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बामका 

$+ अम्ने जतपते वतशरिषामि तत्छकेयं तन्मे राध्यताम | 

इृदमहयवृतात्सत्यमुपैमि ॥ 

आयय वह्ताराय, विधीचासतये तय: । 

नगों ब्रात्याय उद्राय, विवशूलतिवाशिने ॥ 

इस पुत्तक का विषय नया नहीं है। एक ओर वह लोग हैं. जिनको 
थोड़ी या वहुत आधुनिक शिक्षा मिली है | इनकी यह धारणा है कि 
आय्ये लोग इस देंश में आज से लगभग ३०५००--४००० वर्ष पूर्व उत्तर- 
पश्चिम की ओर से आये । इसके पहिले वह लोग मध्य एशिया में रहते 

थे। वहां संख्या की वृद्धि और खाद्य सामग्री की तज्ननित कमी के कारण 
सब आर्य्यों का रहना कठिन हो गया | इस लिये उनकी टोलियां इधर 

उधर जाने लगीं | जो टोलियां सुदूर पश्चिम की ओर गयी उनके वंशज 
आज कल के यूरोपियन राष्ट्र हैं। जो लोग ईरान और भारत की ओर 
आये उत्तकी संतान इरानी और भारतीय आस्ये हुए । भारत की विशेष 
परिस्थिति में जिस संस्क्ृति ओर सभ्यता का विकास हुआ वही पीछे 
चलकर हिन्दू संस्कृति और सभ्यता कहलायी । इस भारतोय शाखा की 
सबसे वड़ी निधि वेद, विशेषतः ऋगेद, है | यह आय्यों का ही नहीं, 

पृथिवी का सबसे पुराना अंध है। इससे हमको प्राचीन आय्य समाज, 
अथोत्‌ आसय्यों के आज से चार हज़ार वर्ष पुराने जीवन, के विषय में 
बहुत सी बातें अवगत होती हैं । 

ग्रामीण पाठशालाओं से लेकर विश्व-विद्यालयों तक यही बात पढ़ायी 
जाती है। बेने मे क्या लिखा है इसके सम्बन्ध से मतभेद हो सकता है, 
वैदिक सभ्यता की प्राचीनता में दो चार सौ वर्ष घटाने बढ़ाने की वात 
सुन पड़ती है परन्तु आर्यों का वाहर से आकर भारत पर आक्रमणु 
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करना और धीरे धीरे यहां के आदिम निवासियों को जीत कर स्वर्य उन 

का स्थान ले लेना भुवसत्य माने जाते हैं। आय्यों का मूल देश कौच था 
इस पर भी कुछ शाज्यार्थ होता रहता है पर यह भी पाश्चात्य विद्वानों 

का ही वाग्विलास है। अधिक सत इस पक्ष में है--और हम भारतीयों 

को यही पढ़ाया जाता है--कि आसय्यों कां भ्रवास मध्य एशिया से हुआ 
था। वर्तमान दूषित वातावरण से इस शिक्षा का कुपरिणाम राजनीतिक 

क्षेत्र मे भी अवतरित हुआ है। हिन्दू समाज के उस अंग के, जो दलित 
या अस्पृश्य कह जाता है; छुछ अमुख व्यक्ति इस वात पर ज़ोर देने लगे 
हैं कि छ्विजों के पूर्वज बाहर से आये थे अतः त्राह्मणादि उच्च वर्ण उसी 
प्रकार विदेशी हैं जिस प्रकार पठान था मुगल या अंग्रेज | अपने को 
आदिवासी या आदि हिन्दू कहलाने का भी थोड़ा वहुत आन्दोलन है। 

दूसरी ओर हमारा पणिडत समाज है । इसने कभी इस प्रश्न पर 
विचार करने का कष्ट ही नहीं किया कि सचमुच आर््यों का आदि 
निवास कहां था। यह धारणा तो हृढ़ है कि आय्य इसी भारत के रहने 
बाले थे परन्तु इस सत की पुष्टि मे कोई प्रमाण नहीं दिया जाता । जो 
प्रमाण दूसरे लोग अपने अपने सत के समथन में पेश करते हैं उनके 
खण्डन करने का भी कोई प्रयास नहीं विया जाता ! इस लिये इस 
आचीन मत की जड़ खोखली होती जा रही है । हमारी वात सत्य है, 

इतने से ही कास नही चलता, यह भी आवश्यक है कि दूसरे लोग उस 
की सत्यता को स्वीकार करें | इस ससय तो दशा यह है कि प्रमाण देना 
तो दूर रह्य, परिडत समाज कोई मत रखता भी है या नही; इसका भी 
किसी को पता नही है। 

आधुनिक थुग में एक ही भारतीय विद्वान्‌ ने इस प्रश्व पर स्वतंत्र 

रूपसे विचार किया है | वह थे लोकसान्य वाल गद्भाधर तिलक । उन्होंने 

प्राचीन भारतीय सत का समर्थन पहीं क्रिया परन्तु प्रचलित पाश्वात्य 

सत का खण्डन् किया | जिस मत का उन्होने प्रतिपादन किया उसका 

सारांश यह है कि किसी ससय पथिवी का वह भाग जो उत्तरीय ध्रुव के 
पास है मनुष्यों के बसने योग्य था। आये लोगों का आदि देश वही 
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था। जब वहां हिम और सर्दी का प्रकोप वढ़ा तो आये लोगों को 

हटना पड़ा । छुछ यूरोप में बसे, कुछ ईरानी हुए, कुछ भारत सें आये। 
उन्होंने यह भी दिखलाने का प्रयत्न किया कि वेदिक सभ्यता की श्ाची- 

लता लगभग दूस हजार वर्ष तक जाती है । 

यूरोपियन विद्वानों ने तिलक के प्रगाढ़ पारिडत्य की श्लाघा वो की 
परन्तु उनके सत को प्रायः स्वीकार नहीं किया | यह कोई आश्चय्ये 
ओर दुःख की वात नहीं थी | वादे चादे जायते तत्ववोधः। सत्य का 

निर्णय एक ही दिन में नहीं होता। दुःख की वात यह हैकि भार- 
तीय पणिडत समाज से भी इस ओर ध्यान नहीं दिया । तिलक ने 

क्‍या ऋहा यह समममने की न तो उसमें क्षमता थी, न उसने कोई प्रयास 

किया। सैने ऐसा सुना है कि एक विद्वान्‌ ने कहा था-चबाल्न- 
सिद्धान्तस्तु वालसिद्धान्त एब--बाल (गल्गाघर तिलक) का सिद्धान्त 

तो बालकों का ही सिद्धान्त है। यदि यह कथन सत्य सी हो तब भी 
शास्त्रीय ढंग से गम्भीरता के साथ समीक्षा करनी थी-हँसी डड्ाने से 

अपनी ही वात हल्की पड़ती है। इस पुस्तक में सुके तिलक का कहे 
अध्यायों से खण्डन करना पढ़ा है। इसका तात्पय्ये यह नहीं है कि मैं 
उनके पारिडत्य की वरावरी करने का दुःसाहस करता हूँ । यदि उनके 

ही निर्दिष्ट पथ का अनुसरण करके में उनसे सिन्न परिणास पर पहुँचा 
हूँ तो इससे उनके प्रत्ति जो भेरी श्रद्धा है उसमें कोई कसी नहीं होती । 

तिलक के वाद जिन सारतीयों ने इस प्रश्त पर विचार किया है, उनसे 
स्वर्गीय अविनाशचन्द्र दास का नाम विशेष रूप से उल्लेख्य है। उन्होने 

इस प्राचीन भारतीय सत का ही समर्थन किया है कि आपरय लोग 
भारत के दी निवासी थे । अपनी पुष्टि में उन्होने भूगभ शाख के अजु- 
सन्वानो का अच्छा उपयोग किया है। असह्भतः उनको पाश्चात्य विद्वानों 

और तिलक का सी खश्डत करला पड़ा है । 
दास के इस अनुशीलन का भारतीय, विशेषत: परिडत, समाज सें 

जो सगादर होना चाहिये था वह न हुआ | ऐसा तअत्तीत होता है कि 

यहां कोई इस ४£श्य के महत्त्व को समझता ही नहीं । पा्चात्य पिह्ननों 
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ते इसका प्रकृत्या विरोध किया । सुझे 'प्रकृत्या' कहते क्षोभ होता है पर 

विवश होकर ऐसा करता हूँ। यह एक कट्ु सत्य है। विद्वन्मण्डली में 
भी कई रूढ़ियों का दुर्भेध आधिपत्य है। इन्ही रूढ़ियों मे यह भी है कि 
आय लोग भारत के बाहर से आकर यहां वसे । दूसरी रुढ़ि जो 
उतनी ही प्रबल है यह है कि भारतीय सम्यता मिश्र या इराक की पुरानी 

सभ्यताओं को अपेज्षा पोछे की है । इन रूढ़ियों के विरुद्ध कोई तक 
पत्मिमधालों के मन में कम ही जप्रता है। आपय्य लोग भारत के 

निवासी थे, ऐसा मानने में तो उन्हें और भी कठिनाई पड़ती है । सैकड़ों 
वर्षों के सांस्कृतिक, और राजनीतिक मूढ़माह जो अन्तः:करण के अन्त- 
स्तत्न में छिपे पड़े है ऐसा मानने से रोकते हैं | यदि यह बातें भौतिक 
विज्ञान से सम्बन्ध रखती तो आक्षेप करने वाला प्रत्यक्ष प्रयोग द्वारा 
निरुत्तर किया जा सकता था परन्तु आचीन इतिहास के क्षेत्रों में जहां 
यूरोप के विद्वानों ने अपना छुछ सत बना लिया है किसी भारतीय का 
उन्तके विरुद्ध चल कर सान्यता प्राप्त करना इस समय तक असम्भव 
नहीं तो कठिन अवश्य रहा है । 

जो कुछ भी हो, मैंने इस पुत्तक में उसी प्राचीन मत का प्रतिपादन 
किया है । मेरा दृढ़ विश्वास है कि अब तक एतह्विषयक जो छुत्र सामग्री 
उपलब्ध हुई है वह इसी पक्ष का समर्थन करती है कि आय सप्त- 
सिन्धव के निवासी थे । 

पुस्तक की शैली के विषय में मुझे दो एक बातें कहनी हैं । सध्य- 
एशियावाद के खण्डन मे मैंने बहुत विस्तार नहीं किया है क्‍योंकि मुझे 
वह सब से दुबल और अल्पप्रमाण प्रतीत होता है। यदि उसके पक्ष में 
पुष्ठ प्रमाण होते तो खण्डन भी उसी मात्रा में करना पड़ता । तिलक 

के मतका खण्डन कई अध्यायों में किया गया है। इस विषय में मेंने 

दास का अनुकरण किया है, जिनकी पुस्तक से झुमे पढ़ें-पद़ें बड़ी सहा- 

यता मिली है। में उनका वसस्‍्तुतः ऋणी हूँ। यदि “'ऋचेदिकि इरिडिया! 
मेरे सामने न होती तो मेरा श्रस दूस गुना बढ़ जाता । अस्तु, तिलक के 

मत के विस्तृत विवेचन का एक कारण और है । चही एक ऐसे विद्वान हैं 
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जिन्होंने अपने मत के समर्थन में वेदों के विश्लेषण करने की आवश्यकता 
का अनुभव किया । हम उनकी व्याख्याओं से भले ही सहमत न हों पर 

उनकी निरुक्तिशेली की विशेषताओं को तो स्वीकार करना पड़ेगा । 
उनके मत की विवेचना करने में वेद्मंत्रों के अर्थों पर विचार करने का 

अवसर मिलता है। सामान्यतः पढ़ी लिखी जनता भी यही समझती है 
कि वेढों में कम्मकाणड या पूजापाठ की ही बातें होंगी । ऐसे लोगों को वेद्‌ 
मंत्रों में से हज़ारों वर्ष पहिले का इतिहास निकलते देख कर आश्चय्य 
होगा । उनका कुछ-छुछ इस बात का भी परिचय मिलेगा कि पूजा पाठ 

ओर कम्मेकाएड के सिवाय वेदों में और क्या क्या है। 

बेदों में अगाध ज्ञानसामग्री भरी पड़ी है। उनमें हमारे धरम्स का 
भण्डार तो है ही, अन्य विषयों पर भी जिनका ऐहिंक जीवन से संबंध 
है, गदरा प्रकाश पड़ सकता है | खेद की बात है. कि बेदों के पठन- 

पाठन का क्रम उठ सा गया है। विद्वत्समाज वेदों के स्वतःप्रासाण्य 

की ठुह्ाई तो देता है पर उनको पढ़ता नहीं । मुँह से भले ही नाम लिया 
जाय परन्तु समाज में बेदो का आदर नहीं है । 'यह हीरा है इसे सबके 
सामने सत खोलो, पेदी में बन्द करके रक्खों” कहते-कहते हीरे के रक्षकों 
ने पेटी खोलना ही बन्द कर दिया । यदि यही दशा रही तो थोड़े दिलों 

में उन्हें हीरे की पहिचान ही न रह जायगी | यह कम ग्लानि की बात 

नही है कि अब भी हमको करे प्राचीन अंथों के विदेशों में मुद्रित संस्क- 
रखों से सहायता लेनी पड़ती है। यदि इस पुस्तक के द्वारा में कुछ लोगों 
में वेदों के अध्ययन का प्रेस जगा सके तो अपने को धन्य साबूंगा | 

मेरा यह दावा नहीं है कि अब इस अश्न का अन्तिम निर्णय हो 
गया । मैने तो अपनी बुद्धिके अनुसार अब तक भ्राप्य सामझी की विश्ले- 
पण किया है और इस परिणाम पर पहुँचा हूँ कि आय्य ल्लोग भारत के 
ही निवासो थे | इसमे मेरा कोई ढुराप्रह नदी है। हमको सदेव अनु- 
सन्धान का स्वागत करना चाहिये। 

ऋथ्वेद से जो अवतरण लिये गये हैं उनमें सुविधा के लिये मण्डल, 

सूक्त और मंत्र की संख्या दे दी गयी है। जैसे ऋक १-१०,५ का अर्थ 
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हुआ ऋग्वेद प्रथम के मण्डल के दशम सूक्त का पांचवाँ मँत्र। इस 

पुस्तक में समयनिर्देश आयः विक्रम संबत्‌ के अनुसार हुआ है। यदि 
अंग्रेजी सन्‌ जानता हो वो दिये हुए अंक में से ५७ घटा लेना चाहिये | 

विक्रम संवत्‌ के आरम्भ से पहिले का काल विक्रमपूर्व के रूप में 
निर्दिष्ट किया गया है। 

मेरा ध्यान तो इस विषय की ओर उसी समय आकृष्ट हुआ जब 
मैं स्कूल में पढ़ता था । हमारी इतिहास की पोथी में हिन्दू काल 
समूचे आयतन का स्वात्‌ दर्शांश भी न था। उसमें हमारे पूजों के 
संबंध में इतवा ही निश्चित रूप से बतलाया गया था कि वह लोग 

लगभग ३५०० वर्ष पूर्व मध्य एशिया से आये थे और आग, पानी, 
बिजली, बादल को पूजते थे । मुझे यह दोनों ही बातें निराधार जेंचती 
थीं, यद्यपि अपनी धारणा के लिये उस समय मेरे पास कोई पुष्ट प्रमाण 
न था। कई वर्ष बाद लोकमान्य तित्रक की ओरायन' और “आक्टिक 
होम इस दि वेदज' देखने में आयी | इससे अभिरुचि और बढ़ी । तबसे 
यथावकाश इस विषय का अनुशीलन करवा रहा हूँ. और अपना मत 
निश्चित करने के उपरान्त हिन्दी में इस सम्बन्ध सें एक पुस्तक लिखने 

के विचार से उपयुक्त सामग्री का भी संग्रह करता रहा हूँ। परन्तु अनेक 

बाधाएं पड़ती गयीं ओर पुस्तक आरम्भ न हो सकी | गत वर्ष कांग्रेस 
मंत्रिमंडल के त्यागपत्र देने पर कुछ अवकाश मिला तो मैंने इस फाम 
में हाथ लगाया । परन्तु समुचिंत एकाग्रता फिर भी न मिल सकी। 

भेरो पत्नी का देहावसान हुए तीन चार सास ही हुए थे और मेरी बड़ी 
लड़की ऐसी रोगशय्या पर पड़ी थी जो उसकी मृत्युशय्या होकर ही रही। 
सत्यामद आन्दोलन का छिड़ना आसन्न था, इसलिये समाप्त करने की 
भी जल्दी थी। ऐसी अवस्था में बहुतसी त्रुटियों का रह जाना स्वाभाषिक 
है । पर देखने की व्यवस्था कर देने के लिये मैं जेल के सुपरिन्टेण्डेएट, 
डा० यशोंदा ननन्‍्दन »वास्तव्य, का अभारी हूँ। परन्तु जेल भें सब 
आधार-पुस्तके नहीं पहुँच सकती थीं | इसलिये बहुत सम्भव है कि 
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कुछ भूलें जो अन्यथा शुद्ध कर दी जातीं; यों ही रद्द गयी हों। आशा है 
विज्ञ पाठक इसके लिये क्षमा करंगे | 

अन्तिम प्रूफ़ को देखने में मुझे डा० कैलासनाथ काठजू से बड़ी 
सहायता मिली है। इस कृपा के लिए मैं उनका ऋण हूँ । 

सम्पूर्णा नन्‍्द १३ फाल्गुन ( सौर ), 
सेग्ट्लभिजन, फतहगढ़ | 
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आधार पुस्तकों की सूची 
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पहिला अध्याय 

मनुष्य की उप-जातियाँ 

हमारी भाषा में जाति भी एक विचित्र शब्द है। यह इतने विभिन्न 
अ्थों में प्रयुक्त होता है कि इसके लिये विदेशी भाषाओं मे कोई एक 
पय्योय मिल ही नहीं सकता। हम अं>ज़ जाति, हिन्दू जाति, राजपूत 
जाति, ज्राह्मण जाति आदि शब्दो का प्रयोग करते हैं। यह स्पष्ट है कि 
इन प्रसब्नों में “जाति ” का अर्थ एक नहीं है। अंग्रेज़ जाति, जर्मन 
जाति कहते समय हमारा तातपय्य “राष्ट्रः से रहता है, जो अंग्रेज़ी के 
 नेशन ! का पय्योय है । हिन्दू और मुस्लिम, इसाई और बौद्ध सम्प- 
दाय हैं। अतः इस प्रकरण में “ जाति ? का प्रयोग एक सम्प्रदाय विशेष 
के अनुयायियों के लिये होता है। राजपूत या जाट कुछ ऐसे मनुष्य हैं 
जिनमे खान पान आचार आदि में बहुत कुछ समता है, जो आपस 
में विशेष नियमों के अनुसार वैवाहिक सम्बन्ध करते हैं और जो अपने 
को एक या एक से अधिक्र विशिष्ट व्यक्तियो के वंशज मानते हैं | इस 
प्रकार यह शब्द अँग्रेज़ी के ' ट्राइव ! या  छैच ” का समानार्थक हुआ । 
ब्राह्मण, कायस्थ आदि वरणण या उपवर्ण है। इन नामों के साथ मिलनेपर 
जाति शब्द अंग्रेज़ी के “कास्ट ! के अथे का बोध करावा है। यहाँ 
पर इस शब्द के अंप्र जी पय्यायों के देने का इनता ही असिग्राय है 
कि यह बात स्पष्ट हो जाय कि जहाँ विदेशी भाषाओं में कई शब्दों से 
काम लिया जाता है वहाँ हम लोग असावधानी से एक ही शब्द का 

व्यवहार कर दिया करते है। इससे इसकी परिभाषा करना कठिन हो 
जाता है। 

न्याय के आचाय्यों ने कहा है. समान-प्रसवात्मिका जाति: -- 
जाति समानप्रसवात्मि है, अर्थात्‌ जिन जिन का प्रसव--जन्म-- 
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समान है, एक प्रकार से होता है, वह एक जाति के हैं। यहाँ सब कुछ 
£ अ्सब ” और “ समान प्रसव ” के अर्थ पर निर्मर है। बनस्पति और 

' पशु दोनों भ्रकार के प्राणी किसी न किसी प्रकार से अपने पूर्तज के 
शरीर से उत्पन्न होते हैं । अतः सब की जाति एक है। माता के डिग्साणु 
आर पिता के शुक्रकीट के संयोग से उत्पन्न होने वाले तो सभी जीव-- 
सनुष्य; सिंह, साँप, कौआ--एकजातीय माने जाने चाहियें। इससे 
भी संकी९ क्षेत्र में देखा जाय तो मा का दूध पीने वालों में, चाहे वह 
महुध्य हों या कुत्ते, चूहे हों या ऊँट, किसी भी अकार का ग्रसवभेद 
नहीं देख पड़ता । ' इसलिये इस दृष्टि से तों इन सब को एक ही जाति 

में परिगणित करना चाहिये। पर यह अर्थ भी बहुत व्यापक है। इसके 

अनुसार तो मनुष्य को भी कोई एथक जाति नहीं रह जाती | 
यदि जाति? को अंग जी के 'स्पीशीज़ ' का समानार्थक सान लें 

तो प्राणिशास्त्र में इसका एक ऐसा लक्षण मिलता है जो व्यवहार की 
दृष्टि से उपयोगी है । यदि यह निर्णय करना हो कि दो प्रकार के जीव 
एक जाति के हैं या भिन्न जातियों के तों यह देखना चाहिये कि इसमें 
यौन सम्बन्ध होता है या नहीं । यदि नहीं छोता तो उनकी जातियाँ 
भिन्न हैं । यदि होता है तो यह देखना द्ोगा कि इस सम्बन्ध से सन्‍्तान 
होती है या नहीं। यदि सनन्‍्तान नहीं होती तो भी उनकी जातियाँ भिन्न 
हैं। यदि सन्‍्तान होती है तो यह देखना चाहिये कि सन्तान को सन्तान 
होती है था नहीं। यदि नहीं होती तो उन्तकी जातियाँ अवश्य भिन्न हैं । 
इसका एक उदाहरण पेसा है. जिससे सभी परिचित हैं । घोड़ों और 
गधों में थौन सम्बन्ध भी होता है और सनन्‍तति भी होती है पर इस 
सन्तति--खब्चर--को सनन्‍्तान नहीं होती । इसलिये घोड़े ओर गधे 

मिन्नजादीय हैं। पर किसी भी दो ग्रकार के घोड़े हों उनकी वंश 
परम्परा बराबर चलती रहेगी। अतः सब घोड़े समजातीय हैं । इस 
कसौटी पर रखने से मनुष्य की दूसरे प्रकार के आखियों से विषम- 
जातीयता तत्काल प्रमाणित हो जाती है। मलुष्य सनुष्य के साथ ही 
यौन संबंध हारा वंशोत्पादव कर सकता है । 
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इस परख से एक वात और भी सिद्ध हुई जो बड़े महत्त्व की है। 
सभी मनुष्य एक जाति के हैं । रंग, रूप, वर्ण, विद्या, घन, वल, अधिकार 

आदि मे लाख भेद्‌ हों परन्तु सभी प्रकार के स््री पुरुषों में यौच सम्बन्ध 

हो सकता है और स्थायी वंश परस्परा चलायी जा सकती है। समाज 

ने चाहे जितने भेद सान रच्खे हों पर प्रकृति को इन भेदों का पता नहीं 
है। उसकी दृष्टि में सब मनुष्यों की एक जाति है। विज्ञान भी ऐसा ही 

कहता है । 
ऐसा अनादि काल से चला आता है, ऐसा कोई नहीं कहता | प्राणि- 

शास्त्र के विद्वानों का सत है कि मनुष्य को उत्पन्न हुए तीन लाख बे 
या इससे कुछ थोड़ा अधिक हुआ । तीन लाख नहीं पॉच लाख या दस 
लाख सही, आरम्भ में सम्भवतः भिन्न भिन्न स्थानों मे मनुध्य या उससे 

मिलती जुलती भिम्न भिन्न प्राशि-जातियों उत्पन्न हुई । भूगम के अध्य- 
यन से ऐसा ही अनुमान होता है। प्रकृति ऐसे प्रयोग करती ही रहती 
है। न जाने कितने खिलौने बनाती है और बविगाड़ती है. तव जाकर कोई 
एक स्थिर जाति बना पाती है । आज कल की सभी पश्ु पक्ति जातियों 
का ऐसा ही इतिहास है। अस्तु, यह कई सनुष्यसम--पुराने शब्दों में, 
किम्पुरुष, किन्नएर--जातियों' उत्पन्न हुई और फेली परन्तु प्रकृति को 
उससे से अधिकांश पसन्द न आयी । वह तत्कालीन जीवन संग्राम का 

सामना करने मे असमर्थ रहीं अत्त: नष्ट हो गयी | केंचल एक वह जाति 
बच रही जो परिस्थिति के पूर्णतया अनुकूल थी | उसी के वंशज मलुष्य 

हैं। एक प्रश्न यह उठता है कि क्‍या सभी मलुष्य एक ही पूथेजो की 
संतान हैं या भिन्न मिन्न ? इस प्रश्मका अर्थ यह है कि आरम्म में 

सनुष्य जाति प्रध्वी के किसी एक देश में पेदा होकर वहाँ से सारे 
भूमण्डल पर फैल गयी या एक ही साथ पृथ्वी के विभिन्न अदेशों में 
मनुष्य पैदा हुए १ इस प्रश्न का उत्तर देना कठिन है। पशुओं को तो 
कई जातियो के विपय में यह ज्ञात है कि यह अमुक श्रदेश से दूसरे 
देशो मे फैली परन्तु सनुप्य के सम्बन्ध मे कुछ पता नहीं है। यह भी 
एक अश्न है कि यदि सब सलुष्य एक ही पूर्वजों के वंशज हैं तो बह 

॥। 
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कौ सा भाग्यशाली भू-भाग था जहाँ सनुष्य का पढहिले पहिले अवतार 
हुआ । यह सब रोचक प्रश्न हैं। अपना लाखों वर्ष का इतिहास रोचक 
होना ही चाहिये | परम्तु कोई निश्चित उत्तर देना सम्भव नहीं है । इतना 
ही कहा जा सकता है कि यदि मनुष्य किसी एक जगह से चारो ओर 
छिंटके हैं तो उनको एक दूसरे से प्रथक्‌ हुए लाखों नहीं तो पचासों 
हज़ार वर्ष तो अवश्य ही हो गये। इस समय इतना ही निम्।ित रूप 
से कहा जा सकता है कि मूल में चाहे जैसे उर््पात्ति हुई हो मशुष्यमात्र 
की एक जाति है | 

परन्तु ऐसा होते हुए भी मनुष्य सलुष्य में कई प्रकार के भेद हैं। 
कुछ प्रत्यक्ष हैं, कुछ परोत्न, कुछ एक ही शरीर में मिट जाते हैं, कुछ 
दो तीन पीढ़ा से दूर होते हैं; छुठ्च के दूर होने की सम्भावना में भी 
सन्देह है। कुछ भेद व्यक्ति व्यक्ति के विभाजक हैं, कुछ समुदाय समु- 
दाय के । आपस मे विद्या, बुद्धि, धन आदि अनेक प्रकार के भेद होते 

हुए भी सब अंग्रेज़सब जर्मनो से भिन्न हैं | यहाँ जो वस्तु विभाजक है 
उसका नाम प्थक्‌ राष्ट्रीयता है। इसो प्रकार और बातों के साथ राष्ट्र 
भेद होते हुए भी सब मुसलमान सच इसाइयों से भिन्न हैं क्योंकि दोनो 
समुदायों मे सम्प्रदाय भेद है । 

राष्ट्र और सम्प्रदाय की ही भाँति एक और विभाजक भी है जो 
इन दोनों से भी अधिक व्यापक है । जब एक अंग्रेज़् और, एक हचशी 
से भेंट होती है, जब्र एक भारतोय और चीनो से सामना होता है, 
भारत में ही जब एक भारतीय त्राह्मण या राजपूत क्रिसी डोम 

या भील गोंड से मिलता है, तो दोनों के चित्त में एक विचित्र भाव 
उठता है | एक अकार के अजनचीपन का अनुभव होता है, दोनों ही 
एक से शिक्षित, एक से सम्पन्न, एक ही सम्प्रदाय के अनुयायी, एक ही 

राज के नागरिक हो, उनके सामाजिक और राजनीतिक विचार मिलते हों, 
फिर भी यह भाव नहीं जाता । यह बात केबल. रंग के भेद से ही नहीं 
होती | अमेरिका में ऐसे हबशी हैं जिनके कुल बहोँ आज १५०-२०० 
बष से रह रहे हैं । दनके और अमेरिका के अपेज्नो के रंग में बहुत 
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कम भेद है। भारत के बहुत से जाह्मण ज्षत्रियों का रंग गोंड भील के 

रंग से अधिक गोरा नही होता । फिर भी भेद का अनुभव होता है और 

खिचाव होता है| 

इस अनुभूति के छुछ कारण तो प्रत्यक्ष हैं । इनमें सब से पहिला 
स्थान रंग का है! कुछ मनुष्य--व्यक्ति ही नहीं वरन लाखों व्यक्तियों के 
समुदाय--गोरे होते हैं, कुछ गेहुँआँ, कुछ पीले, कुछ तॉबे के रंग के, 
बुछ काले । यह ठीक है कि रंग का बहुत बड़ा सम्बन्ध देश के जल 
वायु से है। ठंडे देश में जाकर कालों का रंग भी कुछ खिल जाता है 
आर उन्तकी सम्तान धीौरे धीरे गोरी हो चलती है; गरम देश में 
आकर गोरों का रंग भी सांवला हो जाता है और उनकी सनन्‍्तान भी 
घीरे धीरे काली होने लगती है। फिर भी रंग की ओर सथ से 

पहिले दृष्टि जाती है । यूरोप के गोरे मनुष्य सभी रंगीन मनुष्यों 

को अपने से भिन्न और छोटा मानते हैं । इसका राजनीतिक 
कारण भी है | आज यूरोप वालो का एशिया और अफ्रीका 
पर आधिपत्व है। उनको डर है क्रि एक दिन इन महाद्वीपो के 
पीले गेहुआँ बादामी और काले आदमी स्वतंत्र हो जायंगे और गोरो से 
बदला लेगे । पर इस राजनीतिक डर के साथ ही र॑ग-हेप स्त्रतंत्र रूप से 

भी वतेसान है । अफ्रीका में बादामी रंग के अरबों के! काले रंग के हव- 

शियो के प्रति ऐसा ही भाव होता है । यह बात हम भारत में भी देखते 

हैं। जो लोग प्रायः गोरे शोते हैं बह उनके साथ जो प्रायः काले होतेंहें मेल 

नही खाते । वादमी या गेहुँओं या साँवला रंग तो गोरे रंग के उपभेद 
सान लिये जाते हैं परन्तु काला रंग तो नितान्त भिन्न समझा जाता है । 

काले रंग के साथ एक और बात हो गयी है। जिन लोगों ने संस्क्रति और 
सभ्यता की उन्नति में भाग लिया है; जो दर्शन, साहित्य और विज्ञान 
के क्षेन्रो मे अपनी कृतियाँ छोड़ गये हैं; जिम्होंने जगद्व्यापी सम्प्रदायों 
का प्रवर्तेन किया है; जिनके हाथो स्थापित सम्राज्यों को गाथाओं से 
इतिहास के पन्ने भरे पड़े हैं; जिनकी गोद मे वह प्रसिद्ध महापुरुष पल्े 
जिनका प्रभाव करोड़ों मनुष्यो के जीवन पर पड़ा है, वह सब गोरे या 
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पीले या बादामी रंग के।थे। भारतीय आय्य, चीनी, मिश्री, पहूदी, अरब 
यूनानी, जापानी, ईरानी, रोमन, तुके, अग्रेज़, जम, फ्रांसीसी सभी 
प्राचीन, अवोचोन और अधुनिक उन्नत राष्ट्र जिनका इतिहास मानव 
सभ्यता का इतिहास है इन्हीं रंगों के भीतर आते हैं। यदि शुद्ध काले 
लोगों ने स्वतंत्र रूप से कभी उन्नति की थी तो इतिहास का वह अध्याय 

छुप्त है; कम से कमर उसका अभाव उनके पड़ोसियो पर नहीं पड़ा। अमे- 

रिका के ताम्रवर्ण बालों ने भी एक प्रकार की सभ्यता का विकास किया 
था| उनका देश छीन लेने पर भी यूरोपियनों को उनके लिए कुछ ह॒द्‌ 
तक आदर था परन्तु कालों की किसी सम्यता का ऐतिहासिक अमाण 
नही सिलता । वह या तो जंगली अवस्था में पाये गये या दूसरे र॑ग वालों 
के अधोन | इन बातों का ऐसा परिणाम निकला कि काला रंग अवनति, 

अप्रगति, संक्रीणता आदि का य्योतत हों गया और घृुणास्पद्‌ हो 
गया। लोग काले रंग वालों को छोटा ओर अपने से स्वेथा भिन्न 
समभने लगे हैं । 

परन्तु रंग अकेला नहीं रहता । उसके साथ और भी कई बाहरी 
विशेषताएं पायी जाती हैं । कुछ लोगों की नाक चपटी होती है, कुछ की 

आँखें छोटी और तिरदी होती हैं, कुछ के द्वोठ मोटे होते हैं, कुछ के 
बाल ऊन नचेसे होते हैं | हवशियों, अथांत्‌ शुद्ध काले रंग वालों, के होंठ 
मोटे ओर बाल ऊन जैसे होते हैं | पीले रंग वालों की नाक चपढी, 
आँख छोटी और तिरछी और गाल पर की हड्डी उभरी होती है। जल 
चायु के प्रभाव से रंग बदल जाने पर भी यह बातें रह जाती हैं। इस 
लिये पहिचान हो जाती है । हमारे देश में भोटियों का रंग अब पीला 
नहीं रहा है परन्तु और बातों में, अथोत््‌ चाक आंख की बनावट तथा' 
गाल की हड्डी के उभार सें वह अब भी चीनियों से मिलते हैं । 

ओर भी कई भेद हैं जिनका नरदेह शाख्र में विस्तार से अध्ययन 
होवा है । यहां हम उनमें से कुछ का उल्लेख कर सकते हैं । एक प्रमुख 

भेद का नाम है शिरोनाप | यद्‌ किसी के सिर की लम्बाई के और 
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उसकी चौड़ाई ख है तो उसका शिरोनप -द.2१०० हुआ। कुछ 

प्रदेशों के निवासियों के सिर की लंबाई अधिक होती है, कुछ की 
चौड़ाई | एक ही देश में पहाड़ों में रहने वाले प्रायः चौड़े सिर चाले और 
नगरों में बसने वाले प्रायः लम्बे सिर वाले होते हैं। इस प्रकार भिन्न 
भिन्न प्रदेशों के निवासियों के मस्तिष्क के आयतन और तौल में भी 
भेद होता है। किसी का मस्तिष्क बड़ा और भारी, किसी का छोटा और 
हल्का, किसी का बड़ा और हल्का और किसी का छोटा और भारी 
होता है। नरदेह शाख्लियों ने इन सच्॒ चीज़ों की तथा इनके अतिरिक्त 

ओर कई चौज़ो की जैसे उस कोण की जो नाक चेहरे के साथ बनाती 
है, पूरी पूरी नाप तौल कर रक्‍्खी है । इस प्रकार के भेदों के अस्तित्व 
को स्वीकार करना ही होगा । परन्तु बात यहीं समाप्त नहीं होती । बहुत 

से विद्वानों ने इनके आधार पर सनुष्य जाति को कई डुकड़ों में बॉट 

दिया है। इस टुकड़ों को उपजातियां ( अंग्रेज़ी मे रेसेज़ ) कहते 
हैं। प्रत्येक उपजाति के शिरोनाप, मस्तिष्क आयतन, मस्तिष्क तौत, 
आँखों की चनावठ इत्यादि का पूरा पूरा व्योरा गिनाया जाता है । 
उपजातियां कितनों है, इसके विषय में मतभेद है। क्यूबिअर और 
क्वात्रफाज ने ३, लिनियस ओर हकक्‍्सलेने ११, ब्लुमेनबाख ने 
५, बफॉनने ६, प्रिचडे, हणटर और पेशोलने ७, अगासिज ने ८, 
देसमूलों ओर पिकरिंग ने ११, हैकेल और म्युलर ने १२, सेण्ट 
बिंसेश्ट ने १५, हु ने १६, टोपिनाड ने १८, सार्टेन ने ३२, क्रॉफोर्ड 
ने ६०, बके ने ६९ और ग्लिडन ने १५० उपजातियां गिनायी हैं । 
इससे यह तो स्पष्ट ही है कि यह विभाजन बहुत सुकर नहीं है।जिन 
गुणों को एक पणिडत एक उपजाति का लक्षण मानता है उसी को 
दूसरा दूसरी उपजाति का लिग सानता है | फिर भी कुछ उपजातियों के 
नामों को सभी लेते हैं । आय्ये, सेमेटिक, मज्ञोल और हवबशी प्थछू 
डपजातियां है ऐसी घाररू व्यापक है। यह धारणा केबल विद्वानों में 
नहीं, उनसे भी बढ़कर साधारथ जनता में फेली हुईं है । प्रभावशाल्री 



( ८) 

शाजपुरुष इस धारणा को पुष्ट करते हैं और अपनी नीति का अंग 

बनाते हैं | ऐसा माना जाता है कि 

( क ) उपजातियों के शारीरिक भेद इतने हढ़ और अमिट है कि 
बस्तुतः ऐसा माना जा सकता है कि यह मनुष्य की प्रथक्त्‌ जातियां हैं। 

यदि यह उपजातियां प्रथरू पूर्वजों से नहीं भी उत्पन्न हुई हैं तो भी 
लाखो वर्षों तक पथक्‌ रहते रहते इनके पारस्परिक भेद स्थायी हो 
हो गये हैं । 

(ख ) डपजातियों में शारीरिक भेदों के साथ मानस भेद भी हैं। 

सब की बौद्धिक शक्ति न तो एक प्रकार की है न बरावर है । 

(ग) उपजातियों की संकरता से वंशलोप, पतन और सभ्यता का 
हास होता है । 

(घ ) एक उपजाति में दूसरी के गुण नहीं आ सकते और न 
कोई उपजाति अपने सहज गुणों का अतिरोहण कर सकती है । 

(७ ) निकृष्ट उपजातियों की संख्या बहुत है अतः सदैन इस बात का 
डर रहता है कि वह उत्कृष्ट उपजातियो को दवा लेंगी । सम्य राष्ट्रों का 
यह कतेव्य है कि उपजातिसंकरता को रोकें, उपजात्यन्तर विवाह न 
होने द, निक्रष्ट उपजातियों को दबा कर रक्खें और राष्ट्र के भीत्तर ऐसा 
शासन विधान रक्‍्खें जिससे वह लोग जो निकृष्ट उपजावियों के हैं 
अधिकारारूढ़ न हो जाय॑ । यह बातें उन लोगों को भी भली लगती हैं 
हैं जो इनके वैज्ञानिक आधारों को समझने की क्षमवा नहीं रखते। 
इससे उनके अभिमान को सहायता मिलती है और स्वार्थ की भी सिद्धि 

होती है। आज अमेरिका के संयुक्त राज की समय देशों में गणना है । 
घन है, विद्या है, लोक ं त्रात्मक शासन है परन्तु यह सब होते हुए भी 
लोग उन हबशियो के साथ जो वहाँ आज सौ-डेढ़ सौ वर्ष से रह रहे 
हैं बराबरी का बतोव करने को तैयार नहीं है | ज़रा ज़रा सी बात पर 

हबशी सारे जाते हैं, अदालतों में उनके साथ न्याय नहीं होता | और 
इन सब बातों का एक मात्र कारण यह धारणा है कि हवशी उपजाति 
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निद्ष्ट है, यदि वह दवाकर न रक्खी गयी तो थोड़े दिनों में इतना 
फले फूलेगी कि गोरो को दवा लेगी, यदि गोरों के साथ यौन 
सम्बन्ध की अनुमति दी गय्री तो गोरो का पवित्र रक्त दूषित हो 
जायगा | रक्तपंकरता को बचाने के नाम पर ही भारतीयों को दुक्षण 
अफ्रीका और आस्ट्रेलिया से दूर रक्खा जाता है। जमनी के नाज़ी 
शासकों ने इस ग्रकार के विचारो को अपनी राजनीति का मुख्य अग 
बना कर जो विभीषिका सचा रक्खी है वह हमारे सामने है। यहूदी 
होना जर्मनी मे महापाए है। जिन लोगो के शरीर में दो या तोन पीढ़ी 
पहले का भी यहूदी रक्त वह रहा है वह बेचारे सभी नागरिक अधि- 
कारो से वच्चित कर दिये गये है। लाखों नर नारी दाने बिना मर रहे 
है। न जर्मनी मे रहने पाते है, न विदेश जा सकते हैं। उनका पेवल 
यही अपराध है कि वह यहूदी हैं और उनके अस्तित्व से जर्मनो के 
पतनिन्र नॉडिक” रक्त के दूषित होने की सम्भावना है, और शुद्ध जर्मन 
आर्य सभ्यता लाब्थछित ह्वोती है। स्त्राथ, मूदआाह और राजशक्ति का 
यह संसिश्रण आजकल का एक भयावह दृग्विषय है। 

यह उपजाति-विद्वेष बहुत पुराने समय से चला आता है। जब्र 
वैदिक काल के आधय्यों का सप्तसिन्वव॒ (पत्ञाव ) देश के वाहर अनाय्योँ 
से सामना हुआ तो उन्होंने भी वैसा ही अनुभव किया जैसा आज यहूदी 
को देख कर जर्मन करता है। लड़ाई मे अनाय्यों को नए्ट करने का 
प्रथल्ल किया, उनके ऊपर सब प्रकार के अपशब्दों की बौछार की 
गयी | फिर भी उनकी संख्या इतनी थी और ज्यो-ज्यों आर्य्य लोग 
पूरे और दक्षिण की ओर बढ़े त्यो-त्यो इतनी बढ़ती ग)ी किन तो 
उनको आमूल नट्ट करना सम्भव था न उनको देश से निकाला जा 
सकता था। इसलिये आश्यों ने अपने लिये ही बन्धन बनाये। सह- 
निवास, सहभोज, विवाह - सभी बातो में अनाय्यों का सम्पर्क सीमित 

० ऐसा यह मत है कि सब उपजातियों में आय्य उपजाति श्रेष्ठ है ओर नॉडिक 
उसकी सब से शुद्ध शाखा है। जमनी, नावें, स्वीडेन और डेन्सार्क के रहने वाले 
नॉडि क माने जाते हैं। 

आ० र्‌ 
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और यथा-सम्भव निषिद्ध ठहरा दिया गया। इन बातों का एक सात्र 

उद्देश्य यह था कि आयय रक्त पवित्र वना रहे और चहु संख्यक अनास्यों 
से मिल कर आस्यों का व्यक्तित्व नट्ट न हो जाय। अव्यवस्थित ढंग से 

रहने वाले आय्य जो ब्रात्य कहलाते थे स्यात्‌ वह भी सगरवासी 
अनार्य्यों से अच्छे समझे जाते थे। ज्ञेता काल में जब विन्ध्य को पार 

कर आपय्ये लोग दक्षिण की ओर बढ़े तो वहाँ सी उन्हें अनायय मिले। 
यह लौग सम्य थे, नगरों में रहते थे, इब पर आयय्ये सम्यता की भी 
कुछ छाप पड़ चुकों थी। फिर भी आय्ये लोग इनको अपने जैसा 
मलुष्य सानने को तैयार न थे । जिन्होंने साथ दिया घह बानर ( सलुष्य 

की भांति के भाणी ) कहलाये, जिनसे शन्नरुता थी वह राक्षस कहे गये | 

यदि वानर और राज़्स केवल राष्ट्रों के नाम होते तो कोई वात न थी 
पर इन लोगों का जो वर्णन किया गया वह ऐसा था कि उससे इनके 
मनुष्य होने पर पदों पड़ गया । आज तक करोड़ों हिन्दू ऐसा ही मानते 
हैं कि किष्किन्धा निवासी चन्द्र भालू थे और लंका के रहने वाले 
बिलक्षण प्रकार के ग्रणी थे जिनके राजा के दुख सिर और बीस हाथ 
थे |! आज सी कोल, भील, गोंड आदि के प्रति आश्योभिमानी ब्राह्म- 
णादि के मन मे जो प्थक््ता और अजनबी-पन का भाव उठता है उसकी 
तद्द में यही उपजाति विद्ठेष है । 

जो भाव इतना व्यापक है उसके वैज्ञानिक आधारो पर थोड़ा सा 
विचार करना आवश्यक है। जैसा क्लि हमने ऊपर देखा है वेज्ञानिक 
आधार सुख्यतः शारीरिक वनावट का सेद्‌ है। वनाबद में भेद अवश्य 
है परन्तु उस भेद की चेसी व्याख्या नहीं को जा सकती जैछी कि अपनी 
अपनी उपजाति की प्रशस्ति गाने वाले करना चाहते हैं । 

यूरोप के कुछ भागों के लोगों के सिर लंबे होते है। उनकी लंबाई 
चौड़ाई से अधिक होती है। इन अदेशों से यह बात उठी कि उन्नत 
उपजातियों के सिर लंबे होते हैं । इससे एक पग आगे घढ़ कर यह 
बात निकली कि ज्ञित लोगो के सिर लंवे होते हैं वह उत्कृष्ट और जिनके 
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सिर चोड़े होते हैं वह निक्ृष्ट उपजातियों के होते हैं । बस यही कठिनाई 

पड़ती है। छुछ उन्नत लोगों के सिर निःसन्देह लंबे होते हैँ परन्तु सब 
लंबे सिर वाले उन्नत नहीं हैं | इसके विरुद्ध यह भी देखा जाता है कि 
कई चौड़े सिर वाले समुदायों का सी सभ्यता के इतिहास में ऊँचा 

स्थान है । नगरों के निवासी प्रायः लम्बे सिर वाले होते है परन्तु कहीं 
कही इसके विपरीत भी पाया जाता है | यह भी देखा गया है. कि जल- 
वायु के प्रभाव से दो चार सौ वर्षों में सिर की लंबाई चौड़ाई में अन्तर 
पड़ जाता है। गाल की उभरी हड्डी जहाँ कुछ असम्य या अधेसम्य 
लोगों में पायी जाती है वहोंडच जैसे आय्य साले जाने वालो में 
भी मिलती है । छुछ दिनो तक थूरोप में बसने पर चीनियों 
की ओर चीन से वससे पर यूरोप वालों की आँखों में अन्तर पढ़ 
जाता है। मत्ततिष्क बुद्धि का स्थान है अतः मस्तिष्क के नाप तौल का 
बहुत बड़ा सहत्य होना चाहिये पर यहाँ भी कोई सन्तोषजनक् घात 

नहीं मिलती। यूरोपियन और हवशी के सस्तिष्कों के आयततों में $ 
से १० घन इंच का अंतर होता है. पर इससे यह नहीं कह सकते कि 
कम आयतनवाला छोटी उपजाति का है क्योकि यूरोपियनों में ही 
पुरुष ओर ज्ली के मध्तिष्कों फे आयतन में १४ से १३ बर्ग इंच का 
अंतर होता है। यह तो नहीं कहा जा सकता कि यूरोप में पुरुष एक 
और स्त्री दूसरी उपजाति की होती है। मस्तिष्क के तौल से भी कुछ 
ठीक वात नहीं निकलती | लंयूरों मे ओराड़ ओंठांग का सस्तिष्क सबसे 
भारी होता है। इसका त्तोल लगसग ७००-८०० आस ( २८००-३२०० 
री ) होदा है। आस्ट्रेलिया के आदिस निवासियों का सस्तिष्क इससे 
कुछ ही सारी, ९१००-१००० आम ( ३६००-४००० रती ) होता है । उधर 
नार्डिक यूरोपियन या उत्तर भारत के त्राह्मणादि के मस्तिष्क का तौल 
लगभग १५०० आम ( ६००० री ) होता है। इससे तो यह अनुमान 
होता है कि आस्ट्रेलिया के निवासी सब से निक्ृष्ठ और ६००० सत्ती 
वाले सबसे उत्कछ है। परन्तु चीत का औसत सस्तिष्क तौल यूरोप के 
औसत मस्तिष्क तौल से अधिक है और उत्तरी भुच प्रदेश के रहने वाले 
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अंधे सभ्य एस्किमों का मस्तिष्क किसी से भी कम नहीं है | लंबाई और 
उन्नति में सी कोई संबंध नहीं मिलता । लंबे मनुष्य भी जंगली दूंते हैं 
और नाटे मनृष्य भी सभ्य होते है। 

जो लोग उपजाति भेद पर जोर देते हैं वह केवल शारोरिक भेदों 

को ही नहीं,' बोद्धिक भेदों के अस्तित्व को भी मानते हैं । इस ज्षेत्र में 

लिखने पढ़ने वाले गोरे ही रहे है अत. उनको ऐसा हो जेंचा कि प्रायः 
स.रे उदाच शुण उनमे और आायः सारे दुगगेण दूसरों में हैं । जो गोरे हैं 
वह्द प्रतिभाशाली, विचारशील, सच्चरित्र, दयाछ होते हैं, पीलों का 
मुख्य गुण ऋरता है, यद्यपि कुछ हृद्‌ तक बुद्धिमान्‌ वह भी होते हैं । 

कालों में यदि कोई गुण है तो एक, उनकी कल्पना शक्ति तीज्र होती है 
ओर उनको संगीत से प्रेम होता है । यह उदाहरण मात्र हैं | यही और 
इससे मिलती ज्जुलती बातें बड़े त्रिस्तार के साथ बड़ी बड़ी पोथियों में 

लिखी पड़ी हैं और आज भी लिखी जा रही है | यह प्रचल धारणा है-- 
ओर इसका जोरों से प्रचार किया जाता है--कि अनाय्य लोगों की 
बौद्धिक सम्पत्ति कम होती है। यदि आयय्य और अनाय्य लइकों को 
एक साथ पढ़ाया जायगा तो साधारण चलते ज्ञान का तो अनाय्ये बहुत 
जल्दी संग्रह कर लेगे और इस ग्रकार आर्य्यों को पीछे धकेल कर 
उनकी जीविका भी छीन लेंगे परन्तु गण्णित, विज्ञान, दशन आदि 

गम्भीर विषयों मे वह आगे न बढ़ सकेगे। अत्तः एक अगर तो ऐसे 

लड़कों की सुत्रिधा के लिये शिक्षा की मय्यादा कम करनी होगी, दूसरी 
ओर विद्या और सभ्यता की प्रगति रुक जायगी। ऐसा कहा जाता है 

कि दक्षिणी अमेरिका में स्पेन और पुर्तगाल से आये हुए आयय कस 
हैं और आदिस निवासी तथा हबशी बहुत | इसीलिये उत्तरी अमेरिका 
के बराबर ही लवा चौड़ा और भौतिक सम्पत्ति से परिपूर्ण होते हुए 
भी दक्षिण अमेरिका प्रगति शील नहीं है |- यही भाव अव्यक्तरूप से 
भारत में देखा जाता है । जो लाग वर्शृव्यवस्था के अनयायी हैं. उनका 

यह दृढ़ बिर्वास है कि यदि अन्त्यजों या अनाय्यों को ऊँची शिक्षा दी 

भो जाय तो भो वह उन्नव चहों हो सकते । उनके हाथों संध्कति और 
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सभ्यता को तो क्षति पहुँच सकती है. पर वास्तविक कल्याण न उनका 
होगा न दूसरों का । वि रे 

यह बातें सी अपरिपक्त विकारों और यूढ़पाहों का परिणाम है। 
जो लोग आज उन्नत है वह कल बवर थे, जो कल बबर थे वह आज 
उन्नत हैं। यूरोप में सब से पहिले यूनान ने आगे पॉव बढ़ाया और 
अमर कीति, स्थापित कर गया। उन दिलों शेष यूरोप जंगली था | आज 
उन्ही जंगलियों।के वंशज प्रगति से अग्रगण्य है, यूनन का इस क्षेत्र में 
कोई स्थान नही है । भारत और मिश्र पीछे पड गये हैं, जिनको इन्होंने 
सभ्य बनाया वह आगे निकल गये है। आज से तेरह सौ वर्ष पूर्व अरबों 
को कोई जानता न था; मुहस्मद्‌ के उदय के थोड़े ही दिनों वाद उन्होंने 

संस्कृति के एक नये अध्याय की रचना की। शिवाजी के पहिले 

महाराष्ट्र और गुरूगोविन्द सिंह के पहिले पंजाब के जादो के शुणों को 

कौन जानता था ९ अतः ऐसा मानने का कोई पुष्ठ प्रमाण नही है. कि 
कुछ लोगो मे उदात्त और छुछ में द्वीव वौद्धिक और अध्यात्मिक गुण 
अमिट रूप से वर्तमान है और एक के गुण दूसरे मे नही आ सकते ! 

यदि ऊपर की विवेचना ठीक है तो यह बात तो स्पष्ट हुई कि 
भनुष्यों में एक दूसरे से स्वेथा भिन्न शारीरिक वनावट तथा सानस 
शक्तियों वाली उपजातियां नही हैं। उपजातियाँ हैं ही नहीं, आन 
मंगोल, हवशी आदि विभाजन सर्वथा कृत्रिम है, ऐसा भी नहीं कहा 
जा सकता | यह भी प्रत्यक्ष देख पड़ता है कि सब मनुष्यों की 

सांस्कृतिक अवस्था एक सी नहीं है। और एक दूसरी वात और भी देख 
पड़ती है, यद्यपि अभिप्तान के मारे लोग उसे मानना नहीं चाहते । वह 

यह है कि यद्यपि कुछ भूभागो के निवासी प्रधावतया आर्य या प्रधान- 

तया मंगोल या प्रधानतया हवशी या प्रधानतया सेमेटिक है परन्तु बहुत 

से सभ्य देशो से सेकड़ों वर्षों के भीतर उपजातियों से सांकय्य आ 
गया है । विशेषतः उन देशो के निवासी जहां कई बार विदेशी आक्रमण 
हुए है इस बात का दावा नहीं कर सकते कि उनमे किसी एक ही 
उपजाति को रक्तघारा वह रह्दी है। भारत की तथोक्त डूँची जातियाँ 
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चाहे कितना भी अमिमान करें पर उनको आक्ृतियां और इतिहास 
पुदार पुकार ऋर कहते हैं कवि वह सांकय्यदोष से बची नहीं हैं । 

उपजातियों सें जो प्रत्यक्ष भेद हैं उनका कारण भी कुछ होना 
चाहिये | जव यह बात निश्चित है कि मनष्यमात्र की जाति एक है तो 
फिर उपजातियों की उत्पत्ति इसी प्रकार हुई होंगी कि लोग एक दूसरे 
से बहुत प्राचीन काल में प्रथक्‌ हो गये । सच के पू्ंज एक रहे हों या 
अनेक ओर सब आदिम मनुष्यों का जन्म किसी एक प्रदेश विशेष में 
हुआ हो या युगपत्‌ कई प्रदेशों में परन्तु बहुत दिन हुए मनुष्य अलस 
अलग टोलियों से वेट गया। यह बेटवारा कब हुआ ठीक नहीं कहा 
जा सकता | प्रथ्वी पर कई बार भौगर्भिक उपद्रव हुए हैं, ऋतुविपय्येथ 
हुआ हैं। जहाँ आज ठंड पड़ती है, वहाँ कभी गर्मी पड़ती थी; जहाँ 
आज गर्मी है कभी वहाँ बे विछी थीं। जहाँ समुद्र है वहाँ स्थल था; 
जहाँ स्थल है वहाँ समुद्र था। फिर भी अलग हुए ४०-५० हज़ार वर्ष 
तो हुए ही होंगे, क्योकि १०-१२ हज़ार वर्ष पहिले तो प्रथक्‌ उप- 
जातियाँ बन चुकी थीं ! 

