन, घायाळ, मेलेला पडो.
अग्नीच्या ज्वाळा, धुराचे लोट, सेनेबरोबर जय मिळवीत

जावोत. (१ ९),
तिने ( सेनेच्या मदतीने) पराभूत झालेल्या शभ्यृंयापैकी प्रमुख

असतील त्यांना, हे अर्बुदे, शचीपती इब्दठारकरो. यापैकी कोणीहि
न सुटो. ( २०

( शत्रूंची) हृदये फुटोत, प्राण वर जावो.
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शत्रूचे तोंड शुष्क होवो, पण मित्रांचे नको. ( २१)
जे शूर, जे भित्रे, जे पळपुटे, जे बधिर,
जे काळे बोकड, तसेंच जे बोकडाप्रमाणे ओरडणारे,
त्या सर्वास, हे अर्बुदे, तूं शत्रूंना दाखव व मुतें दाखव! २२)
सार्बुदी व त्रिषधी आमच्या शत्रूंना मारीत,
असे कीं, हे शचीपतेवृतज्ञ इन्द्र, आम्ही या शत्रूंच्या ( लोकांना)

-सहस्त्रश: मारू शत्रू. ( २३)
वनस्पती, वनस्पतीच्या वस्तु, ओषधी, आणि लता, गंधर्व,

अप्सरा, सर्प, देव, यक्ष, पितर,.
त्या सर्वांना, हे अर्बुदे, शत्रूंना दाखव, तसेंच मुतें दाखव. ( २४)
( हे शत्रूहो) तुमच्यावर, मरुत, देव आदित्य, ब्रम्हणस्पती,

प्रमुख मिळवत;
इन्द्र, आणि अग्नि, धाता, मित्र, प्रजापती तुम्हांला जिकोत;
कवी तुमच्यावर सत्ता मिळघोत, हे अर्बुदे, शत्रूंच्या ठिकाणी तूं

चावल्यावर ( तें) पाहून ( २५)
हे देवमित्रहो, त्या सर्वावरप्रमुत्व मिळविणारे तुम्ही उठा, तयारव्हा.
हा संग्राम जिंकून आपआपल्या स्थानी जा. ( २६)
या व पुढच्या सूक्ताला अर्थसूक्तम्हणतात. जयेच्छराजानें युद्धाचे

वेळीं आपल्या योद्ध्यांना यांनी सूत्रांत सांगितलेल्या लक्षणानुसार
प्रोत्साहन द्यावे.

तसेच आपणांस जयमिळावा म्हणून या सूक्तानेंदधि, धूत व सातू
यांचें हवन करावे. त्याचप्रमाणें धनुष्य हें आहे इंधन ज्याचे अशा
अन्नींत धनुष्यरूपी समिधेवरच वृषदाज्य सोडून तिचे हवन करावे;
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तसेंच वाणरूपी समिधांनीं प्रज्तत्ठित केलेल्या अग्रींत पृषदाज्ययुक्त

बाणरूपी समिधेचें हवन करावे.
नंतर धनुष्याला पूत्रदाज्य लावून व त्याचें या सूक्ताने अभि-

मंत्रपा करून तें पुरोहितानें विजयेच्छ राजाला द्यावे.

१
अर्बुद नांवाचा सर्पकषि होता असें ऐ. ब्राह्मणांत म्हटलें आहे.
यार्बुद: काद्रवेय: सर्पश्नाविर्मन्त्ररूतू '' ( ऐ. वा. ६ - १ ). मन्त्र-

कुलूअसेहि त्यास म्हटलें आहे. (बहु. सूक्त १७५ मं. १० ). ह्याचा कावि
अर्बुद आहे. तसेंच याच मंडलांतील ९४ व्या सूक्ताचा कावि '' सर्प-

कद्रुपुत्र '' अशा निर्देशानें उलेखलेला आढळतो. त्रिताकरतां इन्द्राने
अर्बुदाला ठार केले असेहि तत्त्ववेदांत आहे ( २- ११ -२ ०८ -३२-
३, १ -५ १ -६ 'र २- १४-४ ). अर्बुदी व न्यर्बुदी हे अर्बुदाचे मुलगे;
पण या व पुढील सूक्तांशिवाय या दोन पुत्रांचा उजेरव वेदांत आढ-
जळत नाही.

