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द् सः गुरुकुल के सस्थापक स्वामी श्रद्धान 



गुछून के आध्रार सम 
दाग पै--प्रो० रामचद्र दर्मा, वृतपति, भरी सोमनाथ मखवाह, पिया, 
पण्ठित सतत सिद्धास्तालंकार तथा श्री बल कुमार हुजा पूवे वृलपति 





पी की 





प्रातियतिन 

मो का गो लग पग। 
तामगक्े॥ 

“गु॥) 

पा है| कहा खा के गो लि | गो सात कमा ले! 7 [एक 
लाए हो त मे रक्षा के ही) मे हि) ली ही ए गे 

आज | ग़ीक। 

पाप मी कण वे एज हि! हि आये गति वे गो के शत ग छत 
के गोरे लाश वेश और का पतले खो बादि के । 

“गा एज 



3 प्राग्नये वाचमीरय, वृषभाय क्षितीनाम् । 
स नः पष॑द् अतिद्विष:॥ 

--ऋक् १०/१८७/१ 

भआाओ, गायें मंगल गान। 

जिसकी महिमा देख अचभित विश्वमौन, मानो निष्प्राण। 

अधंचेतना अध॑ज्ञान मे शिशु सा बनकर के अनजान ॥ 

आओ, गाये उसका गान । 

जो देता केवल देता है, सबकी नाव सदा खेता है। 

जिसके स्मरण मात्र से सारे द्वंषों का होता अवसान ॥ 

आओ, गाये उसका गान। 

जिसका अमृत्तमय जल पीकर, ज्योतिर्मय रविचन्द्र दिवाकर । 
महामहिम उस वृषभ अग्नि से ही सब पाते है हम प्राण ॥ 

आओ, गायें उसका गान। 

3 एह यूषु ब्रवाणि ते अग्न इत्येतरा गिरः । 
७७ ७ 

एभिवर्धास इन्दुभि: ॥ 
“+यजु० २६/१३ 

ज्योति अभिनन्दन तुम्हारा। 

आज नयनो के छलकते अश्रुओ से-- 

ही कहूगा मौन मैं वन्दन तुम्हारा। 

गीत मेरे थम गए हैं, 

गान में अक्षम हुए हैं। 

है हृदयवासी तिकट अपने बुलाओ, 
कर सक्ं जिससे कि पद-वन्दन तुम्हारा ॥ 

--पसत्यकाम विधालंकार 



चिति-कण 

विश्वदेव, सविता या पृषा 
सोम, मरुत, चंचल पवमान, 

वरुण आदि सब घृम रहे हैं 
किसके शासने में अम्लान ? 

हे अनन्त रमणीय, कौन तुम ? 
यह मैं कैसे कह सकता। 

कैसे हो, क्या हो, इसका तो 
भार विचार न सह सकता। 

--जयशंकर प्रसाद 

सुपथ, अग्नि, हमको दिखलाओ, 

बन्नि, विश्व-सत्यो की ज्ञाता। 

ऊध्वे-दृष्टि. अंतस्थ  अभीष्से, 
जीवन यज्ञ शिखे, विख्याता। 

--सुमिल्नानन्दन पंत 

सत्य महंत, संकल्प, यज्ञ, तप, ज्ञान अचल ऋत, 
जिस पृथिवी को धारण करते रहते अविरत, 
भूत और भवितव्य हमारा जिससे अधिकृत, 
वह घरती दे हमें लोक-हित आँगन विस्तृत। 

--महावेबी वर्मा 



प्रभा-निझर 

8$ पस््पेमे हिमवलतो महित्वा, यस्य समुद्ररसया सहाहुः 

यस्पेमा: प्रदिशों यस्य बाहू, कसम देवाय हृविषा विधेम। 
जज र्कैके १०, १२१, ४ 

हिम से ढके शिखर करते हैं, नित जिसकी महिमा का गान, 
नील जलधि की तरल तरंगें, करती जिसका शौर्य बखान, 
अन्तहोन अनिमेष दिशाएँ, लगती जिसकी भुजा समान, 
हरित धरा दपंण मे बिम्बित, जिसकी मधुरजित मुस्कान, 
सृष्टि मूल में विद्यमान जो, रहा प्रकृति सेंग ज्योतिर्मात, 
उसी ब्रह्म की सेवा भे हम, करते श्रद्धा हविष प्रदान, 

3 यस्य भूमिः प्रमान्तरिक्षमृतोदरम् 
दिव॑ यश्चत्रे मुर्धान तस्मे ज्येष्ठाय ब्रह्मणे नम: । 

->अथर्व० १०, ७, ३२ 

यह धरणी जिसके विशाल पंग, अन्तरिक्ष है उदर समान, 

व्योम विटप फल तारक मण्डित द्यू जिसका मणिमुकुट महान, 
अनल, अनिल, सविता से होती, जिसके नयनो की पहचान, 

भूत, भविष्यत्, वर्तमान का अधिष्ठान, अमृत की खान, 
ऋषि-मुनियों की योगभूमि पर, करता जो करुणा निक्षेप, 
ममस्कार उस ज्येष्ठ ब्रह्म को, जो है निराकार निलेंप। 

“-विष्णुदत्त राकेश 



गदिक माहित्य 
ंश्कृति 
ओए 

णातदशंत 





प्ररोचना 

प्रो० वेदव्यास 
प्रधान, डौ० ए० वो० कालेज मंनेजिंग कमेटी 

एवं 

आय प्रादेशिक प्रतिनिधि सभा, पंजाब 

यह ग्रंथ डॉ० सत्यव्रत जी सिद्धान्तालंकार के प्रति गुर्कुल काँगड़ी विश्वविद्यालय के संचालकों का आभार 

प्रदर्शित करने के लिए प्रकाशित किया जा रहा है, परल्तु मेरी सम्मति में इस आभार प्रदर्शन में सम्पूर्ण आय॑- 

जगतू सम्मिलित है, जिसमे आर्यत्माओं द्वारा संचालित सब गुरकुल तथा उनकी शाखाएँ एवं डी० ए० बी० 

मैनेजमेंट द्वारा संचालित सब शिक्षा-संस्थाएँ अपने को धन्य मान रही हैं। मेरा निजी सस्रन्ध विशेष तोरपर 

डी० ए० वी मैनेजमेंट से माना जाता है, परन्तु मैं अपने-आपको गुरुकुल शिक्षा-प्रणाली से उतना ही निकट 

का मानता हूँ, जितना डी० ए० वी० शिक्षा प्रणाली के साथ । क्योंकि मैं दोनों के साथ निकटता के सम्बन्ध 
से बेधा हें, शायद इसीलिए इस अभिनन््दन-प्रंथ के निर्माताओं ने मुझसे इसकी भूमिका लिखने का आग्रह 
किया है। 

मैं डॉ० सत्यव्त जी तथा उनके क्रिया-कलाप को तीन दृष्टियों से देखता हूं। पहली दृष्टि उनके प्रारंभिक 
जीवन एवं वैयक्तिक जीवन की है; दूसरी दृष्टि में उन्होंने गुरकुल को स्वावलम्बी बनाने में जो कार्य किया; 

तीसरी दृष्टि में उन्होंने गुरुकुल को वर्तमान शिक्षा-संस्थाओ के समकक्ष खड़ा करने मे जो प्रयास किया जिससे 
उन्होने गुर्कु्त विश्वविद्यालय को अन्य सरकारी विश्वविद्यालयों के साथ कन्धे-से-कन्धा मित्राकर खड़ा करने 
में सफलता प्राप्त की। इस प्रकरण में मैं उक्त तीनों दृष्टियों पर प्रकाश डालने का प्रयलल करूँगा। 

डॉ सत्यव्रत जी का प्रारंभिक जीवन 

डॉ० सत्यव्रत जी ५ मार्च १५६५ में एक कमं5 आयंसमाजी के यहाँ उत्पन्न हुए। उनका जन्म ऐसे युग 
में हुआ जब आर्यसमाज अपने उच्च शिद्वर पर था। परिवार की आधिक स्थिति बहुत साधारण थी, परन््तु 
महात्मा मुंशीराम के आशीर्वाद से, जो आगे चलकर स्वामी श्रद्धानन्द के नाम से विज्यात हुए, उन्होंने गुश्कुल 
शिक्षा समाप्त की । उनकी जीवन-कथा जो पढ़ेंगे उन्हें ज्ञात हो जाएगा कि मानव-जीवन किन ऊँचाइयों तथा 

नीचाइयों में से गुजरता हुआ कहां से कहाँ पहुंच जाता है। सत्यव्रत जी ने जीवन में बहुत उतराव तथा चढ़ाव 
देखे, परन्तु अन्त में वे अपने उद्योग से शैक्षणिक तथा राष्ट्रीय उस शिखर पर पहुँच गए जो किसी भी युवक 
का लक्ष्य हो सकता है। 

सत्यव्त जी सात-आठ साल की आयु में गुर्कुल काँगड़ी में प्रविष्ट हुए, १४ साल वहाँ तपस्या तथा 

ब्मचय का जीवन व्यतीत करते हुए सब शास्त्रों का वर्तमान विज्ञान के साथ अध्ययन करते हुए स्नातक बे, 
फिर २० वर्ष तक दयानन्द-सेवा-सदन के सदस्य होकर गुरुकुल की निर्वाह मात्र पर सेवा करते हुए वहाँ से 
निवृत्त हुए। इस सेवा-काल के अन्तिम दिनों में ये छः साल तक गुरुकुल के कुलपति भी रहे। 

डॉ सत्यव्त जी की विद्वत्ता को आयं-जगत् ने ही नहीं, आर्य-जगत् से वाहर के समाज ने भी पहचाता। 

हर नने वेदों, उपनिषदों, संस्कारों तथा गीता आदि पर जो ग्रंथ लिखे उन सब पर आयंसमाजों तथा भिलल-पिल्न 



१८ | वैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदर्शन 

संस्थाओं ने उन्हें सम्मानित क्रिया । उत्तकी वैदिक विद्वत्ता का सम्मान करते हुए राष्ट्रपति डॉ० राधाकृष्णन 

ने उन्हे राज्य-सभा का सभासद मनोनीत किया, और राष्ट्रपति श्री रेड्डी ते उन्हे आजीवन ५,००० रुपये की 

प्रतिवर्ष भेंट देने की योजना को क्रियान्वित किया । इस अरसे मे उन्होंने हिन्दी तथा अंग्रेजी मे जो ग्रंथ लिखे, 

उन्हें आरयंसमाज की विभूति कहा जा सकता है, वे आयं-विचारों की स्थिर निधि रहेगे। उनका कोई ग्रंथ 
ऐसा नही जिसे विद्वत् समाज से मान्यता न प्राप्त हुई हो । उन्होंने वेदों, उपनिषदों, संस्कारों आदि पर जो 

ग्रंथ लिखे उनकी संख्या ४० तक पहुँच गई है। उतके ग्रंथ हिन्दी तथा अंग्रेजी दोनों भाषाओ मे हैं, अनेक का 

अन्य भाषाओं में अनुवाद भी हुआ है । 

डॉ० सत्यव्रत जी की गुरुकुल को स्वावलंम्बी बताने की योजना 

गुरुकुल को आयिक दृष्टि से पं० सत्यत्रत जी का योगदान रहा है - यह मैं पहले लिख चुका हूँ । इस 
विषय की चर्चा करते हुए 'आर्यसमाज का इतिहास' के लेखक डॉ० सत्यकेतु विद्यालंकार उतत पुस्तक के पृष्ठ 
३४८ पर लिखते हैं--“सन् १६३५ से १६४२ तक पण्डित सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार गुरुकुल के प्रमुख पदाधि- 
कारी व॑ संचालक रहे । गुरुकुल के इतिहास मे यह काल बड़े महत्व का है। उस समय भुरुकुल का खर्च 
चलाने के लिए प्रधानतया दान पर निभेर रहना पड़ता था, और दान को बच्दे द्वारा ही प्राप्त किया जाता 

था | केवर्ल गुरुकुल के मुख्याधिष्ठाता व आचाये ही नहीं, अपितु प्राध्यापक व अन्य कमंचारी भी प्रतिवर्ष चन्दे 
के लिए जाया करते थे, और वापिकोत्सव के आधार पर जो धन एकत्र हो जाए, उसी से गुरुकुल का खच 
घलता था । स्थायी निधि में धन की बहुत कमी थीं। चन्दा करना कितना कब्टसाध्य है, इसे पण्डित सत्यव्रत 
भली भाँति जानते थे, क्योंकि वह भी धन एकत्न करने के लिए जाया करते थे। उन्होंने प्रयत्न प्रारम्भ किया, 

कि किसी प्रकार आध्िक दृष्टि से गुरुकुल स्वावलम्बी बन जाएं, और अपने खर्च के लिए उसे चन्दे पर निर्भर 

ने करना पड़े। उनका ध्यान गुरुकुल फार्मेसी की ओर गया । आयुर्वेद की शिक्षा गुरुकुल मे सन् १६१६ में शुरू 
हो चुकी थी, और विद्याथियों को ओषधि-निर्माण का क्रियात्मक ज्ञान देने के लिए शास्त्रोवत विधि से 
आयुर्वेदिक दवाधयाँ भी बनायी जाने लगीं थीं । गुरुकुल फार्मेंसी द्वारा निभित दवाइयों की बहुत माँग थी, 
क्योंकि लोगों को उनकी शुद्धता पर विश्वास था । ग्ुरुकुल का अपना प्रिटिय प्रेस भी था, और प्रकाशन 
विभाग भी । उन दिनों गुरुकुल महा विद्यालय में रसायनशास्त्न के प्राउ्यापक प्रो० फकीरचन्द त्ेहन थे, जिन्हें 

ओद्योगिक रसायन (70॥8074| (॥०॥879) में बहुत रुचि थी । वहूं सियाही, फिनाइल और साबुन आदि 
अपने विद्याधियों से बनवाया भी करते थे। पण्डित सत्यक्रत ते विचार किया कि यदि आयुर्वेदिक फार्मेसी, 

प्रिंटिंग प्रेस, पुस्तक प्रकाशन और रासायनिक उत्पादन को समुन्तत करने का प्रयत्व किया जाए, तो इनसे 

इतनी आमदनी भ्राप्त की जा सकती है कि गुरकुल का सब खर्च चलते लगे और चन्दा माँगने की आवश्यकता 
ने रह जाए। उन्होंने फार्मेत्ती की उन्नति पर विशेष रूप से ध्यान देने का निश्चय किया। इसी प्रयोजन से 
उन्होंने पृथक् व्यवसाय-पटल का संगठन किया, जिसके कारण फार्मेंसी के अधिकारी सभा के अनावश्यक हस्त- 
क्षेप के बिना समुचित स्वतंत्रता के साथ औषधियों की बिक्री बढ़ने के लिए आवश्यक पग उठाने में समर्थ हो 
गए। पण्डित सत्यक्रत से प्रोत्साहन पाकर प्रोफेसर फकीरचन्द तेहन ने फिनाइल, सियाही आदि का बड़ें पैमाने 

पर निर्माण प्रारम्भ किया ।क्ध्रोकि इनके निर्माण मे शुद्धता और मुषों की उत्कृष्टता पर विशेष ध्यान दिया 
जाता था, अतः बाजार में इनकी माँग भी बढ़ने लगी, और अनेक म्युनिस्िपैलिटियों, बैंकों तथा व्यापारिक 
संस्थानों ने अपनी आवश्यकता की पूर्ति गुरुकुल मे बनी वस्तुओं से करनी प्रारम्भ कर दी। इसी प्रकार प्रेस 
एवं प्रकाशन विभाग की उन्नति पर भी पं० सत्यक्नत ने ध्यात दिया। बीसवी सदी के प्रथम चरण में, जब 

गुरुकुल ऐसे स्थान पर था जहाँ बिजली उपलब्ध नहीं थी, युरुकुल मुद्रणालय में न केवल सद्धमें-प्रचारक, श्रद्धा 
और वैदिक मैगजीत सदृश पत्र-पत्रिकाओं की ही छपाई की जाती जी, अपितु अनेक पुस्तकें भी उस्त द्वारा 
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छापी जाती थीं। महपि दयातत्द के पत्र/भौतिकी, रसायन, भारतवर्ष का इतिहास (त्तीव भाग), पुराण मत 
पर्यालोचन ओर आयंभाषा पाठावली आदि कितनी ही पुस्तकें गुरुकुल के प्रेस मे ही छपी थीं, और वहीं से 
प्रकाशित हुई थी। अब ग्रुइकुल ऐसे स्थान पर आ मया था, जहाँ बिजली आदि की सब सुविधाएँ थी, जिनके 
कारण प्रेस में उन्नत मशीनों को प्रयुकत कर सकना भी संभव हो गया था। पण्हित सत्यव्रत चाहते थे कि गुरु- 
कुल के प्रेस तथा प्रकाशन विभाग को इतना उन्नत कर दिया जाए, कि वे भी आमदनी के महत्वपूर्ण साधन 

बन जाएँ । रासायनिक उत्पादन, प्रिंटिंग प्रेस तथा प्रकाशन विभाग के विकास में पण्डित सत्यब्रत को विशेष 
सफलता नहीं मिली । रासायनिक उत्पादन विभाग तो कुछ समय बाद बन्द भी हो गया । पर आयुर्वेदिक फार्मेसी 
की उन्नति व विकास में उन्हे बहुत सफलता प्राप्त हुईं। सन् १६३६ मे फांसी से गुरुकुल को १३,३४२ 
रुपयों का शुद्ध लाभ हुआ था, जो उस समय सात प्रोफेसरों के वेतन के लिए पर्याप्त था। बाद मे फार्मसी से 
प्राप्त होने वाले मुनाफे की मात्रा में निरन्तर वृद्धि होती गयी। यह स्वीकार करना होया, कि मुख्याधिष्ठाता 
के अपने सात साल के कार्यकाल में पं० सत्यव्रत ने आर्थिक दृष्टि से गुरुकुल को पर्याप्त रूप से आत्मनिर्भर बना 
दिया था। 

डॉ० सत्यव्रत जी का गुरुकुल कागड़ी को विश्वविद्यालय की समकक्ष मान्यता दिलाना 
पं० सत्यक्रत जी ने १५ नवस्थर १६४१ को गुरुकुल से बिदा ली थी। तदनन्तर ४ जून १६६० को दोबारा 
उन्हे सभा ने मुख्याधिष्ठाता का पद संभालते की प्रार्थना की । १६९६० से १६६६ के बीच छ. साल मे उन्होंने जो 
कार्य किया उसमे से एक कार्य का उल्लेख पहले कर चुका हूँ । इस समय की उनकी दूसरी सबसे बड़ी देन गुरुकुल 
को सरकारद्वारा अन्य विश्वविद्यालयों के समकक्ष मान्यता दिलाना रहा। वैसे तो गुरकुल के अधिकारी स्वतंत्ञता- 
प्राप्तिके वाद १९४८ से ही गुरकुल को अन्य विश्वविद्यालयों की तरह चार्ट यूनीवर्तिटी बनवाने के प्रयास 
में लमे थे, परन्तु वे इसमे सफल नही हुए। अंत में डॉ० सत्यत्रत जी के प्रयत्न से १६६२ में संस्था को विश्व- 
विद्यालय अनुदान आयोग (यूनिवर्सिटी ग्रान्द्स कमीशन) ने यूनीवर्सिटी की स्थिति की राष्ट्रीय महत्व की 
संस्था स्वीकार कर लिया। इस सम्बन्ध में डॉ० सत्यक्रत जी ने जो प्रयत्त किया उसका उल्लेख स्वयं उन्होने 
अपनी पुस्तक सत्य की खोज (१० १६२) परे निम्न प्रकार किया है: 

“इस समय मैंने जो विशेष कार्य किया वह गुरुकुस काँगड़ी को विश्वविद्यालय की मान्यता दिलाने का था। 
इस समय शिक्षा-मंत्री श्रीमाली थे ) लोक-सभा के सदस्य श्री प्रकाशवीर शास्त्री थे। मैंने एक मैमोरेंडम 

छापवाकर पालियामेट के सब सदस्यों के पास भेजा था जिसमें गुकुल की विशेषताओं को दर्शाते हुए पालिगा- 
मेट द्वारा गुर्कुल काँगड़ी को विश्वविद्यालय की मान्यता देने का आग्रह किया था। पालियामेंट के सदस्यों पर 
उसका बड़ा अच्छा प्रभाव पड़ा था। इस प्रसंग में श्री प्रकाशवीर शास्त्री शिक्षा-मंत्री श्रीमाली से मिले और 

ज्वालापुर महाविद्यालय के लिए जिसके वे स्नातक थे अपील को । श्रीमाली जी ने मुझे तथा प्रकाशवीर जी 
को बुलाया और इस सम्बन्ध भे चर्चा की। मैंने कहा कि अगर प्रकाशवीर जी समझते हैं कि ज्वालापुर महा- 

विद्यालय की ऐसी स्थिति है कि उसे विश्वविद्यालय घोषित कर दिया जाय तो मुझे कोई आपत्ति नही, मैं तो 
सिर्फ गुरुकुल्त शिक्षा-प्रणाली की सरकार द्वारा मान्यता चाहता हूँ। इस युक्ति पर प्रकाशवोर शास्त्री ढीले पड़ 
गए और सरकार ने तय किया कि एक नया बिल बनाया जाय जो उन संस्थाओं का निरीक्षण करे जिन्होंने 

स्वतंत्रता-युग में योगदान दिया है और उन्हें विश्वविद्यालय की मान्यता दी जाय और यूनीवर्सिदी-ग्रांट्स 

कमीशन द्वारा भरपूर सहायता दी जाय। इस उद्देश्य को सामने रखकर सरकार ने भुरुछुल कॉमड़ी की मान्यता 

के सम्बन्ध में एक कमीशन बनाया जिसके प्रधान सुप्रीम कौर्ट के रिटायर चीफ़ जज श्री पतंजलि शास्त्री थे 

और दो अन्य सदत्य थे-- डॉ० सुनोतिकुमार चटर्जी तथा डॉ० वी० ड्री० शुक्ल । ये लोग गुझकुल पघारे। मैं 
तथा पण्डित धर्मपाल जी विद्यालंकार जो मेरे सहायक थे उन्हें लेते स्टेशन पर गए। श्री पतंजलि शास्त्री से 
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मेरी बहुत देर तक बातचीत हुई । वे मुझसे पूछने लगे कि आप गुरुकुल के लिए विश्वविद्यालय की मान्यतां 
क्यों चाहते हैं? अगर कोई छात्र इतिहास, अर्थशास्त्र या कोई अन्य विधय पढ़ना चाहता है तो हिन्दू युनीवर्सिटी 
चला जाय, मेरठ कॉलेज चला जाय, देहरादून में डी० ए० वी० कॉलेज में चला जाय, गुरुकुल की आप 

यूनीवर्सिटी के तौर पर क्यों मान्यता चाहते हैं ? मैंने उन्हें गुरुकुल के सम्बन्ध में बनी फिल्म दिखलाई जो पंडित 

इन्द्र जी के पुत्न जयन्त ने बनायी थी जिसमें विद्यार्थी गुरुकुलीय वेश में खड़ा पहने, डंडे हाथ में लिए गुरुकुल 
में प्रवेश के लिए गंगा के पुल पर से चले आ रहे थे। मैंने उन्हे कहा कि हम इतिहास आदि पढाने के लिए 

मान्यता नहीं चाहते, हम प्राचीन संस्कृति को आधुनिक युग में आधुनिक विज्ञान तथा चितन के साथ मिलाकर 

उसमें वैदिक संस्कृति का पुट देकर उसमें भारतीयता की भावना के साथ उसे स्थिर रखना चाहते हैं। हमारी 

संस्कृति तष्द होती जा रही है, हम उस संस्कृति को इस संस्था द्वारा जीवित रखना चाहते हैं। मेरे इन विचारों 

का उत पर प्रभाव पड़ा और इस कमीशन ने जो रिपोर्ट दी उसके परिणामस्वरूप मुरुकुल काँगड़ी को १६६२ 
में विश्वविध्यालय की मान्यता प्राप्त हो गयी ।” 

यद्यपि गुरुकुल काँगड़ी को १६६२ में विश्वविद्यालय की मान्यता प्राप्त हो गई थी और जो प्रोफेसर 

नियुक्त हुए थे उन्हें २,००० रुपये प्रतिमास यूनीवर्सिटी के ग्रेड मिलने लगे थे तथापि डॉ० सत्यक्रत जी ने, जो 
वाइस चांसलर की हैसियत से अपने पद के लिए स्वीकृत ग्रेड ले सकते थे, उन्होने अपने कुलपतित्व काल में न 

तो अपने रहने का मकान बदला और न किसी प्रकार का वेतन लिया। अपने इन छह सालो मे गुरुकुल की 
निर्वतन सेवा करते रहे । प्रो० सत्यव्रत जी के लिए यह गोरव की बात है कि जिस संस्था मे उन्होंने अपना जीवन 

बिताया, उसके पहले 'दयानन्द-सेवा-सदन' का सदस्य होकर, और बाद को छः साल तक वहाँ के कुलपति रह- 

कर संस्था की निःस्वार्थ सेवा की, उस संस्था की निःस्वार्थ सेवा की जिसे उन्होने विश्वविद्यालय के स्तर की 
सरकार द्वारा प्रमाणित संस्था बनवाया और जिसके प्रोफ़ैवरों को अन्य विश्वविद्यालयों की तरह सरकारी वेतन 
दिये जाने लगे। 

डॉ० सत्यव्रत जी का गुरुकुल के सम्बन्ध में स्वप्न 

डॉ० सत्यव्रत जी ने युरुकुल को विश्वविद्यालय की मान्यता दिलवाने में अधिक कार्य किया, परन्तु 
जिस उद्देश्य को लेकर वे चले थे वह उन्ही के शब्दों में पूरा न हो सका । जब गुरुकुल को विश्वविद्यालय की 

मान्यता दिलाने वाला सरकारी कमीशन गरुरुकुल को देखने आया, तब कमीशन के चेयरमैन श्री शास्त्री ने 
उनसे पूछा था कि आप गुरुकुल को विश्वविद्यालय की मान्यता दिलाना क्यों चाहते हैँ ! प्रोफेसर साहब ने 
उत्तर दिया था कि हम इसे सांस्कृतिक केन्द्र बनाना चाहते हैं। वैदिक संस्कृति, जो विदेशी शिक्षा से लुप्तप्राय 
होती जा रही है वह वर्तमान वैज्ञानिक शिक्षा के साथ-साथ जीवित रहे--हम यह चाहते हैं। प्रोफेसर सत्यक्नत 
जी का कथन है कि उनका वह स्वप्न पूरा नहीं हुआ। गुरुकुल उसी रास्ते पर चल पड़ा है जिस पर अब तक 
की सब शिक्षा-संस्थाएँ चल रही हैं। इसका वे क्या हल चाहते हैं ? 

प्रोफेसर सत्यव्रत जी का कथन है कि गुरुकुल-अणाली की शिक्षा तभी सफल हो सकती है जब गुरुकुल 
की नींव से उसे सुधारा जाय, नीव को सीचा जाय। गुरुकुल की नींव वे बालक हैं जो बचपन में यहां विद्याध्ययन 
के लिए आते हैं । वे बालक विद्याध्ययन करते-करते जब उच्च कक्षात्रों मे आयेंगे तब वे गृरुकुल की संस्कृति 

से ओत-प्रोत होंगे। तब हमें बाहुर से छात्र भरती करने की आवश्यकता न होगी, उच्च कक्षाओं में वही छात्र 
भर्ती होंगे जो बचपन से गुरुकुल में प्रविष्ट हुए होंगे। इसलिए गुरुकुल को विश्वविद्यालय की मान्यता का, या 
सरकार से गृरुकुल के लिए आधिक सहायता लेने का यह अभिप्राय कभी नहीं था कि हम अन्य शिक्षा-संस्थाओं 

को तरह इस संस्था को भी वैसा ही रूप दे दें जो चालू संस्थाओं का है। गुसकुल का अर्थ सिर्फ एक शिक्षा- 
संस्था ही नहीं है, गुरुकुल शिक्षा-प्रणाली की एक दिशा है, यह मौन्टेसरी, प्रोजेक्ट सिस्टम या तालीमी शिक्षा- 
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पति की तरह प्राबीत वात से कही वा दो वैदि! शिक्षायणाती है। हों उसे वो जोतित रखा है, छ 
बात शिक्षा का इजीकेट बनाना कहीं है। झत उदेश पे वे गृ० जो ती० हे कारों पे पद कहे 
रे हैं कि दी? ए०, एप (४, पी ही था हॉँकरे! के साफ़ रहने तथा उनको वेश दे की जरह 
उहं गुछुत् की वीव को दु केले के लिए आापिक सहायता दी जाय ताकि बच में गलत ने बातों प ऐ 
वाह ही गछुत के बातें मे बाय बोर गलत के बाहर मे विद्या परे ते पड़े । सयवरत थी का कला 
है कि इस्हों भावनाओं को तेकर उ्दोने प्रा पे प्रयल किया था। वेदिक शिक्षापणाती का जो धरीरेशीरे 
तोप होता जा सह है उस पर वे प्रापीन गुछुल शिक्षाअगातरी वो गख़ार द्वार न प्राण कर रोक जाता 
चाहे पे, वो उतरी दि में परी नही हो को है। उतक़ा गुछुत के ससश मे जो पा था, और अब ढ़ 
वा हुआ है, जि पते को साकार बनने का थे प्यल केसे रहे, कह यही था कि गुखुब एड़ ऐगी एस 

व जाये जिसे अध्यापत तथा विद्यार्थी पृरातत तथा आधुरिक विद्याओो में वि्यात हो, गिलका जीकग 
पदाचासमा हो, जो वेद पंसृति कथा उखारो मे पराबोर हों, यो प्राचीन तथा अवधीर वा मेहर हो। 
पही बात उल्ोते उस कमीशन के गाने रखी थी जो गुछुत को तखारी गाया के वो तिफरारित केले 
के तिए ग० जी मी द्वारा भेजा गया था । 

प्रौ० सतावरत जी के एस में यहू जो अधितसतन-गथ प्रगराणित हो रहा है, उसकी भरता खिल मे मे 

बे को ध मारता हूँ । मैने अपने वृषठ टूटे गद्धों में स्वत वी के विचारों को पक्ष में रहे का 

प्रयल किया है। मै समझता है कि मेने उनकी गुल के प्रति जि गेवाओं के उल्लेस किया है वे वि रीय 
रहेगी और गुछुत गिक्षाअाती के बसख मे जे जित विचारों का मैने वर किया है वे भासीय शिक्षा: 
पद्ति वा मारंदंत करी। मुझे थाग्ा है कि प्रौ७् करत वी का गुखुल-गिक्षाअगाती के बस में 
पता, सिर एफा कर नही झेगा, वह समगालतर में कार्यालित होगा, और अप देश ने शिक्षा हे 
तिए वह माप्रदान करेगा । 



आधुनिक गुरुकुल के निर्माता 

पंडित सत्यब्रत सिद्धांतालंकार 
प्रो० ग्रार० सी० शर्मा 

(अवकाश प्राप्त आई० ए० एस) 

झुलपति, गृरकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय 

समाज में प्रतिभा सम्पत्त व्यकित कम ही होते हैं भौर जो मिलते हैं वे आय: एकांगी प्रतिभा लिये होते हैं जैसे 

कोई विशिष्ट कला मे, कोई व्यापार में, कोई खेल में, तो कोई लेखन मे । लेकिन अनेक गुणों के पुज, अति 
उत्कृष्ट प्रतिभा वाले विरले ही होते हैं। वे विभिन्न क्षेत्रों मे कार्य करते हैं ओर सभी में सफलता का 

मापदण्ड स्थापित करते हैं! असफलता जैसी दीज़ उनसे बहुत दूर रहती है। ऐसे व्यक्तियों के बारे मे कहा 

जाता है: 

ऐ जज्बये दिल गर मैं चाहूँ हर चीज़ मुकाबिल आ जाये। 
मंजिल की तरफ दो गाम बढ़, दो गाम ही मंजिल रह जाये ॥ 

ऐसी ही विविध्न प्रतिभाओं के प्रतीक हैं हमारे भ्रद्धेय पंडित सत्यव्त सिद्धांतालंकार । 
छात्र जीवन में तभी परीक्षायें ओर वृताभ्यास उच्च श्रेणी मे उत्तीण करके जब पंडितजी ने शिक्षक 

का कार्य प्रारम्भ किया तो प्रशासतीय कार्य के साथ-साथ इन्होंने विश्वविद्यालय स्तर के कई विषय पढ़ाये। 
गुरकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय के भुस्याध्रिष्ठाता, कुलपति (दो बार) और परिद्रष्टा के पदों पर 

रहकर इन्होंने संस्था को उत्तरोत्तर उलति के शिखर पर पहुँचाया। इस संस्था को विश्वविद्यालयीय स्तर 

इनके कुलपतित्व में १६६३ में प्राप्त हुआ | इतना ही नही, कत्या गुस्कुल देहरादुन, महादेवी कत्या पाठ- 
शाला, डिग्री कालेज देहरादृुन आदि कितनी ही शिक्षण संस्थाओं का भी इन्होंने सुचार रूप से संचालन 
किया और उनको आगे बढ़ाया। शिक्षा के क्षेत्र मे तो मानो पंडित जी का एकाधिकार है। शिक्षा और 

प्रशासन को पामगरिक समस्याओं का इन्होंने सेव धर्पवेक तत्परता से, सीधा सामता किया और सुदृढ़ 
व्यवस्था स्थापित करने मे इन्हें कभी देर नहीं लगी । 

तवीन और विचित्न परिस्थितियों में समायोजन करने की क्षमता पंडित जी में अद्वितीय है। कर्तल के 
सैनिक वेश में जब ये देहरादुन के प्रसिद्ध परेड ग्राउष्ड में स्वतंत्रता और गणतंत्न दिवसों की परेडों की तलामी 
लेते और निरीक्षण करते तो इनका व्यवहार किसी भी रेगुलर आर्मी कनेल से कम नहीं होता था और 
हर्षोल्लासत में दर्शक करतल ध्वति से वातावरण को गुंजायमान कर देते थे । 

आप प्रणिद्ध स्वतंत्रता संग्राम सेनानी हुँ। राज्यसभा का मनोनीत एम० पी० का आदरणीय पद 

१६६४ में जब भारतीय सरकार ने इन्हें अपित किया तो इन्होंने देश की समस्याओं के प्रमाधान में सक्रिय 

योगदान ही नहीं दिया बल्कि निजी बिल भी पेश किये। संस्कृत, हिन्दी और अंग्रेजी भाषाओं पर समान 

अधिकार होने के कारण राज्य स्ना में इनके भाषण अत्यन्त प्रभावकारी, तकंपूर्ण और समस्या की वास्त- 

विकृता को लिये होते थे। जब गुकुल काँगढ़ी विश्वविद्यालय में डॉ० एस्० राधाकृष्णन द्वारा अंग्रेजी में 
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दीक्षान्त भाषण दिया गया, साथ-साथ पंडित जी ने उसका अनुवाद हिन्दी में बगेर रुके व बिना किसी ल्ुटि के 
कर दिया तो उपस्थित व्यक्ति उनकी इस योग्यता और विद्वत्ता को देख दाँतों तले उगली दबा गये । 

लेखन के क्षेक्ष में तो पंडित जी इतने सिद्धहस्त हैं कि जो भी विषय, चाहे वह कितना ही दुरूह और 

दूर का हो, इन्होंने उठाया वही सरलता और पूर्णता को प्राप्त कर गया। यही कारण है कि शिक्षा के क्षेत्र 
में समाजशास्त्र, शिक्षाशास्त्र और ब्रह्मचय पर उनकी लिखी पुस्तकें विश्वविद्यालय के छात्रों का मार्गदर्शन 

करती हैं। दर्शन और आर्यसमाज के क्षेत्र में वेद, उपनिषद ओर गीता की पुस्तक जिज्नासुओं की श्ञानपिपासा 
को संतुष्ट करती हैं, चिकित्सा के क्षेत्र में डॉक्टरों का निर्देशन करती हैं होमियोपैथिक की विशाल पुस्तकें और 
पारिवारिक क्षेत्र में वृद्ध व्यवितयों को शक्ति ओर क्षमता प्रदान करती हैं बूढ़ों के लिये लिखी पुस्तकें। इन 
पुस्तकों की सर्वेप्रियता ओर रोचकता इससे प्रकट होती है कि अधिकांश पुस्तकों के संस्करण अंग्रेजी, हिन्दी 

और अन्य भाषाओं में उपलब्ध हैं। आपने बहुत पुस्तकें लिखी हैं जो वेद, दर्शन, उपनिषद, समाजशास्त्र, 

समाज-कल्याण और सुरक्षा, मनो विज्ञान, मानवशास्त्र, शिक्षा, ब्रह्मचय, होमियोपैथी, बुढ़ापा, भार्य संस्कृत, 
बालकल्याण, आरयंसमाज आदि विस्तृत विषयों पर हैं। 

उच्च कोटि के विद्वान होने के नाते भारतीय संस्कृति, वेद और आरयंसमाज पर भाषण देने के लिये 

आपको हालैण्ड, बेल्जियम, जमंनी, इंग्लैंड, नैरोबी आदि देशों में आमंत्रित किया गया और वहाँ वे अपनी 
चहुंमुखी प्रतिभा की अमिट छाप छोड़ कर आये। 

मान्य पंडित जी की अद्भुत प्रतिभाओं के लिये देश-विदेश की विभिन्न सरकारी और सामाजिक 
संस्थाओं ने इन्हें तरह-तरह से सम्मानित किया जिनमें से मुख्य इस प्रकार हैं--मंगलाप्रसाद पारितोषिक 
१६६०, पंजाब सरकार द्वारा सम्मानित १६६२, गंगाप्रसाद उपाध्याय पुरस्कार १६७६, उत्तर प्रदेश सरकार 

द्वारा सम्मानित १९७७, इन्टरनेशनल आर्यन काफ्रेंस नैरोबी मे सभापतित्व १९७८, दिल्ली प्रश्मासन द्वारा 
सम्मानित १६७८, सर्वेन्ट्स आफ पीपुल्स सोसायटी नई दिल्ली द्वारा सम्मानित १९७९, रामकृष्ण हजारीमल 
डालमिया पुरस्कार १६५०, भारतीय विद्याभवन द्वारा सम्मानित १६८१, कान्स्टोट्यूशन क्लब दिल्ली द्वारा 
सम्मानित १६८२, राष्ट्रपति भारत सरकार द्वारा २० ५,०००/- की वाषिक राशि से जीवनभर के लिये 

सम्मानित १६८९१, लुधियाना आयेसमाज द्वारा सम्मानित १६५५, डी० ए० वी० कालेज ट्रस्ट द्वारा सम्मानित 
१६६५७ इत्यादि । 

उपर्युक्त विवरण से स्पष्ट है कि श्रद्धेय पंडित सत्यक्रत सिद्धांतालंकार सर्वतोमुखी अति उत्कृष्ट 
प्रतिभाओं के प्रतीक हैं भौर आशा ही नही पूर्ण विश्वास है कि आगे आने वाले समय मे उन्हे और अधिक 

मान-सम्मान मिलेगा । गुरुकुल के लिये तो इनके इतने योगदान हैं कि गुरुकुल सदैव इनका ऋणी रहेगा । जब 

भी संकट के बादलों ने गुरकुल को आच्छादित किया है तभी पंडित जी ने अपनी, शक्ति और क्षमता से उत्तकी 

रक्षा की और उसका मार्ग प्रशस्त बनाया । उनके दिल मे गुरुकुल काँगड़ी के लिये सदैव एक वास्तविक कसक 
रही है। उन्हीं के परिश्रम से गुरुकुल काँगड़ी को डीम्ड यूनिवर्सिटी का स्तर प्राप्त हुआ है। स्वामी श्रद्धानंद 
जी की आकांक्षाओं के वह मूर्तरूप हैं तथा आधुनिक गुरुकुल के निर्माण का उन्हे पूर्ण श्रेय प्राप्त है। 

पंडित जी एक लगनशील व्यक्ति हैं जो हर समस्या की गहराई में पहुंच कर उसका समाधान ढूंढ़ने 

का पूण्णे प्रयास करते हैं। जब तक उसका हल न मिल जाये वे शान्ति के साथ नहीं बैठ सकते । अपने असूलों के 
पक्के हैं और उनसे वे आसानी से नही डिगते । जो मन में ठान लेते हैं उसे पूरा करके ही मानते हैं। वह 
किसी धनी परिवार में पैदा नहीं हुए थे परन्तु जीवत भर उनका असूल रहा कि कड़े परिश्रम से ही सफलता 
सम्भव है । इसी असूल से वे आगे बढ़े ओर कामयाबी के उच्चतर शिखर पर पहुँचे। सफलता ने हर समय 
उनके कदम चुमे । कड़े परिश्रम से वह एक विद्वान, धनी और प्रतिभाशाली व्यक्ति हो गये। 

पंडित जी ६० वर्ष की आयु के स्वस्थ बुजुर्ग हैं जो शान के साथ कह सकते हैं, “अभी तो मैं जवान 
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गुरुकल काँगड़ी विश्वविद्यालय के निर्माण तथा विकास में 

प्रो० सत्यत्रत सिद्वांतालंकार का अ्रनुपम कत् त्व 

डॉ० सत्यकतु विद्यालंकार डी० लिट ० 

कुलाधिपति, गृरकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय 

महूपि दयातत्द सरस्वती द्वारा प्रतिपादित शिक्षा विषयक सिद्धान्तों को बत्रियान्वित करने के लिए महात्मा 
मुशीराम [स्वामी श्रद्धातन्द) ने सन् १६०२ मे जिस गुरुकुल काँगडी की स्थापना की थी, उसकी दो मुख्य 
विशेषताएँ थी - उमके विद्याधियों तथा अध्यापकों की एक विशिष्ट प्रकार की जीवनचर्या और उसकी अपनी 
पाठविधि। गुर्कुल के विद्याथियों के लिए यह अनिवार्य था, कि वे छात्रावाम (आश्रम) मे गुरुओं के साल्लिध्य 
में रहकर ब्रह्मचयंपर्वक सादा, तपस्यामय तथा अनुशासित जीवन व्यतीत करे, गुरकुल को ही अपना घर समझें 

और गुरुजनों के साथ उनका वही सम्बन्ध हो जो सन््तान का अपने माता-पिता के साथ होता है। विद्याधियों 

के चरित्र-निर्माण तथा उनकी अन्तर्निहित शक्तियों के विकास पर गुरुकुल में विशेष ध्यान दिया जाता था, 

और सबका रहन-सहन बे खानपान आदि एक सदृश होता था। गरीब-अमीर, ऊँच-नीच वे छूत-अछत का 
गुशकुल मे कोई भेद नहीं किया जाता था । वस्तुतः, विद्याधियों को यह ज्ञात ही नहीं होता था, कि उनके माता- 

पिता धनी हैं या निधन हैं, और उनकी जाति कौन-सी है | अध्यापक तथा अन्य कर्मचारी भी प्रायः सादगी से 

रहते थे, और त्याग भावना से काम करते थे । गुस्कुल के कुलवासियों की एक ऐसी अनुपम जीवनचर्या थी, 
जो उस समय संसार की किसी भी शिक्षण-संत्था में तहीं थी । गुरुकुल की पाठविधि में पंस्कृत भाषा, वेद- 
वेदांग तथा आप ग्रन्यो को प्रमुख स्थान दिया जाता था, पर साथ ही अंग्रेजी तथा आधुनिक ज्ञान-विज्ञान की 
पढाई की भी वहाँ समुचित व्यवस्था थी। गुरकुल के विद्यालय विभाग में संस्कृत, व्याकरण और दर्शनशास्त्र 
के साथ अंग्रेजी का पढ़ना भी अनिवाय॑ था, और गणित, इतिहास, भूगोल, विज्ञान (रसायन और भौतिकी) 

वे नागरिक शास्त्र भी सबको पढने होते थे। महाविद्यालय विभाग में भी अंग्रेजी सबके लिए अनिवाय्य थी, 

और उसके अतिखित इतिहास, पाश्वात्य दर्शन, रसायतशास्त्र, मनोविज्ञान, गणित, वर्धशास्त्र आदि आधुनिक 
विषयों में किसी एक का उच्चस्तरीय अध्ययन प्रत्येक विद्यार्थी के लिए आवश्यक था। गुरुकुल की इन दो 

विशेषताओं का यह परिणाम था, कि चौदह वर्ष गुरुकुल में नियमपू्वक शिक्षा प्राप्त कर जो विद्यार्थी स्तातक 
बनते थे, प्राच्य और पाश्वात्य तथा प्राचीन और अर्वाचीन ज्ञान-विज्ञान में उनकी एक समान गति होती थी । 
वे जहाँ संस्कृत के पण्डित तथा वेदशास्तरों के ज्ञाता होते थे, वहाँ साथ ही अंग्रेजी भाषा तथा किसी एक आधुनिक 

विषय का भी उन्हें समुचित ज्ञान होता था । गुश्कुल की स्थापना का एक मुख्य उद्देश्य यह भी था, कि वहाँ 
के स्नातक वेदशास्त्रों के विद्वान होने के साथ-साथ वैदिक धर्म के प्रचारक भी हों, और देश, धम तथा समाज में 
नवजीवन व शक्ति का संचार करने के महषि दयातन्द सरस्वती के महान् उद्देश्य की पूर्ति के लिए समरपित 
भाव से काम करें | गुरकुल की जीवतचर्या इस ढंग की थी और वहाँ का वातावरण ऐसा था, कि विद्यार्थी 
देशभकित, धर्म के प्रति आस्था तथा आये उंस्कृति के लिए गौरव की प्रेरणा प्राप्त करते थे, और समाज की 



२६ | वैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदर्शन 

सेवा के लिए उत्साह अनुभव करते थे । 
समय तथा परिस्थितियों के अनुसार गुरुकुल की आश्रम पद्धति तथा पाठविधि में अनेकविध् परिवर्तन 

आते रहे! यह स्वाभाविक भी था | पर आधी सदी से भी अधिक समय तक उसकी वे विशेषताएं व्यूनाधिक 
हूप से कायम रही, जिनका उल्लेख ऊपर किया गया है। इस काल में गुरुकुल काँगड़ी में शिक्षा प्राप्त करो 
विद्यार्थी स्तातक बने, उनकी एक पृथक् पहचान थी । उनकी कुछ ऐसी विशेषताएँ थी, जो अन्य कालेजों व 

मूनिवर्धिटियों के ग्रेजुएटों में प्रायः नहीं पायी जातीं। यदि इन विशेषताओ को मु्तं रूप में स्पष्टतया देखना 
चाहें, तो पं० सत्यत्रत सिद्धाल्तालंकार पर दृष्टिपात कीजिये। वे सन् १६१६ में स्नातक हुए थे। पण्डित जी 
संस्कृत के गम्भीर विद्वान् हैं। वे संस्कृत में व्याख्यान दे सकते हैं, निबन्ध लिख सकते हैं। वेदशास्त्रों मे उनकी 
अवाध गति है । वेदों, उपनिषदों, गीता तथा अन्य शास्त्रों पर उन्होंने कितने ही मौलिक व उच्च स्तर के ग्रत्थ 
लिखे हैं और उनके ज्ञान को आधुनिक वैज्ञानिक रीति से प्रतिपादन करने मे उन्हें सराहुतीय सफलता प्राप्त 
हुई है। पर अंग्रेजी भाषा तथा आधुनिक ज्ञान पर भी उनका पूरा अधिकार है । वे अंग्रेजी मे व्याख्यान देते हैं । 
उच्चकोटि के कितने ही ग्रन्थ उन्होंने अंग्रेजी में लिखे हैं। पाश्चात्य दर्शन (फिलोसोफी ), मनोविज्ञान (साइको- 
लोजी) और समाजशास्त्र (स्रोशियोलोजी) सदृश आधुनिक विषयों के वे माने हुए विद्वान् हैं। हिन्दी भाषा 
के सुलेखकों में उन्हें उच्च स्थान प्राप्त है। सरकार ने भी उनके गम्भीर पाण्डित्य का सम्मान किया है और राष्ट्र 

पति द्वारा उन्हें राष्ट्रीय स्तर का विद्वान् स्वीकार किया गया है। आयंसमाज गुरुकुल के स्तातको से जो अपेक्षाएं 
रखता है, पण्डितजी ने उन्हें भी पूरा किया है! वैदिक धर्म के प्रचार के लिए वे विदेशों मे गये हैं, और आर्य 
विद्वानों व नेताओं में उन्हें प्रतिष्ठित स्थान प्राप्त है । कितने ही सावंदेशिक आये महासम्मेलनों मे वे वेद सम्मेलन 
व अन्य सम्मेलनों की अध्यक्षता कर चुके हैं । और नैरोबी (केनिया- पूर्वी अफ्रीका) में आयोजित सार्वभौम आये 
महासम्मेलनों के वे प्रधान निर्वाचित हुए थे। वैदिक धर्म के प्रचार तथा आर्यसमाज के क्रियाकलाप के अतिरिक्त 
देश की स्वाधीनता के लिए भी पण्डित सत्यव्रत जी ने उत्साह के साथ कार्य किया है। सत्याग्रह में वे जेल गये 
और स्वतन्द्वता सेनानियों में प्रतिष्ठित स्थान प्राप्त किया । उनका रहन-सहन सादा व तपस्यामय है। ६० वर्ष 
की आयु में भी वे ग्रन्थ प्रणयन में संलग्न रहते हैं। अपनी अनुशासित जीवनचर्या के कारण वे एक ऐसा मन्त्र सिद्ध 

करने में समर्थ हुए हैं, जिससे बुढ़ापे में भी युवा रहा जा सकता है। गुरुकुल की स्थापता करते हुए महात्मा 
मुंशीराम तथा पंजाब आप॑प्रतिनिधि सभा को उसके स्नातकों के सम्बन्ध में जो कल्पना थी, पण्डित सत्यक्रतत 
जी प्रायश्ः उनके अनुरूप हैं । भविष्य में भी गुरुकुल का विकास किस ढंग से होना चाहिए, इसके लिए भी वे 
प्रकाश-स्तम्भ का काम कर सकते हैं । 

गुझकुल काँगड़ी के निर्माण तथा विकास में अनेक महावुभावों का प्रमुख कत्तंव्य रहा है। महात्मा 

मुंशीराम उसके संस्थापक थे । सन् १९०२ से सन् १९२६ तक पूरी एक चौथाई शताब्दी के सुदीर्घ काल में वही 
इस संस्था का संचालन करते रहे । शुरू मे उनके प्रधान सहायक पण्डित गंगादत्त (स्वामी शुद्धबोधतीर्थ) थे । 
बाद में आचार्य रामदेव ने इसे एक नई शिक्षा प्रदान की, और महाविद्यालय एव विश्वविद्यालय के रूप में इसे 
विकसित किया। उसके बाद फिर पण्डित इन्द्र विद्यावाचस्पति और पण्डित सत्यक्रत सिद्धास्तालंकार चिर 
काल तक इस संस्था का संचालन करते रहे। यह सही है, कि गुरुकुल के निर्माण तथा विकास में अनेक 
महानुभावों का महत्त्वपूर्ण करत त्व है, पर यह भी स्वीकार करना होगा कि गुरुकुल का जो विशाल व शानदार 
स्वरूप इस समय विकसित हो गया है, उसमें पण्डित सत्यक्षत सिद्धान्तालंकार का कर्तृ त्तत सबसे व्यापक महत्त्व 

का है। सन् १६१६ में स्नातक होने के समय से अब तक किसी न किसी रूप में गृइकुल के संचालन में उनका 
हाथ रहा है । वे वर्षों तक गरुरुकुल में प्रोफेसर रहे, प्रस्तोता (कुलसचिव) के रूप में उसकी शिक्षानीति व पाठ- 
विधि का संचालन किया, अनेक वर्ष पुल्याधिष्ठाता के पद पर रहे, जब गुरुकुल को यूनिवर्सिटी की स्थिति 
प्राप्त हो गई, तो वही उसके प्रथम वाइस चान्सलर बने, और फिर सात साल के लगभग उसके परिदृष्ठा 



गुहैकुल काँगडी विश्वविद्यालय के निर्माण तथा विकास मे प्रो० सत्यव्रत सिद्धांतालंकार का'*' / २७ 

(विजिटर) गुरुकुल काँगड़ी के विकास की प्रायः सभी दशाओं में पण्डित सत्यव्रत जी का असाधारण कतृत्व 
रहा। 

वे सन् १९३९ में गुरुकुल के भुख्याधिष्ठाता नियुक्त हुए थे। सन् १६४२ तक वे इस पद पर रहे। 

गुरुकुल के इतिहास में सात साल का यह काल बड़े महत्त्व का है। गुरुकुल का खर्च चलाने के लिए पहले 
प्रधानतया दान पर निर्भर रहना पड़ता था, और धन एकत्र करने के लिए चन्दा माँगा जाता था। केवल 

गुरुकुल के मुख्याधिष्ठाता और आचार्य ही नही, अपितु प्राध्यापक व कतिपय अन्य कर्मचारी भी प्रतिवर्ष चन्दे 

के लिए जाया करते थे और वाषिकोत्सव के अवसर पर जो घन एकत्र हो जाएं, उसी से संस्था का खचे चलता 

था। गुरुकूल की स्थायी निधि मे बहुत कम धन था। चन्दा करना कितना कष्टसाध्य है। इसे पण्डित सत्यक्षत 
भली भाँति जानते थे, क्योंकि वे भी चन्दे के लिए जाया करते थे । उन्होंने प्रयत्न प्रारम्भ किया, कि आधिक 
दृष्टि से गुरुकुल किसी प्रकार स्वावलम्बी बन जाए, और अपने खर्च के लिए उसे चन्दे पर निर्भर न रहना पड़े । 
उनका ध्यान गुरुकुल की फार्मेसी की ओर गया । आयुर्वेद की शिक्षा गुरुकुल में सन् १६१६ में शुरू हो चुकी 
थी, और विद्याथियों को औषधि निर्माण का क्रियात्मक ज्ञान देने के लिए शास्त्रोक््त विधि से आयुर्वेदिक 

दवाइयाँ भी बनायी जाने लगी थी। गुरुकुल काँगड़ी फार्मेसी द्वारा निभित भौषधियों की बहुत माँग थी, 

क्योंकि जनता को उनकी शुद्धता पर विश्वास था। गुरुकुल का अपना मुद्रणालय भी था, और पुस्तक प्रकाशन 
विभाग भी । उन दिनों गुरुकुल महाविद्यालय में रसायनशास्त्र के प्रोफेसर श्री फकीरचन्द त्लेहन थे, जिन्हें 

औद्योगिक रसायन ([76008779। (॥८॥87५) में बहुत रुचि थी। वह सियाही, फिनाइल और साबुन भादि 
विद्यार्थियों से बनवाया भी करते थे। पण्डित सत्यव्रत ने विचार किया, कि यदि आयुर्वेदिक फाम सी, प्रिटिंग 
प्रेस, पुस्तक प्रकाशन और रासायनिक उत्पादन को समुन्नत करने का प्रयत्न किया जाए, तो इनसे इतनी 
पर्याप्त आमदनी प्राप्त की जा सकती है, कि गुरुकुल का सब खर्च उससे पूरा हो जाये ओर चन्दा माँगने की 
आवश्यकता न रह जाए । उन्होंने फार्मेसी की उन्नति पर विशेष ध्यान देंने का निश्चय किया । इसी प्रयोजन से 

उन्होंने पृथक व्यवसाय-पटल का गठन किया, जिसके कारण फार्मसी के अधिकारी समुचित स्वतन्त्रता के साथ 
औषधियों के निर्माण तथा उनकी बिक्री को बढ़ाने के लिए आवश्यक पग उठा सकने मे समर्थ हो गए ।! प्रोफेसर 
फकी रचन्द तेहन को सियाही, फिनाइल, साबुन आदि बड़ी मात्रा में बनाने के लिए प्रोत्साहित किया गया। 

क्योंकि इनके निर्माण में शुद्धता और गुणवत्ता पर विशेष ध्यान दिया जाता था, अतः बाजार मे इनकी माँग 
भी बढ़ने लगी, और अनेक म्युनिश्िपैलिटियों, बैंकों तथा व्यापारिक संस्थानों ने इत वस्तुओं को गुरुकुल से 
खरीदना प्रारम्भ कर दिया। इसी प्रकार प्रेस और पुस्तक-प्रकाशन विभाग की उन्नति पर भी पण्डित सत्यव्रत 
ने ध्यान दिया। रासायनिक उत्पादन तथा पुस्तक व्यवसाय के विकास में तो पष्डित सत्यक्षत को अधिक 
सफलता प्राप्त नहीं हुई, पर आयुर्वेदिक फामंसी के विकास मे उन्हें बहुत सफलता प्राप्त हुई । उनके प्रयल से 
सन् १६३९ में फार्मेसी से गुरुकुल को १३,३४२ रुपये का शुद्ध लाभ प्राप्त हुआ था, जो उस समय सात 
प्रोफेंसरों के वाधिक वेतन के लिए पर्याप्त था। बाद में फार्मेसी से प्राप्त होने वाले मुनाफे की मात्रा में निरन्तर 

वृद्धि होती गई । कुछ ही समय में यह स्थिति आ गई, कि गुरुकुल काँगड़ी के खर्च का बहुत बड़ा भाग फार्मेसी 

द्वारा किया जाने लगा। गुरुकुल काँगडी फार्मेसी ने एक व्यावसायिक व व्यापारिक संस्थान का रुप प्राप्त कर 
लिया, और उसमें कार्य करने वाले कर्मचारियों की संख्या सैंकड़ों में पहुँच गई। फामसी ने जो यह उन्नति 
की, उसका प्रधान श्रेय पण्डित सत्यक्षत को ही दिया जाना चाहिए। यह उनकी ही कल्पना एवं दुरदृष्टि थी. 

जो गुरुकुल ने आधिक दृष्टि से स्वावलम्बी होने के लिए फार्सेसी को साधन बनाया। प्रिटिस प्रेस, पुस्तक 
प्रकाशन तथा रासायनिक उत्पादन के विकास पर भी यदि समुचित ध्यान दिया जाता, तों सम्भवतः गुरुकुल 
को सरकारी अनुदान की आवश्यकता ही नही रहती, और यह शिक्षण-संस्था अपनी विशेषताओं को कायम 
रखती हुई स्वतन्त्र हूप से यथेष्ट उन्नति कर सकती । 



२८ / वैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदर्शन 

सन् १९४२ में पष्डित सत्यव्रत ने गुरुकुल काँगड़ी के मुख्याधिष्ठाता पद से त्यागपत्र दै दिया था । 
उनके स्थान पर अब पण्डित इन्द्र विद्यावाचस्पति मुख्याधिष्ठाता नियुक्त हुए और सन् १६५६ तक इस पद 
पर कार्य करते रहे। इस बीच में भारत अंग्रेजी शासन से मुक्त होकर स्वाधीन हो गया था। देश की नई 
राष्ट्रीय सरकारों ते गुरुकुल की अलंकार डिग्री को मान्यता प्रदान करती प्रारम्भ कर दी थी, और ६ मई, 
१९४६ को भारत की केन्द्रीय सरकार ने भी गुरुकुल के स्नातकों को सामयिक रूप से सरकारी यूनिवर्सिटियों 
के ग्रेजुएटों के समकक्ष मान लिया था। विविध सरकारी सविसों के लिए केद्रीय लोकमेवा आयोग तथा 

विविध राज्यों के लोकसेवा आयोगों हारा जो परीक्षाएँ लो जाती हैं, उनमें बैठ सकने में अब गुरुकुल के स्नातकों 
के लिए कोई बाधा नहीं रह॒गई थी। सरकारी सविस प्राप्त करने का मार्ग अब उनके लिए भी खुल 
गया था। सरकार से आधिक अनुदान प्राप्त करते में भी अब ग्रुदुकुल को कोई एतराज नहीं था, क्योकि 
अब देश में राष्ट्रीय सरकार स्थापित थी। पर गुरुकुल के पदाधिकारी केवल इतने से हो संतोष अनुभव 
नही करते थे। स्वराज्य के पश्चात् भारत में जो नई परिस्थिति उत्पन्न हो गई थी, उससे लाभ उठाने 
के लिए गुरुकुल के संचालकों ने विचार किया, कि उसे एक चार्टर्ड यूनिवर्सिटी बनाने का प्रयत्न किया 

जाए | विधानसभा ने इस सम्बन्ध में प्रस्ताव भी स्वीकार कर लिया और उस बिल का प्रारूप भी तैयार 

कर लिया गया जिसके द्वारा गुरुकुल को चार्ट्ड यूनिवर्सिटी बनवाया जाना था। पर गुरुकुल काँगड़ी को चार्टेर् 
यूनिवर्सिटी बनाने के प्रयत्न सफल नहीं हुए। सन् १६५६ में भारत सरकार द्वारा विश्वविद्यालय अनुदान 
आयोग (यूनिवर्सिटी ग्रान्ट्स कमीशन) के गठन के लिए जो कामून स्वीकृत किया गया, उसकी धारा ३ के 
अनुसार यह व्यवस्था की गई थी कि देश भे राष्ट्रीय महत्त्व के उच्च शिक्षा के जो आंकड़े शिक्षणालय में 
विद्यमान हैं, उन्हें यूनिवर्सिटी की स्थिति की संस्था ([20७॥00 ॥0 ॥॥6 ए॥0श७॥9) स्वीकृत करने का 
आयोग को अधिकार हो। इसी धारा के अधीन आयोग ने काशी विद्यापीठ, जामिया मिल्लिया इस्लामिया और 
गुजरात विद्यापी5 आदि अनेक शिक्षा-संस्थाओं को यूनिवर्सिटी की स्थिति के शिक्षणालय स्वीकार किया गया 
था। १६ जून, १६६२ के नोटिफिकेशन द्वारा गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय को भी आयोग हारा यही स्थिति 
प्रदात कर दी गई। 

सन् १६५६ मे पण्डित इन्द्र विद्यावाचस्पति की मृत्यु हो गई थी, भोर उनके स्थान पर पण्डित सत्यव्रत 
पुन: गुरुकुल के मुख्याधिष्ठाता पद पर तियुक्त हुए थे। सन् १६४७ में स्वराज्य की स्थापना के अनन्तर देश 
की नई राजनीतिक परिस्थिति मे गुरकुल को एक चार्टर्ड यूनिवर्सिटी बनाने के सम्बन्ध मे जो प्रयत्त किए गये, 
पष्डित सत्यव्रत का उनमें भी महत्त्वपूर्ण योगदान था, पर सन् १६६२ में उसे विश्वविद्यालय अनुदान आयोग 
द्वारा जो यूनिवर्सिटी की स्थिति का शिक्षणालय स्वीकार किया गया, उसका प्रधान श्रेय तो पण्डित सत्यव्रत 
को ही प्राप्त है। १६५६ में मुख्याधिष्ठाता नियुक्त हो जाने पर उनका यह निरन्तर प्रयत्न रहा, कि स्वराज्य 
की नई परिस्थिति का गुरुकुल समुचित लाभ उठा सके । और अन्त में उसे यूनिवर्सिटी की स्थिति प्रदान कराने 
में उन्हें सफलता प्राप्त हो ही गई । यूनिवर्सिटी की स्थिति प्राप्त हो जाने पर यह आवश्यक था कि गुरुकुल के 
नये संविधान तथा नई नियमावली का निर्माण किया जाए। इस महस्त्वपूर्ण कार्य में भी पण्डित सत्यक्षत का 
प्रमुख करत त्व था। उनके प्रयत्न से गुर कुल काँगड़ी विश्वविद्यालय का जो नया संविधान बना, उसमें सीनेट, 
सिण्डीकेट, चान्सलर, विजिटर, वाइस चान्सलर, रजिस्ट्रार आदि की व्यवस्था की गई, जिसके कारण युरुकुल 
की प्रबन्ध व्यवस्था ने एक सर्वथा नया रूप प्राप्त कर लिया । यह स्वेधा समुचित एवं स्वाभाविक था कि 
यूनिवर्सिटी की स्थिति प्राप्त हो जाने पर गुरुकुल के संचालन क्री उत्तरदायिता पण्डित सत्यक्षत पर ही रहे। 

क्योंकि उन्हीं के प्रयत्न से गुरुकुल को यह स्थिति प्राप्त हुई थी। सन् १९६२ में वे गुरुकुल के मुख्याधिष्ठाता 
थे ही, अब उन्हें ही उसका वाइस चान्सलर (कुलपति) भी नियुक्त कर दिया गया । ग्रुरुकुल को जो नई उच्च 
स्थिति प्राप्त हो गई यी, उसमें उसके स्वरूप में परिवर्तत आना भी आवश्यक था। गत साठ वर्षों मे गुस्कुल 



गुंडकुल काँगडी विश्वविद्यालय के निर्माग तथा विकास में प्रो० सत्यव्रत सिद्धांतालंकार का | ३६ 

काँगड़ी का एक विशिष्ट कार से विकास हुआ था । पर अब उसने एक नई दिशा में प्रगति प्रारम्भ की श्री । इस 
दशा में उसका कर्णघार एक ऐसा ही व्यक्ति होता चाहिए था, जो गुरुकुल शिक्षा पद्धति की विशेषताओं से 
भली भाँति परिचित हो, और उन्हें कायम रखने तथा समय व परिवर्तन के अनुसार उन्हें परिवर्तित कर सकने 
की भी जिसमें क्षमता हो । पण्डित सत्यव्रत गुझकूल के पुराने व सुयोग्य स्नातक थे। स्वामी श्रद्धानन्द के 
साल्िध्य में रहकर शिक्षा प्राप्त की थी, और उतके जीवन का बड़ा भाव गरुरुकुल के विद्यार्थी, प्राध्यापक, 
मुख्याधिष्ठाता व संचालक के रूप मे व्यतीत हुआ था। उनसे अधिक योग्य वाइस चान्सलर गुरुकुल के लिए 
मिल सकता सम्भव नहीं था। १६६३ से १६६६ तक तीन वर्ष उन्होंने वाइस चान्सलर के रूप मे गुरुकुल 

काँगडी विश्वविद्यालय का संचालत किया, तथा उन परम्पराओ एवं व्यवसायों का निर्माण व विकास किया, 

जिनके अनुसार भविष्य मे इस शिक्षा-संस्था का संचालन किया जाना होगा । वर्तमान समय में गुरुकुल काँगड़ी 
विश्वविद्यालय का जो स्वरूप है, वह जिस ढंग से प्रगति कर रहा है--उसके लिए पण्डित सत्यक्त्त ही 
मुख्यतया उत्तरदायी हैं। 

सन् १६६६ में गुरुकुल के वाइस चान्सलर पद से उन्होंने अवकाश प्राप्त कर लिया, पर इससे इस 
संस्था के संचालन एवं नीतिनिर्धारण में उनके कत् त्व मे कमी नहीं आईं। सीनेट तथा विधान सभा के सदस्य 

की स्थिति में वे गुरुकुल की गतिविधि के निर्धारण में भाग लेते रहे। इस बीच में गुरुकुल मे जो अराजकता 
की स्थिति उत्पन्न हो गई थी, उसका उल्लेख करने की यहाँ कोई आवश्यकता नहीं है। अनेक वर्षों के संघर्ष 
के पश्चात् जब स्थिति सामान्य हुई, तो पण्डित सत्यव्रत गुरकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय के विजिटर (परिद्रष्टा) 

नियुक्त किए गए, और इस पद के कारण विश्वविद्यालय के वाइस चान्सलर की नियुक्ति पूर्णतया उनके 
हाथों मे आ गई । १६८० से अप्रेल १६९८७ तक वे विजिटर के महत्त्वपूर्ण पद पर रहे, और इस काल मे 
गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय के कुलपतियों की नियुक्षित उन्ही के द्वारा की गई । सन् १६८२ में श्री बलभद्र 
कुमार हुजा को उन्होने ही कुलपति नियुक्त किया, फिर सितम्बर १६५४ में डॉ० सत्यकाम वर्मा को और 
फिर मार्च, १६५६ में श्री रामचन्द्र शर्मा को। विश्वविद्यालय को प्रशासन व संचालन यथार्थ में कुलपति 
(वाइस चान्सलर) के ही हाथों में रहता है, अत: उसकी नियुक्ति जिस व्यक्ति के अधिकार मे हो, परोक्ष रूप 
से वही संस्था का भाग्यविधाता होता है। इस दृष्टि से अप्रैल, १६८७ तक गुरुकुल्न काँगड़ी विश्वविद्यालय 
का भाग्य पण्डित सत्यक्गत जी के ही हाथों मे रहा। सम्प्रति के विजिटर के पद पर नहीं हैं, पर अब भी वे 

सीनेट (विशिष्ट परिषद्) के सदस्य हैं। इस स्थिति में अब भी उन्हे गुरुकुल की भावी प्रगति व रीति-नीति के 
निर्धारण का पूरा-पूरा अवसर है। सस्था मे उनका जो सम्मान है, उतका जो अनुभव है और देश एवं आयंसमाज 

के विस्तृत क्षेत्र मे उनकी जो प्रतिष्ठित स्थिति है, उसके कारण वे अब भी ग्रुरुकुल के भ्रविष्य के निर्माण में 
पथप्रदर्शन कर सकते हैं । 

गुरुकुल की वर्तमान दशा से वे संतुष्ट नही हैं । उसके विषय में जो विचार उन्होंने आयंन हेरीटेज पत्र 
(जुलाई, १६८७) में प्रकट किए थे, वे ध्यान देने योग्य हैं--- 'वह शानदार संस्था जो कभी शिक्षा जगत् के लिए 

स्पृहणीय थी, आज जीणंशीर्ण होकर नष्ट हो गई है । मैंने अपनी आँखों से इसे नष्ट होते हुए देखा है। संस्था 

पर कब्जा करने के लिए पार्टियाँ घटित की गईं, और इन पार्टियों ने संस्था की उन्नति करने के बजाय उसे 
पूरी तरह से बरबाद कर दिया। मुरकुल मे पहले कभी जात-पाँत का नाम भी वही सुना जाता था, पर 
आज उसका बोलबाला है | वहाँ कोई शर्मा है, कोई वर्मा है। वहाँ लोग जाति से ही जाने जाते हैं, नाम से 

नही । ॥ 
वहाँ की दशा इतनी अधिक बिगड़ गई है, कि मैं यह सोचने लगा हूँ, कि गुरकुल काँगड़ी गुरुकुल की 

शिक्षा पद्धति का प्रतिनिधित्व नहीं करता । गुस्कुल शिक्षा पद्धति की सब विशेषताएँ अब इस संस्था से लुप्त 
हो गई हैं। अब यह संस्था नाम को ही गुशकुल है, गुरकुल की कोई पुरानी विशेषता अब इसमे रही ही नही 



॥ (ाति/गीओ शा 

है पा व ए गाए का हा आरोप है छ औो एड ए 
है की आाशतोरओ हे के हि व ओह हि पी जोगगो आए 
| |! 

[छत गाय कार भोएती एप जे को गे 
हैक के लाते गे शिएआ हि कि शिव तह आह 
गले ए जा शिखा है। को कि ता एछाओ थे ज्यों 
क्री गे शव एै। पं किला है हित ने झिकि केश 
गा हो जो, गो गे पता ग किक पोज झा शए 
77 जाति त हर लि व खाए क्षेझ्ी आए वेग | लगे 
एफ गेगए कोसी जि गो को जे ि। | पशखाज आएं 
ता है गे पं शा है हिवेग गंवा गए ओो| 



सम्यादकीय 

पण्डित सत्यव्रतज़ी प्रश्ना-परुष 
डॉ० विष्णदत्त राकेश, डी० लिए" 

अध्यक्ष, हिन्दी विभाग, गृरकुल विश्वविद्यालय 

गुस्कुल विश्वविद्यालय के ६८ वर्षों का यदि शैक्षिक तथा साहित्यिक इतिहास लिखा जाये तो पंडित सत्यब्रत 

जी शलाका पुरुष के रूप में खड़े हुए दिखाई देगे। स्वामी श्रद्धानंद जी महाराज के संकत्पों के जीते-जागते 
प्रतिनिधि पण्डित जी ने जहाँ गुरुकुल को विश्वविद्यालय का दर्जा दिलाकर वैदिक सभ्यता, संस्कृति, दर्शन, 

भारतीय भाषा ओर साहित्य, पुरातत्व, इतिहास और विज्ञान के क्षेत्र मे उच्चतर अध्ययन्त और अनुसंधान 

की सुविधा दिलाई, वहीं मुध्याधिष्ठाता, कुलपति और परिद्वष्टा के रूप भें काम करते हुए अनुशासन, शोध- 
संवलित लेखन तथा भायंसमाज और साहित्य की सेवा को भी बढ़ावा दिलाया। अंग्रेजी राज मे गुरकुत ने 
सरकारी अनुदान न लेकर राष्ट्रभवत ऐसे तवगुवक तैयार करने का काम शुरू किया था जो अपनी योग्यता, 

चरित्र और कार्यदक्षता से देश के तवर्निर्माण भें सहायक हो सकते थे । महात्मा गांधी जैसे लोकनायक और 

महामता मदनमोहत मालवीय तथा महाकवि रवीद्धनाथ ठाकुर जैसे शिक्षाविद् इसीलिए ग्ुरकुल को प्राचीन 
आश्रमों और ऋषियों की ज्ञात-परम्परा के उद्धारक रूप थे देखते थे। आज़ादी के बाद राष्ट्रपति डाँ० राजेस्र- 
प्रताद जी पुनः गुरकुल पधारे और उन्होंने इसे विश्वविद्यालय के रुप में देखने की उत्कट अभिलापा व्यक्त 
की । इस काय को पष्डित सत्यक्षत जी ने अपने हाथ में लिया। विश्वविख्यात दाशनिक और भारत के 

तत्कालीन राष्ट्रपति डॉ० राष्राकृष्णत जी ने पष्डित जी को राज्यसभा का सदस्य मनोनीत किया। गुरुकुल के 
कुलपति को भारत भर से चुने गये बारह अग्रगण्य व्यक्तियों मे अग्रस्थान देखकर डॉ राधाकृष्णन जी ने 
जो सम्मान दिया वह गुर्कुल के लिए गोरव की बात थी। इस स्थिति का लाभ उठाकर पण्डित जीने 
गुरुकुल को विश्वविद्यालय का दर्जा दिलाने का अभियान चलाया । उन्होंने गुशकुल की सामाजिक, राजनीतिक, 
साहित्यिक और शैक्षिक उपलब्धियों को दर्शाते हुए एक परिपत्न संसद के सब सदस्यों के पास भेजा । गुर्कुल 
शिक्षा-प्रणाली पर सरकारी मुहर लगवाने के लिए पष्डित जी यह उद्यम कर रहे थे। तत्कालीन शिक्षामंद्री 
डॉ» कालूलाल श्रीमाली इससे बड़े प्रभावित हुए। सुप्रीम कोर्ट के मुख्य न्यायाधीश श्री पतंजलि शास्त्री, सुप्रसिद् 
भााषाविद् डॉ० सुनीतजुमार चार्ट््या तथा श्री वी० डी० शुक्ल सरकार की ओर से गुरुकुल पधारे और पष्डित 
जी के यह कहने पर कि हम वर्तमान ढर पर चलने वाले विश्वविद्यालयों की तरह इतिहास भादि पढ़ाने के 
लिए माता नहीं चाहते, हम प्राचीन संत्कृति को आधुनिक युग मे आधुनिक विज्ञान तथा चितन के साथ 

मिलाकर उसमें वैदिक संस्कृति का पुट देकर, भारतीयता की भावना के साथ उसे सुरक्षित रखना चाहते 

हैं। क्षीण होती हुई पंस्कृति की रक्षा इस संस्था द्वारा करता चाहते हैं--आायोग के सदस्य प्रभावित हुए और 

उतकी संस्तुति पर १६६२ में गुरकुल को विश्वविद्यालय की मान्यता मिल गई। इस प्रकार गुरकुल के आधुनिक 
निर्माण में पण्डित जी की भूमिका 'कुसपुरुष' को तरह है। कुलपिता स्वामी थ्रद्धानंद जी महाराज के वहू 
उत्तमर्ण शिष्य हैं जिन्होंने स्वामी जो के आदर्शों और विचारों को प्रासंभिक और कालव्यापी बनाने के लिए 

बने प्रभाव का उपयोग किया तथा गुरुकुल ते वेतन के छूप में कुछ ते लेकर गुरुकुल की निष्काम सेवा की। 



३२ | चैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदर्शन 

निष्कारण षढ़ंगवेद का अध्ययन और मातृ संस्था की अकाम सेवा करते हुए उन्होंने महाभाष्यकार पतंजलि की 
इस आशा को पुर्ण किया -- 

ब्राह्मणेन निष्कारणों धर्म: बंडगो वेदो&ध्येयो शैय इति। 

पण्डित जी का जन्म ५ मार्च १८६८ में लुधियानान्तगेत सवद्वीज्राम में हुआ । इनके पिता का ताम 
पण्डित बालकराम तथा माता का नाम ईश्वरी देवी था । आयंसमाज के विचारों के कारण पण्डित जी ने कभी 
भी अपने जन्मना वर्ण का संकेत अपने नाम के साथ नही रखा १७ वर्ष की आयु में पण्डित जी गुरुफुल मे प्रविष्ट 
हुए और ब्रह्मचय॑, तप, त्याग, तितिक्षा और साधना का जीवन जीते हुए १६१६ में स्तानक बने । यों तो 

पण्डित जी संस्कृत, हिन्दी, अंग्रेजी के असाधारण वक्ता और लेखक हैं पर “आयंसिद्धान्त' विषय की विशेषज्ञता 

के कारण वह भारतीय और भारतीयेतर धर्मों तथा दर्शनो के भी प्रौढ़ ज्ञाता हैं। पण्डित जी के साथ जुड़ी 

सिद्वान्ताबंकार उपाधि इसी तथ्य की मूचक है। 
पण्डित जी ने हिन्दी में उस समय लेखन काय॑ प्रारंभ किया जब पश्डित महावीरप्रसाद द्विवेदी, 

श्री शुकदेव बिहारी मिश्र, महापण्डित राहुल सांकृत्यायन तथा प्रेमचंद जी साहित्यिक जगत् में छाए हुए थे। 
पण्डित जी की विदृषी पत्नी श्रीमती चन्द्रावती जी भी हिन्दी की सुविदित लेखिका रही हैं। स्त्रियों की स्थिति' 

पुस्तक पर उन्हें १९३४ में सेकसरिया तथा 'शिक्षा मनोविज्ञान' ग्रन्थ पर १६३४ में मंग्लाप्रसाद पारितोषिक 

प्राप्त हुए थे। महात्मा गांधी ने पुरस्कार प्रदान करते हुए उनकी साहित्यिक सेवाओ की भूरि-भूरि प्रशंसा की 
थी। भारतीय दर्शन, समाजशास्त्र, मानवशास्त्र, वैदिक विज्ञान, होमियोपैथी, संस्कृति तथा योग पर हिन्दी में 
प्रौढ़ ग्रनयय लिखकर पष्डित जी ने यह सिद्ध कर दिया कि हिन्दी मे कविता, कहानी, उपन्यास ही नहीं, आधु- 
निक ज्ञान-विज्ञान और मानविकी के विषयों को भी अधिकारपूर्वक लिखा जा सकता है। ३ जनवरी १६६० 
को 'समाजशास्त्र के मूल तत्व! ग्रन्य पर जब आपको मंगलाप्रसाद पारितोषिक मिला, तब सम्मेलन के मंच पर 
यह सुखद घोषणा की गई कि इन विषयो पर हिन्दी में उच्चकोटि के विश्वविद्यालय स्तरीय ग्रन्थ लिखने की 
प्रेरणा पष्डित जी से लेनी चाहिए। शिक्षा मनोविज्ञान, शिक्षाशास्त्र, समाज कल्याण तथा सुरक्षा, भारतीय 
सामाजिक सगठत, समाजशास्त्र के मूल सिद्धान्त, सामाजिक विचारों का इतिहास, व्यावहारिक मनोविज्ञान, 

भारत की ज़तजातियाँ तथा संस्थाएं एवं मानवशास्त्न पण्डित जी की हिन्दी मे लिखी अन्य रचनाएँ हैं। इन 

विषयों पर ससार भर के विचारको की विधारध्ाराओं को हृदयंगम कर सुबोध शैली में हिन्दी प्रन्थ लिखना 
पण्डित जी की ऐसी विशेषता है जिसने सभी विश्वविद्यालयों के विद्वानों तथा विद्यार्थियों को आक्रृष्ट किया । 
पाश्लात्य दृष्टि से लिखे गए अन्य तो हिन्दी मे बहुत थे पर वर्णाश्रम व्यवस्था आदि पर प्रचलित सरणि की 
अपेक्षा शुद्ध भारतीय किन्तु वैज्ञानिक दृष्टि से ओत-प्रोत व्याख्या पण्डित जी ने ही सर्वप्रथम हिन्दी ग्रन्थों में 

दी । विश्वविद्यालयों की स्नातक तथा स्नातकोत्तर कक्षाओं में देश के हजारों विद्याथियों ने इन हिन्दी ग्रन्थों को 
पढ़ा है। सुप्रसिद्ध समाजशास्त्ती तथा आगरा के समाजशास्त्र संस्थान के निदेशक डॉ० रामनारायण सक्सेना 

ने इन ग्रन्थों की उपयोगिता पर अपने विचार व्यक्त करते हुए लिखा था--“प्रो० सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार एक 
प्रतिभाशाली सिद्धहस्त लेखक ओर उत्कृष्ट कोटि के विद्वान हैं। उन्होंने सामाजिक विज्ञान की अन्य शाखाओं 

के सम्बन्ध में भी अमेक ग्रन्थ लिखे हैं। हिन्दी मे समाजशास्त्र पर अब तक जो साहित्य प्रकाशित हो चुका है, 
जो लगभग न के बराबर है, उसे देखते हुए यह पुस्तक निश्चित रूप से हिन्दी साहित्य की श्रीवृद्धि का कारण 

बनेगी और समाजशास्त्र का गहराई से अध्ययन करने वाले विद्याधियों तथा शास्त्र के आधारभूत तत्त्वों से 
परिचय प्राप्त करने वाले जिज्ञासुओं के लिए वरदान सिद्ध होगी।” 

डॉ० मजूमदार, डॉ० इरावती कर्वे जैसे भारतीय विचारकों ते इस दिशा में बड़ा काम किया पर 
हिन्दी में समाजशास्त्र के सैद्धान्तिक विवेचन और उसके विभिन्न पक्षों के प्रतिपादन पर पण्डित जी के प्रन् 
उल्लेखनीय हैं। फिर तो डॉ० रघुराज गुप्त ने समाजशास्त्त तथा भारत में समाज-कल्याण, हरिदत्त वेदालंकार 
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में भारतीय जनता तथा संस्थाएँ एवं मानव विज्ञान पर ऋषिदेव विद्यालंकार ने ग्रन्थ लिसे । गुरुकुल काँगड़ी 
के आचार्यों तथा स्नातकों ने समाजशास्त्र, राजनीति, इतिहास, विज्ञान तथा शिक्षा पर हिन्दी में उत्कृष्ट कोटि 

के ग्रन्थों की रचना की है । स्वामी श्रद्धानन्द जी इन विषयों पर उच्च कोटि के ग्रन्थ लेखन तथा अध्यापन की 
प्रेरणा देते रहे और गुरुकुल को ही इस बात का श्रेय है कि जब हिन्दी को अशवत समझा जाता था तब यहाँ 
हिन्दी ज्ञान-विज्ञान के विषयों का अध्यापन-माध्यम ही नहीं, ग्रत्थ लेखन का माध्यम, सशवत माध्यम सिद्ध हो 
चुकी थी। बाद में हिन्दी में समाजशास्त्त विषय पर ही रामबिहारी सिंह तोमर (हिन्दू विवाह एवं परिवार की 

समस्याएँ), पूरनचंद जोशी (आधुनिक भारत में सामाजिक परिवततेन), के० एम० पण्णिकर ( हिन्दू समाज निर्माण 
के द्वार पर) तथा परिपूर्णानंद वर्मा ने (अपराध, अपराधी और अभियुक्त ) ग्रन्थों की रचना की, हिन्दी में अंग्रेजी 
की अपेक्षा इस विषय पर ग्रन्थ बहुत कम लिखे गए हैं ओर स्तरीय ग्रन्थों की संख्या तो और भी कम है 
पर पण्डित सत्मत्नत जी ने परिमाण और गुण दोनों की दृष्टि से अच्छे ग्रन्थ लिखे हैं। यह संतोषजनक 
स्थिति है। 

दर्शन भारतीय चिन्तकों का प्रिय विषय रहा है। भारतीय तथा पाश्चात्य दर्शनों पर हिन्दी में अच्छे 

ग्रन्थ लिखे गए हैं। भारतीय दर्शनों पर डा० राधाऊंष्णन, अरविन्द घोष, आचार्य बलदेव उपाध्याय, राहुल, 
डॉ सम्पूर्णाननद, डॉ० उमेश मिश्र महामहोपाध्याय, पण्डित गोपीनाथ कविराज, डॉ० देवराज तथा आचार्य 

नरेद्धदेव के प्रन्धों के हिन्दी अनुवाद भी प्रकाशित हो गए हैं। पाश्चात्य दर्शन और पश्चिम के अनेक प्रमुख 

दा्शनिकों पर भी हिन्दी मे मोलिक तथा अनूदित ग्रन्थ उपलब्ध हैं। पण्डित सत्यक्रत जी ने उपनिषद् और गीता 
को आधार बनाकर भारतीय और पाश्चात्य दार्शनिकों के विचारों का मंथन किया है तथा शंकर, रामानुज, 
मध्य, अरविन्द, तिलक, दयानंद, डॉ ० राधाकृष्णन और विनोबा के साथ-साथ शापेनहावर, कांट तथा मास 

आदि के विचारों की अहापोह की है। आयंसमाज ओर उसके मूल सिद्धान्तों के प्ररिप्रेक्षय में प्रस्थान-त्यी के इन 

दो प्रस्थान-ग्रन्थों का विमश पण्डित जी की निजी विशेषता है। पण्डित जी आधुनिक विज्ञान के संदर्भ में 

भारतीय सिद्धान्तों का अध्ययन कर उनकी सार्वभौमिकता प्रतिपादित करते हैं। इस दृष्टि से एकादशोपनिषद् 
भाष्य, गीता भाष्य, उपतिषद्प्रकाश तथा वैदिक विचारधारा का वैज्ञानिक आधार उल्लेखनीय क्तियां हैं। 
इन ग्रन्थों मे पष्डित जी की दृष्टि विशद, सर्वागीण तथा समन््वयवादी रही है। 

एकादशोपनिधद् भाष्य' धारावाही हिन्दी में लिखी गई रचना है। अ्रत्येक मंत्र का शब्दा देकर अर्थ 
स्पष्ट किया गया है तथा भौतिक यथार्थ ओर आध्यात्मिक यथार्थ के धरातल पर वस्तु का विवेचन हुआ है। 
उपनिषद् वस्तुत: मानव चेतना का सर्वोच्च फल है। फ्रेंड रिक श्लेमल की यह बात भुलाई नही जा सकती कि 

उपनिषदों के सामने यूरोपीय तत्वज्ञान प्रचण्ड मात्तंण्ड के सामने टिमटिमाता दिया है । शंकर, रामानुज, मध्व, 

निम्बाक तथा वल्लभ ने अद्वैत, विशिष्टादवत, ढवत, ढैताद्वत तथा शुद्धाहत जैसे सिद्धान्तों के प्रतिष्ठापन में उप- 
निषदों का आश्रय ग्रहण किया है । सूफियों का रहस्यवाद तथा ईसाइयों के रहस्यात्मक देवतावाद के सूत्र भी 
उपनिषदों में खोजे गए हैं। उपनिषदो का प्रतिपाद्य उपासना और ज्ञान है। आरण्यक और उपनिषदें ज्ञान 

और उपासना प्रधान होने के कारण विचारकों के लिए प्रस्थान सिद्ध हुई हैं। आज तो “उपनिषद्-वाक्य- 
महाकोश' में २२३ उपनिषदों की सूची उपलब्ध है तथा मुवितिकोपनिषद् १०५८ उपनिषदों की सूची प्रस्तुत 

करता है पर शंकर ने ईश, कोन, कट, प्रश्त, मुण्डक, माण्ड्क्य, ऐतरेय, तैत्तिरीय, छात्दोग्य, बृहदारणप्यक तथा 
श्वेताश्वतर ही भाष्य किया है और मध्व ने समुदाय विरुद्ध होने के कारण श्वेताश्वतर छोड़ दिया है, पर पश्डित 
जी ने शंकर की तरह श्वेताश्वतर को लेकर ११ उपनिषदों पर भाष्य किया है। महधि दयानन्द ने वेदार्थ के 

लिए दो आधार बताए हैं: (१) वेदों का अर्थ योगिक पद्धति से करो, रढ़ि से नहीं! (२) प्रमाण के लिए आर्ष 
ग्रत्थों का उपयोग करो अतार्ष का नहीं। निरक्तकार के समय भी यद्यपि वेदाख्यान कहने वाले ऐतिहासिक पक्ष 
के समर्थक ये पर वह स्वयं इ व्याख्याकारों से सहमत न थे। यौगिक अर्थ प्रयोग के कारण ही निरक््तकार ने 
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वेद में इतिहास का निराकरण किया था । पष्डित जी भी इसी धारणा के हैं कि वेद के मंत्रों के योगिक पद्धति 
के अनुसार अनेक अर्थ हो सकते हैं। आधिभोतिक, आधिदेविक तथा आध्यात्मिक अर्थ तो हर एक मंत्र का 
किया जाता है। इनके अतिरिक्त भी एक ही मंत्न के अनेक अर्थ हो जाते हैं--वैयक्तिक, पारिवारिक, 
सामाजिक, मनोवैज्ञानिक आदि । जो विद्वान वेद में जिस प्रकार का विषय स्पष्ट पा जाता है वह उस मंत्र का 
ऋषि तथा जो विषय पा जाता है, वह उस मंत्र का देवता समझना चाहिए। मंत्रों के जो ऋषि तथा वेबता 
लिखे हुए हैं, किसी समय विद्वानों ने वह विषय उन मंत्रों में देखा था; आज का विद्वाल उस अर्थ से भिन्न अर्थ 
देख सकता है, इसलिए हमारे विचार के अनुसार मंद्र का ऋषि तथा देवता बदल सकते हैं। जिसका जितना 
ज्ञान होगा, उसी के अनुसार वह मंत्र में अर्थ को देखेगा । इस दृष्टि से विचार किया जाए और मंत्रार्थ करते 
हुए योगिकवाद का सहारा लिया जाए तो हम गवंपूर्वक कह सकते हैं कि वेद सब सत्य विद्याओं का ही नही, 
सब विद्याओं का मूल पुस्तक है। 

यह दृष्टि उपनिषदों के भाध्य मे पूर्णतया स्वीकार की गई है । पण्डित जी उपनिषदों में आए देवताओं 
का यौगिक दृष्टि से हो विवेचन करते हैं । महर्षि दयानंद से पूर्व शंकर प्रभृति आचाये सर्वत्र ऐसा तहीं करते। 
उदाहरण के लिए केनोपनिषद् में आई यक्ष, इन्द्र, उमा संवाद की घटना लीजिए | उम्रा और इन्द्र परम्परावादियों 
के लिए दो भिल्न देवताओं के नाम हैं पर पण्डित जो योगिक अर्थ के द्वारा इनका भिन्न अर्थ लेते हैँ और इस 

आशख्यान का वह भोतिक अर्थ न करके आध्यात्मिक और प्रतीकात्मक अर्थ करते हैं। इस अर्थ से यह कथा व्यापक 
हो जाती है। स्वयं उपनिषद्कार भी अधिदेवत और अध्यात्म अर्थ के पक्षधर हैं।अतः पण्डितजी का अर्थ 
उपनिषदानुगामी सिद्ध होता है। 'इत्यधिदेवतम्' तथा 'अधाध्यात्मं यदेतद' कहकर उपनिषद्कार अपनी मंशा 
जाहिर कर देते हैं। पण्डित जी लिखते हैं--/इम्द्र उस आकाश में 'यक्ष ' को ढूँढने लगा। ढूंढते-दूंढते उसे एक 
स्त्री दिखलाई दी, अत्यन्त शोभागमान, सुवर्णालकरणों से युक्त, हिम के समात्र शुश्र--'उम्रा' उसका नाम। 
उमा दो अक्षरों से बना है-- 'उ' तथा माँ । उ का अधथ है क्या तथा मा का अथे है 'नहीं । (अनेकार्थ संग्रह 
कार तथा संस्कृत कोशकार आप्टे ने भी उ को प्रश्ववाचक बताया है।) उमा का अर्थ हुआ-- क्या नही ? क्या है 
या नहीं--यह तर्क का, बुद्धि का काम है, इसलिए उमा का अथ है बुद्धि । यक्ष के तिरोहित होने पर इन्द्र अर्थात् 
जीव की उमा भर्थात् बुद्धि से बातचीत हुई । इन्द्र ने उमा से पूछा-- यह यक्ष कोन था ? 

/ अग्नि तथा वायु--ये दोनों इस कथानक से भोतिक शक्तियों के प्रतिनिधि तत्त्व हैं। अग्नि दृश्यमान 
भौतिक तत्त्व है, वायु अदृश्यमान भौतिक तत्त्व है। परन्तु दोनों अचेतन हैं, जड़ हैं। इन्द्र का अर्थ है जीवात्मा, 
अर्थात् चेतन तत्त्व अचेतन तथा चेतन जगत् ब्रह्म की शक्ति के कारण ही महिमाशाली है-इस बात को 
अग्नि, वायु तथा इन्द्र ने, जो क्रमशः अचेतन तथा चेतन जगत् के प्रतिनिधि हैं, भुला दिया। अचेतन तो जड़ 
है, इसलिए यक्ष ने एक तिनका सामने रखकर अग्नि तथा वायु के घमंण्ड को शिथिल कर दिया परन्तु चेतन 
को--जीवात्मा को इन्द्र को यह समझाने के लिए कि उसकी विजय, उसकी महिमा भी ब्रह्म के कारण है, यक्ष 
उसके पाने से तो हट गया परन्तु उमा को अर्थात् बुद्धि को भेज दिया। हृदय के आकाश्न में जो यक्ष तिरोहित 
हो गया था उसका पता उमा ने इन्द्र को अर्थात् बुद्धि ने जीवात्मा को दिया। / 

इस निवंचन के बाद पण्डित जी टिप्पणी करते हैं कि उपनिषदों का रहस्य समझने के लिए यह समझ 
लेना होगा कि उनकी दृष्टि में जो पिण्ड में है वही ब्रह्माण्ड में है। इसलिए उनकी वर्णन शैसी में भी वह जिस 
नियम को पिण्ड में घटाते हैं, उसी को ब्रह्माण्ड में भी घटाकर दिखलाते जाते हैं। इस उपनिषद् के प्रथम खण्ड में 
पिण्ड को लक्ष्य में रखकर कहा कि आँख, कान, मन आदि पिण्ड के अंग ब्रह्म नही हैं, बरह्य इनसे भिन्न है, इस खंड 
में ब्रह्माण्ड को लक्ष्य मे रखकर कहा कि ब्रह्माण्ड के अग्नि, वायु, इन्द्र आदि अंग ब्रह्म नहीं हैं, ब्रह्म इनसे भिन्न 
है। जैसे आँख, कान, मन आदि से भिन्न भिष्ड की आधारभूत शक्ति को प्रतिबोध से जाना जा सकता है वैसे 
ही अर्नि, वायु, इन्द्र आदि से भिन्न ब्रह्माण्ड की आधारभूत शक्ति को उमा-बुद्धि से जाना जा सकता है। 
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'प्रतिबोध' तथा 'उम्रा' का एक अधथे है। इसे प्रकार आप देखेंगे कि सम्पूर्ण उपनिषद् के आख्यानों का सांकेतिक- 
आध्यात्मिक अर्थ कर पण्डितजी निरक्तकार और दयानन््दजी की पद्धति पर आर्ष साहित्य के विवेचन- 
विश्लेषण की परम्परा को आगे बढाते हैं। इसी आधार पर त्रिणाचिकेत अग्नि, मचिकेता यम, यज्ञ आदि 
शब्दों का अर्थ करते हैं तथा समानान्तर अंग्रेजी शब्द देकर विषय को स्पष्ट करते हैं। उपनिषद् में आए शब्दों 

का आधुनिक विज्ञान-सम्मत शब्दार्थ करते हैं। जैसे ऐतरेय उपनिषद् में हृदय के लिए 'इमोशन' तथा मन 
लिए के 'रीजन” शब्द का प्रयोग, माण्ड्क्योपनिषद् में बहि:प्रज्ञ को एक्स्ट्रोवर्ट तथा अन्त प्रज्ञ को इन्ट्रोव्, 

वेश्वानर को इन्डिविज्यूलिटी, हिरप्यगर्भ को नेदुला तथा प्रान्न को अनकांशस कहना भाधुनिक मनोविश्लेषण- 
शास्त्र का सहारा लेना है । तैत्तिरीय में प्राणतत्व या 'लाइफ सब्सटेन्स' का विवेचन करते हुए वैशेषिक दर्शन 
और सर आलिवर लाज जैसे वेज्ञानिक को उद्धृत किया गया है। तात्पय यह कि पण्डित जी ने उपनिषदों 

की व्याख्या करते हुए भारतीय पाश्चात्य दर्शनो के अतिरिक्त मनोविज्ञान तथा पदार्थ विज्ञान का भी 
उपयोग किया है, यह भाष्य की दूसरी विशेषता है । 

भाष्य की तीसरी विशेषता है कि अश्लील तथा आपत्तिजनक समझे जाने वाले प्रसंगो की भी बुद्धि- 
ग्राह्म आध्यात्मिक व्याख्या पण्डितजी ने की है। उदाहरण के लिए बृहदारण्यक उपनिषद् के छठे अध्याय के 

चौधे ब्राह्मण की 'गर्भाधान' विधि लीजिए | यहाँ आया है कि यदि माता-पिता चाहें कि उनके यहाँ वेदों का 

ज्ञाता पुत्न उत्पन्त हो तो मांस और चावल पकवा कर ओऔक्ष से या आर्षभ से घृत सहित खाएँ अर्थात् बैल का 
मांस खाएं । 

मांसौदनं पाचयित्वा सर्पिष्मम्तमश्नीयातामीश्वरो 

जनयितव्य ओक्षेण वा्षभेण वा । 

पण्डितजी का कथन है कि कुछ लोगों ने ऐसा अर्थ किया है पर मांसभक्षण के वैदिक एवं आये मर्यादा के 
विरुद्ध होने तथा उपनिषदों में अन्यत्र मांसभक्षण के प्रत्यक्ष निषिद्ध होने के कारण यह पाठ भ्रक्षिप्त है। बह 
मांसौदन को 'माधोदन' पढ़ना ठीक समझते हैं। वस्तुतः चावल, उड़द और घी की खिचड़ी खाने से माता-पिता 

ऐसी सम्रथ॑ संतान पैदा करते हैं जो शरीर मे बैल के समान और ज्ञान में ऋषियों के समान हो । औक्ष का अर्थ 
उक्षा या जीवक नामक औषधि का गूदा भी है तथा आर्षभ ऋषभ नामक औषधि का गूदा है। अर्थात् जैसे 
अंग्रेजी मे स्टोन का अर्थ फल की गुठली होता है, वैसे ही आयुर्वेद में मांस का अर्थ औषधि का कोमल गृदा होता 
है। यदि 'मांसौदन' पाठ रखना ही है तब यह अर्थ करना होगा । इसके लिए पण्डितजी ने आयुर्वेद के ग्रन्थ 
'भावम्रफाक्ष निषंटू' के हरीतबयादि वर्ग से यह श्लोक उद्धृत किया है: 

जीवकषंभक्तौ बल्यो शीतों शुक्रकफ़प्रदो 
मधुरो पित्त दाहाश्नका्यंवातक्षयापहौ। (१२५) 

यहाँ यह स्मरण रखने योग्य है कि जितने उपनिषद् के परम्परावादी भाष्य हैं, उनमे आयुव्वद का प्रमाणभूत 
इलोक उपलब्ध नहीं है। शांकरभाष्यानुसारी विद्यानन्दी मिताक्ष रा संवलित एक परम्परित उपनिषद् भाषा में 
केवल इतना लिखा है- पति-पत्नी हलके फल के गूदे से मिश्रित चावल को पकाकर उसमें धी मिलाकर 
बावें। इससे वे उच्च योग्यता वाले पुत्र को उत्पन्न करने में समर्थ हो सकते हैं। उक्षा या ऋषम नामक 
औषधि के गुदे के साथ खाने का नियम किया गया है न कि सांड या बैल के मांस के साथ । (पृष्ठ ४२२) 
प्रष्ित जी ने इस तरह का अर्थ तो आशयुर्वेदशास्त्र के आधार पर संपृष्ट कर ही दिया है पर 'माधौदन' का 
सुझाव देकर पहले प्रकरणों से उसका तालमेल भी बैठा दिया है। दूध-चावल-घी, दही-चावल-घी, तिल-चावल- 
भरी पकाकर खाने का विधान क्रमश: १४, १५, १७ मंत्रों मे है अतः १५वें मंत्र में चावल-उड़द-धी का विधाने 
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उचित ही है। यह प्रकरणसंगत अर्थ है। पण्डितजी यहाँ पाठ-सम्बन्धी भूल मानते हैं। जैसे तैत्तिरीय मैं शिक्षा 
के स्थान पर शीक्षा', तत् के स्थान पर 'त्यत', निष्काम के स्थान पर 'नीका्म पाठ चल रहा है, उसी तरह 

यहाँ 'माधौदन' पाठ रहा होगा जो किसी कारण 'मांसौदन' हो गया । अतः यह पाठ सुधार लेना चाहिए। 
उपनिषदों का साम्प्रदायिक अर्थ भी हुआ है। पण्डित जी ने वैसे अर्थ से सवंथा बचने की कोशिश की 

है। उनका भाष्य उपनिषद्कार के सही विचार और दृष्टिकोण का प्रतिनिधि है। उदाहरण के लिए छात्दोग्य 

में नारद और सनत्कुमार प्रसंग में आए एकायन शब्द को लीजिए । पण्डितजी ने इसका अर्थ नीतिशास्त्र और 
धर्मशास्त्र किया है । वैष्णवाचार्यों ने इसका अर्थ पाञ्चरात्न सम्बन्धी किया है। सेंट पीटसंबर्ग शब्दकोश मे 

ऐक्य का सिद्धान्त अर्थात् एकेश्वरवाद बतलाया गया है। मेक्समुलर इसका अर्थ आचरण-शारत्न करते हैं। संभूति 

तथा असंभूति का अर्थ क्रमशः समष्टिवाद तथा व्यक्तिवाद किया गया है। शंकरानुसारी आचार्यों ने संभूतति 
का अर्थ हिरप्यगर्भ ब्रह्म तथा असंभूति का अर्थ अव्यक्त प्रकृति या बीजभूत अविद्या किया है। डॉ ० सूर्यकात्त 

ने असंभूति का अर्थ अनस्तित्व और अभाव किया है तथा संभूति का अथे सत्ता या भाव किया है । पण्डित जी 
क्योंकि इस उपनिषद् को (ईशावास्य) कर्म सिद्धान्त का प्रतिपादक मानते हैं अतः व्यक्तिवाद और समष्टिवाद 
के माध्यम से वह व्यक्ति और समाज के सम्बन्ध को स्पष्ट करते हैं। उतका कथन है कि जो संभूति अर्थात् 
समष्टिवाद तथा असंभूति अर्थात् व्यकितवाद इन दोनो को एकसाथ जानते हैं, वे असंभूति (अपना भला देखने 
की दृष्टि) अर्थात् व्यक्तिवाद से मृत्यु के प्रवाह को तो तैर लेते है, परन्तु अमृत को संभूति (सबका भला देखने 

की दृष्टि) अर्थात् समष्टि भाव से चखते हैं। असंभूति अथवा व्यक्तिवाद (इनडुवेलिज्म) विनाशमूलक है, 
इसलिए असंभूति का दूसरा नाम विनाश है। पण्डित जी टिप्पणी करते हुए कहते हैं कि व्यवितवाद से क्या 
होता है ? व्यक्ति अपने लिए खाने-पीने आदि के साधन जुटाकर अपनी रक्षा मात्र कर सकता है, परन्तु अगर 
यह स्वार्थ भावना बढ़ जाए, अपने को ही मुख्य रखा जाए तो इसका परिणाम विनाश के अतिरिक्त कुछ नही 
होता । यह स्वार्थ भावना समाज में व्यक्तिवाद के विरुद्ध प्रतिक्रिया उत्पत्त कर देती है और व्यक्तिवाद नष्ट 

हो जाता है--इसीलिए कहा कि व्यक्तिवाद से मृत्यु को तो तर लेते हैं, मरने से बच जाते है परन्तु इससे अधिक 
इससे कुछ नहीं मिलता, इसमें हो फंसे रहने से व्यक्तिवाद का विनाश हो जाता है। असंभूति या व्यक्तिवादी 
गहरे अंधकार में है और संभूति या समष्टिवादी उससे भी गहरे अंधकार मे है। कहना न होगा कि पण्डित जी 
का अर्थ समाज-सापेक्ष व्याल्या के कारण अधिक उपयोगी और जीवन के निकट है। 

जिस प्रकार याज्नवल्कय ने ब्रह्मवादिनी मैत्रेयी को उपनिषद् विद्या पढ़ाई थीं, उसी प्रकार पण्डित 
सत्यव्रत जी ने विदृषी श्रीमती चन्द्रावती जी को उपनिषद् बिद्या पढ़ाई । वे मनोविज्ञान की पण्डिता तथा 
उच्च कोटि के ग्रन्थों की लेखिका थी। पति द्वारा पत्नी को उपनिषद् पढने-पढ़ाने का क्रम ही इस भाष्य के 
लेखन की प्रेरणा है। सुप्रश्तिद्ध दाशंनिक डॉ० राधाकृष्णन जी ने इसकी भूमिका में लिखा है कि मुझे यह जान 
कर प्रसन्नता हुई कि प्रो० सत्यव्त ने जो कई वर्षों तक गुरुकुल विश्वविद्यालय के उपकुलपति रहे हैं, धारा- 
वाही हिन्दी मे उपनिषदों का विस्तृत तथा गहन परिचयात्मक ग्रन्थ लिखा है जिसमें उपनिषदों का शब्दार्थ 
सहित मूल तथा उसकी धारावाही स्वतंत्र व्याख्या दी गई है। मुझे विश्वास है कि हिन्दी-जगत् मे इस ग्रन्थ का 
स्वागत होगा, विस्तृत रूप में इस ग्रन्थ का अध्ययन होगा, सबका इससे भला होगा और इसके द्वारा पाठकों को 
आध्यात्मिक प्रसाद प्राप्त होगा ।' 

उपनिषदों पर पण्डित जी का दूसरा ग्रन्थ 'उपनिषद्प्रकाश' है। श्वेताश्वतर और मैत्रायणीयोप- 
निषद् पर आचार्य विज्ञान क्स्रिक्ु ने कभी 'उपनिषदालोक' नामक टीका लिखी थी | पण्डित जी ने ११ उप- 
नियदों पर 'उपनिषद्टरकाश' नाम से ऐसा ही गहन विवेचन किया है | पण्डित जी का यह कथन महत्त्व का है 
कि वैदिक विचारधारा को समझने के लिए जितनी सामग्री उपनिषदों से मिलती है, उत्तनी अन्य किसी ग्रन्थ 

से नही। अतः यह ग्रव्थ विश्लेषणात्मक हो ग्रया है। पण्डित जी का चितन-मनत यहाँ पग-पग्र पर दिश्वाई देता 
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है। पण्डित जौ यह मानते हैं कि उपनिषदों का मार्ग शान-अ्धान है, कर्मकाण्ड का मार्ग अकर मार्ग है। मुण्डक 
की व्याख्या करते हुए उन्होंने कमंकाण्ड छी पूर्व पक्ष मे तथा ज्ञानकाण्ड की उत्तर पक्ष में चर्चा की है। अंगिरा 
ऋषि का मत ज्ञानकाण्ड] की प्रशंसा में ही उद्धृत है। जो लोग यज्ञादि कर्मों से स्वर्ग-प्राप्ति की बात कहते हैं 
बहू उपनिषदुकार को स्वीकार नहीं । 'प्तववा: हि एते अदृढ़ाः यज्ञ रूपाः तथा 'अविद्यायाम् अन्तरे वर्तमाना: 
जैसे मंत्रों की व्याख्या का तात्पय यही है। स्वगं-नरक की जैसी पौराणिक कल्पना ने उपनिषदों के इस प्रकरण 
को रंगा है तथा प्रश्नोपनिषद् में उत्तरायण-दक्षिणायन के प्रसंग मे जिस स्वगं-तरक की चर्चा परम्परावादी 
आचाय॑े करते रहे हैं, पण्डित जी वेसा नहीं मानते। महधि दयानन्द भी स्वगं-नरकादि नहीं मानते । पापात्मा 

की गति अस्ुर लोक, पुण्यात्मा की गति उत्तरायण तथा साधारण आत्मा की गति दक्षिणायन मानी गई है। 
ईशोपनिषद् के तीसरे मंच 'असुर्यानाम ते लोका:” तथा बृहदारण्यक के 'अनन्दा नाम ते लोका: अस्धैत तमतावृत्ताः 
मंत्रों मे भी अविद्वान् तथा आत्महन्ता लोगों के मरने के बाद शून्य तथा अंधकारमय लोकों में जाने का वर्णत 
मिलता है। डा० भण्डारकर ने असुरलोक का अर्थ असीरिया किया है । उनके अनुसार आय॑ लोग पापात्माओं 
को जीवन काल में ही या तो असीरिया की तरफ निकाल दिया जाता था या यह समझा जाता था कि मर कर 
वे असुर अर्थात् अधकारमय लोक मे जाते थे। पण्डित जी ने इस धारणा के विरुद्ध अपनी सम्मति दी है। वह 
कहते हैं कि इस प्रकार के अर्थ इसलिए किए जाते हैं क्योकि अनेक धर्मों मे पापात्माओं के लिए नरक तथा 

पुष्यात्माओं के लिए स्वर्ग की कल्पना पायी जाती है । हमारी सम्मति में इन उद्धरणो मे स्वर्ग-नरक का वर्णन 

नहीं है। इन वर्णतों को न समझकर अन्य धर्मों मे इनके आधार पर स्वर्गं-नरक की कल्पना कर ली गई है। 
इनमें तो इतना ही लिखा है कि जो आत्महन् हैं, अविद्वान् हैं, अबुध हैं, अधिद्या की उपासना करते हैं, वें 
आनंदरहित लोको में जाते हैं, अंध्रकारमय लोकों मे । जब इसी भूमि पर आनन्दरहित तथा अंध्रकारमय जीवन 
बिता सकते हैं, तब किसी दूसरे लोक की कल्पना करने की आवश्यकता क्या रहती है ?” पण्डितजी तिलक की 
मान्यता को भी पुर्णंतया स्वीकार नहीं करते। तिलक उत्तरायण-दक्षिणायन का सम्बन्ध ध्रूवप्रदेश से मानते 
है। उनका कहना है कि आये लोग पृथ्वी के ध्र्व बिंदु पर रहते थे । वहाँ छह महीने का दिन ओर छह महीने 
की रात होती है। सूर्य जब पृथ्वी की उत्तर दिशा में होता है, तब वहाँ छह महीने का दिन होता है ओर जब 
दक्षिण दिशा में होता है तब वहाँ छह महीने की रात होती है। जब वे कहते थे कि अविद्या के उपासक 

अंधकार मे प्रवेश करते हैं तब उनका अभिप्राय यह था कि जो अविद्या की उपासना करते हैं वे ध्रुव प्रदेश के 
अंधकारमय प्रदेश में धकेल दिए जाने योग्य हैं। तिलक की यह धारणा विचारणीय है । पण्डितजी कहते हैं 
कि तिलक का यह कथन तभी संगत है जब यह मान लिया जाय कि कार्य लोगों का मूल स्थान प्रूव प्रदेश था! 

अगर सप्त सैंधव प्रदेश--जहाँ पश्चिमी पंजाब के सातों दरिया मिलते हैं--वह आर्यो का मृल स्थान रहा हो, 
अगर वे बाहर से न आकर यही के निवासी रहे हो, तब तिलक की विचारधारा कट जाती है और उत्तरायण 
तथा दक्षिणायत का वही अर्थ करना पड़ता है जो उपनिषदों ने, गीता ने तथा पिप्पलाद ऋषि ने किया है । उप- 
निबषद् में उत्त रायण को प्राण तथा दक्षिणायत को रयि कहकर प्रथम को सृष्टि का घनात्मक पक्ष तथा दूसरे को 

ऋणात्मक पक्ष माना गया है। आत्मा की घनात्मक स्थिति ही स्वर्ग है और आत्मा की ऋणात्मक स्थिति नरक 

है । पहली को देवलोक तथा दूसरी को अवान्तर लोक कह सकते हैं। इसी द्वित्त्व का विस्तार सृष्टि मे भी 
दिश्वाई देता है। अंध्रकार-प्रकाश, जीवन-मृत्यु, सुख-दुःख, दिन-रात्षि ऐसे ही द्वित्त् हैं। ऋग्वेद (१०/८८/१५) के 

हे सृती अशृणवं पितृणां अहम् देवानां उतमर्त्यनाम् मंत्र में आए पितृमायं तथा देवमाग का भी यही तात्यय॑ है 
यद्यपि डॉ० सम्पूर्णानन्द जी ने 'आर्यों का आदि देश' ग्रन्थ में इसका अर्थ भिन्न किया है। वह कहते हैं कि देव- 

यान का अथ है-देवों का मार्ग और पितृयाण का अर्थ है--पितरों का मार्ग । देवयान वह सड़क है जिससे 
देवगण यज्ञ में दिए हुए हृब्य को लेने पृथ्वी पर आते हैं और पृष्यात्मा पुरुष शरीर छोड़ने पर स्वर्गादि ऊपर के 
लोक में जाते हैं! पितृयाण वह सड़क है जिससे पितृगण अपनी संतान के दिये हुए ह॒व्य को ग्रहण करने के लिए 
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पृथ्वी पर आते हैं और साधारण मनुष्य शरीर छोड़ने पर पितृलोक और यम-सदन को जाते हैं। देवयान॑ 
प्रकाशमय और पितृयाण अंधकारमय है ।” डॉ० सम्पूणनिन्द जी का यह विचार सम्पूर्ण सनातन धर्म का 
है। इसी के आधार पर वह श्राद्ध का समर्थन करते हैं पर महूवि दयानंद इस घारणा की भ्रान्त मानते 

हैं। पष्डित सत्यद्रत जी भी स्वामी जी के अनुसार इस प्रकरण को लाक्षणिक मानते हैं। गौता (८/२४,२५) 

के 'अम्निर््योतिरह: शुक्ल: घण्मासा उत्तरायणम्” श्लोको की व्याख्या मे उन्होंने शुक्लगति और क्ृष्णगत्ति 

का लाक्षणिक अर्थ करते हुए इस प्रसंग को स्पष्ट किया है। उनका कथन है कि शुक्ल गति (उत्तरायण) 
अर्थात् शुभकर्म , कृष्णणति (दक्षिणायन) अर्थात् अशुभ कर्में--इन दोनो मार्गों से संसार के प्राणी चला करते 
हैं। अच्छे कम करने वाले ब्रह्म को प्राप्त करते हैं, बुरे कम करने वाले बार-बार इस मर्त्यलोक के चक्कर मे 
फँसा करते है। शुभ कर्म को लाक्षणिक तोर पर प्रकट करने के लिए ज्वाला, दिन, शुक्ल पक्ष, उत्तरायण 

जहाँ छह महीने तक सूर्य अस्त ही नहीं होता--आदि शब्दों से प्रकट किया है; अशुभ कर्म को लाक्षणिक 
तौर पर प्रकट करने के लिए धधकती चिता के धुएँ, रात्रि, कृष्णपक्ष, दक्षिणायन (जहाँ छह महीने सूर्य 

का प्रकाश दीखता नही)- भादि शब्दों से प्रकट किया है। जैसे गीता यज्ञ का प्रतीकात्मक अर्थ करती है, वैसे 
ही कमकाणिडियों द्वारा प्रयुक्त इन दो शब्दों का भी आध्यात्मिक अर्थ करती है। कर्मकाण्डियो की स्वग॑-नरकादि 
की कल्पना को पुराणों ने बढ़ा-चढ़ा कर कहा और उपनिषद् के टीकाकारो ने उसी प्रभाव से स्वर्गादि लोकों 

की कल्पना की | थज्ञादि को क्योंकि स्वर्गादि कामवाओं की पूति का साधन माना गया अतः उपभिषद् के 
टीकाकार स्वर्ग-नरकादि की कल्पना करने लगे । पुनर्जन्म के विषय में पण्डितजी ने आधुनिक परामनोविज्ञान- 
वादी आचार्यों के मन्तव्यों का सहारा लिया है। रेमोण्ड ए० मोडी की पुस्तक 'लाइफ आफ्टर लाइफ' को उद्धृत 
कर उपनिषद् के भन्तव्य को प्रमाणित किया गया हैं। निरुक््तकार ने हृदय शब्द की जो निरुक्ति की है, 
उसका समर्थन यूरोपीयन वैज्ञानिक हावें की खोज से किया है । इसी तरह गायत्नी की तीन व्याहृतियों का भर्थ 
अस्ति (भू), भाति (भुव:) , प्रीति (स्व) बीग, बीकमिय तथा ब्लिस कर जीवन-सापेक्ष किया है। बुहुदारण्यक 

के बहुदेवतावाद तथा एकदेवतावाद प्रसंग में कहा गया कि देवता ३०३३ तथा ३००३ हैं पर 'महिमान: एवं 
एघाम्' के कारण यह सत्य है कि देवता तो एक है पर उसकी महिमा बखानने के लिए देवताओ की संख्या 

विस्तार से कह दी गई । श्वेतताश्वतर में 'अजामेकां लोहित कृष्णशुक्लाम्' ऋचा का अर्थ करते हुए पण्डितजी 

ते दयानन्दजी के 'त्रित्ववाद का समर्थन किया है। सृष्टि प्रकरण में पण्डित जी ने अरस्तू तथा डॉ० रामचन्र 
दत्तात्रेय रानाडे के विचारों की मीमासा भी की है तथा बताया कि ग्रीक विचारक एनक्सेगोरस तथा 
अरस्तू से भी पहने पिप्पलाद ने कबन्धी को जड़-चेतन युगल से सृष्टि का होता बतलाया था| ईशावास्योप- 
निषद् मे सृष्टि के उपादान-कारण पर विचार करते हुए आधुनिक विज्ञान की शब्दावली का प्रयोग पण्डित जी 
की अपनी विशेषता है। ऐतरेय उपतिषद् में पुरुष की उत्पत्ति, जन्म-जन्मान्तर तथा मुक्ति के प्रसंग में भी 
उन्होंने मौलिक बात कही है। पिता, माता तथा आचाय॑ की भूमिका पर प्रकाश डालते हुए आपने बताया कि 

सन्तान के उत्पन्न होने से पहले ही उसे प्स्कारों की भावना देना-माता तथा पिता दोनों का कत्तंव्य है। 
छान्दोग्य में जाबाल सत्यकाम की आख्यायिका का भी समसामयिक संदर्भों में पण्डित जी ने अच्छा विश्लेषण 
किया है। उतका कथन है कि अवैध संतात सत्यकाम को गुरु ने इस लिए ब्राह्मण नहीं कहा कि वह किसी 
अज्ञात ब्राह्मण का पूत्र है, गुह ने उसे सच बोलते के कारण ब्राह्मण कहा क्योंकि सत्य ब्राह्मण का विशेष गुण 
है। दूसरी ध्यात देने की बात यह है कि सत्यकाम को अपना शिक्षा काल प्राकृतिक वातावरण में बिताने को 

कहा गया। ४-५ वर्ष जो व्यक्ति प्राकृतिक वातावरण में रहेगा, कड़ी धूप, कड़ी सर्दी, आँध्ी-पानी में तपस्या" 
मय जीवन व्यतीत करेगा, वह जीवन की हर चोट को बर्दाश्त कर सकेगा, कही नहीं दूटेगा। तोसरा शिक्षा का 

सम्बन्ध आजीविका और उद्योग से भी होता चाहिए। प्राचीन काल में जीवन का सारा कार्यक्रम कृषि से 
जुड़ा हुआ था अत: कृषि को शिक्षा के साथ जोड़ दिया गया बालक की शिक्षा कृषि के वातावरण में होने 
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लगी । गौओं की गतिविधियों से उसका फुरिचय कराता आवश्यक हो गया। आजकन भी शिक्षा के क्षेत्र में 

योजना पद्धति या 'प्रोजेक्ट सिस्टम” का विशेष महत्त्व है। अमरीका में योजना पद्धति का जन्म (१८५६- 

१६५२) जान इयूई द्वारा हुआ। योजना पद्धति से प्रेरणा लेकर गांधी जी ते बुनियादी तालीम' की नीव रखी 
परन्तु भारत मे इस प्रद्धति का श्रीगणेश सत्यकाम के गोपालन' को योजना से हारिदुमत मुनि ने की थी। 
इस प्रकार कहा जा सकता है कि 'उपनिषद्प्र काश! उपनिषदों की आधुनिक आवश्यकताओ के अनुसार लिखी 

गई व्याख्या है। तकंसम्मत यह निव॑चन पण्डित जी को स्वतंत्र युगचेता आचार्य के रूप में हमारे सामने 
प्रतिष्ठित करता है । 

उपनिषद्-चिन्तन के अतिरिक्त पंडितजी की अन्य महत्वपूर्ण कृति है 'गीताभाष्य'। श्री लालबहादुरजी 
शास्त्नी ने इस भाष्य की भूमिका में लिखा है--'मैंने प्रो० सत्पव्रत सिद्धान्तालंकार का किया हुआ गीता का 
अनुवाद तथा भाष्य देखा है। वह विवेकपूर्ण है, उसको भाषा प्रांजल तथा सुन्दर है। इसकी रचना उन्होने इस 

प्रकार की है ताकि इससे पंडित वर्ग तथा सर्वताधारण जबता दोनो लाभ उठा सकें। मैं उनके इस सफल प्रयास 

के लिए उन्हे बधाई देता हूँ । 

गीता महाभारत के भीष्मपर्व में पाई जाती है। कम, उपासना तथा ज्ञान का समुच्चय इसका प्रति- 
पाद्य है। यह ग्रन्थ इतना लोकप्रिय है कि शंकर, रामानुज, मध्व, केशव काश्मी री तथा बलदेव विद्याभूषण ने 
अद्वत, विशिष्टाह त, द्वेत तथा अचिन्त्यभेदाभेद के आधार पर और अभिनवगुप्त ने त्रिक्दशन के आधार पर 
गीता की टीकाएँ लिखी हैं। श्री वैष्णव सम्प्रदाय के यामुनाचाय का गीतार्थ संग्रह, मध्व का गीता तात्पय॑ 

निर्णय भक्तिपरक टीका ग्रन्थ हैं। एकॉतवादी सम्प्रदायों ने ज्ञात, कर्माद को वैकल्पिक मानकर गीता का 
एकांगी चिन्तन प्रस्तुत किया । गीता धर्म समुच्चयवादी धर्म है। तिलक, गाधी, विनोबा तथा पंडित रामसुख 

दास ने गीता पर आधुनिक दृष्टि से अच्छा विचार किया है। सिद्धान्त विशेष का प्रतिपादन और साम्प्रदायिक 
दृष्टि से सम्पन्न भाष्यों के अतिरिक्त गीता पर स्वतंत्र चित्तनमूलक ग्रन्थ हिन्दी में तो बहुत कम है ही, संस्कृत 
में भी नही हैं। गीता का अध्ययन स्वतंत्र रूप से नहीं हुआ । वेदान्त के स्मात॑ प्रस्थान में गीता प्रमुख है और 

श्रौत प्रस्थान उपनिषद् तथा दाशैनिक प्रस्थान ब्रह्मसृत्र के साथ वह भी आलोच्य वस्तु रही है अतः प्रस्थान 
विषयक चिन्तन से संवलित अर्थ ही मुख्यतया गीता के हुए । गीता के मूल सिद्धान्तो की खोज इन सम्प्रदाय- 
निष्ठ भाष्यों में बड़ी दुरूह है। जीवनशंकर याज्िकजी ने तो यहाँ तक लिखा है कि भाष्यकारो ने जैसा अपने 

अनुभव से गीता को समझा, वैसा ही वर्णन किया है । उनके समन्वय मे जो आनन्द है, वह उनके पक्षपात और 
विरोध की आलोचना में नहीं है। पंडित सत्यत्रत> का गीताभाष्य गीता के मूल सिद्धास्तों की खोज मे 
सम्प्रदायबद्ध दृष्टि से रहित एक व्यावहारिक चित्तन प्रस्तुत करता है जिसमे भ्कर, तिलक, अरविन्द तथा 

विनोबा आदि विचा रकों के मन्तव्यों की यथास्थान परीक्षा के बाद सार का ग्रहण तथा असार का परित्याग 

कर दिया गया है| पंडितजी ऋषि दयानंद के अनुसार गीता के सांख्य को ईश्वरवादी मानते हैं। त्ैतवाद तथा 
ब्रह्मात्म कत्ववाद जैसे विरोधी प्रतीत होने वाले सिद्धान्तों का भी प्र तिपादन करते हैं। सेश्वरवादी सांख्य के 
कारण यहां प्रकृति, पुरुष तथा ईश्वर--इन तत्त्वों को व्याख्या को गई है। 'वासुदेव: सर्वेम्' सिद्धान्तानुसार 
अवतारवादी दृष्टिकोण का भी निरसन हो जाता है। पंडितजी का दृष्टिकोण है कि गीता का लक्ष्य किसी 
पारमाथिक या पारलोकिक सिद्धान्त का प्रतिपादन करना नही है, उसका मुख्य विषय जीवन की व्यावह।रिक 

समस्या को, नैतिक समस्या को हल करना है। प्राचीन आचार्यों की तरह यद्यपि श्री अरविन्द की दृष्टि इससे 

भिन्न है तथापि कर्तव्य-अकर्तव्य, उचित-अनुचित की धुरी पर टिकी विचारधारा के कारण पंडितजी गीता को 
व्यावहारिक समस्याओं का समाधान मानने के पक्षपाती हैं । उनका कथन है कि श्रीकृष्ण ने जिस नवीन तथा 

अदभुत विचारधारा को जन्म दिया उसे उसने निष्कामता, निस्संगठा, फलासक्ति-त्याग, निमित्त मान्यता, 

भगवदपंणता का नाम दिया । इसी विचार को केन्द्र में रखकर गीता ने सब पारमाधिक सिद्धान्तों का आश्रय 



४० | वैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदर्शन 

लिया है। संभवत: इसी आशय से गीताकार ने कहा है; ये यथामां प्रपचचन्ते तांस्तवेब भजाम्यहम् ' जो जिस 

मार्ग से भी चले, इत से, त्ैत से, अद्वेत से, सगुण से, निर्गुण से, अवतार से, विश्व रूप से, कर्म से, भक्ति से, 
ज्ञान से--सब पारमाधिक सिद्धान्तों का परिणाम एक है, यह एक कि सब पारमाधिक सिद्धान्तों का प्रवाह उसी 
एक दिशा की तरफ ले जा रहा है, वह एक दिशा कि मानव-जीवन का सार निस्संगता और निष्कामता है। 

यह एक ऐसा नवीन तथा अदूभृत विचार है कि सदियाँ बीत जाने पर भी इस विचार की नवीनता आज भी 
वैसी ही बनी हुई है जेसे पाँच हज्ञार साल पहले थी। इसी अद्भुत विचार के कारण गीता विश्वसाहित्य का 
मूर्धन्य तथा अमर ग्रन्थ बना हुआ है। 

इस भाधष्य में श्लोक, पदच्छेद, शब्दार्थ देकर पुनः विचारणीय विषय स्पष्ट किया गया है तथा शंकर, 
मध्व, तिलक, अरविंद, गांधी, विनोवा तथा दामोदर सातवलेकर के विचारों को देकर अपनों बात कही है 

और इसके बाद भी यह गुंजाइश छोड़ दी है कि पाठक सबके विचारों को जानकर अन्त में अपनी स्वतंत्र राय 

बना सके । पण्डित जी गीता का दृष्टिकोण समन्वयात्मक ही मानते हैं--'मम वर्त्मानुव्तत्ते! के अनुसार वह 
कहते हैं कि जिस मार्ग का भी निर्देश किया जाए उसमें दूसरा मार्ग मिल हो जाता है । आधार में सब मार्ग 
एक ही हैं। जब एक मांगे का वर्णन किया जाए तब दूसरे मार्ग की बात उसमें आ ही जाती है। कर्मयोग की 

ज्र्चा करें तो कम के फल को छोड़ने की बात गीता कहती है, कर्म के फल को छोड़ना ज्ञानयोग है। शञानयोग 

की चर्चा करें तो कमं तो करता ही होगा, हाँ कम में आसक्ति छोड़ी जा सकती है, यह बात कर्मयोग 
है । भक्तियोंग की चर्चा करे तो सब कुछ भगवदापंण कर दो जो कर्म करो, परमात्मा के लिए करो, अपने 
लिए न करो। जिस योग की भी चर्चा करे, उसमें दूसरे योग आ जाते हैं । प्राणी जिस योग्य होगा, उस मार्गे 

को अपनाएंगा। गीता प्रवृत्ति भेद से साधन भेद का मांगे दिखाती है पर इन तीनों का अन्तिम परिणाम 'कर्म- 
फल त्याग--कर्मफल को छोड़ देना है, अतः साधन भेद होने पर भी लक्ष्य में एकता है । 

पण्डित जी उपनिषदों के आख्यानों की तरह गीता के आख्यान की भी आध्यात्मिक व्याख्या करते 

हैं। वह इस संवाद को व्यक्ति के मन मे हो रहे अन्तदून्द्र का प्रतीक मानते हैं। इस अन्त्ईन्द्र का मनोवैज्ञानिक 
विश्लेषण करने के कारण ही गीता को उपनिषद्, ब्रह्मविद्या तथा योगश्ञास्त्र कहा जाता है। गीता ने महा- 
भारत के युद्ध के समय अर्जुन की मानप्रिक उधल-पुथल को शांत किया, यह उसका सामयिक पहलू था परन्तु 
साथ ही गीता ने अर्जुत को साधन बनाकर हर व्यक्ति के मानस मे चल रहे मोहजनित अन्तर्दन्द्र तथा मानव 
समाज में हो रहे संधर्ष का मनोवैज्ञानिक विश्लेषण करके ऐसे तथ्यों को प्रकट किया जो हर देश-काल के लिए 

उपयोगी है, यह इसका स्थायी पहलू है । 

गीता में श्रीकृष्ण का विश्वहूप होना, अवतारवाद का सम्थ॑न, दिव्य दृष्टि, संन्यास तथा कर्म, ज्ञान 
एवं भक्ति का एकान्तिक पक्ष प्राचीन आचार्यों से लेकर आज तक विवाद के विदु रहे हैं । बुद्धिदादी आधुनिक 

तो दिव्य दृष्टि या अवतारवाद मे विश्वास ही नहीं रखते। दिव्य दृष्टि का तात्पय इतना ही है कि श्रीकृष्ण 
मानते हैं कि तू अपनी मानवीय आँखों से ही सब कुछ नहीं देख सकता । अनेकता में एकता या खंडों में मखड़ 
को देख लेना ही दिव्य दृष्टि है जो श्रीकृष्ण ने अर्जुन को प्रदान की है। यह पृथ्वी, सूर्य, चन्द्र, तारे, जगत के 
जीव-जन्तु सब में उसी का शरीर उसे दीखने लगा। नाना रूप जगत् एक ही पुरुष का जीवित शरीर अनुभव 
हुआ। डॉ० राधाकृष्णन का कथन है कि 'दिव्य दृष्टि' एक आध्यात्मिक अनुभव है। स्वामी चिस्त्यानंद इसे 
वोढ़िक ज्ञान मानते हैं। देश और काल, स्पेत और टाइम दो तत्त्व ऐसे हैं जिनसे एक वस्तु दूसरी से जुदा 

दीखती है। इन दोनों कारणों का हट जाना दिव्य दृष्टि है। श्री सातवलेकर ने भी अनेकता में एकता को देख 
लेना ही दिव्यदृष्टि माना है। विभूतियोग के प्रसंग में कहा गया 'वासुदेवः सर्वेम्' ही दिव्य दृष्टि है । हमारा 
ज्ञान समूचे का ज्ञान हो, टुकड़ें का नहीं, इसके बाद ही विश्व रूप का दर्शन होता है । आज विज्ञान भी यही 
कहता है कि एक-एक अणु सौरमंडल है और जो सौरमंडल में है, वही अणु में भी है। पंडितजी का कथन है 
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कि विश्वरूप का दर्शन वैदिक विचार है [ पुरुष सूक्त इसका समर्थक है। विश्वतश्चक्षुरुत विश्वतोमुो' मंत्र 
भी इसका समर्थक है। पण्डित चमृपति जीं तथा विनोबा जी की मनोविज्ञानसम्मत धारणाओं को भी लेखक ने 

इस प्रसंग में व्यक्त किया है। 

अवतारबाद के समर्थक गीता में यदा यदा हि धर्मेस्य' श्लोक अपने पक्ष का पोषक मानते हैं। शंकर, 
रामानुज, मध्व तथा वल्लभ अवतारबाद के समर्थक हैं। पष्डित जी और आर्यंस्माज अवतारवाद स्वीकार 
नहीं करता । हाँ, यह बात ठीक है कि सृष्टि में जब भी अनिष्टकारी शक्तियाँ प्रवल होती हैं तब उनका प्रतिकार 
करने वाली शक्तियाँ भी प्रकट हो जाती हैं । उस आध्यात्मिक विचार शक्ति के सहारे हूम उस कठिनाई से उबर 
जाते हैं। वह आगे कहते हैं कि प्रसिद्ध इतिहासकार टायनबी सभ्यता और संस्कृति का जन्म चुनोती तथा 

प्रत्युत्तर, चैलेंज एण्ड रैसपोंस से मानते हैं। यह चुनौती भौतिक, सामाजिक और आध्यात्मिक हो सकती है। 
परमात्म शक्ति इसी का समाधान सुझाने के लिए हममे से किसी एक में असाधारण विचारशक्ति पैदा कर उस 
चुनौती का प्रत्युत्तर दिला देती है। यह विश्व का नियम है, अब इसे कोई अवतारवाद कह ले या पैगस्वरवाद । 

(ईश्वर तथा ईश्वर का कोई प्रतिनिधि बेटा अवतार नहीं लेता) इस प्रसंग में पण्डित जी ने पैगम्बरी या 

पौराणिक अवतार मत का खण्डन तथा अरविन्द के विशेष दर्शन का गंभीर विवेचन किया है। शंकर तथा 
अरविन्द के अद्वैत के भेद को बताया है तथा बताया है कि अरविन्द कैसे अतिमानस का प्रयत्नपूवंक अवतरण 
'अवतारवाद' के रूप मे देखते हैँ। पण्डित जी का अपना विचार है कि समाज की चुनोती जिप्त हृदय पर चोट 

कर उसे जगा देती है, वही अवतार कहलाता है। वह परमात्मा का अवतार नहीं होता, सम्पूर्ण समाज की 

पुकार का साकार अवतार होता है। अर्जुन या मोहग्रस्त, किकत्तेव्यविमृढ़ की स्थिति पर सांख्य, योग (कर्म, 
ज्ञान, भक्ति) तथा स्थितप्रज्ञ की दृष्टि से विचार कर अनाशक्ति से सात्विक कम करना उचित है' की प्रेरणा 
देना ही मीताकार या उस अवतार का प्रयोजन होता है। गीता का मुख्य प्रतिपाद्य क्या है ? शंकर ने श्ञानयोग, 
रामानुज ने भव्तियोग, तिलक ने कर्मयोग, अरविन्द ने दिव्यकर्मयोग तथा पशण्डित सत्यव्रत ने समन््वययोग को 
गीता का प्रतिपाद्य बताया है। उनके अनुसार गीता में ज्ञान, भक्ति, कर्म तथा दिव्य कर्मयोग चारों हैं, कोई 

एक नही। अतः सम्प्रदायनिष्ठ दृष्टि से गीता का मर्म नहीं समझा जा सकता । पण्डित जी के भाष्य की एक 
विशेषता यह है कि इसमे सांख्य, न्याय, वेदांत योग आदि के सिद्धान्तों के साथ-साथ आधुनिक दार्शनिकों- 

विचारकों की मान्यताओं का भी यथास्थान विवेचन किया गया है। अरविन्द की दाशनिक मान्यताओं पर 

विशेष छप से विचार किया गया है। गीता संन्यास पर भी नई दृष्टि से प्रकाश डालती है। कर्ममात्र को छोड़ने 

का नाम संन्यास नहीं है, कर्म के त्याग करने के स्थान में कर्म के फल का त्याग करना उचित है। संन्यास में 
काम्य कर्मों का त्याग करना पड़ता है, कर्म सभी काम्य हैं, इसलिए सभी कर्मों को छोड़ना पड़ता है। त्याग में 
कर्म नहीं, फल को छोड़ना पडता है। इस स्थल पर मीमांसकों ओर शंकर के मत को उद्धृत कर पण्डित जी 

कहते हैं कि काम्याता कर्मणां न्यास! श्लोक का सीधा-सादा अर्थ इतना ही है कि कर्म के दो भेद होते हैं--फल 
की आशा को लेकर किए गए काम्य कर्म और फल की आशा को छोड़कर किये गये 'निष्काम कर्म' इन दोनों में 
गीता काम्य अर्थात् सकाम कम के स्थान पर “विष्काम कर्म करने को श्रेष्ठ मानती है। यहाँ अरविन्द, विनोबा 
के विचारों का भी विमर्श हुआ है। पष्डित जी के भाष्य का सार है 'गीता का उपदेश फलाम्ा को त्याग कर, 
आसक्त को त्याग कर कर्म करना है--यही निष्काम कम है, यही कर्म योग है, यही गीता का सार है।” इस 
तरह पण्डित जी का गीताभाष्य सर्वजनोपयोगी तथा व्यावहारिक अधिक है। गीता के मुख्य टीकाकारों 
के विचारों का यथास्थान संकलन उसकी दूसरी विशेषता है तथा गीता की प्रतीकात्मक व्याख्या द्वारा इसका 
सेजनोपयोगी रूप का प्रकटीकरण अर्थात् गीता की स्वतंत्र जीवनोपयोगी व्याख्या इसकी तीसरी विशेषता है। 
ओीडकृष्म मिष्कामता को व्यावहारिक मानते हैं, अव्यावहारिक नहीं और पण्डित जी ने इसी दृष्टि से अपने 
विचारों का ढाँचा खड़ा किया है। 



४२ | वैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदर्शन 

वैदिक संस्कृति और उसके आधारभूत तत्त्वों का विवेचव पण्डित जो ने “वैदिक संस्कृति के मूल 
तत्त्व! पुस्तक में किया है। वह सभ्यता और संस्कृति में सोलिक भेद मानते हैं। सभ्यता उनकी दृष्टि में भोतिक 

तथा संस्कृति आध्यात्मिक होती है। परभ्यता भौतिक विकास का नाम है, संस्कृति आध्यात्मिक विकास का नाम 

है। दोनों साथ-साथ भी चल सकती हैं तथा एक दूसरे के बिता भी रह सकती हैं, पर दोनों में संस्कृति का स्थान 
ऊँचा है--ऐसी संस्कृति का जिसके आधार मे सच्चाई, ईमानदारी, संतोष, संयम, प्रेम आदि आध्यात्मिक 
तत्त्व काम कर रहे हों। मिश्र, ग्रीक, रोम, बेकोलोन की संस्कृतियाँ पुरानी रही हैं पर नष्ट हो गईं, इसलिए 

कि उनके पास कोई केन्द्रीय विचार नही था जो देश-काल की सीमाओं को लाँध कर जीवित रहता । भारत की 
संस्कृति इसलिए जीवित रही कि इसके पास वेद, उपनिषद् तथा गीता रहे। भोग और त्याग--इन दोनों सत्यों 
का सम्मिश्रण संसार की और किसी संस्कृति मे नही है सिर्फ बेदिक संस्कृति में है। अन्य संस्कृतियाँ इन दोनों 
में से एक सत्य को ले भागी । कोई त्यागवाद को ले बैठी, कोई भोगवाद को; किसी ने प्रकृतिवाद को, भौतिक- 
बाद को जन्म दिया, किसी ने कोरे अध्यात्मवाद को। भोग और त्याग का समन्वय, भोतिकवाद और 
अध्यात्मवाद का मेल केवल वैदिक संस्कृति मे पाया जाता है और यही इस संस्कृति का आधारभूत मोलिक 

विचार है। पूंजीवाद, समाजवाद, कम्यूनिज्म की चर्चा करने के बाद पण्डित जी जिस विश्वव्यापी वैचारिक 
संघर्ष ओर परिवर्तन की बात करते हैं, विनोबा के भुदान की ओर ध्यान भाकृष्ट करते हैं, उसके आधार पर 
कहा जा सकता है कि आधिक समस्या मनुष्य की पहली पर अन्तिम समस्या नही है। उक्त तीनों वाद आधार 

मे भौतिक संस्कृति के परिणाम हैं, इसके बाद अध्यात्मवादी वैदिक संस्कृति का कार्यक्षेत्र प्रारम्भ होता है। जैसे 
कोरा भोतिकवाद संसार का भला नहीं कर सकता, ऐसे ही कोरा अध्यात्मवाद भी संसार का भला नहीं कर 

सकता । निष्कामता यथा कर्मेफल का त्याग हमारा लक्ष्य होना चाहिए। 'निष्काम भाव” का विचार वैदिक 

संस्कृति का दूसरा मौलिक आधार है। इसमें कर्म का त्याम नही, कर्मफल का त्याग उचित ठहराया गया है। 
पण्डित जी का यह भी कहना है कि निष्काम कर्म असंभव नहीं संभव है, व्यावहारिक है। तीसरा सिद्धान्त 

कर्म का सिद्धान्त है| कर्मों का चक्र हो भाग्य है । प्रत्येक क्में का फल भोगना पड़ता है यह अवश्यंभाविता है। 
कार्य-कारण सिद्धान्त से विवेचला करते हुए पष्डित जी कर्मफल की युक्तियुक्त व्याख्या करते हैं। यहुदी, 
ईसाई, मुसलमानों के सिद्धान्तो पर विचार करते हैँ। फिर आत्मतत्त्व, विश्वबन्धुत्व, संस्कार, वर्णव्यवस्था 

तथा आध्यात्मिक मनोविज्ञान की चर्चा करते हुए देदिक संस्कृति का सामाजिक, आथिक तथा दाशेनिक- 

आध्यात्मिक विश्लेषण करते हैं। संस्कारों पर उनका बल अधिक है क्योंकि समाजोपयोगी नव मानव का 
निर्माण इनसे ही संभव है। ब्रह्मचयं, गृहस्थ, वानप्रस्थ तथा संन्यास को जीवन-यात्रा के पड़ाव मानते हुए इनकी 
उपयोगिता प्रमाणित करते हैं। वानप्रस्थाश्रम के साथ अनिवार्य शिक्षा की व्यवस्था उनकी मौलिक दृष्टि है। 

वर्णव्यवस्था का वह आध्यात्मिक आधार मानते हैं। उतका कहना है, वर्ण और वर्ग भे अन्तर है, वर्णव्यवस्था 
और श्रम्-विभाग एक वस्तु नहीं है। श्रम-विभाग का आधार आशिक है, वृत्ति या व्यवसाय है तथा वर्ण- 
व्यवस्था का आधार मनोवैज्ञानिक है, प्रवृत्ति या प्रोपेनसिटी है। वैदिक संस्कृति के समाजशास्त्र ने मनुष्य की 
स्वाभाविक प्रवृत्तियो के आधार पर वर्ण-व्यवस्था को जन्म दिया । यह पुस्तक वैदिक संस्कृति का सार प्रस्तुत 

करती है तथा आधुनिक विचारों के परिप्रेक्ष्य मे भारतीय संस्कृति की सा्थकता प्रमाणित करती है। वैदिक 
संस्कृति के विकास का स्वाभाविक क्रम और उसकी दैज्ञानिकता का आभास इसी पुस्तक से होता है। 

'संस्कारचन्द्रिका' मानव के तवर्निर्माण के लक्ष्य को लेकर लिखी गई पुस्तक है। भारतीय धर्मशास्त्रों 

में संस्कारों का बडा महत्त्व बतलाया है। शरीर एवं वस्तुओं की शुद्धि के लिए उनके विकास के साथ समय- 
सम्य पर जो कर्म किये जाते हैं, उन्हें संस्कार कहते हैं। गर्भाधान से अन्येष्टिपयंन्त १६ संस्कार होते हैं। 
नीलकंठ कृत संस्कार-मयूख, तथा मित्र मिश्र कृत संस्कार-प्रकाश इस विषय के अच्छे ग्रन्थ हैं! डॉँ० राजबली 

पाण्डेय ने भी संस्कारों पर अच्छी पुस्तक लिखी है। जिस व्यक्ति का समय से विहित संस्कार न हो उसे संस्कार- 



पंडित सत्यव्रतजी : प्रज्ञा पुरुष / ४३ 

हीन या ब्रात्य कहा जाता है। इन संस्कारों का सामाजिक तथा मनोवैज्ञानिक महत्त्व है। आध्यात्मिक तथा 

सांस्कृतिक विशेषताओं से सम्पन्न सामाजिक व्यक्तित्व का निर्माण ही इन संस्कारों का महत्त्व है। इन संस्कारों 
से व्यक्षितत्व सम्बन्धी दोषो का परिहार तथा गुणों का आधान होता है। डॉ० पी० बी० काणे ने धर्मशास्त्र का 

इतिहाश्त में संस्कारों के उद्देश्य, कोंटियों, संख्या तथा निधि पर विस्तार से विचार किया है। आधुनिक युग मे 
महषि दयानंद ने संस्कार-विधि लिखकर एक बड़े अभाव की पूर्ति की । हारीत आदि के संस्कार-तत्त्व जैसे ग्रन्थ 

सर्वथा वैदिक विचारधारा के अनुयायी नहीं कहे जा सकते । पण्डित सत्यव्रत जी ने संस्कार-विधि की वैज्ञानिक 

व्याख्या 'संस्का रचन्द्रिका' नाम से की। सत्यार्थ प्रकाश स्वामी जी का विचारात्मक ग्रन्थ है और 'संस्कार-विधि' 

उसका व्यावहारिक पक्ष है। पण्डित जी से पूर्व पण्डित भीमसेन और पण्डित आत्माराम जी ने 'संस्कारचन्द्रिका' 

नाम से पुस्तक लिखी थी पर संस्कारों की विधि तथा उद्देश्य का विवेचन उसमे न था। पण्डित सत्यक्रत जी 
की पुस्तक इस विषय पर लिखे गए ग्रन्थों में सर्वोत्कृष्ट है। 

संस्कारों की महत्ता तो “वैदिक संस्कृति के मूल तत्त्व! पुस्तक में पण्डित जी ने बताई ही थी, इस 

पुस्तक में उन सूत्रों का विस्तार हुआ है। पण्डित जी लिखते हैं, “कर्म तथा जन्म-जन्मान्तर मानने वाली वैदिक 
संस्कृति के लिए 'नवमानव का निर्माण! एक विकेट समस्या थी। कर्म एक इतनी बड़ी रुकावट थी जिससे 

मानव समाज एक कदम भी आगे नही बढ़ सकता था। इस रुकावट को देखकर वेदिक संस्कृति की चेतना ने 

मानव के निर्माण के एक बिल्कुल नये विचार को जन्म दिया और संस्कारों की एक ऐसी प्रथा को प्रचलित 

किया जिसका उद्देश्य ही मनुष्य समाज को लगातार बदलकर ऊँचे-ऊँचे ले जाना था । नये समाज के लिए नया 

मनुष्य बनाना होगा, मनुष्य समाज तब बदलेगा जब एक-एक मनुष्य बदलेगा, एक-एक मनुष्य तब बदलेगा जब 
उसके निर्माण के समय पहले नक्शा खीचकर, नक्शा सामने रखकर उसका निर्माण होगा । जैसे मकान बनाया 
जाता है, मकान बनाने से पहले उसकी रूप-रेखा खीची जाती है, एक-एक ईंट, एक-एक पत्थर उस रूप-रेखा के 

अनुसार चिना जाता है, ऐसे ही जब मानव के निर्माण की पहले रूप-रेखा बनेगी, उस रूप-रेखा के अनुप्तार ही 
जब उसकी रचना होगी, तब यह संस्कार एक नया संसार होगा, ये मनुष्य तये मनुष्य होगे। वेदिक संस्कृति के 
संस्थापकों का संस्कारों की प्रणाली को प्रचलित करने मे मनुष्य को रूपान्तरित करने का यह स्वप्न था।” जन्म 
लेने से पूर्व, जन्म लेने के बाद, तथा जीवन-समाप्त होने के समय तक के संस्कार माने गए हैं। आत्मा सस्कारो 

के बंधन मे बेंधता था और वैदिक संस्कृति का यह बन्धन अन्त में ही छूटता था । पण्डित जी का कथन है कि 
आज के युग मे भी स्वप्न मानव-समराज की उतनी ही प्रेरणा ओर स्फूर्ति दे सकता है जितनी यह किसी समय 
प्राचीन भारत के भाग्य का निर्माण करने वालों को देता था। सिर्फ उस दृष्टि के खुल जाने की आवश्यकता है 
जिस दृष्टि से ऋषि-मुनियों ने जीवन की समस्या मे दिनोदिन विकास के मार्म पर आगे-आगे बढ़ते हुए 'आत्म- 
तत्त्व को देखकर तवमानव के निर्माण की महान् योजना को जन्म दिया था।” 

पण्डित जी ने सोलह संस्कारों के अतिरिक्त शिलान्यास, गृह-प्रवेश, काणिज्यविधि, श्रावणी तथा 

हपाकर्म एवं ईश्वरभवित के गीत भी पुस्तक मे दे दिये हैं। प्रारम्भ में अग्निहोत्र के सम्बन्ध में वैज्ञानिक 

दृष्टिकोण से विचार किया गया है तथा आयुर्वेद, होमियोपैथी के सिद्धान्त के अनुसार अग्निहोत्न मे हुत पदार्थों 
के प्रभाव पर प्रकाश डाला गया है । रोगनाश्ञक औषधियों तथा समिधाओं के सम्बन्ध में भी लिखा गया है तथा 
प्रसिद्ध रसायनशास्त्री डा० स्वामी सत्यप्रकाश जी की पुस्तक “अग्निहोत्र' का हवाला देकर यह बताया है कि 

इससे उत्पस्न 'फोरमैल्डीहा इड' गैस कीटाणुनाशक होता है। फोर्मेल्डीहाइड का प्रभाव तभी होता है जब पानी 
के वाध्यों का साथ हो, गज्ञवेदी के चारों तरफ किया गया जलसेचन इस गैस को ओर प्रभावक बना देता 
है। शब्द-लहरियों या 'साउंडवेब्स' के प्रसारण से जो मंत्रपाठ द्वारा संभव है, रोग का निवारण उसी प्रकार 
होता है जैसे अल्ट्रासोनिक या सुपरसोनिक वेव चिकित्सा से होता है। यज्ञ पर इस दृष्टि से इंतना विचार इस- 
लिए किया है कि सब संस्कारों का मूलाधार यज्ञ है, वज्ञ पर आस्था जमाए बिना संस्कारों की विधियों का 
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महत्त्व नहीं समझा जा सकता । 
संस्कार वैदिक संस्कृति की सबसे बड़ी योजना है। इस पुस्तक का प्रबलतम पक्ष है, संस्कार पद्धति का 

दाशंनिक विवेचन । पण्डित जी का कथन है कि नये संस्कारों द्वारा पुराने संस्कारों को बदला जा सकता है। 
पण्डित जी समाजश्ास्त्र, मानवशास्त्र, मनोविज्ञान तथा दर्शनों के गंभीर विद्वान हैं। इसीलिए वंश, पर्यावरण, 

सूक्ष्म तथा कारण शरीर पर विचार करने के बाद पष्डित जी ने समझाया कि तये संस्कार कैसे मनुष्य को- बदल 
सकते हैं? गर्भाधान संस्कार से आत्मा, अभीष्ट भात्मा के जन्म धारण करने से पूर्व की भूमिका पाती है! 

वैदिक संस्कृति विवाह को इसीलिए वासनापूर्ति का साधन नहीं, नवीन आत्मा के आवाहन का एक पवित्र यज्ञ 

मानती है। वंश और सामाजिक पर्यावरण से गृहीत संस्कारों से 'नवमानव' का निर्माण होता है। ऋषि 
दयानंद ने वैदिक संस्कृति का पुनरद्धार करने के लिए संस्कार-विधि' की रचना की। इस ग्रन्थ में सोलह 
संस्कारों का वर्णन है। तवमानव के निर्माण के उद्देश्य से ही यह ग्रन्थ लिखा गया है। स्वामी जी के इस ग्रन्य 
की जैसी सुन्दर और शास्त्रीय व्याख्या पण्डित सत्यव्रत जी ने की है, वैसी उनसे पूर्व नहीं हो सकी । पण्डित जी 

ऋषि दयानंद के मल्लिनाथ हैं। इस प्रकार कहा जा सकता है कि वैदिक उंस्क्रृति के मूल तत्त्व, संस्कारचन्द्रिका, 

उपनिषद्भाष्य तथा गीताभाष्य एक दूसरे के पूरक तो हैं ही, भारतीय चिन्तन के क्रमक किन्तु व्यावहारिक 
स्वरूप को भी स्पष्ट करते हैं। शंकर, रामानुज, तिलक, गांधी, अरविन्द तथा दयानंद का उत्कृष्ट प्रदेय आत्म- 

सातू कर उन्होंने समग्र व्यक्तित्व के निर्माण के लिए सैद्वान्तिक और क्रियात्मक चिन्तन-प्रणाली प्रस्तुत की। 
इस दृष्टि से पष्डित जी वैदिक संस्कृति और चिन्तन के वैज्ञानिक व्याख्याता हैं तथा ऋषिकल्प व्यक्तित्व 
के धनी हैं। मरा दयानंद और स्वामी श्रद्धानंद जी के जीवन-दर्शन और शिक्षा-पद्धति के मौलिक व्याख्याता 

हैं। 
पण्डित जी का इस दृष्टि से एक और महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ है, वैदिक विचारधारा का वैज्ञानिक आधार । 

इस ग्रन्थ को मिलाकर सिद्धान्त विषयक ग्रन्थों मे पण्डित जी का 'विचार पञ्चक' पूर्ण हो जाता है। भारतीय 
दर्शन में जैसे प्रस्थातत्रय का महत्त्व है, वेसे ही दर्शन और आचार संहिता की दृष्टि से पष्डित जी के ये ग्रत्थ 
'प्रस्थान पञ्चक' कहे जा सकते हैं। इस तरह पण्डित जी सामाजिक विचारक हैं जो बैदिक संस्कृति को जीवित 
संस्कृति मानते हैं। वे यह ग्रन्थ इसलिए लिख रहे हैं कि आधुनिक ज्ञान-विज्ञान की चकाचौंध मे भारतीय 

बिन्तन का महत्त्व स्थापित हो सके। वैदिक संस्कृति को पुनरुज्जीवित किया जा सके। आधुनिक समस्याओं 

को सुधारने तथा सुलझाने का रास्ता खुले 
वैदिक विचारधारा का वैज्ञानिक आधार की भूमिका में वैज्ञानिक तथा तकनीकी शब्दावली आयोग 

केद्रीय हिन्दी निदेशालय के अध्यक्ष डॉ० हरवंशलाल जी शर्मा ने लिखा था--प्रो० सत्यक्नत प्िद्धान्तालंकार 

द्वारा रचित प्रस्तुत पुस्तक लेखक की मौलिक रचना है। वैदिक विचारधारा के सम्बन्ध में लेखक ने एक तया 
दृष्टिकोण प्रस्तुत किया है।” ग्रत्थ का विमोचन करते हुए प्रधान मंत्री श्रीमती इन्दिरा गांधी ने कहा था--“बिना 

विज्ञान के धर्म अधूरा है, बिना धर्म के विज्ञान अधूरा है। इन दोनों को ाथ मिलकर चलना होगा--इस 
कथन में गहरी सचाई है। आज के युग में धर्म की वही मान्यताएँ टिक सकती हैं जिन्हें वैज्ञानिक दृष्टि से पुष्ट 
किया जा सके। वेदों की विचारधारा त्रिकाल सत्य है, इनमें दर्शाए गए बुनियादी आदर्श हर परिस्थिति तथा 

हर काल में अपनाने योग हैं। इस ग्रन्थ मे अध्यात्म के बुनियादी सिद्धान्तों की तरफ ध्यान छीचते हुए 
उनका विज्ञान के साथ समस्वय दिखलाने का जो वांछनीय प्रयत्न किया गया है, उसकी तरफ युवकों तथा 
युवतियों का ध्यान जाना चाहिए ।” 

इस पुस्तक में मन, चेतना, आत्मा, ईश्वर, सृष्टि की उत्पत्ति, कर्म, निष्काम कर्म, शिक्षा, जीवन, 
पुनर्जन्म तथा मृत्यु पर भौतिकवादी तथा अध्यात्मवादी दृष्टि से विचार किया गया है। शरीरविज्ञान, मनो- 
विज्ञान, जीवविज्ञान तथा भोतिक शास्त्र के साथ-साथ आधुनिक शिक्षाविज्ञान और सांझ्य, वैशेषिक, वेदांत, 
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ज्याय उपनिषद् की चिंन्ताओं का भी लेखक ने भरपूर उपयोग किया है। भारतीय तथा पाश्चात्य विचार- 
धाराओं का इतनी गहराई के साथ तुलनात्मंक विवेचन इस विषय पर पहले ग्रन्थों मे नही हुआ । पश्डित जी का 
कथन हैं कि झ्रीर सिर्फ एक यंत्र है, अपने आप चल रहा है, यह कहना ऐसा ही है, जैसे कोई कहे कि रेलगाड़ी 
अपने आप चलती है, उ्का कोई ड्राइवर वही । शरीर भोतिक है, विचार, संवेग, मूल प्रवृत्तियाँ, इच्छाशक्ति 
ये अभौति हैं; भोतिक, भौतिक का संचालन तथा उपभोग नही कर सफता, अभोतिक ही भौतिक का संचालन 

तथा उपभीश्र कर सकता है--यह अध्यात्मवादी विचारधारा है। इसी विचारधारा को आधार बनाकर 

न्याय तथा सांल्य ने 'मन' तथा 'आत्मा' की सत्ता को सिद्ध किया हैं। पण्डित जी ने मन, चेतना, आत्मा तथा 

परमात्मा के शास्त्रीय भेद को समझाया है । आत्मा और चेतना पर बड़ी गहराई के साथ सोचा गया है। ईश्वर 

की सिद्धि मे अतेक युक््तियाँ दी गई हैं। सृष्टि में सज॑नात्मक चेतना शक्ति का होना, सृष्टि मे क्रम तथा नियम- 
बद्धता का होना, सृष्टि मे प्रयोजन अथवा उद्देश्य का होना, सृष्टि की विविधता में एकसूत्रता का होना, सृष्टि 

में विशालता का होना अस्थायित्व में स्थायित्व का होना ऐसी हो युक्तियाँ हैं।ये सब लक्षण जड़-जगत्, 
वनस्पति-जगत तथा प्राणी-जगत् मे सत्र पाए जाते हैं जिनके आधार पर निश्चित रूप से कहा जा सकता है 
कि विश्वगत चेतन शक्ति की सत्ता माने बिता यह सब संभव नही है। जब प्रकृति की भौतिक शक्ति (नेचर) 

ही नही दीखती तब परमात्मा क्यो नहीं दीखता, यह शंका व्यर्थ है। पृथ्वी, जल भादि भौतिक द्रव्य हैं प्रकृति 

नही, प्रकृति तो भोतिक द्रव्यों से सृष्टि का निर्माण करती है पर वह दीखती नही । पदार्थों की अस्तित्व, अभि- 

व्यक्ति और अनुभूति होती है पर ईश्वर का अस्तित्व है, अभिव्यक्ति नही, उसकी अनुभूति भी होती है। ईश्वर 
के सम्बन्ध मे अनेक प्रचलित मान्यताओं का उल्लेख करने का बाद युक्तियों द्वारा सर्जनात्मक चेतन-शक्ति के 
हूप मे प्रतिपादन करते हुए कहा गया है कि उसी के द्वारा विश्व के संचालन होता है । 

सृष्टि के सम्बन्ध में एकत्ववाद (मोनिज्म), द्वतवाद (डुएलिज्म) तथा बहुत्ववाद (प्लूरेलिज्म) की 
दृष्टि से विचार क्षिया गया है। पण्डित जी भोतिकवादियों के इस मत का खण्डन करते हैं कि जड़ से चेतन 
बन गया, वह ब्रह्मवादियों के इस मत से भी सहमत नही कि चेतन ब्रह्म से जड़ प्रकृति का निर्माण हो गया। 

जड़ तथा वेतन स्वतंत्र दो मूल तत्त्व हैं। चेतन दो हैं : परमेश्वर और जीव । ऋग्वेद के त्रेतपरक मंत्र द्वा सुपर्णा 

स॒ युजा' के आधार पर प्रकृति तथा पुरुष के अतिरिक्त तीसरे की सत्ता सिद्ध की गई है जो इन दोनों का नियमन 

करता है। महृषि दयानंद के त्रैतवाद की यहाँ वैज्ञानिक आधार पर प्रतिष्ठा की गई है। तात्पय॑ यह कि जैसे 
इलैक्ट्रोन आदि भे चैतन्य गुण नही है और न सांख्य की प्रकृति मे चैतन्य गुण है, जड़ और चेतन भिनन हैं, 
उसी तरह जड़ से चेतत और चेतन से जड़ की उत्पत्ति भवैज्ञानिक है। अतः जड़ तथा चेतन दो तत्त्व मानने ही 
चाहिए। पण्डित जी ने शंकर के एकत्ववाद, बर्कले के एकत्ववाद-प्रत्ययवाद, द्वित्ववाद की समीक्षा कर त्रैतवाद 
की स्थापना की है। दयानंद दर्शन के प्रतिष्ठापत में यह पण्डित जी का ऐतिहासिक योगदान है। वेद, उप- 

निषद्, गीता, सांद्य सभी का विवेचन यहाँ उपलब्ध है। पण्डित जी का निष्कर्ष है कि इन ग्रन्थों में अक्षर, 

क्षेत्रज्ञ, प्रकृति कहा जाने वाला एक जड़ तत्त्व है तथा अक्षर, क्षेत्रक्ञ, पुरुष कहा जाने वाला चेतन मूल तत्त्व है जो 

पिण्ड में आत्मा तथा ब्रह्माण्ड में परमात्मा कहा जाता है। यही आकर क्म-सिद्धान्त की चर्चा करते हैं क्योंकि 
पुनज॑न्म का सिद्धान्त कर्मे-सिद्धान्त की उपज है और पुनर्जन्म भारतीय संस्कृति का मुलाधार है, अतः भौतिक 

जगत् के कारण-कार्य नियम के अनुसार आध्यात्मिक जगत् में भी इसी नियम का पालन पण्डित जी अनिवाये 
मानते हैं। विज्ञान के क्वान्तम तथा रेडियेशन सिद्धान्त का विवेचन करने के बाद पण्डित जी भाग्यवाद तथा 

पुरुषा्थंथाद पर विचार करते हैं। करमंफल के सम्बन्ध मे भी मनोवैज्ञानिक दृष्टि से सोचते हैं और अन्त में 
निष्कर्मप्यता तथा निष्कामता का भेद दर्शाते हुए निष्काम कम का महत्त्व तथा व्यावहारिकता पर प्रकाश डालते 
हैं। श्रीकृष्ण, तिलक, अरविन्द, रजनीश की मान्यताओं पर पुनविचार करते हैं तथा आज के ततावपूर्ण जीवन 
की उलझन में फंसे मानव के उद्धार के लिए निष्काम तथा निस्संग कर्म की महत्ता प्रतिपादित करते हैं। 



४६ | वैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदशन 

संस्कारी और प्रयोजननिष्ठ व्यक्तित्व के निर्माण में शिक्षा की भूमिका बताते हुए शिक्षा के बैदिक 
दृष्टिकोण को स्पष्ट करने के लिए पण्डित जी ने एक स्वतंत्र अध्याय ही लिखा है। बालन्मनोविज्ञान की 

निष्पत्तियों से वैदिक विचारधारा को पुष्ट किया गया है। ब्रह्मचारी, गुर, आचार्य, गुर्कुल तथा ब्रह्म॑चये की 
प्रारणाओं को स्पष्ट करते हुए पण्डित जी ने वैदिक शिक्षा प्रणाली की महृत्ता बताई है। स्वामी ख्द्धामंद जी 
महाराज ने मुरुकुल शिक्षा प्रणाली के रूप में इसी को अंगीकार किया था। लक्ष्यबद्ध शिक्षा की किशा मे 
गुस्कुलीय शिक्षा का अपूर्व योगदान है। पण्डित जी का कहना है, भारत में शिक्षा के क्षेत्र में जो आँख उठाकर 
देखता है, उससे यह कहे बिना नहीं रहा जाता कि हमारी शिक्षा-पद्धति असफल हो चुकी है। धह इसलिए 
कि शिक्षा संस्थाएँ कि फैक्टरी का रूप धारण कर चुकी हैं और शिक्षक अपने को फैक्टरी के वेतनभोगी उच्च- 
कोटि के मजदूर समझने लगे हैं। विद्यार्थी भी शिक्षा संस्थाओं को फैक्टरी समझने लगे हैं, वे भी यूनियनें बनाते 
हैं, घे राव करते हैं, हडतालें करते हैं। पढने-लिखने के लिए श्रम करने का, गुरु-शिष्य में पिता-पुत्र के सम्बन्ध 

का, शिष्य के गुरु के निकट आने का, तपस्या का, ब्रह्मचय का, सदाचार का, चरित्र-निर्माण का शिक्षा मे कही 
स्थान नहीं रहा । इस स्थिति में लड़खड़ा रही हमारी शिक्षा पद्धति को अगर कोई पद्धति बचा सकती है तो 

बह गुरुकुल शिक्षा पद्धति ही है। 
जब तक देश की शिक्षा पद्धति में गुरू-शिष्य का सम्बन्ध 'कुल' की भावना पर खड़ा नही होता गुरु 

शिष्य में पिता-पुत्र की ्री भावना नही जगती, जब तक विद्यार्थी श्रम, तपस्या के लिए तैयार नही होते, जब 

तक ब्रह्मचय शिक्षा का आधार नही बनता, चरित्ननिर्भाण और सदाचार जब तक शिक्षा के अभिन्न अंग नहीं 
बनते, जब तक शिक्षक वां आचार ग्राह्मतीति आचार्य: की जिम्मेवारी अपने कंधों पर नही लेते, दूसरे शब्दों 

में, जब तक गुरुकुल शिक्षा पद्धति के मूल सिद्धान्त देश की शिक्षा प्रयाली में ओतप्रोत नहीं हो जाते, उस पर 
छा नही जाते तब तक हम मैकाले ने १८३४ में जहाँ खड़ा किया था, वही खड़े रहेगे। इस प्रकार महपि 
दयानंद और स्वामी श्रद्धानंद के जीवन-दर्शन और गुरुकुल के सिद्धान्त की सावंभौम व्याख्या करने वाले' पण्डित 
जी भारत के शीष॑स्थ दाशनिक हैं। उनसे पूर्व भारतीय विद्वानों ने शास्त्रीय संदर्भों में ही दर्शनों का प्रतिपादन 
किया था पर भारतीय-पाश्चात्य दाशंनिकों और शिक्षाशास्त्रियो के विचारों के साथ-साथ आधुनिक भानविकी 
और विज्ञान की निष्पत्तियों के परिप्रेक्ष्य भे वैदिक दर्शन का सर्वांगीण विवेचन करने वाले वह पहले वैदिक 
विद्वान हैं। कहना ते होगा कि पण्डित जी का यह कार्य वैदिक दर्शन का विज्ञानसम्मत प्रस्थान है और इससे 
वैदिक धर्म की आध्यात्मिक विजय हुई है। 

एक लेखक के रूप में ही नही, सम्पादक के रूप मे भी पण्डित जी ने हिन्दी ओर देश की सेवा की है। 
हिन्दी पत्रकारिता में आयेत्माज और स्वामी श्रद्धांद जी ने जो कार्य किया, उसे भुलाया नहीं जा सकता। 
अंग्रेजी सरकार के विरुद्ध जनमत तैयार करने और अपने गौरव से परिचित कराने के लिए हिल्दी-पत्रों को 

आयंसमाज ने अपना माध्यम बनाया। गुरुकुल इस दिशा मे अग्रणी रहा। स्वामी श्रद्धानंद जी महाराज ने 
सद्धमप्रचारक' पत्र निकालकर समाज में नवचेतना जागृत करने का बीड़ा उठाया। २६ अगस्त १६०८ को 

स्वामीजी ने यह पत्र निकाला। देशभक्ति, निर्भीकता, जनजागरण, अतीत गौरव की प्रतिष्ठा तथा सरकार की 

आलोचना इस पत्र की प्रमुख नीति थी | उर्दू में यद्यपि यह पत्र १८८९ ई० से ही प्रकाशित हो रहा था तथापि 

हिल्दी में इसका प्रकाशन १६०८ से हुआ । इसके छह वर्ष बाद आये प्रतिनिधि सभा पंजाब का मुखपत्र आये! 
मासिक रूप से प्रकाशित हुआ | पण्डित चमृपति जी इसके आदि सम्पादक थे। देश विभाजन के बाद यह 
साप्ताहिक रूप में अम्बाला से पण्डित भीमसेन विद्यालंकार के सम्पादन में निकलने लगा । बाद में इसे 'आयोदय' 
नाम से छापा गया और अब 'आयंमर्यादा' के रूप में यह जालंघर से प्रकाशित होने लगा। 

डॉ० रामरतन भटनागर ने हिन्दी पत्रकारिता के इतिहास मे आयंसमाज को एक सक्रिय शक्ति के रूप 
में स्वीकार किया है। “१८३७ में हिन्दी प्रदेश में दो शक्तियों का प्रवेश हुआ। प्रथम भारतेर्दु हरिश्चन्द्र, जिन्होंने 



पंडित सत्यत्रत जी : प्रज्ञा पुरुष / ४७ 

“कविवचन सुधा' का प्रकाशन किया तथा द्विप्तीम स्वामी दयानंद, जिन्होंने आर्यतामाजियों को आय॑ सिद्धान्तों 
के प्रचारा्थ अपने पत्रों के संचालन के लिए म्रम्थन और प्रोत्साहन दिया। १६वीं शताब्दी के अवशिष्ट वर्षों मे 

इन दोनों शक्तियों ने अपने समक्ष आई सभी बाधाओं को ढहा दिया । स्वामी दयानंद की पत्रकारिता विषयक 
प्रवृत्ति आयंसमाज के हेतु प्रचारात्मक पद्धति की थी । यही दो शक्तियाँ थी जिन्होंने हिन्दी पत्रकारिता को वेग 

प्रदान किया और उसे महान् बताया । उर्दू के मध्य हिन्दी पत्रकारिता को दृढ़ता के साथ स्थापित करने वाली 
शक्ति आयंसमाज की ही थी ।” आयंसमाज की राष्ट्रीय, नवोत्यानवादी वैदिक तथा युक्तिसंगत धामिक 
व्याख्याओं ते इन धा्िक पत्रों को राजनीतिक, सांस्कृतिक और स्वाधीनतावादी विचारधारा का पोषक बना 
दिया ! ईसाई प्रचारकों तथा अंग्रेजपरस्त पत्नों के मुकाबले शाब्दिक युद्ध के स्तर पर आर्यपत्र प्रकाशित हुए 
तथा भारतीय राष्ट्रवाद, हिन्दी, स्वदेशी, समाज-सुधार, शुद्धि, नारी-जागरण तथा संगठन की भावता को बल 
दिया । 

स्वामी श्रद्धानंद जी ने 'सद्धमंप्रचारक' पत्र निकालकर इन सब गतिविधियों पर अपने विचार व्यक्त 
किए | आयंसमाज का यह मुखपत्र था जिससे प्रेरणा लेकर १९०६ में काशी से डा० केशवदेव शास्त्री ने 'वव- 
जीवन' मासिक का प्रकाशन शुरू किया। यह पत्र १६१९ तक निकला । अन्तिम दिनों में यह द्वारकाप्रसाद 
सेवक के सम्पादन में इन्दौर से निकलता रहा। स्वामी जी का पत्र व्यक्तिगत प्रयत्नों से प्रकाशित हुआ । लाला 
लाजपतराय का 'देशोपकारक' भी लाहौर से उदूं मे छपा। 'सद्धमेप्रचारक' के हिन्दी संस्करण से एक वर्ष पूर्व 
लाला रलाराम ने अनारकली लाहौर से अंग्रेजी में 'गुरुकुल मैगजीन” निकाली । वस्तुतः १८८९ में पण्डित 
'गुरुदत्त ने द वैदिक मैगजीन' माप्तिक निकाली थी। उनकी मृत्यु के बाद यह पत्रिका बंद हो गई। 'गुरुकुल 
मैंगजीन' इसी का रूपान्तरित संस्करण था। १६१० मे प्रोफेसर रामदेव, आचाये गुरुकुल कांगड़ी ने 'द बेदिक 

मैगजीन एण्ड गुरुकुल समाचार' नाम से इसका प्रकोशन प्रारम्भ किया। सस्कृत मे स्वामी श्रद्धातंद जी के 
बड़े पुत्र पण्डित हरिश्चद्ध ने 'ऊषा' मासिक पत्रिका १६१३ में निकाली । १६१८ में दिववाणी' तथा १६४८ मे 
“गुछकुल पत्रिका ' संस्कृत मे निकलती शुरू हुईं। वैदिक संदेश (१६२१), 'अलंकार' तथा 'गुरकुल समाचार' 
(११२४) तथा 'गुरुकुल' (१६३६) पत्र भी काँगड़ी से प्रकाशित हुए । कहना यह है कि स्वामी श्रद्धानंद और 
उनके शिष्यो ने हिल्दी पत्रकारिता को समृद्ध किया । 

'सद्धमंप्रचारक' की सरकार विरोधी नीति तथा राष्ट्रवादी भावना का पता इस टिप्पणी से भली भाँति 

चल जाता है जो उन्होंने तिलक के निर्वासन पर लिखी थी-- मद्रास, बस्बई और बंगाल प्रान्त आजकल राज- 

द्रोह के मुकदमे के घर बन रहे हैं। कई राजद्रोह के मुकदमे समाप्त हो गए हैं। कई अभी चल रहे हैं। राजब्रोह् 
के मुकदमे संख्या में इतने अधिक हो गए हैं कि साधारण लोगों का तो कहना ही क्या है, सम्पादकों को भी 

सबका नोटिस लेना कठिन प्रतीत हो रहा है, और इन मुकदमों के भाग्यो का निश्चय इतनी जल्दी-जल्दी हो 
रहा है कि सहानुभूति रखने वालों को शोक प्रदर्शित करने का और राज्यभक्ति दिखाने वालों को ह॒ष॑ प्रदाशित 
करने का अवसर ही नहीं मिलता।” ३० अप्रेल १६२० के अक मे खिलाफत आन्दोलन पर स्वामी जीने 
लिखा--मैं स्वय किसी संस्थान विशेष की पवित्रता मानने वाला नहों और न ही धर्म मार्ग में किसी खलीफा 

की जरूरत समझता हूं परन्तु प्रत्येक मनुष्य को अधिकार है कि धामिक स्वतंत्रता उसे मिले। मैंने देखा कि मेरे 
मुसलमान भाई को इस मामले मे छूट है। मैंने वही सोचा कि जब मेरे भाई दुखी हैं तो मैं उनके साथ रहता 
हुआ कंसे सुख भोग सकता हूँ । यह एक बात थी। दूसरी बात यह थी कि ब्रिटिश प्रधान सचिव की प्रतिज्ञा 
स्पष्ट थी। जब यह स्पष्ट प्रतिज्ञा टूट सकती है तो फिर इनका किस बात पर विश्वास किया जा सकेगा । तब 
तो पग्-पंग पर विश्वासघात होगा ।” सभी जानते हैं कि खिलाफत आल्दोलन मुसलमानों के बीच साम्राज्य- 
बादी भावनाओं के विरुद्ध प्रसार का एक पहलू था। इससे शहरी मुसलमान राष्ट्रवादी आन्दोलन से जुड़ सके । 
स्वामी जी खलीफा को सिद्धास्ततः स्वीकार नही करते पर स्वराज्य के लिए हिन्दू-मुसलमानों का एकजुट 
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होकर ब्रिटिश सरकार से लड़ना उचित नही समझते हैं। इस युग के राजनीतिक संघर्ष पर स्त्रामी जी की 
टिप्पणियाँ बेलोस हैं। 

१६२४ का समय कांग्रेस के इतिहास में स्वराज्यवादी तथा अपरिवर्ततवादी शक्तियों के विवाद का 
समय है। १६२४ में चित्तरंजन दास की मृत्यु से राष्ट्रवादी आन्दोलन को धक्का लगा। साम्प्रदायिकता उभरने 
लगी । साम्प्रदायिक दंगे भड़के । गांधी जी ने हिन्दू-मुस्लिम एकता पर जोर दिया। १६२७ मे साइमन कमीशन 
की घोषणा हुईं और राष्ट्रीय उत्थान में द्वितीय असहयोग आन्दोलन की लहर उठ खड़ी हुई। राजनीतिक तौर 

पर जवाहरलाल नेहरू और सुभाष के रूप में समाजवादी शक्ति का उदय हुआ और राष्ट्रवादी समाजवादी 
विचारधारा की ओर झुकने लगे। १६१४ मे मुजफ्फर अहमद और श्रीपाद अमृत डांगे गिरफ्तार कर लिए 
भर । उत्तर प्रदेश में काश्वकारी कानून में संशोधन के लिए आन्दोलन चला । गुजरात में बारदोली सत्याग्रह 
हुआ | आल इंडिया ट्रेड यूनियन कांग्रेस के नेतृत्व में हड़तालें हुईं। खड़गपुर रेलवे वर्कक्षाप, साउथ इष्डियन 

रेलवे तथा जमशेदपुर स्टील कम्पनी के मजदूरों ने हड़तालें की | बम्बई के कपड़ा मिलो में एक लाख पचास 
हजार मजदूरों ने हड़ताल की । १६२८ के दौरान हुई हड़तालों मे पाँच लाख से अधिक मजदूरों ने भाग लिया। 
इसी तमय क्रान्तिकारी युवकों ने आजादी के लिए संघर्ष शुरू किया। 

यह वह भूमिका है जिसके दौरान पण्डित सत्यव्रत जी ने मुशकुल से 'अलंकार' नामक पत्र निकाला। 
यह पत्र १९२४ से १६२६ तक मासिक रूप में निकला इसका वाधिक शुल्क था। मई १६२६ के अंक में 'श्री- 

हरि! की एक रचना छपी है जिससे इस पत्रिका की नीति का पता चलता है। 'स्वतंत्रता' शीर्षक यह रचना 

यहाँ उद्धृत की जाती है-- 

नीच प्रसंग, सदा खल संग, प्रवास को वास हू लीवों भलो 
पात्त कुपात्र विचार बिना, निज सर्वेत्न दान को दीबों भलो, 
राजसिहासन को तजिके, हँसिक विष घुंट को पीबो भलो, 
'श्री हरि! पै निज प्यारी स्वतंत्रता खोय नहीं पल जीबो भलो। 

१६२६ के प्रथम अंक मे हिन्दू-मुस्लिम समस्या पर पण्डित जी की टिप्पणी है कि 'हिन्दु-मुस्लिम समस्या 
इस अभागे देश की बड़ी समस्या है, इस गुलाम देश की आथिक, सामाजिक या राजनीतिक उन्नति की 
समस्याएँ इस भयंकर समस्या की ओर में ओर भी अधिक उलझती जाती हैं। भाज दोनो जातियाँ पराधीन 

होने के कारण एक समता पर हैं परन्तु स्वतंत्र होने पर बहुसंख्याक जाति अधिक प्रबल हो उठेगी, इस 
आशंका से अल्पमत इस विदेशी शासन का साथ देने मे ही अपनी भलाई समझ रहा है। जिस विशाल हिन्दू 
धरम ने संसार की अनेक अन्य विदेशी मान्यताओं को भी अपना लिया है, जिस धर्म में जैन और वेदांत सम्प्रदाय 

के एक दूसरे से सर्वथा प्रतिकूल मतानुयायी भी समान भाव से रह सकते हैं--उसमे क्या भारतीय मुसलमानों 
तथा उनके प्र्म के लिए स्थान नहीं है ? हम चाहते हैं कि धर्म के वास्तविक अभिप्राय को समझकर विचारशील 

हिन्दू ओर मुसलमान दोनों शीघ्र ही संकुचित साम्प्रदायिक असहिष्णुता के विरोध में जिहाद शुरू कर दें । ये 
तुच्छ साम्प्रदायिक फिसाद हमारी निबंबता तथा अविवेकशीलता के सबसे बड़े उदाहरण हैं ।' 

१६२६ के सितम्बर अंक में कलकत्ते के दंगों तथा लाला लाजपताराय के त्यागपत्र पर सम्पादकीय 
टिप्पणियाँ लिखी गई हैं। पण्डित जी की कलम की निर्भीकता देखिए--“ग्त २४ अगस्त को लाला लाजपत- 
दाय ने स्वराज्य पार्टी से किनारा कर लिया। लाला जी ने दल के नेता के पास जो पत्र लिखा है, उसमे इस्तीफे 
के ३ कारण बताए हैं--स्वराज्य दल की कॉसिलों से बाहर निकलने की नीति की असफलता, स्वराज्य पार्टी 

से हिन्दू हितों को हानि तथा कांग्रेस के चुनाव में भाग लेने से विपरीत मति । जिन्होंने कानपुर कांग्रेस में कांग्रेस 
की कॉंसिल तीति पर लाला जी को बोलते हुए सुना है, वे लालाजी के इस्तीफे से कभी संतुष्ट नहीं हो सकते, 
इस समय देश में केवल दो दल हैं, एक प्रति सहयोगी, लिवरल ओर जी हजूरों का, जो भिन्न-पिन्त कारणों 
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से पद भ्रहण की नीति का पक्षपाती है; दूसरा कांग्रेस का जो इसके विरुद्ध है। लाला जी स्वराज्य दल से पृथक् 
हो चुके हैं ओर दूसरे दल से उनके विचार नहीं मिलते, फिर वे किस दल में शामिल होगे यह समझ मे नहीं 

आता । कारण कुछ भी हो, यह स्पष्ट है कि लाला जी डाँवाडोल हैं और यह डांवाडोलपन लाला जी जंसे 
क्षतुभवी नेता को नहीं शोभा देता ।/ 

देशबन्धु चित्तरंजन दास की मृत्यु पर १६९२५ की जुलाई के अंक में पण्डित जी ने लिखा---/बंगाल मे 

दैध शासन के टूट जाने पर देशबन्धु' की जयकार पुकारी जा रही थी। इस अधृतपूर्व विजय के उपलक्ष्य मे 
विजैता की किसी विलक्षण घोषणा की प्रतीक्षा हो रही थी। इसी प्रतीक्षा में दैनिक पत्रों को हाथ में उठाया 
था परन्तु हमारे मन कछु और है विधना के मन ओर ! 

८ र् > 
देशबन्धु के अभाव को पूर्ण करने की जिम्मेदारी भारतमाता के एक-एक पुत्र के कंधे पर आ पडी है। 

देशबन्धु मरना नहीं जीना चाहते हैं और इसीलिए देश के अपने भाइयो और बहनों को पुकार-पुकार कर कह 

रहे हैं--मेरे जीने-मरने का फैसला करना तुम्हारे हाथ में है। मेरे अभाव को पूरा करो। मुझे अमर बना 
दो ।! 

७ जुलाई १६२४ को पालियामेंट मे भारत सचिव लाड्ड बकनहेड ने जो वक्तव्य दिया उसकी तीखी 
आलोचना करते हुए पण्डित जी ने लिखा--"ऐसे शल्य, अपमानजनक वक्तव्यों को सुनने के हम आदी हो 
चुके हैं परन्तु लाडे वकनहेड ने जिस आडम्बर को रचकर भारत की उभरती हुई इच्छाओं को ठुकराया है, उसे 

देखकर किस आत्मगौरवान्वित देश के मार्मिक स्थल पर असह्य आघात नही पहुंचता । इनके कथन का सार 

है कि भारत एक देश नही, उसमे एकजातीयता नहीं। अंग्रेज भारत को छोड़ जाएँ तो भारतीय आपस में 
लड़कर मर जाएँ। एशियन सोसाइटी के डिनर में भी हजरत ने इन्ही भावों को रखा था। हमें आश्चय॑ तथा 
खेद इसी बात का होता है कि यह सब कुछ सीखने के लिए ही भारत सचिव को, वाइसराय को भारत से 

बुलाता पडा | यह तो अंग्रेज सदा से ही करते आए हैं। इनमे कौनसी नई बात धरी थी जो लार्ड रीडिग ही 

जाकर बरकनहेड को सिखाते ।” आगे वह गांधी जी के बारे में लिखते हैं कि 'बर्कनहेड महात्मा गांधी को भोला- 
भाला पर पढ़ा-लिखा जुलाहा ही समझे बैठे होगे।अब पता चलेगा कि ये तो राजनीति मे भी उनके काव 
काटते हैं।' 

१६२५ के अक्तूबर अंक मे बम्बई की हड़ताल पर लिखा---“बम्बई की मिलों में ११ करोड़ रुपये का 

माल पड़ा हुआ है और जब तक वह निकल नहीं जाता तब तक मिलों के बंद रहने से पूँजीपतियों को तो लाभ 
ही लाभ है परन्तु इस बीच भे व्यवसायियो की जो दुर्गंति होगी, वह अकथनीय है। इस अवस्था में भारत के 

व्यापार को बचाने का यही उपाय सूझता है कि विदेशी माल के बहिष्कार का प्राणपंण से प्रयत्न किया जाएं 

और स्वदेशी के व्रत का प्रचार किया जाए। कया ही अच्छा हो यदि खादी घर-घर में पहरी जाने लगे ? बम्बई 

की हड़ताल से हमे समझ लेना चाहिए कि स्वदेशी का प्रश्न हमारे लाखों भाइयों की रोटी का प्रश्न है और 
इसका हल करना सामाजिक तथा धारिक प्रश्नों से भी अधिक आवश्यक है [” 

पण्डित जी ने राजनीतिक टिप्पणियों के अतिरिक्त, धर्म, दर्शन, सुधार कार्यक्रम भारतीय शिल्प, 
साहित्यिक गतिविधियों, गुरुकुल के क्रियाकलाप, स्त्री-सुधार, अछूत समस्या, शुद्धि तथा संगठन पर भी बेबाक 
टिप्पणियाँ लिखी हैं । १६९२५ के दिसम्बर अंक से पता चलता है कि नये युग के निर्माण के लिए, देशोननति 
के लिए, संस्कारों पर एक विचार-शिविर का संचालन भी गुरुकुल ते शुरू किया था। पण्डित जी ने इस सम्बन्ध 
में एक बोजपूर्ण लेख 'युजैनिक्स द्वारा देश का सुधार' लिखा था। इसी अंक मे आचाये रामदेव जी ने भी अपने 
विचार व्यक्त किए थे । अलंकार' का सम्ततिशास्त्रांक' बड़ा प्रसिद्ध हुआ । संतति सुधार संघ या रेस बैटरमेट 
एसोसियेशन' की स्थापना ग्रुरुकुल मे इसी उद्देश्य से हुई थी और इसका एक विज्ञापन दिसम्बर अंक में प्रकाशित 

हुआ था। १६२६ के मार्च बंक में 'प्राचीत भारत में शिल्प' नाम से सम्पादकीय लिखकर तथा 'धम्म पददृठ- 
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कथा', 'प्रतिज्ञागौगंधरायण', तथा “साइन रिव्यू! में प्रकाशित यंग ईस्ट पत्र के आधार पर पश्डित जी से लिखा 

कि 'संसतार अपनी सभ्यता के लिए भारत का ऋणी है। पाश्चात्य शिक्षा में अंधाधुंध बहे हुए भारतीय तवयुवक 
स्वदेशाभिमान की अवहेलना करते हुए प्रायः कहा करते हैं कि प्राचीन भारत में उत्तम कोटि के शिल्प का 

अभाव था । उनके लिए एक यंत्रहस्ती का वर्णत ही उनकी आँखें खोलने के लिए पर्याप्त है।' 
अलंकार में छपे पण्डित जी के खोजपूर्ण लेखों मे 'मनु तथा इन्द्र, संसार के धर्मों की समानताएँ', 

'तिब्बत मे बौद्ध', यूजेनिक्स द्वारा देश सुधार”, 'पारसी धर्म तो वेदिक धर्म ही है', 'अछूत और जागृति', 
'सुष्टयुत्पत्ति', 'परमेश्वर और उसका स्वरुप", 'ईश्वर का स्वरुप, 'मृत्युंजय श्रद्धानंद', 'पारसी धर्म की उत्पत्ति 
के कारण' तथा 'गीता का सन्देश उल्लेखनीय है । पण्डित जी गुरुकुल में तुलनात्मक धर्मों का अध्ययन विषय 
के आचाये रहे। कहना न होगा कि भाषा, विषय वैविध्य, खोज तथा प्रस्तुतीकरण की दृष्टि से अलंकार के लेख 
और सम्पादकीय टिप्पणियाँ बड़े महत्त्व की हैं। गुरकुल की रजत जयंती पर अलंकार का विशेषांक मार्च १९२६ 
में प्रकाशित हुआ था। इसमे स्वामी जी के बलिदान पर उत्कृष्ट सामग्री संकलित की गई थी। २८ मार्च 
१६१४ को जो दीक्षात्त भाषण स्वामी जी ने दिया था, वह भी इसमे संकलित था। इसमें लिखा था-- पुत्रो, 

सत्य के बिना राजनीति धिवकारते योग्य है। यदि सत्य तुम्हारे जीवन का अवलम्बन है तो मुझे न कोई चिन्ता 
है और ना हो कुछ मागना है ।” इसी अंक मे सातवलेकर जी का 'महात्मा गुरुकुल और मिस्टर कालेज' शीर्षक 
व्यंग्यात्मक लेख छपा था, जिससे गुरुकुल की मूलभूत दृष्टि का पता चलता है! हरिऔध और प्रेमचंद की 
रचनाएँ भी इस अंक को स्पृहणीय बना देती हैं । 

महधि दयानंद ने हिन्दी की प्रतिष्ठा मे अभूतपूर्व भूमिका अदा की। स्वामी श्रद्धानद और महात्मा गाधी 
की प्रेरणा से पण्डित जी ने दक्षिण भारत मे हिन्दी प्रचार का कार्य किया । पण्डित जी से पूर्व स्वामी सत्यदेव 

परिब्राजक ने यह कार्य अपने जिम्मे लिया था। वस्तुत: भार्च सन् १६१४ में हिन्दी साहित्य सम्मेलन का अधि- 
वेशन इन्दौर मे हुआ था, जिसकी अध्यक्षता की थी राष्ट्रपिता महात्मा गांधी ने । राष्ट्रभाषा के प्रचारकों के 
सामने उस समय दो प्रश्त थे। एक प्रश्न था स्वतंत्रता का मूल्य देकर खरीदी हुई अंग्रेजी की गुलामी के अभि- 

शाप से देशवासियों को मुक्ति दिलाना। दूसरा था अहिन्दी भाषा-भाषी राज्यों मे हिन्दी का प्रचार। 
दक्षिण भारत में हिन्दी प्रचार के लिए सम्मेलन के अवसर पर इन्दौर नरेश तथा सेठ सर हुकुमचंद ने दस-दस 
हजार की थैलियाँ देकर हिन्दी प्रचारकों का मार्म प्रशस्त कर दिया था। बापू ने अपने पुत्र देवदास गांधी को 
इसके लिए मद्रास भेजा। उनकी सहायता के लिए स्वामी सत्यदेव परिवराजक भी मद्रास गए। दक्षिण भारत 

हिन्दी प्रचार सभा की यही पृष्ठभूमि है। 
गुरुकुल का क्योंकि हिन्दी साहित्य सम्मेलन से गहरा रिश्ता रहा है, अतः स्वामी श्रद्धानंद जी ने 

दक्षिण भारत मे सार्ववेशिक सभा की तरफ से हिन्दी सिखाने का केन्द्र खोलने की इच्छा व्यक्त की । पण्डित जी 
बेगलौर गए और स्वामी सत्यानंद जी ने के साथ काम शुरू किया। नेशनल हाईस्कल के मुक्याध्यापक श्री 

कल्याणसुदरम के सहयोग से पण्डित जी हिन्दी कक्षाएं शुरू की और अंग्रेजी के माध्यम से हिन्दी पढ़ाई । इसके 
लिए उन्होंने 'हाउ दू लन॑ हिन्दी पुस्तक भी लिखी जिसे वहां के व्यापारी जवेरचंद एण्ड कम्पनी ने प्रकाशित 
किया । पण्डित जी के आचाये स्वामी श्रद्धातंद जी १६१३ भे भागलपुर मे होने वाले हिन्दी साहित्य सम्मेलन 
के चतुर्थ अधिवेशन के सभापति रह चुके थे । फिर तो १६५० में कोटा अधिवेशन के सभापति श्री जयचंद्र 
विद्यालंकार हुए । पण्डित जी और उनकी पत्नी व्रारा लिखे गए हिन्दी ग्रन्थों पर सम्मेलन ने मंगलाप्रसाद पारि- 

तोषिक देकर उनकी हिन्दी-निष्ठा को पुरस्कृत किया । गुरुकुल के स्नातक डॉ० सत्यकेतु, जयचंद्र विद्यालंकार 
चन्द्रावती जी तथा सत्यव्रत जी को मिला यह सम्मान स्वामी श्रद्धानंद जी को हिन्दी-सेवा भावना का ही 
सम्मान कहा जा सकता है। 

पण्डितजी को अपने जीवनकाल में अनेक सम्मान मिले। १६६४ मे डॉ० राषाकृष्णन ने, १६७७ में 



गाज: प्राप्त) 

पता पे गला, १४६ गैरोती था बेन ते, (१३ मे जोड़ गेक गहने, ! ४) हे श्री जाती 
जैक (९६९ में गाती। किताल ने सजी एसार पे तथा दिल्ली प्रगा्रे, (१४ मे 

पंबाब पलार तथा हु लिये, (९६७ मे कक एम बे जाहिर तय तरफ़ गा 
पर गाए ने गोकात गाली एएसार मे पि जो वो तभारित विया। बेस गाहि और लत े  
पत्र मे ी एई पवाओं के हिए पी जो को वेदगगीपी हे हम मे ब्िर्ति विया गया । पीछ जी को 
मा हू एड्रीयअरतरादीय गम गुछुतीय शिक्षा और उठे शक सिर हम के प्तोक के हिए है। 
पक वी पगगुत गीत गुछुतत है उता सिल बोर गतल छुतीय परमार वा उच्च ता है। 

ही वि पे प्रेस होकर गछुत के आती पर पक्ष वी हो अशिक्षयत पे इसे 

वा संस गुर प्रो गाजद़ पति हिगा। विश के आधक्ति हित्ती। वे बकिकत जी 
पोज बढ़ उन हु अं हे मे बचा लिया तथा पद्िए थी गोजगाब जो माह वृर्गाधिणत 
हं? पगेतु विश गंक्षण मे तिगि यह अमिता य पीह जी जे महि बकित वे अल 

तो कही, पर अद्मवा के हम मेह्मारी भादनाप्रोा तार बढ है। आग है, गुदगाजे गे वक् 
पीझ वी गा बंका (करो । अप पमाओ को देखे हुए बोर पक वी के विराट करत ली बात 
इसे हुए शा ही वह व पता है 

ता गो गिर जता, 

परत का भी गा गाए ! 





बा हु 

पण्डित सत्यत्रत जी के साथ कुलपति प्रो० रामचन्द्र शर्मा तथा पूर्वकुलपति 
श्री बलभद्र कुमार हजा 

गुरुकुल के परिद्रष्टा श्री सोमनाथ मरवाह के साथ पष्डित जी, पण्डित जी के दाएँ ओर 

से डा० राकेश, कुलपति प्रो० रामचन्द्र शर्मा, श्री सोमनाथ मरवाह, परिद्रष्टा 

श्री पूर्व कुलपति श्री बलभद्ग कुमार हुजा एवं कुल सचिव डा० वीरेन्द्र अरोडा 



बहादुर शास्त्री 
मु 



के मेयर लाला हसरा 5 

तथा उनकी हाम्योपैथिक चिकित्सा का 26-3-974 
के साथ दिल्ली 

पत्ति श्री बी०वी० गिरि 
जा प्र न 

पण्डित जी की पुस्तक 'राग 
रा 
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हुतात्मा स्वामा श्रद्धानन्द जी महाराज का शहीदी-दिवस मनाते हुए 
अनारकलो आयसमाज मे श्री स्वामी सत्यप्रकाश जी अनारकली 

आय॑समाज की तरफ मे सत्यव्रतजी को अभिनन्दन-पत्र भेट कर रहे है । 
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(भकामनाए 
और 

लहांजलियां 





मुझ्ते यह जानवर प्रसन्नता हुई किकि डॉ0 सत्यद्रत' 

सिढान्तालंकार इस वर्ष मार्च माह में 90वँ वर्ष में प्रवेश करेंगे 

तेभा इस अक्सर पर उन्हें एक आमभिनन्दन ग्रंथ समार्पत किया 

जाएगा । 

पंडित जी गुरुकुल वागड़ी किवीक्यालय के पूर्व 

कुलपीत होने के ताफ-साथ्य वीदक ताहित्य, सैस्कीत और दर्श- 

के अद्वितीय विद्वान भी है! | उन्होंने वेद, तमाजशात्त्र, रिक्षा 

प्रनोग्वितञान तथा होमियोपैथी पर कई मौलिक, शोध संवीलत 

तथा प्रौदृ ग्रैशों की रचना की है । 

में पंडित जी की दीघायु की कामना करते हुए 

समारोह की सफ्लता के लिए अपनी शुल्ठ्ामनाएं भेजता हूँ । 

नई दिल्ली , 

< मार्च, 4987 



उपराष्ट्रपति, भारत, 

नई देहती 
ए]८४-7878$[70 8 

[४0#. 

एज ])फ%॥. मे] 

'दिपतम्बा ८५, १६८६ 

सन्देश 

गुफ़ यह जानकर फ्ानतता छू है कि 

ढा० सत्यव्रत सिद्वान्तात्कार मार्च ०७ में ६ वें वर्ण में. 

प्रवेश करेंगे । यह उचित है कि हस असर पर उनकी साथना 

के तम्मानाथै ज अमिननदन ग्रन्थ उन्हें समर्पित किया जाय | 

पुफ़ आशा है कि हस ग्रन्थ में ढा० पिद्वास्ताल/गर जी का 

संज़्ति ख॑ दर के प्रति योगदान पूर्णत: वणित होगा । 

मैं अधिननदन ग्रन्थ के सफल फ्राप्नन के लिये 

अपनी जशु कामनायें मैजता हूँ । 

आर वकेटएमात 
( आ7० वेंटटआमन ) 



जमनेव उते 

प्रधान मंत्री 

. नई दिल्ली 
ही ।7 दिसम्बर, 986 

प्रिय डॉ0 राकेश, 

आपका 26 नवम्बर का पत्र मिला | 

मुझ्चे पह जानकर प्रसन्नता हुई कि डॉ० सत्यक्रत 

सिद्धांतालंकार जी को उनके १0वें जन्म दवस पर उनकी 

सारस्वत साक्ना के सम्मानार्थ एक अऑभिनन्दन ग्रन्थ सर्मार्षत 

फिया जा रहा है । 

ग्रन्थ के सटीक और सफल प्रकाशन के लिए मेरी 

हावदििक शुभकामनायें । 
8 मत आपका, न 

डी बा [जब 2 अभिन्दन ग्रन्ध, के गुरुकुल कागड़ी विश्वीवधालय, 

हरिद्वा र-249404 
उत्तर प्रदेश । 



हा० बल राम जाखड़ नई दिल्ली 

अध्यक्ष, जोक सभा - 

तिबि:.. २०" * 66 

बत्यत प्रसन्नता का विष्य है कि गृह्कुल कागैड़ी विशीवद्यालय 

डा0 सत्यवत सिद्वातालकार को उनके सम्मातार्थ औभननन्दन ग्रन्थ | 

सम्मर्पत करने का आयोजन कर रहा है । 

डा0 सत्यव्गत क्तिद्चान्तानकार, तमाजसेवो, आर्य धर्म प्रवारक्क तथा 

शिक्षा शाह्त्री रहे हैं। उन्होंने वेद, स॑स्कीत, दर्श, तमाजशा रत, शिक्षा, 

नृतत्वग़ा €, गाजनोति, अर्थशा €त्र, आयुर्वेद आदि इनेक विवष्थों की 

_समुन्नीत के जिए तत्परता पूर्वक कार्य किया है । वह ।955 से ।%2 

गुर्बुल कागड़ो किवीवद्ालय के इुनपीत्ति तथा प्रमु पदाक्किारों रहे 

और इस काल में गुह्कुन कशाड़ो ने बहुत जीक्क उन्नीते को तथा आश्कि 

दीष्ट ते ध्वावनंबन प्राप्त किया । उन्होंने गुर्कुल में आयुर्वेदिक फार्मेतो, 

फ़िीटिंग प्रेत, पुस्तक प्रकाशन, रत्तायों के उत्पादन को क्मुन्तत किया तथा 

उप्ते इस आधार पर लाकर छड़ा किया कि उसको अपने संचालन के जिए 

घंदा मागने पर ज़िर्मर नहों' रहना पड़ा । उन्होंने कीदक धर्म तथा 

महीर्ष दयानन्द के मत्तव्यों का जन जन मैं प्रवार किया । मैं उक्के स्वस्थ 

एवं दो जोवन की कामना करता हू । 

डॉ० तत्यव्रत भिदान्तालकार को अभिननन््दन ग्रन्थ स्मार्पित करने 

दे लिए कुलपीत श्रो रामचच्र शर्मा के धरक्षा में गीठत त्ीमीत हे वदस्यो 

की जीमननदन प्रन्ध के प्रकाशन के लिए मेरी बधाई तथा छुकामनायें । 
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सन्देश 

पे हु बार बहाल प्रात है कि महा हो? पा दिद्वालाएकार वे (९ हा मे 
पाए के अवगर पर एव अमित गे प्राण! किया जे झा है। रंगलाप्राद पलक ऐ उमर 

एं गुछुत कोगही विधिवत के पु कृति हँ॥ मिद्धाताकार जी दिता एवं बाहिह पाला स॑ई 
वित्त है। वि गलती, कोग, गृतलशल, मनोविश्ात होमियोपधी आदि हुए विषयों पर हरे 
बीपियों एस तिवकर दे! के पराहि् एव पति को समद्क विया है। बंद विषारधार का कारक 
भार हद केले पर हे गाजी बाझय पुस्सार ते भी पारित किया गया। राज पता रद के 
हमें भी गं० पिद्वातातंकार ने भातीय पंगर को गोखायित विया है। ध के प्रवाशनार है रब 
गि एंष्षण में गति गर्िति के पदय विषय ही बधाई के पर है। 

है बर पर हे मिद्वालागबार हे पुरी एवं मरी गो की काम कसा है। मु 
विल्लात है हि पति] बिता पथ हैँ दिद्वालाइकार वे बीवन एए पर्गात जाए गतेगा। 

गए तिवारी 



पण्डित जी ने गुरुकुल कौ आत्मनिर्भर बनाया 

गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय के हिन्दी विभाग के अध्यक्ष श्री विष्णुदत्त राकेश ने मुझे लिखा है कि 
गुरुकुल कांगड़ी विश्वविद्यालय की तरफ से डॉ० सत्यव्रत जी सिद्धान्तालंकार के विषय में एक अभिनंदन ग्रन्थ 
प्रकाशित हो रहा है। उसके लिए मैं भी सत्यव्रत जी के संबंध में अपने कुछ संस्मरण लिखूँ। 

मुझे यह जानकर अत्यन्त प्रसलता होती है कि गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय ने अपने एक स्नातक 
के विषय में अभिनन्दत ग्रन्थ प्रकाशित करने की योजना बनाई। मेरा श्री सत्यव्त जी के साथ बहुत पुराना 
सम्बन्ध रहा है। जब वे गुरुकुल विश्वविद्यालय के वाइस चांसलर थे उन द्विनों मैं वम्बई रहा करता था। वे 

प्रायः प्रतिवर्ष विश्वविद्यालय के लिए धन-संग्रहार्थ आया करते थे। मेरा मारवाड़ी समाज के कुछ धनाहूय 

व्यक्तियों के साथ जानकारी का सम्बन्ध था । १० सत्यव्त जी उन लोगों से गुरकुल की सहायता दान लेने के 
लिए मुझे पकड़ लिया करते थे । क्योंकि यह काम देश की उच्च कोटि की शिक्षण-संस्था के लिए था जिसने 

राजनी तिक दृष्टि से भी अनेक योग्य स्नातक उत्पलत किए थे और कर रहा था, इसलिए मैं उनके आग्रह को 
टाल नहीं सकता था ओर इस कार्य के लिए जब वे मेरे पास आते, मैं उनके साथ चल देता था। मैंने देखा कि 
वे अपने कार्य मे इतने व्यस्त तथा तत्पर रहते थे कि प्रतिवर्ध एकमुश्त धनराशि गुरकुल के लिए बम्बई से ले 
जाते थे। उनकी विलक्षणता यह है कि जिस कार्य को वे हाथ बगाते हैं उसे पूर्ण करके ही दम लेते हैं। प्रारम्भ 

किये हुए कार्य को बीच में छोड़ देना उन्होंने नहीं सीखा जिसका प्रमाण स्वयं उनका ६० वर्ष का जीवन 
है। 

बम्बई के बाद भी वे मुझे लखनऊ आदि में मिलते रहे और जब मैं नेशनल हैरल्ड की व्यवस्था कर 
रहा था तब जब कभी वे लखनऊ आते तो मुझे अवश्य मिलते थे। 

इसके बाद कई सालों तक मेरा उनसे संबंध टूटा रहा परन्तु जब में राज्य सभा का सदस्य बना तब 

राष्ट्रपति मे उन्हें भी राज्य सभा का सदस्य मनोनीत किया । 

पातियामेन्ट का सदस्य मनोनीत किया जाना तथा चुनाव में सदस्य बनना, इन दोनों मे अत्यन्त भेद 
है। राष्ट्रपति उन्हीं व्यक्तियों को राज्य सभा का सदस्य मनोनीत करते हैं जो अपने क्षेत्र में उच्च कोटि मे पहुंच 
चुके होते हैं। डॉ० सत्यव्रत जी को डॉ० राधाकृष्णन ने जब वे राष्ट्रपति थे, राज्य सभा का सदस्य मनोनीत 
किया था। डॉ राधाहष्णन स्वयं संस्कृत के प्रकाण्ड विद्वान थे, और क्योंकि विद्वान् ही विद्वात् को पहुचानता 
है, इसलिए डॉ० राधाकृष्णन का श्री सत्यव्त जी को विद्त्ता के कारण राज्य सभा का पदस्थ नियुक्त करना, 

जहाँ सत्यव्रत जी की विद्वत्ता को सूचित करता है, वहाँ गुश्कुल विश्वविद्यालय की महानता को भी सुचित 

करता है। यह बात इसलिए भी विशेष महत्व रखती है वधोक़ि गुरकुल के हजारों स्नातकों में से सत्यव्त जी 
एकमात्र ऐसे स्नातक हैं जो राज्य सभा में राष्ट्रपति द्वारा मनोनीत किये गये। उनकी संस्कृत-विद्धत्ता को तब 
चार चांद लग गये जब राष्ट्रपति ने उन्हें संस्कृत योग्यता के कारण १६८२ से आजत्म प्रतिवर्ष ६,००० (पांच 

हजार) रुपया पुरस्कार रूप में देने को घोषणा की, ओर भारतीय विद्या भवन जैती संस्था ने उनकी पुस्तक 
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वैदिक संस्कृति का वैज्ञानिक आधार, पर वैदिक संहकृति की सर्वोत्तम हिन्दी पुस्तक घोषित कर उस पर दस 
हजार रुपये का मद्रास में समारोहपूर्वंक अवार्ड दिये । उस समारोह का आयोजन भारत सरकार के भूतपूर्व 
० श्री सी० सुब्रमध्यम तथा उसकी अध्यक्षता श्री रामकृष्ण मठ के अध्यक्ष स्वामी रंगनाथानन्द 

| 

डॉ सत्यवत जी ने अब तक हिन्दी, संस्कृत तथा अंग्रेजी में ४० पुस्तकें लिखी हैं जो वेद, उपनिषद्, 
संस्कार, गीता तथा वंदिक संस्कृति पर हैं। एक-एक ग्रन्थ हजार पृष्ठो का है, और प्रत्येक पुस्तक अपने विषय 
की प्रामाणिक पुस्तक समझी जाती है क्योकि प्रत्येक पुस्तक पर कोई-त-कोई घोषित पुरस्कार दिया जा चुका 
है। इन विषयों के अतिरिक्त उनके होमियोपैथी पर भी अनेक ग्रन्थ हैं। वैदिक संस्कृति तथा होमियोपैथी पर 
उनकी लिखी पुस्तकें भाषा, भाव तथा सरलता की दृष्टि से अद्वितीय हैं। 

साहित्यिक दृष्टि से पं० सत्यव्रत जी तथा उनकी पत्नी श्रीमती चन्द्रावती लखनपाल दोनों उच्च कोटि 
के साहित्यकार माने गये हैं। हु का विधय है कि दोनों को अपनी-अपनी पुस्तक पर हिन्दी साहित्य सम्मेलन 
अहमदाबाद का मंग्रलाप्रसाद पारितोधिक प्राप्त हुआ है। पं० सत्यव्रत जी को 'समाजशास्त्र के मुल तत्व' पर 
और उनकी पत्नी श्रीमती चन्द्रावती लखनपाल को उनकी रचना 'शिक्षा मनोविज्ञान” पर इन्दौर मे हुए 
सम्मेलन मे महात्मा गांधी की अध्यक्षता में मंगलाग्रसाद पारितोषिक दिया गया क्योक्ति उक्त दोनो पुस्तकें 
अपने विषय की सर्वोच्च पुस्तक घोषित की गईं। चन्द्रावती जी को तो अपने ग्रन्थ 'स्त्रियों की स्थिति' लिखने 
पर हिन्दी साहित्य सम्मेलत का सेकसरिया पुरस्कार भी पहले मिल चुका था । चन्द्रावत्ती जी पहली महिला थी 
जिल्होंने विद्यार्थी काल में 'मदर इण्डिया” नामक पुस्तक लिखी थी जो मिस मेयो की 'मदर इण्डिया' पुस्तक का 
जवाब थी। भारत को बदनाम करने वाली उस पुस्तक को महात्मा गांधी ने 'ए ड्रेत इन्सपेक्ट्स रिपोर्ट, का 
नाम दिया था। चन्द्रावती जी की पुस्तक 'शिक्षा-मनोविज्ञास' पर तो हिन्दू विश्वविद्यालय के ट्रेनिंग कालेज के 
प्रिन्सिपल श्री लज्जाशंकर झा ने यहाँ तक लिखा था कि इस पुस्तक को लिखकर चन्रावती जी ने वरतंतु के 
शिष्य के समान अपनी शिक्षा-संस्था को चौदह करोड़ की दक्षिणा चुका दी है। मैं समझता हूँ कि हजारों नही 
तो सैकड़ों शिक्षक ऐसे हैं जिन्होंने चन्द्रावती जी की 'शिक्षा-मनोविज्ञान' पुस्तक के आधार पर बी० टी० की 

डिग्री प्राप्त की है। 
पं० सत्यव्रत जी तथा श्रीमती चन्द्राववी जी--ये दोनों साहित्यकार ही नहीं, सत्याग्रह-संग्राम में दोनों 

ने जेल-यातनाएँ भी सही हैं। सत्याग्रह-संग्राम मे दोनों एक-एक वर्ष की सजा भुगत चुके हैं। जब उस समय 
की विदेशी सरकार ने उत्तर प्रदेश की यू० पी० सी० सी० को अवैधानिक घोषित कर दिया था ओर कांग्रेस 
के हैड क्वार्टर आगरा मे स्वेत्र १४४ धारा लगा दी गई थी, तब आगरा के कांग्रेस-जनों ने श्रीमती चर्धावती 
जी को यू०पी०सी०सी० का प्रधान घोषित कर दिया था और निश्चित दिन प्रधान पद से सत्याग्रह करते 
हुए गिरफ्तार होने के लिए हरिद्वार से बुलाया था। सन्देश मिलते ही वे निश्चित दिन गिरफ्तार होने के 
लिए रात की गाड़ी से हरिद्वार से चलकर आगरा मे उत्तर प्रदेश कांग्रेस कमेटी की प्रधान के रूप मे 

सत्याग्रह करते हुए गिरफ्तार हो गई थी। इस घटना को उस समय के कांग्रेस-जन कभी भुला नहीं सकेंगे। एक 
देवी का यू० पी० सी० सी० का संदेश मिलते ही स्िफ सत्याग्रह करते हुए गिरफ्तार होने के लिए हरिद्वार से 
आगरा चल पड़ता एक अद्भूत घटना है ओर पति का सिफे इसी उद्देश्य से पत्नी को सत्याग्रह करते हुए जेल 

भेज देता उससे भी अद्भुत घटना है जो पं० सत्यव्रत जी के राजनीतिक जीवन की एक विशेष उपलब्धि कहा 
जासकता है। इन दोनो को विलक्षणता यह है कि दोनों पालियामेन्ट के सदस्य रहे हैं, दोनों उच्च कोटि की 
साहित्य-रचना के लिए हिन्दी के मंगलाप्रसाद प्रारितोषिक के विजेता हैं, दोनों स्वतन्त्रता सेनानी हैं, यद्यपि 
चन्द्रावती जी का १६६९ में देहान्त हो गया । 
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४, इप्ले रोह, 
नई दिल्ली । 

हु २८ बुलाई, १६५७ 

वदिक साहित्य के झ्रमर चिन्तक 

मुझे यह जानकर प्रसन््तता हुई कि ० सत्यक्त सिद्धान्तालंकार को एक अभिनल्दन ग्रन्थ भेंट किया 

जा रहा है। मैं इसके लिए आपको बधाई देता है यह मेरे लिए गौरव का विषय है कि मैं श्री सिद्धास्तालंकार 

जी के लिए अपनी जानकारी और अनुभव के आधार पर बुछ शब्द उस ग्रन्थ के लिए लिखूँ। 
“डा सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार का जन्म ५ मां, १६९८ ई० १० को ग्राम सोवड्डी जिला लुधियाना 

में हुआ था। इनके पृज्य पिता का नाम पंडित बालकराम शर्मा था । डॉ० सिद्धन्तालंकार ने गुरुकुल काँगड़ी से 

ही स्नातक किया तथा बाद में वही पर उपकुलपति के रूप मे १५ वर्षों तक अपनी सेवाएँ अपित की । जिसके 

लिए उन्होने क्री वेतन भी नहीं लिया। उन्होंने तत्कालीन शिक्षा मल्त्री डॉ० कालूलाल श्रीमाली से आग्रह 

करके गुएकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय के आज भी वे विजिटर हैं जो कि कुलपति का चयन करते हैं। 
डॉ पिद्वान्तालंकार को उनके शिक्षा एवं मनोविज्ञान संबंधी लेखों के लिए हिन्दी साहित्य सम्मेलन, 

प्रयाग मे मंगलाप्रसाद पारतोषिक दिया गया। उन्होंने गुरुकुल काँगड़ी को प्रेत एवं फारमेसी के भी क्षेत्र मे 
आत्मनिर्भर बनाया । प्रो० पिद्धान्तालंकार ते अपने अब तक के जीवन में लगभग ४० बहुपृत्य पुर्तके विभिल 

विषयो पर लिखी, जिसमें से उनकी एक दुर्लभ पुस्तक बुढ़ापे से जवानी की भोर' के लेखन पर भारत सरकार 
ने पुरस्कृत भी किया है तथा इसकी २०० प्रतियाँ लेकर सरकार ने बहुत से विश्वविद्यालयों के अध्ययन के 
लिए प्रसारित कीं । 

पं० सत्यव्रत जी सिद्धान्तालंकार की आयंसमाज के देश के ही नही सारी दुनिया के माने हुए विद्वान हैं। 

उनके विचार पुस्तकों मे भी, भाषाओं मे भी देखने और सुनने को मुझे बहुत सोभाग प्राप्त हुआ है। 'बुढ़ापे 
से जवानी की ओर' पुस्तक लिखकर उन्होंने नई पीढी को स्वस्थ रहने की अपार प्रेरणा दी है। वे स्वयं भी 
इसके उत्तम उदाहरण हैं। प्राकृतिक चिकित्सा, दीघजीवी, स्वस्थ और सुखी रहने के उपाय इनका दैनिक जीवन 

हैं। अपने शरीर पर नित्यप्रति मालिश, प्राणायाम, व्यायाम कई घंटे लगाते हैं। लम्बी उम्र होने पर विचार 

और शरीर से स्वस्थ हैं। प्राकृतिक चिकित्सक के रुप मे मैंने उनसे स्वयं भी प्रेरणा ली है। वे अच्छे होमियोपैथ 
डाक्टर भी हैं। गुरुकुल काँगड़ी के उपकुलपति रहने के बावजूद भी उन्होंने आयंसमाज की अपार सेवा की । 
उनके प्रवचन ओर भाषण अनेक बार सुने । परन्तु आर्यसमाज शताब्दी मे वेद वैज्ञानिक हैं विषय पर दिया गया 

उतका भाषण सबसे अनूठा था। देश से बाहर विदेशों मे उत्होंने वेदों को वैज्ञानिक सिद्ध कर आयंत्तमाज़ 
और स्वामी दयातंद जी के विचारों का भारी प्रचार किया है। स्वतल्ता संग्राम सेनानी तथा १६६२ में 

राज्यम्रभा के सदस्य भी रह चुक़े हैं। धामिक और देशभक्त नेता के रूप में देश मे जाने और माने जाते हैं। 
पृ० सत्यक्षत जी एक कुशल राजनीतिज्ञ भी रहे हैं। देखने मे बहुत सरल एवं समुद्र की गहराई के समान 

व्यक्तित्व वाले पंडित जी ही तहीं बल्कि उनकी धर्मपत्नी श्रीमती चद्रावती लखनपाल ने भी अपनी योखता 



॥/ाततिगिएओ 

एकता एव तिआेर एज ेओीओ सोगायए 
॥॥0॥60 60 (॥॥/[0/॥/॥/] 
॥/0/80 ((॥ 066 ॥॥ | |, 
गत गोगता॥ओ गीत (एक गे हि पर 
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नई दिल्ली 
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डॉ० विश्ुदत राकेश 

संपादक, हाँ० सत्यक्षत पिद्धस्तालंकार अभिननदन ग्रन्थ 

गुछुल काँगड़ी विश्वविद्यालय, हरिद्वार 

नमस्ते। 

मुप्ते यह जानकर हार्दिक प्रसलता हुई कि आय जगत् के उद्भट विद्वान डा० सत्यव्त सिद्धान्तातंकार 

आगामी माचे 8! में 90वें वर्ष में प्रवेश कर रहे हैं और इस अवसर पर उन्हें अभिनन््दन ग्रंथ से सम्मानित 
करते की योजना है। 

डॉ० सत्यव्रत को, जब मैं बहुत छोटी अवस्था में था, मैंने आयंसमाजियों में एक प्रचारक के झुप में 

देखा था। देश के कीने-कोने में उन्होने वैदिक धर्म का प्रचार किया। जीवन के हर क्षेत्र-सामाजिक, धामिक, 
राजनीतिक व सांछ्ृतिक सभी में उनका उच्च स्थान है। 

गुरकुल कॉगड़ी विश्वविद्यालय ऐे भी उतका गहरा सम्बद्ध है, यद्यपि यह स्वाभाविक है कि सरकारी 

अनुदान प्राप्त संस्थान जनता की उन कआकांक्षाओं की पूर्ति नहीं कर सकती, जिनकी उनको अपेक्षा थी। इस 
बात पर डॉ० साहब से मेरा मोत विरोधाभात भी हो सकता है, किन्तु आयंश्तमाज के इस यशस्त्री विद्वान और 

दार्शनिक मतीषी पर हों अत्यलत गये भी है। 

हाँ धाहुब की पुस्तक बुढ़ापे से जवानी की ओर जनता के लिए एक विशेष देन है। विशेषकर बड़े 
आयु के लोगों ने इस अनुपम पुस्तक का लाभ उठाया है। मेरा विश्वात्त है कि इस पुस्तक के अनुध्वार दिनचर्या 
बनाने वाले लोग पूर्ण स्वस्थ व दर्धायु प्राप्त कर सकते हैं। 

माननीय पंडित जी का वेद, संखृत, दर्शन, समाजशास्त्र, मनोविज्ञान तथा होमियोपैपी पर गहन 

ज्ञान है। हिंदी, संस्कृत और अंग्रेजी भाषा पर भी उनका पूरा अधिकार है। इन्होने सभी विषयों पर बड़ी 

उपयोगी ग्रन्य व पुस्तकें लिखी हैं, कई पुस्तकों पर इन्हें राष्ट्रपति तथा अन्य राज्य सरकारों द्वारा सम्मानित 

भी किया जा चुका है। 
उनकी चुस्ती और फुर्ती आज भी तवयुवकों जैसी है, जिससे यह पिद्ध होता है कि बुढ़ापे से जवानी की 

ओर वे बढ़ रहे हैं। परमात्मा उन्हें शतायु करें, मेरी प्राध॑ता है । 

भ्वदीय 
स्वामी आनन्द बोध सरस्वती 

प्रधान, साबदेश्िक आय प्रतिनिधि सभा) 



गोद, पका 
लिंक!) 

प्रिवर रेशम, 
बाप पर प्तता हुँ।एणवर प्री ञब )) वात हो छे है।झह बाहर 

बगदित ता एसवर का वा है हरे पे अ् गा े त है। उ्ीे हार बेला को खा ले 

तिए बह गी मा गत है। हिंदी गाहिह अमर ने उत्े गरावशल दे भूत तत्त' पुस्तक पर प्री 
पंगबावार पाशिफिक केर छा एएसार को ही (एक किया । उतते बैक विषाणारा का कैशकिक 
बावार गम पग को मे हे बार धार मे हो और की पा पाई है। उसी वैक्षि एंखृति का 
पंत पु भी पु बगल गला की | हं) सका गोने गजल, गागग़ाल ता शिक्षा 
पद बोढ़ उ्ोगी यय हि हैं उत़े 'लाद्मोपतिपर् भाण और गीता भाण पर भी दही 

फ्ां। 
गत विषयों पर इग को के अति गदर होगियोएशी पर भी बड़ हे है। एज 

हं। गला वी गिद्वाताएकार वा अमित के केक गुुत गाड़ी विछााग है की बी हा 
परी बे को गौरालित अनुप़ करी । झ। एन! कसर पर यो एवं गाव दि वे औरणों 
पेरी गज पर्स है 

बाग है आए गरपार लो एवं बनद होगे। 

प्वदीय 

बहता गाए 



0 

पा जोडी लि: )) का, |॥ 

हवा का तह हवा आधी एक दिन खेमे एजी 
गाव शशि बज र ऐए। ए तावोग गत शो मिड 
॥।(॥//(//8)॥/॥ 
्रणगा गे शत गहिओे के गे उनलते।ग गि। है ख्े हिे का 

वश पा है। ता है पता बीज आर ाक्ाओर गये! हे पे गोखगाग [ 
पा पर दी किए जे े गे एव है कि वे शक वी जे एप ी. 
॥//॥ 
६06 | ॥॥॥॥ (| 

॥/ 
(0 

शांत गण, गत हि गंगा) 



वैदपादी भव 
पंचमुखी महादेव मा, 

मुणफफ़लगर 

दिनांक 8-]0-86 
पहू जानकर हादिक आह्वाद हुआ कि विद्वानों की सार्वजनिक समर्चा के इच्छुक तथा विद्त्ता और 

सराधुता का तमादर करे वाले सलुुरुषों ने नब्बे वर्षीय डॉ पंडित सत्य्रत पिद्धाल्तालंकारजी की भावधित्री 
तथा कारपित्षी प्रतिभा और उनके यशञ/यृत व्यक्तिल से भावित, विभावित ओर प्रभावित होकर उन्हें अभि- 
तत्दन ग्रन्थ प्रपित करके अपने तथा विद्वत्समाज को ओर से उसकी अग्रतिम कृतियों और उनके असाधारण 
वैद्य के प्रति वृतज्ञताएुं शद्धा व्यक्ष करे का प्ाधु मंकत्प किया है। यद्नपि यह सारस्वत अच॑ना बहुत पहुे 
हो जाती चाहिए थी तथापि मंगल का विलस से भी हो जाय तो भ्रेयककर ही होता है। 

विदृदरेष्य हों? पंडित सत्यव्रत सिद्धान्तालेंकार ते और उनकी सशक्त, मौलिक, विहतताएृ्ण तथा 
ऊर्ेल्वित रचनाओं ते मैं पिछले पवन वर्षो से परिचित होता चता आ रहा हूँ। हमारे देश के जिन 'गिने-चुने 
वेदविद्या और साहित्य के सादषकों ने अ्य्त सदुवृत्ति, बाध्य, निष्झा और मनोगोग के प्राय वैदिक 
वाहमय और भारतीय पंस्कृति का सतत पोषण और प्रचास्थत्तार किया है उनमें डॉ पंडित सलयकषत 
पिद्ालतालंकारजी का परम तम्माततीय स्थान है। यद्यपि भारतीय गणतल के महामहिम राष्ट्रपति महोदय ने 
तह पंस्कृत पंडित के हुप मे सम्मानित किया और वे राज्यतभा के सदस्य प्री रहे तथापि उनकी धवल कीति को 
अजर ओर अमर बनाने वाला तो उतका पांडित्य, उनके प््य और उनकी महृदयतापूरण शाधुता ही है। उन्होंने 
वैदिक वाइमेय मे संबद्ध अनेक महृत्तपूर्ण ग्रन्थों के अतिरिक्त भारतीय दर्शन, संज्ृति, एमाज-शात्त, 
नुविज्ञान और मनोविज्ञान थादि जिन भी विषयों पर अपनी लेखती को गति प्रदान की वे प्री तालिक 
निहपण, विशद विवेचन, विद्वत्तापू्ण विश्लेषण और तकेतंगत मीमांता के कारण भारमान हो उठे । प्रभावशीत 

और मुर्षत्य लेखक होने के ताय-साथ वे अत्यन्त ओजस्वी और प्रभावशाली वक्ता भी रह चढ़े हैं। इत उपरि- 
तिद्षित गुणों के अतिरिक्त वे अल उदार, बहुदय, शीलवान् गुणज्ञ ओर साधु पुरुष हैं। ऐसे महापुरुष का 
अपिनद्दन करके उनकी योखयता, लोक-सेवा, ताहितय-साधना और वोकोत्तर गुणों को तावेजनिक हुप से उद्- 

भापित करने से निश्चय ही सबको प्रेरणा प्राप्त होगी। 
मैं परात्विक हृदय से मंगल कामना करता हू कि उन्हें परभायु प्राप्त हो। 

--सौताराम अहुरबेदी 



क्]:0॥ 
ह 4 झिमर, [9 

पेय है पक पिदधालातंगार सर शादी के कली बकितं मे मे [हितों विशेष 
बैक्षि गराहिए और सौर पंसृति को बानी तेखती मे पद हि है। रहने जिम पार उत्ो दि 
बोरवातत मिल पद विया है, प्री पवार अल पितगशीत गलिण, गिर हछ और 

पु बृदि कि की गा पर जो दे है। विद्या दी विश्िल विधा बोर पंछूत, हिंदी थादि बेड 

भाषाओं पर जा गत है में अधिकर है और उतने वेद, पति और दर में बेर मारा, 

शिक्षा, वतशातत, गोवा और होग्ोशी विफयों पर शो पथ से हं। हिंदी गाता को 
अत आपस जान किला मे गगल किया है। वे जग, दिशा, कि, केक और बाहों को गा 

परत हैं। विशेष उते पोय थकतिव वो मरे देश में बाय प्रति है, झीतिए जो बिल 
पर के ग्माधान के तिए बड़ बार बोर उडी गे में जते ऐे है और उसे छह ये के विवाद 
विषयों का भी गाता ऐ गराश गिय है। 

झ ्ारे पाए वो पति [क्र के है मे प्राण कर गुछुत बाा़ी वित्त 
पोभाग)ाती है। 

मै  मातिमय अवसर पर इु_ विधवविदाता के लात हे हुए मे भी हो शत गिद्वालाहकार 

वे पर बी अद्वा, गिए। पक और प्णामातति बिका है। 

हों! पहत मर 

निदक, एधीय पंछत पंशात 









उपनिषदों के धारावाही भाष्यकार 

भूतपु्व राष्ट्रपति डावटर सबंपह्ली राधाकृष्णन 

हमारी प्रगति का रुप हमारी प्राचीन सभ्यता है। यह सभ्यता श्रद्धा के जिन आधारो पर छड़ी है उनका सूत्र 

मुद्य-मुख्य उपनिषदों में पाया जाता है। आज जबकि हम अपने देश के जीवन मे एक नवयुग का निर्माण करने 

जा रहे हैं, हमें अपने भीतर नव-जीवन का संचार करने के लिए उन्हीं उपनिषदों की तरफ जाना होगा। उप- 

निषदों मे वे मुल-तत्त्व छिपे हुए है जिन्होंने आदि-युग के उष:काल से अब तक हमारे इतिहास को ढाला है। 

जब-जब हमने ठोकरें खाई हैं, तब-तब कारण हमारा उपनिषदों की शिक्षा से विमुख हो जाना ही रहा है। 

इसलिए आज की सन्तत्ति के उद्धार के लिए उपविषदो के तत्त्वों को ग्रहण करना, और उत्र तत्त्वो का हमारी 

दिन-दिन की समस्याओं के साथ जो सम्बन्ध है उसे समझ लेना आवश्यक है। 

उपतिषदों के मूल वाक्यों को पढ़ लेता ही काफी नहीं है। उपनिषद् तो मतन का विषय हैं। 

उदाहरणाथं, उपनिषद् की प्रथम पंक्ति मे ही कितना मनन का विषय भरा पड़ा है। प्रथम उपनिषद् की प्रथम 

पंक्ति है-- 

ईशावास्यमिद सर्व, यत्किज्व जगत्यां जगतु। 
तेन त्यक्तेन भुठ्जीथा, मा गृधः कस्यस्विद्धनम॥ 

इस पंक्ति में कितने महात् रहस्य का प्रतिपादन किया गया है। मल का कथन है कि यह सम्पूर्ण 

जगत् घटनाओं का एक निरन्तर प्रवाह है, इस प्रवाह में एक घटना दूसरी घटना से आगे बहती चली जा रही 

है--सब जगह गति है, प्रवाह है। परन्तु क्या जगत् प्रवाह-मात्र है, प्रवाह के अतिरिक्त यह कुछ नहीं ? उप- 
निषद् का कहना है कि यह सम्पूर्ण प्रवाह पर-बरह्म से अनुप्राणित है, उससे आवासित है, उससे ढका हुआ है। 

हमे संस्रार को केवल बाहर से ही नही देखना, हमे बाहर से दिख रहे घटनाओ के अविरत प्रवाह के अन्तराल 

में जाज्वत्यमान प्रगाढ यथार्थ-सत्ता को देखना है जो इस प्रवाह के भीतर अलुप्रविष्ट है। जो व्यक्ति इस 

अन्तदू ष्टि से हर वस्तु के ब्राह्म रूप को नहीं, उसके आन्तरिक रूप को देख लेता है, उसके लिए संसार साध्य 

नही, साधन हो जाता है, वह संसार को हर वस्तु का त्याग करके हर वस्तु का स्वामी बन जाता है। जब हम 

अनुभव कर लेते हैं कि पर-ब्रह्म ससार के अणु-अगु में व्यापक है, तब हम संसार की हर वस्तु से एकात्मता 
अनुभव करने लगते हैं। ट्रं हने के शब्दों में जब हम विश्व के साथ इस एकरात्मता का अनुभव करते हैं तब-- 
समुद्र हमारी शिराओं में बहने लगता है'"'सितारे हमारे देह के आभूषण बन बाते हैं।' जो व्यक्ति ऐसा अनुभव 

करने लगता है उसके लिए हर वस्तु ब्रह्मानुप्राणित हो जाती है, ओर जिसके लिए हर वस्तु बह्मानुप्राणित है, 
उसके लिए लालच को, छीना-झपटी को, या अहंमन््यता को स्थान कहाँ ! 

मुझे यह जानकर अलन्त प्रसलता हुई कि प्रो० सत्यव्रत ते, जो कई वर्षों तक गुरुकुल विश्वविद्यालय 

के उपकुलपति रहे हैं, धारावाही हिन्दी में उपनिषदों का विस्तृत तथा गहन परिचयात्मक ग्रन्थ लिखा है जिस 

में उपतिषदों का फब्दार्थ सहित मूल तथा उसकी धारावाही स्वतनत्र व्याख्या दी गई है। मुझे विश्वास है कि 
हि्दी-जगत में इस ग्रन्थ का स्वागत होगा, विस्तृत रूप में इस ग्रन्थ का अध्ययन होगा, सबका इससे भला 

होगा, और इसके द्वारा पाठकों को आध्यात्मिक प्रसाद प्राप्त होगा। 



गीता के उच्चकोटठि के व्याख्याता 

स्व० प्रधानमंत्री थो लालबहादुर जो शास्त्री 

भीता' ऐसा ग्रत्य है जिस पर अनेक टीकाएँ तथा भाष्य लिखे गये हैं। आज से साढ़े ग्यारह सौ वर्ष पहले केरल- 
प्रदेश के श्री शंकराचारय ने, जो दक्षिण भारत के होते हुए भी संपूर्ण भारत के हो गये थे, इस प्रत्य पर विद्धतता- 
पृण भाष्य लिखा । उसके बाद श्री रामानुजाबाय तथा श्री मध्वाचायं ने अपने-अपने दृष्टिकोण से गीता पर 
भाष्य लिखे। आधुनिक युग में लोकमान्य तिलक तथा श्री अरविस्द ने गीता के पिद्धाल्तों पर विस्तृत शाल््रीय 

विवेचता की। महात्मा गांधी ने भी 'अनासक्ति-योग' नाम से गीता को सरल भाषा में लिखा! उनका जीवन 

तो गीता की शिक्षा का क्रियात्मक प्रत्यक्ष रुप था । गीता के सम्बन्ध में महात्मा जी ने 'यंग इष्डिया' में लिखा 
था : “मुझे भगवदगीता में एक ऐसी सान्तवना मिलती है जो मुझे बाइबल के 'सर्मन ऑन दी माउट' तक में 
नहीं मिलती । जब निराशा मेरे सामने भा बड़ी होती है, जब मैं अपने को बिल्कुल एकाकी अनुभव करता हूँ, 
जब मुझे प्रकाश की कोई किरण नहीं दिखलाई पड़ती, तब मैं गीता की शरण लेता हूँ, और तब मुझे गीता में 
कोई-न-कोई ऐसा लोक दीख पड़ जाता है जिसे पढ़कर मैं विषम विपत्तियों मे भी मुस्कराने लगता हूँ ।” श्री 
शंकराचायं से महात्मा गांधी तक इस देश के महान् विचारक, समाज-सुधारक, शिक्षक तथा राजवीतिक- 
चिन्तक गीता की शिक्षाओं को जीवन का पथअदर्शक मानते रहे हैं और यह ग्रन्थ सदियों से विद्वानो का ही 
नहीं, सवंताधारण का भी समान रुप से माव्य ग्रत्थ रहा है। इतनी दीर्घकालीन परम्परा में इसका स्थान हमारे 
हृदयों में इतना ऊँचा इसीलिये बन गया है क्योकि इसमें सावंभोम सिद्धान्तों का दिग्दर्शन है और उम्रका 
मन्तव्य, गहन होते हुए भी, जीवन का स्पष्ट मागे-परदर्शन करता है। 

गीता का निष्काम-कर्म का सिद्धान्त एक ऐसा परिद्धाल है जिसे पकड़ लेने से जीवन की उलझन-भरी 
समस्याएँ अपने-आप सुलकने लगती हैँ। जब मनुष्य कामना का, फलासवित का त्याग करके, कर्ततव्य-कर्म मे 
जुट जाता है, तब वह सुब-दुःख के विक्षोभ से ऊपर उठ जाता है। गीता ने मनुष्य की इस मानपिक रिपति का 
बड़े सुन्दर शब्दों में वर्णन करते हुए कहा है-- 

सुखदुसे समे इृत्वा लाभालाभौ जयाजगो। 
ततो युद्वाय युज्यस्व ते पापमवाण्यसि ॥२-३८५॥ 
समदुःखसुखः स्वस्थ: समलोष्ठाश्मकांचन: । 
मातापमानयोस््तुल्यस्तुत्यो. मित्रारिपक्षयों: । 
सर्वासम्भपरित्यामी गुणातीतः स॑ उच्चते ॥ १४-२४, २४॥ 

पुख-दुःख मे, लाभ-हाति में, भात-अपमान मे, निन््दा-रतुति में सम-भाव पे रहना, किसी भावावेश् में 
उद्वेलित न होना, अपने को सन्तुलित रखना--गीता की यह ऐसी सीख है जो जीवन ही पंगइंडियों में भटकते 
मानव को जीवन के राजपथ पर डाल देती है। दुःख को भी सुख की कोटि गे, हानि को भी लाभ की कोटि 



परे तो बह्ना। | ॥ 

[आगे मै गीतों, किक # छत ी शोर कक, तह शिऐक्लोंओ 
ह छापे शा को गे कि गधे न जाय एप ता कि है बे कि 
विधा को गीता ही बाते ते कह गा पा है। ने जा हिल सता जो बे 
परमार को [पारित वि, व को, गत हुए कहे रेत पक 
पी हो है ही बाग कविता मे मे छह व जाते गा जो है। ह जाओ से 
शीत ती गत तो कही है जोश वात गीत वे रिणाओनाे ये कहे । किराया 
पा गति तल मो जगा- एक जगत कर दिनो कैब गो गे: 
व गत है लि है. की जे शिदतोजी ए 0 से हुवे बरस एव लेेति 
ते पायी गो हित पक्की हे छत । पते ग खिएेगो बल सता ओ 
हे गतिसेपि गो है एुगगा-पपहित के हे सै ते जे 

मप्र) गा दिलाता ता कि। का गीता आता ता पे है।क् कि 
एमी गा गाए है| जी जारी श जरा रेत छतिया 
प्राण का तोता सर छे। पे पा ग्रे हि जे गा ते ए। 



पद एहोत वे का गति 

9 गेशाण पी गाता 

गत गे जी गा तब गत गि। ए हो मे की बच्ची तो । रत और ॥॥0॥|| 
पा सार और गोमाय किए, ए जगह रह] बलि गो पं उे 
का हैक! शेप पर तिद गा पाए मे को उच्च का और को को किक, शिया 
(६) ॥ 

हा व कहे छाए आगो जोगी भागते है। को पाए ६ का 
गंगा! वि, गैपरे ६ गा पति किए, कहे हे (गया जी शिष-श आती 
भा हि है। रु शा का है किये ऐग गा एयर वन मो । केक शत है 
हिगर पाते शत गोगिये है परवाह के शिहैएलु गोगे । थी पेश 

है 
किए 0 ४ |॥॥| 



बंदिक विचारधारा कौ वैज्ञानिक 
क्रधार: मागदशक कृति 

स्व प्रधान मंत्री रेशरल श्रीमती इत्र गांधी 

आज का युग संघर्ष का युग है । इस युग में भौतिक तथा आध्यात्तिक विचारों का भी टकराव हो रहा है। 

प्रन्थवर्ता ते ठीक ही कहा है कि धर्म तथा विज्ञान के संघर्ष में हमे धर्म के लिए वैज्ञानिक आधार छोजना 

होगा। विज्ञान का सच्चा अर्थ है सत्य की खोज, मनुष्य की आन्तरिक आँदें बुलें, हृदय खुले, और यही उद्देश 
धर्म का है। इस दृष्टि से देखने पर ही वस्तुस्थितति समझ में आ सकती है क्योकि कोई वस्तु अपने-आप में बुरी 
नही है। वरतु का अच्छा अथवा बुरा होता इस बात पर निर्भर करता है कि उसका उपयोग किस प्रकार किया 
जा रहा है। एक छुरी किसी सर्जन के हाथ में कल्याणकारी है तो वही अन्य अवसर पर हत्या का साधन बन 
सकती है। विज्ञान का युद्ध के लिए प्रयोग संहारकारी है, परन्तु इसी विज्ञान का काम मानव को कितनी ही 

बीमारियों से बचाना भी है। जो लोग धर्म के वाम पर अद्मविश्वातत को भी धर्म के समात माय्यता देते है 

उन्हें गोचता होगा कि अन्यविश्वास धर्म नहीं है। प्रो” सत्यक्षत जी ने ठोक ही कहा है कि विज्ञान एक 

लगड़े के समान है, धर्म एक अं के मान है। बिता विज्ञान के धर्म अधूरा है, बिना धर्म के विज्ञान अधूरा है। 
इन दोनों को ताथ मिलकर चलना होगा--इस कथन मे गहरी सचाई है। आज के युग में धर्म की वही माव्यताएँ 
टिक सकती हैं जिले वैज्ञानिक दृष्टि से पुष्ट किया जा सके। धर्म के बुछठ आधारभूत सिद्वाल हैं। उन सिद्धान्तो 

को तीव मे रखकर जीवन का निर्माण करना होगा। धर्म की इत मान्यताओं मे, जो विज्ञानसम्मत हैं, इतना बल 
है कि वे जीवन को सशक्त बना सकती हैं। वेदो मे, उपनिषदों तथा गीता मे जिन सिद्धान््तों का प्रतिपादत किया 

गया है, वे हमारे वैदिक साहित्य की अमर मि्वि हैं, हमारे जीवन के लिए प्ररणा-सूत्र हैं, इस निधि को हम 

किसी तरह गंवा नहीं सकते । वेदों की विचारधारा त्िकाल सत्य है, इनमे दशाये गये बुनियादी आदणश हर 
परिस्थिति तथा हर काल मे अपनाने योस हैं। 

डॉ: तत्यव्रतजी के इस ग्रत्य में अध्यात्म के बुनियादी सिद्धात्तों की तरफ़ ध्याव खीचते हुए उनका 
विज्ञान के साथ समन्वय दिखलाने का जो वांछनीय प्रयलल किया गया है उसकी तरफ युवकों तथा युवतियों का 

ध्यात जाता चाहिए! मेरी इच्छा है कि तब लोग इस ग्रन्थ का आध्ययन करें भर इसमें भोतिक तथा अध्यात्म 
का जो समस्वय दर्शावा गया है उस पर मतत करें ताकि युवकों में जो उच्छ लता भाती जा रही है वह ने रहे 

और वैदिक अदशे उतके जीवन में ओत-प्रोत हो जायें । 
मैं प्धकर्ता को ऐसा उत्तम ग्रन्थ लिखने के लिए बधाई देती हूं, इसी प्रकार का साहित्य सजनात्मक 

साहित्य कहा जा सकता है। 



'समाजशास्त्र के मूलतत््व के लेसक' 
&.] | 

समाजशास्त्रीय विषयों के ममज् विद्वान 

डॉ रामतारायम तकसेता, डे? लि 

पृ डायरेक्टर, इन्टटौट्यूट आफ तोषियोलामी, आगरा विश्वविद्यालय 
तथा छुलपति, काशी विद्यापीढ 

अब तक हमारा ध्यान बब्य विज्ञानों की तरफ़ तो था परन्तु समाजशास्त्र' एक उपेक्षित विषय था। पिछले कुछ 
वर्षो ते, धीरे-धीरे सामाजिक विज्ञानों की भिल-पिल गादाओं के विद्वानों का ध्यान इस विषय की तरफ 
भी जाने लगा है और समाजशास्त्र एक विषय के तौर ते बपनी जगह बनाता जा रहा है। ऐसी स्थिति उत्तल 
होती जा रही है, जिसमें समाजशाल्त्ियों के अलावा आम जनता भी इस शा में दिलचस्पी लेने लगी है और 
देश के शासक, सामाणिक कार्यकर्ता, लेखक, सम्पादक, अध्यापक, वकता-सभी लोग समाजशास्त्र के तथ्यों 
तथा मुलतत्त्ों को जानने के लिए उत्सुक होते जा रहे हैं। उक्त परिस्थिति में एक ऐसे प्रन्य की अत्यन्त 

आवश्यकता अनुभव हो रही थी जो समाजशाल के आधारभूत पिद्वान्तों को स्पष्ट, सरल, सुन्दर तथा बुद्धि- 
गम्य भाषा में व्यक्त करे । हिल््दी में तो अभी सामाजिक विज्ञान सम्बन्धी साहित्य की बहुत ही कमी है। 

प्रस्तुत पुस्तक ने इस कमी को बहुत अंश तक दूर कर दिया है। इस पुस्तक में समाजशास्त्त के सभी विषयों का 

युन्दर तथा सरल विवेषन किया गया है। वँसे तो पुस्तक समाजशास्त्र से परिचय प्राप्त करने की इच्छा रखने 
वाले सभी पाठ्को के लिए उपयोगी है, परन्तु विश्वविद्यालयों के उन विद्याथियों के लिए तो, जो समाजशस्त 
का अध्ययन कर रहे हैं, यह पुस्तक अत्यन्त उपयोगी सिद्ध होगी क्योकि इसमे बी० ए० तथा एम० ए० की पाठ- 

विधि के हस क्षेत्र के किसी विषय को छोड़ा नहीं गया, हर विषय की गहुन तथा विशद विवेचन की गई है। 
पमाजशास्त्र के सभी विश्वविद्यालयों के विद्याधियों के लिए भी यह पुस्तक बड़ी आसानी से पाठ्यपुस्तक का 
काम दे सकेगी | 

पुस्तक के लेखक प्रो० सत्मव॒त पिद्धान्तालंकार एक प्रतिभाशाली पिद्वहृस्त लेखक और उत्कृष्ट कोटि 

के विद्वान् हैं। उन्होने सामाजिक विज्ञान की अन्य शाखाओं के स्म्बस्ध में भी अनेक ग्रत्य लिखे हैं। 'समाज- 

शास्त्र के मूल तत्त्व' ग्रत्य लिखकर उन्होंने जो हिल्दी साहित्य की सेवा की है उसके लिए वे बधाई के पात्र हैं। 
मुझे पृ्ण विश्वास हैकि हिंदी में समाजशास्तर' पर अब तक जो साहित्य प्रकाशित हो चूका है, जो लगभग व 
के बराबर है, उसे देखते हुए यह पुस्तक निश्चित रुप से हिन्दी-साहित्य की श्री-वृद्धि का कारण बनेगी और 

'समाजशा् का गहराई से अध्ययन करने वाले विद्याधियों तथा इस शास्त्र के आधारभूत तत्वों से परिचय 
प्राप्त करने की इच्छा रघनेवाले जिज्ञासुओ--दोनों के लिए वरदान सिद्ध होगी। 



श्री सत्यब्रत सिद्वान्तालंकार के होमियोपेथिक 

ग्रंथों के विषय में 

डाँ० जुगल किशोर 
प्रसिद्ध होमियोपेष 

प्रसिद्ध होमियोपैथ डॉ० जुगल किशोर जी जब राष्ट्रपि के ऑनररी फिजोशियन थे, तब उन्होंने श्री 
सत्यव्रत जी सिद्धान्तालंकार के होमियोपैथिक-्रंथो के विषय मे लिखा था: 
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पण्डित जी का अभिनन्दन: महान् सारस्वत श्रनुष्ठान 

डॉ हरवंशलाल शर्मा 

पृर्व कुलपति बुश्देलबण्ड विश्वविद्यालय तथा अलीगढ़ विश्वविद्यालय 

डॉ पत्मक्रत सिद्धान्तालंकार जी यथा नाम तथा गुण हैं। निशछल, तिर्भीक और सच्चे प्रमाजरेदी हैं। 

सतंत्रता संग्राम में भी उनका अप्रतिम योगदान रहा है। स्वामी दयानद जी के भाष्यकार के हुप भे 4 हृ 
अद्वितीय हैं। दिल्ली मे वैज्ञानिक तथा तकनीकी शब्दावली आयोग, केद्वीय हिन्दी निदेशालय के अध्यक्ष पद पर 
रहते हुए मैंने उनकी अलौकिक प्रतिभा ओर तलप्र्शी दिद्धत्ता करों देखा है। जब १९७१ में उन्होने 'वैदिक 
विचारधारा का वैज्ञानिक आध्ार' पुस्तक लिखी तो वह केद्धीय हिन्दी निदेशालय, शिक्षा तथा समाज कत्याण 
मंत्रालय, भारत सरकार की 'प्रकाशकों के सहयोग से हिल्दी मे लोकप्रिय पुस्तकों के लेखन, अनुवाद और 
प्रकाशन योजना ' के अन्तगंत प्रकाशित हुई । यहू पुस्तक इतनी उपयोगी थी कि इसके प्रथम संस्करण में इस 
पुस्तक की २२०० मुद्रित प्रतियों मे से एक-तिहाई प्रतियाँ भारत सरकार द्वारा खरीद ली गई। वैदिक 

वाहूमय ने समस्त विश्व के मनीषियों को प्रभावित ढ़िया है। वेदिक ऋचाओ में मानव हृदय की दिव्य अनु 
भूतियों को अपनी छवि दिखाई पड़ती है। वैदिक विचारधारा के सस्वस्ध मे लेखक ने इस पुस्तक मे एक तथा 
दृष्टिकोण प्रस्तुत किया है। मत, चेतना, ईश्वर, सृष्टि, प्रकृति, जीव, कर्म, शिक्षा, जीवन, पृनजन्म और 

क्मंफल पर भारतीय और भारतीयेतर विद्वानों की दाशतिक तथा वैज्ञानिक मात्यताओं के संदर्भ भे जिस 

तुलनात्मक दृष्टि से इस पुस्तक मे विवेचन किया गया है इसके पूर्ववर्ती ग्रंथों मे नही मिलता। भौतिकवादी 
और अध्यात्मवादी विचारों के हद मे भटकते वाले विद्वानों को भी इस पुस्तक से नई रोशनी मिलने की आशा 
। 
के पण्ठित जी का अध्ययन परम्परागत प्रणाली का नहीं है। वह संस्कृत और अंग्रेजी के प्रोढ़ विद्वान् हैं । 
उन्होंने मानव धमंशारत्र, मनोविज्ञान, समाज शास्त्र, आत्तिक-नास्तिक दर्शन, चिकित्साशास्तर और भौतिक 

विज्ञानवादियों के सिद्धान्तों का गहरा अध्ययन किया है। अतः वह पुतर्जन्म जैसे विषयों पर आत्मा की 
अमरता के ऐिद्वान्त के अनुसार हो विचार नही करते, कारण-कायये नियम, पदार्थ-ऊर्जा का रुपात्तरण तथा 

जीवविज्ञान डी साक्षियों द्वारा अपने पक्ष का समर्थन करते हैं। हर विषय पर भोतिकवादी तथा अध्यात्मवादी 

दृष्टि से प्रकाश डालकर वैदिक सिद्धाल्तों को विज्ञानसम्मत प्रिद्ध करते की उनकी चेष्टा अनुकरणीय है, 
श्तांध्य है। 
अध सत्यव्रत जी विलक्षण बहुमुबी प्रतिभा के व्यक्त हैं। गु्कुंल विश्वविद्यालय के कुलपति और 

आयोजन के संयोजक निश्वय ही बधाई के पात्र हैं। पण्डित जी का अधिनर्दन एक महान् तारस्वत अनुष्ठाद 

है, इसमें भाग लेना मैं अपना सौभाय समझता है 



प्रात 

पाक किए 

(हरी फिर शिशिए। उस 

गत पी पा दाता बिल बा हो गे एगएत एहै। पता 
पार्त गीत गा, ही को, समगगाल, गजल, सोगात आकर हे विद 

बाते गी एंग त दे है। उरी औरत ब्या अलिकाबाे पक भा डे 
पर दि हैऔ गैया वा गण बोझ़ागने थे एस के बे उताणिना ता पी 
तो | । सिवा गो के वात वा बोर वेग हि. जाकर उ्ले रा 

गो धन औका के वा गुर का हि है। छत कहीजो विाश्षितावी गति 
पैक कले का भी। उठी गीह आजा हो है है। ऐ गयी बोर उहाीत जार की 
एए गे की गले गाव तो है। सता ताक लेके गण हे गा है कहरंगी 

शव है। लिए है एव का री के गए है मर पक और पे बढय को! । 

गे ता पर गे गत गा झा ते गत हिवे सता गो कर। 



एक कर्मठ कर्म योगी : सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार 

भ्रो उपेद्रनाथ अह्क 

हिन्दी के लब्पप्रतिष्ठ साहित्यकार 

मैं प्राइमरी पे लेकर बी० ए० तक आर्यत्तमाजी संस्थाओं में पहा । इसलिए जब मैं अपने जतस्मस्थान जालस्थर पे 

लाहोर गया तो स्वभावतः वहाँ के कई आयंसमाजी नेताओं तथा लेखको से मेरा सम्पर्क रहा। उनमें सवेश्री 

राणा जंग बहादुर मिह चद्धगुप्त विद्यालकार तथा सत्पपाल विद्यालंकार भी थे। १६३३-३४ से ही मैं 

उर्दू के साथ-साथ हिन्दी मे भी लिखने का प्रयास करने लगा था। और लाहौर के हिन्दी लेखकों भर कवियों 

में उठता-बठता था । श्री चन्द्रगुप्त विद्यालकार 'विशाल भारत' ग्रुप के लेखक थे ओर बहुत अच्छी कहानियाँ 

लिखते थे। हमने एक हिन्दी समाज कायम किया था, जिसका मैं सेक्रेटरी था और श्री चद्धगुप्त विद्यालकार 

जनरल सेक्ेटरी। जाहिर है कि उसकी बैठकों मे, जो प्राय: हर सप्ताह लाजपत राय हाल में होती थी, लाहौर 

के सभी हिन्दी साहिश्यकार और हिन्दी-प्रेमी भाग लेते थे। 

१६३४-३५ के करीब दो महिलाओ को, उस जमाने के प्रसिद्ध पुरस्कार मिले। महादेवी वर्मा को 
नीरजा' पर और डॉ० चद्धावती लखनपाल को उनके ग्रन्थ स्त्रियों की स्थिति' पर । डॉ० चद्धावती लखनपाल 
गुरकुल काँगड़ी के तत्कालीन उपकुलपति डॉ० सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार की विदृषी सहरिणी थी। 

मैं उस जमाने मे बच्चन का बहुत भक्त था । लेकिन जब मेरे मित्र हरिक्ृष्ण प्रेमी ने महादेवी वर्मा की 
'तीरजा' का जिक्र किया और यह भी कि उसे पुरस्कार मिला है तो मै एक रुपये मे वह संग्रह खरीद लाया और 

कई दिनो तक उसके गीत मेरे दिमाग को परेशान करते रहे। १६३७ मे जब मैंने यू० पी का दौरा किया तो 
मैं इलाहाबाद मे, सब दूसरे काम छोड़कर, महादेवी वर्मा से मिलने गया । 

इसी तरह जब २-३ साल ब्राद ही मुझे पता चला कि डॉ० चद्धावती लखनपाल 'सरस्वती गर्ल्स 
कातेज़' लाहौर की प्रिसिपल होकर आयी हैँ तो मुझे याद है, मै प्रेमी जी को साथ लेकर उतसे मिलने गया। 

जैसे में महादेवी वर्मा से अपनी पहली मुलाकात भाज तक नही भूत सका, ऐसे ही डॉ० चन्द्रावती तखतपाल से 
पेंट की भी मुप्ते आज तक ग्राद है | 

वास्तव में यह कॉलेज शाषा जंग्र बहादुर ने ख्लोत्मा था। उतका विवाह आयंस्रमराज अड्डा 
होगिग्रारपुर जाबन्र के अध्यक्ष की विदुषी पुत्नी सुश्री क्वातवती ते हुआ था । चंकि राणा जंग बहादुर वेषाली 
थे, इसलिए उन दिनों जावस्धर में उनके इस अन्तर्जातीय विवाह की बहुत अर्चा थी । राणा साहब अंग्रेजी 
(ट्रिब्यून' के सम्पादकीय विभाग में थे। बाद में उसके सम्पादक हो गये। १६४० के गरीब मेरे मित्र सत्यपाल 
विज्ञालंदार मे बहू कालेज उनसे खरीद लिया । चूंकि सत्यपाल जी गुझकुल के ल्तातक थे, इसलिए उनके जोर 
देने पर डॉँ० सत्यव्त पिद्धान्तालंकार ते अपनी पत्नी को लाहौर भेज दिया। 

मुझे शाह पहला है, उन्ही दिनों मैंने डॉ० झत्मव्नत को देखा था। वे किस काम से बाहौर आये थे, मुझे 
याद बही । उनके एक पत्त ते आलू हुआ है कि भरी चद्धगुप्त विद्यालंकार ने हमारी भेंट करायी थी। लेकिन 



दे४ / वैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदर्शन 

मेरे मस्तिष्क में जो चित्र है, उसमें डॉ० सत्यक्रत मेरे बड़े भाई के क्लीनिक के बाहर लकड़ी के पटाव पर बड़े 

हैं और मैं उनसे बातें कर रहा हूँ । हो सकता है उन्हें कोई दाँत की तकलीफ़ हो ओर चच्दरगुप्त जी ने मुझे 
बुलाकर मेरे डष्टिस्ट भाई को उन्हें दिखाने के लिए कहा हो। लेकित मेरे दिमाग में वह चित्र एकदम साफ है, 
जैसे मैंने उन्हें कल ही देखा हो और चन्द्रगुप्त विद्यालंकार के घर में उनसे मिलने की कोई याद नहीं। 

डॉ० सत्यद्रत लम्बे पतले छरहरे, गेहुएं रंग के, सुरत-शक्ल से ही विद्वान दिखायी देने वाले लगते हैं। 
अंडाकार चेहरा, पतले होठ, सुतर्वाँ नाक, निहायत गहरी आँखें और उन्नत ललाट--यही चित्र मेरी आँबों में 
नकश है। भीड़ में भी उन्हें देखकर उनके विद्वान होने का आभास मिल जाता है। 

इस सिलसिले में सबसे दिलचस्प बात यह है कि मैंने तो उन्हें न जातने में गलती की न पहचानने में । 
लेकिन यह जानने के बावजूद कि वे उपेल्द्रनाथ अश्क से मिल रहे हैं, डॉ० सत्यत्रत मुझे यशपाल हो समझते 
रहे-- इसलिए कि यशपाल भी पंजाबी ये और वे भी उपन्यास लिखते थे। चूंकि यशपाल ने अपनी जीवनी में 

पं० जयचन्द्र विद्यालंकार के साथ उनका भी उल्लेख किया था, इसलिए सत्यत्रत जी यही समझते रहे कि वे 
यशपाल से ही मिले हैं। यह तो बहुत बाद मे---जब हिन्दी साहित्य सम्मेलन के सिलसिले मे (जिसका मैं कई 
वर्ष तक कार्यवाहक उपसभाषति रहा) सम्मेलन के वाद-विवाद भे मेरा नाम उछला ओर मेरे पत्र छपे, तो 

चूंकि यशपाल का देहान्त हो चुका था, इसलिए उन्हें लगा कि ये उपेन्द्रभाथ अश्क, यशपाल नहीं हैं कोई दुसरे 
हैं। यह सूचना मुझे स्वयं पं० सत्यत्नत ने एक पत्र मे दी है। इससे केवल एक हो बात सिद्ध होती है कि वे 
कितने भोलेभाले और अपने लिखने-पढ़ने में २४ घण्टे तललीन रहने वाले आत्मकेन्द्रित विद्वान हैं। 

दो-दो बार गुरुकुल विश्वविद्यालय के कुलपति का कार्यभार निभाने के अलावा, सत्यत्रत जी स्वतंत्रता 
संग्राम में स्व॒राज्य मंदिर (जेल) भी गये, राज्य सभा के सदस्य भी रहे, अपनी धामिक तथा होमियोपैथिक 
पुस्तकों पर उन्हें कई पुरस्कार ओर सम्मान भी मिले। उन्होने वास्तव में बहुत महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ लिखे हैं, हिन्दी 
में भी, अंग्रेजी में भी, और एक करमठ कर्मयोगी का जीवन व्यतीत किया है। इस वक्त उनकी आयु ६० वर्ष की 
है। यद्यपि उनकी आँखों की ज्योति किंचित क्षीण हो गयी है, लेकिन उनके मस्तिष्क की सजगता और बुद्धि 
की कुशाग्रता में रंचमात्र भी अन्तर नहीं आया | उनका एक लम्बा पत्र इस तथ्य का साक्षी है-- 

'मैंने आयंसमाज से और कुछ सीखा हो या नही, लेकित प्रश्न करना ज़रूर सीखा है। अधिकांश आरय॑- 
समाजी तो प्रश्त करना भूल कर लकीर के फ़कीर बने जिन्दगी गुज्ञार देते हैँ; लेकिन मेरे लिए ऐसा करना 
सम्भव नही । और कई बार मन में जो प्रश्न उठते हैं, उनका कही भी उत्तर नहीं मिलता । लेकिन इससे कोई 
फर्क नही पड़ता । मैं धमंशास्त्रो के निकट इसलिए जाता हूँ कि हमारे ऋषि-मुनियों ने सदियों के चिन्तन और 
मनन से जिन्दगी के बारे में जो सूत्र दिये हैं, उनकी रोशनी में अपना पथ प्रशस्त कहूँ। 

स्वामी विवेकानन्द ने लिखा है कि जहाँ तक भगवान के अस्तित्व का सम्बन्ध है, नास्तिक भी अन्ततः 

वही पहुँचता है जहाँ आास्तिक । बहुत लोग यह मानते हैं कि आस्तिक होने से आदमी सही मार्ग पर चलता है 
और बचा रहता है भौर नास्तिक होने से गलत मार्ग पर, इसलिए नष्ठ होता है! मैं ऐसा नहीं मानता। मैं 

जिन्दगी में ऐसे तास्तिकों से मिला है, जो कभी मन्दिर-मस्जिद नही जाते, पूजा-प्रार्थवा नहीं करते, लेकित जो 
वास्तव में हजारों तथाकथित आस्तिकों से अच्छे हैं। मेरा खुदा में तहों, खुदातर्सी में विश्वास है। दूसरे शब्दों 
में गॉंड (000) में नही, गाडलीनेस (000।7:८8) मे विश्वास है। अगर आदमी खुदातर्स है, अपनी कबनी 

और करनी मे विभेद नहीं आने देता--करणीय और अकरणीय कामों का खयाल रखता है तो वह ऐसे लाखों 
आस्तिकों से बेहतर है, जो दिन-रात कुकर्म करते हैं और सुबह-शाम 'ओम जय जग्रदीश हरे की आरती गाकर 
भगवान से अपने गुवाह बछ्शवा लेते हैं। 

मैंने हाल ही डॉ० सत्यव्रत का वृहृद ग्रन्थ 'उपनिषद-प्रकाश' पढ़ा है। मैं तो दरअसल उनका ग्रन्थ 
'एकादशोपनिषद' पढ़ना चाहता था--जिममें संस्कृत का भावानुवाद न हो, बल्कि शब्दानुवाद हो । लेकित 
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मेरे ग्रम॒ग्ना : पहित सत्यक्रत श्र जयबन्द्र जौ 

भी फापात 

हिल हे पर्यात प्रगतिरीत ताहिएहार 

हई बार मुननसे यह भी पृष्ठा जाता है कि मैने लिखना कद शुह किया था; या झद्े पहुतो कहती कब 
सिद्ची थी ! सबसे पहुती कहती मैने दूसरे कई लोगों की तरह पाँचवी था छठी कक्षा मे गत में पढ़े 
समय लिखी थी। उतर परम भी प्ले पादयपुसतको के अतिरिक्त दपरी पुलतके, विशेषतः इतिह और कहानी, 
पे की ओर रपि थी। गुछतुल में लिखनेशढ़ने डी प्रवृत्ति को प्रोल्लाहन केले के लिए अच्छा वातावरण 
था । ऊंची श्रेणी के विद्या्य रंग-बिरंगी स्थाहियो मे तिद्रो और हाथ के ढने विश पे मुरतर्णित दो पत्रिकाएँ 
निकाह ये। उनमे ते एक को वेग हंस थो। जगकरद जी विद्यालंकार और तह्यवत जी पिद्धालावंकर उतर 

समय दी कक्षा मे पते थे ओर हाथ का लिखा देतिक पत्र 'बगुत' प्रकाशित के थे । उल्हें तभी ते.अपनो 
प्रविध की विमेवारी का आभात थे हि उसे अगुवा' बलना है। जे तोगों की रेखा-देखों छोटी श्री के 
विद्यार्थी भी अपनी पत्रिका निकालने की पेष्ट करे थे। 

हम शोगों ने पॉचिवी या छठी श्रेणी में हरा मे लिखी पत्रिका निकालने की चेष्ठा की थी। उप्तका 
ग़ायद एक ही अंक रिकता था। मैने इसमे एक कहती ओठी हक में लिद्छी थी। इस वह्वनी का भाव 
था कि एक श्यक्ति ने बने मित्र को अंगूठी उपहार में दी। उपहार पाने वाले मित्र ने आधिक कलाई मे उम् 
क्षेदी को बेच दिया । यह देखकर उपहार देते वा मित्र अपगाव मारकर जार हो गया। दोनों मे भयंकर 
शत्रुता हो गई। हम ते अपर की वक्ष के विद्याधियों ते इस बहती की तारीफ़ की और पुझ्े ऐप भरोग्ा 
हो गया हि मैं कहती लिख पढ़ता हैँ। उतर कहती के बाद मैने तिखने का दूसरा प्रयलल झगी पय ११३७ 
पंकिया। 

[पिहकमोहन भाग ! ते धार] 



उत्तर-दक्षिण के सेतु पंडित सत्यब्रत जी 

श्रो २० शोरिराजन 

तमिल ओर हिल्दी के प्रसिद्ध लेखक तथा पत्रकार, के० के० तवर, सग्रात 

सन् १६१६८ में इल्दौर मे सम्पन्न अखिल भारतीय हिन्दी साहित्य सम्मेलन के अधिवेशन |में राष्ट्रपिता 
महात्मा गांधी की अध्यक्षता मे निर्णय लिया गया कि दक्षिण भारत मे हिन्दी प्रचार-प्रसार का का प्रारम्भ 

हो । देवदाप्त गांधी और स्वामी सत्यदेव परिव्राजक इस कार्य के लिए दक्षिण भारत गए । स्वामी श्रद्धानंद जी 

महाराज जब साहित्य सम्मेलन के साथ जुड़े तब उन्होने स्तातकों को दक्षिण भारत जाकर हिन्दी पढ़ाने का 

काये करते की प्रेरणा दी । गुरुकुल कॉगड़ी ओर गुरुकुल महाविद्यालय के स्नातको ने आयंश्रमाज और राष्ट्र- 

भाषा हिन्दी का प्रचार-कायय बड़ी तत्परता और निष्ठा से किया। स्वामी सत्यदेव परिव्राजक के बाद गुरकुल 
के मुयोग्य स्नातक पण्डित सत्यव्रत सिद्धास्तालंकार ने यह कार्य जितनी दक्षता और राष्ट्-तिष्ठा से किया, उसे 
देखकर उनके प्रति सहज ही पिर श्रद्धा से नत हो जाता है। 

ज्ञान और कर्म की साधना भूमि के हूए में भारतवर्ष की गरिमा मनीषी महापुरुपों की तपस्या से 
जानी-पहचानी जाती है। उत्तरापय और दक्षिणापथ--ये दोनो प्रदेश प्रारम्भ से ही 'अविभवत्त विभकतेषु के 
साक्षी रहे हैं। प्रथम महामानव थे अगस्त्य महषि, जिन्होने उत्तर और दक्षिण को जोड़ने की श्रृंखला शुरू 
की । भाषा, संस्कृति, रीति-प्रथा और आचार-विचार के स्तर पर दूरागत व्यवधान को दूर किया था अगस्त्य 
ते । संस्कृत-द्राविड, आयं-द्राविड़, पर्वेत-सागर का संगम हुआ | फिर यहू परम्परा अनेकानेक महामानवों के 

समागम से, सारस्वत सेवा से दृढ़तर होती चली आई। आ भी रही है। युग बदले, सत्ताएँ उठी-गिरी; शासको 

की विजय-मालाएँ बढ़ी, प्िमटी; साधु-सन््तों के सत्संग जुड़े-फैले; जाति-कुल-दल मिले-बिछुडे, बिशवरे; 

सांकय-सामंजस्य का पड़ाव-बहाव जारी रहा। फिर भी उत्तर और दक्षिण की अपनी पहचान, अपनी छाप, 

अपनी प्रकृति बरकरार रही थी- भिलता में अभिलता को लिए हुए। 

उत्तर और दक्षिण के बीच सेतु तुल्य सेवाव्रतियों के हम ऋणी हैं कि दृरवर्ती होने पर भी वे हमारे निकट 
हैं। भावना, चेतना और धारणा के धरातल पर ऐसे ही समन्वय साधक, सेवाव्रती और वेदमनीषी पष्डित 

सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार का साभार स्मरण किए बिना हम दाक्षिणात्य या दक्षिणा भारतीय नही रह सकते । 

राष्ट्रवाणी हिन्दी की सेवा के आप पुरोधा हैं, सारस्वत सेवा-साधना के तो आप विशिष्ट धनी हैं हौ--हिन्दी 
और शअंग्रेजी के माध्यम ते अनेक उत्तम ग्रन्थ रचकर आपने भारतीय मनीषा को उत्कर्ष दिया। 'एक्सपोजीशन 

आफ वेदिक याट' इस पताब्दी की महनौय कृति है। भारतीय संस्कृति की ऐसी सावभोम, सुशंगत व्याख्या 
आपने की है कि उसे पढ़कर ऋषियों का उज्ज्वल अवदान प्रत्यक्ष हो जाता है। कर्नाटक और महाराष्ट्र प्रदेश 

पश्डित जी की हिन्दी तथा भारतीय दरशेन की सेवा ते अधिक लाभाम्वित रहा है। अन्तर्राष्ट्रीय ज्यातितव्ध 
दार्शनिक सर्वपह्ली डॉ० राधाकृष्णन जी ते आपके 'उपनिषद् भाष्य' की धूरि-भूरि प्रशंसा की है। स्वतलवता 
संग्राम में अपनी पत्नी सहित भाग लेकर आपने अनुकरणीय आदेश रखा। महँधि दयानंद और स्वामी 
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पार ते दिद्ातों को गाणे बे जीजा में खाए । गंधी वी जे बाए गए छै। हिदौयोकी' 
पर हुए (सर हि पु गिदहा बाण वादों शग पाली गे हि पैक है प्रा ही । गए 
परे बता है। बाजी हिँगेता े ह मे बहा को हिंदी मं वि ही प्रा ही । 

हि मं बैक गाहिए दौर गा्किकी के विषयों पर उहुए कोटि धर तिद्वए बाते एए 

धार; गांधी जो और री ठग ही बता को ए क। मे पाकर, जात जोर 
प्री पाल बाफे हे प्रंक रे । हिंदी के गह्ानेक्ष गहित में पति थी हे वाह जाएह ता 
पी लगा पढ़े योग है। ते गैर भा का बह मित्र बजे बजवतोरे है। फे 

पा प्रा गैर सयाता पर सिने पा है| बता है हि पा दी ने हिंदी परएणि 

पे विता वो की पतला पक! वीजा फग़र पर हे || गुछुत् े किस के 
पावर पे उड़ी प्रमालौर रिया पे गोर हीरे री। री, की, झरना, एए- 

प्रेम बोर गाहि। की ए९ रहो गण युक हिला है। पक्ष ही प्ररेद गा थे हुए वो हे 
प्ाहिगित वेद है। 

गो प्रात हैईि पणित गैस वां ऐ बहानोए हैँ। ह हे | है के 
पता हैं और उतरी कढ शरद हों खिल? गिल्ला ऐे।वेक्ति गाहंग है बीक पर 
बक्ित वा हाक्षिर पर ह- आह पे करे हं-पणि गो, बीवनू गत, गहन 
ए्ा्ा। 



श्री सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार विराचित 
'फ्राम ओल्ड एज ट॒ यथ थ्रू योग' 

पर प्रसिद्ध पत्रकार श्री खुशवंत्िह के उद्गारों का सार 

डॉ० सत्यवत सिद्धान्तालंकार ने हिन्दी में बुढ़ापे से जवानी की ओर'-इस नाम से एक पुस्तक लिखी है 
जिसकी २०० प्रतियाँ भारत के शिक्षात्तगंत एक विभाग ने खरीदी हैं। इस पुस्तक का अग्रेजी में परिवर्धित 

संस्करण 'फ्रॉम भोर्ड एज टू यूथ थ, योग -- इस नाम से प्रकाशित हुआ है जिसकी चर्चा अनेक प्रसिद्ध पत्रो मे 
हुई है जिनमें से लखनऊ के 'पायोनीयर' (१२-६-८३) तथा नार्दन पत्रिका' मुख्य हैं। इसके अलावा दिल्ली 

के बेटर लाइफ़' [जून १६५३) तथा गुरकुल विश्वविद्यालय के वैदिक पाथ' ने भी इस पुस्तक का विशेष रूप 

पे उल्लेख किया है। 

इस पुस्तक का विभोचन अपने राष्ट्रपति-काल में श्री जेलपिह ने राष्ट्रपति-भवन में किया था। इस 
पुस्तक पर लिखते हुए प्रसिद्ध पत्रकार श्री खुशवन्त पिह दिल्ली के हिन्दुस्तान टाइम्स' के ४ जून, ११८३ के 

'बिद मैलिस टु वन एण्ड ऑल' शीर्षक मे लिखते हैं : 
डॉ सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार इस समय ८६ वर्ष के हैं (जिस समय उतत संदर्भ भे यह लिखा गया था 

उस सम्रय वे ८६ वर्ष के ही थे यद्यपि अब वे ६० वर्ष के हैं), और मैं (खुशवस्तमिह) ६५ वर्ष का हूँ (अब वे 
७१-७२ वर्ष का हूं), सत्यत्रत जी अपनी आयुमे पूर्ण स्वस्थ हैं। मैं भी अपनी आयु मे पूर्ण स्वस्थ हूँ। वे 
प्रात.काल ४ बजे जग जते हैं, मैं भी प्रात:काल ४ बजे ही जग जाता हूँ । जागते के बाद वे ताबे के गिलास मे 

रखा हुआ कोता पानी पीते हैं। मैं जिनसे-नामक चाय पीता हूं । वे पुस्तक लिखते हैं, मै भी पुस्तके लिखता हूं । 

उन्होने वृद्धावस्था की प्रक्रिया का अध्ययन कर उस पर पुस्तके लिखी हैं, और हाल ही मे उन्होने अग्रेजी मे 

एक अत्यन्त अध्ययनशील पुस्तक इस विषय मे लिखी है जिसका नाम है--फ्रोम ओल्ड एज टु यूथ थू योग' | 

मैं भी अगर तब तक जीवित रहा, और मेरी विचार-शक्ति तथा शारीरिक शत ठीक बनी रही, तो आशा 

करता हूँ कि इस विषय पर लिखूंगा। यद्यपि वृद्धावस्था का मुकाबिला करे में उतके और परे विचारों में भेद 
है, तो भी हम दोनों के विचारों को इन भेदों के होते हुए सही भी कहा जा सकता है। उनका कथन है कि 

योगासनो से, ब्रह्म चर्य-पालन से तथा होमियोपैयी से वृद्धावस्था मे आते वाले अनेक कंष्टो का निवारण किया 

जा सकता है, तो भी मेरे विचार मे प्रगाढ व्यायाम, मृहस्थ धर्म-पालन सेक्स, साउना-स्नान, तथा बालों 
को रंग तेने से भी काम चल सकता है। यह पाठक की इच्छा पर निर्भर है कि वह इन दोनो मे से जिस मार्ग 

को चाहे अपना ते । 
डॉ विद्धान्तालंकार तथा मैं--हम दोनो इस बात में सहमत हैं कि युवा रहने के लिए अपनी शकल- 

मूरत को युवा समर बनाये रखना उचित है। शक्ल-सूरत ऐसी बनाये रखनी चाहिए कि बच्चे या युवक तुम्हें 
'अंकल जी' या दादा जी” ने कहें। जब कोई तुम्हें अंकल जी या 'दाझ जी कहता है तब तुम सचमुच अपने 
को बूढ़ा समझने लगते हो। डाक्टर लोग प्रायः गंजे सिर वालों को नकली वाल लगाने तथा सफ़ेद वालो को रंग 
लेने के नुस्खे बतलाते हैं जिसे दर्पण में जब तुम अपने को देखो तो अपने को युवा-सम दीखने के कारण युवा 
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स्लो, यद्यपि इससे तुम युवा नहीं हो जाते तो भी युवा दीवने के लिए यह तरीका भरी कोई बुरा नहीं है। 
भागे सुशव्ततिह लिखते हैं--मुग्रे आसतों के विरद्ध कु रहीं कहता परलु झता बवे्श कहता 

चाहुंगा दि आततों द्वारा शरीर को तोहता रो मेरे बस का रहीं है। मैं गुक्तिवादी है इसलिए मैं पताव्त 

जी गे इस बात में सहमत रही हूँ कि प्राणायाम करते हुए पूरक था रेचक के समय मत्त-जाप से लाभ हो 

सकता है। मैं सतद्त जी की इस बात से तो सहमत हैँ कि पृमने-फिले तथा हर करते पर आजकल बढ 

पता से अधिक बल दिया जाता है। भ्रमण करे से तारे शरीर का ल्यायाम हीं होता पिफ़ सागों का ही 

थ्यागाम होता है, इससे तो तैरना अच्छा है जिससे तारे शरीर का एक-साथ ब्यागाम हो जाता है। ऐसे मे 
साँप की गति भी वितरित हो जाती है। ्यायाम इतना करना चाहिए जिससे पश्तीता आ जाये और थक्ावट 
का अनुभव न हो । मुझे बाय है कि सतयव्रत जी जैसे वैज्ञानिक अब तक पुराने ओर हुढित बहाच जैसे 
विचार के हमी हैं। 

हो पतव्रत जी की पुस्तक ते यह जातकर मुझे प्रतलता हुई हि हंठे तथा गम पाती को साथ-साथ 
रखकर पहले गे पाती का लोट तथा तलरचात् से पाती का लोट शरीर पर डालकर लान करे हैं। उतका 
कहता है कि झ प्रकिया ते सखुलेशन आफ ब्लड को सहायता मिलती है। मैं वो बाउता-जबाध तेता है इसका 

मो यही ता है। १० मितट तक (२० दि की ग्ी में बैठ कर मेरे शरीर के चम-हिदर खुल जाते है और मै 
पीने पे तरजनतर हो जाता हूँ । तब मं वर्फ सात ठंडे पाती मे कूद पड़ता हूँ जिससे चर्-हिं्र बच हो गठते 
हैं और परे शरीर में हधिर का संचार ठ5 मारे लता है। शो पिद्वाल्तालंकार तो शरीर की मालिश की 

पिफ़ारिश करते हैं पर में साउवायाथ को मातिश े  भी श्रेषकर समझता हैं। 
वर्षा से युद्ध करा हँसी -शेत नहीं है। यह अतिगमभीर समस्या है। यह आावशक़ है कि युवावस्था 

से ही शक्ति कमने-कम् दो पंटे डॉ सहवत जी के तिर्देशानुसार जीवन की प्रकिया का निर्माण करे । गुु 
गोविद पिह ने ठीक हो कहा है- 

दा रहे इंचन-सो काया, काल ते कद थापे।' 

हाँ तत्य्त थी पिद्वातातकार जि प्रकार के उच्च कोटि के साहिलय का निर्माण कर हे हैं उसके 
लिए वे देश के युवकों तथा दृद्ढों के लिए धसवाद के पात्र हैं 



भारतीय संस्कृति क विवेचक सत्यत्रत जी 

प्रो० कृष्णदत्त वाजपेयी 

पूर्व अध्यक्ष भारतीय इृतिहाप्त, संस्कृति एवं पुरातत्व, सागर विश्वविद्यालय सागर 

भारतीय उंस्कृति मूलतः वैदिक संस्कृति है। सत्य, अहिसा, अस्तेय, ब्रह्मचर्य और अपरिय्रह इस संस्कृति के मुष्य 

लक्षण हैं। माववतावाद, समवाय और स्वतंत्र चितन की उदार भावनाओं से वह पुष्ट हुई। अपनी महांता 
और दृढता के कारण पुरा-ऐतिहासिक युग से लेकर अब तक यह संस्कृति विद्यमान है। मिस्र, मेत्तोपोटामिया, 

चीन, ईरान और यूनान की सभ्यताएँ पुरातत्त की वस्तुएँ हो गयी। पर वेदिक संस्कृति अनेक उत्थान-पतनो 
के बावजूद आज भी लोक-जीवन का अंग बनी हुई है। यह बात उसके अप्ताधारण महत्त्व की उद्वोधक है। 

आधुनिक युग मे स्वामी दयातत्द, राममोहन राय और केशवर्चद्र सेन ने तथा उनके पश्चात रवीद्रनाथ, 
श्री अरविद, स्वामी श्रद्धानंद, तिलक, महात्मा गांधी आदि ने भारतीय संस्कृति के महत्त्व को पहचाना उन्होने 
मं्तार में इस संस्कृति के अवदान को उजागर किया तथा तवीत भारत के तिर्माण में उसे आधार बनाने पर जोर 
दिया । अंग्रेजी परतंत्रता के युग मे इन महानुभावों की वागी का प्रभाव देश में और उसके बाहर भी पड़ा । 
फलस्वरूप, भारत को स्वतंत्रता का मार्ग प्रशस्त हुआ और १६४७ में यह देश विदेशी बंधन से मुक्त हुआ। 

स्वामी दयानंद तथा उनके द्वारा प्रव्तित आयंसमाज ने सास्कृतिक चेतना के जगाने भें सराहनीय 
भूमिका निबाही । स्वामी जी तथा उनके पश्चात् श्रद्धातंद जी का कार्य इस दृष्टि से विशेष उल्लेखनीय है। 

देश के विभिल क्षेत्रों में भ्रमण कर उन्होंने लोगो को उप्त शक्ति का परिचय कराया जिसने विश्व मे 
सबसे पहले 'वसुधैव कुटृबकम्' का उदार संदेश फैलाया था। यह शक्ति थी : वैदिक परंपरा । इसके महत्त्व को 

लोग भूल चुके ये । अंग्रेजों ने भारतीय क्षेत्रीयतावाद और संप्रदायवाद का सहारा लेकर बराबर इस बात का 
प्रयास्त किया कि भारतीय जन एक सूत्र मे बंधने ने पायें और उनमे विश्व खलता के तत्त्व बढ़ते जायें। स्वामी 
दयानंदजी ने विदेशियों की इस भावना को समझ्न लिया, उन्होंने उस सांस्कृतिक प्रतिरोध का सहारा लिया 
जिसे मध्यकाल के परतंत्रता-युग में कबीर, तानक, चैतन्य, वल्तभाचार्य, रामदास और तुलसी जैसे महानुभावों 
ते अपनाया था। स्वामीजी संस्कृत के उद्भट विद्वान थे। पर उन्होंने लोकचेतना को जागृत करने के लिए मुख्य 

जन-भाषा हिल्दी को अपनाया। उसके माध्यम से उन्होने देश-वासियों को जगाया। स्वाप्ती जी की मान्यता 
भी कि जिस देश के पाप्त वेदिक संपत्ति है उसे परतंत्र नहीं रखा जा सकता । स्वामी जी ने जागरण का जो 

शंबनाद एँका उससे देश ने करवट ली और परतंत्रता की परिस्थितियों से निबटनें को उसे सही रास्ता 
मिल्ला। 

स्वामी श्रद्धानंद ने स्वामी दयानंद के संदेश को चरिताय करने मे अपने प्राणो तक की बलि दे दी ! 
देदिक प्ाहित्य के अध्ययन और प्रचार हेतु प्राचीन आश्रम-प्रणाली को उन्होने उपयुक्त समझा। गुरुकृ 
औँगड़ी तथा अब्य गुख्कुलों की स्थापना से इस दिशा में बल मिला। शिक्षा के इन केद्धों ने देश के नैतिक उत्थान 
में प्रचुर योग दिया है। गुरकुल काँगड़ी के अनेक तपोनिष्ठ विद्वानों ने बंदिक शिक्षा तथा व्यावहारिक प्रसारण 
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में स्तुत्य कार्य किये हैं। अन्य अनेक गुरुकुलों में भी यह परंपरा विकसित की गयी। 
वैदिक संस्कृति के अध्ययन और विवेचन में प्राध्यापक सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार का काये अनेक दृष्टियों 

से उल्लेखनीय है। पिछले एक लंबे समय से वे गुरुकुल काँगड़ी से संबंधित रहे हैं। अब तक पैंतीस से अधिक 
ग्रंथों का वे प्रणणन कर चुके हैं। वेदों, उपतिषदों तथा ग्रीता का उतका गहन अध्ययन है, जिसकी विशद 

मीमांसा उन्होंने वैज्ञानिक ढंग पर की है। वैदिक संस्कृति के मौलिक दृष्टिकोण की उन्होंने स्पष्ट व्याख्या की 
है। उनकी यह मान्यता युक्तिसंगत है कि वर्तमान भारत के सांस्क्रेतिक अवमुल्यन का लिदात वेदों के भोतिक 
अध्यात्मवाद में उपलब्ध है। अपने कई ग्रंथों और निबंधों में सत्यव्रत जी ने इस बात पर प्रकाश डाला है कि 
ऐहिक जीवन के भौतिक पक्ष का समन््वय वैदिक अध्यात्मवाद के साथ समीचीन होगा । तभी भारत का सही 

अर्थों में उद्धार संभव है। 
यह बात विचा रणीय है कि वैदिक चिंतन ने एक ऐसी संस्कृति का निर्माण किया जिसने देश में ही नही, 

देश के बाहर एशिया के बड़े भाग को प्रभावित क्िया। एक ओर तिब्बत, मध्य एशिया, चीन, कोरिया और 
जापान तक वैदिक दृष्टिकोण का प्रसार हुआ तथा दूसरी ओर श्रीलंका, स्थाम, कंबुज, वियतनाम तथा 
हिंदेशिया के बड़े क्षेत्र पर । संस्कृति के इस व्यापक प्रसार का मत्र वैदिक दर्शन में निहित है। ईसा पूर्व चौथी 
शतती में उत्तर-पश्चिम भारत पर यूनानी सिकंदर के राजनीतिक आक्रमण से दो संस्कृतियों के बीच आदान- 
प्रदान का मार्ग खुला। यूनानी संस्कृति ने बूरोप, उत्तरी अफ्रीका तथा पश्चिमी एशिया के एक बड़े भाग को 

आक्रांत कर दिया था और विजित क्षेत्रो पर यूतानों धर्म, दर्शन, भाषा और साहित्य का वर्चस्व स्थापित कर 
दिया था । वही संस्कृति भारतीय संस्कृति के सामने बौनी सिद्ध हुई । यूनानियों के अनेक पुरा लेख, मुद्राएँ तथा 
कलाझृतियाँ इसका प्रमाण हैं। 

डॉ सत्यव्त जी वतंमाने भारत की स्थिति पर उद्दिग्न हैं, जो उनके-जैसे चितक के लिए स्वाभाविक 
है। वे एक जगह लिखते हैं: “बैदिक संस्कृति का असली शत्रु पाश्चात्य संस्कृति का नारा लगाने वाला नही है, 
वैदिक संस्कृति का असली शत्रु वैदिक संस्कृति का नारा लगाने वाला ही है ।” (बंदिक संस्कृति के मूल तत्त्व, 
पृ० ३२४)। वे संस्कृति के तथाकथित कर्णधारों और उनके अनुयायियों के कार्यों के कदु आलोचक हैं। यह 
दुर्भाग्य की बात है कि हमारा शासन तथा अनेक नेता नाच-गान को ही संस्कृति समझ कर, देश-विदेश के 
विविध आयोजनों में भारत का अपार धन बहा रहे हैं। देश-विदेश मे वस्तुतः उस वैदिक संस्कृति के सच्चे रूप 

के प्रसार की नितांत आवश्यकता है, जिसने इतने समय तक देश को एकता के सूत्र में बाँधकर रखा। सत्यकव्रत 
जी देश-काल की बदली हुई परिस्थितियों के अनुरूप वेदिक संस्कृति के अध्ययन तथा उसके प्रचार-प्रसार पर 
बल्ल देते हैं। उनका व्यापक दृष्टिकोण पूर्णतः व्यवहारवादी है। 

हमारे यहाँ दो प्रकार की विद्या कही गयी है : परा और अपरा, ईं विद्यो वेदितव्ये, परा च अपरा 
थे । परा श्रेष्ठ ज्ञान है, जो नीति ओर अध्यात्म का ज्ञान कराती है अपरा विधा लौकिक था भौतिक ज्ञान 

प्रदान करती है। इन दोनों मे समस्वय आवश्यक है | तभी मानव पूर्ण हो सकता है। 
संत्यव्त जी का यह कथन सही है कि प्राचीन काल में हमारे विचार जीवित विचार थे, अब वे मरे हुए 

विचार हो गये हैं, क्योंकि उनमें वैदिक प्राणशक्ित समाप्त हो चुकी है। जिन आधुनिक विचारकों में वे कथनी 
आर करती के बीच अन्तर पाते हैं उनकी वे कड़ी आलोचना करते हैं। सत्यव्त जी वर्तमाव परिस्थितियों को 
चिताजनक मानते हुए भी उतके परिष्कार को संभव मानते हैं। इसके लिए वे भौतिकवादी विचारधारा 

तथा अध्यात्मवादी चितन के बीच समल्वय-स्थापन पर जोर देते हैं। यही दिशा वास्तव में देश का उद्धार कर 
सकती है। एक प्रखर, ध्यवहारदादी चितक के रूप में सत्यव्रत जी भारतीय जनों के लिए प्रेरणा-ल्नोत हैं। 
वे चिरायु हों। 



पण्डित सत्य्रत जी... दृढ़निवचयी पुरुष 

श्री प्ोमनाय मरवाह 
वरिष्ठ अधिवक्ता उच्चतम स्यायालय 

तथा 

परिष्रष्टा, गुरकुल कांगड़ी विश्वविद्यालय 

पण्ठित सत्पव्रत जी से मेरा सम्पर्क तब हुआ जब उनको विजिटर बनाया गया, यो उनके नाम और काम से 
मेरी जानकारी पुरानी थी। उन्होंने अपने अधिकार के तहत गुरुकुल फार्मेशी की जाँच कराने के लिए अपनी 

इच्छा जाहिर की | उसकी पुष्टि मे उन्होने उच्चतम न्यायालय के सेवानिवृत्त न्यायाधीश श्री हंसराज बला 

भौर वरिष्ठ अधिवक्ता प्रो० वेदव्यास से, जो अब ५ साल से डी० ए० बी० कालेज ट्रस्ट के प्रधान हैं, राय 

ली। इन लोगो का विचार था कि फार्मेसी की जॉच कराने का अधिकार विजिटर को है तथा अपने इस 

भ्प्रिकार के तहत वह फांसी के हिसाब की जाँच सरकारी एजेन्सी के द्वारा करा सकते हैं । क्योकि मैं 

विश्वविद्यालय का कानूनी सलाहकार था अत: मैंने अपनी राय उनके विरोध्न मे दी । यह कानूनी संधर्ष चलता 
रहा और अन्त मे निर्णय हुआ कि पण्डित जी को सरकारी एजेसी के जरिए आडिट कराने का अधिकार है। 

इस तरह पष्डित जी, जो त कभी वकील थे और ने कभी उन्हे कानून की किप्ती किताब को पढ़ने का अवसर 

मिलता, अपने निर्णय मे कानूनी दृष्टि से सफल तिकले और मैं जो सन् १६३३ से वकालत कर रहा हूँ तथा जिसे 
५४ वर्षों का लम्बा अनुभव है, पण्डित जी की राय के आगे हार गया। 

प्रो० वेदव्यास के विषय मे यह कहा जाता है कि यह व्यक्ति वह काम कर रहा है जो एक ४८ वर्ष का 

अनुभवी नवगुवक करता है उनकी आयु ८४ वर्ष की है, पर स्फूर्ति, कमठता, दुरदशिता और उत्साह में 
उन्होने ८४ का अंक उलटकर मातरों ४५ कर लिया है। परन्तु भेरी जानकारी मे पण्डित सत्यवत जी ६० वर्ष 

के होते हुए भी वह काम कर रहे हैं जैसी स्फूरति, उत्साह और निश्छलता € वर्ष के बालक मे होती है। उनकी 

एक किताब है 'बुढ़ापे से जवानी की ओर । इसका विमोचन महामहिम राष्ट्रपति ज्ञानी जलल्रिह ने किया 
था। क्या यह सत्य नहीं कि वह स्वयं भी स्वाध्याय, योगाभ्यास तथा लेखत के बल पर इस किताब के शीर्षक 

को सार्थक कर रहे हैं ओर 'बुढ़ापा आकर जाता नही --कथन को झूठा सिद्ध कर रहे हैं। 

१६६०-५९ के दिनो में विश्वविद्यालय की स्थिति पर जब भी कभी मेरी बात पण्डित जी से चाहे मेरे 
धर पर या उनके तिवाध्न पर हुई, मैंने उन्हें एक दृढ़ निश्चयी व्यक्ति के हूप मे पाया । किसी भी अच्छे और 

दृष्स्त कार्य को करने मे उन्होंने कभी हिचक नहीं दिखाई। जब एक बार मन बना लिया तो उस पर अमल 

किया। यदि कोई काम उनसे ऐसा हो गया जिसे बाद मे उन्होंने ठीक नही समझा तो उस निर्णय को बदल देने 
में भी उन्हें कोई संकोच नहीं हुआ। इसी बिना पर उन्होंने माना कि श्री डा० सत्यकाम वर्मा की कुलपति पद पर 
नियुक्ति करने में उन्होंने भूल की । अपनी स्वतंत्र राय बनाये बगैर विश्वविद्यालय के कुलाधिपति डा ० सत्यकेतु 
विद्यालंकार के कहने पर उन्होंने नियुक्ति-पत्न दे दिया । ऐसा मालूम पड़ता है कि डा० सत्यकेतु को भी डा० 

वर्माके बारे मे पूरी जानकारी नहीं थी और शायद यह समझते हुए कि वर्मा जी के पिता गुरकुल के स्नातक 
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और परत जी के पहपादी पे, भी वर्मा की नियुक्ति कखा दी । परलु कहुत थोड़े पमय में दोनों महानुपाव 
इस परिणाम पर पहुँच गये कि यह रिक्ति ठोक रहीं हुई । इसी वजह से दोनों महावुभावों मे निर्णय लिया 
और श्री वर्मा को बुतर्पति पह हे दर्बात्त कर दिया । मेरी जानकारी में इस विश्वविद्ञालय के रह में 
यह पहुता अवप्रर है कि एक बुल॒पति को १-६ महीनों के बददर ही बर्खास्त किया गया हो। 

सवतराधारण यही समझते होंगे कि पण्ित जी मंछृत और हिंदी के महात विद्वान हैं। गीता, उप- 

निषद् आदि पर उनके भ्राष्य तथा दर्शन, धरम, संस्कृति पर उनकी (स्तके इसी बात को दृढ़ करती हैं। परसु 
तब मैंने उनके अंग्रेजी में तिखे लेख, प्रग्य ओर प्राहुप देखे तो इस बात को कहे में मु्ते कोई संकोच हीं कि 

अंग्रेगी भाषा पर भी उनका अत्ाधारण अधिकार है । मेरा तिजी अनुभव यह है कि कई अवसरों पर पशछित जो 
ते मेरे बंग्ेजी के ढ्रापट में वेक्षित सुधार किया; उपपुक्त शद्ध सुझ्ाए। उनकी भेजी में लि पुसतैं-- 
हेरिटेज आफ वैदिक कल्वर, एक्सपोजीशन आफ वैदिक घाट, खिसमेज आफ दे वेदाज, कावफिडेशल टॉकस 
टू गंगमैन तथा फ्राम बोहड एज ट यूथ थू योग, विषय और भाषा दो है दृषटियों से उल्लेखनीय हैं। भारत 
हरीरेज' मे बिमते उनके अनुभवपूर्ण लेख अंग्रेजी मे पह़ है, वे मेरे कप से पूरंतः सहमत होंगे 

पढित जी गुछुत के प्ष्याधरिछाता, कृतपति तथा पद्िष्ट रहे हैं। गुखुत को विख्विद्यालय का 
दर्जा दिलाने में भी उनकी बहम भूमिका रही है। कोई वेतन या पृजा-द्षिणा लिए बिला उन्होने कुलपति 
के रुप मे गुरतुल की तेवा की । आजादी की लड़ाई मे भी उनका योगदान सराहनीय रहा । वह और उनकी 
विदुषी पल्नी श्रीमती चंद्रावती लखमपाल कंधे पे कंधा मिलाकर देश के उत्पात में लगे रहे। शिक्षा, मनो- 

विज्ञात, दर्शन, समाजशाल, मातवशाल, वदिक पंछ्लेति तथा होमियरोपधी पर उन्होंने अनेक ग्थ लिखे। 
उपनिषदशकाश ने तो आध्यात्मिक विचारको और साधक का जीकन-मार ही प्रकाशित कर दिया। मैं तम्ति 
विजिटर बना है उनके कायकाल के पमाणं होते पर। जो हितचिल्ता उर्हें विश्वविद्यालय की रही है अब वह 
मुप्ते बौर भी प्रेरित करती है । में चाहता हूँ कि विधवविद्यात्य के सभी हिलैपी सहयोग आदि ते काम करें । 
हमारा चित्त और पंकत्य एक लक के लिए हो जिससे हमारे समाज में खता और तमलता बी रहे। 

मैं तो ऐररेय' के गद्धो मे इतना ही वह सकता हूँ कि हे भगवान् ! उपरिषदो के वक्ता तथा वेदों के 
चाय पशछित जी को झ़तायु प्रदाय कर-तहक्तारकतु । 



पण्डित सत्यत्रत सिद्धान्तालंकार 

एक उज्ज्वल प्रतिभाशाली व्यक्तित्व 

आधाएं प्रिय्रत वेदवाचस्पति 
भतपुर्व कुलपति, गुरकुल कांगड़ी विश्वविद्यालय 

पष्हित सत्यवत जी पिद्धान्तालंकार गुरुकुल कौँगडी विश्वविद्यालय, के अत्यन्त मेधाशाली स्तातकों में से 
एक हैं । उन्हें प्रभु की ओर से बहुत उज्ज्वल प्रतिभा प्राप्त हुई है। वे अपने अध्ययन-काल में अपनी कक्षा के 
योग्यतम छात्रों की प्रथम पंक्ित में रहा करते थे। आपका संस्कृत, हिन्दी और अंग्रेजी भाषाओं पर समान 

अधिकार है। आप एक प्रभावशाली वक्ता और लेखक हैं। स्नातक होने के पश्चात् आप दक्षिण भारत मे 

आयंत्तमाज की वैदिक विचारधारा का प्रचार करने के लिए चले गये थे । उधर रहते हुए आप कोल्हापुर के 
महाराजा की प्रार्थना पर वहाँ के कावेज में भारतीय धर्म और संस्कृति के उपाध्याय नियुक्त हो गये थे। 
कोल्हापुर में अध्यापन का कार्य करने के साथ-साथ आप उधर के नारों और ग्रामों में महपि दयातरद के दृष्टि- 
कोण से वैदिक धर्म के प्रचार का काम भी करते रहे। आपके प्रयल से दक्षिण भारत में आय यमराज की विचार- 

धारा को बड़ी प्रगति मिली। आपके प्रयत्न से उधर के अनेक नगरो में आर्यंसमाजों की स्थापना भी हुई और 

उनके मन्दिर भी बने । 
कई वर्ष तक दक्षिण भारत में वैदिक धर्म और उंस्कृति के प्रचार का कार्य कर चुकने के अनन्तर उम्र 

समय के गुश्कुल विश्वविद्यालय के आचाय॑, आचाय रामदेव जी ने आपको गुरुकुल विश्वविद्यालय में 
'आय॑त्िद्वान्त' का विषय पढ़ाने के लिए बुला लिया और आप अनेक वर्षों तक गुरकुल्न विश्वविद्यालय मे 
इस विषय का अध्यापन करते रहे । आर्यसिद्धान्त' विषय के अन्तर्गत वैदिक धर्म के सिद्वान््तों और दाशनिक 

विचारों के साथ-साथ विश्व के प्रधुख धर्मों के पिद्वाल्तों ओर दाशंनिक विचारों का अध्यापन किया जाता था। 
आप बही योग्यता से इन विषयों का अध्यापन करते थे। 

आयंत्तिद्वात्त' का उपाध्याय होने के साथ-साथ आचाये रामदेव जीने आपको गुरकुल के महा- 
विद्यालय विभाग के आश्रम का आश्रमाध्यक्ष भी बता दिया था | आप अनेक वर्षों तक आश्रमाध्यक्ष रहे। 

आश्रमाष्यक्ष के रूप में आप आश्रमवासी छात्रों से ब्ह्मरर्याश्रम के प्राचीन आादशों के अनुसार बहाचारी के जो 
दैनिक कर्तेव्य-कर्म और नियम हैं, उतका भली भाँति पालन कराते थे। ब्रह्मचर्याश्रम के प्राचीन नियमों और 

कर्तव्य-कर्मों की जो महत्ता और उपयोगिता है, उसे भी आप आश्रमवासी छात्रों को भली भाँति समझाते रहते 
थे। अन्य धामिक, सांस्कृतिक, दाशनिक, साहित्यिक तथा राजनीतिक आदि विषयों पर भी आप आश्रमवात्ती 

छात्रों के सम्मु्र बड़े योगयतापुर्ण उपदेश देते रहते थे । आपकी योग्यता और विद्वत्ता का छात्रों पर बड़ा प्रभाव 

पढ़ता था और छात्र प्रातः साढ़े चार बजे उठने से लेकर रात को € बजे सोने जाने तक के आश्रम के सभी 

नियमों और कतेव्य-कर्मों का भली भाँति पालन करते थे। 

फिर आगे चलकर गुस्कुल की स्वामिनी सभा ने आपको गुरुकुल विश्वविद्यालय का मुध्याधिष्याता 
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बना दिया और इस प्रकार आपको विश्वविद्यालय के सर्वोच्च अधिकारी पद पर प्रतिष्ठित कर दिया। गुरुकुल 
विश्वविद्यालय की उस समय की अपनी पुराती प्रबन्ध-व्यवस्था में मुख्याधिष्ठाता का पद भाजकल मे; कुलाधि- 
पति (चांसलर) के समकक्ष होता था। अनेक वर्षों तक आप इस पद पर रहे । इस प्रकार उपर्युक्त अनेक पदों 
पर कार्य करके आपने १५-२० वर्षों तक गुरुकुल विश्वविद्यालय की अमुल्य सेवा की । तदनन्तर आप गुरुकुल 
की सेवा से निवृत्त होकर बाहुर चले गये और विशेष रूप से ग्रन्थ लेखन के कार्य मे लग ग्रये | बहुत वर्षों के 

अन्तराल के पश्चात गुश्कुल की स्वामिनी सभा ने आपको पुनः सन् १६६१ में गुरुकुल विश्वविद्यालय का 
मुख्याधिष्ठाता नियुक्त किया। इससे पूर्व पष्डित इन्द्र विद्यावाचस्पति गुरुकुल के मुख्याधिष्ठाता थे । 
इस काल मे गुरुकुल विश्व विद्यालय को भारत सरकार से मान्यता विलबाने का प्रयत्न चल रहा था। 
पण्डित इन्द्र जी के पश्चात् पण्डित सत्यक्षत जी ने इस प्रयत्न को आगे चलाया और सन् १६६५-६६ में 
गुरुकूल काँगडी को भारत सरकार से विश्वविद्यालय की मान्यता प्राप्त हो गई। यह मान्यता प्राप्त हो जाते के 

पश्चात् गुरकूल की प्रबन्ध व्यवस्था दूसरे सरकारी विश्वविद्यालयों की पद्धति पर चलने लगी ओर उस व्यवस्था 
में पष्डित सत्यव्रत जी गुरुकुल विश्वविद्यालय के प्रथम कुलपति (वाइस चांसलर) बने। जब आप पुरानी 
प्रबन्ध व्यवस्था के अधीन प्रथम बार गुरुकुल के मुख्याधिष्ठाता बने थे तत और जब आप दूसरी बार मुख्या- 
धिष्ठाता और कुलपति बने तब, इत्त दोनों ही कालो मे आपके समय मे गुरुकुल विश्वविद्यालय मे अनेक नये 
विभाग खुले और नई योजनायें बनी तथा अनेक नये भवनों का निर्माण हुआ । और इस प्रकार गुरुकूल विश्व- 
विद्यालय का बड़ा विकास और प्रगति हुई । 

पं० सत्यव्रत जी एक प्रचण्ठ प्रतिभाशाली लेखक हैं। गुरुकुल मे रहते हुए भी आप ग्रन्थ रचता का 
कार्य करते रहे हैं, गुरकुल से बाहर रहने के काल मे तो आप ग्रन्थ लिखने के ही काम में जुटे रहे हैं। आपने 

४० से भी अधिक प्रन्यों की रचता की है। आपके सभी ग्रन्थ पर्याप्त बृहतृकाय ग्रन्थ हैँ। सभी ग्रन्थ आपकी 
प्रतिभा, पांडित्य और विद्वत्ता का परिचय देते हैं। आपने विविध विषयों पर ग्रन्थ-रचना की है। होभियोपैथी 

तक पर आपने विशाल ग्रन्थों की रचता की है! आप होमियोपैथी के कुशल चिकित्सक भी हैं। आपके ग्रन्थों 
में आय॑ संस्कृति के मुल तत्त्व, भारतीय विचारधारा का वैज्ञानिक आधार, ब्रह्मचर्य-संदेश और इसका अंग्रेजी 

संस्करण ह 0०॥॥00॥9। ॥9६४ 0 ४०प87श॥, शिक्षा-मनो विज्ञान, संस्का रचन्द्रिका, गीताभाष्य, उप- 
निषद्भाष्य, समाजशास्त्र के सिद्धान्त तथा भारत की जातियाँ और जनजातियाँ आदि ग्रन्थ प्रमुख है। आपके 

होमियोप॑ैथी पर लिखे ग्रन्थ भी बड़े महत्त्वपूर्ण हैं। आपकी साहित्य-सेवा को देखकर प्रघानमत्नी लालबहादुर 
शास्त्री ने आपको ६ वर्ष के लिए राज्यसभा का सदस्य (एम० पी०) भी नियुक्त कर दिया भा। आपकी अनेक 
रखनाओं १२ हिन्दी पराहित्य सम्मेलन प्रयाग आदि अनेक प्रतिष्ठित संस्थाओं ने आपको पुृष्कल धन-राधियाँ 
देकर पुरस्कृत किया है। आपके भारतीय विचारधारा का वैज्ञानिक आधार" नामक ग्रन्थ पर आपको भारतीय 
विद्या भवन की भोर से राजाजी पुरस्कार की दस हजार (१०,०००) रुपये की राशि पुरस्कार के रूप में 
प्रदात की गई है। भारत सरकार की ओर से वेदपश्डित के हप में महामहिम राष्ट्रवति जी ने प्रमाण पत्र और 
वाधिक आजीवन पेंशन प्रदाव की । 

गांधी जी के नेतृत्व मे भारत की स्वाधीनता के आन्दोलन में भी आपने आगे बढ़कर भाग लिया था। 

आप उस आन्दोलन में जेल भी गये थे । इस प्रकार स्वतल्त्रता सेनानी भी आप रहे हैं। भारत सरकार की ओर 
से आपको स्वतन्त्रता सेनानी की पेंशन आदि की सुविधायें भी मिल रही हैं । 

पंडित सत्यव्रत जी काँगड़ी विश्वविद्यालय के उन स्तात्तकों में अग्निम स्थान रखते हैं जिन्होंने अपनी 
बहुमुखी प्रतिभा और योग्यता के वल पर गुरुकुल विश्वविद्यालय, आय॑श्॒माज, बैंदिक धर्म और देश की 
महान् सेवा की है और जिन्होंने विविध विषयों पर बहुमूल्य साहित्य की रचना करके राष्ट्रभाषा हिन्दी की 
पी अनुकरणीय तथा चिरस्थायी सेवा की है। उनत्तकी इन तेवाओं के कारण माननीय पष्डित जी को सदा आदर 
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से स्मरण किया जाता रहेगा। 
गुढुकूल विश्वविद्यालय और आयंसमाज से सम्बन्ध रखने वाले प्रत्येक व्यक्ति को श्री पष्डित सत्यव्रत 

जी सिद्धान्तालंकार पर अभिमान है। मुझे यह जानकर बड़ा हुं हुआ है कि गुरुकूल काँगड़ी विश्वविद्यालय 
द्वारा पष्डित जी के सम्मान में उन्हें एक अभितत्दन-प्रस्थ भेंट करने की योजना बनाई गई है। मैं इस 
योजना की पूर्ण सफलता की कामना करता हूँ। मैं करणानिधि मंगलमय प्रभु से पण्डित जी के दीर्घायुष्य 
की प्रार्थना करता हूँ। वे प्रभु कपा से सो साल की और उससे भी लम्बी आयु प्राप्त करें, सदा तीरोग और पूर्ण 
स्वस्थ रहें तथा उत्तरोत्तर निरन्तर अपनी प्रतिभा के नये-तये प्रसृत भारत-भू पर बरसाते रहें । 
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श्री बलभद्र कुमार हुआ 
पूर्व कुलपति, गुरकुल काँगड़ो विश्वविद्यालय 

मुश्ते डॉ सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार के सम्मात में जो अभिनत्दन-मन्य प्रकाशित होने जा रहा है, उसके लिए 

राकेश जी का निमन्तण प्राप्त हुआ । इसके लिए मैं उनका अारी हूँ । 

मैं सत्यव्रत जी का प्रशंसक हूँ। सत्यव्रत जी द्वारा रचित 'ब्रह्मचय॑-सम्देश' तामक पुस्तक मेरे हाथ मे 

कौमाये अवस्था में आयी, उसका मेरे जीवन पर बढ़ा भारी प्रभाव पड़ा । मैं इसके लिए सत्यव्रत जी का सदा 

आभारी रहूँगा। ब्रह्मचयंण तपसा देवा: मृत्युपाध्नत' यह वाक्य मैंने डेरा इस्माईल खरा (पाकिस्तान) मे 
स्थित विबटोरिया भ्रातु-हाई स्कूल में पाँचवी श्रेणी में प्रविष्ट होने के समय वहाँ की यज्ञगाला पर अकित पढ़ा 

था । पुप् मेरे पिताश्री ने बताया कि इसका अथ है - देवताओं ने ब्रह्म चय॑ की तपस्या करके मृत्यु पर विजय 
पा ली। जब मैंने इस वाक्य की व्याख्या बरह्मचय॑-सन्देश "पुस्तिका में पढ़ी तब मेरी विचारधारा इस दिशा 

में सम्पुष्ट होने लगी। मेरा सौभाग्य था कि मेरी आगामी शिक्षा भी डी० ए० वी० संस्थाओं में हुई जिससे मेरे 
मन में यम-नियम के पालन करने का संकल्प दृढ़ होता गया। यप्र-नियम का पालन बहुत कठिन है लेकिन 
साधना तो सभी कर सकते हैं। इसके बाद कालान्तर मे मुझे डॉ सत्यवत के लिखे एकादशोपनिषद् भाष्य के 

अवलोकन का अवसर प्राप्त हुआ। जब १६५० मे डॉ० सत्यव्रत गुरुकुल काँगड़ी के परिद्रष्टा नियुक्त हुए, तब 
मुझे उनके निकट आने का अवसर प्राप्त हुआ । पाँच साल तक मैंने उनको निकट से देखा है। उतकी दिनचर्या 
से मैं बहुत प्रभावित हुआ हूँ। वे नियम से रात के दस बजे सो जाते हैं और प्रात: चार बजे उठ जाते हैं। ४ से 
७ बजे तक व्यायाम, प्राणायाम आदि करते हैं। वे प्रत्येक जोड़ को गिनकर सौ-सौ वार आगे-पीछे हिलाते हैं 

ताकि उनमे जमा यूरिक एप्रिड निकल जाये और जोडों के दद की शिकायत ने हो । इसके बाद वे एक प्लास्टिक 
के ब्रश से शरीर की एक-एक मांसपेशी का पर्षण करते हैं। इसके अतिरिक्त वे पेट के व्यायाम के लिए न्यौली- 

क्रिया करते हैं और फिर दस मिनट तक मेरदण्ड को पीछे की ओर झुकाकर खड़े रहते हैं ताकि कुबड़ापन ने 
आये। फिर पद्मासन में बैठकर योगमुद्रा, आँखों के व्यायाम, अनहृद व्यायाम, भस्तरा, पूरक, कुम्भक तथा 

रेचक प्राणायाम आध घंटे तक करते हैं। पिछले दस वर्ष से वे २५ बादाम कड़ी में बारीक पीस कर उसमें 
प्याला भर पाती डालकर सवेरे दूध और च्यवनप्राश के साथ शरनेः-शने: पीते हैं। रात को दूध के साथ श़्िफता 
का सेवन करते हैं। सारा दिन पठन-पाठन और लेखन में व्यस्त रहते हैं। जब फालतू समय होता है तो अपने 

पोते-पोतियों के साथ टेलीविजन भी देख लेते हैं, यद्यपि वे कहते हैं कि इससे आंखें खराब हो जाता हैँ, समय 
नष्ट होता है, परस्तु प्र करने पर वे कहते हैं कि ऐसे अवसरों पर बच्चों के साथ बैठने पर 'जेनेरेशन गैप' जो 

दिनोदित बढ़ रहा है वह कुछ कम हो जाता है। उनका कहना है कि बच्चों के आमोद-प्रमोद के साथ उन्हे 
भिल-जुलकर न रहेंगे तो यह जेनरेशन गैप बढ़ता चला जाएगा। ऐसे हैं डॉ? सत्यवत, जिनका जीवन वैदिक 

मंस्कृति और आधुनिकता का आदेश सम्मिश्रण है। 
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जब इन्हें गुरुकुल काँगड़ी में इण्डो-अमरीकन साहिए्य की संग्रोष्ठी के उद्घाटन के लिए नियुक्त किया 
गया तब उन्होने अपने भाषण में कहा था कि करिपलिंग तो कहता था कि पूर्व पूर्व है, पश्चिम पश्चिम है। 

दोनों का कभी मेल नहीं हो सकता, लेकिन मैं कहता हूँ कि पूर्व पश्चिम है, और पश्चिम पूर्व है, इन दोनों का 
मेल होकर रहेगा। यही वेदिक सभ्यता की सावंधोमिकता का परिचय है ) 

वेद के अनुसार मनुष्य कभी दीन और असहाय नहीं होता, सौ वर्ष तक काम करते हुए जीना उसका 

उद्देश्य है। डॉ० सत्यव्रत वेद के इस आदेश की साधना में लगे हुए हैं।तभी तो जब आपकी लिखी पुस्तक 
'बुढ्वापे से जवानी की ओर' का राष्ट्रपति ज्ञानी जैल सिंह से विमोचन करने का निवेदन किया गया तो राष्ट्रपति 
ने इस निवेदन को तुरन्त स्वीकार कर लिया। इस अवसर पर सत्यत्रत जी ने आसनो का जो प्रदर्शन किया 
उससे सभी दर्शक चकित रह गये । 

सत्यत्रत जी न केवल संस्कृत ओर हिन्दी के विद्वान हैं, अपितु उनका अंग्रेजी पर भी उतना ही अधिकार 
है। उनके अंग्रेजी मे लिखे ग्रन्थों 'हेरिटेज ऑफ़ वैदिक कल्चर तथा 'एक्सपोजिशन ऑफ वेदिक थाट' का 

विदेशों मे बहुत मान है। 
इसी कारण इनको १६८२ मे होलेण्ड निवासी भारतीयों ने वहाँ निमन्त्रित किया जहाँ वे लगभग दो 

महीने तक वैदिक धर्म पर जगह-जगह व्याख्यान देते रहे । 
होमियोपथी पर डाक्टर साहब की बहुत श्रद्धा है, और वे चाहते हैं कि गुरुकुल आयुर्वेदिक कालेज को 

जो किन्ही कारणों से सरकार ने गुरुकुल से ले लिया है फिर से गुरुकुल मे वापिस ले लिया जाय और उसमे 
आयुर्वेद के साथ होमियोपैथी के भी अध्ययन का प्रबन्ध किया जाय । 

डॉ० सत्यव्रत जी की शिक्षा-दीक्षा गुरुकुल मे हुई है। १६१६ में गुरुकुल कॉमेडी के स्नातक होते के बाद 

वे कोल्हापुर, ब॑ गलोर, मद्रास मे समाज-सेवा करते रहे। १६२३ मे वे दयानन्द सेवा-सदन के आजीवन सदस्य 

होकर गुरुकुल विश्वविद्यालय मे प्रोफेसर हो गये । १६३० में आपने सत्याग्रह मे जेल-यात्रा की । १६३४ मे वे 
गुरुकुल के उपकुलपतति नियुक्त हुए। साहित्य रचना तो वे निरन्तर करते रहे। उन्होने समाजशास्त्र, मानव- 
शास्त्र एवं वैदिक संस्कृति पर बीसियों प्रन्थ लिखे जो विश्वविद्यालयों मे पठन-पाठन के लिए स्वीकृत हुए । 

आपके प्रमुख ग्रंथ हैं समाजशास्त्र के मूल तत्त्व, वैदिक विचारधारा का वैज्ञानिक आधार, एकादशोप- 
निशदु-भाष्य, गीता-भाष्य, होमियोपेथिक औषधियो का सजीव चित्रण, रोग तथा उनकी होमियोपैथिक 
चिकित्सा, होमियोप॑थी के मूल सिद्धान्त, बुढ़ापे से जवानी की ओर, सत्य की खोज इत्यादि । उतकी लेखनी 
निरन्तर चलती रहती है। परमात्मा करे वह सो वर्ष तक चलती रहे। 

१६८९१ मे राष्ट्रपति ने उन्हें संस्कृत के प्रमुख विद्वान होने के नाते सम्मानित किया और इस विद्वत्ता की 

मान्यता मे उन्हें आजीवन, प्रतिवर्ष पाँच हजार रुपया देने की घोषणा की | इससे पहले १६७७ में उत्तर प्रदेश 
सरकार द्वारा उनका अभिनन्दत किया गया था और उन्हें पच्चीस सौ रुपये की भेट दी गई थी। श्री 

कन्हैयालाल मुशी द्वारा स्थापित 'भारतीय विद्याभवनर' ने उन्हे 'बैदिक संस्कृति के वैज्ञानिक आधार पुस्तक पर 
मद्रास बुलाकर १० हजार रुपये के राजाजी पुरस्कार से सम्मानित किया । 

इससे पहले प्रतापसिह करो ने अपने मुख्यमन्त्रित्व काल में अपने दरबार में इनको पंजाबी होते हुए, 
हिन्दी की सेवा करने के कारण सम्मानित किया और इनकी प्रशंसा करते हुए बारह सौ रुपये ओर एक दुशाला 
भेंट किया। १६९७६ मे दिल्ली के नोक-सेवक-मण्डल ने उनके ८२वें जन्मदिन के उपलक्ष्य से उनका अभि- 
सन्दन किया और उन्हें वेद-मनीषी उपाधि से अलंकृत किया। १६७८ मे सा्वदेशिक सभा के अन्तर्गत पूर्वी 
अप्ीका मे केनिया प्रदेश स्थित नैरोबी आयंसमाज के हीरक जयन्ती समारोह के साथ अन्तर्राष्ट्रीय महा- 
सम्मेलन का आयोजन किया गया, जिसका अध्यक्ष पद पं० सत्यक्षत जी ने अलंकृत किया। इसके अतिरिक्त 
१६६४ में राष्ट्रपति ड० राधाक्रष्णन् तथा प्रधानमन्त्री श्री लालबहादुर शास्त्री ने आपको राज्य सभा का 



|० | पैर बह, पंसृति और गावदत 

तदस मगोतीत हिगा। प्रकार पा जो का जोड़ हु पार हे पत्ता । हर प्रार हे औफ 
एफ बीका झा। 

गुछलुप तो ए्ी गाहुरंगया है है । उसके विए मे कद बजे तेते रहो है। गजुत को बच्चे कार 
वर्ता मिलते रह इसकी जो दा ताप रहती है किप्ते वें अप़े सपनों को शोक ह। दे हहें।वे 
चाह हैं कि एछुतर से लिकते हुए ल्ातक राष्ट्र दो स्ी ऊंदी सेवाओं मे पदासीन हों बिससे कि वे 
देश बी त़तीति के पंपातन में प्रिय भाग ते उडें। वे बाहों हैं कि गुछुत मे आय लात 
वि किक दैिक लगा वैदिक हो, योग ऐप्छों हो ओर झग प्रकार अच्चे बाह्ण, बच्चे 
पत्रिय और बच्चे वे पंत के का गुछुत का व्म पिद्व हो। झर प्रार गुछुत जो हि एक 
बादोत के हप मे छ्ापित विया गया था, वह बाद ताक हो। गुखुत के शव के उस 
में उन सपा है कि वलिि-तिर्माए को तब मे रखते की धोषणा केसे गुछुत एड उस कोटि डी हंस 
बा दी जाए । गुछुल का अतीत महात् था, उसवल था । महात्मा मगर जी तथा प्रो राव जी हे 
बात में वो शिक्षक बाते थे, वे महान गंकतों को तेकर बे थे। उसे शिक्षा प्राण्त करके जो सतातक रिक्त 
पे, वे अपने अप के में उच्पकोटि तड़ पहुंचे इधर मृप्य पत्रकार को; जयचद्र हिंदी रहिये पमेतन के 
पप्ापति को; वितायवराव विद्यारंकार निजाम पार मे मल्री पर पर रहे; बगलाब विद्यातंकार पंजाब 
तखार के गिश्षा मी बे; ग्ोमरतत विद्यालंकार बादी कमीशन के वेगरमेर बने) सलयदेव विशवालकार पपत 

उद्योगपति को सो बेदी ने फिहमी दुनिया में ता कमाया; आनंद विद्वारंकार तथा पितीए विद्यारंकार 

मत पार के; पदकाम विद्वालंकार ने चारों वेदों ढ़ अंग्रेजी मे भा किया; केतु विद्यातंकार और 
हित वेदानकार का ताम इरिहाप के क्षेत्र मे पद है । ऐसे है कर और कह ब्ति गुछुत पे एृः 
बिन यही एलजी का पता है। 

पसा्रा करे से जीव मे ही उनके गत के प्रति मु खत परे हं। 
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आ्रचाय सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार की एक 
अमर कृति का स्मरण 

प्रो० विजयेख स्नातक 
पूर्व आचाय॑ एवं अध्यक्ष, हिन्दी-विभाग, दिल्ली विश्वविद्यालय 

मुझे अपनी स्मृति का पूरा विश्वास नहीं है फिर श्री मेरी स्मृति मे धुँधला-सा एक साठ वर्ष पुराना चित्र 

है। वह चित्र व्यक्ति का नही, पुस्तक का है। पुस्तक का नाम है ब्रह्मचय'। आचार्य सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार 

द्वारा लिखित यह पुस्तक उस समय एक विशेष सदभ में बहुनचित हुई थी विशेषत: राष्ट्रीय शिक्षा संस्थानों, 

विद्यालयों ओर आयंस्माज के गुरुकुलो में । संदर्भ भरी विचित्र है। इस शताब्दी के तीसरे दशक में हिन्दी के 
तीन-चार लेखक जान-बूझ्कर कुछ ऐसे उपन्यास और कहानियाँ लिख रहे थे जो युवा पीढी को यौनाचार के 

भ्रष्ट पथ पर ले जाने वाले साहित्य की कोटि मे रखे जा सकते हैं। इन लेखको मे पाडेय बेचन शर्मा उग्र अग्रणी 
थे । उनकी एक पुस्तक 'चाकलेट' ताम से प्रकाशित हुई थी। इस पुस्तक में कामवासना से भरी कहानियाँ थी 
जो युवको के मन में वासना की उत्तेजना के साथ उन्हें पथ भ्रष्ट करने वाली थी । किन्तु चाकलेट की भूमिका में 

किशोरों को सम्बोधित करते हुए जो उद्बोधनात्मक अंश थी वह भाव और विषयवस्तु के साथ शैली की 
दृष्टि से भी बहुत आकर्षक था। मालूम नही कैसे यह पुस्तक महात्मा गांधी के आश्रम मे पहुंच गई और किसी 
आभश्रमवासी ने इसे महात्मा गांधी के सामने रख दिया। महात्मा जी ने इसे पढ़ा और पढ़कर इसकी तीब विन््दा 

की | महात्मा जी का मन क्षोभ से भर गया और उन्होंने अपनी प्रतिक्रिया व्यक्त करते हुए लिखा कि “इस 
प्रकार की गंदी पुस्तक को सरकार जब्त क्यो नही करती युवकों को आचरण-प्रष्ट करने वाली यह 'चाकलेट' 
नाम की पुस्तक समुद्र की अतल गहराई मे डुबा देने योग्य है।* 

इसी संदर्भ में महात्मा गांधी ने जिस पुस्तक को प्रत्येक युवक के हाथ में देने की सिफारिश की वह 
पुस्तक 'रह्मचय' शीष॑क थी जिसके लेखक हैं पण्डित सत्यव्त सिद्वान्तालंकार । 'बरह्मचय पुस्तक के विषय मे 
महात्मा गांधी ने लिखा था कि इस पुस्तक की एक प्रति हजार युवकों का पथ प्रशस्त करने में सम है। यदि 
सरकार और शिक्षा विभाग इस पुस्तक का प्रचार करे तो हमारे देश के युवकों का शारीरिक स्वास्थ्य, 
मानसिक विन्तन और व्यावह्नरिक आचरण निश्वय ही सदाचारमय हो सकता है। मैं अपनी पुँधली स्मृति के 

आधार पर ही यह लिख रहा हूँ! यदि 'यंग इंडिया” समाचारपत्र की तत्कालीन फाइल मिल सके तो महात्माजी 
का पुरा मल्तव्य जाना जा सकता है। 

मैं उत समय गुखुल वृन्दावन में छठी कक्षा का विद्यार्थी था । चाकलेट पुस्तक तो पढ़ने को नहीं मित्री 

थी किन्तु कुछ वर्ष बाद उसकी कई संदर्भों में चर्चा सुनी गई। शायद सन् १६२८-२६ में विशाल भारत में भी 
उसका उल्लेख हुआ था । घासलेटी साहित्य' शब्द उस समय प्रचार पा चुका था और चाकलेट के घासलेटी 
साहित्य का पक्षधर 5हराया गया था। घासलेटी साहित्य या कामुकतापूर्ण योन साहित्य से बचने और युवकों 
के शारीरिक एवं मानसिक स्वास्थ्य की रक्षा करने ने लिए उन दिनों जिस पुस्तक की चर्चा बड़े जोरों पर थी 
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वह पुस्तक बहा ही थी। हमारे छात्रावास में इसकी आठ-दस प्रतियाँ थी जो प्राय: सभी छात्रों द्वारा भनो- 
योगपृ्क पढ़ी गई थी । हस पुस्तक का प्रभाव ऐसा व्यापक हुआ ढ्ि सभी विद्यार्षी बेस-बूद के ताय वृझ्ली, 
व्यायाम और प्राणायाम आदि पर विशेष रुप से ध्यान देने लगे। 

महात्मा गांधी ने विपरीत दिशा वाली दो पुस्तकों का रही मूल्यांकन कर पाठक वर्ग को जिस हुप में 

सचेत किया वह साहिल क्षेत्र में भले हो भूला दिया गया हो लेकित उस पीढ़ी के युवकों के लिए तो चाकलेट « 

विनाशकारी गरत की तरह त्याग दिया गया और ब्रह्मचर्य को जीवन युधा की तरह स्वीकार किया गया। 

निस््सादेह बह चर्य मात्र पुस्तक हो नहीं, युवकों को सत्मथ पर ले जाने वाली अमृतवाणी थी। यदि चाकृलेट 
के जहर को परमाप्त करे वाली बहन चर पुस्तक युवकों के हाथ में न आती तो हिल्दी क्षेत्र के लाड़ों युवकों का 
जीवन कामुकता के कदम में फेंसकर नष्ट हो जाता । पष्ित सत्यक्षत जी ने ब्रह्मचर्य पुस्तक लिखकर देश और 

प्रमाण का जो कत्याण किया वह कंदापि भुलाया नही जा सकता | 

नि केवल एक पुस्तक के प्रभाव और महत्त्व की चर्चा की है।पण्ठित जी ने बेदिक साहित्य एवं 
सलकृति विधयक दर्जनों गरत्थों का निर्माण कर जो वाइमय पुनरज्जीबित किया है, उसमे उपनिषद् साहित्य का 
भाष्य उत्लेनीय है। मैं वैदिक वाइमय की युवावस्था हे ही परठक रहा हूँ। मेरा उंटकार विवेषन-विश्लेषण 

का है। किती भी मत या वाद को अंधविश्वास के आधार पर मै स्वीकार नही कर पकता । मैंने बड़ी गस्भी रता- 

पूवंक परिहत जी के साहिय का अध्ययत कर यह पाया कि पण्ित जी की दृष्टि तत्त-दर्शन पर केद्धित 
रहती है। किसी परम्परावादी दृष्टि पे पष्डित जी ने तो अध्यात्म को स्वीकार करते हैं और ने योगनसाधना 
के पाय॑डों मे विश्वास रखते हैं। विवेकसम्मत, अनुभवग्रम्य जीवन दर्शत में इनका विश्वात् है। खवामी 
दयातस्द परस्वती ने रुढ़ियों और अंधविश्वाों के प्रति जिस प्रकार की अवमानना का भाव व्यक्त किया था 

उम्ती प्रकार की उपेक्षा इनके भीतर भी रहती है। हाँ, इतना अन्तर अवश्य है कि परष्ठित जी आध्यात्तिक 

रहस्यों का गूह भेद जानने के लिए उत्ुक रहते हैं। अध्यात्म के स्तर पर सब कुछ बिना देखेरसे स्वीकार 

करने मे पण्टित जी की आस्था नही है। अध्यात्म मे भी तक का अभिनिवेश इन्हे अभीष्ट है।हुमारे युग के 

आधुनिक योगियों, सल्तो, महन्तो के प्रति जिज्ञासा वृत्ति रखते हुए हो पषिठित जी उनके मल्ध्यों को पर 
करते हैं। यह विवेक-बुद्धि आयंत्रमाज के आरम्भिक दिनो की देन है जो आज आर्यक्माज के पास भी नहीं 
है। पण्ठित जी ने जिस साहित्य से राष्ट्र को समृद्ध किया है वह भादी पीढ़ो के पथ प्रशस्त करता रहे यही 

हमारी कामता है। पष्डित जी परम बास्तिक हैं किन्तु 'अस्ति ओर नात्ति' का पुरा वैदस्थपर्ण विवेक 
उनका सहुचर है। यही उनके साहित्य को शक्ति है। 



ग्राचार्य सत्यव्रत: एक संस्मरण 

कमला रलम् 
हिन्दी और संख्ृत को विदृषो 

११२६ में मेरी माता की मृत्यु हुई। अत्यन्त कष्टकर पीडा से बडी छोटी आयु मे उनका देहावसान हो गया। 
प॒॑तों की क्रोड़ मे जगन्माता भागीरधी पर चल रहे अपने काम को छोडकर पिताजी उन्हें इलाहाबाद ऐे देहरादुन 
ले गये। और वहाँ उन्हें खोकर वे वही बस गये । रिसपना नदी के किनारे की निर्जन वन-भूमि भे मकान लेकर 
वहीं रहने लगे। खोई माँ को आत्मा से प्राप्त करने का उनके पास यही उपाय था। ११३७ मे मैंने एम० ए० 

पास्त किया, और आगे कुछ करने से पहले कम-से-कम एकाध् वर्ष अध्यापन का अनुभव करना चाहा । पढाई के 

चबकर मे वर्षों घर से दूर रही थी, अतः देहरादृद मे ही सेवा ढूंढी | स्थानीय महादेवी महिला इष्टर कालेज मे 

उच्च श्रेणियों को संस्कृत पढ़ाने लगी । कुछ दिनो तक हमारी प्रिन्सिपल लीलावती झँबर थी। कद मे मुझ से 
आधी, खादी की धोती कृश शरीर पर ऊबड़-खाबड बंधी हुई, मैल जम्रे दांत और बेतरतीबी से बाँधी चुहिया 

की पूंछ-सी पतली चोटी जिसके अन्त में पुरानी साड़ी की किनारी की कतरन शोभायमान रहती थी। मिल 
पेवर, जैसा कि आदेश था उन्हें बुलाने का, अपनी शारीरिक क्षमताओं की कमी अतिशय सस्ती और 

अम्रहिष्णुता से दूर किया करती थी। स्कूल की लडकियों के लिए उनका आदेश था कि हमेशा आँखे नीची 
करके चला करो । विशेषकर जब विद्यालय के बाहरी वराण्डे से निकलो जहाँ प्रिन्सिपत का आफिस था, और 
जहाँ अकसर चपरासी या अन्य पु6ए वर्ग उपस्थित रहते थे, जो निरत्तर किसी-त-किसी काम से प्रिन्सिपल के 
दफ्तर में आया करते थे। झेवर महोदया का आदेश था कि यदि इस वराण्ड में कोई भी पुरुष उपस्थित हो तो 
लडकियों की आँखें बिल्कुल ही नीचे झुक जानी चाहिये, यहाँ तक कि लगभग बन्द ही हो जायें। वराण्डा 
ऊँचा था, नीचे उतरने को कई सीढ़ियाँ थी जो पूरे दालान की लम्बाई देखते बहुत ही कम थी। परिणाम- 

स्वरूप झेंवर महोदया की आज्ञा का अक्षरशः पालन करने वाली कई अधिक सीधी और भोली बालिकाएं 

वराण्डे से नीचे गिरकर चोट खा चुकी थी। झेंवर महोदया को जनभेजय के कक्ष के समान किसी जलकुण्ड के 

बीचोबीच किसी सम्मे पर स्कूल बनवाना था, जिससे लड़कियां पुरुषों की छवि ने देख पाये। परन्तु वहाँ भी 
तो प्र्पों का प्रवेश हो गया था| 

लखनऊ विश्वविद्यालय के मुसलमान गुण्डों से भरे वातावरण को झेलकर निकली मेरे जैध्ती कतिपय 
भ्रध्यापिकाएँ मिस झँवर के फतवों के इस परिणाम को देखकर, तथा बालिकाओं का गिरता शिक्षा स्तर तथा 
पिरता मनोव्ल देखकर अत्यन्त प्रस्त थी। हमने निश्वय किया झेवर महोदया को हटाना चाहिए । परन्तु तत्कालीन 

स्कूल-मैनेजर की साँठ-गाँठ से वे पत्थर की शिला सम दृढ़ थीं। परन्तु देव ने हमारी सुत ली और एक दिन 
मिस प्वर की छुट्टी हो गयी। उनके स्थान पर आयी अन्धकार मे सूर्य के समान नया प्रकाश फैलाती श्रीमती 
चद्घावती लखतपाल । चद्धावती जी भी शरीर से भारी-भरकम नही थी, परन्तु उनकी सुधड़ देहयष्टि कलात्मक 

साड़ी में लिपटी रक्षी तथा मुखचद्ध सदा निर्मेल हंसी से नहाया रहता। उन्होंने उन दिनों के इलाहाबाद 

विश्वविद्यात्षव ते अंगरेजी ताहित्य में एम९ ए० किया था, शिक्षा-शास्त्र मे बी० टी० थीं और 'शिक्षा-्सवो- 
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विज्ञान” नामक ग्रत्थ पर उन्हें मंगला प्रसाद पारितोषिक भी मिल चुका था । इसके अतिरिक्त स्त्रियों की 
स्थिति' नामक पुस्तक के लिए उन्हें सेकसरिया पुरस्कार से भी सम्मानित किया जा चुका था । इनमें से एक 
अकेला पुरस्कार उन दिनों आज के ज्ञानपीठ पुरस्कार से भी अधिक सम्मान-सूचक हुआ करता था। चर्धावती 
जी विद्यालय में क्या आयी, हमारे ह॑ का पारावार न रहा । हमें ज्ञात था चन्द्रावती जी स्वयं एक सुशिक्षित 
संभ्रान्त परिवार की महिला थी तथा उनके पति आचार्य सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार ग्रुरुकुल महाविद्यालय के 
आचाये, अधिष्ठाता, विद्यार्थी एवं दिशा-निर्देशक थे। दोनों हो स्वतस्त्रता-युद्ध में खुलकर भाग लेते थे और 
पवित्र आर्य-दिनचर्या सहित शुद्ध खादीमय जीवन व्यतीत करते थे। चन्द्राववी जी उन दिनो कैथरीन मेयों 
के विषवभन का उत्तर लिखने मे व्यस्त थी: 'मदर इण्डिया का जवाब | गांधी जी ने इस पुस्तक को डेस 
इन्स्पेक्टर्स रिपोर्ट" कहा था, और इसके खिलाफ देश में रोष की लहर उठ रही थी । इस अन्तिम पुस्तक के 
कारण तो घन्धावती जी हमारी और भी अधिक आदर-पात्र हो गयी थीं। 

लखनपाल-दस्पति का एकमात्र छोटा-सा पुत्र था। चि० विजय कृष्ण, जिसे प्यार से हम सब विजय 

कहते थे। लगभग ५ वर्ष की आयु, हृष्ट-पुष्ट शरीर, शुभ्र गौर चमकता मुखमण्डल, बालक विजय किसी से 
भी उरता न था और मनमाने अद्भुत खेल खेलता था। एक बार उसे विद्यालय के पास ही स्कूल मे भरती 
कराया गया । विजय का मन न लगा, तो उठकर घर चले आये । किसी से कुछ पूछा नही, कहा नहीं । स्कूल के 
अधिकारी इस नये बालक के एकाएक लापता होने से अस्त-भयभीत, चन्द्रावती जी के पास आये | और विजय 

को उनके पास खेलता हुआ देखकर उनकी स्लिग्ध हँसी का प्रसाद लेकर प्रसन्त मन लोट गये। एक बार 
चन्द्रावती जी ने विजय का जन्मदिन मनाया । मुझे ठीक से याद नहीं, सत्यव्रत जी उन दिनों कहाँ थे, परन्तु 
उस दिन वे देहरादून में परिवार के पास ही थे। विजय के जन्मदिन का वह आयोजन मेरे युवा काल की 
अविस्मरणीय स्मृति है। विद्यालय-परिसर में किनारे पर बना हुआ छोटा-सा घर, णिसे चारों भोर से चन्द्रावती 

जी ने पुष्पित पौधों और झूलती लताओ से घेर दिया है। उनके इस उद्चान-प्रेम को देहरादून की अनुकूल 
जलवायु और हिमालय-पादमूल की उर्वर धरती मे भरपूर सहयोग दिया है। उतनी कोमल लताएँ, उतने ऊँचे 
वृक्ष, उतने सुगन्धित पुष्प प्रकृति का वैसा घना आश्तोष मैंने अन्यत्र नही देखा । एक बड़े छायादार अशोक के 
नीचे जलपान का प्रबन्ध था। माथे पर तिलक लगाये, छोटी-सी धोती पहने कमर से यज्ञोपवीत लटकाये, छोटा 
विजय साक्षात् शकुन्तला-पुत्र भरत दिख रहा था। अनेक खिलौने उसके हाथ में थे, और सब अतिथियों, 
अध्यापिकाओं, बच्चों की आंखें उसी की मनोहारी छवि पर थी। जन्मदिन की धामिक औपचारिकताओं के 
बाद जिनमें वेदमन्त्रोच्चारण प्रमुख था, धद्धावती जी ते जो भोज्यपदार्थ हमें खिलाए, उन्हें मैं कभी नही 
भूल सकती । मुझे स्मरण है उप्त दिन मैंने २६ दही-बड़े और ५५ पान गिन कर खाए थे। मिष्टान्न और अन्य 

व्यंजनों की तो गिनती ही नहीं । हम जितना ही खाते, चन्द्रावती जी उतना ही बिलातीं। वे साक्षात् सरस्वती 
तो थी ही, अन्लपूर्णा भी थी। इस अवसर पर मैं उतकी मधुर स्मृति को आदरपूर्वक प्रणाम करती हूँ । 

१६३८ के मध्य में मेरे पिता ने मुझे पढ़ने विलायत भेज दिया | विवाह हुआ, देश आजाद हुआ, दिल्ली 
आना हुआ। सुना चन्धावती जी संसदु-सदस्या चुनी गयी हैं और सफलतापूर्वक कार्य कर रही हैं। यह 
असहयोग-आन्दोलन में उनके कार्य का पुरस्कार था। जो एक कृतज्ञ जनता ने उन्हें दिया था। इसके बाद मैं 
बहुत दिनों तक विदेशों मे रही। १६७० में जब अन्ततोग्रत्वा लौटकर दिल्ली में रहने लगी तो ब्रेटर कैलाश 
स्थिति आयेत्तमाज ने मुझे भाषण देने बुलाया । स्मरण नही आ रहा विषय क्या था। भाषण तमाप्त होने पर 
एक सौम्य भव्य मूर्ति श्रोताओं के बीच से उठकर मेरे निकट आयी और कहा, “आप देहरादून में तो नहीं थी ? 
कमला रत्मम् !” इतने दिनों बाद परिचित स्वर सुनकर मुझे अपार आह्वाद हुआ । मैंने सोचा भी नहीं था कि 
श्रद्धेय तत्यव्त जी से अचानक इस प्रकार भेंट होगी और ४०-४५ वर्षों बाद वे मुझे पहचान लेंगे। मैं समझती 

हूँ उनका यह अप्रत्याशित स्नेह और आदर मुन्ले श्रद्धेया चन्द्रावती जी के प्यार और आशीर्वाद से ही प्राप्त 
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हुआ है। ; 
जज सत्यव्रत जी की भायु ६० के निकट पहुँच रही है। पतिदेव ने जब ७० वर्ष की आयु पूरी की तब 

सत्यवतः जी की बत्तीसवी रचना महधि दयानत्द-शताब्दी वर्ष के उपलक्ष्य में प्रकाशित हुई थी 'बुढापे से 
जम्ाती की ओर, अंग्रेजी भाषा में । इसे दरीद कर मैंने पतिदेव को उपहार मे दिया था, यह कहते हुए कि 
प्रथम दृष्टि के समय आपकी जो आयु थी, मेरी दृष्टि में आज भी आपकी आयु वही है और जीवन-भर वही 
रहेगी । वह सन् १६८३ था, इस बात का द्योतक कि महधि दयानन्द के आन्दोलन और शिक्षाओं के प्रभाव से 
यह बूढ़ा भारत फिर से युवा होकर आजादी की साँस लेने लगा था । कालिदास के शब्दों मे-- 

पंचानामपि भृतानामुत्कर्ष पृपुषषर्गुणा:। 
नवे तस्मिन् महीपाले सर्वे नवमिवाभवत् ॥ 

यह पुस्तक बहुत लोकप्रिय हुई और आज चार वर्ष बाद भी बाजार मे इसकी टक्कर की दुप्तरी पुस्तक 
न पाकर, भारत सरकार ने वितरण के लिए इसी २४० प्रतियाँ खरीदी हैं। इस पुस्तक में आचार्य सत्यव्रत ने 
वेदों की प्रतिज्ञा 'जीवेम शरद्: शतम्--वह भी सभी इन्द्रियों को स्वस्थ और सत्रिय रखते हुए--को केन्ध 

में रखकर संसार के सभी श्रेष्ठ चिन्तको के विचारों का मन्थन प्रस्तुत किया है। पंच महाभूतों से नि्ित यह 
शरीर बूढा हो सकता है, परन्तु इससे काम लेने वाला, इसका रख-रखाव करने वाला यह मन और आत्मा 
कभी बूढ़ा नही होता । पुस्तक में अनेक उदाहरण देकर स्वस्थ और सात्विक जीवन के उपाय बताये गये हैं। 
नियमित एवं संवर्मित जीवनचर्या, व्यायाम, प्राणायाम, उचित आहार, मनन््त्रजाप तथा आवश्यक औषधियों 

का चित्तों सहित यह वर्णन रोचक भी है और विज्ञानसम्मत भी । इस पुस्तक को पढ़ते समय मुझे वेद-भक्त 

मह॒षि सातवलेकर का स्मरण हो आया । जिन्होंने वेद-विहित दिनचर्या का पालन करके आयु के १०१ वर्ष 
स्वस्थ-सानन्द ओर सक्रिय बिताए थे । वेदो पर जितना श्रम और कार्य सातवलेकर ने आयु के अन्तिम क्षण 
तक किया, उतना शायद ही किसी आधुनिक अध्येता ने किया होगा । सत्यव्रत जी ने लिखा है कि शरीर के 
प्रमुख अंग पेट की 'व्योली-क्रिया' उन्होंने १८-१६ वर्ष की आयु में श्री सातवलेकर से सीखी जब वे हैदराबाद 
से भाग कर कुछ समय के लिए गुरुकुल में ठहरे थे। वेदो के सम्पर्क से सातवलेकर की देश-प्रेम की भावना 
प्रबल रूप से प्रज्वलित हो रही थी। संवेदनशील चित्रकार होने के कारण वैदिक कालीत सतयुगी भारत का 

चित्र उनकी आँखों के सामने स्पप्ट हो गया था और वे उसे फिर से वैसा ही देखना चाहते थे । “वैदिक राष्ट्र 
गीत' शीर्षक से सातवलेकर ते एक पुस्तक लिखी थी जिसे ब्रिटिश सरकार जब्त कर चुकी थी । गुरुकुल में 
आकर और महात्मा मुशीराम तथा ब्ह्मचारियों के संसगं से उनकी यह भावना और भी तीव्र हो गयी और 

उन्होंने बैदिक मन्त्रों की शक्तिमत्ता ओर ओजस्विता के गीत लिखने शुरू किये! ब्रिटिश सरकार को जब इसका 
पता चला तो उसने सातबलेकर को गिरफ्तार करने की योजना बनाई । सेकड़ों सशस्त्र और घुडसवार पुलिस 
ने गुरुकुल परिसर को घेर लिया । ब्रह्मचारियों का जब पता चला कि उनके प्रिय गुरु को पकड़ने पुलिस आयी 
है तो वे घेरा बनाकर खड़े हो गये ! उन्ही मे युवा सत्यद्ञत भी थे । और यह घेरा तब तक नहीं दूटा जब तक 
सातवलेकर ने स्वयं विद्याधियो से हट जाने को नहीं कहा | इस घटना के बारे मे सत्यद्गत बताते हैं, “पुलिस 
ने सातवलेकर को पकड़कर हथकड़ियाँ पहना दी थीं और उन्हें हरिद्वार के पास चण्डी पवत तक ले गयी थी । 
परन्तु सातवलेकर ने कुछ देर हथकड़ी खुलवाने का उपाय भी खोज लिया । जो एस० पी० उन्हें गिरफ्तार करने 
आया था उससे उन्होने कह, “क्षण-भर को हथकड़ी खोलो तो मैं एक काम करना चाहता हूँ ।” कौतृहलवश 
एस० पी० ने हथकड़ी हटा दी । उतनी देर में सातवलेकर ने एस० पी० का चित्र बनाकर उस्ते चमत्कृत कर 
दिया । उसके बाद कुछ समय तक सातवलेकर हथकडी से मुक्त रहे ।” 

एक बार मैंने सत्यव्रत जी से पूछा, “आपकी शिक्षा तो गुरुकुल मे हुई है फिर आप इतनी श्रेष्ठ धारा- 
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प्रवाह अंगरेजी कहाँ से सीखे ?” उत्तर में उन्होंने यह विवरण दिया, “मेरे माता-पिता ने मुझे ६-७ वर्ष की 
आयु में गुरुकुल भेज दिया था। १४ वर्ष तक पढ़कर सर्वोच्च उपाधि 'सिद्धान्तालंकार' प्राप्त की। फिर 
कालान्तर में वहाँ प्रोफेसर, रजिस्ट्रार, कुलपति और वर्षों तक विजिटर रहा । पाठ्यक्रम में सभी विषम थे। 
फ़िमस्ट की 'थीइज़्म' (ईश्वरवाद था ईश्वर का अस्तित्व)तथा अन्य पुस्तकें और शेक्सपियर की अनेक रचनाएँ 
थीं।” आश्चर्य है कि आज से पचास वर्ष पहले अपनी प्रारम्भिक उत्तेजना में गुरुकुल-प्रणाली का पाद्यक्रम - 
कितना सशक्त और विस्तृत था और कैसे कर्मेठ विद्वान उत्तमें से तपकर निकलते थे। आवायं सत्यद्रत, वेदमू्ति 
सातवलेकर और आचाय॑ प्रियव्रत कतिपय ऐसे नाम हैं जिनकी तुलना आज के किसी विद्वान से नहीं हो सकती । 

हाल ही में हुई एक बातचीत में सत्यव्रत जी से निम्न जानकारी प्राप्त हुई-- 
--सत्यक्रत जी, आज आपसे कुछ प्रश्व करना चाहती हूँ। क्या आपकी अनुमति है ? 
--पूषछ्ठिये, पूछिये, मेरे पास समय है और मैं उत्तर दूंगा । 
--आजकल आपका स्वास्थ्य कंसा है ? 
“स्वास्थ्य ठीक है, केवल यह शरीर बूढा होता जा रहा है। 

--वह तो प्रकृति का नियम है। मन से तो आप हम सब से युवा हैं। आपके परिवार में कितने व्यक्ति 
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यु, बैटा विजय, उषा और उसके तीन वच्चे । 
--तो क्या विजय अकेला है ? भाई-बहिन कोई नहीं ? 
“नहीं कोई नहीं। वह अकेला बेटा है। 
--स्वेज्छया या ईश्वर-इच्छा ? 
--कुछ ऐसा ही समझ लो ! (खिलखिलाकर हंसते हैं) 
--गुरुकुल से निवृत्त होकर आपने क्या किया ? 
--गुरुकुल से अवकाश-प्राप्ति के बाद मैं बम्बई चला गया। वहां मेरे भाई थे। उस समय चन्द्रावती 

जी को कन्या गुरुकुल देहरादून ने वहाँ का प्रबन्ध ठीक करने के लिए विशेष आग्रह करके बुला लिया 
और मुझे राज्यसभा का सदस्य चुन लिया गया। 

“राज्यसभा में आप कितने दिन रहे ? 