कुछ लोग वर्फाले अदेशों मे जा पड़े, कुछ मरुभूमि में बसे, कुछ 
भूमध्यरेखा के पाश्ववर्ती गर्म प्रदेश से रहने लगे, कुछ को घास वाले 
लंबे लंबे मैदान मिले, कुछ ने अपने को समुद्र से घिरा पाया। इन सब 
जगहों में एक सी परिस्थिति न थी--जीवन संग्राम का स्वरूप अलग 

अलग था। प्रकृति से तो सर्वत्र ही लड़कर रोटी छीननी थी परन्तु 
प्रकृति का चेहरा सर्वत्र एक सा न था। जंगल; मैदान, वे, मरुस्थली 
समुद्रतट मे अलग अलग प्रकार के शत्रुओं का सामना करना पड़ता 
था; परिस्थितियों के अनुकूल ही सनुष्यों की शारीरिक और मानस 
शक्तियों का विकास हुआ। किसी को शारीरिक श्रम अधिक करता 
पड़ता था, किसी को शरीर के साथ बुद्धि से भी अधिक काम लेना 
पड़ता था । कोई धूप से कुलस कर अकरम्मंण्य हो गया, किसी का बर्फ 
और ठंडी हवा के सारे नाको दस था। जो लोग साग्य से ऐसी जगदद 
पड़े जहाँ ऋतु भी उम्र न था और भोजन भी सुप्राप्य था उचको पह्‌ 
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नक्षत्र की क्रीड़ा देखने का भी अवसर था और जगत्‌ के रहस्यों के 

विषय में सोचने की सी प्रवृत्ति होतो थी। इस प्रकार परिस्थितियों ने 

हज़ारों वर्ष में इन थक टोलियों के कुछ गुणों को जगा और कुछ को 
दुवाकर तथा इनके अवयबों के गठन में अपने अनुकूल परिवत्तेन करके 
इसको पछ्थक्‌ उपजातियो का रूप दे दिया। वोजरूप से सब में सभी 
गुण होते हुए भी, झुछ ऐसे गुण सुप्त हो गये जिनकी उस परिस्थिति 
में कोई उपयोगिता न थी। इन्हीं बातों ने उपजातियों के इतिहासो को 
विभिन्न बना दिया | हिसाच्छन्न उत्तरीय धुव अदेश या अफ्रीका के तप्त- 
बाछुकासय प्रान्तों में किसी उच्चकोटि को सभ्यता का उदय होना 

आश्चय्य फी बात होती | यह ऐसे भूभाग हैं ही नहीं जहां दर्शन, 

विज्ञान, कला, साहित्य, फे लिये चित्त को स्फ़ूर्ति मिल सके | सनुष्य 
अपने को जीवित रख ले यद्दी बहुत है। यहाँ बड़े बड़े राज्य या 

साम्राज्य भी नहीं स्थापित हो सकते थे! यही सब बातें हैं. जिन्होंने 

हज़ारो वर्षों में उपजातियों को एक दूसरे से नित्तान्त भिन्न बना दिया | 
किसी उपजाति का जीवन देवलोक से टक्कर लेने लगा, किसी का 
शिकारी पशुओं से थोंडा ही ऊपर उठ पाया । 

आअब इनमें से किसी को उत्क्ट और किसी को निकृष्ट कहने के 
पहिले उत्कषे का अर्थ भी समझ लेना चाहिये । साहित्य, कल्ला, विज्ञान, 
दर्शन अच्छी चीजें हैं । यह जीवन को सुन्दर, छुखद बनाती हैं, इनकी 
सहायता से हम कम से कम छुछ देर के लिये अपने ढुःखों को भूल 
जाते है ओर विराट के साथ अपने एकात्म्य का अनुभव करते हैं। 
ज्ञान सें स्वयं एक प्रकार का आनन्द है, फिर बह हमे परिस्थितियों को, 
वातावरण को, जीतने मे सहायता देता है। इसलिये ब्याज मनुष्य 
भूगर्भ में, समुद्र के जल के नीचे, आकाश में, ठंडे देशो मे, गरम देशो 
में, स्वच्छन्द्ता से आता जाता है और प्रकृति के ऊपर विजयी होता 
है। यहाँ बैठे बैठे करोड़ो कोस दूर की बातें जान लेता है, कई हज़ार 
कोस पर रहने वालों से वात कर लेता है । यह वातें निःसन्देह उपादेय 
है और उत्कर्ष की बोधक हैं। जिन लोगों में यह पायी जाती हैं, 
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जिन्होंने इनके आविष्फार और प्रचार में सहायता दिया है, वह 
निःसन्देह उत्कृष्ट हैं। पर एक और बात है। जो माणी अपने वाता- 
बरण के अनकूल नहीं होता वह उस वातावरण के लिये निशक्षप्ट है। 

खमुद्र की मदली सीठे जल के लिये और नदी की मछली सझुद्र के 

लिये निकृष्ट है। इस दृष्टि से विचार किया जाय तो प्रत्येक उपजाति 
उस वातावरण के लिये जिसमें उसको जीवन नित्राद करना था ठीक 

थी। यदि ऐसा न होता तो वह कच की नष्ट दो गयी होती । एक बाता- 
वरण में रहने वाले दूसरे वातावरण में कष्ट पाते, रह ही न पाते | इस 

इृष्टि से तो वह वहाँ के लिये निहुष्ट थे। गरस अफ्रीका का रहने बाला 

भ्रुव प्रदेश के लिये मिक्षष्ट, श्रुव प्रदेश का तिवाती अद्भीझा के लिये 

निकट था। हजार वैज्ञानिक साधनो के होते हुए भी ठंडे यूरोप के रहने 
वाले गरम देशो में नहीं पनपते । उनको बहुत से रोग घेर लेते हैं, 
शरीर और मध्तिष्क की शक्तियों क्षोण दो जाती हैं, बहुधा तो दो तीन 
पीड़ियों में बंश का लोप हो जाता है। इसी पकार वह उपजातियाँ जो 
जंगल पहाड़ो में चढ़ी थीं सभ्य वातावरण के लिये अनुकूल न थीं या 
यों कहिये कि सभ्य वातावरण उनके अनुकूल न था। उनमें से कुछ तो 

नष्ट ही हो गयीं, उनमें एक आदमी भी न वचा। कइयो का शारीरिक 

ओर नैतिक पतन हो गया । हम लोग जो हज़ारों वर्ष से सम्य वाता- 
वरण में रहते आये हैं उनको अपनो तुलना में निहुष्ट सले ही कहें 
परन्तु यह उनके साथ एक प्रकार का अन्याय है। यदि उनको भी 

अचव तर मिले तो उनके भी वह गुण जो हजारों वर्षों से काम से न 

आने के कारण अमुप्र दो गये हैं. जागरित हो उठें और वह सी सभ्य 
ओर संस्क्रत कहलाने के अधिकारी बन जाय॑ । परन्तु यदि हम उन्तकों 
यकायक अपने मुक्ताबिले मे ला खड़ा करेगे त्तव त्तो चह नहीं ठहृर 
सकते | बौद्धिक, नैतिक, आध्यात्मिक, सभी इृष्टियों से घह निकृष्ट पाये 
जाय॑ंगे। हजारो वर्ष की मैल एक दिन में नहीं घुल सकती परन्तु 
जीवन संघर्ष से कित्तनो को धोने का अवकाश दी नहीं मित्रता । 

संकरता के दोष भी इसी कारण द्वोते है। जिनकी सांस्‍्कृतिक 
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अवस्था एक सौ है, जिनके शरीर और मस्तिष्क मिलती जुलती परि- 

स्थितियों में काम करने के अभ्यस्त हैं, उनमें विवाह होने से कोई हानि 

न होगी, चाहे बह किसी देश के रहने वाले हों आर किसी उपजाति के 

हदों। परन्तु जिनकी सांस्क्ृतिक अवस्थाओं मे बहुत अन्तर है. उनका 

विवाह सचमुच अनमेल विवाह है। प्राचीन काल में जैसे विवाह प्रति- 

लोस ' कहलाते थे वह अनसेल विवाह की पराकाप्टा रहे हों परन्तु 

आज भी ब्राह्मण और गोंड भील डोम का विवाह, कुलीन भारतीय 

या यूरोपियन और हजृशी का विवाह, कम अनमेल नहीं हैँ । 

ऐसे विबाह अच्छे; नहीं होते। इनसे जो सन्तान होती है वह या 

तो दो तीन पीद़ियों में निवेश हो जाती दै या दुवेल और रोगी होती 

है। ऐसा न भी हुआ तो उसमे संस्कृत पूवेज के गुण दब जाते हे 

निकृष्ट पूर्वज के गुण ऊपर आ जाते है। यदि ऐसे चहुत से विवाह हो 

जाय॑ तो सभ्यता और संस्क्रति को क्षति पहुँचने की काफी सम्भावना 

है | ऐसे विवाहों से जो सन्‍्तान होगी उसमें अपने असभ्य पूबजों से 
क्ररवा, भौतिकता, रूढ़िपरता और अपने सभ्य पूर्वजों से झुटिलता, 
चातुय्ये और स्वार्थपरता आ जायगीः न उसमें असभ्य पू्चजों की सादगी 
रह जायगी, न सभ्य पूवजों की विचारशीलता और धर्म्मबुद्धि। अतः 
ऐसे विवाह कदापि श्रेयस्कर नहीं हो सकते। इस कहने का यह 

“पसन्नत" इस वात को फिर दुहराता हूँ कि उपजातिहेष वढ़ा भयावह भाव 
है। आज कल इसमें झूठे विज्ञान की पुट मिल गयी है | यदि यह आरकृतिक हो तो 
भी किसी प्रकार यह सिद्धि नहीं होता कि इसका होना श्रेयस्कर है। मलुष्य ने 
अपनी अकृति को, अपने स्वभाव को, दवा कर ही उन्नति की है। इसी का नाम 
संयम है| उपजातियों के अनावश्यक भेदों को मिठना है, उनको एक सांस्कृतिक 
स्तर पर ले आना है । नाक आख की आकृति में भेद रहे तो उससे कोई हानि नहीं 
होती । जब त॒क यह भाव रहेगा कि एक मनुष्य दूसरे मनुष्य से प्रकृत्या ऊंचा है तव 
तक संघष रहेगा, अशाति रहेगी । आय्ये, सेमेटिक, मंगोल, हवशी सब ही मनुष्य 
जाति के अंग हैं और इनको एक दूसरे के निकट लाने में ही जगत का कल्याण 
है। इस सम्बन्ध मे उनका ही जो आज सभ्य और संस्कृत हैं दायित्व है। यदि 
अभिमान में पड़ कर उन्होंने दूसरों को कुचलने का प्रयास किया, जैसा कि हो रहा 
है, तो घोर अनर्थ होगा । 

आरा० हे 
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तांत्पय्थै नही है कि कोई सदा के लिये उत्कृष्ट है; अभिप्राय केवल इतना 
है कि जब तक संस्कृति भेद है तव तक सांकथ्य॑ बचाना चाहिये और 
सब को ऊपर उठाने का प्रयत्न करते रहना चाहिये। आज से कई 
हजार वर्ष पहिले यह अदेश दिया गया था इणुध्वम्‌ विश्वमाय्वमू-- 
विश्व को आयय बनाओ | 



दूसश अध्याय 
आय्ये उपजाति 

जैसा कि मैं पहिले अध्याय में लिख चुका हैं, उपजातियों की कोई 
एक प्रामाणिक ओर निश्चित सूची नहीं हे । विविध विद्वानों ने विविध 
तालिकाएं तैयार की हैं । इसमें कोई आश्चर्य की बात नहीं है। उप- 
जाति की कोई ठीक! परिभाषा ही नहीं है जिसको कसौटी समान कर 
मनुष्यों का विभाजन किया जा सके | यदि किसी एक रंग के साथ एक 
प्रकार की आँख ओर नाक और सस्तिष्क का नित्य सम्बन्ध होता तब 
तो बात सरल होती पर ऐसा होता नहीं। गाल की उभरी हड्डी कई 
प्रकार के मरितष्कों के साथ पायी जाती है; एक ही शिरोनाप वालों 
में कई प्रकार की ओंखें और नाके मिलती हैं । कोंई विद्वान एक अंग 
को महत्ता देता है, दूसरा उसको गौण मानता है। इसी लिए भिन्न सिन्न 
प्रकार से विभाजन हुआ है। पर चाहे कोई तालिका ली जाय उसमें 
आय्ये उपजाति का उल्लेख अवश्य मिलेगा । 

नाम तो आता है परन्तु आय्ये किसे कहना चाहिये इस सम्बन्ध 
में मतभेद रहा है और है। सचमुच कोई आय्ये उपजाति है इस ओर 
पहिले पहिले आज से लगभग १५० वर्ष पहिले ध्यान गया। उच दिलों 
कलकत्ते में सर विलियम जोन्स संस्कृत पढ़ रहे थे । उत्तको पढ़ते पढ़ते 
यह देख पड़ा कि संस्छृत कई बातो में श्रीक, लैटिन, जर्मन और 
फेल्टिक से सिलतो है। यह विलक्षण वात थी। हीगेल के अनुसार एक 
नयी दुनिया मिल गयी । इस भाषालास्य का एक ही कारण समझ 
में आता था । अति आचीन काल मे कोई भाषा रही होगी जो अब 
कही चोली नहीं जाती | उसी से यह सब विभिन्न भाषाएँ निकली 
होंगी, जैसे संस्कृत या प्राकृत से हिन्दी, मराठी गुजराती आदि 
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आधुनिक भारतीय भाषाएँ निकली हैं । सर विलियम जोन्स ने त्तीन 
ही चार साप्राओं के सास्य पर खियाल किया परन्तु बाद में देखा 

गया तो बीसों भाषाएँ संस्कृत से मिलती पायी गयीं। यदि हम 

भारत से पश्चिम चलें तो पहिले पश्तों फिर बरछूची फिर ईरानी 
( फ्रारसी ) सिलेगी । यह तीनों प्राचीन जेन्द से भिकली हें। ज़ेन्द 
संस्क्रत से भिल्कुल ही मिलती है। फिर रूस और बल्गारिया की स्लाव 
भाषायें, आधुनिक यूनानी और इटालियन, जरमेन, फ्रोच्च, अंग्रेज़ी, 
डच, डेनिश, पुतंगाली आदि यूरोप की प्रायः सभी प्रचलित भाषाएं 
है| 'भायः इस लिये कहता हूँ कि तुर्की, फिनी और हंगरी की 
भग्यार भाषाएं इस सूची के बाहर हैं | इसका तात्पय्य यह निकला 

कि आचीन साहित्यिक भाषाओं में संस्कृत, जेन्द, भमीक और लेदिन 
आर आजकल की प्रचलित भाषाओं में इन्ही चारों से निकली 
बंगला, गुजराती, हिन्दी, मराठी, पश्तो, ईरानी, रूसी, जर्मन, ,फ्रेथ्च, 
अंग्रेज़ी, इटालियन, स्पैनिश, पुतंगाली, डच, आफ़िकान एक दूसरे से 
मिलती हैं और मिलने का एक ही अर्थ हो सकता है कि इनका उद्गम 
एक ही जगह से हुआ है। हसारे ऐश में तो लोग यही समझते है कि 
संस्कृत ही सब का स्रोत है परन्तु ऐसा सानने के लिये कोई प्रसाण 

नहीं है। संस्क्रत अपने समय की सदृश भाषाओं की साता नहीं, बहिन 

दी होगी । यह हो सकता है कि चूंकि उसका साहित्य सबसे पुराना 

है इस लिये वह व्याकरण के नियमों में जल्दी बैँध गयी और 
इसी लिये उसका रूप आदि भाषा से ओऔरो की अपेक्षा अधिक 

मिलता है । 

ऊपर भाषा की जिस समता का उल्लेख किया गया है वह इतना 
स्पष्ट है कि जो इनमें से दो तीन भाषाओं को पढ़ेगा उसका ही ध्याव 
उधर जायगा। बहुत से संज्ञा शब्द सब में हैं, कई धातु और सर्वेन्ाम 
भी थोड़े ही उलट फेर के साथ सिलते हैं। बीच की भाषाओं को 

छोड़ दीजिये, संस्क्रत, ईरानी और अंग्रेज़ी को ही लीजिये । नमूने के 
तौर पर थोड़े ही उदाहरण पण्योप्त होगेः-- 
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संस्कृत इरानी अंगेजी 

पिठ्‌ पिद्र फ़ाद्र 

साठ सादर सदर 

आत् बिरादर ब्द्र 

दुहित छुख्र डादर 
पद्‌ पा फुट 
गो गाव काड 

भू झन्र ब्रा 
भू यू ( दन ) ची 
अख्‌ अस-हसू (वन [शुद्ध रूप नहीं सिलता 

इज़ (है) में विद्य- 
मान है ] 

यह तो बहुत थोड़े से शब्द हैं। ऐसे सेकड़ों शब्दों की सूची बच 
सकती:है । शब्दों के अतिरिक्त भीक, लेदिन, ज़ेन्द। और संस्कृत का 
व्याकरण भी ससान था। आजकल तो इनसे निकली हुईं भाषाओं का 
व्याकरण सवत्र सरल हो गया है। 

परन्तु यदि उत्तर भारत से लेकर वीच के कुछ भागों को छोड़कर 

पश्चिसी यूरोप तक के निवासी ऐसी भाषाओं को बोलते हैं. जो 
किसी समय किसी एक ही भाषा से निकली थीं तो यह प्रश्न स्वभावतः 
उठता है कि ऐसा कैसे हुआ ९ इस भ्रश्न का ठत्तर भी स्वाभाविक 
रीति पर,एक दी.हो सकता था और वही उत्तर दिया भी गया। यही 
समझ में आया कि भाषा साम्य का कारण यह है कि किसी समय 
में इनके पूवेज एक थे । कई विद्वानों ने इस मत को पुष्ठ किया। ओफ़े- 
सर मैक्सम्युलर के शब्दों मे, एक ऐसा समय था,जब कि भारतीयों, 

।ईरानियो, यूनानियों, रोमनों, रूसियों, केल्टो ( बेल्स और पश्चिमी 
फ्रांस के निवासी ) और जनों के पूवेज एक ही बाड़ों में ही नही, 
एक ही छत के नीचे रहते थे । उन्तकों यह वात पूर्णरूपेण प्रसाणित 
प्रतीत होती थी कि अंग्रेज़ सिपाहियों की धसनियो मे वही रक्त 
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बहता है जो साँवले बैंगालियों के शरीर में बह रहा है । उनकी राय 

सें कोई सी निष्पक्ष जूरी यह निर््य दे देगा कि हिन्दू , युनानी और 
जर्मन एक ही वंश में उत्पन्न हुए हैं। मैक्सम्युलर वहुत बड़े विद्वान 
थे। उनके पीछे जो लोग इस क्षेत्र मे आये उनकी विछता की भी प्रतिष्ठा 

थी। भाषा साम्य ऐसी प्रत्यक्ष वात थी कि उससे मुँह नहीं मोड़ा 
जा सकता था । फलत: यह एक स्वमान्य सिद्धान्त बन गया कि 
यह लोग जिनकी भाषाएँ संस्कृत-इरानी-पमीक-लेटिन की सातू स्वरूपा 
पुरानी अज्ञात भाषा से निकली हैं किसी समय एक ही जगह रहते थे 
अथ्थीौत्‌ इनके पूर्चज एक थे। जब यह लोग दूसरे देशों में फेले तो 
काल के प्रभाव से, जलवायु के प्रभाव से तथा दूसरे लोगो के सम्पर्क सें 
आने के कारण भाषाओं में अंतर पड़ गया और बढ़ता ही गया; यहाँ 

तक कि उसने साम्य को दवा दिया है। इसको दूसरे शच्दो मे यों कहेंगे 
कि यह लोग एक ही उपजाति के हैं । पहिले पहिले यह विचारधारा 
जर्मनी-इंगलैए्ड से फैली | वहाँ के लोग लंबे और गोरे होते हैं, भाँखें 
बढ़ी धेती हैं, नाक सुन्दर होती है। पुरानी मूर्तियों के देखने से अतीत 
होता है कि पुराने यूनानी भी लंबे ओर सुन्दर होते थ्रे। वैदिक काल 
के आय्यों का जो वर्णन मिलता है. उससे विदित होता है कि वह भी 
ढंबे, गोरे, सुडौल शरीर वाले थे। वस इन्ही आधारों पर इस उप- 
जाति की शारीरिक बनावट का एक चिन्न वना लिया गया। भारत, 

यूनान, रोस, बर्तेमान यूरोप सभी सभ्य हैं, और अपने को दूसरों की 

अपेक्षा संयमी, सुशील, सदाचारी सममते हैं | इससे यह भी तय हो 
गया कि इस उपजाति ने पृथ्वी पर सभ्यता और संस्छति फैलाथी और 
जो लोग इससें उत्पन्न होते हैं. बह दूसरों की अपेक्षा नैतिक, वौद्धिक 
ओर आध्यात्मिक शुणो सें अच्छे होते हैं। विद्वानों का यह मद 
सामान्य जनता को भी चहुत साथा। यूरोप के लोग आज तो जगहि- 
जयी, जगदूगुरु हैं ही, उनको यह जानकर बड़ा सन्तोंप हुआ कि 
लनका यह उत्कर्ष ज्याकस्सिक नहीं वरन्‌ नैसगिक है और उन्नति उनकी 

नसों से बहती है । भारत के पण्डितों को तो यह वात कुछ पसन्द नहीं 
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आयी कि उनकी ओर यूरोप के स्लेच्छों की वशपरम्परा पक द्वी है। 

उन्होंने इत ओर विशेष ध्यान भी नहीं दिया। परन्तु साधारण पढित 

हिन्दुओं को यह बात अच्छी लगी। राजनीतिक दृष्टि से अंगरेज़ों के 

दास होने के कारण उनको इसीमें सनन्‍्तोष हुआ कि वंशदछया हम 

अपने प्र्ञओ से अभिन्न है। अंग्रेज़ सिपाही की ठोकरों से घायल 

सॉवले वंगाली के लिये यही धन्यमान्यता का विषय था कि वह अपने 

एक निकट सम्बन्धी के हाथो पिठा था। इस प्रकार लोकाश्रय पाकर 

यह मत खूब फैला । 
दो बातें रह गयी। एक तो इस उपजाति के लिये ठीक नाम देना, 

दूसरे यह निश्चय करना कि यह पहिले कहाँ रहवी थी और बहों से 
कव उसके टुकड़े झलग अलग हुए। भाषा के नाम पर ही उपजाति का 

नामकरण किया गया । आदि भाषा को छुछ लोगो ने पहिले 

इण्डोन्यूरोपियन ( सारत-यूरोपीय ) कहा । यह नाम बहुत्त व्यापक 
था। दूसरा चाम इण्डो-जमेच (भारत-जसन) सोचा गया, 
इसलिये कि यह सब खोज जसनी से दी आरम्भ हुई और जमेन 
बिह्ान्‌ अपनी भाषा को अधानता देना चाहते थे। परन्तु इसी कारण 

से यह नाम दूसरों को चापसन्द्‌ हुआ | इसके पहिले इस भाषा के लिये 

संस्कृतिक नास भी सोचा गया था पर यह भी बहुत ही संकीर्ण प्रतीत 
हुआ। क्योकि इससे दूसरी शाखाओ की अपेक्षा संस्क्रव का महत्त्व 

बढ़ गया । अन्त में आये ( यूरोप मे, आरय्यच ) नाम अचलित हुआ | 
आरम्भ मे यह नास संस्कृत-जेन्द और इनसे निकली भाषाओं के लिये 
रक्‍खा गया था पर अब यह पुरानी साठ भाषा के लिये पयुक्त हो गया । 

इसी प्रकार उपजादि भी इण्डो-यूरोपियन, इण्डो-जमेमिक, ऋॉकेशियन 
आदि नायो के थीरे धीरे छोड़ी हुईं अब आपय्य कहलाती है । 

आय्य उपजाति के आदिम निवास स्थान के बारे से सी बड़ा 
शाख्ार्थ रहा । भारतीय परिडत तो यही मानते है कि आय्यों का घर 
अनादि काल से भारतवर्ष का उत्तरीय भाग, दिमालय और विन्ध्य 

तथा पूरव पच्छिम के समुद्रों के बीच का भूभाग कि जिसमे अद्मावते 
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और आरस्यांवर्त आ जाते हैं, रहा है। यूरोपीय विद्वानों में से अधि- 
कांश ने मध्य एशिया को यह महत्त्व दिया। उनकी राय में यहीं से 

आय्ये उपजाति की द्ुकड़ियाँ दक्षिण, दक्षिण-पू्रं और पच्छिम की 
ओर फैलीं | कुछ लोगों ने यूरोप में ही उस स्थान को ढूंढ़ निकालने 
का अयत्न किया परन्तु मध्य एशिया-बाद के आगे यह लोग ठहर न 
सके। लोकमान्य तिलक ने यह दिखलाने का प्रयत्न किया कि आय्योँ 
का सूल निवास आज से लगभग दस हज़ार वर्ष पदिले उत्तरीय 
ध्रुव प्रदेश में था। आज कल कुछ लोगों का सत है कि आय्ये लोग 

इराक़-बैबिलन से चारों ओर फैले । यही इस पुस्तक का भूल विषय 
है, अतः आगे के अध्यायों में हम इस पर विस्तार से विचार करेंगे । 

भाषा की सहायता से आय्य उपजाति के तत्कालीन जीवन के 
सम्बन्ध में भी कुछ अटकल लगाया जा सकता है। विद्वानों ने इस 
ओर काफी विचार किया और बहुत सी रोचक बातें निकाली | हम 
यहाँ दो तीन उदाहरण ही दे सकते हैं । इन सभी भाषाओं सें लड़की 
के लिये जो शब्द आया है वह संस्कृति के दुहित ( दुद्धिता ) से मिलता 
है। ु हित दुहू धातु से निकला है। इसका अथे है दूदने वाली। इससे 
यह अनुमान होता है कि उन दिनो गऊ दूहने का काम लड़की के सपुद्द 

था। ग़ऊ के लिये सब में मिलते हुए शब्दों का पाया जाना यह बतलाता 
है कि वह लोग गाय पालते थे। गयौस्‌ ( दयौः, थावा ) दिव घातु से 
निकलता है । इस घातु का अथ है चसकना | इसी धातु से देव निकला 
है। यौसू्‌ भीक में ज्यूस रूप से पाया जाता है और इन सभी भाषाओं 
में दिव, चूस, दियस ; देव आदि मिलते-जुलते शब्द पाये जाते हैं। 
थौ: पितर ज्युपिटर हो गया। इससे यह सिद्ध होता है कि आय्य लोग 
अपने उपास्यों को चसमकते शरीरों वाला मानते थे। द्वार, दर, डोर 
बतलाते है. कि उनके घरों में दरवाजें होते थे। बैलों के कन्धों पर जो 
जुआ रक्‍खा जाता है उसे संस्कृत में युग कहते हैं। वह शब्द युग, 

जुग, योक आदि रूपों में बराबर मिलता है और यह बचलाता है कि उन 
दिनों भी जानवर जोते जाते थे। जानवर को पशु कद्दते हैं । पशु वह 
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है जो पाश से चोधा गया हो, यह पशु शब्द पेकस, पेसस, फेह, फेहू 

आदि रूपों में पाया जाता है और यह वतलाता है. उन दिन पशु पाले 
जाते थे, सम्भवतः जंगली जानवर फंसा कर चॉधे जाते थे। लोगों की 

सम्पत्ति का अनुमान उनके पश्चुओं की संख्या से होता था | ऋषि मुन्नियों 
का ऐसा हो वर्णन मिलता है। लैटिन में भी यही पेस+-पेकस धन का 
पर्य्याय हो गया | जिसके पास जितने पश्ु, उसके पास उतना ही घन; 
यही भाव था। संस्कृत का नौ शब्द नाव रूप से मिलता है और यह 
बतलाता है कि वह लोग पानी में नाव चलाते थे | नाव खेने के डॉडे को 

संस्कृत में अरित्र कहते हैं। यह शब्द भी अरु, ओर आदि रूपो में 

सिलकर इस सत को पुष्ट करता है कि जहाँ वह लोग रहते थे चहाँ जल 

था और नाव चलती थी। कपड़ा चुनने को संस्क्रत मे वयू कहते हैं । 
यही शब्द्‌ चाफ, वीव आदि रूपों में मिलता है. और यह बतलाता है कि 
उस समय कपड़ा बुना जाता था । 

जैसे कुछ शब्दों के अस्तित्व से कुछ बातों का अनुमान किया जाता 

है वेसे ही दूसरे शब्रों के अभाव से भी कुछ अटकल लगाया जा 
सकता है । परन्तु यह स्मरण रखना चाहिये क्रि अमाव के आधार पर 
जो तक खड़ा होता है. वह अत्तित्वमूलक त्तक के बराबर पुष्ट नहीं 
होता | यदि पेट के लिये इत सब भाषाओं सें समान शब्द न सिलें तो 
इससे यह अनुमान तो नहीं किया जा सकता कि उन आचीन आएयों 
के शरीर से पेट होता ही न था। फिर भी यदि शेर या हाथी के लिये 
समान नास नहीं मिलते या पत्थर के लिये एक शब्द नही मिलता तो 
ऐसा अनुमान करने का अवसर है कि सस्भवतः उस प्रदेश मे यह पशु 
न होते थे और आय्य लोग पत्थर के घरों में व रहते थे । इसी प्रकार 
के और बहुत से अनुमानो से बड़ी वड़ी पुत्तकें भरो पड़ी हैं । विषय 
बड़ा ही रोचक है और अभी इस दिशा में चहुत खोज का अब- 
काश है । 

परन्तु इस सारी इमारत की नींव में जो करपना है वही विवाद का 
विषय है। भाषाओं के साम्य को देखकर यह मान लिया गया कि उत्त 

आ० ४ 
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भाषाओं के बोलने वालों में भी साम्य रहा होगा और फिर साम्य के 

परिचायक लिंग ढंढ़े जाने लगे। पर यह वाद कैसे मान ली जाय कि 
जिन लोगों की भाषा एक है. उनके पूवेज भी एक थे ? आज जो लोग 
हिन्दी बोलते हैं उनकी विषमता भ्रत्यक्ष है। धीरे घीरे हिन्दी भारत की 
राष्ट्रभाषा तो बन ही रही है, करोड़ों मनुष्यों की माठ्माषा होवी जा 
रही है। उसमे कोल भील गोड आदि जंगली और अध-जंगली लोगों 
की बोलियों के शब्द भले ही मिल्र जायें पर उन वोलियों को उसने दवा 

दिया है। अरबी के बहुत से शब्द तुर्की, ईरानी और भारतीय साषाओं 
में मित्र गये हैं पर इन भाषाओं के चोलने वाले अरब नहीं हैं। सबसे 
बड़ा उदाहरण तो ऑँग्रेजी का है। आज इस भाषा को केवल अंग्रेज ही 

नहीं घरन पृथ्वी के अनेक प्रदेशों के निवासी बोलते हैं. जिनकी भाषा 
के सिवाय अंग्रेजों से कोई भी समता नहीं है। भाषा के साथ साथ 
अंग्रेज्ञों के खानपान, वेष-सूषा आदि की भी नक़ल की जाती है पर 
नक़ल करने वाले अंग्र ज्ञों से सर्वथा सिन्न हैं। यदि साथा मात्र की 
समता देखकर कोई इन सबको एक सास ले और फिर इनमें एकता के 
लक्षण दूंढ़ने लगे तो उसे छुछ बातें तो मिल्र ही जायंगी पर उसका 
विभाजन निराघार और ऋत्रिस होगा । भाषा और सम्यता के वाहरी 

3 

आउडम्बर के एक होने से वंश की एकता सिद्ध नहीं होती । 

इससे यह बात चिकली कि जब तक दूसरे पुष्ट प्रमाण न मिल्के तब 
तक यह बात नहीं कही जा सकती कि उत्तरी सारत से लेकर पश्चिमी 

यूरोप तक प्रायः एक ही उपजाति के लोग बसे हैं। और सच तो यह है 
कि कोई दूसरे पुष्ट प्रमाण मिलते भी नहीं। जो मिलते हैं वह इसके 
कुछ विरुद्ध ही जाते है| यह्‌ बात प्रायः निर्विबाद रूप से सिद्ध हो चुकी 
है कि पश्चिमी यूरोप में रहने वालों का एक बड़ा साग किसी ऐसी उप- 
जाति का वंशज है जो वहा उत्तर अक्रीका से गयी थी। अतः अब 
ऐसा तो सावा नही जावा कि कोई एक उपजाति थी जिसकी सन्तान 
इतनी फेल गयी है । जरमनी के शासक दुरामह वश अपने को भले ही 
आर्य कहें परन्तु बिद्धानों का बहुमत यहो है. कि आय्ये नाम उन्हीं 



( २७ ) 

लोगों के लिये उपयुक्त है जो भारत के वैदिक काल के आय्यों तथा 
प्राचीन पारसियों ( इंरानियों ) के पूबंज थे। जो आय्य उपजाति थी 
उसकी दो ही निश्चित शाखाएं हुईं । एक वह जिसका सस्चन्ध भारत 
से हुआ, दूसरा वह जिसका सम्बन्ध इरान से हुआ । पहिले की भाषा 
संस्कृत, दूसरे की ज़ेन्द या पहलवी थी। पहिले का बर्म्मअंथ वेद, दूसरे 
का अवेत्ता है। किसी समय यह दोनों एक थे इसके तो शतशत्त 

प्रमाण हैं । इनमें से कुछ का उल्लेख आगे के अध्यायों में होगा । 

परन्तु कोई बहुप्रसवा आय्य उपजाति रही हो या न रही हो, एक 
ही उपजाति के वंशज हज़ारों कोस में फेले हो या न फेले हो, यह तो 
स्पष्ट है कि वह भाषा जिसे सुविधा की दृष्टि से मूल आय्ण भाषा 
कहना ठीक होगा, इतने विस्दृत प्रदेश मे फैली । संश्कृत, जेन्द, भीक 
और लैटिन इसकी साहित्यिक लड़कियाँ है और आज यह किचित 
विक्त रूपो में सद्रास: छोड़कर श्रायः समस्त भारत, अफगानिस्तान, 

बड्भूचिस्तान, इेरान तथा प्रायः समस्‍्त यूरोप, अमेरिका और आस्टरे- 
लिया से बोली जा:रहो है। अमेरिका और आस्ट्रेलिया मे तो यह 
पिछले तीन चार सौ वर्षों में पहुँची है परन्तु यूरोप मे तो यह कई 
हज़ार वर्ष पहिले पहुँच गयी थी । यह बात कैसे हुईं, इसका कोई उत्तर 
होना चाहिये | 

एक भाषा दूसरे देश से या तो उपनित्रेश बसाने से जाती है या 
जीतकर राज्य स्थापित करने से । व्यापार के छारा भी भाषा का प्रचार 

हो सकता है। अब यदि यह सिद्ध है कि बहुत वड्टी संख्या मे आय्य 
लोग जाकर सारे यूरोप में नहीं बसे तो उनकी भाषा केसे फैली ? 
इसका भी कोई प्रमाण नहीं है कि किसो समय बलवान और चिर- 
स्थायो आय्य साम्राज्य यूरोप में स्थापित हुए। बहुत से हिन्दू तो ऐसा 
मानते है कि युधिष्ठिर के राजसूय दक्ष के पहिले अजेनादि ने दिग्विजय 
करके सारे सूमए्डल को जीत लिया था। अब इसका कोई असाण तो 
हमारी जनश्रुतियों के सिवाय कही मिज्ञता नहीं। फिर यदि यह बात 
सच सो हो तो सदाभारत को ५ हज़ार वर्ष हुए और यूरोप मे आस्ये 
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भाषा स्यात्‌ इसके पहिले पहुँच चुकी होगी । कम से कप्त पाएडवों के 
द्ग्विजय का कोई स्थायी प्रभाव तो नहीं ही पड़ा । महाभारत के युद्ध 
में जो नरेश सम्मिलित हुए थे उन सत्रके राज्य भारत में ही थे । अतः 
यदि भारत के बाहर के देश जीते भी गये तो उनसे जो संबंध स्थापित 

हुआ बह तत्काल टूट गया। इतने से यहाँ की साषा विजित देशों में 

नहीं फेल सकती थी । 
पर यह भी निश्चित है कि प्राचीन काल में भी मारत का सम्बन्ध 

दूर दूर के देशों से था। यहाँ के व्यापारी दूर दूर तक जाते थे | ईरान 
का तो सम्बन्ध और भी विस्तृत था। ईरानी व्यापारी मूमागे से भी 
दूर दूर तक आ जा सकते थे और अपना मात्र दूर दूर तक पहुँचा 
सकते थे | कुछ तो आर्य भाषा इस प्रकार जा सकती थी और गयी 
भी होगी। 

सम्भावना इस बात की है कि आय्यों की कुछ ठुऋड़ियाँ अवश्य 
इधर उधर फैलीं। उनका आदिम स्थान चाहे जहाँ रहा हो वहाँ से 
समय समय पर छुछ लोग निकले और इधर उधर फैले । वह जिस देश 
में गये वहाँ उन्होंने अपनी बस्तियाँ बसायीं। कहीं तो उन्होंने अवसर 

पाकर आदिस निवासियों को अपना दास बना लिया, कहीं उनमें धीरे 
धीरे मिल गये । किसी जगह उनकी संख्या मूल निवासियों से अधिक 
रही होगी, बहुधा कम । वह अपने मूल नित्रास से प्रथक्‌ होने के पहिले 
ही सभ्यता की ओर बढ़ चुके थे पशुओं को पालते थे, घर बनाते थे, 

कपड़े बिनते थे और सीते थे, धातुओं से काम लेते थे। इसलिये वह 
अपने पास पड़ोस के बत्ररों से अधिक सभ्य ही नहीं जीवन संग्रास के 

लिये अधिक सन्नद्ध थे। जहाँ उनकी संझ्या कम थी वहाँ भी उनकी 

संस्क्रति की धाक बैठ गयी । इसलिये आय्य भाषा सर्वत्र फैल गयी। 

परिस्थिति के अछुसार कहीं उसका रूप भायः शुद्ध रहा, कहीं उसमें 
न्यूनाधिक पूर्वश्रचलित भाषाओं के शब्द मिले। 

आधयये लोग अपनी भाषा ही नहीं, अपनी संस्कृति भी ले गये । 

इनकी पविचारशैली भी फेल गयी। उनकी देवसूची में विजितों के 
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स्थानीय देव देवी भी आ मिले और जितना ही आय्य लोग अपने मूल 
स्रोत्त से दूर पड़ते गये उतना ही अधिक स मिश्रण होना स्वाभाविक भी 

था परन्तु उनकी अपनी कथाओं, गाथाओं और देवसालाओं को ही 

प्रधानता मिली | यह बात हम भारत में ही देखते हैं । प्राचीन वेदिक 

धर्म के साथ कई प्रकार के भूत, भैरव, शीतला, विनायक, पिशाच, 
पज्ञ, पत्ती, पेड़, नदी आदि की पूजा इस भांति मिल गयी है कि यदि 
उसको निकालने का प्रयास किया जाय तो लोगों को प्रतीत होगा कि 

सनातन घधस्म का ही मूलोच्छेद किया जा रहा है। परन्तु इन सब 
पूजाओं पर वेदिक उपासना को ही अधानता है और सब पर वेदिक 
आय्ये संस्कृति की छाप है। इसी तरह दूसरे देशों में भी आय्यों ने 

यथासम्भव अपनी चीज़ों की रक्षा की पर उनमें बहुत छुछ संमिश्रण 
होना अनिवाय्य था । 

यदि इस दृष्टिकोण को सामने रक्खा जाय तो जिसे हम आय 
उपजाति का इतिहास कहते हैं बह वस्तुतः आश्ये संस्क्रति का इतिहास 
है और जब हम इस बात का अन्व्रेषण करते हैं कि आय्य उपजाति 
का सूलनिवास कहाँ था और वह वहाँ से कब निकली तो बस्तुतः हम 
यह जानना चाहते है कि आर्य संस्कृति का मूलनिवास कहाँ था और 
कब था। यह असम्भव नहीं है कि विशेष परिस्थितियों ने ऐसे लोगों 

को जो आज कल की अधेवैज्ञानिक प्रणाली के अज्ुसार मिन्न उप- 
जातियों के व्यक्ति होंगे एक जगह ला रक्खा ओर उन्होंने मिलकर उस 
संस्कृति को विकसित किया जिसे आय्म संस्कृति कहते हैं । पीछे से 
इसके आधार पर आय्य उपजाति की कल्पना फी गयी | 



तीसरा अध्याय 

मध्य-एशियाबाद 

जैसा कि मैं पहिले अध्याय में लिख चुका हूँ आरय्यों के आदिम 
निवास के विषय सें कई मत हैं। कुछ लोगों का तो य्रह कहना है कि _ 

पहाड़ से लेकर अतलान्तिक महासागर तक जो लंबा मैदान है उसी में 
आये उपजाति और उसकी भाषाओं का विकास हुआ । इसमें न बहुत 

गर्मी है न सर्दों है, न वीच में ऊंचे पहाड़ हैं, न मरुभूमि है, न अमेद 
जंगल हैं । यहीं से शाखाएं निकल निकल कर चारों ओर फैलीं। इस 
सत की पुष्टि सें यह बात भी कही जाती है कि यह यूरोप के आख्यों 
की कई शाखाओं के बहुत निकट है ओर चंकि एशिया की अपेक्षा 
यूरोप में अधिक आय बसते हैं. इसलिये सम्भावना यह है कि वह 
लोग यहीं से पूत की ओर गये होगे । 

इस मत के प्रवर्तेक क्यूनो थे। छुछ और लोगों ने भी इसका सस- 
थेन किया। यूरोप में आर्य्यों का जन्म मानना यूरोपवालों के भौगोलिक 
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अमिमान की दृष्टि से सी लोगों को जेचने की वात थी. पर यह बहुत 
चला नहीं। अधिकांश यूरोपियन विद्धानों ने यही माना कि आये 
लोगों का घर सुध्य एशिया.में.थां। आज भी जब कि दूर तक फैली 
हुईं आय्य उपजाति का अस्तित्व असान्य हो गया है, पश्चिस में सध्य 

एशियाबाद का ही वोलबाला है। भारत नें भी सकोरी तौर पर इसे ही 

स्वीकार कर लिया गया है और पाठशालाओं में इसी को शिक्षा दी 

जाती है। इसका प्रतिपादुन मैक्सम्युलर तथा भाषा विज्ञान के अन्य 

कई परिडतों ने किया था। 
इस संत का मूल आधार यह है कि चूँकि आय्ये उपजाति (या 

आसख्य' संस्कृति ) का सबसे अधिक परिचय हमको वेद और अवेस्ता 
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से मिलता है और चंकि इन दोनो म्रंथों से यह स्पष्ट है कि जिन लोगों 

के यह मंथ हैं उनका वहुत दिनों तक साथ रहा है. और एक ही इति- 

हास रहा है अतः आदिस स्थान क्रिसी ऐसी जगह रहा होगा जो वेद 

ओर अवेस्ता की भाषा बोलने वालो अर्थात्‌ संसक्षत और जेन्द बोलने 
बालों के निकट पड़ता हो | यद्दी से एक शांखा देरान गयी होगी, दूसरी 

भारत आयी होगी । तीसरी शाखा पश्चिम की ओर निकल पड़ी होगी 

ओर शुद्ध रूप में या सार्ग मे अनास्यों से सिलती मिलाती यूरोप पहुँची 
द्वोगी । 

अब उनको इस जगह की खोज हुई। प्राचीन आय्य गऊ पालते 

थे, पश्ञु चराते थे, खेठी कम करते थे, ऐसा इन परिडतों को वेदादि से 
तथा समान शब्दों को मिलाने से प्रतीत हुआ था | इसलिये वह आदिस 

स्थान छंया मंदान होना चादिये था | ऐसा बिदित होता है कि उन दिनों 

चर की गणना द्विमों से होती थी। दविम नाम जाड़े का है। यह शब्द 
प्रीक आदि में सी मिलता हैं। यदि सो वर्ष ऊहना हुप्रा तो सौ दिस 
कहा जाता था । पीछे से शरदूऋनु के द्वारा गणना होने लगी | सौ बे 
को शरदः शतम्‌ कहने लगे। संध्या करते समय लोग नित्य ही शरदः 

शतम्‌ के लिये स्वस्थ ओर सुखी ढोन की प्रार्थना फरते है. । ऋग्वेद में, 
जो बेद का प्राचीनतम भाग है, हिम का ही प्रयोग प्रायः आता है । 

उदाहरण के लिये यह मंत्र देखिये :-- 

तद्दो बात द्रवि'ए्‌ सब्र ऊतय्रो येन। लवण ततनान नेरिसि | 

इदं चुमे मरुतों हर्यता वर्षो यस्प तरेग तरसा क्षतं हिमाः |! 

( ऋक्‌ ५--५४, १५ ) 

इस मंत्र से 'शर्त हिसाः तरेम' कहा गया है । इसका भाष्य है 'शत्त 
संबत्सरम्‌ जीवेम '--सौ चरस जिय । इसका अर्थ यह है कि उन दिनों 
एक जाड़े से दूसरे जाड़े तक के काल को साधारण बोलचाल में एक 
बर्ष कहते थे। इससे यह प्रतीत होता है कि बहाँ रादी बहुत पड़ती थी । 
पीछे से ज़ब वह कम ठख्डे प्रदेश से आये तो हिस की जगह शरत्‌ से 
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सांल गिनने लगे। आज कल कभी कभी बरसात से साल गिनने का 
दस्तूर है। 

चूँकि नावों का ज़िक्र है इस लिये वहां ऐसा पानी भी रहा होगा 
जिसमें नाव चल सके । घोड़ों का वार बार जिक्र आता है। लोग घोड़ों 
पर सवारी भी करते थे और रथ में भी जोतते थे। ऋग्वेद १-१६२, १२ 
में पर्क वाजिनम्‌, पके घोड़े, के खाये जाने का भी संकेत है। यज्ञ में 
अश्व सार कर देवों को अर्पित किया जाता था और फिर खाया जाता 
था | पेड़ों में अश्वत्थ ( पीपल ) का ज़िक्र है परन्तु बट का नहीं ' आम 

का भी चाम नहीं आता । ओषधियों में यव ( जब्र ) का जिक्र है और 
सोम की प्रशस्ति में तो सेकड़ों मंत्र और गाथाएं भरी पड़ी हैं । 

इन बातों को सामने रखकर यूरोपियन विद्वानों की समस्त में यह 
आया कि मध्य एशिया में ही यह सब बातें मिलती हैं। हिन्दूकुश 
पहाड़ के उस पार कारिपयन समुद्र के नीचे पासीर पंत की उपत्यका 
है । वहां सर्दी भी पड़ती है, यह सब पशु भी मिलते .हैं और पाले 
जा सकते हैं। ऐतिहासिक काल में यदाँ से निकल कर शक आदि 
कई उपजातियों ने दूसरे देशों पर आक्रमण किया सी है। यह प्रान्त 
भारत और ईरान दोनों ओर जाने के लिये सुबिधा देता है और यहां 
से योरोप भी जाया जा सकता है। अतः यही प्रदेश आय्यों का मूल 
स्थान मान लिया गया । 

इस कल्पना में एक बात से सहायता मिली |' पारसियों के घ॒र्ममरथों 
से कुछ लोग ऐसा संकेव निकालते हैं. कि अहरमज्द ( असुर महत्‌ मदद 
असुर-इश्वर ) ने पहिली मानवस्ृष्टि वाल्हीक प्रदेश ,सें की] यह 
बैकद्िया प्रान्त वक्षु नदी के तद का प्रदेश है और फरात नदी तक चला 
जाता है। इस प्रकार यह मध्य एशिया में ही है । परन्तु इसके 
विपरीत यह बात पड़ती है कि वेदों में इस प्रदेश का कहीं उल्लेख नहीं 
है। वेदों में तों सप्तसिन्धव देश की ही महिमा गायी है। यह देश 
सिन्धु नदी से लेकर सरस्वती तक था। इन दोनों नदियों के बीच में 
कश्मीर और पजाब आ गये। कुसा नदी का भी जिक्र आता है। इसका 
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नाम आज कल काबुल है.। इससे यह प्रतीत होता है कि अफ्रानिस्तान 

का वह भाग जिससे से काबुल चदी वहती है आय्यों के देश से था । इसकी 

पुष्टि इस बात से सी होती है कि गान्धार का भी उल्लेख है। ऋग्वेद के 

धस्र मण्डल के १२६ वें सृक्त का सातवां मंत्र, 'रोमशा गन्धारीणासिवा- 

विकाः गन्धार की भेड़ों की भाँति रोये वाला उपसा देकर यह बतलाता 

है कि आय्य लोग गन्धार की वड़ी बालों वाली--छंबे रूम वाली--मभेड़ों 
का उपयोग करते थे । बेदो सें कही भी इस वात का संकेत नहीं मिलता 

कि आये लोग सप्ठ सिन्धव से कहीं बाहर से आकर वसे थे। सप्त- 
सिंघव के भुख्य भाग को ही उस समय ब्रह्मार्पिदेश नाम दिया गया ज़ब 

आर्य लोग और पूर्ध ओर दक्षिण की ओर अथांत्‌ गंगा-यमुना के 
अन्तवंद से बढ़े। परन्तु वेदो से, विशेषतः ऋग्वेद में, तो यही सप्तसिन्धव 
उनका घर प्रतीत होता है, वह इसके बाहर न तो कहीं बसे जान पड़ते हैं, 

न कही बाहर से आये भतीत होते हैं । ऐसी दशा में अवेस्ता की केचल 
एक गाथा के संद्ग्धि अर्थ के आधार पर निर्णय नहीं हो सकता। 
अवश्य ही उस गाथा का कुछ अर्थ होना चाहिये-हम इस प्रश्न पर 
आगे विचार करेगे-परन्तठु वेदो मे बाहर से आने का उरलेख न होना 
उपेक्षणीय नहीं हो सदता । 

एक ओर विचारणीय वात है | यदि यह मान लिया जाथ कि सब 

आसख्य मध्य एशिया में रहते ते थे तो वह उसे छोड़ कर इतस्ततः क्‍यों 

' चले गये ९ इसका कोई कारण नही वतलाया जाता । कहा यह जाता है 
उनके मन से ऐसी ही प्रवृत्ति उठी | यह कोई उत्तर नहीं है। 

यदि संख्या चढ़ जाने और खाद्य वस्तु कम हो जाने से उनकी टोलियां 
वाहर निकलती तो छुछ तो घर पर रह ही जाते। यह आदश्चर्य्य की 

_बात है कि वह प्रदेश जो आरय्यों का आदिस निवास बेंतेंलायों जाता है 
स्वतः पूर्णतया आउ्येशून्य हो गया। का 
 : देखना यह है कि कोई और भी ऐसा भूभाग है या नहीं जहां चह्‌ 
सब चाते मिलती हों जिनका वेद और अवेस्ता मे समान रूप से बन है 
ओर जिसके विषय सें ऊपर किये हुए आक्षेप भी चरिताथ न होते हों । 

आ० 9, 



चोथा अध्याय 

सपघ्तसिन्ध॒व देश 

इस प्रश्न पर और विचार करने के पहिले उचित प्रतीत होता है 
कि उस देश का जिसको वैदिक आर्य अपना घर सममते थे कुछ 
वर्णन कर दिया जाय ) वणेन भी उन्हीं के, अर्थात्‌ वेद के, शब्दों में 
होना चाहिये | जब भारतीय आय्य लोग अपने मंथो में कहीं और से 
आने की ओर संकेत नहीं करते--ओऔर यह स्मरण रखना चाहिये कि 
वेद पृथ्वी की सब से पुरानी पुस्तक है--तो फिर जो कोई भी मत्त 
स्थापित किया जाय उसको यह देखना पड़ेगा कि वह वेदों के साथ भी 

सामखस्य कायस कर सकता है या नहीं । 

सप्तसिन्धव आध्यों को वहुत ही प्यारा था। यहां ही उनकी संस्कृति 
का विकास हुआ। ऋग्वेद के अथम मण्डल के ३२ वें सूक्त में कहा 
गया है, बज ७0 9३5 

इन्द्रस्याजुवीर्याणि प्रवोच यानि चकार प्रथमानि वी 

अथोत्‌ सैं उन पराक्रमशील कार्यों का वर्णन करूँगा जिनको इन्द्र ने सब 
से पहिले किया । इसके पीछे के २४ मंत्रों में यह चर्णन है। संक्षेप में 
यह चतलाया गया है कि इन्द्र ने अहि को मारा। अहि कहते तो हैं सपे 
को । इस अहि का नाम भी दिया है । यह वही बृत्र है जिसकी पुराणों 

_.. में इच्नासुर के नास से लम्बी कथा आयी है। विलक्षण वात यह है कि 
यहां उसके लिये दिव' शब्द का प्रयोग हुआ है। इससे यह अतीत हुआ 
कि वह इन्द्रादि का सजातीय था और प्रकाशमान शरीर वाला था। 
डसका एक विशेषण आया है प्रथमजासद्दीनाम--जों अहियो में सब से 
पहिले पेदा हुआ । इन्द्र ने इस अहि को अपने चज्र से सारा । 

अतायके मधवा दत्त वञ्महनेन॑ अथमजासहीचासू 

( ऋक्‌ १--रे२; हे ) । 
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बच्च के मरने पर क्या हुआः 

दास प्लीरहियोपा अतिछबविरुद्धा आपः परणिनिव गाव: | 

अपाम्‌ विलमपिहित॑ यदासीद्वृत्रं जघन्चों अपतहवार ॥ 

अश्व्योवारों अमवस्तदिन्द्र सकेयन्त्वा प्रत्यहन्देच एकः | 

अजयोगा अजयः शूर सोममवासूजः सर्तवे सत्त सिन्धून्‌ ॥ 

( ऋक्‌ १--३३-- ११,१२ ), 

अर्थात्‌, उसके द्वारा रक्षित जो उसकी पत्निया, जलघारे, थीं उनका द्वार 
जिसको उसने बन्द कर रकखा था खुल गया और वह मुक्त हो गयीं। इन्द्र ने 
गौओं को जीता, सोम को जीता और सप्तसिन्धुओं के प्रवाह को मुक्त कर 
दिया | 

इस गाथा मे. निरुक्त के अनुसार, जल से भरे हुए बादलों का 

गरजना, उन पर बिजली का कड़कना, उनसे जल धारा का फूठ पड़ना 

ओर फिर उस जल का सप्तसिन्धुओं (सातों नदियों ) में प्रवाह रूप से 
गिरना--थही दृग्विषय वर्रिणत है। अहि शब्द बादल के लिये प्रयुक्त 
हुआ है। यहां पर दो वातें विचारणीय हैं | बादल से निकली हुई जल- 
धारा से नदियों का स्वेन्र ही पोषण होता है परन्तु मंत्र ने सप्तसिन्धु 
( सात नदियों ) का ही नाम लिया है । उसकी दृष्टि से इनका ही महत्त्व 
है! दूसरी वात यह है कि सूक्त के प्रथम संत्र के अनुसार यह इन्द्र का 
प्रथम पराक्रम है। इसका अर्थ यह हुआ कि जहां तक आर्ययों की स्मृति 
कास करती थी, जहां तक उनकी जनश्रुतियां थी, वहां तक यह इन्द्र के 

वीय्य का पहिला निदश्शन था । आर्य्यों की स्व्ृति बहुत पुरानी थी इसमें 
कोई सन्देह नहीं। ऋग्वेद की भाषा की ग्रौढ़ता यह चतलाती है कि वह 
गंवारों की बोली न थी वरन्‌ कई हजार वर्षों के परिष्कार के वाद 
अपने तत्कालीन रूप को पहुँची थी | फिर जव वैदिक ऋषि अपने से 
भी पहिले काल की ओर संकेत करत हैं तो निःसन्देह ही वह हमको 
बहुत पीछे की ओर ले जा रहे है। ऋगेद के प्रथम मंडल के प्रथम 
सूक्त का दूसरा मंत्र कहता है : 

अरिनिः पूर्वेमिऋर्ि' कप 
| मिरीड्यो नूतनेरुत 
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अप्नि की उपासना नूतन ऋषि भी करते हैं और पूरब ऋषि भी 
करते थे । ऐसे ही ओर भी कई संत्रों में अपने से पहिले के ऋषियों का 

जिक्र है। अतः यह संकेत बहुत काफी पुराने फाल की ओर होगा, दो 
चार सौ वर्ष तो नूतन के ही अन्तर्गत हो सकता है। तो उन पूर्व 
ऋषियो को सी इन्द्र का कोई इस वृत्रवध से पुराना विक्रम ज्ञात न था । 

वेद्मंत्रो का समय क्‍या है इस विपय में भी वहुत मतभंद रहा है । 
यूरोपियन विद्वान तो आज से प्रायः ३५००--४००० बर्ष से पीछे जाने 
को तैयार नही थे । अब भी उनसें से कई इसी के लगभग या कुछ थोड़ा 
सा और पीछे जाते हैं। बहुत पहिले तो एक कठिनाई यह थी कि 
वाइविल के अनुसार सष्टि को कोई ८५०० बर्ष हुए । फिर तो मलुप्य के 
विकास का सारा इतिहास इसी काल के भीतर घटाना था । अब यह 

आपत््‌ तो टल गयी। भूगर्भवेत्ता करोड़ों बर्ष की वात करते हैं. पर 
यूरोप वालों ने अपने लिये कुछ दीवारे खड़ी कर ली हैं, उनके बाहर 
निकलने में उन्कको कठिनाई होती है । एक दीवार मिश्र की सम्यता हैं 

जिसके अवशेष हसकों विशालकाय इमारतों के रूप भे मिलते हैं । इसका 
इतिहास अब से लगभग ६००० धर्ष के भीतर का है। कोई दूसरा देश 
अपने इतिहास को इससे भी पीछे ले जा सकता है यह मानने में जो 
आयास पड़ता है उसको कुछ यूरोपियन विद्वान नही सह पाते । लोक- 
मान्य तिलक ने यह दिखलाया है कि वेदों के कुछ मंत्रों मे ऐसे संकेत 

हैं जिनसे वह लगभग १०,००० वर्ष पुराने भतीत होते है । 
यहाँ पर हम उनके तक का दिग्द्शन मात्र करा सकते हैं। भगवदू- 

गीता क दशम अध्याय में जहाँ श्रीकृष्ण ने अजुन से अपनी विभूतियाँ 
बतलायी हैं यह सछोकार्थ आता है :-- 

मासानाम सार्यशीपोउ्हम, ऋतूणां कुझुमाकरः । 

मैं महीनों में मा्गंशीष हूँ और ऋतुओं में वसन्त | 

चसन्‍्त को तो ऋतुराज कहते हैं । उसका विभूतियों में गिना जाता 

तो स्वाभाविक है परन्तु मार्भशीष की कोई विशेषता समझा मे नहीं 
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आती । किसी दीकाछार ने इस ओर ध्यान नहीं दिया। लोकसान्य 

तिलक तथा कुद और दिद्वानों का खियाल इस ओर गया और बहुत 

खोज के बाद बह इस परिणास पर पहुँचे कि ऋग्वेद के कुछ सतत की 

रचना" ऐसे सप्य सें हुई थी जद वसनन्‍्त सस्पात रुगशिश नक्षत्र ने 

होता था | यह आज से लगभग ६,५०० वर्ष की दात है । इस सम्दन्ब 

में ऋचेद के तृतीय मण्डल के ३५९ वें सूक्त के २२ ॑त्र का यह कथन 

भी ध्यान देने योग्य है : 
हि  > डिसपरा डि| कि... अनिल ०- उमसाना बे 

दियारिचिदा एब्डा जग्यपाना विज्यबादाबदश सब्यमाना । 

भद्रा अलाझ्यछुना बसाया सेबमस्मे सनज्या फिह्दय्शा: ॥ 
भर कप न # ७ छत बे काल न्‍्म पू्वेज छथ लोग गाया 

अथाव वद के सत्रा की चहुत प्राच्राोद्त काल न पृर्वतज लोग गाया 

यदि कुछ मंत्र 5,५०० व पुराते 

ऋतगचेद के दशम सं -ल के ८६ दे सूक्त को कृपाकपि सूक्त कहते 
कुछ लोग उसको १८,००० दर्प हर कार ऋग्वेद 
दृशम मण्डल के ८८ वे यूक्त का १३ वो मंत्र १७,०५० व 

माना जाता है। इन नंत्ों का पुरानापन इनसे दिये तेप म॑ 

से निश्चित किया ज्ञाता है । जैसे ऋक १८-८५,१४६ इस प्रकार है :-- 

पिछली पक्ति का ऋ्थ है सथा नक्षत्र मे सूच्य की दी हुई गौएँ 
सोमगृह ले जाने के लिये प्लाल्मुनियों मे ( पूषा तथा उत्तरा फाल्शुनि 

में ) दुण्डो से म्रवाडित होती है | वस यही ज्यौतिप आधार इस ूंत्र के 

है । रचनाकाल का पत्ता देता है 

7 हिन्दू लोग चेंद्‌ को अपोस्पेस मानते 

नही है। वह इसर छत ओर अनादि ह। फिर भा यह तो 
ही स्पष्ट है कि सब संत्र एक ही समय के नहीं हैं। ऐसी दशा में रचना 
तालये उस काल से होगा जब वह मंत्र पहिले पहिले क्रिसी ऋषि के द्वारा आवि- 
भूत हुआ । 

झ्र 
है अथात 

| 2 चाँ[ 
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इस बातों से यह निष्कष निकलता है कि वेदों के रचयिताओं की 
जनश्रुति तथा स्मृति काफी लंबी थी फिर भी उनका यह कहना था कि 
वृत्न को भार कर सप्त सिन्धुओं में जल् को प्रवाहित कराना इन्द्र का 
प्रथम पराक्रम था । इससे यह स्पष्ट है कि इनको किसी भी दूसरे देश 
फी स्वृति नहीं थी। 

सप्तसिन्धव देश की सातों नदियों के नाम थे सिन्धु, विपाशा 

( व्यास ), शुतुद्रि या शतद्गु ( सतलज ), वितस्ता ( मेलम ), असिक्ती 
( चनाव ), परुष्णी ( रावी ) और सरस्वती। इन्हीं सात नदियों के 

कारण इस प्रदेश का नाम सप्तसिन्धव पड़ा था । इसके अतिरिक्त और 
भी नदियों थीं। सरस्वती के पास ही दृषद्गवती थी। सिन्धु में तृष्टामा, 

सुसतु, रसा, श्वेती, कुमा. गोमती, मेहल्ु और क्रुमु गिरती थीं । सिन्धु 
का नाम सुधोमा और विपाशका आर्जिकीया भी था। ऋकू १०-७०,५ 
में गंगा यझुना का नाम भी आया है पर यह नामोद्देश मात्र है। इससे 
इतना ही प्रमाणित होता है कि मंत्रकार को इनका पता था। यों यह 

सप्तनसिन्धव के बाहर थी। 
आज फल हिन्दुओं में गद्ला और यमुना का महत्त्व है। गंगा का 

माहात्म्य अन्य सभी नदियों से बढ़ा चढ़ा है | गंगा इस लोक में 
अभ्युदय और मृत्यु के उपरान्त मोक्ष देती हैं। गंगा, गंगा ऐसा 
कहने से ही सदूगति आप्त होती है।गंगातट से सौ योजन, चार सौ 
कोस, पर पड़ा हुआ व्यक्ति भी गंगा को पुकारने से विष्णुलोक को 
जाता है। वैदिक काल में यह बात न थी। उन दिनों सिन्धु और 
सरस्वती का ही यशोगान होता था। उन्हीं के तट पर आ्यों की 

बस्तियां थीं और ऋषियों के तपोंचन थे। सिन्धु और सरस्वती ही 
ऐहिक तथा आमुष्मिक उन्नति की सोपान थीं। ऋग्वेद के दृशम मण्डल 

का ७५ वां सूक्त सिन्धु की महिमा गाता है। इसके पहिले ही मंत्र में 
कहा है :-- 

प्रचववरी णामतिसिन्धुरोजसा 

सिन्धु नदियों में सबसे ओजस्व॒ती है । दूसरे मंत्र में कहते हैं :-- 
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प्रतेरद्द्टरुणों यातवे पथःसिन्‍्धों ;--- 

हे सिन्धु आरम्भ में वरुण ने तुम्हारे गमन के लिये सार्ग खोदकर 

बनाया | सातवें मंत्र मे कहते हैं :--- 

आजीत्येनी रुशती महिला परिजयांसि मरते रजांसि | 

अदब्धा तिन्धुरपसामपस्तमाश्वा न चित्रा वषुपीव दर्शता ॥ 

सिन्धु सीधे बहने वाली श्वेत वर्ण दौप्यमाना वेगवती अहिंसिता नदियों 
में अपस्तमा ( श्रेष्ठ नदी ) है| वह घोड़ी की भाति चित्रा ( प्रशलनौया ) और 
सुन्दर स्री की भाति दशंनीया है। 

सरस्वती की प्रशंसा में तो कलम ही तोड़ दिया है। जो वेद मंत्र 

इस सम्बन्ध में मिलते हैं वह काव्य के उत्क्ष्ट उदाहरण हैं। उदाहरण 

के लिये इन 'अवतरणों को देखिये :-- 

चोदथबित्ली सूद्तानां चेतन्तीहुमतीनाम्‌ । यज्ञ दधे सरस्वती 

( ऋकू १-३,११ ) 
सरस्वती ने जो सूह॒तो ( सत्य बातों ) की प्रेरिका है और सुमतिमान 

मुनुष्यों की शिक्षिका है, हमारे यश् को धारण कर लिया है ( स्वीकार कर 
लिया है ) 