२
देवजन?देवलोक?देव. जन शब्द '' देव '' व अशाच दुसऱ्या

शब्दांना लावलेला आढळतो. देवजन हा शब्द '' देव '' याचा
प्रतियोगी तर नाहीं? देवजन म्हणजे देव नांवाचे लोक असाच
अर्थ असावा.

३
आदान व संदान ही निरनिराळ्या दोऱ्याची नावे असावी. रल्लु-

कण असें सायणाचार्य म्हणतात. पण स्पष्ट बोध होत नाहीं.
क्रियापद द्विवचनी असल्यामुळें केयर्बुदी हाहि कर्ता अद्ययादत

-समजला पाहिजे.
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४
सर्व अंतरिक्षाला व पृथ्वीला व्यापून टाकणारे हे अर्बुदी व-

न्यर्बुदी देव कोण असावे?
न्यर्बुदी या देवाचा उल्लेख याच मंत्रांत प्रथम आला आहे.

न्यर्बुदी देवाविषयी ब्सुमफील्डची कल्पना विचार करण्यासारखी
आहे. तो म्हणतो ऋग्वेदांत अर्बुदाचा उल्लेख आला आहे ( तीं-
स्थळे मागें निर्दिष्ट केलीच आहेत ). त्यांत नि हा उपसर्ग अर्बुद
शब्दाच्या आधीं आलेला आहे. त्यावरून पुढें गैरसमजाने न्यर्बुदी-
( -ईद?) नांवाचा एकदेव अस्तित्वांत आला असावा.

अर्बुदाला इन्द्राने ठार मारल्याचे ऋग्वेदांत वर्णन आहे. येथें तर
त्याचे पत्र इन्द्राचे मित्र असें म्हटलें आहे.

५
अर्बुदीला देवजन म्हटलें आहे. छांदोग्यांत ( ७-१) सर्पदेव-

जनविद्या म्हणून सर्पदेवजनांची विद्या सांगितली आहे. देवज-
नांना सर्पविषावर उपाय माहीत होते असें अथर्व वेदांत ( ६-५६-
१ व २) वर्णन आहे. देवांपासून देवजन भिन्नत्वानें वर्णिले आहेत.
या मंत्रातील वर्णन खरोखर सर्पाचे आहे कीं तें रूपक आहे हें
निश्चित करतां येत नाहीं.

७
जिचा नवरा मेला अशा स्त्रीचे येथें वर्णन आहे. केश मोकळ

सोडणे, छाती बडवून घेणे वगैरे चाली फार जुन्या आहेत. कृधु-
कर्णी म्हणजे कर्णभूषणें जिने काढली आहेत अशी. सायणाचार्यानीं
केलेला हा अर्थ बरोबर आहे. एख्यफीब्दचा संशय निराधार
दिसतो. येथें कपाळाच्या कुंकवाचा अथवा नाकातल्या नथीचा



अथर्ववेदांतील राजसूक्ते २३७
उल्लेख नाहीं हें विचार करण्यासारखे आहे. विकेशी म्हणजे केस
जिचे काढले आहेत अशी. यावरून. वपनाची चाल फार प्राचीन
दिसते. सायणाचार्य व त्यांना अनुसरून इंग्रजी भाषांतरकार विकीर्ण
.म्हणजे विखुरलेले केस आहेत जिचे असा अर्थ करतात.