--चार वर्ष । 
--क्या आप लोगों को आजादी की लड़ाई मे जेल जाने का भी अनुभव हुआ ? 

--हाँ, हम दोनों को एक-एक साल की जेल हुई थी । 

--आजकल आप क्या कर रहे हैं ? 

--परिवार के साथ चतुर्थ आश्रम का समय व्यतीत कर रहा हूँ। इसके अतिरिक्त मैं होमियोपैषी- 
चिकित्सक भी हूँ । मेरे पास रोगी आते रहते हैं। 

“हैँ, मैंने आपकी पुस्तक बुढ़ापे से जवानी की ओर' पढ़ी है। आपकी बताई होमियोपैथिक दवाएँ 
वास्तव मे प्रभावशाली हैं। पोत्र-पौत्रियों के बीच समय कैसा बीत रहा है ? 

“अच्छा लगता है उनके बीच बैठकर । दादा से वे भी स्नेह करते हैं। परन्तु उनका 'दूरदर्शेन' देखना 
मुझें अच्छा नहीं लगता । बहुत शोर मचता है, अंग्रेजी की भरमार रहती है। और इंजीनियर पोता 
जब मैच देखता है तो अत्यन्त उलझन महसूस करता हूँ । 

-झसत्यत्रत जी, मैं तो 'दृरदर्शन' नहीं देखती। मेरे चिन्तन में वह विध्न डालता है। क्या आप 
देखते हैं ! 

-हिंसकर) हाँ, बच्चों के साथ मैं भी बैठ जाता हूँ। परन्तु मुझे रास नहीं आता। 
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--इसका उपाय क्या है? हे 
“+कोई उपाय नही है। उपाय तब हो सकता है जब सारा वातावरण ही बदला जाय, जो कि आज- 

कल सम्भव नहीं । मुझे तो अपने पोते-पोत्ी को अंग्रेजी बोलते देखकर आश्चय होता है। 
--क्या आपने उन्हें संस्कृत नही सिखाई ? 
-सिद्धाई कंसे नहीं ! मैंने परिवार के प्रत्येक सदत्य को संस्कृत दिखाई । परन्तु बाहरी वातावरण के 

कारण वे उसका प्रयोग नही करते ! संस्कृत प्राप्त कर उसके वरदानों से वे वंचित रह गये । 
--[मैं विषय को बदलने का प्रयत्न करती हूँ) सत्यव्रत जी, क्या आप विदेश गये हैं? 
--हाँ, योरोप के सभी देश देख चुका हैं, अफ्रीका भी हो आया हूँ । लन्दन में 'हरे कृष्ण” वालो से मैंने 

कहा, मैं आपके मन्दिर भे गीता पर प्रवचन देना चाहता हूँ, इससे आपका लाभ होगा! परन्तु 

उन्होंने कहा, इसके लिए ऊपर से अनुमति लेनी पड़ेगी । और मैं प्रवचन न दे सका। 
--हाल की कोई यात्ना ? 

--कुछ वर्ष पूर्व हालैण्ड गया था। वहाँ भारतीयों की सात्विकता और भारत प्रेम से मैं बहुत प्रभावित 

हुआ था। लौटकर मैंने उस सम्बन्ध मे कई लेख लिखे । 
--हाँ, आये-जगत्' मे मैंने उन्हे पढा था। अब एक अन्तिम प्रश्न। आपकी दृष्टि में क्या गुरुकुल- 

प्रणाली की शिक्षा सफल हुई है ? 

--नहीं, सफल नही हुई। मैंने गुरुकुल के लिए जीवन-भर कार्य किया | उन दिनो श्रीमाली जी से 
मिलकर उसे विश्वविद्यालय का दर्जा दिलाया। जिन आदर्शों को लेकर गुरुकुल की स्थापना हुई थी 

वे त्रिकाल सत्य थे । भारत के उद्धार के लिए वही एक रास्ता था जो वेदो ने बताया था| 
--तो फिर सफलता क्यों नही मिली ? 
“हमारा विचार था कि गुरुकुल मे विश्वविद्यालय स्तर पर वहीं विद्यार्थी जायें जो गुश्कुल स्कूल के 

स्नातक हो । परन्तु यह हुआ नहीं, सब जगह से विद्यार्थी आने लगे, गुरुकुल पद्धति से पढ़े ५-१० 
बालक ही थे । असफलता का यही मुख्य कारण है । 

--मैं समझती हूँ गुरुकुल में आपसी मतभेद, पार्टीबाज़ी, सत्ता झपटने की प्रवृत्ति प्रवेश कर गयी, इसी- 
लिए सफलता नही मिली । यह दुष्ट प्रवृत्ति हमारी बहुत-सी असफलताओ के मूल मे है। हम वेदो 
के उस वचन का अनुसरण नही करते जिसमे कहा गया था-- 

सं गच्छध्वं स॑ वदध्वं सं वो मनांसि जानताम् । 
देवा भागं यथा पूर्वे संजानाना उपासते॥ 
समानी व: आकृतिः समानता हृदयानि व: । 
समानमस्तु बो मनो यथा वः सुसहासति॥ 

>सत्यव्रत जी, मैंने आपका बहुत समय लिया। इसके लिए आपका धन्यवाद करते हुए मैं कहना 

चाहती हूँ कि आपके जीवन, आपके अध्यवसाय और इस समय भी आपके शिशुवत् खिले हुए चेहरे 
को देखकर हमारे नवयुवक अपार प्रेरणा प्राप्त कर सकते हैं। आपकी लिखी पुस्तकें तो हमारी 
अमूल्य घरोहर हैं ही । 

गुरुकूल शिक्षा-प्रणाली से कँसे युवक तैयार किये जाने की कल्पना थी और इस शताब्दी के तीसरे और 
चौथे दशक में ब्रिटिश सरकार वहाँ के स्नातकों से कैसा थरथराती थी, इसका थोड़ा-सा उल्लेख मैं इस लेख के 

अन्त में करना चाहती हूँ । संभव है कि इस एक चिनगारी से हो किसी का पथ आलोकित हो सके। गुरुकुल के 
सम्बन्ध में एक गृप्त सरकारी रिपोर्ट में कहा गया है, 'आर्यसमाज के संगठत में जो अभी घटना-विकास 
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हुआ हैक पार े हिए सतत के सदर कोर है। कह काए है-मुजुह हित पगाहो। रिए 
और बिता की एच पाक हे प्रति ोधीते बकियों को का तैगार इले वो हे उद्े एम वार 
है।गरोढि हा गत आठ बसा ही उम्र में ही बाहक़ो को गाता न प्रणव ते शिव हुर खबर 
धागा के वागृगणल में उसके बीबर को १5 विश रिद्ालों हे बुत ताजा जता है सिरे 
सी एस में बाह्मोलरा हो भावगा पर कर जाती है। छा पति ऐ तैयार गढ़ पार के हिए अल 
प्यास ढ़ होगे। इसे उसी बनाया ऐसे अगगिय! वाद मित्र जाग जो जे गत रर उते भी 
बक्त उ्ाह् ते बसे को तैयार होगे। उतता रहे एक हे रथ की शा इला होगा मिस 
गलत भासवापी प्रातधाव हो शुंदता मे वेद गाय ।' विवेक बिक ग, एछ २११०) झा 

टिपाग मे हु न ही एम पे है कि !३३३ में मत ने भालीय पाता को सर रो 

आगगी शिक्षा अगवा की और सका हू्भरिणा एताहियों ढ़ हो भोगे को बशिण्तकर तिया। हे 

पाते विगत गिल हो है जो बात तथाकि गयी शिक्षा बोर मे संस को कोई छान कही दे छो ! 
रत बज अनियाएं विष है 

गलत शिक्षा ने वेद का अनु कर झउ बे परत मास को पु कं हे 
तने का प्रात किया था । पर यह अधाग दे बाज न वेद दें को गक़ार रह है, उ पंणा और गिक्ष 
पी को भी दवित कर रह है गिसते झ घोर वकषिता मे भी एक बार खा वा सूप देशो । 
है 

पति ए॥ 

बाहर कोग रत गन 



समाजदशन के आपषंतत्वन्न 

डॉ* प्रभात शास्त्री 

प्रधान मन्त्र हिन्दी साहित्य सम्मेलत, इलाहाबाद 

आधुनिकता और भारतीयता के अन्तःसम्बन्धों की खोज बीसवी शताब्दी की महती आवश्यकता थी । पश्चिमी 
सम्पर्क के कारण पराभूत मानस विदेशी सभ्यता को वरीयता देने लगा था । एक दिगभ्रम और हताशा समाज में 
व्याप्त थी । अंग्रेजी शासन की सुदृढ़ स्थापना के बीच भी समाज मे जहाँ आधुनिकता के लिए तड़प थी, वहाँ 

भारतीय पुनरोदय अयवा सांस्कृतिक पुनरत्यान का प्रबल आग्रह भी था। पुनरोदय की कल्पता का क्या स्वरूप 

हो ! इस प्रशत पर अनेक मताग्रह थे । राजा राममोहन राय ने पश्चिम से प्रभाव ग्रहण करते हुए भारतीय 

समाज निर्माण के लिए ब्रह्मसमाज की स्थापना की थी । इसी प्रकार स्वामी रामकृष्ण परमहूंस की अभिम्रेरणा 

से बेदान्त के सहारे परिवर्तन का उद्घोष करने का एक सागोपांग दर्शन स्वामी विवेकानन्द ने दिया था । यही 
वह कालखण्ड है जिम प्रम्य अन्नान, कुरीति और अंधविश्वास ते आच्छल वैदिक धारा के उत्त से धर्म और 

समाज-दर्शन के पुनरोदय का प्रयास स्वामी दयानत्द सरस्वती ने सत्यायंप्रकाश' के माध्यम से किया | वैदिक 
तके-संध्ान द्वारा भारतीय समाज में फैली तमिस्रा की परिसमाप्ति के लिए उन्होने वैदिक तत्त्वज्ञान को परि- 

भाषित किया । वे ऐसे समाज के निर्माण के प्रति संकल्पबद्ध थे जो वेदविहित यज्ञ-भाव पर आधारित हो और 
किसी मूल वैदिक समाज व्यवस्था में आए विकारो का शमन हो । 

जीवन के कर्म यज्ञ-भाव पर आधृत हों और वृद्धि-विवेक एवं तकेसंगत अधिष्ठात पर अधिष्ठित 
भारतीय तत्वज्ञान द्वारा देशोल्लयन एवं सामाजिक निर्माण का क्रम हो। स्वामी दयानरद ने सत्यार्थप्रकाश मे 

जिन व्यवस्थाओं को शास्त्रीय मान्यता प्रदान की थी उनकी विस्तृत विवेखना की अपेक्षा थी। ऐसी विवेचताओं 
में जिन प्राज्ञ पुरुषों ने अपनी भेधा का प्रयोग किया उनमे सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार का प्रमुख स्थान है। आपने 
(वैदिक संस्कृति का वैज्ञानिक आधार' जैसे ग्रन्थ का प्रणयत करके आर्ष तत्तवज्ञान की साम्प्रतिक संगति का 
संध्ान किया है। वेदिक परम्परा की आज प्रांगिकता उसमें निहित वैज्ञानिक सत्य का व्याख्यान करने से ही 

हो सकती है। वैदिक ज्ञात गुहय एवं जटिल माता जाता है। वैदिकमंत्रों के अर और संकेत समझने के अनेक 
प्रयल हुए हैं। डा० सत्यव्रत जी ते एक ओर धर्म के लिए वैज्ञानिक आधार बोजने का दुष्कर काय॑ किया और 

दूपरी ओर औौपनिषदिक ज्ञान को बोधगम्य बनाने की दृष्टि से ग्यारह उपतिषदों का अनुवाद भी किया है। वे 
एक ओर आय॑ पंस्कृति एवं वैदिक उंस्कृति के मूल तत्त्वों पर गहन विचार व्यक्त करते हैँ तो दूसरी ओर तमाज- 

कल्याण तथा सुरक्षा के आयामों का उद्घाटन भी करते हैं। 
श्री सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार यद्यपि प्रतिबद्ध वेदिक धारा के विद्वान् हैं. किन्तु इनकी दृष्टि व्यापक रही 

है। आपने सामाजिक विचारों के इतिहास में लोकवार्ता वेदिक सामाजिक चिन्तन से प्रारम्भ करके, जैन, बौद्ध, 
मनु, चाणक्य के समाज दर्शन के बाद ईजिप्ट, बेबीलोन, पिया, चीन, जापान, यूनानी, रोमन आदि की 
समाज बआवत्थाओं के साथ मध्यकालीन यूरोपीय समाज रचना और उपक्नोप्रभावित करते बाले विचारको 
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और प्रभावों का परिशीलन किया है। आपने आगस्ट कॉम्टे, काले मार्क, हुं स्पेंसर, गुमप्लो विस, लेस्टर, 



|)» | पैलि ग्राहित, एंजीती बौर कगागदात 

दाह, रात, गश बेबर, पैरेटे, बे), ते, होब हा, हैरी गिहिस, पकड़ दोगीय, गो, 
तोगगबी, पान आदि विदेशी दिनों के विवार एवं बाग्रातिक दांत को अप यो में परत किया है। 
जे गरप ही लगी दागद, महातरा गाधी और आग किगोदा के गमामिक विधाएदरे के विषार- 
अध्िान का विदेश भरी आपने किया है। बात औे प्र पाक के हिए यह एक़ अविवायता है हि कह के 
विदेश के विषार-दत को गेशम्रे 

झौ प्रकार बढ़ रमराजित् एवं ताल विषयों के प्रामाणिक गो के गण मे कदम जी वाधता- 

स छे हैं। गव उनके प्रथ पमावशाल के मुततल् दा प्रकाशन हुआ तो हिंदी गगत् का धान सयक्यी 
की बोर आजृष्ट हुआ और यह योर ही है कि हिंदी ग्राहिए मेल को भी आपड़े वृतिल के सामान को 
पुग्कार प्रा हुआ और उतर समय का सोच (एसार पंगवापवार पलिकि एक २१! मे जाके 
प्रदा शिया पा । 

बरी दीषकातीर साहिदनेता दर पदक विद्वालाएदार जी ने को गंप पहले प्र 
वित्त के हिए परत गे है। झत़े गंध पर एवं पर को के गरकषत के तिए वाहयाग हा है। 

एढादशोपतिपद गीताआण, वेद एंछृति के गत तत्त, हेरिटेग आफ बेल कर, वैदि 

विद्ारधारा का वेज्ञानिक आधार पद आपके आह तलव-पिलत का मात लत इसे हैं। परा्य और 
और पश्चात जोन शो की गग पस्तृति दर भासीय गग्ाज कलि को गे कहते को आधार परत 
विया है। ऐसे विचारों को प्रगति और प्रागगिक्ता निरणर की विश है झागप्रू वित्ार-ांत गे 
परत गत दिद्वातातकार के जात, शित्ी, पंत और वाझय वी अध्पता हिंदी तू पद करा 
का । झञ उते बफितलीय शक के पति हिंदी हि पमेतन को बोर मे हल गंवा 
करे है कि वे पिजीवी रर परमता और प्रगति के तय परीक्षण वा का के छुँ। 



बदिक संस्कृति के ग्रमिनव ब्यास्याता 

है: गेद्र बार 

प्रोएंरर तपा पक्ष, प्राचीन भारती एं एतरियाई अध्या दिशा 
प्राय विश्विवोला, बोषा॥ 

हाँ पल! पिद्धालिएंवार प्रगीत वि एंसृति के मूह तत्व ' बाग पथ वा हे बादयोपाल अशोक 

किया। गर में भासीय दृषि मे वैदषि गांलतिक पराणरा वा मौतित खत है। गया जी ने वेक्ि 
पंक्ति के आधारभूत तो का सार्णापत विवेषत प्रतुत के हुए पल जति मे वमजद्वाल, वर्ना 
बवजा एवं हिंदू एंसारों के सांलृतिक महंत का विष तो किया ही है. हा ही वैकि परमरा मे भौरिष 
वाद एवं अ्ालवाद हे कमल री ओर पे विद्ओो के शान आए किया है।आधुरित कि एंी 

वाद एवं गरयबादकी परगर विरोधी वि रा के संपर े  उत्माहज है । तक के बुप़ार पंजीवारी 
एवं गाणवारी विषारधाराएं वेवश जीव के भौतिक पक्ष का ही रतितिहिल बसी है; छती गाज गैर एवं 
प्रति तक ही मीपित है बवति बैलि परमार प्ृति की ओर मे छि पसमातना की प्रति के हिए प्रगल 

गत है। भौतिषवाद एं आध्राक्वाद की परमशाओ का तमगेण पा एवं बुत शा 

प्रथा ते पद के का महल प्रवार वेद हे पियो ने किया, किसका प्रभाव विवेधा दि ते 
ने किया है। गय मूलतः ऐतिहातिक होते हुए भी वर्मा के परसिशष में गाज पगस्याओ वा गधा वैति 
पंसृति वे बातो दरार प्रशतुत करा है। ते ने अपने विचाएं को, जो सवेधा मोतित है प्राण मां 

पे परतति कर का एवं गाधिकार परत जिया है । यों का परल्लतीकण बहाल प्रभाग है। आग है 

पद कि दाए गगाहत होगा। 



बंदिक संस्कृति के वेज्ञानिक भाष्यकार 

ज्षितीश वेदालंकार 

'आपंजगत' है यह्वर्वी संपारक तथा प्रसिद्ध लेखक एवं व्याह्याता 

प्रौ० सत्यव्रत सिद्धान्तों पर लिखने वाले उन मृर्धन्य विद्वानों में से हैं, जिनकी लेखनी से जो भी ग्रन्थ निकला 

वह उच्च कोटि का ही नहीं अपितु चिरस्थायी है। वैदिक सिद्धांतो पर सरल तथा परिमाजित भाषा मे प्रकाश 
डालने की उतकी योग्यता एवं इस दिशा मे उनके पारदर्शी पांडित्य को स्वीकार करने के कारण राष्ट्रपति ने 
उन्हें देश के उन मूर्धन्य वैदिक विद्वानों की श्रेणी में गिना है जिन्हे प्रतिवर्ष ००० रुपया भारत सरकार द्वारा 

आजीवन दक्षिणा के हुप में भेंट किया जाता है। भारतीय विद्यापीठ ने उनके ग्रन्थ वैदिक संस्कृति का वैज्ञानिक 
आधार' पर उन्हे दस हजार रुपया भेंट कर सम्मानित किया था। उनके 'उपनिषद् भाष्य', 'उपनिषद् प्रकाश, 

श्रीता भाष्य' तथा 'संस्कार-चन्द्रिका' आदि ग्रत्थ वेंदिक साहित्य के क्षेत्र मे अपनी उत्कृष्टता के कारण स्थायी 
स्थान बना चुके हैं । 

ऋषि दयानत्द की निर्वाण शताब्दी के अवसर पर उनके वुछ अ्य ग्रन्थ प्रकाशित हुए थे जिनमे मुख्य 
दो प्रत्य हैं-- वैदिक एंस्कृति के मूल तत्त्व तथा 'गिण॥ 00 826 ॥0 ऐै०ए॥ 0४ ढ़ १०४४" । इसमे ऐ 

दूसरा ग्रत्थ अंग्रेजी में है। 
पहला ग्रन्थ इस अवसर पर दोबारा प्रकाशित हुआ था। यह अपने विषय का अ्रपुवव ग्रन्थ है। इसमे 

मुह्य-पुस्य वैदिक सिद्वान्तों पर योग तथा दाशनिक दृष्टि से, सरल तथा सुगम भाषा में विवेचन किया गया 
है। जिन विषयों पर प्रकाश डाला गया है, वे हैँ-वैदिक संस्कृति का केन्द्रीय विचार, विचारों के संघर्ष मे 

वैदिक संस्कृति का दृष्टिकोण, निष्काम कम, कर्म का सिद्धान्त, आत्मतत्व, आत्मतत्व तथा अहंकार, विश्व- 
बन्धुत्व का आधार, जीवन-यात्रा के चार पड़ाव, संस्कारों द्वारा तव-मानव को निर्माण, वर्णव्यवस्था को 
आध्यात्मिक आधार, आधिक समस्या के प्रति वैदिक संस्कृति का दृष्टिकोण, भौतिकवाद बनाम अध्यात्मवाद, 

उपसंहार । इन पद्दह अध्यायों मे वेदिक संस्कृति के विचारों का निचोड़ बा जाता है। 

भध्यता' तथा 'संस्कृति' पर लिखते हुए लेखक का कथन है कि 'पभ्यता तथा संस्कृति में आधारभूत 
भेद है। सभ्यता शरीर है, संस्कृति बात्मा है; 'सभ्यता' बाहर की वस्तु है, 'पस्कृति' भीतर की वस्तु है, 

'पप्यता' भौतिक विकास का नाम है, 'ंस्कृति' आध्यात्मिक विकास का नाम है। रेल, तार, मोटर, हवाई 

जहाज--ये सब सभ्यता के विकास के निर्देशक हैं। सचाई, झूठ, ईमानदारी, बेईमानी, स्न्तोष, असंतोष, 
संयम, संयमहीतता--ये सब संस्कृति से सम्बद्ध हैं। एक व्यक्षित पैसे वाला है, बड़े भारी मकान में रहता है । दो- 

चार मोटरें हैं, पाच-दस नौकर हैं। घर में रेडियो, टेलीफोन, वीडियो है, परन्तु पहले दर्जे का झूठा, बेईमान, 

दुराचारी, शराबी है। उसे सभ्य तो कहा जा सकता है, युप्तस्कृत नहीं । दूसरे शब्दों में उसके पात्त आजकल 

की तथाकथित सभ्यता तो है, संस्कृति नहीं । सभ्यता ऊपरी वस्तु है, दिखाने की, भीतरी वस्तु तो 'पंस्कृति' 

ही है। विश्वामित्न ऋषि एक जंगल में पर्णकुदी में रहते थे ! वशिष्ठ ऋषि कोट-पतलून ने पहुनकर वल्कल्न 
धारण करते थे। परन्तु यह सब लोग संस्कृति की दृष्टि से उन लोगों से बहुत उच्च थे, जो दुनियावी सब 
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तमाम होते हुए भी भीतर ते बोदते होते हैं। 

प्रौ8 बलदत पिद्वालावंकार की लेखन जी इतनी मंतर हुई है कि वे हर बात को शे की तर 

पामने रख देते है। मह बात उनकी हर पुसक में देखने को मिलती है। वे गुसेशूह विषयों को भी सरल 

शाददों में रथता जाते हैं। वतंगान पुस्तक की भी यह विशेषता है कि आधा -वस्था, संस्कार, वर्णअवस्था 

आदि अनेक उन धरे विवादयरस्त विषयों को भी ऐसा सष्ट करके रख दिया गया है कि सुंरी पाठक को 

एक की गुंगाइश ही नही रूती । प्रायः लोग कहा करे हूं कि आयंप्रमात में उच्चकोटि का सहित नही 

है। ऐसे गंगाशीत व्यक्तियों को हमार सत्ताह है कि वे लोग प्रो सलवत जी की पुस्तक पह़ें। वैदिक संछूति 

के प्् में उनके जो भी पंदेह होगे, उनकी पुस्तकों को पढने के बाद वे सब्र मिटते दिखाई देगे। 

ददिक पंसृति के मृत तत्त' पुस्तक के उपहार में लिसे गये श्र बड़े मागिक हैं-- “वैदिक ससकृति 

के जिन मुतत तत्वों का इस पुछ्तक में विवेचन किया गया है वे एक हजार साल से, फिर से पनपने की, प्रणवान् 

होने की बार जो रहे हैं। इ बसे मे भारत मे कई ससृतियाँ था ईऔर पौधेको तो” गई, परतु भास 

की बेदिक संस्कृति वैसी की वैसी अपने पुर्मव की प्रतीक्षा में है। आज उस मंसकृति को फिर से ऊंचा उठने 

वा, हमारे जीवन को चारो तर में पव डर एक सही सि में ढाल देने का पमय आया है। इस मय हम 

भौतिकवाद की चकाचौंध में जीवन के आधारभूत इन तो को भूल जायेंगे या साहस वटोखर इन बाद्यों 

को अप दिन-दिन के चलन में उताले का यल करेगे ? आज के भारत का शान एक चौराहे पर बड़ा है। 

बगेयीे, दाये-वाये कई रास्ते फूट रहे हैं। ऐे तल भारत के मानव तेरे देश की, सदियों से अपने उचित 

समय की प्रतीक्षा मे देटी हुई वैदिक संलृति तुझे पृष्ठ रही है- हू किधर जायेगा 

पह पुश्तक आयंत्माजों के, सूतन-कातेजों के तथा अच्य पंतयाओं के पृस्तकातयो मे रहती चाहिए 

जिसे जनता को वैदिक संस्कृति के यथा स्वहूप को जानते का अवसर मिले। आयंत्ताप्नाजिक साहिल की 

दृष्टि मे इस पुस्तक को हीरा समझता बाहिए। जो एक बार झस पुस्तक को पह जग्गा वह अपने को ध््य 

परमग्ेगा। वाहौर के प्रसिद्ध ढ० दीवान जयवर्द जब पाकिस्तान बने के बाद इबर आ बसे और इस पुस्तक 

को पहा, तो वे कह उठे कि अगर यह पुस्तक पहने उनके हाथ पड जाती तो उनके जीवन की दिशा ही बदल 

जाती। चहु ओर की इस महंगाई े  युग मे इससे सस्तापन स्व भी कही 
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श्री वीरेद्र 

प्रधान आप प्रतिनिधि तभा, पंजाब 

आदरणीय पं७ सत्यक्षत जी सिद्धान्तालंकार ने बुढ़ापे से
 जवानी की ओर शीरष॑क से एक पुस्तक लिखी है। 

पुम्तकें तो पंडित जी ने कई लिखी हैं। समाज-शास्तत, पर्े-शास्त्र व वैदिक संस्कृति आदि के अतिखित गीता 

व उपनिषदों का भी आपने भाष्य किया है। मदि मेरा अनुमान विराधार नही तो गुर्कुल काँगड़ी विश्व- 

विद्यालय के किसी दूसरे स्तातक ने इतना साहित्य नहीं ल
िखा, जितना पं० सत्यत्रत जी ने। हम यह भी कह 

सकते हैं कि आयंजगत को पष्डित जी के इस उपलब्धि पर गय
॑ है। अमर बलिदानी श्रद्धेय स्वामी श्द्धानन्दजी 

ते जिस उद्देश्य को सामने रखकर गुरुकुल कागड़ी की स्थापना की थी, श्री पं* सत्यव्रत जी ते उस लक्ष्य को 

साथंक बनाते का प्रयास किया है। 
, 

पण्डित जी की पुस्तक बुढ़ापे से जवानी की ओर के शीर्षक से उनके जीवन-दर्शन व सि
द्धान्त का कुछ 

पता चल जाता है। बुढ़ापा मातव जीवन का अन
्तिम पड़ाव होता है। जब एक व्यक्षित बृढ़ा हो जाता है, तो 

वह समझते लगता है कि अब उसकी जीवन-यात्रा ससापत होने वाली है।
 ऐसे समय में भी यदि वह जवाती को 

पाद करके उसकी ओर जाने का स्वप्न लेने लगे तो
 वह कितता आशावादी और दृढ़संकल्प हो सकता ह

ै, इसका 

कुछ अनुमान इससे लगा सकते हैं। उर्दृ के विख्यात कवि हाँ मुहम्मद इकबाल ने एक बार
 अपने अतीत को 

याद करते हुए कहा था- 

दौड़ पीछे की तरफ अय गदिशे अस्याम तू 

वह संसार-चक्र से कहता है कि एक बार फिर वाप
स चलों ताकि हम अपने अतीत को देख सके। 

और एक दूसरे उर्दू कवि ने कहा था-- 

उन्हें शलोज़ देना मुझे साज् देता, 

जरा उम्रे रफ़्ता को आवाज़ देना 

एक बूढा कहता है कि मेरे हाथ पे वीणा द
े दो और दूसरी तरफ उनकी आवाज में रोज दे दो, लपक 

दे दो और साथ ही मेरी जो आयु चली गई ह
ै, उप्ते वापस बुला लो । वह परी बुढ़ापे मे

ं जवाती की स्वप्न ते रहा 

था । इसलिए कहता है कि मेरी जो उम्र चल
ी गई है, उस्ते आवाज दो कि वापस आ जाये। 

जो व्यक्ति इतने आशावादी और आदर्शवादी होते
 है और जिनके सामने कोई लक्ष्य होता है, वही ढुढ़

पे 

में जवानी की बात कर सकते हैं। जब वे दे
खते हैं कि जिस उद्देश्य के लिए वे जीवत-मर

 संघर्ष करते रहें हैं, वह 

पूरा नही हुआ तो बह बुढ़ापे पे जवारी की ओर देख
ने लगते हैं, ताकि उनका जो काम अधूरा रह गया 

है, किसी 

तरह उत्ते पूरा कर सर्के। 
श्री पं सत्यव्रत जी का जीवन भी संषर्षमय रहा है। उनके सामने सब से बढ़ा लक्ष्य था उत प्देण 
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को पूरा करना, जिसके लिए उन्होंने गुरुकुल में दीक्षा ली थी। इसके दो रूप थे, वैदिक विचारधारा का प्रचार 
व प्रधार ओर गुरकुल को एक सार्थक रूप देता । जिससे ग्रकुल शिक्षा प्रणाली को ऐसी मान्यता मिले कि यह 
देश-विदेश के शिक्षा जगत में प्रामाणिक व लाभदायक शिक्षाप्रणाली स्वीकार की जाये। 

जहाँ तक वैदिक विचारधारा के प्रचार व प्रसार का सम्बद्ध है, यह लक्ष्य पष्डित जी ते अपने लिखित 

साहित्य द्वारा प्राप्त करने का प्रयास किया है : वैदिक संस्कृति के मूल सिद्वान्त', संस्कार-चद्धिका , 'एकादशोप- 

निषद्,, श्रीमद्भावतगीता । उन्होंने इस दिशा में जो प्रयास किया, उनके देशवापतियों ने उसे स्वीकार करते 

हुए पण्डित जी का आदर और प्रम्मात किया। उन्हें दो बार मंगलाप्रसाद पारितोषिक दिया गया। राष्ट्रपति 
ने उन्हें राज्यसभा का सदस्य मनोनीत करके सम्मानित किया और दूसरी बार फिर राष्ट्रपति ने उन्हें पंस्कृत 
की योगखता के लिए पारितोएिक भी दिया और सम्मानित भी किया। गीता पर उत्होंने जो पुस्तक लिखी 

थी उसकी भूमिका हमारे भृतपूर्व प्रधातम्त्री स्वर्गीय श्री लालबहादुर शास्त्री ने लिखों थी और उपनिषदों 
पर उनकी पुस्तक की भूमिका हमारे भूतपूर्व राष्ट्रपति स्वर्गीय डॉ० राधाकृष्णन ने लिखी थी। 

प्रायः देखा गया है कि साहित्यकार कई बार अपना साहित्य एक विशेष विषय या विचारधारा तक 
ही सीमित रखते हैँ । पं० सत्यव्रत जी ने एक ऐसे क्षेत्र में भी पदार्पण किया जो उनके लिए बिल्कुल ही नया 

था । गुरकृल में उन्होंने कई विषयों मे शिक्षा प्राप्त की। परन्तु आयुर्वेद या शरीरविज्ञान से वे पूर्ण या अनिभज्ञ 
थे। आज वे देश के जाने-माने हो मियोपैथिक चिकित्सक है। उन्होने हिन्दी मे हो मियोपैथी पर ऐसी पृस्तके लिखी 

हैं जो उनसे पहले किसी ने नहीं लिखीं। साहित्य जगत के लिए यह एक आश्वय का विषय था कि पं० सत्यव्त 

ने हमियोप॑थिक पर ऐसी पुस्तकें कैसे लिखी हैं, जो प्रामाणिक समझी जाती हैं। इसी से उतकी यो्यता और 
विद्वता का कुछ अनुमान लगाया जा सकता है। 

पश्ठित जी गुरकुल काँगड़ी के स्नातक हैं। सारा जीवन उन्होंने इसकी सेवा में ही व्यतीत किया है। 
जिन गिने-चुने स्नातकों ने गुुकुल माता के ऋण को चुकाया है, पं० सत्यद्रत जी का नाम उनकी सूची में सब 
से ऊपर होगा । पहले गुरकुल के विद्यार्थी फिर स्नातक उसके पश्चात् उपाध्याय फिर कुलपति और अब गुरकुल 
काँगड़ी विश्वविद्यालय के परिद्रष्टा के रूप मे वे समय-समय पर गुरुकुन माता की जो सेवा करते रहे हैँ, वह इस 
संस्था के इतिहास में स्वर्ण अक्षरों में लिखी जायेगी। गुरुवुल में से कुछ ऐसे स्नातक भी निकले हैं, जिन्होंने 
गुरुकुल माता का चीरहरण किया है और उसके नाम को कलंकित किया है। पं० सत्यवत की गणना उन 

सातकों मे होगी, जिन्होंने अपनी निष्ठा, कत्तेव्यपरायणता, निष्काम सेवा और योग्यता से इस संस्था के नाम 
को चार चाँद लगाये हैं। 

उन्होंने अपने गौरवमय जीवन के ६० वर्ष पूरे कर लिए हैं। इस शुभ अवसर पर मैं अपनी ओर से 

और आय॑ प्रतिनिध्ति सभा पंजाब की ओर से हार्दिक बधाई देता हूँ । वे झतायु हों, यह कामता करते हुए उन्हे 
अपनी श्रद्धांजलि के पुष्प भेंट करता हुआ केवल यह कहना चाहता हूँ कि-- 

तुम सलामत रहो हज़ार वर्ष, 
हर वर्ष के दिन हों पचास हजार 



पं० सत्यत्रत जी को सादर नमस्कार 

श्री पंपाल विद्यालंकार 

पूर्व तहायक्र मुख्य अधिष्ठाता, मुरकुल काँपड़ी 

पं० सत्यव्रत जी से मैं एक-दो दर्ष ही पीछे था। अपने शिक्षाकाल में ही वे बहुत योग्य छात्रों मे मिते जाकर 

समय-समय पर आचार्यों और महात्मा मुन्णीराम जी (आचार्य व मुख्य अधिष्ठाता) से सराहना पाते रहते थे । 
स्वभावतः हमारा ध्यान उनकी ओर आहृष्ट हो जाता था। गुझकुल के लिए कार्य करने के उनके व्यवहार 

व चतुरता का साक्षात अनुभव मुझे उस समय हुआ जब उस सम्रय के मुख्य अधिष्ठाता व कुलपत्ति पं० इस 
जी ने सम् १६६१ में अपने पद से त्यागपत्र दे दिया। गृरुकुल की विद्यासभा और स्नातकों के सामने प्र 
था कि किसे मुख्य अधिष्ठाता व कुलपति बनाया जाये। में उस मीटिंग में सहायक मुख्य अधिष्ठाता के रूप भे 
उपस्थित था । १० सत्यव्रत जी को मुख्य अधिष्ठाता और कुलपति बताने का निश्चय हुआ | पष्ठित जी विद्या- 
सभा में दिल्ली मे उपस्थित थे। वह उस समय तुरन्त ही गृरकुल आकर स्थायी हुप से नहीं रह सकते थे। 

देहरादून में अपनी कोठी व दिल्ली में रहा करते थे। मैं गृरुकुल मे मुख्य अधिष्ठाता के कार्य पर बीस 
वर्षों से अधिक समय तक रहा। पष्ठित जी समय-समय पर गुरुकृल में बाते रहते थे। मैं प्रबन्ध सम्बन्धी 
यूचतायें व परामश प्रतिदिन उन्हें भेजा करता था। यदि कोई गम्भीर समस्या होती थी तो वह गुरकुल 
आकर निश्चय करते थे। पण्डित जी के स्वभाव में किसी समस्या को ठालना या विलम्ब करता तही था । 

कभी-कभी शीक्रता में दी गयी किसी आज्ञा से गुरुकुंल के मुख्य उत्तरदायी कार्यकर्ता यदि सन्तुष्ट नहीं होते थे 
तो बह मेरे पाप्त आकर मुझे उसके समाधान के लिए पण्डित जी के पास भेजा करते ये। मैं प्रतिदिन प्रातः उनके 
पास जाता ही था। निवेदन करने पर पर्याप्त विचार करके वह उसका समाधान कर देते थे। मुझे अनुभव 
होता था कि गुरुुल के प्रबन्ध के सम्बन्ध मे मैं उनका एूणे रूप से विश्वासपात्र सहयोग देने वाला प्रेमपात्न हूँ । 
इतने दिनों बाद अब भी मैं प्रायः उनका स्मरण आदरपूवेक करता ही रहता हूँ। 

गुरकुल काँगड़ी फार्मेसी 
वर्तमान गुरुवुल काँगड़ी फा्मेसी की विशेष प्रगति का प्रारम्भिक श्रेय भी पष्डित जी को ही जाता है। 

लगभग २६ वर्ष पृ भी वह गुरुवुल काँगड़ी के मुख्य अधिष्ठाता कई वर्षों तक रहे थे। उन्होंने फा्मेसी के लिए 
समाचासप्रो में विज्ञापन देने की व्यवस्था की । विज्ञापनों का परिभाम यह हुआ कि फार्मेसी की आय इस 

योग्य हो सकी कि जिससे गुरकुल के विद्यालय विभाग की शिक्षा निःशुल्क दी जा सकी । 

विश्वविद्यालय-निर्माण 

गुरकूल काँगड़ी को विश्वविद्यालय बनाने का यल तो पश्चित इद्रजी के समय से ही व्र रहा था पर्तु 
उम्तका वास्तविक वर्तमान रुप पण्डित तत्यव्रत जी के प्रयत्न से नियमादि निर्माण व अनुभव से किया गया । 



पी पपत जो को पदर नसछाए | ९ 

(छत के वागान बोक भव 
ही मे प्राबीन कप गुखुत ते रंग की बहु के कारण जब गखुत बहंमान ख़ात पर बाय 

तो खीर झा बात प्राउख हुईं। विध्वातय को अधम वन, वेदभवत, और महा विद्यालय का शिक्षा भव 
तो क बुक था फिर भी अब बुत सी तवीत इमासं का बता प्रासम हुआ । बे जायकाल के इन २९ 
वो मे अद्वातद अतिपिअवत, एन प्ी० ० छा, विज्ञात महाविद्यातय भवत, रजेद्रप्ताद छात्रावात, 
विग्वविद्ञालय भवन, नवीन सु जिबग गढ़, ्ीगिएट हू [विदा भरज), (लक्ातय भवन आदि अधिकतर 
भवनों के निर्माण के लिए पर की छोड़ति प्राण कजा किन होता यो । पन की छवस्था का उत्तरागिल्ल 
पुष्न पर रहता था। पणित इद्ती 4 पषित परत जी की यधायमय सहायता 4 खोह्रेति पर ही गेख़ार 
द्वारा क्ष प्रात करे व गुरबुत के दय मे भवनों का निर्माण किया जाता यो। गछत की प्रदध बदखा 
का विद्यासभा के तिए उत्तरदामिल मुझ बहिछाता जो का था। परतु एक सगय ऐमा बा कि प्रतिनिधि: 

पा के प्रधान प्रोफंगर राह जी हो गे । उन्होने गृशुत के प्रवद्ध मे गरीधा हस्तक्षेप का प्राएशन कर 
दिया जिसे विचित्र समस्या उन हो गयी । पी सतत जी तो गुल की वास्तविक धिथति को पाते 
ये। प्रधान प्रोफेसर राममिह जी ऐ पर्याप्त घिचाव वे विवाद हो गया। गुरवृत के प्र मे प्रतिनिधि सभा 
से हर्ष का परिणाम गरकूत को भूततता पढ़ा। 
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पाहितिक काये 

गकूत के आंत का और बय उपोगी कारों से उततो अधि गद त्गीत कला है उपयुक्त 
है। गुएवृत के बरतिखित उतनी साहिसिक ऐवा, ऋषि दयातद, आयंसरमात, आए और हिल पंछछृति को 
प्रमाणित रुप से दि का उत्तम बाय है। 

बम मर! श्री गलत जी के तिए तस्दी वायु की कागता जे शाप सादर झमखार । 



भारतीय संस्कृति के अ्धुनातन महर्षि 
डॉ० सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार जी 

डॉ० परगु कृष्णमूति 'सरपुराम' 
अध्यक्ष, हिन्दी-विभाग, बंगलोर विश्वविद्यालय 

धर्मभूमि भारत अबतारों की जन्मभूमि है। हमारी संस्कृति के महात् गायक्र एवं उन्लायक श्री कृष्ण 
'संभवामि युगे-युगे' कहते हुए इस सत्य को ध्वनित करते हैं। आधुनिक युग में भी जितने महान् दाशंनिक एवं 
तपस्वी भारत मे पैदा हुए, उतने मनीषी अन्यत्र दृग्गोचर नही होते । ऐसे ही महान् व्यक्तियों मे डॉ० सत्यव्रतत 
सिद्धान्तालंकार जी का नाम श्रद्धा सहित लिया जाता है। वे बहुमुखी प्रतिभा सम्पल व्यक्ति हैं। उनका जीवन- 

विधान गंगाजल के समान पवित्र, उनका जीवन-लक्ष्य तपस्या की तरह पावन एवं उनका समूचा जीवन वेद- 
वाणी की तरह मनभावन है। 

व्यक्तित्व 
लुधियाना के सदी गाँव ने ५-२-१८९८ ई० में इस महापुरुष को जत्म देकर इतिहास में अपना ताम 

अपर एवं उज्ज्वल बना लिया है। सन् १६१६ में गुरकुल काँगड़ी के स्तातक होकर इन्होने भारतीय संस्कृति 
की सुगंध का प्रत्तार करने का व्रत लिया । तब से अब तक विविध हैसियतों में हिल्दी प्रचारक, दयानंद सेवा- 

सदन के सदस्य, गुरुकुल काँगड़ी के उपाध्याय, गांधीवाद के उद्घोषक, सत्याग्रह सेनानी, स्वतंत्रता संग्राम के 
निष्ठावान् योद्धा, गुर्कुल विश्वविद्यालय के उपकुलपति, निःस्वार्थ समाज सेवक, भारतीय संस्कृति के 
व्यास्याता, होमियोप॑धिक वैद्य, संसद-सदस्य, शिक्षावेत्ता आदि कई रुपो मे आपने भारतीयता की श्रीवृद्धि 
के लिए जनजीवन में नयी चेतना का, विद्यू त संचार का अनुष्ठान किया इनकी प्रतिभा की अमृत किरणों 
से भारत के सामाजिक, राजनीतिक, सांस्कृतिक, वैज्ञानिक आदि क्षेत्र अनुरंजित हुए हैं। डॉ० राधाकृष्णन, 
पंडित नेहूर, श्री लालबहादुर शास्त्री, मिश्रवंधु, आचार दिवेदी, डॉ० चार्ट्न्या आदि विद्वान आपके प्रशंसक 

रहे हैं। 

अजातप्त्रु 
सदा हँसमुख रहने दाले डॉ० सत्यव्रत गांधीजी की तरह अजातशत्रु हैँ। उनकी वाणी प्रेम की वाणी 

है। उनका मंत्र प्रेम का मंत्र है। सेवा को मेवा मानकर अब तक जनता-जनादन की आराधना में अपनी समस्त 

शक्तियाँ समर्पित करते आये हैं। सोमतस्य तथा सहुदयता इनके व्यक्तित्व एवं आचरण में कूट-कूटकर इतनी 
भरी हुई है कि इतका कोई शत्रु होने को सम्भावना ही नहीं है। ये अजातशत्रु के नाम से ज्ञात हैं। 

योग्यता के समीप योग्यता 

इनकी श्रीमती चंद्रावती लखनपाल योग्यता की निधि हैं। इन दोनों का शुभ विवाह योखता एवं 
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शालीनता का गठबंधन है। श्रीमती जी २०-६१६३२ को यू० पी० सी० सो० अध्यक्षा पद से आगरा में 
गिरफ्तार होकर एक साल तक श्रीकृष्ण जस्मस्थ्षान में रहों। पति के राजनीतिक विचारों को इन्होने प्रभावी 
हुप से कार्यान्वित किया । पति-पत्नी दोरों ने हिंस्दी के उल्तयन में महत्त्वपूर्ण भूमिका निभागी। स्त्री जनोद्धार 
और हरिजन कल्याण में इन्होंने त्याग की दिव्य ज्योति जलायी। श्रीमती चन्द्रावती पति की ही तरह लेखनी 
की सिपाहिन थीं। स्त्रियों की स्थिति' ग्रन्थ पर आपको सकसरिया पुरस्कार मिला है। इन्हें शिक्षा-मनोविज्ञान 

पर गांधीजी के सभापतित्व में मंगलाप्रसाद पारितोषक दिया गया । अप्रैल १६४२ से दस साल तक ये राज्य- 
सभा की सक्रिय सदस्य रहीं। इन्होंने कन्या गुरुकुल, देहरादून के आचार्या पद को भी शालीन एवं शोभायमान 

किया। २१-३-१६६६ को श्रीमती चन्द्रावती स्वग॑स्थ हुईं | तब से श्रीमान् सत्यव्रत जी अपने सुपुत्र श्री विजय 
कृष्ण लखतपाल के साथ दिल्ली में रहते हैँ । योग्य पति, योग्य पत्नी, योग्य सुपुत्र से संयुक्त ऐसे परिवार विश्व 

में बहुत ही कम देखे जाते हैं। दयानंद सरस्वती के विचारों के प्रचारक डॉ० सत्यव्रत जी ने दयानंद सेवा-सदन 
के सदस्य होकर गुरुकुल विश्वविद्यालय में अध्यापन कार्य भी किया है! वैदिक संस्कृति और आये धर्म के 
सम्बन्ध में इन्होंने कई ग्रन्थ लिखे हैं। स्वतंत्रता-संग्राम के सिपाही एवं गांधीजी के शिष्य बनकर डॉ० सत्यव्रत 

३०-११-१९३० को सत्याग्रह में गिरफ्तार हुए । गुरुकुल एवं बम्बई में इन्होने सेवाकार्थ करते हुए स्वतंत्रता 

संग्राम में भी भाग लिया। 

महान शिक्षावेत्ता 
सन् १६१६ से चार वर्ष तक डॉ० सत्यव्रत ने कोल्हापुर, बेंगलूर, मैसूर एवं मद्रास में हिन्दी प्रचार 

कार्य किया। गुरुकुल में फिर अध्यापक बने। सन् १६२४ मई में गुर्कुल विश्वविद्यालय के उपकुलपति के रूप 
में १५-११-१६४१ तक शिक्षा क्षेत्र को नये क्षितिज प्रदान किये। ४-६-१६६० से आप पुनः छः साल तक 
गुरुकुल विश्वविद्यालय के उपकुलपति रहे । गुरकुल को आपने विश्वविद्यालय की मान्यता दिलवायी । शिक्षा 
क्षेत्र मे आधुनिक विचारधारा को प्रवेश दिलाते हुए आपने भारतीय संस्कृति की पताका फहुराई है। 

राजनीतिक क्षेत्र 
नीति से युक्त राजनीति आपको गांधीजी के वरदान के रूप भे प्राप्त हुई। कई बार इस सिलसिले मे 

आपको जेल भी जाना पड़ा । १६६४ मे राष्ट्रपति डॉ० राधाकृष्णन् ने आपको राज्यसभा का सदस्य मनोनीत 

किया। राज्यसभा के सदस्य के रूप मे आपने आय॑ धर्म, भारतीय संस्कृति, हिन्दी प्रचार, समाज सेवा आदि 
के लिए सरकार से कई योजनाएँ स्वीकृत करवाई हैं। 

दक्ष लेखक 

डॉ० तत्यक्रत ने विविध विषयों के सम्बन्ध में कई ग्रन्थ प्रणोत किये हैं। समाज-शास्त्र, बैदिक 
संस्कृति, शिक्षा आदि के सम्बन्ध में लिखित इनके ३०-४० ग्रन्थ विश्वविद्यालयों में पढ़ाये जाते हैं। आपके 

'एकादशोपनिषद्' की भुमिका डॉ० राधाक्ृष्णन् ने तथा गीता भाष्य' की भुमिका प्रधान मंत्री श्री लालबहादुर 
शास्त्री ने लिखी है। आपके होमियोप॑थिक प्रन्य सर्वोत्कृष्ट घोषित हुए और इन्हें पारितोषिक दिया गया। 
इन ग्रत्थों का विमोचन राष्ट्रपति डॉ० वी० वी० ग्रिरि के करकमलों द्वारा सम्पत्न हुआ । 'समाजश्ास्त्र के 

मूल तत्व पर इन्हें मंगलाप्रताद पारितोषिक प्राप्त हुआ । पंजाब सरकार ने एक दरबार आयोजित कर इस 

साहित्यकार को सम्मानित किया एवं पुरस्कार दिया । वैदिक विचारधारा का वैज्ञानिक आधार' पर इन्हें 
गंगाप्रसाद उपाध्याय परारितोषिक प्राप्त हुआ । इस प्रल्थ का विमोचन प्रधानमंत्री श्रोमती इंदिरा गांधी ने 

किया। 'संस्कार-चन्द्रिका' आपका बबीनेतम ग्रत्य है। 



१२० | वैदिक साहित्य, संरक्ृति और समाजदर्शत 

होमियोपैधिक भिषखर 
डा० सत्यव्रत ने होमिग्रोपैजिक क्षेक्ष मे काक़ी कार्य क्रिया है । तद्स॑त्रंध में लिखित उनके ग्रन्थ सर्वोत्कृष्ट 

माने जाते हैं। गुरुकुल की फार्मेशी को आपने विशाल रूप प्रदान किया है| इस सम्बन्ध मे सिलित इतके 
प्रसिद्ध प्र्ध हैं--होमियोपैपरिक ओषधि यो का सजीव चित्र, रोग तथा उनकी होमियोपैसिक चिकित्सा एवं 
बुढ़ापे से जबादी की ओर । 

दक्षिण के साथ सम्बन्ध 

दक्षिण के साथ पहले से ही हतका सम्बन्ध है। (११६ से चार बर्य तक कोल्हापुर, बेंगलूर, मैसूर एवं 

भद्वास में रहे । गुरकुल में आपने दक्षिण के छात्रों को काफी प्रोस्साहन प्रदात किया । दक्षिण भारत की कई 
समस्याओं को आपने संसद सदस्य के रूप मे प्रोत्साहन प्रदान किया है । महात्मा गांधीजी के कार्यक्रमों का 

प्रचार इन्होंने दक्षिण में किया। दक्षिण के हिन्दी अध्यापक एवं संस्थाएं इनकी सहायता का रमरण अत्यंत 

कृतज्ञता के साथ करती हैं। ह 

कोल्हापुर में हिस्दी-प्रश्नार : कोल्हापुर मे आपने लोगो के हृदय मे हिल्दी के प्रति स्नेह भाव जागृत 
किया | साधारण से साधारण लोगों के बीच में पहुंचकर राष्ट्रभाषा का महत्त्व इन्होने उद्घोषित किया है। 
कई अध्यापकों से मिलकर उन्हें हिन्दी-भकत बनाया है। मराठी एवं कन्नड़ को साथ लेकर चलने की प्रेरणा 

आपने हिन्दी बन्धुओं को दी है। 
मह्ास में हिरदी प्रचार : ज्ञात नही कि मद्रास के चन्द राजनीतिक पुरुष हिन्दी का अग्रवार करने की 

कोशिश क्यों कर रहे हैं । लगता है, इसका एक कारण बह भी है कि आजकल डॉ० सत्यव्रतजी जैसे निष्ठावान् 
हिन्दी-प्रचारकों की संख्या कम होती जा रही है। मद्रास में रहते समय आपने हिन्दी के लिए वहां स्नेहपूर्ण 
बातावरण उत्तन्न किया। राष्ट्रीय स्वृतखता संग्राम के एक अनिवार्य अंग के रूप में हिन्दी-प्रचार को आपने 

तमिलनाडु में रूपायित किया। श्री मोटूरि सत्यनारायण, हरिहर शर्मा, अवधनम्दन भादि को इन्होने हिन्दी- 
प्रचार कार्य में प्रोत्साहन एवं प्रेरणा प्रदान की है । 

मैसूर में ढॉ० सत्यव्त जो : मंसूर नगर के शालीन वातावरण ने इनके हृदय में उत्साह की लहरे 
उत्पन्न की । मैसूर मे आज हिन्दी का जो स्वस्थ वातावरण बना है उसके रूपायन में डॉ० सत्यव्रतजी ने 
सराहनीय भूमिका निभाई है। महाराजा के हृदय मे भी हिन्दी के प्रति अपार श्रद्धा भावना जागृत करने भे ये 
सफल हुए हैं। वहाँ के मत्त्री, सचिव आदि भी इससे अभावित हुए । ढॉ० हिरण्मय को इनसे हिन्दी की दीक्षा 
मिली। हिन्दी-प्रेम के साथ हिन्दी-प्रचारकों के हृदय में राष्ट्रप्रेम भी इन्होंने जागृत कराया है। 

बेंगलूर सें शॉ० सत्यद्षत जी : बेंगलूर मे डॉ० सत्यव्रतजी के अध्यापक रूप का विकास हुआ । मांधी- 
वाद, राष्ट्रभाषा का महत्त्व, गुरुकुल शिक्षा पद्धति, भारतीय संस्कृति आदि के सम्बन्ध में इन्होंने कई भाषण 
दिये। शिक्षा संस्थाओं में पहुंचकर आपने बहाँ के प्रधाव अध्यापकों को हिन्दी-प्रेमियों के रूप में परिवर्तित 

किया। स्वैच्छिक हिन्दी संस्थाओं मे इनके कारण नये उत्साह की अमृतधारा फूट पड़ी । ये कहते थे कि हिन्दी 
की पढ़ाई अब पाठशालाओ में ही नही, जेल्ों में भी होगी और हिन्दी अंग्रेजी भाषा की प्रतिस्थापना करेगी । 

डॉ० हिरण्मय के शब्दों में 

डॉ० हिरण्मय के शब्दों में : “हां० सत्यक्षतजी ग्रांधीवाद के जंगम तरु हैं, भारतीय संस्कृति के नये 
ब्याब्याता और राष्ट्रीय स्वतंत्रता आन्दोलन के महान् प्िमाही हैं। दक्षिण में आज हिन्दी का जो बृहत् प्रचार 
चल रहा है उसका श्रेय डॉ० सत्यव्रतजी जैसे कमंठ स्दुभक्तों को ही संप्राप्त है।'' 

हिन्दी प्रचारकों के स्ताथ : यह वह युग था जब हिन्दी पढ़ाने बालों को दक्षिण में जेल का रास्ता 



भारतीय संस्कृति के अधुनातन महूधि डॉ सत्यव्रत पिद़ास्तालंकार जी / (२१ 

दिखाया जाता था। हिन्दी का पठन-पाठन सरकार की दृष्टि में देशद्रोह ही था। डॉ० सत्यव्रत जी ने हिन्दी 

प्रचारकों में जेल जाने का उत्साह उत्पन किया । उस सभ्य के कई हिन्दी प्रचारक एवं समर्थक सत्यक्रत जी से 

प्रभावित हुए । इनमें से कतिपय महाशय बाद में राज्यपाल, मुख्यमल्तरी, केद्-मन्त्री आदि प्रमुख पदों पर शोभित 

हुए । इनके कतिपय मित्र एवं हिन्दी वन्धु बाद में संसद सदस्य, आचायं, विभिन्न संस्थाओं के प्रधानमल्त्री बने । 

श्री कै० चेंगलराय रेड्डी, श्री हेच० सी० दासप्पा, श्री ए० रामचन्द्राव, डॉ० हिरष्मय, प्रो० वागप्पा, श्री ए० 
वी० श्रीनिवासर्ति, श्री जंबुनाथन, श्री श्रीरंगराज, श्री देवेगोडा आदि इतसे अधिक प्रभावित हुए। यह 

केवल हिन्दी का ही नहीं, बल्कि भारतीय संस्कृति का भी प्रचार करने में हमेशा प्रयत्तशील रहे। सन् १६२१ 
में पण्डित सत्यव्रत जी ने बेंगलूर मे हिन्दी प्रचार के बीज बोये, वे बीज अब तह रूप में प्रव्धित हैं। नेशनल 

हाई स्कूल के प्रधानाचार्य श्री बालयुन्दर अध्यर से भेंट करके आपने हिन्दी कक्षाएँ प्रारंभ की। उन दिनों 
पण्डित जी ने भावी सज्जतों के लिए 'हाउ टु लर्म हिन्दी' नामक किताब भी लिखी थी। 

जाको राख॑ साइयाँ 

एक सैनिक की स्फूति और साहस के साथ डॉ० सत्यक्षत ने हिन्दी एवं भारतीय संस्कृति का प्रचार 

किया है। उनके अनुसार हिन्दी-प्रचार भारतीय संस्कृति का ही प्रचार है। वे प्रचार कार्य धार्मिक स्फूर्ति के 

साथ करते हैँ। वे जीवम में सदा एक अनुशासित सदस्य वनकर हिमालय जैसी समस्याओं को आसानी से हल 

करते रहे। परमशक्ति में उनका अटल विश्वास है। भारतौय संस्कृति हमें साहसपूर्ण आस्तिकता सिखाती है। 

कबीर के सत्यव्त का विद्वास्त ही श्री सत्यक्रत का जीवन सिद्धाल है-- 

जाक़ो राखे साइयाँ, मारि ने सके कोई। 

बाल न वाँका करि सके, जो जग बैरी होय ॥ 

श्री राजीव गांधी के सत्यव्त में इसी प्रकार की आस्था, साहस एवं दिन-प्रतिदिन प्रवरद्धित उत्साह है। 

शुभकामता 
श्री सत्यव्त जी | आपका जीवन सुख-संतोष के नत्दन में पष्पवल्लरी बने । आप सत्यक्त में महान 

पुजारी बनकर इस संसार को आस्था, श्रद्धा और विश्वास के सुमन प्रदान करें। हिन्दी, हिन्द एवं भारतीय 
संस्कृति को आपके हृदय की गंगा के अमृत-कण संप्राप्त हों । सत्यवत की जेय हो । सत्यवत की विजय हो । 

सत्य के ब्रतों का अनुष्ठान पल-पल हो 

सिद्धान्त तथा कर्मों का हम में बल हो 

हिन्दी व हिन्द की गंध सदा संबल हो 

जीवन में वेदों का निनाद कल-कल हो 

संस्कृति का रथ हो रथिक देशवासी हों 

हममें प्रशतता अमर मल्लिका-ी हो 

सत्यव्त जी का क्षण-क्षण मोद निरत हो 
देश में निरन्तर पावन सत्यत्रत हो। 



भ्रद्वेय पं० सत्यत्रत जी : कुछ संस्मरण 

हा० नित्यानंद दर्मा 

वृद्व अध्यक्ष, हिसदी-विभाग, जोधपुर विश्वक्शासय 

बात लगभग ४० वर्ष पूर्व की है। गुरुकुल काँगड़ी में दीक्षात्त-समारोह का आयोजन या । गुरुकुल के वाधिक 
उत्सव एवं दीक्षान्त-समारोह बड़े भव्य, गरिमामय और आकर्षक हुआ करते हैं। कन्य विश्वविद्यालय के समान, 
यहाँ विभिन्न पदवी-आशार्थी दीक्षान्त-समारोह के लिए निर्धारित पीत-कौशेय वस्त्र (चोगा आदि) धारण 
करके जब पंक्तिबद्ध होकर चलते हैं, तब वह दृश्य बड़ा नयनाभिराम और हृदयहारी होता है। ऐसे ही एक 

अवसर पर, मैं भी देहरादून से इस समारोह में दशंक की हैसियत के गुरुकुल काँगडी गया था। दशत-शारत्र 
के प्रकाण्ड पंडित विश्ववि्यात श्री राधाकृष्णन उस समारोह के मुख्य अतिथि थे। पंडित इन्द्र विद्यावाचस्पति 
पुलपति पद पर प्रतिष्ठित थे । राधाकृष्णन जी का भाषण अंग्रेजी में था । अंग्रेज़ी भाषा पर उनका अम्राधारण 
अधिकार था, मानो वह उनकी बशवर्तिनी थी । वे धाराप्रवाह रुप से अंग्रेजी में अपना दीक्षान्त-भाषण दे रहे 

थे। अधिकांश श्रोता, अंग्रेजी न समझने पर भी, उनके भाषण से मन्त्र-मुशध्ष थे। पर भाषण के हिन्दी-अनुवाद 

की माँग भी थी। तभी मंच पर से एक व्यक्ति उठे और उन्होंने राधाकृष्णन जी के अंग्रेी भाषण का भावातु- 

वाद उसी धाराप्रवाह रूप से हिन्दी में पढ़कर सुता दिया। मैं इस व्यक्ति को देखता ही रह गया जिसने उस 
भाषण का तुरन्त ही प्रामाणिक हिन्दी रुपान्तर करके श्रोताओं को विस्मय-विमुस्ध कर दिया। इस व्यवित के 
विषय में बलवती जिन्नासा हुई कि यह कौन व्यक्ति है। ज्ञात हुआ कि ये गुश्कुल के मुख्याधिष्शता पद को 
सुशोभित करने वाले १७ सत्यव्रत जी पिद्धान्तालंकार हैं। 

इस प्रकार पंडित जी से मेरा सर्वप्रथम परिचय ओर साक्षात्कार हुआ। गुरुकुल से सेवा-निवृत्त होने 
पर, आपने अपना स्थायी निवास देहरादून में वाया । आपकी धर्मपत्नी श्रीमती चन्द्रा लखनपाल एक साध्वी 

और विदृषी महिला थीं। वे महादेवी कन्या पाठशाला महाविद्यालय की यशस्विलरी प्राचार्या थों। परिचय होने 

पर ज्ञात हुआ कि उनका सम्बन्ध बिजनौर से है । उनके भाई, बहन, पिताश्री बिजनौर में रहते हैं। उन लोगों 
से मेरा पूर्ण परिचय था। उनके एक भाई श्री शुक्ल आज भी बिजनौर के एक प्रख्यात होमियोपैय डावटर हैं। 
बिजवौर मेरा आना-जाता होता रहता था। शुक्त परिवार से भी मिलना-जुलना होता था। इस प्रकार 

श्रीमती चन्दावती जी के यहाँ देहरादुत में, मेरा आता-जाता आरम्भ हो गया फलत: पृज्य पंडित जी मेरे और 
अधिक सम्पर्क में आए | जब भी मैं बलब्रीर रोड अवस्थित इनके बंगले पर जाता, तब पंडित जी को लिखते- 

पढ़ते ही पाता। उन दिनों आप समा|ज-शास्त्र पर कई महुत्त्वपृर्ण और उपयोगी पुस्तकें लिखने में लीन थे। 
विद्याज॑न के विषय में पंडित जी पर 'अजरामखत प्राज्ञः विद्याम् वितयेत' यहू उक्ति अक्षरणः चरिताय॑ 
होती है। आज भी इनका अध्ययत, पठन-पाठन पुन ही है। आयु के बढ़ने के साथ-साथ विश्ञानुराग में भी 

वृद्धि होती गई है। पंडित जी का यह उत्कट विद्यानुराय और गहुन अध्यवस्ताय वस्तुत: अनुकरणीय अथच 

प्रशंसतीय है। 
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पंडित जी का और मेर। प्रकाशक एक हो|था, इस नाते आपसे उन प्रकाशक महोदय श्री सुरेन्द्रनाथ की 
दुकान पर साहित्य सदत-पत्नटन बाजार देहरादुल में अक्सर भेंट हो जाया करती थी। आपकी पुस्तकें विद्वानों 
ओर उच्च कक्षाओं के छात्रों में समान रूप से लोक॑प्रिय हुईं क्योकि ये पुस्तकें पंडित जी जैसे विद्वान द्वारा बड़े 
मनोयोग, निष्ठा और चिन्तन के साथ लिखी गई थी । आज भी जब समाज-शास्त्र के लब्धप्रतिष्ठ विद्वानों और 
प्रोफेसरों से मेरी भेंट होती है तब वे पंडित जी की पुस्तकों की मुक्त कष्ठ से प्रशंसा करते हैं। आरम्भ में, 
समाज-शास्त्र जैसे विषय पर, हिन्दी में उत्तम पुस्तकों का अभाव ही था। इस प्रकार पंडित जी ने उक्त अभाव 
की पूति करके एक बड़ा महत्त्वपूर्ण कार्य किया, साथ ही राष्ट्रभाषा हिन्दी की सच्ची सेवा भी । 

सन् १६६२ मे, मैं देहरादून से जोधपुर आ गया और पंडित जी भी उससे पूर्व ही दिल्ली जाकर बस 
गए। इस कारण पंडित जी से सम्पर्क प्राय: छूट-सा ही गया। जब कभी कानपुर जाता तो इनके साढ़ श्री 
अम्निहोत्री जी से और गुरुकुल जाने पर वहाँ डॉ० विष्णुदत्त राकेश जी से इनका समाचार, कुशल-क्षेम आदि 
की जानकारी मिल जाया करती थी । कुछ दिनों पूर्व यह ज्ञात हुआ कि सम्प्रति पंडित जी गुरुकुल विश्व- 
विद्यालय काँगड़ी में 'विज्विटर' पद को सुशोभित करते हैं तथा इस नाते कभी-कभार गुरुकुल मे 'विजिट' करते 

रहते हैं। 
इसके पश्चात् कुछ दिनो बाद एक सुखद समाचार यह मिला कि श्री रामचन्द्र शर्मा, आई० ए० एस० 

गुरुकुल वि० वि० काँगड़ी के कुलपति-पद पर नियुक्त हो गए हैं। श्री शर्मा की विद्धत्ता, योग्यता, कार्यकुशलता, 

व्यवहारविदता, मिलनसारिता, प्रवन्ध-पटुता आदि से मैं पहले से ही अभिभूत था। उनकी नियुक्ति से 
मुझे यह विश्वास हो गया कि गुरुकुल के इतिहास में उनका कार्यकाल स्देव स्मरणीय रहेगा। किसी न किसी 
व्याज से गुशकुल मे, मेरा आना-जाना होता ही रहता था। ऐसे ही इस बार अगस्त मास्त मे जब मैं हिन्दी के 
रीडर पद के लिए निर्मित चयन समिति के एक विशेषज्ञ सदस्य के रूप मे गुरुकुल गया तो मुझे यह जानकर 
अति प्रसन्नता हुई कि पंडित सत्यव्रत जी भी वहाँ विराजमान हैं। 

श्री शर्मा के कुलपति-निवास पर, प्रातराश के अवसर पर, एक लम्बे अंतराल के पश्चात् पंडित जी से 

मेरी भेंट हुईं। मुझे अचानक ही वहाँ देखकर, वे भी बड़े विस्मित हुए तथा मुझे पहचानने मे उन्हें समय लगा । 
इसका एक कारण यह भी था कि मैं तब कोट-पैटधारी रूप मे उन्हे दिखाई पड़ा, जबकि देहरादुन में, मेरी 

वेशभूषा धोती-कुर्ता थी | नाश्ते पर हम लोगों की बातचीत होती रही । ६० वर्षीय पंडित जी को स्वस्थ और 

प्रसन्न देखकर मुझे भी प्रसन्नता हुई । वे बड़े चाव से मूली भरा पराँठा खा रहे थे अन्यथा इस आयु में लोग 
प्रायः तले हुए पदार्थों से परहेज करते हैं। वृद्धावस्था के कई वर्णन और चित्रण पढ़ें तथा देखे थे, पर पंडित जी 
को देखकर कोन कह सकता है कि इन्होंने आयु की इतनी लम्बी अवधि पार कर ली है। साठा सो पाठा' की 
उक्ति उन पर चरितार्थ होती है। अन्यथा ऐसी आयु में ध्यान आता है पंडित प्रतापवारायण मिश्र की इन 

पंक्तियों का-- 

हाथ बुढ़ापा तोरे मारे अब तो हम नकतन््याव ग्रयव 

करत धरत कुछ बनते ताही कहाँ जात ओर कैस करन । 
छन मैं चटक छतक माँ मद्धिम जस बुझात खन होत दिया 
तैंसे ही नखवल दीख पड़त हैं हमरी अवकल के लच्छित। 

पर पंडित जी पर इन पंक्तियों का कोई असर नहीं। उनकी बुद्धि आज भी पहले जैसी पैनी, उनकी 
क्रियाशीलता पहले जैसी ही त्वरित और स्फूर्त है। वृद्धत्व की सूचिका आचार्य शंकर की ये पंक्तियाँ भी पंडित 
जी पर सठीक नहीं बैठतीं-- 



(९४ कि गौ री बोर पगगत 

मो हि पहि! पं कह शत गा गुफा । 
मा गतिगरीला एएं, र्त। 7 गा किएग ॥ ह 

पर जी ही केर्यार, कद और वात इतर बोर दस है। इसे हत औोर एहगी एंश 
[| ले गें हें शक गादशज्ा ही। जावे पहिया को | की बजा रे हद 
विकास और ते हुए पद जी गो देखकर ढोत विल्ताकिग॥। होगा । जे कि ही 
हों पं बौर बा को परे गिल । पं जो ओे ग गुदर लाख्यडा एव गे पो कि।ब 
ता ग्ा। झपरकि और वी जिया गे साई मी जूक | गा ह् गा। 

पक गो रिया हु हे परत: बार को  ए है या थाए हे है व ४ ऐ ६ से ढ़ शागाम 
बताआाणागा), भात बोर पिल ढेर हैं गा बढ का धर पक भी के है| पता प्रगा 
गे है।बरे लि लाश), तिकोगज़ो ओर बी पु के पर पे और पे एद के में गलत 
से है| गृशुतगीतषा ) आाएग में हिए गए ज सर कबे बा पी बेस पे पता बे ह- कं 
हर, मा व, लाध्नगामा पर । रह पल और हम छह है। पादप मे उत्ते हमे बा 
दि कोर पा ही है। सत्र पार एक जात पार है गिरे पौहर, पमलाय और गए है। 
छोहिए उ़ा गो के कप हा में का छा है। गे पा दिला है हि पक जी विश हा प्र 

शा] पक झी ज़ोर गएवत शक, परिकत बोर जप पे रिए खो । 
पता किए हे मं रे रिरागा दर बाण ही काज़ ढला है 



साहित्य-साधनार त डॉ० सत्यव्रत सिद्धान्तालकार 

कंष्टिन देवरत्न आय 
महामत्त्री, आयंसमाज तान्ताशुज, बम्वई 

“आर्यसमभाज से लेख का काम बन्द नहीं होना चाहिए” ये शब्द पं० लेखराम ने अपने अन्तिम आदेश के रूप मे 

आया से दिदा होते समय कहे थे। ऐसे दिद्वान् त्यागी, तपस्वी और समपित व्यक्तित्व के सहयोगी तथा साथ- 

साथ का करने वाले महात्मा मुशीराम द्वारा लगाये हुए गुरुकुल काँगड़ी रूपी वाटिका मे पुष्पित, पत्लवित 
तथा विकसित होने वाले डॉँ० सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार, जिन्होने जीवन पर्य्त लेख के कार्य को जारी रखा, के 

विषय में दो शब्द लिखते हुए मैं अत्यक्तिक प्रसन््वता वा अनुभव कर रट्रा हूँ। आपने अपनी साहित्य साधना के 
द्वारा बैदिक धर्म और संस्कृति की सेवा करके अपना, अपने परिवार, अपने गुरु एवं गुरबुल वा यश चहुँ ओर 
फेलाया | अपनी साहित्य सेवा के माध्यम से अनेक ग्रन्य लिखकर आपने वैदिक धर्म की यशोगाथा कों जन- 

मानस तक पहुँचाया। आपके ग्रव्थों पर अनेक पुरस्कार आपको प्राप्त हुए यह सब हम आरयों के लिए गौरव 

का विषय है। इससे भी अधिक महत्त्वपूर्ण बात है कि वैदिक विचारों का प्रतिपादन आपने ऐसी सुगम रीति 

से किया है कि डॉ० राधाकृष्णन जैसे दाशंतिक विद्वान ने आपके ग्रन्थ की भूमिका लिखी। दार्शनिक विद्वान ने 
ही नही अपितु श्री लालबहादुर शास्त्री एवं श्रीमती इन्दिरा गांधी जैसे राजनीतिज्ञो ने भी आपके ग्रन्यो पर 
प्रशंशतीय शब्दावली लिखी। यहू आयंसमाज एवं आयों की महान उपलब्धि है। साहित्य सेवा के साथ-साथ 
सामाजिक सेवाओं भे भी आपका महत्त्वपूर्ण योगदान रहा । गुरुकुल के स्तातक होते ही दक्षिण भारत मे बैंगलोर, 
मैसूर, मद्रास आदि स्थानों पर चार वर्ष तक समाज सेवा का कार्य करते रहे। महू दबानत्द सरस्वती ने 

बम्बई में सर्वश्रथम आयंसमाज की स्थापता की । १९४१ से १९४५ के बीच आप बस्बई मे रहे। उस समय 

आयंसमाज के कार्यों को आपने अपने जीवन का आवश्यक अंग बनाया । महर्षि दयानन््द द्वारा स्थापित आये- 

समाज के कार्यों से जब आपको सन्तोष नहीं हुआ तो आपने आयंसमाज के कार्यों को अधिक गति देने के लिए 
आर्यंसमाज के उत्साही कार्यकर्ताओं को संगठित करके सास्ताक्रुंज भे आयंसमाज की स्थापना की । वही आय॑- 
समाज सान्ताकुज आज आयंसमाज की अतेक गतिविधियो का केद्ध बना हुआ है। जिसके कारण इसकी गणना 
भारत की प्रभुख आयंसमाजों में होती है। अपती गतिविधियों के कारण ही यह आयंसमाज अन्तर्राष्ट्रीय स्तर 

को प्राप्त कर चुकी है। आा्यंसमाज की सामान्य गतिविधियों के अतिरिक्त आज यहाँ लगभग १५० महिलाएं 
एवं पुरुष प्रतिदित योग का प्रशिक्षण लेते हैं। आये विद्या मन्दिर नाम ऐ स्थापित इसके दो स्कूल भारतवर्ष मे 
ब्याति प्राप्त कर चुके हैं। रुणवाहिका ढारा जनसाधारण की सेवा की जा रही है। इसके अतिरिक्त नि:शुल्क 

आयुर्वेदिक चिकित्सा एवं परामएं केस, संस्कृत कक्षाएँ, बालकों का सत्संग, मासिक व्यास्यात माला, नि:शुल्क 
योग एवं प्राकृतिक चिकित्सा शिविर, महिला समाज, विशाल पुस्तकालय कक्ष एवं वाचनालयों आदि गति- 
विधियों के साथ-साथ यह भारतवर्ष की प्रथम आयंसमाज है जिसमे ध्वनिशुत्य एवं वातानुकूलित ध्यान 
योध कक्ष' का निर्माण भी किया गया है। विद्वानों के सम्मान हेतु वेद वेदांग पुरस्कार जैसी गोजनाएं इस 
समाज के द्वारा प्रारम्भ की गई हैं जो समस्त आये जगत के लिए प्ररणा का ख्ोत बनी हुई हैँ। इन गतिविधियों 



१२६ गैि गाहित, पंसति गौर कगाबंदात 

का प्रार् होता भी लाशाविक ही है क्योकि झा स्थापना में हो पद पिद्धाननासंकार जैसे कम 
वैदिक विद्वान का योगदात और आशीर्वाद रहा है और आज मैं बायंप्रमाज पात्ताइत के महामली पढ़ के 

उत्तरदागिल को प्रमावोे हुए हां? तत्व जी दिद्वालाहंकार के दे में मे पंकियां तिते हुए परम हुए 
और गज दा बनुधव कर रह हूँ। 

साह्षिय ग्रेवा और सामाजिक सेवा के साध आपने विकितता विषयक य लिखकर मानव पमात की 
साथ विषयढ़ पेवा करे बनमानत ए२ बहुत बड़ा उपकार किया है। बे दुददीष॑काल की सराहिय गाधता 

में जीव में अनेक उतारखढ़ाव आते पर भी वे निरतर बे रहे और अदा हम महंत कार्य में तल 
हैं। बापड़ी साहित्य गाधता देखकर महू द्यानद् के बाद हहता ही खामी अंद्वानद, सलामी रईनावाद, 

एं० तुतसीराम सागर, ० आंत, (० गंगापरबाद उपाय, प९ शिव हंकर एम कागरतीर का मर हो 
बता है। ए महूपु्षो द्वारा विचित सराहिता पा को बनने वैदिक प्रमिों के लिए आगे छाया है। यह 

हम पके लिए प्रेणणासद है। 

पाहिलिक और सामाकिक सेवा के साध कुखुत कगड़ी की जो गेवा आए े ही जि गुछुत वात 

करी गही भूरे गुछुत कापड़ी के उच्च पदों पर झुढ़र कुम़कताएू्वक आपने गुएुल का कार उस्भाला, 
इससे आपकी प्रशायनीय योगता ते भी आये जन परिचित हैं। और हल्हो विशेषताओं के कारण आए राज्य, 

पा के भी उम्मातित तदत्य रहे। 

ऐसे बुत प्रगाहत प्रतिद पाहितकार, समाज वी एढं विनम्र हृदय पतली दिद्ान् आयशमात 
तलाक के संस्थापक तदत्य का अभितददन ग्थ प्रकाशित होने के समाचार से आयं्रमाज तात्ताकज का 
प्रतोग़ पद आहातित हो झा है और गोएड का अनुभव कर रह है। 

परमपिता परमात्मा हे प्रात है कि ऐसी महान बाला को खत रे ताकि अधिक मे वैदिक धरम की 
पद कर हे । 

भार रद! झतात् 



पं० सत्यब्रत जी-प्ररणा के स्रोत 

डॉ गंगाराम गे 

भरतपुर्द वाइस चांसलर गुरकुल काँगड़ो विश्वविद्यालय 

ससार में वृष ही व्यक्ति ऐसे होते हैं, जो देश, जाति, समाज, संस्था या परिवार पर अपनी छाप छोड़ जाते हैं। 
५० सत्यव्त जी भी एक ऐसे महानुभाव हैं, जिन्होंने गुछछुल कांगड़ी को धरती पर अपने स्थायी पद चिह्न छोड़े 

। 
हैं १६१२ में गुरकुल में आंग्ल भाषा के उपाध्याय के पद पर नियुक्त हुआ था। उस समय स्वामी 

श्रद्धातंद जी के दूसरे सुपुञ्न पंडित इंद्र विद्यावाचस्पति गुरकृल के कुलपति थे। १६६० में पं० सत्यव्रत जी विए्व- 
विद्यालय के दूसरी बार कुलपति बने । उन्हीं दिनों मेरी उनसे सबसे पहली भेंट हुई थी। पहली भेंट पर ही मुझे 
कुछ ऐसा आभास हुआ कि उनमें वुछ करने की तड़प विद्यमान है। 

गुर्कूल की स्थापना १६० ! में हुई थी। संस्था ने कुछ ऐसे स्नातक पैदा किये थे, जिनका देश-विदेश में 

ताम या । पर ११६० के आस-पास एक नई समस्या आ खड़ी हो गई थी। वह यह थी कि कोई भी संस्था भारत 

सरकार की अनुमति के बिता उपाधि तहीं दे सकती। आधिक कठिनाई भी गुरुकुल के समक्ष उपस्थित थी, 

क्योंकि भारत विभाजन के पश्चात् आय॑ जगत से उतनी धनराशि नहीं मिल पा रही थी, जितनी अपेक्षित 
थी। पंजाब के बंटवारे ने तो आयंस्माज की रीढ़ की हड्डी ही तोड दी थी। ऐसे समय मे १७ सत्यव्रत जी ने 

गुरुकुल की बागडोर संभाली। 
जैप्ते कोई कुशल वैद्य तब्ज पकड़ते हो मर्ज पहचान लेता है, उसी प्रकार पंडित जी ने भी संस्था के मर्ज 

को पहचाता | उन्होंने अपना ध्यान इस बात पर केन्द्रित किया कि किसी प्रकार भारत सरकार से संस्था को 
उपाधियाँ प्रदान करने की स्वीकृति मिल जाये, तो संस्था चल निकलेगी और आथिक कठिनाई का भी अन्त हो 
जायेगा। १० तत्यव्रत जी द्वारा लम्बे समय तक प्रथल करने के पश्चात् भारत सरकार द्वारा नियुक्त एक तीन 
सदस्यीय समिति निरीक्षणार्थ गुशकुल आईं। इसमें भारत के भूतपूर्व चीफ़ जस्टिस पतंजलि शास्त्री (अध्यक्ष), 
डा सुदीतिकुमार चैटरजी और श्री पी० डी शुल्क तीन सदस्य थे । उन्होंने गुरुकुतत के प्रत्येक विभाग को बड़ी 
गहराई से देखा। उनके मनोरंजवाथ और यह दिखलाने के लिए भी कि गुरुकुल मे अंग्रेजी का स्तर ऊँचा है, 
अंग्रेजी के नाटक 'द बिशप्'स कैण्डल स्टिक्स' का अभिनय किया गया। इस नाटक का निर्देशन इन पंक्तियों 
के लेखक ने ही किया था। तीनों सदस्यों ने सभा में अभिनय की भूरि-भूरि प्रशंसा की। बाद में पत्र भी लिखे 
जो 'गुरकुल पत्रिका में छपे। उत्त अभिनय के अवसर पर जो फोटोग्राफ लिया गया था, वह ऐतिहासिक है 
क्योंकि गुरकुल में यह एक नये युग का सूचक है। उसे फोटोग्राफ में विश्वविद्यालय के वर्तमान कुलाधिपति प्री 
विद्यमान थे। कुछ समय पश्चात् तमिति की रिपोर्ट भी आा गई। ७-८ विभागों में एम्र० ए० तक अध्यापन 

की व्यवस्था भी कर दी गईं। उपाध्यायों के वेतन हेतु और विकास के लिए भी धन मिला। कार्य की अधिकता 
को देखते हुए एक पूर्णकालिक रजिस्ट्रार की आवश्यकता अनुभव हुई और इस पद पर पं० सत्यव्रत जी ने 
स्थायी रुप से मेरी नियुक्ति कर दी । अतः गुर्कुल के जिस नये भवन की आधारशिला १० सत्यव्रत जी ने रखी, 



१२८ / वैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदशन 

उसी पर वर्तमान गुरुकुल का निर्माण हो रहा है। इस प्रकार पंडित जी गुरुकुल में आधुनिक युग के निर्माता हैं। 
उनकी यह देन सदा स्मरणीय रहेगी । 

पंडित जी ने उपनिषदों, भगवदगीता और भारतीय संस्कृति पर अनेक ग्रन्थ लिखे हैं; जिनके कई 
संस्करण निकल चुके हैं। उतके जीवन पर गीता के कर्मंयोग की गहरी छाप है। ० वर्ष की अवस्था में भी 
उनकी ग्रंथ-रचना जारी है। उनकी लेखनी में जान है, उनका मस्तिष्क सजग है और शरीर भी साथ दे रहा है। 

पिछले दिनों जब मैं मह॒पि दयानंद पर प्रतथ लिख रहा था, तो मुझे 'बैदिक मैग्जीन' की पुरानी फाइलें देखने 
का अवस्तर मिला।आज से ६५ वर्ष पूर्व भी पंडित जी के लेख उस पत्रिका में मैंने पढ़े हैं। आज भी पत्र- 
पत्रिकाओं मे उनके लेख निकलते रहते हैं। इधमी क्षम्बी अवधि तक लिखने वाले सम्भवतः वे गुरुकुल के पहले 
स्नातक हैं। हिन्दी और अंग्रेजी दोनों भाषाओं मे लेखन की उनमें असाधारण क्षमता है । 

धार्मिक साहित्य के अतिरिक्त, पंडित जी ने मनोविज्ञान और समाज-शारत्न पर भी कई ग्रन्थ लिखे हैं। 

ये प्रत्थ कई दशकों तक विद्यार्थियों का मार्गदर्शन करते रहें। उनकी पत्नी श्रीमती चस्द्रावती लखनपाल ते भी 
अनेक ग्रन्थों की रचना की थी। उनके देश-प्रेम ओर लेखिका के स्वरूप को ध्यान भे रखते हुए उन्हें राज्य- 
सभा का सदस्य मनोनीत किया गया था। उनके बाद पंडित जी भी राज्यसभा के सदस्य मनोनीत हुए | १६०० 

में जब विण्टिर की नियुवित का प्रश्त आया तो पंडित जी सर्वे्म्मति से गुरुकुल के विजिटर नियुक्त हुए। 
फिर १६८३ में दोबारा नियुक्त हुए । तीसरी बार फिर उनको नियुक्त करना चाहते थे पर स्वयं पंडित जी ने 

मना कर दिया | अब इस पद को श्री सोमनाथ जी मरवाहा सुशोभित कर रहे हैं । 
पंडित जी में राष्ट्रप्रेम की भावता कूट-कूट कर भरी है। हमने उनके अनेक भाषण सुने हैँ। उन्होंने 

स्वतंत्रता आंदोलन में सक्रिय भाग भी लिया और जेल भी गये । 
गुरुकुल काँगड़ी फार्मेसी, जिसकी वर्हमान बिक्री एक करोड़ के लगभग है, उन्ही द्वारा स्थापित हुई थी। 

गुरुकुल का विद्यालय विभाग फार्मेसी की आय पर ही चल रहा है। उन्होंने कई बाग-बगीचे भी लगवाये, 
जिनकी आय गुरुकुल को अब तक मित्र रही है । 

पंडित जी ने कुलपति के रूप में कोई वेतन नहों लिया, पर काये ऐसे करते थे कि जेंपे वे वेतन ले रहे 
हों । उन्ही की प्रेरणा से हम लोगों ने भी त्याग भावना से संस्था की सेवा की । 

पंडित जी पर यह आरोप लगाया जाता है कि वे अपनी जाति के लोगो को नियुक्त करते हैं, पर मैं यह 

निश्चयपूर्वंक कह सकता हूँ कि वे कभी भी जातिवाद की भावना मे अंधे बही हुए। ऐसे अनेक उदाहरण 
विद्यमान हैं जब उन्होंने महत्वपूर्ण पदों पर उन व्यक्तियों को नियुक्त किया, जो उनकी जाति के नहीं थे । 
वे इस बात पर भी बल देते थे और अब भी देते हैं कि किस्ती को भी अपने तामो के पीछे जाति का नाम नही 

लगाना चाहिए । गुरुकुल में इसका प्रभाव भी हुआ था। 

हर प्रशासक के समय में छोटे-मोटे संघर्ष हो ही जाते हैँ। पंडित जी के प्मय में भी कभी-कभी संघर्ष 
हुआ। फिर भी उनके हृदय में प्रत्येक के प्रति सहानुभूति थी। वे हर एक के दर्द को देखते थे और उसे दूर करने 

का प्रयत्न भी करते थे । वे कोरे प्रशासक द्वी नहीं थे, एक मानव भी भे । यही बात है जो उन्हें अच्य लोगों पे 
अलग करती है। 

वस्तुतः पंडित जी सच्चे अ्रर्थों में प्रेरणा के ल्लोत थे और हैं। हमें उनके एदचित्यों पर कमे-क्त इस 

हु में चलना चाहिए कि हम तिष्ठापुर्वक अपना कार्य करते रहें। 
पंडित जी ने एक पुस्तिका लिखी है 'बुंढापे से जवानी की ओर । हम आर्धना करते हैं उस परम पिता 

से कि पंडित जी स्वस्थ और प्रसलचित्त रहते हुए लम्बे समय तक हमारा मामंदशत करते रहें । 



युवा पथप्रदर्शक पंडित जी 

प्रो" हरगोपाल सिह, पी-एच० डी० 
मनोविश्ान विभाग, गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय 

आधुतिक मनोविज्ञान की दृष्टि में यह एक सत्य है कि लेखक के जीवन के अनुभवों की छाप उपके साहित्य पर 
किसी न किसी रूप व मात्रा में अवश्य पड़ती है। पंडित सत्यवत सिद्धान्तालंकार ने अपना जीवनवृत्त एक 

शिक्षक के हृप में गुर किया, आजीवन विभिन्न उच्चस्तरीय शिक्षण संस्थाओं के प्रशासनों से सक्रिय रूप में 
प्म्बन्धित रहे और शिक्षण संस्था के सर्वोच्च पद परिद्रष्या से अभी-अभी निवृत्त हुए हैं। शिक्षण के इस काय- 
पषेत्र में वे आजीवन नवयुवकों के सम्पक॑ में रहे। उनकी भावनाओं को, उनकी उलझमों को, उनके बदलते 
विचारों, मूल्यों और व्यवहारों को उन्होंने भली प्रकार समझा, उनके लिए समाधान प्रस्तुत किये और मांगे 

निर्देशन किया। 
किशोरावस्था के आने पर जब युवा पीढ़ी में शीघ्रता से शारीरिक, मानसिक और सामाजिक परिवर्तत 

होते हैं तो उनके व्यवहार में तमायोजन की विषम परिस्थितियाँ पैदा होने लगती हैं। यदि इस संकट काल में 
सुचार मारगगदशन ने हो तो युवा पीढ़ी विभिन्न बुरी विचारधाराओं, आदतों और चारित्रिक खराबियों की 
शिकार हो जाती है। मातव व्यवहार के कुशल मनीषी पंडित जी यह भली भाँति जानेंते थे। अत: उत्होंने 
बहुत दिनों पहले ही ब्हमचर्य सन्देश' पुस्तक हिन्दी में और 'कॉन्फीडेलियल टाक्स टू यंगमैन' पुस्तक अंग्रेडी में 
लिखीं। इन पुस्तकों के माध्यम से उन्होंने युवकों को प्रशिक्षण दिया कि ब्रह्मचयं का पालन क्ष्यों आवश्यक 
है, इसके क्या लाभ हैं तथा इसके पालन में क्यातया कठिनाइयों ओर प्रलोभन आते हैं और उत पर कैसे काबू 
किया जाय। इतना ही नहीं, बुरी आदतें कैसे छोड़ी जायें तथा कु्वंगत से कैसे बचा जाय--इन पर व्यावहारिक 
रुप से इतना गोपनीय मार्म॑निर्देशन है कि ये पुस्तकें युवा पीढ़ी के सदस्यों के लिए उतकी शिक्षा का अनिवार्य 

अंग बन जाती हैं ताकि उनका जीवन पोरुषेय, समृद्धिश्ञाली और सुखमय हो। सत् १९७५ की अपनी वृद्धा- 
वस््था में पंडित जी की आत्मा नवयुवकों की बिगड़ती विचारधारा पर फिर द्रवित हुए बिता ने रह सकी और 

परिणामतः उन्होने 'बैदिक विचारधारा का वैज्ञानिक आधार' ग्रंथ लिखा | जिसकी धुमिका के पृष्ठ १२ पर 
वह कहते हैं, “आज दिनोदिन बढ़ते वैज्ञानिक युग में हमारी नई पीढ़ी के युवकनयुवतियाँ इसी [जड़वादी| 
दृष्टिकोण को सत्य मानकर उसके अनुरूप अपना जीवन भी ढाल रहे हैं। परल्तु कया उत्होंने कभ्ती सोचा कि 
कहीं वे गलत रास्ते पर तो तहीं पड़ गये, कहीं जीवन के पथ से भटक तो नहीं गये ! इस पुस्तक में वैदिक 

अध्यात्म को विज्ञान की कसौटी पर कंत्कर उसे परखने का प्रयत्न किया गया है ताकि हमारी तई पीढ़ी जिन 
मान्यताओं को अवैज्ञानिक कहकर छोड़ती जा रही है उत पर इस दृष्टि से सोचने का यल्न करे कि उममें 

अवैज्ञानिकता कहाँ है 
वास्तविकता है कि वैदिक विचारों में वैज्ञानिकता है। विज्ञान की जो भी नई शाखाएँ आधुनिक बु में 

प्रस्कृटित हो रही हैं वे भिन््त-भिलल मात्राओं में वेदों में सिद्धाल्ततः बहुत पहले से विज्वमान हैं जैंसे विमान 

शा, चिकित्साशास्त्र, मनोचिकित्साशास्त्, रसायन, मनोविज्ञान, वृष्टिविज्ञान, नक्षत्रविज्ञान, ज्योतिष, 
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शिक्षाविज्ञान, अर्थशास्त्र, समाजशास्त्र, राजनीतिशास्त्र, दर्शनशास्त्र, भौतिकशास्त्र इत्यादि। भारत में 
अध्यात्मवाद और विज्ञान एक-दूसरे के विरुद्ध त चलकर एक-दूसरे के साथ-साथ चले हैं। वे एक-दूसरे के 
पोषक हैं। दोनों का आधार सत्य-निरूपण है। इसीलिये कितने ही विदेशी महापुरुष भारत और उसके 
अध्यात्मवाद से प्रभावित हुए हैं। उदाहरण के लिए जमेत दार्शनिक शॉपेनहावर कहंता है, “विश्व के सम्पूर्ण 

साहित्य-मंडार मे किसी ग्रत्थ का अध्ययन मानव के विकास के लिए इतना हितकर तथा ऊँचा उठाने वाला 

नहीं है जितना कि उपनिषदों का अध्ययन । इनके अध्ययन से मुझे जीवन में शान्ति मिली है, इनके ही अध्ययन 
से मुझे मृत्यु के समय भी शान्ति प्राप्त होगी ।” जब सिकंदर भारत पर आंक्रमण करने चला तो उसके गुरु 
अरस्तु ने उससे दो चीजें भारत से लाने को कहा--एक मीछा पुस्तक तस्स दूसरा दाशंनिक संत | औरंगजेब 
के भाई दारा ने उपनिषदों का अनुवाद फारसी भ्राषा में किया । 

मैक्समुलर अपनी पुस्तक, 'इण्डिया वाट कैन इट टीच अस में लिखते हैं, “अगर मैं विश्व-भर मे से उस 
देश को ढूँढ़ने के लिए चारों दिशाओं में आँखें उठाकर देखूँ जिस पर प्रकृति देवी ने अपना सम्पूर्ण वैभव, परा- 
क्रम तथा सोन्दर्य खुले हाथों लुटाकर उसे पृथ्वी का स्वगे बना दिया है, तो मेरी अंगुली भारत की तरफ उठेगी। 
अगर मुझसे पूछा जाय कि अन्तरिक्ष के नीचे कोन-सा वह स्थल है जहाँ मानव के मानस ने अपने अन्तरात में 

निहित ईश्वर-प्रदत्त अन्क्तम सद्भावों को पूर्ण खूप से विकसित किया है, गहराई में उतर कर जीवन की 

कठिनतम समस्याओं पर विचार किया है, उनमें से अनेकों को इस प्रकार सुलझाया है जिसको जानकर प्लेटो 
तथा कांट का अध्ययन करने काले भनीषी भी आश्चर्यंचरकित रह जाएँ, तो मेरी अंगुली भारत की तरफ उठेगी । 

और, अगर मैं अपने से पूछ कि हम--यूरोप के वासी---जो अब तक केवल ग्रीक, रोमन तथा यहूदी विघारों में 
पलते रहे हैं, किस साहित्य से वह प्रेरणा ले सकते हैं जो हमारे भीतरी जीवन का परिशोघ करे, 5उसे उन्नति 
के पथ्च पर अग्रसर करे, व्यापक बनाये, सही अर्थों में मानवीय बताये, जिससे हमारे इस पाथिव जीवन को ही 
नही, हमारी सनातन आत्मा को प्रेरणा मिले, तो फिर मेरी अंगुली भारत की तरफ उठेगी।” महान वैज्ञानिक 
आइन्सटीन का कहना है कि बिना अध्यात्म के विज्ञान लेंगड़ा है और बिना विज्ञान के अध्यात्म अन्धा है। 

इसी तरह जिन विदेशियों ने वेदों और उनसे सम्बन्धित ग्रन्थों का मनन किया है वे उनकी वैज्ञानिक 
विचारधारा से गम्भीर रूप से प्रभावित हुए हैं। लेकिन इस ज्ञान की रिक्तता की स्थिति में लोग पाश्वात्य 

भौतिकवाद की दुहाई देते हैं और इसके लिए मनोविज्ञान के क्षेक्ष में जिम्मेदार है बाठसन का व्यवहारवाद जो 

अपनी कदूटरता में मन, चेतना, आत्मा आदि किसी भी तरह की आन्तरिक अभोतिक सत्ता को नहीं मानते। 
समस्त मानसिक व्यापार और व्यवहार को वे तंत्रिकातंत्र और उत्तेजना +- प्रतिक्रिया के माध्यम से वर्णित कर 

देते हैं। वाटसन के साथियों के अलावा रूसी मनोवैज्ञानिक पावलव ने कुत्ते पर प्रयोग करके अनुकूलित अनु- 
जिया का पिद्धान्त प्रतिपादित किया जिससे स्वाभाविक सहज क्रिया का सस्वन्ध नवीन बनावंटी उत्तेजना से 
करके उसे बदला जा सकता है अर्थात् उत्तेजना प्रतिक्रिया के द्वारा भाव भी बदल जाता है। संवेगों की उत्पत्ति 
के बारे में बिलियम जेम्स तथा लैग ने प्रयोग करके सिद्ध किया कि संवेशों की उत्पत्ति शारीरिक परिक्तेतों 
प्र निर्भर करती है। यदि स्वचालित नाड़ी तंत्र की ज्वारीरिक ग्रंथियाँ विशिष्ट प्रकार के स्लाव सुरम्त ने 

निकालें तो संवेग जो कि मानसिक अनुभूति हैं वह उत्पन्न ही न हों। अर्थात् भाव की अनुभूति शारीरिक 
क्रिया पर निर्भर करती है। इस आधारों पर पाश्वात्य भौतिकवाद मनुष्य के समस्त व्यवह्ारों को स्वचालित 
मशीन की तरह मानता है। लेकिन इस आधार पर मानव व्यवहार की पूर्ण और संतोषजनक व्याध्या नहीं हो 
पाती । स्वयं वाटसन के अपने ही सम्प्रदाय के बाद के साथी उससे भिन्त हुए। उदाहरण के लिए टालमैन नें 
आंतरिक छ्येय को मुख्यता दी और 'एस --आर' सूत्र के स्थान पर 'एस--ओं--आर' को मानने श्गे अर्थात् 
उत्तेजना के आने पर व्यक्तित्व में आत्तरिक व्यापार की भुमिका प्रतिक्रिया को कराने में मुख्य होंती है। 

उन्नीसवीं शताब्दी के प्रथम चार दक्षकों के बाद कितने हीं नये सम्प्रदाय पाएवॉत्य जगत में ही उत्पस्त 
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हुए जिन्होंने मानव की यांत्रिकता को नकारा है और उसके आंतरिक पक्ष का प्रदल समर्थन किया है। मानवता- 
वादी मनोविज्ञान (हा मेनिस्टिक अथवा थडफोर्स साईकलोजी) सम्प्रदाय के अंतर्गत अश्नाहम मैसलो, गोरडन 
आलपोदे, काले रोजसं, रोलोंमे, आर्थर काम्बस, विवटर फ्रेन्कल, ऐरिक फ्राम इत्यादि मनोविज्ञानवेत्ता आते 
हैं। मैसलो ने सैल्फ एक्चुऐला इज़ेशन अर्थात् आत्म-अभिव्यक्ति का सिद्धान्त निकाला | गोल्डस्टीन ने इसी को 
सेल्फ रीऐलाइज्रेशन अर्थात् आत्मानुभूति का नाम दिया। इसी तरह के नामों से अन्य एगडिस्टेशियल मनो- 
वैज्ञानिकों ने इसे पुकारा । सेल्फ थ्योरी आत्मा या स्व के सिद्धान्त पर आधारित बहुत से मानव व्यक्तित्व 

विशेषज्ञ हाल ही मे हुए हैं जिन्होंने मानव के अंत करण के पक्ष का प्रबल पोषण किया है। इतमे सिडती जुराड, 
सीमान, सिनिग आदि के नाम प्रमुख हैं। हाय मेतिस्टिक तथा एगज़िरटेंशियल आन्दोलतो ने व्यवहार की नीव 
प्री हिलादी तथा सभी लोग इनकी ओर बढ रहे हैं। जमंन विद्वान गियोरगी ने इस नई विचारधारा को 

'मन, संस्कृति अथवा आत्मा का विज्ञान कहा है। इसका अर्थ यह हुआ कि वैज्ञानिक आत्मा, चेतना, मन की 

सत्ता में फिर भास्था करने लगे। 
पंडित सत्यव्रत जी ने पाश्चात्य भौतिकवाद को अपूर्ण बताते हुए सिद्ध किया है कि चेतना, आत्मा, 

मन आदि अंतःकरणों के बारे मे वेदों मे प्राप्त विचार वैज्ञानिक हैं । जिनको पाश्चात्य लोग अब समझ पा रहे 
हैं। उपनिषद भी बहुत पहले ईश्वर आदि के बारे मे वैज्ञानिक विचार दे चुके हैं। भारतीय दर्शन में भोतिक- 
वादी विचारधारा को कपिल आदि साख्यवादियो ने बहुत बल देकर कहा है। वे भी भोतिक मतोवेशञानिक थे 

जो शरीर को यंत्र तो मानते थे परन्तु इस यंत्र का संचालन कोई चेतन सत्ता कर रही है यह भी मानते थे। 
सांख्यकार ज़िया-अ्रतिक्रिया अर्थात् उद्दीपक भ्रतिक्रिया को यंत्रव्त मानते हैं किन्तु ये स्वयं-चालित न होकर 
किसी अभोतिक सत्ता, जिसे अन्तःकरण कहा जाता है, उससे संचालित होते हैं। अंतःकरण के अंतगंत मन, 
बुद्धि, चित्त अहंकार आते हैं। इसी प्रकार ईश्वर की सत्ता पर भी उपनिषदों मे वैज्ञानिक विचार बहुत प्रवल 
मिल्तते हैं। इतना ही नही, निष्काम कर्म, पुनजेन्म, शिक्षा आदि पर उपतिषदों के विचार आधुनिक विज्ञान के 
सिद्धान्तों से बहुत कुछ मिलते हैं तथा किन्ही अर्थों में वे बहुत आगे भी हैं। 

बीसवी सदी में पाश्चात्य जगत में साइकलोजी एक नये विज्ञान के रूप मे उभर कर सामने आया। 

किस्तु भारत में यह विज्ञान अथर्वेवेद के समय में हो अपनी चरम सीमा को पहुँच गया | अथर्वेवेद के बहुत से नामो 
में से एक नाम 'आत्मवेद' भी है जिसका अर्थ है आत्मा का ज्ञान जो कि ग्रीक भाषा के शब्द 'साइके-लोगस' का 

पर्यायबाची है। अथर्ववेद प्रयुक्त मनोविज्ञान का अत्यन्त प्राचीन ग्रन्थ है जिसमें मनुष्य जीवन की समस्त 
प्रकार की समस्याओं को हल करने के लिए मानसिक या मनोवैज्ञानिक क्रिया-प्रक्रियाएं अपनाई गई हैं। इस वेद 
का दावा है कि मातसिक शक्ति भोतिक शक्ति से कही अधिक शक्तिशाली है। जहाँ पाश्चात्य मनोविज्ञान 
मानव व्यक्तित्व के केवल असामान्य व्यवहार को सामान्य बनाने के उपाय दे पाया है वहाँ वैदिक मनोविज्ञान 
अपामात्य व्यक्षित्व को सामात्य बनाने के बाद सामान्य से उठाकर उच्च सिद्धियों वाला सुपर व्यक्तित्व बनाता 
है । इतना ही नही, अथर्ववेद में मनोचिकित्सा भी विस्तार से मिलती है। यौगिक मनोविज्ञान की उच्चता 

दशशाते हुए मिस जीराल्डाइन कास्टर कहती हैं कि मन के बारे मे भारतीय सिद्धान्त पूर्व के सिद्धान्त से बहुत 
अधिक पूर्ण है तथा पाश्यात्य मनोविश्लेषणवाद योग मनोविज्ञान के आरम्भिक दो अध्यायो तक ही पहुँचे पाया 

है और उसे बाकी बहुत से अध्यायों तक अभी पहुँचना बाकी है। 
भारत तथा विदेशों में कितने हो विद्वान वेदों में निहित विभिस्त विज्ञानों की दोज में लगे हैं और वे 

वैदिक विचारों की वस्तुनिष्ठता, विश्वसनीयता तथा वैज्ञानिकता मे दिनोदित आस्था बढ़ाते जा रहे हैं। पंडित 
सत्यव्त जी के ठोस प्रमाण एवं प्रयात्तों से बंदिक विचारधारा में वैज्ञानिकता का आभास नई पीढ़ी को होने 
लगा है जिससे वे भारतीय संस्कृति के प्रति आस्थाचान होकर गोरवान्वित अनुभव करने लगे हैं। 



हॉ० सत्यव्रत जी सिद्धान्तालंकार ९फों व में 

स्तातक अशोक्ष वेदालंकार 

डा सत्यवत जी तिद्धास्तालंकार, जिन्हें राष्ट्रपति ने १६८१ के स्वतत्वता-दिवस पर एक प्रतिष्ठित 

संस्कृतज्ञ तथा वेदज्ञ के रूप मे सम्मानित करने की घोषणा करते हुए आजन्म १०९ रुपया प्रतिवर्ष अनुदान 
देने की योजना को स्वीकृति दी, अपूर्व प्रतिभा के व्यक्ति हैं। वे जहाँ कुशल प्रबन्धक हैं वहाँ अगाध पाण्टित्य के 

पी हैं। व्यावहारिकता तथा विद्वत्ता का मिश्रण विरला ही पाया जाता हैं, परन्तु डा० सत्यव्रत जी में वें दोनों 

गुण अपने उच्च शिक्षर पर पहुँचे हुए हैँ। आप १६३४ में गुरुकुल कॉगड़ी विश्वविद्यालय के कुलपति नियुक्त 
हुए । आपकी निमुक्ति तो आपकी विद्वत्ता के कारण हुई थी, परन्तु काम संभालते ही आपने गुरुकुंल की आधिक 
स्थिति को दृढ़ करने की तरफ पहले ध्यान दिया। गुरकुल के खाली मैदानों भे आम के सैकड़ों पेड़ वहाँ के 
कर्मचारियों से ही लगवा दिये, जिनसे प्रतिवर्ष २०-२१ हजार रुपये की आय होने लगी। फ्रार्मेंसी की आमदनी 

लगातार के विज्ञापनों के माध्यम से आठ गुना बढ़ा दी । प्रेस जो बन्द पढ़ा था उसे जारी करके 'गुरुकुल' ताम 
का साप्ताहिक पत्र भी प्रकाशित करना शुरू कर दिया, आयुर्वेदिक कालेज के साथ चिकित्सालय में श्रद्धातन्द 

सेवाश्रम के नाम से दातियों को प्रेरित करके अनेक वार्ड बनवा दिये, श्री जुगलकिशोर बिड़ला के दान से लाबों 

की वेद-अवन की बिल्डिंग छड़ी कर दी। चारों दिशाओं में गुछकुल को प्रगति के पथ पर डाल दिया। जब 

१६ नवम्बर १६४१ को आप 'दयानरद सेवा सदन' की सदस्यता का काल समाप्त कर गुरकुल की सेवा से 

निवृत्त हुए तब आय॑ प्रतिनिधि सभा की अन्तरंग सभा ते एक विशेष अधिवेशन बुलाकर आपको जो अभिनत्दत- 
पत्र दिया उपमें कहा गया था : 

“बाढ़ के रुप में गुसकुल पर देवीय विपत्ति आने से इस पार उसके पु्ननिर्माण का जो कठित कार्य 
प्रारम्भ किया गया था उसे पृर्णता तक पहुंचाने का श्रेय आपको ही है। आपके समय के बने हुए भव्य भवन 

आपकी सुरुचि का सदा स्मरण करते रहेंगे। युरकुल के व्यावसायिक विभागों को विशेष हूप से उल्त करके 

तथा कुछ नये विभाग जारी करके हतके द्वारा गुरुकुल को आधिक दृष्टि से स्वावलम्बी बनाने का जो प्रशंसतीय 
कार्य आपने किया है वहू चिरस्मरणीय रहेगा। गुरुकुल में लगाये हुए फलों के बाग, भद्धानन्द सेवाश्रम, गुरकुल 

मुद्रणालय, गुरुकुल' पत्व, गुस्कुल फार्मसी तथा रसायनशाला आदि विभाग आपकी प्रबस्ध-कुशलता का परिचय 
स्वयं दे रहे हैं।” 

११३१ के २४ वर्ष बाद, ४ जून ११६० को आप दोबारा छः साल तक गुर्कुल विश्वविद्यालय के 
कुलपति रहे। वैसे तो गुर्कुल के सम्पूर्ण सेवाकाल में आप वेतन न लेकर निर्वाह-मात्र पर का करते रहे, परस्तु 
दोबारा आने के काल में तो आपने सवेधा अवैतनिक सेवा की। जब १६६४ में राष्ट्रपति ड० रापाकृष्णन में 
आपको राज्य-सभा का पदस्थ मनोनीत किया तब आपके सतत प्रयल से १६१६१ में गुरुकुल कौगड़ी को सरकार 
द्वारा विश्वविद्यालय डी मान्यता प्राप्त हुई और गुरुकुल की आधिक समस्या बहुत हद तक दूर हो गयी। 

इस प्रकार के व्यवहार तथा प्रवन्ध-कुशलता के साथ-साथ आपका शान भी अगाध है। आपने सभी 
प्रसिद्ध उपविषदों पर दो बृहृदकाय ग्रल्थ लिखे हैं--एक का नाम 'एकादशोपनिषद-भराष्य' है, दूसरे का नाम 



डॉँ० सत्यत्रत जी सिद्धान्तालंकार ६१वें वर्ष में / १३३ 

“उपनिषद-ग्रकाश' है। आपका 'गौता-भाष्य अड्ैवे प्रत्थ है। श्री जयप्रकाश नारायण अपने जेल जीवन में इस 

भाष्य का प्रतिदित अध्ययत करते थे। उन्होंने अपनी जेल-ढायरी में लिखा है कि यह ग्रन्थ गीता का सर्वोत्तम 
झाश्य है। वेदिक सिद्धान्तों पर आपका ग्रन्थ 'वैदिक विचारधारा का बैश्ञानिक आधार' इतनी उत्कृष्ट कोटि 
का ग्रन्थ है कि इसका अंग्रेजी में भी अनुवाद हो चुका है। बैसे तो आपके अनेक ग्रन्थ हैं, परन्तु उन ग्रन्थों के 
अतिरिक्त, 'सेस्कार-चन्द्रिका', वैदिक संस्कृति के मूल तत्व, 'वैदिक संस्कृति का सन्देश' तथा ब्रह्मचय॑ 

सन्देश आपके प्रसिद्ध ग्न्थ हैं। समाजशास्त पर लिखे आपके ग्रन्थों को विश्वविद्यालयों की पाठविधियों मे 
स्थान प्राप्त है। 

आपके लिखे 'समाजशात्त्त्र के मूल तत्व” पर आपको हिन्दी साहित्य सम्मेलन का मंगला प्रसाद पारि- 
तोषिक मिल चुका है। आपका लिखा हरेक ग्रन्थ हिन्दी-साहित्य की अमृल्य निधि है। आपकी निर्बाध गति 
संस्कृत, हिन्दी तथा अंग्रेजी में एक समान है। भापकी बहुमुद्दी प्रतिभा का एक उदाहरण यह है कि आपके 
होमियोपैथी पर सिस्ले ग्रन्थों को अत्यन्त उच्च कोटि का माना जाता है। अत्यन्त गूढ़ विषयों को सुलप्ाकर 
स्पष्ट कर देना आपकी लेखन-शैली की अपनी विशेषता है। 

डा० सत्यव्रत जी सिद्धास्तालंकार का जत्म ५ मार्च १८६५ को हुआ था। ५ मार्च १६८५ को वे अपने 
दीघे जीवन के € !वें वर्ष में प्रवेश कर रहे हैँ। गणित के हिसाब से वे ६० वर्ष पूरे कर चुके हैं, परन्तु देखने 

को वे ज्यादा-से-ज्यादा ७०-७४ वर्ष के लगते हैं। कार्य-शक्ति मे वे किसी युवा से कम नहीं है। अभी हाल मे 
उन्होंने होमियोपैथी पर एक नवीन पुस्तक समाप्त की है। उनकी कमर सीधी है, वा्धक्य का कोई कष्ट उन्हें 
नहीं है। जब मैंने उनसे उनके स्वास्थ्य का रहस्य पूछा तो कहने लगे कि अंगो मे शिथिलता भा जाना या 
लचकीलापन न रहने का नाम वार्धक्य है, मस्तिष्क तथा अंग्र-प्रत्यंग मे लचकीलापन बने रहने का नाम यौवन 
है। अपनी दैनिक दिनचर्या का वर्ण करते हुए उन्होंने बतलाया कि भ्रातः ४ बजे उठ जाते हैं ओर गद॑न से 
लेकर पैरों की भेंगुलियों तक प्रत्येक अंग का व्यायाम करते हैं। अंगों के व्यायाम से उनका मतलब यह है कि 
जहाँ-जहाँ भी जोड़ हैं उसे वे आगे-पीछे, इधर-उधर चारो तरफ हिलाते हैं, वह भी ग्िवती के साथ । उदा- 
हरणाय, अगर अंगुलियो का व्यायाम करते हैं, तो प्रत्येक पोर को सौ-सौ बार गिनकर आगे-पीछे हिलाते हूँ । 
अंगुलियाँ, हाथ, कोहनियाँ, गर्दन, कब्धे, कमर, घुटने पाँव, पाँवों की भेंगुलियां जहाँ-जहाँ भी जोड़ हैं, गित-गिन 
कर उन्हें गतिमान करते हैं ताकि जोड़ो में यूरिक ऐसिड की तलछट न रहे और उनमे लचक बनी रहे। इसका 
परिणाम यह है कि उन्हें न अँगुलियों का दद है, त कन्धों का, न कमर का, न घुटनों का जो वार्घक्य के चिह्न 
हैं। वे आसानी से दष्ड निकालते ओर बेठकें करते हैं । लचक बनाये रखने के इन व्यायामों के साथ-साथ वे 
तारी त्वचा का प्लास्टिक के ब॒शों से धर्षण करते हैं जिससे सम्पूर्ण शरीर में रक््तप्रवाह सुचार रूप से चलता 

रहे। यह सब कर चुकने के बाद वे खुली हवा में आघ धष्टा प्राणायाम करते हैं। व्यायामों की इस सारी प्रक्रिया 
में उन्हें ३ घष्टे लग जाते हैं। उतका कथन है कि इन ६ धष्टों के व्यायाम ते उनका सारा शरीर कषुर्ती से 
भर जाता है। अपने अनुभवों के आधार पर उन्होंने एक ग्रन्थ लिखा है जिसका नाम है “बुढ़ापे से जवानी की 
ओर । इस ग्रत्थ में उन्होंने वह सब कुछ लिखा है जिसके आधार पर उनका जीवन स्वस्थ बना हुआ है। इस 

ग्रत्थ पर हाल ही में उन्हें २४०० रुपये का पुरस्कार मिला है। इस ग्रत्थ की २०० प्रतियाँ केन्द्रीय सरकार ने 

बरीद लो हैं। 
अन्त में मैंने पुछा---अपप भोजन क्या करते हैं ? उन्होंने कहा कि रात को सोने से पहले वे २५ बादाम 

एक कटोरी में भीगने के लिए रख देते हैं, एक दूसरी कटोरी भे १० मुनक््के भिगो देते हैं। प्रातःकाल व्यायाम 

तथा स्वान के बाद बादामों के छिलके उतारकर उन्हें मिक्सी में इतना पीसते हैं कि उतमे चिप्रचिपाहुट था 
जाए। मुनककों का मीठा पानी उनमें डालकर उसे धीरे-धीरे चम्मच से पी जाते हैं और मुनकके दवा जाते हैं। 
इसके बाद एक कप चाय पी लेते हैं। यही उनका प्रातकाल का नापता है। अगर केला, अमरूद या सेब 



॥ | लनिगेओि: 
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ग्ततेशओ गण ते। छत जे पेज है। ए।औ! 
हे शव मे! क ऐश जे | जग केश | 
0/॥ | (| (0 (५ 
एताहगो पी हिएओ|॥ गे आर आए | एशुण 
एक णो|| 
पक को गज गये छत गे कशी[ सेएऐं 

| ॥ श।॥ एक गा गेक गया 
परत नी के किला शए॥ है| 
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गये जहाँ वह दो महीने रहे | वहाँ से जमंनी, बेलजियम, इग्लेड आदि 
भी गये। हॉलेड तथा इग्लेड में उन्होंने दाम तु साउड द्वारा निर्मित 
प्रदर्शनी का अवलोकन किया जहाँ ससार प्रसिद्ध नैपोलियन, चचिल, 
हिटलर आदि के मोम द्वारा बनाये पुतले रखे हुए है जो सजीव प्रतीत 
होते हैं । महात्मा गाधों तथा इन्दिरा गांधों के इन मोम-निर्मित सजीव 
पुतलों के मध्य लेखक । 



कनंल सत्यत्रत जी सिद्धान्तालंकार 
(जब वे गुरुकुल विश्वविद्यालय के वाइस चान्सलर थे) 



इसका न है ५ 

खनपाल 
छ्टि 

प्र 

छः 

गी 

देवी 
। 
दर 

माता 

जी के पिता -पं० बालकराम जी लखनपाल 



श्री सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार और 

उनकी पत्नी श्रीमती चन्द्रावती लखनपाल 



ऊपर . सत्यव्रत सिद्धास्तालकार 

लेखक की पत्नी : श्रीमती चन्द्रावती लखनपाल एम० ए०, बी० टो० 

नीचे . लेखक का पुत्र विजय क्रृष्ण लखनपाल 
पुत्रवध् : उषा लखनपाल 
०० लेखक की छोटी पौन्री श्रुति लखनपाल, पोत्र ' विभु लखनपाल, 

बडी पोत्री : रिचा लखनपाल 



कही+ अवम++ ++ ७ +> + 

#.3 ८ 2 

ऊपर * श्री सत्यव्रत तथा उषा के भाई राकेश जुबाल 
मध्य में चन्द्रावती लखनपाल, विनय, चन्द्रावती को वहिन प्रभा 

नोते प्रभा अगिहोत्रो तथा ब्रह्मदेव ऑतनिहोत्रो की सन््तान 
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का 

श्री सोमदत्त शर्मा के छोटे भाई श्री देवदत्त लखनपाल ने बम्बई में मर्फ़ी फेक्ट्री 
तथा बड़ौदा मे बंद्री फैक्ट्री का निर्माण कर परिवार को इन्डस्ट्री में डाल दिया। 

इन्हे परिवार का 'परिपोषक' (?४0०7॥) कहा जा सकता है। 



मरी जीवन-यात्रा 
डा सत्यक्त सिद्ान्तातंकार 

मैंने अपने १० वर्ष के जीवन में बहुत कुछ देखा । अच्छा भी देखा, बुरा भी देखा; चढ़ाव भी देखा, उतार भी 

देखा; पम्पत्ति भी देखी, विपत्ति भी देखी; फूल भी देखे, कांटे भी देखे, मित्र भी देखे, मित्रो को शत्र बनते भी 
देखा; सहूदय व्यक्ति भी देखे, ठग भी देसे; रिप्तेदार भी देखे, रिफतेदारो को मृंहू मोड़ते भी देखा। संसार 
एक रंग-भुमि है जिसमें भिल्ल-भिल व्यकित भिल्ल-पिल्त पात्ों का अभिनय करते हैं। यह अनुभव मेरा ही 

नहीं, हर व्यक्ति का है। कह नहीं सकते, जो व्यक्ति आज हमारे अनुकूल अभिनय करता है, कब वही व्यक्ति 

हमारे प्रतिकूल अभिनय करने लगेगा । जो जन्म-भर मित्नता का व्यवहार करते रहे, वही समयान्तर मे जान 

के दुश्मन बन जाते हैं। बाप बेटे को , बेटा बाप को तहीं पहचानता, भाई-भाई और भाई-बहन जो बरसों साथ 

खेले, साथ पले, वे ऐसा व्यवहार करने लगते हैं मानों जन्म-जन्मान्तर के दुश्मन हैं । मेरा जीवन ऐसे अनुभवों 

से भरा पड़ा है। मीठे भी अनुभव हुए, कड़वे भी अनुभव हुए हैं। जिनसे कड़वे अनुभव होने का शक् भी नहीं 

हुआ था, उन्हें जब उचेलकर देखा तो वे विष-वृक्ष निकते । 
आत्म-कथा के इन पृष्ठों मे कुछ आप-बीती लिखी जायेगी, कुछ जग-बीती । इस आत्म-कथा लिखने 

का यह अभिप्राय है कि पाठक लेखक के जीवन के मीठे-कड़वे अनुभवों का आनन्द उठायें और उन अनुभवों 

की अपने जीवन से तुलता करें। यद्यपि मेरी जीवन-कथा महात्मा गांधी या पंडित जवाहरलाल नेहरू परीक्षे 
व्यक्तियों जैसी नही है, ताकि व्यक्ति-विशेष के रूप मे कोई इसे पढ़े, तो भी किसी भी व्यक्ति की जीवन-कंथा 
पढ़ने में एक आनत्द-सा आता है, इस जीवन-कथा को पढने से वह रस तो पाठक को मिलेगा ही, परन्तु साथ 

ही भिल्ल-भिन््न विषयों पर उसे कुछ नवीन विचार भी मिलेंगे 

मनुष्यों को अपने जीवन में भिल्ल-भिलल प्रकार के अनुभवों मे से गुजरना पड़ता है। ऐसे क्षण आते हैं 

जब वह अपने भीतर पाककर देखता है कि उसने कोई ऐसा काम नही किया जिससे वह उस मुसीबत का शिकार 
हो जो उत्त पर आ पड़ी है। ऐसे क्षणों के लिए किसी ने ठीक कहा है--“मेरे मत कुछ और है, विधिया के 

मेन और“-.मैं जिसे अकारण आयी मुत्तीबत समझ रहा हूँ, भगवान् के बही-दाते में वह जीवन का वरदान 
है, और आगे बलकर मुस्तीवतजदा व्यक्षित देखता हैँ कि अगर वह मुस्तौबत न आती, तो वहू कीचड़ में धेसा 

रहुता। जिम ढीचड़ में वह धंसा हुआ था, उसमें से निकलने का मुसीबत का आना हो एक तरीका था। जो 

व्यक्त दूसरे को अकारण दुःख देकर अपने को सफल समझता है, वह आगे चलकर देखता है कि उसके इस 
हीन कर्म का फल देने वाला कोई ऊपर वाला है जो अपने बही-खाते में हर व्यक्ति के कर्म तथा कुकर्म को 

दर्ज करता रहता है। इस कषन से मेरा यह अभिप्राय नहीं है कि कोई चित्रगुप्त नामक आध्यात्मिक व्यक्ति 

गहू काम करता है। असल में कर्मों का लेखा ही स्व-संचालित यंत्र है जिसके अनुस्तार सब कुछ वथायोग 
अपने आप होता रहता है। अपने विश्ञाल जीवत का यह सार लिखकर में इस जीवन-कंथा को प्रारंभ करता 

। 
| मैं अब ६१वें वर में प्रवेश कर चुका हूँ। मैंने अब तक तीसियों ग्रन्थ लिखे हैं। प्रत्येक विषय पर 
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लिखा है। शिक्षा, मनोविज्ञान, समाजशास्त्र, सामाजिक विचार, उपनिषद्, संस्कार, वैदिक विचारधारा, 

गीता, होमियोपैथी-- जो वियय सामने आया सब पर विज्ञात्र ग्रन्थ लिखे; प्रत्येक प्रन्थ अपने विषय का प्रामा- 
मलिक ग्रन्थ माना यया; हिन्दी में लिखे, अंग्रेजी में लिंसे, भोरारजी धाई ने मेरे ग्रन्थों को देखकर कहा कि 
आपने तो एक पुस्तकालय लिख डाला। मैं एक ग्रन्य समाप्त करंता था तो दूसरे के लिखने की प्रेरणा उठ खड़ी 
होती थी, परन्तु ८शवें वर्ष में जब मैंने यह ग्रन्थ लिखना शुरू किया तब हृदय ने कहा कि अब बंस करो, 
यह तुम्हारा अन्तिम ग्रस्थ होना चाहिए, कहीं तो गाड़ी को रोको। क्रह विचार आते ही यह विचार भी उठा 
कि इस पुस्तक के प्रारम्भ में अपने जीबन की कया भी लिख स्खो ताकि तुम्हारे वंशजों को कभ्ी-कृश्ती 
तुम्हारी याद आती रहे, और अगर वे तुम्हारी अस्त द- मी पढ़ें तो तुम्हारी जीवन-कहानी तो पढ़ें। इस 

जीवन-कहानी के पढ़ने के साथ-साथ इस पुस्तक मे जो तुम्हारे विचार लेखबद्ध हुए हैं शायद उन्हे भी पढ़ने 
में उनकी रुचि उत्पन्न हो जाये । थे 

मेरा जन्म ५ मार्च १८६८ में लुधियानान्तमंत सबझ्दी ग्राम में हुआ । मेरे पिता का ताम फण्हित बालक+ 
राम था, माता का नाम ईश्दरीदेदी था । हम कुल ५ भाई तेथा ३ बहनें थीं। सबसे बड़े का नाम धर्मदत्त था, 

उससे दो वर्ष छोटा मैं, मुझसे २ वर्ष छोटा सोमदत्त, उससे २ बर्थ छोटा देवदत्त या। वेवदत्त के बाद बहिन 
साविश्रीदेबी, उस्ससे छोटी भ्रान्तिदेवी, उससे छोटी कौशल्यादेवी, ओर सबसे छोटा ब्रह्मदत्त था। इनमें से धर्मे- 
दत्त, देवदत्त, साविश्ीदेवी और ब्रह्मदत्त का देहान्त हो घुका है; मैं, सोमदत्त, शान्तिदेवी तथा कोशत्यादेवी 
धीवित हैं । हम लोग जाति की दृष्टि से सारस्वत ब्राह्मभ कहे जाते हैं। ध्रमंदत्त और सोमदत्त अपने को शर्मा 
॑लकते रहे, देवदत तथा ब्रह्मदत्त अपने को लखनपात लिखते रहे, मैं अपने को गुरुकुल विश्वविद्यालय की 
डिग्री के कारण सिद्धान्तालंकार लिखता हूँ और लिखता रहा । आयंसमाज के विचारों के कारण मैंने जन्मता 
ब्राह्मण होने का कोई चिह्न अपने ताम के साथ नहीं लाया । - 

१. विद्यालय में मेरा जीवन 
जिस युग में मैं उत्पत्त हुआ वह आायंसमाज की विचारधारा के शिखर का मुग था । मेरे पिता कंटूटर . 

आयंसमाजी थे। उन्हीं. दिमों मुर्कुल की धर्चा देश-भर में थी। उन दिनों बचपन के जीवन का मुझ कुछ भी 
स्मरण नहीं है । छुझे कब गुरुकुल में लाया दया, किस प्रकार भर्ती किया गया, किस प्रकार मेरे माता-पिता 
मुझे गृरकुल में छोड़कर चले गये - आज किसी बात का स्मरण नहीं है । गुरुकुल के पुराने रिकॉर्डों को देखने 

से मुझे पठा.चल्तु कि जब मैं पुरकुब काँगड़ी में भी कर दिया या उस समय मेरी आयु ७ वर्ष की थी । उस 
रिकॉर्ड को ही देखकर मुझे पता चला कि मेरी जन्मतिथि ५ सा, १८६८ है। 

प्रथम कक्षा से दम कक्षा, अर्धात् १७ वर्ष की ब्ायु तक की कुछ-कुछ झलक याद आती हैं। हमारी 
दिनचर्या बड़ी नियध्रित तथा साधनामय थी । पीली धोती की बाती श्गाकर पहलना, प्र्दी-गर्की में नंगे पाल 

रहना, सिर के बाल कंधी से न बनाना, ८ बजे 'यज्जाग्रतो' आदि मन्त्र माझर सो जाता, प्रात: ४ बजे उठता, 
प्रार्थना करना, जंयल में प्लौच जाना, लौंटकर व्यायाम करना, गंग्रा के उष्डे पानी से स्ताव करना, सम्मिशित 
सलूया-हवन करना, अपने कमरों में बारी-बारी झाड़ू, देना, घर के लिए दिया गया कार्य याद करना, १० बजे 
से ४ बजे तक विधालय जाता, लौटकर कुश्ती, हॉकी, क्रिकेट आदि खेलना, फिर सलाम का उस्यमा-हृकत करता 

--यह गिव्खित कार्यक्रम था। जब हम लोग युरुकुल में रहे--१४ वर्ष तो पढ़े ही-कभी ब्राय-कॉफ़ी का 
मुँह तक न देखा, पाँव में जूता नहीं पहना, रुपये-पैद़े को हाथ नहीं लगाया. उस समय न रेडियो था, ने 
टेलीविजन था, न. सिसेसा था, त कॉमिक था, न वीडियो था । हम रहे तो १४ वर्ष मुस्कुल में ही, पर माता- 
पिता या भाई-बहन से भी सम्पर्क साल में एक बार वाधिकोत्सव पर सिर्फ़ एक-दो चष्टे के लिए ही होता था-। 
कभी-कभी तो हम अपने सगे कुटूहिककों को भी पहचान नहीं सकते दे । उस समय की एक घटना मुझे अब 
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तक याद है। हम बहाघारी यज्ञहाला में बैठे हक कर रहे ये । वाबिकोत्सव का समय था । उस समय माता- 
पिता, भाई-बहन साल में मिलने के लिए एक वॉर लक करते थे! मैंने देखा कि एक लड़का यशशाला में 
मरे पीछे जाकर बैठ गया और शगातार मेरी तरक कहो रहा । मैं सोचने लगा कि वह मेरी तरफ क्यों 
दैखता जा रहा है ? इस दुविधा में मैं उठकर लघुशंकी के लिए बाहर जाते लगा तो क्या देखता हें कि वह 
भी मेरे पीछे-पीछे आने लगा। मैंने ठदरकर पृछा, तुम मेरा पीछा क्यों कर रहे हो ? वह बोला--मैं सोमदत्त 
हूं, तुम्हारा छोटा भाई। अपने माता-पिता को भूल जाना और दूसरे वर्ण के माता-पिता को अपना समझना 
-- कुछ ऐसी ही बात ऋषि दयानन्द ने सत्यार्थ प्रकाश में भी कही है। चतुर्थ समुल्लास मे वे लिखते हैं : 

प्रथ--जो किसी के एक ही पुत्र था पुत्री हो, वह दूसरे वर्ण में प्रविष्ट हो जाय, तो उसके माँ-बाप की 
सेवा कौन करेगा ? 

उत्तर--न किती की सेवा का भंग होगा और न वंशोच्छेद होगा क्योंकि उतको अपने लड़के-लड़कियों 

के बदले स्वर्ण के योग्य दूसरे सन््तान विद्या-सभ्षा और राज्य-सभा से मिलेंगे। 
बिल्कुल ऐसी ही बात प्लेटो ने भी लिखी है। कहने का अभिश्राय यह है कि हम लोगों का गुरुकुल का 

जीवन कुछ इस प्रकार का था कि हम लोग अपने माता-पिता को भी भूल जाते थे। सारे राज्य मे ऐसी 
व्यवस्था चले तो च्न सकती है, कुछ इने-गिने कुट॒म्बों में ऐसी व्यवस्था नही चल सकती । 

उन्ही दिनों की बात है कि नाभा के राजा गुरु कुल मे पधारे। सब ब्रह्मचारी यज्ञशाला मे बैठे थे। 
महात्मा मुंशीराम जी राजा साहब को लेकर यज्ञशाला में आये । राजा साहब ने महात्मा जो पृछा-क्या 
आप सब वर्षों के छात्रों को एक-साथ रखते हैं? क्या छूत-अछूत का भेदभाव नहीं रखते ? महात्मा जी ने 
उत्तर दिया--हमारे छात्र तो जानते ही नहीं कि कौन किस वर्ण का है, सब आपस में भाई-भाई हैं। महात्मा 
जी ने राजा साहब से पूछा--क्या आप शक्ल देखकर कह सकते हैं, कौन ब्राह्मण है, कोन शृद्र हैं या अस्पृश्य 
जाति का है? राजा साहब ने कहा--वेशक, शक्ल देखकर ही जात पहचानी जाती है। भाग्यवश वहाँ एक 

दक्षिण का ब्राह्मण बालक बैठा था जो तन से कृष्ण वर्ण का था । महात्मा जी ने राजा साहब से उस छाद्ध की 
तरफ इशारा करके पूछा--यह किस वर्ण का है ? राजा साहब ने आव देखा न ताव, झट बोल उठे--यह 
शूद्र वर्ण का है। इसके बाद एक गौर वर्ण के छात्र की तरफ, जो शृद्र वर्ण का था, इशारा करके महात्मा जो 
ते पूछा--यह छात्र किस वर्ण का है ? राजा साहब बोल उठे--ब्राह्मण वर्ण का । महात्मा जी ने हँसते हुए 
राजा प्राहब को कहा-- हम तो जन्म की जात-पाँत मानते नहीं, परन्तु जिसे आपने शूद्र वर्ण कहा है वह ब्राह्मण 
जन्म का है; जिसे आपने ब्राह्मण वर्ण का कहा है, वह शूद्र जन्म का है । राजा साहब इस स्थिति को देखकर 

हतप्रभ हो गये । 
इने दिनों मेरे साथ एक घटना घटी जिसका संक्षेप मे उल्लेख करना आवश्यक है। मैं सम्भवतः ७वी 

यथा दवी श्रेणी में पढ़ता था। धर से तार आया कि पिताजी का मोगा भे डॉ० मथुरादास ने पथरी का ऑपरे- 
शन किया है, वे सख्त बीमार हैं, चले आओ | डाँ० मथुरादास आँखो के ऑपरेशन के लिए तो प्रसिद्ध थे, पथरी 

के ऑपरेशन के लिए प्रसिद्ध नही थे ।.परन््तु ये मेरे.पिताजी के मित्र थे इसलिए पिततोजी उनसे ऑपरेशन के 

लिए राक्षी हो गये। उन दिलों ऐसा ऑपरेशन पेट चीरकर नहीं किया जाता था, जनतेन्द्रियों में शवाका डाल- 

कर भथरी तोड़कर किया जाता था, इस प्रकार भीतर घाव भी हो सकता था। वसा ही हुआ। पिताजी को 
वच्पत से पथरी की शिकायत थी, सोचा इससे झंक्षट छूट जाय | ऑपरेशन सफल न हुआ और इसी में उनका 
दैहास्त हो गयां। मैं तब तक मोमा पहुंच चुका था। सारा परिवार वहीं पर था । पिताजी की अचानक मृत्यु 
से परिवार पर अनपन्न वक्षपात हुआ । हम सब बच्चे छोटे-छोटे थे । सबते छोटा ब्रह्मदेत्त तो छः ही मास का 
था। परिवार की स्थिति डाँवाडोल हो गई ! पिताजी दादाजी को रुपया देते रहते थे, वे सब खा-पी छोडते 
मे। गाँव में एक छोटा-सा मक््परत बनाया था, वही हम सबके रहने का ठिकाना था। पिताजी रेलवे में सब 
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प्लेट लेवर का काम करते थे। उनकी ५००० रुपये ग्रेच्युएटी मिलनी थी, परन्तु उसके लिए दौड़-धूप कौत 
करे ? मैं तो इल बातों में निरा कोरा था। सोमदत्त झेडिक्र था, उसने सब-कुछ किया । माताजी के पास 

कुछ पैसा रहा होगा जिसका मुझे कुछ पता नहों। जेश्ने-कैंचे:ॉँव में गुद्धारा चल रहा था। बढ़े भाई टाइपिस्ट 
का काम कर रहे थे, वे कुछ गुज्ञारा चलाते होगे। दादाजी ने अपने सिर कर्ज चढ़ा लिया था जिसे लेने के 

लिए जाट साहुकार ने हम बच्चों पर मुकदमा दायर कर दिया था। इस विकट स्थिति में हमारे फूफा हमारी 

मदद पर आये। उनका नाम पष्डित ब्रह्मानन्द अम्निहोत्री था ।वे लुधियाना के मशहुर वकील थरे। उनके 
लड़के थे श्री जगदीश अग्निहोक़ी जो बैरिस्टरी पास कर भारत लौटे और भारत के विभाजन के बाद चण्हीगढ़ 

विश्वविद्यालय के रजिस्ट्रार बने । उनका देहान्त हो चुका है । उनके लड़के रूप अश्निहोत्री को पुत्ती रति 
अम्निह्रोत्ती सिनेमा अभिनेत्री है। रूप-अग्निहोत्री का भी देहान्त हो चुका है। मेरे फूफा पश्डित ब्रह्मानन्द जी 

की सुनाई हुई एक घटना मुझे स्मरण है। वे सुनाते थे कि उन्होंने लाहौर में पढ़ा और स्वामी रामतीर्थ उनके 
अध्यापक रहे थे। प्डित ब्रह्मानन्द जी जब लुधियाना में वकालत करने लगे तब एक दिन स्वामी रामतीर्ष 

उनके यहाँ मेहमान बनकर आ टिके ! स्वामी जी के पास एक कश्मी री दुशाला था। मेरे फूफा जी ने उस दुझाले 

की तारीफ की । अगले दिन स्वामी रामतीर्थ प्रातःकाल ही घर से चले गये और दुशाला वही छोड़ गये। 
फूफा जी ने जब उनके ठहरने के कमरे में देखा तो स्वामी जी तो नहीं थे, दुशाला फूफा जी के लिए छोड़ गये 
थे | फूफा जी अफसोस करते रहे कि उन्होंने स्वामी जी के दुशाले की तारीफ क्यों की । 

पिताजी की मृत्यु के बाद मेरे सामने प्रश्न उपस्थित हुआ कि मैं क्या करूं ? मेरे फूफा पण्डित ब्रह्मानन्द 
जी लुधियाना के प्रसिद्ध वकील थे । उन्होंने मुझे कहा कि तुम्हे उ्दूं सिखा देंगे और अदालत मे अरजीनवीस का 
काम करना। मैं तो वच्चा ही था, क्या जानता था कि अर्ज्ञीनवीसी क्या होती है ! मैंने भुरुकुल के संस्थापक 
महात्मा मुंशीराम जी को सारी स्थिति लिख भेजी। उन दिनों गुरकुल की फ़ीस दस रुपया मासिक थी। मेरा 
उतना भी इन्तिज्ञाम नहीं हो सकता था । मैंने लिख भेजा कि मैं अब मुरकुल नही लोट सकूंगा क्योंकि मेरी 
फ़ीस देने वाला कोई नहीं रहा ! मेरे पत्र के उत्तर में महात्मा जी का उत्तर आया--“पुत्र, तुम लौट आओ, 
तुमसे कोई फ़ीस नहीं ली जायेगी ।” महात्मा जी के उस स्नेह-स्निग्ध पन्न ने मेरे जीवन का नक्शा ही बदल 

दिया। महात्मा जी का वह पत्र भेरे जीवन में सदा ऋणरूप मे बना रहा, जिसे उतारने के लिए मुझे जीवतभर 
गुरुकुल की सेवा करने का अवसर मिलता रहा। महात्मा जी को हम लोग पिताजी कहा करते बे। उनका 

पत्र पाकर मैं मुरुकुल लौट आया और उसके बाद मेरे भाई-बहन मुझे भूल गये ओर मैं उन्हे भूल गया । 
मैं जब तक गुरुकुल में रहा तपस्यामय जोवन बिताता रहा। मैं ही क्या, सब ब्रह्मचारियों का जीवन 

तपस्था का जीवन था। सर्दियों में हम गर्म पानी से नहीं नहाये, गर्मियों में कभी बर्फ का पानी, सोडा या कोका- 
कोला जैसा पेय नही पिया, पाँवों मे कभी जूता या चप्पल तही पहना, रुपये-पैसे को कभी हाथ नही लगाया त 
रुपया-पैसा अपने पास रखा, कोश-प्रसाघन के लिए कभी दर्पण का प्रयोग नहीं किया, न कभी चाय पी, ने कभी 
काफ़ी पी, मिर्च-मसाले, अचार-चटनी का प्रयोग नहीं किया, गाँव-माँव, शहर-शहूर में बोली जा रही मालियों 
का गुरुकुल के वातावरण में प्रयोग त कधी सुना, न कभी किया । रेडियो, टेलीविजन आदि तब भावे ही 

नहीं थे, उन्हें सुनने का तो प्रश्न ही नहीं उठता । इस प्रकार हम लोगों का पूरे चोदह बरस का जीवन रहा, 
परन्तु इस अ्कार का जीवन व्यतीत करते हुए यह कभी महसूत्र नहीं हुआ कि हम तपस्या का जीवन व्यतीत 
कर रहे हैं। हमारे लिए यह स्वाभाविक जीवन था, हमारे लिए जीवन का स्वरूप यही था । लोग इसे सच 

समझें या झूठ समझें, परन्तु मेरा अनुभव है कि इस प्रकार का जीवन व्यतीत करते हुए हमें कभी किसी अभाव 
की अनुभूति नहीं हुई, हमने इस तपस्यामय जीवन को ही जीवन का स्वाभाविक रूप सम्रन्ञा और तथाकथित 
अभात्र में अभाव नहीं देखा । 

तपस्या पर लिखे हुए मेरा संयम और 'ब्रह्मचय---इन दो शब्दों की तरफ़ ध्याव जाता है। गुर्कुले 
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कै वातावरण में ये दो शब्द छाये हुए थे । हमें कहा जाता है कि हम 'बहाचारी' हैं। में समझता था कि 
गुरुकुल में दाखिल हो जाना, पीली घोती की मोती लगाता, लेंगोट बाँधना, खड़ाऊँ पहनना--ब्रह्मचयं का यही 
अर्थ है। 'वीयें क्या है, 'वीय॑-रक्षा' का क्या अर्ब है- इसे मैं १२-१३ वर्ष का हो जाने पर भी नहीं जानता था। 
एक बार महात्मा जी ने सब ब्रह्मचारियों तथा अध्यापकों को सूचना दी कि वे स्रात दिन तक प्रातःकाल हम 
सबको 'ब्रह्मचर्य” पर व्याख्यान देंगे । मैं मह जानने के लिए बड़ा उत्सुक था कि भ्रह्मचर्य', 'वीयं-रक्षा' आदि 
शब्दों का क्या अर्थ है । हम महात्मा जी का व्याख्यान सुनते रहे । तब मालूम हुआ कि 'वीय' किसे कहते हैं, 
“वीर्य-रक्षा' तथा 'ब्रह्मचय॑ क्या है। महात्मा जी जिन्हे हम 'पिता जी' भौर जनता “महात्मा जी' कहा करते 

धी--उनके ५-७ व्याख्यानों को सुनकर मैं समझने लगा कि मैं 'वीय॑” या 'स्वप्न-दोष' आदि घटनाओं से अनभिज्ञ 
था, परन्तु यह समझ पड़ गया कि 'वीय॑-रक्षा' करना ही 'ब्रह्मचय' है और 'वीय॑-नाश' या 'स्वप्न-दोष' होना 

पाप है। बहुत छोटी आयु से ही बच्चा अनजाने ऐसी आदतो का शिकार हो जाता है जिनसे उसे बचाना माता- 

पिता का कतंव्य है। एक विशेष आयु में शरीर में जो स्वाभाविक परिवर्तन हो जाते हैं उन सबको बच्चा 

जानता है, परन्तु उनको सीधे रास्ते पर डाल देने को नहीं जानता। माता-पिता भी जानते हैं कि बच्चे में जो 
ज्ञारीरिक तथा मानसिक परिवतंन हो रहे हैं उनको सेभाले रखने से हो बच्चे का समुचित विकास हो सकता 

है, परन्तु सेक्स (5८%) के इन परिवर्तनों को बच्चे को कैसे समझाया जाय, इसे वे नहीं जानते, और इन विषयो 
को जातकारी बच्चे के साथियों पर छोड़ देते हैं जिनसे प्राय: बच्चे पथ भ्रष्ट हो जाते हैं। महात्मा जी इस बात 

को अच्छी तरह समझते थे, इसलिए उन्होंने हम लोगो के प्रति पिता होने का कर्तव्य निभाते हुए ये व्याख्यान 
दिये । इस आयु में मुझे स्मरण नहीं रहा कि उन्होने क्या कहा था, परन्तु तब से 'ब्रह्मचर्य' को भावना मेरे 
जीवन मे घर कर गई। जब मैं युवा हो गया, मेरा विवाह हो गया, मेरी सन््तान हो गई, तब मैंन अपने पुत्र 

को ३०-४० पत्रों मे उसे सम्बोधित करते हुए इस विषय पर अनेक पत्न लिखे जो बरसो तक मेरे पास रहे। 
पं० धर्मदेव विद्यामातेण्ड के पत्न मेरे पास आया करते थे, उनकी भी यही समस्या थी कि वे अपनी सन्तान को 
'बह्यचय' के गूढार्थ कंसे समझाएं, उन्हे मैंने वे पत्न पढ़ने के लिए दिये, वे उन पत्रों को घर ले गये, परल्तु 
उन्होंने उन्हें वापस नहीं किया, माँगने पर वे कहते रहे कि वे उन्हे मुझे वापस कर चुके हैं, अन्यथा मैं उन्हे इस 
स्थल पर उद्धृत करता । 'ब्रह्मचय” विषय पर मेरी आस्था इतनी बढ़ गई कि ऋषि दयानन्द की जन्म-शताब्दी 
पर मैंने अंग्रेजी में 'ब्द्या चयं' विषय पर एक पुस्तक लिखी जिसका नाम "७०॥॥0९॥(8| [8/8 [0 ४०७8- 
गाशा' था। तदनन्तर उस पुस्तक का मैंने अनुवाद किया जिसका नाम 'ब्रह्मचर्य-सन्देश' था। इस पुस्तक के अनेक 
संस्करण हुए जो प्रायः राजपाल एण्ड सन्ज ने प्रकाशित किये । इसके गुजराती मे दो अनुवाद प्रकाशित हुए, 
एक उड़िया में अनुवाद प्रकाशित हुआ । यह पुस्तक ऋषि दयानन्द की जन्म-शताब्दी के समय से प्रकाशित 

होकर अब तक चली आ रही है। मोतीलाल बनारसीदास ने अप्रकाशित दुलंभ पुस्तकों की सूची मे इस अंग्रेजी 
पुस्तक का माम दिया है जो मॉडल प्रेस, राती झाँसी रोड दिल्ली से हाल मे ही प्रकाशित की हुई है। इसका 
हिन्दी संस्करण गोविन्दराम हासानन्द प्रकाशित कर चुके हैं । 

यह तो सर्वविदित है कि महात्मा मुशीराम गुरुकुल शिक्षा प्रणाली को प्राचीन परम्परा के अनुसार 
चलाना चाहते थे । प्राचीन परम्परा के अनुसार गुरु शिष्य से कुछ नहीं लेता था । यद्यपि तत्कालीन आथिक 

परिस्थिति को देखते हुए किसी विद्यार्थी को नि:शुल्क शिक्षा देना तथा उससे भोजन-वस्त्रादि का व्यय भी 
न लेना और इस प्रकार की शिक्षा-संस्था को चला सकना असंभव था, तो भी महात्मा जी ने मुझे सब प्रकार के 
ब्यथों से मुक्त कर दिया था । मुझे ही नहीं, उन्होंने एक साल तक यह परीक्षण भी किया था कि किसी ब्रह्म- 
बारी से किसी प्रकार का व्यय न लिया जाय, और सबको शिक्षा, भोजन आदि सब कुछ मुफ्त कर दिया जाय । 
बहू स्कीम लगभग एक साल तक चल्ली, परन्तु ऐसी स्थिति चिरकाल तक चलने वाली नहीं थी, अतः अन्ततो- 
गत्वा शिक्षा-शुल्क तो छोड़ दिया गया, परन्तु भोजनादि का व्यय लिया जाने लगा जो उस समय दस रुपया 
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मातिक था। महात्या जौ को गुरकुतत के आदर्शों को कार्यान्वितं करने की किंतेनी धुन थी यह इस बीत से भी 
जाहिर हो जात है कि पंजाब प्रतिनिधि सभा ने गुरँकुले खोलने की जंब यह शर्त रखी कि गुरुकुल तंव खोला 
जायगा जेब इस मद में आठ हजार रुपया एफत्नितं हों जायगा, तब उन्होंने अपने पंत्र 'सद्ध में प्रचारक में यह 
घोषणा की थी कि जब॑ तक इस भद में वे २०,००० रुपयों नहीं एकत्रित कर लेंगे तब तक अपने घर में पैर 
मेंहीं रखेंगे । तीस हजार रुपया क्या, १८६८ तक उन्होंने चालीस हजार रुपया इकदुठा कर लिया। महात्मा 
मुंशीराम जी अपनी लग्न के इतने पक्के थे कि एक गुरुकुल के एक उत्सव पर उन्होंने जालन्धर की एक कोठी" 
गुरुकुल को दात कर देने की घोषणा कर दी और अपने पास सम्पत्ति के नाम से कुछ नहीं रखा। वानप्रस्थ 
आश्रम के आदर की उन्होंने क्रियात्मक रूप में कर दिखाया । आज वानप्रस्थियों और संन्यात्तियों के अखाड़े चर 
रहे हैं जिनमें लाखों-करोड़ों की सम्पत्ति है, और वे वानप्रस्थी और संन्यासी त्याग के कारण नहीं, सम्पत्ति- 
शाली होने के कारण पूजे जाते हैं। आज के आर्यसमाजी नेता भी इस दोष से वरी नहीं हैं। वे कुछ करें या ते 
करें, उनके साम की धूम मचनी चाहिए । 

महात्मा मुंशीराम जी के स्वभाव में क्रियाश्ीलता थी ) वे जिस काम की सोचते उसे कर डालने में देर 
नहीं लगाते थे। भुरुकुल जैता विचार एक सरल विचार नहों था । एक ऐसी संस्था को खड़ा कर देता जो देश- 
व्यापी हों जाय, जो प्रचलित शिक्षा-प्रणाली के लिये चेलेन््ज बन जाय- ऐसा एक दृढ़ संकल्प का व्यक्ति ही कर 
सकता था | मैंने देखा है कि ऐसी ही बात मैंने उनसे सीखी । मैं सोचने मे देर नहीं लगाता । सोचा और 

किया -े मेरे जीवन का मुरुमंत्र रहा है । मैंने अनेक ग्रन्थ लिखे । जिस ग्रन्थ को लिखना शुरू किया उसे समाप्त 
करके ही छोड़ा । कई ग्रत्थ एक मास में हो समाप्त किए । जब मैं लिखने बैठता था तब दिन-रात की गणना 
महीं होती थी । जब मैं महाविद्यालय में वा तव इत्दौर से एक घोषणा हुई कि हिन्दी मे उच्च शिक्षा हो सकती 
है--इस विषय पर जो सर्वोत्तम निवन्ध लिखेगा उसे गोल्ड मैडल दिया जायगा । मैंने इस विषय पर जो निबन्ध 
लिखा वह दिन में नहीं, रात की लिखा। मैं रात को २-३ बजे तक उठ जाता था और सवेरा होने तक लिखता 
इहुता था। किसो को पता ही नहीं चला कि मैं इस विषय पर लिख रहा हूं । तीन महीने बाद मेरे इस निवन्ध 
के सर्वोत्कृष्ट होते की जब सूचना आई तब सबको आश्चयं हुआ -सब पूछते रहे, तुमने यह कब लिखा। मैं 
उत्तर देता था, जब तुम सोते थे तब मैं जागता था । बरसों बीत गये, जब् मैं बम्बई जा बसा, तब इन्दौर से 
मुझे व्याख्यान देने का निमन्त्रण आया। निमस्त्रणदाता को ज्ञात नही था कि मैं वही व्यक्ति हूँ जो इन्दोर से 
घरसों पहले एक निवन्ध लिखकर विजय प्राप्त कर चुका था। इस अवसर पर मेरा व्याख्यान हिन्दी मे न होकर 
अंग्रेजी में हुआ । 

आज का युम लैगिके विचारों ($८४४४| 7॥098॥0) का युग है। हर वस्तु के साथ लैंगिक विचार जोड़े 
जाते हैं। यहाँ तक कि अमर सायकल का विज्ञापन करता है, तो किसी सुन्दर स्त्ती को सायकल पर बैठाकर 

दिखाना होगा ताकि स्क्ली को तरफ ध्याव जाने के साथ सायकल पर भी ध्यान चला जाय। सिनेमा तो स्त्री के 
बगैर चल हो नहीं सकता । में गिकता का दिनोदिन अनगंत्र प्रार बढ़ता जा रहा है। भारत की प्राचीन संस्कृति 
में लैंगिकता की तरफ ध्यान नहीं था--यह बात तहीं है। जितना आज के ग्रुग में लेंगिकता हर वस्तु, हर 
विचार का केन्द्र बनी हुई है उतना ही यह भारतीय प्राचीन संस्कृति का केन्द्र थी । तभी 'ब्रह्मचर्य' शब्द का 

इतना महत्व था । ब्रह्मचये ओर 'लेगिकता' का आधारभूत विचार तो एक ही है। महात्मा भृंशोराम जी 
ते जब हमें 'बरह्म चय' पर व्याख्यात दिये तब इसी विचार की आधार बनाकर दिये । वें समझते थे कि बालक 
के जीवन के विकास में एक समय ऐसा आता है जब उसका ध्यान लें गिकता की तरफ़ स्वतः चला जाता है और 
झरीर का यह परिवर्तत उश्षके लिए समस्या वन जाता है। बालक माता-पिता से इत्चकी- चर्चा करते हुए 
शरमाता है, परन्तु जीवन में यह् आकस्मिक परिवर्तन आना स्वाभाविक है इसलिए माता-पिता का कतव्य है 
कि वे इस दिशा उसका मार्गदशत करें। अगर माता-पिता यह कार्य नहीं कर सकते तो इु-आचाये का कर्तव्य 
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हो जाता है कि इस कार्य को करें। यही सोचकर महात्मा मुंशीराम जी ते ब्रह्मचारियों को ये व्याव्यान दिये थे । 
मैंने अभी लिखा कि वर्तमान युरध में लेगिकता को जो महत्व दिया जाता है उससे कम महत्व वैदिक 

संस्कृति में इस तरफ नहीं दिया जाता था । इन दोनों में भ्रेद सिर्फ एक है। आजकल के युग में लैंगिक विचारों 
वया आचारों को खुली छूट दी जाती है, भारतीय संस्कृति में उसके महत्व तथा सर्वेव्यापीपन को जानते हुए 
उसका नाम बह्माचय' रखा गया था, ओर लैंगिकता को खुली छूट देने के स्थान पर उस पर नियन्त्रण रखा 
गया था। इन विचारों को खुली छूट देने से सामाजिक ढाँचा छिन्न-भिन्न हो जाता है, इन्हें नियन्त्रण मे रखने 
से सामाजिक रचना उन्नयन की तरफ जाती है । उच्छु खल्तता के इस युग में भी आधारभूत विचार यही है 
कि ब्रह्मचर्य की भावना से ही समाज बना रह सकता है, ब्रह्मचयं से समाज में स्थिरता नहीं आ सकती । 

महात्मा मृंझीराम जी ने उन दिनों जो व्याख्यान हमें दिये थे उसका कोई रिकार्ड न मेरे पास है, न 
मुरुकुल में सुरक्षित है, परन्तु मेरी अन्तःचेतना में उस समय के उनके दिये विचार इतना घर कर गये कि मैंने 
विह्मचर्य' विषय पर महुधि दयानन्द की मथुरा में हुई जन्म-शताब्दी पर जो ग्रन्थ लिखा उसकी भूमिका मे 
उन्होंने उन विचारों को अपने शब्दों में यों लिखा कि गुरुकुल छोड़ते और संन्यास धारण करते हुए उनका 

इरादा था कि एकात्त में बेठकर वे 'ब्रह्म च॑ये पर विस्तृत रूप मे सर्वसाधारण जनता के लिए अपने विचार 

प्रकट करते, परन्तु देश की परिस्थितियां उन्हें दूसरी तरफ खीच ले गईं । 

मैं पढ़ने-लिखने में बहुत तेज़ नहीं था, परन्तु जो जिस विषय मे तेड होते थे उनके साथ मैं टंगा 

रहुता था। व्याकरण में पण्डित रामचन्द्र जी की गति बड़ी तीव्र थी, परीक्षा के दिन पास आने पर मैं उनसे 

व्याकरण की गुत्यियाँ सुलझाता था। अंग्रेज़ी में मेरे सहपाठी देवदत्त जी प्राय: प्रथम आते थे जो अंग्रेशी में 
बहुत निष्णात थे। उनसे मैं अंग्रेड़ी की प्रामर की उलझनें सुलझा लिया करता था। गणित में हमारी श्रेणी के 
बेदब्रत बहुत चतुर ये, इसमें वे मेरी सहायता कर देते थे । इस समय जब मैं यह कथा लिख रहा हूँ, मेरा कोई 
सहपाठी नही रहा । गणित में मैं बहुत कमज़ोर था, खासकर अंकगणित के प्रश्न तो मेरी समझ में आते ही ते 
थे । जब मैं दसवीं में पहुँचा तब मेरे लिए समस्या थी कि गणित मे कैसे पास होऊँपा ? उस समय एक चमत्कार 

हुआ । प्रो० रामदेव जी उस समय आचार्य थे। उन्होंने पाठविध्षि में एक नया विषय रखा जिसका नाम आये 

सिद्धांत था । आये सिद्धांत! में दुनिया भर के विषय पढाये जाते थे । ऐसे विषय रखे गये जो उपदेशक बनने 
के लिए उपयोगी हों, जो व्यक्ति को चोमुखा बना सकें ! पालि, बंगाली, गुजराती, उर्दू, आयुर्वेद, लॉ, संसार 
के धर्म--ईसाइयत, इस्लाम, आदि सब-कुछ पढ़ाया जाने लगा। संस्कृत के सब प्रकार के ग्रन्थ तो पढ़ाये ही 

जाते थे परन्तु गणित उनमें न था । निश्चय किया गया कि इस कोर्स को जो लें, उन्हें सिद्धान्तालंकार की 
उपाधि दी जायेगी, अन्यों को विद्यालंकार की उपाधि । मैंने तो सन््तोष की साँस ली और झट से इस को में 
दाखिला ले लिया; गणित से पीछा छूटा । इस कोर्स को लेनेवालों की संख्या बहुत थोड़ी थी, परन्तु मेरे लिए तो 
यहूवरदान सिद्ध हुआ । क्योंकि अब गणित मेरे कोर्स में नही था इसलिए अधिकारी परीक्षा मे मैं बहुत अच्छे 
अंकों भें पास हुआ और मुझे महाविद्यालय (कॉलेज) में दाखिला मिल ग्रया। उस समय मेरे सहपाठी जिन्होंने 
सिल-भिल क्षेक्षों में यश माया, प्रसिद्ध इतिहासवेत्ता जयचंद्र विद्यालंकार, ईश्वरदत्त विद्यालंकार तथा स्वामी 
अभयदेव शर्मा थे । स्त्रामी अभय तो श्री अरविन्द आश्रम के उच्च कोटि के भवत माने जाते थे । अब वे दोनो 
दिवंगत हो चुके हैं । बैंसे तो जहाँ तक मुझे पता हैं भेरा कोई सहपाठी इस समय जीवित नही है । दस वर्ष तक 
विद्यालय में अध्ययन के बाद मैं महाविद्यालय में प्रविष्ट हुआ। जब तढ़ में विद्यालय में रहा उस समय तक 
नियन्त्रण (डिसिप्लिम) की विधारपक्षारा आजकल की विचारधारा से भिन््दर थी। उन दिनो श्वरारत करने पर 
संवेदनापुर्वक समक्ाया-बुझाया वहीं जाता वा, बेंत से पीटा जाता था। मुझे स्मरण है कि एक दिन हमारे व्यूकरण 
के अध्यापक ते जिर्हें हम 'सेजी कहा करते ये मुझे क्लास यें बेंत से मारा मा। हम उत्हें 'सेंबी इं्रलिए कह 
करते ये क्योंकि वे से' को से कहदे ये। इस सम्बन्ध में एक और घटना याद आती है। गुरकुत्त के झदि कास 
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के अध्यापकों में गुरुकुल के कुलपति बलभद्रकुमार जी हुजा के पिता मास्टर गोवर्धन जी भी मुख्य थे। एक 
बार बलदेव नामक ब्रह्म चारी ने कुछ शरारत की। महात्मा मुंशीराम जी ने उसे ४० या ५० बेंतें मारने का दण्ड 

दिया। यह काम वे खुद नहीं करना चाहते थे | यह काम मास्टर मोवध॑न जी को सौंप यया। विद्यालय के 

आँगन में हम सव चारों तरफ़ खड़े कर दिये गये। बलदेव को मध्य में खड़ा करके मास्टर जीने मिनकर 
३०-४० बेंत लगाये | हम सब इस घटना से इतने उत्तेजित हो गये कि अग्रले दिन दीवारों पर लिखा देखा 
गया-- राक्षस गोवर्धन! । उन दिनों शिक्षा-जगत् में बेंत मारना साधारण-सी बात थी। 

२. महाविद्यालय में मेरा जीवन 

महाविद्यालय में पहुंचते-पहुँचते मेरी आयु १७ वर्ष की हो गई थी। हममें से कुछ सहपाठियों ने एक 
गुट बनाया था जिसका उद्देश्य गुरुकुल में ब्रह्मचयं के अनुकूल परिस्थितियों को स्थापित करना तथा बनाये 
रखता था। इस गुट में पण्डित युध्रिष्ठिर, जो पीछे जाकर स्वामी ब्रतानन्द जी कहलाये, मैं, मेरे सहपाठी देवेश्वर 

तथा उनके बड़े भाई धर्मचन्ध एवं कुछ और छात्र थे। हमारा आन्दोलन यह था कि खान-पान में चटनी, 

अचार, मिठाई आदि विद्यार्थियों को नहीं मिलना चाहिए क्योंकि ये पदार्थ ब्रह्मचर्य के घातक हैं। अन्य विद्यार्थी 

हमारे विचारों का विरोध करते थे। उन्होंने हमारे ग्रुप का नाम 'स्यामी मण्डल” रखा हुआ था जो 'स्वामी 

मण्डल' का अपक्रृंग था । नियम यह था कि बारी-बारी एक वितार्थी भण्डारी बनता था, ३-४ उसके साथ काम 

करने वाले व्रती कहलाते थे और ये लोग महीने-भर की रसद लेकर भण्डार को चलाते थे। ये लोग सप्ताह-भर 
में इतना मीठा, मावा आदि बचा लेते ये कि सप्ताह में एक-दो बार मुलाब जामन, जलेबी आदि बनाकर बाँटते 

थे और स्वयं रोज मलाई-मकखन का मज़ा लेते थे। मैंने इस प्रक्रिया का खुला विरोध करना शुरू किया तो 
भण्डारी ने साप्ताहिक प्रिठाई बाँटते समय अन्य सबको मिठाई दे दी, मुझे नहीं दी। भोजन करते समय तो मैं 
यह सब सह गया, परल्तु भोजन के उपरान्त मैंने भष्डार में जाकर अपने हिस्से की मिठाई उठाई ओर आकर 
थाली में पटककर बाहर चला गया । अब सोचता हूँ कि मेरा ऐसा करना मु्खतापूर्ण था, परन्तु उस समय ऐसा 

किया यह बात ठीक है। मैं उन दिनों कोवन आदि की पुस्तक पढ़ता था जिसमे मिठाई, अचार, चटनी आदि 
का विरोध में लिखा गया है और जो कोई भी मीटिंग होती थी उसमें खड़ा होकर तुरन्त उस पुस्तक के उद्धरण 

सुनाने लगता था। मिठाई खाने का विरोध करना एक प्रकार का 'स्थामी मण्डल के आन्दोलन का प्रमुख 

कार्यक्रम हो गया था । हम गुरुकुल के अधिकारियों के साथ भी इस मुद्दे को लेकर झमड़ते थे । आज यह सब 
याद कर अपने पर हँसी आती है, परन्तु बालपन का जोश युक्ति को नही सुनता । 

जब मैं महाविद्यालय में पढ रहा था तब मेरा मुख्य विषय आये सिद्धान्त था। आये सिद्धान्तों को 
विश्वद रूप में हृदयगम करने के लिए जो ग्रन्थ पढ़ाये जाते थे उनमे अंग्रेजी के ग्रन्थों में मुख्य थे-प्लिट का 
बीइर्म' तथा 'एण्टी-थीइस्टिक-थियोरीज' एवं जेम्स का 'वैराइटीज़ ऑफ रिलिजियस एक्सपीरियेन्सेज्' । 

भिन््न-भिलन धर्मों के अन्य भी ग्रन्थ थे, परन्तु उक्त दो ग्रन्थों के अध्ययन पर मेरा विशेष ध्यान था। मैंने इन 
ग्रल्थों के उद्धरण इतने स्मरण कर लिए थे कि घण्टों इन उद्धरणो को मैं सुना सकता था । मैं जवानी बोलता 

जाता था और मेरे मित्र पण्डित रामचन्द्र जी सुनते जाते थे । कहीं ग़लती नहीं होती थी। उस समय मैंने 
अंग्रेज़ी ग्रन्थों की जो रटन्त की उससे मेरी अंग्रेज़ी इतनी सुधर गई कि कोई नहीं कह सकता कि मैं अंग्रेज़ी के 
एम० ए० से किसी तरह कम हूँ । एक बार आचार्य रामदेव जी की इलाहाबाद विश्वविद्यालय के अंग्रेड़ी के 

प्रोफ़ेसर केवलक्ृष्ण मल्होत्रा से इस विषय मे बातचीत हो रही थी जिसमें मल्होत्ना ने कहा कि गुरुकुस के स्नातक 

अंग्रेज़ी मे कमजोर होते हैं। प्रोफ़ेसर रामदेव जी ने पूछा कि क्या आप सत्यब्रत जी से मिले हैं? मल्होत्वा ने 
उत्तर दिया कि वे तो एक्सेप्शनल हैं । मैं एक्सेप्शनल नहीं हूँ, मेरे आंग्ल भाषा-ज्ञान का एक विशेष कारण है। 
जब मैं विद्यालय में प्रविष्ट हुआ तब मेरा गुरुकुल कागड़ी के कार्यलियाध्यक्ष श्री मुरारीलाल जी से परिचय 
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हुआ। मुरारीलाल जी कहने को कार्यालयाध्यक्ष थै, परन्तु उनका अध्ययन अगाध था। वे कुछ ऐसे लड़कों को 
चुन लेते थे जिन्हें वे समझते थे कि उन्हें मार्ग-दर्शन करके प्रगतिशील बनाया जा सकता है। उनकी दृष्टि मुझ 
पर भी पड़ी और उन्होंते मुझे गम्भीर अध्ययन के लिए मार्गदर्शन दिया । उनकी प्रेरणा से मैं हें स्पेंसर के सब 
ग्रन्थों को उनके नोट बनाकर पढ़ता था, नोट लिखकर उन्हें दिखलाता था; जो समझ नही पड़ता था उसे वे 
समझाते थे | इस प्रकार सांख्यकारिका का मैंने उनके साथ अध्ययन किया | यद्यपि वे संस्कृत नही जानते थे, 

तथापि सांख्यकारिका के अंग्रेज़ी अनुवाद से मुझे सब कुछ समझा देते थे। अस्सी वर्ष की आयु तक वे नोट 
मेरे पाप पड़े रहे, उसके बाद मैंने उन्हें नष्ट कर दिया क्योकि उनमें जो कुछ लिखा था उससे अधिक मैं अब 

कआत्मसात् कर चुका था। 
मैं ब्रह्मचारी के लिये मिठाई, मिचे-मसाला, अचार आदि खाने के सम्बन्ध मे लिखे गये साहित्य को 

पढ़कर इतना कट्टर हो गया था कि हर जगह, हर किसी प्रकार से इनके ब्रह्मचारियों को भोजन मे दिये जाने 

का विरोध करता था। इस स्थल पर लिखते हुए उस समय की एक घटना मेरी आँधों के सामने उभर आती है 

जिससे इस बात पर प्रकाश पडता है कि मैं कितना कट्टर और मृत्ब॑ था और मेरे प्रोफेसर रामदेव जी कितने 
सरल और सीधे थे। जैसा मैं ऊपर लिथ चुका हे महाविद्यालय में नियम यह था कि बारी-बारी एक विद्यार्थी 
भ्रंडारी बनता था और वह घी-दूध-मीठा बचाकर सप्ताह मे एक बार सबको गुलाब जामन, जलेबी आदि 
मिठाई खिलाता था, बचा-खुचा अपने साथियों के साथ भेजा जाता था। यह प्रक्रिया क्प्रोकि बारी-बारी होती 
थी, इसलिए एक दिन मेरी भी भण्डारी बनने की बारी अप गई। मैंने एलान कर दिया कि साप्ताहिक मिठाई 

नहीं बनेगी और प्रतिदिन के राशन मे जो घी-दृध-मीठा दिया जाता है वह प्रत्येक व्यक्ति को प्रतिदिन दिया 
जायगा। दो-तौन दिन तक ऐसा ही चला, परन्तु कुछ दिन बाद मेरे विरुद्ध आन्दोलन उठ खड़ा हुआ जिसका 
आधार यह था कि यह भंडारी रोज़ का घी-मीठा रोज़ बाँट देता है ताकि सप्ताह के बाद जो मिठाई बननी चाहिए 
वह ने बन सके । मामला आचार्य राप्देवजी के पास पहुंचा। रात का ५-६ का समय था जबकि उनके मकान मे 
ब्रह्मधारियों की बहस होने लगी | रामदेव जी के सामने विकट समस्या थी। मैं रोज का रोज घी बाँटता था, 

दूध बाँटता था और दूसरा पक्ष यह कहता था कि ऐसा नही होना चाहिए और हफ्ते बाद उन्हें मिठाई मिलनी 
चाहिए । मैं प्रोफेसर रामदेव जी के उस कमरे में बेठ गया जो बहस वाले कमरे के साथ था ताकि सारी बहूस 
सुन सकूँ ) जब बहस बहुत लम्बी हो गई तब मैंने एक स्लिप पर प्रोफेसर रामदेव जी के पास यह लिखक भेज 
दिया कि आप इन लोगो से कह दे कि इस विषय पर चर्चा कल होगी । पर्चा नौकर के हाथ भेज दिया गया 
था, उसने आचार्य जी को पर्चा दे दिया और उन्होंने उसे जोर से पढ़ दिया। उन्हें पता था कि उस पर्चे पर 
क्या लिखा है । उसके नीचे मेरा ताम भी था। आचार्य जी ने शुरू से मेरे नाम तक सब पढ़ दिया | जब बहा - 

चारियों को पता चला कि मैंने वह पर्चा लिखा है तब वे मुझे मारने को आये और यद्यपि मैं दुबला-पतला था, 

मैंने उन्हें ललकार कर कहा- आओ , देखूँ कौन मुझे मारता है। इस झगड़े में सभा भंग हो गई और भडार मे 
मेरा प्रोग्राम यथावत् चलता रहा । मैं अपने जीवन मे अनेक मू्व॑ताएं कर चुका हूँ, उनमे से यह भी एक थी । 
जो कुछ करना हो लड़ाई मोल लेकर नहीं करना चाहिए, बुद्धिमत्ता से करना चाहिए । 

मैंने अभी लिखा कि प्रो० मल्होत्ा ने मु एक्सेप्शनल कहा था । यह बात उन्होंने रामदेव जी को कहीं 
थी । मैं तो 'एक्सेप्शनल' नहीं हूँ, न था, परन्तु रामदेव जी जरूर 'एक्सेपानल' थे। में उनके साथ उत्सवों में 
जाया करता था । जब गुरुकुल का डेप्यूटेशन धन-संग्रहार्थ ईस्ट अफ्रीका गया, तब भी मैं उनके साथ था। 
मैं अनेक अवसरों से उनके साथ रहा इसलिए उनके जीवन की अनेक घटनाएँ मुझे आज याद आ रही हैं। वे 
जो खर्चे करते थे उसका हिसाब नहीं रखते ये । गुरकुल से चलते हुए कुछ रुपया उधार लेकर चलते थे जिसका 
उन्हें हिसाव रखना चाहिये था। जब अफ्रीका से हम लोटकर आये तब उन्होंने अपना बटुआ खोलकर कार्या- 

लयाध्यक्ष श्री अमरनाथ सप्रू के रामने खोलकर रख दिया और कहा कि जो हिसाब मे कमरों आती हो वह 
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उनके नाम लिख ली जाए और उनके वेतन में से काट ली जाय । सप्रू जी ने कहा--आपने कुछ खर्च गुरुकुल के 
खाते में किया होगा, उसको आपके खाते में क्योंकर डाला जाय । वे बोले--मैं खाता-वाता कुछ नहीं जानता 
जो कमी हो वह उनसे वसूल कर ली जाय । ऐसा व्यक्ति एक्सेप्शनल न कहा जाय, तो क्या कहां जाय | आज- 
कल लोग जो खर्च नहीं करते उसे भी फर्जी बनाकर संस्था से वसूल करते हैं, थर्ड क्लास में जाते और फर्स्ट 

क्लास का का किराया वसूल करते हैं। एक वे थे जो अगर फर्स्ट क्लास में भी जाते तो थर्ड क्लास का किराया 

लेते। प्रो० रामदेव जी 'एक्सेप्शनल' ही नहीं थे, वे 'जीनियस' भी थे । एक बार हम लोग काँगड़ी का 
नाला पार कर रहे थे । सबने जूते पहने हुए थे। उन्होंने भी दोनों पाँवों मे जूते पहन रखे थे । जब ताला पार 
किया तब उनके पाँव में एक जूता रह गया, दूसरा बह गया, परन्तु वे अपनी धुन मे जो चर्चा कर रहे थे वही 
चर्चा करते रहे । जब उनका ध्यान जूते की तरफ दिलाया गया तब उन्होने पानी मे बह जाने वाले जूते की 

तरफ ध्यान ही नहीं दिया। गुरुकुल की लायब्रेरी में कोई ऐसी पुस्तक नही थी जो उन्होंने नहीं पढ़ी थी । सब 
पर उनकी पेंसिल के चिह्न थे । उन्हें निद्रा बहुत कम आती थी । जब वे गुश्कुल से रिटायर हो गये तब एक 
दिन मेरे पास ठहरें। रात के दो बजे थे कि मैंने देखा वे नहा-धोकर सन्ध्या करने बैठ गये | सन्ध्या समाप्त कर 
हवन करने लगे। मेरी नीद खुल गई। मैंने पृछा--प्रोफेसर जी,क्या कर रहे हैं? अभी तो रात के दो 
बजे हैं। कहने लगे--अच्छा, मैंने समझा चार बजे हैं। परन्तु वे हवन करते रहे, और उसे समाप्त कर दम 
लिया। 

हम लोग जब अफ्रीका मे धन-संग्रहार्थ गये हुए थे, तब एक दिन एक पंजाबी भाई आकर उनके सामने 
बैठ गया। वे पुस्तक पढ़ते रहे और उसकी तरफ उनका ध्यान ही नही गया । घंटाभर बैठा रहा, परन्तु अन्त 
में झुंझलाकर बोला--तैनू हो की गया है, मैंनू एत्ये बैठे घंटा हो लिया, तैने मेरी तरफ ताका तक नहीं। 

प्रोफेसर जी उसकी बात सुनकर फिर पुस्तक मे लीन हो गये । अगले दिन वह व्यक्ति एक बोरी बादाम की 
भरी हुई उनके सामने छोड़ गया। प्रोफेसर रामदेव जी इतने अध्ययनशील थे कि टालस्टाय आदि उनकी 

विद्वत्ता को देखकर उनके साथ पत्र-व्यवहार किया करते थे। एक अध्ययनश्ील व्यक्तियों का वह युग था, 
एक आज का युग है जब अध्यापक अपने वेतन बढ़वाने के लिए मजदूरों की तरह हड़ताले करते है, और 
अध्ययत-अध्यापन जैसे पवित्न कार्य को मज़दूरी-जेसा रूप दे दिया है। इसमे सदेह नहीं कि दिनोदिन बढ़ती 

महँगाई के कारण ऐसा हो रहा है जिस कारण सरकार को इस तरफ ध्यान देना चाहिए ताकि शिक्षा जँसा 
पवित्न कार्य मज़दूरी जैसे अपवित्र कार्य का रूप धारण न कर ले । 

लाला मुरारीलाल जी का मेरे जीवन के निर्माण मे बहुत अधिक हाथ रहा है। उन्होने मेरे मानसिक 
विकास में ही योगदान नही किया, मुझे आध्यात्मिकता के पथ पर भी डाल दिया। मैं आश्रम में सो रहा होता 
था। वे प्रातः ४ बजे आकर मेरी खिड़की से आवाज देकर मुझे जगा देते थे। हम दोनों कांगड़ी ग्राम के सूदधी 

रेती के मैदान में बैठकर ध्यान करते ये । लगभग दो घण्टे बैठते थे। आध्यात्मिकता के क्षेत्र मे उन्होंने मुझे 
जो कुछ सिखाया उसे स्वर-विद्या कहा जाता है जिसका विस्तार से वर्णन श्री गंगाप्रसाद की थियोसोफ़ी की 
पुस्तक निचे फ्राइनर फ़ो्सेस' मे दिया गया है। स्वर-विद्या का मैं अपनी ८८ वर्ष की आयु तक भी बभ्यास 
करता रहा। 

ग्ेरे मुरारीलाल जी के साथ संपर्क को कई प्रोफेसर सहन नहीं कर सकते थे । वे समझते थे कि उनके 

मुकाबिले में एक कल मुझे क्या सिखा पायेगा । महाविद्यालय में शनिवार को 'बाद-विवाद सभा हुआ करती 
थी। एक शनिवार के दिन मैं उस सभा में न जाकर मुरारीलाल जी के पास चला गया । लौटने पर प्रो० बाल- 
कृष्ण जी मिल गये । उन्होंने पुछा--कहाँ गये थे। मैंने कह दिया--मुरारीलाल जी के पास । उनका नाम सुनते 
ही उन्होंने मेरे एक थप्पड़ मारा। महाविद्यालय का छात्र होने पर भी थप्पड़ खाने का अभ्यास देखकर उस दिन 
मैं बहुत रोया । 
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उनकी इस हरकत का कारण यह था क्रि उन्हें इस बात से चिढ़ थी कि यह लड़का एक क्लास से 
क्या ज्ञान प्राप्त कर सकता है जो इसे विश्वविद्याज्नय के प्रोफेसरों से नही मिलता । वे यह नही जानते थे कि 
मुझे ज्ञान की दृष्टि से उनसे जो कुछ मिला वह गृरुकुल का कोई प्रोफेसर तही दे सका । अध्यात्मवाद में मेरी 
रुचि का सूत्रपात उन्हीं के द्वारा हुआ । 

जिन दिनों मैं लाला मुरारीलाल जी के सम्पर्क मे आया उन दिनों मेरी संन्यास लेने की अभिलाषा 
उत्कट हो उठी । एक दिन मैंने कपड़े गेरवे रंगे और अपने मित्र देव शर्मा जी अभय को अपना सारा प्रोग्राम 

कह सुनाया । गेरवे कपड़े बगल में दबाकर हम दोनों गुरुकुल से २-३ मील परे गंगा के पुल पर पहुंचे। मैंने 
अपने सफेद कपड़े उतारकर उन्हें दे दिये और गेरवे वस्त्र पहनकर उनसे विदा ली और उनसे वचन लिया कि 
यह भेद किसी को नही बतायेंगे। मैं गेरवे वस्त्र पहनकर पुल पार हो गया, कनखल और हरिद्वार को पार कर 
ऋषिकेश की तरफ चल दिया। रास्ते में सत्यनारायण का मन्दिर पड़ता है, वहाँ पहुँचने तक रात हो गई थी, 
इसलिए मन्दिर में हो रात काटने के लिए ठहर गया । प्रात:काल मन्दिर के पुजारी ने ताड़ लिया कि यह कोई 
धर से भागा हुआ लडका है । उसने पूछा, तुम किस प्रकार के संन्यासी हो ? मैं नहीं जानता था कि संन््यासी 
भी कई प्रकार के होते हैं। उसने कहा कि तुम संन्यासी तही हो, बरह्मचारी हो क्योकि तुम्हारे सिर पर शिखा 

है। मैं यह देखकर कि सारा भेद खुल गया, सब-कुछ कह बैठा । प्रातःकाल चलते हुए उसने मुझे आठ आते 
दिये और कहा कि रास्ते में यह तुम्हारे काम आयेगा। मैं आठ आने लेकर ऋषिकेश के लिए चल दिया | वहाँ 
जाकर कुटिया-से-कुटिया चक्कर काटता रहा । कोई प्राणायाम तक न सिखा सका, अन्त में निराश होकर 
गुरुकुल वापस लौट आया। 

जित दिनों मैं महाविद्यालय-विभाग में पढ़ रहा था उन दिनों मेरे जीवन मे एक घटना और घटी। 

हमारे विज्ञान के अध्यापक श्री लहरी थे । एक दिन लहरी महोदय मुझे पास के जंगल मे उस स्थान पर ले गये 
जिसे हम लोग आनन्द-वाटिका कहते थे। मुझे सामने बैठाकर वे मुझे लेक्चर देने लगे । उन्होंने कहना शुरू 
किया-- भारतमाता परतन्त्रता की बेड़ियों मे बंधी है। ऐसे युवक तेयार होने चाहिए जो भारतमाता को 

स्वृतन्त्र करें और उप्तके बन्धनों को काटे । तुम होनहार युवक हो, तुम्हे इस काम के लिए उद्यत होना चाहिए। 
तुम्हारे पठने-लिखने, खाने-पीने का इन्तिज़ाम हिन्दू यूनीवर्सिटी मे हो जायगा, तुम्हारे विद्याध्ययन मे कोई 
बाधा नही होगी। आध घण्टा तक उन्होने उस जंगल में मुझे भारतमाता की परतन्त्रता तथा उसकी स्वतन्त्रता 
के लिए तैयारी का व्याख्यान दिया। मैं उनके विचारों से अत्यन्त प्रभावित हुआ। अगले दिन मैं महात्मा 

मुंशीराम जी से, जिन्हे हम आदरबश पिता जी कहते थे, से मिला और कहा कि मैं भारतमाता की स्वतन्द्वता 
के लिए अपने को तैयार करना चाहता हूँ ओर गुरुकुल छोडकर बाहर जाना चाहता हूँ। महात्मा जी ने पूछा 
--तुम्हें ये विचार किसने दिये हैं? मैंने कहा --लहरी जी ने । लहरी जी रेवोल्यूशनरी दल के व्यक्ति थे । इस 
दल के लोग समझते थे कि गुरुकुल उनके कार्य-क्षेत्र के लिए एकान्त मे है, जंगल में है, उत्तम स्थल है। लहरी 

जी ने मेरे विद्रोह विचारों को देखकर अपने अभिप्राय से मुझे चुना होगा। अगर मैं लहरी जी के मार्ग पर 
चलता तो शायद अंग्रेजों के जमाने में फाँसी पर लटक गया होता क्योकि पीछे पता चला कि लहरी जो पकड़े 
गये थे ओर फाँसी पर लटका दिये गये थे । 

मैरी बातें सुनकर महात्मा जी ने लहरी जी को अगले ही दिन सेवा से मुक्त कर दिया था । 

गुश्कुल महाविद्यालय मे शिक्षा ग्रहण करते समय मेरी अंग्रेजी तथा संस्कृत शब्दों का अध्ययन करते हुए 
सदा यह इच्छा बनी रही कि एक ऐसी डिक्शनरी का निर्माण किया जाय जिसमें अंग्रेजी शब्दों का संस्कृत की 
धातुओं से उद्भव दिखाया जाय | योरोपियन सभी स्वीकार करते हैं कि संस्कृत, ग्रीक, लैटिन आदि भाषाओं 
की मुल भाषा कोई आयं-भाषा थी । वे कहते हैं कि सस्कृत, ग्रीक, लैटिन आदि सब भाषाओ का उद्भव उसी 
भाषा से हुआ | हम लोग कहा करते हैं कि वह मूल भाषा संस्कृत थी जिससे ग्रक-लैटिन आदि का श्रीगणेश 
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हुआ । इन दोनों में मुल-यत भेद यह है कि हम संस्कृत को आदि-ाषा मानते हैं, हम संस्कृत को ग्रीक, सैटिन 
की जन्मदातु भाषा मानते हैं। मेरा कथन यह कि पितृ से पितर बन सकता है, पितर से पितृ नहीं बन सकता, 
मातृ से तो मेतर बन सकता है, मेतर से मातृ नही बन सकता। भाषाओं के विकास का यही नियम है। तभी 
आर्यसमाजी लोग आरिया समाज बोलते हैं, आरिया समाज से आर्यसमाज नहीं, स्त्री समाज से स्त्री समांज 
बोलते हैं, इस्त्री समाज से स्त्री समाज नहीं। भाषा के विकास में अगर कही संयुक्त शब्द टूटते दिखाई दें तो 

यही समझना पड़ता है कि संयुक्त शब्द तोड़ा गया है, तोड़े हुए शब्द से संयुक्त शब्द नहीं बना । इन सब उदौ- 

हरणो से यह स्पष्ट है कि संयुक्त शब्दावली के भाषा से वियुक्त शब्दावली की भाषा ने जन्म लिया है। इसी 
दृष्टिकोण को सम्मुख रखकर मैं सदा सोचता रहा हूँ कि एक नवीन डिक्शनरी का निर्माण होता चाहिए 
जिसमें प्रीक, लैंटिन, फ़ारसी आदि शब्दों का संस्कृत की धातुओं एवं संस्कृत के शब्दों से उद्भव दिखाया 

जाय। 
इसी दृष्टिकोण को सम्मुख रखकर महाविद्यालय विभाग में पढते हुए मैंने अपनी अनेंडेल की डिक्शनरी 

के अनेक शब्दों के सामने तत्सम शब्दों का निर्माण किया था और अंग्रेजी के अनेक शब्दों के साथ उनकी जन्म- 
दात धातुओं को लिखा था । मेदा यह स्वप्न आज तक वैसा ही बना हुआ है और मैं सदा चाहता रहा हूँ 
कि कोई व्यक्ति या कोई संस्था इस दृष्टिकोण को सम्मुख रखकर कार्य करे । अगर गृरुकुल काँगड़ी यह कार्य 
करे तो मुझे अत्यन्त प्रसन्तता होगी । जब मैं राज्यसभा का सदस्य था तब मैंने शिक्षामंत्री श्री छागला के 
सम्मुख यह सुझाव रखा था, उन्होंने इस सुझाव को क्रिया रूप में परिणत करने वाली सस्था को भरपुर सहा- 
यता देने का वचन दिया था, परल्तु दुःख है कि न मैं राज्यसभा का सदस्य रहा, न श्री छागला शिक्षामंत्री 
रहे। यह विचार जसे-का-तैसा धरा रहा । 

पं० विश्वम्भरनाथ जी की स्नातकों पर विशेष कृपा रही है, उन्हे स्नातकों से विशेष प्रेम भी था । 
पं० महानन्द तथा दीनदयाल शास्त्री तो उनके घर में पुत्नवत् रहते या जाते रहते थे । मैं जब गुरुकुल में 
उपाध्याय था तब एक बार श्री दलाराम जिन्होंने गुजराँवाला मे एक गुरुकुल की स्थापना की थी, का पत्र आया 

उनके मुरुकुल मे उत्सव था, ये पं० विश्वम्भरनाथ जी के परम मित्र थे, शायन दोनो शिक्षा-संबंधी विचार भी 

एक से ये । लाला दलाराम ने पं० विश्वम्भरनाथ जी को उनके उत्सव मे किसी स्नातक को भेजने को लिखा। 
पंडित जी ने मुझे भेज दिया। मैंने दो-चार लेक्चर दिये होगे कि एक दिन दलाराम जी सवेरे-सवेरे आकर मुझे 
कहने लगे कि कल 'स्व-धर्म-सम्मेलन' है जिसमें आपने आयंसमाज का प्रतिनिधित्व करना है। आपको रात 
मे ही 'वेद ईश्वरीय ज्ञान है' इस विषय पर लिखकर बोलना होगा। मैंने रात बंठकर अपना व्याख्यान लिख 
डाला जिसके प्रारंभ के कुछ शब्द मुझे स्मरण हैं। मैंने कहा -- 

“मैंते बूँद से पृछा-- तू कहाँ से आयी -- उसने उत्तर दिया--समुद्र से, मैंने प्रात:काल आयी किरण से 
पूछा--तू कहाँ से आयी--उसने उत्तर दिया--सूर्य से, मैंने आसमान मे उड़ती धूल के कण से पूछा- तू कहाँ 
से आया-- उसने उत्तर दिया--पृथ्वी से, मैंने मन से उपजे ज्ञान से पृछा- तू कहाँ से उपजा- उसने उत्तर 
दिया--वेद से । 

मेरे इन चार-पाँच पंक्तियों के वाक्यों को सुनकर पंडाल दो मितट तक तालियों से गूंजता रहा । 
जब मैं गुरकुल लोटा तब लाला दलाराम जी का पं० विश्वम्भरताथ जी के पास एक पत्र आया जिसमें 

लिखा था कि अगर आपने गुरुकुल में सत्यव्रत जैसी प्रतिभा के स्नातक उत्पन्न करते हैं तो आपका गुरुकुल 
सफल है। पण्डित विश्वम्भरताथ जी बार-बार मुझे लाला दलाराम जी की यह बात सुनाया करते ये। पं० 
विश्वम्भरनाथ जी यद्यपि गुरुकुल काँगड़ी के कर्णधार थे, तो भी जहाँ तक मैं उन्हें समझ पाया हूँ उनके विचार 
लाला दलाराम से अधिक मिलते थे। मेरी विचारधारा पर भी शिक्षा के संबंध में बहुत कुछ पं ०विश्वस्थरनाथ जी 
के विचारों की छाप है । 
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व्याख्यान दैने का जहाँ तक मुझे उक्त अनुभव है वहां एक कटु अनुभव भी है। लाहौर की बच्चों वाली 
आयंसमाज के वाधिकोत्सव पर मुझे प्रायः निमन्त्रित किया जाता था। उन दिनों लाउडस्पीकर नहीं चले थे, 
बिल्लाकर बड़ी ऊँची आवाज़ में वक्ता बोलता था | एक उत्सव में मैं व्याख्यान दे चुका था कि इतने में स्वामी 

वेदानन्द जी आ विराजे । उन्होंने मेरा व्याख्यान तो तही सुना था, आगे-आगे ऊँचे स्वर मे निकलती आवाज 
सुनी थी । आकर मेरे पास बैठ गये, पृछने लगे कौन व्याख्यान दे रहा था। पास बैठे एक सज्जन ने कहा-- 

मे बैठ हैं, पं० सत्यव्रत जी स्िद्धान्तालंकार जो व्याख्यान देकर अभी बैठे हैं। स्वामी वेद/नन्द जी बोल उठे-- 
'थोथा चना बाजे धता' । स्वामी जो की इस टीका को सुनकर मैंने कहा--शायद स्वामी जी अपनी भुगती 
हुई बात कह रहे हों। 

मैं गुरुकुल का एक स्वातक होने के नाते हमारी अलग से एक बिरादरी है।इस बिरादरी में बैठकर 
हममे से न कोई बड़ा, न कोई छोटा--सब एक कुल-माता के एक-समान पुत्त | फिर भी, क्योंकि मैं सब जीवित 
स्नातकों मे आायु की दृष्टि से सबसे बड़ा हूँ, इसलिए एक बिरादरी के होते हुए भी सब स्नातक मेरा आवर- 
सत्कार करते हैं । 

इसी एक बिरादरी का होने के कारण मेरा एक स्नातक के साथ आने-जाने और मिलने-जुलने का 

विशेष सबंध हो गया | हमारे परिवारों का भी एक-दूसरे के साथ घनिष्ठ सबंध बन गया। उस स्नातक का 

नाम था - मनुदेव - जिसका कई साल हुए देहान्त हो गया है। मैने जीवन मे किसी को मित्र नहीं माना, 

परन्तु उनके विषय में मैं कह सकता हूँ कि उन्हें मैं अपना मित्न मानता था। अपनी समस्याओ के संबध्र में वे 
मुझसे, सलाह-मशबिरा करते थे, मैं उनसे | हमारा यह घनिष्ठता का सबंध हमारे भाइयो तक था । वे परिवार 

सहित हमारे और हम परिवार सहित उनके पारिवारिक कार्यक्रमों में भाग लेते थे! 
वे व्यापारिक तबीयत के थे, व्यापारिक परिवार के थे | व्यापार के सब पापड़ बेलने के बाद, जीवन 

के संध्याकाल मे उन्होंने एक कम्पनी का निर्माण किया जिसका नाम था-- ब्रोन्ड पाउडर प्राइवेट लिमिटेड 

वे इस कम्पती को सुचारु रूप से चलाने के लिए अमरीका गये, सरकार से कई एकड़ की इस फैक्टरी के 

लिए जमीन ली, और इस कम्पनी के डायरेवटर बने और मुझे भी इस कम्पनी के शेयर लेने के लिए प्रेरित 

किया । उनके प्रबल आग्रह और विश्वास दिलाने पर कि इस काम में बहुत लाभ होगा मैने अपनी सारी जमा- 
पूंजी, जो उस समय २५ हजार थी, इस कम्पनी मे झोक दी और अपने कुछ स्नातक साथियों को भी इस 
कम्पनी के शेयर खरीदने के लिए प्रेरित किया। साल-पर-साल बीतते गये, परन्तु कम्पनी सिरे व चढ़ी। 
इस बीच कई अन्य कारण भी हो गये जिनके कारण मेरा तथा उनका आपसी प्यार जाता रहा और हम अधि- 

कांश हिस्सेदारों ने उन पर दावा दायर कर दिया। अब हम लोग जो एक-दूसरे के साथ मित्रता के संबंध मे 
जुड़े थे, कचहरी मे एक-दूसरे के विरुद्ध खड़े हो गये । इन सब घटनाओ को याद कर मुझे दुःख होता है। 

जीवन के ऐसे कटु अनुभव प्राय: सभी को मिलते हैं। भाई-भाई एक साथ, एक घर मे पलते हैं, परन्तु 
वे कालान्तर मे एक-दूसरे के विरुद्ध उठ खड़े होते हैं। जमाना ऐसा आ गया है कि भाई भाई का तही रहा, 
भाई बहन का नही रहा, चाचा-ताया सब नाम के रह गये हैं। स्थिति यहाँ तक आ गई है कि जिस दामाद को 

अपना बेटा बनाकर गाने-बजाने के साथ हम घर लाते हैं, वही कालान्तर में हम पर इतना हावी हो जाता है 
कि हम जान बचाकर उससे पीछा छुडाना चाहते हैं। स्मृतिकारों ने ठीक कहा है --जामाता दशमो ग्रह: । आज 

कितनी ही लड़कियाँ डावरी के कारण परलोक पिधार रही हैं। घनिष्ठ सबधियों की यह दुदंशा देखकर किसी 

कृवि ने कहा था : 

भूय॑ बयं वर्य पूर्य इत्यास्मीन्मतिरावयों, 
कि जात॑ ग्रधुता मिच यूय॑ यूयं वयं वयम् 



१३० / वैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदशैन 

अरे भाई, कोई जमाना था जब तुम हम और हम तुम थे, अब क्या हो गया कि तुम तुम और हम हम॑ 

हो गये । 

मैं १९०४ में गुरुकुल काँगड़ी (हरिद्वार) में भर्ती हुआ था, १६१४ में स्नातक बना । जिस युग में मेरा 
जन्म हुआ वह सामन्तवाद तथा जन-जागरण का युग था । देश मे राज-रजवाड़े थे, परन्तु अंग्रेजी राज ने उनकी 
जड़ खोबली कर दी थी। अंग्रेज योरोपीय सभ्यता तथा विचारों को लेकर आये थे | वहाँ भी कहने को 
सामन्तीय यूग चल रहा था, परन्तु विचार-स्वातत्य हर देश में उभर रहा था। योरोप मे विचारों के क्षेत्र में 

जो कुछ हो रहा था, उसका कुछ-कुछ अंश अग्रेजी राज्य के द्वारा भारत मे भी रहा था। इस काल को सामन्त- 

वाद तथा जन-साधारण सामन््तवादी संस्था जन-जागरण के कारण कुछ-कुछ हिल रहो थी । हिल रही थी का 

यह अर्थ नही है कि नष्ट हो गई थी, इसका इतना ही अर्थ है कि जनता में इसके विरुद्ध धीमा-धीमा असन्तोष 
उभरने लगा था। वही असन्तोष अत्यन्त धीमे रूप मे भारत मे भी आ रहा था, परन्तु प्रधानता अभी सामन्त- 
वाद की ही थी। 

प्रधानता सामन््तवाद की ही थी--इससे मेरा क्या अभिप्राय है ? मेरा अभिप्राय यह है कि इस संक्रास्ति- 

काल भे राजा के मर जाने पर जनता का राज उस रिक्त स्थान में नहीं आ जाता जो अन्त में आ गया, उस 
रिक्त स्थान में राजा का ही बेटा उस स्थान पर बैठता था। जो परंपरा सेकड़ो सालो से इली आ रही थी 
वही चलती रही यद्यपि उसके पति स्वे-साधारण तथा शिक्षित वर्ग मे असन्तोष भी उभरने लगा | इस युग में 
विचारों की इन दो भिन्म-भिन्न धाराओं ने जन्म लिया । एक विचारधारा यह थी कि जो कुछ युगो से चलता 
आ रहा है वही चलते रहना चाहिए, राजा का बेटा ही बाप के मरने के बाद राज करे, क्योंकि वह ऐसे वाता- 
वरण मे रहा है जिससे वह उस कार्य मे कुशल हो गया है। दूसरी विचारधारा यह थी कि प्रत्येक व्यक्ति को 
वे सब अधिकार होने चाहिए जो राजा के बेटे को होते हैँ क्योंकि हर व्यक्ति अपनी परिस्थितियों से जूझता 
हुआ एक-दूसरे से आगे बढ सकता है। संक्षेप में कहा जाय तो कह सकते हैं कि जीवन मे व्यक्षित का मार्ग 

जन्मजात होना चाहिए या करमजात होना चाहिए। जन्म और कर्म का यह झगड़ा संक्रान्ति-काल के इस युग 
का सबसे बड़ा प्रश्व था। राजनीति में, समाज के व्यवहार मे, शिक्षा में--हर क्षेत्र में ये दो परस्पर विरोधी 
विचा रधाराएँ प्रकट हो रही थी । राजा का बैठा राज करेगा, पंडित का बेटा पंडित बनेगा, यहाँ तक कि जीवन 

के काम-प्रंधों में भी यही सूत्त चल रहा था | जिसका परिणाम यह था कि जीवन क्षेत्र मे प्रवेश करने से पहले 

ही प्रत्येक व्यक्ति का काम-धधा निश्चित था | किसी को इस बात की चिता नही थी कि पढ़-लिखकर, या बिना 

पढ़ें भी वह जीवन मे क्या प्रोफेशन करेगा। जीवन की परंपरा पर आश्रित सामन्तवाद के युग मे किसी को यह 
सोचना नहीं पड़ता था कि युवा होकर वह क्या करेगा । यह निश्चित था कि युवा होकर वह वही--कुछ 

करेगा जो उसके माता-पिता करते आये हैँ, या जो-कुछ उसके परिवार मे होता आया है। जिस संक्राति-कांल 
में मैंने जीवन में प्रवेश किया उसमें जन-जागरण के विचारों के कारण वातावरण बदल रहा था, और प्रत्येक 

व्यवित अपने घरेलू काम-धंध्रे से ही सन्तुष्ट न होकर हर किसी काम-धंधे के लिए प्रयास कर रहा था। इस 

नवीन वातावरण के कारण जीवन-संघर्ष उग्र हो गया था और पहले जो बेकारी नहीं थी, वह दिनोदिन बढ़ 
रही थी। जहाँ तक मेरे जीवन का संबंध या, मेरे लिये परिवार के धंधे का प्रइन ही नहीं था क्योकि मेरे पिता 
तो रेलवे में नौकर थे जिसके लिये मुझे कोई चान्स नहीं था क्योंकि उस समय तक उनका देहान्त हो चुका था, 

और मेरी शिक्षा भी अत्यन्त भिल प्रकार की हुईं थी। मैं सामेन्तवाद तथा जन-जाग रण के इस संक्रांति-काल 

की उपज था इसलिये मुझे जीवन का रास्ता बनाने के लिये अनेक संध्षों से गुजरना पड़ा जिनका उल्लेख पाठक 
क्षागे पढेंगे । 

इसमें शक नहीं कि वतंमान शिक्षाविज्ञ फिर से सोचने लगे हैं कि शिक्षा समाप्त होने से पहले ही 
युवक के सामते कोई ऐसा लक्ष्य होता चाहिये जिसको साधने के लिये वह पहले से तैयारी करें और शिक्षा 
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समाप्त करने पर उसे दर-दर न भटकना पड़े, प्रारंभ से ही यृवक की शिक्षा को ऐसी दिशा दी जाय जिधर 
उप्तकी प्रवृत्ति हो और उसे शिक्षा समाप्त करने पर बेकारी का जीवन न बिताना पड़े। इसी को जीवन- 

यापनोन््मुब (?0८४४०॥ 0700/60 80728/0०॥) कहा जाता है जिसकी तरफ वर्तमान शिक्षाविज्ञों का 
ध्यात बढता जा रहा है । 

गुशकुल में वेदों के उद्भद विद्वान् पंडित श्रीपाद दामोदर सातवलेकर अध्यापक थे। वह उच्चकोटि के 
विचारक तथा क्रान्तिकारी विचारों के धनी थे । 

श्री सातवलेकर जी के संबंध में लिखते हुए स्मरण हो आता है कि जिस यूग में मैं इस संस्था में पढता 
था, इसे शिक्षा-संस्था के स्थान मे राजनीतिक संस्था समझा जाता था। जनसाधारण तो इसे आर्य॑स्माज के 
उपदेशक तथा प्रचारक उत्पन्न करने की संस्था मानते थे, परन्तु अंग्रेजी सरकार इसे फ्रातिकारी यवक तैयार 

करने की संस्था समझते तथा मानते थे । इस दृष्टि से गुरुकुल को सरकार बडे सन्देह की दृष्टि से देखती थी। 
सरकार का यह दृष्टिकोण इस बात से भी पुष्ट होता था कि कई बार सरकार की तरफ़ से. महात्मा मशीराम 
को सन्देश भेजा गया कि वे इस संस्था को चलाने के लिये सरकारी अनुदान स्वीकार करें, प्स्नत जिसे 
महात्मा जी ने सदा अस्वीकार कर दिया। गुरुकुल के संचालको का क्या दृष्टिकोण है-- इसे जानने के लिए 

उत्तर प्रदेश के गव॑ंनर सर जेम्स मेस्टन यहाँ आये । उत्त समय किसी ग्रवन॑र का किसी संस्था में आना अभृत- 

पूर्व घटना भी । सर जेम्स मेस्टन के सन्देह तो दूर हो गये, परन्तु केन्द्रीय सरकार मे यह सन्देह तब भी बना 

रहा। अन्ततोगत्वा सरकार ते यह निश्चय किया कि वायसराय को गुझकुल भेजा जाय ताकि उनके प्रभाव से 

गुरुकुल के संचालक अपनी सन्देहास्पद गतिविधि को छोड दें। उस समय लार्ड विलिगड़न वायस्तराय थे । वे 

सरकारी दल-बल के साथ गुरुकुल पधारे। उतका जुलूस हाथियों पर आया था। लाट साहब को सारा गृरुकुल 
दिखाया गया । पुस्तकालय मे भी वे पधारे। केद्ध मे वाचनालय के अनेक समाचार-पत्र पड़े हुए थे। एक पत्न 

था बाम्बे क्रिनिकल 807049 (॥70॥0|8 । इस पत्र का 8)॥0 शब्द दीख रहा था, बाकी का हिस्सा 
किसी अन्य पत्र से ढका हुआ था। दो मिनट तक लाट साहब 'बाम्ब' शब्द को देखते रहे । महात्मा जी ने 

जब देखा कि लांट साहब एक जगह खडे होकर मेज पर पडे एक पत्र को ध्यान से देख रहे है, तो वे सब बात 

समझ गये और उन्होने 8)॥0 के आगे के भाग को ढकने वाले कागज़ को परे हटा दिया, और शायद लाट 

साहब की उलश्नत दूर हो गई। उन दिनों हम लोग भी क्रातिकारी बातें किया करते थे । हिन्दी की पुस्तकों मे 
लिखा होता था कि अंग्रेजों के भारत आने पर देश को अनेक लाभ हुए। यहाँ रेले चली, ठेलीफोन लगे, सडके 

बनीं, मोटरें आयी । हम लोग पाठ्य पुस्तकों के इन भागों पर लकीर फेर देते थे ओर हाशिये मे लिख देते थे 
कि यदि अंग्रेज इस देश मे न आते तब भी स्वतंत्र भारत मे यह सब कुछ होता । जब पता चला कि लाट साहब 

आने वाले हैं तब हम बच्चो ने अपनी पाठय पुस्तकों के गंगा के किनारे पडे पत्थरों के नीचे दबा दिया ताकि 
हमारे लिखे इन वाक्यों को कोई न देख ले । हमारा यह समझना कि लाट साहब हमारी पुस्तकों को छातबीत 
करेंगें--यह हमारी बचपन की बातें थी परन्तु उस्त समय हम लोगों की मानसिक वृत्ति पर इस घटना से 

प्रकाश पड़ता है। विदेशी सरकार को यह समझ नही पड़ता था कि यह संस्था शहरों से दूर जंगल मे क्यों 

बताई गई है? अगर वहाँ कोई गुप्त काय॑ नहीं हो रहा और यह सिर्फ़ शिक्षा-संस्था है, तो इसे शहर में क्यों 
नही बनाया गया । इस समय जो विद्यार्थी गुरुकुल में पढते थे उनमे से अनेक विद्याथियों ने समस्त्र क्रांति मे 
भाग लिया। उदाहरणार्थ श्री यशपाल मेरे साथ गुरुकल से पढते थे, वे सशस्त्र क्रातिकारियों में मुख्य स्थान 
रखते थे । इसका यह अभिप्राय नही कि गुरुकुल की स्थापना ही क्रांतिकारी युवक उत्पन्त करने के लिये थी; 

गुशकुल की स्थापना जिस जागरण के काल में हुई थी उसमे युवकों का क्रांतिकारी बन जाना स्वाभाविक था। 
सरकार की गुरुकुल की गतिविधियों को जानने की उत्सुकता यहाँ तक बढी हुई थी कि एक बार इंगलैंड की 
लेबर पार्टी के नेता रैमजे मैग्डानाल््ड, जो आगे चलकर इंगलैड के प्रधानमंत्री बने, गुरकुल पधारे । महात्मा जी 
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ने उन्हें एक हलवाई के यहाँ ले जाकर जलेबियाँ खिलाईं | रैमज़े ब्॑भे में थे कि इस गोल-गोल जलेबी में मीठा 
रस कैसे भरा जाता है । वह समझते थे कि किसी प्रकार किसी यंत्न से इस गोल-गोल मिठाई में मीठा रस 

इन्जेक्ट कर देते होंगे। उन्हीं रैमज़े ने इंग्लैंड पहुंचकर महात्मा मुंशीराम जी की भव्य आकृति के विषय में 
लिखा कि उनके सामने उन्होंने ऐसा अनुभव किया कि वे किसी क्रिप्टी सेंट के सामने बड़े हैं। सामाजिक तथा 

राजनीतिक बन्धनों को तोड डालने की उप्र भावना के गुरुकुल में निहित होने का ही परिणाम था कि जब 

१६३० में महात्मा गांधी ने सत्याग्रह का बिगुल बजाया उसमें गुरुकुल के विद्याधियों ने दल-बल सहित भाग 
लिया। इससे पहले जब देश को स्वतंत्रता का बिगुल नहीं बजा था और महात्मा गांधी दक्षिणी अफ्रीका में 
सत्याग्रह का युद्ध कर रहे थे तब गुरुकुल के विद्याधियों ने मजदूरी करके और अपने प्रतिदिन के भोजन से 
बचाकर कुछ धनराशि महात्मा गांधी को दक्षिणी अक्वीका भेजी, और जब महात्मा गांधी ने भारत में स्थायी 
रूप से रहने का निश्चय किया तब देवीदास आदि ने अपने पुत्रों की पहली टोली गुरुकुल में भेजी। यहाँ आकर 
दे लोग दो-तीन माप ठहरे। 

३. स्नातक होने के बाद मैं पूना में 

महाविद्यालय में विद्याध्ययत करने के बाद मैं गुरुकुल का स्नातक बना । मुझे सिद्धान्तालंकार की 
उपाधि दी गई। स्नातक बनते ही आजीविका का प्रश्न उपस्थित हुआ- जाऊं तो कहाँ जाऊं ? कोई ठिकाना 

नहीं था। उस समय प्रोफेसर रामदेव जी हमारे आचार्य थे, वे मेतगेट के बंगले पर रहा करते थे । उन्होंने मुझे 
कहा कि तुम्हें सिद्धान्तालंकार की, उपदेशक बनते की शिक्षा दी गई है। तुम्हें २५ रुपया प्रतिमास मिलेंगे, 
तुम मेरे पास कमरे में रहा करो । मैंने उनका प्रस्ताव स्वीकार कर लिया । मैंने तो २५ रुपये कभी देखे भी 
नहीं थे । पन््द्रह दिन ही हुए होंगे कि उन्हें पुता से वहाँ की आयेसमाज का तार आया कि वहाँ आर्यसमाज का 
उत्सव है, उन्हें बुलाया था। प्रोफेसर रामदेव जी ने मुझे जाने के लिए कहा, मैं पूता आयं्रमाज के उत्सव 
पर व्याख्यान देने के लिए जाने को तैयार हो गया । पहले हरह्वार से दिल्ली पहुंचा। उन दिनों महात्मा 

मुंशीराम जी स्वामी श्रद्धानंद वन चुके थे। उन्ही के यहाँ ठहरा | स्वामी जी ने पूछा-- कभी पूना गये हो? 
मैंने कहा-नही । फिर पूछा - कैसे पहुँचोगे, रेलगाडी का सफर तो तुमने कभी किया नहीं, भीड़-भड़वके मे 
भटकते फिरोगे। हमारे अंग्रेज़ी पढ़ाने वाले एक भ्रोफ़ेतर थे--सेवाराम फिटवानी | वे गुरुकुल छोड़कर बम्बई 
रहने लगे थे । स्वामी जी ने उन्हें तार दिया कि मुझे बम्बई पहुँचने पर पुना की गाड़ी चढ़ा दे और अपना 
आदसी साथ कर मुझे दिल्ली से बंबई जाने वाली गाड़ी पर चढवा दिया। स्टेशन पर स्टेशन आते रहे ओर मैं 
देखता रहा कि बम्बई स्टेशन कब आता है, परन्तु बम्बई नाम का स्टेशन नहीं आया । अन्त में जब गाड़ी 
विवटोरिया टरमिनस पहुँची तब सब याद्वी उतर गये और गाड़ी खाली हो गई । मैंने लोगों से पृछा--वस्बई 

कब आएगी ? तो उन्होंने कहा, यही तो बम्बई है। मैं भी उत्तर यया, परन्तु अब प्रएन था पूना के लिए कहाँ 
से चढ़े, ? मैंने पाँवों में खड़ावें पहनी हुई थीं, लाँग की धोती बाँघी हुई थी, प्लेटफार्म से निकलने के लिए चला 
जा रहा था। इतने मे एक युवक भागा-भागा मेरे पास आया, पूछा--क्या सत्यद्रत आप हैं? मैंसे कहा-- 

हाँ, परन्तु आपको कैसे पता चला कि मैं सत्यव्रत हूँ ? वे बोले कि वम्बई जैसे शहर मे जंगलियों-सा दीखने 
वाला, खड़ावें पहने चला आ रहा व्यक्ति वही हो सकता था जिसे लेने पिता श्री सेवाराम जी ने मुझे भेजा 

था | उन्हें पाकर मैं निश्चिन्त हो गया और वे मुझे दृत्तरी गाड़ी से अपने पिता प्रोफ़ेसर सेवाराम जी के धर 
ले गये । 

अब ग्रश्त पूना जाने का था। अग्रले दिन प्रात:काल प्रोफ़ेहर सेवाराम जी ने मुझे पूता की गाड़ी पर 
चढ़ा दिया और आयंसमाज को मेरे आने का तार दे दिया । चार-पाँच घण्टे में गाड़ी पूना पहुंच गई और देखा 

कि अनेक आययंसमाजी भाई परष्पमालाएँ लिये मेरे स्वामत् के लिए प्लेटफार्म पर उपस्थित थे। पूना पहुंचकर 
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तैंसि-मैं-साँस आयी आर इंत्मीनान हो गया कि हीक स्थान पर पहुँच गये । 
उन दिनों पूना अयंसमाज की उर्त्सव क्यों हों रहा था-- इसका एंक विशेष कारण था । पूमों के पास 

एक स्टेट है-- कोल्ह्रीपुर। कील्हापुर के महाराजा आर्वसंमाज के प्रभाव में आ चुके ये। ओर्यसमाज जन्म की 
जात-पाँत नहीं मानता, यह उनके लिए आयंसमाज के प्रति खिंचाव का विशेष कारण थां। उत्तर प्रदेश की 
क्रर्यअतिनिधि सभा को उन्होंने अपनी स्टेट का राजाराम इष्टर कॉलिज प्रबन्ध के लिए दें दिया था । कॉलेज 
की डिग्री कलिज बगानें की स्क्रीम च॑ल रही थीं। इस उद्देश्य से सभा के प्रधान कुँवर हुवमंसिह अपने दल- 
बंलें-सहित कोल्हापुर आयें हुए थे। उन्हीं के प्रवत्त से पूनां में आयंसंमाज की स्थापना तथा उत्सव रखा गया 
था| इस उत्संवे पर बम्बई से स्वामी ओोंकारनाथ तथा कोल्हापुर से प्रोफ़ेसर कृपाशंकर हंजेला, भास्टेर मर्सथधर्त 
लिए, पिसिपल नेहपालसि आदि आये हुए थे; इसी उत्संव में भाग लेने मैं भी ओंया था ! सके व्याब्यानो के 
साथ मेरे भी व्याख्यान हुए। मैं क्योकि हाल ही में ईश्वरवाद आदि विषयो पर अग्रेजी ग्रत्थ पदेकर आयी था 

औरें उन ग्रन्थों के कीटेशन मुझे खूब याद थे, मैंनें अपने भाषणों में उन कोटेशनों की भ्ड़ी लंगा दी। मेरे 

ध्वौस्यान सुन कूँवर हुक्मसिह बहुत प्रभांवित हुए और मुझसे कोल्हापुर चलनें का आग्रह करने लगे। मैं इस 
सारी मण्डली के साथ कोल्हापुर चल दिया। पूना में तो तीन-चार ही व्याख्यान हुए परन्तु प्रत्येक व्यास्यानं 

अंग्रेज़ी के कोटेशनों से भरा था। 

४. स््मातक होने के बाद मैं कोल्हापुर में 

स्नातक होने के एक महौने के भीतर ही मैं कोल्हापुर पहुँच गया | उस समय वहाँ रांजाराम स्कूल तथा 
राजाराम कॉलेज के स्टाफ़ की भर्ती ही रही थी। नेहपाल सिंह ऑक््सफ़ो्ड से बी० एं० पास करके आये थे, वें 
३०० ₹० मासिक पर प्रिन्सिपल नियुक्त हुए, के० एस० हजेला कैमिंस्ट्री के अध्यापक नियुवत हुए, ठाकुर 
मलखानसिंह हेड मास्टर बने, मिस्टर पौराणिक अंग्रेज़ी के अध्यापक हुए, अन्य भी अनेंक व्यक्ति नियुक्त हुए 
लिरहें हैं जानता नहीं था। रूंवर हुवमभिह चाहते थे कि मैं भी वहीं नियुवेत हो जाऊँ। मुझे उन्होंने ध्मेशिक्षा का 
अध्यापक नियुक्त किया और मेरा काम यह निश्चित किया गया कि कॉलेज प्रारम्भ होते ससय जब सब लोग 
एकत्रित हों तब उस सभा में मैं किसी वेदमम्त् की आंग्लभाषां में व्याख्या कहँ जो कम-से-कम (५ मिनट की 
हीं। इसके लिए मुझे ७५ रुपये मासिक देंगे का निश्चय हुआं। यह कांम मेरे लिए बड़ा जासान था इसलिए 
मैंने सहषे इसे स्वीकार कर दिया । पच्चीस से एक महीने में ही पचहत्तर पाने लगना भी अत्यस्त उत्साह- 

वर्धक था । मुझे कॉलेज में पढ़ाने को भी एक घण्टा दिया गया जिसमें मेरा काम धांमिक विषयों की चर्चा 

करना था। 
मैंने रहने के लिए एक कमरा दस रुपये मासिक पर लिया। मकान का नाम था - भुसारी बाड़ा'। 

मैंने कोल्हापुर के स्वामी श्रद्धातन्द जी को अपनी स्थिति का पत्र लिखां जिस पेर मेरां पतों धा-- 'भुंसारीं 
बोड़ा । स्वामी जी का आशीर्वाद-पत्त आया, परन््सु पृछा-- तुम भूसारी कब से बन गये ? उन्होंने समझा 
'भुल्तरी' भेरी जात है। मैंने उत्तर दिया, यह तो मेरा पता है, यह मेंरा नाम नही, यह मेरे मकान का नाम है। 
महू सुनकर वे प्रसन्न हुए । जब मैं भुसारी बाड़े में रहता था तंब एक दित मुझे तीव्र बुखार चढ़ गया, बेहोशी- 
सी हो मई । कुवर हुवमसिह मुझे देखने आये, तो इंतना बुखार देखकर मुझे वहाँ के सिविल सर्जन के घर ले 
गये । पता लगा कि यह ठायफ्रायड फीवर था । सिविल सर्जन साहब बड़े कृपातु थे, उन्होंने मुझे अपने घर ही 
रख लिया। उनका नाम डॉ० सिन्दे था । मैं २१ दिन ठाबफ़ायड से पीड़ित रहा। उनकी पत्नी ने इन दिनों 
मेरी जो देखभात्र की उस्ते मैं आजीवन नहीं भुला सकता । परदेस में इस प्रकार की विपत्ति मे पढ़ जाना और 
नच्चतम सहायता का मिल जाता प्रभु की कृपा के बगर नही हो सकता । ठीक होकर मैं फिर कॉलेज जाने लगा। 

इस बार मैंने मकान बदल लिया, किराया लमभग उतना ही था। अभी दो महीने नहीं बीते थे कि एक 
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दिन राजसी ठाठ की दो धोड़ों की एक बग्घी मेरे मकान के नीचे जा खड़ी हुई । उसमें से राजप्ती ठाठ का एक 

व्यक्ति ऊपर चढ़ आया और कहने लमा कि आपको महाराजा साहब ने बुलाया है । मैं उनके साथ चल दिया। 

गाड़ी गैलेस जाकर ठहरी और मुझे महाराजा साहब के सामने, जिनका शरीर भारी-भरकम था ओर जो बिलियईं 

की टेबल पर लेटे हुए थे, पेश किया गया। मद्वाराजा साहब ने मुपे कहा कि हम तुम्हें युवराज का ट्यूटर 
बनाना चाहते हैं, उनके साथ पाँच-सात अन्य भी वालक होंगे, तुम उनके साथ रहना और उल्हें जो वे सीखना 
चाहें सिखाता। महाराज की आज्ञा हुई कि मेरा सामान ले आया जाये । पैलेस में झाड़-फानूस से सुसज्जित एक 
कमरा मुझे दे दिया भया । एक रसोइया मेरे लिए रख दिया गया । कॉलेज आने-जाने के लिए एक सुशोभित 
बैलगाड़ी का भी मेरे लिए प्रबन्ध हो यया। यह भी हुंगस हुआ कि मैं साइकल चलाना सीख सूं और ज़हूरत 

पड़े तो उसका भी इस्तेमाल कह । मैं इस अचानक उत्पान के लिए परमात्मा को धन्यवाद देता हुआ राजप्रासाद 

में आकर रहते लगा। 
युवराज को पढ़ना-लिखता क्या था, वे तो रेस तथा शिकार खेलने के शोकीन थे। उनके साथ रहने 

वाले बालक भी इन्ही व्यसनों में फंसे थे । ये वहाँ के राजकीय सरदारों के लड़के थे । इनमें से एक लड़का सुर्वे 

नाम का था जो पीछे जाकर वहाँ का चीफ मिनस्टर बन गया और मेरे गुरुकुल में सेवा ग्रहण करने के बाद 
उसने मुझे तार देकर कोल्हापुर की उच्च सेवा के लिए निमन्त्रित किया था परन्तु तब तक मैं 'दयानन्द सेवा 
सदन” का आजीवन सदस्य हो चुका था। 

युवराज तथा उसके साथियों का पढ़ने-लिखने के प्रति कोई दझ्मान नहीं था । युवराज अपनी बस्धी में 

रोज आते और अपने रेस के घोड़ों को दिखलाते । हरएक धोड़े की जो विशेषता होती वह बतलाते जो मेरी 

समझ में कुछ न आती । उतके साथी लोग भी मुझे टेनिस कोर्ट ले जाते या बिलियडे खेलने ले जाते, परल्तु मैं इन 
सब बातों में शुल्य था; सिर्फ़ इतना कह देता कि मैं देखूंगा, तुम खेलो । मैंने उन्हे यह नहीं जानने दिया कि मैं 
इन खेलों को जानता ही नहीं। 

एक बार यह पार्टी शिकार खेलने निकली | हम लोग पहाड़ पर गये । वहाँ ये लोग चिड़ियाँ मारते 
थे और उनका खून चूस लेते थे । भुझे वह दृश्य देखकर इतनी भृणा हुई कि जी धाहा अभी यह सविस छोड़कर 
भाग खड़ा होओ। विधाता भी शायद मेरी आवाज़ सुन रहा था । धर पहुंचे तो गुरुकुल का एक पत्र आया पड़ा 
था कि उत्सव के दिन हैं, तुम्हारा व्याध्यान रखा गया है, अवश्य आना। उन दिनों स्वामी श्रद्धानन्द जी फिर 

गुरकुल आ गये थे या नहीं, इसका मुझे स्मरण नही, परन्तु मैं उत्सव के लिए ग्रुहकुंल को रवाना हो गया। 
मुझे कोल्हापुर के जीवन से घृणा होने लगी थी इसलिए कम-से-कम कुछ दिनों के लिए कोल्हापुर से छूटकारा 
चाहता था | 

५, स्नातक होने के बाद मैं बैंगलोर में 

मैं एक-डेढ़ साल कोस्हापुर रहा था कि गुरुकुल काँगड़ी के उत्सव का निमन्त्रण आ पहुँचा । स्वामी 
श्रद्धानन्द जी वहाँ थे । उन्होंने मुझे कहा कि वे दक्षिण भारत में सावदेशिक सभा की तरफ़ से हिन्दी सिखाने 
का केद्र खोलता चाहते हैं। सो रुपया मासिक मिलेगा और रहने के लिए जगह । मुझे उन्होंने प्रेरित किया कि 
मैं वहाँ चला जाऊँ। वहाँ एक स्वामी परमानन्द जी रहते थे जो आगे चलकर हैदराबाद सत्याग्रह में शहीद हो 
गंये। उनका स्वामी जी से आग्रह था कि किसी योग्य व्यक्ति को बेंगसौर भेजें । मैंने इस प्रस्ताव को ध्ट स्वीकार 
कर लिया और स्वामी जी से प्राथंना की कि एक पत्र महाराजा कोल्हापुर के ताम मुझे दें ताकि वह पत्र महा- 
राजा को दिखाकर मैं उनसे विदा ले सकूँ। स्वामी जी ने पत्र दे दिया और वह पत्न लेकर मैं कोल्हापुर के लिए 
रवाना हो गया। महाराजा को जब वह पत्र दिखाया तो कहने लगे--स्वामी जी के आदेश के सामने मैं क्या 
कह सकता हूँ | अगर उतकी इच्छा है कि आप बँगलौर जाओ तो छुशी से जा सकते हो। मैं महाराजा की 
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आझो लेकर एक दिन भी बिना ठहरे बैंगलोर के लिए गाड़ी पर सवार हो गया। 
बैंगलोर में स्वामी सत्यानन्द जी आय॑र््षमाज का थोड़ा-बहुत काम करते ये । बहुत पढें-लिखे तो नहीं 

दे, परन्तु आर्यसमाजी ये । वहाँ एक जाति रहती है जिसे वककलिगर कहते हैं। ये लोग ज्यादातर लिगायत हैं, 
ये समृद्ध हैं। इनका एक होस्टल था जिसका ताम था वक््कलिगर होस्टल । स्वामी जी इसी होस्टल में रहते 

थे। मुझे भी उन्होंने वही ठहराया। बैंगलोर आकर मुझे अपना प्रोग्राम खुद बनाना पड़ता था । मेरा काम 
आयंसभाज तथा हिल्दी का प्रचार करना था। हिन्दी-प्रचार के लिए मैं नेशनल हाईस्कूल के हेडमास्टर 
श्री कल्याणसुन्दरम् के पास गया ओर अपनी हिन्दी-प्रचार योजना को उनके द्वारा सफल बनाने को कहा । तय 
हुआ कि स्कूल का समय समाप्त होने के बाद स्कूल की उच्च कक्षाओं तथा अध्यापकों को आध घंटे के लिए 
हाँस में एकत्रित करके प्रतिदिन हिन्दी पढ़ाऊं। यह प्रोग्राम महीने भर चलता रहा | इस प्रकार क्लास में 
मैं सबको अंग्रेज़ी के माध्यम से हिन्दी पढ़ाता था क्योंकि वहाँ कन्नड स्थानीय भाषा है जिसे मैं नही जानता था । 
इस समय मैंने जो पाठ तैयार किये उनकी एक पुस्तक प्रकाशित कर दी जिसका नाम हाउ टु लर्न हिन्दी था। 
यह पुस्तक वहाँ के कपड़े की एक व्यापारी कम्पनी ने प्रकाशित की जिसका नाम जवेरचन्द एण्ड कम्पनी था। 
उन्होंने उसकी बिक्री की, मेरा तो सिर्फ परिश्रम रहा। वह पुस्तक वही के एक लोकल प्रेस मे छपी थी । 

हिन्दी प्रचार के अलावा आयंसमाज का प्रचार मेरा दूसरा काम था। आयंसमाज के प्रचार के लिए 
मैं प्रति सप्ताह एक इश्तिहार छपषवाता था और बाज़ार में बाँटता तथा बँटवा देता था। उसमे रविवार की 

मीटिंग का विज्ञापन होता था जिसमें किसी सामाजिक विषय पर व्याख्यान की सूचना होती थी। व्याख्यान मैं 
ही देता था। व्याख्यान अंग्रेज़ी में होता था। व्याख्यान दोडन्ना हॉल में ही होते थे । तीस-चालीस श्रोता तो 
आ ही जाते थे । इन भोटियों का सारा प्रबन्ध--दरी, मेज, कुर्सी आदि सबका प्रबन्ध मैं ही करता था। 
सप्ताह के अन्य दिनों में वहाँ के सामाजिक विचारों के व्यक्तियों से सम्पर्क स्थापित करता था। 

बेगलौर में एक साप्ताहिक अंग्रेज़ी का पत्न निकलता था जिसके सम्पादक श्री गुण्डप्पा थे। उस पत्र मे 

मैंने गुछकुल-शिक्षा-प्रणाली पर कुछ लेख लिखे। इससे लोगों में आर्यसमाज के विषय में कुछ जानकारी होने 
लगी । स्वामी श्रद्धातन्दजी ने मेरा सहयोग देने के लिए मेरे सहपाठी देवेश्वर सिद्धान्तालकार को भी भेज 

दिय्रा। हम दोनों किराये का एक मकान लेकर बसवनगुडी में रहने लगे। देवेश्वर की दिलचस्पी इस काम में 
देर तक नहीं बनी रही । कुछ मास बाद वह बेंगलौर छोड़ गया । सुनते हैं वह् बर्मा चला गया जहाँ न जाने कंसे 
उसकी मृत्यु हो गई । 

इस बीच मैंने तथा स्वामी सत्यानन्द जी ने एक गुरुकुलाअम खोलने की योजना बनाई । कुछ लोगों 
से मिले, कुछ चन्दा किया ओर किराये का एक मकान ले लिया । यह जो बच्चे लिए जाते थे, भेजते तो हम 

उन्हें वहां के स्कूलों में ही थे, परन्तु उनकी दैनिक दिनचर्या गुरुकुल के ढंग की थी। प्रातःकाल शीघ्र उठते, 
प्रा्थंना-मन्त्रों से देनिक दिनचर्या प्रारम्भ करते, सन्ध्या-हवन आदि सब नित्य-कर्म करके स्कूल जाते थे। इस 

कार्य में सहयोग देने वाले कुछ ही व्यक्ति थे, परन्तु यह योजना देर तक न चल सकी। अन्त में हमें गुर्कुलाश्रम 
बन्द कर देना पड़ा । इस आश्रम के श्री लिगे गोडा का बच्चा भी भर्ती था। लिये गौडा पीछे जाकर बैगलौर 
की कॉंसिल के भेयरमैन बने, और सालों बाद जब मैं गुरुकुल से रिटायर होकर बम्बई रहने लगा तब मेरा पता 
पूछकर मुझसे मिलते मेरे स्थान पर भी आये। उन दिनों मैं खार में रहता था । 

जहाँ हमने आश्रम बनाया था वहाँ साथ के मकान में एक सज्जन कृष्णराव नाम के रहते थे | ये व्यायाम 

के माहिर थे। बड़ा गठीला शरीर था। कहते थे कि वे सरकारी अफ़सर हैं--स्टेट में व्यायाम का प्रचार करते हैं। 
एक दिल वे मुझे कहने लगे कि वे एक सरकस बना रहे हैं, बड़ा-सा शामियाना बताकर जगह-जगह जायेंगे, खल 
दिवलायेंगे, टिकट लगायेंगे और पैसा कमायेगे। एक तरह का राममूति की तरह का खेल दिखाने का सरकतत 

होगा। उन्होंने कहा कि मैं भी उनके साथ चलूं और जब वे खेल दिखा चुके तब उनके शामियाने में आयंसमाज 
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पर व्याब्यान दूँ 
फइसर के लिए यह योजदा मुझे बहुत अच्छी श्रमी । मुझे कोई प्रदत्त करका नहीं पड़ेगा, झामियाना 

लग्रा-खग्ाया मिलेगा, जनता भी मिलेगी सुतते के जिए। मैं उनके साथ हो लिया । हम बोग पहुले-पहुल जहाँ 
गये वहाँ हम एक स्कूल के हेडमास्टर से मिले। उ्हें व्यायाम के लाभ आदि के विषय में जानकारी दी । पहला 
क्रो बालकों के लिए मुफ्त था। क्ृष्छराव ने अपने व्यायाम दिखलाये, अत्स में श्ञारीरिक तथा स्रातसिक विकास 
पर ब्यास्यात दिया । परन्तु आधिक तथा व्यादसायिक दृष्षिट से कृष्ण राव जी की यह योजना चलने बाली नेहीं 
थी । एक-दो खेल दिखाने के बाद हम लोग वापस लोट आये । एक लाभ अवश्य हुआ। जिस हकूल के लोगों से 
हम मिले उसके हेडमास्टर ने मेरा ब्याध्याद कराया । वहाँ एक युवक थे-- रामवन्दधन । दे मेरे गुरकुस-सस्वरधी 
बिचारों पे प्रभावित हुए । अन्त में गुकुल इन्द्रप्रस्थ में अध्यापक झेकर क्ते गये । बहुत साल बाद जब मेरी पत्नी 
श्रीमती चन्द्रावती लखनपाल राज्यसभा की सदस्य बन गई तो श्री समचन्द्रव सुझे दिल्ली में मिले जबकि के 
कर्मन्न राम्रचन्द्रन कहलाते भरे और श्री गुलजारीलाल ननन्दा के भारत-सेवक-समाज के मुख्य कर्ता-धर्ता थे । 
क्योंकि मेरी पत्नी भारत-सेवक समाज मे मुख्य रुचि रखती थी इसलिए भारत सेवक-समाण की मीटिगों ले बरश्षों 
बाद उनका साक्षात्कार हुआ | कहने को वे कर्नल थे, परन्तु रहते ठीक गांधीजी के वेश भे थे । वही घुटनों तक 
की आधी घोती, नंग्रा बदन, कमर से लटकती भड़ी, कन्ये पर थैला और हुँसता मुख | जो घटना मैं आगे 
लिखने लगा हूँ वह वैयलौर के समय की तो नहीं है परन्तु क्योंकि मैंने एक समाज-सेवक का वर्णन किया है, 
इसलिए १६६० में हुई एक अन्य धटना का यहाँ उल्लेख कर रहा हु--अजब मैं क्यों हुए बेगलोर छोड़ 
चुका था । 

मैं १० अक्टूबर ८६ को कार्य-विशेष से गुरुकुल आया । अतिथि भवन में बैठा था कि हिन्दी के प्रोफेसर 
श्री विष्णुदत्त राकेश किसी सज्जुक के साथ पधारे । मैंने समझा कि कोई भ्रिनिस्टर आ रहे हैं । राकेश जी और 
वे सज्जन मेरे निकट पड़ी कुर्सियों पर बेठ बये। उन सफ्जन ने मुझे लक्ष्य कर कहा कि आपकी शक्ल श्री सत्य- 

व्रत सिद्धान्तालंकार से म्लती है। आपको देख्नकर मुझे सत्यव्रत जी की याद आती है, जिनके साथ मैं 
देहरादून उनकी पतली श्रीमती च॒न्द्रावती लखनपाल द्वारा संचालित भारत सेवक-समाज के कार्यों में बड़ी 
तत्परता मे कार्य किया करता था । श्री राकेश जी दोले-- यही तो सत्यव्रत जी हैँ जिनकी चर्चा आप कर रहे 
हैं। बे बोले--विषित्न साम्य है, आप बिल्कुल सत्यद्रत जी लग रहे हैं। ऐसा लगता कि अभी तक उत्हें विश्वास 
नहीं हो रहा था कि २४५ वर्ष पूर्व जिस पचास वर्ष के व्यक्ति के साथ वे देहरादून में समाज सेवा का कार्य कर 

रहे थे वह ऋाज तक जीवित होमा | उनकी शंका का सम्राधान करते हुए मैंने कहा--श्रीमान की, मैं तो वही 
सृत्यव्रत हूँ, परन्तु आप कौन हैं ? उन्होंने कह्टा--मैं विश्वप्रकान्न पपत्ियाल हूँ, और में आपके बहुत निकट था, 
आपके साथ काछ़ी रहा। उनके कथतानुसार में सूरत-शक्ल में नहीं बदला था जिसकी आशा वे नहीं कर रहे थे, 
दे इतने बदल ग्रये थे कि मैं उन्हें २५ ताल के अन्तराज के कारण नहीं पहुच्चात स्का था। उनकी बातों को 
सुनकर मुझे वह दिन स्मरण हो आये जब भन्द्रावती जो ने भारत सेवक-समाज का कार्म संभाला था । उन्होंने 
समाज सेवक की एक टोली का निर्माण किया था जिसके प्रमुद्ध कार्येकर्ता श्री धपलियाल जी, श्री बुद्धिपकाश, 

श्री सुन्दरलाल कोठ़ारी, श्री विवेकानन्द वैयानी, श्री जयप्रकाश आदि ये | हन सबके सहयोग से उन्होंने मेहरू 
ग्राम में पाती लाने की योजना बनाकर प्रामवासियों के लिये सती लाने का प्रकध क्रिया था जितका शिलान्यास 
श्री लालबहादुर शास्त्री ने किया। ऐसे ही एक समारोह की अध्यक्षता श्रीमती इन्दिस गांप्री ने की थी जब वे 
प्रद्मानमन््त्री नहीं बनी थीं । उस समय श्रीमती इल्दिरा गांधी हमारे घर ही ४-५ घंटे ठहरी थीं। चखाबती जी 
के समाज सेवी दल में अनेक कार्यकक्ञी कन्याएँ भी थीं। श्रीमती इन्दिरा गांधी के लिये हकी भोज की. 
व्यवस्था अपने घर पर ही की थी और इन समाज सेविकाओं को भी वहाँ मिमन्त्रित किया था। इन सबने 
एक-एक करके उतके साथ फोटो खिच्र॒दावा । जो कन्या इन्दिसा बांधी जी को कहती कि वहू उनके साथ फोटों: 
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लिचनाना चाहती है इन्दिरा जी झट उठकर उसके साथ फोटो खिचका लेती । मुझे भान नहीं था कि किसी 
समय यह देवी देश की प्रधानमंत्री बनेगी, नहीं तो उस समय की स्मृति को बनाये रखने के लिए मैं उन फोटो 

को सँभाल कर रखता । चल्दावती जी ने समाज-सेवा का जो कार्य प्रारम्भ किया था उसे हमने स्थिर रखा है। 
यशपि जिन दिलों मैं बैंगलोर में था उन दितों एक बार महात्मा गांधी मुहम्मद अली और शौकत अली के 
साथ भारत का दौरा करते हुए बैंगलौर भी पघारे वे खिलाफ़त के दिन थे। भहात्मा जी का स्वागत करने 
तथा उनका भाषण कराने की ज़ोर-शोर से तैगारियाँ हो रही थी। वालंटीयर भर्ती हो रहे थे । प्रत्येक 

वालंटीयर को खाकी वर्दी सस्ते मे बनवाकर दी जा रही थी । मैं भी वालंटीयरों मे भर्ती हो गया खाकी बर्दी 
पहने। मेरी ड्यूटी खास गांधी जी पर लगाई गई थी जिस दिन ग्रांधी जी की पार्टी बैगलौर आयी तब की 
मीटियग मुझे अब तक याद है। इतनी भीड़ थी कि आदमी पिसा जाता था। हम लोगों ने गांधी जी के चारों 

तरफ एक रिंग बना लिया था और गांधी जी के दर्शव के लिए उमड़ती जनता का धक्का अपने ऊपर झेलते 
रहे। इस मीटिंग में महात्मा जी ने अपनी फूलों की माला आदि नीलाम की, जिसका खूब रुपया आया। लोग 
धन, जेवर, घड़ियाँ--न जाने क्या-क्या दिए जा रहे थे, साथ ही उन वस्तुओं की नीलामी भी चलती 
जाती थी। 

मीटिंग के बाद गांधी जी के निवास-स्थान पर हम पहुंचे । दूसरों ने तो चाय-विस्कुट खूब खाया, पर 
मांधी जी ने सिर्फ़ गर्म पानी का एक प्याला ओर शायद उसमे थोड़ा-सा नमक डालकर लिया। यह पहला 
अवसर था जब मैं गांधी जी से आमने-सामने मिला ओर उससे प्रत्यक्ष बातचीत हुई । क्या बातें हुईं याद नही, 
परन्तु एक बात याद है। मैंने उनसे पूछा -- क्या मदनमोहन मालवीय इस आंदोलन मे आपके साथ हैं ? गांधी 
जी के शब्द अब तक मुझे स्मरण हैं। उन्होंने कहा-[465 & 4ए॥04४॥--अर्थात्, वे एक पहेली हैं जिसे 
बूझ सकता कठिन है। 

मैं बैगलौर से भी मैसूर जाया करता था। एक बार मैं हसनपुर तालुके से होता हुआ मैसूर गया । 
रास्ते में हसनपुर उतरा और मेरा वहाँ व्याख्यान रखा गया जिसका विषय था # [,शा।ह रिथा807। उन 

दिनों कांग्रेस का आन्दोलन ज्ोर-शोर से चल रहा था ! किसी टोडी ने एफ पर्चा कलेक्टर तक पहुँचा दिया। 
कलेक्टर ने समझा यह कोई राजनीतिक मामला है। उसने मेरे नाम नोटिस जारी कर दिया कि मैं फोरन 

इलाका छोड़कर चला जाऊँ और कोई व्याख्यान न दूँ । मैं मन मे हँसा । कलेक्टर इस बात को भी न समझा 
कि विषय धर्म-सम्बन्धी है, राजनीति-सम्बन्धी नहीं। मैं राजनीतिक कार्यकर्ता तो नही था, मैं बिना व्याध्यान 
दिए मैसूर चला चया । संवाददाता ने समाचार-पत्रों मे छाप दिया--70. 8498 श4॥9 0988: । जब मैं 
मैसूर पहुँचा तो मेरे जानकार पूछने लगे कि क्या मामला हो गया था ? मैंने स्थिति स्पष्ट कीतोवे भो 
कलेक्टर की नासमझी पर हँसने लगे । कलेक्टर समझा होगा कि जीवित धर्म यही हो सकता है कि कांग्रेस का 
साथ दो और ब्रिटिश गवर्ेमेट का विरोध करो । 

जिन दिनों मैं बेगलौर मे था उन दिनों एक बार मैं लुधियाने भी गया । वहाँ मेरे बहनोई के पिता 

पं» नौरंगराय जी रहा करते थे। वे कहने लगे- तुम इतनी दूर रहते हो, कोई व्यापार क्यों नही कर लेते मैंने 

कहा, पुंझे व्यापार का कोई अनुभव नही, न ही मेरे पास व्यापार में लगाने के लिये पूंजी है। उन्होंने कहा-- 
पूँजीं हम देंगे, व्यापार तुम करो । मैंने उनका सुझाव मान लिया। वे मुझे एक व्यापारी की दुकान १२ ले गये 

और उससे ३०-४० शाल उधार पर मुझे दिलवा दिये । पढित नोरंगराय जी ते कहा--बैगलौर जाकर इन 

सालों को नफे पर बेचना | मैं इन शालों को बैंगलौर ले आया । बड़ी कोशिश की कि कोई खरीदार मिले, 
परन््तु कोई खरीदार नहीं मिला। अन्त में पाँच-छ: महीने बाद मैंने इन शालों को पंडित जी को दे दिया और 

कहू दिया कि यह व्यापार मुझसे नहीं होता । मल 

इन्हीं दिलों प्रेरे व्यापार में पड़ने का एक और किस्सा हुआ। मैं पहले लिख चुका हूं कि बेगलौर में 
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विज्याधियों को पढ़ाने के लिए 'हाउ दु ले हिन्दी वाम से एक पुस्तक लिखी भी जिसे जवेरचन्द नाम झे 
व्यापारी.ने छपवाया था। जबेरचन्द का एक मित्र था जो कलेंडरों का व्यापारो था। उसे मुझे कलेंडरों के 
आर बुक करने के व्यापार में लाता भाह्म | उसने सोचा कि यह नोजवान लड़का है, क्रियाशील है, इससे काम 
लेना चाहिए। उसमे कहा-- दीवाली के समय सब व्यापारी कल्नैंडर छापा करते हैं, उनके आइंर बुक करो, 
तुम्हें कमीशन दिया जाएगा । मैंने सोचा, हिन्दी पढ़ाने में समय बर्बाद करने की उपेक्षा तो इस व्यापारी के 
साथ सम्बन्ध जोड़ना उत्तम होगा, परन्तु घर-घर जाकर भी जब कलेंडरों का कोई आइंर नहीं मिला, तो 

इधर-उधर भटकने की अपेक्षा जिस रास्ते को पकड़ा था उसी मे जम जाने का तिशचय कर लिया। इस प्रकार 

की जीवन की भटकन में से सभी युवकों को गुजरना पड़ता है।**'इसी का नाम जिन्दगी है। 
मैसूर में हमने एक फ्लैट कियए पर लिया हुआ था । मैं और स्वामो सत्यानन्द जी वहीं रहते थे, परन्तु 

खाना एक सज्जन के यहाँ खाते थे, जिनका नाम सुखानन्द था । वे उत्तर भारत के सज्जन थे, मैसूर मे सर्साफ्े 
का काम करते थे । बूढ़े थे, परन्तु कर्नाटक की ही दो पत्लियाँ कर रखी थी, बच्चा किसी के नथा। दोनों 

बहनें थी। बड़ी का नाम रामाबाई था, छोटी का ताराबाई। ताराबाई रसोई का सब काम सम्भालती थी, 

बड़ी पत्नी खूब सज-धजकर आराम से कुर्सी पर बँंठी गप्पें हॉँका करती थी। एक दिन बड़ी ने स्वामी जी से 
कहा कि एक बच्चा गोद लेना चाहती है, कोई छोटा बच्चा हो जिसे वह पास सके तो बतलाएँ। स्वामी जी ने 

मुझसे जिऋ किया । मैंने कहा, मेरा एक भाई है पाँच बरस का, उसे अगर वह गोद ले लें तो कसा रहेगा ? वह् 
मान थई और उसने मुझे २५० रुपये दिए ताकि कोई जाकर बच्चे को ले आए । मैंने अपने छोटे भाई सोमदत्त 

को जो बम्बई में बिज़िलेस करने लगा था सारी कहानी लिख भेजी और उसे २५० रुपये भेज दिये | भेरा सबसे 
छोटा भाई ब्रह्मदत्त था जो माता जी के पास सवद्दी में रहता था। सोमदत्त उसे बैंगलौर ले आया । मैं सोचता 
था कि हमारा परिवार सम्पत्न नही है। यह लड़का इस माई के पास रहकर पढ़-लिखकर सम्पन्न हो जाएगा 

और इसे रुपये-पैसे की दिक्कत नही रहेगी । यह स्थिति थी उस समय हम लोगों की। ब्रह्मदत्त महीना-भर 
मैसूर रहा होगा कि इतने में मेरी बहन सावित्वी की शादी तय हो गई अतः हमें सवद्दी जाना पड़ा। बह्यदत्त 
को भी मैं साथ ले गया ओर फिर वह लोटकर नहीं आया, सवद्दी ही रह गया । ब्रह्मतत्त को सवदी छोड़ने मे 

एक ओर भी कारण था। मैसूर की वह देवी उसे इतना प्यार करने लगी थी कि वह उच्छु खल होने लगा था। 
एक दिन उसने मेरे मुख पर थूक दिया । मैंने उसे कसकर थप्पड़ मारा और निश्चय कर लिया कि इसको इस 
देवी के साथ रहने देना इसे बिगाड़ देना होगा। 

सावित्री की शादी के बाद में बंगलोर लौट आया । इन दिनों मेरा छोटा भाई सोमदत्त व्यापार में 
अपनी जड़ें जमा रहा था । छोटा-मोटा व्यापार करने लगा था। बढ़ा भाई सोमदत्त मसूरी के डाकखाने में 
काम करता था। उसे किन््हीं कारणों से अपनी तौकरी छोड़नी पड़ी, वह सीधे मेरे पास बैंगलोर चला आया | 

६. स्नातक होने के बाद मैं गुरुकुल में 

बड़े भाई के मेरे पास आने के कुछ दिनों बाद आचाय रामदेव जी का गुशकूल मे एक पत्र मुझे मिला । 
उसमें लिखा था कि उन्होंने पंजाब में दयानंद सेवा-सदन' नाम से एक संस्था की स्थापना की है। वे चाहते हूँ 
कि मैं इस संस्था का सदस्य बन जाऊं। इस संस्था का उद्देश्य यह था कि जिस व्यक्ति को योग्य समझा जाय 
कि वह अपने को आर्यंसमाज के कार्य के लिए अधित कर सकता है, उसे सदस्य बनाया जाय। यहू संगठन 
लगभग सर्वेट्स ऑफ इण्डिया सोसायटी की तरह का था। इसका उद्देश्य वेतन-प्रधान न होकर सेवा-प्रधान 
था। मैंने अपने भाई से परामर्श किया। वे कहने लगे--तुम इतनी दूर पड़े हो, क्या आयु-भर इधर ही पड़े 
रहना है” “अपने सगे-सम्बन्धियों से दूर ? यह रुचता नहीं । मैं भी अपने को इधर-उधर इकला अनुभव करता 

था। काम में ज़रूर लगा रहता था, परन्तु कभी-कभी प्रश्न उठता था कि क्या जीवन इधर ही कटेगा? मुझे 



मेरी जीवन-यात्रा | १५६ 

दयानन्द-सेवा-सदन' का सदस्य होकर गुरुकुल काँगड़ी में उपाध्याय के पद पर नियुक्त करने का प्रो० रामदेव जी 
का विचार था। १६२३ में मैंने उक्त प्रस्ताव स्वीकार कर लिया भोर बैंगलोर से सीधा गुरुकुल काँगडी चला 
आया। दयानन्द-सेवा-सदन के छः ही सदस्य रहे । वे थे--प्रो० रामदेव जी, एण्डित चमृपति जी, पण्डित 
प्ानचन्द्र जी, पण्डित बुद्धदेव जी, डॉ० राधाकृष्ण जी और मैं । इस समय उक्त सदस्यों मे सिर्फ पष्डित 
जानचन्द्र जी ओर मैं ही जीवित हैं, अन्य सब सदस्यों का देहावसान हो गया है । इस प्रकार बैगलौर से आकर 
मेरा युरुकुलीय जीवन प्रारम्भ हुआ। “दयानन्द-सेवा-सदन” के सदस्यों का सेवा-काल २० वर्ष का था। 

सदन का सदस्य होने के बाद मेरे २० वर्ष सदन की सदस्यता में बीतने थे जिनमें से दो वर्ष फ़र्लों लेने का 
अधिकार था। 

गुरकुस में आकर मैं आर्यसिद्धान्त का उपाध्याय नियत किया गया। मेरी प्राय: सभी विषयों में गति थी। 

जिस विषय को मैंने न भी पढ़ा था उसे स्वयं पढ़कर पढ़ा सकता था, इसलिए जब किसी विषय का प्रोफेसर 
नहीं मिलता था, तब वह भी मुझे दे दिया जाता। मैंने आर्यसिद्धान्त में फ्लिट की थीइस्टिक थियोरी पढ़ाई, 
एष्टी-बीइस्टिक थियोरी पढाई, वेद में सब वेदों के चुने हुए मन्त्र पढाये, अंग्रेज़ी भी पढ़ाई, दर्शन भी पढ़ाया । 

इन दिनों मैं हिन्दी-पत्नों में लेख भी लिखने लगा था । चाँद, सुधा, माधुरी, आज आदि पढ्नों मे भिल््न-भिन्न 
लेख लिखे । मुझे आश्रमाध्यक्ष भी बना दिया गया। प्रातः ४ बजे उठने की तो मुझे आदत थी ही, परल्तु बह्य- 
भारी देर तक सोया करते थे। मैं हाथ में इंडा लेकर हर ब्रह्मचारी के तख्त पर ज़ोर-ज़ोर से बजाता था ताकि 
उसकी नींद भी खुल जाए। प्रातः ४ वजे उठने का मेरे मस्तिष्क पर इतना प्रभाव पड़ गया है कि जब मेरी 

नींद खुलती थी तब घड़ी में ठीक ४ बजे होते थे, अब वृद्धावस्था में जब निद्रा स्वभाव से कम हो जाती है, और 
जल्दी नींद टूट जाती है, तब भी मैं ४ बजे तक सोता रहना चाहता हूँ। 

इन दिनों मुझे आयंसमाजों मे व्याख्यान देने के लिए बहुत जाना पड़ता था। आययंसमाजों में जल्से में 
गुरकुल के उपाध्यायों की मांग तो रहती ही थी। यह सारा बोझ मुझ पर ही पड़ता था। मैं शनिवार की रात 
को गाड़ी चढ़कर जिस शहर में जाना होता था वहाँ सवेरे पहुँचकर रविवार को व्याख्यान देकर सोमवार 
को प्रातःकाल गुरुकुल में पहुंचकर अपनी क्लास ले लेता था। हमे कभी खयाल भी नहीं आया कि डेली 
अलौएन्स भी कोई चीज होती है। गुरुकुल का वातावरण ही ऐसा था कि कभी किसी ने वेतन-वुद्धि की माँग 
ही नही की । जो जिस वेतन पर नियुक्त हुआ था वह उसी वेतन पर अन्त तक काम करता रहा। शायद 
इसका यह भी कारण था कि वे सस्ते के दिन थे, थोड़े मे काम चल जाता था, ज्यादा माँग की जरूरत ही नहीं 
पड़ती थी। 

प्रोफेसर, आश्रमाध्यक्ष तथा उपदेशक के अतिरिक्त मैं रजिस्ट्रार का काम भी करता था। मेरे 

सहायक थे श्री रामरखा । वे आध्यात्मिक व्यक्ति थे; स्वामी सियाराम जी के शिष्य थे। स्वामी सियाराम जी 
कभी गुरुकुल में गणित के प्रोफेसर रह चुके थे, परन्तु अब संत्यास धारण कर योगी के नाम से प्रसिद्ध थे 
दे तरह-तरह के योग-सम्बन्धी परीक्षण करते थे । कभी सिर्फ पूँसा खाते, कभी सिर्फ मट्टी का तेल पीते, परन्तु 
उनकी मुख्य शिक्षा सद्व्येवहार की थी । मनुष्य का व्यवहार सच्चा और ईमानदारी का होना चाहिए-यगह 

उनका मुख्य उपदेश था । 
मैं गुरुकुल के लिए धन-संग्रह के लिए भी बाहर जाया करता था। मैं प्रोफेसर सर रामदेव जी के साथ 

बुर्कुल के लिए धन-संग्रहार्थ दक्षिण अफ्रीका गया हुआ था। हमारे पीछे १६२४ में गंगा में भयंकर बाढ़ थाई 
और गुरुकुल की बहुत-सी इमारतें नष्ट हो गईं। प्रोफेसर रामदेव जी तो धन-संग्रह के लिए कुछ देर के लिए 
अफ्रीका रह गये, मैं लौट आया । उस समय तंक मेरे भाइयों का बिजली का व्यापार चमक उठा था । वे मुझे 

लेने आए और कहने लगे कि गुरुकुल तो बह गया, वहाँ जाकर क्या करोगे ? 