इयम्‌ शुष्मेमिबिसतला इवारुजत्सानु गिरीणां तविषेमिरूतिमि: | 

पारावतप्तीमवसे सुवृक्तिमिः सरस्वती मा विवासेम घीतिमि 

( ऋक्‌ ६-६१,२ ) 

नदी के रूप मे प्रकट होकर सरस्वती ने ऊँचे पहाड़ो को अपनी वेगवान्‌ 
विशाल लहरों से इस प्रकार तोड़ फोड़ डाला है जैसे जड़ों के! खेोदने वाले 
मिद्दी के ढेरों या दीलों के तोड़ डालते हैं। आवे हम लोग इस किनारों 
के तोड़ डालने वाली कौ अर्चा करें और अपनी रक्षा के लिये स्तुतियों और 
यज्ञों से इसके तुष्ट करें | 

लिपपस्था सत्तपातु: पच्चजाता वर्धयन्ती । वाजे वाजे हव्यामूत 

( ऋक्‌ ६-६१,१२ ) 
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चिलोक में निवास करने वाली सतधातठ" ( सात अवयबों वाली ) पंच 
जाति के दद्धि देने वाली सरस्वती का हर युद्ध मे आहान किया जाय। 

उत स्थान: सरखती जुपाणोष श्रवत्ठुभया वल्ञे अस्मिन | 

सितनुमिरनमस्यैरियाना राया युजा चिटुच्तरा सखिस्य: ॥ 

( ऋषक्‌ ७-५५,४ ) 

शोभनधना सरस्वती इस यज्ञ मे कृपा करके हमारी र्ठ॒तियों के उुमें। 
वह अव्यय धन से सम्पन्न है और अपने मित्रों के लिये उल्क्ृष्टतरा ( बहुत सुख 
देने वाली ) दे । देवगण घुटने टेक कर उतके पास आदें | 

सप्तसिन्धव की चारों ओर की सीमाओं के दिषय में विद्वानों से 

बड़ा सतसेद रहा है ओर अब सी कोई सर्वेसम्सत सिद्धान्त स्थिर नहीं 
हुआ है। बात तो यह है कि यदि सप्तसिन्धव के तत्कालीन भूगोल 
का स्वरूप निश्चित हो जाय तो स्थात्‌ आर््यों के निवास स्थान की 

समस्या स्वतः सुलम जाय | मैं स्वयं मायः उस विचार से सम्सत हूँ 
जिसे ए० सी० दास से ' ऋग्वेदिक इस्डिया ? सें प्रकट किया है । इसमें 
उन्होने इस प्रश्न का विस्तृत विवेचन किया है। यहाँ पर वह तके बहुत 
संक्षेप में दिये जा सकते है । 

इस मत के अनुसार सप्तसिन्धव के उत्तर से हिमालय पहाड़ था 

आर उसके बाद एक समुद्र था जो वत्मान तु्किस्तान के उत्तरी सिरे से 
आरन्स होता था और पश्चिस में ऋृष्णसागर तक जाता था। इस 

समुद्र के उत्तर सें फिर भूमि थी जो उत्तर भ्रुव प्रदेश तक चली जाती 
थी । दक्षिण सें भी एक समुद्र था । उस जगह आज राजपुताना है। यदद 
समुद्र वहों तक चला जाता था जहाँ आज अली पहाड़ है। पश्चिम 
सें यह अरब सागर से मित्रा हुआ था। पूर्व में भी एक समुद्र था। 
यह समुद्र हिसालय की तलहटी के नीचे नीचे प्रायः सारे युक्तप्रान्‍त 

..._< सातअवयव--सात सातअबयब--सात नदी या गायत्री आदि सात बैंदिक छुन्द । 

पंचजाति--आय्ये सम्भवत- पाच समुदायों में विभक्त थे। वेदों में पंचजना 
बहुत आता है। 
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ओर बिहार को ढेंकता हुआ आसाम तक चला गया था! पश्चिम में 
सुलेमान पहाड़ था। इस ओर भी पहाड़ के नीचे समुद्र की एक पत्तली' 

गली थी । 

यह सारा वर्णन विलक्षण प्रतीत होता है। सप्तसिन्धव आयः वही 
प्रदेश है जिसका नाम आज कल पञ्ञाव--कश्मीर है। उसके आस- 
पास कहीं समुद्र का पता नही है । परन्तु इस प्रकार तो बह उत्तर, पूर्व 
ओर दक्षिण सें समुद्र से घिर जाता है और पश्चिस में भी थोड़ा सा 
समुद्र आ जाता है। पुस्तक में दिये नक्शे से यह सूरत स्पष्ट हो 
जायगी। इसका ताप्तय्य यह है कि पिछले २५--५०,००० वर्ष में 
भारत की भौगोलिक बनावट में बड़ा उलट फेर हो गया है। 

भूगर्स शास्त्र इस वात का समर्थन करता है। उस सारे शाख्वार्थ 
का यहाँ देना अनावश्यक है पर यह बात सान ली गयी है कि चिन्ध्य- 
तथा और कई पहाड़ो की अपेक्षा हिमालय नया पहाड़ है। जब हिसा- 
लय उठा तो उसके नीचे गहिरा गड्ढा बन गया । वह कई हज़ार वर्षों मे 
भरा। तब तक गंगा यमुना छोटी छोटी नदियाँ थीं। गड्ढे के भरने पर 
ज्यों ज्यों समुद्र हटता गया त्यों त्यों यह भी आगे बढ़ती गयी, यहाँ 
तक कि यमुना गंगा में आ मिली और गंगा समुद्र मे मिलने के लिये 
गंगासागर तक चलो गयी । समुद्र के हटने के वाद ही ब्रह्मपुत्र आसाम 
के मार्ग से बंगाल में आकर गंगा से मिली। इधर राजपुताने का 
समुद्र भी सूखा । पहिले सरस्वती इसी समुद्र मे गिरती थी। ज्यों ज्यो 
समुद्र सूखा उसकी जगह रेतने ली। पूषे मे जो नदियों हिमालय से 
मिट्टी लाती थीं, उससे युक्तप्रान्त, बिहार और बंगाल बने परन्तु दक्षिण 
मे ऐसी कोई चीज़ न थी। इसलिये मिट्टी न पड़ सकी और पाती के 
नीचे का बाल्ूू रह गया | उस समुद्र की यादगार अब साँभर सील रह 
गयी है। सरस्वती जो किसी समय महा चदी थी आज एक छोटी सी 
नदी रद गयी है। बह राजपुताने की रेत में आकर समाप्त हो जाती 
है। अब सरस्वत्ती चाप तक का लोप हो गया है। घम्घर नाम रह गया 
है जो स्थात्‌ रशइती के लिये भी आता है। हिन्दू लोग अपने चित्त 

आ० ६ 
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को थों सन्तोष दे लेते हैं कि सरस्वती की गुप्त धारा प्रयाग में चिवेणी 
संगम में विद्यमान है। उत्तर का ससुद्र भी अब सूख गया। उसकी 
यादगार कास्पियन सागर, अरल सागर तथा उस श्रदेश की दूखरी 

बड़ी बड़ी भीलों की बदौलत बनी हुईं है। जहाँ पश्चिम का समुद्र सुले- 
मान पहाड़ तक जाता था वहाँ आज सिन्ध प्रान्त का एक साग बस 
गया है। इस संबंध में प्रथम परिशिष्ट अवश्य देखना चाहिये। 

भूगमे शासत्र के अनुसार यह परिवर्तन पिछले २५ से ५० हज़ार 
वर्ष के भीतर हुए है। देखना यह चाहिये कि वेदों/ में इन वातों की 
ओर कहीं संकेत है या नहीं। यूरोपियन विद्वानों ने इन संकेतों को 
ढंढना अनावश्यक ससमा। किसी ने असाण उनके सामने रखने का 
प्रयत्न किया भी तो उन्होंने अपना अस्वारस्थ दिखलाया। इसका 
कारण यह था कि एक तो वह थवेदमंत्रों को इतना पुराना मानने को 
ही तैयार नहीं होते थे, दूसरे यह बातें उनके मध्य एशिया वाले संत 
के विरुद्ध जाती थीं । 

बह तो यहाँ तक मानने को तैयार नहीं थे कि बेदिक आ्यों को समुद्र 
का अत्यक्ष ज्ञान था। उनका यह कहना था कि या दो वेदों में समुद्र का 

कहीं उल्लेख नहीं है, या यदि है तो बह सुनी सुनायी बातों के आधार 
पर । ख्र्य आशर्य्यों के देश में समुद्र नहीं था। उनको ऐसा कहने का 
अवसर यों मिल जाता है कि सिन्धु शब्द ससुद्रवाची होने के साथ ही 
सिन्धु नदी का नाम है और सामान्य नदी के भी अर्थ में आता है। 
इसलिये प्रसक्ष के अनुसार टीका करनी होगी | ऋग्वेद के १ ले मंडल 
के ४६ वें सूक्त का दूसरा मंत्र अश्विनों को सिन्धुसातरा कहता है। 
यहाँ सिन्धु का अर्थ समुद्र ही हो सकता है, क्‍योंकि सूय्योद्य के पहिले 
दोनों अश्विन पूर्व समुद्र से उसी श्रकार निकलते हैं जेसे बचा माता के 
गर्भ से निकलता है। यहाँ समुद्रमातय का अथे है समुद्र है माता 
जिनकी ! | परन्तु ३ रे मंडल के ३६ वें सूक्त के ७ वें मंत्र में स्पष्ट दी 
इस शब्द का प्रयोग नदी के अर्थ भें हुआ है। “ समुद्रेण सिन्धवों याद- 
भाना इन्द्राय सोम सुघुत भरनन्‍्तः” जैसे समुद्र से संगति की याचना 
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करने वाली सिन्धुएं उसको जल से भरती हैं, वेसे ही अध्वयु आदि 
यज्ञ करने वाले इन्द्र को सोम से तुष्ट करते हैं । ऋक्‌, सं० ५, सूक्त ८५ 
का ६ वां मंत्र कहता है :-- 

इसासूलु कवितनस्व साझा महाँ देवस्थ न किरादधर्ग | 

एक यदुदना ने पुखन्त्येनीरा सियन्तीखनयः रामुठस्‌ ॥ 

यह महाप्रज्ञ देव वरुण की महतो साया है कि उतनी थगयती सद्विया 
मिलकर भी समुद्र को जल से नहीं सर नकती | 

ऋक ७--८८,३ मे वशिष्ट कहते हैं 

आवदुहाप कम्णत्र नाव अपयत्त न दबरियाय सब्पन | 

आधियदयास्ट्रसिशच्सय प्रेस इसायाबा शनेदाम ॥ 

जब वरुण के प्रमन्न होने पर में उसके साथ साब में समुद्र के सन्त में 
गया तो वर्चा और सो नाव चल रही थी उनके साथ टम चले आर गमुद्र की 
लहरो में भूले का गा सुख मिल रण था । 

प्रथम मण्डल के ११५ वे सूक्त के ४ थे और ५ वे मंत्र में यद्ध कथा 
है कि भुज्यु अपने साथियों के साथ समुद्र स॒ सीन दिन रात तक इधर 
उधर भदकता रहा। उसमो अश्विनो ने वद्दों से बचाया | चहाँ पर 
समुद्र के विशेषणों मे आलंबन रहित, भूजदेश रहित, सहारे के लिये 
पकड़ने योग्य शाखा आदि से रहित ऐसे शब्द आये हैं। 'अश्विनों की 
नौका को शत्तपद कहा है । सौपद का अर्थ सम्भवत. सौ डांडो से खेयी 
जाने वाली होगा । कम से कम चह बड़ी नाद, जहाज का सूचक है। 

इन अवत्तरणो से यह तो स्पष्ट हो जाता है कि इन आस्यों को 
समुद्र का परिचय था और ऐसा मानने के लिये कोई कारण नहीं है कि 
यह वात्त सुन्नी सुनायी कहानियों के आधार पर कही गयी हैं | अब यह्‌ 
देखना है कि जिन समुठ्रो का उनको पता था वह उनके देश के किस 
आर थ। दृशम मण्डल के १३६ वें सृक्त का ५ वां मंत्र कहता है :-- 

वातस्यारब। वादों: ससलायो देवेगितो मनिः 
उयान्र उद्धावाक्षेति यरच्पर्च॒ उतापर: ॥ 
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वायुभोक्ता, द्योतमान सूर्य जेसे रूपवाले, वाझु के सखा मुनि ( करिक्रत 
नाम के ऋषि ) दोनों समुद्रो के पास जाते हैं । कौन दोनो समुद्र, वह जो पूर्वा 
मे है और दूसरा जो पश्चिम्र सें है। 

यह स्पष्ट है कि पश्चिम का समुद्र वही होगा जिसमें सिन्धु गिरती 
थी और पूर्व का समुद्र वह जिसमें उन दिनों गंगा यमुना गिरती थीं। 
यह शब्द बंगाल की खाड़ी के लिये नहीं आ सकता। ऋग्वेद में गंगा 
की पूष की न तो किसी नदी का नाम है न किसी स्थान का। पूर्वी समुद्र 
तो उन दिनो वहाँ था जहाँ आज युक्तम्रान्त बसा है। कहीं कहीं पर 
चारों ओर के समुद्रों का भी उल्लेख है । उदाहरण के लिये :-- 

रायः समुद्रोश्च्त्रोस्यम्यं सोमविश्वत। । आपवस्त सहरित्रणः 

(ऋक्‌ ९--३४,६ ) 

है सोम घनपूर्ण चारों समुद्र तथा सहसों ( अर्थात्‌ अपरिमित ) कामनायें 
हमको पूर्णतया दो । 

जहाँ जहाँ सरस्वती के समुद्र में गिरने का जिक्र आया है वहाँ वहाँ 
दक्षिणस्थ समुद्र की ओर तो साफ़ ही संकेत है। पर्वत का कितना 
अच्छा वर्णन है :--- 

शुवा एवं व: फितरों थुगे अुगे च्लेमकामास: सदतो न युआते | 

अजुर्यासों हरिपाचों हरिद्रत आा थां रवेण पृथिवीमजुश्रुवः ॥ 

युग भुग यह पहाड़ शव अचल खड़े हैँ | ऐसा प्रतीत होता है कि इनकी 
सभी इच्छाए, परिपूर्ण हो गयी हैं और इन्हे कहीं आने जाने की आवश्यकता 
नहीं है| इन्होंने सोम का भोग किया है, जराहीन हैं। हरियाली से मरे हुए 
हैं और प्थिवी को मधुर रव से (चिड़ियों के कलगान या पेड़ो में से बहने 
वाली हवा की आवाज़ से ) परिपूर्ण करते हैं। 

उस समय भौगसिक उपद्रव भी हुये थे, उनकी ओर इस अकार 
संकेत है :--- 
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गे पा।यी नायगानायरहेगः पायतानकापता अरूगात | 

यो -ग्यरक्षि वियये दर्रीयों यो बायस्तस्ात्स जवाप्त इच्द्र: ॥ 

( ऋक २--१२,२ ) 

लोगो, इन्द्र वह है जिसने व्यथित ( हिलती डोलती ) पथिवी को 

हंढ जिया, जिसने कुपित ( इतस्ततः चचल) पव॑तो को शान्त किया, जिसने 

विस्तृत अन्तरिक्ष को फेलाया, जियने आकाश को स्थिर किया | 

उसी प्रचार २ रे मंडल के १७ सुक्त का ५ वां संत्न कहता हैः-- 

स ग्राचीनानयव॑तानू हहदोजसा घराचीनमलगोदपागप८ | 

अधारयत्वविवी विश्वधाय सयस्तश्नान्यायया ग्रायवरारा: ॥ 

उसने प्राचीन इधर उधर चलनेदाले परढ॑तों को अपने वन से दृढ किया, 

बादलों के जलको नीच गिराया, विश्ववारिशी पृथ्वी को स्थिर किया और 

युलोक, आकाश, का स्तम्भन किया । 

प्रत्यक्ष ही इन मंत्रों मे उस काल की स्मृत्ति है जब कि दिमाल- 

यादि पर्वत भूगर्भ से ऊपर उठ रहें थे, भूकम्प पराबर आते थे, 
ज्वालासुख विस्फोट होता था। भूगर्ग शास्र के अनुसार उस समय 

पृथ्वी पर यही सब परिवतेन हो रहे थे । 

सप्तसिन्धव के सस्वन्ध से यह तो लिखा जा ही चुका है कि वह 

शीतग्रधान था । सर्दी कड़ी पड़ती थी इसका बड़ा प्रमाण यह है. कि 

साल की गणना हिसो से करते थे। साथ ही वर्षो भी खूब होती थी। 
एक अवतरण हस दे चुके हैं। दो एक और देना पय्योप्त हैः-- 

अदर्दएत्गसजों विलानिसयर्णकापवददाधमा अरस्गाः | 

महा-ठमिल्त पर्वत वियह: तुजोविश्वारा अवदाननव हसू ॥ 

( ऋकू ५-३२, १) 
दे इन्द्र तुमने वादलो को फाड़ टाला, तमने जल के प्रवाह के द्वार 

खोल दिये, तुमने अवरुद्ध धाराओं को मुक्त कर दिया और दानव ८ बृच्न ) 
को मार कर जल को गिराया | 

इसी प्रकार प्रथम मण्डल के ५४वें सूक्त का १०वां मंत्र कहता हैः-- 
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अपायतिष्ठददखहबरं तमोन्तर्वृश्रस्थ जहरेंडु पर्वतः | 

अमीमिन्द्रो नद्यो बत्रिणा हिता विश्वा अनुष्ा: प्रवणेष जिन्नते ॥ 

जल की धारा को जँवघेरे ने रोक लिया था। इत्र ने अपने पेट में वादल 

रख लिया था | इन्द्र ने उतको मार कर जल को पृथ्वी के नीचे से नीचे 

भागों पर गिरा दिया । 

इस भ्रकार के मंत्र यह दिखलाते हैं. कि वषो-सामान्य वषों 

नहीं, वरन्‌ गहिरा जलपात--उन लोगों का बहुत ही परिचित दम्बिषय 

था जिसका वर्णन वह लोग बारंवार उसी प्रकार करते हैं. जैसे पीछे के 

कवि व्ों के वर्णन में मुग्ध हो जाते हैं । यह भी ध्यान देने की बात है 

कि भीष्म का इस प्रकार उल्लेख नहीं आता | इससे यह अजुमान द्वीता 

है कि बहाँ बहुत गर्मी नहीं पड़ती थी । आज उस प्रदेश में यह बात 

नहीं है । पंजाब में जाड़ों में तो कड़ी सर्दी पड़ती है परन्तु गर्मियों सें 

गर्मी भी उतनी ही कड़ी पड़ती है। वो साधारण होती है। इस ऋतु 

परिवर्तन का कारण यह है कि इस आन्त के चारों ओर का समुद्र 

सूख गया और एक ओर पाती की जगह विस्ठ॒त मरुभूमि ने ले ली है। 

इन समुद्रों से भाप बसकर वंषों भी होती थी और पहाड़ों पर बफ़ी 

भी जमा होती थी। अब दोनों बालों में कभी हो गयी है। इसलिये 

जलवायु सूखा हो गया और नदियों में भी उतना जल नहीं रह गया। 

यही वह अदेश था जिसमें वेदों के अलुसार आय्ये लोग रहते थे । 

इसको देवकतयोनि--ईश्वरनिर्मित देश सानते थे । इसके पहाड़, इसकी 

भूमि, इसकी नदियां, उनको प्यारी थीं। यहीं उनकी संस्कृति का उदय 

ओर विकास हुआ | यहीं उनका अस्युद्य हुआ और चह्दीं उनको 

निःश्रेयस की दीक्षा मिली। यह पुनः पुनः स्मरण रखने की बात है कि 

वेद कहीं इस बात का संकेत भी नही करते कि इस अदेश में बसने 

के पूर्व आय्यों के पूरवेज कहीं अन्यत्र बसते थे। उनको न तो गंगा से 

पूर्व के भूभाग का पता था न अफगानिस्तान के पश्चिम के किसी देश 

का परिचय था। अतः वह इसी को अपना आदि निवास [मानते थे 

और आज तक भी हिन्दू ल्लोग परम्पस्या ऐसा ही मानते आये हैं। 



पाँचवोाँ अध्याय 

अवेस्ता से संकेत 

जैसा कि हम पहले कह चुके हैं. पारसियों, अथांत्‌ प्राचीन ईरानी 
आर्य्यों, के धर्म्म अंथ का नाम अचेस्ता है। वह ज़ेन्द अथोत्‌ पुरानी 
ईरानी ( फारसी ) भाषा में है जो वेद्क संस्कृत से बहुत मिलती है। 
उदाहरण के लिये इन वाक्यों को देखियेः--- 

हत ता ऊर्वाता सशया या मबजदाओों ददाता ख्रीति चा अनीति 

चा.,,थत्त ऐपि तार्ईश अघहती ऊश्ता ( यादा ) 

मज़्द ने हमको जो यद्द दो स्व ( आत्माए, दीं ) इनमे से जो ऊची है बह 
धर्म्म की ओर संकेत करती है और नीची अनीति की ओर ले जाती है। 
हमारे सब काम इन्हीं दोनो के द्वारा होते हैं । 

कृत वे चत्रेम यजदा, यथा ज्ाद्यों हल्‍्पी,...परे वरखेगा,..यथा 
,«अवेद्यास, ....अपेनी पति (यात्रा ) 

हे मदद, हमको सिखाओ कि वह कौन सा उत्तर्ग, कौनसा बैर्ण, कौन 
सा वैराग्य है जो हमको तुमसे मिला दे और आत्मज्ञान करा दे। 

अवेस्ता के अछुसार जगत का रचयिता, धारयिता, धर्म्मंतत्व अहुर 
मजद | अमुरमहत-- महा अछुर था महत्‌ ( पराबुद्धि ) सम्पन्न असुर 
या असुर मेधा ( मेधा दनेवाला ) असुर |] है। स्मरण रहे कि वेदो में 
भी देव या इंश्वर के लिये असुर शब्द का अ्रयोग हुआ है. और बृच्नासुर 
दैत्य को देव कहा गया है। इनका नास वरन ( वरुण ) भी है। यह 
असुर विश्ववेदा ( स्व असुर ) भी कहलाते हैं। इनके साथ ही 
जयत्‌ में एक अधम्स भी है। उसका नाम अंग्रसेन्यु है। वह अझुर 
महत्‌ के कामो में विन्न डाला करता है और उसको सफलता भी होती 
है पर अन्त में उसकी हार होगी । 
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इस धर्म की मुख्य बातें अवेस्ता में ऐसे उपदेशों के रूप सें दिख- 
लायी गयी हैं जो समय समय पर असुर भमहतने ज़रथुश्त्र को दीं। 
जरथुश्त्र को अवेस्ता का ऋषि कहता चाहिये। उन्होंने धम्मे का 

प्रवतेन किया इसलिये कुछ लोग इसको जरथुश्त्री धर्म कहते हैं । 

अवेस्ता की पहिली पुस्तक वेन्दिदाद के अथम फर्गर ( अध्याय ) 
में कुछ ऐसे वाक्य हैं. जिससे आउ्यों के आदिस निवास की ओर 
कुछ संकेत होता है । उनका आगे काम पड़ेगा । इस लिये हम उस 

फर्गद का अजुवाद दिये देते हैं:--- 

१२. अहुर्मजद ने स्पितम' ज़रथुश्त्र से यों कद: 

२. मैले प्रत्येक देश को उसके निव्रासियों की दृष्टि में प्यार बना दिया 
है, चाहे उसे कोई गुण न हो | यदि मै ऐसा न करता कि हर देश के रहने 
वाले अपने गुणरद्दित देश से भी प्यार कर, तो सारी पृथ्वी के मनुष्य ऐटर्यन 
वेइजो पर ही आक्रमण कर बैठते । 

३. मैं, अहुरमज़्द, ते जिन अच्छे देशों की सृष्टि की उनमें सर्वप्रथम 
ऐग्यंन वेइजो* है, जो शुभ नदी दैत्य के किनारे है। 

तब वहा अग्र मैन्यु आया। वह मृत्युस्वरूप है। उसने अपनी माया से 
नदी में सर्प ४ उसन्न किया और जाड़े का ऋतु उत्पन्न किया। यह देवों" 
का काम है| 

१ स्पितम--सवबसे वड़ा धर्म्मात्मा, उदार, उपकारी । 
२ ऐस्सन वेइजो---आस्यों का बीज । इस देश का जो वर्णन दिया गया है 

उससे अनुमान किया जाता है कि यह स्थान कही प्र वप्रदेश में है। कुछ लोग सम- 
मते हैं कि यह स्थान ईरान के उत्तर में कही है। 

३ अरक्‍्सीज नदी को ही दैत्या समझते हैं। पर वहां दस महीने के जाडे 
वाली बात नहीं घटती । इस शब्द का उच्चारण प्राय. ईरान वेज होता है। यह भी 
कहना आवश्यक है कि स्वतंत्र रूप से बेइजों या वेज जैसा कोई शब्द नहीं है 
जिंसका अर्थ वीज हो । 

४ अरकक्‍्सोज नदी के किनारे सर्प मिलते हैं। परन्तु मूल में अदि शब्द आया 
है । अहि का अर्थ सर्प भी है परन्तु यह स्मरण रखना चाहिये कि बुन्नासुरवध की 
कथा में बेद में दत्नासुर को अहि कहा गया है । 

५, वेदों में कही कही असर उसी अर्थ में आया है जो उसका जुँनद में है। यह 



( ४९ ) 

४, वहाँ जाड़े के दस महीने हैं, गर्मी के दो महीने हैं | यद्द दो महदीने 
भी जल के लिये, पथ्वी के लिये और वृक्षों के लिये ठडे है। वहाँ अपनी सारी 

बुराइयों के साथ जाड़ा पड़ता है। 

५४. मैंने जो दूसरा अच्छा देश बनाया वह सुग्ध* सें का मैदान था| 
तब वहाँ अंग्र मैन्यु आया, जो म्ृत्युस्वरूप है | उसने अपनी माया से 

स्कैत्य मक्‍्खी उत्पन्न की जो गाय वैलो को मार डालती है | 

३. मैंने जो तीसरा अच्छा देश बनाया वह बलवान, पवित्र मोउरुः था। 

तब सृत्युस्वरूपी अंग्रमेन्यु ले आकर अपनी माया से पापात्मक वासनाओ 

को उत्पन्न किया | 

७, मैंने जिस चोये अच्छे देश की सृष्टि की वह ऊचे भाडोवाला सुन्दर 
ब्रिब्ध था | 

तब अग्रमैन्यु ने, जो मृत्युरूपी है, आकर अपनी माया से ब्रवट उत्पन्न 
किया | 

८. मैंने जिस पाँचवे अच्छे देश की सृष्टि की वह निशयर है जो मोउझ 
ओर बरिव्ध के बीच मे है। 

वहा मृत्युस्वरुपी अग्रमैन्यु से आकर अपनी माया से अश्रद्धा का पाप 

उत्पन्न किया । 

९. मैने जिस छुठे अच्छे देश की सृष्टि की वह हरोयु" ओर उसकी , 
भील है। 

वहा मत्युरूपी अपमैन्यु ने अपनी माया से रगीन ( छीटेदार ) मच्छर 
उत्पन्न किया | 

वही अथ है जो पीछे से सुर शब्द का हुआ । सुर का अर्थ है देव। अवेस्ता में देव 
शब्द उसी अधथ में अयुक्त होता है जिस अर्थ में बेदों में देत्य शब्द आता है। यहो 
बात आज तक फूरसी में देव शब्द मे चली आयी है। 

१ सुश्थ सम्भव॒त” समरकन्द, मध्य एशिया में 

२ सोउरु---सम्भवतः दक्षिणी रूस में सर्व 
है वरिव्ध--सम्भवत्‌- बल्खू (वोख़ारा के पास, तुर्किस्तान में ) 
४ निशय--ठीक नहीं कहा जा सकता । इस नाम के %ई नगर थे पर सोउरु 

और बरिब्ध के वीच में किसी का पता नहीं चलता । 

५ हरोयु-हेरात । वहां किसी झील का ठीक पता नही चलता। 

आ[० ७ 
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१०, जिस सातवें अच्छे देश की मेने दृष्टि की वह दुष्ट छायाओं वाला 

बैकरेत * था| 
वह झत्युस्वरूपी अंग्रमैन्यु ने आकर अपनी माया से पैरिक ज्ञावैतिः को 

उत्पन्न किया जो करशस्प३ से चिपक गया | 

११, मैंने जिस आय्वें अच्छे देश की स॒ष्ठटि की वह अच्छी गोचरभूमि 
बाला उर्व* था। 

बहा सत्युस्वरूपी अग्रमैन्यु ने अपनी माया से अभिमान का पाप उत्रन्न 

किया | 

१२. नवा अच्छा देश जिसकी मेने सष्टि की वह वेहकन मे ख्लेन्त" था| 
वह मृत्युस्वरूपी अग्रमैन्यु ले अपनी माया से उस पाप को उत्पन्न किया 

जिसके लिये कोई प्रायश्चित्त नही है अर्थातू अप्राकृत्तिक पाप। 

१३, जिस दसवें अच्छे देश की मैने स॒ष्टि की वह सुन्दर हरहवैति* ह। 
वहा सृत्युस्वरूपी अप्मैन्‍्यु ने अपनी माया से उस पाप को उत्पन्न किया 

जिसके लिये कोई प्रायश्चित्त नही है, अर्थात्‌ मुरदों को गाड़ने का पाप० | 

१ वेकरेत--कुछ लोग का खयाल है कि यह फापुल (काधुल) का नाम है। 
२ अवेस्ता में एक प्रकार की देवकन्याओं का जिंक आता है जिनकी कभी कभी 

तो दुष्ट देवगण ( अरयोत चैंदिक शब्दों मे दैत्यगण ) उठा ले जाते है और फिर 
उनका उद्धार होता है ; कसी कभी वह देवों से मिलकर अच्छे लोगो को छलती हैं । 
उनका स्वरूप अप्सराओं जैसा हुआ । यही पेरिक शब्द पीछे से परी हो गया। 

३ करूशस्प एक वीरात्मा थे। उन्होने कई अच्छे और उलेख्य काम किये। 
अन्त में वह ज्ञाथेति नामी पेरिक के चश में आगये । उसने उन्हें निद्रावस्था मे अंग्र 
सेन्यु को सोप दिया । अभी वह सोतें पडे हुए हैं पर एक दिन उनका भी छुटकारा 
द्ोगा । 

४ उ्वे--कुछ ठीक पता नही चलता । कुछ लोगों का खियाल है कि यह जगह 
कही खुरासान में है । सम्भवतः इस्फुहान के आसपास की भूमि उदे रही होगी। 

[ संस्कृत उदर---दरामरा ] 
५. वेहकन---सम्भवतः जाजेन ( जाजिया १ )। रुनेन्त उस अदेश की एक नदी 

( जाजेन ) का नाम है। 
६ दरहवेंति--हरुत 
७ तृतीय फूर्गंदे में अहुस्मज्द कहते हैँ कि यदि कोई मनुष्य भुरदे को एंथ्वी 

में गाइकर दो वर्षा के भीतर न निकाल ले तो उसके लिये कोई प्रायश्चित्त 
नहीं है । रे 



( ७५१ ) 

१४, जिस ग्यारहवें देश की मैने सृष्टि की वह तेज:पूर्ण प्रकाशमाम 

हैतुमन्त* था। 

वहा सूल्युस्वरूपी अग्रमैन्यु ने अपनी साया से यतुओं के जादू* को उस्नन्न 

किया | 

१५, यतुओं का स्वभाव इस ग्रकार अपने को प्रकट करता है; यह 

उनकी कुदृष्टि से प्रकट होता है और जब जादूगर अपने मत्र पढ़ता है तो 
भयानक प्रकार के जादू के काम होते हैं । 

१६, जिस बारहबें देश की मैंने सृष्टि की वह तीनों उपजातियो वाला 

रघठ था | 
वहा अग्रमैन्यु ने अपनी माया से पूर्ण अविश्वास ( अश्रद्धा ) का पाप 

उत्पन्न किया। 

१७, जिस तेरहवें अच्छे देश की मैने सृष्टि की वह बलवान, पवित्र 
चख*४ था। 

वहा मृत्युस्वरूपी अग्रमैन्यु ने अपनी माया से उस पाप को उत्पन्न किया 

जिसके लिये कोई प्रायश्चित्त नही है, अथीत्‌ मुर्दो को जलाने का पाप" | 

१८, जिस चौदहवे अच्छे देश की मैने सृष्टि की बह चतुष्कोण वरेन* 
था जिसके लिये थ तौन* ने जन्म लिया जिन्होंने दाहक* नाम के अहि को 
मारा | 

१ हैतुमन्त्हेल्मण्ड 
३२ यतुओं का जादू--बेदो में भी यठुओं का उल्लेख है। यह एक श्रकार के 

भायावी आणी थे जो भाति भाति के रूप धारण करते ओर दूसरे अकारों से लोगों 
को तंग करते थे । कुछ मनुष्य सी यतठुओ की भाति जादूगर होते थे । यह लोग मंत्र 

पढकर भाति भाति के दुष्ट चमत्कार दिखलाते थे । 

३ रघररई ( एक मत के अलुसार जरथुदत्र का जन्मस्थान ) 
४ चख--अज्ञात | ख़ोरासान में चखे नाम का एक नगर था। कुछ लोग सम- 

भते है क्रि यह वही स्थान है । 
४. आठवें फूगई में अहुस्मज्द कहते हैं कि यदि भज्द के उपासक किसी को 

मुद्दे जलाते देख लें तो उसे सार डालें । 
६ वरेन--थ्वी पर कहा है, इसका पता नहीं। कथा यह है कि चतुष्कीण 

वेरन ( संस्क्त वरुण-आकाश, स्वर्ग ) में ७ थेतौन आध्व्य ने अहि दाहक को 
मारा जिसको ३ मुँह, ३ सिर, ६ ओखें थो। ८ ऋषेद के अबछुसार त्रैतन या 
ब्रित आप्त्य ने अदहि को मारा जिसके ३ सिर और ६ आँखें थी । 
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तब वहा मृत्युस्वरूपी अग्रमैन्यु ने अपनी माया से स्रियों भें असाधारण 
रक्तत्ाव" और विदेशी नरेशों का अत्याचार उत्पन्न किया | 

१९, जिस पन्द्रहवे अच्छे देश को मेने उत्पन्न किया वह हस हिन्दु* था | 

तब मृत्यु स्वरूपी अंभ्रमैन्यु ने अपनो माया से स्त्रियों में असाधारण प्रसव 
और भीपण गरमी उत्पन्न की | 

२०. जिस सोलहवे अच्छे देश की मैंने सृष्टि की वह रघ३ के किनारे 
की भूमि थी, जहा लोग बिना सिर< के रहते हैं | 

तब मृत्युस्वरूपी अंग्रमैन्यु ने अपनी माया से जाड़ा उत्पन्न किया, जो 
देवों का काम है। 

२१. और भी कई देश हैं जो सुन्दर, गम्भीर, प्रकाशमान, सम्पन्न और 
उपादेय हैं | 

कुछ लोगों का ऐसा खयाल है कि इस फर्गद भे उन देशों का 
उल्लेख है जिनमें ईरानी आर्यों ने अपने आदिम स्थान से चल कर 
यात्रा की। यह वात ठीक नहीं जँचती । यदि यह सान लिया जाय 

कि ऐय्येन वेइजों उनका मूलस्थान था तो रंघ (इराक़ ) उनका 
अन्तिम स्थान हुआ। पर उनका अन्तिम घर तो ईरान था, उसका 
ज़िक्र ही नहीं है। आदि मे ऐय्येन वेइजों और अन्त में रंघ देने का 
एक कारण यह प्रतीत होता है कि उन लोगों की एक कथा है कि स्व 
से दो नदियाँ; वंगुद्दी और रंघ, निकली थीं, जिन्होंने सारी शथ्बी का 
वेष्ठन कर लिया था। इसलिये इस सूची में वंगुद्दी के किनारे के एक 

नगर से आरम्भ किया ओर रंघ के किनारे आकर समाप्त किया। 

१ यदि किसी श्री को रजोदर्शन के समय या दूसरे समय रक्तल्लाव हो तो 
उसके लिये १६ वें फुर्गद में लंवा चौड़ा विधान दिया है । 

३ हप्तहिन्दु-सप्तसिन्धव 

३ रंघ के किनारे की भूमि - अरविस्ताने रूम-इराक 

४ बिना सिर के लोग-पृथ्वी पर तो ऐसा कोई देश हो ही नही सकता । इसलिये 
इसका ञअथे किया जाता है “ जो लोग अपने सदौर को सदौर नहीं माचते--उद्दण्ड * 

दूसरा अर्थ है “जो लोग धर्म्म के प्रति विद्रोह करते हैं? अथात्‌ जो लोग इस 
सद्धम्म के अनुयायी नही हैं । 
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फिर इन देशों में कोई क्रम नहीं है। यात्रा यदि इस अकार हुई तो 
इसका अर्थ यह हुआ कि आशण्ये लोग कभी पूरब से पच्छिम गये; 
कभी पच्छिम से पूरब गये, कभी उत्तर पहुँचे तो कभी दुक्खिन लौटे । 
यह विचित्र ढंग से मारे मारे फिरना हुआ। इन देशों को छोड़ने के 
कारण भी असाधारण हैं। जहाँ अंभ्रमैन्यु ने गर्मी या सर्दी था कोई 
दुःख दायी जीव जन्तु उत्पन्न कर दिया वहाँ से चले जाना तो समझ में 
आता है परन्तु अभिमान या मुर्दों' का गाड़ा जाना कैसे देशत्याग का 
कारण हुआ यह ठीक ठीक समझ सें नहीं आता । अस्तु, इस फ़र्गद 
से आसयों के निवास के संबंध में विद्वानों फो कुछ संकेत मिलता है । 



छठयां अध्याय 

देवाछुर संग्राम 

देव शऋ'[( दिय्‌ धातु से निकला है, जिसका अर्थ है चमकना। अतः 
जो चममऊता है, प्रकाशमान है, वह देव है। इन्द्र, वरुण अग्नि, सूर्य 
आदि के लिये इस शब्द का प्रयोग हुआ है। असुर बह है जो असु 
वाला है, जिसमें प्राण शक्ति है, जो यलवान है। यह शब्द भी देवों के 
लिये प्रयुक्त हुआ है ।* परन्तु पीछे से व्यवहार में अन्तर पड़ा। यों 
तो जैसा हम दिखला चुके है वृत्र को भी देव की उपाधि दी गयी 
परन्तु ऋग्वेद््‌क काल में ही धीरे धीरे देव शब्द तो इन्द्रादि के लिये 
ओर अपुर शब्द उनके वलवान शबत्रुओ, दैत्यों, के लिये व्यवह्व द्वोने 

लगा। इसके वाद न तो कोई दैत्य देव कहलाया न कोई देव अछुर कह 
कर पुकारा गया | साधारण हिन्दू की तो यही धारणा है कि जो सुर 

(देव ) नहीं हैं वह अ सुर है । 
परन्तु आय्यों की सभो शाखाओं में यह परिवर्तन मह्दीं हुआ | एक 

शाखा ने अछु( शब्द का प्रयोग पुराने अर्थ में जारी रक्खा। उसने 
देवाधिदेव को उसी पुरानी उपाधि अप्तुर महन्‌ ( अहुर मजद ) से 

पुफारने को परम्परा वना रकखो । परिणाम यह हुआ कि एक शाखा 

अप्ठुरोगपकऊ, दूसरी देवोपासक हो गयी | परदिली शाखा के लिये अघुर 

शब्द बुर, देव शब्द अच्छा, दूसरी के लिये अछुर शब्द अच्छा देव 
शब्द बुरा हो गया। एर ने दूसरे को अछुर पूजह यथा देवपूजक कह 
कर निंद्य ठहराया । यह बात आज तऊ चली आती है । उनके बंशजों 
में इन शहरों का इन्हीं उलठे अरथोँ मे चलन है। हिन्दू देवो को पूजता 

१ जैसे, त्व॑ं राजेन्द्र थे व देवा रक्ता नृन्पात्मसर त्वमस्मान्‌ । 
त्व॑ सप्ततिमंघवा नस्तरुत्रस्त्व॑ सत्यो वसवानः सहोदा । ( ऋक १-१७४,१ 2 

इसमें इंद्र को असुर कह कर संवोधित,किया है। 
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और असुरों को कोसता है, पारसी असुरों को पूजता और देंबों को 
गाली देवा है | 

यह विचित्र बात है पर सत्य है। दोनों शब्द प्राचीन हैं, एक ही 
भाषा के सशडार के हैं, किसी समय मे इनके अयोग के विषय मे कोई 
मतभेद नहीं था। परन्ठु पीछे से इस सतसेद ने गहिरे देंष वा रूप 
पकड़ा । अवश्य ही असुर और देव शब्द झगड़े के कारणों के प्रतीक 
वन गये होगे। और वातो मे सी दो रायें रही होगी। वह बातें कया थी 
इसका इस समय ठीक ठीक पत्ता नही चलता। कुछ का अनुमान हो 
सकता है। ऋमशः एक झरूत के अनुयायी देवो के भंडे के नीचे आ खड़े 
हुए, दुसरे पक्ष के सानने वाले असुर सेना मे भरती हो गये। दो दल 
वन जाने के वाद तो छोंटो छोटी वातो का महत्त्व और भी बढ़ जाता 
है और आपस मे विरोध कराने वाली हज़ार वाते मित्र जाती है। एक 
ही उदाहरण लीजिये। बैदिक आय्ये और उनके वंशज आज तक्क मुर्दो 
को जलाते हैं परन्तु पिछले अध्याय में हस देख चुके है कि अवेस्ता में 
इसको ऐसा पाप माना है जिसके लिये कोई आयश्चित्त का विधान ही 
नही है। पारथो लोग कहते है कि झर्दा जलाना अप्रि को, जिसकी पूजा 
की जाती है, अपवित्र करना है | सम्भवव: ऐसे ही विचार आज से कई 
हजार वर्ष पहिले उसके पूर्वजों के मल में उठे होंगे और इस बात पर 
आपस में विवाद हुआ होगा परन्तु यह ऋंगड़ा बढ़ते बढ़ते ऐसा ि। 
गया कि उसका निपदारा असम्भव हो गया। 

तसाशे की बात तो यह है कि यह निर्विवाद है कि दोनो सम्परदायों 
का मूल एक है । वेंदिक उपासना से सझित्र ओर वरुण का बड़ा भहृत्त्व 
है। चहुत स्थलो मे वो इनका मिन्नावरण के नाम से एक साथ आहान 
दोवा है । भिन्न सूर्य्य का नाम है। सुथ्यं प्रकाशमान दिन के स्वामी हूँ। 
वरुण राज के स्वामी है। उंद्र-तारादि से सुशमित आकाश का नास 
वरुण है। आकाश नीलवर्ण है, महाच्‌ विस्तार वाला है। इन गुणों के 
कारण उसको सथुद्र स समता है। अतः वरुण का राज्य समुद्र मे 
पहुँचा | उनको जल के अधिपति का पद शाप्त हुआ । आज कल सिन्न 
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नाम से तो कोई पूजा करता नहीं, सूर्य के नामों का स्तवपाठ करते हुए 
सविता, भग, आदित्य के साथ मित्र शब्द भी आ जाता है। बरुण का 

भी पद गिर गया है। हिन्दू देवसूची सें उनका अतिग्राचीन वेदिककाल 
जैसा महत्त्व नहीं है परन्तु जल के अधिष्ठाता देवता माने जाते हैं । 

अवेस्ता में मित्र का अब भी वही स्थान है। उन्तका नाम सिथ है। 
वह इश्वर की सर्वेत्क्िष्ट अभिव्यक्ति हैं। उनके द्वारा दी आज भी 
पारसी लोग भगवद्दुपासना करते हैं । वरुण भी वरन नास से 
ब्तमान हैं । 

तीसरे देव जिनका वैदिक उपासना में महत्व है अग्नि हैं। ऋग्वेद 
का पहिला मंत्र अम्रि की अचो करता है। 

अमिमीछ पुरोहितसू । यज्नस्यदेवमुलिजम्‌ | होतारं रत्रधातमम्‌ | 

अभि देथों के पुरोहित हैं । पुरोहित का अर्थ है आगे रक्खा हुआ । 
अप्नि में आहुति देकर ही देवों को तुष्ट किया जा सकता है। अतः अन्य 
सभी देवो की उपासना असप्ि के ही द्वारा हो सकती है। आज हिन्दुओं 
में वेदिक पूजा उठ गयी है। यज्ञ यागादि का चलन कम है, इसलिये 
अपि का भी वह पुराना स्थान नहीं रहा । 

पारसियों में अभि का वही पुराना पद है। सूथ्य सब जगह और 

सब समय लक्य नहीं हो सकते अतः सूथ्य के बाद इश्वर की दूसरी 
दिव्य अभिव्यक्ति अप्रि के ही द्वारा पारसी लोग उपासना करते हैं । 
उनके सन्दिरों में जिस आग में नित्य अभिद्दोन्न होता है. वद इज़ारों 

वर्षों से चली आ रही है | 

वेद्क आर्य्यों में सोसपान की श्रथा व्यापक थी । आज यह प्रथा 

ऐसी उठ गयी कि किसी को यह पता नहीं है कि सोम किस पौधे का 
नाम था। पारसी भी आज इस प्रथा को छोड़ चुके है परन्तु वेदों की 
भाँति अवेस्ता में भी सोम की सहिमा गायी गयी है। उसका नाम होस 
दिया हुआ है । [ स का द हो जाना इैरानी उद्यारण की विशेषता है 
यया सप्त का दृ॒प्त, सिन्‍्धु का हिन्दु ]। वायु तथा और भी कई वेदिक 
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देव और महापुरुष इसी प्रकार मिलते हैं। वेदों मे विवस्वान्‌ ( सूथ्ये ) 
के पुत्र यम का जिक्र है। अवेस्ता में यह विवनघत के पुत्र यिम हो 

जाते है । 
परन्तु जहाँ इतनी बातें मिलती है वहाँ एक बात मे आकाश पाताल 

का अन्तर है | वेदिक आपय्ये मित्र, वरुण, अभि, झुद़, भग, पूषा, दोनों 
अश्विनों का नाम लेता है, उनका स्तव गान करता है, उनकी कीर्ति को 

इस पकार ख्यापित करता है कि वह इनसे बड़ा किसी को नहीं मानता । 

कहीं अग्नि सबसे वड़े अतीत होते है, कही मित्र, कहीं वरुण ओर कहीं 
कहीं यह प्रत्यक्ष प्रकट कर दिया जाता है कि इतने पथक्‌ इंश्वर नहीं हो 

सकते । ऋग्वेद स्वयं पूछता है. “ कस्मै देवाय हजिपा विधेस ” हम किस 
देव को आहुति अर्पित करे और ऋग्वेद ही स्पष्ट उचर देता है. “एक 
सत्त्‌ विप्रा वहुधा बदन्ति'--सहस्तु एक है, विद्वान लोग उसे अनेक 
नामों से पुकारते हैं । 

पर जहाँ यह सब विचार हैं, वहाँ इन्द्र की उपासना भी है। 

जितनी स्तुति इन्द्र की है उतनी किसी और देव की नहीं है, सब देवों 
की मिलकर भी नहीं है | इन्द्र में सब देवो के गुण वर्तमान हैं, वह सब 
देवों से बड़े हैं, वह सबसे बलवान, मेघावी, कीतिमान, तेजस्वी देव हैं, 
उनके वरावर कोई उपास्य नहीं है, उनके समान मलुप्यों का कल्याण 
करने वाला कोई दूसरा नहीं है। इन्द्र, इत्रन्न, इचहा, सधवा, शतकतु 

आदि अनेक नामों से ऋषिगण उन्हे पुकारते है। इन्द्र के लिये जैसे 
स्तव आये हैं उनके उदाहरण स्वरूप हम दो एक देते हैं :-- 

इन्द्रो दिव इन्द्र ईशे पृथिव्या इन्द्रो अपामिन्द्र इतर्वतानाय | 
इन्द्रो बुधामिन्द्र इन्मेघिराणमिन्द्र: क्षेमे योगे हृव्य इन्द्र: ॥ 

( ऋक १०--८९, १० ) 
इन्द्र आकाश और ए्थिवी में स्वामी हैं, इन्द्र जलों के ईश हैं, इन्द्र 

पष॑तों के ईश हैं, इन्द्र वृद्धों के ( पूर्वजों के या अन्य देवों के ) ईश हैं; इन्द्र 
प्रशाबानों के ईश हैं, योग और क्षेम (जो अप्रास्त है उसकी प्राप्ति और जो प्रात 
है उसकी रक्षा ) के लिये इन्द्र ही दृब्य ( ह्ातव्य, आह्वानयोग्य, पूज्य ) हैं। 

अआण० प्ल 



( ८“ ढ़ ) 
यस्पति सु 

घाता घातृणां शुक्‍्वस्य यस्पतिदेव चातारममिमातयाहम्‌ | 

इसे यज्ञमश्विनोगा बृहस्पतिदेवा: पान्तु वजसान॑ न्यर्थात्‌ ॥ 

( ऋकू १०--१२८, ७ ) 

स॒ष्टि करने वालो के भी सष्टा, शुवनों के पति, देव, शज्रुओं के हराने 
वाले, इन्द्र की मे स्तुति करता हूँ । वह जिनके प्रमुख हैं ऐसे सब देव, इदस्पति 
और दोनों अश्विन यजमान की इस बज्ञ से पाप से (अथवा विप्नो से ) 
रक्षा करे । 

त्रिविश्वातु अतिबातशोजसस्तिस्रोनून्ती पते त्रीणिि रोचता । 
अतीद विश्व भरुवत्त ववक्तियाशत्रुरिद्ध जडुण सनादतसि ॥ 

( ऋक १--१०२, ८ ) 
जिस प्रकार निविष्ट ( अर्थात्‌ तेहरा वठ हुआ ) रस्सा दृढ़ होता है उसी 

प्रकार, दे दृपति इन्द्र, ठुम सब प्राणियों के बल के प्रतिमान हो ( अर्थात्‌ सबसे 
बलवान्‌ हो ), तीनो लोकों और तीनो तेजो ( अर्थात्‌ आकाश में सूर्य्य, अन्त- 
रिक्ष मे विद्युत्‌ और पृथ्वी पर अमि ) को धारण करते हो | इस विश्व को 
ओऔर इसके समस्त प्राणियों को वहन करते हो, ठुम जन्म से ही असपत्न हो । 

आठवे सण्डल के ८७ चें सूक्त सें इन्द्र का बृहत्साम आरम्भ होता 
है । उसके दूसरे मंत्र में कहते है: ल्व॑ सूर्य्यमरोचय: ( उमने सूर्ब्य को 
प्रकाशित किया )। ११वां मंत्र कहता है: त॑ हि नः पिता क्सो ल॑ 
ग्राता शतक्रतों (हें वच्च इन्द्र ठम इसारे पिता हो, हें शतक्रठ इन्द्र तुम 
हमारी माता हो )। ऐसी अचस्था में ऋक्‌ १--१०२, ९) में इन्द्र से थों 
कहना : त्वां देवेदु त्थमं हदावहे ( यज्ञ में में तुमको, जो देवों में प्रथम हो, 

आहान करता हूँ ) सर्वथा उचित है। 
परन्तु आश्चय्य की बात है कि जिन इन्द्र की वेदों में इतनी महिमा 

है, जो देवो में प्रथम हैं, जो सबसे पहिले आहुति पाने के अधिकारी हैं, 
जो सूय्ये के भी प्रकाशक हैं, जो विधाताओं के भी विधाता हैं; जो 
सेधा देनेवाले हैं, उनका पारखियों को पता तक नहीं है, अवेस्वा में 
उनका नाम देवों ( अथौत्‌ दैत्यों में ) आया है । यह बात आकस्मिक 
नहीं हो सकती । मित्र, वरुण, यम, वायु, अभि तो हों और भारत तथा 



( ५९ ) 
०. छ + है ९ में 

ईरान दोनों जगह पूजे जाय॑ पर जिसको भारतीय आय्ये इन सब में 

श्रेष्ठ मानते हों वह वहां दानवो से गिना जाय यह उपेक्षणीय जात नहीं 

हो सकती । इसका कोई गहिरए कारण होगा । 

अब तक जो कारण दिये जाते हैं. उनमें एक अधिक जँचता है। 
ऐसा प्रतीत होता है कि इन्द्र की पूजा बहुत प्राचीन होने पर सी अन्य 

देवों की पूजा के पीछे चली । सूच्ये, चन्द्र, अभि, आकाश, जल) 

प्रत्यक्ष हैं। अजुदूब॒द्ध घुड्धिवाले मनुष्य इनको स्वतंत्र उपास्य मानकर 
पूजते हैं ; जिनकी बुद्धि संस्कृत है. वह इनको एक ईश्वर तत्व के अतीक 

समभते हैं और इन नामों और शुरणों सें एक इश्बर की विभूतियों को 
पहिचानते हैं । बेद और अवेस्ता दोनों ने ही इन शब्दों का इसी प्रकार 
प्रयोग किया है। परन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि ऋुछ लोगों को इन नामों 
के अतिरिक्त एक और नास की सी आवश्यकता प्रतीत हुईं। उन्होंने 
देखा कि अन्य सब घुतिमान वस्तुओं की अपेक्षा तेजस्त्री होता हुआ 
भी सूर्ये को अन्धकार दवा लेता है। ऐसा रात में ही नहीं होता, दिन 
में भी बादल उसे छिपा लेते हैं. और कई दिनों तक छिपाये रखते हैं। 
साल में कई महीनों तक सूख्ये बादलों से अभिभूत रहता है। चन्द्रतारा 
जटित आकाश अथोत्‌ वरुण की भी यही दशा होती है, उनको भी 
सेघों से दवना पड़ता है। जब बादल घिर आते है दो फिर जल भें जो 
नावें इधर उघर टकराती फिरती है उनकी रक्षा जलस्थ वरुण भी नहीं 
कर पाते । आग भी घुक जाती है और विजली भी भेघ से क्रेद हो 
जाती है। यदि समय से ब्ृष्टि न हों तो नदियाँ सूख जाती है, ऋतु- 
विपय्येय हो जाता है, मनुष्य जाहि ज्राहि पुकार उठता है। यही अवस्था 
उस समय भी होती है जब अनियंत्रित वृष्टि होती है। यह स्पष्ट ही है 
कि यदि यह अन्धेर वरावर वना रहे तो प्रलय हो जाय, कम से कम 
कोई जीवित प्राणी तो प्रथ्वी पर न रह जाय । परन्तु ऐसा होता नहीं । 
जहाँ यह सब नाटक प्रछति के रंगमंच पर होते रहते है. वहाँ यह भी 
देख पड़ता है कि एक ऐसी शक्ति है जो बादलो को सनय पर लाती है, 
यथासम्य चृष्टि कराती है, नदियों को जल और महुष्यों को अन्न देती 
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है, सूय्ये चन्द्र वारादि को बन्धन से मुक्त करती है, सब विपत्तियों में 
मलुष्यों का त्राण करती है । यह शक्ति इेश्वर से, उस इेश्चर से जो मित्र, 
वरुण आदि रूपों में अभिव्यक्त हो रहा है, भिन्न नहीं ही सही, फिर 
भी इसके कामों को देखकर इसका प्रथक्‌ नामोद्रेश करना उचित प्रतीत 
हुआ | ऋषियों ने इसे इन्द्र कहकर पुकारा | शुणालुरूप इन्द्र के और 
भी पर्याय बने परन्तु मुख्य नाम इन्द्र ही हुआ । विरोधी शक्ति का, उस 
शक्ति को जो जगत को तमआच्छादित करके तथा आाणधारक जल- 
धारा को रोककर सताती है बत्र ( आवरण करने वाला--ढेँकनेवाला ) 
नाम दिया गया। इन्द्र देधों के--द्व्य, पवित्र, मनुष्यों के लिये हितकर 
शक्तियों के--नायक हुए, बुत अझुरों और दैत्यों का--अपविन्न, अन्ध- 
कारमय, मनुष्यों के लिये हानिकर शक्तियों का-- नेता हुआ। इन्द्र के 
पीछे धर्म्मेसमर्थक, वेद पर श्रद्धा रखने वाले थे : चृत्र के साथ धम्मे- 

विरोधी, वेद्निन्दक थे । एक बात और ध्यान देने की है। अवेस्ता इन्द्र 
की पूज्य सत्ता को नहीं मानता परन्तु अह्ुस्मद को वेरेश्रन्न ( बृन्नन्न ) 
अथात्‌ दानव को भारने वाला कहकर पुकारता है। इससे यह तो अ्मा- 
खित होता है कि बृत्च--वेरेथ-- के सारे जाने की कथा किसी न किसी 
रूप से आय्यों में वहुत दिनों से चली आती है। यह विकास स्वाभाविक 

है पर एक दिन में न हुआ होगा । सैकड़ों बरस लग गये होंगे । वेढ़ो में 

तो इन्द्रपूजा पूर्णतया अतिप्ठित है। ऋग्वेद के इन्द्र न केवल मेधो के 
स्वामी हैं, न केवल देवराज हैं, न केवल वजधर बृन्रन्न हैं. परन्तु वह 
प्रज्ञा के देने वाले हैं, स्रष्ठाओं के भी सष्टा हैं, उनकी विभूति अवर्णे- 
नीय है, यह्‌ जगत्‌ उनकी असमिव्यक्ति मात्र है-पादोउस्यविश्वाभूतानि, 
त्रियादस्यासुतन्दिवि, "बह परम ज्योतिमेय तत्व--आदित्ववर्ण, तमसतः 

परस्तात्‌-- हैं । 
परन्तु जहाँ तक प्रतीत होता है समी आय्यों फो यह विकास अमि- 

मत न था। उनको ऐसा सममक पड़ा होगा कि पुराने देव और पुराने 
नाम पय्याप्त हैं। देवों की अधिष्ठाद शक्ति को प्रथक्‌ से पुकारने की 
आवश्यकता नहीं है। ज्यों ज्यों इन्द्र की उपासना बढ़ी, त्यों त्यों आपस 
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का विरोध बढ़ा । एक ओर इन्द्र को मानने वाले, दूसरी ओर उनको न 

मानने वाले और बुरा सला कहने वाले । एक पक्ष ने देव शब्द को अप- 

नाया; दूसरे ने असुर को । दोनो पक्षों को यह मान्य था कि इस विश्व 

में प्रकाश और तस, धर्म और अधरम्स, में निरन्तर युद्ध होता रहता 

है। जिन पुराती कथाओ को दोनों मानते थे उनसें इस बात का जिक्र 

था पर बैर विरोध बढ़ते बढ़ते एक ने यह कहना आरसम्स किया कि 

धर्म्म और प्रकाश पक्ष का नास देवपक्ष है, अन्धकार और अधस्से पक्त 
का नाम असुर पक्ष है; दूसरी ओर से यह कहा गया कि देव अन्धकार 
और पाप के समर्थक हैं और असुर सैन्य इनको हराकर धर्म्स और 
प्रकाश को फैलावी है । 

हमारी पुस्तकों में जिस देवासुर संआ्राम का इतना रोचक वर्णन है, 
जिससे पुराणों के अध्याय के अध्याय भरे पड़े हैं, उसका यही 
बीज है। 

लड़ाई घर वालों की थी, यह भी साफ साफ कहा गया है। प्रजा- 
पति की अदिति नामक पत्नी से आदित्यों अर्थात्‌ देवों की और दिति से 
दैत्यों की उत्पत्ति बतायी गयी है। इससे यह तात्पण्ये निकला कि देव 
और दैत्य, सुर और असुर, सौतेले भाई थे। उनकी आपस की लड़ाई 
थी परन्तु सनुष्य लोग यज्ञहोमादि हारा देवों की उपासना करते थे, 

इसलिये असुर लोग सल्ुुष्यों को तंग करते थे। यह कथाएँ भी इस बात 
की पुष्टि करती हैं कि देवासुर संग्राम जहाँ प्रकृति के मंच पर हुआ और 
नित्य होता रहता है वहाँ उसकी आदृत्ति पृथ्वी पर आय्यों की दो 
शाखाओं से, प्रजापति की ही दो सन्तत्तियों में, हुईं, जिनमें से एक तो 
यक्षों में देवों को तुष्ठ करना चाहती थी और दूसरा इसका विरोध ऋरती 
थी । देवासुर संभाम आय्यों का याद्वीय युद्ध था। 