८
या मंत्राचा अर्थ चांगला लागत नाही. करूकरं संकर्षती म्हणजे

.बोटाची पेरे मोडणारी असा भाष्यकार अर्थ करतात. इम्हिशमनाषा-

.तरकारांना हा अर्थ पसंत पडतनाहीं. पण सायणांचा अर्थ काही वावगा
नाहीं. करू म्हणजे अनुकरणशब्द. असा शब्द करणारा तो करू-
कर. हाताची बोटे मोडतात तेव्हां असा शब्द अथवा आवाज
निघतो. शोक झाला असतां बोटे मोडतात. पण मनाने पुत्राची
वगैरे इच्छा करणारी म्हणजे काय? अशा वेळीं बायको मोठ्यनें
ओरडत राहील. तसेंच विष घालविण्याकरितां जर यांना हाका मारा-
वयाच्या तर ज्या तिच्या नवऱ्याला विषबाधा झाली त्याला हाका-
मारून कायकरणार! असा अर्थ केला तर? हे अर्बुदे, तूं चावल्यावर
बोटे मोडणारी, पुत्र असता तर बरें झालें असतें असे मनांतल्या
मनांत म्हणणारी ( मनसा पुत्रमिच्छन्ती ते, पतीला, भावाला व
इतर स्वकीयांना ( मोठ्याने हाका मारोब्दआक्रोशतु ). आत म्हणजे

आणि. क्रोशतु हें मागल्या मंत्रातील क्रियापद येथें घेतलेंच पाहिजे,
हाच अर्थ एकंदरींत बरा दिसतो.

९
अलिकुव, आणिजाष्कमद हे कोण पक्षी आहेत त्याचा बोध होत

नाहीं. समीक्षयलू हें एकवचन आहे. वस्तुतः अनेकवचन पाहिजे.
सायण-व्यत्ययेन एकवचनभू
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११
समीक्षयलू पासूनचा चौथा पाद धपदासारखा आहे मंत्र ९ पहा.

१२
ऊरुग्राहै: असें सायणाचार्य वाचतात. त्याचा अर्थ अर्थात्

मांड्यांत धरून असा होईल.

१४
घर सुटले आहे ज्यांचे हा अर्थ ''अघारिण्यः'' या पदाचा केला

आहे. घर किंवा घार याचा अर्थ घर असा आपट्यांच्या कोशांत
दिला आहे त्याला अनुसरून वरील अर्थ दिला आहे. सायण अस
म्हणजे दुःख असा अर्थ देतात. अघारिणी म्हणजे शोकाने विव्हल-

झालेली. पण धावोत या क्रियापदाला योग्य असा घर सोडलेली
हाच अर्थ होईल. मात्र घार म्हणजे घर हा अर्थ बरोबर असला
पाहिजे. आमचा आधार आपट्यांचा कोश.

१५
सायणाचार्याप्रमाणे येथें भाषांतर केलेआहे. पण रूपवान अप्सरा

दाखवण्यानें शत्रूसेनेंत भीति कशी उत्पन्न होईल? मोह उत्पन्न

करण्यासाठीं असेल तर ठीक आहे. कुव्याच्या स्वरूपाच्या अप्सरा
व मुते (रूपका:) असा अर्थच्छमफील्डनें केला आहे. पण त्यापेक्षा

सायणांचा अर्थ बरा.

रिशा म्हणजे काय? सायणाचार्य वशा शब्द समजून त्याचा गाय
असा अर्थ करतात. रिशा म्हणजे स्त्रीभूत असा अर्थ इंग्रजी भाषा-
तरकार देतात. रिका म्हणजे शत्रू. रिद्या म्हणजे शत्रुली असें समजले
तरी अर्थ लागतो. शत्रुस्त्रीचें भूत दाखवावयाचें.
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खडूर याचा बोध नीट होत नाहीं. सायणचार्य रवत्र्ये असा शब्द
घेतात व रवत्त्वे आकाशे, दूर देशे असा अर्थ करतात.

२२
अर्थ दुर्बोध.शूर वभित्रे उभयतांची मुतेदाखविण्याचेकारणकाय?

२४
त्रिषधि: सेनामोहको देव: ( सायण ). न्यर्बुदीच्या ऐवजी त्रिषधी

देव येथें येतो.
अर्थसादृश्याकरतां अ. ८-८, १४ व १५ पहा.

२५
ऋषिशब्दाने येथें अथर्वाश्गिरःप्रभृति ऋषी समजावयाचे.