१६० /बौरिंक ताहितें, वल्काति और तमाजदर्गत 

७. विवाह तथा उच्तके बाद का जीवन 

मेरे परिवार का कोई व्यक्ति ऐसा नहीं थां जो मेरे विवाह की जिम्मेदारी लेता। एक बऔरे पै० 
विश्वम्भरनाथ जी ने किसी सज्जम को पुंशे मिलाया जिनंकी कन्या विवाह योग्य थी। मेरी आयु उस समंव २८ 
वर्ष के लगभग थी, परन्तु मैंने विवाह की बात कभी सोची हो ते थी। एंक बार प्रोफेसर रामदेव जी बिजनौर 
आयेस्माज के उत्सव परे से लौटे ती उन्होंने वहाँ के पं० जेयनारायंणे शुक्ल की कन्या के विदाह की मुझसे चर्चा 
कौ। कन्या बी० ए० में पढ़ रही थी। मैंने सोचा, इतनी पढ़ी-लिखी कन्या मुझसे विवाह क्यों करने लगी ? उन 
दिनों कन्याओं का उच्च शिक्षा प्राप्त करना एंक अनेहोनी-सी धटना थीं। परन्तु बातचीत धलनो शुरू हो गई। 
चन्द्रावती जी के पिता के पत्र आने लगे। मैंने बहुत सोच-विचार कर लिख दिया कि जब तक कन्या क्री स्वीकृति 
नहीं होगी इस विषय को आगे न बढ़ाया जाय। इतने में मथुरा शताब्दी था पहुँची। यह निएचय हुआ कि मैं 
तथा चद्धावती जी एक-दूसरे को देंख लें ओर तब बातचीत आगे बढ़े । मथुरा शताब्दी पर हम दोनों ने एक- 
दूसरे को देखा, परन्तु कोई निश्चित परिणाम न निकल सका। हम दोनों का पत्र-व्यवह्ार तो जारी हो गयी, 
परन्तु अन्त में उनके पिता पं» जयनारायण जी का पत्न आया कि कन्या अपनी शिक्षा पूरी करने को विवाह कीं 
अपेक्षा अधिक महत्त्व देती है। परिणामतः बातचीत समाप्त हो गई । जब कन्या ने बो० ए० पौस कर लिया 
तब पं० जयनारायण जी के फिर पत्र आने लगे और मैंने अपने परिवार वालों को इसकी सूचना दी। पं० 
जयनारायण जी शुक्ल कान्यकुब्ज ब्राह्मण थे, हम लोग सारस्वत ब्राह्मण । बिरादरी वाले कहने लगे कि यह 
बिवाह नहीं हो सकता क्योंकि शुक्ल ब्राह्मण कान्यकुब्ज होते हैं, सारस्वत कान्यकुब्ज॑ नहीं होंते। दोनों पक्षों में 
बहुत देर तक झगडा चलता रहा । अन्त में १५ जून १६२६ को यह विवाह सम्पन्न हो गया। 

चन्द्रावती जी के मेरे साथ विवाह से कान्यकुब्ज-सम्प्रदाय में तहलका मच गया। वे अपने को न जाते 
कितना ऊँचा समझते थे ! समांचार-पत्रों में इस विवाह के विरुद्ध लेख छपने लगे। हम दोनों का परिवार 
आयंसमाजी तथा कांग्रेसी था। कोई लेना-देंना नहीं हुआ । विवाह में साड़ियाँ भो सव खह्दर की थी। वर-वधू 
वस्त्र भी खट्टर के ही पहने हुए थे। विवाह के उपरान्त चन्द्रावती जी ने इच्छा प्रकट की कि वे एम० ए० करना 
चाहती हैं। मैंने विवाह के तुरन्त बाद उन्हें इलाहाबाद विश्वविद्यालय के अगले सेशन में ही इलाहाबाद भेज 
दिया और दो साल तक अंग्रेजी में एम० ए० करके वे घर लौटी । जब वे लौटी तब कांग्रेस का सत्याग्रह-संग्राम 
जोरों पर था। पढ़ाई से लोटने पर हम दोनों कांग्रेस के आन्दोलन में जुट गये । १६२६ के दिप्म्बर भे लाहौर 
में कांग्रेस का अधिवेशन हुआ जिसमे रात के १२ बजे तक हम इन्तिज्ञार करते रहे कि भारत को डोमिसियन 

स्टेटस देने की घोषणा विलायत से की जायेगी, कांग्रेस ने ब्रिटिश झासन को नोटिस दे विया था कि अगर उस 
दिन तक डोमिनियन स्टेटस नहीं दिया तो हम पूर्ण स्वराज्य की माँग कर देंगे । इस अधिवेशन के सभापति पं० 

जबाहरलाल थे। जब रात के १२ बजे तक डोमिनियन स्टेट्स की घोषणा नहीं हुई तब पूर्ण स्वराज्य की मास 
का प्रस्ताव स्वीकृत हो मया । इस अधिवेशन भे हम दोनों उपस्थित ये । लाहौर से लोटने पर शराब को दुकानों 
दर धरता, विदेशी कपड़े का जलाना, हरिद्वार के बिदेसी कपड़े को याँठ में वेधवा|कर रखना--अब इस काम में 

हम लोग जुट गये । सायंकाल बड़ी वैगन में चढ़कर गुरुकुल की देवियाँ घन्द्रावती जी के नेतृत्व में हरिद्वार जाली 
मोर ३ घष्टे तक आन्दोलन कर रात को घर लोद आते | आन्दोलन दिनोंदित डोर पकड़ता गम | मैं भी इस 
आन्दोलन में जी-जान से जुटा था। इन दिनों हमारे आन्दोलन का केस रुढ्की था। दंड़की के माँब-माँव में 
हमारे वालंटीयर जाते थे, कांग्रेस का संदेश सुनाते थे । एश्न दित रड़की में एक बड़ी कान्फ़रेल्स रखी गई जिसमें 
१०,००० किसान इंकट्ठे हुए । वे बड़े उम्र स्वन्षाव के थे । वहाँ लाठी कल तई, गोली भी चली । इस कान्फ्रेन्स 
के सेनापति थे पं० सत्यदेव भारदाज विद्यालंककर जो आजकल नैसेकी में रहदे हैं और अत्कत्त पतन््सम्पन्त हैं। 
हमारा एक अड्डा नारसेन में भी था जहाँ आजकल नारसेन कृषि कॉलेज खुला हुआ है। मैं पालियामेंट का 
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सदस्य होने के बाद दिल्ली से देहरादुन कार में जाबा करता था, रास्ते में नारसेन गुरुकुल रुकता था, परल्तु वहाँ 
मुझे जानने वाला कोई भी न था। झुड़की की उस्ते कान्फ़रेल्स मे जो गोली-काड हुआ उसमे मेरे नाम वारंट 
जारी हो गया और मैं ३-११-१६३० को गुरुकुल मैं मिरफ्तार हुआ । मेरी गिरफ्तारी का वारंट श्री सी० डी० 
चुयाल ने निकाला था। यह विधि का विधान था कि वर्षों बाद उनकी पुत्री उषा जुयाल का विवाह मेरे पुत्र 
विजयकृष्ण लखनपाल से हुआ । मैं १६९३१ को मांधी-इरविन पैक्ट में छोड़ दिया गया। उस समय मेरे साथ 
शाहजहाँपुर जेल में ये--कानपुर के डॉ० जवाहरलाल रस्तोगी, अलगूराय शास्त्री, श्री जौहरी तथा एक-दो 
और जिनके नाम भूल गया हूँ। 

८. जैल जीवन 

मेरी जैल-जीवन की कहानी मनोरंजक है। मैं धर मे बैठा था कि एक थानेदार आ पहुँचे और कहने 
लगे कि आपके नाम वारंट है, आप कब चल सकेंगे मैंने कहा --कल आइये, मैं तंयार मिलृगा। उनके जाने के 

बाद मैंते अपना सामान इकट्ठा करना शुरू किया | न जाने कब तक जेल में रहना पड़े । जितनी पुस्तकें अपठित 

पड़ी थीं सब बटोर लीं। उतमें अधिक कथा-कथातक-उपन्यास थे--प्राय: अंग्रेजी मे । एक डिक्शनरी रख ली । 

हरिद्वार, कनखल, ज्वालापुर में मेरे गिरफ्तार होने का समाचार फैल चुका था । प्रातः होते-होते भेरे मकान के 
सामने भीड़ होने लगी । ठीक आठ बजे थानेदार साहब अपनी सिपाहियो की टुकडी के साथ आ पहुँचे । मैंने भी 

जोश-भरा व्याख्यान झाड़ा । गुरुकुल में कांग्रेस का झंडा लगा था। मैंने कहा--इस झंडे की लाज रखना । आधघ 
घंटे बाद थानेदार साहब मुझे गाड़ी मे बैठाकर ज्वालापुर स्टेशन ले यये । मेरी पत्नी मेरे साथ थी। मेरे लिए 

इष्टर क्लास का और मेरी पत्नी के लिए थर्ड क्लास का टिकट खरीदा गया। मैंने गाडी में चढ़ने से इन्कार कर 

दिया। मैंने कहा--दोनों का एक ही क्लास का टिकट खरीदिये । उस भले मानस ने यह नही कहा कि आपकी 

पत्नी का टिकट क्यों खरीदें, हम तो आपको लेने आये हैं। उन दिनों सरकारी अफस्तरों पर भी कांग्रेस का 

इतना रोब था कि वे कुछ न कह सके ओर थानेदार ने हम दोनो का इृष्टर बलास का टिकट खरीद लिया। 

गाड़ी रुड़की होती हुई सहारनपुर पहुंची और हमे एक लम्बी-चीडी वैन मे, जिसमे २५ के लगभग 

हथियारबन्द सिपाही थे, बैठाकर सहारनपुर जैल ले जाया गया। जेल में पहले से ही खबर पहुँच चुकी थी कि 

मैं गिरफ्तार होकर आ रहा हूँ। जेल में श्री अजित प्रसाद जैन तथा अनेक गुरुकुल के ब्रह्मचारी एवं स्नातक 

मौजूद थे। सबने ऐसी खुशियां मनाईं मानो कोई जलता हो रहा है। सहारनपुर के प्राय: सभी कार्यकर्ता वहाँ 
मोज़ूद थे । रात आयी और हम सब एक लम्बी कोठरी में ताला लगाकर बन्द कर दिये गये । बैठक में एक ही 
टटूदी थी जिस पर टाट लटका हुआ था। उसी में हाजत करने जाना होता था। पहला दिन कुछ परेशानी में 

कटा, अगले दिन से सबके साथ मिलते-जुलने से परेशानी समाप्त हो गई। 
मैं हवालात में तो रखा गया परन््तु मेरा मुकदमा २४ दिन बाद होना था । जैसे-तैसे २५ दिन कटे और 

मुकदमे का दिन आ पहुँचा। कांग्रेस के लोग अपने सम्बन्ध मे कोई स्टेटमेट नही देते थे, परन्तु मैंने मजिस्ट्रेट को 
कहा कि में अपती वह स्पीच सुनाना चाहता हूँ जिसके आधार पर मेरी गिरफ्तारी हुई है। चुनांचे वह स्पीच 
सुनाई गई। अपनी स्पीच सुतकर मैं स्व हैरान हो गया । मैंने मजिस्ट्रेट को लक्ष्य करके कहा कि ऐसी जोरदार 
त्वीच सुमकर आप अभी तक कुर्सी पर बैठे हैं, उठिये, और इस शेतान सरकार को हटाने के लिए हमारे 
साथ हो जाइये। मजिस्ट्रेट ने मेरी बात क्या सुननी थी, मुझे एक साल के कारावास का दंड सुना दिया। 

इन दिनों एक घटना हुई जिस कारण मुझे सहारनपुर से शाहजहाँपुर भेज दिया ग़या। जिस कान्फररेंस 
के कारण मेरी गिरफ्तारी हुई भी उस कान्करेंस के जत्वे का मुखिया दलपति सत्यदेव भारद्वाज को बनाया गया 
था। वे प्री इस जेल्न में बन्द थे, परन्तु उन्हें पागलों की कोठरी में रखा गया था। मैं 'ए' क्लास में था और 
मुझे पर्याप्त दृध मिलता था। मैं अपने प्याले का दूध सत्यदेव को भेज देता था। मेरा खाली प्याला वही पड़ा 
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रहता था। जेलर ने अपनी गश्त में जब मेरा खाली प्याला देखा तो सत्यदेव से पूछा कि यहू प्याला कैसे आया । 
उससे बता दिया कि मेरे अध्यापक मुझे इस प्याले में दूध भेजते हैं जिसे मैं पी जाता हैं। जेलर मेरे पास भाकर 
कहने लगा कि जेल में यह अपराध है जिसकी सूचना सिविल सर्जन को दी जायेगी और आपको दंड मिलेगा। 
मैंने कहा--मिलने दो दंड, दंड भुगतने के लिए ही तो हम यहाँ आये हैं । अगले दिन मेरी पेशी हुई और सिविल 
सर्जेत ने मेरी इष्टरव्यू एक मास के लिए बन्द कर दी । इष्टरव्यू बन्द होने के बाद मैं जेल के आफिस में गया 
भौर वहाँ से जेल मैस्युअल उठा लाया। उसमें लिखा था कि इन्टरव्यू बन्द हो जाने पर भी अगर कुछ घरेलू 
मामलों के सम्बन्ध में जानकारी लेनी हो तो जेलर के सामने कैदी अपने रिश्तेदारों से बातत्रीत कर सकता है। 

इसी आशय को लेकर मैंने एक दरखास्त दे दी कि कुछ घरेलू मामलों को लेकर मैं अपनी पत्नी से तथा माता से 
सलाह-मशविरा करना चाहता हूँ । मेरी पत्नी को मालूम नहीं था कि मैं सिर्फ उन्हीं से बात कर सकता हूँ, अन्य 
किसी से नहीं। उन्होंने माता जी को भी बुला लिया। इष्टरव्यू के समय जेलर ने सिर्फ मेरी पली को भीतर 
आने दिया, माता जी को नहीं। मेरी पत्नी ने कहा कि माता जी भी आयी हैं, उन्हें अन्दर नहीं आने दिया यया । 
इस पर झुँश्ललाकर मैंने जेलर से कहा कि मैं केवल पत्नी से बात नहीं करमा चाहता, आप इन्हें वापस भेज दें। 
इस पर जेलर महोदय मेरी माता जी को भीतर ले आये, परन्तु उन्होंने दिल भे ठान लिया कि इस कैदी को यहाँ 
से किसी दूसरी जेल में रवाना कर दें। चुनाँचे उसी आधी रात में लगभग एक बजे जेलर ने चिल्लाकर कहा-- 
सत्यव्रत, उठो, तुम्हारा शाहजहाँपुर जेल में तबादला हो गया है। मैं उठकर शाहजहाँपुर जेल में जाने के लिए 
तैयार हो गया। 

शाहजहाँपुर जेल में कानपुर के डाक्टर जवाहरलाल, श्री अलग्राय शास्त्री, एक सशक्त क्रांतिकारी श्री 

जोहरी आदि मौजूद थे । अच्छी संगति थी। अगले दित मजिस्ट्रेट साहब आये। उनका नाम ह॒व॑र्ट था। हट पहले 
रड़की मे जॉयन्ट मजिस्ट्रेट रह चुके थे और गुरुकुल को अच्छी तरह से जानते थे। महात्मा मुंशी राम जी ने जब 

मायापुर मे संन्यास लिया था तब वे भी वहाँ उपस्थित हुए थे। स्वामी जी के भक्त थे। गुरुकुल का नाम सुनते 
ही वे भुझे पूछने लगे कि आपको यहाँ क्या कुछ चाहिए। जेल मे हम लोग अखबारों के भूखे रहा करते थे। बाहर 
क्या हो रहा है--यह जानने की उत्सुकता सदा बनी रहती थी। मैंने उनके प्रश्व का उत्तर दिया--अखबार। 

उन्होंने धर पहुंचते ही उस दिन के सव समाचार-पत्र मुझे भेज दिये। हम सबने उन्हें ऐसे पढ़ा मानो रामायण 
पढ़ रहे हो । हमे साहब प्रतिदिन मुझे उस दिन के अखबार भेज दिया करते थे । जेल में रहते हुए मेरा जीवन 
अत्यन्त नियमित हो गया । ठीक समय उठता, ठीक समय भोजन करना, ठीक समय व्यायाम तथा सैर करना 

ओर ठीक समय सो जाता--ऐसी व्यवस्था एक आश्रम मे रहने के समान थी। जेल मे मैंने अनेक भजन याद 

किये--आध्यात्मिक भजन तथा राजनीतिक भजन । मैं इन भजनों को अपने टूटे-फूटे स्वर मे प्रतिदिन उच्च स्वर 
से गाया करता था। 

हम लोग जब गांधी जी के आन्दोलन में जेल गये, तब स्वप्त॑ में भी ख्याल नहीं था कि इस आन्दोलन 
से स्वराज्य मिल जायेगा। फिर भी देश-मर में एक उत्साह था जिसकी लहर सम्पूर्ण देश में व्याप्त थी । इस 

समय अंग्रेजी राज्य भी कुछ परेशान हो गया। देश का बच्चा-बच्चा सत्याग्रह करके जेल जाने को उत्सुक था। 
जिस समय की मैं बात लिख रहा हूँ उस समय इरविन वायसराय थे। उन्होंने अंग्रेजी सरकार को शायद राय दी 
होगी कि जनता को सन्तुष्ट करने के लिए कुछ करना चाहिए। मैं शाहजहाँपुर जेल में कुछ ही महीनों रहा 
होऊँगा कि सूचना पहुँची कि गांधी-इरविन पैक्ट हुआ है जिसमें सब कंदी छोड़ दिये जायेंगे। पैक्ट के अनुसार 
हम सब छोड़ दिये गये । 

भेरी स्थिति विचित्र थी। मैं बिना सूचना दिये सत्याग्रह-संग्राम में कूद पड़ा था। गुरुकुल की स्वामिती 
सभा समझती थी कि इस प्रकार गुरुकुल के किसी कार्यकर्ता का राजनीति में भाग लेना अनुचित है, इससे संस्था 

को नुकसान हो सकता है। मैं जेल से छूट तो गया, परन्तु मुझे समझ नहीं अशभा कि मैं कहाँ जाऊँ। जैल जाने के 
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कारिंण मैं एक तरह से गुश्कुल-सैवा से मुक्त हो! गया था। जैल में हजामत करने की कोई व्यवस्था नहीं थी, 
इसलिए मैं दीरश्मश्रु हो गया था, दाढ़ी-मूंछ बढ़ गई थी। सोचा--चलो गुरुकुल चलते हैं, जो कुछ होना होगा 
देखा जायेगा। मेरे जैल जाने पर प्रो० रामदेव जी ने मेरा क्वार्टर पं० चन्द्रगुप्त विद्यालंकार को दे दिया था। 
ऐसी स्थिति में भेरे लिए गुरुकुल में रहने के लिए भी कोई स्थान नहीं था । गुरुकुल मे से मेरे चले जाने पर 
मेरी पत्नी को देहरादून के कन्या गुरुकुल भेज दिया गया था। वह मेरा सामान लेकर वही चली गईं थी। मेरी 
पत्नी कन्या गुरुकुल थी, इसलिए मैं सीधा कन्या गुरुकुल देहरादुन चला गया । मुरुकुल के अधिकारों के सम्मुख 
भी एक समस्या थी। सारा देश एक तरफ ओर गुरुकुल की स्वामिनी सभा दूसरी तरफ होकर मुझे गुरुकुल भे न 
रख सके - यह विसंगति थी। इस विसंगति को मैंने ही दुर कर दिया। एक दिन मैं पत्नी सहित गुरुकुल आ 
पहुँचा और चन्द्रगुप्त के साथ रहने लगा । मैं 'दयानन्द सेवा सदन' का आजीवन सदस्य था, इसलिए मेरे बिना 

स्वीकृति लिये सत्याग्रह में भाग लेने के प्रश्श पर एक कमेटी बनाई गई जिसने महीने बाद अपनी राय देनी थी। 

इस कमेटी के सदस्य थे--पं ० चमूपति जी, प्रो० रामदेव जी तथा डा० राधाइृष्ण । इस कमेटी ने कोई राय नहीं 
दी और मैं पहले की तरह गुरुकुल में काम करने लगा, यद्यपि मेरे भाइयों ने बम्बई से सन्देश भेजा था कि मैं 
गुरुकुल छोड़कर बम्बई चला आरऊँ और उनके व्यापार मे साझ्नीदार बन जाऊँं। 

मेरे ही क्या, उन सभी जेल-भोगियों के जो उन दिनो के सत्याग्रह मे जेल गये, कई ऐसे अनुभव हैं जो 

आज भी याद आते हैं। हम लोग बड़े आराम से रखे जाते थे । 'ए” क्लास वालो को तो कइयो को घर से भी 

बढ़कर आराम मिलता था, परन्तु फिर भी बाहर क्या हो रहा है--यह जानने के लिए दृःखी रहा करते थे । 

अखबार हमारे लिए अमृत का काम करता था । महीने-भर पुराना भी अखबार क्यों न हो, उस पर मधु- 
मक्खियो की तरह झपटते थे। ग्र-कानूनी तरीकों से अखबार मेंग्रवाना, बीडी-सिगरेट का किसी भी तरीके से 
भीतर ला सकना 'तिकड़म' कहलाता था । किसी-किसी 'ए' क्लाप्त वाले के भोजन आदि बनाने तथा मालिश 

आदि के लिए नोकर की भी व्यवस्था थी। यह नौकर उन्ही कैदियो मे से होता था जो उस कैदखाने मे जीवन 

बिता रहे होते थे। मेरे लिए भी एक वोकर था जो उसी जेल मे सालो की कैद भुगत रहा था | वे लोग अजीब- 

अजीब किस्से सुनाया करते थे। मेरे पास रखे मये कंदी ने एक दिन सुनाया--हम चार आदमी एक मालदार 

आसामी के घर रात को चोरी करने के लिए निकले। जिस मकान मे चोरी करनी थी उसमे एक जालिम कुत्ता 
था, गेट पर एक लकड़ी के बक्से में पहरेदार था, मकान के पिछवाड़े मे फूस की एक झोपड़ी थी जिसमे नौकर 

रहता था। हम सबने स्कीम बनाई कि कंसे मकान मे घुसा जाय ताकि चोरी भी कर लें ओर पकड़े भी न जाये। 
हमने स्कीम यह बनाई कि आधी रात गये झोपड़ी मे के रोसीन छिड़क कर आग लगा दी जाय। इस आग का 
शोर सुनकर कुत्ता, गेट का पहरेदार, मकान मालिक और आस-पास के पड़ोसी आग बुझाने दौड़ पड़ेंगे, मकान 

खाली हो जायेगा और मैदान साफ़ देखकर हम अपना उल्लू सीधा कर लेंगे। चुनाँचे हमने ऐसा ही किया और 
अरपेट माल चुराकर नो-दो ग्यारह हुए। 

सांधी-हरबिन पैक्ट कुछ दिन ही चला, इसके बाद फिर कांग्रेस का आदोलन उठ खड़ा हुआ। इस वार 
मेरी पत्नी सत्याग्रह करती हुई पकड़ी गई । बात यह हुई कि हम लोग सायंकाल अपने मकान मे बैठे थे। इतने मे 
आगरा से एक सज्जन आये जो अब अपने को ना रायणप्रिय लिखते हैं। वे आगरा के आयंम्ित्र प्रेस मे काम करते 

थे। उन्होंने कहा कि उत्तर प्रदेश कांग्रेस कमेटी को ग़ैर-कानूनी करार दे दिया गया है। वहाँ के लोगो ने निश्चय 
किया है कि चन्द्रावती जी लखनपाल को इसका प्रधान घोषित कर अधिवेशन सा वंजनिक रूप से कराया जाय। 
यह तिश्चित है कि वे तत्काल गिरफ्तार कर ली जायेंगी, परन्तु आगरावालों का अनुरोध है कि एक देवी के इस 
प्रकार नेत॒त्व करने से कांग्रेस का बल बढ़ेगा । चन्द्रावती जी उत्ती समय उठकर उनके साथ हरिद्वार से आयस 
चली गईं और अगले दिन समाचार-पत्तों मे प्रकाशित हो गया कि चन्द्रावती लखनपाल यु०पी०सी०सी० की 

अध्यक्षा के तौर पर सत्याग्रह करती हुई गिरफ्तार हो गईं। यह २० जून १६३२ की घटना है। उन्हें एक साल 
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का काराबात हुआ । पहले सी क्लास दी गई, फिर सी ०वाई० चिन्तानणि के बीच में पड़ने से उन्हें ए क्लास वी गई 
और उन्हें लखनऊ भेज दिया गया जहाँ श्रीमती विंजयलक्मी पंडित, श्री जुयलकिशोर जी, जो कांग्रेस के जनरल 
सेकेंदरी थे, की पत्नी कान्तिदेवी, श्री जयप्रकाश नारायण की फलनी प्रभावती तथा जानी-मानी देवियाँ जेल- 
बन्द थीं। चन्द्रावती जी को जेल की एक साल की सजा थी। यह आश्चयं की बात है कि जिस दिन वे जेल से 

छूठकर आयी उसी दिन मेरे गाँव सबही से तार आया कि माताजी सख्त बीमार हैं। उसी दिन हम दोनों रात 
की गाड़ी से सवदीी जाने के लिए हरिद्वार से सवार हुए । हमारे माताजी के पास्त पहुंचने के दो घण्टे बाद उन्होंने 

प्राण त्याव दिये। 

हम लोग लोटकर जब हरिद्वार पहुंचे तब मेरे ससुर का लड़का शान्तिस्वरूप बी० ए० पास कर चुका 
था और उसके पिता चाहते थे कि उसे बनारस विश्वविद्यालय मे बी० टी० में भर्ती कराया जाय । बी० टी० में 

दाखिला बड़ा कठित था, इसलिए चन्द्रावती जी की ड्यूटी लगाई गई कि वे बनारस जाकर प्रिसिपल लज्जा- 
शंकर झा से मिलें और उनसे उसके दाखिले की सिफारिश करें। झा साहब ने कहा - मैं तुम्हें तो दाखिल कर 
सकता हूँ, उसे नहीं क्योंकि उसके अंक दाखिले के लिए पर्याप्त नही हैं। मैंने कहा, चलो तुम्हीं बी० टी० बन 
जाओ ।। वे बनारस विश्वविद्यालय के ट्रेनिंग कॉलेज मे दाखिल हो गईं और वहाँ जो कुछ पढ़ा था उस आधार पर 

'शिक्षा-मनोविज्ञान' मामक ग्रन्थ भी लिख डाला जिंस पर अप्रैल--२० अप्रैल १६३५--मे मंगलाप्रसाद पारि- 

तोषिक प्राप्त हुआ । इस ग्रन्थ के विषय मे श्री लज्जाशंकर झा ने लिखा कि यह ग्रन्थ लिखकर चन्द्रावती जी 
ने बरतन्तु के शिष्य के समान अपनी शिक्षा-संस्था को १४ करोड़ की दक्षिणा चुका दी थी। इससे पहले १६३४ 

में उन्हें (स्त्रियों की स्थिति' ग्रन्थ पर सेकसरिया-पारितोंषिक मिल चुका था। इन ग्रन्थों के प्रकाशन से उनका 
हहन्दी-जगत् में नाम प्रसिद्ध हो गया और कई जगह से उन्हें प्रिप्तिपलशिप के निमन्त्रण आने लगे। 

६. गुरुकुल का मुख्याधिष्ठाता 

यह संयोग की बात है कि १६३५ का वर्ष हमारे सारे परिवार के लिए बड़ा शुभ रहा । १६ फरवरी, 
शनिवार १६३५ को ८.३७ (रेलवे टाइम) पर मेरे एकमात्र पुत्र विजय लखनपाल का जन्म खार (बम्बई) मे « 

अजंकिया अस्पताल में हुआ। उत्पत्ति के समय उनका वजन ६॥ पौंड था। १६ फरवरी १६३५ को ही 

हमारे भाई की दुकान शर्मा ट्रेंडिंग कम्पनी में फ्यूज़ होने से आय लगी, परन्तु वह पूर्णतया इन्श्यूर थी । यद्चपि 
हम इसे अपशकुन समझते थे, परन्तु आग लगने के बाद दुकान दुगुनी बन गई। २२ मार्च १६३४५ को श्री लज्जा- 
शंकर झा का पत्र आया कि चन्द्रावती जी को प्रोफेसरश्षिप देना चाहते हैं। २३ जून १६३५ को मुझे गुरकुल 
की स्वामिनी सभा का तार आया कि मुझे गुरुकुल का मुख्याधिष्ठाता नियत किया गया है। मैं बम्बई से गुरुकुल 
का मुख्याधिष्ठाता बनकर लोटा। अप्रैल १६३४ में चन्द्रावती-लखनपाल को महात्मा गांधी के सभापतित्व में 
इन्दौर में मंगलाग्रसाद पारितोषिक दिया गया | विजय अभी शिशु ही था, उसे सम्भालने के लिए चन्भावती 

की छोटी भाभी ध्ीमती सुशीला लखनपाल उनके साथ गईं। सुशीला लखमपाल तथा चन्द्रावती लखनपाल का 
इस काल से आजीवन प्रेममय सम्बन्ध हो यया। 

भुख्याधिष्ठाता बनकर गुरुकुल आने के बांद मैंने गुरुकुल के विकास की योजना बनाई। गुशकुल जब तक 
अन्दे के बल पर चल रहा था। चन्दा आता बहुत कम हो गया था। मेरी पहली और मुख्य योजना थी गुरकुल 
फ़ार्मेसी का विकास, दूसरी योजना थी आम्रोद्यानों का लगाना। फ़ार्मेंसी के विकास के लिए विज्ञापन आवश्यक 

था । विज्ञापन के लिए प्रेत आवश्यक था। बाढ़ में गुस्कुल का प्रेस नष्टप्राय हो चूका था। मेरे लिए प्रेस को 
खड़ा कर उसके द्वारा फ़ार्मेंसी की ओषधियों को जन-जन तक पहुँचाते की योजना थी । मैंने गुरुकुल' नाम का 
एक साप्ताहिक पत्र जारी किया | समाचार-पत्र पर डाक-ब्ययं बहुत कम लगता है। गुरुकुल के प्रत्येक संरक्षक 
को जिसका पुत्र गुझुकुल में पढ़ता था इस पत्र का ग्राहक होना आवश्यक कर दिया। पत्र-छपाई का कापत भी 
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आते लगा, कुछ नये ग्राहक भी बनाये गये। ठन दिनों प्रत्येक डाकखाने ने अपने-अपने शहर के मुख्य व्यक्तियों 
क्षी टायरेक्टरी छापी हुई थी। उन डायरेक्टरियों को खरीदकर मैंने पते लिखवाने शुरू किये। ब्रह्मचारी जितने 
पत्ते खिखता था उतर हिसाब से उसे मेहनताना दिया जाता था। प्रेस में 'गुरुकुल' पत्र में सब दवाइयों का 
झश्तिहार छपवाकर उसकी एक लाख प्रतियाँ छापी भईं और दिवाली के अवसर पर बोरियाँ भरकर डाकखाने 

में डाल दी गईं। टिकट कम लगाने में जो बचत हुई उससे 'गुरुकुल' पत्र तथा प्रेस का घाटा पूरा कर दिया 
गया । इस इश्तिहार से इतने ऑडर आने लगे कि फार्मेसी एक बड़े कारखाने का रूप धारण कर गई। इस 

योजना से प्रेस भी उठ खड़ा हुआ, फ़ार्मेंसी भी उठ खड़ी हुई, गुरुकुल के लिए एक समाचार-पत्र का भी श्रीगणेश 
हो गया। यह योजना कई वर्ष तक चलती रही ओर फ़ार्मेसी की आय बढ़ती रही । मेरा यह लक्ष्य भी रहा कि 

फ़ार्मेसी के डीलर गृहकुल के स्नातक बनाये जायें जिससे उनकी आजीविका का प्रश्न भी हल हो जाय । मुझे 
यह देखकर ह॒ष हुआ कि इस फ़ार्मेंसी ने न केवल गुरकुल की आथिक समस्या को हल किया, अपितु इससे 
गुरुकुल के अनेक स्नातकों की आजीविका का प्रश्न भी हल हुआ। 

मैरी दूसरी योजना आम्रोद्यान्नों के आरोपण की थी । गुरुकुल के प्रोफेसतर-क्वार्टरों के पीछे जग जीतपुर 
गाँव से पहले एक छोटी-सी नहर है। गंगा की बड़ी नहर तथा उस छोटी नहर के बीच बहुत बड़ी ज़मीन पड़ी 

हुई थी | मेरी योजना यह थी कि इस सारी ज़मीन को खरीद लिया जाय और सब जगह उत्तम कलमी आम 
लगा दिये जायें। कुछ साल बाद उसके लाखो की आमदनी होगी जो गुरुकुल को चलाने मे मदद देगी । यह 
योजना पूरी नहीं हो सकी, परन्तु जितनी भी हुई उससे गुरुकुल को २५ हजार सालाना तो मिलने हो लगा था। 
अब स्थिति क्या है-- इसका मुझे ज्ञान नही। इसी प्रसंग मे मैंने सैकड़ो थुकेलिप्टस के पेड़ हर बिल्डिंग के चारों 
तरफ़ लगवाये थे। एक प्रसिद्ध विशेषज्ञ डॉ० धरंवीर गुरुकुल पधारे थे | उन्होंने कहा था कि युकेलिप्टस के पेड़ 
से मलेरिया के मच्छर तही रहेंगे। लगवाये तो थे मलेरिया की रोक-थाम के लिए, परन्तु सुनता हूँ कि अब वे 
४०-५० साल के हो गये हैं और एक-एक पेड़ को २-३ हज़ार मे बेच दिया गया है। अब जो लोग वहाँ काम कर 
रहे हैं उन्होंने भी हजारों युकेलिप्टस के पेड़ लगवा दिये हैं और आशा करनी चाहिए कि किसी समय उनके 
द्वारा गुरुकुल को लाखों की आमदनी होगी। 

इस स्थल पर गुरुकुल-जीवन की कुछ घटनाओं का उल्लेख करना असंगत नही होगा। मैं प्रायः प्रतिवर्ष 
गर्मियों की छुट्टियों मे मसूरी जाया करता था । जब मैं अविवाहित था तब वाचस्पति नाम के मेरे एक मित्र वहां 
वैद्यक किया करते थे; लेडौर बाज़ार में रहते थे, वही उनका मकान था । पं० श्रीधर पाठक जो हिन्दी के प्रसिद्ध 

कवि थे वे भी मसूरी आया करते थे । सैर-सपाटे में उनसे भेंट हो जाती थी । वे भी वैद्य वाचस्पति के यहाँ था 

बैठा करते थे। पाठक जी के साथ स्नेह बढ़ता गया। तदनुसार विवाहोपरान्त भी मैं सपरिवार मसूरी जाता 

रहा । उनकी पुत्री ललिता पाठक मेरी पत्नी की सहपाठिनी थी | इस जानकारी के कारण कभी-कभी वे हमारे 
यहाँ भी आ जाते थे। एक दिन उनका सेवक एक पर्चा लेकर हमारे यहाँ आया। जहाँ हम ढहरे थे उस कॉटेज 

का ताम शान्ति-कुज था, वे ठहरे ये विलो लॉज मे। दोनो स्थान निकट ही थे। पर्ची मे लिखा था, मैं सख्त 
बीमार है, मुझे देख जाओ | गया तो देखा कि उन्हें ब्रेन हैमरेज हो गया था। तत्काल उन्हें रिक्शा में डालकर 
सिंविल अस्पताल ले गया। उनके ज्येष्ठ पुद्त गिरिघर पाठक को इलाहाबाद तार दिया । अगने दिन वे भी 

पहुँच गये । रातभर हम दोनों उनके पास जागते हुए बैठे रहे। प्रातःकाल उनका देहान्त हो गया । अगले दिन 
उनकी अस्त्येष्टि वैदिक संस्कार से की गई और उनकी अस्थियों को लेकर उनके पुत्र इलाहाबाद रवाना हो 
गये । समाचारपत्नों मे उनके देहान्त और किस गाडी से उनकी भस्म आ रही हैं इसकी तारो द्वारा सूचना दे 

दी गई थी। जगह-जगह उतके भक्त अस्थि-अवशेष का स्वागत करने उपस्थित थे। 

मेरे मसूरी-काल में ही मेरा श्री शुकदेव बिहारी मिश्र से भी परिचय हुआ । वे भी वही ठहरे थे जहाँ 

हम लोग ठहरे वे। वे हिन्दी के जाने-माने लेखक थे। उन्हें शेयर खरीदने का शौक था। मैं नहीं जातता था कि 
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शेयर क्या वस्तु है। वे कहँने सगे कि जो तुम्हारे पास रुपया हो उससे इंडियन आयरन के शैयर खरौद लो, 
वे दो-चार मास में दुगुने-चौगुने हो जायेंगे । मेरे पास कुल जमा पूंजी २ हजार भ्री । उस समय इस शेयर का दास 
१४ ९० था। इसलिए १०० शैयर के ११५०० खर्घ हो गये । परन्तु देखते-देखते यह शेयर ३०, ४०, ५०, ६० 

तक हो ग्रया। मैंने यह शेयर बेच दिया। छुट्टियाँ समाप्त हो गईं, में मसूरी से गुरुकुल भा बया | अभी 
६००० ₹० आया नहीं था कि इतने में एक सब-जज जो मेरे परिचित थे आ गये और मैंने इस शेयर की बात 
की । वे बोले, बहुत ग़लती की, यह शेयर तो १०० तक जानेवाला है, मैं अभी कलकत्ता से आ रहा हूँ, तार 
देकर फिर खरीद लो। मैंने तार दिया तो वह ७५ तक पहुँच चुका था। अब २५०० मुझे और देना था जो मेरे 
पाप्त नही था । मैंने तार दिया, बेच दो | तब तक वह नीचे लुढ़क गया था। नतीजा यह हुआ कि मेरे पास जो 

२००० की पूंजी थी वह सफ़ाया हो गई। इसका मुझे बड़ा धक्का लगा, यहाँ तक कि मुझे उन्लिद्र रोग हो 
गया। मैंने कभी सुना भी नही था कि उल्निद्र रोग भी होता है, परन्तु रोग तो रोग है, जब हो जाता है तब पता 

चलता है, यह चिन्ता का रोग है। मैं छुट्टी लेकर अपनी ससुराल बिजनोर चला गया । वहां मेरे गुरुकुल के 
सहुपाठी डॉ० ओम्प्रकाश रहते थे। जिस मकान मे मैं ठहरा था उसके साथ ही उनका मकान था, परन्तु मैंने 

तब तक होमियोप॑थी का नाम नही सुना था। मैं किसी डॉक्टर से नीद की दवा ला रहा था, सम्भवत: ब्रोमाइड 
था। इतने में मेरी पत्नी आयी और उसने वह शीशी मुझसे छीनकर पटक दी, वह ऐलोपैथी के इतना खिलाफ 

थी। वह जल-चिकित्सा की भक्त थी | उसके ताऊ तो जल-चिकित्सा की ही रट लगाया करते थे । मुझे ठण्डे 
पानी के टब में बिठा दिया जाता और जल-चिकित्सा के सब उपाय किये जाते; परन्तु किसी से लाभ नही हुआ, 
मेरी तबीयत बिगड़ती ही चली गई । इतने मे डॉ० ओम्प्रकाश मुझे मिलने आ पहुंचे | वे बोले, किस पचड़े मे 
पढ़े हो? मैं तुम्हारा इलाज होमियोपैथी से कर दूंगा। उन्होंने पहला जो ढोज़ दिया उससे मैं दो घण्टे तक 
दिन में चैन से सोया । उसके बाद तो उनकी सभी पुस्तकें पढ़ डाली और होमियोपैथी का मुझे व्यसन-सा हो 
गया। मैंने गुशकुल लोटकर होमियोपैयी के प्रसिद्ध चिकित्सक डॉ० युद्धवीर पिह के व्याख्यात कराये और 
निश्चय कर लिया कि अपने आयुर्वेदिक कॉलेज मे होमियोपैथी की भी एक चेयर खोल दी जाय। सभा से प्रस्ताव 
भी पास करवा लिया; होमियोपैथी की लगभग १०,००० रुपये की पुस्तकें भी पुस्तकालय के लिए मेगवा ली । 
यह भी निश्चय कर लिया कि डॉ० ओम्प्रकाश जी को आयुर्वेद कॉलेज मे होमियोपैथी का शिक्षक रख लिया 
जाएगा, परन्तु इतने मे मेरा २० वर्ष का सेवा-काल समाप्त हो गया और मैंने सम्मानपु्वेक गुरुकुल से विदा 
ली। मुझे विदा देने के लिए सभा के सब सदस्य गुरुकुल मे उपस्थित थे। ११ नवम्बर १६४१ में मैंने २ साल 

की अधिकृत फ़्लों लेकर गुरुकुल छोड़ दिया । १६२३ मे आया था, १६४१ में चला गया । 

जिन द्विनों में बीमार था उन दिनों मेरी पत्नी महादेवी कन्या पाठशाला देहरादून की प्रिन्सिपल 
नियुक्त हो गई थी । ७ जुलाई १६३८ की वे वहाँ प्रिन्सिपल नियुक्त हुईं ओर दिसम्बर १६४१ तक इस पद पर 

कार्य करती रही। इस बीच उनके कन्ध्रों पर काम का इतना बोझ आ पड़ा था कि उतका स्वास्थ्य ब्रिगड़ने 

लगा। पाठशाला में भी पार्टीबाजी चल रही थी। एक तरफ़ आर्यत्रमाज पार्टी थी, दूसरी तरफ माथुर पार्टी थी 
जिसके नेता आनत्दस्वरूप सिन्हा थे । उनके शासनकाल मे चन्द्रावती जी को बहुत परेशानी रही । इसी काल में 
मेरी बहिन कोशल्यादेवी उनके पास रही और उसे मंट्रिक्यूलेशन किया; इन्ही दिनो उनके सबसे छोटे भाई 
चेतनस्वरूप शुक्ल ने उनके पास रहकर डी० ए० बी० कॉलिज से शिक्षा प्राप्त की; उन्हीं दिनों उतकी बहिन 

प्रभा उनके पास रही । जब मैंने १६४१ में गुरुकुल काँगढ़ी से मुक्ति प्राप्त कर ली तो मैं, वे तथा विजय बम्बई के 
लिए चल दिये और चन्द्रावती जी ने महादेवी कालेज से त्याग-पत्र दे दिया । इस काल में हम देहरादून में डालने 
वाला में ५ बीघे का एक प्लॉट ले चुके थे। प्लॉट लिए तो तभी भाहयों ने थे, परन्तु अन्य भाइयों ने बेच दिए, 

हमने नहीं बेचा था। 

इससे पहले कि मैं गुरुकुल का प्रकरण समाप्त कर आगे बढ़ मैं इस बात पर प्रकाश् डालना चाहता हूँ 

सु 
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कि मैंने दो साल की फ़र्लो लेकर संस्था को व्ीं छोड़ दिया । मैं संस्था का मुख्याधिष्ठाता था, पं० देव शर्मा जी 
(स्वामी अभयदेव जी) संस्था के आचार्य थे । मेरा क्षेत्र प्रबन्ध का था, उनका शिक्षा का था। वे साल मे झेढ 

महीने पांडेचेरी चले जाते थे और वहाँ से आदेश भेजा करते ये । उन्होंने प्रत्येक शिक्षक को लिखना शुरू किया 
कि वे अपना वेतन कम करें। उस समय प्रोफेसरों को १४० रुपया मासिक मिलता था, मुझे 'दयानन्द सेवा- 

सदन' का सदस्य होने के नाते मुख्याधिष्ठाता होने पर भी ७५ रुपया मिलता था। स्वामी जी के इस प्रकार 
प्रबन्ध में दखल देने पर मुझे एतराज़ था ! इस एतराज़ को देखकर उनकी माँग यह हो गई कि या तो मैं आचार्य 
तथा मुख्याधिष्ठाता दोनों का कार्य करूँ या वे आचार्य होने के साथ मुख्याधिष्ठाता का काय॑ भी करें। मैंने 
उचित समझा कि अब दो साल बाद मुझे जाना ही है, तब अभी से विधा-सम्मत २ साल की फ़्लों क्यों न ले 
लूँ? यह सोचकर गुरुकुल का सारा दायित्व हैंने उन पर छोड़ दिया । 

जब मैं गुरुकुल मे मुख्याधिष्ठाता के पद पर था तब एक दिन श्री जगदीश प्रसाद जी उत्तर प्रदेश 
सरकार के चीफ सेक्रेटरी थे गुरुकुल पधारे। मैं उन्हें विद्यालय दिखाने ले गया । विद्यालय के द्वार के पास की 
दीवार पर कृष्णपट था जिसमे ब्रह्म चारियों की दैनिक दिन चर्या लिखी हुई थी। उसमें प्रातःकाल ४.३० पर 
उठने से लेकर प्रार्थना, शौच जाना, व्यायाम करना, स्नान, सन्ध्या, हवन, प्रातराश आदि सब प्रोग्राम लिखा 

हुआ था जिसे वे देर तक पढते रहे, और ५-१० मिनट बाद बोले--आप लोगों ने तो ब्रह्मचारियों को इतना 
नियमबद्ध कर दिया है जैसे जेल में कैदियों को नियम में रखा जाता है। मैंने कहा--पह नियमबद्धता ही तो 

शिक्षा का अपूर्व अंग है। आजकल विद्यार्थियों को नियम से रहना नही सिखाया जाता । जब चाहे सोयें, दस 
बजे, बारह बजे, एक बजे, दो बजे--उन्हें किसी व्यवस्था में नहीं रखा जाता, जब चाहें उठें, आठ बजे, दस 
बजे--कोई नियम नहीं । इस अमर्यादित व्यवस्था से समाज में भी नियमहीनता चल रही है। हमारी इस 
व्यवस्था को उन्होंने सराहा और कहा कि इस प्रकार का नियम में बंधा जीवन हर बच्चे को सीखना चाहिए । 

अगर शुरू से ही बच्चा नियमित जीवन बिताना सीखेगा तो समाज की अनेक समस्याएँ अपने आप दूर हो 
जायेंगी। दुःख इसी वात का है कि गुरुकुल के संचालक इन विचारों के घनी नही रहे और ये विचार कृष्ण- 

पटों पर लिखे रह गये हैं। यह टीका मेरी है, जगदीश प्रसाद की नहीं। जीवन की साधना ही शिक्षा का 
अभिन्न अंग है । जिस बालक का बाल्यकाल में जीवन सधा नहीं, वह युवावस्था मे सधा जीवन नहीं बिता 

सकता । मेरे यह दृढ विचार हैं कि हर बालक को बाल्यावस्था में किसी होस्टल मे ही रखना चाहिए तभी 
उसका आगामी जीवन व्यवस्थित हो सकता है। 

श्री जगदीश प्रसाद के सम्बन्ध में मुझे एक घटना और स्मरण आती है। जब मैं राज्यसभा का सदस्य था 

तो गुरुकुल आने के लिए मैंने मसूरी एक्सप्रेस में सीट बुक कराई थी। उसी डिब्बे मे एक और व्यक्ति की सीट 
भी बुक थी। जब मैं सीट पर बैठा तो दूसरा व्यक्ति भी डब्बे मे सीट पर बिस्तर बिछाने लगा। मैंने पूछा। 
आप कहाँ जा रहे हैं? उन्होंने कहा--मैं जगदीश प्रसाद हूँ और माँ आनन्दमयी से मिलने देहरादुन जा रहा 
हूँ। मैंने पूछा--आप वही जगदीशप्रसाद हैं जो कभी गुरुकुल पधारे थे और जिन्होंने कहा था, हमने गुरुकुल को 
जेल बना दिया है। वे बोले--हाँ, मैं वही जगदीश प्रसाद हूँ और आपको पहचानता हूँ कि आप उसके 

मुख्याधिष्ठाता पं० सत्यव्रत हैं । इस वार्तालाप से हमारी आत्मीयता बढ़ी ओर मैं पूछ बैठा कि आपने आनंदमयी 
माँ में क्या देखा ? उन्होंने कहा --मैं वर्षों से उतका भक्त हूँ और मेरा अनुभव है कि वह अपने भक्तों के दुःख 
को अपने ऊपर ले लेती हैं। उन्होंने कुई ऐसी घटनाएँ सुनाई जिन्हें मेरे अविश्वासी मन ने स्वीकार नहीं किया। 
मुझे अपने जीवन में कई ऐसे व्यक्ति मिले जिन्होंने जगदीश प्रसाद जी के अनुभव को अपने अनुभव से परिपुष्ट 
किया, परन्तु मेरा किसी महात्मा से मिलकर इस प्रकार का अनुभव नहीं हुआ। 

श्री जगदीश प्रसाद जी ने एक घटना मुझे सुनाई जो सही थी या गलत, मैं नहीं कह सकता। उन्होंने 

धुताया कि महात्मा मुंशीराम जी के पुत्र हरिश्वन्द् की पत्नी मुझे हरिश्वन्द्र समझती रही। मैं कहता रहा कि 
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मैं हरिश्चन््र नहीं हूँ किन्तु उन्होंने कभी मेरा विश्वास नहीं किया
 । देहरादून से एक साप्ताहिक पत्र 'फ्रन्टियर 

भेल' निकलता था जिसके सम्पादक मे श्री बम्ववाल । उनका देहात्त हो चुका है पर उनके दामाद अब भी उस
 

पत्र को चला रहे हैं। अनेक वर्ष हुए जब उतका एक पत्र 
मेरे हाथ लगा था जिसमें श्री हरिश्चन्द्र की हत्या का 

उल्लेख था। उसमें विस्तृत रूप से लिखा गया था कि किस 
प्रकार वह षड़यंत्र के शिकार हुए, और उसमें 

उनकी हत्या कर दी गई । कह नही सकते कि
 सच्चाई क्या है? पर ग्रह तो सत्य है कि श्री

 हरिश्चत्र की पली 

मे यह कभी विश्वास नहीं किया हि बहु मर गए हैं। उन्हें ढूंढन
े के लिए वह जगह-जगह मारी फिरती रहों। 

उनका एक पुत्र था जिसका नाम रोहिताश्व था हरिएचन्द्र जी की पल्ली और रोह्िताश्व का देहान्त हो चुका 

चल्ग्ावती जी का स्वास्थ्य दिनोंदिन गिरता जा रहा था । उनक
े स्वास्थ्य के लिए मैंने सत्र तरह के 

हपचार किये। भोजन में सालों से उन्होंने रोटी खाना छोड़ रक्खा था। प्रायः श्रप्टीन बिस्कुट लेती थी, या 

दृधध-दही पर निर्वाह या। उन्हें कोई रोग विशेष नहीं या, सिफ़ कमजोरी ओर भूख न लगना ये दो शिकायतें 

थी। ऐलोपैथी में उनका विश्वास नही था। व्यायाम या सैर वे नियमित रूप मे करती थीं। इन सब के कारण
 

ही वे जीवन को इतना दूर चला सकी फिर भी
 वे दीघंजीवी नहीं रहीं । आयुर्वेद की दृष्टि स

े हमने उन्हे दुर्ध- 

कल्प तथा आम्रकल्प करवाया । उससे उन्हें लाभ हुआ। दुः्धकल्प में केवल दूध का तथा आम्रकल्प में केवल 

छोटे आम का आयुर्वेद की पंचामृत पपंटी या पिप्पली के साथ सेबन करती थी। इन कल्पो से उनका बंज़न 

बुछ बढ़ जाता था। एक बार तो इन कल्पों से उतका 
वज़न इतना बढ़ गया कि ऐसा लगता था कि उन्हे क

ोई 

रोग नहीं है। उनकी देखा-देखी मैं भी प्रतिवर्ष आम के दिनों में आम्रकल्प किया करता था। दाल-रोटी सब 

बन्द करना और छोटे आमों का गिलास भर रस निचोड़ कर पी जाना-यह आम्रकत्प था। आजकल त्तो 

चूसने बाले ये छोटे आम दीखते ही वही, जब हम लोग आमरकत्प कर
ते थे तब सौ आम तीन-चार आने मे मिलते 

ये और सौ का अर्थ था डेढ़ सौ । एक टोकरे आम चूस जाना साधारण बात थी । एक बार आम के दिनो में जब 

मैंने आम्रकल्प किया तो मेरा शरीर इतना बढ़ा हि म
ैं अपने मोटापे को देखकर सोचने लगा कि वया यह मेरा 

ही शरीर है। मैं सदा पतला-दुबला रहा हूँ, परन्तु इस 
बार आम्रकल्प ने मुझे पहले से दुगुना कर दिया। 

आयुर्वेद में आम्रकल्प, दुग्धकल्प तथा खरबूजा-कत्प शरीर का कायाकल्प कर देते हैं, परन्तु इनमे भोजन 

में बहुत संयम से लेता पड़ता है और अपनी जीभ पर काबू रखना होता है। इन क्यों मे पंचामृत पट 
या छोटी पिप्पली को पीस कर उसका प्रयोग किया जाता है। आबकल वज़न को घटाने का रिवाज है, 

परन्तु शरीर की क्षीणता के कारण कभी-कभी शरीर मे मोटापा लाने की आवश्यकता हो जाती है जिसमें इन 

कल्पों से लाभ होता है भर शरीर मतों से शुद्ध हो जाता है। उन दिनो कनखल में थागेश्वर बंद्य रहा करते 

थे जो शरीर का कायाकल्प कराने मे इन कल्पों का प्रयोग करते थे। रोगी को या तो प्लिफ़ दूध पर, या सिर 

मटूठे पर या सिर्फ़ खरबूजे पर था सिर्फ़ आम के रस पर रखा ज
ाता था। पे सब रस पच सकें--इस उद्देश्य से 

इन रसों के साथ पंचामृत पपंटी या छोटी पिप्पली का उसे पीसकर या दृ्कल्त 
में दुध में उबाल कर श्रयोत्ल 

किया जाता था । 

१०. रिटायर होने के बाद मैं बम्बई में 

इस समय मेरी पत्नी देहरादून में महादेवी कन्या पाठशाला की प्रिन्सिपल थी। हमार भाइयों का 

व्यापार बम्बई में था और वे देर से मुझे वम्बई आकर व्यापार भे शामिल होने का आग्रह कर रहे थे। हम 
पाँव भाई थे, चार व्यापार में थे, सिफ़्े मैं शिक्षा के क्षेत्र मे था यद्यपि बस्बई आते से पूर्व उन्होंने मेरे नाम से 
'हिलुस्तान कमशियल कॉरपोरेशन' नाम से एक कम्पनी खोल रखी थी। जब मैं रेलगाड़ी से बम्बई पहुंचा तब 
वहाँ का आयंसामाजिक जमत् तथा मेरे भाइयो के अनेक व्यापारी साथी हमारा स्वागत ऋरने के लिए स्टेमव 
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पर उपस्थित थे। आयंसमाजियों में वहाँ की समाज़ै के प्रदान श्री विजेयंशंकर जी अपने सहयोगियों के ध्षाथ 
भेये थे । कुछ दिन तो मैं भाइयों की दुकान पर जाता रहा, पेरन्तु मुझे व्यापार का कुछ अता-पता नहीं चला। 
बिजली का व्यापार था, माल विदेशों से आता और भारत के व्यापारी भिन्न-भिन्न शहरों से आते और खरीद 
कर से जाते; कुछ बिजली लगाने के ठेके थे, इन सबमें मेरी रुचि नहीं थी। मैं खाली बैठा-बैंठा वह सब-कुछ 

देखता रहता। 
इस बीच कुछ आर्यसमाजी भाई मुझसे मिलने आने लगे । बम्बई के आयंसमाजियों की शिकायत थी कि 

काकड़वाड़ी आयंसमाज, जो ऋषि दवानन्द का स्थापित किया हुआ हैं, उसे पर एक गुट का कंव्जा है जिसके 
बंधान श्री विजयशंकर हैं और मन्त्री एक सभाजित् मिश्र नाप के सज्जन हैं, वे काम-काज कुछ नही करते, किसी 
को सदस्य नही बनने देते, शादी-ब्याह के लिए हॉल किराये पर देते हैं और सब रकम हज़म कर जाते हैं। यह 

सुनेकर मुझे आश्चर्य हुआ । मैंने उनसे कहा कि अपना चन्दा मुझे दो और वह मैं तुम्हारे फ़ार्मों के साथ मन््त्री 
भार्य॑स्माज को भेज दूँगा, देखता हें कि सदस्य क्यों नहीं बनाते । मेरे पास १०० व्यक्तियों ने घन्दा जमा किया 
जो मैंने मन्त्री आयंसमाज के पास दस्ती भेज दिया। मन्त्री महोदय ने न चन्दा स्वीकार किया न फार्म लिये। 
सब लौटा दिया | मैंने फिर बहू रुपया मनीअऑर्डर से भेजा और कुछ देर बाद फ्रार्म रजिस्ट्री से भेजे! उन्होंने 
किसी गलती से चन्दे का रुपया त्तो ले लिया, परन्तु फ़ार्म लोटा दिये । यह स्थिति देखकर मुझे समझ पह गया 
कि अवश्य दाल में कुछ काला है और इस स्थिति को पलटने के लिए आन्दोलन करने का निश्चय किया। 

मैंते कुछ पंजाबी आयंत्तप्ताजियो से सम्पर्क स्थापित किया और यह योजना बनाई कि हमें अपना एक 
अलग संगठन बता लेना चाहिए और इस आयंसमाज पर कब्जा करता चाहिए क्योंकि ऋषि दयानन््द की 

स्थापित की हुई यही समाज है| पंजाबी तो प्रायः सभी आर्यंसमाजी ही थे। इनमें से हमने पहले श्री तलवार 
की पकडा । वे इंश्यूरेंस कम्पनी के मंगठनकर्ता थे और इंश्यूरेंस के कारण सभी पंजाबियों को जानेते थे। चन्दा 

किया गया। सेठ नारायणलाल पित्ती जो बड़ौदा कन्या महाविद्यालय के सर्वेर्वा थे उनसे चन्दरा लिया और 
अन्य समाजियों से भी चन्दा लिया और बम्बई आयेसमाज के प्रधान पर यह दावा दायर कैर दिया कि वास्तव 
में हमारी मैजॉरिटी है, परन्तु क्यींकि पदस्थ लोग तियमानुसार हमें सदस्य नही बर्ननें देते, इसलिए अल्पमत 
होते हुए भी ये बहुमत पर घोखा कर रहे हैं। बम्बई हाईकोर्ट मे यह पहुला केस था जिसका मुद्दा था कि 
अल्पमत दाँव-पेच द्वारा बहुमत का सांवैधानिक अधिकार छीन रही है। वहां एक व्यापारी श्यामलाल गोयल 

थे जी कानूत को खूब समझते थे, एक ठांकुर साहब थे और मैं था। हम तींनों ही यह भुकहमा लड़ते रहे, चन्दा 
करते रहे, एक अलग प्षमाज का निर्माण कर लिया, उसके साप्ताहिक अधिवेशन होते रहे, और मुकदमा भी 

लड़ते रहे । इस सारे आन्दोलन का परिणाम यह हुआ कि हम लोग जीत तो गये, परन्तु अब वहाँ के पुराने लोग 
समाप्तप्राय हो चुके हैं, किन्तु हम लोगों ने सान्ताऋज मे एक भव्य संमाज-मन्दिर का निर्माण कर लिया जो 
अब बंस्बई का सर्वोत्तम समाज हों गया हैं। उसके आधीन शिक्षा-संस्थाएं चल रही हैं, व्यायामशालाएं चल रही 

हैं और थोगाश्न॑ंम चल रहे हैं नवीनं-नवींन कार्यकर्ता उसकी तरफ़ खिचकर चले आये हैं। मैं १६४९ से 

१६४५ तक वम्बई रहा, उसके बाद देहरादुन चेला आया। 

११. वम्बई के बाद मैं देहरादून में 
वर्म्मई में जानें से मुझे एक लाभ हुआ | यद्यपि मेरे भाई एक साथ व्यापार करते थे और मुझे उत्होंने 

आशा दी थी कि मुंझे भी व्यापार में साझीदार बना लेंगे क्योंकि वे दिन द्वितीय विश्वयुद्ध के दिस थे और 
व्यापार में अच्छी अभिदमी थी, तथापि मुझे साझीदार बनाने के स्थान मे वे स्वयं ही जुदा-जुदा हो गये। मैंने 
इन चार सालों मे सिर्फ़ एक बढ़े ठेके मे हिस्सा लिया था जिसके परिणामस्वरूप एक सकान खरीदा गया 

जिंसेका आधा हिस्सा मेरी पत्नी के ताम रजिस्टर किया गया। कुछ कैश भी मुझे मिला! यह १९४४ का 
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समय था। मेस चित्त भी व्यापार में नहीं लगता था। अचानक एक दिन पं० सोमदत्त विद्यालंकार का, जो 
कन्या गुरुकुल देहरादून के सहायक मुख्याधिष्ठाता थे, पत्न आया कि कन्या गुरुकुल में सभा मेरी पत्नी चद्धावती 
लखतपाल को आखार्या बनाता चाहती है। मैंने अपने जीवन में यह देखा कि एक-के-बाद-एक ऐसी स्थिति 
आती चली गई कि जब मैं परिवर्तन चाहता था तब भगवान् की तरफ़ से परिवर्तन स्वयं उपस्थित हो जाता 
था। इस पत्र का उत्तर हमने 'हाँ में दिया और आमन्त्रण आने पर हम दोनों और विजय देहरादून के लिए 

चल दिये। क्योंकि घन्द्रावती जी महादेवी कॉलेज की प्रिन्सिपल रह चुकी थीं, इसलिए सभा को उनपर पूरा | 
भरोसा था कि बे कन्या गुरुकुल को ठीक से चला सकेंगी । इसके अतिरिक्त वे आनखशिख कांग्रेस तथा आयं- 
समाजी विचारों की थीं इसलिए भी सभा चाहती थी कि कन्या ग्ुश्कुल का कार्यभार सम्भालें। क्योंकि मैं 
उनके साथ था यह भी कारण था कि सभा निश्चिन्त थी कि गुरुकुल-शिक्षा-प्रणाल्ी के अनुभवी व्यक्ति के साथ 
रहते कन्या गुरुकुल अपने पथ पर उन्नति करता जायेगा। चन्द्रावती जी तथा मैं २ जुलाई १६९४५ से लेकर 
अप्रैल ११५२ तक कन्या मुरुकुल में ही रहे। इस प्रकार हमारे ७ साल देहरादून में कटे । 

मैं क्योंकि बैंगलौर रह चुका था ओर देहरादून की हरियाली भी बैंगलौर की-सी थी, इसलिए 
देहरादून में हमने निश्चय किया कि इसी स्थान को अपना अन्तिम निवास-स्थान बनाना चाहिए । देहरादून में 

डालनवाला नामक एक एरिया है जिसमें ५ दीघे से कम में मकान नहीं बन सकता था। मकान के साथ बगीचे 

के लिए काफ़ी स्थान छोडना पड़ता था। वैसे तो सारा एरिया भरा हुआ था परन्तु आराघर ग्राम के साथ 
लगा हुआ पर्याप्त स्थान खाली था । वहाँ मैंने एक प्लॉट तब से ले लिया था जब चन्द्रावती जी महादेवी 

कॉलेज की प्रिंसिपल रह चुकी थीं। 
देहरादून में मैंने स्थानीय कांग्रेस कमेटी में भाग लेना शुरू किया, परन्तु वहाँ हर जगह की तरह 

गुटबाज़ी इतनी थी कि कोई नया व्यक्ति संगठन के घेरे में प्रवेश नहीं कर सकता था। जब मैं देहरादून आ 
बसा तब मैंने बहाँ की आयंसमाज तथा वहाँ की राजनीति में भाग लेने की सोची । देहरादून में अधिक संख्या 

उन लोगों की थी जो वहाँ की आयंसमाज तथा राजनीति दोनों में भाग लेते थे। परन्तु अपने गुट में किसी को 
भाग नहीं लेने देते थे । कुछ लोग ऐसे थे जो आय॑समाज का सहारा लेकर राजनीति मे प्रमुख हो गये ये। 
प्रवृत्ति सबकी यही थी कि जिस किसी मार्ग से हो, सबका मुख्य लक्ष्य राजनीति था। सिर्फ़ राजनीति में 
प्रमुख स्थान रखने वाले इने-गिने ही थे। अन्ततोगत्वा प्रमुखता उन्हीं लोगों की थी जिन्होंने राजनीति को 

प्रमुख स्थान देकर राजनीतिक क्षेत्र मे अपना स्थान बना लिया था। ऐसे व्यक्ति थे--श्री महावीर त्यागी, 
श्री खुरशेदलाल, श्री शान्तिप्रपन्न शर्मा तथा श्री बी० वी० सरन। मेरी दृष्टि में ऐसा व्यक्ति सिर्फ एक था जो 
आयंसामाजिक विचारों का होते हुए भी किसी आयंसमाज का सदस्य नही था, कांग्रेस का होते हुए भी कांग्रेस 
के क्षेत्र में किसी पद का लोलुप नहीं था, शुद्ध खहरधारी, हिन्दी का भक्त, अंग्रेजीयत से दूर, गरीबी का जीवन 
बिताने वाला, सदाचारी, तपस्वी, सबका हृदय खींचने वाला और सीघा-सादा था | उत्तका नाम था मास्टर 
रामस्वरूप । मैंने मास्टर रामस्वरूप को देहरादून की म्यूनिसिपैलिटी के चेयरमैन के रूप में, उत्तर प्रदेश की 
असैम्वली के सदस्य के रूप में, और इन सब पदों से हट जाने प्र अपने घर में अपने बर्तन स्वयं माँजते हुए 
भी देखा । उन्होंने म्युनिसिपैलिटी का चेयरमैन होते हुए भी अपना कोई मकान नहीं बनाया, ओर वेयरमैनी 
के समय भी कोई सरकादी नौकर नहीं रखा । मास्टर रामस्वरूप जी का कोई मुट नहीं था, परन्तु उनके 

विचारों से मिलते-जुलते कुछ कार्यकर्ता देहरादून में थे जिनमें से प्रमुख थे श्री नारायणदास भाग॑व (मुनि जी ), 
श्री वैद्य अमरनाथ जी, श्री पं० चन्द्रमण जी, श्री हुलास वर्मा । इनकी रुचि आयंसमाज तथा कांग्रेस दोनों में 
थी और ये मास्टर जी के पृष्ठ-योषक थे जो अब दिवंग्रत हो चुके हैं। मेरा कार्य-क्षेत्र आर्यसमाज तक सीमित 
रहा। 

उनके विधय में मैं कह सकता हूँ कि वे खरे गांधीवादी थे, अन्यथा मुझे देहरादून के कार्यकर्ताओं में से 
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अधिकतर गांधी का नाम लैकर अपना उल्लू सौधां करने वाले ही मिले। यह सब देखकर मैंने अपना कार्यक्षेत्र 
शिक्षा को ही बनाया और कन्या गुरुकुल, महादेवीं कन्या पाठशाला तथा गुरुकुल काँगड़ी में हो दिलचस्पी 
लेता रहा | जब तक मैं देहरादून में रहा और जब तक मास्टर रामस्वरूप जी जीवित रहे, भेरा उनके साथ 
मैत्री भाव बना रहा । गांधी जी का नाम लेने वाले कांग्रेस कार्यकर्ताओं से जतता को बड़ी आशा थी, जो पूर्ण 

नहीं हुई । 
मैंने देहरादून में डालनवाला में अपना एक मकान बनाया जिसका नाम 'विद्या-विहार' रखा। 'विद्या- 

विहार! इसलिए रखा क्योकि यहाँ पर बैठकर ही मैंने अपने अधिकांश साहित्य का निर्माण किया। हमारे एक 
किरायेदार सरदार सम्पूर्णसिह थे। उनकी पुत्री बी० ए० में पढ़ती थी। एक दिन वह मेरे पास किसी 
सामाजिक विषय की समस्या को लेकर आयी । मैंने पृछा, तुम्हें यह समस्या क्योंकर उत्पन्त हुई ? उसका नाम 
राजेन्द्र कोर था। राजेन्द्र कहने लगी कि उनके बी० ए० के को मे 'सोशियॉलोजी' नाम का एक विषय इस 
वर्ष से चालू हुआ है। उस कोर्स में यह विषय आता है। मैंने उसे बह अंग्रेजी की पुस्तक दिखाने को कहा 

जिसके आधार पर वह विषय पढ़ाया जाता था | वह मैक आइवर की पुस्तक 'सोशियॉलोजी' ले आयी । उसे 

देखकर मैंने कहा, इस विषय पर सबसे अच्छा तो मैं लिख सकता हूँ । उसने कहा--लिखिये। मैने सिलेबस की 

विषय-सूची देखकर 'समाजशास्त्र के मूल तत्त्व” पुस्तक लिख दी। यह पुस्तक इतनी चली कि इसके कई- 
कई संस्करण होने लगे | अन्त मे जाकर, मेरे बिना किसी प्रयत्त के यह बी० ए० और एम० ए० के कोर्स मे 

आ गयी । सोशियॉलोजी के जो अध्यापक थे वे इसी ग्रन्थ को आधार बनाकर पढ़ाने लगे | इसके बाद तो 
सोशियॉलोजी के हर पेपर मे मैंने पुस्तक लिख डाली । एम० ए० के कोर्स 'जन-जातियाँ तथा संस्थाएं”, 'मानव- 
शास्त्र, 'सामाजिक विचारो का इतिहास'--हर विषय पर पुस्तक लिखी और वे ही पुस्तक इन विषयों की 
प्रामाणिक पुस्तकें मानी जाने लगीं। कई प्रोफ़ेसर अपनी पुस्तक भी लिखते थे और विद्यार्थियों को कहते थे कि 
सिद्धान्तालंकार की पुस्तक मत पढ़ो, परन्तु जितना भी मेरी पुस्तकों के विरुद्ध आन्दोलन करते थे उतनी ही 
मेरी पुस्तकों की माँग बढ़ती थी। मैंने शिक्षा के क्षेत्र में, समाजशास्त्र के क्षेत्र े --हर विषय पर पुस्तक लिखी 

और उसका जो सम्मान हुआ उसकी मुझे आशा नही थी । चन्द्रावती जी लखनपाल के ग्रन्थ “स्त्रियों की स्थिति' 
पर उन्हें १६३४ भे हिन्दी साहित्य सम्मेलन से पहले सेक्सरिया पुरस्कार मिला था, फिर 'शिक्षा मनोविज्ञान 
पर सम्मेलन के द्वारा उन्हें १९३४ मे मंगलाप्रसाद पुरस्कार मिला ओर अन्त भे 'समाजशास्त्र के मूल तत्त्व 
पर मुझे ३ जनवरी १६६० मे मंगलाप्रसाद पुरस्कार मिला। हम ही ऐसे दम्पती थे जिन दोनों को हिन्दी 
साहित्य-सम्मेलन ने मंगलाप्रसाद पुरस्कार देकर सम्मानित किया । मेरे साहित्य-कार्य को देखकर गुरुकुल 
काँगड़ी विश्वविद्यालय ने अपने एक वाधिक उत्सव मे मुझे विद्यामातंण्ड की उपाधि से विभूषित किया। 

१२. चन्द्रावती जी राज्यसभा में (१० साल तक) 

अप्रैल १६५२ में भिन्न-भिन्न राज्यों की असेम्बलियों तथा पालियामेंट के प्रथम बार चुनाव होने शुरू 
हुए। मैं उत दिनों बम्बई गया हुआ था। चन्द्रावती जी और आचार्य जुगलकिशोर जी की पत्नी श्रीमती 
शान्तिदेवी जी ने साथ-साथ सत्याग्रह का कार्य किया था। जेल में भी दोनों साथ-साथ रहीं। इन दोनों का 
पारस्परिक सम्बन्ध बहन-बहन का था। जब १६५२ के असेम्बली तथा पालियामेष्ट के चुनाव शुरू हुए। तब 
मुख्य तौर पर कांग्रेस पार्टी ही थी । शान्तिदेवी जी प्रो" जुगलकिशोर की पत्नी थी। जुगलकिशोर जी आल 
इण्डिया कांग्रेस के जनरल सेक्रेटरी थे, शांतिदेवी जी उत्तर प्रदेश महिला कांग्रेस कमेटी की सेक्रेटरी थी। 

उन्होंने चन्द्रावती जी का नाम राज्य सभा की सदस्यता के लिए पेश किया जो श्री गोविन्दबल्लभ ने स्वीकार 

कर लिया। राज्य सभा क्या है--यह चल्द्रावरो जी को मालूम न था। लखनऊ से महावीर त्यागी ने अपने 
एक प्रतिनिधि को देहरादून चन्द्रावती जी के पास भेजा ओर कहा कि उन्हें सूचना दे कि उनका नाम राज्य- 



१७२ / वैदिक प्राहित्य, संस्कृति और और समाजदशन 

सभा की सदस्यता के लिए स्वीकृत हुआ है, वे ५०० रुपया तैयार रखें, इतना रुपया उनके पाप्त नहो तो बे 
सश्जन प्रबंध्त कर दें । बढ यह खोज होने लगी कि राज्यसभा क्या है? पाद्यपुस्तकें मेंगवाई गयीं तो पता 
चला कि जैसे इंग्लैणड में हाउस ऑफ़ लॉड है, वैसे भारत के विधान में राज्यसभा है। देहरादून में जब यह 
बात फैली कि चस्भावती जी राज्यसभा के लिए प्रस्तावित की गयीं हैं तब शहर कांग्रेस सरकल में सनसनी 

फैल गयी । यहाँ के स्थानीय नेता चाहते थे कि उनकी नामज़द लीलावती झेंवर को सदस्या बताया जाय ओर .. 
चन्द्रावती जी पर आरोप लगाया गया कि इसके पति प्रो० सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार आयंसमाजी होने के कारण 

जनसंघी हैं | मैं जनसंघ का कभी सदस्य नहीं रहा, परन्तु लखनऊ तारें जाने लगीं कि जनसंघी को राज्य- 

सभा का सदस्य बनाया जा रहा है यद्यपि चन्द्रावती जी सदा कांग्रेसी रही । मेरे रिश्तेदार बद्यदत्त अभ्िहोत्री 

लखनऊ ग्रये तो आचाय॑ जुगलकिशोर ने वे तारें उन्हें दिखलादीं । वे उत तासें को लेकर देहरादुन लोटे और 
जनसंघ के प्रधान श्री चटर्जी को वे तारें दिखायी । उन्होने उन तारों का उत्तर यह दिया कि वे कभी जनसंघ में 
नहीं रहीं । उनकी प्रतियाँ लेकर वे चन्द्रावती जी के साथ लखनऊ पहुँचे। जिस गाड़ी में चर्द्राववी जी लखनऊ 
गरी उसी गाड़ी में लीलावती के समर्थक श्री झांतिप्रपस्त भी पहुंचे । दोनों की भेंट लखनऊ प्लेटफॉर्म पर हुई । 
जनसंघ के नेता के तार, जिनमे लिखा था कि चत्धावती का सम्बन्ध जनसंघ से नही था, आचाये जुगलकिशोर 
जी की जेब में थे ओर तब तक चन्द्रावती जी का राज्यसभा के लिए चुनाव घोषित हो चुका था। लीलावती 
जी झेंवर और उतके समर्थक अपना-सा मुंह लेकर देहरादून लोट आये। 

राज्यसभा के लिए चुने जाने के वाद चन्द्रावती जी का देहरादून रहना कठित हो गया। उस स्नय॑ 

कन्या गुरुकुल के अध्िष्ठाता श्री ठाकुरदास अमृतधारा थे। वे आग्रह करते रहे कि चन्द्रावती जी देहरादून रहे, 
तब कन्या मुरुकुल संभालती रहें । कुछ देर तक तो वह व्यवस्था चली परन्तु यह व्यवस्था देर तक नहीं चल 
सकती थी। अन्त में १८-८-५२ को चद्धावती जी ने कन्या गुरुकुल से त्याग-पत्र दे दिया और हम दोनों दिल्ली 
रहने लगे । इस समय हयारा पुत्र विजयक्रृष्णभ लखतपाल इलाहाबाद यूनीवर्सिटी मे एम० ए० में पढ़ रहा था। 

सदस्य चुने जाने पर सदस्य को अपने छर्च का ब्योरा भेजना पढ़ता है। चस्द्रावती जी को इसका कुछ 
ज्ञान नहीं था। वे एक दिन अपने कागड़ों को उज्नट-पलट रही थी कि वह कागज़ उछलकर उनकी गोद में भा 

पड़ा जिसमें लिखा था कि अम्रुक दिन तक यह ब्योरा आ जाता चाहिए, अन्यथा चुनाव अवैेधानिक करार कर 

दिया जाएगा। उस समय पण्डित चन्द्रगुप्त विद्यालंकार उनके पास ठहरे हुए थे। प्रो० बेदव्यास एडवोकेट 

उनके मित्र थे | उसी दिन वेदव्यास जी ने भ्री लालबहादुर शास्त्री का ब्योरा संदेशवाहक के हाथ लखनऊ 
भेजना था। संयोग की बात है कि कर्द्रगुप्त जी ने सहायता करके ब्योरा बनवाकर बेदब्यास जी को दिया और 
वहु ठीक समय पर श्री लालबहादुर शास्त्री के वाहक द्वारा लखनऊ पहुँच गया । जो वन की ऐसी घटनाओं को 
मैं भगवान् की कृपा मानता हैँ, अप्रत्याशित संकट को ठालनेवाला वही है, उसी की कृपा से सब होता है । 

चन्द्रावती जी पहले ४ साल तक राज्य-सभा की सदस्य रहीं, उत्तके बाद उन्हें ६ साल का सदस्यता 

का काल और मिला ! इस प्रकार वे १० साल तक राज्य-सभा की सदस्य रहीं | उन्होंने हिन्दू कोड बिल के 
पास होने में बहुत हिस्सा लिया। वे राज्य-सभा के वेयरमैंद के पैन मे भी रहीं । उन्होंने एक प्राइवेट बिल्ल 
भी पेश किया था जिसका आशय यह था कि एक ऐसा कानून बन जाय जिसके अनुसार विधुर अगर ादी 
करना चाहे तो विधवा से ही कर सके, कुमारी कन्या से नही । यह प्राइवेट बिल था । पुरुष-बहुल समाज में 
यह बिल पास नही हो सकता था। डॉ० राधाकृष्णन जब उनसे मिलते थे तब सदा इस दिल की चर्दा किया 
करते थे । 

१३. मैं गुरकुल का दोबारा मुख्याधिष्ठाता नियुक्त हुआ 

मैंने गुरकुल १५ नवम्बर १६४९ को छोड़ा था। अब ४ जूत १६६० को दोबारा मुझसे मुख्याधिष्ठाता 
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का पद संभालने को सभा ने प्रांना की । इस बीच लगभग २० वर्ष का समय बीत चुका था। इस बीच पंडित 
इन्द्र विद्यावाचस्पति गुरुकुल के मुख्याधिष्ठाता रहे ये। मेरे लिए तया वातावरण था, नये अध्यापक थे क्योकि 

मेरे समय के व तो विद्यार्थी थे, न प्रबन्धक थे, त अध्यापक थे। मैंने पद ग्रहण करते हुए अपने भाषण में कहा 
कि मुझे तो ऐसा लगता है जैसे मैं नया जर्म ग्रहण कर संस्था मे उपस्थित हुआ हूँ | इस सभा में पण्डित इच््रजी, 
आचाये नरदेव शास्त्री, श्री शिवकुमार शास्त्री तथा हरिद्वार, ज्वालापुर आदि के अनेक गण्यमान्य सज्जन 
उपस्थित थे । 

पंडित इन्द्र जी मुख्याधिष्ठाता के तौर पर ५०० रुपया मासिक लेते थे। मैंते निश्चय किया कि मै इस 
काल से मुरुकुल से वेतन के रूप मे कुछ नही लूंगा। इन दिनों चन्द्रावती जी के साथ पालियामेट के अधिवेशन 
के समय दिल्ली तो जाता था, परन्तु अधिवेशन के अतिरिक्त समय में सपरिवार अधिकाश समय गुरुकुल में ही 
रहता था। इस काल मे मैंने अनेक ग्रन्थ लिखे--एकादशोपनिषद्-भाष्य' लिखा जिसकी भूमिका डॉ० राधा- 
कृष्णन ने लिखी जो उस समय उपराष्ट्रपति थे। 'गीताभाष्य' लिखा जिसकी भूमिका प्रधानमन्त्री श्री लाल- 
बहादुर शास्त्री ने लिखी। समाजशास्त्र पर तो अनेक ग्रन्थ मैं पहले ही लिख चुका था जो इष्टर, बी० ए०, 
एम० ए० मे पढ़ाये जाते थे । ब्रह्मचर्य पर 'ब्रह्मचर्य-सन्देश' के कई संस्करण हो चुके थे। कहने का अभिप्राय 

यह है कि इस काल को मेरा साहित्यिक काल कहा जा सकता हे। ३ मार्च १६६२ को पजाब सरकार ने श्री 

कैरो के नेतृत्व मे जब ॒पण्डित अमरनाथ विद्यालकार यहाँ के शिक्षामन्त्री थे, मुझे चण्डीगढ़ बुलाकर एक 
राजदरबार कर मुझे १२०० रुपये तथा एक दोशाला भेंट किया । इस प्तमारोह मे पंजाब सरकार की केबिनेट 

के सब सदस्य उपस्थित थे। पंजाब सरकार पंजाबी साहित्यकारों का इस प्रकार सम्मान करती है, वह सम्मान 
पंजाबी साहित्यकार होने के नाते मुझे दिया गया। 

जीवन मे कई घटनाएँ ऐसी हो जाती हैं जिन्हें भुलाये नही भूला जाता। ऐसी एक घटना तब हुई जब मैं 

दोबारा मुख्याधिष्ठाता बनकर कर्नल बनकर सर्दियों के दिन थे, वे भी जनवरी के । देहरादून मे जो सर्दी पड़ती 
है उसे देहरादून में रहने वाले ही जानते हैं। सन् याद नही रहा, परन्तु इतना स्मरण है कि एक दिन जनवरी के 
प्रथम सप्ताह मे मै रात के ७-८ बजे देहरादून से मुहुकुल जा रहा था। गाड़ी मैं हो चला रहा था। मेरे साथ 
पं० सत्यदेव जी बैठे थे | ठंड जोर की पड़ रही थी । हर्रावाला के पुल को पार करके जब मैं अगले गाँव की 

सड़क को लाँघ रहा था कि इतने में एक साला भैंसे के पीछे भागता हुआ मेरे सामने की सड़क को पार करने 

लगा | भत्त तो सड़क पार कर गई परन्तु वह ग्वाला मेरी गाड़ी की लपेट में आ गया। मुझे ऐसे लगा कि उसे 

ऐसी चोट लगी कि वह मर गया । बस फिर क्या था, गाँववाले इकट्ठे हो गये और मुझे घेर लिया। गाड़ी के 

शीशे तोड़ दिये और चारो तरफ से पत्थरों की बौछार होने लगी, गाड़ी का मलीदा बन ग्या। मैंने उतर कर 
देखा, तो जान पड़ा कि वह ग्वाला मरा नही था। मैंने गाँव वालो को कहा कि इसे उठाकर गाड़ी मे रख दो, 
मेँ इसे अस्पताल ले जाऊंगा ताकि इसका इलाज हो जाय । कुछ समझदार लोग थे, उन्होने उसे उठाकर गाड़ी 

में रख दिया। इतने मे उसका लड़का आ पहुँचा। उसने कहा--नही, इन्हे अस्पताल मे मैं नही जाने दूँगा। 
यह कहकर उसने अपने पिता को गाड़ी से नीचे घसीट लिया, और मुझे कहने लगा कि मुझे ५०० रुपये दो, 
मैं पैस खरोदूंगा। मुझे पीछे पता चला कि वह कोई हरिजन था। न मेरे पास और न सत्यदेव जी के पास १०० 
रुपये थे जो देकर पीछा छड़ा लेते । इतने मे देहरादून से एक बस, जहाँ यह घटना हुई थी, आकर रुकी ओर 
उसके थात्री तमाशा देखने के लिए रुके । एक यात्री ने मुझे पहचान लिया और आकर कहने लगा--पडित जी, 

नमस्ते, क्या हुआ है ? मैंने उसे सारी घटना सुता दी । उसने बीच में पड़कर ५०० का ३०० करवाया, परन्तु 

मेरे पास तो उतत समय ३०० भी नही था, न सत्यदेव जी के पास था। अन्त मे मैंने कहा कि मैं देहरादून लौटकर 
जांता हूँ और जो राष्ि तुम माँग रहे हो वह लाकर अभी दे दूंगा। इतने बह-मुबाहिसे में ६-१० बज गये 

और सर्दी का ज़ोर भी बढ़ गया । वे इस बात पर भी सहमत नही हुए । वे कहने लगे कि हमारा आदमी आपके 
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साथ जायगा और तब ३०० रुपये लेकर आपका पीछा छुठेगा। उस हरिजन का बॉलक हमारे साथ गैयां, 
११-१२ बजे देहरादून पहुँचा, अपने सग्े-सम्बन्धियों से २०० रुपये लिए और हर्रावाला लौटा । जब हर्रावाला 
पहुंचा तब मालूस हुआ कि गाँव के कुछ लोग ऋषिकेश के मार्ग मे पड़ने वाले थाने में रिपोर्ट करने पहुँच गये 
थे। रुपये तो दे दिये थे, इसलिए गाँव वालों ने हमें आगे जाने दिया । आये पहुँचे तो थानेदार गाँव को आते 
मिले। मैं उतर गया। थाने दार मुझे पहचान गया । बोला--पंडित जी, कहाँ इन बेवकूफों से आपका पाला 
पड़ा । आप बेफ़िक्र गुरुकुल चले जाइये। अब तक रात्रि के १३-१ बज चुके थे और मेरी पत्नी परेशान थी। 
घर पहुंचने पर सारी कथा सुनाई और सब निश्चिन्त होकर सो ग्रये। 

इस घटना को याद कर-कर मैं सोचता रहा कि अपने देश की वया दुर्देशा है। ग़रीबी इतनी है कि 

पिता मर जाय तो मर जाय, उसकी मुसीबत के फलस्वरूप अगर भैंस खरीदी जा सकती है तो भैस का खरी- 
दना पहले, बाप का जिन्दा रहना या न रहना पीछे । 

इस घटना के हो जाने के बाद मैं दो-चार महीने देहरादून नही गया क्योकि वहाँ जाने का रास्ता नहीं 

था । एक दिन मैंने वहाँ के मु्धिया को पत्र लिखकर पूछा कि वह रवाला जिन्दा है या मर गया है। पत्र का 
उत्तर आया कि वह तो बिल्कुल भला-चंगा है। यह जानकर कि वह भला-चंगा है मैने अपनी कनेल की वर्दी 

पहनी । ऐन कर्नेली वेश में मैं देहरादून चल दिया । उस गाँव मे जब पहुँचा तब एक कर्तेल को देखकर ग्राँव 
वाले इकट्ठे हो गये । मैंने पृछा कि क्या दो महीने हुए यहाँ कोई वाकंया हुआ था जिसमे एक आदमी को भैस 
के सड़क मे से गुज़र जाते पर चोट लगी थी। वे बोले--हाँ, हुआ था। मैंने कहा, उस खवाले को बुलाओ। 
ग्वाले को ओर उसके बच्चे को बुलाया गया। मैंने सिर से टोपी उतारी। टोपी उतारते हो वे समझ गये कि 
मैं वही हूँ जिसकी गाड़ी को उन्होने तोड़ा था। मैंने उन्हें समझाया कि मैं उतका हरजाता देने के लिए तैयार 

था परन्तु उससे पहले एक जान बचाना चाहता था, परल्तु वे एक हरिजन की जान बचाने की अपेक्षा ५०० 
रुपये लेने को ज्यादा अहमियत देते थे । 

जब मैं दोबारा गुरुकुल का मुख्याधिष्ठाता नियुक्त हुआ तब श्री हरगोपाल सिंह जी के प्रयत्न से 
गुरुकुल मे एन० सी० सी० का संगठन हो चुका था और जिस विश्वविद्यालय में यह संगठन चल रहा था 
उसका वाइस चांसलर कर्नेल की उपाधि से अलंकृत किया जाता था। इस आधार पर सरकारी गज़ट 
में सरकार द्वारा सूचित किया गया कि मैं “कनंल' हूँ, इस भाधार पर मैंने कनेल के रूप मे कई सरकारी 

कार्यों मे भाग लिया। उदाहरणार्थ, गणतंत्र दिवस पर मैने देहरादून मे कर्नल के रूप फौज की सलाभी 
ल्ी। 

जब मैं दोबारा गुरुकुल काँगड़ी का मुख्याधिष्ठाता बना उन दिनों तीन घटनाएँ ऐसी हुईं जिन्हें मैं 

अब तक भूला नहीं सका | पहली घटना गुरुकुल की व्यवस्था के सम्बन्ध में थी, दूसरी घटना का सम्बन्ध गुरुकुल 
में यूनियन बनाने के साथ था जिसने पृथक्-पृथक् दो घटनाओं का रूप धारण कर लिया। मैं इन तोनो का 
यहाँ पंक्षेप में उल्लेख कर रहा हूँ। 

पहली घटना का गुरुकृल की व्यवस्थापिका से सम्बन्ध था ) अब तो आयुर्वेद महाविद्यालय गुस्कुल 
विश्वविधालय से पृथक् हो चुका है, परन्तु पूर्व-काल में यह गुछकुल का ही अंग था। गुरुकुंल आयुर्महाविद्यालय 
में बाहर से आये रोगियों की चिकित्सा का भी प्रबंध था जिसका संचालन डा० बेलीराम करते थे। उस समय 
की व्यवस्थापिका सभा के प्रधान प्रो० रामसिह थे। सभा के अनेक सदस्य ये जिनमें पं० बुद्धदेव जी जो पीछे 
जाकर स्वामी समर्पणानस्द हो गये, वे भी सभा के सदस्य थे। किसी व्यक्ति ने सभा-अ्रधान प्रो० रामपधिह जी 
को डा० बेलीराम जी की शिकायत भेजी, जिस शिकायत को प्रो० रामसिह सभा में रखने लगे । इस पर मैंने 
एतराज किया और कहा कि शिकायत मेरे पास आनी चाहिए, सभा-प्रधान के पास नहीं। अगर कोई व्यविति 

सभा-प्रधान के पास भी मेरे स्टाफ की बावत धिकायत भेजता है, तो सभा-प्रधान का कतेव्य है कि वह उठ 
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शिकायत को मेरे पास भैजे, सभा-प्रधान सीधा उँस शिकायत को सभा में नहीं रख सकता। इस पर प्रो० 

रामसिह जी गम हो गये और कहने लगे कि वे मुझे वरखास्त कर सकते हैं! यद्यपि उनका ऐसा कहना कोई तुक 
नहीं रखता था और मैं चुप होकर सब कुछ सुन लेता, परन्तु ऐसी असंगत बात मैं सहन न कर सका | उस समय 
हम दोनों के बीच ऐसी तू-तु, मैं-मैं हुई कि सभा भंग करनी पड़ी, और बुद्धदेव जी ने मुझे कन्धों पर उठा लिया 
और कहने लगे कि तेरे जैसा व्यक्ति ही चैलेंज का वह उत्तर दे सकता था जो तूने दिया । 

दूसरी घटना का सम्बन्ध गुरुकुल में यूनिवन का निर्माण था। इस समय आयुर्वेद महाविद्यालय मे एक 
प्रोफेसर थे जितका नाम दुर्गा सिह था। वे जनसंघी थे। उनके साथ श्री गंगाराम ने गुरुकुल के प्रोफेसरों की 
एक यूनियन बनाई । मुझे जब इस यूनियन के निर्माण का पता चला तो गुरुकुल की क्षायंसमाज के भवन मे एक 

मीटिंग बुलाई गई और मैंने स्पष्ट शब्दों मे कहा कि इस संस्था में मैं कोई यूनियन नही बनने दूंगा । गुरुकुल की 
विचारधारा अन्य संस्थाओं से मिल्न है। यूनियन में मालिक और लेबर का सम्बन्ध होता है, गुरुकुल मे गुरु 
शिष्य का, पिता-पुत्त का सम्बन्ध है। हम इस संस्था मे पिता-पुत्र के विचार को लेकर बैठे हैं, मालिक और 

मजदूर के सम्बन्ध को नही। मामला बिगड़ता गया ओर आन्दोलनकर्ताओं ने ज्वालापुर और कनखल के जन- 
संधियों को अपने साथ मिला लिया। चुनाँचे गुरुकुल-प्रांगण मे आन्दोलनकर्ताओं की एक विशाल सभा हुई 

जिसे बाहर के लोग भी शामिल थे | मैं पहले तो दूर खड़ा सब सुनता रहा, परन्तु जब मुझसे बाहर के लोगों 
द्वारा उऊसाया गया यह आन्दोलन न सहा गया तब मैंने सभा मे जाकर अपना पक्ष समझाने का निश्चय किया । 

प्रोफेसर लोग मुझे रोकते रहे, परन्तु मैं नही रुका, और सभा के बीच जाकर अपना व्याख्यान देना शुरू कर 
दिया | सब लोग ध्यान से मेरी बात सुनते रहे और अन्त में बिना कुछ किये सभा बर्खास्त हो गई। श्री दुर्गा 
सिंह को अनुशासनहीनता के कारण सभा ने गुरुकुल की सेवा से मुक्त कर दिया। 

इतने में उत्सव के दिच आ पहुँचे । मैं प्रातः:काल पंडाल की तरफ जा रहा था कि श्री दुर्गा्िह मेरे पास 
का पहुँचे । वे कहने लगे कि क्या आप यूनियन नही बनते देंगे। मैंने कहा--नहीं । इस पर वे बोले--तेरा और 
तेरी स्त्री का खात्मा कर दिया जायगा । उत्सव पर सभा के सब सदस्य आये हुए थे। मैंने मदस्थों को सम्पूर्ण 
स्थिति से अवगत कराया । श्री दुर्गासिह को सबके सामने बुलाया गया और उन्हें तत्काल गुरुकुल से चले जाने 
का आदेश दिया गया। इस प्रकार दुर्गासिहू का मामला तो खत्म हुआ परन्तु इसकी आग सुलगती रही। 

उस समय एक साधु जो विद्यालय से काम करते थे, अनिश्चित काल के अनशन पर बैठ गये और यह 

माँग करने लगे कि यूनियन को मान्यता दी जाय, नहीं तो मैं आमरण अनशन पर बैठा हूँ। उन्होंने अपनी 

चारपाई सभा-मंडप के पास विछवा ली ताकि दर्शक लोगों पर प्रभाव पडे। मैंने उन्हें चारपाई सहित उठवा- 
कर सड़क के किनारे इलवा दिया और तदनन्तर उनका अनशन भी समाप्त हो गया। 

अभी यूनियन का आन्दोलन धीमे-धीमे चल रहा था कि एक दिन डाक में मेरे पास एक चिट्ठी आयी 

कि तेरा प्िर हाकियों से तोड़ दिया जायगा | चिटूठी और लिफाफे का लेख भिन्न-भिन्न था जिससे स्पष्ट था 

कि इस षड्यंत्र में एक नही, दो व्यक्षित हैँ। पत्र का लेख बनावटी नहीं था, सध्चे अक्षरों मे पत्न लिखा गया था। 
मुझे ऐसा भान हुआ कि इस लेख को मैं पहले देख चुका हूं ओर यह किसी विद्यार्थी का लेख है। थोड़े ही दिन 
पहले विद्यार्थियों की परीक्षाएँ हो चुकी थी, इसलिए मैंने सबके उत्तर-पत्र मेंगवाये और एक उत्तर-पत्र ऐसा था 

जिसका लेख उस चिट्ठी के लेख से मिलता था। इन दिनों बलदेव स्नातक गुरुकुल मे टिके हुए थे, मैंने उन्हें 
हैण्ड-राइटिंग एक्सपर्ट के पास सब-कुछ देकर उसकी लिखित सम्मति लाते के लिए भेज दिया । एक्सपर्ट की 

यह सम्मति आयी कि दोनों लेख एक ही व्यक्ति के हैं, यद्यपि लिफाफे पर लिखा पता किसी दूसरे व्यक्ति का 
है। इस सबको संग्रह करने के बाद मैं सब-कुछ भूल गया और अपने निवास-स्थान देहरादून चला गया। तब 

तक एक व्यक्त के विषय में तो मुझे निश्चय हो चुका था, परन्तु दूसरे व्यक्षित को मैं नहीं जान सका था। मैंने 
सोचा, इस सबको भूल जाना ही उचित है क्योंकि कोई अपना अपराध मानने को तैयार नही होगा । 
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देहरादून बये मुझे ८-१० दिन ही हुए थे कि गुरुकुल के दो छात्र मुझे मिलने आँयें। एक थे श्री 
प्रकाशचन्द्र जी के बेटे जो भीम कहलाते थे और मोटर रोकना, छाती पर पत्थर तोड़ना भादि चमत्कार 

दिखाते थे। दुधरे एक विद्यार्थी थे जिन्हें मैं नहीं जानता था। वे कहते लगे कि हम इन भीम के देहरादून में सेल 
दिखाना चाहते हैं, आप चलकर यहां के मजिस्ट्रेट से उंसे प्रदर्शन अध्यक्ष बने की स्वीकृति दिलवा दें । मैंने कहा, 

ठीक है, एक दर्खास्त लिख दो, मैं मजिस्ट्रेट से मिलकर स्वीकृति दिलंवा दूँगा। उसी समय उस ब्रह्मचारी ने 

दर्घास्त लिखकर मुन्ने दे दी । दरखास्त के अक्षरों को देखकर भुझे शक हुआ कि वे अक्षर मैंने पहले देसे हैं । 
जिस लिफाफे का मैंने पहले जिक्र किया वह मेरी जेब में था। मैंने उसे निकाला और उस छात्र से पूछा कि 
इस लिफाफे पर पता छुमने लिखा है। उसने कहा--हाँ, मैंने लिखा हैं। फिर मैंने पुछा--इसके भीतर की 
जिटृठी किसने लिखी ? उंसने उसी छात्र कां नाम लिया जिसका मुझे पहले पता लग चुका था। हस छात्र के 
हाव-भाव से मुझे यह निश्चय हो गया कि इसे पता नहीं कि उस चिट्ठी मे क्या था। मैंने पुछा कि पता तुमने 
क्यों लिखा ? उसने कहा कि मैं पोस्ट आफिस में खड़ा था। उसने मुझे कहा--पंडित जी का पता लिख दो, 
मैंने लिख दिया । मैंने यह सब कुछ उसी समय उससे लिखित में ले लिया । 

इसके बाद मैं गुकुल पहुँचा और पत्र-लेखक छात्र के सामने उसका धमकी-भरा पत्र, उसकी उत्तर- 
पुस्तिका, हैण्ड एक्सपर्ट की रिपोर्ट और देहरादून आये छात्र का बयान रख दिया और कहा कि या तो सब-कुछ 
स्वीकार करते हुए क्षमा माँगो वर्ना तुमको रस्टिकेट करके अभी निकाल दिया जायेगा। उसने क्षमा माँगी और 

उसे माफ़ कर दिया गया । 
गुरुकुल शिक्षा-प्रणाली की यह विशेषता है कि हम पिद्यार्थी का सुधार चाहते हैं, बदला नहीं । 
मेरा जीवन अधिकतर साहित्य के क्षेत्न में बीता । यद्धपि आजकल के साहित्यिक मूर्ध॑न्यों से अधिक 

परिचय नहीं हुआ, तब भी अनेक दिवंगत तथा कुछ जीवित साहित्य-धुरंधरों को आज भी स्मरण करता हूँ । 
जब मैं बैंगलौर मे था, तब एक ब्रह्मचारी वेशधारी युवक मेरे पास आ धमके । यह उन दिनों की बात है जब 
कलकतते से कांग्रेस का अधिवेशन श्रीमती एनीवेसेन्ट की अध्यक्षता में हुआ था । ये कलकत्ता से कांग्रेस के अधि- 
वेशन को देखकर आये थे, इनका मुझसे कोई परिचय नही था, परन्तु फिर भी आ पहुँचे । इसने यह बतलाया 
कि कलकत्ते से कांग्रेस के अधिवेशन की धूमधाम देखकर आ रहे हैं और मेरी कांग्रेस-निष्ठा सुनकर मेरे पास _ 
कुछ दिन ठंहरना चाहते हैं। इन्होंने अपना माप्त-धाम तक नहीं बतलाया, परन्तु इतके ब्रह्मचारी शुश्र वेश को 

देखकर मैंने इन्हें अपने पास ठहरा लिया। इनसे अनेक विषयों पर चर्चा होती रहती थी, परन्तु अन्त तक पता 
नहीं चला कि ये कौन थे । 

बरसों-पर-बरस बीत गये । मैं गुरकुल चला आया। वही काम करने लगा। आरयंसमाजों के उत्सवों मे 
जाया करता था, व्याख्यान देकर चला आता था । अब याद नही रहा कि किस आर्यंसमाज के उत्सव भे मैं गया 

था, वहाँ सुना कि एक शुघ्र वस्त्रधारी ब्रह्मचारी आये हैं जो आरयंत्रमाज पर अत्यन्त उत्तम तथा युक्ति-गर्भ 
व्याख्यान देते हैं। इतना ही सुता था, किन्तु उमके विषय में अधिक जानने की उत्सुकता नहीं दिखलाई। 

फिर कई वर्ष बीत गये । प्रातः लाहोर जाया करता था । एक दिन लाजपत भवन की लाइब्रेरी में किसी 
प्रन्थ को ढूँढ़ रहा था कि एक ग्रेरबे वस्तधारी साधु भी पुस्तकों की तलाश में वहाँ प्चारे। कोई पढ़ा-लिखा 
साधु होगा--इतना भर सोचा कि वह साधु मुझे देखकर मेरे निकट आकर पूछने लगे---क्या आप सत्यक्षत हैं ? 
मैंने उत्तर दिया--मैं सत्यव॒त हैँ। फिर बोले--क्या आप कभी बेंगल्नोर में भी थे ? मैंने कहा-- हाँ, बरसों बीत 
गये जब मैं बैंगलौर में था। फिर बोले---तब आपके पास सफ़ेद बस्त्रधारी एक युवक आया था, फिर उस युवक 
की बाबत आपने आर्येश्त॒माज से एक युवक की व्याध्यान देने की बात युनी थी, वह युवक मैं ही हूँ, और अब 
राहुल सांकृत्यावत के नाम से जाता जाता हूँ। इस दीघेकाल में राहुल जी का नाम स्वेबिदित हो गया था, 
और मेरे सामने उनके इस रूप की पुराती कहानी फिल्म की तरह घूम गई। 
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राहुल जी के वियय मे लिखते हुए उनके सम्दन्ध्र में दो घटनाएँ विशेष तौर पर याद आयो हैं। एक 

समय था जब उन्होंने मसूरी में अड्डा जमाया था। अनेक पुस्तकें लिख चुके थे, अनेक हस्तलेख उनके छपने को 
पढ़े थे। मैं भी तब तक अनेक ग्रन्थ लिख चुका था, अनेक छप चुके दे। उन्होंने किसी व्यक्तित के हाथ सन्देशा 
भ्रेज़ा कि आप एक लिपो प्रैस खरीद लो जिसमें घर की सहायता वे करेंगे ओर हम दोनों को अपनी पुस्तकें 
छपवाने के लिए न तो प्रकाशकों का, न छापेखाने वालों का मुंह देखना पड़ेंगा। मैं इस झंझट में नहीं पड़ता 
चाहता था इसलिए यह प्रस्ताव बनकर ही रह बश। 

दूसरी घटना कलकत्ते की है। मैं आयंसभाज के उत्सव पर कलकत्ते धया हुआ था। स्वामी ओमानन्द 
जी भी वहां पघारे थे । हमे वहां पता लगा कि राहुल जी किसी अस्पतास में बीमार पड़े हैं। हम दोनों उन्हें 
देखने वह पहुंचे । मैंने उन्हें कहा--मैं 'सत्यत्रत' हूँ। बोले 'स''''स'''कौम-्सा 'सम्'। इतिहास उनके 

मस्तिष्क में इतना घर कर गधा था कि वे 'स' से 'सन्' ही समझ सके, अभ्यथा उन अन्तिम दिनों में न वे किसी 
को पहचान सकते थे, न सिलतिलेवार किसी से बात कर सकते थे। राहुल जो अब परलौक सिधार चुके हैं 
यश्चपि वे परलोक को नहीं मानते थे । 

दूसरे साहित्यकार जिनसे मेरा परिचय था श्री प्रेमचन्द जी थे। प्रेमचन्द जी से परिचय होना मैं गौरव 
की बात समझता हैं । उतसे परिचय तब हुआ जब वे लखनऊ में वहाँ के प्रसिद्ध होमियोपैथ डा० प्यारेलाल के 
घर किरायेदार के रूप में रहते थे। डा० प्यारेलाल की पूत्री मेरे श्वसुर के भाई के साथ विवाहित थी। यद्यपि 
डा० प्यारेलाल दिवंगत हो चुके थे, तथापि उनके पुत्र होमियोपैयी करते थे | प्यारेलाल जी के दामाद महोदय 
को मैं 'ताऊ जी' कहा करता था और जब लखनऊ जाता था तब उत परिवार से मिलता था। प्रैमचन्द जी 
भी वहाँ रहते थे इसलिए उनसे भी संपक हो जाता था। वे बड़े सीधे-सादे ध्यक्तित थे। बैला लेकर बाजार जाते 
और उसमें साम-सब्जियाँ भरकर लाते थे। इतने बड़े साहित्यकार होते हुए भी गरीदी का जीवन व्यतोत करते 

थे। उन दिलों मैंने उनकी लिखी पुस्तक “रंग्रभूमि' पढ़ी थौ। बरीब लेखक ने अपने ग्रन्थ में गरीब पात्रों का 
जो चित्र खोचा उसे मरीदी में जीवन बिताने वाला व्यक्ति ही खींच सकता था। उसके सालों वाद मेरा उनसे 
बनारस में साक्षात्कार हुआ जब वे 'हुंस' पत्र का सम्पादन कर २हे थे और एक प्रेत को चला रहे थे। इस दुसरी 
बार ओर पहली बार के अन्तराल मे मैंने उसके लिए 'रंगभूमि' पर एक लेखक द्वारा उन पर किये गये आश्षेपों 
का उत्तर बनारस से प्रकाशित होने वाले दैविक पत्न 'आज' में दिया था जिससे उनकी और मेरी जानकारी 

में कुछ निकटता आ गई थी। वह समालोचक अवध उपाध्याय थे जिन्होंने बेनिटीफेयर करी नकल कहकर इस 
कृति का अवमुल्यन किया था। सभालोचक का कहना था छि 'रंगभूमि' कोई स्वतंत्र, मौलिक उपन्यास नहीं है। 
इसके पात्र एक अंग्रेजी उपन्यास से लिए गये हैं। मैंने 'रंभभूमि” तथा उस अंग्रेजी ग्रन्थ के पात्रों की तुलना करते 

हुए लिखा था कि इस प्रकार की पात्रों की समता किन््हीं भी दो प्रस्थों मे पायी जा सकती है। एक प्रकार के 

विषय पर लिखे गये किन््हीं भी दो ग्रन्थों को लेकर उनके ह्यूक्षत्र लेखन को चैलेन्ज नहीं किया जा सकता । उस 
समय प्री प्रेसचन्द जी का जीवन गरीबी का जीवन था। मैंने गुरुदत के वाधिकोत्सव पर 'हिन्दी-सम्मेलन 
कर उसका उन्हें सभापति बनाया था। उनका जीवन इस बात झा प्रत्यक्ष प्रमाण था कि गुदड़ी मे भी लाल 
छिपा होता है ! 

तीसरे साहित्यकार जो अब तक जमत प्रसिद्ध हो चुके हैं जो प्रेमचन्द जी के अत्यन्त निकट थे, श्री 
जैनेन्द्र कुमार से मेरा परिच्रय तब हुआ जब दे म्ुरुकुल में अपने शवसुर के पास कुछ दिन रहे थे । उनके शवसुर 
गुरकुल विज्यालय विभाग में हैडमास्टर थे ओर जल-चिकित्सा के प्रेमी तथा मांधी जी के भक्त थे। एक दिन 
गुरुकुल जन्मीत्सव हो रहा था, प्रो० रामदेव जी अध्यक्षता कर रहे थे। बनेक वक्ताओं ने भ्राषण दिये। जैनेन्द्र 
जौ भी बोले, उतके बाद मैं भी बोला । जैनेन्द्र जी ने जो कुछ कहा वह सम्पूर्ण रूप में मुझे स्मरण नहीं, परन्तु 
इतता स्मरथ है कि उन्होंने गुरुकुल के स्नातकों की आलोचना की और कहा कि स्नातक लोग जीवन में सफल 
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नही कहे जा सकते। मैं भी बोला। मैंने कहा कि लोग स्नातकों को मोम से बना एक पुतला समझते हैं। मोम 
के पुतले की ताक टेढ़ी है, बाल ठोक नहीं, शरीर मे लब्क नहीं । वे नहीं समझते कि गुरुकुल के स्नातक मोम के 
बने पुतले नहीं, जीते-जागते व्यक्ति हैं। वे तक ऐसे व्यभित हैं जैसा दुनिया का कोई भी व्यक्ति हो सकता है। 
उनके कुछ जबगुण हैं तो कुछ गुण भी हैं। दद सुधा समाप्त हुई सब जैनेस्द्र जी मेरे साथ हो लिए और कहने 
लगे---आपने मेरी हँसी अच्छी उड़ाई। मैंने कहा --आपसे बात ही ऐसी कही थी। उसके बाद एक-दो बार 

मेरी उनके दिल्ली में दरियागंज मकान पर भेंट हुई जहाँ वे रहते थे । 
चोथे साहित्यकार यशपाल हैं जो सशस्त्र काम्तिकारी के तौर पर प्रसिद्ध हैं। ये कुछ साल मेरे साथ 

गुरुकु में पढ़े ये। में दो-एक बार उनसे लखनऊ में मिला था। मैंने उसकी एक पुस्तक पढ़ी थी जिसमें उन्होंने 
अपने प्रारम्भिक जीवन में गुरुकुल में शिक्षा ग्रहण का उल्लेख किया है और मेरा जिक्र करते हुए मुझे कठमुल्ला 

सरीखा बतलाया है। यद्यपि मेरे विषय में उनके शब्द तो ये नहीं हैं, परन्तु उनका भाव कुछ ऐसा ही है। इसमें 

सन्देह नहीं कि मैं विचारों तथा आचार में कुछ ऐसा ही हूँ, परन्तु मैं समझता हूँ कि गुरुकुल में शिक्षा ग्रहण करने 
के कारण यह मेरी एक विशेषता है, यद्यपि सर्वं-साधारण का यह अनुभव है कि ग्रुरकुल के स्नातक अत्यन्त 

स्वतंत्र विचारक होते हैं। मैं भी अगर कट्टर हूँ तो कुछ विशेष बातो मे, अन्यथा मैं कट्टर आय॑तभाजी होते 
हुए भी स्वतंत्र विचारक हूँ। 

पाँचवें साहित्यकार जिनके साथ मेरा धनिष्ठ सम्बन्ध रहा दुलारेलाल भार्गव हैं। दुलारेलाल भागंव 

एक मासिक पत्न निकाला करते थे जिसका नाम सुधा था। प्रत्येक नवीन लेखक चाहा करता है कि उसका 
लेख प्रकाशित हो । दुलारेलाल उदीयमान लेखकों को पहचानते और उनके लेखों को 'सुधा' मे प्रकाशित करते 

थे। वे सम्पन्न ्यक्ति थे, एक प्रेस के मालिक थे, नवीन लेखकों के आश्रयदाता थे, हिन्दी के सब समा रोहों से 
भाग लेते थे, इसलिए उनके चमकते पत्र के साथ उनका नाम भी हिन्दी-साहित्य जगत् मे प्रसिद्ध होने लगा, 
पत्र भी। यह ग्रसिद्धि ज्यों-यों बढ़ती गई, स्पों-त्यों उतका नाम भी प्रसिद्ध हो गया। उन्ही दिनों उन्होने 'दुलारे 

दोहावली' प्रकाशित की जिसे वे 'बिहारी सतसई' से कम नहीं समझते थे। जो साहित्यिक समारोह होते उनमें 
उन्हें प्रतिष्ठित स्थान दिया जाता था क्योंकि वे उनमें भाग ही तहीं लेते थे, दान रूप मे पैसा भी देते थे । हिन्दी - 
जगत में एक युग आया जिसे मैं दुल्लारेलाल भार्गव युग कह सकता हूँ। एक बार दुलारेलाल जी ने मुझे सूर्य- 
कान्त जिपाठी निसला का एक हस्तलिखित ग्रन्थ देखने को दिया । उस समय श्री निराला जी एक प्रसिद्ध और 

चोटी के कवि माने जाते ये । यह ग्रन्थ ग्रधात्मक था। मैं उसके अनेक पन्ने पढ़ गया, परन्तु मुझे तो कुछ समझ 
नही पड़ा। मैंने दुलारे जी को कहा--यह तो सब ऊल-ज लूल है। बोले--आजकल निराला जी मानसिक रूप 
से कुछ विक्षिप्त से लगते हैं। 

दुल्लारेलाल जी ने मेरे अनेक लेखों को अपनी पत्रिका में प्रकाशित किया जिससे पत्र-पत्रिकाओं में लेख 
लिखने का मेरा उत्साह बढ़ता गया । इस समय मैंने 'सुधा', 'बाँव, आज, 'अभ्युदय' आदि अनेक पत्रों में 

लेख लिखे। भेरे लेखों को वे शुद्ध करके छापते थे। दुलारेलाल जी मुझे कहा करते थे कि सर्वनाम के पीछे 
विभक्ति आये तो उसे शब्द के साथ मिलाकर लिखता चाहिए, अलग से नहीं। उदाहरणाथ॑ अगर “उसने 
लिखना हो, तो 'उप्तने' लिखना चाहिए, 'उस' और ने' को अलग से नहीं, परन्तु मैंने अपने लेखों में इन बातों 
पर कभी ध्यान नहीं दिया, जैसा लिखा बयां, वैसा लिख दिया | व्याकरण के विषय में तो मेरा वही विभार 

रहा जो तेयायिकों का है। नैयायिक कहा करते हैं: “अस्थाकेषां तस्यायिकेषां तात्पयँ न सु शब्दिनि'। इस 
वाक्य का एक-एक शब्द व्याकरण को दृष्टि से अशुद्ध है; परन्तु इससे कहने वाले का अभिप्राय प्रकट हो 

जाता है। इसका यह अभिश्रायय नहीं हि व्याक रण का सदा परिहार कर देना चाहिए, इसका इतना ही अथे 

है कि भाव प्रकट करते हुए व्याकरण की एक-आध जशुद्धि हो जाय, तो सपालोचकों को चिल्लाते नहीं लगना 
चाहिए । 
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छठे साहित्यकार जिनसे मेरा स्नातक बनेते ही संपर्क हुआ रघुपति सहाय फिराक थे। मैं १६१६ मे 
स्नातक हुआ । उन दिनों मास्टर मुखराम जी हमारे अनेक अध्यापकों में से एक थे । श्री मुखराम जी का 
गोरखपुर में अधिक आना-जाना था। गुरुकुल् में दो विद्यार्थी गोरखपुर के थे। उनके पिता पशुओं के 
डाक्टर थे, जो गोरखपुर में रहते थे। श्री मुखराम जी ने गुरकुलोत्सन होने से पूर्व और मेरे स्नातक बनने से 
पहले जो महीने-दो महीनों का समय था उसमें मुझे गोरखपुर उन डाक्टर साहब के पास भेज दिया। रघुपति 
सहायक भी मोरखपुर के थे। वे उस समय युवा ही थे, और उन्हे डिप्टी कलेक्टरी के पद का आफर आया था। 

महात्मा ग्रांधी के आन्दोलन की अभी शुरुआत ही थी। रघृपति सहाय ने डिप्टी कलेक्टरी का पद लेने से 
इन्कार कर दिया। इस त्याग के कारण उनकी गोरखपुर में बड़ी धूम मच गई। उन्हें जब मालूम हुआ कि 
गोरखपुर मे गुरुकुल का एक छात्र आया हुआ है तो वे मेरे पास आने लगे। घण्टों ईश्वर, वेद आदि की चर्चा 
होने लगी । तब से मेरा उनसे परिचय बढ़ता गया। इस बीच वे कांग्रेस के मंत्री भी बने, जेल भी गये । जेल से 

भी वे मुझे विचारोत्तेजक पत्र लिखते रहे। फिर बरसों तक मेरा उनका सम्बन्ध टूटा रहा | उसके बाद उनका 
साहित्यिक जीवन प्रारम्भ हुआ | साहित्य की दृष्टि से वे उच्च कोटि के साहित्यकार थे । डिग्री तो बी० ए० 

तक की ही थी परन्तु फिर भी श्री अमरनाथ झ्ला की कृपा से इलाहाबाद यूनीवर्षिटी मे अंग्रेज़ी के अध्यापक के 
तौर पर ले लिए गये। मेरी पत्नी इलाहाबाद विश्वविद्यालय मे उनकी क्लास में पढ़ती थी। वे कहा करती थी 

कि यद्यपि डा० अमरनाथ झा की रघुपति सहाय पर कृपा-दृष्टि रहा करती थी, तो भी वे क्लास मे झा साहब 

की बिल्ली उड़ाया करते थे | अब ये तीनो दिवंगत हो चुके हैं। मैं जब कभी इलाहाबाद जाता तत्र इनसे ज़रूर 
मिलता । मुझे देखकर कहा करते थरे-- आइये, बेदो को ईश्वरीय ज्ञान मानने वाले । टूटी-फूटी चारपाई पर लेटे 
सिगरेट पर सिगरेट फूंका करते। उर्दू साहित्य के उच्च कोटि के कवि तथा लेखक थे । इतने उच्च कोटि के कि 
इन्हे एक लाख के ज्ञानपीठ पुरस्कार से 'गुले नग्मा' नामक काव्यकृति पर सम्मानित किया गया। मेरी इनमे 
इतनी ही दिलचस्पी रही कि मैं इन्हें युवापन से जावता था। उर्दू के भक्त, परन्तु हिन्दी की छीछालेदर करने 
वाले महान् साहित्यकार । न् 

यहापि मेरा अनेक साहित्यकारों से परिचय तथा सम्पर्क रहा, पं० पद्म सिंह शर्मा, पं० शालिग्राम 
शास्त्री, पं० किशोरीदास वाजपेयी जो गुरुकुल में ही अध्यापक रहे, प्रसिद्ध गल्प-लेखक पं० चन्द्रगुप्त विद्या 
लंकार जो मेरे शिष्य, मेरे मित्र, मेरे सहवासी रहे, श्री देवीदत्त शुक्ल जो सरस्वती के सम्पादक रहे- तो भी 
इन सबकी चर्चा करके मैं इस प्रसंग को बढ़ाना नही चाहता, सिर्फ डा० अमरनाथ झा की संक्षिप्त चर्चा करने 

के बाद इस प्रसंग को समाप्त कर दूंगा । 
डा० अमरनाथ झा साहित्यकार के रूप मे प्रसिद्ध नही हैं, परन्तु उनके असाधारण व्यक्तित्व का मेरी 

पत्नी के उनकी शिष्या होने के कारण मुझ पर अमिट प्रभाव पड़ा। अध्यापक अपने शिष्य के प्रति क्या कुछ 

कर सकता है--यह मैंने उतके जीवन मे देखा। मेरी पत्नी ने इलाहाबाद से अंग्रेजी मे एम० ए० किया था । वे 

पा साहब की शिष्या थी । अभी वे एम० ए० करके घर लौटी ही थी कि झा साहब का पत्र आया कि जयपुर मे 

चीफ इन्स्पैक्ट्रेस आफ़ एज्यूकेशन की पोस्ट खाली हुई है, चाहो तो मैं तुम्हे वहाँ भिज वा दूं। झा साहब का अपने 
शिष्पों की उन्नति की तरफ सदा ध्यान रहता था जो प्रत्येक गुर को अपने शिष्य के प्रति चाहिये। वे उनके 

साथ सदा सम्पर्क स्थापित रखते थे और उन्हें वथासम्य, यथोचित सहायता देते थे। हम लोग गर्मियों मे मसूरी 
जाया करते ये । वे जब भी मसूरी आते हम से जरूर मिलते। कभी-कभी हमारे साध बैठकर “वर्ड मेकिंग' खेल 
भी खेलते। झा साहब के विषय में कहा जाता है कि वे अपने विद्या्रियों की आवश्यकता पड़ने पर आर्थिक 
सहायता भी करते थे । पता चला कि जद उनका देहास्त हुआ तब उनका किसी भी बेंक में कोई रुपया नहीं 

था--ऐसे थे महान् व्यक्तित्व के झ्ञा साहब जिनका हर शिष्य उन्हे याद करतां रहेगा। बद्धपि उनका मेरा गुरु- 
शिष्य का सम्बन्ध नहीं रहा, तो भी क्योंकि मेरी पत्ती उनकी शिष्या थी, इसलिए मैं भी अपने को उनका शिष्य 
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ही आनता रहा। वे स्वयं जाते-माने साहित्मकार नहीं थे, परन्तु साहित्यकारों के बनाने भले, उनके 
गुर दे। 

१४. मैं राज्य-सभा का मनोनीत सदस्य बनाया सया 

राज्य-सभा के एक नॉमिनेटेड सदस्य थे मामा वरेरकर। राज्य-सभा में सम्पूर्ण राष्ट्र से १२ सदस्य- 
राष्ट्रपति द्वारा नामज़द किये जाते हैं। इस्हें इलेक्शन नहीं लड़ना पड़ता, ये अपने-अपने अधिकार-क्षेत्र की 
विशेषता के कारण राष्ट्रपति द्वारा नॉमिनेट किये जाते हैं। कोई साहित्य के क्षेत्र में सर्वोत्कृष्ट होने के कारण, 
कीई समाज-क्षेत्र के कारण, कोई कला के कारण नामझ्द किये जाते हैं। इनमें साहित्य के कारण नामज़द 
किये गये महाराष्ट्र के मामा वरेरकर थे। उनकी ११६६ में मृत्यु हो नमी । उस समय श्री लालबहादुर शास्त्री 
प्रधानमंत्री थे। प्रधानमंत्री की सिफारिश पर राष्ट्रपति तामज़द करता है। मामा वरेरकर की मृत्यु के 
उपरान्त जो जगह रिक्त हुई उसमे राष्ट्रपति श्री राधाकृष्णन ने मुझ्ते नामज़द किया। इसमें मुझे चुनाव को 
कोई खर्च नहीं करना पड़ा और मैं राष्ट्रपति द्वारा राज्य-सभा का सदस्य मोंनीत हो गया। इसकी सूचना मुझे 
समाचार-प्रों द्वारा मिली। मैं अपने घर में हिन्दुस्तान टा इस्स पढ़ रहा था। मेरी दृष्टि इस आइटम पर नहीं 

गयी, परन्तु भेरी पत्नी ने बिल्लाकर कहा, अरे तुम राष्ट्रपति द्वारा राज्य-सभा के सदस्य मनोनीत किये गये हो ! 
मैंने समझा वह भंजाक कर रही हैं। में बोला, हँसी मत, मुझे बनाने की कोशिश मत करो । उसने अखबार भेरे 
हाथों में फेंककर कहा -- देखो, क्या छपा है। सचमुच मेरा ताम नामजद कालम में था। मे रे आश्यये का ठिकाना 

ने रहा | ऐसा लगा कि अपने-आप झोली में आम गिर गया । परन्तु फिर सोचा, जब तक सरकारी कागज ने 

भाये तब तक अखबारी बात पर कैते विश्वास किया जाय ! इतते में पष्डित धर्मपाल जी, जो मेरे सहायक थे, 
गुरुकुल से पालियामेंट का तार लेकर पहुँच मये। उनका आप्रह था कि मैं गुरकुल चलूं, वहाँ मेरा सत्कार हो, 
और तब वहाँ से आकर पालियामेंट में जाऊँ। मैं पनके सांच हरिट्ठार बल पड़ा । सारा गुरुकुल, ज्वालापुर, 
हरिद्वार पुष्प-मालाओं से सजा था । बैंड-बाजा बज रहा था। धूमधाम से मेरा जुलूस निकाला गया क्योंकि 
भारत-भर में ते १२ अग्रमध्य व्यक्तियों में से मेरी गणना राष्ट्रपति ने कसी थी जो गुरुकुल के गौरव का सूचक 
था । मैं साढ़े तीन गष तक राज्य-सभा का सदस्य रहां। इस समम भूपेश युप्ता, योपालसि]ह, भकबर अली, 
राजमारायण, सत्र, मोपाल स्मष्टप-पाठक, उमाशंकर दीक्षित आदि भी राज्य-सभा के सदस्य ये। मैं १९६६ 
तक राज्य-सभा का सदस्य रहा । 

इस समय मैंने जो विशेष कार्य किया वह गुरुकुल काँगड़ी को विश्वविद्यालव की मान्यता दिलाने का 
था| इस समय शिक्षों मंत्ती औमाली में। लोक-सभा के सदस्य श्री प्रकाशवीर शाल्त्री थें। मैंने एक मैमो रेंडम 
छपवाकर पालियामेंट के सब शदस््यों के पास भेजा था जिसमें गुरुकुल की विशेषताओं को देशति हुए पालियामेंट 
द्वारा मुरुकुल काँगड़ी को विश्वविद्यालय की मान्यता देने का आग्रह किया था। पार्तियामेंट के सदस्यों पर उसका 
बड़ा अच्छा प्रभाव पढ़ा था। इस प्रसंग में श्री प्रकाशवीर शास्त्री शिक्षा मंत्री श्रीमाली जी से मिले और 
ज्वालापुर महाविद्यासय के लिए जिलके दे स्तातक थे अपौल की । श्रौभाली जी ने मुझे तथा प्रकाशवीर जी को 
बुलाया ओर इस सम्बस्ध में चर्चा की । मेंने कहा कि अगर प्रकाशवीर जी समझते हैं कि ज्वालापुर महाविश्वर्तिम 
की ऐसी स्थिति है कि उसे विश्वविद्यालद भोषित कर दिया जाय तो मुझे कोई आपत्ति नहीं, मैं तो सिर्फ गुरकुल 
शिक्षा-प्रणात्ती की सरकार द्वारा मान्यता चाहता हें। इस बुक्ति पर प्रकाशवीर शास्त्री ढीले पढ़ गये और 
सरकार ने तय किया कि एक नंया बिले बनाया जाय जो उन संस्थाओं का निरीक्षण करे जिन्होंने स्वतस्सता« 
यज्ञ में योगदान दिया है और उन्हें विश्वविद्यालय की माम्यता दी आय और यूनीवसिटी-प्रांटूस कमीशन हारा 
भरपूर सहायता दी जाब । इस उद्देश्म को सामते रखकर सरकार ने मुरुकुल काँगड़ी की मान्यता के संस्वेस्ध में 
एक कमीशन बनाझ्षा जिसके प्रधान सुप्रीम कोटे के रिटायर चीफ जज श्री पतंजलि शास्त्री वे और दो अन्य 
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संदस्थ बे--डॉँ० सुनीति कुमार चटजी तथा श्री वी० डी० शुक््ल। ये लोग गुरुकुल पघारे। मैं तथा पण्डित 
धर्मपाल जी विद्यालंकार जो मेरे सहायक थे उन्हें मैने लोग स्टेशन पर गये । श्री पतंजलि शास्त्री से मेरी बहुत 
देर तक बातचीत हुई! वे मुझसे पूछने लगे कि आप मुरुकुल के लिए विश्वविद्यालय की मान्यता क्यों चाहते हैं ? 
जगर कोई छात्र इतिहास, अवंशास्त्र या कोई अन्य विषय पढ़ना चाहता है तो हिन्दू यूनीवर्सिटी चला जाय, 
भेरठ कॉलेज चला जाय, देहरादून में डी० ए० वी० कॉलेज में चला जाय, गुरुकुल की आप यूनीवर्सिटी के तोर 
पर मान्यता क्यों चाहते हैं! मैंने उन्हें मुरुकुल के सम्बन्ध मे बनी फ़िल्म दिखलायी जो पश्डित इन्द्र जी के पुत्र 

जयन्त ने बनायी थी जिसमें विद्यार्थी गुरुकुलीय वेश् में खड़ावें पहने, डंडे हाथ में लिये गुरुकुल मे प्रवेश के लिए 
गंगा के पुल पर से चले आ रहे थे | मैंने उन्हें कहा कि हम इतिहास आदि पढ़ाने के लिए मान्यता नही चाहते, 

हम प्राचीन संस्कृति को आधुनिक युग में आधुनिक विज्ञान तथा चितन के साथ मिलाकर उसमे वैदिक संस्कृति 
का पुट देकर उसे भारतीयता की भावना के साथ स्थिर रखना चाहते हैं। हमारी संस्कृति नष्ट होती जा 

रही है, हम उस संस्कृति को इस संस्था द्वारा जीबित रखना चाहते हैं। मेरे इन विचारों का उन पर प्रभाव पड़ा 

और इस कमीशन ने जो रिपोर्ट दी उसके परिणामस्वरूप गुरुकुल काँगड़ी को १६६२ मे विश्वविद्यालय की 
मान्यता प्राप्त हो गयी । गुरुकुल को जिन विचारों के आधार पर भान्यता प्राप्त हुई, हम कहाँ तक उधर चल 
रहे हैं--इस सम्बन्ध में मेरा एक लेख इस पुस्तिका मे अन्यत्र दिया गया है। 

यद्यपि गुरुकुल कांगडी को १६६२ में विश्वविद्यालय की मान्यता मिल गयी ओर जो प्रोफेसर नियुक्त 
हुए उन्हें यूनीवर्सिटी के ग्रेड मिलने लगे, तथापि मैंने इस द्वितीय सेवाकाल मे, जो छह व का रहा, गृरुकुल से 
वेतन नही लिया। मेरा छुट-पुट खर्च तो गुरुकुल पर पड़ता था, परन्तु जहाँ अन्य प्रोफेसरों को यूनीवर्सिटी के प्रेड 
दिये जा रहे ये वहाँ मैं न तो वाइस-चांसलर का ग्रेड लेता था, न वेतन के रूप में कुछ लेता था। उस समय 
कार्यालयाध्यक्ष श्री दलजीत सिंह थे। उनसे मैंने १६६२ का अपने व्यय का प्रमाणित ब्योरा बनवाया था जो अब 

तक मेरे पास है। उस व्योरे के अनुसार मेरा गुरुकुल पर व्यय इस प्रकार है जो मैं उस प्रमाणित व्यय के ब्योरे से 

उद्धृत कर रहा हँ-- 

मार्च का ३ रुपया, € पैसे 
अप्रैल --. १३४ रुपया, ६७ पैसे 

मई --. १०४ रुपया, १६ पैसे 

जून ् कुछ नही 
जुलाई --. ११५८ रुपया, ६० पैसे 
गमस्त न १८१ रुपया, ४७ पैसे 

सितस्वर --. १४२ रुपया, ६६ पैसे 

अक्टूबर न+ डे रुपया ६१ पैसे 
नवम्बर न २० रुपया, २५ पैसे 

दिसस्बर नह २६ रुपया, ६६ पैसे 

साल-भर का व्यय ५५८ रुपया, ५३ पैसे 
दलजीत सिह 

मुख्य कार्यालयाध्यक्ष 
गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय 

१५. क्लाबती लखनपाल 
प्री पत्ती श्रीमती चाद्रावती जी लखनपाल का उल्लेख इस पुस्तक मे प्रकरणानुसार जगह-जगह भा 
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चुका है, फिर भी मेरे जीवन की प्रधान सहयोगिनी होने के कारण उनके विधय में एक अलग जगह लिख दैना 
उचित प्रतीत होता है। चन्द्रावती जी का जन्म एक कान्यकुब्ज परिवार में हुआ था । उनके पिता पं० जयनारायण 

जी शुक्त्र तथा माता श्रीमती भगवान देवी जी शुज्ल थी। अब उन दोनों का देहान्त हो चुका है। जयतारायण जी 
दीर्घजीवी नहीं रहे, भगवान देवी जी का €३ वर्ष मे देहान्त हुआ । प॑० जयमारायण जी डिस्ट्रिक्ट बोर्ड बिजनोर 
में शिक्षा विभाग में हैड क्लर्क, श्री भगवान देवी जी बिजनौर के गवर्तमेट मिडिल स्कूल की हैडमिस्ट्रेश्न थीं। दोत़ों 

क्योंकि शिक्षा के क्षेत्र में ये, इसलिए उन्होंने कन्या को उच्चतम शिक्षा देने का संकल्प किया। चन्द्रावती जी 
अपने भाई-बहनों में सबसे वड़ी थी। उनके अतिरिक्त ३ भाई और एक बहन थी। भाइयो के नाम हैं-- 
शान्तिस्वरूप शुक्ल, ज्योतिस्वरूप शुक्ल तथा चेतनस्वरूप शुक्ल । बहून का नाम है--प्रभादेवी । चन्द्रावती जी 
का जन्म २९-१२-१६०४ को हुआ, मृत्यु २९-३-१६६६ को हुई। बन्द्रावती जी का जीवन ६१ वर्ष का रहा। 

चन्द्रावती जी ने जब विजनौर से मैट्रिक पास कर लिया तब उनके भाता-पिता ने उन्हें उच्च शिक्षा के 
लिए इलाहाबाद के क्रौस्थवेट गल्स कालेज में भेज दिया । वह युग स्त्रियों को उच्च शिक्षा देने का नहीं था। भार्य- 

समाज के उत्सवो में भी जहाँ स्त्रियाँ बैठती थी वहाँ उनके आगे चिक टाँग दी जाती थी। बिजनौर में तो मैंने भी 

यह स्वयं देखा। १६२२ में जब महात्मा गांधी खिलाफ़त के आन्दोलन में इलाहाबाद पहुँचे तब चन्द्रावती जी ने 
एक डेप्यूटेशन बनाकर मोतीलाल जी मेहरू के मकान पर उनसे भेंट की ओर यह माँग की कि जब आप युवक विद्या- 
थियों को अंग्रेजी शिक्षणालयों का बायक्राट करने को प्रोत्साहित करते हैं, तब कन्याओं के लिए राष्ट्रीय शिक्षा- 
संस्थायें क्यो नहीं खोलते ताकि हम लोग जो अब तक शिक्षा से वंचित रखे गये हैं, उनमे भर्ती होकर शिक्षा ग्रहण 

करें । महात्मा जी ने वचन दिया कि वे ऐसा करेंगे, परन्तु जब तक इस प्रकार की शिक्षा संस्थाएं नहीं खुलतीं 
तब तक तुम इन्ही संस्थाओं से लाभ उठाती रहो । इस प्रकार वे तथा उनकी साधिने क्रौस्थवेट गर्ल्स कालेज मे 
ही पढ़ती रही और १६३६ में उन्होने इलाहाबाद विश्वविद्यालय से बी० ए० पास किया। 

जिस साल चद्धावती जी ने बी० ए० पास्त किया उसी साल १५ जून १६२६ को उनका मेरे साथ 

विवाह हुआ। इस विवाह में दोनों पक्षो से खहर ही प्रयोग किया गया, लेन-देन एक पैसे का भी नहीं हुआ । 
दोनों परिवार जाति की दृष्टि से ब्राह्मण थे, परन्तु कन्या पक्ष के लोग कान्यकुब्ज ब्राह्मण थे, वर पक्ष के लोग 
सारस्वत ब्राह्मण थे। समाचार पत्रों के लिए कौचड़ उछालने का यह सुअवसर था। कान्यकुब्ज अपने को 

सारस्वतों से श्रेष्ठ कहते थे । सारस्वत अपने को शुक्लों से श्रेष्ठ कहते थे । इस घुडी को लेकर कान्यकुब्जों और 
सारस्वतो मे तु-तू मैं-में का घमासान युद्ध छिड़ा, परन्तु हम दोनो परिवार तो आयंसमाजी थे, इसलिए हम पर 
इसका कुछ प्रभाव नही पड़ा। आज तो जात-ाँत को कोई पूछता ही नहीं, उल्टे निम्न वर्ण का होने से लाभ 
होता है क्योंकि हरिजनो तथा अन्त्यजों को परीक्षा में, सविस मे निम्न वर्ण का होने से विशेष लाभ मिलता है। 

जो लाभ पहले ब्राह्मण होने से ब्राह्मण वर्ग को मिलता था, वह लाभ आज हरिजन होने से हरिजनों को मिल 
रहा है, इसलिए स्थिति यह आ गई है कि जन्म के ब्राह्मण अपने को ब्राह्मण कहलाने की अपेक्षा हरिजन कहलाना 

अधिक पसन्द करते हैं क्योंकि उससे कई लाभ प्राप्त होते हैं। 

विवाह कराने के बाद चन्द्रावती जी ने बी० ए० के बाद एम० ए० करने की इच्छा प्रकट की और 

विवाह होते ही वे एम० ए० में दाखिल होने के लिए इलाहाबाद विश्वविद्यालय के लिए रवाना हो गई । अब 

वे चन्द्रावती शुक्ला न रहकर चन्द्रावती लखनपाल बन गईं। इस समय तक इलाहाबाद विश्वविद्यालय में 
एम० ए० क्लास में कोई लड़की दाखिल न हो सकती थी क्योंकि उन्हें लड़कों के साथ पढ़ना होता था, जिसकी 
विश्वविद्यालय स्वीकृति नहीं देता था। अब दो लड़कियाँ एम० ए० क्लास मे दाबिल हो गईं--चन्द्रावती 

लखनपाल तथा श्याम कुमारी नेहरू। इस बात पर भी समाचार पत्नो में बहुत बावेला मचा, किन्तु न यूनि- 

वर्सिटी ने और ने इन देवियों के माता-पिता ने इस आन्दोलन को कोई महत्त्व दिया। १६२८ मे चर््ावती भी 

श्री अमरनाथ झा की शिष्या के तौर पर जब एम० ए० की उपाधि लेकर घर जोटीं तब झा साहब का एक पत्र 



मेरी जीवन-यात्ना / १८३ 

आया कि जयपुर में चौफ इन्स्पैक्ट्रेस आफ एज्यूकरेंशन की पोस्ट खाली है, अगर चन्द्रावती जी चाहें तो वे उन्हे 
बह पोस्ट दिलवा सकते हैं। चन्द्रावती जी तो शुरू से समाज तथा देश सेवा के कार्य के लिए छटपटा रही थी, 

उन्हें पति भी ऐसा ही मिला था। उन्होंने इस पद को लेने से इन्कार कर दिया। 

१६२६ के अन्त में लाहौर में कांग्रेस काः बहत् अधिवेशन हो रहा था जिसमें हम दोनों शामिल हुए। 
कांग्रेस का मिश्चय था कि ३० दिसम्बर की रात के १२ बजे तक वाइट हाल से देश को डोमिनियन स्टेटस देने 

का सन्देश जा जाता है तब इस स्थिति को स्वीकार किया जायगा, अन्यथा कांग्रेस अपना छ्येय पूर्ण स्वतंत्रता 

घोषित कर देगी। इस अधिवेशन के सभापति अवाहरलाल नेहरू थे। जब रात के १२ बजे तक कोई सन्देश 
नहीं आया तब पूर्ण स्वतन्थ॒ता देश का लक्ष्य घोषित कर दिया गया। लोग नाचते थे, गाते थे, सत्याग्रह की 

लड्ढाई के लिए उत्पुक थे, और हम दोनों भी सत्याग्रह के संग्राम मे कूद पड़ते की भावना को लेकर घर लौटे। 

जनवरी (१६३० से प्रारम्भ होकर हम दोनों की जीवन-धारा ने पलटा खाया और हम दोनो का लक्ष्य 

स्वतन्त्रता संग्राम में अपने को मिटा देना हो गया। इस सारे विवरण को मैं विस्तार से इसलिए लिख रहा हूँ 
ताकि पाठक समझ जायें कि किस प्रकार जीवन-धारा मोड खाती हुई किधर बह जाती है। 

लाहौर से लौटकर हमने स्वतंत्रता संग्राम को उग्र रूप देने के लिए जो कुछ हो सकता था वह सब 
किया, अपने बहुमुल्य गम तथा सर्द विदेशी कपड़ों की होली जलाई, शराब की दुकानों पर धरना दिया, 
हरिद्वार की विदेशी कपड़ा बेचने वाली सब दुकानों के विदेशी कपड़ों को सीलबन्द कर दिया गया । ऐसा लगने 
लगा कि राज अंग्रेजों का नहीं, हमारा है। एक बस का इन्तजाम किया जिसमें गुरुकुल का महिला वर्ग चढ़कर 

प्रति सायंकाल हरद्वार जाता था और तारों से वहाँ के वायुमंडल को गम रखता था। चन्द्रावती जी के इस 

आन्दोलन की खबर कांग्रेस केन्द्रों में भी पहुँची, और एक दिन जब शाम को हम अपने मकान के आँगन मे बैठे 
थे, आगरा से एक सज्जन जिनका अब नाम नारायण प्रिय है उत्तर प्रदेश काग्रेस कमेटी (यू० पी० सी० सी०) 
का सन्देश लेकर पहुँचे ओर कहने लगे कि यू० पी० सी० सी० ने निश्चय किया है कि चन्द्रावती जी को यु० 
पी० सी० सी० का अध्यक्ष बनाकर जेल भेजा जाय | यू० पी० सी० सी० की बेठक कल रखी गई है, आगरा में 

इस बैठक को रोकने के लिए १४४ धारा लगा दी गई, इसलिए चन्द्राववी जी को आज रात की गाड़ी से 

आगरा घलना होगा। चन्द्रावती जी सत्याग्रह संग्राम के लिए इतनी तैयार बैठी थी कि आध घंटे में अपनी 

तैयारी कर रात की गाडी से आगरा के लिए चल दी और अगले दिन २० जून १६३० को आगरा में गिरफ्तार 
हो गईं। मजिस्ट्रेट ने उन्हें एक साल की सजा और 'सी' क्लास दिया। समाचार पत्रों मे उनकी गिरफ्तारी 

और 'सी' क्लास दिये जाने का समाचार पढ़कर मैं आगरा के लिए रवाना हो गया और मजिस्ट्रेट से 
उनकी स्थिति को अवशत कराया जिसके परिणामस्वरूप उन्हें 'ए' क्लास देकर लखनऊ जेल भेज दिया गया 

जहाँ श्रीमती विजयलक्ष्मी पंडित, आंचाय॑ जुगलकिशोर की पत्नी शान्तिदेवी, श्रीमती हाथी सिह, श्री जयप्रकाश 
नारायण की पत्नी आदि जेल भोग रही थी। उतके जेल से छूटने के कुछ दिन शेष रहते थे कि एक दिल मैंने 
अपने मकान की तरफ़ एक ताँगा आते देखा । उसमे चन्द्रावती जी बैठी थी। मैंने पृछा--अभी तो छूटने मे देर 
थी ! धोलीं--जेल में कैदी को कुछ दिनों की छूट मिलती है, उसी छूट के कारण कुछ दिन पहले छोड़ दी गई हैं। 
हम लोग बातचीत कर ही रहे थे कि अचानक तारधर से एक व्यक्ति तार लेकर आया । उसमे लिखा था-- 
माता जी संख्त बीमार हैं, लौटती डाक चले आओ । मुझे आश्चर्य इसी बात का है कि इधर चन्द्रावती जी घर 
पहुँचीं, और उधर उसी समय माता जी की बीमारी का सवही पहुँचने का तार आया। हम दोनों उसी दिन रात 
को गाड़ी से लुधियाने के लिए रवाना हो गये, और हमारे गाँव पहुंचने के दो घंटे बाद माता जी के प्राण-पसेर 

उड़ गये। जीवन में ऐसी विलक्षण घटनाओं को देखकर निश्चय होता है कि सृष्टि का विधान कोई परमोच्च 

शक्ति करती है। माता जी अक्सर मुझे कहा करती थीं कि वे मेरे कन्धों पर चढ़कर ही परलोक सिधारेंगी । 
ऐसा ही हुआ, यहाँ तक हुआ कि मेरी पत्नी भी उसी समय छूटकर आयी जब हम दोनों उनकी दाह-क़िया कर 
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सकते थे, भाई-बहनों में कोई उपस्थित नहीं हो छकता था । 
चाद्रावती जी के जेल ते छूटने के बाद हम दोनों फ़िर से सत्यावह आम्दोलन में जुट थये । पहले हमारे 

आन्दोलन का केन्द्र हरिद्वार था, अब हमास आत्दोलन विस्तृत रूप धारण कर मया। अब हमारे भ्राम्दोलग 
का केस्द्र रड़की हो गया । चन्द्रावती जी के उद्योग से गुइकुछ का सहिला-दर्म भो इसमें शामिल हो गया। 
विशेष रूप से पं० घमंदस जी की प्रमंपतनी ने इसमें विशेष भाव लिया । शुरुकुल के ब्रह्मचारियों के जत्ये बना 
दिये गए जो रड़की और सहारनपुर के बाँव-पाँद जाकर कांडेश का सम्देश हुवाते लगे। इस बीच इडकी में एक 
विशाल कान्फ नस का आयोजन किया गया जिसमें दस हर ग्रामबासी उपस्थित हुए । प्रामवासियों मे स्तर- 
राज्य के लिए बड़ा जोश था। वे लाठी ते लड़गा तो जानते मै, शत्वाद्ह करते हुए लाठी खागा नहीं जानते थे । 
इस कान्फ से में ग्रामवासियों की तरफ से लाठियाँ चली, ओर पुलिश की तरक से बोली वली। परिणामस्वक्त्य 
परे नाम वारंट जारी हो गया और मैं गुरुकुस में १७.११.३० को भिरफ्तार कर लिया रुया। मुझे एक साल 
की सज़ा दी गई, परन्तु इस बीच गांधी-दरविन पंकट के कारण ११. २.२ है को अन्य केदियों की तरह मैं भी छोड़ 
दिया मया। 

चन्द्रावती जी ने अपने विद्यार्थी जीवन में एक पुस्तक लिखी थो जिहका ताम था 'धदर इंडिया का 
जवाब | एक अंग्रेज महिला ने जिसका नाम मिल मेयो था भारत को ददनाम करने के लिए 'प्रदर इंढिया 
नाम की एक पुस्तक लिखी थी, चन्द्रावती जी ने इसी पुस्तक का जवाब लिखा वा । मिश्त भेयो की पुस्तक जितनी 
प्रसिद्ध हुई उतनी ही चन्द्रावती जी की पुस्तक “मदर इंडिया का जवाव' ब्रसिद्ध हुई । चन्द्रावती जी की प्रवृत्ति 
जितनी देश-सेवा की तरफ थी, उतनी ही साहित्व-लेखन की तरक थी। १६२३ मे उन्होंने एक पुस्तक लिखी 
जिसका नाम (स्त्रियों की स्थिति! था। इस पुस्तक पर उन्हें हिलदी साहित्य सम्मे़त का 'सेकसरियां पारि- 
तोषिक' मिला। यह सम्मेलन दिल्ली मे हुआ था, वे इस सभव बतारस विश्वविद्यालय में बी० टी० भे दादिल 
हो गई थीं, इसलिए इस समारोह में भाग नही ले सकी । बी टी० में पढ़ते हुए उन्होंने 'शिक्षा मनोविज्ञान" 

नामक एक और प्रन्थ लिशा जिस पर भी उन्हें हिन्दी साहित्य सम्मेलन का एक दूसरा पुरस्कार मिला । इस 
पुस्तक के विषय में ट्रेनिंग कालेज के प्रिसिपल श्री लज्जाहंकर क्षा ने लिखा कि इस पुस्तक को लिखकर बन्द 
वती जी ने वरनेतु के श्षिष्य कौंस के समान अपनी शिक्षा-संस्था को १४ करोड़ की दक्षिणा चुका दी है। अब ये 
पारितोषिक समाप्त हो मये हैं क्योकि हिन्दी साहित्य सम्मेलन पर्टीबाजी का शिकार हो भया है। हमारे इस 
छोटे से परिवार की यह विलक्षणता है कि हम दोनों सत्याग्रह में जेल बए, हम दोनों को भी हिन्दी साहित्य 
सम्मेलन का मंगलाअ्साद पारितोषिक सिला--बन्द्रावती जी को शिक्षा मनोविज्ञान पर ओर मुझे समाज - 
शास्त्र के मूल तत्त्व' पर, और हम दोनों राज्य-सभा के स्रदस्य रहे । 

गुरुकुल सेवा से निवत्त होकर जब मैं अम्दई चला बया, तब अम्द्रावती भी भी भेरे साथ बम्बई आ 
गईं, और हम वम्बई रहने लगे। बम्बई कुछ साल रहने के बाद जब भाइयों का विभाजन हो गया तब हप 
इत्तर भारत लोट आये, चन्द्राववी जी कन्या गुरुकुश देहरादून में बाच्ार्धा के रूप में, ओर दुछ धाल बाद मैं 
गुरुकुल कॉँगड़ी विश्वविद्यालय के प्ुख्वाधिष्ठाता के रूप में जिसका उल्लेख इस पुस्तक में अन्यत्ष ढिया सदा 
है। 

मैंते उक्त सब विस्तार से इसलिए लिख दिया है वर्योकि ऊपर जो रूछ लिखा गया है बह गुरकुल के 
इतिहास का अंग है, परन्तु लिखित रूप मे वह कही उल्लिद्वित नहीं है। सत्याग्रह भे मुइकृत कांगड़ी के अनेक 
स्तातकों ने भाग लिया जिनमें से मुस्य हैं--श्री रामेश्वर, थी जयदेव, भी पूर्णचर्द, श्री धर्मवीर, श्री सरथदेश 
मारछाज । अन्त में तो प्रो० रामदेव महाशय कृष्ण जी आपदि वो युरु कुल के कर्ता-धर्ता थे ने भी जेल जा पहुँचे । 
व्यक्तियों ने स्वतंत्रता संग्राम में जो भाग लिया उम्रका संक्षिप्त उल्लेख कहीं तो रहता चाहिए, और कही नहीं 
तो इस जीवन-कथा में ही सही । 
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इस उल्लेख से यह भी स्पष्ट है कि चन्द्रावती जी मे शिक्षा के प्रति प्रेम तथा देश-सेवा की लगन इतनी 
तीव्र थी कि १६२६ मे विवाह हुआ, विवाह के तुरम्त बाद शिक्षा समाप्त करने के लिए शौघ्र ही इलाहाबाद 

विश्वविद्यालय में चली गई और १६२८ में एम० ए० करके लोटी, १६२६ के दिसम्बर में लाहौर कांग्रेस के 
अधषिवेशन मे शामिल हुईं, वहाँ से लोटकर सत्याग्रह आन्दोलन भें २० जून १६३० मे गिरफ्तार हो गईं | और 

उनके पीछे चलता हुआ मैं १७.१०.३० को सत्याग्रह में गिरफ्तार हो गया। ऐसी देवी का जब १६६९ में 

स्वयंवास हुआ तब उत वच्यपात को जैसे मैंने सहा, उसे में ही जानता हूं । 
१६६६ में वे दिवंगत हो गई तो भी उनके चलाये 'समाज-कल्याण केन्द्र! को हम चला रहे हैं और 

उससे अब तक अनेक निर्धन स्त्रियो तथा विधवाओं को लाभ प्राप्त हो चुका है। हम लोग दिल्ली जा बचे हैं 
परन्तु समाज-सेवा के इस केन्द्र को हम चला रहे हैं, जिससे देहरादून को छोड़ जाने पर भी देहरादून मे चन्द्रा- 

बती जी की स्मृति बनी हुई है। 

१६. विजयकृष्ण लखनपाल का लखनपाल प्रा० लि» में प्रवेश 

मेरे पुत्र विजयकृष्ण लखनपाल का जन्म १६३५ में हुआ । जब उसने इण्टर-साइंस पास किया तब हमारी 
इच्छा उसे इंजीनियर बनाने की थी। इंजीनियरी मे दाखिला बडा कठिन था। सौभाग्यवश घनश्यामदास 
जी बिडला मसूरी आए हुए थे । पिलानी इंजीनियरिंग कॉलेज में वुछ छात्र उनके द्वारा भी लिए जाते हैं। 

चन्द्रावती जी उनसे मसूरी में मिली और उन्होंने विजय के पिलानी इंजीनियरिंग कॉलेज मे दाखिले के लिए 
स्वीकृति दे दी । इष्टर के बाद हमने उसे पिलादी भेज दिया । वह एक साल तक वहाँ पढा, परन्तु उत्का जी 

नहीं लगा ओर एक साल पढ़ने के बाद उसने पिलानी जाने से इन्कार कर दिया। अब हमारे सामने यही रास्ता 
रह गया था कि उसे देहरादून के डी० ए० बी० कॉलेज में बी० ए० मे भर्ती करा दें । जिस दिन हमने यह 
निश्चय लिया उसी दिन शाम को मेरे मित्र होमियोपैथ डॉ० रघुवंश रस्तोगी हमें मिलने आ पहुँचे । हमने अपना 
निर्णय उन्हें सुनाया तो झट बोले--हगिज्ञ नहीं, उसे फ़ौरन इलाहाबाद विश्वविद्यालय भेज दो । वहाँ चन्द्रावती 
जी के सहपाठी अंग्रेज़ी के प्रोफ़ेसर के० के० मलहोत्रा ये, उन्हें तार दिया; जवाब आया, फौरन भेज दो । हमने 
रात की गाडी से उसे इलाहाबाद के लिए रवाना कर दिया। इलाहाबाद वह दाखिल तो हो गया, परन्तु 
लड़कों ने बड़ा दबरदस्त रेगिग किया--सोते हुए, सर्दी के दिनों मे ठण्डे पानी की बाल्टी उसपर उलट दी। 
उसने लिखा, मैं यहाँ नही पढ़ सकता । हमने मलहोन्ना को लिखा, तव मामला शान्त हुआ । 

विजय बड़ा शर्मीला लड़का था, परन्तु उत्तम संस्था मे जाकर बालक के प्रयुष्त गुण जाग जाते हैं। वह 
वहाँ कॉलेज का सोश्यल सेक्रेटरी बत गया। १६५८ में एम० ए० (इंगलिश) पास कर दिल्ली हमारे पास 
आ गया। जिस समय विजय एम० ए० पास करके आया, हम उसके लिए अमरीका में बिज़िनेस एडप्रिनि- 

स्टशन का दाखिला करा चुके थे । परन्तु विधि का विधान कुछ और ही ताना-बाना बुन रहा था। मेरे छोटे 
भाई देवदत्त लखनपाल रेडियो के मुख्य व्यापारी बन गये थे और दिल्ली मे अपना ऑफ़िप्त खोलना चाहते थे। 
वे उस समय सपत्नीक हमारे पास ठहरे हुए थे । विजय को देखकर उनकी पत्ती-मेरी छोटी भाभी- शीला 
जिशका चन्द्रावती जी से बरसों का बहन का-सा सम्बन्ध था, योल उठों--क्यों न विजय को दिल्ली के रेडियो 
ऑफिस का इंवार्ज बना दिया जाय ! विजय पढ़ा-लिखा तो काफी था, बिज्विनेस का उसे ज्ञान नहीं था। 
पीला जी का सजेशन देवदत्त जी को भी ठीक लगा । उन्होने बिजिनेस ट्रेनिंग के लिए विजय को वम्बई भेज 
दिया और वहां से लौटने पर उसे लखनपाल प्राइवेट लिमिटेड के दिल्ली ऑफिस का इंचार्ज बना दिया। इस 

बीच उसे अनेक संघर्षों का सामता करना पड़ा। स्टाफ की स्ट्राइक हुई, हुड़दंग मचा, मर्फी कम्पनी के गोयनका 
भ्रुप में चले जाने पर एजेन्सी कैन्सिल करने की धमकियाँ दी गईं, परन्तु विजय ने प्रत्येक चैलेंज का सामना 
किया । बड़े-बड़े व्यापारियों से परिचय हुआ | मर्फी के डिस्ट्रीब्यूटर तो सब उसके घरेलू मित्र-सम हो गये। 



4६ / बैदिक ब्राहित्व, वंस्कृति और धमाजदर्शन 

देवदत्त जी के सम्पर्क में आने पर उसकी भी उत्कृष्ट व्यापारियों में गिनती होने लगी और सब जगह सम्मान 
होने लगा । व्यापार में भी उसने दक्षता प्राप्त कर ली 

विजय को काम करते तीत साल हो गये थे | अब हम लोगों ने उसके भविष्य की चिन्ता देवदत्त जी तथा 

शीला वहन पर छोड़ रखी थी क्योंकि दे उसे पुत्रवत् समझते थे। हर कॉन्फरेन्स में वि्रय को पर्याप्त प्रभमुखता 
दी जाती थी और एक तरह से सर्वत्र वह देवदत्त जी का प्रतिनिधित्व करने लगा था। अब उसकी आयु भी 

विवाह योग्य हो गई थी और जितनी हमें उसके विवाह की चिन्ता थी उससे ज़्यादा उसके चाचा-बाची को 
चिन्ता थी। एक दिन दिल्ली में विजय के विवाह की ही चर्चा रही जिसमें परिवार के प्रमुख व्यक्ति शामिल 
थे। चन्द्रावती जी की सहपाठिती निहारिका दास थीं जो जुयाल परिवार को जानती थीं। चद्घधर जुयाल एक 
मजिस्ट्रेट थे जिन्होंने मुझे सत्याग्रह के दिनों में एक साल की सज्जा दी थी । उनके सभी पुत्र उच्च सरकारी पदों 
पर ये। कोई मजिस्ट्रेट, कोई सेक्रेटरी ऑफ गवनेमेष्ट, कोई एयर कमैण्डोर । उनकी तीन पुत्रियाँ थीं जो सभी 
बी० ए० आदि उपाधिधारी थी। उनमें से एक उषा जुयाल थी । जिस निहारिकादास ने उषा का नाम सजेस्ट 

किया, उसका छोटा भाई राकेश जुयाल उसे साथ लेकर मिस दास के धर आया जहाँ हमने उषा जुयाल को 
देखा । रिए्ता तय हो गया और १६६१ में इनका बिवाह हो गया | अब विजय को लखनपाल प्राइवेट मे काम 
करते २७ वर्ष हो गये थे । उसकी क्रियाशीलता को देखकर उसे जॉइंट मैनेजिंग डायरेक्टर भी बना दिया गया 
था। उसकी दो पुत्रियाँ हैँ-7-ऋचा तथा श्रुति, एक पुत्र है--विभु। ऋचा का जन्म ७-३-१६६३ को हुआ, श्रृति 

का १६-१-१६६५ को तथा विभु का जन्म २४-८-१६९६७ को हुआ । अब जब मैं लिख रहा हूं ऋचा ने विलहम 
गरल्स स्कूल से इष्टर-साइंस करके दिल्ली से बी० ए० कर लिया है; श्रुति विलहम गल्स स्कूल से इण्टर-साइंस 
करके अब मौलाना मैडिकल कॉलेज में एम० बी० बी० एस० कीस में दाखिल है। ऋचा स्थिर तोर पर एयर 

इण्डिया में काम कर रही है। विभु ते इृष्टर-साइंस का इम्तिहान पास किया है ओर पूना विश्वविद्यालय के एक 
इंजीनिर्या रिंग कालेज में कम्प्यूटर का चार साल का को कर रहा है। 

बच्चों के जीवन की कुछ घटनाएँ बड़ी मनोरंजक होती हैं जिन्हें स्मरण कर माँ-बाप हुँस-हँस कर 
बच्चों तथा उनके मित्रों को सुनाया करते हैं। विजय के जीवन की दो-एक धटनाएँ मुझे स्मरण हैं जो इस समय 
जब मैं यह इतिवृत्त लिख रहा हूं मुझे स्मरण आ रही हैं। ह 

विजय जब पाँच वर्ष का ही होगा तब चन्द्रावती जी महादेवी कालेज की भ्रेसिपल थी । महादेवी गल्स 

कालेज के पास ही एक कन्वेन्ट स्कूल थाजो अब भी है। उसे स्कूल में जाकर प्रिसिपल से मिलकर वहाँ 
दाखिल कर दिया गया । आधा दिन भी नही बीता था कि स्कूल प्रिंसिपल बड़ी परेशानी मे हमारे घर आया 

और कहने लगा कि बच्चा तो भाग गया है ओर ढूंढने पर भी नहीं मिल रहा । हतने में हम क्या देखते हैं कि 
वह रोता-रोता घर पहुँच गया। प्रिसिपल के साँस मे साँस आयी, हमने पृछा--तुम क्यों भाग आये, सबको 
परेशान कर दिया । कहने लगा--वहाँ अंग्रेज ही अंग्रेज भरे हुए थे, मुझे उनसे ढर लगा और मैं भाग आया। 
असल में, वह कन्वेन्ट स्कूल था जिप्तमें अध्यापकों तथा अध्यापिकाबओं की अधिक संद्या विदेशी लोगों की थी । 

एक दूसरी घटना भी मुझे याद आती है। मैंने उसे कभी मारा नहीं था। एक दिन वहु कोई शरारत कर 

रहा था। मैंते एक थप्पड़ मारा और घुड़क कर कहा--कान पकड़ो | रोते-रोते उसमे मेरे कान पकड़ लिए 

और हँंसते-हँसते मेरे पेट में बल पड़ गये । मैंने कहा--मेरे नहीं, अपने कान पकड़ो और कहो--आगे से ऐसा 

नहीं करोगे। 

उन्हीं दिनों की बात है जब हम लोग देहरादून में महादेवी कालेज में रहते ये। चन्द्रावती जी ने एक 
गो रखी हुईं थी। एक दिन वह किसी के अहाते में पहुँच गई। मकान मालिक ने उसे काँजी हाउस भिजवा 
दिया । यह घटना विजय के सामने हुईं। वह अभी ४-४ वर्ष का ही था। एक दिन कालेज से उसकी माता जी 

के घर लौटने में बहुत देर हो गई । कालेज के काम में देर तक लगी रही। हम लोग चिन्तितं हो गये औंर 
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सोचने लगे कि इतनी देर क्यों हो गई। विजय हमासी चिता को देख कर कहने लगा--कहीं काजी हाउस तो 
नहीं पहुँच गईं । * 

एक दिन हम लोग बिजनौर में अपनी ससुराल गये हुए ये। हम कमरे के बाहर बैठे थे, बच्चे कमरे 
के भीतर खेल रहे थे । कमरे में एक मटूटी का दीया जल रहा था। विजय कागज का टुकड़ा लेकर उसे आग से 
जलाकर खेल रहा था। इतने मे उस टुकड़े मे आग लग गई और वह बिस्तर पर जा पड़ा। बिस्तर मे आग 

लग गई जिसका हमें कुछ पता नहीं चला। इतने मे विजय भागता-भागता और हांफता-हाँफता आया और 
चिल्लाने लगा--बिस्तर मे बिजली, बिस्तर मे बिजली | हम लोग कमरे के भीतर गये तो देखा--बिस्तर 

में आग सुलग रही थी जिसे हमने तत्काल बुझा दिया। 

इन सब घटनाओं को स्मरण कर हँसी तो आती है, परन्तु साथ ही समझ पड़ जाता है कि बचपन 
कितना सरल तथा निर्दोष होता है। ऐसी घटनाएं प्रत्येक माता-पिता अपने बच्चों के ब्चपन को याद कर सुना 

सकते हैं। 

१७. अजयकृष्ण लखनपाल 

वैसे तो परिवार मे हम ५ भाई और ३ बहनें थी, परल्तु हम दो परिवारों का विशेष तौर पर घनिष्ठ 

सम्बन्ध रहा । ये दो परिवार हैं--भ्री देवदत लखनपाल, उनकी पत्नी शीला लखनपाल तथा उनका पुत्र 
अजयक्षष्ण लखनपाल एवं मैं, मेरी स्वर्गीया पत्नी श्रीमती चन्द्रावती लखनपाल तथा हमारा पुत्र विजयक्ृष्ण 

लखनपाल । यह सम्बन्ध दो कारणों से विशेष रूप से आपस मे बँधा रहा । एक कारण तो था श्रीमती शीला 
लखनपाल तथा श्रीमती चन्द्रावती लखनपाल--इन दोनों का पारस्परिक प्यार; दूसरा कारण यह था कि अजय 
यद्यपि व्यापार से उदासीन रहता था तथा विजय पर सम्पूर्ण कम्पनी को चलाने का वोह्न था, तो भी वे दोनों 

एक-दूसरे के अति निकट थे। अजय की पाँच बहनें हैं, विजय की कोई बहन नहीं, इसलिए वह अजय की पांचो 
बहनों को अपनी सगी बहन का-सा प्यार करता है और पाँचों बहनें भी विजय को अजय के समान समझती 

हैं और उसे अजय का-सा ही प्यार देती हैं। यह भावना रक्षाबन्धन ओर भाई-दूज के समय विशेष रूप से प्रकट 
होती है यद्यपि कई कारणो से यह भावना क्षीण होती जा रही है| 

यद्यपि अजय एक व्यापारी पिता का पुत्र है तथापि उसमे स्थिरता कम देखी गई है। जब मैं गुरुकुल 
काँगड़ी में था तब वह मेरे पास छः महीने रहा था। हमारे योग के शिक्षक श्री भारती जी थे। वे सब योगासन 
जानते थे। वे धीरेन्द्र ग्रह्मचारी के शिष्य थे। अजय उनसे योगासन सीखा करता था यद्यपि कभी-कभी वह 
आध्यात्मिकता तथा भौतिकता दोनों की तरफ बहुक जाता था। वह रजनीश के यहाँ जाता रहता था। एक 

बार उसने रजतीश से मेरे विषय में कुछ प्रश्न कर दिया, तो रजनीश ने उस दिन सारा व्याख्यान मुझ पर ही दे 
डाला | मैंने कहा था कि आत्मज्ञान और कुछ नही सिर्फ इस बात का जान लेना ही नहीं कि शरीर अलग 
तथा आत्मा अलग है, अपितु इस बात का अनुभव भी कर लेना हैं कि शरीर अलग है, आत्मा अलग 

है। हमारा जीवन ऐसा है मानो शरीर ही आत्मा है, आत्मा ही शरीर है। इस आधार पर मैंने कहा था 

कि आत्म-ज्ञान सि्फ कह देने की वस्तु नहीं है, अनुभव करने की वस्तु है--संभवतः मेरी इस व्याख्या को बिना 
समझे आचारयेजी ते मुझ पर लम्बा-चौड़ा व्याख्यान दे डाला। उन्होंने कहा कि वे मुझे जानते हैं, ओर मेरा 
उपनिषद्-भाष्य उन्होंने पढ़ा है, परन्तु अगर आत्मज्ञान नाम की कोई वस्तु नहीं है तो सत्यव्रत जी ने उपनिषद्- 
भाष्य ही क्यों किया ? जो-जो भी अध्यात्म में पारंगत हैं उन सबके यहाँ वह जाता है। बम्बई के दिवंगत कम्बू 
बाबा का यह भक्त रहा है, बिहार के स्वामी सत्यानन्द के आश्रम में वह रह चुका है, सान्ताकुज के अध्यात्म 
आधम में वह रहा है, स्वामी रामानन्द के अध्यात्म आश्रम में वह रहा है, मुस्लिम पीरों-पैगम्बरों के यहाँ वह 
जाता है, अजमेर शरीफ में वह बहुमूल्य चादर चढ़ाता है, एस्ट के सेशनों मे उसे देख सकते हैं, मुझे भी इन 
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स्थानों में घसीट ले जाता है। जितना ही वह आध्यात्मिकता की बातें करता है उतना ही भौतिकता मैं डूबा हुआ 
है। यह पैंडुलम का एक जीता-जआगता नमुना है। पढ़ा-लिखा है, अंग्रेजी खूब पढ़-लिख तथा बोल सकता है। 

मेरे साथ देर तक उसका ताया-भठीजे का-सा नहीं, मित्र का-सा व्यवहार रहा है। मेरे लिए वह अजय नहीं 

विजय है क्योंकि दोनों को मैं अपने बेटे को तरह मानता रहा हूँ। कई कारणों से यह सस्वन्ध टूटता जा रहा है। 
उसका विवाह हुआ था, परन्तु डायवोस हो गया ) हे 

१८, उषा लखनपाल 

विजय की पत्नी का नाम उषा है। वह पहाड़ के प्रसिद्ध जुयाल परिवार की बेटी है। उसके ताऊ 
टेहरी-गढ़वाल के राजा के दीवान थे । दीवान जी के बेटे ब्रिगेड़ियर हैं। उधा जुयाल के पिता चन्द्रधर जुयाल 

ये। वे कई जबह मजिस्ट्रेट रहे। उपा--ये सब तीन बहनें हैं। उषा मेरे इकलोते बेटे विजयक्रृष्ण लखनपाल से 
ब्याही है। उषा की एक बहन माधुरी है। वह ब्रिगेडियर रवि माथुर से व्याह्दी है। एक दूसरी बहन सुधा है। 
वह एक इण्डस्ट्रियलिस्ट कन्हैया से व्याही है। उषा का बड़ा भाई विधुधर जुयाल है। वह मथुरा मे मजिस्ट्रेट 

रहा है और इस समय लंडन मे मकान खरीदकर वहीं बस गया है। वह कॉमनवैल्थ सेक्रेटेरियट के डायरेक्टर हैं। 

एक भाई नलिनी जुयाल गवर्मेष्ट मे सेक्रेटरी के उच्चतम पद पर आसीन है। एक भाई ब्रजेश जुयाल एयर 
कमैष्डोर है। सबसे छोटा भाई राकेश जुयाल है जो लोहिया मशीन मे एग्जैक्टिव के पद पर है। ये सब बालक 

बालिकाएँ अंग्रेजी स्कूलो मे पढ़े हैं। लड़के तो दून स्कूल के पढ़े हुए हैं। यह बड़ा प्रिक्षित तथा शिष्ट परिवार 

है। ब्रजेश जुयाल के पुत्र को तो ऑक्सफ़ो्ड में अध्ययन के लिए वहाँ की यूनिवर्सिटी ने पूरी छात्रवृत्ति दी है। 
उषा जिम दिशा मे जाती है तफलता हासिल कर लेती है। यहाँ रहते हुए उसने जापानी भी सीख ली है। वह 
सारे यूरोप का चक्कर लगा आयी है। जापात दो बार हो आयी है। उसकी रुचि व्यापार में है। उसने पहले तो 

आटिस्टिक मार्बल लैम्प बनाये । उसने १० हज्जार रुपया उधार लेकर इन लैम्पों का निर्माण कर बम्बई मे एण्जी- 
बीशन लगाई और जो लाभ हुआ उसमें से दिल्ली आकर कऊ्ज का १० हज़ार रुपया लौटा दिया। यह सब काम 

सिर्फ़ १०-१५ दिन में किया | फिर उसने गणेश आदि की माल की मुर्तियों का निर्माण कर ताज होटल मे 

प्रदर्शनी लगाई, अब उड़ीसा से श्रस्तर-मूर्तियाँ'लाकर उनकी एक्ज्रीबीशन कर रही है। वह यहाँ की सोश्यल 

वेलफेयर की प्रधान भी है। उसके बच्चे भी उसकी छाया पर चल रहे हैं। सबसे बड़ी लड़की ऋचा लखनपाल 

है। उसने विलहम गलसे स्कूल से इष्टर पास कर दिल्ली से बी० ए० करने के बाद फ्रेंच पढ़ता शुरू किया था 

ओर साथ ही दूरिक्म का कोर्स करने के बाद एयर इण्डिया में स्थिर रूप से काम कर रही है। दुसरी लड़की 
श्रुति इतनी होशियार है कि ८ हज़ार एम० बी० बी० एस० के उम्मीदवारों में ऐसा स्थान प्राप्त कर गई है 

कि बूनीवर्सिटी को उसे लेना पड़ा। सबसे छोटा विभु लखनपाल है, वह भी पूना में इंजीनियरी कर रहा है। 

१६. शीला लखनपाल 

परिवार के इस इतिहास को पूरा नहीं कहा जा सकता जब तक इसमें मेरे छोटे भाई देवदत्त सखनपाल 
की पत्नी तथा मेरी छोटी भाभी का उल्लेख त हो। शीला के पिता तथा मेरे पिता दोनों रेलवे में काम करते 
थे । शीला की माता तथा मेरी माता साथ-साथ रही थी। जब दोनों के पेट में बच्चा आया तब दोनों ने संकल्प 
किया कि अगर एक बच्चा लड़का हुआ, दूसरे की लड़की तो वे इत दोनों का ब्याह कर देंगी। भाग्यवज्ञ मेरी 
माताजी को भेटा हुआ, और शीला की माताजी को बेटी हुई। दोनों ते अपने बच्चों के बड़े होने पर अपने 
संकल्प को पूरा किया और देवदत्त ओर शीला का युवावल्था में आने पर विवाह हों गया । यह कहानी सारे 
परिवार में किसी को मालूम नहीं हुई, सिर्फ मुझे मालूप है क्योंकि माताजी बरसों मेरे साथ रहीं और उत्होंने 
मुझे यह कहानी सुनाई थी। 
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शौला लखनपास्त कौ ५ बेटियाँ और बेटा एक है। इनकी बेटियाँ बढ़े घरानों मे व्याही हैं । दो बेटियाँ 
पुंत् परिवार में हैं। पुंज अवेक भाई-बहन हैं, परूतु शीला की सबसे बड़ी बेटी इन्दु सत्ती पुंज से ब्याही है। सत्ती 
पुंत्र बड़े प्रसिद्ध व्यापारी हैं ओर बड़ी सुझ-बृक्न के हैं। परिवार का हित-चिल्तन उनकी विशेषता है। एक बेटी 
रीता नरेस््र पुंज से ब्याही है जो दोनो लन्दन के व्यापार को देखते हैं। एक.बेटी नीता है जो खंडेलवाल-परिवार 

में अमरीका में ब्याही है। एक बेटी नीरू है जो श्री हंसराज गुप्त के पुत्र बिज्जन से व्याही है, जिस सम्बन्ध के 

सम्पन्न होने मे मेरा भी कुछ हाथ है। एक बेटी नूती हैं जो विजय पण्डित से ब्याही है। शीला लखनपाल का 
एक बेटा है--अजय लखनपाल, जिसका उल्लेख मैं ऊपर कर आया हूँ। वैसे तो हमारे परिवार मे अनेक भाई- 

बहन हैं परन्तु फिर भी मेरे परिवार तथा देवदत्त के परिवार में घनिष्ठ सम्बन्ध रहा है। हमारा अपने अन्य 
सम्बन्धियों से दूर होते हुए भी शीला लखनपाल तथा चन्द्रावती एवं अजय तथा विजय का आपसी सम्बन्ध सुख- 
दुःख में अत्यन्त घनिष्ठ रहा है। शीला लखनपाल विजय को इतना ही अपना बेटा मानती हैं जितना अपने बेटे 

अजय को मानती हैं। यह संयोग की बात है कि चन्द्रावती लखनपाल ने अन्तिम श्वास शीला लखनपाल के घर 
'आशियाना' मे छोड़ा। 

२०. परिवार में तरेड़ पड़ गई 

मैं पहले लिख चुका हूँ कि मेरे भाई-लोग मुझे अपने व्यापार मे भागीदार बनाने के लिए समय-समय 

पर बुलाते रहे, और मेरे नाम से उन्होंने एक कम्पनी भी बता लो, जिसका नाम “हिन्दुस्तान कार्यालय 

क्ारपोरेशन' रखा था । ताम बहुत बड़ा था, परल्तु इसका निर्माण उस समय बढ रहे व्यापार तथा आमदनी 
को देखकर किया गया था । युद्ध का समय था, पैसा खूब आ रहा था। अब तक हम लोग एक संयुक्त परिवार 
की तरह रह रहे थे, परन्तु ससार का नियम है कि जब साझीदार देखते हैं कि पैसा ढेरों आ रहा है, तब 
घर की देवियों की सनातन कालसे चली आ रही परस्पर प्रतिस्पर्धा के कारण साथ-साथ रहने वाले 
परिवार टूट जाते हैं, और परिवार के मृध॑न्य कमाऊ व्यक्ति की पत्नी सारे परिवार की मालिक बनने का 
प्रयत्न करती है। यही स्थिति हमारे परिवार की हुई। साझीदारी खत्म हुई और परिवार में दराड़ पड़ गई। 

वह दूट गया । वैसे तो साझ्ी दार ४ भाई हो थे, मुझे तो शामिल करने के लिए निमन्त्रण ही दिया गया था, परल्तु 

घनाधिक्यता को देखकर चारो भाई अलग-अलग हो गये, उनका व्यापार भी अलग-अलग हो गया। पहले 

जैसा भाइयों का प्रेम-भाव भी न रहा ओर संयुक्त परिवार वियुक्त परिवार बन गया। यह हमारे परिवार 

के टट जाने की पहली घटना थी जिसके बाद मैं अपने बाल-बच्चो सहित देहरादून चला आया जहां मेरी 

पत्नी कन्या गुरुकुल देहरादुन की आचार्या बनकर काम करने लगी। राज्य-सभा की सदस्यता की घटनाएँ तो 
इसके बाद की घटनाएं हैं जितका वर्णन मैं पहले कर चुका हूँ। देहरादुन आने के बाद मेरा परिवार 'स्वतत्र" 

हो गया । 

२१: सारा परिवार संयुक्त से वियुक्त हो गया 

हम पाँचो भाइयों का मिलकर रहने का समय कुछ ही काल तक रहा । हमारे निकट में रहने वाले 

शिकागों रेडियो कम्पनी के मालिक श्री विश्वाम तथा श्री सानक--ये दोनो भाई हम पाँचो के मेल से रहने को 

देखकर हमे पाँच पांडवो की उपमा दिया करते थे । कुछ साल बाद हम सब पांडव अलग-अलग हो ग ए। कारण 
का उल्तेश मैं पहले ही कर चुका हूँ। हम सब का मतलव मुझे छोड़कर बाकी सब, क्योकि मैं तो पार्टनर बच्चा 

ही नहीं था यद्यपि मैं पाँचों में मिना जाता था। वैसे तो सब जाई अलग-अलग हो गये ल् परन्तु मेरा तथा 

देवदत्त लखनपाल के परिवार का पारस्परिक सम्बन्ध बना रहा । देवदत्त की मृत्यु के बाद प्रेम की दशर चौड़ी 

होती मई और अन्त में यह कड़ी भी दूढ गई। कोई ससय था जब विजय बहनो के घर राखी बेधवाने जाया 
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करता था, और बहनों के बेटे विजय की वेटियों से राखी बंधवाने हमारे घर आये करते थे, अब चार-पाँच 
ताल से यह आना-जाना समाप्त हो गया। यह सब देखकर हीग़ल का कथन ठीक ही बाल पढ़ता है कि संसार 

की प्रत्येक घटना तीन प्रक्रियाओं में से गुद्रती है--'थोसिस' (7॥०४४), 'एस्टीन्यीसित' (6-8) 
तथा 'सिलशीसिस” ($॥0685)--अर्थात्, पहली घटना का घटित होना; इस घटना की प्रतिक्रिया के रूप 
में उसमें से विरोधीभाव उत्पन्त होना; तदनम्तर इन दोनों घटनाओं के टकराने से उनमे समन्वय हो 
जाना या उनका समाप्त हो जाना। इन्ही को हीगल ने संयुक्त होना, वियुक्त होना, समन्वय होता, या स्वतन्त्र 

होना कहा है। हमारे परिवार के टूट जाने की भी यही कहानी है । हमारा ही क्या--सभी परिवारों का यही 
हाल है। संसार ऐसा ही है, ऐसा ही रहेगा--संयुक्त, वियुक्त; समन्वित; या स्वतन्त्र 

२२. भाइयों तथा बहनों के विषय में 

मैं पहले ही लिख चुका हूँ कि हमारा बहुत स्ाधारण-सा परिवार था। पितामह श्रीयुत आत्माराम 
पटवारी थे, फिर कानूतगो आदि के रूप मे सेवारत रहे । वृद्धावस्था मे वे सवद्दी गाँव की कन्या पाठशाला मे 
पढ़ाते रहे। हमारे पिता रेलवे में मुलाजिम रहे । हमारे चाचा श्री निरजनराम पटवारी रहे | एक और चाचा 
सखियाराम थे, जो पढ़े ज्यादा नही थे, परन्तु प्रतिभाशाली थे और जिस विभाग मे रहे अपनी प्रतिभा के बल 

पर उन्नति करते रहे। हमारे पिता का नाम बालकराम था । हम उनके पुत्र तथा पुत्रियाँ सब मिलाकर ८ थे। 
अपने विधय में तो मैं बहुत कुछ लिख चुका हूँ । अपने भाइयों तथा बहनों के विषय में भी कुछ लिख देना 
अप्रासंगिक न होगा हम पाँच भाई तथा तीन बहनें थीं। तीन भाइयों का तथा एक बहन का देहान्त हो चुका 
है। अब हम ४ रह गये हैं। इन सबकी थोड़ी-थोड़ी चर्चा यहाँ करूंगा । 

धरममंदत क्र्मा--हमारे सबसे बड़े भाई का नाम धर्मदत्त था। वे इस परिवार के धर्म राज युधिष्ठिर थे। 
इतने सीधे कि कोई भी उन्हें ठप सकता था। उनमे छल-कपट का लेशमात्र भी न था। जो कुछ कहते उस पर 
अडिग रहते। उन्हें लोगों ने धोखा दिया हो, उन्होंने किसी को धोखा नहीं दिया। अत्यन्त क्रियाशील थे। 

इतने सच्चे और ईमानदार कि मैं उन्हें धर्मदत्त नहीं, धर्मराज कहा करता था। सीघा होने के कारण जीवन 
में वे किसी ऊँचाई को नहीं छू सके । उनका 969 में देहान्त हो गया । उनका एक पुत्र जीवनक्ृष्ण है जिसके 
'कृष्ण! नाम को सब भाइयों के पुत्रों के साथ जोड़ा गया है। मैंने उसे गुरुकुल में भर्ती किया था, दो-चार 
साल वही पढ़ा, परन्तु कुछ वर्ष बाद गुरुकुल छोड़कर बम्बई चला गया। मेरी यह दृढ़ धारणा रही है कि 
बचपन की शिक्षा प्रत्येक बालक को गुरुकुलीय जीवन की मिलनी चाहिए जिससे उसका शिक्षास्तरीय धरातल 
भारतीय संस्कृति का बन जाय । यद्यपि जीवनकृष्ण कुछ साल ही मुरुकुल में पढ़ा, तो भी उसकी हिन्दी तथा 

संस्कृत में गति प्रखर रूप मे बनी हुई है। वह गीता, उपनिषद आदि को पढ़कर समझ जाता है जो अंग्रेजी 
कालेजों में पढ़े हुए बी० ए०, एम० ए० भी नहीं समझ सकते । उनका एक दूसरा पुत्र सुधीर है। 

उनकी पुत्रियों के पति कैनेडा, इंग्लैंड आदि विदेशों में बस गये हैं और प्रायः सभी का विवाह जात- 
पाँत के बाहर हुआ है। 

उनके बाद मैं था और मेरे विषय में तो इस पुस्तिका में बहुत-कुछ लिखा जा चुका है। सबसे निर्धन 
परन्तु सबसे अधिक स्वस्थ मैं ही रहा । शायद स्वास्थ्य का साप्रारण जीवन के साथ विशेष सम्बन्ध है। 

सोधवत्त झर्मा--हम सबमें सबसे अधिक चतुर सोमदत्त शर्मा हैं जो अब ५६ वर्ष के हैं। यद्यपि हमारा 
परिवार आधिक दृष्टि से अत्यन्त साधारण परिवार था, तो भी सोमदत्त तथा देवदत्त के अथक परिश्रम के 
कारण यह अब मध्यम श्रेणी से उच्च श्रेणी का परिवार गिना जाता है। हमारे परिवार की पूर्व स्थिति तथा 

वर्तमान का अवलोकत कर कहा जा सकता है कि परिश्रम से व्यक्ति विषम परिस्थितियों के साथ जुझकर 
अपने भाग्य का निर्माण कर सकता है। सोमदत्त को हमारे परिवार का “निर्माता' (89067) कहा जा सकता 
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है। मैं जब संकट में पड़ गया था तब प्तोमदत्त तृथा अन्य सब भाइयों ने मुझे संकट में से उबारा, इसलिए मैं 
अपने सब भाइयों का ऋणी हूं, और परमेश्वर को धन्यवाद देता हूँ कि उसने मुझे ऐसे भाई दिये, अन्यथा इस 
भौतिक जगत् में मैं देख रहा हूं कि भाई भाई से, बहन भाई से, दामाद श्वसुर से ऐसा व्यवहार करते हैं मानो 

दे किसी जन्म के दुश्मन हों । हमारा परिवार बहुत देर तक इस लांछन से दूर रहा । 
सोमदत्त के विचय में मैं लिख चुका हूँ कि वह हम सबसे अधिक चतुर था। जब हमारे पिता हम 

सबको बाल्यावस्था में ही निस्सहाय छोड़कर पथरी का आपरेशन बिगड़ जाने के कारण परलोक सिधार गये, 

तब उनकी ग्रेच्युएटी आदि की वसूली सोमदत्त ही कर सका यद्यपि वह उत्त समय १४-१४ वर्ष का ही था। 
सोमदत्त ते बी० ए० पास कर बम्बई में व्यापार शुरू किया। उस समय वहाँ एक फैक्टरी का मालिक बिजली 

के क्लिप बनाता था जिसे लिक क्लिप कहते हैं। मेरा यह भाई इस वस्तु के आर्डर मार्केट में फिर-फिर कर 

बसूल करता था । धीरे-धीरे वह व्यापार में कुशल होता गया और उससे 'शर्मा ट्रेंडिंग कम्पनी' नाम से एक 

कम्पनी का निर्माण किया। अभी वह बम्बई से जमा नहीं था। रहने को मकान की कोई उत्तम व्यवस्था नहीं 

थी। उस समय मैं महाराजा कोल्हापुर की सेवा में था। बम्बई में महाराजा कोल्हापुर का एक बंगला था 

जिसका नाम कोल्हापुर लॉज' था। मैंने सतोमदत्त की कोल्हापुर लॉज' भे रहने की व्यवस्था कर दी और वह 
व्यापार के साथ-साथ सिडनहम कालेज में पढने भी लगा और बी० ए० के साथ एक-दो साल में बी० काम० 

भी हो गया । चतुर तो था ही, उसने 'शर्मा ट्रेंडिंग कम्पनी' के नाम से व्यापार बढ़ाना शुरू किया। धीरे-धीरे 
उसका व्यापार इतना चमक उठा कि इस कम्पनी को एशिया की सर्वोत्तम कम्पनी माना जाते लगा। व्यापारी 

लोग भिन्न-भिन्न शहरों से आने, और इस कम्पनी से माल खरीद कर ले जाते। काम इतना बढ़ गया कि 

सोमदत्त ने सबसे बड़े भाई धर्मंदत्त को भी बम्बई बुला लिया और अपनी कम्पनी के साथ साक्ीदार बना 
लिया । इन दोनों भाइयो का जोड ऐसा था कि ध्यापार मे एक-दूसरे के पूरक बन गये। सोमदत्त स्कीमे बनाता 
था ओर धर्मंदत्त उन्हे कार्यान्वित करता था। 

मुझे कुछ साल हुए पूना आयंसमाज से निमन्त्रण आया। यह बरसों पहले मेरे पूना जाने की बात नही 
है हाल में ही शायद १६८० की वात है जब मैं रजनीश के व्याख्यान सुनने वहाँ जाया करता था। वहां मेरी 
दो व्यक्तियों से भेंट हुई जिनकी आशातीत आधिक उन्नति देखकर मुझे आशचय हुआ ओर मुझे अनुभव हुआ 
कि उद्योगशील व्यक्ति कहाँ-से-कहाँ पहुँच सकता है। एक व्यक्तित थे--श्री चमनलाल। ये शर्मा ट्रेंडिग कम्पनी 

में एकाउन्टेन्ट हुआ करते थे, उस समय अत्यन्त साधारण स्थिति में थे। अब ये बड़े भारी ठेकेदार हैं, कोरेगाँव 
में बड़ा भारी मकान है। ३-४ मोटरें हैं ओर पूना के प्रतिष्ठित पंजाबी व्यापारियों मे हैं। पहली बार जाने के 
बाद ये मुझे हर साल बुलाने लगे, परन्तु शरीर मे शिथिलता आ जाने के कारण अब मैं पुना नहीं जाता। 
दूसरे व्यक्ति थे विशनदास । ये सज्जन जब मैं वहाँ मुख्याधिष्ठाता था तब साधारण से वेतन पर इलेक्ट्रीशियन 
गे गुरुकुल का काम छोड़कर वम्बई शर्मा ट्रेडिंग कम्पती मे वायरमेन का काम करने लगे। जब मैंने इन्हे पूता 
में देखा तो एक बड़े भारी सेठ बने हुए थे। बड़ा भारी बंगला, बाग़-बगीचा, मोटरें--न जाने कहाँ-से-कहाँ 
पहुँच गये थे । इन दोनों व्यक्तियों की पूर्व-स्थिति तथा वर्तमान स्थिति का मुक कारण इनका उद्योगशील तथा 
कर्मेंठ होना था। मैं चाहता हूँ कि इन दोनों व्यक्तियों के जीवन से आज के युवक शिक्षक लें, भोर इधर-उधर 
भटकने के स्थान में काम में जी-जान से जुटना सीखें । 

सोमदत्त के तीन लड़के तथा दो-तीन लड़कियाँ हैं । सबसे बड़ी लड़की का नाम निर्मल है जो यू० पी० 

के रिटायर्ड बीफ इंजीनियर श्री नोबतराय (नहर के इंजीनियर) के पुत्र कृष्ण से विवाहित है, उसके छोटे लड़के 
का नाम अनूप कृष्ण है जिसका विवाह पंजाब विश्वविद्यालय के भृतपूर्व वाइसचांसलर श्री जोशी की पुत्री से 
हुआ है, उससे छोटे पुत्र का नाम देवकृष्ण है जिसका विवाह श्री सत्यदेव भारद्वाज विद्यालंकार की पुत्री से हुआ 
है। सबसे छोटा पुत्र अनिल कृष्ण घा जिसके विषय में कुछ पता नहीं चला कि कहाँ चला गया। एक पुत्री 
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झकुत्तला है जिसका विवाह कैप्टन प्रकाश से हुआ है । प्रकाश उच्च जहाज का कैप्टन रहा जिसका तास 'विक्रान्त' 
है। हिन्दुस्तान तथा पाकिस्तान के युद्ध में प्रकाश के 'विक्रान्त' जहाब ने कराची में बंब-वर्षा करके पाकिस्तान 
को पराजित किया थां। सोमदत्त की सबसे छोटी पुद्ी बिन्दु है जिसका बंसी से विवाह हुआ है। 

सोमदत्त की व्यापार की गतिविधियों के साथ-साथ उसकी धाशिक गतिविधियाँ भी चलती रहीं। 
हमारे पिता दृढ़ आयंसमाजी थे। सोमदत्त भी आर्यसमाज के रंग में रेंगा हुआ रहा । इस बात का पहले उल्लेख 
हो चुका है कि बस्बई की आयंसमाज के कार्यकर्ताओं के विदय में वहाँ के आयंसमाजियों में बहुत असन्तोष 
था और हमने उस आयंसमाज के मुख्य अधिकारियों के खिलाफ हाई कोर्ट में मुकदमा किया हुआ था। हसमें 
सोमदत्त ने हमारा बहुत साथ दिया। इन्हीं दिनों हमने ताम्ताऋुज में एक आयेसमाज की स्थापता की जिश्नके 
सूत्रधार अधिकतर पंजाबी थे। यह आयंसमाज अब वम्बई प्रदेश की मुख्य आयंसमाज मात्री जाती है। 

सोमदत्त ने बम्बई प्रदेश में तथा ऋषि दयानरद द्वारा स्थापित ग्रिरगाँव रोड की आयंसमाज को कुछ लोगों 
के स्वार्थों से बरी कराने में सगन से जो काम किया ओर सान्ताक्र॒ज में आयंसमाज को स्थापित करने में जो 
सहयोग दिया उसे ध्यान में रखते हुए १७.७.१९८५ को वहाँ की आयंसमाज ने उसे विज्विष्ट सेवा मैंडल प्रदान 
किया और सान्ताकज आयंसमाज का आजीवन ट्रस्टी बनाया ! यद्षपि सोमदत्त ८९वें वर्ष में चल रहा है, तो 
भी उसकी आयेसभाज में रुचि पहले की-सी बनी हुई है। सुनते हैं कि अब सोमदत्त का स्वास्थ्य ढलावे पर है। 

देवदत लसनपाल--देवदत्त मेरा चोथा भाई था । उसने लाहौर के यूइंग क्रिश्वियन कालेज से बी० एस- 
सी० की उपाधि प्राप्त की थी । जब मैं गुरुकुल में था तव वह प्रायः अपनी छुट्टियों मे मेरे पास आकर रहा करता 
था। उसे मुरली बजाने का शौक था। गुरुकुल के कार्यालयाध्यक्ष श्री अमरनाथ सप्रू देददत को मुरली मनोहर 
कहा करते थे। देवदत्त प्राय: गुरुकुल के विद्याथियों से मिलता-जुलता रहता था। बी० एस-सी० पास करने 
के बाद वह भी वम्बई चला आया और वह भी शर्मा ट्रेंडिय कम्पनी का पार्टनर बन गया। अब शर्मा ट्रेंडिंग 
कम्पनी के तीन साझेदार हो गये --सोमदत्त, धर्मंदत्त तथा देवदत्त | भाधयों की यह शिष्टता थी कि सब भाई 
अपने खड़े किए हुए व्यापार में एक समात साझीदार हो गये ओर किसी ने आगे-पीछे होने का दावा नहीं 

किया । 
देवदत्त की शिक्षा-दीक्षा विज्ञान के क्षेत्र में हुई भी और उसका दृष्टिकोण दोनों भाइयों से भिन्न तथा 

अधिक विशाल था। वह माल खरीद कर उसमें मुताफ़ा जोड़कर, अधिक दाम में बेचने के से व्यापार से 
सन्तुष्ट नही था। विज्ञान का विद्यार्थी होते के कारण यह व्यापार के क्षेत्र में विज्ञान का लाभ उठाना चाहता 

था, इसलिए उसकी इच्छा थी कि वह यूरोप भे जाकर विज्ञान का अधिकाधिक ज्ञान उपसब्ध करे। परन्तु 

यूरोप जाने का अर्थ था--आधिक व्यय । यह रुपया कहाँ से आये यह समस्या थी। सोमदत्त का कहना है कि 
शर्मा ट्रेंडिग कम्पनी ने देवदत्त के योरुप जाने, वहाँ रहने तथा शिक्षा-प्रहण करने का व्यय बहुन किया । देवदत्त 
इस बात का खंडत किया करता था । उसका कहना था कि उसके भावी श्वसुर श्री दितकरलाल से बैंक की 

गारंटी माँगी गई कि अगर शर्मा ट्रेडिंग कम्पती देवदत्त को खर्च भेजने में असमर्थ हो या न दे, तो दिनकरलाल 
जो रुपया देंगे। इस युक्ति के आधार पर देवदत्त मुझे कहा करता था कि उसका योरुप ग्रमन तथा वहाँ का 
अध्ययन श्री दितकरलाल जी की बैक गारंटी के कारण हुआ, शर्मा ट्रेंडिग कम्पनी के कारण नहीं । यह युक्ति- 

प्रत्युक्ति तब प्रारंभ हुई जब भादयों का पारस्परिक विभाजन हो गया। मुझे इस बहुत में पड़ने की 

आवश्यकता नहीं, परस्तु यह सत्य है कि कुछ वर्ष यूरोप में विद्याभ्ययद करने के बाद देवदश्त जब यूरोप से 

लौटे तब सबको अपार हर्ष हुआ क्योंकि इस घटना से परिवार को चार चाँद लग गये। 
जैसा पहले लिखा जा चुका है, देवदत्त 'खरीदना ओर नफ़े से बेचना --इस प्रकार के व्यापार से सम्तुष्ट 

नहीं था। उसका क्षेत्र विज्ञान था और वह ऐसा व्यापार चाहता था जिसमें दिज्ञान का उपयोग हो। यहु 
क्षपनी दीष दृष्टि से व्यापार मे वेज्ञानिक युग को प्रवेश करते हुए देख रहा था। इस समय टेलीविजन का 
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भार्कट में प्रवेश नहीं हुआ था, परन्तु रेडियो भाकंदे में आ चुका था। उस समय के प्रसिद्ध रेडियो का नाम 
जैनिय' था। देवदत्त ने युरोप से 'जैनिय' रेडियो का आयात करना शुरू किया। उन दिनो के निर्माण मे इतनी 
वृद्धि नहीं हुई थी जितनी अब हो गई है । यूरोप से जो रेडियो का प्रसारण होता था वह रात के समय ही सुना 
जा सकता था। देवदत्त ने इम दिशा में इतनी लगन तथा इतना अध्यवसाय था कि वह 'जैनिथ' रेडियो लेकर 
रात को ग्राहकों के घर जाकर उसे सुनाता था ताकि उनका उस पर विश्वास दृढ हो जाय | 'जैनिय' के बाद 
देवदत्त ने मर्फी रेडियो को हाथ लगाया और अन्ततोगत्वा थाना शहर में एक विशाल फैक्टरी खड़ी कर दी । 
जब यह फैक्ट्री बनी उस समय इंग्लैंड के हस फैक्टरी के डायरेक्टर भारत आये। इस फैक्टरी का उद्घाटन 
तत्कालीन प्रधानमंत्री श्री मोरारजी देसाई ने किया जिनके लाने के लिए कम्पनी ने हवाई जहाज का इन्तिजाम 
किया । यह फैक्टरी कई साल तक चलती रही, परन्तु अन्त में लेबर टूबल होने के कारण देवदत्त ने इस फैक्टरी 
को श्री गोयनका को बेच दिया। इस प्रकरण मे मैं यह सब कुछ लम्बा-चौडा इसलिए लिख रहा हूँ ताकि पाठको 
के मन में यह बात धर कर जाय कि मेहनत करने से व्यक्ति कहाँ से कहाँ तक पहुँच जाता है। जीवन में उन्नति 
करने का असली गुर मेहनत है। देवदत्त का जीवन हमारे परिवार के बच्चों के लिए इसलिए अनुकरणीय है कि 
वे भी परिश्रम से जीवन में आगे बढने का प्रयत्न करें! 

सोमदत्त के विषय मे जहाँ मैंने लिखा है कि वह परिवार का निर्माता कहा जा सकता है, वहाँ देवदत्त 
के लिए मैं कहूँगा कि वह परिवार का 'पोषक' कहा जा सकता है। देवदत्त ने हमारे फूफा के पुत्र सुरेन्द्र 
अस्निहोत्री, अपने छोटे भाई ब्रह्मदत्त लखनपाल तथा मेरे पुत्र विजय कृष्ण लखनपाल को 'लखनपाल प्राइवेट 
लिमिटेड' में उच्च स्थान देकर तथा अपने दामाद विजय पंडित को अपनी कम्पनी मे रखकर उनके लिए यथा- 

योग्य व्यवस्था की । देवदत्त अपने सब सम्बन्धियों को सहायता देने के लिए सदा तैयार रहता था। जब 
भाइयों का आपस में बेटवारा हो गया तब भी हमारे बड़े भाई धर्मंदत्त शर्मा उससे सलाह लेने के लिए सदा 
उसके पास आते रहे । कई साल हो गये देवदत्त का ७४ वर्ष की आयु में एक अक्टूबर १६७७ को हृदयगति 
के अवरुद्ध हो जाने से देहान्त हो गया, परन्तु अब भी उनकी पत्नी शीला लखनपाल जहाँ तक उनसे हो सकता है 
उनके पगचिह्ों पर चलकर उनकी परिपाटी का पालन करती रहती हैं। 

यद्यपि देवदत्त ने आयंसमाज में वह रुचि नही दिखलाई जो सोमदत्त ने दिखलाई थी, तो भी व्यवहार 
में वह आयंसमाज के पगचिह्नो पर ही चलता रहा । उदाहरणार्थ, देवदत्त ने अपनी एकपुत्री का खण्डेलवालों मे 

विवाह किया, एक अन्य पुत्री का श्री हंसराज गुप्त के पुत्र महेन्द्रकुमार गुप्त के साथ विवाह किया जो दोनों 

वेश्य हैं। देवदत्त ने जात-पाँत का कभी रुपाल नहीं किया और इस दिशा में वह आयंसमाज के सिद्धान्तों का 
ही अनुयायी रहा ! 

देवदत्त के एक पृत्र तथा पाँच पृत्रियां हैं। पुत्र का नाम अजयक्ृष्ण लखनपाल है जिसकी चर्चा पहले की 
जा चुकी है। पृत्नियों में दो पुत्रियाँ पृंज परिवार में विवाहित हैं--एक सत्पेन्द्रनाथ पूंज से और दूसरी 
नरेच्रनाथ पूंज से । सत्येन्द्रनाय (सत्ती) चतुर तथा कुशल व्यापारी है। नेरेन्द्रवाथ पुज, पृञ परिवार के 
विदेशस्थ व्यापार की देखभाल करते हैं। खण्डेलवाल अमरीका मे रहते थे, बड़े उच्च पद पर थे, जहाँ उनका 
देहान्त हो गया । सबसे छोटी पुत्री का विजय पंडित से विवाह हुआ जो लखनपाल प्राइवेट लिमिटेड मे ही काम 
करता है। लखनपाल प्राइवेट लिमिटेड का वर्तमान मैनेजिंग डाइरेक्टर अजयक्ृष्ण लखनपाल है । 

साविश्नी देवी--उकत तीन भाइयों के बाद एक बहन का नंबर आता है जिसका देहान्त हो चुका है। 
उसका नाम है--सावित्ी । सावित्री का लुध्ियाने के श्री नौरंगराय जी शर्मा के पत्र जसवन्तराय के साथ 
विवाह हुआ था । जसवन्तराय बड़े प्रतिभाशाली व्यक्ति थे। उनकी व्यापार के हर क्षेत्र में गति थी। व्यापार 

की जिस बात की चर्चा की जाय उस सम्बन्ध में उन्हें कुछ-न-कुछ ज्ञान था। उन्होंने अंग्रेजी--हैट बनाये, 
दिजली के बल्ब बनाये, सर कुछ बताया। उनके भाई विश्वामित्न गुरुकुल के स्नातक थे । एक भाई रुद्रदत्त था, 
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एक बलवन्त राय था । दो बहनें फ्ीं--एक सत्यवती जिसका बिवाह सोमदत्त विद्यालंकार से हुआ, दूसरी 

देवहूती थी । उसका विवाह अन्तर्जातीय विवाह था। बलवन्सराय का बेटा वतीश शर्मा है जो भ्री राजीव गांधी 
के साथ पायलेट रहा । अब वह राज्यसभा का सदस्य है। 

सावित्री की दो बेटियाँ हैं--एक सरला तथा दूसरी उम्र । सरला का अस्तर्जातीय विवाह हुआ। हम 
लोग ब्राह्मण हैं, सरला का श्री शिवप्रसाद से विवाह हुआ जो कायर्थ है। शिवश्रसाद जानें माने आकिटैवट हैं, 
और जिस समय मैं लिख रहा हूँ, वे किसी अमेरिकन यूनीवर्सिदी में प्रोफेसर हैं। 

सरला बड़ी विदुषी लड़की है । देसी सकल में पढ़ी है, परन्तु अंग्रेजी ऐसे बोलती है मानों किसी कोन्वेंट 
स्कूल में पढ़ी हो । उसने वी० ए० पास किया है। उसने अपने जीवन की कई रोचक घटनाएँ मुझे धुनाईं। 
उसने सुनाया कि जब वह क्लास में हिन्दी का पाठ पढ़ रहो थी तब एक पाठ की लेखिका का नाम “चन्द्रावती 
लखनपाल' लिखा हुआ था। सरला अध्यापिका को लक्ष्य मे रखकर बोल उठी--यह तो मेरी मामी हैं। 

अध्यापिका ने झिड़क कर और हंसते हुए कहा--क्या बकवास करती हो? सरला बोलती रही-हाँ, हाँ--- 
चन्द्रावती जी मेरी मामी हैं। असल में बात सही थी क्योकि पुस्तिका लेखक ने चन्द्रावती लखनपाल द्वारा 

लिखित 'स्त्रियों की स्थिति' में से कुछ हिस्सा लेकर वह प्रठ अपनी पुस्तक में दिया था । 

विवाह से पहले सरला काफी देर तक हमारे पास रही | हम लोग जब कन्या गुरुकुल देहरादून में थे, 

तब सरला हमारे पास थी । एक दिन वह साज-सामात ओर बिस्तर बाँध कर ऋषिकेश स्वामी शिवानन्द के 
आश्रम जाने को तैयार हुई । हमने उसे बस स्टैंड पर छोड़ा । अगले दिन गया देखते हैं कि वह ऋषिकेश से 
वापस आ रही है। मैंने पृछा--क्या आश्रम में दिल नही लगा । बोली--नहीं, कुछ और बात है। मैंने पूछा कि 
वह क्या बात है। बोली कि आश्रम में रात को स्वामी शिवानन्द की भारत-यात्रा फिल्म दिखलाई जा रही थी। 
एक भक्त उस यात्रा का विवरण भी बोलता जा रहा था । स्वामी जी अब मथुरा पहुंचे, अब आगरा पहुँचे-- 
यह सब सुनाया जा रहा था। यात्रा करते-करते जब वे बम्बई पहुँचे, तब भक्त ने कहा--अब स्वामी जी बम्बई 
पहुँचे, और उनके दर्शन के लिए अनेक भक्त आए। यह कहकर वक्ता अपने विवरण में आगे बढ गया, स्वामी 

शिवानन्द जी भी फिल्म को देख रहे थे, उन्होंने भक्त को अपने विवरण में आगे नही बढने दिया, बीच में 

ही जोर से चिल्ला उठे--बम्बई के चीफ़ मिनिस्टर श्री बी० जी० खेर भी स्टेशन पर आये थे। स्वामी जी के 
इस बोलने से सरला बिगड़ उठी। उसने कहा--क््या बी० जी० खेर आपसे बड़े हैं? बस, इस झुँशलाहट में 

सरला अगले दिन ही ऋषिकेश से हमारे पास देहरादून आ गई। 

शान्तिदेवी--सावित्री के बाद शान्तिदेवी का नंबर आता है। सालों तक शान्तिदेवी मेरे तथा माता 

जी के साथ गुरुकुल भें रही। शान्तिदेवी का विवाह कोयटा निवासी पं० ठाकुरदासत जी के पुत्र तथा गुरुकुल के 
स्नातक सत्यदेव विद्यालंकार के साथ हुआ | सत्यदेव विद्यालंकार टंकारा में वहाँ के उपदेशक महाविद्यालय में 

सालों तक आचार्य रहे। वे इतने तास्तिक हैं कि सन्ध्या करना कभी नहीं भ्ुकते । इनके बच्चे आजकल अमरीका 

में हैं। सत्यदेव विद्यालंकार को कट्टर आयंसमाजी कहा जा सकता है । 
कोशल्या वेवी--हमारी बहनों में कौशल्या सबसे छोटी बहुन है। वह विवाहोपरान्त देर तक मेरे पास 

रही । उसके पति रुद्रदस का देहान्त हो गया। मेरे यहाँ रहकर उसने मैट्रिक किया और फिर बनारस जाकर 
काशी विद्यापीठ से समाज शास्त्र विषय पर बी० ए० किया। इसके बाद श्री सम्पूर्णानन्द जी के अनुग्रह से 
सरकारी विभाग में काम करती रही और अन्त मे पेंशन लेकर सेवा-निवृत्त हुईं। उसके एक पुत्री स्नेहलता है 
जो एक सिन्धी बेंकर से विवाहित है । कौशल्या को समाज सेवा का शोक है, और अब बम्बई में अपने भाइयों 
के साथ रह रही है । 

बह्मदत्त लखनपाल--इस शृखला में सबसे छोटा ब्रह्मदत्त था जिसका देहान्त हो चुका है। ब्रह्मदत्त के 
विधय में बंगलौर के प्रकरण मे घिख आया हूँ कि किस ५कार अपने परिवार को अर्थहीवता दूर करने के सिए 
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मैं बैगलौर की एक महिला को उसके दत्तक पुत्रुकी तरह सौंपना चाहता था और किस प्रकार वह इस प्रसंग से 
बच गया । मैं जब गुएकुल में मुख्याधिष्ठाता था तब ब्रह्मदत्त छ:-सात वर्ष का था। मैं उस समय उसे गुरुकुल 
में दाखिल करता चाहता था क्योंकि मेरा सदा से यह विचार रहा है कि बच्चे की प्रारंभिक शिक्षा गुरुकुल के ढंग 
से होनी चाहिए और मैट्रिक पास करने के बाद उसे प्रचलित शिक्षा प्रणाली में डाल देना चाहिए ताकि उसकी 
भारतीय संस्कृति के सम्बन्ध मे नींव पक्की हो जाय । जब वार्षिकोत्सव पर मैंने उसे गुशकुल बुलाया तब कुर- 
क्षेत्र गुरुकुल के ब्रह्मचारी तथा वहाँ के मुख्य अधिकारी प॑० सोमदत्त जी गुश्कुल कागड़ी आये हुए थे। मैंने 
ब्रह्मदत्त को उनके सुपुर्द कर दिया, परन्तु वह अपनी माता को ही याद कर रोता रहा। मैंने सोमदत्त जी को 

बुलाकर ब्रह्मदत्त के सामने कहा कि इस बालक को अपने साथ ले जाओ और माता जी के पास लुधियाने पहुँचा 
दो । यह सुनकर बच्चा सन्तुष्ट हो गया और अन्य बालको के साथ जाने को तैयार हो गया । सोमदत्त जी को 
गुप्त आदेश था कि इसे अन्य बच्चों के साथ कुरुक्षेत्र ही ले जाना है। इस योजना का परिणाम यह हुआ कि 

ब्रद्यदत्त लुधियाना जाने के स्थान मे गुरुकुल कुरुक्षेत्र जा पहुँचा और आठ वर्ष तक वही पढ़ा । उसके बाद मैं 
उसे ले आया और लुधियाना आय॑ स्कूल में मास्टर रामलाल जी की संरक्षता मे दाखिल कर दिया। वही से उसने 
मैट्रिक पास की और आगे चलकर बी० ए० की परीक्षा में हिन्दी तथा सस्क्ृत मे योग्यता होने के कारण पजाब 

भर में सर्वोत्कृष्ट रहा । इस उच्चता के कारण उसे पंजाब सरकार से १०० रुपये मासिक शिक्षावृत्ति मिली, 
परन्तु वह इसका लाभ नही उठा सका क्योकि इसके बाद हम उसे बम्बई ले गये जहाँ उसने सिद्धहम कालेज से 

बी० कॉम० किया इसके बाद वह मेरे अतिरिक्त अन्य सब भाइयो के साथ शर्मा ट्रेडिंग कम्पनी में सहयोगी 
बना लिया गया। 

गुरुकुल में शिक्षा ग्रहण करने के कारण ब्रह्मदत्त व्यापार मे कुशलता के साथ-साथ साहित्य में भी रुचि 

रखता था। उसने अनेक गरलपें लिखी जिन्हें हिन्दी पत्रों मे उच्च स्थान प्राप्त हुआ। पश्चिमी साहित्य के साथ 
उसकी वैदिक साहित्य मे भी अपूर्व रुचि रही। भोतिकवाद के मध्य रहकर वह गुरुकुल के संतर्ग के कारण 
अध्यात्मवादी भी रहा। नित्य सम्ध्योपासना उसका दैतिक पुरोगम था। व्यायाम मे उसने कभी चूक नही की । 
देवदत्त ने उसे 'मर्फी रेडियो' नामक पत्र का सहसम्पादक बना दिया था। 

ब्रह्मदत्त का विवाह श्री श्रद्धानन्द जी के पुत्र पं० इन्द्र विद्यावाचस्पति को पुत्री पदुम्ा से हुआ | यह 

सम्बन्ध जात-पाँत तोड़कर हुआ था जिसका सूत्रधार मैं था। एक दिन प्रात:काल प० इन्द्र जी के बहनोई 

डाक्टर सुखदेव जी मेरे पास गृरुकुल काँगड़ी १० इब्ध्र जी का सन्देसा लेकर आये भर कहने लगे कि पं० इन्द्र 

जी चाहते हैं कि उतकी पुत्री पद्मा का विवाह ब्रह्मदत्त के साथ हो । मैने अपने परिवार के सब लोगो की तरफ 
से तत्काल स्वीकृति दे दी और जात-पाँत तोड़कर यह विवाह सम्पन्न हो गया। इस दृष्टि से मैं कह सकता 

हूँ कि हमारा परिवार शुद्ध आयंसमाजी परिवार है जिसमे जन्म की जात-पाँत को कोई स्थान नही है। ब्रह्मदत्त 
के भी एक पुत्र है जिसका एक सिच्धी पुत्री से विवाह हुआ है। हमारे परिवार मे न जातिभेद है, न प्रान्तभेद 

है, न देशभेद है। 
ब्रह्मदत्त का जन्म १६१६ मे हुआ और मृत्यु ८ अप्रैल १६६२ में हुई । ब्रह्मदत्त का एक पुत्र तथा तीन 

पुत्रियाँ हैं। भाई-बहनों में वह सबसे छोटा था, परन्तु परलोक गमत में वह सबसे पहला रहा। 

२३. मेरे १९६६ के बाद के दित 
मेरा जन्म ४ मार्च १८६८ में हुआ था, बिवाह १६२६ में हुआ; चद्धावती जी का स्वयंवास १६६६ मे 

हुआ, और अब मैं १६८८ में चल रहा हूँ । पत्नी की मृत्यु के बाद मैं इकला रह गया। चन्द्रावती जी जब बीमार 

पड़ी तब एक दिन अचानेक मैं उतकी डायरी देख बैठा । उसमे लिखा था--मेरी मृत्यु के बाद मेरे सोने के 

बड़े प्रभा की लड़की को दे देना, मेरे कान के हीरे के कर्णपूर बेचकर मेरे ट्ृस्ट को दे देता--आदि । यह सब 
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पढ़कर पत्नी की मृत्यु की सम्भावना जानकर मुझे ऐसा धक्का लग कि मेरी नोंद गायब हो गई, मै हुर समय 

रोने लगा। मेरा पूरा ब्रेकडाउन हो गया। मुझे चन्द्रावती ज़ी ने कहा कि तुम्र विजय के पास दिल्ली चले 
जाओ । मैं दिल्ली चला आया, परन्तु मुझे उन्निद्र रोग बना रहा । २६ मार्च १६६६ को हमें दिल्ली तार आया 
कि चन्द्रावती जी की तबीयत बहुत खराब है, बम्बई जले आओ । मैं तथा विजय समाचार सुनते ही प्लेन से 
बम्बई के लिए रवाना हुए। ४ बजे के करोब घर पहुँचे । मैंने विजय की तरफ इशारा करके पूछा--हसे 
पहुचानती हो ? बोली--विजय है । घर के सब लोग वहाँ उपस्थित थे और ४.३० बजे उन्होंने प्राण छोड़ 
दिये। ऐसा लगा मानो अपने अन्तिम दर्शन कराने हमें दिल्ली से बम्बई बुलाया क्योंकि पहुंचते ही दो बात 

करके उन्होंने प्राण त्याग दिये । डॉँ० परमार को बुलाया गया। उसने कहा, पखेरू उड़ गया है। शाम को ही 

चिता दाह करके अगले दिन अस्थियाँ लेकर मैं तथा विजय हरिद्वार पहुँचे और यहाँ उनकी अस्थियों का प्रवाह 
कर दिया गया । अब मेरा जीवन इकला रह गया। मेरा एक वर्ष तो विकट कष्ट में कटा । जब कोई संवेदना 

करने आता था, मेरी अश्रुधारा बह निकलती थी। जीवन में जो माँ-बाप से जुदा रहा था शायद उसके दबे 
मनोभाव की यह प्रतित्रिया थी । उस समय नींद की भी कोई विशेष दवा नहीं निकली थी; निकली होगी तो 
उसका मुझे पता नही था। 'सैरोटीना' नाम की एक दवा का नाम सुना था। वह लेता तो कब्ज इतना सख्त हो 
जाता कि दिन कष्ट में कटता था। इस समय अगर किसी चीज ने बचा लिया तो मेरी लेखन-शक्ति ने मेरा 
साथ दिया | मैं रोता जाता था, लिखता जाता था, अपनी मनोदशा लिखता था। लिखते-लिखते लिखने की 

दिशा बदली ओर मैंने अपने लेखन की दो दिशाओं का निर्धारण किया--होमियोपैथी का तथा वैदिक विचार- 
धारा का । 

२४. मेरी होमियोपैथी में रुचि तथा उस पर लिखी पुस्तकें 
गुरुकुल विश्वविद्यालय के प्रकरण में मैं लिख आया हूँ कि मेरा होमियोपैथी से परिचय कैसे हुआ । पत्नी 

की मृत्यु का दुःख तो था, परन्तु अब जीवन रोते-रोते तो बिताना नहीं था। जब दो साथी होते हैं तब आपस 

की बातचीत तथा सहू-जीवन से समय बीत जाता है, इकला रह जाने पर समय बोझ बन जाता है। 

खेर, भेरी देर से होमियोपैथी में दिलचस्पी थी । 
१६३४ में जब मेरी पत्नी 'महादेवी कन्या पाठशाला देहरादून की प्रिसिपल थी, मैं बीमार था और 

कभी-कभी देहरादुत आता-जाता था। उबर दिनों एक बार मैं देहरादुत के बाजार में से गुज़्र रहा था कि एक 
दुकान पर भगवा वस्त्रघारी एक सज्जन दिखलाई दिये। उनके पास होमियोपैथिक दवाइयों का एक बक््सा 
था, मुफ्त दवा बाँटते थे। वे अपने को डॉ० युद्धवीरसिह होमियोपैथ का शिष्य कहते थे । उनका नाम डॉ० 

भटनागर था। मैं उनके पास बैठ गया, और होमियोपैथी की चर्चा करने लगा। जब उन्हें पता चला कि मैं 
गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय का उपकुलपति हूँ और मेरी पत्नी स्थानीय कालेज की प्रिसिपल हैं, तब उनकी 
मेरे प्रति दिलचस्पी कुछ जाग उठी | जब मैंने उन्हें कह्टा कि मुझे होमियोपैथी का ज्ञान प्राप्त करने की उत्कट 
इच्छा है तब वे मेरे निवास-स्थान पर प्रतिदिन आने लगे ओर महीनों इस पद्धति पर जितना ज्ञान दे सकते थे 
देते रहे। मैं उनकी चर्चाओं को ध्यान से सुनता था और नोट करता जाता था । वे नोट मेरे पास अब तक पड़े 
हैं यच्चपि इस बात को ५० साल के लगभग हो गये । पत्नी की मृत्यु के बाद समय-यापन के लिए मैंने होमियो- 

पैथी की पुस्तकें पढ़ता शुरू किया | दिन-रात होमियोपैथी में डूबा रहता । जब मैं बम्बई में था, तब मैने लगभग 
१० हड्ार रुपये की होमियोपैथी की पुस्तकें खरीदी थी। वे सब मेरे पास थीं । मैंने सबसे पहले होमियोपैथी का 
मैटीरिया मेडिका पढ़ता शुरू किया | प्रत्येक औषधि के बारे में भिस्त-भिन्न मैटीरिया मेडिकाओं में पढ़ता था और 
नोट लेता जाता था । सुबह से शाम कब हो जाती कुछ पता नहीं चलता था। इस विषय की जितनी भी पुस्तक 
मिलीं, नोट-शरह्ित पढ़ डालीं । मैंने अनुभव किया कि हिन्दी में लिखने वाले तो बहुत हैं, परन्तु विषय को समझ- 
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कर लिखने वाले कम हैं। हिन्दी के लेखक मक्म्री-पर-मक्द्धी मारते हैं। मेरा लिखने का तरीका यह है कि मैं 
एक पंक्ति भी ऐसी नहीं लिखता जो उससे पिछली पंक्ति के सम्बन्ध में पाठक के हृदय मे न उठती हो । यह 
सब कुछ करके मैंने एक पुस्तक लिख डाली जिसका नाम था 'होमियोपैथिक ओषधियों का सजीव चित्रण” | इस 
पुस्तक का विमोचन श्री गोपालस्वरूप पाठक ने किया था जो उस समय भारत के वाइस प्रेसीडेष्ट थे ! जयपुर 
हे कुकरेला ट्रस्ट ने इस पुस्तक को अपने विषय की सर्वोत्तम पुस्तक घोषित कर इस पर १२०० का पुरस्कार 

या था। 

इस पुस्तक की सफलता को देखकर मेरे हृदय मे होमियोप॑थी के प्रति उत्साह वढ़ गया । इसके बाद मैने 
रोगों पर 'रोग तथा उनकी होमियोपैथिक चिकित्सा नामक ग्रन्थ लिखा । इसका भी होमियोपैथिक जगत् मे बड़ा 
मान हुआ । फिर तो मैं होमियोपैथी पर लिखता ही रहा । होमियोपैथी की फिलासफी पर 'होमियोपैथी के मुल- 
तत्त्व' लिखा, गिए-बवंए0 छुल्णास्08 0 प0॥060/क॥0 800 ढ0000॥0 ०4॥श॥८ अंग्रेजी मे 

लिखा, 004 ० 807०॥0 000/5 # 8 0/क्षा०४! लिखा, 'होम्यपैथी का क-ख-ग' लिखा । होमियोपैथी 

पर इतना कुछ लिखने तथा होमियोपैथी के मेरे अनुभव को देखकर दिहली के सरकारी होमियोपैथिक बोई्ड ने 
मुझे रजिस्टड होमियोपेथ मान लिया और रजिस्टर्ड नं० 0/778/8॥9, 00॥॥ दिया। जैसे पहले मेरे 

समाजशास्त्र पर बिना डिग्री किये मेरे ग्रन्थों को विश्वविद्यालय के छात्र तथा प्रोफेसर पढते थे, अब होमियोपैथी 
पर बिना किसी डिग्री लिये मेरे ग्रन्थों को होमियोप॑थी के छात्र तथा होमियोप॑थी पढ़ाने तथा प्रैक्टिस करने वाले 
डॉक्टर पढ़ते थे। 

इसी सिलपिले में मैने दो और पुस्तक लिखी हैं जिनका स्वास्थ्य तथा होमियोपैथी--इन दोनों से 
सम्बन्ध है। एक पुस्तक का नाम बुढ़ापे रो जवानी की ओर और दूसरी पुस्तक जो अग्रेज़ी मे है उसका नाम है 
कूगणा 000 8880 १० ॥तणएढक्॥ १०३8 000 #070607॥॥0 ॥76४7॥॥भा॥। अंग्रेजी की 

पुस्तक हाल ही में प्रकाशित हुई है और इसका विमोचन राष्ट्रपति जैलसिह ने राष्ट्रपति-भवन मे किया था। 

२४५. वैदिक संस्कृति पर पुस्तकें 
बदिक संस्कृति पर मेरी सबसे पहली पुस्तक (00009 9॥४॥0 ४०एष्टाशाशा' थी । यह 

पुस्तक 'ब्रह्मचर्य| पर थी और मथुरा-शताब्दी-समारोह पर लिखी गयी थी। इसका प्रकाशन मेरे भाई श्री 
सोमदत्त ने अपनी कम्पनी शर्मा ट्रेंडिंग कम्पनी से किया था| जब मै बैगलौर गया तब वहाँ के कर्नाटक नाम के 

पत्र मे ब्रह्मचर्य विषय पर कुछ लेख लिखे थे । उन्हें पुस्तकाकार करके इस नाम से प्रकाशित किया था । पुस्तक 

का क्या हुआ, कैसे बिकी या नहीं बिकी--इसका मुझे पता नहीं । पिछले दिनो बनारसोदास बुकसेलर ने अप्राप्य 
परन्तु मुल्यवान् ग्रन्थों की सूची प्रकाशित की थी। उस सूची मे इप्त ग्रन्थ का नाम भी था। अब इसे मॉडल प्रेस, 
राती क्षाँसी रोड के श्री मेघरज ने संशोधित रूप में प्रकाशित किया है, परन्तु इसका क्या मूल्य है इसका 
मुझे कुछ पता नहीं । इसका हिन्दी-संस्करण 'ब्रह्मचयं सन्देश” नाम से गोविन्दराम हाप्तानन्द ने प्रकाशित किया 
है। 

वैदिक संस्कृति पर मेरा दूसरा महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ 'एकादशोपनिषद्' है। इसके लिखने की प्रेरणा मुझे तब 

हुई जब भेरी पत्नी श्रीमती चन्द्रावती लखनपाल ने मुझे उपनिषद् पढ़ाने को कहा । वे स्वयं मनोविज्ञान की 
पण्डिता थीं । उन्होंने 'शिक्षा मनोविज्ञान' ग्रन्थ लिखा था जिस पर उन्हे हिल्दी साहित्य का मंगलाप्रसाद पारि- 

तोषिक मिल चुका था। उन्हें उपनिषद् जैसे ग्रत्थ पढ़ाने के लिए मुझे भी तपस्या करनी पड़ी। जितने भाष्य 
मिले सब हकट्ठे किये। दिव-रात उपततिषदों मे विचरने लगा। भाव स्पष्ट होते थे, परन्तु कही-कही अत्यन्त 

अस्पष्ट होते थे । कभी-कभी एक-एक स्थान को स्पष्ट करने में कई दिन लग जाते थे । पति-पत्नी का ज्यों ज्यों 
उपनिषद् पढ़ने का सिलसिला बला, त्यों-त्यों मैं सोचने लगा कि यह सब लिखता क्यो न जाऊं ? बस, हम लोग 
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जो पढ़ते थे उसे मैं लिखता जाता था। लिखते-लिखते यह ग्रन्थ तैयार हो गया जो इस समय १०३६ बड़े पृष्ठ 
का है। इसने बड़े ग्रन्थ के प्रकाशन की बड़ी समस्या थी। मैंने शुरू-शुरू में संस्कृत भाग को छोड़कर पस्िप 

व्वारावाही हिन्दी में उपनिषद'-इतना ही तैयार किया था। उसे लेकर मैं दिल्ली में सेठ जुगलकिशोर जज 
बिड़ला से मिला । उन्होंने तब सुनकर कहा कि इसमें संस्कृत-भाग अवश्य होना चाहिए। उतंका यह निर्देश 
मुझे ज॑चा, परन्तु तब तो ग्रन्य की काया बहुत बढ जाती; फिर भी मैंने संस्कृत-भाग जोड़ दिया, परन्तु उन्क 

_ तरफ से किसी सहायता का इशारा नही आया । फिर मैंने सोचा-ग्रन्थ तैयार होना है तो ऐसा होना चाहिए 

कि कोई कमी न रहे । यह सोचकर मैंने व्याख्या-भाग में शब्दों के पदच्छेद, उनका अथं, अस्त में सम्पूर्ण सनन््दभ 
का अपने शब्दों में भावार्थ, सब-कुछ तैयार किया। इस सम्पूर्ण ग्रन्थ को लेकर मैं बम्बई गया। वहां मेरे 
सहजध्यायी १० रामचन्द्र सिद्धान्तालंकार सेठ शूरजी वल्लभदास के पुत्रो को पढ़ाते थे । रामचन्द्र जी ने सेठ जी 
से परिचय कराया । वे आयंसमाजी ये, दानवीर थे, लक्ष्मीपति भी थे। उन्होंने कहा कि वे ग्रन्थ को सुनना 
चाहते हैं। मैं खार में टिका था । वे प्रातःकाल सवेरे सपरिवार सुनना चाहते थे । रहते थे कच्छ कैसल मे चोपाटी 
के पास । मैं प्रातःकाल की ट्रेन से उनके घर पहुँचकर महीनाभर उपनिषद्-भाष्य सुनाता रहा, वे भी बड़े प्रेम 
से युनते रहे, परन्तु महीता-भर सुनने के बाद उन्होने कोई प्रतिक्रिया ज्ञाहिर नही की, ओर मेरा उन्हे सुनाना, 
न सुनाने के समान हो गया । 

मैं इस पुस्तक के प्रकाशन के लिए बड़ा उत्सुक था, सालो का परिश्रम था, कई बार इसे परिष्कृत 

किया था। मैंने प॑० रामचन्द्र जी से कहा--यहाँ तो सारा परिश्रम मिट्टी में मिल गया । वे कहने लगे--एक और 
सेठ हैं, उनसे मिला दूंगा। वे प्रसिद्ध सेकसरिया से के पुत्र को पढ़ाते थे। उनके पास ले गये। सेठ-पुत्र एक 
युवक ये, परन्तु उन्होने भी ग्रन्थ सुनना चाहा । प्रस्ताव यह था कि वे अपने जुहू के बंगले मे शाम को जाया 
करेंगे। अपनी गाड़ी खार भेजकर मुझे बुला लेंगे और अपने एक मित्र के साथ बैठकर सुनेंगे। मैं इसके लिए भी 
तैयार हो गया । वे गाड़ी भेजते थे। मैं अपना मेन्युस्क्रिप्ट लेकर उनके बंगले जाता और सारा ग्रत्थ सुनाता | 
सब-कुछ सुनकर वे मुझे करे में रुपया देने के लिए तैयार हो गये और एक प्रोनोट लिखाकर ग्रन्थ के प्रकाशन 

के लिए ५००० रुपया दे दिया। आगे जो कुछ कागज आदि के लिए बर्चा करना पड़ा तो वह तो पड़ा ही, 
परन्तु प्रन्थ प्रकाशित हो गया और इतता बड़ा ग्रन्थ प्रकाशित कर मेरी प्रसन््नता का ठिकाना न रहा। 

मुझे अपनी लिखी उपनिषदों की व्याख्या का महत्त्व तब समझ आया जब एक सज्जन मुझे अपने घर 
अपनी एक सुरक्षित निधि दिखलाने ले गए। उन्होंने मुझे एक ऊँचे आसन पर बैठाया। एक बड़ा चन्दन का 
बक््सा निकाला । उसमे एक छोटा बक्सा रखा था, उसे निकाला । उसे खोला । उसमे रेशम मे लिपटी कोई 

वस्तु रखी थी। उसे खोला । मैंने आश्चर्य से देखा कि यह मेरी लिखी उपनिषद् थी। वे कहने लगे किये 
इसका रोज़ पाठ करते हैं जिससे उन्हे भात्मिक शान्ति मिलती है। मुझे यह नहीं पता था कि इस ग्रन्थ का 
इतना महत्त्व है। मुझे यह सोचकर दुःख होता है कि सनातनी जिम्त ग्रन्थ का इतना आदर करता है, हमारे 
आयेसमाजी वैदिक-वेदिक चिल्लाते-भर हैं, क्रियात्मक रूप में उनमें उससे सौवाँ गुण भी नहीं। जब मेरी पत्नी 
का देहान्त हो गया तब मुझे देहरादून छोड़कर अपने पुत्र के पास आकर रहना पड़ा । मेरे सब ग्रन्थ तो देहरादून 
थे। वे साहित्य सदन द्वारा बिकते थे। अब जब मैंने देहरादून छोड़ ही दिया तो उन ग्रन्थों का मोह भी जाता 
रहा। बहुत-से ग्रन्थ तो साहित्य सदन को दे दिये, किन्तु उपनिषद् तथा वैदिक संस्कृति के मूल तत्त्व साबं- 
देशिक सभा की लागत-पृल्य पर देने का प्रस्ताव रखा ! सभा में कहा गया कि बिकते नहीं होंगे, इसलिए दे रहें 
रहे हैं। फिर भी सभा ने सिर्फ़ एक ग्रन्थ लागत-मूल्य पर लिया जिसका नाम 'बैंदिक संस्कृति के मूल तत्त्त' था। 
उसकी रे-४ सौ प्रतियाँ थीं। व्यय ६ रुपया था, परन्तु लागत-मृल्य शायद २ रुपया माना गया। दूसरा प्रन्म 

उपनिषद् था, उसे लेने से सभा ने इन्कार कर दिया। वह ग्रन्थ मैंने आये प्रादेशिक सभा को लागत-मृल्य पर 
दे दिया। उस समय सभा के प्रधान श्री दत्ता थे । अगर सभा चा हती ती अपने स्कूलों को छपे हुए दामों में बेच 
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देती, परन्तु सभा ने न जाते क्या किया, दो महीज्ै दाद उनके पुस्तक-विभाग में जाकर मैंनें देखा कि पुस्तकें वैसे 

ही पड़ी थीं। मैंने दत्ता साहब को लिखकर उनका दिया हुआ दाम वापस कर दिया और पुस्तकें उठवा ली। 
सार्वदेशिक सभा को जो पुस्तक दी थी वह समाष्तप्राय थी, इसलिए मैंने अजमेर-शताब्दी पर आग्रह किया कि 

इस पुस्तक का नवीन संस्करण प्रकाशित किया जाये या यह पुस्तक मुझे वापस कर दी जाये ताकि इस अवसर 
पर इसे प्रकाशित किया जा सके। आये सिद्धान्तों की यह सर्वोत्तम पुस्तक थी। सार्वदेशिक सभा के पास्त अस्तीम 
सम्पदा है, परन्तु उन्होंने इस पुस्तक को प्रकाशित करने के स्थान मे मुझे लिखा कि पुस्तक तो समाप्तप्राय है, 
परन्तु आप ही इसे प्रकाशित कर लें। मैंने इस अवसर पर इस पुस्तक को प्रकाशित कर दिया । 

दुःख इस बात का है कि हम बार-बार शिकायत करते हैं कि हमारे साहित्य का प्रकाशन नही हो रहा। 

मुझे ऐसा लगता है कि हमारी सभाओं के संचालकों को पता ही नहीं कि साहित्य किसे कहते हैं, न उन्हे यह 
ज्ञान है कि प्रकाशित ग्रन्थों में कौन-से ग्रन्थ उत्कृष्ट कोटि के हैं। सभाओं के संचालक जो छोटे-मोटे ट्रैक्ट लिख 
देते हैं, अपने वाप्त की धृम्त मचाने के लिए अपने पत्रों मे उन्ही की चर्चा करते रहते हैं। उन्हें आयंसमाज के 

साहित्य का प्रचार नहीं करना, अपना प्रचार करना है, अपनी फोटो छपवानी है, तभी वे सभाओं को पंजे मे 
पकड़े रखना चाहते हैं; जहाँ कोई समाज तक आ पहुँचा, किसी संस्था पर कब्जा हो गया, वहाँ प्राणपण से 
उसका पीछा नही छोडते। 

अपनी दो पुस्तकों की दुर्गेति की कहानी मैं ऊपर लिख आया हूँ, अब उसी पुस्तक के प्रकाशन मे मुझे 
किन कठिताइयों का सामना करना पड़ा, वह भी लिख दूं । मैं समझता हूँ कि मेरा ग्रन्थ--वैदिक सस्कृति के 
मूल तत्त्व एक अत्यन्त उच्च कोटि का ग्रन्थ है। मैंने इसे तव लिखा था जब १० ठाकुरदत्त अमृतधारा ने किसी 
उच्च कोटि के ग्रन्थ पर ५०० रुपया पारितोषिक देने की घोषणा की थी | बहुत सूझ-बूझ ओर युक्तिपुरवक 
लिखा गया ग्रन्थ था। मुझे स्वामी सत्यातन्द जी महाराज से यह भी ज्ञात हुआ था कि उस ग्रन्थ को वैदिक 
संस्कृति का सर्वोत्कृष्ट ग्रन्थ माता गया था । परन्तु मैंने देखा कि ठाकुरदत्त जी ५०० रुपया देने में मीन-मेख 
निकाल रहे थे। सबसे पहले तो उन्होंने यह आपत्ति की कि आप ट्रस्ट के सदस्य हैं, इसलिए आपको यह पारि- 
तोषिक नही मिल सकता मैंने ट्रस्ट से इस्तीफा दे दिया क्योकि मैंने तो ट्रस्ट का सदस्य होने की प्रार्थना की 
नहीं थी । जो कुछ हो, पारितोषिक नही दिया गया, परन्तु डॉ० जयचन्द होमियोपैय के हाथ वह किताब लगी । 
डॉ० जयचन्द और पं० ठाकुरदत्त के भाई, दोनों ने मिलकर उस पुस्तक को एक साथ पढ़ा और डॉ० जयचन्द 
ने मुझे सन्देश भेजा कि यदि यह पुस्तक पहले कभी उतके हाथ आ जाती तो उनके जीवन की दिशा ही बदल 
जाती । इस पुस्तक के विषय मे इतनी उच्च भावना सुनकर मेरे हृदय मे विचार उत्पन्न हुआ कि इसे अग्रेजी 
में कर दिया जाये । इस पुस्तक का अनुवाद तो नही, परन्तु इसके विषय को आधार बनाकर मैंने एक पुस्तक 

तैयार की जिसका नाम रखा--िक्/88० 0। ४९०४८ 0७४४६ । पुस्तक लिखी गई, टाइप हो गई, परल्तु 
छपे कैसे ? अपने में छपवाने की हिम्मत नही थी, परिश्रम बेकार हुआ जाता था। यह १६६८ की बात है मैं 

चाहता था कि यूरोप में किसी अच्छे प्रकाशक को दी जाय । मेरे एक मित्र यूरोप जा रहे ये, उन्हें मैन्यूस्करिप्ट 

दिया, परन्तु वे उसे वैसा ही वापस ले आये। मैंने पृछताछ की तो पता चला कि बम्बई मे मनकतला एक अच्छे 
प्रकाशक हैं। बम्बई गया, उनसे मिला, एग्रीमेंट हो गया, परन्तु कहने लगे कि छपने में पाँच वर्ष लगेंगे क्योकि 

उनके पास बनेक पुस्तकें हाथ में हैं। मैंने एग्रीमेंट तो कर लिया, परन्तु सन्तोष न हुआ क्योंकि पाँच वर्ष का 
समय बहुत अधिक होता है। मैं मैन्युस्क्रिप्ट तथा एग्रीमेंट लिए फोर्ट एरिया में से गुजर रहा था कि एक बड़ा- 
सा बोर्डे देखा--तारापुरवाला एण्ड सन, पब्लिशसे । मैं दुकान मे घुस गया और जो मालिक थे उनसे मिला। 
मेरा मैन्युल्करिप्ट देखकर वे प्रभावित हुए, परन्तु कहने लगे कि कल हम अपना प्रतिनिधि आपके घर भेजेंगे, वह 
हत्मीनान से देखेगा और आपसे बात करेगा। मैं अपना खार का पता देकर चला आया। अगले दिन तारापुर 
का प्रतिनिधि आया, मैन्युस्क्रिप्ट देखा और कहने लगा कि हम छाप देंगे। मैंने पूछा कितने समय मे ? उसने 
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कहा, छः महीने में ? मैंते ग्रन्थ का प्रकाशन अधिकार तत्काल उन्हें दे दिया। 
यह ग्रत्य प्रधान आर्येसमाज की विधारधारा पर लिखा गया है। जो लोग सिफ़् अँग्रेजी जाते हैं उन्हें 

आर्यसामाजिक विचारों से परिचित कराने के लिए इससे अच्छा कोई ग्रन्थ नहीं। तारापुर ने २२०० प्रतियाँ 
छापी थीं जिन्हें वह बेच चुका है। मेरे सामने प्रशत सदा यह रहता है कि आयंसमाज श्रार्य-साहित्य की कमी 
की सदा शिकायत करता है, परन्तु जो साहित्य मौजूद है उसका लाभ उठाने का प्रयत्न क्यों नहीं करता ? 

अब सुतिये चौथी पुस्तक की कहाती। मैंने एक पुस्तक लिखी--वेदिक विचारधारा का वैज्ञातिक 
आधार'। जैसे अन्य पुस्तकों के विषय में लिखा, वैसे ही इसके दिव्य में भी प्रकापन की समस्या थी । यह कोई 
उपन्यास, कहानी या नाटक तो था नही, अत्यन्त गृढ़ दा्भनिक ग्रन्थ था। मुझे मालूम हुआ था कि हिन्दी 
डायरेबटरेट कुछ उत्कृष्ट पुस्तकों की पाँच-छः सौ प्रतियाँ खरीद लेता है जिससे प्रकाशक को राहत मिलती है। 
मैंने हिन्दी डायरेक्टर को मिलने के लिए लिखा--डा० हरवंशलाल शर्मा जी थे उस समय--वे शायद मुझे 

जानते थे । उन्होंने लिखा, आप मत आइये, हम ही अपन! प्रतिनिधि आपके पास भेजेंगे। दो-चार दिन बाद 
उनके प्रतिनिधि श्री अवस्थी मुझे मिले। ग्रन्थ तो पसन्द आया, परन्तु कहने लगे कि परिभाषाएँ आपको हमारी 
देनी होंगी। मैंने ग्रत्थ का पुनतिर्माण किया और अपनी परिभाषाओं के स्थान में उनकी परिभाषाएंँ डाल दी। 

अब एक प्रकाशक ढूँढ़गा था। उन्होंने गोविन्दराम हासाननद को इसके लिए तैयार किया, यह इत्मीतात 

दिलाया कि पाँच-छः सो पुस्तक तो हिन्दी डायरेक्टरेट खरीद लेगा, इसलिए कोई धतरा नही है। कई मित्रों 
से भी सिफारिश कराई और अन्त में वह पुस्तक छप गई। 

मैं ये सब बातें इसलिए लिख रहा हुँ ताकि पाठकों को पता चले कि लेखक को क्यानया परेशानियाँ 
होती हैं। वैदिक विचारधारा का वैज्ञानिक आधार' के विषय में मेरे पाठकों को यह सुनकर प्रसन्नता होगी 
कि जिस ग्रन््थ के प्रकाशन में मुझे इतनी अड़चनों का सामना करना पड़ा, उस पर भारतीय भवन ने १०,००० 

(दस हजार) रुपये का राजा जी अवार्ड दिया, उत्तर प्रदेश सरकार ने २५०० का, गंगाप्रसाद उपाध्याय 
पुरस्कार-समिति ने १२०० का, हजारीमल डालमिया पुरस्कार-समिति ने १२०० का पुरस्कार दिया। 

इस अरसे में मैंने अन्य भी अनेक ग्रन्थ वैदिक दृष्टिकोण से लिखे जिनमें 'उपनिषद्-प्रकाश', 'संस्कार- 

चन्द्रिका', गीता का धारावाही भाष्य' मुख्य हैं। इस बीच मैंने एक और पुस्तक लिखी जिसका नाम है-- 
“वैदिक संस्कृति का सन्देश । यह पुस्तक भी ग्रोविन्दराम हासानन्द ने प्रकाशित की । 

मेरे जीवन में एक समय ऐसा भी आ गया जब मैं सर्वेथा निस्सहाय हो गया। मेरी सारी पूंजी लखनऊ 

की एक कम्पनी में जमा थी, वह फेल हो गई । उस समय मैं राज्य-सभा का सदस्य था। वाई० बी० चल्बाण 

गृहमंत्री थे। उन्हें शिकायत की । कम्पनी के सब कागजात सरकार उठा ले गई, व किसी के पल्ले कुछ ने 

पड़ा | ऐसी विकट स्थिति के समय राज्य-सभा के तत्कालीन मेरे सहपाठी सदस्य श्री रामकुमार भुवालका 

तथा उनके पुत्र श्री अभिमन्यु भुवालका ने मेरी सहायता की, और इनके अतिरिक्त श्री लक्ष्मीनिवास बिढ़ला, 

श्री बी० पी० छेतात, रायबहादुर चौधरी प्रतापसिह, यशराज पटेल आदि के सहयोग से में उठ खड़ा हुआ 

और अपने ग्रन्थों को जनता के सम्मुख प्रस्तुत कर सका । 
इस अन्तराल मे मैंने जो साहित्यिक कार्य किया उसका केन्द्र सरकार ने, प्रान्तीय सदस्यों ने तथा भिल्त- 

मिल एंस्थाओं ने आदर किया और भिलल-पिन्त समारोह करके मुझे सम्मानित किया । मैंने जो कुछ साहित्यिक 

काये किया उसके कारण मेरा जो सम्मान हुआ उसका संक्षिप्त ब्योरा नीचे दे रहा हूं । 
मुझे यह कहते हुए हष॑ होता है कि जहाँ अन्य प्रकाशकों के साथ मुझे रॉयल्टी के लिए लिखा-पढ़ी 

करनी पड़ी वहाँ श्री विजयकुमार जो गो विन्दराम हासानन््द के मालिक हैं उन्होंने इस मामले में कभी मुझे कष्ट 

नहीं दिया और स्वयं रॉयल्टी लाकर देते रहे। ऐसे पृस्तक-प्रकाशकों की त्तराहना करना मैं अपना कर्तव्य 
समझता हूँ। 
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२६. राज्य सरकारों तथा केद्ध द्वारा सम्मान 
(क) पंजाब सरकार द्वारा--पंजाब सरकार का लैग्वेज डिपार्टमेट उत पंजाबी लेखकों का सम्मान करता है 

जो पंजाबी होते हुए हिन्दी की सेवा मे मूध॑न्य माने जाते हैं या जिन्होंने हिन्दी की विशेष सेवा की होती 
है। मैं क्योंकि जन्म से पंजाबी हूँ, इसलिए प्रतापत्तिह कैरो के मुख्यमन्त्रित्व-काल मे मेरी साहित्य-सेवा को 
ध्यान में रखकर ३ मार्च १६८२ को चंडीगढ़ मे एक दरबार किया जिसमे कैबिनेट के सब सदस्य उपस्थित 
थे। इसमें मुख्यमंत्री ने मेरी हिन्दी सेवाओं की प्रशंसा करते हुए एक थाल में मुझे १२०० रुपये और एक 
दोशाला भेंट किया । 

(स) उत्तर प्रदेश सरकार द्वारा--उत्तर प्रदेश सरकार ने १६९७७ में लखनऊ में आयोजन कर तत्कालीन 
प्रधानमंत्री श्री मोरारजी भाई को बुला कर जिन साहित्यकारों का अभिनन्दन किया उसमे प्रो० सत्यक्रत 
सिद्धान्तालंकार को दिल्ली से आमन्त्रित कर २५०० रुपये की भ्रेट देकर उनका स्वागत किया गया। 

(ग) राष्ट्रपति हारा सम्भाग--१६६४ में राष्ट्रपति डॉ० राधाकृष्णन ने तथा प्रधानमंत्री श्री लालबहादुर 
शास्त्री ने राज्य-सभा के लिए मनोनीत किया। जिस व्यवित को राज्य-सभा के लिए मनोनीत किया 

जाता है वह उसका राष्ट्रपति द्वारा सम्मान समझा जाता है। 

(घ) केख्वीय सरकार द्वारा--१५ अगस्त १६८१ को राष्ट्रपति-भवत की एक विज्ञप्ति द्वारा यह सूचित 
किया गया कि प्रोफेसर सत्यक्त सिद्धान्तालंकार को भारत के प्रमुख संस्कृत-विद्वान् के तौर पर राष्ट्र द्वारा 
घोषित किया जाता है और इस विद्वत्ता की स्वीकृति में उन्हे आजीवन प्रतिवर्ष पाँच हजार रुपया दिये 
जाने की घोषणा की । 

२७. भिन्न-भिन्न संस्थाओं द्वारा सम्मान 

(क) नैरोबी के आय॑ महासस्मेलन के अध्यक्ष--सावंदेशिक आय॑ प्रतिनिधि सभा के अन्तर्गत पूर्वी अफ्रीका मे 
केनिया प्रदेश मे स्थित नेरोबी आर्यसमाज के विशेष आमन््त्रण पर १० सितम्बर से २४ सितम्बर १९७८ 

तक उसकी ही रक जयन्ती समारोह के साथ अन्तर्राष्ट्रीय आये महासम्मेलन का आयोजन किया गया 
जिसके अध्यक्ष-पद के लिए प्रसिद्ध शिक्षाशास्त्री तथा महान् दार्शनिक श्री पं० सत्यव्त जी सिद्धान्तालंकार 
(भूतपूर्व) उपकुलपति गुरुकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय तथा राज्य-सभा (पालियामेट) को सदस्य चुना 
गया /' (सावदेशिक पत्र, २२ जुलाई, १६९७५)। 

(रू) लोक-सेवक मंडल ($८४8॥/8 ० ?९०७०६४ 50०४५) द्वारा अभिनन्दन--५ मा, १६७६ को मेरा 

परवाँ जन्म-दित था । उस दिन लाजपत-भवन मे लोक-सेवक मंडल द्वारा मेरी साहित्यिक सेवाओ के 
उपलक्ष्य में अभिनन्दन किया गया ओर मुझे वेद-मनीषी' की उपाधि से अलंकृत किया गया । इस समारोह 
में करनाल वाले चौधरी प्रतापिह् जी के अलावा चौधरी देसराज, श्री गुरुवरणदास, श्री मनोहर विद्या- 
लंकार, पंडित आत्मानतन्द विद्यालंकार, श्री परम वेदालंकार, श्री विद्यासागर आदि उपस्थित थे। सारी 
उपस्थिति १०० से ऊपर थी। ऋचा, श्रुति तथा विभु भी इस समारोह मे उपस्थित थे और भेरे गले मे 

पड़ी मालाओं को देखकर बड़े प्रसन्न रहे थे। 

(ग) भारतीय विद्या-भवन द्वारा सम्मानित--२ अप्रैल १९८२ को भारतीय विद्या-भवन ने भूतपूर्व केद्रीय 
जिसमें मंत्री श्री सी० सुब्रमण्यम की अध्यक्षता मे लेखक को सम्मानित करने के लिए एक आयोजन किया 
गया। उनके द्वारा वैदिक-संस्कृति पर लिखी गई 'वदिक विचारधारा का वैज्ञानिक आधार पुस्तक 
को सर्वोत्तम घोषित करके उन्हें १०,००० (दस हजार) रुपया अर्पेण किया गया। इसके साथ एक 
दोशाला तथा सरस्वती की रजत-मूर्ति भेट की गई। इस समारोह को सम्बोधित करने के लिए 



२५२ / वैदिक स्राहित्क, संस्कृति और समाजदशेन 

अखिल भारतीय रामकृष्ण मिशन के प्रधान स्वामी रंगनाथन को कलकत्ते से निमन्त्रित किया गग्रा 
(घ) गुरकुल विश्वविद्यालय का विजिटर--१ ३ जुलाई १६८० को मृरकुल काँगड़ी में शिक्षा-सभा की मीटिंग 

हुई जिसमें सभा ने मुझे रे ताल के लिए गुरुकुल विश्वविद्यालय का सर्व-सम्मति से विज़िटर चुना गया। 
विजिटर का पद ऑनरेरो होता है, परन्तु विश्वविद्यालय का वह संवोंपरि अधिकारी भी होता हैं। उत्तका 
काम विश्वविद्यालय के वाइस-चान्सलर को नियुक्त करना तथा विश्वविद्यालय के सम्बन्ध में आयी किसी 

भी शिकायत की जाँच करना या करवाना है । तीन साल बीत जाने के बाद पर दोबारा मुझे विश्व" 
विद्यालय का अगले तीन साल के लिए विजिटर नियुक्त किया गया। यह एक सम्मावात्पद पद हैं और 

इस पद पर सुप्रीम या हाईकोर्ट के जज आदि की स्थिति के व्यक्ति को हो नियुक्त किया जाता है। 
१३ जुलाई १६८३ के बाद मुझे दोबारा १६५६ तक के लिए गुरुकुल-विश्वविद्यालय का विज्विटर नियुक्त 
किया गया! 

(ह) कॉन्स्टीट्यूशल क्लब में अभितत्दत--१.५.८२ को कॉन््स््टीट्यूशन क्लब में गोविन्दराम हासानन्द ने 
प्रकाशकों की तरफ़ से मेरा अभिनन्दन हुआ जिसमे श्री वेदभूषण ने मेरे उपनिषदों के प्राप्त ज्ञान का 
परिचय कराया । इस अवसर पर बाहर के व्यक्तियों के अलावा अजय, शीला, नीझू, विजय, उषा आदि 

भी उपस्थित थे। दिल्ली हिन्दी साहित्य सम्मेलन के महामंत्री श्री गोपालप्रसाद व्यास द्वारा 
श्री पुरुषोत्तमदास टंडन व्याख्यानमाला के अन्तगंत यह सम्मान किया गया । 

(घ) हालेड में अभिनर्दन--हालेड-निवासी भारतीयों ने मुझे हालेंड निमन्त्रित किया और हालेंड की मुख्य 
नगरी एमस्टर्डम का दिल्ली आने-जाने का टिकट भेज दिया। मैं बम्बई होता हुआ २२-५-८२ को वहाँ 
पहुंचा। वहाँ जिन्होंने मुझे निमन्त्रित किया था उनका पता है : |शांशा 88॥06७५ 78880 '८छव८, 
पका १(०णांक्ा०्बेजाक्षाअच, 9] (085), 065 ४४-#॥ ८0 (म्0॥&॥॥0), तार का पता 

हैः १६३०६६ (इससे आगे ०२० कोड लगाना पड़ता है। जब मैं वहाँ पहुंचा तो अनेक हार्लेड-वासी 
भारतीय मालाएं लेकर उपस्थित थे । इस सबका विवरण मैंने अपनी डायरी के पृष्ठ १०४० में दिया है। 
मैं २२ मई को हालेड पहुँचा था और १८ जुलाई १६८२ को दिल्ली लौट आया । लगभग दो महीने वहां 
रहा और वेदिक धर्म पर जगह-जगह व्याख्यान देता रहा । मुझे यह देखकर आश्चर्य हुमा कि सब जगह 
वहाँ के वासी मेरे नाम से और मेरे साहित्य से परिचित थे और उनके घरो में मेरा उपनिषद्-भाष्य, 

गीता-भाष्य, संस्कार-चन्द्रिका मौजूद थी । मैं इस बीच लंडन, जमंनी आदि को भी छू आया ओर 

लंडन आय॑-समाज में व्याख्यान भी दिया । 

(छ) ३० दिप्तम्बर, १६८४ को श्री वेद व्यास जी की अध्यक्षता में डॉ० कर्णसिह द्वारा सत्य की खोज' नामक 
ग्रत्थ का विमोचन किया गया जिप्तमें अनेक वेदिक विद्वान उपस्थित थे । डॉ० प्रशान्त वेदालंकार ने 
डॉ० सत्यव्रत जी का सम्मान किया। डॉ प्रशान्त वेदालंकार ते दिल्ली प्रशासन द्वारा डाक्टर साहब के 

वैदिक विद्वान होने के कारण २५०० रुपया पुरस्कार दिये जाने की घोषणा की। यह समारोह प्रसिद्ध 

पुस्तक विक्रेता श्री गोविन्दराम हासानंद हारा आयोजित किया बया था। 
(ज) सुधियाना की जनता द्वारा सम्मान--१७ मार्चे १६८५ को लुधियाना को आय जनता द्वारा मेरा 

लुधियाना में जन्म होने के कारण सा्वेजनिक अभिनन्दन किया गया जिम्में मुझे एक हजार रुपया तथा 
एक ऊनी दुआला भेंट किया गया। 

(झ) हिण्डोन (भरतपुर) में सम्मानित--२८ अगस्त १९८६ को हिण्डोन (भरतपुर) के यूढ़ामल पुरस्कार 
समिति के ट्रस्ट ने कृष्ण जन्माष्टमी के दिन मेरी 'वैदिक मंस्कृति के मुल तत्त्व' पुस्तक को वैदिक संस्कृति 
१२ लिखी गई अमूल्य पुस्तक घोषित कर मुझे हिण्डोन बुला कर सार्वजनिक रूप से अभिनन्दत कर १५०० 
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(पल्रह तौ) रुपया भेंट करते हुए एक दुशक़शा भी भेंट किया और इस अपूर्व पुस्तक के लिखने के लिए 
आर्य-जगत् का अभिनन््दन किया । 

२८. मेरी दिनचर्या 

जब यह पुस्तक पाठकों के हाथ मे आने को है मैं ६१वें वर्ष प्रवेश कर चुका हूँ। मैंने स्वास्थ्य के 
सम्बन्ध में दो पुस्तक लिखी हैं--एक है हिन्दी मे जिसका नाम है: 'बुढापे से जवानी की ओर, दूसरी है 

अंग्रेजी में जिसका नाम है; 'विणा) 00 88680 १०ए०फ [गाडी ४०६३ थाएं प्रण7००००कं० 
'श्लाणशा, इन पुस्तकों मे जो लिखा है वह इधर-उधर से चुनकर नहीं लिखा, अपने अनुभव के आधार 
पर लिखा है। अन्य जो लोग विस्तार से जानना चाहे वे इन पुस्तकों का अवलोकन करें। संक्षेप में मेरी दिन- 
जर्या निम्न प्रकार है: 

शयन--मैं रात को १० बजे भोजन खाकर सो जाता हूँ। 
जागरण---मैं प्रातः ४ बजे बिस्तर छोड़कर उठ जाता हूँ। 
व्यायाम- मेरा व्यायाम ४ से ७ तक तोन घण्टे चलता है जिसमे आध घण्टा प्राणायाम, स्नान 

आदि सब शामिल हैं। मैं ४ से७ (तीन घण्टे) व्यायामादि के कार्ये मे लगा रहता हूँ । 
व्यायाम की पद्धति--मैं प्रत्येक जोड का सी-सो बार गिनकर व्यायाम करता हूँ, अर्थात् जोड़ो का आगे-पीछे 

हिलाना । १० अँगुलियो के १० जोड हैं, कलाई के २ जोड हैं, कन्धों के जोड, कोहनी 

का जोड़, कमर का जोड़, घुटनो के जोड, पैरों के जोड, पैरो की अंगुलियो के जोड़, गले 
का जोड़। कहने का अभिप्राय यह है कि जहाँ-जहाँ भी जोड़ हैं उनको आगे-पीछे हिलाने 
का व्यायाम करने से उनमे जमा यूरिक एसिड निकल जाता है और जोड़ो के दर्द की 
शिकायत नही रहती । 

जोड़ो की गति के अलावा व्यायाम का दूसरा दोर तब शुरू होता है जब मैं 
प्लास्टिक के ब्रश से शरीर की एक-एक मांसपेशी का घषंण करता हूँ। इससे रुधिर का 
प्रवाह सारे शरीर मे बहने लगता है। 

इन व्यायाम्रों के साथ मैं ५ बैठक तथा ५ दण्ड अवश्य निकालता हूँ। पेट के 
व्यायाम के लिए न्यौली त्रिया जो १५ वर्ष की आयु से करता चला आ रहा हूँ वह करता 
हूँ कौर १० मिनट मेरदण्ड को पीछे झुकाकर छड़ा रहता हूँ | इससे बुढ़ापे का कुबड़ापत 
नही आने पाता । 

प्राणायाम--व्यायाम पूरा करने मे मुझे दो घण्टे लगभग लग जाते हैं। उसके बाद मैं कमरे से बाहर 
खुले मे बैठकर प्राणायाम करता हूँ । बाहर पदुमासन में बैठकर मैं योगमुद्रा, आँखों के 
व्यायाम, अनहद, प्राणायाम, भस्त्रा, पूरक, कुम्भक तथा रेचक प्राणायाम करता हूँ और 
प्रत्येक प्राणायाम के साथ मृत्युअजय महामन्त्र का जाप करता जाता हूँ । 

भोजन--मैं पिछले ८ साल से २५ बादाम गिनकर रात को एक कटोरो में डाल देता हूँ। प्रातः 

उठते ही दो गिलास पानी पी लेता हूँ ओर शौच से तथा व्यायाम से निवृत्त होकर इन 
बादामों को पत्थर की एक कुण्डी में बारीक पीसकर और एक कप पाती डालकर चम्मच 

से घूंट-बूंट पी लेता हूँ। इसके बाद एक गिलास दूध का आ जाता है । उसे च्यवनप्राश 
के साथ पी जाता हूँ । कोई फल हो तो खा लेता हूँ । दोपहर तथा शाम को हर समय मैं 
सिफ २ खुश्क पुलके सूखी सब्जी के साथ खाता हूँ। दोनो समय कंटोरी-भर दही 

अदश्ण लेता हें-- दोपहर भी, णत शी 
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गुरुकुल क॑ प्रबन्ध में उधल-पुथल 

मेरा गुरुकुल में विजिटर नियुक्त होता 

१६६६ में मेरा मृख्याधिष्ठाता एवं कुलपति के तौर पर सेवा-काल जब समाप्त होने जा रहा था, तब मैंने 

तीन मास पूर्व सभा को लिख दिया था--अब किसी अन्य व्यक्ति को चुनने का प्रबन्ध करे । उस समय 
गुरकुल के विजिटर श्री मंगलदेव जी शास्त्री थे और सभा का सब प्रबन्ध प्राय. हरियाणावासी व्यक्तियों 
के हाथ में था। उनकी प्रेरणा से श्री मंगलदेव शास्त्री ने श्री महेन्रप्रताप शास्त्री को कुलपति नियुक्त 
किया । सभा-प्रधान ने मुझे लिखा कि आप श्री महेन्द्रप्रताप जी शास्त्री को चाजं देने हेतु गुरुकुल पधारें। 
नियत समय पर मैं जब गुरुकुल पहुंचा तो पं० धर्मपाल जी विद्यालंकार सहायक मुश्याधिष्ठाता पे मुझे ज्ञात 
हुआ कि विजिटर महोदय का तार आया है कि चार्ज न दिया जाए। मैं तो चाज देने के लिए ही आया 

था किन्तु इस तार का ज्ञान होने पर मैं दुविधा में पढ़ गया। इस समय सभाओपान श्री रामसिह जी 

तथा सभा-मत्त्री श्री जगदेवसिह जी सिद्धान्ती श्री महेद्वप्रताप सिह जी की लेकर चार्ज दिलाने हेपु गुरकुल 
आए हुए थे भौर उन्हें उक्त तार का ज्ञान भी हो चुका था। प्रात काल श्री जगदेव जी सिद्धान्ती मुझसे 

मिलने आए और कहने लगे कि सभा-प्रधान जी आपसे मिलता चाहते हैं। मैंने कहा कि मै स्वयं उनसे 
मिल हूँगा, उनके आने की आवश्यकता तहीं है। मैं जब उनसे मिलने गया तो उन्होंने कहा कि हम 

आपका विदाई-समारोह करना चाहते हैं, इसके लिए कोई समय निश्वित किया जाए। इस पर मैंने उत्तर 
दिया कि मेरी जानकारी में श्री मंगलदेव जी शास्त्री का तार आ गया है कि फिलहाल चाज देना रोक 
दिया जाए । इस हालत में चाज देने का कोई अर्थ नहीं रहता । इस विल्क्षण स्थिति को देखकर मैं गुस्कुल 

से वापिस चला गया और श्री रामतिह जी तथा श्री जगदेव जी सिद्धान्ती ने श्री महेन््रप्रताप जी शास्त्री 
को कुलपति का चार्ज अपने-आप दे दिया। इधर श्री मंगलदेव शास्त्री बनारस से पधारे और उन्होने 

डॉ० तत्यकेतु जी को कुलपति के लिए नामांकित कर दिया। इस स्थिति में सभा में दद्युद्ध होने लगा 
इयों कि दोनों पक्षों ने अपने-अपने कुलपति श्री महेद्धप्रताप शास्त्री तथा डॉ० सत्यकेतु जी विद्यालंकार नियुक्त 
कर दिए थे। दो कुलपति हो जाते के कारण सरकार ने विश्वविद्यालय को प्राष्ट बन्द कर दी । अन्ततो- 

गत राज्य-शिक्षा-मल्री प्रो९ शेरपिह जी के बीच मे पड़ने से दोनों कुलपतियों ने त्यागपत्र दे दिया और 
तब से गुरकुल में कुलपति के पद के लिए छीना-क्षपटी शुरू हो गई । 

इस छीना-झपटी के बाद श्री, प्रय्गत जी वेदवाचस्पति को विजिटर द्वारा नियमित तौर पर गुरकु 

का कुलपति बनाया गया। श्री प्रियत्रत जी मार्च १६६७ से जुलाई ७१ तक कुलपति रहे। इनका काले 
समाप्त होने पर श्री रघुवीरसिह शास्त्री को, जो संसद-सदस्य का चुनाव हार गए थे, दिनांक ४ जुलाई 

१६७१ को कुलपति नियुक्त किया गया। चूँकि कुलपति का चुनाव अधिकतर आयंसमभाज कौ प्रति- 
निधि सभाओं के पारस्परिक सम्बन्ध पर आशित रहता है, इसलिए इस तमय इस काल में प्रतिनिधि सभा 

के चुनाव में जब स्वामी रामेश्वरानन्द हार गए और श्री वीरेच्र जी आदि के सहयोग से स्वामी इत्द्रवेश 



१०६ | वैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदर्शन 

चुनाव जीत गए तब स्वामी इन्द्रवेश जी संभा-प्रधान होने के नाते कुलाधिपति बन गए। इस काल मैं 
श्री मंगलदेव जी शास्त्री की जगह श्रीदुःखनराम जी विजिटर नियुक्त हुए। डॉ० दुःखनराम जी ने, 
विजिटर की हैसियत से १० सत्यकेतु जी को गुरुकुल का कुलपति नियुक्त कर दिया और उन्होंने ३ जुलाई 
१६७४ को कार्य-भार संभाल तिया। इस समय गुरुकुल में अनेक विवाद उठ खड़े हुए जिसका मुख्य 
कारण यह था कि आयुर्वेद फार्मेसी, जो गुरकुल के आयुर्वेद कॉलेज को चलाने के लिए तथा गुहकुल की 
अन्य आवश्यकताओं की पूततिि के लिए चलाई गई थी, उससे गुरुकुल को घन मिलना बन्द हो गया। इस 
स्थिति में धनाभाव के कारण ग्रुरुकुल में अनेक समस्याएँ उठ बड़ी हुईं। कर्मचारियों को ठीक समय पर 
वेतन नही मिलता था, भवनों की मरम्मत नहीं हो सकती थी, बिजली-पानी का सकट था, सारा परिसर 

छिन्न-भिन््न होता हुआ दीख रहा था। ऐसी स्थिति को देखकर श्री सत्यकेतु जी ने अपने सेवा-काल से पूर्व 
ही त्याग-पत्र दे दिया। तदनन्तर ८ नवम्बर १६७५ को श्री बलभद्ग कुमार हुजा को सभा ने सत्यकेतु जी 
के स्थान पर कुलपति-पद पर नियुक्त किया। इस बीच प्रतिनिधि सभा के चुनाव का फिर समय आ गया 
जिमपमें श्री वीरेन्द्र जी तथा स्वामी इन्द्रवेश जी मे, जो पहले एक-साथ थे, मतभेद उत्पन्न हो गया जिसके 
कारण चुनाव में स्वामी इन्द्रवेश जी पराजित हो गए और पृथ्वीसिह जी आजाद सभा-प्रघान तथा 
श्री वीरेद्र जी मन्त्री चुन लिए गए। इस द्रन्धयुद्ध का परिणाम यह हुआ कि स्वामी हन्द्रवेश जी ने एक 
अलग प्रतिनिधि सभा खडी कर दी जिसकी तरफ से डॉ० भंगाराम गग॑ को कुलपति नियुक्त किया गया | 
अब दूसरी बार पुनः गुरुकुल के दों कुलपति हो गए--एक कुलपति श्री आजाद जी के प्रधानत्व की सभा से 
नियुक्त भौर दूसरा कुलपति स्वामी इन्द्रवेश जी के प्रधानत्व की सभा द्वारा नियुक्त । श्री बलभद्र कुमार 
हूजा को श्री आजाद द्वारा तथा डॉ० मंगाराम गर्ग श्री इन्द्रवेश् द्वारा नियुक्त होकर कुलपति बना दिए गए। 

इस अवेधानिक परिस्थिति को देखकर विश्वविद्यालय-अनुदान-आयोग ने श्री बलभद्र कुमार हुजा 
के पक्ष में अपना निर्णय लेते हुए, जो पहले से कुलपति चले भा रहे थे, कुलपति स्वीकार करते हुए श्री गगा- 
राम के कुलपतित्व को अस्बीकार कर दिया। अन्त मे आजाद जी की संरक्षता मे चल रही सभा के प्रभुत्व 
को मान्यता प्राप्त हुई जिसके अनन्तर विश्वविद्यालय-अनुदान-आयोग ने विश्वविद्यालय को ग्राष्ट देना 
प्रारम्भ कर दिया। इन विवादो में पड़ जाने के कारण बुझकुल को आयुर्वेद कॉलेज से हाथ धोना पड़ा । 

क्योंकि फार्मेसी से आयुर्वेद कॉलेज को सहायता मिलना बन्द हो गई थी, इसलिए यह कॉलेज उत्तर प्रदेश 

सरकार ने अपने हाथो में ले लिया और अब उस पर ग्रुरुकुल का कोई स्वत्व नही रहा। श्री बलभद्र कुमार 
हुजा कुछ दिन ही कार्य कर पाये थे कि इसी बीच स्वामी इन्द्रवेश जी ने पुनः गुझकुल पर अगस्त १६७७ में 
कब्जा कर लिया और श्री विजयपाल सिंह वर्मा को कुलपति निवुक्त कर दिया। तदतन्तर यह सारा मामला 
अदालत में चलने लगा। 

२ जुलाई १६८० की जिला-जज सहारनपुर ने सारा केस सुनकर यह निर्णय दिया कि श्री बलभद्र 
कुमार हुजा ही वधार्थ रूप में कुलपति हैं तथा श्रो विजयपाल सिंह वर्मा जितको स्वामी इन्द्रवेश ने कुल- 
पति नियुक्त किया था उन्हें अदालत ने कुलपति स्वीकार नहीं किया । इसके बाद पुनः ४ जुलाई १६८० 
को श्री हूजा गुरुकुल पहुँच गए और उन्होंने विधिवतु कार्य करना प्रारम्भ कर दिया। १३ जुलाई १६५० 
को सीनेट की बैठक हुई, जिसमें मुझे ३ साल के लिए विजिटर नियुक्त किया ग्रया क्योंकि डॉ० दुःखनराम 
जी का तब तक विजिटर के रूप भें कार्यकाल समाप्त हो चुका था। चूंकि श्री हुजा जी पहले ही डॉँ० 
दुःखतराम जी द्वारा नियुक्त किए जा चुके थे, इसलिए वे बधायुर्व॑ कुलपति का कार्य करते रहे। मैंने ३ 
जुलाई १६८२ को श्री बलभद्व कुमार हुजा को तीन वर्ष के लिए कुंलपति नियुक्त कर दिया। इसके 
अनन्तर मेरा कार्यकाल समाप्त होने पर ३१ जुलाई १६८३ को सीनेट (शिष्ट-परियद्) ने मुझे फिर तीन 
वर्ष के लिए विजिटर मिवृक्त किया। इस प्रकार विजिटर के रुप में भेरा कार्य-काल ३१ जुलाई १६८६ 
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मं समाप्त होता है। मेरा सदा विचार रहा है किःहमें मुरकुल का बिकास इस प्रकार करना चाहिए जिससे 

बालक ७ वर्ष की आयु में प्रविष्ट होकर १४ वर्ष गुइकुलीय जीवन का लाभ उठाएँ। इस विचार को 
कार्यान्वित करने के लिए धन की आवश्यकता थीं जो फार्मेसी से ही मिल सकता था। यह गुर्कुल को 

भरपूर रूप में मिल नही रहा था। क्यों नहीं मिल रहा इसकी जाँच करने के लिए मैने विश्वविद्यालय के 

विधान के अनुसार पहले श्री एच० आर० डन्ना, सुप्रीम कोर्ट के जज, श्री वेदव्यास तथा श्री नवनीतलाल 
जो दोनों प्रसिद्ध एडवोकेट हैं उनकी लिखित सम्मति इस विषय में प्राप्त की कि क्या मैं विजिटर की 
हैसियत से गुरुकुल काँगड़ी फांसी का कष्ट्रोलर तथा आडिटर ऑफ इण्डिया से आडिट करा सकेता हूँ या 
नहीं | इन सब विधि-विश्ेषज्ञों के लिखित उत्तर 'हाँ' मे आने पर मैने कष्ट्रोलर तथा आडिटर जनरल 
ऑफ इण्डिया से फार्मेसी का आडिट करवाया जिसके परिणामस्वरूप ग्रुरुकुल के विद्यालय-विभाग तथा 
कन्या मुझकुल को नियमित तोर पर प्रतिमास आर्थिक सहायता मिलते लगी जिसकी उत्तरोत्तर वृद्धि की 
भाश्ा है। 

इस बीच श्री बलभद्र कुमार हुजा ने गुरुकुल की बहुत सेवा की और भिन्न-भिन्न विभाग खोलकर 
विश्वविद्यालय अनुदान आयोग एवं अन्य विभागों से आ्थिक सहायता प्राप्त की। मेरे सामने मुख्य प्रश्न 
यह था कि गुरुकुल को गुरुकुल का यथार्थ स्वरूप कैसे दिया जाए ? गुरुकुल के कुछ आधारभूत सिद्धान्त है, 
उदाहरणार्थ--गुरु-शिष्य का दिन-रात का सम्बन्ध, दैनिक दिनचर्या, ब्रह्मचर्याश्रम, तपस्था का जीवन, आदि- 
आदि । परन्तु जिस रूप मे गुरुकुल का विकास हुआ, इस समय इन सबका अभाव प्रतीत होता है । गुरुकुल 
के सम्बन्ध मे इस ग्रन्थ में मैंने विस्तार से लिखा है कि गुरुकुल का भूतकाल क्या था और भविष्य-काल 
क्या होना चाहिए। जो व्यक्ति कुलपति के रूप मे इस सपने को पूरा कर सकेगा, वही यथार्थ मे कुलपति 
बनने के योग्य कहा जा सकेगा । 

गुहकुल जब पूर्ण विकास की ओर उन्मुख होने को है, तब एक महत्त्वपूर्ण प्रश्त उठता है कि इसका 
ज्ञावी रूप क्या होगा ? हमें केवल ऐसे विद्याथियो का मार्गदशन करना है जिन्होंने ७ वर्ष की अवस्था में 
गुरुकुल में प्रवेश लिया हो, जिनकी शेष शिक्षा गुरुकुल के आँचल मे पूर्ण हुई हो, जिन्होंने अपने आपको 
गुरुकुल के अनुशासन में ढाला हो, ब्रह्मचयं को हर रूप मे अपनाया हो, निर्धारित पाठ्यक्रम के अलावा भी 
संस्कृत और वैदिक साहित्य का अध्ययन किया हो, समाज-सेवा का क्रत जिनके जीवन का अंग बन गया 

हो तथा जिनकी सत्यता, ईमानदारी तथा निष्ठा से प्रभावित होकर सरकार उन्हे नौकरियां देने के लिए 
प्रेरित हो सके । अगर हमारी संस्था ऐसे अनुशासित, समपित, प्रशस्त हृदय, कमंठ, राजभक्त, समाजसेवी, 

विद्वान् तथा होनहार नवयुवकों को पैदा कर सकी तो निश्चय ही ग्रुरुकुल की शिक्षा-नीति आधुनिक सन्दर्भो 
में सफल समझी जा सकेगी 'ग्ुरुकुल का मूल उद्देश्य पृर्ण हो सकेगा तथा उसकी प्रास्ंगिकता अपरिहार्य हो 
जाएगी। 

कुलपति की नियुक्ति 

जैसा कि मैं पहले कह चुका हूँ कि श्री वी० के० हूजा को सहारनपुर के जिला-ल्यायाधीश 
ने वैधानिक ढंग से नियुक्त कुलपति घोषित किया । उनका द्वितीय कार्यकाल ३१ जुलाई १६८५ को समाप्त 

होने जा रहा था । यह स्मरण रखने योग्य है कि गुरुकुल एक सांस्कृतिक संस्था है, इसके मूलभूत सिद्धान्त 
हैं और उन सिद्धान्तों से यह संस्था दर नहीं हट सकती । यद्यपि यह अभिस्वीकृत समकक्षता प्राप्त विश्व- 
विद्यालय बना तथापि यह अनुभव किया गया कि इसे गुरुकुल की निजता की रक्षा करना है तथा गुरकुलीय 
संस्कृति का अर्जन इसका प्रमुख लक्ष्य होता चाहिए। इस दृष्टि से श्री बी० के० हुजा का चयन सर्वेधा 
उपयुक्त था। श्री हूजा मास्टर गोवध॑न झास्त्री के पृत्र हैं जो गुरुकुल के प्रारम्भिक निर्माताओं में से एक थे 
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और जिन्होंने महात्मा मुंशीराम जी के योग्य निर्देशन में गुरुकुल विद्यालय में मुख्याध्यापक के रूप में कार्य 
किया था। श्री हुजा ने अपने पिता के सभी श्रेष्ठ गुण उत्तराधिकार में प्राप्त किए थे, वह गुरुकुल की 
मूल चेतना से पूर्ण परिचित थे तथा उन्हें गुछकुलीय परम्पराओं का समुचित ज्ञान था। यह गुरुफुल का 
सौभाग्य था कि उसे श्री हूजा की सेवाएँ प्राप्त हुईं, श्री हुजा आई० ए० एस० अधिकारी के रूप में हाल 
में ही सेवा-निवृत्त हुए थे । इस उपयुक्त चयन के लिए उतके चयनकर्ताओं को मैं धन्यवाद देता हूँ । अपने 
परिद्रष्टा काल में, मैंने उन्हे विद्याथियों मे गुर्कुल की उन्हीं उदात्त परम्पराओं और आदर्शों के पालन के- 
लिए चिन्तित पाया जिनके लिए यह महान् विश्वविद्यालय स्थापित हुआ था | वैदिक मैगजीन का नया 

रूप “बैदिक पाथ' के रूप में पुनः प्रकाशित हुआ । गुरुकुल के हर विभाग में पत्र-पशत्रिकाओं का प्रकाशन झूरू 
हुआ जिनसे विद्याथियों, अध्यापकों तथा आचार्यों ने लेख लिखने शुरू किए, पुराने गुरुकुल में भी यही 
परम्परा थी । यद्यपि वह विद्यालय विभाग के पूर्णतया अध्यक्ष नहीं थे फिर भी योगासनों का अभ्यास और 
वेदमन्त्रों का अर्थ सहित स्मरण करना उन्होंने वहाँ ब्रह्मचारियों के लिए अनिवायें करा दिया। उन्होंने 
पवित्र काँगडी ग्राम के स्तर तथा परिवेश को सुधारने के लिए प्रयत्न किया वही काँगड़ी ग्राम जो गुरुकुल 

की मूल जन्मभूमि है तथा जिसका नाम गुरुकुल शब्द के साथ जुड़ा है। 
उन्होंने पृण्यभूमि के भवनों की तरफ, जो गंगा की बाढ़ से १६२४ मे बेकार हो गए थे, ध्यान 

दिया। उन्होंने गुर्कुल में लगातार १० वर्षों तक परिश्रम करके उसे दलदल मे धंसने से बचाया! वे 
सुनहरे दिन फिर लौट आएँगे अगर कोई नवागन्तुक आए तथा गुरुकुल की नैया को पार उतार सके । 

इस समय श्री हुजा का द्वितीय कार्य काल समाप्त होने जा रहा था। नियमानुसार हमे उनके स्थान 

पर नये प्रशासक का चयन करना था। शिक्षा मन्त्रालय और विश्वविद्यालय अनुदान आण्गग इस पक्ष में 
थे कि कोई भी कुलपति ६५ वर्ष की आयु के बाद कार्य न करे। जैसा कि पहले भी देखा जा चुका था, 
इस बात को महेनजर रखते हुए कि श्री हुजा की निरन्तर सेवाएँ संस्था के लिए नितान्त आवश्यक तथा 
उपयोगी हैं, हमने अपने संशोधित संविधान के अनुसार उनकी ६५ वर्ष की आयु के बावजूद, उनकी 

सेवाओं का पूरा लाभ उठाया। लेकिन हूजा जी हमेशा तो अपनी सेवाएँ नहीं दे सकते थे । इस सन्द् में 
पत्र संख्या ११-२-/८२-यू ३--जो शिक्षा मस्त्रालय भारत सरकार से २४-८-१६८२ को प्राप्त हुआ था--में 

कहा गया था कि विश्वविद्यालय द्वारा किए गए प्रावधान के अनुसार अब तो श्री हुजा की नियुक्ति पुनः 
स्वीकार कर ली गई है पर आगे से यह ध्यान रखा जाए कि कोई भी कुलपति ६५ वर्ष के बाद कार्य नही 
कर सकेंगे । 

ऐसी परिस्थिति मे जबकि श्री हुजा की आयु ७० वर्ष हो चुकी थी और उनका कार्यकाल समाप्त 
हो चुका था, हमारे सामने केवल एक ही विकल्प था कि हम नये कुलपति का चयन करें। 

इस सम्बन्ध में गुरुकुल स्नातकों का एक प्रतिनिधि मण्डल मुझसे मिला और कहा कि गुरुकुल के 
स्नातक को कुलपति बनने का हेके मिलना चाहिए और इसके लिए कुछ नाम भी सुझाए। हालाँकि परि- 

द्रष्टा को कुलपति नियुक्त करने का अधिकार है फिर भी वह मनमानी नहीं कर सकता । नियमानुसार 
परिद्रष्टा तीन नामों की सूची में से जो तीन सदस्यीय समिति--परिद्रष्टा का प्रतिनिधि, कुलाधिपति तथा 
अनुदान आयोग का प्रतिनिधि-- प्रस्तावित करती है, में से किसी एक का चयन कर सकता है। इस समिति 
में प्रो० वेदब्यास एडवोकेट परिद्रष्टा द्वारा नियुक्त प्रतिनिधि, श्री एस० एन० मरवाहू एडवोकेट कुलाधिपति 

के प्रतिनिधि तथा डॉ० रमेश मोहन कुलपति मेरठ विश्वविद्यालय अनुदान आयोग के प्रतिनिधि के रूप में 
नियुक्त हुए। इस समिति ने पाँच तामो का सुझाव दिया जिनमें एक नाम डॉ संत्यकाम वर्मा का भी था 
जो कि गुरुकुल के स्तातक थे। सूची के शेष चार नामों में से श्री हुजा की आयु ७० वर्ष हो चुकी थी। 
बचे नामों में श्री सत्यकाम वर्मा ही स्नातक थे और स्नातक समुदाय यह आग्रह कर रहा था कि कुलपति 



गुरुकृल के प्रबन्ध में उधल-पुथल / २०६ 

कोई स्नातक ही होना चाहिए । मैंने सोचा कि संयकाम वर्मा दिल्ली विश्वविद्यालय के प्रोफेसर रहे है अतः 
इस पद के योग्य भी हैं। इसके अलावा उनके पिता श्री विद्याधर विद्यालंकार मेरे सहपाठी रहे है, वह भी 
गुरुकुल के स्नातक थे। यह उचित ही है कि गुरुकुल के स्नातक यह अनुभव करें कि गुरुकुल के उत्थान भे 
उनका उत्थान तथा पतन में उनका पतन है। प्रत्येक स्नातक के मन में यह रहना चाहिए कि हर तरह से 

गुरुकुल की प्रगति हो। इन विचारों के साथ मुझे श्री सत्यकाम वर्मा को कुलपति नियुक्त करने मे तनिक 
भी हिचकिचाहट नहीं थी क्योंकि मुझे उतसे यह पूर्ण आशा थी कि वह गुरुकुल की प्रगति के लिए हर सभव 
प्रयत्न करेंगे। उन्हें कुलपति नियुक्त करने से पहले मैंने उन्हे निम्नलिखित सुझाव दिए जिनसे गुरुकुल की 
प्रगति संभव हो सके । 

१. गुरुकुल विश्वविद्यालय में एक आयुर्वेद महाविद्यालय की स्थापना की गई थी जिसमे एक 
फार्मेसी थी और जिसका उद्देश्य विद्याथियों को आवुर्वेदिक औषधियों का निर्माण करना बतलाना था। 
यहू एक व्यापारिक संस्थान भी है जिससे महाविद्यालय और गुरुकुल की आय बढ़ सकती है। यह महा- 
विद्यालय विश्वविद्यालय का भहत्त्वपूर्ण अंग था; लेकिन दुर्भाग्यवश कुछ विचित्र कारणों से इसका उत्तर 
प्रदेश सरकार द्वारा अधिग्रहण कर लिया गया। हमें इसे फिर से गुरुकुल विश्वविद्यालय के अन्तर्गत लाने के 
लिए आवश्यक कदम उठाने चाहिए। इस दिशा में विश्वविद्यालय अनुदान आयोग तथा उत्तर प्रदेश 
सरकार से सहायता लेने के लिए भी प्रयत्न किए जाने चाहिए । क्योकि श्री सत्यकाम वर्मा मूलतः आयुर्वेदा- 
लंकार थे अत: यह भार उनके कन्धों पर था। 

२. ग्ुरुकुल को विश्वविद्यालय के समकक्ष दर्जा इस आधार पर दिया गया था कि यहाँ संस्कृत 
साहित्य, प्राचीन भारतीय संस्कृति तथा वैदिक अध्ययन का कार्य विशेष रूप से होगा। इस पक्ष पर इसके 
संचालक विशेष ध्यान दें | इस सम्बन्ध में मैंने और डॉ० सत्यकेतु विद्यालंकार ने एक योजना की रूपरेखा 
तैयार की जिसके अन्तगंत अनुदान आयोग से अनुदान लेकर अनुसन्धान किया जा सकता है। 

३. उन्हें यह भी देखना चाहिए कि गुरुकुल गोशाला का इस प्रकार विकास हो कि गुरुकुल के 
ब्रह्मचारी तथा परिवार के लोगो को शुद्ध दूध उपलब्ध हो सके जैसा कि गुरुकुल के भ्रारम्भ में होता था। 
राज्य तथा केन्द्रीय सरकार भी ऐसी योजवाओं के कार्यात्वयन में सहायता देने के लिए रुचि रखती हैं। 

४. अन्त में, उन्हें युर्कुलीय शिक्षा को कुछ ऐसा मोड देना चाहिए कि विश्वविद्यालय मे उन्ही 
विद्या्धियों को प्रवेश मिले जो अपनी स्कूली शिक्षा गुरकुलीय अनुशासन में रहकर पूर्ण कर सके हो। जो 
गुरुकुलीय विचारों में पूर्णतया रच-पच गए हों । उन्हें आयंसमाज की सेवाओं के लिए तैयार करना चाहिए। 
पह भी प्रयास करना चाहिए कि गुरुकुल के विद्यार्थी आई० ए० एस०, आई० पी० एस० तथा आई० एफ० 

एस० जैसे प्रशासनिक पदों पर नियुक्त हों तथा वे देश की समस्याओं का निबंटारा अपने पवित्र तथा 
तिध्कलंक चरित्र के बल पर कर सकें। 

प्रस्तावित अनुसन्धान योजना 
इस सम्बन्ध में विश्वविद्यालय के वर्तमान कुलाधिपति डॉ० सत्यकेतु जी ते पाँच ओर मैंने एक-- 

कुल मिलाकर छह योजनाएँ प्रस्तावित कीं तथा इन योजनाओं पर खर्च होने वाली अनुमानित राशि का 
ब्योरा भी प्रस्तावित किया जिससे कुलपति अनुदान आयोग से राशि प्राप्त कर इन योजनाओ को कार्यान्वित 
करा सके । इन योजनाओ का संक्षिप्त विवरण इस प्रकार है-- 

अनुसन्धान योजना- १ 

वेदिक शब्दार्थ कोश (वैदिक साहित्य के पारिभाषिक तथा विशेष सन्दर्भी झ्दों का संग्रह) वेद में 



२३१० | वैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदशंन 

प्रयुक्त पारिभाषिक तथा असंगगर्भी शब्दों का अर्थ करने में भारतीय तथा पाश्वात्य विद्वानों मे काफी 
श्रम किया है। भारतीय विद्वानों में माधव, स्कंद स्वामी, सायण, उच्बट, महीघर, दयानन्द सरस्वती तथा 

कपाली शास्त्री तया पाश्चात्य चिद्वानों में मैक्समुलर, वेबर, ग्रिफिय, ह्विटने, ओल्डन बर्ग तथा कौथ ते 
अपने-अपने ढंग से वैदिक शब्दों का अथथ॑ किया है अतः स्वाभाविक है कि उनके अर्थों तथा विवेचनाओं में 
अन्तर आ गया है! प्राचीन ग्रन्थों--ब्राह्मण, निरक््त तथा सूत्र--ने भी रहस्यात्मक वैदिक शब्दों के अर्थ 

बताने का प्रयत्न किया है पर उनके मत भी एक नही हैं। अतः वैदिक शब्दार्थ कोश वेद की पूर्ण जानकारी” 
के लिए भारतीय तथा पाश्चात्य विद्वानों की पूर्ण सहायता करेगा । वेद में प्रवेश करने वाले विद्वानों के 
लिए यह अत्यन्त लाभकारी होगा क्योंकि उनके लिए यह विश्व ज्ञानकोश का कार्य करेगा । मूल शब्द 
की चेतना, अर्थ तथा व्याख्याएँ एक स्थान पर उपलब्ध हो जाएंगी । उन्हें तैयार सन्दर्भ मिल सकेंगे। इस 

कार्य को विश्वविद्यालय में इसी उद्द श्य से स्थापित संस्थान द्वारा सम्पन्न कराया जाता चाहिए। वैदिक 
अध्ययन की दिशा में यह एक स्तुत्य काय्यं होगा क्योंकि इसमे वैदिक साहित्य में प्रवेशाधियों और अनु- 

सम्धाताओं को प्रारम्भिक तत्त्वों का परिचय प्राप्त हो सकेगा । 

अनुसन्धान योजना-२ 

पश्चिमी एशिया तथा उत्तरी अफ्रीका की प्राचीन सभ्यताओं के सम्बन्ध मे १९वीं शरती में मध्यपुर्व 

देशों में हुई पुरातात्तिक खुदाई से जो निष्कर्ष उपलब्ध हुए, उनका प्रकाशन कई खण्डों मे हुआ है । उनके 
अध्ययन से यह प्रमाणित होता है कि उन सभ्यताओं तथा उन लोगों के सन्दर्भ और आवश्यक जानकारी 
प्राचीन भारतीय साहित्य में भी उपलब्ध है। पश्चिमी एशिया, उत्तरी अफ्रीका तथा केन्द्रीय अमरीका की 

उपलब्ध सामग्री के आधार पर अध्येताओं को वैदिक तथा उत्तर वैदिक सभ्यताओं का अध्ययन कर प्राचीन 
भारत और बाह्य दुनिया के सम्बन्धों पर रोशनी डालनी चाहिए। निम्नलिखित अनुसन्धान योजनाएँ ऐसे 
कार्य के लिए ढाँचा बुन सकती हैं-- 

१. प्राचीन भारत का अन्य भूखण्डों से सम्बन्धों का भौगोलिक विस्तार जैंसे--दक्षिण रूस, 
अमरीका, तुर्की, और एशिया माइनर, हिती राज्य सीमाएँ, बोगाज़कोई, मेसोपोटामिया, एलम, इजीप्ट तथा 

उत्तर-पश्चिमी ईरान । 

२. प्राचीन लोग जिनसे भारत के सम्बन्ध थे। जैसे--हिती, भितेनिस, फिनीसियन्स, असी रियन्स 

तथा सीधीयन्स आदि | 

३. प्राचीन भारत की दूसरे लोगों से पौराणिक समानताएँ--दिति-अदिति की पुराकथा, सर्पों 
तथा गरुड़ के बीच शत्रुता, भारत के सम्पाति तथा ग्रीस के प्रोमेथियस ओर इकारस की कथा, वृषभ की 

इत्दर रूप में मिश्न के एपिस साँड से तुलना आदि | 

४. जलप्लावन की कथा--शतपथ ब्राह्मण, भवेस्ता, द ओल्ड टेल्टा्ेंट तथा सुमेर-बेबोलियन 
परम्पराओं का तुलवात्मक अध्ययन । लीनडे बूले द्वारा सुमेरिया तथा जमदेतनिसाट क्षेत्रो की छुदाई द्वारा 
सम्पुष्ठ । 

भू. प्राचीन भारत तथा पश्चिमी जगत के बीच सम्पक । 

६. अज्ञतेक, मय और इंका सम्यताओं (दक्षिण मध्य अमरीका) का अध्ययन विशेषतया प्राचीन 
भारतीय साहित्य में उपलब्ध इन सभ्यताओ के सन्द्भो का अध्ययन । 

अनुसन्धान पोजना-३ 

धर्मों का तुलनात्मक अध्ययन 
देद हिन्दुत्व के सध्ती वर्गों और पहलुओ के शुच्य ल्लोत माते जाते है। जहाँ तक दौद़ और जैन धर्म 
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के दार्शनिक सिद्धान्त, नैतिक विचार और धामिक क्िया-प्रणालियों की बात है, वे भी वेद पर ही आधारित 
हैं। प्राचीनकाल में भारत के पश्चिमी देशों से घनिष्ठ सम्बन्ध ये। प्राचीन स्यताओं के धाभिक मतों के 

विषय में कहा जाता है कि उन पर वैदिक और बैदिकोत्तर मतो का गहरा प्रभाव है। पश्चिमी दुनिया के 

अनेक प्राचीन धामिक सम्प्रदायो पर वेदिक मत का प्रभाव पाश्चात्य विद्वानो ने स्वीकार भी किया है। 
एक-दूसरे को प्रभावित करने वाले समान-असमात तत्त्वो की जानकारी इन धर्मों के तुलनात्मक अध्ययन 
से प्राप्त की जा सकती है। यह कहने की आवश्यकता नहीं कि आधुनिक सन्द्भों मे तथा राष्ट्रीय एकता 

और अखण्डता की दिशा में इस तुलनात्मक अध्ययन री भूमिका कितनी उपयोगी होगी ? 

अनुसच्घान योजनो-४ 

संस्कृत साहित्य का विशद् अध्ययन 

संस्कृत विश्व की जीवित भाषाओ मे सबसे पुरानी मानती जाती है। इसका साहित्य विशाल एवं 

वैविध्यपृर्ण है। हिन्दुओं और बौद्धों के पवित्र ग्रन्थों--वेदिक सहिताओ भगवद्गीता, त्रिपिटक तथा 
शैवागमो के अतिरिक्त दर्शन, ललितकला, शिल्प, राजनीति, प्रश्ासततन्त्र, कर्मकाण्ड, मानवीय आचार, 

कविता, नाटक और मनोविज्ञान जैसे अन्य विषयों पर भी इसमे अनेक ग्रन्थ उपलब्ध है। पुराणो और 
रामायण--महाभारत जैसे महाकाव्यो मे प्राचीन भारत की सभी परम्पराएँ और विश्वास निहित है। 

उनमे वर्णित कथाएँ और पुराख्यान तथा कथासरित्सागर जैसे सकलन प्राचीन भारत के जनसामान्य के 
वास्तविक जीवन, विश्वास, क्रियाकलाप तथा आकाक्षाओ को समझने मे महत्त्वपूर्ण साधन का कार्य करते 
है। यह विशाल साहित्य भारत और उसके निकटवर्ती देशो पश्चिमी तथा दक्षिणी-पूर्वी एशिया में शताब्दियो 
तक विकसित होता रहा । विकास की यह प्रक्रिया मध्यकाल तथा आधुनिक काल तक लगातार चलती रही 
और आज भी गतिमान है । यहू आज भी भारत की जनता के व्यवहार और विचार को भले ही उनके धर्म 
और जाति कुछ भी हों, प्रभावित और नियन्त्रित करती है। 

इस समूचे साहित्य के इतिहास को बीस खण्डो मे प्रस्तावित करने की योजना बनाई गई है। यह 
भी इच्छा है कि सातवी पंचवर्षीय योजना मे कम से कम इसके आठ खण्ड मुद्रित हो जाएँ। 

अनुसन्धान योजना-५ 

वेदिक साहित्य का अंप्रेजी तथा अन्य आधुनिक भाषाओं में अनुवाद 
बेदिक संहिताओ के मह॒धि दयानन्द सरस्वती के मन्तव्यानुसार किए गए अथे और भाष्यों के 

अग्रेजी अनुवाद प्रकाशित किए जा चुके हैं तथा अब भी प्रकाशित किए जा रहे हैं। लेकिन ब्राह्मण ग्रत्थो 
के भाष्य और अनुवाद का कार्य अभी तक नही के बराबर हुआ है। शत्तपथ ब्राह्मण और ऐतरेय ब्राह्मण 
इस श्यृखला मे अधिक उपयोगी हैं । स्वामी जी की भाध्य-विधि तथा नैरक््त प्रणाली का आश्रय लेकर 
इनके भाष्य तथा अनुवाद की योजना भी विचाराधीन है। इस कार्य को पूरा करने मे कम से कम पाँच 

वर्ष लगेंगे । 

अनुसस्घान पोजना-६ 

संस्कृत-आधारित अंग्रेजी शब्दकोश का मिर्माण 
पब्दों की उत्पत्ति के सम्बन्ध में विद्वानों की दो धाराएँ दो अवधारणाएँ प्रस्तुत करती है। एक का 

मानता है कि एक भारोपीय परिवार की भाषा थी जिससे संस्कृत, ग्रीक, लैटिन तथा फारसी आदि भाषाओं 

का जन्म हुआ । दूसरी धारा मे मुख्यतः स्वामी दयानन्द का कथन है कि संस्कृत एकमात्र प्राचीनतम 

भाषा है जिससे ग्रीक, लैंटित आदि का जन्म हुआ । अतः यह आवश्यक हो गया कि एक ऐसे शब्दकोश का 
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निर्माण हों जिसमें अन्य भाषाओं के सभी शब्दों की संभावित, निरुक्तियाँ संस्कृत के आधार पर प्रस्तुत 
की जाएँ। मेक्समूलर तथा अन्य विद्वानों ने ऐसे कुछ शब्द अपने ग्रन्थों में दिए भी हैं जैसे पित से फादर, 
मातृ से मदर, स्वसा से सिस्टर, प्रातृ से ब्रदर, अष्ट से एट, नव से नाइन, शत से सेंट आदि । इस तरह 
के और भी शब्द हैं। कुछ विद्वानों को इस तरह के शब्दकोश के निर्माण में लगाया जाना चाहिए जो 

लैटिन, ग्रीक, फ़ारसी आदि भाषाओं के शब्दों के संस्कृत मूल ढूंढे तथा उनका निरुक्तिपूर्वंक आकलन 
करें। इसी तरह का कुछ कार्य गुरुकुल के पुराने स्नातक पष्डित परमानन्द ने किया । उन्होंने एक वृहत् 
संकलन किया और जब यह कार्य पूराहोने को था तो उनकी मृत्यु हो भई। वह सब सामग्री उतकी पत्नी 
के पास हो सकती है । मैंने भी इसी तरह के एक शब्दकोश का निर्माण किया था। वह शब्दकोश भी इस 
विषय में काफी लाभप्रद सिद्ध हो सकता है। कुछ और विद्वानों ने भी इस दिशा से प्रयत्न किए थे । प्रो० 
बालकृष्ण ने जो पहले गुरुकुल में थे और फिर बम्बई चले गए थे, एक खास प्रकार के शब्दों की सूची तैयार 
की थी। यह शोध योजना केवल वैदिक शब्दों के लिए ही नही बल्कि अंग्रेजी कोश में पाये जाने वाले सभी 

शब्दों के लिए है। इस योजना में न अधिक लागत की जरूरत है ओर न अधिक विद्वानों की। कुछ थोड़े 
से विद्वान् इस तरह के शब्दों का संग्रह शब्दकोशों तथा यूरोपीय विद्वानों की पुस्तकों से कर सकते है। 
मेरी दृष्टि में यह अपने तरह की पहली अनुसन्धान योजना होगी और अगर इस तरह के शब्दकोश का 
निर्माण किया जाए तो यह काफी महत्वपूर्ण होगा । मैं पिछले कई वर्षों से इस बात पर काफी बल देता 
रहा हूँ और मैंने इस पर कायं भी किया। जब मैं राज्यसभा का सदस्य था तब मैंने श्री छागला से जो 
उस समय केन्द्रीय शिक्षा मन््त्री थे, इस योजना को वित्तीय सहायता प्रदान करने की सिफारिश की थी । 
गुरुगुल इसके लिए तैयार था और मन्त्री महोदय ने आथिक सहायता के लिए आश्वासन भी दिया था । 

डॉ० सत्यकेतु जी द्वारा सुझाई गई अनुसन्धान-योजनाओ पर भी विचार किया जा सकता है पर 
इसके लिए पर्याप्त समय, धन और विद्वानों की आवश्यकता होगी। डॉ० सत्यकेतु ने “श्रद्धानन्द शोध 
संस्थान' के रूप में उनका प्रारूप भी अ्रस्तुत किया है । उपर्युक्त अनुसन्धान योजनाओं में से किसी पर भी 

गुरकुल विश्वविद्यालय में कार्य किया जा सकता है। 
जब श्री सत्यकाम की नियुक्ति कुलपति के पद पर की गई थी तो मुझे उनसे पूरी आशा थी कि 

संस्कृत एवं वैदिक साहित्य के विद्वान् होने के नाते ऊपर बताई गई अनुसन्धान-योजनाओ में वह विशेष 
रुचि लेंगे और इस विश्वविद्यालय को सारी दुनिया में प्रसिद्ध कर देंगे। लेकिन उन्होंने कुछ इधर-उधर 
की बातों में विशेष रुचि लेकर किन््ही कारणोंवश, जिनके विषय में वहु स्वयं अच्छी तरह जानते होगे, 
इस विश्वविद्यालय को छोड़ दिया । उनके बाद आने वाले कुलपति चाहे वह कोई हो, इन योजनाओ को 
अपने हाथ में लेकर कार्यान्वयन के लिए यत्नशील होंगे तो विश्वविद्यालय का गौरव बढ़ेगा । 

श्री रामचन्द्र शर्मा, नये कुलपति के रुप में 

जैसाकि पहले लिख चुका हुँ कि डा० सत्यकाम वर्मा आयुर्वेदालंकार इस विश्वविद्यालय में पाँच 
महीनों से अधिक कार्य नही कर पाए इसलिए हम ऐसे व्यक्ति की तलाश में थे जो इस कार्य को बखूबी 

पूरा कर सके । श्री रामचन्द शर्मा सेवा-निवृत्त आई०ए०एस० इस विश्वविद्यालय में विशेष अधिकारी के 
पद पर कार्य कर चुके थे । वह विश्वविद्यालय की सभी समस्याओं से अच्छी तरह परिचित थे। उनके 
दीर्घकालीन प्रशासनिक अनुभव तथा इस विश्वविद्यालय के क्रियाकलाप और समस्याओं से निकट परिचय 
के कारण इस शिक्षण संस्थान के संविधानानुसार कुलपति पद के लिए उनका नाम प्रस्तावित किया गया । 
२० भार्च ६६ को उन्हे इस विश्वविद्यालय में तीन वर्ष के लिए कुलपति के पद पर नियुक्त कर दिया गया। 

श्री शर्मा एक पक्के आयंसमाजी, शाकाहारी, धृम्रपात न करने वाले, सभी व्यसनों से दूर एक कुशल 
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प्रजासंक तथा शिक्षाशास्त्री हैं। उतका शिक्षाकाल बडा उज्ज्वल रहा है। स्मातकोत्तर कक्षाओं तक बह 
लगातार प्रसम श्रेणी में उत्तीर्ण हुए। लखनऊ, अम्बाला तथा कानपुर मे उन्होने स्नातक तथा स्नातकोत्तर 
कक्षाओं का अध्यापन भी किया । हालाँकि कुलपति का पद अधिक प्रशासनिक है पर शर्मा जी में प्रशासनिक 

तथा शैक्षिक दोनों प्रकार के गुण सन्निहित हैं। ऐसी आशा की जाती है कि उनके कार्यकाल में यह 
विश्वविद्यालय काफी तरक्की करेगा तथा ऊपर कही गई सभी योजनाएँ कार्यान्वित होगी । 

मेरे जीवन की कहानी गुरुकुल के इतिहास से जुड़ी है। प्रयोगत्मक ढंग से मेरे जीवन का एक 

बडा हिस्सा गुरुकुल आन्दोलन का अंग है, मै सात वर्ष की अवस्था में ग्रुरकुल मे दाखिल हुआ था और 
चौदह वर्षों तक लगातार इसमें पढ़ता रहा । कुछ समय को छोड़कर मै २० वर्ष गुरुकुल मे दयानन्द सेवा 
सदन का सक्रिय सदस्य रहा, फिर कुछ समय के अन्तराल के पश्चात् मैं वहाँ ५ वर्ष तक कुलपति के पद 
पर रहा । अब मैं पिछले ६ वर्षों से इस संस्था का परिद्रष्टा हें । इसका अथं यह है कि लगभग मेरा आधा 

जीवन गुरुकुल के बातावरण मे बीता । लेकिन मेरे गुरुकुल विषयक विचारो मे समय के साथ कुछ परिवर्तन 
आया है। 

गुरुकुल विचार को उत्पत्ति कैसे हुई ? ऋषि दयानन्द का निर्वाण ३० अक्टूबर १८८३ को हुआ। 
पण्डित गुरुदत्त विद्यार्थी और लाला जीवनदास ऋषि दयानन्द के उपदेशो से काफी प्रभावित थे और कट्टर 
आयेसमाजी थे। स्वामी जी के निर्वाण के समय ये अजमेर में उपस्थित थे। उनके मस्तिष्क भे विचार 

आया कि ऋषि दयानन्दजी की याद को अमर रखने के लिए कुछ किया जाना चाहिए, लेकिन कहाँ और 

कैसे किया जाए, यह एक महत्वपूर्ण प्रश्न था । 
ऋषि दयानन्द के सिद्धान्तो की आत्मा वैदिक धर्म थी । उनकी लड़ाई के दो पहलू थे। एक तरफ 

वे रूढ़िवादी हिन्दुओ, जिन्होंने वैदिक धर्म के नाम पर सभी कुरीतियों को अपवाया हुआ था, के विरुद्ध लड़ 
रहे थे, दूसरी तरफ वह उन परिस्थितियों के विरुद्ध मोर्चा लगा रहे थे जो हमारे तवयुवकों को अपनी 
संस्कृति से दूर पश्चिमी संस्कृति की ओर ले जा रही थी | वह इस दोहरे उद्दं श्य की पूर्ति के लिए इस बात 
पर बल दे रहे थे कि वेदो की अन्धविश्वासी व्याख्याएँ वास्तविक ओर यथार्थ नही है और वे दिक संस्कृति, 
अनात्मवादी पश्चिमी संस्कृति से अच्छी है। इन विचारों को जनसाधारण तक पहुंचाने के लिए तथा वैदिक 
संस्कृति की पुन:प्रतिष्ठा के लिए योग्य विद्वानों के निर्माणाथ उन्होंने देश के विभिन्न भागों मे अनेक 
पाठशालाएँ शुरू की । क्योकि स्वामीजी जगह-जगह जाकर प्रवचनों और शास्त्रार्थों द्वारा अपने मन्तव्य 
जनता तक पहुँचाने मे लगे रहे, अत. वह पाठशालाओ की उचित देखभाल न कर सके और वे बन्द हो गईं । 

पण्डित गुरुदत्त और लाला जीवनदास जब अजमेर से लौटे तो उन्होने एक बैठक बुलाई और एक 
एंग्लो-बैदिक स्कूल खोलने की योजना बनाई । इसका उद्देश्य महर्षि दयानन्द की याद को ताजा रखना एवं 
ऐसे विद्वान् तैयार करना था जिन्हे संस्कृत एवं वेदों का सही ज्ञान हो। इसके लिए यह तय किया गया कि 
एक ऐसी संस्था बनाई जाए जिसमें अष्टाध्यायी, निघण्दु तथा निरुक्त आदि पुस्तक पढ़ाई जाएँ जिससे 
वेदों के विधय से सही जानकारी प्राप्त की जा सके, इसके लिए चन्दा एकत्र करने के काफी प्रयास किए 
गए और लोगों ने मुक्त हस्त होकर काफी दान दिया। यह एक नई शिक्षा प्रणाली थी जिसमे संस्कृत, 
हिन्दी, वैदिक साहित्य, संस्कृति तथा व्यवह्मर पर बल दिया गया था तथा जो पाश्चात्य संस्कृतिमूलक 

अंग्रेजी शिक्षा प्रणाली से सवेथा भिन्न थी। जनवरी १८८६ मे 'दयानन्द एंग्लो-वैदिक कालेज ट्रस्ट' 

ताम की सोसाइटी का गठन किया गया | इसके मुख्य उद्देश्य थे-- (अ) हिन्दी को बढ़ावा देना, (आ) 
संस्कृत और वैदिक साहित्य को बढ़ावा देना, तथा (इ) अंग्रेजी साहित्य एवं आधुनिक ज्ञान-विशञान के 

अध्ययन को बढ़ावा देता । इस सारे आन्दोलन के पीछे पण्डित गुरुद्स का हाथ था। उनका देहान्त 
& मार्च १६६० में हो गया ओर उनके बाद इस आन्दोलन ने एक नया मोड लिया । 

एक ऐसा शैक्षिक आन्दोलन जो पहले के अनुरूप व होकर संथा नई चाल-ढाल मे खड़ा हो, 
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चलाना कठिन काय॑ था। शिक्षा शुरू से हो उद्दे श्यमूलक या व्यवसावनिष्ठ रही है। हिन्दी, संस्कृत तथा 
वैदिक साहित्य की जानकारी भात्र से ही पण्डितों को कार्य मिलने वाला नहीं था। इस बात का अहसास 
हो जानें के बाद डी० ए० वी० विद्यालयों ने अपना रास्ता बदल लिया भोर शिक्षा के आधुनिक तन््त्र को 

अपनाकर अपने विद्याधियों को सरकारी तन्त्र के अनुरूप ढालने में सफलता प्राप्त की। उसके विद्यार्थी 
सरकारी विभागों में महत्वपूर्ण पदों पर नियुक्तियाँ पाने लगे | वे सचिव, बकील, न्यायमूर्ति तक बन गए। 
लेकिन जहाँ तक संस्कृत और वेदों की बात थी, वे केवल उनकी प्रशंसा ही करते थे, उनके जीवन मे, ' 

यथार्थ जीवन मे शायद इनकी उपयोगिता न थी । 
पण्डित गुरुदत्त अपने जीवन में यह अनुभव कर चुके थे कि उनकी आवाज का कोई महत्व नहीं है 

लेकिन फिर भी उनके कुछ प्रशंसक शेष ये--जैसे लाला जीवनदास, लाला रलाराम तथा लाबा 
मुंशी राम जिन््होने हिन्दी, संस्कृत, वैदिक एवं वैदिक संस्कृति को पुनरुज्जीबित करने के लिए पूरे प्रयत्न 
किए। लाला मुंशीराम ने जिन्हे बाद में महात्मा मुशीराम और सबसे बाद में स्वामी श्रद्धानन्द के नाम से 
जाना जाने लगा, अपने आपको, अपने बच्चों तथा अपनी सम्पत्ति को ग्रुरकुल के विचारों पर न्यौछावर 
कर दिया तथा हरिद्वार के पास एक संस्था की नीव डाली जिसे गुरुकुल कॉगडी कहा गया। इसकी 
स्थापना २ मार्च १६०२ को हुई | यह वही संस्थान है जिससे मेरा सम्पूर्ण जीवन जुडा है। 

आयंसमाज का वह वर्ग जिसने अपना कार्य डी०ए०वी० जैसी संस्था से प्रारम्भ किया, जिसका 
उद्दं श्य महू दयानन्द के जीवन की याद को ताजा रखते हुए हिन्दी, सस्कृत तथा वेदिक साहित्य को 
बढ़ावा देना था अपने रास्ते से बिचलित हो गया और प्रचलित शिक्षा तन्त्र के मार्ग पर चलने लगा। इस 
तन्त्र को कालिज पार्टी के नाम से जाना गया । आर्यंसमाज का दूसरा वर्ग जिसका उद्ं श्य यही था और 
जो कुछ हद तक सफल भी रहा, धीरे-धीरे असफलता की ओर बढ़ता प्रतीत होता है। वह अपनी पुरानी 
लोकप्रियता को खोकर आधुनिक शिक्षा तन््त्र की तरफ बढ़ रहा है, गुरुकुल पार्टी के नाम से जाना गया । 

मैं कहता हूँ कि दोनों ही वर्ग अपने प्रारम्भिक उद्दे श्य में असफल रहे । कालिज पार्टी इसलिए 
असफल रही क्योंकि यह आधुनिक शिक्षा तन्त्र के साथ मिल गई। इसका नाम ही केवल 'दयानन्द एग्लो- 
वैदिक कालेज' है, इसके अलावा इसमें कोई बात वेदों वाली नहीं है। इन्होंने अपने आपको सासारिक 

शिक्षा तक सीमित कर लिया है। इनका उह् श्य संस्कृत और वेदों के विद्वात् पैदा करना नहीं रह गया है 
जैसी इनसे आशा थी । मैं भी अपूर्ण गुरुकुल पार्टी का एक समर्थक हूँ लेकिन मैं कह सकता हूँ कि यह भी 
असफल रही है। यह युद्ध उस समय प्रारम्भ हुआ जब भ्रो० रामदेव तथा मास्टर गोवर्धन ने आचार्य और 

मुख्याध्यापक के पद सेंभाले। इसके बाद पण्डित गंगादत्त और आचार्य नरदेव शास्त्री संस्कृत एवं वेदों के 

ज्ञान के लिए ही गुरुकुल को बढ़ावा देते रहे । प्रो० रामदेव ने अंग्रेजी, गणित, भौतिक विज्ञान, रसायन 
और इतिहास जैसे आधुनिक विधय खोले तथा इन विषयों के अध्यापन के लिए निश्चित अवधि के 

पीरियड' शुरू किए । दोनों अधिकारियों में इस परिवर्तत से काफी फूट पड गई। महात्मा मुंशीराम एक 
दूरदर्शी व्यक्ति थे। उन्हें इस बात का आभास था कि आधुनिक ज्ञान-विज्ञान के ब्रिना गुरुकुलीय शिक्षा 
अपूर्ण एवं अप्रयोगात्मक थी । उनका लक्ष्य हर तरह के विद्वान पैदा करना था और इसके लिए आधुनिकी- 
करण अति आवश्यक था। लेकिन केवल गौतम और कणाद की परम्परा के समर्थक इसे नहीं सहन कर 
पाए और अपना एक स्वतन्त्र विधालय, 'ज्वालापुर महाविद्यालय' के नाम से खोल दिया। बाद में उन्होंने 

भी विश्वविद्यालय परीक्षाओं में भाग लेना शुरू कर दिया । 
हालाँकि, मृंशीराम जी ने पण्डित गुरुदत्त के आदर्शों पर चलने का पूर्ण निश्चय किया जिसके 

क्राधार पर अष्टाध्यायी, महाभाषा निधंदु, निरुक््त एवं वेदों का पूर्ण अध्ययन हो सकता था लेकिन वें 
आधुनिक विषयों को भी नहीं भूल सके । यही कारण है कि इन दोनों गुटों की दूरी बढ़ती चली गई और 
महात्मा मुशीराम के नजदीकी प्रशंसक जंसे--महाशय कृष्ण और पष्डित विशम्भरनोथ ने भी उनकी 
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आसोचता शुरू कर दी । उन्हें चिन्ता थी कि मुरुचु्न कालेज पार्टी के रास्ते पर चल रहा है और अपने मूल 
पथ्र से भटक गया है । यह इसलिए हुआ क्योकि कालेज पार्टी के समर्थक लोग प्रयोगात्मक ढंग के थे तथा 

गृरुकुल पार्टी के लोग आदर्शवादी एवं अप्रयोगात्मक थे | केवल आदशशवाद अधिक दिनो तक नहीं चल 
सकता । ये आदर्शवादी बच्चो के साथ प्रयोग कर रहे थे कि बिना रोजी-रोटी वाली शिक्षा से ही आदर्श 
प्राप्त किए जा सकते हैं। जब गुरुकुल के स्नातक अपनी शिक्षा पूरी करके सांसारिक मुसीबतो के सम्पर्क 
में आए तो उन्होने विश्वविद्यालय की उपाधियाँ लेने के लिए परीक्षाएँ देनी शुरू की जिससे उन्हे कोई 
रोजगार ओर पद प्राप्त हो सके | यह गुरुकुलीय सिद्धान्तों से भिन्न बात थी। यहाँ तक कि पंजाब आर्य 

प्रतिनिधि सभा ने भी डी० ए० बी० कालेज जैसे संस्थान बोलने शुरू कर दिए। 
यह बिल्कुल सच है कि न तो गुएकुल पार्टी और न कालेज पार्टी अपने मूल उहे श्य मे सफलता 

प्राप्त कर सकी । कालेज पार्टी ने एक संस्था 'दयानन्द ब्राह्म महाविद्यालय” नाम से प्रारम्भ की, जिसका 

उद्देश्य वैदिक विद्वात और प्रचारक पेदा करना था, पर वह भी असफल रही । यह संस्था पण्डित विश्ववन्धु 
के निदेशन में चलाई गई थी । पण्डितजी वेद के उच्चक्रोटि के विद्वान थे, उन्होंने ही होशियारपुर मे 
विश्वेश्वरानन्द वैदिक शोध संस्थान! की नीव डाली जो पंजाब विश्वविद्यालय का लब्धप्रतिष्ठ शोध केन्द्र 

है । लुडविक स्टनंबक नामक जम॑न विद्वान ने महा सुभावित संग्रह प्रकाशित करने के लिए इस संस्थान को 

पचास लाख रुपया देने की इच्छा व्यक्त की है| इस कार्य के बीस खण्डो में प्रकाशित होने की आशा थी । 
गुरुकुल को भी इसी तरह के कार्य करने चाहिए थे लेकिन कालेज पार्टी के सिद्धान्त गुरकुल पर हावी होने 

लगे हैं। इसका परिणाम यह हुआ है कि विदेशी लोग गुरुकुल को बिल्कुल ही भूल गए है। परिस्थितियो 
के अनुसार दोनों पारथ्यों का विलय होने लगा है और दोनों में आत्यन्तिक विरोधाभास समाप्त होने 

लगा है। गुरुवुल के स्नातक गुएकुल की उपाधि (विद्यालंकार आदि) लेने के बाद भी रोजगार के लिए 
अन्य विश्वविद्यालयों की बी०ए० और एम०ए० परीक्षाएं देने लगे हैं। यही देखकर जब मै ससद् सदरय 
था, मैने गुरुकुल को विश्वविद्यालय स्तर के समकक्ष बनाने की काफी कोशिश्ञ की और उसी प्रयत्न के 
फलस्वरूप १६६२ मे गरुरुकुल को विश्वविद्यालय का दर्जा मिल गया । 

गुरुकुल एवं कालेज आन्दोलन का साराश और लक्ष्य विद्यार्थी को परिस्थितियो के अनुकूल बनाकर 
आधुनिक ज्ञान-विज्ञान और आयंसमाजी आवश्यकता में अपेक्षित सन्तुलन बनाए रखना है। एक नव- 
युवक के लिए यह जरूरी है कि वेदों के अलावा उसे हिन्दी, सस्कृत तथा अन्य देशी-विदेशी भाषाओं का 
भी ज्ञान हो । जैसे पण्डित गुरुदत्त द्वारा संचालित डी०ए०वी० आन्दोलन जो ऋषि दयानन्द की याद को 

जीवित रखने के लिए हिन्दी, संस्कृत और बेद तक सीमित था, समयानुसार आधुनिक शिक्षा तनन््त्र की ओर 
मुड़ गया, वैसे ही गुरुकुल आन्दोलन जो संस्कृत, हिन्दी और वेदों के अध्ययन तक ही सीमित था, समय 
की धारा के साथ न मुड़ सका | इसका परिणाम यह हुआ कि महात्मा मुंशीराम के अलावा कोई भी गुरुकुल 
समर्थक अपने बच्चों को गुरुकुल में प्रवेश दिलाने से कतराता रहा। 

मुझे अनुभव ने इस निश्चय पर पहुँचाया है कि ऋषि दयानन्द की स्मृति जीवित रखने के लिए 
दोनों ही सिद्धान्त आवश्यक हैं। इसीलिए दोनों तन्त्र एक-दूसरे से मिलते जा रहे है। लेकिन जान-बूझकर 
नहीं । ऐसा क्यों ? हम देख रहे हैं कि जो लोग आधुनिक शिक्षा प्रणाली के विद्यालय खोल रहे हैं वे भी 
आरयों द्वारा बतलाए गए जीवन के सिद्धान्तों--सादा जीवन और चरित्र की पवित्नता--की बातें करते हैं। 
हम यह भी देख रहे हैं कि गुरुकुल के संस्थापक भी आधुनिक शिक्षा तन्त्र का अभाव अनुभव कर रहे हैं। 
मेरा यह सुझाव है कि इन दोनों तत्वों का आपस में पृूणं विलय हो जाना चाहिए। यह तभी संभव है जब 
हम दोनों शिक्षा-प्रणालियों को जोड़ दें । इसके अनुसार विद्यार्थियों का प्रवेश ७ या ८ वर्ष की आयु मे 

आश्रम प्रणाली पर आधारित विद्यालयों में होना चाहिए जिन्हें हम गुरुकुल कह सकते हैं । हिन्दी, संस्कृत, 

वेद, अंग्रेजी तथा आधुतिक विषयों की प्रारम्भिक जानकारी के लिए इलके पाठ्यक्रम बनने चाहिए । इन्हे 
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गुरुकुल के सभी नियमों--सादा जीवन, ब्रह्मचयं का पालन तथा आदश्श व्यवहार का पालन करना चाहिए। 
१०-१२ वर्ष तक गुरुकुल में जीवन व्यतीत करने के बाद विद्यार्थियों को स्कूल एवं महाविद्यालयों में शिक्षा 
लेती चाहिए। उन्हें डी०ए०वी० विद्यालय कहा जा सकता है। ऐसा करने पर विद्याथियों को गुरुकुल के मूल 

विषयों की--हिन्दी, संस्कृत, वेद--पूर्ण जानकारी होंगी जो गुरुकुल मे होनी चाहिए। जहाँ तक उच्च 
शिक्षा का प्रश्त है, विद्यार्थियों में आधुनिक पस्लिक्षा की भी कोई कमी नहीं रहेगी क्योंकि उसकी पृति विद्या- 
लयों तथा महाविद्यालयों मे हो जायेगी । जहाँ तक मैं जानता हूँ पण्डित विश्वम्भरनाथ ने इन्हीं विचारों 
का प्रतिपादन किया और अपने बच्चों पर भी इन्हें लागू किया। गुइकुल और आधुनिक स्कूलों का विलय 
आधुनिक युग की माँग है। मैंने अपने भाई ब्रह्मदत्त लखनपाल के साथ यही किया। मैंने उसे गुशकुल कुरुक्षेत्र 
में प्रवेश दिलाकर ८ वर्ष तक वहाँ पर रखा। इसके याद मैंने उसे वहाँ से हटाकर मास्टर रामलाल के 
आयंे-स्कूल में लुधियाना रखा । इसका परिणाम यह हुआ कि उसे हिन्दी और संस्कृत का इतना ज्ञान हों 

गया कि उसने मंट्रीकुलेशन परीक्षा में पंजाब में सबसे अधिक अंक प्राप्त कर सौ रुपये प्रतिमाह का वजीफा 
प्राप्त किया । इसके बाद उसे बम्बई भेज दिया गया । वहाँ पर भी उसने अपनी प्रतिभा का ऐसा ही परिचय 

दिया । 
मेरी इच्छा है कि आयंसमाज के सभी मार्गदशंकों को इस दिशा में एकजुट होकर आग्रे आना 

चाहिए। ऐसा करने से, दोनों पद्धतियों का विलय हो जाने से आयंसमाज और वैदिक सिद्धान्तों का हमारे 

समाज पर अधिक प्रभाव पड़ेगा और हमारे नवयुवक वैदिक सिद्धान्तों से अधिक प्रभावित होंगे । मैं प्राचायं 
गोवर्धन दत्त तथा डा० सूरजभान से मिला और उपर्युक्त दिशा में उनसे बातचीत की। मैंने पाया कि वह 
भी इससे सहमत हैं, यद्यपि वे पुराने समय के लोग थे। जब श्री बलभद्र कुमार हूजा ग्रुरकुल्न विश्व- 
विद्यालय में कुलपति पद पर नियुक्त हुए तब पद्मभूषण डा० सूरजभान सलाहकार समिति के सदस्य थे। 
प्रो० देदव्यास डी ० ए० बी० विद्यालय की कार्यकारिणी ओर आय प्रादेक्षिक प्रतिनिधि सभा के अध्यक्ष 

हैं पर अपनी पार्टी के लोगों की तरह नही हैं । वह गुरुकुल के सिद्धान्तों से इतने अधिक प्रभावित है कि मैं 
हमेशा उन्हें गुरकुलवासी कहता हूँ । डा० धर्मेनद्रनाथ तकंशिरोमणि तथा पष्डित चन्द्रगुप्त विद्यालंकार 
उनके पुराने मित्र थे । उनके साथ मैं ऐसा महसूस करता हूँ कि जैसे मैं गुछकुल स्नातकों के साथ दूं। वह 
केवल भग्रेजी और विधि के ही ज्ञाता नही बल्कि सस्कृत के भी पण्डित है। उन्होने इस लेख को पढ़ने के 

बाद मुझे लिखा-- 

मेरे प्रिय सत्यव्रतजी, 

आशा है, आप पूरी तरह अच्छे होगे। श्री वेदब्रतजी ने मुझे आपके द्वारा लिखित गुरुकुल पार्टी एवं 

कालेज पार्टी लेख दिखाया जो कि आपकी पुस्तक का एक भाग है, मैंने इसे रुचि से पढ़ा । मैं आपकी इस 

बात से पूर्णतया सहमत हूँ कि आर्यंसमाजियों के दोनों गुटों को मिलकर एक हो जाना चाहिए | जहाँ तक 
शैक्षणिक मन्तव्यों का प्रश्न है, वह भी पूर्णतया सम्भव है क्योंकि आजकल का वातावरण इस पक्ष में है । मैं 

इस बारे में विचार करूँगा और आपको अपने सुझाव भेजूंगा । 

आदरपुर्व क, 
आपका शुभचिन्तक 

वेदव्यास 

ऐसे लोगों से प्रेरणा लेकर हमे इन दोनों विच्ारधाराओं के विलय के लिए पूरी मेहनत करनी 
चाहिए क्योंकि सरकारी आयोगों ने न इस दिशा में कुछ किया है ओर न कुछ करने की संभावना है । 
लेकिन वेदव्यासजी के साथ ये समस्या है कि वह बहुमुखी चरित्र वाले गतिशील व्यक्ति हैं, उनका कार्य- 
क्षेत्र भी बड़ा व्यापक है । आज वहू कानपुर हैं तो कल जम॑नी मिलेंगे। वहाँ से लौटने के बाद जापान 
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जा रहे हैं तो वहाँ से लौटने के बाद कचहरी में व्यस्त हैं। उन्हें पाना एक कठित काम है। वह आये- 
समाज के एकमात्र ऐसे व्यक्ति हैं जिन्हें दोनों मत वाले आयंसमाजी अपना मित्र, दाशंनिक एवं पथ- 
प्रदर्शक मानते हैं । 

उपसंहार 

८६ वर्षों तक इस दुनिया में रहने के बाद जब मैं सोचता हूँ कि मैंने इतने लम्बे समय में क्या 
सीखा ? जो मैंने सीखा है, उसका निचोड़ क्या है ? तब कहना पडता है कि मैंने अच्छे तथा ब्रे दोनो 
तरह के दिन देखे हैं। जब मेरे अच्छे दिन थे तो मैंने महसूस किया कि मेरा जीवन गुलाबो तथा गीतों 
से भरा है और जब बुरा समय आया तो समझा कि मेरा जीवन काँटों की सेज है और आँसुओ से भरा 
है। लेकिन इस जीवन की वास्तविकता कया है ? क्या अच्छे दिन भेरी मेहतत का फल और बुरे दिन 

मेरी किस्मत का फल हैं ? क्या मुझे अपना धन्यवाद करना चाहिए ? क्या अपने प्रयत्नो और स्वतन्त्र 
इच्छा को अपनी सफलता का रहस्य समझ ओर दु खो के लिए ईश्वर को दोषी ठहराऊं ? जीवन में क्या 

चीज आखिर सबसे आवश्यक है, विचारों की स्वतन्त्रता या भाग्य ? इन ८६ वर्षों ने मुझे क्या शिक्षा दी ? 