बेदों में ऐसे लोगो का बरावर जिक्र आता है जो वैदिक देवों को, 
विशेषकर इन्द्र को, नहीं मानते थे। उनके साथ घोर संग्राम का भी 
वर्णन आदि से अन्त तक भरा पड़ा है। उदाहरण के लिये दो तीन 
अचतरण  पस्योप्त होंगे :--- 



( दूर ) 

प्र येमित्रं आर्यम्र्ण दुरेवा: असड्लिरः प्रवरुश मिचन्ति | 
न्यू मित्रेपु वभमिद्धतुमं वृषन्वुधाण॒यत्॒प॑ शिक्षीहि ॥ 

(ऋक्‌ १०--८९, ९ ) 

जो दुष्ट लोग मित्र, अर्यमा, मरुत, वरुण देवों को अवमानित करते हैं 
उनको हे इन्द्र तुम तीखे बज से मारो | 

उसे पुवामि रोदसी आतेन हुहों दहामि संयहीरनिन्द्रा: । 
आअमिव्लस्य यत्र हता अग्रित्रा बेलस्थानं परितृहा अशेरन ॥ 

हे ( ऋक्‌ १--१३३,१ ) 
मैं यशद्वारा पृथ्वी और आकाश को पवित्र करता हूँ। उन विस्तृत 

भूभागों को जला देता हूँ जो अनिन्द्र ( इन्द्ररहिंत--जहाँ इन्द्र नहीं माने 
जाते ) हैं। जहाँ जहाँ शत्रु एकत्र हुए वहाँ वह हत हुए। यह नष्ट होकर 
श्मशान में पड़े हैं। 

कई ऐसे नरेशों के नाम आये हैं जिन्होंने इन्द्र की विशेष कृपा प्राप्त 
की थी। दिवोदास, त्रसद॒स्यु; श्र॒तवो, कुत्स आदि ने इन्द्र के प्रसाद से 
ही अपने शत्रुओं को परास्त किया और पराक्रमी होते हुए भी तुम, 
बुहद्रथ, शम्बर और कृष्ण इसलिये पराजित हुए कि वह. इन्द्र से 
विम्मुख थे । 

ऋत्वेद के भीतर ऐसी पयाप्त सामग्री है जिससे यह विदित होता है 
कि किसी समय, या यों कहिये कि दी्घ काल तक, आस्यों में आपस 
में घोर युद्ध हुआ है । यह युद्ध किन कारणों से हुआ यह ठीक ठीक 

वेदों सें त्वश्टा का नाम बहुत जगह आया है। ऋछ के १० वें मंडल के ११० 
वें सूक्त के ९ वें मंत्र में कहा है “य इसे धावा एथिवी जनिन्री रूपैरपिंशद्भुवनानि 
विद्वा *, त्वश चह हैं जिन्होंने पृथ्वी और आकाश तथा सब आएियों को उत्पन्न 
किया है। अतः त्वष्टा ईखर का ही एक नाम हुआ । ऐतरेय ब्राह्मण में यह कथा 
आयी है कि इन्द्र ने त्वष्टा के घ॒त्र विश्वरूप को सारा, कृत्र को सारा और अछुरमषों 
की भारा। इस पर ए० सी० दास की यह कल्पना है कि अहुरसद्द के उपासकों के 
लिये ही अछ॒स्मघ कहा गया है और जूरथुर्न्न शब्द जरत्‌ लष्ड ( जस्‌ लष्ठा--डुड्ढे 
त्वष्टा ) का अपभ्रशमात्र है। अतः इन नामों से और इनके साथ की कथाओं से भी 
देवाछुर संग्रास के वास्तविक रूप पर प्रकाश पड़ता है । 
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नहीं कहा जा सकता परन्तु उन कारणों में उपासना विधि को प्रधान 

स्थान मिल गया यह निविवाद है। और कारण दब गये पर यह बात न 

दब सकी। इसमें कोई समम्कता सम्भव न था। एक को अपने असुरो- 

पासक होने पर गये था, दुसरे को देवपूजक होने का अभिमान था। 

एक इन्द्र को देवराज सामता था और उनके चाम पर लड़ता था, दूसरा 
मित्र; वरुण, अप्नि, घायु, यम के साथ किसी दूसरे का नाम लेना नहीं 

चाहता था | एक पुरानी पद्धति से टलना नहीं चाहता था, दूसरा इस 
धार्म्मक विकास का समर्थक था। दोलों पच्षों में खूब युद्ध हुआ। 
आपस की लड़ाई सदेव भयावह होती है | कमी अम्लुरपक्ष जीता, कभी 
देवपक्ष, परन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि अन्त में देवयाजकों की जीत 
हुईं। इसका सबसे बड़ा प्रमण्ण तो यह है कि भारत में असुस्याजक 
नहीं रह गये । ऐसी दशा में ऋषि का यह कहना अनुचित नही है। 

एक ला सत्रति पाश्चजन्यं जात॑ शुझ्येमि यशसं जनेएु । 

( ऋक्‌ ५--३३, ११ ) 
हे इन्द्र, मै सब मनुष्यों में एक तुम्हारा दी यश सुनता हैँ | लोगों के पति 

( स्व्रामी-रक्षक ) तुम्हीं सुने जाते हो । 

देव शत्रुओं के लिये कई जगह 'सृध्वाच: ” ऐसा विशेषण आया 
है। इसका कट्टे अकार से अर्थ किया जाता है पर सब अर्थों का भाव 
यही है कि वह लोग किसी कारण से ठीक ठीक नहीं बोल सकते थे | 
उनके बोलने में क्या दोष था इसका कहीं पता नहीं चलता परन्तु शत- 
पथ ब्ाह्मण सें एक जगह कहा है : 

ते अछुरा आत्तवचसो हे अलवो हे अलव इृति वदन्तः परावभूवुः | 
तस्मात्र वराढ्मणों स्लेच्छेत्‌ | अछुर्या हि एवा वाक्‌ | 

बह असुर लोग “हे अलवः, हे अलबः ? ऐसा कहते हुए, हार गये | इस- 
लिये ब्राह्मण स्लेच्छुता न करे ( शब्दों को ग़लत तरद्द से न उच्चारित करे ) 
ऐसी वाणी आपसुरी ( अतः शक्तिहीन ) होती है| 



( ६४ ) 

असुरों को कहना चाहिये था “हे अरयः ? ( हे शन्ुओ )। उनके 
मुंह से निकला हे अलवः । यह स॒भ्रवाकू का एक उदाहरण है। इस 
उदाहरण में एक बात ध्यान देने की है । अरयः और अलवः में य, व 
का भेद तो है ह्वी। एक षड़ा अन्तर यह है कि र का ल होगया है। 
संस्कृत मूद्धेन्य अक्षरों की जगह ईरानी में बहुधा दन्त्य अक्षरों का 
प्रयोग होता है । बहुत सम्भव है कि इस उदाहरण में इसी बात की 
ओर संकेत हो । यदि ऐसा है तो यह और भी स्पष्ट कर देता है कि 
अप्तुर आय्यों के निकठ संबंधी थे जिनकी और बातो के साथ साथ 
बोलचाल में भी अन्तर पड़ चला था । 



घादवा अध्याय 

संग्राम के बाद 

युद्ध का जो इत्तान्‍्त पिछले अध्याय में दिया गया है उसको पढ़ने 

के बाद यह जानने की इच्छा होती है कि उसका परिणाम क्‍या हुआ। 

चेढों से यह तों पता चलता है कि अनिन्द्र देश ( वह देश जहां इन्द्र 

नहीं माने जाते थे ) जाये गये, नष्ट किये गये, आय्यों ( अथोत्‌ वैदिक 

आय्यों ) के शत्रु मारे गये, देवों और उनके उपासको को जीत हुई । 
लड़ाई वराचर वालो की थी, एक सा बल, एक से शस्र । जल्दी निर्णय 
नहीं हो सकता था। बहुत दिन लगे होगे। अन्त में देवसेना की 
विजय हुई । 

पराजित असुर सेना अथात्‌ असुरोपासक आएपयों ने सप्तसिन्धव का 
परित्याग कर द्या | वह अन्यन्न चले गये । ओर वो किसी ओर जाने 
का सागे था ही नहीं । वायव्य कोण ( उत्तर-पश्चिस ) की ओर ही जा 
सकते थे | कई जगहों में सटकते सटकते, १०००-१२९०० बरस की या 

ओर छंबी यात्रा समाप्त करके, धीरे धीरे उस देश सें बस गये जो आज 
भी ईरान ( आरय्यों का देश ) कहलाता है । 

जरथुश्त्र जो पारसी धम्म के अ्रवर्तेक साने जाते है. वस्तुतः सलुष्य 
थे या अहुर्मज्द के ज्योतिमय पाषंदों मे से एक के कार्पनिक अबतार 
थे यह ठीक ठीक नही कहा जा सकता । यदि वह ऐतिहासिक मनुष्य 

थे तो कब और कहा पैदा हुए यह भी ठीक ठीक विद्त नही है। जो 
कथाएं हैं. उनमे ऐतिदासिक तथ्य कितना है इसका निश्चय करना 
कठिन है। जो वाक्य उनके कहे हुए वतलाये जाते है वह सचमुच उन्ही 
के कहे हुए है यह भी निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता। परन्तु 
अवेस्ता से पारसियों के इतिहास पर उसी प्रकार प्रकाश पड़ता है जिस 
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( इढे ) 
अकार कि वेद भारतीय आया के इतिहास पर अकाश डालते हैं, इसमें 
कोई सन्देह नही है। उत्तन्वेति गाथा" में जरथुश्च्॒ कः यह विलाप है : 

मै किस देश के जाऊऊँ १ कहाँ शरण लूं ! कौन सा देश मुझको और मेरे 
साथियों के शरण दे रहा है ! न तो काई सेवक मेरा सम्मान करता है न 

देश के दुष्ट शासक । 

मैं जानता हूँ कि मैं निःसहाय हूँ | मेरी ओर देख, मेरे साथ बहुत थोड़े 
मनुष्य हैं | हे अहुरमज्द, में ठुकसे विनीत प्रार्थना करता हूँ, हे जीवित ईश्वर । 

यह शब्द जरशथुश्च्र के मुंद् से निकले हो या न निकले हों पर इनमें 
उस काल की स्टूति है जब जरथुरू के मत के अचुयायी संख्या में थोड़े 
थे, उत्पीड़ित थे ओर आश्रय ढूंढ़ रहे थे | वह अपने देश में सुखी नहीं 
थे, कहीं अन्यत्न जाया चाहते थे । 

पॉचवे अध्याय से हमने वेन्दिदाद के पहिल्ले फर्गद का अमुवाद दिया 
है। छुछ लोग ऐला सानते है कि वह इन लोगों की थातन्ना का वर्णन है । 

किसी के सत सें ऐस्येन वेइजो इरान के पूर्वा से था, किसी के सत में 
पश्चिम में । परन्तु चाहे जिधर भी हो, उस देश सूची में कोई क्रम नहीं 
देख पड़ता । इसीलिये कुछ लोगों की यद्द भी राय है कि उस जगह 
केवल उन देशों या जगहों के नाम गिनाये गये हैं जिनसे चह लोग उस 
समय परिचित थे । सम्भव है इनसे से छुछ में उन्होंने ईरान में बसने 

के पहिले यात्रा भी की हो परन्तु जिस समय का यह फर्गद है उस समय 
यात्रा क्रम की ठीक ठीक स्मृति नहीं रह गयी थी, अतः नामयों ही 

गिना दिये गये हैं । 
इस गणना में सब से पहिले ऐय्यन वेइजों ( आय्यों का बीज ) का 

नाम आया है। अहुरमजद कहते है कि उन्होंने इसकी स्टष्टि सब से 
पहिले की । इतना दो स्पष्ट है कि आय्यों की यह शाखा इस स्थान को 
अपना बीज--आदि स्थान--ससमती थी, इसका यही अथे हो सकता 
है कि यद्यपि उनकों सप्तसिन्धव की याद भूली न थी पर वह उस देश को 
जहाँ पीछे से उन्हे इतना कष्ट सहना पड़ा और जो अब उनके शत्रु देव- 
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और वेदों की साषा से बहुत मिलती है । 



( ६७ ) 

पूजकों के हाथ में था अब अपना घर नहीं सान सकते थे। अतः जिस 

जगह उन लोगों ने अपनी बस्ती चसायी, अपनी उजड़ी शक्ति समाली 

और अपने धर्म्म का संस्कार करके उसमें से यथाशम्य बेदिक बातें दूर 

की वही उनका वीजघ्थान हुआ | पुराना घर छोड़ने पर सी धस्स को 

शुद्ध करने में काफी परिश्रम पड़ा होगा । उदाहरण के लिये सोसपान की 

बात ले लीजिये। यो तो मित्र, वरुण, अग्नि सभी सोमपान करते थे 
परन्तु वेदिक आर्य्यों ले सोम का सम्बन्ध इन्द्र के साथ विशेष रूप से 
जोड़ा । सैकड़ों मंत्रों मे इन्द्र के सोमपान करने का जिक्र है। ऐसा कहा 
गया है कि इन्द्र जन्म से ही सोम पीते थे । यह सी कहा गया है कि 
ब्राह्मणों ने साम को अपना राजा बना कर अछझुरों पर विजय पायी । 

इन सब कारणों से सोम का विशेष संबंध देव पूजा के साथ हो गया। 

उधर अपुर पक्ष ने सोम को छोड़ दिया । उन्होने इस सादक वस्तु की 

जगह दूसरी ओषवियो से एक पेय पदार्थ निकाला । परन्तु ऐसा प्रतीत 
होता है. कि इन लोगों से भी सोम के काफी समर्थक थे। यह सुधार 
चला नही और सोम ( ज़ेन्द में हौस ) का फिर अचार हुआ । यह बात 
इस कथा से भिकलती है। एक बार सोम अपने दिव्य शरीर में जरथुश्त्र 
के पात आया। उन्होंने पूछा तुम कौन हो। उसने उत्तर दिया 'मे 
होम हूँ । तुम मेरी पूजा उसी प्रकार करो जैसे कि प्राचीन काल में सत्य 
पुरुष करते थे !! ज़रथुश्त्र ने यह सुनकर सिर क्ुकाया और सोम की 
स्तुति की । असघ्तु इन सत्र तथा ओर बातों मे ऋसशः लये घर्म्म का रूप 
स्थिर हुआ । जहाँ यह्‌ सब हुआ वह स्थान इन लोगों के लिये खभावतः 

अपना आदिस्थान, बीज, हुआ । 

परल्‍्तु ऐसा प्रतीत होता है कि यह लोग वहाँ सी वहुत्त दिनों तक न 

रह सके | हम देख चुके हैं कि अवेस्ता के अनुसार अंम्रमैन्यु ने इस 
देश को बिगाड़ दिया। पहिले यहाँ सात सहदीने गर्मी ओर पॉच महीने 
सर्दी पड़ती थी। आचीन टीकाकारों ने परम्परागत जनश्रुति के आधार 
पर ऐसा दी लिखा है पर अंप्रमैन्यु ने वहाँ दस महीने का जाड़ा और 
दो महीने का ग्रीष्मऋतु कर दिया । उस गर्मी से भी ठए्डक थी । 



( ६८ ) 

प्रथम फ़र्गद में तो इतना ही लिखा है पर दूसरे फर्ग्द में इस संबंध 
की एक कथा विस्तार से दी है। उस कथा का सारांश यह है। 

ज़रथुश्त्र ने अहुरसज्द से पूछा “ मेरे पहिले आप ने किस को धस्मे 
का उपदेश दिया था १ अहुरमजद ने उत्तर दिया 'भैने विवनघत के 
लड़के यिस* को धर््मोपदेश किया । मैने उससे कहा कि तुस लोगों में 
धस्म का प्रचार करो पर उसने यह वात स्वीकार न की, उसको अपमे 
में ऐसी योग्यता न देख पड़ी | तव मैने उसको प्रथ्वी मे राजा बनाया 
ओर एक सोने की अंगूठी और एक स्वर्ण जटित खब्ठ॒राजचिन्ह के 
रूप में दिये | उसने यह वचन दिया कि “ मैं तुम्हारी प्रथ्बी पर राज 
करूंगा । उसकी रक्षा करूँगा, उसकों सम्पन्न वनाऊँगा। जब तक मैं 
राजा रहूँगा तव तक न गे हवा वहेगी, न ठण्डी, न रोग होगा न 
मृत्यु । ” इस प्रकार यिम्॒ को राज करते ३०० वर्ष बीत गये । इतने दिलों 
में मनुष्यों और पशुओं की संख्या इतनी बढ़ गयी कि वहाँ जगह की 
कमी पड़ी । तव यिस ने पृथ्वी का आकार पहिले से एक तिहाई बढ़ा 
दिया | इसी प्रकार ३००-३०० वर्ष पर उन्होंने चार बार किया। इस 
बारह सौ वे मे प्रथ्वी का आकार तो पहिले से दूना हो ही गया, वह 
जन-पशु संकुल हो गयी | उसमें सर्वत्र सुख ही सुख था ।? 

पर यह सुख चिरस्थायी न रहा | अहुरसझद ने एक सभा घुलायी । 
उससें एक ओर से तो सब असुर गण आये, दूसरी ओर से मनुष्यों के 
साथ यिम्र आये। तब अहुरमजद ने कहा ' दे विवनघत के पुत्र यिस, 

भौतिक जगत्‌ में अब भयावह जाड़ा पड़ने वाला है, हुःखद पाला 
पढ़ेगा, खूब वरफ गिरेगी । जंगल में, पहाड़ों पर और नीचे स्थाजो में 

१ विवनघत के लड़के बिस--( बेदिक ) विवस्वान्‌ के लड़के यम। वैदिक कथा 
के अनुसार यस अथस सनुष्य थे, अत- वह सबसे पहिले सरे और जाकर यमसदन 
के राजा हुए। अवेस्ता की कथा में वह अथसम मजुष्य नहीं थे परन्ठ इईख़र के प्रथम 
कृपापात्र थे और प्थ्वी के अथम राजा हुए । 



( ६५ ) 

रहने वाले सब पशु नष्ट हो जायेंगे)॥ इसलिये तुम जाकर एक वर 

बनाओ । उसमें मनुष्य, पक्षी सव के बीज लाकर. रक्खो (अथोत्‌ सब 

जाति के थोड़े थोड़े प्राणी रक्‍्खो ) सभी प्रकार के वृक्षों के वीज लाकर 

रक्‍्खो। सबका एक एक जोड़ा लाओ। न वहाँ कोई कुबड़ा रहे, न 

आगे झुका, न नपुंसक, न पागल, न दारिद्रय, न भूठ, न ईष्यो, न नीचत्ता; 
न खराब दांत, न कुष्ट । ” यिम ने अहुरमजद के कहने के अनुसार चर 

बनाया और बसाया | इस आख्यान को सुनकर जरथुश्च्र ने अहुरमज्द्‌ 

से पूछा “ हे सौतिक जगत्‌ के स्रष्टा, हे पूतात्मन्‌ , यिसने जो घर वनाया 

उसमें प्रकाश कैसे होता है ? अहुरमजद ने उत्तर दिया “ स्ुजन किये 

हुए प्रकाश होते हैं और बिना रूजन३ किये हुए। वहाँ चन्द्रमा, 

सूर्य और तारे साल में एक द्वी बार उदय ओर अस्त होते देखे जाते हैं 
ओऔर एक वर्ष एक दिन के समान भतीत होता है। हर चालीसवें साल 
मनुष्यों और पशुओं के हर जोड़े को दो बच्चे होते है, एक नर ओर 
एक सादा । चिस के बनाये उस वर में लोग बड़े सुख से जीवन बिताते 
हैं।” ज़रथुश्त्र ने पूछा “उस बर में मजद धर्म्म का उपदेश किसने 
किया ? ? अहुस्मझ5 ने उत्तर दिया 'करशिप्तः नामक चिड़िया ने! 

साधारण रूप से यह कथा कई कथाओं का मिला जुला रूप प्रतीत 
] चर ०० पु 6 पे 

होती है। बेद्कि यम अ्रथम मनुष्य थे ओर मरने पर. परलोक के राजा 
हुए। यससदन में वह धस्मैराज रूप से राज्य करते है। उनकी नगरी 

१ प्राचीन टीकाकारों का कहना है कि वरफू की गहिराई कही भी एक वित्तस्ति 

ओर दो अंगुल से कम न थी | वितस्ति-वित्ता-१४ अँगुल । 

२ वरन्याड़ा। 

३ स॒जन किये हुए और बिना सजन किये हुए प्रकाश---भौतिक और स्वर्गीय 
प्रकाश | टीकाकार का कहना है. बिना रुजन किया हुआ प्रकाश ऊपर से चमकता 
है, सुजन किया हुआ अकाश सीचे से चमकता है १ इसके अलुसार, चन्द्र, सूस्य, तारा, 
विद्यू त्‌ का प्रकाश अस्ष्ट ओर आग, बत्ती आदि का अकाश सृष्ठ है। 

४ करशिप्त चिढ़िया स्वलेक में रहती है। वह चिड़ियों की बोली में अवेस्ता 
का पाठ किया करती है। 
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बड़ी रम्य है और उसमें पुए्यकम्मों सलुष्यों की बस्ती है। इसी पकार 
यिम भी राजा हैं परन्तु यमसदन के नहीं, यहीं छथिवी के । उनका भी 

सुन्दर सुखसथ राज्य है। सर्दी के प्रकोप बढ़ने के पहिले वह वाड़े में 

चले गये। मूल में ऐसा कहा गया है कि भौतिक जगत्‌ पर सर्दी का 
प्रकोप होगा; वरफ पड़ेगी, पाला पड़ेगा । इससे मतीत होता है. कि यह्‌ 
चाड़ा भौतिक जगत्‌ के कहीं वाहर था । वह बेंदिक यमसदन से मित्रता 
जुलता कोई स्थान था | पुराणों में उत्तर कुरु जैसे प्रदेशों का जो वर्णन 
है वह भी इसी प्रकार का है | वह जगहें इस दृश्य पार्थिव लोक में नहीं 

हैं। बाड़ा प्रथिवी से बाहर न होता तो वहाँ चालोस 'चालीस वर्ष पर 

सन्‍्तान न होती | एफ पुरानी कथा थी कि प्रलय के वाद स्वर्लोक से 

भनुष्यादि आकर प्रथिवी को फिर से बसायेगे । यह बाड़ा स्वलोंक का 

वह भाग अतीत होता है जहाँ अ्लयान्त में प्थिवी को बसाने वाले प्रलय 

के पहिले रहते है । 
परन्तु इस आख्यान का इतना अधिदेविक अर्थ करने से द्वी काम 

नहीं चलता । ऐसा जान पड़ता है कि इसमें ६रानी आय्यों के किसी 

भौतिक अनुभव का भी जिक्र है। सामान्य अर्थ तो यह है कि यह लोग 

ऐय्येन वेइजो मे रहते थे । वहाँ सात महीने गर्मी और पाँच महीने सर्दी 

पड़ती थी । जलवायु अच्छा था। जनवा सुखी थी। छुछ काल वहा 

रहने के वाद (यिस ने बारह सौ वर्ष सुख से राज्य किया) सर्दी 
बढ़ी । अंभि मैन्यु ने वहोँ दस महीने की सर्दी और दो महीने की गर्मी 

उत्पन्न की । इसपर यह लोग कही अन्यन्न चले गये | जहाँ गये उस 

स्थान को बाड़े के नाम से निर्देश किया है। चह कहाँ था, यह तो नहीं 
बतलाया गया है पर उसमें एक चर्ष का दिन होना और सूर्य चन्द्र का 
एक ही बार, उदय और अस्त होना जो वतलाया गया है यह तो उत्तरीय 

शवप्रदेश में होता दै। सम्भवतः यह लोग वहाँ जाकर चसे नहीं थे 

परन्तु वहाँ की आकृतिक दशा का ज्ञान था। कुछ लोग कभी उधर गये 

होगे । वह स्मृति बाड़े के साथ जुड़ गयी | भवप्रदेश में सामान्य मडत्य 

न रह सकते हों पर बाड़े के असाधारण महुष्य तो रह सकते ही थे । 
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लोगों के असाधारण होने का एक बड़ा प्रमाण यह है कि उन्होंने कर- 

शिप्त चिड़िया से धर्म्सोपदेश अहण किया | 

लोकमान्य तिलक इसकी दूसरी ही व्याख्या करते हैं । वह कहते हैं. 

कि यद्यपि बेदो में स्पष्ट संकेत नहीं मिलता पर यह कथा वतलाती है कि 

आय्यों का आदिस्थान,--केवल ईरानी आर्यों का नहीं; वरन्‌ सब 

आय्यों का वीज--कही उत्तरीय प्रवप्रदेश से था। जैसा कि हम आगे 

चलकर, नवें अध्याय में दिखलायेंगे, ऐसा माना जाता है कि आज से 
कई हजार वर्ष पहिले यह प्रदेश बर्फ से ढेंका था। फिर बफे हृट गयी 
और यहाँ एक प्रकार का चिरवसन्त जैसा ऋतु हो गया। कई हज़ार 
वर्षों के वाद फिर हिमाच्छादून हुआ ओर यह प्रदेश फिर रहने के 
अयोग्य हो गया । यह पिछली घटना आज से लगभग १०,००० वर्ष 

पहिले की है। ठिलक का कहना है कि दोनो हिसाच्छादनों के बीच के 
काल सें आय्ये लोग इस वीज में रहते थे । उस समय इस म्रदेश के 

दक्षिणी भाग में सात सहीने की गर्मी और पाँच की सर्दी रद्दी होगी पर 
उत्तरी भाग मे दस सहीने की गर्मी और दो महीने का जाड़ा था। सूर्य्य 
चन्द्रादि एक ही वार उदय और अस्त होते थे और एक वर्ष एक दिन 
जैसा प्रतीत होता था। पीछे से, अथात्‌ आज से लगभग १०,००० वर्ष 
पहिले दूसरा हिसाच्छादन आरम्म हुआ। यही ऊभ्रिमैन्यु का किया 
उत्पात था | इससे ऋतु उलट गया । अब दस महीने का जाड़ा और दो 
महीने की गर्मी हो गयी पर वह गर्सी भी वहुत ठए्डी थी। अतः इन 

लोगो को बह देश छोड़ना पड़ा और इन्होंने बाड़े में शरण ली | वाड़ा 

कहाँ था यह मूल में लिखा नदी है पर यह तो पता चलता ही है कि 
बह लोग ठण्ड के आने पर उस देश को छोड़कर कहीं जाने पर 
बाध्य हुए 

विचार करने से इस तक मे कई न्रुव्योँ देख पड़ती हैं। यह सान 
लिया जाय कि ऐश्येन बेइजो सभी आय्यों का सूलस्थान था परन्तु इस 
आख्यान से उसका धुवग्रदेश से होना सिद्ध नदी होता । इतना ही अमा- 
खित होता है कि पदिले पहाँ ऋतु अच्छा था, सात महौने गर्मी पड़ती 
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थी, पॉच महीने का जाड़ा था। लोग सुखी और सम्पन्न थे | उनकी 
संख्या ज्यों ज्यों बढ़ती गयी ध्यो त्यो उनके उपनिवेश बढ़ते गये अथात्त्‌ 

बस्ती का विस्तार बढ़ता गया । यिम॒ के एथिवी को तीन-तीम सौ वर्ष पर 
बढ़ाने का यही अर्थ होता है। पीछे से यहाँ ठ5एड का आक्रमण हुआ | 

पहिले दस महीने गर्सी और दो महीने सर्दी होती थी यह नहीं लिखा है 
परन्तु ठण्ड के बढ़ने पर दस महीने की सर्दी ओर दो महीने की गर्सी, 
बह भी ठण्डी गर्मी, हों गयी | तव इन लोगो ने बाड़े में शरण लिया । 

चाड़े का जो वर्णन है वह धुवष्रदेश जैसा है। सूर्यचन्द्रादि का 
साल सें एक बार उदय और अस्त होना तथा एक वर्ष का एक दिन 
जैसा लगना वही सम्भव है। पर यह वाड़ा बीज से कहीं मिन्न जगह 

रहा होगा। बीज में तो सर्दी बढ़ने वाली थी, वरफ पड़ने वाली थी, 

पाला गिरने वाला था । यह सब वातें एक वाड़ा घेर देने से नहीं दूर दो 
सकती थी । यदि अहुरमजद ने अपनी देवी शक्ति से वाड़े की रक्षा कर 
दी तो फिर उसको बनवाने की आवश्यकता ही क्या थी, वह उस देश 
की ही इसी प्रकार रक्षा कर सकते थे। अतः वाड़ा कहीं दूर देश में रहा 
होगां । उसका जो वर्णन दिया गया है उसकों चीज का वर्णन नहीं मान 
सकते | एक और वात है । जरथुश्त्र ने अहुरसज्द से पूछा था कि बाड़े 
में प्रकाश का क्‍या अवन्ध था। बीज से तो वह स्तर्य परिचित थे, ऐसा 

कई स्थलों पर अबवेस्ता मे आया है। इससे प्रतीत होता है. कि बाड़ा 

बीज से कहीं दूर था, जहाँ की दशा बीज से सस्मवतः भिन्न होगी । 
तभी जरथुश्त्र को यह प्रश्न पूछना पड़ा । 

यदि यह आलोचना ठीक है. तब तो यह तात्पय॑ निकलता है कि 
सप्त सिन्धव से अलग होने के बाद यह असुरोपासक आय्ये ऐश्यन 
बेइजो में बसे और बहों कुछ काल तक सुख से बसे | इसके चाद वहाँ 
सदी के प्रकोप से ऋठुविपय्येय हुआ। ऐय्यन बीज ईरान के पास ही, 
सम्सवतः उसके पश्चिमी छोर पर था। सर्दी बढ़ने पर सब नहीं वो 
कुछ लोग बीज को छोड़कर उत्तर की ओर किसी स्थान में, जो उत्तरीय 
प्रवसदेश सें था, जा बसे । उन दिलों बढहाँ रहने की सुविधा थी। इस 
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स्थान को ही वर-बाड़ा--कहा गया है। पीछे से जब हिमाच्छादन 
हुआ होगा तब इसे भी छोड़ना पड़ा होगा । फिर नीचे उत्रकर यह 

लोग धीरे पीरे ईरान के आस पास आये होंगे। बहुत सम्भव है कि 

ईरान में इनकी और शाखाएं पहिले से बसी भी हों। पुनः सम्मिलन के 

वाद खब शाखाओ के अजुमवों और स्प॒तियो को मिलाकर ही सजद 
धर्म ने अपना अन्तिस स्वरूप पाया होगा! 

यह कोई बहुत दूर की कल्पना नहीं है। जिस भाषा में अवेस्ता की 
पोथी लिखी है वह ईरान की पहलवी भाषा नही है। जेन्द पहलवी से 
मिलत्ती जुलती है परन्तु उससे भिन्न है। ऐसी परम्परागत कथा है कि 
मजद धर्म के संस्क्त अर्थात्‌ शुद्धरूप को इरान में संग लोगों ने 
फैलाया । यह लोग मीडिया ग्रदेश मे रहते थे जो इरान के उत्तर-पश्चिम 
में है। मग लोग ही उपासना के समय आशभ्रवलः हो सफते थे। 

अवेस्ता की प्रतियाँ इस्कन्दर रूमी ( सिकन्दर ) के आक्रमण के समय 
जल गयी । फिर जिसको जो कुछ याद था या जो कुछ इधर उधर 

लिखा पड़ा था वह सच जोड़ जाड़कर संग्रह किया गया। इस वृत्तान्त से 

यह तो निकलता है कि प्राचीन अवेस्वा का बहुत-सा अंश खो गया है ! 
यदि वह सब होता तो सम्भव हे कि वाड़े के सम्बन्ध में और प्रकाश 
पड़ता और यह वाद निश्चित रूप से जानी जा सकती कि वाड़े से 

चलकर लोग कहाँ ओर किधर गये | वाड़ा यदि उत्तर ध्रुवप्रदेश मे था 
तो हिमाच्छादन के वाद बहू भी चसने योग्य न रह गया होगा। अतः 

जो लोग वहाँ रहते थे उन्हे उसे भी छोड़ना पड़ा होगा । सम्भव है. कि 
उन्हीं के चंशज मग हुए हों । 

परन्तु यदि यह बात ठीक है कि आज से लगभग दस हज़ार वर्ष 
पहिले जब उत्तरीय धुवप्रदेश का जलबायु मधुर था, कुछ लोग ऐश्यन 
बेइजों छोड्कर वहाँ जा बसे तो फिर हमको यह भी देखना पड़ेगा कि 
बीज मे इतना गहिया ऋतुबिपयय केसे हों गया। यह स्मरण रखना 

+ आधवन-बैंदिक अथर्वेन--यज् कराने वाला पुरोहित । 
झाछ० ९० 
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होगा कि तिलक की यह कल्पना निराधार है कि बीज में चन्द्रसूय्य साले 
में एक बार उदय ओर अस्त होते थे और एक चर्ष एक दिन जैसा 
होता था। यह वातें दो बाड़े की हैं जहाँ वह लोग बीज छोड़कर आये । 
हमको इतना दी देखना है कि बीज में दस महीने का जाड़ा और दो 
महीने की गर्मी कैसे हो गयी । 

एक बात ओर ध्यान में रखने की है | ऐस्येन बेइजो पर जो विपत्ति 
आयी बह स्थायी नहीं थी । ऐसा अतीत होता है कि छुछ दिलों के पीछे 
चह दूर हो गयी क्‍योंकि ऐसी कथा है कि जरथुश्च्र स्वयं वहाँ गये थे। 
वह यिम॒ के बहुत पीछे हुए थे, तभी तो अहुरमजद ने उनको यिम की 

कथा सुनाथी । जिस समय जरथुश्त्न वीज में गये उस समय दस 

सहीने की रात और दो महीने की ठण्डी गर्मी चाला ऋतु वहाँ नहीं 
था। कम से कम ज़रथुश्च्र ने कहीं ऐसा नहीं कहा है। उनकों वीज में 

कठोर ऋतु होने का उतना ही इन्त ज्ञाव था जितना उनको अहुरमज्द ने 
बताया था । 

तिलक का यह तक है कि पहिले सभी आर्य्य ऐस्येन चेइजो में रहते थे । फिर 
उसके नष्ट होने पर उसी क्रम से नीचे उतरे जो वेन्द्दाद के प्रथम फुर्गद में दिया 
है | उनका १५ वां निवासस्थान सप्त सिन्धव था। उसके बाद १६ वां स्थान-रंघ-- 

अरबिस्ताने रूम नहीं बरन्‌ रसा ( कादुल के पास की एक नदी ) के किनारे का 
अदेश था । फिर यहां से चह लोग धीरे धीरे और पश्चिम अथोत्‌ ईरान की ओर गये 
होंगे । हम इन भ्रदेशों के विषय में पिछले अध्याय में विचार कर खुके हैं । 



आठवां अध्याय 

खण्ड प्रत्लय 

यद्यपि मत्ध्यावतार की कथा भिन्न-भिन्न पुराणों में किड्चिद्धिन्न 

प्रकारों से दी गयी है परन्तु उसका आरम्भ इसी बात से होता है कि एक 
समय खण्ड प्रलय हुआ और सारी पृथ्वी जल से भर गयी। सभी 
प्राणो नष्ट हो गये । केवल एक भाग्यशाली मनुष्य को विष्णु भगवान्‌ से 
भत्त्य का रूप धारण करके बचा लिया । इस प्रकार के खण्ड प्रलय का 
वर्णन दूसरे देशों में भो मिजता है। मिश्र, यूनान, बैविलन, यहाँ तक कि 
उत्तर अमेरिका में भी कुछ ऐसो कथाएं हैं| यह सम्भव है कि कुछ देशों 
में यह अन्यत्न से पहुँची हो परन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि कुछ हृद तक 
इनमें उत्त लोगो के अपने अनुभवों का वृत्तान्त है. जिनमे यह प्रचलित 
हैं। कभो--कई हजारों वर्ष पहिले--उनके पूर्वजों पर जो विपत्ति घह- 
रायी थी उसी को क्ञीण स्मृति कथा के भीतर भथित है । 

सब कथाएं एक ही प्रकार की नहीं हैं । इनमें कई बड़े अन्तर हैं । 
यहाँ पर हम इनमें से तीन मुख्य कथाओं को देते हैं :-- 

पहिली कथा वह है जो पश्चिसी एशिया और रूपान्तर से उत्तरीय 
अफ्रीका में प्रचलित है । यह इंसाई घम्म प्रंथ बाइबिल में विस्तार से दी 
हुई है। इसके अनुसार ईश्वर ने हज़रत नूह नामक सहापुरुष को साव- 
धान कर दिया था। उन्होंने एक जहाज़ वना कर उसमें सभी प्राणियों 
का एक एक जोड़ा रकखा | इसके बाद चालीस दिन और चालीस रात 
तक निरन्तर मूसलाधार पानी बरसता रहा | आकाश, पृथ्वी और समुद्र 
एक हो गये । चारो ओर जल ही जल हो गया । केवल नूह का जहाज 
बच रहा। चालीस दिन के वाद जब वर्षो थी तब जहाज़ जाकर 
अरारत पहाड़ की चोटी पर रुका। फिर धीरे धीरे नूह के लाये हुए 
जोड़ों से सृष्टि बढ़ी | 
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दूसरी कथा पारसियों की है। इसे हम पिछले अध्याय से दे चुके है । 
ऐय्यन वेइजों में वरफ का आक्रमण हुआ | ठण्ड पड़ी, द्नि रात का 
रूप बदल गया। अहुरमझुद ने यिम को पहिले से ही सावधान कर 
रक्‍खा था। उन्होंने बाड़ा बनवा रक्खा था। उससे चले गये । वहाँ 

धीरे धोरे सृष्टि बढ़ी । 

तीसरी कथा वह है जो भारत में प्रचलित है । इसके पौरारिक रूपों 
में थोड़ा बहुत भेद्‌ है पर मूल कथा वह है जो शतपथ ब्राह्मण में दी है। 
प्राह्मण अ्रंथ बेद्‌ के अंग माने जाते हैं अतः जो रूप शतपथ ब्राह्मण में 
दिया हुआ है उसे ही प्राचीन मानना चाहिये | कथा देने के पहिले हम 

एक वात की ओर ध्यान आकृष्ट करना चाहते है। वह यह है कि जो 
घटना इस कथा में दी गयी है उसकी ओर ऋग्वेद में कहीं जरा भी 
संकेत नहीं है। शतपथ ब्राह्मण में इसका जिक्र है पर यह ग्रंथ ऋग्वेद 
के पीछे का है। सम्भव है ऋग्वेद में इस आख्यान का न मिलना फेवल 
आकस्मिक हो परन्तु इत ने बड़े उथलपुथल का कही सी उतलेख न 

मिलना आश्चर्ब्य की वात है। अनुसान यही होता है कि यह घटना 

ऋग्ेद काल के पीछे की है। घटित होने के थाद उसकी स्मृति अमिट 
हो गयी और देश के सभी इतिद्वत्तों में--इतिहास-पुराणों में--किसी 
न किसी रूप से स्थाव पा गयी । 

शतपथ ब्राह्मण के पहिले प्रपाठक के आठवें अध्याय के पहिले 
ब्राह्मण में लिखा है कि एक वार प्रातःकाल सह्ठु के हाथ में एक 
छोटी सछली आ पड़ी । उसने उनसे कहा मेरी रक्षा करो! । आगे चल 

कर एक बहुत बड़ी याद आने चाली है, जल से पथिवी आच्छादेत हो 
जाने वालो है, जिसमें सब प्राणियों का नाश हो जायगा। ग्योद हमाः 
सब्र; अजा निवोंढा | उस, समय में तुम्हारी रक्षा करूंगी। मलु ने 
उसे घचा लिया । चह बढ़ती गयी। जब जलझ्ावन का समय हुआ तो 
उन्होंने उसके आदेश के अनुसार एक नाव वनायो । जब ओघ आया 

(बाद आयी ) तो उन्होंने उसकी सींग में नाव की रस्सी डाल दी: 

तस्व शुज्े नाव: पाशं अतिझुमोच । मछली नाव को खींच कर उ्तरीय 
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पहाड़ की ओर ले गयी: तेनेतयुचर गिरियतिदुद्राव । वहाँ पहुँच कर 
मछली ने उनसे कह कि जब तक पानी रुके तव तक ाव को पेड़ से 

बाँध दो । यह जगइ मनोरवसपंणम्‌ ( मु के उतरने की जगह ) 

कहलायी । महासारत से इसे नौवन्धनम्‌ ( नाव बाँधने की जगह ) कहा 

है। जब पाती घटा तो सु अकेले बच गये थे । मतुरेते कः परिशिकिपे 

उन्होंने पाक यज्ञ किया । कुछ काल के बाद वहाँ श्रद्धा नास की ख््री 

उत्पन्न हुई। उससे मानवी प्रजा की स्रष्टि हुई । 
इन तीनो आख्यानों को देखने से ही इसके भेद देख पड़ जाते हैं। 

एक तो बचने के प्रकार से भेद है पर सव से बड़ा सेद्‌ प्रलय के स्वरूप 
में है। वाइविल में घोर वृष्टि होती है। अवेस्ता में वरफ पड़ती है; 
ब्राह्मण से जल बढ़ आता है। कुछ लोग कहते हैं कि यह तीनो वर्णन 
एक ही घटता के हैं पर जब घटना के मूल स्वरूप में इतना वड़ा अन्तर 
है तो एक सासने का कोई कारण प्रदीत नही होता । यह असम्भव वात 
है कि जिस घटना ने लोगों के जीवन में इतना उथल पुथल कर दिया, 
जो राष्ट्र के स्छृति पटल पर तप्त लौहशलाका से खचित हो गयी, उसके 
रूप के सस्वन्ध में इतनी विस्म॒ति हो जाती कि कोई वृष्टि कहता, कोई 
वरफ, कोई वाद | फिर वहुत दिनो की बात भी नहीं है, दीनां ही अनु- 
भव सभ्य लोगो के धम्ने ग्रन्थों से दिये हुए हैं। इससे तो यही अनुमान 

होता है कि यह तीच प्रथक घटनाएं हैं जो अनुमानतः तीन एथक्‌ समयों 
में घटित हुईं । 

तिलक कहते हैं कि अवेस्ता और ब्राह्मण की कथाएँ एक ही हैं 
ओर ऐस्येस बेइजों से ही संबन्ध रखती है। वह कहते हैं कि यद्यपि 
भारतीय कथा में जल की वाढ़ का उल्लेख है पर यह भूल सी है। 

फिर संस्कृत का आलेय शब्द पाणिन्तीय व्याकरण के अनुसार भ्लय से 

निकला है। प्रलय का अथे है जलछ्ाावन और प्रालेय का अर्थ है बफे। 
अतः अलय की कथा से वीजरूप से श्राल्नेय की कथा निहित है। इस 
तके की अससीचीनता स्पष्ट है। हुठ करके सारतीय कथा का ऐसा क्यों 
अथे किया जाय जो ईरानी कथा से मिल ही जाय ? 
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दास कहते हैं कि भारतीय कथा उस समय की है जब सप्तसिन्धव 
के दक्षिणी अदेश का नक्शा वदला । ऐसे भौगभिक उपद्रव हुए जिनसे 
दक्षिण की ओर का समुद्गरत॒ल्न ऊपर उठा । उसके ऊपर उठने से राज- 
पुताना की सरुभूमि बनी । जब समुद्गरतल्त उठा तो समुद्र का जल सप्त- 
सिन्धच पर द्वूठ पड़ा होगा । बहुत ऊँची जगहों को छोड़कर एक बार 

स्वेत्र जल ही जल हो गया होगा । इसीलिये कहा गया है कि मत्स्य मनु 
को उत्तरगिरि की ओर ले गया । उत्तर में हिमालय की ऊँची चोंटियाँ 

हैं जहाँ रक्ा हों सकती थी। यदि ऐश्यन वेइजो कहीं धुवप्रदेश मे था 
ओर यह घटना उसमें घटित हुई तो वहाँ कोई उत्तरगिरि है ही नहीं । 
उत्तरगिरि की ओर जाने में यह भी संकेत है कि मनु कहीं दक्षिण की 
ओर से गये थे । दूसरी पुस्तकों में ऐसा उल्लेख आता है कि मनु का 
आश्रम कहीं सरस्वत्ती के ठठ पर था। यह उपयैक्त अनुमान को पुष्टि 

करता है। इतना जल जो सारे आन्त में फेल गया उसमें से कुछ तो 
नदियों के मार्ग से समुद्र में फिर पहुँचा होगा, कुछ चारों ओर फैल 
गया होगा । वायु उसके भाप को ऐस्यन बेहजों की ओर उड़ाकर ले 
गयी होगी । वहाँ की ठएडी हवा से मिलकर सम्भव है वह वहाँ वरफ 

के रूप में गिरी हो । इसी का वर्यन अवेस्ता में होगा। जैसे कुछ काल 
के बाद सप्तसिन्धव से जल हट गया उसी अकार ऐय्यच वेइजों सें हिम- 

वृष्टि भी बन्द हों गयी होगी । यह भी सम्भव है कि इसी जल की भाष 

ने बैबिलन में चह महावृष्टि करायी हो जिसका बाइविल में उल्लेख है। 

न न नमक 233 य मल 
दक्षिणी समुद्र के सूख जाने के बाद सप्तसिन्धव में स्वभावत" गर्मी बढ़ गयी। 

स्थात्‌ इसी वात की ओर संकेत करके वेन्दिदाद के अथस फर्गेद में कहा है कि सप्त+ 

सिन्वव में अंम्रिमैन्यु ने अपनी माया से गर्मी उत्तन्॒ कर्‌ दी । 



नंवां अध्याय 

उत्तरीय ध्रुवप्रदेश 
जैसा कि हम पहिले देख चुके हैं भारतीय आय्य तो अपने को सप्त- 

सिन्धव के अनादिकालीन निवासी मानते थे और जो कोई केवल 
ऋग्ेद्‌ या इन आश्यों के दूसरे म्ंथो को देखेगा वह भी इसी परिणाम 
पर पहुँचेगा। सम्भव है ऋगेदकाल के पहिले, आज से ३०,००५- 
३५,००० वर्ष या उससे भी पहिले, यह लोग कही और से घूमते-फिरते 
यददों आगये हो और फिर भोगोलिक तथा भौगर्सिक कारणों से यहाँ 
रह गये हों । यदि ऐसा हुआ होगा तो उस समय वह लोग नंगे, जंगली, 
सम्मवतः नरसांसभक्षी रहे होंगे। आरम्भ में तो सनुष्य की यही दशा 
थी। उनको स्यात्‌ आग जलाना भी न आता होगा । खेती या पशुपालन 
तो वह क्‍या करते, बनेले पशुओं का शिकार ही उनका मुख्य जीवनो- 
पाय रहा होगा। उनके हथियार या तो हड़ी के होंगे या पत्थर के । 
सनुष्य समाज का यही आरगस्मिक चित्र है। सभी उपजातियों को इस 
अवस्था में से होकर आगे बढ़ना पड़ा है । 

परन्तु वेदिक आसय्यों को वह दिन आय: भूल गये थे । ऋग्वेद में 
उसका उल्लेख नहीं है। वेदिक आय्ये नगरों और आामों में बसते थे, 
व्यापार करते थे, खेती करते थे, उनकी अपनी परिमार्जित उपासना 
विधि थी, समाज की व्यवस्था थी | उनको घातुओं का ज्ञान था। वच्च 
के बारे में निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता कि चह धातुनिर्भित था, 
शेष हथियार धातु के ही होते थे। कपड़े बिने और सिले जाते थे | 
इसका तालय्य यह है कि सप्तसिन्धव मे हसको आय्य उपजाति उस 
अवस्था मे मिलती है जिसमें उसकी संस्कृति और भाषा दूसरे देशो में 
जाने के योग्य थी। और इन आस्यों को किसी दूसरे जगह से आने की 
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स्वृति नं थी। इससे यह निश्चित है कि वेदों के आधार पर आय्यों 
का; अथात्‌ आय्ये संस्क्ृति का, आदिम स्थान सप्तसिन्धव ही था । 

अवेस्ता में जो कुछ स्पष्ट वर्णव दिया हुआ है उसकी सी विवेचना 
की जा चुकी है। उससे भी यह वात प्रमाणित नही होती कि आर्य्य 
लोग कहीं ओर के निदासी थे। अधिक से अधिक यह माना जा सकता 

है कि उनकी एक शाखा जो सप्तसिन्धव छोड़ने के बाद कभी ऐस्यन 
वेइजो सें रहती थी, किसी समय धुवग्रदेश सें जाकर बसने के लिये 
विवश हुई थी। यह एक शाखा सात्र का अनुभव है, इसका यह भी 
प्रमाण है कि अवेस्ता में जिन सोलह देशों के नाम दिए हैं उसमें सप्त- 
सिन्धव भी है परन्तु चेदों में सप्तसिन्धव के अतिरिक्त और किसी देश 
का स्पष्ट उल्लेख नहीं है। जो लोग बाहर गये ही नही बह विदेश का 

ज़िक्र कैसे करते ९ 
परन्तु अपने सत की पुष्टि में तिलक ने और भी कई प्रमाण ढिये 

हैं। इनपर आगे के अध्यायों में विचार होगा । इसके पहिले भुवश्रदेश 
की कुछ विशेषताओं को समझा लेना चाहिये । 

सूय्ये की परिक्रमा करने में एथिव्री जो अंडाकार चृत्त बनाती है 
उसकी एक नाभि पर सूय्य है। प्रथिवी का घुरा इस चत्त पर सीधा 
खड़ा न होकर उसके साथ एक कोण बनाता है। साल में दो धार सूर्य 
ठीक पूर्व मे उदय होता है ओर ठीक पशिचिस में दृवता है। इस दोनों 

तिथियों में दिन रात बारह-बारह घंटे के होते हैं । ऐसी पहिली तिथि 
आजकल माचे में आती है। इसके वाद सूच्य घरावर उचर की ओर 

बढ़वा जाता है। जाते-जाते जून में २१ तारीख को उतर बढ़ना रुक 
जाता है | उस दिन सबसे लंत्रा दिव और सबसे छोटी रात होती है। 
फिर सूर्य्य नोचे उतरता है और सितम्वर में फिर दिन रात वराबर होते 
हैं और सूख्य का उदय ठीक पूर्व और अस्त ठीक पश्चिम में होता है । 
इसके बाद सूर्य नीचे उतरता ही जाता है । २३ दिसम्बर को उसका 

दक्षिण की ओर बढ़ना बंद हो जाता है । उस दिन सबसे बड़ी राव और 

सबसे छोटा दिन होता है। फिर सूडझ्ये ऊपर चढ़ता है और साचे सें 
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जाकर ठीक पूव में उदय होता है । सूय्य के दक्षियामिस्रुख होने के दिनों 

को दक्षिणायन और उत्तरयात्रा के दिनों को उत्तरायण कहते हैं । प्रहादि 
गतिशील पिण्डों की चाल की ठीक ठीक गणना करने के लिये ज्योति- 

षियों ने आकाश को बारह भागो में बॉट दिया है जिनमें से शत्येक को 
राशि कहते हैं | हमको आकाश में प्थिवी की गति का तो प्रत्यक्ष पता 
लगता नहीं ऐसा अतीत होता है कि सूय्य प्रथिवी की परिक्रमा कर रहा 
है। जिस दिन सूथ्ये का किसी राशि में प्रवेश होता है उस दिन के 
संक्रान्ति कहते हैं| जब दिन रात बरावर होते हैं. तब सूच्य मेष और 
तुला राशियों में होता है । उत्तरायण का आरम्भ सायन सकर संक्रान्ति 

ओर दक्षिणायन का सायन कक संकान्ति से होता है। सूर्य की एक 
परिक्रमा में प्रथिवी को ३६५ दिन से कुछ ऊपर समय लगता है । 

सूथ्य की परिक्रमा करने के साथ साथ एथिवी अपने धघुरी पर 
पश्चिम से पूरे की ओर लगभग चौबीस घंटो मे धूमती है। इसी से 
सूर्य्य चन्द्र तारे पू्े से पश्चिम की ओर घूमते प्रतीत होते हैं । धुरी के 
उत्तरीय छोर के ठीक सासने जो तारा पड़ गया है वह अचल प्रतीत 

होता है। उसे ध्व कहते हैं । इस तारे का इस दिशा मे होना एक आक- 
स्मिक बात है। यदि घुरी की दिशा बदल जाय, जैसा कि कई हज़ार 
वर्षों में धीरे-धीरे होता भी है, तो कोई दूसरा तारा सामने पड़ जायगा, 

उस अबस्था में बही भुव होगा । यह भी हो सकता है कि कोई तारा 

ठीक सामने न पढ़े। यदि ऐसा हुआ तो ध्रुव होगा ही नहीं। आज 
कल धुरी के दक्षिणी छोर के सामने कोई तारा नहीं है। अतः दक्षिण 
में घुच नहीं है । 

पृथिवी का उत्तरतम बिन्दु उत्तरीय भुव और दक्षिणतम बिन्दु 
दक्षिणी भुव कहलाता है । ध्रुव के पास का प्रदेश यथान्याय उत्तरीय 
था दक्षिणी घुव प्रदेश कहलाता है। यहाँ हम प्रसज्ञवशात्‌ उन ज्योति- 
हेग्विषयों का संक्षेप मे वर्णन करेंगे जो उत्तरीय घुब और उत्तरीय 
धुवप्रदेश मे देख पढ़ते हैं। इलको जान लेने से आगे के अध्यायों को 
सममने में सुगसता होगी । 

आ० ११ 
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यदि कोई मनुष्य एथिवी के ठीक उत्तरीय भ्रव पर खड़ा हो जाय 
तो ध्रुव तारा उसके ठीक सिर पर होगा । जो तारे खगोल ( आकाश 
गोल ) के उत्तराद्ध में हैं वही देख पड़ेंगे परन्तु न उनका उदय होगा न 
अस्त । वह ध्रुव के चारो ओर घूमते दिखायी देंगे। उनकी घूमने की 
दिशा पूर्व से पश्चिस होगी । वह वरावर ज्षितिज के ऊपर रहेंगे। वर्ष 
एक दिन रात जेसा होगा । छः महीने का दिन और छः महीने कौ रात 
होगी । रात की समाप्ति के बाद सवेरा आरम्भ होगा ! यह सवेरा दो 

महीने तक रहेगा। सवेरे का अकाश आकाश सें एक जगह न रहेगा 

परन्तु क्षितिज पर घूसमता रहेगा। २४ घंटों में इसका एक चछर पूरा 
होकर दूसरा आरम्भ होगा । दो महीने के वाद सूर्य्य उदय होगा । सूर्य्य 
भी पूर्व से पश्चिस हमारे प्रदेश की भांति न चलेगा | वह चार महीने 
तक न उदय होगा, न अस्त होगा । ज्षितिज पर घूसता रहेगा । चौवीस 

घंठों मे उलकी भी भ्रुवश्रदक्षिणा पूरी होगी । इस चार महीने के वाद 
सूय्ये डब जायगा और सध्या आरम्भ होगी। सायंकाल का प्रकाश 

भी उसी अक्तार छितिज पर घूमता रहेगा। संध्या के अन्त होने पर 
चार महीने की घोर अन्धकार समय रात होगी । इस छः महीने के दिन 
में सूथ्य का विम्व द्रष्ा से सदैव दक्षिण की ओर रहेगा । 

ध्रवदेश की यह विशेषताएं नीचे के नक्शे से सुगमता से समझ मे 
ञआ जाय॑ंगी | 
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यह नक॒शा प्र्थिवी के उत्तरीय गोलाऊ का है। स एथिवी गोल का 

ध्य घिन्द्र है और उ उत्तरीय ध्रव । उस प्रथिदी की घुरी है। सूमभू 

भूमध्य रेखा है। जब दिन रात वरावर होते है उन्त तिथियो से सूख्य 

मूमध्य रेखा के ठीक सामने उदय और अस्त होता है। कक कके रेखा 

है। जिस दिन पवसे लम्बा दिन होता है. उस दिन सूख्य इसी रेखा के 
सामने उदय ओर अस्त होता है। ठीक इसी प्रकार दक्षिणी गोलाहू में 

होता है। वहाँ सब से लंवी रात वाली तिथि से सूर्य मकर रेखा के 

सामने उदय और अस्त दोता है। यह रेखा भूसध्य रेखा से उतनी ही 

दक्षिण है जितनी कि कक रेखा उससे उत्तर है। यह स्पष्ट ही है कि 
सूर्य जब कक रेखा पर होगा तव भो उत्तरीय ध्रुव पर खड़े हुए द्र॒ष्टा 

के बराबर नहीं आ सकता । उससे दक्तिण की ओर ही देख पड़ेगा । 

शी-शी शीत रेखा है। इसके ऊपर उ तक बह भू भाग है जिसमें 
आज कल कड्ठी शीत पइती है और वारदो सहीने वे जमी रहती है । 
यही वह प्रदेश दे जिसे हम चरावर उत्तरीय भ्रुव॒ प्रदेश कह आये हैं। 
इस प्रदेश से भी सूस्य कभी द्रष्टा के वरावर नहीं झा सकता, जब होगा 

तब दक्षिण की ओर हो देख पड़ेगा । वहत से तारे यहाँ भी उद्यास्त 

के वन्धन से मुक्त होगे। वह भुव तारे की निरन्तर परिक्रमा करते देख 

पड़ेगे । कुछ तारो का उदय, ओर अस्त भी होगा । खगोल के दक्ति- 

णारुं का कोई तारा यहाँ से भी नहीं देख पड़ेगा । वर्ष के तीन भाग 
होगे (3) एक लंबी रात--यह रात उस समय होगी जब सूझ्य भू- 
सध्य रेखा के नीचे उतर कर सकर रेखा के सासने होगा। रात की 

ईचाई द्रष्टा के रथान के अनुसार होगी। जो स्थान भवविन्दर के पास हैं 
चहॉ बह लग सग छः मद्दीने की होगी, जो शी-शी रेखा के पास है वहाँ 
वह चौचीस घंटे से कुछ ही अधिक होगी। लंबी रात्रि के बाद' सबेरशा 
होगा। यह सबेरा भी स्थानभेद के अलुसार छंबा होगा। कहीं तो यह 

लगभग दो सद्दीने का होगा, कहीं कुछ घंटो का । ध्रुव बिन्दु के पास के 
भागों से प्रात:प्रकाश छितिज के पास पर चारो ओर घूमता देख पड़ेगा 
फिर (7) लंबा दिन होगा । इसकी लंचाई भी रात को सांति द्रष्टा के स्थान 
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के अनुसार न्यूनाधिक होगी | इस लंबे दिन के बाद वैसा ही सायंकाल 
होगा जैसा सवेरा हुआ था। लंबे दिन में सूय्य अस्त हुए विना द्रष्ट 
की परिक्रमा करवा देख पड़ेगा परन्तु सूज्ये और म्रातःब्योति भुवबिन्दु 
की भांति क्षितिज पर नदी वरन्‌ उससे कुछ ऊपर लंबा और टेढ़ा चकर 
बना कर घूमते प्रतीत होंगे । ( 7४ ) छंबी रात और लंबे दिन के धीच 
में साधारण चौबीस घंटे के अहोरात्र | लंबी रात के बाद जब लंबा 
प्रातःकाल समाप्त होगा और सूख्य के दर्शन होंगे तो पहिले पहिले 
वह कुछ घंटों के वाद अस्त हो जायगा और रात हो जायगी। धीरे- 

धीरे सूर्य के ऊपर रहने के समय, अर्थात्‌ दिन की लंबाई मे बृद्धि और 
उसी अनुपात से रात की लंबाई में कमी होती जायगी, क्योंकि दोनों 
मिल कर चौबीस घंठे ही होते हैं । थोड़ी थोड़ी देर के लिये सवेरा और 
सायंकाल भी होगा । फिर जिस दिन सूर्य्य का दर्शनकाल चौबीस घंटे 
से बढ़ जायगा उस दिन लम्बा दिन आरम्भ हो जायगा। इसी मकार 
लंबे दिन के समाप्त होने पर सूस्ये का दर्शन काल धीरे-धीरे घटने लगेगा 
ओर फिर चौबीस घंटे में अहोरात्र ( दिन रात ) होने लगेगा। जिस 
दिन सूथ्य का अदर्शन काल चौबीस घंटे से बढ़ जायगा उसी दिन से 
लस्‍्बी रात आरम्भ होगी । 

इस प्रदेश की लंबी रात के अंधेरे को छुछ अंश तक आरोरा 

वोरिएलिस कम करता है। यह एक विचित्र प्रकाश है जो वहाँ देख 

पड़ता है। आकाश में प्रकाश की लपटें सी उठती हैं। इसका ठीक 
ठीक कारण अभी तक विद्वानों को समभ में नहीं आया है परन्तु विद्युत्‌ 
से किसी प्रकार का सम्बन्ध है ऐसा माना जाता है। यह श्रकाश लंबी 