११-१२
पिशाच हो, तुम्ही आपली निशाणे घेऊन उठा तयारी करा, हे

सर्प हो, इतर जनहो, राक्षसहो शत्रूंच्या मागून धावा. (१)
(हे शत्रूहो,) तुमचे राज्य (त्रिषधीला) प्रमुत्वानें माहीत होवो,

हे त्रिषधे, तांबड्या निशाणासह ( ऊठ ).
जे अंतरिक्षांत, जे स्वर्गात, जे पृथ्वीवर दुर्नामकमानव (असतील)
ते त्रिषधाच्या मनांत राहोत. (२)
लोहमुखी, सुईसारख्या तोंडाचे आणि काटेरी मुखांचे,
वायुगती मांसभक्षकपक्षी तिसांधी वद्याने (९ उडविलेले) शत्रूंवर

आसक्त होवोत. (३)
हे जातवेद आदित्य, तूं आपल्यांत पुष्कळ प्रेते धारण कर.
त्रिषधीची ही सेना माझ्या ताब्यांत ठेवलेली असो. (४
हे देवजातीय अर्बुदे, तूं सेनेसह ऊठ,
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या बलीची तुलाआहुती दिली. त्रिषधीला आहुतिप्रियआहे.(५)
.पांढऱ्या पायाचा, चार पायांचा हा बाणांचा समुदाय मारो,
हे कृत्ये, त्रिषधीच्या सेनेसह तूं शत्रूकरता ( आमची) हो. (६)
डोळ्यांपुढें धुरकट दिसते आहे अशी, कानाने बधिर झालेली

१ अशी शत्रुसेना) एकमेकांवर पडो, ओरडो,
त्रिषधीच्या सेनेने पराभव केल्यावर तांबडी निशाणे असोत. (७)
जे पक्षी अंतरिक्षांत, जे द्युलोकांत संचार करतात ते पक्षी खालीं

येवोत.
श्वापद आणि मक्षिका ( भक्षणाला) आरम करोत, मांसभक्षक

गिधाडे प्रेतांना कुरतडून खावोत (८)
हे वृहस्पते, इन्द्राबरोबर आणि ब्रह्माबरोबर जें बोलणं तूं केलेस
त्या इन्द्राबरोवर झालेल्या बोलण्यावरून मी येथें सर्व देवांना

हवन करत. येथेंच तुम्ही जय संपादन करा, येवून परत्र जयमिळवू
नका. (९)

आगिरस वृहस्पती ( आणि) मंत्रांनी ( शस्त्र) तीष्ट्रपा करणारे
( दुसरे) ऋषी यांनी

असुरांचा क्षय करणारे तिसंधी शस्त्र द्युलोकात स्थापिलें. १०
ज्याने संरक्षित झालेले-हा आदित्य व इन्द्र-असे दोघे आहेत
( त्या) त्रिषधीला देवांनीं तेजाकरतां व वलाकरतां मजले. (११)
या आहुतीने देवानी सर्व लोक जिंकिले.

अंगिरसपुत्र वृहस्पतीनें ज्या वझाला असुरविध्यंसकशख बन
विळे ( त्यानें देवांनी सर्व लोक जिकिले ). (१२

अंगिरसपुत्र वृहस्पतीनें जें वद्य असुरविध्वंसकशस्त्र बनविले
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त्यानें मी या सेनेलाकापून काढतो; हे वृहस्पते, शत्रूंना मी तेजाच्या
जोरावर ठार करतो. ( १३)

वपटकारपूर्वक दिलेला हवि जे सेवन करतात ते सर्व देव येत
आहेत.

( हे देवो,) ही आहुती सेवन करा, येवूनच जय मिळवा;
येथून अन्यत्र नको. ( १४)

सर्व देव येवोत, त्रिषेधाची ( ही) प्रिय आहुती ( आहे ).
ज्या प्रतिज्ञेने पूर्वी असुर जिंकळेगेलेतीमोठीप्रतिशा पाळा. ( १५)
शत्रूच्या याणांची टोके वायूलव,
वीचे वाहू इन्द्र भग्न करो, ( हातांत) बाण धरण्यास समर्थ न