यदि मैं कारणो के आधार पर सोचता हूँ तो भाग्य स्वतन्त्र विचारों का ही दूसरा नाम है। भाग्य 
मेरे पूर्व जन्म के कर्मों का फल है जो मुझे इस जीवल में न मिल पाया या यह मेरे स्वतन्त्र विचारों का 

दूसरा नाम है जिनका इस जन्म में कोई फल नहीं प्राप्त होगा बल्कि आने वाले जीवन में होगा । हर 
तरह से भाग्य पूव॑जन्म के स्वतन्त्र विचारों का फल है या स्वतन्त्र इच्छा का परिणाम जो आने वाले 
जीवन में प्राप्त होगा । 

लेकिन यह एक अध्यात्म विद्या है। यह जीवन एक पहेली है। पूर्वजन्म और पुनर्जन्म तो 
केवल विचार मात्र ही हैं। जिनसे इस जीवन के कुछ व्यवधानों का हल निकालने की सोचते हैं। लेकिन 

जीवन की समस्या केवल सोचने से ही हल नहीं हो सकती । हमें सच्चाइयो का सामना करना चाहिए । 
पुवंजन्म भी हो सकता है, पुनर्जन्म भी हो सकता है। जैसा हम मानते है वैसा दुसरे लोग नही भी मानते 

हैं। लेकिन इस बात से कोई इन्कार नहीं कर सकता कि व्तमाद जीवन होता है और इसी जीवन 
में हमें उतार-चढ़ाव देखने को मिलते हैं। कभी हम भाग्य रूपी हिमालय की चोटी पर चढते हैं फिर दूसरे 

ही पल हम अंधेरी खाई मे गिर जाते हैं। हम इन दोनों परिस्थितियों का सामना कैसे कर सकते है, यह् 
एक महत्त्वपूर्ण प्रश्न है। इन विरोधाभासों का क्या हल निकाला जा सकता है। इस जीवन मे ऐसा देखने 
को मिलता है कि एक अच्छा व्यक्ति दुखी रहता है ओर एक दुष्ट व्यक्ति आराम का जीवन व्यतीत करता 
है। इस सम्बन्ध मे मेरे विचार हैं -- 

१. जीवन की कुछ ऐसी बातें हैं जिनकी जाँच नहीं की जा सकती । कभी-कभी हमे जो सजा दी 
जाती है, वह दुआ बन जाती है और कभी-कभी दुआ भी सजा बन जाती है। इसे प्रमाणित करने के लिए 
मेरे पास अनेक उदाहरण हैं। जब कभी हम सोचते हैं कि हमें सफलता मिली है, बाद में हम देखते हैं कि 

यह विफलता बन जाती है । जब हम सोचते हैं कि हमें असफलता मिली है तो बाद मे बह एक सफलता 
बन जाती है ओर लगता है जो हमें मुसीबर्तें मिली थी, वे एक तया जीवन देने के लिए थी । उसे हम ईश्वर 
की इच्छा या प्रकृति के नियम की संज्ञा दे सकते हैं। इसी तरह की बात श्ेक्सपीयर ने अपने हेमलेट नाटक 
के मुख्य पात्र से कहलवाई है। 

मेरा दूसरा अनुभव है कि एक सर्वोच्च शक्ति इस जीवन की देखभाल करती है । हमारे जीवत का 
हर पल उस महाशक्ष्ति की देखरेथ में पुरा होता है। जब मैं अपने बीते हुए जीवन के विषय मे सोचता हूँ तो 
ऐसे भी क्षण मैंने देखे हैं जब मैं बिल्कुल अन्धकार से घिर गया था। लेकिन मैंने उस अन्धकार से प्रकाश 
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को फूटते हुए भी देखा। ऐसा व्यय में ही नहीं कह दिया यया कि हर काले बादल में दाँदी की एक रेखा 
होती है। जब मेरे पिता का देह्वान्त हुआ तो मैं कुछ सोच नहीं पाया कि मुझ्षे क्या करना चाहिए ? तब 
महात्मा मुंशीराम जी मेरे लिए पिता के समान आए और मुझे गुरुकुल वापिस आने के लिए लिखा। 

मैंने ऐसा महसूस किया जैसे कोई बच्चा अपनी माँ के आँचल मे लौटकर आ गया हो। जब मैं स्नातक बना 

तो मुझे अनिश्चितता ने चारों ओर से घेर लिय्म बनश्न मेरे लिए पूनरा और कोल्हापुर से प्रस्ताव आ गए । 
जब मैं कोल्हापुर में भी ऊबने लगा तो मुझे बंगलौर से बुलावा आ गया। बंग्रलौर के बाद मुझे दयानन्द * 
सेवा सदस में आने का अवसर दिया गया और गुरुकुल काँगड़ी में कार्य करते का मौका भी । मैं जो 
योजनाएँ स्वयं बनाता हूँ वे ईश्वरीय विधान में विफल हो जाती हैं। मैंने अपने पुत्र विजय लखनपाल को 

अमरीका भेजते का निश्चय किया । उसका विश्वविद्यालय तय कर दिया गया और फीस भी जमा करा दी 
गई। लेकिन इसी बीच उसके चाचा और चाची ने उसे अपने व्यवसाय के लिए नियत कर दिया। यह 

उसके एम० ए० की परीक्षा उत्तीर्ण करने के बाद हुआ । अपने जीवन में इस तरह की घटनाएँ देखकर क्या 
मेरा कहना ठीक नहीं कि हम योजनाएँ बनाते हैं और वह उन्हें विफल करता है। लखनपाल भिल्स में 
जाने के बाद २५ वर्षों तक विजय ने इसे काफी ऊँचाई तक उठाया लेकिन इसके बाद फिर १६८४ में उसे 

इस संस्था को छोड़ना पड़ा । बहुत कुछ खोने के बाद भी उसने कुछ नहीं खोया । उस महाशक्तति के इस 

तरह के काम हैं। मैं महसूस करता हूँ कि मेरी देखरेख वह महाशक्ति करती है और वही मुझे आगे 
बढ़ाती रही है। शुरू से अब तक मैंने पूरे प्रयत्त किए लेकिन मुझे ऊपर उठाने वाली शक्ति वही महाशक्ति 
है जो सबके भाग्यों को बबाती है। 

आखिर हस जीवन का मार्गदर्शन करते वाला क्या सिद्धान्त है? जीवन की दो विचारधाराएँ 

हैं--भाग्य और दृढ़ निश्चय । हम भाग्य के बारे में कुछ नहीं जानते। यह समय का गरभ॑स्थान है। हम 
देखते हैं कि कभी-कभी हम बिल्कुल भी प्रयत्न नहीं करते और हमें फल मिलता है जो अचानक घटित होता 
है। हम कोई अच्छा कार्य नहीं करते और फल अच्छा मिलता है और कभी हम कुछ बुरा नहीं करते और 
फल बुरा मिलता है। जहां भाग्य होता है वहाँ दृढ़ निश्वय भी होता है। कभी हम देखते हैं कि हम प्रयत्न 
करते हैं और असंभव सफलता मिलती है। हम दृढ़ निश्चय या स्वतन्त्र इच्छा को भी नहीं भूल सकते। 
अगर वास्तविकता से ऊपर सोचकर देखें तो भाग्य हमारी स्वतन्त्र इच्छा का फल है जो हम भूतकाल या 

वर्तमानकाल में करते हैं। जीवन का अन्तिम सिद्धान्त जो हमारे जीवन का मार्गदर्शन करता है, इन दोनों 
का मिश्रण है । विश्वास रखो जो होता है, वह अवश्य होगा क्योंकि वह हमारे किसी कम का फल होगा । 

चाहे वह भूतकाल अथवा वर्तमानकाल में किया गया हो जिसे करने में हूम बिल्कुल स्वतन्त्र हैं। कर भी 
सकते हैं, नहीं भी कर सकते । परिणाम हमें उस दैविक शक्ति पर छोड़ना चाहिए । दूसरी तरफ हमे सभी 
परिस्थितियों का डटकर सामना करना चाहिए । आखिर हमारी स्वतन्त्र इच्छा इस जीवन का आखिरी 
नियम है। अगर स्वतन्त्र इच्छा का प्रयोग करने पर भी कुछ परिवतंन नहीं होता तो केवल एक ही रास्ता 
बचता है--आत्मसम्पंण जो भाग्य का दूसरा नाम है। महाभारत में दुर्योधन ने बिल्कुल ठीक कहा है-- 

जातामि धर्म त च मे श्रवृत्तिः 
जाताम्य धरम न च में निवृत्ति:। 
केतापि देवेन हृदित्क्तित, 
यथा नियुकतोंइस्मि तथा करोमि। 

मैं सच्चाई जाकता हूँ लेकिन मैं इसे नहीं मानता ! मैं झूठ श्री जानता हूं लेकिन इसका विरोध नहीं 
कर सकता। मेरे अन्दर एक ऐसी इच्छा है, जिसका मैं क्रोध तही कर सकता और जो मुझे वही करने को 



॥04॥॥॥॥ 

एक एशरी- 

60 शत होगे 
प्रातिर्त्नागगा। 

(एक एक लिये झूतेर 
[4 0 (0 

॥ 



गृर्कुल काँगड़ी विश्वविद्यालय में 
अप्रे् १६५६ को मुख्य अतिथि के रूप में दिया गया 

विजिटर डा० सत्यव्रतजी सिद्धान्तालंकार का 

दीक्षांत भाषण 

श्री कुलाधिपति जी, श्री कुलपति जी, अध्यापकवृन्द, उपस्थित महानुभावों, देवियों तथा नवदीक्षित युवा- 
लातकबृरू ! 

आप सभी तथा समस्त मानव जाति के सु और समृद्धि की कामना करते हुए मै गुरकुल कांगडी 
विश्वविद्यालय के कुलाधिपति, कुलपति एवं अधिकारियों के प्रति आभार प्रकट करता हूँ कि आपने मुझे 
दीक्षान्त भाषण देने के लिए आमन्त्रित किया। मेरा सम्बन्ध इस विश्वविद्यालय से अत्यन्त लम्बा तथा 

पुराना है। मैं यहां विद्यार्थी के रुप में तात वर्ष की आयु में आया था । मैंने यहाँ १४ वर्ष अध्ययन किया, 

दो बार मैं इसका कुलपति तथा पिछले ६ वर्षों से इसका पद्धिष्टा रहा हूँ। इसलिए मुझे गुरुकुल से विशेष 
प्रेम है। मेरी आधी पे अधिक आयु गुछ्कुल से सम्बन्धित रही है। मुझे यहाँ की एक-एक ईट प्रिय है। मेरे 
मन, बुद्धि और आचार-विचार पर गुरुकुल का अमिट प्रभाव रहा है। 

वेदिक धर्म हमारी सभ्यता, संस्कृति, दर्शन, आचार, मर्यादाओं भादि का आधार है जिसके बिना 
हम बड़े नहीं रह सकते | यही हमें विश्ववन्यृत्व का सन्देश मिलता है। आप बड़े त्ौभागशाली है कि 
आपकी शिक्षा-दीक्षा इस सुरम्य संस्था में हुई है। गुरुकुल शिक्षा-प्रणाली की स्थापना वैदिक आदेशों को 
आधार बनाकर हुई है। गुरकुल्न शिक्षा-प्रणाती भी अन्य शिक्षा-प्रणालियों की तरह अपने ढंग की एक 

विशेष शिक्षा-प्रणाली है। जिस प्रकार मोन्टेसरी शिक्षा-अ्णाली या प्रोजेक्ट सिस्टम नाम से विविध शिक्षा- 

प्रणालियाँ हैं, उसी प्रकार स्वामी श्रद्धानन्द ने ऋषि दयानत्द से प्रेरणा लेकर इस प्रणाली की स्थापना की 
थी । गुरकुल शिक्षा-प्रणाली की सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण विशेषताएँ हैं--गुरु-शिष्य का दिन-रात का धनिष्ठ 
सम्बन्ध, ब्रह्मचर्य तथा चरित्र-निर्माण । गुरकुल-प्रणाली के अतिरिक्त अन्य किसी शिक्षा-प्रणाली में चरित्र- 
निर्माण को इतनी अधिक प्राथमिकता तथा महत्ता नहीं दो गई। यह कहता कि अन्य शिक्षा-प्रणाज्रियों में 

चरित्र-निर्माण को कोई स्थान नही, गलत होगा, परुतु इसमें उन्देह नहीं कि गुरुकुल शिक्षा-प्रणाल्ी ही 
ऐसी प्रणाली है जिसके विषय मे कहा जा सकता है कि इस शिक्षा-प्णाली का मुख्य उद्देश्य पुस्तक-पिक्षा 

के साथ-साथ चरित्र-निर्माण करना है । 

गुरतुल का भय है गुर का कुल, गुर का परिवार । यहाँ विद्यार्थी माता-पिता के 'कुल' से गुए' के 
बल में प्रवेश करता है। एक छोटे और सीमित परिवार से निकलकर एक विश्वद् और सा्वधौम परिवार 

में प्रविष्ट होता है, जहाँ वह माता-पिता के परिवार की सीमाओं को लॉधकर समाज के हर युवा को अपना 

समकक्ष तथा परिवार का अंग समझता है। क्योकि आपकी शिक्षा-दीक्षा उक्त आद्शों की सर्वेश्रेष्ठ संस्था 
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में हुई है अतः आप पुन:-पुन: बधाई के पात्र हैं ।-आपके कुलपति और कुलाधिपति और अधिकारियों से भी 
कहूँगा कि आप अपने अन्तेवासियों को वैदिक संस्कृति के आदझशों को जीवन मे उतारने की प्रेरणा दें और 
ऐसे छात्र उत्पन्न करें जो जात-पाँत की सीमाओं को लॉघकर, ऊँच-नीच के भेद को भुलाकर एक ऐसे 
समाज का निर्माण करें जिसमें 'संगच्छध्वंसंवदध्व॑' का आदर्श क्रियात्मक रूप घारण करे, और जिसमे चरित्र- 
निर्माण को शिक्षा का आदर्श समझा जाए | 

परिवतंन प्राकृतिक तियम है । बीज अंकुरित होकर वृक्ष बनता है, पुष्पित-फलित होकर शीतलता, 
छाया, फूल-फल प्रदान करता है। अत. संस्थाओं में भी युग्रानुरूप परिवर्ततो की आवश्यकता होती है। 
गुहकुल की स्थापना के समय हमारी शिक्षा क्रान्तिकारी वातावरण मे हुई थी जिसमे शिक्षा का उद्देश्य ऐसे 
युवक उत्पन्त करना था जो स्वावलम्बी हों और स्वतन्त्रता के लिए विदेशी सरकार से लोहा ले सके । परन्तु 
भाज स्थिति बदल गई है। इस स्वतन्त्रता के युग मे हमें ऐसे युवक उत्पन्न करने की आवश्यकता है जो 
ऊँचे सरकारी पदों पर आसीन होकर अपनी उत्कृष्ट चारित्रिक विशेषताओं के कारण सरकार के सहयोगी 
बनकर देश में व्याप्त भ्रष्टाचार, अन्धकार, पारस्परिक कलह-द्वेष को दूर करके, राष्ट्र की एकता और 
समृद्धि में सहायक बनें। इसलिए जहाँ एक ओर चारित्रिक उच्चता तथा वेदिक संस्कृति के जन-जन के 

जीवन भे व्याप्त होने की आवश्यकता है, वहाँ इस प्रकार के पाठ्यक्रमों और अध्ययन-अध्यापन की आव- 

श्यकता है जिससे यहाँ के छात्र हर प्रकार के सरकारी पदों पर आसीन हो, वे आई०ए०एस०, पी० सी० 

एस०, भारतीय रक्षा-सेवाओ, डाक्टरी, इंजीनियरी तथा अय्य क्षेत्रों मे उच्च स्थान प्राप्त कर, देश को 

उन्नति के पथ पर अग्रसर कर सके । 
स्वतन्त्रता से पूर्व गुर्कुल सरकारी अनुदान नही लेता था। वह आत्मनिभेर था। यह आत्मनिरभरता 

विद्याथियों को भी मिली थी। उन्होने अपने पैरो पर खड़े होना सीखा। जब व्यक्ति आत्मनिर्भर होता है, 
दूसरे के सहारे पर नहीं, अपने सहारे पर खड़ा होता है, तब उसके भीतर से शक्ति उत्पन्न होती है जो 

उसे सब बाधाओं से लड़ने की शक्ति प्रदान करती है। यही कारण है कि स्वतन्त्रता प्राप्ति के पूर्व के समय 

के गुरुकुल के छात्र अनेक क्षेत्रों में उच्च स्थान और अप्रत्याशित ख्याति प्राप्त कर सके । पत्रकारिता के 
क्षेत्र में प० इन्द्र विद्यावाचस्पति, आचाय॑ दीनानाथ सिद्धान्तालंकार, अवनीन््द्रकुमार विद्यालकार, कृष्णचन्द्र 
विद्यालंकार, आनन्द विद्यालंकार, क्षितीश विद्यालंकार, सतीश विद्यालंकार जैसे अनेक प्रकाश-स्तम्भ 
गुरुकुल ने दिए। आयुर्वेद के क्षेत्र मे गुरुकुल का जितना योगदान है उतना संसार की किसी भी शिक्षण- 
संस्था का नही है। मेरी मनोकामना है कि हमारे हाथ से निकल गया आयुर्वेद महाविद्यालय फ़िर हमारे 
विश्वविद्यालय का अंग हो और यहाँ आयुर्वेद मे उच्चतम अनुसंधान हों । मुझे पूर्ण आशा है कि हमारे 
नवीन कुलपति इस दिश्षा में उद्योग करेंगे और इस उद्योग मे श्रीत्र ही सफल होगे। इतिहास के क्षेत्र मे 
डॉ» प्राणनाथ विद्यालंकार, श्री जयचन्द्र विद्यालंकार, डॉ० सत्यकेतु विद्यालंकार तथा प्रोफेसर हरिदत्त 
वेदालंकार जैसे प्रकाण्ड पण्डित गुरुकुल ने प्रदान किए है। इनके द्वारा लिखी गई पुस्तकें समस्त भारत मे 

पढ़ाई जाती हैं। पंस्कृत तथा वेदिक अध्ययन के क्षेत्र मे भी गुरुकुल ने अनेक प्रतिभाएँ दी है। स्वामी 
अभयदेव विद्यालंकार, पं० जयदेव विद्यालंकार, बम्बई के सत्यकाम विद्यालंकार, आचाय॑ प्रियव्रत वेद- 
वाचस्पति, रामनाथ वेदालंकार तथा अन्य अनेक स्तातक वेद के उच्च कोटि के विद्वान् है। उपन्यास तथा 

कहानी के क्षेत्र में भी हमारे स्नातकों---पं० इन्द्र विद्यावाचस्पति, पं० चद्धगुप्त विद्यालकार, सत्यपाल 

विद्यालंकार, १० विद्यानिधि विद्यालंकार, श्री विराज विद्यालंकार, डॉ० सत्यकेतु विद्यालंकार-- की देन 
चिरस्मरणीय है। 

पुरातन स्तातकों ने जो कार्य किया है उसकी तुलना यदि किसी भी विश्वविद्यालय के स्नातकों के 

कार्य से की जाए तो स्पष्ट हो जाएगा कि उनकी देन प्रतिशत की दृष्टि से अत्यधिक तथा विशिष्टतम है। 



१२१ / वैदिक साहित्य, संस्कृति और तमाजदशत 

स्वतन्त्रता प्राप्ति से पूर्व गुहुकुल के छात्र परिस्थिति से लड़ते हुए आत्मनिर्भर हुए और उन्होंने 
जीवन में अपने आत्मबत से जीवत का रास्ता सफलताएूर्बक बनाया तथा तथ॑ किया। स्वतन्तता प्राप्ति के 
बाद कद्यपि हमारें रास्ते तथा उद्देश्यों में बदलाहुट हुई, और इस बदलाहट में मेरा ही मुख्य हाथ रहा है, 
तथापि मैं अनुभव करने तथा हूँ कि हुम गुरुकुल के मुख्य आधारभूत सिद्धान्तों से दूर होते जा रहे हैं। भाप 
क्षमा करें, युरुकुल का जो वर्तमान रूप होता जा रहा है वह अस्य कॉलेजों से भिन्त नहीं रहा। गुरकुल 
शिक्षा-पणाली के जिन आधारभूत सिद्धान्तों को लेकर इस संस्था की स्थापना हुई थी, हम उत्हें भूलते जा " 
रहे हैं। कहाँ है बह गुरु-शिष्य का दिन-रात का आधारभूत सम्बन्ध ? कहाँ है वह 'कुल' की, 'परिवार' की 
भावना ? कहाँ है वह हमारी प्राचीन परम्परा ? कहाँ है वह लगन ? गुरुकुल में परिस्थितिवश परिवर्तन 

आना आवश्यक है, इसमे सन्देह नहीं, परन्तु अपने आधारभूत सिंद्धान्तों को खोकर नहीं । उन सिद्धान्तों को 
सप्राण तथा सजग रखते हुए हमें परिवर्तन लाना है। गुरुकुल को ऐसा रूप देना है जिससे यहाँ के कार्यकर्ता 
सिफ बाहर के छात्रों की भर्ती कर सन्तुष्ट न हो जाएँ, परन्तु अपने बच्चों को भी यहीं भर्ती करें । मुझे 
यह देखकर वु.ब्व होता है कि गुरुकुल को सभा के संचालक भी अपने बच्चों को यहाँ भर्ती नहीं करते, न 
यहाँ के अध्यापक ही अपने बच्चों को यहाँ भर्ती करते हैं । दिल्ली पब्लिक स्कूल या सेन््ट्रल स्कूलों की बसे 
गुरुकुल के कार्यकर्तातों के बच्चों के लिए यहाँ आती हैं और उन्हें गुरुकुल से बाहर के स्कूलों मे शिक्षा के 
लिए ले जाती हैं। इसका यह अर्थ है कि गुरकुल की सभा के संचालक तथा गुरुकुल के अध्यापक भी स्वयं 
यहाँ की शिक्षा से सन्तुष्ट नहीं हैं। मैं गुरुकुल के संचालकों से अनुरोध करूँगा कि जो कमी वे यहाँ अनुभव 
करते हैं, उसे वे स्वयं दूर क्यों नहीं कर देते । अगर यहाँ की पाठविधि मे कोई कमी है तो उसे दूर करता 
आपके हाथ में है। अब तो विदेशी शासन नहीं है, अपना शासन है, आप अपती सरकार से भरपूर सहायता 
लेते हैं, जो सहामता आपको नहीं मिलती वह भी यत्न करने पर मिल सकती है । अपना दृष्टिकोण बदलिए 
ओर ऐसा प्र उठाइए ताकि हर व्यक्ति गुरुकुल मे अपने बच्चे को भर्ती ही न करे, अपितु भर्ती करने के 
सिए उत्सुक हो जाए। 

गुरुकुल को सरकारी मान्यता प्राप्त हुई है, परन्तु यह मान्यता उस गुरुकुल को नहीं दी गई जिसमे 
बी० ए०, एम० ए० की डिग्री दी जाती हैं। बी० ए०, एम० ए०, पी-एच० डी० की डिग्री दीजिए, परत्तु 

यत्न कीजिए कि यहाँ से जो छात्र निकलें वे इन डिग्रियों के साथ गुरुकुल शिक्षा-प्रणाली के आधारभूत 

सिद्धान्तों से ओत-प्रोत हों । यह आपका लक्ष्य होना चाहिए। 
मेरे सामने भविष्य के गुरुकुल का यह सपना है कि गुरुकुल से ऐसे स्तातक निकले जिनका तपस्या- 

मय जीवन हो, जो पं० महावीरप्रसाद द्विवेदी की तरह शुद्ध हिन्दी लिख और बोल सकें, जो संस्कृत 

में उत्बद तथा ऋषि दयानन्द जैसा उच्चतम संस्कृत का ज्ञान रखते हों, जो अंग्रेजी में शे क्सपीयर तथा मैकाले 
की कोटि के हों, जो विज्ञान में श्री सतीश धवन तथा प्रों० यशपाल सरीखे वैज्ञानिक हों, जो हर क्षेत्र में 
उच्च से उच्चतर शिखर को छू सकें । उड़ान लीजिए तो ऊँची उड़ात लीजिए । सब कुछ संभव है। जो 

आज असंभव तथा कठिन प्रतीत होता है वह प्रयत्न करने पर कालान्तर में संभव तथा सुगम हो जाता है। 
एक भव्य भवन को बनाने के लिए उसकी नींव को दृढ़ करना होता है। अगर हम मानव-समाज के भवन 
को सुदृढ़ नीव पर खड़ा करना चाहते हैं, तो उसकी नींव को सबसे पहले दृढ़ करना होगा । हमारी शिक्षा- 
संस्था की नीव वह है जहाँ से बालक शिक्षा-जगत में बाल्यकाल में प्रवेश करता है। आप अगर अपने 
विद्यालय विभाग को दृढ़ कर सकें तो सम्पूर्ण संस्था अपने आप उन्नति के मांगें पर चल पड़ेगी। मुस्कुल 
शिक्षा-प्रणाली के आधारभूत सिद्धात्तो को आदर्श तक पहुँचाने के लिए आपको विद्यालय विभाग को दृढ़ 
करना होगा । गुरुकुल का विश्वविद्यालयीय रूप तभी उभरेगा जब आपका विद्यालय विभात इतना उन्नत 

हो जाएगा कि लोग अपने बच्चों को यहाँ भर्सी ही नहीं करेंगे, भर्ती करने के लिए उत्सुक होंगे, तब' हमें 



बिक ॥ आओ खिताओा।ग केक गए / 

बह ऐ ए छत गो रही के पढ़े रे विर्ाकिता में की हार हो यो हारे विश 
वि गो शिक्षादीक्ष मं मे पर कर बाएं । 

मे बारे है हि बाय के बदले या में आए पुछुत़ वे छह जो ऐप दर! हि कह हे 
पातों, है की पकाओं, एके एं में रे ह छात्र है आाज़े हमिशतर वि में परिए है, 
बा बाहर हे छात्र केते की बाग ॥ हो, और वे है छात्र लात बार पायें प्रविए हैं, 
गो हिददीमक्ृत के पक्ष हैं; भंग के उ्लोह थे दांत हैं, और झ गोणतावे गधणाव वे 
की के में ग्रेट के, की सह सौर बरस थॉ॥ पति हों, कीं बह कार हे 
गाए हें बोर कही ॥ारी उच पं पर बागी? हों | के। की गए है और गाव है हि ऐगी 
तिल) वीक्षि गति है ते! के बोजेकीरे मे गाण है भाए। करे की गा मे किशोर गार पे 
दर बसे वे लतलातासेतातियों वी अवशकता मी जे गुछुत ने पर किया, के ही आए देश को 
ऐऐ बजारी ऐश जो गण है मो केए में बाण प्रशवार, दि, कहह, मेदलाव को 
बे बात विगत गढ़ मे हुरकर के जे ु ु जैसी परचीर आंत बोलभो! ईशा है 
पता कर पाती है। पु झ शत एर छुसे के लिए हो बे आप बता होगा। बढ परी 
ह़ जाता है, बता पी तरेताज रहा है और गद्ी को दूर कर के। है। झा बाहर हे विषय 
हि गे शैक ही कह है- 

पृ भी ए गा कान कक्ष जा । 



एरुकल के भविध्य के संबंध में मेरा सपना 

सत्यद्षत तिद्वानतातंकार 

परिष्ट, गुछुत कांगड़ो विशविद्ाता 

जब तक़ दे तल नहीं हुआ था हम अंग्रेजी सार से असहयोग करते रहें और उससे किश्ली प्रकार 

की सहायता हमने रहो तो । देश के सतल होते के बाद से हमारा दृष्टिकोण बदल गया है और गुछुत 
दी शिक्षा का लक्ष्य भी बदल जानो चाहिए। पहुे हम यहाँ की शिक्षा प्राण कर सरकारी नौकरी में 

जाना चाहते थे, अब हमारी शिक्षा का लक्ष्य अपनी सरकार को ऐसे कार्यकर्ता देता हो जाना चाहिए जो 
तरकारी मरेवा में गाकर अपती प्रकार को सब्र प्रकार की सहायता दे पके । अब जमाता असहयोग का 
नहीं, गहयोग का है। 

अब हमारे सामने जो भविष्य है उसमें मैं वाह्ता हैँ कि गुछुल के स्तातक अपने को ऐसा तैयार 
करें ताकि वे जिला मजिस्ट्रेट बनें, हुर परकारी पद पर आध्ीन हों। हमारे ललातक आई०ए०एस० आदि 

उच्च परीक्षाओं में इंठें, बाई०मी ०, में बे ओर जहाँ भी कोई गरवारी उच्च पद तो वहाँ गुखुत के 
लातक दिखलाई दें। गुछुत के अधिकारियों को यहाँ के जातकों को सरखारी परेवाओं के लिए तैयार 
कला चाहिए। 

हक़ यह मतलब नहीं कि झत संतया का वैदिक इंक्कृति के उलयत का उद्देश्य या देशो 
चाहिए। कह तो हमारा प्रथम रहे थे है। हमारे लातक हिंदी, संखृत, वैदिक धर्म में निश्शात हो और 

इप योगता को तेकर वे देश के हर क्षेत्र में छा वार्ये--यहू मेरा सपना है हमारी पंस्या की प्रगति झस 
भ्रविध्य को तने की तरफ होगी चाहिए। 

हमारा मशिस्टिट, हमारा इल्सक्टर बनरतत ऑफ पुलिस, हमारा दोफ़ बॉफ़ आर्मी हाफ, हमारा 

राष्ट्रपति, हमारा प्रधान गली, हमारे पंसदसदत्य, हमार तमृण झरातत-कां हिदीसंखृत अंग्रेजी आदि 

भाषाओं में परंगत हो, वैदिक मंस्कृति मे बरशाबोर हो--ऐसा सपना जब साकार होगा तब गुछुत की 
शिक्षा सतत कही जा सेगी । 
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सत्यव्रत सिद्धास्तातंकार 

जिस आयु मे मैं पहुंच चुका हूँ, उसमें चहुमुजी क्षीणता का होना स्वाभाविक है। प्रत्येक अंश शिथिल हो 
जाता है, उसकी शक्ति क्षीण हो जाती है, विशेषकर आँखों पर उसका भारी प्रभाव पढ़ता है! प्रायः 

७०-५० वर्ष आयु के भीतर कौ रेक्ट या मोतियाबिंद की शिकायत हो जाती है। इसका सबसे प्रथम लक्षण 

यह है कि मनुष्य को प्रत्येक वस्तु एक की जगह दो-दो दिखाई देने लगती है। मैं पहले स्वयं मोटर चलाता 
था परन्तु ३-४ साल से मैं देखने लगा कि सामने से आती हुई एक गाडी दो की प्रान्ति उत्पन्न करने लगी। 
सड़क भी एक की जगह दो दीखने लगी। डाक्टरों से परामश किया तो उन्होंने कहा कि आपको मोतिया 

की शिकायत हो रही है। 

जब मैं गुरुकुल का मुख्याधिष्ठाता था तब प्रतिवर्ष मोतिया के आपरेशन के लिए श्विविर लगवाया 
करता था । देहरादून के डा० राधके मेरे मित्र थे। वह कुशल नेत्र चिकित्सक थे। उन्हें बुलवाकर मोतिया 
का आपरेशन करवाया करता था। सैकड़ों व्यक्ति आया करते थे। प्रायः गरीब लोगो की भीड लग जाती 

थी। उनके खाने-पीने, रहने की व्यवस्था गुरकुल की ओर से की जाती थी परन्तु आपरेशन के बाद उनका 

क्या होता था ? वे ठीक हुए या नहीं हुए, उन्हें क्या-क्या और किन-किन कष्टों से गुजरना पडा, यह सब 

जानने का प्रयत्न मैंने नहीं किया। अब जबकि मुझे स्वयं कटेरेक्ट की शिकायत हुई तब मैने इस विषय 
में सोचना शुरू किया । मैं क्योंकि संसद का सदस्य रहा था और स्वाधीनता आन्दोलन में भी भाग ले 
चुका था, इसलिए मुझे सरकार को तरफ से मुफ्त आपरेशन कराने की सुविधा थी। इस दशा मे मैने 
राममनोहर लोहिया अस्पताल के मुख्य प्रशासनिक अधिकारी डॉ० पी० एल० कपूर से पत्रव्यवहार शुरू 
किया। उनके पत्र आते रहे और उन्होंने तारी सुविधाओं पे मुझे अवगत करा दिया परत्तु इसी बीच 

दिल्ली मे डाक्टरों की हड़ताल शुरू हो गई। मेरे लिए यह समस्या उठ खड़ी हुई कि मैं सरकारी अस्पताल 

में आपरेशन कराऊँ या न कराऊ। हड़ताल के दौराता आपरेशन कराता जोखिम उठाना था। मेरा 

कैटेरेक्ट बढ़ता जा रहा था और इसे मैं देर तक टाल भी नहीं सकता था । 
इसी बीच ग्रेटर कैलाश आयंसमाज में एक समारोह हुआ । इस अवसर पर अन्य कार्यत्रमों के 

साथ नेत्र चिकित्सा का कार्य भी शुरू किया गया। डॉ नित्तित वर्मा जो जमंती से नेत्र चिकित्सा सीख 
कर आए ये, इस विभाग में नेत्र चिकित्सक नियुक्त हुए। समाज के प्रधान ने इस चिकित्सा विभाग के 
उद्घाटन के लिए मुझसे भाग्रह किया। उद्घाटन के समय मैंने हों० नितित वर्मा से प्रश्न किया कि 
कैटेरेक्ट के आपरेशन कितने प्रकार के होते है ! उनसे मुझे ज्ञात हुआ कि एक आपरेशन का तरीका तो 
यह है कि आँख के भीतर आपरेशन करके लैंस लगा दिया जाता है जिससे व्यक्ति सब कुछ देख सकता है 
और बाहर ऐनक लगाने की जरूरत नहीं पड़ती। दूसरा तरीका यह है कि कँटेरेक्ट वाली आँख का 

आपरेशन कर अन्दर के लैस को निकाल देते हैं और उसकी जगह बाहर ऐनक का प्रयोग करते हैं। इन 
दोनों के विषय में मैं पहले से भी जानता था परन्तु मैंने सोचा कि अन्दर डाला हुआ लैस कभी गड़बड़ा 
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जाए तो बार-बार आपरेशन कौन करायेगा ? अतः मैंने निश्चय किया कि पुराने तरीके से आपरेशन 

कराना ठीक रहेगा। यह सब निश्चय करके मैंने 'वेणु आई० इन्स्टीटूयूट', जिसमें डॉ० वर्मा काम करते 
थे, में भरती होकर आपरेशन कराने की सोची ! आपरेशन से पूर्व इन्स्टीट्यूट को भी देखना चाहा। यह 
एक नर्सिंग होम है जो केवल आँखों के लिए बनाया गया है। दिल्ली में कई नर्सिंग होम और कई नेत्र 
चिकित्सक हैं। नसिंग होमों में सब प्रकार के रोगी आते-जाते रहते हैं परन्तु नेत्र चिकित्सा का इंस्टीट्यूट 
मुझे यहीं मिला । आँख के आपरेशन के लिए मैं १६ नवम्बर को इस नसिग होम में प्रविष्ट हो गया और - 
२० नवस्बर को डॉ० नित्तिन वर्मा ने भेरी बाईं आँख का आपरेशन कर दिया । २० से २५ तक आँख पर 

पट्टी बंधी रही । उसके बाद पट्टी तो खोल दी गई परन्तु एक हरा आई-कप मेरी बाई आँख में चिपका दिया 
गया । १४ दिसम्बर को यह आई-कप खोला गया ओर जो टाँके आँख में लगाए गए थे, काट दिए गए। 

जैसे कैटेरेक्ट का निकालना एक आपरेशन है, वसे ही टॉँकों का काटना और निकालना भी एक आपरेशन 
है, जो टाँके रह जाते हैं, वे परेशानी पैदा करते हैं । आँखो से पानी बहता है, खुजली होती है, कुछ टाँके 
गहराई में डाले जाते हैं। इनसे परेशान होकर मैं डाबटर के पास जाता रहा। उसने टाँके निकाल दिए 
तब मुझे चैन पड़ा । पाँच दिन तक मैं नसिग्र होम में रहा था जिसका किराया ढाई सौ रुपये प्रतिदिन 
था । अगर व्यक्ति लम्बे समय तक रहे तो खर्चा बहुत बढ़ जाता है। इसलिए प्रायः नर्तिंग होम मे कुछ 
दिन रहने के बाद रोगी घर चला जाता है। मैं भी पाँच दिन रहने के बाद घर चला आया। डाक्टर दिन 
में दो बार मुझे देखने घर आते रहे और दवाई देते रहे । लगभग एक महीने के बाद डावटर ने मुझे आँखों 
के नम्बर दिए जो मैं २ फरवरी १६८७ तक लगाता रहा परन्तु जब पहले-पहल मैंने थे ऐनके लगाईं तो 
मेरी परेशानी इतनी अधिक बढ़ गई कि मैंने डाक्टर के पास जाकर कहा कि मैं तो बहुत धबरा गया हूँ । 
इन ऐनकों से मुझे कुछ का कुछ दिखाई देता है, ऐसा लगता है कि हर वस्तु पर बर्फ़ पड़ी हुई है। कुछ 
दिन के बाद वह बर्फ ओर बरफीलापन तो दूर हो गया पर ऐसा लगा कि सारा मकान धुंध से भरा 

हुआ है। हर वस्तु अत्यन्त चमकदार दीख रही है। सफेद--इतनी सफेद कि मैंने कभी देखी नहीं। लाल 
वस्तु गुलाबी दिखती है। ऐसा लगता है कि बिल्कुल नया संसार है। चमकदारी का कुछ ठिकाना नहीं । 
डाक्टर ने कहा--अभी ठहरिए, अभी आपका आपरेशन हुआ है, बहुत परिवर्तत होगे, उनसे आपको 
घबराना नही चाहिए । मैं किसी बात पर विश्वास नही करता था ओर हर किसी को जिसने आपरेशन 

करवाया था मिलने की कोशिश करता था। सब लोग अपने नये-नये अनुभव सुनाते थे। कई बार तो मैं 
गिर गया । चोट लगी। मेरी आदत कमोट पर पुराने तरीके से बेठने की थी। एक दिन तो मैं ऐसा गिरा 

कि कोख में सख्त चोट लगी और मुझे अस्थि विशेषज्ञ के पास जाना पड़ा जिसने एक्सरे लेकर बताया कि 

हड्डी में चोट तो नहीं आई परन्तु आपको चिकित्सा करानी पड़ेगी। उसने एक ऐसी पट्टी दी जो मैं लंबे 

असे तक बाँधता रहा और उससे बहुत कुछ आराम हुआ । डाक्टर ने मुझे १० फरवरी १६५७ साय॑ ३ बजे 

अपने घर पर बृलवाया ताकि वह मुझे देखने का नया नम्बर दे । 
इस स्थल पर मैं डॉ० नितिन वर्मा के विषय में कुछ प्रशंसात्मक शब्द लिख देना उचित समझता 

हूँ । जब उन्हें मालूम हुआ कि मैं बहुत घबरा रहा हूँ और जब मैं उनके पास जाने के लिए तैयार ही हो 
रहा था तब मैंने देखा, वह स्वयं मेरे घर आ पहुंचे। उनकी बातों से मुझे बहुत सान्त्वना मिली । 

मुझे आश्चयं है कि धनी लोग इतने नेत्र श्वविर लगाते हैं परन्तु इन शिविरों के बाद यह नही 
देखते कि आपरेशन के बाद रोगियों पर क्या बीती ? कितने अच्छे हुए ? कितने अपने भाग्य को कोसते 
हुए यही कहते रहें कि हमारी किस्मत में ही ऐसा था । आपरेशन कई तरह के होते हैं, बड़े गम्भीर भी होते 
हैं परन्तु १०-१४ दिन और महीने-दो महीने भे रोगी ठीक हो जाता है । आँख का आपरेशन बहुत साधारण 
समझा जाता है पर मेरा अनुभव तो यह है कि यह बहुत कष्टप्रद आपरेशन है। कष्टप्रद इसलिए नहीं 
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कि इसमें दुःख-दर्द होता है परन्तु कष्टप्रद इसलिए कि आँख को अपनी पूर्व स्थिति में आने में तीन-चार 
महीने लग जाते हैं। कश्यों का कहना तो यह है कि उन्हें छह महीने तक सावधानी रखनी पड़ी । 

फैटेरेक्ट विशेषज्ञों का कहना है कि पहले एक आँख का आपरेशन किया जाता है, दूसरी आँख को 
ढक दिया जाता है ताकि पहली आँख जब भली भाँति देखने लगे और दूसरी आँख का कैटेरेक्ट पकने लगे 

तब दूसरी क्रांख का भी आपरेशन कर दिया जाए । कहना सबका यही है परन्तु मुझे इसमें अत्यन्त कष्ट की 
अनुभूति होती है। इसका अभिप्राय यह है कि वृद्धावस्था में कम से कम एक वर्ष तो कैटेरेक्ट की उपासना 

में ही चला जाता है। इस सम्बन्ध में मैंने कुछ प्रश्न लिखे है जिनके विषय में, मैं डाक्टरों की सम्मति 

जानना चाहता हूँ : 
१. क्या यह सत्य है कि जब एक आँख में मोतिया उतर आए तो दूसरी आँख मे भी मोतिया 

उतरने की शुरुआत हो जाती है ? 
२ क्या यह आवश्यक हे कि पूर्ण दृष्टि के लिए दोनों आँखों का आपरेशन कराया जाए, भले ही 

वह साल-दो साल के अन्तर से हो ? 
३. क्या यह संभव है कि एक आँख के आपरेशन के बाद मनुष्य ठीक-ठीक तरह से देखने लगे तो 

दूसरी आँख का आपरेशन अवश्य कराए ? 
४. मैने ऐसे व्यक्ति देखे है जिन्होने एक ही आँख का: आपरेशन कराया और जन्मभर जिन्हे दूसरी 

आँखे का आपरेशन कराने की जरूरत नही हुई । 
मेरी अभिलाषा तो यह है कि मैंने जब एक आँख का आपरेशन करा लिया है और उसके भिन्न- 

भिन्न कष्टों को भोग चुका हूँ तो प्रभु मुझे दूसरी आँख के आपरेशन से बचाए। 

मैंने दूसरी आँख के मोतिया का आपरेशन भी करा लिया 

२०-१ १-८६ को मैंने अपनी बायीं आँख के मोतिया का आपरेशन कराया था । उस समय डाक्टर 

ने मेरी दायी आँख को फ्रोस्टेड शीश से बन्द कर दिया था ताकि बायी आँख के आपरेशन के बाद उसके 

ठीक हो जाने पर मैं उससे लिखा-पढ़ी कर सकूँ। इस बीच में बायी आँख के ठीक हो जाने के बाद अपनी 
बायी आँख से ही लिखता-पढ़ता रहा । कहाँ लोग सिर्फ एक आँख के आपरेशन के बाद एक आँख से ही 
काम चला लेते है। परन्तु मेरी तो दायीं आँख पर फ्रौस्टेड शीझा चढ़ा दिया गया था ताकि उस आँख का 

मोतिया भी पक जाए और साल भर बाद उसका भी आपरेशन कर दिया जाए ताकि मैं दोनों आंखों का 

उपयोग कर सकू । वैसे मैं चाहता तो एक आँख का आपरेशन कराकर उससे सब काम-काज चला लेता । 
किन्तु मैंने ऐसा नहीं किया । पहला आपरेशन २०-११-८६ को हुआ था, दूसरी आँख का आपरेशन एक 
साल बाद १०-११-८७ को हल्ला नसिंग होम में करा लिया। यह आपरेशन भी डॉ० नितिन वर्मा 

(४६, एम ब्लाक, ग्रेटर कैलाश, टेलीफोन नं० ६४४६५८४५) ने किया क्योकि पहला आपरेशन भी इन्ही 
डाक्टर ने किया था । ये बड़े सहृदय व्यक्तित है, आयेसमाज मन्दिर में सप्ताह में दो बार मुफ्त काम करते 
हैं, परन्तु नर्भिंग होम में तो अपनी पूरी फीस चार्ज करते है। जमनी के पढ़े हुए हैं। में इनके काम से अत्यन्त 
प्रभावित हुआ | 

पहला आपरेशन वेनू नसिग होम मे हुआ था, दूसरा हल्ला नर्सिंग होम में हुआ, परन्तु जो सुख 
मुझे पहले नर्सिंग होम में हुआ वह दूसरे में नहीं हुआ, यद्चैपि मेरी दोनो आँखें मब ठीक से काम करने 
लगी हैं। लोंग कहते हैं कि ६० वर्ष को आयु मे मोतिया का आपरेशन बहुत कम सफल होता है, कराना 

हो तो पहले ७०-८० वर्ष की आयु मे ही करा लेता चाहिए । परन्तु मेरा आपरेशन तो €० वर्ष की आयु मे 
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भी अत्यन्त संफल हुआ है । दोनों बार के आपरेशन डॉ० वर्मा ने किए ओर बड़ी सफलता से किए। ये 
आँख के भीतर भी लैंस ढाल सकते हैं। परन्तु में तो प्रचलित पद्धति के अनुसार ही यह आपरेशन'कराना 
चाहता था क्योंकि नवीन पद्धति के अनुसार स्वामी सत्यप्रकाश जी ने आपरेशन करवाया था और जब 
मैंते उनसे अनुभव पृछा तो कहने लगे कि आपरेशन तो ठौक हुआ परन्तु टैन्शत बना रहता है। पुरानी 
प्रचलित पद्धति के अनुसार आपरेशन करने से यह टैन्शन नहीं महसूस होता क्योंकि हमें ऐनक पहनने की 
आदत बनी होती है। नवीन पद्धति से आपरेशन कराने में ऐनक लगाने की आवश्यकता नहीं रहती क्ष्योकि 
जिस लैस से हमारी रेटीना आँख के भीतर से देखती है, उस तरह का बता-बनाया प्लास्टिक का लैस आँख 
के भीतर रेटीना के सामने जड़ दिया जाता है। 

इस दूसरे आपरेशन के बाद महीनाभर आँख में दवा के ड्राप डालते रहने चाहिए और सोते समय 
एक मरहम लगाते रहना चाहिए ताकि आँख भीतर लगे स्टिचेज़ घुल जाएँ और आँख के सामते भुनगे-से 

न दीखें जो स्टिचरों के लगने से दीखा करते हैं। कभी-कभी डिप्लोपियान्सा भी दीखता है, परन्तु वह भी 
ठीक नम्बर मिलने से दूर हो जाता है। कहने का महलब यह है कि मोतिया का आपरेशन करा लेना ही 
काफो नहीं है, भापरेशन के बाद आफ्टर केयर करना भी उतना ही लाज़मी है। अन्यथा, आपरेशन के 
बाद आँख ठोक लगने लगे, तो भी कालास्तर भें रोगी अनेक कष्टों में ग्रस्त हो जाता है। 

दोनों भँदवों के आपरेशन के बाद मेरा अनुभव है कि आँख के आपरेशन के बाद कई महीनों तक 

उसकी देख-रेख रखनी चाहिए, उचित दवा का प्रयोग करते रहना चाहिए, अन्यथा आँख को अनेक कष्ट 
भा धेरते हैं। आँख से पानी निकलने लगता है, भाँख के देखने को शक्ति कम हो जाती है, किसी-किसी 
का रेटिना (वह स्थल जिससे ही वस्तुतः हम देखते हैं) गिर जाता है जिस कारण देखने की शक्ति ही 
जाती रहती है । जो लोग पुष्य के लिए मोतिया के आपरेशन लिए क॑ म्प लगाते हैं, वह समझते हैं कि हमने 
धर्म-कर्म कमा लिया, आँखों का मुफ्त में आपरेशन करवा दिया, उन्हें समझ लेना चाहिए कि मुफ्त 
आपरेशन करवा देना ही काफी नहीं है। आपरेशन के बाद शुरू-शुरू में तो न दीखने वाली वस्तुएँ भी 
दीखने लगती हैं, परन्तु आँख से ठीक-ठीक और यथार्थ दीखने में काफी समय लग जाता है। इस असे में 

डाक्टर की बतलाई हुईं दवा डालते रहना चाहिए। मोतिया का मुफ्त आपरेशन कराने, इसके लिए कैम्प 

लगाने, नि:शुल्क अस्पताल खोलने, इन कामों के लिए चन्दा करने का एक तरह का धर्म के नाम का एक 

धत्धा बन गया है--इसके फेर में पड़कर कई लोग आँखों से ही हाथ धो बैठते है। मैंने क्योकि बडी उम्र 
में आपरेशन करवाया था इसलिए मेरी उलझनें ज्यादा रही, शायद ८० वर्ष की आयु में करवाता तो 
इतनी उलझतें न होती, परन्तु उस समय मुझे कोई कष्ट ही नहीं था, क्यों करवाता | आपरेशन के बाद 
बिल्कुल ठीक होने में ४-५ महीने लग जाते हैं, इसलिए तब तक सन्न करना पड़ता है। पहली आँख के 
आपरेशन के एक साल बाद मुझे उससे सब कुछ ठीक दीखने लगा है, पढ़ना-लिखना, पहले की तरह होने 
लगा है, परन्तु अगर उस आँख को बन्द कर, नये आपरेशन वाली आँख से देखूँ तो छपा हुआ अखबार 
बिल्कुल मध्यम दीखता है, फीका-फीका, साथ ही, बसे तो सब-कुछ दीखता है, परन्तु टेलीविजन मे हर पस्तु 
दो-दो दीखती हैं जो शिकायत आपरेशन से पहले भी थी । डाक्टर कहता रहता है कि धीरे-धीरे सब ठीक 
हो जायगा, धीरज धरो, परन्तु अभी तक तो इस दूसरी आँख की देखने की शक्ति कुछ कम हो गई प्रतीत 
होती है। यद्यपि धीरे-धीरे यह आँख ढव पर आती जा रही है। दोनों आँखें खोलकर देखूँ या पढ़ें, तो सब 
ठीक दीखता है, परन्तु यह ठीक दीखना पहली आँख के ठीक हो जाने के कारण है। कहने को कह सकते 

हैं कि दोनों आँबों को खोलकर ठीक पढ़ने का कारण पहली आँख है, दूसरी आँख के पहली आँख की तरह 
देखने में समय लगेगा। यह सब मैंने इसलिए लिख दिया ताकि जिन्होंने मोतिया का आपरेशन कराना हो 
उन्हें यह सब पता रहे । 
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आँख के आपरेशन के बाद उसे अपने स्वस्थ रुप में आने में पर्याप्त समय लग जाता है--इस बात को 
जन-साधारण के लिए मोतिया का आपरेशन करने के लिए कैम्प लगाने वाले त भवत: जानते नहीं। उन्होने 
यह जानने का प्रयत्न कभी नहीं किया कि आपरेशन के महीने-दो महोने बाद रोगियों की क्या हालत है। 
कैम्प लगाया, डाकव्टरों ने एक दिन में ४०-५० आपरेशन किए, उतका नाम हुआ--अरे, एक दिल में 
४०-५० आपरेशन करता है, इतना बड़ा, इतना लायक है--और, बस छुट्टी । इसके लिए संस्थाओं के नाम 

पर चन्दा किया जाता है, अखबारों में दाती महोदय के नाम की प्रशंसा को जाती है, डावटरों का भी नाम 

हो जाता है, परन्तु महीने-दो महीने बाद इन मरीजों की क्या हालत होती है--इसे जानने का कोई प्रयल 
नही करता । कैम्पों में किस तरह आँखों का नाश हो जाता है इसके कई उदाहरण पत्रों मे निकलते रहते 
है। महाराष्ट्र के घितरौली जिले मे २२ मार्च १६८७ को आई-कैम्प में १६ व्यक्तियों के मोतिया के 

आपरेशन हुए जिनमें १२ को आँखें जाती रही। उत्तर प्रदेश के दुर्जा तथा मुरादाबाद मे कैम्पों मे ४०० 
व्यक्तियों के अप्रैल १६८६ में मोतिया के आपरेशन हुए जिनमे से ५० व्यक्तियों की भाँखों की ज्योति नष्ट 

हो गई और वे सुजाबा बनने के स्थान में अन्धे हो गए । कैसों मे आँबो को जीवाणुओ से बचाने का उतना 
प्रबन्ध हो नहीं तकता जिनका विशुद्ध अस्पताल मे हो सकता है। आपरेशन कराने से कम-से-कम २४ घण्टे 

पहले आपरेशन थियेटर को जीवाणु-रहित बनाता आवश्यक है, अन्यथा रोगी को लेने के देने पड़ जाते है । 
इसके अतिरिक्त मोतिया का आपरेशन कराने के बाद काफ़ी समय तके क्ँख को देखभाल करना भी 

आवश्यक है जो आई-कैम्पों या धर्मार्थ किए जाने वाले आपरेशनों मे नहीं होती। सबसे आश्चर्य की बात 
यह है कि कैम्पो में आँखो के आपरेशन के बाद दानी लोग सबको एक ही नम्बर की ऐनक बांट देते है। 

हर एक का नम्बर अलग-अलग होता है--इसकी कोई परवाह नहीं करता। मेरा अनुभव तो यह है कि 
मोतिया का आपरेशन कराना जितना आवश्यक है, आपरेशन के बाद दो-तीन या चार-पाँच महीने तक 

उसकी देखभाल करना भी उतना ही आवश्यक है--इसे अंग्रेजी मे 'आफ्टर केयर' (॥॥9 (70) कहा 
जाता है। मैं समझता हूँ, और अपने अनुभव से लिख रहा हूँ कि आपरेशन के बाद की देखभाल जिनकी 
नहीं होती वे आपरेशन कराकर पछताते हैं। वेसे दिखाई उन्हें भी देता है, परन्तु एक आँख प्रे ही, जो 
कालात्तर में स्वयं स्वस्थ हो गई होती है। दूसरी आँख कर्मों को रोती रहती है। 

आपरेशन कराने से पहले मेरी दायी आँख बायी आँख से बेहतर देखती थी । आपरेशन कराने के 

एक साल बाद बायी आँख तो ठीक होकर खूब देखने लगी, परन्तु दायी आँख जिसका बाद में आपरेशन हुआ 
था देखने तो लगी, परन्तु सब फ़ीका-फ़ीका दीखने लगा। डाक्टर से शिकायत की, वह कहने लगा, घबराइए 
नही, यह भी पहली आँख की तरह धीरे-धीरे ठीक हो जायगी । ऐसा ही हो रहा है। प्रतिदिन दायी आँख 

की शक्ति बढ़ती जा रही है। फीका-फीका दीखता भी कालेपन में बदलता जा रहा है और यह आँख भी 
स्वस्थ होने की दिशा में प्रगतिशोल है। ऐसी हालत मे कभी-कभी नम्बर भी बदलता पढ़ जाता है। 
मुझे भी १०-११-८७ को आपरेशन कराने के बाद २०-१-८८ को आर का नया तम्बर लेता पड़ा । 
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डॉ० सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार की रचनाएं 

विद्यामात॑ष्ड डॉ० सत्यव्त सिद्धान्तालंकार हिन्दी के जाने-माने लेखक हैं। उनकी प्रत्येक रचना 
पुरस्कृत हुई है। होमियोपैथी तथा वैदिक सिद्धान्तो पर वे सर्वोत्कृष्ट क्ोटि के लेखक हैं। उनकी रचनाओं का 
विवरण हम यहाँ दे रहे हैं: 

१. डा० सत्यव्रत जी की होमियोपैथी पर प्राप्य रचनाएँ 
१. होमियोप॑थिक ओषधियों का सजीव चित्रण 

(१६८८ संस्करण)'*'₹० ५५... (हिन्दी) 
२. रोग तथा उनकी होमियोप॑धिक चिकित्सा 

(१६८८ संस्करण) '"'र₹० ६५. (हिन्दी) 
३. माँ तथा बच्चा (उनके रोग तथा चिकित्सा) 

(१६८८ संस्करण) 'र० २१५ (हिन्दी) 

४, होमियोपैथी के मूल सिद्धान्त 
(१६८८ संस्करण) '"'ह० ५०... (हिन्दी) 

५, होमियोपैयी का क-ख-ग 
(6 9 (0 पा०००७४!४) "० ४४ (हिन्दी) 

६. बुढ़ापे से जवानों की ओर (नवीन संस्करण) 

(होमियोपैथिक निर्देशों सहित) '“'ह०६० (हिन्दी) 
७, गिणा 00 086 0 १0प॥ (0 १०१६ 

(ज४॥ प्रणा०००/३॥४० (08000॥] “२६, 78 (890) 

5, णि, 8878३ 8 (एक्ा ए 00गएशञ$0॥ 0 

छ०पराधा।ंए 0063 ॥ 8 0॥8॥08 (४०७ ९0॥0॥) '"'ह8, [3 (489) 

है, गिांभ-॥0 9॥९०॥७ 0६ स0॥0009भ]0 शा0 

छण्ताभा। पाधाला। 8 50 (था) 

२. डॉ० सत्यव्त जी की वैदिक सिद्धाल्तों पर प्राप्य रचनाएँ 
१०, गीता-भाग्य (मूल, एलोक, शब्दायय भावार्थ तथा व्याख्या सहित)--भूमिका लेखक भूतपूर्व प्राइम 

मिनिस्टर श्री लासबहादुर शास्त्री, श्री जयप्रकाश नारायण ने अपनी जेल-डायरी में लिखा है कि वे श्री सत्यव्नत 
जी लिबित गीता-भाष्य को सर्वोच्च भाष्य समझते रहे और जेल जीवन मे प्रतिदिन इसका अध्ययन करते 

रहे। (संस्कृत-हिन्दी) नवीन संस्करण *'झ० ६४ 
१६१. एकादशोपनिषद-भाष्य (पूल, अन्वय, शब्दार्ष, भावार्थ तथा व्याध््या सहित--तवीन संस्करण 

भूमिका लेखक राष्ट्रपति डॉ० राधाकृष्णन (संस्कृत-हिन्दी) ''ह० ६१५ 



१३६ / वैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदर्शन 

१२. उपतिषद-प्रकाश--उपनिषदों की धारावाहिक व्याख्या 
१३. संस्कार-चन्द्रिका--सोलहों संस्कारों की विधि तथा व्याख्या 

(मंस्कृत-हिन्दी)' “5० ६४५ 
(गजीन संस्करण)'“'२० ६५ 

१४. वेदिक संस्कृति के मूल तत्व--बार-बार पुरस्कृत ग्रन्थ हु ४० 

३. डॉ० सत्यत्रत जी की अन्य प्रकाशकों द्वारा प्रकाशित पुस्तकें 
१४. वैदिक विचारधारा का वैज्ञनिक जाघार ोविल्दराज हासानन्द द्वारा) 
१६. वैदिक संस्कृति का सन्देश (गोबिन्दराम हासानन्द द्वारा) 
१७, ब्रह्माचयं-सन्देश (गोकिन्दराम हासानमद द्वारा) 
१६५, गिशा886 णी॑ १९०० 00/ज6 (तारापुर एप सन्स, वेम्बई द्वारा) 
१६. #08४ध0०॥ ० ५६१९ 7॥078॥/ (मुल्पीराम मनोहरलाल द्वारा) 
२० सत्य की खोज (गोविन्दराम हासानन्द द्वारा) 
२१. डॉ सत्यक्रत जी की जीवन-कथा (शि8/9॥) (डी० ए० वी० कालेज कमेटी द्वारा) 
२२. गीता-सार (राजपाल एण्ड सन्ज द्वारा) 
२३, प्र0न्न 0 [67 पता (अप्राप्य) 
२४. ॥5 एा27९०8 4 $णाशांका 000॥0ा( (अप्राप्य) 
२५. 5070868 06 ॥॥6 ४९८०४ ()(०6७ ?।65, रि॥॥ 7॥9॥8 ॥१0,, 00॥ द्वारा) 

२६, (०॥॥00॥9। १9॥05 40 ४०प्राप्चाथा (उपरोक्त ००७ ?6$5 द्वारा) 
(डी० ए० बी० कालेज कमेटी, दिल्ली द्वारा) 

२७, रिशायं॥50७608 रण 3 १९१७ 3७00 (टी० ए० वी० कालेज कमेटी द्वारा) 
२५, रिशांत्रॉं४एशा0४४ 800 रिशी९०॥४०॥४ ० 8 ४९१० $00|॥ 

(ढी० ए० वी० कालेज कमेटी द्वारा) 
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सत्य की सरोज 
[अभिनतदन-प्रत्थ] 

प्रारम्भिक शब्द 

१६४५ के जूत-जुलाई की बात है। इस साल गुरकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय के नवीन कुलपति की नियुक्त 
होती थी | क्योंकि मैं गुरकूल विश्वविद्यालय का परिद्रष्ट (विजिटर) निमुकत हुँ इसलिए अन्तिम तौर पर 
यह नियुक्ति मुझे करती थी। गुरुकुल के ५-६ स्नातक भाई इस सम्बन्ध मे मेरे साथ विचार-विनिमय करने 
के लिए मुझे मिलने आये। उनमे एक स्तातक श्री प्रशान्त विद्यालंकार भी थे। स्नातक भाइयों से कुछ देर तक 
इस सम्बन्ध मे बातचीत होती रही, जिसकी चर्चा मैंने अन्यत्र इस ग्रन्थ में की है। कुछ दिन बाद मुस््ले श्री 
प्रशान्त जी का एक पत्र आया जिसमें लिखा था कि आपने आयंसमाज भर गुरुकुल का इतने वर्षों तक कार्य 
किया, इतता अधिक वैदिक साहित्य लिखा, वैदिक संस्कृति तथा वैदिक विचारधारा पर इतते ग्रत्थ लिखे, अन्य 

छोटे-मोदे लोगों के सम्बन्ध में उनकी सामाजिक तथा साहित्यिक सेवाओ की प्रश्नंशा मे अनेक अभिनन्दन-पन्ध 

लिखे तथा प्रकाशित किये जा चुके हैं, मैं चाहता हूँ कि आपके सम्बन्ध में भी एक अभितस्दन-पन्य प्रकाशित 

किया जाय । उन्होंने लिखा कि इस कार्य को वे अपने जिम्मे लेकर इस योजना को कार्यान्वित करना चाहते 
हैं। इसके लिए वे मेरी स्वीकृति चाहते थे । 

मैंने उन्हें इस पत्र का कोई उत्तर नहीं दिया । मैंने कई अभिनन्दन-ग्रन्थ देखे हैं। मेरे पास भी कई लोगो 

के अभिवत्दन-परन्य पहुँचे हैं। इन अभिनन्दन-ा्थों से व्यक्ति को आत्म-सन्तोष जहर होता है, उसकी अह- 
मन्यता को भी तुष्टि मिलती है, परन्तु इन्हे स्थिर साहित्य के रुप में सम्भाल रखने की किसी की इच्छा वही 

होती । प्रायः इन अभिनर्दन-यर्थो मे व्यक्त की प्रशंसा के गीत गये जाते हैं, उन्होंने जो कार्य॑ किया उसकी 
चर्चा होती है, इन्हें व्यक्ति स्वयं तो बार-बार पढ़ता है, दूसरा कोई पढ़ता हो या न पढ़ता हो, परन्तु अभिनस्दन- 

ग्रन्थों का अन्त कबाड़ियों के यहाँ ही होता है, थे किसी पुस्तकालय मे स्थान नहीं पाते। मै सोचता रहा कि 

अगर मेरा अभितत्दत-ग्नत्थ अन्त में जाकर किसी कबाड़ी के यहाँ ही शरण तेगा तो उसका छपना बेकार है। 

प्रशात्त जी को उनके पत्र का उत्तर नहीं मिला, परल्तु मेरे दिमाग में 'अभिनस्दन-ग्रत्थ कैसा होता चाहिए-- 
इसका कीड़ा रेंगता रहा। 

मैं कल्पना करने लगा कि अगर मेरे सम्बन्ध में कोई अभिनन्दन-प्रत्य प्रकाशित हो, तो उसमें क्या-कुछ 
होता चाहिए । सबसे पहली बात जो मेरे ध्यान में आई वह यह थी कि उसमे मेरे वैदिक साहित्य तथा वैदिक 

विचारधारा पर परिपक्व तथा सुलझे हुए विचार होते चाहिए। प्रणव यह था कि मेरे इन विचारों को मेरे 

सिवाय कौन स्पष्ट रूप मे रख सकता है ? अगर मेरे वैदिक विचारो को मेरी भाषा मे मेरे सिवाय दूसरा कोई 

नहीं रख प्कता, तो दूसरी समस्या अपने-आप हल हो जाती है कि यदि ऐसा ग्रन्थ तैयार हो, तो इस प्रन््य मे 

मेरे लिखे विचारों का जो प्रश्येक ग्रत्य की भूमिका में निहित हैं, समावेश होता चाहिए। जो कोई भी ग्रन्थ 

लिखा जाय वह ऐसा होता चाहिए जो किसी भी पुस्तकालय के हूप-रंग से ही नहीं, विधयवस्तु की दृष्टि से 
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भी शोभा बढ़ा सके । पढ़ने वाला अनुभव करे कि उस ग्रन्थ को पढ़कर उसने कुछ ग्रहण किया, सिर्फ अभिनन्द- 

तीय व्यक्ति का गुणगान ही नही पढ़ा। यह सब प्लोच-विचारकर मैने स्वयं प्रशान्त जी की इच्छा को पूर्ण करने 

के लिए अपने अभिनन्दन-प्र्थ को रचने की योजना प्रारम्भ की और प्रस्तुत ग्रन्थ का लेखन प्रारम्भ कर दिया। 
बात बड़ी अटपटी-सी लगती है। कोई लेखक अपना अभिनन्दन-प्रन्थ स्वयं लिखे--यह कही सुना नहीं, परन्तु 

मेरी समझ में यही आया कि अगर अभिनत्दनत-पग्रन्थ मे अभिनन्दनीय व्यक्ति के व्यवितत्व को स्ताकारता देनी 

हो, तो उप्तकी प्रामाणिक रचना भी उसी को करती चाहिए। यह सोच-समझकर ही मैं यह ग्रन्थ लिखने बैठा, 

भगवान् की कृपा से लिखा गया, जिसमें २१ अध्यायों मे मैंने भिन््न-भिन्त विषयो पर अपने भिस्न-भिलत विचारों 
का वैदिक संस्कृति की दृष्टि से स्पष्टीकरण किया है। 

परन्तु, पाठक पुस्तक में जो कुछ पढ़ता है उसके लेखक के विषय में भी कुछ जानना चाहता है। 
अभिनन्दन-प्रन्थ पढते हुए इस प्रकार की जिज्ञासा तो हर पाठक के मन में रहती ही है। इस जिज्ञासा को पूर्ण 

करने के लिए इस ग्रन्थ के अन्त में 'जिन्दगी के बिखरे फूल! (मीठी-कड॒वी यादें)--इस नाम से एक अध्याय 
दिया गया है जिसमे लेखक की संक्षिप्त जीवन-कथा है। लेखक की जीबन-कथा कोई ऐसी विलक्षण वस्तु नही 
है कि उसे पाठक जीवनी के रूप मे अवश्य ही पढ़े, परन्तु जीवन-कथावस्तु ही ऐसी होती है जिसे पढने को जी 

चाहने लगता है। एक गम्भीर विषय की पुस्तक के साथ जीवन-कथा जैसे मनोरंजक वृत्त को जोड देने से पढने- 
वाले को गरिष्ठ भोजन के साथ चाट चटनी का-सा मजा आ जाता है। मैं अगर स्वतंत्र रूप में केवल अपनी 
आत्म-कथा ही लिखता, तो कौन उसे पढ़ता ! मेरी आत्मकथा कोई महात्मा गांधी या प॑ं० जवाहरलाल नेहरू 
सरीखे व्यक्तियों की आत्म-कथा के समान तो नही है, जिसे केवल आत्म-कथा पढने की खातिर पढा जाय, परन्तु 
जो व्यक्ति 'सत्य की खोज'---इस गम्भीर पुस्तक को पढेंगे, उन्हें लेखक की 'जीवन की कुछ मीठी-कडवी यादें" 
पढ़ने में भी रुचि उत्पन्न होगी। 

मेरे स्नातक भाई गुरुकूल मे लवीत कुलपति महोदय की नियुक्ति के विषय में जो चर्चा करने आये थे 
उस सम्बन्ध मे इस भूमिका में कुछ शब्द लिख देना असंगत न होगा। मैंने इस पुस्तक के अन्त में गुरुकूल के कूछ 
आधारभूत सिद्धात्तों का संक्षेप मे उल्लेख किया है। श्री बलभद्रकुमार जी हुजा को मैंने इन सिद्धान्तों से ओत- 
प्रोत पाया । वे पिछले १० वर्ष से गुरुकूल के कुलपति चले आ रहे थे । उनके पिता श्री गोंवधन जी शास्त्री 
लगभग गुरुकुल की स्थापना के काल में संस्था के आधारभूत सिद्धान्तो से प्रेरित होकर ही गुरुकुल मे काय॑ करते 
रहे। कुलपति के रूप मे श्री बलभद्र कुमार जी का चयन प्रवन्धकों की दूर दृष्टि का सूचक रहा। श्री बलभद्र- 
कुमार जी को गुरुकुल के प्रति ममता अपने पिता से विरासत मे प्राप्त हुई थी। उनके पिता मेरे भी शिक्षक 
रहे थे। श्री बलभद्रकुमार जी की गुरुकुल की उन्नति के प्रति लगन स्वाभाविक थी, इसलिए अपने दस वर्षों के 
कुलपतित्व-काल मे उन्होंने गुरुकुल की जो सेवा की वह सदा स्मरणीय रहेगी। श्री बलभद्रकूमार जी अब ७० 
वर्ष के ऊपर हो चुके ये, यूनीवर्सिटी ग्राण्ट्स कमीशन का आग्रह था कि किसी विश्वविद्यालय का कोई कुलपति 
३४ वर्ष से अधिक आयु का नही रहना चाहिए । इस आग्रह के बावजूद हम सबने उनके दूसरी बार कुलपति बने 

रहने के लिए प्रयत्न किया, इपलिए प्रयत्त किया क्योंकि हम सबकी आशा रही कि उनकी जो आन्तरिक भाव- 
नाएँ हैं उनसे उनके द्वारा गुर्कल उत्तरोत्तर उन्नति करेगा। उनके द्वारा ये आशाएँ पूर्ण रूप से प्रतिफलित हुईं, 
परल्तु यह प्रतीत होता कि गुरुकूल-जगत् मे दूसरा कोई व्यक्ति है ही नहीं जो गुइकुलीय भावना को सजग 
बनाये रखे, क्लिष्ट कल्पना थी। वलभद्र कुमार जी भी कई बार मुझे कह चुके ये कि इस दस वर्ण के बाद वे 
आत्मोन्तति के मार्ग पर चलने के लिए गुरुकुल के झंझटों से छुट्टी पा लेता चाहेंगे। उनका यह दूसरा कार्य-काल 

३१ जुलाई १६८५ को समाप्त हो रहा था, इसलिए नवीन नियुक्ति का प्रश्न उपस्थित हुआ। 
यह तो स्पष्ट है कि गुरकूल की उन््नति के प्रति जो तड़प गुरुकुल के स्तातकों मे हो सकती है वह दूसरे 

विलक्षण लोगों मे दही मिलेगी। गुरुकुल उनकी मातु-संस्या है। 
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()) उन्हें प्रबल इस चाहिए कि गुरकूत कागड़ी का आयुर्वेदिक महाविद्यालय जो गुरकुल से अलग 

हो गया है, फिर से गुरूूल विश्वविद्यातय का अंगीभूत हो जाय और उसके लिए यु जी० ही० पे बहायता 
मिल सके तो वह प्राप्त की जाय और साथ ही उत्तर प्रदेश सरकार मे बात चलाई जाय। वे स्वयं आयुर्वेदा- 
पंकार हैं, इसलिए इस बात की उत पर जिम्मेदारी विशेष हप ऐ बाती है। 

(२) उन्हें प्र कला दाहिए कि प्रकार या मृ० जी० ही? परे मिलकर कृषि तथा गरेशाला डे 
तिए प्रभूत धतराष्त प्राप्त की जाय ताकि गुरुकूल के विवाप्तियों तथा बरह्मचारियों ढो हुद्ध दुँ्य पिले। 
प्रकार भी इसमें प्रयलशील है और उनके प्रयत्न से इसमें सफलता मिल सकती है। 

(३) उन्हें प्रथल करता बाहिए कि स्तातक़ों द्वारा रचित उत्कृष्ट वैदिक साहित्य का अप्िकाधिक 

प्रचार हो और स्वातढ़ों को उच्चकोटि का वैदिक साहिल्य निर्माण करे में गुरू का सहयोए मिले जिसकी 
यू० जी० सी० आशा भी रखती है और जिस आशा से ही गुरकुल को विश्वविद्यालय ढी माया प्राप्त हुई है। 

(४) उन्हें प्रथल करना चाहिए कि गुएकल की पिक्षा को ऐसा मोड़ दें जिससे गृह्कून विशवविद्यातय 
में वे ही छात्र भर्ती हों जो गुस्कृलीय जीवन मे से गुजर चुके हों और जिनके दैतिक जीवन में गृश्कलीय जीवन 
की विचारधारा ओतप्रोत हो। इन छात्रों को जहाँ आायंसमाज की सेवा के लिए तैयार किया जाम वहाँ शिक्षा 
को ऐदा भरी मोड़ दिया जाय जिससे सरकारी सेवा के लिए भी वे योग्य समझे जायें। हमारी संस्था में पढ़े हुए 
छात्र आई० ए० एम०, आई० पी० एस० बादि सरकारी प्ेवाओं में जा सकें-देसके लिए शिक्षण-स्तर पर 
प्रयल किया जाना उचित है क्योंकि अब देश परतल नहीं, स्वतस्त्र है और देख को परकारी ऐ्ेबाओं मे 
सन्चरित्र व्यक्तियों की बावश्यकृता है। 

लातक भाई जो इस सम्बंध में मुन्नसे मिलने आये थे उतसे मैंने यही कुछ कहा था और मुझे प्रसलता 
है कि लातक भाई मेरे विचारों ते सहमत थे । डॉ सत्यकाम जी बड़े उद्यमी, उत्साही तथा कियाशैल सक्ति 

हैं, इसलिए हुम सबको आशा है कि हमारे नवीन कुलपति इन आश्ञाओं को पूर्ण करेंगे और गुझकृल का यश 
उज्ज्वल करेंगे 

मैने अपने जीवन में बहुत-कुछ लिखा है और ८८वें वर्ष की आयु समाप्त करते समय परोचता हूँ कि यह 
प्ेरा अन्तिम प्त्य होगा, परन्तु मेरे मत कछु और है विधवता के मत और'-इस ग्रन्थ के तमाणत करते ही मैने 
इसी आशय का एक असय ग्रत्य आंग्ल-भाषा में भी लिख डाला है जो अलग पे प्रकाशित हुआ है। 

इल्ट्यू-0५ ए, ग्रेटर कंताश (१) --सत्यव्त धिद्वान्तासंकार 
नई दिल्ती-( १००४८ 



बदिक संस्कृति के मूल तत्त्व 

भूमिका 

यूरोप में जो लोग विश्व की सामाजिक रचना का एक नये सिरे से निर्माण करना चाहते हैं उनका कहना 
है कि अब तक हमने विश्व के विकास मे ईर्ष्या-द्ेष, लूट-बसोट, छीवा-झपटी को आधार बताकर सब-कुछ 

किया, इससे लहाई-झगड़े-अशान्ति बढ़ी, अब हम इन तत्त्वों के स्थान में सत्य, प्रेम, सहानुभूति, त्याग, 

तपस्या को आधार बनाकर विश्व का नव-निर्माण करना चाहते हैं। इस विचारधारा को 'नैतिकपैन्यीकरण' 

का नाम दिया जाता है। भौतिकवाद के गढ़ यूरोप मे आध्यात्मिकता की इस प्रकार की प्रतिक्रिया का उत्पन हो 

जाता कोई आश्चर्य की बात नहीं है। भारत के ऋषि-मुतियों ने तो सहृख्नो वर्ष पहले, अनुभव से, यह निष्कर्ष 

निकाल लिया था कि भौतिकवाद जिन तत्त्वों को आधार बनाकर चलना चहता है वे सारहीन हैं, उन्हे जीवन 

की तीव में डालकर चलने से मनुष्य एक कंदम भी आगे नहीं बढ सकता । आज तक काम-श्रोध्र-लोभ-मोह को 

आधार बनाकर चलने से दुनिया कहाँ तक आगे बढ़ी ? 

भारत के आध्यात्मिक विचारकों का तो कहना यह था कि और तो और, भौतिकवाद भी इन तत्त्वों के 

सहारे अपने भवन का निर्माण नहीं कर सकता। कोन भोतिकवादी है जो मार-काट, झूठ, चोरी, बेईमानी और 
संयमहीनता को ठीक कहता हो ? कोई नहीं कहता। परल्तु क्यों नही कहता ? जब, जो दीखता है वही सत्य है, 
जो नही दीखता वह झूठ है, तब तो स्वार्थ ही संसार का अंतिम लक्ष्य हो सकता है, पराध॑, सेवा, प्रेम, मैज्नी, 
बन्धुल -ये सिर्फ मत परचाने के तत्त्व हो सकते हैं, ऐसे तत्त्व जो जब तक स्वार्थ को पिद्ध करें तब तक ठीक; 
जहाँ व्यक्ति के स्वार्थ में बाधक पढ़ें, वहाँ गलत। भौतिकवादी दृष्टि से ऐसा हो होता चाहिए, परत्तु आशय 
की बात है कि भोतिकवाद भी उन्ही तत्त्वों का नाम लेता है जिनका नाम अध्यात्मवाद लेता है। सचाई, प्रेम, 

ईमानदारी और इनसे मिलते-जुलते तत्त्व जो अध्यात्मवाद की नीव मे पड़े हैं उन्हें भोतिकवाद भी छोडना नहीं 

चाहता। प्रश्न यही है कि भोतिकवाद इन्हें एकदम छोड देने से क्यों घबराता है ? इस प्रश्न का उत्तर यही हो 

सकता है कि भोतिकवाद इन आध्यात्मिक तत्त्वों को इसलिए नहीं छोड़ना चाहता क्योंकि उसे भी दीखता है 

कि घोर-से-पोर जड़वादी जगत मे सचाई से ही काम चलता है, झूठ से नहीं, प्रेम से ही इस मशीन की करकेशता 

को मिठाया जा सकता है, ईर्ध्या-दरेष, लड़ाई-झगड़े से नहीं। हाँ, इसमे सन्देह नहीं कि क्योकि अहिसा, सत्य, 

अस्तेय आदि सावत्रिक तथा सावेभौम रूप से अध्यात्म तत्त्व हैं, भोतिकवाद के ये मूलतत्त्व नही हैं, इसलिए 

भौतिकवाद इन तत्त्वों को तभी तक पकड़ता है जब तक ये व्यक्ति के स्वार्थ को प्रिद्ध करते दीखते हैं, जहाँ इनसे 
व्यक्ति को अपना स्वार्थ पिद्ध होता नहीं दीखता वही वह इनसे किनारा काटने की कोशिश करता है। भौतिक- 

वादी को सचाई तब तक ठीक जेंचती है जब तक इससे उप्तका मतलब पिद्ध होता है, जहाँ स्वार्थ को ठेस लगी 

वही झूठ ठीक ओर सचाई गलत लगने लगती है। ईमानदारी भी तभी तक ठौक है जब तक अपना मतलब 

निकलता हो, जहाँ स्वायं बेईमानी से सिद्ध होता हो वहाँ बेईमानी ठीक मालूम पड़ती है। स्वयं कोई सच 

बोलता नही चाहता, परन्तु दूसरे को झूठ बोलते देख उत्त पर बरस पढ़ता है; स्वयं हरेक बेईमानी करता है, 

दूसरे को ईमानदारी से न बरतते देख तिलमिला उठता है; अपने आप दुराचार करे तो बुछ तहीं, परन्तु दूस 
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को सदाबार के हटते देखकर सहूत नहीं करता। अपने लिए कृष्ठ नहीं, दूसरे के लिए सब-कुछ ! भोतिकवाद 

इस दृष्टिकोण पर ठिकने का प्रयल करता है, परन्तु धीरे-धीरे यह जाहिर होने लगता है कि यह दृष्टि अपने 
को स्वयं काट डालती है। यहू कैसे हो तकता है कि हम झूठ और बेईमानी को अपना आधार बनायें और दूसरों 

से तच और ईमानदारी की आशा करें, यह स्थिति टिक नहीं सकती । दुसरे के लिए जो ठीक है वही हमारे लिए 

भी ठीक है- ऐसा मानने से ही व्यवहर चल सकता है। सचाई, ईमानदारी, प्रेम-ये तत्त्व जब दूसरे में हों 
तप्री मेरा काम चलता है, इनके बिना तही, तब मुझ्मे भी तो इन्हीं तत्तों के आने से धंत्ार का कारोब्रार 

चलेगा। तभी तो प्रगाह भौतिकवाद की अवस्था में भी सत्य, अहिसा, प्रेम, विश्व-बख्युल्ल आदि के आध्यात्तिक 
तत्त्व मानो हमें चिपटेसे जाते हैं, हमे छोड़ते नहीं। हमारे चाहे-अनचाहे, जाने-अनजाने असत्य को सत्य, हेष 

को प्रेम, दृराचार को सदाचार छुरी की तेज धार की तरह चीरता हुआ आगे बढ़ आता है। ऐसा क्यों होता है ! 
ऐसा इसलिए होता है क्योकि ये हो तत्त्व शावत हैं, नित्य हैं, भोतिकवाद के लाख कोशिश करने पर भी हम 

इनसे अपना पीछा नहीं छुड़ा पकते। ये आध्यात्मिक तत्त विश्व की रचा के आधार में तीव बनकर दैठे हुए 

हैं। जिसने कहा था--सतयेनोत्तप्िता भूमि:--सत्य पर भूमि टिकी हुई है-उसने एक ऐसी साई की 

घोषणा की थी जिसे सहत्ों वर्षों की भोतिकवादी टक्कर भी नहीं हिला सकी । भोतिकवादी विश्व की रखता 

में कुछ भौतिक तत्तों का दर्शन करते हैं, थे तत्त्व ठीक हैं, इससे कोई इसकार नहीं करता, परलु भारत के तत्त्व- 

वेत्ताओं ने कृछ ऐसे मृत तत्त्वो के दर्शन किये थे जिन्हें अगर विश्व की नीव मे से खोच लिया जाय, तो यह 
विज्ञाल जगत् मिट्टी के ढेर की तरह नीचे आ गिरता है। इन तत्तों के दर्शन करने वालों ते वैदिक संस्कृति को 

जन्म दिया था, और उन्होंने इन्ही तत्त्तों को आधार बनाकर जीवन के भव्य भवन को बड़ा किया था। इस 
पुस्तक में हम जगह-जगह उन्हीं तत्तों के दर्शन करेंगे। 

वैदिक मंस््कृति के विषय में बहिरंग दृष्टि से कई पुस्तकें लिी गयी हैं । यह संस्कृति कद उसल हुई, 

कहाँ उततल हुई, ऐतिहासिक दृष्टि से कहाँ-कहाँ पहुंची ! हमने इस पुल्तक में अत्तरंग दृष्टि से विचार किया 

है। वैदिक संस्कृति क्या है, इसके मृल तत्त क्या हैं, उनका वेज्ञानिक तथा मनोवेज्ञानिक आधार जया है, वततसाव- 

कालीन विचारधारा मे उनका व्या स्थान है, भारत के ऋषि-मु॒तियों की जीवन के प्रति दृष्टि क्या पी, संस्कृति 
के जिन मूल तत्वों का उत्होंने दर्शन किया था उन्हें जीवन में क्रियात्मक तथा व्यावहारिक रुप किस प्रकार 

दिया पा--इ्हीं सब बातों का इस पुस्तक में विवेचन करने का प्रयेलल किया गया है। 

हकयु-8७ ए, ग्रेटर बैलाश (१) -हत्यबत पिद्धालालंकार 
तई दिहली-( १००४८ 



मप 5 

वदिक विचारधारा का वज्ञानिक आधार 
[0णशणश्ााएए 8890 (४ ए0)0 00677] 

ग्रन्थ का विभोचन करते हुए प्रधान मल्लो हर्दिरा गांधो ने कहा 

आज का युग संघर्ष का युग है। इस युग में भौतिक तथा आध्यात्मिक विचारों का भी टकराव हो रहा है। 

ग्र्यकर्ता ने ठीक ही कहा है कि धर्म तथा विज्ञान के संधएव मे हमें धर्म के लिए वैज्ञानिक आधार शोजना 

होगा। विज्ञान का सच्चा अप है सत्य की खोज, मनुष्य की आन्तरिक आँँें छुलें, हृदय छुले, और यही उद्देश 

धरम का है। इस दृष्टि से देखने पर ही वस्तु स्थिति समझ मे आ सकती है क्योकि कोई वस्तु अपने-आप मे बुरी 
नही है। वस्तु का अच्छा अथवा दुरा होना इस बात पर निर्भर करता है कि उसका उपयोग किस प्रकार किया 
जा रहा है। एक छुरी किसी सर्जन के हाथ मे कह्याणकारी है तो वही अन्य अवसर पर हत्या का साधन बन 

सकती है। विज्ञान का युद्ध के लिए प्रयोग संह्रकारी है, परन्तु इसी विज्ञान का काम मानव को कितनी ही 

दीमारियों से बचाना भी है। जो लोग धर्म के नाम पर अन्धविश्वाप् को भरी धर्म के समान मान्यता देते है 

उन्हें सोचना होगा कि अन्धविश्वास धर्म नहीं है। अभी प्रो० सत्यव्रत जी ने ठीक ही कहा है कि विज्ञान एक 

लेगड़े के समान है, धर्म एक अच्ये के समान है! बिना विज्ञान के धर्म अधूरा है, बिना धरम के विज्ञान अधूरा 
है। इन दोनो को साथ मिलकर चलता होगा--इस कथन में गहरी सचाई है। आज के युग मे धर्म की वही 

मात्यताएँ टिक सकती हैं जिन्हे वैज्ञानिक दृष्टि से पृष्ट किया जा सके । धर्म के कुछ आधारभूत सिद्धाल हैं। 

उन पिद्धान्तों को नीव में रखकर जीवन का निर्माण करता होगा। धर्म की इन मान्यताओं मे, जो विज्ञान- 

सम्मत हैं, इतमा बल है कि वे जीवन को सशक्त बना सकती है। वेदों में, उपनिषदों तथा गीता में जिन 

पिद्वान्ों का प्रतिपादन किया गया है, वे हमारे वैदिक साहित्य की अमरनिध्ति हैं, हमारे जीवन के लिए प्रेरणा- 

मृत्र हैं, इस निधि को हम किसी तरह गंवा नहीं सकते । वेदों की विचारधारा त्विकाल सत्य है, इनमे दर्शाय 
गये बुनियादी आदणश हर परिस्थिति तथा हर काल में अपनाने योग हैं। 

इस प्रदय मे अध्यात्ा के बुतियादी तिद्धान्तो की तरफ ध्यात खीचते हुए उनका विज्ञान के ताथ समय 

दिखतलाने का जो वांछनीय प्रयत्न किया गया है उनकी तरफ युवकों तथा युवतियों का ध्यात माना जाता 
चाहिए। मेरी इच्छा है कि सब लोग इस ग्रत्य का अध्ययन करें और इसमें भौतिक तथा अध्यात्म का जो 

समलय दर्शाया गया है उस पर मतन करें ताकि युवकों मे जो उच्छ खलता आती जा रही है वह न रहे और 

वैदिक आदर्श उनके जीवन में ओतप्रोत हो जायें। 
मैं परन्थकर्त्ता को ऐता उत्तम ग्रन्थ लिखने के लिए बधाई देती हूँ, इसी प्रकार का साहित्य तजेनातमक- 

साहित्य कहां जा सकता है। 
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इसे क्यों पढ़ें ! 

आज का व्यक्ति आँखे मूंदकर कोई बात मान लेने को हगिज तैयार नहीं। हर बात को वहू विज्ञान की कसौटी 

पर क्कर परख लेना चाहता है, क्योकि खरे-खोटे की पहचान का सर्वोत्कृष्ठ आधार वह 'विज्ञान' को 

मानता है। 'धर्म-सम्मत', शास्त्र-सम्मत' या तके-सम्मत' से अधिक वह विज्ञान-सम्मत' होने में विश्वास 
रखता है। 

निस्सन्देह, यह स्वस्थ दृष्टिकोण है, स्वस्थ परम्परा है; हालाँकि, स्वयं 'विज्ञान' भी यह दावे से नही 
कह सकता कि उसकी उपलब्धियाँ चिरनृतन हैं था उसकी संस्थापनएँ 'अन्तिम' हैं; जो विज्ञान स्वयं अभी 

कसोटी पर है, वह दूसरे के लिए कसौटी क्या होगा ! तथापि, इस धारणा को सम्मान देना ही होगा कि कोई 

भी विचारधारा तब तक सवंमान्य नहीं कही जा सकती, जब तक उसका आधार वैज्ञानिक न हो । 

आज का युवा-बर्ग खुले शब्दों मे पूछता है कि 'ईश्वर' है तो कहाँ है ? बह दिखाई क्यों नहीं देता ? वह 

श्रीकृष्ण के गीता में कहे गए इस महामन््त्र को भी सन्देह की दृष्टि से पढ़ता-सुनता है कि 'फल की आशा त्याग- 

कर कर्म करो !! व्यक्ति सोचता है कि वह निरद्वेश्य ही क्यो अपना खून बहाए ? जब कुछ मिलने-मिलाने की 

आशा नहीं तो वह खूत-पसीना एक क्यों करे ! स्पष्ट है कि “निष्काम कर्म' के महत्त्व को समझाने में 'गीता' के 

भाष्यकार अभी तक एक तरह से निष्प्रभाव रहे हैं। 

इसी तरह 'शिक्षा' के बारे में भी युवक-युवतियों के मन मे भारी आक्रोश है। वे ऐसे ज्ञानाजेन को 

निरथंक मानते हैं जो रोजी-रोटी दिलाने मे असमर्थ है। शिक्षार्थी, शिक्षक और शिक्षण का कोई तालमेल ही . 
दीखता ! 

५२ आज के चिन्तक के लिए 'आत्मा' भी एक उबाऊ विषय होकर रह गया है। मन' से आगे एक भी पग 

उठाने को वह बोह्न मानते लगा है। 
आवश्यकता थी एक ऐसे ग्रन्थ की, जो इन गुत्यियों को इस तरह सुलझा दे जैसे रात का पर्दा उठाकर 

जगमग्राता सवेरा उतार लाय । यह ग्रन्थ इस दृष्टि से सचमुच आतल्ोक-स्तम्भ सिद्ध हुआ है। देश-विदेश के 
जिन्नासुओं ने जिस उत्सुकता से इसे पढ़ा और सराहा है, उसी के परिणामस्वरूप यह नवीन संस्करण शी घ्रता से 

प्रकाशित करना पड़ा । 

वैदिक विचारधारा को विज्ञान-सम्मत ढंग से प्रस्तुत करने में जिस सरल-सुबोध शैली मे लेखक ने 
युक्तितियों और प्रमाणों ते कष्य को सजाया और प्रतिपादित क्रिया है, उसी के फ़तस्वरूप इसे भारतीय दर्शन 
की अव्यतम उपलब्धि' माना गया है। 

विविध संस्थाओं की ओर से राजकीय एवं सार्वजनिक स्वर पर अनेक पुरस्कारों द्वारा इसे निरन्तर 

सम्मान मिलते जाना, स्वयं मे हर्ष और आएचय का विषय है। 

सनातन और शाश्वत दैंदिक वाइमय को समझाने में यह ग्रन्थ जिज्ञासुओ के लिए 'प्रवेशद्वार' सिद्ध 
होगा, इस विश्वास के साथ पाठकों के हाथों में यह नया संस्करण समर्पित है। 

विजय कुमार 
(प्रकाशक) 
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भूमिका 

मैक्स मूलर ने अपनी पुस्तक “इण्डिया: वेट कैन इट टीच अस' में एक स्थल पर लिखा है: "अगर मैं 

विश्वभर में से उस देश को ढूंढने के लिए चारों दिशाओं मे आँखे उठाकर देखूं जिस पर प्रकृति-देवी ने अपना 
सम्पूर्ण वैभव, पराक्रम तथा सौन्दय खुले हाथों लुटाकर उसे पृथिवी का स्वर्ग बना दिया है, तो मेरी अंगुली 
भारत की तरफ उठेगी। अगर मुझसे पूछा जाय कि अन्तरिक्ष के नीवे कौन-सा वह स्थल है जहाँ मानव के 

मातस ने अपने अन्तराल में निहित ईएवर-प्रदत्त अन्यतम सद्भावों को पूर्ण रूप से विकसित किया है, गहराई 

में उतरकर जीवन की कठिनतम सम्रस्थाओं पर विचार किया है, उनमे से अनेकों को इस प्रकार सुलझाया है 

जिसको जानकर प्लेटो तथा काट का अध्ययन करनेवाले मनीषी भी आश्वयंचकित रह जाएँ, तो मेरी अंगुली 
भारत की तरफ उठेगी | और, अगर मैं अपने से पूएँ कि हम-यूरोप के वासी--जों अब तक केवल प्रीक, 

रोमन तथा यहूदी विचारों मे पलते रहे हैं, किस साहित्य पे वह प्रेरणा ले सकते हैं जो हमारे भीतरी जीवन 

का परिशोध करे, उसे उन्नति के पथ पर अग्रेत्तर करे, व्यापक बनाये, विश्वजनीन बनाये, सही अर्थों में 
मानवीय बनाये, जिससे हमारे इस पराथिव जीवन को ही नहीं, हमारी सनातन आत्मा क्रो प्रेरणा मिले, तो 

फिर मेरी अँगुली भारत की तरफ उठेगी।” 
जम॑नी के प्रसिद्ध दाशनिक शोपनहाँर का कथन था कि विश्व के सम्पूर्ण साहित्यिक भण्डार मे किसी 

ग्रत्थ का अध्ययन मातव के विकास के लिए इतना हितकर तथा ऊँचा उठानेवाला नहीं है जितना उपनिषदों का 

), क ए़दव6 0 000९ 07 6 जञ06 प00 00 ॥70 00 ॥6 007 ॥0  ॥ंणाए 

6॥00960 ज्ञा॥ 8॥ ॥6 ४९३॥॥, 00फ्र्ष भाएं 0७809 [40 ॥806 एथ॥ 00809४--नंं] 

8006 048 8 ए८१ एक्8096 0॥ ९॥0॥--] ० ७9०॥ 0 [॥0॥4. व फछ6 8४८0 

प्रा0ध भा॥॥ ४४५ ॥6 ॥0॥ ॥0 38 08 0॥9 06४६॥0/९( $0॥6 0 ॥8 ॥0008/ 

हा, ॥85 ॥08/ 0080|॥ 90000 था (86 हु६8(७[ 9000 ए ॥6, &॥0 ॥॥8 0प0 

800ए0०॥8 08008 णी॑ (शा ज्रोगंधी प्र 08४४९ ॥6 भाधा।णा 0धा  ॥088 ए॥० 

॥8४6 870॥60 0800 ॥॥0 रि्ञा -- शा००४ 90०॥ ॥0 04. ह॥( ॥ ४६४६ 80 4४: 

प्रए8था ॥णगा प्री& क्षक्षए6 ए९, #06 | 70006, ६ ए0 #8४8 90९॥ ॥प्रएा€0 

28॥708 000४४७॥ 0॥ ॥6 (007९॥8 णए 070085 0 रि०78, क्षा 0[ 06 ईशा।०४॥९ 

[808, ॥08 [९प्ंशी, ॥89 (78४ 8 00000/76 जोशी 8708 फ्रक्ाल्ए 000 0 

0878 भा राधा 6 708 9४६४, 708 0ण०॥छक्षोक्षा॥५९, ॥06 पाए), ॥॥ 

(080 पर७8 ॥ए॥ ॥700॥, & 6, 70 6 03 6 0७॥॥, 0 ॥ ॥9058॥600 थाएं 

क्षकषानं ॥0--388॥ | ॥0॥॥॥ एण॥॥ 00 [0॥." 



१४६ / वैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदशन 

अध्ययन । इनके अध्ययन से मुझे जोवन में शान्ति मिली है, इनके ही अध्ययन से मुझे मृत्यु के समय भी शान्ति 
प्राप्त होगी ।/ शोपनहाँर के इन शब्दों का उल्लेख करते हुए मैक्स मूलर ने लिखा है क्वि अगर शोपनहाँर की 
इस भावना का समथ्थेन्र करने की आवश्यकता हो, तो दर्शन तथा धर्म के अध्ययन में व्यस्त अपने दीर्घ जीवन के 

अनुभव के आधार पर मैं इन शब्दों का सह अनुमोदन करता हूँ ।* 

मैक क्रिडल ने सिकन्दर के आक्रमणों पर लिखी अपनी पुस्तक मे मैगस्थनीज के “इंडिका' ग्रन्थ का 

उद्धरण देते हुए लिखा है कि जब सिकन्दर भारत पर आक्रमण करने के लिए निकला तब उसके गुरु अरस्तू मे 
उसे आदेश दिया कि वहाँ से लौठते हुए दो तोहफे लेते आना--एक था गीता तथा दूसरा, वहाँ का कोई एक 
दाशेनिक सन्त । सिकन्दर जब लौटने लगा तब उसने ओनियोक्रोटस नाम के अपने प्रतिनिधि को किसी सन्त 
को ढूंढ़ंकर साथ ले चलने के लिए भेजा । एक सन्त तो साभ चल पड़ा, दूसरे ने जिसका नाम 'डैंडीमीज' लिखा 
है साथ चलने से इन्कार कर दिया। 'डैडीमीज़' शब्द दंडी स्वामी का ग्रीक-हूप जान पड़ता है क्योंकि नाम के 

साथ 'ईज' लगाना ग्रीक-पद्धति शी। दंडी स्वामी को सिकन्दर के दूत ने कहा कि आप चलेंगे तो जुपिटर 
का पुत्र सिकल्दर आपको मालोमाल कर देगा। दंडी स्वामी ने हँसकर उत्तर दिया--हमारे रहने के लिए यह 

शस्य-श्यामला भारत की धरती, पहनने के लिए वल्कल-वस्त्र, पीने के लिए ये कल-कल रव करती गंगा की 
शीतल घार, खाने के लिए एक पाव आठा बहुत है--हम आत्म-घन के धनी हैं, आत्म-धन जो धनों का घन है, 

उस धन की दृष्टि से दरिद्र तुम्हारा सिकन्दर हमे क्या दे सकता है ? 
औरंगजेब का भाई दारा उपनिषदों पर इतना लट॒टू था कि काशी से कुछ पंडितों को बुलाकर लगातार 

छः महीने तक उनकी व्याख्या सुतता रहा। १६५६ में उसने इनका फारसी में अनुवाद किया। दारा के 
इसी भाषान्तर को फ्रंच विद्वात् एन्क्विटिल ड्यू पैरों ने पढ़ा और उसे पढ़कर उसे प्राच्य शास्त्रों को पढ़ने की 

रुचि हुई। उपनिषदों के फारसी-अनुवाद के आधार पर ही एन्किविटिल ड्यू पैरों ने १७०१ ईसवी में इनका 
लैटिन में अनुवाद किया। इस प्रकार दारा द्वारा मुस्लिम एवं एन्क्विटिल द्वारा ईसाई-जगत् मे उपतिषदों की 
विचारधारा का इतना जबर्दस्त सिक्का जमा कि पूर्व तथा पश्चिम मे इन ग्रत्थों को अत्यन्त श्रद्धा से पढ़ा जाने 
लगा । 

अरस्तू, दारा शिकोह, मेक््स मूलर तथा शोपनहॉर ने जिस भारतीय विचा रधारा से प्रेरणा प्रहण की 
थी उसका स्रोत वेद हैं, उपनिषद् हैं, दर्शन हैं। इन्ही की वाणी को हमने वेदिक विचारधारा कहा है। वैदिक 
विचारधारा का सार कया है? इसका सार यह है कि व्यक्ति भौतिक दृष्टि से कितना ही उल्तत हो जाय, 
चाँद पर जा उतरे, कितना ही समृद्ध हो जाय, धन-कुबेर हो जाय, यह विश्व भी भोतिक दृष्टि से कितनी ही 

उन्नति कर ले, संसार मे सम्पत्ति का इतना ढेर लग जाय कि बाँटे न बेटे, परन्तु अगर व्यक्तित आध्यात्मिक दृष्टि 
से दरिद्र रहा, विश्व आध्यात्मिकता से शून्य रहा, तो इस पृथ्वी का मानव ओर सम्पूर्ण विश्व कहने को 
उन्नत तथा समृद्ध होता हुआ भी दरिद्व का दरिद्र ही रहेगा । आध्यात्मिक दृष्टि का यह अर् नहीं है कि संततार 
को हम मिथ्या कहें, घन-सम्पति को बेकार कहेँ। इसका इतना ही अथथ है कि मानव में शरीर यथार्थ है, परन्तु 
शरीर के साथ शरीरेतर आत्मा भी यथाथे है, चराचर जगत मे बह भोतिक जगत यथाथ है, परन्तु इस पंच- 
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भौतिक जगत् के साथ इसमे जीवन का संचार कुरनेवाला जगदितर परमात्मा भी यथार्थ है। शरीर से चलकर 
शरीर तक ही रुक जाना, इस सृष्टि से प्रारम्भ कर इस सृष्टि में ही अठक जाना--यह दृष्टि अयधार्थ है। 
ओर, जब हम सब इसमें ही अटक जाते हैं तब वह कहने की जरूरत पड़ जाती है कि जो दीख रहा है, जिसमें 
प्राणी उलझ जाता है, वह यथाय॑ होता हुआ भी अययार्थ है, सत्य होता हुआ भी मिथ्या है, इसलिए अयधार्थ 
और मिथ्या है क्योंकि हम इसमें प्राण डालनेवाली सत्ता को भूलकर इसी को यथार्थ मान बैठते हैं । 

वैदिक दृष्टिकोण एक कदम ओर भी आगे बढ़ता है। वह दृष्टिकोण यह है कि मानव का यह शरीर 
उस अशरीरी का साधन है जो किसी लक्ष्य की तरफ बढ़ता हुआ इसमे वास करता है, यह दृश्य-जगत् किसी 
अदृश्य चेतन शक्ति के प्रयोजन को निबाह रहा है। अगर अपने में इस देह को, और विश्व मे इस पंचभूतात्मक 
जगत् को ही आदि और अन्त मान लिया जाय, जीवन का लक्ष्य खाने-पीने, मोज-बहार के सिवाय दूसरा 
कुछ न माना जाय, तो इसका अवश्यंभावी परिणाम चोरी-डाका, लूट-खसोट, मार-काट, कत्ल, अनाचार- 
दुराचार के सिवाय क्या रह जाता है ! क्या आप कहते हैं---'मानव का कल्याण”, समाज का कल्याण--यहू 
लक्ष्य तो बना रहता है, परन्तु प्रश्न उठता है --किस मानव, का किस समाज का कल्याण ? मै तो खाता-पीता, 

मौज-बहार करता अपना खेल खत्म कर शून्य हो जाऊँगा, मिट जाऊँगा, फिर कहाँ का मानव, कहाँ का समाज ? 

किसकी फिक्र ? किसके प्रति रह जाती है मेरी-आपकी जिम्मेवारी ? फिर तो चार्वाक का कहना ठीक है-- 
धावज्जीवेत सुख जीवेतू ऋण कृत्वा घ॒तं पिवेत, भस्मी भूतस्य देहस्य पुनरागमनं कुतः---जब तंक जीओ सूख से 
जीओ, ऋण लेकर घी पीओ, मर गये तब ऋण चुकाने कौन आता है ! यूरोप मे एपिक्यूरस (३४०-२७० ई० 
पू०) तो नही परन्तु उसके अनुयायी भी कुछ-कुछ इसी भौतिकवादी पन््ध पर चल पड़े थे। अगर यह देह भर 
यह भोतिक जगत् ही सब-कुछ है, तो जो कुछ कहते थे, ठीक कहते थे। परन्तु इस दुनिया को ही आदि और अन्त 
मानकर चलने से क्या इस दुनिया का भी कारोबार चल सकता है ? 

क्या हम इस शरीर को, और इस जगत् को ही आदि और अन्त मानकर चलें ? वैदिक विचारधारा का 
कहना है--नही, ऐसा करने से तो यह दुनिया भी सिद्ध नहीं होगी | यह तो है ही, वह भी है जो दीखता है, 
उससे कौन इन्कार करता है ! समझने की बात यह है कि जो नही दीखता वह भी है, और अगर गहरी दृष्टि से 

देखा जाय, तो वही है क्योंकि उसी के लिए यह सब-कुछ है। संसार का सारा व्यवहार इसी प्रकार टिक सकता 

है, भन््यथा सब टूक-टूक हो जाता है। 

वैदिक विचारधारा जिस सत्य को आधार बना कर खड़ी है, वह व्यावहारिक सत्य है। वह जगत को 

मिथ्या नही कहती, इसे ही अन्तिम सत्य भी नही कहती, वह इन दोनो के समन्वय को लेकर मध्यमार्ग पर 
चलती है; जगत को सत्य मानते हुए उसे मानो मुट्ठी मे भरकर आत्मा की झोली मे डाल देती है जिसे वह् 
सत्यों का सत्य--परम सत्य जानती है। इस दृष्टिकोण को सम्मुख रखकर इस ग्रन्थ में उन प्रश्नों पर वैज्ञानिक 
भावना से विचार किया गया है जो जीवन में किसी-त-किसी समय हर किसी को उलझन में डाल देते हैं । 

प्रायः अध्यात्म तथा विज्ञान का विरोध समझा जाता है। अध्यात्मवादी जो कहता है उसे जड़वादी 

स्वीकार नहीं करता; इतना हो नहीं कि वह उसे स्वीकार नहीं करता, अपितु उसे अवज्ञानिक भी कहता है। 
आज के दिनोदिन बढ़ते वैज्ञानिक युग मे हमारी नई पीढ़ी के युवक-युवतियाँ इसी दृष्टिकोण को सत्य मानकर 
उसके अनुरूप अपना जीवन भी ढाल रहे हैं। परन्तु क्या उन्होंने कभी सोचा कि कहीं वे गलत रास्ते पर तो नहीं 

पड़ गये, कहीं जीवन के पथ से भटक तो नहीं गये ? आइन्स्टीन इस युग के महान् वैज्ञानिक हुए हैं। उतका कहना 
था कि बिना अध्यात्म के विज्ञान लेगड़ा है, बिना विज्ञान के अध्यात्म अन्धा है-- $0शा०6 जो॥070॥कञं०ि 
38 8०; रिलाहांणा जागरण 5४०06 5 0॥0, इसी को सांख्य ने प्रकृति तथा पुरुष का 'पंग्वन्ध-न्याय' 

कहा है। इस पुस्तक में वैदिक अध्यात्म को विज्ञान की कसोटी पर कंसकर उसे परखने का प्रयत्त किया गया 
है ताकि हमारी नई पीढ़ी जिन मान्यताओं को अवेज्ञानिक कहकर छोड़ती जा रही है उन पर इस दृष्टि से 



१४ | वैति शँहिं, पंकीती मोर सगाशशार 

ऐप का यल हरे हि उनें अवैजञानिकता कहाँ है! दृतीतिए हु पुस्तक का जाए रा गो है पैक 
विधाणधार का वैज्ारिक बंधार । हम दृष्टिकोप को बुद्धियय आधार पर पललृत हरे में पथ तेखद की 
हों तक गफ़शता मित्र है, इसे वह पाक के रिंग पर होहता है। 

ग्र में केद्रीय हिंदी निदेशालय द्वारा पतातित उद्घोकी का ही प्रयोग दिशा पं है। 
पह फ्रयार्ता के तिए गौरव वी बात है हि हल को विन भारत की प्रधान गली थीम 

एटा पारी ने बढ़ उच्च कोट के दि के ताक्ष किया ये का विगोसी केसे हैए उहँ जो गष 
कहा से बाते पर पं में पह हो हि होगा। 

पुर हे तेदग ता प्रा में लेखक को के मित्रों मे उल्ाहू तथा पिनमिल प्रकार हो हैँ 
पोग मित्ा है। राय के बे पुणने मित्र श्री शागुगार जी भुवालका, एवं श्री बी पी के, 
प्री तहमौतिवात जी बिहता, भाई देवदत तहत, भी गहरा परे तथा चोरी प्रताप जी गा भी 
उत्लाह वन के हिए हा मे छत हैं । गोविदराम हरतानर्द' के माहिक श्री विगयम्नार जीने पु 
ऐे फापन मे महा योग हि है। दे प्यार के पा है। पार के केद्रीय हिंदी रिश्ते पु 

को अपनी बोजना के लिए उपयोगी छीज़ार किया है-यह ते के लिए गेख ही वात है। अजय प्र 
ते मेरे बारबार वतम बताने पर भी शालि तथा सहयोग से का जिया है, और आशातीत पीकर मे छाई 
का काम गमाणत कर दिया है-- झके लिए उतही जितनी प्रशंसा की जाए थोड़ी है। 

पुस्तक के बरागामी उंलरण के लिए वो भी तन उपयोगी परम की उें अभी ते निमल॥ग तथा 
पगवाद है। 

हक्ू.0 ए, ग्रेटर कैलाए (१) | “अप दिद्ञालातशार 
ता त्ल्निः !(०१४५ 
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बंदिक संस्कृति का सन्देदा 
[फ्र ॥४४४५०४ 07 पाए (एणाएए्] 

भूमिका 

जि्त बिन्दु पर जीवन-यात्रा के अनेक मार्ग फूटते हैं, कोई दायें कोई बायें, वहाँ मैं किधर जाऊँ, कौत- 

सा सही रास्ता है, बीतियों पगइंडियो मे से किस पर चलने से मैं अपने लक्ष्य तक पहुँचुगा--ये प्रश प्रत्येक 
युवक तथा युवती के हृदय में किसी-न-कियी समय उठते हैं। वैदिक काल के युवक तथा युवतियों ने जिस मार्ग 
को पकड़ा था आज के भौतिकवादी युग में हमारे युवक तथा युवत्ियाँ उससे उल्टे मार्ग पर अग्रमर हो रहे हैं। 
क्या वैदिक काल के युवक तथा युवतियाँ भोतिकवादी मार्ग पर नहीं चल सकते थे ” उस काल में भी भौतिक 
ऐश्वर्यों की कमी नहीं थी, उनके सामने संसार के सब प्रलोधत मौजूद थे। धन-ध्रान्य, सम्पत्ति, भोतिक ऐश्वय्य, 

संसार के भोग सब-कुछ भोग सकते थे, परन्तु उन्होंने भौतिकवादी मार्ग को यह कह कर छोड़ दिया--'न 
वित्तेन तप॑णीयो मनुष्य:--सांस्तारिक ऐश्वर्य -भोग से तृप्ति अवश्य होती है परन्तु चाह फिर भी बनी रहती है, 
वह अखण्ड आनन्द जिसके लिए मनुष्य पानी मे मछली की तरह इस संसार में प्यासा फिसा है इससे प्राप्त 
नही होता। जब मैत्रेयी के सम्मुख याज्ञवल्वय ने भोतिक सुख-सामग्री देने का प्रस्ताव रखा तो उसने पूछा-- 
'बलु इय॑ सर्वा पृिवी वित्तेन पूर्णा स्थात कथ तेनाह अमृता स्याम्--अगर सारी पृथिवी प्त-धान्य से भरपुर 
होकर मुझे मिल जाय तो क्या मेरी अमर आनन्द पाने की प्यास मिट जायगी ? याज्ञवल्य ने उत्तर दिया-- 
'रमेवोपकरणावता जीवित तथैव ते जीवितं स््थात् अमृतत्वस्य तु नाशास्ति वित्तेन-जैसा साधन सम्पत्न 
व्यक्तियों का जीवन होता है वैसा तेरा जीवन हो जायगा परन्तु अमर आनद्द तुझे प्राप्त नहीं होगा। यह पुन 

कर मैत्रेयी ने जो उत्तर दिया वह आज के भौतिकवादी युग को चुनौती है। उस्ते कहा--बेनाहं तामृता स्थाम् 
किमहू तेन कुर्याभ--जिस मार्ग पर चलने से मुझे अमरत्व की प्राप्ति न होगी उस पर चल कर मै क्या 

कहंगी ! 
संसार का वैभव किस को नहीं ललचाता । ऐसे वैभवप्ूर्ण संत्रार की इस प्रकार की उप्रेक्षा-वृत्ति का 

क्या कारण था--इस रहस्य को समझने के लिए वेदों तथा उपनिषदो के विश्व के प्रति दृष्टिकोण को समझना 
क्वायक है। वेदों तथा उपनिषदों का संसार के प्रति यथाय॑वादी दृष्टिकोण था। यथाय॑वाद क्या है? उप- 

रिषद में तचिकेता को आचार्य मृत्यु ने और मैत्रेयी को मुनि याशवल्तय ने बार-बार कहा कि संसार सत्य है, 
परन्तु साथ ही यह भी कह दिया कि यह अन्त तक टिकनेवाला नहीं है। संक्षार के प्रति यथा्वादी दृष्टिकोण 
यही है कि ते इसके सत् होते से इन्कार किया जा सकता है और न इस बात से इन्कार किया जा सकता है कि 
यह टिकनेवाला नही है--असत् है। 

संत्तार 'तत्' है--इसे तो मूढ-से-मूढ़ व्यक्ति भी जानता है, परन्तु अगर यह 'अमत्' भी है तो प्रश्न 

उठता है कि किस की अपेक्षा यह 'असत्' है ? उपनिषदों के ऋषियों ने शरीर को 'सत्' माना था, पस्तु आत्मा 

की अपेक्षा इसे 'असत्' माता था; संसार को 'सत्' मात्रा था, परन्तु संसार को जीवन-दान देनेवाली शक्ति-- 

विश्वात्मा--की अपेक्षा इसे 'असत्' माना था। शरौर तथा संसार दोनों 'सत् हैं, इसलिए न शरीर की उपेक्षा 
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हो सकती है, न संसार की, इसी दृष्टि से वैदिक दृष्टिकोण समन्वयात्मक है, व निरा भोगवादी, न निरा त्याग- 
वादी है। यजुर्वेद में कहा है-- तेन त्येक्तेन भुझ्जीया:--शरीर तथा संसार सत् हैं इसलिए इनका भोग करो, 
परन्तु ये अन्त तक टिकने वाले नहीं हैं इसलिए संसार को भोग॑ते हुए त्याग की तरफ टकटकी बाँध रखों। 
वैदिक संस्कृति का जीवन के प्रति यह यथार्थवादी दृष्टिकोण है जिसे गीता में श्रीकृष्ण ने 'कर्मप्पभिप्रवृत्तोपि 
नैव किचित् करोति स:'--कर्म करते हुए उसमे लिप्त न होने का, निष्काम-कर्म का नाम दिया है। 

इस प्रकरण में उपनिषदो ने एक गंभीर प्रश्त को उठा कर उसका उत्तर दिया है। अगर शरीर तथा . 

संसार 'सत्' होते हुए भी अन्तिम रूप में 'असत' हैं, तो फिर अन्तिम सत्ता, यथार्थ सत्ता क्या है? यथाये सत्ता 

की व्याख्या करते हुए छान्दोग्य उपनिषद् में एक कथानक का उल्लेख है। प्रजापति ने घोषणा की कि हृदयाकाश 

में जिस आत्मा का निवास है वह जरा-मृत्यु से मुक्त है, वही सत्य है, उसी की खोज करनी चाहिए, उसी को 
पाना चाहिए | इस घोषणा को इन्द्र ने सुना। उसके मन मे चाह उत्पन्न हुई कि उस आत्मा का पता लगाये। 
वह आत्मा का स्वरूप जानने के लिए प्रजापति के पास पहुंचा। प्रजापति ने कहा--'जागृत् अवस्था 
('४४॥8 ४४०) में जो यह देखता, सुनता, सूंघता, छुता है वही आत्मा है। इन्द्र ने पूछा कि अगर वह 

दीखनेवाला, सुननेवाला, सूँघनेवाला देह हो आत्मा है तब तो वह तो पैदा होता है, मरता है। क्या भात्मा 
पैदा होता, वृद्ध होता ओर मर जाता है ? ऐसा नही हो सकता, आप तो कहते थे आत्मा जरा-मृत्यु से मुक्त है, 

अमर है। प्रजापति ने कहा, इन्द्र तुम ठीक कहते हो; देह आत्मा नहीं है, परन्तु 'स्वप्नावस्था' (9ध्थ्ागाए8 
89८) में शरीर से जो अलग होकर जिधर चाहता है डोलता है वही आत्मा है। इन्द्र ने पूछा कि अगर स्वप्न 
में डोलनेवाली जो सत्ता है वही आत्मा है तब तो मन की भिन्न-भिन्न अवस्थाएँ ही आत्मा हुआ । यह ठीक है 
कि शरीर के लूला-लेगड़ा होने पर, अन्धा हो जाने पर स्वप्न मे यह भागा फिरता है, सुजाखे की तरह देखता है, 
परन्तु यह तो मन की एक अवस्था का नाम हुआ स्वप्न में कभी यह हँसता है, कभी रोता है, कभी भय खाता 
है--इन मानसिक अवस्थाओं को जो अब हैं ओर तब नही, यथार्थ तथा अन्तिम सत्ता कैसे मान लिया जाय? 
प्रजापति ने कहा, इन्द्र तुम ठीक कहते हो, स्वप्न में डोलनेवाला आत्मा नही, परन्तु 'सुषुप्तावस्था' (08का॥- 
055 8९००४०६ 8/&८) मे जाकर जो जागृतावस्था के देह से अलग होकर, स्वप्नावस्था मे डोलनेवाले मनसे 
अलग होकर, अपने को शरीर तथा मानसिक अवस्थाओं मे से निकाल कर विश्राम करता है, जिम्तकों शरीर 

का, मन का तथा किसी भी शारीरिक तथा मानसिक अवस्था का भान नही रहता, जो सुषुप्तावस्था मे जाकर 

फिर लोट आता है ओर जाग उठने पर कहता है-- अत्यन्त सुख से सोया--वही आत्मा है, वही यथार्थ सत्ता 
है। इन्द्र ने पूछा, स्वप्नावस्था मे तो मैं हैं--इसका भी भान नही रहता, फिर आत्मा को यथार्थ सत्ता कंसे 
मान लूँ, उस समय तो उसका अभाव हो जाता है। डॉक्टर राधाकृष्णन ने लिखा है कि इन्द्र ने हजारों साल 

पहले आत्मा के सम्बन्ध में जो शंका उठाई वह संसार के विचारकों को सदा से परेशान करती रही है। गौतम 
बुद्ध ने कहा कि अगर वृक्ष के फल-फूल-पत्ते-टहनियाँ-छाल काट दिये जायें तो वृक्ष कहाँ रहता है, जब किसी 
प्रकार का ज्ञान त रहा तब आत्मा कहाँ रहता है, इसलिए विज्ञान ही आत्मा है। ब्रेंडले का कथन था कि मन 

में जो ठोस अनुभव भरे पड़े हैं उन्हें निकाल दिया जाय तो आत्मा की सत्ता नहीं रहती। बर्कले का कहना था 

कि मनुष्य जब चितन नहीं कर रहा होता तब उसका अस्तित्व ही नहीं रहता। लॉक का कहना था कि जिस 

समय भी मनुष्य ऊंघता है उसी समय आत्मा ताम कौ चीज नष्ट हो जाती है क्योंकि आत्मा की पत्ता तभी 

मानी जा सकती है जब मनुष्य चितन कर रहा होता है। बिना चितन के आत्मा की सत्ता की मानना परस्पर 
विरोधी बात है। इन्द्र ने भी बुद्ध, ब्रेडले, बकले ओर लॉक की तरह शंका उठाई कि सुषुप्तावस्था में जब कोई 
प्रतीति ही नही रही तब आत्मा जैसी नित्य, यथार्थ सत्ता का अस्तित्व ही कैसे मानें ? प्रजापति ते कहा, नहीं 
इन्द्र, तुम्हारी यह शंका निरध॑क है। आत्मा ही वह सत्ता है जो युषुष्ति में से विकलने के बाद मानव की पुर्वे- 

सत्ता के साथ एकात्मता अनुभव करती है, अन्यथा अगर सुषुप्ति के समय कोई सत्ता नहीं रहती तो जाग उठने 
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पर हैं आनर्द से तोया--यह भान भी नहीँ हो संता । यह मैं कोन है जो जाग्रतावस्था में आंदों पे देखता 
हुवा बांदो हे अलग है; कानों पे सुतता हुआ कारों से अल है; यह मैं कोन है जो खण में चितन करता हुआ 
घिंतन से अलग है; पे लेता हुआ सपनों से अलग है; यह मैं! कोन है जो सु्षष्ति में जाकर फिर वहाँ पे लौट 
बाता है और अपने को सुषुप्ति की बातर्दमय अवस्था से अलग अनुभव करता है? अनेकता के मनको में एकता 
का यृत्र पिरोनेवाली, भिल-भिल मानमिक अवस्थाओं को एकरुपता मे लाते वाली जो अभोतिक सत्ता है वही 
बह्मा है, वह यथा सत् है, उसकी दृष्टि ते यह शरीर तथा यह संसार हत् होता हुआ भी सापेक्ष रुप में अस्त 
है। पंगार का जितना भी दृश्य जगत् है वह तभी तक दृश्य है जब तक वह किसी द्रष्ट के देखने मे आता है; 

बार द्रष्ट न हो--और द्रष्टा को ही तो वेदिक विचारधारा ने आत्मा कहा है--तव यह दृश्य जगत प्रमाण 

हो बहा है। द्रष्टा के दिगा दृश्य की कोई पत्ता हो रही हो सकती क्योकि दर्म की चेतना मे ही दृश्य का 
बिल प्रतीतिगम्य हो सकता है। 

वैदिक एंस्कृति के ऋषियों का कपत है कि जो पिड मे है वही ब्रह्मा में है, जो परमाणु मे है वही 
परम वि में है। अगर पिड में शाश्वत, निस््तर सत्ता शरीर की नहीं आत्मा की है, तो ब्ह्माए मे भी 
शखत तथा यधाथे सत्ता भोतिक जगत् की नहीं वि्वात्मा को, बह की है। थामा को यथार्थ सत् मानते 
हंए उन्होने शरीर का तिरस्कार नहीं किया था, तभी कहा था--अलादइणेव सर्वाणि भूतानि जाये: 

विश्ात्मा को यधाय सत् मानते हुए उन्होने सस्तार का तिरसकार नही किया था, तभी कहां था--तिन लेकेन 
भुल्जीया: । यह भोगवाद तथा त्यागवाद की समल॑यात्मक दृष्टि थी जिसे लेकर भारत के ऋषियों ने मानव 
जीवन की ही नहीं की थी उसे क्रियात्मक जीवन में साकार हुप भी दिया था । बहू व्यपक, सवगीण तथा 
समन्वयातमक दृष्टि वेदों तथा उपनिषदों की एक-एक पंक्षि में झलक उत्ती है। 

इप दृष्टि को बुद्धिगम्य तथा सर्द ताधारण तक पहुंचाने के लिए हो यह गन्य लिखा गया है। इससे 
पहले मैंने 'बैंदिक विचारधारा का वैज्ञातिक आधार' एक ग्नन्य लिखा था जितकी विदवत-जगत् ने बहुत 

प्राहना की है। बाशा है, यह गथ उसका पूरक पद होगा। 

हआयू-8७ (, ग्रेटर बलाश “-मह्यतरत पिद्वानतालंकार 
नई दिल्ली ११००४४ 



संस्कार-चनिद्रका 
[संस्कार-विधि को वैज्ञानिक व्यास्या] 

भूमिका 

ऋषि दयानत्द का जन्म १८२४तथा स्वगंवास १८८३ ईस्वी भें हुआ। उनका जीवन-काल १६ वर्ष 
का रहा। उन्होंने ३६ वर्ष की आयु में १८६० में गुरु विरजानत्द के पास विद्याध्ययन प्रारंभ किया । ऋषि ने 

जो कुछ ठोस कार्य किया उसके पश्चात् किया । इस प्रकार उन्हें ठोस काये करने का समय कुल २२-२३ वर्ष 
पिला जिसमें उन्होंने कृछ वर्ष तपस्या में बिताये, और बचे हुए समय मे देश के कोने-कोने में जाकर वैदिक 
धरम का प्रचार किया, वेदों का भाष्य किया, अनेक लघु-पुस्तिकाएँ लिखी, सत्यार्थप्रकाश, संस्कार-विधि तथा 
ऋग्ेदादिभाष्य-भूमिका जैसे विशालकाय एवं मौलिक ग्रत्यो की रचना की। इनमे से एक-एक प्रन्थ सब 

काम छोड़कर जीवन खा देने के लिए काफी था, फिर इतने थोड़े समय में इतना काम कर जाता ऋषि 

दयानन्द जैसे आदित्य ब्रह्मचारी के लिए ही संभव था ! वैदिक संस्कृति के उपासकों के लिए जो कुछ उपयोगी 

था वह सब कुछ समेट कर ऋषि ने अपने ग्रन्थों के रूप में हमें दे दिया। 
मानव-जीवन के दो पक्ष हैं--सैद्धान्तिक तथा व्यावहारिक । ऋषि दयातन्द ते अपने समय के चिन््तकों 

के मस्तिष्क में मौलिक तथा रचनात्मक विचारों ते हलचल मचा दी। उन्होंने जहाँ रूढ़िवाद तथा मतवाद 

पर कुठराधात किया वहाँ पश्चिम से उफन रहे भोतिकवाद को भी ठंडा कर दिया। इन दोनों के स्थान मे 
उन्होने भारत के ऋषि-मुनियों को प्राचीन वैदिक संस्कृति की प्राण-प्रतिष्ठा की जिसे स्थिर तथा मृत रूप देने 
के लिए 'त्यार्थप्रकाश' ग्रन्थ लिखा । यह उनका सैद्धान्तिक कार्य था। परल्तु सिद्धान्त व्यवहार के बिना, 

विचार क्रिया के बिना अनंकुरित रह जाता है। जिस प्रकार के मानव की ऋषि कल्पना कर रहे थे उसे क्रिया 

में उतारे बिना उनका सारा लिखा-लिखाया वाचो विस्लापनम् हि तत' रह जाता। बीज अंकुरित हो तभी 
वृक्ष बनता है। ऋषि दयानन्द ने अपने समय के मानव के मस्तिष्क में जो हलचल मचा दी थी उसका लक्ष्य 
नवमानव का निर्माण था। वे कृड़े-ककेट को भस्म कर उसकी जगह समाज के नवीन भवन की नीव रखना 

चाहते थे जिससे नवमानव तथा नवत्तमाज उठ खड़ा हो। मानव के इस नवनिर्माण के विचार को क्रियात्मक 

रुप देने के लिए उन्होंने 'तंस्कार-विधि' ग्रल्थ की रचना की। 'सत्याथंप्रकाश उतकी विचारधारा का 

पैद्धान्तिक अर्थात् विचारात्मक पक्ष है। संस्कार-विधि' उसी विचारधारा का व्यावहारिक अर्थात् क्रियात्मक 
पक्ष है। इस सूत्र को लेकर हमने इस ग्रन्थ में संस्कार-विधि की व्यास्या की है । 

संस्कार-विधि के सम्बद्य में विद्वानों ने बहुत शोध्य तथा खोज-बीन की है। मूलसंस्कार-विधि की 
फोटोस्टेट प्रति आर्य-साहित्य-प्रचार ट्रस्ट ने प्रकाशित की है। रामलाल कपूर ट्रस्ट के तत्वावधान में आये- 
समाज-शताब्दी-संस्करण अनेक टिप्पणियों सहित प्रकाशित हुआ है। वैदिक यंत्रालय ते अनेक बार संशोधत 

करके इसके संस्करण प्रकाशित किये हैं। हमने ययासम्भव इन सब के मत को यथास्थान दिया है, परस्तु 
यधासम्भव ऋषि दयानत्द के कयन तथा उनकी भाषा को ज्यों-कां-्यों रखने का प्रथलल किया है। इन सब की 
टीका-टिप्पणियों ते विधि-मार्य पर कोई विशेष प्रभाव नहीं पड़ता। एक शब्द घट गया या बढ़ गया-- इससे 
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विधा पर स्पा प्रभाव पड़ सकता है? मसल बात एंार की बाहमा तक पहुँचा है। 
हमारा प्र शोधनन्य नही है, इस द्यात्यायत्य का तक्ष्य पस्कार-विश्नि की आत्मा को समझने का 

प्रयल झरना है इसीलिए हमे पंस्कार-विधि की वैज्ञानिक ब्यात्या कहा है। इस दिशा में कार्य आज से ०-६० 
दर पहले श्री ४ आत्माराम जी ने १० भीमसेन जी शर्मा के सहयोग से 'पंस्कार-द्धिका' जाम से प्रकाधित 
अपने ग्रन्थ में किया या, परनतु उम्र गद्य तथा इस ग्रत्य में ताम की थोड़ीसी समानता होते हुए भी वस्तुगत 
पहात् भेद है। यह भेद पुस्तक का अध्ययन करते हुए स्पष्ट हो जायगा । 

हमने प्रत्येक संस्कार को दो भागों मे बाँटा है-- विवेषनाहमक भाग तथा मल्ा्सहित विधि- 
प्राग' । विवेषतातमक भाग में उम्र मार के पम्बस्ध मे वैज्ञानिक, मनोवैज्ञानिक तथा दातिक दृष्टि से 
विचार किया गया है; विधि-भाग मे संस्कार की विधि को भिल-पिल शीर्षक देकर स्पष्ट तथा परत हप मे 
लिखा गया है ताकि संस्कार कराते हुए कोई कछ्नाई ने आये। 

मत्रों के अर्थ करे हुए संखृत-गब्दों को को्ठक में काले टाइप में दिया गया है, स्दों के अर्थ को 

क्ोषठक के बाहर पफेद टाइप में दिया गया है। लक्ष्य यह रहा कि अगर केवल सस्कृत-द्धावसी पहते जायें, 
तो मल का अलयसहित अर्थ पमन्न मे आ जाय, अगर पंखृत-रब्दावली को छोड़कर केवल हिल्दी भर्थ पहुते 
जायें तो माय का एक हृदयंगम पुरा सार्थक वाक्य बने । प्राय देखा जाता है कि मलाप करे हुए छयाद्याकार 
केवल गद्मों का अर्थ दे जाते हैं। जिन््हे एक साथ पढने से पूरा ताक बात्य भी नहीं बस पाता । हद्धार्थ' के 
बाद मत का 'भावाय भी दिया गया है जिससे मल के अन्त निहित गढ़ भाव पर प्रकाश पढ़े। 

मैं चाहता था कि कोई प्रकाशक इस ग्रत् के प्रकाशक का बो्न अपने पर ले लेता, परनु उस ओर से 

निराश होकर मुझे स्वयं इसके प्रकाशन का भार अपने पर लेता पड़ा, मेरे पुराने मित्र श्री रमगुमार जी 
भुवालका, श्री बी० पी लेतान, श्री लक्ष्मीनारायण जी विड़ला, चौ० प्रतारपापह जो, भरी यशशज जी पटेल, 
रघमत बौरिटी ट्रस्ट तथा रामबहादुर विश्मेस॒रताल मोतीलाल हसवाग़िया टूट से जो सहयोग प्राप्त हुआ है 
उपके लिए उनका प्रच्यवाद है। 

इलयु-७४ ए, ग्रेटर कलाए (१) -सत्यवत पिद्वालातंकार 
गई दिल्ली-( (००४८ 



उपनिषद्-प्रकाश 
[बारह उपनिषदों पर व्यात्यात्मक विश्ञर विवेचन] 

दो शब्द 

वैसे तो ग्यारह उपनिषदों पर मेरा एक अन्य ग्रन्थ भी है, परन्तु उस ग्रन्थ तथा इस ग्रन्थ में एक मौलिक 

भेद है। वह भ्रत्य संस्कृत पढ़े हुओं के लिए विशेष काम का है। उप्रमें सम्पूर्ण उपनिषद के प्रत्येक स्थल का 

पदच्छेद, धव्दार्थ, भावार्थ, व्याध्या--सब कुछ दिया हुआ है। इसमें पदच्छेद, शब्दार्थ, भावा्य पर इतना 
बल नहों दिया गया जितना उपतिषद् की गहराई में जाकर उसका व्यास्यात्मक विवेचन किया गया है। संस्कृत 
का बहुत-सा भाग तो जैसे-का-तैसा दिया गया है, अगर पढ़ते हुए उसे छोड़कर भी पढ़ें तो भी सारा सिलसिला 

ऋ्रमबद्ध है। दोनों प्रन्यों का विषय एक ही होने पर भी दोनों की अपनी-अपनी विश्वेषता है। एक दृष्टि ते 
कहा जा सकता है कि ये दोनों ग्रन्थ एक-दूसरे के पूरक हैं। एकादशोपनिषद्-भाष्य' में जित बातों की तरफ 
इशारा भर किया है, 'उपनिषद्-प्रकाश' मे उन पर गहराई में व्याख्यात्मक विवेचन किया गया है; 'एकादशोप- 

निषदू-भाष्य में प्रत्येक शब्द का अरे दिया गया है, 'उपनिषद्-प्रकाश में प्रत्येक शब्य का विवेचन ने करके 

उपनिषत्कार के कथन को व्यास्यात्मक सरल भाषा में व्यक्त करने का प्रयत्न किया गया है। 

जब से मैंने उपनिषदों पर लिखना शुरू किया तब से 'उपनिषद्-प्रकाश' जैसे ग्रन्थ के लिखने की भी 
मुझे अन्तस से प्रेरणा होती रही, और पाठकों ऐे माँग भी आती रही । पाठक चाहते थे कि ऐसा ग्रत्थ उनके हाथो 
में बाए जिसका वे सरल, सम्बद्ध भाषा में प्रतिदिन पाठ कर सकें । उसी कमी को यह ग्रन्थ पूरा करता है। 

इसे ऐसा लिखा गया है जिसे पढ़कर मुझे स्वयं आनन्द आता है। मैं अपने ही इस ग्रन्थ को कई बार पढ़ा 
करता हूं और ऋषियों की वर्णन-रैली का आनत्द उठाया करता हूँ क्योकि यह शैली मेरी तहीं, उपनिषदों के 
ऋषियों की है । आज के लिखने वाले उपनिषदों के ऋषियों की जूठ लिखा करते हैं। 

इस ग्रत्य की लम्बी-चौड़ी विस्तृत विषय-सूची देने की आवश्यकता नहीं है। प्रत्येक उपनिषद् का 

प्रतिपाद्य-संकेत पृष्ठ के ऊपर ही दे दिया गया है जिससे पाठक समझ जाये कि वह किस प्रकरण को पढ़ रहा है, 

पहले को, दुसरे को या तीसरे को किसके पास मेरे दोनों ग्रन्थ होंगे वह एक के प्रकरण को देखकर एक दूसरे 
का आतानी से मेल बेठा सकेगा । 

मेरी सदा यह सम्मति रही है कि वैदिक विचारधारा को समझने के लिए जितना वस्तुजात उपनिषदों 
से मिलता है, उतना अन्य किसी ग्रत्थ से नहीं। उपनिवदों में जिस विषय को उठाया गया है उसका सिलपिते- 
वार वर्णन है। वेदों को समझने में कठिनाई होती है। पहले तो मन्त्र को समझना हो कठिन, फिर मन्त्ों के 

पारस्परिक सम्बन्ध को समझना और कठित । वेदों को समझने-समझाने के लिए जिस अगराध पाष्हित्य की 

आवश्यकता है, वह उपनिषदों को समझते के लिए नहीं । आध्यात्मिक रहस्यों को स्वेत्ाधारण तक पहुँचाने के 
लिए इन्हें ऐसी सरल भाषा में लिखा गया है कि वह आसानी से समझ पड़ जाती है। गहूत विषय को 

: क्षानकों, अलंकारों से ऐसा जड़ा गया है कि पढ़ने में मत नहीं ऊबता । 
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दे तो उपतिों के ऋषियों की एक़ हो है है--शरीर अल है, बाला बहा है । परेड उपतिषर 

के बाय, कषातक तथा अलंकार का अत झ बात मे है। किग्री कवि ने ठोक वह है: 

हुए और जिस दा रिशा भी बज़ है, 
ग़ारी उम्र ताध से, तेकित तु न हुआ। 

विचास़ देखता है हि गारी बाग गाता और एरीर का गाय रह है, परलु बत समय पर ही शत 
होता है हि गे दोनों एक रही है, अलग-अलग हैं। मृत के समय यह भेद पता चला तो किस दाम का ? उप 
निषद् के श्रषियों ने यह पल किया है कि अपने जीवन में ही वह अनुभूति उपलब्ध हो जाग। ऐवा होने पर 
शक्ति के जीवन में ही क्राति रहीं होगी, एमाज का जीवन भी पहटा वा जाता है। बाज जो भोतिषता की 
मार पड़ी हु है कह पने-बाप गिए जाती है। 

मे अपनी तड़ वैदिक गराहिय पर बहुत वृ्ठ सिखा है। अब मैं जीव के 5३ वर परे कर दे वर 
मे प्रवेश कर छह हैं। कौन जाता है। जीवन कितना ऐप हैं। गरोषता है, जितना सामना है, जाता है। करे 
मातव-ममात के हित के लिए पीछे छोड़ जाऊ़ | किसका काम पूरा हुआ है, पर फिर भी रात-रात जागकर 

जो वृष्ठ अधूरा है उसे पूरा करे की वेए् में तगा हू। मे पतियाँ भी मैं रत के बारह बे लिख रह है। 
जिस भावना हे मेरी लेखती को विराम नहीं मिलता उसे एक कवि ने बड़े मामित उ्धों मे रख दिया है: 

शा के मारिद जता रहा हैँ डिलगी 
बुष्न तो बा़ेगा, पर बुढह तो कर है जगा । 

२४|-१६४( 

हू. ए, गटर केताश [!] “ प्ायत शिद्वालातग 
नई दिल्ती-! (००४५ 



गौता-माष्य 
मल, अन्वय, सब्दाय, व्यास्या, भावार्थ] 

भूमिका 

गीता भारतीय-साहित्य को अमर निधि है। संस्कृत-वाड मय के प्रमुख आचायों ने अन्य ग्रत्थों के साथ इस गन्य 
पर टीका अवश्य लिखी है। गांडीव फेककर, युद्ध से पीठ फेरकर खड़े अर्जुन को गीता की ललकार ने युद्ध में 

सलद्ध कर दिया, 'तैने छिन्दन्ति शस्त्राणि का गायत्री की तरह जप करते हुए देशभक्तों ने फाँसी की रस्सी 
पर झूलकर हँसते-हंसते श्राणों का उत्सग कर दिया, शकराचार्य से लेकर आधुनिक युग के तिलक, अरविन्द, 

गांधी, विनोवा ने इस ग्रत्थ का मंथन किया, आज भी घर-घर इसका प्राठ होता है, महलो मे गीता है, 

शोंपडियों मे गीता है, हजारो साल पुराने इस ग्रत्य से देश-विदेश में मानव को जीवन की दिशा-निर्धारण करने 
मे प्रेरणा मिलती रही है, मिल रही है, मिलती रहेगी -यही सब क्या गीता की विचारधारा को जानने-समझने 

के लिए, हमारे-आपके अन्तःकरण मे उत्सुकता उत्पन्न करने के लिए पर्याप्त नही है ! गीता का सरल हिन्दी मे 
अनुवाद तथा भाष्य हमने अपनी तथा दूसरों की इसी उत्सुक जिज्ञासा की तृप्ति के लिए किया है । 

१. गीता का काल 

गीता बहुत पुराना ग्रन्थ है। पाश्चात्य-विद्वान् इसका काल ईसा से २००-३०० साल पूर्व का बतलाते 
हैं! गये का गहनता है कि मुल-गीता ईसा से २०० साल पहले लिखी गई थी, इसको वर्तमान रूप ईसा के 
२०० साल बाद किसी वेदान्ती ने दिया । भारतीय परम्परा के अनुसार गीता इससे बहुत अधिक प्राचीत- 

काल की रचना है गीता के १८ अध्याय महाभारत के भीष्म-प्व॑ के २३ से ४० तक के अध्याय हैं। महाभास 
के रचपिता व्यास हैं ओर व्यास के अनुसार गीता के रचयिता श्रीकृष्ण हैं। ऐसी हालत मे श्रीकृष्ण का काल 

ही महाभारत का तथा गीता का काल है। प्रश्न यह है कि श्रीकृष्ण का काल क्या है! 

मैगस्थनीज एक यूनानी यात्री था। वह भारत आया। उसने 'मथुरा' को 'मैथोरा' लिखा है। इस 

स्थान का वर्णन करते हुए उसका कहना है कि वहाँ के लोग 'हिरेललीज' की पूजा करते थे। यहू 'हिरैक्लीज' 

क्या है? भाषा-विज्ञान के अनुसार 'हिरेक्लीज़' अपभ्रश है-- श्रीकृष्ण का । वह कैसे ? श्री' का 'सरी' और 
'परी' का 'पिरै' हो जाना तो साधारण बात है। से को हैं हो जाना भाषा-विज्ञान का ही सिद्धाल्त है। इस 
दृष्टि से श्री' का 'पिरी,, 'सिरी का सिरे, सिरे का हि हो गया; 'हृष्ण' का यूनानी भाषा में वल्ीज़' 
हो गया। यूनानी भाषा में नाम के अन्त मे 'ईज' लग जाता है--जैसे 'मैगस्थतीज'। 'भ्रीकृष्ण' का यूनानी 
भाषा में हिरैक्लीज' हो गया -- श्री' का हिरै और कृष्ण' का क्लीज । अब प्रश् यहू है कि यूनानियों के 
अनुसार 'हिरैक्तीज' का क्या काल है ! 

मैगस्थतीज चन्द्रगुप्त के दरबार में यूतान का राजदूत बनकर आया था। उसका कहना है कि 
डायोनिप्तियत से चन्धगुप्त तक ११३ पीढ़ियाँ हो चुकी हैं, भौर डायोनित्तियस से १५ पीढ़ी बाद हिखेलीज 



गीता-भाष्य / २५७ 

हुआ । इसका अर्थ यह हुआ कि चन्दगुप्त से १५३--१५८- १३८ पीढ़ी पूर्व हिरैबलीज, अर्थात श्रीकृष्ण हुए । 
१३८ पीढ़ियो में कितना समय गुज्ञरा ? ऐतिहासिक लोग प्राचीन वशो की गणना करते हुए एक पीढी को 

२० वर्ष का समय देते हैं। इस प्रकार चन्द्रगुप्त से १३५)९ २०--२,७६० वर्ष पुर्व हिरेक्लीज़ या श्रीकृष्ण 
हुए। चन्द्रगुप्त का क्या काल है ? 

चन्द्रगुप्त का काल ईसा से ३१२ वर्ष पूर्व माना जाता है। ऐसी हालत मे हिरैक्लीज अर्थात श्रीकृष्ण 
ईसा से २,७६०-+३१२३,०७२ वर्ष पूर्व हुए। आजकल ईस्वी सन् १६६४ चल रहा है। श्रीकृष्ण ईसा 
से ३,०७२ वर्ष पूर्व हुए। ओर ईसा से अब तक १६६५ वर्ष बीत चुके हैं, इसलिए श्रीकृष्ण आज से 
३,०७२--१६६५८-१,० २७ बर्थ पूर्व हुए | यही गीता काकाल है। 

गीता महाभारत का ही अंग है । महाभारत के युद्ध के विषय मे इस देश की परम्परा भी यही चली 
आती है कि उस युद्ध को हुए ५,००० वर्ष बीत गये । मैगस्थनीज़ के कथन के आधार पर गीता के जिस काल 
का हमने उल्लेख किया वह भारतीय परम्परा के भी अनुकूल है। 

२. गीता का प्रतिपाद्य विषय 

भगवदगीता पर दो दृष्टियो से विचार किया जा सकता है। एक दृष्टि 'सैद्धान्तिक' या 'पारमार्थिक' 
(0०० 779 ० ४४७५४ ०७) है; दूसरी दृष्टि 'बैतिक' या 'व्यावहारिक' (80॥८॥॥ 0 शबलां)) 

है। संद्धान्तिक दृष्टि से गीता में भिन्न-भिन्न, परस्पर विरोधी सिद्धान्त पाये जाते हैं; नैतिक या व्यावहारिक 
दृष्टि से गीता में आधारभूत सिर्फ़ एक विचार--निष्कामता, निस्सगता का विचार--पाया जाता है। हम 
पहले 'पैद्धान्तिक' पक्ष पर कुछ लिखेंगे, फिर 'नैतिक' या 'व्यावहारिक' पक्ष पर प्रकाश डालेंगे । 

(क) गोता पर संद्धान्तिक दृष्टि से विचार : ग्रीता को पढने से स्पष्ट प्रतीत होता है कि उस समय 
मुख्य तौर पर 'साब्य “योग -वेदान्त--इन तीत दार्शनिक आधारो को लेकर विचार होता था। गीता मे 
'साख्य' और 'पोग' शब्दों की इतनी अधिक चर्चा है, और 'वेदान्त' शब्द की चर्चा का इतना अधिक अभाव 
है कि गीता का गहन अध्ययन करने वाले के ध्यान मे यह बात आये बगैर नहीं रह सकती । 'ज्ञानयोगेत 

साझुयताम् कर्मयोगेन योगिनाम' (३-२), 'सांख्ययोगो पृथग्बाला: प्रवदल्ति ने पड़ता: (१-४, ५), अन्ये 
साख्येन योगेन' (१३-२५) -इन सब स्थलो मे सांख्य तथा योग का सिद्धान्त रूप मे वर्णन है। 'वेदान्त' शब्द 
का प्रयोग सिर्फ एक स्थल पर पाया जाता है--वेदान्तकृदू वेदविदेव चाहम' (१५-१५), और वेदान्त के 
बह्यसूतर--शब्द का प्रयोग भी सिर्फ़ एक जगह मिलता है--बहासूत्रपदेश्च॑व' (१३-५) | इन दो स्थलो में 
वेदान्त के सिद्धान्त के तौर पर नही, परल्तु ववेदान्त' तथा '्रह्मसृत्रों का जिके यह बतलाने के लिए किया गया 
है कि इनमें उसी ब्रह्म का वर्णन है, अन्य कुछ नहीं । इससे यह स्पष्ट है कि सिद्धान्त की दृष्टि से गीता की अन्त:- 

साक्षी यह कहती है कि इस ग्रन्थ का मुद्य दा निक आधार साख्य तथा योग है, वेदान्त--जिसे नवीब वेदान्त 
कहा जाता है--गीता मुख्य दार्शनिक आधार नही है। 

यही कारण है कि सांछ्य तथा योग के सिद्धास्त मीता मे स्वत्र पाये जाते हैं। साख्य के कौन-से 
सिद्धान्त गीता में पाये जाते है ? सांख्य के अनुसार सृष्टि की रचना प्रकृति" (0(8॥6:) तथा 'पुरुष' (8) 

से हुईं। गीता ने प्रकृति को 'क्ेत्र' तथा पुरुष को '्षे्रज (१३-१) का नाम दिया है। साध्य प्रकृति को सत्त्व, 
रजे, तम--इन तीन गुणों वाला मानता है--रत्त्वर्जस्तमत्ता साम्यावस्था प्रकृति:, गीता में जगह-जगह 
(७-१२; (४-५) सत्त्व, रज, तम का वर्णन है। साख्य के सिद्धान्त के अनुसार जीव अकर्ता है; गीता के अनुसार 
भी प्रकृति के गुण ही काम करते हैं, जीव काम नहीं करता- प्रकृते: क्रियमाणानि गुणैः कर्माणि स्वशः। 
अहंकार विमूढात्मा कर्ता'ह॒मिति मन्यते' (३-२७) । सांख्य के इसी सिद्धान्त का प्रतिपादन करते हुए गीता में 

कहा है : 'इश्वर: सर्वेभूताना हृददेशेर्जुत तिष्ठति । भ्रामयन् सर्वभूतानि यल्वाहहानि मायया' (१८-६१)-- 
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ईश्वर हमारे भीतर बैठा हुआ “ंत्रवत्” हमारा संचालन कर रहा है। इस सिद्धान्त का यह अर्थ नही है कि 
हम कुछ नही करते, वही सब-कुछ करता है, हम तो मशीन की तरह चल रहे हैं । इसका यह अर्थ है कि हम 
चाहे जो करें, कर्म करने में तो हम स्वतन्त्र हैं, स्वतस्त्र तो दीखते ही हैं-इससे कौन इन्कार कर सकता है, 
परन्तु कर्म का फल तो हमारे हाथ मे नहीं, वह तो “ंत्रवत्” चल रहा है, उसमे कारभ-कार्य का अब्वंड नियम 
([.8४ 0 (30५४ था शर्ट) काम कर रहा है, उसमें कोई दया नहीं, रियायत नहीं | साझ्य के इसी, 
सिद्धान्त को गीता ने 'निमित्त मात्र--यह संज्ञा दी है। जीव कर्म करने में स्वतत्त्र होता हुआ भी फल भोगने 
में परतंत्र है, यंत्रवत्' है, कारण-कार्य के नियम के अधीन है। सृष्ट्युत्पत्ति के सम्बन्ध मे भी गीता ने साख्य के 
सिद्धान्त को ही स्वीकार किया है। सांख्य में 'प्रकृतेम॑हान् महतोऊहंकार:--इस प्रकार सृध्युयुत्पत्ति का जो 

वर्णन किया है, गीता (७-४; १३-४५, १६) में भी सांख्य के अनुसार ही सृष्टि की उत्पत्ति का वर्णन है। इस 
विषय की विशेष चर्चा हमने इस पुस्तक के ४२१ पृष्ठ में की है । कहने का अभिप्राय यह है कि गीता ने साख्य 
के सिद्धान्तों को अपने में पचा लिया है। 

सांख्य के सिद्धान्तों को तरह गीता में योग के सिद्धाल्तों का प्रतिपादन भी अनेक स्थानों पर पाया 
जाता है। गीता (१२-६) में कहा है: 'अभ्यासयोगेन'; छठे अध्याय (१०-११) मे कहा है : 'योगी युझुजीत 

सततम्'--- शुच्ो देशे प्रतिष्ठाप्य --'तत्रेकाग्रं मनः कृत्वा'--इस सारे प्रकरण मे योग के क्रियात्मक पक्ष पर 
बल दिया गया है, और बार-बार 'योग'-शब्द को दोहराया गया है। 

सांख्य तथा योग का गीता में जिस प्रकार जगह-जगह उल्लेख है, पैसे नवीन वेदान्त का नही है । इसी 
प्रकार सांख्य तथा योग के सिद्धान्तों का जिस प्रकार प्रचुरता से गीता में प्रयोग किया गया है, उस प्रकार 
नवीन वेदान्त के सिद्धान्तों का खुलकर प्रयोग नहीं किया गया । इस सबसे स्पष्ट है कि गीताकार का सैद्धान्तिक 
दृष्टिकोण नवीन वेदान्त के अनुसार न होकर सांह्य तथा योग के अनुसार है । 

परल्तु जैसा हमने पहले कहा, सैद्धान्तिक दृष्टि से गीता में परस्पर विरोधी भिन्न-भिन्न सिद्धान्त पाये 
जाते हैं। गीता में सांब्य का मत दिखलाई पड़ता है, परन्तु साख्य से भेद भी दिखलाई पड़ता है। सांझ्ष्य को 
अनीश्वरवादी कहा जाता है, परन्तु ऋषि दयानन्द सांख्य को अनीश्वरवादी न मानकर ईश्वरवादी' मानते हैं, 
गीता का साख्य भी अनीश्वरवादी न होकर ईश्वरवादी है। इस दृष्टि से वह योग के अधिक निकेट है क्योकि 
सांख्य के विषय में टीकाकारों का भले ही मतभेद हो, योग तो टीकाकारों के मत में भी असन्दिग्ध तौर पर 
ईश्वरवादी है। 

ईंश्वरवाद के दो रूप हैं। एक है--ईश्वरवाद' ([॥0४॥); दूसरा है--ब्रह्मात्मेकत्ववाद' 
(?भाधाशंधा) -- नवीन वेदान्तवाद--शंकर के अनुसार ब्रह्म तथा आत्मा के एकत्व का वाद । 'प्रकृति' तथा 

'पुरुष' (जीव)--इन दो के साथ 'ईश्वर' को जोड़ दिया जाय, तो इस प्रकार का 'ईश्वरवाद' (7]0ंध्वा) 
अैतवाद' बन जाता है; ब्रह्म की ही एकमात्र सत्ता मानी जाय, प्रकृति तथा पुरुष (जीव) को ब्रह्म का ही 
रूपान्तर माता जाय, तो इस प्रकार का ब्रह्मवाद' (ऐशआ॥0ं0॥) 'एकत्ववाद' बन जाता है। जैसा हमने 
कहा, गीता में सैद्धान्तिक दृष्टि से भिन्ने-भिन्न सिद्धान्त पाये जाते हैं, परस्पर विरोधी प्रतीत होने वाले 
सिद्धान्त भी पाये जाते हैं। गीता मे 'त्रैतवाद' तथा ब्रह्मात्मेकत्ववाद' दोनों पाये जाते हैं । 

उदाहरणार्थ, गीता में 'त्रैतवाद' १३वें अध्याय में पाया जाता है। इस अध्याय के २१वें इलोक में कहा 
है : पुरुष: प्रकृतिस्थों हि भुछ कते प्रकृतिजान् गुणान्'- पुरुष, अर्थात् जीव प्रकृति के मुणो का उपभोग करता 
है। इसका आशय यह है कि पुरुष अर्थात् जीव तथा प्रकृति--ये दो अलग-अलग तत्व हैं। इसी से अगले २२वें 

१. कई विद्वानों का कहना है कि 'स हि सवंधित् सर्वकर्ता' (३-५६), 'समाधिसुषृध्तिमोक्षेप् अह्रूपता' (१.११)--६न 

सुन्नो में सांख्य ते ईश्वर की सत्ता को माना है। 
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श्लोक में कहा है : 'परमात्मेति चाप्युक्तो देहेईस्मिन् पुंर्ष: पर:'--पुरुष, अर्थात् जीव के अतिरिक्त परमात्मा' 
नाम का एक परम पुरुष है। इससे स्पष्ट है कि गीता ने यहाँ पुरुष, प्रकृति, परमात्मा--इन तीन तत्वों का 
प्रतिषादत करते हुए “त्रैतवाद' का समर्थन किया है। गीता के १४वें अध्याय के १४वें श्लोक में कहा है: 
द्वाविभों पुरुषों लोके क्षरश्धाक्षर एवं च--इस लोक मे क्षर अर्थात् प्रकृति तथा अक्षर अर्थात् जीव--ये दो 
तत्त्व हैं। इसी से अगले १७वें श्लोक में कहा है : 'उत्तम: पुरुषस्त्वन्यः परमास्मेत्युदाहतः | यो लोकत्रयमाविश्य 

विभत्येव्यय ईश्वरः---इन दोनों के अतिरिक्त 'परमात्मा' था ईश्वर' नाम का एक अन्य तत्त्व है। इन 
उद्धर्णों से स्पष्ट है कि जहाँ प्रचलित टीकाओ के अनुसार साख्य प्रकृति तथा पुरुष--इन दो तत्त्वो को मानता 
है, वहाँ गीता सांख्य के प्रचलित दो तत्त्वों से एक कदम आगे जाकर योग की तरह प्रकृति, पुरुष तथा 

ईएवर--इन तीन तत्त्वों को मानती है। सस्क्ृत ग्रन्थों में साख्य को निरीश्वरवादी सांख्य और योग को 
सेश्वरवादी सांख्य कहा जाता है । गीता सेश्वरवादी साख्य है, और गीता का यह सेश्वरवादी साख्य प्रकृति, 

पुरुष तथा ईश्वर --इन तीन तत्वों को मानता है। 
इसका यह अर्थ नही कि गीता मे 'ब्रह्मात्मैकत्ववाद' (एश्आा॥शंत्रा) या नवीन वेदान्त' नही है । 

गीता के दूसरे अध्याय के ७२वें श्लोक मे 'ब्रह्मनिर्वाण' शब्द आया है; ५वे अध्याय के २४वे एलोक मे कहा है : 

'ध योगी बद्मनिर्वाण ब्रह्मभृतो£धिगच्छति'-यहाँ 'ब्रह्मनिर्वाण' तथा 'ब्रह्मभूत' शब्द आये हैं; १७वें अध्याय 
के १९वें श्लोक मे 'वासुदेव: सवम' कहा है! जीवात्मा का 'ब्रह्मनिर्यण', उसका ब्रह्मभूत' होना, सब कुछ 

वासुदेव होना-- यह 'ब्रह्मात्मंकत्ववाद' या नवीन वेदान्त' (?आ।॥ंक्ा)) है। 
“त्रैतवाद' तथा 'एकत्ववाद'-- इन दो परस्पर विरोधी सिद्धान्तो की तरह गीता मे 'अवतारवाद' भी 

पाया जाता है, अवतारवाद का विरोधी वाद भी पाया जाता है । 'यदा यदा हि धर्मंस्य ग्लानिर्भवति भारत । 
अध्युत्यानमधर्मस्य तदात्मान सूजाम्यहम्' (४-७)--इसे अवतारवाद का पोषक कहा जाता है, परन्तु अगर 
सब वही है--वासुदेव: स्वम-- तब अवतारवाद कसा ? ११वे अध्याय से जब श्रीकृष्ण ने अपना 'विश्वरूप' 
दिखलाया है, तब अवतारवाद कहाँ रहता है, तब तो वही सब कुछ है। अवतार तो सब कुछ से भिन्न, एक 
निराला व्यक्तित्व है। 

इसी तरह गीता में कहो कर्म को, कही भक्ति को, कही ज्ञान को सर्वश्रेष्ठ कहा है । जिज्ञासू संशय मे 
पड़ जाता है कि वह इन तीनो में से किसे अपने लिए सर्वोत्तम; माने क्योकि गीता तो जब कर्म की बात कहती 
है तब उसे भक्ति तथा ज्ञान से ऊँचे आसन पर बेठा देती है, जब भक्ति तथा ज्ञान की बात कहने लगती है तब 
इन्हें सर्वोच्च कह जाती है। यह सब विरोधी जँचने लगता है ! 

गीता के इन सब परस्पर विरोधी सिद्धान्तो का क्या समाधान है ? 
इसका एक समाधान तो यह दिया जाता है कि आज जो गीता उपलब्ध है वह मूल गीता नही है, इसमें 

समय-समय पर नये श्लोक मिलते रहे हैं, इसीलिए इसमे “त्रेतवाद' भी पाया जाता है, 'बरह्मात्मकत्ववाद' भी 
पाया जाता है, इसमे 'अवतारवाद' भी पाया जाता है, विश्वरूपवाद' भी पाया जाता है, इसमे 'कर्मयोग' भी 
पाया जाता है, 'भक्तियोग' तथा 'ज्ञानयोग' भी पाया जाता है, इसमे 'कर्मकाड' का खंडन भी पाया जाता है, 
कर्मकांड के स्थूल रूप 'यज्ञ' का नया अर्थ करके उसका समर्थन भी पाया जाता है । 

इसका दूसरा समाधान यह दिया जाता है कि गीता का सैद्धान्तिक दृष्टि से किसी विशेष सिद्धान्त पर 

आग्रह नही है। गीताकार के समय जो भी सिद्धान्त प्रचलित थे उत सबका उसने आश्रय लिया है। गीता का 
मुख्य विषय एकत्ववाद, द्वित्ववाद, त्रेववाद, अवतारवाद, विश्वरूपवाद या किसी भी वाद का प्रतिपादन करता 

नही है, गीता में सब वादों का उल्लेख है, परस्पर विरोधी वादो का भी उल्लेख है, परन्तु गीता उन सबमे 
विरोध देखने के स्थान में उतका समल्वय करने का प्रयत्न करती है, और उन सबकी दिशा को मोड़कर अपने 
मुख्य विषय -- “नैतिकता” तथा व्यावहारिकता -- की तरफ लाने का प्रयत्न करती है। गीता का लक्ष्य किसी 
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पारमाधिक या पारलौकिक सिद्धान्त का प्रतिषादन करना नहीं है, उसका मुख्य विदय जीवन कौ व्यावहारिक 
समस्या को, नैतिक समस्या को हल करना है। यह ठीक है कि कई विद्वानू--विश्षेषकर श्रीअरविन्द--इस 
बात को नहीं मानते, उनका मत है कि गीता नैतिक या व्यावहारिक समस्याओं को हल करने वाला ग्रत्थ न 
होकर पारमाधिक सत्य को प्रकट करने वाला ग्रन्थ है, हमने उतका मत पुस्तक में जवह-जगह विस्तार से दिया 
है, परन्तु हम मो कुछ लिख रहे हैं यह भी एक ऐसा पक्ष है जिस पर अनेक विद्वान् सहमत हैं। 

(ख) गीता पर नैतिक या व्यावहारिक दृष्टि ते विचार--हमने अभी कहा कि गीता का मुख्य प्रति 
पाद्य विषय पारमाथिक समस्याओ का हल करना नही, जीवन की व्यावहारिक समस्याओं को हल करना है। 
व्यावहारिक समस्याओं में सबसे बड़ी समस्या कतंव्य तथा अकतंथ्य की है, यह समस्या कि हम क्या करें, वया 
न करें; क्या उचित है, क्या अनुचित है। कतंव्य-अकर्तव्य, उचित-अनुचित की व्यावहारिक समस्या ही नैतिक 
कहलाती है। भर्जुन के सम्मुख व्यावहारिक जगत की यही नैतिक समस्या उठ बड़ी हुई थी । वह निश्चय ही 

नही कर पा रहा था कि जो स्थिति उसके सम्मुख उपस्थित हो गई है उसमें क्या करे, क्या न करे । गीता का 

मुख्य विषय इसी समस्या को हल करता है । इस समस्या का हल करने के लिए श्रीकृष्ण ने जिस नवीन तथा 
अद्भुत विचार को जन्म दिया उसे उसने “निष्कामता', “निस्संगता', 'फलासक्ति-त्याग', 'निमित्तमात्रता', 
'भगवदपंणता' का नाम दिया । इसी विचार को केन्द्र में रखकर गीता ने सब पारमा्थिक सिद्धान्तों का आश्रय 
लिया है, भले ही वे एक-दूसरे से विरोधी हो, या विरोधी प्रतीत होते हैं, परन्तु वास्तव मे सत्य हो। पारमाधिक 
सिद्धान्तों का आश्रय लेते हुए गीता का किसी भी एक सिद्धान्त पर आग्रह नहीं है, सब पारमाधिक सिद्धान्त 
ठीक भी हो सकते हैं, सब गलत भी हो सकते हैं; गीता का आग्रह है तो सिर्फ़ एक बात पर, और वह यह कि 
तू जो कुछ कर, निष्काम भाव से कर, आसक्ति छोड़कर कर, निस्संग्र भाव से कर, फल की आशा से मत कर, 
फिर भले ही पारमार्थिक दृष्टि से कुछ भी मानकर चल । 

सम्भवतः इसी आशय से गीताकार ने कहा है : 'ये यथा मां प्रपश्चन्ते तांस्तथैव भजाम्यहम् | मम 
वर्त्मानुवतन्ते मनुष्या: पाये सर्वश:' (४-१ १)--जो जिस मार्ग से भी चले, दत से, श्रैत से, अद्वैत से, सगुण से, 

निर्गुण से, भवतार से, विश्वरूप से, कर्म से, भक्ति से, ज्ञान से--सब पारमाथिक सिद्धास्तों का परिणाम एक है, 

यह एक कि सब पारमाथिक सिद्धान्तों का प्रवाह उम्ती एक दिशा की तरफ़ ले जा रहा है, वह एक दिशा की 
मानव जीवन का सार निस्संगता और निष्कामता है, मनुष्य निमित्त मात्र है, वह अहंकार के नशे मे डूबा व्यर्थ 
ही समझता है कि मैं कर्ता हूँ, वस्तुत: सृष्टि का चक्र मनुष्य नहीं, वह चला रहा है, इसलिए जो कुछ है वही 
है, वही है। 

गीता का सार यही है, गीता के एक-एक शब्द, उसकी एक-एक पंक्ति से यही ध्वनि निकलती है। 
“निष्कामता--यहू एक ऐसा नवीन तथा अद्भुत विचार है कि सदियाँ बीत जाने पर भी इस विचार की 

नवीनता आज भी वैसी ही बनी हुई है जैसे पाँच हजार साल पहले थी। इसी अद्भुत विचार के कारण गीता 
विश्व-साहित्य का मूधेन्य तथा अमर ग्रन्थ बना हुआ है । 

गीता पर श्री शकराचार्य, श्री मध्वाचायं, लोकमान्य तिलक, श्रीभरविन्द, महात्मा गांधी, आचार्य 
बिनोबा भावे, श्री सातवलेकर के सारगर्भित ग्रन्थ हैं। हमने अपने इस हिन्दी-भाष्य मे अपने विचारों के 
साथ-साथ इन सब विद्वानों के विचार दिये हैं, ताकि पाठक सबके विचारों को जानें, ओर जहाँ तक सम्भव हो, 
सबके विचारों को जानकर अपना स्वतन्त्र विचार कर सकें । 

३. हमारे भाष्य की विशेषताएँ 

वैसे तो गीता की अनेक टीकाएं हैं, इसके अनेक भाष्य हैं, फिर इस ग्रन्थ की क्या आवश्यकता हुई ? 
हमारे भाष्य की विशेषताएँ अग्रलिखित हैं : 
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(क) जन-तंत्र के इस युग में इस भाष्य को संस्कृत-प्रधान रखने के स्थान मे हिन्दी-प्रधान बना दिया 
- गया है। ऊपर मोटे-मोटे अक्षरों भे गीता का धारावाही हिन्दी में सिलसिलेवार अनुवाद दिया गया है जो 

संस्कृत-भाग को पढ़े बिना भाव को स्पष्ट कर देता है। इस दृष्टि से यह जनता के लिए लिखी गई पुस्तक 
है। 

(ब) इस अनुवाद तथा भाष्य की दूसरी विशेषता यह है कि यद्यपि इसमे सस््कृत का मूल भाग हिन्दी- 

अनुवाद के नीचे दिया गया है, यद्धपि इसे जन-साधारण की पुस्तक का रूप दिया गया है, तथापि सस्कृत के 
पडितों के लिए, था जो बीता के श्लोक पढ़ना चाहे, उनके लिए, श्लोक देकर, प्रत्येक श्लोक का पदच्छेद दिया 

गया है, प्रत्येक पद का अर्थ हिन्दी में दिया गया है, प्रत्येक पद के ऊपर अक दिये गये हैँ ताकि उन अको के 

आधार पर श्लोक का अन्वय किया जा सके । इससे जहाँ गीता का भाव स्पष्ट होता है वहाँ संस्कृत न जानने 

वाले गीता का अध्ययन करने के साथ-साथ संस्कृत भाषा का भी ज्ञान प्राप्त कर सकते हैं । 

विषय को स्पष्ट करने की दृष्टि से हमने जो कुछ कहना था वह हिन्दी-भाग मे दिया गया है, ससकृत- 

भाग मे नहीं; शास्त्रीय विवेचन की दृष्टि से हमने जो कुछ कहना था वह संस्कृत भाग मे दिया गया है, हिन्दी 

भाग भे नही । 

(ग) इस अनुवाद की तीसरी विशेषता यह है कि प्रत्येक अध्याय के अन्त में उपसहार देते हुए उस 

अध्याय के सम्बन्ध में गीता के मुख्य-मुख्य टीकाकारो ने जो विशेष विचार व्यक्त किये हैँ उतका सरल भाषा 

में प्रतिपादन कर दिया गया है। गीता पर शकराचार्य, मध्वाचार्य, रामानुजाचार्य की प्राचीन टीकाओ के 
अतिरिक्त लोकमान्य तिलक, श्री अरविन्द, आचाय॑ विदोबा तथा प० सातवलेकर की अर्वाचीन टीकाएँ हैं। 

इन सबके विचारों को बिना टीका-टिप्पणी के हमने यथास्थान दे दिया है। जहाँ-जहाँ आवश्यकता अनुभव हुई 
हमने अपने विचार भी व्यक्त किये हैं। 

(घ) इस अनुवाद तथा भाष्य को आदरणीय प्रधानमत्री श्री लालबहादुर जी शास्त्री ने देखा, इसे 
सराहा, और अपने व्यस्त कार्यक्रम में से तमय निकालकर इसकी भूमिका लिखकर हमे सम्मानित किया, इसके 

लिए हम उनके अत्यन्त आभारी हैं। उनका सम्पूर्ण जीवन गीता के निष्काम कर्म का साकार भाष्य है, इसलिए 

उनसे उत्तम इस ग्रन्थ को भूमिका किससे लिखवाई जाती । 

४, धन्यवाद 

पुस्तक के प्रकाशन मे बम्बई के सेठ श्री यशराजजी पटेल ने, जिनके पिता मेरे मित्र थे और जो गुरकुल 
में मेरे छात्र रह चुके हैं, सहयोग दिया -इसलिए वे भी धन्यवाद के पात्र हैं । 

श्री पं० शाल्तिस्विरूप जी शर्मा वेदालंकार ने इसके प्रूफ देखते भे सहयोग दिया ओर उतके सुपुत्र श्री 
पं० बुद्धदेव शास्त्री, एम० ए० ने, जो गुरुकुल विश्वविद्यालय मे संस्कृत के उपाध्याय हैं, मूल प्रति में गौता के 

एलोक तथा शब्दार्थ लिखने में सहायता दी, इसके लिए हम पिता-पुत्र दोनों के आभारी हैं। 
इस ग्रन्थ को पढ़कर जो सज्जन आगामी संस्करण के लिए उचित परामर्श देंगे उनका अग्रिम धन्यवाद 

है। 

--सत्यग्रत सिद्वान्तालंकार 
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[तभी उपदिषदों का मूल, अखय, शब्दाय॑, व्यास्या, भावायं ] 

भूमिका 

प्राचीनभारत के नभोमंडल की जाज्वत्यमान तारकावल्ली में उपनिषद् वे सितारे हैं जिनका प्रकाश जीवन- 

यात्रा की घटाठोप अख्थकारपूर्ण रात्रि में हजारो सालों से बठोही का मार्ग॑-प्रदाशंन करता रहा है। मैं 
किधर जाऊं, मेरा ही रास्ता कौत-सा है, बीसियो पगडंडियों में से किस पर चलने से मैं अपने लक्ष्य तक 
पहुंचूँगा--यह प्रश्न जैसे नचिकेता! के हृदय में उठा, जैसे मेत्रेयी के हृदय में उठा, वेसे आज भी हर एक 
युवक-युवती के हृदय में उठता है, परन्तु आज के उत्तर से वचिकेता और मैत्रेयी को भिन्न उत्तर मिला था, 
और वे हमसे भिन्न मार्ग पर चले थे। यह तहीं कि वे उस मार्ग पर चल नहीं सकते थे जिस पर आज का 

भौतिकवादी जगत् चलता चला जा रहा है। भोतिकवादी मार्ग पर चलने की भी उन्हे खुली छूट थी, परन्तु 
उन्होने इस मार्ग को यह कहकर छोड़ दिया था--न वित्तेन तपंणीयों मनुष्य:--मनुष्य की धन-धान्य से 
अन्तिम तृप्ति नहीं हो सकती-- तवेव राजन् मानुर्ष वित्तम- यह रुपया-पैसा मेरे अन्तरतम की बेचेनी को 
दूर नहीं कर सकता, यह अपने पास रख- अमृतत्वस्थ तु ताशास्ति वित्तेत--वित्त से संसार के सुखभोग 
मिल सकते हैं, आत्मा को जिस अमरता की तलाश है वह इससे नहीं प्राप्त होती! आत्मा की अमरता का 
यह सन्देश भोतिकवाद की दलदल में फंसे हुए हम लोगों के कानों मे भी पड़ता है, हमारे जीवन में वह भी समय 
भाता है, जब हम इधर नहीं उधर देखने लगते हैं, प्रकृति की तरफ नही परमात्मा की तरफ मुंहू उठाकर 

अनित्य के स्थान में नित्य की तलाश करने लगते हैं, हम भी समझ जाते हैं--“त वित्तेन तपंणीयों मनुष्य/-- 
'अमृतत्वस्य तु नाशास्ति वित्तेम- परस्तु हम बहुत देर मे समझते हैं, ऐसे समय समझते हैं जब इस तत्त्व को 
समझने का जीवन में हम कोई क्रियात्मक लाभ नहीं उठा सकते। कोन भौतिकवादी है जो संसार की 
चकाचौंध में सारी आयु गुजार देने के बाद एक दिन यह नहीं देख लेता कि यह सब धोखा था, इसमे से कुछ 
भी तो टिकनेवाला ने था, परन्तु जेब उसकी आँखें खुली, तब उसके हाथ में वया रहू गया था ? इसको नित्य 
मानकर उसने झूठ बोला, दुराचार किया, अत्याचार किया, खून बहाया, अवाही-तबाही मचाई, परन्तु यह 

सब तो एक भूतभुलैयां का गोरखधंधा था, असली वस्तु, वह वस्तु जिसकी उसे तलाश थी, जिसे वह 
जन्म-जत्मात्तर से ढूंढ़ रहा था, जो हाथ भाती-आती उसके हाथ से निकल जाती थी, उसे तो वहू छू तक 
ते सका था! यहू भावना हर मलृष्य के जीवन में किसी-ल-किसी समय साकार बनकर छड़ी हो जाती है, 

अध्यात्मवादी के जीवन में बहुत पहले, भोतिकदादी के जीवन मे बहुत देर बाद, परल्तु देर में या अबेर में, यह 
कठोर, निष्ठुर सत्य, हम मानें त माें किसी का पीछा नहीं छोड़ता, नही छोड़ता । इस आधारभूत से ॥ई को 

जिन्होंने पकड़ लिया था, उन्होंने इस सचाई की दिग्दिगल्त में घोषणा कर दी थी, उत्होंने ऐलान किया था-- 

“हू चेदवेदीत् अथ सत्यमृत्ति, न चेदवेदीत् महती विनध्टि::--अगर इसे यहाँ, इस जन्म में पा जिया तो 
ठीक, नही तो महानाश ही महानाश है । ऐसी घोषणा करने वाले प्राचीन भारत के ऋषि-मुत्रियों ने जिस 
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सत्य का दप्लेन किया था, इस भौतिक संसार को: सत्य मानते हुए भी इसके पीछे छिपे हुए, इसके भी प्राण, 
इसके भी जीवन, जिस सत्यो के सत्य, जिस तत्त्वों के तत्त्व के दर्शन किये थे, उसका नाम उन्होंने 'ब्रह्म' रखा 
था, ओर संसार-भर का ध्यान इससे उसकी तरफ खीचने के लिए जिस विद्या को उन्होंने जन्म दिया था, 
उसका नाम '्रह्म-विद्या' रखा था, ब्रह्म-विद्या' का प्रतिपादन करने वाले ग्रन्थों का नाम ही 'उपनिषद्' 

रखाया। 
उपनिषदों को समझने के लिए उपनिषदों के ऋषियों के दृष्टिकोण को समझना जरूरी है। जैसे 

आज हर बात भौतिक दृष्टिकोण को सामने रखकर कही या लिखी जाती है, वैसे उपनिषत्कारों ने आध्या- 
त्मिक दृष्टिकोण को सामने रखकर सब-कुछ कहा तथा लिखा था। उनका कहना था कि सृष्टि सत् है, 
परन्तु इससे भी ज्यादा कोई दूसरी वस्तु सत् है, उस सत् की सत्ता से ही इस सृष्टि का रूप सत् दीखता है, 
असली सत् यह नही वह है--वही ब्रह्म है, वही आत्मा है, उसी को जानकर मनुष्य अमृत होता है। उनका 
कहुता था कि जो इस दृष्टि को पा लेता है, वह जैसे हम इस सृष्टि को ग्रत्यक्ष देखते हैं, वैसे ब्रह्म को प्रत्यक्ष 
देखने लगता है । प्रत्यक्ष का यह मतलब नही कि इन स्थूल आँखों से प्रत्यक्ष देखने लगता है, इसका मतलब यह् 
है कि इन आँखों से तो वह इस सृष्टि को ही देखता है, परन्तु इस सृष्टि की हर वस्तु को वह एक पर्दे के तौर पर 
देखता है, इस पर्दे के पीछे इसकी ओट मे वह पर्देवाले को, ओटवाले को भी देख लेता है। जैसे भोतिकवादी की 
यथार्थवादी दृष्टि है, वैसे उपनिषद् के ऋषियों की भी यथार्थवादी दृष्टि है। याज्ञवल्कय ने बार-बार कहा है 
कि संसार है, परन्तु यह अन्त तक रहनेवाला नही है। संसार का यही अन्तिम सार है--यह है, इससे भी हम 
इन्कार नहीं कर सकते, यह अन्त तक रहनेवाला नही है, इससे भी हम इन्कार नही कर सकते । इस यथार्थवादी 
दृष्टिकोण को लेकर ही जगह-जगह उपनिषद् में कहा है--यह सत् नहीं, वह सत् है, इन्द्रिय नही, मत-प्राण- 
आत्मा सत् है। इस बात से कौत इन्कार कर सकता है कि उपनिषद् का यह दृष्टिकोण काल्पनिक नहीं 
यथार्थ दृष्टिकोण है, ऐसा दृष्टिकोण जिसके सामने भौतिकवादी तथा अध्यात्मवादी दोनों विचारकों को 
सिर भुकाना पड़ता है । 

उपनियद् के रहस्य को समझने के लिए एक बात और समझ लेनी जरूरी है। ऋषियों का कहना 
था कि ब्रह्म को दूँढने के लिए कही दूर भटकते की जरूरत नही । जो कुछ ब्रह्मांड मे है, वही कुछ पिंड मे है । 
विज्ञान भी तो यही कहता है कि जो नियम परमाणु में काम कर रहे हैं, ठीक वही नियम सौर-मडल मे काम 
कर रहे हैं। इसी बात को उपनिषद् के ऋषि और आगे ले गये हैँ। उनका कहना है कि जो नियम भौतिक 
में काम कर रहे हैँ, वही आध्यात्मिक मे काम कर रहे है। इस बात को प्रकट करने के लिए उपनिषद मे 
अधाधिदेवतम्' तथा 'अथाध्यात्मम्--इन दो वाकयों का प्रयोग किया गया है। 'अथाधिदेवतम्' का अभिप्राय 
है--देखो, ब्रह्मांड में क्या नियम काम कर रहे हैं; 'अधाध्यात्मम्' का अभिप्राय है--वेखो, वही नियम पिड मे 
काम कर रहे हैं ! अधिदैवत तथा अध्यात्म, ब्रह्मांड (१/82000आ॥) तथा पिंड (१(0000क) ---इन दोनों 
की एकात्मता को समझ लेना उपनिषद् के रहस्य को समझ लेना है। हमने इस एक गुर का सहारा लेकर कठिव- 
से-कठिन स्थलों को बड़ी आसानी से खुलते देखा है, और यह अनुभव किया है कि इस तत्त्व को गाँठ बाँध लिया 
जाय, तो उपनिषद् की कोई बात उलझी नही रहती । 

उपनिषद् में दो-तीन स्थल ऐसे हैं जिनके सम्बन्ध में अवसर वाद-विवाद रहा करता है। उनके विषय 
में कुछ स्पष्टीकरण कर देना अप्रसंगिक न होगा-- 

सबसे पहला विवाद तो यह चला करता है कि उपनिषदों का प्रतिपाद्य विषय एकत्व है, या द्वित्व ? 
एकत्ववादियों के लिए. 'सबव॑ खल्विदं ब्रह्म नेह नानास्ति किज्चत--छान्दोय का तत्त्वमसि श्वेतकेतो-- 
शोध्सावादित्ये पुरुष: सोफ़ुमस्मि' आदि वाक्य उनके मत का निश्चय करने के लिए पर्याप्त हैं; द्वित्ववादियों के 
लिए 'द्वा सुपर्णा सखाया' तथा श्वेताश्वतर उपनिषद् के अनेक वाक्य उनके मत का निश्चय करने के लिए पर्याप्त 
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हैं। परन्तु अगर हम उपनिषदों का गहराई से अध्ययन करें, तो पता चलेगा कि उपनिषदों का प्रतिषाद्य विषय 
न एकत्व है, न द्वित्व। उपनिषद् दर्शन के, तक के ग्रन्थ नही, अनुभूति के, साक्षात्कार के ग्रन्थ हैं। 'नैषा मति- 
स्ककणापनेया --यह उपनिषदों का दृष्टिकोण है। किसी ग्रन्थ का प्रतिपाद्य वियय वह होता जो सम्पूर्ण ग्रन्थ 
में एक समान दीख रहा हो, एक-एक अध्याय और एक-एक पृष्ठ पर उभर-उभर आता हो । इस दृष्टि से उप- 
निषदो का प्रतिपाद्य विषय सिर्फ यह है कि ब्रह्मांड मे हम प्रकृति मे उलझे रहते हैं, पिड मे हम शरीर में 
उलझे रहते, हैं प्रकृति का जीवन ब्रह्मा से है, शरीर का जीवन आत्मा से है, हमारे उलझ्नने की असली वस्तु 
ब्रह्मांड में प्रकृति नही ब्रह्मा है, पिंड मे शरीर नहीं आत्मा है! जैसे भौतिकवादी प्रकृत तथा प्रीर को यथार्थ 
समझता है, वैसे उपनिषद् का ऋषि ब्रह्मा तथा आत्मा को यथार्व समझता है, जैसे भोतिकवादी का 'भौतिक- 

पथार्थवाद' (0॥98०४ 76शीआ॥) अनुभव के आधार पर बड़ा है, बैसे अध्यात्मवादी का आध्यात्मिक यथार्थ- 
बाद' (99077 708॥»॥) भी अनुभव के आधार पर खड़ा है। उपनिषद् का प्रतिपाद्य विषय 'एकत्व- 
'द्वित्व॑' नही, 'भात्म-तत्त्व' उसका प्रतिपाद्य विषय है। उपनिषद् के ऋषि का कथन है कि यह युक्ति से सिद्ध 
करने की जरूरत नहीं कि संसार टिकनेवाली वस्तु नहीं है, यह तो हम सब का अनुभव है कि शरीर मे से 
जब प्राण निकलने लगता है, तब आँख, नाक, कान सब इस्द्रियाँ भागने लगती हैं, फिर हम इसमें क्यों उससे 
रहें, उस आत्म-तत्त्व को पाने का यत्न क्यों न करें जिसके कारण यह सब कुछ है, और जिसके बिना यह 
सब कुछ रहता हुआ भी नहीं रहता, होता हुआ भी क्षण भर में नहीं हो जाता है? यह विचार उपनिषद् के 

पष्ठ-पृष्ठ पर, पंक्ति-पंक्ति पर अंकित है। यही उपनिषद् का प्रतिपाद्य विषय है। एकत्व' और 'हित्व' तो 

अवान्तर बाते हैं। उपनिषत्कार दाशंनिक दृष्टि से नहीं, अनुभव की दृष्टि से सत्य की खोज में निकले हैं 
वे जानना चाहते हैं कि जीवन को किस दिशा में ढाला जाय जिससे जिस सुख की तलाश में यह मनुष्य जन्म 
जन्मान्तर से भटक रहा है वह उसे मिल जाय । उपनिषत्कार की दृष्टि दिमागी उड़ान को दृष्टि नही, जीवन 

की सबसे मुख्य क्रियात्मक समस्या को हल फरने की दृष्टि है। 'एकत्व' ठीक है, या 'द्वित्व' ठीक है-- इसको 
जाननेवालों के जीवन पर इस बात का क्या असर पड़ता है? 'एकत्व' वाले भी उसी रास्ते पर भागे चले जा 
रहे हैं, जिस पर 'द्वित्व' वाले। उपनिषद् के दृष्टिकोण को जाननेवाले का तो जीवन का रास्ता ही बदल 
जाता है। वह नचिकेता की तरह संसार के प्रलोभनों के मिलने पर भी उन्हे अनित्य समझकर छोड देता है, 

याज्नवल्क्य की तरह आयु के एक भाग मे आकर संसार से उपराम हो जाता है, अनित्यों में नित्य की, अभ्ुवो 
में ध्रुव की तलाश करता हैं। कहने का अभिप्राय यह हैं कि 'एकत्व” या 'द्वित्त' उपनिषदों का प्रतिपाद्य 

विषय नहीं है, यह दर्शन-शास्त्र का विषय है, इन बातों की उपनिषदों में कही-कही झलक दीख जाती है, 

आखिर दार्शनिक तथा अनुभूति की दृष्टियाँ भी कही-कही पास-पास से गुजरा करती हैं, परन्तु अनुभूति के 
ग्रन्थ में दार्शनिक विवाद को खड़ा कर देना ग्रन्थ के मम को न समझना है। उपनिषद् के कुछ इने-गिने वाक्यो 
का भले ही कोई एकत्वपरक अर्थ करे, या द्वित्वपरक, ये ग्रन्थ एकत्ववाद या द्वित्ववाद को लक्ष्य मे रखकर 
नहीं लिखे गये, और न ही ऐसे स्थलों की उपनिषदों मे इतनी भरमार है कि इस समस्या को उपनिधददों की 
मुख्य समस्या बना लिया जाये । 

दूसरा विवाद कुछ ऐसे स्थलो के विषय मे हैं जो कुछ लोगों की दृष्टि में आपत्तिजनक हैं। आपत्ति- 
जनक स्थलों के विषय में एक स्थल तो बृह॒दारण्यक उपनिषद् के धष्ठ अध्याय का चतुर्थ ब्राह्मण है जिसमे 
गर्भाधान-विधि का विस्तारपूर्वक वर्णन है| मैक्समुलर ने इस स्थल को अश्लील कहुकर इसका अग्रेजी मे 

अनुवाद करने के स्थान में इसलिए लैटिन में अनुवाद किया था ताकि थोड़े ही लोग इसे पढ़ सकें। भारत में 
सर्भाधान-संस्कार सोलह संस्कारों में से एक मुख्य संस्कार स्रमझा जाता था, और इसको उत्तम सन्तान 
उत्पन्न करने का साधन माना जाता था। आज भी सुप्रजतन-शास्त्र (8४४ ७॥४०४) की पुस्तकों में उत्तम सन््ताव 

कैसे उत्पन्त ही--यह विचार किया जाता है । बृहृदारध्यक उपनिषद् के उक्त स्थल में यही चर्चा है कि 
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वेदज्न, विद्वान, धर्मनिष्ठ सन््तान कैसे उत्पन्न हो--इसमें गर्भाधान-विधि का भी वर्णन है, इतने से यह स्थल 
अश्लील कैसे हो सकता है ? गर्भाधान के साथ इस स्थल में अन्य संस्कारों का भी वर्णन है। इसी प्रकरण में 
एक जगह (६-४-१८) यह वर्णन आता है कि जो माता-पिता चाहे कि उनका पूत्र सब वेदों का ज्ञाता हो, वे 
मांसौदन पाचबित्वा सर्पिष्मन्तमश्नीयातामीश्वरी जनयितवा ओऔक्षेण वाईधभेण वा ।' इसका अथ॑ कई विद्वानों 
ने यह किया है कि माता-पिता मास और चावल पकवाकर ओक्ष से वा आर्षभ से घृत-सहित खाये, अर्थात् 
बैल का मांस खाये। इस अर्थ करने का कारण यह है कि 'मांसौदन' शब्द मे 'मांस' शब्द आया हूँ। परल्तु 
इस सारे प्रकरण को आगे-पीछे देखने से क्या 'मांस' की बात ठीक जेंचती हूँ ? सारे प्रकरण को पढ़ जाये, तो 
तिल, चावल, घृत के सिवाय किसी ओर वस्तु का कहो जिक्र नही, एकाएक 'मास' शब्द आ गया है। असल 
में, 'भाष' की जगह किसी लेखक की गलती से 'मांस' शब्द लिखा गया हैं । उस समय के लेखकों की गलतियाँ 
आजकल छापेखाने के भूतो (270४ 06शाो) की गलतियाँ कहलाती हैं। चावल के साथ माष अर्थात् 
उड़द की संगति तो स्पष्ट है, मांस की कोई संगति नही बैठती। शुभ कार्यों मे आज तक की परम्परा तिल- 
चावल माष को मिलाने की हैं, तिल-चावल के साथ मांस मिलाने की तुक कहाँ बठती है ? उपनिषदो के 
लेखकों से कही-कही शब्दों की गलतियाँ कई जगह रह गई हैं, और जो गलती एक बार रह गई, वह रहती 
ही चली गई, उसमें सुधार का किसी ने प्रयत्न नहीं किया । तैत्तिरीय उपनिषद् मे 'शिक्षा' के स्थान मे 
शीक्षा',, 'तत्' के स्थान मे त्यत्', निष्काम' के स्थान में 'नीकाम' चलता चला आ रहा है। छान्दोग्य ६-२-१ 
में 'तस्मादसतः सज्जायत'--यह वाक्य भाता है। इसका शुद्ध पाठ 'तस्मादसतः सज्जायते' या 'तस्मादसतः 
सदजायत इति'--यह होना चाहिए, परन्तु सब जगह छपी उपनिषदों में 'तस्मादसतः सज्जायत'--यही पाठ 
पाया जाता है। एक बार गलत लिखा गया, सो लिखा गया। जिस स्थल के विषय में हम चर्चा कर रहे हैं 
उसका शुद्ध पाठ 'मांसौदन' न होकर 'माषोदन' होता चाहिए, परन्तु एक बार कोई गलती से 'मांस' लिख 
गया, सो वैसा चलता चला गया। आगे के स्थल का अर्थ स्पष्ट हैं कि जो माता-पिता ऐसे भोजन का सेवन 
करेंगे, वे--जनयितवा औक्षेण वाउषेभेण वा---शरीर में बैल के समान और ज्ञात मे ऋषभ के समान पुत्र- 

रत्न को उत्पन्न करेंगे। बैल के मास से ही मतलब होता तो ओऔक्षेण' और 'आपंभ्रेण' मे विकल्प क्यो कहा 
जाता ? उक्षा और ऋषभ का बेल-विषयक तो एक हो अध है ! आगे-पीछे के प्रकरण को देखकर युक्ति- 
संगत अर्थ यही प्रतीत होता है कि जो चाहे शरीर की बलिष्ठ तथा ज्ञान की धनी (ऋषभ-श्रेष्ठ) सन््तान हो 
वह घी-मिश्वित चावल और उड़द का सेवन करे । 

उपतिषदों के भाव की गहराई तक त जाने का परिणाम है कि कई विद्वान उपनिषद् की विचार- 

परम्परा से बिल्कुल विपरीत अर्थ कर देते हैं। छात्दोग्य (४-२-५) में 'रेक्व' ऋषि की कथा आती है, जिसमे 
लिखा है कि राजा जानश्रुति ब्रह्म-विद्या के उपदेश के लिए रैक के पास गया, और साथ धन-धान्य, रथ तथा 
अपनी कन्या को भी लेता गया । ऋषि के विषय में लिखा है-- तस्या ह मुखमुपो द्गृहत्नुवाच' । 'उपोदगृहुन' 
का सीधा-सादा अर्थ है, मुख को ऊपर करके, परन्तु कुछ विद्वानों ने इसका अथ कर दिया है--उस स्त्री के 
मुख को चूमकर ! ऐसे अर्थ न प्रकरण में खपते हैं, न शब्दों से ही ऐसा कोई अर्थ निकलता है। उपनिषद् 
में तो ऐसा कोई अर्थ निकलता भी प्रतीत होता हो, तब भी सारे ग्रन्थ के विचार-क्रम को देखते हुए 
उससे मेल खानेवाला ही अर्थ करना चाहिए, दूसरा नहीं, क्योकि हर ग्रत्थ के भाव को समझने का यही सही 

तरीका है। 
उपनिषदों की विचारधारा चित्त को इतने आग्रह से खीचती है कि इतनी पुरानी होने पर भी यह 

मित नई बनी हुई है। मुसलमान कई शताब्दियों तक भारत पर राज्य करते रहे, परन्तु उपनिषदों की उड़ान 
के सामने उन्होंने भी मस्तक नमा दिया। शाहजहां का ज्येष्ठ पुत्र, ओरंगजेब का भाई दारा शिकोह उपनिषदों 
पर इतना लददू हो गया था कि काशी से कुछ पंडितों और संन्यासियों को बुलाकर लगातार छः: महीने तक 
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उनकी कथा और व्याख्या सुनता रहा। वह उपनियदों की विचारधारा से इतना प्रभावित हुआ कि १६॥६ 
ईस्वी में उसने इनका फ़ारसी मे अनुवाद किया। कालान्तर मे दारा शिकोह के इसी भाषात्तर को प्रौच विद्वान 

एन्क्विटिल डयू पेरों (00060! 00 ९८08) ने पढ़ा, और उसे पढ़कर ही उसी ग्राच्यं शास्त्रों तथा संस्कृत 
ग्रत्थों को पढ़ने की रुचि हुई। उपतियदों के फ़ारसी अनुवाद तथा मूल संस्कृत के आधार पर ही एन्क्बिण्लि 
ड्यू पैरों ने १८०१ ईस्वी मे इनका लैटिन में अनुवाद किया। इस प्रकार दारा शिकोह द्वारा मुस्लिम तथा 
एस्क्विटिल डूयू पेरो द्वारा ईसाई-जगत् में उपनिषदों की विचारधारा ने इतना जबर्दस्त सिक्का जमाया कि पूर्ष 
तथा पश्चिम--दोनों जगह के लोग हन ग्रन्थों को अत्यन्त श्रद्धा से पढ़ने लगे । इसके बाद राजा राममोहन राव 

ते १६१६-१८ १६ में, ई० रोअर (8. ०८) ने १८४८-१८७४) में तथा मैक्स मुलर (॥/8३8 )ैणीक) ने 
१८७६-१८८४ में उपनिषदों का अंग्रेज़ी मे अनुवाद किया । जर्मनी में एफ» मिशल (77. (8000४) ने १५८२ 
में, ओ० बोहटलिक (0. 80॥!॥) ने १८५६ में तथा पॉल डूसन (280 06058आ॥) ने १८६७ में इनका 
जम॑न में अनुवाद किया । इनके अतिरिक्त भिन्न-भिन्न भाषाओं में उपनिषदों के अनेक भाषान्तर हुए और 
संसार भर के विचारकों को उपमिषदों के अथाह समुद्र मे से अनेक रत्न मिले । जन विद्वान् शोपनहॉर ने तो 
लिखा कि अगर जीवन में मुझे किसी चीज़ से आत्मिक शान्ति मिली है तो उपनिषदों से, और अगर मृत्यु के 
समय मुझे किसी चीज़ से शान्ति मिल सकती है तो उपनिषदों से ! 

भारत की भाषाओं में उपनिषदों के अनेक भाषान्तर हुए हैं। हिन्दी मे ही कम-से-कम आधे दर्जन 
भाषान्तर हैं। इन सब ग्रन्थों के होते हुए हमे इस ग्रन्थ के लिखने की क्या आवश्यकता हुई ? हमें इस प्रत्थ के 
लिखने की तब प्रेरणा हुई जब हमने आज तक के हुए हिन्दी-संस्कृत-अंग्रेज़ी सब अनुवादो को पढ़ा । हमें प्रायः 

सभी ग्रन््थों में शब्द-जाल अधिक दिखाई दिया, भाव की प्रधानता कम्त दिखाई दी। इसका मुख्य कारण यह 
समझ मे आया कि सबते संस्कृत भाग को प्रधानता देकर अपनी लेखनौं उठाई है। हमे यह समझ पड़ा कि जिने 
भावों को उपनिषत्काल में संस्कृत भाषा मे लिखा गया था, उन्हीं भावों को बिना शब्दों के जाल भे उलझे 
सर्वसाधारण की भाषा मे लिखने की जरूरत है। दूसरे शब्दों मे, उपनिषदों को ऐसी भाषा में लिखने की ज़रूरत 
है जिससे ऐसा लगे कि यह मक्खी पर मक्खी नहीं मारी गई, शब्द-पर-शब्द नहीं रख दिया गया, शब्दों मे से 
भाव निकालकर निखारा गया है। यह तभी हो सकता था जब उपनिषद् के भावो को धारावाही स्वतत्र भाषा 
में लिखा जाय, बीच में किसी प्रचार का अटकाव ने आने दिया जाय | उपनिषदों के समय वे लोग सस्कृत से 
सोचते, बोलते और लिखते थे, आजकल हम हिन्दी में सोचते, बोलते और लिखते हैं। हमने इस ग्रन्थ में यह 
प्रयत्न किया है कि अगर उपनिषदों के ऋषि हमारे युग मे आ जाएँ, तो वे अपने विचारों को हिन्दी भाषा मे 
किस प्रकार, किन शब्दों में व्यक्त करें। इसीलिए हमने मूल संस्कृत भाग को हिन्दी से जुदा करके अलग दिया 

है, उसे हिन्दी के साथ मिलाया नहीं है। जो सिफ्र उपनिषद् के भाव को समझना चाहे, वह सिलसिलेवार 
हिंदी भाग को पढ़ता चल्ना जाय, उसे यह हिन्दी का एक स्वतंत्र मौलिक ग्रन्थ प्रतीत होगा, और सब बात 
परस्पर सम्बद्ध प्रतीत होगी । जो हिन्दी और संस्कृत का मिलान करना चाहे, वह नीचे मूल संस्कृत को देखकर 
मिलान करता जाय। इस दृष्टि से यह ग्रन्थ शब्द-प्रधान नही, भाव-प्रधान है। परन्तु इसका यह मतलब नहीं 
कि शब्दों का हमने ध्यान नहीं रखा । शब्दों का भी हमने इतना ध्यान रखा है कि उपनिषद् में भिन्न-भिल्न 
स्थलों पर जो शब्द आगे हैं, उन शब्दों की भी भाव को दृष्टि में रखते हुए पूरी-पूरी मौमांसा करने का प्रयत्न 
किया है। संभूति-असंभूति क्या है, विद्या-अविद्या क्या है, त्रिणाचिकेत अग्नि क्या है, नचिकेता, यम, इस्द्र, 
वायु, यज्ञ, उम। आदि का क्या अर्थ है, अधिदैवत तथा अध्यात्म क्या है, तप-दम-कर्म, तप-ब्रह्माचय-श्रद्धा-इन 

त्रिकों का क्या अर्थ है, ऋत तथा सत्य का पारस्परिक क्या सम्बन्ध है, अंगुष्ठमात्र से क्या अभिप्राय है, भू:- 
भुवः-स्वः के आधार में क्या विचार-प्रक्रिया है, जहाँ अनेक शब्द इकट्ठे दिए गये हैं उनका एक-दूसरे से क्या 
रिश्ता है--इन सबका अपने-अपने स्थान में हमने विवेचन किया है, इन शब्दों को ऐसा ही लिखकर नहीं छोड़ 
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दिया गया, हर एंक शब्द मे से उसका भाव निकालने का प्रयत्म किया गया है । इस भाव-परधान ग्रन्थ की 
दूसरे शब्द प्रधान ग्रन्थों से यही विशेषता है। दूसरे ग्रस्थ सिर्फ़ पडितो के लिए लिखे गये हैं, परन्तु आज 

350 जनता का युग है, इसलिए यह ग्रन्थ पड़ितों तथा स्वत्राधारण जनता दोनों के दृष्टिकोण से लिखा 
 है। 

इसके लिखने की प्रेरणा मुझे तब हुई जब मेरी पत्नी श्रीमती चन्द्रावती लखनपाल ने मुझे उपनिषद् 
पढ़ाने को कहा । वे स्वय मनोविज्ञान की पढ़िता हैं, उन्होने स्वय उच्चकोटि के ग्रन्थ लिखे हैं। उन्हे उपनिषद् 

जैसे ग्रत्थ पढ़ने कें लिए मुझे भी तपस्या करनी पड़ी। जितने भाष्य मिल सके सब इकठठे किए । दिव-रात 
उपतिषदों मे विचरने लगा। भाव स्पष्ट होते ये, परन्तु कही-कही बिल्कुल अस्पष्ट होते थे। कभी-कभी एक- 
एक स्थल को स्पष्ट करने मे कई दिन लग जाते थे। पति-पत्नी का ज्यो-ज्यों उपनिषद् पढ़ने-पढ़ाने का यह 
सिलसिला चला, त्यो-त्यो मैं सोचने लगा कि यह सब कुछ लिखता क्यों त चला जाऊं ? बस, जो हम लोग 

मिलकर पढ़ते थे, उसे लिखता चला ग्रया। लिखते-लिखते यह ग्रन्थ तैयार हो गया | इसलिए इस ग्रन्थ को 

मेरे द्वारा लिखने का श्रेय मेरी पत्नी श्रीमती चन्द्रावती लखनपाल को है। 

मैंने यह जो कुछ लिखा है, यह तो इस ग्रन्थ की सरसरी भूमिका है। उपनिषद् के आध्यात्मिक दृष्टि- 
कोण को निबन्धो के रूप मे मैंने एक पृथक् ग्रन्थ से लिखा है है जिसका नाम है--वैदिक सस्कृति के मूल 

तत्त्व । जो महानुभाव उपनिषद् की विचारधारा को स्वतन्त्र रूप से जानना चाहे उनके लिए वह ग्रन्थ उप- 

निषदो की भूमिका का काम करेगा । उस ग्रन्थ को पढ़ लेना उपनिषदों की आधारभूत विचारधारा को समझ 
लेना है | 

इस ग्रन्थ के प्रकाशन में एक बड़ी अधिक कठिनाई आ खड़ी हुई थी। वह कठिनाई वैयक्तिक थी 

इसलिए उसके विवरण मे जाने की आवश्यकता नही । इतना ही कह देना पर्याप्त है कि उस कठिनाई का हल 

न होता तो ग्रन्थ का प्रकाशन रुक जाता । इस कठिनाई को दूर करने के लिए जिन महानुभावों ने योगदान 
दिया उनका आशभारी हूँ । योगदान देनेवालो के वाम निम्नाकित है : 

श्री देवदत्त लखनपाल द्वारा २,६०० रुू० 

आय॑ धर्म सेवा संघ ट्रस्ट द्वारा २,००० ₹० 
राय बहादुर विस्सेसरमल मोतीलाल हलवासिया ट्रस्ट द्वारा २,००० रु० 

रघुमल चैरिटी ट्रस्ट द्वारा १,००० ह० 

श्री मेघराज जी, न्यू इंडिया प्रेस द्वारा १,००० रु० 

श्री परमेश्वरी देवी खेतान मेमोरियल ट्रस्ट द्वारा ५०० ह० 

राय बहादुर चौ० प्रतापसिह जी ट्रस्ट द्वारा ५०० रु० 

श्री भुवालका जन-कल्याण ट्रस्ट द्वारा ५०० ₹० 

श्री अलकापुरी जन-कल्याण ट्रस्ट द्वारा ५०० २० 

१०,५०० रु० 

पुस्तक पर १८ हजार रु० के लगभग व्यय आया है जिसमे उक्त महानुभावों के योगदान से लेखक 
को पुस्तक के प्रकाशन में बही सहायता मिली है। भाशा है, जिन्होंने पुस्तक के प्रकाशन में हाथ बढाया है 

वे इसकी झुपरेखा, कलेबर तथा विषय को देखकर प्रसन्न होगे कि उतका योगदान एक उत्तम कार्य के लिए 
हुआ है। 
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समाजशास्त्र के मल तत्व 
[धआशा३ 078000.007 | 

भूमिका 

संसार को दो हिस्सों में वॉटा जा सकता है--जड़ तथा चेतन। चेतन के फिर दो हिस्से हैं--मनुष्य 'स्वयं', 
तथा 'स्वयं' के अतिरिक्त चेतन के साथ सम्बन्ध रखने वाला सामाजिक पर्यावरण । 'सामाजिक पर्यावरण 
के भी फिर दो हिस्से हैं--'विशेष' तथा 'सामात्य'। संसार के इन हिस्सों की तरह मनृध्य के ज्ञान के भी 
यही विभाग किए जा सकते हैं। जड़ पदार्थों के सम्बन्ध में ज्ञान 'भौतिक-विज्ञान' कहलाता है, जिसमे 
ज्योतिष, रसायन-शास्त्र, भौतिक-विज्ञान, यन्त्र-विद्या आदि आ जाते हैं। चेतन पदार्थों के सम्बन्ध में जिन 
विज्ञानों का मनुष्य के 'स्वयं' के साथ सम्बन्ध है, वे 'वैयक्तिक विज्ञान' कहलाते हैं। 'वैयक्तिक विज्ञानों' में 
मनोविज्ञान, चिकित्सा-शास्त्र आदि गिने जाते हैं। वेयक्तिक के बाद मनुष्य के 'सामाजिक पर्यावरण' में दो 

प्रकार के विज्ञान हैं--'विशेष सामाजिक विज्ञान' तथा 'सामान्य सामाजिक विज्ञान । “विशेष सामाजिक 
विज्ञान' मे इतिहास, अ्थ-शास्त्र, राजनीति-शास्त्र, धम-झास्त्र, विधान-शास्त्र आदि सब आ जाते हैं, क्योकि 
ये प्रमाज के विशेष-विशेष विषयों के विज्ञान हैं। इत सबके अतिरिक्त एक ऐसा विज्ञान भी है जो समाज 
के किसी विशेष विषय का अध्ययन नहीं करता, सब सामाजिक विषयों का सामान्य अध्ययन करता है। 'यह 
सामान्य सामाजिक विज्ञान' ही समाज-शास्त्र कहलाता है। 'पमाज-श्लास्त्र' सब सामाजिक विज्ञानों का सार 

है, उनका निचोड़ है, इसलिए यह विज्ञानों का भी विज्ञान है, मानों सामाजिक विज्ञानों का मुप्न्य है। जैसे 

हम 'भोतिक विज्ञानों' द्वारा अपने चारों तरफ की भोतिक दुनिया करी जानकारी हासिल करते हैं, जैसे 
विशेष सामाजिक विज्ञानों द्वारा संसार की भूत तथा वतमान घटनाओं एवं आशिक समस्याओं आदि की 

जानकारी हासिल करते हैं, वैसे 'सामान्य सामाजिक विज्ञान' द्वारा उस दुनिया की जानकारी हाप्िल करना 
पी हमारा कतंव्य है। जिसे हम 'समाज' कहते हैं, वह 'समाज' जिसमें हम पैदा होते, जिसमे रहते, भौर 
जिसमें जीते-मरते हैं। 

'समाज-पास्त्र' हमारे दिन-दिल के व्यवहार मे, स्त्री-पुरुष, बाल-वृद्ध, पठित-अपित, धनी-निर्धन, 
उच्च-मीच--हर किसी के जीवन में काम आता है। जब हम तलाक पर बहस करते हैं, बेकारी की समस्या 

की चर्चा करते हैं, लड़के-लड़कियों की सह-शिक्षा पर विचार करते हैं, परिवार टूटेगा या रहेगा, राज्य को 
वैयक्तिक स्वतल्ता में हस्तक्षेप करते का अधिकार है या नहीं, गृहोद्योग ठीक है या यलीकरण, संस्कृति 

तथा सम्यता में क्या भेद है, धर्म का मनुष्य-जीवन में क्या स्थान है, धरमं-निरपेक्ष राज्य का तारा कहाँ तक 

उचित है--आदि समस्याओं पर वाद-विवाद करते हैं, तब हम 'समाज-पआस्त्र के ही क्षेत्र में होते हैं। 

असल में, देखा जाय तो ये ही समस्याएं मनुष्य को हर समय घेरे रहती है, इसलिए 'समाज-शास्त्र' ही एक 

ऐसा विषय है जो मनुष्य को हर समय मानो चिपटे हुए है। व्यास्याताओं के व्यास्यान, पतकारों के लेख, 



२६० | वैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदशेन 

उपदेष्टाओं के उपदेश--सब 'समाज-झ्लास्त्र' के किसी-न-किसी विषय को केन्द्र बनाकर चला करते हैं, 
इसलिए यह विज्ञान सबके काम का विज्ञान है, और इसका अध्ययन, मनुष्य जिस किसी भी क्षेत्र में हो, 
उसे उस क्षेत्र में वैज्ञानिक दृष्टि का विचेारक बना देता है। 

यह ठीक है कि 'समाज-शास्त्र' का अध्ययन मात्र कुछ नहीं कर सकता । जिस समय भौतिक विज्ञानों 
का आविष्कार होने लगा था, उस समय लोग समझने लगे ये कि कब संसार उन्नति के मार्ग पर चलकर 

न जाने कहाँ-से-कहाँ पहुँच जायगा। परन्तु ऐसा नहीं हुआ । आगे चलने के स्थान पर हम पीछे लौटे। 
उलनति करने के स्थान पर भौतिक आविध्कारों के सहारे हम एक-दूसरे का गला काटने लगे । सामाजिक 
विज्ञानों के कारण भी समाज में कंमैं करे रहे नि्विभों का ही पता चंलेंगा, इससे ज्यादा कुछ नहीं होगा। 
भौतिक-नियमों के ज्ञान से मनुष्य आगे भी बढ़ कता है, इसका सदुपयोग तथा दुरुपयोग भी कर सकता है। 
सामाजिक नियमों के ज्ञान से भी इनका सदुपयोग तथा दुरुपयोग दोनों हो सकते हैं । हिटलर तथा मृस्तोलिनी 

ने सामाजिक नियमों के ज्ञान का दुरुपयोग किया, परन्तु क्योंकि किसी चीज का दुरुपयोग हो सकता है, 

इसीलिए तो वह बुरी नहीं हो जाती । विज्ञान ने उन्नति भी तो की है, ओर यह उन्नति भौतिक नियमों 
के ज्ञान से की है। हमारा अन्तरात्मा भत्रा हो, ती हम॑ भी समरोजिक विज्ञानों के शान से अपना ही नहीं, 
संसार का भला कर सकते हैं। इसी कारण जैसे हमारा अब तक भौतिक घिज्ञानों की तरफ ध्यान था, 
वैसे अब विद्वानों का सामाजिक विज्ञानों, और उनमें भी खास कर 'समाज-शास्त्र' की तरफ ध्यान खिचता 
चला जा रहा है। 

बूरोप में तों अनेक वर्षों से यह विधय विश्वविद्यालयों में अन्य विषयों की तरह पढाया जाता रहा 

है, परन्तु इधर कुंछ वर्षों से भारत के विश्वविद्योर्तयों ने भी इसे विषय की तरफ ध्याव दिया है, और 
बी० ए० तथा एम० ए० की पाठविधि में इसका संभविश किया है। इस समय विद्याथियीं को अपने विषय 
का अध्ययन करते के लिए बीसियों पुस्तकों के लिए दौड़-घूृष करनी पड़ती है, कोई एक ऐसी पुस्तक नहीं है 
जो उनकी प्राठविधि के हर पहलू पर प्रकाश डालें, और इस तरतीब और सिलसिले से डाले जिस तरतीब 
और सिलसिले से ये विषय उनकी 'समोज-शास्त्र' की पाठविधि में रखे हुए हैं। यह पुस्तक इस दृष्टि से 
लिखी गई है कि विद्याथियों की इस माँग को यह एकदर्म पूंरो कर दें, और उन्हें एक ही पुस्तक में अपनी 

हर बात का समाधान मिल जाय ! पुस्तक को इस इंग से लिंबां गया है कि विद्याथियों के काम तो वह आये 
ही, साथ ही 'समाज-शास्त्र' की जानकारी हासिल करने वाले अन्य पाठक भी इस पुस्तक का पूरा लाभ 
उठा सके । 

पारिभाषिक शब्दों की समस्या को हल करने के लिए हमैंने हिन्दी के साथ अंग्रेजी के शब्द हर जगह 
वे दिए हैं। यह समय बीच का समय है। हिन्दी के शब्द बन रहे हैं, वे शब्द नये हैं, इसलिए उनके अर्थ 
उन शब्दों पर रूड़ होने में कुछ समय लंगेगा। अंग्रेजी भाषा में शब्दे और अर्थ का संम्बन्ध रुढ़े हो चुका है, 
इसलिए, इस बीच के युग में, हिन्दी-अंग्रेजी शब्दों को साथ-साथ रखने से विषय अधिक स्पेष्ट होता दीखता 
है। जब विषय स्पष्ट हो जायगा, तब शब्द अपने-आप बैग लंगेंगे। पुस्तके के अन्त में शब्दानुक्रमणिका 
अंग्रेजी से हिन्दी में दी गई है, हिन्दी से अंग्रेजी में नहीं। ईसेके! यहूँ कारण है कि हमारे साहित्य की जी 
अवस्था है, उसमें अध्याफ्क तथा विद्यार्थी अंग्रेजी के पांरिभोधिक शब्दों से तीं परिचित हैं, हिन्दी के पारि- 
भाषिक शब्द, क्योंकि अभी वे बने ही नहीं, बंन॑ हीं रहे हैं, अत: उनसे वे अपरिचित हैं। वें पुस्तक में जो 
विषय ढूंढ़ुता चाहें, अंग्रेजी के पारिभाषिक शब्दों के सहारे आसानी से ढुंढ़ सकते हैं । 

पुस्तक लिखने में सन्नी पुस्तकों से सहायता ली गई है, इंसलिए सबका एक साथ आभार स्वीं- 
कार है। 

हमारे मित्र, डा० रामनीरायण सक्सेस, जो अब अगेरी के 'समाज-शेर्स्त के इन्टटीटूमूंट के हि 



पल वे मत है | १! 

ऐश है, पगाजभाल के गे हुए किए ह। रहो एक के पराररिदद्ध रे |, फति 
पद हलि कगार है। 

आपके गो पतारने तह पहभुसता ते होर पर झ गण ए छ छा शा 

पातिकिि कर पे को उममातित किया है- से हिए जे उत्तर प्रदेश मलार का भी भारी 

है। बक्षि गासीय हिददीयाहिल पमेतग, छाहबार ने झ पलक को हिंदी मे गमायजाल जी 

परत एस धोषि कर पदक को गाए हो शक मं्लाफ़्ार पिंक केर मार किया 
हे गिए ते मेहर की भी आधार सोग़ार कला है। 

१ मा (६१) गा बार ने वही में तेहक को हिदीसैवाओो के उठ मे ग्रह 

पति दखार हगाकर औौर गाए सो छोर है ही पेट कर जो हमात विया झस्े हिए जद 

पव पलार वा ढत है। 
हम किया हैहि पे पूछता पंगेकि! ता र्िि छत े  पा हे उममत था छू है। 

हू ला प्र गे मे हा होगा है ओर के तीर रण की ओप्ा हे (९५ पु 
का एए हैं। मटर इता कह जे के काए एक का कर पर बा हे पद छा कसा एह है जो 

एस वो देशो हुए कर है है। अधाजो ता क्रो ने झ एस को बजा कर ते वा 

पो पान गया है से हिए के रद आधारी है। 

“या ग्ालाहकार 



मानव-शा सत्र 

[#ंग्रप्तए000.00₹] 

भूमिका 

पातव-शास्त्र' का अर्थ है--मलुध्य से सम्बन्ध रखने वाला शास्त्र! हमके मुख्य तौर पर दो भाग हैं-- 

भौतिक मावव-शास्त्' तथा सांस्कृतिक या सामाजिक मानव-शास्त्र'। 'भौतिक मातव-शास्त्र' में मनुष्य के 
भौतिक पहलू का अध्ययन किया जाता है। उदाहरणार्थ, मनृष्य का शरीर कब बता, कैसे बना, उससे 

रुधिर में कौन से तत्त्व हैं जो दूसरे प्राणियों मे नहीं पाए जाते; कौन से शारीरिक गुण सन्तति मे संक्रान्त 
होते हैं, कौन से नहीं होते, पर्यावरण का मनुष्य की शारीरिक भिलताओं पर क्या प्रभाव पड़ता है, एक 
ही रुध्िर के लोगों के प्ररस्परिक सम्बद्ध से प्रजातियों में क्या भेद पड़ जाता है, प्रजातीय भेद क्या है, 
मिल-मिल्न प्रजातियों के सम्मिश्रण से उनमें शारीरिक तथा मानसिक क्या-क्या भेद आ जाते है--इन सब 
बातो का अध्ययन 'भोतिक मातव-सस्त्र' के अन्तगंत है। 'सांस्कृतिक या सामाजिक मातव-शास्त्र में मनृष्य 
के सामाजिक, आधिक, राजनीतिक तथा धार्मिक संगठनों का अध्ययत किया जाता है। उदाहरणाय, परिवार 

की रचना क्या है, मनुष्य ने अपनी आधिक समस्या को हल करने के लिए सृष्टि के प्रारम्भ से लेकर अब 

तक क्या-क्या उपकरण बनाए, राजा तथा प्रजा का भाव कब और कैसे पैदा हुआ, ईश्वर की पूजा या जादू 
के विचार का समाज में कैसे विकास हुआ--इन तथा ऐसी बातों का अध्ययन 'सांस्कृतिक' या 'सामाजिक' 
पानव-शात्त्र' के अन्तगंत है। 'भौतिक' तथा 'सांस्कृतिक' या सामाजिक दोनों प्रकार के भानव-शास्त्र का 
अध्ययन वर्तमान तथा प्राचीन देशों कालों की दृष्टि से हो सकता है। 'मानव-शास्त्र' का विज्ञान के रुप में 

प्रयोग मुख्य तौर पर प्राचीन मानव के 'भोतिक' तथा 'सांस्कृतिक या 'साम्राजिक' अध्ययन के लिए किया 
जाता है। हम भी इस शब्द का इसी अर्थ में प्रयोग करेंगे और इस ग्रत्य में प्राचीन मालव के 'भोतिक' 
तथा सांस्कृतिक या 'तामाजिक' इतिहास का अध्ययन करेंगे 

मनुष्य के विकास आदि समस्याओं पर अठकलें तो देर से लड़ती चली आ रही हैं, परन्तु मानव- 
शास्त्र का विज्ञान के तौर पर अध्ययन लगभग पिछले सौ वर्ष से होने लगा है। पहले तो मानव-शास्त्र का 
रूप था यात्रियों द्वारा जंगली जन-जातियों के अदभूत रीति-रिवाजों के किस्सेकह्नियों की चर्चा करना, 
परन्तु १५४६ में जब डाविन ने अपनी विकासवादी विचारधारा को संत्ार के सामने रक्षा, तब से मानवे- 

शास्त्र को भी विभ्ञार करने के लिए एक नवीन पृष्ठभूमि का सहारा मिल गया। विकासवाद की कत्पना के 

एक निश्चित विचारधारा का रुप ले लेने के बाद से आदिवातियों के सम्बंध में यात्रियों के वर्णनों को 

विकासवादी दृष्टिकोश से देखा जाने लगा। इस काल में मातव-सझास्त्र पर जो-डृछ लिखा-पढ़ा जाता था, 

उसके आधार में विकासवाद की विचारधारा काम कर रही थी। यह मान लिया जाता था कि मनृष्य 

की 'भौतिक' तथा 'स्तांस्कृतिक' या सामाजिक प्रगति नीचे से ऊँची तरफ और सरल से विषम की तरफ, 

अविकृप्तित से विकसित की तरफ जा रही है। मानव-शास्त्री घर में बैठे-बैठे याज्ियों के वर्णनों के आधार 
पर आदि-मानव के परिवार, आधिक व्यवस्था, राजनैतिक तथा धामिक संगठन भादि के सम्बन्ध में विकास- 
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वादी दृष्टिकोण को आधार में रबकर एक ढाँचा खड़ा कर देते थे, जिन जन-जातियों के विषय में यह ढाँचा 
खड़ा किया जाता था उनके बीच में जाकर मै विद्वान किसी बात को देखने-आजमाने का प्रयत्न नही करते 
थे। इनकी भानव-शास्त्रीय विार-संंघला का आधार विकासवाद था, वे जन-जातियाँ नही थी जिन्हें, 
असल में, भानव-शास्त्रीय विचार-शृंखला का आधार होना चाहिए था। 

मानव-म्लास्त्र के अध्ययत्त की इस कमी को अमरीका भें श्री बोआास (8098) तथा इंगलैड में 
श्री मैलिनोवस्की (|/8॥॥॥0७&४) ने अनुभव किया। इन दोनों मानव-शारित्रयों ने मानव-शास्त्र को एक 
नई दिशा दी । इनका कहना था कि हमें घर मे आराम कुसियों पर बैठे-बैठे, विकासवाद को वेद-वाक्य 

मानकर नहीं चलता। मानव-शास्त्र की प्रयोगशाला आजकल की जीवित जन-जातियाँ हैं । उन जन-जातियों 
में जाकर, उनमें रहकर, उनके साथ होकर उनके रीति-रिवाजों, उनकी धारणाओ, उनके पारिवारिक, 
सामाजिक, आर्थिक, राजनीतिक तथा घामिक संगठनों का अध्ययन करने से ही हम उनके वास्तविक रूप 
को समझ सकते हैं। इस प्रकार के मानव-श्ास्त्र के अध्ययन को उन्होने शक्षेत्र-कार्य' ( प/0-फ्राणा) का 

ताम दिया । अमरीका में बोआस ने क्रोबर, लोई, हरस्कोविट्स आदि को क्षेत्र-कार्य' मे दीक्षित किया और 
इन लोगों ने भिन्न-भिन्न जन-जातियो में जाकर उनके जीवन, रीति-रिवाजो, प्रथाओ आदि का अध्ययन 

कर मानव-शास्त्र को अपना ऋणी बनाया । इसी प्रकार इंगलैण्ड के मैलिनोवस्की ने १६९१४ से १६१८ तक 

मैलेनेशिया में ट्रोज़ियेंड द्वीप-वासियो के बीच रहकर उनके जीवन का अध्ययन किया और 'क्षेत्र-कार्य ' करने 
वाले अपने सरीखे विद्वानों की परम्परा को जन्म दिया। 

कुर्सी पर बैठे-बैठे कल्पनाएँ लड़ाने वाले विकासवादियों तथा क्षेत्र-कार्य करने वाले इन मानव- 
शास्त्रियों मे विचारों की अनेक टककरें होती रही, जिनका वर्णन हम पुस्तक मे जगह-जगह करेगे, परन्तु 
क्लेत्र-कार्य' करने का एक प्रत्यक्ष फल राजनीतिक क्षेत्र मे दीख पडा। कुर्सी पर बैठकर कल्पनाएँ लड़ाने 

वालों को तो किसी व्यक्ति के सम्पर्क में आने की आवश्यकता नही थी, परन्तु क्षेत्र-कार्य” करने वाले लोग 

जन-जातियों के सम्पर्क भे आने लगे । इस सम्पर्क से तथाकथित सभ्य-असभ्य, शिक्षित-अशिक्षित को एक- 

दूसरे के निकट आने का अवसर मिला । ससार के सब भागो मे तथाकथित असभ्य तथा अशिक्षित मानव- 
जातियाँ मौजूद हैं, उन पर आजकल की सभ्य तथा शिक्षित जातियो का राज है, इस राज से अनेक समस्याएँ 
पैदा हो जाती हैं, इन समस्याओं के पैदा होने का मुख्य कारण होता है अशिक्षित जन-जातित्रो के रीति- 
रिवाजों, उनकी प्रथाओं आदि से परिचित न होना । 'क्षेत्र-कार्य' करने बालो ने इस विचार को जस्म दिया 
कि अगर इन जन-जातियों के रीति-रिवाजों, प्रथाओं आदि के सम्बन्ध मे जानकारी रखी जाय, तो इनके 

सम्बन्ध की अनेक समस्याएँ, जो बिना मतलब के उठ खडी होती है, आसानी से सुलझाई जा सकती है। 

इस दृष्टि से राजनीतिक क्षेत्र में मानव-शास्त्र के अध्ययन को महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त होने लगा, खासकर 

उन देशों में जिनमें 'साम्राज्यवाद' का बोलबाला था वयोकि उन्हें दूसरे देशों के साथ ही नहीं उलझना पड़ता 

या, उन देशो की जन-जातियों के साथ उलझने से पैदा होने वाली समस्याओ को भी सुलझाना पड़ता था । 

ऐसे देशों में भारत भी एक ऐसा देश था जिसमें विदेशी शासत था। इन शासकों के लिए यहाँ की जन- 

जातियों का अध्ययन इसलिए आवश्यक हो गया जिससे इनके सम्बन्ध की शासन की गुत्यियों को सुलझाया 

जा सके । 
इस उद्देश्य को सम्मुख रखकर लाडे करन के समय १६०४ में सर हब रिफले की आध्यक्षता में 

भारत मे 'प्रजातीय पर्यवेक्षण विभाग” (एग्रा०हए0०४ $प्५८१ एऐ०एशएएथा) खुला जिसका काम 

देश के भिन््त-भिग्त भागों की प्रजातियो का अध्ययत कर उनकी प्रथाओं, उनके रीति-रिवाजों, उनके धर्म 

आदि का अन्वेषण करना था । यह विभाग कुछ दिनों तक चलकर बन्द हो गया। १६१६ मे जब भारत 

के पशुओं के पर्यवेक्षण के लिए नया विभाग खुलने लगा तब डा० नेलसन अनेन्डेल ने भारतीय प्रजातियों 
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के पर्ंवेक्षण के विभाग को फिर से घोलने पर बल दिया। उस समय से मानव-शास्त को सरकारी तौर 

पर मात्तत प्राप्त होते लगी । 
सरकारी तौर पर मान्यता प्राप्त होने के साथ-साथ इस समय अन्य संस्थाओं का भी मानव-्तास्त 

की तरफ ध्यान खिचने लगा । १६२१ में भी आशुद्वोष मुरूर्जी के उोग़ से कलकत्ता विश्वविद्यालय ने इस 
विषय को पाठ्य-विज्रयों में सम्मिलित किमा । १६२१ में ही रांची के एस० सी० रॉय महोदव ने 'मैन इन 
इंडिया' नाम का एक श्रैमासिक पत्र जारी किया जिसका काम विशेष तौर पर आदिवासियों की चर्चा करना 

था । इसी समय बमाल की 'एसिबाटिक सोसायटी' के प्रकाशनों मे भी जन-जातियों के सम्बन्ध भे कई 

खोजपूर्ण लेख प्रकाशित हुए । 
१६४४ में हॉं० बी० एस« हुहा ढथा छोँ० सेमऊर सेवेल को भारत सरकार ते मातव-शास्त्र के एक 

पृथक विभाग की योजना बनाकर सरकार के छल्मुख उपस्थित करते का आदेश दिया। इस योजना के 
अनुसार १६४६ में भारत सरकार की तरफ से कलकत्ता मे 'मानव-प्लास्त्र-विभाग' घोल दिया गया जिसके 

डायरेक्टर का काम श्री गुहा के सुपुर्द हुआ । इस विभाग के अधीन पाँच वर्ष की योजना बताई गई और 
पाँच वर्षों में खच करने के लिए ८ लाख रुपया हस विभाग को दिया गया। इस समय मानव-शास्त्र का 

पृथक् विभाग भारत सरकार के केन्द्रीय शिक्षा मन्त्रालय के अधीन कलकत्ते मे काम कर रहा है। इस 

विश्वाग में अनुसंधान के लिए आठ विभाग बोले गए है। ये आठ विभाग है--'सामाजिक मानवशास्त्र- 

विभाग', 'सामाजिक मनोविज्ञान-विभाग', 'भाषा-विभाग', 'मानव जीव-शास्त्र तथा एकक््स-रे विभाग, 
नू-वंश-विभाग , 'जीव-रसायन-विभाग', “तुलनात्मक आकार विज्ञान विभाग' (जिसमे शरीर रचना और 
रीढ़दार जन्तु-शास्त्र सम्मिलित हैं) तथा 'देह-विज्ञान-विभाग' । 

मालव-शास्त्र के उक्त आठों विभागों का अध्ययत करते के लिए भारत सरकार की तरफ से तीन 
अनुसंधान केन्द्र खुले हुए हैं। गे अनुस्ंधावन्केत्द्र शिलांग, नागपुर तथा पोटटब्लेयर (अण्डमान तथा निकोबार 
द्वीप-समूह) में स्थापित हैं और एक केच्ध दक्षिय्र भारत में खोले जाने को योजना विचाराधीन है। जहां- 
जहाँ आदिवासियों की संख्या ज्यादा है, वहाँ-बहाँ उक्त प्रकार के केन्द्र बोलकर भारत सरकार मानव-सप्नास्त्र 
के कार्य को 'क्षेत्र-कार्य' ([490-9/07£) छी पद्धति के अनुसार आगे बढ़ाना चाहती है। 

सरकारो तौर पर मात्र--शास्त्र के अध्ययन के साथ-साथ भारत के विश्वविद्यालयों ने भी इस विषय 
की तरफ विशेष ध्यान देना शुरू कर दिया है। १९२१ मे कलकत्ता विश्वविद्यालय में मानव-शास्त्र के पढ़ाये 
जाने की बात हम ऊपर कह आए हैं। १६४७ मे भारत सरकार के शिक्षा-मन्व्रालय की प्रेरणा से दिल्ली 

विश्वविश्वालय के उस सम्रय के वाइस चात्सलर सर म्रारिस ग्वाझर ने इस विषय को दिल्ली विश्वविद्यालय 
में जारी किया। इस संस्था के बध्यापक़ों तथा छात्रों ने उत्तर प्रदेश के देहरावृन जिले के जौनसार-बाबर 

तेषा टिहरी-गढ़वाल की जत-जातियों में जाकर 'क्षेत्रककायं' किया। १६५४ में इन्ही लोगों ने कुल्बू की 
घाटी की कनेत जनजाति का भी अध्यत्न किया । हसी साल इन लोगों ने प्लानिंग-कमीशन के आग्रह पर 
इस बात की पड़ताल की कि अपराष्ट्ी जन-जातियों के कानून (एस प्रं/६8 ०) के रह किए 
जाने के बाद से दिल्ली की साँसी तास की अपराधी जन-जाति का किस हद तक पुनर्वास हुआ और किस 

हद तक नही हुआ । 
१६४० में हॉ० मजूमदार की देख-रेख में लखनऊ विश्वविद्यालय ने भी 'मानव-शास्त्र' का अध्यापन 

शुरू कर दिया। इसकी भण्डली ने भी कानपुर में तथा देहरादून के जौनसार-बावर में 'क्षेत्र-कार्य' किया । 
इसके बाद से तो अनेक विश्वविद्यालयों ने इस शास्त्र का अध्यापन जारी कर दिया है। कलकत्ता, दिस्ली 

तथा लखनऊ के अतिरिक्त आगरा, सायर, बिहार, पटना, बड़ोदा, गौहाटी, मद्रास तथा हैदराबांद--इत 
स्थानों के विश्वविद्यालयों में अब 'मानव-शास्त्र' एक मुख्य बिषय के तौर पर पढ़ाया जाने सभा है । 



मानव-शास्त्र | २६५ 

जब से भारत स्वतत्त्र हुआ है तब से भारत तरकार तथा विश्वविद्यालयों के साथ-साथ अच्य क्षेत्रों 

में भी मानव-शास्त्र के प्रति दिलचस्पी बढ़ती चलो जा रही है। इस सम्बन्ध मे कई पत्र भी प्रकाशित हो 

रहे हैं। लखनऊ विश्वविद्यालय से स्व० डॉ० मजूमदार को देखरेश्व में अंग्रेजी की एक त्रैमासिक पत्रिका 
१६५० से 'ईस्टन ऐन्श्रोपोलोजिस्ट' नाम से निकल रही है। दिल्ली में आदिम जातियों की समस्याओं को 

मुख्य विषय बताकर एक 'आदिम जाति सेवा संघ' स्थापित है जिसके प्रधान भारत के राष्ट्रपति तथा उप- 

प्रधान ट्राइवल कमिश्नर महोदय हैं। इस संघ की तरफ से 'वन्य-जाति' नाम की एक त्रैमासिक पत्रिका 

प्रकाशित हो रही है। इन दोनों पत्रिकाओं के अतिरिक्त दिल्ली विश्वविद्यालय के मानव-शास्त्र विभाग 

की तरफ से एक द्वि-वाधिक पत्रिका प्रंकाशित हों रही है, जिसका नाम है--'ऐैन्धोपौलोजिस्ट' । इन पत्रों 

में भी मानव-शास्त्र के भिन्न-भिन्न पहलुओं तथा भिल्न॑-भिल क्षेत्रों में जो लोग कार्य कर रहे हैं, उनकी 
गतिविधियों पर प्रकाश डाला जाता है । 

जैसा हमने ऊपर कहा, स्वतस्त्रता-प्राप्ति के बाद से भारत सरकार मे 'मानवे-शास्त्र' पर विशेष 

ध्यीम देना शुरू किया हैं। विदेशों के भी कई मानव-शास्त्री इस देश की जन-जातियो के अध्ययन के लिए 
आते लगे हैं। इस अ्से मे जो लोग आए हैं, उनमें से मुख्य-मुख्य मानव-शास्त्री हैं--ग्रीस के प्रिस पीटर, 

इंगलेण्ड के हैमनडो्फ़ तथा ड्यूमोंट, अमरीका के ओस्कर ल्यूइस तंथा मौरिस औपलर । इत सब मानव- 

शास्त्रियों को भारत सरकार का पूरा-पूरा सहयोग प्राप्त रहा है। 

भारत सरकार की तरफ से कलकंतते में 'मानव-शास्त्र विभाग' खुला हुआ है, जो सरकार द्वारा 

नियुक्त एक डायरेक्टर की देख-रेख में कार्य करता है। भिन््न-भिन््म विश्वविद्यालयों में भी 'मानवशास्त्र- 

विभाग' घुले हुए हैं जो भारत सरकार के 'मानव-शास्त्र-विभाग' से सर्वथा स्वतत्त्रे हैं, ओर स्वतत््र रुप में 

ही अपना-अपना कार्य करते हैं। इसका परिणाम यह होता है कि बहुधा दोनों विभाग एक ही जगहू काम 

करने लगते हैं, दोहरा कार्य होने लगता है और किन््हीं-किन्ही समस्थाओ पर दोनो एक-दूसरे के विरुद्ध 
विचार प्रकट करने लगते हैं। इस दोहरेपन को हटाना श्रेयस्कर है। इसके साथ भारत सरकार को यह 

उद्योग करता चाहिए जिससे सरकारी विभाग तथा विश्वविद्यालयों के मानव-शास्त्रीय विभाग का परस्पर 

सहयोग हो सके । 

ऊपर हमने जो-कुछ लिखा उससे स्पष्ट है कि आज के युग में मातव-शास्त्र के अध्ययन की तरफ 

सरकार का, विश्वविद्यालयों का तथा जनता का ध्यान दिवोदित अधिकाधिक आकर्षित हो रहा है। ऐसी 

हालत में इस विषय पर हिन्दी में उच्चकोटि के ग्रन्थीं का होना भी आवश्यक है। यही सब-कुछ सोचकर 
हमने 'मानव-शास्त्र' पर यह ग्रन्थ लिखा है। इस ग्रन्थ के लिखने मे इस विषय के प्राय, सभी हिन्दी-अग्रेजी 

ग्रस्थो का सहारा लिया गया है, इसलिए एतद्विषयक सब भ्रन्थों का हम एक साथ आभार स्वीकार 

करते हैं। 
यह ग्रत्थ का नवीन संस्करण है। पहले दो संस्करण अल्पकाल में निकल गए--यहू विषय को 

कठिनता तथा जटिलता को देखंते हुए आशातीत सफलता है। पुस्तक के सम्बन्ध में जिन महानुभावों ने 

अपने निर्देश भेजे उन्हें इस संस्करण में ध्यान में रखा गया है। 'मानंव-शास्त्र' के विषय में जो जिज्ञाप्त 

दिनोदिन बढ़े रहो है उत्ते इस ग्रत्थ ने कुछ अंश तक पूरा किया है, और हमे पूरी आशा है कि यह संस्करण 

अपने संशोधित रूप मे उस आशा को और अधिक पूर्ण करेगा। 
--संत्यक्षत सिंड्ान्तालंकार 



सामाजिक विचारों का इतिहास 
[ सआश0रर 0४ 80068 7प्र000॥ा] 

भूमिका 

पिछले दिनों सानफ्रांसिस्को में डाक्टरों की एक का्फ्रेंस हुई। उसमें एक स्वीडिश डाक्टर ने कहा कि वह 

एक ऐसी ओषधि के निर्माण मे लगा हुआ है जिसे किसी शहर के जलाशय के पानी में घोल दिया जाय तो 
उसे पीने वाले सब लोग अपने विचारों में ढीले पड़ जायेंगे और उन्हें जो-कुछ समझाया जायगा उसी को मात 

जायेंगे । कम्यूनिस्ट देशो में इसी काम के लिए 'विचार-प्रक्षानन' (8आ॥४88॥॥) की प्रक्रिया का 

सहारा लिया जाता है। इस प्रक्रिया में व्यक्ति अपनी विचारधारा में ढीला पड़ जाता है, उसे जो-कुछ 

समझाया जाता है, उसी को ठीक मानने लगता है। अभी तक तो यह काम विचारों की प्रबलता के 

आधार पर किया जाता था, अब यह काम भी ओषधि के प्रयोग से किये जाने का सोचा जा रहा है। 

ऐसी बातें लोग क्यों करते हैं, और क्यों ऐसा सोचते हैं ? ऐसा इसलिए करते और इसलिए सोचते 

हैं क्योंकि विचार एक प्रवल् वस्तु है। संसार जो-कुछ है विचार का स्थल रुप है। संसार में उधल-पुपल 

हुई, एक राज्य आया दूसरा गया, संस्कृतियों, सभ्यताओ ने जन्म लिया, वे बढ़ीं, उनका नामोनिशान मिट 

गया--यहू सब क्या था अगर विचारों का खेल नही था । असली लड़ाई विचारों को लड़ाई है, विचार 

जब लड़ते हैं तब उन्हीं का स्थूल रूप घोड़ो की टापो और तोपों की दनदनाहट में सुनाई देने लगता है। 

संसार में खून की धारें तभी बहती हैं जब पहले विचार के जगत् में तलवारें चमकने लगती हैं, शान्ति तभी 
आती है जब पहले विचार के जगत् में प्रेम की गंगा बहने लगती है। 

विचार एक अद्भुत वस्तु है। विचार संस्तार को बना सकता है, यही संसार को बिगाड़ सकता 
है। आज हमारी अनेक सामाजिक, आधिक, राजनीतिक संस्थाएं बनी हुई हैं। इन सब का स्रोत विद्यार 

ही है | दुनिया में कुछ विचारक आये । उन्होने मनुष्य की तथा समाज की समस्याओं को स्रोचा-समझ्ना, 
सोच-समझ्न कर कुछ सिद्धान्त बनाये, कुछ निष्कर्ष निकाले। इन सिद्धान्तों में कुछ इतने बलवान थे कि 
उल्होंे सं्तार का तकशा बदल दिया, क्रान्तियाँ कर डातीं, संत्तार को कुछ-का-कुछ बना दिया । 

संसार के इस प्रकार के सबल विचार कौत-से हैं जितसे दुनिया का नकशा बदला है या बदल 

सकता है--इसी की चर्चा इस पुस्तक में की गई है। जिन विचारकों की हमने इस पुस्तक में चर्चा की 

है वे अपने विचारों के अनुसार दुनिया को ढालना चाहते थे । दुछ अपने उहं शय में सफल हुए, कुछ नहीं 
हुए। कोई विचारक अपने उद्देश्य में सफल हो या ने हो, हम लोग जो आज दुनिया की समस्याओं पर 

सोचते-विचारते हैं, हमारे लिए यह जानना आवश्यक है कि सामाजिक क्षेत्र में विचारों में किस-किस 

प्रकार की उड़ान अब तक ली गई है। इसलिए यह जानना आवश्यक है ताकि हम भी अपने विचारों को 

उनके विचारों के साथ मिलायें, उनके विचारों के साथ अपने विचारों की तुलना करें। हो सकता है, 
विचारों की इस धुमरपे री में से गुजरते हुए हम भी दुनिया को कोई ऐसा विचार दे सरक्कें जो समाज का 

ढांचा बदल दे, संतार की अतग्रिनत तथा अनन्त समस्याओं का समाधान कर सके । 



पाम्ाणि विचारों का इतिहास | २३९ 

पही बाण है हि भास के तथा गूरोप के मुझ विचारों तथा उती विधाखाराओंवा 
हमे इप पुर में वात किया है। ग्माजगाछ डे विद्या जितने भी सामाजिक विचासो का बह 
करोगे उतना है जा अपना विद्यार-श्षितिज विस्तृत होता आागगा, और जता है वे दूसरे विधा 
को भी आगाती ऐे परम संगे। समस्याएं बड़ी ए़ ही है। परमाधात गुदा हैं, झातिए जिले भी 

विदारको के समाप्त हम समा में बाग उतनी हो हमारी गुलियां एुलकंगी। भाणीय वि 
विद्यायो ने जितने विद्यारक़ी का अध्ययन आदाणत़ पा है उन सका वन झस पु मे है, उसे 
अधिक वा भी वत है। इत सब विधारकों का अष्ययन कर विद्यार्थी खा भी एक गरमातिक विषाख 
व सकता है, इसलिए हुसने अध्िक-से-अधिक विधारक़ों का वर्शन किया है। 

विश्वविद्यालयों की मां को तो रह पुछक पूरा करी ही, साथ ही हिंदी के उ का जी माँग 
को भी पूरा करेगी जो अपने अह्ययत्र को विश्वविद्यालयों की पाठ-विधि तक़ ही मीमित रे रख कर आप 
जाना चाहे हूँ। 

हिंदी में सर विषय को अय पूछो के गद्य मे तो तेखक पिणणी नही कला चाहता, एरलु 
पर पुन को विशेषता गह अवेश है कि झमे गोजुछ तिल गया है से प्रणकर्ता ने मगर के 
विषासरों की विधारधारा को समनकर तिखा है, जब तक कहू विषाखारा उसे सषट रही हुई तब तक 
उसने तेजी को विश्राम दिये रद है, ओर प्राय ही झमे जोलु5 लिखा है कह झोता सं विश्व है 
कि पढ़े वाते की वह समझ मे आ सता है। किशी गरथ के विषय में इस बात को उम्की विशेषता 
कहना बु्ठ अदा शा है, कोक़ि किसी भी गरस में विचार की सता गा होगा तो आवे्श़ 

है है, परतु हिंदी मे झा विषय के जो ग देझने में थे है उ्दे थाने खो हुए झा की झा 

विशेषता पर विशेष बेह देता आवाज़ हो गया है। 
-मगत विद्वालातंकार 



भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएं 
[शफ्78 हा) [९४777 ए770028 ऊः ॥्र043 ] 

भूमिका 

वनस्पति के! जीवन को तोन भागों में बॉटा जा सकता है। 'बीज' जिससे वृक्ष-पौधे फूटते हैं, जो वनस्पति 

का आधार है; शासा-प्रशाबायत्ती-पृष्प-फत' जो वतत्पति का मानों शरीर है; वनस्पति का 'ओआश्यन्तर- 

रत' जो उसे जीवन प्रदान करता है। 'प्राणि-जगत्' को भी इसी तरह तीन भागों में बाँटा जा सकता है। 

प्राणी का 'रज-वीय' जिससे वह जीवन शुरू करता है, जो उसका मूलाधार है; प्राणी के 'अंग-प्रत्यंग' जो 

उसके प्रीर हैं; प्राणी का 'व्यवह्र', उसकी शिक्षा-दीक्षा' जो उसका जीवन है। वनस्पति तथा प्राणी की 
तरह 'समाज' के भी इसी प्रकार के तीन भाग हैं। समाज के 'मूल तत्त्व' जो हर समाज में काम कर रहे 

हैं। समाज की 'संस्थाएँ जो मानो समाज रूपी वनस्पति की शाबरा-प्रशाखाएँया समाज छुपी प्राणी के 

अंग-पत्यंग हैं; समाज का 'कल्याण' था अकल्याणमय जीवन जो उस समाज को जीवित था मृत, उन्नत 
या अवनत बनाते हैं। 

समाज की उक्त तीन बातों को सम्मुख रख कर हमने तीन ग्रन्थ लिखे हैं। समाज के मूल तथा 
आधारभूत तत्वों को दृष्टि में रखकर 'समाजशास्त्र के मूल-तत्त्व' ग्रन्थ को लिखा है जिसमे समाज के 
उन सब मूल तत्तवों का वर्णन है जो प्रत्येक समाज के आधार में काम करते हैं; समाज के शरीर अथवा 
समाज की संस्थाओं को दृष्टि में रखकर 'भारत की जन-जातियां तथा पंस्थाएँ' ग्रन्थ लिखा है जिसमे 
इस देश के आदिवासियों तथा हिन्दु-मुसलमान आदि निवासियों की संस्थाओं का विस्तार से वर्शन 
है; समाज के कल्याण या अकल्याणमय जीवन को दृष्टि में रखकर 'समाज-कत्याण तथा सुरक्षा' तामक 
ग्रत्थ लिखा है जिसमें इस देश की शिक्षा, निध्र॑नता, बेकारी, अपराध, कल्याण-बोजनाओं आदि का वर्णन 

है, उन सब समस्याओं का वर्णन है जिनके समाधान से समाज उन्नत हो सकता है। इन तीनों ग्रन्थों के 

समन्वय से समाज के मूल, समाज के शरीर तथा समाज जीवन--समाज के इन तीनों पहलुओं पर प्रकाश 
पड़ जाता है। 

अभी तक हमारे दो ग्रत्य ही प्रकाशित हुए ये--'समाजशास्त्र के मूल तत्त्त' और 'समाज-कल्याण 
तथा सुरक्षा' । हमारे मित्रों का अनुरोध था कि समाजश्ञास्त्र के विषय पर हमारी रचनाओं को तब तक 

वे अधूरा मानते रहेंगे जब तक हम 'भारत की संस्थाओं पर भी एक ग्रन््य नहीं लिखेंगे। मित्रों के इस 

आग्रह को टालना हमारे लिए जब कठित हो गया तब इस ग्रन्थ को ने लिखना भी हमारे लिए कठिन हो 

गया। आत्म-सन्तोष के अतिरिक्त मित्रों के उतत आग्रह को ने ठाल सकता-- इन दो बातों से इस ग्रन्थ 

की रचना हुई है। 

हमने इस ग्रन्थ में केवल यूरोपियन विद्ानों की बातों का उल्लेख नहीं किया। जहाँ उसकी जरूरत 

पडी वहाँ किया भी है, परन्तु भारत की संस्थाओं पर भारतीय दृष्टिकोण क्या है--इसको अधिक महत्त्व 

दिया है। वर्ध-व्यवस्था का आधार क्या था, आश्रम-ध्यवर्था जया थी, संप्कारों की प्रथा के आधार में 



0000 

गा वि कर ऐे, गहाजाप्रात वक्ष गो गे, विगत लि गा ही 
पो- जप विश पर हमे पर्वत विवलरी को मे आणा कर जी वाणिक किक्षाओं 

है मे! हो [| गा है हि पोज जे किये मेक खिता आजा मिता। हो 
गे वेक्लीओ को है है है शीए एव कह का ते गे है. एलु गो हरे पे छ्ी 

तदेता भी ग़म ह ए है। 
प्रा धर के वो के किए वा है एफ े  सात है शी एप. 

पाता हे बाकी ते है है, परु विधिशों जी परागयाल गिल लात ता लात: 
बोर अं गे पी छा गो किया) केग- हे एके की । [एके गाए ऐों 
गो बीत गत शत हि गे झतण के हित ऐरे का हुए लोग कि 
गा। 

“शा ता 

वा क्र 

४ | (६६९ 
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भूमिका 

१६३० के लगभग की बात है। मैं मसूरी गया हुआ था । एक दिन मेरे एक मित्र जो देहरादुन के एस०पी० 
थे, मेरे ठिकाने पर आये और कहने लगे कि उन्हें नीद नही आती, इसका कोई इलाज है ! मुझे तब तक 

ऐलोपैथी तथा आयुर्वेद से ही परिचय था, होमियोपैथी का मुझे तब तक ज्ञान नहीं था, इसलिए ब्रोमाइड 
और सर्पग्रंधा आदि का मैंने नाम ले दिया। वे कहने लगे कि इन दवाओं को उन्होंने आजमा लिया है, इन 

से नीद तो आ जाती है, परन्तु इन की नीद-नीद न होकर बेहोशी होती है। उन्हे डाकटरों ने वायू-परि- 

वर्तन की सलाह दी थी, परन्तु मसूरी के जलवायु से उन्हें कुछ लाभ न हुआ, वे दूसरी जगह अपना इलाज 
कराने चले गये । 

मई १६३१ से मैं गुछकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय का उपकुलपति चला भा रहा था। १६३७-२८ 

में कुछ परेशानियों से मुझे भी उन्निद्र-रोग हो गया। संस्था की रोजमर्रा की समस्याओं के साथ नींद 

भी ते आना--एक विकेट कठिनाई खड़ी हो गई। मैंने भी ब्रोमाइड लेना शुरू किया, परन्तु उस पे मुझे 
भी वही अनुभव हुआ जो मेरे एस० पी० मित्र को हुआ था। वे अब तक ठीक हो चुके थे और अपने काम 
पर जुटे थे। मैंने उन्हें पत्र लिखकर पूछा कि उन्होंने क्या इलाज करवाया था? उनका उत्तर आया कि वे 

मुरादाबाद के एक होमियोपैथ के इलाज से ठीक हुए थे। मेरे भी एक होमियोपैथ-मित्र बिजनौर मे रहते 

ये। मैं छूट्री लेकर उनके पास चला गया । प्रात.काल के १०-११ बजे का समय था। मैं उनके घर पर बैठा 

था। उन्होंने अपने बक्से में से ४-५ छोदी-सी, मीठी-मीठी गोलियाँ मेरे मूह में ढाल दीं, और पलंग पर 
लेट जाने को कहा । लेटते ही मैं सो गया, ओर दो पष्टे के बाद जब आँख घुली तो ऐसा तरो-ताजा होकर 

उठा मानो मुझे कोई रोग ही नहीं था। इस समय तक मैं यह तो जाने चुका था कि 'होमियोपैथी' नाम से 

एक चिकित्सा-प्वति है, परन्तु इसकी औषधि के प्रयोग का अनुभव कभी तहीं किया था। होमियोप॑थी की 
औषधि के अपने ऊपर प्रयोग का यह पहला अवसर था। 

पहले ही दिन के अनुभव से भेरा अपने मित्र की योग्यता और होमियोप॑थी पर विश्वास जम गया 

और उनका मेरे रोग को जड़-मूल से उखाड़ फेंकने का उत्साह बढ़ गया । रात को सोने से पहले मैंने उन्हें 
फिर दवा देने को कहा तो बोले--होमियोप थी में बार-बार दवा नहीं दी जाती, बिना दबा के नींद आ 
जागेगी। मैं लेटा, परन्तु नींद नहीं आयी । ११-१२ बजे मैं उनके मकान पर गया, और उन्हें जगाकर 

कहा कि भाई नींद तो नहीं आ रही । उन्होंने फिर कुछ गोलिय दे दी और अपने ही कमरे में सो जाने 
को वहा । वे तो दवा देते ही खुर्राटि भरने लगे किन्तु मैं रात भर करवट बदलता रहा । सवेरे मैंने कहा 
कि मुझे तो रात भर नींद नहीं आयी, तो बोले--२०० शक्ति की दवा दी थी, १००० शक्ति की देनी 

पड़ेगी । उन्होंने १००० शक्ति की दवा मेरे मुंह में डाल दी । उसे भी नींद नही आयी, और वे और ऊपर 
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चढ़े। दौ-बार दिन में वे सी० एम० तक पहुँच बये, और तब मुझे नये-नये लक्षण अनभव होने लगे--ऐसे 
लक्षाण जो मुझे पहले अनुभव नहीं हुए ये। जरा-मरा-सी मीठी गोलियाँ थी, इसलिये में यह तो सोच ही 
नहीं सकता था कि ये लक्षण इस ओषधि के भी हो सकते हैं, इसलिये मैं यही सोचता रहा कि भेरा रोग 
होमियोप॑थी के बस का नहीं रहा, यह स्वयं ही बढ़ता जा रहा है। 

मेरी और उनकी वेतकल्लुफी थी, इसलिये मैं उनकी होमियोपैथी की पुस्तके लेकर पढ़ने लगा। 
सबसे पहले मेरे हाथ में केन्ट की 'मैंटीरिया मैंडिका' पड़ी । अचानक मै इस ग्रन््थ मे ऑरम मेटैलिकम का 
विवरण पढ़ रहा था, उसके सब लक्षण मेरे ऊपर पूरे घट रहे थे । मैंने डावटर को कहा--यह दवा मे 
क्यो नहीं देते ? बोले--यही दवा तो दी है, परन्तु देने मे गलती हो गई है। यह बहुत गृढ क्रिया करने वाली 

ओषधि है, इसे त तो बार-बार देता चाहिए था, न इतनी जर्दी उच्चशक्ति तक जाना चाहिये था । तुम्हारे 
मेरे पास लगातार बने रहने और मेरें घबरा कर एक शक्ति की दवा के बाद क्षट उससे ऊँची शक्ति की 

उसी दवा को बार-बार दिये जाने स्रे अब औषधि गडबडाने लगी है। इसलिये अब हाथ-पर-हाथ धर कर 
बैठे रहने या दवा का असर दूसरी दवा से नष्ट कर देने के सिवाय कोई चारा नही, परन्तु अब मझे उसमे 
भी डर लगता है। है 

वे कहने लगे कि होमियोप॑थी मे औषधि का चुनाव कर लेना ही काफी नही है, औषधि तथा रोग 

के स्तर का एक होना, औषधि का ठीक समय पर देना, समय से पहले न देना, ठीक शवित की औपधि 

का देना--दजनों बाते हैं जिन पर ध्यान देना लाजमी होता है-- उसी मे कही भूल हो गई है। 
उन बेचारों का २० साल हुए देहान्त हो चुका है, परन्तु उनकी ईमानदारी को मै अब तक भुला 

नही सका । उन्होने अपनी गलती बिना लाग-लपेट के स्वीकार कर ली, और मुझे कहा कि होमियोप॑थी मे 
सबसे बड़ी कठिताई किसी कठिन रोग मे अपने संग्रे-सम्बन्धी-मित्र का इलाज करना होता है क्योकि जहाँ 
ऐलोपैथी-आयुर्वेदन्यूनानी मे रोज-रोज दवा दी जाती है, वहाँ होमियोपथी भे रोज-रोज दवा नही दी जाती, 

दे दी जाय तो रोग घटने के स्थान मे गडबडा सकता है और औषधि का अपना रोग रोग्री के रोग मे आ 
उलझ सकता है। क्योंकि मरीज समझ नही पाता कि विना दवा के रोग कंसे टूर होगा इसलिए वह दवा 
लेने पर आग्रह करता है, और डाक्टर भी कभी-कभी बिना दवा की गोलियाँ देने के स्थान भे धवरा कर 
जब दवा नहीं दी जानी चाहिये तब तब दवा दे डालता है, ऊँची शक्ति पर चला जाता है, दोहरा देता है, 
परिणामस्वरूप रोग घटने के स्थान पर गडबड़ा जाता है, कभी-कभी दवा का ही अपना रोग उत्पत्न हो 

जाता है। 

मैं अपने मित्र के इलाज से ठीक तो नहीं हुआ, उल्टे औषधि का नया रोग उत्पत्न हो गया, परल्तु 
इस बीमारी में उनके सम्पर्क में आकर एक नवीन चिकित्सा-पद्धति मे मेरी रुचि जागृत हो गई । यह 

एक विलक्षण चिकित्सा-पद्धति थी। इसमें औषधि की मात्रा जितनी कम होती जाती थी उतनी उसमे 
रोग को दूर करने की शक्ति बढ़ती जाती थी; इसमे दवा के लगातार सेवन करने के स्थान मे दवा का 
एक बार था देर-देर में सेवन करना महत्त्व रखता था; इसमें दवा को बार-बार देने से दवा का अपना 
तया रोग भी उत्पन्त हो जाने का डर रहता था; यह पद्धति प्रचलित पद्धतियों से बिल्कुल निराली थी । 

मैं अपनी बीमारी के दितों में कई जगह भठका । एक महीने मेरठ रहा, फिर लाहौर चला गया-- 
भिन््त-भिन्न इलाज कराये, अन्त में एक साल तक घोर कष्ट पाने के बाद स्वस्थ हो गया, परन्तु इस अर्से 

में होमियोपैथी की औषधियों का अपने ऊपर जो प्त्यक्ष अनुभव हुआ था, दवा से एकदम लाभ भी हुआ, 
और दवा के ठोक ढंग पर न दिए जाने पर हानि भी हुई--इस अनुभव ने मुझे इस विलक्षण चिकित्सा- 

पद्धति की तरफ बरबस खींच लिया । 
१६३८ में मेरी बीमारी के दिनों में मेरी पत्नी श्रीमती चल्घावती लखनपाल महादेवी कन्या पाठ- 
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शाला कालेज देहसदून की प्रिन्सिपल नियुक्त हो गई थी। उन दिनों एक दिन मैं देहरादून के बाजार मे 
से गुजर रहा था कि एक दुकान पर एक भगवे वस्त्रधारो सज्जन बेठे दिखलाई दिए । उनके पास होमियो- 

पैंधिक औषधियों का एक बक्सा था, मुफ्त दवा बॉटते थे। उनका पूरा नाभ क्या था--यह तो मुझे 
स्मरण नहीं रहा, परन्तु वे अपने को भटनायर कहते थे। मैं उनके पास बैठ गया, और होमियोपथी की 

चर्चा करने लगे । जब उन्हें पता चल्ना कि मैं गुरुकुल काँमड़ी विश्वविद्यालय का उपकुलपति हूं और मेरी 
पत्नी स्थानीय कालेज की प्रिन्सिपल हैं, तब उनकी मेरे प्रति दिलचस्पी कुछ जाग उठो। मैने जब उन्हे 
कहा कि मुझे होमियोपैथी से लाभ भी हो चुका है, नुकसान भी हो चुका है, इसलिए मुझे इसकी गहराई 
में जाने की उत्कट इच्छा है, तब वे अपना होमियोप॑थी का पूरा शान मुझे देने के लिए उत्सुक हो उठे और 
मेरे निवास-स्थान पर आकर लगातार भहीनों इस पद्धति पर गहराई से चर्चा करते रहे। मैं और भेरी 
पत्नी--हम दोनों उनकी बातों को ध्यान से सुनते रहे और उन्हें भी इस बात की प्रसन्नता रही कि उनके 

ज्ञान का लाभ उठाने वाला कोई उन्हे मिल गया । उतका भी कई साल हुए देहान्त हो चुका है। जहां मेरे 

बिजनौर के मित्र होमियोपैथ डाक्टर ने मेरी होमियोपैथी के विषय मे रुचि को जागृत कियां, वहाँ श्री 

भटनागर ने मेरी होमियोप॑थी के ज्ञान की गाड़ी को पटरी पर डाल दिया । 

१६३८-३६ के बाद से तो मुझे होमियोप थी ने व्यसन के रूप मे पकड़ लिया। मैने कलकत्ते से 

होमियोपैथी का सारा साहित्य मेंगवाया ओर मेरे दिन-रात के अध्ययन का मुख्य विषय होमियोपैथी की 
पुष्तके हो गया । उन दिनो अनेक प्रसिद्ध होम्योपैथ डाक्टरों को मैने गुरुकुल विश्वविद्यालय मे निमस्त्रित कर 
इस पद्धति पर उनके व्याख्यान करवाए। डॉ० युद्धवीर सिह जी दिल्ली के प्रसिद्ध होम्योपैथ हैं। उन्हे 
व्याख्यानों के लिए निमस्त्रित किया। लागलपुर में एक डॉ० हरबंस सिंह हुआ करते थे, उनके व्याख्यान 
करवाए। एक दृष्टि से मैंने संस्था में होमियोपैथी का वातावरण उत्पन्न कर दिया । 

इन दिनों मैंने शोकिया होमियोपैथिक औषधियों का रोगियों को देना शुरू कर दिया था। गुरुकुल 
विश्वविद्यालय में एक प्रोफेसर थे--लालचन्द जी, उनके पिता को प्रोस्टेटनलैंड की शोथ की शिकायत थी, 
कंथीटर लगाने से पेशाब आता था, पेशाब मे जलन होती थी, बड़े परेशान थे, मैंने उन्हे कैन्थरिस की कुछ 
मात्राओं से ठीक कर दिया, तो वे मेरे ऐसे भक्त बने कि कहते लगे---मैं आपकी कुछ सेवा करना चाहता 
हूँ, कुछ-न-कुछ भेंट तो अवश्य स्वीकार करनी ही होगी। मैंने हजार मना किया, कहा कि परमात्मा ने 
मुझे सब-कुछ दिया है, मुझे कुछ नहीं चाहिए, परन्तु वे न माने। अन्त मे, उन्होंने कहा कि होमियोपैथी के 
साहित्य को ही कुछ पुस्तक मेंगवा लीजिए । उन दिलों बम्बई की राय एण्ड कम्पनी ने बोगर की 'कार्ड- 

रिपर्टरी' प्रकाशित की थी। प्रो० लालबन्द जी के पिता ने वह 'कार्ड-रिपटरी' तथा बोनिनधॉसन की 
'कैरेकटरिस्टिक्स एण्ड रिपर्टरी' मेंगवाकर मुझे भेंट कर दी। इस पर भी उनको सन््तोष नहीं हुआ। वे 
कहने लगे कि आपने मेरा इतना बड़ा कष्ट दूर किया है कि मैं कुछ बड़ी राशि आपको भेंट करना चाहता 
हूँ । उन दिनों मैंने गुरुकुल विश्वविद्यालय के चिकित्सा-विभाग के लिए '्रद्धानन्द-चिकित्सालय की योजना' 
प्रारम्भ की हुई थी जिसमें बाहर से आने वाले रोगियों के निवास के लिए १०-१२ वार्ड बनवाने का काम 
शुरू किया था । मैंने उनसे कहा कि अगर आप अपने नीरोग होने के उपलक्ष में कुछ-न-कुछ करना ही 
चाहते हैं, तो दो हजार रुपये से चिकित्सालय में एक वार्ड बनवा दीजिए । उन्होंने अपने नाम से ऐसा बार्ड 

झट से बनवा दिया । 
गुश्कुल विश्वविद्यालय में एक आयुर्वेद-कालेज है जिसमे एनोटोमी, फिजियोलोजी, डिसेवश्नन आदि 

आधुनिक विषय पढ़ाए जाते हैं। मेरी योजना यह थी कि गुरुकुल विश्वविद्यालय के साथ एक होमियोपैधिक 

कॉलेज भी खोल दिया जाय, जिसमें जो विद्यार्थी होमियोपैथी पढ़ना चाहे वे एनोटोमी, फिजियोलोजी आदि 
विषयो को आयुर्वेद के छात्रों के साथ पढ़ें, और होमियोपैथी का 'मैटीरिया-मैडिका' अलग से एक-दो प्रोफेसरों 



होमियोपैथिक औषधियों का सजीव चित्रण / ३०३ 

से पढ़ लें । इस प्रकार होमियोपैथिक “मैटीरिया#डिका' पढ़ाने वाले एक-दो प्रोफेसर रखकर हम उसी स्टाफ 

से एक की जगह दो कालेज सफलतापूर्वक चला सकते हैं। इस योजना को शासक-सभा ने स्वीकार कर 

लिया, परन्तु जब इसे कार्यान्वित करने का समय निकट ही आ रहा था तभी १५ नवम्बर १९४१ को मेरा 

सेवा-काल समाप्त हो गया और मेरे गुरुकुल छोड़ने के बाद उस योजना को मूर्त रूप देने का किसी को 
उत्साह न रहा । ४ जून १६६० से मई १६६६ तक मैं फिर गुरुकुल विश्वविद्यालय का उपकुलपति रहा 

परन्तु तब तक परिस्थितियाँ बिल्कुल बदल चुकी थी; नई समस्याएं थी और इन समस्याओं मे उलझे 
रहने के कारण मैं इधर ध्यान नहीं दे सका । 

होमियोपैथी में मेरे विश्वास का मुख्य कारण इसका भौतिक न होकर आध्यात्मिक चिकित्सा-पद्धति 
होना है। यह पद्धति 'भोतिकवाद' ()॥दशांछआा)पर आश्रित ने होकर “अध्यात्मवाद' (५७॥॥॥७8आ॥) 

पर आश्रित है। मनृष्य का जो स्थूल शरीर हमें दीखता है उस पर सुक्ष्म तत्वों का अमिट प्रभाव पल-पल 
हमें अनुभव होता है! घोर 'भोतिकवादी' (0/(&&78॥$) भी इससे इन्कार नहीं कर सकता । मेरे एक 
रोगी को जब पता चला कि अदालत में उसके खिलाफ निर्णय हो गया है--यह सुनते ही उसे पक्षाघात हो 
गया। गुस्सा आते ही शरीर थरथर कॉपने लगता, भय से कभी-कभी हार्ट-फेल हो जाता। स्थूल देह 

पर इन सूक्ष्म मनोभावों का इतना भयंकर परिणाम क्यों होता है ? ऐसा इसलिए होता है क्योकि भौतिक 

का नियन्त्रण अभोतिक से, स्थूल का नियन्त्रण सृक्ष्म से हो रहा है। स्थूल मे जो गति आती है उसका 
सूत्रपात सूक्ष्म में होता है। मन कहता है, देह करता है; देह कहे और मन करे--ऐसा नहीं होता । सब 

घिकित्साओं में होमियोपैथी ही एक एसी चिकित्सा-पद्धति है, जो इस आध्यात्मिक सचाई को प्रकड़कर 

चलती है। भारतीय अध्यात्म-शास्त्र का कहना है: 'मन एवं मनुष्याणा कारणं बचन्ध मोक्षयो -- मन ही 
मानव के रोग में बंध जाने या उससे छूट जाने का कारण है। इस सत्य को आधार बनाकर होमियोपैथी 
का कहना है कि मानव के स्थूल शरीर के अनुप्राणन का कारण सृक्ष्म शरीर है--वह शरीर जिसे इस 
पद्धति में 'जीवनी शक्ति' (४॥७| 000०, 00शक्षाा0) कहा जाता है; जिसे भारतीय अध्यात्म-शास्त्र मे 

“कारण-शरीर' (८४७४७ 0०००५) कहा जाता है; रोग का प्रारम्भ 'स्थुल शरीर' मे नहीं, 'जीवनी-शक्ति' 

में है, 'कारण शरीर' में, 'युक्ष्म शरीर' में है, उसे रोग मुक्त कर लिया, तो शरीर अपने-आप रोग-मुक्त हो 
जाता है, ठीक ऐसे जैसे मन को भय से मुक्त कर लिये तो शरीर पर भय क्वा प्रभाव नही होता । जीवनी- 
शवित स्थूल न होकर सूक्ष्म है, सृक्ष्म तत्व पर सूक्ष्म तत्व का ही प्रभाव होता है, ठीक ऐसे जैसे मन जैसे 

सुक्ष्म तत्त्व पर मनोभाव जैसे सूक्ष्म तत्त्व्का झट से प्रभाव होता देखा जाता है। इस विचारधारा को 
आधार बनाकर होमियोपैथी में सृक्ष जीवनी-शकिति पर सूक्ष्म औषधि का प्रयोग किया जाता है, ओषधि के 
जिस रूप का प्रयोग किया जाता है वह इतनी सुक्ष्म होती है कि उसमें औषधि का स्थूल अंश न के 

बराबर होता है| यह सब '“अध्यात्मवाद' नहीं तो क्या है ? इसीलिए होमियोपथी को मै 'भौतिक विज्ञान' 
((8५ा8। $0०००७) न कहकर 'आध्यात्मिक विज्ञान' (8छ॥7708 $00॥0०) कहता हूँ, परन्तु क्योकि 
आध्यात्मिक होते हुए भी तत्त्वतः इसका भौतिक शरीर पर प्रभाव है, इसीलिए मैं इसे “आध्यात्मिक 
भौतिकवाद' (जाप )(#ंक्ांआ|ग ) कहता हूँ । दूसरे शब्दों में यह पद्धति है तो भौतिक, क्योकि इसका 
ध्येय भोतिक शरीर को रोग-मुक्त करना है, परन्तु इसका आधार अभौतिक है, आध्यात्मिक है--इसमें 
पश्चिम के भौतिकवाद तथा पूर्व के अध्यात्मवाद का समन्वय है, और इस समन्वय में भौतिकवाद पर 

अध्यात्मवाद को तरजीह दी गई है! मैंने अपने हिन्दी के ग्रन्थ 'वैदिक संस्कृति के मूल तत्त्व” तथा अंग्रेजी 
के ग्रन्य 'प्रथां।॥8० ० ५०१७७ 0४/प्रा७' में भारतीय अध्यात्मवाद को 'भोतिक अध्यात्मवाद' (था| 
89एए४श॥) का नाम दिया है, क्योंकि वैदिक दृष्टिकोण से कोरा अध्यात्मवाद तिरथंक है, वैदिक 
दृष्टि भौतिक को सत्य मानकर ही अध्यात्म की तरफ चलती है; इसी तरह द्ोमियोपैथी में कोरा भोतिक- 
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वाद निरथंक माता गया है, होमियोपेथिक दृष्टि आध्यात्मिक को सत्य मानकर भौतिक की तरफ चलती 

है, इसीलिए होमियोपथी को मैंने 'भौतिक अध्यात्मवाद' का नाम ने देकर आध्यात्मिक भौतिकवाद' 

(शणंप्रतर् शशक्षक्षांशंशा)) का नाम दिया है। 
प्रश्न हो सकता है कि मुझे इस ग्रन्थ के लिखने की आवश्यकता क्यों हुई ? मैंने होमियोपैथी की 

हिन्दी-अंग्रेजी की सैकड़ों पुस्तकें पढ़ी, परन्तु मुझे वे सब समुद्र की तरह अथाह जलन -राष्ति प्रतीत हुईं, जिसका 
कोई ओर-छोर नहीं दीखा । हनीमैन का 'मैटीरिया मैडिका ध्यूरा, हेरिंग के 'गाइडिंग सिम्पटम्स', एलन 

का 'एन्साइक्लोपीडिया ऑफ मैटीरिया मैडिका' आदि ग्रन्थों में एक-एक अ्रौषधि के दो-दो हजार लक्षण 

दिए हुए हैं जो विद्यार्थी को तो क्या नामी-गरामी होमियोपैथ को भी चकरा देते हैं, उसे समझ नहीं पड़ता कि 

एक ही औषधि के इतने लक्षणों में से वह किस को चुने। औषधि का निर्वाचन करते हुए अनेक बातों को 

ध्यान में रखना आवश्यक है , औषधि के लक्षण ही नहीं, अपितु 'व्यापक लक्षण (60्ाश॥ 890/00॥8) 

क्या हैं, किन-किन 'विशेष रोगों (2४0॥0०॥8) के लिए उसका उपयोग होता है, औषधि की 'प्रकृति" 

(४००४॥09) क्या है--वह 'शीत-प्रधान' (0॥॥५) है या 'उष्णताअधान' (स0/) है, औषधि का 

धातुरुप रूप (00॥880/0॥) क्या है--औषधि का नाम लेते ही यह सब एक-साथ आँखों के सामने 

तस्वीर की तरह आ खड़ा हो, ऐसी पुस्तक की आवश्यकता थी जो धालू पुस्तकों में मुझे एक ने मिल्री। 

जब तक ओषधि को देखते ही ऊपर की सब बातें एक-साथ सामने न आ खडी हों, जब तक औषधि का 

मूर्त तथा सजीव चित्रण आँखों में न खिंच जाय, जब तक किसी रोगी को देखकर हम यह न कह परकें-- 

आइए, सलफर महोदय, फॉसफोरस महोदय, ऐसिड फॉस महोदय, नक्स महोदय, आइए श्रीमती पल्सेटिला, 

श्रीमती सीपिया, श्रीमती इस्नेशिया, श्रीमती नैट्रम म्यूर--जब तक औषधि का जीता-जागता चित्र हमे 

अपने रोगी में चलता-फिरता ते दिखलाई दे, तव तक हमारा अपनी औषधियों से परिचय अधूरा रह जाता 
है। होमियोपैथी के विद्यार्थी को इस प्रकार की पुस्तक की आवश्यकता है जो इस कमी को पूरा कर सके । 

इसी कमी को पूरा करने के लिए यह प्रस्तक लिखी गई है, और इसीलिए इसका नाम 'होमियोपैधिक 

औषधियों का सजीव चित्रण” ([0॥060/0॥0 708 शं७४:८४) रखा गया है। इस पुस्तक की रचना 

का यही मुख्य लक्ष्य है। 

मुझे निश्चय है कि ज्यों-ज्यों समय बीतता जायगा त्यों-यों आध्यात्मिकता-प्रधान अपने देश में 

होमियोपैथी का प्रचार भी बढ़ता जायगा, और क्योंकि अधिकांश विद्यार्थी हिन्दी-भाषी होंगे इसलिए हिन्दी- 

भाषी राज्यों के होमियोपैथिक कॉलेजों में तो यह ग्रत्थ 'पाठय-पुस्तक' (080-000£) का काम्र देश ही 

क्योंकि इसकी मुख्य रचता होमियोपैथिक औषधियों का जीता-जागता चित्र उपस्थित करने के लिए की गई 

है जिसकी विद्यार्थी को या होमियोपैथी की चिकित्सा के विषय में जानकारी चाहने वाले किसी भी व्यक्ति 

को आवश्यकता है, किन्तु साथ ही इसका भारत की सब भाषाओं में भी अनुवाद होगा ताकि सम्पूर्ण देश 

की, सब भाषाओं के लोग इससे लाभ उठा सर्के । 

- ऐ ३१ वर्षों के दिम-रात के परिश्रम के परिणामस्वरूप मेरे लाडले ग्रन्थ / जाओ, जाओ, भारत 
के कोने-कोने भे जाओ, भारत की हर भाषा के जामे को पहतकर जाओ ओर अध्यात्त-प्रधान इस देश में 

जिस आशा से मैंने तुम्हें जन्म दिया है उस आशा को सफल बनाओ | 

--संत्यक्षतत घ्रिद्धारतासंकार 
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रोग तथा उनकी होमियोप॑थिक चिकित्सा 

कुछ अपनी कुछ ग्रन्थों की 

अपनी बात 

१६१६-१७ की बात है जब मैं गुछकुल कॉगड़ी मे बारह॒वी-तेरहवी कक्षा मे पढ़ता था, तब इंदौर की हिन्दी- 

साहित्य-परिषद् की ओर से 'हिन्दी मे उच्च शिक्षा --इस विषय पर देश-भर से निबन्ध आमन्त्रित किये थे गये 

जिनमे से सर्वोत्कृष्ट निबन्ध पर स्वर्ण-पदक देने की घोषणा थी। मेरे मद मे विचार उठा, क्यों न मैं भी निबन्ध 
लिखूं ? परन्तु न-जाने क्ोन-कोन लोग निदनन्ध लिखेंगे, गुरुकुल में भी मुझसे उच्च कक्षाओं के छात्र निवस्ध 
लिखने लगे थे, उनके मुकाबिले मे मेरा लिखना बेकार होगा--इस दुविधा में बहुत-सा समय बीत गया। 
सफल-व्यक्ति की घोषणा हो--और वह व्यक्ति मैं न होई--यह तो लज्जा की बात थी, इसलिए मन ने कहा, 

या तो लिखने का विचार ही छोड़ दो, या लिखना है तो इस प्रकार लिखो कि किसी को पता ही न चले कि 

तुमने लिखा भी था | लज्जा तो तभी आती है जब दूसरो को पता हो कि तुम भी मैदान मे थे । मुझे इसका एक 
उपाय सूझा । दिन-भर मैं पुस्तकालय मे बैठा अपने मतलव की पुस्तके तलाशता, उन्हें पढ़ता, नोट लेता, और 
सवेरे दो बजे उठकर निबन्ध लिखता, ५ बजे जब सब का उठने का समय होता तब चादर तान कर सो जाता | 

महीने-भर मे मैंने रात-रात जागकर ५०-६० पृष्ठ का निबन्ध लिख डाला, और निश्चित समय पर उसे यथा- 

स्थान रवाना कर दिया, किसी को कानोकान खबर नहीं हुई कि मैं भी मैदान भे था । गुरुकुल से (३ेवी, 
१८वीं कक्षाओं के छात्रो ने निवस्ध भेजे, अन्य तस्थाओ से भी पहुंचे, सब्र की चर्चा होती रहो, परन्तु मेरे 
निबर्ध लिखने का किसी को पता ते था। तीन महीने बीत गये, कोई सूचना ने मिली, मैं भी भाशा छोड़कर 

बेठ गया, परन्तु इतना सत्तोष रहा कि मेरी असफलता का किसी को पता तो न चला । 
चौथे महीने इंदौर से मुझे एक तार मिला। लिखा था, आपका निबद्ध सर्वोत्कृष्ट घोषित किया गया 

है। इस पर सुवर्ण-पदक भेजा जा रहा है, निबन्ध को प्रकाशित करने की आज्ञा दीजिए। महात्मा मुशीराम 

जी उस समय गुरुकुल के आचाय॑ थे। उन्होंने मुझे बुलाकर सन्देश सुनामा, यपषपाया, कहा--तुम तो छुपे 
हस्तम निकले, तुमने बतलाया ही तही कि तुमने निबन्ध लिखा था। 

महात्मा मुंशीराम जी, जो पीछे चल कर स्वामी शरद्धातन्द हुए, हम सब के लिए देवता के समान थे, 
मेरे लिए तो देवता से भी बढ़कर थे। मैं जब सातवी-आठवी मे पढ़ता था, मेरे पिता का देहाल्त हो गया। मैं 
घर पर गया, घरवालो ने कहा कि तुम्हारी फीस देने वाला कोई नहीं रहा, इसलिए तुम अब आगे नहीं पढ़ 
सकते, यही रह कर उर्दू पढ़ लो, कही मुंशीमिरी कर लेना। मैंने महात्मा जी को पत्र लिख दिया कि मेरे पिता 
जी का देहान्त हो गया है, मेरी फ़ीस कोई नहीं दे सकता, इसलिए मैं अब गुरुकुल मे तहीं आ सकता । महात्मा 
जी का लौटती-डाक से पत्र आाया--4त्र, तुम निश्चित होकर चले आओ, तुम ते कोई फीस नहीं ली जायगी। 
यह पत्र न आता तो मैं गुहकुल लौट कर ने आता और मेरे जीवन का काँटा ही बदल जाता--इसलिए मैं सदा 
उन्हें देबता ते भी बढ़ कर मावता रहा हूँ। महात्मा जी की हपा से गुदकुल आाँगड़ी में मैने निःशुत्क शिक्षा 
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प्राप्त की है, इसलिए संस्था का ऋण चुकाने के लिए बरसों तक वहाँ का व/इस चॉन्सलर रह कर भी मैंने 
उसके साथ कभी वेतनभोगी का-सा सम्बन्ध नहीं रखा, जद तक रहा आजीवन सदस्य के तौर पर रहा, और 

फिर जब संस्था की पुकार आयी तब भी निःशुल्क ही सेवा करता रहा। 
जब मुझे इंदौर-साहित्य-परिषद् का पुरस्कार मिला उस समय मेरी आयु १८-१६ वर्ष की थी। उन 

दिनों गुरुकुल में एक हेड क्लक थे जिनका नाम था लाला मुरारीलाल | कहने की तो वे हेड क्लक॑ भे परन्तु 

उतका ज्ञान किसी प्रोफ़ेसर से कम न था । पटियाला-केस में आर्यंसमाज को विद्रोही राजनीतिक संस्था घोषित 
करके जिन आयेसमाजियों को रियासत से निकाल दिया गया था उनमें से वे भी एक थे। आफिस के समय वे 

दफ्तर का काम करते, बाकी समय वे सुकरात, प्लेटो, हब स्पेंसर, कॉन्ट आदि पाश्चात्य दाशेनिको तथा 
अरविन्द घोष, सांख्य, योग, वेदान्त आदि भारतीय दर्शनों का अध्यत करते । वे हर समय दाशं॑निक ज्ञान में डूबे 
रहते। मुझे जब उक्त पारितोषिक मिला तब उनका ध्यान मेरी तरफ गया। उन्होने भुझे बुला कर कहा-- 
तुम्हारी उम्र अभी छोटी है, पुरस्कार मिलने से फूल मत जाना, अभी तुमने जीवन का बहुत लम्बा रास्ता तय 
करना है, शान प्राप्त किये बगैर यह रास्ता तय भी हो गया, तो भी जीवन सफल नही होगा; तुम मेरे पास 

आया करो, मैं तुम्हे बतलाऊँगा कि ज्ञान प्राप्त करने और उसे आत्मसात् करने का सही रास्ता कया है 
पहले तो मैं उतकी बातों को सुन कर हँस पड़ा । ये जोड़ने-घटाने वाले सज्जन मुझे कया सिखलायेंगे, 

परल्तु ज्यों-ज्यों मैं उतके संपर्क में आता गया, मेरा सिर उनके प्रति श्रद्धा से वत हो गया । वे भेरे सामने हबेर्ट 
स्पेंसर और सांख्य दर्शन के समन्वय पर अत्यन्त युलझे हुए तथा गंभीर दार्शनिक विचार रखते, सुकरात और 
प्लेटो की विचारधाराओं की बारीकियों पर प्रकाश डालते, मुझे कहते कि जो कुछ उन्होंने कहा है उसे में लिख 

डालूँ। मैं उनकी विचार-सरणी को लिखने लगा, लिखते-लिखते का्पियाँ-पर-का्पियाँ भरने लगा, यहाँ तक कि 
वे जो कुछ कहते उस सब को लिपि बद्ध कर लेने की मेरी रुचिं ही नही, उत्सुकता भी बढ़ने लगी, मैं अनुभव 

करने लगा कि अन्य गुरुओं से मैं उतना नही सीख रहा था जितना उनसे सीख रहा था, मैं उन्हें अपना गुरु 

मातने लगा । वही समय था जब मैंने उनकी प्रेरणा से प्लेटो, डाविन, हबंट्ट स्पेंसर के सब ग्रंथ पढ़ डाले । कुछ 
समझ में आता, कुछ नहीं भाता, परन्तु मैं उन ग्रंथों को पढ़ता जाता, उनके नोट लेता जाता, कागजो के दस्तो- 
क्रे-दस्ते भरता जाता। मेरा उनके साथ दो-तीन साल का ही संपर्क रहा, परन्तु उन्होंने मुझे एक रास्ते पर डाल 
दिया--पढ़ते जाओ, जो पढ़ा है उसे लिखते जाओ, जितना लिखते जाओगे उतना दिमाग में गड़ता जाएगा-- 

बस, इसी रास्ते पर चल कर मैंने १६ वर्ष की भायु से लिखता शुरू किया और उम्र-भर लिखता ही चला गया 
और अब जब मैं ७७ वर्ष की आयु में पण रख रहा है, लिखता ही चला जा रहा हूँ, लिखता ही चला जा 
रहा हैं । 

इस बीच मैंने खूब लिखा, हिन्दी में लिखा, अंग्रेजी में लिखा, जो विषय सामने आया उसी पर लिखा, 
समाज-शास्त्र पर लिखा, शिक्षा-शाल्त्र पर लिखा, मनोविज्ञान पर लिखा, उपनिधदों पर, गीता पर, संस्कृति 

पर--जिधर नजर गई उसी पर लिखा, लिखते-लिखते मेरी पुस्तकों की संख्या बढ़ती गई, ओर अब तक मैंने 
जो कुछ लिखा उसके छठे पृष्ठों की संख्या १२,००० पृष्ठों तक पहुंच गई। मेरे सभी ग्रंथों का सम्मान हुआ, वे 
विश्वविद्यालयों में पढ़ाये जाने लगे, अश्विल भारतीय हिन्दी-सा हित्य सम्मेलन ने मेरे 'समाजशास्त्र के मुल तत्व' 
ग्रंथ पर मंगलाप्रसाद पारितोषिक दिया, अन्य ग्रंथों पर सरकारी पारितोधिक मिलते रहे, श्री प्रताप सिह 
करों के प्रधानमंत्रित्-काल में पंजाब के लैंग्वेज डिपार्टमेंट ने मेरी हिन्दी-सेवा के उपलक्ष्य में सरकारी दरबार 
कर के १२०० रुपये की थैली तथा दुशाला भेंट करके मेरा सम्मान किया, मेरी सांस्कृतिक तथा साहित्यिक 

सेवाओं की स्वीकृति के रूप में राष्ट्रपति ने मुझे राज्य-सभा का संदस्थ मनोनीत किया । आज जब मैं अपने 
जीवन के ७६-७७ वर्षों पर विहंगम दृष्टिपात करता हूँ, तो मुझे संत्तोष का साँस आता है, यह सोचकर आता 
है कि यद्यपि मैं अपने पीछे कोई पराथिव धन-प्रम्पत्ति नही छोड़ जाऊंगा, तो भी साहित्यिक निधि के रूप मे 
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जो-कुछ छोड़ जाऊंगा वह मेरे किसी एक वंशज के जिए न होकर अपने देश के मानव-मात्र के लिए होगा। 

१६६१ मे मेरी पत्नी का देहान्त हो गया। वृद्धावस्था में दोनों में से किसी एक का चले जाना रह 
जाने वाले के लिए समस्या छड़ी कर देता है--इकलेपन की समस्या। जवानी मे आदमी काम-काज मे 

लगा रहता है, बुढ़ापे मे दोनों साथी बीते दिनों की मधुर स्मृतियों मे दिन बिताया करते हैं, परन्तु जब 
वाप्रक्य आ जाय, इसके साथ व्यक्ति इकला रह जाय, तब दिन काटे नहीं कटते, क्योंकि न कोई काम हो 
सकता है, न किसी जीवन-साथी के साथ बैठकर दिन-भर गण्पें लड़ाई जा सकती हैं। मन की इस में 
बिकट स्थिति में जर्मन विद्वान् गेटे का एक वाक्य पढ़ा--9/॥॥०प [7996 ४८४ ५/॥॥०॥ २८४-- काम 

जल्दी मत करो, बिना काम के बेठे भी मत रहो। मेरे लिए यह वाक्य गुरु-मंत्र हो गया-- जीवन की यात्रा 
को यात्रा समझो, दौड मत लगाओ, परन्तु आराम से लेट भी मत जाओ । गेटे के इस मंत्र से मैंने इकला रहने 
से इत्कार कर दिया, आराम से पेंशनर का जीवन बिताने का विचार छोड़ दिया, अपने को बूढ़ा समझने की 
बात को भुला दिया | यही भाव वैदिक वाइमय मे 'चरवेति-चरैवेति'-- ठहरो मत, चलते चलो, चलते चलो-- 

इन शब्दों में निहित है, इसी पर आज का नारा चल पड़ा है-- आराम हराम है । 'चरेवेति-चरैवेति' की ध्वनि 
कान में पड़ते रहने के कारण अब मैं इतना काम मे व्यस्त रहता हूँ कि दिन छोटा दीखने लगा हैं, अपने चारो 
तरफ के थके-धके जवान अपने सामने बूढ़े लगने लगे हैं, सवेरे तीन बजे उठता हूँ, उपनिषदों के ऋषियों, गीता 

के श्रीकृष्ण, गौतम-कंणाद, सुकरात, अफलातून, अरस्तू की मडली में जा बैठता हूँ, उन सब से अलग-अलग 
चर्चा करता हूँ, इसी मे सारा दिन बिता देता है । मेरी टेबल पर संसार भर के महापुरुष आसन जमाये बैठे 
रहते हैं और मैं जिससे भी चर्चा करना चाहूँ, जिस समय भी चाहूँ, वे अपनी बात करने को तैयार रहते हैं। 
ऐसी मंडली से जो दिन-रात घिरा हो उसे इकलापन कहाँ सता सकता है ? 

१६६६ से पहले मैंने जो ग्रन्थ लिखे है वे सामाजिक, मनोवैज्ञानिक तथा आध्यात्मिक स्तर के है, परन्तु 
उसके बाद मुझे भौतिक स्तर के ग्रथ लिखने की भी प्रेरणा हुईं। १६३७-३५ मे मेरा होमियोपैथी से परिचय 
हुआ था। मुझे यह विज्ञान भौतिक होता हुआ भी आध्यात्मिक दीखा । क्यों आध्यात्मिक दीखा इसका 
उल्लेख मै अपनी पुस्तक 'होमियोपंथिक औषधियो का सजीव चित्रण मे कर चुका हूँ । इस भौतिक विज्ञान की 
पृष्ठभूमि आध्यात्मिक होने के कारण मेरी इसमे रुचि बढ़ती गई, परच्तु अन्ततोगत्वा था तो यह भोतिक ही। 
जब मेरा होमियोपैथी से परिचय हुआ तब गुरुकुल काँगड़ी के आयुर्वेद महाविद्यालय के प्रिन्सिपल डां० राधाकृष्ण 

ग्रोवर थे, डॉ० इच्रसेन सर्जरी के प्रोफेसर थे, मुर्दे की चीरा-फाड़ी सिखाते थे।मैं जानता था कि ऐनैटोमी, 
फ़िज़ियोली को जाने और इनकी शब्दावली को समझे बगेर, डिसेक्शन किये बगेर न ऐलोपैथी समझ आ सकती 
है, न होम्योपैथी । मैं उस समय गुरुकुल में प्रोफेसर था, आपसदारी का मामला था, इसलिए मैं डॉ० राधाकृष्ण 
से घरेलू तोर पर ऐनैटोमी तथा फिजियोलोजी पढ़ने लगा, डॉ० इद्धसेन के साथ डिसेक्शन--मुर्दे की चीर- 
फाड़--करने लगा । डॉ० राधाक्ृष्ण ग्रोवर एक होनहार डॉक्टर थे, अपने विषय के मजे हुए विद्वान थे, १०-१२ 
साल हुए उनका देहान्त हो चुका है। डॉ० इन्द्रसेन चाकू हाथ मे लिये मुर्दे को चीरते जाते थे, बीच-बीच मे 
ऊँपते भी जाते ये, परन्तु उन्हें इतना ज्ञान था कि मुर्दा-शरीर के हर अंग-प्रत्यंग को, नस-नाड़ी को, ऊँघते- 

ऊँघते भी बताते जाते थे । इस तैयारी के साथ जब मैंने होमियोपथी की पुस्तकों को पढ़ता शुरू किया, तो 
भौतिक विज्ञान के साथ-साथ उसके आध्यात्मिक पक्ष को जान कर ऐसा लगा मानो जीवन का एक रहस्य हाथ 
में जा गया। जैसा मैं पहले लिख चुका हूँ, १८-१६ वर्ष की आयु में मैंने लिखना शुरू किया; समाज-शास्त्र, 

शिक्षा, मनोविज्ञान, संस्कृति तथा आध्यात्मिक विषयों पर बड़े-बड़े ग्रन्थ लिखे; परन्तु इस बीच आध्यात्मिकता 
से ओतप्रोत भौतिक विज्ञान--होमियोपैथी--का जो मैंने अब तक अध्ययन तथा अनुभव प्राप्त किया था उसे 
१६६६ के बाद समेट देने के लिए ग्रन्थ लिखने की प्रेरणा हुई जिससे इस आयु मे इकला रह जाने पर भी मैं 

इकला न रहा । 
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जिस आयु में लोग इकलेपन की शिकायत किया करते हैं उस आयु में मेरे साथियों की संख्या अनगितत 
हो गई है। अब जहां मेरे संगी-साथियों में दुनिया के हर युग के बड़े-बड़े शिक्षा-शास्त्री, समाज-शास्त्री, अध्यात्म- 
शास्त्री हैं, बहाँ विश्व-भर के होमियोपैथ भी उस मंडली मे शामिल हो गये हैं। हतीमैन, वोनिनघाँसन, हेरिंग, 
डनहम, फौरिगटन, कैंट, डयूई, हा,जेज़, ज्हार, टॉयलर से दिन-भर घिरा रहता हूँ, इन्हों से चर्चा किया करता 
हूँ, जब चाहता हूँ, जिस से भो चाहता हूँ, उसी से समय बिताने लगता हूँ, इन सबसे घिरे रहने के कारण मैं - 
अपने इकलेपन को भूल गया हूँ। 

इंग्लैंड के पोयट-लाउरियेट रौब्ट सौदी (१७७४-१८४३) की एक कविता को मैं नहीं भूल सकता। 

उसकी निम्न पंक्तियों मे मेरे जीवन की आज की मनोवृत्ति का सार आ जाता है: 

'ए 4898 ॥॥0 (06 0०80 86 088/; 

.07॥06 ॥6 ] 08॥0।6, 

ए/७6 ८ (॥656 ९३॥॥॥ ८ए९४ 6 04४, 

"कह ए्रांह्ठा।॥ ॥॥॥08 ० 00; 

धिए पररशर-विताए व005 श० ९१, 

जग एल | ०0णाएथ56 69४ 09 (898. 

ज़ा।। शता | (386 0९४९ ॥ ५९३ 

87 8०७४ 70॥6व॥ ०९; 

40 ज्ञ॥]6 [ प्रा0श8$80 8॥0 ६६। 

म॒0त्त प्रपरा (0 एक्षा | 08४८; 

(५ णा९४४६ ॥876 जील। 9०७॥ 0९0९9९४( 

ज्रा॥6बा३ ० ॥0फ8॥॥ ह/॥0008. 