रात के कुछ महीनो में देख पड़ता है । छुछ सद्दायता शुद्ध पक्त में चन्द्रमा 
से मिलती है । 

यह ज्योतिरृश्य तो इस श्रदेश के नित्य दृग्विषय हैं। आज से 
इज़ारों वर्ष पहिले भी थे, आज भी हैं, आगे भी रहेंगे। परन्तु ऋतु 

सम्बन्धी हरिवषय सदैव एक से नहीं रहते। उनसे परिवर्तेन होता 

रहता है | 
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भूगोल और भूगर्भशास्र के विद्वानों का यह सत है कि कई कारों 

से जिनका मुख्य सम्बन्ध ज्यौतिष से है प्रथ्वी पर ऋतुओं का तारतस्य 

चदलता रहा है । 
जिन भागों में आज सर्दी पड़ती है उनमे कभी गर्मी थी और जहाँ 

आज गर्मी है वहाँ सर्दी पड़ती थी । आज कल भूमध्य रेखा से उत्तर के 

भागों को इस प्रकार विभाजित करते हैं :-- 

अधिरीत भाग ( दररीरस मुवादेश ) 

अनुग्याशीत भाग 

शत्युणण भाग 

भूमध्य रेखा 

भूसध्य रेखा के दक्षिण से भी दक्षिणी भ्रुव तक प्रथ्वौततल का इसी 
प्रकार विभाजन है। परन्तु एक ऐसा भी समय था जब विभाजन 

ऐसा न॑ था। इन दिनो अनुप्णशीत भाग में कही कही बड़ी कड़ी सर्दी 
पड़ती थी और धुव प्रदेश मे एक प्रकार का चिरबसन्त था। गर्मी 
ओर सर्दी वारहों महीने ऋतु सधुर रहता था | इस बात का भी प्रमाण 

मिलता है कि कई वार प्रथ्वी के वहुत बड़े भाग वरफ से ढेँक गये थे। 

हज़ारों वर्ष के बाद बरफ हटी और फिर आयी । डाक्टर ऋेल 
की गणना के अनुसार उत्तरी भून्यझ्ध से अन्तिस हिसाच्छादन आज से 
लगभग २,४०,००० वर्ष पहिले आरम्भ हुआ | बीच बीच में वस्फ कही 
हट जाती थी, कही फिर आ जाती थी परन्तु प्रायः यह अवस्था 

१,६०,००० चर्ष तक चली गयी । आज से लगभग ८०,००० वर्ष हुए 
बरफ पीछे हट गयी और अब केवल ध्रुव प्रदेश मे रह गयी है। इसका 
तात्पय्य यह है. कि पिछले ८०,०००-७५०,००० वर्ष के बीच मे इस भू 

भाग में ऋतुसंचार प्रायः आज जैसा ही रहा है। अतः यदि ऊआर्य्य 
लोग कभी ध्रव प्रदेश में रहते थे तो बह चात इससे पहिले की होगी | 
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आज से १०-१५ हज़ार बे पहिले तो उनका सप्तसिन्धव से रहना 
प्रसाणित ही होता है। अतः हमको वह जगह सी दूँदनी होगी जहाँ 
भ्रव अदेश छोड़ने के वाद और सप्त सिन्धव सें आने के पहिले अर्थात्‌ 
५०,००० से १०,००० वर्ष पहिले तक वह लोग रहे। 

कुछ लोगों को जिनमें तिलक भी हैं. क्रोल की यह्‌ गणना सम्मत 
नही है। वह कहते हैं कि बरफ को हंटे लगभग १०,००० वर्ष हुए। 
इसका तात्पय' यह हुआ कि इससे वहुत पहिले उत्तरी भुव प्रदेश बरफ 
से ढंका था। बीच में वहाँसे घरफ हट गयी और नीचे के, अर्थात 
अलनुष्णशीव प्रदेश की ओर बढ़ गयी। फिर लगभग १०,००० वर्ष 

हुए इधर से हट गयी और धुव प्रदेश फिर हिसाच्छुज्ञ हो गया। घरफ 
के पिछले आक्रमण से पहिले भ्रवप्रदेश में चिर्वसन्‍्त जैसा ऋतु था। 

लोग बहुत ही सुखी और संस्कृत थे। फिर जब वरफ उधर बढ़ी तो 
उनको अपना वह घर छोड़ना पड़ा और वह सप्तसिन्धव तथा अन्य 
जगहों में जा बसे । 

इस मत के सम्बन्ध मे सी दो आपत्तियाँ उठती हैं । जो लोग इसका 
समर्थन करते हैं वह कहते हैं कि इस प्रदेश मे रहने की अवस्था भे 
आय्यों ने सभ्यता सें काफी उन्नति कर ली थी | यह ठीक भी है। जब 

उसके थोड़े ही दिनों वाद सप्तसिन्धव में वह इतने उन्नत पाये जाते हैं 
तो यही मानना पड़ता है कि यह उन्नति उन्होंने अपने पुराने घर में ही 
कर ली होगी । परन्तु यह आश्चय्य की वात है कि यूरोप के निवासियों 
की; जो उन्हीं आय्यों के बंशज माने जाते थे, तत्कालीन अवस्था बिल्कुल 

ज॑गलियां की सी पायी जाती है । न उन्हें कपड़ा चिनना आता था, 
न घातुओ से कास लेना जानते थे। न उनका कोई साहित्य था, न॑ 

ठिकाने की राजव्यवस्था थी । ऐसा केसे हो गया ? घर छोड़ते ही उनकी 
सारी संस्कृति और सम्यता कहाँ खो गयो । केवल भारत और इरान के 
आस्ये दी क्‍यों सभ्यता की रक्षा ऋर सके ? ,यदि यह मान भी लिया 
आय, जैसा दूसरे अध्याय सें दिखलाया गया है, कि वस्तुतः थूरोप 
निवासी आय्य उपजाति के वंशज नहीं थे, तब भी एक प्रश्व रहता 
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है । १०,००० बप से छछ द्वो पहिले आय्य' लोग घुव प्रदेश में थे और 

लगभग १०,००० दर्ष पहिले या इसके छुछ बाद दी सद्दी वह सप्तसिन्धब 

से बसे हुए थे अथोत््‌ भ्रव प्रदेश छोड़ने के थोड़े ही दिन बाद वह लोग 
सप्तसिन्धव पहुँच गये । इस यात्रा से उन्को १०००-०५०० वर्ष से अधिक 
समय नहीं लगा । इसीलिये वह अपनी ऊरंस्क्ृति को कायम रख सके, 

परन्तु इतनी जल्दी उनको अपने पुराने घर की स्मृति कैसे भूल गयी १ 
वह उस चिरवसन्त सय प्रदेश के लिये विलाप क्यो नहीं करते १ वह 
उस लरंबे सा्गे का उल्लेख क्यो नही करते जिससे उन्होने कई हजार 
कोस की यह यात्रा समाप्त की ? आश्चर्य्णे होता है कि वेदों मे 
इन बातों का कही स्पष्ट पता नहीं सिलता और विद्वानों को इधर- 
उधर से संकेतो को ढूंढना पड़ता है। 

एक ओर वात ध्यान देने की है। हिमाच्छादन हुआ अवश्य पर 
उसका पुष्ट प्रमाण उत्तरी यूरोप और अमेरिका से ही मिलता है। इससे 
है नही कहा जा सकता कि इतर देशों मे ऐसा नहीं हुआ पर यह 

तो निश्चित प्रतीत होता है कि सारी प्रथ्वी पर परिवर्तन एक साथ 

नहीं हुए। बहुत पहिले इधर भी हिसाच्छादन हुआ होगा पर इधर से 

बरफ् को हुटे पहुत दिन हुए। यदि डाक्टर क्रोल की गणना ठीक है 
आर बरफ इधर से उत्तर की ओर ८०,००० वर्ष हुए चली गयी और 
इसके बाद बहुत से भौगभिक उथल-पुथल होकर इधर के भूतल की 
सूरव ही बदल गयी हो तो दूसरी बात है, अन्यथा उचरी यूरोप अमे- 
रिका था एशिया भले ही हिमाच्छादित और मनुप्य के बसने के अयोग्य 

रहा हो परन्तु आज से १०,००० वर्ष से भी पहिले सप्तसिन्धव प्रदेश से 
ऐसी कोई कठिनाई नहीं थी और मनुष्य के रहने और उसफी सभ्यता 
के विकास करने के सभी साधन यहों अच्छी तरह लभ्य थे । 
है फ्रिभी हमको यह देखना होगा कि बेदी में उन दग्विषयों का 

वर्णन है या नही जो घुवविन्दु पर और भ्रुवप्रदेश से देखे जाते है. और 
आज से ८०००-१०,००० वर्ष पहिले देखे जा सकते थे। यदि है तो 
इसका कारण ढुंंढना होगा । पक अन सन 



दसवाँ अध्याय 

देवों का अहोरात्र 

यदि वेदो मे उत्त हग्विषयों का वर्णन मिलता है जो भ्रव प्रदेश में 
आज भी देखे जा सकते हैं तो हमको विचार करने के लिए रुकना 
पड़ेगा । आज हमारे देश में लोग रूढ़ि के हाथ विक्र गये हैं; वह तो 
विचार करने के परिश्रम से यह कह कर छुटकारा पा लेते हैं कि प्राचीन 
ऋषिगण योगी, अथच त्रिकालज्ञ थे, इस लिए उन्होंने ऐसी बातों 
का भी जिक्र कर दिया है. जिनको उन्होंने चर्मचक्षुओं से नहीं देखा 
था। यह उत्तर सन्तोषजनक नहीं है। ऋषियण भले ही परम थीगी 

रहे हों पर यदि दिव्य दृष्टि से द्वी काम लेना था तो उन्होंने मध्य 
अफ्रीका या आस्ट्रेलिया का वर्णन क्‍यों नहीं किया, दक्षिणी भारत 
ओर मथुरा, प्रयाग, काशी को क्यो छोड़ गये ? उत्तरीय ध्रुव पर ही 
उनकी दिव्य दृष्टि पड़ी इसका भी तो कोई कारण होना चाहिये ? दूसरा 
उत्तर यह हो सकता है, और यही उत्तर तिलक को अमिमत है, कि वह्‌ 
लोग बहां रद चुके थे, वहां की स्मृति उनके मन से सिटी न थी। यह 
तक स्वतः ग़लत नहीं है । देखना इतना ही है कि सचमुच इतनी मात्रा 
में और इस प्रकार के स्पष्ट वाक्य मिलते हैं या नहीं जिनके आधार पर 

यह माना जा सके कि यह वर्णन प्रत्यक्ष अनुभव की अभिव्यक्ति है। 

तीसरा तक यह है कि पीछे से, अथोत्‌ बेदिक काल के पीछे, कुछ लोग 
उस प्रदेश की ओर गये होंगे या यह लोग कुछ ऐसे विदेशियों से मिले 

होंगे जो उधर से परिचित हों गे और उनसे सुन सुना कर ऐसे वाक्य 

प्रक्षिप्त कर दिये गये होगे। यह असम्भव नहीं है। इसी प्रकार यह 

चौथा उत्तर भी असम्भव नही है कि पीछे के विद्वानों ने ज्योतिगणना 
से यह बातें निकाली हो और इनको अज्षिप्त कर दिया हो । होने को, दो 
यह भी दो सकता है कि वैदिक काल के विद्वानों ने:ही अपनी विद्या से 
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भुव प्रदेश की परिस्थिति का अनुमान कर लिया हो पर तिलक का कहना 

है कि उस समय गरिएत और ज्योतिष की इतनी उन्नति नहीं हुई थी। 
यह ढोनों पिछले तक कहां तक ठीक हैं इस बात का निर्णय तत्तासंगिक 
वाक्‍्यों को देख कर ही हो सकेगा । 

यदि बेदिक आर्य्य कभी ध्रुव बिन्दु तक पहुँचे थे तो उनको वहां के 
लंबे रातदिन, रंबे आतःसाय॑ं, ज्षितिज पर धूमती प्रातज्योति आदि 
का अनुभव अवश्य ही हुआ होगा । यदि वह कभी ध्रुव प्रदेश में रहते 
होंगे तो उन्होंने उन दृग्विषयो को देखा ही होगा जिनका इस प्रदेश 
से विशेष सम्बन्ध है । अब देखना है कि उन्होंने ऋग्वेद में कहीं यह 
धातें लिखी हैं या नही । 

जहां तक विदित होता है ऋग्वेद काल में भी चान्द्रवर्ष चलता था। 
चन्द्रमा को प्थिवी की एक परिक्रमा करने में लगभग २७३ दिन लगते 

है । हमारे ज्योतिषियों ने इस गति की ठीक ठीक गणना के लिए आकाश 
को २७ भागों में बांदा है जिनको नक्षत्र कहते हैं । इस प्रकार नाक्षत्र मास 
२७३ दिन का होता है। परन्तु इस सास से साधारण लोगों का काम 
नहीं चलता । सामान्य मलुष्य एक पूर्णिमा से दूसरी पूर्रिमा या एक 

असावास्या से दूसरी अमावास्या तक की अवधि को एक सास कहता 
है। इसमें प्रायः २५३ दिन लगते हैं । २९३ को बारह से गुणा करने से 

३५४ दिन होते हैं। सामान्यतः लोगों को २९३ का तो पता चलता नहीं 
३० दिल का चान्द्रमास और ३६० दिन का चान्द्र वर्ष माना जाता है । 
परन्तु पथिवी को सूर्य्य की परिक्रमा करने में ३६५ दिन लगते हैं।इस 
लिये चान्द्र और सौर वर्षों में बराबर अन्तर पड़ता जायगा | ऋतु प्रथिवी 
की गति पर निर्भर हैं। अतः यदि चान्द्र और सौर वर्षों में बराबर 
अन्तर पड़ता गया तो जितने त्योह्र ओर उत्सव हैं उनमें व्यत्तिक्रम 
पड़ जायगा । घही पर्व कभी जाड़े में पड़ेगा, कमी गर्मी में, कभी बसौत्‌ 
में | मुसलमानों के प्रों में ऐसा बराबर होता है। 

परन्तु यदि आय्यों में ऐसा होता तो अनथ हो जाता। उनके यहाँ 
तो दैनिक, पाक्षिक, मासिक, वार्षिक सभी प्रकार के सह, सभी ऋतुओं 

आ० १३२ 
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के लिये यज्ञ, चेंधे थे । समय बदल जाने से क्रिया का फल ही नष्ट हो 
जाता । आजकल ही सोचिये यदि शरत्‌ पूर्णिमा बीच गर्मी मे पड़ जाय 
या होली मध्य जाड़े में आ जाय तो कैसी गड़बड़ मच जाय । कितने 
पर्वों के तो नाम ही निरथंक हो जाय' । इसलिये भारतीय ज्योतिष और 
धम्मेशासत्र ने आदिकाल से द्वी इसकी व्यवस्था सोच निकाली है। आज 

कल ज्योतिषियों के चान्द्रवर्ष और सौरबण में लगभग १० दिन का 
अन्तर पड़ता है। चान्द्रवर्ष १० दिन छोटा होता है। इसीलिये तीसरे 
साल एक महीना बढ़ाकर दोनो को फिर एक जगह ले आते हैं, इसलिये 
पववों में बहुत व्यतिक्रम नहीं पड़ने पाता । बैेदिक काल में इस २५३ दिन 
के चान्द्रमास और ३५० दिन के साल का तो ठीक पता नहीं चलता | 

३० तिथियों का महीना और ३३० दिच का साल भिलता है और इस 
बात का भी प्रमाण मिलता है कि सौरवर्ष से मिलाने के लिये कुछ दिन 
जोड़ दिये जाते थे | इन वातों के कई प्रमाण मिलते हैं :-- 

वेद मासो घुतत्रतो द्वाद्श अजावतः | वेदा थ उपजायते 

( ऋचू १-२५, ८ ) 

वरुण बारहो महीनों को जानते हैं | जो तेरहवाँ अधिक मास उत्पन्न दोता 
है उसे भी जानते हैं। 

ढादशारं नहिं. तजराय व्वातिं चक्म परिदायृतस्थ | 
आपच्ा भरने मिथुनात्रो अन्र सम्तृशतानि विश्वत्िश्व तस्थुः ॥ 

( ऋक्‌ १-- १६४, ११) 

है अभि, सथ्य का चक्र आकाश के चारों ओर घूमता है पर जरा को प्रात 
नहीं होता, अर्थात्‌ पुराना नहीं होता । उसके बारह अरे ( बारह सहीने ) हैं । 
उसके ( सूथ्य' के ) सनी पुरुष स्वरूप ७२० पुत्र ( सन्‍्तान ) हैं. (३६० दिन 
ओर ३६० रात )। 

इसके बाद वाले मंत्र में सूर्य के लिये “पत्मपादं पितरम द्वादशा- 
कृतिम दिव थाहु: परे अर्षे पुरीषिणम ” आया है। इसका अथे दे 
४ बूय्य॑ बृष्टि के जल से प्रसन्ष करने वाले अन्तरिक्ष में अवस्थित दें । वह 
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हवादशाक्ृति हैं ( बारहो महीने सर्व्ण की आकृतियाँ हैं) तथा पश्चपाद हैं। 

(एक एक ऋतु एक एक पाद है। ऋठ छः है परन्ठ शिशिर हेमनत को कभी- 
कभी एक साथ गिन लेते हैं। इसलिये पट्पाद न कहकर पश्मपाद कहा है। ) 

इसी प्रकार नीचे के मंत्र में नक्षत्रो की ओर संकेत है. :-- 

द्वादश बून्यदगोह्मस्थातिथ्ये रखन्तृभवः ससन्‍्तः | 

सक्तेत्रकएवच्रनयन्त सिन्धून्धन्वातिष्ठबोषधीर्निप्॒माप: ॥ 

( ऋतक्‌ ४े-- ३३, ७ ) 

जिस समय वारहो दिन (शआर्द्रा से लेकर अनुराधा तक वर्षा ऋतु के 
बारहो नक्षत्र ) अगोप्य सूच्य के घर अतिथि रूप से निवास करते हैँ उस समय 
खेतों को शस्यादि से सम्पन्न करते हैं, नदियो को प्रेरित करते हैँ इत्यादि । 

इन अबतरणो से यह स्पष्ट होता है कि उस समय ३६० तिधियों का 
वर्ष होता था, उसको छः ऋतुओ से था कम से कम पॉच ऋतुओं मे 
बांट रक्खा था, साल में वारह महीने होते थे ओर एक तेरहवां महीना 
भी अधिसास रूप से जोड़ा जाता था। आकाश को २७ नक्षत्रों से 
विभक्त किया गया था| जहा द्वादश की संख्या आती है वहाँ भाष्यकार 
ने यह कहा है कि इसका अर्थ वारह महीने या सेष आदि बारह राशि 

हो सकता है। यों तो सूर्य एक एक सहीने एक एक राशि में रहता है, 
अतः घारह राशि कहने से भी वारह मास आगयये परन्तु उस समय 

राशिगणना से काम लिये जाने का कोई प्रमाण नहीं मिलता । कुछ 
लोगो का तो यह कहना है कि यह गणना आश्यों ने यूनानियो से 

सीखी | यह वात ठीक हो या नहों परन्तु जहाँ तक पता चलता है 
बेदिक काल भें राशियणना के स्थान से नक्षत्रगणना ही प्रचलित थी। 
नक्षत्रों के नाम भी पुरानी पुस्तकों से आते हैं. परन्तु श्राचीन साहित्य में 
राशियों के नाम नहीं मिलते | अतः इन संत्रो में बारह सहीनों का ही 
उल्लेख सानना चाहिये, बारह राशियों का नहीं । 

तिलक भी इस बात को स्वीकार करते है। वह भी कहते हैं कि 
इस विषय से बेदिक ज्योतिष आधुनिक ज्योतिष से बहुत छुछ मिलता 
था। परन्तु उनका सत है कि इन स्पष्टोक्तियों के साथ साथ ऋग्वेद में 



( ९र ) 

ऐसे भी वाक्य हैं जिनसे धरुवप्रदेश में आवास करने के समय की स्मृति 
की भलक मिलती है| इसके सिवाय पीछे के संस्क्रत साहित्य में सी ऐसे 
वाक्य आते हैं। इस अकार का एक अवतरण तो सूर्य सिद्धान्त 
का है :-- 

मेरों सेपादि चक्राघें, देवा: पश्यान्ति भात्करमू | 
तक्तदेवोदित तद्बत, भचुराश्च हलादियम | 

( सूर्य सिद्धान्त १२, ६७ ) 

मेष से जो तथ्य का संक्रमण होता है ( अर्थात्‌ आकाश में चलना होता 
है ) उसके आधे में ( अर्थात्‌ छः महीने चक *मेरु पर रहने वाले ) देवगण 
सूस्य को एक ही वार उदय के बाद देखते हैं) ( अर्थात्‌ छः महीने तक 
सूच्यं अस्त नहीं होता । ) 

यह वाक्य स्पष्ट है। मेरु पर देवगण रहते हैं या नही यह तो ज्योतिष 
का विषय नहीं है। इतनी वात वो ज्योतिषी प्रचलित धर्म्म विश्वासों 
से ले लेता है परन्तु मेरु पर सूथ्यादि के उद्यास्त की जो अवस्था 
होगी घह तो घिना वहाँ गये भी ज्योतिषी अपनी गणना से जान सकता 
है। भ्रुव बिन्दु तक पहुँचने में तो अभी थोड़े ही दिन हुए सफलता हुई 
है परन्तु यूरोपियन ज्योतिषियों ने भी वहाँ के दृग्विपयों का वर्णन 
अपनी गणना के ही आधार पर किया है। इसी प्रकार भास्कराचाये 
सिद्धान्त शिरोमणि मे कहते है :-- 

पट्पष्टिभायाभ्यधिका: पलांशाः, यत्राथ तत्रास्त्यपरों विशेष: | 
लंबाधिका क्रान्तिरदकू च यावत, ताबद्दिन संततमेव तत्र | 

यावत्र थाम्या चतत॑ तमिल्रा, ततश्च मेरों सततं समाधम ॥ 

( सिद्धान्त शिरोमणि, गोलाध्याय, ७--$, ७ ) 

जिन जगद्दों का पत्राथ ( अर्थात्‌ मूमध्य से दूरी ) ६६ अश से अधिक है 
उनमें एक विशेषता है | जब कभी उूव्य का उत्तरोय लव॒ ( खमध्य रेखा से 

+ उत्तरीय ध्रुव बिन्दु को सेर ( या मेरु पर्वत ) कहते हैं। 
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उत्तर की ओर की दूरी ) पलाश के पूरक से अधिक हो तो जब तक यह अधि- 
कता बनी रहेगी, निरंतर दिन बना रहेगा इसी प्रकार जब कभी दक्षिणीय 
लंब (खमध्य रेखा से दक्षिण की ओर की दूरी ) पलाश के पूरक (९०? 
में से पलाश घटाने पर जो वचे वह पूरक है ) से अधिक होगा तो निरंतर रात 
रहेगी | इसलिये भेर पर वराबर छः छुः मास के दिन रात होते हैं। 

भारकर ने भी मेरु के अहोरात्र का यह वर्णन गणना के अनुसार 
ही किया है। उनका जीवनचरित छिपा नही है । यह सभी जातनते हैं कि 
बह्द कभी भारत के बाहर नहीं गये | 

हिन्दुओं में काल को गणना तिथि, पक्ष, मास, संवत्सर तक ही 

समाप्त नही होती परन्तु देवों की आयु और अजापति की आयु का भी 
हिसाब लगाया जाता है। किसी भी शुभ कर्म्म करते समय जो संकल्प 
किया जाता है. उसके अनुसार आजकल नक्षा जी की शतवर्षीय आयु 

का आधा वीत चुका है। दूसरे आधे के पहिले दिन के दूसरे पहर के 
श्वेतवाराह कल्प का अट्टाईसाँ कलियुग चल रहा है। इन कल्पादि का 
सान इस प्रकार है :-- 

१२ सास 5-१ सानव वर्ष ( लगभग ३६५ दिन ६ घंटे ) 
४,३५,००० मानव वर्ष -१ कलियुग (नतया एक युग ) 

८,६४,००० 9 १ छापर युग (-२ कलि ) 

१२५,९६,००० ] म्१ चेता युग (्‌ रूये कलि ) 

१७,२८,०००. » 7१ सतथुग (--४ कलि ) 

४३।२०,००० » 55९ चतुयुग या महायुग (:-5१९० कलि ) 
१००० महायुग १ कल्प 

१ सानव वर्ष ८१ देव अहोरात्र (+दिन रात ) 
३६० दैब अहोरात्र ८१ देव वर्ष 

१२,००० देव वर्ष --१ देव युग 

* भूमष्य भें बरावर १२-१२ घंटे के दिन रात होतें है। ६६॥ पर बढ़ा से 
बड़ा दिन २४ घंटे का, ७०” पर २ भास का, ७८0" पर चार मास का होता है। 
यही बात दक्षिण ( भूमष्य से दक्षिण ) के लिये है । 
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इस मान से १ देव युग -२४३,२०,००० मानव वर्ष १ मानव महायुग 
१ कल्प +5 १ ब्राह्म दिन 

१ कहप २६१ बाह्म रात्रि 

२ कल्प +२१ आाह्म अहोरात्र 

७२५० करप +८? ज्ाह्म वर्ष 
१०० बआआाह्ष चर्ष घम्४७२,५००० कृटप ८८ ३१,१०,४०,००,००,००,०५०० 

सानव वर्ष स्त्ह्या की आयु 
१००० ब्रक्माय. न्‍विष्णु की १ घड़ी | अहोरात्र में ६० 

घड़ियाँ होती है ] 
१४ लाख विष्णु ८रुद्र की ३ कला [ १ कला--४५० निरमेष 

आयु (पत्रक मारने का समय) ] 

१ कल्प में १४ सन्‍्वन्तर ( मह्ुओं का काल ) होते हे, 
१ सनुकाल +२७१ महायुग 

इसी सम्बन्ध में तिलक ने यह श्लोक उद्धृत किया है :-- 

देबे राव्यहनी वर्ष, अविभागस्तयो: पुनः । 
अहस्तत्रोदगायनं , रात्रि; स्याइक्षिणायनस्‌ ॥ 

( मनुस्तति--१, ६७ ) 

मनुष्यों के एक वर्ष का देवों का अहोराच होता है। उत्तरायण उनका 

दिन और दक्षिणायन उनकी रात द्वोती है। 

अब इस कालमान का क्या अथ लगाया जाय ? एक अथे तो यह 
हो सकता है कि जिस प्रकार घड़ी पल घण्टा मिनट आदि सुबिधे के 

मान हैं, वैसे ही दैव वर्ष आदि भी हैं। काल नापने के लिये कोई न 
कोई सान तो रखना ही था । लोगों ने तय किया कि हम इतने काल को 

सेकण्ड कहेगे और फिर सेकण्ड के ऊपर यों ही नाम दे चले | इसी 

प्रकार घड़ी आदि का भी हिसाव है। १८ निमेष की एक काष्ठा होती 

: है। पर १८ निमेष को ही क्‍यों नास दिया जाय, ५ या ७ या १० निमेष 
से क्‍यों न आरम्भ करें ? ६० सेकएड का एक मिनिट होता है। दम २० 
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सेकए्ड या १० सेकण्ड को ही कोई नाम क्‍यों नदें १ इन प्रश्नों का 

कोई ताल्िक उत्तर नहीं हो सकठा । प्थिवी का अपने अक्ष पर घूसना 

ओर उसका सूख्ये के चारो ओर घूम्नना तो बेंधा है। यह दोनों काल- 

विभाग निश्चित और भत्यक्ष हैं । शेष सच विभाग सुविधे के लिये किये 
गये हैं | उनसें इतना ही देखना होता है कि इन दोनो नियत कालो में 

अस्तर्माव हो सके । जो कोई भी काल विसाग हो, उससे २४ घंटों को 

भाग देने में सुविधा तो होनी दी चाहिये । सम्भव है आय ज्यौतिष का 
काल विभाग भी ऐसा ही हों। सावव वर्ष तक की बात तो भत्यक्ष ही 
है । इसके ऊपर के कालों के लिये दूसरे देशों में लोगो ने नाम नहीं 

दिये, केवल सौ वर्षों को शताब्दी कहते हैं । हमारे यहाँ इससे छंबी अच- 
घियों का भी नासकरण किया गया और उनको क्रमशः दैव वर्ष, त्ह्म 
वर्ष आदि नास दिये गये। दूसरी चात यह हो सकती है कि सचमुच 
देवो की, नह्या की, विष्णु की, रुद्र की आयु इसी परिमाण से होती है । 
यह वात योगियों के अपरोक्ष अनुभव का विषय होता होगा परन्तु 

साधारण भलजुष्य न तो देवादि को देखता है, न उनके लोकों की काल- 
गणना कर सकता है । 

तीसरी बात एक ओर हो सकती है और तिलक कहते हैं. कि 
बस्तुतः वही ठीक है। सानव वर्ष तक का तो अनुभव भत्यक्ष है ही, मेरु 
( उत्तरीय भुवविन्दु ) पर एक सानव वर्ष का अहोरात्र होता है, इसका 

भी लोगों को अपरोक्त ज्ञान होगा । आये लोग वहाँ रहे थे। उन्होंने 
अपनी आंखो छः महीने का दिन और छः महीने की रात देखी थी । 
अब उस देश को छोड़ आये थे । वह समुष्य के चसने के अयोग्य हो 
गया था। पर उसकी क्षीण स्मृति अब भी थी। लम्बे दिन रात तो नहीं 
ही भूले थे । अतः उसको अब देवलोक मान लिया था पर अहोरात्र का 
जो बर्णत है वह अपने पूवेजों की आँखों देखी बातों के आधार पर है। 
यद्द तके निःसार नहीं है परन्तु पूरा सन्‍्तोष भी नहीं देता। आख़िर 
इतना तो इसमे सी सानना ही पड़ेगा कि वह कसी किसी ऐसे अदेश से 
नहीं रहें थे जहाँ दो कल्प का अद्दोरात्र होता हो अतः ब्राह्म आदि 
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भान प्रत्यक्ष लौकिक अनुभव के विषय नहीं थे । फिर यह क्‍यों न माना 
जाय कि दैव वर्ष भी इसी प्रकार कल्पित है । यह आक्वसर्मिक बात है 
कि एथिवी पर एक ऐसा स्थान है जहाँ इस परिमाण का अददोरात्र होता 
है। अकेले यह वात इस बात का प्रमाण नहीं हो सकती कि उन लोगों 
को भुवप्रदेश का प्रत्यक्ष ज्ञान था । 

महाभारत के वनपर्व के १६३ वें और १६४ वें अध्याय में अर्जन 
की भेरुयात्रा का वर्णन है। वहाँ कहा है :-- 

एन॑ लहरहमेंह, सूय्यचन्द्रवर्तों भव | 
प्रदक्तिणमु॒पाकृत्य,. कुरुतः कुरुनन्दन ॥ 

ज्योतीषि चाप्यशेवेण, सर्वाएयनघ सर्चतः | 

परियान्ति महाराज, गिरिराज अदक्तिणस ॥ 

स्व॒तेजता तस्य नयोत्तमस्य, महाषघीनां च॑ तथा ग्रभावात्‌ । 
विभक्तमावों न बभूब कशिच, वहोनिशानां पुरुपग्रवीर ॥ 

बभूव रात्रिविवसश्च तेषां, संवत्सरेणव समानरूपः ॥ 

हे कुसनन्दन, सूर्यचन्द्र मेर की प्रतिदिन प्रदक्षिणा करते हैं। सब तारे 
भी गिरिराज की प्रदक्षिणा करते हैं। उस श्रेष्ठ पद्दाड़ के तेज से तथा मददौ- 
पधियों के अभाव से दिन रात में भेद नहीं प्रतीत होता । उन छोगों का दिन 
रात एक वर्ष के बराबर होता है | 

यह शब्द साफ है। सूर्य चन्द्र वारों का मेरु के चारों ओर घूमना 

और छः छः सास का दिन रात भी स्पष्ट इन्लित है। सम्भवतः मेरु के 

उस प्रकाश से, जो दिन रात को दिन के समान बना देता है, ऑरोरा 

बोरिआलिस की ओर संकेत है। यह वाक्य ज्योतिष को गणना के 

आधार पर भी लिखे जा सकते थे पर गणना से वह्मोँ के भ्रकाश का 

पता नहीं चल सकता, अतः यह अतीत होता है कि इनमें किसी के 
प्रत्यक्ष अनुभव का सहारा है। चाददे इन लोगों ने ऐय्येन वेइजो से निकले 

हुए पारसियों की यात्रा का बृत्तान्त सुन लिया दो या स्वय इस देश से 

ही छुछ लोग उधर गये दवों। अर्जुन अपना निजी अलुभव नहीं बतला 
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रहे थे यह तो साफ प्रकट होता डे | महाभारत काल आज से ५५०० 
वर्ष पहिले का साता जाता है। उस ससय तो मेर हिमाच्छादित था | 
अजेन को वहाँ महोपधियाँ न मिली होगी, चारो ओर चफ ही बर्फ देख 
पड़ी होगी | इसका वह ज़िक्र करते हो नहीं । फिर वहां गिरिराज, नंग- 

राज; पर्ववशिखर कहाँ हैं ? अतः बह वृत्तान्त अपनी आंखों देखी बातों 

का नहीं, सुनो सुनायी वातों का है। छुछ्च लोगो ने कभी उधर की सैर 
की होगी। उनकी की हुई बातें सैकड़ों वर्षो के बाद विकृत रूप में 
श्लोकचरद्ध हो गयी । उनमें वह पुराना चिश्वास भी मिल गया कि देव- 

गण मेंरु पर्चत पर रहते है। स्थात्‌ उस्रोलिये मेरू को दीपिसान ओर 
दिव्य ओऔपवचियों से परिपूर्ण बतलाया गया है। कुछ ऐसा भी विश्वास 
है कि इन्द्र की पुरी हिमालय की फिसी सुमेरु सामकफ चोटी पर है। 
तिलक कहते हे कवि इन श्लोफ़ों से तथा इसी प्रकार के उन दूसरे वाक्यों 
से जो पुराणा में यत्र तत्र मिलते है उस समय की स्मृति ध्यमिद थ्लो रही 
है जब आये लोग धुवश्रदेश में रएते थे । यद् बात असस्भव नहीं है । पर 

यह छुछ आश्चर्य की वात है कि ध्रुव बिन्दु का तो बर्णन मिलता *, 
है [| 

ध्रुव प्रदेश का नं । अस्तु अच देखता बद है कि स्वय' ऋग्वेद में भी 

कोई स्पष्ट प्रमाण मिलता दे था नहीं। ऋग्वेद काल में तो यध्व स्मृति 

चविल्कुल ही  ताज़ो रही दागी । तिलक इस सम्बन्ध में तीन चार मंत्रा को 
ड्ड्त करत हि डे 

उद्धत करते हूं ६-८ 

( ऋक १०-८९, ४ ) 

( हम इन्द्र की स्त॒ति करते हे ) जिन्होंने अपने दल से प्रथियी प्रीर 
आकाश को इस प्रकार स्तम्भित किया जिस प्रकार रव के दोनों पर्िवे हरे के 
हारा सम्मित किये जाते हैं | 

बाश घानस्तवायन ( जड़ २-१५९,२ ) 
] 

आकाश से जिन्‍्दोंने चुलोक के स्तमित, स्तम्मित, स्थिर फिया | 
आ० १३ 
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स इतस्व्रपा भुवनेषास, य इसे दादा एथिवी उजान | 
उरवी यर्भीरे रजसी सुमेके अंश धीर: शच्या समरत ॥ 

( ऋक ४-०६,३ ) 
ह४ जिसने याबा प्रथिवरी को उन्नन्न किया 

बिचल घनाधार शाकाश में प्रेरित किया। 

भुवनों में बंद शोननऊम्मां 
ओर अपने पराक्रम से उरी के 

से सूच्य; पयुर बरानस्मद्रा वरखादिेब्यप प्रा / झूद्ा / ०-८5८.२ ) 

इन्द्र दी वर्य है। उन्होंने बटत से तारों के रथ की पदियों की भाति 
बुमाया । 

(बद अजन्ुवाद सायण के अनुसार हैं । तिलक उच्रराति का अर्थ 
बड़ा विस्तार--आकाश--करते हैं। दोनों तरह एक दी बात आती दे |) 

इन सब वाक्‍्यों को मिला कर तिलक कहते हैं कि इनसे भुव 

प्रदेश के दग्विपयों की ओर संकेत मिलता है परन्तु सुपर खद फे साथ 
कहना पढ़ता है कि मुझे ऐसा नहीं देग्व पड़ता। रथ के पहियें की 

भांति घृमना एक ऐसी उपमा दे जो कवि लोगों को बहुत पसन्द है । 
तारे निराघार आकाश में खट्टे हैं, एथिवी या सूर्य आकाश में निरालंब 

घूम रहें हैं, यह भी साधारण उत्तियाँ हैं | आकाश को इन्द्र तिना किसी 
सहारे के मेंभाले हुए हैं, यह कहना इन्द्र के पराक्रम का सूचक तो है 

पर ऐसी बात कहीं भी कही जा सकती है; इसके लिये भ्रव प्रदेश में 
या भ्रव बिन्दु पर जाने की आवश्यकता नहीं दै । एक वात और है। 
श्रुव विन्दु पर सूथ्य चितिज पर घूमता प्रतीत होता एूं। तारे भी भू 

के चारों ओर घूमते हैं । यदि न मंत्रों में इस वात का जिक्र करना 
दोता तो आकाश को गति को झुम्दार की चक्की से उपमा देते। पर 

यहाँ रथ की पहिया से उपमा दी गयी है | रघ की पहिया खड़ी घूमती 

है। भव प्रदेश से दक्षिण के देशों से जहाँ सूथय तारादि पू में उदय 
होकर पश्चिम में अस्त दोते है यह वात देखी जाती है। सप्तसिन्धव के 

लिये यद् उपमा ठीक है पर भ्रव प्रदेश के लिये नहीं। इसी प्रकार 
निम्न-लिखित मंत्र भी, जिसको तिलक उद्धव करते हैं, उनके सतत फो 

पुष्ठ नहीं करवा : 
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अमी य आज्ञा निहितास उचा नक्त दृहश्रे कुह चिद्दिवेयु: । 

ग्रदष्यानि परुणत्य व्रतानि विचाकगचन्द्रमा नक्तमेति |! 

( ऋक १-२४,१० ) 

यह ऋश्ष ( सप्तर्पि-किसी किसी मत से सभी तारे ) जो ऊँचे पर स्थापित हैं 

रात में सबको देख पड़ते हैं, दिन मे कहीं चले जाते हैं | वमण की अवाधित 

श्राज्ञा से ही रात में चन्द्रमा चमकता है। 

रात से सप्तपि (या सब तारों) का चमकना, दिन में छिप जाना तथा 

रात में चन्द्रमा का चमकना तो साधारण वातें हैं जो भूमध्य रेखा के 
उत्तर कही भी देखी जा सकता है । हां, भूमध्य रेखा के दक्षिण के देशो 
में सप्त्ि के दर्शन न होंगे । बस केबल दो शब्द ऐसे है जो विचारणीय 
हैं। यह्‌ हैं मूल के 'निहितासः उच्चा!--ऊँचे पर स्थापित। तिलक कहते 
हैं कि रचे का अर्थ है दरष्टा फे सिर पर | यदि यह अर्थ हो तथ तो यह 
कह सक्षते है कि यह मंत्र ध्रुव प्रदेश की ओर संकेत करना है पर ऐसा 
अर्थ करने के लिये कोई कारण प्रतीत नही होता । सूमध्य रेखा के दक्षिण 
तो ऋण अथान्‌ सप्तपि अच्यय होते हैं, भूमध्य रेखा के पास से उत्तर 
की ओर बहुत नीचे दबे दिखायो देंगे। ज्यों ज्यों उत्तर चल्िये त्यों 
त्यों झचे होते जायगे । इसलिए ध्रुव प्रदेश के दुच्तिण में भी सप्तपि झँचे 

रहेंगे । जब ' सिर के ऊपर ! सानने के लिये कोई विशेष कारण नहीं है 
तो सप्तरषि को ऊँचे पर स्थापित तो सप्तसिन्धव से सी कह सकते 
हैं। यदि ऋत्त का अर्थ तारामात्र है तब तो सिर के ऊपर कहने से भी 

कोई विशेष काम नहीं निकलता । रात में सर्वेन्न ही तारा जदित आकाश 
सिर के ऊपर रहता है । 

००. ०» की. 

अतः इन बातों से कोई पुष्ट प्रमाण नहीं मिलता। पौराणिक 

अवतरणों से अधिक से अधिक स्यात्‌ यह अनुसाव किया जा सकता 
है कि उन लोगों मे मेर प्रदेश के संबंध में कुछ जनशभ्ुतियोँ थी। संभव 
है यह केवल ज्येततिपियां की गणना से उठी हों, यह भी सम्भव है कि 

कुछ लोग कभी उधर गये हो। परन्तु ऋगेद जिसमे हमको सबसे 
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अच्छे अमाण मिलने चाहिये थे कुछ भी नहीं कहता । जो वाक्य पेश 

किये जाते हैं उनका दूसरा सरल भाव निकलता है। ऐसे सद्झेत देने 
वाले वाक्यों को इधर उधर से ढूंढ ना पड़ता है । यही हसको सतर्क करता 

है कि ऐसी सामभों नहीं है जिसका एक चिर्विवाद सर्वेसम्मत अथ्थ 
किया जा खकता हो | सामग्री का श्रभाव दूसरे पक्ष को पुष्ट करता है। 

युगमान पर एक नोट 

जैसा कि हमने इस दसवें अध्याय में लिखा है 8,३२,००० बे का 
एक थुग माना जाता है! कलि की आयु १ थुग होती है, द्वापर की 
युग, ज्रेता की ३ युग और सतयुग की चारयुग । इस प्रकार १० युग 
अथौत्‌ ४३,२०,००० बर्षे का एक चत्ुर्यग या मद्दायुग होता है। ७१ 
महायुगों का एक मन्वन्तर और १००० महायुगों का एक कल्प होता है। 
इस प्रकार एक कल्प में १०००--७१--१४ सन्वन्तर होते हैं. और $ 
महायुग बच रहते हैं । 

युगादि की आयु का यही मान प्रचलित है। इसके दिसाव से अन्तिम 

सतयुग के आरम्भ काल को, जो वेदिक समय का आरम्भ काल था, 
१७,२८,००० +- १२,५६,००० ++ ८, ६७,००० न-५००० <<: ३२८,९३,००० 

बप हुए । 

युगों के मान के और भी कई मरकार हैं। श्री गिरीन्द्रशेखर वोसने 
अपने पुराण प्रवेश में इस प्रश्न पर अच्छी खोज की है! उसका 

सारांश श्री० पी० सी० महालनवीस के एक लेख में जो जून १९३६ 

की संख्या? में छपा था दिया गया है । यह विषय रोचक है और 
बेदिक काल के विद्यार्थी के लिये विशेष महत्त्व रखता है। इसलिये 
हम यहाँ उसका थोड़े में दिग्द्श न कराये देते हैं । 

युग का अर्थ है जोड़ , मिलना । जहाँ दो या दो से अधिक चीजों 
का मेल होता है वही युग, युति, योग होता है। विशेषतः युग वह मिलन 

है जो नियव काल के बाद फिर फिर द्वोता रहता है। 
हिन्दुओं में चार श्रकार के मास प्रचलित थे : ( १) ३० सूर््यो- 
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दयों का सावन सास, ( २) एक राशि से दूसरी राशि तक का सौर 
मास (३ ) पूर्णिमा से पूर्णिमा तक का चान्द्र मास और (४ ) चन्द्रमा 
का प्रथिदी को परिक्रमा में लगने वाला चाक्षत्र साप। इन सब की 

अवधि एफ दूसरे से भिन्न है। यदि इन सत्र अवधियों का लघुतस 
ससापवरत्य निकाला जाय तो हम देखते है. फि ५ सौर वर्षों मे ६० सौर 
सास; ६१ सावन सास, ६२ चान्द्रमास और ६७ नाक्षत्र मास आते हैं । 
पॉच-पाँच वर्ष से यह चारों मास एकत्र होते हैं। इसलिये ५ सौर वर्षों 
का नाम वेदांग ज्योतिय में युग है। इस प्रकार कलि ५ सौर चपे, ् वापर 
१० सौर बे, त्रेता १५ सौर बर्ष और सतयुग २० सौर वर्षों का हुआ | 
५० सौर वर्षों का एक सहायुग हुआ । पर इतना पर्याप्त नहीं है। और 
लंवे कालमानो की आवश्यकता प्रतीत होती है । उनकी उपलब्धि इस 

प्रकार द्वोवी है । 

बे चान्द्र वर्ष में ३५५ दिन ओर सौर व सें ३६६ दिन होते हैं । यो 
तो अपनी सुविधा के लिये प्रति तीसरे चर्ष एक मह्दीना जोड़ कर दोनों 
को मिला लिया जाता है पर यदि ऐसा न क्रिया जाय तो ३५५ सौर 

वर्षों में दोनों फिर सिलेंगे। अतः यह ३५० सौर वर्षों का सी एक प्रकार 
का युग है । इसको सनुकाल कहते हैं । ३५५ को ५ से भाग देने से ७१ 
आता है । इसीलिये कहा जाता है कि एक सन्वन्तर में ७१ युग होते 
हैं। १००० युग अर्थात्‌ ५००० सौर वर्षों का एक करप होता है। एक 
करप में १४ सजुकाल होते हैं। इसमे ४९७० वर्ष लगे । दो-दो मनुओं के 
बीच मे २ बे का सन्धिकाल होता है। इस प्रकार १० सन्धिक्नालों में 
०५०००-४९७०--३० वर्ष लगते है । 

कल्प का ही नाम धम्सयुग या भमहायुग है। दो युगों के बीच में 
संधिकाल होता है | संधिकाल युग की आयु का दशांश होंता है। संधि- 
कालों को मिलाकर युगो की आयु इस प्रकार हुई :-- 

कलि ५०० बर्ष, ढ्वापर १००० वर्ष, ज्रेता १५०० बर्ष और सतयुग 
६२००० चर्ष । 





ग्यारह अध्याय 

देवयान ओर पितृयान 

देवयान का अर्थ है देवों का सागे और पिठ्यान का अथ्थ है पितरों 
का सार्ग । देवयान बह सड़क है जिससे देवगण यज्ञ में दी हुई आहुति 
लेने प्थिवी पर आते हैं और पुण्यात्मा मनुष्य शरीर छोड़ने पर स्वलों- 
कादि ऊपर के लोकों मे जाते हैं | पिठ्यान बह सड़क है जिससे पिठृगण 
अपनी सन्तान के दिये हुए कठ्य अहण करने प्रथिवी पर आते है और 
साधारण सनष्य शरीर छोड़कर पिठलोक और यमसदन को जाते हैं । 
देवयान प्रकाशमय और पिठ्यान अन्धकारमय है । 

तिलक कहते है कि वैदिक काल में देवयान उत्तरायण और पित्यान 
दक्षिणायन का नाम था। दोनो मिलकर एक संबत्सर के वरावर होते 
थे, अथोत्‌ देवयात उत्तरीय भ्रुवश्रदेश का लंबा दित और पिठ्यान वहाँ 
की लम्बी रात थी। इसके प्रसाण से वह ऋग्वेद से कई वाक्य उद्धृत 
करते है । हमको भी उनपर विचार करना होगा :-- 

विद्वा असने वयुनानि ज्ितौनास्‌ व्याजुपक शुरुषो जीवसे धा। | 
अन्तर्विद्रों अध्यनो देवयानावतन्द्रों दूतो अभषों हविनाद ॥ 

( ऋक्‌ १--७२, ७ ) 

हे श्रभि तुम सर्वज्ञ हो | द्यावा पृथिवी के वीच अन्तरिक्ष म॑ जो देवयान 
मार्य है उसको जानते हो । ठुम देवो के पास बारबार हथि पहुँचाने में आलस्य 
नहीं करते | हस लोगो के लिये भूख दूर करने वाले अन्न को उत्पन्न कराने के 
लिये हमारे दूत बनो ( देवो के पास हृव्य ले जाओ | ) 

इस वाक्य सें अप्नमि को देवयान का ज्ञाता कहा है पर इससे तो 
उत्तरायण का कोई सम्बन्ध प्रतीत नहीं होता ! जैसा कि मंत्र ने स्वयं ही 
कह दिया है, अभि हृव्यवाहन हैं। यदि उच्को देवयान सा्ग का ज्ञान न 
हो तो वह देवों के पास यज्ञ में दो हुई हृषि पहुँचा द्वी नहीं सकते । 
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प्रथम सशडल के १८३ वें तथा १८४ वें सूक्त का ६ ां मंत्र एक ही 
है । बह इस प्रकार है :-- 

अतारिप्ण तम्तत्ारजस्य प्रति वां स्तोषो भशिवनावधायि | 
एह बात॑ पचिसिदेवयाने/विद्यामेपं बुजन॑ जीरदाबुम ॥ * 

है अश्विनो, ठुम्हारी कृपा से हम लोग इस अन्धकार के पार हो गये हैं। 
हम्हारी स्व॒ृति करते हैं| ठुम लोग देवयान सार्ग से हसारे इस वज्ञ में आओ | 

प्र में पन्‍्या देवधाना अह्थय्मर्षनतो बहुमिरिफतादः | 

अयूद केठुरुपत; पुरच्तालतीच्यायादपि हम्पेस्यः ॥ 

( ऋषक्‌ ७ -७5, २) 

मुझको देवयान मार्ग देख पड़ते हैँ, जो अक्षतिकर तथा तेजों से संस्कृत 
हैं। पूर्व दिशा में ऊँचे स्थानों पर से उपाका केतु ( प्रातःकालीन तेज ) देख 
पड़ता है । 

पहिला अबतरण यह ववलाता है कि अन्धकार समाप्त हो गया है 
ओर अशिवनों से देवयान मार्ग से आने को प्रार्थना करता है। सबसे 
पह्दिला अवतरण यह बतला चुका है कि देवयान सार्य॑ अन्तरित्ष में है। 
अतः जब इस पथ पर कोई श्रक्राशमान शरीर चलेगा तभी यह देख पड़ 

सकता है | सवेरे जिन देवो के दर्शन होते हैं उनमें सबसे पढिले दोनों 

अश्विन हैं. । रात के अन्त होने पर याग करने बाला प्रकाश की पहिली 

क्षीण रेखा की प्रतीक्षा कर रहा है, इसीलिये वह अशिवनों का आह्ान 

कर रहा है । यह मंत्र ध्रवप्रदेश की छः महीने वाली छंबी रात के अन्त 
से कोई सम्बन्ध नहीं रखता। दूसरा मंत्र इस वात को और भी साफ 

कर देता है। वह कहता है कि उषा के केतु अतीची ( पूरे ) दिशा में 
देख पड़ने लगे है। यह वात धुव बिन्दु या धुव प्रदेश में नहीं हो 
सकती | वहां तो उषा का केतु दक्षिण दिशा में देख पड़ता है। 
आश्चर्य है तिलक को यह बाव नहीं खठकी। इस प्रतीची शब्द ने वो 

डिविधा के लिये स्थान ही नहीं छोड़ा । यह निश्चय द्वी भ्रवश्रदेश से 

नीचे के किसी देश का प्रातःकाल है जहाँ पूववे दिशा में प्रभाव और 
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सूर्योदय दोोते हैं । इसलिये यह मानना चाहिये कि इन मंत्रों का संबंध 

सप्तसिन्धव से ही है ! 