होवोत,
यांचें अस्त्र आदित्य मोडून टाको, चन्द्र न आलेय्यांचा मार्ग

बंद करो. ( १६)
जरी देवांची नगरें गेली, मंत्रांची कवचे यनविलीं,
शरीरसंरक्षक आयुध, सर्वसंरक्षक आयुध करणारे ( असले)

(तरी), जें कांहीं त्यांनीं संकलित केले ते सर्व निःसत्व कर. ( १७)
अग्नि आणि मृत्यु यांना पुढे असलेल्या ( शत्रूच्या) मागें

पाठवून,
हे शिवघे, सेनेसह तूं जा. शत्रूंना जिंक, चल. ( १८)
हे त्रिषधे, तमाच्या योगाने तूं शत्रूंना व्यापून टाक, दपिमृताच्या

( आहुतीने) नष्टप्राय झालेल्या ह्यांपैकी एकासाहिसोडूंनचे. (१९)
डच्या या पलीकडच्या सेनेषर चारपायांची (कण?) जाऊन

क्यो.
हे न्यर्बुदे, शत्रूच्या सा सेना मोह पाकेत. ( २०)

३. हे. १६
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हे न्यर्बुदे, शत्रू फ झाले आहेत. यांच्यांतील मोठमोठ्यांना

मार.
या सेनेने मार. ( २१)
जो शत्रू कवची, जो कवचविरहित, जो रथात ( तो)
ज्या पाशांनी, कवचपाशांनीं, रथानें मारलेला पडो. ( २२)
जे चिलखत घातलेले, जे चिलखत न घातलेले, जे अंगत्राण

घातलेले,
त्या सर्वाना, हे अर्बुदे,-जभिनीवर पडून मेलेल्यांना श्वान

खावोत. ( २३)
जे रथी, जे अरथी, घोड्यावर न बसलेले, घोडेस्वार असलेले,
त्या सर्व मेलेल्यांना गिधाड, येन, (दुसरे) पक्षी खावोत, २४
शस्त्रास्त्रांच्या झगड्यांत विद्ध झालेली, छिन्नविच्छिन्न झालेली,

शत्रूची सेना हजारों येतें जिच्यांत आहेत अशी होऊन पडो. ( २५)
बाणानी मर्मस्थळीं विद्ध झालेली, रडत असलेली, टाकलेली,

ठेचलेली, पडलेली ( सेना) ( गिधाड) खावोत. जो कोणी शत्रु

ही ( आमची) शत्रूच्या प्रतिकारार्थ दिलेली आहुती निष्फळ कर-
ण्याचा प्रयत्न करील त्या

वाणांनी मर्मस्थळीं विद्ध झालेल्या, रडत असलेल्या, विषण्ण-
चित्त झालेल्या, ठेचलेल्या, जमिनीवर लोळणाच्या ( शत्रूला)
अशी खाजोत. द ( २६)

जिचें देव. भद्रष्टानु करतात, जिचा प्रतिकार करणारे कांदी
मादी,

त्या तिसांभी षत्राने हवाला मारणारा इन्द्र शत्रूला मारो. ( र७)
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विनियोग ११--११ प्रमाणेंच.

२४३

१
सर्प, राक्षस व इतर जन हे पिशाचांसहवर्तमान वर्णिले आहेत

'पण इतर जन कोण समजावयाचे?
२

या सूक्तांत अर्बुदी न्यर्बुदी यांच्यापेक्षा त्रिषधीचे महत्व विशेष
दिसते.

६
बाणांची गाय बनवावयाची असें दिसते. कारण सायणाचार्या-

प्रमाणें शितिपदीपदानें गाय घ्यावयाची.
७

धूमाची व कृधुकर्ण।' (कर्णभूषणविरहित. ११-११-७ पहा
ही विशेषणे शत्रूखीची माजून अर्थ करतां येईल.

१०
या मनावरून त्रिषधी ही शस्त्रदेवता असावी असें वाटतें.

१७
हाच मंत्र पांचव्या काण्यांत आहे ( ८

१९
वृषदाज्य शब्द या मंत्रांत आल्यामुळे कौ. सूत्रात वृषदाज्याचा

उपयोग सांगितला आरे.

१०२७ ठ्य?ई
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