४५ ॥0प्र्टा।$ 86 ज्ञांत ॥॥6 00080; णांतर ताला 

[406 0 ॥ण8-.88 ए८क॥8, 

पथ भा।968 )056, 07 49७|8 ९०॥00॥॥, 

ए4॥8॥6 ॥लं। ॥0/6$ 300 (९878, 

0 ॥070 एक 288008 5०४४ 8॥0 [70 

वाज्ञापक्षाण जार शा ॥7॥0]6 7॥70, 

3॥ए ॥076$ श6 ज़ांधी 6 0880; ध007 

॥॥ए 9०6 जात ऐक्षा। १॥| 88, 

तात । जाति #0ा॥ शोक 4४९ 07 

वृफ्ाणाए॥ 3॥ # एप; 

ए& 68शं॥३ ॥076 & ॥६776, ! (8 08(, 

प्रणव शा] 0 फलशांशा ॥ ॥॥6 0058, 

ग्रंथ की बात 

यह तो रही अपनी बात । अब थोड़ा-बहुत इस ग्रन्थ की बात भी लिख दूं । जब से मैंने 'होमियोपैधिक 
औषधियों का सजीव-चित्रण' (09॥060.80८ [008 ?(000॥25) प्रकाशित किया है तब पे मुझे अनेक पत्र 
आते लगे हैं कि 'औषधियो' पर तो आपने लिखा, एक पुस्तक 'रोगों' पर भी अवश्य होनी चाहिए, ओषधियों 



रोग तथा उनकी होमियोपैथिक चिकित्सा : कुछ अपनी कुछ ग्रन्थों की / ३११ 

तथा रोगों को जानने से ही होमियोपैथी का ज्ञान पूरा हो पाता है। इन पत्रों के आने से पहले भी मेरी योजना 
यही थी। पहली पुस्तक “मैटीरिया मैडिका” (08८78 (८०८४) थी, दूसरी पुस्तक शवेराप्युटिक्स' 
(7॥०87००॥५७) पर होनी चाहिए। इसलिए पहली पुस्तक के प्रकाशन के बाद मैंने दूसरी पुस्तक को लिखना 
स्वयं शुरू कर दिया। 

अब तक होमियोपैधिक चिकित्सा पर हिन्दी तथा अंग्रेजी में जो पुस्तकें मेरे देखने मे आयी थी उनमे 
भिन्न-भिन््न रोगों पर भिन्न-भिन्न औषधियाँ देकर विषय की इतिश्री कर दी गई थी। होमियोपैथिक चिकित्सा 
की पुस्तक के विषय में मेरा विचार इन सबसे भिन्न रहा । क्योकि होमियोपैथी का आधार रोग के नाम न 
होकर रोग के 'लक्षण' हैं, इसलिए होमियोपैथिक चिकित्सा की पुस्तक में रोगों के लक्षणो पर विशेष बल देने की 
आवश्यकता है। होमियोपथिक थेराप्युटिक्स का आधार होमियोपैथिक मैटी रिया-मैडिका होनी चाहिए वयोकि 
मैटीरिया-मैडिका ही लक्षणों का संग्रह है। इस दृष्टि से इस ग्रन्थ की अन्य ग्रल्थो से विशेषता यह है कि इसमे 
जहाँ रोगों का नाम दिया गया है, वहाँ उनकी औषधियों का उल्लेख करते हुए उसत-उस रोग मे दी जानेवाली 
अन्य औषधियों की आपसी तुलना भी साथ-साथ की गई है। रोगो के नामों को तो छोडा नही जा सकता, सब 

चिकित्सक रोगों के नाम से ही रोग का परिचय पाते हैं, रोगी भी रोग का नाम लेकर आते या रोग का नाम 
जानना चाहते हैं, हमे सदियों से इसी प्रकार सोचने की आदत पड गई है, परन्तु होमियोपेथी का कहता यह है 
कि एक ही रोग के भिन्न-भिन्न लक्षण होते हैं, इन लक्षणों की भिन््तता के कारण भी होमियोपैथिक औषधि 
भिन्न-भिल्न हो जाती है। रोगी कहता है--मुझे सिर दई है। एलोपैथ झट से ऐस्पिरीन या इसी वर्ग की कोई 
ओषधि दे देगा, भले ही उसका प्रभाव सामयरिक ही हो, परन्तु होमियोप॑थ जो रोग को जड से उखाड़ डालना 
चाहता है, उसके लिए प्तिर-ददे के विषय में बीसियो बातें जानना आवश्यक है। क्या सिर-दर्द सवेरे शुरू होता 
है, दोपहर को, रात को, मध्य-रात्रि को, दाईं तरफ, बाईं तरफ, जलन के साथ होता है, किस कारण पते होता 
है--अनेक लक्षणों को जानना उसके लिए आवश्यक है। यही कारण है कि इस ग्रन्थ में सिर रोग तथा उध्तकी 
औषधि ही नहीं दी गई, पहले रोग का संक्षिप्त परिचय दिया गया है, फिर उसके सामान्य लक्षणों पर दी जाने- 
वाली मुख्य औषधि, तथा उस ओषधि के साथ-साथ उसके समान छक्षणों वाली अन्य औषधियों का उल्लेख 
करते हुए उतकी आपसी तुलना साथ-साथ दी गई है ताकि एक ओषधि को दूसरी से भिन्न किया जा सके। 

डॉ० जुगल किशोर जी के शब्दों में यह प्रक्रिया 'मैटीरिया-मैडिकाभिमुख चिकित्सा-शास्त्र' (]/॥९॥७ 
०0०७ वंश 709/९॥॥९७) की प्रक्रिया है जो किप्ती भी 'होमियोपैथिक थे राष्युटिक्स' की पुस्तक मे 
होना आवश्यक है। इस दृष्टि से यह ग्रंथ होमियोपैथी का 'मैटीरिया-मैडिकाभिमुख चिकित्सा-शास्त्र' 

(68078 १4९१८ 07]000 ]॥४४४0०७॥०5) है जिसमे थेराप्युटिक्स पर लिखते हुए हर समय मैटी रिया- 
मैडिका का सूत्र हाथ में रहता है। होमियोपैथिक चिकित्सा की पुस्तकों में औषधियाँ किस क्रम से दी जाये--यह 
भी लेखक के सामने बड़ी भारी समस्या है। कई लेखक अंग्रेजी के वर्ण-क्रमानुसार औषधियों को ए-बी-सी के 
जम से दे देते हैं। यह पद्धति श्रेष्ठ नही है । प्रायः अनेक रोगों के कुछ मुख्य लक्षण सब रोगियों मे एक-समान 

होते हैं, इसलिए इन रोगों की ओषधियो मे भी कुछ का स्थान दूसरों से मुख्य है। इस बात को सामने रखते हुए 
उस रोग की मुख्य औषधि को इस पुस्तक में मुख्य स्थान दिया यया है, रोग मे आने-जाने वाले अन्य लक्षणों को 
ध्यान में रखते हुए जिन अन्य औषधियों की जरूरत पड़ती है उनका क्रमशः उल्लेख किया गया है। 

इस ग्रंथ को लिखते हुए मैंने संसार के सर्वश्रेष्ठ होमियोपैथिक चिकित्सकों की पुस्तकों को आधार 
बनाया है। मैंने जो कुछ लिखा है वह हनीमेन, बोनिनधांसन, हेरिंग, डनहम, फरिंगटन, ब्ेंट, कैट, नेश, डयूई, 
हा जेज, उहार, टॉयलर, बोरिक आदि महान् होमियोपैथो का अनुभव है, इसलिए होमियोपैथिक चिकित्सा की 
दृष्टि से इस ग्रन्थ की एक-एक पंक्ति प्रामाणिक है। जिस होमियोपैथ ने, जिस रोग मे, जिन लक्षणों पर, जिस 

ओदधधि का, जिस शबित में निर्देश दिया है, उसका उल्लेख हर जगह किया गया है। 



३१२ / वैदिक साहित्य, संस्कृति और तमाजदर्शन 

इस पुस्तक का पूरा लाभ उठाते के लिए इसकी क्रम-पढ्धति को समझ लेना भी आवश्यक है। इसमें 
पुस्तक की पृष्ठ-संख्या को महत्त्व नहीं दिया गया, रोग-संख्या को महत्त्व दिया मया है। ग्रन्थ में ४७४ रोगों 

का वर्णन है। शुरू-शुरू में हन रोगों की अंग्रेजी के वर्णानुक्रम से सूची दी गई है। प्रत्येक रोग की संख्या है। 
किसी पृष्ठ को नही, परन्तु रोग की उस संख्या को जो रोग के शुरू में अंकित है निकालने से उस रोग का वर्शन 
मिल जाता है। उस रोग के समान अन्य रोग जहाँ-जहाँ भाते हैं, उनके निर्देश (0058 ॥र्श८2॥०८) भी इस_ 
रोग के आगे दिये गये अंकों मे दिये गये हैं। उन अंकों के रोगों को देखने से उक्त रोग से मिलने-जुलने रोगों की 
जानकारी हो जाती है। अंग्रेजी के वर्णानुक्रम के बाद हिन्दी के वर्णानुक्रम से रोगों की सूची दी गई है ताकि जो 

पाठक अंग्रेजी नही जानते वे हिन्दी की सूची से रोग को ढूँढ़ सके । रोगों की हिन्दी की सूची में भी पृष्ठ-संख्या 
नही दी गई, न उसका कोई महत्त्व है, उस रोग की भी रोग्र-संज्या को देखकर उस्त रोग तथा उस से मिलते- 
जुलते अन्य रोगो तक पहुँचा जा सकता हैं। अंग्रेजी मे रोगो के लिए शब्द निश्चित हैं, इसलिए अंग्रेजी जानने- 

वालो के लिए ढूँढने में कोई कठिनाई नही होगी; हिन्दी मे ये शब्द कुछ निश्चित हैं, कुछ अनिश्चित हैं, फिर भी 
प्रयत्त किया गया है कि हिन्दी की सूची मे बालू शब्दों का प्रयोग किया जाय ताकि सिर्फ हिन्दी जाननेवालों के 

लिए भी मतलब का रोग ढूंढ़ने मे कठिनाई न हो । 
पुस्तक के अन्त मे उन सब औषधियों की दो सूचियाँ दी गई हैं जिनका जिक्र ग्रंथ भे आया है । पहली 

सूची हिन्दी के वर्णानुक्रम से दी गई है जिसमे प्रत्येक औषधि का हिन्दी में नाम देकर उसके आगे उसका क्ंग्रेजी 
में भी नाम दिया गया है; दूसरी सूची अंग्रेजी के वर्ण क्रमानुसार दी गई है | इन दोनों सूचियों के आधार पर 
अंग्रेजी तथा हिन्दी जानने वाले औषधि के अंग्रेजी नाम को शुद्ध रूप मे लिख कर बाजार से औषधि को ले 
सकेंगे । दोनों सूच्ियों मे औषधि की पोटेल्सी भी दे दी गई है। यह पोटेन्सी बोरिक के मैटीरिया-मैडिका के 
आधार पर दी गई है । इसका यह अभिप्राय नही कि इस पोटेन्सी में ही दवा दी जाती है । प्रायः तरुण-रोगो भे 
निम्न शक्ति, जीर्ण रोगो मे उच्च शवित दी जाती है । मूल अर्क तथा १ से ३० तक निम्न शक्ति, २०० तथा 
इस से ऊपर उच्च शक्ति माती जाती है; निम्न शक्ति दोहराई जाती है, उच्च शक्ति दोहराई नहीं जाती, 
ओषधि का प्रभाव-काल, जो सप्ताह से महीने तथा महीनों हो सकता है, समाप्त होने पर ही अगर रोग के 

लक्षण फिर उभर आयें तब ही उच्च शक्ति को दोहराया जाता है । अंग्रेजी की सूची में कुछ ओषधियाँ मोटे- 
काले अक्षरों मे दी गई हैं। ये काले अक्षरों मे इसलिए दी गई हैं क्योंकि इनका अन्य औषधियों से अधिक प्रयोग 

होता है, इन्हें (अनेक कार्य साधक' (?09०॥7८४/) कहा जाता है। पोटेन्सी का उल्लेख करते हुए जहाँ ३-३० 

लिखा है, उसका अर्थ है ३ से ३० के बीच की कोई शक्ति । 
यद्यपि पुस्तक में अशुद्धियाँ बहुत कम हैं, तो भी थोड़ी-बहुत जो ध्यान में आयी हैं उनकी सूची अन्त 

में पृष्ठ ५१२ पर दी गई है । पुस्तक पढ़ना शुरू करने से पहने इन अशुद्धियों को ठीक कर लेता आवश्यक 
है। 

इस ग्रन्थ का विमोचन महामहिम राष्ट्रपति श्री० वी० वी० गिरि के कर-कमलों से हो रहा है--मेरे 

लिए इससे ज्यादा प्रसन्नता तथा आदर की बात कया हो सकती है। राष्ट्रपति श्री गिरि होमियोपैथी के अतन्य 
भक्त हैं, और स्वयं वायोकैमिक औषधियों का अपने घर में तथा मित्नों पर प्रयोग करते हैं। बायोकैमिस्ट्री 

पर उन्होंने एक पुस्तक भी लिखी है जिसकी एक प्रति उन्होंने मुझे भी दी है। उनका जितना धन्यवाद कहें 
थोड़ा है । 

तेहरू होभियोपैथिक मेडिकल कॉलेज के संस्थापक प्रसिद्ध होमियोप॑थ डॉ युद्धवीर सिह जी ते इस 
पुस्तक को पढ़कर लिखा है कि “मैं कह सकता हूँ कि हिन्दी में ही नहीं, अंग्रेजी में भी इतनी उपयोगी पुस्तक 
अब तक नहीं छपी है ।” 

डॉ० जुगल किशोर जी भारत के लब्धरप्रतिष्ठ होमियोपैथ हैँ। उन्होंने पुस्तक के महत्व को देखकर 



ते ता गीत पिता! यु के छों जे |) 

ही पा हि एप लि झी हिए पता हू ये बा । जे गेणय भगाए 
रेत पता वे पर पका का एव हे | हत उत तिकाई। 

जि लि पाता जाते है. बात शो वे लि [आए शंख, 
पा हैगेगिय दा ए मिला है कभी गाजर गो बाग, पाई ता छह, खिह- 
पं वा को हुँ है।॥ मर गए औी बा हे हि एल ये झा वे छरर ॥ 
गणाजता छो॥ तो कद हरे जात हा । गाए एु जावाआ एके 
वर गा गज हो ते भै व जिते।, झरिए एव पर तह के गो रे खीरी ।ब 

गफ्नाणतोगाहै। 

शिपिंग सर शिए और ऐ। का उक्की होगे विता- 
तोता पे १३) गो गो गे प् है प प ए गग हैठि लिकियेशों मे थे 
पे पी े होगे ने ए पर जो बस जी वक्ता ता गा को की । 

-+ा गिताता! 
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प्रो० संत्य्रत सिद्धान्तालंकार की साहित्य-साध॑मा 

डा० भवानीलाल भारतीय 

अध्यक्ष, दबानन्द श्योध पीठ, पंजाब विश्वविद्यालय 

गुरुकुल काँगड़ी के ल्तातकों ने विगत काल में साहित्य लेखन के उच्चतर मानदण्ड स्थापित किये हैं। इन्होंने 
धर्म, दर्शन, अध्यात्म, समाजशास्त्र, राजनीति, इतिहास आदि के क्षेत्रों मे अपनी लेखनी चलाकर उनच्चस्तरीय 

साहित्य का प्रणय॑न किया है। प्री० सत्यक्षत सिद्धान्तालकार की यशस्व्री लेखनी विगत पचास वर्षों पे निर्बाध 

गति से चलती रही है। उनकी सर्वप्रथम कृति 'कान्फिडेंशल टाक्स टु यंगमेन' १६२५ ई० मे मध्रा में आयोजित 
महूधि दयानन्द की जन्म शताब्दी के अवसर पर प्रकाशित हुई थी। इसके प्रकाशक लेखक के भ्राता पं० सोम- 

दत्त ही थे। वस्तुत: यह पुस्तक उनके कुछ ऐसे लेखों का संग्रह थी जो बंगलोर से प्रकाशित होने वाले किसी 
पत्र में छपे थे। लेखक ने इसमें बरह्मचर्य की महत्ता का विवेचन किया था। ग्रन्थ की लोकप्रियता का अनुमान 
इसी बात मे लगाया जा सकता है कि गुजराती तथा हिन्दी मे इसके अनुवाद हुए। '्रह्मचयं सन्देश' शीर्षक 
हिन्दी अनुवाद आर्यस्प्राज के यशस्वी प्रकाशक गोविल्दराम हासानर्द ने १६९५६ ई० में दिहली पे प्रकाशित 

किया । 
उनका एक अन्य महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ 'आय॑ संस्कृति के मूल तत्त्व शीर्षक से १९५३ ई० में देहरादून से 

प्रकाशित हुआ था। लेखक ने इसमें आय जाति की वेदाघारित सांस्कृतिक विरासत की मा्मिक विवेचन की 
है। प्रो सिद्वान्तालकार के साहित्य की एक उल्लेखनीय उपलब्धि उनके द्वारा रचित तथा दो खण्डों मे एकादश 

उपनिषदों की धारावाही टीका है। इसके लेखन की प्रेरणा उन्हें तब मिली जब उन्होंने अपनी विदुषीपली 
स्व० चद्धावती लखनपाल के साथ उपनिषद् वाहमय का तलस्पर्शी अध्ययन एवं विचार किया। विद्या 
विहार देहरादून से उपनिषदों का यह लोकप्रिय अनुवाद सर्वप्रथम १६५४ ई० मे प्रकाशित हुआ था। इसी 
प्रकार उत्होंने श्रीम:्भगवद्गीता का भी सरल भावायंबोधक अनुवाद किया जिसे विजयक्ृष्ण लखनपाल 
ने १६६४ ई० में प्रकाशित किया | उपनिषदों मे विवेचित विषयों का एक अन्य सारगभित मुल्याकनपरक ग्रन्थ 

'उपनिषद् प्रकाश' शीर्षक से गोविन्दराम हासानरू ने प्रकाशित किया है। 

प्रो० सिद्धान्तालंकार लिखित वैदिक संस्कृति के मूल तत्त्व के लेखन की कहानी भी कुछ कम रोचक 
नहीं है। आयंसमाज के विश्यात नेता पं० ठाकुरदत्त अमृतधारा वालों ने साहित्य लेखन को प्रोत्साहित करने 
के लिए एक टृस्ट का निर्माण किया । प्रो० सत्यवत जी भी इस ट्ृस्ट के ट्स्टी थे । ठाकुरदत्त पर्माय॑ टस्ट ने 
वैदिक विधा रघारा पर लिखी गई किसी उत्कृष्ट कृति पर ५०० रुपये का पुरस्कार देने की घोषणा की। 
इससे प्रेरित होकर प्रो० सत्यद्रत ते वैदिक संस्कृति के मूल तत्त्व शीर्षक ग्रत्थ का प्रणयन किया तथा इसे 
पुरस्कार सम्रिति के विदारार्म भेजा । यद्यपि इस महत्त्वपूण ग्रन्थ को उक्त पुरस्कार के लिए स्वधा उपयुक्त 
पाया गया किल्तु टृस्ट के संस्थापक १० ठाकुरदत्त ने आपत्ति प्रस्तुत करते हुए कहा कि ट्स्ट के सदस्य होने के 

कारण प्रो सत्यव्रत को यह पुरस्कार नहीं दिया जा सकता। चाहे पुरस्कार उन्हें नही मिला किन्तु वैदिक 
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एंसति के मृत ताप ही बगंगामाविए सहित में निविकद परेष्ता लौगार हो एई। पहने ला है 
झड़ अंग्रेजी बनुदाद भी किया गिे विश्यात पाक तारपोखाता ते बर्न[में हरित था बैड 
इतर पी ऐ प्गराि किया 

लामी दाद ने गातव जीव के वोगीण विकास के हिए पड़ पंछारों का विधान ल्गकित 
पत्र विधि में दिया है। ए इलारों की महत्ता एवं उयोगिता को एरीजाल, सोोगिशत, माजशाल 

पद के दृष्टिकोण पे गया पर परत जाता झा है। उंखां में की जाने वाली कियातों ही बजा" 
निज एवं बुद्िमंगत धाह्या भी आवक परड्री एई है। एतटप परौ० पिद्धालाउबार ने पंज़ाए-चक्लि' 
पीएक़ वह साह्यालढ़ प्र तिल जो विवयकृण तसगपात द्वारा !१७ में दिल्ली ऐ प्रवाणित हुआ। 
पारी की बेड साया यो तो बहोत कार मे भी विद ई थीं, मिलें (० बाल्ाएम अगतगरी 
तथा १० भौगेत धर्म दे पंत तेहन में लि्वित इंक्ार-वद्िका, ० रामगोपाल विद्यातंकार लितित 
परंजार प्रात तथा १४ राण्गोपात शाल्ी तितित एंललाए-विधि प्राहनम बादि उल्लेखनीय फी है 
गाए प्रौ० गा ने बा हे एंखाएों दी जंग तामिक सा डी है कह अप है 

प्रो पिद्वालावंार के कृतिल को शीएशार प्राप्त ता उनकी तम्प्रतिए एक पति विधा 
धार ढ़ वैज्ञातिक आधार दे तेत े। हम ग्रथ की भरे्ठा का बनुगात उत पुसखातों हे लगाया जा 
पता है जो तेल को इसे प्रणाय मे प्रा्त ु ए हैं। भारतीय विद्वाभवन ने हु गण को राजाजी एुएलार 
पे एए्छृत किया । झी प्रकार उत्तपदेश जार का पुरकार, ५० गंग फ्राद साधा। साख एएलार, 

ता हवारीसत गतमिया एएलार परी एलन पर लि एए हैं। प्रौ१ बात ते जार हैरिटेत के कई 
पं में सजीव हे पंसारणों गो तिल तय बपे सहित लेन हे कहवेसीईे अनुनों को भो खिबद 
क्या है। 



प॑ं० सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार और 
उनकी कतिप्य रचनाएँ 

आचाय उदयवीर शास्त्री 

भारतीय दर्शनों के प्रह्यात भाष्यकार 

बात वृ पुरानी हो गयी है । सन्-महीता आदि विस्मृति की अधियारी मे सूक नहीं पड़ रहे; पर इतना याद 
भा रहा है, कि वह बात उस समय की है, जब पं० सत्यक्षत सिद्धान्तालंकार देहरादून के उच्चवर्गीय निवास-- 

डालतवाला नामक उपनगर मे कोठी बनाकर निवास कर रहे थे। इन पंक्तियों का लेखक उन्ही दिनो देहरा- 

दून की मुख्य व्यापार सरणि पल्टन बाजार की एक दृकान मे आयुर्वेदिक चिकित्सा का जीवन निर्वाहा् चला 
रहा था। दुकान के साथ ही पीछे की ओर संलग्त उसका निवास स्थान था। गुरुकुलो के नाते दोनों का एक 
दूसरे के स्थानों पर जाना-आता प्राय: लगा रहता था। 

एक दिन औषधालय मे बेठे पंडितजी के साथ साधारण चिकित्सा विषयक चर्चा चल रही थी। पडितजी 
बोले--होमियोप॑धिक पद्धति व चिकित्सा पर ग्रन्थ लिखना चाहता हूँ। यह सुनकर उसे कुछ भाहचय 
हुआ, उसी मुद्रा में बोता--आपका होमियोपधी से क्या सम्बन्ध ? आप पिद्धान्तालंकार हैं, किसी वैदिक- 
अवेदिक सिद्ध न््त पर ग्रंथ लिखिये । मेरी बात सुनकर बुछ मुस्कराते हुए पंित जी बोले--बस ! शास्त्री जी, 
आप भी कुछ नही जानते, किसी विषय का ग्रंथ लिखने में क्या बाधा है! दस ग्रंथ इकट्ठे किये, ग्यारहवां 
तैयार हो गया। यह सुन मैं भी हंस दिया ओर बात आई-ई हो गई। 

इस प्रसंग को हुए आज लगभग ४५-१० वर्ष बीत चुके हैं । पंडित जी भी कुछ समय के बाद देहरादून 
छोड़कर स्थायी रूप से दिल्ली आकर बस गये, और मुझे भी सन् १६४२ में बलातू अनिवाय रूप से देहरा- 
दून छोड़ना पड़ा, तथा अनेकत्र भटकता फ़िरता सन् १६४८ के नवम्बर में मैं भी स्थायी रूप मे रहने की 

भावना पे दिल्ली के दामन में बसे गाजियाबाद में आ टिका । वहाँ पर रहते मुख्य कार्य ग्रथ लेखन ही रहा। 

गाजियाबाद रहते मु ते रह-चौदह वर्ष हो चुके थे। एक दिन अचानक मेरे एक पुराने लाहौरी शिष्य 

हाँ प्रेमनाथ आये; इन्होंते लाहौर नेशनल कॉलिज से बी० ए० उत्तीर्ण करने के अनंतर होमियोप॑थी डॉक्टरी 
की डिग्री प्राप्त कर देश विभाजन के बाद दिल्ली आकर प्रेविट्स प्रारम्भ कर खडी थी । बहुत दिन के बाद 
मुलाकात हुई थी, दो-तीन दिन अपने साथ ही उन्हें ठहरा लिया। उन्हें अध्ययन में रुचि थी, अकसर मिलने पर 
मेरे पुस्तकालय को टठोलते रहते थे । तीसरे दिन विदा होते समय पुस्तकालय से दो पुस्तकें निकाल कर लाये, 
और बोले--कुछ दिलों के लिए ये पुस्तकें मुझे दे दीजिए। मैंने देखा, वे दो पुस्तकें पंडित जी की लिखी 

होमियोप॑थी की थी। पंडितजी ने ये मुझे स्नेह प्रदान की थी, उनके प्रति मेरा आकषंण था, मेरे प्रति उनके 
सह की यह धरोहर थी। न देने की भावना से मैंने कहा--आप इनका क्या करेगे ? आपने तो इंग्लिश वे अन्य 

भाषाओं में लिखी दीसों पुस्तकें इस विषय की पढ़ी होंगी, यह आपके लिए क्या उपयोगी रहेगी ? मेरी बात 

सुनकर हों प्रेमनाथ ने कहा--शास्त्री जी ! आपका कहना ठीक है, अनेक पुस्तकें मैंने इस विषय पर पढ़ी 
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हैं, मेरा यही विषय हैं, पर इतनी विद्वद और प्रत्येक विषय को इतना स्पष्ट प्रस्तुत करने वाली पुस्तक किसी 
भाषा में मुझे नही मिली : एक होमियोपेथ डॉक्टर की वाणी से उक्त पुस्तकों के विंधय में यह विचार सुनकर 
देहरादून के पंडित जी के कथन की वास्तविकता को उस दिन समझ पाया । पंडित जी की लेखन पद्धति के 
पीछे छिपा क्या रहस्य है जो उसे इतना आकर्षक और उपयोगी बनाता है, वह् कुछ स्पष्ट होकर सामने 
आया। 

जिस विषय पर पण्डित जी कलम उठाते हैं, उस विषय पर अपने पुवेवर्त्ती लेखकों के विचारों को पूर्ण- 
तया जानने, समभने का प्रयास करते हैं। ऊहापोहपूवंक उन पर चिन्तन-मननकर अंपने सुविचारित सिद्धान्तों 
का निर्णय कर तद्विषयक रखना मे उन्हीं की प्र मागपूर्वक विस्तार के साथ प्रस्तुत कर दिया जाता है। इसी 
प्रकार के सिद्धान्त-चयन में पण्डित जी की उपाधि का वास्तविक स्वारस्थ है; ऐसा समभना अनुचित न 

होगा । 

पण्डित जी ने विभिन्न विषयो पर अनेक ग्रन्थों की रचना की है। पर इस समय केवल दो रचना सामने 
हैं-- १. उपनिषद्-प्रकाश और २. श्रीमद्भगवद्गीता । 

(१) उपनिषद्-प्रकाक्ष : इस भाग मे ग्यारह मुख्य उपनिषदो मे से छान््दोग्य, बृहदारण्यक दो उपनिषदों 
को छोड़कर शेष नौ का विस्तृत भाष्य प्रस्तुत किया गया है, जिनमे ईश, केन, कठ, प्रइन, माण्ड्क्य, ऐतरेय, 
इ्वेताइवतर का समावेश है। 

सभी उपनिषद् अध्यात्म विषय का विवरण प्रस्तुत करते हैँ। यह विषय अपने में स्वय रहस्यमय व 

परोक्ष जैसा है। उसके अनुरूप उपनिषदों की भाषा भी अनेकत्र कुछ वैसी ही बन गई है। इसी कारण उप- 

निषदों के अनेक स्थल व सन्दर्भ विभिन्न व्याख्याकारों द्वारा विविध रूप व परस्पर विरोधी व्यास्थान होने 
के का रण --विवादास्पद बन गये हैं। जबकि उपनिषत्कार ऋषियों ने किसी एक मात्र निर्धारित लक्ष्य का 

बिवरण प्रस्तुत करने की भावना से ही उपत्तिषदों की रचना की होगी । इसके अतिरिक्त उपनिषदों में कृति- 

पय स्थल ऐसे भी हैं, जहाँ प्रयुवत पदों का लोक-प्रसिद्ध अर्थ करमे पर प्रसंग प्राप्त प्रतिपाध एक ओर लुढ़क 
जाता है, और व्यास्यात अभिमत अर्थ को संवादी बनाने के लिए इधर-उधर से जोड़े गये लम्बे व्या्यान 

के घटाटोप में वास्तविकता ओकल हो जाती है। ऐसा ही ईशोपनिषत् का एक लम्बा सन्दमम प्राय: सभी 

व्याख्याकारों के लिए नाडिन्धम बना रहा है। 

यह सन्दर्भ शस्या € से १४ के ६ मन्त्रों का है, जिसमे विश्वा, अविद्या, सम्भूति (सम्भव) असंभूति 
(असम्भव ) , मृत्यु, विनाश आदि पर्दों का प्रयोग हुआ है। इन॑ मंन्त्रों मे लौकिक दुःख को पार कर अलौकिक 
अक्षय आनन्द (अमृत) की प्राप्त करने का उपाय बताया है। किस प्रकार हम लौकिक दुःखी को पार 
कर सकते है, और किस प्रकार अक्षय जानम्द (अमृत) की प्राप्त कर सकते हैं ? इन्ही के साधन॑ व माध्यम 
आदि का विवरण इन मन्त्रों में प्रस्तुत किया गंधा है। 

इस सबको स्पष्ट समझने के लिए आवदयक है, यहाँ प्रयुवत विशिष्ट पदो का प्रसंगानुतार अशिक्षित 
कर्म जान लेता उपयोगी होगा-- 

विद्या-पद अध्यात्म॑ की उपासना का तिर्दश्क है। इसके विपरीत 'अविद्या' पद अधिमूत की उपासती 
का निर्देश करता है। इन दीनों उपासनाओं की तरह इनका फल भी एक-दूसरे से भिन्न है । 'मृत्यु' पद का 
अंथ यहाँ 'मभरण' न होकर लौकिक जीवन में होने वाले 'ताप-त्रय' को कहता है--अध्यात्म, अधिदेव, अधिमृत 
हु.ख । यहाँ दुःख पद भे कहुकेर मृत्यु पद का प्रयोग दुःख की क्लिष्ट रक्षा का द्योतक है। 

अविद्या से मृत्यु (तापक्रम) कों पार करने और विद्या की उपासता से अमृत को प्राप्त करने का 
माध्यम क्या है? यह अगले तौन मन्त्रों में बताया गया है। वहाँ 'सम्मूति (संस्मव), 'जसम्भृति (असम्भंवे) 
और 'विनाश' इन विशिष्ट पर्दों का प्रयोग हुआ है। 'सब्भूति' और 'संम्भंव' समोतार्थक पंदे हैं। अ्थे है--- 
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उत्फल होता और उत्पन््त हुआ पदार्थ | यह पद समस्त कार्य जगत को कहता हुआ भी प्रकृत में यह केवल 

जगद्वना की परम्परा मे अन्तिम चरम परिणति मानव शरीर का दोधक या वाचक है। इसी प्रकार 'असम्मूति' 
और 'असम्भव' पद समानार्थक है। सम्भूति-सम्भव ओर असम्भूति-असम्भव केवय प्रत्यय भेद के कारण भिन्न 
पद है, अर्थ एक है। असम्पूति का अर्थ हुआ--उत्पन््न न हुआ पदार्थ, अर्थात् कार्य जगत का मूल उपादान कारण 
अनादि तत्त्व, जो स्वयं कभी उत्पन््त नहीं होता, एर आगे विविध जग्रत् के रूप में परिणत होता रहता है। 

प्रस्तुत प्रसंग में सम्भव, असम्भव पदों का अर्थ पॉसिब्ल, इम्पॉसिब्ल समझना चिन्त्य प्रतीत हुआ । अन्तिम मन्त्र 
में असम्भूति' के ध्यान पर 'विनाश' पद का प्रयोग किया जाता है जो दोनों पदों की पर्यायता का बोधक है। 
अत; विनाश पद का अर्थ नष्ट होना ने होकर धात्वर्थ के आधार पर मूल तत्त्व का बोधक है। 'विविधानि- 

वस्तूनि कार्यजातानि नह्यस्ति-अदर्शनर्ता यान्ति यस्मिन् स; विनाश: प्रधानमित्यर्थ:।” प्रधाव पद का भी टीक 
वही अर्थ है--प्रकर्षण सर्वात्मना घीयते, अस्तर्लीयते कार्यजगत् यस्मिस्तत् प्रधानम् । यहाँ मूल उपादान तत्त्व 
के लिए “असम्भूति' पर समें की--अथवा रचना व उत्पत्ति की--भावना से तथा 'विनाश' पद लय की भावना 
से प्रयुक्त हुआ है। 

इस प्रत्न॑ग में यह ध्यान रखने योग्य है, कि उपासना चाहे अध्यात्म की हो या अधिभूत की; उपासक 

सर्वत्र केवल एक मानव शरीरयुक्त आत्मा ही रहता है। सर्वत्र योनि शरीरों मे आत्मा समान रहते हैं, शरीर 
सर्वथा एक-दूसरे से भिन्न; पर उपासना के क्षेत्र में आत्मा के लिए केवल मानव-शरीर माध्यम रहता है, 
इससे अतिरिक्त अन्य कोई माध्यम उपासना के लिए बना नहीं है; इसलिए उपासना के क्षेत्र मे मानव-शरीर 
का--माध्यम की दृष्टि से--प्राधान्य व उत्कर्ष मानता अनिवाय॑ है। यही भाव 'सम्भूत्या अमृतमश्रुते' पदो से 
अभिव्यक्त किया गया है। यहाँ 'प्तम्भूति' पद मानव-शरीर का बोधक है; जिस एकमात्र माध्यम से आत्मा अमृत 
प्राप्ति के साधनों--यम, नियम, आसन, प्राणायाम, धारणा आदि एवं ईइंवर प्रणिधान आदि का अनुष्ठान 

कर सकता है। यही अध्यात्म उपासना का स्वरूप है। इससे विमुख होकर यदि व्यक्ति अपने शरीर के संवा रने- 
सिगारने में हो लगा रहता है, अध्यात्म अनुष्ठानों के लिए उसका सदुपयोग नहीं करता, अध्यात्म का केवल 
आइम्बर मात्र खडा रखता है; ऐसे ही व्यक्ति के लिए 'विद्याया रता:, सम्भूत्यां रता:' कहा गया है। 

अधिभूत की उपासना का स्वरूप आधुनिक विज्ञान स्पष्ट उदाहरण है। उसने अधिभूत की उपासत्ता के 
फलस्वरूप लौकिक जीवन की सुख-सुविधाओं के लिए विविध साधनों के अम्बार लगा दिये हैं। अधिभूत की 

कमतीय उपासना से लौकिक सन्ताप अय (मृत्यु) को किस प्रकार पार किया जा सकता है, आज का मानव 
इसे स्पष्ट अनुभव कर रहा है। 

सभी उपनिषदों में अध्यात्म उपासना के विविध प्रकारों का उल्लेख हुआ है पर उन सबका अन्तर्भाव 
अथवा उनका सार प्रद्नोपनिषद् के पाँचवें प्रइन मे निहित है, जहाँ शिवि के पुत्र अथवा शिवि देश के निवासी 

सत्यकाम ने पिप्पलाद ऋषि से प्रद किया है--ओंकार की उपासना से किन लोकों की प्राप्ति होती है? 
तात्पय है--अध्यात्म उपासना का सर्वोच्च निर्वाध प्रकार ओंकार उपासना है। छान्दोग्य मे इसी का 'उद्गीथ 
उपासना' के नाम से वर्णन हुआ है। पातञ्जल योग दक्षन मे इसी को 'तस्यवाचकः प्रणव, तज्जपस्तदर्थ 
भावनम्' रूप में कहा गया है। यही ईश्वर प्रणिधान है, जिससे समाधि की सिद्धि होती है--'समाधिसिद्धि- 

रीहवर प्रणिधानात् । 
प्रश्नोपतिषद् के उक्त उपासना प्रसंग की 'उपनिषद्-प्रकाश' तामक व्याख्या में ओंकार उपासना के 

व्यावहारिक रूप को रुचिकर, अभिनन्दनीय रीति पर प्रस्तुत किया गया है। प्रतीत होता है, मानो लेखक स्वयं 
इसका अभ्यास करता रहा हो, ओर अपने अनुभव को ही कागज पर उतार रहा हो। 

(२) भीमद्भगवद्गौता--विदेशी लेखकों ने भारत के प्राचीन इतिहास को दूषित करने--अथवा उसे 
इतिहास का रूप न रहने देने--की भावना से भारतीय प्राचीन इतिहास के मुख्य ग्रन्थ रामायण और महाभारत 
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को कल्पित आख्यान व रूपक का आकार देते में कोई कसर उठाकर नहीं रखी। पहला ग्रन्थ एक आदर्श 
पुरुष राम के रूप में साकार दिखाने का प्रयास है। उसके पात्र सब कल्पनाप्रसूत एवं अव्यवहार्य घटनाओं के 

जाल से ओत-प्रोत हैं। दुसरे ग्रन्थ में-- प्रत्येक मानव के आन्तर में उठनेवाली दैवी और आपसुरी प्रवृत्तियों 
के संधर्ष और उसके सत्परिणा्ों को दिखाने का प्रयास है, जिसमें आशुरी भ्रवृत्तियों का पराजय और दैवी 
प्रवृत्तियों का विजय रहता है। यहाँ पात्रों के जो नाम हैं, उनमें यह रहस्य अन्तहित है। 

विदेश्षी लेखकों के ऐसे कथन का अनुकरण लोकमात्य तिलक ने गीता रहस्य को प्रारम्भ में किया है, 
या नहीं ? यह मुझे ज्ञात नहीं; पर महात्मा गांधी ने गीता व्यास्या के प्रारम्भ में इसका स्पष्ट उल्लेख किया 
है, उसे पढ़कर कुछ ऐसी भावना बनती है कि कदाचित् महात्मा गांधी के अपने विचार ही तदनुरूप रहे हों। 

श्रीपाद दामोदर सातवलेकर ने (भी अपने गीता-भाष्य के प्रारम्भ में इस रूपक का अनुकरण कर बड़े विस्तार 

के साथ उसका उल्लेख किया है। इस विषय में उनकी अपनी मान्यता क्या रही होगी ? यह उनके लेख से 
स्पष्ट नहीं होता। 

भगवद्गीता के प्रस्तुत व्याख्याकार ने भी महाभारत की ऐतिहासिक घटना को रूपक का आकार 
देने में विस्तृत विवरण प्रस्तुत किया है; पर दबे शब्दों में भा रत युद्ध के ऐतिहासिक भाव को भी कायम रक्खा 

है। लेखक ने अपनी लेखन शैली की क्षमता और परिपक्वता के कारण यह प्रकट न होने देने का पूरा प्रयास 

किया है, कि वह भारत युद्ध के ऐतिहासिक तथ्यांश को स्वीकार नहीं करता । 

इतिहास की पृष्ठभूमि को बताने के लिए दुष्यन्त से प्रारम्भ कर सौ कौरव और पाँच पाण्डव भाइयों 
तक संक्षिप्त घटनाक्रम बताकर आगे युद्ध होने तक कौ मध्यगत प्रत्येक मुख्य धठता का सन्तुलन आन्तर- 
मानस की देवी आसुरी प्रवृत्तियों के साथ करते हुए यह स्पष्ट और दृढ़ किया है, कि इन घटनाओं के पीछे 

आत्तर-प्रवृत्तियों के ूपक का आकार किस प्रकार छिपा हुआ है। यदि भारतीय पात्रों की छाया में रूपक 
के आकार को स्वीकार नहीं किया जाता, तो गीता में प्रतिपादित आध्यात्मिक भावों की प्रष्ठभूमि नष्ट हो 
जाती है। इसके लिए रूपक की कल्पना को आवश्यक व महत्त्वपूर्ण बताकर व्यास्याकार महोदय ने भारतीय 

इतिहास को विश्वृंबल करने वाली विदेशी लेखकों की उद्भावताओं को बल प्रदान किया है, जो तथ्य के 

विपरीत हैं । 

यद्यपि व्याश्याकार लिखता है, कि इसका यह अभिप्राय नहीं, कि महाभारत का युद्ध कल्पित है, 

क्योंकि सही घटनाओं के सहारे ही ऐसे रूप की उद् भावना की जाया करती है। पर भारतीय इतिहास को लक्ष्य 

कर उसे रूपक के आकार मे प्रस्तुत करना इतना रुचिकर व आकर्षक प्रतीत होता है, कि साधारण पाठक उससे 

प्रज्नावित व अभिभृत होकर बहू रूपक में उलका रहता है, वस्तुभूत ऐतिहासिक तथ्य उसकी दृष्टि से ओकल 

हो जाता है। इस दिशा में बल देने के कारण ही प्रथम लिखा है, कि प्रस्तुत व्या्याकार ने भारतीय युद्ध 

सम्बन्धी ऐतिहासिक तथ्य को दबे शब्दों में स्वीकार किया है। 

जहाँ तक गीता में आध्यात्मिक भावनाओं के प्रतिपादन की पृष्ठभूमि का सवाल है, उसके लिए प्रधमा- 

ध्याय के उत्तर भाग बौर द्वितीय अध्याय के प्रारम्भिक इलोकों में वर्णित अर्जुन की मोहग्रस्त स्थिति क्या गीतागत 
आध्यात्मिक प्रतिपादत के लिए उचित एवं उपयुक्त पृष्ठभूमि नहीं मानी जा सकती ? गीता का 'ष्टों मोहः 
स्मृतिलेब्धः त्यतत् प्रसादास्तया>च्युतः स्थितो अस्मिगतसंदेह: करिष्ये दचत॑ तव' यह उपसंहा र-वाक्य तो यही 

प्रमाणित करता है, कि गौता प्रतिपादित अध्यात्म की पृष्ठभूमि गीता के प्रारम्भ में वर्णित अर्जुन का मोहग्रस्त 
होता पर्याप्त है, उसकी अन्यत्र अथवा अन्य किसी पृष्ठभूमि की तलाश करना व्यथ है। 

यह अलग बात है, कि अपने समे-सम्बन्धियों को सामने लड़ने-मरने के लिए खड़े देख अर्जुन को 

वास्तविक मोह हुआ, अथवा गीता में अध्यात्म-प्रतिपादन की पृष्ठभूमि तैयार करने के लिये वेदव्यास ते 
स्वकल्पतामुलक उसका उल्लेख किया। क्योंकि श्रीकृष्ण और अर्जुन के संवाद रूप गीता के ये १८ अध्याय 
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(8०० हलोज़ के लगभग) बुद्ध के लिए सडी दोनों सेनाओं के बीच में प्रवचन नही किये गये । यदि व्तुत: 
अर्जुन को मोह हुआ हो, तो वहाँ अपनी साधारण बोलचाल की भाषा में ही पद्धहऔप मितेट या बुछ्ठ खूता- 
पिक़ समय सेकर है श्रीकृष्ण ने अत को समभाया होगा। अर्जुन जे योद्धा क्षत्रिय को ऐसे अवसर पर जोश 
दिलाने या बुद्ध निमित्त उमा से के लिए जिस भाषा का प्रयोग पर्याप्त समझा गया होगा, वह ृषठ ऐसा रहा 
होगा, जो द्वितीय अध्याय के पाँच (३३ से ३७ तक के) इलोक़ो में कषित है। ये १८ अध्याय तो शालिकात 

में निश्चित बैठे वेदब्यास की रचा हैं। दोगों अवस्थाओं में अर्जुन के मोह को गीता की पृछभूमि मानते के 

लिए कोई बाधा नही है। 

गीता के प्रस्तुत दिदवान् व्यास्थाकार ने प्रतमेक अध्याय के अन्त में 'उपसंहार' शीर्षक के नीचे अध्याय 
के प्रतिपाद्य विषय को आधुतिक रीति पर झष्ट करे के लिए संक्षेप मे अपने विचार दिये हैं, जो आवश्यक 
बौर महत्व हैं। उसके अतत्तर थीत़ा के आधुनिक मुद्ंय ध्याश्याकार तोडमान्य तिलक, अरविद्, 
विनोबा आदि के विचार अपेक्षित स्थानों पर दिये गे हैं। गो गीता के प्रल्तुत द्याध्याकार के गीता विषयक 

एन गर अध्ययन एवं विवेचनपूवक परिमाजित सिद्धांतों को पकड़ लेने का परिणाप हैं। 

इस ग्र्य में कतिपय आधुतिक समादकीय यूतता रहू गई हैं। !. प्रयेक बध्याय के प्रात में विषण- 
निर्देशक शीर्षक दिये गये हैं, ग्रन्थ के अल्त मे उसकी सुचरी अध्यायवार परिशिष्ट-! के वीचे दे देती अ्रष् 

थी। इससे लोजियों को विशिष्ट विषय ९२ जानकारी लेने अथवा निदन्ध आदि सिने मे मुदिधा छुती है। 

२, प्रहनेज़ अध्याय के अल में उपमंहार के बतत्तर जो विभिल थ्याश्याकारों के विचार उपशीषषकों हे 
तीषे दिये गये हैं, उत उपश्ीषकों की अकारादि क्मानुस्तार धृत्री परिशिएट- में पछनिर्कश के साथ दे दी 
जाती बाहिए। 

३ परिशिष्ट-३ में गौता के सम रोकी की अकारादि क्रानुत्तार सृ्री पृषति्ेश के बाय ही 
जाती आवश्यक है। यदि रलोकाई या पाद की ऐसी मची दी जाय, तो और भी अच्छा है। 

ऐसे लष्ट सन्देह-रहित सुविचार गीता-भाध के लिए विद्वान भाषकार गीताप्रेमी पाहकों की 
बधाई के पात्र हैं। ऐसी अभिरचिपृर्ण रचनाओं के लिए रचपिता का हादिक अभिकदन | 



गीताभाष्य 

डा० लक्ष्मीनिधि शर्मा 

ब्राचाय एवं अध्यक्ष, द्शन-विभाग काह्षी हिलू विश्वविद्यालय 

आचार पष्डित सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार जी द्वारा लिखित गीताभाष्य, गीता पर लिखे गए प्भी ग्रन्थों में 

मौलिक और महत्त्वपूर्ण कृति है। इसमें गीता के प्रमुख प्राचीन और अर्वाचीत टीकाकारों के प्रमुख विचारों का 
विवेचन करते हुए आचाय॑ जौ ने अत्यन्त सरल और स्पष्ट ढंग से गृह तत्तों को प्रस्तुत किया है। आचार्य 
शंकर, रामानुज तथा मध्व के साथ ही तिलक, श्रीअरकिदद घोष, राधाकृष्णन और विनोबा की व्याख्याओं की 

तुलना की गई है । 
मिद्धान्तालंकार जी ने बड़े ही सरल प्रकार से कर्म मां और कर्मसंन्यास मार्ग का अन्तर स्पष्ट किया 

है। गीता का मुझ्य प्रतिपाद्य विषय निष्काम कर्म है। आचाये शंकर से लेकर श्रीभरविन्द घोष और विवोबा 
तक अनेक आचार्यों ने कमंयोग की अवधारणा से सम्बन्धित समस्याओ का उत्तर देने की वेष्टा की है -परत्तु 
अधिकाश् व्यास्याओं मे कही न कही कोई शंका बनी रहती है । प्रस्तुत भाषय में श्री सत्यव्त जी ने समस्याओं 
को हृदयग्राही बनाते हुए उनकी समकालीन साथ्थकता दिखाने का प्रशसनीय कार्य किया है। कर्मघोग की 
सावंभौमिकता, सावेत्रिकता और ध्यावहारिकता दिखाते हुए उन्होने हमारे वरतमान जीवन में इसके महत्त्व को 
प्रदर्शित किया है | स्थितप्रज्ञ कर्मयोगी को मान्यता के संदर्भ में श्रीअरविन्द द्वारा प्रतिपादित अंतिमानस, 
अवतारवाद और आरोहण की अवधारणाओ का विश्लेषण भी अत्यन्त रोचक है। सभी महत्त्वपूर्ण प्रश्नों के 
विवेचन में श्रीअरविर्द, आचाय॑ विनोबा तथा अन्य आचार्यों के दृष्टिकोण की व्याख्या से इस भाष्य का महत्त् 

अत्यधिक बढ़ गया है। 

पष्डित जी के अनुप्तार 'गीताज्ञानामृत' अर्जुन के लिए ही नहीं, इसकी घारा अमरतत्व के हर एक 

पिपासु के लिए बह रही है। जो भी इस अमृत का पान करे वही अर्जुन है। इसी प्रकार दुरुक्षेत्र केवल स्थान 

विशेष का सूचक न होकर एक सावदेशिक सत्य का द्योतक है। यह हाथ पर हाथ रखकर न बैठने के स्थान में 

कर्म करने का क्षेत्र है। यह कम करने वाले प्रत्येक कत्तंव्यशील व्यक्ति की 'करमभूमि' है। जीवन के कुर्क्षेत्र में 
जो कर्मक्षेत्र का ही दूसरा नाम है, दुर्योधन के १०० भाई एक तरफ हैं, युद्धिष्टिर के ५ भाई दूसरी तरफ हैं। 
एक ओर १०० तथा दूसरी ओर पाँच, यही आसुरी और देवी शवितियों का संघ है जो बुरुक्षेत्र या करमंक्षेत् 
में निरन्तर होता रहता है। दोनों का वश भी एक है। इस संधर्ष में आसुरी शक्तियां भीषण प्रहार करती हैं। 

दुर्योधन का आध्यातिक अथ है - दु:-योधन अर्थात् बुरी तरह युद्ध करने वाला। इससे वही लड़ सकता है 

जो धैर्यपूर्क स्थिर रहे, विचलित न हो । युधिष्टिर इसी का प्रतीक है। धृतराष्ट्र का अर्थ है, राष्ट्र को पृत 
करने वाला, टिकाए रखने वाला । यदि राष्ट्र को टिकाए रखने वाला ही अंधा हो तो उसी की आँडों के 
सामने राष्ट्र नष्ट हो जाएगा। अन्धे धृंतराष्ट्र को पुत्रमोह के कारण दुर्योधन का अन्य नहीं दिखता था। 
सबकी नष्ट होते हुए देखते भी वह कुछ नहीं देखता था--यही उसका अंधापन था। सही अर्थों में हम घृत- 



॥॥/ 

(तर मा पे हर बोस के जाएँ पतन परत गे शी गा 
गेँ। 

तप रण, कर उन कद गे रिए को है ता शो है। बैक 
गे कांग गे बज, कि जी छाती है वे बी पाती गे 
ऐप ते दा [| पता किक कि का कगियकञधित हु है। ू बे 

हो गए जे पहला पति ते की कर कक्षा है मेज रहता के वह 
0 रे । गाए गति ते गयगत 7 पैक क्र ति तो लग कोइ के कं: 

40 20//////( 00 / 
पंत पति जीरे सर की है हि ए छतोजों हु ते गे हू ? है 

जी । हूँ की गला के हे गत वुदेगो। मे कृत पृ कप गो है शी: 
[गोवा छत आपनेत यह तोता गे। शो्ि। एड ही जे गे गण 
शी है फल बेपरमं बे के है पिएं का रे हि पे को हा 
गाशा पु] ही है 



पं० सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार तथा गौता-टौका 

डा निगम शर्मा 

अध्यक्ष, संस्कृत विभाग, गुरकुल झाँगड़ो विश्वविद्यालय 

वह अपने को जाने ले, इसी चिकीर्षा में मानव की परम प्रतिष्ठा है। समस्त उपनिषदों का रहस्य इसी में 

सहित है। आत्मा से संयुक्त होकर आत्मा का आनन्द पाते के लिए ही यह लम्बी यात्रा है। तृष्णा में इसी 

शरीर में अपना शरण बनाकर एक अशात्त पिपासा उत्पल कर दी है । 
समस्त शास्त्र इसी जिज्ञासा के उपशम के लिए अपनी प्रवृत्ति का प्रयोजन स्पष्ट करते हैं। इसी 

सन्तोष के अभाव में मानव अतृप्त-सा, व्याकुल-सा, उन्मत्त-सा, अन्धा-सा एक लम्बे समय से भठक रहा है । 

'जानत तुरम्ह है तुमहि हूँ जाई कहकर तुलसी ने आत्म-विभोर होकर जिस अस्तीमता की ओर इंज़ित 
किया, 'आनत्दमयो5्म्थातात्' कह कर जिस ओर भिक्षुपृत्रों की प्रवृत्ति हुई, बदले स्यामहूं त॑ त्व॑ वा घा 
स्या अहम कहकर ऋग्वेद ते उसी कृंतायंता की पूव॑पीठिका स्थापित की। अतएवं किसी भी टोकाश्नित 

लेखक में आत्म-दर्शन की यह.उद्भाववा अवश्य होती है। मानव-जगत् के सारे व्यापार इसी ओर 

उम्र हैं 
उपनिषदें, भिक्षु-मूत्र तथा गीता इस गहन ज्ञान के लिए अध्यात्म-स्ेत्र की पाथेय हैं। इस विषय को 

लेकर सम्प्रदाय के आचार्यों ने उच्च टीकायें तथा भाष्य लिखे हैं जिनकी भारतीय ग्रस्थों में प्रतिष्ठा तथा 
प्रतिद्धि है। इनमें भी विश्व-साहित्य में श्रीमदभगवद्गीता का बहुत प्रचार है। विश्व की तभी शिष्ट 
भाषाओं में गीता का भाष्य तथा व्यास्यान उपलब्ध है। दर्शनक्षेत्र के विद्वानों ने गीता की स्तुति तथा 
सराहना की है। गीता की भाषा मधुर तथा विचार सर्वोषयोगी हैं। अध्यात्म-क्षेत्र की मधुमती व्यास्या सरल 
और सरस भाषा में कपोपकंथन के छूप में इस प्रकार से दर्शायी गयी है जिससे सुगम रूप अन्य कोई हो 
ही नही सकता । अर्जुत का विधाद हर एक का विषाद है, उसका समाधान भी योगेद्वर श्रीकृष्ण ही कर 
सकते हैं। 

श्री पत्यव्त सिद्धान्तालंकार का भाष्य तथा स्थान-स्थात पर दी गयी टिप्पणी माभिक सुझ-बुक का 
परिचय देती है, साथ ही अध्यात्म-झ्षेत्र मे उनके पावन अभ्यास का भी परिचय मिलता है। 

श्री सत्मव्रत जी की भाष्य-टिप्पणी उदबोध देने की सुन्दर प्रक्रिया रखती है। उदाहरण के लिए गीता 
१६-२ पर उनकी टिप्पणी इस प्रकार है-- 

मय्यावेश्य मनो ये मां नित्य युक्ता उपासते। 
श्रद्धया परयोपेतास्ते मे युक्ततमां मता: ॥ 

भक्त को अपने मत को अपने ध्यान के लक्ष्य मे भीतर डाल देना चाहिये--यह अर्थ है 'आवेश' का । 
मत जब तक लक्ष्य के इधर-उधर चक्कर काटता है, तब तक तो लक्ष्य के साथ सिफ़ सपश्व॑ ही होता है। लक्ष्य 
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कै साथ मन का स्पश्श होना पर्याप्त नहीं है। मन को लक्ष्य के भीतर प्रवेश कर जाना होगा उसके भीतर समा- 

हित के होगा, तभी उपासना अपना रंग ला सकेगी। तब उपास्य-उपासक के बीच का भेद मिट 
जाता है। 

इसी प्रकार “नित्य युकत' की व्यास्या करते हुए आप कहते हैं कि 'उपासक अपने उपास्य के साथ 
अनुप्रविष्ठ हो गया, परन्तु यह अनुभूति क्षणिक न हो, कुछ समय तक ही ठहरने वाली न हो, नित्य यही 

बृत्ति -- अनुभूति बनी रहे, तभी यह उपासना फलवती होती है ।' 
परा श्रद्धा के विषय में भी आप समकाते हैं कि “श्रद्धा का अर्थ अन्ध श्रद्धा नही है | श्रद्धा बना है-- 

'अत्' और 'धा से। श्रत् का अथे है 'सत्य', सत्य पर जो आधारित हो वह “श्रद्धा' कहलाती है। संगुण 
विभूति में अथवा विदव रूप में तन्मयता से जब प्रवेश किया जाय और वह प्रवेश जब सदा बना रहे, और 
अद्भापूर्वंक बना रहे। ध्येय को सत्य मान कर उसमें अटल-श्रद्धा से भवित बनी रहे तभी उपासना उपा- 
सना कहलाती है। इस प्रकार सगुण उपासना पर उनकी टिप्पणी श्रद्धा-सुमन बिखेरती है।'' 

भर्जुत का चुप हो जाना (२-६), यह मोह का प्रथमांक है। हंसते हुए सहज भाव से श्रीकृष्ण जी का 

यह कहना कि जिनके लिए शोक तही करना चाहिए, उनके लिए तुम शोक करते हो ओर प्रज्ञावान् की भांति 

बातें करते हो । यह तो अठल सत्य है कि जिनके प्राण उड़ गये और जिनके प्राण अभी नहीं गये--उनके 

विषय में औचित्यवादी शोक नही करते (२-११) । यहाँ पर आरम्भ की भूमिका मे श्री सत्यव्रत जी तीन 
दृष्टियों से - (१) सांख्य-दृष्टि, (२) स्वधमं-दृष्टि तथा (३) योग-दृष्टि से समझाते हैं। पहले सारुय+- 

संन्यास --वैराग्य की दृष्टि से अर्जुन के मोह को दूर करने का प्रयास किया गया । फिर स्वध्नमं-दृष्टि से 
कर्त्तव्य-पालन के लिए उन्मुख किया गया और पुनः योग-दृष्टि --समत्व भावना से कर्म करने के लिए प्रेरित 
किया गया। 

मात्रा स्पर्शा: (२-१४) पर तीलकण्ठ यह भी अर्थ सुभाते हैं--दश भ्ज्ञामात्रा वागादय:, इच्द्रिय- 

विषयरूपा:, यद्दा प्रमात्रा सह स्पर्शा:' यह बहुत ही सुन्दर चिन्तन का परिणाम है। सत्यक्रत जी भी सुगम 
भाषा में यही कहते हैं--“उसे स्दी-गर्मी, सुख-दु'त् की अनुभूति इस कारण होती है क्योकि आत्मा का मात्रा 
से--इन्द्रियों से स्पश रहता है । इन्द्रियों तथा शरीर का आत्मा के साथ सम्पर्क होने के कारण वह भान 
आत्मा पर आरोपित हो जाता है। ये स्पश तो आते-जाते रहते हैं, अनित्य है अतः इन्हें सहन कर ।! 

सांख्य-शास्त्र प्रकृति को ही कर्त्ता मानता है। गीता भी इसी विषय का समर्थत करती है(१३-२६)। 
तीलकण्ठ भी समर्थन करते हैं-- 

क्त्मा कर्तादिख्पश्चेन्माकांक्षी स्तहिं मुक्तताम। 
ने हि स्वभावों भावानां व्यावतेंतौष्ण्यवद्धवे: ।। 

सत्यक्रतजी भी कहते हैं--इस दृश्य नाशवान् जगत् में अदृश्य आत्मा को देखना ही वास्तविक देखना 
है। इस क्षेत्र-क्षेत्रज्न को--भ्रकृति तथा आत्मा को पृथक्-पृथक देख लेना हो कृतार्थता है। मनुष्य 
मोहबश (१८-६०) जो करना चाहिये, वह नहीं कर पाता पर ईइवर की प्रबल इच्छा से विवश होकर वह 

कार्य कर जाता है जो उप्ती के लिए नियत है। डा० राधाक्ृष्ण को उद्धृत करते हुए १० सत्यत्रत जी परामशें 
देहे हैं--परमात्मा हमारा स्वेच्छापूर्वक सहयोग चाहता है जिससे सौन्दर्य और छुभ का प्रसव बिना पीड़ा के 
प्रयास-हौन रूप से हो जाय । जब हम परमात्मा के प्रकाश के लिए अपने अहंकार का परित्याग कर देते हैं, 
उस प्रकाश के लिए पारदर्शक माध्यम बन जाते हैं, तब वह अपने कार्य के लिए हमारा उपयोग करता है ।' 

इसी कारण गीता (३-१७) आत्म-रति (न स्त्रीषु) की इलाघा करतो है। सत्यव्रत जी भी कहते 

हैं“ उसके लिए ऐसा कोई कार्य नहीं रहता जिसे करना आवश्यक हो ।' 
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यह सारा उल्लास कुरुक्षेत्र का है जिसके लिए कहा जा सकता है-- कुत्सितं रौति, इति कुछ पाष॑ तस्य 

क्षेयणात् बायते, इति कुरक्षेत्रम् । पापनिवत्तेक ब्रह्म-नसदनम् ।' 
गीता के प्राय: शब्द पारिभाषिक हैं। उनके यथायोग औचित्य के आधार पर सरल भाषा में पं० 

सत्यव्रतजी ने स्पष्ट किया है जिससे सरल मुग्ध व्यक्ति भी गीता के गहन विषय का रसास्वाद पा सकता है। 

साथ ही उच्च कोटि के मर्मन्न टीकाकारो का भी उद्ध रण देकर अपने कथन को प्रामाणिक और प्रशंसनीय 
आधार दिया है। गीता को उपनिषद् का नवनीत कहा गया है जो कि बहुत ही सराहना के योग्य शब्द है । 

यही कारण है कि उच्च आचार्यों ने गीता को हृदयंगम करके अपने सिद्धांतों को संबल दिया है। १० सत्यक्गषत 
जी का यह बहुत ही ग्राह्म तत्ववोध है। इतनी सरल और परिष्कृत भाषा भी एक चमत्कार का विषय मानी 

जायेगी। 

निर्गुण-उपासना के विषय में भी कुछ कार्य-तत्त्व का अवधारण करते हुए आप कहते हैं--'सगुण के ही 

समान निर्गुण उपासना के लिए भी तीन बातें आवश्यक हैं: (१) संनियम्येन्द्रियग्रामम्--निर्गुण उपाधना का 
सीर्धा अर्थ है--सगुण संसार से चित्त हटा लेना | ससार मे हम ज्ञानेन्द्रियो तथा मन द्वारा विहार करते हैं। जब 
तक हम बाहर विचरते रहेंगे, तब तक भीतर दृष्टि नही हो सकती, इस हेतु निर्गुण उपासना के लिए प्रथम 
विन्यास यह है कि--दो पर संयम करना--इन्द्रियो पर तथा मन पर, इन दोनों को अपने वश्ञ मे कर लेना । 

(२)सर्वत्र समबुद्धय:--निर्गुण उपासना के लिए दूसरा विमश्न यह है कि साधक को सर्वत्र समबुद्धि से देखना 
चाहिए। निर्गुण-ब्रह्म ही सम-भाव से सम्पूर्ण विश्व में रम रहा है। उसकी उपासना करनी हो तो सम-भाव को 

घारण करना आवश्यक होगा | संसार के विषयों में विषय-भाव है, नाना विषय हैं, इनमे पड़े रहने से सम-भाव 
नहीं उत्पन्न हो सकता । जब इन्द्रियों तथा मन को विषयों में से हटा लिया तब परमात्मा के दर्शन तो एकदम 
नहीं हो सकते, परन्तु परमात्मा को पाने की दूसरी सीढ़ी पर चरण रखा जाता है। तब सम-बुद्धि की भावना 
को जन्म दिया जा सकता है। सम-दुद्धि ब्रह्मबुद्धि उत्पत्त होने से पूर्व की अवस्था है क्योकि ब्रह्म-सत्ता स्वेत्र 
एक-सी है प्रत्येक वस्तु मे परमेश्वर है, अतः उस समरस को पाने से पूर्व समरसता को पा लेना, उसे ही था लेने 
का साधन है । गीता ने स्वयं (४-१८) कहा है--'शुर्नि चेव इवपाके व पण्डिता: समर्दाशन:, इ हैव तै जितः 
स्वर्गो येषां साम्ये स्थितं मत: (४-१६), साधुष्वषि पापेषु समबुद्धिविशिष्यते (६-६) । मनुष्य के लिए 
समरसता की अवस्था संभव है, इसमे सन्देह नही। 

(३) प्राणि-मात्र के साथ आत्म-भाव--'स्वभूतहितेरता:' के विषय में आप समभाते हैं--'दूसरो के 
स्वार्थ मे अपना स्वार्थ देखना । अपने हित में, अपने कल्याण मे लगे रहने के स्थान पर सब के कल्याण में अपने 
को छपा देना, जिनको भगवान् ही देखना है, पाना है, वह जब सभी स्थानों पर सम-बुद्धि से देखेगा, तब उसे 

सवंत्र एक ही तत्त्व दिखायी देगा, दुसरा तत्त्व दीखेगा ही नही । वह जहाँ दुःख देखेगा, रोग देखेगा, अकल्याण 

देखेगा, उसी को दूर करने में वह जुट जायेगा क्योकि मानव-मात्र का दुःख उसी का दुःख है, मानव-मात्र का 
रोग उसी का रोग है, मानव-मात्र का अकल्थाण उसी का अपना अकल्याण है ।! 

इस प्रकार सरल-सुवोध-सर्वगम्य भाषा में गीता के दुर्वोध-स्थलों को अपनी टिप्पणियों से समझाने 
का प्रयत्त सिद्धान्तालंकार जीने किया है। हिन्दी भाषा में वह भी इतना मधुर तथा सहज रूप में स्पष्ट 
करना कठिन काम है पर पण्डित जी ने बहुत ही वैदृष्य एव चिन्तन का निरूपण प्रस्तुत किया है। 

बीच-बीच में विनोबा, सातवलेकर, योगी अरविन्द, तिलक आदि मनीषी-विचारकों के मतों से अपने 
कथन की पुष्टि इन्होंने को है। नवें अध्याय के प्रारम्भ में राजविद्या-राजगुहा जेसे शब्द आये हैं। आपने 
विनोबा के मत का उद्धरण देते हुए कहा है--यह विद्या शब्दों में न समाने वाली परन्तु प्रत्यक्ष अनुमव की 
कसौटी पर कप्ती हुई है। राजविद्या का अर्थ है 'विद्यातां राजा जो सबसे बड़ी विद्या हो, वह राजविद्या, 
इती प्रकार राजयुह्य >गुझों का राजा, जो सबसे रहस्यभवी वस्तु हो, वह “राजगुहा। राजन् छ्द श्रेष्ठ 
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या उल्डृष्ट अर्थ में प्रयुक्त होता है। 

प्रसन्न मन से मैं कब अपने आपको उस परिर्मणीय परमात्मा में समर्पित कर दूंगा, यह वैदिक ऋषि 
की लालसा है (ऋ०-७-८६-२) गीता की साक्षी से (११-५४) श्री सत्यव्रत जी परामझश देते हैं--“जब साधक 
भगवान् को लक्ष्य में रखकर उस यात्रा के लिए निकल पड़ता है, तब इस यात्रा का पहला पड़ाव होता है 

'ज्ञान”। जब तक इस बात का ज्ञान ही नहीं हो कि वह किघर जा रहा है, तब तक उस मार्ग पर उसका पग 

उठेगा ही कँसे ? लक्ष्य को जान लेने के उपरान्त साधक उसे स्पष्ट देखने लगता है, लक्ष्य को देखते लगना 
ही इस यात्रा का दूसरा पड़ाव है, इस पडाव का नाम है दर्शन । लक्ष्य को देख लेने के अनन्तर साधक 

सत्य को--यथार्थ को अबनाता जाता है और असत्य को --अयधार्थ को छोडता जाता है और यथार्थ सत्ता मे 

प्रविष्ठ होता जाता है, अयधार्थ सत्ता से--मिथ्या से--अज्ञात से निकलता जाता है। साधक की यात्रा के इन 

तीनों करों को गीता में 'ज्ञातु द्रष्टूं व तत्त्वेन प्रवेध्ट च परंतप' कहा है। 
इसी विषय को समभाते हुए (३-३) में नीलकण्ठ सुझाव देते हैं कि प्रकृति-पुरुष के अन्तर को जो 

जानते हैं, वे ही स्पष्ट रूप से आत्म-अनात्म विषय का परिचय पालते हैं--ज्ञानार्थ युज्यते, इति ज्ञानयोग:, 
ज्ञानोपाय:, वेदान्त श्रवण मतन निदिध्यासनात्मक:। इस ज्ञान योग से साख्य लोग ब्रह्म मे निष्ठा प्राप्त करते 

है। योगियों के लिए--मिद्ध सिद्धयो: सम॑ भूत्वा समत्वं योग उच्यते' (२-४८) सन्ध्योपासन आदि के द्वारा 
लिविकल्पक का अनुष्ठान करने वाले कर्मयोगी है और ऊहापोह के द्वारा ब्रह्म मे कौशल प्राप्त कर लेने वाले 

सांखुय है । वसिष्ठ ने भी यही परामर्श दिया है-- 

दो क्रमौ चित्तनाशस्य योगों ज्ञानं च राघव । 
योगो वृत्ति निरोधों हि ज्ञानं सम्यगवेक्षणम् ॥ 

गीता में व्यापक तथा विस्तुत रूप को स्वीकार करके तप, सनन््यास समाधि एवं प्राणायाम आदि के 
लिए 'यज्ञ शब्द का प्रयोग हुआ है। लोकमान्य तिलक की साक्षी में सत्यव्रत जी का कहना है कि 'यज्ञ शब्द का 

व्यापक अर्थ लेकर इस सामाजिक तत्त्व को समझाया गया है। अपनी कुछ वस्तु छोड़े बिना न तो सबको एक- 
सी सुविधा मिल सकती है और त जगत् के व्यवहार ही चल सकते हैं! उदाहरणार्थ पश्चिम के समाज- 
शास्त्री कहते हैं कि अपनी स्वतंत्रता को परिभित किये बिता औरों को एक सी स्वतंत्रता नही मिल सकती | 

यदि गीता की परिभाषा में इस अर्थ को कहना हो तो हम कहेंगे-- जब तक प्रत्येक मनुष्य अपनी स्वतत्रता 
के कुछ अंश का भी यज्ञ न करे तो इस लोक के व्यवहार भी नहीं चल सकते | इससे यह निश्चय है कि यज्ञ 
ही सारी समाज-रचना का आधार है। (गीता ३-४३) यज्ञ से मानव कृतकल्प बनता है। यज्ञ उस परम्परा 

को जन्म देता है जिस सोपान से मानव परमेष्ठी तक सुगमता से पहुंच सकता है। यज्ञ एक आराधना है और 
आराधना आत्म-तृप्ति का साधन है। 

'कामान् मनोगतान' (२-५५) के विषय को समभाते हुए आचाय॑ नीलकण्ठ ने 'स्थूल सूक्ष्म कारण- 
शरीरभोग्यान्' कहा है जो बहुत ही उपयुक्त है। इस गहन विषय पर श्री सत्यव्रत जी की टिप्पणी भी कम 

महत्त्वपूर्ण नहीं है। उनका कहना है, विषयों से हृटना--यह स्थितप्रज्ञता का नकारात्मक रूप है और अपने 
आप में जुड़ जाना-- यह स्थितप्रज्ञता का सकारात्मक रूप है। स्थितप्रज्ञ अपने को सांसारिक विषयों से हटा 

लेता है भौर आध्यात्मिक विषयों से अपने को जोड़ लेता है । यह बहुत ही आवश्यक और पूरक टिप्पणी है। 
नीलकण्ठ यज्ञ (३-१०) को परमात्मा की आराधना के रूप में स्वीकार करते हैं। श्री १० सत्यव्रत 

जी का कहना है--“जैसे तुम को यज्ञ की भावना से उत्पन््त किया है, वैसे तुम भी यज्ञ की भावना से ही सांसा- 

रिक सूत्र कों चलाओ । यदि प्रत्येक काम को तुम यज्ञ की भावना से ही सम्पादन करोगे तो यह यज्ञ तुम्हारे 
लिए कामघुक् होगा बोर तुझ्झरी समस्त इच्छाबों को. पृर्णे करेना ।' यह टीका भी पूर्वाचायें की कथन- 
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पूर्ति है। 
सत्त्व रज और तम से अभिभूत व्यवित अपनी-अपनी वासना के अनुसार यज्ञ करते हैं। सब्रहवें 

अध्याय में गीता ने व्यापक रूप से इन पर विचार प्रस्तुत किया है। व्याख्याकारों ने यहाँ पर अपनी-अपनी 
सुझ के अनुसार उत्तम टिप्पणियाँ दी हैं। आचाय॑ सत्यक्षत जी का भी कथन इस प्रसंग में युक्तियुकत तथा सराह- 
तीय है। आहार-विचार-यजन आदि कार्यों पर इन गुणों का सर्वथा प्रभाव पड़ता है। जो जैसी श्रद्धा रखता 

है, उसकी उसी प्रकार की प्रकृति (स्वभाव) बनती है। (१७-३) सात्तविक लोग शास्त्रपूबक देवों की अचना- 
आराघना-उपासना करते हैं और यही उचित भी है। इसमें झ्ान्ति, तृप्ति तथा आनन्द की प्राप्ति होती है। 

योगी अरविन्द का उद्धरण देते हुए पं० सत्य्रत जी परामझ्ष देते हैं कि गीता राजनीति-शास्त्र का 
ग्रंथ नहीं है अपितु आध्यात्मिक जीवन का ग्रन्थ है। गीता जिस कर्म का प्रतिपादन करती है वह मानव-कर्म 
न होकर दिव्यकम है। 

सत्यव्रत जी बहुत ही मघुर पर स्पष्ट रूप में निर्देश करते हैं कि (२-७२) समाज ने जिन कत्तंव्यों 
को हमारे लिए निश्चित किया है, वे दिव्यकर्म नहीं अपितु मातव-कर्म हैं। जब मानव दिव्यकर्म करने 

लगता है, तब वह स्वयं कर्म नहीं कर रहा होता, मनुष्य को माध्यम बनाकर भगवान् ही कर्म कर रहा होता 
है। मनुष्य तो निमित्त-मात्र होता है। 

“निमित्त मात्र भव सव्यसाचिन' (११-३३) दिव्यकर्म का यह अभिप्राय नहीं कि उसमें मालव-कर्म 
आ ही नहीं सकता, अथवा इन दोनों का सदा विरोध है। समाज-सेवा, अपने-अपने धर्म का पालन, निश्चित 
किये गए कत्तंव्य-कर्म -ये सब दिव्यकमं के अंग हो सकते हैं। आजकल के युग में ये “दिव्य करे! के अंग हैं 
भी, अतएव ये चल भी रहे हैं फिर भी ऐसा भी अवसर कभी आ सकता है जबकि इन दोतों में अन्तविरोध 

उठ खड़ा हो । बुद्ध के जीवन में ऐसा अवसर आया । दयानन््द, रामकृष्ण परमहंस, स्वामी विवेकानन्द के 
जीवन में भी ऐसा अवसर आया। उस समय इन्होंने मानव-कर्म कों--कत्तंब्य कर्म को परे फेंक दिया और 
दिव्य कर्म को पकड़ा । 

इतनी सरल और सुबोध भाषा में ऐसे मा्िक स्थलों का आख्यान करना अथवा उनकी सार गरभित 
पर सरस व्याख्या करना कठिन है पर अनेक टीकाओं की उपस्थिति में पं० सत्यव्रत जी की टीका गीता 

की गौरवशालिती टीका है। इन्होंने जन-मन की भाषा में इस महन विषय को सफल रूप में समभाया है और 

वे इस प्रयास के कारण गुरुकुल को धन्य तथा गुरुकुल की ओर से घन्यवाद के पात्र हैं। तत्तेह्स्तु व्यायुषम । 

बानन्द आत्मा को नित्य-तृष्ति देते वाला अमरता का धर्म है, अन्य सुल हन्द्रियम्रात्र गोचर होने से 

भंगुर तथा परिणाम मे क्लेशदायक है। अतः सात्त्विक गुणानुरूप यज्ञ-पूजा ही कल्याणार्थ विहित है। 
गीता का सहारा लेकर अन्य भी अनुरूप विषयों पर श्री सत्यक्षत जी की टिप्पणियाँ बहुत हो सजग 

और भास्वर हैं। उनकी अनुभूति में उपलब्ध वाक्य बहुत सुगम और आत्म-रस को देने वाले हैं। आपका कथन 
है--मनुष्य का परम प्रयोजन यही है कि ईर्ष्या-रहित होकर श्रद्धा से आत्मा को सम्पन्त करे और बन्धनों 

से छुटकारा पाये। अज्ञान से उत्पत्न मोह मनुष्य को आसक्त में डालता है। अत: यह पावन तथा आवश्यक 

धर्म है कि तपस्वी बनकर इस अज्ञान-मल का भ्रक्षालन करे, भक्ति का सम्पादन करें तथा सेवा-भावना से 
प्रभु की आराधना करे (१८-९१) । जब तक व्यक्ति परमात्मा का इष्ट नहीं बन पाता तब तक इस गुह्य 

विषय को समभते की पात्रता भी नहीं आती । अतएवं भगवान् ने कहा--- 

मन्मना भव मद्भवतो मछ्ाजी मां नमस्कुद। 
मामेवेष्यसि सत्य ते प्रतिजाने प्रियोअसे में ॥ 

मही तो मनुष्य की परम कृतार्थता है। निराशा--रजनी के तौर पर बहुत धीर होकर वीरता के साथ 
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एवं अ्रन्य भाष्यकार 

शो० महावोर 
प्रवस्ता संस्कृत विभाग, गुकुल काँगड़ो विश्वविद्यालय 

गीता भारतीय साहित्य की अमूल्य निधि है। हजारों वर्षों ते भारतीय जानता इस अमर ग्रंथ से प्रेरणा एवं 

जीवन प्राप्त करती रही है। इस ग्रन्थ-रत्त की कीति कौमुदी ने न केवल भारतवर्ष को अपितु समस्त विहृव 
को आलोकित किया है। विश्व की अनेकानेक भाषाओं भें तथा हमारे देश की प्रान्तीय भाषाओं में जिन 

संस्कृत प्रत्यों का अनुवाद हुआ है, उनमें गीता स्वप्रमुख है। पर्मक्षेत्र कुरक्षेत्र मे मोहग्रस्त अर्जुत को योगेश्वर 
दृष्ण द्वारा दिये गये गीता के अमृत-रस का पान करते हुए अनेक देशभक्त वीरों ने हेसते-हेसते अपने जीवन- 
सुमत भारतमभाता के चरणों में समपित किये हैं। आत्मा की अजरामरता का गीता मे गूँजने बाला दिष्य 
सन्देश-- 

मैन छिदन्ति शस्त्राधि नैने दहुति पावक :। 
ने बैन क्लेदयन्त्यापो न शोषयति मास्त : ॥ 

वाप्तांति जीर्षानि यथा विहाय नवानि गृह्मति नरोशराणि, 
तथा शरीराणि विहाय जीर्णाप्यन्यानि संयाति नवानि देही ॥ 

आज के मृतप्राय व्यक्ति के जीवन में नवचेतना भर देता है । मृत्यु जैसी दारणतम घटना पर भी यह 
विजय प्राप्त करा देता है। 

गीता भारतीय मनीषा का प्रमोग्ज्बल रुप है। इस देश के प्रातःस्मरणीय ऋषि-मुनियों, संत- 
महात्माओं एवं आचार्यों ने दिव्ध-साधताओं, तपत्याओं द्वारा जिन जीवन-सत्मों का साक्षात्कार किया, मानव- 

जीवन को सुखी, आनन्दमय एवं सफल बनाने के लिए जो युन्दर-सुन्दर उपदेश, दर्शन, उपनिषद्, आरण्यक, 
ब्राह्मणादि ग्रन्थों में दिये, गीता उन सबका सार है। 

सर्वोपतिषदों गावों दोग्या ग्रोपालतत्दन:। 
पार्यों वत्त: सुधीभौकता दुग्ध गीतामृतत महत् ॥ 

गीता का ज्ञात केवल अर्जुन के लिए ही तहीं है, अपितु अभरत्व की इच्छा रसने वाले प्रत्येक पिपासु 
एवं जिश्ञातृ के लिए है। प्रत्येक व्यक्ति के जीवन में ऐसे अवसर आते हैं जद वह अर्जुन के समान जीवन के 
चौराहे पर मोहप्रस्त होकर किकत्त॑व्यविमढ़ता की स्थिति को प्राप्त हो जाता है, ऐसे नाजुक क्षणों में गीता का 

प्रत्येक इलोक कत्तंव्य-मा का बोध कराकर निराश जीवन में आशा और तवोत्साहू का हंचार करता है। 
आज भी भारत के ग्राम-ग्राम में, वर-धर मे, लेत-खलिह्ान में महल एवं फ्रोपड़ी में श्रद्धाएवंक गीता का 
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पाठ किया जाता है। 

युद्धों का महान् विजेता सिकन्दर जब भारत विजय की कामना से यूनान से अपने गुरु से विदा लेकर 
आ रहा था, तब गुरु ने शिष्य से यही कहा था कि उस परम पवित्र भारतमूमि से मेरे लिए गंगाजल के साथ 
गीता की पुस्तक अवश्य लेते आना । 

गीता के सम्बन्ध में राष्ट्रपिता महात्मा गांधी के विचार अत्यन्त मामिक एवं स्पृहणीय हैं। गांधी जो 

ने यंग-इंडिया में लिखा था। 

“मुझ्ले भगवदगीता में एक ऐसी सान्त्वना मिलती है, जो मुझे बाइबल के 'समंन आन दी माउट' तक 
में नहीं मिलती | जब निराश्षा मेरे सामने आ खड़ी होती है, जब मैं अपने को बिलकुल एकाकी अनुभव करता 
हैं, जब मुझे प्रकाश की कोई किरण दिखलायी नही पड़ती, तब मैं गीता की शरण लेता हूँ और तब मुझे गीता 
में कोई-त-कोई ऐसा इलोक दीख पडता है, जिसे पढ़कर मैं विषम विपत्तियों में भी मुस्कराने लगता हूँ।' 

गीता सदियों से केवल विद्वानों का ही नहीं, सर्वेत्ाधारण का भी समान रूप से मान्य ग्रन्थ रहा है, 
क्योंकि इसमें साव॑ भौम सिद्धान्तों का, जीवन का सुस्पष्ट मार्गदर्शन है। गीता में ऐसे अनेक मि द्वाल्तों का प्रति- 
पाइन किया है, जिनको व्यावहारिक रूप प्रदात कर आज का अशास्त मातव शान्ति प्राप्त कर सकता है। यदि 

हम गीता के 'निष्काम कर्म' के विचार को ही पकड़ लें तो हमारी अनेक उलभून भरी समस्याएँ अपने आप 
सुलभने लगती हैं । फल में आसक्त न रहते हुए जब मनुष्य कत्तंव्य की भावता से कर्म में संलग्न होता है। 
तब वह सुख-दुःख से क्षुर्ध नहीं होता । गीता ने इस मानसिक-व्यवस्था का बहुत सुन्दर वर्णन किया है-- 

सुखदुःखे समे कृत्ता लाभालाभो जयाजयौ। 
ततों युद्धाय युज्यरव नव पापमवाप्स्थसि ॥ 

यह तथा इसी प्रकार के अनेक सार्वभौम सिद्धान्तो के प्रतिपादन के कारण गीता को न केवल भारत 
में अपितु सम्पूर्ण विश्व मे अत्यधिक गौ रबपूर्ण स्थान प्राप्त हुआ है। 

मानव-जाति के लिए गीता मे वरणित इन विविध सिद्धान्तों की महती उपयोगिता एवं आवश्यकता 

को ध्यान में रखते हुए आद्य शंकरा चाय, रामनुजाचार्य एव श्री मध्वाचार्य से लेकर वतमान युग के महामनीषी 
लोकमान्य तिलक, योगी अरविन्द, महात्मा गांधी, आचार्य विनोबा भावे, ढाँ०राषाकृष्णन्, स्वामी आत्मानन्दी 
सरस्वती आदि ने गीता पर अनेक विद्वत्तापृर्ण भाष्य एवं टीकाएँ लिखकर इस ग्रन्थ रत्न को जन-जन तक 

पहुँचाने का अभिनन्दनीय प्रयास किया। इन महापुरुषों के सत््यासों से गीता का ज्ञान सीमाओं को तोड़कर 
सर्वत्र फैल गया । गीता पर भाष्य लिखने वाले ये समी मनीषी अधिकारी विद्वान थे। इन का प्रत्येक शब्द 
गहुन चिन्तन एवं मतन की अपेक्षा रखता है। इन सबके जीवन भी गीता के इलोकों की व्यावहारिक व्यास्या- 

हूप रहे हैं। गीता पर लिखे जाने वाले भाष्यों को इस सुदीर्घ परम्परा को देखकर एक प्रश्न उत्पल होने 

की सहज संभावना यह है कि प्राचीन एवं अर्वाचीन आचार्यों के इस भाष्य मे अवश्य ही कोई कमी होगी, 

जिसकी पूर्ति के लिए नये-तये भाष्यों का निर्माण हो रहा है, किन्तु मह शका निर्मुल है। सत्य तो यह है कि 

गीता एक विज्ञाल महासागर है, जिसमें अनेकानेक रत्न छिपे हुए हैं। इन भाष्यकारों ने गीतारूपी समुद्र में 
गोते लगाकर जिन रत्नों को जिस रूप में पाया उनको उसी रूप में पुरी ईमानदारी और विद्ववकल्याण की 
भावना से प्रस्तुत कर दिया। अतः किसी भी भाष्य को उपयोगिता एवं मोलिकता में किचित्मात्र भी सन्देह 

करने की आवद्यकता नहीं है। 
गीता के गूढ़ विचारों को सरल एवं व्यावहारिक रूप देकर अधिक-से-अधिक लोगो तक पहुँचाना 

अत्यन्त पुनीत कर्म है और साहित्य की ही नही, देश की भी सेवा है। भाष्यों की इस श्रेष्ठ परम्परा में वर्त- 
मान युग के महान् विचारक, उत्कृष्ट लेखक, गुरकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय हरिद्वार के प्राचीन स्नातक, 
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वर्तंपान में विध्वविद्यालय के परिद्रष्ठा, भूतपूर्ण संसद सदस्य प्रो० सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार का गौता-आष्य 
मौलिक एवं विद्वत्तावृर्ण होते हुए मी सरल, प्रारजल एवं सर्वग्राही भाषा में लिखा होने के कारण अत्यन्त 
महत्त्वपूर्ण है । दसकी रचना इस प्रकार से की गई है, जिसे पढ़कर विद्वद् ब्गे एवं साधारण वर्ग दोनों समात 
रूप से लाभ उठा सकते हैं। 

प्रो० सत्वश्त जी के गीता-माष्य को हाथ में लेते समय मेरे मस्तिष्क में एक प्रश्न उत्तन््त हुआ था कि * 
इतने सुन्दर-सुन्दर भाष्यों के होते हुए इस भाष्य की क्या आवश्यकता थी किन्तु भाष्य का अध्ययन करते- 
करते इस शंका का स्वेतें: समाधान हो गया । 

जगदगुरु शंकराचार्य, मध्वाचार्य यहां तक कि योगी अरविन्द आदि के भाध्य उत्कृष्ट होते हुए भी केवल 
पंडित वर्ग को ही आनन्द प्रदान क रने वाले हैं। इन विद्वानों ने गीता को एक दानिक तथा पारमार्थिक ग्रंथ 

का रूप प्रदान किया है, जिसे पढ़कर साधारण जन अधिक लाभान्वित नही होते। अतः एक ऐसे भाष्य की कमी 

का अनुभव करते हुए जो पण्डित एवं साधारण जनों को उपक्ृत कर सके, उक्त भाष्य का निर्माण हुआ। 
अपने भाष्य के विषय में स्वयं लेखक के ये विचार हैं--"गीता का सरल हिन्दी में अनुवाद तथा भाष्य हमने 

अपनी तथा दूसरो की उत्सुक जिज्ञासा की तृप्ति के लिए किया है।” वे आगे लिखते हैं-- गीता का मुख्य 
प्रतिपाद्य विषय पारमा्थिक समस्याओं का हल करना नहीं, जीवन की व्यावहारिक समस्याओं को हल 

करना है।" 
प्रो० सत्यव्रत जी ते इस ग्रन्थ में अपने किसी सिद्धाम्त या विचार को बलपूबंक पाठकों पर थोपने का 

प्रयास नही किया है। यद्यपि वे मह॒पि दयानन्द की वैदिक विचारघारा से पूर्णतः प्रभावित है और निराकार, 
निर्गुण, ईश्वर की सत्ता में पूर्ण आस्था रखते हैं, जो कभी अवतार नहीं लेता, फिर भी भाष्य करते समय 

किसी भी इलोक के अर्थ को बलपूर्वक बदलने का प्रयास नही किया है। अपने बुद्धि एवं तर्कसग्रत विचारों की 
स्थापना के प्ताथ-साथ लेखक ने स्थान-स्थान पर अन्य भाष्यकारों के विचार प्रस्तुत कर दिये हैं, १९स्पर 
विरोधी दिखायी देने वाले विचारों में समन्वय करने का भरसक प्रयास विद्वान भाष्यकार का रहा है और अनेक 
स्थानों पर अपने विचार उद्ध,त करके निर्णय पाठकों पर छोड़ दिया है। 

एक ओर अनेक विद्वानों ने गीता की मुक्तकंठ से प्रशंसा की है, तो दूसरी ओर इस पर यह आश्षेप भी 

भी लगाया जाता है कि, इसमें परस्पर विरोधी सिद्धान्तों का प्रतिपादन किया गया है। गीता का रचयिता 

पूर्व के अध्यायों में जो कुछ कहता है, आगे चलकर उप्से विपरीत कथन करता है। विरोधाभास से गीता के 
महत्त्व पर प्रइनचिह्न अंकित होने लगता है, जबकि वास्तविकता इससे भिन्न है। यह तो हमारी दृष्टि का 
दोष है कि हम उसे सही रूप में समझ नहीं पाते । 'नेष स्थाणेरपराध: यदेनतन्धों न पश्यति, पुरुषापराधः से 

भवति ।! 
जैसे पाव्चात्य विद्वात् एवं उनके उच्छिष्ट भोजी भारतीय विद्वान भी भारतीय दक्षनों में परस्पर विरोध 

की बात कहते हैं, जो कि सर्वथा तिर्मूल है। जैसे बाह्य रूप से पृथक्-पृथक् प्रतीत होते हुए भी सभी दर्शनों का 
लक्ष्य, प्रतिपाद्यव एक ही है, ठौक इसी प्रकार अलग-अलग भापित होने वाले गीता के कथनों में वस्तुतः कोई 
भिल््लता नहीं है । पूरववर्ती भाष्यकार इस समस्या का उतना सुन्दर निराकरण नही कर पाये थे, जो कि पं० 
सत्मव्त जी ने कर दिखाया है। 

समत्वयवादिता, भारतीय साहित्य एवं संस्कृति की बहुत बड़ी विशेषता रही है और आज भी है। 
इसी प्रवृत्ति के कारण भिन्न-भिन्न वेश-भूषा, भाषा, खात-पात और रहन-सहन, रीति-रिंवाज रखने बाले 
अनेक प्राल्तों के निवासी होते हुए भी भारत में एकता है। भाष्यकार ने बाह्म रूप में विरोधी दीखे पड़ने वाले 

विचारों में समन्वय स्थापित करने का सफल प्रयांस किया है। इसमें मीमांसकों के कर्मकण्ड, उपनिषदों के 

ज्ञातकाण्ड एवं स्मृतियों की आश्रम-व्यवस्था के साथ ग्रीता के निष्काम कर्म की संगति स्थापित की गई है । 
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गौता का सबसे मुख्य प्रतिपाद विषय है--त्तव्य-अकृत्तव्य की ममता । यहू ऐसा विवादसद विषय 
है गो सष्ट वही हो पाता, इस जटिल विषय को गीता के इलोकों की छाया में सुलझाने का प्रयास किया गया 

है। 
गौता को ठीक तरह से जानते के लिए महाभारत के ऐतिहासिक आह्यान को समता कहुंत आव- 

हक है। को मम बिना गीता का आशय ठीक-ठीक समझ में आ नही सकता, और महाभारत के आशस्यान 
तथा बुधिछिर, दुर्गा वन, बृतराष्ट्र आदि शब्दों के योगिक अर्थ तथा इसी पर्खित्य में पठना-का को हूतय- 
गम कर लेने पर गीता का रहस्य सय॑ ही सष्ट होता चला जाता है, इस बात को ध्यात में रखकर प्रथम 

पंधयाय के प्रारम्भ में महाभारत के आख्यात की अत्यन्त भावगग्राही व्यास्या की गयी है। 
भाघकार ने प्रहेक अध्याय के अन्त में उपसह्वार देते हुए उस अध्याय वे सेसबन्ध में गीता के 

भ्न्य टीकाकारों के उल्ले्नौय विशेष विचार भी परत भाषा मे प्रतिपादित कर दिये है, जिसे लेखक की 
निरभिमानता एवं दूसरे दिद्वानो के प्रति आदर की भावना परिलक्षित होती है। 

इप भाध में हा सहाव्रतजी ने साधारण जनता के लिए जो बु6 कहता था वह हिंदी-|ग में कह 
दिया है और शात्त्रीय विवेषन की दृष्टि ये जो कहता था, वहू सछृत-भाग में कह दिया है। झ्े यह पुस्तक 
सभी के लिए उपादेय हो गयी है। 

पं सत्यव्रत जी के इस गीता भाष्य की भूमिका भारत के प्रधानमली श्री लातबहादुर शाल्री ने 
लिद्ली है, गो इसकी गरिमा को अमिव्यकत करती है क्योकि श्री जो का प्रपृर्ण जीवन गीता के निष्काम 

कम का साकार भाध है। 
गीता के प्रत्येक भाष्य ने इसकी गरिमा को बढाया है और गीता के प्रदेश को कोटि-कोडि मातवों 

तक़ पहुँचाने में योगदान दिया है। इस बुग के खस्थ चित्तक, वयोवृद्ध अनुभवी लेखक को लेक्षती से लिखित 
गहुगौता-आष्य भी इमी दिशा में किया गया एक अभितर्दनीय वर्दतीय काये है। इस प्रकार के युद्दर भाण 
का निर्माण कर वे अरविर्द, तिलक, महात्ा गांधी, आचाय विनोबा भावे एवं डॉ राधाबृणणन् पैसे भारत- 
रलो की पत्र में सम्मिलित हो गये है। परम अद्धय पित जी के सम्मान में प्रकाशित किये जाते वाले 
बमिदन-नत्थ के माध्यम से मैं सवंशक्तिमार से यही प्रा्थता कर रहा हूँ कि पषित जी दोर्धाए हो, जिसे 

उनके ज्ञान एवं अनु भव का ताभ हमे निसतर झी प्रकार प्राप्त होता रहे। 



'उपनिषद्-प्रकाश' विदव वाहमय को अनुपम देन 

हा सिद्देखर भट्ट 

बराचाय एवं प्ध्यक्ष, दंत दिभाग, दिती विश्वविद्ञालय 

विद्या मार्त् प्रो० सव्रत सिद्वान्तालंकार कृत 'उपतिषद काश का मैंने अवलोकन किया। ओषनिर्षिक 

पिल्तत की गहराहयों में जाकर श्री पिद्धालताबकार ने उसका व्यक्याक्रक विवेषन इस ग्रंथ में पारगर्भित 
हप ते प्रस्तुत किया है। भाषा की सष्टता तथा सरलता इस प्रत्थ मे इलाघनीय है। वस्तुतः यहू उनके गहन 
क्षष्ययन, सृक्षम विन््तन एवं दौद्धिक प्रखरत! का प्रदर्शक है। औपनिषदिक देन को जनसाधारण-सुभ 
भाषा एवं विचार शत मे प्रस्तुत करने के लिए थी पिद्धालालंकार साधुवाद के पात्र हैं। 

उपनिषद वैदिक सहित के मन्तिम भाग ही नहीं, वैदिक ज्ञान की पराकाष्णा भी है। मं्रदर्ट 
ऋषियों को प्रगाढ तत्तदृष्टि इनमें अभ्िव्यकत हुई है। समस्त भारतीय संस्कृति, आचार एवं विचार के 
प्रस्थान हुप प्रमुख उपनिययों पर प्राचीन काल से लेकर अब तक अनेकों आ्या्याक्क विस्तृत विवेदत हुए है। 
प्रतोक भाष्यकार ने अपनी-अपनी दर एवं दाकनिक पृछभूमि को लेकर टोकाएँ प्रस्तुत की हैं। मही कारण 
है कि प्रत्ेक भाध्य की अपनी निजी विशेषता है, अपना अनूठा योगदान है और अपनी प्रा्थकरता है। श्री 
पिद्वान्तातंकार द्वार रचित टीका भी झस दृष्ि ऐ अपना विशेष स्थान रखती है । उनकी ओयंसमाजी पृछ- 
भूमि, परवात्य विचारधारा का अध्ययतत एवं मरते और जीवन के व्यापक अनुभव का निदोह़ इसमें लष्ट 

भतकता है। 
वेदातत दहशत अपनी मुक्षता एवं जटिलता के कारण प्राय: दुरह लगता है। प्रत्थान-ल पर टौकाओ, 

उपदीकाओं, व्या्या प्रथों आदि के होते हुए भी परत गुर में देश, काल व अवस्था के अनुहप गे प्रतिपादत 
एवं अपंघटन की आवश्यकता होती खूती है। वर्तमान युग में भी नये दम में ऐसी आवश्यकता थी और 
राष्ट्रभाणा में इस प्रकार की टीका बुत ही वांछित थी। इस कप की पूर्ति केसे को श्रेय श्री पिद्वालासंकार 
को वाता है। झ्ते भारतीय एंसकृति के प्रति गु ऋण तो उर्ोंने चुकाया ही है, राष्ट्रभाषा की परमृद्धि मे 

भी योगदान दिया है। उनके अध्य यरंथों को तरह यह ग्रंथ भी विश्व बाइमय को उनकी अपनृ्त देन है । आशा 
है उनते ज्ञान का प्रकाश हुं सवंदा आलोकित करता रहेगा। 



३ 

उपनिषदों के बंब्वानिक भाष्यकार 

हों जगदीशसहाप भीवाए्तव 

आधा, बहन विभाग, प्रयाग विश्वतितालय 

उपनिषद, इहायृत्र और गीता प्रध्थान-ज्ी ग्रंथ कहे जे हैं ब्योंकि इनमें बहविद्या प्रतिष्ठित है। पर इल 

तीतों ग्रंथों में उपनिषदों का विशेष महत्त है क्योंकि बरह्मतृत्र और गीता में उपनिषदों के ही गार-तत्त का 
वणन मिलता है। बह्मविद्या एक गुद्या विद्या है जिसका अध्ययन निष्ठाएवेक गुछ के समीप बैठकर किया जाता 
है। उपनिषकों में निहित गृह अ्थों को आत्ममात करने के लिए श्रवण-मनन एवं निदिध्यासन की आवशकता 

होती है। इम प्रवार बह्मविद्या एवं साधारण विद्याओं मे गुणात्मक अन्तर पाया जाता है। हाँ? सतयव्रत 
पिद्वालालंकार द्वारा संपादित 'एकादशोपनिषद' बह-तत्त के अनुशीलन के लिए एक अप्रतिम गंध है। 

विद्वात लेसक ने एकादशोपतिषद' में उपतिषदों की शब्धाय एवं भावा सहित ध्याश्या प्रस्तुत की 
है। पुस्तक को सरलतम शञद्धों में उपतिषदों के मूल मत्तव्य को समभाकर झ प्रकार विद्वद समाज के समक्ष 
प्रस्तुत किया गया है कि जिज्ञासु स्वाभाविक झुप में ब्रह्मविद्या की ओर उन्मुख हो ये । डॉ० सत्य्रत, 
हिंदी, अंग्रेजी और संस्कृत तीनों भाषाओं के एक लब्धप्रतिष्ठ विद्वान हैं. किल््होंने वेद, उपनिषद, गीता एवं 
अत्य आतुर्षगिक विषयों पर अनेक प्र।माणिक य्ंथों का प्रणयन किया है। इन प्ंथों की श झुला में 'एकादशोप- 

निषद्' एक अल महुत्तपएं बड़ी है। 

हाँ? ततयव्रत जो ने उपनिषदों के आध्यात्रिक दष्टिकोण को छष्ट करने के लिए दो अब्य ग््थों की 
भी रचना की है जिनके ताम हैं 'व॑दिक उंस्कृति के भूल तत्त' एवं वैदिक विधारघारा का वैज्ञानिक आधार | 
उतका विवेचन आध्यात्मिक होने के साथ वेज्ञानिक भी है। सरलता, प्राज्जलता व प्रभवि्णुता उनके भाष्य 
के आत्तरिक गुण हैं। उपनिषदों के गहततभ विवारों को सरततम शद्धों द्वारा अभिव्यक्ति! उतकी मौलिक 
विशेषता है। भौतिक विज्ञानों की प्रगति के साथ उनकी संगति में यदि हम समतुत्य आध्यात्मिक विचारों का 
प्रभार नहीं करते तो हमारे जीवन में अप्तुतन होता अनिवार्य है। इस दृष्ि से 'एकाद्शोपनिषद' की उपा- 
देवता को अस्वीकार नहीं किया जा सकता । 

पुफ्े आशा और विश्वास है कि जिज्ञासु एवं अध्यात्मरेमी इस पुस्तक का समुचित समादर 

करो । 



एकादशोपनिषद् 

वेदमा्तफ पष्लित सगवदरत्त वेशलंकार 

रह छातर, युछुत ढ्रंएड़ो दिशविदातय 

बहुमुद्ती प्रतिभा के धनी गुरवए श्री प्रो० सत्यद्षत सिद्धान्तालंकार विरचित एकादशोपनिषत् भाष्य देखते को 
मिला। पंडित जी मुएकुल काँगडी विश्वविद्यालय में अनेक पदों पर काये करते रहे हैं। वे गुछुल विश्व- 

विद्यालय में अनेक वर्षों तक उपाध्याय रहे। तलश्चात गुकुल के मुख्याधिष्ठाता तथा उपकुलपति पदों को 
भी इब्होने सुशोभित किया। समय-समय पर इल्होंने अनेक ग्रंथ लिखे। भारतीय सस्कृति में उपतिषदों का 
अपना एक अनुपम वे विशिष्ट स्थान है। मानव जीवन के अन्तिम ध्येय मोक्ष की कूजी उपनिषदों में ही है। 

सांतारिक भोग-विलासों मे फसे अतृप्त, अशान्त, रोगग्रस्त तथा स्वप्रकार से दुःखी जीव को चिर शान्ति का 
पैगाम देने वाली ये उपनिषे ही हैं। पर आज का मानव शान्ति-मुक्ति न देने वाली इन उपनिषदों की शरण 
में न जाकर वैज्ञानिक चका चौध में शान्ति की खोज में भटक रहा है। विज्ञान की भूलमुलेयां में फंसा दिग्भ्रमित 

हो रहा है। पुख-शान्ति की खोज मे वैज्ञानिक अन्वेषणों द्वारा उसने अपने महाविनाश के साधन खोज डाले 

हैं। उपनिषदे कहती हैं कि हे मातव ! घिर शान्ति व अनन्त सुदध की उपलब्धि भौतिकता में तही है। जीवन 
में भौतिकता की अपनी एक सीमा है। अस्तीम व अनन्त सुस-शात्ति तो आध्यात्तिक जीवन मे ही प्राप्त हो 
सकती है। इसलिये अध्यात्म के जिज्ञायु मनीषियों द्वारा उपनिषदों के अनेक भाष्य समय-समय पर हुए हैं। 

वे सब भाष्य प्राय: संस्कृत भाषा में ही उपलब्ध होते हैं और कुछ समय से देश-विदेश की अनेक भाषाओं में 
उनके अनुवाद हुए हैं पर अध्यात्म सम्बत्धी प्रच्छन्न, गुहानिहित मृढ रहस्य स्वेजन- सुलभ ने हो सके । वेदों 

व उपसिषदों की गुह परिभाषाओं वाली वर्णव-शैली कई स्थलों पर विद्वातों की भी बुद्धि की पकड़ में े 
आ सकी। कई भाष्यों में शब्दजाल ज्यों का त्थों रहने दिया गया। जिससे उनके अन्तरनिहृत रहस्य उजागर 
ते हो सके । कई स्थलों पर संस्कृत के अनेका्थवाची श्षक्दों का रुढ़ अं ले लिया गया जिससे उपनिषदों का 
असली भाव गहुमहू हो गया। पंढित जी ने अपने भाष्य में यथासम्भव गूढ़ायंक परिभाषाओं के भावों 
को उजागर करते हुए धारावाहिक रूप मे सरल हिन्दी में सवेजन-सुलभ बनाने का प्रयत्न किया है। इससे यह 
भौतिक ग्रंथ बन गया है। उदाहरणार्थ कुछ परिभाषाएँ दृरष्टव्य हैं पथा--सम्भूति, असाभूति, विधा, अविषा, 
त्रिवाचिकेत अग्ति आदि। 'इसी प्रकार मांप्ौदन या चयित्वा सपिष्मिन्तमभ्री बातामीश्वरों जचमितवा 

औस्ेन वार्षमेय वा' इस उद्धरण में मांसौदन, उस्ात या ऋषभ् की बुद्धिगस्थ तथा प्रौढ़ व्यास्या यहाँ देखे 
को मिली । इसी प्रकार उपनिषदों के अनेक स्थलों को उन्होंने अपने भाष्य में स्पष्ट करने का प्रयत्त किया 

है। उपतिषदों के इस अनुपम भाष्य को करके प्रोफेसर जी ने विद्वानों विशेषकर सवेसाधारण जनों का महान 
उपकार किया है। 



डा० सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार का एकादशोपनिषद् भाष्य 

प्रोफेतर रामप्रसाद वेदालंकार 

प्राचार्य एवं उप-हुलपति, गुरकुल काँगड़ी, विश्वविद्यालय 

सृष्टि के रचनाकाल से ही जीवन की टेढी-मेढ़ी पगडडियो पर चलते हुए भटक जाने वाले इस मानव के मस्तिष्क 
में प्रायः ये प्रश्न उठते रहे हैं कि मैं कहाँ जाऊँ ! कहाँ है मेरी मंजिल ? मुझे कहाँ जाता है, उसका कौन-सा 

सही और सरल मांगे है? इस मातव-जीवन का क्या उद्देश्य है उस उद्देश्य की प्राप्ति के साधन कौन-कौन 

से हैं! जीवात्मा, परमात्मा और प्रकृति क्या है? इस संसार मे सच्चा सुर कँसे प्राप्त हो एकता है ! 

शंकावुल मनुष्य की इन अनेकानेक शंकाओं को दूर करके उसके मन-मस्तिष्क को, सम्पूर्ण जीवन को 
आलोक, उल्लास, अध्यात्म एवं आनन्द से भर देने के लिए हमारे वन्दनीय ऋषि-महषियों ने उपनिषदों का 

परम पावन ज्ञात प्रदान किया । वस्तुतः उपतिषद वह आध्यात्मिक मानसरोवर है जिससे ज्ञान की सरिताएँ 

निकल-निकलकर मानव मात्र के इहलौकिक एवं पारलौकिक कह्याण के लिए निरल्तर प्रवाहित होती रहती 

है। 
उपनिषद् इस पवित्र देश की अमूल्य आध्यात्मिक संपदा है। भारतीय संस्कृति एवं धर्म के भव्य 

प्रामाद की यही सुदृढ़ आधारशिता है। यही वह सुधा-रस है जिसका पात कर मानव का जीवन धन्य हो जाता 

है, सार्थक हो जाता है। उपनिषदों के तत्वज्ञात ने न केवल भारतीय विद्वानों, चिन्तकों एवं साथकों को ही 
प्रभावित किया है अपितु तत्वास्वेषी विदेशी विद्वान भी इन उपनिषदों का अध्ययन कर आतरद-रस में डूब 
गये। दीर्धकाल तक भारत पर शासन करने वाले मुसलमानों का मस्तक भी इन उपनिषदों के सामने भुक 
गया था। शाहजहं का ज्येष्ठ पुत्र और कट्टर मुसलमान औरंगजेब का भाई दाराशिकोह तो इनका दीवाना 

ही बन गया था, और उसकी दीवानगी इस सीमा तक बढ़ गयी थी कि उसने काशी के पण्डितों को बुलाकर 
उनसे संस्कृत भाषा सीखकर ये उपनिषद् मूल रुप में पढ़े और स्वयं १६५६ ईस्वी मे इनका फारसी मे अनुवाद 

'तिर-ए-अकबर' (महान् रहस्य) के नाम से किया। वह इत उपतिषदों को 'दंवी रहस्यों का अद्भुत भाण्डा- 

गार' कहता है। 

बुछ समय पश्चात् दाराशिकोह के इस अनुवाद को पढ़कर फ्रेंच विद्वार एलबोटिलइयू पैरों 

इतना प्रभावित हुआ कि उसने अनेक प्राच्य ग्रन्थों का अध्ययत संस्कृत में किया और उपनिषदों का 
लैटिन में अनुवाद किया । इस प्रकार यह परम्परा आगे ही आगे बढ़ती रही। बहुत से पार्चात्य विद्वानों ने 
इनके अनुवाद, भाष्य अपनी-अपनी भाषाओं में करके अपनी लेखनी को साथंक क्िया। जर्मन विद्वान शोपन- 

हार तो उपनिषदों के तत्वज्ञान पर अत्यन्त मुख्य था। वह लिखता है--“अगर जीवन में मु किसी वस्तु से 

आत्मिक शान्ति मिल्री है तो वह केवल उपनिषदों से और यदि मृत्यु के समय भी मुझे किसी वस्तु से शान्ति 
मित्र सकती है तो वह भी इन उपतियदों से ही।” 

इप् प्रकार भारतीय एवं विदेशी तत्ववेत्ताओं, विद्वानों द्वारा बहुषा प्रशत्तित अदित अध्यात्ष-ज्ञान 
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के अक्षय स्रोत रूप इन उपनिषदों के ज्ञान का आलोक चहुँ ओर पहुँचाने के लिए राष्ट्रभाषा हिन्दी एवं अन्य 
भारतीय भाषाओं में अनेक भाष्य एवं अनुवाद किये गये, जिनके महत्त्व को नकारा नहीं जा सकता। इन 

सभी भाष्यकारों, टीकाकारों एवं अनुवादकों का अपना एक महत्त्वपूर्ण योगदान है किस्तु इनका अध्ययन करने 
से यह अनुभव होने लगता है कि इनमें से अधिकांश भाष्य ऐसे हैं जो जन-सामान्य की रुचि जगाने में और इन 

उपनिषदों के प्रतिपाद्य विषयों को जनता तक सहज रूप में पहुँचाने और उनको हृदयंगम कराने में ये सफल 
नहीं हो पाते । कतिपय विद्वान् ऐसे हैं जिनके भाष्यों में शब्दाडम्बर की अधिकता है और भावों की ब्यूवता । 

ये अपने पाढित्य-प्रदर्शन में ही अधिक उत्सुक दिखाई देते हैं | यहु ज्ञान जन-जन तक पहुँच कर गाँव और 
हो कुटिया और महल, विद्वान् और साधारण व्यक्ति को लाभ प्रदान कर सके, इसमें उनकी रुचि नहीं 

। 
किसी भी झ्षास्त्रीय ग्रन्थ पर लिखी जाने वाली टीका अथवा भाष्य का एकमात्र यही लक्ष्य होना 

चाहिए कि वह उस ग्रन्थकर्ता के भाष्य को अपने पाठकों के समक्ष अत्यन्त स्पष्ट एवं सरल रूप में अभिव्यक्त 

कर सकने में समर्थ हो। भाष्य करते समय भाष्यकार के समक्ष केवल ग्रन्थकार के विचारों को सुस्पष्ट करने 
का लक्ष्य होना चाहिए। उसे अपने व्यक्तिगत विचारों को भाष्य चे माध्यम से अध्येताओं पर लादने का प्रयास 

नहीं करता चाहिए। भाष्यकार एकदम निष्पक्ष एवं ग्रन्थकार के प्रति पूर्ण न््याय करने वाला हो । इस प्रकार 

के भाष्य परे ग्रन्थ की लोकप्रियता के साथ-साथ भाष्यकर्त्ता का यश भी चहुँ ओर फैलता है । पाणिती प्रणीत 
+अष्टाध्या यी' पर महाभाष्य जैसे श्रेष्ठ भाष्य का निर्माण करके पतंजलि न केवल स्वय ही व्याकरण जगत में 
अमर हो गये, अपितु पाणिनि को भी व्याकरण के सूर्य के रूप प्रतिष्ठित कर गये। कालिदास, भारति, माघ 

और श्रीहर्ष सदृश्ष महाकबियों के अद्वितीय महाकाब्यों पर संजीवनी टीका लिखकर मल्लिनाथ संस्कृत साहित्य 
जगत में सर्वोच्च टीकाकार के रूप मे अमर हो गये । आज भी इन कवियों के मनोभावों को जानने के लिए 
सहूदय पाठक मल्लिनाथ की टीका का ही आश्रय लेते हैं। 

उपनिषदों पर लिखे गये पव॑वर्ती अनेक भाष्यों में कतिपय न्यूनताएँ दिखाई देती हैं । एक तो वे संस्कृत 
भाग को प्रधान समभकर लेखन में प्रवृत्त हुए। सस्क्ृत में ही उन्होंने उपनिषत्कारों के अभिप्राय को स्पष्ट 

करने का प्रयास किया। यह प्रवृत्ति उस काल के लिए तो उपयुक्त थी जब सर्वत्र संस्कृत भाषा का प्रचार- 
प्रसार था। सभी भारतवासी परस्पर संस्कृत भाषा में ही संभाषण करते थे, संस्कृत में ही सोचते, विचारते 

एवं लिखते थे, किन्तु वर्तमान काल में संस्कृत का राष्ट्र में वह स्थान नहीं रहा। उप्तका स्थान उसकी पुत्री 

राष्ट्रभाषा हिन्दी भाषा ने ले लिया है। आज हमारे देश के सर्वभान्य नागरिक हिन्दी में ही सोचते हैं और 

हिन्दी में कही हुई, लिखी हुई बात को ही भली भाँति हृदयंगम कर पाते हैं। इस दृष्टि से देखने पर माननीय 
पं० सत्यव्रत जी सिद्धान्तालंकार के भाष्य की उपयोगिता एवं महत्व स्वयं स्पष्ट हो जाता है। यह जनता के लिए 

जनता की भाषा में लिखा गया भाष्य है। मनी षी लेखक ने एक शब्द का पर्यायवाचरी दूसरा और उसका पर्याय- 
वाची तीसरा शब्द लिखकर केवल वागूविलास ही प्रदर्शित नही किया है अपितु शब्दों में छिपे हुए अमूल्य 
भावों को चिन्तन, मनन द्वारा मिकालकर पाठकों के समक्ष प्रस्तुत किया है। इस प्रक्रिया को सुगम बनाने के 
लिए मान्य विद्वान् ने एक विशिष्ट शैली को अपनाया है। उनका यह भाष्य एक ओर जन साधारण तक उप« 

निषदों के दिव्य-सन्देश को पहुँचाने का प्रशंतनीय प्रयास है, दूसरी ओर विद्वद् वर्ग के लिए भी प्रचुर मात्रा 
में चिन्तन सामग्री इसमें विद्यमान है। दोनों के मिश्रण से कहीं विस्नंगति या दुरूहता उत्पन्न न हो जाये इस 
बात को ध्यान में रखते हुए प्रो० सत्यव्गत जी ते पहले धारावाहिक झूप में हिन्दी भाषा में भाष्य किया है, 
जिसमें चिन्तन का प्रवाह अवरुद्ध नहीं होता, क्योंकि अन्य भाष्यकारों की भाँति लेखक ने बीच-बीच में 
संस्कृत की शब्दावली का प्रयोग नहीं किया है। यह भी विशेष प्रयास किया गया है कि पाठक की रुचि भी 
बनी रहे, नीरसता उत्पन्न न होने पाये। इस हिन्दी भाग को पढ़ते समय ऐसा लगता है मानों हम हिन्दी भाषा 
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के किसी अत्यन्त रोचक ऐवं हृदयग्राही ग्रंथ का श्रध्ययन कर रहे हैं। इसका यह अभिप्राय कदापि नहीं कि 

इस भाष्य भे भाव-गाम्भीये अथवा विचारों की, चिन्तन की प्रौढ़ता में कहीं कोई कमी है। स्थान-स्थान पर 

पर विद्वान लेखक का वैदृष्य, चिन्तन, मनन तथा वैदिक साहित्य मे उनकी गहरी पैठ परिलक्षित होते है। और 
यह स्वाभाविक ही है जिस कर्मेयोगी ने बाल्यकाल मे स्वामी श्रद्धानन्द जैसे महान् सत्यासी के चरणो मे, प्रकृति 

की रमणीय गोद मे, गुरुकुल काँगड़ी की पावन भूमि मे वेद, उपनिषद्, ब्राह्मण ग्रन्यों आदि का अध्ययन किया 
हो। जिस उद्भट विद्वान ने गुछकुल कांगड़ी विदवविद्यालय के आचार, उत्तम शिक्षक, कुलपति जैसे सम्मान- 
नीय पदों को अनेक वर्षों तक सुशोभित किया हो, और न केवल वेदिक साहित्य पर अपितु चिकित्साशास्त्र 

मनोविज्ञान आदि पर उत्तमोत्तम ग्रथो का निर्माण कर साहित्य एवं जतता की महात् सेवा की हो, महान् 

दाशंनिक डा० राधाकृष्णन, भारतीय इतिहास के उनतत भाल पर तिलक के समान शोभायमान इस देश के 
प्रधानमन्त्री लालबहादुर शास्त्री जैसे महापुरुषों से जिनका निकट का सम्बन्ध रहा हो और आज भी गुरकुल 

कॉँगड़ी विश्वविद्यालय के परिद्रष्टा के रूप मे जो हमारा मार्गदर्शन कर रहे हैं, उनकी लेखनी मे जीवन-तत्त्व 

की विद्यमानता स्वाभाविक ही है । 

इस भाष्य में उपनिषत्कारों के हादिक मनोभावों का हृदयग्राही विवेचत ही नहीं है, अपितु प्रत्येक 

शब्द का थर्थ भी दिया गया है । प्रत्येक शब्द का अर्थ पण्डित जी के सहृदय पाठकों के आग्रह पर तब दिया 
जब लेखक की ज्ञान-पारा से प्रभावित होकर अनेक पाठकों ने निवेदन किया कि सुगमता के लिए प्रत्येक शब्द 

का अर्थ भी दिया जाये, तब परष्डित जी ने यह सुझाव सह स्वीकार कर लिया, जिससे अध्ययन में कोई कठि- 

नाई नही रह जाती। 

उपनिषदों मे कुछ ऐसे शब्द अथवा विषय हैं जो सदा विस्तृत व्यास्या की अपेक्षा रखते हैं ओर रखते 
रहेंगे। उनकी ठीक-ठीक समभे बिना हम उपनिषदो के गूढ़ार्थ को हृदयगम नहीं कर सकते । ये कुछ ग्रंथियाँ 

हैं जो जिज्ञायु जवों को दुरूह प्रतीत होती हैं। जैसे--विद्या और अविद्या, संभूति और असंभूति, तिवाचिकेत 

अग्नि, अंगुष्ठमात्र परिमाण हृदय आदि । इस््हें लेखक ने यूंही छोड़ नही दिया, अपितु पूर्व विवेचना करके 

मूल ग्रथकार के प्रति सर्वत्र अपनी श्रद्धा प्रकट की है। स्वतंत्र भारत के द्वितीय राष्ट्रपति डा० राधाकृष्णन् जो 

स्वयं विदव के उच्चकोटि के दाशंनिक माने जाते थे, उन्होंने इस भाध्य की भूमिका लिखकर इसकी उत्कृष्टता 

पर अपनी मोहर लगा दी है । एक ही जिल्द में इन सभी उपनिषदों का इतना अच्छा भाष्य एकसाथ प्रस्तुत 

कर प्रो० सत्यव्रत जी ने महनीय कार्य किया है। मुझे पूर्ण विश्वास है कि आज की विषम परिस्थितियों मे जब 
कि देश का युवा वें अपनी सभ्यता और सस्क्ृति के विमुख होता जा रहा है। अध्यात्म-सुधा को भूलकर 
मंदिर के पान में मदमस्त हो रहा है। ईश्वर की उपासना त्यागकर ऐसे स्थानों पर जा रहा है, जिसको देख- 
कर उसका भविष्य अन्धकारमय होकर हमें पीड़ित कर रहा है। छोटे-छोटे स्वार्थों में डूबकर देश के गौरव 
और अस्मिता को बेचने के लिए तत्पर हो रहा है, ऐसे पथभ्रष्ट युवकों को विद्यामातेण्ड प्त्यव्रत जी 

सिद्धान्तालंकार का यह एकादशोपनिषद् भाष्य निश्चय ही सुपथ पर चलने के लिए प्रेरित करेगा। 
अन्त में विद्या के धनी माननीय १० सत्यक्रत जी सिद्धन्तालंकार के उत्तम स्वास्थ्य एवं शतायु होने 

की प्रायंता हम उस जगत्पिता परमात्मा से करते हैं। 



उपनिषद् प्रकाश 

डॉ जयदेव वेदालंकार, पी-एच०डी०, डोलिट् 

अध्यक्ष दशन-विभाग, गुरुकुल कांगड़ी विश्वविधालय 

वेदों के ज्ञान काण्ड को समझने के लिए उपनिषदों का गहत आलोड़न-विलोड़न परमावश्यक है। उपनिषद् 
प्रकाश डॉ० सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार द्वारा एक ऐसी सीढ़ी का प्रणयन हुआ है जो वेदों के गहनतम ज्ञान तके 
पहुँचने की एक अनुपम कड़ी कही जा सकती है। 

उपनिषद् प्रकाश मान्य लेखक की विचारोत्तेजक ११ उपनिषदों पर विवेचनात्मक कृति है। 

मध्यकालीन उपनिषद् भाष्यकारों ने प्रायः अपने भाष्यों में दर्शन के प्रमाण-मीमांसा, तत्त्वमीमांसा आदि 
की शास्त्रार शैली से विवेचना अस्तुत की है। उपनिषद प्रकाश में विचारों का गुम्फन उस्त तक के जंगल से 
हटकर आधुनिक परिवेश और आवश्यकता को दृष्टि में रखकर प्रस्तुत किया गया महान् प्रयास है। 

ईशोपनिषद् की विवेचना करते हुए लेखक ने स्पष्ट लिखा है कि उपनिषद् के प्रथम वचन (म्ल) को 
बार भागों में विभाजित करके उत चार वाक््यों को महावाक्य' संज्ञा दी है। जैसा कि लिखा है- 

१. ईशावास्यम् इदं सर्वे! 
२. यत् किचितृ जवत्याम् जगत्' 
३. तिन त्यक्तेन भुड्जीया:' 

४. 'मागृहयकस्यस्वित् पतग्' 
उपनिषयों के पूर्व भाष्यकारों ने उक्त उपनिषद् के वचन को महावाक्य की संज्ञा नहीं दी है। आचार्य 

शंकर अपने भाष्य मे 'तत्त्मप्ति' और 'अहूं ब्रह्मास्मि' वाक्यों को अपने तत्त्वमीमांसीय दर्शन को समझाने के लिए 
महावाक्यों की संज्ञा देते हैं। यदि यह माना जाय कि आचार्य सत्यव्रत पिद्धान्तालंकार का अनुभववादी दर्शन 

है तो यह कहना अतिशयोकितपूर्ण नहीं होगा कि आगे चलकर इतिहासविद् यह सिद्ध करेंगे कि इनके दर्शन को 
समझने की कुंजी उपर्युक्त उपनिषद् के चार महावाकय हैं। इन्हें माननीय विद्वान् लेखक का दशन कहा जा 
सकता है। वे स्वयं लिखते हैं-- ईशावास्योपनिषद् के पहले मन्त्र में चार महावाक्य हैं * स्वयं इनकी व्याध्या 
करते हुए कहते हैं, “दीखने वाले को ही मानते वाले भौतिकवादी कहलाते हैं, आजकल की परिभाषा मे 
वैज्ञानिक कहलते हैं, प्रकृतिवादी कहलाते हैं--न दीखने वाले को मानने वाले अध्यात्मवादी कहलाते हैं। 

ईशवरवादी कहलाते हैँ प्र यह है कि भोतिकवाद तथा अध्यात्मवाद, विज्ञान तथा धर्म, प्रकृतिवाद तथा ईश्वर- 

वाद, नास्तिकता तथा आस्तिकता इनमे कौनसा मार्ग सत्य है ।* 
आगे वे स्वयं लिखते हैं, “उपनिषद् की पहली घोषणा यह है कि प्रकृति अन्तिम सत्य नहीं हो सकती, 

क्योकि वहू जड़ है। जड़ सदा साधन एवं भोग्य होता है। इस सन्दर्भ मे ढॉ० पिद्धान्तालंकार ईश्वर के 

4. उपनिसद् प्रकाश, पृष्ठ 

२. वही, पृष्ठ ४ 
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साम्प्रदायिक स्वरूप पर समीक्षा प्रस्तुत करते हैं। उनका मत है कि “ईश्वर यहूदी, ईसाई, इस्लामी मान्यताओं 

के अनुसार किसी लोक विशेष में रहता है, परन्तु उपनिषदों के अनुस्तार ईश्वर किसी लोक विशेष में नहीं 
रहता है अपितु वह सर्वेव्यापक है, वह कण-कण और बणु-अणु में वास करता है।” १ 

दूसरे महावाक्य 'यत् किड्चित् जगत्यां जगत्' की व्याख्या मे इनकी मान्यता है कि “ईश्वर भी ठीक है, 
प्रकृति भी ठीक है, न ईश्वर मिथ्या है न प्रकृति मिथ्या है। सत्य यह है कि प्रकृति मे, जगत् मे ईश्वर समाया 

हुआ है। संसार तो जगती मे जगत् है, प्रवाह मे प्रवाह है। नदी की बहती धार है, इस धार के तले मे उसका 

पाट है, इसकी सत्ता है, वह मिथ्या नही है।”* 

इसी उपनिषद् के तीसरे महावाक्य की व्याख्या में वर्णन किया है कि 'तिन त्येक्तेन भुझ्जीथा:' उपनिषद् के 

ऋषि ने जब मूल तत्त्वों की ओर ध्यान खीचा-- ईश्वर तथा संसार तो प्रश्न उठता है कि इन दोनो का समन्वय 

कंसे हो ? अध्यात्मवादी त्याग की बात करता है, आधिभौतिकवादी संसार के भोग की बात कहता है। ऐसी 

हालत में इन दोनों के समन्वय में अध्यात्म तथा आधिभौतिक का मेल होना उचित है। उसी मेल को 'तिन 
त्यक्तेन भुझ्जीया:' कहा है। अध्यात्म कहता है 'त्याग', आधिभौतिक कहता है 'भोग'। इन दोनों के मेल से 

बनता है त्यागपुर्वक भोग ।/* 

उपनिषद् के चौथे महावाक्य में कहा है, “मागृध कस्य स्वित् धनम्” किसी के धन के लालच मे मत पड़ो । 
जो कुछ है भगवान् का है। आप इस श्रुति का सामाजिक अर्थ करते हुए कहते है कि 'आजकल राष्ट्रवादी कहते हैं 
कि जो कुछ है राष्ट्र का है। ये राष्ट्रवादी आस्तिकवादी होते तो कहते कि जो कुछ है भगवान का है।* जो साधक 
यह मानते हैं, वे इत भोगो को भगवान् का प्रसाद मानकर उपभोग करते हैं । प्रसाद को घर-घर मे बॉटा जाता 

है, उसको घर मे दबाकर नही रखा जाता ।* वास्तव में यदि इस उपर्युक्त विचारधारा को विश्व के अधिकतर 

व्यक्ति स्वीकार कर लें तो शान्ति की प्राप्ति के लिए मानव भठक रहा है, यह भटकाव एकदम दूर हो सकता 
है। जब कोई विदेशी भारत मे आता है तो उससे पूछने पर वह कहता है कि ] ४४७॥ 7६४५८" (मैं शान्ति 
चाहता हूँ) | यहाँ आकर वह एलोपैथिक की टेब्लेट्स तो छोड़ देता है परन्तु जब उस सच्ची शान्ति को न पाकर 
सुलफा और भग के चक्कर मे पड़ जाता है और वह भारत से भी खाली हाथ लौट जाता है। उपनिषद् के ऋषि 
उपर्युक्त चार महावाक्यों के द्वारा सम्पूर्ण मानव समाज को तनाव रहित, स्वार्थ रहित, शान्ति सम्पन्न जीने 

का मार्ग प्रशस्त करते हैं। ऐसा विश्व जहाँ युद्ध न हो, हिसा का दौर न चले, दूसरे के धन को हड़पने की 
प्रवृत्ति न पनपे, विश्वासघात की परम्परा समाप्त हो, बन्धुत्व की भावना बढ़े, यह तभी सम्भव है जब ईशोप- 
निषद् के इस मार्ग का अनुसरण करके समाज रहना सीखे। विद्वान लेखक इस सन्दर्भ का उपसहार करते हुए 
लिखता है, दूसरे से लेना नही, दूसरे को देना--यह विकास की दिशा है ।' 

“सामान्यतः यह सिद्धान्त माता जाता है कि जीवात्मा जैसा कर्म करता है वैस्ता फल उसे भोगना पड़ता 
है। परन्तु ईशोपनिषद् मे 'न कर्म लिप्यते नरें अर्थात् 'कर्म करते हुए त्यागपूर्वक जो कर्म करता है, वह मोह- 
माया उलझन से बच जाता है।”* यहाँ पर कर्म को न करने का उपदेश नही है अपितु सौ वर्ष तक कम करते हुए 

१. उपत्षद् प्रकाश, पृष्ठ १ 
२, वही, पृष्ठ १० 
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दीने का उपदेश है। 
इसी उपतिषद् में ईश्वर के स्वरूप का वर्णन करते हुए मान्य लेखक ईश्वर के स्वरूप की विस्तृत 

व्याख्या करते हैं--“स पंगात् शुक्रंअकायं अद्र्ण-अस्ताविद शुद्धं-अपापविद्धमू । कवि: मनीषि परिभु: स्वयंभू: 
यायातथ्यतः अर्थात् व्यदधात् शाएवतीभ्य: समाध्य: ॥/" 

इस मन्त्र में यह स्पष्ट किया गया है कि वह ईश्वर सब जगह है, कायारहित है, न उसकी नस नाड़ी , 

हैं, न उसे घाव हो सकता है, वह शुद्ध और पवित्र है, वह सर्वश्न, कवि और मनीषि है, वह अपने आप मे स्वयंभू 

अर्थात् निरपेक्ष सत्ता है। उसका कोई कारण नही है। सृष्टि के यथार्थ व्यवहार तथा पदार्थों को जानकर उसकी 
व्यवस्था करता है। मान्य विद्वान यहाँ 'स्वयंभू' शब्द की विशेष व्याख्या करते हुए कहते हैं कि 'स्वयंभू:' का 

अर्थ है जो स्वयं अर्थात अपने आप हो । संसार में जो भी वस्तु है, उसका कोई न कोई कारण होता है, कारण 
तीन हैं--उपादान कारण, निभित्त कारण तथा साधारण कारण । सृष्टि के उपादान कारण की खोज करते 
हुए भारतीय दार्शनिक सृष्टि के उपादान कारण की खोज करते हैं और वे प्रकृति को स्वयंभू: मानते हैं। इसी 

प्रकार निभित्त कारण ईश्वर भी स्वयंभू: है। 

संसार का तीसरा साधारण कारण जीवात्मा--जिसके इस ब्रह्माण्ड का निर्माण होता है, वह भी 

स्वयंभू: है। भाप इनके निष्कर्ष लिखते हैं--'इस दृष्टि से तीन स्वयंभू: नित्य हो गये, प्रकृति--परमात्मा तथा 
जीव | यहाँ इस उपनिषद् में प्रस्तुत प्रसंग मे स्वयंभू शब्द ईश्वर के लिए है।”* 

केनोपनिषद् मे उस ईश्वर के स्वरूप का निषेधात्मक प्रणाली से वर्णन है। 'नइदं यत् इृद॑ उपासते' 
अर्थात् जिसकी लोग उपासना करते हैं, वह ब्रह्म नहीं है। अर्थात् शब्दों के द्वारा ईश्वर के किसी एक गुण की व्याख्या 
की जा सकती है। क्योकि वहाँ ईश्वर तक आँख, वाणी, मन आदि कोई भी नहीं जा सकते हैं।' जिसकी लोग 
उपासना करते हैं, वह वास्तव में उससे परे है* वास्तव मे उपनिषद्कार 'शब्दो के द्वारा ही ब्रह्म को जाता जा 
सकता है, इस मान्यता को स्वीकार नही करते हैं। वह ब्रह्म इन सबसे परे का विषय है। इस उपर्युक्त विषय के 
रहस्य को उद्धाटित करने के लिए उपनिषद् प्रकाशकार आधुनिक मनोविज्ञान के चेतना, अवचेतना और 

अचेतन को विस्तारपुर्वक समझाते हुए बतलाते हैं कि चेतन मन की आँखें खुलने पर भी हो सकता है अवचेतन 
मन की आँखें न खुली हों । प्राचीनी ऋषि इसी चेतना या संस्कारों को चार सतह तक मानते थे। योग दर्शन ने 
इनको प्रसुप्त, तनु, विच्छिन्त और उदार (वर्तमान) नाम से कहा है। वह ब्रह्म इन चेतनाओ से ऊपर है।' 

आचाये शंकर ने ब्रह्म के प्रतिपादन में मात्रा है कि ब्रह्म किसी भी विशेष के द्वारा नहीं कहा जा 
सकता | वह पृरंणंझूपेण निविशेष अर्थात् ब्रह्म सवेधा गुणविहीन है ।* 

उपनिषदों के वे मन्त्त जो ब्रह्म को सविशेष प्तिद्ध करते हैं। उनका भी आचाये शंकर विधेयात्मक विधि 
से अथ न करके निषेधात्मक विधि से करते हैं। जैसे कि 'सत्यं ज्ञानानन्तं ब्रह्म तैत्तिरीयोपनिषद् (ब्र० ब०, 
अनु० १) का अर्थ करते हुए कहते हैं कि ब्रह्म असत्य नही है अर्थात् वह विकाररहित है।' इसी प्रकार ज्ञान 

१ ईशावास्योपनिषद्, मंत्त ८ 

२. वही, पृष्ठ २६ 
३ पृष्ठ, २२ 
४, वतत चक्ुगंच्छति'*' (केन० प्र० छ०, मंत्र ३) 
५, नहृदं यत् इदं उपासते (वही मं० ४) 

६. अविद्याक्ष्न मृत्तरेवां प्रसुप्ततनु विच्छित्नोदाराधाम् (यो० सा पा०, सूत्र २) 

७, अशेष विशेष प्रत्यनीकचित्मात्न ब्रह्म॑व परमार्यतः। नानाविध ज्ञातृत्ेय तकृतशञानभेदादि परिकल्पितं “'मिथ्याभूतम् 

(छा०६/५-७) पर शांक रघाष्य 

६, प्रतः सत्यंत्रहमा ति ब्रद्मविकारनू विवर्ततति (तं० उ० धा०२-१) 



उपनिषद् प्रकाश / २४७ 

का अर्थ भी उनकी दृष्टि में--ब्रह्म में अज्ञान नहो है। अनन्त का अभिप्राय है कि वह ब्रह्म सान्त नहीं है। 
आचाये शंकर ब्रह्म को परब्रह्म और अपरख्रह्म दो रूपों में मानते हैं। उतका कथन है कि परत्रह्म में स्वतः ही 
उभयलिगत्व नही हो सकता । यह नहीं हो सकता है कि एक ही वस्तु स्वतः ही स्वतःहूप विशेषण वाली भी हो। 

और इसके विपरीत भी हो । आगे उन्होंने कहा है अपरब्रह्म का निषेध नहीं किया जा सकता ।* यह स्पष्ट है कि 
भआचायें शंकर ब्रह्म सभी विशेषणों से रहित और निविकल्प मानते हैं। उनके मत मे उपनिषदें ब्रह्म को 

निविशेष ही स्वीकार करती हैं।* 
आचार्य रामानुज के अनुसार ब्रह्म सविशेष है निविशेष नही | उनके अनुसार ब्रह्म जीवात्मा को कर्मों 

की प्रेरणा देता है, वह सर्वफल प्रदाता है, वह उन सभी में आत्मभाव से रहता हुआ उनका नियन्त्रण करता है। 

'परस्थैव ब्रह्मण: सर्वात्मिकं सवे शरीकत्वं सर्वेनियंतृत्वं च प्रतिपद्ते' (श्री० भाष्य १-२-१६) अतः विशिष्टा- 
दूत के अनुसार ईश्वर का स्वरूप सर्द सद्गुणों से सम्पन्न है। वह सभी परिणामों से रहित सर्वोत्कृष्ट सत्ता है। 
यह अपरिवर्ततशील आश्रयरूप ईश्वर में स्थित होकर रहता है। आचार्य रामानुज के अनुसार ब्रह्म केवल ज्ञान 
स्वरूप ही नहीं है अपितु उसमें अन्य अनेक ग्रुणों का भी सन्निवेश है। वह सभी प्रकार के ज्ञान, शक्ति आदि 

कल्याण गुणों का आश्रय है । आनन्द इसका सारभूत गुण है। * 
डॉ० सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार अपने इस भाष्य में ब्रह्म के स्वरूप को स्पष्ट करते हुए लिखते हैं कि 

“जहा को जानने वाला व्यक्ति सृष्टि मे जो भी परम रहस्य है, जो कुछ भी जानने योग्य है, उसे पा लेता है।” 
“ब्रह्म विद् आप्नोति परम्” तव यह वाणी कही गई कि---“तदेषा अभ्युक्ता”' क्या वाणी कही गई कि ब्रह्म सत्य 

है, ज्ञान है। अनन्त है, जो हृदय आकाश की गहन ग्रुह् में उस ब्रह्म को जान लेता है। “य: वेदनिहितं गुहायां परमे 

व्योमन्” वह सब कामनाओ से तृप्त हो जाता है। “सः अश्लुते सर्वान् कामान्” क्योकि उस ज्ञानी का ब्रह्म के 
साथ साक्षात् हो जाता है । “सः ब्रह्मणा विपश्चिता इृति” यहाँ ब्रह्म को कोई व्यक्ति विशेष नही कहा, सत्य, 

ज्ञान और अनन्तता को ही ब्रह्म कहा है। सत्य जानने का अथ् है ज्ञान । ये दोनों अनन्त हैं। न सत्य का अन्त है 

न ज्ञान का ही अन्त है। सत्य की खोज अनन्त की खोज है। उप्त खोज का साधन ज्ञान है, वह वह भी अनन्त 

है। इसी भाव को एक शब्द मे कहा जाए तो ऋषि कहते हैं वही ब्रह्म है। मनुष्य जब अपने को सत्य के ज्ञान 
में, जो अनन्त है, लगा देता है, उसके साथ एक हो जाता है तब उसके भीतर संसार की कोई कामना नही 

रहती, वह सत्य के इसी अनन्त ज्ञान में अपने को तृप्त अनुभव करता है। वह मानव हृदयाकाश की गुहा में 
निहित ब्रह्म के साथ रहने लगता है, उसकी ओर कोई कामना नही बच रहती ।* 

मान्य दिद्वान् की ब्रह्म के स्वरूप के सम्बन्ध मे उपर्युक्त व्याख्या उनकी मौलिक प्रतिभा की द्योतक है। 
उपनिषदो के भाष्यकारों के रूप मे आचाये शंकर और रामानुज दोनो ही अपने-अपने दार्शनिक सिद्धान्तों के 
प्रतिनिधि आचायें हैं। दोनों ही आचार्यों का प्रभाव उपनिषद् प्रकाश में दृष्टिगोचर नहीं होता है।यह 
निविवाद कहा जा सकता है कि इस प्रसंग में मान्य विद्वान् की एक निश्चित और स्पष्ट अवधारणा है। 
आचाय॑े शंकर का प्रभाव प्रस्तुत प्रसंग में नही है। 

मान्य विद्वान के विचारों को स्पष्ट रूप में हस प्रकार समझा जा सकता है कि ईश्वर, जीव तथा प्रकृति, 
ये तीन तत्त्व हैं, इनमें प्रकृति क्षर भी है और अक्षर भी है। क्षर का अर्थ है खर जाने वाली, अक्षर का अध है 
न खरने वाली । प्रकृति इन दोनों गुणों से युक्त है “संयुक्तमेतत् क्षरं अक्षरं च” प्रकृति व्यक्त भी है और अव्यक्त 
भी, उसका क्ष र रूप व्यक्त है और अक्षर रूप अव्यक्त 'व्यक्त-अव्यक्त' इस क्षर-अक्षर तथा व्यक्त-अव्यक्त 

१, न तावतू स्वतःएव परस्य ब्रह्मणः उभयलिगवत्वमेपपद्चते न हा वस्तु स्वतः एवं रुपादि विशेषोपेतम् (ब्र०यू० ३-२-११) 

२. जतश्वान्यत्तर लिगपरिय्रहे समस्त विशेषण रहित निविकल्पमेव ब्रह्म सूत्र श्याशकर भाष्य २-२-२२ 

३, जीवनांकर्मानुगृष्येन 'प्राज्नस्थातन्दः सारधूतोगृणः हतिप्राज्नः आनन्द शब्देन व्यपदिश्यते. (श्री भाष्य ३-२-१३ 

4. उपनिषय् प्रकाश, पृष्ठ ३२६-२२६ 



३४८ / वैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदशैन 

प्रकृति का अर्थात् विश्व का ईश्वर भरण करता है। 'भरते विश्वमीश' ईश्वर तो सर्वशक्तिमान् है! ईश, आत्मा 
अनीश है--“अनीष चात्मा' वह आत्मा संसार के भोग में पड़कर संसार के बन्ध्रनों में बंध जाता है, यही उसी 

का बस्ध है। वध्यते भोक्तु भावात्' संसार में रम जाने के स्थान में जब वह ब्रह्म को जान लेता है तब वह 
बन्धनों के सब पाशों से मुक्त हो जाता है। 'मुच्यते सवेपाशै:'* इसलिए कहा है कि तस्मिन् वर सुप्रतिष्ठित 
अक्षरं च' ये तीनों अक्षर सुप्र तिष्ठित हैं। ब्रह्मवेत्ता लोग इन तीनों के परस्पर अन्तर तथा भेद को जाने लेते पर 
अत्र अन्तर ब्रह्मविदः विदित्वा' ब्रह्मलीन होकर उसमें रमकर लीना ब्रह्मणी तत्परा योनि से अर्थात् जन्म- 
अरण के बस्धन से मुक्त हो जाते हैं योनिमुक्ताः ।' बज्ञ और अज्ञ ये दोनों अज हैं, अजन्मा हैं, हर +-अज्ञौ द्वो अजो 
इन दोनों में से ज्ञ अर्थात् शानमय तो ईश परमात्मा है अज्ञ अर्थात् ज्ञान रहित जो है वह अतिश है, जीवात्मा है, 

इन दोनों अजों के अतिरिक्त एक है तीसरी अजा अंजा हि एका' जो भोक्ता के भोग्य के लिए लगी हुई है। 

भोकत भोग्यार्थयुकता' इस प्रकार तीन अज अर्थात् अजन्मा हैं: एक अज परमात्मा, दूसरा अज जीवात्मा, तीसरा 
अज प्रकृति है। अनन्त च आत्मा विश्वरूपहि अकर्त्ता जब ज्ञानी इन तीनों को अपने-अपने रूप मे जान लेता है 
तब जानो कि उसने ब्रह्म के यथार्थ रूप को जान लिया--ब्रहतत्'। 

बस्तुतः मान्य विद्वान ने उपनिषदों की व्याख्या करने को तत्त्वमीमांसा के दाशनिक मतभेदों पर अधिक 
लिखने की आवश्यकता नहीं समझी है। उपनिषदों का दर्शन सहज और अनुभुतिपरक है, उसकी सहज और 

उन ऋषि प्रचेताओं की साधना से निमृत अनुभूतियों को आधुनिक ज्ञान-विज्ञान एवं सामाजिक परिप्रेक्ष्य मे 
आध्यात्मिक सागर को गागर में भरने का स्तुत्य प्रयास किया है। वह चाहे ईशोपनिषद् का सम्भूति- 
असम्भूति, विद्या और अविदा का दार्शनिक विबाद हो, कठोपनिषद् का यम और नविकेत का आख्यान एवं 

उपाध्यात का विवाद हो, चाहे केनोपनिषद् के ब्रह्म को न जानने अथवा जो जानता है, वह नहीं जानता का 
अज्ञेयवाद हो, चाहे प्रश्तोषनिषद् के ७: प्रश्नों द्वारा ब्रह्माण्ड और ब्रह्म की व्याज्या का प्रश्न हो, वह चाहे 

मुण्दकोपनिषद् के यज्ञविद्या और तत्त्वज्ञान के श्रेष्ठ होने का विवाद हो, चाहे मध्यकालीन आचार्यों में सब 
अधिक विवाद का विषय माण्डक्य उपनिषद् का 'ओ रेम' के चार पाद की व्याश्या हो, वह चाहे ऐतरेयोपनिषद् 

की अव्याकृत और व्याइत सृष्ट्युत्पत्ति की समस्या हो, चाहे तैत्तिरीयोपनिषद् के शिक्षा से लेकर सृष्टिक्रम 
और ब्रह्म के स्वरूप की विवेचना हो, छान््दोग्योपनिषद् के ओकार-उपासना के रहस्य तथा 'तत्त्वमसि' के 
दार्शनिक विवाद का समाधान हो, बृहदा रण्यकोप निषद् की देवासुर कथा से लेकर तुरीयावस्था तक का विवेचन 
हो भर श्वेताश्वत रोपनिषद् के सृष्टि रचना में तीनों कारणों का वर्शन हो, इन सभी उपनिषदो की व्याख्या में 
कही पर मान्य लेखक उलझते प्रतीत नही होते हैं। प्रवाहमयी भाषा मे सरल और स्पष्ट भावों के अभिव्यक्त 
करने में लेखक पूर्णतः सफल है। इतना अवश्य है कि वे आधुनिक मनोविज्ञान तथा विज्ञान से सहायता लेते 
प्रतीत होते हैं । 

१, सवेवा०, उ०प्र०, भ० ८, पृष्ठ ४५७ 

२. शेता०, अ० ६ 



डॉक्टर सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार का होमियोपधिक 
चिकित्सा-साहित्य को योगदान 

डॉ० रामनाथ वेदालंकार 
पूर्व प्रोफेतर तथा अध्यक्ष, दयानंद चेयर पंजाब विश्वविद्यालय, चण्होगढ़ 

एक ओर वेद, उपनिषद्, गीता, समाजशास्त्र, शिक्षाशास्त्र, मानवशास्त्र, मनोविज्ञान, तुलनात्मक धर्म-विज्ञान 

आदि का प्रौढ़ पाण्डित्य और दूस्ती ओर होमियोपैथी के जटिल चिकित्साशास्त का गम्भीर वैदृष्य यह मणि- 

कांचन-संयोग डॉ सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार की एक अनुपम विशेषता है। वे न केवल इन विविध शास्त्रों के 
ममज्ञ विद्वान् हैं, किन्तु इन सभी विषयों पर उच्च कोटि के साहित्य-निर्माता भी हैं। 

होमियोपैथी की ओर इनका झुकाव कैसे हुआ, इसकी चर्चा करते हुए ये लिखते हैं कि सन् १६२७-३८ 
मे, जब ये गुरकुल काँगडी विश्वविद्यालय के कुलपति थे, कुछ परेशानियों से इन्हे उल्लिद्र रोग हो गया। नीद 
आती ही ते थी। तभी इनके एक होमियोपैय मित्र की मीठी-मीठी छोटी-छोटी गोलियों से इन पर जो अनुकूल 
और प्रतिकूल दोनों प्रकार का प्रभाव हुआ उससे ये होमियोपैधी के प्रवल जिज्ञासु बन गये । 

इनका कथन है कि "होमियोपैथी मे मेरे विश्वास का मुख्य कारण इसका भौतिक न होकर आध्यात्मिक 

चिकित्सा-पद़ ति होना है। यह पद्धति भोतिकवाद पर आश्रित न होकर अध्यात्मवाद पर आश्रित है। मनुष्य 

का जो स्थूल शरीर हमे दीखता है उस पर सूक्ष्म तत्त्वों का अमिट प्रभाव पल-पल हमे अनुभव होता है। 
मेरे एक रोगी को जब पता चला कि अदालत में उसके खिलाफ निर्णय हो गया है, तब यह सुनते ही उससे 

पक्षाघात हो गया । गुस्सा आते ही श़रीर धर-धर काँपने लगता है, भय से कभी-कभी हार्टफेल हो जाता है। 

स्थूल देह पर इन सूक्ष्म मनोभावों का इतना भयंकर परिणाम क्यों होता है ? ऐसा इसलिए होता है क्योकि 

भौतिक का नियलण अभौतिक से, स्थूल का तियल्त्रण सूक्ष्म से हो रहा है। सब चिकित्साओ में होमियोपैथी ही 
एक ऐसी चिकित्सा-पद्धति है, जो इस आध्यात्मिक सचाई को पकड़ कर चलती है।” 

होमियोपैथिक ओषधियों का सजीव चित्रण 
सन् १६७२ मे होमियोपैथी पर इनकी प्रथम पुस्तक 'होमियोपेथिक ओषधियों का सजीव चित्रण' 

प्रकाशित हुई । मेरी क्योंकि होमियोपैधी में कुछ-कुछ रुचि थी तथा मैं इस बात से भी परिचित था कि ये लिझते 
तभी हैं जब इनके पास पाठक को देने के लिए कोई चामत्तारिक विषय-वस्तु होती है, और जब लिखते हैं तब 

ऐसा सिखते हैं कि हृदय तथा बुद्धि दोनों को छू जाए, अतः मैंने तुरत्त इस पुस्तक को मेंगा-लिया । प्रारम्भ मे 
मुझे कुछ विराशा हुई और मेरे मत ने कहा कि इससे अच्छे तो होमियोपैथी के कई अन्य मैटीरिया मैडिका हैं, 

जिनमे इससे कई गुणा अधिक ओषधियों का तुलनात्मक अध्ययन प्रस्तुत किया गया है, पर ज्यो-ज्यो मैं इसे 

यृष्ष्मता से देखता गया द्यों-त्यों इस पुस्तक पर मेरी आत्या अधिकाधिक जमती गयी। 

होमियोपैयी पर अंग्रेजी और हिल्दी में अनेक ग्रन्थों के विद्यमान होते हुए भी इस पुस्तक को लिखने 

की आवश्यकता क्यों हुई, इसका उत्तर और इस पुस्तक की विशेषता लेखक के ही शब्दों में इस प्रकार है-- 
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“मैंने होमियोपैथी की हिन्दी-अंग्रेजी की सैकड़ों पुस्तकें पढ़ी, परउल्तु मुझे वे सब समुद्र की तरह अथाह 
जलराशि प्रतीत हुईं, जिसका कोई ओर-छोर नही दीखा। हनीमैन के 'मैटीरिया मैडिका प्यूरा', हेरिग के 
गाइडिग सिम्परम्स', एलन के 'एन्साइक्लोपीडिया ऑफ मैटीरिया मैंडिका' आदि ग्रन्थों में एक-एक ओषधि 
के दो-दो हजार लक्षण दिये हुए हैं, जो विद्यार्थी को तो क्या नामीगरामी होमियोपैथ को भी चकरा देते हैं, 
उसे समझ नही पड़ता कि एक ही ओषधि के इतने लक्षणों मे से वह किसको चुने । ओषधि का निर्वाचन करते 

हुए अनेक बातों को ध्यान में रखता आवश्यक है।ओषधि के लक्षण ही तहीं, अपितु व्यापक सक्षण क्या हैं, 

किन-किन विशेष रोगों के लिए उसका उपयोग होता है, ओषधि की प्रकृति क्या है, वह शीत-प्रधान है या 
उष्णता-प्रधान है, ओषधि का धातुगत रूप (कांस्टिट्यूशन) क्या है--ओषधि का नाम लेते ही यह सब एक 
साथ आँखों के सामने तस्वीर की तरह आा खड़ा हो, ऐसी पुस्तक की आवश्यकता थी, जो चालू पुस्तकों में मुझे 
एक न मिली | जब तक ओषधि को देखते ही ऊपर की सब बातें एक साथ सामने न आ खड़ी हों, जब तक 
ओषधि का मूर्त तथा सजीव चित्रण आँखों में न खिच जाए, जब तक किसी रोगी को देखकर हम यह न कह 

सकें-->आइए, सलफर महोदय, फासफोरस महोदय, ऐसिड फाँस महोदय, नक्स महोदय, आइये श्रीमती 
पल्सेटिला, श्रीमती सीपिया, श्रीमती इग्नेशिया, श्रीमती नेट्रम म्यूर, जब तक ओषधि का जीता-जागता चित्र 
हमे अपने रोगी में चलता-फिरता न दिखलाई दे, तब तक हमारा अपनी ओषधियो से परिचय अधूरा रह जाता 
है। होमियोपैथी के विद्यार्थी को इस प्रकार की पुस्तक की आवश्यकता है जो इस कमी को पूरा कर सके । इसी 
कमी को पूरा करने के लिए यह पुस्तक लिखी गयी है।” 

जब होमियोपेथी की लगभग दो सो ओषधियों पर सरल भाषा तथा सरल ज्लैली में वैज्ञानिक विवेचन 

प्रस्तुत करने वाली यह पुस्तक प्रकाशित हुई, तब होमियोपैथिक जगत् में धूम-सी मच गयी और बहुत शीघ्र 
ही होमियोपैथी के प्रायः सभी अच्छे बुक स्टालों' पर यह उपलब्ध होने लगी। देश-विदेश मे प्रसिद्धि.आ्राप्त 

होमियोपैथ डॉ० दीवान हरिश्चन्द्र ने इसे 'भविष्य का अभुतपूर्व ग्रन्थ! कहा ! नेहरू होमियोपेथिक मैडिकल 
कालेज के संस्थापक सुग्रसिद्ध होमियोपैथ डॉ० युद्धवीरसिह ने अपना मत प्रकाशित किया कि “होमियोपैथिक 
ओषधियो का पूरा सजीव चित्रण सामने ला खड़ा करने वाला ऐसा ग्रन्थ अब तक न हिन्दी में लिखा गया है, 
न अंग्रेजी मे ।” 

यह पुस्तक होमियोपैथी के जिज्नासुओं के लिए इतनी अधिक उपयोगी सिद्ध हुई कि लेखक के पास 
पाठकों के इस आशय के अनेक पतश्र आने आरम्भ हो गये कि इसी कोटि की एक पुस्तक रोगो के होभियोपैथिक 
इलाज के विषय में भी आप लिख दें तो बडा उपकार हो । लेखक की तो पहले से ही यह योजना थी, पाठको के 
पत्रों से उन्हें ओर भी उत्साह मिला । 

रोग तथा उनकी होमियोपैथिक चिकित्सा 

शीघ्र ही लेखक की दूसरी पुस्तक रोग तथा उनकी होमियोपैथिक चिकित्सा' प्रकाशित होकर पाठकों 
के हाथों में पहुंच गयी । इसमें प्रथम प्रत्येक रोग की आवश्यक जानकारी देकर फिर किन लक्षणों मे, किस स्थिति 
में, किस प्रकृति के रोगी को कोतसी ओषध्ि देनी उपयोगी होगी, इसका सविस्तर विवेचन दिया गया है। 
लेखक के ही शब्दों में इस ब्रत्थ का परिचय इस प्रकार है -- 

“इस पुस्तक भे ४७५ रोगो का वर्णन है । पुस्तक की विशेषता यह है कि प्रत्येक रोग की ओषधियों के 
लक्षणों का वर्णन करते हुए मैटीरिया मैंडिका को आधार में रखा गया है। सिर-दर्द में यह दो, जुकाम में यह 
दो--इस प्रकार का सिललिला होमियोपैथी में नही चलता । होमियोपैथी मे तो रोगों के भिन्त-भिन्त नाम ही 
नही होते, त्रिफ रोगो के लक्षणों का वर्णन किया जाता है। परन्तु आज के मरीज तो रोग का धाम लेकर हमारे 

सामने आते हैं। कोई कहता है, मुझे जुकाम है, कोई कहता है खाँसी है, कोई कहता है कब्ज है। होमियोपैधी में 
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जुकाम, खाँसी, कब्ज इस नामों से दबाएँ नहीं हैं, परन्तु फिर भी इन लक्षणों पर दवाएँ दी तो जाती ही हैं। 
यही कारण है कि हमने इस ग्रन्थ में रोगों के नाम तो दिये हैं, परन्तु उनकी दवाओं का उल्लेख करते हुए 

मैटीरिया मैंडिका में उन दवाओ के जो लक्षण दिये गये हैं, उन लक्षणों को सामने रखते हुए रोग का वर्णन 

किया है। उस रोम मे अगर अन्य दवाएँ भी निर्दिष्ट हैं, तो उनकी लक्षणों भे आपसी समानता तथा भेद को भी 
स्पष्ट किया गया है, उनके लक्षणों की तुलना की गई है। इसे 'मैटीरिया मैडिका' पर आश्रित रोग-चिकित्सा' 
कहा जा सकता है।” 

होमियोपैयी मे रोगी के मानसिक लक्षणों का विशेष महत्त्व है। औषध-निर्णय मे उनकी प्रधान भूमिका 
रहती है। अतः लेखक ने इस ग्रन्थ मे रोग-लक्षणों मे मानसिक लक्षणों को भी समाविष्ट किया है। मन के 
विकारों की भी चिकित्सा होमियोपैथी से सफलतापुरवंक हो सकती है। इसलिए लेखक ने रोगो मे मनोविकारों 

की भी स्थान दिया है तथा उनके लिए भी लक्षणानुसार ओषधियाँ लिखी है। उदाहरणाथ ऋध, कंजसी, 

चिन्ता, किसी का साथ चाहना, शराब-सिंगरेट आदि की उत्कट इच्छा, किन््हों विशेष खाद्य या पेय पदार्थों के 

प्रति रुचि या अरुचि होना, मानसिक अवसाद, भय, भुलक्कडपन, ईर्ष्या, घमंड, आत्मघात की इच्छा, शका- 
शीलता, रोने-धोने की प्रवृत्ति आदि पर किस स्थिति में कौनसी होमियोपेथिक औषध कायं करती है, इसका 

वर्णन किया है। 
लगभग आठ-आठ सो पृष्ठो के उपर्युक्त दोनों बृह॒द् ग्रन्थ होमियोप॑थी के महान् कोशो के समान हो 

गये हैं, जिनमे होमियोपैथिक चिकित्सा-पद्धति के जनक एवं उन््नायक डॉ० हनीमेन, कट, फेरिगटन, क््लाक॑, 
बोनिनधॉसन, एलन, हेरिंग, वैश, बर्नेट आदि विद्वानों ने जो कुछ लिखा है, उसका साराश आ गया है। दोनो 
ग्रन्थों की भूमिकाएँ होमियोपथी के मूलभूत सिद्धान्तो का भी परिचय करा देती हैं, जिनमे होमियोपथी के जन्म 
की कहानी, 'समः सम॑ शमयति” का सिद्धान्त, ओषधि-परीक्षा (प्रविग), शक्तिकरण, शक्तिक्रम, पुराने तथा 
नवीन रोगो मे ओषधि के प्रयोग में अन्तर, ओषधि का निर्वाचन, रोगी के लक्षणों का मुल्य निर्धारण करने 
की टैक्नीक, सर्द तथा गर्म प्रकृति आदि विषयों का संक्षिप्त विवेचन आ गया है। मैने एक बार लेखक से प्रश्न 

किया कि इतनी विस्तृत जानकारी देने वाले ग्रन्थ आप कंसे लिख पाये । उन्होंने उत्तर दिया कि होभियोपैथी के 
जाने-माने विद्वानों ने जो ग्रन्थ लिखे हैं, उन्हें मैं पढ़ता जाता था और जो नवीन बात किसी औषध के विषय में 

मिलती थी उसे अपने उस-उस ओऔषध के रजिस्टर मे लिख लेता था। इस प्रकार जो एक विशाल संग्रह तैयार 
हो गया, उसी के आधार पर मैंने पुस्तके लिख डाली। लेखन-शैली और भाषा लेखक की अपनी है, सामग्री सब 
दूसरों की है, उसे इस रंगत मे लेखक ने प्रस्तुत किया है कि वह् एक नवीन कलेवर धारण करके महान् उपयोगी 
बन गई है! 

इन दोनों बहुमूल्य ग्रन्थरत्नो को पाकर पाउक तो सम्भवतः सन्तृष्ट हो गये, क्योकि उन्हे ओषध-क्रम 
तथा रोग-क्रम दोनो प्रकार की पुष्कल सामग्री प्राप्त हो गयी थी, परन्तु लेखक ने इन्ही दो ग्रन्थों पर विराम 
तही कर दिया । अभी वह पाठकों को और भी बहुत कुछ देना चाहता था | 

होमियोपैथी का क ख गे 
कुछ वर्ष दाद सन् १६८५ में होमियोपैथी पर लेखक की एक ओर पुस्तक प्रकाशित हुई 'होमियोपैथी 

का कस ग!। कहने को तो यह कखग है, किन्तु नवीन जानकारी देने वाले किसी सम्पूर्णाय-शास्त्र से कम 

नही है। रोचकता इसकी अपनी एक विशेषता है। भूमिका में लेखक ने बताया है कि अनेक प्रतिद्ध ऐलोपैथ 

कैसे होमियोपैथ बन गये । 
होमियोपैथी का श्रीगणेश एक ऐलोपैथ द्वारा ही हुआ, जिनका नाम था हनीमैन (१७५५-१८४३)। 

डॉ० बोनितशॉसम (१७८४-१८६५) जर्मनी के अरसिद्ध एलोपथ डाक्टर थे। ४२ वर्ष की आयु मे वे क्षयरोग से 
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पीड़ित हो गये। चिकित्सकों ने घोषित कर दिया कि उनका रोग ला-इलाज है। उन्होंने अपने मित्रों को 
अन्तिम पत्र लिख दिये कि अब वे संसार से विदा होने वाले हैं। उनके एक होमियोपैथ मित्र थे डॉक्टर वीहें, 
जिन्होंने उन्हें होमियोपैथिक ओषधि के कुछ पाउडर भेजे, जिनके सेवन से वे पूर्ण स्वस्थ हो गये और ५० वर्ष 
की आयु तक जीवित रहे तथा प्रसिद्ध होमियोपैष बने। डॉ० कोम्पटन बलेंट (१८४०-१६० १) इंगलंण्ड के 
प्रसिद्ध ऐनोपैथ थे। वे जीर्ण प्लुरिसी के शिकार थे। उन्होंवे ऐलोपैी के अतिरिक्त भी अनेक इलाज किये, 
पर किसी चिकित्सा से लाभ नही हुआ । अन्त में उन्होंने होमियोपैथिक औषध ब्रायोनिया ली, जिससे १४ दिन 
में उतका प्लुरिसी का द्दे जाता रहा। उन्होंने ऐलोपैथी को अन्तिम नमस्कार किया और होमियोपैथी के 
अध्ययन में जुट गये तथा होमियोपैथी की अनेक पुस्तकों के लेखक के रूप में प्रसिद्ध हुए। ऐसी ही रोचक 
कथाएँ अन्य भी अनेक ऐलोपैथिक डॉक्टरों की हैं। 

इस पुस्तक को लेखक ने तीन भागों में विभकत किया है। प्रथम भाग में होमियोपैथी के मूल सिद्धास्तों 
का परिचय दिया गया है, जिसमें कुछ शीषक इस प्रकार हैं-होमियोपैथी का भूल सिद्धान्त, ओषधि-पिद्धि 

(प्रविग), ओषधि-निर्माण तथा शक्तिकरण का सिद्धान्त, विविध शक्तियाँ (पोटेन्सीज), ओषधि देने की विधि, 
ओषधि का लक्षणानुसार वैयक्तिकीकरण करना, उच्च शक्ति की ओषधि को दोहराना | द्वितीय भाग में 
ओषधियों तथा रोगों के लक्षणों का परिचय है, जिसमें एकोनाइट, एस्कुलस, एगारिकस आदि ५६ ओषधियों 

पर विचार किया गया है। इस ओषधि-परिचय की विशेषता यह है कि प्रसिद्ध होमियोपैथ चिकित्सकों के 
अनुभव की छोटी-छोटी घटनाओं से विषय को पुष्ट किया गया है। प्रत्येक ओषधि के शीषंक के साथ यह भी 
दे दिया है कि यह ओषधि शीत या उष्ण किस प्रकृति की है तथा किस रोग मे मुख्यतः काम आती है। तृतीय 
भाग मे अंगों तथा 'की-नोट' के आधार पर रोगों की ओषधियों का विवरण है अर्थात् मस्तिष्क के रोग, सिर 
के रोग, आँखों के रोग, कानों के रोग आदि में किस लक्षण मे कौन सी ओषध किस शक्ति मे काम आती है 
इसकी तालिकाएँ दी गई हैं। पुस्तक संक्षिप्त होते हुए भी बड़े काम की है। 

अस्य भ्रन्थ 

लेखक के होमियोप॑थी से सम्बद्ध अन्य ग्रन्थों में एक अत्युपयोगी प्रत्य है 'होमियोपैथी के मूल सिद्धान्त, 
जिसका विषय ताम से ही स्पष्ट है। होमियोपैथी के मूल सिद्धान्तों को समझे बिना होमियोपैथिक औषधो का 

प्रयोग घातक परिणाम भी उत्पन्न कर सकता है, अतः चिकित्सक ओर रोगी दोनों को ही इन सिद्धान्तों से 
परिचित होना आवश्यक है। 

लेखक की एक अंग्रेजी पुस्तक 'फर्टें-एड स्पेसिफिक्स ऑफ होमियोपैथिक एण्ड बायोकैमिक ट्रीटमेंट' है, 
जिम्में २९६ रोगों पर अनुभवी चिकित्सकों की अनुभूत होमियोपधिक तथा बायोकमिक चिकित्साएँदी गयी 

। 

बायोकमिक ओषधियों के विशिष्ट गुण धर्मों तथा अन्य विवरणों को सूचित करने बाला एक विस्तृत 
चार्ट भी लेखक ने प्रकाशित किया है, जो 'डों० सत्यव्रता'ब चार्ट ऑफ कम्पै रिज्रन ऑफ बायोकैमिक इृग्स ऐट 

ए लान्स' नाम से प्रसिद्ध है। 
इनके अतिरिक्त लेखक की एक अन्य पुस्तक है बुढ़ापे से जवानी की ओर', जो सीधे होमियोपैथी से 

सम्बद्ध न होती हुई भी होमियोपैयी की पृष्ठभूमि मे लिखी गयी है। यह योगासन, प्राणायाम एवं ब्रह्मचयं 
को विशेष महत्त्व देती है तथा इसमें शरीर के प्रत्येक अंग के लिए व्यायाम प्रदर्शित किये गये हैं, जिन्हें नियम से 
करते रहने पर मनुष्य वर्षों तक स्वस्थ रह सकता है, यहाँ तक कि बुढ़ापे को भी जवानी में परिणत कर सकता 

है। प्रत्येक प्रकरण के अन्त मे उस-उस अंग्र को स्वस्थ रखने या नोरोग करने के लिए होमियोपैधिक ओोषधियाँ 
भी दी गई हैं। लेखक ने इस पुस्तक का अंग्रेजी रूपात्तर 'फ्रॉम ओल्ड एज टु यूथ श्र, योग' (विद होमियोपैथिक 



गति शिए/ओेक है 

५00६ (/) || 
(070 ॥॥|//60॥] 

0000 ॥।/ 0 ॥ ॥0॥॥॥/ | 
पक एकिएफ परे गो फो।ग को) 
(6 ।6॥[/(60॥ 
((6// 00 ॥ (2 

(0  06॥(॥//॥ 6 /0 (|| 
॥॥॥॥/॥/॥ 0 //॥/00॥ 



ऐछ ञ् 

वंदिक विचारधारा का वज्चलानिक आधार 
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प्रो० हिर्दी विभाग, काशी हिलू विश्वविद्यालय 

देद, भारतीय ही नही अपितु विश्व-साहित्य की अमृत्य निधि हैं। विश्व के प्रायः सभी विद्वानों, विचारको 

एवं सप्रालोचकों ने इनके महत्त्व को स्वीकार किया है। ये ईश्वरीय ज्ञान हैं जिनका प्रकाशन जगत के 

कल्याणायं सृष्टि-रचना के आरम्भ मे ही अग्ति, वायु, आदित्य और अ्िरादि ऋषियों के हृदयों में किया 
गया। इन ऋषियों से ही यह ज्ञान गुर-शिष्य परम्परा के माध्यम से लोक में विकीर्ण हुआ। वैदिक साहित्य 

का यह ज्ञान ही भारतीय धर्म ओर साधना का मूलाधार है जिस पर संस्कृति और सभ्यता का भव्य प्रासाद 

निित है। भारतवर्ष में प्राचीन काल से ही ईश्वरोपासनादि के सम्बन्ध में विविध मतमतान्तर प्रचलित रहे, 

पर सभी ते अपने मत का आधार वेदों को ही माना। भारतीय दर्शनों मे प्रतिपादित सिद्धान्तों को पुष्टि वेदों 

के प्रभाणों से ही हुई । वेदों का महत्त्व केवल भारतवर्ष तक ही सीमित नही रहा अपितु विश्व के अनेक देशो 

के मनीषी इसमे सन्निहित ज्ञान और इसके गुणों से प्रभावित हुए। मेक्समुलर, विन्टरनित्ज, राब, कोलब्रुक 
तथा मैकडॉनल जैसे विद्वानों ने अपना सम्पूर्ण जीवन ही वेदों के अध्ययन के लिए समपित कर दिया। 

वेद, समस्त सत्य विद्याओं के मुल स्रोत हैं, और समस्त सत्य विद्याएँ वेदों से ही जानी जाती हैं। समस्त 

भारतीय ज्ञान-विज्ञान बेदों मे ही निहित है। वैदिक विचारधारा--वह चाहे जीवन का कोई भी क्षेत्र क्यो न 
हो--स्वय में प्रभाण है। आज के इस भौतिकवादी युग में->जबकि आध्यात्मिक और सामाजिक मूल्यों का 
विधटन तेजी के साथ हो रहा है--वेदो की महत्ता स्वयंस्तिद्ध है। हम जीवन का एकांग्री विकास करके सुझ्धी 

नही हो सकते। जीवन का सम्पूर्ण विकास है--व्यक्ति की भौतिक उत्तति के साथ ही उसकी आध्यात्मिक 
उल्तति, उसका आत्मिक विकास । यही वैदिक विचारधारा का सारतत्त्व है। 

प्रद्यात मनीषी तथा सुविचारक डॉ० सत्यव्त सिद्धान्तालंकार जी ने अपनी पुस्तक 'बैदिक विचार- 
धारा का वैज्ञानिक आधार' में उपनिषदों की इसी विचारधारा को विज्ञान की कसौटी पर कम्तकर जाँचा- 
परब्ा है। 

एक लम्बे युग से अध्यात्म और विज्ञात को परस्पर विरोधी मानकर चलते को परम्परा रही है। 

आधुनिक जड़वादी दर्शन अध्यात्म को बिल्कुल मिथ्या मानता है, उसे अवैज्ञानिक सिद्ध करता है। वह मानता 

है कि प्रिर्फ भौतिक जगत ही सत्य है, उसके परे कोई सत्ता तहीं है। आध्यात्मिक विचारधारा इससे भिल है। 
अध्यात्मवादी मानता है कि सिर्फ जगत् ही सत्य नही है वरन् इसके परे भी कोई सत्ता है, जिसने इसका निर्माण 

किया है। उसी पत्ता से यह सृष्टि का सारा कार्म-ब्यापार संचालित है। जिस तरह शरीर सत्य है उसी तरह 

शरीर मे समायी हुई आत्मा भी सत्य है, और जिस तरह पम्बभूतों से निभित यह जगत् सत्य है, वैसे ही इस 
जगत का निर्माण करने वाला परमात्मा भी सत्य है। मानव शरीर साध्य नहीं बल्कि साधन है, अतः हम इसे 

साधन मानकर ही चलें यही वैदिक विचारधारा है ! यही वैदिक विचारधारा का व्यावहारिक सत्य है। 

वस्तुतः देखा जाय तो विज्ञान और अध्यात्म में कहीं भरी दकराव की स्थिति नहीं है। दोनों एकदुसरे 
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के पूरक हैं। दौनीं का उद्देश्य संत्य की खोज है। दोनों का पथ एक है। अन्तर इतना ही है कि जहाँ विज्ञान की 
सीमा समाप्त हो जाती है वहाँ धर्म आगे बढ़ता हैं, हमे मागें दिखाता है। जिस तरह विज्ञान के आधारभूत 

सिंदान्त हैं वैसे ही धर्म के कुछ भाधारभूत सिद्धांत हैं। उन सिद्धान्तों को नीव में रखकर ही हम जीवन का 
निर्माण कर सकते हैं । 

डॉ० संत्यक्षत सिद्धान्तालंकार जी ने औपनिषदिक दर्शन के कुछ गूढ़ प्रश्नों का उत्तर देते हुए विज्ञान 
के साथ उनका सामंजस्थ दिखाने का स्तुत्य प्रयास किया है। मन क्या है ?', 'ईश्वर क्या है ?', सृष्टि की 
रचना कंसे होती है ?, “मृत्यु क्या है ?', क्या मृत्यु के बाद पुनर्जन्म होता है ?” इत्यादि कुछ ऐसे प्रश्न हैं जिनके 
उत्तर विज्ञान या भौतिकवादियों ने दिये हैं। ये उत्तर कहाँ तक तर्कंसंगत हैं और उनसे हमारी जिज्ञासाओं का 

कितना प्माधात होता है, यही इस पुस्तक के विवेचन का मुख्य विषय है। पुस्तक का सार-सैक्षेप या निचोड़ 

इस प्रकार है। 

कुल मिलाकर ग्रंथ बारह अध्यायो मे विभाजित है जिनमे द्वितीय, चतुर्थ एवं अध्टम अध्याय ऋमश: 
प्रथम, तृतीय तथा सप्तम अध्याय के पूरक रूप मे हैं। प्रथम अध्याय भे मन का भोतिकवादी दृष्टिकोण से 
विश्लेषण तथा द्वितीय अध्याय में अध्यात्मवादी दृष्टिकोण से विश्लेषण है।भौतिकवादी मन की सत्ता 
अस्वीकार करता है । वह मानता है कि शरीर का सारा काय॑-व्यापार अपने आप चल (रहा है। मानव शरीर 

की रचना ही कुछ इस ढंग की है कि उद्दीपक के उपस्थित होने पर अनुक्रिया अपने आप हो जाती है।इस 

सम्पूर्ण व्यापार का संचालन सवेदन और प्रेरक तत्रिकाओ द्वारा होता है जिसका केन्द्र मस्तिष्क है। भोतिकवादी 
कहता है कि यदि मन जैसी कुछ सत्ता है तो यही मस्तिष्क है। पर अध्यात्मवादी मस्तिष्क को मन नही मानता। 
उसका कहना है कि मन तो विस्तन और संकल्प-विकल्प का कार्य करता है जो मस्तिष्क द्वारा सभव नहीं। 

क्योंकि मस्तिष्क तो स्वचालित यत्र है जो सोचने-विचारने का कार्य नही कर सकता--जैसा कि भौतिकवादी 

स्वीकार करते हैं। डा० पिद्धान्तालंकार जी ने इसे एक उदाहरण द्वारा स्पष्ट किया है--“एक मनुष्य पहाड़ से 

गिर पड़ा, गिरते-गिरते रास्ते मे एक वृक्ष की टहनी को पकड़कर लटक गया । अब उसकी बाँह पर एक ततैया 

आकर काटने लगा। ततये के काटने पर निश्चित अनुक्रिया तो यह होनी चाहिए कि वह हाथ से ततंगे को 
उड़ा दे, परन्तु वह सोच मे पड़ जाता है, सोचता है कि वृक्ष की टहनी को छोड़ दूँगा तो नीचे गिर जाऊंगा, 
हड्डी-पसली चूर-चूर हो जायगी। वह टहनी को नही छोडता । टहनी छोड, या न छोड़ --इसमे चुनाव कौन 
करता है ? निश्चय ही यह चुनाव मशीन नही करती। चुनाव करना चेतन का स्वभाव है। मनुष्य पर अविद्यमान, 

अनागत घटताओ का प्रभाव पडता है, विगत घटनाएँ जो इस समय मौजूद नहीं उनका स्मृति द्वारा प्रभाव 
पड़ता है: संवेगो का--काम, क्रोध, लोभ, मोह का प्रभाव पड़ता है। अगर मनुष्य मशीन ही हो, उसके भीतर 
कोई स्वतंत्र चिन्तन करने वाली सत्ता न हो, तो ये सब प्रभाव कैसे पड़ सकते हैं?” इससे यह सिद्ध होता है कि 

मन की सत्ता कही न कहीं अवश्य है और जो मस्तिष्क तो नहीं ही है। यह सत्ता अभोतिक है जिसका इस 
भौतिक परीर पर प्रभाव पड़ता है। यही आध्यात्मिक विचारधारा है। 

तृतीय और चतुर्थ अध्याय का विषय चेतना, मन तथा आत्मा के विश्लेषण से सस्वन्धित है।यह तो 
सभी मानते हैं कि इस भौतिक शरीर के भीतर कोई चेतन या अभौतिक तत्त्व है जो इसे चलाता है। कोई इसे 
चेतना कहता है, कोई मन, तो कोई आत्मा । पाश्वात्य मनोवैज्ञानिक विचारधारा इन सबकी एक ही मानती 
है। इसके लिए वे 'मन' झन्द का प्रयोग करते हैं। पर भारतीय विचारधारा में इन तीनो का अलग-अलग अर्थ 

है। चेतना का प्रयोग तो मन और आत्मा दोनों के लिए होता है परन्तु मन तथा आत्मा इन दोनों शब्दों का 

अलग-अबग सत्ता के लिए प्रयोग होता है। 
सांध्यकार कपिल के अनुसार 'मन” चेतन नहीं है। वह प्रकृति के विकास का परिणाम है इसलिए 

प्राकृतिक है, भोतिक है। इसके विपरीत 'आत्मा' चेतन है। वह प्रकृति के विकास का परिणाम नहीं है, इसलिए 
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अप्राकृतिक है, अभौतिक है। मत कारथ है, साधन है, ओजार है बोर आत्मा इस कारण, साधन या औजार का 
इस्तेमाल करने वाला । उपनिषदों में भी मन को अन्न से दना इसलिए भौतिक साना गया है। इस बिन्दु पर 

आकर भारतीय और पाश्चात्य विधारकों के मत एक हो जाते हैं। पर मन सम्बन्धी भारतीय और पाश्चात्य 
विचारधारा में कुछ मुलभूत अन्तर भी है जिसे विद्यालंकार जी ने बड़ी ही कुशलता से उभारा है। उनका कहना 
है कि झरीर-करियात्मक मतोविज्ञानबादी या प्यवहारवादी सन की स्याक्ष्या करते हुए केवल तंत्रिका-तंत् पर ही 
अटक जाते हैं, वे आत्मा को सत्ता तक नहीं पहुँच पाते, जबकि भारतीय विद्यारक मन को भौतिक मानते हुए भी 
उसे आत्मा का कारण था साधन मानते हैं। निश्चय ही इस व्याख्या से ग्रंथवार की गहन विश्लेषण शक्ष्ति 

का परिचय मिलता है और उसकी मौलिकता भी दिखाई देती है। 

मनुष्य के भीतर जो मनोवैज्ञानिक प्रक्रिया चलती है, जिसे क्रमशः चित्त, अहूंकार, मन तथा बुद्धि का 

नाम दिया गया है--देसमें मन का कार्य सिर्फ संकल्प-विकल्प करना है, यह ठीक है या वह ठीक है' इस प्रकार 

के इन्द्रों को सामने लाकर उन पर विचार करना है, निश्चय करना नहीं । क्योंकि निश्चय करने का कार्य 
बुद्धि द्वारा होता है। चित्त, अहंकार, मन तथा बुद्धि की सत्ता सूक्ष्म है, इसलिए अभोतिक है किन्तु सूक्ष्म प्रकृति 

के अंशों से निभित होने के कारण जड़ भी है। अभोतिक होने के कारण वह भात्मा के निकट है, और भौतिक 
होते के कारण शरीर के, इन्द्रियों के निकट है। चित्त, अहंकार, मन तथा बुद्धि की सत्ता एक तरह से आत्मा 

तथा शरीर के बीच सेतु का--माध्यम का काये करती है। 
मन, आत्मा तथा चेतना, ये तीन ऐसे शब्द हैं जो आपस में एक-दूसरे से कुछ इस तरह जुड़े हैं कि इनमें 

भेद कर पाता कठिन है। चेतना तथा आत्मा दोनों अभौतिक हैं, इसलिए मन से अलग हैं, पर चेतनता के गुण के 

कारण चेतना और आत्मा दोनों एक भी हैं। लेकिन एक होते हुए भी दोनों की सत्ता अलग है। चेतना थी सत्ता 
व्यापक है, वह सम्पूर्ण विश्व में व्याप्त है जबकि आत्मा सिफं व्यक्ति में, व्यष्टि में सीमित है। 

यहीं चौथे अध्याय में 'चेतता' की सत्ता पर बलग से विचार किया गया है। इसमें माण्डूवयोपनिषद् मे 
वर्णित चेतना की चार अवस्थाओं--जाग्रत, स्वप्न, सुषुष्ति तथा तुरीय- का फ्रायडीय मनोविश्लेषण की 
सबेतन, अवचेतन तथा अचेतन अवस्थाओं से तुलनात्मक समीक्षा प्रस्तुत की गई है। इसी प्रसंग मे यह भी चर्चा 
है कि फ्रायड का मनोविश्लेषणवाद अचेतन तक जाकर रुक जाता है। औपनिषदिक विचार उप्तके आगे निकल- 
कर तुरीयावस्था में जा पहुँचता है जिसमे जाकर विश्व-चेतना से सम्पर्क हो जाता है। इसे लेखक ने समष्टि- 

चेतना कहा है जो सच्चिदानन्द रूप है और जहाँ पहुंचकर आत्मा का आनन्दमय के साथ सम्पर्क हो जाता है। 

पंचम अध्याय में 'ईश्वर' की सत्ता का विवेचन है। अधिकांश धर्मों में श्वर की कल्पता महामानव के 

रूप में की गई है और उसका निवास स्वर्गलोक मानता गया है। पर यह कल्पना युक्तिसंगत नहीं है क्योंकि 
यदि ईश्वर महापुरुष है तो बहू अनादि, अनन्त और अविनश्वर कैसे ही सकता है? यद्यपि भारतीय योगदर्शेन 
में भी ईश्वर को 'पुरुष विशेष” कहा गया है, पर वहाँ पुरुष का मतलब है संसार रूपी पुरी में निवास करने 
वाला । अर्थात् परमात्मा संसार के अणु-अणु में वर्तमान है। योगदर्शन कहता है कि परमात्मा ऐसा पुरुष विशेष 
है जो अधिद्या, अस्मिता, राग, देष, अभिनिवेश आदि क्लेशों से अछुता है! योगदर्शन तो केवल सर्वसाधारण 
को समझने के लिए ईश्वर को पुरुष विशेष कहता है अन्यथा वहू तो उसे अपुरुष ही बतलाता है । 

वस्तुत: ईश्वर कोई व्यक्ति नही है, वरन् वह शक्ति है, चेंतन्य-स्वरूप शक्ति । भ्क्तित, प्रकृति में भी 

होती है, पर वह अचेतन हैँ, जड़ है, जबकि ईश्वर चेतन शक्ति है। जड़ जगत में उसी की सर्जनात्मक चेतन 
शक्ित व्याप्त है। प्रकृति परिवर्ततशील है और इस परिवतन को लाने वाली चेतन सत्ता ईश्वर है। सृष्ि में 
हर वस्तु का प्रयोजन है, एक निश्चित उद्देश्य है जो वह स्रिद्ध करता है कि उसके निर्माण के पीछे कोई ने 
कोई चेतन शक्ति अवश्य है। सृष्टि मे इतनी विविधता है कि इसे देखकर आश्चर्य होता है, पर सारी 
विविधता एकसृत्रता में पिरोई हुई है, प्रत्येक का एक-दूसरे से तालमेल है । यह नियम उस चेतन सत्ता का ही 



वैदिक विचारधारा का वैज्ञानिक आधार (३५७ 

है जो जगत् के कण-कण में व्याप्त है और जिसे हम ईश्वर का नाम देते हैं। ईश्वर की इतनी सूक्ष्म और विश्वद 
व्याख्या कर पाश्चात्य मतीषा के साथ उसका तालमेल बिठाना सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार जैसे विचारक-चिन्तक 
के ही वश की बात है। 

यहीं एक प्रइन यह भी उठाया गया है कि क्या ईश्वर के दर्शन हो सकते हैं? इसका उत्तर है--नहीं। 
ईश्वर की सत्ता को हम अनुभव कर सकते हैं उसका दर्शन नही कर सकते | इसका कारण है--ईश्वर, चेतन 
सत्ता है जो सर्वव्यापी है। वह हमारे आपके भीतर भी है ! जबकि देखने के लिए द्रष्टा और दृश्य में दूरी होनी 
चाहिए। चेतन सत्ता सवेव्यापी है, इसलिए उसमे दूरी नहीं है और इसीलिए हम उसके दर्शन नही कर सकते। 

ठीक वैसे ही, जैसे हम शरीर के भीतर की वस्तुओं का दर्शन नही कर सकते। फिर ईश्वर तो निराकार है, न 
तो उसका कोई रूप है न रंग। वह तो अभौतिक है। वह तो नेत्रों का विषय ही नहीं है। फिर भला हम स्पे 
कंसे देख सकते हैं ? यदि हमे ईश्वर के स्वरूप का दर्शन ही करना है तो हम गीता के इन श्लोकों' को पढ़ें 

जिसमें भगवान कृष्ण अर्जुन से कहते हैं कि--“हे अर्जुन ! मैं जल में रस हें, चद्धमा और यूय मे प्रकाश हूँ 
सम्पूर्ण वेदों में ओंकार हूँ, आकाश में शब्द और पुरुषों मे पुरुषत्व हूं । मैं पृथ्वी मे पवित्र गंध और अश्नि में तेज 
हूँ तथा सम्पूर्ण भूतों में उनका जीवन हूँ और तपस्वियों में तप हूँ। हे अर्जुन, तू सम्पूर्ण भूतों का सनातन बीज 
मुझको ही जान, मैं बुद्धिमानों की बुद्धि और तेजस्वियों का तेज हूँ। हे भरत श्रेष्ठ ! मैं बलवानों की आसब्रित 
और कामनाओं से रहित बल अर्थात् सामथ्य हें और सब भूतों में धर्मं के अनुकूल अर्थात् शास्त्र के अनुकल काम 
हूँ।”* वस्तुत: ईश्वर का यही वास्तविक रूप है। हु 

घष्ठ अध्याय सृष्टि की उत्पत्ति या उसकी रचना से सम्बन्धित है। इसमें मूल प्रश्त यह है कि सृष्टि का 
निर्माण किसी एक मूल तत्त्व से हुआ है अथवा दो या दो से अधिक से । पहले विज्ञानवादियों ने सष्टि-रचना मे 
१०६ मूल तत्त्वों को स्वीकार किया था, बाद में यह संख्या घट कर १०२ हो गई और अब मात्र, ३ रह गई 
है। सांख्यदर्शन ते भी सृष्टि रचना के मूल में सत्, रज, तम--इन तीन तत्त्वो को ही स्वीकार किया है। लेकिन 
विज्ञानवादी अब कहने लगे हैं कि भौतिक पदार्थ ३ जरूर हैं पर उनका मूल तत्त्व एक हो है। सांस्यदर्शन ने 

इसे साम्यावस्था-प्रकृति का नाम दिया। प्रकृति से जो पदार्थ बने उसे विक्रुति कहा । यहाँ तक भौतिकवाद और 
सांख्यवाद की दिशा एक है। लेकित सृष्टि रचना के सम्बन्ध में दोनों का दृष्टिकोण एकांगी है क्योकि दोनो ने 
चंतन्य गुण की उपेक्षा की है। ऐसी स्थिति में हमे इस क्रम मे जड़ और चेतन इन दोनों मूल तत्त्वों को स्वीकार 

करना पड़ेगा । डा० सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार जी के ये विचार मौलिक और उपादेय हैं। सृष्टि की रचना मे 
'जड़' और 'चेतन' इन दोनों मुलतत्तवों का समान योग है क्योंकि न (जड़) से चेतन पैदा हो सकता है और न 
चेतन से जड । वैदिक साहित्य मे इसो चेतन को 'जीव' तथा ब्रह्म इन दो रूपों में माना गया है भौर इस तरह 
सृष्टि-रचना में तीनों की सत्ता स्वीकार की गई है। 

सप्तम ओर अध्ठम अध्याय में क्रमशः कर्म तथा निष्काम कर्म का विवेचन है। कर्म के सम्बन्ध 

१, रसोछमध्सु कौस्तेय प्रभात्मि शशिसूर्ययों: । 

प्रणवः सर्ववेदेष शब्द: खे पौरष॑ नृषु ॥ ५॥ 

पुष्यों मन्ध पृथिष्यां च तेजश्वात्मि विभावसों । 

जीवन सर्वंभूतेषु लपश्चास्मि तपश्विषु ॥६॥ 

बीज॑ मां पर्वर्भुतातां विड्धि पार्थ सनातनम् । 
बुद्धिदृद्धि मताभस्मि तेजस्तेजस्विनामहम् ॥१०॥ 

बल बलवतां चाह कामराग विभजितम् । 

धर्माविरद्धों भूतेष कामोइस्मि भरतधंत्त ॥११॥ (श्रीमद्शभगवद्गीता, सप्तम अध्याय) 

२. श्रीमद्भगवगीता ('तत्त्वविवेषनी हिन्दी टीका, टोकाकार-जयदयाल गोयल्दका) , पृष्ठ ३०८, ३०६, ३१० । 
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में पहले भोतिकवादी विधारधार को लें । भौतिकवादी पुनर्जन्म को नहीं मानते, इसलिए कमे के सिद्धान्त 
पर दार्शनिक दृष्टिसे कब्र नहीं करते। भारतीय दर्शनों में जावाक-दर्शन भी इसी मत का हैं जो 

भावज्जीवेत सु जीवेत् ऋण कृत्वा घृत॑ पिवेत्, भस्मी भूतस्य देहस्य पुनरागमनं कुत:--की दात करता 
है। पर भारतीय आध्यात्मिक विचारक्तरा ने इस पर गहराई से विचार किया है। कम के सम्बन्ध में 
भारतीय विघारधास यह है कि जैसे हबने पिछले जन्म में कम किए बेसा हुमें यह जन्म मिला और जेसे इस 
जन्म में करे करेंगे देंसा अमला जन्म मिलेशा। यह भोतिक जगत् में विद्यमान कारण-कार्य के नियम की तरह 
ही पृत्य और अटल है। इसी को कर्म का सिद्धान्त कहते हैं। 

कर्म की चर्चा करते हुए ही यह प्रश्न सामने आता है कि क्या मनुष्य कर्म करने मे स्वतंत्र है या वह 
भाग्य से बँधा हुआ है ? इस पर बड़ा विवाद है। पुरुषार्थवादी पुरुषार्थ को ही सब कुछ मानते हैं जबकि भार्य- 
वादी भाग्य को | डा० सत्यक्रत जी ने इस संदर्भ में वेदिक विचा रधारा का उल्लेख किया गया है ओर यह माना 
गया है कि जीवन में दोनों खथ-साथ चलते हैं। इसी में आगे यह भी बताया गया है कि किसी भी कर्म का नाश 

नहीं होता, उसका फल अवश्य मिलता है। हाँ, यह अवश्य है कि कभी-कभी वह फल हमे दिखाई नहीं देता । 
बस्तुतः कह चित्त में आकर संस्कार रूप में सुरक्षित हो जाता है। शरीर का नाश होने पर भी कर्मों का नाश 

नहीं होता । आत्मा, उन कर्मों को बीज-हूप संस्कारों के रूप में सृक्ष्म क्षरीर में लेकर अगले जन्मों में जाता है 
जहाँ वे बीज समय पाकर कर्मंफल के रूप में फलित होने हैं । 

कुल मिलाकर कमफेल का सिद्धान्त यह बताता है कि कम करना मलुष्य का स्वभाव है। उससे बच्चा 
वही जा सकता । तो फिर प्रश्न उठता है कि ऐसा या उपाय है कि हम कर्म भी करें और उसके बंधनों मे भी न 

फँसें) इसका बेंदिक समाध्ष न वह है कि हम कामना रहित कर्म करें जिसभे फल की कोई इच्छा न हो । गीता में 
इसी को 'निष्काम कर्म, कहां गया है। 'निष्काम' का अर्थ 'निष्कमंष्यता' कदापि नहीं है। के नही, बल्कि कर्म 
के फल की आशा छोड़ना हो निष्काम कम है। निष्काम कम के इस फ्रसंत्र में ही सकाम कम की चर्चा की गई 
है, साथ ही निष्काम कर्म एर लोकमान्य तिलक, योगिराज अरविन्द, आचाये विनोबा भावे तथा आचायें 
रजनीश के विचारों को भी प्रत्तुत किया गया है। अन्त मे निष्कर्ष रूप में लेखक ने यह भी बता बिका है कि 
आज के भौतिककादी मनुष्य के लिए वैदिक विचारक्वरा के निष्काम कर्म की कितनी उपादेयता है। 

नवें अध्याय मे मानव की आधारभूत समस्या--शिक्षा--पर वैदिक दृष्टिकोण से विचार करते हुए उसके 
वैज्ञातिक आधार पर प्रकाश डाला गया है। शिक्षा निश्चय ही मानव की आधारभूत समस्या है क्योकि वही 
मनुष्य को मनुख्य बनाती है अन्यथा मनुष्य और पशु मे कोई भेद न रहे। हमारी आज कौ जो शिक्षा प्रणाली है 
वह इतनी दूषित है कि उससे हम मनुष्य को मनुष्य तो नही ही बना सकते । फिर इसका उपाय क्या है ? हम लोगों 
को कैसी शिक्षा दें कि वे सभ्य और सुदस्कृत मानव बन सकें । इसके लिए हमें पीछे लौंटना होगा। शिक्षा की 
विचारधारा का अध्ययन करना होगा । वेदिक विचारधार में इसे गुरुकुल शिक्षा पद्धति' कहा गया है, जिसमें 
बालक को शिक्षा का केद्ध मानकर उसके आचरण का--उसके चरित्र का निर्माण किया जाता था। इसमें 
बालक अपने माता-पिता के कुल से अलग होकर गुरु के कुल में जाता था जहाँ उपका 'उपसयन संस्कार' होता 

था। 'उपनयन' का अर्थ है--“निकट ले जाना' अर्थात् शिष्य अपने को मुरु के कयन्त तिकट लें जाय । वहाँ गुर 
का कर्तव्य था शिष्य को पुत्र की तरह से पालना, उसे विविध झाहतों की शिक्षा देना तथा उसके चरित्र का 
निर्माण करना। आचार्य” का अर्थ ही है--आधार मिखाने वाला। इसे तरह गुर के आश्रम में रहता हुआ 

शिष्य, ब्रह्मचर्य का पालन करता हुआ ज्ञानाजन करता था तथा अपने चरित्र का निर्माण करता था। बंहां उसे 
अपरा के साथ परा विद्या, मन्त्रज्ञान के साथ आत्मज्ञान तथा सुविधा के समय विद्या का ज्ञान भी दिया जाता 
था जिससे वह आगे चलकर अपने जीवन का सर्वांगीण विकाप्त कर सके । इस तरह वैदिक शिक्ष:-पद्धति पूर्ण 

ओर विज्ञान सम्मत भी दुर्भाग्य से इस शिक्षा पद्धति का देक्ष में कोष हो दयाः । महक वयाजन्त के इस परस्परा 
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को पुतरुण्जीवित किया और आधुनिक संदर्भों में इसकी उपादेयता सिद्ध की। मैं छ० सत्यपक्रत सिंद्धाध्ता्भकार 
के विचारों से पूर्णतः सहमत हूँ कि आज देश कोसी ही शिक्षा पद्धति की आवश्यकता है और तभी हमारा 
कतल्याश भी संभव है । 

दर्सवाँ अध्याय जीवन की विवेचना से सम्बन्धित है। जीवन के सम्बन्ध में दो दृष्टिकोण हैं--एक 
भौतिकवादी, दूसरा अध्यात्मवादी। भौतिफवादी इस जीवन को ही आदि-अन्त मानते हैं, इसलिए सुधपुर्वक 
जीने की सलाह देते हैं। जीवन के सम्बन्ध में अध्यात्मवादी का दृष्टिकोण इससे भिन्न है। वह इस जीवन को 

मिथ्या मानता है। उसकी दृष्टि में यथार्थ जीवन, इहलोक नही बल्कि परलोक का जीवन है, अतः हमें उसको 
ध्यान में रखते हुए जीवन व्यतीत करना चाहिए । अब देखना यह है कि जीवन के सम्बन्ध मे भोतिकवादियों 

की विचारधारा सत्त्य है या अध्यात्मवादियों की ? वास्तविकता इससे भिन्न है। न तो भौतिकवादी विचार- 
धारा ही पूर्णतः सत्य है और न आध्यात्मिक विचारधारा ही। वस्तुनः दोनों विचारधाराएँ मिलकर जीवन को 
पूर्णता प्रदान करती हैं। हमारा भौतिक जीवन आध्यात्मिक जीवन का अंग है। जीवव के सम्बन्ध मे वैदिक 

दृष्टिकोण भी यही है। इसे हो सत्य मानकर जीवन-पथ पर आगे बढ़ना खाहिए। यदि हम पाथिव जीवन को 
हो सब कुछ मान ले तो जीवन मे सार्थकता नही रह जाएगी। जीवन का कोई उद्देश्य तहीं रह जाएगा। इसलिए 
भोतिक जीवन के साथ आध्यात्मिक जीवन की डोर का बंधा होना आवश्यक है। यही जीवन की सम्पृणंता है। 
लेखक ने वास्तविक जीवन के सम्बन्ध में क ठोपनिषद् का उदाहए्ण देकर इस विषय को और भी अधिक स्पष्ट 
कर दिया है। 

ग्यारह॒वें अध्याय मे पुनर्जन्म की व्याख्या की गई है। भोतिकवादी चुँकि आत्मा की सत्ता स्वीकार नही 
करते इसलिए वे पुनर्जेन्म को नहीं मानते | पर भारतीय आध्यात्मिक विचारधारा पुनर्जन्त् मे विश्वाप्त 

करती है। वह मानती है। इस शरीर से अलग आत्मा की स्वतंत्र सत्ता है। जो न जन्म लेती है और न मरती 
है वह मात्र एक शरीर छोड़कर दूलरे में श्रवेश करती है। आत्मा का यही शरीश-तरण ही 'पुन्जन्भ' है। 
आत्मा सत् वस्तु है। सत् वस्तु का कभी अभाव नहीं होता बल्कि उप्तका रूपान्तरण होता है।आज का 

विज्ञानवादी भी यही मानता है। जिस तरह सृष्टि का प्रवाह अनादि और अनन्त है, उसी तरह भात्मा भी 
अनादि और अनन्त है। 

बस्तुतः पुनजेन्म का सिद्धान्त इतना जटिल है कि सहज ही किसी निष्कर्ष पर नहीं पहुँचा जा सकता। 

भारतीय और पाश्चात्य मनीषियों ने इसके पक्ष और प्रतिपक्ष मे अनेक तक दिए हैँ। डा० सिद्धान्तालकार जी 
ने उन तकों की बड़ी गहराई से छानबीन की है और अपना निष्कर्ष निकाला है। पहले उन्होने उन युक्तियों की 
परीक्षा की है जो पुतजेन्म को मानने के सम्बन्ध मे दी गई हैं। उनमे मुख्य ये हैं--१. पुनर्जन्म का विचार 
सार्वत्रिक है। २. मनुष्य मे अमरता का विचार पाया जाता है। रे. कारण-कार्य के नियम के आधार पर पुनजंत्म 
मानना पड़ता है। ४. कई ऐसे मेधावी बालक पाये जाते हैं जो जन्म से ही अद्भुत बुद्धि को लाते हैं। ५. भोतिक- 
जगत में शक्ति की अक्षयता या उसके रूपान्तरण का नियम आध्यात्मिक जगत् में भी लागू होता है। 
६. विकासवाद की साक्षी भी पुनर्जन्म मानने के लिए बाध्य करती है। ७. कभी-कभी ऐसे लोग भी मिल जाते हैं 

जिन्हें पूर्व जन्म की स्मृतियाँ याद रहती हैं (इस सन्दर्भ मे स्वय लेखक ने भी कई लोगों के दृष्टांत एकत्र 

किए हैं)। 
पुनर्जन्म को न मानने के सम्बन्ध मे मात्र तीव तके पस्तुत किए जाते हैं। एक तो यह कि यदि पुनजन्म 

होता है तो पृव॑जन्म की स्मृतियाँ क्यो नही रहती ? दूसरा यह कि यदि आत्मा नाम की कोई सत्ता होती ही नहीं 

जिसा कि भोतिकवादी मानते हैं) तो पुनज॑न्म किसका ? तीसरा यह यदि आनुवंशिकता और पर्यावरण के 
आधार पर जीवन की सब विषमताओ का हल हो जाता है तो फिर पुनजंन्म मानने की आवश्यकता ही क्या है ? 
लेखक ने अपनी गहन विवेचन-शकिति के अनुसार इसका बड़ा ही स्पष्ट उत्तर दिया है और यह सिद्ध किया है कि 



१७ ई पद 8 पफृति बोर पावद 

प़ांम श्र गिल एप है 
एव के अतिर बा में पूजु जैहे या पल को दिवस है। मु है श्र | मु, कहर 

हर दा गत है। वैदिक विद्ाशधारा मुख को तरिक भी भयाहह हों गगती । कह तो गहरी है हि आता 
बगरआगर है। रपढ्ा दी वाह की होता । सह पे ऐप जो हु है किशोर इससे गलु का वरण 
हिगा को रहें तो बाला की बतावरता का पता था। प़िर आधुतिक विज्वानवादी विधा ऐ दें तो 
शरीर का भी गत दी होता। कह तो पंकमहाएतों ते ता है बोर रौर ही मु हो बे पर पंच, 
माप] बे मृत रतन में वे जे हैं। हर तह से परीर का गा हहीँ वि स्यालण होता है। 
शरीर का यह हपालण ही मु है। गिए तर बात ए़ धरीर हो छोड़कर दूसरे में बता जाता है दस 
ही शरीर के तल भी हरीर झा बाद होने २ बे पूह्त लो में के बे हैं ओर पु: छा पृत्त को मे 
ए हरीर का गिरा होता है। छत तह मे तो मरु को कहों अलिल हो रहीं हि होता । ो उपर 

हि छू दो बार तेता है कह मूलु हे भर हे मृकष हो जाता है। ० सदर] पिद्वालाबबार जी ये छू 
पद में नदिेता गा पंत उद्धत किया है। गरितेता हा यू मे साक्षाक़ार होता है। कह गहु ये पा 
है कमल झा है! मूल उत्तर के। है कप है मृर्लु है, शेय जो है।' जो तोग शरौर को ही 
आता मात केते है, े ही मूर्ु का अनुभव के हैं पर जो आह हो सता मानते है उहे गदु वा भय कहो 
होता । पे बात गौता में बहन ऐ भीकृणण ते भी कहो थो। वैदिक शपयों ने झर द् को रियो पहओ 

ही जावे हिया पा | 
तिल ह में हुए कह पते हैं कि हा० पलवत विद्वालांकार जी ने अप इस पथ मे दि 

विषाणधारा का शात्त हो गिषोह कर रब दिया है। वेदों ही इस विचारधारा को आधुर्तिक विज्ञान की 
इग्ोी पर कसकर बोर ही पता प्रमाणित कर भोतिक़ वादियों वो बनती दी है। झ़ दिशा में दिया 
बने वाता यह प्र गौ तिके कार है। विश है हे बने बी पी़यों को मारंदात होगा। 



पंडित सत्यब्रत प्रणीत 

बंदिक विचारधारा का वंज्ञानिक आधार 

डा० विजयपाल शास्त्री 
प्रवक्ता, दक्षम विभाग, गुरकुल काँगड़ो विश्वविद्यालय 

वेदिक सिद्धान्त मन'प्रादृर्भत केवल कल्पता पर आधारित नहीं हैं, अपितु चिर्तन ऋषियों की ऋतम्भरा 
प्रज्ञा से प्रयृत होने के कारण त्रिकालाबाधित सत्य हैं। यह सावेकालिक सत्यता वैज्ञानिक निकष पर परीक्षित 
होकर अत्यधिक ग्राह्म और विश्वसनीय होगी। वेदिक विचारधारा पुर्ण रुप से वैज्ञानिक भित्ति पर आधारित 
है। सम्प्रति आवश्यकता है उस वेज्ञानिक आधार को स्वेजन बोध्य और सवेत्र प्रकाशित करने की। वैज्ञानिक 

आधार के बिना वैदिक प्र्म अन्धविश्वासत के रुप में प्रचारित होने लगा है। विज्ञान लेंगड़ा है, धर्म अस्धा है। 

दोनों अपूर्ण हैं। दोनों का समस्वय ही परणंता का लाभ करा सकता है। इस वैज्ञानिक आधार की जितनी 

आवश्यकता पहले थी, उससे कही अधिक अब है। वेदिक विचारधारा को वैज्ञानिक आधार दिये बिता 

साम्प्रतिक परिस्थितियों में न व्यक्ति आस्थावान् बन सकता है, न समाज समुलत हो सकता है और ने राष्ट्र 
एक सशक्त जीवन पा सकता है। भौतिक और अध्यात्म का समस्वय ही आज पथ भ्रृंश पर अग्रस्तर युवकों 

को सम्माग दिखा सकता है। आइये देखें, वह कौन-सा वैज्ञानिक आधार है जिस पर वैदिक भान्यताएँ आरूद 
होकर त्रिकालाबाधित और सार्वभोम बन गयी हैं। 

बेदिक सिद्धान्तों का सार इस प्रकार है--१. मन देह में रहता है किन्तु देह से उसकी पृथक् अभोतिक 

सत्ता है। २. चेतना एक व्यापक तत्त्व है जिसकी चार अवस्थाएं हैं--जाग्रत्, स्वप्न, सुषप्ति और तुरीयावस्था । 

३, आत्मा जड़ से भिलन, चेतन तथा नित्य है जो कर्ता ओर सुख-दुःख का भोक्ता है। ४. परमात्मा इस विश्व 

का सजक पालक, और संहारक है। १. सृष्टि प्रक्रिया के तीन मूल तत्त है--परमात्मा, प्रकृति ओर पुरुष । 
६ कृत कर्मों का फल क्षवृश्य भोगना पढ़ता है,यह अटल नियम है। मनुष्य कर्म करने में स्वतंत्र है। 

७, निष्काम कर्म करके हम कर्म -वन्धन से मुक्त हो सकते हैं। ८. बालक के व्यक्तित्व के निर्माण मे संस्कारों 
ढा महान् योगदान है। शिक्षा के लिए बालक आचार कुल में रह कर ब्रह्मचयं व्रत का पालन करे एवं आचाय॑ 
उसे गर्भस्थ करे | ६. हमारा भोतिक जीवन आध्यात्मिक जीवन का अंग है । दोनों जीवन सत्य हैं। दोनो मिल- 
कर जीवन की शृंखला को पूर्ण करते हैं। दोनों को सत्य मानकर ही लक्ष्य पर पहुंचा जा सकता है। १०, असत् 
की उत्पत्ति नही हो सकती ओर सत् का अभाव कभी नहीं होता । आत्मा तदवस्तु है। वह कभी नहीं मरता । 
यहू एक चोला छोड़कर दूसरा चोला धारण करता है। यही पुनर्जन्म है जो एक चिरत्तन सत्य है। ११. जीवन 

बितनां सत्य है, मृत्यु भी उतनी ही सत्य है। प्रत्येक जीवधारी की मृत्यु होती है। मृत्यु देह की होती है आत्मा 
की नहीं । देह के रुपान्तरण का नाम ही गृत्यु है। 

उपर्युक्त वैदिक सिद्धान्त वैज्ञानिक निकष पर किस प्रकार विशुद्ध उतरे हैं, यह हमें विचार करना 

हैं। सरवेप्रथम मन को हो ते। 



३६१ / वैदिक साहित्य, संस्कृति और और समाजदर्शन 

मन (१४४४) 

वैदिक सिद्धान्त के अनुसार मन की शरीर से पृथक सत्ता है। यह शरीर में रहते हुए भी भोतिक नहीं 
अपितु एक अभोतिक तत्त्व है। यद्यपि इसके अभौतिक होने में मतभेद हो सकता है, क्योंकि सांब्य आदि 
दाक्ष॑निक इसे प्रकृति का हो परिणाम मानते हैं, फिर भी यह एक दिव्य तत्त्व है। इसलिए वेद में इसे जागत् 
और स्वप्नावस्था में दूर जाने वाला (मज्जाग्रतो दूरमुदेति तदु सुप्तस्थ) दूर जाने वाला (दुरजमम) ज्योतियो 
की भी ज्योति (ज्योतिषां ज्योतिः) जीर्घ न होने वाला (यदजिरम्) तीद्र गति वाला (जदिष्ठम्) समस्त कार्यों 
को करने वाला (यस्मात्न ऋते किचन कम करियते) तथा यज्ञों का निर्वाहक (येन यज्ञ स्तायते) आदि कहा गया 
है। जिसे हम जीवन कहते हैं वह इसी मत के स्तर पर प्रकट होता है। इस मन का कार्य केवल बाह्य क्रिया- 
केलाप को संगृहीत कर लेना ही नही है या द्रष्टा बकर उसे देख लेना भर नहीं है बल्कि यह अपनी इच्छा से 
काम करने मे स्वतन्त्र है। घटनाओं को धंटित करना और उनका नियमन करना भी मन का ही काय॑ है। 

मन्र को अन्तःकरण कहा जात्ता है। बुद्धि अहंकार चित्त इसी के स्तर पर रखे गये नाम हैं। संकल्प- 
विकल्प करना, विचार करना इसका मुख्य कार्य है। मनोवैज्ञानिक प्रक्रिया मे प्रथम अनुभूति चित्त (0080- 
०प४॥९६४४) है । चित्त से अभिप्राय चेतता शक्ति से है। यह चेतना शक्ति सर्वत्र हमारे भीतर बाहर चिति 
शक्ति के रूप में विद्यमान है। दूसरी अनुभूति अहंकार ([70//009॥5) की है। चेतना के आने प र ही मैं 
की अनुभूति होती है । आन्तरिक विकास का तीसर। स्तर मन (0॥00) कहलाता है। चिस्तत करना सकत्प- 

विकल्प करना, यह ठीक है या यह ठीक है ऐसा विक्षार करता सन का काय॑ है। मनोवैज्ञानिक प्रक्रिया की 
चतुरय अवस्था है बुद्धि (00॥82॥08) ॥ मत में उल्न्न रहे विकल्पों मे से एक का चुनाव करना इसका कार्य है । 
इन चारो को सूक्ष्म शरीर कहा जाता है। यह अति सूक्ष्म है, अतः अभौतिक कहलाता है। यह सुक्ष्म प्रकृति के 
सूक्ष्म अंशों से बना है, इसलिए यह भोतिक भी है। यह सूक्ष्म शरीर ही आत्मा तथा शरीर के बीच का सेतु है। 

भौतिकवादी दृष्टिकोण 

भोतिकवादी सन को शरीर से पृथक् सत्ता नहीं मानते। उनके अनुसार यह शरीर की परिस्थितियों का 
ही परिणाम है। उदाहरण के लिए अधिक मदिरापान से एक वस्तु की दो वस्तु दिखायी देने लगती हैं। एल ० 
एस० डी० जैसे नशीले पदार्थों के सेवन से आकाश भें उड़ने की अनुभूति होती है। जिमर की खराबी से 
नैराश्य की अनुभूति होने लगती है। इससे सिद्ध होता है कि जिसे हम मन या विचार कहते हैं वह भौतिक 
परिस्थिति का ही परिणाम है । 

भौतिकवादियों का कहना है, कि शरीर एक स्वणालित अन्त (4000॥॥00 ए90॥76 ) है । जैसे 
स्टेश्ननों पर रखी हुई भार मापक मशीन में २५ पैसे का सिक्का डालने पर भारसूदक टिकट स्वतः बाहर 
निकन आता है, खाँचा मशीन (5|00 9820०) में वस्तु का निर्धारित मुह्य डाल देने पर आदर थे इच्छित 
वस्तु स्ववमेव बाहुर आ जाती है। इब मशीनों में मन उंसी कोई वस्तु नहीं बैठी होती । वैसे ही बहू शरीर भो 
विज्वेष परिस्थिति के उपस्थित होने पर स्वयं क्रिया करता है। यह प्रतिक्रिया स्ववासित शरीर गर्ल की स्वयं- 
क्रिया है। मनुष्य का समस्त व्यवहार उद्दीपक अनुक्रिया (#१॥8/ 28-058/0॥86) के रूप भे स्वतः चल स्हा 
है। इस उद्दीपक अनुक्रिया का संचालन तत्त्रिकातस्त (]एचल्४०७5 $!शैंभा) के द्वारा होता है । अंगुक्षि में 
काँटा चुभने पर शरीर में फेली संवेदन तन्त्रिकाएँ (8क॥079 7०5४४६) उसकी सूचना मस्तिष्क तक ग्हुँचाती 
है। तब मस्तिष्क से यह सन्देश प्रसारित किया जाता है कि अंगुली से काटा निकाल लो । मस्तिष्क से इस सन्देश 
को अंगुली तक ले जाने वाली तन्त्रिकाएँ प्रेरक तंत्रिकाएँ (१४०४०: 7थ५०४) कहलाती हैं। इस तन्देश के 
पहुँचते ही हम अग्रुलि से काँठा निकाल देते हैं। 

इस प्रकार सम्पूणण प्रक्रिया में मस्तिष्क और तंत्रिकातन्त्र ही दिखाई देते हैं। भव कई दिखाई नहीं 
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देता। मन को न मासकर भी शरीर की क्रियाओं की समस्या का समाधान हो जाता है। 

आध्यात्मिक दृष्टिकोण 

अध्यात्मवादी कहता है कि भौतिकवादी का यह कथन कि मनुष्य का समस्त व्यवहार तन्त्रिकातत्त से 

चल जाता है है, ठीक नही है। यदि मस्तिष्क स्वचालित यन्त्र है तो उसे पूर्व-निश्चित उत्तर बाहर भेज देना 
चाहिए | क्योंकि मशीन सोचकर काम नहीं करती । मशीन यह कभी नही कहती कि सोचकर उत्तर दिया 
जायेगा। जो कुछ होता है वह खट से हो जाता हैं। किन्तु मन तो सोचता है। अनेक विकल्पों मे से एक 
का चुनाव करता है। उदाहरणार्थ एक व्यक्तित वृक्ष से नीचे मिरने लगता है। गिरते-गिरते वह एक हाथ से वृक्ष 

की शाखा पकड़ लेता है । उसी समय उसके दूसरे हाथ पर एक ततैया डंक मारने आ बैठता है। मनुष्य यदि 
मशीन होता तो वह टहनी छोड़कर उस हाथ से ततैये को उड़ा देता, किन्तु वह ऐसा नहीं करता, क्योकि 

वह जानता है कि शाखा छोडते ही नीचे गिर पड़"गा। मशीन मे यह सोचने की शक्ति नहीं होती । तो फिर 

वह कौन हैं जो यह चुनाव करता है ? कोई तो है जो शरीर से पृथक है और शरीर की रक्षा के लिए चिन्तित 

है | वेदिक दृष्टिकोण के अनुसार वही मन है। 

तन्त्रिका-तंत्र (१९४४०७६ $फएशंथा)) के कार्य को भी तकारा नहीं जा सकता। कितु उसे मन का 
निवास-स्थान तो माना जा सकता है। मन नहीं कहा जा सकता । यह तो सत्य है कि मस्तिष्क के अभाव मे 
मन या चेतत टिक नहीं सकते किन्तु मत की सत्ता को स्वथा नकार नहीं सकते। खूँदी कीट का आधार है। 
छूंदी के गिरने पर कोट भी गिर जाता है। किन्तु इसका यह अर्थ नहीं कि कोट खूंटी है या खूँटी कोट है। नदी 
का पाट नदी की धारा का आश्रय है, किन्तु दोनों पृथक-पृथक् हैं। इसी प्रकार मस्तिष्क (4॥7) या तन्त्रिका 
तन्त्र (भ७४०॥४ 5950॥) तो मन रूपी कोट को टाँगने की छूंटी है, तथा मन रूपी नदी की धारा का पाठ 
है। 

यदि भौतिकवादी यह कहे कि मत की शरीर से पृथक सत्ता मानने पर अभोतिक मन का भौतिक 
शरीर पर प्रभाव कैसे पढ सकता है? तो इसका उत्तर यह है कि प्रेम, इच्छा, द्वेष, आशा, निराशा, उत्साह 

आदि तत्त्व अभोतिक और अदृश्य हैं फिर भी इनका शरीर पर प्रभाव स्पष्टपरिलक्षित होता है। 
इससे यह सिद्ध हुआ कि मत केवल तन्त्रिकातन्त्र पर पड़े उद्दीपक की अनुक्रिया (ह०७०0796॥0 

#9छ38) मात्र नहीं है। भोतिक भोतिक का संचालन नही कर सकता । अभोतिक हो भौतिक का संचालन 

या उपभोग कर सकता है। यह मन ही है जो शरीर के उपभोग का साधन है। इसके निम्नलिखिति कारण 

हैं-- 

१. सोह्ेश्शता ([?07005९0)॥655)--विश्व के समस्त प्राणियों में सोह्रेश्यता पाई जाती है। प्रत्येक 
प्राणी किसी न किसी उद्देश्य के लिए जी रहा है। भविष्य में कोई ऐसा लक्ष्य अवश्य है जिससे पाने के लिए वह 
सतत सच्चेष्ट रहा है। यह लक्ष्य चाहे ज्ञात हो या अज्ञात हो, किन्तु यह निश्चित है कि प्राणी का व्यापार 
लक्ष्यद्वीन नहीं हो सकता । यह लक्ष्य शरीर यन्त्र की उद्दीपक अनुक्रिया का परिणाम नहीं हो सकता, क्योकि 
शरीर जड़ है। यह उद्दीपक अनुक्रिया वत्तमानकाल में ही हो सकती है। यह लक्ष्य मन या चेतना के माने कि 
सम्भग नहीं है। 

२. भविष्य को घटना का प्रभाव [702706 ० !॥९ 07०)--जो घटवा अभी! घटित नहीं हुई 
उसको सोचकर अभी से चिन्ता होने लगती है। मात लीजिए, मुझे एक मास बाद कोई परीक्षा देनी हैं । वर्षा 
अभी आयी नहीं। किन्तु उसकी मुझे प्रतीक्षा है ओर उसके लिए मैं प्रयत्तरत हूँ । भविष्य का यह प्रभाव मन 

को माने बिना सम्भव नहीं। तन्त्रिका-तन्त्र (परक्षए0॥8 59800) पर व्तेमानकालीन उद्दीपकों कींही 
अनृक्िया (40४७९ 00 98॥808) हो सकतीं है । 
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३. अतीत का प्रभाव (]7]फ2008 ० ॥॥8 088/)--जिस प्रकार भविष्य की घटनाओं का प्रभाव 
मन पर पढ़ता है वैसे ही अतीत की घटना का भी प्रभाव पड़ता है । अतीत के प्रभाव को स्मृति कहते हैं। यदि 
भूतकाल में मेरे साथ कोई दुःखद घटता घटित हुई है तो उसकी स्मृति से मुझे अब भी रोमांच हो सकता है। 
यह प्रभाव भी किसी मन या चेतन सत्ता को माने बिना सम्भव नहीं है । स्मृति का आधार तन्त्रिका-तन्त नहीं 
हो सकता। इसलिए मानना पड़ेगा कि कोई स्थायी तत्त्व अवश्य हैँ जो भूतकाल में घटित घटना के समय भी 

था और वही अब भी है! 

भोतिकवादी स्मृति के लिए चेतन सत्ता को मानना आवश्यक नहीं समझता । उसके अनुसार स्मृति 
तन्त्रिका-तन्त्र पर पड़ा हुआ एक ठप्पा या संस्कारांकन (॥8797॥) है जिसे वर्तमान मे हम देख रहे हैं, किन्तु 

ऐसा मानना ठीक नही । ऐसा मानने पर स्मृति और प्रत्यक्ष में कुछ अन्तर नहीं रह जायेगा; क्योंकि भौतिक- 
वादी के अनुसार स्मृति और प्रत्यक्ष दोनों वतमानकालीन ही हैं। किन्तु, इससे समस्या का समाधान नहीं 
होता | विगत घटना भयानक थी किन्तू उसकी स्मृति सुखद भी हो सकती है इसलिए स्मृति तंविका-तल्त्र पर 
पड़ा हुआ संस्कारांकन नही है वल्कि वह एक चेतना की शक्ति है जिसे मत चेतना या आत्म कहा जाता है। 

आत्मा (807 ० $ञा॥) 

भारतीय विचारधारा के अनुसार शरीर और मन से पृथक एक चेतन तत्त्व आत्मा है जो इन दोनों का 

भोक्ता है। शरीर भोगायतन है। मन भोग का साधन है तथा आत्मा भोवता है । आत्मा का मुख्य रूप चेतनता 

है। न्याय दर्शन के अनुसार इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, सुख और ज्ञान आत्मा के लिंग हैं। आत्मा के बिना ये गुण नही 

रह सकते। सांख्य के अनुसार संघात के पदार्थ होने से, त्रिगुण से विपरीत होने से, अधिष्ठाता होने से, भोक्ता 
होने से तथा मोक्ष की ओर प्रवृत्ति करने से आत्मा की सिद्धि होती है। 

भौतिकवादी का मत 

पाश्चात्य विचारक न मन को मानते हैं और न आत्मा को । हाँ, चेतना को स्वीकार करते हैं। यह 

चेतना (00%००४५॥०४8) तन्तिका-तत्त्र की स्वचालित किया हैँ । आत्मा और मन का किसी को अनुभव नही 
होता, किन्तु चेतना का अनुभव सबको होता है। मेग्डूगल चेतना को एक नैसगिक शक्ति मानते हैं। नैसगिक 
शक्ति से अभिप्राय यह है कि प्राणी का समस्त व्यापार यन््रवत् स्वत: चल रहा है । उद्दी पक (8#70॥08) 
के सामने आते ही उसमें स्वतः अनुक्रिया (06६90॥86) होती है । उसके लिए आत्मा को मानने की आवश्यकता 
नहीं है। बच्चा उत्पन्न होते ही माता के स्तनों में मुँह लगा देता है। हरिण का बच्चा पानी में तैरने लगता है। 
ये क्रियाएँ उसे किसी ने सिखायीं नहीं। तन्विका-तन्त्र स्वचालित यन्त्र की तरह स्वयं अनुक्रिया करता है । 

अध्यात्मवादी का मत 

भौतिकवादी का उपर्युक्त कथन ठीक नहीं है। यह तो ठीक है कि तन्त्रिका-तन्त्र की तैसग्रिक शक्ति से 
क्रिया स्वयं हो जाती है, किन्तु तस्ज्रिका-तन्त्र पर पहले से कोई संस्कार तो अंकित होना ही चाहिए। 
संस्कारांकन के बिता तैसगिक शक्ति भला स्वतः कार्ये कैसे करेगी। नवजात शिशु के तन्व्रिका-सन्त्र पर स्तन- 

पान के संस्कार अभी तो पड़े तहों। इससे यही सिद्ध होता है कि ये संस्कार गत जन्मों के स्तनपान के हैं। गत 
जन्मों के इन छंस्कारों का प्रभाव एक स्थायी आत्मतत्त्व को माने बिना नही पड़ सकता । 

आत्मा मन से भिन्न है 

पारवात्य मनोविज्ञान मन को नहीं मानता। किन्तु वैदिक विद्यारधारा में जैसे देह से पृथक मन की 
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सत्ता है वैसे ही मत के बतिरिक्त आत्मा की सत्ता है। मन संकल्प-विकल्प करता है। विचार करता है। आत्मा 
उस संकल्प-विकल्प तथा विचार का द्रष्टा है। मनुष्य मन नही है बल्कि आत्मा है। आत्मा मन से परे है। मन 

चंचल है, आत्मा स्थिर है। मन एक रोग है, आत्मा उसका चिकित्सक है । मन बन्द्रकार है, आत्मा प्रकाश है। 

मन चिन्ताओं का घर है, आत्मा आनन्दमय है | मन इच्द्रिय रूपी अश्यों की लगाम है। आत्मा उस्त लगाम को 
पकड़ने वाला सारथि है, रथ का स्वामी है। इसलिए वृह॒दारष्यक मे कहा गया है--'आत्मा वाएरे द्वष्टव्य: 

श्रोतव्यों मन्तव्यों निदिष्यासितव्यश्च' अर्थात् आत्मा ही दर्शन करने योग्य, श्रव्य करने योग्य मनन करने 
योग्य और ध्यान करने योग्य है । 

ईश्वर (000) 
इस विश्व का उत्पादक पालनकर्त्ता और संहार करने वाला ईश्वर है जो स्वृव्पापक है, सर्वशक्तिमान् 

है और नित्य है। ऐसी वैदिक मान्यता है । योग दर्शन के अनुसार क्लेश कर्म विषाक और आशय से अस्पृष्ट 

पुरुष-विशेष ईश्वर है । इसका यह अर्थ नहीं है कि ईश्वर मनुष्य जेसा ही कोई प्राणि विशेष है। मनुष्य तो 
क्लेश कर्मादि से परामृष्ट होता है । अतः वह पुरुष जैसा कैसे हो सकता हैं। पुरुष विशेष का तो अभिप्राय ही 
यह हैं कि वह अपुरुष है। पुरुष विशेष तो उसे पुरी मे शयन करने के कारण कहा जाता है। जैसे यह आत्मा 

शरीर रूपी पुरी मे शयन करने के कारण पुरुष कहलाता है वेसे ही ईश्वर भी इस संधषार हुंपी पुरी अर्थात् नगर 
में निवास करने के कारण पुरुष विशेष कहलाता है। विशेषता उसकी यही है कि वह बड़ी पुरी में रहता हैं। 
शरीर एक छोटा पुर हैं, विश्व एक बड़ा पुर है। 

ईश्वर किसी व्यक्ति-विशेष का नाम नही है, बल्कि वह् एक शक्ति विशेष है । शक्ति तो शक्ति ही है, 
यह शक्ति-विशेष क्या है ? शक्तित प्रकृति में भी होती है । इसी शक्ति से वह पृथ्वी आदि का विस्तार करती है। 
किन्तु प्रकृति की शक्ति जड़ है। ईश्वर एक चेतन शक्ति है । यही उत्तकी विशेषता है । प्रकृति की शक्ति विचार 

नही कर सकती । जो विचार नहीं कर सकता वह इस विशाल अचिन्तनीय विचित्र विश्व का निर्माण नहीं कर 
सकता । इस विश्व का कर्ता कोई सर्वेज्ञ ही हो सकता है। सर्वज्ञता चेतन में ही हो सकती है। 

विद्य,त के उपकरण पंखे, फ्रिज, कूलर आदि विद्युत शक्ति के कारण ही चलते हैं । विद्यूत के जाते ही सब 
शान्त हो जाते हैं। मावव-शरीर में भी एक शक्ति है । उसी से उस शरीर का संचालन होता है। इसी प्रकार 

इस समस्त विशाल ब्रह्माण्ड मे भी एक शक्ति काम कर रही है। वही ईश्वर है। विद्युत की शक्ति सोच नही 

सकती, बोल नहीं सकती । मनुष्य की शक्ति जिसे हम आत्मा कहते हैं वह चेतत शक्ति है जो सोच सकती है, 

विचार कर सकती है। दोनों शक्तियों मे भेद है। इस विश्व मे भी सूर्य-चन्द्र, नक्षत्र, पृथिवी आदि सभी गति 
कर रहे हैं। इनमे जो एक चेतना शक्ति प्रवाहित हो रही है, भारतीय विचारक उसे ईप्वर कहते हैं। 

उस शक्ति विशेष ईश्वर का अनुभव किया जा सकता है, उसे देखा नहीं जा सकता। तारों मे विद्युत 

शक्ति की आँखों से तहीं देखा जा सकता। केवल हाथ से छूकर उसका अनुभव किया जा सकता है | अपने भीतर 

विद्यमान चैतन्य शक्ति का भी अनुभव मात्र होता है। वैसे ही इस असीम ब्रह्माण्ड में व्याप्त चेतन शक्ति का 
साक्षात्कार भला कैसे हो सकता है। जब इस छोटे से शरीर में व्याप्त आत्मा का दर्शन सम्भव नहीं तब इतने 
बड़े विश्व की शक्ति का दर्शन किस प्रकार सम्भव है। उसका भी अनुभव ही किया जा सकता है। उस शक्ति- 
विशेष की अभिव्यक्ति जयत् के रूप में होती है। उत्त शक्ति का पता न चलने के कारण ही उसका स्वरूप- 
निर्धारण भी इदमित्यं रूपेण सम्भव नहीं है। इसीलिए कभी उसे सहस्रशीर्षा, सहस्नाक्ष और सहस्॒पात कह 

दिया जाता है और कभी अपाणिपादः जवनो गुह्दीता अचक्षु: अकर्ण (पुरुष विशेष मन से असभ्य और मन से ही 

ग्म्य) कह दिया जाता है । है 
! ईश्वर की सत्ता में यह प्रमाण है कि सृष्टि में एक सर्जनात्मक चेतन शक्ति विद्यमान है। यह सर्जनात्मक 
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शक्ति जड़ जयत् और प्राणि जगत् दोनों में प्रवाहित हो रही है। गति अपने आप नही होती । विश्व भी उसी 
परमेश्वरसे गतिमान है। दूसरा प्रमाण है--सूष्टि में क्र तथा नियमबद्धता का होना । सूर्थ, चन्द्र, पृणिवी सभी 
अपनी परिधि में नियम से घूम रहे हैं। उस नियम में कभी व्यवधान नहीं आया। क्या यह नियमबद्धता बिता 
किसी नियामक के सम्भव है? तीसरा प्रमाण है--सृष्टि में प्रयोजन का होता । संसार में प्रत्येक वस्तु और 
प्रत्येक घटना का कोई न कोई प्रयोजन है। पृथ्वी को शस्य-श्यामला करने के लिए ही सूर्य जल का आकर्षण , 
करता है। वर्षा होती है। वृक्षों का प्रयोजन है अशुद्ध वायु को शुद्ध करना ओर पृथ्वी को हरा-मरा बनाना। 
प्राणी के शरीर के एक-एक अवयव का पृथक् प्रयोजन है। इस प्रयोजन के पीछे कोई शक्ति अवश्य है जो 
प्रयोजन का निर्माण करती है। चौथा कारण है सृष्टि की विविधता में एकरूपता का होना । प्रत्येक वस्तु भिन््न- 
मिलते होकर भी एकसूत्र में पिरोई हुई-सी लगती है। सबका प्रयोजन भिन्ने-भिन्न होता हुआ भी सम्मिलित- 
सा है। पूर्य का चन्द्र से, चन्द्र का पृथ्वी, से पृथ्वी का वनस्पतियों से, बनस्पतियों का जीव-जन्तुओं से और उसका 
मनुष्यों से सम्बन्ध है। सृष्टि की सब वस्तुएँ मिलकर एक झृंखला बनाती हैं। सृष्टि अत्यन्त विशाल है । उनकी 
विशालता बुद्धि से परे की बात है। सृष्टि के अस्थायित्व में एक स्थायित्व है । ये सब प्रमाण ईश्वर की सत्ता को 

सिद्ध करने के लिए पर्याप्त हैं। 

सुष्टि के तीन मूल तत्त्व--ईश्वर, जीव, प्रकृति 

सृष्टि के मूल तत्त्व क्या और कितने हैं इस विषय में दार्शनिक जगत् ओर विज्ञान के क्षेत्र में तीन 
सिद्धान्त प्रचलित हैं-- १. एक तत्त्ववाद (|(०॥870), २. ढ्ैतवाद (0098॥9%॥) और ३. त्रतवाद (77808॥॥ 
07 ९एल्/57) । एकल्ववाद के अनुसार सृष्टि का निर्माण जड़ या चेतन में से केवल एक तत्त्व से हुआ है। 

जड़ तत्त्व से मृष्टि मानने वालों में प्राचीन चार्वाक मतानुयायी तथा आधुनिक विज्ञान के पक्षपाती हैं। चार्वाक 
किसी चेतन तत्त्व का सृष्टि में उपयोग नहीं मानता । पृथिवी आदि वार महाभूतों से ही चेतन्य उत्पन्न हो गया 
है। आधुनिक वैज्ञानिक इलैक्ट्रोन, प्रोटोन एवं न्यूट्रोन--इन तीन तत्त्वों से सृष्टि का विकास मानते है। 

एक चेतन तत्त्व से सृष्टि मानने वालों में आचाये शंकर तथा पाश्चात्य दाशंनिक बर्कले प्रमुख हैं। 
इनके अनुसार एक चेतन तत्त्व से ही जड़ जगत् का विकास हुआ है। शंकराचार्य के अनुसार एक ब्रह्म की ही 
सत्ता है। जग्रत् स्वप्न के समान मिथ्या है। यह जगत ब्रह्म का ही परिवर्तित रूप है।यह परिवतंन विवर्त 

कहलाता है। बर्कले के अनुसार दृश्य जगत् की सत्ता द्रष्टा की सत्ता पर ही आश्रित है।। द्रष्टा नही तो दृश्य 
नहीं । दृष्टि ही सृष्टि है । 

द्ैतवाद के अनुसार जड़ ओर चेतन पुरुष मे दो तत्त्व ही सृष्टि के मूलभूत तत्त्व हैं। यही सिद्धान्त सांख्य 
दर्शन का है। स्य दर्शन सृष्टि-रचना में ईश्वर का उपयोग नही मानता । आत्मा और प्रकृति के संयोग से ही 
यह संसार बनवा है। 

त्रतवाद के अनुसार ईश्वर, जीव, प्रकृति इन तीन तत्त्वों ते सृष्टि का निर्माण हुआ है। यही वैदिक 
विचारधारा है। यही सिद्धान्त वैज्ञानिक है । क्योकि वस्तु के निर्माण मे तीन कारणों का होना आवश्यक है-- 

उपादान कारण (6 (७७४९), निमित्त कारण [2#00॥ (७08६) और सहकारी कारण या 
असमवायी कारण [#0ग्रा॥। (७:65) । अरत्तू एक चौथा कारण भी मानता है: सोहेश्यता (78! 
(3॥$४)। उदाहरण के लिए घट का उपादान कारण मिट्ठी है। मिट्टी के बिता घड़ा तही बत सकता । उपादान 
कारण वही होता है जिसके बिता कार्य न बन सके। जिसके बनाने से काये बने वह निमित्त कारण होता है। 
कुम्हार घट का निमित्त कारण है, क्योकि उसी के बनाने से घडा बनता है। वह नहीं बनायेगा तो घड़ा वहीं 

बनेया। दण्ड, चक्र, पानी, प्रकाश, अग्ति आदि सहकारी कारण हैं। इसी प्रकार इस जगत का उपादात कारण 

प्रकृति है। प्रकृति न हो दो जड़ पदार्थों का निर्माण नहीं हो तकता। बड़ कार्यों का कारण भी जड़ ही होना 
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चाहिए | प्रकृति जड़ है। ईश्वर इस जगत् का निर्मित्त कारण है। इस नियमित तथा विचित्र जगत का कर्सा 
कोई सर्वज्ञ ही हो सकता है । वह सर्वेज्ञ ईश्वर है। घीवात्माओं के कम संस्कार इस संसार के सहकारी कारण हैं, 

क्योंकि उन्ही के कर्मफेल भोग के लिए ईश्वर ने यह जगत् बनाया है। यदि जीवात्मा व हो तो संसार की रचना 
निरद्देश्य हो जाती है। 

इस प्रकार सृष्टि की रचना में न एक तत्त्वसे काम चलता है और न दो तत्तवों से । तीन तत्त्वो के 

मानने से ही सृष्टि बन सकती है। यही बात ऋग्वेद में कही गयी है-- 

द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया 
समान वृक्ष परिषस्व जाते । 
तयोरन्य: पिप्पलं॑ स्वाद्त्ति 
अनश्तन्तत्योईभ चाकशीति ॥ १/१६४/२० 

इस मन्त्र में जीवात्मा और परमेश्वर को दो पक्षी बताया गया है जो जगत् रूपी वृक्ष पर बैठे हैं। जीव 

वृक्ष के फलों का भोग करता है। परमेश्वर उप्त तर निगरानी रखता है। यह त्रित्ववाद ही वेद अतिपादित 
सिद्धान्त है। 

कमंफल योग 

वैदिक विचारधारा मे यह एक प्रमुख सिद्धान्त है कि कर्म का फल अवश्य ही भोवतव्य है। जो फल 
भोग है उसका कारण कम है। यदि कम है तो उसका फल भी है । 'नाभुवत क्षीयते कम” यह अटल सिद्धान्त है। 
इस सिद्धान्त का वैज्ञानिक आधार है कारण--कार्य का नियम ([.89 0 (0०0 20 शी००) | कार्य 
बिना कारण नही होता । कारण से ही कार्य होता है। का है तो कारण अवश्य है। कारण है तो कार्य भी 
अवश्य है। यही बात कम सिद्धान्त में भी है। कर्म हैं तो फल भी अवश्य है। फल है तो कम भी अवश्य है। 
कर्म कारण है, फल कार्य है। 

कारण-कार्य के नियम और कर्म सिद्धान्त मे जहाँ इतनी समानता है वहाँ असमानता भी है। कारण- 
कार्य का नियम भौतिक जड़ जगत् का है। कर्म सिद्धान्त चेतन आत्मा का है। कारण और काय॑ के बीच भे कोई 
व्यवधान नही । आग मे हाथ देंगे तो वह जलेगा ही। किन्तु कम और फल के बीच में चेतन का व्यवधान है। 
कारण-काये अन्धा नियम है, कर्म का सिद्धान्त अन्धा भही है। कम के बन्धत को काटा भी जा सकता है। कारण 

कार्ये के प्रिद्धान्त को टाला नहीं जा सकता है। कम की बेड़ियो को काटा जा सकता है। 
कर्म-सिद्धान्त मे भाग्य और पुरुषार्थ का संघर्ष बहुत प्राचीन है। भाग्यवादी कहता है--जीवन हमारे 

हाथ में नही है, भाग्य के हाथ में है। जो हम कर रहे हैं, भोग रहे हैं, वह पिछले कार्यों का फल है। पुरुषा्थवादी 
कहता है कि किये हुए कर्म ही भाग्य बन जाते हैं। पुरुषां करके कर्म के बंधनों से मुक्त हुआ जा सकता है। 
इस विषय में वेद का कथन है कि भाग्य और पुरुषार्थ साथ चलते हैं। जो फल हम इस जीवन मे भोग रहे हैं 

वहू पिछले जन्म के कर्मों का भी फल है तथा इस जीवन मे हम स्वतन्त्र कम भी करते हैं। यह जीवन कम के बन्धन 
में पड़ने के लिए नहीं बल्कि उस वन्धन को काटमे के लिए है। केवल भाग्यवाद समाज और राष्ट्र मे अकर्मप्यता 
भर देगा । केवल पुरुषार्थ भी संसार के झमेले मे उलका देगा । पुरुषाय का उद्देश्य कर्म के वन्धन से मुक्ति का 

होना चाहिये। 
कर्म के विषय में यह बात निश्चित है कि कम का नाश भोग के बिना नही होता, भोग से ही उसका 

नाश होता है। मनुष्य करें करने मे स्वतन्त्र है, किन्तु कर्म करके उसके फल से बच सके यह उसके वश में नहीं 

है। इसलिए उसे फल भोगने में परतन्त्र बताया गया है। बेद कहता है, कृत॑' में दक्षिण हस्ते जथों मे सव्य 
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आहितः:--अर्थात् दैव मेरे दक्षिण हस्त में है किन्तु पुरुषार्थ मेरे बायें हाथ का बेल है। इसका भावार यही है 
कि पुरुषार्थ ओर भाग्य साथ-साथ चलते हैं। 

निष्काम कर्म (0/870/06800 8०४०7) 

निष्काम कर्म वैदिक विचारधारा की ही देन है। भौतिकवाद में तो सकाम कम को ही प्रधानता दी 

गयी है। निष्कामता का अर्थ यह है कि कर्म करो किन्तु त्याग भाव से (तैन त्यक्तेत भुझ्जीथा:) निष्काम कर्म का 
अर्थ कर्म का त्याम नहीं बल्कि कर्म के फल की आशा को त्यागना है। कर्म करते रहो किन्तु कर्म में स्वयं 
को बाँधों मत। सुख का भोग करो, किन्तु यह सोच कर कहो कि मुझे इसे छोड़ना पड़ेगा, जब छोड़ गा तो मुझे 
कृष्ट नहीं होगा। निष्काम कमें से क्या होगा ? होगा यह कि जीवन में महान् शान्ति का लाभ होगा। जीवन मे 
आनन्द ही आनन्द होगा, उद्देय नहीं होगा, तृष्णा नहीं होगी, दुःख नहीं होगा। गीता में कहा है--- 

विहाय कामान् यः सर्वात् पु्मांश्चरति लिःस्पह:। 
निर्ममों निरहंकारः स शान्तिमधिगरन्छति |॥ 

अर्थात् जो मनुष्य समस्त कामनाओं को छोड़कर स्पृहारहित, ममत्व-रहित तथा अभिमान-रहित होकर 
आचरण करता है वह शान्ति का लाभ करता है। यह शान्ति का अधिगम ही निष्काम कर्म का फल है। 

प्रश्न यह उठता है कि क्या निष्काम कर्म सम्भव है ? प्रत्येक व्यक्ति फल की आशा से प्रेरित होकर ही 
कम में प्रवृत्त होता है। ऐसा कोई कर्म नहीं जिसके साथ फलेक्छा न हो। बेद कहता है--निष्काम कमे 
सम्भव है। गीता कहती है जीवन एक यज्ञ है। यज्ञ के लिए कर्म करता निष्काम कर्म है। यह बन्धन में नही 
डालता हाँ, यज्ञ से अन्यत्र कम बर्धन का कारण । (यज्ञार्थात् कर्मणोध््यत्र लोकोश्यं कर्मबन्धनः) । यज्ञ की 
मूल भावना है कि यह भ्रेरा नहीं है (इदं न मम)। 

निष्कामी कर्म को देखता है। सकामी फल को देखता है। फल को मत देखो । वह तो मिलेगा ही । 
डाक्टर सत्यव्नत सिद्धान्तालंकार ने तिष्काम कम का बहुत ही सुन्दर विवेचन करते हुए लिखा है--“वाली के 
पार जाना हो तो बीच में पत्थर रखकर उस पर पार होते हैं। पत्थर पर ही नहीं चढ़े रहते। संसार से पार 
जाना हो तो विषयों का सहारा लेते हैं, विषयों में हो नही डूबे रहते । उनमें डूबे रहना ही वासना है। संसार से 

खेलो, पर संसार तुमसे न खेले । संसार तुम्हारा हो, पर तुम संसार के न हो । दुकान तुम्हारी हो, पर तुम दुकान 
के न हो--यही निष्कामता है यही निस्संग्रता है, यही वैदिक संस्कृति का जीवन का सही मार्ग है ।” 

शिक्षा और जीवन (867९8000 800 /6) 

शिक्षा मानव जीवन का मुख्यतम आधारस्तम्भ है। माधुनिक शिक्षाविद् बालक की शिक्षा का स्थान 
विद्यालय तथा विश्वविद्यालय तक सीमित रखते हैं। बहुत हुआ तो इसमें घर को और जोड़ देते हैं। वैदिक 
सिद्धान्त के अनुसार बालक की प्िक्षा जन्म लेने के बाद ही प्रारम्भ नहीं होती बल्कि वह जन्म लेने से पहले ही 
गर्भाधात के समय से हो प्रारम्भ हो जाती है। वैदिक मान्यता के अनुसार बालक की शिक्षा में संस्कारों का 
महान् योगदान है। ये संस्कार जन्म के पहले के (?76-॥७(७)) भी होते हैं और जन्म के बाद के (?08- 
722) भी होते हैं। प्रसव के पु के संस्कार हैं--गर्भाधान पुंसवन तथा सीमन्तोन्नयन । प्रसवोत्तकालीन 
संस्कार हैं--अन्नप्राशन निष्कृरमण कर्ण वेध भादि। 

वैदिक शिक्षा विज्ञान का दूसरा सिद्धान्त यह है कि बालक आठ वर्ष की आयु के पश्चात् माता-पिता 
के कुल से हटाकर गुरु के कुल भेज देना चाहिये । वहाँ आचार्य उसे माता के समान अपने गर्भ में घारण 

करेगा, अर्थात् अपने नियस्त्रण में उसको शिक्षा देगा। इस संस्कार को उपनयत संस्कार कहते हैं । (आचाये 
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उपनयमानों ब्रह्मचारिणं कुणुते गर्भभन्त: (अथर्व ११/३/१/३) । 
संस्कारों का बालक के मस्तिष्क पर अद्भूत स्थायी प्रभाव पड़ता है। ये संस्कार ही उसके भावी जीवन 

का निर्माण करते हैं। 
यहू जीवन दो प्रकार का है पाथिव तथा आध्यात्मिक | यह जीवन जो हम जी रहे हैं यह पूर्ण नही है। 

आध्यात्मिक जीवन ही यथार्थ जीवन है। यह भोतिक जीवन भी मिथ्या नहीं है अपितु यह जीवन उस अलौकिक 

आध्यात्मिक जीवन का अंग है, पूरक हैँ, आध्यात्मिक जीवन भी भौतिक जीवन के बिना अपुणण है। दोनो मिल- 
कर पूर्ण जीवन बनाते है। आध्यात्मिक जीवन का अर्थ है--आत्मा इन्द्रिय ओर मन तथा संस्कार। ये ही 
हमारे अग्रिम जन्मों का अवधारण करते हैं। शरीर रथ है आत्मा रथी है, बुद्धि सारथि है मन लगाम है, इन्द्रियाँ 
अशव हैं जो रूपादि विषयों की ओर दौड़ती हैं। इस प्रकार भोतिक आध्यात्मिक जीवन की (ता में ही 
वैदिक सिद्धान्त पर्यवसित है । 

मृत्यु और पुनर्जन्म (96कर क्षा0 रेशाएश्ा।भा0ा) 

गीता में कहा गया है-- 

“जातस्य हि धर वो मृत्युध्रवं जन्म मृतस्य च। 

अर्थात् जिसकी उत्पत्ति हुई है उसकी मृत्यु निश्चित है, और मृत पुरुष का जन्म भी निश्चित है। योगदर्शन 
मे मृत्यु का भय अभिनिवेश कहलाता है। यह अभिनिवेश प्राणीमात्र मे पाया जाता है। किन्तु प्रश्न यह है 
कि यह मृत्यु और पुनजंन्म है क्या ? और ये दोनो शरीर से सम्बन्ध रखते हैं या आत्मा से ? इसके उत्तर मे वेद 

का सिद्धात्त है कि मृत्यु शरीर का रूपान्तरण है और आत्मा का रूपान्तरण पुनर्जन्म हैं । मृत्यु आत्मा की नही 

होती, शरीर की होती है। जन्म भी आत्मा का नही होता । मृत्यु ओर पुन्जन्म केवल चोला बदलना है । आत्मा 

एक चोले को छोड़ता है तो मृत्यु कहलाती है। दूसरे को धारण करता है तो पुनर्जन्म कहलाता है। भात्मा 
तो न कभी जन्म लेता हैं और न कभी मरता है (न जायते प्रियते का विपश्चित्) 

चार्वाक कहते हैं कि शरीर ही आत्मा है। मरने के बाद पुनर्जन्म नहीं होता । जब यह शरीर जलकर 

भस्म हो गया तो फिर इसका जन्म कैसा (भस्मीभूतस्य देहस्य पुनरागमन कुतः) आधुनिक भोतिकवादियों का 

भी यही सिद्धान्त है कि आत्मा नाम का कोई नित्य पदार्थ नही है। किन्तु अब यह बात दृढ़तर प्रमाणों से सिद्ध 
हो चुकी है कि मृत प्राणी का पुतजेन्म होता है । इसमे निम्नलिखित हेतु हैं--१. कारण-कार्य का नियम पुनर्जन्म 
को सिद्ध करता है । हम देखते हैं कि कोई व्यक्ति जन्म से ही क्रोधी है कोई शान्त प्रकृति का है, कोई बुद्धिमान 
उत्पल्त होता है कोई मूर्ख ! ऐसा क्यों होता है। आनुवंशिकता ([0॥9) ओर पर्यावरण (शाशो०एगाशआ/) 

से तो इस समस्या का समाधान नही होता, क्योकि बुद्धिमान पिता की सन््तान मूर्ख देखी जाती है और तदा- 
चारी पिता का पुत्र दुराचारी पाया जाता है। इसलिए जन्मजात गुण-दोष पुनज॑न्म को सिद्ध करते हैं। दूसरा 
हेतु यह है कि आजकल भी कुछ बालक असाधारण मेधावी पाये जाते हैं जिनको पूर्व जन्म की घटनाएँ ज्यों की 

त्यों याद हैं। 
के 4] युक्ति यह है कि आधुनिक विज्ञान के अनुसार भी सत् वस्तु का कभी नाश नहीं होता। गीता 
भी यही कहती है--ना भावों विद्यते सतः” अर्थात् सत् का अभाव नही होता | इस आधार पर शरीर का भी 

नाप नहीं होता । शरीर पञ्चभोतिक है। मरने पर शरीर पाँचों भूतों मे मिल जाता है। आत्मा भी सद्वस्तु 
हैं फिर उसका नाश कंसे सम्भव है। 

चौथा हेतु यह है कि आधुनिक जीवविज्ञान भी यह कहता है कि शरीर के भीतर शरीर से पृथक कोई 

जीवनी शक्ति है जो शरीर का निर्माण करती है। इसकी टूट-फूट को मरम्मत करती है। यदि उसका यह काम 
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हुए बी मे पर रहो होता तो वह होते छोड़ पी बाही है। 
विपक्षी कही हैं हि परब॑स वहीं होता, शयोकि पेज दी स्मृति नही होती। दिस कह हर परत 

तह है। वेग की सृति वे अनेक उदाहरण उणक्य होते है, था भी दुर्याता तीर अगर में एह रह 
वर्षीय बालक संजीव वेद प्रवत हर रहा है जिसे गमागण-गीता-उपतिषरदें कद छत हैं। इसके लिए 
!४-॥२८८६ हा पंजाब केशरी तमाचार पर दएण है। झगे सिद्ध होता है हि वह पूल मे पहू 
वर्ग कर छा है । दूरी बात एह है कि जब झसी बस ही पुरानी दा याद कहीं रहती व पर कम की 
बाते गे गोद रही हैं। 

भारतवर में की न्िकेता ने भी गमाचाएं के एम्मुख यही परत झा मा हि मे हे बाद यह 
बता कह जाता है। उपतिषों का पार वही है हि- 

देव सीन पुमतेष मे चाय तपृंतक, । 
पर्रीजादतते तेर तेत व गुगोे॥ 

पर्पात् बात । जी है, र पु है ओर न तप है। मित्र गरीर पे कह एंगुक्त हो गाता है से उत्मी वा 
के बगते हैं। 

झत प्रकार हमने देवा कि भातीय ऋषियों की ऋताभरा जा ते शत वैदिक विद्धाल वैशारिक 
क्ोदी पर विद से हैं। प्रयोगशाता में बेर परीक्षण कला ही विज्ञान गहो होता । कह तो विज्ञान 
ढ़ एक द्वार मात्र है। गति, ते ओर प्रमाण परीक्षित जात ही विज्ञान कहता है। इस विज्ञान के आधार 
पर वैक्षि सिद्वाल पूरंतया रिरृए पद होते है, कयोड़ि वे बिस्लन पर हैं। 

हा दा में ग० पक पिद्वालातंकार द्वारा किये गये इस मटतीय प्रात रे वैदिक माताओं को 
तो आधुतित पश्ि्य मे झेत गत मित्र ही है, पाप ही गातव शत और रा को भी एक़ मुक्ति 
दिशा मित्ती है। 



ग्रार्य संस्कृति के मूल तत्त्व 

श्री वेदप्रकाश शास्त्री 
रौडर, संस्कृत विभाग, गुरकुल काँगड़ो विध्वविधालय 

वैदिक परम्परा एवं वेदों के प्रति निष्ठावान् तपोमुलक जीवन के प्रति अतद्दित नित्य वैमित्तिक जीवन- 
चर्या मे निरालस भाव से व्याप्त, स्वाध्याय प्रिय तथा आत्मभावनिष्ठ मतीषियों ने एक स्वर से मानव निर्माण 
में सावंकालिक एवं सा्वभोम रूप से सक्षम जिस संस्कृति का उद्गात किया है, वह विश्व की प्रथम तथा वेद 

समधित संस्कृति आय॑ संस्कृति ही है। बाज विश्व के मूर्ध्य भाषावैज्ञानिक तथा भाषा-तत्त्व विशारद निरन््तर 
सारस्वत सम्चना करते हुए निविवाद हूप से इस तथ्य की पुष्टि अपनी तकंमयी मनीषा से करते हैं कि विश्व 
की प्राचीनतम पुस्तक ऋगेद है। ऋगेद में अनेकश: अय॑ एवं आय॑ शब्द का प्रयोग दृष्टिगत होता है। आर्यों 

के आचार-विचार, व्यवहार, आध्यात्मिक एवं भोतिक अभ्युदय का विशद एवं सर्वांगीण वर्णन ऋणग्ेद मे 
सुव्णित है। अतः आये संस्कृति का अपर नाम वैदिक संस्कृति भी है। अतः कालक्रम की गणना के प्रसंग मे 
जितनी प्राचीनता वेद की है उतवी ही प्राचीनता आय॑ संस्कृति की भी है। आय॑ संस्कृति में पालित-पोषित 

मनुष्य कर््तव्याकरत्त॑व्य का समुचित ज्ञान करता हुआ ही कम मे प्रवृत्त होता है। क्योकि आय॑ संस्कृति का मूल 
उद्देश्य ही एक दिव्य गुण सम्पन्न मानव का निर्माण करना है! संसार में समय-समय पर अनेक संस्कृतियों ने 

जन्म लिया। मानव ने दुतगति से उन नवीन संस्कृतियों के साथ अपने को संयुक्त किया। किन्तु परिणाम मे वे 
संस्कृतियाँ मानव को अतृप्ति की दिशा मे ही प्रेरित करती रही, और अन्त मे मनृष्य को पश्चाताप की अग्नि 

में परितप्त होने के अतिरिक्त कुछ न मिला । क्योकि उत संस्कृतियों ने जिस भोतिकवाद की उत्तम पीठ पर 
जन्म लिया था, वह भोतिकवाद आत्मवाद के आश्रय पर ही घिरजीवी हो सकता है, अन्यथा तो उसकी गति 

पतनोन्मु्च ही होती है। ओर परिणामस्वरूप विश्व की आर्येतर संस्कृतियों के साथ ऐसा ही हुआ। आर्य 

संस्कृति के विषय मे मानव के हृदय मे एक सहज रूप से जिज्ञासा उत्पल होती है कि जो आए संस्कृति इतनी 

प्रादीन होकर भी आज भी मानव निर्माण मे उतनी ही समर्थ होकर सुख ओर शान्ति की अभीप्सा करने वाले 

प्रत्येक मानव से वरणीय बनी हुई है, तथा वेदों से लेकर उपनिषद्, दशन, गीता एवं अन्य भारतीय संस्कृत 
वाइमय ने जिसका शाश्वत परम्परा मे निविषम स्वर पे उच्चे: उद्गात किया है उत्त आय॑ संस्कृति के वे 

मूल तस्त्व कौनसे हैं जिनके धरधार पर आय॑ उंस्कृति स्ृधेष्ठ है। 
गुरकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय के श्रेष्ठतम एवं प्राचीततम वैदिक अर्चा से भरपुर वैदिक वाइमय के 

तत्ववेत्ता मनीषी मानवीय मूल्यों के प्रति आस्थावान् आचाय॑ प्रवर १० सत्यव्रत जी सिद्धान्तालकार ने अपने 

दीर्षकालीन स्वाध्याय एवं स्वस्थ चिन्तन के आधार पर आय॑ संस्कृति के उन मूलभूत तत्त्वों की गवेषणा की 

है, जिनके आधार पर आय॑ संस्कृति का शुद्ध स्वहूप सहज रूप में पाठक जन के वित्त में प्रतिविम्बित हो जाता 

है। ये मृलधूत तत्त्व वे हैं जितका वेद, उपनिषद्, सृतरग्ंथ, स्मृति-शाल्त्, दर्शन शास्त्र, रामायण तथा गीता 

आदि में वृहमीमांसा के साथ वर्णन किया गया है, तथा जिनका विशद अध्ययन पर्याप्त समय की अपेक्षा रखता 

है। किन्तु पृष् दरष्टा पं० सत्यव्रत जी सिद्धास्तालंकार ने समस्त भारतीय वाद्मय का गहन अध्ययन करके 
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सरल एवं सारगर्भित जैली में आये संस्कृति के मूल तत्त्व! पुस्तक लिखकर सामान्य जन को भी आये 
संस्कृति के वास्तविक रूप से अवगत करने का सुखद सौभाग्य प्रदान किया है। लेखक ने जिन मूलभूत तत्त्वों 
को अपनी सृक्ष्मेक्षिका से देखकर ग्रन्थ में उपनिबद्ध किया है, उनका संक्षेप से इस प्रकार परिचय प्राप्त किया 
जा सकता है ! 

आय संत्कृति का केन्द्रीय विधार -जो संस्कृति विश्व में व्याप्त है उस आये संस्कृति का केन्द्रीय स्थल 
भौतिक न होकर आध्यात्मिक है । आय॑ संस्कृति ने जहाँ जन्म लिया, जहाँ वह अपनी शैशव क्रीड़ा करती 
हुई उत्तरोत्तर पुष्टि प्राप्त करके पूर्ण विकसित हुई वह स्थल ऋषियों और मुनियों के तपोवन थे, अतएव आयें 
संस्कृति को तपोवन की संस्कृति के नाम से भी व्यवह्ृत किया जाता है। संस्कृति कोई भी हो, वह आयोँ की 
संस्कृति हो या अनायों की संस्कृति हो, वह अध्यात्म-प्रिय हो या भौतिक प्रिय हो, वह ऊँची हो या नीची 
हो, उसका उद्गान देव करें या असुर करें, किन्तु उसका स्वरूप आत्मिक ही होता है, संस्कृति का सम्बन्ध 
मनुष्य के चिन्तन से है, उसके विचारों से है। उसके मानसिक चिन्तन, मनन तथा आत्मिक स्वीकरण पर ही 
उसकी सांस्कृतिक पृष्ठभूमि निर्मित होती है, विद्वान् लेखक का यह स्पष्ट मत है कि यदि सभ्यता और 
संस्कृति को पृथक्-पृथक् दृष्टि से देखें तो दोनों में महान् अन्तर है, क्योंकि सभ्यता भौतिक है तथा संस्कृति 
आध्यात्मिक है । उक्त भेद को लेखक के शब्दों मे ही इस प्रकार देखा जा सकता है---' सभ्यता तथा संस्कृति में 
आधारभुत भेद हैं। सभ्यता शरीर है, संस्कृति आत्मा है । सभ्यता बाहर की चीज है, संस्कृति भीतर की चीज 

है, सभ्यता भौतिक विकास का नाम है, संस्कृति आध्यात्मिक विकास का नाम है। रेल, तार, रेडियो, मोटर, 

हवाई जहाज आदि ये सब सभ्यता के विकास के निर्देशक हैं, तथा सच्चाई-झूठ, ईमानद्ारी-बेईमानी, संतोष- 
असंतोष, संयम-संयसहीनता आदि ये सब संस्कृति के ऊँचे या नीचे विकास के निदर्शंक हैं।” क्योंकि संसार मे 
हम देखते हैं कि एक व्यक्ति सभ्यता की दृष्टि से बहुत महान हो सकता हूँ । सांसारिक वैभव का उन्नत रूप 
उसके पास होने पर भी यदि वह व्यक्ति सत्य से दूर होकर, अहिंसा को भूलकर, अस्तेय को न मानकर असत्य, 

हिंसा एवं स्तेय का अवलम्ब लेकर जीवन में चलता हैं तो ऐसे व्यक्ति को सभ्यता की दृष्टि से उत्तत कहकर 
भी संस्कृति की दृष्टि से असंस्कृत या कुमंस्क्ृत ही कहा जाएगा। इसके विपरीत यदि भोतिक साधवों के पूर्ण 
न रहने पर कोई व्यक्ति सच्चाई, प्रेम, सदाशयता, अहिसा एवं अस्तेय का पालन करता हुआ जीवन-चर्या को 
चलाता है तो वह सभ्यता की दृष्टि से एक क्षण के लिए अनुन्तत कहा जा सकता है, किन्तु संस्कृति की दृष्टि से 
बह सुसंस्कृत है। उसका आत्मिक, बोद्धिक स्वरूप समुज्ज्वल है, जिसमे निश्छलता निवास करती हुई उसे शान्ति 
प्रदान करती है । आरय॑ संस्कृति का मुख्य केद्ध विचारों की पावनता रही है, जिप्त पावनता मे व्यक्ति का मन 

निर्मेल होकर दर्पण की भाँति सत्य को अपने अन्दर प्रतिबिम्बित करने में समर्थ होता है। सत्यनिष्ठ व्यक्तित्व 
में मानवीय गुण-गण का समावेश स्वतः ही हो जाता है। समस्त मानवीय गुणों का समूह ही तो आय॑ संस्कृति 
का एक अनुपम एवं अक्षय कोष है । आर्यावर्त के ऋषियों ने तपोवनों में शुद्ध सात्विक जीवन बिताते हुए 
साधनालीन होकर समस्त संसार को सुख देने वाली जिस आय॑ संस्कृति की सरिता को प्रवाहित किया था उसके 

प्रमुख स्रोत अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य एवं क्रपरिग्रह थे। संसार के लोगों ने जब-जब इस पञूच ल्लोतस्विनी 
में अवगाहन किया तब-तब संसार मे दया, ममता, उदारता, निशछलता, निष्कलंकता, विश्वबंधुता आदि गुण 
मानव को मानो उपहार रूप में मिलते रहे, जिसके कारण संसार के नर-नारी अनेक प्रकार की विध्न-बाधाओं 
से पीडित नहीं होते ये। मानव की आत्मा का परिष्कार करते हुए उसकी चेतना शक्ति को उदबुद्ध करके एक 
विशिष्ट गुण सम्पन्न व्यक्ति का निर्माण करना आय॑ संस्कृति का प्रमुख लक्ष्य रहा है। आय॑ संस्कृति में शरीर 
का संस्कार करने वाले भौतिक संसाधनों की उपेक्षा तो नहीं की जाती है एवं उनकी इतनी अपेक्षा भी नहीं 

की जाती है कि भोतिक चकराचौंध में मानव आत्मा के स्वरूप को भी भली भाँति न पहचान सके । अतः जाये 
संस्कृति का मुख्य विचार-बिन्दु आत्मिक रहा हैं । 
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विचारों के संघर्ष में आय॑ संस्कृति का दृष्टिकोज--वतेमान काल में मानव समाज की सारी शक्ति 
मात्र अर्थोपार्जन के क्षेत्र में लगी हुई है। इस भोतिक अभ्युदय को ही मनुष्य ने प्रथम एवं अन्तिम लक्ष्य मान 
लिया है, भौतिक वैभव की प्राप्ति पर वह प्राप्त प्राप्तव्य हो जाता है अन्यथा वहू स्वयं को दीन, होन एवं 
कुण्ठित-सा देखता है। किन्तु आय॑ संस्कृति के दृष्टिकोण में भौतिक अभ्युदय मनुष्य की जीवन-यात्षा का साधन 
मात्र है, वह जीवन की प्रथम आवश्यकता अ्रवश्य है किन्तु अन्तिम नहीं | आज सारे संसार के व्यक्तियों भे एक 
ही प्रतिस्पर्धा है और वह है कोरे भोतिकवाद की । मनुष्य को झूठ बोल कर यदि धन मिलता है तो वह असत्य 
का सहारा अवश्य लेगा क्योकि उसके आगे सत्य का नही अपितु धन का महत्त्व है। आये सस्कृति ने जहाँ मानव 
को भौतिक ऐश्वर्य सम्प्त होने का संदेश दिया है, वहाँ आत्मिक ऐश्वर्य से भी भरपूर होने का आदेश दिया 
है। जीवन को दो मार्गों का निर्देश देते हुए श्रेय एवं प्रेय शब्दों का प्रयोग किया गया है। आध्यात्मिक अभ्युदय 
को श्रेय के नाम से तथा भौतिक अभ्युदय को प्रेय के नाम से व्यवहृत किया है। श्रेय एवं प्रेय का समाल रूप से 
समुन्तत होना ही आय॑ संस्कृति को ईप्सित है । 

निष्काम-कर्त--आय॑ संस्कृति का महत्त्वपूर्ण तत्त्व निष्काम कर्म है। कभी-कभी निष्काम का अर्थ 
विपरीत दिशा से जाने वाले कुछ लोगों ने निष्कर्मण्यता से ले लिया, तथा जीवन के प्रति उदासीन होकर कर्म 
से सवंधा अपने को विमुख कर लिया है । वास्तव में निष्काम से अभिप्राय अनासक्ति से है। कार्य करके उसकी 
फ़लान्विति के प्रति किसी प्रकार का ऊहापोह न करना ही निष्कामता है, क्योंकि सकाम भाव से किया गया 
कर्म ईप्सित फल की प्राप्ति न होने पर चित्त मे चिन्ता एवं उद्बेंग उत्पन्न करता है, और यदि ईप्सित फल की 
प्राप्ति हो जाती है तो कर्त्ता के मन मे अहूं उत्पन्न हो जाता है। अतः अशान्ति एवं अहूं से बचने का उपाय 
आय॑ संस्कृति में निष्काम भाव से किए गए कर्म को कहा गया है। कर्मफल के प्रति आसक्ति का होना बच्चन 
है तथा अनासक्ति का होना ही मोक्ष है। मनुष्य को कत्तंव्य की ओर उन्मुख करना तथा फल के प्रति उदासीन 
करना ही आय॑ संस्कृति को इच्छित है। कभी-कभी यह विचार उत्पन्न होता है कि निष्काम कर्म हो ही नही 
सकता क्योंकि व्यक्ति किसी ने किसी कामना को लेकर ही कर्म मे प्रवृत्त होता है; यदि कामना ही समाप्त हो 
जाय तो कर्म मे प्रवृत्ति ही न होगी। किन्तु विद्वान् लेखक इस पक्ष से सहमत नहीं हैं, उनके अनुसार निः्काम 
कर्म संसार में होता है किन्तु वह तभी हो सकता है जबकि उसके मूल में कत्तंव्य बुद्धि हो । भगवान कृष्ण ने 

गीता के अन्दर कर्म से पराड्मुख अर्जुन को कम के प्रति भ्रद्धावान करते हुए इसी निष्काम कर्म की विशद 
विवेचना की है। 

जब अर्जुन युद्ध क्षेत्र में पहुँच कर अपने कत्तंव्य के प्रति उदासीन होने लगा तथा व्यामोह से आवृत 
सन वाला होकर निम्न वचनों का प्रयोग करने लगा--- 

सीदन्ति मम गात्राणि मुखं व परिशुष्यति, 
वेपथुश्च॒झरीरे मे रोमहषशच जायते। 
गाण्डीवं स्रुसते हस्तात् त्यक् चेव परिदद्मते, 
न च शकक््नोम्यवस्थातुं भ्रमतीव च में मबः। 
नकांक्षे विजय॑ कृष्ण न च राज्यं सुखानि च, 
कि नो राज्येन गोविन्द कि भोगैजीवितेन वा॥ 

है कृष्ण ! मेरे तो अंग शिथिल हुए जा रहे हैं, मुख सुद्धा जा रहा है, शरीर मे कम्पन हो रहा है, हाथ 
से ग्राष्डीव नीचे को गिरा जा रहा है, शरीर दाह-सा हो रहा है तथा सिर में चक्कर सा आ रहा है। भेरे 
चतुदिक मेरे भाई, भतीजे, चाचा, ताऊ, पूज्य गुरुजन तथा समीप के सम्बन्धी जन बड़े हैं। मैं युद्ध में इन सभी 
को मारकर राज्य का भोग करना नहीं चाहता । इत सब को मारकर राज्य भोगने की अपेक्षा से तो मैं पिक्षा- 
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वृत्ति से प्राणयात्रा पूरी करता अधिक श्रेयस्कर मानता हूँ! क्योंकि सगे-सम्बर्धियों को मार भोग भोगने की 
इच्छा रुधिर से सने भोग भोगने के समान है। अर्जुन को इस प्रकार खिन्न एवं क्ंव्यपराज़ू मुख देखकर 
भगवान कृष्ण के द्वारा निम्न वाक्य का प्रयोग किया गया-- 

कुतस्त्वा कश्मलमिदं विषये समुपस्थितम्, 
अनाय॑जुष्टमस्वस्येमकी तिकरमर्जुन ! 
क्लैब्यं मा सम गमः पार्थ नैतत्त्वय्युपपचते, 
क्षुद्रं हृदयदौबंल्यं त्यक्त्वोत्तिष्ठ परंतप॥ 

है अर्जुन ! मोह में मत पड़। आयों का काम रणक्षेत्र से पलायन करना नही है, पलायब करने वाले की 

संसार में अपकीति होती है। जिस मार्ग का तुम अवलम्ब ले रहे हो वह सुख-शान्ति का मार्ग नहीं है। तुम कर्म 
करने से पहले फल के विषय में सोचने लगे हो, जबकि तुम्हारा कर्त्तव्य कम करना है, फल का चित्तव करना 

नहीं---/करमंण्येवाधिकारस्ते मा फलेषु कदाचन” अत: हे अर्जुन, उठो हृदय की दुरवंलता का परित्याग करके 
अपने कर्तव्य का पालन करो । इस प्रकार अर्जून के समान ही प्रत्येक व्यक्ति को निब्काम भाव से कर्म करने 
का सन्देश जो गीता ने दिया है वह आय॑ संस्कृति की परम्परा का एक महत्त्वपूर्ण अंग है। 

कर्म का सिद्धान्त--मनुष्य कर्म करने के लिए ही संसार में आया है, यदि उसे श्रेष्ठ पुरुषों की श्रेणी 

से स्वयं को अलंकृत करना है तो उसको कमंवीर बनना ही होगा, क्योंकि कर्म न करके अकर्मप्यता का वरण 
करने वाले व्यक्ति को तो 'अकर्मादस्यु/ कहकर आय॑ से भिन्न अनाय॑ की संज्ञा से व्यवहृत किया है। आये 
संस्कृति में कम की जिस सूक्ष्मता से व्यास्या की गई है वह अन्यत्र दृष्टिगत नहीं होती । यजुर्वेद मे स्पष्ट रूप 
से--“कृव॑न्लेवेह कर्माणि जिजीविषेच्छतं समा:'” कहकर मनुष्य को जीवनपय॑न्त कर्म करने की इच्छा से भर- 
पूर होने का संदेश दिया है। यह कर्म व्यवस्था कितनी विचित्र है कि इसके आधार पर मानव बन्धन और मोक्ष 

दोनों ही प्राप्त करता है, कप करके जहाँ वह मुक्ति का अधिकारी होता है, वही वह कर्म करके बन्धन को भी 
प्राप्त करता है। अतः स्पष्ट है कि कुछ कर्म बन्धन के कारण तथा कुछ कर्म मुक्ति के कारण बनते हैं। समग्र 
भारतीय वाहमय कर्मगत विधि निषेध की व्यवस्था से ही भरा पड़ा है, विधेय का करना तथा अविधेय से मुख 

मोड़ना ही मानव के उत्थान का मूल मन्त्र है। मानव जो कुछ भी जीवन में सुख-दुःख, उत्थान-पतन, कीति- 

अपकीति, जन्ममरण, बन्धन-मोक्ष आदि ढ्न्दों का अनुभव करता है, उसके मूल मे मनुष्य कृत कर्म ही प्रमुख 

हेतु होते हैं, अतः मनुष्य की सुखद या दुखद स्थिति उसके कर्मानुसार ही होती है। संसार मे प्रायः दो प्रवृत्तियाँ 
मनुष्य के जीवन में स्थान बनाए रहती हैं, प्रथम प्रवृत्ति कमंवादियों की है जिसके अनुसार व्यक्ति कर्मशील 
होकर अपनी इच्छा शक्ति को प्रबल करता हुआ, इच्छित भोग को प्राप्त करता है। दुसरी प्रवृत्ति भाग्यवादियों 

की है जिसके अनुसार व्यक्ति कुछन करता हुआ भी-भाश्यानुसार भोगो को प्राप्त करता है। यहाँ यह् 
विचारणीय है कि ये दोनों प्रवृत्तियाँ परस्पर निरपेक्ष भाव से रहती हैं या अन्योन्य सापेक्ष भाव से रहती 
हैं। आये संस्कृति की परम्परा में कर्म ही भोग का जनक है, अथवा कहो कि कर्मानुसार फलान्विति 
का अपर नाम भोग है, क्योंकि मनुष्य जैसा करता है वैसा ही उसका फल भी भोगता है। विद्वान 
लेखक ने कम की इस सैद्धान्तिक सृक्ष्मता को (जिसको दर्शन-शास्त्र में विशेष प्रक्रिया के साथ वरणित 
किया गया है) अत्यन्त सरल शब्दावली का प्रयोग करते हुए सर्वजनमम्य बना दिया है। कर्म का त्रिधा 

विभाजत करते हुए कर्म की एवं कर्मफल की गढ़ ग्रत्थी का उन्मोचन कर दिखाया हैँ । कर्म के वे तीन प्रकार 

हैं--१. क्रियमाण कर्म, २, सड्चित कम, है. प्रारब्ध करे । अर्थात् क्रियमाण कर्म वे होते हैं जिनको व्यक्ति 

वर्तमान काल में करता है। हर व्यक्ति की सापेक्षता अधवा निरपेक्षता में मनुष्य के द्वारा किया गया प्रत्येक 
करियाकलाप क्रियमाण कर्म की उंज्ञा से बोध्य होता है। यह क्रियमाण कमे कालान्तर में सहित कर्म की 
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संज्ञा को प्राप्त करता है तथा सज्चित कर्म जब परमात्मा की कमफल व्यवस्था के अनुसार सहज रूप से जीव 
को मिलना होता है, तब उसका नाम प्रारब्ध या भाग्य हो जाता है। अत: स्पष्ट है कि मनुष्य की सुखदु:खात्मक 
स्थिति मे मूल रूप से उसका क्रियमाण कम ही क्रमश: सब्जबित तथा प्रारब्ध बनकर सामने आता है। कर्म 
म्रानप्रिक, वाचिक तथा शारीरिक तीन प्रकार से किया जाता है । मानसिक कर्म प्रच्छन्न कम होता है जिसका 
पता समाज के किसी व्यक्ति को नही लग पाता है। किन्तु वाचिक एवं शारीरिक कर्म अपर व्यक्ति हारा गम्य 

होते हैं। आय॑ संस्कृति मे तीनो प्रकार के फल रहित नही होते हैं। मानसिक कर्म का फल मन के द्वारा 
अपश्य तथा वाचिक कर्म का फल वाणी के द्वारा एवं शारीरिक कर्म का फल शरीर के द्वारा भोगा जाता 

है। इस कर्मफल व्यवस्था को प्रथम स्मृतिकार मनु ने भी इस प्रकार व्यक्त किया है--'मानसं मतसैवाय- 
मुपभुड्कते शुभामुष्, वाचा वाचकृ्त कर्मकामेदेव च कायिकम्” /मनु०/यह कर्मेफल मीमांसा मनुष्य को 
जीवन के प्रति चिन्तन करने के लिए निःसन्देह प्रेरित करती है, तथा मनुष्य यह जानना चाहता हैं कि किन 
कर्मों का फल सुख होता है, किन कर्मो का फल दुःख होता है । क्योंकि मनुष्य सुखाकांक्षी होता है, दुःख की 

कामना करने वाला नही । जब उसे आय॑ संस्कृति के इस सुचिन्तित दृष्टिकोण का परिचय मिल जाता है और 
वह सुचिन्तना के साथ अपनी बुद्धि से करमंफल व्यवस्था को स्वीकार कर लेता हैँ तब वह कर्मों के शुभ एवं- 
अशुभ स्वष्ूप के अवगमन में विलम्ब नही करता है । आय॑ संस्कृति का कर्मेफल के विषय मे यह भी दृष्टिकोण 

स्पष्ट है कि जो कर्ता है वही भोकता हूँ । उससे भिन्न व्यक्ति भोकता नही हो सकता । जब कभी मनुष्य भ्राति या 

अज्ञागवश यह मान लेता है कि उसके द्वारा कृत कम का फल अन्य को मिल जाएगा, या अन्य के द्वारा 
शमित कर दिया जाएगा तब निश्चित रूप से समाज मे अकरणीय कमं॑ श्यूद्धला की वृद्धि करने लगता है किन्तु 
यह ज्ञान होने पर कि कर्सा से भिम्न फल का प्रापक कोई नहीं होगा, तब वह कम के महत्त्व को समझता हैं । 
इस प्रकार मानव जीवन में समु्ित सामाजिक व्यवस्था को अक्षुण्ण बनाए रखने में कर्म की इस सैद्धान्तिक 

प्रक्रिया का ज्ञान होना आवश्यक है | आये संस्कृति की इस--विवेचना ने ऐतिहासिक परम्परा में पठनीय 
अनेक मयुष्यों को हिंसा से अहिंसा की ओर, असत्य से सत्य की ओर, स्तेय से अस्तेय की ओर, बता से 

सरलता की ओर, क्कंशता से कोमलता की ओर चलने की प्रेरणा देकर सामान्य मानव की श्रेणी से ऊपर 

उठाकर देव श्रेणी के पुरुषों की परम्परा से अलंकृत कर दिया है। 
आत्मतत्त्व--आय॑ संस्कृति के तात्विक विवेचन मे आत्मतत्त्व का विशेष महत्त्व है। मनुष्य के दृश्यमान 

शरीर पिण्ड में जहाँ हाथ, पाँव, आँश, नाक, कान इत्यादि दृष्टिगत होते हैं, वहाँ इन अवयवो के पीछे कोई सत्ता 
है, शक्ति है जिसके आधार पर यह तुन्दर शरीर चल रहा है, बोल रहा है, तिन्तन कर रहा हूँ। आय॑ संस्कृति मे 
उस सत्ता का नाम आत्मतत्त्व निश्चित किया गया है। लोक मे हम देखते हैं कि जो हमारा प्रिय व्यक्ति अभी 

हमे प्रसन््त करता हुआ बोल रहा था, चल रहा था, एक क्षण में उसका हँसता, बोलना, चलना बन्द हो जाता 
है, उत्तके शरीर की गति समाप्त हो जाती है, वह निश्चेष्ट हो पृथ्वी पर ग्रिरा पड़ा होता हैं, और हम उसके 
पाथिव शरीर को ले जाकर एमशान में अस्नि के मध्य स्वाहा कर देते हैं। यहाँ प्रश्ण उदित होता है कि किसके 

रहने से जीवित था, किसके न रहने पर वह मृत घोषित किया गया । यही वह आत्मतत्त्व है जिसको खोजने का 
निरन्तर प्रयत्न किया जाता रहा है। उपनिषदों के अन्दर इसी आत्मा को लेकर अनेक प्रकार से गूढ़ चिन्तत 
किया गया है । यह आत्मा कहाँ से आता है, कहाँ जाता है? इसकी क्या गति है, इसका क्या स्वरूप हूँ ? 
इत्यादि श्रश्नों की उद्भावना करते हुए अनेक प्रकार से प्रश्नोत्तर शैली मे सूक्ष्म बिन्तन प्रस्तुत किया है। वह 
आह्मा अजर, अमर है, यह अनादि है, इसको कोई भी प्राकृतिक शक्ति किसी प्रकार की हानि नही पहुँचा 
सकती । इस प्रकार का ज्ञान प्रत्येक व्यक्ति को होता चाहिए । सांस्कृतिक परम्परा में दो प्रकार की विद्या का 
वर्धन मिलता है : प्रथम अपरा विद्या तया द्वितीय परा विद्या । अपरा विद्या के माध्यम से संवार की समस्त 
विद्याएं सीक्षी जाती हैं, प्रकृति के स्थृल से स्थूल एवं सूक्ष्म से सूक्ष्म रूप का ज्ञान हमे अपरा विद्या के माध्यम 



३७६ / वैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदशेन 

से प्राप्त होता है, किन्तु वह समस्त भौतिक ज्ञान ही कहा जाता है। आत्तमिक ज्ञान तो परा विद्या के द्वार 
प्राप्त होता है--ययातदजरमधियम्यते सा परा ।' केवल भौतिक ज्ञान प्रदान करने वाली विद्या से भौतिक 
गुणों का समावेश ही मानव में होता है, आत्मिक गुणों का समावेश उसी विद्या से सम्भव हूँ जिसके द्वारा 
आत्मज्ञान की ज्योति प्रज्वलित होती है। जब व्यक्ति आत्मतत्त्व को जान लेता है तब उसके लिए अन्य कुछ 
भी वेध् नही रहता है वयोंकि यह सारा जगत् उसी आत्मज्योति से ज्योतिमंय होकर भासमान हो रहा है। 

विश्यवन्तुत्व का आधार आत्मतक््व-भआज संसार में एक मानव दूसरे मानव से, एक राष्ट्र दुसरे 
राष्ट्र से तथा एक द्वीप दूसरे द्वीप से ईर्ष्या करता हुआ निरन्तर उसको समाप्त करने की दिशा में चिन्तन 
कर रहा है, इसका एकमात्र कारण है 'आत्मतत्त्व का विवेक न होना, जब व्यक्ति को आत्सिक चेतता का 

ज्ञात हो जाता है तव उसकी अविद्याजन्म संकी्णता समाप्त हो जाती है, उसका स्वाथे पराथ॑ मे परिणत हो 
जाता है। उप्तके चित्त में ओदायं एवं दाक्षिष्य आदि गुणों का साम्राज्य हो जाता है। वह समस्त संसार के 
पुरुषों को ही नहीं अपितु प्राणी मात्रा को अपनी मित्र दृष्टि से देखता है। 

संसार में उसको अपना कोई भी शत्रु दृष्टिगत नहीं होता है, क्योकि आत्मा-आत्मा का शत्रु कैसे हो 
सकता है। आत्मा आत्मा का अहित एबं अमंगल कँसे कर सकता है। वह तो एक ही पथ का पथिक है, वह 

एक ही (स्थान से आया है, एक ही स्थान को जाता है। अतः ईर्ष्या, विद्रोह, छल एवं प्रवञचना का मानव 
जीवन से कैसा नाता ? आय संस्कृति ने मानव जीवन से समग्र दुविचारों को दूर करने तथा सद्ठिचारो को 
आधानिज करने के लिए आत्मतत्त्व का जो चिन्तन दिया है, वह चिन्तन आये संस्कृति की एक विलक्षण 
विशेषता है। 

वर्धाअम व्यवस्था--समग्र संसार में रहते वाले मानव समृह को आर्य संस्कृति ने चार वर्णों तथा चार 
आश्रमों में विभिक्त किया है। वर्ण व्यवस्था का आधार मनुष्य की वह प्रवृत्ति है जिसके आधार पर वह समाज 
में अपनी विशेषता उजागर करना चाहता है किसी राष्ट्र में चार प्रकार की प्रवृत्ति का होना आवश्यक है, वे 
चार प्रवृत्ति याँ चार वर्णों के माध्यम से प्रकट होती हैं। मानव समूह से अज्ञान को दूर कर ज्ञान का आलोक 
प्रदान करता जिसका कार्य है उसको ब्राह्मण के नाम से बोधित किया जाता है। राष्ट्र को बाह्य तथा आन्तरिक 
शत्रुओ से सुरक्षित रखना तथा समय आने पर शत्रुओं का मर्दंन करना जिसका का है उसे क्षत्रिय वर्ण से 
भूषित किया गया है। राष्ट्र के पुरुषों की जीवन-निर्वाह की सामग्री को जुटाना, विभिन्न प्रकार से कृषि एवं 

पशुपालन-वाणिज्य भादि के द्वारा लोगों का भरण-पोषण करना जिसका कार्य है उस मानव वर्ग को वैश्य के 
नाम से बोधित किया गया, तथा ब्राह्मण, क्षेत्रिय एवं वैश्य की शारीरिक दृष्टि से सेवा करने वाले वर्ग को शूद्र 
की संज्ञा से व्यवहृत किया गया। आये संस्कृति में ये चारो वर्ण व्यक्ति की निजी क्षमता एवं इच्छा पर निर्भर 

करते हैं। इन वर्णों के आधार जाति न होकर कम हैं। कम के आधार पर ही वर्ण प्रदान किया जाता है। ये 
चारों वर्ण एक-दूसरे से श्रेष्ठ या हीन नही हैं। जैसे शरीर में मुख, हाथ, उदर तथा पाद का स्थान भिन्न-भिन्त 
होने पर भी शरीर की पुष्टि तथा रक्षा की दृष्टि से प्रत्येक अंग का महत्त्व समान ही है वैसे ही चारों वर्णों की 
शक्ति समान रूप से राष्ट्र को सुव्यवस्थित करने मे ही लगती है, समुचित वर्ण व्यवस्था के रहते हुए राष्ट्र की 
अनेक समस्याओं का समाधान स्वतः ही हो जाता है । 

जिस प्रकार वर्श व्यवस्था आय॑ संस्कृति का महत्त्वपूर्ण अंग है वैसे ही आश्रम व्यवस्था भी है। ये आश्रम 
क्रमशः बह्चर्य, गृहस्थ, वानप्रस्थ तथा संन्यास के नाम से कहे जाते हैं। मानव जीवन को क्ाय॑ संस्कृति ने 
इन चार आश्रमों में विभक्त किया है। ये आश्रम श्रवृत्तिवाद एवं निवृत्तिवाद के परिचायक हैं। भोगवाद एवं 

त्यागवाद का व्यवस्थित रूप इन आश्रमों में देखने को मिलता है। इन आश्रमों के साथ लगा हुआ श्रम शब्द 
कभी भी व्यक्ित को श्रमशूत्य या क्रियाशूत्य नहीं होने देता है। ब्रह्मचर्या श्रम में विद्याध्यवन तथा शरीर की 
पूर्ण पुष्टि आप्त की जाती है, गृहस्थाश्रम में सत्तानोत्यत्ति धर्म एवं धनाज॑ंन करते हुए जीवन बिताना 
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होता है, वानप्रस्थाश्रंम का समय आते ही व्यक्ति स्वतः ही पुत्रों पर गृह का उत्तरदायित्व सौंप कर स्वयं 

को समाज सेवा तथा धर्म कार्य मे लगा देता है, संस्यासाश्रम में प्रविष्ट होकर तो व्यक्ति का एक-एक क्षण-- 

आत्मचिन्तन तथा समाज कल्याण के चिन्तन में लग जाता है। इस प्रकार वह इन चार आश्रमों का पालन 
करता हुआ अपनी संसार-यात्रा को पूर्ण करता है। मानव की इस विशाल जीवन-यात्रा में ये चार आश्रम चार 

सुखद पड़ाव हैं, जिनका आश्रय प्राप्त करता हुआ मनुष्य अपनी यात्रा को सफल करता है। यदि मानव-जीवन मे 

ये चार आश्रम विधिपूवंक स्वीकृत हो जाएँ तो संसार से छीना-झपटी का हूप समाप्त हो सकता है । इस 
आश्रम व्यवस्था से समाज में अद्भुत शान्ति का वातावरण बनता है तथा मानव-जीवन निरापद होकर अपनी 
यात्रा पूर्ण कर लेता है। 

संस्कारों को परम्परा--आय॑ संस्कृति ने समग्र सृष्टि में मानव को प्रमुखतम स्थान दिया है। मानव से 
श्रेष्ठ कृति संसार में दूसरी नही है। अतएवं मानव निर्माण की दिशा मे आये संस्कृति सदैव जागरूक रही है। 

जिस मानव को हम सर्वश्रेष्ठ कहते हैं उसका विधिवत् संस्कारों की परम्परा भे निर्माण होने पर ही श्रेष्ठतम 
निर्माण सम्भव है। अन्यथा तो वह संस्कारों के अभाव में पशु योनि से भी अधिक पतित हो सकता है। आर्य 

संस्कृति मे गर्भाधान से लेकर व्यक्त की मृत्यु पर्यन्त सोलह संस्कारों की व्यवस्था की गई है।इन संस्कारों 

का कार्य ही मनुष्य का संस्कार करते हुए उसे सुसस्कृत करना है । शुद्ध संस्कारों के रहने पर हो सुसस्कृति को 

जीवत मिलता है। जिस प्रकार एक बढ़ई किसी वक्राकृति की काष्ठ को लेकर उसकी वक्ता को दूर करके उसे 

किसी विशेष आकृति मे बदल देता है और उसका मुल्य बढ़ा देता है, उसी प्रकार संस्कारों के द्वारा व्यक्ति के 

जन्म-जन्मान्तरों के दृषित विचारों का संस्कारों के माध्यम से शमत कर दिया जाता है तथा आत्मा की दीप्ति 

को बढ़ाने वाले गुणों का आधान कर दिया जाता है। जो आत्मा इस समय पुरुष रूप मे दृष्टिगत हो रही है वह 

इससे पूर्व किस रूप मे थी, कुछ नहीं कहां जा सकता। उसका वातावरण क्या था, उसके पिछले संस्कार क्या 
थे, उपकी प्रवृत्ति कंसी थी, इन सभी प्रश्नों का उत्तर नहीं दिया जा सकता। किन्तु इतना अवश्य है कि वह 

अब मानव शरीर में है। और मानव का तिर्माण करना आय॑ संस्कृति को अभीष्ट है। सस्कारो के बल से ही 

उसके पृर्वेजन्म के दूषित से दूषित विचारों का क्षय सम्भव है। जब व्यक्तित तिरत्तर सस्कारो की परम्परा मे 

पलेगा उसको वातावरण सुसंस्क्ृत मिल्ेगा, तो दूषित विचारों का प्रभाव उस पर पड़ ही नही सकता है, प्रत्युत 

शनै:-शने: उसके संस्कारों मे पवित्रता का वास होता रहेगा और परिणामतः वह “मनुभंव' के अनुसार पूर्ण 

मानव की संज्ञा प्राप्त कर लेगा। जब व्यक्षित सुसंस्कृत हो जाता है, तो उसके जीवन मे पुरुषार्थ चतुष्टय 

अर्थात् धर्म, अर, काम एवं मोक्ष के प्रति प्रवृत्ति स्वतः ही उदित हो जाती है। आय॑ संस्कृति मे परिगणित इस 

पुरुषार्थ चतुष्टय में मानव के भोग एवं त्याग का समस्वित रूप देखने को मिलता है। 

इस प्रकार आय॑ संस्कृति ने मानव के समग्र जीवन को सूक्ष्म दृष्टि से देखकर उसके उत्थान के लिए 

एक सुखद मार्ग से चलने का निर्देश दिया है। आय॑ संस्कृति के विचारों मे जो सूक्ष्मता, विशदता, विमलता 
एवं सजीवता है, वह अन्यत्र नहीं है। यही कारण है कि विश्व को जब-जब संत्रस्त जीवन से ऊब कर निर्भय, 

निश्छठल, शांत एवं उदार जीवन जीने की इच्छा हुई है, तब-तब आये संस्कृति ते ही एक नवचेतना का विस्तार 

करते हुए विश्व के कोटि-कोटि मानवों का मार्ग आलोकित करते हुए संजीवन दिया है । यह आरय॑ संस्कृति 

प्राचीनतम होकर भी उस उषा के समान नित्य नवीन है जिसके आते ही मानव जीवन का आकाश अच्धकार 

रहित होकर प्रकाशमय हो जाता है। 



डॉ० सत्यब्रत सिद्धान्तालंकार के ग्रन्थों में 

विषय-वस्तु वंशिष्ट्य ; एक विवेचना 

श्री जगदीश विश्वालंकार 

पुस्तकालयाध्यक्ष, गुरकुल काँगड़ो विश्वविद्यालय 

भोतिकवाद की सुविधाओं मे डूबा आज का यूरोप विश्व कौ जिस सामाजिक रचना का निर्माण करना चाह 
रहा है उम्रका ताना-बाना भारत की आध्यात्मिक शक्तियों के केद्रस्थल सत्य, प्रेम, सहानुभूति, त्याग, तपस्या 
आदि के स्रोतों से रहा है। भारत के ऋषि-मुनियो ने सहस्रो वर्ष पूर्व जिस सत्य का मंथन किया था, आज 
वहू सत्य मानव शान्ति का मूलाधार बना हुआ है। भारत के इन्हो ऋषि-मुनियों के विचार-सागर में गोता 
लगाकर आन के भारत के ऋषि डा० सत्यव्त जी ने अमृत रूपी विचार-मंथन बपने ऐतिहासिक ग्रंथ वैदिक 
संस्कृति के मूल तत्त्व' में प्रस्तुत किया है। उक्त ग्रत्थ की भूमिका ही आप्त विचारों के नवतीत से समाहित है । 
ग्रंथ की भूमिका में जीवन के सार तत्त्वों का विवेचन करते हुए लेखक ते लिखा है, “सचाई प्रेम, ईमानदारी 
और इनसे मिलते-जुलते तत्त्व जो अध्यात्मवाद की नींव मे पड़े हैं उन्हे भोतिकवाद भी छोड़ता नही चाहता । 
प्रश्न यही है कि भोतिकवाद इन्हें एकदम छोड़ देने से क्यों घबराता है ! इस प्रश्न का उत्तर यही हो सकता है 
कि भौतिकवाद इन आध्यात्मिक तत्तवों को इसलिए नहीं छोड़ना चाहता क्योकि इसे भी दीखता है कि घोर से 

घोर जह़वादी जगत् में सचाई से ही काम चलता है, झूठ से नही, प्रेम से ही इस मशीन की ककंशता को मिटाया 

जा सकता है, ईर्ष्या-देप, लड़ाई-झगड़े से तहीं ।* 
विद्वान लेखक का यह निष्कर्ष कि भारत के तल्ववेत्ताओं ने कुछ ऐसे मूल तत्त्वों के दशन किये थे जिन्हें 

अगर विश्व की नी में से खीच लिया जाए तो यह विज्ञाल जगत मिट्टी के ढेर की तरह नीचे आ गिरता है। 
एक लेखक का यह यपार्थ-बोध जीवन को मूलभूत संस्कृति से जुड़ा हुआ है। लेखक ते इस पुस्तक की भूमिका 

में यह प्रतिपादित किया है कि उक्त पुस्तक में वैदिक संस्कृति के बाह्य कलेवर की ओर ध्यान नही दिया गया 
है तथा न इस तथ्य पर विचार किया गया है कि यह संस्कृति कब उत्पल हुई, ऐतिहासिक दृष्टि से कहाँ-कहां 
पहुँची, इन सब बिखुओं से हटकर भ्रतिप्रादित पुस्तक में वैदिक संस्कृति के अंतरंग स्वरूप पर विचार क्रिया 
गया है। वैदिक संस्कृति के मल तत्वों पर जहाँ उक्त पुस्तक मे गहन विवेवना है, वहाँ वैदिक संस्कृति के 
वैज्ञातिक तथा मनोवेज्ञातिक आधार को लेखक ते तत्वान्वेषण की दृष्टि से सबके सामने प्रस्तुत किया है। लेखक 
ने पुस्तक की भूमिका मैक्समूलर के इस कथन से आरम्भ की है--“अगर मैं विश्वभर में उम्र देश को ढूँढुने 
के लिए चारो दिशाओं में धाँखें उठाकर देखूं जिस पर प्रकृति देवी ने अपना सम्पूर्ण वैभव, पराक्रम तथा सौंदर्य 
खुले हाथों लोटाकर उसे पृथ्वी का स्वग॑ बना दिया है, तो मेरी बंगुली भारत की तरफ उठेग्री। अगर मुन्नसे 

१, डा० सत्यव्त सिद्वान्तालंकार---'बैंदिक संस्कृति के मूल तत्व, नई दिल्ली, बद्भावती लखनपात; ४/२४, आग बची रोड़, 

१६५८३, पृष्ठ १० 
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पूछा जाय कि अन्तरिक्ष के नीचे कौनसा वह स्थल है जहाँ मानव के मानस ने अपने अन्तराल मे निहित ईश्वर- 
प्रदत्त अन्यतम सद्भावों को पूर्ण रूप से विकसित किया है, गहराई में उतरकर जीवन की कठिनतम समस्याओं 
पर विचार किया है, उनमें से अनेकों को इस प्रकार सुलझाया है जिसको जानकर प्लेटो तथा कांट का अध्ययन 
करने वाले मनीधि भी आश्चयंचकित रह जाएँ, तो मेरी अंगुली भारत की तरफ उठेगी ।”” लेखक ने भोग 

एवं त्याग के बारे में प्रवृत्ति एवं निवृत्ति के बारे में, आसक्ति एवं वेराग्य के बारे में ऐसा समस्वय- 
मूलक दृष्टिकोण प्रस्तुत किया है जो पूर्व एवं पश्चिम को एक वैचारिक धरातल पर ला देता है। वैदिक 
संस्कृति ने जीवन के कार्यक्रम का निर्माण जिस विचार को आधार बना कर किया है, वह विधार है-- 

“शरीर के पीछे आत्मा है, प्रकृति के पीछे परमात्मा है, शरीर आत्मा का साधन है, प्रकृति परमात्मा का साधन 

है। यह इहलोकिक विचार है जिससे वैदिक संस्कृति ने जीवन के प्रति अपने दृष्टिकोण को बनाया है। शरीर 
हो, आत्मा न हो, प्रकृति हो परमात्मा न हो, तो जीवन की दिशा एक तरफ चली जाती है, शरीर हो 
परन्तु आत्मा का साधन हो, प्रकृति हो परन्तु वह परमात्मा का साधन हो, तो जीवन की दिशा दूसरी तरफ 
चल पड़ती है ।”* मनीषी लेखक ने अपनी उक्त पुस्तक की भूमिका में वैदिक जीवन का स्वरूप अत्यन्त सरल 
झूप से समझाने का प्रयत्न किया है। “मानव में शरीर यथार्थ है, परन्तु शरीर के साथ शरीरेतर आत्मा भी 

यथार्थ है, चराचर जगत में यह भोतिक जगत यथाथे है, परन्तु इस पंचभोतिक जगत के साथ इसमे जीवन का 

संघार करने वाला जगदितर परमात्मा भी यथा है। शरीर से चलकर शरीर तक ही रुक जाना, इस सृष्टि से 
प्रारम्भ कर इस सृष्टि में ही अटक जाना- यह दृष्टि अयथार्थ है। और जब हम सब इसमे ही अटक जाते हैं 
तब यह कहने की जरूरत पड जाती है कि जो दीख रहा है, जिसमे प्राणी उलझ जाता है, वह यथार्थ होता हुआ 
भी अयधार्थ है, सत्य होता हुआ भी भिथ्या है, इसलिए अयधाथ और मिध्या है क्योकि हम इसमे प्राण डालने 
वाली सत्ता को भूलकर इसी को यथार्थ मान बैठते हैं।” 

वैदिक दृष्टिकोण एक कदम और भी आगे बढ़ता है। वह दृष्टिकोण यह है कि मानव का यह शरीर 
उस अशरीरी का साधन है जो किसी लक्ष्य की तरफ बढ़ता हुआ इसमे वास करता है, यह दृश्य जगत किसी 

अदृश्य चेतन शक्षित के प्रयोजन को निभा रहा है। * 
सत्यक्त जी ने अपने ग्रंथों मे भौतिक एवं आध्यात्मिक शक्तियों का एक ऐसा सेतु प्रस्तुत किया है जो 

परस्पर टकराव पर आश्रित न होकर मिलन पर आश्रित है। लेखक की सुप्रस्िद्ध पुस्तक वैदिक विचारधारा 
का वैज्ञानिक आधार' का विमोचन करते हुए भूतपूव॑ प्रधान मंत्री एवं श्रीमती इन्दिरा गांधी ने कहा था, “आज 

का युग संधर्ष का युग है । इस युग में भौतिक तथा आध्यात्मिक विचारों का भी टकराव हो रहा है। ग्रंथकर्ता ने 
ठीक ही कहा है कि धर्म तथा विज्ञान के संघर्ष में हमें धर्म के लिए वैज्ञानिक आधार खोजना होगा। विज्ञान 
का सच्चा अर्थ है सत्य की खोज, मनुध्य की आंतरिक आँखें खुलें, हृदय खुले, और यही उद्देश्य धर्म का है। इस 
दृष्टि से देखने पर ही वस्तुस्थिति समझ में आ सकती है क्योंकि कोई वस्तु अपने आप मे बुरी नहीं है। वस्तु 
का अच्छा अथवा बुरा होना इस बात पर निर्भर करता है कि उसका उपयोग किस प्रकार किया जा रहा है। 
एक छूरी किसी सर्जन के हाथ में कल्याणकारी है तो बही अन्य अवसर पर हत्या का साधन बन सकती है। 
विज्ञान का युद्ध के लिए प्रयोग सहारकारी है परन्तु इसी विज्ञान का काम मातव को कितनी ही बीमारियों से 
बचाना भी है। ४ 

१, डा० सत्यवत सिद्धान्तासंकार--'वैदिक विचारछ्ारा का वैज्ञानिक आधार', योविन्दराम हासानन्द, दिलली-६ १६८१, 
पृष्ठ ११ 

२. वैदिक सस्क्ृति के मूल तत्व, पृष्ठ १११ 
३, वैदिक विचारधारा का वैज्ञानिक प्राधार, १८5 १३ 
४, बड्ढी, पृष्ठ ७ 



३८० / वेदिक साहित्य, पंस्कृति और समाजदर्शन 

आध्यात्मिकता एवं विज्ञान के समन्वय को जिस सुन्दरता से लेखक ने उक्त पुस्तक में अंकित किया है 
उसके लिए श्रीमती गांधी ने लेखक को बधाई दी । 'वेदिक विचारधारा का वैज्ञानिक आधार' नामक ग्रंथ में 

विद्वान लेखक ने जहाँ मन के सम्बन्ध में भौतिकवादी दृष्टिकोण भ्रस्तुत करते हुए एक स्थल पर प्रश्न उठाते 
हुए लिखा है, “भौतिकवाद बतंमान युग की ही उपज नही है। यह सदा से चला आ रहा है।भौतिकवाद 
का कथन है कि शरीर एक स्वचालित यंत्र है, इसे चलाने वाला इसके भीतर कोई नही बंठा । जैसे स्टेशन पर 
तोल की मशीन होती है, १० पैसे का सिक्का डालें तो खुद-ब-खुद भार-सूचक टिकट बाहर निकल भाता है, 
वैसे ही इन्द्रियों के सम्मुख जब विषय उपस्थित होते हैं तो उनकी अनुक्रिया अपने आप स्वभाव से हो जाती 
है।” इसी प्रश्त का उत्तर उसी पृष्ठ में श्वेताश्वतरोषनिषद् के आधार पर उन्होंने लिखा, “यह तो इस शरीर 

के रचनहारे की महिमा है कि उसने यह अद्भुत यंत्र ऐसा बनाया है कि यह अपने आप चलता प्रतीत होता 

है।'! 
विद्वान लेखक ने अपनी गवेषणा में भौतिकवादियों की इस चुनौती का उक्त पुस्तक में जोरदार ढंग 

से जवाब दिया है जिसके अनुसार भोतिकवादी मन की शरीर से पृथक सत्ता से इनकार करता है। लेखक ने 

इच्छा शक्ति एवं कतृ त्व शक्ति के आधार पर मन की आध्यात्मिक दृष्टिकोण से व्याख्या की है। सिद्धान्तालंकार 
जी को लेखती जीवन के सर्वांग स्वरूप को सम्मुख रखते हुए रंगी हुई है। मानव जीवन के विविध पक्ष चाहे वह् 
समाजशास्त्र से सम्बन्धित हो या फिर विज्ञान से उन्होने जीवन के प्रत्येक पक्ष पर अपने बारीक चिन्तन 

की छाप छोड़ी है जो उनके ग्रंथों मे सर्वेक्ष दिखलाई पडती है। मानव जीवन पर पड़ने वाले सस्कारों के अध्ययन 

के सम्बन्ध में उन्होंने अपनी पुस्तक 'धंस्कार-चंद्रिका' मे लिखा है, “मनुष्य को बिल्कुल बदल देने, उसमे 
आमूलचूल परिवतंन कर देने का जो प्रयास वैदिक संस्कृति मे किया गया था उसमे दो-चार नही, सोलह सस्कार 
हैं। संस्कार आत्मा के जन्म धारण करने के पहने से शुरू हो जाते हैं, कुछ जन्म ग्रहण करने के बाद किये जाते 
हैं। जन्म ग्रहण करने से पहले जो संस्कार किये जाते थे, उनमे सबसे पहला संस्कार 'गर्भाधान संस्कार है, वह् 
संस्कार जिसे आज का जडवादी जगत् विषय-तृप्ति का साधनमात्र समझता है। इस संस्कार को वैदिक सस्क्ृति 
नवीन आत्मा के आवाहन का एक पवित्र यज्ञ मानती थी ।२ 

विद्वान लेखक ने उक्त पुस्तक में ऋषि दयानन्द द्वारा प्रणीत १६ संस्कारों का वैज्ञानिक अध्ययन 
प्रस्तुत किया है । पुंसवन संस्कार के व्याख्या स्थल पर लेखक ने अत्यन्त सजीव शब्दों में हृदय को अनुभव का 
स्पन्दन-केन्द्र माना है। लेखक के शब्दों मे---'हृदय अनुभव का स्थान है। पति-पत्नी में हृदय की एकता होती 
चाहिए--इसी भाव को व्यक्त करने के लिए पत्ति पत्नी के हृदय का स्पर्श करता है। पति द्वारा पत्नी के हृदय 
का हस प्रकार घर-बार के लोगों, कुटुंबियों तथा दोस्त-मित्रों के सामने स्पर्णं करना उसकी तरफ से इस बात 

की सावं जनिक घोषणा है कि वह अपनी पत्नी को हृदय से प्रेम करता है, ओर इस क्रिया को सावंजनिक 

संस्कार का रूप देना पति कीं तरफ से इस बात की घोषणा करना है कि वह अपने जीवन में ऐसा कोई काम 
नहीं करेगा जिससे उसकी पत्नी के हृदय को ठेस पहुंचे । जिसके प्रति प्रेम होता है उसके प्रति त्याग, तपस्या -- 
सप्ती कुछ करना पड़ता है, इसलिए गहस्थ आश्रम में प्रवेश करते हुए पत्ति जब अपनी पत्नी के हृदय को 
पुंसवन संस्कार के समय स्पर्श करता है, तब सब लोगों के सामने एक बड़ी भारी जिम्मेदारी अपने ऊपर लेता 
है | १] 

डा० सत्यव्रत जी जमेत दार्शनिक शोपनहाँर के उस कथन से प्रभावित थे जिसमें उसने यह घोषणा 

१. वेंदिक विचारधारा का वैज्ञानिक आधार पृष्ठ १७ 
३, बही, पृष्ठ १७ 

$ बकार-पंढ्रिका, पृष्ठ ३३ 
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की थी कि “विश्व के सम्पूर्ण साहित्य-भंडार में किसी ग्रंथ का अध्ययन मानव के विकास के लिए इतना 
हिंतकर तथा ऊँचा उठाने वाला नहीं है, जितना उपनिषदों का अध्ययन । उस्तके अध्ययन से मुझे जीवन में 
शान्ति मिली है, इसके अध्ययन से ही मुझे मृत्यु के समय भी शान्ति प्राप्त होगी ।”! शोपनहाँर के इन्ही शब्दों 
का उल्लेख करते हुए मैक्समूलर ने लिखा, “अगर शोपनहाँर की इस भावना का समर्थन करने की आवश्यकता 
हो, तो दर्शन तथा धर्म के अध्ययन मे व्यस्त अपने दीध॑ जीवन के अनुभव के आधार पर मैं इन शब्दों का सहर्ष 

अनुमोदन करता हूँ ।/* 

उपनिषदों मे समाहित ज्ञान की अविरल धारा से मान्य लेखक इतने प्रभावित रहे हैं कि उन्होंने उप- 
निषद पर दो पृथक ग्रंथों की रचना की । लेखक की ऐतिहासिक कृति 'उपनिषद्-प्रकाश' मे जहाँ लेखक ने 
प्रत्येक शब्द का विवेचन न करके उपनिषद्कार के कथन को व्याख्यात्मक सरल भाषा मे व्यक्त करने का 
प्रयत्त किया है वहाँ लेखक के अन्य ग्रंथ 'एकादशोपनिषद् मे सम्पूर्ण उपनिषद् के प्रत्येक स्थल का पदच्छेद, 
शब्दार्थ, भावार्थ, व्याख्या आदि का विश्लेषण कर दोनो ग्रंथों को एक-दूसरे का पूरक बना दिया है। ऐसी 
सहज, सरल शैली को अपनाया है जो कथाओ एवं अलंकारो से ओतप्रोत है। 

“उपनिषद् प्रकाश' की भूमिका मे लेखक ने अपनी मनोभावना व्यक्त करते हुए लिखा है कि इस प्रथ 
बी रचना अन्तस की प्रेरणा से की गई है। लेखक की यह मान्यता है कि वैदिक विचारधारा को समझाने के 

लिए जितना वस्तुजात उपनिषदों से मिलता है उतना अन्य ज़िसी ग्रन्थ से नहीं | वैसे तो लेखक ने अपने 

प्रत्येक ग्रंथ के द्वारा आध्यात्मिक रहस्यों को सर्वसाधारण तक पहुंचाने के लिए ऐसी सहज, सरल शैली को 

अपनाया है जो कथाओ एवं अलंकारों से भोतप्रोत है। 

डा० सत्यव्रत ६० वर्ष के युवा हैं। 'बुढापे से जवानी की ओर' नामक पुस्तक के वे स्वयं नायक हैं। 
उक्त पुस्तक के प्रयोजन की ओर जनमानस का ध्यान आक्ृष्ट करते हुए वे एक स्थल पर लिखते हैं, “मृत्यु 
तो हर किसी को आती है, वृद्धावस्था का आना भी स्वाभाविक है, परन्तु इसके बजाय कि बुढ़ापा एक भूत 

बनकर सिर पर आ चढ़े और हम हाय बुढ़ापा-हाय बुढ़ापा, का राग अलापने लगें, हम ऐसा जीवन कैसे बिता 

सकते हैं जिससे बुढ़ापे के आने पर भी बुढापा न आया प्रतीत हो, मनुष्य बृढा होता हुआ भी युवा समर 
जीवन व्यतीत करे ।”3 इस उपाय को सामने रख देना इस पुस्तक का मुख्य लक्ष्य है। विद्वान लेखक ने अपने 
इस ग्रंथ में दी जीवन का वैज्ञानिक दृष्टि से विवेचन करने के साथ-साथ दीर्घ जीवन की आसन, प्राणायाम, 

ब्रह्मचर्य आदि भारतीय पद्धतियों का विवरण भी दिया है। लेखक का यह ग्रंथ सहज ही पाठक को अपनी 

ओर आद्ृष्ट करता है।”* 
१४ दिसम्बर, १६५८६ को उत्तर प्रदेश शासन के मत्स्य पालन विभाग के मंत्री श्री सीताराम निषाद ने 

जब गुरुकुल पुस्तकालय का अवलोकन किया तब उन्होंने जिस पुस्तक को सर्वप्रथम पढ़ने की इच्छा व्यक्त की 

थी बह विद्वान लेखक डा० सत्यद्रत सिद्धान्तालंकार की उपर्युक्त पुस्तक थी।डा० सत्यव्रत ने जहाँ वैदिक 
संस्कृति के दृष्टिकोण को बहुमुखी तरीके से प्रस्तुत किया है वहाँ समाजशास्त्र, मानवशास्त्र, होमियोपैथिक 

चिकित्सा-शास्त्र पर उनके ग्रंथ उनकी अनुपम विद्वत्ता से परिपूरित हैं। उनके समग्र चिन्तन से जीवन का कोई 
पक्ष नही बचा । होमियोपैथी पर उनकी पुस्तकें सहुल्नों डाक्टरों एवं होमियोपेथिक पद्धति से चिक्रित्सा करने 

वाले महानुभावों के लिए बाइबल की तरह प्रयोग मे आती हूँ। 

१, पंस्कार-घन्द्रिका, पृष्ठ १४३ 

२. वैदिक विचारधारा का वैज्ञानिक आधार, पृष्ठ १२ 

३. वही, पृष्ठ १२ 
४, डा० सत्यव्रत सिद्धा्ताककार, बुढ़ापे से जवानी को ओर', विजय कृष्ण लखनपाल, नई (दिल्ली, १६८२, १७७ १० 
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(([//[ (| ॥ ६ 
॥॥(॥ (/ । 20 ॥॥ 
॥॥॥ शत । | ॥ ता शा 
॥॥एएकए|ए आए श एज्े।आ 
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संस्कार-चन्द्रिका: एक गध्ययन प्रन्थ 

डा० सत्यव्त राजेश 

प्रा० बेद विभाग, गुरहुल झांगड़ी विश्वविद्यालय 

विद्यामा्त॑ग्ड डा० सत्यव्रत पिद्धान्तालंकार बहुमुखी प्रतिभा के घनी हैं। आपने अनेक विषयों पर लिखा जिनमें 
शिक्षा, मनोविज्ञान, चिकित्सा, धरम, दशन तथा उपनिषद् आदि को गिताया जा सकता है। जहाँ आपने बहुत 
लिखा, वहाँ यह पी मानना पड़ता है कि बहुत अच्छा लिखा। आप लिखते समय विषय की तह तक पहुंचते हूं 
जिससे विषय स्पष्ट होकर सम्मुख खड़ा-सा लगता है। आपकी कृति 'पंस्कार-चन्द्रिका' भी ऐसी ही है। 

महूषि दयानर्द के ग्रंथो में वेदभाष्य के पपचात ऋणगेदादिभाष्य-भूमिका, सत्याथ प्रकाश तथा संस्कार- 
विधि दयानन्द-जयी के ताम से प्रसिद्ध है। ऋगेदादिभाष्य-भूमिका जहाँ वेद के प्रवेश का भागे उद्घाटित 

करती है, सत्याय॑प्रकाश जहाँ मतमतान्तरों का सम्यक् जात कराकर सत्यपथ प्रदर्शित करता है वहाँ संस्कार- 

विधि मानव-निर्माण की विधि का माग॑ दिखलाती है। 

ऋषियों के ग्रंथ व्यास्येय होते हैं। उनका समझना सर्वेसाधारध के लिए सरल नही होता तथा बिना 
समझे उधर प्रवृत्ति भी नही होती। यही कारण है कि संस्कार-विश्ि जैसे अमूल्य ग्रंथ के होते हुए भी जन- 
साधारण की उधर उतनी रुचि नहीं बन पाई जितनी बननी चाहिए थी। इसलिए विद्वानों का इधर ध्यान गया 

ओर उन्होंने संस्कार-विधि पर अपनी लेखती उठाई । बुद्धदेव जी मीरपुरी ने जिन मंत्रों के अर्थ महर्षि ने नहीं 
फिये ये उनका अर्थ करके इस कार्य को आगे बहक। स्व० आत्माराम जी अमृतसरी ने 'संस्कार-चक्तिका' 
तामेक दिदतत्तापूर्ण ध्याक््या फ्शुत की तथा' भिषगरत्त अत्रिदेव विशालंकार ने 'संस्कार-विधि विमशे मे 
शरीर विज्ञान को सम्मुख रखते हुए संस्कार विधि को पुष्ट किया । हा० हरिदस जी एकादशती ने भी इस 
विषय पर अपनी लेंखती उठाई। इन प्रश्ष॑सनीय प्रयासों के होते हुए भी गुगधमे वैज्ञानिकता की पुट चाहता था, 
जिसकी अभी तके कमी थी । अ० लिद्धागस्तालंकार ने अपनी सशक्त लेखनी से इस न्यूततः का पृणता का प्रयास 
प्रहशुत् पुस्तक 'तैरका र-बस्रिका में किया है। 

इस पुस्तक में उर्होंने तैस््कारों की आत्मा तक पहुँचते को प्रयास किये हैं। सर्षप्रधम उहोंने संस्कारों के 
प्रौणहप अमिहोत्र परें वैजानिंक दृष्ठिं ते विचार किया है।जो अपने ढंग का निराता' है। एक ही स्थ॑स पर 
इततीं गकेंपणारमक तथा विराम यज्ञ विषयक तामेग्री कैमें हो मिलती है। यंत्र के लाभ, उपयीणिता तथा 

विस्तार को उन्होंने आयुर्वेद तंथीं हौमियोपयी के दुष्टास्स से भी पृष्ट किया है। यह में बनने वाली कार्वते-डॉय- 
आक्साइड गैस के आक्षेप के निवारण में उनको महू तक कितना संजीव है कि 'हुम॑ रौज तौड़ा, कोकों, लिम्का 

आदि पीते हैं, इनमें कार्वन-अयअक्तीइिड की गैस हीं तो होती है। रसोईपर में हम चहल्हां जबते हैं, पंटीं वहाँ 
काम करते हैं--क्या सब लोग रसोईघर में मर जाते हैं !” 