ऋजेद १०--८८, १५ सें कहा है :-- 

दे छुती अशणव पितणामहं देवानामुत मर्त्यानाम । 

मैंने देवों, पितरों और मनुष्यों के दो ही मार्ग सुते है, देवयान और पित॒- 

यान । 

ओर ऋक्‌ १०--१८, ? में यम के मागे को परम पन्‍्थाम्‌ देवयानाव, 
देवयान से भिन्न बतलाया है। यह वात प्रचलित विश्वास के सबंधा 
अलुकूल है। देवगण अमर कहलाते हैं, अतः पिठ्यान मार्ग को जिससे 
पितृगण और सासान्य सनुष्यो के प्राण चलते है अमर सार्ग से मिन्न, 
अर्थात्‌ मृत्यु का, यम का, साय कहना स्बेथा उचित है । 

इसके आगे तिलक कहते हैं कि देवयान और पिठ्यान साधारण 
दिन और रात के नाम नहीं हो सकते प्रत्युत लबे वेंदिक दिन रात के 
ही नाम हो सकते हैं । इसके प्रमाण में वह शतपथ न्ाह्मण से एक अव- 
तरण देते हैं जिसमें ऐसा कहा गया है कि दोनों यासों से तीन तीन ऋतु 
हैं। यदि वह वाक्य यहीं समाप्त हो जाता तो निःसन्देद विज्षक के सतत 
की पुष्टि होती। परन्तु समूचा वाक्य, जिसको उद्धृत करना उन्होने 

अनावश्यक सममा, उनका समथैन नहीं करता | वह इस प्रकार है : 

वसन्तो ग्रीष्पो वर्षा: | ते देवा झतब: शरदेमन्तः शिक्षिररते पितरो 

ये एवापूर्यतेडर्धयास: स देवा योउपच्चीयते स पितरोउहरेब देका सात्रिः 
पितरः पुनरह्ष; पूर्वाह्नो देवा अपराह्ः पितरः ॥ 

( शतपथ ब्राह्मण २--१--३--१ ) 

इसका अर्थ यह है कि वसनन्‍्त ग्रीष्म और वर्षा देवऋतु है, शरद 
देसन्त शिकशिर पिदऋठ ; शुक्षपक्ष देवपक्ष है, ऋृष्णपक्ष पितृपक्ष ; दिन और 
दिन में का भी पूर्वार्ध देवकाल है, रात और दिन में का उत्तराध॑ पितृ- 
काल है। 

आा० १४ 
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इस स्थल पर कहीं देवयाल पिठ्यान का ज़िक्र नहीं है। आगे की 
करिडकाओं में भी यही वतलाया गया है कि किस उद्देश्य के यज्ञ के 

लिये कौन सा ऋतु अमुकूल है । जिन कालों में प्रकाश चढ़ाव पर रहता 
है वह देवकाल हैं, रोष पित॒काल हैं । अन्त में चलकर यह भी कहा है 
कि आयु का कोई भरोसा नहीं को हि सलुप्यस्थ श्वो वेद--(महुष्य के 

कल को कौन जानता है ? ), सभी ऋतु अच्छे हैं, सूर्य उनके दोषों को 
दूर कर देगे, सब में ही यज्ञ का अनुष्ठान हो सकता है । 

ऐसी दशा मे तैत्तिरीय ब्राह्मण में कहा हुआ “कं वा एतद्ेवाना- 

महः यत्संबत्सर:)-देवों का एक दिन एक वर्ष के बरावर होता है-- 
उतना ही अथ रखता है जितना कि मनस्मृति का वह ्छोक जो पहिले 

उद्धत हो चुका है। अवेस्ता कां यह उपाब्यान भी कि देवों के उत्पीड़न 

से सूथ्य और चन्द्र गति छोड़कर बहुत दिनों तक एक ही जगह खड़े थे, 
तब उनको फ्रवशियों ( पितरों ) ने अछुरों का बनाया सार्गे, मज़द का 
बनाया मार्ग दिखाया, जिससे उनका छुटकारा हुआ, कुछ बहुत सहा- 
यवा नहीं देता । यदि मान लिया जाय कि इसमे उस लंबे काल की ओर 
संकेत है जब कि सूर्य अदृश्य रहता है. तो इसमें कोई आश्चर्य की बात 
नहीं है क्योंकि हम तो इस वात्त को मान चुके हैं कि पारसियों की एक 
शाखा ध्रवप्रदेश से परिचित थी | इसके साथ ही एक सन्देह भी होता 
है | यदि इस वाक्य में भवप्रदेश के लंबे अहोरात्र का ज़िक्र है तो सूर्य 
के साथ चन्द्र का नाम क्ष्यों जोड़ा गया ? चन्द्रमा की गति तो सर्वत्र 

एक सी द्वोवी है, भुवश्रदेश में मी वह अपने सामान्य शुक्क ऋष्णपक्षों के 
क्रम से देख पड़ता है । 

तिलक कहते है कि पिठुयान के विरुद्ध जो भाव है वह इस बात का 
प्रमाण है कि पिट्यान किसी समय लंबी अंधेरी वेदिक रात्रि का नाम 

था । इसी प्रकार उत्तरायण के पसन्द किये जाने का कारण यह है कि 
वह किसी समय ढंबे वैदिक दिन का नाम रहा होगा । अथोत्‌ किसी 

समय उतचरायण को देवयान और दक्षिणायन को पिठ्यान कह्दते थे । 
ऐसे कई चाक्‍्य हैं जिनसे यह अर्थ उपलब्ध होता है. किउत्तरायण, 



(१०७ ) 

शुरू पक्ष आदि सें मरना अच्छा और दक्तिणायन, कृष्णपक्त आदि से 
मरना बुरा है । 

श्री मद्भगवदूगीता के आठवें अध्याय में श्रीकृष्ण अजुन से 
कहते हैं :-- 

अगिज्योतिरहः शुक्क), परमासा उत्तरायणम्‌ | 
तत्र अयाता गच्जन्ति, वह्म मह्मविदों जना; | (२५) 

धृमो रालिस्तथा कृप्ण;, पण्मासा दक्षिणायनस | 

तब चान्द्रमस ज्योति. योंगी ग्राप्य निवर्तते | (२४५) 

शुह् छणे यती छेते, जयतः शाश्वतती भत्ते । 

एकया यालनावृत्तिम्‌, अन्यवावर्ततेी पुन। ॥ (२६४) 

जगत मे शुक्त और ऋृष्ण दो मार्ग शाश्वत है। इनमें से एक से अनाइत्ति 
( अपुनज॑न्म ) दूसरे से पुनर्जन्म होता है। ब्रह्मश पुरुष अमर, ज्योति, दिन, 
शुक्कपक्ष और उत्तरायण के छुः महीनो मे मरकर ब्रह्म को प्रात होता दे | धुएं, 
रात, कृष्णपक्ष तथा दक्षिणायन के छः मद्दीनो में मरकर चन्द्रज्योति को प्रात 
होता है और फिर लौटता है। ( चन्द्रलोक मे ही पितृलोक है। ) 

इस प्रकार के श्ौत और स्माते वाक्यो पर वेदान्त दशन के चौथे 
अध्याय के हितीयपाद के चार सृत्रो, रश्म्यनुसारी (2८) निशि नेति 

चेन्न सम्बन्धय यावदेहयावित्वाइशयाति च (?€) अतश्चायनेडपि 

दक्षिये (१०) और योगिन; प्रति च स्वर्यते स्मात्ते चेते (२१) तथा 
इसी अध्याय के त्रितीयपाद के एक सूत्र आतिवाहिकास्तहिड्डगत (४) में 

पूरा पूरा विचार किया गया है । शाझूर साष्य के अनुसार इस विचार 
का परिणाम यह निकलता है कि जक्षज्ञानी पुरुष के लिये और उस 
योगी के लिये जिसका प्राण सुपुम्ना नाड़ी के द्वारा शरीर से उत्कतमण 
करता है. कालादि का कोई नियम नहीं है। उसके लिये दिन शात्त 
उत्तरायश दक्षिणायत शुरू पक्ष कृष्ण पक्त सब बराबर हैं। साधारण 
उपासकों के लिये जो किसी लोक विशेष की प्राप्ति के इच्छुक हो 
काल भेद हो सकता है। परन्तु उत्तम अर्थ यह है--और यही 



( १०८ ) 

अर्थ वेद के अनुकूल है--कि अग्नि, शुल्कपक्ष, उत्तरायण, धूम, 

रात्रि, दक्षिणायन आदि समयों और काल विभागों के ताम नहीं हैं वरन्‌ 
आतिवाहिक देवो के लाम हैं। आतिवाहिक उन देवों को कहते हैं. जो 
शरीर छोड़ने पर आत्मा को आगे के लोकों में ले जाते हैं। अपने 
अपने कर्म्म के अनुसार आणी को तत्तत्‌ आतिवाहिक से भेंट होती है 

ओर उसको तत्तत्‌ लोऊ की प्राप्त होती है। 

इन बातों का निष्कर्ष यह निकलता है कि पिल्यान उन आत्माओ 

का मार्ग माना जाता है जिनके कम्स उत्कृष्ट नहीं हैं । इसीलिये वह 

देवयान की अपेक्षा हीन समझा जाता है! उसका धुव प्रदेश की लंबी 

रात्रि या देवयान का वहाँ के लंबे दिन से कोई संबंध स्थापित नहीं होता। 



बारहवाँ अध्याय 
उषा 

तिलक कहते हैं कि ऋग्वेद में उषः ( उषस्‌ , हिन्दी में उषा-प्रातः 
कालीन प्रकाश ) की प्रशस्ति में जो मंत्र हैं वह संहिता भर में सब से 
सुन्दर हैं। इनकी संख्या बीस के लगभग है, यो तो उषा का उल्लेख 

“तीन सो बार से अधिक आया है । दूसरे विद्वान्‌ भी उषः सम्बन्धी मंत्रों 
_ की ऐसी ही मशंसा करते हैं। भेकडॉनेल का मद है कि यह देवता 

वैदिक काव्य की सब से सुन्दर सृष्टि है और किसी भी दूसरे देश के 
धान्मिक साहित्य में इससे सुन्दर छृति नहीं मिलती | यह बात यथार्थ 
है। उषा की गशंसा में बैदिक ऋषियों ने बड़ी ही भावुकता दिखलायी 
है । उदाहरण के लिये हम कुछ मंत्र देते हैं :-- 

प्रतिष्या सूनरी जनी व्युच्छन्ती परिस्ततु; | 
दिवो भदरशि दुहिता ॥ 

(ऋषक्‌ ४-५२, १ ) 
वह प्राणियों की नेत्री फलों की उत्पन्न करने वाली आदित्य की दुद्विता उधा अपनी बहिन ( रात्रि ) के उपरिभाग मे ( अन्त में ) अन्धकार के दूर करती हुई देख पड़ती है । 

ग्रति भद्रा अक्ञत गयां स्या न रश्मय; | 
ओोपा अग्रा उत जय; || 

( ऋच्‌ ४-५२, ५) वर्षा की घारा की भाति भद्र किरणें देख पड़ती है | उषा ने मदत््तेज को भर दिया है। 

(गा शुआ न तन्दों विदाने।ध्वेंक स्वाती इशये नो अस्थात्‌ | भप द्वेषो बाधयाना तमात्युवा दिवो इुहिता ज्योतिषायात्‌ ॥ 

( अंक ५-८०, प्‌ ) 



( ११० ) 

यह शुशअवर्ण सुअलंक्रिता स्नान करके उरी हुई स्री की भाति अपने श्रंगों 
को दिखलाती हुई आदित्य की लड़की उपा शन्रुरूपी अन्धकार के बूर करती 
हुई तेज ( प्रकाश ) के साथ झआती है। 

उषा से ऋषिगण बरों की भी सुक्तकंठ से याचना करते हैं, जैसे 

ऐपु था वीरबद्य॒श उपो मधोनि सूरिषु । 
ये नो राधांस्यहूया मघतानों भरास्तत चुजाते भ्रश्वसृनृते ॥ 

( ऋक्‌ ५-७९, ६ ) 
है उषा देवि, ठुम उन धनवान दानी यजमानों को जो हमको धन देते हैं 

(त्श्नज्ञ यश प्रदान करो। 

उषा शब्द प्राय” एक वचन मे आया है पर कहीं कहीं इसके लिये 

चहुबचन का भी प्रयाग हुआ है । इन बातों से त्तिलक यह अनुमान करते 
हैं कि जिस उपा का ऋग्वेद में उल्लेख है बह भुव अदेश की ही होगी । 
नीचे के देशों की उपा के लिये वहुवबचन का प्रयोग नहीं हो सकता, 

फिर उसमें कोई ऐसी विशेषता भी नहीं होतो कि कोई उस पर मुग्ध हो 
जाय | हाँ, धुव॒ प्रदेश का रुंवा आतःकाल तिःसन्रेह चित्ताकपक होता 
है | इसके अतिरिक्त कुछ मंत्रों में स्पष्ट रूप से लंबे प्रभातों की ओर 
संकेत है। हमको इन प्रभाणों पर आगे चलकर विस्तार से विचार 

करना होगा । पर इतना कह देना तो अनुचित न होगा कि यह तक 
पुष्ट नहीं है कि ध्रुव प्रदेश को छोड़ कर अन्यत्र की आतःकालीन प्रभा 
मोहक नहीं होती । विघुवत रेखा पर तो आरातःसाय होता द्वी नहीं, इससे 

उत्तर और दक्षिण के देशों में प्रावःकाल ओर साय॑काल दोनों ही सुंदर 

होते हैं । सप्तसिन्धव में लगभग दो घंटे का प्रभाव होता है । कवि हृदय 

के लिये इसमें पर्याप्त आकर्षण है। भारतीय भाषाओं में प्रभात की 
प्रशंसा वराबर आती है। यदि एतत्सम्बन्धी वैदिक कविता में कोई 
विशेषता है तो इतनी ही कि वेदों में प्रातःकाल का सम्बन्ध विशेष प्रकार 

के यज्ञयागों से है। यही कारण है कि जहाँ लौकिक कविता में साय॑- 
काल का भी बैसा ही रोचक वर्णन मिलता है, वेद मे केवल प्रभात की 
शुणगाधथा है । 





( ११२ ) 

प्रातरठुवाकन्यायेन तस्वैवसमाम्रायस्य सहस्रावममोदेतेः शंसेत्‌ 
( आश्व० ६--०५, ८ ) 

यदि पा समाप्त होने पर भी सूर्य उदय न हो तो दूसरे मंत्रों को पढ़कर 

पाठ चलाये रखना चाहिये | 

आपस्तस्व श्रौत सूत्र में तो यहाँ तक कहा है. कि यदि पाठ समाप्त 

होने पर सूर्योदय न हो तो ऋग्वेद के दसो मंडलों को पढ़ डालना 
चाहिये । 

सर्वा श्रपि दाशतयीरलुमूयात | 
(आप० १४--१, २ ) 

अब इस पर विचार करना है। पहिले तो यह बात ध्यान में 

रखने की है कि यद्यपि इसको आश्विन शास्त्र कहते हैं पर इसमें केवल 

अश्विनों का दी स्तव नहीं है वरन्‌ अग्नि, उषा, इन्द्र के भी स्तोत्र हैं। 

अश्विन शात्र कहने का कारण यही है कि आकाश में अन्य देवताओं 

से पहिले अश्विनों के दर्शन होते हैं-- 

तासामविश्नों प्रधवगामिनों भवतः ( निरुक् )। 

इसलिये यद्यपि पाठ को सूर्य्योद्य तक सम्राप्त तो करना था पर 

उसको अधेरात्रि के बाद आशिविन काल आरस्भ होने पर ही आरस्भ 

करने की कोई आवश्यकता न थी। मूल में ऐसा कहा भी नहीं है। इसके 

विरुद्ध भी एक संकेत है । ऐसा कहा जाता है कि एक वार देवों में एक 

दौड़ हुई, उसमें अश्विन प्रथम आये । यह दौड़ गाहँपत्य अग्निसे 

आदित्य तक हुई थी । गाहपत्य अग्नि सायंकाल जलायी जाती थी। 

आदित्य सूय्य को कहते हैं। इससे तो ऐसा अतीत द्वोता है कि आश्विन 

काल अथीत्‌ आशिवन शाश्ल के पाठ का काल गार्हपत्याग्नि के जलाने 

के समय से लेकर सूर्योदय तक था। एक हज़ार मंत्रों के पाठ के 

लिये इतना समय, जो लगभग बारह घंटे के बराबर हुआ, पय्याँप्त 

होना चाहिये । यह दो सकता है कि किसी को तेज़ पढ़ने का अभ्यास 

हो | वह कुछ जल्‍दी समाप्त कर लेगा । उसके लिये श्रौत्र सूत्रों ने 
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दूसरे मंत्री को पढ़ने का विधान किया है। एक अच्छे पढ़ने चाले को 

एक हजार मंत्र स्वर के साथ पढ़ने से सात आठ घंटे लगने चाहियें । 

अब यदि तिलक की चात सान ली जाय कि पआआश्विन काल अर्ध- 

राज के वाद आरम्भ होता है और इस विधान में भुव भरदेश की रात 
का जिक्र है तो पाठ के लिये आधी रात के बाद भी महीने डेढ़ महीने 

का समय होता है। जहाँ सात चार सदीने की होगी, वहाँ आधी 

रात का वह उत्तर काल जो प्रकाश की पद्दिली फीनी कल्क तक 

जाता हो, एक महीने से कया कम होगा । पर. एक सद्दीने तक तो कोई 
भी होता एक वार थी पीकर एक हज़ार मंत्रो का पाठ नहीं कर 

सकता | एक महीना तो चहुत होता है, दो चार दिन भी 'ग्धिक हैं। 
ऐसी दशा में यह विधान कि यदि पाठ समाप्त होने तक सूर्य्य के 
दर्शन न हों तो दूसरा पाठ करना चाहिये निर्स्थक सा हो जाता है। 
ध्यदि! का प्रश्न हो नही उठता, सूथ्ये का दशन कद्ापि नही हो. सकता, 

अतः दूसरा पाठ करना ही पढ़ेगा । इन चातों से यद्द अतीत द्वोता है 
कि यहाँ धुव प्रदेश के लम्बे प्रभात का कोई जिक्र नहीं है, सामान्व रात 
ओर सामान्य दी प्रभात का उल्लेख है । 

दूसरा प्रमाण तिलक सैत्तिरीय संदिता से देते हैं। इस संहिता 
(७--२, २० ) में एक जगदू सात आहुति देने का जिधान है। वहाँ 
यह विधान इन शब्दों में हैं:-- 

उपसे सराहा च्युश्त्रे स्वाहोदिषतेसाहोबते साहोदिताव स्वाहा 

सुबर्गाय स्वाहा लोकाय साहा | 

( अपा को स्वाद, च्युष्टि को स्वाह्य, उदिस्यत््‌ को स्वाह्य, उद्यत्‌ को स्वाह्य, 
हा को स्वाहा, सुब्ग को स्वाह्य, लोक को स्वाहा । 

तैत्तिरीय जाह्यण के अनुसार 'रातिजा उपा; अहरव्युष्टिः उपा रात 
है, व्यु्टि दिन है । व्युठ्िि शब्द और भी कई स्थलों पर आहा है । 
उसका अथ है पूरी तरद से खिला हुआ प्रभात । अतः उपा और. व्युष्टि 
का अथ हुआ, प्रभात का पूव रूप ओर पूर्ण रूप। तिलक कहते हैं कि 
यदि हम तैत्तिरीय ब्राह्मण की व्याख्या सान कर इन दोनों शब्दों का 

आ० 2१५ 
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अथ रात और दिन भी कर लें तो उद्देष्यत्‌ (उदय होने वाली ), 
जउयत्‌ ( उदय होती ) और उदित का विभेद्‌ तो रह ही जायगा। 
यह तीनों ाम भी प्रभात के हैं। भव प्रदेश को छोड़कर अन्य कहीं 
इतना लंबा सवेरा होता दी नहीं कि वहां ऐसा त्तिहरा विभाग किया 
जा सके । 

यह तक भी आधारदीन है। यह तोनों शब्द उदेष्यत्‌, उद्यत्‌ और 
उद्ति उषा नहीं बरन्‌ सूर्य के लिये प्रयुक्त हुए हैं । ब्राह्मण का भी ऐसा 
ही संकेत है । फिर उषा और व्युष्टि दोनों ख्लीलिंग वाचक हैं, उद्दष्यत्‌ 
उद्यत्‌ और उद्त पुँलिंगात्मक हैं। सुबर्ग और लोक भी सूर्य के ही 
नाम हैं । तैत्तिरीय ब्राह्मण ने कहा है:-- 

उपसे स्वाहा व्यु्ये स्वाहोदेप्यते स्वाहोधते स्वाहेत्यनुदिते जुहोति । 

उद्ताय स्वाहा छुबर्गांय स्वाहा लोकाय स्वाहेत्युदिते जुहोति । 

अर्थात्‌ पहिली चार आहुतियाँ सूर्योदय के पहिले की जायंगी, 
शेष तीन सूर्योदय के पीछे | यह वात वहीं हो सकती है जहाँ प्रभात 

आर सूय्योदिय में लंबा अंतर न पड़ता हो। धघुवध्देश में एक एक 
मंत्र पढ़कर बहुत वहुत देर तक, कई कई दिनों तक, रुकना पड़ता ! 

छुछ और मंत्रों मे भी तिलक को उषा के त्रित्िंध सेद का तथा 
प्रभात के लंवे होने का आभास मिलता है । जैसे ऋग्वेद के आठवें 
भण्डल के इकताली सर्वे सूक्त के तीसरे मंत्र में कहा हैः-- 

तस्य वे नीरनु अत मुपस्तिस्ो अवर्धयन | 

वरुण के व्रत की कामना करनेवाली प्रजाने उनके लिये तीन 

उषाओं को अलनुवर्धित किया ( अबुकूल बनाया )। तीन उया का अर्थ 
यदि तीन दिच न करके एक ही प्रभात के तीन रूप माने जाय तब भी 

कोई कठिनाई नहीं पड़ती । उद्ष्यत्‌ उद्यत्‌ और छद्ति तो सूर्य्य के 
रूप हैं परन्तु उषा के भी तीन रूप माने जा सकते हैं। ऋक्‌ १--११३ 
१४ में कहा है : अप कृष्णा निर्णिजं देव्याव: देवी ( उषा ) ने राभिकृत 
कृष्णुरूप का परित्याग किया। इस प्रकार रात्रि के अन्धकार से ढंका 
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हुआ पदिला रूप, निकली हुई उषःप्रमा दूसरा रूप और पूरा खिला 

हुआ तीसरा रूप (व्युष्टि ) हुआ। ओर यह रूप भुवप्रदेश तक बिना 

गये भी देखे जा सकते हैं । उपा से जल्दी निकलने के लिये कहना भी 

इस बात का प्रमाण नहीं है कि यह शिकायत भुवग्रदेश के लंबे अभाव 

से की जा रही है । 

“माचिरं तबुथा अपः, नेलास्तेन॑ यथारिएुँ तणति सूरो अचिषा 

( अकू ५-७९,९ ) 
हे उपा, देर सत करो, नहीं तो जैसे राजा चोर या शत्रु को तपाता है, 

वैसे ही सूस्य तुमको अयने तेज से तपा देगा | 

ऐसी वात है जो प्रभात से कहीं सी कहदी जा सकती है ! कहीं कहीं 

उषा के सस्वन्ध में शश्वत्‌ (नित्य; निरन्तर ) शब्द का प्रयोग हुआ 

है. जैसे 

शश्वत्युरोपा व्युवास देव्यथों अच्येद॑ व्यावों मघोनी | 

अथो व्युच्छाडुचरों अचु घूचजरामृता चरति स्रधामिः ॥| 

( ऋक्‌ १-११३,१३ ) 
पुरा ( प्राचीन काल में ) उषा शश्वत्‌ प्रकाश करती थी, आज भी धन- 

बती उघा जगत्‌ को तमोवियुक्त करे, आले वाले दिनो में भी अन्धकार दूर 
करे | वह अजरा है, अमृता है, अपने तेजो के साथ विचरती है। 

अब “उषा शश्ब॒त अकाश करती थी? का अर्थ यदि यह किया 
जाय, जैसा कि तिलक कहते हैं, कि बहुत दिनों तक सबेरा रहता था तो 
फिर आगे के वाक््यो का क्‍या अर्थ होगा ९ क्‍या यह माना जाय कि 
ऋषि यह चाहता है कि अब फिर दो-दो सहीने तक सवेरा--और इसी 
के साथ दो-दो महीने संध्या तथा चार-चाए महीने द्नि-रात- रहने 
लगे ९ ऐसी आता तो कहीं और बेद्‌ भर से देखी नहीं गयी । तव फिर 
यह क्यो सान लिया जाय कि पहिले वाक्य से पूर्व काल की स्मृति है ? 
सीधा अथ तो यह है कि आचीन काल में उषा चराबर, अर्थात्‌ प्रतिदिन, 
दर्शन दिया करती थी, और उससे प्रार्थना की जा रही है कि भविष्यत्‌ 
,में भी ऐसा ही करती जाय। इसी प्रकार ऋकू १--११८, ११ में उषा 
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को शश्वत्तता--सबसे बढ़कर शश्वतू-कहने का यही अभिप्राय हो 
सकता है कि उपा बहुत ही नियमपूबवक, ठीक समय पर, निकला करती 
है । सायखने इसका दाशेनिक अर्थ किया है। वह कहते हैं कि उपा 
कालात्मिका है, काल नित्य है, इसलिये उपा को शश्वत्तमा कहा है। 

ऋग्वेद के अथम मंडल के ११३ वें सूक्त सें उषः सम्बन्धी मंत्र हैं। 
दूसवां मंत्र इस प्रकार है :-- 

कियात्या यत्समया भवात्ति था व्युपु्ाश्च नून॑ व्युच्छान | 
अलुपूर्वा; कृपते वावशाना ग्रदीध्याना जोपसन्यामिरेति | 

कब से उपायें प्रकाश करती आ रही हैं और कब तक प्रकाश करती 
जायंगी ! पहिली वालियों की भांति वर्तमान उपा भी काम कर रही है और 
प्रकाश करती हुई दूसरों के साथ ( जो अभी नहीं निकली हैं ) जा रही है । 

कुछ अंग्रेज विद्वानों ने पूवोर्थ का अथे दूसरे प्रकार किया है। 
प्रिकिथ के सत से इसका अर्थ है जो उषा प्रकाश दे चुकीं और जो अब 
प्रकाश देंगी वह कब तक साथ रहेंगी ? और स्योर की राय में इसका 
अथे है जो उषा वीत गयीँ और जो अब आयेंगी उनके बीच में कितना 
अन्तर है? 

तिलक कहते हैं कि इनमें से कोई सी अर्थ लिया जाय, सब में से 
यही वात टपकती है कि सबेरे के बाद सवेरा आता जाता था अथोतत 
बड़ा लंबा प्रभात था, उससे लोग ऊच गये थे | पर ऐसा अथ मानने का 

कोई कारण नहीं है। सीधा सादा अर्थ तो वह है जो सायण के भाष्य 

में व्यक्त होता है। यदि यह प्रश्न है तो उसका रूप यह है: कब से 
प्रभाव होता आ रहा है और क्र तक होता जायगा ? अर्थात्‌ सू्यचन्द्र, 

द्निरात, कब से हैं, कब्र तक रहेंगे, दूसरे शब्दों में, जयत्‌ की आयु फव 

से कत्र तक है? यायों कहा जा सकता है, कि प्रश्न के रूप में ऋषि 

कहना चाहता है कि प्रभात दीर्घकाल से होता आता है और दीघंकाल 

तक होता रहेगा ! यह उषा की प्रशंसा है या उषा को देखकर उठा हुआ 

दार्शनिक विचार। एक और वात है। यह्‌ मंत्र अकेला नहीं दै। इस 

'सूक्त में और भी उषः सम्बन्धी मंत्र हैं। इनसें पू्वॉपर सम्बन्ध होना 
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अनिवाय है। यह नहीं हो सकता कि वही ऋषि एक संत्र में एक बात 
कहे और दूसरे से उसकी विरोधी बात्त कहे । उसी साथ का छठवाँ मंत्र 

कहता है :-- 
ज्षत्नाय त॑ श्रवसे त॑ बहीया इटध्ये लगथमिव लमित्ये | 

वित्तदशा जीवतामिग्रचक्ष उषा अजीयर्भुवनानि विश्वा || 

है उषा, तुमने मनुष्यो को पथक्‌ प्रथक्‌ कामो के लिये जगाया है, कोई 
घनोपाज॑न में लगता है, कोई खेती बाड़ी में, कोई अभिष्टोमादि यज्ञ भें । 

अब सोचने की वात है कि कया यह बातें भुवप्रदेश के लंबे प्रभात 
के विषय में कही जा सकती हैं ? क्‍या वहाँ लोग लंत्री रात में चार 
मददीने सोते रहते हैं ? यदि नहीं, तो फिर यह कहना कैसे युक्तिसंगत 
होगा कि उया ने उनको विभिन्न कामों से लगने के लिये जगाया ९ 

नीचे लिखे मंत्र को तिलक इस सबंध में बहुत महत्त्व देते हैं :-- 

तानीदहानि बहुलान्यासन्या आ्रचीनसुदिता सूर्यस्य | 

यतः परि जार इवाचरन्त्युपी दहक्षे न पु्र्यतीव ॥ 

( ऋषकू ७-७६,३ ) 

इसका अथ यह है कि हे उषः, वह बहुत से अहानि थे जिनसे सूर्य 
के उदय होने के पहिले उयाएं युक्त थीं। उनके साथ वह सूर्य के प्रति 
इस अकार आचरण करती हैं जिस प्रकार फोई खली अपने पति के प्रति 
करती है ( अथात्‌ इधर उधर घूमने वाले पति का भी जिस प्रकार भली 
स्त्री परित्याग नहीं करती ) न कि यत्ती (पति से पराड्मुख सत्री की 
भांति ) | यहाँ मैने मूल का “ अहानि ” शब्द ज्यों का त्यों छोड़ दिया है, 
क्योंकि यही विवाद का मूल है। अहानि अह धातु से निकला है 
जिसका अर्थ है चमकना या जलना । इसीलिये अह का अर्थ तेज भी 
हो सकता है ओर जैसा कि सामान्य बोलचाल में लिया जाता है, दिन 

भी हो सकता है। सायण ने यहाँ अहायनि का, जो अह का बहुवचन है, 
तेज, प्रकाश, अर्थ किया है। यदि यह अथ साना जाय तो इस मंत्र का 
तात्पर्य यह हुआ कि सूर्य के उदय होने के पहिले उषा बहुत से तेजों से 
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युक्त चमक रही थी। तिलक अहानि का अर्थ दिन करते हैं। उनके 
अनुसार मंत्र कहता है कि सूर्योदय के पहिले उषा कई दिनों तक चम- 
कती रही | यदि यह दूसरा अर्थ ठीक हो तब तो अवश्य ही यहा पर 
ल॑बे भ्रुवाप्रभात की ओर संकेत देख पड़ता है। पर अथे ठीक न होने के 
लिये ही पुष्ट कारण मिलते हैं । यह मंत्र भी अकेला नहीं है। इसके 
साथ भी इससे संचद्ध मंत्र हैं । इसके ठीक पहिले का मंत्र कहता है :-- 

केतुरुपत; पुरस्तात्तीच्यायादधि हम्येभ्यः 

ऊँची जगहों से पूर्व दिशा मे उपा का केठ ( उपा का पता देनेवाला 
तेज ) देख पड़ता हे। 

यह पुरस्दात्‌ ( पूर्व दिशा ) शब्द ही तिलक के सारे तक को ढहा देता 
है, क्योंकि भुव प्रदेश में उपा के दशन दक्षिण दिशा में होते है। इसलिये 
अहानि का अर्थ दिन न करके तेज ही करना चाहिये, जैसा कि सायण 
ने किया है। ऐसी दशा में यह साधारण प्रभात का ही वर्णन रह जाता 
है। नीचे लिखा मंत्र भी, जिसमें तिलक भव प्रभात का इशारा पाते हैं, 
सांधारण प्रभात का द्वी व्यखक प्रतीत होता है :--- 

पर ऋणाततावीरघवत्कतानि माह राजन्न्यक्तेन मोजस | 

अव्युष्टा इन्‍्ठु भूयस्ीरुषास आ नो जीवान्चरुण ताल शापि ॥ 

(्‌ ऋच २-२८, ९) 

है राजन्‌ वरुण मेरे सब ऋषशों को (अथवा पापों को) दूर करो । मैं दूसरों के 
अजित धन न भोगूं | बहुत सी उपाए, अव्युष्ट हैं | उनमें हम जीवित रहें और 
भोग पर्ब्याप्त धन से सम्पन्न रहें | 

यहाँ “बहुत सी उषाएं अव्युष्ट हैं! का अथ तिलक यह करते हैं 
कि एक के वाद दूसरी आने वाली कई उपषाएं, या थों कहिये कि एक 
लंबी उपा, अभी व्युष्ट नहीं हुई है। इसके पहिले हम बतला चुके 

हैं कि पूरी तरह से खिले हुए प्रभात को व्युष्टि कहते हैं। अर्थात्‌ उषा 
के अव्युष्ठ होने का अर्थ है कि अभी आँधेरा है। अतः यदि तिलक 
का अर्थ ठीक है तो ऋषि इस ल॑बे प्रातःकाल में जीवित और सम्पन्न 
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रहने की प्रार्थना कर रहा है। सायण यह अर्थ नहीं करते। बह कहते 
हैं *अमी बहुत से प्रभात नहीं खिले हैं।” अथात्‌ अभी बहुव से 

दिन आने वाले हैं। उनके अनुसार ऋषि अपनी भविष्यत्‌ लंबी आयु 

की बात सोच रहा है और उसी के लक्ष्य करके सुख सम्पत्ति सांग 
रहा है। यह अर्थ इतना सरल और स्वाभाविक है कि यहाँ दूसरी 
व्याख्या करना कोरी कष्ट करपना है| 

वेद में उषा के लिये कई स्थलों में वहुवचन का प्रयोग हुआ है. 
कहीं उनको धृज्णवः (याछाओ ) [ ऋक्‌ १-७२,१ ], कहीं नारीः 
[ ऋक्‌ १-९२,३ ], कही अपां न ऊर्मय/ ( जल की लहरें ) [ ऋषचू 

६४,१ ], कहीं अध्वरेषु सर: ( यज्ञ में खम्मे ) [ ऋक्‌ ४-७१,२ ]; 
कहीं मिथो न यतन्ते ( एक दूसरे से लड़तीं नहीं ) [ ऋक्‌ ७-७६,५ ] 

कहा गया है। उपसः ( उषाये ), ऐसा प्रयोग तो वहुत आया है। 
निरुक्त के अतुसार बहुवचन का प्रयोग आद्राथक्र है, सायण कहते 
हैं कि बहुवचन से उषा काल अधिकारी अनेक देवताओं से तात्पण्य 
है। तिन्नक कहते हैं कि यह प्रयोग और यह उपमायें निःस्स- 
देह उस लंबे धुवप्रभात के आधार पर हैं जिसकी स्मृति आय्यों को 
अभी मूली न थी । हम इस तक से सहसत नहीं हैं । कहीं कही बहुच- 
पवन आदरार्थक होगा, कहीं उसमें अनेक देवताओं की ओर इशारा 
होगा, कहीं अति दिन आने वाली उषाओं की ओर लक्ष्य होगा । यह 
जितनी भी उपसायें हैं बह अलग अलग प्रति दिन आने वाले प्रभावों 

के लिये लागू हो सकती हैं। धुब प्रदेश में जहाँ सब मिल कर एक 
पसात बन जाता है पार्थक््य का ठीक-ठीक अनुभव भी नहीं होता , 
यहों ऊर्ययः ( लहरो ) की उपसा तो दी भी नहीं जा सकती । लहर तो 
ऐसे आती है कि एक लहर उठी, फिर पानी दव जाता है, फिर दूसरी 
लहर उठती है। जहाँ उषा, फिर द्न-रात, फिर उषा हो वहाँ तो यह 
उपभा दी जा सकती है, भव प्रदेश में तो कर्मि नहीं, प्रवाह होता है। 
जिस मंत्र में ऊरमि से उपसा दी गयी है उसी के पॉच मंत्र आगे कहा 
है कि उषा के व्युट्ट होने पर चिड़ियाँ उठ जाती हैं और मनुष्य जाग 



( १२० ) 

पड़ते हैं। यह बात धुत प्रदेश को प्रभात के लिये नहीं कह्दी जा 
सकती | इसी प्रकार जिस मंत्र में घृष्णवः ( थाद्धाओं ) से उपमा दी 

गयी है. उसी में कहा है कि पूर्वे भरें रजसो माउुमझते--उपाएं पूर्व 
दिशा में सूथ्ये को व्यक्त करती हैं। तथा इसी साथ के नवें मंत्र में 
उषा को प्रतीचीचच्चुट, पश्चिम की ओर भुख किये, कहा गया है। यह्‌ 

दोनों बातें भुत्र प्रदेश में, जहाँ उपा दक्षिण में रहती है, लायू नहीं 
द्ोतीं । 

तिलक का सब से पुष्ठ अ्रमाण तैत्तिरीय संहिता के चौथे काएड के 
तीसरे अपाठक के ग्यारहवें अनुवाक में मिलता है। यज्ञ की वेदी पर 
१६ ईंटें रक्खी जाती हैं। इन सब को रखते समय मंत्र पढ़े जाते हें । 
सब मंत्र उपः सम्बन्धी हैं, इन इंटों को भी व्युट्टि इक कहते हैं। इस 
अनुवाक्‌ में १५ मंत्र दिये हैं। हम इनमे से छुछ को उद्धुत किये 
देते हैं :-- 

इयमेव ता या अथमा व्योच्चदन्तरस्यां चरति प्रविश | 

वर्ूर्जजाबन नवयञनित्री तय एनां महिमान। सचन्ते ॥ 

छन्दलती उपसा पेपिशाने समान॑ योनिमजुसम्चरन्ती | 

सूर्यपत्नी विचरत: ग्रजानती केठुं कछुष्वाने अजरे भूरिरेतला ॥ २ 

अतत्व पन्‍्थानमनुतिस्र आायुद्नयो धर्मातों भचुज्योतिषाऊऊ थुः | 

पजामेका रक्तत्यूजंयेका ब्रतसेका रक्षति वेव्यूचान ॥ रे 

चतुट्रोमा अवबच्या ठुरीया यज्ञस्य पत्ता बृषयों भवन्ती। 

गायत्री त्रिव्दुयं॑ जयती यचुप्टुर्म बहदर्क युआाना; झुवरामरचिद्ग्‌ ॥ ४ 

पत्चमिवता विदधाविदं यतासों सतरजनयत्‌ पश्चयल । 

तासायुयन्ति अवबेणश पतश्च नाना रूपाण क्रतवों काना; | £ 

त्रिशत्वसार उपयन्ति विज्ञतें सयान॑ केतु अतिसख्ञमाना: । 

ऋतू& स्तन्त्रते कबय। अजानतीर्मध्ये छन्दस: परियन्ति बाखतीः ॥ $ 
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आतस्य गर्भ: श्रथमां व्यूयुष्यपासेका महिसान॑ विभतति | 

सूर्यस्पेका चरति निष्छतेषु धर्मस्यैक्ा सवितेकां नियच्छति ॥ २ 

झृतूनां पत्ती अथनेयमायादहां नेली जनित्री प्रजानासू | 

एका सती वहुचोपों व्युच्छस्यजीर्णा ल॑ जरयसि सर्वयन्यत्‌ ॥ ५ 

इसी से सम्बन्ध रखने वाला यह मंत्र भी है :-- 
न वा इृदं दिया वे नक्तमासीदव्यावृत्तं ते देवा एता व्युप्टीरपश्यन्‌ 

ता उपादवत ततो वा इृद व्यौच्छबरस्येत्रा उपधीयन्ते व्येवारमा 

उच्छालये तम एवाप हते | (कार्ड £,ग्रपाः ३, अनुः 9, वर्ग ७) 

इस मंत्रों का भावार्थ इस कार है :-- 

यही वह है जे। पहले चमकरी; इसमें प्रविष्ठ होकर भीतर चलती है (पृथ्वी 
मे प्रविष्ट होकर अर्थात्‌ क्षितिज के ऊपर अथवा दूसरी उपाओ में प्रविष्ट 
हंकर अर्थात्‌ उनसे मिल कर ) | दुलहिन, नवागत माता, ने जन्म लिया है | 
तीनों बड़े ( भ्रग्नि, वायु, सूब्य था तीनो वैदिक अग्निर्या ) इसके पीछे 
चलते हैं | १ 

छुन्दों से ( गायत्री आदि छुन्द या खगीत ) युक्त, श्टज्धार करके, एक ही 
घर में चञ्जती हुईं, जरा रहित, दोनों उपायें, सूर्य की पत्षिया, रेतसू से परि- 
पूर्ण ( सनन्‍्तति उत्पन्न करने वाले द्रव्य से परिपूर्ण ), अपनी पताका दिखलाती 
हुई ओर अ्रच्छी तरह ( अपने मार्ग के ) जानती हुई चलती हैं । २ 

तीनो ( कुमारिया ) ऋत ( जगत्‌ का शाश्वत्‌ नियम ) के सार्ग से आयी 
हैँ | तीनो धर्म ( गाईपत्यादि तीनो वेदिक यज्ञाग्नि ) उनके पीछे आये हैं। 
एक (कुमारी ) उन्ताते की रक्षा करती है, एक ऊर्ज की ( बल की ) और 
एक धर्म्मत्माओं के शत की | ३ 

बह जे| चौथी थी यज्ञ के दोनो पक्ष हुई, ऋषिगण हुई, वही चत॒ष्टोम्‌ 
( यज्ञ के समय पढ़े जाने वाले चार विशेष स्तोम-सव ) हो गयी। गायत्री, 
त्रिष्ठपू , जगती, अनुष्ठुत ( चतुष्टोम के छुन्द ) से काम लेकर बह इस प्रकाश 
के लायीं | ४ 

विधाता ने पाँचो के साथ यह किया कि उनमे से प्रत्येक को पाँच-पाँच 
बहिनें उत्पन्न कर दीं, इनके पाँचों ऋ्ठ, (पथ या यज्ञ ), विभिन्न रूप 
धारण करके, एक साथ चलते हैं। ५ 

आ० १६ 
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तौसों बहिने, एक ही ऋण्डा लिये, निष्क्ृत ( नियुक्त स्थान ) को जाती 
हैं। वह शानयुक्त हैं, ऋतुओं के जन्म देती है। प्रकाशयुक्त, वह छन्दों के 
चीच ( गायत्री आदि छुन्दों के साथ, इन छन्दों में कह्दे गये मंत्रो के बीच ) 
परिंगमन करती हैं ( चारों ओर जाती हैं, घूमती हैं )। उनको अपना मार्ग 
विदित है। ६ 

पहिली उषा ऋूत की सन्तति है, एक जलों की महिसा का भरण करती 

है | एक उर्य्य के लोकों में रहती है, एक धर्म के लोकों में, एक पर सविता 
का अधिकार है। १२ 

ऋतुओं की पत्नी, दिनो की नेत्री प्रजाओं की ( या सन्‍्तानों की ) माता, 
यह पहिले आयी है। एक होते हुए भी, दे उषा, तू वहुधा ( अनेक होकर ) 
चमकती है, अजरा होते हुएए भी सब दूसरी वस्तुओं को इद्ध कर देती है। १५ 

संद्दिता मंत्र का यह अथ है । 

वह अव्याइतत था ( उसमें भेद की ग्रतीति न होती थी ) न दिन था, न 
' रात थी | देवों ने इन व्युष्टियों को ( शब्दतः, इन खिले हुए अभावों को; 
भावतः, इन व्युष्टि ईटों को ) 'देखा । उन्होंने इनको रक्खा | तब वह ( उपा ) 
चमक पड़ी। अतः जिस किसी के लिए! यह (ईटे ) रक्‍्खी जाती हैं, उसके 
लिये वह ( उषा ) चमक पड़ती है, अन्धकार को दूर कर देती है। 

इन मंत्रों को वार वार पढ़िये और इसमें से चाहे जैसा अर्थ 
निकालने का प्रयत्न कीजिये पर यह तो निश्चय रूप से समम में आ 

जायगा कि इनमें उपा के विषय को लेकर, उषा की उपमा देकर, कुछ 

ऐसी बातें भी कही गयी हैं जो भौतिक नहीं हैं, जिनका कुछ आध्यात्मिक 
अर्थ है। कितना भौतिक है, कितना आध्यात्मिक है. इसका निर्णय 
करना कठिन होता है, इसी से ठीक व्याख्या करने में कठिनाई होती दे! 
एक और वात ध्यान में रखने योग्य है। उषा के साथ ३० की संख्या 
दूसरे स्थलों में भी व्यवह्मत हुई है, जैसे ( जिश/ पदान्यक्रवीत्‌ 
(ऋक ६-५९ ६ )--उषा ३० पद चली | तथा 

त्रिशत योजनान्येकेका ऋ प्रियन्ति ( ऋचछू १-१२३, ८) । 

इसके अचुसार उषायें ३०-१० योजन घूमती हैं । 
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पहिले व्युष्टि-इष्टक संबंधी मंत्रों को लीजिये । अवश्य ही ऋषि का 
ध्यान सृष्टि के आदिकाल की अवस्था की ओर है। उस अवस्था में 
रात दिन का भेद नही था | यह बात वर्तमान विज्ञान भो कहतां है 
और अपने ढंग पर श्रुति भी कहती है। आरभम्म में प्रधिवी वाष्पपिण्ड 
थी। जब धीरे घीरे ठंडी हुईं तो ऊपर की भाप जल के रूप सें गिरने 
लगी । गिए कर नीचे की तपन के कारण फिर भाप बन कर उठ जाती 

थी । घीरे घीरे इतनी ठंडक हुई कि जो भाप जल बन कर नीचे गिरी 
वह जल रूप में रह गयी । तब जाकर अन्तरिक्ष साफ हुआ, अंधेरा दूर 
हुआ, चन्द्रसूय्ये देख पड़े, दिन रात का जन्म हुआ | यह तो विज्ञान की 
बाव हुई । वेदों ने अपने ज्ञान को इस अकार जगह जगह व्यक्त 
किया है: 

नासदासीचो चदातीत्तदानीं नातीद्रजो नो व्योगापरो वत्‌ 
( ऋक्‌ १०--१२९, १) 

उस समय न असत्‌ था न सत्‌ था, न भूतादि थे, न अन्तरिक्ष था। 

न रात्या अहु आतीत्यकेत: ( ऋक १०--१९५९, २) 
रात और दिन का प्रज्ञान नहीं था। 

तम आतीचमसायूहुमग्रेउप्केते सलिलं सर्वमाइद्म 
( ऋक्‌ १०--१२९, ३ ) 

अन्धकार से ढका हुआ अन्घकार पहिले था। यह सारा जगत अपने 
कारण में विलीन, अथ च, अविभक्त था | 

इसी भाव को मलुस्म्॒ति में यों दिखलाया है 
आतीदिदं तबोभूतम्‌, अम्रज्ञातमलक्षणय | 
अग्रतर्यमरनिर्देश्यमू, असुप्तमिव सर्वतः || 

यह सव जगत्‌ तमोभूत, अप्रज्ञात, अलक्षण, अप्रतर््य, अनिर्देश्य, सोया 
डुआ सा था । 

ऋतख सत्यशामीद्धाचपत्तोध्यजायत | ततोराज्यजायत ततः समुद्रोअर्णव; 
समुद्धादर्णवादवि सवेत्तरो अजायत | अहोरात्राणि विद्घद्विश्व॒स्यमिगतोवशी 

( ऋक १०--१९१, २) 



( १४४ ) 

स॒ष्टि के आदि में ब्रह्म के तप से ऋत और सत्य उद्यन्न हुए, तब रात्रि 
( अन्धकार ) उद्नन्न हुई, उसके पीछे समुद्र हुआ, समुद्र से संवत्सर ( सबत्यर 
बताने वाले सूथय चन्द्रादि ) हुआ तब इस विश्व के स्वामी ने दिन रात की 
खष्टि की । 

इन वाक्‍्यों से मिलता जुलता ही तैत्तिरीय संहिता का वह मंत्र है 
जिसमें कहा गया है कि वह अव्यावृत्त था, च दिन था न रात थी । वह 
अठल नियम जिसके अछुसार यह विश्व चल रहा है ऋत कहलाता है। 
इसी लिये र॒ष्टि के आदि में त्रह्म के तप से पहिले ऋत की उत्पत्ति कही 
गयी है । इसी लिये तैत्तिरीय संहिता के जो मंत्र उद्धृत किये गये हैं 
उनमें पहिली उषा को ऋत की सनन्‍तति कहा है और उषाओं को ऋत के 
मार्ग से चलने वालो, अथात्‌ विश्व के अठन्न निप्रमों की अनुसरण 
करने वालो, कहा है। उस समय देवों ने यज्ञ किया। कोई बाह्य 
सामग्री न थी इस लिये उन्होंने विराट पुरुष से ही मानस यज्ञ किया। 
पुरुष सूक्त ( ऋऋक १०--९० ) का यही भाव है। पुरुष सूक्त किच्चित्‌ 
पाठान्तर के साथ अन्य वेदों में भी आया है। इसी दशम मण्डल के 
१३० वें सूक्त के ३ रे मंत्र में पूछा है : 

कासीतमा ग्रतिमा कि निदानमाज्य किमासीत्यरिधिः के आसीत | 

घुन्दः किमासीलउ्गं कियुकृ्ं यढ़ेवा देवगयजन्त पिश्वे ॥ 

जब सृष्टि के आदि में देवों ने प्रजापति का यज्ञ किया उस समय ग्रजा 
क्या थी, प्रतिभा क्या थी, निदान क्या था, घी क्‍या था, परिधि क्‍या थी, 
छुन्द कौन सा था, प्रडग क्या था, उकथ क्‍या था 

यही सृष्टि के पूें यज्ञ करने की बाव की ओर वैत्तिरीय संहिता से 
उद्धव मंत्रों में भी संकेत है | देवों ने सृष्टि के आदि में यज्ञ छिया। वह 
यज्ञ मानस था | उस यज्ञ के बाद उनको पहिली उषा के, जो ऋत की 

कन्या थी, दशेन हुए अर्थात्‌ जो अन्धफार से ढेंका अन्धकार था वह 
कम हुआ, प्रकाश की क्षीण कलक देख पढ़ी । इसी प्रकार जो मलुष्य 
उत्तका अनुऋरण करके अब इस यज्ञ को क रेया, जो मंत्रों को पढ़कर 



( १२५ ) 

ईंटों को सजायेगा, उसके लिए उषा चमकेगी, उसका अन्धकार दूर 
होगा । अन्धकार दो प्रकार दूर होगा। एक तो हृदय के दोप दूर होंगे, 
हृदय शुद्ध दोगा ; दूसरे, चूँकि यज्ञ सूख्योद्य के पहिले क्रिया जाता था 

ईंटो को रखते रखते उपा देख पड़ने लगेगी, अंधेरा दुर हो चलेमा। 

यही इन मंत्रों का तात्पय विदित होता है । 
यह तो इन मंत्रों का उपासना या यज्ञपरक भात्र हुआ परन्तु 

इसके साथ ही कुछ सौतिक अर्थ सी है | तिलक को इनमें यह वात 
स्पष्ट ही देख पड़ती है कि यहाँ धरत्र प्रदेश के किस्तो,ऐसे साग का वर्णन 
है जहां एक सहीने ( ३० दिन ) का सवेरा होता था । बढ़ी इन मंत्रों के 

द्रष्टा रहते होंगे । ३० दिन का सवेरा था इसो लिये उपा ३० बहिदनें 
चतलायी गयी हैं| इसी लिये कहा है कि उपाये घूमती हैं और नियुक्त 
स्थान पर फिर आ जाती हैं । यह बातें भुवप्रदेश में प्रत्यक्ष देखी जा 
सकती हैं | ए० सी० दास इस मत का खण्डन करते हैं । चह कहते है 
क्रि यह प्रति दिन की उपा है । एक ही प्रसात के त्तीस भाग किये गये 

है, पर तीस भाग क्‍यों किये गये यह उन्होंने नहीं चतलाया। सायण 
कहते हैं कि पहिलो उपा तो स्॒ष्टि के आदि काल को डपा है. पर शेप 
उन्तीस के लिये कोई ऐसी व्याख्या वह नहीं कर सके । अतः उन्होंने 
यह कहा कि यह महीने के ३० दिनों की तीस उपाये' हैं। इस पर 
तिलक को यह आपत्ति है कि एक दी महीने की उपाओं का वर्णन क्‍यों 
हुआ, शेप ग्यारह भद्दीने क्‍यों छोड़ दिये गये ९ 

सेरा भी खयाल है कि यहाँ ध्रुव प्रदेश का नहीं, साधारण प्रभातों 
का, चान्द्र महीने की ३० उपाओं का, वर्णन है | सूस्योदिय होने के बाद 
ही सब यज्ञ होते है, उपा काल से तथा उसके बाद यज्ञ के समय अनेक 
छंदों मे अनेक मंत्र पढ़े जाते हैं | इस लिये उपाओं का छन्दों से युक्त 
होना तथा यज्ञों का उनके पीछे चलना साथ क है | ऋतुका अर्थ सायण 
ने यज्ञ ही किया है। तीसों उपायें घूस कर नियुक्त स्थान पर आ 
जाती हैं, ऐसा कहना भी ठीक है। वारह महीने बाद सूर्य और प्रथिवी 
फिर उसी स्थान पर आजाते हैं। यही निश्चित विन्दु है जद्दां पर 



( १२६ ), 

उषायें अपने परिभ्रमण के बाद पहुँचती हैं। एक बात याद रखने की 
है। यह वार्षिक सत्र वर्ष के प्रथम दिन, एकाप्टक के दिन, आरस्स होता 
था। एकाष्टक का ज़िक्र ८वें मंत्र में है। इससे भी यह वात निकलती 
है कि उषायें घूसती घूमती फिर एकाष्टक पर पहुँच जाती हैं। यह प्रश्न 
हो सकता है कि बारह महीने या एक वर्ष का नाम कहीं भूल में नहीं 
आया है, फिर मैंने यह बात कहाँ से निकाली ? यह बात ठीक है कि 
स्पष्ट रूप से एक वर्ष का कहीं उल्लेख नहीं है पर ध्यानपूर्वक देखने से 
इसके कई संकेत मिलते हैं । दूसरे मंत्र में उषाओं को सूय्येपत्नी--सूर्य 
की स्लियाँ--कहा है। उषा सूर्य की केसी ख्री है, इसका एक और मंत्र 
में, जो इसी अध्याय में आ चुका है, वर्णन है। वह यति-पत्ि से 
पराडमुख-नहीं वरन्‌ पति से स्नेह करने वाली, उससे असिमुख, पत्नी 
है । अतः उपा बराबर पति के साथ रहती ही होगी। जब सूण्णे बारह 
महीने में घूमकर अपने पूर्व स्थान पर पहुँचता है तो उषा भी ऐसा ही 
करती होगी। फिर छठें मंत्र में उषाओं को आतूंस्तनन्‍्वते ( ऋगुओं को 
जन्म देने चाली ) और पन्द्रहवें में ऋतूनां पली ( ऋतुओं की पल्ली ) 
कहा है। झब ऋतुओ के साथ पत्नी या माता जैसा घनिष्ट सम्बन्ध 
किसी एक दिन की उषा का तो है ही नहीं, भुवप्रदेश की एक मास की 
उधा का भी नहीं है। उस उषा का केवल उस ऋतु से संबंध है जो उस 
महीने में वहाँ दोता है । परन्तु ऋतुपरिवर्तन तो प्रथ्वी के सूथ्य की परि- 
क्रमा करने, या जैसा कि अपने यहाँ कहने का व्यवहार है सूथ्य का 
प्थिवी की परिक्रमा करने से होता है। अतः यह वो कह्द सकते हैं कि 

उषामान्न का संबंध ऋतुओं से है। यों तो ऋतुपरिबतेन थोड़ा थोड़ा 
प्रतिदिन ही होता रहता है और जब सूर्य एक नक्षत्र से दूसरे नक्षत्र 
में जाता है तो और भी साफ प्रतीच होने लगता है; परन्तु उसकी सरल- 
गणना महीनों से ही होती है। असुक अमुक महीने में अम्र॒क ऋतु 

रहता है, ऐसा कहने की प्रथा आजकल भी है. और वेदों में भी मिलती 
है । अतः मास का सम्बन्ध ऋतु से है। मास के लिये ही तीस उषाओं 
का जिक्र किया है। उषा शब्द दिन का उपलक्षण है। यदि हसने चैत्र 
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मास की प्रतिपत्‌ से आरम्भ किया था तो सब ऋतुओं में घूसते हुए 

तीस उषाओं का यह समूह फिर चेत्र की प्रतिपत्‌ पर पहुँच जायगा। 

तिलक ने * परियन्ति “- घूमती हैं--पर वहुत ज़ोर दिया है । उनका 

कहना है कि यह्‌ धुव्रप्देश की क्षितिज पर घूमने वाली उषाओं की 

ओर साक इशारा है। अतः यह देखना होगा कि दूसरे स्थलों पर कोई 

ऐसी बात मिलती है या नहीं जिससे “ परियन्ति” की व्याख्या हो सके 

ओर यह निश्चय हो सके कि यह ज्षितिज पर का धूसना है या बारह 

मह्दीनों से आकाश के सत्ताइसों नक्षओओं मे घूमना है था किसी अन्य 
प्रकार का घूसना है । 

हम इसके पहले ऐसे मंत्र उद्धृत कर चुके है. जिनमें कहा गया है. 
कि उषा का सुंह पश्चिस को ओर दै। यह बात धुवप्रदेश की उपा 
के लिये नहीं कही जा सकती | फिर ऋक ३--६१, हे में उपा को कहा 
*ऊर्चा तिछति?-तुम आकाश में ऊँचे पर रहती हो। यह बात 

ज्षितिजब्र्तिनी उपा के लिये नहीं कही जा सकती। एक और संत्र मे 
छपा के पूर्व मे उदय होने की घाव कही गयी है. जब कि श्रवग्रदेश में 
उषा दक्षिण में रहती है। फिर ऋक्‌ १--१९३, ८ में कहा है 
“सहशीरध सद्दीरिदृश्वा “-जैसी आज वैसी ही कल ( उपाणे होती 
हैं) । यह बात कदापि ध्रुवप्रदेश के किसी भाग की उपा के लिये नहीं 
कही जा सक्रती । पहिले दिन उपा घुंघली, दूसरे दिन उससे तेज, तीसरे 

दिन और तेज़, यहाँ तक कि तीसखबें दिन तक बहुत तेज हो जाती है । 
उषःकाल समाप्त होने पर सूथयथ निकल आता है । अतः वहाँ की उषाये 

एक दूसरे के सहश नहीं कही जा सकतों। हम “शभ्रचेति केठुरुपसः 
पुरस्ताच्छुये दिवो दुहितुजायमान: ? ( ऋक्‌ ७-६७, २) पहिले उद्धृत 
कर चुके है जिसमे सूर्य के पू्व दिशा में देख पड़ने की बात है, अतः 
लपा भी उसी दिशा में होगी । ऋकछ्‌ ७-७६, २ सी उद्धृत हो चुका है 
जो उषा को पूर्व से उदय होना बतलाता है। अतः यह प्रमाण तो यही 
संकेत करते हैं कि वेद में हमारे देश के साधारण उपःकाल का वर्णन 



( श्शट ) 

है तिलक ने ' परियन्ति ? की व्याख्या में ऋग्वेद के तृतीय मण्डल के ६१ 
वें सूक्त के ३ रे संत्र का हवाला दिया है। उसमें 

£ समानमर्य चरणीयमाना चक्रतिव नव्यस्याववृत्स्त ? 

हे नव्यसि, एक दी सार्ग पर चलने कौ इच्छा रखने वाली, ठुम चक्र 
( पहिये ) की भाँति ( उसी मार्ग में ) आइत्त हो | 

कुछ सहायता तो * नव्यत्रि ? से भी मिलती है | नव्यसी का अथे है 
नयी पेदा हुई । नित्य उदय होने वाली उपा को नयी उत्पन्न होने बाली, 
नव्यपो, कह सकते हैं परन्तु तिलक कहते हैं कि ध्रुवप्रदेश की उषा एक 
होते हुए भी प्रत्येक दिन की दृष्टि से नञ्यस्ी कह्दो गयी है । तथास्तु । 
समानमर्थमू--समान भागे, एक ही सार्ग-के दो अर्थ हो सकते हैं । 
नित्य उदय होने वाली उषा सूय्य के आगे आगे चन्नतों है, यही सब 
उषाओं का समान मार्ग है। तिलक कहते हैं कि धुत्श्रदेश की उपाये 
ज्षितिज पर घूप्तती रहती हैं, यह उनका समान मार्ग है। इसे भी 
छोड़िये । मंत्र उषा से ऋद्ता है कि तुम पहिये की सांति अपने मार्ग पर 
आएहूद हो, अर्थात्‌ धुप्रतों हुई चलो | पढ़िये का धूमना दो प्रकार से 
होता है : एक तो कुम्दार की चाक को भांति, दूसरे गाड़ी के पहिये 
की भांति । विलक कहते हैं कि प्रथित्री पर कहीं भी उषा गाड़ी 
की पदिया को भाति घूप्रवी नहों देख पड़ती परन्तु भुवप्रदेश में 

कुम्हार की चाक की भांति क्षितिज पर घूमती है । अतः यही 
अर्थ होगा। परन्तु उनका ध्यान एक बात की ओर नहीं गया। 
इसी मंत्र के पू्वार्थ में कहा हैः ऊध्वातिषात्िि--तुम झँचे पर रहती 
हो । ध्रुव अद्देश की उषा ऊँचे पर नहीं क्षितिज पर रहती है। 
इसके विरुद्ध दुशम सएडल के ९५वें सूछ का २ रा मंत्र सूथ्ये रूपी इन्द्र 
के पराक्रम के विषय में कह्दा है कि उन्होंने तारों को “ बयुत्याद्वश्येशचक 

रथ की पहियों की भांति घुमाया | अवश्य द्वी यहाँ तारों के घूमने की 
बात है, पर जहाँ तारे इस प्रकार घूमते हैं, वह सूच्ये भो घुसता है और 
सूर्य के साथ-खाथ उषा भो घुमती है | तिलक की आपत्ति यह है कि 
डषा का घूसना देख नहीं पड़ता । जदों उषा निकलो थोड़ी देर के बाद 
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सूर्य का प्रकाश उसे दबा देता है। पर उषा का घूमना भी प्रत्यक्ष है। 

सब जगह एक साथ सू्योद्य नहीं होता। पूर्व से पश्चिम चलते हुए 

देशान्तर रेखा के एक-एक अंश पर चार मिनट का अन्तर पड़ता है । 

यदि काशी में सूर्योदय ठीक $ बजे हो वो जो जगह काशी से ५? 