सस्कार-पद्ति का दहैनिक विदेचेत भी विषय की गहराई तंक छू जाता है। सेत्कार की बंध, मानव 
के नवनिर्मागि की योजना, उनका आधार संस्कार-पक्रति, कर्मजस्य संस्कारों के भुगतान को प्रकौर, उनका सूक्ष्म 



३८४ | बैदिक साहिएंय, संस्कृति और समाजदशैन 

शरीरों में रहना तथा नव संस्कारों द्वारा पुरातन संस्कारों में परिव्तत आदि विषयों पर उन्होंने सृक्ष्म गवेषणां 
प्रस्तुत की है। जिसे पढ़कर संस्कारों की महत्ता तथा अनिवायंता पाठक के चित्त पर चित्नित-सी हो जाती है । 
लेखक का यह कथन यथार्थ है कि वैदिक संस्कृति की असली योजना, वह योजना जिसके लिए इस संस्कृति ने 
जन्म लिया, संस्कारों द्वारा मानव का तवनिर्माण करना है। हम बाँध बाँधते हैं, नहरें खोदते हैं, सड़कें बिछाते, 
हैं, परन्तु वह मानव जिसके लिए यह सब कुछ करते हैं, वह कहाँ है। उसके लिए हमने पंचवर्षीय या दसवर्षीय 

कौनसी योजना बनाई है? 'गर्भाधान संस्कार का वैज्ञानिक आधार' 'शीषंक में गाल्टन, बिजमैन आदि वंशानु- 
संक्रमणवादियों तथा पर्यवरणवादियों की विचारधारा पर विचार प्रस्तुत करते हुए यह सिद्ध किया है कि 
माता-पिता के संस्कारों मे वह बल है कि नवीन संस्कारों से पुराने संस्कारों को बदल दिया जाता है। निषेक 

संस्कार पर व्यक्त की आयु, ऋतु, क्षेत्र अम्थु और बीज विषयो पर आयुर्वेद आदि की दृष्टि से विचार करके 
इस विषय का सुन्दर मार्गदर्शन किया है। प्राकंतिक तथा औषधिजन्य क्षेत्रीकरण के अन्तगंत निदान तथा 
उपचार पद्धति को भी प्रस्तुत किया है, जिसमे आयुर्वेद तथा होमियोपैथी पद्धति की औषधियों को रोगशमनाये 
प्रयोग करने का उल्लेख किया है। समस्त प्रकरण ज्ञानमय तथा लाभमय बन गया है। आवश्यकतानुसार पृत्र 

तथा कन्या उत्पल्न करने की विधि को अनेक ग्रन््यों के उद्धरण तथा अनेक डाक्टरों के मत से पुष्ट किया है । 
इस समस्त प्रकरण को पढ़कर गर्भाधान संस्कार का महत्त्व स्वाभाविक रूप से सम्मुख उपस्थित हो जाता है। 

लेखक का यह प्रयास प्रशनीय कहा जाएगा । 
संस्कारों को विवेचनात्मक तथा विध्यात्मक रूप मे प्रस्तुत किया गया है। विधि से पूर्व विवेचनात्मक 

भाग को प्रस्तुत करके वे पाठक की रुचि को जागृत करते हैँ। उसे पढ़कर पाठक उस्त विधि को जानने की 

इच्छा प्रकट करता है। इस प्रकार शुष्क से लगने वाले विधि भाग को सरस बना दिया गया है। 
पुसवन संस्कार शारीरिक विकास की दिशा है। उस संस्कार से सम्बद्ध सभी विषयो पर विद]षत्तापूरवक 

प्रकाश डाला है। आयुर्वेदिक ग्रंथों के उद्ध रणपुर्वंक इस समय के अकरणीय तथा करणीय, लाभप्रद तथा हावि- 
कर, दोनों ही कतंव्याकर्त॑व्यों की उत्तम विवेवना प्रस्तुत की है। सीमन्तोन््नयन को मानसिक विकास की दिशा 
बतलाकर माता-पिता के मानसिक विचारों का सन्तान पर केसे प्रभाव पड़ता है, इस विषय का सुन्दर चित्रण 
सुश्रुत का उद्धरण देकर किया गया है। 

जम्म-पूर्व संस्कारों में बालक पर जहाँ माता-पिता के संस्कारों का प्रभाव अधिक रहता है वहाँ जन्मोत्तर 
संस्कारों मे पर्यावरण सम्बन्धी संस्कार भी अपना प्रभाव डालने लगते है। जातकर्म भे उन संस्कारों को, बालक 

के उत्तम जीवन के लिए, ढालने का प्रयास प्रारम्भ हो जाता है। उस समय किये जाने वाले क्रियाकलापो में 
क्या रहस्य भरा हुआ है उसे उद्घाटित कर पाठक के सम्मुख रखा गया है। इसी प्रकार नामकरणनिष्क्रमण, 
अल्लप्राशन, चूडाकरण, कर्णवेध् प्रभूति संस्कारों पर भी समस्त सैय बातो को जाना जा सकता है। 

उपनयत संस्कार मे आयु, द्विजत्व, उसे बाहुर धारण करता, इस संसार की प्तब सभ्य समाजो द्वारा 
मान्यता, अन्तेवासी से सम्बन्ध, महस्व, कन्याओं को इसका अधिकार तथा उपनयन संस्कार के समय की 

अवान्तर विधियों पर प्रकाश, लेखक के तल्स्पशशी अध्ययन तथा विद्वत्ता का परिचायक्ष है। लेखक जहाँ वैदिक 
पद्धति से परिचित हैं वहाँ अन्य मतमताल्तर सम्बन्धी उनका क्ञान भी विस्तृत है। वेदारम्भ का महत्त्व 

दिखलाते हुए पूर्ब॑जन्म, माता-पिता तथा पर्यावरण सम्बन्धी संस्कारों को ऊह्यपोह करते हुए शिष्य तथा गुरु 

के स्वरूप पर भी प्रका्न डाला गया है। अध्यापन के विषय तथा विधि भी उनकी लेखनी से अछुते नहीं रहे। 

पिता द्वारा बालक को दिये उपदेश की व्याख्या हृदयग्राही है। वेदारम्भ की अवान्तर विधियों का महत्त्व 

बतलाते हुए समाजवाद का, समता का भाव उकेरा गया है। 
विवाह संस्कार भी एक महत्त्वपूर्ण संस्कार है। उस पर भी बहुत कुछ विचार किया है। बाल विवाह, 

उसके कारण तथा उससे होने वाली हानियो का विस्तृत विवेचन करके उसके प्रतिरोधक बाल विवाह के अधि- 
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नियम तथा उसकी आतोचा को पुर विवेचन किया है। तेसक का यह कपन कि आर काजू मे ऐसी वसा 
होती हि बाल विवाह हो जाने पर भी वह विवाह गहीं मात्रा जाएगा, या (१४) मा जायेगा; हद 

तोग हम विवाह मे बसे, पदेंधा उचित है। विवाह पंसकार की शा्यया पर लेखक को ४ भाग बनाने पड़े जो 
इंकार पर उनके विस्तृत अध्ययन तथा मन के परिचय हैं। तगता है कोई भी जय विषय उड़ी 

तेखनी पे अछता नही दचा। पंसकार से लेकर विवाह पामग्री तक भी उतती दि है। गहरा, बाग़ास, 

गंगास तथा अन्येष्टि--जया ये एंकार हैं ! इस विषय पर उनके विधार बहुत महुत्तत रखते है। मंखारों के 

मृत गंध किप्ती भी गह्नृत्र में का उसे खाएं के अतगंत तही है। केवल आखलाथन तथा कोशिक मे 
, बन्पेषि प्स्री विधि बतताई है। किलु वे इसे संस्कार मारते हैं यह निश्वयपवेक तह कहा जो सकता । 
गहनमुतकार अत पर्व आदि का भी बंप यरंों मे उत्तेषठ करे हैं किस वे उर्हे पंककार रही गातते। पेबक 

ते हम एंका के समाधान की भी सफल प्रयास किया है। अन्तेष्टि के सम्बस्ध में विभ्िल म्तों मे जो प्रथा प्रथ- 

तित है उमा भी चित्रा प्रस्तुत किया गया है तथा अस्त में जलाने की विधि को सर्वोत्तम पिद्ध किया है। 

पातादि कर्म, वाणिज्य-विधि, शरवणों उपाकम की विधि तथा दीवर.अक्ि के गौतों को संग्रह केसे इस बंध 
की उपयोगिता को ढ़ दिया गया है । 

संक्षेप मे यही कहा जा सकता है कि 'पंसकारल्वद्धिका अपने नाम को सा्ंक कसी हुई इंखारो पर 

पढ़े आवरण को हटा कर उनमे छिपे अधो तथा भावों को चद्धिका को भांति जगमगा देती है। मल मत्रो 
का अरे करे लेखक ने अपनी शानप्रभा को प्रकट किया है। कही कही तो अई मे चमत्कार दृष्टितत होता है। 

जातक में पुच्छम' पद का अर पुत पुत्र, गम राशि में जो तो रहा है-ग्ंण्य पतन को केसे 

ते ने अपनी प्रतिभा का परिचय दिया है। छतते पर भी सका य् के प्रति इतना आग्रह सह कि प्रमृत्ति 

मूह के होममंत्रों मे जिस मंत्र का पर्ध बुद्धि मे नही गमाया उसके विषय भें सष्ट लिख दिया कि एड्स 

आदि ऐगो के विषय में हम बुछ रही जानते । मद मिलाकर यही कहां जा सकता है कि संककार-विरधधि पर 
तिल परयों मे डा० पिद्वालालंकार का ग्रत्य अनुपम, प्रगनतनीय तय मार्क है, इसमे दो राय रही हो 
पकती । 
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डा मनुदेव बरधु 
प्राध्यापक, वेद विभाग, गुदहुल काँगड़ो विश्वविधालय 

वैदिक सभ्यता व संस्कृति में चार आश्रम बनाये गये हैं। ये चार आश्रम--जहा वर्य, गहस्थ, वानप्रस्थ और 

संन्यास नाम से जाने जाते हैं। मानव की औसत आयु १०० वर मानी गई है, ऐसा वेद मे लिखा है तथा सस्या 

करते समय प्रार्थना करते हैं-- 'जीवेम शरद: शर्त” हम सौ वर्ष तक जीयें। इस सो वर्ष के जीवनकाल को 

चार भागों में विभक्त किया गया है। जन्म से २५ वर्ष तक ब्रह्मचर्य काल, २६ से ५० वर्ष तक गहस्थ का काल, 
५१ से ७५ तक वानप्रस्थ का काल और ७६ से १०० वर्ष तक संन्यात्त का काल माना गया है। 

कह्मचयं सम्पूर्ण जीवन का आधार है तथा चारो आश्रमों में मुख्य तथा अनिवार्य है। संसार के सभी 

मनुष्यों को अनिवाय रूप से बरह्मचयं का पालन करना दाहिए। अन्य तीनों आश्रमों में प्रवेश स्वेच्छानुसार करना 

चाहिए परन्तु बरह्मचयं का पालन तो अनिवाय॑ तथा अत्यावश्यक भी है । बह्मचर्य की अनिवाय॑ता के अन्तगंत इसके 
मौलिक अर्थ पर भी चिन्तन करता होगा। ब्रह्म का अं वेद, ईश्वर, अन्न तथा वीय होता है। 'चर्य' का अर्थ 
पालन करना है। 'ब्रह्मणि चरतीति बहाचारी' । ब्रह्म (वेद, ईश्वर, अन्न तथा वीय्य॑) का पठन, चिन्तन, भक्षण 
तथा रक्षण करने वाले को ब्रह्मचारी कहते हैं। मह॒षि पतंजलि ने योगदर्शन में बरह्मच्य को यम तथा सार्वभोम 
महाब्रत कहा है। ब्रह्म चय का पालन करने वाला महात्रती कहलाता है। पतंजलि आगे लिखते है ब्रह्मचर्य- 
प्रतिष्ठायां बीयंलाभ: ब्रह्मचयं का पूर्णहपेण पालन करने से अतुल वीर्य का लाभ होता है। 

हमारे प्राचीन आचायो ने वीय॑ को बिन्दु वाम दिया है तथा साथ में इसकी महत्ता के सम्बन्ध मे लिखा 

है--मरणं बिन्दुपातेन जीवन बिन्दुधारणात्” वीर्य की हानि से मनुष्य मृत्यु की ओर अग्रसर होता है और 
वीय॑ की रक्षा करने से जीवन का सम्बंधन होता है। वीर्य का निर्माण हमारे शरीर मे तप्तम धातु के रूप मे 
होता है। हम भोजन करते हैं, भोजन से रस बनता है, चालीस बूंद रस से एक बूंद रक्त बनता है, चालीस 

बूंद रक्त से एक अंश मांस बनता है, इसी प्रकार मांस से चर्बी बनती है, चर्बी से अस्थि बनती है, अस्थि से 

मज्जा बनता है ओर सर्वात्ति सम्पूर्ण धातुओं का सार-तत्त्व वीय॑ या शुक्र का निर्माण होता है। यही वीय उमस्त 
शरीर का आाधारस्तम्भ् है। जिसके शरीर मे प्रभूत वीय॑ होता है वह ओज व तेज से परिपूर्ण होता है। उसकी 

आयु बढ़ जाती है। वीय॑ का मूल्यांकन हम स्वर्ण और रजत से नहीं कर सकते । 
महर्षि दयानन्द संस्कार-विश्ति में वीय॑ का महत्त्व प्रतिपादित करते हुए लिखते हैं--“यदि पुरुष के 

शरीर मे अधिक वीय॑ है तो पुत्र होगा ओर यदि स्त्री मे अधिक आत्त॑व है जो कन्या उत्पन्न होगी।” मानव की 

उत्पत्ति तथा समस्त प्राणीजगतृ की उत्पत्ति इसी वीय॑ के द्वारा ही होती है। एक बच्चा पूर्ण युवा होते पर 

अपने ही समान शिशु को जन्म देने में सक्षम हो जाता है। उसकी जो सन््तान होगी वह अपने उत्पादको के गुणों 

तथा रंग-हुए को लेकर आती है। वह शिशु अपने माता-पिता की एक प्रतिकृति होता है। मेरा कहने का 

तात्य यह है कि वीये के एक कीटाघु में उस पृरुष की सारी शक्तियाँ समाहित हैं। हम देखते हैं एक वटवुक्ष 
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का बीज राई के समान सूक्ष्म है, परल्तु उसी बीज में एक महान् वटवृक्ष बना देते की क्षमता है; क्योंकि वह 
बीज सम्पूर्ण वट वृक्ष का सारतत्त्व है । अतः हमे कामवासना के द्वारा अभिभूत होकर हस्तमैथुन या गुदा मैथुन 
से वीयंपात नही करना चाहिए। 

प्रो पत्यव्रत लिखते हैं, “ब्रह्मचर्य का प्रचलित अर्थ है--जननेत्द्रिय का संयम । परन्तु इसका इतना 
सीमित अर्थ नही | 'बरह्म' का अर्थ है--महान्, 'चयय का अर्थ है--गति करना। महानता के लिए गति करना, 
प्रवत्तलशील होना--यह ब्रह्मचयं का अर्थ है। प्राचीन ऋषि-मुनियों का कहना था कि महान् बनने के लिए 

इन्द्रियों का संपम आवश्यक है, संयमो में वीय॑ रक्षा मुख्य संयम है। जो व्यक्ति देश-सेवा करता हो, उसके लिए 

वीय॑-रक्षा अत्यन्त आवश्यक है। उसे संयम से रहना चाहिए। प्रत्येक इन्द्रिय को अपने वश भें रखना 
बाहिए। इन्द्रियों का दास नहीं होना चाहिए। रूप-रस-गन्ध-स्पर्श आदि सब विषयों पर विजय पाना 
चाहिए ।”” 

प्रो० सत्यव्गत अन्यत्र लिखते हैं “हिन्दू-शास्प्ों मे अविवाहित रहने को तो ब्रह्मचर्य कहा ही है, 
विवाहित व्यक्ति के लिए भी ब्रह्मचर्य का विधान है। स्त्री-पुरुष का संग दो दृष्टियों से हो सकता है: एक 

काम-वासना से, दूसरे सन््तानोत्यत्ति के लिए । ये दोनों भावनाएँ अलग-अलग हैं । स्त्री-पुरुष का संग सन््तानोत्यत्ति 
के लिए होना चाहिए, काम-वासना को तृप्त करने के लिए नहीं। इस प्रकार का विवाहित स्त्री-पुरुष का 

सन्तानोत्पत्ति के लिए संग विवाहित का ब्रह्मचय॑ कहलाता है। इस प्रकार के संग से जो पहली सन्तान होती है 
उसे 'घरमंज' कहा गया है, वह धर्म की सन्तान है। अन्य सन््तानों को 'कामज' कहा गया है, वे काम भावना से 
उत्पन्न होती हैं।/* 

अधर्वेवेद मे ब्रह्मचर्य की महत्ता पर लिखा है-- 

ब्रह्मचरयेण कन्या युवात॑ विन्दते पतिम्। 
अनड्वान् ब्रह्मचर्येणाश्वों घासं जिगीयति ॥--अथवबेद ११/५/१८ 

जब कन्या ब्रह्मचर्याश्रम से पूर्ण विद्या पढ़ चुके, तब अपनी युवावस्था में पूर्ण जवान पुरुष को अपना 
पति बनावे । इसी प्रकार पुरुष भी सुशील धर्मात्मा स्त्री के साथ प्रसन्नता से विवाह करके दोनो परस्पर सुख- 

दुःख में सहायकारी हों । क्योंकि अनड्वान् भर्थात् पशु भी यदि सम्पूर्ण जवानी पर्यत्त बह्माचर्य अर्थात् सुनियमों 
में रखा जाय तो वह अत्यन्त बलवान होके निर्बल जीवों को जीत लेता है । 

ब्रह्मचर्यण तपसा देवा मृत्युमुपाध्नत । 
इल्धो ह ब्रह्मचर्येण देवेभ्य: स्व॒राभरत् ॥--अथर्वेबेद ११/५/१९ 

ब्रह्मचयं और ध्र्मानुष्ठान से ही विद्वान लोग जन्म-मरण को जीत के मोक्ष-सुख को प्राप्त हो जाते 
हैं। जैसे इन्द्र अर्थात् सूर्य परमेश्वर के नियम में स्थित होके सब लोको का प्रकाश करने वाला हुआ है, वैसे ही 
मनुष्य का आत्मा बह्मचर्य से प्रकाशित होके सबको प्रकाशित कर देता है। इससे ब्रह्मचर्याश्रम ही सब आश्रमों 
से उत्तम है। 

स्वामी श्रद्धातन्द जी महाराज ने इस पुस्तक की भूमिका लिखी थी। स्वामी श्रद्धातन्द जी महाराज 
भारतभूमि के पहले व्यक्ति भे जिल्होंने शिक्षा के क्षेत्र में 'ब्रह्मचय' को क्रियात्मक रूप देने के लिए गुरुकुल 
काँगड़ी की स्थापता की थी। ऐसे महापुरुष ने इस पुस्तक की भूमिका इसलिए लिखी थी क्योकि उन्होने पुस्तक 

१. पत्यव्रत सिद्धान्तालंकार, 'तामाजिक विज्ञारों का इतिहास', पृष्ठ १६१ 

२. वही, पृष्ठ १६२ 



0॥॥/////॥ 

शत 

((॥0 0 ]/ | है [0 [॥/॥ (॥॥| 
॥ | गत्ते शशि गाए 
विगत की ॥ए एग ओर) 
की ॥॥॥ ॥॥॥00 गए को ऐ गा औे 

0॥000॥ 



डा० सत्यव्रत की प्रेरक कृति 
बदिक संस्कृति के मूल तत्त्व' 

डॉ" बितोद चत सिह 

प्रोफेसर एवं अध्यक्ष, प्रा० मा० इतिहास विभाग, गुरुगुल काँगड़ी विश्वविद्यालय 

वैदिक संस्कृति के वैज्ञानिक विवेचन के लिए डा० सत्य्रत सिद्धान्तालंकार का उपरोक्त ग्रंथ एक अनुपम प्रयास 
है। विषय प्रवेश के लिए और विषय की गहन जानकारी के लिए, दोनों ही दृष्टियों से ग्रंथ की जितनी प्री 

प्रश्नंसा की जाय, कम होगी। 

वैदिक संस्कृति के मूल तत्त्तों को जाननेवालों का यह निश्चित विचार है कि प्राचीन काल में अपने 
देश को ऋषियों ते जिस मार्ग पर डाला था, उसी के अनुसरण से हमारा ओर सम्पूर्ण विश्व का कल्याण हो 
सकता है। डा० सत्यव्रत के शब्दों में, “भारत के भविष्य का विर्माण अगर ऋषि-मुनियों के निर्धारित किये हुए 
लक्ष्य को सम्मुख रखकर होगा, तो यह देश फिर से संसार का माग॑-प्रदर्षक बनेगा, फिर से दुनिया का सर- 

ताब होगा ।” इस लक्ष्य की प्राप्ति के लिए हमें वैदिक संस्कृति के मूल तत्वों की खोज करनी होगी। इसमे तो 

ततिक भी सन्देह नही है कि भारतीय संस्कृति के प्राण वेद और उपनिषद् रहे हैं। गीता का भी कम महत्त्व 
नहीं है। वैदिक संस्कृति के पीछे मूलभूत विचार प्रकृति और आत्मतत्त्व का रहा है। जीवन का वही मार्ग सुख 
देनेवाला है जिसमें मनुष्य संसार को भोगता हुआ भरी उसमे लिप्त न हो । त्यागमय भोग ही वैदिक संस्कृति का 

आदर है। वास्तव मे वैदिक संस्कृति यथाय॑वादी है। संसार जो कुछ दिलाई देता है वह उसे बैता मानती है, 
उतकी सत्ता को पूरी तरह स्वीकार करती है। भोगना और त्यागना इन दोनों सत्यों का सम्मिश्रण संसार की 
अन्य किसी संस्कृति में तहीं है। भोग और त्याग का समत्वय, भोतिकवाद तथा अध्यात्मवाद का मेल केवल 

वैदिक संस्कृति में पाया जाता है। डा* सत्यव्रत के अनुसार यही इस संस्कृति का आधारभूत मौलिक विचार है। 
विचारों के संघ में वैदिक संस्कृति के दृष्टिकोण को प्रस्तुत गंध में स्पष्ट करने का प्रयास स्तृत्य है। 

बैद्रिक दृष्टि से आधिक समस्या मनुष्य की प्रथम समस्या तो है परन्तु अन्तिम समस्या नहीं है। अध्यात्म- 
बादी वेदिक संस्कृति का दृष्टिकोण यह है कि आधिक समस्या के हल हो जाने पर भी मनुष्य की वास्तविक 

समस्या हल वही हो जाती । मनुष्य इस भौतिक शरीर तक ही सीमित नहीं । हस मानव शरीर के पीछे उसकी 

आहश है। संत्तार की वास्तविक सत्ता प्रकृति नहीं, परमात्मा है। जीवन के प्रति यह दृष्टिकोन वैदिक संस्कृति 

का है। इस दृष्टिकोण के अनुसार पूंजीवाद, समाजवाद और साम्यवाद मनुष्य को पशु स्तर पर मानकर उसकी 
समस्या का हल खोजते हैं। ये तीनों वाद मनुष्य को शरीर मात्र समझते हैं जो एक भ्रामक कत्पना है। पूंजी- 

बाद, समाजवाद और कम्यूनिज्म क्या है ? ये भोतिकवादी बट्टानें ही तो हैं जो बैदिक हंस्कृति की लहरो को 
ब्रागे तहीं बढने देती, ये वे दीवारें हैं जिनमें आज हुम कैदी की तरह बरद हैं'''हुम जब तक इन भौतिकवादों से 

बैँधे रहेंगे, इनमें ढेद रहेंगे, तव तक विश्व-हांति और विश्व-प्रेम का नाम भर लेते रहेंगे, इन्हें प्राप्त नहीं कर 
पायेंगे। वैदिक पंस्कृति के अध्यात्मवाद का दृष्टिकोण मानव में शरीर की सत्ता को मानकर आगे चलता है। 



६६० / वैदिक साहित्य, संस्कृति ओर समाजदर्शन 

पंडित जी ने भ्रस्तुत ग्रंथ के तीसरे और चौथे अध्याय में निष्काम कम और कर्म-सिद्धान्त का सुन्दर 
विवेचत किया है। अर्जुन और श्रीकृष्ण तो चले गये, परन्तु श्रीकृष्ण ने जिस जादू से अर्जुन की दुविधा, उसके 
मोह, तथा उसकी कायरता को दूर किया था, वह आज भी गीता के उपदेश के रूप मे मोजुद है। जिस समय 
किसी में भी दुविधा या कायरता के विचार का उदय हो, उस समय उसे दूर करने वाले निष्काम कर्म के उदात्त 
विचार की गूंज गीता के पन्ने-पन््ने से उठती हुई सुनाई पड़ सकती है। यह सन्देश वैदिक संस्कृति के मूल तश्वों 
में एक सबसे महान तत्त्व है। अपने देश के प्रचलित कथानकों के अनुसार मानवदेह चौरासी लाख योगियों के 
बाद ही मिलता है। अतः उसे पाकर हाथ से यूँही निकल जाते देना मुर्दता की पराकाष्ठा है वेदिक संस्कृति 
के सभी शास्त्र एक ही स्वर से मनुष्यों को जगा रहे हैं-- 

उत्तिथ्ित जाग्रत प्राप्प वरान निबोधन। 

विद्वान लेखक ने पाँचवें, छठे भोर सातवें अध्याय में मोटे रूप से आत्म-तत्त्व पर गहन विचार किया 
है। वे आत्म-तत्त्व को एक यथार्थ सत्ता स्वीकार करते हैं। उपनिषद् ने ठीक कहा है-- जिसके बिना आँखें 
देख नहीं सकतीं, जिसकी आँख साधन है, जो आँखों द्वारा देखता है वही भात्मा है; जिसके बिना कान सुन 

नहीं सकते, जिसके कान साधन हैं, जो कानों द्वारा सुनता है वही आत्मा है; जिसके बिना नासिका सूंघ नहीं 
सकती, जिसके लिए नासिका साधन है, जो नासिका द्वारा सूंघता है वही आत्मा है; जिसके बिना मुख रस ले 

नहीं सकता, जिसका मुख साधन है, जो मुख द्वारा रस लेता है वही आत्मा है; जिसके बिना त्वचा स्पर्श नहीं 
कर सकती, जिसकी त्वचा साधन है, जो त्वचा द्वारा स्पर्श करता है वही आत्मा है; जिसके बिना मत मतन 
नहीं करता, जिसका सन साधन है, जो मन द्वारा सोच-विचार करता है, वही आत्मा है।” सांख्य दर्शन के 
अनुसार प्रकृति तथा पुरुष के संयोग से संसार चलता है। इस कथन का अभिप्राय है कि अहंकार आत्म-तत्त्व 
का साधन है। याजवलक्य मुनि ने कहा हैं कि वास्तव में बाल-बच्चे, सती, परिवार, बिरादरी, समाज, देश 

और जाति---मह सब कुछ अहुंकार का ही विकसित रूप है। किन्तु इस अहंकार के साथ-साथ यदि आत्म-तत्त्व 
जाय रहा हो तो सवार, पदार्थ को जन्म देगा। सारा खेल तो स्व का है। वैदिक संस्कृति की घोषणा है कि यह 
स्वप्रकृति नहीं पुरुष है, दूसरे शब्दों में अहंकार नहीं, आत्म-तत्त्व है। अगले प्रसंग में डा० सत्यब्रत जोरदार 

शब्दों भे इस मत का प्रतिपादन करते हैं कि विश्व-बन्धुत्व का आधार आत्म-तत्त्व हैँ। वैदिक आरयों ने घोषणा 

की थी-- समंजस्तु सर्वे अमृतस्य पुत्राः । 
जोवन-मात्रा के बार पड़ाव' शीयंक के अन्तर्गत विद्वान लेखक ने जीवन विषयक दो दृष्टियों--भोग 

और त्याम का वैज्ञानिक विवेचन प्रस्तुत किया है। विश्व-इतिहास के अध्ययन से स्पष्ट है कि मानव समाज 
इन्हीं दो मार्यों में छे किसी एक पर चलता जाया है। किन्तु वैदिक संस्कृति का दृष्टिकोण भोग और त्याग का 
समन्वय है। भोग और त्याग, प्रवृत्ति और निवृत्ति, वर्तमान और भविष्य, इन सब पर विचार करते हुए भारत 
के ऋषियों ने बड़े वैज्ञानिक ढंस पर जीवन का कार्यक्रम बसनाथा था। यह ब्रह्मचर्याश्रम से आरम्भ होकर, 
मृहस्थाश्रम और वामप्रस्थ आखम में प्रवेश करते हुए संन्यास आश्रम पर समाप्त होता था। अन्तिम आश्रम 
तक पहुँचते-पहुंचते व्यक्षित में सवा की एक तह भी बाकी तहीं रह जाती थी। वास्तव में बैदिक संस्कृति का 
मूल उद्देश्य सम्पूर्ण मावव का निर्माण था। इस योजना को सफल बनाने के लिए संस्कारों की पद्धति को प्रचलित 
किया यया। वैदिक संस्कृति में मतुष्य-जन्म का उद्देश्य शुभ संस्कारों हारा आत्म-तत््व के मैल को घोना ओर 
उसे निखारते जाना है। 

वेदिक संस्कृति के भूल तत्त्वों में जो स्थान चार आश्षमों को है, वही स्थान थार वर्णों को है। वर्णे- 
व्यवस्था इस संस्कृति की प्राय थी। यह व्यवस्था जाति-व्यवस्था नहीं थी। वास्तव में इसका प्राराभ बढ़ें 

बहन सिद्धात्तों पर हुआ था । पंडित जी के शब्दों में, “बरे-व्यवस्था किन््ही स्वार्थी ब्राह्मणों के दिमाग की 



है पता ही प्रेत हृति- बैल पंक्ति हे मृत व्त | ३१ 

उप तह थी, यह मात समाज के उन महान ब्ध्योलिक पिद्धालों का वर्गीकरण तथा नियम था जिनके 
दीप कोई समाज एक कदम भी आगे कों कहां सकता था।' वर्ण छस्या के हुए में वैदिक पंसकृति ने 

तगात हे बध्यासिक दिशा की तरफ विकृपित होने के एक़ महान पद्धति का आविष्यार किया है। आज 
जो बवा प्रवतित है वह वर्न्यवस्था का बृह्ित हप है। यह वह भय भवन रहो है जि! निर्माण 
वैदिक संसृति ने किया यो। वास्तविकता तो यह है कि वर्ण-वस्था के आधार में जो सजोव १ हैं वे ही 

मानव समाज की समस्याओं का या और बलतिम हूत हैं। 
बराषिक समा के प्रति वैदिक सतत के दृष्टिकोण को उमझाते हुए ग० तल बिता 

दिखा है कि वैदिक गामातिक छा हे प्रवतंक इस बात को गो लोग़ारकरे ये लि 
आर के तिए बावायत़ है किलु उह्होगे ऐप शामाविक संगठन किया यो, शितते पहल 
वाले बन हुए बाते ये। वां-शयवस्था की रचना में मुद्य आधार यही था। वैदिक संस्ृति मै पे 
बातों को मान में तीसरा स्थान दिया गया यो) यह पैसे का मनाजिक अवूत्यत था । प्राचीव भोलीय 
प्रामाणिक व्यवस्था मे पैसा जोड़ने की जगह पता छोड़ते का महत्व था। किलु इसका अर यह रहीं कि वैदिक 
पंसृति भौतिकवाद ऐे अपरिचित थी सच्चाई तो यह है कि अध्यात्मयाद और भौतिकवाद हा जैसा पमलय 
भारतीय पंसृति में पाया जाता है, वह अस्त दु्ंध है अध्यात्मवाद के जिन पाँच तत्तों पर विशेष जोर दिया 

गया, वे बहता, सत्य, अस्तेय, बहाव और अर्परिएह् हैं। 
बत्ष मे दिद्वात लेखक का कषन है कि वैदिक संस्कृति कभी जोवित संस्कृति बी। आज अवेशकता 

उसे पु्नतिर्माण को है। तभी हम पुनः जगतगुर कहने के अ्नकारी हो सगे 
पहित बी ने विष निकालते हुए तिल है, कि बेल एंसकृति के जिन यूह तत्तों को इ पृछतक मे 

विवेद्न किया है, वे एक हवार गाल से फ़िर पाने को, प्राणवात होते की बट जोह रहे हैं। भोतिकवादी 
घावों में आज हुम अपने पा ते भटक गो हैं। पक्ष बटो कर हुमे अप प्रादीन आझों का अनुसरण 

कर होगा । कभी हमारा, अपने देश का तथा वि का कह्याण सम है। 



सत्य की सरोज: पंडित सत्यव्रत को महनीय रचना 

डॉ० भ्रमरताय पाणडेव 
अध्यक्ष, संल्कृत-विभाग, काशी विश्वापोठ, वाराणसी 

डा० तत्यव्रत हवद्धॉन्तोलेंकार द्वारा विरेचित सत्य की खोज पुस्तक को पढ़ने का अवसर मिला । श्री 
सिद्ध न्तालंकार ने अपने जीवन में सत्य के जिन पक्षों का साक्षात्कार किया है, उन्हें बड़ी स्पष्टता ते इस रचना 

में प्रस्तुत किया गया है। प्रत्येक महान व्यक्ति का अपना मार्ग होता है, क्योंकि उसकी परिस्थितियां अपनी 

होती हैं। वह अपनी परिस्थितियों के अनुसार मार्ग का निर्माण करता है और हस्त प्रकार निर्मित मार्ग अत्यन्त 
आकर्षक एवं सत्यनिष्ठ होता है। इस प्रकार के मार्ग की समीक्षा होनी चाहिए और देखना चाहिए कि किस 

प्रकार साधक अपने मार्ग पर चलकर किसी लक्ष्य तक पहुँचता है। उपन्यास आदि में जो कत्पनाएँ रहती हैं, 
वे युदृढ़ आधार नहीं तैयार कर सकती । पाठक के मत में एक प्रकार का कुतूहल अवश्य उत्यल होता है, किन्तु 
जिस आस्था की अपेक्षा है, वह उन्मीलित नहीं हो पाती । प्रस्तुत कृति में कल्पना के लिए कोई स्थान नही है। 

श्री सिद्धान्तौलंकार एक साधक के रूप में अपने जीवन मे साक्षात्तृत तत्त्वों के आधार पर भारतीय ऋषध की 

मीमांता करते हैं। उन्होंने अपने जीवन में जो कुछ देखा है, समझा है और जिसे कल्याणमय माना है, उसे प्रस्तुत 

करने का ययाशक्त प्रयास किया है। इस सृष्टि में जो श्रेयस और तात्विक है, उसकी समीचीन व्याख्या इस 
रखना में मिलती है। परम तत्त्व, अध्यात्म, कम, त्याग आदि के सम्बन्ध में जो रहस्य हमारे साहित्य में मिलता 

है, उत्तकी विशद अवतारणा यहाँ की गयी है। सबसे महत्त्वपूर्ण बात यह है कि पिद्धान्तालंकार जी ते जिए घैल्ी 
का आश्रय लिया है, वह उनकी अपनी शैली है ओर प्रसलता का विषय है कि अत्यन्त गृढ़ विषयों को भी स्पष्ट 

हुप से प्रकट कर दिया गया है। यहाँ दो दृष्टियों से अनुशीलन अपेक्षित है। एक बात तो यह है कि परम तत्त्व 

आदि का स्वरूप क्या है और उनको किन रूपों में हमारे ऋषियों और आचार्यों ने देखा है भोर दूसरी यह है कि 

श्री सिद्धान्तालंकार की दृष्टि में भारतीयों के लिए क्या आदर्श है ओर उसकी प्राप्ति किस प्रकार की जाय। 

एक विस्तृत वाड्मय से परम स्पृहंणीय तत्त्वों का संकलन किया गया है, जिनका साक्षात्कार मानव के कल्याण 
के लिए अत्यधिक अपेक्षित है। 

श्री सिद्वान्तालंकार गुरुुल के छात्र रहे हैं। उन्होंने गुरकुल के जिस रूप को देखा है और आज उसके 
जिस रूप को देख रहे हैं, उसमे महान् अन्तर है। वे वतमान स्थिति से दु:खित हैं और इसीलिए उन्होंने शिक्षा के 
स्वरुप के तंम्बन्ध में भी पर्याप्त चित्तन-मनन किया है। वे स्वामी दयातत्द के जीवन के प्रेरक प्रस॑ंगों की 

समीक्षा करते हैं ओर गुरुकुल के सम्बन्ध मे अपनी विचारधारा भी प्रस्तुत करते हैं। उनके मन में गुहकुल के 
स्वरूप के सम्बन्ध में कत्पनाएं हैं। वे चाहते हैं कि गुरकुल का निर्माण सिद्धान्तों के आधार पर हो । गुरुकुल के 
छात्रों के सम्दन्ध में लेखक की अपनी मान्यताए हैं। ब्रह्मचारियों के जीवन का निर्माण किस प्रकार हो, उनके 

लिए बया अपेक्षाएं हैं--इस प्रश्नों को ध्यान मे रखते हुए एक दुविमृष्ट पद्धति निदर्शित की गयी है। 
इतिहास हमारे सम्मुद्द है। हमें अपने इतिहास को देखना है और अपने देश को भी। इतिहास से हम 

सीखते हैं और यहाँ आवश्यक है कि दृतिहास के सन्दर्भों की मीमांसा करके देश के लिए उपयोगी परम्परात्ों का 
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लंश्रय लें, जिससे हम सुन्दर देश का निर्माण कर पके [विश्व के इतिहास में किस प्रकार विभिल स्थितियाँ 

उत्पलन होती रही हैं और कैसे समाज प्रभावित हुआ है तथा दूषित परम्पराओं का उन्मूलन किया गया है-- 
इस प्रकार के अनेक महत्तपूर्ण पक्षो पर लेखक का ध्यान केद्धित रहा है। इतिहास-दर्शन के विषय में अनेक 
तथ्य सामने आते हैं। श्री सिद्धान्तालंकार ने सभी स्थृल क्रियाओ के कारक तत्त्वों की बड़ी सूक्ष्म परीक्षा की है 
ओर कहीं भी ऐसा नहीं प्रतीत होता कि उन्होंने अनपेक्षित निष्कर्ष निकालने का प्रयतल किया है। उनके 

विवेचन से यहू प्रकट होता है कि उन्होंने स्वेत्र तिविवाद मान्यताओं का आश्रय लिया है और उन्हों के आधार 

पर निर्गलित रहस्यों की उपस्थापना की है। उन्होने देखा है कि मनुष्य एक स्वस्थ शरीर ओर स्वच्छ मत के 

द्वारा अपने लक्ष्य की प्राप्ति करता है। उनके सामने ऐसे अनेक निदर्शन रहे हैं, जिनसे उनकी विचारधारा प्रभा- 

बित होती रही है। इस कृति से यह बात सामने आती है कि लेखक ने परिस्थितियों को युक्षम दृष्टि से देखा है, 

उनके कारण उसके मन पर कैसे आधात-प्रतिधात पड़ते रहे हैं और उसने किस प्रकार उन परिस्थितियों में 

अपनी जीवन-पद्धति का निर्माण किया है ! 

श्री सिद्वान्तालंकार के मित्र चाहते थे कि उन्हे अभिनन्दन-ग्रन्थ समर्पित किया जाय । आजकल प्रकाशित 

होने वाले अभिनन्दत-प्रन्थों के सम्बन्ध मे सिद्धान्तालंकार जी के अपने विचार हैं। इसमे सन्देह तही कि लेखक 

के विचार अनेक दृष्टियों से अत्यन्त समीचीन हैं। उन्होंने स्वयं अभिनन्दन-प्रन्य के सम्बन्ध में एक सुन्दर 
हूपरेखा बनायी है और उसके अनुसार ग्रंथ का निर्माण किया है। सत्य की खोज' भे जीवन के सम्बन्ध 

में अनेक महत्त्वपूर्ण प्रश्नों का समाधान प्रस्तुत किया गया है और साथ ही लेखक ने अपनी जीवन-यांत्रा का भी 

संक्षेप में उपनिबन्धन किया है। लेखक का व्यक्तिगत जीवन और उससे सम्बद्ध अनेक सावंजनीन सिद्धान्तों 

का स्वरूप इस ग्रन्थ में प्रकाशित हुआ है और ऐसा प्रतीत होता है, जेसे लेखक का जीवन भी एक सिद्धान्त की 

विविध भंगिमाओं से मण्डित हो गया है। श्री सिद्धान्तालंकार प्रशत्ता के पात्त हैं, क्योकि उन्होंने अभिनन्दन- 

ग्रन्थ का एक प्रशस्त स्वरूप निर्धारित किया है, जिसके अनुसार निमित साहित्य अभिनत्दनीय होगा। इस 

प्रक्रिया में प्रकट होती है लेखक की निःस्पृहता ओर साथ ही सिद्धाल्तों के प्रति उसका समर्पण। मनुष्य अपनी 

साधना से किस प्रकार विध्नों को दूर कर अपने अभीष्ट की प्राप्ति करता है--इसकी सुन्दर पद्धति इस कृति मे 

प्रदर्शित की गयी है। इस रचना की बहुत बड़ी उपलब्धि यह है कि कहो भी लेखक ने अपलाप नहीं किया है। 

जो कुछ प्रतिपादित किया है, वह स्पष्ट है और पाठक को अपनी ओर भाक्ृष्ट कर लेता है। अनेक स्थलों पर 
ऐसा सुन्दर विवेचन मिलता है कि मन बार-बार उसी ओर बिच जाता है। 

एक आदर्श जीवन की कामना मानव-मन में है। यह जीवन अनायासत उपलब्ध नहीं हो सकता। 

इसके लिए आवश्यक होता है कि अनभीष्ट का परित्याग किया जाय तथा श्रेयस्कर का वरण किया जाय । यह 

पामान्य रूप से सम्भव नहीं होता । इसका अनुष्ठान आस्था और दृढ़ मन से ही हो सकता है।आदणश जीवन 

को देखकर विस्मय होता है ओर आनन्द मिलता है, किन्तु जिस साधना के कारण वह बनता है, वह कठित है। 

लेखक ने दोनों स्थितियों का उपन्यास किया है--एक आदर्श जीवन का चित्र भी प्रस्तुत किया है और बहाँ 

तक पहुँचाने वाली साधना का स्वरूप भी । 
श्री सिद्वान्तालंकार की रचना 'सत्य की खोज' एक ऐसी विशिष्ट रचना है, जो संस्कृत वाड्मय में 

निगृढ़ रहस्य का उन्मीलन करती है और महनीय जीवन का स्वरुप प्रस्तुत करती है। श्री सिद्धान्तालंकार ने 

इस रचना के द्वारा हिल्दी-जगत् का उपकार किया है, अतः अभिनन्दनीय हैं। 
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अरयसमाज--उपलब्धियाँ, सीमाएं और ग्पक्षाएं 
डा० भवानौलाल भारतोय 

आधायं एवं अध्यक्ष, दयानत्द चेयर, पंजाब विश्वविद्यालय, चण्डीगढ़ 

प्रास्ताविक 

यह बहुत ही सुखद बात है कि गुर्कुल काँगडी विश्वविद्यालय महंपरि दयानरूद निर्वाण शताब्दी ध्याश्यान- 

माला का समारम्भ कर रहा है। अपने गुए दण्डी स्वामी विरजानन्द सरस्वती से आलोक पाकर देश और 

समाज को अज्ञान की कंदराओं से निकालने के लिए स्वामीजी ते पाखंड-खण्डिनी पताका फहराई। संस्कृत के 

उद्भट विद्वान होते हुए भी हिन्दी को लेखन का आधार बनाकर वह सामान्य जनजीवन के साथ जुड्े। उनके 

प्रसिद्ध ग्रत्य सत्यार्थ प्रकाश से सार में अभृतपूर्व वेचारिक क्रान्ति का सूत्रपात हुआ। सत्याधंप्रकाश का प्रथम 
मुद्रण १५७५ तथा द्वितीय संस्करण १८५४ में हुआ। इस दूसरी आवृत्ति का महत्त्व इस बात से भी है कि 
इस संस्करण की भाषा अधिक प्रांजल और टकसाली है तथा आधुनिक हिन्दी-लेखन का भाग इसने प्रशस्त 

किया है। पुरानी सघुबकडी हिन्दी को तया वैचारिक क्षितिज देकर स्वामीजी ने यह सिद्ध कर दिया कि वैदिक 
साहित्य से लेकर आधुनिक ज्ञान-विज्ञान की विविध वैचारिक सरणियों का उच्चतर अध्ययन-अध्यापत और 
चितन-मनन हिन्दी मे हो सकता है। वह हिन्दी को आयभाषा कहते थे। मादाम ब्लावत्की को लिखे एक पत्र मे 

स्वाभीजी ने स्पष्ट संकेत दिया था कि वह जिस पत्न का उत्तर उनसे चाहें, उसको तागरी लिपि में लिखवाकर 

उनके पास भेजा करे। 

भारतीयता और राष्ट्रीयता का पांचजन्य उन्होंने बजाया । वह भारतीय नवजागरण के अग्रदूत थे तथा 

समाजसुधार, शिक्षा, औद्योगिक तथा वज्ञानिक उन्नति और स्वतन्त्रता की उन्होने सर्वप्रथम कल्पना की थी। 
यही कारण था कि उन्होंने धर्म व्यवस्था, आादशे राज्य व्यवस्था, स्वतन्त्रता तथा समानता, समाज व्यवस्था 

तथा सर्वागीण शिक्षा व्यवस्था पर अपने मौलिक तथा उपादेय विचार व्यक्त किए । सत्यार्थ प्रकाश एक खण्डन- 

मण्डनात्षक ग्रंथ ही तही है, उसमे मनु आदि धर्मशास्त्रकारों का युगानुरूप नवीन भाध्य प्रस्तुत किया गया है। 

वह आधुनिक मनु की ऐसी विधि तथा आचार सहिता है जिसमें देश, काल, जाति, वर्ण, वर्ग तथा अलगाववाद 

से ऊपर उठे हुए मानवमात्र के लोकिक तथा परलोकिक अभ्युदय और निःश्रेयस प्राप्ति का विधान बताया 

गया है । आत्मिक तथा भोतिक उन्लति का ऐसा संतुलित उपाय इतने विशद वेचारिक और व्यावहारिक स्तर 
पर महृषि से पर्व किसी समाजदुधारक तथा युगद्रष्टा ने नहीं दिया था । 

स्वामीजी का निर्वाण ३० अक्टूबर १८८३ को हुआ । उनके निर्वाण को सौ वर्ष हो गए । इस लम्बे अन्त- 
राल में देश ने कई उतार-चढ़ाव देसे और आज जिन विस्फोटक एवं विषम परिस्थितियों मे देश खड़ा हुआ 

है, उनसे मानवधम, लोकतंत्त, सामाजिक समानता, सामूहिक अभ्युदय और लोकजीवन के उत्कष से सम्बन्धित 

मूल्यों को खतरा पैदा हो गया है। अतः इन जटिल समस्याओं के परिप्रेक्ष्य में स्वामीजी के कार्य का पुनमू त्याकन 
होना चाहिए। आशा है, इस व्याह्यानमाला के प्रसंग से देश के अनुभवी-विशेषज्ञ विद्वान् ऋषि दयानन्द 
और आरयंसभाज के अनुदान का अनेक विचार-विन्दुज्ो से अध्ययत-मनन करेंगे तथा ऋषि के विचारखूत्रों के 
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पल्लवन द्वारा वर्तमान समस्याओं का समाधान प्रस्तुत करेंगे मुझे विश्वास है कि इस भाषणमाला से ऋषि 
दयानन्द के बहुमुखो और विराट व्यक्तित्व के विविध पहलू उजागर होंगे। आर्यंसमाज के लब्धप्रतिष्ठ विद्वान 
डॉ० भवानीलाल भारतीय का मैं हृदय से आभारी हूँ, जिन्होंने व्याख्यानमाला का अपने व्यास्यानों द्वारा शुभा- 
रम्भ कर महृषि को अपनी भावभीनी श्रद्धांजलि समपित की है। 

बलभद्र कुमार हुजा 
कुलपति 

उन्नीसबीं शताब्दी का युग हमारे इतिहास में विश्विष्ट महत्त्व का है। इस काल मे यूरोपीय जातियो के भारत 
में आगमन के कारण उत्पन्न हुई परिस्थितियों का पूर्ण लेखा-जोखा हमारे इतिहासकारों ने लिया है और बहुत 
विचार के पश्चात् इसे नक्जागरण का युग कहा है । वस्तुत: मध्यकालीन परिस्थितियों ने हमारे धर्म, समाज 

तथा राष्ट्रीय जीवनधारा को इतना विक्रत, दृषित तथा हीन बना दिया था कि एक बार तो उससे उबारनता 
स्वधा अश्क्ष्य तही वो कठिन अवश्य प्रतीत होने लगा । धर्म और उपासना के क्षेत्र मे वैदिक एकेश्वरवाद 
तथा उपनिषद् प्रतिपादित ब्रह्म वाद की तो बात ही दूर रही, पुराणोक्त्र अवतारवाद तथा बहुदेवबाद के 
सिद्धान्त भी केवल दंधों में ही रह गये और उनके स्थान पर हनुमान और भैरव, शीतला और चामुण्डा, मकबरे 
और मजार, श्मश्ञान और समाधिस्थल, नदी और वृक्ष, पशु और पक्षी पूजा और आराधना के पात्र बन 
गये। साम्ाजिक क्षेत्र में कट्टरता, अनुदारता तथा संकीण भावों का प्रचचन हुआ जिसके परिणामस्वरूप नारी 
को पर्दे में रंदना, उतका बात्यकाल में ही विवाह करना, विधवाओं का उत्पीड़न मृत पति के साथ उसकी 
विधवा को जबरदस्ती चिता पर भस्म कर देना, जन्म के प्लाथ ही कन्याओं का वध कर देना आदि अनेक 

कुप्रथाएँ जन्म ले चुकी थीं। बगाल में कुलीन प्रथा के कारण अपने आपको आधभिजात्य वर्ग का ब्राह्मण मानने 
वाले लोग अनेक स्त्रियों परे विवाह कर लेते थे, पुनः जीवन-भर उन निर्दोष बालाओं के साथ दाम्पत्य सम्बन्ध 
रखना भी उनके लिए कठिन हो ज़ाता था, तथापि वे स्त्रियाँ अपने पति के जीवित रहते ही कोौमाय अथवा 
वधव्य की-सो स्थिति में रहने के लिए विवश हो जाती थी । 

श्रम के वर्गीकरण तथा ज्रनुष्य की वेयक्तिक मोग्यता एवं अभिरुचि के स्वस्थ आधार पर बनाई गई वर्ण 
व्यवस्था सर्वभा व्ष्ट हो चुकी थी । इसके स्थान पर भारत का बृहत् हिन्दू समाज नाना जातियों, उपजातियों, 
शादा-प्रशाब्राओं तथा वर्गों में विभवत्न होकर हतवीमे, नष्टप्राय दमा नामशेष हो रहा था। मध्यकालीन 
पंकीर्ण चिन्तन ने हमारे समाज़ में अछूत, अन्त्यज तथा दलित कहलाने वाली उद अनेक जातियों को भी जन्म 
दिया था बितसे भोजन अथवा वैवाहिक सम्बन्ध रखना तो दूर, उतके निकट सम्पर्क में आने, एक ही स्थान 
पर उतके पास बैठने, उनके हाथ की दी हुई बस्तु को खाने से भी पापलिप्त होने की आशंका की जाती थी। 
इधर मुसलमातों के सम्पर्क ने हमारी कूपमण्ड्कता की प्रवृत्ति को अधिकाधिक बढ़ाया, क्योकि हम यह मानने 

लगे थे कि अन्य मतावलम्बिगों के स्पर्श-दोष से हमारा भोजन, निवास, यहाँ तक कि हमारा शरीर भी दूषित हो 

सकता है। 

ईसाई जातियों के भारत आम्रम्नत ने हमारे देश में परिवर्तत की एक नवीत दिश्ला दिखलाई । इनके 
माध्यम से हमे समकालीन योरप की गतिविधियों की जानकारी स्िली। औद्योगिक उन्नति के कारण यूरोप तथा 
अमेरिका आदि पश्चिमी देशों में परिवर्तत की जो लहर उत्पन्त हुई थी, उसे मध्यकालीन परम्भराओों और 
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हृढ़ियों को ढोचे वाली यूरोपीय जातियाँ भी विस्मय-विभुग्ध होकर देख रही थी । तवीन ज्ञान एवं विज्ञान ने 
मात्वी चिन्तन को अंधविश्वास, परम्परानुपालन तथा रूढिवाद से मुक्त किया और उसे सोचने-विचारमे 
तथा बुद्धि एवं तकप्रवण बनाने मे तबीन आयाम प्रदान किये। रेल, तार, डाक आदि के आविष्कारों ने देशों 
की भौगोलिक सीमाओं को कमर किया और प्राच्य तथा पापचात्य जातियों का परस्पर सवाद होने लग्रा। 

नवजागरण के आन्दोलनों मे आर्यंसमाज का आन्दोलन सर्वप्रमुख है। यो तो नव-जागृति की लहर 

राजा राममोहन राय के स्कृतिदायी व्यक्तित्व के कारण सर्वप्रथम बंगाल मे उत्पन्त हो चुकी थी, किन्तु उसकी 
व्याप्ति केवल बंग देश तक ही सीमित रही । राममोहन राय ने अपने विशाल अध्ययन, उदार दृष्टि तथा 

लोकहिंत के व्यापक चिन्तन के कारण देश और समाज में परिवर्तन को गति प्रदान की। तथापि पश्चिमी 

आदर्शों के प्रति अत्यधिक प्रशसा एवं सप्रम के दृष्टिकोष के कारण वे अपने आन्दोलन को राष्ट्रीयता की उस 
सुदृढ़ भूमि पर प्रतिष्ठित नहीं कर पाये, जो आगे चलकर स्वामी दयाननद द्वारा प्रवर्तित आर्यसमाज को प्राप्त 
हो सकी । राममोहन राय ते धर्म और समाज के क्षेत्र मे सुधार, परिष्कार और परिवतंन को पूर्ण रूप से 
अपनाने पर भी राष्ट्रहित का कोई ऐसा व्यापक आधार ढूँढने मे सफलता प्राप्त नही की, जिसके कारण सम्पूर्ण 

जनमानसत को चेतना-सम्पत्त बनाना सम्भव होता। उनकी दृष्टि मे भारत पर अंग्रेजों का राज्य एक देवी 
वरदान ही था और वे आने वाले युगो तक इस राज्य की स्थिरता और दृढ़ता को देखने के इच्छुक थे । 

श्री देवेरद्रनाथ ठाकुर को सामाजिक परिवर्तन का साधन बनाने का वसा अवसर भी नही मिला जो 
उनके पूर्व वर्ती राजा राममोहन राय को प्राप्त हुआ था । यह अवश्य है कि वैदिक एकेश्वरवाद तथा औपनिषदिक 

ब्रह्मवाद को ब्राह्म पूजा पद्धति मे सर्वोपरि महत्त्व देकर उन्होने हिन्दू धर्म मे व्याप्त बहुदेवोपासना, जड पूजा 
तथा अपदेवताओं की अचंना जैसे अन्धविश्वासों को धक्का दिया । परन्तु केशवचद्धसेन ने अपने पूर्ववर्ती ब्राहम 
नेताओं के किये-कराये पर पानी फेर दिया जब कि उन्होने ईसाई मान्यताओं, ईसाई विश्वासों तथा ईसाई ढग 
की पूजा-पद्धति की श्रेष्ठता एवं बरेष्यता का प्रतिपादन कर भारतीय हिन्दू धर्म की अस्मिता को ही ठंस नही 
पहुँचाई, उस पादरी वर्ग में प्रसन्नता की एक लहर भी उत्पन्न कर दी जो हिन्दू धर्म की इस परोक्ष आलोचना 

को देखकर गद्गद हो रहे थे । 
यों तो विदेशी शक्तियों ने इस देश में प्रारम्भ मे ही अपने वाणिज्य और व्यवसाय की स्थापना कर 

अपनी जड़ों को मजबुत किया था, किन्तु उनकी शक्ति में अधिक अभिवृद्धि उस समय हुई जबकि अपने 
उद्योग, व्यवसाय और व्यापार को सर्वथा सुरक्षित तथा स्थायी बनाने के लिए उन्होने सैन्य शवित जोडनी 

आरम्भ की । व्यापारिक प्रतिष्ठानों की रक्षा के लिए एकत्रित यह सेना कालान्तर में इस देश की सिवख्ध, 
मराठा, राजपूत, मुसलमान, गोरखा जैसी जातियो को उनके शकित स्रोतों से पृथक कर किस प्रकार सम्पूर्ण 
देश को ही दास बना लेगी, यह इतिहास की एक स्मरणीय किन्तु शिक्षाप्रद घटना है जो हमे बताती है कि 

फिरगियों पर विश्वास करके हमारे पूर्वजों ने कैसी भूल की थी । परन्तु बात केवल राजनैतिक पराधीनना की 
ही नहीं है। यदि अग्रेज लोग केवल हमें पराजित करके ही संतोष कर लेते और अपनी ईसाइयत एवं तज्जन्य 

संस्कृति तथा जीवन-पद्धति को हम पर घोपने का प्रयास नहीं करते तो सम्भवतः हम उन्हे यहाँ से निकालने 

में इतनी जल्दबाजी नही करते । परन्तु लाइ मेकाले ते अपनी शिक्षा नीति का प्रचलन कर मानों हमे यह 

संकेत दे दिया कि उस पद्धति से शिक्षित लोग गोरे शासकों और उनके अधीन रहने वाले करोडों शाततितों के 
बीच मध्यस्थ का कार्य करेंगे। यहाँ तक ही नही, इसी शिक्षा नीति को सफल बना कर वे काली चमडी वाले 
हिन्दुस्तानियों को आचार, विचार, खानपान तथा चिन्तन की दृष्टि से गोरा अंग्रेज बनाकर ही दम लेगे। 

इधर तो पश्चिमी शिक्षा तथा यूरोपीय भावधारा में दीक्षित भारत का नवयुवा वर्ग बेतहाशा पश्चिम 
का अंधानुकरण करने लगा, और उधर ईसाई प्रचारकों के कूट जाल मे फेंस कर हमारे देश का अबोध, 
अश्निक्षित तथा अंध्विश्वासों के पंक मे आकण्ठ मस्त साप्तारण वर्ग अपनी आस्थाओं से मुंह मोड़ कर ईसाई 
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बनने में ही अपना त्ाण देखने लगा। सर्दवश्री माईकेल मधुसूदनदत्त, नीलक०ठ शास्त्री, रामचद्धबोस तथा 
पण्डिता रमाबाई आदि पठित वर्ग के भारतीय तो ईसाइयों द्वारा की गई हिन्दू धर्म की आलोचना का उत्तर 

देने में सर्वया अक्षम ही थे, अतः उन्हें स्वधर्म का परित्याग कर ईसाइयत को स्वीकार करने में किश्चित 
विल्म्ब भी नही हुआ । दूसरी ओर, अपने परम के मौलिक तत्त्वों से अपरिचित साधारण वर्ग के लोगों के द्वारा 
ईप्ताई प्रचारकों के आक्रमणों का उत्तर देता तो और भी कठिन हो रहा था । 

कुछ इसी प्रकार की परिस्थितियों में गुजरात देशोत्पन्न एक चतुर्धाअ्रमा दयानन्द सरस्वती मे” 
सामान्यतः समस्त प्राणियों के हित और विशेषत: स्वदेश-वासियों की अधोगति को दूर करने की दृष्टि से एक 
प्रबल आन्दोलन की आधारशिला बम्बई महानगर में १० अप्रैल १८७४ को रखी ओर उसे आयंसमाज का नाम 
दिया । स्वामी दयानन्द के विचारानुसार संसार की सर्वाधिक प्राचीन, पूर्ण सभ्य तथा नाता प्रकार के आध्या- 
त्मिक, दार्शनिक तथा भौतिक उपलब्धियों के सर्वोच्च सोपान पर प्रतिष्ठित आये जाति के आद्शों की यदि पुनः 
स्थापना का प्रयास किया जाय ओर आये सभ्यता, संस्कृति एवं चिन्तन के आधारभूत वेदों की शिक्षाओं का 
पुनः प्रचलन किया जाय तो आर्याव्त देश अपनी लुप्त परम्पराओं और गौरव को एक बार फिर प्राप्त कर 
सकेगा और आर्यावत की उन्नति ही अवशिष्ट संसार की उन्नति का कारण बनेगी। इसी लक्ष्य की पूति के 
लिए स्वामी दयानन्द ने आयंसमाज की स्थापना की थी। इस प्रबल आन्दोलन को जन्म देने के पश्चात् वे 
मात्र आठ वर्षों तक ही जीवित रहे थे, किन्तु इसी अल्पावधि में उन्होंने अपने महान् तेजस्वी व्यवितत्व, अपार 

मंकल्पबल तथा अपरिमित प्रज्ञा के द्वारा इस समाज को ऐसी राह पर डाल दिया, जिससे कि आगामी क्राधी 
शताब्दी तक वह इस देश की धामिक, सामाजिक एवं राष्ट्रीय प्रगति का पूर्ण पर्याय बन गया । यहाँ संक्षेप में 
आयेसमाज की उत उपलब्धियों तथा सफलताओं की चर्चा आवश्यक है जो उसने अपने शताधिक वर्षों के जीवन- 
काल में अजित की है । 

सर्वप्रथम हमे धामिक क्षेत्र मे आर्यसमाज की उपलब्धियों का विवेदन करना है । हम देख चुके हैं कि 
स्वामी दयानन्द के आविर्भाव काल मे हिन्दू समाज में प्रचलित पूजा-उपासना की प्रणाली अत्यन्त विकृत हो 
चुकी थी। सच्चिदानन्दादि लक्षणों से युक्त परमात्मा के स्थान पर नाना देवी-देवता, जड भू्तियाँ, नदी, पर्वत, 
वृक्ष आदि हमारे आराध्य देवों का स्थान ले चुके थे। आयंसमाज ने बताया कि चेतन एवं प्रश्ञावान् मनुष्य के 
लिए जड़ पदार्थों की पूजा श्रेयस्कर नही है। इसी प्रकार आर्यंसमाज ने सच्चे धर्म का स्वरूप-निरूपण करते 

हुए यह स्पष्ट किया कि वस्तु का स्वभाव ही उसका धमे होता है और यह धर्म धर्मी से सवंथा अपृथक रहता 

है। आयंसमाजर ने धर्म की उसी परिभाषा को मान्यता प्रदान की जो प्राचीन ऋषि-मुनियों द्वारा स्वीकृत एवं 
अनुमोदित है। वेशेषिक दर्शन के प्रणेता महषि कणाद के अनुसार धर्म वह तत्त्व है जिससे मनुष्य अपनी 

इहलौकिक और पारलौकिक उन्नति करता है। दूसरे शब्दों मे मनुष्य की आध्यात्मिक भावनाओं के विकास के 
साथ-साथ उसका लौकिक उत्थान भी धर्म-सांधना का लक्ष्य है। महर्षि मनु ने धृति, क्षमा, दम, अस्तेय, शोच, 

इन्द्रिय-निग्रह, बुद्धि, विद्या, सत्य और अक्रोध को धर्म का लक्षण घोषित किया, किन्तु हाथ ही यह भी कह 
दिया कि आचार ही मनुष्य का परम धर्म है । स्वामी दयातन्द के विचारानुसार सत्य, व्याय, पक्षपात-रहित 
तथा वेदाज्ञा के अनुकूल आचरण ही धर्म है। इस प्रकार विभिन्न परिभाषाओं को प्रस्तुत करने के अनन्तर 

आयेसमाज ने यह स्पष्ट कर दिया कि धर्म के जो मूलभृत्त तत्त्व हैं उन्हें स्वीकार करने मे किसी भी देश, वर्ग 
या समाज के लोगों को आपत्ति तहीं होनी चाहिए। यह सावंभौम, सावंकालिक तथा सार्वजनीन धर्म ही 
मनुष्य मात्र के लिए आचरणीय है । सत्य, अहिसा, करुणा, सर्वभूतहित, विश्वबन्धुत्व आदि धर्म के वे मुल तत्त्व 
हैं, जिन्हें स्वीकार करने में किसी भी व्यक्ति को कोई विप्रतिपत्ति नही है। 

इसके साथ ही आर्यसमाज ने यह भी स्पष्ट कर दिया कि आज संसार में धर्म के नाम पर जो नाना 

प्रकार के पाखष्ड, अनाचार, ढोंग तथा रूढ़िबद्ध कमंकाण्ड आदि प्रचलित हैं, उन्हें धर्म कहना उचित नहीं है। 
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यह अत्यन्त संतोष का विषय है कि आयंसमाज द्वारा प्रदत्त धर्म की इस मौलिक किस्तु व्यापक परिभाषा को 
सभी विचारशील एवं प्रबुद्ध लोगो ने स्वीकार किया है। जिन मतो एवं सम्प्रदायों मे धर्म के नाम पर नाता 
प्रकार के अंधविश्वास, मिथ्या कर्मकाण्ड तथा अनर्थंक क्षर्म प्रचलित थे, उन मतो के अनुयायियों ने भी आये- 
समाज के धर्म-विषयक मन्तव्य की गुरुता को अनुभव करते हुए अपने सम्प्रदाय-तत्र मे पर्याप्त परिशोधन एवं 
सुधार कर लिए हैं। स्व, नरक, परलोक आदि के सम्बन्ध मे जो अवैज्ञानिक धारणाएँ प्रचलित हो चुकी थी, 
आज उनका मूलोच्छेद भी हो चुका है। अतः यह कहने में हमे किसी प्रकार का संकोच नहीं होता चाहिए कि 
आयंसमाज ने मनुष्य के मनुष्यत्व को ध्म का पर्याय बताते हुए उम्के कत्तंव्य कर्मों को ही धर्म कहकर एत्दू- 
विषयक सारे भ्रमों का परिहार कर दिया है। 

आयंसमाज ने धर्म का वास्तविक रूप निर्णीत करने के पश्चात् उस धर्म को जानते के लिए वेदरूपी 
प्रदीप का परिचय अखिल मानव जाति को कराया । जो लोग वेदो को प्रमाण मानते भी थे, उन्हे भी वेद के 
वास्तविक स्वरूप, उसकी उत्पत्ति, उसके प्रतिपाद्य विषयों आदि का सम्यक ज्ञान नही था । यह विडम्बना ही 

थी कि वेदों को सारे शास्त्रों का मुलाधार एवं परम प्रमाण मानने वाले भारत के आचायें और सम्प्रदाय भी 

वेदों की विषयवस्तु तथा वैदिक वाड मय की परिसीमा के वास्तविक ज्ञान से अनभिज्ञ थे। आर्यसमाज के 
प्रवर्तक ते इस सम्बन्ध मे नाना युक्तिया एवं प्रमाण आदि देकर वैदिक ज्ञान की आवश्यकता, उपयोगिता, 

महत्ता तथा सार्वभौमता का प्रतिपादन किया। साथ ही उन्होंने यह भी बताया कि वेदों के वास्तविक अर्थ 
करने की प्रक्रिया कौन-सी है ? यह एक इतिहाससम्भत तथ्य है कि आरयंसमाज ने वैदिक ज्ञान के पुनएद्धार तथा 
उसके प्रचार के लिए जो महत्त्वपूर्ण कार्य किया है उसकी महत्ता को निष्पक्ष व्यक्तियों ने स्वीकार भी किया है । 
वेदों के अध्ययन-अध्यापन, प्रचार-प्रसार तथा इन ग्रत्थों पर भाष्य, टीका, व्याख्या, विवेचना भादि के लेखन 
में आयंसमाज के विद्वानों ने सार्थक श्रम किया है। 

वेदों के प्रामाष्य के सिद्धान्त को शास्त्रीय तथा तकंपूर्ण शैली मे प्रस्तुत करने के साथ-साथ आर्यंसमाज 
का आप प्रन्थ-प्रमाणवाद का सिद्धान्त भी भारत के धामिक एवं दार्शनिक जगत् मे एक क्रान्तिकारी उद्घोष है। 
इस भन्तव्य के प्रचार के द्वारा आयंसमाज ने यह स्पष्ट कर दिया है कि किसी ग्रन्थ का केवल सस्कृत में लिखा 
जाना अथवा किसी मत-सम्प्रदाय के मान्य ग्रन्थों की श्रेणी मे आ जाता ही पर्याप्त नहीं है । देखना यह होगा कि 

क्या इस ग्रन्थ मे निरूपित बाते बुद्धिवाद, तर्क तथा सृष्टिक्रम के अनुकूल है अथवा प्रतिकूल । यदि किसी धर्मे- 
ग्रन्थ कही जाने वाली पुस्तक मे म।नवी चिन्तन को कुष्ठित करने वाली, मानव समाज मे विषमता, विरोध 
तथा वैमत्य का प्रचार करने वाली बातें लिखी हैं तो ऐसे ग्रन्थों को अनाषं मानकर उनका बहिष्कार ही किया 
जाना चाहिए | इसी प्रसंग मे आयंसमाज के प्रवत्तेंक ने यह स्पष्ट किया कि विमल मेधा के धनी, पुरातन 
ऋषियों की लेखनी से निकला साहित्य ही आषं-सज्ञाभुक्त है, क्योकि इन ग्रन्थों मे विवेचित बाते बुद्धि तथा 

विज्ञान के सर्वेथा अनुकूल है तथा इनसे मनुष्य अपने चिन्तन का विकास कर सकता है। इस प्रकार वेदों तथा 
परवर्ती आएं साहित्य को प्रमाण कोटि मे रखकर आरयंसमाज ने हमारे शास्त्रीय वाड. मय का जैसा विवेकपूर्ण 
विश्लेषण किया है, वह धार्मिक जगत् में एक अभृतपूर्व उपलब्धि ही मानी जाएगी । 

आर्यत्तमाज ने धर्म में आचार-पक्ष को महत्त्व दिया है | इस दृष्टि से पंचमहायज्ञों का नित्य करना, 
अष्टांग योग की विधि से साधनापुर्वक योगाभ्यास तथा आश्रममर्यादा को स्वीकार करते हुए जीवनयापन, यह् 
आर्यक्षमाज द्वारा प्रतिपादित धर्म का क्रियात्मक पहलू है। पंचमहायज्ञों मे ईश्वर, अग्नि आदि जड़ देवता, 
माता, पिता, पितामह आदि पितृगण, अतिथि तथा क्षुद्र जीवजंतुओं के सम्बन्ध में मनुष्य के कर्त्तव्यों का विधि- 
विधान बताया गया है । प्रकारान्तर से यों तो सभी मतावलम्बी उपयु वत यज्ञों का पालन और आचरण करते हैं, 

किन्तु मन्वादि स्मृतिकारों द्वारा प्रतिपादित शास्त्रीय विधि से पंच यज्ञों की पद्धति का निर्धारण कर आयंसमाज 
ने मानव जाति का असीम उपकार किया है। इसी प्रकार यम-नियमादि योगांगो का सेवत करते हुए धारणा, 
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ध्याव और समाधि रूपी संयम की साधना करने से जिस योग की सिद्धि एवं कंवल्य ज्ञान की प्राप्ति होती है, 
वही मनुष्य का परम-पुरुषार्थ है । 

आयंसमाज ने आश्रम धर्म का जिस रूप में निरूपण किया वह शरीरशास्त्, मनोविज्ञान, समाजशास्त्र 
की दुष्टि से सर्वथा उपयुक्त, श्रेयस््कर तथा मानव-जीवन के लिए अत्यन्त हितकारी है। यह बात नहीं है कि 

आरयंसमाज के पूर्व आश्रम प्रणाली का विधान था ही नहीं। आश्रम व्यवस्था के समस्त नियम स्मृतिकारों तथा 

धर्मशास्त्रकारों ने विस्तार से वणित किए हैं, किन्तु उनकी वैज्ञानिक व्याख्या एवं स्वहूप-विवेचना अत्यन्त सतके 

ढंग से आयंसमाज ते को है। उसने ब्रह्मचर्य साधना के लिए प्राचीन गुरुकुल प्रणाली की शिक्षा जारी की, जहां 
रहकर छात्न अपने गुरुजनों के सान्निध्य मे विद्योपाजंन करता है। इन गरुरुकुलों में उसे केवल पुस्तकीय ज्ञान 
ही नहीं सिखलाया जाता, अपितु यहाँ शरीर, मन, आत्मा और बुद्धि का समुचित विकास करने के साधन भी 
प्रस्तुत किए जाते हैं। गृहस्थ के कत्तंव्य कर्मों को भी सुव्यवस्थित एवं सुनियोजित प्रणाली से निभाने के लिए 
आपयंसमाज ने सदा ही प्रेरणा दी है। उसका दृष्टिकोण मध्यकाल की श्रमण-संस्कृति तथा जेन, बौद्ध विचार- 
धारा से नितान्त भिन्न रहा है, जिसमे गृहस्थ जीवन को हेय दृष्टि से देखा गया है तथा वैराग्पप्रधान घिक्षु 

जीवन को ही मानव का आदश बताया गया है। आयंसमाज ने मनु के शब्दों में यह स्पष्ट घोषित किया कि 
जिस प्रकार नदियाँ और नाले सागर मे जाकर स्थिरता एवं शान्ति प्राप्त करते है, उसी प्रकार ब्रह्मचारी, 

वनस्थ एवं संम्यस्त जन भी स्वजीवन निर्वाह के लिए गृहस्तियों के ही नजदीक जाते है । इसी प्रकार वाणप्रस्थ 
व्यवस्था को पुनरुज्जीवित करने तथा संत्यासी वर्ग मे प्रचलित पाखण्डों ओर रूढ़ कमंकाण्ड के आचरणों को 
पृथक् कर लोकहित की दृष्टि से सत्र भ्रमण करते हुए पारमाधिक सिद्धि को प्राप्त करना ही सन्यासाश्रद्ती 

का लक्ष्य निर्धारित करना आयंसमाज के एतद्विषयक स्वस्थ चिन्तन का परिचायक है । 
आयंसमाज वैयक्तिक हित की ही भाँति सामाजिक हित को भी महत्त्व देता है। उसने अपने दसवे नियम 

में यह स्पष्ट कर दिया है कि सामाजिक तथा सर्वेहित के नियमो को पालने मे हमे अपनी वंयक्षितिक स्वतंत्रता का 
किचित् परित्याग तो करना हो होगा। वैदिक दृष्टिकोण को आधारविन्दु बनाकर आर्यसमाज ने वर्ण-व्यवस्था 
को समाज के सन्तुलित विकास का महत्त्वपूर्ण साधन माना है ।आज हम देखते हैं कि वर्णव्यवस्था पर नाना 

प्रकार के आरोप-प्रत्यारोप लगाये जाते हैं। कभी उसे सामाजिक वंथम्य का प्रतीक कहा जाता है तो कभी 
ब्राह्मणों की अधिनाथक मनोवृत्ति का सूचक । इन आरोपो में अधिक सत्यता नहीं है। पुराकालीन भारतीय 

ऋषियों ने समाज के सावेत्विक विकास के लिए श्रम-विभाजन-पूर्वक व्यक्ति के योगदान की दृष्टि से ही वर्ण- 
व्यवस्था की कल्पता की थी । 

इस योजना में अज्ञान एवं अविद्या को निर्मुल कर मानव जाति को ज्ञानालोक से प्रकाशित करने का 
दायित्व ब्राह्मणों का माना गया है। अन्याय और अत्याचार के प्रतिरोध हेतु सन्नद्ध रहने की अपेक्षा क्षत्रिय 
से की गई है। समाज को भौतिक अभावों से मुक्त कर उसके जीवन को आवश्यक वस्तुओं से परिपूर्ण रखने का 
दायित्व वेश्यों को सौंपा गया है। किन्तु शूद्र समाज की लांछना एवं तिरस्कार का पात्र नहीं है। वह अपनी 
शारीरिक शक्षित के द्वारा अन्य वर्णस्थों की सेवा द्वारा ही स्वजीविका का उपाजन करता है। इस प्रकार आर्य- 

समाज ने वर्ण-व्यवस्था को एक तर्कसंगत तथा बुद्धिग्राह्म आधार प्रदान किया है। तथापि जन्मगत जातियों के 

जटिल जाल से हिन्दू समाज को मुक्त कर उसे गुण, कर्म पर आधारित सुझंगत वर्ण-व्यवस्था में ढाल देना एक 
कठिन कार्य है। इस क्षेत्र में बहुत कुछ करने पर भी हमें यह स्वीकार करना होगा कि अभी हमारी गति बहुत 

धीमी रही है। अन्तर्जातीय विवाहो को प्रोत्साहन देने पर भी यह ध्यान रखना होगा कि विवाह के लिए जिन 
जोड़ों का मिलान कराया जाय, वे गुण, कर्म, स्वभाव, अभिरुचि तथा शरीर, मन तथा बुद्धि के विकास की 

दृष्टि से एक-दूसरे के सर्वथा अनुकूल हों । 

आयंसमाज ने नारी जागरण के क्षेत्र में बहुत मूल्यवान काये किया है । उस युग की कल्पता कीजिए 
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जब कि नारी पुरुष समांज द्वारा लांछना, प्रताड़ना, शोषण तथा अपमान का ही पात्न समझी जाती थी। समान 

अधिकार दिए जाने की बात तो दूर रही, घर मे उसका रहना भी अशुभ एवं अमंगल का सूचक माना जाता 
था। कन्याओं का जन्म होते ही उतका वध कर दिया जाता था और उधर विधवा नारी का दर्शन ही अकल्याण 

का प्रतीक बन गया था। ऐसी स्थिति भें नारी के सर्वतोमुख्थी कल्याण के लिए प्रयास करना तथा उसमे 
सफलता पा लेता आयंसमाज की एक मह॒ती उपलब्धि ही कही जायेगी। आयंसमाज ने नारी के उत्पान 

के लिए जो कार्यक्रम बनाया उसमे वैदिक और उपनिषद्कालीन नारी के आदर्श को सामने रखा गया था। 
आयंसमाज की यह मान्यता रही है कि अत्यन्त पुरातन काल मे नारी को महत्त्वपूर्ण स्थिति प्राप्त रही और बह 

समाज के सभी वर्गों के आदर तथा सम्मान की पात्न थी। मनुस्मृति का वह श्लोक प्राय. इस संदर्भ मे उद्धत 
किया जाता है जिसमे यह कहा गया है कि जहाँ नारियों की पूजा अर्थात् सम्मान होता है वहाँ देवता निवास 
करते हैं । यह सत्य है कि मध्यकालीन स्मृति ग्रन्थों तथा धर्मशास्त्र के निबंध-ग्रन्यों में नारी के पद की वह 
गुर्ता और महत्ता सुरक्षित नही रह सकी जो उसे वैदिक काल मे प्राप्त थी । तथापि आर्यसमाज का यह प्रयत्न 

रहा कि वह नारी को उसके गौरवपूर्ण पद पर पुनः प्रतिष्ठित करे ओर समाज में उसे आदर का स्थान 
दिलाये । 

इसी संदर्भ मे हमे आयंसमाज द्वारा किये मये सामाजिक कुरीतियो के उन्मूलन के उस काये का भी 
जायजा लेना होगा जिसके कारण नारी का शोषण, अपमान तथा उत्पीड़न बन्द हो सका है। इस प्रसंग में बाल- 
विवाह का उन्मूलन, वृद्ध एवं अनमेल विवाहो के विरोध मे जनमानस को प्रबुद्ध करना, पर्दे की प्रथा का 
बहिष्कार, नारी शिक्षा को प्रोत्साहित करना, विधवाओं के पुनविवाह को शास्त्रसम्मतत ठहराना, दहेज तथा 
विवाहों मे अपव्यय आदि पर रोक लगाने आदि कार्यों को लिया जा सकता है । 

दलितोद्धार तथा अस्पृश्यता का निवारण भाय॑समाज की सामाजिक कान्ति के ध्वजवाहक रहे हैं । 
आर्यसमाज मानव समुदाय की एकता का पक्षपोषक रहा है। उसकी दृष्टि मे जन्म, रंग, प्रान्त, देश, लिग 

आदि के आधार पर भेदभाव की जो रेखाएँ उभर आई हैं, वे सर्वेथा कृत्रिम हैं तथा मावव समाज की उन्नति 
में बाधक भी हैं। इस दृष्टिबिन्दु को सामने रखकर आयंप्तमाज ने अस्पृश्यता की भावता को दूर करने तथा 
दलित एवं अछुत समझी जाने वाली जातियो के उद्धार का कार्यक्रम बनाया। कालान्तर मे देश के स्वतन्त्रता 

प्राप्त करने तथा भारत के संविधान मे देश के सभी नागरिकों को समान अधिकार दिए जाने के परिणाम- 
स्वरूप पठित वर्ग में अस्पृश्यता तथा पारस्परिक भेदभाव की बुराई कुछ सीमा तक कम तो हुई, किन्तु कट्टर 
एवं संकीणण विचारों के लोगों में से इस विक्ृति को सवंधा दूर करना सम्भव तही हो सका। तथापि आयंसमाज के 
एतद्विषयक प्रयत्नो का महत्त्व कम नही होता । आरय॑समाज ने आथिक अथवा राजनैतिक संरक्षण देकर दलित 
जातियों को यथास्थिति मे रखने का कभी समर्थन नहीं किया । उसकी तो यह धारणा रहो है प्रत्येक वर्ग को 

शिक्षा, संस्कार तथा सदाचार की दृष्टि से उन्तत बनने का अवसर मिलना हो चाहिए। इस शताब्दी के 
प्रारम्भिक दशकों में दलित जातियों मे पाई जाने वाली अनेक कुरीतियों का उन्मूलन करने के लिए आय॑- 
समाज ने श्लाघतीय प्रयास किया था। इसी का यह परिणाम हुआ कि इस वर्ग के अनेक बालक आयंस्तमाज 
हारा सचालित गुरुकुलों मे अध्ययनाथे प्रविष्ट हुए । वहाँ से अपना अध्ययन समाप्त करने के पश्चात उन्होंने 
अपना जीवन जिस ढग से व्यतीत किया उससे यह सिद्ध हो गया कि आयंसमाज जात-पाँत का भेदभाव किए 

बिना प्रत्येक वालक को सदाचारी, सुशिक्षित तथा संस्कारशील बनाने के लिए कृतसंकल्प है। इस प्रकार 

भारतीय समाज को विषमता, पार्थक्य तथा भेदभाव के वात्याचक्र से मुक्त कर स्वतन्त्रता, समता तथा बधुत्व 
का स्वस्थ वातावरण प्रदान करना आयंसमाज का प्रमुख लक्ष्य रहा है। 

यहाँ तक हमने आयेसमाज द्वारा घामिक एवं सामाजिक क्षेत्र मे किये गये क्रान्तिकारी कार्यों का 
मूल्यांकन करने का प्रयास किया। परन्तु यह ध्यान रखना होगा कि आयंसमाज का मानवजीवन के प्रति 
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दृष्टिकोण समग्रता का है। उसने धर्म, दर्शत ओर अध्यात्म की ही भाँति सामाजिक, आधिक एवं राजनैतिक 

क्षेत्रों में भी स्वस्थ चितन प्रदान किया है। आयेसमाज के प्रवत्तंक स्वामी दयानन्द ने विदेशियों ्वारा किए जाने 
वाले देश के आर्थिक शोषण के विरुद्ध आवाज उठाई। उन्होंने पदे-पदे यह अनुभव किया था कि जब तक 
परकीय शासन समाप्त नहीं हो जाता तब तक स्वदेशवाप्तियों को न तो भर पेट खाने के लिए रोटी ही मिलेगी 

और न वे अपनी उन्नति ही कर पायेंगे । इसी दृष्टि से स्वामीजी ने सत्याथंप्रकाश के प्रथम संस्करण में शासकों , 
द्वारा लागू किये गये उन कारणों की कठोर आलोचना की है जो इस देश के दरिद्र वर्ग का शोषण करते हैं । 
नमक उत्पादन पर लगाये गये कर, वनो में पैदा होने वाली घास, लकड़ी तथा अन्य वस्तुओ को वहाँ से लाकर 

बेचने वाले गरीब लकड़हारों पर लगाये गये कर, अदालतों भें लागू की गई स्टाम्प ड्यूटी आदि के बारे मे 

स्वामीजी ने अत्यन्त प्रभावोत्पादक ढंग से अपने विचार व्यक्त किए हैं तथा शासक वर्ग से अपील की है कि वह 
दरिद्र वर्ग का शोषण बन्द करे। उन्होंने कृषि कर्म की प्रशंसा करते हुए किसान को राजाओं का भी अलदाता 

बताया और श्रमिक वर्ग के उत्पान को सर्वोपरि महत्त्व प्रदान किया । 
गोरक्षा तथा अन्य उपयोगी पशुओ के संरक्षण, संवर्धत को वे देश की आधिक उन्नति का एक सुदृढ़ 

उपाय मानते थे। गोरक्षा के प्रश्न को उन्होने विशुद्ध आथिक दृष्टिकोण से ही देखा था । भावुकता का किचित 

मात्त भी आश्रय लिये बिना उन्होने निविवाद रूप से सिद्ध कर दिया कि गाय की रक्षा तथा गोधन की वृद्धि 
देश की आधिक उन्नति की रीढ़ है । गोधन का विनाश राष्ट्र का विनाश है । गोरक्षा की दयानन्द प्रतिपादित 
नीति का अनुसरण करते हुए कालात्तर में आयंसमाज ने गोसंवर्धन तथा गोसंरक्षण की अनेक मह्त्वाकांक्षी 

योजनाएँ क्रियान्वित की । यह एक विडम्बना ही थी कि भारत के संविधान मे गो आदि उपयोगी पशुओ की 
रक्षा को सुनिश्चित बनाने के लिए विभिन्न धाराओं का समावेश किए जाने पर भी कतिपय कारणों से 

गोवंश का उत्तरोत्त र हाम्त ही होता गया । परिवर्तित परिस्थितियों में इस समस्या का हल मात्र आन्दोलन 
चलाने से होने वाला नही है। विशुद्ध आ्थिक आधार पर गोरक्षा के महत्त्व को प्रतिपादित करने से ही इस 
समस्या में निहित साम्प्रदायिकता कौ मनोवृत्ति का उन्मूलन किया जा सकता है । स्वामी दयानन्द को भी 
गोरक्षा का आधिक पहलू ही वजनदार प्रतीत हुआ था। 

प्रायः यहू कहा जाता है कि आयंसमाज ने धर्म एवं समाज के क्षेत्रों में तो यत्किचित कार्य किया है 
परन्तु देश को द्रुत गति से समुन्नत बनाने तथा देशवासियों के समक्ष उत्पन्न आधिक कठिनाइयों का सतोषपूर्ण 
समाधान निकालना उसके वश के बाहर है। इस कथन मे आंशिक सत्यता तो हो सकती है, किन्तु पूर्ण सत्यता 
नही। प्रथम तो आर्यसमाज का यह दृष्टिकोण रहा है कि भारत का प्रमुख हिन्दुसमाज यदि अपनी धामिक 
विकृतियों को छोड़कर धर्म के स्वस्थ और लोकोन्नति में सहायक रूप को समझ लेता है तथा तदनुकूल आचरण 
करने के लिए तत्पर हो जाता है तो उसकी लौकिक एवं आधिक उललति भी सुनिश्चित है। इसी प्रकार उसकी 
यह भी धारणा है कि सामाजिक दृष्टि से सुसंगठित हुए तथा सामाजिक कुरीतियों का उन्मूलन किए बिना 
प्माज के आ्िक विकास का आधार ही तैयार नहीं होता। 

तथापि आरयंसमाज ने यह अनुभव किया कि देश को विविध कला-कौशल, उद्योग-धंधों तथा व्यापार- 

व्यवसाय की दृष्टि से भी समृद्ध बनाना आवश्यक है। स्वामी दयानन्द ने अपने जीवनकाल मे ही जर्मनी के 
प्रो० बाइज से पत्नव्यवहार कर उनसे प्रार्थंता की थी कि वे इस देश के नवयुवकों को वहाँ रहकर कला-कोशल 

तथा नाना प्रकार के उद्योग-व्यवप्तायों भे प्रशिक्षित होने की सुविधा प्रदान करें । इसी प्रकार आयंसमाज द्वारा 
संचालित शिक्षण संस्थाओं में भी छात्रो को ताना प्रकार के कुटीर उद्योगों तथा लघु कुटीर उद्योगों की शिक्षा दी 
जाती रही। ये सब इस बात के प्रतीक हैं कि आयंसमाज का मानवी समस्याओं के प्रति दृष्टिकोण अत्यन्त व्यापक, 

रचनात्मक तथा समग्र रहा है। आयंसमाज की अतीत काल में प्राप्त उपलब्धियों का एक महत्त्वपूर्ण कारण भी 

यही था कि उसने भानवी विकास के सभी पहलुओं को स्पर्श किया था। 
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भारतीय राष्ट्रवाद के विकास मे आयंसमाज की महत्त्वपूर्ण भूमिका रही है। आयंसमाज के प्रवत्तंक 
दयानन्द सरस्वती ने सवप्रथम स्वराज्य का नारा दिया तथा यह घोषित किया कि स्वदेशी राज्य सर्वोपरि उत्तम 
होता है, किन्तु विदेशियों का राज्य, चाहे माता-पिता के समान हितकारी ही क्यो न हो, हमारे लिए कभी काम्य 
नहीं हो सकता । आर्यसमाज ने राष्ट्रीयता का नारा उस समय बुलन्द किया जब कि राष्ट्रीय महासभा 
(कांग्रेस) का जातकर्म भी नहीं हुआ था। जिस समय कांग्रेस के अधिवेशनो मे महारानी विक्टोरिया की दीर्घायु- 
कामना के प्रस्ताव स्वीकृत होते थे और विदेशों शासन से भारतीयों को प्रशासन सेवाओं में अधिक स्थान दिए 

जाने की प्रार्थनाएँ की जाती थी, उस समय आयंसमाज के व्यास्यान-मचो से स्वराज्य, स्वाधीनता और स्वदेशी 

का गोरव-गान किया जाता था। स्वदेशी वस्तुओ के उपयोग के लिए स्वामी दयानन्द ने अपने सम्पर्क मे आने 
वाले भक्तों और शिष्यों को सदा प्रेरणा दी थी। लाहौर आयंसमाज के प्रथम प्रधान लाला मूलराज तथा मत्री 
लाला सांईदास स्वदेशी वस्त्रों तथा स्वदेश मे बनी वस्तुओ के प्रयोग के कट्टर समर्थ क थे । 

स्वामी दयानन्द प्रतिपादित राष्ट्रवाद का ही यह परिणाम था कि कालान्तर मे मातृभूमि को स्वततन्त्न 

कराने के लिए श्यामजी कृष्ण वर्मा ने लंदन मे इण्डिया हाउस की स्थापना की तथा विनायक दामोदर 

सावरकर, लाला हरदयाल, मदनलाल धीपड़ा जैसे क्रान्तिकारियों को स्वाधीनता-यज्ञ मे आत्माहुति देने की 
प्रेरणा मिली। जब यही क्रान्तिकारी विचारधारा भारत मे फैली तो सरदार भगतसिंह, रामप्रसाद बिस्मिल, 
सोहनलाल पाठक, गेदालाल दीक्षित, ठाकुर रोशनर्सिह आदि न जाने कितने आयेसमाजियों ने उसमे दीक्षा 

ली और देश को स्वतन्त्र कराने के लिए आत्मबलिदान किया । स्वाधीनता के इस सम्राम मे आयंसमाज का 
निर्णायक योगदान रहा है। 

इसी प्रकार स्वामी श्रद्धानन्द, लाला लाजपतराय, भाई परमानन्द आदि देशभक्तो का प्रेरणा-न्लोत भी 
भआयंसमाज ही रहा है। महात्मा गाधी जिस समय दक्षिण अफ्रीका में अपने सत्याग्रह संग्राम को सफलतापूर्वक 
चलाने के पश्चात् भारत आये तो यहाँ आयंसमाजो मे व्याप्त राष्ट्रीय भावनाओ को देखकर उन्हे बड़ी प्रसन्नता 
हुई थी । १९१२०, ३०, ३२ तथा ४२ के सभी आत्दोलतो मे आयंसमाजियों ने सहद्नों की सस्या मे भाग लिया 

तथा असहुयोग, सविनय अवज्ञा, नमक आन्दोलन तथा भारत छोडो आदि आन्दोलनो मे कारागार की यात्ताएँ 

की | आयंसमाज की राष्ट्रीय भावना के प्रति अग्रेजी सरकार संदा से शंकाशील रही । ब्रिटिश सरकार का 
गुप्तचर विभाग आर्यस्रमाज की कार्यपद्धति तथा उसकी प्रचार-प्रणाली को बहुत गहराई से देखता था। आगे 
चलकर पटियाला राज्य मे आयंसमाजियो पर सरकार के खिलाफ बड्यन्त् करने का आरोप लगाकर भुकहमा 
चलाया गया । महात्मा मुशीराम ने इस अभियोग में आयंसमाज का पक्ष लेकर यहू सिद्ध किय। कि स्वामी 
दयानन्द के मन्तव्यों मे राष्ट्र के प्रति त्याग एवं समर्पण का भाव तो सर्वत्र विद्यमान है, अत: आयेसमाजियो 
का राष्ट्रधरमं में दीक्षित होना न तो अपराध ही है और न पाप। आज इतिहास इस तथ्य को पूर्ण रूप से 
स्वीकार कर चुका है कि भारत के स्वत्ंत्रता-संग्राम मे आयंसमाज का संस्थागत योगदान सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण 
भर मृल्यवान रहा है ! 

स्वामी दयाननद और आरयंसमाज ने हिन्दी को राष्ट्रभाषा के पद पर प्रतिष्ठित कराने मे अपना उल्लेख- 
तीय सहयोग दिया है। आरयंसमाज के प्रवत्तेक ने अपनी सुक्ष्मदर्शिता से यह अनुभव कर लिया था कि जब तक 
भारतवासी हिन्दी को अपनी सामात्य सम्पर्क-भाषा स्वीकार नहीं कर लेगे और विचारों के आदान-प्रदान के 
लिए विदेशी भाषा पर ही निर्भर रहेगे तत्र तक उनमे सच्ची राष्ट्रीयता का विकास नहीं होगा। इसलिए स्वामी 
जी ने स्वयं तो अपने विचारों के आदान-प्रदान के लिए हिन्दी का प्रयोग किया ही, अपने अनुयाधियों को भी 
आदेश दिया कि वे अपने पारस्परिक विचार-व्यवहार में आरयभाषा का प्रयोग करें। इसका परिणाम यह 
निकला कि आयंसमाज के माध्यम से जो साहित्य प्रणीत हुआ उससे हिल््दी के ज्ञानमूल॒क तथा रसात्मक-- 
दोनों प्रकार के वाइ मय की अभृतपुर्व अभिवृद्धि हुई। हिन्दी पत्रकारिता को आयंसमाज ने एक नवीन आयाम 
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दिया। हिन्दी प्रचार का यह कार्य इस देश की सीमाओं तक ही आबद्ध नहीं रहा । अफ्रौका, मारिशत, 
फीजी, गायना, सुरीनाम आदि विदेशी उपनिवेशों मे बसने वाले भारतवासियों मे हिन्दी का प्रचार करने का 
श्रेष भी आयंसमाज को ही है। आयंसमाज का हिन्दी से भी अधिक सम्बन्ध संस्कृत भाषा से है। स्वामी 
दयातःद स्वयं संस्कृत के प्रौढ़ विद्वान थे । उपदेशक काल के प्रारम्भिक दिनो में थे संस्कृत को हो अपने 
विचार-विनिमय तथा शास्त्र-चर्चा का माध्यम बनाते रहे । उनकी अधिकांश ग्रन्थ-रचना भी संस्कृत में हुई है। 
इस प्रकार संस्कृत के महत्त्व को पुनः प्रतिपादित कर आयंसमाज ने यह सिद्ध कर दिया कि नेवजागरण को 
प्रेरणा के लिए संस्कृत भाषा और साहित्य का पुनरुद्धार अत्यन्त आवश्यक है । 

भाय॑समाज ने शिक्षा के क्षेत्र मे जो सफलता अजित की है वह तो भारतीय शिक्षा-व्यवस्था का एक 
महत्त्वपूर्ण अध्याय ही बन चुका है। स्वामी दयानंद स्वयं एक सफल शिक्षाशास्त्री थे । शिक्षा-विषयक उन्होंने 
अपने सूत्रों को सत्या्थप्रकाश, संस्कारविधि, ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका, व्यवहारभानु, संस्कृतवाक्यप्रबोध तथा 
वेदभाष्य मे यत्र-तत्र कहो विस्तारपूर्वक, तो कही सक्षेप में सकलित किया है। आगे चलकर आयंसमाज ने 

डी० ए० बी० शिक्षा संस्थाओं तथा गुरुकुल पद्धति के द्वारा भारत मे राष्ट्रीय शिक्षा नीति का प्रवर्तन किया । 
स्वामी दयानन्द अनुभव करते थे कि भारत की शिक्षा नीति में संस्कृत तथा हिन्दी जेसी भाषाओं को 

प्रमुख स्थान मिलता चाहिए । उन्होंने स्वय अपने जीवनकाल में अनेक शिक्षण संस्थायें प्रारम्भ को परन्तु जब 
अनुभव किया कि इनसे यथेष्ठ लाभ नही हो रहा है तो उन्हे बंद करना ही उचित समझा। स्वामी दयानन््द 

प्रतिपादित शिक्षा-प्रणाली मे गुए-शिष्य के निकट-सम्बन्धों पर सर्वाधिक बल दिया गया है। साथ हो शिक्षा 

का आदशे चरित्रनिर्माण को माना गया है । उनकी धारणा थी कि विदेशी माध्यम से दी गई शिक्षा अधिक 

लाभकारी नही हो सकती । स्वामी दयानन्द द्वारा निर्दिष्ट इसी सूत्र को लेकर गुरुकुल काँगड़ी मे स्नातक स्तर 
की विज्ञान की शिक्षा को मातृभाषा के माध्यम से देने की व्यवस्था तो आज से ६०-७० वर्ष पूर्व ही की जा 
चुकी थी। आरयंसमाज ने जिस शिक्षा-प्रणाली को प्रवर्तित किया उसमे धनी एवं दरिद्र की सन््तान के साथ तुल्य 
व्यवहार करने तथा पठन-पाठन में उन्हें एक-सी सुविधायें देने की बात कही गई है। सर्वोपरि बात तो यह है 

कि इस ऐिक्षा-पद्धति में शिक्षित छात्र आगे चलकर राष्ट्र का एक प्रबुद्ध नागरिक तो बनता ही है उसमे 
राष्ट्रीय गौरव, स्वाभिमान तथा स्वदेश-भक्ति के भावों का भी समुचित विकास होता है। इधर कन्या-शिक्षा 

के क्षेत्र में नवीन क्रान्ति उपस्थित कर आयंसमाज ने यह स्पष्ट घोषित कर दिया कि समाज के भर्द्धांय नारी 
को अपने सर्वांगीण विकास के सभी साधन प्राप्त करने के पूर्ण अधिकार है। 

उपर्युक्त विवेचन से यह स्पष्ट सिद्ध हो जाता है कि धर्म, समाज, सस्कृति, स्वदेश तथा स्वभाषा - इन 

सभी क्षेत्रों में नवमूल्यों की स्थापना कर आयंसमाज न मुख्यतः भारतवर्ध ओर गौणतः विश्व के भ्रबुद्ध मानव 
वर्ग मे एक नवीन वैचारिक क्रान्ति का आरम्भ किया और उसमे उसे पूर्ण सफलता भी मिली । 

इस प्रकार आयप्तमाज की विगतकालीन उपलब्धियों का विवेचन करने के पश्चात् हमे यह देखना 
होगा कि आधी शताब्दी से भी अधिक समय तक पूर्ण सक्रिय रहने के पश्चात् आर्यस्माज के आन्दोलन में 
शेषिल्य, हताशा और दिगूमुढ़ता का समावेश क्यो ओर कैसे हुआ। सर्वप्रथम हम धािक क्षेत्र को ही लें । 
स्वामी दयानन्द ने धर्म को बुद्धिवाद पर आश्रित रखने पर जोर दिया था। उनका आग्रह था कि धर्माधमं, 
कर््तब्याकत्तत्य आदि का निर्धारण करते समय हमे अपनी बुद्धि को काम मे लेना चाहिए । कोई वस्तु इसलिए 
श्रेष्ठ नही हो जाती क्योंकि वह परम्परा से हमें प्राप्त है और न कोई अन्य वस्तु इसीलिए अग्राह्म होती है, 
क्योकि वह नवीब है। विचारपूर्वक निर्णय करने के पश्चात् ही हमे धर्माधर्म का निश्चय करना होगा । स्वामी 
दयानन्द के इस ब॒द्धिवाद को स्वीकार करने मे लोगों को कोई कठिनाई नही हुई। परन्तु आज हम देखते हैं कि 
धमं के नाम पर पाखण्ड, अंधविश्वास, मूढ़ धारणाएँ तथा गुरुडम बढ़ रहा है। अब तक तो हम अपठित और 
अन्ञानी लोगों पर ही यह आशक्षेप लगाते थे कि वे अंधविश्वासी होते हैं, किन्तु अब तो पठित एवं प्रबुद्ध लोग भी 
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अंबविश्वासों के शिकार हो रहे हैं। नये-नये वाबाओं, योगिराजों और भगवातों का प्रादुर्भाव यह सिद्ध कर 

रहा है कि आयेसमाज का तर्काश्रित धर्म और बुद्धिवाद से प्रदोधित मतवाद लोगो को अस्वीकार्य है। यह सब 
देखकर ऐसा प्रतीत होता है कि भायंसमाज के प्रभाव में दिन-प्रतिदिन क्षीणता आ रही है अथवा इस आन्दोलन 
की सक्रियता, उग्रता तथा तेजस्विता मे निश्चय ही न्यूतता आ गई है । 

परन्तु हमें उन मनोवैज्ञानिक कारणों को भी ढूँढना होगा जो धर्म के क्षेत्र में आयंसमाज की वर्तेमान- 
कालीन असफलता के हेतु हो सकते हैं । प्रथम तो यह कहा जा सकता है कि आयंसमाज ने धर्म के नाम पर 

चलने वाले पाखण्डों, आडम्बरों तथा रूढिवाद का खण्डन करने मे तो अपनी प्रबल शक्ति लगा दी, परन्तु उसने 
यह चिन्ता नहीं की कि धर्म तथा उपासना के वास्तविक स्वरूप तथा उसको आचरण मे लाने की विधि को भी 

जनता तक पहुँचाया जाये । आध्यात्मिक और पारलौकिक चिन्तन चाहे कितना ही महुत्त्वपृणं और उपयोगी 
क्यों न हो, उसके साधनों मे भी कुछ ऐसा आकर्षण होता चाहिए जिससे कि मनुष्य सहज भाव से उसकी ओर 
आक्ृष्ट हो सके । आयंसम्ताज ते साकारोपासना, प्रतीक पूजा, पौत्तलिक उपासना आदि का खण्डन तो किया 
किस्तु भावप्रवण निराकारोपासना की किसी विधि को वह प्रचलित नही कर सका, जिसकी ओर भआकृष्ट होकर 

उपासकों और साधकों का समूह दोड़ कर आये। आर्यसमाज की वैयवितक और सामूहिक उपासनाएँ शुष्क, 
तीरस तथा दिखाऊ रह गईं | 

एक और कठिनाई भी थी । आर्यस्तमाजों के उपासता-स्थलों का रख-रखाव, उनकी साजसज्जा तथा 

व्यवस्था मे ऐसा कोई आकर्षण नही था, जिसके कारण बहुसंख्यक लोग उसकी ओर आकृष्ट होते। सगीत 
के माध्यम से मनुष्य की मनोवृत्तियो का निग्रह और परिष्कार तो होता ही है वह उसकी एकतानता का भी 

कारण बनता है । यही कारण है कि प्रत्येक धाभिक उपासना-प्रणाली में संगीत को समुचित स्थान दिया जाता 
है। पोराणिकों के भजन-गान और आरती-पाठ, ईसाइयो का भक्ति-संगीत, सूफी कव्वालो को वे कब्वालियाँ 
जो 'इश्क हकीकी' को भावप्रवण शैली से उजागर करती है तथा सिक््ख रागियो द्वारा गाई जान वाली गुरुवानी -- 
ये सभी धामिक संगीत के ही विभिन्न रूप हैं, जो भक्त समाज को अनायास ही अपनी ओर आदक्रृष्ट कर लेते 
हैं। आयंसमाज में संगीत पर आधारित कोई ऐसी उपासना-प्रणाली विकसित नही हो सकी। आयंसमाज के 
प्रारम्भिक दिनों मे तो अमीचंद मेहता, वासुदेव, चर्द्र कवि तथा इसी कोटि के अन्य गायकों, कवियों तथा 
संगीतज्ञों ने अपनी रचनाओ के द्वारा आयंसमाज में भक्ति-सगीत की सरिता को प्रवाहित किया था, किस्तु 
कालान्तर मे वह कई कारणो से अवरुद्ध हो गई। 

आजकल योग-साधना की ओर अधिकाधिक लोगो का आकषंण बढ़ता जा रहा है। माँग के अनुसार 
ही पातञ्जल योग से भिन्न अनेक प्रकार के साम्प्रदायिक योग-प्रशिक्षण-केन्द्र भी खुलते जाते हैँ । महेश योगी 

की अतीन्द्रिय ध्यानपद्धति, रजनीश का भोग-मिश्नित योग, ब्रह्मकुमारियों का ब्राटक आधारित राजयोग और 
ते जाने कौन-कौतसी तवीन योग-पद्धतियाँ प्रचलित हो चुकी हैं, जो विशाल मानव-समूह को निरन्तर अपनी 

ओर आकृष्ट कर रही हैं। आयंसमाज तो महथि पतञ्जलि द्वारा उपदिष्ट उस राजयोग का समर्थक है जिसे 

ईश्वर-प्रणिधान तथा अष्टांग-साधना के द्वारा सिद्ध किया जाता है। यो विगतकाल मे स्वामी लक्ष्मणानन्द, 
महात्मा नारायण स्वामी, स्वामी ओमानन्दतीर्थ आदि अनेक योगियो ने स्वसाधना के द्वारा आयंक्तमाज मे रहते 
हुए योगमार्ग का अनुशासन और उपदेश किया था, किन्तु आज आवश्यकता इस बात की है कि योग के प्रति 
बढ़ते हुए आकर्षण को देखते हुए आयंसमाज को योग-साधना के वास्तविक स्वरूप तथा क्रियापद्धति से लोगों 
को परिचित कराना चाहिए । 

परन्तु धामिक विचारों का ठोस तथा प्रभावशाल्री प्रचार तो साहित्य के द्वारा होता है। स्वामी 

दयावत्द ने स्वयं साहित्य के माध्यम से धामिक जगत में जो वैचारिक क्रान्ति की, उसका दूसरा उदाहरण 

पवित्रता कठिन है। आर्ससमाज के प्रारम्भिक दिलों में भी अनेक उत्कृष्ट ग्रन्थों की रचना के द्वारा स्वामी दयानन्द 



४०८ / बैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदशैन 

के धर्म-विषयक विचारों को प्रसारित किया गया। परन्तु स्वतंत्रता-प्राप्ति के पश्चात् आयंसमाज के साहित्य- 
प्रणयन के क्षेत्र में गतिरोध आ गया । साहित्य का लेखन और प्रकाशन भी पाठक-समुदाय की योग्यता, क्षमता 
एवं रुचि को देखकर किया जाना चाहिए । सामान्य जनों के लिए जो साहित्य लिखा जाता है वह प्रबुद्ध लोगों 
के लिए उपयोगी नही होता । इसी प्रकार बालकों, स्त्रियों, कृषकों, मजदूरों, श्रमजीवियों, छात्रों आदि विविध 
वर्गों के लिए विविध प्रकार का साहित्य लिखा जाता आवश्यक है। 

हमें यह स्मरण रखना होगा कि आयंसमाज का पधर्माल्दोलन वेदों तथा तदनुवर्ती आपं शास्त्र-म्रन्थों में 
निदिष्ट शिक्षाओं, उपदेशों तया प्रतिपाद्य विषयों को आधार बना कर चला था। आज वैदिक वाड मय की 
विविध विधाओं तथा उसके आतुषंगिक अंग्रो एवं उपांगों का विशद वैज्ञानिक अध्ययन विभिन्न भारतीय तथा 
विदेशी विश्वविद्यालयों में हो रहा है। अतः आयंसमाज का भी यह कर्तव्य हो जाता है कि वह अपना एक 

स्वतंत्र शोध-संस्थान स्थापित करे तथा उसके माध्यम से स्वामी दयानन्द के दृष्टिकोण को प्रमुखता देते हुए 
वेद, वेदांग, दर्शन, प्राचीन इतिहास आदि विधयों के ग्रन्थों का लेखन एवं सम्पादन कराये। सामाजिक तथा 

राष्ट्रीय प्रश्तों एवं समस्याओं में अत्यधिक उलझ जाने के कारण आयेसमाज के विद्वानों का वैदृष्य तथा उनके 
चिन्तन की प्रमुखता अभी तक विद्ृत्समाज तक पहुँच नही पाई है। यही कारण है कि बौद्धिक तमाज आय॑- 
समाज के प्रति प्रायः उदासीन-सा रहता है। इस प्रकार हम देखते हैं कि आयंसमाज का धर्मान्दोलन आज 

अनेक प्रकार की युगीन चुनौतियों से जूझ रहा है। यदि समस्याओं का सम्यक् आकलन कर उतके निदान के 
लिए समयबद्ध कार्यक्रम अपनाये जायें तो कोई कारण नहीं कि आयंस्तमाज पुनः वास्तविक धर्म का ध्वजवाहक 
नहीं बन सकता । 

आय॑ंसमाज ने विराट हिन्दू समाज के समक्ष उपस्थित तथा उसके विशाल ढाँचे को जी्ण-शीर्ण करने 
वाली विभिन्न सामाजिक कुप्रथाओं को दूर करने के लिए जो प्रयास किये उनका विहगावलोकन हम कर चुके 
हैं। यह सत्य है कि हमारा समाज आज उस मोड पर पहुंच चुका है जहाँ से वह उन्नति एवं प्रगति के मार्ग पर 
आगे तो बढ़ सकता है किल्तु पीछे हटकर १६वीं शतती के मध्यकाल मे पहुंच जाना अब उसके बस का नहीं है। 
आयंसमाज ने सप्ताज-सुधार के क्षेत्र में जो कार्य किये वे आज सर्वेंसम्मत हो चुके हैं। अब बालविवाह अतीत 
की वस्तु हो चुकी है, नारी शिक्षा विवाद का विषय नहीं रहा। पर्दा और अस्पृश्यता के विचार भी समाप्त 

हो गये । विधवाओं का उत्ीड़न तथा नारी का तिरस्कार एवं शोषण भी अतीत काल की वस्तु बन गये। तथापि 
अभी तक सामाजिक क्षेत्र में बहुत कुछ करणीय है | 

सामाजिक कुृप्रथाओं और वर्गंगत संकीर्णताओं से चाहे हमे मुक्ति मिली हो, किन्तु समाज मे नित नये 

पाथण्ड, अनाचार, फैशन की अंधी अनुकरण-प्रवृत्ति, दहेज के नाम पर भीषण शोषण और अत्याचार आदि 
की दुष्प्रवृत्तियाँ बढ रही हैं । आज यही सब आयंश्तमाज के समक्ष चुनौती के रूप में आ रहे हैं । नवयुवक वर्ग 
में बढ़ने वाली स्वेच्छाचारिता, उदण्डता, अनुशासनहीनता तथा फैशनपरस्ती को कैसे रोका जाय, यह एक बड़ी 
समस्या है ।आज का जनजीवन राजनीति से प्रभाव ग्रहण करता है, किन्तु आज राजनतिक व्यक्ति जितना 
आचार-शुस्य, कत्तंव्य-विमुख तथा स्वाथे-परायण है, उसे देखते हुए उससे अधिक आशा करना व्यर्थ होगा। 
अतः आयंसमाज का दायित्व और भी बढ जाता है, क्योकि सार्वजनिक जीवन का शुद्धिकरण आज की प्रमुख 
आवश्यकता है। जो बात सामाजिक जीवन मे आचारणत मूल्यों की पुन:-स्थापना को लेकर कही जा सकती है, 
वहीं राजनैतिक जीवन पर भी लागू होती है । 

भारत को राष्ट्रीय जागृति में आर्यत्माज का जो शानदार योगदान रहा, उसकी एक झलक हम देख 
चुके हैं। परन्तु यह देखकर अत्यन्त खेद होता है कि आज इतिहास लेखन के जो प्रयल हो रहे हैं, उनमें जान- 
बुझकर आर्यंसमाज के एतद्विषयक अवदान को घटा कर दिखाया जाता है। राजनैतिक जीवन में जो भ्रष्टा- 
चार, भाई-भतीजावाद, कुनवापरस्त्ी, सिफारिश तथा रिश्वतखोरी का बोलदाला आज दिखाई दे रहा है, उसके 
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उन्मूलन में यदि आयंसमाज किसी त किसी रूप मे कारंगर हो सके तो यह उसकी एक बड़ी उपलब्धि होगी, 

किन्तु उसके लिए उसे नैतिक मूल्यों की पुनः स्थापना की एक जोरदार अभियान चलाना होगा। यह भी सत्य 

है कि हमारी आज की सभी राजनैतिक संस्थाएं इतनी दूषित तथा भ्रष्ट हो चुकी हैं कि उनसे कोई आशा 

नहीं की जा सकती । आयंसमाज ने अपने अतीत काल मे नैतिक उच्चता के जो मानदण्ड स्थापित किये थे 
उन्हीं को स्मरण कर हम यह आशा कर सकते हैं कि यदि आज के दूषित, विक्रृत तथा भ्रष्ट सार्वजनिक जीवन 
को पुनः स्वच्छ बनाने का संकल्प आयंसमाज के नेता यथा अनुयायी कर लें, तो इसमे उन्हे निश्चय ही सफलता 

मिलेगी। आर्यंसमाज की राष्ट्र के वतमान जीवन मे एक अन्य भूमिका यह भी हो सकती है कि साम्प्रदायिकता 

के विष ने जिस प्रकार हमारे प्रशासन-तंत्र को विषाक्त बनाया है, उसे दूर किया जाय | हम नाम तो लेते हैं 

धर्मनिरपेक्षता का, किन्तु धर्म के नाम पर ताना पाखण्डो, मिथ्या क्मकाण्डों तथा विद्वेषमूलक धारणाओं का 

प्रचार करते हमें किचित् मात्र भी लज्जा नहीं आती । आर्यसमाज की दृष्टि मे कोई भी राज्य सम्प्रदाय अथवा 

मत निरपेक्ष तो हो सकता है, किन्तु धर्म के शाश्वत मूल्यों की उपेक्षा करने से कोई लाभ नही होगा । आये- 

समाज इस सम्बन्ध में राजा और प्रजा का सही मार्गदर्शन कर सकता है। 
राष्ट्रभाषा के प्रचार-प्रसार के लिए आयंसमाज ने जो कार्य किया वह तो इतिहास का एक अमर 

पृष्ठ बन ही चुका है, किन्तु देश के स्वतंत्न हो जाने के पश्चात् भी हिन्दी को जो उसका वास्तविक स्थान नहीं 
मिल पाया, यही हमारे लिए चिन्ता का विषय है। राजभाषा के सम्बन्ध मे जो आज मरकार की स्थिति तथा 

अस्यमनस्कता है, उसे देखते हुए तो यह आशा नही की जा सकती कि निकट भविष्य में अखिल राष्ट्र की सम्पर्क 

भाषा तथा सरकारी कामकाज की अधिकृत भाषा के रूप मे हिन्दी अपना स्थान ग्रहण कर लेगी। अत; आज 

राष्ट्रभाषा-आन्दोलन को पुनः प्राणवान् बता कर गति देनी होगी । हमे अब प्रान्तीय भाषाओ के सम्बन्ध मे 

भी अपना मत निश्चित करना होगा, क्योकि हमारा विरोध विदेशी भाषा अंग्रेजी से तो है, किन्तु अपने ही देश 

की क्षेत्रीय भाषाओं से नहीं। यह एक सुनिश्चित बात है कि आज भारत के विभिन्न राज्यो का राजकाज तत्- 

तत प्रान्तों की भाषाओं मे चलाए जाने के प्रयत्न हो रहे हैं। अत: समुचित यही होगा कि हम भी अपने साहित्य 

को प्रास्तीय भाषाओं के माध्यम से प्रकाशित करने के लिए मचेष्ट हो । सत्यार्थप्रकाश तथा ऋषि दयानन्द के 

अन्याम्य ग्रन्थों का अनुवाद यो तो अनेक स्वदेशी एवं विदेशी भाषाओं मे हो चुका है, किन्तु अब प्रचारात्मक 

साहित्य भी क्षेत्रीय भाषाओं मे लिखा जाना आवश्यक है। उधर मस्कृत के प्रचार-प्रसार मे आर्यसमाज को 

एक बार पुनः जुट जाना होगा, क्योकि इसी भाषा ने आय मनीषा को अभी तक जीवित रखा है और 
यही भाषा 

आरयों के उत्कर्ष, गौरव तथा अस्मिता का प्रतीक रही है। 

आरयेस्माज आन्दोलन की वर्तमान स्थिति तथा उसके मार्ग को अवरुद्ध करने वाली परिस्थितियों का 

घिहावलोकन करने के पश्चात् हमे देखना होगा कि भविष्य के लिए हमारा दिशाबोध कैसा और किस प्रकार 

हो जिससे कि हम इस गौरवमय संस्था को सम्मान और आदर की उसी उच्च वेदी पर पुनः प्रतिष्ठित कर 

सके जहाँ वह पहले थी । इस सम्बन्ध में हमारे कुछ रचनात्मक सुझाव हैं जिन्हे संक्षेप मे इस प्रकार प्रस्तुत किया 

जा सकता है। 

आसमाज मूलतः एक धामिक संस्था है जो विश्व-मानव के समक्ष धर्म का वास्तविक स्वरूप तथा 

उस पर आचरण करने का संदेश देती है। वर्तमान परिस्थिति मे उचित होगा कि (१) बेदिक धर्म के 

मौलिक मन्तव्यों को सारगभित, सरल और बोधप्रद भाषा मे जनता के सामने प्रस्तुत किया जाये। (२) अन्याय 

मत-सम्परदायों की तिक्त एवं कट शैली में आलोचना करने की अपेक्षा वैदिक धर्म के उदात्त स्वरूप को ही 

ओजघ्विनी और गरिमा-मंडित शैली मे उपस्थित किया जाय। (३) प्रचलित अधविश्वासों और हानिकर 

डढ़ियों के व्यष्टिगत एवं समष्टिगत दुष्परिणामों को उजागर अवश्य किया जाय तथा उनकी अवैज्ञानिकता 

एवं उनसे उत्पन्न हानियों से लोगों को परिचित कराया जाय । 



४१० | वैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदर्शन 

जहाँ तक सामाजिक समस्याओं का प्रश्न है इस सस्बन्ध में आयंसमाज निम्न कार्य कर सकता है : 
(है) जत्माधारित जाति-प्रथा के दोषों को प्रकट करते हुए गुण, कम॑ पर आधारित वर्ण-व्यवस्था के 

महत्त्व को प्रतिपादित किया जाता चाहिए। आय॑ बिरादरी की चर्चा तो भूतकाल मे भी हुई थी, किन्तु वास्त- 
विक 'आयंसमाज के निर्माण का कार्य नहीं हो सका । आज आर्यंसमाज मन्दिर में तो हम आय॑ हैं, किन्तु वहाँ 
से बाहर निकलते ही खक़ी, कायस्थ, अग्रवाल, जाट और स्वर्णकार हो जाते हैं। 

(२) अस्पृश्यता को समाप्त करने तथा दलित जातियों, बनवासी समाज तथा पिछड़े वर्ग के उत्थान 

का रचनात्मक कार्यक्रम बनाना आवश्यक है। आज इन वर्गों के लोगों को संसद तथा विधान सभाओं में 
आरक्षित स्थानों पर बिठाना तथा सरकारी सेवाओं मे आरक्षित स्थान दिलाना ही आवश्यक नही है, आवश्य- 
कता इस बात की है कि इस वर्ग में प्रचलित बुराइयों का समुूल उत्पादन किया जाय। नशाखोरी, जुवा, 
अस्वच्छता, मांसभक्षण आदि की बुराइयों से इन्हें पृथक कर सध्यसमाज का अग बनाने हेतु प्रयत्न किये जाने 
चाहिए। 

(३) नारी समाज में सांस्कृतिक जागरण लाना आवश्यक है। यों तो भारतीय नारी शिक्षा, जीविको- 
पाजेत तथा अन्य क्षेत्रों में पुरुष वर्ग के समक्ष आ गई है, किन्तु इन्हीं कारणों से उनमे जो पश्चिम की अनुकरण- 
वृत्ति, फैशनपरस्ती तथा आधुनिका ((0॥74 )(०१७४॥) बनने की प्रवृत्ति पनपने लगी है, उसे दूर कर भारतीय 

नारी की गरिमा प्रदान की जानी चाहिए। इसके लिए नारी के समक्ष भारतीय संस्कृति का गरिमापूर्ण चित्र 

उपस्थित किया जाना चाहिए | 

(४) सामाजिक कुरीतियों के उच्छेदन के लिए अत्यन्त जायरूकता के साथ प्रयास किये जाने चाहिए । 
विवाह तथा अन्य समारोहों मे भारी अपव्यय, दहेज आदि का आग्रह, तवयुवा वर्ग मे मदिरा तथा अन्य मादक 
पदार्थों का सेवन, धूम्रपान की बढ़ती हुई प्रवृत्ति के निवारण के लिए सशक्त अभियान चलाने आवश्यक हैं 
इन कार्यक्रमों मे युवा पीढ़ी का सहयोग लेना भी आवश्यक है । 

(५) सर्वोपरि बात तो चरित्र निर्माण की है। हमें यह स्मरण रखना होगा कि आयंसमाज के 
प्रारम्भिक युग के आयंपुरुषों को जो सफलता मिली, उसका प्रभुख कारण उनका उदात्त एव आदर्श चरित्न ही 
था। एक आय की साक्षी से ही न्यायाधीश को अपना निर्णय देने में कोई कठिनाई नहीं होती थी। आज का 
नागरिक चरित्र-स्ंकट से ग्रस्त है। इसे उबारना ही राप्ट्र की सबसे बड़ी सेवा है । 

जहाँ तक राजनैतिक क्षेत्र में देश को मार्गदर्शन देने का प्रश्न है, आर्यसमाज को यह स्मरण रखना 
होगा कि भारत में प्रजातांत्िक पद्धति की चर्चा का सृत्रपात सर्वप्रथम स्वामी दयानन्द ने ही किया था। उन्होने 
आरयंसमाज के विधान को भी प्रजातन्त्र का आधार प्रदान किया तथा अपने राजनैतिक विचारों की मीमांसा 
करते समय यह स्पष्ट कर दिया कि एकतंत्री शासन की अपेक्षा जन-भावनाओं का प्रतिनिधित्व करने वाला 

उत्तरदायी शासन कही अधिक श्रेष्ठ होता है। परन्तु आज की राजनीति में छल, कपट, धूतेता तथा चरित्र- 

हनन आदि की जो बुराइयाँ आ गई हैं उतके निवारण के लिए जन-मत को जगादा आवश्यक है। प्रजातंत्न की 
प्रणाली चाहे कितनी ही अच्छी तथा श्रेयस्कर क्यों न हो, वह कदापि सफल नहीं हो सकती, यदि हम उसका 

दुरुपयोग करने पर उतारू हो जाये । आयंसमाज स्वयं भी प्रजातन्त्र के दुरुपयोग के परिणाम भोग रहा है। 
आज हमारी सभाओं मे विद्वान, बुद्धिमान और विचारशील व्यक्ति की अपेक्षा उसी व्यक्षिः का आदर होता 
है जो अपने पक्ष में अधिक से अधिक लोगों का समर्थन जुटा लेता है। यही कारण है कि आज आयंसमाज में 
त्यागी, तपस्वी, संन्यासियों की अपेक्षा गुटबंदी करने वाले नेताओं का ही प्राधान्य है। 

दूसरी बात और भी महत्त्वपूर्ण है। हमे आर्यतमाज को शासक दल या अन्य किसी राजनैतिक दल 
का दुमछन्ला नही बनाना है। प्रायः देखा गया है कि हम अपने सम्सेलनों, उत्सवों तथा समारोहों में राज- 
तीतिज्ञों, मंत्रियों तथा प्रशासकों को उपस्थिति से अधिक प्रसन्तता अनुभव करते हैं मंत्रियों के स्वागत-सत्कार 
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में कभी-कभी तो इतने मग्न हो जाते हैं कि हमें अपने ही विद्वानों और संन्यासियों को यथोचित आदर देने का 
भी ध्यान नहीं रहता। हमें स्मरण रखता होगा कि आयंसमाज ने सच्चे ब्राह्मण-समाज के मार्गदर्शत का 
कर्ततव्यभार ग्रहण किया है। वह उन राजनीतिज्ञों और स्वार्थी पार्टीबाज व्यक्तियों का पिछलग्गू नहीं हो 
सकता, जिनके लिए येन-कैन प्रकारेण सत्ता प्राप्त करना ही अन्तिम लक्ष्य होता है। इसलिए आर्यसमाज को 
चाहिए कि वह अपने आचरण एवं उपदेश के द्वारा राजनैतिक जीवन मे उच्चतर मूल्यों की स्थापना के लिए 

प्रयत्न करे। राजनैतिक भ्रष्टाचार, शोषण और अत्याचार को रोकने के लिए यदि उसे सत्याग्रह तथा बलिदान 
भी करने पड़ें, तो इसके लिए उसे तत्पर रहना चाहिए | 

आज का युग अधंप्रधान है। उन््नीसवी शताब्दी के महान् तत्त्वचितक तथा स्वामी दयानन्द के सम- 
कालीन काले भाक्स ने अर्थ को हो मनुष्य की समस्त प्रवृत्तियों का मूल तथा उसकी गतिविधियों का केद्धबिदु 
बताया था । प्रायः लोगों को आर्यंसमाज से यह शिकायत रही है कि उसने अपनी आधिक नीतियो को कभी 
स्पष्ट रूप से लोगों के समक्ष नहीं रखा । आज के युग में पूंजीपति तथा श्रमिक वर्ग का संघर्ष, आधिक दृष्टि 
से पीडित एवं शोषित वर्ग की हितरक्षा, वृहत्, उद्योगो का राष्ट्रीयररण आदि ऐसी समस्याएँ हैं जिनके बारे 
में आयेसमाज को अपना स्पष्ट मत बनाना चाहिए। नीतिज्ञ विदुर ने आधिक समस्याओ के समाधान में एक 

सूत्र प्रस्तुत करते हुए कहा था कि जो व्यक्ति धनोपरार्जन करके भी लोकहित मे व्यय नही करता वह समाज मे 
रहने का भी अधिकारी नही है। इसी प्रकार जो व्यक्ति अपनी दरिद्रता का तो ढोल पीटता है, किन्तु श्रमकणों 

से अपने शरीर को सिंचित नहीं करता, अर्थात् परिश्रम नहीं करता, वह भी समाज मे जीने का अधिकार 
नहीं रखता । इस प्रकार दान और परिश्रम के समल्वय से ही आधथिक स्थितियों को अनुकूल बनाया जा 
सकता है। 

आरयंसमाज को समयानुसार अपनी प्रचार-प्रणाली मे भी परिवर्तत करना चाहिए। जो प्रचारक प्रामीण 

जनता के हित की बात कह सकता है वह नागर जनो के लिए भी उपयोगी हो, यह आवश्यक नही है। अतः 
प्रचार-प्रणाली में देश, काल, पात्न और परिस्थिति के अनुरूप परिवतंन करना ही होगा। नगरो मे जो 
व्याख्यान आयोजित किये जाये, उनमे वकील, डाक्टर, प्राध्यापक, छात्र, पत्रकार आदि विभिन्न व्यवसायों के 
प्रबुद्ध लोगो को आमंत्रित किया जाना चाहिए । व्यास्यानदाताओ को इस बात की हिदायत दी जानी चाहिए 
कि वे अपने विषय को पूर्ण तंयारी के साथ प्रस्तुत करे। व्याख्यानों मे मण्डनात्मक शैली को स्वीकार करते 
हुए भी अंधविश्वासो, पाखण्डो तथा मिथ्याचारों पर चोट करने मे सकोच नहीं करना चाहिए। वैदिक- 

राजनीति, वदिक अर्थनीति और वेदिक समाजनीति की स्पष्ट व्याख्या प्रस्तुत किये जाने वाले व्याख्यानो को 
बरीयता देनी चाहिए। प्रचार मे संग्रीत का महृत्त्व निविवाद है। उच्च कोटि के शिक्षाप्रद भजनों को संगीत 
की विविध राग-रागिनियो के माध्यम से प्रस्तुत कर श्रोताओं को रसप्रिकत एवं आनन्द-विभोर किया जा सकता 

है। गान और व्याख्यान को एंक साथ प्रस्तुत करना अधिक लाभप्रद नहीं होता, इसका ध्यान रखा जाना 

आवश्यक है। 
उपदेश-प्रणाली मे यथेच्छ सुधार एवं परिवतंन तो तभी आ सकता है जब कि आरयंसमाज मे उपदेशको 

के प्रशिक्षण की समुचित व्यवस्था हो | यह स्मरणीय है कि आर्यप्रतिनिधि सभा पजाब ने दयानन्द उपदेशक 
विद्यालय के द्वारा जिन उपदेशको को प्रशिक्षित किया, अथवा उससे भी पृ प॑० भोजदत्त आये मुसाफिर ने 
आगरे में आयें मुसाफिर विद्यालय के संचालन के द्वारा शास्त्रा्य-विद्या-निष्णात, ताकिक, वाग्मी तथा विभिन्न 
मत्त-सम्प्रदायो के विशेषज्ञ उपदेशक तैयार किये, उसी प्रकार के उपदेशको का शिक्षण होना आवश्यक है। 

इसमे हमे ईसाई प्रचारकों की कार्य पद्धति को भी देखना होगा। 

आयंसमाज ने अपने अतीत काल मे जो लोकप्रियता अजित की थी, उसका एक प्रमुख कारण था जन- 

सेवा । महामारी, भूकम्प, दृष्काल आदि आकस्मिक विपदाग्रस्त लोगों को उबारने के लिए आर्यसमाज के 
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दीवालों ते सेवाधमं का जैसा प्रदर्शन किया, उसी के कारण जबता इसकी ओर आकृष्ट हुई थी। आज उसी 
सेवा-भावना को पुनः जागृत करना आवश्यक है । कतिपय अन्य सुझाव सकेत रूप भे ही दिये जाते हैं : 

१, हमें अपने साप्ताहिक ओर वाषिक अधिवेशनों को अधिक रोचक, उपयोगी तथा लोकप्रिय बनाना 
होगा। 

२. आरय॑समाज मंदिरों को स्वच्छ, सुन्दर, आकर्षक तथा रम्य बनाना चाहिए, ताकि वहाँ जाने मात्र , 

से ही लोगों में धर्म एवं आध्यात्मिकता के उच्च भाव जागृत हो तर्के। 
३, आयंसमाज के वाणप्रस्थ एवं संत्यासी वर्ग को समठित कर सेवाकारय में नियोजित किया जाय। 

४. बेचारिक क्रान्ति के लिए स्तरीय साहित्य का प्रकाशन हो तथा शोध-संस्थानो के द्वारा दयानन्द के 

विचारों तथा उतके क्रान्तिकारी दर्शन पर अनुसंधान कार्य कराये जायें। 
५. युवाशक्ति को भायंसमाज की ओर आकृष्ट करने के लिए तदनुरूप कार्यक्रम आयोजित किये जाये। 

एतदथे आयंकुमार सम्मेलन के भान््दोलन को पुनरुज्जीवित करना तथा उसी के माध्यम से धार्मिक परीक्षाओं 

का संचालत किया जाना चाहिए। 

६. यन्ञो, संस्कारों और पर्वों को पूर्ण शालीनता तथा शास्त्रीय विधि के अनुसार सम्पन्न करना चाहिए, 
ताकि उसका प्रभाव दर्शक वर्ग पर भी पढ़े । 

उपयुक्त पक्तियों में हमने आयंसमाज के अतीत और वर्तमान की ओर देखने का प्रयास तो किया ही 
है, साथ ही उसके भविष्य के लिए कुछ सम्योचित सुझाव भी दिये हैं । इन्हे समुचित विचार के पश्चात् 
क्रियान्वित किया जाना चाहिए । 

दयानन्द सरस्वती के सिद्धान्त-समय की कसौटी पर 

किसी भी महापुरुष के विचारों का अध्ययन उसके जीवतयापन की प्रणाली, शिक्षा, सल्कार तथा 
उसके मानस पर पढे प्रभावों की पृष्ठभूमि मे किया जाना ही समीचीन होता है। हस दृष्टि से दयानन्द जैसे 
युगपुरुष एवं विश्वमानव की विचार-सम्पत्ति की विवेचना आरम्भ करने से पूर्व यह ध्यान रखना होगा कि 

उन्होंने अपने जीवन का बहुलांश एक संन्यासी के रूप में व्यतीत किया था । वे सांसारिक मोहजालो से सर्वया 
मुक्त होकर निद्वन्द्र भाव से विचरने मे ही अपने जीवन की सार्थकता नही समझ बैठे, किन्तु वह ऐसे व्यक्ति थे 
समष्टि हित तथा समस्त प्राणिवर्ग के मंगल-विधान के लिए ही पदे-पदे चिन्तित रहते थे, व्याकुलता प्रकट 
करते ये तथा अशेष जन-समाज की पीड़ा, दुःख एवं कष्टों के निवारण के लिए सतत प्रयत्नशील भी रहते थे । 

दयानन्द सरस्वती का जन्म भारत के एक ऐसे ब्राह्मण परिवार में हुआ था जो अपनी धाभिक आस्थाओं 
एवं सामाजिक विधि-विधानों की परम्परानुमोदित व्यवस्थाओं के कठोरतापुर्वक पालन में ही अपने कर्त॑व्यों 
की इतिश्री समझता था। उनका शैशवकालीन पालन-पोषण तथा प्रारम्भिक शिक्षा भी परम्परागत ढंग से 

हुई, जिसमें साम्प्रदायिक विश्वासों को यथावद ग्रहण करने तथा पूजा-उपासना के रूढ़िवद्ध इतिकर्त्तव्यों के 

कड़ाई से पालन पर हो निरन्तर जोर दिया जाता था। तथापि इसे चमत्कार ही कहा जायेगा कि मध्यकालीन 
धर्म एवं आस्थाओं के जटिल, संकुल्न वातावरण मे जन्म लेकर व पलकर भी दयानन्द सरस्वती इल्ही क्षेत्रों 
भे सर्वाधिक क्रान्तिकारी तथा प्रबुद्ध चिन्तन को उत्पन्त करने में सफल हो सके । 

दबातत्द का जन्म उस युग मे हुआ जबकि भारत का जन-मानस पश्चिम की विद्या, बुद्धि, विज्ञान एवं 
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तक॑युक्त चिन्तन के सम्पर्क में आकर यह समझ पाने मे असमर्थ हो रहा था, कि इस नव-चेतना को वह किस 
रूप में व किस प्रकार ग्रहण करे। क्या पश्चिमी जीवन-पद्धतति को समग्रत. अग्रीकार कर लेना उसकी निजी 

अस्मिता एवं पहचान को समाप्ति की घोषणा तो नहीं होगा? कुछ इसी प्रकार के सकल्प-विकल्प भारतीय 
मानस को झकझोर रहे थे, उद्देलित कर रहे थे। भारतीय नव-जागरण का आरम्भ तो दयानन्द के जन्म की 
तिथि के आस-पास से हो माना जा सकता है, जबकि आधुनिक भारत के पितातुल्य राममोहन राय धर्म, 
समाज तथा देश के व्यापक संदर्भों मे विभिन्न सुधारवादी चेष्टाओं मे सलग्न थे। इतिहासकारों ने दयाननन््द 
के विचारों, कार्यों तथा उनकी उपलब्धियों को भी भारतीय नव-जागरण के इतिहास पे जोड़ा है। आपातत: 
इसमे कोई आपत्ति जैसी बात नहीं है, किन्तु यह ध्यान रबना होगा कि पुनरुत्यान के अब्य ज्वोतिर्धरों एवं 

उलायकों ने जहाँ पश्चिमी शिक्षा, यूरोपीय चिन्तन तथा विचारधाराओ से प्रेरणा ग्रहण की, वहाँ दयानन्द को 

पश्चिम का, किसी भी प्रकार से संस्पर्श तक प्राप्त नही था। वे जिस पारिवारिक वातावरण में पले, सामाजिक 

बातावरण मे बढ़े तथा परम्परागत संस्कृत शास्त्रों के अध्ययन करने का उन्हे जैसा अवसर मिला, उससे पश्चिमी- 

करण का लेशमात्र भी सम्पर्क नहीं था अत्त: दयानन्द के उदाहरण से ही हमे पश्चिमी सरकृति के रग मे रगे 
उन लोगो द्वारा प्रचारित इस मिथ को तोड़ देना होगा कि भारत के जन-जागरण का एकमात्त श्रेय, अग्नेजी 
शिक्षा एवं पश्चिमी विचारधारा के प्रचलन को हो है। यह भी एक संयोग ही था कि दयाननन््द को छोड़कर 

राममोहन दाय से लेकर गाधी पर्यन्त नवोत्थान के नेता अंग्रेजी शिक्षा एवं रीति-नीति से सुपरिचित थे। अकेले 

दयानन्द ही एक ऐसे अपवाद हैं, जो सर्वप्रकारेण पुरातन संस्क्ृत-शास्त्रों मे निष्णात होकर भी सर्व॑था प्रगतिशील, 
प्तामयिक तथा समाज की उन्नति के मार्ग पर ले चलने मे समर्थ कार्यक्रम प्रस्तुत कर सके । 

इसी सन्दर्भ मे दयानन्द के वेद-विषयक विचारों से परिचित होता स्वधा उचित माना जायेगा । 

दयानन्द वेद को ज्ञान का पर्याय मानते हैं और उनकी दृढ़ धारणा है कि सृष्टि के प्रारम्भ काल मे ही मनुष्य 
को कोई ऐसा ज्ञान अवश्य प्राप्त हुआ था, जो देश, काल एवं व्यक्ति-निरपेक्ष होने के कारण निखिल मनुष्य 

प्माज के लिए उपयोगी, लाभप्रद तथा उन्नति का हेतु था। इसी मूल धारणा को लेकर वे भारत के बृहृत्तर 

आयंसमाज मे प्रचलित इस विचार की सोपपत्तिक मीमासा प्रस्तुत करते हैं कि मनुष्य मात्र के हित की दृष्टि से 
प्रदत्त ऐसा ज्ञान वस्तुतः ईश्वरीय ज्ञान ही हो सकता है, उसे किसी पुरुष-विशेष की कृति नहीं कहा जा 

सकता | यह दूसरी बात है कि सहल्रार्दियों प्राचीन इस ज्ञान की गरिमा को आज हम विस्मृत कर बैठे हो । 
दयानन्द ने अपने वेद-विषयक विचारो को स्वकीय ग्रन्थों मे अनेक स्थानों पर न केवल सूत्रित ही किया 

है, किन्तु अनेकत्र उनकी विशद व्याख्या एव विवेचना भी की है। उन्होने वेदों की नित्य ॥, अपौरुषेयता तथा 

उनके सर्वज्ञानमयत्व की स्थापना उसी प्रकार की है, जो भारतीय परम्पराओ में स्वेधा अनुमोदित एवं 

स्वीकृत रही है। तथापि दयानन्द की वेद-विषयक व्याख्या एवं विवेचना को ही इस बात का श्रेय है कि वेदों 
पर किए जाने वाले आक्षेपों एवं आपत्तियों का सतर्क उत्तर भी इसी भ्रकार की व्याख्या-प्रणाली से दिया 

जाना सम्भव है । यहाँ किचित् विस्तार भे जाकर दयाननद के वेद-विषयक विचारों की आलोचना करना 

अनुपयुक्त ते होगा। 
दयानन्द ने वेद के नित्यत्व, अपौरुषेयत्व अथवा ईश्वर-कतृ त्व आदि से सम्बन्धित जो विचार प्रस्तुत 

किए, उनसे मोटे तौर पर भारतीय परम्परा के किसी भी वेदार्थ-चिन्तक अथवा वेदाभ्यासी विद्वान की असहमति 

नहीं है। तथापि प्रायः यह आशक्षेप किया जाता रहा है कि दयानन्द की वेदाथे-प्रणाली उन भाष्यकारों द्वारा 

मान्य पद्धति को स्वीकार कर नहीं चलती, जिसका अनुसरण करते हुए भाष्यकार सायण आदि ने वेदभाष्य 

लिखे हैं ! परन्तु यहाँ भी दयानन्द के विचारो में किसी प्रकार का कोई दुराव, छिपाव या विप्रतिपत्ति नहीं हैं। 
वे यह स्पष्ट घोषणा करते हैं कि सायणादि के भाष्य तो उस युग मे लिखे गये थे जबकि वेदार्थ-विन्तन की सर्वा- 
पिक प्राचीन-प्रणाली, जो स्वयं वेद के रचनाकाल के अत्यन्त निकट की रही होगी, प्रायः नष्ट ही हो गई थी 
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तथा उस युग में भाष्यकार यह मातकर चलता था कि वेदमंत्रों की रचना किसी न किसी कर्म-विशेष की सिद्धि 
के लिए ही हुई है! यह भी कि कर्म-विशेष का संकेत देने तथा उनकी कार्यंविधि को बतलाने के अतिरिक्त 
उस मंत्र का कोई अन्य प्रयोजन नहीं है। 

दयातन्द इस प्रकार के याज्षिक अर्थों को पूरे तौर पर चुनौती भी नहीं देते । वेद मनुष्य के लिए हित- 
कारक कर्मकाण्ड के प्रयोजक हैं, मंत्रों का विनियोजन मानव-कल्याण के लिए किए जाने वाले क्रियाकाण्डों से 
होना चाहिए, इस धारणा से सिद्धान्ततः सहमत होते हुए भी वे यह स्वीकार नहीं करते कि मंत्नो की रचना 

या उनका दर्शन, मात्न कमंकाण्ड की सिद्धि के लिए ही हुआ था । उनकी धारणा है कि यदि वस्तुतः वेदों को 
ईश्वरीय ज्ञान के रूप में हम स्वीकार करते हैं तो उनमे प्रतिपादित विचार नितान्त उदार, व्यापक, प्राणिमात्र 

के लिए हितकारक तथा सम्माम॑-प्रेरक होने घाहिए। इसी आधार पर वे वेदमंत्रों के मुख्यतः पारमाथिक 
तथा व्यावहारिक, अन्य शब्दों में आध्यात्मिक तथा वैज्ञानिक और विभिन्न विद्या-तत्त्वो के प्रतिपादित अर्थों के 
पक्षपोषक हैं । 

दयानन्द के वेदार्थ-चिन्तन मे अनेक युगान्तकारी विचार एवं धारणाएँ प्रतिफलित हुई हैं। उन्होने 

वेदबादियों में प्रचलित इस धारणा का प्रबल खण्डन किया कि मंत्न-सहिताओ की ही भाँति ब्राह्मण-ग्रन्थो को 

को भी वेद सज्ना से अभिहित किया जा सकता है । चाहे मध्यकाल के सूत्रकारों तथा वेदाभ्यासियों में यह 

बिचार बद्धमूल ही क्यों न रहा हो कि मंत्रों के ही तुल्य ब्राह्मण भाग का भी प्रामाण्य स्वीकार किया जाना 

चाहिए, किन्तु दयानन्द अपनी सुचिन्तित विचारसरणि के आधार पर यह स्पष्ट कर देते हैं कि मंत्र भाग और 
ब्राह्मण भाग को एक ही स्तर पर नहीं रखा जा सकता। निश्चय ही ब्राह्मण-प्रन्थ वेदों के व्याख्यान होने से 
वेदार्थ के मुख्य सहायक ग्रन्थों की कोटि में तो अग्रणी स्थान रखते हैं, किन्तु मनुष्य-बुद्धि-रचित होने से उनका 
महत्त्व वेदों से न्यून ही होगा। इस प्रकार वेद संज्ञा का पुर्ननिर्धारण कर दयानन्द ने वैदिक अध्ययन को एक 
नवीन दिशा प्रदान की। 

जब हम यह मान लेते हैं कि वेदों का प्रणयन या वेद-ज्ञान का प्रकाश मानव जाति के व्यापक हित 
को दृष्टि से किसी अद्वितीय सत्ता ने किया है, तो इस ज्ञान को प्राप्त करने का अधिकार भी मनुष्य मात्र को 
स्वत. ही मिल जाता है । यह एक विडम्बना ही थी कि जिस वेदज्ञान का दर्शन और प्रचार विभिन्न वर्गों, 

वर्णों, लिगों तथा श्रेणियों के लोगों ने किया तथा मंत्रों में निहित शिक्षाओं को मनुष्य मात्र के लिए हितकारी 
माना, उसी वेद के अध्ययन, चिन्तन तथा मनन पर मध्यकाल की प्रतिग।मी शवितयों ने नाना प्रकार के प्रति- 
बन्ध लगा दिये। इतिहास इस बात का साक्षी है कि वेदाध्ययन पर इस प्रकार के प्रतिबन्ध मध्यकाल के उसी 

तमसाच्छल्न युग मे लगाये गये थे, जबकि वेदों को वर्गविशेष की सम्पत्ति समझा गया तथा अन्य वर्ग या वर्ण 
के लोगों को उससे वंचित कर दिया गया । दयानन्द जैसे उदारभावापन्न एवं मनुष्य मात्न की एकता में विश्वास 

रखने वाले महापुरुष के लिए तो यह स्वाभाविक ही था कि वे वेदाध्ययन पर लगे प्रतिबन्धों का डटकर विरोध 
करते तथा हस दैवप्रदत्त 'कल्याणी वाणी” के अवरुद्ध प्रवाह को लोकहित को दृष्टि से खोल देते । 

दयानव्द से पूर्व का वैदिक चिन्तन कितना रूढ़िबद्ध, जड़ तथा विवेकदुद्धि-रहित हो गया या, इसके 
विषय में तो इतना लिख देना ही पर्याप्त होगा कि यों तो मध्यकालीन सभी दाशेनिकों, मीमांसकों तथा धर्मा- 
चार्यों ने वेद के नित्यत्व, ईश्वर-कर्त् त्व तथा उसके सर्वोपरि प्रामाण्य की स्थापना मे अपनी सूक्ष्मतम बौद्धिक 
शक्तियों को भी लगा दिया था, परन्तु जिन वेदों को प्रामाणिकता का वे इतनी दृढ़ता से समर्थन कर रहे हैं, 
स्वयं उन वेदों में क्या कुछ लिखा है, पाठक-समुदाय के लिए उसका क्या उपयोग है, इससे वे नितान्त अनभिज्ञ 
ही रहे । दयानन्द के वेद-विषयक मन्तव्यों की सर्वोपरि विशेषता यही है कि वे इन्हें न केवल सत्य विद्याओं का 
ग्रन्थ ही घोषित करते हैं, अपितु उनका अध्ययन, अध्यापन, पठत-पाठन एवं मनन-चिल्तन मानव जाति के लिए 

नितान्त उपयोगी तथा आवश्यक है यह भी घोषित करते हैं । दयानन्द के काल में ही पश्चिमी विद्वानों का ध्यान 



आरयंसमाज- उपलब्धियाँ, सीमाएँ और अपेक्षाएँ / ४१४ 

भी वेदों की ओर आक्रृप्ट हो चुका था । अनेक यूरोपीय विद्वान् वेदों के अध्ययन, वेद-विषयक ग्रस्थों के लेखन, 

बेदों के पाठ-सम्पादन आदि कार्यों में लगे हुए थे । यद्यपि दयानन्द किसी भी यूरोपीय भाषा की अभिज्ञता नही 

रखते थे, तथापि वे येन-केन प्रकारेण वेदाभ्यास की इस पाश्चात्य प्रणाली से अपने को परिचित रख रहे थे। 

तुलनात्मक भाषाविज्ञान, नृतत्त्वविज्ञान, समाजशास्त्र तथा देवगाथावाद के आधार पर पश्चिमी वेदज्ञो का 
वेदाध्ययन-विषयक यह प्रयास चाहे उनके विद्या-ध्यासंग को कितना ही सूचित करे, यह भी स्पष्ट है कि इन 
नवीन प्रणालियों से वेद के हाद को समझना उनके लिए सम्भव न था। दयानन्द ने पाश्चात्य विद्वानों के वेद- 
विषयक कार्यों का मूल्यांकन कर यह सुविचारित निर्णय दिया कि इन वेदजो का वेदाध्ययन तो अभी प्रारम्भिक 
स्थिति में हो है। प्राचीन ऋषि-मुनियों ने अपने सहज ज्ञान तथा ऋतम्भरा प्रज्ञा के बल पर वेदमहोदधि का 

मंथन कर जिन रत्नों को अनायास ही प्राप्त कर लिया था, उन्हे प्राप्त करने में तो इन्हें बहुत सम लगेगा। 
यह तो सत्य है कि अनेक कारणों से दयानन्द द्वारा अन्वेषित वंदार्थ पद्धति को यधोचित मान्यता तथा 

आदर प्राप्त नही हुआ । इसमे जहाँ पश्चिमी बेंद-विदों द्वारा आविष्कृत वेदार्थ की प्रणालियों का अधानुकरण 
करने वाले भारतीय विद्वानों का पूर्वाग्रह-युवत दृष्टिकोण एक बडा कारण रहा है, वहाँ यह भी स्वीकार करना 
होगा कि भारत के वेदाभ्यासियों का दल भी परम्परागत याज्ञिक शैली की मूढ कारा से अपने को मुक्त नहीं 
करा सका है। फलत. दयानन्दकृत वेदार्थ को अपेक्षित प्रशस्ति प्राप्त नहीं हुई । तथापि यह निश्चित है कि 

वेदा्थ को स्पष्ट करने में दयानन्द ने जिस दिशा का संकेत किया है, अन्ततः उस ओर आये बिना हम संसार 
के इस प्राचीनतम वाह मय के अभिमप्राय को भलीभाँति हृदयंगम नही कर सकेंगे। 

धामिक विषयों के ऊहापोह में भारतीय परम्परा शास्त्रीय प्रामाण्य को सर्वाधिक महत्त्व देती है । 
इसका कारण प्राचीन ग्रन्थों मे मात्र विश्वास भाव ही नही है, किन्तु हमारी यह मान्यता है कि जिन परावरश्ञ 

ऋषियों ने इन ग्रन्थों का निर्माण किया था, वे महामेधासम्पन्न, विमल ज्ञान के भण्डार तथा लोकहित को 
दृष्टिपय में रखकर शास्त्र रचना करने वाले व्यक्ति थे। कालान्तर मे एक ऐसा युग भी आया, जबकि सामाश्य 

बुद्धि के लोगों ने शास्त्रप्रणेता कहलाने की इच्छा से अनेक ग्रन्थों की रचना कर डाली। परवर्ती युग के इस 
ग्रन्थ-समुदाय मे कही भी वेचारिक निर्मेलता, शैली की उदात्तता तथा दृष्टिकोण की विशदता के दर्शन नही 
होते । इसके विपरीत इन ग्रन्थों मे मनुष्य के चिन्तन की जड़ता, उसकी गतानुगतिक दृष्टि तथा प्रगतिशील 
शक्तियों को अवरुद्ध करने का मनोभाव ही प्रकट होता है। शताब्दियों के पश्चात् शास्त्र नाम से अभिहित 
किये जाने वाले ग्रन्थों की प्रमाणिकता तथा उनकी गुणवत्ता का निर्धारण करने का अवसर उस समय आया 
जबकि मधुरा की संस्कृत पाठशाला मे व्याकरण का शिक्षण करने वाले एक प्रज्ञाचक्ष् सन््यासी दण्डी विरजानन्द 
ने यह स्पष्ट किया कि अब समय आ गया है जबकि हमें आए एवं अना शास्त्रों में भेद करना होगा और 
अनाषं ग्रत्यजाल से मुक्ति पानी होगी। विरजानन्द ने आप ग्रन्थो और अनाएं ग्रन्थों मे विवेक करने के अनेक 
सुत्र प्रस्तुत किये थे, परन्तु उनकी एतद्विषयक सर्वोपरि स्थापना यही थी कि आप ग्रन्थों मे जहाँ सार्वभौम 
भाव परिसक्षित होते हैं, वहां अनाएं ग्रन्थ साम्प्रदायिक विद्वेष एवं मताग्रह की संकीर्णता से युक्त होते हैं। 

स्वामी विरजानन्द के आपं-प्रल्थ-प्रमाणवाद के इसी सूत्र को लेकर दयानन्द ने अपना स्पष्ट मत व्यक्त 
किया कि धर्म, अध्यात्म, दर्शन, कर्मकाण्ड-- प्रत्येक क्षेत्र मे आधे ग्रत्थों को ही मान्यता देनी होगी, क्योकि यही 
वे ग्रत्थ हैं जो सब प्रकार के साम्प्रदायिक भावों से सर्वथा असंप्रक्त, मानव के व्यापक हित की दृष्टि से युक्त 
तथा मनुष्य के विवेक तथा बुद्धिवाद को जागृत करने वाले हैं, जबकि अनाथ ग्रत्थो की रचना तो मनुप्य को 
चिन्तन शक्ति को कुष्ठित करती है तथा उसे मानसिक जड़ता, प्रतिगामिता तथा रूढ़िवादिता का शिकार बनाती 
है। वेबेद्रनाथ मुखोपाध्याय के शब्दों मे, “विगत पाँच हजार वर्षों की अवधि में इस आय भूमि मे अनेक 
आचार्यों का प्रादुर्भाव हुआ परन्तु उनमे कोई भी ऋषि मह्ि-प्रवर्तित ज्ञान के पुतररुद्धार में अपना योगदान नहीं 
कर सका | शंकर, रामानुज एवं मध्व आदि ते जितना परिश्रम अपने-अपने सम्प्रदायो के संगठन में किया उतना 
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आर्प ज्ञात के पुनइद्धार मे नहीं ।” यह श्रेष दयानन्द को हो जाता है कि संस्कृत भाषा में निबद्ध तथा शास्त्र 

ताम से प्रसिद्ध विशाल ग्रत्थ-समुदाय की सम्यक् परीक्षा के अनन्तर उन्होंने यह स्पष्ट घोषणा की--अब समय 

आ गया है जबकि 'बाबा वाबयं प्रमाणम्' को छोड़कर हमे आर एवं अनार्ष का विवेक करना होगा तथा यह 

देखना होगा कि वे ग्रन्थ कौन से हैं जो हमे उननतिगामी बनाते हैं, जो हमारी बुद्धि एवं विचारशक्ति का 

विकास करते हैं, हमारी मनोवृत्तियों को निर्मल एवं पवित्न बनाते हैं तथा हमे अभ्युदय एवं निःश्रेयस के मार्ग 

पर चलने की प्रेरणा देते हैं। ऐसे ही ग्रन्थ हमारे लिए पठनीय एवं विचारणीय हैं। संस्कृत भाषा मे लिखे होने 

मात्र से ही कोई ग्रन्थ प्रामाष्य कोटि मे नही आ जाता । 

वेद प्रामाण्य और आएं ग्रन्थों की वरीयता का सिद्धान्त स्वीकार कर लेने के पश्चात् दयानन्द के लिए 

यह अत्यन्त सहज हो गया था कि धर्म के नाम पर प्रचलित उन सहुश्नो मिथ्या रूढ़ियों, जटिल कर्मकाण्डों, 

अन्धविश्वासों तथा मूढ धारणाओं का वे प्रवल प्रतिवाद करते, जो वैदिक धर्म में स्वीकृत उच्च आध्यात्मिक 

विश्वासों, उदात्त उपासना-पद्ध तियो तथा प्राणिमात्न के हित के लिए प्रवर्तित क्रियाकाण्डो के स्थान पर प्रचलित 

गये थे । 

ह दयानन्द के द्वारा किये गये धर्म के नाम पर प्रचलित मिथ्या विश्वासों के प्रबल खण्डन को लक्ष्य मे 

रखकर प्रायः लोग उन्हे संकुचित दृष्टि युक्त, अनुदार भावापत्त, अन्य सम्प्रदायो के प्रति द्ेषबुद्धि रखने जैसे 

लांछन भी लगा बैठते हैं । निश्चय ही दयानत्द ने जिसे असत्य समझा, जिसे अन्याययुक्त माना तथा जिसे 

अधर्म कहा, उसका तीव्र खण्डन करने मे उन्होंने कभी संकोच तही किया । परन्तु उनका यह खण्डन-कुठार उसी 

वस्तु या विचार पर गिरता था, जो मानव जाति के लिए हानिकारक, उसकी एकता का विनाशक तथा पतन 

की ओर ले जाने वाला होत। था । (घेद है कि खण्डल-मण्डन में प्रयुक्त दयानन्द की तथ्यपूर्ण, तथा साथ ही 

बिना किसी लाग-लपेट वाली भाषा के अभिप्राय को ने समझकर उन्हें कटभाषी, खण्डन-पटु आदि न जाने क्या- 

क्या कह दिया जाता है) खण्डन-मण्डन की प्रयोजनीयता का उल्लेख करते हुए दयानन्द ने अपने विख्यात ग्रत्य 

सत्पाथ॑ प्रकाश' की भूमिका तथा इसके उत्त राद्ध के प्रत्येक अध्याय के आरम्भ में लिखी गई अनुभुभिकाओ मे 

यह स्पष्ट कर दिया कि उनका मुख्य प्रयोजन सत्य अर्थ का प्रकाश करना है | अर्थात् जो-जो सब मतो में सत्य 

सत्य बातें हैं, वे-वे सब में अविरुद्ध होने से, उतको स्वीकार करके जो-जो मत-मतान्तरों में मिष्या बाते हैं, 

उनका खण्डन किया है। वस्तुत' दयानन्द की दृष्टि मे धर्म तो एक ही है। ऐसा धर्म जो वस्तु का स्वभाव 

होने के कारण अछण्डनीय हो होता है। अत: धम्म का तो खण्डन हो ही नहीं सकता ।दयानन्द ने तो विभिन्न 
सम्प्रदायों में प्रचलित अंधविश्वासों, युक्ति, तक एवं विज्ञान के विरुद्ध उन सिध्या धारणाओ का ही खण्डन 

किया है, जो मत-सम्प्रदायों के अनुयायियों में पारस्परिक द्वेष एवं फूट का संचार करती हैं । अत: दयानन्द को 

अन्य मतों के प्रति असहिष्णु कहना अन्यायपूर्ण है । दयानन्द ने यहू स्पष्ट कर दिया है कि वे प्रथम दृष्टि में ही 

किसी सम्प्रदाय-विशेष के ग्रन्थ को आलोचना की दृष्टि से नही देखते, अपितु उसके गुण-दोषों का सम्यक् 

विवेवन करने के पश्चात् ही उनके सम्बन्ध में अपनी धारणा बनाते हैं। सम्प्रदायों में पाये जाने वाले दोषों 
को प्रकाशित करने का उनका लक्ष्य भी यही होता था कि लोग सत्य एवं असत्य का निर्णय करें ताकि सच्चाई 

को ग्रहण करने तथा मिध्या को त्याभने का वे सामर्थ्य प्राप्त कर सके। इसी अभिप्राय को उन्होंने अन्यत्न भी 

व्यक्त किया है । 

दयानन्द द्वारा किए गए खण्डन-मण्डन के पीछे उनके दृष्टिकोण की विवेषना के प्रसग में डा० रघुवंश 

को पुनः उद्धृत करना अनुचित नही होगा । उनके शब्दों मे, “स्वामी दयानन््द ने सत्य धर्म एक ही माना है 

और उनकी दृष्टि में वह धर्म वही हो सकता है जो श्रेष्ठ मानव मूल्यों की रचनात्मक प्रक्रिया को गतिशील 
रखने में सक्षम हो सके । बाद के समन््वयवादियों और अत्तर्राष्ट्रीयतावादियों ने दबानन्द को कट्टरपन्धी और 
खण्डन-मण्डन करने वाले सुधारक के रुप में प्रस्तुत करने की चेष्टा की है, परन्तु चसस््तुस्थिति यह है कि उनके 
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जैसा उदार मानवताबादी नेता दूसरा नही रहा है।” 
दयानन्द से एक शिकायत ईसाई तथा मुसलेमान वर्ग के उन लोगों को भी रही, जो उनके खण्डन- 

मण्डन के पीछे निहित भाव को समझने में असमर्थ रहे थे। उन्होने यह समझने का यत्न नही किया कि दयानन्द 
का सबसे अधिक विरोध तो धर्म के ताम पर व्यवसाय करने वाले पष्डे-पुजारियों, महन्तो और मठाधीशो से 
था! दयानन्द ने यदि इस्लाम और ईसाइयत की आलोचना की, तो इसलिए नही कि वे उन्हें भारत से इतर 
देशों मे उत्पन्न सेमेटिक विचारधारा का वाहक समझते थे, अपितु उनकी आलोचना के लक्ष्य तो इन सम्प्रदायो 
में विद्यमान असत्य, अन्धविश्वास यथा मृढ़ धारणाएं ही रही । 

एक वात और भी थी। दयानन्द यह जानते थे कि इस्लाम और ईसाइयत के प्रचारकगण हिन्दू 

धरम मे प्रचलित रूढ़ियों, अन्धविश्वासो, तथा अनेक मूख्ख॑तापूर्ण विधि-विधानों की ओट में पिछड़े वर्ग के लोगो 
को मत-परिवर्तन की प्रेरणा देते रहते हैं। उनका कहना था कि जो स्वयं काँच के घरों मे निवास करते हैं, 
उन्हें दूसरों पर पत्थर फेंकने का क्या अधिकार है? इसी तथ्य को लक्ष्य मे रखकर उन्होने ईसाई मत एव 
इस्लाम की तथ्यपूर्ण आलोचना की, मानो उन्हे सचेत कर दिया कि उनकी स्थिति भी उन हिन्दू धर्म के अनु- 
यायियों से किसी भी प्रकार भिन्न नहीं है जो अपनी कम्रजोरियों के कारण पादरियों और मौलवियों की 
आलोचना का शिकार बनते हैं। उदारभावापन्न लोग, चाहे वे ईसाई थे या मुसलमान, स्त्रामी दणशनत्द के 
दृष्टिकोण की वास्तविकता को समझकर सदा उनके प्रशंसक बने रहे। भारत में मुस्लिम नव-जागरण के अग्र- 
दृत सैयद अहमद खा, अजमेर से प्रकाशित होने वाले राजपृताना गजट के सम्पादक मुशी मुरादभली जंसे 
व्यापक दृष्टिकोण के मुसलमान तथा बरेली के पादरी डा० स्कॉट जैसे विचारशील ईसाई धमंयाजक, दयानन्द 
के मित्र, प्रशंशधक तथा भक्त कहलाने में गव॑ का अनुभव करते थे । यह दूसरी बात है, कि कालान्तर मे भारत में 
ही कुछ ऐसी राजनैतिक एवं सामाजिक परिस्थितियाँ उत्पन्न हो गईं, जितके कारण स्वामी दयानन्द द्वारा 
प्रवर्तित आर्यसमाज ईसाई तथा मुसलमानों से बहुत अधिक मधुर सम्बन्ध नहीं रख सका, किन्तु उन पर यहाँ 
विचार करना अप्रासंगिक है । 

दयातन्द के दार्शनिक विचार 

दयानन्द को समाज संशोधक, धर्माचार्य तथा राष्ट्रनिर्माता युगपुरुष के रूप मे तो प्रायः स्मरण किया जाता 
रहा है, किन्तु उनके दाशंनिक विचारों का बहुत कम ऊहापोह हुआ है। एतद्विषयक भ्रम यहाँ तक फैल गया 
कि अनेक अहम्मन्य प्रकृति के लोगों ने तो दयानत्द मे दाशेनिकता का नितान्त अभाव ही घोषित कर दिया 
तथा उनके द्वारा प्रकट किये गये दार्शनिक विचारों को भी अतिसामान्य, छिछला तथा अनति गम्भीर कहने का 
प्रयास किया । तंथ्य यह है कि दयानन्द के सम्पूर्ण व्यक्तित्व एवं कृतित्व के पीछे एक अत्यन्त स्पष्ट, सुविचारित 
तथा सतके चिताधारा कार्य कर रही थी | यदि दयानन्द दर्शन में वैसी यथार्थवादिता, गहराई तथा स्पष्टता न 

होती, तो इसमें सदेहू ही है कि वे अपने विचारों को जनसामान्य तक पहुँचा पाते तथा बहुसंद्यक समाज उनका 
अनुयायी बत जाता । 

दयानन्द ने विश्व-प्रपंच की व्याख्या यथा्थंवादी दृष्टि से की है। उनका दर्शन जीवेश्वर के भेद तथा 
प्रकृति की अनादिता के प्विद्धात्त पर आधारित हैं। इस दृष्टि से वे शांकर वेदान्त के प्रघर आलोचक भी हैं । 

उनकी दाशंनिक बिचारधारा जहाँ वैदिक एवं औपनिषदिक दाशंनिक चिन्तन पर पूर्णतया आधारित है, वहाँ 
प्रबल युक्तियों एवं प्रभाणों से उसे परिपुष्ट भी किया गया है। इसका यह अर्थ नही कि वे उपनिषदों के उत 
वाक्यों की अतदेखी कर जाते हैं, जो एकाधिक बार अतवाद का समर्थन करते हैं। वे ऐसे वाक्यों की संगति 
स्वतंत्र रूप से लगाते हैं और उनका कहना है कि यदि प्रसंगानुसतार ऐसे अभेदपरक प्रतीत होने वाले उपनिषद् 

वचनों का सम्यक् विचार किया जाय, तो उनसे शांकर सिद्धान्त को पुष्ट करना असम्भव ही हो जायेगा। 
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दयानन्द का शंकर पर स्पष्ट आरोप है कि उन्होंने न केव॑न्न उपनिषदों की, अपितु वेदान्त सूत्रों की 

भी व्याख्या स्वाभिमत के अनुकूल ही की है, और ऐसा करते समय वे यह विस्मृत कर जाते हैं कि सूत्रकार 
ऋषि का आशय निश्चय ही वह नहीं है जो उनकी व्याख्या में लिखा जा रहा है। आचार्य शंकर पर वैयासिक 

सुत्तों के अर्थों में बीचतान का आरोप दयानत्द ने ही लगाया था, ऐसी बात नही है। पुनर्जागरण के ही एक 

अन्य कर्णधार तथा अपने आपको महान वेदान्ती कहने वाले स्वामी विवेकानन्द ने इस सम्बन्ध में लिखा 

था--"शकर अद्वतवादी थे, इसलिए उन्होंने सभी सूत्रों की केंवल अद्वत मत में व्याख्या करने की चेष्टा की 

है।” उन्होंने एक व्याख्यान मे यहाँ तक कहू दिया था कि “अंकराचायं जैसे बड़े-बड़े भाष्यकारों ने अपने मत 
की पुष्टि के लिए जगह-जगह पर शास्त्रों का ऐसा अर्थ किया है जो मेरे विचार मे समीचीन नही है।” दया- 

तन््द ते भी लगभग ऐसा ही कहा है । 

परन्तु बात केवल अद्वंतवाद के दार्शनिक पक्ष या सेद्धान्तिक पहुलू की ही नहीं थी। दयानन्द तो 

अउद॒एउए एंणे-तु-रएएसड रफेपलक पे । उत्होंने पर रण्ए. सनुशदद (किए णुए कि शंकर बद्तवाद कोर 
मायावाद ने देशवासियों को कमंशील जीवन से विरत कर उन्हे स्वप्तलोकवासी, परलोक-चिन्तन करने वाले, 
मात्र मोक्षकामी ही बना दिया है । समाज और राष्ट्र के प्रति अपने दायित्वों को सर्वेधा विस्मृत कर 'अहूं 

ब्रह्मास्मि' और 'तत्त्वमसि' के तथाकथित महावाक्यों की मीमांसा करने वालो ने दर्शन जगत् मे र्याति के चाहे 

जैसे क्षण्डे गाड़ दिये हो, किन्तु उनसे देश तथा समाज का हित तो कदापि नही हुआ । जन-सेवा, लोक-हित के 
लिए स्वार्ध-त्याग, देश और जाति के व्यापक कल्याण की सिद्धि के लिए समर्पण-भाव आदि के उदात्त तत्त्व 

उन वेदान्तवादियों में यदा-कदा ही दिखाई पड़ते हैं। अतः यदि हमे अपने जीवन को जड़, निष्क्रिय तथा 

पलायनोन्मुख नही बनाना है, तो वेदान्त की मोहमयी मदिरा का त्याग करना ही होगा, यह दयानन्द की पक्की 
धारणा थी। 

इस प्रकार शांकर मत का सवभावेन निरसन करने के पश्चात् दयानन्द ने जीवेश्वर-भेदवाद के पोषक 
दत सिद्धान्त (अथवा जीव, ईश्वर एवं प्रकृति की त्िविध अनादि सत्ताओ को स्वीकार करने वाले त्नेतवाद) 
की स्थापना की । उन्होंने जीवेश्वर-सम्बन्धों की विवेचना करते हुए इनमे परस्पर उपास्य-उपासक, राजा-प्रजा, 
गुर-शिष्य, मित्र-मित्र तथा सेव्य-सेवक भावों को स्वीकार किया। 

भारत के दाशंनिक चिन्तन को दयानन्द की एक अन्य महत्त्वपूर्ण देन, उनके आध॑-प्नन्थ-प्रामाष्य के 
सिद्धाल्त से ही अनुस्यूत हुई है। वे यह मानते हैं कि न्याय, वैशेषिक, सांख्य, योग तथा वेदान्त एवं मीमासा-- 
छहों वैदिक दर्शन एक दूसरे के विरोधी न होकर एक दूसरे के पूरक हैं। उन्होंने 'सत्यार्थप्र काश' के, तृतीय 
तथा अष्टम समुल्लास में षड़दर्शन-समल्वय का उल्लेख किया है तथा एतद्विषयक चर्चा को सूत्र रूप मे 
उठ्या है। यदि उन्हें समय मिलता तो सम्भवत्ः वे सभी दर्शनों की समन्वयात्मक दृष्टि से व्याख्या भी करते । 

दर्शन-पृत्रो में सामञ्जस्य स्थापित करने का यह श्लाधनीय प्रयास उनके इसी मन्तव्य पर भाधारित था कि 
सांख्यादि दर्शनों के प्रणेता कपिल आदि--साक्षात॒कृतधर्मा, जीवन एवं जगत के रहस्यों को हस्तामलकवत् 
जानने वाले, परावरञ्ञ कोटि के ऋषि थे। अतः ऋषियों के कथन मे कोई मौलिक मतभेद नही हो सकता, शैली- 
भेद भले ही हो । 

दयानन्द का दर्शन जीव एवं ईश्वर के परस्पर भेद के विचार पर आधारित है। अतः मूलतः दयानन्द 
ने जीव के लिए संसार के स्रष्टा एवं विधाता परमात्मा की प्रणतिपुरस्सर उपासना करने का ही विधान किया 
है। यहाँ यह ध्यातव्य है कि वैदिक साहित्य तथा विचारधारा में ज्ञात, कर्म एवं भक्ति (उपासना) की त्िपुटी 
को परस्पर-विरोधी तत्त्वों के रूप मे प्रस्तुत त कर एक दूसरे के पूरक के रूप मे विवेचित किया गया है। यह 

एक विडस्तना ही थी कि कालान्तर मे शंकराचार्य जैसे ज्ञानमार्गी दा्शनिकों ने ज्ञान और कर्म में छत्तीस का 
सम्बन्ध ठहराया और इन्हें परस्पर-विरोधी घोषित किया। इसी की प्रतिक्रिया वैष्णव सम्प्रदाय के भवेत 
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आचार्यों में हुई, जिन्होंने ज्ञान एवं कम का आत्यन्तिक बहिष्कार कर मात्र भक्ति को ही कलिकाल में परमात्मा 

की प्राप्ति का एकमेव साधन बताया। यह मध्यकालीन भक्ति भी कसी थी ? जो सामाजिक दायित्वों तथा 

सामाजिक सदभों से व्यक्ति को सर्वधा विच्छिन्न कर एक ऐसी आवेशपुर्ण स्थिति मे ले आती थी, जिसके 
वशवर्ती होकर मनुप्य अपने सभी सासारिक इतिकत्त॑व्यो से मुंह मोड लेता था। 

दयानन्द ने बेप्णवो की इस आवेशमयी भक्ति का डटकर विरोध किया जो केवल एक बार के नाम 

स्मरण मात्र से ही अथवा तुलसी दल समपित कर देने मात्र से ही जीव के लिए भोक्ष का द्वार खोल देने का 

दावा करती थी, चाहे भक्त का वैयवितिक जीवन कैसा ही अपराधपूणण क्यों न हो तथा उसके कर्म कितने ही 

दोषों से भरे क्यों न हों ? देवता की प्रतिमा के समक्ष एक पुष्प समपित कर देने, गंगादि तीर्थों मे एक बार गोता 
लगा लेने अथवा गलत-सही किसी भी तरीके से नारायण के नाम का एक बार उच्चारण कर लेने से ही मनुष्य 

भव-पाशों से मुक्त होकर परमात्मा के परमधाम का अधिकारी हो जाता है। ऐसे भावों एवं आस्थाओ ने 

भारतवाणियों की पुरुषार्थवृत्ति को कुष्ठित कर उन्हे दंववादी, प्रारब्धवादी, अकर्मण एवं पागगगाढ़ी का 
दिया है, यह दयानन्द का सुदृढ़ विश्वास था । 

दयावन्द का भक्तिवाद 

तथापि इससे यह निष्कर्ष निकाल लेता अनुचित ही होगा कि दयानन््द एक शुष्क विचारक एवं ताकिक 

तथा 'विदाभ्यासजडमति मीमासक' का ही व्यक्तित्व लेकर देश के सार्वजनिक जीवन के मच पर अवतरित हुए 
थे। स्वय के अनुसार उन्होंने सार्वजनिक जीवन को सर्वतोमुखी उन्तत बनाने का जो महद् अनुष्ठान आरम्भ 
किया था, वह प्रबल ईश्वर विश्वास के बल पर ही किया गया था। दयानन्द परमात्मा के अनन्य उपासक हैं। 
वे समर्पणशील भावना लेकर जगन्नाटक यूत्रधार के सम्मुख आने वाले एक विनम्र सेवक है, जिन््होने अत्यन्त 
भावप्रवण होकर अपने आराध्यदेव से कहा, “आपका तो स्वभाव ही है कि अंगीकृत को कभी नहीं छोड़ते ।” 
वेदों पर आधारित दयानन््द का यह भक्ति सिद्धान्त 'आर्याभिविनय' मे संगृहीत विभिन्न मत्नो की व्यास्याओ मे 
पदे-पदे प्रकट हो रहा है । 

अपने ग्रत्थों मे यत्ञ-तत् उपासना की चर्चा करते हुए दयानन्द ने योग-साधना १२ अत्यधिक बल दिया 
है | चाहे हम 'प्रत्यार्थप्रकाश वर्णित उपासना प्रकरण (सप्तम समुल्लास) को ले अथवा 'ऋगेदादिभाष्य- 

धुमिका' मे विवेचित उपासना विषय' को देखे, हमे सबवत्ने योगागो का विवेचन ही मिलेगा । दयानर्द ने स्वयं 
पातञ्जल योग पद्धति का अनुकरण कर समाधि अवस्था का साक्षात्कार किया था। यम, नियमादि की 

व्यवस्थित साधना के अनन्तर वे योग के विभिन्न सोपानों पर चढ़ते हुए निषिकल्पक समाधि की स्थिति को प्राप्त 
कर पाये थे । परन्तु मध्य युग मे योग के नाम पर जैसी अटपटी एवं भ्रष्ट साधनायें चल्र पड़ी थी, दयानन्द का 

उनसे स्पष्ट वैमत्य था। वे व तो हठयोग की उन साधनाओ के पक्षपोषक थे, जो केवल शारीरिक क्रियाओं को 
ही महत्त्व देती हैं और न वे योग के नाम पर नाना गुद्य एवं रहस्थपूर्ण बातो को ही प्रश्नय देना चाहते थे। 

उपासना, धर्म, अध्यात्म एवं दर्शन के क्षेत्र मे दयानन्द की सर्वोपरि देन तो यही है कि वे पुरातन विश्वास्तो, 

धारणाओ तथा पद्धतियों से केवल इसलिए चिपटे रहने का उपदेश नही देते कि ये प्राचीन है, अत: हमारे लिए 

आधरणीय तथा मान्य हैं। वे मनुष्य के विवेक को जागृत करना चाहते हैं। जिन वेदों को सर्वोपरि प्रमाण 
मानने के लिए उन्हे प्रायः दोषी ठहराया जाता है, उन वेदों के प्रति भी वे मानव जाति का विश्वास इसलिए 

जगाना चाहते हैं, कि वे वेदों को पूर्णतया बुद्धिसंगत, तर्कगुक्त एवं सृष्टि रचना के शाश्वत नियमों के सदा 
अनुकूल मानते हैँ। दयावत्द की मानव जाति को यदि कोई एकमात्र महत्त्वपूर्ण देन है, तो वह यही है कि वे 
मनुष्य को अपनी बुद्धि, विवेक शक्ति तथा चिन्तन-अ्रणाली का प्रयोग करने के लिए कहते है, किसी बात को 
केवल इसलिए मान लेने के लिए नही कहते कि वहू हमारे शास्त्रकारों का आदेश है, पृंजों की प्रणाली है, 

अथवा महाजनों पे समथित आप्तवाक्य है। 



४९० | वैकषि गराहिल, पंछृति और पगावदशत 

दगातर्द का तामाजिक द्न 

दयागर्द जितने बड़े धमंपंशोधक, धम॑-्याव्याता अथवा धर्माधार्य हैं, एके समाज, पमारै- 
पंत्काख ता सामाजिक नेता के रुप में उनका व्यक्तित भी कम महत्तपर्ण नही है। यों तो वे उलीसवी 
पी के उन समाज पुषारकों की ही परपरा में जते हैं, किल््होंने वहुत्तर हिंदू समाज में ्यापत वाता बुराहों, 
मूद॑तापर्ण रौतिरिवातों ता पुरातत सही मी प्रयाओं के विशेध में आवाज उठाई थी, किसु दयावद का 

यह पृध्षारक हुप भी एक उप्र क्रान्तिकारी, समाज को आमुल-चुल बदलने वाले य्रगप्रबातोंक तथा कदर 

की प्रभा मे परिवेष्टित है। भारतीय पमाज में शराप्त गाना बुराह्यों, विषमताओं, शोषण की प्रवू्तियों तथा 
अत्याचारमृतत प्रधाओं को नष्ट करने के लिए दयानर के प्रया्तों का सर्वत्र सब कातों में अभिन्न हुआ है। 
दंगकिक, परिवारिक, परामाजिक तथा राष्ट्रीय जीवन को छोखल्ा बनाने वाती भीषण प्रषाओं का उल्होंते 
जिस प्रकार इतकर विरोध किया था, यह सब भोज इतिहासकार की विवेधता में बा चुका है । अतः बाल- 
विवाह के उम्मूलन, विश्ववातं की स्थिति को सुधारने, नारी को समाज मे उच्चतर स्थिति प्रदान कराने, दित 
एवं बस्पृश्य कही जाने वाली जातियों को उतका अधिकार दिलवाने, जत्मजात जाति प्रथा के दोषों की ओर 
जन-समाज का ध्यान आकृष्ट करे आदि से पर्बन्धित उनके कार्यों का पुनः विचार कला पिध्टपेषण हो 
होगा। 

परलु हु यह भी ध्यान रखता होगा कि दयानद के तर पर्चात् हो हरे देश मे एक ऐसा 
बिल्तक वर्ग उतल हो गया था, जो ने केवल सुधाखवाद का विरोधी था, अपितु जो प्रत्मेक प्राचीन प्रथा के 

ओवित्य को सिद्ध कंले तथा सवंधा जज॑र, मततप्राय एवं हानिकर रुढ़ियों का गद्दाइखर युक्त एवं 

भांकारिक व्यास्या प्रणाली का सहारा तेकर समन भी कश्ता था। झ लोगों ने सुधार व के कायों 
का अवमृत्यत तो किया हो, उत पर अनेक प्रकार पे छीटाकशी भी ढी। सम्भवत: वे सुधारकों द्वारा पामाजिक 
बुराहों की कंटु आलोचना से भी चिढ गये थे, परलु सुधारकों के इस प्रकार अमिजिह हो जाने के कारणों 
की उन्होंने कभी मीमांसा नहीं की । यदि वे ऐसा करते वो निश्वय ही इस निष्कर्ष पर पहुंच जाते कि हहियों 
और बुरायों की पमातोचना बिना किसी लागलपेट के ही कली होती है, तभी उमका अध्ीष्ट फतत भी 
प्राप्त होता है। कोमत शद्धावक़ी का प्रयोग कर हुम शततारदियों से किये जाने वाले उतर निर्मम अत्माचारों को 

सम्राष्त नही करा सकते, जिनके कारण दीर्घ काल तक हमारी प्रगति अवरुद्ध होती रही है। 



दयान-द, गांधी और माक्स 
डा प्रभाकर माघवे 

निरेश्ञक, भारतीय भाषा परिषद, कलकत्ता 

प्ररोचना 

यह बहुत ही सुखद बात है कि गुरकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय महूपि दयानन्द निर्वाण शताब्दी व्यास्यान-माला 
का समारम्भ कर रहा है। अपने गुरु दण्डी स्वामी विरजानन्द सरस्वती से आलोक पाकर देश और समाज को 

अज्ञान की कन्दराओ से निकालने के लिए स्वामी जी ने पाखण्ड-खण्डिनी पताका फहराई। संस्कृत के उद्भट 

विद्वान होते हुए भी हिन्दी को लेखन का आधार बनाकर वह सामान्य जन-जीवन के साथ जुड़े । उनके प्रसिद्ध 
प्रग्य सत्याय प्रकाश ते ससार में अभूतपूर्व क्रान्ति का सूत्रपात हुआ । सत्याथ प्रकाश का प्रथम मुद्रण १६७४ 
तथा द्वितीय संस्करण १८८४ में हुआ | इस दूसरी आधृत्ति का महत्त्व इस बात से भी है कि इस संस्करण 

की भाषा अधिक प्रांजल और टकसाली है तथा आधुनिक हिन्दी लेखन का मार्ग इसने प्रशस्त किया है। पुरानी 

सधुक्कडी हिंदी को नया वैचारिक क्षितिज देकर स्वामी जी ने यह सिद्ध कर दिया कि वेदिक साहित पे 
लेकर आधुनिक ज्ञान-विज्ञान की विविध वेचारिक सरणियों का उच्चतर अध्ययत-अध्यापन और वितन- 
मनन हिन्दी में हो सकता है। वह हिन्दी को आर्यभाषा कहते थे। मादाम ब्लावत्सकी को लिखे एक पत्र मे 

स्वामी जी ने स्पष्ट सकेत किया था कि वहू जित्त पत्न का उत्तर उनसे चाहे, उसको तागरी लिपि मे लिखवा कर 

उनके पाप्त भेजा करें। 
भारतोयता और राष्ट्रीयता का पाचजन्य उन्होने बजाया। वह भारतीय नवजागरण के अग्रदूत थे; तथा 

समाज सुधार, शिक्षा, औद्योगिक-वेन्ञानिक उलति तथा स्वतंत्वता की उन्होंने स्वेप्रथम कल्पना की थी। यही 
कारण था कि उन्होंने धर्म-व्यवस्था, आदर्श स्माज-व्यवस्था, स्वतल्ता, समानता, समाज-व्यवस्था तथा 

सर्वांगीण शिक्षा व्यवस्था पर अपने मौलिक तथा उपादेय विचार व्यक्त किये | सत्याषं प्रकाश एक खण्डन- 

मण्डनात्मक प्रन्ध ही नहीं है, उसमें मनु आदि धर्मशास्त्तकारों का युगानुरूप तवीन भाष्य प्रस्तुत किया गया है । 

बहू आधुनिक मनु की ऐसी विधि तथा आचार-संहिता है जिसमे देश, काल, जाति, वर्ण तथा अलगाववाद से 
ऊपर उठे हुए मानव मात्र के लौकिक तथा पारलोकिक अभ्युदय और निःश्रेयत् प्राप्ति का विधान बताया गया 
है। आत्मिक तथा भौतिक उलति का ऐसा संतुलित उपाय इतने विशद बेचारिक ओर व्यावहारिक स्तर पर 
महर्षि से पूर्व किती समाज सुधारक तथा युगद्गष्टा ने तहीं दिया था । 

स्वामी जी का तिर्वाण ३० अक्टूबर १८८३ को हुआ। उतके निर्वाण को सौ वर्ष हो गए। इस लम्बे 
अन्तराल ने देश में कई उतार-चढ़ाव देखे और आज जिन विस्फोटक एवं विषम परिस्थितियों मे देश खड़ा 

हुआ है, उनसे मानव धरम, लोकतन्त्र, सामाजिक समानता, सामूहिक अभ्युदय और लोक जीवन के 
उत्कष से सम्बन्धित मूल्यों को खतरा पैदा हो गया है। अतः इन जटिल समस्याओं के परिप्रेक्ष्य मे स्वामी जी 

के कार्य का पुन त्यांकन होना चाहिए । आशा है, हस व्यास्यान-माला के प्रसंग से देश के अनुभवी-विशेषज्ञ 

विद्वान, ऋषि दयानत्द और आर्यत्माज के अवदान का अनेक विचार-बि्दुओं से अध्ययन-्मनत करेंगे तथा 
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ऋषि के विचार सूत्रों के पल््लवन द्वारा वर्तमान समस्याओं का समाधान प्रस्तुत करेंगे। मुझे विश्वास है कि इस 
भाषणमाला से ऋषि दयातन्द के बहुमुख्ी ओर विराट व्यक्तित्व के विविध पहलू उजागर होंगे। 

इस व्याख्यान-माला का शुभारम्भ २०, ३१ अगस्त १६५८४ को पंजाब विश्वविद्यालय दयानन्द चेम्बर 

के अध्यक्ष डा० भवानीलाल भारतीय ने आय समाज उपलब्धियाँ, सीमाएँ और अपेक्षाएँ तथा 'दयानन्द 

सरस्वती के विचार-- समाज की कसौटी पर' शीर्षक दो व्याख्यान देकर किया । 
इस क्रम मे द्वितीय व्याख्यान बहुभाषाविद्, सुप्रसिद्ध विचारक तथा साहित्यकार डा० प्रभाकर माचवे 

का 'दयानन्द, गाधी और माक्स' विषय पर आयोजित किया जा रहा है। यह सर्वविदित है कि दयानन्द और 
काले माक्स समकालीन थे । दयानन्द का प्रादुर्शाव १६२४ ई० तथा माक्स का जन्म १८१७ ई० में हुआ था। 
दोनों का देहावसान (८८३ में हुआ था । दोनों ने ही अपने समय में शोषित मानवता के उद्घार का प्रयत्त 
किया। दयानन्द की दयालु दृष्टि ह्ासोन्मुख सामन््ती समाज, पिछडी हुई तथाकथित जातियों तथा नारी 
परतन्त्नता की ओर गई । उन्होंने पानी, हवा, सूर्य के समान ही सबके लिए ज्ञान और शिक्षा की अनिवायंत्ा 
पर बल दिया। मानवमात्न वेद के ज्ञान से लाभ उठा सके, यह उनका विशेष प्रयत्न था | कर्म के आधार पर 

जाति की व्यवस्था देकर उन्होंने श्रम को प्रतिष्ठित किया | वर्णाश्रम मर्यादा और राज्य की उन्होंने जनोपयोगी 
व्यार्या की । मानववादी समाज-व्यवस्था का वैदिक आधार अत्यन्त प्रभावी और निर्दोष है । वैदिक व्यवस्था 

में सम्पत्ति के स्वैच्छिक विनिमय की सदभावनाश्रित व्यवस्था है। जहाँ दुरुपयोग होने पर सम्पत्ति के छीन 
लिए जाने का भी विधान है। सम्पत्ति के स्वामित्व का आधार यहाँ सदुपयोग है तथा श्रमाधिकार की सुरक्षा 
के साथ-साथ राष्ट्र और समाज के सा्बजनिक हित की रक्षा उसका मूल उद्देश्य है। इस प्रतिबन्ध के कारण 
ही सम्पत्ति के निजत्व का अधिकार भी व्यक्तिगत और सामाजिक बुराइयों को जन्म नहीं दे सकता । मनुष्यों 

की योग्यता, रुचि और प्रवृत्ति को ध्यान मे रखकर जीवन-यापन की सुविधाओं को सबके लिए समान रूप से 
जुटाने की व्यवस्था यहाँ है और इसके लिए नैतिकता तथा आध्यात्मिकता का अकुश जावश्यक माता गया है। 
राष्ट्रहित में समपंण और दान की वृत्ति वैदिक साम्यवाद का मूल आधार है। भारतीय समाज से सभी वर्ग 
समान महत्त्व के हैं, यह ठीक है कि वर्ग-वैषम्य के कारण अभी वह स्थिति नहीं आ पाई जिसकी कल्पता दया- 
नन््द ने की थी । दयानन्द के इस अध्यात्मप्रेरित साम्य सिद्धान्त को श्रद्धानन्द (१८१६-११२६) तथा गांधी 
(१८६६१-१६४८) ने आगे बढाया और कालान्तर में उदारतावादी सुधारको को उनसे प्रेरणा मिली। सामा- 
जिक-आधिक विषमता को दुर करने के लिए माक्स के अनुयायियों को बहुत दूर तक सफलता मिली है पर 
विचार-स्वातत्य तथा व्यक्ति-स्वातंत््य की ज्योति वहाँ निष्थण हुई है। भारत में घामिक-सामाजिक सगठन 
के लिए विचार तो हुआ है पर व्यावहारिक स्तर पर अभी ऊँच-तीच तक्ष छुआछत की भावना पर पूर्ण विजय 
नहीं प्राप्त की जा सकी । दयानन्द और गांधी की बअ्ध्यात्म-प्रेरित लोक-कराति अभी झेष है तथा बुद्धिजीवियों 
के लिए यह एक सामयिक चुनोती है । 

डा० माचवे 'दयानन्द, गांधी और काले माक्स' के गहरे अध्येता हैं । अपने भाषण में उन्होंने तुलनात्मक 

दृष्टि से तीनों विचारकों के सिद्धान्तों का अधिकारपूर्वक विवेबन-बिश्लेषण किया है। आशा है, युग के इन 
तीन ऋषियो को अपनी भिन््तताओं और समस्याओं के गुण-दोशो के साथ सच्चाईपूर्वक समझते और सोचने 
का अवसर हमको मिलेगा । मैं डा० माचवे को इस विद्वत्तापूर्ण विवेचनात्मक व्याख्यान के लिए हृदय से धन्य- 
वाद देता हूँ । 

बलभद्र कुमार हजा 
कुलपति 
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कुलपतिजी तथा आदरणीय मित्रो, 
मैं सवेप्रथम गुरुकुल (काँगडी) के कुलपति तथा प्राध्यापक डा० विष्णुदत्त 'राकेश” का बहुत आभारी 

हूँ कि उन्होंने मुझे आपके सम्मुख उल्तीसवी और बीसवीं सदी के तीन श्रेष्ठ विचारकों का शुभ-स्मरण और 
तुलनात्मक अध्ययन करने के लिए यहाँ बुलाया । महापुरुष जीवन-मार्ग के दिशा-दर्शक दीपस्तम्भ हैं। उनके 
जीवन चिंतन के आलोक मे ही हम आगे बढते हैं, आदर्श के लिए संघर्ष की और कितनी भी गयी-गुजरी 

परिस्थिति में मानवता के लिए भावी आशा की प्रेरणा और प्रोत्साहन पाते हैं। 
इन व्याख्यानों में मैं तीनों महान समाज-सुधारकों और नवीन वैचारिक आम्नाय और आयाम निर्मा- 

ताओं के जीवन भौर विचारों का आलेख प्रस्तुत करूँगा । तत्पश्चात् कुछ तुलनात्मक प्रश्न उठाऊँगा, जिनका 
विश्लेषण आज के भारतीय सामाजिक-सांस्कृतिक परिप्रेक्ष्य मे आवश्यक और उपयोगी सिद्ध होगा, ऐसी मेरी 
मान्यता है। हर महात विचारक की एक ऐतिहासिक महत्ता होती है, और उसी के साथ-साथ दिक्काल की सीमा 

में ही हर विचार का यथोचित मृल्याकन होना चाहिए । प्रत्येक विचार के मूल मे युग होता है, परन्तु उसकी 
परिणति युग-युग के लिए प्रासंगिक और सार्थक होने में ही निहित है । इसी दृष्टि से, हम पहले तीनो नवीन 

मत-उन्मायकों का अलग-अलग विचार करेंगे, और उनके सामाजिक-सास्कृतिक प्रभावों का समग्रता मे विचार 
करेंगे। आज के भारत को ध्यान मे रखकर शास्त्र और शास्त्न-विरोध, धर्म और धर्म निरपेक्षता, रूढि और 

पाखंड-खण्डन, मत-वाद और समाज-विकास आदि पर पुनविचार आवश्यक है। अन्यथा सही अर्थ मे नतो 
'सत्य के अथ॑ पर प्रकाश" पडेगा, न पूंजी की गुलामी से मुक्ति मिलेगी, न हिन्द स्वराज्या और 'नवजीवन 
के लाभ 'हरिजन' को भी मिल सकेंगे । संक्षेप में इस चर्चा मे १८२४ से १६४८ यानी स्वामी दयावस्द सरस्वती 
के जन्म से महात्मा गांधी के महा-निर्वाण की शती की भारतीग्र चेतना की चर्चा होगी, और यूरोप मे और 

विश्व मे कार्लमार््स के वैचारिक प्रभाव की भी । 

महषि दवानन्द सरस्वती 

महात्मा गांधी ने लिखा--महृि दयानन्द हिन्दुस्तान के आधुनिक ऋषियों मे, सुधारको मे और श्रेष्ठ 
पुरुषों मे एक थे । उनके जीवन का प्रभाव हिन्दुस्तान पर बहुत अधिक पडा है।' रवीद्धताथ ठाकुर ने लिखा 

--मेरा सादर प्रणाम हो उस महान गुरु दयानन्द को, जिसकी दृष्टि ने भारत के आध्यात्मिक इतिहास मे सत्य 
और इतिहास को देखा और जिसके मन ने भारतीय जीवन के सब अंगो को प्रदीप्त कर दिया--जिसने देश 
की पतितावस्था मे सीधे व सच्चे मार्म का दिग्दशंन कराया ।” योगी अरविंद ने कहा है--“उनके ध्यान से 
मेरे समक्ष आध्यात्मिक क्रियात्मकता की एक शक्ति सम्पन्न मृरति उपस्थित होती है।-वे स्वयं दृढ़ चट्टान 

थे । उनमें बहु शक्ति थी जो चट्टान पर घन चलाकर पदार्थों को सुदृढ़ व सुडोल बता सके। प्राचीन सभ्यता 

में विज्ञान के बहुत से गुप्त भेद विद्यमान हैं, जिनमें से कुछ को अर्वाचीन विद्याओ ने ढूंढ लिया है, उनका 
परिवतंन किया है और उन्हें अधिक समृद्ध व स्पष्ट कर दिया है, किन्तु बहुत से दूसरे अभी तक निगृढ ही 

बने हुए हैं। इसलिए दयानन्द की इस धारणा में कोई अवास्तविकता नहीं है कि वेदों में विज्ञान-सम्मत तथा 
धार्मिक सत्य निहित है।” नेताजी सुभाषचन्द्र बोस ने कहा -- मैं स्वामी दयानन्द को एक धामिक और सामा- 

जिक॑ सुधा रक तथा कर्मयोगी मानता हूँ। संगठन कार्यों के सामरथ्यं और प्रसार की दृष्टि से आयंसमाज अनुपम 
संस्था है-- रामकृष्ण मिलन ने बंगाल में जो कुछ किया, उससे कहीं अधिक आंसमाज ने पंजाब और संयुक्त 
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प्रांत में किया ।/ पंजाब-केसरी लाला साजपतराय उन्हें अपना गृरु और धर्मपरिता मानते थे । “मुझे इस बात 
का गन है कि मेरे गूर ने मुझे स्वतंत्रतापूर्वक विचार करना, बोलना ओर कतंव्य-पालन सिख्ाया। और मेरी 
माता क्षार्यसमाज ने मुझे एक संस्था में बद्ध होकर नियमानुवर्तित््व का पाठ दिया (” 

भारत के राष्ट्र नेता हो नहीं अन्य धर्मीय ओर अन्य क्षेत्रों के महापुरुषों ने दयानन्द का महत्त्व इन 
शब्दों में वरणित किया है: 

(१) ज़राधु टी० एन० वासूवानी-- “ऋषि के अप्रतिम ब्रह्मचर्य, सत्य संग्राम और घोर तपस्या के 
लिए अपने हृदय के पृज्य भावों से प्रेरित होकर मैं उनकी वंदना करता हूँ । मैं ऋषि को शक्ति-सुत अर्थात कमे- 
वीर योद्धा समझकर आदर करता हूँ ।" 

(२) भ्रिसिपल एस० के० रुद्र ईसाई थे। पर उन्होंने लिखा--/इसका श्रेय स्वामी दयानन्द को ही है 
कि हिन्दू लोग आधी शताब्दी मे ही रूढ़िवाद और पौराणिक देवी-देवताओं की पूजा छोड़कर अत्यन्त शुद्ध 
ईश्वरवाद को मानने लगे। 

(३) जी० एस० आएंडेल थियोसाफिकल सोसायटी के भारतीय प्रणेता थे । वे मानते थे कि “महर्षि 
दयानन्द भारतवर्ष के सर्वोत्तम महापुरुषों में से एक थे। उन्होंने भारत मे राष्ट्रीय शिक्षा का विचार पैदा 

किया ।” 

(४) श्री विजय राघवाचारियर ने कहा--“आपने न केवल उन लोगों को जिन्होंने आपको विष दे 
दिया था क्षमा कर दिया | प्रत्युत, वह अपूर्द काम किया कि उन्हे मुकहमे ओर दंड के चंगूल से छुज़ाया ।' 

विदेश के कई महामनीषियो ने दयानन्द के प्रति बहुत महत्त्वपूर्ण उद्गार व्यक्त किये हैं। 

(१) “यह पुरुष-सिह उतमे से एक था जिन्हें यूरोप प्रायः उस समय भुला देता है जबकि वह भारत 
के सम्बन्ध में अपनी धारणा बनाता है, किन्तु एक दिन यूरोप को अपनी भूल मानकर उसे याद करने के 
लिए बाधित होना पड़ेगा, क्योंकि उनमें कर्मंगोगी, विचारक ओर नेता की प्रतिभा का दुर्लभ सम्मिश्रण 
था। 

/ दयानन्द ने अस्पृश्यता वा अछूतपन के अन्याय को सहन नहीं किया और उससे अधिक उनके अपहृत 

अधिकारों का उत्साही समर्थक दूसरा कोई नही हुआ । भारत मे स्त्रियों की शोचनीय दशा को सुधारने में भी 
दयावन्द ने बड़ी उदारता व साहस से काम लिया। वास्तव में राष्ट्रीय भावना और जनजागृति के विचार को 

क्रियात्मक रूप देने में सबसे अधिक प्रबल शक्ति उसी की थी। वह पु्ननर्माण और राष्ट्र सगठन के अत्यन्त 
उत्साहो पेगम्बरों में से था।” 

--फ्रांसिसी लेखक रोस्यां रोला 
(२) हमें वेदों के अध्ययन को प्रोत्साहन देने और यह सिद्ध करने में कि मूर्तिपृजा वेद सम्मत नही है, 

स्वामी दयानन्द के महान् उपकार को अवश्य स्वीकार करना चाहिए। आर्य समाज के प्रवर्तक वर्तमान जाति- 

भेद को मुर्खंता और उसकी ह्वानियों के विरुद्ध अपने अनुयायियों को तैयार करने के अतिरिक्त यदि और कुछ 
भी ने करते तो भी वह वर्तमान भारत के बड़े नेता के रूप में अवश्य सम्मान पा जाते । 

है --जअमंन प्रोफेतर डा० विभ्टरनीज 

(३) स्वामी दयानन्द सरस्वती ने हिन्दू धर्म के सुधार का बड़ा कार्य किया और जहाँ तक समाज 

सुधार का सम्बन्ध है, वह बड़े उदार हृदय थे। वे अपने विचारों को वेदों पर आधारित और उन्हें ऋषियों के 
ज्ञान पर अवलेम्बित मानते थे । उन्होंने वेदों पर बड़े-बड़े भाष्य किये, जिससे मालूम होता है कि वे पूर्ण अधीत 
थे। उनका स्वाध्याय बड़ा व्यापक था| 

--अर्मन विदात संस्समूलर 
(४) स्वामी दयानन््द के उच्च व्यक्तित्व और चरित्न के विषय मे निस्संदेह सर्वत्र प्रशंसा की जा 
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सकती है । वे सर्वेथा पवित्न तथा अपने सिद्धांतों के भबुसार आचरण करने वाले महानुभाव थे | वह सत्य के 
अत्यधिक प्रेमी थे। 

--रवरेष्ड सो ० एफ० एफ्डरूज 
अक्सर स्वामी दयानन्द को मुस्लिम-विरोधी कहा जाता है। पर चार बड़े मुस्लिम विचारक नेताओं 

की श्रद्धांजलि कुछ दूसरी ही कथा कहती है: 

(१) मैं देखता हूँ कि कोई भी हिन्दू जब आर्यसमाज में आता है तो उसमें बहुत विशेषता आ जाती 
है । उसके अन्दर उत्साह, देशभक्ति, कमंशीलता और एक तरह की अजीब स्प्रिट काम करने लगती है। 

देश के कामों में ही लीजिए, जब तक और लोग स्वराज्य का स्वप्त देख रहे थे, स्वामी दयानन्द और 
आयंसमाज अपनी पुस्तकों द्वारा उसका प्रचार करने लगे थे । 

मैं खुशी के साथ कहना हूँ कि असहयोग के जमाने से पहले करीब ३० फीसदी आर्यंसमाजी स्वराज्य 

के कार्यों में हिस्सा लेने वाले और लीडर थे, जबकि और सुसाइटियों के मुश्किल से २-३ फीसदी आदमी हो 
स्वराज्य का काम करते थे । 

--मौलाना हसरत मुहानी 
(२) स्वामी दयानन्द महान संस्कृतज्ञ और वेदज्ञाता थे । वे विद्वान ही नहीं किन्तु एक अत्यन्त श्रेष्ठ 

पुरुष भी थे। वे परम हंस के ग्रुणों से विभूषित थे। उन्होंने केवल एक ज्योतिंय निराकार परमेश्वर की 
आराधना करने की शिक्षा दी | हमारा स्वामी जी से घनिष्ठ सम्बन्ध था, और हम उतका आदर करते थे। वह 
ऐसप्ते विद्वान और श्रेष्ठ पुएष थे कि अन्य मतावलम्बी भी उनका मान करते थे । 

--सर संयद अहमद ला 
(३) महर्षि दयानन्द भारत-माता के उन प्रसिद्ध और उच्च आत्माओं में से थे, जिनका नाम संसार 

के इतिहास मे सदा चमकते हुए सितारे की तरह प्रकाशित रहेगा। वह भारत माता के उन सपृतों मे से थे, 
जिनके व्यक्तित्व पर जितना भी अभिमान किया जाय थोड़ा है। नैपोलियन और सिकन्दर जैसे अनेक सम्राट 
एवं विजेता ससार में हो चुके है, परन्तु मह॒षि उन सबसे बढ़ कर थे। 

--क्षदौजा बेगम एम्म० ए० 

(४) ईसाइयत और पश्चिमी सभ्यता के मुख्य हमले से भारतीयों को सावधान करने का सेहरा यदि 

किसी व्यक्तित के सिर बाँधने का सौभाग्य प्राप्त हो तो स्वामी दयानन्द जी की ओर इशारा किया जा सकता 

है। १६वीं सदी मे स्वामी दयानन्द जी ने भारत के लिए जो अमृल्य काम किया है, उससे हिन्दू जाति के साथ- 

साथ मुसलमानों तथा दूसरे धर्मावलम्बियों को भी बहुत लाभ पहुंचा है। 
--पौर मुहस्भद यूनिस 

वस्तुत: इन श्रद्धांजलियों के बाद इस गुरुकुल मे दयातन्द के जीवन और कार्य की विशेषताओं के बारे 
में और कुछ कहना मेरे लिए सूर्य को दीपक दिखाने ओर 'उल्दे बाँस बरेली जाये” वाली लोकोकित का पुन- 
रुच्चार होगा। परन्तु चूंकि यह तुलनात्यक अध्ययन की पुस्तिका उन अनेक पाठकों के पास भी जायेगी, जो 
आयंसमाज के अनुयायी नही होंगे या जो महर्षि के जीवन के प्रमुख तथ्यों से अपरिचित होंगे, इसलिए मैं जल्दी 
ते उनके जीवन की रूपरेखा और उनकी उपलब्धियों पर कुछ कहकर मुख्य विषय की ओर मुड/गा। 

गुजरात मे काठियावाड में मोरवी मे एक शिवभक्त नैष्ठिक ब्राह्मण अम्बाशंकर की सन्तान मूलशंकर 
दयानन्द ने पाँच वर्ष में विद्यारंभ करके, चौदहवें वर्ष में सारा यजुर्वेद कंठस्थ कर लिया। चौदहवें वर्ष मे 

शिवरात्रि के जागरण मे शिव मंदिर में एक चुहिया को शिव-मुति पर चढ़कर नैवेश्च खाते देखकर दयानन्द 
के मन मे शंका जागी कि जो सर्वश्षक्तिमान, सर्वज्ञ शिव है क्या वह एक चुहिया को भी नहीं हटा सकता ? 
मू्ति-पूजा से उनका विश्वास उठ ग्रया। १८४१ में उनकी बहन की हैजे से मृत्यु ने उनके मन में बैराग्य 
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उत्पन्न कर दिया। पिता ने बंतर्मुख्ची पुतर के विवाह की ठानी। पर वें घर छोड़कर भाग गये। समर्थ रामदास 
स्वामी भी विवाह-मंडप से भाग गये थे। उन्होंने आजीवन ब्रह्मचर्य का व्रत ले लिया । अब वे १४ वर्षों तक 
हिमालय में घूमते रहे। १८६० में जब वे मथुरा में पहुंचे तो उन्हें प्रज्ञाचक्षु विरजानंद गुरु के रूप मे मिले। 
उनके साथ ढाई वर्षों तक वे वेदाष्ययन करते रहे। नैष्ठिक संन्यासी बनकर उन्होंने हरद्वार के कुम्भ मेले में 

पाथण्ड खडिनी पताका फहराई और मूर्तिपुजा विरोध का प्रचार आरम्भ किया। १८६६ में काशी में गये 
ओर पंडितों के साथ संस्कृत में शास्त्रार्थ किया। यही पर केशवचन्द्र सेन नासक बाह्य समाज के नेता ने कहा 

कि संस्कृत में शास्त्रार्थ न करके हिल्दी मे कीजिये | गुरु विरजानन्द ने १८६३ मे उन्हे जो संदेश दिया था कि 

“प्राचीन बेदिक धर्म का ज्ञान मातृभूमि मे फैलाओ !” उसी को उन्होंने अपना जीवन-मंत्र बना लिया । 
१८७२ में स्वामी दयानन्द कलकत्ता पहुँचे। ब्राह्म समाजियों को लगा कि दयाननद उनके अनुयायी 

बन जायेगे । पर ब्राह्मममाजी न आत्मा के पुनर्जन्म को, न वेद की अन्तिम और प्रमाणातीत सत्ता को मानते 

थे । सो उन्होंने अपना धर्म चलाने का निश्चय किया। १८७४ में पहला आययंसमाज स्थापित हुआ। १५७७ में 

वे पंजाब गये। दो महीनों के भीतर लाहौर मे उन्होंने आयंसमाज का मुख्यालय बनाया । उनके उपदेश उन 

तरुणों के मन में बहुत अच्छा प्रभाव कर गये जो पश्चिमी शिक्षा से प्रभावित थे, और हिन्दू रूढिवादिता और 
अंधविश्वासों को छोड़ता चाहते थे; और साथ ही ईसाई नहीं बनना चाहते थे । १८७ ८ में दयानन्द मैंडेम 
ब्लैवत्स्की और कर्नल आलकाट नामक थियोसोफिकल सोसायटी के नेताओ के संपर्क मे आये। पहले वे चाहते 
थे कि दयानत्द वियोततोफिस्टों के साथ मिलकर उनके कार्यक्रम का प्रचार करें, परन्तु वह नहीं हो सका। 

दयातन्द अपना प्रचार कार्य ज्यों-ज्यों बढ़ाते गए, उनका विरोध भी बढ़ता गया । उन्हे नदियों मे 

डुबाकर मारने का प्रयत्त किया गया। काशी, लाहौर, पूना में उन पर पत्थर फेंके गए । बाजारों मे उन्हे अप- 
मानित किया गया ) पर उन्होंने किसी की परवाह नहीं की । उनका प्रभाव बढ़ता गया । वे अपने अमर ग्रन्थों 

का, सत्या्थ प्रकाश और संस्कार विधि, ऋग्वेद भाष्य-भूमिका और सातवें मण्डल तक ऋग्वेद का भाष्य और 
बाद में यजुर्वेद भाष्य आदि अनेक छोटे-बडे ग्रन्थों का प्रणयन करते गए। स्कूल, कालेज, गुरुकुल, संस्कृत 
पाठशालाओं की स्थापना की । उन्होंने विधवाश्रम भी स्थापित किये। १८५३ मे उन्हे जोधपुर के महाराज ने 

बुलाया, जहाँ वे बीमार पड़ गए । एक मुस्लिम नतंकी, जो राजा की रखल थी उसने अपने को अपमानित 

अनुभव कर एक रसोइये के हाथों काँच पी सकर भोजनार्थ देकर दयानन्द पर विषप्रयोग किया। महषि अक्टूबर 
१८५३ में दिवंगत हो गये। 

उनके द्वारा प्रचारित दर्शन ओर समाज सुधार की निम्न दस विशेषताओं का लोहा जो आर्यंसमाजी 
नही भी हैं, वे भी मानते हैं । 

(१) वेद ईश्वर प्रणीत हैं। उनके शान का सृष्टि प्रक्रिया से पूर्ण मेल है। वे स्वतः प्रमाण हैँ । दूसरे 

किसी भी ग्रंथ के ज्ञान का सृष्टि की बातों से इतना मेल नहीं। वेद ही मानव समाज के वैज्ञानिक और पार- 

मार्थिक विचारों के उद्गम हैं। वेदान्त ही श्रेष्ठतम दर्शन है। 
(२) मूृत्ति पूजा व्यथं है। पौरोहित अनुष्ठान झूठे हैं। अवतारवाद और तीर्थाटन की बातें केवल 

पौराणिक कपोल-कल्पना पर आधारित हैं। अट्ठारह पुराण मृल्यवान नहीं। 
(३) जातिभेद एकदम गलत है। गुण कर्म विभाग ही जातियाँ हैं, जन्मना नहीं । अतः मनुष्य मनुष्य 

में ऊेच-नीच का भेद करना यह अत्यन्त अवेदिक धारणा है। 
(४) अन्य धर्मों का अवलम्बन करने वाले वैदिक धर्म को अपना सकते हैं। जो हिन्दू धर्म-परिवर्तन से 

मुस्लिम, ईसाई या अन्य धर्मीय हुए हैं, वे पुनः हिंदू हो सकते हैं। 

(२) स्त्रियों की जागृति के पक्ष में, दयानन्द द्वारा माता को प्रथम स्थान दिया गया (पित्ता को द्वितीय, 
आधघार्य को तृतीय) । उन्होंने बाल-विवाह् विरोध; प्रीति विवाह प्रोत्साहन; विधवा-पुनविवाह् का समर्थन; 
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कृछ विशेष परिस्थितियों में नियोग को भी मान्यता दी। शिक्षा के क्षेत्र में स्त्री और पुरुष में वे भेद नहीं 
करते थे। 

(६) दयानन्द ने परदेश-पर्यटन को निषिद्ध तहीं माना । पश्चिप्त के ज्ञान-विज्ञान का अध्ययन और 
परीक्षित करके वहाँ की अच्छी बातों को अपनाने पर बल दिया। 

(७) ब्रह्म यज्ञ --संध्या, नियमित वेद पठन 
देव यज्ञ-भअग्नि की उपासना 
पितृ यज्ञ--बड़ों की सेवा 

अतिथि यज्ञ--विद्वान, अतिथि, संन््यासी को भोजन देना 
बलि यज्ञ--अंध, पंगु, अनाथ, पशु-पक्षी को अन्त दान 

(८) शाकाहार ओर गो-रक्षा का महत्त्व । गो करुणानिध्ति' ग्रंथ मे इस पर विशेष आग्रह किया 

गया | 
(६) योग के चमत्कार निरे तमाशे हैं। दयानन्द की ऐसे झूठे प्रचारक योगियों से अनास्था थी। 

पायोनियर' के सम्पादक मि० सिनेट को उन्होने लिखा। 

(१०) छुआछूत न मानी जाये । अस्पृष्यता वेद सम्मत नही है । 
महंषि के विचार-रत्नो मे से यहाँ नौ वाक्य उन्ही के शब्दों मे उद्धृत किए जा रहे हैं, जिनसे उनके 

रिद्धान्तों की सर्व व्यापकता मे संदेह नहीं होगा । 
(१) ईश्वर विश्वास-- मैंने इस धम-कार्य का सर्व शक्तिमान सत्य ग्राहक और न्याय सम्बन्धी 

परमात्मा के चरण में शीश धर उसी के सहाय के अवलम्ब से आरम्भ किया है। (भ्रांति निवारण भूमिका ) 
(२) जीवनोहेश्य--सुनने और प्रश्नोत्तर होने के पश्चात सज्जनों को यही योग्य है कि सत्य का ग्रहण 

और असत्य का परित्याग करके स्वयं सदा आनन्दित होकर सबको आनन्दित किया करें । (ज्येष्ठ बदी १२ सं० 

१६४०, २ जूत सन् १८८३ का विज्ञापन) 

(३) अन्यायाचरण के साथ असहयोग--चाहे कोई हो, जब तक मैं न््यायाचरण देखता हूँ, मेल करता 

हैं, और जब अन्यायाचरण प्रकट होता है, फिर उससे मेल नहीं करता, इसमे कोई हरिश्चन्द्र हो व अन्य कोई 
हो। (१६ मार्च १८७७ के करनेल आल्काट के नाम लिखे पत्र से) 

(४) भार्यावत देश की स्वाभाविक सनातन विद्या संस्कृत ही है--उसी से देश का कल्याण होगा। 
अन्य भाषा से नही ! (सत्याथ प्रकाश प्रथम संस्करण की लिखित प्रति मे चौदहवें समुल्लास का लेख) 

(५) स्वामी-सेवक का पारस्परिक वर्ताव-- स्वामी सेवक के साथ ऐसा बरतें जैसा अपने हस्तपादादि 
अंगों की रक्षा के लिए बतंते हैं । सेवक स्वामियों के लिए ऐसे बरते कि जैसे अन्न, जल, वस्त्र और घर आदि 
शरीर की रक्षा के लिए होते हैँ। (व्यवद्वार भानु) 

(६) सावंदेशिक भावना---यद्यपि मैं आर्यावत देश में उत्पल्त हुआ और बसता हूँ तथापि जैसे इस 
देश के मतमतान्तरों की झूठी बानों का पक्षपात न कर यथातथ्य प्रकाश करता हूँ वैसे ही दूसरे देशस्थ वा 
मतोन्नति वालों के साथ भी वर्तता हूँ। जैसा स्वदेश वालों के साथ मनुष्योन्नति के विषय मे वतंता हूँ वैसा 
विदेशियों के साथ भी, तथा सब सज्जनों को भी वर्तना योग्य है। (सत्या्थप्रकाश भूमिका ) 

(७) मलुष्य--जो बलवान होकर निरबलों की रक्षा करता है वही मनुष्य कहलाता है, और जो स्वार्थ- 
वश होकर परहानि मात्त करता रहता है, वह मानो पशुओं का भी बड़ा भाई है। 

(८) राज्य--इस परम्परा की सृष्टि मे अभिमानी, अत्याचारी , अविद्वान लोगों का राज्य बहुत दित 
नहीं चलता । (सत्यार्थ प्रकाश ११) 

(६) दुख सागर--विद्वानों के विरोध से अविद्वानो मे विरोध बढ़कर अनेकविध दुख की वृद्धि ओर 
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सुख की हानि होती है । इस हाति ने, जो कि स्वार्थी मनुष्यों को प्रिय है, सब मनुष्यों को दुःख सागर में ढबा 
दिया है । 

दयानन्द के बिचारों से जो सहमत नही थे, उन्होंने उनके विरोध में बहुत-सी बातें बिना तथ्य था 
तक के आधार पर लिखी हैं। दयानन्द हर भारतवासी को शुद्ध ओर निर्मल चरित्र का संकल्पवान व्यक्ति 
बनाना चाहते थे। वे उसमें आत्मशक्ति का विस्तार करना चाहते थे। अतः उन्होंने ईसाई मत का खण्डन 
किया। ईसाई मत आत्मा के पुन्जन्म मे विश्वास नहीं करता । यदि पुनजंन्म मे विश्वास नही करेंगे तो मनुष्य 
मनुष्य में जो जन्मतः विषमता पाई जाती है, जो दुख मनुष्य को अकारण भोगने पढ़ते हैं उनका अर्थ कैसे 
समझाया जाय ? यदि पुनर्जन्म न हो तो ईश्वर को अन्यायी मानना होगा, जो मनुष्यों मे विभेद पैदा करता 

है। यदि ईसाई मानते हैं; वैसे पाप को क्षमा कर देने वाला परमात्मा हो, तो वह दण्ड कभी देगा ही नहीं। 

मनुष्य बुरे कम करता है तो उसकी सजा उसे मिलनी ही चाहिए। अकेला क्राइस्ट मानव मात्र के पापों का 

भार अपने ऊपर कैसे ले सकेगा ? ईसा का अपोरुषेय जन्म, ईसा का पानी पर चलता, पाँच रोटियों से पाँच 
हजार लोगो को खिलाना ऐसे चमत्कारों का भी महर्षि ने विरोध किया । वे मू्तिप॒जा मात्र के विरोधी थे । 
ईसा की प्रतिमा या सलीब या क्रास की पूजा को भी वे अंधश्रद्धा मानते थे। इस प्रकार से बुद्धिनिष्ठ, वेज्ञानिक 
दृष्टि अपनाकर दयानन्द ने अन्य धर्मों की कट्टरता का विरोध किया । 

इस्लाम पर दयानन्द का आक्षेप यह था कि अल्लाह यदि सर्व-दयालु और प्राणी मात्र के प्रति कृपावंतत 

है, तो फिर वह कुछ व्यक्ति विशेष या मिल्लत के बन्दों पर ही खास तोर से मिहरबान क्यो है ? क्या ईश्वरीय 
करुणा या अल्लाह की रहम के यों हिस्से हो सकते हैं? यदि अल्लाह प्राणी मात्त के लिए दया रखता है, तो 

पशु बलि का विधान क्यों धर्मंसम्मत है ? काफिरों के प्रति जिहाद कैसे समर्थनीय है? चूंकि कुरआन मे ऐसा 
पक्षपात है, तो वह ईश्वरीय वाणी कैसे हो सकती है, यह दयानन्द का भ्रश्न है। बाइबल या कुरान को वे 
साक्षात्कार वाले ग्रन्थ नहीं मानते । दोनों ग्रन्थों मे चमत्कारो का वे खण्डन करते हैं। 

बौद्ध, जैन और चार्वाक आदि नास्तिक मतों की भी दयानन्द ने आलोचना की है । निरीश्वरवाद का 
वे विरोध करते हैँ । चार्वाक मत के बाद तो उसके जो उपपन्थ हुए वे दयानन्द को मान्य नही है । धर्म मे ऐसे 
केवल प्रत्यक्ष प्रामाण्य, केवल इस शरीर या संसार तक भौतिकवादी दृष्टि को सीमित रखना दयानन्द को 
स्वीकार नहीं। बौद्धों का 'सब्बा संखारा अनिच्चा' (सब संस्कार अनित्य हैं) यह जितना एकांगी और लुटिपूर्ण 

दयानन्द को लगा, वैसे ही चर्वाकवादियों का केवल इन्द्रिय-सुख का समर्थन भी एकांगी है । वस्तुतः सुख-दुख 
एक सापेक्ष और व्यामिश्र अनुभूति है। 

उन्होंने बेद के सही अर्थ न जानने से हिन्दुओं में भी कितने पंथ-उपपंथ होते गये ओर हिन्दुओं की 
एकता कैसे निबेल होती गयी, इसे भी अपनी स्पष्टोक्ति से अघोरेखित किया है। दयानन्द सब प्रकार के मन्त्र 
गढतेवाले, माला पूजने और तरह-तरह के वेष धारण करने वाले साधुओं की साधुता पर प्रश्नचिह्न लगाते 
हैं। हिन्दू धर्म की अवनति का मुख्य कारण उसके ये स्वार्थी, अंधश्रद्धा फैलाने वाले ढोंगी तथाकथित प्र्भ 
प्रचारक हैं । हिन्दू धर्म मे जो सुधारक पंथ हुए जैसे ब्राह्म समाज या प्रार्थना समाज उनके विदेश के विचारों 
से आतंकित होने की आलोचना दयाननद ने की है। दयानन्द के अनुसार ये लोग प्रष्छन्न ईसाई हैं और उनमें 
देशभक्ति की कमी है। वे खान-पान, विवाह आदि में कोई नियम नहीं मानते, अतः उतकी नैतिकता सुविधा- 

भोगी है, ऐसा दयानन्द का मत था। 

महाभारत पूर्व वैदिक आर्य भारत को दयानन्द आदर्श समाज-व्यवस्था मानते थे। तब आर्य शांति, 
समृद्धि ओर आस्था से भरे हुए थे | महाभारत के बाद बहुत-सी बुराइयाँ हिन्दू समाज में आ गईं। दयानन््द 

चार आश्रमों पर आधारित समाज व्यवस्था को आदर्श मानते थे । वे चार पुरुषा्थों मे संबम और संतुलन पर 

बल देते थे । जाति प्रथा के आरम्भ मे वर्ण आदि का महत्त्व रहा हो, अब यह कहना कि 'ब्राह्मण मुख से पैदा 
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हुआ और शूद्र पैर से' अर्थशुल्य है। मनुष्य का वर्ण आयु के २५ या २६ वे वर्ष मे निश्चित करना चाहिए, 
गुण कर्म के अनुसार। मनुष्यों मे कुछ भेद तो ईश्वर निर्मित हैं, कुछ मनुष्य-निभित। मनुष्य-निमित भेद एक- 
दम बेमानी हैं। 

दयानन्द के स्पष्ट विचार थे कि किसो भी समाज मे आवश्यकता से अधिक धन जमा हो जाना सब 

तरह की ईर्ष्या, द्वेष, लोभ-मोह भौर घृणा भेद का मूल है। पूंजी ही विलासिता की जननी है। अतः उसका 
समाज के सत्कार्य के लिए विनियोग आवश्यक है । दयानन्द विदेशी भाषा और विदेशी सत्ता के प्रखर विरोधी 

थे | वे घाहते थे कि वेदकालीन भारत का एनराविर्भाव कार्य हो तो सब समस्याओ का निदात पाया जाए। 
दयानन्द के निर्वाण के बाद एक शताब्दी बीत गई । १८९३ मे ही अँग्लो-वैदिक कालेज, लाहौर के दो 

दलों मे मतभेद आरम्भ हो गए । दयानन्द वैदिक शिक्षा और अनिवार्य संस्कृत के पक्ष भे थे । १६०२ मे हरिद्वार 
में गुरुकुल स्थापित हुआ । बाद में अंग्रेजी भी शिक्षा का विषय बत गयी। कई आयंसमाजी कालेज अन्य 
कालेजों की तरह उपाधि वितरण के केन्द्र मात्र बन गये। १८७७ में फिरोजपुर में पहला अनाथालय खोला 
गया। अकाल के समय उसमे कई असहाय बालको को सुरक्षा मिली | १६०५ मे काँगढ़ा पाव॑त्य क्षेत्र मे भूचाल 
आया। आयंसमाज ने बडा सेवा कार्य किया। आयंसमाज ने राष्ट्रीय आन्दोलन में सक्रिय भाग लिया। ब्रिटिश 
शासन के दमन का उसे शिकार होता पडा। आयंसमाज प्राचीन परम्परा को रखकर उसके साथ-साथ 
भविष्य की ओर भी देखता था। अध्यात्म और विज्ञान का समन्वय करना चाहता था, जो बात पचास वर्ष 

बाद विनोंबा भावे ने फिर से दृहराई। आर्यसमाज ने देश मे कमंण्यता की चेतना फैलाई। आत्मावलम्बन पर 
आग्रह रखा। अध्यवसाय, मितव्यय, दूरद्शिता, निव्यंसनशीलता का जीवन मे मूल्यों की तरह प्रचार-प्रसार 
किया | हिन्दू समाज के एक बड़े हिस्से को उत्तर भारत मे आयंसमाज ने अनुशासनवद्ध किया। यह सारा श्रेय 
दयानन्द के विलक्षण व्यक्तित्व और नेतृत्व को जाता है । 

लाला लाजपतराय की 'आयंत्तमाज के इतिहास' तामक पुस्तक की १६१५ में सिडने वेब ने भूमिका 
लिखी । उसमे दयानन्द को मार्टिन लूथर जैसा सुधारक और योरपीय रिफामशन के नेता की तरह इतिहास 
का शलाका-पुरुष माना गया है। पाडेय की पुस्तक दी आयंसमाज एण्ड इण्डियत नैशने लिज्म' मे दयानन्द को 
तुलना 'भारतीय एलिजाह या जौन दि बैप्टिस्ट' से की है, जो भारत को पुनः अपने प्राचीन गोरवशाली सुवर्ण - 
युग में ले जाना चाहते हैं। वे वर्तमान को अतीत से अनुग्रेरित करना चाहते थे । दयानन्द की प्रेरणा से आर्य- 

समाज ने अनेक श्रेष्ठ लेखक, इतिहासकार, देशभक्त, विद्वान शिक्षाशासत्री और सामाजिक कायकर्त्ता देश 
को दिए । 

महात्मा गांधी 

महषि दयानन्द के बाद हम महात्मा गांधी की विचारधारा पर आते हैं। गांधी जी के जीवन 
और कार्य से हम सब इतने सुपरिचित हैं कि मैं उसके बारे में ओर कुछ नही कहूंगा। सीधे उनके विचार- 
दर्शन की विशिष्टताओं पर आना चाहता हूँ।कहा जाता है कि मोहनदास गांधी जब अफ्रीका से भारत 

आए तो एक आयंसमाज की सभा में उन्हे 'महात्मा' उपाधि दी गई । गुजरात में सौराष्ट्र के पोरबन्दर के 
एक वैश्य परिवार में उनका जन्म हुआ था । जब वे हाई स्कूल मे थे तब उनका एक तगड़ा और बहिम घी 

मुस्लिम छात्र-बन्पु शेख महताब पहला मित्र बना। पिता की मृत्यु १८८७ में हुई तब उनका विवाह उनकी 
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उम्र से थोडी बड़ी कस्तूरवा से हो चुका था। एक राजचन्द्र कवि नामक जैन आशु कवि का गांधी के मत परे 
बड़ा प्रभाव पड़ा, जिनकी सन् १६३० में अकाल मृत्यु हो यई। गांधी जी के बचपन में और कोई बड़े मित्र 
या ऐसी पुस्तकें जिनका उनके मन पर प्रश्नाव पड़ा हो, उल्लेख नहीं मिलता। हाँ, सत्य हरिश्चन्द्र नाटक 
उन्होंने जरूर लिखा | उनकी माँ और उनकी पत्नी कस्तुरबा यही दो बड़े प्रभाव इंगलैण्ड जाने से पहले के 

मिलते हैं। 
१८८८ में गांधी साउदंपटन, इंगलैंड वकील बनने के लिए, पानी के जहाज से गये । अंग्रेजी भाषा 

उन्हें बहुत कठिन जान पडती थी। घरवाले भी 'क्लिायत में जाकर छोरा बिगड़ जायेगा! इसी मत के थे । 

इंगलैड में उनका तीन वर्ष का निवास कई दृष्टियों से बहुत अर्थ पूर्ण था। यही उन्होंने बाइबिल पढ़ी । गीता 
का एडविन आरतालड का अंग्रेजी अनुवाद पढ़ा। उनकी आत्मकथा में वर्णन है कि उस समय के अंग्रेज-परस्त 
भारतीय छात्रों की तरह उन्होंने अपनी जीवन-पद्धति को ढालने की कितनी कोशिश की--विलायती नाच 
सीखा, फ्रेंच सीखने की कोशिश की । पर सबसे विरक्ति होती गई। शाकाहारी सभा के मेम्बर बने, सबसे अधिक 
प्रभाव रस्कित की 'अंटू दि लास्ट' का पड़ा । भारतीय नेताओं के इंगलैंड निवास और उस कार्य-काल मे अंग्रेजी 
सभ्यता के स्पर्श में आने पर होने वाला मन का द्वन्द् और अधिकांश विरति के अनेक उदाहरण हैं। दयानन्द 

को छोडकर प्राय: सभी भारतीय नेताओं ने, उन्नीसवी बीसवीं सदी के नवजागरण काल में विलायत की यात्रा 

की । तिलक, गोखले, रवीद्धनाथ ठाकुर, अरविंद, राजा राममोहन राय, केशवचन्द्र पेन, विवेकानन्द, सावर- 
कर, एम० एन० राय, राधाकृष्णन, कृष्णमूति, इकबाल, कुमारस्वामी, नेहरू किसी का भी ताम लें--उन पर 
विलायत का, या पश्चिम का अनुकूल, प्रतिकूल और अनुकल-प्रतिकूल प्रभाव पड़ा है। यदि गांधी इंगलैंड न 
जाते और मक्समूलर की पुस्तक 'हि्दू धर्म से हमें क्या सीखना है?” न पढ़ते तो 'हिन्द स्वराज्य' कैसे 
लिखते ? रस्किन की पुस्तक का अनुवाद 'सर्वोदिय' कैसे करते। टालस्टाय से पत्न-व्यवहार और थोरो की 'पैसिव 
रेफ़िस्टेस' से प्रभावित नया सत्याग्रह का मार्ग कैसे खोज निकालते ? 

गांधी जी के बारे में और एक महत्त्वपूर्ण बात हमें भूलनी नहीं चाहिए | वे बचपन से मुस्लिम सस्कृति 

के सम्पर्क में आए। अप्रेल १८९३ में वे दक्षिण अफ्रीका में डरबन में एक मुस्लिम व्यापारी फर्म के वकील 

बनकर गए। वहाँ १६१४ की जुलाई तक वे रहे । सेठ अब्दुल्ला के विरोधियों से गांधीजी ने समझौते से झगड़े 
निपटाने का मार्ग सुझाया । दक्षिण अफ्रीका मे काले-गोरे का जातीय (एथूनिक) विरोध--अहिनकुलवत् 
विरोध--वे प्रत्यक्षदर्शी बनकर देख सके | तमि्र बंधुआ मजदूरों की हालत उन्होंने देखी ओर शारीरिक 
दमन के वे शिकार बने | एक ओर जैन और ईसाई संस्कारों वाली अहिसा, दूसरी ओर ईसाइयत और सभ्यता 
का नाम लेने वाली गोरी सरकार के साम्राज्यवादी ओर उपनिवेशवादी शोषण के पंजे । मुँह में राम नाम 
बगल में छूरी | कई आतंकवादी तो पश्चिम मे जाकर और अधिक विप्लवी हो गए। ग्रांघी जी ने दूसरा और 
अधिक कठिन मार्ग अपनाया । अफ्रीका में काले लोग रेल मे, घोड़ागाडी मे गोरों के साथ बैठ नहीं सकते थे। 
गांधी ने सोचा, भारत में हम अछूतों और दलितों के साथ कैसा व्यवहार करते हैं ? क्या बह मानवीय है ? 
जोहानसबगे जाते समय 'स्टेज कोच में और ट्रेन में उन्हें अपमानित होना पड़ा। गाधी को गोखले और दादा 
भाई नोरोजी का आशीर्वाद मिला। आरम्भ से ही गांधी अनेक भाषा-भाषियो, अनेक प्रदेशों, अनेक धर्म-पंथों 
के लोगों के सम्पके में आए । काश ऐसा संयोग और नेताओं के जीवन में आता ! 

गांधी साप्ताहिक “इण्डियत ओपीनियन! पत्न निकालने लगे । पादरी हेनरी पोलक ने उन्हे रस्किन का 

'अंटू दि लास्ट पढने को दिया । बोअर युद्ध में १८९६ से १६९०२ तक गांघी ने धर्मेयुद्ध के अनुसार अपना 
दक्षिण अफ्रीका सत्याग्रह स्थगित किया। उन्होंने एम्बुलेन्स कोर में सहायता दी। जुलू विद्रोह (१६०६-७) 
में वालंटियर बने । ग्रांधी के जीवन मे चार बार ऐसा आंशिक हिंसा का समर्थन मिलता है, जबकि वे कट्टर 

अहिसा के पुजारी थे । अहिसा को ही ईश्वर मानते थे । एक तो बोअर युद्ध के समय, दूसरी बार उन्होंने सेना 
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का समर्थन कश्मीर पर हमलावरों के आक्रमण के समय किया। उससे पहले बछड़े को साबरमती आश्रम मे गोली 
मार कर 'मर्सी किलिंग” का उन्होंने समर्थन किया और एपेडिसाइटिस के आपरेशन में शरीर पर शल्य-क्रिया 
उन्होंने होने दी, यद्यपि वे चेचक का टीका लेने के विष्द्ध थे । 

१६१५ में गांधी भारत लोटे | शांतिनिकेतन मे गुरुदेव रवीन्द्रनाथ ठाकुर के वे और सी० एफ० 
एण्ड्यूज अतिथि बने | बनारस हिन्दू युनिवर्सिटी मे उन्होंने महाराजाओ के गहनों-कपडो का मजाक उड़ाते हुए 
एक तीज भाषण दिया | राजकुमार शुक्ल नामक किसान ने ग्रांधी से चम्पारण के निलहे मजदूरों की दुर्देशा देखने 
के लिए आग्रह किया। यही से सत्याग्रह” को शुरुआत भारत मे हुईं। पहले सत्याग्रह आन्दोलन की विशेषताएँ 

थीं--पहले किसी भी अन्याय की पूरी जाँच करना, किसानो के बच्चो के लिए स्कूल खोलता, जो अन्याय कर 
रहे थे उन लोगों को कानून से सजा दिलवाना, यानी दण्ड देने का अधिकार अपने हाथ मे न लेना | १६१८ 
में गांधी ने अहमदाबाद के तन्तु मिल-मजदूरों के मामले मे मालिक और श्रमिकों मे प्र फैसले वाली बात, 
समझौते से सुलह कराने की बात शुरू की । एरिक एरिकसन ग्रांधी जी के पिता की मृत्यु का प्रसंग और 

अहमदाबाद की हडताल को अपने 'गांधीज्ञ ट्रू थ मे बडा मनोवैज्ञानिक महत्त्व देते हैं। १९१६ से गाधी राज- 
नैतिक प्रश्नों से पूरी तरह जुड गये। परन्तु रचनात्मक कार्यक्रम भी साथ-साथ चलता रहा। 

आमार जीवन आमार बानी' गाधी रदीन्द्र की इस उक्ति को अपने आटोग्राफ की तरह देते थे। 
उनका जीवन एक खुली पुस्तक थी । साबरमती और सेवाग्राम के आश्रमों में गाधी जी ने ग्यारह ब्रतो को 

अपने जीवन मे अपनाया और अपने अनुयायियों को भी उन्हे अपनाने को कहा-- 

अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मच्य, असंग्रह, 

शुरीरश्षम, अस्वाद, सर्वत्र भयवजन, 
सर्वेधर्मी समानत्व, स्वदेशी, स्प्श-भावना, 
ही एकादश सेवावी नम्नत्वे दृढ़निश्चये ॥ 

विनोबा भावे ने दो अनुष्टुपों मे ये ग्यारह ब्रत गूंथे हैं। ये अनुष्ट्प आश्रम की सवेरे शाम की प्रार्थना 
के अग थे । गांधी अपने विचारों को बराबर विकासमान रखते गये। अपने आपको बदलते-सुधारते गये । 
जैसे उनका वेश। इगलँंड मे थ्री पीस सूट पहनते थे; बोअर युद्ध के समय सैनिक पोशाक स्वयंसेवक के नाते, 
फिर दक्षिण अफ्रीका मे कोट और पतलून, फिर भारत मे कठिवाडी पगड़ी-अंगरखा-धोती, टोपी-कुर्ता, अन्त 
में धोती और एक उत्तरीय (जाड़े में शाल) | एक-एक करके वे अपनी आवश्यकताएँ कम करते गए। अन्त 

में नमक सत्याग्रह के समय तमक छोड़ दिया सो छोड हो दिया। बंगाल मे फूका पद्धति देखकर गाय का दूध 
छोड़ दिया, तो बाद मे बकरी का दूध ही लेने लगे। गांधी का भोजन मे भी हाथ-कुटे चावल, हाथ-पिसे आटे 
का प्रयोग चलता रहा। मसाले उन्होंने छोड़ दिए | आजीवन उन्होंने कोई मिठाई नही खाई, चाय, कॉफी नहीं 
पी। और व्यसन तो दूर की बात है। एक सादा झोपड़ी में अपने हाथो से अपने वस्त्रों के लिए यूत कातते। 

और इतना बड़ा कार्य किया । उन्होंने भारतीय किसानो के साथ अपने को एकाकार कर लिया | 

१६३१ में जब रोम्याँ रोलाँ गांधी से मिले तो उन्होंने अपने एक मित्र को लिखा--“उनका मत 

निरन्तर प्रयोग करता जाता है । उनकी कर्मष्यता में एक सीधी रेखा नहीं होती । दस साल पहले उन्होंने क्या 
कहा, उससे आज उन्हें जाँचता ठीक तहीं होगा ।” वे जब कहते थे कि “स्वराज्य की लड़ाई और पाखाना 

सफाई में सम्बन्ध है, तो वे सिफे चौंकाने वाले शब्द मात्र नहीं थे।वे जीवत को एक समग्र इकाई की तरह 
मानकर चलते थे। उनके लिए शरीर, मत और आत्मा दस्त, दिल और दिमाग! (हेड, हार्ट एण्ड हैंड) तीन 
अलग-अलग चीजें नही थीं । ज्ञान-भक्ति-कमंयोग का समत्वय ही उनका सच्चा जीवनयोग था । 

गांधी में पूर्व ओर पश्चिम की विचारधारओं का विलक्षण मिश्रण मिलता है। दयातत्द पश्चिम- 
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विरोधी थे, घामिक दृष्टि से । वैदिक धर्म उनकी दृष्टि से सर्वश्रेष्ठ था। इस्लाम और ईसाई धर्म का इसी 
कारण से खण्डन करते हैं। पर गांधी सर्व-धर्म-समभाव लेकर चलते हैं । गांधी की दृष्टि भें मानव अपूर्ण है, 
उसके बनाये सब धर्म अपूर्ण हैं। यह 'हफ आखिर” मानने वाले कट्टरपंथी धर्मों के 'फण्डामेटालिए्म' का सीधा 
जवाब था! इस तरह का 'एकमात्र सत्य मेरे पास है! और सब विश्वास असत्य हैं, मानना अव्यातोल्ला खोमेनी 

या हिटलर था तत्सम अविवेक पर आश्रित अनुदार विचारों को जन्म देता है। 
यहाँ गांधी जी के राजनैतिक दर्शन के कुछ सिद्धान्तों को जानना जरूरी है । पॉल पावर ने गांधी की 

“राष्ट्र! सम्बन्धी विचारधारा का विश्लेषण इन शब्दों में किया : “कर्म या श्रम, पृथ्वी और जीवन का नारी-पक्ष 
गांधी जी के समाज-दर्शन के तीन प्रधान प्रतीक हैं, (एस० एस० नेहरू के जमंन लेख : डाई सोजियालिडी इन 

स्टाटे गांधीज) यहाँ नारी तत्त्व से तात्पयं है करणा या समन्वय से । कभी-कभी गांधी 'राष्ट्र' शब्द का प्रयोग 
समाज-व्यवस्था के अर्थ में करते थे। वे कभी-कभी एक समान इतिहास और नियत्ि वाली जनता की इकाई 

को राष्ट्र कहते थे। विन्स्टन चचिल जैसे ब्रिटिश भारत में अनेक भाषाओं, धर्मों, पंथो के कारण कई राष्ट्र 
देखते थे, पर गांधी सब भारतीयों को एक ही राष्ट्र का अग मानते थे | उनके निकट राष्ट्रीयता केवल राज- 
नैतिक विचारधारा नही, बल्कि भोगोलिक-सांस्कृतिक अभिव्यंजता थी ।” 

एक ओर उदारमतवादी यूरोपीय राजनीतिज्न हैं जो फ्रेंच राज्य-क्रांति के बाद जन-जन के स्वतन्त्रता, 

समता, बंधुता' के नारे को प्रधान मानते थे । दूसरी ओर इटली के ग्युसेपे मैजिनी का अस्तर्राष्ट्रीयता पर 
आधारित उत्तरदायित्व का सिद्धाग्त था। आयरलैड के डी वेलेरा के या जापानी राज-भक्ितपूर्ण राष्ट्र-प्रेम से 
गांधी का सिद्धांत भिन्त था। एक ही देश मे अनेक सांस्कृतिक इकाइयाँ होने पर भी उनका एक राष्ट्र बन सकता 

है, यह बीसवी सदी की राष्ट्रीयता की कल्पना गांधी जी को पसन्द थी। 'माइन॑ रिव्यू” के अक्टूबर १६९५३ के अंक 
में एप्टनी एलेनजिट्रम ने “्युसेपे मैजिनी और महात्मा गांधी' के बीच में तुलगा और समानता की चर्चा की है। 
गांधी ने 'इण्डियन ओपीनियन के जून २७, १९०५ के अंक में अमेरिका का उदाहरण देकर लिखा था कि वहां भी 
तो कई तरह के लोग, कई धर्म, वर्ण, भाषाएँ, बे लने वाले हैं, जो संयृकक्त राष्ट्र बन गए है। भारत के लिए यह क्यो 
सम्भव नहीं ? जब लाई बकंनहेड ने कहा कि भारत राष्ट्र नहीं है, तब 'यंग इण्डिया” में जुलाई २३, १६२५ 
के अक मे गांधी जी ने साग्रह लिखा- “हमारी दृढ़ धारणा है कि सारे व्यावहारिक मामलों मे भारत एक 

राष्ट्र है 
सच्ची बात यह थी कि गाधी जी कभी भी केवल भौतिक जगत और उसके सैन्य, शस्त्र, सत्ता पर 

आधारित शक्तिशाली राष्ट्र-तन्त्र मे विधवास नही करते थे | उनके विचार से ऐसे राष्ट्र का कोई अर्थ नही 
था, जिसका आधार आध्यात्मिक न हो, जिसके पीछे परमात्मा का अधिप्ठान न हो । अतः उनके विचार से 

आदर्श राज्य रामराज्य ही हो सकता था। वे विकेन्रीकरण वाले ग्राम-राज्य में विश्वास करते थे। वे पूर्णतः 
अराजकतावाद मे विश्वात्त नही करते थे । दालस्टाय की तरह वे राष्ट्रहीन अवस्था दुनिया मे हो जाएगी, ऐसा 
नहीं मानते थे। कम्युनिस्टों की तरह जन-जातियो पर आधारित छोटे-छोटे राष्ट्रों की आत्म-स्वतन्त्रता वाली 
बात भी सही नहीं मानते थे। पी० सी० जोशी से उनका इस सम्बन्ध मे विचार-विनिमय प्यारे लाल की 
महात्मा गांधी : पूर्णाहुति' ग्रन्थ में विस्तार से दिया गया है । वे प्राचीन धर्म-राज्य के बदले प्रजाराज्य चाहते थे। 
वे राजा जैसे किसी एक व्यक्ति-संस्था मे विश्वास नही करते थे। बनारस हिन्दू विश्वविद्यालय में १६१६ में 
उनका राजाओं की वेश-भूषा पर कड़ा भाषण इसका प्रमाण है कि वे उस तरह के ऐश्वयं-प्रदशंन और सामन्ती 

वैभव-विलास को गलत मानते थे । 
गांधी धर्म-सस्था और राष्ट्र-संस्था के एकीकरण के विरोधी थे। पोष हो या दलाई लामा, ग्रांधी यह 

मानने से इन्कार करते थे कि राष्ट्र का सूत्र किसी धर्म-प्रचारक के हाथों मे हो। यों गांधी महाभारत के इस 

वचन में विश्वास करते धे--'असाधुश्चैव पुरुषों लभते शीलम् एकदा।” (१२-२५६-११) हुर पापी के 
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भविष्य में सन्त बनने को आशा है। इस कारण से वे ईसाइयो के इस मत के बहुत निकट थे कि “पाप से 
घृणा करो, न कि पापी से ।” उनके लेखे राष्ट्र जैसी संस्था में अपने आप कोई सदगुण या दुर्गुण नही छिपे हैं। 
परन्तु उसके उपयोग पर यह निर्भर करता है कि क्या परिणाम निकलता है। थों राष्ट्र भी एक उपकरण मात्र 
है। मैक्स वेबर के कथन के बहुत करीब गांधी जी का यह मत-विश्वास था कि “राष्ट्र एक तात्रिक साधन-मात्र 
है, वह अपने-आप में कोई मुल्य या साध्य नहीं !” 

टी० एच० प्रीन आदि पाश्वात्य नीतिशास्त्नज्ञ राष्ट्र की नैतिक जिम्मेदारी की बात करते हैं। पर 
गांधी जी राष्ट्र संस्था को ऐसी कोई इयत्ता या महत्ता नहीं देते । गांधी जी जन-साधारण मे विश्वास करते हैं । 
ओर इस कारण से प्रत्येक व्यक्ति के अच्छे होने पर जोर देते हैं। वे नही मानते कि राष्ट्र जैसी कोई सत्ता 
दण्ड के सहारे मनुष्य मात्र को सुधार सकती है । वे इसी कारण से ग्राम-पचायत से शुरू करना चाहते हैं। 
छोटी-छोटी इकाइयों से वे अपना आदर्श राज्य बनाते हैं। उनके लेखे सत्य और अहिंसा व्यक्तिमान्न का 
कर्तव्य और धर्म है । उसी मे से आगे चलकर राष्ट्र बनते है, जो अच्छे और बुरे मार्गों का और नीतियो का 
अनुसरण करते है। इसलिए राष्ट्र सुधर सकते हैं, अच्छे या बुरे हो सकते हैं। और यह सब व्यवित के सुधार पर 

निर्भर करता है । 
गांधी जी का साम्यवाद के सम्बन्ध में क्या रुख था और साम्यवादी उन्हे क्या-क्या समझते रहे, यह 

दर्शनीय है। गाधी जी ते गत महायुद्ध के समय जेल-यात्रा में काले मास के 'डास कैपीटल' और एंगेल्स, 
लेनिन, रतालिन आदि की कुछ किताबे पढी । परन्तु माक्सवादी पार्टियों के भारत में और भारत के बाहर 
के कारनामों से वे बिल्कुल अनभिन्न रहे हो, ऐसा नही माना जा सकता। भारत की कम्यूनिस्ट पार्टी भी कभी 

उन्हें प्रामीण प्रतिक्रियावादी, कभी पूंजीवादियों का एजेष्ट और बाद मे महान राष्ट्रीय मेता कहती रही । 
गांधी जी १६१७ वाली रूस की अक्टूबर क्रांति के बाद कम्युतिस्ट विचारधारा के प्रति दो-तीन तरह 

के रख रखते रहे : एक तो उस साम्यवाद से भारत को कोई खतरा नहीं है। दूसरे सोवियत कम्युनिज्म के बारे 
में हम बहुत कम जानते हैं, तीसरे, कम्युनिज्म मे निहित हिंसा, नास्तिकता और वर्ग॑-युद्ध के सिद्धान्त का 
विरोध । १६१४ में गाधी जी को सोवियत रूस से निभन्त्रण मिला था, वे यहाँ के स्वतंत्रता आन्दोलन की 
सहायता करना चाहते थे। परन्तु गांधी जी ने उसे अस्वीकार कर दिया। यंग इण्डिया” मे उन्होने लिखा, 

“मुझे किसी भी प्रकार के हिंसक उद्देश्य के लिए उपयोग में लाना असफल होगा ।” १६२८ में गाधी जी ने 

कहा, “मैं स्वीकार करता हूँ कि मुझे बोल्शेविज्म का पूरा अर्थ समझ मे नही आया है। मुझे बताया गया है 
कि यह वाद वैयक्तिक संपत्ति का नाश चाहता है। अपरिग्रह के नैतिक आदर्श का अ्नीति के क्षेत्र भे 

प्रयोग ही शायद यह विचारधारा थी। यदि यही काम शान्तिपूर्णं तरीकों से किया जाए तो यह आदर बात 
होगी, परन्तु जहाँ तक मैं जानता हूँ बोल्शेविक विचारधारा हिंसा-शक्ति से परहेज नहीं करती। उलदे 
बैयक्तिक-सम्पत्ति के विनाश की पूरी अनुमति देती है। यदि यह सच है तो ऐसा बोलोविक राज अधिक समय 

तक नहीं चल सकेगा । मेरा दृढ़ विश्वास है कि हिसा पर आधारित कोई भी चीज चिरस्थायी नही हो सकती। 
परन्तु इस विचारधारा के पीछे लेनिन जैसी महान् आत्माओं और अनेक नर-नारियो का त्याग और बलिदान 

है और वह व्यर्थ नही जाता ।* 

एक वर्ष बाद गांधी पर यह आरोप लगाया गया कि वे उस साम्राज्यवाद-विरोधी संघ के सदस्य हैं, 

जिसका कम्युनिस्टों ने नेतृत्व किया था । रोम्याँ रोलाँ, जाज॑ लैन्सबेरी, अलवर्ट आइन्स्टाइन, मादाम सुम्यातसेव 
आदि इस संध के विरोधी थे और उन्होंने गांधी जी पर यह आरोप लगाया। गांधी जी नहीं जानते थे कि इस 
संघ का मूल संचालन मास्को से होता है। नेहरू भी इस संघ के सदस्य थे, १६३० तक। बाद मे उन्हें इस 
'लीग एगेन्स्ट इम्पीरियलिज्म' ने अपनी सदस्यता से वंचित कर दिया (नेहरू जी की 'बंच आफ ओल्ड लेटसे' 

पृ० ११४ तथा ब्रेचेर की जीवनी के पृष्ठ १११-११ ५) । १६३० के बाद तक गाँधी जी साम्यवाद की ओर एक 
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अद्भुत-रम्प दृष्टि से देखते ये । अपने आपको वे अहिसक साम्यवादी मातते थे । 
दूसरे महायुद्ध के आरम्भ में गांधी जी कम्युनिस्ट कूटनीतिशता से आगाह हुए। १६३८ में हिटलर 

और पश्चिम के जनतन्त्रों के दीच म्युनिल समझौते पर लिखते हुए गांधी ने सोवियत रूस के बारे में लिखा 
कि “यहाँ का तानाशाह रक्त के समुद्र में चलकर शांति का सपना देखता है।” युद्ध शुरू होने पर एक वर्ष बाद 

अगस्त २३, १६३६ की जमंत-सोवियत सन्धि को और पो्लोंड या दोनों राष्ट्रों के आक्रमणों को उन्होंने दुखद . 
बतलागा । फिर भी उन्हें कुछ आशा थी । जून १६४१ के बाद सोवियत-जमंन सन्धि टूटने पर गांधी को 

अन्तर्राष्ट्रीय साम्यवाद उतना ही आश्षेपाह लगा जितना नाजीवाद | १६४४ मे गांधी जी ने भारतीय साम्य- 
थादी दल के मंत्री के साथ हुई चर्चा में रूस के अवसरवाद और ब्रिटिश साम्राज्यवाद विरोध-विस्मरण प्रश्न 
पर गांधी जी को लगी ठेस उन्होंने व्यक्त की है। भारत जब गुलाम है तब गुलाम जनता का कैसा युद्ध 

गांधी ने पूछा | भांधी जी भारतीय साम्यवादी दल से, इस प्रकार से दूर हटते गये । और अपने जीवन के अन्त 
तक वे उसे क्षमा न कर सके। १६४६ भे उन्होने यहाँ तक लिखा कि भारतीय साम्यवादी “अच्छे-दुरे, सत्य- 

असत्य के बीच में कोई भेद-भाव नहीं करते ।” फिर भी व्यक्तिगत रूप से उन्होंने साम्यवादियों के हृदय- 
परिवतंन में विश्वास नहीं छोड़ा । गांधी जो ने इटली के फासिस्टवाद और जमनी के माजीवाद की जिन 
कारणीं से बुराई की, ठीक वही दोष उन्हें साम्यवाद मे भी दिखाई दिये । 

पंचगणी में जुलाई, १६४६ के अन्तिम सप्ताह में लुई फ़िशर की गांधी जी से जो बातचीत हुई, जिसका 
ब्यौरा प्यारेसाल जी ने ४-८-१६९४६ के 'हरिजन' में दिया था, उससे यह पता चलता है: 

गांधी जी ने कहा-- हमारे समाजवादी भाइयों की त्याग और सेवा की भावना के लिए मेरे मत मे 
बहुत प्रशंसा-भावना है, फिर भी मैंने उनके और मेरे तरीकों में जो तीखा अन्तर है उसे कभी नही छिपाया है । 
वे तो स्पष्टतः खुलेआम हिंसा में विश्वास करते हैं और उसके साथ जो कुछ भी उसमे छिपा है उसमे भी । मैं 
अहिसा में पूरी तरह विश्वास करता हूँ ।” 

इससे चर्चा समाजवाद की ओर मुडी। फ़िशर ने बीच में बात काटते हुए कहा, “तो वे भी समाज- 

वादी हैं और आप भी हैं।” 
गांधी जी ने उत्तर दिया, “मैं हूँ, वे नही हैं। उनमें से बहुत-से नहीं जनमे थे तब का मैं समाजवादी 

हूँ। जोहाल्नसवर्ग में एक कट्टर समाजवादी की नजर में भी समाजवादी था | पर वह बात तो अब न यहाँ की 

है न वहाँ की। मेरी बात तो तब भी रहेगी जब समाजवाद भी नहीं रहेगा ।” 
“आपके समाजवाद का क्या मतलब है ?” 

"मेरे सम्राजवाद का अर्थ है अन्तिम व्यक्ति तक भी या सर्वोदय । मैं अन्धों, बहरों और गूंगों की 

राख पर नहीं खड़ा होना चाहता। उनके समाजवाद में, शायद इन लोगों के लिए कोई स्थान नही है। उनका 
एकमात्न उद्देश्य है भौतिक प्रगति । उदाहरणार्थ अमेरिका चाहता है कि हर नागरिक के पास एक कार हो 
जाये । मैं नहीं चाहता । मैं तो अपने व्यक्तित्व के पूरे साधन चाहता हू। यदि मैं चाँद तक सीढ़ियाँ बनाना 
चाहूँ तो उसकी मुझे स्वतन्त्रता होनी चाहिए । इसका मतलब यह नहीं है कि मैं ऐसा कुछ करना चाहता हूँ । 
उस तरह के समाजवाद में कोई व्यक्तिगत स्वतन्त्रता नही है। वहाँ तो तुम्हारे पास किसी चीज पर अधिकार 
नहीं। अपने शरीर पर भी नहीं ।” 

"भरे और उनके समाजवाद में यह फर्क है। मेरे समाजवाद में यह होगा कि सरकार किसी चीज पर 
कोई अधिकार या सत्ता नहीं रखेगी। रूस में तो राज्य ही संवंश्राधारी है। वहाँ तो आप कोई गुनाह न करें 
तो भी सुनता हूँ, किस्ती भी समय आप मिरफ्तार हो जा सकते हो। वहाँ आपको चाहे जहाँ भेज सकते हैं।* 

“क्या आपके आदशे समाजवाद में, राज्य बच्चों को शिक्षित करने का यत्न नहीं करेगा ? ” 
“सन्नी राज्य करते हैं। अमेरिका भी ।” 
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“तो अमेरिका रूस से बहुत भिन्न नहीं है ।” 
“असल में आप तानाशाही के विरुद्ध हैं।” 

- “समाजवाद तो तानाशाही है या फिर आरामकुर्सी का दर्शनमात्र है।” 
ऐसी यह बातचीत चलती रही जिसमे गांधी जी ने समाजवाद और साम्यवाद के मिश्रण की भी बात 

की। लुई फ़िशर ने स्वीकार किया कि मास के मुल सिद्धान्तों को पहले लेनिन ने क्रांति द्वारा जमीन पर उतारा, 
और बाद में स्तालिन ने और भी उन्हे विकृत कर दिया । और इस प्रक्रिया में मूल उद्देश्य से समाजवाद दूर- 
दूर होता चला गया--ठीक जैसे धर्म अपने मूल स्थान से बदलकर रूढ़ियों से जकड़ जाता है। 

मानव समता की बात सभी करते हैं। पर क्या वह संभव है ? और संभव भी हो तो कहाँ तक ? 
गांधी जी यन्त्रों के विरुद्ध थे, ऐसा भी एक प्रवाद फैलाया गया है, पर वे मोटर, रेल, घड़ी, टेलीफोन, 

माइक्रोफोन, सीने की मशीन आदि का उपयोग करते थे। बाइसिकल के भी वे विरुद्ध नहीं थे । वस्तुतः वे 
मशीन के गलत उपयोग के विरुद्ध थे। वे यांत्िकता के विरुद्ध थे। मंक््स वेबर मे अपने समाजपशास्त्र के ग्रन्थों 
में लिखा है कि काल माक्स अपने वर्ग-विग्रह मिटाने के लिए व्यापक ओद्योगीकरण के सिद्धान्त के प्रचार 
के जोश में भूल गया कि यंत्नो के साथ जो फुरसत आयेगी, जो इफरात से उत्पादन होगा उसमे मनुष्य कंसे 
अकेला पड़ता चला जायेगा ? यह आत्म-निर्वातन उसके लिए शाप की तरह सिद्ध होगा । और इसीलिए 
उन्होने 'मनुष्य और मशीन' के सिलसिले मे कहा था : 

मैं तो बिता किसी हिचक्षिचाहट से दृढ़तापुर्वक कहूँगा कि दुनिया मे मास प्रोडक्सन (विशाल परिमाण 
पर उत्पादन) का पागलपन ही आज की दुनिया के सारे संकटो का मूल है। यह भी मैं क्षणफ-भर को मान लूं कि 

मशीन से सारी मानव-जाति की सब जरूरतें पूरी की जा सकेगी, फिर भी उससे उत्पादन कुछ ही क्षेत्रो मे 
केन्द्रित हो जायगा । और फिर वितरण को नियन्त्रित करने के लिए उलटे और व्यवस्था करनी पड़ेगी। यदि 
उत्पादन और वितरण, अपने-अपने क्षेत्रों मे आवश्यकतानुसार स्वयं नियंत्रित होते चले तो फिर अप्रामाणिकता 
को और सट्टेबाजी को प्रश्नय नहीं मिल सकेगा । 

वस्तुतः मनुष्य द्वारा मनुष्य का शोषण न हो, यह सिद्धान्त अस्तेय व्रत पर निर्भर है। वेदों मे कह गया 
है- 

मोघमन्न॑ विल्दते अप्रचेताः 
सत्यं श्रवीमि वध इतू स तस्य। 
न अयंमर्ण पृष्यति नो सखाय॑ 
केवलाघो भवति केवलादी॥ 

(अर्थ--संकुचित दृष्टि वाले मनुष्य को मिली हुई धनराशि व्यर्थ है। उसके घर में यह राशि नही 
संचित है, बल्कि उसका मरण संचित है । जो भाई-बहन को नही देता, सुपात् को नहीं देता और केवल अपने 

तक ही देख पाता है, ऐसा आदमी पाप रूप है।) 
अर्थोत्यादन की प्रत्येक सीढ़ी के बारे मे गांधी जी के विचार उपयोगी हो सकते हैं। उत्पादन, वितरण, 

विनिमय, उपभोग- सभी क्षेत्रों में | खेतों में उपज की ही बात ले तो गांधी जी जीवनोपयोगी आवश्यक 
वस्तुओं की कृषि के पक्ष में थे, केवल नगद मुनाफा दिलाने वाली पैदाइश या 'कंश क्रॉप' के पक्ष में नहीं थे । 
तमाबू या अफीम की खेती से ज्यादा मुनाफा होता है तो उसी को बो रहे हैं, चावल या गेहूँ के लिए विदेशों 

के आगे हाथ पसार रहे हैं, यह बात गांधी जी पसन्द नहीं करते थे। गन्ने या कपास की उपज में भी ध्यान 
विदेशी मुद्राजंन पर रखने की बात उनकी समझ में नहीं आती थी। कृषि मे वे आत्म-निर्भरता को प्राथमिकता 
देना चाहते थे । 



४३६ | वैदिक साहित्य, संस्कृति और समानदश्शन 

अन्त और वस्त में स्वावलम्बन पर जोर देने से गांधी जी दस्तकारी या हस्तौश्नोय को महत्त्व देते 
थे। वे तन्तु-मिल व्यवसाय में भी मालिक और मजदूर दोनों पक्षों में परस्पर-सहयोग भौर परत्पर-चर्चा से 
लाभ का वितरण चाहते थे। अहमदाबाद में किए हुए ऐतिहासिक उपवास में से विश्वस्त का सिद्धांत उन्हे 

सुझा। वे बनिया जाति के थे इसलिए नहीं, पर सचमुच उनका विश्वास था कि जैसे कोई कारीगर एक विशेष 
गुण था कला में निष्णात होता है, बसे ही व्यापारी व्यवसाय कला में माहिर हो सकता है। और उसके लिए 
उसे भी कामगर को जैसे पारिश्रमिक मिलता है, वेसा पारिश्रमिक दिया जाना चाहिए । हे 

भांधी और माक्से नामक पुस्तिका (लेखक : किशोरीलाल ध० मश्रूवाला) की भूमिका में विनोबा 

भावे ने इस 'ट्रस्टी' या विश्वस्त वृत्ति की उत्पत्ति का मूल स्रोत गीता को माना है। गीता में बार-बार मनुष्य 
को ईश्वरापंण बुद्धि से कर्म करने की प्रेरणा है। ऐसा कुशल कर्ंयोष बन जाता है। इसी कम में फलाकांक्षा 
छोड़ने की बात है। और मनृष्य वहाँ अन्ततः ईश्वर के हाथों का एक उपकरण, एक 'निमित्तिमात्तं भव 
सव्यसाचिन्' हो जाता है । प्रश्न इतना हो है कि अध्यात्म के क्षेत्र मे जैसी 'क्ृष्णापंणमस्तु' बुद्धि होती है, 
क्या व्यवसाय के क्षेत्र मे भी वैसा कुछ सम्भव है ? 

ऐसे अनेक उदाहरण द्रव्य के अजन करने वालों को मिलते हैं, जहाँ अर्जक को अजेन के मार्ग, या अर्जन 
को प्रक्रिया छूती नही । ऐसे भी उदाहरण हैं कि विलास की वस्तुओं के उत्पादक एकदम अविलासी है, या व्यसन 

की वस्तुओं के उत्पादक स्वयं निर्व्यसनी हैं। अतः यह आवश्यक नही कि वस्तु की वस्तुमत्ता उसे बनाने वाले 
था उसे बेचने वाले के साथ चिपटकर ही चले । 

भारत के धनिक वर्ग ने भी गांधी को समर्थन दिया, जैसे दरिद्रतारायण ने । ग्रांप्री जी के अनुयायी कई 
परस्पर-विरोधी विधारधाराओं वाले थे ; क्रान्तिकारी, भातंकवादी भी थे, और लिबरल-नरमदल वाले भी । 
अर्थ-व्यवत्ताय और प्ताम्यवाद-समाजवाद के मामले मे भी उनके शिष्य एकमत नही रखते थे । मैं जब सन् ४० 
में सेवाग्राम में था तब आचाय॑ नरेन्द्रदेव भी वहाँ स्वास्थ्य-लाभ करने आये थे, सरदार पृथ्वीसिंह जैसे क्रान्ति- 
कारी भी वहाँ पे। और सनातनी और आयंसमाजी, शिया और सुन््नी, दिगम्बर और श्वेताम्बर, शेन बौद्ध 
और जैन बोद्ध, महायाती और हीनयानी, कंधोलिक ओर प्रोटस्टेष्ट, रूढ़िवादी और आधुनिकतावादी-- सब 
तरह के शिष्य गांधीजी के आसपास आन जुटे थे । 

गांधी ने अपने मन को मुक्त रखा था। चाहे अथंशास्त्त हो या राजनीति, धर्म-अध्यात्म हो या 

नास्तिकता-धर्म-विरोध, गांधीजी ने इन सब प्रश्नों पर बहुत गहराई से विचार और मनन किया था, एक 
निषुण भारतीय किसान या मजदूर की दृष्टि को अपना कर। कितना कुछ विदेशी विचारधाराओ मे हमे ग्राह्म 
है, कितना हमारे अनुकूल है, इन सब बातों पर उन्होंने काफी ध्याव दिया था, ऐसा लगता है। इसलिए उनकी 

बाते न केवल भारत मे कई वर्षों तक सही रहेंगी, पर दुनिया के अन्य देशों को भी उनसे बहुत कुछ सीखने 
और भ्रहण करने योग्य मिलेगा, ऐसा भी कहा जा सकता है--अर्थात् उतनी ही मात्ता मे जितना भारत के और 
अन्य देशों के बीच मानवी परम्परा और प्रगति के बीच समानताएँ हैं। 

साम्य या समता शब्द को एकरूपता का पर्यायवाची नहीं सान लेना चाहिए। जो बात अमेरिका के 

लिए उचित होगी, वह ज्यों.की-त्यों हर भारतीय के लिए भी होगी, यह मानना उतना ही भ्रमपूर्ण है जितना कि 
जो बात हर रूसी के लिए उचित होगी, वह ज्यों-की-त्यों हर भारतीय के लिए भी उचित होगी, यह मानना । 

यह दोनो मान्यताएँ मनुष्य-स्वभाव के यांत्रिक और जड मनोविज्ञान पर आधारित हैं। मनुष्य अपने स्थान-काल 
परिवेश की भौतिक उपज होता है उतना ही उप्तका चिन्तन-भावना संस्कारों की उपज के साथ-साथ, उसके 

अपने परिवेश से जुड़े सम्बन्धों और उसे बदल सकने की क्षमताओं पर निर्भर रहता है। एक आदिवासीया 
दुनिया की वैज्ञानिक प्रगति से कटा हुआ एक तिब्बती या अफ्रीकी कहीं अधिक भलामानुस या सत्त्रवृत्त इन्सान 
हो सकता है, और एक सारी सुख-सुविधाओ मे पलने वाला आधुनिकतम व्यक्ति भी अत्यन्त स्वार्थी और असत् 
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प्रयोजनों ते कमे करने वाला हो सकता है । मनुष्य की अच्छाई-बुराई या मानदण्ड केवल उसके आस-पास के 
भौतिक साधनों की संख्या या गुण मान लेता, मनुष्य के साथ अन्याय करना है । गाधी जी ने इस बात को 
अपने जीवन में घटित किया ओर प्रत्येक कम और बचत में उसे सिद्ध किया। 

मनोषी मार्र्स 

काले माक्स का जन्म मई, ५, १८१८ को प्रशिया मे राइन प्रदेश के त्वियेर नगर में हुआ । अब यह 
पश्चिम जम॑नी में है । उसके पिता हाइनरिश वकील थे, कांट और वाल्तेयर की पुस्तकों के प्रेमी । प्रशिया मे 

संविधान बनाने के आंदोलन मे उन्होंने भाग लिया। उसकी माँ हेनरिट्वा प्रेसबर्ग हालैड से थी, और आजीवन 
एक अक्षर जमंन का ठीक से बोल न सकी । काले छह बरस का था तब उसका बाप्तिस्मा हुआ । वे यहुदी थे। 
क्वियेर के हाईस्कूल में कार्ल १८३० से ३५ तक पढ़े । ग्रीक भाषा, रोमन पुराण, कलाओ का इतिहास उनके 

विषय थे । जब वे बौन युनिवर्सिटी मे पढने गये, अन्य छात्रों की तरह वे ऊधमी थे, उन्होंने एक दन्दयुद्ध लड़ा, 

एक दिन की जेल भी उन्हें काटती पड़ी, अधिक शराब पीकर अनुशासनहीनता के लिए। आजीवन उन्होने 
केवल एक दिन जेल में काटा । 

अक्टूबर १८३६ में मार्क्स बलिन चले गये, कानून और दर्शन के विद्यार्थी बने । यहाँ वे हेगेल के दर्शन 
के सम्पर्क मे आये। “यंग हैंगेलियन्स' के सदस्य बने । बूनो बाउएर के व्याख्यानो के वे मुरीद बने, जिसमे यह 

सिद्ध किया जाता था कि जीसस क्राइस्ट कोई सचमुच का ऐतिहासिक व्यक्ति नहीं था, केवल एक काल्पनिक 

पुरुष था। बूनों को नास्तिकता का प्रचार करने के कारण नौकरी से हाथ धोना पड़ा । एडाल्फ रूटेनबेर्ग नामक 
एक पत्नकार माक्स का मित्र बता । वह समाजवादी विचारों के कारण जेल भुगत चुका था। अप्रैल १८४१ मे 

मार्क्स ने जेना विश्वविद्यालय मे (दिमाक्रुतस और एपीकूरस के दर्शनों मे अन्तर' विषय पर 'डाक्टरल डेसरटेशन' 
लिखा । उपाधि प्राप्त की । इसी समथ लुडविग फ्वारबाख के पुस्तक “डास बेस्सेन इस क्रिस्टेनडुम' (१८४१, 

'ईसाइयत का सार”) से वह बहुत प्रभावित हुआ । कोलोन से निकलनेवाले 'राईनीशे ज़ाइट्ग' पत्निका मे मार्क्स 
लेख लिखने लगे । फ्वारबाख के भौतिकवाद का हेगेल के इन्द्॒वादी तक॑ से मार्क्स समर्थन करने लगे । इसी समय 
माक्से ने प्रेस की स्वतन्त्रता पर एक लेख लिखा । मार्क्स १८४२ मे इस पत्निका के सम्पादक बने | कई विषयो 
पर उन्होंने सम्पादकीय लिखे, प्रशिया की सरकार ने पत्षिका बन्द करवा दी, रूसी सरकार के दबाव में । माक्स 
पैरिस चले गये फ्रेंच कम्युनिज्म का अध्ययन करने । 

पतच्चीस वर्ष की आयु मे माक्स. का विवाह जेनी फाँ वेस्टफालेन के साथ हुआ, वह उनसे चार बरस 

बड़ी थी। वहू फौजी और प्रशासनिक कुल से आती थी। जेनी के पिता फ्रेच समाजवादी सत सिर्मां के अनुयायी 

थे और कार्ल को चाहते थे। १८४४ में उसने अपनी पहली पुस्तक 'ओकोनोमीश फिलासाफिशे मानुस्किप्टे 
हाउस डेम जाहरे' लिखी, हेगेलवादी अर्नाल्डि रूज के साथ वह प्रतिवर्ष साम्यवादी चितन प्रकाशित करने जा 
रहा था। इन लेखों में उसने अपना प्रसिद्ध वाक्य लिखा--'धर्म जनता की अफीम है । फ्रांस से निर्वासित 

होकर माकस ब्रपेल्स गया | बेल्जियम मे उसने अपनी प्रशिया की नागरिकता छोड दी । यहां साम्यवादी यहु दी 
धरम्प्रचा रक (रबाई) मोजेस हेस्स के प्रभाव मे आया । और हेगेल के विरोध मे पुस्तक लिखी “डी हाईलिगे 

फ़ामिली' (पवित्र परिवार) । इसके बाद १८४५-४६ मे लिखी 'डी डॉइश्शईडियोलोजी' मे अपने भौतिकवादी 
विचारों की, इतिहास की आशिक सम्बन्धों से व्याख्या की नींव रखी । फरांसीसी समाजवादी प्रूधों ने दरिद्रता 
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का दर्शन! (मिजेरदला फिलासोफी) १८४६ में लिखी; उसका जवाब अगले साल माक्स ने 'दर्शन की दरिद्रता 
(फिलोप्तोफी दला मिजेर) लिख डाला । इसके बाद आया वह प्रसिद्ध ग्रंथ जिसने विश्व के इतिहास में बहुत 

बड़ी क्रांति निमित की--'दि #म्युनिस्ट मैनिफ्रेस्टीं! १८४७ मे एंगेल्स के साथ लिखा । मार्क्स अब लंदन पहुँच 

गये। और वहीं बड़े कष्ट का जीवन बिताया। माव्स पुनः पैरिस और राइनलैंड बुलाये गये । पर वहाँ जमंन 

शरणाधियों के बीच वे बहुत अलोक प्रिय हुए, चूँकि उन्होने श्रमिकों को जनतांत्रिक बूजु वाजी के साथ मिलकर 
राजनतिक कार्यक्रम बनाने का निर्देश दिया। जून १८४६ में वे संसदीय जनतन्त्र के पक्ष में ओर रूस पर 
आक्रमण करने के लिए लेख लिखते रहे । मजदूर यूनियन के क्रान्तिकारी नेता आद्रेस गौटवाक जब पकड़े गये, 

तो उनके स्थान पर मार्क्स ने पहली राइनलैड डेमोक्रेटिक कांग्रेस १८४८ में बुलाई | जीवन-धर मास केवल 
लेख और पुस्तकें लिखते रहे। सावेजनिक सभा में या भीड़ मे व्याख्यान उन्होने केवल एक बार दिया, मजदूरों 

के सामने, कोलोन की सड़को पर । उन पर मुकहमा चला ओर उन्होने आत्मसमर्थत किया । छोड़ दिए गये, 

धन्यवाद सहित । 

अगस्त १८४६ के बाद मास बड़े दैन्य मे लंदन मे सोहो स्ववेअर मे दो कमरो के मकान में रहने लगे। 

चार बच्चे हो गये थे। सदा कर्जे में रहता । एक बेटा गिउडो बिना दवादारू के मर गया। बेटी फ्राजिक्का की 
मौत पर उसके कफन के लिए माँ दर-दर भीख माँगती रही । कजंदार आते तो बेटियो को झूठ बोलकर बताने 
के लिए कहा जाता --/ मार्क्स घर में नही है।” माक्स की पत्नी बीच-बीच में बेहोश हो जाने लगी । इस समय 

मार्क्स को आधिक आधार मिल्ला 'व्यूयाकक ट्रिब्यूत' तामक अमरीका की पत्विका के सम्पादक होरेस ग्रीले भोर 
चाल्स दाता से । १८५१ से १८६२ तक पाँच सो लेख और सम्पादकीय माकस ने इस पत्निका में लिखे--दु्िया- 
भर के विषयों पर, भारत, चोन, ब्रिटेन, स्पेन सब पर। १८५९ में मास ने अर्थशास्त्र पर अपनी पहुली 

पुस्तक लिखी। 
ब्रिटिश म्यूजीयम मे बेठकर बराबर सामाजिक, आधिक, ऐतिहासिक प्रश्तों पर मार्क्स शोध करते 

रहते | १८५६४ में लंदन में अंग्रेजी ट्रेड यूनियन नेताओं ने एक सभा बुलाई। मावस मच पर चुपचाप बैठे 
रहे । पर उन्होंने फर्ट इण्टरनेशनल की इस आधार-सभा के बाद संविधान और नियमावलि बनाई । १८६६९ 
तक इसके आठ लाख सदस्य बन गये । १८७० तक मार्क्स को यूरोप मे कोई नही जानता था। पैरिस कम्यून 
के बाद वे एकदम 'लंदन के सबसे निदित ओर आतंक-प्रचारक व्यक्ति' बन गये । पेरिस कम्यून को मई ३०, 
१८७१ में दमत का शिकार होना पड़ा । मार्क्स ने लिखा कि यह विश्व की पहली मजदूरों की तानाशाही' 
(ड्िक्टेटरशिप आफ दि प्रालितारियेत) है। १८६७ में लंदन मे मजदूरों को मताधिकार मिला | मिखाइल 
अलैक्सैद्रोविच बाकुनिन को १८४८ मे माकसे ने “रूसी एजेंट' कहा था। इस कारण से क्रान्तिकारी बाकुमिन 
मार्क्स को 'जमेन तानाषाही वृत्ति का यहू दी मानता था। बाकुनिन ने इटली, स्विटजरलेड, फ्रांस मे युवकों का 
एक गुप्त दल संगठित किया--इंटरनेशनल अलायेंस आफ सोशल डेमोकेसी । माक्स ने उसे अपने इंटरनेशनल 
में प्रवेश नहीं दिया | बाकुनिन मार्क्स की डिक्टेटरी नीति के विरोध में दल जमा करने लगा। मार्क्स ने 
बाकुनित का चरित्रहनत किया कि नेचायेक नामक विद्यार्थी नेता जो हत्यारा और ब्लैकमेलर था उसके साथ 
बाकुनिन की प्ताउ-गाँठ है। १८७२ की हेग की इटरनेशनल कांग्रेस में मार्क्स ने बाकुनिन को हराया। यही 
एकमात्न इंटरतेशनल थी जिसमे मार्क्स उपस्थित थे । 

अगले दशक में मार्क्स 'डास कापिटाल' (पूंजी) ग्रंथ लिखने में डूब गये। इस बीच वे रूसी भाषा भा 
सीसे | पर मन कहीं जम नही रहा था। एक भी काम पूरा नहीं कर पाते थे।वे रूसी जारश्ाही का तख्ता 

पलटने के लिए यूरोप में युद्ध की प्रतीक्षा करने लगे। जार अलेक्जांद्र द्वितीय की १८८९१ में रूस में हत्या मार्क्स 

के अनुत्तार 'एक ऐतिहासिक अनिवार्य धटता' घी। १८७४ मे गोया प्रोग्राम की मावर्स ने कट आलोचना की । 
जम॑न डेमोक्रटिक सोंशलिस्ट बच्चों को बंधुआ मजदूर बनाने के विरोध में थे। मार्क्स ने उसका भी विरोध 
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किया। १८७६ में जब फ्रांस में सोशलिस्ट व्कर्स फ़ेडरेशन बनी तो उसके नेता जूल ग्विस्दे माक्स की सलाह 
लेने लंदन गये । अन्तिम दिनों में माक्स कई स्वास्थ्य केद्धों मे घुमते रहे। एलजीयस पहुंचे। पत्नी की मृत्यु 
दिसम्बर २, १८८१ को हुई, बड़ी बेटी जेनी लांगुएत की जनवरी ११, १८८३ को। फेफड़े के फोड़े से माक्स 

की मृत्यु लंदन में मार्च १४, १८८३ को हुई । 
मार्क्स का चरित्र विचित्न विरोधाभासों से भरा था । लगते थे वे बड़े उम्र सर्वनिषेधक विद्रोही, पर 

भीतर से थे वे एक विवश बौद्धिक । पावेल पन््तेनकोव नामक एक रूसी लेखक ने १८४६ में मार्क्स को वाद- 

विवाद करते हुए देखा था। उसने लिखा है कि “माक्स तानाशाही ढंग से बोलता था, विरोध उसे बिल्कुल 
पसंद नहीं था ।” भीड के सामने मावर्स बहुत घबड़ा जाता था, झगड़े-टटे से दूर रहता था। कभी किसी 

जुलूस में वह नहीं गया। उसकी पत्नी ने लिखा है कि वह सभाओ को भी टालता था। वह साथियों के छोटे- 
छोटे संगठनों मे बहुत मुखर और यशस्वी रहता था । पिता के नाते वह वत्सल था, जीसस क्राहस्ट का बच्चों 
से प्रेम” उसे पसंद था। हर चीज मे वह संघ देखता था। एक और भाषा सीखता एक और हथियार पाने 

के बराबर मानता था। उपन्यास बहुत पढता था, विशेषतः वाल्टर स्काट और बाल्जाक के | शेक्सपीयर तो पूरे 
मार्क्स-परिवार के देवता थे। मार्क्स की नौकरानी हेलेन डेमुथ को एक अवैध बेटा हुआ फ्रेडरिख । एगेल्स 

जब मर रहा था तो उसने यह रहस्य बताया कि यह पुत्र माक्स से ही था। 

मास के दंद्रात्मक भौतिकवाद, इतिहास की बर्गे-संघ्ंवाली आधिक व्याख्या पूंजीवाद मे मनुष्य का 
अलगाव (एलियेनेशन), पूंजीवाद मे निहित उसके नाश के बीज, क्रांति की दो व्याख्याएँ एक सामयिक, भौर 
दूसरी चिरन्तन आदि सब सुपरिचित हैं। परन्तु मा्सवाद की यूरोप और भारत मे कसी परिणति हुई, यह 

दर्शनीय है । 
जर्मनी में एंगेल्स के बाद काले काउट्स्की (१८५४-३८)-डी न्यूई जाईट' के सम्पादक ने माक्स को 

आधिक चिंतक के नाते प्रस्तुत किया है। काउट्स्की किसान और मजदूरों की एकता का समर्थन नहीं करता। 
मज़दूर ही अन्यायी राज्य को उलटने में सक्षम होगे, ऐसा उसका मानना है। वह शांति के मार्ग से सत्ता-परि- 
बर्तन सम्भव मानता है। जम॑नी में ही बेनेस्टाइन (१८५०-१६३२) ने १६६६ में लिखना आरम्भ किया कि 
माक्सेवाद का 'संशोधन' आवश्यक है | पोलेंड के रोजा लक्सेमृद्ुग ने भी काउट्स्की के साथ-साथ बेनंस्टाइन 
का विरोध किया । मझ॒दूरों के मूल्य--सिद्धांत को लेकर यह विरोध बढ़ा । बेर्नस्टाइन ने जर्मन, डच, अग्रेजी 
सांह्यिकों के आधार पर मार्क्स के (पूजी' सिद्धांत को झुठलाने का यत्न किया । उसके अनुसार माक्स का विश्ले- 
दण वैज्ञानिक नहीं था, चूँकि वह हेंगेल और रिकार्डों के सिद्धांतों पर आधारित था । आधिक स्थिति निरतर 

परिवर्तनशील थी। काउट्स्की का तक यह था कि ज्यों-ज्यो उद्योग बढते जाते हैं, कृषि भी उन पर निर्भर 

होती जाती है । कृषि भी यांत्रिक और उद्योग-प्रधान होती जाती है। रोज़ा लक्सेमदुगं का कहना था कि पूंजी- 
बाद के अन्तविरोध वित्त के अंतर्राष्ट्रीय विनियोग और उपनिवेशवाद से बढ़ते जाते हैं, जिनसे युद्ध की अनि- 

वाय॑ता बढ़ती है, और ऐसे समय जनशकित सत्ता हथिया सकती है, क्रांतिकारी ढंग से । 
युद्ध और शांति के प्रश्न पर मतभेद बढ़ते गये। जन राइशटाग के सोशल डैमाक्रेटो ने प्रथम विश्व- 

युद्ध के पहले, युद्ध को वित्तीय सहायता देने का समर्थन किया । युद्ध-विरोधी जमंनमावसंवादी थे लीबक- 
नेस्ट और लुक्सेमबु्ग । लुक्सेमूबुर्ग ने १६१३ मे 'डी आकुमुलेशन डेस कापिताल्स' मे तक दिया कि मास ने 
पूंजो बरण्ड-२ में जो बात कही है उसमें परस्पर विरोध हैं। इस विदुषी के अनुसार पूंजी का संग्रहण अनिश्चित 
और अनन्तकाल तक चलेगा यह भी मार्क्स का मत है; और माक्स यह भी कहता है कि पूँजी के भीतर 
अन्तविरोध होकर मजदूर वर्ग द्वारा उत्त पर अधिकार प्राप्त होता जायेग्रा। लुब्सेमबुर्ग का कहना है कि 
मार्क्स अतिसरलीकरण कर रहे हैं, और मानकर चलते हैं कि दुनिया मे पूंजीपति और श्रमिक ये दो वर्ग सदा 
ही रहेगे। पूंजी अपने देश में से उठकर अन्य देशों में उपनिवेश बनायेगी। उसका अन्त तो उसी दिन होगा कि 
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जब पूंजीवांदी देशों के बाहर भी उसका प्रभुत्व समाप्त हो जायेगा यानी वह एक अन्तिम सीमा तक पहुंच 
जायेगा। इस पर बहुत बहस होती रही है । 

आस्ट्रिया के समाजवादियों मे ओटो बाउएर (१८८१-१६३८) ने अपने 'डी नात्सनालिंटाहैनकांगे 

उण्ड डी सोजियाल डीमोकाटी (१६० ६ 'राष्ट्रीयताओ का प्रश्न और सामाजिक जनतन्त्र) मे जो आत्मनिर्भय के 
प्रश्न उठाये उनका विचार लेनिन ने भी किया है। हिल्फ़ेरडिंग ने लिखा कि बैंकों तथा औद्योगिक मोनोपोलियों 
(एकाधिकारों) के प्रभाव और अधिकार में पूंजी कैसे आती जाती है इससे लेनिन भी प्रभावित हुआ और 
१६१६ मे लेनिन ने लेख लिखा 'साम्राज्यवाद, पूँजीवाद की सर्वोच्च स्थिति'। 

सोवियत रूस मे मार्क्स के विचारों की परिणति का अध्ययन महत्त्वपूर्ण विषय है। 'डास कापिटील' 
१८७२ में रूसी में अनुवादित हुआ । गिओर्गी प्लेखोनोव (१८५६-१६१५८) ने माक्संवाद को रूसियों से १रि- 

चित कराया। पर लेनिन उसे व्यवहार मे लाया । १८६४ मे लेनिन ने अपने 'जनता के मित्त' लेख में माक्से 

के 'भौतिकवादी सामाजिक सम्बन्ध और “आदर्शवादी सामाजिक सम्बन्धो' के बीच अन्तर पर बल दिया। 
रूसी पूंजीवाद पर मार्कस के विचारों को १६६७-६६ में घटित करते हुए किसानों की भूमिका पर लिखते हुए 
“दि डेवेलपमेट आफ एशियन कम्युनिज्म में लेनिन लिखते हैं-- 

“हुप्र माक्स के विचारों को सम्पूर्ण और अपरिवर्तनीय या अखण्डनीय नहीं मानते। हम इससे उलटे 
इतना ही मानते हैं कि विज्ञात की एक कोनशिला माकसे के सिद्धांतों ने स्थापित की । समाजवादियों को इस 

विज्ञान को आगे बढ़ाना चाहिए । रूसी समाजवादियों को तो इस सिद्धांत का एक स्वतंत्र स्पष्टीकरण आवश्यक 

है।” 
लेनिन ने व्यावसायिक क्रांतिकारियो/ के प्रशिक्षण पर अपनी दृष्टि जमाई। १६९२१ के वसंन्त में 

पार्टी की दसवीं कांग्रेस मे क्रांसटाड में नाविक विद्रोह हुआ और देहातों में किसान असन्तुष्ट हो रहे थे, तब 
लेनिन ने सब तरह के विरोध को निर्मम भाव से दवाने और उस पर रोक लगाने का आग्रह किया । इसी में 
से स्तालिनवाद का आगे उदय हुआ जिसने अपने विरोधियों के सम्पूर्ण विनाश का कदम उठाया। 

स्तालिन ने 'माक्संवाद-लेनिनवाद' शब्द दिया । लेनिन की १६२४ मे मृत्यु के बाद सोवियंत संघ के 
विकास कार्य को उसने बडे उत्साह से उठाया । माक्सवाद का मूल ६ द्ववाद की मान्यता थी कि वाद का प्रतिवाद 

होता है, परन्तु बाद मे से ही प्रतिवाद जन्म लेता है। अतः वाद पूर्णतः नष्ट नही होता । उसमें कुछ रह जाता 

है जो प्रतिवाद मे परिणत हो जाता है। दोनों अंततः सम्बाद की स्थिति मे पहुंचते हैं। मा्सवाद की यह भी 
मान्यता थी कि विकाम धीमे-धीमे न होकर, छलाँग से, सहसा एकदम होता है। इसके लिए भ्रीतर के अस्ते- 

विरोधों को प्रकट होना चाहिए । स्तालिन के शब्दों मे “प्रत्येक वस्तु ओर प्राकृतिक घटना के भीतर सका- 

रात्मक और नकारात्मक दो तत्त्व होते हैं, इसलिए उसमें अंतनिहित परस्पर विरोध होता है। यह अन्तस्सभर्ष 

ही विकास की प्रक्रिया है।” 
स्तालिन और काले माक्स में बहुत अन्तर आ गया ! काले माक्स से शोषित जनता की बढ़ती हुई 

क्रांति-चेतना, बौद्धिकता और वर्ग-हित के ज्ञान पर जोर दिया | स्तालिन अधिक अधीर थे; उन्होंने 'प्रालिता- 

रिय्रेत' (जनता) के बदले 'डिक्टेटरशिप” (तानाशाही) पर जोर दिया । वह आत्मतिष्ठता के बदलें वस्तुमिष्ठ 
अधिक थे। इसलिए वह प्रसिद्ध कथा स्तालिन के बारे मे हैं कि एक बार पुश्कित की प्रतिमा बनाने के लिए 
शिल्पीजनो से कहा गया । कई माडल आये । जो पसन्द किया गया उसमे स्तालिन की प्रतिमा बनी थी, और 
उसके हाथ में एक ग्रथ दिखाया गया था जिस पर 'पुश्किन-ग्रंथावली' लिखा था। और एक कहानी है, स्तालिन 
के पास दो कम्युनिस्ट पार्टी के प्रमुख अधिकारी पहुंचे। एक स्थानीय था, जो स्तालित से एकमिष्ठ था। 
दूसरा दूसरे देश का था और विरोधी था । स्तालिन ने कहा -- “दुसरे को पहले भेजो” । इसी का परिशाम बैह 
हुआ कि ब्वाल्स्की से स्तालिन की नहीं बनौं। स्तांलिन के ही शिष्य छा सचींव बाद मे उनके विरोधी हो गयें। 
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स्तालिन के ताबूत मे से उनका मृत शरीर निकालकर अन्यत्र दफनाया गया | एक दशक तक स्तालिन का नाम 

वहाँ नही लिया जाता था। अब क्रेमलिन के पास की दीवार पर मार्सल झुकोव आदि के साथ स्तालिन की भी 
अद्ध॑प्रतिमा है। 

भाषा और आत्म-निर्णय के अधिकार के बारे मे स्तालिन के वक्तव्य इस बात के साक्षी हैं कि 
वह मार्क्सवाद को आगे बढ़ाता रहा, या आज जो रूस ओर चीन में मतभेद उभरे उनके बीज उसी काल में बो 
दिये गये । स्तालिन दुर-द्रष्टा नही था। उसकी द्रुत-गामी और निकट की सफलताओं मे दिलचस्पी थी। परि- 
णाम यह हुआ कि उम्तकी पुत्री ही उसकी सबसे बडी आलोचक हो गई, देश से बाहर निकल गई। 

लिआ त्वात्स्की (!८७६-१६४०) की मृत्यु पर मैंने, पटता से प्रफुलचंद्र ओझा “मुक्त” 'आरती' पत्रिका 
निकालते थे, उसमें 'इस्करा' नामक एक लेख छद॒मनाम से लिखा था| रूसी क्रांति के १९०४ और १६१७ के 

दोनों बड़े पर्वों में व्वात्स्की की बड़ी भूमिका थी । लेनित की मृत्यु के बाद त्वात्सकी और स्तालिन में शत्रुता 
बढ़ गई । त्रात्स्को की मान्यता थी कि पिछड़े हुए कृषि-प्रधान देशों में क्रांति किसानों को लेकर चलेगी। वहाँ 

खती में सुधार और समाजवादी विकास की गति भिन्न होगी । औद्योगिक, पूंजीवादी देशों मे मजदूर क्रांति 
लायेंगे । इस तरह से 'क्राति एक चिरंतन प्रक्रिया है' यह त्रात्स्की का विश्वास था । स्तालित मानता था कि 

क्रांति एक ही वर्ग से, किसान या मजदूर या बौद्धिक कार्यकर्ता के सहारे अलग-अलग घटित हो सकती है। 
त्रात्स्की चाहता था कि क्रांति का शिक्षण विभिल स्तरों मे विभिन्न प्रकार से देना चाहिए। क्रांति का 'निर्यात 

हो सकता है। वह कम्युनिस्ट पार्टी में नौकरशाही ढंग की संरचना के विरुद्ध था। वह अन्तिम क्रांतिकारी 
विद्रोह को भी, वैज्ञानिक प्रयोग के ढंग पर हर ब्योरे और विवरण को ध्यान मे रखकर, सफल बनाना चाहता 

था। स्तालिन में अधिनायकवाद, विभूति-तत्त्व और प्रधान नेता के व्यक्तित्व के जादू पर अधिक आस्था थी। 
परिणाम स्पष्ट है -अमेरिका में एक हथौड़े से स्तालिन के पुराने शत्रु त्रात्स्की की हत्या कर दी गई । किसने की 
यह पता नही चला | 

चीन में माक्संवाद को माओ-त्से-दुंग लाये । १६३० के बाद वे माक्संवाद में चीनी परम्परित विचारों 
और संस्कृति का मिश्रण करते रहे । समाजवादी समाज के अन्तविरोध के बारे में माओ का विचार यह है कि 

वह दो प्रकार का है-एक तो 'हम और हमारे शत्र'--इसका इलाज क्रांति ही है। दुसरा विरोध ऐसे 

परस्पर-विच्छेदक ढंग का नही है, जैसे समाजवादी राज्य में शासन और शासित के बीच विरोध, था दो प्रकार 

की कम्युनिस्ट पारियों का आपसी विरोध, या एक ही कम्युनिस्ट राज्य में एक प्रदेश और दूसरे प्रदेश भे 

विरोध--इनका इलाज बस्धुत्वपृर्ण भालोचना भौर आत्म-विश्लेषण है । माओ के अनुसार यह विरोध सामान्य 

और विशिष्ट दोनों हो सकते हैं । एक ही समय में दोनों का सह-अस्तित्व सम्भव है, क्षम्य है। ये विरोध कभी 

बहुत स्पष्ट और कभी बहुत अस्पष्ट हो सकते हैं। कुछ प्राथमिक, कुछ द्वैतीमिक प्रकार के हो सकते हैं। यह 
स्तालिनवादी अनमनीय सिद्धांतनिष्ठ मार्क्सवाद-लेनिनवाद से बहुत भिन्न है। 

चीनी साम्यवाद ने कन्फ्यूशियस (कांग-फू) के दर्शन के प्रति जैसा रुख अपनाया, और जैसे वह बदलता 

गया, उससे माक्स की इतिहास विश्लेषण की दन्द्ात्मक भौतिकवादी और आधिक उत्पादन-सम्बन्धों पर आधा- 

रित दृष्टि से वह बहुत दूर की चीज है। चीन की विश्ञाल लोक संख्या और प्राचीन सभ्यता का भी इस प्रकार 

के परिवर्तनवादी विचारों में हाथ था। १६५८ में 'बड़ी लम्बी छलाँग ओर १६६६ में 'सांस्कृतिक कांति' 
के अध्ययन से यह पता चलता है कि श्रायद माओ अन्तिम दिनों मे अधिनायकवादी होते जा रहे थे। और 

अपनो पत्नी और 'चांडाल चौकड़ी (गैंग आफ फोर) की गिरफ्त में अधिक थे। चीन के कम्युनिस्ट मानते 
हैं कि सोवियत रूस की तरह उनके नेता या शासक बूर्ज्वा या 'मैनेजरीयल' नहीं हो गये हैं। माओ किसान 

तेता और येनान की लाल मुक्तिवाहिनी का नेता था अतः वह सारी प्रजा को साथ ले चलने मे विश्वास करता 

था। चीनी ताओवाद का प्रभाव माओरो के चितन पर है, विशेषत: मनुष्य और प्रकृति के सम्बन्धों के मामले में 
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वह माक्स-एऐंगेल्स की स्थापनाओं का अन्ध अनुयायी नहीं । संक्षेप में चीनी साम्यवाद कम कट्टर है, अधिक 
उदारवादी है। 

युगोस्लाविया मे जोसिप ब्राज टीटो के सोवियत रूस और स्तालिन से १६४८ में अलग होने पर एक 

अलग तरह का साम्यवाद पनपा । वह नौकरशाही और राष्ट्रीयता के अन्ध आग्रह का विरोधी है। टीटो मानता 

या कि कारखातों पर श्रमिकों का पूर्ण हक हो । अन्य बातों में वह वैसा ही पूजीवाद-विरोधी है, जैसे स्तालिन- 
वादी हैं । 

क्यूबा में फिदेल कास््तो का माक्संवाद सब प्रकार के अन्यायों के विरोध में तीसरी दुनिया का प्रति- 
निधि है । वह फ्रांसीसी क्रान्ति से अधिक प्रेरणा लेता है। माक्सेवाद के कट्टरपन, नौकरणशाही, पंथ बनाने के 
पक्ष के विरोध में कास्त्तों अपनी आवाज बार-बार उठाते हैं | एक तरह से कास्त्ो माक्संवाद का विद्रोही रूप 

है, जैसे वैदिक धर्म का बुद्ध या अन्य नास्तिक धर्म विकल्प चाहते थे । कास््तो का कहना हैं कि वही शुद्ध मार्क्स- 
वादी है। कास्तो पहले राष्ट्रवादी है, माक्संवादी बाद में । 

युरोकस्यूनिज्म में अस्तित्ववाद (नीत्शे, कीकंगार्द, फ्रायड) को मिलाकर चलने वाले कई चितक हैं । 
अब माक्सेवादी मक्का एक ही किताब, एक ही ह्फे आखिर, एक ही मुल्ला और एक ही मिल्लत की तरह 

'कष्डामेंटलिस्ट' नहीं रहा । वहाँ भी कई पंथ-उपपंथ, शाख्रा-प्रशाखाएँ हो गई हैं । यह डेढ़ सौ वर्षों की विश्व 

में माक्संवाद की विचार>्यात्रा है। 
अब हम भारत की ओर मुडे और विशेषतः हिन्दी प्रदेशों की ओर जहां मार्क्सवाद का प्रभाव बहुत देर 

से आया । बंगाल और महाराष्ट्र में यह प्रभाव अधिक जोरों से फैला - १६२७ में कम्युनिस्ट पार्टी की भारत 
में स्थापना के बाद । कई कांग्रेस समाजवादी बाद में कम्युनिस्ट पार्टी में गये । बाद में कई कम्युनिस्ट पार्टी 
(माक्सिस्ट) में गये । इस सारी आतंकवादी, क्रांतिवादी, विप्लवी आंदोलन की मारक्ध्वाद को अपनाने की 
प्रक्रिया में, और उससे बाद में 'स्वप्नभंग” की स्थिति में आने में राहुल साकृत्यायन के 'नये भारत के नये 
नेता! पुस्तक में कई उत्तम उदाहरण हैं। लेखक राहुलजी स्वयं बाद मे कम्युनिस्ट पार्टी से १६४८ से १६५४७ 
तक बाहर रहे। आत्मनिर्वासित या निष्कासित, जो भी कह ले । 

इस सिलसिले मे एक महत्त्वपूर्ण मत मानवेन्द्रनाथ राय का है (पूल नाम नरेन््द्रनाथ भट्टाचार्य जत्म : 
फरवरी २२, (८५७ कलकत्ता के पास एक गाँव, मृत्यु जनवरी १६५४, देहरादून) | वे लेनिन के अत्यन्त निकट 
पहुँचे । कई नाम बदलकर बटाविया से जापान, चीन होते हुए १६१६ मे साम फ्रांसिस्को पहुंचे। न्यूयार्क मे 
पकड़े गये ! मेक्सिको में १९१७ में पहुंचे, १६१६ में पहली कम्यूनिस्ट पार्टी मेक्सिको मे स्थापित की। बोरो- 
दिन के निमंत्रण पर १६२० में दूसरी विश्व कामिटान कांग्रेस में पहुँचे । लेनिन के प्रस्ताव का उन्होंने विरोध 
किया, और राय के संशोधन को लेनिन ने माना । किसी स्कूल कालेज की शिक्षा न पाये हुए राय सात भाषाओं 

के पण्डित थे, संस्कृत, बांग्ला, अंग्रेजी, जमंत, रूसी, इस्पाहानी, फ्रेंच | राय कम्यूनिस्ट इंष्टरनेशनल के प्रेसि- 
डियम के सदस्य बने | और एशिया मे साम्यवादी आन्दोलनों के संगठन का कार्य उन्हें सोंपा गया। 

१६२७ में वोरोदिन के साथ काम करने राय को भेजा गया, स्तालिन से उनके मतभेद हुएं। राय को 

१६२६ में काँमिटान॑ से निष्कासित किया गया। वह डा० महभूद के नाम से दिसम्बर ३० को भारत लौटे 

और जुलाई २१, १६३१ को वे पकड़े गये । जेल से छूटने पर वे भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस के सदस्य बने । 
मौलाना आजाद के मुकाबले में रामगढ़ कांग्रेस के अध्यक्षदद के लिए खड़े हुए, हार गये । राय ने अपनी 

रैंडिकल हैमोक्रेटिक पार्टी बनाई । ऐलेन गॉट्सचॉक से १६३७ में विवाह किया । गत महायुद्ध में वे फासिस्ट 
विरोधी मित्र राष्ट्रों के पक्ष में युद्ध प्रचारक बन गये । अपनी पार्टी भंग की । रैडिकल हू, मैनिस्ट दल देहरा- 
दून में स्थापित किया । यहाँ मार्क्स की राय द्वारा आलोचना हमारे लिए अर्थपूर्ण है। एम० एन० राय की 

मरणोपसांत प्रकाशित 'रीजन, रोमैंटिसिज्म एण्ड रिवोत्यूशन' (दों खण्ड) पुस्तक अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। उसमें 
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मावसवाद पर राय के निम्न मौलिक आश्षेप हैं : 
(१) मार्क्सवाद कोई मोलिक दर्शन नहीं । फ्रांसीसी ऋत्ति से मार्क्स ने बहुत कुछ लिया, जो कि 

वूर्ज्वा' कान्ति थी । जैसे प्लेसेनोव ने 'भौतिकवाद के इतिहास' मे कहा है, “मार्क्सवाद का इतिहास-विश्लेषण 
पुरानी ऐतिहासिक कल्पनाओ का ही एक न्यायसंगत परिषाक है।” इतिहास की आधिक व्याख्या के बीज 
माक्स के पहले अनेक विचारकों में थे । 

(२) माकसे अपने पूववर्तियों को 'यूटोपीयन रोमांटिक' कहता है, जबकि मार्क्स स्वय एक बहुत 
बड़ा रोमैंटिक है। उसी के कारण क्रान्ति की कल्पना परस्पर-विरोधों की शिकार हो गई । ढंद्ववाद तर्क पर 

आधारित वैज्ञानिक प्रक्रिया है, मानव को बुद्धि भौर प्रज्ञा का उसे आधार है। मास क्रोध भौर हिंसा को 
क्रान्ति में प्रधानता देता है, जो कि निरी अ-बुद्धिवादी प्रक्रियाएँ हैं। मार्क्स कहता है---/दुनिया को बदलते से 
आदमी अपने आपको बदलता है ।” दुनिया आदमी से बड़ी है, सबसे बड़े आदमी से भी बड़ी और हमेशा रहेगी । 
अंश से अशी, खण्ड से पूर्ण बडा होने से यह 'बदलना' सदा सीमित रहेंगा। 

(३) क्रान्तिकारी चमत्कारी पुरुष नहीं होता । मास मानकर चलता है कि मनुष्य इतिहास के हाथ 
की कठपुतली है। उसमे कोई नैतिक सकल्प जंद्ी चीज है ही नहीं। माक्स मानकर चलता है कि इतिहास 

में परिवर्तत कुछ संगठित अल्पसंख्यक दल ही घटित करेगे। व्यक्ति की अपार सम्भावनाओ क्े प्रति माक्स 
सशक है। 

(४) इस प्रकार माक्से का इतिहास-दर्शन ओर क्रान्ति सिद्धान्त पार्टी द्वारा 'प्रालितारियत' का ऋन्ति- 
कारी हरावल पैदा करने मे एक प्रकार का 'सुपरमेन' (वेश्वानर) निर्मित करने के पथ का समर्थन करता है। 
इसी भे से तानाशाही और तानाशाह पैदा होते हैं, जो लोकतत्र का विकल्प नहीं हो सकता । 

(५) स्वाम्यवाद किसी व्वारंटाइन' ज॑सी स्थिति मे सदा नहीं रह सकता। रूसी साम्यवाद ने यूरोप 
में फैलते हुए उदारमतवाद को पूंजीवादी अतः शत्रुवत् और अछूत मानकर एक ऐसी मानसिकता पैदा की कि 

एक ओर पूंजीवादी समाज के विज्ञान और तंत्नज्ञान से उत्पत्न मनुष्य के सामूहिक उत्पादन का तो रूसी 
लाभ ले, पर उसके द्वारा मातव को मिलनेवाले अवकाश और दासता से मुक्ति को साहित्य-सगीत-कला में 
“ह्वासोन्युख पूँजीवादी अप-संस्कृति” माने, यह परस्पर-विरोधी बाते है । 

(६) इसी कारण से रूसी साम्यवाद बार-बार साहित्य, कला, नाटक आदि मे सब प्रकार की अमूुर्तता, 
व्यक्तिगत भावनाशीलता का विरोध करके 'समाजवादी यथार्थंवाद' और सोवियत श्रमिक को ही नया तायक 

मानकर उसका गौरव गुणगान करने में व्यस्त हो गया । रूसी साम्यवादी साहित्य-समीक्षा अत्यन्त सीमित बन 

गई | 

(७) भारत मे पूंजीवादी और उपनिवेशवादी-साम्राज्यवादी दोनों मिलकर राष्ट्रवाद को बढ़ावा दे 

रहे थे। मुस्लिम राष्ट्रों मे सामतवादी-ज़मीदार तंत्न के मुल्ला-मौलवी तो और भी प्रतिक्रान्तिवादी थे। अतः 
राजनीति मे रहस्यवाद का प्रचार करने वाले माधीभकत काग्रेसी या हिन्दुत्वनिष्ठ या मुस्लिमलीगी सब एक ही 
थैली के चट्टे-बट्टे थे । वे सब अ-बुद्धि वादी थे । 

(८) महात्मा गांधी का दशशन नया नहीं था | रूसी-स्विस दार्शनिक डेविड कोइंगन ने मैन आफ़ 
रिनेसाँ को मैन आफ रिवोल्यूशन' के विरोध भे उपस्थित करके विधायक या रचनात्मक तत्त्व नकारात्मक 
तत्त्वों से किस प्रकार से अधिक महत्त्वपूर्ण और मृल्यवान हैं, और व्यक्ति की नैतिकता बढ़ाने में सहायक 
है यह फ्रांज मेहरिंग ने 'हिस्ट्री आफ फ़िलासाफ़ी' में स्पष्ट किया है। अंततः फासिज्म इसीलिए धर्म और 
रहस्यवाद का सहारा लेता है। हिंटलर का 'स्वस्तिक' और 'आये' श्रेष्ठता का सिद्धांत कैसे निकला ? राय ने 
भविष्यवाणी की १९५२ मे कि जैसे १६३१ मे नेहरू ने राष्ट्रीयशा और समाजवाद को मिलाकर अतत. ग्रांधी- 
वाद को शरण ली, वैसे चीन मे भी राष्ट्रवाद के सब पहलू उभरेंगे और समाजवाद के बदले तानाशाही वहाँ 
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ग्रतिगारी वार तो वा गे । शाह एसोति हे जाग ए ऐलिय आदि एगो 
बजे ए ं बाजार एशिें सी जी है। 

गाने छा गे हि एक्ीत पता हे हिए हर कार बोर बल रे छाए ओर के 
वात है। तक को झूछ के। बाहिए करत झुषे जाय, सुषओ गे मी पर 
पा के प्ावारी की | करते का से परत थक गति में बरस ला हो । पा ते 
बाद गा े गोरे गो गए धतिणता के री कप की शिकी । करत ओर परत वे एस 
पा )े, क्र परे गागगाद वी एबी हुई। एा वति लिये! रे कृत लिए एप 
बोर ॥ बागी | 0) हित हू गगिए' में विझो हैँ हि | ए पास, दा कि, पथ 
पु गो कही गीत पर बहा, वी बोर हरी के ए कर तिदसोतर हे। पके 
परे कतोता में कह गो हि शक बाग की गे सो झरे गाज हे की है।' 

ए ए गा पर इन विस्तार मे हि वो बे बसा विषालो होगे बोर है है 
गो, गंदगी ओर के फ्ाद कोपाशा, लोग पहाहद और रह हालत फू 
तो गज की है। बात गक्नताद एए गए वोह जजों और देखो ने रिहा है कपः 

गो गा है। कृत का के दिया को एई दि कगाा है। वी के हे के! गैर मार 
पका बह है। 
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डॉ लक्ष्मोसागर वाण्णेय 
पूर्व आचाय एवं अध्यक्ष, हिन्दी तथा भारतीय भाषा विभाग, इलाहाबाद विश्वविद्यालय 

भारतवर्ष के इतिहास मे ईसा की उन्तीतवी शताब्दी अत्यन्त महत्त्वपूर्ण शताब्दी है। राजनीतिक, आधथिक, 

सामाजिक और धार्मिक दृष्टियों से इस शताब्दी मे ऐसे अनेक परिवर्तन हुए जो उसे पिछली शताब्दियों से 
अलग करते हैं। राजनीतिक दृष्टि से भारत का शासनत-सूत्र ईस्ट इंडिया कम्पनी के हाथ से निकलकर ब्रिटेन के 
मंत्रि-मंडल के हाथ चला गया। अंग्रेजी राज्य को स्थापना के फलस्वरूप देश मे नवीन आधुनिक शिक्षा का 
प्रचार हुआ और वैज्ञानिक आविष्कार प्रचलित हुए। रेल, तार, डाक-व्यवस्था, प्रेत आदि ने उन्तीसवी 
शताब्दी के जीवन-क्रम, विचार-पद्धति और सामाजिक एवं धार्मिक दृष्टिकोण में अभूतपूर्व परिवर्तन उपस्थित 
कर वैज्ञानिकता को जन्म दिया, जिसके फलस्वरूप मध्ययुगीत पौराणिकता, अन्धविश्वासों और अन्धपरपराओं 

को जबरदस्त आधात पहुँचा । उन््तीसवी शताब्दी की सबसे बड़ी देन पंडों-पुरोहितों के एकाधिपत्य का समाप्त 
हो जाना है। नवीन शिक्षा के फलस्वरूप जिस अंग्रेजी शिक्षित मध्य वर्ग का जन्म हुआ वह पुरातनत्ल का 
बच्धन काटकर आगे बढ़ा और अपनी चेतना द्वारा नवोत्यात या नवजागरण की भावना को जस्म दिया । प्रेस 

के प्रचतित हो जाने से प्राचीन साहित्य प्रकाश मे आया और देश मे आत्म-गरिमा की वृद्धि हुई। साथ ही 

पाहचात्य विचारी ने मध्य वर्ग के मन और मस्तिष्क का मन्धत करना प्रारम्भ कर दिया। परिचम की एक 

जीवित जाति के सम्पर्क मे आकर जीवन में तवस्फूति और चेतना का सचार हुआ और फलतः देश मे नवो- 
दित आन्दोलतों का जन्म हुआ । इन आन्दोलनों के कर्णधारों मे महू दयानन्द और भारतेदु हरिदिवद्ध के 
नाम अत्यन्त आदर और श्रद्धा के ्राथ लिए जाते हैं। दोनों हो आधुनिक भारत के निर्माता थे। दोनों ही 

भारतीय नवोत्थान के जाज्वल्यमान प्रतीक थे। 
महर्षि दयानत्द सरस्वती का जन्म सन् १८२४ (सं" १८८१ वि०, टंकारा, गुजरात) और देहावसान 

सन् १८५३ (सं० १६४० वि०, कातिक अमावस्या, अजमेर, राजस्थान) में हुआ। भारतेलु हरिविचद्ध का 
जम्म ६ दिसम्बर सन् १८४० (भाद्रपद शुक्ल ७ ऋषि सप्तमी, सं० १६०७ वि०) में और निधत ६ जतवरी सन् 
१८८४ में हुआ। सन् १५५७ मे सिपाही विद्रोह हुआ और सत् (८८४ में इंडियन नेशनल कांग्रेस की स्थापना 

हुई। इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि जिस समय महँधि दयानत्द और भारतेर्दु का आविर्भाव हुआ वह राष्ट्रीय 
भावना के जाग्रत होने का समय था। इसके अतिरिक्त सत् १८२८ में बंगाल में ब्रह्मममाज की स्थापना से 

देश में धामिक एवं सामाजिक सुधारवादी आन्दोलनों की परम्परा ने भी राष्ट्रीयका का पोषण किया। भारत 
के नवनिर्माण के क्षेत्र मे जो स्थान महर्षि दयानन्द का था, वही स्थान समाज तथा साहित के क्षेत्र में भारतेन्दु 

का था। भारतीय जागृति में दोनों का योगदान था। दोनों के विशाल व्यक्तित्वों ने जो चेतना उत्तल की, 

उससे जन-जीवन का परिष्कार हुआ । महपि दयानत्द ने गुद विरजावत्द के आदेश पर आयंसमाज की स्थापना 
१० अप्रैल, १५७५ ई० [चत्र शुक्ल ५, सं० १६३२ वि०) को बर्बई में की। क्योंकि भारतेन्दु वेश्मव भक्त 
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थे, इसलिए उन्होंने तदीय समाज की स्थापना की जिसके फलस्वरूप कृष्ण-भक्ति का प्रचार हुआ। दौनों महां- 
पुरुष लेखक थे। महषि दयानन्द ने 'सत्पार्थ प्रकाश (स० १६३६ वि०) संस्कार विधि, 'ऋणग्वेदभाष्य 
भूमिका, ऋग्वेद भाष्य' (७वें मंडल तक ) , 'यजुर्वेद भाष्य' तथा अन्य कतिपय छोटे-बड़े ग्रथो की रचता की । 
भारतेन्दु ने अपनी अल्पायु में लगभग १३८ ग्रंथों की रचना की । वे कवि, नाठकका र, उपन्यासकार आदि 
के रूप में प्रसिद्ध हैं । 

महषि दयानन्द की यह मान्यता थी कि वेदों का मंत्र भाग ईश्वरकृत और स्वत:प्रमाण है तथा ब्राह्मण, 
उपनिषद आदि मनुष्यकृत और परत: प्रमाण हैं, राम-कृष्ण अवतारी पुरुष नही महापुरुष हैं, मूर्ति-पूजा अवेदिक है, 
जातिभेद जन्म से नहीं ग्रुणकर्मानुसार और परिवततनशील है, विवाह आदि सामाजिक विषयों मे स्त्रियों 

और पुरुषों के समानाधिकार हैं। द्ा्श्षनिक दृष्टि से उतका मत था कि सब पदार्थों का आदि मूल परमेश्वर है जो 
सच्चिदानंद स्वरूप, निराकार, सर्वशक्तिमान, अजन्मा, दयालु, स्वेव्यापी, सर्वान्तर्यामी आदि है और उसी 
की उपासना करनी चाहिए। सभी सत्यविधाओ का मूल वेदों मे है। जीवन का उद्देश्य शारीरिक, आत्मिक और 

सामाजिक उन्नति करना है। संसार का उपकार करना हमारा मुख्य उद्देश्य होना चाहिए। हमे अपनी ही उन्नति 

से सन्तुष्ट न रहकर सबकी उन्नति में अपनी उन्नति समभनी चाहिए। भारतवर्ष तथा अन्य देशो में स्थापित 

आयंसमाज की शाखाएँ मह॒षि दयानन््द के इन उद्देश्यों की पूर्ति मे रत है। समाज मे प्रचलित ऊँच-नीच की 
भावना, अन्धविदवासों, अन्धपरम्पराओं, कुरीतियों , कुप्रथाओं, के वे घोर विरोधी थे । भारतेन्दु भी वेदिक 
घर्मानुयायी थे । वे वेदों को अपोरुषेय मानते थे। वेदर्ननिदकों की उन्होने भर्त्संना की है! उनकी काव्य-रचनाएँ 
तथा नाटक और भाषण इस दात के प्रत्यक्ष प्रमाण हैं। किन्तु मह॒रषि दयानन्द और भारतेन्दु में थोडा मत- 
वेभिन्य है यहाँ। भारतेन्दु श्री कृष्णचन्द को साक्षात् भगवान मानते थे । उन्हें लीलावतारी मानते थे। वे 
कृष्ण के परम भक्त थे, जिसका प्रमाण उनको “श्री चंद्रावली नाटिका' में उपलब्ध है। इस थोड़े से मत- 

भेद के अतिरिक्त दोनों में मत-साम्य ही अधिक है। राजा राममोहन राय, केशवचन्द्र सेन आदि नव-जागृति 

के सन्देशवाहकों के साथ-साथ महषि दयानन्द और भारतेन्दु ने जीवन भे लगा घुन दूर करने के लिए देश को 

प्रेरणा प्रदान की । दोनों ने देश के विभिन्न भागों की यात्रा कर साहित्य और समाज की सेवा की । दोनो हो 
परिचिम के अन्धानुकरण के विरोधी थे। सन् १८६७ में भारतेन्दु ने चौखभा स्कूल की स्थापता की जिससे 
आधुनिक शिक्षा के प्रचार एवं प्रसार में काफी सहायता मिली । वे स्त्रियों को निर्भीक और स्वतंत्र होते देखता 
चाहते थे । 'नीलदेवी' गीति-हूपक में उनका यही दृष्टिकोण है। आयंसमाज की भाँति ही उन्होंने गो-रक्षा- 

प्रचार और मदिरा-मांस-सेवन रोकने का पुनीत प्रयास किया। तात्पयं यह है कि दोनो महायुरुष जीणंशीण् 
भारतीय जीवन में नया प्रकाश भर देना चाहते थे । 

दोनों ही परम देशभक्त थे। वे अपनी मातृ भूमि के लिए अनेक सुनहरे सपने देखा करते थे। अग्रेजों 
की नोति से वे क्षुब्ध रहते थे। उनके मन में एक ऐसे भारत की कल्पना थी जो किस्ती समय जगदगुरु था, जो 
वेभवपूर्ण था। उनका ध्यान प्रचीन आये गौरव की ओर आकृष्ट हो जाता था । वे फिर से भारत को सम्यता 
और संस्कृति के सर्वोच्च शिखर पर आसीन, ज्ञान-गरिमा से मंडित, सर्वपुज्य और जगत्वंच्य देश के रूप में 

देखना चाहते थे। भारत की तत्कालीन दुर्दशा देखकर दोनों को मर्मातक पीड़ा होतो थी। रोग, महघ॑, कर, 
आलस्य, धनहीनता, बलहीनता, अविद्या, पारस्परिक फूट और कलह, पाइ्चात्य सम्यता का अन्धानुकरण, 
अन्धविश्वास, छुआछत, भूत-प्रेत और अप-देवताओं में विश्वास आदि को दूर कर वे दोनों चारों ओर छाए 
हुए अन्धकार को दूर करना चाहते थे। पाखण्ड और दभ को दूर कर उनका लक्ष्य भारतीय समाज की 
सबंतोन्मुल्ती उल्तति करना था, अविद्या (व्यापक अथ॑ में) दूर करना था। वे स्वाधीनता का सूर्योदय होते 
देखना चाहते थे । राष्ट्रीय हित का ध्यान उनके लिए सर्वोपरि था । 

महधि दयातन््द ओर भारतेच्दु की राष्ट्रीयता का मूलमंत्र “निज भाषा उन्नति था। इसके बिता न 
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ज्ञात-वृद्धि हो सकती है और न आत्म-गौरव और गरिमा प्राप्त हो सकती है। महदि दयानन्द ने जिस जोर 
से हिन्दी का पक्ष-समर्थन किया, उसके कारण न केवल गुजरात, वरन् सारा देश राष्ट्रीयता के क्षेत्र में आगे 
बढ़ा । वे स्वयं हिन्दी के बडे अच्छे ज्ञाता ये। भारतीय राष्ट्रीयता के आराधक होने के कारण ऐसा होना 
स्वाभाविक था । हिन्दी की उन्नति करना उतके लिए सांस्कृतिक जागरण का चिह्न था। स्वर्गीय रामधारी 

सिंह 'दिनकर' के कथनानुसार जब महषि दयानन्द कलकत्ता गए थे, तब वे केशवचद्र सेन के साथ ही ठहरे थे । 
उन दिनो स्वामी जी 'सत्याथे प्रकाश' की रचना संस्कृत में कर रहे थे। केशवचद्र सेन के कहने पर ही उन्हें 
इस बात का ध्यान हुआ कि जनता के दिल और दिमाग में हूलचल मचाने का काम सस्कृत नहीं कर सकती । 

यह काम केवल हिन्दी के द्वारा किया जा सकता है । परिणामतः स्वामीजी ने सत्याथ प्रकाश' की रचना हिंदी 
में की, हिंदी गद्य को एक नई शैली प्रदान की और जनता के बीच बे हिन्दी में ही व्यास्यात देने लगे। वे इस 
निष्कर्ष पर पहुँच गए थे कि हिन्दी को अपनाये बिना भारत को अपनी राष्ट्रभाषा नहीं मिलेगी। हिन्दी को 
अपनाकर वे देश का भाषा-भेद मिटा देना चाहते थे। वे हिन्दी को आय॑ भाषा कहते थे और अपने अनुया- 

पियों के लिए आये भाषा का ज्ञान अनिवाय समझते थे। उतके प्रथत्त से पजाब और युक्त प्रान्त में हिन्दी 
का प्रचार बडी तेज़ी से हुआ | आगे चलकर हिन्दी के लिए जो आग्रह गांधी जी करने वाले थे, उसका प्रा 

पूर्वाभाम हमें स्वामी दयानन्द में दिखाई देता है। 
और भा रतेन्द् हरिश्चन्द्र हिन्दी-प्रेम की साक्षात् मृति थे, यह कहने की आवश्यकता नहीं। उनका सारा 

व्यक्तित्व और क्ृतित्व हिन्दी मय था। हिन्दी भाषा और साहित्य के क्षेत्र में वे आधुनिकता और प्रगतिशीलता 

के जनक माने जाते हैं । उन्होंने हिल्दी को राधा-कृष्ण के केलि-कुंजों से निकालकर आधुनिक भावों और 

विचारों पे पुष्ट किया । वे हिन्दी के द्वारा देशी जीवन की अवरुद्ध गति को गतिमान बनाने की उत्कट अभि- 

लाषा रखते थे। निज-भाषा-ज्ञान-विहीन व्यक्ति त घर का, न घाट का। पतिदेव जब 'देहरा' पूजते तो स्त्री 
'मूत' पूजती थी। इसी से जब तक घर-घर मे स्त्रो और पुरुष विद्या-बुद्धि-निघान न बन जाते तब तक उन्नति 
की कोई आशा नहीं थी। यह कार्य निज भाषा की उन्नति के बिना पूर्ण नहीं हों सकता था। अग्रेज लोग 
अंग्रेजी में अनेक ऋटियाँ होते हुए भी अपनी भाषा पर गव॑ करते थे। उसी प्रकार भारतवासियों को भी अपनी 
भाषा की, अनुवादों और मौलिक रचनाओ द्वारा विद्या के भौत' बनना चाहिए। 'हिंदी की उन्नति पर 

व्याख्यान! (१८७७) में धर्म, युद्ध, विद्या, कला, विज्ञान, काव्य आदि के समभने के लिए वे निज भाषा की 

महत्ता बताते हुए कहते हैं-- 

सौंप्यो ब्राह्मत को धरम तेई जावत वेद। 
तासों निज मत को लह्यों कोऊ कबहुँ न भेद ॥ 
तिन जो भाष्यों सोइ कियो अनुचित जदपि लखात। 
सपनहूँ नहिं जानी कछू अपने मन की बात ॥ 
पढ़े सस्कृत बहुत बिध अंग्रेजी हु आप। 
भाषा चतुर नहीं भये हिंय को मिट्यी न ताप॥ 

इन पंक्षितयों से यह स्पष्ट हो जाता है कि भारतेन्दु निज भाषा-ज्ञान द्वारा समाज से मूढ़ता और कूपमण्डकता 
का ही निवारण करना नही चाहते थे, वरन् पडों-पुजारियों का एकाधिपत्य भी समाप्त कर देना बाहते ये । 
हिन्दी के प्रति अवहेलना और उसका अपमान उन्हें कदापि सहन नहीं था। हिन्दी उनकी राष्ट्रीयता का प्रतीक 

थी। हिन्दी की उन्नति ओर उसके ज्ञान द्वारा वे समाज-धर्मं का सुधार करना और राष्ट्रीय एकता और 

अलंडता को पुष्ट करना चाहते थे । 

इस प्रकार महृि दयानन्द और भारतेन्दू दोनों के लिए देशोन््नति हिन्दी के बिना संभव तहीं थी। 
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दोनों ते अपने-अपने ग्रन््थों में उस समय 'स्वराज्य' का मंत्र दिया जब १८५७ के बाद सारा भारत आतंकित 

था और छतंत्रता की बात करना मौत को निमंत्रण देने के समात समझा जाता था। 

भारतीय तवोत्यात की एक विश्लेषता थी नारी का उत्कष । हमारे देश में सैद्धान्तिक रूप मे नारी गृह- 
लक्ष्मी समझी जाती है और यह कहा गया है कि जहाँ नारी का आदर होता है वहाँ देवता रमण करते हैं । 

ग़ार्गी, मैत्रेमी आदि के उदाहरणों द्वारा यह भी बताया गया है कि वेदिक काल से लेकर मुसलमानी शासन 

काल के प्रारम्भ होने तक भारतीय तारी उच्च से उच्च शिक्षा प्राप्त करती थी, धामिक कृत्यों में पुरुष का 
साथ देती थी, राजनीति में भाग लेती थी, पर्दा नहीं करती थी, अर्थात् वह सच्चे अर्थों मे पुरुष की सहधर्मिणी 
थी। किन्तु भारतीय इतिहास के मध्य युग में उसकी स्थिति शोचनीय हो गई। वह घर की चहारदीवारी में 
बन्द हो गई। मह॑पि दयानर्द ने फिर से उसे उसका उचित स्थान दिलाने की चेष्टा की । उन्होंने बाल-विवाह 
वृद्ध-विवाह और बहुविवाह का खण्डत किया और नारी के प्रति करता का विरोध किया। उन्होने नारी को 
उच्च-से-उचच श्षिक्षा प्रदान करने, उसे समानाधिकार देने की घोषणा की। इसी प्रकार नवोत्यान-काल में 
भारतेन्दु ते भी स्त्रियों की उत्तति के लिए आन्दोलन किया। भारतीय नारी की हीन दशा देखकर उन्हें 
अत्यन्त दु.ख होता था। 'पूर्णप्रकाश और चन्द्रप्रभा' उपन्यास मे उन्होंने वृद्धविवाह का विरोध किया है । 
वे चाहते थे कि भारतीय नारी अपना स्वत्व पहचाने और देश की सम्पत्ति-विपत्ति समभे। महूधि दयानन्द 
की भांति उन्हें भी विद्वास था कि भारतीय नारी सदा हीनावस्था में नही थी। वे उन्हें आधुनिक शिक्षा- 
नीर-क्षी २-विवेक के ् ाथ--देने के पक्षपाती थे । उनके पिता ने तो अपने घर की लडकियों को एक मिशनरी 

स्कूल में पढ़ने भेजा ही था, किन्तु भारतेन्दु ने तारी-शिक्षा के लिए आधुनिक शिक्षण-संस्था भी स्थापित की, 
इस दृष्टि से वे मह॒षि दयानन्द के अत्यन्त निकट थे। उनकी 'नील देवी” तामक नाट्य-कृति उनके नारी-संबधी 
दृष्टिकोण पर अच्छा प्र काश डालती है। 

जहाँ तक शिक्षा का संबंध है मह॒षि दयानन्द और भारतेन्दु के समय तक भारत की प्राचीन शिक्षण- 
प्रणाली का ह्ाम हो चुका था और नवीन यूरोपीय ज्ञान-विज्ञान ओर साहित्य की शिक्षा प्रारम्भ हो गई थी। 

महर्षि ने प्राचीन संस्कृत-शिक्षा पर तो बल दिया ही, साथ ही नवीन यूरोपीय शिक्षा का भी समर्थन किया 

और इस प्रकार वे प्राचीन और नवीन का समन््वय उपस्थित करना चाहते थे ताकि भारतवासी अपनी 

सांस्कृतिक पीठिका के साथ आधुनिक वैज्ञानिक युग में पदायंण कर सकें । उनके आदझ्श का अनुसरण करने की 
दृष्टि से आज देश में अनेक शिक्षण संस्थाएं कार्यरत हैं। गुरुकुलों मे भी उनके आदझशों का पालन किया 
जाता है। अनेक कन्या महाविद्यालय भी देश मे हैं। भारतेन्दु ने अपती “भारत भिक्षा/ 'भारतवी रत्व', 'मान- 

सोपायन', 'मनोमुकुलमाला' आदि रचनाओं में ब्रिटिश सुदासित भूमि के सम्बन्ध में अपने विचार व्यक्त 
करते हुए और उसके गुण-दोषों की ओर ध्यान आइध्ठ करते हुए, यूरोपीय शिक्षा द्वारा देशवासियों को उन्नति 
पथगामी होते देखना चाहा है और निज भाषा में किए गए अनुवादों द्वारा ज्ञान-संवर्द्ाश का आह्वान कर अन्ध- 
कार को प्रकाश में बदल देना चाहा है। उन्हें पश्चिम का अत्थानुकरण पसन्द नहीं था। किन्तु वे कहते थे कि 

'अंगरेजहु को राज पाइक रहे कूढ़ के कृढ'। कालगति के अनुसार देशवासियों को उन्नति की ओर अग्रसर 
करने की उनकी उत्कट इच्छा थी। 

वास्तव में भारतीय नवोत्यान ने जित दो महापुरुषों को जन्म दिया उनमें हिन्दी की दृष्टि से महि 
दयानन्द और भारतेर्दु का क्षीष स्थान है। इसीलिए दोनों के राजनीतिक विचारों में साम्य था। आधुनिक 
अर्थ में स्वराज्य की भाँग तो दोनों मे से किसी ते नहीं की । किन्तु उन्होंने स्वराज्य की भावना का मंत्र फूंका । 
विदेशी शासन उन्हें फूटी आँखों भी नहीं भाता था। भारतेन्दु हरिद्धन्द्र की 'भारत-दुर्दशा' नामक वाट्य-कृति 
और बनेक काव्य-कृतियों मे उतका यह दृष्टिकोण देखने को मिलता है। महर्षि का वेद-प्रचार राष्ट्रीय भावना 

पुष्ट करते का एक साधन था। एक अंग्रेज लेखक के अनुसार वे छद्मवेष मे क्रान्तिकारी थे। यही कारण 
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था जिससे बीसवी शताब्दी में स्वाधीनता-संग्राम के समय आर्यसमाजी राष्ट्रीय आन्दोलन मे घुल-मिल गए । 
दोनों में मानवता और विश्व-बन्धुत्व की भावना थी। दोनो ने आदर््ष भारत की कल्पना की। उनमे से 
किसी ने कोई राजनीतिक संगठन स्थापित नहीं किया था, किन्तु उनमें आत्मनिर्भरता और स्वतत्नता की 

भावना थी। इसीलिए दोनो अंग्रेज सरकार की आँखों मे खटकते थे । जन-मानस गे स्वाभिमान जाग्रत 
फर वे चाहते थे कि भारतवासी सिह के समान गर्जन करें। स्वराज्य और स्वदेशी को तरफ वे जनता को ले 

जाना चाहते थे। अपने प्रसिद्ध ग्रंथ 'सत्याथ प्रकाश' में महृषि ने राज्य के स्वरूप, राजा तया जनता के अधि- 
कार, दण्ड-व्यवस्था, कानून आदि के सम्बन्ध मे अपने विद्वद एवं व्यापक विचार प्रकट किए हैँ । 

अभी तक मैंने दोनों महापुरुषों के विचार-साम्य के संबंध में अपना मत व्यक्त किया। किन्तु एक बात 
में दोवों मे मतभेद भी दू ष्टिगोचर होता है।यह तो निश्चित है कि दोनों महापुरुषो मे हिन्दुत्व (भारतीयता ) 

की भावना प्रवल थी । वे हिन्दुओं को भारत की रीढ समभते थे। इसलिए हिन्दुत्व पर ध्यान केन्द्रित करना 

स्वाभाविक धा-वैसे वे संकीर्ण साम्प्रदायिकता के विरुद्ध और विद्व-बन्धुत्व के समर्थक थे । सुधारवादी दोनों 
थे। महधि दयानन्द आयंसमाज की स्थापना द्वारा जो काये सम्पन्न करना चाहते थे वही कार्य भारतेल्दु कोई 
सम्प्रदाय या समाज स्थापित करने के बजाय परम्परा से चले आ रहे स्वयं हिन्दू धर्म या सनातन धर्म में ही 
देश, काल, परिस्थिति के अनुझूप सुधार उपस्थित करना चाहते थे। सनातन धर्म के सुधार के अन्तर्गत उनके 
सभी साप्ताजिक, धार्मिक सुधार, अछतोद्धार, नारी का उत्पान, भाषोद्धार, स्व्राज्य की भावना, मांस-मद्य- 

निषेध, बलि प्रथा का विरोध आदि सभी कुछ समाहित था। इसलिए उन्हें एक अलग 'दयानन्दी' विचारधारा 
अच्छी न लगती थी। वे सामाजिक और धामिक सुधार उसी प्रकार चाहते थे जिस प्रकार महपि दयातत्द 
चाहते थे । किन्तु अति का अतिक्रमण करते हुए और पश्चिम के चकाचौंध से बचकर (तब्रह्म समाज) । उन्नी- 
सी शताब्दी में अनेक सुधारवादी संस्थाएँ उत्पन्न हो गई थीं, यह उन्हें पसन्द न था। मतमतान्तर 
उन्हें अच्छे नही लगते थे । इसीलिए प्राचीन सनातन धर्म के प्रति आर्यममाज की भावना का वे अपने ढंग से 

खण्डन करते थे। इस दृष्टि से 'हरिश्चन्ध चन्द्रिका' (खण्ड ६, संख्या १२-१३, जून-जुलाई, १८५७६) में उनका 
'दयानन्द सरस्वती शीर्षक लेख देखने योग्य है। साथ ही उनके ये शब्द भी देखिये-- 

भारत में एहि समय भई है एब कुछ बिरनहिं प्रमात हो दुइ-रंगी। 

आधे पुराने पुरानहिं मानें आधे भए किरिस्तान हो दुइ-रगी ॥। 
क्या तो गदहा को चना चढावे कि होइ दयानन्द जाय॑ हो दुइ-रंगी। 
क्या तो पढ़ें कैथी कोठिवलिये कि होइ बरिस्टर धाय हो दुइ-रंगी ॥ 

एही से भारत नास भया सब जहाँ तहाँ यही हाल हो दुई-रंगी। 

होठ एकमत भाई सबब अब छोड़ हु चाल-कुचाल हो दुइ-रंगी॥ 

वास्तव में भारतेन्दु प्राचीन सनातन धर्म को नवीन रूप प्रदान करता चाहते थे। सबको तीन-तेरह 
होते देखना उन्हें पसन्द न था । वे अतिवादियों से सहमत न हो पाते थे, फिर वे चाहे प्राचीन धर्म का ढोंग 

भरते वाले कृपमण्ड्क ब्राह्मण हों या आयंसमाजी, ब्रह्मममाजी हों या ईसाइयत का दम भरने वाले नवशिक्षित 
भारतीय । 

भारतेन्दु का केवल इस मामले मे महषि दयानन्द से असहमत होना आइचयें की बात नहीं होनी 

चाहिए । दो महापुरुषों में पूर्ण मतैवय हो, यह न तो संभव है और न स्वाभाविक । 
अन्यथा, दोनों राष्ट्रीय तवजागरण के अग्रदूत थे। वे भारतीय जीवन का फिर से संस्कार करना 

चाहते थे । पूर्व और पश्चिप का समन्वय उपस्थित कर दूषित परम्पराओं, अन्धविश्वासों, अंधपरम्पराओं 

आदि का निवारण करना उतका लक्ष्यथा। भारतीय सभ्यता और संस्कृति की सर्वप्रधानता में विश्वास 
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दयानन्द और प्रमचन्द 

भी मदनगोपाल 
प्रसिद्ध पत्रकार एवं सुप्र तिष्ठित लेखक 

प्ररोवना 

महूधि दयावरद का निर्वाण ३० अक्टूबर १८८३ ई० को हुआ । उनके निर्वाण को सौ वर्ष हो गए। वह एक 
सावेभीम व्यक्ति थे।नवजागरण के गुंग मे उत्होंने तमाज सुधार, शिक्षा, औद्योगिक तथा वैज्ञानिक 

उन्नति, समानता और सामाजिक न्याय, स्वतत्रता, स्वदेशी तथा स्वभाषा का उद्घोष करते हुए स्वतृत्र, 
समृद्ध तथा रूढ़िमुक्त राष्ट्र की संकल्पना की थी। 'सत्याथे प्रकाश' मे उन्होने मनु आदि धर्मशास्त्रकारों का 
युगानुरूप नवीत भाष्य प्रस्तुत किया। आत्मिक तथा भौतिक उस्नति का ऐसा संतुलित उपाय इतने विशद 
देचारिक और व्यावहारिक स्तर पर मह॒षि से पृ किसी समाज-सुधारक तथा युगद्गष्टा ने नहीं सुभाया था। 
श्री विवेकानन्द, स्वामी रामतीर् तथा श्री अरविन्द जैसे युगप्रवतंक विचा रक भी स्वामी जी पे प्रभावित थे। 
स्वामी जी के काये का बहुआयामी अध्ययन अभी आर्य प्तमाज से बाहर विद्वानों द्वारा वैसा नहीं हुआ जैसा 
होना चाहिए था | मेरा विश्वास है कि आधुनिक परिप्रेक्ष्य में स्वामी जी के कार्य का पुनर्मुह्याकन होना 
चाहिए, यह मूल्यांकन इसलिए भी आवश्यक है कि आज मानव धर्म, लोकतत्र, सामाजिक समानता, सामूहिक 
अम्युदय, नैतिकता तथा लोक जीवन के उत्लर्ष से सम्बन्धित मूल्यों को खतरा पैदा हो गया है। पुनर्मुल्यांकन 
की दिशा में पहल करने के लिए हमने निर्वाण शताब्दी पर प्रसार-व्यास्थात माला का शुभारंभ किया है। 
इसके अन्तर्गत ड० भवानी लाल भारतीय, आचाय॑ एवं अध्यक्ष, दयानरूद पीठ, पंजाब विश्वविद्यालय तथा 

डा9 प्रभाकर माचवे, निदेशक, भारतीय भाषा परिषद, कलकत्ता के 'दयानर्द के विचार, समय की कसौटी 

पर' तथा 'दयानत्द, गांधी और मार्क्स विषय पर व्यास्यान सम्प्न हो चुके हैं और अब इस क्रम में दैनिक 
ट्रिब्यून के पूर्व॑ सम्पादक तथा अंग्रेजी और हिन्दी के सुप्रसिद्ध लेखक श्री मदनगोपाल का तृतीय व्याख्यान 
दयानन्द और प्रेमचन्द' विषय पर आयोजित किया जा रहा है। आज्ञा है, दोनों कालजयी विचारकों का यह 

तुलनात्मक अध्ययन विचार के लिए नई दिशाओं का उद्धाटन करेगा । 
महूि दयानत्द ने घामिक, सामाजिक, शैक्षणिक, अधिक और राजनीतिक क्षेत्रों में नवीन संभावनाएं 

व्यक्त की । स्वदेशाभिमान, स्वात्मबोध तथा राष्ट्रीय गौरव को जाग्रत कर स्वाधीनता संग्राम का मार प्रशस्त 
किया। उन्होंने हताश पराधीन युवकों के भीतर सुषुप्त अहं को जगाया जिनके कातों में निरन्तर यह शोक- 
पृण मंत्र फूंका गया था कि भारत का इतिहास सतत अपमान, अधःपतन, विदेशियों की पराधीवता तथा 
बाह्य शोषण की शोचनीय गाया है। प्रेमचंद का साहित्य भी स।म्राज्यवादियों के फैलाये हुए इतिहास और 

संस्कृति सम्बन्धी भ्रमों और धारणाओं को छिल-भिल करने वाला है। उन्होंने स्यू्ण भारत तथा 

उसके स्वाधीनता-आन्दोलन को प्रतिबिस्वित किया। ज्ञासकीय आतंक के विदद्ध त्याग और बलिदान का 
अमोध वत लेकर चलने वाली जनसाधारण की सेना उन्होंने जब संस्कृति के रक्षार्थ खड़ी की। सांस्कृतिक 
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और राजनीतिक जागरण के युग मे जनवादी साहित्यिक आन्दोलन के वह पहरेदार थे। अब तक 
प्राय: प्रेमचंद, गांधी और तालस्ताय के तुलनात्मक अध्ययन की बात की जाती रही है पर दयाननन््द 
के साथ उनका संबन्ध जोड़कर नहीं देखा गया! गवर्नमेंट सेन्ट्रल ट्रेनिंग कालेज, इलाहाबाद में पढ़ते हुए 
वह प्रसिद्ध आयंसमाजी विद्वान पण्डित गंगा प्रसाद उपाष्याय के सम्पर्क में रहे थे । बरेली के आर्यंसमाजी 
शंकरलाल श्रोंत्रिय के विज्ञापन को पढ़कर उन्होंने मुशी देवीप्रसाद को बाल विधवा कन्या से पुनविवाह 

किया | अमृतराय ने तो लिखा ही है कि प्रेमचंद जी जलसो में तो जाते ही थे, आरयंसमाज के 

बाजाब्ता सदस्य भी थे। उन्होंने अपनी पुत्री कमला की प्रारंभिक शिक्षा का प्रबन्ध भी आये महिला विद्यालय, 
लखनऊ में किया था। 'माधुरी' का सम्पादन करते हुए सत्यदेव विद्यालंकार प्रणीत पुस्तक 'दयानन्द दर्शन, 
चमूपति जी कृत “लेम्पतेज आफ दयातन्द' तथा घासीराम कृत ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका के अंग्रेजों 
अनुवाद 'इन्द्रोडकशन टु द कमेन्ट्री आन द वेदाज़' की उन्होंने साहित्यिक समीक्षा की थी। यही नही, प्रेमचद 
के कहानी संग्रह 'सोज़्ेवतन' की समीक्षा लाहौर से प्रकाशित 'आय॑ गजठ' में छपी थी। १६२६ में कॉगड़ी 
से प्रकाशित 'अलंकार' तथा 'गुइकुल समाचार' में 'कायाकल्प, 'प्रेम प्रतिमा' तथा 'प्रेम द्वादश्ी' की समीक्षाएँ 
प्रकाशित हुई थी । 'अलकार' के गुरुकुल जयन्ती विशेषाक में प्रेमचंद जी का 'ऋषि के जीवन का एक पृष्ठ' 
शीर्षक लेख भी प्रकाशित हुआ था । १६३४ मे प्रकाशित 'हस' मे 'अलकार' के श्रद्धानन्द विशेषांक की समीक्षा 
छपी है। कन्या ग्रुरुकुल, देहरादून से प्रकाशित तथा विद्यावतीसे ठ द्वारा सम्पादित 'ज्योति' पत्रिका में 
वरदान तथा 'रगभूमि' की समीक्षाएँ प्रकाशित हुई । 'ज्योति' के एक अंक मे प्रेमचंद जी की पत्ती शिवरानी 
का भारतीय महिलाओ का अपनी बहनों के प्रति कत्तेव्य' लेख छपा था। बात जुलाई सन् १६२४ की है । 
प्रेमचंद जी ने अपने दोनों पत्री--'जागरण' और 'हंस'--मे स्वामी दयानन्द ओर स्वामी श्रद्धातन्द के चित्र 
छापकर अपने आयंसमाज विषयक भावों को स्पष्ट किया था। 

१६२६ के वाषिकोत्सव पर प्रेमचंद जी गुरुवुल काँगड़ी पधारे थे। अपने गुरुकुलीय सस्मरणों को 
उन्होने 'माधुरी' मे प्रकाशित कराया था । गुरुकुल में आने से पूर्व वहू ग्रुदुकुल को साम्प्रदायिकता का केन्द्र 
मानते थे और जो भाषण वह लिखकर लाए थे, उसमे उनका पूर्वाग्र ह् लक्षित होता था पर यहाँ आकर उनकी 

धारणा बदल गई और उन्होने वह् लिखित भाषण न पढ़कर स्वतंत्र मौखिक विचार व्यक्त किए तथा स्वीकार 

किया कि गुरुकुल में वह गुरु बनकर आये थे परन्तु शिष्य बतकर जा रहे है। अगस्त १६२७ की 'ज्योति' मे 

धुरुकुल मे प्रेमचंद' शीर्षक के अन्तर्गत यह विवरण प्रकाशित हुआ। तत्कालीन आचाये रामदेव ने उनका 

स्वागत करते हुए उनकी तुलना अग्रेजी के साहित्यकार थकरे से की थी। १६३६ में आर्य प्रतिनिधि सभा, 

पंजाब के वार्षिकोत्सव पर लाहौर मे उन्होने सभापति पद से जो व्याख्यान दिया था उसमें भुरुकुल शिक्षा 

पद्धति, नारी शिक्षा, वेद प्रचार, अछतोद्धार, कमंणा वर्ण व्यवस्था, जात-पात का निषेध, स्वदेश प्रेम, चरित्र 

निर्माण आदि विषयो पर आर्य समाज के दृष्टिकोण की सराहना की थी । कहने का आशय यह कि प्रेमचंद जी 
पर दयानन्द का गहरा प्रभ्नाव था और आर्य समाज की संस्थाओं ते उनसे अपना घनिष्ठ सम्बन्ध जोड़कर इस 

मद्दान उद्देश्य को प्रचारित कराने मे प्रेमचंद जी का लाभ उठाया था । गुदुकुल का उनसे गहरा रिश्ता है, अतः 
आज परिसर में दोनो महापुरुषो को श्रद्धांजलि अपित करते हुए परम संतोष का अनुभव हो रहा है हमे । 

दयानन्द और प्रेमचंद जीवन सग्राम से तटस्थ रहने वाले चिन्तक नहीं थे । दोनों ने साम्राज्यवादियों, 
पोंगे पोषो और धर्माचायों तथा संस्कृति-विरोधियों के खिलाफ कलम का अचुक अस्त्र प्रयुक्त किया। दोनों 
महान् भारत के भविष्य द्रष्टा थे। दोनों शोषण भर सामाजिक अत्याचार का विरोध जीवन-भर कमर कप्त 
क्र करते रहे। 

प्रसन्तता का विषय है कि प्रेमचंद के विश्वेषज्ञ विद्वान श्री मदनगोपाल आज दयातत्द और प्रेमचंद 
पर व्यास्यान देने के लिए हमारे मध्य हैं। उन्होने प्रेमचंद पर हिन्दी तथा बंग्रेजी में अधिकारपृर्वेक लिखा है। 
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“हिन्दी में 'कलम का मजदूर: प्रेमचंद' तथा अंग्रेजी में 'मुंशी प्रेमचंद' उनकी बहुचचित कृतियाँ हैं। अमृतराय 
की पुस्तक 'कलम का सिपाही' से अधिक परिश्रम मदनगोपाल जी की पुस्तक मे परिलक्षित होता है । बाशा 
है, मदतगोपाल जी का यह व्याख्यात दयानन्द और प्रेमचंद को समभने मे अधिक सहायक होगा। मैं श्री 
मदनगोपा्त जी को हृदय से धन्यवाद देता हूं। 

श्रद्धानन्द बलिदान-दिवस 
दब 7र हजा 

२३ दिस म्बर १६८४ 
लभदर कुमार हज! 

कुलपति 

[१] 
महधि दयानन्द के निधन के समय प्रेमचंद की आयु तीन वर्ष की थी। उनका असली नाम धनपत- 

राय था। उनकी शिक्षा काशी मे हुई, वही काशी जहाँ स्वामी दयानन्द का कडा विरोध हुआ था। 
जब धनपतराय स्कूल में पढ रहे थे तब आयंसमाज ने उत्तर भारत के जनजीवन मे एक नयी 

चैतना का संचार किया | महषि के समय हुए वाद-विवादो की गूँज अभी भी सुनाई दे रही थी। महधि के 
अकाट्य तकीँ ने धार्मिक अन्धविश्वासों और रूढ़िवादी सकीणताओ की बुनियादें हिला दी थी। उप्त युग के 
एक महान सुधारवादी भा रतेन्दु हरिद्चन्द्र ने अपनी पत्रिका 'हरिइचन्द्र मैगजीन' के सहायक सम्पादकों की सूची 

में महषि जी का नाम भी सम्मिलित किया था, क्योंकि महर्षि जी की कुछ कृतियाँ उस पत्रिका में छपी थी। 
जनता द्वारा नयी विचारधारा का स्वागत प्रातनपंथी संकीणताओ के मुंह पर कड़ा तमाचा था। प्रेमचद ही 
शायद ऐसे प्रथम साहित्यकार थे जिन्होंने अपने उपन्यासो और कहानियो के माध्यम से मह॒षि का सदेश भर- 

घर पहुंचाथा । अपने सुधारवादी दृष्टिकोण के कारण वह जल्द ही जन-जन में लोकप्रिय हो गए और प्रमुख 
आयसमाजी साहित्यकार के रूप मे साहित्य गगन पर छा गए । उनकी क्रृतियों मे प्रचारक की ध्वरति नहीं है, 

भौर न ही नारेबाजी है। इनके स्थान पर हमे सुधारवादी और शिक्षात्मक स्वर सुनाई देता है। उनके आरय- 

समाजी विचार थोधे नही लगते । 
प्रेमच द की सर्वप्रथम नौकरी अट्ठारह रुपये महीने पर चुनार के मिशनरी स्कूल मे लगी थी। एक 

मैट्रिक पास को उन दिनो अट्ठारह रुपये वेतन मिलना बड़ी बात थी। प्रेमचद ने स्वय लिखा है कि नोकरी 

मिलते ही जब वह घर की ओर घले तो उनके पाँव जमीन पर न पड़ते थे । परन्तु ईसाई मिश्ननरी स्कूल मे 
उनका टिकना आसान नहीं था। वह कुछ ही महीने वहाँ काम कर पाये। चुनार मे गोरे लोगो की पलटने 

तैनात थी | प्रेमचंद स्वतंत्र विचारों के व्यक्ति थे, बड़े स्वाभिमानी । गोरे सिपाहियों और स्थानीय युवकों के 

बेल मे भड़प के सिलसिले मे बात आगे बढ़ी और घनपतराय को स्कूल से निकाल दिया गया। जितने दिन 

रहे परिस्थिति अनुकूल नहीं थी। स्कूल तो मिशनरियों का था ही। यहाँ उन पादरियों का भी भट्ठा था जो 
ईंसाई मत का प्रचार करते थे और गरीब किसानों तथा अछूतो को प्रलोभत देकर ईसाई धर्म की लपेट मे ले 
रहे थे। यही कारण था कि इस छोटे से नगर मे दो गिरजाघर थे। आगे चलकर प्रेमचंद ने अकाल और 

विपदाग्रस्त लोगों के धर्म परिवर्तन के बारे में कहानियाँ भी लिखी । 
कहानियों से पहले मैं उतके उपन्यासों को लेता हूँ। प्रारंभिक तीन उर्दू कृतियाँ हैं 'असरारे माबिद,' 

/हुमखुर्मा व हमसवाब' और 'किशना'। असरारे माबिद' अधूरा रहा। इसका हिन्दी मे अनुवाद नहीं 
हुआ। 'किशता' का भी नही हुआ (इस उपन्यास की तो अभी तक एक भी प्रति उपलब्ध नहीं हो सकी है ।) 
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हुमखुर्मा व हमसवाब' की कुछ प्रतियाँ उपलब्ध हैं । इन तीनों में से कौनसी पुस्तक कब लिखी गई और कंब 
प्रकाशित हुई इसके बारे में मतभेद हैं। 'असरारे माबिद' बनारस की पाक्षिक उर्दू पत्रिका 'आवाजे खष्तक' में 
छपा। पहली किस्त ६ अक्तूबर, १६९०३ को, और आखिरी किस्त फरवरी १६०५ की, लेखक का ताम था 'तवाव 
राय इलाहाबादी' । प्रेमचंद इसे पूरा नहीं कर सके । भागे चलकर “'किशना' के आधार पर 'गबन' लिखा। 
'हमलुर्मा व हमसवाब' का हिन्दी अनुवाद भी प्रकाशित हुआ, यह था 'प्रेमा' । 'असरारे माबिद' का उन्होंने कहीं 
जिक्र नहीं किया । शायद इसलिए कि इस उपन्यास में विशेष फक्कड़पन तो है ही थोड़ी अदलीलता भी है। 
इसकी पात्र रामकली एक महन्त के प्रेमपाश में फंसी है। बाजारू प्रवृत्ति की औरत है। महत्त से इतनी 

घनिष्ठता है कि घर के जेवर चुराकर उसे दे देती है। 'हमखुर्मा व हमसवाब' में भी हमें रामकली का किरदार 
मिलता है। वहाँ वह विधवा है। महन्त जी वहाँ भी हैं। दोनो उपत्यासों मे महन्त या पुजारियों की खिलली 
उडाई ग्रयी है। ऐसे ही जैसे आरयंसमाजी प्रचारक उनकी कुरीतियों का मंडा फोड़ कर दिखलाते थे । 'हमलुर्मा 
व हमसवाब' आयंसमाजी रंग में रंगा है। तब प्रेमचंद की आयंसमाज में पूरी आस्था थी। वह समाज सुधार 

के इच्छुक थे! यह पुस्तक प्रेमचंद को प्रिय भी थी। उर्दू में इसके शायद तीन संस्करण निकले। हिन्दी मे 
इसका उल्था कर 'प्रेमा' शी्॑क से प्रकाशित करवाया। फिर बीस वर्ष बाद इसके 'प्लाट' मे थोड़ा परिवतेत 

कर इसे 'प्रतिज्ञा' के माम से छपवाया । 

उपन्यास का नायक अमृतराय स्वयं प्रेमचद का मुखपात्र है। आरंभ मे प्रेमचंद की आकांक्षा थी 
वकील बनने की । स्वयं वकील नहीं बने, परन्तु अमृतराय को वकील का जामा पहनाया। यही नही अमृत- 
राय का एक विधवा से विवाह भी करवाया। हिन्दी उपन्यास मे यह नयी बात थी! स्वयं प्रेमचद ने भी एक 

बाल विधवा से विवाह किये। महर्षि ने विधवाओं के लिए नियोग की प्रथा को पुनर्जीवित करने का प्रचार 

किया था । परन्तु कितने ही आयंसमाजियों ने विधवा विवाह का प्रचार किया! महधि जी ने इसका विरोध 
नही किया। यही नही आय॑ मेसेंजर में विधवाओं के विवाह संबंधी विज्ञापन भी छपते थे । महर्षि जी ने उन्हें 

देखा था। 

'हमलुर्मा व हमसवाब' उपन्यास के नायक अमृतराय ने अचारक धनुषधारी का व्याख्यान सुना । 
इतने प्रभावित हुए कि कुछ अंश भी नोट कर लिए। जब अमृतराय ने अपने मित्र दानताथ को बंतलाया कि 

उसने घनुषधारी का व्यास्यात सुना था तो दाननाथ ने व्याख्यान का विषय पूछा। अमृतराय ने कहा--- 
“जाति की उन्नति के सिवा दूसरी कौनसी बात हो सकती थी ? लाला साहब ने अपना जीवन इसी काप्त के 

हेतु अपंण कर दिया है। आज ऐसा सच्चा देशभक्त और निष्काम जाति सेवक इस देश मे नहीं है। यह दूसरी 

बात है कि कोई उनके सिद्धांतों को माने या न माने । मगर उनके व्यास्यानों मे ऐसा जादू होता है कि लोग आप 
ही आप खिंचे चले आते हैं । मैंने लाला साहब के व्याख्यानों के सुनने का आनन्द कई बार प्राप्त किया है। 

मगर आज की स्पीच मे तो बात ही और थी। ऐसा जान पड़ता है कि उनकी जबान में जादू भरा है। शब्द 
वही होते हैं जो हम रोजमर्रा काम मे लाया करते हैं। विचार भी वह्ठी होते हैं जिनकी हमारे यहाँ प्रतिदिन 

चर्चा रहती है। मगर उनके बोलने का ढंग कुछ ऐसा अपूर्व है कि दिल को लुभा लेता है।” 

अमृतराय बहू गये। आदर्श के ताम पर किसी भी विधवा से विवाह का संकल्प किया। 

जब इस तरह का संदेश उनकी मंगेतर श्रेमा के पिता बदरी श्रसाद के पास पहुँचा तो उन्होने अमृत- 

राय को लिखा--'हमने सुना है कि अब आप सनातन घम्म को त्याग करके ईसाइयो की उस मंडली में जा 
मिले हैं जिसको लोग मूल से सामाजिक सुधार सभा कहते हैं। इसलिए अब हम अति श्लोक के साथ कहते हैं 
कि हम आपसे कोई बात नहीं कर सकते ।” अमृत॒राय को धश्का लगता है। संघर्ष था देशभक्ति और आत्म- 

स्वार्य के बीच। लेखक के अनुसार देशभक्ति ने आत्मस्वार्थ को परास्त कर दिया। अमृतराय ने बदरी प्रसाद 
को लिखा--“कृपा पत्र आाया। पढ़कर बहुत दुल हुआ । आपने मरी बहुत दिनों की अंधी हुई आशा तोड़ दी | 
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जेर, जैसा आप उचित समझें वैसा करे । मैंने जब से होश सेभाला है तब से मैं बराबर सामाजिक सुधार 
का पक्ष करता हूँ। मुझे विश्वास है कि हमारे देश की उन्तति का इसके सिवाय और को ई उपाय तही है। भाप 

देश जिसको सनातन धर्म समझ बैठे हैं वह अविद्या और असम्यता का प्रत्यक्ष स्वरूप है।आपका कृपाकाक्षी-- 
अमृतराय ।” 

प्रेमा का विवाह अमृतराय के परमम्रित्र दाननाथ से हो जाता है। 

अमृतराय पूर्णा के पति के गगा में डूब जाने पर उसे सहानुभूति दिखलाते हैं। दिल में बैठा सुधारक 

कहता है। पूर्णा का दूसरा विवाह होना चाहिए। पूर्णा को मनाया जाता है। जब विधवा विवाह का समाचार 

शहर में फैलता है तो बदरी प्रसाद के घर पर इसकी चर्चा होती है। विद्वान और धनाढय लोग इकट्ठे होते 
हैं, शादी को रोकने के तरीकों पर बहस होती है । 

पंडित भुगुदत्त : विधवा विवाह वजित है। कोई हमसे शास्त्रा्थ कर ले। वेद-पुराण मे कही ऐसा 

अधिकार कोई दिखा दे तो हम आज से पडिताई करना छोड़ दें। 

बहुत से लोग चिल्लाए : हाँ हाँ जरूर ज्ञास्त्रार्थ हो। 

लोगों को शास्त्रार्थ पर उतारू देखकर बदरी प्रसाद बोले : किससे करोगे शास्त्रार्थ ? मान लो वह 

शास्त्रार्थ न करे। तब ? 

सेठ धूनीमल : बिना शास्त्रार्थ किए विवाह कर लेंगे ? थाने मे रपट करा दूंगा। 
ठाकुर जोरावर सिंह : कोई ठट्ठा है ब्याह करना। सिर काट लूंगा। लहू की नदी बह जाएगी। 
राव साहब : बारात की बारात काट डाली जाएगी। 
सैकड़ों आदमी आकर डंट गये और आग में इंघत लगाने लगे । 

एक : जरूर से जरूर सिर गंजा कर दिया जाये। 
दूसरा : घर में आग लगा देंगे। सब बारात जल-मुन जायेगी । 
तीतरा : पहले उस स्त्री का गला घोंट देंगे। 

एक ओर विवाह की तैयारियाँ हो रही हैं। दूसरी ओर लठंतों के सरदार ठाकुर जोरावर सिंह 
अमृतराय को खत भेजते हैं। लिखा था : हमने सुना है कि आप विधवा ब्राह्मणी से विवाह करने वाले हैं। 

हम आपके कहे देते हैं कि मूल कर भी ऐसा न कीजिएगा। नहीं तो आप जानें और आपका काम । 

अमृतराय प्रतिष्ठित व्यक्तित है। रसूख वाले हैं। विवाह सम्पन्न हो जाता है। विरोधी दल दाँत 

पीसता रह जाता है। 
सेठ धूतीमल पंडित भुगुदत्त से कहते हैं : महाराज, कुछ ऐसा यत्न कीजिए कि इस दुष्ट का सत्यानाश 

हो जाए। कोई नामलेवा न बचे । 

भुगुदत्त : सर्वेया नाश न कर दूं तो ब्राह्मण नही। आज के सातवें दित उनका नाश हो जाएगा। 
सेठ जी : द्रव्य जो लगे बेखटक कोठी से मेगा लेता । 

भुगुदत्त : इसके कहने की कोई आवश्यकता नहीं। केवल पाँच सो ब्राह्मणों को प्रतिदिन भोजन 

कराना होगा । 

एक ओर अंधविश्वास और अविद्या का वातावरण है दूसरी ओर एक ब्राह्मणी विधवा का एक 

क्षत्रीय अविवाहित पुरुष से विवाह, जातीय सीमाओं को लाँध कर प्रेमचन्द ने अन्तर्जातीय विवाह का प्रचार 

किया । 

अमृतराय और पूर्णा के विवाह के बाद भी प्रेमा के हृदय में अमृतराय की मूर्ति ज्यों की त्यो रही । 
यह बात दाननाथ को खटकी। दावनाथ को अमृतराय से इतनी ईर्ष्या थी कि वह अमृतराय को मारने 
चला । प्रेमा ने पूर्णा को सावधान किया । परिणाम यह हुआ कि दाननाथ और पूर्णा एक दूसरे को गोली का 
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निज्ञाना बना दैते हैं। प्रेमा विधवा हो जाती है। तब प्रेमचन्द अमृतसय का विवाह विधवा प्रेमा से करवा 
देते हैं ।यह समाज सुधार और देशोद्धार के हित में है। देशोद्धार की भावना अगले उपन्यास 'जलवाए 

ईसार, हिन्दी में वरदान,” भें भी है। इस उपन्यास के नायक की माँ सुवामा अध्टमुजी देवी से वरदान 
माँगती है। देवी की उसके कान में आवाज आती है--सुवामा, मैं तुम से बहुत खुश हूँ। माँग क्या माँगती 
है। 

मैं जो कुछ माँगूंगी, क्या देवी जी देंगी ? 
हाँ, मिलेगा । 

मैंने बडी तपस्या की है। इसके लिए भारी वरदान माँगूंगी। 
क्या लेगी ? कुबेर का घन ? 
नहीं । 

इन्द्र का बल ? 

नही । 

सरस्वती की विद्या ? 
नहीं । 

संसार का सबसे उच्च म पदार्थ माँगती है। 

बह क्या है ? 

सपूत बेटा जो कुल का नाम रोशन करे ? 
नहीं । 
जो माँ-बाप की सेवा करे ? 
नहीं । 

जो विद्वान और बलवान हो ? 

नहीं । 

फिर सपूत बेटा किसे कहती है ? 

जो अपने देश का उपकार करे। 

इस उपन्यास का नायक सुवामा का बेटा प्रतापचन्द हैजो संन्यास लेकर बालाजी का नाम ग्रहण 
करता है। 

कुछ समालोचकों ने बालाजी का आधार स्वामी विवेकानन्द बतलाया है। इस धारणा का मुख्य 
कारण यह है कि जिस समय वरदान लिखा जा रहा था उन्हीं दिनों प्रेमचन्द ते विवेक़ानन्द पर एक लेख 
जमाना' में छपवाया था। स्वामी विवेकानन्द द्वारा लिखी गयी किसी पुस्तक का उर्दू अनुवाद भी 'अदोब' मे 
छपवाया था। 

परन्तु बालाजी का चरित्र विवेकानन्द पर नहीं स्वामी दयानन्द पर ढाला गया है--'अभी' बहुत दिन 
नही गुजरे कि प्रतापचन्द एक गुमनाम आदमी था। आज उसका नाम बच्चे-बच्चे की जबान पर है। क्या 
उसके पास काझू का खजाना था ? पनरघट पर जब औरतें कल्हों पर घड़े रक्खे पाती के लिए आती हैं तव 
बालाजी ही के चर्च होते हैं भौर उन्हीं के जस गाये जाते हैं। अनाज के खेतों में उन्हीं की बड़ाई होती है। 
यही कौमी खिदमतगार का इनाम है। कलकत्ता में जब वह गये फूलों की बरसा हुई। हजारों मन फूल पैरों 

तले रौंद डाले गये | उस दिल मंदिर में देवताओं को फूलों की बास न मिली । रंगीन मिजाजों के गसे में फूलों 
के गजरे त दिखाई दिये"**। जब वह भागीरथो के किनारे पानी में सूर्यास्त की बहार देख रहे थे तो कई 
औरतें पानी भरने आयी और घड़ो को पानी में घुमरा-घुम्राकर बातें कसने लगीः॥ 
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एक ने कहा : बहन, तूने सुना नहीं बालाजी आये हैं । 
दूसरी बोली : हमारे ऐसे भाग कहाँ जो उनके दर्शन मिले । 

तीसरी बोली : तू चलने पर राजी हो तो मैं तेरे साथ चलूँ। वह आज अपनी गौशाला देखने आयेंगे। 

कौन दूर है । गऊओं के लिए खली और दाता भी ले जाना । एक पंथ दो काज हो जाएँगे। 

चौथी बोली: ऐसा न करेंगी तो बडा पाप होगा । देख जब से इनका गौशाला खुला है लड़कों को दोनों 

बक्त दूध पीने को मिल जाता है नहीं तो रूखी रोटियों को तरसते थे । 

आगे लिखा है : “बालाजी ने गाँव-गाँव में गौशाले खुलवा दिये । उनका सिद्धान्त था कि हमारी कोमी 

तबाही और जवाल का अध्षली सबब हमारा जिल्मानी जौफ और जातों की बेजा 'तफरीक' है। हमारे बच्चे 

रूखी रोटियों को तरसते हैं और टूध-घी की खुशबू भी उनके नाक तक नही पहुँचने पाती""“आज तक जितने 
ऋषि और महात्मा हो गुजरे हैं उन सबने उस तफरीक के मिटाने की कोशिशों की हैं। महात्मा बुद्ध पहले बुजूर्ग 
थे जिन्होंने हिन्दुओं की पेशानी पर से इस बे-इंसाफी और जुल्म का दाग मिटाना चाहा और उन्हें बहुत कुछ 
कामयाबी भी हुई | उनके बाद श्री शंकराचाय॑, श्री रामानुज, श्री चैतन्य, श्री रामकृष्ण, श्री स्वामी दयानन्द 
और स्वामी रामतीथे। सभी महात्माओं ने यही तालीम दी कि अपने भाइयों को अपना भाई समझो | नादान 

भाई भी तुम्हारा भाई है। उसे नीचा मत समझो। तुम्हारी मुक्ति एकता से होगी तफरीक से नही'' ।” यही 

था आर्यत्तमाज का संदेश | यही था महधि दयानन्द का संदेश । इत दिलों प्रेमचन्द विधिवत आयैसमाज के 

सदस्य थे। फरवरी, १९१३ में मसगाँव से निगम को लिखा : “मेरे जिम्मे हमीरपुर आयंसमाज के दस रुपये 

बाकी हैं। बार-बार तकाजा हुआ है, मगर तगदस्ती ने इजाजत न दी कि अदा कर दूँ । आप अगर एफोड्ड कर 
सकें तो बरारास्त मेरे नाम से हमीरपुर आयंसमाज के सेक्रेटरी के नाम दस रुपये का मनीआडंर कर दें। 
ममनून हूँगा। तकलीफ तो होगी मगर मेरी खातिर इतना सहना पडेगा क्योंकि यहाँ अब जलसा भी अनकरीब 

होने वाला है। मुकरंर अं यह है कि यह दस रुपये जरूर भेज देवें। मैंने जनवरी मे अदा करने का इतमी 

वायदा किया है। 

एक महीने बाद फिर याद कराया : “अगर आपने हमीरपुर समाज के नाम दस छपये न रवाना 
किये हों तो बराहे करम अब कर दीजिए, क्योंकि मैं १४ मार्च को वहाँ जाऊंगा और तकाजा नहीं सहना 

चाहता ।” 

शायद यही जलसा था जिसके बारे मे आयंसमाज प्रचारक मोलवी आलिम फाजिल श्री महेश प्रसाद 

ने लिखा है कि गर्मियों में दो सहयोगियों सहित वह महोबा गये । प्रेमचन्द वहाँ सब-डिप्टी इंसपेक्टर तैनात 

थे । तीनों प्रेमचन्द के घर पर ठहरे । उनके अपने बब्दों में : हम तीनों का सत्कार उन्होंने निरन्तर सात-आठ 

रोज तक जिस प्रेम और नम्रता के साथ किया था उसको हम कभी नही भूल सकते । जिन विषयों पर चर्चा 

हुई उनमें से दो इस प्रकार थे : 
(१) आर्यंसमाज और उसके कार्य संबंधी बातें और '' 
(२) ईसाइयों के उस काय के बारे में जो उस समय केवल महोबा में ही नही बल्कि हमीरपुर जिले में 

भी हो रहा था। प्रेमचन्द ने बतलाथा कि हमारी सामाजिक बुराइयों का हौ फल है कि महोबा अथवा बुंदेल- 

खंड के स्थानों में हिन्दुओं के अनेक लड़की-लड़के ईसाइयों के धेरे में पहुंच गये । 
इन्हीं दिनों प्रेमचन्द ने इसी विषय पर एक कहानी लिखी। शीष॑क था, 'सूने सफेद' । अकाल ग्रस्त 

लोग अपने धर-बार छोडकर रोजी के लिए मीलों दूर जाते हैं। एक परिवार था जादोराम और देवकी का। 
उनका बच्चा साधोराम बुखार में पड़ा था। माँ-बाप काम में लगे हैं। बच्चा पादरी मोहनदास के छेमे की 
ओर आकर्षित होता है। पादरी उस्ते प्यार करता है, खाने को बिस्कुट और केले देता है। साधों बहुत प्रन््न 
है । अगले दिन भी वही जाता है। माँ-बाप उसे तलाश करते हैं, परन्तु निष्फल । वे निराश हो जाते हैं। उधर 
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साधो को क्रिस्तान बनाकर पुणे भेज दिया जाता है । 
अकाल के बाद इस क्षेत्र में खुशहाली आती है। जादोराम का परिवार रुम्पल्त हो जाता है। उसका 

छोटा बेटा माघो और लड़की गिरि भी उसके काम में हाथ बेटाते हैं। एक दिन साधों साइकिल पर चढ़कर 

आ घमकता है। माँ-बाप की बाछें खिल जाती हैं। परन्तु ग्रामीण समाज ईसाई बेटे को नहीं स्वीकारता । साधों 
प्रायश्चित करने को तैयार है । नादानी से हुए कार्य के लिए दण्ड भोंगने को भी तैयार है परंतु गाँव के ठाकुर 
लोग लाल आँखें तिकाल कर कहते हैं--“ठकुराइन ! बिरादरी की तो तुम खुद मर्यादा करती हो । लड़का 
चाहे किसी रास्ते पर जाए, लेकिन बिरादरी चूं तक न करे । ऐसी बिरादरी कहीं और होगी। हम साफ-साफ 

कहे देते हैं कि अगर यह लड़का तुम्हारे घर में रहा तो बिरादरी भो बता देगी कि वह क्या कर सकती 

है ।” 
साधो को छुआछूत और खाने-पीने के बारे मे सलाह दी जाती है। माँ-बाप निस्सहाय हैं। साधो 

तीक्ष्ण शब्दों में कहता है, “क्या मान लूँ ? यही कि अपनो में गेर बनकर रहूँ, अपमान सहूँ। मिट्टी का घड़ा 
भी मेरे छूने से अशुद्ध हो जाए। न, यह मेरे किये न होगा । मैं इतना निलंज्ज नही हूँ ।” 

आगे चलकर वह कहता है--'मैं अपने घर में रहने आया हूँ। अगर यह नहीं है तो मेरे लिए इसके 

सिवा और कोई उपाय नही है कि जितनी जल्दी हो सके यहाँ से भाग जाऊं । जिनका खून सफेद है उनके बीच 

में रहना व्यर्थ है। बौर ताथो बाईसिकिल पर चढ़कर वहीं जाता है जहाँ से तंग होकर वह आया था। उसी 
क्षेत्र में जहाँ कोई अपना न था।” 

प्रेमचन्द ईसाइयों द्वारा प्रचार का विरोध करते थे। उनका दृष्टिकोण वही था जो आये समाज का। 
दयानारायण निगम एक उर्दू साप्ताहिक निकालता चाहते थे। प्रेमचन्द ने महोबा से लिखा : “हफ्तेवार का 

नोटिस आपने निकाल ही दिया । जरा तबियत तो अच्छी होने देते | देखिये क्या कामयाबी होती है। आपका 
हफ्तेवार कामरेड़ के नमूने का होता चाहिए'''नाम हिंदू मौज था। शायद इस नाम का कोई परचा पंजाब से 

निकलने लगा है।'''मगर (आपके) अखबार का नमूना कामरेड ही हो, पालिसी हिंदू | अब मेरा हिंदुस्ताती 

कौम पर ऐतबार नहीं रहा और उसकी कोशिश फजूल है।” 

(र] 
महर्षि दयातन्द ने लिखा है कि पाँच हजार वर्ष पूर्व बेदमत से भिन्न दूसरा कोई भी मत न था। वेदों 

से विमुश्ध होने के कारण ही महाभारत का युद्ध हुआ । अज्ञान और अंधकार के बढ़ने से लोग भ्रमयुक््त होकर 
मनभानी करने लगे । ईसाई प्रचारक भारत के लोगों को घड़ाघड़ ईसाई बनता रहे थे। स्वामी दयातन्द ने उन्हें 
ललकारा | शास्त्रार्थ हुए। शास्त्रा्थ तो कट्टरपंथी मू्तिपुजा के समर्थकों, ईपताइयो और मुस्लिम विद्वानों से भी 
हुए। महधि का एक लक्ष्य था ईसाई मत का विरोध | ईसाई मत्त विदेशी सत्ता का भी प्रतीक था। 

कुरान का कोई हिन्दी संधश्करण सहीं था। इसलिए महपिजी ने विश्वेध प्रयत्त करके इसका अनुवाद 

करवाया। सह्याध॑ प्रकाश के पहले संस्करण मे इस्लाम के बारे में समुल्ल|स नहीं था। यह दुसरे संस्करण में 
दिया मया। मुतलमामों द्वारा स्वाभीजी का विशेष विरोध नहीं हुआं। जब लाहौर में इह्म समाज के अनु- 
याइयों ने उन्हें समर्थन देने से इस्कार कर दिया तो मुस्लिम डावटर खान बहादुर रहीम ख्ात ने उनके ठहरने 
का प्रबंध किया। अमृतसर में जिस मकान में आर्य समाज की नींव रखी गयी वह भियां जातमुहस्भद का था। 
सर सैयद अहुमद के घर पर स्वामीजी ने शास्त्रार्थ किया । सर सैयद ने अपने घर पर मोज के लिए मिमंत्रण 
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भी दिया। यह स्वीकारा तहीं गया । इसके कारणों की बात आगे होगी । निधन के समय भी उनका उपचार 
एक मुह्लिम डाक्टर अलीमद॑ न खान कर रहे ये । 

यह कहना अनुचित न होगा कि उन दिनों हिन्दू और मुसलमानों के बीच सोहाद था। दयानम्द का 
विशेष प्रह्मर ईसाई मत पर था | ममाज सुधार आय॑ घर के प्रचार का मुख्य अंग था और समाज सुधार 
अप्रत्यक्ष रूप मे राष्ट्र को विदेशी सत्ता के विरुद्ध तैयार करना था। आगे चलकर आर्यसमाज के समर्थकों की 
राष्ट्रीय स्वतंत्रता संग्राम मे बड़ी महत्त्वपूर्ण भूमिका रही। अपनी पुस्तक 'दि स्तन आफ इंडिया' में ए० डी० 
रैनकर्ट ने लिखा है कि बगाल को १६०५ की क्रान्ति महपि दयानू्द की आय _माज की धामिकता, राष्ट्रीयता 
का परिणास था । संयुक्त प्रान््त (आज का उत्तर प्रदेश) और मध्य प्रदेश जैसे प्रान्तों में आयंसमाज ही 
राजनीतिक राष्ट्रीयता का केन्द्र बनी । सच तो यह है कि बीसबी शताब्दी के आरम्भ में आयंसमाजी भारी संख्या 

में राष्ट्रीय आंदोलन में कूद पड़े । पंजाब गवनंर डेजिल इबटसन ने लिखा है कि प्रांत के प्रत्येक जिले के 

डिस्ट्रिक्ट मजिस्ट्रेटों ने उन्हें बतलाया था कि वहाँ की आयंसमार्जें ही विद्रोह का गढ़ बनी थी। इबरदसन के 
उत्तराधिकारी माइकल ओडवायर ने भी कहा था “हालाँकि हिंदू जनसख्या का पाँच प्रतिशत से अधिक 

भाग आयंसमाज में नहीं है फिर भी (१६०७ से १६१८ तक ) राजद्रोह से संबंधित लोगों मे से अधिकांश आरय॑- 
समाजी ही थे।” लाला लाजफ्तराय, अजीतर्सिह, भाई परमातंद, श्रद्धानंद, राजा महेन्द्र प्रताप, इन्द्र 

विद्यावाचस्पृति, एम० जी० रानाडे, सत्यानंद ढीगड़ा इत्यादि कितने ही राष्ट्रवादी आयंसमाज के अनुयायी 

थे। 
इनमे से कितने ही लेखक थे परन्तु साहित्यकार केवल प्रेमचनद थे। सरकारी नोकर होते हुए भी वह् 

राष्ट्रवादी थे। उन्होंने 'सोजे वतन” की भूमिका में लिखा: “हर एक कौम का इल्मी अदब अपने जमाने की 
सच्ची तस्वीर होता है। जो खयालात कौम के दिमागो को मुतहरिक करते हैं भौर जो जजबात कोम के दिलो 
में गूँजते रहे वह नज्म व नसर के सफहों मे ऐसी सफाई से नजर बाते हैं जेसे आइने मे सूरत । हमारे लिटरेचर 
का इबतिदाई दोर वह था कि लोग गफलत के नश्षे में मतवाले हो रहे थे। इस जमाने की अदबी यादगार वजुज 
आशिकाना गजलों और चन्द किस्सों के और कुछ नही । दूसरा दौर उसे समभना चाहिए जब कौम के नये 
और पुराने खयालात में जिन्दगी और मौत की लडाई शुरू हुई और तमददुन की तजवीज सोची जाने लगी | 
इस जमाने के किस्से व हिकायात ज्यादातर इस्लाह और तजदीद ही का पहलू लिए हुए हैँ। अब हिंदुस्तान के 
कौमी खयालात ने बलोगियत के जीने पर एक कदम और बढ़ाया है ओर हुब्बे बतन के जजबात लोगों के दिलों 
में सर उभारने लगे हैं। क्योंकर मुमकिन था कि इसका असर अदब पर न पड़ता। ये चन्द कहानियाँ इस असर 
का आगाज हैं और यकीन है ज्यों-ज्यों हमारे ख्याल रकीह होते जाएंगे, इस रंग के लिटरेचर को रोज अपजूँ 

फरोग होता जाएगा। हमारे मुल्क को ऐसी किताबो की अशद जहूरत है जो नई नसल के जिगर पर हुब्बे वतन 
की अजमत का नक्शा जमाये (नवाबराय) ।” 

देश प्रेम की इत पाँच कहानियों को विद्रोहात्मक माना गया। पुस्तक पर प्रेस का नाम नहीं छपा था। 

इसलिए सरकार की सी० आई० डी० मे पृछताछ की । पता चला कि 'तवाब राब' तो घनपत राय का कह्मी 

ताम है और घनपतराय महोबा मे डिप्टी इंस्पेक्टर आफ सकूह्स तैवात है । धनपतराय की तलब हुई। रातों- 
शत सफर कर कलक्टर के यहाँ पेज्षी हुई। उसकी मेज पर 'सोजे वतन” की एक प्रति पड़ी थी। कलक्टर ने 

कहा, इन कहानियों में राजद्रोह भरा पड़ा है। मुगल राज होता तो तुम्हारे हाथ काट दिये जाते । अंग्रेजी राज 
की बदकत है कि तुम्हें छोड़ दिया जाता है। स्टाक मे सारी पुस्तकें सरकार के हवाले कर दी गयी । इन्हें नष्ट 

कर दिया गया। 
हुक्म हुआ आगे से लिखना बन्द और किसी लेख के प्रकाशन से पहले सरकारी अनुमति आवश्यक है। 

घनपतराय ने अपने मित्रों को बतलाया कि बच गये वरना मांडले की हवा खातों पड़ती। उन्होंने निगम को 
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लिखा कि भविष्य में सरकारी अनुमति लेती होमी, विषय कुछ भी हो। चाहे सेख हाथी दाँत पर ही क्यों व 
लिखा हो । इस पर निगम ने प्रेमचनद के कल्मी नाम का सुक्ाव दिया । 

'जलवाए ईसार' (वरदान) इन्हीं दिनों लिखा जा रहा था । इस पर नाम ववाब राय ही दिया गया । 
हम देख चुके हैं कि सुवामा की इच्छा है कि उसका पुत्र प्रतापचन्द्र देशोद्धार करे और यह कि नायक का चरित्र 
दयानन्द पर ढाला गया है। आगे चलकर प्रेमचन्द ने इस तरह की कहानियाँ भी लिखीं जिनसे स्वाभिमान 
और राष्ट्रीयता की भावना उजागर हो। जलियाँवाला हत्याकांड के बाद प्रेमचन्द के दिल पर एक भारी बोझ 
था। गोरखपुर में गांधी जी का भाषण सुना और अपनी नौकरी से त्यागपत्र दे दिया। बाद में लेखन के 
माध्यम से राष्ट्रीय संग्राम में अपना योगदान दिया । उन्हें गांधी युग का प्रमुख साहित्यकार माना जाता है । 
उनमें राष्ट्रीयता की भावना प्रबल थी, इतनी प्रबल कि उनकी विचारधारा भी बदली। महात्मा गांधी के 

नेतृत्व में कांग्रेस ने ल्लिलाफत ब्रांदोलन को अपना समर्थन दिया । प्रेमचन्द ने भी इसी नीति का समर्थन किया । 
मौलाना मुहम्मद अली और झौकतअली की प्रशंसा की और उनकी तुलना राम-लखन की जोड़ी से की । दस 
व पूर्व हिस्दुस्ताती कोम में आस्था न रखने वाले प्रेमचन्द अब राष्ट्रीय विचारधारा का अनुसरण कर रहे थे । 
इस विधारघारा का आधार था हिन्दू-मुस्लिम मतमेदों को दूर करना । 

महषि दयानन्द के जीवन-काल में हिन्दुओं और मुसलमानों के बीच विशेष मतमेद नहीं थे। जब 
महधिजी से पूछा गया कि क्या एक मुसलमान आये हो सकता है तो उन्होने कहा, हाँ। परन्तु जब भैलम आय॑ 
समाज एक मुस्लिम का शुद्धीकरण करने जा रही थी तो महषिजी ने उन्हें कहा, अभी अवसर नहीं आया 
है । 

१८७७ में, जब महषिजी आमरा में थे तब मिर्जापुर के एक मुसलमान ने गाय की कुर्बानी की 
घोषणा की । वहाँ के हिन्दुओं ने कुर्बानी को रोकने का प्रयत्त किया। इसी मंशा का मजिस्ट्रेट से हुक्म 
दिलवाया । वाद-विवाद चला । इस बीच एक दूसरा मजिस्ट्रेद आ गया। उसने आदेश दिया कि गाय उस 
मुसलमान की निजी सम्पत्ति है। वह जेसा चाहे कर सकता है।यदि किसी को आपत्ति है तो ५ सप्ताह के 
भीतर अदालत जा सकता है। 

वाद-विवाद ने जोर पकड़ा । भारतेन्दु ने अपनी पत्रिका में भत्संना की और कहा कि बहुसंख्यक जाति 

को उपेक्षा कर अल्पसंख्यक जाति को प्रोत्साहन दिया जा रहा है। तभी मह॒षिजी ते गोवध के विरुद्ध आन्दोलन 
चलाया। इन्हीं दिनों अग्रेजों ने हिन्दुओं और मुसलमानों के बीच फूट की योजना बनायी । १८५७ के स्वतंत्रता 
संग्राम के तुरन्त बाद अंग्रेज शासक मुसलमानों का दमन कर रहे थे । परन्तु बीस वर्षों बाद उन्होंने देखा कि 
हिन्दुओं में जनचेतना आ रही है ।और इस पर अंकुश लगाने का एक ही मात्र तरीका था जनता में फूट डालना, 

हिन्दुओं ओर मुतलमानों के बीच टकराव की स्थिति पैदा करना। 'एक्सपेंशन आफ ब्रिटिश इम्पायर' मे 
सैसीले ने इस सिद्धांत का विश्लेषण किया। एक अंग्रेज गवनेर ने तो यहाँ तक कह्ठा कि यदि उसकी दो 
बीवियाँ हों, एक हिन्दू और दूसरी मुस्लिम, तो वह मुस्लिम बीवी को अधिक प्यार करेगा । इसी नीति के 
अन्तगंत अलीगढ़ मुस्लिम कालेज और बाद में विश्वविद्यालय की नींव पड़ी । यहाँ के प्रिसिपल और अन्य 
नेताओं ते मुसलमानों को अलग कोम की परिभाषा दी। 

एक समय सर सैयद अहमद खान ने कहा था, भारतीय कोम से मेरा मतलब है दोनों हिन्दू और 

मुसलमानों से | मेरे लिए इस बात का बिल्कुल महत्त्व तही है कि किसी व्यक्ति का क्या धर्म है। क्योंकि धर्म 
हमें दिखलाई नहीं देता । जो दिखलाई देता है वह यह है कि हिन्दू हो या मुसलमान, सब एक ही देश में रहते 
हैं और एक हो राजा की प्रजा हैं। हमारे जीवनस्रोत एक ही हैं और जब अकाल पड़ता है तो सब लोग 
साथ ही भुगतते हैं। यही कारण है कि मैं हिन्दुस्तान में रहने वाले दोनों हिन्दुओं और मुसलमानों को हिन्दू 
कहता हूँ । 
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उन्होंने यह भी कहा था कि काश ! भेरी एक ही भाँख होती ताकि मैं हिन्दुओं और मुसलमानों को 

एक ही आँख से देख पाता! अंग्रेजों ने मुसलमानों को प्रोत्साहन देकर उन्हें उकसाया कि काउंसिल में उन्हे 
अलग से प्रतिनिधित्व मिले । सर आगा खान के नेतृत्व में एक प्रतिनिधि मंडल वायसराय से मिला । मुस्लिम 
लीग का मठन हुआ। हिन्दू-मुस्लिम एकता की बात करते-करते दोनों के बीच भेद-भाव बढ़ता गया और इसी 

के परिणामस्वरूप आगे चलकर देश का बेंटवारा हुआ । इस बंटवारे की नीव महषि जी के जीवन-काल मे 
पड़ी थी। फिर भी समय-समय पर एकता के प्रयत्व होते रहे। पहले विश्वयुद्ध के दौरान हिल्दू और मुसलमान 

कंधे से कंघा मिलाकर छड़े थे | जलियाँवाला हत्याकाण्ड के बाद कांग्रेस ने असहयोग आन्दोलन चलाया। तब 
प्रेमचन्द ने मुहम्मद अली और शौकत अली भाइयौ को रामलखन की जोडी कहा । जो बाते हिन्दु-मुस्लिम 
एकता के रास्ते मे अड़चच बनती, उनका विरोध करना आवश्यक था। जब राजस्थान मे मलकाना राजपूतो 
की शुद्धि का आन्दोलन चला और मुसलमानों ने बवेला मचाया तो प्रेमचत्द ने शुद्धि आन्दोलन के विशद्ध 
एक कड़ा लेख लिखा। “इधर मैंने उर्दू लिखता बन्द कर रखा है । फुर्तेत ही नही मिलती | लेकिन मलकाना 

शुद्धि पर एक मुखतसर-सा मजमून लिख रहा हूँ। मुझे इस तहरीक से सर्त इखतिलाफ है | तीन-चार दिन में 
भेजूंगा । आयंसमाज वाले भिन््नाएंगे, लेकिन मुभे उम्मीद है कि आप मंजमून को जमाना में जगह देंगे ।' 

“आयंत्तमाज वाले भिन्नाएँगे (” ये शब्द उत्ी व्यक्ति के है जो दस वर्ष पूर्व आयंसमाज का विधिवत 
सदस्य था और जो हिन्दुस्तानी कौम नही, हिन्दू धर्म का समर्थक था । यह परिवतंन समय के साथ आया था। 
प्रेमचन्द का अब प्रयत्व था कि हिन्दू और मुत्लमान एक दूसरे के निकट आये । उर्दू रिसालो में हिन्दी लेखकों 
के बारे में लिखा तो हिन्दी पत्रिकाओं में इस्लाम के महापुरुषों के आरे मे | 'तबी का नीति निर्वाह 
'फातिहा'। माधुरी मे 'मंदिर और मस्जिद' कहानी लिखी । १६२४ मे 'कबंला' नाटक प्रकाशित किया। 

मुसलमानों ने आपत्ति की तो लिखा कि रुवाजा हसन नजामी ने भगवान कृष्ण की जीवनी छापी। मैं इस्लाम 
के महापुरुषों के बारे मे वैसा ही कुछ कर रहा हूँ। प्रेमचन्द जानते थे कि हिन्दू-मुस्लिम झगडो के पीछे अग्ने जो 
का हाथ है। 

'कायाकल्प' में इस विषय पर विस्तार से लिखा । “आगरा के हिन्दुओं और मुसलमानों के बीच आये 
दिन भाखड़े होते रहते हैं। छोटी-छोटी बातों पर दगे-फिसाद हो जाते हूँ। बस एक बहाना चाहिए। बनिये ने 
ड॒डडी मार दी तो मुसलमान दुकान पर धावा बोल देते है। किसी जुलाहे ने हिन्दू के पानी के घड़ें को छू दिया 
तो मुहल्ले में फौजदारी हो गई। सोहन सईद के कुत्तो मे लड़ाई हो गई तो हिन्दू-मुस्लिम फिसाद । सैंकड़ों 
आदमी घायल हो गये । दोनो ही जातियो के सिरंफिरे मजहब के नाम पर दगे के लिए तैयार है। सबेरे 
ल्वाजा साहिब जिलाधीश को सलाम करने जाते हैं और शाम को बाबू यद्योदातन्द । दोनों ही अपती-अपती राज- 

तीतिक भक्ति का राग अलापते हैं। ठाकुर द्वारे मे ईश्वर कीत॑न की जगह मुस्लिम नबियो की निन्दा होती है 
मस्जिदों मे नमाज की जगह हिन्दू देवताओ की दुर्गंति। हिन्दुओ ने महावीर दल बनाया । मुसलमानों ने अली- 
गोल सजाया । 

जब पजाब से आगरा आये एक मौलवी साहिब ने गाय की कुर्बानी देने की सलाह दी तो हिन्दुओं मे 
खलबली-सी मच गयी । यश्योदानन्द मुसलमानों के नेता रूवाजा साहब के पास गये और पूछा कि क्यों वहां 
गाय की कुर्बानी की जा रही है जहाँ आज तक कभी नहीं हुई | क्यो नयी रस्म निकाली जा रही है। ख्वाजा 
साहब उत्तर देते हैं कि “कुर्बानी (करना) हमारा हक है। अभी तक हम आपके जज़बात का लिहाज करते 
थे । हम अपने हको को भूल गये थे । जब आप लोग अपने हको के सामने हमारे जज़बात की परवाह नहीं 
करते तो हम क्यो आपके जजबात की परवाह करें। मुसलमानों की शुद्धि करने का आपको हक हाप्तिल है 
लेकिन ५०० वर्षों मे आपके यहाँ शुद्धि की कोई मिसाल नहीं मिलती ।” 

प्रेमचन्द का मुखपात्र चक्रवर कहता है, “अहिसा का सिद्धांत गऊओं के लिए नही मनुष्यों के लिए भी 



(६२ | वैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदश न 

तो है। एक गाय की कुर्बानी बचाने के लिए सैकड़ों पुरुषों की कुर्बानी क्यों दी जाए ?” चक्रथर कौ सुभवूक के 
परिणामस्वरूप गाय को छोड़ दिया जाता है। स्वाजा महमुद कहते हैं, “काश तुम जैसे समभदार तुम्हारे और 
आई होते, मगर यहाँ तो लोग हमें मलेच्छ कहते हैं। यहाँ तक कि हमे कुत्तों से भी ताकिस समझते हैं। उनकी 
थाल्ियों में कुत्ते खाते हैं, पर मुसलमान उनके गिलास में पानी नहीं पी सकता | अब कुछ-कुछ उम्मीद हो रही 
है कि शायद दोनों कौमों में इत्तफाक हो जाये ।”' 

चक्रधर का मत है : "मैं तो नीति ही को धर्म समभता हूँ और सभी सम्प्रदायों की नीति एकसी 
है ! अगर अस्तर है तो बहुत थोड़ा। हिंल्दू, मुसलमान, ईसाई, बौद्ध सभी सत्करमं और सदविचार को 
शिक्षा देते हैं। हमें कृष्ण, राम, ईसा, मुहम्मद, बुद्ध सभी महात्माओं का समान आदर करना चाहिए। बुरे 
हिन्दू से अच्छा मुसलमान उतना ही अच्छा है जितना बुरे मुसलमान से अच्छा हिन्दू *''संसार का भावी धर्म, 
सत्य, ग्याय और प्रेम के आधार पर बनेगा ।” 

महषिजी ने 'सत्यार्थ प्रकाश! की भूमिका में लिखा था : “इस ग्रंथ के बनाने का मुख्य प्रयोजन सत्य अर्थ 
का प्रकाश करना है। अर्थात् जो सत्य है उस्तको सत्य और जो मिथ्या है उसको मिथ्या ही प्रतिपादव करना 

सत्य अथे का प्रकाश समझा है। वह सत्य नहीं कहता जो सत्य के स्थान में असत्य और असत्य के स्थान मे 
सत्य का प्रकाश किया जाये किन्तु जो पदार्थ जैसा है उसको वैसा ही कहना, लिखना और मानना सत्य कहता 
है। जो मनुष्य पक्षपाती होता है, बहू अपने असत्य को भी सत्य और दूसरे विरोधी मत वाले के सत्य को भी 
असत्य सिद्ध करने में प्रवृत्त होता है। इसलिए वह सत्य को प्राप्त नहीं हो सकता । इसीलिए विद्वान का यही 

मुख्य काम है कि उपदेश वा लेख द्वारा सब्र मनुष्यों के सामने सत्यासत्य का स्वरूप समपित कर दे । पश्चात 
वे स्वयं अपना हिंताहित समभकर सत्याथ का ग्रहण और भिथ्यार्थ का परित्याग करके सदा आनन्द मे रहें । 

मनुष्य का आत्मा सत्यासत्य का जानने वाला है। तथापि अपने प्रयोजन की सिद्धि हठ, दुराग्रह और अविद्यादि 
दोषों से सत्य को छोड़कर असत्य में कुक जाता है । परन्तु इस ग्रंथ मे ऐसी बात नहीं रखी है भर न किसी 
का मन दुखाता वा किसी की हानि पर तात्पय है किन्तु जिस मनुष्य जाति की उन्नति और उपकार हो, 
सत्यागत्य को मनुष्य लोग जातकर सत्य का ग्रहण और असत्य का परित्याग करे क्योकि सत्योपदेश के बिना 
अन्य कोई भी मनुष्य जाति की उल्तति का कारण नही है।” कलकत्ता प्रवास के दिनो मे केशवचर्ध सेन ते महधि- 
जी को परामर्श दिया था कि जनता तक पहुंचते के लिए उन्हें हिन्दी को अपनाना चाहिए। मह्षिजी ने 

उस परामश को ग्रहण किया। 'सत्या्थ प्रकाश' के दूसरे सस्करण की भूमिका में उन्होंने लिखा . "जिस समय 

मैंने यह प्रथ बनाया था उस समय और उससे पूर्व संस्कृत भाषण करने, पठत-पाठन में सस्कृत ही बोलने और 
जर्मभूमि को भाषा गृजराती होने के कारण मुझको इस भाषा का विशेष परिश्ञान न था। इससे भाषा अशुद्ध 
बन गई थी । अब भाषा बोलते और लिखने का अम्यास हो गया है। इसलिए इस ग्रंथ को भाषा व्याकरण अनु- 

सार शुद्ध करके दूसरी बार छपवाया है । 
महधिजी के निधन के बाद तत्कालीन संयुक्त भ्रांत में हिन्दी का खूब प्रचार हुआ। देवनागरी लिपि 

के प्रयोग के लिए एक विज्ञापन सरकार को दिया गया। 
घनपतराय का जत्म कायस्थ परिवार में हुआ था। और कायस्थ लोगों पर फारसी और उर्दू का 

अच्छा चयन था। राजभाषा उर्दू जीविका का साधन भी थी। यह स्वाभाविक था कि वे उर्दू-फारसी पढ़ते । 
परन्तु उन्हें हिन्दी से भी प्यार होगा, क्योंकि मैट्रिक की तैयारी से पुर्व उतके अपने अनुसार एक देलदार उनसे 
हिन्दी पढने आया करता था । हिन्दी का ज्ञान होगा तभी तो उसे पढ़ा सकते। १६०४ मे उन्होंने हिन्दी की 

एक विशेष परीक्षा पास की । हम 'खुर्मा व हमसवाब के प्रकाशन के तुरन्त बाद इसका हिन्दी रूपान्तर 'प्रेमा' 

के नाम से प्रकाशित करवाया। जित दिलों प्रेमचन्द कानपुर में स्कूल मास्टर थे, नियम के साथ वह बालमुकुन्द 
गुप्त को मिलने रेलवे स्टेशन पर गये। गुप्तजी उत दिनों "भारत मित्र का सम्पादन कर रहे थें। वह उई के 
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जाने-माने लेखक और सम्पादक रह चुके थे और लाहौर का 'कोहिनूर' छोड़कर हिन्दी में आये थे । वह 

'जमाता में भी लिखते थे । प्रेमचत्द उनके व्यक्तित्व से प्रभावित थे । फिर आर्यंसमाज जोर पकड़ रहा था। 
वरदान में मुंशी संजीवत लाल अपनी पुत्री बिरजन से कहते हैं कि बेटी तुम तो सस्क्ृत पढ़ती हो। जिस 
पुस्तक की तुम बात करती हो वह तो भाषा मे है ।' 

विरजन उत्तर देती है, 'तो मैं भी भाषा ही पढ़गी। इसमें कंसी अच्छी-अच्छी कहानियां हैं। मेरी 

किताब में तो एक कहानी भी नहीं है ।' 

तब तक हिन्दी जीविका का साधन नहीं बन पाई थी। फिर भी प्रेमचन्द की इस भाषा में रुचि थी। 
मई, १६१० में निगम से पूछते हैं: 'हिन्दी पर्चे का क्या हश्र हुआ ? यानी उसकी तजवीज खटाई मे पड गयी 
या बाकी है। निकलने वाला हो तो हिन्दी में लिखने की आदत डालूँ।' आदत डालने से स्पष्ट है कि वह हिन्दी 
लिखते थे। बस आदत नही थी । चार वर्ष बाद 'प्रताप” के असरार से मजबूर होकर एक मुखतसर-सा किस्सा 
हिन्दी में उसके विजयादक्षमी तवम्बर के लिए लिखा है। हिन्दी लिखनी तो आती नही मगर कुछ कलम तोड़- 

मोह दिया है। 

शीध्र ही हिन्दी भे उन्हें मान्यता मिली। प्रेमचन्द ने निगम को लिखा : 'उर्दू मे अब गुजर नही है। यह 
मालूम होता है कि बालमुकुन्द गुप्त मरहूम की तरह मैं भी हिन्दी मे जिन्दगी सफ़े कर दूँगा। उर्दू नवीसी मे 
किस हिन्दू को फैज हुआ जो मुझे हो जायेगा।' जो मान्यता 'सप्त मरोज' और 'नवनिधि' को मिली वह उर्द मे 
प्रेम पचीसी ” को नहीं मिल पाई। फिर भी प्रेमचन्द ने उर्दू में 'बाजारे हुस्त' लिखा । 'गोशा-ए-आफियत' और 
'नोगाने हस्ती' परन्तु 'बाजारे हुस्त' बाद मे छपा। इसका हिन्दी रूपान्तर 'सेवासदन' पहले छपा। ऐसे ही 
'गोशा-ए-आफियत बाद में छपा। इसका हिन्दी रूपान्तर पहले।'रंगभूमि' भी पहले हिन्दी ही मे छपी, हालाँकि 
यह भी पहले उर्दू में लिखी गयी थी। क्योकि कथानक मे भारी परिवर्तत कर दिया था, इमलिए 'चौगाने हस्ती' 
का उर्दू रूपान्तर इकबाल सहर हितगामी से मुआवजा देकर करवाया | उर्द में लिखा हुआ यह प्रेमचन्द का 
आखिरी उपन्यास था। 'कायाकल्प,' 'गबन, 'निर्मेला,' 'कमंभूमि/' गोदान,' 'मंग्रल सूत्र,” पहले हिन्दी मे 
लिखे गये। प्रेमचन्द की बड़ी रुपाति हुई, धूम मच गई । उन्हें उपन्यास सम्राट की संज्ञा दी गयी । 

(श् 
उन््नीसवी शताब्दी में गुजरात, काठियावाड़ में दो महापुरुषों ने जन्म लिया। एक ने मौरवी के निकट, 

दूसरे ने पोरबन्दर मे । दोनों स्थान एक दूसरे से बहुत दुर नहीं हैं। ये दो महापुरुष थे म्ाषि दयानरंद और 
महात्मा मोहतदास कर्मचंद गांधी । दोनों में बडी समानता है। एक ने जिस काये को जहाँ छोड़ा दूसरे ने उसे 
आगे चलाया । स्वदेशी का प्रचार स्वामी दयानन्द ने भी किया था । गांधी जी ने इसे जन आन्दोलन का झूप 
दिया। महषिजी ने केशवचंद्र सेन की सलाह पर संस्कृत को त्याग हिन्दी को अपनाया, गांधी जी ने हिन्दी का 
राष्ट्रभाषा के रूप में प्रचार किया। स्वामी दयानन्द ने अंग्रेजी सरकार द्वारा नमक और चीनी पर टेक्स की 
कड़ी आलोचना की । गांधी जी ने नमक सत्याग्रह आन्दोलन चलाकर ब्रिटिश सरकार की जड़ें हिला दी । 
महिजी ने स्त्रियों में पर्दे की प्रथा, उनमें अज्ञान तथा अविद्या और विभिन्न प्रकार की कुरीतियों के विरुद्ध 
आवाज उठाई। गांधी जी ने महिलाओं को राष्ट्रीय संग्राम मे पुरुषों का साक्रेदार बनाया । महर्षि ने छुआछूत 
के और अन्धविदवास के विरुद्ध जोगों को प्रेरित किया। गांधी जी ने अस्पृश्यता के विरुद्ध बढा भारी आन्दो- 
लत चलाया। आज छुआछूत के विएद्ध आन्दोलन के संदर्म में हम प्रेमचन्द की भूमिका की चर्चा करेंगे 
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महृपि दयानरद ने वर्णव्यवस्था का आधार, जन्म नहीं, कर्म बतलाया था और मानव जाति के हर व्यक्षित 
के समान अधिकारों पर बल दिया था। 'सत्याध॑ प्रकाश के प्रथम संस्करण के समय उन्होंने तीन उच्च वर्षों 

और चौथे वर्ण के बीच इतना भेदभाव किया था कि शूद्रों को वेद पढ़ने की अनुमति नहीं थी। जब दूसरा 

संस्करण निकला तो इस भेदभाव को दूर कर चौथे वर्ण को भी समान अधिकार दिये। 
प्रेमचन्द ने अपने उपन्यासों और कहानियों में जन्म आधारित वर्णव्यवस्था की कड़ी आलोचना की । * 

चमार, भंगी, कूंजड़ें, धोबी दत्यादि जातियों पर हो रहे अन्याय के विएद्ध अ।वाज उठाई | चाहे वह अन्याय धर्म 

के ठेकेदारों द्वारा हो या जमींदारीं या अफसर शाही द्वारा । वे अछुतों के लिए न्याय के पक्ष में और उनके 
आत्म-सम्मान की रक्षा के लिए लड़ते रहे। उनकी अपनी पत्रिका थी 'हंस' । अगस्त, १६३३ के अंक के कवर पर 
उन्होंने डा० भीमराव अम्बेडकर की तस्वीर छापी और लिखा : आपने सतत उद्योग से अनेक परीक्षाएँ पास 

करके विद्वत्ता प्राप्त की है और यह प्रमाणित कर दिया है कि अछुत कहलाने वाली जातियों को किन्ही असा- 

धारण उपकरणों से ईहवर ने नही बनाया । इस समय आप विश्वविल्यात व्यक्तियों में हैँ।' अछतों पर समाज 

द्वारा अन्याय का आधार था धर्म के नाम पर मठाधीशों, महस्तों और पुजारियों की अनुमति । प्रेमचन्द ने अपनी 

आरम्भिक कृतियों से लेकर अन्त तक ऐसे ब्राह्मणों का मजाक उड़ाया। तेरह वर्ष की आयु में लिखी गई 

मेरी पहली रचना मे प्रेमचन्द ने दूर के रिश्ते में मामूं के रोमांस का जिक्र किया है। अधेड उम्र तक अविवा- 
हित, ये मामूँ एक चमारिन पर लट्टू हो गये थे। नीच जात वालो ने मामूँ की वह पिटाई की कि वे भाग 

गये। यह व्यंग्य प्रेमचंद के छआछूत का ही एक अंग था । अपने उपन्यास 'कर्मभूमि' मे तो छुआछूत का विरोध 
एक जन आन्दोलन का रूप घारण कर लेता है। उपन्यास का नायक, एक ऊँचे परिवार का युवक, अमरकांत 

अपने पिता को छोड़कर बीस-पचचीस चमारों की बस्ती में जाकर रहने लगता है। गन्दे घरो मे वह स्वय भाड़, 

लगाता है। गाँव के चमारों को स्वच्छ जीवन की शिक्षा देता है। एक पाठशाला खोलकर वह बच्चों को पढाता 
भी है। अमरकांत के अनुप्तार शराब और मुर्दा गाय के मांस के सेवन के अतिरिक्त चमारो में ऐसी कोई 
बुराई नही है जिसके आधार पर उन्हें सवर्ण हिन्दू पतित कह सकें। गूदड़ चौधरी को छोड़ थोड़े ही ऐसे चमार 

थे जिनमें शराब पीने की क्षमता हो। हाँ मुर्दा गाय का मास सब खाते थे। एक गाय की लाश को देखकर 

बच्चे खुशी से उछलने-कूदने लगते हैं । अमरकांत के दिल में उनके प्रति घृणा हो जाती है। सुधारवाद लुप्त- 
सा हो जाता है और वह गाँव से भाग खड़ा होना चाहता है । परन्तु अमरकांत को देखकर कुछ लोग गाय के 

मांस खाने का विरोध करते हैं। मुल्ती भी सत्याग्रह करती है। अन्त में मांस खाने के विरोधियों की विजय 
होती है भर मांस नही खाया जाता । 

उधर नगर में भी मंदिर प्रवेश आंदोलन चल रहा है। ठाकुर द्वारे में कथा हो रही है। ब्रह्मचारी ने 

देखा, दरी से थोड़ी दूर जूतों के पास अछत बैठे हैं। सवर्ण वाले कहते हैं कि अनर्थ हो गया। चमारों ने ठाकुर 
द्वारे में प्रवेश कर इसे भ्रष्ट कर दिया है। ब्रह्मतारी जी सहमत हैं। उन्हें अमरकांत के पिता समरकांत का भी 

पूरा समथेन प्राप्त है। सम रकांत ने चमारों को मार भगाने के आदेश दिए। ब्रह्मचारी और संवर्णों के लिए 
जूते बनाने वाले चमार अपवित्र थे परन्तु उनके द्वारा बनाये गये जूते पवित्र चीज थे । ब्रह्मचा री के हुक्म से लांगों 
ने पवित्र जूतों से अपवित्र चमारों की मरम्मत शुरू की । उधर अछूतों के समर्थक डडों से जवाब देने वाले थे 
कि शांति कुमार ते स्थिति सम्भाल ली । वह ब्रह्मदारी को ललकार कर कहते हैं : 'अंधभकतों की आँख मे घूल 
फोंककर यह हलवे बहुत दित खाने को नही मिलेंगे, महाराज ! अब वह समय आ रहा है जब भगवात भी 

पानी से स्नान करेंगे, दूध से तही।' 

शांति कुमार ने अछूतों को ठाकुर जी के दर्शन के लिए उत्तेजित किया । मंदिर प्रवेश का प्रइन अछुतों 
के लिए झायद इतना महत्त्वपूर्ण तहीं था जितना उच्चवर्ण वालों के लिए । कुछ ने तो यहाँ तक कहा : 'अपना 
मंदिर लिये रहें। हमें क्या करना है।' परन्तु झ्ांति कुमार के लिए भंदिर प्रवेश प्रतिष्ठा का प्रइन बन गया 
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है। वह अछूतों को उकसाते हैं। अछूत आगे बढ़ते हैं। ज्यों-ज्यों अछूत मदिर के समीप आते-जाते है उनकी 
हिम्मत टूटती जाती है। जिस अधिकार से वे वंचित रहे, उसके लिए उनके मन में कोई तीव्र इच्छा नहीं। 
वह विद्वास जो न्याय व ज्ञान से पैदा होता है वहां है। समूह की घोंस जमाकर विजय पाने की आज्ञा ही उन्हे 
का बढ़ा रही है। वे ठाकुरद्वारे तक पहुंच जाते हैँ। मौखिक युद्ध होता है। फिर इंडों द्वारा प्रहार । भग- 
दड़ मच जाती है। शांति कुमार डंडा खाकर गिर पड़ते हैं। अब आन का प्रइन बन जाता है। अछूत मंदिर के 

बाहर धरना देते हैं और मंदिर में दर्शनों के लिए जाने वालो का रास्ता बन्द कर देते हैँ। पुलिस बुलाई जाती 
है। गोली चलती है। चमार डटे रहते हैं, हालाँकि उनका नेतृत्व करने वाले भाग छड़े होते हैं । नैवा एक ऐसे 
नेता स्वामी आत्मानन्द के बारे में कहती है 'यह महादय सन्यासी बनते हैं : फिर भी इतने डरपोक । पहले तो 
गरीबों को भड़काया और जब मार पड़ी तो सबसे आगे भाग सड़े हुए।' 

अन्त में अमरकांत की बहन ने अछूतों का नेतृत्व सेभाला। अब तो अमरकांत भी गोली नहीं चलवा 
सकते थे। अछतों की विजय होती है। लाश गंगा के किनारे जला दी जाती हैं और अगले दिन मंदिर प्रवेश 
होता है। एक बडा भारी समारोह होता है। 

प्रेमचन्द ने अछूतों के प्रइग को नैतिक, आथिक और राजनीतिक पहुलुओं के प्रकाश में देखने का 
प्रयत्न किया है। यदि अछूत मंदिर में प्रवेश करते हैं तो वास्तविक लाभ, अधिक आमदनी तो मठाधीज्ञों की 
होती है। उन्ही मठाधीशो का जिनके बारे में नैना कहती है: आधी रात तक इसी मदिर मे जुआ खेलते हो, 
पैसे-पैसे पर ईमान बेचते हो, कुठी गवाहियाँ देते हो, द्वार-द्वार भीख माँगते हो। फिर भी तुम धर्म के ठेकेदार 
हो। तुम्हारे तो स्पर्श से ही देवताओं को कलक लगता है ।' 

गूदड़ चौधरी को पूर्व जन्म के उंस्कारों में बिल्कुल विश्वास नहीं है। वह ब्रेटे से कहता है : 'यह सब 
मन को समभाने की बात है बेटा । जिसमें गरीबों को अपनी दशा पर सन्तोष रहे और अमीरो के राग रंग में 
किसी तरह की बाधा न पड़े । लोग समझते रहें कि भगवान ने हमको गरीब बना दिया, आदमी का क्या 
दोष । पर यह कोई न्याय नहीं है कि हमारे बाल-बच्चे तक काम मे लगे रहे और पेट-पर भोजन न मिले और 
एक-एक अफसर को दस-दस हजार की तलब मिले | दस तोड़े रुपये गधे से भी न उठ ।' 

प्रेमचन्द अछुतों के लिए मंदिरों के दरवाजे खुलवा देते हैं परन्तु वह मानते हैं कि अछूतो के साथ 
खान-पान और ब्याह-शादी के रास्ते में कठिनाइयाँ हैं। जब हिन्दुओ मे एक साथ बैठकर खाने-पीने की प्रथा 

नहीं है तो अछुतों के साथ कैसे हो सकती है। अमरकांत को खान-पान में केवल एक परम्परागत प्रथा की 

भऋलक मिलती है। वहू गृदड़ चौधरी से कहता है : 'यह तो अपनी-अपनी प्रथा है। चीन एक बहुत बड़ा देश है। 

वहाँ बहुत से आदमी बुद्ध भगवान को मालते हैं। उनके घर में किसी जानवर को मारना पाप है। इसलिए 
वे लोग मरे हुए जानवर ही खाते हैं। कुत्ते, बिल्ली, गीदड़, किसी को भी नहीं छोड़ते । तो क्या वह हम से 
तीच हैं ? * स्वयं उत्तर देता है: 'कभी नहीं।' 

स्वयं महर्षि दयानन्द ते सर सेयद अहमद खान के यहाँ से भोज का निमंत्रण स्वीकार नहीं किया 
था। एक मौलवी साहब के प्रदत के उत्तर में कहा कि खाने-पीने और विवाह के रीति-रिवाज या प्रतिबंधों का 
सम्बन्ध धर्म या अधर्म से नहीं है । इनका आधार है स्थानीय अनुयाइयों के साथ व्यवहार में । इनकी अव- 
हेलना करना हानिकारक हो सकता है क्योंकि उके सहधर्मी उसका बहिष्कार कर देंगे और उनको उस सज्जन 

की बुढ्धिमत्ता के लाभों से वंचित रहना होगा । 

ब्राह्मणों और पुजारियों के खाने-पीने और रूढ़िवादी तरीकों का प्रेमचन्द ने अपनी क्ृतियों में मजाक 

उड़ाया है। एक पात्र पं० मोटेराम हैं। हसका परिचय हमें पहली बार 'जलवा-ए-इसार' (वरदान) में मिलता 
है। इसने प्रेमचन्द का जीवन-मंर साथ दिया । प्रेमचन्द ने इसका विभिन्न परिस्थितियों में व्यंग्रात्मक ढंग से 
चित्रण किया है। सत्याग्रह आन्दोलन में उसकी क्या भूमिका रही होगी, वह उसी शीर्षक की कहानी से विदित 
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है। पंडित जी भूल हडताल करते हैं। पेट में पेहे दोंड रहे हैं। आधी रात की अवसर मिंलतें हों वहूँ मिठाई की 
थाली को साफ कर देंते हैं।' 'सम्पादक मोटेराम शास्त्री' से वे अपनी पत्नि का की प्रसार संख्या बढ़ा-चढ़ा कर 
बतलाएे हैं परन्तु उन्हीं का मित्र कलई खोल देता है। एक बार तो इसी क्रम की एक कहानी के सम्बन्ध में 

लखतऊ के ज्ालित राम शास्त्री मे उत पर तथा माधुरी पर मात-हाति का दावा भी किया । माधुरी के ढँपा- 
दक--प्रे मचल्द जी सह सम्पादक थे--ने बड़े जोश से मुकदमा लड़ा। हिन्दी पत्रकारिता जगत में यह अपनी 

तरह का पहुला मुकदमा था। जब प्रेमचन्द फिल्मों के काम करने अम्बई गये तो मोटे राम को अपने साथ ले * 
जाकर मोटेराम की डायरी लिखवाई। 'मोटर की छीटे! कहानी मे भी पडितजी का मजाक उड़ाया गया। 
फंत्र' कहानी में वह जिन लोगों से घृणा करते हैं वे ही उनकी तीमारदारी करते हैं । पंडिसजी का हृदय परि- 
वर्तन होता है। इसी ताम की एक अन्य कहानी में एक चित्र है हॉँ० चड्ढा का और दूसरा है अछूत अंदे वाले 
भक्त का । भवत भी गरीब है। सत की रस्सी बनाकर गुजर करता है। पत्नी लकड़ी चुनती है। दिन को 
कमाया रात को खाया । अगले दिन महाजन से उधार पर सन मिलने की आशंका रहती है। गरीब होते हुए 

भी भक्त महान व्यक्ति है। किसी को साँप ढस ले एकदम निःशुल्क मंत्र पढ़कर उपचार करता है। जब इसके 
इक़लौते बेटे की हालत खराब होती है तो यह उसे डाक्टर चड्ढा के पास ले जाता है। डाँ० साहिब का गोल्फ 
खेलने का समय हो रहा है। भक्त गिड़गिडाता है परन्तु डॉ० चड़ढा गोल्फ खेलने चले जाते हैं और भक्त का 
लड़का मर जाता है । बूढ़ा और बुढिया दुखी हैं। दोनों अपना जीवन व्यतीत करते हैं। एक दिन चड्ढा के 
लड़के को साँप डस लेता है। खबर बूढ़े तक पहुंचती है। अभी तक साँप उसने की खबर पाकर भक्त जी भागे 
जाते थे । आज डा० चड्ढा के लड़के को साँप द्वारा उसने की खबर पर उन्हें सनन््तोष-सा होता है। बदले की 

भावना जागृत होती है। वह नहीं जाता । परउ्तु ज्यों-ज्यों समय बीतता जाता है उध्का मनोबल उसे पुका- 

रता है। वह चुपके से उठकर डॉ० चड्ढा के धर पहुंचता है और लड़के पर भाड़ा कर उसे जिन्दा कर देता 
है। डॉ० चड़ढा विस्मित घड़े देख रहे हैं। वह उसे इनाम देना चाहते हैं परन्तु भक्त डा० चड्ढा को घुणा की 
दृष्टि से देखता हुआ बाहूर चला जाता है। तब चड्ढा को याद आती है कि यह भक्त जी वही व्यक्ति है जिसके 
बीमार लड़के को उसने देखते से इन्कार किया था । निम्न जाति के लोग महात हैं। 

'मंदिर' नाम की कहानी में एक चमारिन विधवा का एकमात्र पुत्र बीमार है। स्वप्न में उसका पति 

कहता है कि मंदिर में जाकर ठाकुर जी की मूर्ति के पाँव पडो, लडका ठीक हो जाएगा। पुत्र की हालत कुछ 
सुघरती है। माँ बहुत कृतञ्ञ है । फिर जब लड़के की हालत गम्भीर हो जाती है तो उसे याद आती है कि वह 
भगवान के चरणों में उपासना करने नही गयी । यह इसी का परिणाम है । वह अपने गहने गिरवी रखकर दो 
रुपये उग्ाहती है। फूल, घूप और बताशे लेकर मंदिर जाती है। पुजारी फूल तो ले लेता है, परन्तु उसे ठाकुर 
जी की मूर्ति तक नहीं जाने देता। एक रुपया लेकर वह ताबीज देता है और कहता है इसे बांध दें उपचार हो 
जायेगा। चमारिन विधवा घर लौटती है। बच्चे की हालत खराब हो जाती है। आधी रात को बच्चे की देह 
ठंडी पड़ रही है। तीन बजे वह उसे मंदिर ले जाती है ओर ठाकुर जी के चरणों तक पहुंचने का प्रयत्त 
करती है। अंकुर द्वारे का दरवाजा भी खोल लेती है। तब पंडे जग जाते हैं और विधवा की पिटाई करते हैं। 
धक्के में बच्चा गिर पड़ता है और मर जाता हैं। उसे मरा देखकर धायल माँ भी मर जाती है। दोनों लाशें 
भगवान के घर में पड़ी हैं और बारों ओर खड़े हैं निदंयी धमम के ठेकेदार । 

'अकुर का कुआ भी एक चभारित की कहानी है। हरिजन बस्ती के कुएँ में एक जानवर की लाश 

पड़ी है। बदबू भा रही है। जोखू बीमार है। उसे पानी की प्यास लगी है। उत्त कुएँ का पानी पिया नहीं 
जा सकता ओर ठाकूरों के कुएँ से पानी लेने पर प्रतिवन्ध है, फिर भी आधी रात जोख की पत्नी वहाँ पानी 

भरने जाती है। घड़ा जग्रत तक पहुंचा कि ठाकुर ने घर का दरवाजा छोला । डर के मारे घड़ा घड़ाम से कुएं 
में गिरा। जोखू की पत्नी घर की ओर भागी । यह कहाती पीढ़ियों से चले आ रहे अत्याचारों की और संकेत है। 
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'हुध का दाभ' कहाती में मूंगी मेहतरानी बाबू महेश नाथ के तीन लड़कियों के बाद हुए एकमाज 
लड़के सुरेश्ञ को अपना दूध पिलाती है, हालाँकि उक्का अपना लड़का मंग्रल दुबला होता चला जाता है। आगे 
चलकर मंगल अनाथ हो जाता है। सुरेश इस बच्चे पर रौब जमाता है। जब मंगल रौब नही मानता तो उत्ते 

घर से बाहुर विकाल दिया जाता है। वह घर के दरवाजे के बाहर नीम के पेड़ के तले पड़ा रहता है। उसका 

साथी एक कुस्ता ठामी है। भूख ने मंगल को परेशान कर रखा है, टामी को भी। मगल देखता है सुरेश का 

नौकर भूठी पत्तलें फेंक रहा है। मंगल उसे उठा लेता है और टामी के साथ खाता है। उसे याद आता है कि 

सुरेश ने उसकी अपनी माँ का दूध पिया था। आज उसे इसका दाम मिल रहा है। 

'सद्यति' भी अछूतों पर अत्याचार को कहानी है। एक चमार अपनी लड़की के विवाह के मुहूर्त के 
के लिए पंडित जी के पास जाता है। वह भूखा है। बीमार भी है, परन्तु पडित जी उसे काम पर लगा देते हैं। 

काम बेगार का है, परन्तु वह कहता हे, 'पडित तो पंडित है। कही साइत ठीक न विचारे तो फिर सत्यानाश 

ही हो जाए । जभी तो संसार भे (इनका) इतना मान है। साइत का तो सब खेल है।जिसे चाहे बना दे, जिसे 

चहि विगाड दे ।' पडित जी के प्रति यही श्रद्धा प्राणलेवा बनती है। चमार हुक्म बजा लाता है। वह बाहर 
भाड़, लगाता है, गोबर से लीपता है। खलिहान से भूसा उठाता है, लकड़ी चीरता है। बेचारा खाली पेट है। 

पंडित जी पकवान उडाते है। उसे पुछते भी नहीं। नीच जाति का जो है, उसे लकडी काटने पर लगा देते है। 

गाँठ नहीं फटती, उस चमार का पेट पीठ में घुमा जाता है। कुल्हाडी उठाना भी पहाड़ मालूम होता है। तब 
पंडित ललकारते हैं। चम[र कुल्हाड़ी चलाते-चलाते मर जाता है। अब समस्या है उसकी लाझ उठाने की । 

एक गोड चमारो के भुहल्ले मे जाकर खबर करता है और कह देता है कि लाश उठाओगे तो पुलिस पकड़ 

लेगी । चमार लोग लाश उठाने नही जाते । यदि पंडित जी फेसते है तो फेसने दो। उसकी चमारित आकर 
रोने-चिल्लाने लगती है । लाश कुएं के रास्ते मे पडी है। लोग पानी लेने भी नहीं जा सकते। लाश से दुगेन्ध 

आने लगती है। आघी रात पंडित जी रस्सी का फदा कसकर लाश को घसीटते हैं और गाँव के बाहर ले जाते 
हैं। लोटकर स्नान करते हैं, गंगाजल छिड़ कते हैं ओर दुर्गा पाठ करते हैं । उधर चमार की लाष्ष को ब्लेत में 
गीदड़, गिद्ध और कोए नोच रहे हैं। प्रेमचन्द कहते हैं--'यही जीवन पयेन््त की भक्ति और निष्ठा दा पुरस्कार 
था । सदूगति में ब्राहण के भमालक चित्रण की बड़ी प्रतिक्रिया हुई। प्रेमचल्द को 'धृणा का अचारक' 

उपाधि दी गई। उनकी कृतियों की तुलना किपलिग की कृतियों से की गयी । “यदि प्रेमचन्द इस युग के प्रति- 

निधि मान लिए जाएँ तो अब से पचास वर्ष बाद पढ़ने वाले कहेंगे कि उस समय हिन्दुओं या खासकर ब्राहयूण 

का जीवन घृणा का जीवन था और ब्राह्मणों की जाति बड़ी ही जालिम, स्वार्थी, पाखंडी और धृणा के यो; 

(प्राप्त वर्ष हो गये) । 
दिसम्बर, १६३३ के हंस में प्रेमचन्द ने इस लेख पर टिप्पणी की। शीष॑ंक था 'जीबन में पृ का 

स्थान : साहित्य में घुणा की उपयोगिता ।' प्रेमचन्द ने लिखा--निन्दा, क्रेष और घृणा शी दुर्ग हैं। 

लेकिन भानव जीवन में से अगर इन दुर्गुणों को निकाल दिया जाये तो संसार नहेक हो जौयेगा ।' उनका मत 
था बुराहयों से छुटकारा पाने मे घृणा भी उपयोगी हो सकती है। पाखंड, धूहुंत, अंत्याय, बलात्कार और 
ऐसी ही बन्य दुष्प्रवृत्तियों के प्रति हमारे अन्दर जितनी ही प्रचण्ड घृणा हो सकती है उतनी ही कल्याणकारी 

होगी ।' 
'हुर एक कट्टरपंथी पुजारी को ब्राह्मण कहकर मैं इस पद का अपमान नहीं कर सकता। इस विक्ृत 

धर्मोपजीवी आचरण के हाथों हमारा सामाजिक अहित ही नही कितना राष्ट्रीय अहित हो रहा है, यह वर्षाश्षम 

ह्वराज्य संघ के हथकंडों से जाहिर है। ऐसी असामाजिक, अराष्ट्रीय, अमानुधिक भावनाओं हे प्रति बितनी 

भी घुणा फैलाई जाए वह थोड़ी है। केवल भावनाओं के प्रति, व्यक्ति के प्रति नहीं, क्योंकि बर्णाशप् के संचालक 
: हूपारे बैसे हीं भाई हैं जैसे आलोचक महोदय के / इन्ही दिलों प्रेमचन्द ने बनारसी दाकथहुबेंद्री, को एक,पत्र 
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में लिखा : 'मेरी कल्पना का ब्राह्मण त्याग और सेवा की मूति होता है। (यदि किसी व्यक्त में ये दोनों बातें 
हैं तो वह ब्राह्मण है) । मेरे विचार में पुजारी और पण्डें भोले-भाले लोगों के अन्धविद्वास का फायदा उठाकर 
उन्हें लूदते हैं जो बगुले भगत हैं और जिनका दृष्टिकोण संकुचित है। मैं उन्हें हिल्दू समाज का श्ञाप मानता 
हूँ। छनहीं लोगों मे हमारे समाज का बेड़ा गर्क किया है। इन लोगों का ब्यंगात्मक मजाक ही उचित है। और 
मैंने यही कुछ किया है। यह निर्मेश और इनके भाईवन्द राष्ट्रवादियों का चोला पहन लेते हैं परन्तु इनमें पंडे _ 
जाति की सारी कमजोरियाँ हैं और ये लोग आफ्षेप करते हैं हमारे जैसे लोगों पर, जो समाज के स्तर को ऊँचा 
उठाना चाहते हैं।' 

'कफ़न में प्रसव बेदना से कराह रही बुधिया का पति माघव कहता है कि तड़पने से तो मर जाना ही 
अच्छा है। फिर मरना ही है तो जल्दी से क्यों नहीं मर जाती । माधव और उसका पिता घीसू दोनों आलसी हैं। 

मजूरी हूँढ़ुते, यदि मिलती तो करते भी परन्तु टालमटोल कर। अवसर मिलते ही खेतों से बालू-मटर चुरा 
लेते। एक दूसरे पर विश्वास नहीं। माधव बुधिया की सुध लेने भीतर इसलिए नहीं जाता कि कही उसका 
बाप अलाव से निकालकर आलू सफाचट न कर दे । दोनों ही कमजोर हैं । उनका जीवन दर्शन कहता है कि 
जहाँ मजदूरी करने वाले और भेहनत करने वाले किसान भूखे मरते हैं, व्हां उनकी मेहनत से लाभ उठाने वाले 
मौज करते हैं। यदि भूखा ही मरना है तो काम करके भूखे क्यों मरें । यदि कूठ बोल कर पैसा इकट्ठा किया 
जा सके तो क्यों न झूठ बोला जाये। बाप और बेटा जाकर बुधिया के कफन के लिए पैसा इकट्ठा करते हैं 
और जब कुछ धन मिल जाता है तो शराब की दुकात पर पकवान खाते हैं और शराब से धुत हो जाते हैं। 
बुधिया उन्हें जीवन में तो पकवान नहीं छिला सकी परन्तु प्राण देकर आज माघव और धीसू के आनन्द का 
कारण बनी। इस तरह कफन के लिए इकट्ठे किये पैसे उड़ा दिये जाते हैँ। यह समाज व्यवस्था पर कड़ा प्रहार 
है। जिसका कड़ा विरोध महर्षि जी ने किया था। अन्त में मैं कहना चाहूँगा कि प्रेमचन्द समय के साथ चलते 
थे । मई १६२३ में 'मलकाना राजपूतों की शुद्धि के विरुद्ध लिखा था कि आर्यंसमाज वाले भिन्नाएँगे। तब 
उनका मत या कि आयंसमाज वाले साम्प्रदायिक रंग में डूबे हैं। चार वर्ष बाद यहाँ गुरुकुल काँगड़ी में तीन 
दिन ठहरने पर उनका दृष्टिकोण बदला और अगले आठ वर्षों बाद--निधन के कुछ ही महीने पूर्व लाहौर 
आर्यसमाज के अन्तर्गत आर्यभाषा सम्मेलन के अवसर पर दिये गये भाषण में कहा-- 

"आयंसमाज ने इस सम्मेलन का ताम आयेभाषा सम्मेलन शायद इसलिए रखा है कि यह समाज के 
“कुत्गेंत उन भाषाओों का सम्मेलन है जिनमें आयंसमाज ने धर्म का प्रचार किया है और उनमें उर्दू और 

“ हिन्दी दोनों का दर्जा बराबर है। मैं तो आर्यसमाज को जितनी घामिक संस्था समझता हूँ उतना ही तहजीबी 
(सांस्कृतिक) संस्था भी समझता हूँ। बल्कि आप क्षमा करें तो मैं कहूँगा कि उसके तहजीबी कारनामे उसके 
घांमिक कारनामों से ज्यादा प्रसिद्ध और रौशन हैं। आय॑ंसमाज ने साबित कर दिया है कि समाज की सेवा 
ही किसी धरम के सजीव होने का लक्षण है। सेवा का ऐसा कौन-सा क्षेत्र है जिसमें उसकी कीति की ध्वजा न 
उड़ रहौ हो। कौमी जिन्देगी की समस्याओं को हल करने में उसने जिस दुरंदेशी का सबृत दिया है उस पर हम 
गये कर सकते हैं। हरिजेनों के उद्धार में सबसे पहले आयंसमाज ने कदम उठाया, लड़कियों की शिक्षा की 
जरूरत को सबसे पहले उसने समझा । वेण॑-व्यवस्था को जन्मबत न मानकर कर्मंगत सिद्ध करने का सेहरा उसके 
सिर है। जाति-भेद-भाव और खान-पान के छूत-छात और चोके-चूल्हे की बाधाओं को मिटाने का गौरव उसी 
को प्राप्त है। यह ठीक है कि ब्रह्मतमाज ने इस दिश्ला में पहले कदम रखा पर वह थोड़े से अंग्रेजी पढ़ें-लिखों 
तक ही रह गया। इन विचारों को जनता तक पहुँचाने का बीड़ा आयंसमाज ने ही उठाया। अन्धविश्वास 
और घमम के ताम पर किये जाने वाले हजारों अताचारों की कब्र उसने खोदी, हालाँकि मुर्दे को उसमें दफन न 

कर सका और अभी तक उसका जहरीला दुर्गन््ध उड़कर-उड़कर समाज को दूषित कर रहा है। समाज के 
मालिक और बौद्धिक घरातल (सतह) को आयेश्ठमाज ने जितना उठाया है, शायद ही भारत की किसी संस्था ने 
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रहा हो। से गे ने वेदों बोर हों के बह विषयों को बसपा ही हरि का दिया 
हित पर कि गोर बचा के कल तौर बे ते के हुए े। आय आगाज ओे उवो और 
पशु बह हे जाएं गत किया वे लो रि गिोे गाएए जे वा जनर कटे 
रे हिए हि को गे है। गत को वा उतर कर आगे वत् जो सकते गा हर 
तह हिया है गए पेश बाय अर शि्ष को जि हो, मिस से बट पति और के, 
पीते कि का अकसर मे । शा का कंगन आह ही है। रे छात्र मे छू विख्य है। क 
विधा गो पिए शत तर है खूब! बरी है। कि पंख मे गो मे गया रे पफ़ से वाती मो 
वि पह हो, गो अग्ीर गौर गरीब के पर को न हि का खेल और गज के का एस 
हा बोगत सा दिया गाए हि उ्मं पक्षियों का गाज देलेडो गक्षिर ए गाय, रा कहा और 
पृ में को मत? हो, गहँ ी का केकल गाक़ेणाने और गत ढले मे है बाहिर हो, मे शिक्षा बा 
दा गौ हूँ। शायर है गुल मं कोई ऐगी शिक्षा हो किये जोडी कार का छी जाया हे 

पा किया हो । अगर विद्या हा गेवा और ता वा भाव मे गये, बार वि हो बं के हिए शी 
तोतार हा होता २ पिला, बार विद्या हमे सामिगारत पद करे, और ही पार के गैकयवाह रे 
ता रे तो उतर विद्या हे हमारी अदा अच्छी । और जायगमात ने झारी भाषाड़े बोध जो उ़ार 
किया है सता पे बल प्रगाण ए् है हि लगी लात ने झी भाषा मे पल्माएअवाश' सिशा और 

पर वक्त लि गब उतरी हर चर्चा थी। उसी बारीक तर े  देह तिया कि आए झताओे फ्ाए 
ते गाता है तो उसके तिए हिंदी भाण ही ता साध है, और गुछुतोने हिंो भाषा को विष का 

प्र बताकर बे भाषा को बौर भी रिद्व कर दि है।' 



दयानन्द ओर हिन्दी-पत्रकारिता 

पत्रकार शिरोभणि एवं प्रत्यात लेखक 

प्ररोचना 

महपि दयानन्द भारतीय नवोदय के अग्रदूत ये। संस्कृत के प्रकाण्ड विद्वान् होते हुए भी हिन्दी को लेखन का 

आधार बनाकर वह सामान्य जन-जीवन के साथ जुड़े। उनके प्रसिद्ध ग्रंथ 'सत्याय प्रकाश से संसार में अभूत- 
पूर्व क्रान्ति का सूत्रपात हुआ। 'सत्याध प्रकाश का प्रथम मुद्रण १८७४ तथा द्वितीय संस्करण १८८४ में हुआ। 
इस दूसरे संशोधित परिवरद्धित संस्करण का महत्त्व इस बात से भी है कि इसमें उनकी भाषा पहले की अपेक्षा 
अधिक प्रांजल और टकसाली बन गई है तथा आधुनिक हिल्दी-लेखन का मार्ग इसने प्रशस्त किया है। पुरानी 

सधुक्कड़ी हिन्दी को ज्ञान-विज्ञान की अभिव्यक्ति का सशक्त और समर्थ माध्यम बनाने का उपक्रम स्वामी जी 
ने ही किया। उन्होंवे वैदिक, दाशंनिक तथा सामाजिक और राजनीतिक विषयों पर अच्छी हिन्दी भे लिखकर 
यह सिद्ध कर दिया कि उच्चतम अध्ययन-अध्यापन और चिस्तन-मनन के लिए हिन्दी उपयुक्त माध्यम है, 

समूचे समाज के परस्पर सामूहिक व्यवहार में उसका उपयोग किया जा सकता है तथा समूचे देश को भाषाओं 
के वैविध्य के रहते हुए भी, समेकित किया जा सकता है। 

मिस्टर प्रिफ़िय तथा ईव्वरचद्र विद्यासागर की तरह महधि दयातस्द भारतेन्दु की पत्रिका 'कवि 
वचन सुधा' मे लिखा करते थे। इस पत्र के लेखकों ने हिन्दी को नवीत शैली तथा नई चाल दी। मेरठ से 
स्वामी जी के समय में 'आयं-समाचार' तामक पत्र का प्रकाशन हुआ। स्वामी जी ते ही फरेखाबाद से प्रका- 
शित होने वाले 'भारत कुदश्ा प्रमदंक' पत्र का नाम बदलकर 'भारत सुदक्षा प्रवत्तेक' को निकालने की प्रेरणा 
दी । स्वामी जी तकारामक दृष्टिकोण के विरोधी थे । नामकरण के मूल में उतके सकारात्मक रवैये को स्पष्ट 
देखा जा सकता है। शाहजहाँपुर से निकलने वाला '्राय॑ दर्षण' भी उनकी प्रेरणा का ही फल था। 'आये दर्पण 

के संचालक मुंशी बल्तावरतिह स्वामी जी के शिष्य थे। 'आयं-वितय' के सम्पादक बदरीदत्त जोशी दयानत्द 

के प्रति अत्यन्त आस्थावान थे। मुंशी नारायणप्रसाद जी के हृदय में आय॑-संस्कारों के दृढ़ीमूत करने का कार्य 
जोशी जी ने किया और बाद को मुंशी जी महात्मा नारायण स्वामी के नाम से विश्यात हुए। प्रासस में 
आयंसमाजी पत्र उर्दू में निकलते रहे, किल्तु बाद में वह हिल््दी में निकलने शुरू हुए। परोक्ष रूप से उर्दू के 
द्वारा लड़ी बोली हिन्दी का प्रचार करने में इन पत्रों का योगदान भुन्ताया नही जा सकता । १८६८ में मुरादा- 

बाद पे 'पुर्हरिक नाम से उर्दू में निकलने वाला पत्र दाद में हि्दी में आयं-मित्र' नाम से निकलने लगा। 
पष्डित पूरणमल के सम्पादन में १८९६ में बरेली से आर्य पत्र' निकला; जो बाद में उर्दू से हिन्दी में परि- 
वर्तित हो गया। मुंश्ीराम जी का 'सद्धम॑ प्रचारक' भी ई से बाद में हिन्दी में निकलना शुू हुआ। लाहौर 
का "आये गजट', 'हिल्दुस्तान', दिल्ली का 'अर्जुन', लाहौर का ही 'गुगांतर', मुस्कुल का वैदिक मैगजीन, 
'अलंकार', गुरकुल समाचार, महाराष्ट्र से 'बैदिक धर्म और फिर 'प्रताए', 'मिलाप' 'तत्यवादी', 'भारतोदय', 
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राजस्थान, आय॑ मातंण्ड', 'सावंदेशिक', 'आयेसंदेश', आय मर्यादा' तथा 'द आर्य मैसेंजर' जैसे पत्र 
० अर में निकलने शुरू हुए। इन पत्रों ने बँदिक धर्म के प्रचार के साथ-साथ समाज-सुधार पर भी बल 

या था। 
.. स्वामी जी की मृत्यु से १० व पूर्व भारतेन्दु की स्त्री-शिक्षा-सम्बन्धी पत्रिका 'बाला बोधिनी' निकली। 

इस पर दयानन्द जी की मान्यताओं का गहरा प्रभाव था। फिर पंजाब से हेमन्तकुमारी चौधुरानी ने 'सुगृहिणी' 

नाम की पत्रिका निकाली, जो हिन्दी में महिलाओं की पहली पत्रिका कही जा सकती है। खड़ी बोली हिन्दी 
गद्य और तत्सम शब्दों का प्रयोग इनकी मुख्य प्रवृत्ति की ओर संकेत करता है। अरय॑समाज ते अपने पक्ष और 
विपक्ष में जो लेखकीय जागरण पैदा किया, उसने खडी बोली गद्य को प्रचारित करने मे अभूतपूर्व योगदान 
किया। पुनर्जागरण से आर्यंसमाज के विद्यालयों मे हिन्दी चलने लगी और डी० ए० वी० कालेजो तथा गुह- 

कुलों में हिन्दी माध्यम से ज्ञान-विज्ञान के उच्च विषयों का अध्यापन होने लगा। १८७० के बाद के दशक में 
तो धार्मिक, सामाजिक और राजनीतिक आन्दोलनो के कारण खड़ी बोली गद्य मे पुस्तको, पुस्तिकाओं, पैम्फ- 
लेटों, पत्रिकाओं की भरमार हो गई स्वामी जी की मृत्यु से ७ वर्ष पूर्व बालकृष्ण भट्ट का 'हिस्दी प्रदीप! पत्र 
निकला । १८८८ में अस्विकादत्त व्यास की “वेष्णव पत्रिका' तथा स्वामी जी के विधन के वर्ष पण्डित प्रताप 
नारायण मिश्र का 'ब्राह्मण' पत्र निकलने प्रारम्भ हुए। इन पत्नो मे राजनीति, साहित्य और सामाजिक विषयों 

पर लेख छपते थे । खड़ी बोली हिन्दी गद्य, हास्य-व्यग्य, खडन-मंडन तथा प्राजल हिन्दी का प्रयोग दयानन्द 

की कसी का था। अतः हिन्दी-लेखन का वह युग भाषाग्रत प्रतिमात की दृष्टि से 'दयानन्द युग' कहा जाना 

चाहिए । एक बात और; १८८० मे प्रकाशित भारत सुदशा प्रवत्तंक' तथा १५७० में प्रकाशित 'आय॑ दर्पण! 
हिन्दी के परिनिष्ठित प्रयोग की दृष्टि से तत्कालीन पत्रिकाओं मे सबसे आगे कहें जा सकते हैं। १६०० में 
आचार्य महावीर प्रसाद द्विवेदी के सम्पादन मे निकलने वाली 'सरस्वती” इस धारा की प्रोढतम उपलब्धि है, 
जिसमे व्याकरणनिष्ठ खड़ी बोली हिन्दी गद्य की प्रतिष्ठा की। फिर तो साहित्यिक और राजनीतिक पत्र- 
पत्रिकाओं की घूम ही मच गई | पे 

इस प्रकार देश-व्यापी जन-जागरण की चेतना का केन्द्र स्थापित करने मे महर्षि दयानन्द और आये- 

समाज द्वारा प्रकाशित-प्रोत्साहित हिन्दी पत्र-पत्रिकाओं का उल्लेखतीय योगदान रहा है। खेद है कि हिन्दी 
तथा हिन्दीतर क्षेत्रों मे आयंस्माज द्वारा उत्पन्त की गई आधुनिक जीवन-चेतना तथा साहित्यिक परिवेश का 
समुचित मूल्याकन नहीं हुआ । महपि दयानन्द १९वीं शतती के प्रारम्भ मे जिस सामाजिक, राजनीतिक, दाशश- 

निक, साहित्यिक तथा राष्ट्रीय जाग रण का सदेश लेकर आए थे उसको हिन्दी के साथ जोड़कर उनकी युगान््तर- 
कारी दृष्टि का अध्ययन्त तो और भी नहीं हुआ। हमारे लिए यह गौरव की बात है कि हिन्दी के सुप्रसिद्ध 

साहित्यकार तथा पत्रकारिता के मर्मज्ञ विद्वान् पद्मश्री आचारय॑ क्षेमचन्द्र 'सुमन' इस दिशा में विज्वेष रूप से 
सक्रिय हैं। 'दिवंगत हिन्दी-सेवो' जैसे सन्दर्भ-ग्रथ की रचना के द्वारा उन्होंने हिन्दी साहित्य के विकास की 
ऐसी अलम्य अनुसन्धानपूर्ण नवीन सामग्री प्रस्तुत करने की पहल की है कि जिससे हिन्दी साहित्य के अब तक 
प्रकाशित सभी इतिहास घूमिल हो गए हैं। इस महत्त्वपूर्ण ग्रथ को १० खण्डों में प्रकाशित करने को योजना 
है। इसके २ खण्ड प्रकाशित हो चुके हैं। इत दो खण्डों में समाविष्ठ अब तक के लगभग दो हार जाने-अन- 
जाने दिवंगत हिन्दी-सेवियों का जीवन-वृत्त, साहित्य-साधवा और संस्मरणात्मक टिप्पणी-लेखन इस सन्दर्भ 
ग्रंथ की निजी विशेषता है। 'दयानन्द और हिन्दी पत्रकारिता विषय पर हमने उन्हें व्या्यान देने के लिए 

आमंत्रित सुमन जी ने हमारा अनुरोध स्वीकार किया, इसके लिए हम उनके आभारी हैं। 

3० गा निर्वर्धि बी मर विश्वविद्यालय में आयोजित 'प्रसार-व्यास्थानमाला' का यह 
चततुष व्यास्याव है। इससे पूर्व पंजाब विश्वविद्यालय की दयानन्द पीठ के अध्यक्ष डॉ० भवानीलाल भारतीय, 
भारतीय भाषा परिषदु, कलकत्ता के निदेशक डॉ प्रभाकर माचवे तथा ट्रिब्यून के सम्पादक श्री मदनयोपाल 
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के कद: 'दयानन्द--प्मय की कसौटी पर', 'दयानन्द, गांधी और माक्स तथा 'दयानन्द और प्रेमचंद” विषयों 

पर व्याख्यान हो चूके हैं। श्री 'पुमव' का यह व्याख्यान भी पूर्व व्याख्यानों की तरह उपयोगी जानकारी से 

भरपुर होने के साध-साथ दयानन्द की हिन्दी-चेतना का प्रामाणिक आकलन प्रस्तुत करता है। 

अद्वानम्द बलिदान विदेस बलभाकुमार हुसा 

१३-१२-५८४ कुलपति 

सम्मरान्य कुलपति जी, आध्यापकव॒न्द तथा अन्य साहित्य-प्रेमी मित्रो, 
सं प्रथम मैं 'महवि दयानन्द निर्वाण झतार्दी व्याख्यानमाला' के संयोजक डॉ० विष्णुदत्त 'राकेश' का 

हादिक आभारी हूँ जिन्होंने मुझे ऐसे शिक्षण-संस्थान में 'दयातन्द और हिन्दी-पत्रकारिता' विषय पर भाषण देने 

के लिए आमंत्रित किया है, जिसके संस्थापक अमर हुतार्मा स्वामी श्रद्धानन्द (महात्मा मूंशीराम) महर्षि स्वामी 

दयातन्द सरस्वती के अनन्य अनुयायी होने के साथ-साथ उच्चकोटि के पत्रकार भी थे। उन्होंने स्वामी दयानंद 
द्वारा संस्थापित आर्यसमाज के सिद्धान्तों का प्रचार करने के लिए जहाँ एक कुशल एवं प्रतर पत्रकार के रूप 
में देश का उचित दिशा-निर्देश किया था वहाँ सन् १६०२ में शिवालिक पव॑त की पावन उपत्यका में पतित 

पावनी भागोरथी के पुनीत तट पर अवस्थित ऐसे तपोवन में इस संस्था की स्थापना की थी जिसके सम्बन्ध में 
'उपहूरे गि रीणां संगमे भर नदीनाम्' की वेदिक सूक्ति नितान्त उपयुक्त सिद्ध होती है। 

उन दिनों अपनी पुरानी भूमि में इस महान् विद्या-मन्दिर का परिसर इतनों नयनाभिराम तथा 
आकर्षक प्रतीत होता था कि उसकी मनोरमता और भव्यता से अभिभूत होकर यहाँ की विशिष्टता तथा संस्था 
के प्राण मुंशीराम जी की प्रशंसा भारत-भक्त श्री सी० एफ० एण्ड्रूज ने दक्षिण अफीका के सत्याग्रह-संध्राम 

में लिप्त गांधी जी को लिखे अपने एक पत्र में इस प्रकार की थों--/जिस भारत को में जानता था, जिस 

भारत से मैं प्रेम करता था, जो भारत मेरे सपनों में था,वह मुझे यहाँ देखने को मिला। मैंने अपने सम्मुख उस 

मातृमूमि को देखा जो न शोकातुर थी, और न श्रान्त-क्लान्त; जिसमे अनत्य अनश्वर वन था, जो वसन्त के 
समात ताजा वे नवयौवत से परिप्ण था । यहाँ गुरुकुल में यह नव भारत विद्यमान है।/ तब स्वामी जी केवल 
मुंझ्ीराम के नाम से जाने जाते थे और ग्रांधी जी भी 'महात्मा' के विशेषण से विभूषित नहीं हुए थे। बाद में 
दोनों का पुष्यस्मरण 'महात्मा' नाम से होने लगा। यह नामकरण भी दोनों ने परस्पर ही किया था। गांधी जी 
ने मुंशीराम जी को महात्मा नाम से सम्बोधित करते हुए २१ अक्तूबर सन् १६१४ को जो पत्र लिखा था, 

उसका कुछ अंश इस प्रकार है-- 
“प्रिय महात्मा जी, 

(०० एणच्डरूज थे ऋएएके सतत और कण का इतर परिण्वण (दिय( है (के मेँ कनुजव कर रहए हूँ (क फे 

एसी अजनबी को पत्र नहों लिख रहा । इसलिए जाशा है कि आप मुझे आपको 'महात्मा जी' लिखने के लिए 

क्षमा करेंगे। मैं और एप्ड्हज साहब आपकी चर्चा करते हुए आपके लिए इसी छब्द का प्रयोग करते हैं । 

उन्होंने मुझे आपकी संस्था गुइुकुल को देखने के लिए अघीर बना दिया है । 
अआपका--मोहनदास गांधी” 

इस पत्र के ६ महीने बाद गांधी जी जब भारत आए तज वे गुल्कुल में पधारे। भुरुकुल की ओर से 
उन्हें जो मानपत्र ८ अप्रैल, सन् १६१४ को[दिया गया था उसमें गांधी जी को भी 'महात्मा' नाम से सम्बोधित 

किया गया था। इस प्रकार दोनों महात्माओों के लम्मिलन से इस संस्था का जो गौरव बढ़ा, वह अब इतिहांस 
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का विषय हो गया है। ऐसी राष्ट्रीय महत्व की संस्था में 'दयानन्द और हिन्दी-पत्रकारिता' विषय पर अपने 
विचार प्रकट करने में मैं अपना अहो भाग्य मानता हूँ । 

आयंसमाज हमारे देश की उन क्रान्तिकारी संस्थाओं में है, जिसने पराधीवता के दिनों में यहाँ की 
जनता को सांस्कृतिक और घामिक जागृति का पावन सन्हदेश्ञ देने के साथ-साथ उसे साहित्यिक तथा राज- 
नीतिक क्षेत्र में आगे बढ़ाने के लिए ऐसे अनेक कार्यकर्ता प्रदान किये, जिन्होंने अपने उज्म्वल अतीत के स्वणिम 
सपनों को सेजोकर हमारे वरतंमान को सेभाला और इस देक्ष को सुखद भविष्य के आलोकमय पथ पर अग्रसर 
किया | हमें यह लिखने में तनिक भी संकोच नही है कि भारतीय स्वतंत्रता के जनक राष्ट्रपिता महात्मा गांधी 
में हमारे देश को पराधीवता के पाशव्रिक पाश से मुक्ति दिलाने के लिए जो-जो कार्यक्रम निर्धारित किये और 
जो साधत उन्होने इसकी सम्पूर्ति के लिए अपनाये वे सब महथि स्वामी दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रणीत 
'सत्यार्थ प्रकाश' और उनके द्वारा संस्थापित आये समाज' के युगान्तरकारी आन्दोलन के ही मूल प्रेरणा-विन्दु 
थे। महपि दयानन्द ने अपनी घमघोर तपस्या तथा अनन्य कतैव्य-निष्ठा से जहाँ देश को सास्कृतिक दृष्टि से 

सुपुष्ट और समृद्ध किया वहाँ महात्मा गाधी ने राजनीतिक दृष्टि से उसे आगे बढाया। हमारी तो ऐसी भी 
मान्यता है कि यदि इस पुण्यभूमि पर महूपि दयानन्द-जेसा दूरदर्शी युग-पुएण अवतरित नहुआ होता और 
उसके द्वारा मंस्थापित आय समाज ने विभिन्न क्षेत्रों मे अपने कर्मठ कार्यकर्ता ने क्ोंके होते तो कदाचित् 
आज भारत की स्थिति कुछ और ही होती । इसका ज्वलन्त प्रमाण उनके अपर पग्रथ 'सत्यार्थ प्रकाश' में लिखे 

गए ये विचार हैं--“कोई कितना ही करे, परन्तु जो स्वदेशी राज्य होता है, वह सर्वोपरि उत्तम होता है।” 
स्वामी जी के इन शब्दों में स्व प्रथम 'स्वराज्य' की भावना प्रकट हुई थी। 

देश और समाज में प्रचलित अनेक हूढ़ियों और कुरीतियों को देखकर महर्षि दयानन्द ने अपने क्रान्ति- 

कारी विचारों के द्वारा जो प्रबल एवं अभूतपूर्व नवजागरण किया उपी का मूल हूप आर्यसमाज! है। आय॑ 
समाज ने न केवल धार्मिक तथा सांस्कृतिक क्षेत्र में अनेक कार्यकर्ता उत्पन्न किये, प्रत्युत साहित्यिक तथा 
राजनीतिक आन्दोलनों में भी उसने बढ-चढ़कर भाग लिया । अतीत काल के भारतीय राष्ट्रीय आन्दोलनों के 

इतिहास पर यदि हम दृष्टि डालें तो ऐसी अनेक विभूतियों के नाम हमारे समक्ष उभरकर आर्येगे जिन्होंने न 
केवल इस देश के सांस्कृतिक उन्नयन में उल्लेखनीय योगदान दिया अपितु राष्ट्रीय स्वाधीतता-संग्राम के 

इतिहास में भी उनका नाम स्वर्णाक्षरों में अंकित है। ऐसे महापुरुषों में स्वामी श्रद्धानन्द और लाला लाजपत- 

राय आदि के नाम विज्लेष रूप से उल्लेखनीय हैं। ऐसे भी अनेक ऋत्तिकरी विच्ारक और कार्मेकर्ता आगै- 
समाज ने देश को दिये जिन्होंने भारतीय स्वतंत्रता के लिए विदेशों में जाकर उल्लेखनीय कार्य किया। ऐसे 
महानुभावों में सवेश्री भाई परमानन्द, लाला हरदयाल, ध्यामजी कृष्ण वर्मा, राजा महेन्द्रप्रताप, भवानीदयाल 
संन्यासी और तोताराम सवाहय आदि के नाम हमारे सामने एक उदात्त आदश प्रस्तुत करते हैं। सशस्त्र 
ऋनत्ति के द्वारा जिन आर्य तरुणों ने स्वाधीनता के पावत यज्ञ में अपने प्राणों की अमर आहुति दी उनमें भी 
अधिकांशत: आर्यसमाज के सुधारवादी आत्दोलन से ही प्रेरित थे। ऐसे बलि-पंथियों में अमर शहीद सरदार 

भगत के अतिरिक्त रामप्रसाद बिस्मिल, चत्द््लेलर आजाद और रोशतलाल ज॑से क्रान्तिकारियों के 

नाम वरेष्य हैं । 
आयंसमाज एक ऐसी सर्वतोमुखी विकासशील संस्था है जिसके द्वारा राष्ट्र में त केवल घामिक तथा 

राजनीतिक क्षेत्र मे अभूतपूर्व जागरण हुआ, प्रत्युत शिक्षा तथा समाज-सुधार के क्षेत्र में भी इसकी देन अनत्य 
है। इसके द्वारा जहाँ विधवा-विवाह, बाल-विवाह-निषेष, हरिजनोद्धार तथा स्वदेशी-अचार के अनेक क्रान्ति- 
कारी कार्यक्रम संचालित हुए वहाँ इसके गुरुकुलों और डी० ए० वी० कालिजों ने भी शिक्षा के क्षेत्र में उल्लेख- 
नोय कारय किया । यहाँ तक कि इन शिक्षा-सस्थाओं में प्रशिक्षित और दीक्षित स्तातकों ने न केवल भारत के 
विभिन्न प्रदेशों में जाकर सांस्कृतिक क्षेत्रों में उल्लेखनीय कार्य किया, प्रत्युत विदेशों में भी भारत और 
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भारतीयता के गौरव की अभिवृद्धि की । राष्ट्रभाषा हिन्दी के सर्वांगीण विकास में योगदान देने के साथ-साथ 

उन्होंने साहित्यिक क्षेत्र में मी अपनी ज्वलन्त प्रतिभा का परित्रय दिया । यह निधिवाद सत्य है कि यदि आर्य 

समाज के द्वारा वैचारिक क्षेत्र में ऐसे कान््तिकारी परिवर्तन न हुए होते तो हिन्दी साहित्य को सर्व श्री प्रेमचन्द, 
सुदर्शन, चतुरसेन शास्त्री, यशपाल और राहुल सांकृत्यायन-जैसे प्रखर बोर मेधावी कथाकार कंसे उपलब्ध 
होते ! पत्रकारिता के क्षेत्र में अतीत काल में जिन्होंने राष्ट्र का सही मार्ग-प्रदर्शन किया उनमे भी ऐसे ही . 
महानुभाव अग्रमष्य रहे जो आयंसमाज तथा मह॒षि स्वामी दयानन्द के सिद्धान्तों के कट्टर अनुयायी थे। ऐसे 
पत्रकारों में स्वामी श्रद्धानन्द के अतिरिक्त सर्वश्री रुद्रदस शर्मा सम्पादकाचाय, पद्मसिह शर्मा, राघामोहन 

मोकुलजी, गणेश्नशंकर विद्यार्थी, विजयससिह पथिक, इन्द्र विद्यावाचस्पति, सत्यदेव विद्यालंकार, सत्यकाम 

विद्यालंकार और हरिश्ंकर शर्मा आदि के नाप्र विज्षेष परिगणनीय हैं। 
जिन दिनों हमारे देश में आयेसमाज के संस्थापक महथि दयानन्द सरस्वती का अवतरण हुआ था उन 

दितों यहाँ सन् १८५७ की अमर क्रान्ति के उपरान्त मुगल साम्राज्य पर्वथा ध्वस्त हो चुका था और अग्रेज़ी 

शासन की जड़ें भजबूती से जमने के साथ महारानी विक्टोरिया की घोषणा से देश में विचार-स्वातत्त्य की 
भावना उद्भूत हो गई थी। देश के कोने-कोने में ईसाइयों ने जहाँ अपने धर्म के प्रचार के लिए अनेक केन्द्र 
स्थापित कर लिए थे वहाँ बंगाल में राजा राममोहन राय और केशवयन्द्र सेम निरन्तर “हिन्दी, हिन्दू, हिन्दू 

स्थान' की आवाज ऊँची कर रहे थे। दुर्भाग्यवश ये दोनों महानुभाव क्योंकि संस्कृत के पण्डित न थे, अत. 
इन्होंने अपने-अपने घामिक आन्दोलनों की नींव पाइचात्य जीवन-प्रणाली के आधार पर डाली थी। इसके 
विपरीत महषि दयानर्द ने आयंसमाज के द्वारा आयंभावना-मूलक संस्कृति का प्रचार करने की दिशा मे देश 
का उल्लेखनीय नेतृत्व किया या। उक्त दोनों महानुभावों का भुकाव जहाँ ईसाइयत और पाश्चात्य जीवन- 
पद्धति कौ ओर था वहाँ मह्धि दयाननद भारतीय संस्कृति की प्रतिष्ठापना की ओर अग्रसर थे । यदि हम यह 

कहें तो कदाचित् अप्रासंगिक न होगा कि केशवचन्द्र सेन की पदिचमोन्मुखी विचारधारा को पूर्वाभिमुख करने 
का श्रेय भी महा दयानन्द को ही है। इसी प्रकार हमें यह मानने में भी कोई संकोच नहीं है कि 

केशवचन्द्र सेन से हुए सम्पर्क के कारण ही मह॒धि दयातन्द ने जहाँ हिन्दी में व्याख्यान देना शुरू किया वहाँ 
उनके आग्रह पर ही उन्होंने वस्त्र धारण करना प्रारम्भ किया था। महर्षि से केशवचन्द्र सेन की मेंट सन् 

१८७२ में जब कलकत्ता में हुई थी तब स्वामीजी संस्कृत में ही भाषण दिया करते थे और शरीर पर कोई 
वस्त्र धारण ने करके 'कोपीनवन्त: खलु भाग्यवन्त:' के अनुसार केवल कौपीन ही पहनते थे । श्री सेन प्रायः 
अपने विचार अंग्रेज़ी के द्वारा ही प्रकट किया करते थे वे स्वामीजी की विचार-घारा को जानता-समझता 

चाहते थे, किन्तु संस्कृत भाषा से सवंथा अपरिचित होने के कारण वे उससे वचित थे । स्वामीजी के अंग्रेज़ी- 

ज्ञान से बिहीन होने के प्रति उन्होंने जो भाव प्रकट किये थे वे इसके प्रत्यक्ष प्रमाण हैं। उन्होंने कहा था -- 

“शोक है कि वेदों का अद्वितीय विद्वान् अंग्रेजी नही जानता, अन्यथा इंगलैण्ड जाते समय वह मेरा इच्छानुकूल 
साथी होता । इस पर स्वामीजी ने जो भाव प्रकट किये थे उन्होंने भी श्री सेव को हतप्रभ कर दिया था। 
स्वामीजी ने कहा था--“शोक है कि ब्रह्मसमाज का नेता संस्कृत नहीं जातता और लोगों को उस भाषा में 

उपदेश देता है जिसे वे नहीं समभते।” इन दोनों महानुभावों का यह स्नेह-सम्पर्क देश के लिए यहाँ तक 
लाभकारी सिद्ध हुआ कि उसके कारण स्वामीजी ने पूर्ण त: हिन्दी की अपना लिया और अपने महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ 
सत्याष॑ प्रकाश” की रचना संस्कृत मे न करके हिन्दी में की। इस प्रकार हम यह नि.संकोच कह सकते हैं कि 
केशवचन्द्र सेन देश के ऐसे पहले राष्ट्रीय नेता थे जिन्होंने 'राष्ट्र भाषा हिन्दी' के महत्व को समभकर स्वामीजी 
को हिन्दी-लेखन और भाषण के प्रति उन्मुख किया था। श्री सेन की राष्ट्रभाषा हिन्दी के प्रति कितनी 
निष्ठा थी, उसका परिचय आप उनके 'सुलभ समाचार नामक बंगला पत्र में प्रकाशित इन झब्दों से भली- 
भाँति प्राप्त कर सकते हैं---''बिना एकता के भारतवर्ष का उद्धार नहीं हो सकता | भारतवर्ष की उस एकता 
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का उपाय क्या है। इस समय भारतवर्ष में जितनी भाषाएँ प्रचलित हैं, उनमें हिन्दी ही ऐसी भाषा है जो 
सबंत्र प्रचलित है--सबसे अधिक बोली और संमर्भी जाती है। इसलिए यदि हिन्दी को सारे भारत की एक- 
08% बना दिया जाय तो सारे देश की एकता सम्पन्त हो सकती है। एक भाषा के बिना एकता नही हो 
सकती !” 

श्री केशवचन्द्र सेन तथा राममोहन राय से हुई भेंट के उपरान्त स्वामीजी ने जब ७ अप्रैल, सन् 
१८७५ को बम्बई में 'आयंसमाज' की स्थापना की थी उस समय भी उन्होंने हिन्दी को 'आय॑ भाषा का 
पावन अभिधान देकर आयंस्तमाज के ३५वें उपनियम में अपनी हिन्दी-निष्ठा इस प्रकार अभिव्यक्त की 
धी--'सब आयों और आयेध्तमाजियो को संस्कृत व आय॑ भाषा (हिन्दी) जाननी चाहिए !” स्वामीजी द्वारा 
संस्थापित आयंसमाज ने जहाँ समस्त देश में भारतीयता तथा राष्ट्रीयता का प्रबल प्रचार किया वहाँ हिन्दी- 
प्रचार के क्षेत्र मे उनकी देन स्वर्णाक्षरों मे उल्लेखनीय है। हिन्दी साहित्य के विगत इतिहास पर यदि हम 
दृष्टि-निक्षेप करे तो इसी निष्कर्ष पर पहुँचेंगे कि हिन्दी की वर्तमान प्रगति मे स्वामीजी तथा उनके द्वारा 
संस्थापित आर्यक्रमाज का बहुत बड़ा योगदान है । क्योकि उन्होंने यह अनुभव किया था कि हिन्दी ही सारे 

देश में समान रूप से ब्रोली और समभी जाती है, इसलिए उन्होंने हिन्दी को ही सं था अपनाकर अपने ग्रन्थ 

भी इसी भाषा में लिखने प्रारम्भ कर दिए थे। आपने पुरानी सधुक्कड़ी हिन्दी को अपनाकर उसे स्वंधा नई 

विचार-भूमि प्रदान की थी। वे भाषा को साहित्यिक दृष्टि से अलकृत नही करते थे, बल्कि एक समाज-सुधा- 
रक का दृष्टिकोण ही उनकी भाषा मे परिलक्षित होता है । उनके 'सत्यार्थ प्रकाश' के द्वितीय संस्करण की 
भूमिका के इन शब्दों से उनकी इस मान्यता पर और भी व्यापक प्रकाश पड़ता है--“जिस समय मैंने यह 

प्रत्थ 'सत्याय प्रकाश” बनाया था उस समय और उससे पूर्व सल्कृत भाषण करने, पठन-पाठन में संस्कृत ही 
बोलने ओर जन्मभूमि की भाषा गुजराती होने के कारण मुझको इस भाषा का विशेष परिज्ञान नही था, इससे 
भाषा अशुद्ध बत गयी थी । अब भाषा बोलने ओर लिखने का अम्याप्त हो गया है। इसलिए इस ग्रन्थ को 
भाषा-व्याकरणानुसार शुद्ध करके दूसरी बार छपवाया है।” स्वामीजी के हिन्दी-प्रेम का परिचय हमे उस 

पत्र से भी मिल जाता है जो उन्होने प्रख्यात थियोसोफिस्ट मेडम ब्लेवेट्स्की को लिखा था। उस पत्र मे स्वामी 

जी ने स्पष्ट रूप से यह संकेत किया था कि---“जिस पत्र का हमसे उत्तर चाहें, उसकी तागरी कराकर हमारे 
पास भेजा करें।” इसी प्रकार एक बार १३ जुलाई सन् १८७६ को आपने अपने एक विदेशी मित्र कर्नल 

अल्काट को अपनी भावनाएँ इस प्रकार लिखी थी--“मुभे सुनकर खुशी हुई कि आपने नागरी पढ़ना आरम्भ 
कर दिया है ।” यहाँ यह स्मरणीय है कि स्वामीजी अपने सम्पर्क मे आने वाले प्राय: सभी व्यक्तियों को हिन्दी 

पढ़ने की प्रेरणा देते रहते थे। यह स्वामीजी द्वारा संस्थापित आयंसमाज के अनेक कमठ काये कर्ताओं का ही 
प्रताप था कि सारे देश में हिन्दी का प्रचार तथा प्रसार तेजी से हो गया। स्वामीजी के समकालीन प्राय: सभी 

नेताओ, सुधारकों और साहित्यकारों ने उनकी विचारधारा से प्रभावित होकर हिन्दी-प्रसार को अपने जीवन 
का प्रमुख ध्येय बनाया । स्वामीजी की विचारधारा से जहाँ महात्मा गाधी ने प्रबल प्रेरणा ग्रहण की थी 

वहाँ भा रलेन्दु बाबू हरिश्चन्द्र ने भी उनके सुधारवादी आन्दोलन में खुलकर साथ दिया था। भारतेन्दु जी तो 
स्वामीजी से इतने प्रभावित थे कि उन्होंने उतका नाम अपनी 'कवि बचन सुधा नामक पत्रिका के सम्पादक- 
मण्डल में भी समाविष्ट कर लिया था । इस पत्र मे स्वामीजी के कार्यों का विवरण भी यदा-कदा प्रकाशित 

होता रहता था । 
महधि दयानन्द ने जिन दिनों आयंसमाज की स्थापना की थी, तब देश में उर्दू का बोलबाला था 

ओर पत्च-पत्रिकाएं भी प्राय: उर्दू में ही प्रकाशित होती थीं। सर्वप्रथम आयंसमाज की पत्र-पत्रिकाओं के 

माध्यम से ही देश में हिन्दी के प्रचार और प्रसार को विशेष सहयोग मिला था। इसका युपुष्ट प्रमाण डॉ० 

रामर्तन भटठतागर के शोध प्रबन्ध के इस उद्धरण से मिलता है--उर्दू के मध्य में हिन्दी की नीव दृढ़ करने 
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वाली प॑स्था थी आर्येंसमाजे । अपने मासिक पत्रों तथा समाचारपत्रों के प्रका्षन के द्वारा उसने हिन्दी के 
प्रभावशाली पृष्ठपोषण का कार्य किया। सर्वेश्रथम सन् .१८७० में शाहजहांपुर (उत्तर प्रदेक्ष) से मुंशी 
बस्तावर सिंह ने 'बार्य दर्षण' तामक साप्ताहिक पत्र प्रारम्भ किया और उसके बाद से अनेक पत्र-पत्रिकाओं 
का प्रकाशन आरयंसमाज की ओर से होता चला आ रहा है ।” इस उद्धरण से यह सिद्ध होता है कि आये 
समाज की संस्थापना से लगभग ४ वर्ष पूर्व ही महर्षि दयानन्द के विचारों से प्रेरित होकर मुंशी बख्तावर 

घिह ते इस साप्ताहिक पत्र का प्रकाशन प्रारस्भ किया था। इन्हीं वख्तावर सिंह ने सन् १८७४ में 'आर्यभूषण' 
नामक मासिक भी निकाला था । वैदिक यन्तालय” अजमेर के व्यवस्थापक और महधि दयातन्द के अनन्य 

शिष्य श्री मनींषी समर्थदान ते अजमेर से सन् १८८६ में “राजस्थान समाचार! नामक पत्र का सम्पादन और 

प्रकाशन भी किया था। महर्षि दयानन्द ने हिन्दी को “आय॑भाषा' के गौरवपूर्ण अभिधात से अभिषिक्त करके 
उसे सर्वधा नई विचा र-भूमि प्रदान की थी । वे अपनी भाषा को साहित्यिक दृष्टि से अलंकृत नहीं करते थे, 
प्रत्युत एक समाज-सुधारक का दृष्टिकोण ही उनकी समस्त कृतियों में परिलक्षित होता है। एक बार जब 

पंजाब के किसी सज्जन ने उनके समस्त ग्रंथों का उर्दू में अनुवाद करने की उनसे अनुज्ञा माँगी तो उन्होंने बड़े 
प्रेम से जो उत्तर उसे दिया था, वह आज भी हिन्दी की स्थिति को अत्यन्त दृढ़तापूर्वक प्रस्तुत करता है । उन्होंने 
लिखा धा--“भाई, मेरी आँखें तो उस दिन को देखने के लिए तरस रही हैं जब कश्मीर से कन्याकुमारी 

तक सब भारतीय एक भाषा को समभने और बोलने लगगे। जिन्हें सचमुच मेरे भावों को जानने की इच्छा 

होगी वे इस आये भाषा का सौखना अपना कत्तंव्य समझेंगे। अनुवाद तो विदेशियों के लिए हुआ करते 

हैं ।” 
वास्तव में मह॒षि दयानन्द की यह भावना अक्षरश: चरितार्थ हुई और देश के कोने-कोने में उनके 

क्रांतिकारी विचारों को जानने और समभने के लिए ही उनके अनेक भक्ष्तों ने आर्य भाषा पढ़ी थी। हिन्दी के 
व्यवहार, प्रचार तथा प्रसार के प्रति वे कितने जामहक रहते थे, इसका ज्वलन्त प्रमाण उनका वह पत्र है जो 
उन्होंने ७ अक्तूबर, १८७५८ को दिल्ली से श्री श्यामजी कृष्ण वर्मा को लिखा था--“अब की बार भी बेद- 
भाष्य के लिफाफे पर देवनागरी नहीं लिखी गयी, इसीलिए तुम बाबू हरिश्चन्द्र चिन्ताप्णि से कहो कि अभी 

इस पत्र के देखते ही देवनागरी जानने वाला एक मुंशी रख लें, जिससे कि काम ठोक-ठीक से हो, नहीं तो 
वेदभाष्य के लिफाफों पर रजिस्टर के अनुसार ग्राहकों का पता किसी देवनागरी जानने वाले से लिखवा लिया 

करें । 
महू के उक्त शब्द लगभग एक शती पूर्व के हैं। यह सही है कि देश की जनता ने महषि दयानन्द 

की इस भावना का सच्चे हृदय से आदर किया, किन्तु राजनीति से आक्रान्त वातावरण में आज भी जहाँ- 

तहाँ हिन्दी-विरोध का स्वर उभरता रहता है। जो लोग अहिन्दी-भाषियों की असुविधा की दुह्ाई देकर हिन्दी 

के विकास का मार्ग अवरुद्ध करते रहते हैं वे यह कंसे भूल जाते हैं कि १८६६ के काशी-शास्त्रार्थ के अनन्तर 

आर्थसमाज की स्थापना से तीन वर्ष पूर्व सन् १८७२ में मा दयानन्द जब कलकत्ता गये थे तब राजा राम- 
मोहन राय, केशवचन्द्र सेन, जस्टिस शारदाचरण मित्र और ईद्वरचन्द्र विद्यासागर प्रभुति सज्जनों ने उनसे 
संस्कृत में अपने सिद्धाल्तों का प्रचार करने के वजाय हिन्दी को अपने प्रचार का माध्यम बनाने का अनुरोध 
किया था। महूपि दयातन्द उस समय विदव-कवि रवीन्द्रनाथ ठाकुर के पिता महर्षि देवेन्द्रनाथ ठाकुर के विशेष 
अनुरोध पर कलकत्ता गये थे। ५ फरवरी, सन् १५७० को प्रयाग के कुम्भ मेले में उनसे महर्षि देवेस्द्रनाथ 
ठाकुर की मेंट हुई थी। अपने कलकत्ता-प्रवास मे महि दबानहद ने अन्य सभी सज्जनों के समक्ष वहाँ पर 
एक 'वबेद विद्यालय' की संस्थापना का प्रस्ताव भी रखा था, जो सन् १८५८३ में स्थापित हो सका था। किन्तु 
कुछ दिन बाद ही वह बन्द हो गया । यह भी एक विचित्र संयोग की बात है कि महृत्षि दयातत्द ते इत सज्जनों 

के अनुरोध पर अपनी योग-साधना का जो विशद वर्णन प्रस्तुत किया था, उसे हम उनकी प्रथम जीवनी कह 
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सकते हैं। यह कहानी मह॑धि ने उस समय कलकत्ता मे सुनाई थी जब वें सन् १८७२ में कलकत्ता गये थे। उस 
समय तक आर्यसमाज की स्थापना भी नहीं हुई थीं। आर्यंसमाज की स्थापना के परचात् सन् १८७४ मे पूता 
के कुछ सज्जनों के आग्रह पर भी स्वामी जी ने अपना परिचय संक्षेप में प्रस्तुत किया था। इसे हम स्वामी 
जी की द्वितीय जीवनी कह सकते हैं। महषि की तृतीय जीवनी बंकिमचन्द्र चटर्जी के 'बंग दर्शन' नामक पत्र में 
सन् १८७५ में प्रकाशित हुई थी। इसके अनन्तर हिन्दी भाषा में लिखित स्वामी जी की “आत्म-कथा' अग्रेजी में 
अनूदित होकर १८७६-८० में (थियोस्रोफ़िस्ट' नामक पत्र में प्रकाशित हुई थी। स्वामीजी के निधन के उप- 

रास्त सन् १८८४ में प्रोफेपर मेक्समूलर के 'बायग्राफ़िकन एस्सेज” नामक निवन्ध-सग्रह मे भी उनकी यह 
जीवनी समाविष्ट की गई थी। उप्ती वर्ष इंगलेण्ड के 'पाल माल गजठ' में भी उनकी एक जीवनी छपी थी । 
यहू सब स्वापीजी के विचारों से अवगत होते के लिए उन महानुभावों के प्रयत्तों से ही सम्भव हो सका था, 

जिनकी मातृभाषा हिन्दी नही थी। 

महषि दयानन्द द्वारा निर्दिष्ट विचारों को साकार रूप देने के लिए जहाँ अनेक डी० ए० वी० कालिजो 

और गुरुकुलों की संस्थापना हुईं वहां सैद्धान्तिक भावनाओं के प्रचार के लिए अनेक ऐसे विद्यालयों की स्थापना 
भी हुई, जहाँ प्रखर ताकिक वक्ता तैयार किये जा सके । ऐसे विद्यालयों मे गुरुकुल कॉगडी और डी० ए० वी० 
कालिज लाहौर के अतिरिक्त “आर्य मुत्ताफिर विद्यालय आगरा, 'दयानन्द उपदेशक विद्यालय” तथा 

'दयानन्द ब्राह्म महाविद्यालय, लाहोर के नाम उल्लेखनीय हैँ। इसके बाद तो देश में गुरुकुलो का जाल ही फैल 

गया और कई स्थानों पर ऐसी संस्थाओं का सुत्रपात हुआ । इन संस्थाओं में स्वामी दर्शनानन्द सरस्वती द्वारा 
संस्थापित गुरुकुल महाविद्यालय, ज्वालापुर और गुरुकुल, वृन्दावन के नाम विशेष महत्त्व रखते हैं। इत सभी 
संस्थाओं ने जहाँ आयंसमाज को अनेक उच्चकोटि के विद्वान्, वक्ता, प्रचारक और उपदेशक प्रदान किये वहाँ 

भारत तथा विदेशों मे प्रचलित विभिन्न धर्मों, सम्प्रदायों ओर मतों के सिद्धान्तों की जानकारी रखने वाले 
अनेक शास्त्रार्थ महारथी भी तैयार किये | शिक्षा के क्षेत्र मे यह नया प्रयोग करने के साथ-साथ अपने सिद्धान्तो 

का प्रचार करने के लिए आयंसमाज के माध्यम से पत्रो के श्रकाशन की दिल्या मे जो क्रान्तिकारी कार्य हुआ, 
उससे जहाँ हिन्दी भाषा और देवनागरी लिपि के प्रचलन का कार्य देश मे प्रचुरता से आगे बढा वहाँ उससे 
अनेक सुलेशसक और पत्रकार भी उत्पल्त हुए । पहले तो आय॑ पत्र-पत्रिकाएं उर्दू मे ही प्रकाशित होती थी, परल््तु 

धीरे-धीरे ज्यो-ज्यों उक्त संस्थाओं और क्रियात्मक व्यवहार के कारण हिन्दी का प्रचलन हुआ त्यो-त्यो इस 

दिशा मे भी प्रगति होती गई। स्वामी दयावन्द जी की प्रेरणा एवं प्रोत्साहन से सन् १६७६ में उदयपुर के 

महाराणा सज्जन सिंह ने भी 'सज्जन कीति सुधाकर' नामक साप्ताहिक पत्र का प्रकाशन किया था । इस पत्र 
पर मेवाड़ का 'राज्य-चिह्नु प्रकाशित हुआ करता था और यह पत्र अनेक वर्ष तक अत्यन्त सफलतापुर्वक 
प्रकाशित होता रहा था। लगभग ४० वर्ष तक चलने के उपरान्त यह केवल सरकारी गजट हो गया था और 
इसमे अंग्रेज़ी तथा हिन्दी में शासकीय विज्ञप्तियों की ही भरमार रहने लगी थी। जब स्वामी जी अजमेर मे 
'प्रोपकारिणी सभा' को ले गए थे तब उतकी प्रेरणा पर अयंसमाज, अजपरेर के प्रथम प्रधान मत्री श्री मुन्ना- 
लाल शर्मा के सम्पादन में वहाँ से सन् १८८१ में 'देश हितेषी' नामक मासिक पत्र का प्रकाशन भी हुआ था। 

इस पत्र के प्रत्येक अंक में आये विचारधारा को अपनाने की प्रेरणा जिस कविता द्वारा दी जाती थी वहू इस 
प्रकार है: 
३220 “अप्रीति रीति कुरीति छोड़ो, आरय्यंपन में चित घरो । 

बहुदिवस सोये मत्त हो, अब सम्यता में रुचि करो।। 
यह देश हितषी है चली, तुम देश-हितेषी जन रहो । 
रप-प्रीति-उन्नति देश चाहो, देश-हिर्तेषी कर गहों ॥” 

कार्यसमाज के आन्दोलन के प्रारम्भिक वर्षों में मेरठ का वही महत्त्व था, जो किसी समय पंजाब में 
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लाहौर का था। फलतः सबसे पहले महाँ सन् १८७८ में (आर्यसमाज की स्थापना के पदचातृ) आर्यसमाधार' 
नामक साप्ताहिक पत्र श्री कल्याणराय के सम्पादकत्व में प्रकाशित हुआ। स्वामीजी ने मेरठ में ही १६ अगस्त, 

सन् १८८० को 'परोपकारिणी सभा' की स्थापता की थी और उसकी रजिस्ट्री विधिवत् १९ अगस्त को हुई 
थी। मेरठ को इस बात का सोभाग्य प्राप्त है कि स्वामीजी सर्वप्रथम मार्च सन् १८६६ में उस समय यहाँ पधारे 
थे जबकि वे हरिद्वार के कुम्भ के मेले में सम्मिलित होने के लिए जा रहे थे । दूसरी बार वे जनवरी, १८७७ 

में और तीसरी बार २६ अगस्त १८७८ को पधारे थे। उन दिनों एक मास से अधिक अवधि तक उन्होंने यहाँ 

निवास किया था। अपने इसो निवास-काल में उन्होंने यहाँ १९ सितम्बर, १८४७८ को आयंसमाज की स्था- 

पना की थी। चौथी बार १५ जनवरी, १८७६ को वे दिल्ली से मेरठ पधारे और १८ दिन तक यहाँ निवास 
किया। यहाँ पर ही उन्होंने कुम्भ मेले में वितरित करने के लिए विज्ञापन आदि छपवाए थे। पाँचवीं बार 
३ मई, १८७६ को वे हरिद्वार-कुम्भ से लौटते हुए कर्नल अल्काट और मंडम ब्लेवेट्स्की को सहारनपुर से 
अपने साथ लेकर मेरठ पधारे ये । यहाँ सार्वजनिक सभा में इन दोनों ने ईसाई धर्म के महत्त्व पर अपने 
विचार प्रकट किये थे और स्वामीजी ते बैंदिक धर्म की महत्ता प्रतिष्शपित की थी। छठी बार स्वामीजी ४ 

जुलाई, १८८७ को पघारे थे और १४ सितम्बर तक ठहरे थे। इसी समय स्वामीजी ने पंडिता रमाबाई को 

(जो उनसे वक्षेषिक दर्शन पढ़ना चाहती थी) कलकत्ता से यहाँ बुलाया था । स्वाभीजी चाहते थे कि रमाबाई 
आजीवन ब्रह्मचारिणी रहकर स्त्री जाति में शिक्षा और वैदिक धर्म का प्रचार करें। परन्तु स्वाभी जी की 

यह इच्छा पूर्ण न हो सकी और कलकत्ता वापिस लौटने के कुछ दिन बाद ही वे ईस।ई धर्म मे दीक्षित हो 
गईं। मेरठ से विदाई के समय रमाबाई को १२४ रुपये और कपड़े का एक थान आर्यसमाज की ओर से मेंट 
किया गया था । 

स्वामी जी के मेरठ में निरन्तर पधारने के कारण वहां की जनता में आययंसमाज और उसके 
सिद्धान्तों के प्रति जो अनन््य अनुराग जगा था उसी का सुपरिणाम यह हुआ कि सन् १८७५ में यहाँ से 'आर्य॑ 
समाधार' साप्ताहिक निकला था। सन् १८६७ में श्री तुलसीराम स्वामी ने 'वेद प्रकाश” नामक मासिक पत्र 
यहाँ से प्रारम्भ किया और इसमें ध।रावाहिक रूप से उन्होंने 'सामवेद' का भाष्य प्रकाशित किया। बाद मे 
उन्होंने सन् १६०७ में 'दयानत्द पत्रिका' नामक एक और भासिक पत्रिका भी निकाली। श्री रघुवीरशरण 
दुबलिश के भास्कर प्रेस से सन् १९१२ में 'भास्कर' तथा १६१३ में "भारत महिला' नामक मासिक पत्र 

प्रकाशित हुए। बाबू धासीराम एभ० ए० ने सन् १६१७ में आये समाचार' को फिर से मासिक रूप मे 
निकाला। इसके प्रत्येक अंक के प्रथम पृथ्ठ पर बेद-मन्त्रों की व्याख्या दी जाती थी। इन पत्रों के अतिरिक्त 
श्री विश्वस्भरसहाय 'प्रेमी' द।रा सम्पादित मासिक 'तपोभूमि' और “मातुभूमि/ (साप्ताहिक) तथा श्रीमती 

उभिला शास्त्री द्वारा संपादित जन्म-भूमि,' (साप्ताहिक) और सत्यवती स्नातिका का किसान सेवक 
(साप्ताहिक) भी अपनी उल्लेखनीय विशेषता रखते थे। 'तपोभूमि' का 'भारतीय सम्यता अंक' उल्लेखनीय 
सामग्री से परिपूर्ण था। आजकल श्री विश्वम्भरसहाय 'विनोद' भी अपने दैनिक 'प्रभात' के माध्यम से आये- 
समाज के सिद्धान््तों के प्रचार में अग्रणी कार्य कर रहे हैं। इस प्रसग में यह तथ्य भी विशेष रूप से उल्लेख्य 
है कि हिन्दी के रुयाति-लब्ध साहित्यकार महापण्डित राहुल सांकृत्यायत का पहला हिन्दी-लेख सन् १६१६ 
में मेरठ से श्री रघुवीरशरण दुबलिश के सम्पादन में प्रकाशित होने वाले 'भास्क र' तामक पत्र में छपा था 
उन दिनों राहुल जी आगरा के “आर्य मुसाफिर विद्यालय' में पढ़ा करते थे और “केदारनाथ विद्यार्थी के नाम 
से जाने जाते थे । प्ररुषात आर्य विद्वान् पण्डित गणेश्वदत्त शर्मा 'इन्द्रों के सम्पादन में प्रकाशित 'बाल मनो- 
रंजत' (१६१४), हिन्दी स्वस्थ” (१६१४) तथा “चन्द्र प्रभा (१६१७) भी अपने समय के अच्छे पत्र थे। 

आयंसमाज की स्थापना के बाद सन् १८७६ में स्वामी दयानन्द जी की प्रेरणा पर फर्रेखाबाद 
(उत्तर प्रदेश) ते 'भारत युदध्ा प्रवत्तेक का प्रकाशन प्रारम्भ हुआ। इसका नाम पहले “भारत कुदशा 
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प्रमदक' था, बाद में स्वामीजी ने नाम बदल दियो था। इस पत्र का सम्पादन कुछ समय तक पण्डित गरणेश- 

प्रसाद शर्मा ने भी किया था। इन्ही दिनों स्वामी श्रद्धाननद जी ने (जब वे महात्मा मुंशीराम थे) कन्या 
महाविद्यालय जालख्पर के संस्थापक लाला देवराज के सहयोग से 'सद्धमं प्रधारक' (साप्ताहिक) सबसे पहले 

उर्दू में मिकाला। इसका पहला अंक १६ फरवरी, १८८६ को प्रकाशित हुआ था। एक दिन एक व्यक्ति ने 

महात्मा मुंशीराम से ताना कसते हुए कहा--दयानन्द के इतने कट्टर शिष्य बनते हो पर महर्षि ने तो सारा 
साहित्य हिन्दी में लिखा है। आपका 'सद्धमं प्रचारक' उर्दू मे क्यों निकलता है ? ” महात्मा मृशीराम के पास 
इसका कोई उत्तर नही था। पर 'कार्य वा साथयेयम् शरीर वा पातयेयम्' के दृढ़ विश्वासी मुंशीराम जी ने 
अगले ही दिन पत्र में यह घोषणा कर दी--“ 'सद्धमं प्रचारक' अब हिन्दी में ही प्रकाशित होगा।” मित्रों, 

हितेषियों तथा आत्मीयों सभी ने समझाया कि "हिन्दी भे कौन पढ़ेंगा ? पंजाब में तो हिन्दी केवल स्त्रियों ही 
पढ़ती हैं। पत्र घाटे मे पहले ही चल रहा है। अब यह ओर घाटा कंसे पूरा करोगे ? ” मृंगीराम जी का उन 

सबको एक ही उत्तर था--“देश की राष्ट्रभाषा हिन्दी है। आयंसमाज के प्रत्येक सदस्य के लिए हिन्दी का 

ज्ञान और व्यवहार अनिवाये बताया गया है। अंगर गुजराती होते हुए मह॒षि दयानन्द हिन्दी मे ग्रन्य लिख 

सकते हैं और भाषण दे सकते हैं तो हम उनके अनुयायी क्या तनिक भी त्याग नहीं कर सकते ? ” फलत: 

'सद्धमें-प्रचारक ' की सामग्री रातो-रात उर्दू से हिन्दी में कर दी गई। अब 'प्रचारक' नियमित रूप से हिन्दी 

में निकलने लगा । वस्तुत: पजाव मे उस समय हिन्दी का यह सबसे पहला ओर एकमात्र हिल्दी साप्ताहिक 

पत्रथा। 
इसके बाद तो महात्मा मुंशी राम में हिन्दी के प्रति इतनी अनन्य निष्ठा जंगी कि उन्होंने 'गुरुकुल 

काँगड़ी' की स्थापना करके उसके माध्यम से राष्ट्रीयता, राष्ट्र भाषा और वेदिक साहित्य के उन्नयन में उल्लेख- 
नीय कार्य किया; और एक दिन वह भी आया जब वे अपनी इस हिन्दी-सेवा के कारण 'अखिल भारतीय 
हिन्दी साहित्य-सम्मेलन' के भागलपुर-अधिवेशन के अध्यक्ष मनोनीत हुए। उन्होने गुरुकुल काँगडी के द्वारा 
राष्ट्रभाषा हिन्दी के माध्यम से उच्च-से-उच्च वैज्ञानिक शिक्षा देने का संकल्प भी पूर्ण किया । मेरी तो ऐसी 
मान्यता है कि यदि महात्मा मुंशीराम गुरुकुल काँगडी की स्थापना न करते तो “हिन्दी पत्रकारिता का जो 
रूप हम आज देख रहे हैं, वेस्ा कदापि न होता। ग्रुरुकुल काँगड़ी से शिक्षा ग्रहण करके निकले हुए अनेक 

स्नातकों ने हिन्दी-पत्रकारिता को विकसित करके उसका पथ प्रशस्त करने मे प्रश्ंसनीय एवं अभिनन््दनीय 

योगदान दिया है। महात्मा मुंशीराम जी ने न केवल स्वयं आदर पत्रकार के रूप मे अपने गौरव को अति- 

िठत किया, प्रत्युत अपने दोनों पुत्रों (हरिश्चन्द्र वेदालंकार और इन्द्र विद्यावाचस्पति) को भी इस कंटका- 
कीण पथ का पर्िक बनने की प्रेरणा दी और जब वे महात्मा मुंश्ीराम' से स्वामी श्रद्धावन्द' बन गए और 

पूर्णतः गुरुकुल वे कार्यों में ही व्यस्त हो गए तो 'सद्ध मं-प्रचारक' का सम्पादन अनेक वर्षों तक इन्द्र जी ने ही 
किया था। 'सद्धर्म-प्रचा रक' के सम्पादन का भार अपने पुत्र को सौंपकर उन्होंने गुरुकुल काँगड़ी से 'श्रद्धा 
नाम से एक साप्ताहिक भी प्रकाशित करना प्रारम्भ किया था। हिन्दी को राष्ट्रभाषा के रूप मे प्रतिष्ठित 

देखने की भावना उनमें इतनी प्रबल हो गई थी कि उन्होंने अपनी आत्म-कथा भी 'कल्पाण मार्ग का परथिक 

ताम से हिन्दी में ही लिखी | सन् १६११ के दिल्ली-दरबार के समय स्वामी श्रद्धानन्द ने 'सद्धर्म-प्रचारक' 

को लगभग एक मास तक 'गुरुकुल काँगड़ी' से ही देनिक रूप में निकाला था। साप्ताहिक को पत्रकारिता से 
दैनिक की पत्रकारिता की उन्होंने अपने पुत्र प्रो० इन्द्र को जो दीक्षा दी थी, वहू इस प्रकार फलवंती हुई कि 
उनकी प्रेरणा पर न कैवल उन्होंने दिल्ली से दैनिक विजय प्रकाशित किया, बल्कि कालान्तर में अर्जुन', 
'ीर अर्जुन,' 'नवराष्ट्र ' और 'जनसत्ता' दैनिक के सम्पादक के रूप में “हिन्दी पत्रकारिता की जो नीव डाली 

उसी पर आज उसका यह भव्य भवन खड़ा है। 
स्वामी जी के द्वारा संस्थापित 'युदकुल कॉमड़ी' के स्नातकों ने इत पन्नों में पत्रकारिता कौ विधिवत् 
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दीक्षा लेकर देश के विभिन्न क्षेत्रों में फैलकर जो हिन्दी पत्र निकाले बाद में वही राष्ट्रभाषा के प्रचार ओर 

प्रसार का सशवत माध्यम बने | यहाँ तक कि सन् १६१६ में अमृतसर में हुए कांग्रेस के अधिवेक्षत का जब 
स्वामीजी को स्वागताध्यक्ष बनाया गया तब कांग्रेस के मच से कदाचित् सबसे पहले हिन्दी में भाषण देने वाले 

वे ही अकेले व्यक्ति थे । उससे पूर्व कांग्रेस की सारी कार्यवाही अंग्रेज़ी में ही हुआ करती थी। उनका स्वागत- 
भाषण भी बिलकुल निराला था। उसमें उन्होने देश के भविष्य की कल्पना इस प्रकार को थी---“यदि जाति 
को स्वतंत्र देखना चाहते हो तो स्वयं सदाचार की मूति बनकर अपनी सन््तान के सदाचार की बुनियाद रख 

दो। जब सदाचारी बहाचारी शिक्षक हों और शिक्षा-पद्धति राष्ट्रीय हो तभी जाति की आवश्यकताओं को 

पूरा करने वाले नौजवान मिलेंगे । नहीं तो इसी तरह आपकी सन््तान विदेशी विचारों और विदेज्षी सभ्यता 

की गुलाम बनी रहेगी।*''मैं अपने सब भाई-बहुनो से एक याचनता करूँगा | इस पवित्र जातीय मन्दिर में बंठे 
हुए अपने ह्ृदयों को मातृभूमि के प्रेम-जल से शुद्ध करके प्रतिज्ञा करो ओर मुझे आशीर्वाद दो कि परमेश्वर 
की कृपा से मेरा यह स्वप्न पुरा हो।' 

बम्बई में सन् १८५७४ में आर्यसमाज की स्थापना के बाद वहाँ की प्रतिनिधि सभा की ओर से 'आर्य 
प्रकाश” नाम से एक मासिक का प्रकाशन सन् १८८६ में प्रारम्भ हुआ था । उन्हीं दिनो लाहौर से गुरुदत्त 
विद्यार्थी और आये पथिक लेखराम के सम्पादन मे 'बेंदिक मंगजीन' (१८८१) और 'घर्मोपदेश' (१८८२) 
तामक मासिक प्रकाशित हुए थे। इनमें से पहला पत्र अंग्रेजी में निकलता था। यहू समय ऐसा था जब सब 

ओर से हिन्दी पत्रों के प्रकाशन मे प्रगति होने लगी थी। प्रख्यात ताकिक विद्वान् पंडित क्ृपाराम शर्मा (बाद मे 

स्वामी दर्शनानन्द ) ने काशी में सन् १८४८२ में 'तिमिर नाज्ञक प्रेस' की स्थापता करके उसकी ओर से 'तिमिर 
नाशक' पत्र का सम्पादन-प्रकाश्नत किया था । यह पत्र अन्य मतावलम्बियों के लिए बम का गोला था। सन् 

१८८० में जहाँ अजमेर से 'परोपकारिणी सभा' ने 'परोपकारी (१६०१) तथा 'अनाथ रक्षक' (१६०२) का 
प्रकाशन प्रारम्भ किया वहाँ राजस्थान और मालवा की “आय॑ प्रतिनिधि सभा' की ओर से “आय॑ मारतंण्ड' 

नामक मासिक १८६४ में अजमेर से प्रकाशित हुआ । इनमें से पहले दोनों पत्रो के सम्पादक पष्डित पश्चसिह 
दर्मा थे और दूसरा श्री रामसहाय आर्योपदेशक (बाद में ओम्भक्त वानप्रस्थ) के सम्पादकत्व मे निकला था। 
आजकल 'आर्य मार्तंण्ड' का प्रकाशन बन्द है और 'परोपकारी का सम्पादत डॉ० धर्मंवीर बडी ही दक्षता से 
कर रहे हैं। पंजाब विश्वविद्यालय चण्डीगढ़ की 'दयानन्द पीठ” का अध्यक्ष होने से पूर्व इसका सम्पादन डॉ० 

भवानीलाल भारतीय किया करते थे । १८६० में इटावा से मह॒षि दयानन्द के अनन्य अलुयायी पं० भीमसेन 
शर्मा के सम्पादकत्व मे 'आय॑ पिद्धान्त' का प्रकाशन प्रारम्भ हुआ था। यही भीमसेन छर्मा बाद में सनातनघर्मी 

हो गए और 'ब्राह्मण सर्वस्व' नामक मासिक निकालने लगें थे। सभ् १८८७ में कलकत्ता से 'आर्यावत' नामक 

जो साप्ताहिक पत्र प्रकाशित हुआ था वह १८६७ में रांची चला गया था और बाद में १८६८ भे बह दानापुर 

(पटना) से प्रकाशित होने लगा था । उन दिनो इसके सम्पादक रुद्रदत्त सम्पादकाचाय थे। कुछ दिनों तक 
यह पत्र भागलपुर से भी निकला था। सन् १८६१ में इसके सम्पादक श्री क्षेत्रपाल शर्मा थे, जो बाद में 'सुख 
संचारक कम्पनी मथुरा के अधिपति बने थे 

आये प्रतिनिधि सभा उत्तर प्रदेश का साप्ताहिक पत्र आयंमिश्र' सभ् १८८८ में सबसे पहले मुरादा- 

बाद से निकला था । बाद में अनेक वर्षों तक यह आगरा से प्रकाशित होता रहा और आजकल लखनऊ से 
निकल रहा है। इसके आदिसम्पादक सम्पादकाचाये पंडित रद्रदत्त शर्मा थे। 'आयमित्र' में आने से पूर्व 
उन्होंने 'आयय विनय' (१८८४) नामक पाक्षिक पत्र का सम्पादन भी किया था। इस पत्र का सस्पादन कुछ 

समय तक पंडित बदरीदत्त जोशी ने भी किया था। यह पत्र पहले आयंसमाज मुरादाबाद की ओर से प्रका- 

शित होता था और बाद में वह “आय॑मित्र' के रूप में बदलकर आय॑ प्रतिनिधि सभा उत्तर प्रदेश का साप्ता- 

हिंक मुखपत्र हो गया। इसका नामकरण पंडित बदरीदत्त जोन्ी ने किया था। यह सौभाग्य को बात है कि 
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/आयेमित्र को ऐसे कितने ही कुशल सम्पादक मिले छिनकी सम्पादन-पटुता और लेखन-शैली आज भी हिन्दी- 
साहित्य में अपनामें विश्विष्ट स्थान रखती है । प्रस्यात॑ वेदिक विद्वान क्री रामदत्त शुक्ल के पिता श्री नत्दकुमार 
देव शर्मा सन् १६०८ में इसके सम्पादक ये । इस प्रसंग में यह भी स्मरणीय है कि जिन दिनों पॉडित हरिशंकर 
शर्मा इसका सम्पादत करते थे उत् दिनों 'अय॑मित्र' की गणना उच्चकोटि के साप्ताहिक पत्रों में की जाती 
थी। आय॑मित्र' ही आय जगत् का ऐसा अकेला पत्र है जिसके सम्पादन में अनेक ऐसे सज्जनों ने सहयोग 
दिया है जो हिन्दी-साहित्य में अपना विशिष्ट स्थान रखते हैं। प्रख्यात लेखक श्री लक्ष्मीधर वाजपेयी ने कई 
वर्ष तक 'सवनिन््द' नाम से इसका सम्पादन किया था। 'विज्ञाल भारत' और 'मथुकर! के भूतपूर्व रुयाति- 
प्राप्त सम्पादक श्री बनारसीदास चतुर्वेदी ने भी कलकत्ता जाने से पूर्व उसे कृतार्थ किया था । सुप्रसिद्ध आलो- 
खक डॉ० सत्येस्र और कहानीकार श्री रामचन्द्र श्रीवास्तव “चन्द्र! ने जहाँ इसके सम्पादन में सहयोग दिया 

था वहाँ इन पंक्तियों का लेखक भी १६३६ मे इसका सहकारी सम्पादक रहा था। उन दिलों श्री बाबुराम 

एम० ए० इसके सम्पादक थे और हैदराबाद में छिड़े 'भाय॑ सत्याग्रह' के कारण यह अध॑साप्ताहिक हो गया 
था। 'कत्पना' हैदराबाद के सम्पादक-मण्डल के एक सदस्य और हैदराबाद से प्रकाशित होने वाले 'संकल्प' 

नामक मासिक पत्र के आदिसम्पादक मधुसूदन चतुठदी ने भी काफी समय तक इसका सम्पादन किया था। 
सस्कृत के विद्वान् डॉ ० पर्मेन्द्रनाथ शास्त्री तकंश्षिरोभ्णि भी अपने जीवन के किशोर-काल में कुछ दिम तक 
इसके सम्पादक रहे थे। चतुवेदभाष्यकार श्री जयदेव शर्मा विद्यालंकार ने 'आय॑मित्र' का सम्पादन उन दिनो 

किया था, जब इसका प्रकाशन आय॑ साहित्य मंडल लिमिटेड, अजमेर के श्री म्रथु राप्रसाद शिवहरे के निर्देशन 

में आगर। से होता था। 

बिहार राष्ट्रभाषा परिषद् द्वारा पुरस्कृत श्री ऋषिदेव विश्वालंकार उन दिनो इसके सम्पादक थे, 
जब आय॑ प्रतिनिधि सभा उत्तर प्रदेश का मुख्य कार्यालय लखनऊ में बन जाने के कारण वह आगरा की बजाय 
वहाँ थे प्रकाशित होने लगा था । गुरुकुल काँगड़ी के प्राचीन स्नातक श्री धर्मपाल विद्यालंकार भी कुछ दिको तक 
इसके सम्पादक रहे थे । महाविद्यालय, ज्वालापुर के स्नातक श्री गोपालदत्त जोशी ने भी उनतदिनों लगभग 
पाँच वर्ष तक इसका सम्पादन किया था, जब वे लखनऊ मे रहते थे । गुरुकुल, ज्वालापुर के दूसरे स्तातक श्री 
सच्चिदानन्द शास्त्री ने भी थोड़े दिन इसके सम्पादन में सहयोग दिया था। समय-समय पर कई बार गरुरुकुल, 
बल्दावन के स्नातक श्री उगेशचन्द्र आयुर्वेदशिरोमणि ने भी इसका सम्पादन किया था मौर आजकल आचार्य 
रमेशचन्र एम० ए० इसके सम्पादक हैं। श्री हरिशंकर शर्मा के सम्पादन के दिनों में इसकी साज-सज्जा तथा 

सामग्री की प्रशंसा उपस्यास-सम्राट मुंशी प्रेमचन्द ने भी की थी । 'आयंम्रित्र' ही हिन्दी मे अकेला ऐसा! पत्र 
है जो अपने जीवन के प्रारम्भ से आब तक अत्यन्त सफलतापू्व॑क प्रकाशित हो रहा है। दो बार यह बीच में 

दैनिक रूप मे भी प्रकाशित हुआ था। एक बार श्री हरिशंकर शर्मा सम्पादन करते ये और दूसरी बार लगभग 
आठ मास तक श्री भारतेद्धताथ साहित्याश्वकार ने भी इसके सम्पादन में अपना सहयोग दिया था। 'आय॑- 

मित्र! ने अपनी शक्ति, सामथ्यं और सीमाओं के अनुरूप आये सिद्धान्तों का प्रतिपादन एवं प्रचार करने के 
अतिरिक्त आय॑ जगत् में साहित्यिक जागरण लाने को दिक्षा में भी पर्याप्त सहयोग दिया था। हिन्दी के 
लेखकों में बहुत-से ऐसे हैं जो अपने साहित्यिक विकास के ध्रारम्भिक काल में 'भायंमित्र' मे ही लिखा करते 
थे। हिन्दी की सुप्रतिद्ध कहानी-लेलिका श्रीमती चन्द्रकिरण सोमरेक्सा की पहली कहानी भी उस समय 
आयंमित्र' में प्रकाशित हुई थी जब कि मैं सन् १६३६ में उसमें कार्य करता था। श्रीमती सोतरेक्सा को 

उनकी 'आदमलोर' नामक कृति पर अखिल भारतीय हिन्दी साहित्य सम्मेलन का 'तेकसरिया पुरस्कार प्राप्त 

हो चुका है। इसके अतिरिक्त गुरुकुल काँगड़ी, महाविद्यान्नय, ज्वालापुर और गुरकुल, वृन्दावन के अनेक 
स्नातक भी 'आय॑मित्र' के माध्यम से ही आगे बढ़े थे। डॉ« मुंशीराम शर्मा 'तोम' और डॉ सूर्यदेव शर्मा 

किसी समय 'आय॑मित्र' के विशिष्ट कवियों में थे। 



४८२ | वैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदर्शन 

'आयंमित्र ' के आदिसम्पादक पंडित रुद्गवदत्त शर्मा सम्पादकाचाय हिन्दी के उन स्वनामधन्य पत्रकारों 

में थे कि हिन्दी का कोई ऐसा नामी पत्र तहीं, जिसका सम्पादन उन्होंने न किया हो । 'आयंभित्र' के अतिरिक्त 
उन्होंने 'आर्यावत और “भारत मित्र' का भी सम्पादन किया था। अपने पत्रका र-जीवन का प्रारम्भ उन्होंने 
आगरा के '्रेमपत्र' नामक पाक्षिक के सम्पादन से किया था और जिन दिलों वे 'भारत मित्र' (कलकत्ता) में 
थे उन दिनों उसके २२ जून, १८७६ के अंक में एक चिट्ठी इस आशय की भी छपी थी कि स्वामी दयानत्द 
से बेद पड़ने के लिए कई एक अमरीकृन पादरी बम्बई आये हुए हैं। स्वामी जी के लेख भी उन दिनों यदा- 

कदा “भारत मित्र' में प्रकाशित हुआ करते थे और ३० अवतुबर, सन् १८८३ को जब स्वामी जी का देहा- 
वसान हुआ था तब उसके २ नवस्बर के अंक में यह समाचार भी प्रकाशित हुआ था। महथि स्व्रामी दयानन्द 
सरस्वती के देहावसान के उपरान्त सन् १८६४ मे बरेली से 'बआय॑ पत्र! (मासिक) भोर सन् १५१६ मे खीरी 
(उत्तर प्रदेश) से “आर्य भास्कर' नामक पत्र श्री प्रकाशित हुए थे । इनमें से पहले पत्र के सम्पादक श्री 
प्रणमल थे । 

जिन दिनों महि स्वामी दयानन्द देश में सामाजिक जायरण का अपना अभूतपूर्व अभियान चला 
रहे थे उन दिनों जिन अनेक राज-परिवारों में उनके क्रान्तिकारी विचारों का अमर आलोक पहुंचा था उनमें 
कालाकाँकर (उत्तर प्रदेश) का परिवार अन्यतम था। वहाँ के राजा रामपालपिह ने लन्दन से सन् (८८३ 

में जो हिन्दी पत्र 'हिन्दोस्थान' नाम से निकाला था, उसे उन्होंने भारत मे आकर सन् १५८४ मे दैनिक रूप दे 
दिया और उसके प्रथम सम्पादक का दायित्व महामता मदनमोहन मालवीय को सौंपा । जब उन्होने कलकत्ता 

कांग्रेस में मालवीय जी का घारावाहिक भाषण सुना तो वे उन पर मुग्ध हो गए और उन्होंने मालवीय जी 
को वहाँ पर ही 'हिन्दोस्थान' का सम्पादन-भार संभालने को सहमत कर लिया था। बाद मे 'हिन्दोस्थान' के 
सम्पादन में श्री बालमुकुम्द घरुष्त और पं० प्रतापनारायण मिश्र ने भी सहयोग दिया था | राजा रामपालसिह 
के पौत् बुवर सुरेशर्तिह ने भी १६३८-३६ में कालाकॉकर से कुमार! नामक युवकोपयोगी मासिक 

पत्र प्रकाशित किया था। उनकी प्रेरणा से ही उन्हीं दिनों श्री सुमित्रानन्दन पन््त के सम्पादन में 'हूपाभ' 

नामक एक साहित्यिक मासिक पत्र भी प्रकाशित हुआ था । अमेठी राज्य (उत्तर प्रदेश) में भी आय॑स्माज 
का काफी प्रचार था ! वहाँ के राजकुमार रणंजयसिह द्वारा संचालित 'मनस्वी' नामक मासिक पत्र का मैंने 
सत् १६३६-४० में मठ मास तक सम्पादन किया था। काझ्षी के दैनिक 'आज' और 'ज्ञानमडल लिमिटेड' के 

संचालक श्री श्िवप्रसाद गुप्त भी आयंेस्तमाज के सूधारवादी आन्दोलन से पर्याप्त प्रभावित थे और कदाचित् 
उससे प्रेरित होकर ही उन्होंने बाद मे 'आज' देनिक का प्रकाशन किया था। इसका ज्वलन्त प्रमाण हमें इस 
बात से मिलता है कि जब वे विदेश यात्रा पर जा रहे थे तब अपने निजी सचिव के रूप में वे श्री हरिश्ंकर 
शर्मा (सुपुत्र कविवर नाथूराम झ्ंकर शर्मा) को अपने साथ ले जाना चाहते थे । 

इस शताब्दी के प्रारम्भ में एक ओर जहाँ सन् १६०० में आर्य प्रतिनिधि सभा, मध्य प्रदेश की ओर से 
'आये सेवक' नामक पाक्षिक श्री गर्णेशप्रसाद क्षर्मा के सम्पादन में प्रकाशित हुआ था, वहाँ आयंत्रमाज कत्कत्ता 
की ओर से 'आर्याव्त' (१६२२) का प्रकाक्षन हुआ था। इस शती के तीसरे दक्षक मे जहाँ बंगाल-बिहार की 
आये प्रतिनिधि सभा में सन् १६२४ में श्री जयदेव क्षर्मा के सम्पादकत्व में 'आय जीवन” तामक पत्र का 
प्रकाशन किया था वहीं आब॑ प्रतिनिधि सभा पंजाब की ओर से भी सन् १६१४ में आये नामक मासिक पत्र 
प्रकाशित हुआ था। इस पत्र के आदिसम्पादक श्री चमृपति एम० ए० थे! बाद में लगभग ६ वर्ष तक 
श्री अवनीन्द्कुमार विद्यालंकार ने इसका सम्पादन किया और फिर श्रीप्रियव्रत वेदबाचस्पति भी इसके सम्पादक 
रहे थे। बहुत दिन बाद न जाने किस कारण से प्रतिनिधि सभा की ओर से आय की बजाय 'आर्योदिय' 
प्रकाशित होने लगा और इसके सम्पादक कई बर्य तक श्री भारतेन्द्रनाथ साहित्यालंकार रहे थे। जब प्रतिनिधि 
सभा का विभाजन हरियाणा और पंजाब के रूप मे अलग-अलग हो गया तब एक की ओर से 'आर्य मर्यादा! 
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प्रकाशित होने लगा और दूसरी ने 'आय॑ ज्योति' की प्रकाशन प्रारम्भ किया । 'आर्य मर्यादा' का सम्पादन श्री 
जगदेवर्सिह 'सिद्धान्ती' किया करते ये और 'आर्य ज्योति” के सम्पादक श्री हरिप्रकाश आयुर्वेदालंकार रहे ये । 
श्री सिद्धान्ती जी के सम्पादन-काल में 'आय॑ मर्यादा' में पर्याप्त सुपुष्ट सामग्री समाविष्ट रहती थी । यहाँ यह् 
भी स्मरणीय है कि श्री सिद्धान्ती जी ते श्री रघुवी रसिह शास्त्री के सहयोग से 'सम्राटू' नामक एक साप्ताहिक 
पत्र भी स्वतन्त्र रूप से दिल्ली से प्रकाशित किया था, जो कई वर्ष तक आये जगत् की प्रशंसनीय सेवा करता 
रहा। आजकल यह पत्र मासिक रुप में श्री चन्द्रमोहन शास्त्री के सम्पादन में अच्छी साज-सज्जा मे प्रकाशित 
हो रहा है। श्री भारतेन्द्रनाथ मे 'आयोदिय' से पृथक होकर स्वतन्त्र रूप से 'दयानन्द संस्थान' नामक संस्था की 
स्थापना करके उसकी ओर से 'जनज्ञान नामक जो मासिक प्रारम्भ किया था उसका सम्पादन श्री भारतेन्द्रनाय 

जी की जीवन-संगिनी श्रीमती राकेश रानी कर रही हैं। यदि यहाँ पर “आर्य सभा! के साप्ताहिक पत्र 

'राजधमं ' का उल्लेख न किया गया तो यह विवरण अधूरा ही रह जायगा। श्री अग्निवेश द्वारा सम्पादित इस 

पत्र में जहाँ सांस्कृतिक सामग्री प्रचुर परिमाण में रहती थी वहाँ राजनीतिक चेतता जाग्रत करने की दिशा मे 
भी इस पत्र ने प्रशसनीय भूमिका निबाही थी। इस सन्दर्भ मे बिहार प्रान्तीय आय॑ प्रतिनिधि सभा के पत्र आय 
सकलप” तथा मध्य दक्षिण आर्य प्रतिनिधि सभा के आर्य जीवत' के नाम स्मरणीय हैं। आयंसमाज फोर्ट 
अम्बई की ओर से प्रकाशित 'आये विजय! (मासिक) भी पिछले २० वर्ष से नियमित रूप से निकल रहा है। 
गुरुकुल काँगडी के प्राचीन स्नातक श्री विनायकराव विद्यालकार ने १६४६ मे हैदराबाद (दक्षिण) से 'आय- 
भावु' नामक जो पत्र प्रकाशित किया था वह उस राज्य का पहला हिन्दी पत्र था। इस पत्र के सहायक सम्पादक 

श्री कृष्णदत्त थे। इस सन्दर्भ में सन् १९३८-३६ के आर्य सत्याग्रह के अवसर पर श्री हरिएचन्द्र विद्यार्थी के 
सम्पादन में शोलापुर से प्रकाशित 'दिग्विजय' का नाम भी उल्लेख्य है। 

गुरुकुल महाविद्यालय, ज्वालापुर के पत्र 'भारतोदय' (१६०६) का ताम हिन्दी की साहित्यिक पत्र- 
कारिता के इतिहास मे अपना महत्त्वपूर्ण स्थान रखता है। उसके सम्पादन के दिनो में समालोचक-मूधेन्य 
पंडित प्मसिह शर्मा ने अनेक साहित्यिक समस्याओ और आन्दोलनों पर व्यापक रूप से प्रकाश डाला था। उन 
दिनों का हिन्दी का ऐसा कोई प्रमुख साहित्यकार या कवि नहीं था, जो इसमे न लिखता हो। यहाँ पर यह 

उल्लेख कर देना भी अप्रासगिक न होगा कि भारत के प्रथम राष्ट्रपति डॉ० राजेन्द्रप्रसाद का 'समाज-सशोधन' 

शीर्षक बिल्कुल पहला लेख 'भारतोदय' के सितम्बर, १६२० के अंक में “राजेन्द्रपसाद पाण्डेय' के नाम से 
प्रकाशित हुआ था। उस अवसर पर उन्होने पडित पद्मपिह शर्मा को जो पत्र लिखा था उससे उनकी शालीनता 
और विनम्रता का परिचय मिलता है। उन्होने लिखा था--“ 'सरस्वती' मे जो लेख देने की आज्ञा की गयी सो 

अनुल्लघतीय न होने पर भी लेखक के असामर्थ्योपहत होने से विलम्बसाध्य होगी।'''प्रथम तो ऐसा विषय 

नही सूकता जिस पर हिल्दी-रसिकों का अनुराग हो। द्वितीयतः हिन्दी-लेख मे भरी सामथ्यं नहीं। भाप कुछ 
विषय-निर्देश करे तो कुछ यत्न हो। 'समाज-संशोधन' वाला लेख आपको इतना पसन्द होगा, यह मुझे कभी 

घारणा नही थी, यदि उधर 'भारतोदय' कृतार्थ हुआ तो इधर मैं भी कृतार्थ हुआ ।” राजेन्द्र बाबू का वह लेख 
स्त्रियों की शिक्षा और सामाजिक स्थिति के सम्बन्ध में था। पडित पद्मससिह शर्मा ने जहाँ पत्रकारिता के क्षेत्र 
में नये मानदण्ड स्थापित किये, वहाँ 'भारतोदय' के माध्यम से उन्होंने जो अनेक लेखक बनाये थे राजेन्द्र बाबू 

भी उन्ही में से एक थे। शर्मा जी द्वारा दिए गए इस प्रोत्साहन का उल्लेख उन्होंने सावंजनिक रूप से सन् 

१६४६९ मे उस समय किया था जब वे गुएकुल महाविद्यालय, ज्वालापुर के 'स्वर्ण जयन्ती समारोह' में सम्मि- 

लित होने वहाँ गये थे । उन्होंने तब न केवल पद्मर्तिह शर्मा के प्रति अपना सम्मान प्रदर्शित किया था, अपितु 

'गुहकुल' को भी अपनी 'मातृ धृस्था' मानते हुए यह उद॒गार प्रकट किए थे, “इस संस्था के अनन्य बृत्रधार 
पंडित पद्मसिंह शर्मा ने ही मेरा हिन्दी का सबसे पहला लेख यहाँ के मासिक मुखपत्र 'भारतोदय' में प्रकाशित 

किया था, अतः इस नाते यह शिक्षण-संस्था मेरी भी है और मैं इस भूमि में आकर अपने को धन्य अनुभव कर 
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रहा हूं।” कविताकंसमितीशत नायूराम शंकर शर्मा-जैसे उत्कृष्ट कवि को हित्दी-जगत् के समक्ष प्रस्तुत 
करना पस्नसित शर्मा-अँसे सुधन-द्राहक सम्पादक का ही काम था। आचार्य प्मस्िह शर्मा के सम्पादन में 
'भारतोदय' इतना कुदर निकलता था कि सम्पादकचार्य अम्विकाप्रसाद वाजपेयी ने अपने 'समाचार पत्रों 
का इतिहास' नामक प्रन्ध भरें यह लिखकर उसकी आसंका की थी, “मासिक पत्रों में शाथा और विचारों की 
दृष्टि से ज्वालापुर के भुझकुल महाविद्यालय का 'भारतोदय' सर्वश्रेष्ठ कहा जा सकता है।” प्रंढित एश्चसिह 
शर्मा के बाद आचाय॑ न रदेव प्लास्त्री वेदतीर्थ ने भी इसका सम्पादद किया था। उनके समय मे भी वे इसके 
संयुबत-सम्पादक रहे ये। यहाँ यह विशेष रूप से उल्लेखनीय तथ्य है कि सुप्रतिद्ध आये कवि श्री नाथूराम- 
शुकर झर्मा के ध्रुपुत्र श्री हरिक्षंकर शर्मा ने भी 'भारतोदय' का कुछ दिन तक सम्पादन किया था। महा- 
विद्यालय के स्नातक श्री प्रेमचर््ध शास्त्री काव्यतीर्य ने उन दिनों इसका सम्पादन किया था जब यह मुरादा- 
बाद के शर्मा मशीन प्रिथ्िसि प्रेस' में मुद्रित होता था । इसके बाद यह सुप्रसिद्ध वेदिक विद्वान् श्री भीम- 
सेन शर्मा (आगरा वाले) के सुपुत्र ढों० हृरिदत्त शास्त्री के सम्पादन में संस्कृत और हिन्दी में प्रकाशित होना 

प्रारम्भ हुआ था, जो आजकल केवल संस्कृत में निकल रहा है । 

इस प्रकार जहाँ आयंसमाज के लिए का्ये-क्षेत्र तैयार करने का पुनीत का यह सभी पत्र कर रहे थे 
वहाँ गम्भीर संद्धान्तिक लेखों के द्वारा वैदिक धमं के महत्त्व को बढ़ाने और वेदों के अनुशीलन को निरन्तर 

गतिशील बनाने के लिए मेरठ के सामवेद-भाष्यकार श्री तुलसीराम स्वामी का पत्र वेदप्रकाश' (मासिक) 
अत्यन्त प्रश्यंसनीय कार्य कर रहा था । पहले यह साप्ताहिक रूप मे कानपुर से सन् १८८४ मे श्री राधाक्ृष्ण गुप्त 
के तम्पादन में प्रकाशित होता था। मेरठ के वेदप्रकाश' के कुल १८० अंक प्रकाशित हुए थे, जिनकी पृष्ठ 
संख्या ३५७४ है। वेदप्रकाश' में यज्ञ, श्षास्त्रां, मृतक दाह, मृतक श्राद्ध, वेदाथं, विधवा-विवाह, क्षमा, 

दया, प्र।यश्वित्त, काव-पान, छुआछूत, कम काष्ड, उपासता, सूत-प्रेत, पुराण, तस्त्र तथा भगवत-छण्डन आदि 
लबभग्र २०० विषयों पर झोध-सामग्री से परिपूर्ण अत्यन्त प्राघाणिक और गम्भीर लेख प्रकाशित हुए थे। ये 
लेख आर्य-सिद्धान्त-सम्बन्धी ज्ञान प्राप्त करने के लिए बड़े ही उपयोगी हैं। विरोधियों के प्रइनों के उत्तर देने 
तथा सम्पादकीब टिप्पियों द्वारा आयंस्॒माज को उपयोगी दि्ला-निर्देश देने आदि में सके सम्पादक श्री 
तुलसीराम स्वामी बड़ी रुचि जेते थे। आयंस्रमाज में साहित्यिक बेतना उत्पन्त करना जहाँ भारतोदय' का 

लक्ष्य था वहाँ 'वेदप्रकाश' का उद्देश्य उसमें वोड्धिक तथा वैदिक भावना बढ़ाना था। हर्ष का विय है कि 

आजकल भी 'वेदप्रकाश' प्रख्यात आय॑ प्रकाशक गोविन्दराम हासानल््द, दिल्ली की ओर से प्रकाशित हो रहा 
है ओर इसके आदरधीय सम्पादक श्री स्वामी जगदीरवरानन्द(जगदीशचन्द्र विद्यार्थी) हैं। इस प्रसंग में गुरुकुल 
काँगड़ी विश्वविद्यालय के वर्तमान कुलपति श्री बलभव्र कुमार हुजा के पिता श्री गोवधेन बी० ए० द्वारा सम्पा- 

दित और सन् १६१४ में दिल्ली ते प्रकाशित प्रद्भाद' साप्ताहिक का वाम भी विशेष महत्त्व रखता है। 
प्रख्यात भय पत्रकार श्री विश्वम्भरप्रसाद शर्मा के सम्पादकत्व में (विकास नामक जो साप्ताहिक पत्र 

सहारनपुर से प्रकाशित हुआा था उससे भी विशेषतः पश्चिमोत्त र भारत और सामान्यतः समस्त देश में 'आय॑ 
विचार-धारा के प्रचार एवं प्रसार में उल्लेखनीय सहयोग मिला था। अजमेर में सन् १६३३ मे सम्पन्त हुई 
'दयातर्द-निर्वाण अर्ष शताब्दी' के अदसर पर प्रकाशित उसका 'आयंसमाज अंक' आज भी अपनी विशिष्टता 
के लिए याद किया जाता है। इस विशेषांक का सम्पादन राज्यरत्व आत्माराम अमृतसरी ने किया था। श्री 
विश्वुस्भरप्रसाद शर्मा बाद मरे नागपुर चले गए और उन्होंने मध्यप्रदेश को अपनी कमेभूमि बनाया। कई वर्ष 
तक वै मध्यप्रदेश की आय॑ प्रतिनिधि सभा के मन्त्री रहे और उसकी ओर से प्रकाश्वित होने वाले “कार्य 
सेवक का सफल सम्पादन भी किया था। इन्होंने वहाँ से स्वृतन्त्र रूप से 'आलोक' नामक एक साप्ताहिक पत्र 

भी प्रकाशित कियां था और आवकल “भारत गो सेवक समाज के पत्र 'गोघन' का सम्पादन कर रहे हैं। 

कई दर्ष तक शर्मा जी ने माहेश्वरी साप्ताहिक और 'आर्यकुमार' का भी सम्पादन किया था। “आर्यकुमार 
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का प्रारम्भ उस समय हुआ था जबकि आय॑स्माज के पुराने करमठ नेता डॉँ० केशवद्देव शास्त्री ने अपने घनघोर 
प्रयत्न से सन् १६०९ में 'आय॑कुमार परिषद्” की स्थापना करके उसका पहला अधिवेशन सहारनपुर मे किया 
था। इस अधिवेशन की अध्यक्षता झ्लाला लाजपतराग्र ने कौ थी। डॉ० केशवदेव शास्त्री ही उसके आदि- 
सम्पादक थे । पहले यह पत्र साप्ताहिक रूप मे प्रकाशित होता था, कुछ दिन तक द्वैमासिक भी रहा था, और 
बाद में मासिक हो गया था। मेरठ के श्री विश्वम्भरसहाय 'प्रेमी' और दिल्ली के डॉक्टर युद्धवीर सिंह ने भी 
कई वर्ष तक 'आयंकुमार' का सम्पादग किया था । सन् १६१६ में भी फतहपुर (उत्तर प्रदेश) से 'आय॑कुमार' 
नामक एक और पत्र प्रकाशित हुआ था ओर इसका सम्पादन श्री मधुराप्रसाद करते थे। 

आयंसमाज की पत्रकारिता के इतिहास भे हॉक्टर केशवदेव शास्त्री का नाम विशेष महत्त्व रखता है। 

उन्होंने आय॑ युवकों में वैदिक धमं के प्रति आस्था जगाकर उनका नैतिक चरित्र उठाने की दृष्टि से सन् १६१० 
में 'नवजीवन' नामक एक और मासिक पत्र का सम्पादन-प्रकाशन काशी से किया था। वास्तव मे शास्त्री जी 

में इसका उपयोग धर्मपाल बी० ए० और सुनीति देवी (गुजरानवाला गुरुकुल के हैडमास्टर श्री सुखदयाल एम० 

ए० की बहन) के विवाह-सम्बन्ध के प्रचार-साफल्य और तत्सम्बन्धी आन्दोलन में बढ़-चढ़कर किया था। इस 
विवाह-समारोह भे देश-विदेश के लगभग ५०० से अधिक आये-परिवार सम्मिलित हुए थे। डॉ० केशवदेब 

शास्त्री के सहसा अमरीका चले जाने के कारण जब इसका प्रकाशन स्टार श्रेप्त प्रयाग की ओर से होने लगा था 

तब इसका सम्पादन श्री चन्द्रशेखर वाजपेयी किया करते थे। किन्तु यह उनसे चल नहीं सका और फिर बन्द 

हो गया । बाद मे यह पत्र श्री द्वारकाप्रसाद 'सेवक' के सम्पादन मे सन् १६१४ में इन्दौर से कई वर्ष 
तक सफलतापूर्वक प्रकाशित हुआ । सेवक जी बड़े ही कमंठ और अध्यवसायी पत्रकार थे। उन्होने अजमेर से 
भी वैदिक सन्देश” नामक एक साप्ताहिक पत्र प्रकाशित किया था। इसमे बड़े क्रान्तिकारी लेख प्रकाशित होते 

थे। राज्यरत्त मास्टर आत्माराम अमृतस्री के सम्पादन में सन् १६१६ में कोल्हापुर से प्रकाशित 'बैदिक 

मातंण्ड' नामक ट्विमासिक पत्र भी अपने समय में अत्यन्त उल्लेखनीय था। किसी समय प्रसुयात आये नेता 
श्री गंगाप्रसाद उपाध्याय के सम्पादन मे प्रकाशित 'वेदोदय' नामक मासिक पत्र भी इलाहाबाद से बड़े ठाट- 
बाट से निकला करता था। बाद में उपाध्याय जी के सुयोग्य पुत्र श्री बिद्यप्रकाश के निरीक्षण मे यह सन् 
१६३४ तक बराबर प्रकाशित होता रहा और फिर आर्थिक क्षति.के कारण इसे स्थमित कर देना पड़ा। इस पत्र 

में उपाध्याय जी के अतिरिक्त अनेक आय विद्वानो के बड़े गस्भीर लेख प्रकाशित हुआ करते थे । दिल्ली के 
माप्तिक “श्रद्धानन्द' और 'शुद्धि समाचार भी अच्छी सामग्री देते थे। इन दोनो पत्रों का सम्पादन स्वामी 

चिदानन्द संस्यासी किया करते थे। काशी के 'श्री सनातन धर्म! नामक पत्र के प्रत्युत्तर मे प्रख्यात पत्रकार श्री 

राधामोहन गोकुलजी ने कलकत्ता से सन् १६०६ मे 'सत्य सनातन धर्म' नामक पत्र निकाला था। गोकुंलजी 

ने नागपुर के 'प्रणवीर' साप्ताहिक और आगरा के 'बेभव' नामक देनिक का भी सम्पादन किया था। 

उन दिनों आय॑ सिद्धान्तों को व्यापक रूप से जनता के समक्ष प्रस्तुत करने की दिल्ा मे जो अनेक आर्य 
पत्रकार अपना योगदान दें रहे थे उनमे प्रस्थात वैदिक विद्वान् श्रीपाद दामोदर सातवलेकर की सेवाएँ स्वेथा 

अविस्मरणीय हैं। उन्होने 'स्वाध्याय मंडल औंघ(सतारा)' से 'वंदिक धर्म” नामक मासिक पत्र के द्वारा 
आय जगत् की बहुत सेवा की थी। उन्तके द्वारा किये यए बेद-भाष्यो और आयं-साहित्य-सम्बन्धी डिप्पणियों 
को पढ़ने के लिए लोग लालायित रहा करते ये। यह उल्लेखनीय है कि अनेक विष्न-बाधांओो से जूभते हुए 
वैदिक धर्म! उसी धूम-धाम से निकला तथा सातवलेकर जी के निधन के बाद भी कई वर्ष तक उनके सुपुत्र 
श्री बसन््त श्रीपाद सातवल्लेकर ने उसे निविष्न रूप से प्रकाक्षित किया। यह खेद का विषय है कि दिसम्बर 

१६७४ के अंक में अपनी 'विनज्र निवेदन' क्षीषृक पंक्तियों मे,इसके सचालकों ने उसे बन्द करने की घोषणा इस 

प्रकार की थी -- आगामी वर्ष से 'ब॑दिक पर्म' का प्रकाशन प्रतिकूल परिस्थितियों के कारण बन्द करना पड़ 
रहा है, इसलिए हम दुःखित हैं।” निरल्तर ५६ वर्ष तक प्रकाशित होने के वाद 'आयंसमाद स्थाम्नता शताब्दी 
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के दिनों में इसका बन्द होना निश्चय ही एक भारी आषात है। इसी प्रकार की सामग्री से परिपूर्ण अजमेर के 
वेद संस्थान' की पत्रिका 'सविता' भी अपनी उल्लेखनीय विशेषता रखती है। इसका सम्पादन स्वामी विद्या- 

ननन््द 'विदेह' के कनिष्ठ पुत्र श्री अभयदेव क्षर्मा करते हैं और इसका प्रकाशन अब भी नियमित रूप से हो रहा 
है। रामलाल कपूर ट्रस्ट, वाराणसी की ओर से प्रकाशित होने बाली 'वेद वाणी' मामक पत्िका का भी अपना 
उल्लेखनीय स्थान रहा है। इसका सम्पादन पहले श्री ब्रह्मदत्त 'जिज्ञास' किया करते थे और अब यह पत्रिका 
श्री युधिष्ठिर मीमांसक के सम्पादन में सोनीपत (हरियाणा) से प्रकाशित होती है, जहाँ पर ट्रस्ट का कार्मालय 

वाराणसी से स्थानान्तरित हो गया है। श्री गुरुदत्त बंद्य के निरीक्षण मे प्रकाशित 'अखिल भारतीय शाश्वत 
संस्कृति परिषद्” की मासिक पत्रिका 'शाहवत वाणी' में भी अच्छी सैद्धान्तिक सामग्री रहती है। इसका 
सम्पादन श्री अक्योक कौछ्षिक करते हैं। श्री राजपाल शास्त्री का दिल्ली से प्रकाशित 'मधुर लोक' और श्री 
ईइवरीप्रसाद 'प्रेम' का 'तपोभूमि” भी अच्छे मासिक पत्र हैं। 

इत पत्र-पत्रिकाओं के अतिरिक्त मेरे सम्पादन में सन् १६३७-३८ में सहारनपुर से प्रकाशित होने 

वाला माप्ताहिक आये भी अपनी अल्पकालीन जीवन -यात्रा में आये जगत् में पर्याप्त समादृत हुआ था। इसके 

संचालक और आदिसम्पादक श्री शीतलप्रसाद विद्यार्थी थे, जिन्होंने सन् १६२४ मे श्री प्रियरत्त आष॑ (बाद में 

स्वामी ब्रह्ममुनि) के सहयोग से 'शान्ति' नामक मासिक पत्रिका भी प्रकाशित की थी । इस पत्रिका भे वेदिक वाइ- 
मय और आयेसभाज से सम्बन्धित प्रचुर प्रेरक सामग्री रहा करती थी। अजमेर से सन् १६३८-३६ मे 

श्री दत्तात्रेय बाब्ले के सम्पादन में प्रकाशित “अजय (मासिक )ओर 'विजय' (साप्ताहिक) का भी आर्यंजगत् 

में अत्यन्त उल्लेखनीय स्थान रहा था। ऐसी ही सामग्री सै परिपृर्ण 'आय॑ सन्देश' नामक एक साप्ताहिक पत्र 

आगरा से स्वामी परमानन्द के संरक्षण में सन् १६३६ में प्रकाशित हुआ था, जो ६-७ मास ही जीवित रह 
सका । इसका सम्पादन श्री हरिश्वंकर शर्मा किया करते थे। मैं भी इसी पत्र मे सहकारी सम्पादक रहा था। 

वास्तव में पं० हरिश्वंकर शर्मा के निरीक्षण में इस पत्र से ही मैंने पत्रकारिता की विधिवत दीक्षा ली थी। 
गुरुवर पद्मिह शर्मा के पवित्र सान्तिष्य और आचाये॑ नरदेव शास्त्री वेदतीयं के आचायंत्व मे 'पत्रकारिता' 
की जो वर्ण माला मैंने अपने शिक्षण-काल में गुरुकुल महाविद्यालय, ज्वालापुर में सीखी थी उसका अभ्यास 
सहारनपुर में किया और श्री हरिश्वंकर शर्मा के पृष्ण पुनीत निरीक्षण में मैं वहाँ विधिवत् पत्रकार बना । 
श्री शर्मा जी ने 'आय॑ मित्र से त्यामपत्र देकर उसका सम्पादन करने से पूर्व 'निराला' और 'प्रभाकर' नामक 
पत्रों का सम्पादन भी किया था। कुछ दिन तक वे आगरा के गयाप्रसाद एण्ड सम्स प्रकाशक की ओर से संचा- 

लित एवं प्रकाशित 'ताधना' तामक पत्रिका के सम्पादक भी रहे थे। उन्होने आगरा से प्रकाशित आध्यात्मिक 
मा्तिक 'कर्म योग! का भी सम्पादन किया था। 

सा्वदेशिक आय॑ प्रतिनिधि सभा दिल्ली की ओर से डॉ० केशवदेव शास्त्री के सम्पादन मे सन् १६२७ 
में प्रकाशित 'सार्वदेशिक' मासिक हिन्दी के उन पत्रों में था, जिसके पाठक भारत के अतिरिक्त विदेशों भे भी 

थे । 'सावदेशिक' के एक सम्पादक प्रो० सुधाकर एम० ए० को उनकी पक्रियात्मक मनोविज्ञान! नामक पुस्तक 
पर अलिल भारतीय हिन्दी साहित्य सम्मेलन का 'मंगलाप्रसाद पारितोषिक' भी प्राप्त हुआ था। श्री रघुनाथ- 

प्रसाद पाठक 'सार्वदेशिक' के सहकारी संपादक थे । इन दोनों महानुभावों ने इसे पौष्टिक सामग्री और प्रेरक 
विचारों से परिषुर्ण करके सर्वांगीण बनाया था। अब यह साप्ताहिक रूप में अत्यन्त साधारण कलेबर मे 

प्रकाशित होता है। इसी शृंखला मे ग्रुरकुल विश्वविद्यालय काँगड़ी का मुख पत्र 'मुझुकुल पत्रिका' भी है। 
पहले यह 'गुरुकुल' नाम से साप्ताहिक रुप में प्रकान्षित होता था और अब मातिक है तथा संस्कृत में प्रकाशित 

होता है । कुछ दिन तक यह गुरुकुल समाचार' नाम से भी प्रकाक्षित हुआ था। गुरुकुल काँगड़ी के स्नातको 
के संगठन 'हनातक मण्डल” की ओर से प्रकाशित 'बलंकार! का ताप भी विज्षेष महत्त्वपूर्ण है। पहले यह पत्र 
श्री सत्यव्त सिद्धान्तालंकार के सम्पादत में सन् १६२४ में निकला था और बाद मे मह श्री देवश्चर्मा विद्या- 
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लंकार के सम्पादन में सन् १६३४ में प्रकाशित हुआ था। यहां गुरुकुल के ही स्तातक श्री विश्वनाथ विद्या- 
लंकार और श्री चद्धमणि विद्यालकार के सम्पादन में सन् १६२१ भे प्रकाशित 'वैदिक आदक्ष' नामक मासिक 
का नाम भी उल्लेखनीय है। सन् १६५३ मे श्री जे० पी० चौधरी काब्यतीर्थ के सम्पादन में प्रकाशित पत्रिका 
'पाखण्ड खण्डिनी पताका' का भी अपनी सामग्री के कारण विशिष्ट महत्त्व था। 

इन पत्रों के अतिरिक्त और भी बहुत-से ऐसे पत्र हैं, जिन्होंने अपने उद्देश्यों की पूर्ति के साथ-साथ हिंदी 
के प्रचार और प्रसार मे बहुत योग दिया। ऐसे पत्रों में 'शंकर' (मुरादाबाद), 'दिवाकर' (आगरा), 
वेद पथ' (ज्वालापुर), न्याय” (अजमेर), संजय” तथा 'दयानन्द सन्देश” (दिल्ली) और 'आय॑ संसार' 
(कलकत्ता) के नाम विशेष परिगणनीय हैं। इनमें से 'शंकर' का सम्पादन पं० बदरीदत्त जोशी और आचाय॑ 
नरदेव झास्त्री वेदतीर्थ ने, 'दिवाकर' का सम्पादन सव॑श्री मधुसूदन चतुर्वेदी, श्रीशचन्द्र शुक्ल, विष्णुदत्त कपूर 
और हरिदत्त शास्त्री ने '्याय' का सम्पादन श्री विश्वदेव शर्मा ने, 'संजय' का सम्पादन श्री भद्सेन गुप्त ने, 
'दयानन्द सन्देश” का सम्पादन आचाय॑ राजेद्धनाथ शास्त्री (आजकल सच्चिदानन्द योगी) ने और आर्य 
संसार' का सम्पादन श्री रमाकान्त उपाध्याय ने किया था। 'दिवाकर' ने अपने विश्लेषांकों के कारण किसी समय 
हिन्दी जगत् मे बडी धूम मचाई थी। इसके 'वेदांक' और 'शिक्षांक' अपनी महत्त्वपूर्ण, सुसम्पादित और सुपुष्ट 
सामग्री के कारण आज भी याद किये जाते हैं। 'वेदांक' का सम्पादत आचाये नरदेव शास्त्री वेदतीथ ने किया 

था । आचाय॑ जी ने ही 'शंकर' ( मुरादाबाद) के 'दयावन््द जन्म शताब्दी अंक' का सम्पादन किया था। 'संजय' 

का 'महाभारत अंक और 'दयानन्द सन्देश” का 'कर्मवीर अंक' तथा 'असिधारा अंक' सर्वथा उपादेय सामग्री से 

परिपूर्ण थे । इन दोनों के संपादक गुरुकुल महाविद्यालय, ज्वालापुर के स्नातक हैं। हैदराबाद (आन्ध्र प्रदेश) 
से प्रकाशित होने वाली अस्तंगत 'कल्पता' और 'अजन्ता' के सम्पादक डॉ० आयेंन्द्र शर्मा और वशीधर 
विद्यालंकार भी आयंसमाज की ही विभूत्ति हैं। इनमे से पहले गुरुकुल, बदायू के स्नातक हैं ओर दूसरे 
गुएकुल काँगडी के। अजमेर का साप्ताहिक “न्याय! श्री विश्वदेव शर्मा के सम्पादन में २ अक्टूबर, १६६६ में 
दैनिक हो गया है और उसके प्रथम अक का विमोचन तथा उद्घाटन मैंने ही किया था। 'त्याय' अब भी 
बड़ी शान पे प्रकाशित हो रहा है । 

आर्यसमाज के क्षेत्र में काय॑ करने वाले पत्रकारों ने जहाँ वेदिक धमं के प्रचार, राष्ट्रीय जागरण और 
समाज-पुधार की दिशा मे अपनी प्रतिभा का परिचय दिया, वहाँ स्त्री-शिक्षा के क्षेत्र में भी वे पीछे नही रहे। 
इसी पावन उद्देहय को सामने रखकर जहाँ लाला देवराज ने जालस्घर में 'कन्या महाविद्यालय' की स्थापना की 
वहाँ उन्होंने अपने विद्यालय की ओर से 'पांचाल पण्डिता' नामक पत्रिका भी प्रकाशित की थी। पहले वह 

आभी अग्रेज़ी में और आधी हिन्दी में प्रकाशित होती थी, किन्तु बाद में इसे पूर्णतः हिन्दी-पत्रिका ही बता दिया 

गया था। फिर इसमें अन्तिम चार पृष्ठ छोटी बालिकाओं के लिए भी बढ़ा दिए गये और उसका नाम 'सुकु- 
मारी' रख दिया गया। इस प्रकार इस पत्र ने जहां तारी-बागरण की दिशा में महत्त्वपूर्ण कार्य किया था वहाँ 
महिलाओं में लेखन की अभिरूचे भी उत्पन्त की थी। 'पांचाल पण्डिता' से पूर्व लाहौर से 'भारत भगिनी' 

(१८८८) नामक पत्रिका वहाँ के वैरिस्टर श्री रामरोशनलाल जी की धमंपत्नी श्रीमती हरदेवी जी कई वर्षों 
से निकाल रही थीं। श्री हरदेवी जी सुप्रसिद्ध एग्जीक्यूटिव इंजीनियर श्री रामकन्हैयालाल जी की सुपुत्री थी । 

जिनका पुनविवाह सुप्रसिद्ध आय॑ प्रचारक श्री अलखधारी जी के प्रयत्न से उक्त बेरिस्टर महोदय के साथ संपन्न 

हुआ था। इंसी श्ूंखला में कन्या गुरकुल, कनखल (हरिद्वार)की ओर से सन् १६३८ में प्रकाक्षित 'उषा' का 
नाम भी स्मरणीय है। इसकी सम्पादिका श्रीमती शक्ुन्तला 'जलविद' थीं। इसी नाम की एक पत्रिका सन् 
१६१३ में गुरुकुल काँगड़ी से भी प्रकाशित हुई थी, जो १६९२० तक सफलतापूर्वक चली थी। 'आय॑ कन्या महा- 
विद्यालय बड़ोदा' की ओर से भी आये सन्देश! नामक मासिक हिन्दी और गुजराती में निकलता था, जिसका 
सम्पादन श्री राजेद्ध पष्डित किया करते ये। 'जात पात तोड़क मंडल' के श्री सन््तराम बी० ए७ ने कन्या महा- 
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विद्यालय जालन्धर से भारती नामक मासिक पत्रिका का प्रकाध्षन सन् १६२० में किया था और वहाँ से ही 
सन् १६२२ में 'जलविद सखा पत्रिका भी प्रकाशित हुई थी। इन्हीं श्री सम्तराम जी ने सन् १६१४ में 'जात 
पाततोडक मंडल' की ओर से 'उधा नामक पत्रिका का प्रकाशन किया था और उन्हीं दिलों में 'आये प्रभा' नामक 
एक और मासिक पत्रिका को भी जन्म दिया था, जो सन् १६१८ में साप्ताहिक हो गई थी। उनके द्वारा 

सम्पादित 'दुगान्तर' नामक मासिक का नाम भी हिन्दी-पत्रकारिता के क्षेत्र में अपना उल्लेखनीय त्यान रखता 

है। सन् १६२६ में श्री दीनानाथ सिद्धाम्तालंकार के सम्पादन में सर गंगा राम दृस्ट सोसाइटी, लाहौर की ओर 
से प्रकाशित 'विधवा-कराघु' (मांसिक) भी अपने समय का अच्छा पत्र था। 

'विदवेश्व रानन्द वैदिक शोध संस्थान' की ओर से सुप्रसिद्ध आर्य विद्वान श्री विश्ववन्धु झारेत्री के साधु 
आश्रम, होशियारपुर से प्रकाशित होने बाली मासिक पत्रिका 'विश्व-ज्योति! का ताम भी अपनी शोध-सामग्री 

के कारण चिरस्मरणीय रहेंगा। यह अब भी निरन्तर प्रकाशित हो रही है। इसके विशेषांक हिन्दी-साहित्य 
की अतुल निधि हैं। 'अमृत घारा' के आविध्कारक वेद ठाकुरदत्तजी भी आर्यसमाजी थे । वे अखिल भारतीय 
हिन्दी साहित्य सम्मेलत के १६४१ के दिसम्बर मास में सम्पन्न हुए अबोहर-अधिवेशन के स्वागताध्यक्ष थे । 

उन्होने भी सन् १६१० में 'देशोपकारक' नामक एक पाक्षिक पत्र प्रकाशित किया था। लाहौर से प्रकाशित 

होने वाली 'खरी बात” मालिक पत्रिका के सम्पादक श्री दुर्गादास भास्कर भी आर्यत्माजी थे। हिन्दी भवन, 

लाहौर की ओर से प्रकाशित 'भारती' पत्रिका की भी किसी समय हिन्दी-जगत् में वडी धूप्त थी। इसका सम्पा- 
दन श्री जगन्नाथप्रसाद 'मिलिन्द' और हरिक्षष्ण 'प्रेमी' करते थे। वहाँ से 'कमल' नाम से बालकों का एक 

मासिक पत्र भी प्रकाशित हुआ था, जिसका सम्पादन श्री सन््तराम विचित्र” किया करते थे। इससे पर्व 'विचित्र' 
जी ने अलमोड़ा (उत्तर प्रदेश) से 'तटखंट' नाम से एक अन्य वालोपयोगी मासिक पत्र भी सम्पादित किया 
था । 'विचित्र' जी अपने जीवन के प्रारस्भ में आर्यसमाज की अनेक ग्रतिविधियों में बढ़-चढ़कर भाग लिया 

करते थे और उन दिनो वे 'विवित्र' उपनाम के स्थान पर 'आर्य पथिक' लिखा करते थे । हिन्दी भवन लाहौर 
के संचालक श्री देवचर्द्र तारंग प्रख्यात इतिहासवेत्ता श्री जपचन्द्र विद्यालंकार के छोटे भाई थे और भारत- 
विभाजन से पूर्व लाहौर में आततायियों द्वारा कत्ल कर दिए गये ये । 

यदि यहाँ श्री लुशहालचन्द 'खुरसन्द' (बाद में आनन्द स्व्रामी ) के लाहौर से सत् १६२९ में प्रकाशित 

दैनिक हिन्दी मिलाप! और कलकत्ता से प्रकाशित होने वाले श्री मिहिरचन्ध धीमान के 'जागृति' 

(कलकत्ता) का उल्लेख न किया गया तो यह विवरण अधूरा ही रह जायगा। इन दोनो पत्रों ने अपती- 
अपनी सीमाओं के अनुरूप आर्य जगत् की उल्लेखनीय सेवाएँ की हैं। 'हिन्दी भिलाय' को चलाने मे यज्ञपि 
इसके संचालकों को पर्मप्त आधिक हामि उठानी पड़ी है, किन्तु अब भी यह जालस्धर और हैदराबाद 

से बराबर प्रकाशित हो रहा है। भारत-विभाजन के एकदम बाद यह कुछ वर्ष तक दिल्ली से भी प्रक्नाशित 
होता रहा था और इसका सम्पादन श्री लेखराम किया करते थे। अगस्त-कांति के दिमों में जब मैं सन् 
१६४३ में लाहोर में गिरफ्तार करके तजरबर्द किया गया थातब मैं भी 'ईतिक हिन्दी भिलाप' में 
सहकारी सम्पादक था। उत दिनों भी इसके तम्पादक श्री लेखराभ ही थे, जो मेरे साथ फिरोजपुर जेल में 
नजरबन्द कर दिए गए थे। 'जागृति' पहले साप्ताहिक रूप में प्रकाशित होता था, परन्तु बाद में वह 

दैनिक हो गया था । जिन दिनों यह साप्ताहिक था तब मुंशी नवजादिकल्ाल श्रीवास्तव भी अपने बेहान्त से 

पूर्व कई वर्ष तक इसका सम्पादन करते रहे थे । उनके बाद इसके सम्पादन का भार श्री जगदीक्षबन्द्र 'हिमकर' 

ने संभाला था। इसी क्रम में पंजाब की सुप्रसिद्ध समाज-सेविका श्रीमती दल्नों देवी की देनिक 'शक्सि' का 
उल्लेख भी अत्यन्त आवदयक एम अनिवार्य है। 'शक्ति' के माध्यम्र से कम्तोदेवीजी ने हिन्दीअचार के कार्य 

के साथ-साथ वहाँ के हिन्दू समाज मे फैसे हुए जात-पात के विष को ही सर्वया निर्भुल नहीं किया, बल्कि वहाँ 
की जनता में समाज-सुधार की भावनाएं भी मजबूत की । 'शक्ति' का सत्पादन श्री मोहनसिह सेंगर किया 
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करते थे। पंजाब की जनता में हिन्दी के प्रति निष्ठा जगाने और उसमें विशुद्ध भारतीयता का सन्देश 

प्रचारित करने की पुतीत भावना से प्रेरित होकर श्री भीमसेन विद्यालंकार ने भी 'हिन्दी सल्देश' नामक मासिक 

पत्र निकाला था। उन्हीं दिनों उन्होंने शहीदे-धर्म महाशय राजपाल की पुण्य स्मृति में राजपाल एंड संस, 

लाहौर की ओर से प्रकाशित 'राजपाल” नाभक माप्तिक पत्र का भी ध्म्पादत किया था। बाद में इसका ताम 

बदलकर “बलिदान कर दिया गया था | इसका सम्पादन कुछ दिल तक श्री सत्यकाम विद्यालंकार ने 
भी किया था । पंजाब-केसरी लाला लाजपतराय की शहादत के बाद श्री अमरताथ विद्यालंकार के सम्पादन मे 

प्रकाशित “पंजाब केसरी' भी अपने समय का उल्लेखनीय साप्ताहिक था । इसी क्रम में महाशय कृष्ण के सुपुत्र 

श्री वीरेन्द्र के 'वीर प्रताप' तथा के० नरेन्द्र के 'वीर अर्जुन का नाम भी लिया जा सकता है। सुप्रसिद्ध हि्दू- 
नेता भाई परमानन्द द्वारा संचालित और जालम्घर से श्रो धर्मवी र एम० ए० के सम्पादन में प्रकाशित 'आकाश- 

वाणी का नाम भी स्मरणीय है | नई दिल्ली से सन् १९३८-३६ में भाई परमाननद ने “हिन्दू (साप्ताहिक)भी 

प्रकाशित किया था | इसके सम्पादक श्री हरिहचन्द्र विद्यालंकार थे । इसके उपरान्त पंजाब के सुप्रसिद्ध आयंममा जी 

नेता लाला जगत नारायण और उनके सुपुत्र श्री रमेशचन्द्र ने जालन्धर के 'पंजाब केसरी' तथा 'हिन्द समाचार' 
दैनिक अत्यन्त सफलतापूर्वक प्रकाशित किये। यह अत्यन्त सन््ताप का विषय है कि पंजाब मे साम्प्रदायिक सौम- 

नस्य स्थापित करने के सराहतीय प्रयास्त में पिता-पुत्र दोनों ही पंजाब के उम्रवादियों द्वारा शहीद हो गए। 

यदि इस प्रस॑ंग में बिहार की अमर विभूति और प्रस्यात हिन्दी-प्रेमी स्वामी भवानीदयाल सन्याप्ती 

द्वारा प्रकाशित पत्रों का उल्लेख त किया गया तो भारी भूल होगी । वे अकेले ही हिन्दी के ऐसे अनन्य सेवक 

थे जिन्होंने भारत से बाहर दक्षिण अफ्रीका के डरबन नगर से 'धर्मवीर' नामक एक साप्ताहिक पत्र सन् १६१७ 

में प्रकाशित किया था और उसके द्वारा प्रवासी भारतीयों की सेवा करने के साथ-साथ वेदिक सिद्धांतों और आये 
भाषा हिन्दी के प्रचार तथा प्रसार में भी महत्त्वपूर्ण योग दिया था। यह पत्र आये परथिक १० लेखराम की 

पुण्य स्मृति में प्रकाशित किया गया था । उन्होंने केवल हिन्दी-प्रचार की दृष्टि से 'हिन्दी' नामक एक माध्तिक 
पत्रिका भी वहाँ से प्रकाशित की थी । जब वे बिहार में थे तब उन्होंने बिहार प्रान्तीय आये प्रतिनिधि सभा 

का कार्य-भार ही नहीं सैभाला, बल्कि उसकी ओर से प्रकाशित होने वाले मासिक पत्र 'आर्यावर्त' के सम्पादत 
में भी सहयोग दिया था। जिन दिनों दे लगभग ७-८ वर्ष भारत में रहे थे उन्होंने सबसे पहले बिहार प्रादेशिक 
आय॑ प्रतिनिधि सभा की ओर से अपनी पितृभूषि सहसराम मे एक वेदिक पाठशाला भी खोली थी । कानपुर 
में हुई 'भखिल भारतीय कांग्रेस' की अध्यक्षा श्रीमती सरोजिनी तायड् को अपने अध्यक्षीय भाषण का श्रीगणेश 
हिन्दी में करने की प्रेरणा भी आपने ही दी थी! फलस्वरूप श्रीमती नायडू ते अपने भाषण का प्रारम्भ हिन्दी मे 
करके बाद में अंग्रेजी का भाषण पढा था। नेपाल से उन्होंने 'हिन्दी' का जो दीपावली अंक' प्रकाशित किया 
था उस विशेषांक के लिए अखिर भारतीय हिन्दी साहित्य सम्मेलन के कानपुर-अधिवेशन में ५०० रुपये का 

पुरस्कार देकर आपकी हिन्दी-सेवाओं का सम्प्राव किया गया था । यह पत्रिका उन्होंने अपनी स्वर्गीय सह- 

धर्मिणी श्रीमती जगराती देवी की प्रेरणा से प्रकाशित की थी। कदाचित् यह बात बहुत कम लोग जानते होंगे 
कि स्वामी भवानीदयाल का जन्म दक्षिण अफ्रीका में ही हुआ था। बिहार तो उतके पूर्दजों की जन्मभूमि रहा 
था। 'हिन्दी' के प्रकाशन में उन्हें सर्वे श्री अम्बिकाप्रसाद वाजपेयी, लक्ष्मणनारायण गर्दे और मूलचन्द्र अग्रवाल 

से भी पर्याप्त सहयोग मिला था) सन् १६२४ में जब वे दक्षिण अफ्रका छोड़कर भारत में आए थे तो यहाँ 

के स्वाधीनता-आन्दोलन में भी उन्होंने बढ़-चढ़कर भाग लिया था। जब वे डॉ० राजेन्द्रप्रसाद के साथ हजारी 

बाग जेल में थे तो उन्होंने जेल में भी एक हस्तलिखित पत्रिका निकाली थी। उस पत्रिका के 'कृष्णांक', 

"दिवाली अंक' और 'सत्याग्रह अंक' अपनी विशेष सामग्री के लिए आज भी याद किये जाते हैं। लगभग १२०० 

पृष्ठ की सा्रग्री के ये पभी विश्येषांक बाद में बिहार विद्यापीठ' को दे दिए गए थे । सन् ११३१ में वे अश्विल 

भारतीय हिन्दी सम्पादक सम्मेलन के अध्यक्ष बनाये गए थे और उसी वर्ष देवघर (बिहार) में हुए 'विहार 
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प्रास्तीय हिन्दी साहित्य सम्मेलन! के दक्षम अधिवेशन की अध्यक्षता भी उन्होंने की थी। 
आयंसमाज के अनेक विद्वानों, सुधारकों तथा साहित्यकारों ने जहाँ अपने अनेक मासिक और साप्ता- 

हिक पत्रों के माध्यम से हिन्दी-पत्रकारिता को एक नवीनतम आलोक प्रदान किया वहाँ 'दंनिक पत्रकारिता 
को आघुनिकतम रूप में प्रतिष्ठित और घुतियोजित करने में भी ये पीछे नही रहे । उन्होंने जहाँ इसका साहि- 
त्यिक रूप निखारा वहाँ इसे एक राष्ट्रीय अभिव्यक्ति! भी प्रदात की। इस क्षेत्र में गुरुकुल काँगडी विदव- ' 
विद्यालय के स्नातकों की सेवाएँ सबंथा अभिनन्दनीय एवं स्तुत्य कही जा सकती हैं। स्वामी श्रद्धानन्द ने अपने 
शसद्धमं प्रचारक' के द्वारा गुरुकुल के स्तातकों मे देनिक की पत्रकारिता का जो रूप प्रतिष्ठित किया था उसी 
का प्रयोग उसके सुपुत्र प्रो० इन्द्र विद्यावाचस्पति ने अपने 'सत्यवादी' और 'विजय' नामक दैनिक पत्रों में 
किया। 'विजय' देनिक के सम्पादन में इन्द्रजी के बड़े भाई हरिश्चर्ध वेदासंकार का भी बहुत बड़ा सहयोग 

था। कुछ दिन बाद सन् १६२२३ मे इन्द्रजी के सम्पादकत्व में दिल्ली से देनिक 'अर्जुन' का विधिवत प्रकाशन 
हुआ । अर्जुन' ने अपने समय में सामान्यतः आय॑ जगत् और विशेषतः सारे देश की जो उल्लेखनीय सेवा की 
वह सब पर भलीभाँति प्रकट है। प्रो० इन्द्र ने अपने सम्पादन-काल में इसके माध्यम से जहाँ देश मे राष्ट्रीय 

जागरण किया वहाँ देश को अनेक उच्चकोटि के पत्रकार भी प्रदान किये। आज हिन्दी-पत्रकारिता के क्षेत्र मे 
गुरुकुल काँगड़ी के जितने भी स्नातक कार्य कर रहे हैं उन सबका क्ियात्मक प्रशिक्षण प्रो७ इन्द्र के ही निरी- 
क्षण में 'अर्जुन' के द्वारा सम्पन्त हुआ था। प्रो० इन्द्र जहाँ उच्चकोटि के पत्रकार, लेखक और वक्ता थे, वहां 
वे वर्षों तक 'सार्वदेशिक आय॑ प्रतिनिधि सभा' के प्रधान भी रहे थे । उन्हीं दिनों आपने तीन खण्डो मे आय - 
समाज का इतिहास' भी लिखा था। इस “अर्जुन' का नाम ही बाद में बदलकर “बीर अर्जुन हो गया था। 
श्री लेखराम बी० ए० और इन्द्रजी के सुपुत्र श्री जयन्त वाचस्पति ने भी बहुत दिन तक 'वीर अर्जुन साप्ताहिक 
का सम्पादन किया था| आिक विषयों की एकमात्र हिन्दी पत्रिका 'सम्पदा' के यशस्त्री सम्पादक श्री कृष्ण- 

चन्द्र विद्यालंकार साप्ताहिक 'वीर अर्जुन के आदिसम्पादक थे। अगस्त-क्रांति के अमर शहीद श्री रमेशचर्धर 

भाये ने भी वीर अर्जु त' में काय॑ किया था। इस प्रसंग मे यह भी उल्लेखनीय है कि भारत-विभाजन के उप- 
रास्त जब “वीर अर्जुन' की आथिक स्थिति खराब हो गई तो इन्द्रजी ते उसे बन्द करके 'जनसत्ता' देनिक का 
सम्पादन सेभाल लिया था। यही “वीर अर्जुन” बाद मे कुछ वर्ष तक आर्यंसमाज के पुराने नेता महाशय कृष्ण 
के उद्योग से दिल्ली से देनिक रूप में प्रकाशित होता रहा था | आजकल यह सान्ध्य दैनिक के रूप मे निकल 
रहा है। महाशय कृष्ण ने लाहौर से भी एक बार सन् १६३६ मे 'प्रभात' नाम से एक दैनिक पत्र निकालना 

प्रारम्भ किया था, किन्तु वह कुछ ही दिन में बन्द हो गया था। इसका सम्पादन कानपुर के युवा पत्रकार श्री 
छेलबिहारी दीक्षित 'कंटक' ने किया था। 

गुरुकुल काँगड़ी के पुराने स्नातकों में पत्रकारिता के क्षेत्र में प्रो” इन्द्र के बाद श्री सत्यदेव विद्या- 
लंकार का नाम विशेष रूप मे उल्लेखतीय है । आज हिन्दी मे जितने भी उल्लेखनीय दैतिक पत्र हैं उनमें से 

प्रायः अधिकांश की आधार-शिला रखने में उनका प्रमुख हाथ रहा था । उन्होंने जहाँ दैनिक 'हिल्दुस्तान' का 
प्रारम्भ किया वहाँ नवभारत टाइस््स' के आदिसम्पादक भी वे हो रहे थे । दैनिक अमर भारत' और “विदव- 
मित्र' के नई दिल्ली-संस्करण भी उन्ही के सम्पादन में प्रकाशित हुए थे। उनके बाद श्री सत्यकाप विद्या- 
लंकार का नाम आता है। श्री सत्यकामजी ने दिल्ली के 'नवगुग' नामक दैनिक का सम्पादन क रने के साथ-साथ 
अनेक और भी पत्रों का सम्पादन किया था। ऐसे पत्रों मे ला० देशबन्धु गुप्ता के वेज” (उर्दू) की ओर से 
प्रकाशित होने वाला 'विजय' साप्ताहिक उल्लेखनीय है। साप्ताहिक 'धर्मंयुग” के सम्पादक के रूप में उन्होंने 

जो प्रतिष्ठा अजित की थी उस्तका उदात्त परिष्कार उनके द्वारा सम्पादित 'नवनीत' में देखने को मिला था। 
गुदकुल के एक और स्नातक श्री चन्द्रगुप्त विद्यालंकार द्वारा सम्पादित 'आजकल' तथा 'विश्व दर्शन' तामक 
मासिक भी अपनी विश्विष्टता के लिए विख्यात हैं। उन्होंने कुछ समय तक प्रख्यात कहाती-पत्रिवा सारिका' 
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का सम्पादन भी किया था। यहाँ गुरकुल काँगड़ी से सन् १६२१ में प्रकाशित और सर्वंश्री विष्वनाथ विद्या- 

लंकार, चन्द्रमणि विद्यालकार तथा देवराज सिद्धान्तालंकार द्वारा सम्पादित 'बैंदिक सन्देश” का नाम भी 
स्मरणीय है। इसी प्रकार श्री विश्वनाथ विद्यालकार के सम्पादन में आये साहित्य मण्डल लिमिटेड, अजमेर 
की ओर से सन् १६३३ मे प्रकाशित “वैदिक विज्ञान! (मासिक) का नाम अपनी विशिष्ट सामग्री के कारण 
अत्यन्त महत्त्व रखता है । श्री नरेन्द्र विद्यावाचस्पति के सम्पादन मे नागपुर से प्रकाशित मासिक 'प्रतिभा' भी 

अपनी विशिष्ट सामग्री और स्ताज-सज्जा के लिए स्मरणीय है। गुरुकुल कॉगडी के एक और स्नातक श्री प्रताप 
विद्यालंकार ने मिर्जापुर से जो 'अभियान' नामक साहित्यिक मासिक पत्र निकाला था वह अपनी विश्येषता के 
लिए आज भी याद किया जाता है। 

इन पन्नों और पत्रकारों के अतिरिक्त गुरुकुल कॉगडी के जिन स्नातको ने पत्रकारिता के माध्यम से 
जनता की सेवा की उनमे सर्वश्री अवनीन्द्रकुमार विद्यालंकार, रामगोपाल विद्यालंकार, दीतानाथ सिद्धान्ता- 
लंकार, हरिश्चन्ध विद्यालकार, युधिष्ठिर विद्यालकार, यज्ञदत्त विद्यालंकार, आनन्दस्वरूप विद्यालंकार, वेद- 
व्रत विद्यालंकार, शिवकुमार विद्यालकार, क्षितीशकुमार वेदालंकार, ब्रह्मदत्त विद्यालकार, यशपाल वेदालकार, 
सच्चिदानन्द विद्यालंकार, आनन्द विद्यालकार, सतीश दत्तात्रेय विद्यालकार और कृष्णचन्द्र मेहता विद्यालकार 

आदि के नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय कहे जा सकते हैं। 'दंनिक हिन्दुस्तान' से सेवा-निवृत्ति के उपरान्त 
श्री क्षितीश वेदालंकार आय॑ प्रदिशिक प्रतिनिधि सभा के पत्र "आयें जगत' का सम्पादन जिस निष्ठा और तत्प- 
रता से कर रहे हैं वह सबंधा स्तुत्य कहा जा सकता है ।श्री विद्यासागर विद्यालंकार भी दिल्ली से 'प्रकर' 
नामक साहित्यिक पत्र का प्रकाशन अत्यस्त सफलता से कर रहे है। कसी और कानपुर से प्रकाशित होने वाला 
दैनिक 'जागरण' भी आयं॑-परिवार की ही देन है । इसके संचालक श्री पूर्ण चन्द्र गुप्त आय॑समाज के अच्छे कार्य- 
कर्ता हैं। कुछ दिन तक जागरण प्रकाशन की ओर से 'कंचन प्रभा' नामक एक साहित्यिक मासिक पत्रिका 
भी प्रकाशित हुई थी। इनके अतिरिक्त और भी ऐसे बहुत-से महानुभाव हैं, जिन्होंने आयेसमाजी क्षेत्र से 
अलग रहकर भी टष्ट्रभाषा हिन्दी के उन्नयन एवं पत्रकारिता के उत्कर्ष में अपना उल्लेखनीय सहयोग दिया 
था। ऐसे महानुभावो में तव॑ श्री मुलचन्द्र अग्रवाल और मातासेवक पाठक (विद्वमित्र), श्रीराम शर्मा (विशाल 
भारत), रामझंकर त्रिपाठी (लोकमान्य) तथा “विद्यार्थी! एवं 'खिलौना' के सम्पादक रामजीलाल शर्मा 
(हिन्दी प्रेस, प्रयाग के सचालक) के नाम विशेष रूप से स्मरणीय हैं। इनमे से श्री रामजीलाल शर्मा हिन्दी 
साहित्य सम्मेलन के प्रधान मन्त्री रहे थे और प्रयाग जाने से पूर्व वे अजमेर के वैदिक मन्त्रालय' के व्यव- 
स्थापक भी रहे थे। यहाँ सार्वदेशिक प्रकाशन लिमिटेड, दिल्ली द्वारा प्रकाशित और श्री भ्रह्मदत्त स्नातक द्वारा 

सम्पादित (पृष्यभूमि” (साप्ताहिक) का उल्लेख अत्यावश्यक है। पिछले दिनो दिल्ली से अभिविनय भारथी के 
सम्पादन में 'वेदोद्वारिणी' नामक जो त्रेमासिक पत्रिका प्रकाशित होनी प्रारम्भ हुई है वह भी शोध तथा 

अनुसन्धान की प्रचुर सामग्री से परियृर्ण होती है। इस प्रसग मे गुरुकुल, इन्द्रप्रस्थ से प्रकाशित पाक्षिक मन््त्र- 
द्रष्टा' का नाम भी उल्लेखनीय है । इस पत्र का सम्पादन स्वामी शक्तिवेश करते है। 

'धर्मयुग' के यशस्वी सम्पादक डॉ० घमंदीर भारती आरय॑ माता की सुयोग्य सन्तान है । उनकी पत्र- 
कारिता में जो प्रखरता, गम्भीरता और निर्मीकता है, उसे आयं॑समाज की ही देन माना जाना चाहिए। 
नवभारत टाइस्स' के भूतपूर्व सम्पादक तथा हिन्दी के मूध॑न्य पत्रकार श्री अक्षयकुमार जैन को उनके भाय॑ - 
समाजी पितामह से सदाचार और धा्िक प्रगतिशीलता के संस्कार विरासत में मिले हैं। इनके पितामह 
प्रद्यात आयंकवि श्री नाथूराम शकर शर्मा के शिष्य थे। 'नवभारत टाइम्स' के युवा सहसम्पादक डॉँ० वेद- 
प्रताप वैदिक इन्दौर के कट्टर आय॑ धमाजी परिवार की ही देन हैं। 'नवनीत' के वर्तमान सम्पादक श्री नारायण- 
दत्त की प्रारम्भिक शिक्षा भी गुरुकुल काँगडी मे ही हुई है मौर उन पर आयंसमाज की गहरी छाप है। 

देश के अन्य भू-भागों की भाँति आयंसमाज का विस्तार विदेशों में भी प्रचुर परिमाण मे हुआ है। 
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जहाँ-जहाँ भी आयैसमाज के कार्यकर्ता गये, यह स्वाभाविक ही था कि उन्होंने वहाँ-वहाँ ही अपनी भाव-धारां 

तथा सिद्धान्तों के प्रचार तथा प्रसार के लिए पत्र-यत्रिकाओं का सहारा लिया। यदि यहाँ ऐसे पत्रों और पत्र- 
कारों का उल्लेख न किया गया तो यह विवरण अधूरा ही रह जायगा। उत्तर प्रदेश के कालाकाँकर राज्य के 
राजा रामपालपिह ने सर्वप्रथम लन्दन से सन् १८८३ में 'हिन्दोल्थान' नामक त्रैमासिक पत्र का प्रकाशन हिन्दी 
में किया था, जो वहाँ से लगभग दो वर्ष तक बड़ी सफलतापूर्वक प्रकाज्षित हुआ था। आरम्भ में यह पत्र हिन्दी, 

उर्दू और अंग्रेजी में निकला था, किन्तु बाद मे यह केवल हिन्दी में ही प्रकाशित होने लगा था। स्वदेश लौटने 
पर इसे उन्होंने दंनिक झूप मे प्रकाशित किया था जिसका उल्लेख यथास्थान हो चुका है। दक्षिण अफ्रीका 
के सत्याग्रह में महात्मा गांधी जी के अनन्य सहयोगी स्वामी भवानीदयाल संत्यासी की पत्रकारिता के क्षेत्र में 
की गई सेवाओं का उल्लेख भी हम पहले कर चुके हैं। 

इसी प्रकार सूरिनाम से 'प्रकाश' साप्ताहिक का प्रकाशन हुआ और त्रिनिदाद से "ज्योति! नामक 
मासिक पत्र निकला। फीजी के उत्साही आरयों ने भी इस दिशा में उल्लेखनीय कार्य किया और 'बेदिक संदेश 
नामक एक साप्ताहिक पत्र का प्रकाशन किया। बाद मे 'फीजी समाचार, 'जय फीओ', 'फीजी सन्देश', और 
'जागृति' नामक पत्रों का प्रकाक्षन भी वहाँ के आय॑जनों के उत्साह से हुआ। मारीशस में वहां को आये सभा 

का पत्र 'आरयोदय' अब भी यथाविधि प्रकाशित हो रहा है। सन् १६०८ में वहाँ से डॉ० मणिलाल ने 'हिल्ु- 
स््ताती' मासक पत्र प्रकाशित किया था, जो काफ़ी दिन तक आयंस्रम्राज के विचारों के प्रसार का माध्यम 
रहा । मारीक्षस की हिन्दी-पत्रकारिता के इतिहास मे पं० रामअवध और किष्टो प॑० काशीनाथ का नाम 

विशेष उल्लेखनीय है । १० काशीनाथ ने वहाँ से आये पत्रिका तथा “आरय॑वीर' का सम्पादन किया था और 
पं० रामअवध ने 'मारीशस मित्र नामक पत्र का प्रकाशन किया था। इस सन्द्म मे श्री ब्रजनाथ 'भाधव' 
बाजपेयी का नाम भी विश्वेष उल्लेखनीय है, जो मूलतः भारतवंशी मारीशियन थे और अपने जीवन के अन्तिम 
दिनो में पटना आ गए थे और यहाँ हिन्दुस्तान समाचार! ओर 'आर्थावत्ते में कार्य करते थे। मारीशस की 
पत्रकारिता के क्षेत्र में उनकी देत अनन्य हैं । 

उक्त देशों के अतिरिक्त ब्रिटिश गयाना, डच गयाना, पूर्वी अफ्रीका, केनिया, युगाण्डा, जंजीबार, 
टंगेनिका, बर्मा, पोर्तुगीज, पूर्वी अफ्रीका, स्थाम (थाईलैण्ड), मलाया, सुप्रात्रा, जावा, ईरान और लन्दन आदि 

अनेक देशों में आर्यंसमाज का क्रास्तिकारी आन्दोलत अनेक दछ्षकों से पहुँच चुका है और इसके अनेक कार्ये- 
कर्त्ताओं तथा नेताओं ने समय-समय पर वहाँ जाकर अपनी भाव-पारा का प्रसार किया है। हस प्रस्॑ग में बर्मा 

से श्री रामलाल के सम्पादन में प्रकाशित होने वाली 'आय॑ युवक जागृति' पत्निका का नाम विश्वेष उल्लेख- 
योग्य है। प्रायः इन सभी देशों मे आयंसमाज के माध्यम से अनेक शिक्षा-संस्थाएँ और प्रचार का हिन्दी को 
प्रतिष्ठित करने मे पल हैं । यहाँ तक कि सीलोन मे भी आयंश्षमाज के क्रान्तिकारी आन्दोलन का उद्घोष 
पहुँच चुका है। अमरीका में तो प्रख्यात आये नेता डॉ० केशवदेव शास्त्री और स्वामी सत्यदेव परिव्राजक ते 
अपनी ओजस्ती वक््तृताओं और लेखों से वहां की जनता में वैदिक विचारधारा का जो प्रचार किया था वहू 
इतिहास मे स्वर्णाक्षरों में लिखा जायगा । उक्त दोनों ही महानुभाव हिन्दी के सुलेखक तथा पत्रकार थे। इस 
प्रकार हम देखते हैं कि स्वामी दयानन्द द्वारा संस्थापित आयंसमाज ने हिन्दी-पत्रकारिता के क्षेत्र में अनन्य 
और अभूतपूर्व योगदान दिया है। अन्त मे हम इसी निष्कर्ष पर पहुंचते हैं कि आयंसमाज के माध्यम से हिन्दी 
साहित्य और पत्रकारिता की जो सेवा हुई है, वह इतनी महत्त्वपूर्ण है कि उसके उल्लेख के बिना साहित्य और 
पत्रकारिता का इतिहास ही अधूरा रह जाता है! वास्तव में आयंसमाज ऐसा शानदार भट्टा है, जिसने पिछले 
सौ वर्षों मे हिन्दी-पत्रकारिता के भवत को अगणित चट्टानें, इंटें और स्वणिम कलश-कग्रे प्रदान किये हैं । 
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विष्णु प्रभाकर 
वयोबद्ध ताहित्य साधक एवं कालजयों रचनाकार 

दो शब्द 

रैम्ने मेकडानल्ड ने कहा था कि वर्तमान काल का कोई कलाकार यदि भगवान ईसा को मूर्ति बनाने के लिए 
कोई जीवित माडल लेना चाहे तो मैं इस भव्य मूर्ति की ओर इशारा कहंगा। यदि कोई मध्यकालीन चित्रकार 
सेंट पीटर के चित्र के लिए नमूना माँगे, तो मैं उसे इस जीवित मूर्ति के दर्शन करने की प्रेरणा कहूगा। अमर 

हुतात्मा स्वामी श्रद्धातन्द जी महाराज के पुतीत व्यक्तित्व और प्रार्वभौम जीवनदश्शन के प्रति इससे अच्छी 
श्रद्धांजलि क्या हो सकेगी ? , 

स्वामीजी महाराज पजाब के परम्परागत घामिक आस्था सम्पन्न परिवार में जन्मे, वितासिता और 

घन-मम्पत्न वातावरण में पले तथा पाइचात्य संस्कृति और अफसरी के परिश में बड़े हुए। उनकी शिक्षा 

वाराणसी के सरकारी स्कूल तथा इलाहाबाद के स्थोर सेन्ट्रल कालेज मे हुई। काशी और प्रयाग में रहकर 

हिल्दू-धर्म के हासोस्मुख रूप को उन्होंने निकट से देखा | यदि १८७६ मे बरेली मे, उन्हें महपि दयानत्द ने 
मिलते तो उतका जीवन किस ओर जाता, इसका पता उनकी आत्मकथा 'कह्याण-मार्ग का पं्चिक' से लग 

जाता है। महर्षि दयावन्द के सम्पर्क ने उनका काया-कल्प ही कर दिया। पारस * परस से कुधातु भी कचन 
हो गई। स्वामी श्रद्धानन्दजी ने लिखा है--मैंने बड़े-बड़े वक््ताओ के व्यास्थान सुने हैं परस्तु जो ओज महपि 

की वाणी में था, वह अन्य कही नहीं पाया। उतके भाषणों से श्रोताओ को जो प्रकाश मिलता है वैसा प्रकाश 

किसी अन्य वक्ता की वाणी से नहीं मिला । मप्र दयानरूद के उपदेश की दिव्य ज्योति ने उनकी चेतना के 

दीप को प्रज्ज्वलित कर दिया । यही कारण है कि भगवान दयानन्द के मन्तव्यों, आदशों और आकांक्षाओं के 

व्याख्याकार के रूप में ही रहीं, अपितु उनके क्रियास्मक प्रयोगकर्ता के रूप में भी स्वामी श्रद्धानन्द के योग-दान 

को भारतीय इतिहास विस्मृत नहीं कर सकता । 

भारतीय ल्वाधीतता संग्राम, शुद्धि आन्दोलन, जनजागरण, नारी मुक्ति आन्दोलन, दलितोद्धार, 

पासण्ड सण्डन, हिन्दी-प्रचार, समाज-संगठन, पत्रकारिता तथा सत्माहित्य लेखन के क्षेत्र में उन्होंने जो कार्य 

किया, उसके आधार पर उन्हें आधुनिक पंजाब का निर्माता कहा जाता है पर भारतीय शिक्षा के जिस्त रूप की 

अवता रणा उन्होंने 'गुरुकुल' के रूप मे की, उससे वह समग्र भारतीय अस्मिता के प्रतीक बन गए। प्राचीन 
ऋषियों की आश्रम प्रणाली का पुनरद्धार कर भारतीय तथा भारतीयेतर विचारो के श्रेष्ठ बंध के ग्रहण 
तथा अम्तार के त्याग द्वारा उन्होंने ऐसी राष्ट्रीय शिक्षा प्रणाली को जन्म दिया जिसमे परम्परा और आधु- 

निकता का सुन्दर समखयय था। वेद, संस्कृत, दर्शन, प्राचीन भारतीय इतिहास और संस्कृति, आय॑भाषा, 

आयुर्वेद, योग, शारीरिक शिक्षा एवं वेढांगों के साथ भौतिक विज्ञान, गणित, रसायन शास्त्र, प्राणि विज्ञान, 

मनोविज्ञान तथा कृषि विज्ञान जैसे आधुनिक विषयों के पठन-पाठन को उन्होंने गुरुकुलीय शिक्षा का अंग 
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बना दिया । श्री गोपाल क्ृष्ण गोखले की सदिच्छा से प्रेरित होकर स्वामीजी ने यह भी विचार किया था कि 
प्रत्येक नगर के पास और प्रत्येक पाँच ग्रामों के समूह के मध्य स्थान में वह एक-एक प्राथमिक हिन्दी माध्यम 
वाली पाठशालाएँ छुलवाएँगे जहाँ चार वर्ष क्वी पाठावधि होगी तया जहाँ हिन्दी, अंग्रेजी, संस्कृत भाषा ज्ञान 
के साथ प्रत्येक बालक को वैदिक धर्म का ज्ञान भी कराया जाएगा। यही बालक फिर गुरुकुल में प्रविष्ट 
होंगे। समान शिक्षा, समान लालन-पालन, समान व्यवहार और समान रहन-सहन के आधार पर गुरुकुल में 

राजा और रंक के बच्चे एक साथ पढ़ेंगे। के राष्ट्र के लिए सम्रपित, सेवाभावी देश भक्त, उच्च आदक्ष सम्पन्न 

तथा उत्तरदायी नागरिक पैदा करना चाहते थे। नवोदय विद्यालयों का पहला स्वप्न पराधीन भारत मे स्वामी 

जी ने ही देखा था। गुरुकुल एक आन्दोलन था, ऐसा आन्दोलन जिसने महामना मालवीय तथा महाकवि 

रवीन्द्रनाथ ठाकुर को असाधारण रूप से प्रभावित किया। देशबन्धु एण्ड्यूज जिसकी गतिविधियों से आन्दो- 
लित हुए। महात्मा गांधी ने जिसे पूर्णतः राष्ट्रीय संस्था स्वीकार किया। लाला लाजपतराय ने तो यहाँ तक 
कह दिया था---/स्वामी श्रद्धानन्द ने जिस वृक्ष को लगाया है, उसको पानी देना तुम्हारा काम है।” मैं काका 

कालेलकर की यह श्रद्धांजलि कभो भूलता नहीं हुं--"सचमुच श्रद्धानन्द राष्ट्रमूति थे। ऐसा समय जरूर 
आएगा कि जब उनके द्वेषी और विरोधी भी स्वीकार करेंगे कि यह भारतवर्ष का आधुनिक संनन््यासी भित्र की 

नजर से ही सभी की तरफ देखता था (' 

मैं समभता हूँ, अब वह समय आ गया है, जब हमें स्वामी मी के प्रदेय का आधुनिक सदर्भों मे मूल्यां- 
कन करना है। इस कार्य के लिए तथा नई पीढ़ी के उदबोधन और मार्ग दशेन के लिए हम स्वामीजी की स्मृति 
में एक राष्ट्रीय स्तर की व्याख्यानमाल। का आयोजन करने जा रहे हैं। इसमें साहित्य, सस्कृति, दर्शन, 

विज्ञात तथा समाजसेवा पर विश्रुत विद्वानों के व्या्यानों का सिलसिला शुरू होगा। प्रसर्तता का विषय है 
कि इस योजना के अन्तर्गत हिन्दी के प्रसिद्ध साहित्यकार तथा गांधीवादी विचारक श्री विष्णु प्रभाकर 

व्यास्यान के लिए हमारे बीच उपस्थित हैं । 

४ मा, १६८७ रामचल् शर्मा 

आई० ए० एप्० (से० नि० ) 
युरकुल काँगड़ी विश्वविद्यालय, हरिद्वार कुलपति 

साम्मान्य कुलपति महोदय, प्राध्यापकवृन्द तथा अन्य साहित्य-ओेमी स्नेही जनो ! 
सबसे पहले मैं विश्वविद्यालय के कुलपति सम्मान्य श्रीरामचन्द्र शर्मा तथा “श्रद्धानन्द राष्ट्रीय प्रसार 

व्याख्यान माला! के संयोजक मित्रवर डाक्टर विष्णुदत्त 'राकेश' का हार्दिक आभ्ारी हूँ, जिन्होंने मुझे एक ऐसे 

राष्ट्रीय शिक्षण संस्थान में भाषण देने के लिए आमंत्रित किया जिप्तकी स्थापना स्वयं उप्त व्यक्ति ने की थी 
जो आज मेरे व्याख्यान का विषय है। 

मैं आज क्या हूं, मैं स्वयं नहीं जानता। जानने की विशेष चिन्ता भी नही है। जो हूँ, सो हूँ पर जो हूं 
उसके निर्माण में किस-किसका योगदान रहा है इसका लेखा-जोला लेता हूं तो सबसे पहले और सबसे ऊपर 

'आयंसमाज' का नाम दृष्टिपय में आता है। मैं आज आयंसमाज में नही हूँ, पर आयंप्तमाज तो मेरे रकते- 

मांस में इस तरह रच-बस गया है कि मुक्ति पाना चाहूँ तो भी न पा सकूँ। 
मुझमे आज जो कुछ भी, जितना कुछ भी, झुभ और सुन्दर है वह मेरी अपनी कमाई नही है। वह तो 

मुझे आधुनिक भारत के दो युग-निर्माताओं की कृपा से सहज ही प्राप्त हो गया है। वे युग पुरुष हैं स्वामी 
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दयानन्द और महात्मा गांधी। उन दोनों की पाध्रन छाया मेरी सदा रक्षा करती रही है और करती भी 

रहेगी । 
स्वामी दयानन्द के बाद आयंत्तमाज के जिस दूसरे व्यक्ति ने मुझे सबसे अधिक प्रभावित किया वह 

स्वामी श्रद्धातन्द ही आज मेरे व्याख्यान का विषय हैं। जिन व्यक्तियों ने अनायास ही मुझे उतकी चरित्र 

झुपी गंगा में डुवकियाँ लगाने का अवसर प्रदान किया उनके प्रतिआभार प्रकट करना मात्र शिष्टाचार होगा। 

मन की भावना को प्रकट करने वाली भाषा का तो अभी आविष्कार ही नही हुआ है। 
इस भाषण में जो विचार प्रकट हुए हैं वे नितान्त मेरे हैँ। प्रार्थना है कि उनके पीछे कोई गूढार्थ 

खोजने की चेष्टा आप न करें। हर व्यक्ति को देखने का एक ही कोण नही होता। अनेक होते हैं। उन अनेको 
में मेरा भी 'एक' है, त इससे अधिक, न इससे कम | 

तो इस क्षमा याचना के साथ अनुमति चाहता हूँ अपना भाषण शुरू करने की-- 

'विशाल शरीर में विशाल आत्मा' स्वामी श्रद्धानन्द इस सत्य के मूतिमान स्वरूप थे। महात्मा गांधी 

के शब्दों में, “वे अपने विश्वास का पालन करते थे। उनवविश्वासों के लिए उन्हें कष्ट मेलने पड़े । भ
य के सामने' 

उन्होंने कभी सिर नहीं मुंकाया। उनसे बढ़कर बहादुर आदमी मैंने संतार में दूसरा नहीं देखा। मरने का 

उन्हें डर नही था क्योंकि वे सच्चे आस्तिक और ईश्वर भक्त थे। मैं साक्षी हूँ कि देश के लिए अपना शरीर 

मेंट कर देने की उन्होंने प्रतिज्ञा की थो। वे अनाथ बन्धु थे। अछतों के लिए जितना उन्होने किया उससे 

अधिक हिन्दुस्तान में किसी दूसरे व्यक्ति ने नहीं किया" ४; 

उनके मृत्यु का वरण कर लेने के बाद गांधी जी ने लिखा था, “मृत्यु किसी समय भी सुखदायक होती 

है। उत्त वीर के लिए दुगुनी सुखदायक होती है जो अपने ध्येय और सत्य के लिए प्राणों का विसज॑न करता 

है। इमलिए मैं उनकी मृत्यु पर शोक नहीं मता सकता। उतसे और उनके अनुयायियों से मुभे एक प्रकार से 

ईर्ष्या होती है क्योंकि यद्यपि श्रद्धातन्द जी मर गए हैं तथापि वे जीवित हैं। वे उससे भी अधिक सच्चे अर्थ मे 

जीवित हैं जब वे अपनी विशाल देह के साथ हमारे बीच मे विचरण करते थ
े। जिस कुल में उनका जन्म हुआ 

और जिप देश के साथ उनका सम्बन्ध था वे उनकी इस प्रकार की शानदार मृत्यु पर बधाई के पात्र हैं। वे 

बीर के समान जिए और वीर के समान मरे'"* 

गांधी जी में मनुष्य को पहचानने की अद्भुत क्षमता थी । अनेक मतभेदों के बावजूद उनका यह 

मल्यांकत इस दृष्टि से अत्यस्त महत्त्वपूर्ण है। उन्होंने स्वामीजी को मात्र साहसी और वीर पुरुष ही नहीं कहा 

है बल्कि भय को जीतने वाला कहा है और जो भय को जीत लेता है वह घृणा को भी जीत लेता है। वह सच- 

मुच पुरुषों में पुरुष और नरों में नर होता है अर्थात् वह नारायण का सखा नर होता है। 

भारत के प्रथम प्रधानमंत्री जवाहरलाल नेहरू अनेक नेताओं के कदु आलोचक रहे हैं। वे अपनी 

भावनाओं को छिपाना नहीं जानते थे। अपनी आत्मकथा मेरी कहानी मे स्वामी श्रद्धानन्द का मूल्यांकन 

करते हुए उन्होंने उनका जो शब्द-चित्र प्रस्तुत किया है वह किसी भी शब्दशिल्पी के लिए ईर्ष्या का विषय 

हो सकता है। वह लिखते हैं--“विशुद्ध शारीरिक साहस का अथवा किसी भी शुभकार्य के लिए शारीरिक 

कष्ट सहन करने एवं उस कार्यें के लिए मृत्यु तक की परवाह न करने वाले गुणों का मैं सदा प्रशंसक रहा
 हूँ। मैं 

सम्रमता हूँ कि हम सभी व्यक्ति ऐसे अद्भुत साहस करते ही हैं। स्वामी 
श्रद्धानन्द भें इस प्रकार का तिर्भीकता- 

पूर्ण साहस आइचयंजनक मात्रा में विद्यमान था। वृद्धावस्था में भी उतकी उन्नत सीधी आकृति, संन्यासी के 

वेश में भव्य मूर्ति, दीपेकाया, शाहाना सूरत, अन््तमेंदी दीप्त तयन और कभी-कभी दूसरों की कमजोरियो पर 

चेहरे पर उभर अने वाली भुभलाहट या गुस्से की छाया का गुजरना--मैं इस जीवन्त मूर्ति को कैसे भूल 

सकता हूँ | प्रायः यह तसवीर प्रेरी आँखों के सामने आ खड़ी होती है।” 

इस शब्द-चित्र में नेहरू जी ने भी जिस एक गुण को विज्लेष रूप से रेखांकित किया है वह निर
्भीकता 



४६६ | वैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदशत 

ही है। और कवि तो क्रास्तद्रष्टा होता है। विश्वकवि रवीन्द्रनाथ ठाकुर स्वामी जौ के अन्तर में भाँकते हुए 
न केवल उनकी तिर्भीकता को वरण करते हैं बल्कि सत्य के प्रति उनकी अगाध श्रद्धा को भी पहचान लेते हैं, 
“अद्धानन्द जी की भारत को देन उतकी सत्य में अगाघ श्रद्धा है। अ्रद्धानन्द यह नाम ही उनकी उस भावना 

का परिचायक है। वे नित्य प्रति श्रद्धावान थे और उसी में आतन्द मनाते थे। उनके लिए सत्य और जीवन 

एक हो गए थे। सत्य ही जीवन था और जीवन ही सत्य था। उनकी मृत्यु उनके निर्भीक और अनथक प्रयत्नों 
के अमर चित्रों को आलोकित करती गई एक प्रकाश किरण की तरह हमारे सामने आती है।' 

विश्व-कवि की तरह ही भारत-कोकिला सरोजिनी नायडू अपनी अग्रतिम काव्यमयी भाषा में अपने 

'अनुराब के इस आराध्य देवता' की मूर्ति का रेखांकन इस प्रकार करती हैं, “मैं सदेव अनुभव करती हूँ कि 
स्वामी श्रद्धानन्द भारत के वीर काल की एक दिव्य विभूति थे। अपने भव्य और उन्नत व्यक्तित्व के द्वारा वे 

अपने साथियों मे देवता की तरह विचरण करते थे । वह एक बड़े शिक्षा केन्द्र गुद् कुल काँगड़ी के (संस्थापक) 
मुख्याधिष्ठाता भी रहे। यद्यपि उन्होंने कभी किसी बड़े विश्वविद्यालय मे शिक्षा प्राप्त नही की थी तो भी ये 

अपने जीवन के अन्तिम क्षण तक जो शहादत से आलोकित हो उठा था, साहस और कमंयोग की अनुपम 

मूर्ति रहे और भारतीय जीवन के धाभिक तथा आध्यात्मिक क्षेत्र मे ओर राष्ट्र सुधार के कार्यों मे इन गुणों 
का सुन्दर और सटीक परिचय देते रहे। मानव समाज की सेवा के सम्बन्ध में उनके भावों का मैं बहुत आदर 
करती हैं ।” 

देश में ही नहीं देश के बाहर भी 'कल्याणमाग के इस पथिक' की कत्तंव्यनिष्ठा, मानव मात्र के प्रति 

प्रेम, सत्य के प्रति अगाघ निष्ठा और आत्त्याग और कष्ट सहन करने की अदभुत क्षमता की तीव्र ज्योति 
जगमगा उठी थी। भारत भक्त प्रेममूर्ति सी० एफ० एंड्रयूज उतकी 'स्वच्छ और निमंल मैत्री' पर सदा गये 
करते रहे। उनकी मृत्यु पर उन्होंने कहा था, “उनकी पुष्य-स्मृति का सम्मान करने का एकमात्र मार्ग यही 
है कि हम उन निध॑नों को जिन्हें वे अपने अन् रतम् से प्यार करते थे अपना प्रभु समझें ।” 

और ग्रेट ब्रिटेन के मजदूर दल के नेता तथा एक समय के प्रधानमंत्री रेम्जे मैकडानल्ड उनके रूप पर, 

जो अन्तर के आलोक से आलोकित था, मुगंध होकर कह उठे थे--"वततमात काल का कोई कलाकार यदि 
ईसा की मूर्ति बनाते के लिए कोई जीवित माडल सामने रखना चाहे तो मैं इस भव्य मूर्ति की ओर संकेत 

करूँगा । यदि कोई मध्यकालीन चित्रकार सैट पीटर के चित्र डे लिए नमूना माँगेगा तो मैं उसे इस जीवित 
मूर्ति के दर्शन करने की प्रेरणा दूंगा ।” 

ऊपर हमने दो राष्ट्र पुरुषों, दो सजंकों और दो भारत भक्त विदेशियों के द्वारा किया गया उनका 
बोलता मूल्यांकन प्रस्तुत किया है। इस मूल्यांकन मे जिन शब्दों का प्रयोग हुआ है वे मात्र शब्द नहीं हैं बल्कि 
अर्थ! का समन्वित रूप हैं। अर्थ पहले होता है, शब्द मात्र उसे आकार देते हैं। इसी कारण सम्भवत: शब्द को 
ब्रह्म कहा गया है। ब्रह्मा ही सरष्टा है और शब्द भी स्ष्टा है। लेकित शब्द किमी नयी वस्तु का सृजन नहीं 

करता बल्कि जो अर्थ पहले से मौजूद है उसे ही रूपायित करता है। इसे यों कहना और भी साथंक होगा कि 

स्वामी श्रद्धानन्द ने जो जीवन जिया था उसी को उपरोक्त महापुरुषों ने शब्दों में रूपायित किया है। अतादि- 
काल से कवि दाब्दों के माध्यम से जीने की इसी कला को नाना हूपों में रेखांकित करता आया है या कहें पुन: 
सजित करता आया है! 

लेकित क्या यह आश्चये जनक नहीं लगता कि जो व्यक्ति जीवन की इतनी अँचाइयों पर प्रतिष्ठित 
कर सका, वह प्रारम्भ में वही सत्र कुछ करता था जो छोदे-मोटे विलासी जमींदार और रईस करते रहे हैं। 

तब उस व्यक्ति का नाम था मुंशीराम और मांस-मदिरा और नारी, कुछ भी नहीं छूटा था उससे । लेकिन 
पतन के उस मोहक मार्ग पर आगे बढ़ते हुए भी उसमें ऐसा कुछ था जो एक आवारा ब्यक्तित को अन्ततः 
मसीहा बता देता है। अपराजेय कथा-छिल्पी शरत् ने पाप की कौन-सी गली में पैर नहीं रखा ? कौन-सा 
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कुकर्म नहीं किया ? पर फिर भी वह गये से यह कह सके, “मेरा जीवन अन्ततः मानों एक उपन्यास ही है। 
इस उपस्यास में सब कुछ किया है पर छोटा काम कभी नहीं किया है। जब मडूंगा निर्मेल खाता छोड़ 
जाऊँगा। उसके बीच स्याही का दाग कहीं भी नहीं होगा ।* 

यह छोटा काम क्या है, इसकी व्याख्या इतनी महत्त्वपूर्ण नही है जितनी महत्त्वपूर्ण यह बात है कि इस 

प्रकार का दावा करते वालों में वह कौन-सी विशेषता होती है जो उन्हें 'कल्याण मार्ग का पथ्चिक' बना देती 

है और भीतर की इन्सानियत को नष्ट नही होने देती । 
ऐसे मनुष्यों के भीतर एक कुरेदना होती है, एक जिज्ञासा होती है कि जो है, उससे आगे कुछ और 

है। उससे इतर भी कुछ और है। उनकी चिन्तन की प्रक्रिया और तलाश निरन्तर प्रवहमान रहती है। 'नेति- 

नेति” न इति, न इति, इतना ही नही, इतना ही नही, और भी है। यही तक नहीं, यहीं तक नहीं--और आगे 

भी है। यही नही है, कुछ और भी है। 
वैज्ञानिक युग में सत्य से बढ़कर सत्य की तलाश का महत्त्व होता है। जो महाप्राण हैं वे अन्धी-गलियों 

में विचरण करते हुए मी तलाश का दिया जलाए रहते हैं। यह दिया ही उन्हें अपने सही मार्ग को खोज 

लेने में मदद करता है। आवारा या पथभ्रष्ट व्यक्ति नितान्त गुणहीव नहीं होता, केवल दिशाहीन होता है। 
ऊर्जा उसमें होती है बल्कि कुछ अधिक ही होती है और जब इस ऊर्जा को दिशा मिल जाती है तो वह मसीहा 

ही बनता है। 
स्वामी श्रद्धातन्द आयंसमाज के प्रथम पंक्ति के नेताओं में अन्यतम थे । पर यह योग्यता उन्हें विरासत 

में नही मिली थी । इस विश्वास को उन्होंने स्वयं अजित किया था। जो विरासत में मिलता है उसका सही- 
सही मूल्य हम नहीं आँक सकते, पर जो हम स्वयं अर्जित करते हैं वह हमारा वास्तविक मूलधन होता है। उस 

मूलधन को प्राप्त करने की योग्यता भी होनी चाहिए। उसी योग्यता का नाम है तलाद । इसी तलाश ने कहाँ- 

कहाँ नही भटकाया मुंशीराम को | विरासत मे उन्हें विलासिता के साथ-साथ धर्म मे अटूट आस्था भी मिली 
थी। जित दिनों वह अपने पिताजी के साथ बनारस में रह रहे थे, उत दिनों सारी विलासिता के बावजूद 
वह नित्यप्रति विश्वताथ के दर्शत करने जाया करते थे। एक दिन क्या हुआ कि एक पुलिस कांस्टेबिल ने 
उन्हें अन्दर जाने से रोक दिया, कहा--“अभी रीवा की महारानी दर्शन कर रही हैं। उनके बाद आप जा 

सकेंगे।”” 

उस क्षण मुंशीराम के मन में यह प्रश्न उभरा, “विश्वनाथ तो विश्व के स्वामी हैं। उनकी दृष्टि में 
सभी समान हैं फिर उन्ही के दरबार में रीवां की महाराती के साथ यह पक्षपात क्यों ?” यही प्रश्न आगे चल- 
कर उत्कट तलाश में परिणत हो गया । तलाश की इस प्रक्रिपा मे वह ईसाई घर्मं की ओर आकर्षित हुए। 

और वह आकर्षण इस सीमा तक बढा कि वह बपतिस्मा लेने को तैयार हो गए। इसी इरादे से एक दिन वह 

ईसाई धर्माध्यक्ष के पास पहुंचे । लेकित वहाँ जाकर उन्होंने देखा कि वे तो एक नन के प्रणयपाश में आबद्ध 

हैं। मन पर फिर आधात हुआ । सोचते लगे कि अगर धर्माध्यक्ष भी वही कुछ करते हैं जो करने पर हम 

विलासी कहलाते हैं तो, हममें और उनमें अन्तर क्या है ? 

प्रइगाकुलता की इसी स्थिति में उन्होंने मन्दिरो में व्यभिवार के अड्डों को पनपते देखा। उन्होंने 

देखा कि जब कोई नारी माँ नहीं बन सकती तो, कोई दूसरी नारी उसे सन्तान प्राप्त कराने के लिए इन 
तथाकथित धर्माध्यक्षों के पास ले जाती हैं ओर वे धर्मपिशाच्र समाज में धर्मप्राण महापुरुषों के रूप में पूजे 
जाते हैं । 

मा एक बार तीर्थाटन करते हुए वे मथुरा पहुँचे । मन्दिर में दर्शन के समय उन्होंने एक युवती की चील 

१. भ्रावारा मसीहा, १० १११ 
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सुनी । दृष्टि उठाकर उस ओर देखा तो पाया कि एक गुसाई महांशय एक युवती का हाथ पकड़कर भीतर 

खीचने की चेष्टा कर रहे हैं। वे तुरन्त वहां पहुंचे। उन्हें देख कर गुताईं महाशय बोले, “यह बालिका भीड़ में 

घबरा गयी है। मैं इसे शान्त करने की वेष्टा कर रहा हूँ ।” 
युवती ने तुरन्त प्रतिवाद किया, “यह भूठ बोलता है। मैं साधु समझ कर इसके पर छू रही थी कि 

इसने मुझे दबोच लिया।” 
मुशीराम जो ने उस युवती को उसके परिवार के पास पहुँचा दिया। पर उनका मत और भी उद्देलित 

हो उठा । कैसा है यह धर्म ? कैसे हैं यह धर्म के संरक्षक, संवाहक ? **“लेकिन अभी ऐसी घटनाओं का अन्त 
तहीं आया था | उस दिन उनकी पीड़ा का पार नहीं रहा जिस दिन उन्होंने देखा कि एक राजा साहब देवी के 

प्रतीक के रूप में एक निर्वंसना युवती की उपासना कर रहे हैं। 
ऐसी धटनाओं ने मुशीराम को नास्तिक बना दिया। लेकिन अचानक कुरेदना की इस अवधि में एक 

ऐसी घटना घटी जिसने उनके जीवन की घारा को बदल ढिया । उनके पिता श्री नानकचन्द जी शहर कोत- 

वाल के पद पर काम कर रहे थे। जिस समय वह बरेली में कार्यरत थे, उसी समय स्वामी दयानन्द सरस्वती 
अपनी प्रचार-यात्रा के दोरान वहाँ आए। वह घामिक भ्रष्टाचार पर तीव्र आक्रमण करते थे । उनके आक्रमण 

से तिलमिलाकर कुछ घर्मान्ध व्यक्ति उनकी सभाओं में विध्न डालते थे। बरेली में ऐसा न हो, यह देखने का 
भार श्री नानकचन्द को सौंपा गया। तानकचन्द ने स्वामी दयानन्द का व्याख्यात सुना | वह सनातन धर्म के 
अनुयायी थे, फिर भी वह उनके व्याख्यान से बहुत प्रभावित हुए। घर लोटकर उन्होने अपने नास्तिक बेटे से 
कहा, “एक दण्डी स्वामी इस शहर में पधारे हैं। वे योगी भी हैं और प्रखर विद्वान भी । उनका भाषण सुतकर 
तुम्हारे संशय जरूर दूर हो जाएँगे। कल मेरे साथ चलना ।” 

और अग्रले दिन मुंशीराम पिता के साथ स्वामी दयानन्द का व्याख्यान सुनने के लिए गये। वहाँ 
क्या हुआ उसका वर्णन स्वयं उन्होंने इस प्रकार किया है, “दूसरे दिन बेगम बाग की कोठी मे पिताजी के साथ 

पहुँचा। वहाँ व्याख्यान हो रहा था। उस दिव्य आदित्य मूर्ति को देखकर कुछ श्रद्धा उत्तन हुई। और जब 

पादरी स््कॉट और दो-तीत अन्य य्ोरोपियनों को उत्सुकता से बैठे देखा तो श्रद्धा और भी बढ़ी। अभी दस 

मिनट भी वक्तृता नहीं सुती थी कि मन में विचार किया यह विचित्र व्यक्ति है कि केवल सस्कृतज्ञ होते हुए 
ऐसी युकिति-युकत बातें करता है। व्याख्यान परमात्मा के निज ताम ओरेम् पर था। वह पहले दिन का 
आत्मिक भाल्वाद मैं कभी भूल नहीं सकता। एक नास्तिक को आह्वाद में निमग्त कर देना ऋषि आत्मा का 
हो काम था।” 

मुशीराम के जीवन मे यह एक ऐसा मोड़ था, जिसके उस ओर प्रकाश-ही-प्रकाश बिखरा पड़ा था। 

इसलिए शीघ्र हीं वह स्थिति आ गयी कि प्रतिदिन स्वामीजी के साथ होने वाले प्रइनोत्तर सुनने के लिए वह् 
उनके प्रत्येक व्याख्यान में उपस्थित रहते लगे। वे अपनी शंकाओं का निवारण भी करवाते थे। उन्ही के 
शब्दों मे, “यद्यपि आचाये दक्ानन्द के उपदेशों ने मुझे मोहित कर लिया था तथापि मैं मन में सोचा करता 

था कि यदि ईश्वर और बेद के ढकोसले को पंडित दयानन्द स्वामी तिलांजलि दे दें तो फिर कोई भी विद्वान 
उनकी अपूर्व युक्ति और तकता शक्ति का स्ापता करते वाला न रहे। मुझे अपने नास्तिकपन का उने दिलों 
अभिमान भा, इतना कि एक दिन ईदेवर के अस्तित्व पर आक्षेप कर डाले पर पांच मिनट के प्रइनोत्तर मे ऐसा 

घिर गया कि जिह्ला पर मुहर लग गयी। मैंने कहा, “महाराज ! आपकी तकंना शक्ति बडी तीक्ष्ण है। आपने 
मुझे चूप तो कर दिया परन्तु यह विश्वास नही दिलाया कि परमेश्वर की कोई हस्ती (अस्तित्व) है।' 

दूसरी बार फिर तैयारी करके गया परल्तु परिणाम पूर्ववत् ही मिकला। तीसरी बार फिर पूरी 

तैयारी करके गया परन्तु मेरे तक को फिर पछाड़ मिली। मैंने फिर अस्तिम उत्तर यही दियां, "महाराज, 

आपकी तक्ना शक्ति बड़ी प्रबल है। आपने मुझे चुप तो करा दिया परन्तु यह विश्वास नहीं दिलाया कि 
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परमेश्वर की कोई हस्ती है।” 

महाराज पहले हँसे, फिर गस््भीर स्वर मे कहा, “देखो । तुमने प्रइत किये, पैंने उत्तर दिये--यह युक्ति 
की बात थी। मैंने कब प्रतिज्ञा की थी कि मैं तुम्हारा विश्वास परमेश्वर पर करा दूँगा। तुम्हारा परमेश्वर 

पर विश्वास उस समय होगा जब वह प्रभु स्वयं तुम्हे विश्वासी बना देंगे।” 
कैसा सहज, विनम्र और तकंसगत उत्तर दिया स्वाभीजी ने। उसे प्रभु की ज्योत्ति कहें या अन्तर की 

ज्योति कहें या स्वतः स्फूत ज्योति कहें; जब बह भासमान होती है तभी मनुष्य का अन्तर और बाह्य आलो- 

कित होता है । 

मुशौराम बहुत भठके लेकिन अब ज॑से उन्हें दिशा मिल गयी थी ।आवारा को मसीहा बना देने वाली 
दिश्ा। उसकी दिल्ला के कारण विलासी और तास्तिक मुभीराम ने महात्मा मुंशीराम और फिर हुतात्मा 
श्रद्धानन्द का विरंद पाकर वह रुयाति अजित की जिसका वर्णन पीछे हो चुका है। वर्षों बाद सन् १६२४ मे 

महर्षि दयानत्द के प्रति आभार प्रकट करते हुए स्वामी श्रद्धानन्द ने लिखा--“ऋषिवर, तुम्हे भौतिक शरीर 

त्यागे ४१ वर्ष हो चुके, परन्तु तुम्हारी दिव्य मूर्ति मेरे हृदय पटल पर ज्यों की त्यो अकित है। मेरे निब॑ल 

हृदय के अतिरिक्त कौन मरणघर्मा मनुष्य जान सकता है कि कितनी बार गिरते-गिरते तुम्हारे स्मरण मात्र 

ने मेरी आत्मिक रक्षा की है। तुमने कितनी गिरी हुई आत्माओ की काया पलट दी है, इसकी गणना कौन 

मनुष्य कर सकता है'”'परन्तु अपने विषय मे मैं कह सकता हूँ कि तुम्हारे सहवास ने मुझे कैसी गिरी हुई अवस्था 
से उठाकर सच्चा जीवन-लाभ करने के योग्य बनाया ।/ 

स्वामी दयाननद के ग्रन्थों के स्वाध्याय से कैसे धीरे-धीरे उनका मन सत्य के आलोक से आलोकित 
होता गया यह लम्बी कहानी है पर इस कुरेदना के बीज तो बचपत से स्वय उनके अन्तर मे मौजूद थे। एक 

दित वह स्कूल नही गये । पिताजी ने पूछा, तो कह दिया, “आज छुट्टी है।” लेकिन बाद मे उन्हें पता लगा 

कि बालक मुझी राम ने झूठ बोला है। स्कूल में छुट्टी नहीं थी। पिताजी को आत्मिक सलानि का पार नहीं 

था। पुत्र ने पिताजी की वेदना को रूप लेते देखा तो अन्तर में सधर्ष मच उठा । अन्त मे उन्होंने अपना अपराध 
स्वीकार कर लिया और फिर कभी भूठ न बोलने की प्रतिज्ञा की। 

इसी तरह गब शराब पीने के कारण बहुत कर्ज चढ गया तो उनकी पतिपरायणा पत्नी ने अपने हाथ के 
कड़े बेच देने मे सकोच नही किया। कोई उपदेश नही, प्रतारणा का एक शब्द नही, मुशी राम का हृदय आत्म- 

ग्लानि से टीस उठा। उन्होने अपने पतन की कहानी सुनाते हुए अपना हृदय खोलकर रख दिया और क्षमा 
कर देने की प्रार्थना की लेकित उस देवी ने यही कहा, “आप मेरे स्वामी हैं, यह सब सुनाकर मुझे आप क्यो 

चढ़ाते है। मुझे तो यह शिक्षा मिली है कि मैं नित्य आपकी सेवा करूं ।” 

उस रात दोनों पति-पत्नी बिना भोजन किए ही सो गये । उस दिन उनके मन पर जो प्रभाव पड़ा, 

उसकी मूंज उनके इन शब्दों मे सुती जा सकती है, “पौराणिक युग मे जिस प्रकार आये महिलाओं ने सतीत्व 
का पालम किया, उसी के प्रताप से भारत भूमि रसातल को नहीं पहुंची और उसमे अब तक थुनरुत्यान की 
शक्ति विद्यमान है। यही मेरा निज का अनुभव है ।” 

बडे प्रयत्वों के बाद उनके पिता उनकी नियुक्ति नायब तहसीलदार के पद पर कराने में सफल हो 
गये थे। इसी अवधि में एक बार सेना ने बरेली के पास पडाव डाला। उसे रसद पहुंचाने का दायित्व नायब 

तहसीलदार के नाते उन पर था। उन्होंने प्रबन्ध किया भी पर, गोरे तो सामान लेकर उसका मूल्य चुकाने में 
विश्वास नही करते थे। कुछ सैनिक एक अण्डे वाले के अण्डे बिना मूल्य दिये ही उठा ले गये । मुंशीराप् जी 

को पता लगा तो वे कनल के पास पहुंचे पर वह तो उल्टा उन्हीं को गुस्ताख कहने लगा । मुंशी राम तो फौजाद 

के बने हुए ये, अन्याय कैसे सह सकते थे--बोले, “मैं यह् अपमाव नहीं सह सकता । मैं अपने आदमियों को ले 
जा रहा हूँ। आप जो कर सकते हों कर ले ।” 
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और दें देखते-देखते धोड़े पर सवार होकर आँखों से ओभल हो गये। शिकायत कमिश्नर के पास 
पहुँची । उसने मादेश दिया कि मुंशी राम कर्तेल से माफी माँगे । क्षण-भर के लिए अन्तर में संघर्ष का तुमुलनाद 
उठा पर दूसरे ही क्षण वे कमरे से बाहर आये और नौकरी से इस्तीफा दे दिया। 

परेशान पिता ने उन्हें वकील बनाने का निदचय किया। वकालत की परीक्षा तो वे अनेक का रणों से 
न पास कर सके पर मुख्तार अवह्य बन गये । तब पता लगा कि शीघ्र ही यह नियम बनने वाला है कि जो 

व्यक्ति बी० ए० पास न होगा वह वकालत की परीक्षा मे त बेठ सकेगा । इसलिए उन्होंने फिर वकालत की ' 
परीक्षा में बैठने का निद्चय किया। परिश्रम भी खूब किया पर एक परे में दो अंक से रह गए । किसी ने 

सुमाया कि रजिस्ट्रार को रिववत दो, पास हो जाओगे पर वे नहीं माने । इस तरह वे वकील नहीं ही बन 
सके, मुख्तार ही रहे । 

यह उनके भौतिक जीवम में होने वाले संघर्ष की एक ऋलक मात्र है लेकिन वे तों किसी और जीवन 
के लिए बने थे। स्वामी दयानन्द के प्रभाव मे आकर वे आयेसमाज को ओर भुक रहे थे | निरन्तर स्वाध्याय 
करते ये। सत्याथंप्रकाश' भी पढ़ा । जब उनके मत में उठने वाली सभी शंकाओं का समाधान हो गया तभी वे 

आयंसमाज के सदस्य बने। अपने पहले ही भाषण में उन्होंने कहा था, “हमारे विचार और कर्म मे एकरूपता 

होनी चाहिए। जो वैदिक धमम के सिद्धान्तों के अनुरूप अपता जीवन नहीं जी सकता, उसे उपदेश देने का अधि- 
कार नहीं है। भांड़े के टट्टुओं से धर्म का प्रचार नहीं हो सकता। इस पवित्र काम के लिए निस््वाे और 
त्यागी पुरुषों की आवश्यकता है।” 

उनका यह भाषण सुनकर आयंसमाज के वयोवुद्ध नेता लाला साइंदास ने कहा था, “आर्य समाज में 
एक नयी स्पिरिट का प्रवेश हुआ है, देखें वह इसे तारती है या डुबोती है।” इतिहास साक्षी है, स्वामी श्रद्धा- 
तनन््द जीवन-भर अपने उस पहले व्याख्यान को ही सार्थक करते रहे । इतिहास इस बात का भी साक्षी है कि 
स्वामी दयानन्द द्वारा स्थापित आयंसमाज को सही रूप देने में, पुष्पित और पल््लवित करने मे जिन व्यक्तियों 

का योगदान कसौटी पर कसा जाकर कंचन प्रमाणित हुआ है, उनमें स्वामी श्रद्धानन्द का नाम इतिहास के 

पन्नों पर स्वर्णाक्षरों में लिखा हुआ है। 
एक बार आयंस्माज का सदस्य बनकर फिर उन्होंने पीछे मुड़कर नहीं देखा। आगे ओर आगे ही 

बढ़ते गये । कैसा संघर्ष करना पड़ा उन्हें, आज तो इसकी कल्पना करना भी कठिन है। घर और बाहर 

विरोध ही विरोध था। धर का विरोध तो बहुत शीघ्र समाप्त हो गया। प्रारम्भ मे उन्हें कई बार अपने 
पिताजी से ठकराना पड़ा। उस दिन वे लाहौर जा रहे थे । पिताजी ने आदेश दिया, “जाओ बेटा | ठाकुर जी 
को माथा टेक आओ | 

बेटे के सामने प्रदन था कि क्या वह पिताजी की आज्ञा मानकर अपने सिद्धान्त की उपेक्षा करे या 

सिद्धान्त पर दृढ़ रह पिताजी की अवहेलना करे। कई क्षण एक तुमुलताद घुमड़ता रहा अन्तर में। अन्त में 

वे बोले, “पिताजी, सांसारिक ध्यवहार में आप जो कहेंगे मैं वही करूँगा, पर जिन सिद्धान्तों को मैंने स्वीकार 
किया है उनके विरुद्ध कुछ न कर सकूगा।” 

पिताजी का क्रोध भड़क उठा, बोले, “क्या तुम ठाकुर जी को निरा पत्थर समझते हो ।” 
शान्त मन मुंशीराम ने उत्तर दिया, “पिताजी ! परम प्रभु के बाद आप ही मेरे लिए पृज्य हैं, पर 

कया आप चाहूँगे कि आपकी सन््तान मक््कार हो |” 
पिता हतप्रभ से बोले, “नही तो । मैं ऐसा कभी नही चाहूँगा।” 
उन्होंने कहा, “जिन भूत्तियों में मेरा विश्वास नहीं, उनके आगे सिर भुकाना क्या मबकारी नहीं 

होगी ॥! 