पश्चिम होंगी वहाँ सूर्योदय $ बज कर २० मिनिट पर होगा और 

काशी से ५० पूर्व के स्थान पर काशी के सूच्योदय के समय सूर्य्योद्य 

के वाद २० सितिट हो चुके होगे। इस प्रकार सूर्य ज्यों-ज्यों पूर्व से 

पश्चिम चलता है, त्यों-त्यों सूस्योंद्य भी चलता है ओर उसके आगे- 

आगे उषा भी चलती है । कोई सी स्थान हो, वहों पहिले उषा के दशोन 

होगे तब सूर्य के | अतः सूथ्थ की भांति उषा सी २४ घंटे में समूची 

प्रथिवी की परिक्रमा" करती है। उसको यह चाल सूथ्य की चाल के 

सदश गाड़ी की पहिया की भांति है। अतः उपा का घूमना उतना ही 

प्रत्यक्ष है जितना कि सूब्ये का घूसना । 

इस सारे विचार के वाद मैं तो इसी परिणाम पर पहुँचा हूँ कि 
तैत्तिरीय संहिवा में महीने की ३० सामान्य उषाओ का दी वर्णन है। 

अबजों त्रिशत पदान्यक्रवीत ( ऋकू ६- ५९, ६ ) उषा के तीस 
पद्‌ चलते की बात है वह भी इसी प्रकार सममानी चाहिये । उसी मंच्र 
में लिखा है कि उषा अपात्‌- वे पॉतय की-है, फिर भी इन्द्र और अग्नि 
को कृपा से इतना चलती है। यहाँ तीस दिन की ढंबी उपा मानने की 

आवश्यकता नही है | एक अहोरात्न ( द्न-रात ) में ३० मुहूर्त होते हैं । 
उषा के तीस पद चलने का अर्थ है तीस भुहृत अथोत्‌ द्निग्रात चलना । 
वह दिन रात किस अकार सूथ्य के आगे-आगे चलती रहती है यह हस 
अभी ऊपर दिखला आये है । इसी प्रकार त्रिशतथोजनान्कैका ऋतु परि- 

यन्ति ( ऋषकू १-१२३,८ )--एक एक उपा ३०-३० योजन घूमती है--कछी 

भी व्याख्या करनी होगी। सायण ने अपने साध्य में लिखा है. कि सूस्ये 
मेरु की परिक्रमा मे ५,०५९ योजन्न प्रति दिन चलता और डउपा उससे 

३० योजन आगे रहती है। जहा जहाँ सृथ्योद्य होता है, वहाँ वहाँ 
आ० १७ 
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पहिले उषा देख पड़ती है। इसी लिये सब स्थानों का खियाल करके 
बहुवचन का अयोग हुआ है और उषाओं का घूमना कहा गया है। 
इस पर तिलक की आपत्ति यद्द है क्षि मेरु की प्रदक्षिणा करने का अर्थ 
पथिवी का धुरी पर धूम जाना। ए्थ्ची की परिधि २७,८०० साइल है। 
अतः ५,०५५ योजन-२४०,८०० माइल । इससे एक योजन ४'९ माइल के 
बरावर हुआ | अतः उपा सूच्य से ३० योजन अथौत्‌ ३० )९ ४९५८ १४७ 
माइल आगे रहती है । परन्तु होता यह है कि जब सूख्ये क्षितिज से १६" 
नीचे रहता है तभी उपा देख पड़ती है। जब ३६०१-९४ ८७७ माइल तो 
१६०--११०५ साइल । इसका अथ यह हुआ कि उषा सूस्य' से ११०५ 
माइल, अर्थात्‌ लगभग १००० माइल, आगे रहती है। इसमें और 
सायणोक्त १४७ माइल सें तो बड़ा अन्तर है, अतः सायण की गणना 
अवैज्ञानिक, अथच, निराधार है और उनकी व्याख्या असाधु है। तिलक 
की अपनी व्याख्या तो यह है कि जहाँ ध्रुव प्रदेश के दग्विपय का वर्णन 
है वहाँ ३० दिन का सवेर होता है । वह कहते हैं कि योजन का अथ 
रथ, उतनी दूरी जितनी एक वार के जुते घोड़े चल सकें, प्रतिदिन का 
निश्चित मार्ग आदि होता है | वह कहते हैं कि यहाँ यह कहा गया है. कि 
उषाये' ३० दैनिक चक्कर पूरा करती हैं। सेरो समझ में सायण ने व्यथ 
लंबी चौड़ी गएना दी । इस मंत्र का इतना दी अथ पय्याप्त है कि पत्येक 
उषा अपनी निम्।ित यात्रा पूरी करती है जो ३० योजन की होती है और 
येजन का अथथ मुहूर्त ही करना चाहिये। उषा की यात्रा के ३० नियत 
डुकड़े है, जिनमें से एक एक उस मार्ग के नापने के लिये योजन है । 

यह अध्याय काफी लंबा हो गया है पर में समझता हूँ कि यह बात 

भी स्पष्ट हो गयी होगी कि ऋग्वेद में जिस प्रभाव का वर्णन है वह 
सप्तसिन्धव का अभात है, भुव अ्रदेश के किखी विशेष ढ्ुकड़े का 

प्रभात नहीं । 



वेश्हवां अध्याय 

लंबा अहोराच् 

तिलक कहते हैं कि कुछ प्राकृतिक दृग्विषयों सें ऐसा अन्योन्याश्रय 

सम्बन्ध है कि यदि एक के अस्तित्व का पुष्ठ श्रसाण मिल जाय तो दूसरे 
के लिये किसी नये प्रमाण को ढूँढने की आवश्यकता ही नहीं रह जात्ती । 

यह घात सर्वथा ठीक है। अप्वि और धूम का ऐसा संबंध है कि यदि 
कहीं धुरों उठता देख पड़े तो हम विना संकोच के कह सकते हैं 

कि वहाँ कहीं निकट से हीं आग भरी होगी । दिन देख कर राव और 
रात देख कर दिन का अनुमान करने में किसी को रुकावट नहीं होती | 
इसी अकार यदि पिछले अध्याय को पढ़ने के वाद किसी को यह विश्वास 

हो जाय कि ऋगेद में जिस प्रभात का वर्णन है वह ध्रुवाघः प्रदेश 
( ध्रुव प्रदेश से नीचे का प्रदेश ) नहीं वरन्‌ भुवप्रदेश का ही प्रभात है 
तो फिर उसे दूसरा प्रसाण ढूँढें विना ही यद्द सान लेना चाहिये कि 
जिन लोगों ने बह पभात देखे थे उन्होने धुवप्रदेश के लंबे दिन रातो 

का भी अनुभव किया ही होगा । पर जो लोग इस बात को स्वीकार 

करने को तैयार नहीं हैं. या जिनको प्रभात-संबंधी प्रमाण ही पुष्ट नहीं 
जैँचते उनके लिये तिलक ने दिन रात के विषय में भी प्रमाण दिये हैं । 
यह स्मरण रहना चाहिये कि ठीक भव बिन्दु पर तो दिच रात छछ- 

महीने के होते है पर उससे नीचे उत्तर कर धुव प्रदेश में एक लंबा दिन; 
जो २४ घंटे से लेकर स्थानभेद्‌ से कई महीने तक का हो सकता है, 

इसी प्रकार की एक लंबी रात, इनके बीच मे लंबा प्रभात और लंबी 
सन्ध्या तथा कुछ साधारण प्रभात-सन्ध्या युक्त साधारण दिन रात जो 
२४ घंदे से बड़े नहीं होते-यही दृश्य देख पड़ता है। अतः यदि संत्र- 
द्रष्टाओं ने लंबी उघाओं की ओर संकेत किया है, तो लंबे दिनशात की 
ओर भी संकेत किया होगा और स्यथात्‌ यह बात भी इशारे इशारे में 



६ १श२ ) 

कह दी होगी कि उन्होंने उस जगह लंबे और साधारण दोनों प्रकार के 
अहोरात्र देखे हैं । 

अन्धकार और प्रकाश के युद्ध का लाटक मनुष्य बराबर देखता है। 
बह रबय॑ प्रकाश को पसन्द करता है। अन्धकार में चाहे थोड़ी देर तक 
उसे विश्वाम भी मिलता हो पर बह अपने को विवश सा पाता है। 
प्रकाश में ही उसके सारे व्यापार होते हैं। हजार हज़ार युक्ति निकाल 
कर घह अंधेरे को उजाले में बदलते का प्रयत्न करता है| फिर वैदिक 
आश्यों को तो अ्रकाश और भी प्यारा था क्‍योंकि उनके सारे यज्ञ 
याग प्राय; प्रकाश काल में ही होते थे। अन्धकार भी कई प्रकार का 

होता है। कभी थोड़ी देर के लिये ऋुहिरा, गे; बादल आ जाता है। 
अ्रतिदिव रात के समय कुछ घंटों वक अँधेरा रहता है, वर्षो में कभी- 
कभी कई दिनों तक लगातार आँघेरा छाया रहता है, और एक प्रकार से 
तो कई महीने तक अन्धकार प्रकाश को दबाये रहता है । तारे, अभि, 
उषा, चन्द्र, सूर्य यह सभी प्रकाश देने वाले हैं। बेदो में प्रकाशमान 
पदार्थों में सर्वश्रेष्ठ पदार्थ को, प्रकाश देने वाली शक्ति को, उस शक्ति को 
जो सूय्यादि के भीतर विद्यमान है और इनकी प्रेरक है, इन्द्र साना गया 
है और अन्धक्ार की शक्ति को दृत्र कहा गया है । इन्द्र ओर इन्द्रसेना 

एक ओर, बृत्र और बृन्नसेना दूसरी ओर निरन्तर लड़ते रहते हैं । 
जीत तो इन्द्र की होती है पर बृच्न लोगों को काफी तंग कर लेता है। 

यह तो भौतिक जगत्‌ की बात हुईं पर अन्तःकरण के भीतर भी सत्त्‌ 
और अखत्‌ वृत्तियों में, पुण्य और पाप मय भावों मे, आशा ओर 
निराशा में, उत्साह और चिन्ता में; संघर्ष होता रहता है। पुण्य 
प्रकाशमय है, पाप अन्वक्रारसय है। अतः इन्द्र और बृत्र का क्षेत्र 
केवल भौतिक जगत्‌ तक परिसीमित नहीं है, साचस जगत में भी है। 

इन बातो को ध्यान में रख क्र हम छंबे दिवारात्न के प्रसाणों पर 
विचार करेंगे | तिलक कहते हैं कि ऐसे मंत्र भरे पड़े हैँ जिनमें रात से 
ओर ऑधेरे से घबराहट प्रतीत होती है, यह आर्थना की जा रही दे कि 
किसी प्रकार इसका अन्त हो, किसी प्रकार दस इसके पार पहुँच जायें । 
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वह कहते हैं. कि यह वात ध्रुवाघः प्रदेश की दस-बारह घंटे की रात के 

विषय में नहीं कही जा सकती । जंगली मनुष्य भी जानते हैं कि रात 
कुछ घंटों में समाप्त होगी और एक सनियत ससय के पीछे दिन अवश्य 
होगा, फिर आय्य लोग जिनको ज्योतिष का इतना ज्ञान था एक छोटी 

सी रात और कुछ घंटो के अंधेरे से क्‍यों घवराते | यह तक तो ठीक है. 
पर यही आक्षेप उनके सत पर भी तो हो सकता है। आय लोग, 
यदि वह भव प्रदेश मे रहते थे, तो यह भी तो जानते ही रहे होंगे कि 
एक नियत समय के बाद, चाहे चह समय कुछ लंबा ही क्यों न हो, दिन 

अवश्य होगा और उनके ज्योतिष ने उनको यह भी बतला ही दिया 
होगा कि उस नियत काल के पहिले दिन कदापि न आ जायगा, चाहे 
कितसा भी प्रल्लाप किया जाय ' फिर उनके जैसे सममादार लोग क्यो 
इतती घबराहट दिखलाते थे ९ 

मा नो दीर्घा अभिनशन्तमिल्रा: ( ऋकू २८२७,१४ )--हमस को 
लंबा अंधेरा अभमिभूत न कर ले। तिलक कहते हैं कि दीर्घातमित्ना: 
का अथ है लगातार आने वाली कई आऑधेरी रातें। ऐसा सानने का कोई 
कारण नहीं है। सायणादि ऐसी जगहो मे जाड़े की छंबी राव का अथ 
लेते है। वह भी हो सकता है या साधारणतः घोर अंधकार से बचाने 
की प्रार्थना हो सकती है | 

सातवें सडल के ६७वें सृक्त का श्रा मंत्र कहता है: थदश्रन्तमस;- 
चिद्न्ता;---अन्धकार के * अन्‍्ताः ? देख पड़ते हैं । सायण के अनुसार 
अन्ताः का अथ है प्रदेशा:' अन्धकार के प्रदेश देख पड़ते हैं। तिलक 
कहते हैं कि इसका अर्थ है सिरे, अन्धकार के सिरे देख पड़ते हैं । उनके 
मत में यह बात भुवप्रदेश मे ही कही जा सकती है। मैं इस तक को 
नहीं सममक पाया, चाहे अन्ता: का कुछ भी अर्थ हो, इसमें भव प्रदेश 
की तो कोई बात नहीं है, हो उसके विरुद्ध एक बात है। इसी मंत्र की 
दूसरी पंक्ति मे कह है * अ्रदेतिकेदु: पुरत्तात जायवानः ? सूथ्य पूर्व- 
दिशा से देख पड़ता है, जो कि भव प्रदेश में असम्भव है। 
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दशम-मण्डल के १६०वें सूक्त को रात्रि सूक्त कहते हैं। इसका हां 
मंत्र रात्रि से कहता है अथानः सुतरा भव-हसारे लिये सुचर ( सुगमता 
से पार जाने ये।ग्य ) हो । इसके परिशिष्ट में कहा है मद्रे पारमशीमहि, 
भद्रे पारमशीमहि--छेस उस पार पहुँच जायें; हम उस पार पहुँच जायें। 

टिलक कहते हैं. कि यह आता लंबी भ्रुव प्रदेशीय रात के विषय में ही 

की जा सकता है पर इसका निर्णय इस सक्त में ही हो जाता है। शवें 
मंत्न के अन्त में यह शब्द आये हैं अथा नः छुतरा भव जिनके अर्थ के 

म्बन्ध से विदाद है। हम ०वां, ओर दव्ां मंत्र पूरे पूरे देते है :-- 

नियामात्तों अविक्षत निषद्वन्तो निश्रफ्तिणः | 

निश्येनासश्चिदर्थिनः ॥ 

यावया बृक्‍्य वृक यवस्तेनमूम्यें | 

अथा नः सुतरा सब || 

( ऋक्‌ १०--१२७, ५ च ६ ) 

सब्र लोग सो रहे हैं, पाँच वाले गऊ घोड़ा आदि पशु, चिड़ियाँ तथा 
शीघ्रगामी श्येन ( वाज्ञ चिड़िया ) सो रही हैं। 

हमसे भेड़ियो को दूर करो, चोरों को दूर करो, हे राजि हमारे लिये 
खुतर हो । 

यह तो भर वप्रदेश में होता नहीं कि पशु, पक्षी और मलुष्य कई 

महीनों तक सोचे रहें, अतः यह साधारण रात का ही वर्णन है, उसी के 
पार जाने की ग्राथना है । 

पर इस प्रार्थना करने की आवश्यकता पड़ी ही क्‍यों ? चोर भेड़ियो 
का ही डर था या छुछ और । तिलक कहते हैं कि तैत्तिरोय संहिता से 
इस बात पर स्पष्ट प्रकाश पड़ता है। उसमे एक जगह आया है चित्रा- 

बसों सतत्ति ते परबशीय ( सैः सं: १, ५, ५, ४ )“हे चिन्नावसु, हम 

कुशलपूव क तुम्दें पार कर जाय॑ । थोड़ा आग चत्लकर संहिता ने स्वय 

इस मंत्र का अर्थ वतला दिया है : राजिकेंचित्रवदुस्युष्टवे वा एतसवे पुरा 

बाह्मणा अमैपु) ( ते: संः १, ५, ७, ५ )- चित्रवसु रात्रि है। आचीन 
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काल मे घ्राह्मण डरते थे कि व्युष्टि न होगी ( अथोत्‌ सवेरा व होगा ) । 
सायख इस डर को इस प्रकार समभाते है : हेयततों राजदेर्िलेन अमातं 

ने सवियत्येवेति ऊंदाचिद जाह्मणा भीता:-दहेरूत ऋतु में रात के लम्बी 

होने से कदाचित जाह्यण डरते थे कि प्रभाव न होगा । इस पर तिलक 

की आपत्ति यह है कि हेमंत की रात कितनी भी लंची हो, उस समय के 

लोग जानते थे कि उसका अन्त होगा और सवेरा होगा। यह घबराहट 

तो धुवप्रदेश में ही हो सकती थी। तैत्तिरीय संदिता आज से लगभग 
४,५०० बर्ष पूर्व की है। उस समय ऐसी जनशुति रहा होगी कि किसी 
समय से रात बड़ी लंदी होती थी और लोग उससे घवरा उठते थे। 

इसीलिये कहा है. कि एुरा-आचीन काल में ब्राह्मण डरते थे । 

अब जहाँ तक डरने की वात है, मे पहिले ही लिख चुदा हूँ कि भुव- 

प्रदेश की रात से उडरना उतना ही पागलपन था जितना कि जाड़े की 
रात से | दोनो की लंवाई का परिजक्नात था, दोने के वाद सवेरा होना 
असुभव का प्रत्यक्ष विषय था। पर विचारणीय वात यह है कि प्राचीन 

काल से जाह्मण ही क्यो डरते थे ? उनको तो ज्योतिष का ज्ञान था, 

अत. सबसे निडर होना चाहिये था । यह हाक्मण शब्द हो इस मंत्र के 

अर्थ समभने की कुजी हैं। ज्राह्मणो को जागरण करता पड़ता था ताकि 
प्रभात होते ही, उपा का प्रथम दर्शन होते ही, वैनिक यज्ञ आरम्भ किया 
जाय । यह तो हो ही नहीं सकता कि वह लोग कई महीने की लंबी रात 
में वरावर जागते रहे हो परन्तु साधारण रातों मे जागना सस्मव था। 

यदि वह सो जाय तो प्रात क्रिया, चाहें वह अपने घर की जाय चाहे 

यजमान के यहों; भ्रष्ट हों जाय । अत उन्हे वरावर सतके रहना पड़ता 

था। अतः उनका घबरा उठना, ओर यह कह उठना कि ' हे भगवत्ति 

रात्रि, ठुम किसी तरह समाप्त हो! स्वाभाविक था । आज भी जिसको रात 

भर जागना पड़ता है वह कह उठता है कि भगवान्‌, इस रात का कभी 
अन्त होगा या नहीं। संहिता ने जो यह कहा है कि पुरा-प्राचीन काल-- 
में -इसका स्पष्ट भाव यह है कि जब इस संद्दिता का निर्माण हुआ उस 
ससय इस सत्न की प्रथा उठ गयी थी | इस संहिता का काल यदि ऋग्वेद 
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से ४००००५००० वर्ष पीछे का है तो इसमें कोई असम्भव बात नहीं है। 
ऐसे बहुत से वैदिक सन्न थे जो पीछे से अग्रचलित हो गये । इस पुरा के 

गर्स में ध्रुवप्रदेश में निवास की स्मृति नहीं, नित्य रात भर के जागरण 
के पीछे प्रात:काल किये जाने वाले सत्रों के प्रचलित रहने के काल की 
स्वृति भरी है । 

एक मंत्र मे तिलक को धुवमप्रदेश के दोनों प्रकार के दिनो--डंवे 
दिन और साधारण २४ घटे वाले दिन--का संकेत सिला है। वह मंत्र 
इस प्रकार है :-- 

नाना चकाते यस्‍्य्ा वधूपि तथोरन्यट्रोचते अष्णसन्यत । 

श्यावीतच्र यदरुपीच च्वसारों महड्ेवानाम सुरत्वमेकस | 

( ऋक ३--५५, ११) 
यसज जोड़ी ( साथ पैदा हुए, जोड़ुआँ ) नाना वषु धारण करती हैं, 

उनमें एक चमकती है, दूसरी कृष्णब्॒ण है, साँवली और गोरी दोनों वढिने 
हैं, यह देवों का एक ( सुख्य ) असुरत्व ( देवत्व ) हे | 

इस मंत्र में अहोराच्र-- दिन राव का वर्णन है। नाना वयु का अ्थे 
सायण ने शुक्ल ऋृष्णादि रूप किया है पर इसपर तिलक का आज्षिप ठीक 
है कि दो ही वो दिन रात के रंग होते हैं, हरे पीले नीले विन राव तो 
होते नहीं फिर दाना कहना निरर्थक है. और शुह्ु कृष्ण के साथ आदि 
जोड़ने से कोई अर्थ नही वचनता। इस लिये नाना वएु का अर्थ दिन रात 
की लंबाई को ध्यान सें रखकर करवा चाहिये | में भी इससे सहमत हूँ । 
पृथिवी पर भिन्न सिन्न स्थानों में अद्दोरात्र की लंबाई मे बड़ा अन्तर है 

आर एक ही स्थान में ऋतुभेद से अन्तर पड़ता रहता है। अतः एक 
विषुवत्‌ रेखा को छोड़कर दिन राव को नाना चपुधारी कहना ठीक द्दी 

है । अब विवादप्स्त विषय आता है। तिलक कद्दते हैं कि एक चमकती 
है, दूधरी कृष्ण है तथा सॉक्ली और योरी दोनों वहिवें है, यह दो 
वाक्य क्यों कहे गये ? यह तो एक ही बात दुहरा दी गयी; जो इछ 

ठीक नहीं लगवा । अतः दोनों पंक्तियों के अर्थ में कुछ भेद होगा । वह 
दिखलाे हैं कि बेदों में दिन राव के लिये कई शब्द आये हैं । जेसे कही 
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कहीं उपासानक्ता ( उषा और रात ) का अयोग हुआ है ओर कहीं कद 

अहनी का प्रयोग हुआ है, यद्यपि साधारणतः अहः का अथ द्नि द्वीठा 

है। अब इस दोनो प्रयोगो में कोई भेद है या नहीं अथात्‌ दोनों एक ही 

प्रकार के दिन राव हैं. या दो प्रचार के ! तिलक का निजी मत है कि 

जब दो प्थक्‌ पथक्‌ शब्द हैं. तव उनका बाच्याथे भी एथक्‌ ही होगा। 

अतः इनमें से एक तो साधारण २४ घंटे वाला अद्दोरात्र होगा, दूसरा 

कई महीने वाला लंवा दिन-राव । ऊपर दिये गये मंत्र में भी इन्हीं दोनों 

प्रकार के दिन रातों का जिक्र है, और यह तो स्पष्ट हो है कि ऐसे दो 

प्रकार के अडोरात्र भ्रवभदेश में ही देखे जा सकते हैं। 

यह सारा तक असन्तोषकर है! पहिले तो यदि वेद मंत्र में 

एक हो भाव दो वाक्यों में कह गया तो इसमें कोई आश्चय्ये की बात 

नही है। फिर यह भी कोई बात नहीं है कि जब उपाय्तानक्ता और 

अहनी दोनों शब्दों का अर्थ दिनरात है तो उनसे दो विभिन्न अकार 

के दिनरातो की ओर लक्ष्य है। एक भाषा में अनेक समानार्थक शब्द 

होते हैं । क्‍या ऐसा माना जाय कि बारि, जल, आप;, से तोन विभिन्न 

प्रकार के पानियों का तासय्ग्न है ? पर यदि दोनों नाम एक ही साथ 

आयें तव क्या होगा, जैसे उसे यथा नो भहनी निवात उपासानक्ता 

करतामद वे! ( झुक 2-११, ३ ) यहाँ उपासानक्ता और अहनी दोनों 

से रक्षा करने की प्रार्थना की गयी है। तिलक तो यही कहते ६ कि 

यहां दोनों कार के दिनरातों की ओर संक्रेत है पर इस निराधार 

करपना की कोई आवश्यकता नहीं है। गह शब्द फे कई अर्थ होते हैं। 

वह अह_ धातु से निकला है, जिसका अर्थ है चमकना | सायण ने इस 

मत्र में थहना का अर्थ द्यावाप्रथिवीं किया है। यह वेदिक व्यवहार के 
अनुकूल है। यहाँ यावाप्ंथित्री और उपासानक्ता ( दिन-रात् ) से रक्षा 
करने की प्रार्थना की गयी है। अतः जब कहीं स्पष्ट जिक्र नहीं मिलता 
तो एक जगह दिन रात का दो वाक्यों में वर्णन देख कर यह सान 
बैठना कि वहों दो प्रकार के दिन रातों को ओर संकेत है छुद्ठ ठीक 
नहीं जँचता । 

आ० १८ 
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आअब एक प्रमाण लंबे दिन का भी देखता है जो नीचे लिखे मंत्र में 
मिलता सा प्रतीत दोता हैः-- 

वि सूय्योगध्ये अमुच्तद्र्थ दिवो विदद्माताय अतियानमार्यः | 

हड्डानि प्िग्रो रहुरस्थ मायिव इन्द्र व्यास्यच्छवों झजिश्विवा ॥ 

( ऋकू १०-१३८,३ ) 
सूथ्य ने आकाश के बीच में अपने रथ को सुक्त कर दिया ; आर्य ने 

॥>च 

दास के लिये प्रतिक्रिया की | इन्द्र ने मायावी अछुर पिप्ु के दृढ़ दुर्गों को 

ऋणिश्विन के साथ मिल कर गिरा दिया । 

यही रथ को सुक्त कर दिया का अर्थ सायण ने यह किया है कि 
सूस्‍्य ने लगाम ढीली कर दी, ताकि घोड़े खुल कर चल सके । यह 
अर्थ ठीक जेंचता है। यदि दास या असुर ने अन्धकार उत्पन्न करके 
सूर्य की गति अवरुछ कर दी थी तो इसका प्रतिकार भी यही होगा 
कि अवबरोध हटा दिया जाय और सूर्य का रथ चलने लगे। तिलक 
यह अर्थ करते हैं कि सूय्य ने घोड़ों को खोल दिया; बीच आकाश मे 
रथ खड़ा कर दिया और इससे यह तात्पय्ये निकालते हैं कि दिन बहुत 
लंबा हो गया । इस अर्थ की अह्ुपयुक्तता इतने से ही सिद्ध दो जाती है 
कि दिन चाहे कितना भी लंबा हो पर धुवप्रदेश मे भी सूथथ आकाश 
में टिकता नही, घरावर घूसता रहता है । इसलिये साधारण अर्थ को 
परित्याग करने की कोई आवश्यकता नहीं है । 

जिस अंधेरे से बचने के लिये प्रार्थना की जावी है और जिस 
प्रकाश की याचना की जाती है वह भौतिक ऑधेरा-उजाला, रात-द्नि 

तो हैं ही पर कही कही यह शब्द पुएय-पाप, अधर्म्म-धस्म के लिये भी 

आते हैं। ऋग्वेद के दूसरे मंडल के २७ वें सूक्त के १४ वें मंत्र में 

दी्षा: तमिल्रा: से बचने की आर्थना है। इनका सीधा अर्थ तो दीघ 

अन्धकार ही है पर बहुबचन प्रयोग से तिलक लंबी रातें ऐसा अर्थ 

करते हैं। अब इसी के आगे पीछे के मंत्रों को देखने से पता चलता है 
कि यहाँ घस्माधरस्स का मसंग है : आर्थी पाप के अन्धकार से बचकर 

पुण्य के प्रकाश मे जाना चाहता है। पॉचवें मंत्र में आदित्य, अय्यमा, 
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सिन्न और वरुण से कहा गया है कि यदि आप रक्षा करें तो गरिश्व- 
्रेद्गरितानिवृ्याग-मैं पापों को, जो गड्ढों की भांति मा से है, त्याग 
दूं। नवां मंत्र कहता है : 

त्रीरोचना दिव्या वारबन्त हिरएयथा। झचयो धारपूता: । 

अस्पमजों श्रनिग्रिता अदृब्बा उरुशंसा आऋजबे मत्याय ॥ 

दिव्य, सुन्दर थ्राभूषणं से युक्त, पवित्र, निरन्तर जागनेवाले, पलक न 
मारने वाले, निर्मल, अहिंसित आदित्य धर्म्मात्मा मनुष्य के लिये तीनों 
प्रकाशमान लोको को धारण करते है | 

अतः यह स्पष्ट है कि यहाँ भूमंडल के किसी प्रदेश विशेष की रात 
का था उसके वाद आनेवाले दिन का चर्चा नहीं है, पाप से बचकर 
दिव्य लोकों में जाने की आकांक्षा व्यक्त की जा रही है। 



चीदहवां अध्याय 

मास ओर ऋतु 
यदि वैदिक आय्य कभी धव अदेश में रहते थे तो ऋगेद में उनके 

भास और ऋतु विषयक अनुभव भी सिलने चाहिये' । जैसे, उदाहरण 
के लिये मान लीजिये कि कुछ लोग धुवप्रदेश के ऐसे भाग में रहते 
थे जहाँ एक महीने चक सवेरा रहता था। उन लोगों ने ३० दिन के 
प्रभात के साथ साथ लगभग सात महीने तक लगातार दिन भी देखा 

होगा और इस दोनों दृग्विपयों का छुछ न छुछ वर्णन कर गये होंगे। 
तिलक फे अलुसार दोनों बातें ऋग्वेद से मिलती हैं । हम ३० दिन के 
प्रभाव संबंधी प्रमाणों का तो अनुशीलन कर चुके हैं, अब दूसरी बातों 
के संबंध में जो श्रमाण दिये जाते हैं उनकों भी देखना आवश्यक है। 

सूर्य को आ्राचीन काल से ही सप्ताश्व ( सात घोड़ों वाला ) मानते 
आये हैं । अथवेबेद में सूथ्ये की साव चमकीली किरणों का जिक्र है। 
ऋग्वेद के प्रथम मंडल के ५०वें सूक्त के ८ वें मंत्र में कहा है कि सूस्य 
के रथ में सात घोड़े दें, इसके वाद के ९ वें मंत्र में कहा है. कि सूख्य 
अपने रथ में सात घोड़ियों को जोत कर चल रहे हैं, पर इसी मंडल के 
१६४ वें सूक्त का २ रा संत्र कहता है: 

सप्त युझनन्ति रथमेकचक्रयेको अश्वों वहाति सप्तवाम्रा 

एक पहिये का रथ है, उसमें सात घोड़े लगे हैं (यां यों कहिये कि ) 

सात नामो वाला एक घोड़ा जुता है | 

सूर्य के साथ इस सात की संख्या का कोई विशेष संबंध है। 
ऋकू ९-११४, ३ में कद्दा है. कि सात सूर्य हैं । अदिति की कथा ने इस 
बात को और भी स्पष्ट कर दिया है। दशम मण्डल के ७रचघें सूक्त में 
अदिति दाक्षायणी ने देवो के जन्म की कथा स्वयं कह्दी है। यह कथा तो 
चहां से आरम्भ होती है जहां देवानां. पून्यें बुगेउतत: त्दजायत- 
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देवों के पूर्व युग में असत्‌ से सत्‌ उपन्न हुआ | चौथे मंत्र में क्या है कि 
अदिति से दक्ष उत्पन्न हुए और फिर दक्ष से अदिति उत्पन्न हुई। 
इसका चाहे जो कुछ अथे हो, ५ वां मंत्र कहता है. कि अदिति से देवगण 
उत्पन्न हुए। ८ वां और ९ वां मंत्र सूथ्य का जिक्र करते हैं:-- 

अ्रष्टों पुत्रातों अदिते थे जाता स्तन्वस्पारि | 

देवां उपग्रेत्धत्तमि: परा माताण्डमास्थत्‌ ॥ 

सप्तमि:  पुत्रैरदितिरुपग्रैत्यूब्य॑. युगम्‌ | 
ग्रजाय सृत्यवें. लत्पुनमीर्तायडमाभरत ॥ 

अदिति को जो आठ लड़के हुए उनमें से सात को लेकर वह देवों के 
पास गयी | आख्े' मार्ताण्ड को उसने ऊपर फेक दिया | 

सात लड़कों के साथ अदिति पूर्व थुग मे पास गयी। जन्म और मरण 
के लिये मार्ताण्ड को रक्खा | 

अदिति के आठों लड़को के नाम तैन्निरीय आरण्यक में इस प्रकार 
बताये गये हैं : मित्र, वरुण, धाता, अय्य॑मा, अंश, भंग, इन्द्र और 
विव्रस्वान्‌ । पहिले सात आदित्य कहलाते हैं, आठवें विवस्थान्‌ का नाम 
मार्तेस्ड भी है। इनके दूसरे नाम आरोग, आ्राज, पटर, पतंग, स्वर्णार, 
ज्योतिषीमान्‌, विभास और कश्यप भी दिये गये हैं। तैत्तिरीय ज्राह्मण 
मे बतलाया गया है कि आठवें लड़के का सार्ताएड नाम इस लिये पड़ा 
कि वह सरे ( कच्चे या बिगड़े हुए ) अणडे से उत्पन्न हुआ । 

साधारणतः वैदिक भाषा में मित्र, भग, अय्यमा, आदित्य, सूर्य्य, 
विवस्वान्‌ पर्य्यायवाची समझे जाते हैं । लौकिक संस्कृत में भी आदित्य, 
सूथ्ये, रवि, सातेण्ड, विवस्वान्‌ का एक ही अर्थ लगाया जाता है। 
यदि थह व्याख्या वेद्सम्मत है तब तो अदिति के उपाख्यान का अर्थ 
यह हुआ कि अदिति के सन्तानों में आठ सूर्य हुए । उनमें साथ तो 
देवों के पास पहुँचाये गये, एक सूर्य इस योग्य नहीं समझा गया | 

तिलक सूर््य-संबंधी इन बातों के बारे में यह तक करते हैं. कि धुव 
“प्रदेश के उस्र भाग में जहां आय्यंगण रहते थे सात महीने तक दिन 
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रहता था। इसी लिये सात आदित्य--एक-एक सहीने का एक-एक 

आदित्य--गिनाये गये है । यह महीने डँजाले थे, इनमें यज्ञयागादि होते 
थे, अतः इन आदित्यों को देवों के समीप पहुँचा वतलाया गया है। 

इनके बाद जो अंधेरा समय आता है उसका अधिए्ठाता आठवां सूस्य 
है, जो देव समाज से दूर रक्खा गया । इसी कारण सूर्य के सात घोड़े 
वतलाये गये है। न्यूटन ने सूर्य के प्रकाश का विश्लेषण करके यह सिद्ध 
किया क्रि श्वेत रंग सात रंगों के योग से वनता है. परन्तु ऐसा मानने 
का कोई कारण नहीं है कि प्राचीन ऋषि इस बात को जानते थे। सात 

आदित्य एक एक महीने से संबद्ध हैं, ऐसा मानने का यह भी कारण है 
कि आज कल द्वादश आदित्य साने जाते हैं, जो एक एक सास के 
अधिष्ठाता है। जैसा कि शवपथ ब्राह्मण ( ११, ६, ३, ८ ) में कहा हैः 

कतम्र आदित्या इति | द्वादवश माता सवत्सरस्वेतः आदिलाः 

कितने आदित्य है ! वर्ष में वारह महीने होते हैं, यही आदित्य हैं | 

यह जो कहा गया है कि पूर्व युग में ऐसा हुआ” इस मत को और 
भी पुष्ठ करता है। सर्वे संडल के ६३ वे सूक्त के ९ वें संत्र मे सूख्ये के 
दस धोड़ों का उल्लेख है। सम्भवत्त: यह किसी ऐसी जगह की स्प्रति है 
जहां दस मद्दीने तक लगातार उजाला रहता था | 

पर यह तक इस आधार पर ही ठहरा हुआ है कि आदित्य और 
सूख्ये एक ही वस्तु है। परन्तु ऋग्वेद मे ऐसे भ्रत्यक्ष प्रमाण हैं जिनसे 
यह ग्रतीत होता है कि दोनों मे भेद है । जैसे 

पसत्तदिशों नाना सूर्या: सप्त होतार आलिज: | 
देवा आदित्या ये सत्त तेनि: सोमानमिरज्ञ व हन्द्रायेन्दो परित्तत्र ॥ 

( ऋकू ९--११४, ३ ) 
सात दिशाये हैं, नाना सूय्य है, सात यज्ञ करने वाले हैं, सात आदिल 

देव हैं, हे सोम इन सबके साथ हमारी रक्षा करो, हे इन्दु इन्द्र के लिये तुम 
व्पको ( अर्थादि की दृष्टि करो ) 

यहाँ सायणु का कह्दना है कि दिशायें यों तों आठ हैं पर जिस 
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दिशा में सोम होता है उसको छोड़कर सात ही गिनायी गयी हैं. और 

नाना ऋतुओ के अधिष्ठाता होने के कारण सूज्ण को नाना कहा है 

अस्तु, पर यहाँ नाना सूज्य और सात आदित्य एक ही मंत्र में गिनाये 

गये हैं, इससे तो आदित्य और सूथ्ये मे भेद जान पड़ता है । 
संध्या करने वाले नित्य दी इस मंत्र का पाठ करते हैं :--- 

चित्र. देशनाशुदगादनीक यत्रस्यवह्सत््यामे: | 

आग्रायावापणिवी ग्रन्‍्तरिण यूव्य | जगतरतत्युपरव ॥ 

( ऋक १--११५, १) 

देवों के तेज का समूह, मित्र, बरुय और अमि की आंख, विचित्र रूप 
से उदय हुआ , उसने आकाश प्रविशी ओर प्न्तरिक्ष को व्याप्त कर लिया , 
वूस्य चराचर दोनो का आत्मा है। 

इस मंत्र में सूच्य को मित्र वरूण और अपि की ओँंख कहा है। 
मित्र और वरुण आदित्या सें दै। गतः शूय आदित्यो से भिन्न माना 
गया। इसी के चार मंत्र आगे, पोचवें मंत्र से, कहा है *-- 

तन्यितरा वहुझु स्थापिच थे सूश्यों झूप छ पे ब्ोएपर॥ | 

मित्र और बरुण के सामने सव्प आकाश के सत्य मे प्रकाशसान रूप 
दिखलाता है । 

यहाँ नी चही पाथक्य वाली बात अकट होनी है । और भी ऐसे कई 
मझूत्र है, यथा 

यदखयू्र्थ नवोडनाया उबन्धियाय वछु्शाय 

(्‌ तऋ्फ्‌ आस ६०; १ ) 

यदि हे सूर्य्य तुम उऊदव होकर मित्र ओर वरुण से हमारे विपय मे कह 
) कि यह लोग निष्पाप है । 

यहाँ भी वही भेद की बात स्पष्ट है। निम्न-लिखित मंत्र तो और 
भी स्पष्ट है :-- 

उद्गां पृन्तातों मधुमन्तो चस्थुरा सुस्यों अरहउच्छक्रमर्ण: | 
यर्ा आदित्या बरश्नो रदन्ति मित्रो अर्च्थभ्षा वह < सजोग्रा: ॥ 

( अंक ७-३०, ४ ) 
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है मित्रावरुण, तुम्हारे लिये मधुभुक्त अन्नादि / पुरोडाश ) तैयार है और 
सूर्य प्रदीत्त अर्णंव ( समुद्र-यहाँ अन्तरिक्ष ) पर चढ़ रहा है, जिसके 
चलने के लिये समान प्रेम करने वाले आदित्य, मित्र शर्य्यमा और वरुण, 
मार्ग खोदते हैं । 

इसके वाद आदित्य ओर सर्ज्य ये एथकत्व में कोई सन्देह नहीं रह 
जाता। 

सूर्य तो जगत का प्रकाशक है दी परन्तु आदित्यगण कैसे हैं, यह्‌ 
बात इन संत्रों में बतलायी गयी है :-- 

इम्रे स्तो सक्रतवों मे अद्य मित्रो शर्थवा वरुणो जुपन्त | 

शआदित्यातः गुचयों धारपूता अवुजिना भ्रनवद्या थररिष्ठाः ॥ 

( ऋक्‌ २--२७, २) 

ते भादित्यास उखो गर्भीरा भ्रदव्षातो दिप्सन्तो भूर्यक्षा: | 
अन्त; पश्यन्ति वृजिनोत साधु सर्व राजम्य/ परमाचिदन्ति ॥ 

( 99 ““ 999 डे ) 

घारवन्त आदित्यासो जयत्स्था देवा विश्वस्यथ भुव्नस्य गोपः | 
दीर्घाधियो रक्तमाणा भररुर्यम्तावानश्वय्माना ऋणानि ॥ 

( 9 79१ ४ ) 

आज इस स्तोत्र को समान क्रठ ( प्रज्ञा या कम्म वाले ) आदित्य मित्र 
अर्यमा वरुण स्वीकार करे । वह पवित्र, निर्मल, पापरदित, सब पर अनुभह 

करने वाले, अहिंसित हैं । 

बह आदित्य महान, गम्भीर, शत्रुओं से अजित, शत्रुओं को जीतने वाले, 
भूरिअक्ष ( बहुत सी आँख वाले या बहुत तेज वाले ) हैं| मनुष्यों के भीतर 
के पाप और पुण्य कं, देखते हैं, सब दूर से दूर की बातें इन राजों के लिये 
समीपवर्ती हैं । 

आदित्यगण स्थावर और जंगम जगत को धारण करते हैं, तारे श्रवन के 
रक्षक हैं। दीर्घधी (दीर्घ ज्ञान अथवा कर्म्म वाले ), जीवों के प्राणों के हेत- 
भूत, ऋतावान ( सत्यवान अथवा यज्ञवान ), ( उपासको के ) ऋणों को दूर 
करने वाले हैं । हे 

यह बातें भौतिक सूर्य के लिये नहीं कद्दी जा सकतीं | 'अदिति के 
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सातों पुत्र आदित्य जिनको वह देवों के पास ले गयी अथोत्‌ जो देव- 

श्रेणी में हैं इस दृश्य सू्े के प्रेरक हैं.। उनसे ही इसको तेज प्राप्त द्वोता 
है, उन्होंने ही इसका मार्ग निश्चित किया है। बह स्वय॑ ऋत- सना- 

तन विश्वनियम--के वशवर्ती है परन्तु इस इतने बन्धन को छोड़कर 

अन्य देवो की भांति स्वतत्र है। उनका आठवों भाई उनकी आज्ञा सें 

रहता है। ए० सी० दास ने दिखलाया है कि पारसियों का भी कुछ 

ऐसा ही विश्वास है कि सूयोमिसानी देव मिथ्‌ ने प्रकाश के देव 
( दृश्य सूर्थ ) उमझद और रात्रि के देव अहिसन की रृष्टि की । 

अदिति का आठवॉ लड़का मात्तोए्ड जन्म और मरण- मूल मे, 
ग्रजाये और मृत्यवं--के लिये छीड़ दिया गया, इसका क्या तात्पय्य 
है ९ इसका दो प्रकार अर्थ लगाया जा सकता है। दृश्य सूर्य कभी 
ऋँघेरे से अभिभूत हो जाता है, नित्य ही कई घंटो तक इष्ठि से ओमकल 
हो जाता है । ऋतुओ के क्रम से उसके ताप और प्रकाश से वृद्धिहास 
होता रहता है, अतः बह अक्षय नहीं है, अद्व्ध ( शन्रुओ से अहिं- 
सित ) नही है, इसलिये देवश्रेणी मे उसकी गिनती नहीं हो सकती । 
दूसरी बात और है। मृल से जो ग्रजाये आया है उसका अथ हुआ 
सन्‍्तान के लिये। इसी प्रकार युत्ववे का अथ है खत्यु के लिये । अदिति 

ने अपने आठवें लड़के सार्ताए्ड को सन्‍्तति और स॒त्यु के लिए छोड़ा । 
यहाँ यह स्मरण रखना चाहिये कि मार्ताण्ड का ही नाम विवस्वान्‌ है 
आर विवस्वान के एक लड़के वैवस्वत सलु हुए जो सानव प्रजा के पिता- 
मह हुए, उनके एक और पुत्र यस हुए जो यमलोक के अधिष्ठाता हैं। 
यम्॒ के नाम काल, अन्तक, मृत्यु भी है। इन कारणो से भी सातोण्ड 
अपने और भाइयों से, जो दिव्य और अदृश्य देहथारी हैं, प्रथक्‌ हैं । 

जब आदित्यों का दृश्य सूथ्य से प्थक्‌ होना सिद्ध है तब फिर सात 
आदित्यो से सात सहीनों का अहुमान लगाना अनुचित है। अब थह 
प्रश्न हों सकता है कि आदित्य सात ही क्‍यों है ? सू््य के लिये 
नाना सूख्यो: प्रयोग क्यो आया ? सूर्य के खात किरणें या उनके रथ 
मे सात घोड़े क्‍यों बताये गये ? इन अश्नो पर यदि अधिदेव दृष्टि 

आ० १९ 
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से बिचार किया जाय तब तो यह उत्तर हो सकता है कि आदित्यों की 
संख्या सात इस लिये बतलायी गयी कि वस्तुतः वह सात हैं। इन्द्र एक 

है इसलिये एक ही बताया गया। जो योगी हो बह इस वात की जॉच 

करले कि सचमुच आदित्यवर्ग के देव हैं या नहीं और यदि हैं तो कितने 
हैं । यह भी हो सकता है कि एक एक आदित्य भू: भ्रुबः, स्व, महः 
जनः, तपः, सत्य इन सात लोकों में से एक एक का अधिष्ठावा 

दो । ऋकू २-२७, ८ में कहा है तिल्ो भूमीधरियन्त्री रुतदून--- 
( आदित्य गण ) तीनों भूमियों को और तीनों द्वीप्तिमान लोकों को 
धारण करते हैं। सायण तीनों भूमि से भू: आदि तीन नीचे के 
लोक और तीन दीप्रिसान लोकों से महरादि तीन लोकों को लेते 
हैं। यदि छः लोकों पर आदित्यों का अधिष्ठान है तो सातवें पर भी 
होगा द्वी । जैसे इसी सूक्त के पहिंले मंत्र में सात में से छः आदित्यों के 
नाम गिनाये गये हैं. परन्तु सारे सूक्त मे आदित्यों का ही स्तवगान 

है । कहीं कही केवल मित्र, वरुण और अख्यमा के नाम आये है। इन 
सब स्थलों पर यह सममा जाता है कि जो नाम आये है वह उपलक्षण 
मात्र हैं, तात्पय्य सातों आदित्यों से है। इसी प्रकार यद्यपि यहां छः 
लोकों का ही उतलेख आया है पर समझना चाहिये कि आदित्यों का 
सातों लोकों पर अधिकार है| एक लोक पर एक का विशेषाधिकार 
स्पष्टतया कहा नहीं गया है, यह एक अनुमान भर है। हम वह मंत्र 
( ऋक्‌ ९--११३,३ ) उद्धत कर चुके हैं जिसमे कहा गया है कि दिशाएं 
सात हैं और आदित्य देव सात है | इससे यह ध्वनि निकलती है कि 
एक एक आदित्य का एक एक दिशा से सम्बन्ध है। ऋक्‌ १--१६४,१५ 
में कहा है कि दो दो मास वाले छः ऋतु देवज है और सातवें ऋतु में 
जो एक मद्दीने के अधिक मास में लगता है देवाभाव है| परन्तु इन सातों 

ऋतुओं को साकज--एक ही साथ उत्पन्न हुए, एक ही देव आदित्य से 

उत्पन्न हुए--कहा है । इससे ऐसा प्रतीत होता है कि एक एक आदित्य 

का एक एक ऋतु पर अधिकार है। 
सूर्य्य का नानात्त समझना तो बहुत कठिन नहीं है। यह स्मरण 
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रखना चाहिये कि उस मंत्र मे दिशाओं को सात; ऋत्विजों को सात, 

आदित्यो को सात कहद्दा पर सूथ्य को सात न कह कर नाना कहा | इसका 
असिश्राय यही विदित होता है कि वह एक होता हुआ भी अपनी गति के 
कारण हमको अनेक सा प्रतीत होता है। बारह महीनो या बारह 

राशियों मे घूमने के कारण उसकी संख्या १२ कही जा सकती है, साल 
भर में २७ नक्ञ्नो में घूस आता है इस लिये २७ भी कह सकते हैं, 
प्रत्येक दिन को सामने रख कर ३६७५ सूर्य्य कहना भी युक्त हो 
सकता है। 

सृथ्य किरणों के सात रंगों या सूथ्य के सात घोड़ो के विषय में 
दास तो कहते हैं कि इन्द्र धनुप मे, पानी के बुदूचुद में, या शीशे के टुकड़े 
में सूस्य के प्रकाश के अंगभूत सात रंग देखे जा सकते हैं अतः प्राचीन 
आय्यों' को इस बात का न्यूटन के प्रयोग के पहिले ही पता रद्दा होगा । 

ऐसा होना असम्भव नहीं है । हो सकता है कि वह लोग जानते रहे हो 
कि श्वेत रंग के विश्लेषण से सात र॑ग निकलते हैं और इनके पुनः 
मिलने से श्वेत रंग वन जाता है और इसी लिये सूथ्य. के साथ सात 
की संख्या वरावर जोड़ देते हो । पर ऐसा मानने मे एक आपत्ति है, 
हम इससे उन ऋषियों की महिमा बढ़ाते नहीं। न्‍्यूटन ने जिन सात 

रंगो को गिनाया था वह हैं: चेंगनी, नील, श्याम ( आस्मानी ) हरा, 
पीला, नारंगी और लाल | परन्तु आज कल के विज्ञानवेत्ता ऐसा मानते 
हैं कि इस सूची में वेंगनी, नारंगी और नील मिश्नित रंग हैं, अतः 
शुद्ध रंग श्याम, हरित, पीव और रक्त, चार ही हैं । सूर्य्य का प्रकाश भी 
शुद्ध श्वेत नही बरन्‌ किच्चित्‌ पीला है। अतः यदि हमारे ऋषि वैज्ञानिक 
तथ्यो के ज्ञाता थे और उन्होने बेद्‌ मे अपने इस वेज्ञानिक ज्ञान का परि- 
चय दिया है तो यह तो कच्चा ज्ञान है जो आज कल के ज्ञान से कई सौ 
वर्ष पीछे है। मेरी समझ में ऐसी व्याख्या करनी ही न चाहिये । सूर्य 
ओर सात के संबंध के दो कारण हो सकते हैं । एक तो यह कि सूर्ये ही 
सातो दिशाओ से चमकते है और सातों ऋतुओ के प्रत्यक्ष कारण है। 
दूसरी घात मुझे इसकी भी अपेक्षा अधिक ठीक जंचती है। आदित्य 
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सात हैं, उन्हींने ने सूथ्ये के लिये आकाश में मार्ग बनाया है, वह सब 
सूय्य. पर समान रूप से स्नेह करते हैं, उनको देख कर सूर्य 
चसक उठता है। यह बातें पहिले उद्धृत किये मन्त्रों में आ चुकी 

हैं। इससे प्रतीत होवा है कि 'यह सूथ्य आदित्य देवों का दृश्य 
प्रतीक है, उनके तेज से इससें तेज आता है । शत्येक आदित्य 

की शक्ति इसमें अंशतःविद्यमान है। सुझे ऐसा अतीत होता है. कि 
इसी लिये सूथ्य के साथ सात की संख्या लगी है । इस दृश्य सूर्य के 
रूप में हम केवल उस ज्योतिः पिंड को नहीं देखते जिसके देवता-- 
अधिष्ठाता-- अदिति के आठवें पुत्र माताण्ड हैं पत्युत्‌ अम्रत्यक्ष रूप से 
सातों आदित्य देवो के दशन करते हैं | 

यदि एक जगह सूथ्य के दस घोड़ों का उल्लेख आ गया है तो 
उससे दस महीने का दिन सिद्ध नही होता, यही अर्थ निकलता है कि 
सूथ्य दशों दिशाओं को प्रकाशित करते हैं 

यज्ञयाग आय्यों की उपासना के स्तम्भ थे । उनका समस्त काल- 

विभाग, समूचा ज्योतिष, इन्हीं ढेनिक, सासिक, वार्षिक सत्रों के चारों 
ओर गुँघा हुआ है। वहुत से यज्ञों का चलन अब उठ गया है, कभी कभी 

विशेष आयेजन करके कोई धनिक व्यक्ति कर लेता है परन्तु आज से 
कई हज़ार वर्ष पहिले यह बात न थी। उस समय यज्ञ होते थे और 
बहुत होते थे । फिर भी ऐसा प्रतीत होता है कि उस समय भी कुछ 
यज्ञों का व्यवहार बन्द हो गया था । उनकी स्थघृति थी, सम्भवत्तः: उनका 

विधान भी कुछ लोगों को याद होगा परन्तु सामान्यतः बह उठसे गये 
थे । ऋग्वेद में कई जगह ऐसा आता है कि अमुक यज्ञ को हमारे पूबजों 
ने ( नः पितरः ) किया था । इससे ध्वनि यही निकलती है कि जिस 

समय यह मंत्र लिखे गये उस समय स्यात्‌ इन यज्ञों का उतना अचार 
न था। कही कहीं और भी पुराने समय का निर्देश ;करने के लिये 

नः पूवें पितरः ( हमारे पहिले के पूर्वज--घुराने पुवेज ) कहा गया है । 
यह पुराने समय के यज्ञ पीछे के लिये आदशे स्वरूप हो गये; जैसे 



( १४५ ) 

यवा वियस्य मनुपों हवि्निर्देतों अयज: कविसि: कूतिः सन | 

एया होतः सततर तामयारने मगन्द्रया जुद्दठदा वजस ॥ 

( ऋक्‌ १-७६,५ ) 
हे श्रग्मि, जिस प्रकार तुमने गेधावी मनु के वच्च भें दवियों से देवों का 

यजन किया था उसी प्रकार 'याज इस बन मे करो | 

मनु के अतिरिक्त कई अन्य पितरो के नाम भी मिलते हैं। सिन्न- 
भिन्न मंत्रों में अंगिरा, ययाति, श्रगु, अथवी, दृध्यष्य, अत्रि और कण्व 
के नाम आते है। यह भी भूलना न चाहिये कि इनसे से कई नास 
घ्यक्तिया फे नी बरन गोंत्रा या ऋषि-कुटुस्त्ों के | अथवा, भगुः 

करणव, अंगिरा--यह सब्र प्रसिद्ध थाजक गोत्र ४ | इन लोगा के द्वारा 

बहुत से बेद्‌ मंत्र श्रफद हुए हैं, यज्ञयागादि की विधि ठीक की गयी है । 
इसीलिये इनवे; लिए स्थल स्थल पर बहवचन का प्रयाग आया है : 

अड़िस्से ना पितरों बवरया अव्याणों भुगग: स्गम्गात्ता:। 
तेषा क्‍्ये उमतो सॉतियायामपि थद्गे सोगनये स्थास ॥ 

( ऋक्‌ १०-१४,१ ) 
हमार पितर अगिरा, नवस्वा, 'सथव ओर भसु (्‌ यह सब शब्द बटबचन 

में आये ६ ) सोमपान के योग्य हैँ | हम ज़्दा एन बजियों की सुमति में रह, 
इमारा सदा ( इनकी कृपा से ) कल्याण दो । 

ऊपर जो ननस्व शब्द आया है उसकी व्यास्या ऋग्वेद (१०-६२,६) 
में इस प्रकार की गयी है :-- 

मवखों न दक्षस्वरों शह्रिस्कग:-अन्विरों मे सवग्व और दशग्ब मुख्य 

थे। सायण ने भाप्य मे लिखा हैँ कि जो लोग नी मद्दीन में यज्ञ समाप्त 
करके उठते थे बह नवग्व कहलाते थे और जो दस मद्दीने में उठते थे 
वह दशग्व कहलाते थे | इस अद्विरा गोत्र से सात महीने से यज्ञ समाप्त 

करने वाले होते थे, इसका भी प्रमाण गिलता है :-- 

ग्रे स्तगु मृतर्धाति सुसेघा वहस्पाति मतिरचदा जियाति | 

य॑ भ्राद्िससा। वमसेपसब्रोस्मभ्थ चिल्र बृपणे रचिदा: | 

( ऋक्‌ १०-४७,६ ) 



( १५० ) 
मैं सत्यकर्म्मा सुमेधा आह्विरस ( अद्ञित का पुत्र अथवा अ्रक्ञिरा गोत्र में 

उत्पन्न ) बृहस्पति सप्तमु (वात महीने में यज्ञ समास करने बाला) हूँ। 
मुझको ( देव स्ठुति विषयक ) बुद्धि प्राप्त होती है। देवों का मुझ पर अलुग्रह 
होना चाहिये | मुझे भाँति भाँति का धन दो। 

अब यह तो निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता कि इन सब 
पिठरों ने अपने अपने समय सें कोई एक ही यज्ञ किया था या अलग 
अलग प्रकार के यज्ञ किये थे। यह भी ठीक ठीक पता नहीं है. कि 
इनके यज्ञों में कितना कितना समय लगा। फिर भी कुछ कुछ संकेत 
है । और इनमें से कुछ यज्ञ किस उद्देश्य से किये गये इसका भी संकेत 
है, थथा :-- 

एहगमन्दृपय: सोयशिता अयास्यों श्रड्निर्तो नवखा; | 
त एतयूब विभजन्त गोनामथैतद्वचः पणयों वमान्‍नित 4 

( ऋक्‌ १०-१०८,८ ) 
( पशणियों के स्थान पर सरमा गयी थी । उससे उन्होंने कहा कि तू व्यर्थ 

आयी है। उसने उनको बताया कि ) यहाँ सोम पीकर मत्त अद्विरत नवग्व 
आये थे, उन्होंने गठओं के समूह का विभाग कर डाला | इसलिये, हें 
पण्ियो, तुमने जो यह कहा कि मैं व्यर्थ आयी इस वाक्य को थूक दो | 

सरवा ह यत्र सखिसिनवस्वैरमिज्ञा सत्वािया अनुस्मन्‌ | 

सत्य तदिन्दी दशमिर्द शग्बेः सूर्य विवेद तमसि ज़ियन्‍्तम्‌ ॥ 
( ऋक्‌ ३-३९५,५ ) 

जब मित्र इन्द्र ने अपने बलवान सखाओं नवस्वों के साथ घुटने के बल 
गजओं का पीछा किया तो उन्होंने दस दशग्वों के साथ ( मिल कर ) इध्य॑ 
के अंधेरे में रहते देखा | 

ऋग्वेद के पॉचवें मंडल के ४५वें सूक्त के साववें मंत्र में नवग्वों के 

दस महीने और ११वें मंत्र में दशगों के दस महीने का जिक्र आया 

है | दशम मंडल के ६रवें सृक्त में अंगिरसों से ( जिनमें नवग्व और 

दुशग्व सर्वश्रेष्ठ थे ) कई आश्नायें की गयी है। यथा 

उद्ाजन्पितरों योगय॑ वसुते नायिन्दन्यरिवत्सरे वलसू । 

दीर्घायुत्मड़िरतों वो अस्त अतियरणीत यान सुमेघत: | (९० 



( १०१ ) 

ये आतेन सुर्यनारोहयन्दिव्य अवयन्युथि्वी मातर वि | 

चुग्वास्तमड्ठिस्सो यो स्तु अतिशम्णीत मानव सुमेघसः ॥ (२) 
हे सुमेधा अप्विर्स, दमारे पितर, जो गऊ रूपी सम्पत्ति को ( परणियों हारा 

अधिकृत पर्वत को तोट कर ) जाये ओर (जिन्टोने) वल नामक (अयुर) के 
परिवत्सर में (साल के, अथवा सच्के, अन्त में) मारा, आप दीर्घायु दी | मुझ 
मानव, के सह्ण कीजिये | 

हैं सुमेधा अद्विरस जिन्होंने ऋत के दारा सर्व्य को आकाश में स्थापित 
किया, ओर माता प्रथिवी जे प्रथित ( बशस्वी ) झिया, आप ग्रजावान्‌ दो। 
मुझ सानव को शरण कीजिये | 

इन सब थधातों को मिलाकर तिलक ने यह निष्कप निकाला है (१) 
नवग्व और दशग्व अपने सं को नी या दस महीने से समाप्त करते थे 
(०) इन सत्रो का उपा के देख पड़ने--पी फटने--से संबंध था (३) यल 

करने वालो ने वर्ष के अन्त में इन्द्र को बल के हाथो गउओ के उद्धार 
करने मे सहायता दी और (४) जिस जगह उन्द्र गडओं की खोज मे 
गये, बहा उन्हें सूच्य अंधेरे मे रहते मिला ! इन सब निष्फर्पों का परम 
निप्कर्प यह हैं कि यह यद्ष भुवम्रदेश से होते थे और डतसे दिनो तक 
होते थे जितने दिनों तक्त दिन रहता था। कही सात महीने तक दिन 

रहता था, कहीं दस महीने तक, कहीं नो मद्दीन तक । इसीलिये कोई 
ऋषि सप्तगु था; कोई नवगु, कोई दशशु । अन्य स्थलों मे आठ या छः 
था अन्य अवधियों तक दिन रहता होगा, इसीलिये एकाघ जगह अंगि- 

रसो को विरूप-नातना प्रकार के-कह्ा गया है! यह बातें इस वात 
को सिद्ध करती हैं कि आय्ये लोग क्रमी श्रुवग्रदेश में रहते थे। 

इन वातों पर विचार करने के पहिले यह देखना आवश्यक है कि 
बल कौन था, गउएं क्ॉन थी, बह कद्ों रक्खी गयी थी और उनका 
उद्धार केसे हुआ। निरुक्त के अलुसार वेदों में गझ शब्द कही तो सूर्य्य 
की किरणो के लिये आया है और कही जल्घारा के लिये। यही अर्थ 
सायणादि भाष्यकारों ने भी माना है । जो वादुल आकाश से छा जाता 
है वह किरणो को भी छिपा देता है और जब तक बरसता नहीं तब तक 
जलधारा को भी रोके रहता है। अतः इसमें दोनों प्रकार की गौएं कैद 



( १५२ ) 

रहती हैं | इस अन्धकारमय मेघ को द्वी चृत्र, वल, अदि आदि असुर 
नामों से पुकारते हैं । अपने वज्र के प्रहार से, जिससे महाराव, तुसुल 
घोष, गर्जन, घरघराहट का नाद होता है, इन्द्र इस असुर को मारते हैं, 
इसके गढ़ को ढहा देते हैं । इससे गडओ का उद्धार हो जाता है अर्थात्‌ 
सुर्थ का प्रकाश फिर दीखने लगता है और बृष्टि होती है । यह ऐसी 
कुंजी है. जिससे वेद के सैकड़ों मंत्रों का अर्थ लग सकता है''। अब 
देखना यह है कि इन अंगिरसो के यज्ञ में इससे काम चलता है या 
नहीं । में समझता हैँ किसी को भी यह मानने से आपत्ति न होगी कि 
यहाँ पर भी वही प्रसंग है। चल ने गउओं को ( सूर्य्य की रश्सियों को 
तथा जलधाराओं को ) पकड़ कर क्रेद कर लिया है | हर साल ही ऐसा 
करता है । इसलिये पहिले से ही उपाय करना पड़ता है। दस महीने 
तक सत्र होता है | नवग्वु, दशग्बु तथा अन्य होता इसमें लगे रहते हैं। 

इस सत्र के प्रताप से इन्द्र को भी बल की श्राप्ति होती है। यही अंगि- 

रसों की सहायता है । इससे पुष्ट होकर इन्द्र वल को मारते हैं, गडओं 
को छुड़ाते हैं । सूथ्ये भी बादलों के पीछे अंधेरे में उन्हें मिलते हैं । यज्ञ 
प्रतिवर्ष किया जाता था और वर्षा के पहिले समाप्त हो जाता था; इसी- 
लिये कहा गया है कि वल को परिवत्सर--सत्र के अथवा वर्ष के अन्त 
में--मारा गया। यहाँ ऐसी कोई बात नहीं है जो धुवप्रदेश से विशेष 
संबंध रखती है। कहीं नो दस महीने के दिन की कटपना करने की 

आवश्यकता नहीं है। जिस मंत्र को तिलक उषा से विशेष संवन्ध 

दिखलाने के प्रमाण में पेश करते हैं बह भी कोई ऐसी बात नहीं 
कहता । वह्‌ मंत्र इस प्रकार है :-- 

ते दशस्वा: ग्रथमा यज्ञयूहिरे तेनो हिच्चन्तूपतों व्यप्टिपु । 

उषानरामीरुणैरपो्गुते बहो ज्योतिषा शचतागों अर्णता ॥ 

( ऋक्‌ २--३४, १२ ) 

वह दशग्व रूपी मझदूगण जिन्होंने पहिले यज्ञ किया प्रभातकालों में 

इमारी बुद्धि को प्रेरित करें | जिस प्रकार उप्ा रात के अंधेरे को दूर करती दे 



( १७३ ) 

उसी प्रकार वह दूर्य के ढंकने वाले वृत्रादि को हटाकर जयत्‌ को प्रकाशमान 

करते हैं। 

इन सत्नों का संवंध किसी कई मद्दीने छंवे दिन और उसके पीछे 

आने वाली रात से नहीं था वरन्‌ बर्षा से था, यद्द बात निम्न-लिखित 

मंत्रों से भी अकट होती है। यह मंत्र ऋचेद के पॉचवे मंडल के ४५ थें 
सुक्त से लिये गये हैं :-- 

विदा दित्रों विप्ष्षद्विव॒कृतेरायला उपसो अचिनो युः | 
अपाबृत अजिनीहत्सर्गाद्वि दुरोमाबु्पीदेंव भाव। ॥ 

अंगिरों के स्तवपाठ पर इन्द्र ने बज्ञ मारकर गउओं को छुड़्ाया । उषा 
का प्रकाश चारों ओर छिटक गया। अपेरा दूर हुआ सूर्य्य ने मनुष्यों के 

द्वारों को खोल दिया | 

विद्युग्यों अमति न श्रियं सादोवादिगवां माता जानती गात्‌ | 
घन्वर्णसो नद्यः स्वादो अर्णा: स्थूणेव चुमिता हंहत थो। ॥ २ 

सूय्य' ने अपने प्रकाश को ( ठोस ) पदार्थ की भाँति फैलाया है| प्रकाश 
के किरणों की मावा ( उषा ), उस (बूर्य्य ) का आना जानकर विस्तीर्ण 
अन्तरिक्ष से उदित होती है। नदियाँ अपने किनारों को तोड़ती हुई बहती हैं। 
आकाश सम्मे की भाँति दढ़ है | 

घिय वो अप्छु दृधिपे स्र्था यया तरं दशमासों नवस्वा: | 

अया घिया स्थान देवयोपा अया पिया तुतयाबरात्यंह। || ?? 