उस स्पष्ट उत्तर ने पिताजी को और भी परेशान कर दिया ! कह उठे, “आज मुझे विश्वास हो गया 
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कि मरने के बाद कोई मुझे पानी भी न देगा ।” _ 
फिर एक क्षण रुके, बोले, “अच्छा | अब जाओ, देर हो जाएगी।” 

लेकिन ये ही पिताजी एक दिन इतने बदल गये कि जब वे जालन्धर आये तो मुंशीराम साप्ताहिक 
सत्संग में गये हुए थे | उनके आने का समाचार पाकर तुरन्त सेवा में उपस्थित हुए। पिताजी ने पूछा, “क्या 

सत्संग स्रमाप्त हो गया । पुत्र ने उत्तर दिया, “केवल भजन आरती रह गयी थी। आपके आने का समाचार 

पाकर जल्दी चला आया ।” 

पिताजी ने बड़े प्रेम से कहा, “क्या जल्दी थी। समाज का अधिवेशन समाप्त करके ही आना चाहिए 
था।” 

मुंशीराम चकित थे। हुआ यह कि आते समय वे 'त्या्॑प्रकाश” ओर “पंच महाय ज्ञविधि” पिताजी के 
कमरे में छोड आए थे। पिताजी ने उन्हें देखा | अपने एक मित्र से उन्हें पढ़वा कर सुना। इतने प्रभावित हुए 

कि बोले, “हम तो अविद्या में पडे रहे | निरथंक क्रिया-कर्म करते रहे । हमारा मोक्ष कैसे होगा । अब हम 

बेंदिक साधना करेंगे।” 
पुत्र ने पिता की जीवनधारा बदल दी थी । यहाँ तक कि मृत्यु शैया पर भी उन्होने 'इशोपतिषद्' और 

वैदिक हवन कराने को इच्छा प्रकट की थी। घर मे ही नहीं, समाज मे भी वे सारे विरोधों के बावजुद सफ- 

लता की सीढियाँ चढ़ते जा रहे थे। लाला साइंदास की अस्तवेंधी दृष्टि ने जिस ऊर्जा को पहचान लिया था वह 
निर्जीव ऊर्जा नहीं थी। वह सजीव शक्ति थी जिसे दिशा की खोज नहीं करनी पडतो बल्कि दिशा स्वयं चल- 
कर उसके पास आती है। इसलिए मुशीराम जहाँ भी गये तवजागरण का सन्देश लेकर गये। शब्दो के द्वारा 

नही बल्कि अथे अर्थात् कम के द्वारा । उस क्षण से वे सदा दूसरो के लिए ही जिए। 
उन दिनों शास्त्रार्थ खूब होते थे ओर वे संस्कृत मे ही होते थे । और प्राय, वे व्यक्ति ही शास्त्रा करते 

थे जो जन्म से ब्राह्मण होते थे। लेकिन मुशीरात ते निश्चय किया कि वे स्वय शास्त्रार्थ करेगे । उन्होने वेदों 

का अध्ययन किया । धर्मशास्त्र पढ़े और अपनी विवेक बुद्धि के द्वारा सत्य अर्थ को जाने लिया। 
अब उत्होने आयंसमाज के सिद्धान्तों के प्रचार के साथ-साथ पढितो को चुनौती देनी आरम्भ कर 

दी | समाज में खलबली मच गयी पर वे विचलित नहीं हुए। वे अपनी दृष्टि खुली रखते थे । जो शुभ और 
शुद्ध होता, उसे ग्रहण करने मे उन्होंने कभी आताकानी नहीं को । यही कारण था कि आयंसभाज के तत्कालीन 

नेता १० गुरदत और आये मुसाफिर प० लेखराम से उन्हें बहुत सहयोग मिला। पं० गुरुदत्त तो उनके पथ- 

प्रदर्शक ही थेपर शी प्र ही ये दोनो महानुभाव यह सतार छोड़ कर चले गये । मुंशीराम जी की वेंदता का पार 
ने था पर वे ताना रूपों मे नाना प्रकार से आय॑समराज का प्रचार करते रहे। सडक पर खड़े होकर भाषण 

दिया, घर-घर जाकर चंदा माँगा । वे रूढ़ियों पर प्रबल प्रहार करते थे। जन्म के स्थान पर उन्होने गुणकर्म 
के अनुसार वर्ण-व्यवस्था की स्थापना पर जोर दिया। वे अपने विश्वासो को जीने मे विश्वास करते थे । उन्होंने 

अपने विचारों को जन-जन तक पहुँचाने के लिए 'सद्ध्म प्रचारक” नाम्रक पत्रिका भी उर्दू मे निकालनी शुरू 

की। 

इन सब बातों के कारण उन्हें लोग उग्र क्रान्तिकारी कहने लगे थे। जालन्धर के आयंसमाजी इसी 
कारण 'एक्स्ट्रीम रैडिकल पार्टी' के नाम से प्रत्तिद्ध हो गये थे । लेकिन जब किसी समाज की शक्ति बढ जाती 
है, पग-पग पर सफलता उसके चरण चूमने लगती है, वह नये प्रकाश, नई ज्योति से भासमान होने लगता है 

तब उसे बाहरी खतरों से उतना डर नही रहता जितना अन्दर के खंतरों से । किसी भरी समाज की प्रगति 

और अगति का कारण उसके अपने भीतर छिपा रहता है। आर्यसमाज के साथ भी यही हुआ । 

उसकी चर्चा करते से पृर्व उतके पारिवारिक जीवन की एक भलक देख लेना भी आवश्यक है । वे तोब् 

गतिसे आगे बढ़ रहे थे । काम करने की बद्भुत क्षमता थी उनमे । उन्हें जालन्धर आयंसमाज का प्रघान चुना 
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गया और शीघ्र ही वह महात्मा मुंशीराम के नाप्र से विख्यात हो गये। इसी समय उतकी पत्नी का देहावसान 
हो गया। उनका अन्तिम संदेश था, "मेरे अपराध क्षप्ता करना । आपको तो मुझसे अधिक पढ़ी-लिखी और रूप- 
बती सेविका मिल जाएगी पर इन बच्चों को न भूलता |” 

मुंशीराम अपनी पत्नी को पहचानते थे, जानते थे कि दुद्दिनों में उप्ती ने उनकी रक्षा की थी । उन्होंने 
निश्चय किया, वे दूसरा विवाह नही करेंगे। पिता के साथ वे बच्चों की माँ भी बनेंगे । बाद मे उनके बड़े भाई 
ने उन्हें बच्चों की चिस्ता से मुक्त कर दिया और इस प्रकार सब बन्धनो से मुक्त होकर उन्होने अपने जीवन 
को पृर्ण रूप से समाज की सेवा में अपित कर दिया । 

भारतीय नव जागरण मे स्वामी श्रद्धानन्दजी की क्या भूमिका रही है, इसका आकलन करने से पूर्व 

उल्तीसवी सदी के भारत पर एक दृष्टि डाव लेना उचित होगा। यह सदी भारतीय मेधा की सबसे बडी पह- 

चान है। वहाँ मात्र प्रश्न ही नही गूंजते बल्कि उन प्रश्नो को उठाने वाले कम की तूफानी लहरो से जुकते भी 

दिखाई देते हैँ। तमस के विरद्ध बेलाग लडाई लड़ने और आत्म-बलिदान करने की अद्भुत क्षमता दिखाई देती 

है उनमे। 
भले ही अपने स्वरूप में सामन््ती रहा हो पर सन् १८५७ का स्वाघीनता-संग्राम न केवल नये भारत 

के निर्माण का प्रतीक है बल्कि उस जागृति का भी प्रतीक है, जो अपने ही भीतर पनप रही अन्धकार की 
शक्तियों से जूझने की राह दिखाती है। अंग्रेजो ने अमानुषिक अत्याचार द्वारा हमारे स्वाधीनता संग्राम को दबा 

जरूर दिया, परन्तु उसी के कारण जहाँ एक ओर “एक देश्व' की प्राचीन कल्पना फिर से रूप लेती दिखाई देती 

है, वही दूसरी ओर यह अनुभूति भी तीम्न होती है कि राजनेतिक स्वतन्त्रता से पहले हम अपने ही अन्दर पत्प 
रहे वाना रूप अन्ध-विश्वासो, सामाजिक कुरीतियों भर अविद्या के अधकार से मुक्ति पानी होगी। एक के 
बाद एक उभरने वाले सुधार आन्दोलन इसी अनुभूति का परिणाम हैं। ये आन्दोलन हमें अपने उज्ज्वल भूत 
ओर विक्ृत होते व मान की समझ ही नही देते, बल्कि एक गरिमामय भविष्य बनाने की प्रेरणा भी देते है। 

सन् १८५७ की क्राति से पृ सन् १८२८ ई० मे लव जागरण के अग्रदुतत राजा राममोहन दाय ने 
जिस ब्रह्मयतमाज की स्थापना की थी, वह पश्चिमी सम्यता से प्रभावित था। उसने सती-प्रथा, बाल-विवाह 

जन्ममूलक वर्ण-व्यवस्था आदि सामाजिक कुरीतियो का घोर विरोध किया और स्त्री शिक्षा, विधवा विवाह 

आदि का प्रबल समर्थ व किया । बम्बई में इसी समाज के आधार पर प्रार्थना समाज की तीव पड़ी। उसके 

नेताओं मे प्रमुख थे डॉ० मडारकर और न्यायमूर्ति रानाडे। इसके अतिरिक्त शेष उत्तर भारत मे जिस आन्दो- 
लन का व्यापक प्रभाव हुआ, वह आयंसमाज के भण्डे के नीचे आरम्भ हुआ था | इस समाज की स्थापना स्वामी 

दयानन्द सरस्वती ने सन् १८७४ में की थी। स्वामीजी जन्म से गुजराती थे और राजा राममोहन राय के 

विपरीत प्राच्य सम्यता के उपासक थे। वे संस्कृत के* पंडित थे। उन्होंने बेरों के आधार पर बाल विवाह, 
अनमेल विवाह, अशिक्षा, छृतछात, मूति-पूजा और जन्ममूलक वर्ण-व्यवस्था का प्रबल विरोध किया और 
विधवा विवाह, अन्त्जातीय विवाह, स्त्री शिक्षा, कर्मानुसार वर्ण-व्यवस्था तथा विदेश-यात्रा का पूर्ण सम- 

थैत किया । 
मुंशीराम ने खूब देख-परख कर अपने को इसी उभरती हुई शक्ति के प्रति समप्रित कर दिया था 

और यह ममपंण सम्पूर्ण था । लेकिन जैसा हमने कहा है कि निरन्तर विकसित होती हुई शक्तियों को बाहरी 

संकटों से उतना डर नहीं होता जितना आन्तरिक संकटों से । यह संकट पहले मतभेद के रूप भे उभरता है। 

मतभेद जब तक रचनात्मक रूप में रहते है, वे किसी भी समाज की शक्ति ही बनते हैं लेकिन जाने-अनजाने 
ऐसा भी होने लगता है कि उन मतभेदों के साथ व्यक्ति का अहम् जुड जाता है, तब वे ही मतभेद जो प्रगत्ति 
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का मार्ग प्रशस्त कर सकते थे, धृत बनकर समाज को अन्दर ही अन्दर कमजोर करने लगते है। 
दुर्भाग्य से आयंसमाज के साथ भी कमोबैश ऐसा ही हुआ । वह ज्ञीक्र ही दो दलो में बट गया। 

इतिहास साक्षी है कि दोनों दलो के अग्रणी नेताओं ने उन मतभेदों को रचनात्मक रूप देने की पूरी कोशिश 

की, इसलिए जहाँ एक और पंजाब केसरी ताला लाजपतराय के संरक्षण मे दयानन्द एग्लो बेदिक शिक्षा 

संस्थाओं का उदय हुआ वही दूसरी ओर स्वामी श्रद्धानन्द के प्रयत्नों से गुरुकुल शिक्षा प्रणाली ने जन्म लिया। 
पं० इन्द्र विद्यावाचस्पति ने, जिन््होने अपने पिता महात्मा मुंशीराम को बहुत पास से देखा था और मतमेद 

होने पर अपनी स्वतन्त्र सत्ता बनाये रखने का साहस भी दिखाया था, उन्होने अपनी पुस्तक 'मेरे पिता' मे 

लिखा है, “पिताजी के जीवन मे क्रान्ति के बीज बहुत काल से बोये जा चुके थे । बरेली मे ऋषि दयानन्द के 
दर्शनों से क्रान्ति का जो बीज बोया गया, वह धीरे-धीरे अकुरित होकर पल्लवित हो रहा था। उस घटना चक्र 

ने, जिसकी अतिम सामाजिक घटना, आये पश्चिक पं ० लेखराम जी की मृत्यु के बाद आर्यसमाज का महात्मा 
ओर कालिज पार्टियों में धरु संघर्ष का फिर फूट पड़ता था और अस्तिम पारिवारिक घटना डॉ गुरुदत्तजी 
का विवाह था, पिताजी के जीवन को एकदम नई धारा में डाल दिया। क्राति का प्रवाह तीव्र हो गया जिसकी 

टक्कर से घर-मिरस्थी की रिवाजी दीवारें धकाधक गिरने लगी ।* 

उन्होने परिजनों के तीव्र विरोध करने पर भी डॉ० ग्रुरुदत्त का विवाह एक विधवा श्रीमती सुमित्रा 

देवी से कराया था। इन्द्रजी के शब्दों में कहूँगा, “उस समय विधवा विवाह हिन्दुओं के लिए ही नही, आरय॑- 

समाजियो के लिए भी एक तयी और साहसिक चीज थी। नयी और साहसिक चीज को कर डालना पिताजी 

का स्वभाव था।/* 

इसी स्वभाव ने ही तो एक समय ऐह्वर्य और विलास मे डूबे रहने वाले लाला मुंशीराम को अमर 

शहीद स्त्रामी श्रद्धानन्द बना दिया । लाला मुशीराम से अमर शहीद स्वामी श्रद्धानन्द बनने तक की यह 
रोमाच यात्रा मनुष्य के अजेय विश्वासों और संकल्पो की विजय यात्रा है। उन्होंने एक दिन प्रतिज्ञा की कि 

जब तक गुरुकुल बनाने के लिए तीस हजार रुपये इकट्ठा न कर लूँगा तब तक घर मे पैरन रखूंगा | यद्यपि 
उस समय इतनी बडी राशि इकट्ठा करना, वह भी गुरुकुल के लिए, असम्भव जैसा था पर मुशी रामजी ने 

६ महीने के भीतर ही उस राशि की सीमा को पार कर लिया। 
कालेज दल के मित्र देक्ष मे प्रचलित शिक्षा-पद्धति के सहारे आगे बढना चाहते थे परन्तु महात्मा दल 

के भिन्रो का विश्वास था कि हम प्राचीत वेदिक शिक्षा प्रणाली को अपनाकर स्वामी दयावन्द के सपनो के भारत 

का निर्माण कर सकते हैं। यह संघर्ष मांस खाने या न खाने के समर्थन या विरोध के संघर्ष से कही तीव्र और 
उग्र था और दूरगामी भी । इसके पक्ष-विपक्ष मे प्रचार करने से कितना लाभ, कितनी हानि हुई यह खतिया 

कर देखने की बात अभी रहने दें । अभी तो हम यही जानना चाहते हैं कि भारत के तवजागरण में स्वामी श्रद्धा 

नन्द द्वारा स्थापित युरुकुल काँयडी का कितना योगदान रहा है या रहा भी है। 
मुंशी अमन्धिह द्वारा दी गयी लगभग ७०० बीघे जमीन पर सन् १६०२ मे कैसे गुरकुल की नीव पड़ी 

यह सभी जानते हैं पर प्रो० इन्द्र विद्यावाचस्पति के शब्दों मे हम उसके प्रारम्भिक छप की एक ऋलक अवध्य 

देना चाहते हैं। इन्द्रजी गुरुकुल मे प्रवेश पाने वाले पहले दल में थे । वे लोग प्रशिक्षण के रूप मे अभी गुजरां- 
वाला मे पढ़ रहे थे। वहाँ से वे हरिद्वार आये । भयंकर जंगल पार करके उप्त भूमि तक पहुँचने मे उन्हें साढे 
नौ घण्टे लगे। वैसे यह फासला कुल चार भील का था। कल्पना की जा सकती है कि कैसा मार्ग रहा होगा वह । 

जब वे वहाँ पहुँचे तो रात घिर आई थी। आकाश मे चाँदनी के घवल प्रकाश मे जो सुन्दर दृश्य उन्होंने देखा 

१. भ्रमर शहीद स्वामी श्रद्धातन्द : मेरे पिता--इन्द्र विद्यावाचस्पति, पृ० ४ंप-४& 

३. वही, पृष्ठ ४७ 
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था उसे वे कभी ते भूल सके, “घने जंगल के बीचोवीच कोई दो बीघे का मैदान साफ किया भया था। उसमें 

एक ओर फूप के छप्परों की एक लम्बी पंक्ति थी जो छात्रों के रहने का आश्रय स्थान था। उसके साथ सम 

कोण बनाती हुई दूसरी छप्परों की पंक्ति में भोजन भंडार था। उनके बीच के कोने में एक स्विस काटेज लगा 
हुआ था जो प्रधानजी का दफ्तर भी था और रहने का स्थान भी । उत छण्परों से कुछ दूर दो छप्पर डालकर 
गोशाला बनाई गयी थी । यह फूस के छप्परों का डेरा उस खली चाँदती में अद्भुत शोभा दिखा रहा था। हमें 
उस समय ऐसा अनुभव हुआ कि हम सचमुच स्वर्ग के किसी टुकड़े पर पहुँच गये हैं। यह गुरुकुल का प्रारम्भिक 
रूप था ।/१ 

उस प्रारम्भिक जंगली रूप से वतंमान शहरी रूप तक पहुँचने में कितना समय लगा, कंसे-कंसे कड़वे 

और मीठे अनुभव हुए, गुरुजनों और ब्रह्माचारियों की कैसी-कंसी क्रांतियाँ हुईं, यह अद्मुत कहानी कितनी 

रोमांचक हो सकती है, इसकी कल्पना करता भी आज असम्भव जैसा है। सत्य सदा कल्पना से अधिक चकित 
कर देने वाला होता है। क्या कोई इस बात पर विश्वास करेगा कि जब गुरुकुल में कडवे तेल के स्थात पर 

मिट्टी के तेल्न के प्रयोग का प्रस्ताव आया तो उसके विएद्ध तीढ्र आन्दोलन शुरू हो गया था पर प्रो० इन्द्र विद्या- 
वाचस्पति के शब्दों में, “ब्रह्मचारियों मे प्रधान जी के प्रति बहुत श्रद्धा का भाव बना हुआ था । इसका परिणाम 
यह हुआ कि जब प्रधान जी की आज्ञा से मिस्तरी मग्घर सिंह कमरों में बडी लालटेन लटकाने के लिए आया 

तो कोई अप्रिय घटना नहीं हुई और चुपके से मिट्टी के तेल के रूप मे पाव्चात्य सम्यता ने पूर्वी सम्यता के दुर्ग 
में प्रवेश किया ।” 

इस तरह के परिवतंन हर क्षेत्र में आते चले गये । कुछ परिवतेन ऐसे हुए जिनको लेकर प्रारम्भिक 

साधकों में मतभेद हो गये और कुछ सहयोगियो मे गृरुकुल छोड दिया, कुछ मे उस पार जाकर महाविद्यालय, 
ज्वालापुर की स्थापना की । इन सबका विश्लेषण करना यहाँ अप्रासंगिक है पर सब मतमेदो के बावजूद गुरु- 
कुल के प्रति आकर्षण बढ रहा था और वार्षिकोत्सव पर उपस्थिति सन् १६०२ में तीन हजार से बढ कर सन् 

१६१२ में पिछतर हजार तक पहुँच गयी थी। नाना क्षेत्रों के अनेकों प्रसिद्ध व्यक्ति भी समय-समय पर गृकुल 

आते थे । कैसी कठिन परिस्थितियों में काम करना पडता था उन दिलों, इसका एक उदाहरण देना पर्याप्त 

होगा। उन दिलों गंगा पर बने नावों के कच्चे पुलों को पार करके ही गुरुकुल पहुंचा जा सकता था। किसी- 
किसी वर्ष तो ठीक उत्सव के दिनों में अधिक वर्षा हो जाने के कारण गगा में जल बढ़ जाता था और पुल टूट 

जाता था। तब प्रधान जी कंधे पर पीला दुपट्टा डलकर और लम्बी लाठी हाथ मे लेकर ब्रह्मचारियों मे आते 
थे और कहते थे कि चलो पुल बनायेंगे। 

और सचमुच ब्रह्मचारी, उनके अधिष्ठाता और कारीगर सब मिलकर कुछ ही घण्टों में पुल तैयार कर 

देते थे । एक बार पुल बनने में कुछ देर हो गयी और दर्शक कनखल की ओर किनारे पर जमा होने लगे, तब 
इन्द्रजी के शब्दों में, "प्रधान जी ने उसी समय खाने का बहुत-सा सामान गुरुकुल से मंगवाकर तनेड़ों पर परली 

पार भेज दिया और कहला भेजा कि आप लोग वापिस न जाएँ। हम सब पुल पूरा होने पर ही खाना 

खायेंगे। इस पर जो यात्री तैरना जातते ये, गंगा में कूद पड़े और पुल बनाने में हमारी सहायता करने लगे। 
जहाँ तक याद है, दिन के दो बजे तक पुल पूरा हो गया ओर गुएकुलवाप्ती यात्रियों को साथ लेकर गुरुकुल की 
ओर रवाना हों गये !/* 

यह एक भालक मात्र है उत प्रारम्भिक कठिनाइयों की जिनसे मुंझीराम को जुभना पड़ा था। जो नये 
पथ का निर्धाण करते हूं उन्हें तपना ही पड़ता है। बिना तपे तो प्रभु भी वरदान नही देते पर यह तपना शरीर 

१ प्रमर शहीद स्वामी श्रद्धानन्द : मेरे पिता इन्द्र विद्यावाचस्पति, पृष्ठ ५५ 
२. बह्दी, पृष्ठ ६० 
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सुखाता नहीं है, पराई पीर में तपना है। शब्द कों पकडना नही है, अर्य को जीना है। लाला मुंशीराम से 
स्वामी श्रद्धांनन्द तक पहुँचने की यह यात्रा पराई पीर में तपने और शब्द के अर्थ को रूपायित करने की ही 
यात्रा है। 

स्वामी दयानन्द ने पहचान लिया था कि अन्दर के तमस और बाहर के भंझावातों से जुभने के लिए 

सबसे पहले शिक्षा की परम आवद्यकता है, इसीलिए प्रचार के साथ-साथ वैदिक पाठशालाएं स्थापित करने का 
भी प्रयत्त किया था उन्होंने और उनके बाद उनके द्वारा स्थापित आयेसमाज ने इस क्षेत्र में जो काम किया उसे 

सभी ने एक स्वर में अभूतपूर्व कहा है। एक समय तो सारे भारत मे दयानन्द एंग्लो-बैदिक स्कूल-कालेजों, 

गुरुकुलों और कन्या महाविद्यालयों का जाल बिछ गया था | 

उनकी सफलता-असफलता और ओचित्य-अनौचित्य पर विचार करना यहाँ अप्रासंगिक है। इतना 

जान लेना पर्याप्त है कि अतीत संस्कृति का अपूर्व भंडार है। उसको तकार कर न तो वर्तमान का निर्माण 
किया जा सकता है, न भविष्य की कल्पना की जा सकती है। महात्मा मुंशीराम पुरातन शिक्षा-पद्धति को 
अपना कर पुरातन का मात्र अमूर्त गुणणान ही नहीं करना चाहते थे बल्कि जो नवीन है उसमें समोकर उसे 
ठोस व्यवहारिक भूमि पर परख देखना चाहते थे। वह कितने सफल हुए, हुए भी या नहीं, यह प्रदन भी यहाँ 

कोई अर्थ नहीं रखता, क्योंकि विजय मंजिल तक पहुँच जाने का नाप नही है। उसकी कसौटी तो उद्देश्य को 

पाने के लिए किये जाने वाला अनवरत संघर्ष है। महात वही व्यक्ति होता है जो विचार को कर्म मे रूपातरित 

करने का लक्ष्य सामने रखता है। महात्मा गांधी से किसी ने पूछा था--“आप महान क्यों हैं ? ” 

महात्मा जी ने उत्तर दिया था कि वे महान नहीं हैं लेकिन अगर महान होने का अर्थ है कि उनके 

विचार उनके कर्म से दस कदम पीछे रहते हैं तो सम्भवत: वह महान हो सकते हैं। 
महात्मा मुंशीराम को इसी अर्थ में महान कहा जा सकता है। भारत के सामाजिक और राजनीतिक 

तव-जागरण में अकेले गुरुकुल कॉगडी का जो योगदान रहा है, उसका तटस्थ मूल्यांकन यदि किया जाए तो 
उसके परिणाम पर कोई भी देश गव॑ कर सकता हैं। 

हिन्दी ही देश की राष्ट्रभाषा है, इस तथ्य को पिछली छाताब्दी में ही देश के सभी मनीषियों ने स्वी- 

कार कर लिया था और इनमें प्राय: वे महानुभाव थे जिनकी मातृभाषा हिन्दी नही थी। स्वामी दयानन्द की 
मातृभाषा हिन्दी नहीं थी । स्वामी श्रद्धानन्द की मातृभाषा भी हिन्दी नहीं थी पर उनके नेतृत्व में और 
उनकी प्रेरणा से हिन्दी के प्रचार-प्रधार के लिए आर्यममाज और गुरुकुल काँगड़ी ने जो कुछ किया, उसकी 

प्रह्लेंसा सभी ने की है। 
स्वामी जी के कारण ही सबसे पहले आर्यसमाज ने यह आवाज उठाई कि शिक्षा का माध्यम देशी 

भाषाएँ होनी चाहिए। महात्मा मुंशी राम ने इस सम्बन्ध में गुरुकुल काँगड़ी के माध्यम से अनेक क्रियात्मक 
परीक्षण किए। यहाँ के स्नातकों ने बेज्ञानिक विषयों पर मौलिक ग्रंथ लिखे। पारिभाषिक शब्दों का निर्माण 

किया । यहीं पर सबसे पहले इस शताब्दी के प्रथम चरण में, हिन्दी के माध्यम द्वारा वैज्ञानिक विषयों की उच्च 

शिक्षा देता आरम्भ किया गया और हिन्दी में विज्ञान की पाठ्यपुस्तकों के अभाव को भी दूर करने का सफल 

प्रयल्त किया। महात्मा मुंशीराम के अनुरोध पर जिन दो व्यक्तियों ने आज से ८० वर्ष पहले (१६०५ में) 

रसायन शास्त्र, वनस्पतिश्षास्त्र, विद्युत शास्त्र, भौतिकी ओर रसायन विज्ञान जैसे विषयों की पाठ्य-पुस्तकें 
तैयार की, वे थे सर्वश्री महेशचरण सिन्हा (१८८२-१६४२) और गोवधंन-शास्त्री (१८६१-१६२७) । बाद 
में तो युदकुल के स्नातकों सहित अनेक विद्वान इस क्षेत्र में आये। विज्ञान के अनेक क्षेत्रों में अनुवादों द्वारा 
हिन्दी साहित्य को समृद्ध करने वाले विद्वानों मे भी गुरुकुल के स्नातक प्रमुख रहे हैं। पर प्रारम्भ में यह 
काप्त करना निश्चय हो बहुत कठित रहा होगा। आज भी अच्छी पाद्यपुस्तकों का अभाव खटठकता रहता है 
तो आज से अस्सी वर्ष पहले स्थिति क्या रही होगी, पर महात्मा मुंशीराम तो सच्चे अर्थों में क्मंयोगी थे। 
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जाहोंने यह प्रमाणित करके कि हिन्दी के माध्यम से किसी भी विषय में उच्च से उच्च शिक्षा दी जा सकती है, 
बड़े-बड़े विववविद्यालयों के अधिकारियों को चकित कर दिया । तत्कालीन कलकत्ता विश्वविद्यालय आयोंग्र के 

प्रधान श्री सेडलर ने स्पष्ट शब्दों में कहा था, “मातृभाषा द्वारा उच्च शिक्षा देने के परीक्षण में गृढकुल को 
अभूतपूर्व सफलता भ्राप्त हुई है ।” 

यही सब देखकर महात्मा ग्रांधी ने महामता पंडित मंदन मोहन मालबीस से कहां था, “मंग्रा के 

किनारे हरिद्वार के जंगलों में गुरुकुल खोलकर जब स्वामी श्रद्धानन्द हिन्दी के माध्यम से उच्च शिक्षा दे सकते 
हैं तो वाराणसी की बंगा के किनारे बेठकर आप इन बच्चों को टेम्स का पानी क्यो पिला रहे हैं ! 

हिन्दी साहित्य की विविध विधाओं को विशेषकर जीवनी, आत्मकथा, यात्रा वृत्ान्त आदि को तो 
गुरुकुल के स्नातकों ने पुष्ट किया ही है, उन्होंने शिकार और वन भ्रमण की रोप्रांचक यात्रा कथाएँ भी प्रस्तुत 

की हैं। लेकिन राष्ट्र में नवचेतना जगाने की दृष्टि से दो क्षेत्रो मे उवका योगदान बहुत ही सराहनीय रहा 
है, एक अनुसंघान के क्षेत्र में, दूस रा पत्रकारिता के क्षेत्र में। किसी भी जाति या धर्म की स्वास्थ्य रक्षा के 
लिए निरन्तर खोज करते रहना बहुत आवश्यक है। प्रारम्भिक वर्षों मे गुरुकुल काँगड़ी में भारत के इतिहास 
को तथा वैदिक देवताओं और ऋषियों को लेकर काफी काम हुआ । अनेक उच्च कोटि के ग्रंथ प्रकाशित हुए । 
यह भावद्यक नहीं कि प्रत्येक व्यक्ति उतके निध्कर्षों तथा स्थापनाओं से सहमत हो, पर ऐसा कार्य चिन्तन को 

धार ही नही देता बल्कि कट्टर सिद्धान्तवादी होने से भी बचाता है।इसीलिए कभी-कभी तीज मतभेद भी 

उभरे पर जैप्ता हम कह आये हैं मतभेद के पीछे दुर्भावता न हो तो वह स्वास्थ्यकर ही होता है। 
अनुसन्धान के क्षेत्र की तरह पत्रकारिता के क्षेत्र में भी गृरकुल के स्नातकों ने अभूतपूर्व जागरूकता 

और विवेक बुद्धि का परिचय दिया है। प्रारम्भ में प्रचार कार्य के लिए, स्वयं स्वामी दयातन्द की प्रेरणा से 

साप्ताहिक और मासिक पत्रिकाओं का जो सिलसिला आरम्भ हुआ था, वह अन्ततः व्यापक राष्ट्रीय चेतना में 
कंसे परिवर्तित हो गया, उसका विस्तृत विवेचन बन्धुबर क्षेमचन्द्र सुमन ने दो वर्ष पूर्व यही पर “महधि दया- 
नन्द निर्वाण शताब्दी व्यार्ुयान-माला' के अन्तगेत दिये व्याख्यान में किया था। वह जिस निष्कर्ष पर पहुँचे 

उससे हम भी सहमत हैं कि “आयंसमाज के माध्यम से हिन्दी साहित्य और पत्रकारिता की जो सेवा हुई वहू 

इतनी महत्त्वपूर्ण है कि उसके उल्लेख के बिता साहित्य और पत्रकारिता का इतिहास अधूरा ही रह जाता है।” 

हम इस बात से भी सहमत हैं कि यदि महात्मा मुंशीराम गुरुकुल काँयडी की स्थापना ने करते तो 
हिन्दी पत्रकारिता का जो रूप हम आज देख रहे हैं वैसा सम्भवतः नहीं ही होता । गुरुकुल के स्नातकों ने इस 

क्षेत्र में जो योगदान दिया, वह हर दृष्टि से प्रशंसनीय और अभिनन्दनीय है। महात्मा मुंशीराम ने 'सद्धर्म 

प्रचारक नाम का एक साप्ताहिक पत्र उर्दू में निकाला था। इसका पहला अंक १६ फरवरी १८८४ को प्रका- 

शित हुआ था। कई वर्ष वह उर्दू में ही निकलता रहा पर एक दिन अचानक किसी ने उन पर व्यंग्य करते हुए 
कहा, “स्वामी दयानन्द के लिष्य बनते हो और पत्रिका उर्दू मे निकालते हो।” 

इस व्यंग्य से महात्मा मुंशीराम के अल्तर मे जैसे तुछुलवाद मच उठा । और बन्लतः उन्होंने १ मार्च, 
१६०७ से सद्धमं प्रचारक की भाषा हिन्दी कर दी। मित्रों ने बहुत समझाया कि पत्रिका पहले ही घाटे में बल 
रही है, अब हिन्दी मे उसे कोन पढ़ेगा । पंजाब में तो हिन्दी केवल स्त्रियाँ ही पढ़ती हैं। उनका उत्तर वा, "देश 
की राष्ट्रभाषा हिन्दी है। स्वामी दयानन्द जब ग्रुजराती होते हुए हिन्दी में ग्रन्थ लिख सकते हैं तो हम उनके 

अनुयायी थोड़ा-सा त्याग मी नही कर सकते । हमारे लिए तो हिन्दी का पढ़ता-पढ़ाना अनिषाय॑ है। और सच- 

मुच इस निएचय का सुखद परिप्ाम हुआ । केवल उस पत्र को पढ़ते के लिए ही बहुत-से लोगों ते हिन्दी 
सीखी । 

१. दयाव स्व गौर हिन्दी पत्रकारिता--८ फरवरी, १६८५ 
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भहात्मा मुंशी राम स्वयं ही आदझ्ष स्थाफ्ति करके नहीं रह गये बल्कि उन्होंने अपने दोनों पुत्रों सर्वश्री 
हरिश्वन्द्र वेदालंकार और इन्द्र विद्यावाचस्पति की भी इसी मार्ग का पथिक बना दिया | उन्होंने सन् १११७ में 
'ब्रद्धां नाम से एक और साप्ताहिक निकाला था । कुछ दिन तक 'सद्धमं प्रचारक' दैनिक के रूप मे भी निकलता 
रहा। उन्हीं की प्रेरणा से प्रो० इन्द्र ते न केवल 'सद्धमं प्रचारक का सम्पादन किया, न केवल दिल्ली से देनिक 
“विजय प्रकाशित किया, बल्कि कालांतर मे 'अर्जुन', 'नवराष्ट्र' और 'जनसत्ता' जैसे सशकत साप्ताहिक और 
दईतिक पत्र निकाल कर हिन्दी पत्रकारिता की जो नींव डाली थी (सुमन जी के शब्दों मे), “उसी पर आज हिन्दी 

पत्रकारिता का यह भव्य भवन खड़ा है।” इन्द्र जी के सम्पादकीय अपने सल्तुलित और सारग्भित चिन्तन के 
लिए बहुत लोकप्रिय हुए । 

राष्ट्रभाषा हिन्दी के प्रति उनकी ऐसी अनन्य सक्रिय भक्ति देखकर ही हिन्दी साहित्य सम्मेलन ने 

सन् १११३ में उन्हें भागलपुर, बिहार में होने वाले अपने चौथे वाधिक अधिवेशन का अध्यक्ष मनोनीत किया 
था। अपने अध्यक्षीय भाषण में उन्होंने घोषणा की थी--”“पर भाषा मे विचार उठने से जहाँ सभ्यता विदेशी 
होगी, वहां राष्ट्र भी भारतीय न रहेगा । भाषा ही तो जातियों के जीवन का साधन होती है । बिना एक राष्ट्र 
भाषा के प्रचार के राष्ट्र सगठित होना वैसा ही दुष्कर है जैसे बिना जल के मीत का जीवन ।” 

उन्होंने उर्दू भापी होते हुए भी अपनी आत्मकथा 'कल्याणमार्ग का पिक' हिन्दी में लिखी ।' इसमे 

उन्होने अपनी जीवन-गाथा का और उसमे आने वाले उतार-चढ़ावो का, बड़ी बेबाकी से चित्रण किया है । 

भारत में उत्त समय वैसा साहस केवल महात्मा गांधी ही दिखा सके थे । 
अठारह वर्ष गुरुकुल के आचाय॑ पद पर सुशोभित रह कर जहाँ एक ओर उन्होंने ब्रह्मचयं प्रधान 

राष्ट्रीय शिक्षा प्रणाली का पुनरद्वार किया, छात्रों में राष्ट्रीयशा और निर्भीकता के भाव जागृत किये और 
राष्ट्रभाषा को समृद्ध किया, वहाँ अनेक विदेशियों को भी आकपित किया । कुछ व्यक्ति यहाँ हिन्दी पढ़ने के 
लिए आते थे। कुछ यहाँ हो रहे प्रयोगों से आकर्षित होकर आते थे ओर यहां के वातावरण पर मुग्ध हो जाते 
थे । प्रो० इस्द्र ने अपने पिता की जीवनी में ऐसे अनेक प्रसंगो का रोचक वर्णन किया है। उनके ढब्दों में, 

/१६०९-१० के लगभग दिल्ली के सेण्ट स्टीफन्स कालेज से गुरुकुल के सम्बन्ध ऐसे हो गये थे जैसे दो बहनों 
के होते हैं। दीतबन्धु सी० एफ० एंड्रयूज और प्रिसिपल रुद्र का पिताजी से स्नेह हो गया था। इसे अकारण 

सह का नाम ही देना चाहिए, क्योंकि न तो उसमे किसी का कुछ स्वार्थ था और न ही धर्म अथवा संस्कृति की 

समावता थी। केवल प्रवृत्तियों की समानता के कारण ही यह स्नेह पैदा हुआ था।/” 

लेकिन एक ओर वे था जो वहाँ यह जानने के लिए आता था कि यहाँ विदेशी शासन को उखाड़ने 
का कौनसा पड़यत्र चल रहा है। गुप्तचर विभाग अजीब-अजीब खबरें मरकार को देता था। जैसे वहाँ ऐसे 
बित्र लटके हुए हैं जिनमें दिखाया गया है कि गोरो के आने से पहले मारत क्या था ओर उनके आने के बाद 
क्या हो गया। उसने लाला लाजपत राय, सर अजीत हु और भाई परमानन्द को आयंसमाज के साथ जोड़ 
कर उसे बागी सस्या मान लिया। इस सम्बन्ध में १६९१४ ई० में मजदूर दल के एक नेता श्री रेकपे कैकण- 

मलड ने, जो बाद भे इस्लेण्ड के प्रधान मंत्री भी बने, लिखा था, “इस उन््नतिशील धामिक सस्था आयंसमाज 

के सम्बन्ध में जितने भी सन्देह किए जाते हैं, वे सब इस गुछकुल पर लाद दिए गये हैं। पुलिस के अफस्तरों ने 
इसके सम्बन्ध में गुप्त रिपोर्ट दी है और अधिकांश एंग्लो इडियन लोगों ने इसकी निन््दा की है। अध्यापको मे 
एक भी अंग्रेज नही है। अंग्रेजी साहित्य को पढ़ाई और उच्च शिक्षा के लिए पजाब यूनीवर्सिटी द्वारा नियुक्त 
पुस्तकें यहाँ काम में नहीं लाई जाती। विद्याधियों को विद्यालय से उसकी अपनी उपाधियाँ दी जाती हैं। 

१. शानमण्दल, काशी, १६२४ 

३ वही, पृष्ठ ६० 
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सचमुश्च यह सरकार की अवज्ला है। घबराए हुए सरकारी अधिकांरी के मुँह से उसके लिए पहली बात यही 

निकलेगी कि यह स्पष्ट राजड्रोह है। परल्तु गुरुकुल के विषय में यह अन्तिम राय नहीं हो सकती । मैंकाले के 
बाद भारत में शिक्षा के क्षेत्र में यह पहला प्रश्नस्त प्रग्मत्त किया गया है। भैकाले के प्रग॑त्नों के परिणामों से 
प्रायः सभी भारतवासी संतुष्ट हैं। किल्तु जहाँ तक मुझे मालूम है, गुरुकुल के संस्थापकों के सिवा किसी और 
ने इस असन्तोष को कार्यरूप में परिणत करते हुए शिक्षा के क्षेत्र में नया परीक्षण नहीं किया ।” 

दिच्यू स्टेट्समैव ने तो यहाँ तक लिख दिया था, “आध्यात्मिकता एवं नैतिकता से प्राय: कृन्य, 
प्रतिभाहीन ब्रिटिश अधिकारी एकाएक घबरा जाते हैं । वे नहीं समझ सकते कि ये लोग क्या कर रहे हैं। इस- 
लिए वे इसमें राजद्रोह का सन्देह करने के आदी हो गए हैं।” 

सन्देह की यह नींव बहुत पहले पड़ चुकी थी | जालंधर में मुंशी राम जी सवेरे घूमने जाया करते थे। 
वहाँ के डिप्टी कमिइनर कर्नल हार्कोट भी जाते थे। दोनों में खूब बातें होती थीं। लेकिन जब कर्ल को पता 
लगा कि मुंशी राम आयंसमाजी हैं तो उन्हे बड़ा आहचर्य हुआ | बोले--“आप और आयंसमाजी | आप 

तो बड़े घामिक आदमी हैं। आप आरयसमाजी नहीं हो सकते ।”' उन्होंने उत्तर दिया कि वे आर्यंसमाजी ही 
नहीं प्रत्युत स्थानीय आर्यंसमाज के प्रधान भी हैं | तब साहब बोले, “परन्तु लाहौर भाय॑त्रमाज तो एक 

पोलिटिकल संस्था है। जालंधर आरयंसमाज चाहे न हो।” तब सुंशीराम ने कनंल साहब को भायंसमाज 

के मन्तव्य तथा उद्देश्य समकाये और बतलाया कि वे लोग आयें तथा श्रेष्ठ पुरुष बनना चाहते हैं। 
इसका परिणाम यह हो सकता है कि श्रेष्ठों पर उनसे गिरे हुए पुरुष राज त कर सके । इस पर साहब बड़े 
उदार भाव से बोले, “फिर हमारे यहाँ ठहरने का उचित हेतु त रहेगा ।”* 

इस घटना से पता लगता है कि शुरू से ही गोरे हाकिम आयंसमाज को सन्देह की दृष्टि से देखते थे । 
तब गरुरुकुल पर उनकी कोपदृष्टि पड़ना स्वाभाविक था। एक समय तो स्थिति बहुत भयंकर हो गयी थी। 
धरंकाओं के घेरे में घिरे गुद्कुल को गोरी सरकार ने किसी गहरे षड्यन्त्र का केन्द्र मान लिया था और उस पर 
आक्रप्मण करने की तैयारी कर ही रही थी कि महात्मा मुंशीराम ते स्वयं शेर की गुफा में पहुंच कर उनसे बात 
करने का निश्चय किया। प्रो० इन्द्र ने लिखा है, “उस दिन की बातचीत में जो बीजपात हुआ वह कुछ वर्षों 
में भारत के वायसराय लाड वेम्सफोर्ड द्वारा गुरुकुल काँगड़ी की तीर्थ यात्रा के रूप मे फलीभूत हुआ । वायस- 
राय के ग्ुझकुल आगमन को शायद कुछ लोग सरकारी अफसर द्वारा एक शिक्षण संस्था के निरीक्षण का रूप 
दे, परन्तु जिन लोगों ने उस घटना को आदि से अन्त तक देखा था, उन्हें यह विश्वास हो गया है कि वायसराय 
का गुरुकुल आयमन केवल सरकारी दौरे का हिस्सा नहीं था प्रत्युत उसमें कुछ प्रयोजन और भावुकता का अंश 
भी था ।* 

भावुकता का एक कारण महात्मा मुंशीराम का भव्य व्यक्तित्व भी था जो अनायास ही उनके बड़ें से 
बड़े विरोधी को भी उनके प्रति स्नेह और आदर से भर देता था। पं* जवाहरलाल नेहरू के मुल्यांकन में 

उसको गन है। उस समय के संयुक्त प्रान्त के गवनेर लाडें मेस्टल, मजदूर नेता रेम्जे मैंकाडोनल्ड, दीनबन्धु 
सी० एफ० एंड्रयूज तथा प्रसिद्ध अमेरिकी पत्रकार श्री फैल्पस आदि कुछ प्रसिद्ध व्यक्ति उनके व्यक्तित्व के 
आकर्षण से खिचकर ही उनके हो रहे थे। 

बायसराय के गुरुकुल आगमन से जहाँ एक ओर कोहरे के बादल छट गये, दूसरी ओर उग्रवादियों ते 
इप्त यात्रा को सन्देह की दृष्टि से देखा। आगे हम देखेंगे कि कैसे स्वामी अद्भधानन्द भारत के स्वाधीनता 
संग्राम में कूद पड़े थे। वह खुशामदी कैसे हो सकते थे। वह तो बस यही चाहते थे कि गुरुकुल एक स्वत॒न्त् 

१. कल्याण मार्ग का पचिक, पृष्ठ १०० (सार्वेदेशिक का विशेधांक १४-१२-६५) 

२. प्रमर शहीद स्वामी श्रद्धानस्द, मेरे पिता, पृष्ठ १२३ 
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शिक्षा संस्थान बना रहे । उसे न दायें जाता है, ने बायें । उसे तो भारतवासियों के अन्तर में हीत भावना का 
जो अन्धकार पूजीभूत हो उठा है उसे दूर करना है। बिना स्वयं शक्तिशाली हुए शत्रु से कैसे लोहा लिया जा 
सकता है। सच्चा जततायक हर कदम बहुत सोच-समझ कर उठाता है, भावुकता के वशीभूृत नहीं होता। 
इसी कारण जब सरकार ते आधिक सहायता देने का प्रस्ताव रखा तो उसी दुढ़ता से उन्होंने उसे एकदम 
अस्वीकार कर दिया । दूसरी बार सोचा तक नही । उनके भव्य ओर आकर्षक व्यक्तित्व के पीछे दृढ़ विष्यास 

की एक ऐसी दीवार थी जिसे भेद पाना किसी के लिए सम्भव नहीं था। 

उन्होंने शिक्षा को लोकप्रिय बनाने का क्षेत्र केवल पुरुषों तक ही सीमित नही रखा था। आये कन्या 
पाठशालाओं और गरुरुकुलों को भी उन्होंने समान महत्त्व दिया | इन आय॑ कन्या पाठशाला के द्वारा ही तो 
हिन्दी ने घरों में प्रवेश प्राया था । कन्या महाविद्यालय, जालन्धर की तीव कैसे पड़ी, इसकी चर्चा करते हुए 
अपनी आत्मकथा में उन्होंने लिखा है, “कुछ स्वस्थ होने पर इसी मास में (अक्तूबर, १५८८) एक नये काम 

की बुनियाद डाली गयी जिसने भेरे चिरकाल के विचार को क्रिया मे परिणित कर दिया ।/! 
इसी वर्ष उनका सम्बन्ध भारतीय राष्ट्रीय काग्रेस से हुभा । ओर यहाँ से शुरू होकर यह सम्बन्ध कंसे 

सन् १६१६ मे असहयोग आन्दोलन में कूद पड़ने तक पहुंच गया, इसकी कहानी भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस के 
जन्म और विकास की कहानी है । महात्मा गाधी ने उनके सम्बन्ध सन् १६१७ में विधिवत संन्यास ग्रहण क रने 

ओर स्वामी श्रद्धातन्द नाम धारण करने से पूर्व ही घनिष्ठ हो चुके थे। निमित्त बने थे दीनबन्धु सी० एफ० 

एन्ड्रयूज़ । गुरुकुल की चर्चा करते हुए उन्होने दक्षिण अफ्रीका मे गाघीजी को लिखा था, “जिस भारत को मैं 
जानता था, जिस भारत को मैं प्रेम करता था, जो भारत मेरे सपनों में था, वह मुझे यहाँ देखने को मिला” 

तब न तो मुंशीराम जी महात्मा बने थे और न गांधी जी । बाद में दोनो ने एक दूसरे को महा्मा कह- 

कर पुकारा और फिर वह शब्द सदा के लिए उतसे जुड़ गया । २१ अक्तूबर, १६१४ के पत्र में गाधी जी ते 

उन्हें 'प्रिय महात्मा जी' कहकर सम्बोधित करते हुए लिखा, “आप मुझे 'महात्मा जी' लिखने के लिए क्षमा 
करेंगे । मैं और एंण्ड्यूज साहब आपकी चर्चा करते हुए आपके लिए इसी शब्द का प्रयोग करते हैं, उन्होंने 
मुझे आपकी संस्था गुरुकुल देखने के लिए अधीर बना दिया है'''। 

६ माह बाद गांधी जी गुरुकुल आये तब ८ अप्रैल, १६१४ को उन्हें जो मानपत्र दिया गया उसमे उन्हें 
अहात्मा' नाम से सम्बोधित किया गया था। स्वामी श्रद्धानन्द ओर आयंसमाज स्वाधीनता सग्राम से इतने 
सहज भाव से जुड़ गये, यह कोई आश्चर्य जनक बात नही है। स्वामी दयानन्द ने अपने 'सत्याथंप्रकाश' मे बहुत 

पहले लिख दिया धा--“कोई कितना ही करे परन्तु जो स्वदेशी राज्य होता है वह सर्वोपरि उत्तम होता है।” 
इन शब्दों के पीछे जो भावना है, उसी की नीव पर तो भारत का स्वाधीनता संग्राम पुष्पित-पल्लवित होकर 
परवान चढ़ा । उसके असंख्य वलिदाती, हिंसक और अहिसक दोवों प्रकार के सैनिकों मे आर्यसमाज की भद्ठी 
से तपकर निकले सैनिकों को संरुषा किसी भी दृष्टि से नगण्य नहीं है । 

स्वामी जी का कांग्रेस से सम्बन्ध बहुत पहले हो चुका था। वे गांधी जी के दक्षिण अफ्रीका मे किये 
गये आन्दोलन से भी परिचित थे। श्री योखले को अपील पर गुरुकुल के विद्याथियो ने घी-दूध छोड़ कर और 
मजदूरी करके उन दिलों पर्द्रह सौ रुपए गांधी जी के लिए भेजे थे। पर वे क्रियात्मक राजनीति में गांधी जी 
के सत्याग्रह शुरू करने पर ही कूदे । 

रौलेट एक्ट के विरोध में ३० मार्च, १६१६ को गांधी जी ने पूर्ण हड़ताल करने का आह्वान किया। 

दिल्ली में उस दिन सचमुच पूर्ण हडताल रही लेकिन रेलवे स्टेशन के एक ठेकेदार ने दुकान बंद करने से 
इन्कार कर दिया। इस पर भीड़ और पुलिस में कुछ कहा-सुनी हो गयी। उसके बाद पुलिस ने दो स्वयसेवकों 
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को गिरफ्तार कर लिया। भीड़ में उत्तेजना फैल गयी । गौली चलने और लोगों के मरते तथा धावल होंते के 
समाचार आगे लगे । स्वामी जी फिर भी सबको श्ान्त रहने को कहते रहे । बोस-पल्चीस हजार की भीड़ बड़े 
संयत भाव से सभा करने के बांद लोट चली । वे चाँदनी चौंक में धण्टाघर के पास पहुँचे ही थे कि अधानके 
कहीं गोली चल गई। लोग विश्ुब्ध हो उठे । उसके बाद वहाँ जो कुछ हुआ उसका वर्णन प्रो० इन्द्र के शब्दों 
में जो स्वयं वहाँ मौजूद थे, करना उचित होगा, "लोग नारे लगाने में व्यस्त थे और तेजी से आगे बढ़ते जा 
रहे थे । सिपाही भीड़ को अपनी ओर आता देखकर घबरा गये और तीन-चार कदम पीछे हटकर अपनी 

बन्दूकों को ऐसे ढंग से सेभालने लगे ज॑से गोली छोड़ने के समय संभालते हैं'''इतने में एक बन्दुक चल 
गयी | सरकार का बयान था कि गोली भूल से चल गयी पर लोग विक्षुब्ध हो गये । स्वामी जी ने लोगों को 
वही ठहरने का आदेश दिया और स्वयं आगे बढ़कर सिपाहियों के ठोक सामने जाकर खड़े हो गये, पूछा, 
“तुमने गोली क्यों चलाई ? ” 

इस प्रइन पर कोई उत्तर न देकर कई सिपाहियों ने अपनी बन्दूकों की सगीने स्वामी जी की और बढ़ाते 
हुए कहा, “हट जाओ, नहीं तो हम छेद देंगे ।” 

स्वाभ्री जी एक कदम और बढ़ गये । अब संगीन की नोक स्वामी जी की छाती को छू रही थी। 
स्वामी जी ने बड़े ऊँचे स्वर में कहा, “मार दो ।” 

यह दृश्य शायद मिनट-भर रहा होगा। इतने में एक अंग्रेज अफसर धोड़ा भगाते हुए वहाँ आया। 
उसके आने पर ध्िपाहियों ते बन्दु्कें नीची कर लीं ।स्वामी जी ने अफस्तर से पूछा, “गोली क्यों चलाई 
गयी (६ का 

अफसर ने बहुत अस्पष्ट शब्दों में उत्तर दिया, “गोली भूल से चल गयी थी ।” 
यह कहकर उसने सिपाहियों को पीछे हटकर भीड़ के लिए रास्ता छोड़ने का हुक्म दे दिया। 

सिपाही पीछे हट गए और जनता ने अपना कोलाहल पूण्ण प्रयास जारी रखा *'! 
इस घटना के दूरगामी परिणाम हुए। उस दिन हिन्दू और मुसलमान दोनों का रक्त बहा था। 'हम' 

शब्द में 'हु' से हिन्दू और 'म' से मुसलमान कहने का रिवाज उसी समय से चला है। शहीदों के अन्तिम संस्कार 
के समय जो दृश्य दिल्लो में देखने को आए, वे अद्भुत थे । चार अप्रैल को दोपहर की तमाज के बाद जामा 
मस्जिद मे मुसलमानों का एक विशाल जलसा हो रहा था तभी मौलाना अब्दुल्ला चूड़ीवाले ने भावाज दी, 
“स्वामी श्रद्धाननद जी की तकरीर भी होती चाहिए।” 

तुरन्त कुछ नौजवान नया बाजार जाकर स्वामी जी को लिवा लाये और स्वामी श्रद्धानन्द ने 'अल्ला 
हो अकबर' के तारों के बीच वेद मत्त्रों का पाठ करते हुए भाषण दिया । हम नहीं जानते, उससे पहले कभी 
ऐस्ता हुआ हो। यही नहीं ६ अप्रैल को फतेहपुरी मस्जिद मे भी उनका भाषण हुआ। 

ओर जलियाँवाला बाग के ह॒त्याक्ाण्ड के बाद जब कांग्रेस का अधिवेशन अमृतसर में हुआ, 
स्वागताध्यक्ष के रूप में उसका सारा भार उन्होंने ही उठाया। यहाँ भी वह नवजागरण का संदेश लेकर आये। 

पहली बार उन्होने ही कांग्रेस के मंच से ठेठ मुहावरेदार हिन्दी में भाषण दिया। पहली बार कांग्रेस का ध्यान 
अस्पृश्यता निवारण और दलितोद्धार की ओर खींचा । एक ओर ग्रांघी जी की अहिसा का पूर्ण समर्थन करते 
हुए कहा, “ओडायर और डायर, जानसन और ओबरायन ये सब हमारे ही तो भाई हैं। एक ही पिता की तो 

सन्तान हैं। उनके अन्दर क्रोष और अप्ताघुता के जो भाव हैं, वे ही हमारे शत्रु हैं।” दुसरी ओर उन्होंने यह 

चेतावती भी दी, “यदि जाति को स्वतन्त्र देखना चाहते हो तो स्वयं सदाधार की भूति बतकर अपनी सन्ताने के 
सदाचार की बुनियाद रखो । जब तसदाचारी ब्रह्मचारी शिक्षक हों ओर शिक्षा पद्धति राष्ट्रीय हो तभी जाति 
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की आददयकताओं को पूरा करने वाले नौजवान बिलेंगे। नहीं तो इसो तरह आपकी सन््तान विदेशी विचारों 
और विदेशी सभ्यता की गुलाम बनी रहेगी'* '।” 

उनके काये और प्रभाव की घर्चा करते हुए श्री नठराजन ने अपने पत्र 'इंडियन सोशल रिफार्मर' में 
लिशा था, “भारत की पवित्नता के स्तोत एवं कावाय वत्त्रों के वेश में वह् विज्ञाल तेजस्वी तथा प्रभावशाली 
मूर्ति जिसके चेहरे पर दक्ति और तेज चमक रहा था, साधारण से साधारण दर्शक की भी स्वयं सेवा करते 
हुए और महान संगठन के छोटे-छोटे कार्य का भी स्वयं निरीक्षण करते हुए यहाँ-वहाँ सभी जगह व्याप्त दीख 

पड़ती थीं।” 

वे सिक्खों के गुरु के बाग के सत्याग्रह में भाग लेकर जेल भी गये लेकिन जब चौरी-चौरा काण्ड के 
बाद गांधी जी ने अपना असहयोग आन्दोलन स्थगित कर दिया तब उनका मन टूट गया, लेकिन मतभेद का कारण 
केवल इतना ही नहीं था । गांधी जी ने आयंसमाज और स्वामी दयानन्द के सम्बन्ध में कुछ ऐसी बातें कही 

थीं जिनके कारण आयंसमाजी उत्तेजित हो उठे थे। स्वामी जी के मन को भी ठेस लगी और गांधी जी 

से उनका मतमेद हो गया। गांधी जी ने इस मतभेद की चर्चा करते हुए लिखा था, “उस मतभेद से मुझ पर 

उतका बॉल-सुलभ स्वभाव प्रकट हुआ। परिणाम का विचार किए बिता उन्हें जैसा मालूम था उन्होने सच्ची 
बात कह दी | वे अति साहसी थे। समय बोतने के साथ-साथ हम दोनों के स्वभाव का जो अन्तर था, उसे मैं 

देखता गया, किन्तु उससे तो उनकी आत्मा की छुद्धता ही सिद्ध हुई।” 

कांग्रेस की साम्प्रदायिक नीति से वह असहमत थे परन्तु किसी साम्प्रदायिक संस्था की ओर से चुनाव 

लड़कर कांग्रेस का विरोध करने की नीति का भी समयथंन उन्होंने नहीं किया । एक समय आया जब गाधी जो 

ने अस्पृश्यता मिटाने के लिए प्राणों की बाजी लगा दी, परन्तु जब स्वामी श्रद्धानन्द ने अस्पृश्यता मिटाने के 

लिए प्रस्ताव पेश किया था तब कांग्रेस के नेताओं ने उनका उपहास उडाया था । दुखी होकर उन्होंने अलग से 
दलितोद्धार सभा की स्थापना की और अपना काम शुरू कर दिया। गांधी जी के हो शब्दों में, “वह इसमे आधा- 

साधा सुधार नही चाहते थे। अगर उनकी चलती तो बात की बात में हिन्दू धर्म से अस्पृश्यता को निकाल 

बाहर करते | हरेक मन्दिर को, हरेक कुएँ को बराबरी के हुक के साथ अछतों के लिए खोल देते और इसका 

फल मुगत लेते ।” 
फल मृगत लेने की तायरी के कारण ही उनका मुसलमान मित्रों से मतभेद शुरू हो गया। शुद्धि 

आन्दोलन के समय तो विवाद और वितण्डा का कोई अन्त ही नहीं रहा। सत्याग्रह आन्दोलन के एकाएक 

स्थगित हो जाने के कारण देश का जन-मानस क्षुब्ध हो उठा और फिर निराशा से भर गया। और उसका अत 
हुआ हिन्दू-मुस्लिम भगड़ों में । इस दुर्भाग्यपूर्ण स्थिति के लिए केवल किसी एक घटना या किसी एक व्यक्ति 

को दोषी ठहराना इतिहास के साथ अन्याय करना होगा। मुस्लिम और ईसाई मित्र विश्वास करते थे कि 

प्रत्येक व्यक्षि को उनके धर्म में दीक्षित किया जा सकता है। वे ऐसा करते भी थे । क्यों कर पाते थे, इसके 
बारे में बहुत से लोग बहुत-सी बातें कहते हैं, उसका विश्लेषण करना न तो यहाँ सम्भव है, न वांछित ही । 

इतना ही कहना पर्याप्त होगा कि एक वर्थ की दृष्टि में उसी की प्रतिक्रिया स्वरूप स्वामी दयानन्द ते घोषणा 
की कि प्रत्येक व्यक्ति भाय हो सकता है। स्वामी श्रद्धानन्द इसी मान्यता को कार्यान्वित कर रहे थे। जब 

मौलाना मुहम्मद अली ने कांग्रेस के मंच से अछुतों को बॉटने का प्रस्ताव रखा तो इस मान्यता के प्रति उनका 

विश्वास और भी दृढ़ हो गया । और अन्ततः इसी मान्यता की वेदी पर उन्हें अपने प्राणों का विसर्जन करना 
पड़ा | गांधी जी ते इस विसर्जन को 'महिसासय मृत्यु कहकर सम्मानित किया! और एक समय के उनके 

प्रबल प्रतिद्वन्द्दी लाला लाजपतराय कह उठे थे, “आज स्वामी श्रद्धानन्द ते मुक्के पराजित कर दिया ।” 

इस बलिदान के बहुत से लोगों ने बहुत से अर्थ लगाये हैं पर प्रश्न यहाँ यह उठता है कि क्या स्वामी 
श्द्धावंद जी मुस्तिम विरोधी थे। क्या यह मात्र एक पंथोग ही है कि जिस मजहब के पेरोकार ने उनके प्राण 
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लिए उसी मजहब के एक दूसरे पेरोंकार ने उन्हें मृत्यु के मुँह से निकाला था और गोली लगने पर सबसे पहले 
उसी को प्राण रक्षा के लिए बुलाया गया था | और क्या यह भी संयोग ही है कि जब उनका बलिदान हुआ 

तब भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस का अधिवेशन ग्रोहाटी में हो रहा था। उसकी सफलता की कामना करते हुए 
उन्होंने अपनी रोग-झया से जो संदेश भेजा था वह इस प्रकार था, “भारत की स्वतन्त्रता हिन्दृ-मुस्लिम 

एकता, भाई-चारे पर निर्मर करती है।” उनकी श्षद्वदत का समाचार पाकर स्वयं महात्मा गांधी ने यह 

शोक प्रस्ताव रखा था : 
“अखिल भारतीय कांग्रेस का यह अधिवेशन स्वामी श्रद्धानन्द जी की कायरतापूर्ण और कष्टपूर्भ हत्या 

पर क्षोभ प्रकट करता है। भारत माता के देशभक्त और वीर सपृत की दुखद मृत्यु से ऐसी क्षति हुई है जिसकी 
पूर्ति होना संभव नही है।” 

“उनका जीवन और जीवन की विशिष्टताएँ अपने देश और धर्म की सेवा पर अर्पित रही। उन्होंने 
निर्भीकता और दृढ़ता के साथ सदेव असहायों, पतितों और दौन-दुखियों को सहारा दिया।” (१६२६) 

वह प्रतिवर्ष ईद के अवसर पर जो संदेश देते थे, वे इस संबंध में उनके सोच और चिन्तन के प्रतीक 
हैं। सन् १६२४ में उन्होंने अपने संदेश में हिन्दुओं से कहा था, “परमात्मा तो सारे संसार का पिता है, यदि 
तुम्हें इस बात पर विश्वास है तो प्राणी मात्र को मित्र की दृष्टि से देखना चाहिए और मनुष्य मात्र को भाई 
समभना चाहिए । क्या इसका प्रत्यक्ष प्रमाण आज से तीन दिन तक अमल से दोगे। आज मुसलमान स्त्री 

पुरुष, बाल, वृद्ध, युवा, नये कपड़े पहनकर अद्वितीय ब्रह्म के आगे अपनी श्रद्धा की भेंट घरने जा रहे हैं। 

क्या वह श्रद्धा उनके अन्दर धर कर गई है। यदि ऐसा होगा तो वे अपने त्यौहारो पर हिन्दुओं का दिल 

दुखाने की कोई बात नहीं करेंगे ।” 
हिन्दू-मुस्लिम एकता के पुराने दिनों की याद करते हुए उन्होंने एक बार कहां था, “परस्पर मनो- 

मालिन्य की इतनी दुघंटनाएँ घट जाने के बाद भी वह अद्भुत दृश्य मेरी आँखों के सामने आज भी वैसा ही बना 
हुआ है और मैं इसी आशा पर जिन्दा हूँ कि आपस के संदेह की सब घटनाएं छिल्त्रभन्त हो जाएँगी। 

धमं और सत्य का सूर्य अपने पूर्ण प्रकाश के साथ फिर उदय होगा ओर फिर वैसे स्वर्णिम दृश्य देखने में 
आयेंगे।” 

हिन्दू संगठत का मतलब उनके लिए मुस्लिम-विरोध तही था, बल्कि हिन्दुओं के अपने अन्तर के कलूष 
को धोना था। उन्होने स्पष्ट शब्दों मे कहा था, “हिंदुओं की तुलनात्मक दृष्टि से अवनति का मुख्य कारण 
बाल-विवाह और बाल-विधवाओं का पुनविवाह न होना है। हिन्दू-मुसलमानों के बीच दंगों और द्ेष का कारण 

हिन्दू बाल-विधवाओं की समस्या है' “इस संघर्ष से बचने का सर्वोत्तम मार्ग यह है कि हम अपनी स्त्रियों और 

बच्चों की रक्षा और देखभाल का प्रबन्ध स्वयं करे ।/ 
और यह भी कि “यदि हिन्दू जाति को नाश से बचाना है तो वतंमान जाति भेद की प्रथा जिसने हिन्दुओं 

को हजारों जाति-ठपजातियों में बाँद रखा है, अन्त कर देना चाहिए।” 

स्वामी जी से कुछ बातों को लेकर मतभेद हो सकता है पर उनका सबसे बड़ा श्नत्रु भी उन पर यह 
दोष नही लगा सकता कि वे छद्म ओढ़ते थे। आर्यसमाज की बेदी पर से अपने पहले भाषण में उन्होने कहा था, 
“हम सबके कत्तंव्य और मन्तव्य एक होने चाहिए।” जीवन के अन्तिम क्षण तक अपने इसी आदेश का वहू 
स्वयं पालन करते रहे। वे तो बच्चें की तरह सरल्न प्राण थे! घृषा और द्वेष उन्हें छू तक त गये थे। संघर्ष 
केवल कुछ मूल्यों को लेकर था। उनका मूल्यांकन उनको उनके काल से जोड़कर ही किया जा सकता है। 
श्रद्धा, गहरी धामिक भावना और त्यागमय जीवन से ओत-प्रोत, स्पष्टवादी और अति साहसी, जिस काम को 

हाथ में लेते, उसी के हो रहते। लिजलिजापन उन्हें जरा भी प्रिय नहीं था । अपने दोष ति:संकोच भाव से 

खोलकर रख देते थे । दुसरे के दोषों से परेशान हो उठते । अत्याचार का विरोध करना उनका सहज स्वभाव 
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था। बहुत जल्दी वे अगली पंक्ति में इसलिए आ जाते थे कि उनका अन््तर्मन बाहरी कार्यों से तनिक भी भिन्ने 
नहीं था। अपने विश्वास को जीना जानते थे और दूसरे के विश्वास की रक्षा करते थे । 

सन् १६२६ के चुनाव मे वे लाला लाजपतराय की नेशलिस्ट पार्टी का समर्थन कर रहे थे। उनके पुत्र 

प्रो० इन्द्र कांग्रेस के समर्थक थे । जब लाला जी ने इन्द्र जी का हठ तोड़ने के लिए उन्हें स्वामी जी के सामने 

पेश किया तो उन्होंने यही कहा, “मैंने इसे विचार और कम की पूरी स्वतंत्रता दे रखी है।” 

उनके ये ही गुण उनकी महानता की कसौटी थे। कभी-कभी उनकी दुढ़ता, उतकी उदारता को ढक 
भी लेती थी और कूटनीति से अनभिज्ञ उनका सहज विश्वासी मन गलतफहमी पैदा करने का कारण हो जाता 

था। जब उन्होंने आय॑समाज में आने का निश्वय कर लिया तब उन्होने अपने स्नेहीं पिता तक की चिन्ता 
नहीं की थी। आयंसमाज के सिद्धात्तों मे उन्हें इतना विद्वास था कि युवावस्था मे पतली की मृत्यु हो जाने 
पर भी उन्होंने दूसरा विवाह नहीं किया और समय आते पर अपनी संतान का विवाह, जाति-पाँति के बन्धनो 
को तोडकर किया । अपने ही गुरुकुल मे उन्हें बार-बार अपने सहयोगियों से संघर्ष करना पडा। हर तूफान 

को उन्होंने हँसते-हँंसते अपनी वद्ञ जेसी छाती पर सहा, लेकिन ठस से मस्त नहीं हुए । 
अपनी अस्मिता की पहचान में भटक रहे इस युग मे उनका मूल्यांकन इसी दृष्टि से किया जा सकता 

है कि हम मानसिक दासता से मुक्ति पाकर जिस मार्ग को सही समभते हैं, उम्मी को सबके प्रति द्वेष रहित 
होकर और पूर्वाग्रह से मुक्त कर सहज भाव से ग्रहण करें और फिर अधूरापत हमारे मार्ग की बाधा व 
बने। 

यही होगा हमारा उनके प्रति श्रद्धा ओर इतज्ञता का ज्ञापन । 
अन्त में एक बार फिर मैं कुलपति श्री रामचन्द्र शर्मा भौर हिन्दी विभाग के अध्यक्ष प्रो० विष्णुदत्त 

राकेश के प्रति कृतज्ञता ज्ञापन करता हूँ कि उन्होंने मुझे इतने दिन तक एक महान् पावन चरित्र के साथ 
रहने का सुअवसर दिया । ऐसे पावन चरित्रों की पावन छाया में ही तो हमे प्राणदायिनी वायु प्राप्त होती है । 

उनकी पावन स्मृति को मेरे शत-त प्रणाम ! 

उजाले अपनी यादों के हमारे साथ रहने दो, 
ने जाने जिन्दगी की किस गली मे शाम हो जाए। 

पुनश्च 

अत्यन्त व्यस्तता के बीच मैंने यह भाषण लिखा। लिख चुका तो जंसे मुक्ति की साँस ली। लेकिन 
साँस है तो मुक्ति कसी । साँस तो निरन्तरता की प्रतीक है। जीवन की अर्थात् काल की निरन्तरता की 
प्रतीक । कल, आज और फिर कल, जीवन, मृत्यु और फिर जीवन, यही तो निरन्तरता है। 

यही स्मृति है। स्मृति हमें तरल करती है। हमारी संवेदना को जगाती है। हमें पवित्र करती है 
लेकिन हमारे चिन्तन को भी घार देती है। चिल्तन के अभाव में स्मृति मात्र आरती उतारना' है 'मन मैला 
और तन फो घोना' है । मत का मेल तो चिन्तन से ही उतरता है। राष्ट्रकवि की 'भारत-भारती' का आधार 

यही चिन्तन है-- 

हम कौन थे, क्या हो गये हैं, ओर क्या होंगे अभी । 
क्षाओं विचारें आज मिलकर ये समस्याएं सभी ॥ 
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इतिहापत हर को पढे हैँ कयोड़ि वह हमें कह और आय के ही इंद्र बताता है । हम कह वृष 

देता है जिसे हमें कल की गयी गलतियों को पहचानने की हम पंदा होती है। वही समझ बहममंपत की 
प्रेरणा बतती है। जो जाति बह्मंपत रही करती, उसे किया झने का कोई अधिकार हीं है। 

शी इतिहात का एक बौर वा है स्मृति । आज के अलक्ार में स्मृति वा प्रकाश तभी झारा पद 
आतोकित वर सकता है जब हुम आतमंथन करें। जैसा हमने देखा है हि लागी भरद्धाततद जी की गहातता 

दा आधार सफतता तही रही है बलि कह संपर् रहा है। वह कम॑सता, वह अहिगता, बहू मातवीय अनुभव 

रहा है मिपतने उर्ेँ अंधकार मे आष्छातित संतार में प्रकाश का पंच निर्माण करे की शक्ति दी गी। 
गिस्तस्ता, सति, इतिहात, इसमें एक और शद्ध जोड़ दें गति। कोश में छत पर शद्धों वे अहग- 

अतग अ्य हो बढ़ते हैं पर जीवन की पाठशाला में जि कोश का उपयोग होता है, उसमें इत सब श्धों को 
एक ही अ्य है। औौर यह वर पंप गातवीय अनुभव और पंप से उपजता है। 

अभी गति की बात कही हमने ओर जहां गति है वहाँ परितत नियम है। इमनतिए हमारा निवेदन 

है कि सवा्ी अद्वानद जी की सृति हमारा पथ तभी जातोबित कर सकेगी जब हुम अपने भीतर यह जायजा 
तेने की मनतिकता पैदा कर लेंगे कि आज के निरतर पखितितहोते यू में वे गृह, जितके लिए वे जिये 

ओर मरे, आज कितने साय हैं! नही हैं तो क्यों नही हैं! हो सकते हैं तो इसे हो से है ! 

बे, हम इन प्रो हे बुे। प्र है तो तताओ है। वैदिक ऋषियों ने शिस नेति नेति का उदगोष 

किया था, वह गही तलाओ' है। आज के वैज्ञानिक यू में भी शत्य की तलाश, सत्य की मित' ते अधिक 
महत्व है। 

पी तलाश की प्रेरणा भारतीय तव-जागरण के प्रतीक लोमी ध्द्धातद जी के प्रति हमारी उच्ची 

प्रद्धा का शाप होगी- 

ततागे तलब में, वह ज्जत मिनी है, 

दुआ कर छह हूँ कि मंजिल ने बागे। 



आध्यात्मिकता की खोज में 

थी सत्यत्त तिद्धान्तालंकार 

[१] 
मेरा जन्म १ मार्च १६६६ में हुआ । अब जब मैं यह लिख रहा हूँ, २२ नवम्बर १६५७ दीवाली का दिन है। 

इस समय मैं ६० वर्ष में चल रहा हूँ । इस आयु तक पहुंचने मे संसार नदी के अनेक भेवरों तथा प्रवाहो 
को पार कर चुका हूँ। जिस शरीर ने साथ दिया वह धीरे-धीरे साथ छोडता चला जा रहा है। इस आयु मे मैं 
प्रत्यक्ष अनुभव कर रहा हूँ कि शरीर एक साधन है, स्वस्थ व्यक्त को अनुभव नही होता कि उसका शरीर 

है। जब अनुभव होने लगे कि उसके पास आँखे हैं, कान हैं, टॉंगे है, तव समझ लो कि वह जानने लगा कि ये 
सब साधन थे किसी सत्ता के, जो इन्हें इस्तेमाल कर रही थी। इनकी तरफ कब ध्यात जाता है ? तब, जब 

इनमे कोई रोग आ बैठता है। रोग के आते ही मनुष्य जानने लगता है कि मैं अलग हूँ, ये अलग हैं, ये मेरे 

साधन हैं। अगर मैं शरीर ही हूँ, इससे अलग नही हूँ, तो मुझे इनका हर समय भान क्यों नही होता ! 

जब से मैंने केटरेव्ट का ऑपरेशन करवाया है तब से मुझे यह अनुभूति हर समय बनी रहती है कि 
मैं एक स्वतल व्यक्तित्व हूँ और जिन अंगों का मैं उपयोग करता हूँ, वे मेरे साधन हैं । बसे तो विचारात्मक 
दृष्टि से हर कोई यह जानता है और मानता है, परन्तु इस बात की प्रत्यक्ष अनुभूति वृद्धावस्था मे ही होती 
हँ--जब ये साधन निबल हो जाते हैं या काम करना छोड़ देते है। जो बात वृद्धावस्था में मनुष्य के अंगों 
की होती है, वही उसके मस्तिष्क के सम्बन्ध में होती है। ऐसा समय आ जाता है जब मनुष्य ते परिश्रम 
से जो मकान या महल बनाया हूँ या जो साजो-सामान जमा किया है, बेक मे लाखो-करोड़ो ईमानदारी या 
बेईमानी से जोड़े हैं, वह सब छोड़कर चल देने की तैयारी हो जाती है और मनुष्य यह प्रत्यक्ष अनुभव करने 
लगता है कि इन सबको जो अपना 'ैं' माने बैठा था वह 'मैं' नहीं था। 

मैं इस अवस्था में पहुंच गया हें जब मुझे सब-कुछ बेगाना दीखने लगा है। इतना ही नहीं, जिन 
रिश्तेदारों को हम जीवन-भर अपना समझते रहे, इस अवस्था में यह अनुभव होने लगता है कि कोई अपना 
नहीं है। उपनिषदों में लिखा है कि याज्ञ वततय को यह अनुभूति हुई थी और वह धन-सम्पत्ति, पुत्र-कलत्र 
को छोड़कर चल दिया था। मैं समझता हूँ कि यह उसका वृद्धावस्था का अनुभव था जो बखस हर व्यक्ति 
के जीवन में आना आवश्यक है। चाहे न चाहे, यह स्थिति तो आनो ही आनी हैं । 

संसार का कुछ अपना नहीं, जिगरी दोस्त, रिश्तेदार अपने नहीं--ऐसा अनुभव कुछ व्यक्तियों को 
योवनावस्था मे, वु्ठ को वृद्धावस्था में हो जाता है। बुद्ध को बिल्कुल योवन में यह अनुभूति हो गई, बाकी 
सबको--सेठ हो, राजा हो, करोड़पति हो, रंक हो--सबको यह अनुभूति वृद्धावस्था में आती ही है। कोई 

इससे बच नहीं सकता | अगर सबको ऐसी अनुभूति आना लाजमी है, तो मेरे भीतर कोन है जो इन सबसे 
अलग है, परन्तु अलग होते हुए भी--इल सबसे अलग उसका अस्तित्व है--यहू अनुभव नहीं होता। इन 

सबमें रमे रहता भौतिकतावाद है, इन सबसे अलग होकर अपने-आपको पृथक अनुभव करना अध्यात्मवाद 
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है । लोग झूठे ही अपने को अध्यात्मवादी कहते हैं। असली अध्यात्मवाद तब आता है जब वृद्धावस्था प्र 
पर चढ़ बैठती है और मनुष्य प्रत्यक्ष अनुभव करने लगता है कि बीवी-बच्चे, दोस्त-रिश्तेदार, भाई-बहन-- 
सब हाथ से निकलते जा रहे हैं। इन्हीं को हम अपना समझते थे। ये अपने नहीं थे । सा जीवन काम- 

चलाऊ था। 
शास्त्रों में मनुष्य के लिए तीन एषणाएँ लिखी गई हैं--पुत्रेषणा, वित्तंषणा तथा लोक॑षणा । यूरोप 

में दो प्रसिद्ध वैज्ञानिक हुए हैं--मेगड्गल तथा फ्रॉयड । ये लोग भी अनेक एपणाओं को मानते हैं। परन्तु « 
तत्वत: इनकी बतलाई एषणाएँ भी उक्त तीन मे ही समा जाती है। फ्रॉयड़ जिसे 'सेक्स इन्स्टिक' कहता है, 
उसे हमारे शास्त्र सुसंस्कृत शब्दों में पुत्रंषणा कहते हैं। वित्तेषणा को वर्तमान मनोवैज्ञानिक 'एक्विज़िटिव 
इंस्टिक्ट' का नाम देते है। लोकेषणा को 'सुपीरियोरिटी' या 'इनफ़िरियोरिटी' का नाम दिय्रा जाता है। मैं 

देखता हूँ कि मैं अपने जीवन मे पुत्रेषणा, वित्तषण। तथा लोक॑पण। तीनों को प्राप्त कर चुका हूँ। मेरा आज्ञा - 
कारी पुत्र है। धन की मुझे कोई चाह नहीं रही | साथ ही ज़रूरत के लिए किसी वस्तु की कमी नहीं रही । 
सम्मान भी जितना मिलना चाहिए था, मिल्रा, अब और सम्मान की चाह नहीं। परन्तु ये सब चीजें तो 

भौतिक हैं। अब अगर कोई खोज रह गई है तो वह अध्यात्मिकता की है। इस खोज मे मैं जहाँ-जहाँ भटका 
और जिन-जिनसे उसकी कुछ झलक मिली, उनका उल्लेख करना आवेद्यक समझता हूँ। आध्यात्मिकता 
की खोज मे मैं जहाँ-जहाँ कुछ पाने के लिए गया, चाहे कुछ मिला चाहे न मिला, उनका संक्षिप्त विवरण 
निम्न है; 

१. ऋषि दयावाद भायंसमाज 

मेरा जन्म १८६८ में हुआ, ऋषि दयानन्द की मुत्यु १८५३ में हुईं। इस बीच १५ साल का अन्तर 
रहा। जिस समय मेरा जन्म हुआ उस समय तक ऋषि दयातन्द की विचारधारा भारत में सत्र व्याप्त हो 
चुकी थी। ऋषि दयानन्द ने भारत की दुर्गंति के रोग की नब्ज पहचाव ली थी और जान लिया था कि देश 
हर क्षेत्र मे रूढ़िवाद का शिकार हो गया है । उन्होंने देखा कि धमं-कर्म में, वेदो के अर्थ करने भे, सामाजिक- 
रचना में--हर क्षेत्र में देश रूढ़ियों से ग्रस्त है। उन्होंने इस रूृढ़िता पर ऐसी चोट की जो उन जैसा ऋषि 
ही कर सकता था। ऐसे वातावरण में मेरी गुरुकुल में शिक्षा हुई । मैं ऐसे वातावरण में पला जो आये- 
समाज के विचारों से व्याप्त था। जैसे मछली पाती मे ही जीवन बिताती है वेसे मेरे जीवत के लिए आय॑- 
समाज की विचारधारा बन गई। अगर कहा जाए कि मेरे सम्पूर्ण जीवन पर आरयंसमाज छाया रहा तो 
कोई भत्युक्ति नहीं होगी । ऋषि दयातत्द के जीवन में तो आध्यात्मिकता थी, परन्तु धीरे-धीरे जिन लोगो 
के कंधों पर ऋषि के कार्य का भार आ गया, उन्होंने उसे केवल समाज-सुधार और शिक्षा-अचार या धर्म- 
परिवर्तन तक सीमित कर दिया। मैं भरी अपने कार्ये-दक्षेत्र में इतने तक स्तीमित रहां। देश की अवस्था को 
देखते हुए ये सब बातें जरूरी थीं और हाल की सती होने की घटना को देखकर शायद अब भी जरूरी हैं, 
परन्तु क्रमश: आर्यसमाज भी एक मठ का-सा रूप धारण कर गया है। जगह-जगह समाजों में सम्पत्ति जुटने 
लगी, कब्जे की भावना का उदय हुआ, मन््त्री, प्रधान बनने के झगड़े उठ खड़े हुए, जो एक बार प्रधात बने 
गया वह सदा प्रधान बने रहना चाहने लगा । ऐसी अवस्था में आध्यात्मिकता की ओर किसका ध्यान आ 
सकता था : मैं आध्यात्मिकता की अन्यत्र खोज करने लगा। मैं कई तथाकथित आध्यात्मिकतावादियों के 
सम्पर्क मे आया। परल्तु मुझे कही कुछ न मिला । ऐसा लगा कि आध्यात्मिकतावाद भी एक विजिनेस का 
रूप धारण कर गया है। परन्तु कई लोगों के सम्पक मे आने से यह भी निश्चय हो गया है कि जैसे भौतिक- 
वाद की सत्ता है, वैसे ही आध्यात्मिकतावाद की भी सत्ता है। 
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२- महँषि महेश योगो 
जिन दिलों मैं दुबारा गुरुकुल कांगडी विद्वविद्यालय का कुलपति नियुक्त होकर आया, उन दिवों 

ऋषिकेश में महेश योगी का ताम बहुत सुनने में आया । आध्यात्मिकता की मेरी रुचि सुनकर उन्होंने अपने 
भक्त प्रो” सदाशिव भगत तथा गुरुकुल के योग-शिक्षक द्वारा अपने आश्रम में आने का निमंत्रण भेजा । 
मैं वहां गया, तीन दिन ठहरा। मेरे ठहरने का पुरा प्रबन्ध किया गया । एक दिन दीक्षा देने का दिन 

आया मैं गया तो मुझे “ओ ख॑ ब्रह्म॑--इस मंत्र के जाप की दीक्षा दी गई। मैं इससे प्रभावित नहीं हुआ 
और गुहकुल वापस चला आया । एक सज्जन थे--तिवारी । उन्होंने मुझे हालेड आने को निमत्रित किया 
था। १६८२ में मैं वहां गया । उन्हीं के यहां ठहरा । उनकी पत्नी ने मुझे कहा कि उनके सारे परिवार ने, 
प्रत्येक ने सौ-सौ डालर देकर महू महेश योगी से मत्र जपने की दीक्षा ली है, और वह मंत्र है 'सामि'। 
मैंने कहा कि 'सामि' कोई मंत्र नही है, 'सोहहमस्मि' है। परन्तु इससे क्या, वें लोग सामि-सामि जपा करते 
थे और वह भी हजारो एपया देकर | यह सब तमाज्ञा देखकर मुझे निश्चय हो गया कि इस भौतिकवाद के 
युग मे आध्यात्मवाद भी भौतिकवाद बनता जा रहा है। 

३ भगवान रजनीश 

आध्यात्मिकता की तलाश में मै प्रति वर्ष रजनीश के आश्रम में पृत्रा जाया करता था। मेरा 
भतीजा अजय लखनपाल रजनीश का भक्त हो गया था। वह हर समय मुझसे कहा करता था कि रजनीश 
'रियलाइज्ड सोल' है। मैं उत्तर दिया करता था कि 'रियलाइक्ड सोल' वही हो सकता है जो प्रत्यक्ष 

अनुभव कर ले कि शरीर अलग है, आत्मा अलग है| ऐसा व्यक्ति विरला ही होता है। जो व्यक्षित हंसते- 
हँसते देश-भविन के रंग में सूली पर चढ़ जाते हैं या धर्म के नाम पर बलिदान हो जाते हैं, वही (रियलाइज्ड 
सोल' कहे जा सकते है। एक दिन अजय ने रजनीश के व्याख्यान के समय यह प्रइन कर दिया कि मेरे चाचा 
पं० सत्यव्रत जी तो कहते हैं कि 'रियलाइज्ड सोल' कोई नहीं है। इस पर रजनीश ने उस दिन मुझ पर ही 
एक पूरा व्याख्यान दे डाला । उन्होंने कहा कि वे मुझे जानते हैं। उन्होंने मेरी लिखी उपनिषदों की व्याख्या 

पढो है, वे विद्वान् अवश्य है, परन्तु 'रियलाइज्ड” नहीं है, अन्यथा उन्होंने उपनिषदों की व्याख्या क्यों 

लिखी | रजनीश पर लिखते हुए मुझे उतसे मिलते का एक दूसरा प्रसंग भी याद आ रहा है। मैं समय लेकर 

उनसे मिलने गया और कहा कि मैंते अध्यात्मशास्त्र के ग्रंथों मे कुडली-जागरण की बात अनेक स्थानों पर पढ़ी 
है । मैंने सुना है कि योगी लोग स्पशश से कुंडली जगा देते है। मैं चाहता हूँ कि आप मेरी कुडली जगा दें । 

मेरी इस माँग पर उन्होंने इतता ही कहा कि आप प्रातः ४ बजे चौपांटी चले जाएँ। वहाँ भेरे कई 
भवत कूंडली-जागरण की क्रिया कर रहे होंगे। उस क्रिया मे आप भी झामिल हो जाएँ। यह तब की बात 
हैं जब वे बम्बई रहा करते थे। उन दिनों मैं खार मे रहता था । मैं ३ बजे 3ठकर रेलगाड़ी पकड़कर चौपाटी 

जा पहुँचा । वहाँ समुद्र के किनारे एक वृक्ष था। रजनीश के भक्त हाथ में बला लिये आते और एक समूह 

बनाकर खड़े हो जाते और सब मिलकर ह#ु-हू' करने लगते। यह 'हु-हू' शब्द जोर पकड़ता जाता और घंटा- 

भर हुह का शोर मचाकर चले जाते । मैंने देखा कि कई अजनबी लोग भी इस हु-हु की मंडली में शामिल 
होकर 'हु-ह' करने लगते। शायद उत पर भी कुछ मनोव॑ज्ञातिक प्रभाव पड़ जाता होगा। क्योकि जब कई 
लोग भागने लगते हैं या हँसने लगते हैं तो दुसरे लोग भी उनकी देखा-देखी वैसा ही करने लगते हैं । परन्तु 
मुझे इस 'हुनहू मे किसी प्रकार की आध्यात्मिकता नहीं दीखी । 

'कुडली-जागरण' कोई आध्यात्मिक या यौगिक-प्क्रिया है--यह मैंने अनेक आध्यात्मिक ग्रंथों मे 
पढ़ा है। इसी की धुन में मैं बम्बई के एक योगी के पास जाया करता था जो मद्रासी थे। कोचीन के 
प्रसिद्ध चित्रकार राजा रवि वर्मा के वंशज थे । उत्तका नाम जिविक्रम था। वे कहते थे कि माथे पर स्पर्श 
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करके अपनी आध्यात्मिक-दाक्ति द्वारा वे दूसरों की कूडली जगा देते हैं। जब मैं बम्बई में रहता था, तंब 
उनके पास भी जाया करता था। उन्हें जब पता चला कि मैं पालियारेंट का सदस्य हें तब उनकी' मुझमें 

दिलचस्पी बढ़ गई। उन्होंने कुंडली-जागरण पर एक पुस्तक लिखी थी। उन्होंने मुझसे चाहा कि मैं उस 

पुस्तक की भूमिका लिख दूं। मैंने भूमिका लिख दी और वहू छप भी गई। एक दिंत वे मुझे अपने कमरे मे 
ले यए और मुझे रुपये २०००/- का चैक इस भूमिका लिखने पर भेंट किया । मैंने उनके सामने ही वह चेक 

फाडकर फेंक दिया और कहा कि मैं कुंडली-जामरण के लिए आया हूँ, पँसा कमाने नही आया । मेरे अनेक 
बार उनके पास जाने पर वे मेरी कुडली नहीं जगा सके और इसे ढोंग समझकर मैंने उनके पास जाना 
छोड दिया । फिर भी अनेक योग-पिपासु उनके पास आते रहे, जिनमे एक बम्बई के मुख्य मंत्री 

श्री बी० जी० खेर के पुत्र भी थे। 

आध्यात्मिकता में कुंडली-जागरण का क्या स्थान है और इसका क्या रूप है--यह मैं भब तक नहीं 
जान पाया हूँ। कुडली के विषय में कहा जाता है कि शरीर मे आठ चक्र हूँ--कुडलिनी, मूलाधार, स्वाधि- 
ष्ठान, मणिपुर, अनाहत, विशुद्ध, आज्ञाचक्र तथा सहृक्नार। मुलाधार में कुंडलिनी सपिणी के तीन लपेट 

लेकर स्थित है। मूलाधार मे ध्यान करके वहां ज़ोर का धक्का दिया जाए तो कुंडलिनी खुल जाती है और 

ऊपर को चढने लगती है ओर भिन्न-भिन्न चक्रों से होती हुई सहत्नार-चक्र १क पहुँच जाती है। यही आत्मा 

तथा परमात्मा के दर्शन हो जाते है। यह बात कहाँ तक ठीक है, यह मै नहीं जानता, परल्तु इसका मुझे 

कोई अनुभव नही हुआ यद्यपि प्रसिद्ध आयंसमाजी नेता श्री खुशहालचन्द, जो आगे जाकर आनन्द स्वामी के 
नाम से प्रसिद्ध हुए--वे तथा उनके दामाद इसे मानते थे। उनके दामाद श्री नारायण दास कपूर ते एक 

पुस्तक लिखी है, जिसका नाम है--योगी की डायरी' | उसके पृष्ठ २७ मे वे लिखते है, “पूज्य महात्मा 
आनन्द स्थामी जी ने अपनी पुस्तक 'प्रमु-भक्ति' में कुडलिनी-जागरण का एक तरीका लिखा है। उसके 
आधार पर मैंने रेचक-प्राणायाम करके नीचे से गुदा को सिकोड़कर और पेट के अन्दर के भाग से मेरुदंड के 
अग्रभाग मूलाधार के चक्र पर ज़ोर-जोर से तीन-चार धक्के लगाये और ध्यान भी उसी भाग पर किया, तो 

उसी समय मेरे प्राण, सुषुम्ना नाड़ी मे से जो कि रीढ की हड्डी के अग्रभाग और इडा और पिंगला नाड़ी के 

साथ सब चत्रो मे से जाती हुई ब्रह्मरंध् (सहस्नार) में पहुँचती है, वहाँ दाखिल हो गए। पहले प्राण स्वाधि- 
ह्छात-चक्र में आकर रुके । वहाँ पर ध्यान लगाया तो ऊपर उठकर नाभि-चक्र मे जाकर रुक गए | वहां 
पर फिर ध्यान लगाया तो प्राण हृदय देश मे चले गए । इस प्रक्रिया में मुलाधार-चक्र, स्वाधिष्ठान-चक्र, 

नाभि-चक्र तथा हृदय-चक्र मे उजाला हो गया। 
महात्मा आनन्द स्वामी जी तथा राजयोगाचार्य श्री नारायण दास कपुर भूतपूर्व ब्रह्मवारी 

श्री व्यासदेव जी से कुडलिनी-योग सीखते रहे । इन स्वामी जी का नाम योगेश्वरानन्द था। मैं इनके सम्पर्क 
में नही आया, परन्तु श्री आनन्द स्वामी जी जो आर्यस्माज के नेता थे--इनकी इन बातों को पढ़कर मन 
दुविधा मे रहा और मैं इनकी बातो से यह भी नहीं समझ्न सका कि अध्यात्म-विद्या क्या है और कुडलिनी 
क्या है? जगह-जगह भटकने पर भी मैं कुडलिनी-योग के रहस्य को न पा सका । अगर कुडलिनी को जगाने 
से भीतर प्रकाश को ही देखना है तो अँखें खोलकर सूर्य के प्रकाश को देख लेने मे और भीतर प्रकाश को 

देखने में क्या भेद है। 
जगह-जगह भटकने पर भी मुझे अध्यात्म को खोजने की प्यास बनी रही । भोतिक तो मैं देख चुका 

था, उससे जो पा सकता था, पा चुका था । अब अध्यात्म को जगह-जगह ढूंढ़ता रहा । परन्तु वह कही नहीं 
मिला। अध्यात्म कुछ है, उसकी झलक जरूर पिलती रही। परन्तु उसका क्या रूप है यह कही पता नहीं 
चला। इस ढूँढ मे अन्य दो व्यक्तियों का सम्पके हुआ जिससे यह निश्चय तो हो गया कि अध्भात्म है, परन्तु 
ग्रह क्या है, यह ढूँढ़ अभी तक चल ही रही है। जित दो व्यक्तियों के सम्पर्क से अध्याव्य की सत्ता का 
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निश्चय हो गया- वे दो व्यक्ति हैं--श्री जे० कृष्णमू्ति तथा श्रीमती श्कुन्तला देवी । आगे दो शब्द इन्ही 
दो के विषय में लिखूँगा । 

४. कृष्णमुर्ति 

श्री कृष्णमू्ति इस युग के महान् दार्शनिक माने जाते हैं यद्यपि १६८६ में उनका देहान्त हो चुका है 
तथापि उनकी महत्त्वशालिता में किसी को संदेह नहीं है। एनी बीसेन्ट तथा लेडबीटर उसे इस युग का 

मसीहा मानते थे, ईसा या दुद्ध से कम नही । कृष्णयूर्ति का अध्ययन ऑक्सफोर्ड में हुआ | मनोविज्ञान के वे 

अद्वितीय ज्ञाता थे और आध्यात्मिक दृष्टि से उच्च कोटि के विद्वान माने जाते थे। पारचात्य शिक्षा-शास्त्री 
जान लॉक का कथन था कि बच्चों का मन एक कोरी स्लेट के समान है जिस पर संसार के आते-जाते 
संस्कार लिखे जाते हैं। जिस परिस्थिति में मनुष्य रहता है वही से आने वाले विचारो का वह हो जाता है । 
इमी प्रकार रूस का पावलोव नाम का एक मनोवैज्ञानिक ( १६४६-१६३६) हुआ जिसने जॉन लॉक के विचारों 
को क्रियात्मक रूप देते हुए परीक्षणों द्वारा सिद्ध किया कि हमारा सारा ज्ञान परिस्थिति से सम्बद्ध रहता 

है । उसने कुत्ते पर प्रशिक्षण किए। वह कुत्ते के सामने भोजन रख देता था और जब कुत्ता भोजन के लिए 
आता था तब उसी समय एक घंटी बजा देता था । भोजन को देखकर कुत्ते के मुख से लार टपकना तो 
स्वाभाविक ही था; परन्तु कालान्तर मे जब भोजन सामने न होता था केवल घंटी बजाई जाती थी, तब भी 
उसके मुख में सैलाइवा आ जाता था । इससे पावलोव इस परिणाम पर पहुँचा कि हमारा सारा ज्ञान बाह्य 
परिस्थिति से सम्बद्ध है, उससे जुडा हुआ है। क्ृष्णमूर्ति की विचारधारा का आधार यही दो विचार रहे, 
जिन्हें वह भिन्त-भिल प्रकार से प्रकक किया करता था। पावलोव ने अपने विचारों का नाम 'सम्बद्ध 
विचार' ('कंडीशंड थौट') कहा था। कृष्णमूति का कहता था कि हमारा सारा जीवन बाह्म-परिस्थितियों 
के आधार पर बना हुआ है--'कंडीशड'--है। हम मुस्लिम-घराने मे पैदा हों तो 'कुरान' पढ़ सकते हैं; हिन्दू 

घराने मे प॑दा हो तो 'गीता' या पुराण पढ सकते हैं। आज जो मुसलमान है वह अगर किसी हिन्दू के घर में 
पैदा हो जाता तो वह 'कुरान' न पढ़कर 'गीता' पढ़ता, जो अपने को हिन्दू कहता है अगर वह मुसलमान के 
चर में पैदा हो जाता तो वह 'गीता' न पढ़कर 'कुरान पढ़ता। उसका कथन था कि हम सव परिस्थिति से 
बंधे हुए हैं। 'कंडीशंड'--हैं । हमे अपने को “कुरान, गीता', 'बाइबिल', पुराण आदि से अलग होकर स्वतत्र 

रूप से सोचना चाहिए । मन को खाली करो, तब सच्चाई भीतर से प्रकट होती है। बाहर के आवरण को 
हटाकर भीतर से जो उभरेगा वही सत्य होगा। क्ष्योंकि वह स्वतंत्र होगा, किसी विचारधारा से बँधा नहीं 

होगा। #ृष्णमूर्ति का कहता था कि कुंडलिनी-जागरण आदि कुछ नही होता, कुडलिनी-जागरण से ब्रह्मश्ाव 

या आत्म-ज्ञान नहीं होता । जिन ग्रंथों के आधार पर तुम्हारा ज्ञाव बना है उन्हे फेंक दो, अपने भीतर से 

जो प्रकट होगा बही सत्य होगा। 
मैं कृष्णमूर्ति के ग्रंथों का अध्ययत करता रहा, उनके व्यास्यान दिल्ली तथा बम्बई मे सुनता रहा । 

परन्तु मुझे समझ में नही आया कि अगर ज्ञान बेदों से, 'गीता' से, उपनिषदो से या धर्म-प्रंथो से नही मिलता, 

तो भीतर से कहाँ से आएगा। राक्षस को यदि अहिंसा के तत्त्व को न समझाया जाएं, तो वह हिंसा कंसे 
छोड़ेंगा, लुटेरे को यदि लूट-पाट से न रोका जाए तो लूट-पाट कंसे रुकेगी । कृष्णमू्ति बम्बई मे व्याख्यान दे 
रहे थे, मं भी वहाँ उपस्थित था। उनकी हर बात में 'कंडीशंड' की रठ थी और मेरे पल्ले कुछ नहीं पड़ 
रहा था। परन्तु जनता उनकी बात को सुत-सुनकर झूम रही थी। मेरा मन करने लगा कि खब हज़ारों 
लोग इस व्यक्ति पर मस्त होकर धूम रहे हैं तब इनका कथन इन सबके हृदय को अवश्य छू रहा होगा । इससे 
मेरे मन में कहीं का एक इलोक स्मरण हो आया। वह इसोक था--आत्मत: प्रतिकूलानि परेषां न समाचरेत' 
__जिस बात को मैं अपने लिए न चाहूँ उस बात फो दूसरों के लिए न करूँ । हृंष्णमूर्ति का व्याख्यान समाप्त 



५१० | वैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदर्धान 

हुआ, मैं उठ खड़ा हुआ और मैंने कहना शुरू किया कि “आपकी यह बात तो ठीक है कि हमारा सारा ज्ञान 

'कंडीशंड' है, उधार लिया हुआ है । मैं भी सोच रहा हूँ कि ज्ञान उधार लिया ही होता है, परन्तु क्या ऐसा 
ज्ञान भी है जो उधार लिया न हो । यह शंका मेरे मन मे ही नहीं, आपके सब श्रोताओं के मत मे उठी होगी, 
यद्यपि वे कुछ कहना नहीं चाहते ।” 

मैंने कहना झुरू किया---“इस शंका का समाधान यह प्रतीत होता है कि जब हम बाहर से अपने ज्ञान 
को हटा देते हैं तब भीतर से यह ज्ञान उपजता है कि मैं दूसरे पर अत्याचार न कं, क्योंकि मैं चाहता हूँ 
कि दूसरे मुझ पर अत्याचार त करें; दूसरों से झूठ न बोलूँ क्योकि मैं चाहता हूँ कि मुझसे कोई शूठ ने 
बोले; मैं दूसरों की बहु-बेटी को न छोड क्योंकि मैं चाहता हूँ कि दूसरे मेरी स्त्री से या बहन-बेटी से 
छेड़-छाड़ व करें; मैं दूसरों को वस्तुओ की छीना-झपटी न के क्योंकि मैं चाहता हूँ कि दूसरे मेरी 
वस्तुओं की छीवा-झपटी न करें । यह भीतर से अपनी आवाज़ शिक्षित-अशिक्षित, सम्य-असमभ्य, पठित- 
अपठित, कंडीशंड-तान-कंडीशंड सबके भीतर की आवाज़ है ।” मैंने कृष्ण मुति तथा उपस्थित महानुभावों को 

सम्बोधित करते हुए कहा कि “इन्ही अर्थों मे वक्ता के इस कथन को समझा जा सकता है, जबकि वे कहते हैं 
कि बाहर से आने वाले ज्ञान को भूल जाओ, भीतर की अन्तरात्मा से जो ज्ञान उठता है, उसी को सत्य 
समझो ।/ 

कृष्ण मूर्ति ने जो कुछ कहा उससे मुझे इस बात की झलक तो मिली कि हमारे भीतर कोई अध्यात्म- 
शक्ति है, परन्तु इससे अधिक उनसे कुछ न मिला। इसी विचार का परिचय मुझे जगत्-विरुयात, कम्प्यूटर 
से भी आगे बढ़ी हुई शकुन्तला देवी से मिला । 

५- शकन्तला देवी 

कई साल बीत गए, बम्बई में आध्यात्मिक-जागृति का एक सेमिनार हो रहा था। मैं भी उसमे शामिल 

हुआ। मुझे मात्रूम हुआ कि 'जीवित-कम्प्यूटर' नाम से विश्यात शकुन््तला देवी भी उस सेमिनार में शामिल 
हुई हैं। मैं उनसे मिला और मैंने उनसे पूछा कि “आप इतनी बड़ी-बडी गणित की राश्षियों का जो करोड़ो मे, 
अरबों में और खरबों में होती हैं, जिनके हल मे कभी-कभी कम्प्यूटर भी गलती कर जाते हैं, या फेल हो 

जाते हैं, सेकेण्डों में कैसे हल कर लेती हैं ! क्या आप किसी प्रोसेस से हल करती है या आध्यात्मिक-शक्ति 
से वह हल आपके सामने आ जाता है? ” उन्होंने उत्तर दिया कि “मैं नही जानती--वह हल मैं कैसे कर लेती 
हूँ । मेरे सामने यह हल स्वयं आ जाता है और उसके लिए मुझे कोई प्रक्रिया नहीं करनी पड़ती ।” झकुन्तला 
देवी के यह कहने पर कि उसे किसी प्रक्रिया में से नहीं गुज़रना पडता, प्रश्न का उत्तर अपने-आप उसके 
सामने आ जाता है, मैं सोचने लगा कि ईश्वरीय ज्ञान भी जिन ऋषियों को मिला, क्या यह नहीं हो सकता 
कि वे मंत्र भरी अपने-आप उन ऋषियों के सामने अनायास उपस्थित हो गए हों । 

ये शक्ुन्तला देवी वही देवी हैं जो मद्र[स से जनता पार्टी द्वारा श्रीमती इन्दिरा ग्रांधी के मुकाबले 
खड़ी की गई थी । जब श्रीमती इन्दिरा गांधी फिर से प्रधान मंत्री बनीं, तब शकुन्तला देवी अपनी एक घरेलू 
समस्या का इन्ही से हल चाहती थीं। 

श्री कृष्णमृति की इस बात को सुनकर कि आध्यात्मिक-शक्ति भीतर है, और भीतर देखें तो जंगली 
से जंगली व्यक्ति की आत्मा में भी अहिसा, सत्य, आतंक, ब्रह्मचर्य तथा अपरिग्रह की भावना मौजूद होती है, 
जो कि सत्य है; और श्रीमती शकुन्तला देवी की कम्प्यूटर से भी बढ़ी-घढ़ी शक्ति को देखकर मैं इस निश्चय 
पर तो पहुँच गया कि श्रौतिक से ऊपर कोई आध्यात्मिक शक्ति है जो कही-कही भिन्न-भिन्न रूपों में अपने 
को प्रकट करती है। परन्तु मैं उसकी खोज में जीवत-भर भटकता रहा और अब भी उनकी खोज कर रहा 
हूँ । इसमें सन्देह नहीं कि वही शक्ति संसार का संचालन करती है और वही शक्ति हमे सुख देने के लिए 
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कष्ट में से गुज्धारती है और हमें दुःख देने वालों को कल्पित सुख में से गुज़रते हुए दुःख में धकेल देती है। 
यही कारण है कि कृष्ण ते अर्जुन को कहा था: 

सुखदु:खे समे कृत्वा लाभालाभौ जयाजयो, 
ततो युद्धाय युज्यस्व जयाय कृतनिश्चय:। 

सुख-दु:ख, लाभ-हाति, जय-पराजय--इन सबको एक समान समझकर विजय-प्राध्ति का संकल्प 
मन में लेकर युद्ध के लिए तैयार हो जा । 

(र] 
पिछला मैटर जहाँ बैठकर मैं लिख रहा था, वहाँ एक टेबल पर मैंने उसे रख दिया ताकि अगले दिन 

उसे पुरा कल । अगले दिन मैंने देखा कि लेख वहाँ नही है। नौकरानी से पूछा कि “क्या तूने मेरा लेख इस 
स्थान पर पडा देखा है ? ” वह बोली --“हाँ, नीली स्याही से लिखे ४-५ कागज यहां पड़े थे। मैंने समझा यह 

कूडा है, मैंने उन्हें कूडे मे फेक दिया है और जमादारनी घर के कूड़े मे उन्हे डालकर ले गई है।” 
उस समय मुझे स्मरण आया कि एक अग्नेज़ ने पुस्तक लिखकर उसका मैन्यूस्क्रिप्ट घर में कही रख 

दिया था। उसके पास एक कुत्ता था जिसका नाम विलियम था । कुत्ते ने उस मैन्यूस्क्रिप्ट को फाडकर उसे 
दाँतों से चवा डाला । लेखक ने जब देखा कि उसकी सालों की मेहनत को कुत्ते ने कुचल डाला तो वह 
गुस्से मे तो नहीं आया, विलियम को लक्ष्य रखकर उसे बोला--/“विलियम, तू नहीं जानता कि तूने मेरा 
कितना नुकसान कर दिया है ।” मेरे लेख की भी यही हालत हुई | मैंने नौकरानी को बुलाकर कहा--“तू 
नही जानती कि तूने मेरा कितना नुकसान कर दिया है ।” परन्तु मैं हारने वाला नही था। पुस्तक खाई जाती 
तो दूसरी बात थी, परन्तु यहाँ तो मूल लेख ही नष्ट हुआ था। मैंने सोचा, मैं फिर दोबारा उसे लिख 
डालूँं। यह सोचकर मैं उसी लेख को दोबारा लिखने बेठा। 

मैं पिछले दस-बारह साल से नित्यप्रति प्रातःकाल २५ गुलबन्दी बादामों की गिरिया मिक्सी मे 
पिसवाकर उनमे एक कप पानी डालकर उन्हें पिया करता हूँ । अब तक मनो बादाम ले चुका हुँगा । मैं 

श्री मनोहर बिद्यालंकार को टेलीफोन कर देता हूँ कि खारीबाबली से आधा किलो बादाम की गिरियाँ 
खरीदकर, पं० सत्यदेव जी (कागजी) विद्यालंकार जो ग्रेटर कैलाश मे मेरे निकट रहते है, भेज दें । वे भेज 
देते हैं और सत्यदेव जी ये बादाम मुझे दे जाते हैं। पिछले दिनों की बात है कि सत्यदेव जी बादाम लेकर 
मेरे भर पर आए और कहने लगे कि आपका “आध्यात्मिकता की खोज' वाला लेख पढ़ा था, बड़ा दिलचस्प 

था, परन्तु आप उसमें विमला देवी का उल्लेख करना छोड़ गए। विमला देवी एक आई० ए० एस० को 
पत्नी हैं। प्रायः विलायत में रहती हैं। कभी-कभी भारत आती हैं और कंम्प लगाकर भक्तों की कुडलिनी 
का जागरण करती हैं। अन्य भक्तों कौ तरह मैं भी कुडलिती जगवाने के लिए उनके यहाँ गया था, उत्ती 

की याद भी सत्यदेव जी ने कराई थी। 

विमला देवी की शरण में 

जिन दिनों की बात मैं लिख रहा हें उत दिनों आत्माराम एण्ड संस के मालिक रामलाल पुरी तथा 
मेरे मित्र श्री रामनाथ पुष्क रणाजी जीवित ये। अब इव दोनों को दिवंगत हुए कई वर्ष बीत गए । उन दिनों 
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जब विमला देवी भारत आई थीं, तब अखबारों में इश्तिहार छपा था कि अमुक स्थान पर वे कुंडलिनी-जागरण 
का कैम्प लगाएँगी । मैं तो कुडलिनी-जागरण के सदा पीछे ही पड़ा रहा हूँ। इसलिए पत्रों में यह समाचार 
पढ़कर मैं भी पुरी तथा पुष्करणा को साथ लेकर उनके कैम्प गया। वहाँ वे बैठी थी और उनके सामने 
अध्यात्म के प्रेमी भक्त अपनी कुंडलिनी जगाने के लिए बेठे थे | विमला देवी के भक्त प्रत्येक भक्त की पीठ 
पर हाथ फेरते थे, परन्तु मैं नहीं जानता कि उनके पीठ पर हाथ फेरने से उनकी कूडलिनी जाग जाती थी - 
या नहीं । मैं विभला देवी के ठीक सामने बैठ गया। मैंने कहा कि मैं अपनी कुंडली जगवाने आया हूँ। वे 
बोलीं--"क्या पहले भी किसी को गुरुसमझकर गए हो ? ” मैंने कहा, “गुरु समझकर तो नही, परंतु कुडलिनी 

जगवाने के लिए गया हैँ ।” पूछने लगी--“किसके पास गए हो ?” मैंने कहा--“रजनीश के पास ।” 

अपने एक शिष्य को बुलाकर उन्होंने कहा--/इन सज्जन को बाहर ले जाकर कहो कि ज़मीन पर रजनीश 
लिखें और उस लेख पर सौ बार जूते का प्रहार करें।” यद्यपि यह माँग वेबुनियाद तथा फ़िजूल-सी थी, तो 

भी मैं उस शिष्य के साथ बाहर गया, ज़मीन पर अपनी अँगुली से 'रजनीश' लिखा और उस पर सौ बार 

गिनकर जूते की चोट की । यह उपहासास्पद क्रिया करके मैं फिर विमला देवी के पास आ बैठा। मैंने कहा 
कि “आपकी आज्ञा का मैंने पालन कर दिया है। अब मेरी कुडलिती भाष जगाइये।” वे बोली-- तुम्हारी 
कुंडलिनी जाग गई ।” मैंने कहा कि “आपके कहने मात्र से तो मेरी कंडलिनी जाग नहीं गई। अब क्या 

कहे ? ” वे बोली---“अब जाओ, तुम्हारी कूंडलिनी जाग गई है।” मैं और पृष्करणा समझ गए कि यह सब 

पाखंड है । हम उठे और वहाँ से कोरे-के-कोरे धर चले आए | 

जब हम विमला देवी जी से मिलने आए थे तो पुष्करणा ने अपना पुराना, फटा जूता पहना हुआ 
था। कैम्प के भीतर जाने से पहले वह जूता उन्होंने एक तरफ झाडी में छिपाकर रख दिया था ताकि लोटते 
हुए बूता दूँढना ते पड़े। जब लौटे तो उनका जूता गायब था। परन्तु उसकी जगह उसी रंग का, उसी 
मेक का, उसी साइज़ का एक नया जूता पडा हुआ था। कोई भक्त भूल से अपने जूते की जगड़ पुष्करणा 

का जूता ले गया था। पुष्करणा ने वह नया जूता पहता और खुशी-खशी घर लौट आए। मैंने पुष्करणा को 
कहा कि “मेरी कुंडलिती तो नहीं जगी, तुम्हारी जग गई, क्योंकि तुम्हें फटे जूते की जगह नया जूता 
मिल गया ।/ 

इस विमला देवी के विषय में मैंने रजनीश के एक ग्रंथ में पढ़ा था कि वे दोनों एक बार बम्बई मे 
स्वामी मुक्तानन्द जी के आश्रम के पास से होकर गुज़र रहे थे। स्वामी मुक्तानन्द जी को जब पता लगा 

कि ये दोनों वह से गुज़र रहे हैं तब उन्होंने चेलों को मेजकर इन्हें अपने यहाँ कुछ देर ठहरने का निर्मत्रण 

दिया । ये दोनों वहाँ पहुँचे | इतने में एक हाथी का बच्चा गेंदे के फूलों की माला सूंड में लिये वहाँ आया 

और उसने स्वामी मुक्तानन्द जी के गले में वह माला पहना दी। यह वहाँ का रोज का कृत्य था। वह हाथी 
का बच्चा भी पालतू था और भक्तों पर प्रभाव डालने के लिए प्रतिदिन यह नाटक रचा जाता था। रजनीश 

ने उस ग्रंथ में लिखा है कि जब वे तथा विमला देवी वहाँ से लौटे तो विमला जी ने रजनीश से कहा कि 

“ऐसा खेल तो हम लोग भी कर सकते हैं।” किस ग्रंथ में यह लिखा है, मुझे स्मरण नहीं। परन्तु मुझे यह 
याद है कि इस घटना को मैंने श्री रजनीश के किसी ग्रंथ में पढ़ा है। सत्यदेव जी ने विभला देवी की जो 
बात याद दिलवाई थी उसे प्रकरण-संगत होने के कारण मैंने यहाँ लिख दिया है। 

अध्यात्म केवल पाखंड नहीं 
मेरे यह सब-कुछ लिखने का वह अर्थ नहीं है कि आध्यात्मिकता के विषय में जो कुछ कहा जाता है 

वह सब पालंड है। आध्यात्मिकता को चर्चा करते हुए मैं यह लिखना चाहता हूँ कि आध्यात्मिकता के 
सम्बन्ध में बहुत कुछ पाखंड होते हुए भी आध्यात्मिकता तथा 'अध्यात्मवाद' मे बहुत भारी सच्चाई भी है। 
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इस सम्बन्ध में मेरे पास जो पत्र ऑए हैं ईनमे एक सज्जन लिखते हैं कि दुःख का विषय है कि आप 

नब्बे वर्ष के हो गए हैं। आपकी कुंडलिनी जागृत भही हो सकती | कोई समय था जब लोग युगों तक जीया 

करते थे। आप सब कुछ छोड़कर ब्रह्म-चक्र का ध्यान करो। आपको वहाँ ब्रह्म के दर्शन हो जाएँगे। साथ 
यह भी लिखा है कि कार्ड मे लिख रहा हूँ, कार्ड छोटा है, बहुत-कुछ नही लिख सकता । अधिक जानकारी 
चाहो तो पत्र-व्यवहार करो। इस सज्जन ने न अपना नाम लिखा है, न पता लिखा, इसलिए इनसे पत्र- 

व्यवहार का कोई रास्ता नहीं है। यह सोचकर कि ये भी कोई पाखंडी सज्जन है, इनका पत्र फाड़कर मैंने 

फेंक दिया । 
एक दूसरे सज्जन लिखते हैं कि उन्होने एक ग्रंथ लिखा है, वह ग्रंथ मैं पढ”। मैं इनका ग्रंथ क्यों 

पढ़। ग्रंथ तो मैंने भी कम-से-कम चालीस लिखे है, परन्तु दु:ख की बात तो यह है कि इतना कुछ लिखकर 
भी मैं कोरे-का-कोरा हूँ और कूडलिनी-जागरण के विषय मे मेरी जिज्ञासा वैसी-की-वंसी बनी हुई है। 

एक पत्र मुझे श्री हरिश्चद्ध विद्यालकार का बान्द्रा (वम्बई) से आया है। इस पत्र में कुछ सार 
प्रतीत होता है। वे लिखते हैं : 

“गुरुवर्य श्री सत्यव्नत जी, सादर नमस्कार। आपके आध्यात्मिकता की खोज के सिलसिले मे मैं 
आपको “विपह्यता' नामक पत्रिका का जुलाई का अंक भिजवा रहा हुँ । यदि आपको पसन्द आए तो इस 
पद्धति के केन्द्र इगतपुरी में हो आइए । 'विपह्यना' पद्धति के संचालक श्री सत्यतारायण गोयनका हैं। ध्यान 

की यह पद्धति ब्रह्म देश से भारत आई है। मैंने अनेक शिविरों मे भाग लिया है” **'इत्यादि। 
इस पत्र के आने के बाद मोतीलाल बनारसीदास द्वारा बंगलो रोड, दिल्ली से प्रकाशित 'विपश्यना' 

नामक पत्रिका मुझे प्राप्त हुई। मैंने उसे पढ़ा । उसकी मुख्य बात निम्न उदाहरण से स्पष्ट है : 

विपद्यना ध्यान पद्धति 

“विपदयनरा' पत्रिका में श्री नृसिह देव अरोड़ा लिखते हैं : “ध्यान-योग मे 'विपक्यता' ध्यान-पद्धति 
का सर्वोपरि महत्त्व है। इससे हमारी प्रसुप्त चेतना के अनंत केन्द्र सक्रिय हो जाते हैं। सभी प्रकार के रोग 

व बलेश इस पद्धति से ठीक हो जाते हैं और जीवन मे संतोष व समता का उदय होता है। यहाँ तक कि 

शराब, अफीम, चरस, हशीश, हेरोईन आदि नशीले पदार्थों से भी छुटकारा मिल जाता है । 
“योग-विज्ञान के अनुसार तनावो की जड पू्व॑-संस्कारो में होती है। आजकल के वातावरण मे मनुष्य 

अपने को असुरक्षित मानकर सशकित रहता है। इस प्रकार उसमे तनाव की स्थिति बनी रहती है । फिर 
वही तनाव शरीर की नस-नाडियों मे तथा मानसिक भावनाओ व कूठाओं में प्रकट होते है जो तीव्र होने 
पर भिन्न-भिन्न प्रकार के मानसिक तथा शारीरिक रोगों तथा अन्य समस्याओ के रूप में अवतरित होते 
रहते हैं। इस प्रकार संसार के प्राणी सुखी नही हैं । यहाँ तक कि अमरीका ज॑से वैभवशाली व साधन-सम्पन्न 
देशों मे सारी लोकिक सुलल-सुविधा होते हुए भी वहाँ के लोग उद्विग्न, अतृप्त, उत्तेजित व तनाव-लिचाव 

पे युक्त जीवन जीते हैं । 

/विपश्यना का अर्थ है--शरीर को तटस्थ अन्तर्मन से देखना | विपश्यना का अर्थ है--साक्षी-भाव 
से, द्रष्टा-भाव से अपने को देखना। शुद्ध साँस के नैसगिक आवागमन के प्रति सजग रहता हुआ साधक अपने 
मन को वद्ग मे रखने का अम्यास करता है। मन को वक्ष में करने के साथ उसे निर्मल करने का भी काम 
शुरू होता है, क्योंकि साँस का मन से और मन का विकारों से गहरा सम्बन्ध है। विपद्यना द्वारा अपने 

आपको साक्षी-भाव से देखने से जैसे-जैसे मानव विकारों से मुक्त होने लगता है, वैसे-बंसे उसे सदगुणों से 
भरना सहज हो जाता है। मँत्री, सदभावना, प्यार, सहनशीलता, करुणा आदि निर्मेल मन के नैसगिक गुण 
हैं। इस प्रकार शारीरिक स्तर पर वे सारे रोग, जितका मन से सम्बन्ध है, बिना किसी डाक्टरी इलाज के 
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अपने-आप मात्र देखते-देखते दूर हो जाते हैं । अर्थात् साधक धीरे-धोरे स्वस्थ होने लगता है। दूज का चांद 
जिस प्रकार से बढ़ता है और पूर्णिमा का चाँद प्राणीमात्र को शीतलता देता है, इसी प्रकार विपश्यना साधना 
का क्रम है ।” 

यह तो मैंने 'विपश्यना' -पत्रिका का उद्धरण दिया, परन्तु अगर गहराई से सोचा जाए तो दो बातें 

स्पष्ट हो जाती हैं । पहली तो यह कि यह कोई नवीन पद्धति नहीं है। दूसरी यह कि यह अत्यन्त कठिन 

है। इतनी कठिन कि विरला व्यक्ति ही यह पद्धति कर सकता है। द 
जो लोग 'गीता' की विचारधारा का या 'यजुवेंद' का अध्ययव करते हैं उनके लिए निष्काम-भाव तथा 

ततेन त्यक्तेन मुजीथा:' --ये शब्द अपरिचित नही हैं। द्रष्टा-दृ्य भाव, निष्काम भाव तथा त्यागपूवेक भोग 
--इन तीनों का एक ही अर्थ है। 'विप्यना पद्धति' मे क्या होता है? मनुष्य अपने आत्मभाव को शरीर से 
अलग होकर देखता है, वह शरीर से हटकर अपने को शरीर से अलग देखने लगता है। वह देखता है कि 
जो कष्ट हो रहा है वह एक ऐसे पदार्थ को हो रहा है जो मैं नही हूँ, मैं उससे अलग हूँ। मैं द्रष्टा हूं, देखने 
वाला हूँ; यह शरीर दृश्य है; मुझसे अलग दीख रहा है। निष्काम-कर्म का भी यही अर्थ है। जव मैं कोई 
काम करता हूँ तब यह समझकर करता हूँ कि मैं और काम--ये दोनों अलग-अलग नही है, एक ही हैं। 
इसलिए जब मैं सफल नहीं होता तब दुःखी होता है । अगर यह समझकर मैं काम कहूँ कि यदि मैं असफल 
हुआ तो मैं असफल नही हुआ हूँ, यह शरीर असफल हुआ; अगर कोई कष्ट हुआ तो मुझ आत्मा को कष्ट 
नही हुआ बल्कि इस शरीर को कष्ट हुआ। त्यागपुर्वक भोग का भी यही अयथे है। संसार को मै भोगू, 

परन्तु भोगता हुआ भी उसके सुख तथा दुःख से जुदा रहें, उसमें डूब न जाऊँ। इस दृष्टि से “विपश्यता' 
'निष्काम कर्म 'त्यागपृवंक भोग--इन तीनो का तत्त्वत: एक ही अर्थ है। इन तीनों मे 'विपद्ययता' सबसे 
कठिन है, बाकी दोनो पद्धतियाँ इतनी कठिन नही हैं। विपद्यना कठिन तथा अब्यावहारिक है, बाकी दोनों 
व्यावहारिक हैं । 

“विपश्यना' के विषय में साधकों के अनुभव पढ़कर मैं आइचयं मे पड़ गया । कहते हैं कि इस पद्धति 
से शारीरिक रोग दूर हो सकते हैं। परन्तु जोधपुर की श्रीमती नमंदा देवी 'विपह्यना' पत्रिका में लिखती हैं 
कि सर्वप्रथम १९८० में अक्तूबर माह मे जयपुर के शिविर मे मैं सम्मिलित हुई थी। तब से निरन्तर दिन 
में एक बार साधना करती रही । सनातनी परिवार में जन्मी, आयंसमाज के सम्पर्क मे आकर गायत्री जप 

तथा हवन करने लगी । किसी उपाय से कुछ न बना, तो “विपश्यत्रा' के शिविरों मे जाने लगी । विपश्यना 

करने पर शारीरिक-स्तर पर बहुत थकान अनुभव करने लगी । लगभग मूछित जैसी अवस्था। मीलों की 
यात्रा के बाद पाँवो की जो हालत होती है। एक डग्र भी आगे नहीं बढ़ा जाता है। मानसिक-स्तर पर हर 
समय झनझनी-सी मालूम देने लगती है। पत्रिका मे साधको के जो अनुभव दिए हैं उनसे तो पता चलता है कि 

इन पद्धतियों से रोग दूर होने की बजाय बढ़ जाते हैं। श्री हरिश्चन्द्र विद्यालंकार ने, जिन्होंने मुझे पत्र लिखा 
था, यह भी लिखा है कि वे पिछले ३-४ साल से प्रोस्टेट-ग्रथि के केसर से ग्रस्त हैं। इसका मतलब यह हुआ 
कि 'विपश्यना-पद्धति' से उतका शारीरिक रोग नहीं गया । इस दृष्टि से मैं इस परिणाम पर पहुंचा हूँ कि 
विपश्यता कोई तवीन पद्धति नहीं है। न इससे किसी साधक का कोई शारीरिक कष्ट दूर होता है। अगर 

मनुष्य अपने भीतर द्रष्टा-भाव उत्पन्न कर सके, तो वह कष्टों में रहता हुआ भी कष्ठों को झेल सकता है । 
रोग झेलने का अर्थ उसका दूर हो जाना नही है । 

आध्यात्मिकता का अर्थ 

तो फिर, आध्यात्मिकता क्या है ? आध्यात्मिकता तो इसी भावना का नाम है कि मैं आत्मा हूँ, 

शरीर नहीं। परन्तु आत्मा ओर शरीर इतने मिले-जुले हैँ कि इन्हें अलग-अलग समझना बहुत कठिन है। 
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समझेना हो भी सके, तो भी इस प्रकार अनुभव करना त्तो कठिन ही नहीं, असम्भव-सा है। फिर भी मैं यह 
कहने से नहीं चूकूंगा कि यथार्थ आध्यात्मिकता' इसी का नाम है। इसे चाहे विपश्यना कहें या निष्कामता 
कहें या भोक्तृ-भोग्यता कहेँ । ये भिन््न-भिन्न ताम हैं, परन्तु 'यथार्थ-आश्यात्मिकता' इसी का नाम है, भले 
ही यह कितनी ही कठिन हो । 

आध्यात्मिकता कठिन है, परन्तु असम्भव नहीं है। इसके अनेक उदाहरण इतिहास मे पाए जाते हैं। 

उदाहरणाथे : 
कोई समय था जब यूरोप में रोमन कंथोलिक धर्म का सर्वत्र प्रभाव था । उसके विरोध में लूथर ने 

ईसा इयत मे प्रोटेस्टेट-धर्म को जन्म दिया । प्रारम्भिक दिनो में रोमन कैथोलिकों द्वारा प्रोटेस्टेटों पर अत्या- 
चार होते ये । इस समय इंक्वीजीशन की स्थापना हुई जिसमे जो व्यक्ति प्रोटेस्टेट घोषित होता था उसे 

सूली पर चढ़ा दिया जाता था। ऐसा ही एक दुष्टांत इंग्लेड मे लैटिमर नामक पादरी का है। वह प्रोटेस्टेट 
था, उसे जीते-जी आग में जला दिया गया था। जलते-जलते उसने घोषणा की कि उसकी जलती लपटों से 

जो ज्वालाएँ निकलेगी वे रोमन कैथोलिको के धर्म को भस्म कर देंगी। हुआ ऐसा ही । इग्लेड का राजा 

आज अपने को प्रोटेस्टेंट कहता है। लैटिमर ने जलते-जलते जो घोषणा की, उसे आध्यात्मिक कहा जा 

सकता है। 

विज्ञान के क्षेत्र मे भी एक ऐसा दृष्टात ब् नो का है। उसका कहना था कि सूर्य पृथ्वी के गिर्द नहीं 

घूमता, पृथ्वी सूर्य के गिद घूमती है। यह सिद्धान्त ईसाइयत के खिलाफ था। ईसाई कहते थे कि पृथ्वी 
चपटी है, वैज्ञानिक कहते थे कि पृथ्वी गोल है। इस विवाद मे ब्रूनो को आग में जला दिया गया। वहू 
खुशी-खुशी आग की लपटों में भस्म हो गया, परन्तु उसने अपने सत्य सिद्धान्त को नहीं छोड़ा । उसके दृष्ठात 
से सिद्ध होता है कि वह शरीर तथा आत्मा के मेद को देखता था, जिसे विपश्यना कहा जा सकता है। 
यही अध्यात्मवाद है। शरीर में रहते हुए अपने को शरीर से अलग अनुभव करना ही आध्यात्मिकता है। 

देश की स्वतन्त्रता के लिए जो लोग हँसते-हँसते सूली पर चढ़कर अपने प्राणों को त्याग देते हैं उन्हें 
भौतिकवादी न कहकर अध्यात्मवादी कहना होगा। भगतभिह, चन्द्रशेसर आज़ाद को कौन भौतिकवादी कह 
सकता है? ऋषि दयानन्द मृत्यु शैया पर पड़े हुए थे परन्तु मुख पर शान्ति विराज रही थी। ऐसे लोगो 
को विप्श्यना की साधना की आवश्यकता नही पड़ती, वे जन्म से ही अध्यात्मवादी कहे जा सकते हैं। परन्तु 

कितने ऐसे व्यक्ति है जो शरीर तथा आत्मा के इस भेद को समझते हो । समझते ही नहीं, जानते हों । जानते 

ही नही, अनुभव करते हों । 

मानसिक संतुलन 
ऐसा अनुभव रामायण मे रामचन्द्र जी के जीवन मे मिलता है। इस स्थिति का वर्णन करता हुम्ना 

कवि लिखता है-- 

प्रोक्तः राज्याभिषेकाय प्रस्तुतश्च बनाय च । 
त॑ मया लक्षितस्तस्य स्वल्पोष्प्याकारविश्रम: ॥ 

जब पहले रामचन्द्र जी को बुलाकर कहा गया कि कल तुम्हारा राजतिलक होगा और अगले दिन 
कहा गया कि राजतिलक होने की जगह तुम्हें (४ वर्ष वन मे रहना होगा--इन दोनो स्थितियों मे न पहली 
स्थिति मे उन्हें हर्ष हुआ और न दूसरी स्थिति मे उनके मुंह पर विषाद की शिकन पड़ी । इसे अध्यात्मवाद 

हैँ । 

जैसा मैं पहले लिख चुका हूँ, अध्यात्मवाद तो इसी का ताम है, परन्तु यह कितना कठिन है--यह् 
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भी क्या हर कोई जानता है। परन्तु इतिहास इसका साक्षी है कि कठित होता हुआ भी यह संभव है। 
इसी भावना को व्यक्त करते हुए गीता में कहा है--“सुखदुःखे समे कृत्वा लाभालाभौ जयाजयौ, 

ततो युद्धाय युज्यस्व जयाय कुतनिश्चय: ।” उद्देश्य तो वही होना चाहिए जो हम चाहते हैं, परन्तु उद्देश्य 
सिद्ध न हो, तो हताश नहीं होता चाहिए । इसी को योग-दर््षन में कहा है--“समत्व योग उच्यते /” आध्या- 
त्मिकता मानसिक समता का नाम है। इसका मह अर्थ नहीं है कि मनुष्य कर्म ही न करे, क्योकि गीता मे फल 

के प्रति आसक्ति से मना किया गया है करें करते से तही। कर्म करना मनृष्य का स्वभाव है--कार्येते हवशः 
कम स्वभावप्रकृतेर्भूणै: ।” कर्म नहीं करूँगा, यह कहकर बैठ जाने वाला भी कर्म किए बगैर रह नहीं सकता। 
परन्तु कम करते हुए भी सफलता-असफलता, हष-विधाद के अति समभाव रखना ही विपद्यना है, यही 

आध्यात्मिकता है। मैं आध्यात्मिकता की खोज मे यही तक पहुँचा हूं, इससे आगे तहीं पहुँच सका । इस 
लक्ष्य तक पहुँचने के लिए बीच में अनेक रास्ते मिले। अनेक ऐसे व्यक्ति मिले जो गुरु बने हुए थे, जिज्ञासुओ 
से घिरे थे, परन्तु उनको उलद-पलटकर देखा, वें सब पाखंडी थे और पाखंडी ही नहीं थे, अपने को सत्य 
मार्ग के अनुगामी समझते थे, ईमानदार होते हुए भी भ्रम में पड़े हुए थे । 

मैंने यह लेख कई दिन हुए लिखा था परन्तु मेरी वृद्धा-सेविका ने वह लेख कड़ा समझकर कड़े मे 

फरक दिया । परन्तु मैं चाहता था कि यह विचार सर्वसाधारण तक पहुँचे और कम-से-कम जो अपने को धर्म 
तथा अध्यात्म का ठेकेदार समझकर जनता की आँखो मे घूल झोकते हैं, उन तक पहुँचे। इसीलिए मुझे यह 
लेख दोबारा लिखता पड़ा। 

(श्] 
'विपश्यना' एक शुद्ध आध्यात्मिक पद्धति है, परन्तु मनुष्य केवल आत्मा नहीं है, मनुष्य अन्ततोगत्वा शरीर 

तथा आत्मा--इन दोनों का मेल है, इसमें सन्देह नहीं कि 'विपश्यना' का उद्भव योग-दर्शन के उस प्रकरण से 
हुआ जहाँ 'तदा द्रष्टु: स्वरुपध्वस्थानम्' कहा गया है| परन्तु आध्यात्मिकता शुद्ध आत्मा तक अपने को सीमित 
रखना है--यह बात मुझे जंची नही । आध्यात्मिकता की खोज में मैं उस पद्धति की तलाश में था जिसमे शरीर, 
मन तथा आत्मा को तथ्य माना जाता था। इस खोज में मैंने 'प्राणायाम' को भौतिक तथा आध्यात्मिक--इन 

दोनों का समाल्वय देखा । 'प्राणायाम' के सिद्धांत पर पहुंचकर मैं समभ पाया कि में शुद्ध आध्यात्मिकता की 
मंजिल पर पहुँच गया, क्योंकि आध्यात्मिकता के साथ भौतिकता को नकारा नही गया । प्राणायाम तक मैं कैसे 
2 क चर्चा करना आवश्यक समभता हूँ क्योकि प्राणायाम में भौतिक तथा आध्यात्मिक का 
समन्वय है । 

कुछ दिन हुए एक अमरीकी महिला मेरी अंग्रेज़ी की पुस्तक (7०॥ 0॥0 88०0 १००॥ (एणाह 
५४०६४ लिये हुए मेरा घर ढूंढ़ते हुए मेरे स्थान पर पहुँची । कहने लगी कि आपकी पुस्तक का, यूरोप तथा 
अमरीका में प्रचार होता चाहिए । वे सात साल से भारत मे आनन्दमयी माँ के आश्रम में रहती थी जिन यूरोपियनों 
अमरीकतों तथा भारतोयों के संपर्क में वह आयी थी, वे सब योग का नाम लेते थे । परन्तु योग क्या है वे 

नहीं जानते ये। वे इतना ही समझते थे कि कुछ आसन कर लेने का नाम योग है । कहने लगी कि आपने प्रथम 
बार इस बात पर इस पुस्तक में प्रकाश डाला है कि विविध प्रकार के आसन तो योग का एक छोटा-सा अंग 

हैं। भारत में भी जहाँ योग के विषय मे अधिक जातकारी होनी चाहिए थी, दूरदर्शन के माध्यम से योग के 
नम से जो प्रसारण होता था या है, वह योग का तही, सिर्फ आसनों का प्रदर्शन होता है, जिसे योग के बजाय 
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व्यायाम या जिमनास्टिक कहा जा सकता है। 

इस अमरीकी महिला ने बहुत ठीक कहा । आजकल जो कोई दो-चार आसन कर लेते हैं वे कहते फिरते 
हैं कि वे 'योगा' करते हैं। उन्हें यह भी मालूम नहीं कि शुद्ध शब्द 'योग' है, 'योगा' नहीं, परन्तु सब 'योगा' 
कहते हैं। 'योगा' बोलना एक फैशन हो गया है! जब मैं हालेड गया तब वहाँ मैंने देखा--एक भारतीय सज्जन 
जो भारत में पुलिस इन्स्पेक्टर थे, वहाँ 'योगा-टीचर' बने हुए थे--सिखाते थे केवल आसन, या याद करा 

देते थे कोई गलत-सलत म्त्र। जिनके यहाँ ठहरा हुआ था उनकी पत्नी ने बतलाया कि एक महात्मा योगी 
आये थे जिन्होंने सारे परिवार से ५०० डालर लेकर उनमें से हर-एक को गुप्त मन्त्र दिया था--' सामि' । मैंने 

उन्हें कहा--साम्ि' तहीं 'सोहहमस्मि/ दिया होगा। परन्तु परिवार के सब लोग 'सामि-सामि' जपा करते थे । 

यूरोप में योग के नाम पर यह सब सौदेबाज़ी चल रही है। 
तो फिर योग क्या है, और उसमें आसनों का क्या स्थान है ? 'योग' का वर्णन पतंजलि मुनि ने करते 

हुए कहा है---यम, तियम, आप्तन, प्राणायाम, प्रत्याहर, घारणा, ध्यान, समाधि--ये आठ योग के अंग हैं। 'यम' 

का वर्णन करते हुए कहा है --अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचय॑, अपरिग्रह--ये पाँच यम हैं। 'नियम' का वर्णन 
करते हुए कहा है--शोच, सन्तोष, तप, स्वाध्याय, ईश्वर-प्रणिधान--ये चार नियम हैं। इस प्रकार नौ प्रक्रि- 

याएँ मिलकर 'योग' बनता है जिसमें आसन का स्थान एक बटा तो है, जिसे आज योग समझा जाता है। इस 

तरह से आसन तो योग का केवल थोडा-सा हिस्सा है। अगर योग के सम्पूर्ण रूप को लिया जाय, तो योग 
मुख्य रूप में आध्याधिक है, और क्योंकि इसमें आसनो का महत्त्वपूर्ण स्थान है, इसलिए वह गौण रूप मे आधि- 

भौतिक है। मैंने अपने ग्रल्थ मे योग को “अध्यात्म-प्रधान आधिभौतिक' ($9॥॥70-क9४०।०९०॥| ) प्रक्रिया 

कहा है। 

आसनों में चार मुख्य आसन हैं--पद्मासन, सिद्ध-पद्मासन, शवासन तथा योग-मुद्रा-आसन । पद्मा- 
सन का प्रभाव आर्थ राइटिस पर पड़ता है, सिद्ध-पद्मासन का प्रभाव प्रोस्टेट र्लेड पर पडता है, शवासन का 
प्रभाव ब्लड-प्रशर पर पड़ता है, योग-मुद्रा-आसन का प्रभाव शरीर के भीतरी अंगों पर पड़ता है। इनमे डा० 
के० के० दाते ते, जिनका २२ अप्रैल १६८३ को बम्बई में देहान्त हो गया, झवासन पर अनेक परीक्षण किये 

और शवासन का यूरोप मे सर्वत्र प्रचार किया | डा० दाते भारत के उन विश्वविख्यात चिकित्सकों में थे 
जिन्हें प्राय: प्रतिमास यूरोप की किसी-न-किसी मेडिकल कास्फरेन्स में अध्यक्ष पद के लिए या व्यास्याता के 
तौर पर बुलाया जाता था । डा० दाते हृदय-रोग के विशेषज्ञ थे, और क्योंकि ब्नड-प्रेशर का हृदय के साथ 
विशेष संबंध है, इसलिए उन्होंने शवासन को, जो हृदय को शास्त्र रखता है, अपने अध्ययन तथा परीक्षणों का 
मुख्य केन्द्र बताया था । उनके परीक्षणों से सिद्ध हुआ कि शवासन से ब्लड-प्रेशर नीचे भा जाता है, और 
जो रोगी ब्लड-प्रेशर के लिए एडेलफ़ेत आदि की गोलियाँ लेते हैं शवासन के लगातार करते रहने के बाद वे 
छूट जाती हैं या इनकी मात्रा कम हो जाती है। वे स्वयं प्रतिदित १५-२० मिनट तक शासन किया करते थे, 
परन्तु वे शवासन को सिर्फ भौतिक व्यायाम नहो मानते थे। जँसा मैंने पहले लिखा वे इमे अध्यात्म-प्रधान 
आधिभोतिक आसन मानते थे । 

डा» दाते का कथन था कि शवासन का अभिप्राय सिफ़ मुर्दे की तरह लेट जाता नहीं है। शवासन 

का अभिप्राय इस तरह लेट जाना है, जिसमें व्यक्षित के मन में किसी तरह का तनाव या टेन्शन न रहे। ब्लड- 
प्रेशर या हृदय के रोगों का मुख्य कारण जीवन में हमें परेशान करने वाले तनाव हैं। शवासन करते हुए 

व्यक्ति को कुछ समय के लिए सब ततावों, सब परेशानियों की छुट्टी कर देनी चाहिए। तनावों का कारण 

क्या है? अगर विश्लेषण किया जाय तो पता चलेगा कि उनमे कही-त-कही हिंसा, असत्य, स्तेय (चोरी), 
अब्रह्मचर्य (सेक्स), या परिग्रह (लालच) की मनोदशा पायी जायगी । हम किसी से प्रेम करते हैं, किसी से 
द्ेष; हम कही मूठ बोलकर अपना उल्लू सीधा करना चाहते हैं; किसी का माल हृड़पना चाहते हैं; सेक्स को 
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दृष्टि से परेशान हैं; अपने पास सब कुछ होते हुए भी और अधिक की चाहना करते हैं और जो कुछ है उसे 
समेटना चाहते हैँ--यही सब कुछ हमारी अशान्ति के का रण हैं। इसी से ब्लड प्रेशर बढ़ता है। डा० दाते का 
कथन था कि दंवासन करते हुए हमें अत्यन्त शान्तनशुद्रा में मुर्दे को तरह पड़ जाना चाहिए, सब विचारों से 

मुक्त हो जाना चाहिए । यही पतंजलि मुनि का योग है, जो शवासन में व्यक्त होता है । 

आजकल लोग जब कोई आसन करते हैं तो समभते हैं कि वे योग कर रहे हैं। जेसा हमने कहा, आसन 
तो योग का थोड़ा-सा हिस्सा है, बहुत थोड़ा-सा हिस्सा। इतने छोटे-से हिस्से को योग कह देना ओर 
समझ; लेता कि हम योग कर रहे हैं--'योग' शब्द का दुरुपयोग है। योग भिन्न-भिन्न प्रकार के आसन कर लेना 

ही नहीं है, इन आसनों के साथ आध्यात्मिकता की पुट मिली हो तभी ये आसन योग के अंग बनते हैं, 
अन्यथा ये निरे शारीरिक व्यायाम रह जाते हैं। शारीरिक व्यायाम भी लाभप्रद हैं, परन्तु जिस व्यायाम के 
साथ आध्यात्मिकता मिली हुईं हो वही 'योग' कहला सकता है। 

जैसे आसन आधिभौतिक, अर्थात् शारीरिक प्रक्रिया है, आध्यात्मिकता के साथ मिलकर यह योग 
बन जाता है, वैसे प्राणायाम भी आधिभौतिक, अर्थात् शारीरिक प्रक्रिया है, यह भी आध्यात्मिकता की पुट 
पाकर योग बन जाता है। 

प्राणायाम का भोतिक स्वरूप 

पहले हमें यह समझना होगा कि प्राणायाम की भौतिक प्रक्रिया क्या है। 

भौतिक प्राणायाम के तीन अंग हैं-- जिन्हें पूरक, कुम्भक तथा रेचक कहा जाता है। प्रक का अर्थ 

है--फेफड़ों को शुद्ध वायु से भरना, 'कुम्भक' का अर्थ है--फेफड़ों में भरी शुद्ध वायु को रोकता, 'रेचक' का 
अर्थ है--आवद्यकतानुसार रोक लेने के बाद अशुद्ध वायु को बाहर निकाल देना । 

यह सब कोई जानता है कि हमारा जीवन प्राण-वायु पर निर्भर है। शुद्ध बाह्य-पर्यावरण मे जो वायु 

है, उसमें आक्सीजन होता है। जब हम 'पूरक' करते हैं, तब आक्सीजन-युबत वायु को फेफड़ों में भरते हैं । 
फेफड़े मधु-मक्खी के छत्तों की तरह भिन्न-भिन्न कोष्ठकों से बने हुए हैँ।जब हम फेफडो को शुद्ध-वायु से 
भरते हैं, तव आक्सीजन-युक्त शुद्ध वायु इन कोष्ठकों में भर जाती है। इस कोष्ठकों की बाह्य-परतों मे कार्बन- 
डाय-आक्साइड हृदय से आकर शिराओ में भरा रहता है। रेचक द्वारा फेफड़ों के इन छत्तों मे भरी अशुद्ध 
वायु (कार्बत-डाय-आक्साइड ) बाहर निकाल दी जाती है और पूरक द्वारा शुद्ध-वायु का आक्सीजन भीतर खीच 
लिया जाता है और 'कुम्भक' द्वारा उसे भीतर रोका जाता है। इस प्रक्रिया के लिए हमें शुद्ध वायु को कुछ 
देर फेफडों भे रोकता पड़ता है। इस रोकने को 'कुम्भक” कहते हैं। इसके बाद कार्बन-डाय-आक्साइड को 
बाहर फेंक देते हैं। कब न-इाय-आक्साइड-युक्त वायु को बाहर फेंक देने को 'रेचक' कहते हैं। शुद्ध वायु को 
फेफड़ों मे उतनी देर तक ही रोकना चाहिए जिंतती देर तक आसानी से रोका जा सके, इसमें बल-प्रयोग 
नहीं करना चाहिए। 

यह प्राणायाम की भौतिक-अतक्रिया है सिर्फ 'भौतिक' । यह भौतिक-्रक्रिया हमारे सोते समय, व्यायाम 
करते समय, दोड़ते समय अनायात होती रहती है, प्राणायाम की भौतिक-विधि प्राण के आने-जाने को 
नियम-बद्ध कर देना मात्र है। जब इत तिथमबद्ध प्राण के आदान-प्रदान में आध्यात्मिकता को जोड़ 
दिया जाय, तब भौतिक-प्राणायाम 'योग' बन जाता है। भौतिक-प्राणायाम के साथ आध्यात्मिकता को कैसे 
जोड़ा जाय ? 

प्राणायाम का आध्यात्मिक रूप 

यह प्रत्येक के अनुभव की बात हैं कि जब हम कोई शारीरिक श्रम कर रहे होते हैं तेव मन में विचार 
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नहीं चन रहे होते । उदाहरणार्थ, दौडते समय मनुष्य दोड़ने में इतना तल्लीन होता है कि दुकान में क्या 

करेगा या दिन कैसे बितायेगा--यह सब-कुछ नहीं सोच सकता। सोचने-विचारने या मानसिक-क्रिया करने 
के लिए शारीरिक क्रिया को छोड़ता पड़ ता है। हम दौड़ते भी जायें और दार्शनिक-विवेचन भी क रते जायें--- 

ये दो बातें नही हो सकतीं । धीरे-धीरे टहलते हुए बातें होती हैं, दौडते हुए बातें नही होती । हम देख चुके है 

कि योग का ध्येय यम, नियम, आसन, प्राणायाम के बाद प्रत्याहा र, धारणा, ध्यात और समाधि हैं । प्राणायाम 

के बाद मनुष्य प्रत्याहार, धारणा, ध्यान की तरफ चल पड़ता है। जब मनुष्य 'पूरक' प्राणायाम करता है, तब 
पूरे जोर से साँस को भीतर भरता है, एक तरफ से भरपुर शारीरिक-क्रिया करता है। प्रक' की शारीरिक- 
क्रिया में मनुष्य सोच-विचार नहीं कर सकता, उध्षकी इन्द्रियों का बाह्य-जगत् से प्रत्याहार हो जाता है, 
बाह्य-जगत् से हट कर वे एक बिन्दु मे केन्द्रित हो जाती हैं, भिल्त-भिलत मार्गों मे नहीं भटक सकती | उनकी 
धारणा भिन्न-भिन्न मार्गों में न भटक कर एक बिन्दु मे समा जाने के लिए सिमट जाती हैं। इसी को योग- 
दर्शन में 'प्रत्याहार, 'घारणा' तथा 'ध्यान' कहा गया है। 'पूरक' प्राणायाम मे भरपूर प्रवतत से साँस भीतर 

को सीचा जाता है, फेफडों को प्राणवायु से भरा जाता है-- फेफड़ों को भरता भौतिक क्रिया है, परन्तु उस 
प्रक्रिया में कुछ विचार त कर सकना, मन का एक बिन्दु पर केन्द्रित हो स्वत अपने में सिमट आना, भिल- 
भिन्न विचारों में भटक ने सकता, इस प्रकार 'प्रत्याहार' से 'धारणा' तथा “ध्यान! की स्थिति में बिता 

प्रथश्त के आ जाना आध्यात्मिकक्रिया है। फंफडो में भरपूर प्राण-वायु भरने के साथ प्राणायाम का 
आध्यात्मिक स्वरूप प्रारम्भ होता है । जब फेफड़ों में प्राण-वायु भरा जा रहा था, तब हम कोई विचार नहीं 
कर सकते थे, जब साँस भरा जा चुका, तब हम मन को किसी विचार पर लगा सकते हैं । प्राणायाम की यह 
अवस्था 'कुम्भक' की अवस्था है। कुम्भक प्राणायाम आधे या एक मिनट का हो सकता है। इस समय हम 
जिस केन्द्र पर मन को टिकाना चाहेँ, टिका सकते हैं । मन मे मंत्र जपने की यही अवस्था है। प्राणायाम की 
कुम्भक अवस्था में गायत्री का जप किया जा सकता है, मृत्युझुजय महामन््त्र का जप किया जा सकता है । जित 
मंत्रों की योगी लोग दीक्षा देते हैं उनमे से किसी मंत्र का जप किया जा सकता है। कोई 'सो5हम्' की, कोई 
'तत्वमसि' की, कोई किसी अन्य संक्षिप्त मन्त्र की दीक्षा देते हैं। परस्तु इन मंत्रों पर ध्यान करता कुम्भक- 

प्राणायाम के समय ही सुलभ होता है। अगर एक कुम्भक में चार गायत्री का पाठ हुआ तो दम वुम्भक में 
चालीस बार गायत्री का सहज पाठ हो जाता है । 

मत्र में अपने-आप कोई शक्ति नही है। मंत्र-याठ करना तभी सफल होता है जब व्यक्ति को उसके 

अथ का ज्ञान हो । मंत्र पाठ का अर्थ है--अपने को निर्देश देना, अपने को अपनी धारणा में दृढ़ करना। 
इस प्रकार कुम्भक प्राणायाम के बाद प्राणायाम की तीसरी अवस्था आती है जिसे 'रेचक' कहा जाता 
है । जैसे पुरक में मन विचारों के ऊहापोह में नही पड़ता, वेसे रेचक मे भी मत किसी विचार के ऊहा- 

पोह में नहीं पडता | पूरक तथा रेचक का काम प्रत्याहार है, मत को इच्द्रियों के विषयों से अपहृत करना 
है, कुम्मक का काम मन को ध्यान तथा समाधि में डाल देना है। यही प्राणायाम का आध्यात्मिक रूप 

। 
हे इस प्रकार हमने देखा कि आसन तथा प्राणायाम--ये दोनों स्वयं में पूर्ण रूप से 'योग' नही हैं, 
भौतिक-प्रक्रियाएँ हैं, परन्तु आध्यात्मिक संप्रगें से ये दोनों 'योग' बन जाते हैं। आसन तथा प्राणायाम को 
इन्हीं अर्थों में जो जानते हैं उन्हीं के लिए कहा जा सकता है कि वे 'योग' करते हैं, अन्यथा इन अथों को जाने 
बिना जो योग करते हैं वे योग नही करते, 'योगा' करते हैं, जो 'योग' तहीं है, सिर्फ शारीरिक व्यायाम है। 

लाभ दोनों से है, परन्तु एक से सिर्फ़ शारीरिक लाभ होता है, दूसरे से शारीरिक, मानसिक तथा आध्यात्मिक 
लाभ होता है । 

मैं बा की खोज में जमह-जगह भठका हूँ। इस सारे भटकनों का परिणाम यही है कि जो 
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मरी बरमा-यात्रा 

[डा० सत्यब्रतजी सिद्धास्तालंकार तथा प्रो" विश्ववायत्री विश्वालंकार गुरुकुल विश्वविधालय 
के लिए धत-संग्रहा बरमा गये थे। उसका विवरण डाक्टर सत्यक्षतजों ने 'माधुरों' में दिया 
था। वहू १६२८ की माधुरी में छुपा है। उस को हम यहाँ दे रहे हैं।] 

[| 
हम लोग २७ को प्रात काल कलकत्ते के हावड़ा स्टेशन पर पहुँच गए । हावडा-स्टेशन के इद-गि्द मोटरो, 

लारियो, बसो, गाड़ियो और रिकशाओ की भरमार थी। हमे एक दिन कलकत्ते मे ठहरना था, इसलिए 

एक मोटर में सामान रखकर आयंसमाज जा पहुँचे। दिन-भर घुमते-फ़िरने में से किया । सायकाल 
समाज-मच्दिर मे वसन्तोत्सव मनाया जाने वाला था। बंगाली लोग इस उत्सव को 'सरस्वतीयूजा' के 
ताम से मनाते हैं। आयंसमाज में मुझे बोलने के लिए कहा गया । मैंने भी अपने विचार प्रकट किए। यह 

अंग-अंग मे जीवन का संचार कर देने वाली ऋतु है, इसलिए भारत मे यह दिन मनाया जाता रहा है। 

किन्तु वस्नन्तोत्सव भारतीयों का धर में बैठकर मनाने का नहीं, अपितु बाहुर जंगल-बंगीचों में जाकर 
मताने का त्यौहार है। इस दिन यदि कलकत्ते के आय॑स्त॒माजी लोग बाहर जाकर पिकनिक करें, वही सब 

लोग हवन आदि करे और फिर इस दिन के महत्त्व पर व्याख्यानादि हो, तो जहाँ यह त्यौहार सजीवता 

से मनाया जाय, वहाँ बंगाली लोगों मे कुछ प्रचार भी हो जाय । प्राचीन भारत की शिक्षा के केद्र शहर 
तही, जंगल हुआ करते थे। सम्भवतः इसीलिए वसन्तोत्सव, जो जंगल में मनाया जाता चाहिए, बंगाल मे 

'सरवस्ती-पूजा' के उत्सव रूप भे मनाया जाता है। इसके अन्तर मैने आयंसमाज द्वारा की हुई सरस्वती- 
पूजा का जिक्र किया | सरवस्ती-पूजा का अर्थ पत्थर की एक मूर्ति बताकर उस पर फूल-पत्ती चढ़ा देता 
नही है। जब ५ प्रतिशत इस विशाल देश में पढ़ने-लिखने वाले हो, तो सरस्वती की मूर्ति बनाकर पूजा 

करना सरस्वती देवी का उपहात्त करना है। वास्तविक सरवस्ती-यूजा तभी होगी, जब भारत का एक-एक 

बच्चा--चाहे पुरुष हो था स्त्री--पठितों की संख्या मे गिता जाने लगेगा । 

बढ़े शहरो में आतिध्य-सत्कार कम होता है | अतिथि का अर्थ है, जिसके आने की तिथि का पता 
न हो परन्तु आजकल आतिथ्य-सत्कार तब होता है, जब आने की तिथि का महीनों पहले निश्चय हो 
चुकता है। हमने अपने आने की कोई सूचना ही न दी थी, और ऐसी अवस्था में हमारा जैसा आतिथ्य- 

सत्कार होना था, वैसा हो हुआ। अगले दिन प्रात.काल हम लोग कलकत्ते से बरमा जाने के लिए चिटगाग 

के रास्ते बल दिए। वैसे तो कलकत्ते से रंगून जाने के लिए रास्ता सीधा ही है, परन्तु हम लोग अराकान 

होते हुए जाता चाहते थे । इसलिए बड़े रास्ते से चल दिए। जिस गाड़ी पर हम चढ़े, वह स्थालदा-स्टेशन 

से आसाम के लिए चलती थी । इस प्रकरण में उन यात्रियों को, जो पहले कभी कलकत्ते नहीं आये, 

स्मरण रखना चाहिए कि कलकत्ता' नाम का कोई स्टेशन नहीं है। एक हावड़ा स्टेशन है, और दूसरा 

स्थालदा' । स्थालदा-स्टेशन से आसाम के लिए गाड़ी जाती है। इसी लाइन पर पोरादाह स्टेशन से 

दाजिलिग के लिए गाड़ी बदलनी पड़ती है। हम लोग ६१ बजे कलकत्ते से चलकर ११ बजे खालंदो घाट 
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आ पहुँचे | हमारे पास सीधा चिठगांग का टिकट था--जहांज के लिए अलग टिकट लैने की आवश्येकर्ती 

नहीं पड़ी । ग्वालंदो से हमें स्टीमर मिला । यह बहुत बड़ा स्टीमर न था, पर बहुत छोटा भी नथा। 

स्टीमर में इतनी भीड़ थी कि बैठने को जगह तक न थी । इंटर-क्लास में १५ आदमियों की जगह थी, परन्तु 
उससे ४० से ज्यादा भर रहे थे । हम डेक पर गए, परन्तु वहाँ भी कब्धे-से-केन्धा भिड़ाना पड़ा। जहाज 
का आधा हिस्सा कुलियों ने धेर रखा था । कुली लोग बड़े मजे से बेठे थे । कोई शरीफ आदमी जगह 

ढूंढ़ता-हूंढ़त़ा उधर जा निकलता, तो वह धक्के मारकर और गाली देकर निकाल दिया जाता था। पूछने 
पर मालूम हुआ कि आसाम के चाय के खेतो मे काम करने के लिए भारत के भिन्न-भिन्न स्थान से कुलियों 
को ढूँड़-हुंढ़कर लाया जाता है। उन्हे बड़े-बड़े प्रोभन दिए जाते है : कपड़ा, भोजन, किराया सब कुछ देकर 

लाया जाता और टी-प्लांटरों के हवाले कर दिया जाता है। जब वे लोग धर से इतनी दूर पहुँच जाते है, 
तो फिर उतका मालिक ईश्वर ही होता है। इस समय इन लोगों को आराम से रखते के लिए कुछ चपरासी, 
कुछ मुंशी साथ जा रहे थे। वे उनके लिए शरीफ मुसाफिरों को धक्के देने में भी संकोच नहीं करते थे । 
मैं बैठा-बैठा इस दृश्य को देखकर असली भारत का चित्र अपनी आँखों के सामने लाने का प्रयत्न कर रहा 
था। ये लोग पशुओं से किस प्रकार भिन्न है ? क्या इन्हें अपनी अवस्था से सन््तोष न था ? सन््तोष तो 
क्या, ये लोग गुलामी के टुकड़े खाने के लिए क्या उत्सुकता से न जा रहे थे ? हम मनुष्यता को कितना 
कुचल रहे हैं! इन भावों ने थोड़ी देर मे पलटा खाया । कुछ लोग पशु के समान जीवन बिता रहे है, यह 
ठीक है; परन्तु क्या कई अंशो में हम भी पशु के तुल्य नही ? मुझे अपने चारों तरफ ऐसे प्राणी दिखाई देने 
लगे, जो मुझे शायद मनृष्यता के दायरे मे गिनने से हिचकिचाते हो। कई अवसरो पर मै कइयो को मनुष्य 
समझने से शायद इन्कार कर देता हूँ । क्या संसार का यही नियम है ? इन संकल्प-विकत्पो मे मैं गोते लगा 
ही रहा था कि इतने में किसी ने मुझे बतलाया कि सर जगदीश चन्द्र बसु भी इसी स्टीमर से जा रहे हैं । 
आप उनसे मिलना चाहें, तो मिल लीजिएगा। मैं एकदम उठकर उनसे मिलने के लिए चल दिया। वसु महो- 

दय वृद्ध हैं, उतका स्वास्थ्य कुछ ठीक न था ! परल्तु मैंने जाते ही चर्चा छेड़ दी कि वनस्पति में यदि जीवन 
है, तो शास्त्रों के अनुसार उसका भक्षण भी निषिद्ध ठहरना चाहिए । इतने में उतके डॉक्टर महोदय उठकर 
आए, और बड़े अदब से कहने लगे कि वसु महोदय का स्वास्थ्य खराब है; यदि हम बातचीत न करे, तो 
अच्छा हो । परन्तु एक बार प्रश्न उठने पर वसु महोदय को सन्तोष कहाँ ? वह कहने लगे, और हम उन्हे 

रोकते रहे; परन्तु साथ-ही-साथ वह जो कुछ बोलते गए, उसे सुनते भी रहे। उन्होंने कहा कि संत्तार में 
अहिसा का नियम नहीं चले सकता । विश्व में संत्र जिसका दाँव चलता है, छोटे को मार गिराता है। 

हमारी जाति मे यही विचार हमें कमजोर बना रहे हैं। वनस्पति में ऐसा ही जीवन है, जैसा अन्य प्राणियों 
में। उन्होने कहा कि यूरोप के अनेक वैज्ञानिको के सम्मुख मैंने वनस्पत्ति-जीवन के तिदर्शक कई ऐसे रूप रखे, 

जिन्हें वे लोग इतर प्राणि-जगतू से पृथक् नहीं कर सके। हाँ, वनस्पति तथा पशु-जगत् में कल्पना 
[7गह्ठागआ07) का भेद अवश्य है। पशुओं में कल्पता होती है, वनस्पतियों में नहीं । वसु महोदय से 

गुरुकुल के विषय मे भी कुछ बातचीत हुई। परन्तु आपका स्वास्थ्य अच्छा न था, इसलिए उन्हें नमस्कार 
कर हम लोग फिर आसाम जाने वाले कुलियों के सम्मुख आकर बैठ गए और जब तक जहाज अगले घाट 
चाँदपुर आकर नही लगा, तब तक उन्हीं की तरफ देखते रहे । उस्त समय जो-जो भाव हृदय मे उठे थे, 
उन्हीं की चर्चा करते रहे । ८ बजे सायंकाल को हम लोग चाँदपुर जा पहुँचे । 

(श 
हम लोग स्टीमर द्वारा पदमा-तदी पार करके चाँदपुर पहुँचे थे। रास्ते में जिस किसी से भी नदी 

का नाम पूछते, तो वह 'पहा' कहता। नक्शे में 'पद्मा' लिखा था। हम 'पहा' सुनकर उनसे पूछते - क्या 
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'प्मा' तो उत्तर मिलता, नहीं पद्दा ! अन्त में धही तब पाया कि 'पद्मा' को ही ये लोग 'पहा' कहते हैं । 
इस तरफ आकर गंगा का नाम पद्मा हो जाता है। चाँदपुर पहुंचते ही पहले भोजन की चिन्ता हुई। 
रसगुल्लों के सिवा खाने लायक कुछ न मिला। नमकीन चीज का तो नामोनिशान न था, मानो ये 
लोग नमक के शत्र् हैं। एक पूड़ी बेचने वाला मिला। पूड़ियाँ क्या थीं बारीक कागज से भी पतली, पेट 
में बैठ जाने वाली कोई बला थी। साथ खाने को न तो अचार, न तरकारी, खाना ही हो, तो रसगुल्लों 
से खाओं । अजीब परेशानी थी। स्टेशन के आगे-पीछे सर्वत्र हूँंढ मारा, किन्तु नमक कही देखने को नसीब 
न हुआ | इधर यात्रा करने वालों को अन्य सामान के अतिरिक पिसा हुआ नमक तथा मिर्च अवश्य साथ 
बाँध लाना चाहिए । जब कुछ न मिला तो वही मैंदे की पूड़ी और रसगुल्ले खाकर सन्तोष किया। कुछ 
सन््तरे चूसे, और राम का नाम लेते हुए सो गए। हमारी गाड़ी लवशम होती हुई चिट्याग को चल दी । 

लवशम से गोहाटी के लिए गाड़ी बदलनी पड़ती है और वहाँ से गाड़ी सीधे आसाम को चली जाती है। 
हम ऊपर आंसाम की तरफ न जाकर नीचे की ओर जा रहे थे । 

२६ जनवरी को प्रातः:काल नीद खुली, तो देखा गाड़ी सीताकुण्ड स्टेशन पर खड़ी है। इधर स्टेशनों 

तथा शहरों के नाम अत्यन्त संस्कृतमय है। आसाम मे नतामरूप, कामरूप, सुन्दरवन, मणिपुर, गौरीग्राम 
आदि ऐसे नाम हैं, जो यात्री का ध्यान एकदम आकर्षित कर लेते है। इन्हीं नामो मे से लक्ष्मण तथा 

सीताकुण्ड है। इनका लक्ष्मण तथा सीता से कोई सम्बन्ध जान पडता है। सोचते-ही-स्ोचते चिटगाग- 

स्टेशन पर आ पहुँचा । रेलगाडी मे हमें यही तक यात्रा करनी थी। स्टेशन से बाहर निकलते ही हमे 
एक 'गाइड' (निदर्शक) मिल गया । उसने हमें स्टेशन के नजदीक के एक हिन्दू-होटल में ला ठहराया। 

यह होटल भी एक अजीब चीज थी । अन्दर घुसते ही मच्छी की बू से ताक में कपड़ा देना पडा । हमने 
पूछा कि क्या 5हरने की कोई ऐसी जगह नही, जहाँ मच्छी न बनती हो ? सारे बंगाली यह बात सुनकर हेस 
पडे | बोले-- “बगाली मच्छी जरूर खायेगा। तुम मच्छी नहीं खा सकता, बंगाली मच्छी खा सकता है ! / 
हमने कहा, “ठीक है, तभी बंगाली बहुत जोरावर है !” खेर,ज्यो-त्यो दो दिन गुजारने ही थे। हम उसी 
होटल में ठहर गए । होटल का स्वामी एक उच्च कुलीन ब्राह्मण था, और बैठा-बैठा मजे मे मछली पकड़ने 
का जाल बुन रहा था। हमने उससे कहा कि हमारे लिए अलग जगह पर साफ बतंनो मे शुद्ध वनरपति का 

भोजन तैयार किया जाय | वह बोला--“अलग जगह कहाँ से लायेगा। हाँ, बत॑ंन जरूर साफ करके भोजन 

बना दिया जायेगा ।” भोजन भी क्या था, चावल उबाल कर रख दिए थे। हमने चावलों पर ही सन्तोष 
किया । परन्तु साथ हो मछली मांस-घी से जो उम्र गंध आ रही थी, उससे ग्रास भीतर ले जाने को जी नही 

करता था । जैसे-तैसे पेट मे कुछ डालकर उठ खडे हुए। विशुद्ध शाकाहारी के लिए विदेश-यात्रा करने मे 

भोजन की बड़ी अड़चन पड़ती है। अक्सर हमे जो यात्री मिले, वे बड़े मजे मे सब कुछ उड़ा जाने वाले ही 
ये । इस प्रकार के व्यक्ति को यात्रा मे कोई कठिनाई नहीं उठानी पडती। घृणा का भाव घर छोड़कर 
चलने मे ही यात्रा मे मजा आता है। शाकाहारी से यह सब कुछ नही हो सकता । मुझे मास से इतनी 

नफरत है, यह मुझे इस यात्रा में ही पता चला । पहले कभी मास के इतने निकट होने का अवसर नहीं 

आया था । अब चारों तरफ मास-ही-मांस की गन्ध के मारे बार-बार घर लौट जाने को जी करता था। 
इस प्रकार के संसार भे फिरना सहज काम नहीं है । प्रात:छाल भोजन के बाद फिर उस होटल मे भोजन 

करने का साहस न रहा । सायंकाल दूध के साथ डबल रोटी खाकर गुजारा किया । अगले दिन होटल वाले 

से रोटी बनाने के लिए कहा। रोटियाँ क्या थी, बस, आठे को सेंक दिया था। घी बिना लगाए--आठ 

सूखी-सड़ी रोटियों के आठ आने देने पड़े, और चूंकि आठ आने दिए थे, इसलिए खाना ही पड़ा । इस होटल 

में लगभग ५० आदमी भोजन करते हैं। जिस दित हमने रोटी बनवाई, उसी दिन जहाज पर चढ़ना था । 

हमने होटल वाले से कहा कि “हमारे बैठने की जगह पर ही हमें धोजन परोस दो; क्योकि चौके मे मत्त्या- 



५३४ | वैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदर्शन 

हारी लोग भीजन कर रहे थे ।” होटल के स्वामी ने कहा कि “आपके चौके में दो ब्राह्मण भोजन कर रहे 
हैं, वे कायस्थों के चौके मैं नहीं बैठ सकते; नहीं तो हम उल्हें दूसरे चौके में बैठाकर आपको भोजन करा 
देते । चौके से बाहर बैठने को जगह भोजन कराने से तब लोग बुरा मानेंगे, इससे धर्म नष्ट हो जायगा ! 
आप लोग तो चले जायेंगे, परन्तु पीछे इसका फल मुझे भुगतना पड़ेगा ।” हिन्दू-धर्म की इस सूक्ष्म 'फ़िलॉसफ़री' 
की हम तो नही समझ सके; परन्तु आश्चयं इस बात का रहा कि हम उन बंगरालियों में से किसी को समझा 

भी न सके कि धर्म अलग-अलग चौके में बैठने से नही, प्रत्युत उन वस्तुओं से सम्बन्ध रखता है, जिन्हें हम 
खाते हैं। वे हमारी बात पर हँसते थे, और हम उनकी बात पर । उस समय मालूम पड़ा कि मनुष्य पर 
बुद्धि का उतना प्रभाव नही होता, जितना आदत का, समाज का और रीति-रिवाजों का । 

जहाज का टिकट लेने चले, तो एक और मज़ेदार बात हुई। इस समय दो कंपनियों के जहाज 
घिटगांग से रंगून जाते हैं। एक तो बंगाल-कम्पनी है, और दूस्तरी विश्वविख्यात बी० आई० एस० एन० 
कम्पनी । दोनों मे कशमकश चल रही है। पहले चिटगांग से रगून का डेक का किराया १४ २० था, परन्तु 

अब बी० आई० एस० एन० कम्पनी ने ६ रु० कर दिया है। बगाल-कम्पनी के जहाज पीछे आए है, और 

उन्हीं का व्यवसाय तोडने के लिए बी० आई० कम्पनी ने किराया इतना कम किया है। बंगाल कम्पनी 
का चिटमांग से रंगून का किराया १३ २० है, जिसमें वे भोजन भी डेकवालो को साथ ही देते है। किराया 

अधिक होने पर भी बंगालियों की अधिक संख्या बंगाल-कम्पनी के जहाजो पर ही जाती है। बी० आई० 
कम्पनी का एक आदमी ढोल बजा-बजाकर यात्रियों को बतलाता फिरता है कि किराया सिर्फ ६ रु० कर 
दिया गया है, उनके ३० से ज्यादा एजेन्ट फिरते है, जिन्हे ४० रुपये मासिक वेतन के अतिरिक्त कमीशन 

दिया जाता है। फिर भी रंगून जाने वाले यात्री प्रायः १२ रुपये देकर बंगाल-कम्पनी से जाते है। हम 
लोगों के साथ हजार से ज्यादा यात्री चढ़े होगे। हमे आश्चर्य हुआ कि इतने यात्री यदि इस कम्पनी के 
जहाज से रंगून जाते हैं, तो इन्हें आशातीत सफलता हो रही है। परन्तु आगे चलकर मालूम हुआ कि 
उनमें से रंगून जाने वाले बहुत थोड़े हैं। तीन-चौथाई के लगभग ऐसे स्थानों में जाने वाले है, जहाँ बंगाल- 
कम्पनी के जहाज नहीं जाते, जहाँ का उन्हे पास नहीं मिला। बंगाल-कम्पनी का जहाज चिटगांग से सीघा 
रंगून जाता है, परन्तु बी० आई० कम्पनी का जहाज अक्याब, कैप्रू, सैडबे होता हुआ जाता है। यदि 
बंगाल-कम्पनी को भी इन स्थानों पर जाने का पास मिल जाय, तो शायद बी० आई० कम्पनी के जहाजो 
से जाने वाले यात्रियों की संख्या बहुत कम हो जाय । बंगाल-कम्पनी का किराया ज्यादा होने पर भी 
यात्री लोग उसी के जहाज से क्यों जाते हैं, इसका हमने पता लगाना शुरू किया। कुछ बंगाली कहने लगे 
कि वह देशी कम्पनी है, हमे अपने देश के व्यवसाय को प्रोत्साहित करना चाहिए। हम लोग देशी 

कम्पनी के होते हुए विदेशी कम्पनी के जहाज से क्यों जायें, हम किराया अधिक देने के लिए तैयार है, 

परन्तु देशी जहाज की मोजूदगी मे विदेशी जहाज सेन जायेगे। इन विचारों को सुनकर हमे अत्यन्त 
प्रसन्नता हुई | हम बंगाल की तारीफ करने लगे। जहाज के एक प्रामाणिक व्यक्तित से अभी मुझे पता 

चला है कि बंगाली कम्पनी के जहाज से हजार आदमी तक जाते हैं। परन्तु इस कम्पनी से २०० के 

लगभग व्यक्ति रंगून जा रहे हैं। यदि बंगाली लोग देश-भक्ति के विचार से ऐसा करते है, तो भारत के 
दिन अवश्य अच्छे हैं। वह अवस्था भी तब, जबकि यात्री प्राय. निम्न श्रेणी के होते है। उन बंगालियों 

मे ये बातें हो ही रही थी कि बी० आई० कम्पनी का एक एजेन्ट आ पहुंचा । वह उत बंगालियों को 

अपनी कम्पनी के जहाज से जाने की प्रेरणा करने लगा। इतने मे एक बंगाली बोल उठा यदि जहाज वाले 

रंगून मे जाकर हमारे कान काट डाले, तो ! यह सुनकर इसका रहस्य हमने एजेन्ट से पूछा | उसने बतलाबा 
कि पहले बी० आई० कम्पनी के लोग यात्रियों पर बड़ा अत्यचार करते थे। एक ही कम्पनी थी, मनमाना 
किराया वसूल करते और मतमाती चलाते थे । खलासी लोग और जहाज के कर्मचारी जैसा चाहते, वैसा 
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सलूक यात्रियों से करते थे । उन्हे मारने-पीटने मे भी नहीं रुकते थे। अब वैसा नही रहा । पहले 'साला' 
कहे बिना बात न करते थे, अब बाबा कहते हैं। अपनी कम्पनी की तारीफ मे इश्तिहार बाँटते है। परन्तु 
पुराने पापों का फल कम्पनी अब भगत रही है। लोग डर के मरे इस कम्पनी के जहाज पर नही आते, 
यह सुनकर बडा रंज हुआ । यदि बंगाली लोग बी० आई० कम्पनी के जहाजों ते इसीलिए जाते कि यह 
विदेशी है, तब तो तारीफ की बात थी परन्तु अब पता चला कि वे इसलिए नही जाते कि वे कम्पनी वालों 
से हरते हैं। इतने ही में एक लड़का बोल उठा था, यदि कान काट डालें, तो ! बंगालियों के चरित्र मे 
इन दो विरुद्ध धाराओं को देखकर हमे अत्यन्त आश्चयं हुआ। अपनी कमजोरी को देश-भक्ति के नाम से 
छिपाना अच्छा नहीं ! 

यद्यपि चिट्यांग से रंगूद का किराया सिर्फ ६ रुपये है, तथापि बीच के शहरों का किराया बहुत 

ज्यादा है। चिटगाग से अवयाब का ५ रुपये, कैप्रू का € रुपये और चाँदा (सैंडबे) का १२ रुपये है। हम 
लोग चाँदा उतरकर रगून जाना चाहते थे, इसलिए हमे चिटगांग से रंगून का किराया ६ र० के स्थान मे 
२२ रुपये देना पडा | बी० आई० कम्पनी का यह घोर अत्याय तथा अत्याचार है। यदि और कोई कारण 

नहीं तो केवल यह कारण ही इस कम्पनी का बॉयकाट करने के लिए पर्याप्त है। इस प्रकरण में यह लिख 
देना भी असंगत न होगा कि हम लोग सैंडबे के लिए जिस जहाज से उतरे थे, फिर उसी पर तीन धण्टे 

के बाद चढ़ गए थे। क्योंकि जिन सज्जन से हम वहाँ पर मिलना चाहते थे, वह उसी समय दूसरे जहाज 
से किसी दूसरी जगह जा रहे थे। उनकी अनुपस्थिति में हमारा सैडबे उतरना व्यं था। परन्तु हम सैडबे 
तक का टिकट ले चुके थे, इसलिए हमें रंगून का नया टिकट लेना पड़ा । जहाज वालो को ऐसे अवस्तर पर 

अवश्य रियायत करनी चाहिए थी, परन्तु उन्होंने किसी तरह की रियायत नहीं की । 

[३] 
चिटगांग से ३०वीं को सायंकाल हम लोग चकदीता जहाज पर रंगून के लिए रवाता हुए। 

यात्रियों की संख्या परेशान कर रही थी। मालूम पड़ता था कि बैठने को स्थान न मिलेगा । यात्रियों की 

पंक्ति आती ही जाती थी | परन्तु न जाने कहाँ खप्ती जाती थी। १२ बजे से ३ बजे तक लगातार 

यात्री जहाज पर चढ़ते रहे । ३३ बजे जहाज छूटा, तो देखा कि हरएक यात्री मजे मे बिस्तर बिछाकर लेटा 
हुआ है। हमारा जहाज डेढ़ हजार यात्रियों को लेकर चिटगाग से चल दिया। 

बसे तो मैं पहले भी समुद्र-यात्रा कर चुका हूँ, कि और बरमा से दूर की यात्रा कर चुका हूँ । परन्तु 
जहाज के यात्री को प्रत्येक यात्रा में नए-नए व्यक्तियों से मिलता होता है, और हर बार उसे नए-तए 

अनुभव प्राप्त होते है। जहाज के चलने पर जब मैंने चारों तरफ नजर फेरी, तो तरह-तरह के यात्रियों 
से अपने को घिरा हुआ पाया । कोई बरमी बोलता था, कोई बंगला और कोई-कोई तो ऐसी भाषा बोलते 
थे, जिसका नाम भी हमे मालूम न हो सका । इन लोगो के साथ पाँच दिन और रात काटने थे। इन्ही के 
साथ उठना-बैठना, हँसना और बातचीत करना था। इसीलिए जहाज की यात्रा में भिन्न-भिन्न लोगों का 
जो परिचय प्राप्त होता है, वह दूसरी यात्रा में नहीं। 

हम लोग हरिद्वार से आ रहे थे, इसलिए सर्दी का सब सामान साथ लाए थे। गरम कोट, कंबल 
और रजाई ! पर जहाज पर तो खाली ठण्डे कुर्ते मे भी पसीना आ रहा था। इधर सर्दी नहीं होती। 

सारे जहाज पर हमे छोड़कर और किसी यात्री के पास कोई गरम कपड़ा न था। इन दिलों समुद्र भी 

अत्यन्त शान्त रहता है। प्रशान्त सागर पर जहाज ऐसा तैरता है, जंसे तालाब में बतल्व ! बिना पंख 

फड़फड़ाए सरोवर मे जिस प्रकार बतख आगे बढ़ती चली जाती है, ठीक उसी प्रकार हमारा जहाज समुद्र 

की छाती पर मातो उड़ता-सा चला जा रहा था। समुद्र को इस प्रकार हारा हुआ देखकर मेरे पास बैठा 
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हुआ एक यात्री चिल्ला उठा--"देखो, मनुष्य की शक्ति ! जहाज क्या जा रहा है, मानों मनुष्य प्रकृति 
को पछाड़ रहा है ।” मैंने कहा --''नही, प्रकृति चुप बैठी हुई मनृष्य को अपना लाइला पुत्र समझकर उसे 
इस प्रकार चले जाने की इजाजत दे रही है। समुद्र कुृपित हो जाय, तो अभी इस जहाज जैसे सैकड़ों 
जहाजों को मूह फाड़कर अपने अन्दर कर ले। मनुष्य प्रकृति पर विजय क्या पाएगा, प्रकृति को समझ लेने 

की भी उसमें शक्ति नहीं है। चिटयांग से जहाज चला, परन्तु आधा घण्टे तक वह नदी में चलता रहा। * 

आधा घण्टे के बाद हम नदी से निकलकर समुद्र में प्रविष्ट हुए। यह नदी और समुद्र का मेल सांत और 
अनन्त का मेल था। नदी किस व्यग्रता से समुद्र में लीन होने को उमड़ी चली जा रही थी, और समुद्र किस 
गम्भीरता से उसे अपनी छाती खोलकर जगह दे रहा था--नदी खत्म हो रही थी, पर समुद्र अविधल 
था । ये दृश्य अल्पशक्ति जीवात्मा के सामने एक अपूर्व जगत् का पर्दा खोल देते हैं। उसी जगत् की झाँकियाँ 

देखते-देखते हम तदी से बहुत दूर निकल आए । सात की सीमाएँ अनंत में लीन होने लगी, और चारों 
तरफ से 'तू-ही-तृ' के नजारे दिखाई देने लगे। क्या सचमृच सांत को छोड़कर अनन्त की क्लाँकी दिखाई 

देती है ? इस पर वार्शनिक लोग विचार करें । इतना तो मैं कह सकता हूँ कि नदी और जमीन की 
परिधियों को छोड़कर, आसमान ओर समुद्र की सीमा-रहित सीमाओं के अतिरिक्त अन्य कुछ भी मुझे 
इस समय नहीं दिखलाई दे रहा है। मैं इस समय अपने चारों तरफ नजर दोडाता हूँ, तो मुझे एक विशाल 

वृत्त दिखलाई पड़ता है, जो आसमान ओर समुद्र के मेल से उत्पन्न होता है। इसके केन्द्र में मैं बैठा हूँ । 
इतना बड़ा वृत्त--और ऐसा पूर्ण वृत्त--मानवीय हाथों से खीचा जाना असम्भव है। संसार के सबसे 
बड़े आश्चयों मे यह भी एक परिगणन करने योग्य आश्चयं है। जहाज पर पहली बार यात्रा करने वाले 
व्यक्ति के लिए यह वृत्त ही पर्याप्त आमोद तथा आश्चयं का साधन है। 

प्रकृति से आंख फेरकर मैंने जहाज पर अपमे सहयात्रियों की तरफ आँख उठाई। यात्री अधिकांश 
मुसलमान थे । ये प्राय: बंगाल के रहने वाले थे । सब बंगला बोलते थे । बंगाली मे संस्कृत के शब्द प्राचुयं 
से हैं, अतः इनके मुख से संस्कृत के शब्द सुनकर चित्त को जो आनन्द आता था, वह कभी-कभी आया 

है । रात को बंगाली मुसलमान भाई गोविन्द के गीत मधुर स्वर मे गाते कैसे प्यारे मालूम पड़ते थे। बगाल 
के मुसलमान पंजाब के मुसमलानों से भिन्न हैं। यहाँ के मुसलमान बंगाल मे खपते से दिखाई देते हैं। 

उनके मुख्रो से ऐसी विशुद्ध बंगला निकलती है, उसमे इतने सस्कृत के शब्द होते है कि इन्हें मुसलमान कहने 
को ही जी नहीं करता । कइयों की शक्लें बिल्कुल चट्टोपाध्यायों की-सी हैं। पूछने पर मालूम पड़ता है कि 
वे मुशी मृहम्मदअली हैं। यदि हिन्दुओ मे जात-पाँत का रोग न होता, तो ये कभी के हिन्दुओ से निकलकर 
भी, फिर उनमे खप गए होते । दुःख इसी बात का है कि बंगाली ब्राह्मणों के पेट मे मच्छी-मांस खप सकता 
है, परन्तु अपना ही आदमी, सिर्फ दूसरी जात का होने के कारण, उनके धर्म से नहीं खप सकता । 

मुसलमान चाहे ऊँची जाति के हों चाहे नीच जाति के, अपने धर्म के बड़े पक्के दिखलाई देते हैं। 

जिस समय हम लोग गोलन्दो से चाँदपुर जहाज में जा रहे थे, तो एक मौलवी भी आसाम की किसी 

मस्जिद में वाज़ करने के लिए जा रहा था। उसे जब देखा, उठते-बैठते देखा। एक नमाज़ खत्म न होने पाती 
कि दूसरी का वक्त आ पहुँचता । सूर्यास्त होते समय मैंने उससे पृछा कि “यह सूर्य कहाँ जा रहा है ?” 
वह तुरुत बोल उठा--“कीचड में ।”' मैंने कहा--“ऐसी बेढंगी बात ! ” कहने लगा--.कुरान में ऐसा ही 
लिखा है।” जो दूसरे मुसलमान उसके पास बैठे थे, झट बहस के लिए तैयार हो गए । इस समय इस जहाज 
पर भी जब किसी मु सलमान की तरफ नजर उठती है, तो वह घुटने पकड़े खडा हुआ दिखाई देता है। 
किसी हिन्दू को परमात्मा को ध्यान करते नहीं देखा। शायद वे मूर्ति के बिना पृजा कर ही नही सकते, 
इसलिए जहाज पर ध्यान-उपासना करने से बेचारे लाचार रहते हैं ! 

जहाज पर एक बड़ी बुरी बात देखी। वैसे तो जहाज की हवा अत्यन्त पवित्र होती चाहिए; 
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क्योंकि समुद्र से हर घड़ी नई-से-नई हवा आती रहती है। परन्तु बंगाली लोग मच्छी खा-खाकर पास 
बैठने वालों के नाक में दम कर देते हैं। मुसलमानों का रहन-सहन तो प्राय. हमसे भिन्न होता ही है। 
उनके तो बिस्तर में भुनी हुई मुर्गी और उबले हुए अण्डे बंधे रहते हैं। जहाँ-तहाँ बैठकर ये ऐसा खाने 
लगते है, जैसे हलवा-पूढी उड़ा रहे हों। इस बदबू के मारे मैं तो पाँचों दित परेशान रहा । इधर लोग 

मछली ज्यादा खाते है। मछली को सुखाकर उसे कूट लेते है, कूटने से वह कूटे हुए चावलों जैसी हो जाती 
है। इस प्रकार मछली देखकर भेद नहीं किया जा सकता कि कुटे हुए चावल हैं, या मछली। बस, उसमे 
गुड मिलाकर ऐसे खाते है, जैसे मुरमुरे। इस तरह जहाज पर होटल भी मुसलमान का है। वह रोज 

हमारे देखते-देखते तीन-चार मुर्गे हलाल करता है, उन्हे पकाता और बदबू से जहाज को भर देता है और 
चूँकि हम समुद्र्यात्रा कर रहे है, इसलिए हमे सब कुछ अपनी आँखों देखना पडता है। इसका यह अभि- 
प्राय नही कि समुद्रबयात्रा पाप है । हम जहाज पर न चढेंगे, तो क्या ये हजरत मु्गियाँ मारता बन्द कर 
देंगे ? वह सब तो दुनिया मे होता ही है। 

अभी मैं बेठा हुआ लिख रहा था कि एक बंगाली बाबू आए । आप पूछने लगे---“आप क्या खाते 
हो !” मैंने कहा--' कुछ फल लाये थे, उन्ही पर ग्रुजारा चल रहा है ।” बोले--“ब्राह्मण होकर जहाज 

पर खाते हो ! देखो, हमने चार दिन से कुछ नही खाया ।” मैंने कहा--“तब तो आप पूजने योग्य हैं। 
परन्तु यह तो बतलाइए कि अपने लाग्रे हुए फल खाने में क्या हज है?” आप बोले--“जात तो नष्ट हों 

जाती है ।' मैंने पुछा--'क्या आप मछली खाते हैं ?” कहने लगे, "हाँ !” बस, एक तरफ तो ऐसे महा- 
नभाव दिखाई देते हैं, जो सब कुछ खा-पी लेगे, पर जहाज पर दूसरे लोगो के निकट बैठे होने के कारण 

जात के खोये जाने के भय से कुछ न खायेगे। और दूसरी तरफ ऐसे लोग हैं, जो जिन्दा-मुर्दा, सभी कुछ 

निगल जायेंगे। क्या मनुष्य मध्य-मार्ग पर चलना जानता ही नहीं ? जिस तरफ वह चलने लगता है, उसी 

तरफ सीमा का उल्लंघन कर देता है ? 
हमने सैडबे का टिकट लिया था, इसलिए पहली फरवरी को जहाज के वहाँ पहुँचने पर उतर पड़े । 

उतरने पर मालूम हुआ कि जिन सज्जन से हम मिलना चाहते थे, वह दूसरी जगह जा रहे है। इसलिए 

भोजन-स्नान आदि करके फिर २ बजे के लगभग अपने जहाज पर आ चढ़े । हमें ६ ९० के स्थान मे २२ रु० 

चिटगाँग से रंगून तक के देने पडे थे, इसकी चर्चा मैं पहले ही कर चुका हूं। 
हमारे साथ जो यात्री है, उन्हें पजाब वरगरह का कुछ ज्ञान नही है। वे लाहौर, आगरा, दिल्ली 

और करांची को एक ही जगह समझते हैं। यदि हम किसी से कहे कि हम लाहौर से आ रहे है, तो वे 

एकदम दिल्ली, आगरा, कराची, रावलर्पिडी का नाम ले पहते हैं । हम भी कह देते हैं--'हाँ, हाँ।” आखिर 

हमे भी तो इनके शहरों का उतना ही ज्ञात है, जितना इन्हे हमारे शहरों का। हममे से कितने ऐसे है, 
जिन्हें बंगाल की खाड़ी का ही ठीक-ठीक बोध हो । हम समझते हैं, वह खाड़ी है। परन्तु वह खाडी कितनी 

बडी बला है, इसका ज्ञान थोडों को है। ६०० मील से ज्यादा दूरी चिटगाग से रंगून तक की है, और 

बरसात के दिलों में कई ऐसे स्थान हैं, जहाँ जहाज जाने का साहस ही नहीं कर सकता । ३० जनवरी को 

३ बजे हम लोग चले थे, और ३ फरवरी को प्रातःकाल रंगून पहुंचेंगे--इतनी बड़ी बंगाल की खाड़ी है, 
इसका कम-से-कम मुझे तो पहले ज्ञान त था। 

जहाज में दूसरे दर्जे के यात्रियों को कोई कष्ट नहीं होता। रेल से यह यात्रा उनके लिए ज्यादा 

भजेदार रहती है। रेलगाड़ी हर १५-२० मिनट बाद ठहरती रहती है। जहाज चलता है, तो दिनों तक 
ठहरने का नाम भी नही लेता। हवा भी हर समय ताजी मिलती है। दूसरे दर्ज के यात्रियों का टट्टी आदि 

का प्रबन्ध भी आदणशे रहता है। डेक के यात्रियों को ट्ट्री की कुछ तकलीफ अवश्य होती है। परन्तु जो 
लोग म्युनिसिपैलिटियों की टट्टियों का अनुभव कर चुक़े हों, उनके लिए तीसरे दर्जे की व्ट्टी भी कोई बुरी 
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नही रहती । हर १५वें मितट बाद समुद्र का पानी ऊपर चढ़कर ट्ट्टीं को स्वयं साफ करता रहता है। 
हाँ, इक के यात्री हो इतने गन््दे रहते हैं कि सफाई की सब सुविधाएँ होने पर भी चारों तरफ की परि- 
स्थिति को गनन््दा करने से बाज नहीं आते। अभी, जब कि मैं यह लिख रहा हूँ, हमारा जहाज काले पानी 
से गुजर रहा है। यह अंडमान का काला पानी नही है। यह तो कलकत्ते से सीधा रंगून जाने के रास्ते मे 

पड़ता है। यह पानी अन्य जल के समान हरा या नीला नही दिखाई देता । यह बिल्कुल काला दिखाई देता 

है। संभवतः इस कालेपन का कारण पानी की गहराई है। 
३ फरवरी को प्रात:काल हमारा जहाज रंगून आ लगा । खुफिया पुलिस की तेज नजरों ने हमें झट 

नाम तथा पता लिखने योग्य समझा। उन्हें अपना पूरा-पुरा पता देकर हम लोग रंगूत आयंसमाज-मन्दिर 
में जा 5हरे। 

| 
बरमा में जहाँ अन्य बहुत-सी वस्तुएँ है, वहाँ भारत मे सबसे बड़ी चाँदी तथा शीशे की खान, जो 

नमटू में है, देखने योग्य है। नमटू झान-स्टेट में है। हम लोग नमदू जाने के लिए 'लाशो' से दूसरे स्टेशन 

'ताम्यो' उतरे । “नाम्यो' से नमटू कुल ३२ मील है। 'नाम्यो' उतरते ही हम लोगों को डॉक्टर के सामने 

पेश होना पड़ा । उसने नाड़ी पर हाथ लगाकर एक पास “नम जाने का दे दिया। “ताम्यो' से 'नमटू के 

लिए जो गाडी जाती है, वह उन गाडियों की तरह की नहीं है, जिनमे हम लोग साधारणतः आते-जाते 

रहते हैं। इस गाड़ी की पटरी हमारी गाडियो से आधी है। डब्बे मालगाड़ी के खुले उव्बों की तरह के हैं । 

यात्री लोग उन्हीं पर लदे जाते हैं। उन्हे जो टिकट दिया जाता है, उस पर 'पार्तंल टिकट' छपा होता है । 

इस गाड़ी में केवल एक डब्बा अलग से लगा होता है। इसका किराया ज्यादा होता है। प्राय. सफेदपोश 

यात्री इसी डब्बे में चढ़ता चाहते हैं । परन्तु जो पहले पहुंच जाएँ, उन्हीं को जगह मिलती है। हम लोग भी 

पहले ही पहुँचे थे, इसलिए उसी डब्बे में जा बैठे। इतने में पुलिस के तीन सिपाही पुलिस इंस्पेक्टर का 

सामान उस डब्बे में चढ़ाने और हमारा सामान उठा-उठाकर फेंकने लगे । उनसे शरीफाना तरीके से ऐसा 
काम ने करने को कहा, तो वे हमारे साथ के एक महाशय को धक्का देकर गुरानि लगे । वह महाशय 
अच्छे हट्ठे-कट्टं थे। उनसे पुलिस का यह बर्ताव न सहा गया। धक्के के जवाब में उन्होंने मुकका रसीद 
किया । धक्कम-प्रवका होने लगा । एक तरफ तीन सिपाही, दूसरी तरफ यह अकेले । इन्होंने किसी के नाक 
में दिया, किसी के पेट मे बस, अकेले तीनो की कमर तोड़ दी। यह कहने पर कि वह डब्बा इंस्पेक्टर के 
लिए “रिजब्ड' है, हम लोग बिना छतवाली ट्रालियों पर आ बैठे । गाडी चल दी । ३२ मील का तो रास्ता, 
परन्तु गाड़ी १ धण्टे में कुल ६ मील चली ! इंजन का धुआँ और कोयला सीधा सिर पर आकर पड़ता 

था । कम्पनी आजकल मेहरबानी करके इजन में कोयला जलाती है, पहले तो लकड़ी जलाती थी। लकड़ी 
के जलने से शोले उड़-उड़कर यात्रियों के कपड़ों को जला ही नही, परन्तु उनमे छेद भी कर देते थे। यदि 

रास्ते में लकड़ी खत्म हो जाती थी, तो ड्राइवर यात्रियों को गाडी से उतारकर जंगल से लकड़ी इकट्ठा 

करने के लिए हुक्म देता था; और जब तक लकडी काफी इकट्ठी न हो जाती थी, तब तक गाड़ी आगे ने 

चलती थी ! पहाड पर गाड़ी का रास्ता खूब घुमाव से जाता है। ऐसे फूल थे, जो किसी भी बगीचे की 

शोभा को बढ़ा सकते है। वृक्षों का तो कहना ही क्या ? यदि यह हरियाली न होती, तो जिस दिषकत से 

यह यात्रा समाप्त होती, उसे सोचते ही अब भी दिल घबरा उठता है। आखिर प्रातःकाल के चले हुए हम 
लोग रात को € बजे नमटू के टाइगर-कैप नामक पड़ाव पर जा पहुँचे । मजे की बात यह थी कि नमदू 
तक तो रेल का किराया देना पड़ा, उससे आगे सब मुफ्त। नमटू से गाड़ी जहाँ से चलती थी, १० मिनट 
बाद उसी के नीचे से गुजरती थी। गार्ड के पास न तो सीटी, न क्षण्डी और न उसके ढंग के कपड़े। रास्ते में 
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दोनों तरफ जंगल की हरियाली बगीचों को मात करती थी। ऐसे हम लोग मुफ्त टाइगर-कैप तक आए । 
जिस कम्पनी की तरफ से रेल चलती है, उसने तमटू से टाइगर-कैप और 'बाडविन” आने-जाने का कुछ 
किराया नहीं रखा; क्योकि इन स्थानों पर रहने वाले सभी कम्पनी के ही नौकर हैं। 

हम लोग टाइगर-कैप में श्रीयृत के ० राय के यहाँ ठहरे। आप बड़े भारी ठेकेदार हैं। अगले दित 
प्रात काल आपने हमे खान दिखाई । नमटू की खान का चालू काम लगभग १२ मील के घेरे में है। चांदी 
को चट्टान बाडविन मे है। वहाँ से पत्थर टाइगर-कैप को लाया जाता है, और यहाँ से फिर गाड़ियो मे 
लाद-लादकर तमटू पहुंचाया जाता है। यही पत्थर से चाँदी का परिशोध होता है। यहाँ पर १० हजार से 

ज्यादा कुली काम कर रहे है। रात-दिन २४ घण्टे खुदाई का काम जारी रहता है । आठ-आए घण्टे तक 

कुलियों की बारी बेधी हुई हैं। ४० हजार टन पत्थर रोज निकलता है, और भूगर्भ-वेत्ताओं का कथन है 
कि इस कदर निकलते रहने पर भी इन पहाड़ों मे इतना माल है, जो सैकड़ो सालों तक समाप्त नही होगा। 
इस काम मे पहले दो कम्पनियाँ फेल हो चुकी है, परन्तु अब जिस कम्पनी के हाथ में यह काम है, वह नफे 
पर काम कर रही है। इनका १ लाख का रोज का खचं है, और २ लाख की रोज की आमदनी । कम्पनी 

का नाम 'दि बर्मा कारपोरेशन लिमिटेड' है। अग्रेजी-कम्पती होने के कारण ज्यादातर बड़े-बड़े ओहदो पर 
अंग्रेज ही है। यहाँ जो हिन्दुस्तानी बडे ओहदो पर काम कर रहे है, उनकी ज्यादा से ज्यादा तनख्वाह् 
५०० ₹० है। यहाँ के जनरल मैनेजर को १० हजार प्रतिमास वेतन मिलता है। पहले यहाँ की मेहनत- 
मजदूरी बिल्कुल चीनी लोगो के हाथ मे थी; क्योकि चीन यहाँ से ३-४ दिन का रास्ता है। भव ६० 
फीसदी हिन्दुस्तानी मजदूर है। इसमे जहाँ राजनीतिक विचार काम कर रहे है, वही एक यह भी विचार 
काम कर रहा है कि यदि चोनी लोग हडताल कर दे, तो हिन्दुस्तानी मजदुरों से काम चलता रहता है। 
इसी प्रकार यदि हिन्दुस्तानी लोग हडताल कर दे, तो चीनी लोग काम चला देते है। कम्पनी वाले इस 
प्रकार मजदूरी का काम अपने शिकंजे में कसे रखते है। 

बाडविन की पहाडी, जहां आजकल खुदाई हो रही है, बिल्कुल रड-मुंड है। कहते है, खाने अक्सर 
ऐसे ही पहाडो में होती है। इसी पहाडी मे अनेक स्थानों पर चीनी लोगों की खोदी हुई सुरगे है, जिससे 
मालूम होता है कि वे लोग इन पहाड़ो मे से चाँदी निकालते रहे है। जगह-जगह चीनियो की बनाई हुई 

भदियाँ मिलती है, जिससे वे पत्थर से शुद्ध चाँदी निकालते थे। जो 'फेक' वे लोग पीछे छोड़ गए है, उसमे 

रत्ती-भर भी चाँदी नही है इससे अनुमान होता है कि चीनियो को ऐसे तरीके मालूम होगे, जिनसे वे 

मशौनरी में भारी ख् किए बिना ही इतना ऊँचे प्रतिशतक चॉदी निकाल सके । कई जगह पहाड़ खोदते- 

खोदते पहाड़ में से चीनियो की खोदी हुई सुरगें निकली है, जिनसे संकेत पाकर उसी रास्ते से खुदाई की 
गई है, और आगे चलकर चाँदी की भारी चंद्टानें निकली है। चोनियो की खोदी हुई कई ऐसी सुरंगे 
मिलती है, जिनमे से आदमी का गुजरना कठिन मालूम होता है; परन्तु फिर भी वे लोग इन्ही सुरगो मे से 
चाँदी निकालते रहे। इन बातो को देखकर अंग्रेज लोग भी आश्चयं करते है। 

बाडविन की पहाड़ी पर एक बड़ा भारी लिफ्ट लगा है, जिसमे से ३२ आदमी इकट्र नीचे जाते है । 
कुली इसी के जरिए नीचे पहुँचाए जाते हैं। सौ-सौ फीट के नीचे काम चल रहा है। ऊपर मे सौ फीट 
नीचे जाकर चारो तरफ सुरंगे फटती हैं। सौं फोट और नीचे जाकर फिर चारो तरफ ख़ोदा जा रहा है । 
इस प्रकार नौ सौ फीट नीचे तक खुदाई हो रही है । बाडविन मे ६ सो फीट नीचे जाकर वहाँ से एक सुरग 
निकाली गई है, जो ४ मील तक चली गई है, और आकर टाइटर कैप में निकलती है। यह सुरंग ससार 
मे सबसे बड़ी खान की सुरंग है। सौ फीट वाले धरातल की सुरंगो मे जो खुदाई हो रही है, उसका पत्थर 
नल के रास्ते ६ सौ फीट की गहराई वाली सुरंग मे ग्रिराया जाता और वहाँ से ४ मील वाली सुरंग के 

रास्ते बिजली की ट्रालियों द्वारा टाइगर-कैप पहुँचाया जाता है, इसी प्रकार दो-सौ, तीन-सौ, चार-सो और 
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पाँच सो फीट की गहराई का माल भी ६ सो वाली सुरंग में गिराकर लम्बी सुरंग के रास्ते टाहगर-कैप 

लाया जाता है। ६ सो से नीचे भी ७,८ और € सौ फीट पर काम हो रहा है। उनका माल लिपटों के 

जरिए ६ सो फीट गहराई वाली सुरंग मे लाकर टाइगर-कंप वाली सुरंग में तिकाला जाता है। मात्त के 

निकलने का रास्ता टाइगर-जप की सुरंग ही है, चाहे ऊपर का माल हो चाहे तीचे का । इसलिए यह सुरंग 

बड़ी आवश्यक है। इसके बनाने में ३ करोड़ रुपये खर्च हुए हैं। जिस समय इस सुरंग का सर्वे हुमा, तो 

इसकी खुशी में ही लाखों रुपये खर्च कर दिए गए। है 

हम लोग बाडविन में लिप के द्वारा नीचे पहुंचे। ऐसा मालूम हुआ, मानों पाताल-लोक में था 
गए । अन्दर बाकायदा तम्बी सुरंग बनी हुई है। सुरंग ऐसी ही है, जैसी रेलगाड़ियो की हुआ करती है-- 

उनसे जरा छोटी थी। ऊपर बिजली के लेप रोशन हो रहे थे। बिल्कुल दिन हो रहा था । मात्र को बाहर 
ले जाने के लिए ट्रालियाँ खडी हुई थी । सुरंग के दाएँ-बाएँ और सुरंगें फटती थीं। जहाँ से माल विकाल 
लिया था, वहां मिट्टी भरी जा रही थी, ताकि कही ऐसा न हो कि खोखला हो जाने से पहाड़ गिर जाय । 

इस प्रकार परमात्मा के चाँदी के पहाड़ के गर्भ मे से तत्त्व-तत््व् निकालकर उसकी जगह पहाड़ के बाहर 

की मिट्टी भरते भे हजारो मजदूर लगे हुए थे। हम चढ़ते-चढ़ते उत्त स्थान पर भी पहुंचे, जहाँ खुदाई हो 

रही थी। बड़ा सकटमय दृश्य था, परल्तु प्राणो को संकट मे डालकर हजारों कुली सिर्फ़ १ ₹० या १॥ २० 
रोज पर मानो मृत्यु से जूझ रहे थे। इस दृश्य को देखकर जहाँ एक और मनुष्य को प्रकृति-विजय पर 
विस्मय हुआ, वही दूसरी तरफ रोटी के दो टुकड़ो के लिए अपने जीवन को संकट मे डालने वालो पर तरस 
भी भाया। 

यहाँ से हम लोग ट्रालियो पर बैठ गए, ओर वे टाइगर-कप की तरफ भागने लगी। लगभग ३५ 
मितरट मे हम सुरंग से बाहर आए। इन ट्रालियो मे सुरंग का माल भरा रहता है, ज्यो-ज्यो थे भरती जाती 
है बिजली की ट्राम से बाहर आती-जाती हैं। ६-७ ट्रालियाँ इकट्ठी होती है। उनका सामान उलदाता भी 

साधारण काम नही। परन्तु इस मेहनत को बचानें के लिए वहाँ बडा अच्छा उपाय सोचा गया है। ट्रालियाँ 

आकर एक गोलाकार लम्बे चक्के मे फेस जाती है। मशीन दबाने से यह चकका धूमकर ट्रालियों को उत्ठा 

कर देता है, भोर तारा मात्र वीचे गिर जाता है। फिर मशीन दबाने से ट्रालियोँ सीधी हो जाती है। एक 

आदमी ४ मिनट में सब ट्रालियो को खाली कर वापस भेज देता है। नीचे सारा माल मशीन के द्वारा 

प्रिल्न-भिन््न कोठों में भरा जाता है। एक कोठे के नीचे छेद रहता है। गाड़ी को उस्त छेद के नीचे लाकर 

खड़ा कर देते है, छेद को खोल देते है, और बंगन मे माल भर जाता है। इस प्रकार बेंगनो में कच्चा माल 

भरकर उन्हे इंजन नमदू ले जाता है, जहाँ शुद्ध चाँदी निकाली जाती है। इस खान में साय काम इस 

प्रकार किया गया है, जिससे करोड़ो को मेहनत बच जाती है। एक-एक चीज को देखकर मनृष्य के दिमाग 

पर आश्चय होता है ! जब मनृष्य भनृष्य के दिमाग की थाह नहीं पा सकता, तो परमात्मा के चमत्कारों 

में दखल देना किसी अकलमन्द का काम नही हो सकता । 

--पत्यव्त पिद्धास्सालंकार 
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श्री सत्यत्त सिद्धान्तालकार 

[१] 
दिल्ली से एम्सटडम तक 

१६८१ के माध्य मे हालेड के श्री रामवरन दिल्ली में मेरे मकान पर आये। कहने लगे कि आपकी वैदिक- 

विषयों पर लिखी पुस्तकें हालैंड मे बहुत पढ़ी जाती हैं। मैंने कहा, “मेरी पुस्तक अधिकत: हिन्दी में हैं। 

हालेंड मे इच भाषा बोली जाती है, वहाँ मेरी पुस्तकों को कौन पढ़ेगा? उन्होंने कहा, “आपकी लिखी 

संस्कार चंद्रिका , 'उपनिषद भाष्य' तथा 'गीता-भाष्य' की अनेक प्रतियाँ तो मैं स्वय मेगवा चुका हूँ ।” तीन 
महीने बाद उनका पत्र आया कि हालैड के लोगो का विचार है कि आपको हालेड बुलाया जाय। साथ मे यहाँ 

जो फोटो उन्होने मेरा लिया था, उसकी भी प्रति भेज दी। 

फिर एक दिन अचानक एक सज्जन आये और कहने लगे कि मैं हालैड से आया हूँ ओर आपके दर्शन 

के लिए लालायित रहा हूँ। मैंने कहा, “हाँ, आप पहले भी आये थे, आपका हालेड से पत्र भी आया था।" वे 

बोले, “नहीं, मैं रामवरन नही, है, शमवरन जी का तो देहान्त हो गया, मैं बलदेव प्रसाद तिवारी हूँ। मैं 

आपकी पुस्तकों का अध्ययन करता रहता हूँ। आपकी जन्म-तिथि आपके ग्रंथो के पीछे लिखी देखकर मै सोचा 
करता था कि इस आयु के व्यक्त के मैं दर्शन भी कर सकूंगा या नहीं ।” 

यह दिप्तम्बर १६९८१ की बात है। मार्च १६८२ के अंतिम दिनों मे ऋषि बलदेव प्रसाद तिवारी का 

पत्र आया कि हम लोगो ते निश्चय कर लिया है कि मई के अंतिम दिनो मे आपको बुलाकर आपके मुखारविद 

से वेदो की व्याख्या सुने । साथ मे वहाँ की सरकार द्वारा प्रमाणित एक पत्र भेजा जिसमे गारंटी दी गई थी कि 
मेरे हालेड निवास का सम्पूर्ण भार वे लोग वहन करेंगे। इस पत्र द्वारा मुझे हालेड आने का वीसा मिल सकता 
था। 

मैं असमंजस में पड़ गया। जिस बात को मैं अब तक भ्रम समझ रहा था, वह यथार्थ रूप धारण करती 
हुई नजर आने लगी। मैं पहले भी विदेश जा चुका था, परन्तु इतनी दूर इकला कभी नहीं गया था। युवावस्था 
में मैं पं० विश्वताथ जी के साथ वर्मा गया था, प्रो० रामदेव जी के साथ अफ्रीका गया था ओर १६७५ मे आरय- 

समाजियों के एक बड़े दल के साथ विश्व आर्य उम्मेलन की अध्यक्षता करने नैरोबी गया था परन्तु अब ८५ वर्ष 

की अवस्था में अकेले जाना होगा और ऐसे लोगो के बीच जाता होगा जिनसे मेरा कुछ भी परिचय नही । अप्रैल 

के अन्त मे एयर इंडिया के आफिस से सूचना मिली कि २३ अप्रैल को आपका दिल्ली ते एमस्टडेम आते-जाने 
का १४,१३७ रुपया किराया जमा कर दिया गया है। 

इतना कुछ हो घुकने के बाद मेरा पीछे हटना मुश्किल था। टिकट तो आ गया था, परन्तु उसका 
उपयोग तभी हो एकता था जब वीसा मिल जाय । वीता लेने के लिए भी दौड़-धूप करनी पढ़ती है। श्री ओम- 
दत्त जोशी ते यह सारी दौड़-धूप की । अन्ततः मुझे वीसा मिल गया । 
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मेरी सीट एयर इण्डिया में हालैंड जाने के लिए १५ मई के लिए बुक हो चुकौ थी, किन्तु मुझे बम्बई 
में १३ को ही बुखार हो गया और पेट चलने लगा | कारण यह था कि जहाज में मैंने जो खाना खाया उसमें एक 

अपचनीय फल भी था जिसने पेट में दर्द कर दिया । बुखार न उतरने और पेट ठीक न होने तक मैं यात्रा नही 
कर सकता था। निश्चय हुआ कि १५ मई की सीट कैंसिल की जाय और तब तक आगे की न सोची जाय जब 

तक पूछ्ण स्वास्थ्य-लाभ नही हो जाता। १६-१७ तक मैं ठीक हो गया और २२ मई की सीट बुक करा ली गई । 
एमस्टडम टेलीफोन से सूचना दे दी गई और में २२ मई को प्रातःकाल बम्बई से ७ बजे चलकर हालेड जाने 
बाली एयर इण्डिया के विमान मे सवार हो गया । 

विलासी जीवन से घृणा 
जिस जहाज में मैं यात्रा कर रहा था उसमें मेरी सीट के साथ दो ओर सीटें थी जिनमे एक डच दम्पति 

यात्रा कर रहे थे । वे मेरे साथ बम्बई से ही चढ़े थे । वे डच भाषा बोलते थे, परन्तु अग्रेजी भी अच्छी जानते 

थे । वे नेपाल गए थे। वहाँ कई महीने 5हर कर अपने देश हालौंड जा रहे थे। नेपाल मे ये दो साल मे एक बार 

अवश्य जाते हैं ओर वहाँ शहर मे न रहकर एक गाँव मे झ्योपड़ी मे रहते हैं, ताकि वहाँ के लोग निर्धनता का 

कैसा जीवन व्यतीत करते हैं, उसका प्रत्यक्ष अनुभव कर सके । नेपाल के धनी-मानी व्यक्ति अपने गाँव मे उन्हे ले 

गये थे । तब से वे शहर में न रहकर गाँव मे रहा करते हैं। वे युवा थे । युवक डच अंग्रेज था, युवती यहूदी थी। 
दोनों का प्रेम-विवाह हुआ था । हालैंड मे भी वे शहर के किसी मकान मे न रहकर बोट मे रहते थे, वह बोट 
उन्होंने खरीद रखा था। जब वे चाहते, उसे दूसरे स्थान पर ले जा सकते थे। 

उनके इस विचित्र जीवन को सुनकर मुझे जिज्ञासा हुई कि वे ऐसा जीवन वयो व्यतीत कर रहे हैं। 
उन्होंने कहा, “हमे यूरोप के विलासमय जीवन से घृणा है। हम प्रकृति के संसर्ग मे रहना चाहते हैं।” पत्नी तो 
पाश्चात्य विलासी जीवन की बड़ी भारी आलोचक थी । पति का नाम पैज और पत्नी का नाम योक सेगल 
था। मैंने कहा, “सेगल तो भारत के सहगल या सिंघल से मिलता-जुलता है ।” बात उन्हें बहुत पसन्द आयी । 
उन्होंने मेरा पता लिख लिया । मैंने उनका हालेंड मे बोट का पता लिख लिया। पत्नी ने एक बात कही जो बडे 
मार्क की थी। वह बोली, यूरोप का विकास (0०0८०ए॥थ॥) नही है, 0९/॥०]वाशा॥ है भर्थात् यह 
विकास नही शेतानियत है। 

नेपाली बच्चे गोंद लिये 

उसी हवाई जहाज में एक और दृश्य देखने को मिला | सामने की दो सीटों पर एक अंग्रेज दम्पति बैठे 
हुए थे, जिनके पास तीत या चार बरस के दो बच्चे थे। वे बच्चे गोरे नहों थे। लगभग श्रीकृष्ण भगवान के 

रंग से मिलते-जुलते थे । उक्त दम्पति युवा नही वृद्ध थे और इन बच्चो से बहुत प्यार करते थे । वृद्धा तो कभी 
एक बच्चे को कभी दूसरे बच्चे को गोद में लेकर प्यार करती, कपड़े सेवारती । उन्हे माँ का-सा प्यार देती । मुझे 
आश्चर्य हुआ कि ये दो बच्चे इनके साथ कंसे जा रहे हैं, इनके माता-पिता कहाँ हैं, क्या किसी दूसरी सीट 
पर बैठे हैं तो उन्होंने इन बच्चों को अकेला क्यों छोड़ रखा है। वे बहुत ऊधम मचा रहे थे, कभी सीट पर चढ़ते, 
कभी उतरते, कभी इधर कभी उधर भागते, चिल्लाते-हेसते और शरारत करते थे। मैंने पैज और योक 
सेगल से पूछा, ये किसके बच्चे हैं, उन गोरों के तो हो नहीं सकते जिनके साथ ये जा रहे हैं। सेगल युगल ने मुझे 
बतलाया कि ये वृद्ध पति-पत्नी डच हैं, और दो वर्ष से नेपाल में इस इच्छा से रह रहे थे कि वहां कुछ बच्चो 
को गोद ले लें। इस दम्पति ने जीवन में बच्चों का सुख नहीं पाया, बच्चे पाने की तलाश में ही ये नेपाल गये 

थे। वहाँ सरकार द्वारा ये दो बच्चे इन्हें मिले, जो अनाथ हैं। इनकी बाकायदा रजिस्ट्री कराई गई और अब 
इत दो बच्चो को लेकर ये अपने देश जा रहे हैं। 
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सन््तान के लिए तरसते हैं 
हालेंड यद्रपि बहुत पमृद्ध देश है, तो भी वहाँ बच्चे बहुत कम होते हैं। होते हैं तो एक-दो | शायद यह 

प्रकृति का अपना खेल है। जितनी अधिक समद्धि उतने कम बच्चे, जितनी अधिक गरीबी उतने अधिक बच्चे । 
तभी स्विटजरलैड जैसे समृद्ध देश मे पिछले पचास साल से जनसंख्या उतनी की उतनी है और भारत जँसे 
गरीब देश में विभाजन से पहले सम्पूर्ण देश की जनसंख्या अगर २३ करोड़ थी तो विभाजन के बाद सिर्फ भारत 
की जनसंख्या ६४ करोड़ हो गई है, पाकिस्तान की जनसंख्या तो इससे अलग है। इसका अभिप्राय यही प्रतीत 

होता है कि प्रकृति का संदेश है कि न तो सीमातीत अधिक समृद्धि व्यक्ति, देश तथा जाति के हित मे है, न 
सीमातीत गरीब व्यक्ति, देश तथा जाति के हित में है। जित देशों मे अधिक समृद्धि है, उन देशों के नागरिक 

सन्तान के लिए तरसते हैं, जिन देशों में अधिक गरीबी है उन देशों के नागरिक सन््तान अधिक होने के कारण 
दुःवी हैं। 

मैंने पैज तथा योक सेगल दम्पती को बतलाया कि भारतीय संस्कृति में जीवन को चार भागो मे बाँटा 

गया था । ये चार आश्रम हैं-बह्ाचर्य, गहस्थ, वानप्रस्थ तथा संन्यास । इस व्यवस्था के अनुसार सन्तान उत्पत्न 
करने का आश्रम सिर्फ गृहस्थ आश्रम है, सारी उम्र सस्तान उत्पन्न करते जाना वैदिक संस्कृति का विधान नहीं। 
उन्होने तो यूरोप में देखा था कि सेबस-लाइफ पर कोई नियत्रण ही नही है, इस्तलिए उन्हें यह जानकर आएचयं 

तथा प्रतल्नता हुई कि संसार मे एक ऐसी भी संस्कृति है जो सैक्स-लाइफ पर नियंत्रण रखती है।इस समय 
यूरोप का या कहें कि पाश्चात्य संस्कृति का, सारा वातावरण जन्म से मृत्यु तक सैक्स-ही-सैक्स है, इसके 
सिवाय भी जीवन का कोई उद्देश्य हो सकता है, इसकी वे कल्पना तक नहीं करते | सेक्स को जीवन के सिर्फ 
एक-चौथाई हिस्से तक सीमित कर देना यह बात सेगल दम्पती के लिए नयी थी। 

ठीक ३ बजे दोपहर हमारा जहाज एक्सटर्डम आ पहुँचा। विमान एयर पोर्ट से सटकर ऐसा लगा कि 
जहाज से यात्री बिना नीचे उतरे सीधे विमान-भवन मे जा पहुँचे । एम्सटरडंम का एयर पोर्ट संसार का बड़ा 

एयर पोर्ट माना जाता है। उतरने पर लगभग एक फर्लांग तक अपना हैंड बैग लेकर चलना होता है। आप दस 
कदम चलकर ऐसे रास्ते पर जा पहुँचते हैं जो अपने आप चलता है, आपको चलने की जरूरत नही होती । इसे 
एक्सलेटर कहते हैँं। एक फर्लांग का रास्ता अपने-आप तय हो जाता है। इस रास्ते को पार कर जहाँ पहुँचे 
वहाँ याद्वियों का सामान आ पहुँचा । वही पर ट्रालियो का ढेर था जिसमे से एक ट्राली लेकर उस पर सामाव 
रख कर आप कस्टम के आफिस मे सामान ले जाते हैं। अन्य यात्रियों को वह सब मालूम था, इसलिए मिनटों 
में कस्टम का आफिस खाली हो गया। मैं अपरिचित था, इसलिए दायें-बायें ध्ाँकने लगा। इतने मे एक कस्टम 
आर्फिसर आकर मुझे मेरे सामान के साथ अपने साथ ले गया, और बक्सा खोलकर उसकी जाँच करने लगा कि 
कही गाँजा आदि मादक द्रव्य तो मेरे बक्से मे नहीं हैं। मेरे बक्से में होमियोपेथी की कुछ औषधियाँ थी। उन 

शीशियों को वह बड़े ध्यान से देख रहा था और समझ नहीं पा रहा था कि ये छोटी-छोटी गोलियाँ क्या हैं । 
इतने मे प्रोफेसर तेजपाल सुखपाल कस्टम के भीतर आ गये जिन्हें देखकर आफिसर ने मेरी छुट्टी कर दी। श्री 
सुखपाल पहले इस हवाई अड्डे पर काम कर चुके थे। पेज और योक सेगल मेरे साथ थे। वे मुझे कहने लगे 
कि बाहर अनेक व्यक्ति आपका स्वागत करने के लिए प्रतीक्षा में खड़े हैं। 

कस्टमे से निकल जब मैं बाहर आया तो २०-२५ भारतीयों को मालाएँ लिये मेरी इन्तजार मे 

खड़े देखा ! मालाएँ गले मे पड़ी, भिन्न-भिन्न पोजो मे फोटो लिये गए ओर मैं भारतीय-सस्कृति के इन 

प्रेमियों के साथ हालैंड में ऋषि बलदेव प्रसाद तिवारी के मकान में जा पहुँचा, जहाँ मुझे इस प्रवास के दिनो मे 
रहता था । 
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[२] 
धरों में नौकर का नाम नहीं 

मैं यहाँ जिस मकान में ठहरा हूँ, वह सामान्यतया अन्य मकानों का भी प्रतीक है। कम से कम भूमि का 
अधिक से अधिक उपयोग, इसकी विशेषता है। रहने के ६ कमरे हैं। इसके अतिरिक्त एक स्टोर, रसोईपर, 
शौचालय, स्तानागार और बैठकखाने का भी प्रबन्ध है। देखने में छोटा लगता है, लेकिन एक पूरे परिवार के 

लिए इसमें सब व्यवस्था है। भूमिगत कमरे भी हैं जो बाहर से नहीं दीखते। उनके लिए नीचे जाने वाली 

सीढ़ियाँ हैं। छत टाइलों की है। हालैण्ड ही नही, सारे यूरोप में सपाट छत देखने को मुश्किल से मिलेगी। छतों 

का ढलान ऐसा है कि बफं या वर्षा का पानी तुरन्त तीचे सरक जाय । 

दूसरी विशेषता यह देखी कि दीवारों पर सफेदी से पुताई न होकर एक खास प्रकार का कलामय 

कागज चिपकाया गया है जिससे हर साल मकान में पोताई या रंगाई की जरूरत नही पड़ती । एक बार धुलाई 

हो जाने पर फिर पहले जैसी चमक आ जाती है। हालैड मे मैंने ओर भी जो मकान देखे, सब मे यही बात थी । 

तीसरी बात यह देखी कि हर कमरे का फर्श एक दीवार से लेकर दूसरी,दीवार तक गलीचे से ढका था। 

गलीचा महूँगा हीं हो, यह जरूरी नहीं। सस्ते से भी काम चल जाता है। प्रतिदिन मलीचे वाले इन फर्शों की 

सफाई वैकुअम क्लीतर से घर के निवासी खुद करते हैं। झाड़,-बुहारी की आवश्यकता नहीं होती । उनका 
प्रयोग इतना आसान है कि फुर्सत होते पर घर के बच्चे भी उसको इस्तेमाल कर सकते हैं। उसके साथ लगी 

ढोलकीनुमा पेटी में सब कूड़ा जमा हो जाता है जिसे इकट्ठा करके प्लास्टिक के बड़े थैले मे डालकर घर के 

बाहर रख देते हैं। उन थैलों को सरकारी गाड़ी हफ्ते में दो बार आकर ले जाती है। उस कूडे-कचरे का खाद 
बनाया जाता है जो बाद में किसानों को बेच दिया जाता है। सिफफे शहरों ही नहीं, गाँवों तक भे भी यही 
व्यवस्था है। किसी घर में कोई मेहतर या मेहतरानी नही है। शोचालय तक की सफाई का काम भी स्वयं ही 
करना होता है। परेशानी कुछ नहीं होती। बटन दबाया, सब फ्लश हो गया। फिर कैमिकल छिड़क दिया, 
जिससे दुर्गन््ध भी नही रहती । मेहतर की जरूरत ही नही । 

किसी धर में कोई नौकर नहीं । रसोई बनाने का काम भी स्वयं ही करना होगा । हर घर मे गीजर मे 

गैस की आग जलती रहती है। टूटी फेरते ही आग तेज हो जाती है और उस पर कोई भी चीज पकाई 
जा सकती है। मक्खन, दही, दृध तरह-तरह के अचार, मुरू्बे, चटनी लोग बाजार से खरीद लाते हैं। 

बत॑न माँजने की भी जरूरत नहीं होती । गीजर के गरम पानी भरे कंड में उन्हें डाल दो और स्पंज से साफ 

करके एक तरफ रख दो | मैंने किसी घर में कोई नौकर नहीं देखा | केवल यहाँ के भारतीय ही नहीं, सब गोरे 
इच लोग भी अपना काम स्वयं करते हैं। धनी देशो के सोग तो अपना सब काम स्वयं करें और भारत जैसे 

गरीब देश के लोग सफाई करने, भोजन बनाने, बरत॑न माँजने और कपड़े आदि धोने के लिए नौकरी पर आश्रित 

रहे, यह कितनी विडम्बना है ! 

दो समस्याएँ 

मेरे सामने दो समस्याएँ मुख्य थीं। पहली समस्या भोजन की थी। तिवारी परिवार के लोग, जिनके 
यहाँ मैं हरा या, चावल खाने के आदी थे, जबकि मैं रोटी खाने का आदी था। तिवारी जी की पत्नी को रोटी 

बनानी आती नहीं थी। आखिर मैंने ही उनको परोंठा बनाना सिखाया। इसके अलावा भारत में मेरी आदत 

दोनों समय दढ़ी खाने की थी । पर यहाँ कोई दही जानता नहीं था। बाद में पता लगा कि दही को यूरोप मे 

'योग्ट' कहते हैं। यूरोप में दीर्घ जीवन के सम्बन्ध मे लिखी गई पुस्तकों भे योग की बहुत प्रशंसा है। असल मे 
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बह दही की ही प्रशंसा है। दही में दूध के तो सब गुण हैं हो, साथ ही वह सुपच है, जबकि दूध दृष्पच है। 
तिवारी परिवार हालैंड के अन्य परिवारों की तरह शाम को सात बजे भोजन कर लेता था । मैं भारत मे रात को 
नौ बजे भोजन करने का आदी था | तिवारी परिवार के साथ मैं भी शाम को सात बजे ही भोजन करने लगा। 
मेरी दूसरी समस्या सोने की थी। मैं भोजन करने के घंटे-भर बाद सोने का अभ्यस्त था । परन्तु हालैड मे तो 
रात के &-१० बजे तक सूरज की धूप चमकती रहती है। मैं भोजन के बाद कमरे के पर्दे गिराकर चारो तरफ से 
अंधेरा करके सो जाता था, जबकि बाहर लड़के शोरगुल मचाते हुए फुटबाल खेल रहे होते थे। 

श्री तिवारी ने मुझे हालैंड इसलिए बुलाया था कि २४ मई को उनका जन्मदिन था और वे उस 
अवसर पर मेरा आशीर्वाद चाहते थे। मुझे यह बात असमंजस में डालने वाली थी । सिर्फ इतने से काम के लिए 

इतना भारी व्यय किया जाय । परन््तु तिवारी जी ने बताया कि वे बरसो से मेरे ग्रन्थ पढ़ते रहे हैं और भारत से 

उन्हे मेंगवाकर अपने मित्रों को बाँटते रहे है। इसलिए केवल तिवारी जी ही नही, बल्कि उनके अन्य सब साथियों 
की भी यह प्रबल इच्छा थी कि वेदिक सस्क्ृति के ऐसे व्याख्याकार को बुलाकर उसके प्रवचन करवाये जायें । 

तिवारी जी का जन्म-दिवस तो एक निमित्त मात्र था। मैंने अनेक घरो मे अपनी गीता भाष्य' और 'उपनिषद 

भाष्य' तथा 'धस्कार चन्द्रिका' देखी । मैंने ऐसे लोग भी देखे जिन्होंने संस्कृत न जानते हुए भी 'चरक संहिता' 

और “महाभाष्य' जसे ग्रंथ खरीद कर अपने घर में रखे हुए थे। केवत इसलिए कि उनको भारतीय संस्कृति से 

प्रेम था और वे इन ग्रंथो को अपने देश की विभूति तथा भारतीय मंस्कृति की धरोहर मानते है। 

बैदिक विभान-विद्या की खोज 

हालैंड में आकर डच नागरिकता प्राप्त करने वाले भारतीय संस्कृति के दीवाने ये कौन लोग हैं? किसी 
जमाने में हालेंड भी बडा शक्तिशाली देश था और जिस तरह अंग्रेजो ने भारत मे अपना औपनिव्रेशिक शासन 
स्थापित किया था वैसे ही सुरीनाम भी डच लोगो के हाथ मे था। वहाँ की भुमि बहुत उपजाऊ थी। जब सस्ते 

मजदूरों की जरूरत महसूस हुई तो सुरीनाम के खेतों मे काम करने के लिए भारत के गरीब इलाको से मजदूर 
भर्ती करके भेजे जाने लगे | इन मजदूरों के साथ ५ साल का एग्रीमेट होता था और ये गिरमिटिए कहलाते 
थे। एग्रीमेटिया' से ही जियडक र गिरमिटिया शब्द बना है। मौरीशम, फिजी, गुयाना आदि देशों मे भी 

इसी प्रकार भारतीय मजदूर ले जाये गये थे। धीरे-धीरे ये मजदूर उन्हीं इलाकों मे बस गये, वही उनकी बंश- 
वृद्धि होती रही और अपने श्रम के बल पर वे धीरे-धीरे समृद्धि की ओर बढने लगे। सुरीनाम केइन भारतीयों के 
रिस्तेदार भारत मे मौजूद थे । समय-समय पर भारत से आयंसमाज और सनातन धर्म के उपदेशक वहाँ जाते 
रहे, जिससे उनकी धामिक और सांस्कृतिक विरासत कायम रही। सुरीनाम एक प्रकार से 'छोटा भारत ब्रन 

गया। आयंसमाज की विचारधारा के प्रचार मे श्री मेहता ज॑मिनी तथा पं० अयोध्या प्रसाद बेदिक मिशन का 

विशेष हाथ रहा । 
सन् १६४७ में भारत के स्वतंत्र होंने के बाद संसार मे सर्वत्र उपनिवेशवादी शक्तियाँ लड़खडाने लगी। 

जैसे अंग्रेज भारत से हट गये बसे ही डच लोग भी इंडोनेशिया से हट गये और उन्होने सुरीनाम को भी १६७० 
में आजाद कर दिया । उसके बाद वहाँ ै निक नीग्रो शासन स्थापित होने पर जो अव्यवस्था उत्पन्त हुई, उसके 
कारण ८०,००० भारतीय सुरीनाम से हालैड भे आकर बस गये | छः साल के बाद इन भारतीयों को डच 
तागरिकता प्राप्त हुई और उनके वही अधिकार हो गये जो इच लोगों के थे। धीरे-धीरे उच्च शिक्षा प्राप्त 
करके ये भारतीय दफ्तरों और कारखानों में ऊँचे-ऊँंचे पदो पर भी पहुँच गय्रे। परन्तु भारतीय संस्कृति और 
अपनी धामिक आस्थाओं के प्रति उन भारतीयों के अनुराग्र में कोई कमी नहीं आई । उसी का यह परिणाम 

था कि हालैंड के इन भारतीयों ने जब यह समाचार पढ़ा कि “वैदिक विचारधारा का वैज्ञानिक आधार नामक 
पुस्तक पर मुझे राजा जी का पुरस्कार दिया गया है और भारत के राष्ट्रपति की ओर से संस्कृत के विद्वान् के 
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रुप में मुझे सम्मानित किया गया हैं तो उनके मन में मुझे हालेंड बुलाकर मेरे व्याख्यान करवाने की लातसा 

उत्पल्त हुई। 

२४ मई को ऋषि बलदेव प्रसाद तिवारी का जन्मदिन था। इस उपलक्ष्य मे उन्होंने अपने घर पर बृहद 
यज्ञ का आयोजन किया। इस अवसर पर भारतीय संस्कृति के प्रेमियों की उनके घर पर काफी भीड़ रही। 

यज्ञ के प्रति लोगों का उत्साह दर्शनीय था। यज्ञ के पश्चात् मेरा प्मयानुकूल प्रवचन हुआ । तभी मेरे साबे- 

जनिक भाषणो का कार्यक्रम तय हुआ । 
हालैड में अभी तक आयंसमाज का अपना कोई भवन नहीं है, इसलिए एक बड़ा हाल किराये पर 

लिया गया और वहाँ ५ और ६ जूत को सार्वजनिक भाषणों की व्यवस्था की गई। भाषणों की सूचना 

पत्रों तथा रेडियो द्वारा जनता तक पहुँचायी गई। हाल का किराया एक हजार रुपये के लगभग था। 

भाषण क्योंकि रात्रि में होने ये, इसलिए वहाँ के रिवाज के अनुसार श्रोत्ताओ के लिए भोजन की व्यवस्था भी 

की गई। भोजन में गाय के शुद्ध घी का प्रयोग किया गया था और पूरी आदि के अलाबा हलुवा 

विशेष रूप से तैयार किया गया था । डेढ़ घण्टे तक उपनिषदों की विचारधारा पर मेरा व्यास्यान हुआ जिसे 

खचाखच भरे हाल में श्रोताओ ने बडी शान्ति से सुना। रात्रि के १२ बजे हम लोग अपने निवास-स्थान पर 

पहुँचे । यही सिलमिला ६ जून को भी रहा। उस दिन भी डेढ़ घण्टे तक व्यास्यान और सभास्थान पर ही 
भोजन की व्यवस्था रही । 

ये व्याक््यान एमस्टडेम भें हुए। उसके बाद रोटरडम के निवासी भारतीयों की माँग आायी। वहाँ ११ 
और १२ जून को व्याख्यान हुए जिनमे मत तथा आत्मा के विषय में बतंमान मनोविज्ञान के साथ वैदिक 
विचारधारा के वैज्ञानिक सम्बन्ध पर प्रकाश डाला। रोटरडम मे मैं श्री जीवनद्शन के निवास-स्थान पर रहा । 
वे सज्जन वेद मंत्रों का बहुत शुद्ध उच्चारण करते है। रोटरडम मे ही मुझे श्रीमती इन्दू श्रीवास्तव और उनके 
पति मिले। श्रीमती इन्दु वहाँ की युनिवर्सिटी में हिन्दी तथा सस्कृत पढाती हैं और श्रीमती सुशीला देवी 

जौहरी (जितके लेखों से "आर्य जगत्' के पाठक सुपरिचित हैं।-स०] की सुपुत्री हैं। श्रीमती सुशील्षा देवी 
जौदरी को मैं नाम से जानता था क्योकि वे मेरी पत्नी श्रीमती चन्द्राववी लखनपाल की प्रयाग मे सहपाठिनी 

थी। 
इसके बाद हैग मे भी, जिसे यहाँ के लोग डनहाग कहते हैं, मेरे व्याश्यान हुए जिसमे कुछ डच अंग्रेज 

भी उपस्थित थे | व्याख्यान के अन्त में एक अंग्रेज डच ने मुझे कहा कि वे कुछ घण्टे मुझसे वार्तालाप करना 

चाहते हैं। 
५५ जब मैं श्री तिवारी जी के सुपुत्र श्री केशव के यहाँ ठहरा हुआ था तब ये अंग्रेज सज्जन पुस्तकों का 

भारी बैग लेकर मुझसे मिलने आये। इनके बैग मे 'सत्याथं प्रकाश” सावंदेशिक सना द्वारा प्रकाशित 'बृहद् 
विमान शास्त्र तथा बंगलौर के श्री युब्बाराय शास्त्री द्वारा अनूदित 'यत्र सर्वस्व नामक ग्रंथ भी थे । सा्वे- 
देशिक सभा ने जो ग्रंथ छापा है वही ग्रंथ श्री सुब्बाराय शास्त्री ने भी छाया था । दोनो का स्तोत वह हस्तलिखित 
ग्रंथ है जो महषि भारद्वाज द्वारा प्रणीत बताया जाता है ओर जिसे बड़ौदा के आनरेरी डायरेक्टर आफ इष्टर- 

नेशनल अकादमी आफ संस्कृत रिसर्च, श्री जी० आर० जोसयर ने ढूंढ निकाला था और सन् १६५२ में 
प्रकाशित किया था | डच सज्जन के पास कुछ ऐसे डिजाइन भी थे जो इन ग्रंथों के आधार पर विमान की 

आकृति के रूप मे बनाये गये थे। ये सज्जन चारों वेदो का अंग्रेजी अनुवाद प्राप्त करना चाहते थे और जो 
सामग्री उनके पास थी उसके आधार पर वैदिक विमान-विद्या की तह तक पहुंचना चाहते थे। उन्होने मुझे 

'त्याय॑ प्रकाश' के ११वें समुल्लास का वह स्थल भी दिलाया जहाँ 'भोज प्रबन्ध' का निम्न श्लोक उद्धृत है-- 
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धट्यैकया क्रोशदशकमश्व: 
सुक्त्रिमो बच्छति चारुगत्या। 
वायु ददाति व्यजन सुपुष्कलं 
बिना मनुष्येण चलत्यजसम् ॥ 

(--एक ऐसा कृत्तिम घोड़ा तैयार किया गया जो एक घड़ी (लगभग २४ मिनट) में ११ कोस अर्थात् 
बाईस मील सुन्दर गति से चलता था | हवा फेंकने वाला एक ऐसा पंखा भी तैयार किया गया जो बिना 
मनुष्य के निरन्तर चलता रहता ।) 

विदेश मे वेद के प्रति गम्भीर रुचि का यह एक उदाहरण है। यदि इन सज्जन के परिश्रम से किसी दिन 
वैदिक विमान-विद्या का उद्धार हो सके तो यह हम सबके लिए ही बड़े गौरव की बात होगी। मैं इन सज्जन 

का पता नीचे दे रहा हूँ । जिन विद्वानों की इस विषय मे रुचि हो, वे उन सज्जन से पत्र-व्यवहार कर सकते हैं 

और उन्हे सहयोग दे सकते हैं। उसका पता यह है--72. ४. ४७४ ५१४४०, ४०एटप-फ्रह८, 2525 

7. मे, ०880, ।शक्प्रा 6०, 

[३] 
जहाँ दूध और घी की नदियाँ बहती हैं 

एमस्टडंम के पास एक गाँव है हाफडीर्प । वहाँ श्री तेजपाल सुखलाल रहते है जो यूनिवर्सिटी मे पढ़ाते 
हैं। श्री सुबलाल मुझे उस गाँव के एक डच किसान के पास्त ले गये जिसके पास तीस-चालीस गायें थी। 
लगभग ६५ वर्ष की उम्र के उस किसान के पास जितनी जमीन थी, उसमे उसने चारा बो रखा था। मीलो 
लम्बी जमीन मे दिन-भर वे गायें चरती-विचरती थी। शाम को ५ बजे के लगभग गायों के थनो में इतना 

दूध उतर आता था कि उनके लिए चलना भी मुश्किल हो जाता था। दूध निकलवाने के लिए बेचेत-सी 

होकर वे गायें ठोक समय पर शेड मे पहुँच जाती थी, जहाँ मशीन से उनका दूध निकाला जाता था। चारो 
थनो पर चार कप से लगा दिये जाते और मशीन का स्विच आन कर दिया जाता । शैड के एक तरफ अल्यु- 
मीनियम की खूब बडी टंकी थी, जिसमे नली के द्वारा दूध आकर जमा होता रहता। एक-एक गौ ४०-४४ 

लीटर दूध देती थी। टकी में बिजली से एक मथानी चलती रहती थी जिप्से कि मक्खन दूध के अन्दर ही 
घुला रहे और जमकर ऊपर न आ जाय । इस टंकी में इस प्रकार मनो दूध इकट्ठा हो जाता था। दूध वालों 
की एक यूनियन बनी हुई है जो किसादो का दूध इकट्ठा करके ट्रक द्वारा शहर ले जाकर दुकानदारों को 

निश्चित भाव पर बेच देतो है। 

इस किसान के पास बड़े-बड़े ट्रक हैं। ५-६ लाख की लागत की एक इतनी बड़ी ट्रंकनुमा मशीन उसके 
पास थी जिससे वह खेत को बोना, चारा काटना और उनके गटूठर बनाकर ढे र लगा देने का काम लेता था। 
सारा काम वह किसान स्वयं करता था। उसके पास कोई नौकर नही, एक भतीजा था जो उसका वारिस था। 
यह किसान और उसका भतीजा सिफं दो जने हो यंत्रो की सहायता से गोपालन और दुग्थ-वितरण सम्बन्धी 
सारा काम सँभालते थे। उत्त किसान से बात होने पर मैंने उप्तसे पूछा कि तुम्दारे पास कितना धन है तो उसने 

प्रवन्नतापुर्वेक अपने दोनों हाथ पूरी चौडाई तक फैला दिये। मैंने पछा--मिलियन ? उसने कहा--मिलियन 

नहीं, मिलियन्स, बल्कि कहिये--विलियन्स । अर्थात् लाखो नही करोड़ो और सब इसी गोपालन की बदोलत। 
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वह किसान अपने गाँव से बाहर भी तहीं जाता। उसका मकात किसी शहरी अमीर से कमर नहीं था। टेलीफोन, 

फ्रिज, टेलीविजन आदि आधुनिक जीवन के सब साधन उसके पास मोजूद थे । विस्तृत चरागाहों में चरती हुई 
उसकी गायो को दूर से देखना एक नयनाभिराम दृश्य था। मैंने इस किसान के साथी और उसके भतीजे तथा 
उसकी मशीनों के साथ खड़े होकर अपनी तस्वीर खिचवायी । मैं मत ही मत अपने देश के किसानों की तुलना 
इस किसान से करने लगा। हमारे देश में गोरक्षा का आंदोलन होता है पर हमारे लोग दूध भस का पीते हैं । 

वहाँ भैंस का नाम तहीं। कोई भैंस को जानता ही नहीं। गोम/ता की रक्षा का असली उदाहरण देखने का 
मौका यही मिला और तब मुझे लगा कि हम भारतवासी पाखंडी हैं--जो केवल गोरक्षा का नारा लगाते हैं 
और गोरक्षा के लिए क्रियात्मक रूप से कुछ नहीं करते। इस पाथंड मे जनता ओर सरकार दोनो शामिल हैं। 

नहूरों का देश 

हालेंड नहरों का देश है। वहाँ के लोग कहा करते हैं कि औरों को जमीन परमात्मा ने दी है, परन्तु 
हालैंड वालो ने जमीन समुद्र से छीनी है। ये अपने श्रम और कौशल से समुद्र को सुखा कर जमीन निकालते जा 
रहे हैं। उप जमीन पर चरागाह तो बनते ही है, रहने के योग्य मकान भी बनते हैं। सारे देश भे नहरों का ऐसा 
जाल बिछा है, कि बड़ी नहरों में से छोटी-छोटी नहरें निकालकर आवश्यकता के समय, जब सूखा पड़ा हो, 
खेतों को पाती से भर देते हैं। वहरो का तल खेतों से ऊंचा होता है, इसलिए खेती की सिंचाई मे कोई परेशानी 

नही होती और देश में अनाज की या चारै की कभी कमी नहीं रहती। 

मानवोय मूल्य 

एक दिल मैं तिवारी के पुत्र श्री जगदीश के परिवार के साथ घर लौट रहा था। रास्ते मे एक जगह 
कार से उतरे। लड़की ने मोटर मे चाबी लगा दी । जब लौटकर भाये तो देखा कि चाबी भीतर टूट गई है। 
घर वहाँ से अभी १५-२० मील दूर था, और मोटर खुल नही रही थी।पास ही एक किसान का घर था। 

लड़की उस किसान के पास मदद माँगने गई । उसी समय किसान की गाय ब्याई थी। हालैड का नियम है कि 
गाय के ब्याने पर उसकी देखभाल के लिए बैटरनरी सर्जन (पशु चिकित्सक) को फोन करके बुलाया जा सकता 
है। तब तक डाक्टर भी पहुँच गया था । लड़की की विवशता देखकर किसान के दोस्त ने कहा--“चिन्ता की 
कोई बात नही, मैं अपनी गाड़ी से आपको आपके घर पहुंचा देता हूँ ।” और वह तुरन्त अपनी कार लेकर सेवा 
के लिए हाजिर हो गया। घर पहुंचने पर जब मैंने उसे धन्यवाद दिया तो उसने बड़ी नम्रता से कहा-- धन्य- 
वाद कैसा, यह तो मेरा नैतिक करतेव्य था ।” तब मैंने अनुभव किया कि यहाँ के किसान जहां समृद्धि मे किसी 
से कम नही हैं, वहाँ नैतिकता के मानवीय मूल्यों से भी ओत-प्रोत हैं। 

यहाँ की गायो का दुध क्या, निरा मक्खन होता है। मक्खन की अधिकता के कारण खालिस दूध को 
पचाना भी मुश्किल होता है, इसलिए दुकानों पर पोलीथीन की थैलियो मे दो प्रकार का दूध मिलता है--फुल 
मिल्क और ह्वाफ मिल्क । हाफ मिल्क में भी इतना मक्खन होता है जितना हमारे यहाँ के भेश्त के गाढ़े से गाढ़े 
दूध मे हो सकता है। यहाँ दही भी बना बनाया डब्बों में बिकता है। पहले कह चुका हू कि दही को यहाँ 'योगर्ट' 
कहते हैं। और मैं भोजन मे दोनों समय दही लेने का आदी । मुझे लगा कि दही और दृध का असली आतः्द 
लेना हो तो हालेंड आना चाहिए । हालैड मे इतना दूध और मवखन देखकर यदि मैं कहूँ कि वहाँ दूध-घी की 

नदियाँ बहती हैं, तो उसे अत्युक्ति नहीं कहा जा सकता । गोरक्षा का क्रियात्मक रूप देखना हो तो वह यूरोप में 
जाकर देखना चाहिए । 
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(ते 
जहाँ कोई बेरोजगार और बेकार नहीं 

हालैण्ड ऐसा देश है, जिसमे भारतीय दृष्टिकोण से किसी को गरीब नहीं कहा जा सकता | इसलिए वहाँ 

गरीबी हटाओ का नारा भी उपहासास्पद है। मैंने यहाँ सभी को मोटरों मे चलते देखा। कुछ लोग साइकिलों 
पर भी देखे, और बाजार में पैदल चलने वाले लोगो की भी कमी नही, परन्तु बडी सडको पर एक भी व्यवित 

को पैदल चलते नही देखा । हरेक के पास अपनी बढ़िया मोटरगाडी है। क्योकि यहाँ स्त्रियाँ भी काम करती हैं, 
इसलिए साधारण परिवारों में भी पति की गाडी अलग है, पत्नी की गाड़ी अलग और कही-कही बेटे-बेटियो को 

गाड़ी अलग | वृद्धावस्था में भी इतनी पेंशन मिलती है कि किसी को आथिक तंगी का सामना नहीं करना 
पडता | एक तरफ हमारा देश है, जहाँ आजादी के बाद से हम जोर-शोर से 'गरीबी हटाओ' का नारा लगा 

रहे है, पर गरीबी हमारे देश का दामन नहीं छोड़ती | हालैण्ड में क्या जादू है कि वहाँ एक भी गरीब नजर 

नही आता । अपने देश के मीति-निर्माताओं को हालैण्ड की अथंव्यवस्था को समझने का प्रयत्न करना चाहिए। 

सनन््तान होने पर सहायता 

इस देश में विवाहित युगल के प्रथम सन्तान होने के तीन महीने बाद दम्पति को २८४ गिल्डर (लगभग 
३००० रुपये) वाधिक मिलना शुरू हो जाता है। रजिस्ट्रार के आफिस मे सन्तान की रजिस्ट्री करानी पढ़ती है, 

उसके बाद हर तीन महीने बाद, अर्थात् साल मे चार आर, २८४ गिल्डर की राशि मिलती जाती है। दूसरी 
सन््तान होने पर पहली सन््तान का २८४ गिल्डर तो मिलता ही है, दूसरी सतान के ताम का ४६१ गिल्डर ओर 

मिलने लगता है। कुल मिलाकर यह राशि ८६४० रुपये बनती है। (गिल्डर की कीमत भारतीय तीन या साढ़े 

तीन रुपये के लगभग है ।) 
तीसरी सतान के होने पर हर तीसरे महीने उक्त दोनो राशियों के अलावा ४६० गिल्डर ओर मिलने 

लगते हैं। इसी प्रकार चौथी और पॉचवी संतान पर ५५७ गिल्डर, छठी संतान होने पर ६६१ गिल्डर, सातवी 

संतान होने पर ६१४ गिल्डर, आठवीं संतान होने पर ६७७ गिल्डर, प्रति तीन माह बाद मिलते रहेगे। इसका 

भर्थ यह हुआ कि अगर किसी की दस संतानें हों तो उसे प्रति तीसरे महीने १६,६०४ गिल्डर अर्थात् 
५८,८१२ रुपये मिलेगे। सब किसी की दस संतानें नहीं होती । और केवल हालैंड मे ही नही, बल्कि यूरोप 

के अन्य देशों मे भी किसी की दो या तीन से अधिक संतानें नही होती । परन्तु सरकार की ओर से यह व्यवस्था 
है कि नई संतान होने पर उसके भरण-पोषण के लिए माता-पिता को अतिरिक्त राशि मिलनी प्रारम्भ हो जाती 

है। यह राशि तब तक मिलती रहती है, जब तक संतान की आयु २६ वर्ष की नहीं हो जाती। उस उम्र के 

बाद प्रत्येक व्यक्ति से आशा की जाती है कि वह किसी न किसी काम पर लग जाएगा परन्तु यदि कोई २६ 
वर्ष की आयु से पहले ही, मान लो १६-१७ वर्ष की आयु में ही, काम पर लग जाय तो उसके माता-पिता को 
यह राशि मिलती बन्द हो जाएगी। सरकार की यह व्यवस्था किसी वर्ग विशेष के लिए नहीं, परन्तु हरेक 
व्यक्ति के लिए है। चाहे वह व्यापारी हो या औद्योगिक कर्मचारी हो । आधारभूत सिद्धान्त यह है कि यहाँ 

के किसी नागरिक को सन्तान के पीछे धन के अभाव से पीड़ित नहीं होना चाहिए । 

न्यूनतम वेतन 
अगला प्रश्न यह है कि वहाँ काम पर लगे हुए लोगों का न्यूनतम वेतन क्या है । यह वेतन आयु के अनुसार 

दिया जाता है। उदाहरण के लिए, १६ वर्ष की आयु वाले व्यक्ति को ७४५.२० ग्रिल्डर (२,२३५ रुपये) 



४५० । वैदिक साहित्य, संस्कृति और समाजदर्शर्न 

प्रतिमास मिलेंगे। आयु के हिसाब से दिये जाने वाले मास्तिक वेतन का कैम इस प्रकार है-- 

१४ वर्ष ७४४.२० गिल्डर 
१६ ,, बषड,८० गो 

१७,, १०२४.६० हि] 

१८५ ११६४-३० | 
१६,, १३०४,०० है 

२०,, १४४३.७० ऋ 

२१,, १५५३.५० ] 

२२,, १७२३.२० ] 

इस प्रकार २२ वर्ष की आयु के व्यक्ति को, भले ही वह कोई भी काम करता हों, कम से कम 

१७२३.३० गिल्डर (अर्थात् भारतीय रुपये के हिसाब से लगभग ५५००) रुपये प्रतिमास मिलता है। २२ वर्ष 
की आयु के बाद वेतन-क्रम की राशि वही रहती है। काम के लिहाज से निश्चित वेतन की यह न्यूनतम राशि 

है। हरेक को इससे अधिक ही मिलेगा, कम नही । इसके अतिरिक्त प्रतिवर्ष कर्मचारियों को अपनी आय के 

साढ़े सात प्रतिशत धूमने-फिरने के लिए अलग मिलता है। 

बेकारी का इलाज 

क्या हालैड में कोई बेकार नही है ? इसका उत्तर है--नही । जिन स्थितियों में मनुष्य बेकार हो सकता 
है, वे स्थितियाँ हालेड मे भी हैं। पर वहाँ उनका उचित समाधान मौजूद है। 

कोई कम्पनी दिवालिया हो जाय तो उसमे इतना नुकसान हो कि मालिक कम्पनी को बन्द कर दे या 
कोई कर्मचारी कम्पनी के मालिक का किसी कारण से कोप-भाजन होकर काम से हठा दिया जाय, तो उसकी 
आजीविका कैसे चलेगी ? कोई व्यक्ति इतना बीमार हो जाय कि वह काम कर ही न सके तो उसका गुजारा कैसे 
होगा ? कोई व्यक्ति ऐसा भी हो सकता है जो किसी भी व्यवसाय के योग्य न हो और कही भी न खप सकता हो, 

उस का क्या होगा ? कुछ ऐसे व्यक्षित भी हो सकते हैं जो योग्य तो हैं, किन्तु उनकी योग्यता के लायक कोई 
काम उनको नही मिल पाता तो उनका गुजारा कंसे होगा ? 

इन स्थितियों का समाधान करने के लिए वहाँ की पालियामेट ने कुछ फंड बनाये है ? जिनके माध्यम 

से भिलन-भिन्न प्रकार से बेकार हुए लोगों की सहायता की जाती है। इस प्रकार के उन्नीस फंड हैं, जिनके नाम 

इस प्रकार हैं: ॥०७, 699, 4689, 639७, #जरा9, 29, ३०, 29, फ्फ, 809, रिज़क, रि7, 

रि०ट, 4०, 7४०, शैएर, श७ए, ३६४ इनमे डब्लू का अर्थ है अधिक नियम (लॉ) जिसे पालियामेट ने 
पास किया है । 

इन फंडों मे राशि कहाँ से आती है ? कर्मचारियों के वेतन में से अनुपाततः २४.४२ प्रतिशत पैसा 

कटकर फंड मे जमा होता है और जिस कम्पनी से कमंचारी काम करता है वह कम्पनी भी अपनी ओर से २५.७ 
प्रतिशत पैसा जमा करवाती है। यही रुपया मिल्ल-भिन्न फंडों मे जमा होता रहता है जो बीमारी, बेकारी आदि 
के समय दिया जाता है। वृद्ध व्यक्तियों को पैंशन भी इन्ही फंडों में ते दी जाती है। हालेड मे कई प्रकार के 
व्यवसाय हैं, जैसे कपड़ा, कृषि, फर्नीचर, चमड़े का व्यवसाय, शीशे का व्यवसाय, रासायनिक द्रव्य, ब्ैडमेक र, दुग्घ 
वितरण और बूचड्खाना आदि | इनमे से किसी भी व्यवसाय में लगी हरेक कम्पनी को अपने कर्मचारियों के 

वेतन का २५.७ प्रतिशत भाग अपनी ओर से सरकारी फंड मे जमा करना होता हैं। यह व्यवस्था बहूत कुछ 

भारत में प्राविडेण्ड फंड (भविष्य निधि) जैसी है। [पर यहाँ कर्मचारी के वेतन का 5.३३ भाग, और प.३३ भाग 
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कंपनी का सरकारी कोष में जमा करवाना पढ़ता है, जो कमंचारी के रिटायर होने पर एकमुश्त उसे दे दिया 
जाता है--सं० ] 

यदि कोई कम्पनी दिवालिया हो जाय या घाटे के कारण बन्द हो जाय और कर्मचारी बेकार हो जाएँ, 
तो उसे जब तक अन्यत्र काम नही मिलता, तब तक अपने वेतन का ५० प्रतिशत सरकारी फंड से मिलता रहेगा। 
छ. मास के बाद उस फंड से पैसा मिलना बन्द हो जाएगा और दूसरे पंड से उसे आर्थिक सहायता मिलती रहेगी, 

जो कि वेतन का ७५ प्रतिशत होगी। यह सहायता उसको ६४ वर्ष की आयु तक मिलती रहेगी। ६४ वर्ष की 
आयु के बाद उस व्यक्त को आजीवन उस फड से पैजन मिलती रहेगी जो फंड बुढ़ापे मे पैशन देने के लिए ही 
नियत है। बुढापे की इस पैशन में किसी के साथ भेदभाव नहीं किया जाता । सब के साथ एक-सा व्यवहार होता 
है । भले ही कोई व्यापारी लाखो रुपया कमा रहा हो, परन्तु ६५ वर्ष का हो जाने पर उसे यह पैशन मिलेगी, 
बशतें कि वह लेता चाहे । इसके अलावा हरेक पैशनर को वर्ष मे एक वार १२२७.६१ गिल्डर (लगभग पौने चार 
हजार रुपये) और मिलता है जो घूमने-फिरने और सैर-सपाटे के लिए होता है। इसलिए यहाँ के वृद्ध व्यक्ति 

संसार मे जहाँ-तहाँ भ्रमण करते पाये जाते हैं । यदि कोई व्यक्ति उच्छु खलतावश काम से निकाल दिया गया हो 
तो उसे २२ वर्ष की अवस्था के बाद प्रति व्यक्ति को मिलने वाला कम से कम १७२३.३० गिल्डर (लगभग साढ़े 
पाँच हजार रुपया) तब तक मिलता रहेगा, जब तक उसे कोई काम न मिल जाय। ६५ वर्ष की आयु के बाद 
वह पैशन का अधिकारी तो होगा ही । 

इसी प्रकार अगर कोई व्यवित रोगग्रस्त हो गया हो तो आगे काम करने की असमर्थता का डावटरी 
सर्टिफिकेट पेश करने पर, इसी काम के लिए निर्धारित अन्य फंड से उसे अपने वेतन का ८० प्रतिशत मिलता 
रहेगा। जो व्यक्ति स्वथा अयोग्य है और कोई भी काम करने मे असमर्थ है, उसकी सहायता के लिए अलग फड 
है, जिससे उसको प्रतिमास न्यूनतम वेतन वाली आथिक सहायता मिलती रहेगी । जो व्यक्ति योग्य तो है परन्तु 
कोई काम न मिलने के कारण बेकार है, तो इसमें उसका दोष नही, बल्कि सरकार अपने आप को जिम्मेवार 

समझती है और ऐसे लोगो की सहायता के लिए उसते अपनी ओर से अलग फंड बना रखा है। उस फंड से योग्य 

किन्तु बेकार व्यक्ति को १४०० गिल्डर अर्थात् ४५०० रुपये प्रतिमास मिलता रहेगा। 

आयकर की दर 

ऊपर जिन फंडो का उल्लेख किया है, वे अधिकतर तो कर्मचारियों ओर कम्पनियों द्वारा दी गई 
राशियों से ही निर्मित हैं किन्तु इनके अलावा सरकार टेक्स भी वसूल करती है, जिनका पैसा इन मदों मे काम 
आता है। सन् १६८१ के अनुसार यहाँ सरकारी टैक्स तिस्न प्रकार था-- 

(१) अगर पुरुष विवाहित है तो उसे ११००० गिल्डर (लगभग ३५,००० र०) वाधिक भाय पर कोई 
टैक्स नही देता पड़ता और अगर स्त्री विवाहित है और काम करती है तो उसे २२७८ गिल्डर वाधिक आय पर 
इस्कमटैक्स तही देना पडता । पति और पत्नी की आय इन्कमर्टक्स के लिए जोड़ी नहीं जाती । 

(२) अगर पुरुष अथवा स्त्री अविवाहित है और आयु ३५ वर्ष से अधिक है तो उन्हे ६५७१ गिल्डर की 
वाधिक आय तक आयकर नही देना पड़ता | अगर आयु ३५ वर्ष से कम है तो ६५०६ गिल्दर की आय तक 

इन्कमटक्स तही देता पड़ता । 

उक्त राशियों से अधिक आय होने पर आयकर की दर इस प्रकार की है कि उससे हालेण्ड की सारी 

अधव्यवस्था की कमी पूरी हो जाती है। इसका विवरण देने की आवश्यकता नही । इतने वर्णन से ही पाठकों के 
सामने स्पष्ट हो जायेगा कि हालेड की सरकार ने अपने यहाँ सामाजिक सुरक्षा को किस प्रकार ऐसा रूप दिया 
है कि वहाँ साम्यवादी विचारधारा को पनपने की गुजाइश ही नहीं रहती । 
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[५] 
इंग्लैंड में मेरे दस दिन 

हालौंड में रहते-रहते मैंने सोचा कि कुछ दिन निकाल कर इंग्लैंड भी हो आऊँ। हालेड के उपनिवेशवाद 
के शिकार सुरीनामी भारतीय थे। उन्हीं की संतान ने अब हालेंड में आकर अपने परिश्रम से जिस तरह 
सम्मान और समृद्धि का जीवन बिताना शुरू किया है, उसको देखकर मन मे प्रसन्नता होती थी। इंग्लैंड के उप- 
निवेशवाद के शिकार हम लोग हुए ये, इसलिए इंग्लैंड को देखने की उत्सुकता भी बहुत थी । 

मैं चौदह जून को लन््दन के लिए हवाई जहाज से रवाना हुआ । एमस्टरडम का हवाई अड्डा खूब बड़ा 
और कई मंजिल का है। विदेशों से आने वालों के लिए निचली मंजिल है और विदेश जाने वालो के लिए ऊपर 
की मंजिल है। मोटर सीधे मंजिल के अन्दर तक पहुँचती है। कस्टम में चेक कराकर मुझे लन्दन जाने वाले 
विमान के लिए एक फर्लांग लम्बे रास्ते से होकर गुजरना था। हालैंड के भाइयों ते बाहर से ही, क्योकि 
कस्टम के अन्दर वे नहीं जा सकते थे, हाथ हिला-हिलाकर बड़े प्रेम से विदा दी । आगे किधर जाता होगा, जब 

यह पता नही लगा तो मैं लन्दन जाने वाले एक ओर यात्री के पीछे हो लिया । हम एक्सलेटर पर खड़े हुए और 

फर्लांग-भर श्म्बा रास्ता मिनटों मे पार। एक्सलेटर से उतरते समय मैंने अतिरिक्त सावधानी बरतने की 
गरज से छलांग लगा दी जबकि मुझे वैसा नहीं करना चाहिए था ओर सीधे स्वाभाविक रूप से आगे कदम रख 
देना ही काफी था। फलस्वरूप मैं गिर पड़ा और मेरे कंधे पर लटका सामान भी तितर-बितर हो गया। एक 
सज्जन मेरे बचाव के लिए आगे बढ़े । मेरे सिर पर गांधी टोपी देखकर पूछा कि “क्या आप हिन्दुस्तानी हैं?” मैंने 
कहा, 'हाँ ।” वे बोले--“मैं पाकिस्तानी हूँ, इन्टरनेशल खेलों का एनाउन्सर हूँ। नाम है--मुहम्मद मुजाहिद 
बरी, एम० ए०, एम० काम०, एल० एल० बी० । नेशनल हाकी का कमेन््टेटर भी हूँ। मैं भी लन्दन जा रहा 

हैँ । आप को कही कष्ट नहीं होने दूंगा ।” ये सज्जन मेरे लिए सचमुच ही बहुत सहायक सिद्ध हुए । 
लन्दन का हीयो हवाई अड्डा भी खूब बड़ा है। मेरे भाई के दामाद श्री तरेस्द्र पुज और उनकी पत्नी 

गीता मुझे लेने आये हुए थे। मेरे पास बीसा था नही । तब श्री मुहम्मद बरी ने वीसा वाले अफस्तरों को बताया 
कि इलके पास एमरटंडम से लन््दन का वापसी का टिकट है। ये एक यूनिवर्सिटी के वाइस भांसलर और 
पालियामेंट भेम्बर भी रहे हैं। यह सुनते ही तुरन्त अफसर ने मेरे पासपोर्ट पर छः मास का वीता स्वीकृत करने 
की मुहर लगा दी । 

लन्दन आर्यंसमाज 

लन्दन पहुंचते ही मेरी सबसे पहुल्ली ज्रत्सुकता वहाँ के आरयंसमाज मन्दिर को देखने की थी । मैंने श्री 
पं० सत्यदेव भारद्वाज की, जो अन्तर्राष्ट्रीय आद् म्रहासम्मेलन लन्दन के अध्यक्ष थे और जिनकी एक बड़ी 

फैक्टरी लन्दन में है, पुत्रवध् को फोन करके आर्यस्रमाज का फोन नम्बर पूछा । असले दिन आरयसमाज, लन्दन 
के प्रधान श्री सुरेन्द्र भारद्वाज और पुरोहित श्री बिरीक्ष चन्द्र खोसला आदि मुझे लेने आ पहुँचे । 

२० जून को मैंने लन्दन का आयंसम्राज मंदिर देखा--जिसका नाम वन्देमातरम् भवन है ओर जो एक 

गिरजेको खरीदकर आयंसमाज मंदिर बनाशा व्रबा है। हाल खूब अच्छा है, काफी बड़ा है। ढाई सौ-तीन सौ 

आदमी तक बैठ सकते हैं। हाल के साथ ही पुशेहित के लिए एक उत्तम कक्ष बना है, जिसमे शौचालय आदि की 
असम से व्यवस्था है। हाल मे एक तरफ अलमारियाँ रखी थी जो पुस्तकों से भरी थी। एक अलमारी में लन्दत 
के अन्तर्राष्ट्रीय महासम्मेलन के अवसर पर आगे जगत्' के ठंपादक श्री क्षितीश वेदालंकार द्वारा संपादित 
और बहुप्रशंसित स्मारिका की भ्रतियाँ रखी थी। उत्त अवसर के लिए मैंने भी अंग्रेजी में पुस्तक लिखी थी , 
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जिसका नाम था 087985 री 6 ४६०७५, उसकी तीन सौ प्रतियाँ प्रकाशक ने लन्दन भिजवायी थी । पूछ- 
ताछ करने पर पता लगा कि उस पुस्तक का अन्तर्राष्ट्रीय सम्मेलन के अवसर पर बाकायदा विमोचन भी हुआ 
था, लेकिन उसके बाद वे प्रतियाँ कहाँ गईं, कुछ पता नही लगा । आर्य॑समाज को केवल १ प्रतियाँ मिली थी। 

यह सब जानकर मुझे दुख हुआ । आयंसमाज के साथ ही उसके पीछे काफी जमीन खाली पड़ी है, जिसमे आय 
समाज की गतिविधियों के विस्तार की काफी गूंजाइश है। समाज के प्रधान द्वारा मेरे स्वागत के बाद मेरा 
ध्याख्यान हुआ | 

हाइड पार्क॑ 
जिस देक्ष ने भारत पर लगभग तीन सौ साल तक राज्य किया और जिसके शासन के विएद्ध हमने सत्या 

ग्रह की सम्बी लडाई लड़ी, उस देश के मुख्य स्थानों को देखने की भी बड़ी इच्छा थी। एक दिन हम हाइड पार्क 

गये। इंग्लैंड में वाणी की स्वतन्त्रता का प्रतीक है हाइड पाक । वहाँ हरेक को अपनी बात कहने का अधिकार है । 
थोड़ी-थोड़ी दूरी पर छोटे-मोटे मजमे लगे हुए थे और भाषणबाजी चल रही थी। एक मजमे मे एक फिलस्तीनी 

यहुदियों के विरुद्ध खूब गला फाड-फाडकर बोल रहा था। भीड़ मे से एक बुढिया जो लंगडी थी और बैसाखी के 

सहारे खडी थी, आगे बढी और भाषणकर्ता की तरफ मुक््क़ा तानकर बोली--४०० 86 8 ॥॥ (तुम झूठे हो) । 
इससे पता लग गया कि सचमुच ही इस पार्क मे हरेक को अपने विचार प्रकट करने की पूरी स्वतन्त्रता है। कभी 

स्वर्गीय श्रीकृष्ण मेनन भी इसी पाके मे खडे होकर भारत की आजादी के समर्थन मे भाषण दिया करते 
थे। तभी से वे नेहरू जी की नजरो मे चढ़े और अन्त में भारत के रक्षामंत्री पद तक पहुँचे । 

हाइड पार्क के पास ही एक रीजेट पार्क है। यह भी बहुत बडा है। इसका निर्माण १६३४ में हुआ जब 
भारत मे आजादी की लड़ाई चल रही थी। मुझे तो ऐसा लगा कि इंग्लैंड के बहुत से भवनों और उद्यानों का 
निर्माण भारत से आये धन से ही हुआ है । इ गलैण्ड और हालैण्ड दोनों उपनिवेशवादी देश रहे हैं और दोनो के 
विकास का मुख्य आधार उपनिवैशों से आया धन ही है। 

मैं विन्डसर कृसेल देखने गया जो लन्दन से २५-३० मील दूर है। इसका निर्माण सन् १८३४ में हुआ 
था, जब अंग्रेज भारत पर राज्य करते थे। किले का निर्माण इस ढंग से हुआ है कि उसके ऊपने चढ़ने पर आस्- 
पास के लन्दन का काफी बड़ा भाग दिख जाता है। इसी किले के अन्दर कोहेनूर हीरा रखा हुआ है जिस पर 
खूब सख्त पहरा है। उसे देखने के लिए अलग से टिकट लेकर जाना पडता है। इसी हीरे के साथ ही ब्रिटिश 
साम्राज्य के वैभव के प्रतीक अन्य हीरे-जवाहरात और सोने-चाँदी के बहुमूल्य आभूषण रखे हुए हैं। इस किले 
में पहरा देने वालों की पोशाक अभी तक वही है जो विक्टोरिया के जमाने में हुआ करती थी--लाल वर्दी 

और सिर पर लाल ऊँचा-सा टोप | उनके साथ खड़े होकर लोग फोटो खिंचवाते हैं। वह पहरेदार भी अपनी 
शानवार वर्दी मे ऐसे निश्चल रहता है जैसे कि कोई बुत हो । 

साउथहाल-भा रतीयों की बस्ती 
इसके बाद में साउथ हाल देखने गया, जहाँ ज्यादातर भारतीयों की आबादी है। मैंने सुना था कि वहाँ 

गंदगी है, परन्तु देखने पर ऐसा कुछ नहीं लगा । मकान वैसे ही थे जैसे अंग्रेज गोरो के होते हैं और रहने वाले 
भी बैसे ही अपटुडेट । सलवार पहने हुए स्थत्रियाँ जौर पग्डड़ी धारण किये हुए सिख भी वहाँ अच्छी संख्या मे 
दिखाई दिये | साउथ हाल के बाजार में प्रत्येक हिन्दुस्तानी वस्तु सुलभ थी और रहत-सहन तथा रंग-ढंग मे भी 

बुछ हिन्दुस्तानी क्लक थी | 
इंग्लैंड और हालेंड दोनों जगह मैंने एक वात देखी। मई के महीने मे जब गरमी होती है और धृप 

निकलती है तो वे कपड़े उतारकर पार्कों या खाली सड़कों पर दोड़ लगाते देखे जाते हैं। मीलों दौढ़ते हैँ । कई 



५४४ | बैदिक साहिस्श; संस्कृति और समाजदर्शन 

मण्डलियाँ ऐसी देखी जो २५-३० के ग्रूप में सबेरे दौड़ना शुरू करती हैं ओर जाम को वापस हौटती हैं। एस 
प्रकार महीने भर यह प्रोग्राम चलता है । वहाँ के बच्चों के स्वास्थ्य का यह रहस्य है। 

बरककिधम पैलेस 

१६ जून को बकिधम पैलेस देखा । अन्दर तो जा नहीं सकते थे | दाहर चौक पर खुम भीड़ बही थीं | 

पूछने पर पता चला कि इस समय रानी के अंगरक्षकों का परिवतंन होता है। एक ग्रुप ड्यूटी समाप्त करके 
जाता है, नया ग्रुप ड्यूटी पर आता है। उन अंगरक्षकों की वेशभूषा देखने लायक होती है। उसी दृश्य को देखने 

के लिए भीड़ थी ! अपने देश मे राष्ट्रपति के अंगरक्षकों की फौज भी इसी की नकल पर रखी गई लगती है। 
पैलेस के पास ही कोबेट बाजार है। यह एक ऐसी मंडी है, जहाँ लोग चिल्ला चिल्ला कर अपना सामान 

बेचते हैं, जैसे अपने यहाँ कबाड़ी बाजार में हुआ करता है। मैंमे रैमी म्यूर की पुस्तक [.8]९०४ #श) एप 
साहा एशाशार?! में पढ़ा कि 'स्टालिग' शब्द का अर्थ है-- शुद्ध, खरा, जिसमें घोट ने हो। पहले कभी भारत 
से जो सामान जाता था, उसे पूर्व (ईस्ट) से आने के कारण 'ईस्टलिम' कहा जाता था । वह सामान इतना खरा 
होता था कि उसी 'ईस्टलिग' शब्द से बिगड़ कर जो 'स्टलिंग' शब्द बता उसका अथ॑ भी बिल्कुल शुद्ध या खरा 
हो गया। किसी जमाने में भारत से आने बाले सामान के साथ यह खरेपन की तारीफ जुड़ी रहती थी। आज 

विधि की विडम्बना है कि इंस्लैण्ड तथा हालेण्ड से आने वाला सामान तो खरा और बिना मिलाबट का होता है 
जबकि भारत से आने वाला भाल बिना मिलावट के नहीं होता । जो लोभ दूध तक मे पानी मिलाते हैं, वे किसी 
और चीज में मिलावट करने से कैसे रह जायेंगे। 

एशियाइयों का विरोध 
आजकल इंग्लैण्ड मे छात्रों का एक ऐसा वर्ग तैयार हो भैया है, जिसे 'स्किन हैड्स” कहते हैं। यह वर्ग 

एशियाई लोगों के इंग्लैप्ड में आव्रजन के विरुद्ध है! वहां बसे एशियाई लोगों को वह ४रा-धमका कर तथा 

शआंतंकित करके वहाँ से निकाल देना चाहता है। उन्हें डर है कि व्यापार में कुशल तथा शरीर से परिश्रमी 
होते के कारण ये लोग एक दिन अंग्रेजों को बेकार कर देंगे। २१ जून को जब मैं वहाँ था तब ऐसे छात्रों पर 
मुकदमा चल रहा था, जिन्होंने दूध की बोतलो में पेट्रोल भर के एशियाई लोगो पर हमला किया था। ये लड़के 

कराटा और जूडो में भी निपुथ थे । अदालत में उन्होंने कहा कि हमने जो कुछ किया वह केवल आत्मरक्षा के 
लिए था । पुलिस ने भी छात्रों का पक्ष लिया और उनके हारा एशियाई लोगो पर किसी प्रकार के आक्रमण 

की घटना से अनभिन्ञता प्रकट की । फलस्वरूप सब छात्र छोड़ दिये बये। 
इस समय जो भारतीय या पाकिस्तानी इंग्लेस्ड में रह रहे हैं, उनकी दूसरी पीढ़ी वहीं उत्पस्त हुई है। 

अंग्रेजी बच्चों के साथ ही उन्होने शिक्षा पाई है।वे अपने आपकी भारतीय हंग्लिशमैव था पॉकिस्तामी 
इंग्लिशमैंन कहते हैं । ब्रिटेन को अपनी मातृभूमि कहते हैं। वे किसी भी तरह इंग्लैण्ड पर अंग्रेजों से कम अपना 
अधिकार नही समझते। सारा संघर्ष इस दूसरी पीढ़ी के एशियाई नौजवानों तंथा ब्रिटिश नौजवानों के बीच 
चन्र रहा है। हासैध्य में मैंने इस प्रकार का कोई संघर्ष नही देखा । 

सेक्स से विरक्ति 

पहाँ मैने एक बाल और देखी । उप्तका उल्लेख करता चाहुँगा । 'टाइस्स' अखबार में एक टिप्पणी छपी 
थी कि स्कूलो मे पढ़ने वाले बच्चों के अभिभावकों ने सामूहिक रूप से हैशभास्टरों से निवेदन कियां है कि हमारे 
बच्चों को सैक्स के सम्मस्ध में जो शिक्षा दी जाती है, वह हमसे पृछकर दी जानी चीहिए, ताकि हमें पता रहे 
कि उन्हें कया बताया भा रहा है-+हुम नहीं चाहते कि हमारे बंच्षों को ऐसी शिक्षा दी जान जिससे उनका 
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आयंत्तमाज, नैरोबी की हौरक-जयन्ती तथा आय॑-प्रतिनिधि-सभा, 
ईस्ट-अफ्रीका की स्वर्ण-जयन्ती-समारोह पर आयोजित 

0 

ब्रन्तर्राष्ट्रीय आय-महासम्मेलन में विद्यामातण्ड 
डॉ० सत्यव्रत सिद्धान्तालंकार का अध्यक्षी य-माषण 

आये बच्खुओ तथा बहिनो ! 
आये्तमाज, नैरोबी की होरक-जयन्ती तथा आये-प्रतिनिधि-सभा, ईस्ट-अफ्रीका की स्वर्ण-जयन्ती के 

इस शुभ अवसर पर एकत्रित आप भाई-बहनों को मैं उत आयं-बन्धुओं का नमस्कार भेट कर रहा हूँ जो 

कारणवश शरीर से हमारे इस समारोह में भाग लेने के लिए उपस्थित नहीं हो सके, परन्तु जिनको आत्मा 
हमारे साथ है। 

नैरोबी के भाई-बहितो ! मैं १९२४ में आचाये रामदेव जी के साथ दो मा के लिए इस देश मे 
आया था । तब से आज आधी शताब्दी का समय बीत गया । उस समय आयंत्तमाज, तैरोबी अपनी शेशवा- 
कथा में था। उस समय के कुछ आय॑-बन्धुओं के नाम मुझे आज तक स्मरण हैं। श्री बद्रीवाथ जी और श्री 
मथरादास जी उत्त समय के आयेततमाज के स्तम्भ थे। तेठ नातजी कालिदास ते अपने जीवन-काल में अफ्रीका 
में आयंत्तमाज के पौधे को जी-जान से सौचा। आज इसका जो भव्य रूप दीस रहा है उसमें आप सब लोगों का 
हाथ है--इसलिए आप सभी बधाई के पात्र हैं। इस अवसर पर मैं विशेष तौर पर एक व्यक्ति को बधाई 

देना घाहता हूँ, जिन््होने इस देश में आकर गुरुकुल का वाम उज्ज्वल किया और स्नातक होते हुए जन- 

सामान्य के इस भ्रम को तोड़ दिया कि गुश्कुल के स्तातक दुनिया की दृष्टि रे असफल होते हैं, ओर अगर 
सफल होते हैं तो आयंसमाज को मूल जाते हैं। उस व्यक्ति का ताम सत्यदेव भारद्वाज है। वे गुस्खुल विश्व- 
विद्यालय के वेदालंकार हैं, मेरे शिष्य रहे हैं, ओर उन्हें इस देश में फलता-फूलता ओर आमंतमाज के कार्य 

में जुटे रहता देखकर मेरी छाती गव॑ से फूल उठती है। 
बन्युओ ! आपका समाज अपने जीवन के ७४ वर्ष पूरे करने जा रहा है, मैं जीवन की इस पटड़ी पर 

आपके समाज से ५-६ वर्ष आगे दोड़ रहा हं--शायद यह देखकर आपने मुझे आयु की दृष्टि से इस उम्मावनीय 
पद पर आसीन किया है, यद्यपि मुझसे अधिक योग्य व्यक्ति आपके पास मोजूद हैं। मैंने अपने जीवन- 
काल में वैदिक-संस्कृति तथा वैदिक-विचारधारा के स्पष्टीकरण में जो थोड़ा-बहुत कार्य किया है सभवतः 
वह भी आपके मेरे प्रति प्रेम का कारण हो सकता है। मैं आपके इस प्रेम के लिए आप सब का अत्यन्त 

आभारी हैं। मैं आपको विश्वास दिलाना चाहता हूँ कि वैदिक-विचारधारा का अध्ययन तथा उसका झष्ठी- 
करण करना मेरे जीवन का मुख्य लक्ष्य रहा है और जब तक यह जीवन रहेगा तब तक यहू लक्ष्य बता रहेंगा। 

आहये, हम देखें कि मानव-्समाज के जीवन में जो चारों तरफ असस्तोष तथा अश्यात्ति फैल रही 

है- इस समस्या का हल करने में ऐतिहासिक परिप्रेकषम में वेदिक-विचारधारा का बया स्थान है। 
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१. चिएव की समस्या 
ऐतिहासिक दृष्टि से देखा जाय, तो विश्व की अशान्ति की समस्या को हल करने के लिए मानव ने 

भव तक भार रास्ते अपनाये हैं : 
(क) पहला रास्ता जोर-जबर्दस्ती का, युद्ध से संसार को एक बना देने का है, 
(ख) दूसरा रास्ता राज्य-दाक्ति पर अधिकार प्राप्त कर आथिक या सामाजिक विषमंता को मिटा- 

कर एकता स्थापित करने का है, 
(ग) तीसरा रास्ता अपे-घार्मिक है जिसमे संसार में जबंदस्स्ती एक धर्म स्थापित करके मानव- 

समाज में एकता को स्थापित किया जाय, 

(घ) चौथा रास्ता प्रेम द्वारा मानव के मन को जीत कर विश्व में वैदिक संस्कृति की एकता स्थापित 
करना है । 

भाधये, 4332 की पृष्ट भूमि मे इन चारों पर विचार कर लें कि किस मार्ग पर चलने से हमे 
कहाँ तक सफलता मिली या मिल सकती है। 

२. युद्ध द्वारा विद में एकता स्थापित करना 

लड़ाई-भगड़ा मिटाने तथा शान्ति स्थापित करने की सब से पहली शर्त है 'एकता' स्थापित करना। 

इस एकता को लाने के लिए दुनिया के शक्तिशाली व्यक्तियों ने सैन्य-शक्ति का सहारा लेकर 'विषमता' को 
मिटाने का प्रयत्न किया। जैसे रास्ते से काँटे मिट जाये तो रास्ता साफ हो जाता है, उन काँटो को प्रेमालाप से 

नहीं हटाया जा सकता, उन्हें एकदम भस्म कर दिया जाता है, इसी प्रकार ससार में एकता स्थापित करने मे 

देश-देश की भिन्नता, देश-देश का स्वार्थ बाधक हो जाता है। सारे संसार मे जब एक ही देश होगा तो कौन 

किससे लड़ेगा, कौन किससे कंगड़ेगा | इस तथ्य को लेकर, सदियाँ गुजर गईं, सिकल्दर अपनी सेनाओं को 
लेकर विश्व-विजय के लिए निकला था, इसी भावना को लेकर नैपोलियत दुनिया को जीतने निकला था, यही 

भावना हिटलर के मन में थी । परिणाम क्या हुआ ? युद्ध से युद्ध बढ़ता गया, मानव एक न हो सका। 
दूर की बात को छोड़ें, अपने जीवन-काल में हम क्या देखते हैं? हमारे देखते-देखते १६१४ तथा 

१६३८ मे दो विश्व-युद्ध हो लिये । १६९१४ के युद्ध के बाद यूरोप के राजनीतिज्ञों को समझ आ रहा था कि 
हिंसा तथा युद्ध से मानव-समाज में एकता स्थापित नहीं हो सकती। ससार के बड़ेरों ने मिलकर 'लीग आफ 
नेशन्स” की स्थापना की और यह तय किया कि आगे से कोई युद्ध नही करेगा, परन्तु इतिहास के विद्यार्थी 
जानते हैं कि प्रथम विश्व-युद्ध की समाप्ति तथा द्वितीय विश्व-युद्ध के प्रारम्भ के बीच के समय में सब देश युद्ध 
की तैयारी में ही लगे रहे और १६३८ में हिटलर ने युद्ध द्वारा दुनिया के सब देशों को एक करने का धावा 

बोल दिया ।इस युद्ध के बाद भी दुनिया के सयाने मिल कर बैठे, उन्हें फिर दोबारा समभ पड़ गया कि हिंसा 
तथा युद्ध के द्वारा विहव में एकता स्थापित नहीं हो सकती। उन्होंने 'लीग आफ नेशन्स' को असफल पाया 
और उसकी जगह 'युनाइटेड नेश्न्स ऑरगेनिजेशन' की स्थापना की जिसमे सब भिल-बेठकर सोचे कि 

संसार में अमिट एकता कैसे स्थापित की जा सकती है। 
परन्तु इसका भी क्या फल निकला ? पाकिस्तान ने भारत पर तीन बार हमला किया। पहला 

१६४७ में यू० एन० ओ० के बनने के ठीक बाद, दूस रा १६६५४ में, तीसरा १६७१ में । चायना ने १६६२ में 
भारत पर अकारण आक्रमण कर दिया। अन्य देशों में भी लगातार युद्ध होते रहे हैं। ईजिप्ट और इज राइल, 

उत्तरी दथा दक्षिणी वीयतनाम, कम्बोडिया और लाओस्त--इन संब में यृ० एन० ओ० के बावजूद युद्ध जारी 

रहे और जारी हैं। यू० एन० ओ० के बावजुद एटम बॉम्ब का ढेर बढ़ता जा रहा है । हम कास्फेंसों मे बेठकर 
शान्ति तथा एकता की चर्चा करते हैं, घर जाकर लड़ाई की तेयारी करते है।यू० एन० ओ० में जो देश 
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* झारीरिक-दृष्टि से जितने पांस-पास बैठे होते हैं, बानसिक-बृष्ि से वे एक-दूसरे से उतने ही दूर होते हैं जितने 
उसके देश एक-दूसरे से दूर हैं । 

शान्ति स्थापित करने की अनन्त कान््फरेंसों के होने पर भी आज के मानवन्सभाज के मानस-पटल पर 
भय का आतंक छाया हुआ हैं। कोई नहीं कह सकता कब एक घड़ाका हो जायेगा और हमारी आँखों के 

सामने हिरोशिमा और नागासाकी का दृदय फ़िर से नाचने लगेगा । 

३- कम्यूनिज्म द्वारा आर्थिक तथा सामाजिक विषमता वर करके 
विश्व में एकता स्थापित करना 

संतार में विधमता दूर कर एकता स्थापित करने का दूसरा रास्ता है--सामाजिक तथा आर्थिक 
ऊँच-नीच को मिटा देना। यह रास्ता काले माक्से ने ढूंढ़ा । उसने कहा कि जिस प्रकार को सामाजिक व्यवस्था 

चल रही है उसमें अमीर ज्यादा अमीर होते जा रहे हैं, गरीब ज्यादा गरीब होते जा रहे हैं। मनुष्य-मनुष्य 

में दूरी बढ़ती जा रही है । दुनिया के राज्य इस विषमता को कायम रखने में सहयोग दे रहे हैं क्योंकि उनका 

अस्तित्व भी इसी आधार पर टिका हुआ है। मावब-मानव को एक करने का एक ही तरीका है--धनी-निर्धन 

का वर्ग-संघर्ष हो, बड़े-बड़े पैमानों पर देशों का युद्ध होने के स्थान मे गली-कूचे में, घर-घर में लड़ाई हो। 

सामाजिक तथा अधिक विषमभता को जबदंस्ती मिटा दिया जाय और जन-समुदाय का राज्य हो जाय। इस 

बात को लेकर भी भिन्न-भिन्न देझ्षों में संगठन बने । रशिया तथा चायना में तो राज ही पलट गये। अन्य देशों 
में भी वह लड़ाई जी फ़रोजों, तोपों, बन्दुकों से लड़ी जाती थी, काप रोको, घेरावो --कभी-क भी फंक्टरियों की 
आगजमनी से लड़ी जा रही है | पहले देश देश का शत्रु था, आज अभीर-गरीब की शत्रुता उभर आयी है। 
सिकन्दर, नंपोलियन, हिटलर जिस हिंसा पर उतर आये थे वही हिंसा जन-जन में फैल गई है। रशिया तथा 
चायना जिस स्वग की कल्पना कर रहे थे वह खंड-खंड हो गई है, और विदव मे एकता का सा भ्राज्य स्थापित 

करने वाले ये दोनों देश भी एक-दूसरे के खून के प्यासे हो गये हैं। कारण क्या है ? कारण यही है कि इन सब 
को हिंसा के अतिरिक्त कोई दूसरा रास्ता ही नहीं दिखता जिससे विश्व में एकता स्थापित हो सके। एकता 
सभी चाहते हैं, परन्तु इनके हाथ में तोपें और तलवारें ही हैं। 

बद्रेंप्ड रसल तो विहृव में अशान्ति देखकर, निराश होकर यहाँ तक कहने लगे थे कि अगर जोर-जब- 

देस्ती, सेना और तोप बन्दूक के जोर पर ही विश्व में एकता स्थापित हो सक ती है, तो इंग्लेड तथा अमरीका 
को मिलकर ऐलान कर देना चाहिए कि हम अपने आप एक ऐसे सँन््य-राज की स्थापना करने लगे हैं जिसके 

भीतर हर देश को हर हालत में सम्मिलित होना होगा, जो नहीं होगा उसे स्वंधा मिटा दिया जायगा। अगर 

यह धमकी कामयाब हो जाय तो ठीक, नहीं तो उस देश की लल््लौपत्तो करने के स्थान में उस पर जबदंस्ती 

कब्जा कर लिया जाय । बट ण्ड रसल का कहता था कि यह काम इंग्लेण्ड तथा अमरीका को अपने हाथ में 

लेना चाहिए, अगर वे ऐसा न करें, तो भले हौ रशिया इस काम को अपने हाथ में ले--परन्तु संसार में अक्षांति 

को दूर सिर्फ एकता स्थापित करते से ही किया जा सकता है--दुनिया एक राज्य में रहे -सिविल हो, मिलि- 

टरी हो--अंग्रेजों का हो, अमरीका का हो, रशिया का हो--किसी का ही, परन्तु एक का हो । 

४. भ्रध-घाभिक संस्थाओं द्वारा विदव में एकता स्थापित करता 
संसार में एकता स्थापित करने का तौसरा रास्ता ईसाइयत तथा इस्लाम ने अपनाया । ईसा ने अपने 

चेल्लों को विश्व-अआतृत्व का सन्देश लेकर संतार के कोने-कोने में भेज दिया ।ईसाइयों को बहुत हृद तक सफलता 
मिली, मानव मानव का भेद मिटा । परल्तु ज्यों-ज्यों ईसलाइयत का प्रचार बढ़ा, चर्च फी स्थापना हुई, त्यों-त्यों 
ईप्ाइयत पीछे हटती यई, चर्च आगे आता गया। चर्च के संगठन में ईसा की शिक्षाजों के स्थात पर चच्चे के 
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अध्यक्ष पोप का हुक्स चलते लगा । चसे धर्म के प्रंघार का केन्द्र होने के स्थान पर भौतिक-शक्ति का केसर हो 
गया । पोष का भी घा्मिकता के नाम पर एक दुनियावी राज्य हो गया । इसके विरुद्ध आवाज उठी। लथर ने 
विद्रोह का कंडा लड़ा किया। रोमन कैधोलिक ओर प्रोटेस्टे्टों का कुरुक्षेत्र छिड़ गया। दोतों आपस में लड़ 

भरे । इतकी आपस की लड़ाई ने इतना उग्र रूप घारण किया कि पोष ने जिलेटीन की स्थापना की । जो रोमन 
कैथोलिक-धर्म को नहीं मानता था, वह सूली पर लटका दिया जाता था। लंटीमर नाम के प्रोटेस्टेल्ट पादरी 

को हूई से लपेट कर आग की लपटों की भेंट कर दिया ग्रया, क्ष्योकि पोप के हाथ में राज्य-सत्ता के-से अधिकार 

आ गए थे । राजाओं ने भी पोष की शरण ली थी, इसलिए ईसाइयत के विरुद्ध जिनके विचार पाये जाते थे 
उन्हें सहन नहीं किया जाता था। बूनों कहता था कि सूर्य पृथ्वी के गिर्द नहीं घूमता, पृथ्वी सूर्य के गिर्द घूमती 
है। उसे लट्ठों से बाँध कर जिन्दा जला दिया गया । गैलिलियो कहता था कि पृथ्वी चपटी नहीं है, गोल है। 
उससे पूछा गया कि अगर पृथ्वी पोल है, तो पृथ्वी के नीचे के लोगों के सिर नीचे होने चाहिए, पैर ऊपर। 
गैलिलियो को जेल में डाल दिया गया। जो ईसाइयत संभार में भ्रातृ भाव का सन्देश लेकर उठी थी उसका 
अन्त हिंसा तथा असहनक्षीलता में जा पहुँचा । 

इस्लाम का तारा भी भाई-भाई का था। सब खुदा के बन्दे हैं। परन्तु इस्लाम ने भी तलवार उठा ली। 
जहाँ ईसाइयत ने क््सेड से, जोर-जबर्दस्ती एकता लाने की कोशिश की, वहाँ इस्लाम ने भी जिहाद बोल कर 
मानव-समाज में एकता लाने का प्रयत्न किया। आज ईसाई देश ईसाई देशों से लड रहे हैं, मुसलमान देश 

मुस्लिम देशों से लड़ रहे हैं। ईसाइयत तथा इस्लाम ने ठीक रास्ता पकड़ा था, परन्तु रास्ते पर चलते-चलते 
भटक गये। भ्रातृभाव का नारा लगाकर ये चले थे, परन्तु रास्ते में ही श्रातृभाव का नारा भूल कर लौकिक- 
साम्राज्य स्थापित करने लगे--ससार को एक बनाने का स्वप्न इनका भी स्वप्न होकर ही रह गया--क्रसेड 
और जिहाद में ये अपना लक्ष्य छोड बैठे । 

४. बैदिक संस्कृति तथा धर्म द्वारा विद्व-बन्ध॒ुत्व स्थापित करना 

जैसा हमने कहा, संसार मे एकता स्थापित करने से ही मानव-समाज की भूल समस्या--श्ञास्ति तथा 

सन्तोष---हल हो सकती है, परन्तु इस दिणा में अब तक जितने प्रयास हुए सब विफल हुए हैं। संसार मे सिर्फ 
एक ही देश है जिमने विष्व-बंधृत्व की दिशा में बाहु-बल के स्थान मे आत्म-बल का प्रयोग किया, सैन्य-बल के 

स्थान में धर्म-बल का प्रयोग किया, दूसरों का खून बहाने के स्थान मे अपना बलिदान देने का मार्ग अपनाया । 
वह देश है--भारतवर्ष । भारत ही वह देश है जिसने अपने सैनिक अन्य देक्षों पर आक्रान्ता के रूप मे भेजने 

के स्थान में विश्व की आत्मा को जीतने के लिए अपने धर्मे-गुरु भेजे । दो हजार वर्ष पहले भारत के सम्राट 
अशोक ने विश्व को एकता के सूत्र में पिरोने के लिए शान्ति का सन्देश धर-घर पहुंचाने के उद्देश्य से जिस सन्देश 

को अपने शान्ति-दूतों के हाथ भेजा था उसमे कहा मया था--“अब तक मनुष्य मनुष्य का झत्रु रहा है। उसने 
मानव-समाज को भिन््न-भिल्त्र टुकड़ों में बाँठ दिया है। ऐसी अवस्था हो गई है कि एक धरातल पर बड़े 

होकर द्वभ एक स्वर में एक वात नही बोल सकते। इस मार्ग पर चलकर मानव को घृणा, ईर्ष्या, देष, कलह, 
युद्ध के सिवाय कुछ हाथ नहीं आया। समय आ गया है जब हमें जाति-मेद, देश-मेद को त्याग कर एक 
सुत्र में बंध जाना है । हमें स्मरण रखना होगा कि संपूर्ण विश्व हमारा देश है और संपूर्ण मानव-समाज हमारी 

जाति है।* 
ईस्वी सन् से तीसरी शताब्दी पहले अशोक ने मानव-समाज को हिंसा का नहीं, अहिंसा का यह सन्देश 

सुताया था। इस सन्देश में स्वार्थ तथा अहंकार नहीं, निःस्वार्थ तथा विनय निहित धा। जिस प्रकार का महा- 

सम्मेलन आप यहाँ कर रहे हैं कुछ इसी प्रकार की महासभा का आयोजन अशोक ने मुग्गलिपुत्त तिष्य की 

अध्यक्षता में किया था जिसमें देश-विदेश से विद्वान एकत्रित हुए थे । इस महासभा में विचार-बिनिसय हुआ 
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यह सोचा गया कि संसार को दक्ति-पाम बनाने के लिए क्या उपाय किये जाने चाहिए। इस महासभा का 

निर्णय था कि मनुष्य यह मूल यये हैं कि वे सब एक ही स्रष्टा की सन्तान हैं, भाई-भाई हैं। इस सन्देश को 
लेकर अशोक ने अपने पुत्र महेन्द्र तथा पृत्री संघर्मित्रा को श्रीलंका मेजा | इसके बाद अहिसा, सत्य, अस्तेय, 
ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह का सन्देश लेकर परिद्राजकों की टोलियों-पर-टोलियाँ संसार के कोने-कोने में घूमने लगीं । 

ये लोग आसाम, दर्मा, बाली, कम्बोडिया, जावा, सुमात्रा, चीन, जापान, तिब्बत, पूर्वी एशिया, पश्चिमी 
एशिया, पूर्वी तुकिस्तान, अफग्रानिस्तान--सब जगह पहुँचे | इनका सन्देश तलवार का नहीं आत्मा का सन्देश 
था, भाई-चारे का सन्देक्ष था । 

ब्हेन्स्सांग एक प्रसिद्ध चीनी यात्री हुआ है। वह ६३० ईस्वी में राजा हथे के समय भारत आया था। 
बारह वर्ष भारत में रहकर उसने यहां के बहुमूल्य ग्रंथों का संग्रह किया था जिन्हें वह अपने देश ले जा रहा 
था । चीन लौठते समय जब वह बंगाल की खाड़ी के समुद्र से बृजर रहा था तव उसके साथ जहाज में दो बौद्ध 
भिक्षु थे--ज्ञागगुप्त तथा त्यागराज । इस यात्रा में एक दिन भयंकर तूफान उमड़ पड़ा। जहाज के कप्तान ने 
आदिष दिया कि यात्रियों की जान बचाने के लिए जहाज के बोझ को हल्का करना होगा । जिस-जिसके पास 
जरूरत से ज्यादा बोभ हो, बे उसे समुद्र में फेंक दें । ब्हेन्त्सांग के पास सैकड़ों पुस्तकें थीं जिन्हें वह अपने देश ले 

जा रहा था। वह उत्त संब पुस्तकों को समुद्र के मर्म में फेंकने ही वाला था कि ये दोनों भिक्षु बीच में पड़ गये । 
उन्होंने ब्हेन्त्सांग को कहा कि इन पुस्तको को मत फेंको। इनमे जो ज्ञान भरा पड़ा है वह हजारों आत्माओ को 

जीवन का सम्देश दे सकता है। इसके बजाय कि इन पुस्तकों को सम्द्र में फेंक कर जहाज का बोक हल्का 
किया जाय, बेहतर होगा कि वे दोनों अपने को समुद्र के हवाले कर दें। वहेन्त्सांग इस बात को नकारने वाला 

ही था कि वे दोनों छलाँग मार कर समुद्र की लहरों में विलोन हो गए । यह दृष्य देखकर व्हेन्त्सांग विचारों भे 
डूब गया। उसने उस भूमि को नमशकार किया जिसने ऐसे नर-रत्नों को उत्पल्न किया था जो विछ्त्र प्ें शान्ति 

का सन्देश गुंजा देने के लिए जान पर भी खेल गए थे। 
बुद्ध का सन्देश भारत के सन्त-महात्माओं का सन्देश था, ऋषि-मुनियों का सन्देश था, वह सन्देश जिसे 

मुन्ति पतंजलि ने योग-दर्शन में 'अहिसा-सत्य-अस्तेय-बरह्म॑चय॑-अपरिग्रह का नाम दिया था। यह वेदों का सन्देश 
था जो सदियों से मारत में लुप्त हो चुका था, जिसे १९वीं शताब्दी में ऋषि दयानन््द ने फिर से पुनरुज्जीवित 
किया था। आर्यंसमाज का उद्देश्य उसी सल्देश को विश्व के कोने-कोने में पहुंचाना है। 

मनु ने लिखा था : 

एतद् देश प्रसृतस्य सकाशादग्रजत्मनः 
स्वं स्वं चरित्र शिक्षेरत् पृथिध्यांसवैमानवा: । 

भारत की सींख चरित्र का निर्माण करना था, भारत का सन्देश्ष ऐसे युवकों का निर्माण करना था 

जो संसार के बड़े-से-बड़े प्रलोभनों के सामने भी न डियें --“चरिघ् शिक्षे रन्' का यही अथं है। जब चरित्र वाले 
व्यक्त देश में होंगे--ऐसे व्यक्ति जो यम-नियम की साधना में से गुजरे हों---वे सरकारी नौकरी करें, व्यापार 

करें, शासन करें, ऐसे व्यक्ति जिनके चरित्र पर कोई आँच नहीं आा सकती, तब किसी व्यक्ति, समाज, धर्म, 

यथा देश की कोई समस्या बनी नहीं रह सकती । आज हम अपने-अपने देशों की आधिक तथा सामाजिक 

उन्नति की ही बड़ी-बड़ी बातें हाँकते हैं, परन्तु हर समाज तथा हर देश के तवयुवक जो भावी पीढ़ी का निर्माण 
करने वाले हैं, स्पष्ट शब्दों में चरित्रद्ीन होते जा रहे हैं। वेदों का आदेश चा-- 

कृष्वन्तो विश्वमार्यत् 
वेदिक विचारघारा कै अनुसार किसी भी समाज या देश का सबसे पहुला काम देश की जनता को 

आर्य! बनाता है--'आये, अर्थात् झुद्ध-चररत्र का व्यक्ति । आज हमारे पास सब-दुछ है, धन है, सम्पत्ति है, मकान 
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हैं, मोटरेंहैं, हवाई जहाज हैं, परन्तु हम सब अंनायं हैं, सवाई में इतने गड्ढे हूँकि सब-कुछ होते हुए भी 
भाई भाई को नहीं देख सकता, देश देश को नहीं देख सकता। सब-कुछ पाकर हमने चरित्र को खो दिया 

है। यही कारण है कि वह प्रेम-भावना कही नहीं जो मानव-मात्र में एक-सी आत्मा को देख सके । संसार 
में बंदिक-संस्कृति ही एक संस्कृति थी जिसने मुक्ष्त स्वर से यजुर्वेद (११-४५) के शब्दों मे उद्घोष किया 
चा- 

अृष्वन्तु सर्वे अमृतस्य पुत्रा:-- ऐ दुनिया के लोगो ! तुम सब अजर-अमर भगवान् की सन्तान हो, 
भाई-भाई हो, भाई-भाई की तरह ही एक-दूसरे के साथ व्यवहार करो। 

ऋग्वेद (१०, १६२,२) में कहा है-- 

संगच्छध्व॑ संवदध्व॑ सं वो मनांसि जानताम् 
देवा: भाग यथा पूर्वें संजानाना उपासते। 

सम्पूर्ण मानव-समाज कदम-से-कदम मिलाकर चले, सब मिलकर विचार-विमर्श करें, एक-मत हो 
जायें। बुजुर्गों का कहना है कि मनुष्य से देवत्व प्राप्त करने का यही रास्ता कहा गया है। अथवंवेद (३,३,६) 

में कहा है-- 

समानी प्रपा सहु वो अन्नभागः समाने योकत्रे सह वो युनज्मि 
सम्पश्चोग्नि सपय॑तारा ताभिमिवाभितः। 

तुप्तर सब का खाना-पीना साथ-साथ हो, तुम सब इस प्रकार रहो मानों भगवान् ने तुम्हें एक-साथ जोड़ 
दिया है। जंसे रथ के पहिये में अरे एक नाभि-स्थल में जुड़े होते हैं, इसी प्रकार तुम्हारे समाज की रचना हो । 
यजुवेंद (४०, ६) में कहा है-- 

यस्तु सर्वाणि भूतानि आत्तमन्येवानुपश्यति 
सवंभूतेषु चात्मानं ततों न विचिकित्सति। 

जो सब प्राणियों को अपने समान तथा और अपने को सब प्राणियों के समान देखता है उसका मन 

शान्त हो जाता है, उसे कोई संशय जीवन में डॉवाडोल नही करता । अथर्ववेद (१६, ५१, १) में बड़ा अद्भुत 
वर्णन मिलता है-- 

अयुतो'हम् अयुतो में आत्मा अयुतं मे चक्षु: अयुतत में श्रोत्रम् 
अयुतो में प्राणः अयुतों व्यातः अयुतोऋहम् सर्व:। 

मैं एक नहीं है सहस्तों है, लाखीं-करोड़ों व्यक्तियों में मैं अपने को ही देखता हूँ, ये विश्व की लाखों- 
करोड़ों आँखें, कान, जीवन मानो मेरा ही जीवन है, मैं मानव-समाज हूँ, मानव-समाज में हूँ। अथर्ववेद (१६, 

१४, ६) में इसी भाव को, बिता अलंकार की लाग-खपेट के, स्पष्ट शब्दों में कहा गया है-- 
(किहवा आशा मम मित्र भवन्तु---मैं जिस दा में देख सब में मुझे मित्र-भाव ही दिखाई दे, पु में, 

पदिचम में, उत्तर में, दक्षिण में सब मित्र-ही-मित्र हों। 
अधर्ववेद (३-३०) में एक सूधत है जिसका नाम ही 'सांमनस्य सूक्त' है। 'सांमतस्थ' का अथ्थे है-- 

एक मन हो जाना, समाज में समता उत्पन्न कर देना | यह सारा-का-सारा बुकत मानवमात्र में प्रेम-भाव का 

स्लोत बहाते के लिए लिखा गया है। यहाँ ऐसे मानव-समाज की कल्पना की मई है जिसमें भगवान् का आदेश 

है कि समाज के हर व्यक्तित का हृदय समाज के हृदय के साथ, मत समाज के मन के साथ, द्वेष-भाव को छोड़ 
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कर एक हो जाय---'सहृदय सांमनस्य॑ अविद्वेष करोमि व: । इतना ही नहीं, यह भी स्पष्ट छब्दों में आदेश 

दिया गया है कि भाई-भाई, भाई-बहन, मनुष्य-मनुष्य का जीवन ऐसा हो, वे एक-दूसरे से प्रेम में ऐसे बंधे 
जैसे माय अपने बछड़े से प्यार करती है--भा भ्राता ज्ञातरं द्विक्षन् मा स्वासारपुतस्वसा--अस्योज्यम् अभि- 
ह॒र्यत वत्सं जातम् इव अध्च्या ।' 

अधर्बवेद (१२, १, ४५) में एक आदर्ण मानव-समाज का वर्णन करते हुए कहा है : 

जन॑ विश्वती बहुधा विवाचसम् नाता धर्माणं पृथिवी यथौकसम् 
सहस्र' धारा द्रविणस्य में दुह्ां प्रुवेव धेनु: अनपस्फुरन्ती। 

जैसे एक गृहस्थी मे भिन्न-भिन्न स्त्री-पुरुष भिन्न-भिन्न विचारों को रखते और भिन्न-भिन्न भाषाओं 
को बोलते हुए एकजुट होकर रहते हैं--'यथौकसम्'--इसी प्रकार सम्पूर्ण मानव-समाज को भिन्न-भिस्न 

विचारों तथा भिन्न-भिन्न भाषाओं के होते हुए भी एकता के सूत्र में बंघे रहना चाहिए । ऐसा होगा तो ज॑से गौ 
अंचल खड़ी रहकर दूध की सहस्नों धारायें दे डालती है, वैसे ही पृथ्वी माता घन-धान्य को सहश्नों रूपों में देकर 

मानव का कल्याण करेगी । (अथर्ववेद १२, १, ६०) मे कहा है--मुजिष्य पांत्रं निहित गृहा यत् आविभेगिषभवत् 

मातमद्म्य :--पृथ्वी के गर्भ में जितनी सम्पत्ति छिपी पड़ी है वह उस प्रत्येक प्राणी के लिए है जिसने माता 
के पेट से जन्म लिया है--'मातृमद्म्य:' । 

बेदों का यह एक नवीन तथा अद्भुत विचार है कि माता की हर सन्तान का यह जन्म-सिद्ध अधिकार 

है कि भूमि माता ने जो-कुछ उत्पन्न किया है, वह उसे भरपूर मिले। 
बधर्वेवेद (१२, १, १) में उन आधारभूत सिद्धान्तों का उल्लेख है जो मानव-मरात्र को एक सूत्र में 

बाँधे रख सकते हैं। वहाँ लिखा है-- 
'सत्यम् ऋतम् दीक्षा तप: ब्रह्म यज्ञ: पृथिवी धारयन्ती--विश्व मे शान्ति रखने के ये ७: सूत्र हैं-- 

सचाई से काम लेना, ईएवरीय अखंड नियमों का पालन करना, समाज-सेवा का ब्रत् लेना, विलासिता में न 
पड़कर तपस्थामय जीवन बिताना, विश्व का नियन्त्रण करने वाली देवीय-शक्ति में विश्वास तथा दूसरों की 
भलाई में अपने स्वार्थ का उत्सगं। इसका यह अथ्थ है कि भूठ, बेईमानी, ईदवरीय नियमों का उल्लंघन, 
बिलाप्ती-जीवन, देवीय-शक्ति मे अविश्वास और स्त्रा्थ समाज में अशान्ति तथा उपद्रव के कारण हैं। 
आज संसार में उथल-पुथल क्यों मची हुई है? क्या कारण है कि हम शान्ति-शान्ति चिल्लाते हैं 

और अशान्ति हमारे हाथ आती है ? इसका कारण यही है कि हम सचाई की तो दुद्दाई देते हैं किन्तु झूठ 

हुपारी रग-रग में बसा हुआ है, हम दूसरों के लिए कानून बनाते हैं किन्तु स्वयं उसी कानूत का उल्लंघन करते 

हैं, हम दूसरों को समाज-सेवा का उपदेश देते हैं किन्तु जहाँ हमारा सवाल आता है वहाँ अपनी पेट-पूजा 

में लग जाते हैं, दूसरों से तपस्विता तथा त्याग के जीवन की आशा करते हैं किन्तु स्वयं विलासिता का 

जीवन विताते हैं, हम ईश्वर में विश्वास की बात करते हैं किन्तु हमारा क्रिप्रात्मक-जीवन नास्तिकता का 

नमुना है। 

५ युनेस्क़ो के विधान की भूमिका में कहा गया है : “क्योंकि युद्धों का श्रीमणेश्न मनुष्यों के मन में होता 

है, इसलिए विश्व-शान्ति की नींव भी मानव-मन में गाड़कर रख देने से संसार में शान्ति हो सकती है।” 

बिल्कुल ठीक । युनेस््को के विधान-निर्माताओं ने बीमारी को ठीक से पहचाना है। इसमें सन्देह नहीं कि युद्धों का 

सूत्रपात मानव-मन में होता है, निदान ठीक है परन्तु उसका उपचार कहाँ हुआ ? राष्टर-संघ में सैकड़ों देशों के 
जो प्रतिनिधि आकर बैठते हैं, वे देखने को तो एक-दूसरे के निकट बेठे होते हैं, परन्तु उनके मत एक-दूसरे से 
इनमे ही दूर होते हैं जितने उनके देश एक-दूसरे से दुर हैं। ऐसी अवस्था में वे जवान से ब्ान्ति की बात कहें 
तथा मन से अशान्ति का काम करें, तो आाइचयं ही क्या है ? 
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वेदों को जो जावते हैं उन्हें मालूम है।कि प्रतिदिन के यज्ञ में उत मंत्रों का पाठ किया जाता है जिनमें 

कम-से-कम २५ बार 'शान्ति-शब्द को दोहराधा गया है। एक मंत्र तो ऐसा होता है जिसकी टेक ही 'शान्ति' 
है। इसमें मानव-समभाज की ही शान्ति की प्रार्थना तहीं की गई, जड़-जंगम सब जगह शान्ति-ही-शान्ति की 

कामना की गई है। वह मन्त्र है-- 

थों दौ: शान्ति: अन्तरिक्षं शान्ति: पृथिवी शान्ति: आप: शान्ति: औषधय: जान्ति:। वनस्पतय: शान्ति: 
विश्वेदेवा: शान्ति: ब्रह्म शान्ति: सब॑ शान्ति: शान्तिरेव शान्ति: सा मा शान्तिरेधि । ओ३म् शान्ति: शान्ति: 
शान्ति: । 

मानव-समाज के लिए अन््तरिक्ष में शान्ति हो, पृथ्वी में शान्ति हो, जलो में शान्ति हो, बनों की 

ओऔषधियाँ तथा वनस्पतियाँ मानव को शान्ति प्रदान करें, हर प्राणी के अंग-प्रत्यंग में शान्ति हो, परमात्मा हमें 

ऐसे मार्ग पर चलायें कि सब जगह शान्ति-ही-शान्ति बरसे | सदियाँ बीत गईं जब उपनिषदों के ऋषियों ने 
हिमालय की चोटियो से मानव-समाज-कल्याण के लिए घोषणा की थी--मृत्यो: स मृत्युमाप्नोति य इह नानेव 
पश्यति'-- भेद-भाव मानव के लिए मृत्यु का मार्ग है। यजुर्वेद (४०-७) में लिखा है : 

यस्मित् सर्वाणि भूतानि आरत्मवाभूत् विजानत : 
तत्र को मोह: कः शोकः एकत्वं अनुपर्यतः। 

वेदों का सन्देश यह है कि जो व्यक्ति दूसरों में अपने को और अपने को दूसरों में देखता है, जो यह 

समभ जाता है कि जैसा मैं अनुभव करता हूँ वैसा दूसरे भी अनुभव करते हैं, जब व्यक्ति या समाज सिर्फ अपने 
दृष्टिकोण से ह देखकर दुसरे के दृष्टिकोण से भी देख लेता है तब उसकी सब समस्याओं का समाधान हो 
जाता है, उसे किसी बात की उल्लकन नही सताती । 

६- उपसंहार 
संयुक्त-राष्ट्र के विशाल भवनों में शान्ति तथा भ्रातृभाव के लच्छेदार भाषणों के बावजूद विश्व मे 

शान्ति का वातावरण उत्पल्त नही हो रहा क्योंकि अशान्ति, लड़ाई-कगड़ा, युद्ध--ये युद्ध-भूमि में नहीं लड़े 

जाते, मनुष्य की मनोभूमि में लडें जाते हैं। भारत के ऋषियों का कहना था कि वेदों का--तन्मे मनः शिव- 
संकल्पमस्तु'--का सन्देश विश्व के कोने-कोने में पहुंचाकर ही इस समस्या का हल निकल सकता है। आज के 
युग में जब वेदों तथा वेदिक-संस्क्ृति का हम नाम मात्र लेने लगे थे, वेद क्या कहते हैं--यह भूल गये थे, ऋषि 
दयानन्द ने फिर से उस सन्देश को जगाया। ऋषि दयानन््द ने घोषणा की कि मानव-समाज 'कृंप्वन्तो विश्व 

मार्यम' के राह पर चल कर ही भौतिकवाद के ध्वंसकारी परिणाम से बच सकता है। इसी उद्देश्य से आय॑- 
समाज की स्थााना हुई। ऋषि दयातन््द के चरण-चिह्दों तथा उनके दिखाये वैदिक-मार्ग पर आयंसमाज चल 

_ रहा है। ऋषियों का सन्देश जन-जन तक पहुँचाना आयंसमाज का ध्येय है। आज हम जिस लक्ष्य को लेकर यहाँ 

एकत्रित हुए हैं वह लक्ष्य संसार के कोने-कोने में भारत के ऋषियों-महषियों की आवाज को पहुँचाना है। 
सदियों से जिस मार्ग पर विश्व चलता चला आा रहा है उस पर चलते-चलते अब यह थक चुका है, हाथ इसके 
कुछ नही आया। 

दो हजार वर्ष पहले मानव-समाज की दूषित मनोवृत्ति को पलटने के लिए सम्राट अशोक ते एक 
महासभा का आयोजन किया था । उस महासभा के बाद संत्तार के कोने-कोने में शान्ति के दूत यह सन्देश 
लेकर चल पड़े थे कि अब तक भौतिकवाद का शिकार होकर मनुष्य मनृष्य का शत्रु रहा है, इससे संसार में 

दुःख, अशात्ति, पीड़ा ही बढ़ी है, भोतिकवाद के इस रास्ते को छोड़ने में ही मानव का कल्याण निहित है। 

परमात्मा आशीर्वाद दें ताकि जिस अल्तर्राष्ट्रीय-आर्य-महासम्मेलन में जाज हम संब एकत्रित हुए हैं, वह अशोक 



॥॥|6 की ॥ै॥शा 

तप ए है हा गत जे हो कै, औो। यो ण। कहे कतिआाओिे 
गो गो हि॥ ॥ए शी गारो कपजीे एक कर! ए छह 
ऐश एंतरी मे ॥ ते को गे की गो जी॥ कि एआ आये 
(/॥॥ [/ /॥॥/॥॥ 

हु॥ शा || "जा प्रिता! 
(ली) |एए] 

॥॥ 