है देवगण, हम तुम्हारी वही सब कुछ देने वाली स्त॒वि जल्न के निमित्त 
करते हैँ जिसे नवस्वों ने दस महीने तक किया था। इससे हम देवरक्षित होंगे 
ओऔर पाप को पार कर जाय'गे | 

यह अन्तिम मंत्र तो नवम्वों के सत्र के तात्पर्य को बिलकुल ही 
खोल देता है। दीघेतमा के आख्यान में सी तिलक को वही ध्रुव्देश 
निवास का संकेत मिलता है। दीघेतमा की कथा सहाभारत में भी दी 
हुई है। कहा जाता है कि उनके पिधा का नाम उचथ्य और माता का 
ममता था । वह जन्म के अन्धे थे। उनकी पत्नी का नाम ग्रढ्ेषी था। 

आ० २० 
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उन्तके कई लड़के हुए। उनकों खिलाते खिलाते तंग आकर लड़कों ने 
गंगा में बाँस पर रखकर बहा दिया। बहते बहते धह बलि के हाथ 

लगे। बलि के यहाँ उनको एक दासी से तथा बलि की पत्नी से कई 
लड़के हुए | ऋग्वेद में इनकी कथा कई संत्रों में आयी है | ऐसा ग्त्तीत 
होता है कि यह अश्विनों के विशेष रूप से क्ृपापात्र थे । इनसे संबंध 
रखने वाले कुछ मत्र नीचे दिये जाते हैं :-- 

उपस्तुतिरोचथ्यपुरुप्पेन्धामामिमे पतत्रियी विद्ुस्धाम्‌ | 
मामासेघो दशतयशिचतोपाक ग्रयद्वां बद्धस्मनि खादतिक्ञामू ॥ 

( ऋक्‌ १--१५८, ४ ) 
- नमा यरचदयों मातृतमा दासायदी सुसमुव्यमवाधघु। | 
शिरोयदस्य त्रैतनो वितक्षत्सर्थ दास उरो अंत्तावपिस्ष || 

( ऋक्‌ १--१५८, ५ ) 
दीतमा मामतेयो जुजुवान्दशमे युगे । 
अपामर्य यतीनां अद्यामवत्रि सारथिः ॥ 

( तऋच्‌ १--१५८, ६ ) 

[ जब औचथ्य ( उचथ्य के लड़के ) के भरण-पोषण के बोक से ऊ 
कर घरवालों ने उनको आग में क्रोंक दिया तब वह अश्विनों की कृपा से न 
जले, फिर जल में फेंक दिया उसमें भी वह न डूबे तब चेतन नाम के दास ने 
उनको घायल किया उसी की यह कथा है ] हे अश्विनो, यह चक्कर खाने 
वाले दिन रात मुझे दुःख न दे, यह दस बार जलायी हुई आग म॒मे न 
जलाये, ऐसा न हो कि त॒म्द्रा सेवक ( ठुमसे सबध रखनेवाला ) मैं उचथ्य 
बंधा हुआ भूमि पर लोटता रहूँ | 

माता समान नदिया सुझे न डुबाये, जब कि दासों ने मुझे सिर ऑंधा 
करके ढकेल दिया । ( यह तुम्हारी महिमा है कि ) जैसे दास चैतन ने उसके 
( अर्थात्‌ औचथ्य ) के सिर को घायल किया वैसे ही उसने स्वयं अपने वक्ष- 
स्थल और कघे में मार लिया | 

मामतेय ( ममता का पुत्र ) दीर्घतमा दसवे थुग में बुडढा हो गया। तब 
बह जलों का, अर्थों के लिये यर्तियों का, ब्रह्मा सारथी हुआ | 

पहिले दो मंत्र तो सरल हैं। दूसरे मंत्र मे जेतनकानाम आया 
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है। इसों से मिलता जुज्ञता नाम त्रित है जो ऋग्वेद में कई जगह आया 

है। कथा यह है कि अप्ि ने यज्ञ में गिरे हुए हृव्य को घोने के लिये 

जल से तीन देव एकत, दवित और त्रित बनाये । जल से बनसे के कारण 

यह आप्त्य हुए । आप्त्य जल पीते समय छुएं मे गिर पड़े । अझुरों 
को जब इसका पता चला तो उन्होंने कुएं का मेँह बन्द कर दिया पर 

त्रित किसी न छिसी प्रकार निकल आये । इन्होंने ओर भी कौशल 

द्खिलाया है, यथा :-- 
सपितश्याण्यायुधानि विद्वानिन्द्रेषित आप्त्यो अभ्ययुध्यत | 

ब्िशीर्षा्ं सप्तरश्मि जधन्वान्लाष्ट्रस्य चित्रि: सहजे त्रितो गा। । 

( ऋक्‌ १०--८,८ ) 
इन्द्र की प्रेरणा से आप्त्य पिता के शत्रों को लेकर लड़ा। फिर उससे 

सप्तरश्मि ( सात किरण वाले ) त्रिशिरस्क (तीन सिरवाले ) मुझ त्वाष्ट ( त्वष्टा 
के पुत्र ) को मारा और गउए छुड्टा ले गया । ह 

स॒ हद्ासं ठुवीरव॑पतिद्दन्यक्॒ज्ञ त्रिशीर्ष् दमनन्‍्यत । 

अस्य त्रितोन्वोजसा वृधानों विषा वराहमयों अग्या हन ॥ 

( ऋक्‌ १०--९९,६ ) 
उन्हीं इन्द्र ने लड़ाई में मणकर शब्द करने वाले वृत्र को मारा। तीन 

सिर छः आँखवाले त्वष्टा के पुत्र को मारने की इच्छा की। किन्तु इन्द्र के 

ओज से दृद्धि को प्राप्त हुए त्रित ने लोहे के समान नख वाली अंगुली से बराह 
को ( जल पूर्ण मेघ को ) मार दिया। 

चहुत सम्भव है--कम से कम ए० सी० दास का ऐसा ही अनुमान 
है--कि चित का हो नास जैतन हो । यद्यपि त्रित अग्निपुत्र देव हैं और 
त्रैतल दास है, फिर भी दीर्घतमा की जीवन घटनाएं कुछ कुछ दोनों के 
जीवन में घटी थीं । 

पीछे दीवंतमा विषयक तीसरा मंत्र दिया गया है उसकी व्याख्या 
के संबध सें सतमेद्‌ है | पहला मतभेद्‌ तो युग के अर्थ के विषय में है | 
साधारण॒तः लोग ५ वर्ष अर्थ लगाते हैं, जो वेदांग ज्योतिष के अनुकूल 
है। इस प्रकार इसका यह्‌ अर्थ हुआ कि दीघेतमा ५० बर्ष में बुड्ा 
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हो गया | उन दिनों के लिये ५० वर्ष कम अवश्य है परन्तु जो व्यक्ति 
इस प्रकार सताया गया हो उसका ५० वर्ष में ही बुड्ठा हो जाना अरबा- 
भाविक वात नही है। अस्तु, बुड़े होकर उन्होंने क्या किया १ अन्तिम 
घाक्य बड़ा टेढ़ा है। सायण के अनुसार अप, जल, का अथ कम्मे-- 
धदिक यज्ञयागादि-है और यति का अर्थ है आ्राप्त करने वाला। अतः 
कुल का तादय्ये है, अपने फलों को प्राप्त करने वाले । कम्मों का अक्षास- 
दृश सारथी हुआ--अथोत्‌ कर्मों के फलों के पास पहुँचाने वाला 
हुआ अथात देवत्व को प्राप्त हुआ । यह अशिवनों का उसके लिये 
प्रसाद था । 

तिलक को यह अर्थ अभिमत नहीं है । वह युग का अर्थ मास करते 
हैं और इसके लिये वहुत से प्रमाण देते हैं । हम उस सारे शाश्ार्थ को 

दुद्दराना नहीं चाहते । तिलक के अनुसार इस मंत्र का यह अर्थ हैः 
दीर्घचमा दसवें महीने मे घुड़ढा हो गया था और अपने गन्तव्यस्थान को 
जाने वाले जलों का त्राह्मण सारथी हो गया अथांत्‌ जहां जलजा रहा 
था वहां उसके साथ गया । दीघंतमा से सम्बन्ध रखने वाला एक मंत्र 

है जो ऋग्वेद में दो जगह आया है, प्रथम मण्डल के १४७ वें सूक्त में 

३ रे स्थान पर तथा चौथे मण्डल के ४ थे सूक्त में १३ वें स्थान पर । 

बह मंत्र यह कहता है कि उन्न पर दया करके अग्नि ने उनके अन्धेपन 

को दूर कर दिया । 

अब इस आख्यान को एक तो किसी ऐतिहासिक व्यक्ति का इति- 
चृत्त मान सकते हैं । हज़ारों बरसों में बहुत सी बातें जुड़ गयी होंगी पर 
यह हो सकता है कि उचथ्य और मसता को दीर्घतमा नाम का 
जन्मान्ध लड़का रहा हो | वह अश्विनों का उपासक होगा । अन्धा 

होने के कारण घरवालों ने उसे बहुत सताया होगा पर वह चचता गया 

होगा । इन्हीं सब विपत्तियों को झेलते मेलते वह ५० वर्ष में हो बुड़्ढा 
हो गया । कर्म्मठ मनुष्य था, लोंग उसका आदर करते थे, इसलिये 

देवतुल्य माना जाने लगा (था उसके मरने पर लोग उसकी देववत्‌ 
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प्रतिष्ठा करने लो ) ! पर यह भी हो सकता है कि इस कथा में किसी 
प्राकृतिक दग्विषय का रूपक बांधा गया है। तिलक तो कहते हैं कि 
यहाँ सूथ्य का नास दीघेतमा है। वह दस महीने तक चसकने के बाद 
बूढ़े हो गये । फिर जलों, अन्तरिक्षस्थित जलघाराओं, के साथ उनके 
गन्तव्यस्थान समुद्र को चले गये अथोत्‌ जितिज के नीचे चले गये। 

उनके पुनः उदय होने को अभिद्दारा उन्कों दृष्टिदान कहकर बतलाया 
गया है। मेरो समर में यह कष्ट कल्पना है। दीर्घतमा सूस्य हों और 
युग का अर्थ मास हो तव भी इतनी ही घात आती है कि वों में वह 

बादलों से छिप गये, फिर वषों के अन्त में उदय हुए । 
बज्ित की कथा भी इस बात का समर्थन करती है। त्रित को अप्नि 

ने बनाया । वह कुएं में; जहाँ अन्धकार रहा होगा, गिर गये पर बाहर 

निकल आये । उन्होने पिता--अप्लि--के तेजोंमय या वियुन्मय, बिजली 
स्वरूपी, अख से काम लेकर असझुर को मारा, जलपूर्ण बादल को नख 
से फाड़ डाला और गठओ का--सूर्य की किरणों या जलघाराओं का 
--उद्धार किया। बृत्र बड़ा शोर करने वाला, गरजने वाला था। असुर 

ने सूस्य की सातो किरणों को चुय लिया था, इसीलिये वह सप्तरश्मि 
कहलाया | सम्भवत्त: वर्षा के लीच मद्दीनो की प्रचण्डता के कारण उसे 

तीन सिर वाला कहा है । जब तीन सिर हुए तो छः ओखें हुई ही या 
यह भी हो सकता है कि इन तीन महीनों में सूथ्य के छः नक्षत्र निकल 
जाते हैं, इसलिये उसे छः आँख वाला कहा हो। इससे तो यही स्पष्ट 
होता है कि इस उपाख्यान में ध्रुवप्रदेश की कोई वात नहीं है। एक 

शंका फिर भी रह जाती है। यदि यहाँ केवल वर्षा के अन्धकरार का ही 
ज़िक्र है तो सूथ्य को दीघतमा--गहिरे अंधेरे में रहने वाला--क्यों 
कहा? यह उपाधि तो भुवश्रदेश में ही ठीक होती । अब ठीक लगने को 
तो चाहे जो ठीक लगे पर वेद मे अन्धकार और चआदि असुरवाची 
शब्द मेघ के द्वी पथ्योय होकर प्रयुक्त हुए हैं। ऐसे स्पष्ट प्रयोग के 
मिलते हुए तके लगाना अनावश्यक है। हम इस सम्बन्ध के दो एक 
प्रमाण देते हैं. :-- 
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नये दिव; पृथिव्या अन्तमापुर्च सायामिधनदां पर्यभूवन्‌ । 

युज॑ वर्ज वृषभश्चक्त इन्‍्द्रो निज्योतिषा तमसो था अदुक्षत्‌ ॥ 

( त्र्ध्क्‌ १०-३३, १० ) 

जब जल आकाश से एथिवी पर नहीं गिरा और इस धनदा को अन्नादि 
से परिपूर्ण नहीं किया, तत्र इन्द्र ने अपना वज्र उठाया और ज्योतिरहित 
अन्धकार ( बादलों ) से गऊ को ढुह्म ( जल गिराया )। 

अपानतिछद्रुणहर तमोन्तर्वत्रत्य जठरेपु पर्वतः | 

अभीमिन्द्रो नद्यो वचिशाहिता विश्वा थनुठ्ा: अगणेपु जिकते ॥ 

( ऋक्‌ १--५४, १० ) 
जल की धारा को अन्धकार ने रोक लिया था। बादल बुच्न के पेट सें 

था। जल को इंच ने ढंक लिया था, परन्‍्ठु इन्द्र ने इन विश्वव्यापी जलों को 

पृथ्वी के नीचे से नीचे भागों तक गिरा दिया | 

इस प्रकार के ओर पचासों मंत्र मिलेगे और ऐसा स्यात्‌ एक भी 
स्थल नहीं मिलेगा, जहाँ सामान्य रात्रि का अन्धकार या वर्षों का 

अन्धकार अथे करने से काम न चल सकता हो | ऐसी दशा में खैंचा- 
तानी करके दूसरा अर्थ करने की आवश्यकता नहीं है | 

पहिले मंडल के १६४ वें सूक्त के १२ वें मंत्र में वर्ष का इस प्रकार 

वर्णन है :-- 
पत्रपादं पितर द्वादशाहृति दिव गराहुः परे अपें पुरीपिणम । 

अथे ये अन्य उपरे विचत्षणं सप्ततक्ते पछर आहुरफितम | 

लोग कहते हैं कि आकाश के उधर वाले ( दूर वाले ) आधे में दवादश 
आकतिवाला पाँच पाँत वाला पुरीपी ( भाप से ढंका हुआ ) पिवर है। यह 
दूसरे कहते हैं कि इधर वाले आधे में सात पहिये और छः धुर वाले रथ में 
विचक्षण ( दूरदर्शों ) बैठ है। 

तिलक कहते हैं कि इस एक मंत्र में दो विभिन्न प्रकार के वर्षों का 

ज़िक्र है। पहिले आधे में धवप्रदेश का वर्ष है। है तो वह द्वादशाकृति 
बारह महोने वाला, परन्तु उत्के पॉ+ पॉच है, अथोत्‌ ऋयगु पॉच ही हैं । 

वह पुरीष से ढंक गया है, इसका भावार्थ यह है कि उस समय दस 
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महीने तक ही व्यवहार दृष्टि से वर्ष की गणना होती थी और इंस 

अवधि में दो-दो महीने के पॉच ऋतु होते थे। इसके वाद सूख्य पुरीष 
से ढेंक जाता था, जल के भाप से ढेंक जाता था, जल से ढंक 

जाता था अर्थात्‌ क्षितिज के नीचे जाकर अच्श्य हो जाता था। 
दूसरे आधे में सप्तसिन्धव का वर्ष है।इसीलिये यह दूसरे-थयह जो 
सामने है, अर्थात्‌ इस काल के मलुध्य-- कहते है, ऐसा प्रयोग है। यहाँ 
पडर--छः धुरे, छ: ऋतुओ का जिक्र है। यह सूच्य विचच्षण है, दूर- 
दर्शी है अर्थात्‌ उस सूथ्य की भांति अंधेरे से ढंका नही है । वह सूख्य 

किसी पढिले युग की स्म्रति सात्र रह गया है, इसलिये वह आकाश के 
उधर बाले-दूरवाले--आधे मे रहने वाला बताया गया है, यह्द सूर्य 
प्रतिदिन देखा जादा है इसलिये इसका स्थान आकाश के इधर वाले 
आधे में वतलाया गया है । 

विचार करने से यह व्याख्या ठीक नही जेचती। यह माना कि सूस्‍्णे 
दस महीने के वाद क्षितिज के नीचे चल्ला गया पर सब महुष्य तो दो 
महीने तक बेहोश पड़े नहीं रहते थे। उनको तो जाड़ा गरमी का अलु- 

भव होता ही होगा, फिर इन ऑँधेरे दो महीनों में उन्होने ऋतु क्‍यों नहीं 
साना ? ऋतु रहा होगा और उनको भोगना पड़ा होगा। फिर पॉच 

ऋतु गिनने का कोई कारण नहीं है। पुराने माप्यकारों ने तो यह कहा 

है कि कभी कभी वपों और शरत्‌ कभी कभी हेमन्‍त और शिक्षिर, को 
एक गिन लेते थे | वषों और शरत्‌ के रूप से तो काफी सेद है पर हेमन्त 
ओर शिशिर का मिलाया जाना अस्वाभाविक नही है। ऐतेरय आ्ाह्मण 

आर तैत्तिरीय संहिता भी इस सत का समर्थन करते है । इन बातो को 
ध्यान से रखते हुए दास यह अर्थ करते हैं. कि साल के दो भाग थे । एक 
भाग वह था जिसमे वर्षा ऋतु अन्तर्भूत था, उस समय सूर्य पुरीषी 
था। दूसरे भाग मे वर्षो बीत चुका था अतः सूथ्य विचच्षण था। 

यह मत भी मुझे समीचीन नही जेंचता । दो भाग तो हुए--संत्र 
स्वयं दो अथों का उल्लेख करता है--परन्तु यदि मंत्र की पहिली पंक्ति 
में वष के वषा वाले भाग का ज़िक्र था तो उस एक आधे से तो पॉच 



( १६० ) 

ऋतु दो नहीं जाते थे। इसी प्रकार वर्ष के दूसरे आधे में छः ऋतु नहीं 
होते थे। यह भी हो सकता है कि पहिली पंक्ति में वर्ष के पूर्वार्ध का 
ज़िक्र है जो वर्षा ऋतु को लेकर ५ मद्दीमे का होता होगा और दूसरी 
पंक्ति में उत्तराथ का, जों साद महीने का होता होगा। पहिला आधा 

चैत्र से श्रावण तक और दूसरा भाद्र से फाशुन तक होंता होगा। पहिले 
के अन्त सें सूथ्य पुरीषी और दूसरे में विचक्षण होगा । तब फिर मंत्र 

का अर्थ होगा : चषे द्वादशाकृति ( बारह महीनों वाला ) और पढर 
( छः ऋतुओं वाला ) है | उसका पूवाधे पंचपाद (पॉच भहदीनों वाला) 
ओर पुरीषी है तथा उत्तराध सतचक्र ( सात मद्दीनों वाला ) और विच- 
क्षण है । सायण ने इसका भाष्य इस प्रकार किया है : कुछ लोग कहते 
हैं कि सभ को प्रसन्न करने वाला, अथच वितर, पाँच ऋतुओं ( हेमन्त 
शिक्षिर को एक मानकर) के कारण पंचपाद, बारह महीनों वाला द्वादशा- 

कृति, दृष्टि से सबको तुष्ट करने वाला होने से पुरीषी, संवत्सरचक्र युलोक 
के उधर वाले अर्थ अथाव्‌ अन्तरिक्ष के ऊपरी भाग में रहने वाले 
सूस्ये के आधीन है; दूसरे लोग कहते हैं. कि छः ऋतु रूपी घुरों वाले 
ओर सात किरणों से या अयन ऋतु मास पक्त अहोरात्र मुहृत से सात 
पहियों वाले रुवत्सर के अधीन विचच्षण अथौत्‌ विविध दर्शी सूर्य्य 

है । अथात्‌ छुछ लोग कहते हैं कि काल की गति सूर्य के अधीन है 
और दूसरे लोग कद्दते हैं कि सूस्यं काल गति के अधोन है | 

यह अर्थ भी विषय के अनुकूल है। इनमें से कोई भी अथ ऐसा 
नहीं है. जिससे विषय से बहुत दूर जाकर ऐसी कट्पना करनी पढ़े 
जिसके लिये प्रत्यक्ष समर्थन मिलना कठिन हो और इघर उधर के छिपे 
हुए संकेतो का आश्रय लेना पड़े । अतः इस मंत्र से भुव अदेश निवास 

का कोई अमाण नहीं मिलता । 

अधोनोद 

जिस अकार वैदिक आर्य्य सात लोक और सात आदित्य मानतें थे उसी 

प्रकार पारसियों के यद्दा सी सात कल्वेरे और सात अधिष्ठाता माने जाते हैं। उचका 



( १६१ ) 
ऐसा विज्वास है कि एक ही अहुस्मज्द सप्तवा होकर इन सात लोको का शांसन' करता 
है। इन सात अउुरो को अमेपस्पेन्त ( अमर हिंतकारी ) कहते है! सातों कशवरों 
के नाम अर्जृहे-सवर्हे, फ्र्धफुछझ--विद्वफश, वोरुवरेक्ति--चरुजरेश्ति, ख्वनिरथ, 
हेतुमन्त, अशि ओर चिस्त हैं और इनके सातों अछरों के नाम बहुमनो, अशवहिर्त, 
ऋत्रवेर्य, स्पेन्त आमेति, होवंताट और अमरताट हैं। भूलोंक का नाम ख्वनिरथ है। 
इसके स्वामी चात्रबर्य हैं। जल और प्रकाश के लिये जैसा निरन्तर युद्ध वेदों मे 
दि्खिलाया गया है वेसा हो अवेस्ता में वर्रित है । कही तो ख्वरेनो के अकाश के लिये 
आतर (अग्नि ) और अजि (अहि ) दहाक मे लाई होती है; कही अपोप 
वर्षा को रोक लेता है, तिरज्य उससे लडते हैं । पहिले हार जाते है, फिर यज्र से 
बल श्राप्त करके उसे अपनी गदा, अग्निरूपी वाज़िइत, से मारते है ओर फिर मस्तों 
के बताये मार्ग से जल वह निकलता है । 

त्रेतन की कथा अवेस्ता मे भी है। वह जिस रुप में है उसमे श्ैतन और 
त्रित आप्त्य दोनो की कथाओ का मेल है। इससे भी अजुमान होता है कि त्रेतन 
और त्रित आय एक दी हैं। अवेस्ता के अजुसार थौतीन आध्व्य से अल दहाक 
( अहि वैत्य ) की, जो त्वाप्ट्र की भांति तीन सिर और छ. ऑँस वाला था, चतुष्कोण 
वरेण ( बरुणन्आकाश ) में लाई हुई । थरतान ने अह्ि को सार ठाला 

आ० २१ 



पन्द्रहवां अध्याय 

प्रवरग्य 

कई ऐसे यज्ञ हैं जिनके विधान से इस वात का अनुमान किया जा 
सकता है कि बह किस समय किये जाते थे । ऐसे ही सत्नों में प्रवग्य है, 

जिसका वर्णन ऐतरेय प्राह्मण सें है। यह सोमयज्ञ के पहिले होता था 

ओर लगातार तीन दिन तक चलता था | रूक्षेप में इसकी प्रक्रिया यह्‌ 
है कि यज्ञवेदी पर मिट्टी का एक गोला वृत्त बनाया जाता है। यह 

मिट्टी गधे ( खर ) की पीठ पर ल्वाद कर लायी जाती है और इस इृत्त 
को भी खर कहते हैं। इसके ऊपर सिद्ठी का एक विशेष प्रकार का घड़ा 
रखते हैं जिसे धर्म या महावीर कहते हैं । यह घड़ा खूब गर्म किया 
जाता है, फिर दो शफों ( लकड़ी के डुकड़ों ) की सद्दायता से उतारा 
जाता है और इसमें कुछ गऊ का दूध ओर कुछ ऐसी बकरी का दूध 
जिसका बच्चा सर गया हो डाला जाता है । फिर इसमें का प्रायः सव दूध 

आह्नीय अप्रि में डाल दिया जाता है। जो थोड़ा सा बचता है उसे 
होता खा जाता है| ऐतरेय ब्राह्मण इस यज्ञ की यद्द व्याख्या करता है 
कि घड़े में का दूध बीज है और अप्मि देवों का गर्भ है। इसीलिये अग्नि 
सें दूध को डालते हैं कि इससे प्रजनन हो । तिलक कहते हैं. कि ऐसा 
प्रतीत होता है. कि ध्रुवप्रदेश की लेंची रात के पहिले यह यज्ञ होता 
होगा । इस लंबी रात में यज्ञादि कर्म्म बंद हो जाते थे, सूर्ण भी अच्ृश्य 
रहता था। पर कुछ मद्दीनों के बाद सूय्य भी निकलता था, यज्ञ भी 

आरम्भ हो जाते थे। इस प्रवर्ग्य' सन्न में दूध रूपी बीज से तातपय्य 
सूय्ये या यज्ञ से है जो कुछ काल के लिये गर्म मे चला जाता था 

अर्थात्‌ छिप जाता था, फिर उत्पत्ति होती थी अर्थात्‌ सूच्य यायज्ञ का 
फिर जन्म होता था । उस अवसर पर जो मंत्र पढ़ा जाता है. उससे भी 

इस मत की छुछ पुष्टि सी होती है। वह संत यह है :- 
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भरा दशमिर्विसत्त इच्द्र:ः कोशमज॒च्यवीत खेदया निवतादिवः ॥ 

(्‌ ऋक्‌ ४-६१, ८ ) 

विवल्वत्‌ के दस के साथ अपने विवृत्त वच्र से इन्द्र ने श्राकाश का कोश 

गिरा दिया। 

इसका अर्थ बद्‌ यह निकालते हैं कि सूथय के दस महीनों ऊे बाद 
पअर्थाव्‌ दस मद्दीने के लंबे दिन के बाद इन्द्र ने अपने वञ्र से आकाश में 
स्थित जलों फी चालठी को उलट दिया। जआाकाश में स्थित जल से 

जलधघारा से ताथय्य नहीं है, वरन्‌ अन्वरित्ष की अमृत तरंगो से । यह 

गिर जाती हैं. और इनके साथ सूर्या भी गिर जाता है, अर्थात्‌ छिप 
जाता है। दो महीने के लिये रात हो जाती है । 

यह व्याख्या ठीक नहीं है । पहिले तो इस मंत्र का अथे भी दूसरे 

प्रकार से किया जाता है। साथगणु भाष्य यो करते हैं. कि यक्त करने 

वाले की दसो अंगुलियों की याचना से (अर्थात्‌ हाथ जोड़कर प्रार्थना 
करने पर ) ( प्सन्न होफर ) इन्द्र ने अपनी तिहरी क्रिर्शो से आकाश 

के बादलों को फाड़ टिया । इसका अर्थ वो यह हुआ कि उन्द्र ने ब्रृष्टि 
कर दी। चाहे यह कहिये कि दस सद्दीने वीत जाने के बाद बी हुई, 
चाहे यह कद्दा जाय कि यलक्ता की उपासना से तुष्ट होकर ऐसा हुआ, 

पर आकाश की वालदटी के उल्लटने या गिरा देने का अथ तो पानी 

बरसना ही दो सकता है, दो महीने तक ऑधेरा रहना अर्थात्‌ सूथ्य का 
छिप जाना नही । 

अपने सत की पुष्टि मे तिलक दो प्रमाण देते हैं। एक तो इसके 
ठीक पहिले का मंत्र है :-- 

इुहन्ति सप्तेकायुपद्दा पश्व सजत: | 

तीय॑ सिनन्‍्बोरधिसबरे ॥ 

.. वात एक को दूटते है, दो पाँच को उत्पन्न करते ६, समुद्र ( या नदी ) 
के शब्दायमान किनारे पर | 

तिलक इसका अथे यह लगाते हैं कि सात होता मिलकर एक अथौत 
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उषा को दूहते हैं, उससे दो अथाोत्‌ दिन रात उस्न्न होते हैं, उनसे पाँच 
ऋतु (दस महीने के दो-दो सास वाले पाँच ऋतु) उत्पन्न होते हैं । सायण 
के अनुसार इस मंत्र का संबंध प्रवर्ग्य यज्ञ से है। जिस किसी नदी के 
तट पर ऋषि यज्ञ करता होगा वहों सात ऋित्विज सिल्रकर घर्म ( मिट्टी 
के घड़े ) को दूहते हैं । उनमें से दो दो मतिप्रस्थाता अव्ययु पाँच दूसरों 
अर्थात्‌ यजमान, त्ह्मा, होता, अग्मप्रि और अस्तोता की सृष्टि करते हैं 
( अर्थात्‌ यह पॉच उनके पीछे आते हैं )। यह व्याख्या ठीक प्रतीत 
होती है और आगे के मंत्र से संबद्ध भी अतीत दोती है । 

उनका दूसरा प्रमाण ऋग्वेद के सातवें मंडल के १०१ वे सूक्त का 
ध्था मंत्र है :-- 

यस्पिनिश्वानि सुवनानि तस्थुस्तिलों द्ावासेधा सत्चुराप: | 

त्रय/ कोशास उपसेचेनासों मध्व श्चोतन्ल्मितो विसप्पम्‌ ॥ 

जिसमें सब भुवन स्थित हैं, तीनों लोक जिसके अधीन हैं, त्रिधा जल 
जिससे गिरता है, सीचने वाले तीनों वादल जिस महान के चारो ओर मीठ 
जल व्सते हैं। [ तीन प्रकार के जल और बादल का अर्थ सायण ने उत्तर, 
पूर्व, और पश्चिमवर्ती लिया है। दक्षिण से वादल आकर वर्षा नहीं होती । 
मेघ पूव , पश्चिम या उत्तर का कोना लिये ही ग्रायः आता है। ] 

यहाँ तो साघारण जल और बृष्टि का ही वर्णन है, अन्तरिक्त में 
सथ्चार करने वाले अदृश्य बादलों ओर जलों तथा उनके साथ प्रवाहित 
होने वाले सूथ का कोई चर्चा नहीं प्रतीत होवा। इसके आगे का मंत्र 
इस बात को और भी स्पष्ट कर देता है : 

इृदें बच; पर्जन्याय स्व॒राजे हृदो अस्‍्लन्तरं तज्जुजोपात । 
मयोश्ुवों वुष्यय/ चन्ल्रस्मे छुपिपला ओपधीदेद्गोपा: । 

यह वचन अपने प्रकाश से दीप्तिमान पर्जन्य के लिये किया जाता है, 
यह उनको हृदयंगम हो और पसन्द आये। उनके प्रसाद से इसारे लिये 
सुख देने वाली वृष्टि हो और देवगोपा ( देवरक्षित ) ओषधिया फल युक्त हो | 

अब यदि यहां भी पजन्य का सामान्य अर्थ--सेघ या तद्विष्ठाता 

देवता-छोड़ कर तिलक के अनुसार व्याख्या की जाय और अन्वरिक्त में 
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प्रवाहित होने वाली दिन्‍्ही अच्ृश्य धाराओं की कल्पना की जाय तो 
यह मानना पड़ेगा कि जब अंधेरा छा जाता था और सूच्य छिप जाता 
था उस समय ओपधियों के फलने फूलने के दिन होते थे। यद 
अप्राकृतिक चात है जौर अगम्राद्य है । तिलक के मत ये एक और दोप 

है। इन्द्र की महिमा इस लिये गायी जाती है क्लि पद चृत्र, वल आदि 
असुरो को सार कर अन्धकार को दूर करते हैं और प्रकाश फैलाते 
हैं पर यदि प्र4ग्य के समय पढ़े जाने वाले मंत्र का अर्थ वही हो जो 
तिलक करते हैं तो यद् कहना पड़ेंगा कि दस सहीने के वाद इन्द्र ने 
स््रय॑ं अंधेरा कर दिया ! 

अतः यदि प्रवग्य सत्र का यह भाष है कि यश या सूच्य झूछ काल 
के जिय अन्तदित हो जाना दे तो उम्चका लक्ष्य भ्रम प्रदेश भरी रात 

हीं क्रिन्तु बा ऋतु से ही हो सकता है। एक और प्रकार से भी 
इस मत की पुष्टि हावी है । झुक्ल यजुर्वेद के ३६ वे अध्याय में प्रवग्याप्ति 
सम्बन्धी मंत्र हैं । उनकी संख्या चौत्रीस है । उनमें जहां इन्द्र, मिन्न, 

वरुण, अर्यमा, बृहस्पति, बिप्णु से शम--कल्याण की प्रार्थना की गयी 
है, वहाँ १० वी ऋश्डिका में कहा है 

श ने; दविकदरदेव: परच॑स्यों अषिनर्मतु 

हमारे लिये टेव पर्जन्य कल्याणकारी ( दोकर ) वर्षा करें। 

यहां पजन्यदेव के लिये कनिकददत्‌--खूच कड़कडाता, गरजता 
हुआ--विशेषण आया है। इसका उद्देश्य वपोंक़ालीन भेघ ही हो 
सकता है| फिर १२ थीं कश्डिका में कहा हैः-- 

ण॑ नो देवीरमिएय थ्रापो यन्त्र पीतये शेयोरगिरावन्तु च। ॥ 

दीप्यमान जल दमारे अमिपेक ( स्नान ) और पान (पीने ) के लिये 
कल्याणकारी हो | ( जल ) हमारे रोगो के शमन तथा भयों को दूर करने के 
लिये गिरे | 

यहाँ भी बृष्टि का ही प्रसद्ग दे । 

ब्््नर 



सीलह॒वां अध्याय 

गवांमयनस 

तिलक स्वयं भी कहते हैं कि प्रवस्य से सम्बन्ध रखने वाले मंत्र बहुत 
स्पष्ट नहीं हैं, अर्थात्‌ इतने स्पष्ट नहीं हैं कि उनसे यह बात ठीक ठौंक 
निकाली जाय कि वह भव प्रदेश से सम्बन्ध रखते हैं. या नहीं। परन्तु 
छुछ ओर सन्न हैं. जिनकी व्याख्या में ऐसी ट्विविधा नहीं है। उसमें से 
गवासयनम्‌ है। यह एक वार्षिक सन्न था अथीत्‌ इसको पूरा करने में 
प्रायः एक साल लगता था । और भी कई वार्षिक सन्न थे पर उनका 
समय विभाग गवामयनम्‌--गछओं के सागे या चलने--से मिलता 

जुलता था। मैंने ऊपर कहा है कि इसमें प्रायः एकर साल लगता था। इस 
आय: ? का अर्थ तथा इस सत्र का साहात्म्य इस अवतरश में मिलता 

है जो ऐतरेय आह्मण में मिलता है । इससे मिलता-जुलता वर्णन तैत्ति- 
रीय सहिंता में भी मिलता है :-- 

गावो वै सत्रनात्त | श्फों छुंगाणि सियासत्वस्तासां दशमे मरातति 
शफा; श्रंगाए्यजायंत | ता अब्बनू यरने काम्राया दीक्षामहचापाम तगु- 

चिष्ठामेति | ता या उदतिष्ठेस्ता एता श्रेयिययोउ्थ या। समापविष्यामः 

संवत्सरमित्यातत्त तातामश्रद्धया श्रेंगाणि ग्रवर्तत | ता एतास्वूपरा जज 

लदुन्व॑स्तस्पाहुता: स्वास्तृत्मापोत्तरम॒त्तिप्ठंत्यूज हाछुन्चनू. सर्वस्पप्तो वे 

गावः प्रमाण पर्वस्य चाहतां यताः | सर्वस्य ग्रेमाएं. स्वस्थ चाहता 

गच्छति थ एवं वेद | 

( ऐतरेय त्राह्यए--४) १० ) 

इसका अर्थ यह है :--हमको खुर और सींग निकल आर्य इसलिये 

गठओं ने यज्ञ किया | दसवे' महीने में उनको खुर और सींग निकल आये । 

उन्होंने कहा जिस लिये हमने यज्ञ किया था वह प्राप्त कर लिया, अब उठ | 

जो उठ गयीं वह सींग वाली हुई । जिन्होंने यद सोचा कि हम साज् पूरा कर 
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लें उनकी सींगें उनकी अश्रद्धा के कारण चली गयीं | वह बेसींग वाली रहीं | 

उनको ऊर्ज ( शक्ति ) प्रात्त हुआ | सब ऋतुओ को प्रात्त करके अर्थात्‌ बारहों 
महीने यज्ञ करके वह ऊर्ज के वाथ उठीं | ( इस प्रकार ) गौ; सब की प्रेमा- 
स्पद हुई, सबसे उन्हे चारुता मिली (सबने उन्हें सजाया)। जो ऐसा जानता 

है वह सबका प्रेमास्पद होता है, सब से चारुता पाता है। 

इसी लिये मैने ऊपर कहा था कि यह सत्र आय: एक वर्ष में समाप्त 
होता था ! इस अवत्तरण से विदित होता है. कि कुछ गठओं ने दस 
महीने मे ही समाप्त कर दिया, कुछ बारह महीने तक लगी रहीं । तैत्तिरीय 
संहिता का कहना है कि यज्ञ चाहे दस महीने में समाप्त किया जाय चाहे 

बारह महीने मे फल एक ही है। इसका किसी ने कारण नहीं बतलाया 

कि एक ही यज्ञ की समाप्ति के संबंध में दो बेकल्पिक विधान क्यों है। 
ऐसा पहिले से होता आया है, बस यही कहा जाता है । 

तिलक कहते है कि तैत्तिरीय तथा ऐतरेय संहिता के रचयितताओं 
तथा भाष्य और टीका करने बालों को यह पता नहीं था कि उनके पूर्वज 
कभी श्रुव प्रदेश में रहते थे। गऊ शब्द वेदों में गो-पश्ु के सिवाय 
प्रकाश की फिरणो और जल की घधाराओ के लिये भी आता है। कहीं- 
कहीं इसका प्रयोग उषा या उषा से सम्बद्ध दिन-रात के लिये भी हुआ 
है | यहाँ, तिलक के अनुसार, यही अर्थ है। दिन रात दस महीने तक 
चलते गये | इसके बाद रात आ गयी, चलना बन्द हो गया। यह तो 
पुराने निवासस्थान की स्वृति हुईं । जब सप्तसिन्धव' में आकर बसे तो 
चह कठिनाई न थी, पूरे बारह मद्दीने तक दिन रात चलते रहे। इसी के 
अनुसार जब वह लोग ध्रुव मरदेश मे रहते थे तो सत्च को दस महीने में 
समाप्त करना पड़ता था, जब सप्रसिन्धव देश में आये तो सच फो 
फैला कर वारह महीने में करने लगे, यद्यपि कुछ लोग अब भी पुरानो 
अथा का अनुसरण करके दस महीने की ही अवधि मानते थे। इस प्रकार 
द्स और बारह मद्दीने की संख्या का वो कुछ अथ निकल आया परन्तु 
कई बाते अब भी बेसी दी रह गयीं । गडओ ने किसी उद्देश्य की सिद्धि 
के लिये यज्ञ किया था | वह उद्देश्य क्या था ? खुर और सींग से क्‍या 
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तक चल कर किस सुखद परिणाम पर पहुँचे ? दो महीने के लिये घोर 
अन्धकार से अभिभूत हो जाना तो यज्ञ फल को प्राप्ति नहीं कहा 
जा सकता ? 

चेदों में कई जगह ऐसा आता है कि अमुक अप्ुक ने इस यज्ञ को 

किया। यह बात दो ग्रकार से कही गयी है | कहीं ता ऐतिहासिक इति- 

वृत्त बतलाया गया है ।  अस्ुक उद्देश्य से मनु ने यह यज्ञ किया ? ऐति- 
हासिक बात हो सकती है। सचमुच ऐसी घटना हुई थी या नहीं, इसके 
जॉचने का हमारे पास फोर साधन भले दही न हो पर ऐसा होना अप- 
स्मब नहीं है। परन्तु जहाँ यह कहा गया है गायो अयज॑त-गइओं 

ने यज्ञ किया--तो चह्दां ऐतिहासिक घटना का उल्लेख हो ही नहीं 

सकता। गह्ए यज्ञ नहीं कर सकतीं। उनका यज्ञ करना प्रकृति के 

प्रतिकूल है । अतः गउओं के यज्ञ करने की बात अर्थवाद है । ऐसा कह 
कर यज्ञ की महा बतलायी गयी है। इससे तात्पण्ये यह है कि 
यदि गऊ सी इस यज्ञ को करे तो उसको अमुक अमुक फल प्राप्त हो 

सकता है | इससे यज्ञ करने वाले को प्रोत्साहन मिलता है । गवामयनम 

के संबंध में हमने ऐतरेय संहिता से जो अवत्तरण दिया है उसके अंत 
में कहा ही है कि जो इस बात को जानता है अथात्त जो इन गडओं की 
भांति यज्ञ करेगा वह भी उनकी ही भांति लोगों का प्रेसास्पद हो 
जायगा। ओर उनसे चारुता प्राप्त करेगा | अतः यहाँ गडओं का अर्थ 
अहोरात्रादि करने की आवश्यकता नहीं है। इसे अरथवाद मानना 
चाहिये और यह ससममना चाहिये कि मनुष्यों ने यज्ञ किया। उद्देश्य 
यह था कि गडओं को ख़ुर और सींग निकल आये । दख महीने के 
यज्ञ के बाद यह उद्देश्य सिद्ध हुआ | खुर और सीग निकले। पर 
कुछ लोग बारह मद्दीने तक यज्ञ करते गये । फलतः खुर और सॉंग तो 

चले गये पर झजे-बल-की प्राप्ति हुईं। यह लोग भी दशमासिकों की 
भांति लोकप्रिय हुए। इसका अर्थ तो यह समझा में आता हैकि 
लोगों ने वर्षों के ज़िये यज्ञ किया। दूस महीने के यज्ञ के बाद 
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वर्षारम्भ में नये वादल देख पड़े | यह बादल आकाश में इधर उधर 

उठते थे, इनकी फटी कोर खुर सीय जैसी अतीत होती थी। कुछ लोग 

उस समय यज्ञ बन्द कर देते थे । अब बादल तो आ हो गये, वर्षो 

होगी ही, ऐसा मानकर उठ जाते थे। परन्तु कुछ लोग मेवद्शन सात्र 

से सन्तुष्ट नहोंते थे। वादल आकर भो तो चले जा सकते है। 
अतः वह यज्ञ जारी रखतें थे। फलतः कटे छुँटे वादल छप्त हो जाते 

थे--ख़ुर और सीग गिर जाती थी--और उनकी जगह सारे नभो- 
सण्डल पर छा जाने वाले वादल आ जाते थे। इन बादलों में 

ऊजे शक्ति, अन्नादि उत्पन्न करने की शक्ति; होती थी। यह दूसरे 
याजक पूरे साल मर तक यज्ञ करके उठते थे। इस यज्ञ के फल 

स्वरूप बृष्टि हुई, धनथान्य की वृद्धि हुई, इस लिये यज्ञ करने वाले जनता 
के स्नेह पाच हुए। आगे भी जो इस यज्ञ को करेगा वह यह फल पायेगा । 

दास की इस व्याख्या में कोई खीचातानी नहीं श्रतीत होती, जैसी कि 
तिलक की व्याख्या मे है। उनको एक ही छोटे से आख्यान के दो पास 
पास के वाक्यों को सममाने के लिये कई हजार वर्ष पीछे जाना पड़ता 
है और फिर भी आख्यान के कई अंशो का कोई सनन्‍्तोपजनक अथ नहीं 

. निकलता । अतः इस सत्रया इसी प्रकार के अन्य वार्षिक सत्रो से 
भवभ्रदेश के पक्त की पुष्टि नहीं होती । 

तिलक ने राजिसत्रों की ओर भी ध्यान आकर्षित किया है। कई 
गेसे यज्ञ हैं. जो राजिसन्न या राज्रिक्रतु कहलाते हैं। यह नाम यह 
"लाता है कि यह यज्ञ रात में किये जाते ये । इनमे से कोई एक रात 

समाप्त होता था, कोई दसमें, पर सबसे छंवा सत्र सौ रात्रि तक जाता 
| मीमांसकों का संत है कि यहां रात्रि का अर्थ दिन करना चाहिये। 

* दि यह साच भी लिया जाय तव भी यह प्रश्न रद जाता है कि यह 
तर अधिक से अधिक सौ रात्रि ( या सौ दिन या सौन दिन-रात ) तक 

दी क्यो होते थे | आचीन अंथकारो ने तो न यह अश्च उठाया है, न 
इसका उत्तर दिया है। तिलक ने प्रश्न भी उठाया है और उत्तर भी दिया 
है। वह कहते है कि यह सौ रात का सत्र भवपक्‍्रदेश के किसी ऐसे प्रदेश 

आ० २२ 
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की थाद दिलाता है जहां सात महीने तक दिच होता था। एक-एक 

महीना सवेरे संध्या में चला गया। अब तीन महीने के लगभग बच 

गये। यह वहां को लंवी रात हुईं। यद्‌ ३६७ दिस का वर्ष माना जाय वो 
९५ दिन बचे । इसी से यह क्रतु सो रात ( या रात दिन ) तक चलता 
है। यह लंबो रात वह समय था जब कि इन्द्र की बृत्न, चल आदि 
असुरों से लड़ाई होतो थी। यह केसे हो सकता था कि इन्द्र तो युद्ध में 
व्यस्त हों और उन्तके उपासक हाथ पर हाथ धरे बैठे रहें। उधर इन्द्र 
लड़ते थे, इधर यज्न करके लोग उनकों सोसपान कराते थे, उनका प्रोत्सा- 
हन करते थे; यशोगान करते थे । 

इस विषय में हमको इतना ही कहना हे कि हम पहिले अध्यायों में 
देख चुके हैं कि इन्द्र और बृत्रादि की लड़ाई बी काल से सम्बन्ध 
रखती थी, धुव्रप्रदेश से नहीं। अतः यह सत्र वो के तीन सद्दीनों में 
किया जाता था। विल्ञक ने लाख्यायन श्रौत सूत्र से एक वाक्य उद्धृत 
किया है जो राजिसत्नों का समय वतलाता है । वह वाक्य यह है :-- 

समाप्ते वा संवत्सरें राजिसत्रेषु राजान॑ क्रौर्णीयु॒: | 

वर्ष ( अर्थात्‌ वार्षिक छन्न ) के समात्त होने पर रात्रि-सन्नों में राजा (सोम) 
को मेल लिया जाय | 

वार्षिक सत्र गवासयन दस महीचे पर समाप्त हों सकृता था जब कि 
गडओं को सींग और खुर निकल आते थे। उसके बाद वर्षो होगी और 
रात्रि सत्र होते रहेंगे । उसी समय सोम मोल लेने का आदेश है | 

ऋ्ेद में इन्द्र को शतक्रतु कद्ा है। इसका एक अर्थ वो है सो 

अथात्‌ सैकड़ों शक्तियों वाला अथोत बड़ा बलवान और विभूपि-मान । 
दूसरा अर्थ है सौ यज्ञों वाला। तिलक का अछुमान है कि चूँकि इन्द्र के 
लिये शतरात्र यज्ञ होता था इसलिये वह।शवऋऋतु कहलाते हैं। यह अलु- 
मान ठीक अतीत होता है। पुराणों में कह गया है. कि जो सौ अश्वमेव 
यज्ञ करता है वह इन्द्र पद पाता है। अश्वमेघ भी सोम सत्रों,में से दी है 
पर उसकी अवधि घोड़े की यात्रा के ऊपर निर्भर करने के कारण अ- 

निम्धित है । सम्मचत्तः यह पौराणिक विश्वास वेदिक काल की इस भथा 
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की स्मृति है कि इन्द्र के लिये यज्ञ करने वाले सौ रातों तक सत्र किया 
करते थे । अवेस्वा मे वेरेथन्न को मेषदे सतोकरहे--सत (शत-सौ) 
शक्तियों वाला मेष (मेंढ़ा) कहा है । ऋक्‌ ८--२,४० में कहा गया है. 

कि मेध्यातिथि की सहायता के लिये इन्द्र मेष बने थे । 

तिलक का अजुमान है कि सतोकरदे का अर्थ सो शक्तियों बाला 
नहीं वरच्‌ सौं ऋतुओं ( यज्ञो ) वाला है। यह सौ दिन रात जब कि 
यज्ञ होता रहता था इन्द्र के लिये गदह्दरी लड़ाई के दिन थे। लड़ाई का 
कुछ अनुमान इस मंत्र से होता है :-- 

भ्रध्वर्यवों यः शर्त शख्वरस्थ पुरो विभेदाश्मनेव पूर्वी: । 
ये वर्चिनः शतमिन्द्र:ः सहल्मपावपद्धरता से।ममस्मे || 

( ऋक २-१४, ६ ) 

हे अव्वशु ओ, जिस इन्द्र ने शम्बर के सौ पुराने पुरो के वज्र से तोड़ 
डाला, जिसने वर्ची के सौ-हज़ार, बहुत से, लड़के मार डाले, उसके सेस 
पिलाओ। 

शंबर का अर्थ है जल को ढकने वाला । यही शब्द जादू दोना 
करने वालों की वोली में सामरी हो गया | यह शंवर आदि अछुर क्‍या 
करते थे यह इसी मंत्र के चार मंत्र आगे वतलाया गया है। उसमें 

( ऋकू २--१४,२ ) मे अध्वर्युओ से कहा गया है कि वह उस इन्द्र को 
सोम पिलाबें *यो अप्रो वबिवांसे वृत्र जधानाशन्येव वृक्षम्‌ ? जिसने 
पानी को ढंकने वाले चृत्र को उस प्रकार माय जिस अ्रकार विजली ड्पे 

को सार डालती है। यह शब्द इस बात को स्पष्ट कर देते हैं कि जिन 
सौ दिनो तक रात्रि सत्र होता रहता था उनमें इन्द्र उत्तरी शुश्मदेश की 
सौ दिनों की छंवी रात के अंधेरे से नही वरन्‌ वर्षा के काले बादलों से 
ओर उनके घिर आने से उत्पन्न अंधेरे से लड़ते रहते थे। पुरो को वोड़ने 
के कारण दी इन्द्र के पुरभिद्‌ ओर पुर॑दर नास पड़े । 

किसी समय सभी आय्यों में वर्ष को गणना दस महीने की 
होती थी, जो कि भ्रुव प्रदेश के दस महीने के ढंबे दिन के कारण ही 
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हो सकता था, इसके प्रमाण में तिलक यह बात पेश करते हैं कि रोमन 
वर्ष के पिछले चार महीनों के नाम सेप्टेम्बर ( सप्तम मास ), आक्टोबर 
(अप्टम सास ); नावेम्बर ( नवम मास ) और डेसेम्बर ( दशस सास ) 
हैं । यदि सान भी लिया जाय कि रोमन लोग आर्य थे तो भी यह बात 
समम में नहीं आती कि धुवश्रदेश में दस दी महीने का च्ष क्यों हो। 
यदि वह लोग अपने लंबे दिन का ठीक ठीक विभाग करके उसके दस 

महीनों में वॉट सकते थे तो रात को इसी प्रकार दो महीनों में बॉदने में 

कौन सी बाधा थीं? यह तो था ही नहीं कि रात लगते ही वह घोर 
सूछो में पड़ जाते थे और फिर नये दिन के उद्य होने पर ही जागते 
थे । जब वह इस अपेरे में जागते रह कर रात्रिसत्र करते थे, ओर इस 
लंबी रात को दिलों में बाँठने की चमता रखते थे, तो फिर महीनों में 

क्यों नहीं बोट पाते थे और वर्ष की गणना में इन दो महीनों को क्‍यों 
नहीं जोड़ते थे ? कहा जाता है कि न्यूसाने रोमन पशथ्चाक्ल का सुधार 
किया। इसके विपय में दो जनश्रुतियां हैं। प्लूटाकने न्‍्यूम़ा के जीवन- 
चरित में लिखा है कि कुछ लोग कहते हैं कि उसने बे में, जो उसके समय 
तक दस महीने का होता था, दो महीने जोड़े, दूसरों का कहना है कि 
उसने दो पिछले महीनों को वर्ष के आरंस सें कर दिया । तिलक पहिली 
कथा को ठीक मानते हैं। हमारी समझ में दूसरी ठीक है। न्यूमा के 
पहिले वर्ष सार्च से आरम्भ होता होगा। तब सेप्टेम्बर आदि चार 
भहीने सचमुच सातवें, आठवें, नवें और दसवें मास रहे होंगे। इनके 
बाद जनवरी और फरवरी आते होगे। न्यूमा ने वर्ष को जनवरी से 
आरम्भ किया । इससे सेप्टेम्बर आदि के नाम तो वही पुराने रह गये 
पर इनके स्थान नवें, दसवें, ग्यारहवें और वारहवें हो गये । 



सन्नहवां अध्याय 

चघैदिक आख्यान 

(के ) अवरुद्ध नल 

बैदों मे सैकड़ों कथाएं भरी पड़ी हैं। इनमें से कई तो परिवर्थित 

और परिवर्तित रूप में पुराणों में भी आगयी है ओर गॉम गाँव में फेल 
गयी हैं, कुछ का ऐसा प्रचार नहीं हो सका । इन आख्यानों की व्याख्या 
कई प्रकार से हों सकती है और हुई है। इन पद्धतियों को आध्यात्मिक, 

आधिदेविक और आधिभौतिक कह सकते हैं। आध्यात्मिक व्याख्याता 
ऐसा मानता है कि वेद मनुष्य को मोक्षमार्ग बतलाने के लिये प्रकट हुए 
हैं। कही कहीं तो मोत्न का उपदेश स्पष्ट रूप स दिया जाता है, कहीं कहीं 
किसी कथा का रूपक वाँधा गया है । अध्यात्मवादियो के अनुसार बहुत 
से मंत्रों में सत्य, धम्मे आदि की सहिमा गायी गयी है और अधरम्म, 
असत्य आदि की निन्‍्दा की गयी है। आधिदेविक व्याख्याकार ऐसा 
समानता है कि देव दैत्यादि की सत्ता वस्तुतः थी और है | सृक्ष्म देहघारी 
होने के कारण हमको सामान्यतः इनका साक्षातकार नही होता । यों भी 

कह सकते हैं कि जो महाशक्ति-उसकों इश्वर कहिये या किसी और 
नाम से पुकारिये--इस जगत्‌ का परिचालन कर रही है वह अनेक 

रूपों मे अभिव्यक्त हो रहो है। वही वायु नाम से हवा बहाती है, वही 
अप्नि नाम से जत्ाती है, वही ब्रह्मा नाम से रुजन करती है, वही सूर्य 
नाम से प्रकाश देती है, इत्यादि । अत्येक वेद मंत्र किसी अवसर विशेष 
पर किसी ऋषि के द्वारा प्रकट हुआ है और उसका समुचित्त ढंग से 
उपयोग करने से तत्तत्‌ दैवी शक्ति जागतो है और काम देती है. । कोई 
देव विशेष पुरुष वर्ग में हो या स्त्री वर्ग में, उसको उन मंत्रों का, जिनके 
ह्वारा उसकी शक्ति उद्बुद्ध की जाती है, देवता कहते हैं । हिन्दी मे 
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देवता का प्रयोग पुँलिग में भो हो जाता है पर बह वस्तुतः ख्रीलिंग शब्द 
है और शक्ति के अर्थ में ही प्रयुक्त होता है। शक्तिधारियों को लिंग-मेद्‌ 
से देव या देवी कहना चाहिये। इन्द्र, अभि, वरुण देव हैं, उषा देवी हैं 
परन्तु जिन मंत्रों का अप्रि या इन्द्र या उषा से सम्बन्ध है. उनके साथ 
यह कहा जायगा कि इस मंत्र की देवता उषा हैं, इसकी देवता अभ्मि हैं, 

इसकी देवता इन्द्र हैं क्योंकि इन मंत्रों में उन शक्तियों का आह्वान होता 
है जिनको इन्द्रादि में पुजीभूत मानते हैं या इन नामों से पुकारते हैं 

आधिभौतिकवादी सी दो प्रकार के होते हैं। कुछ तो ऐतिहासिक 

कहलावे है । ऐतिहासिकों का मच है कि जिन लोगों को देव दैत्य आदि 
कहा गया है वह सचमुच भले या घुरे सहुष्य थे। उनके पराक्रम की 
स्म्रति लोकबुद्धि पर अपनी गहिरो लीक छोड़ गयी और सैकड़ों हज़ारों 
वर्षों के हेरफेर में चह देव-रैल्य कहलाने लगे। देवों के वास्तविक था 
काल्पनिक गुणों पर सुग्ध होकर लोग उनकी पूजा तक करने लगे । 
अधिभूतवादियों में दूसरी शेल्री यास्कत और दूसरे नैझुक्तों की है। यह 
त्ोग अत्येक मंत्र को किसी प्राकृतिक दृग्विषय का वर्णन मानते हैं। 
प्राचीन नेरुक्त इन मंत्रों में या तो अँधेरे और उजाले की लड़ाई, सबेरे 
के समय ऑधेरे को ठालऋर उपा का निक्रलना, सूर्य का उदय होना, 
आकाश में घूमन।, पाते हैं या बादलों का घिरना, सूखा पड़ना, बिजली 
पमकना, मेघ गर्जन, वर्षो, नदियों में बाढ़ आना, देखते हैं। कुछ 
पाश्चात्य विद्वानों को यहाँ वसन्‍त और जाड़े के संघषे की ध्वनि मिलती 
है। तिलक ने इन्हीं मंत्रों में भुव-प्रदेश के दग्विषयों के वर्णव की 
छाया पायी है । 

इन शेलियों में कोन सी शैली ठीक है यह नहीं कहा जा सकता। 
इस प्रश्न का उत्तर अत्येक सनुष्य अपनी बुद्धि के अछुसार देगा। जो 

श्रद्धालु मनुष्य शुद्ध अध्यात्म या अधिदेववादी है वह जहाँ तक व्याख्या 
कर सकेगा करेगा, जहाँ बुद्धि काम न करेगी वहॉ यह मान लेगा कि 
यह विषय गम्भीर है, सामान्य बुद्धि इसका अहय नहीं कर सकती, 

जिसको बुद्धि यज्ञ यागादि कर्म्मानछान और योगाभ्यास छारा परिष्छत 
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होगी वह सममक सकेगा । ऐतिहासिक का भो सार्ग कुछ हद तक सरल 
है। परन्तु जो मनुष्य नैरुक्त शेल्ी पर चलना चाहता है या इस शैली को 
ओर शैलियों के साथ मिलाना ठोक सममता है उसका मार्ग कठिन है। 
बह किसी मंत्र को यह कह कर नही छोड़ना चाहेगा कि इसका विषय 

अदृश्य है या केवल योंगी के समभने योग्य है। 

एक ही घ्ञ का कई प्रकार अर्थ केसे हो सकता है उसका एक 
छोटा सा उदाहरण पर्याप्त है। इन्द्र ने बृतच्न को मारकर गठओ को 
छुड्ाया, यह कथा बार वार आती है। बृत्र का अर्थ है ढकने वाला | 
दर्शनों के अछुसार अविदया या अज्ञान ने अन्तःकरण को ढक लिया है, 
यही जीवात्मा के बन्धन का कारण है। गो शब्द दाश्शनिक परिभाषा में 
इन्द्रियो के लिये भी आता है ओर वाणी का भी नाम है। अतः इस 
वाक्य के कम्म से कम इतने अर्थ तो हो ही सकते है :-- 

(१) ज्ञान ने अज्ञान को दूर कर दिया और इन्द्रियों को जो इस 
अविद्या के कारण क्रेद थीं अथोत्‌ विपयामिसुख जाने के लिये विवश 
थी मुक्त कर दिया या स्वस्थ कर दिया । अब वह इन्द्र अथांत्‌ ज्ञान को 
प्रेश्णा के अनुसार चलने लगीं। प्रकाश की किरण के अर्थ में गो को 

लेकर कह सकते हैं कि ज्ञान ने अविद्या का नाश कर दिया और प्रकाश 
की किरणें मुक्त हो गयी अथोत्‌ आत्मा अपनी स्वयंज्योति, अपने स्वरूप 
में स्थित हो गया । यहाँ अद्याज्ञाव द्वारा सोक्षसिद्धि का उपदेश है। 

(२ ) धम्म ने अधर्म्म को जीता और वाणी को मुक्त किया। 
जब तक समष्टि से, समाज में, अधम्म रहता है तब तक वाणी का 
छुरुपयोग होता है । वह पारसाथिक विषयों की सेवा से प्रयुक्त च होकर 
भौतिक विपयों के पीछे चलती है । अब चह फिर सदुपयोग में लगी। 
अथवा जब व्यक्ति ने धम्मे से अधम्से को, सत्य से असत्य को 
जीता तो उसकी वाणी मुक्त हुई, उसको क्रियाफलाश्रयित्व प्राप्त हुआ। 
जो उसके मुँह से निकला वह हुआ। योग दर्शन कद्दता है कि सत्य के 
अभ्यास की चरम सीमा में ऐसा ही होता है । यहां धम्म या सत्य का 
साहात्म्य दिखला कर उसके लिये भेर॒णा की गयी है । 
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(३ ) इन्द्रतासक देव ने वृत्र नामक दैत्य को सारा अथोत्‌ उन 
दिव्य, लोकहितकर, शक्तियों ने जिनका सामूहिक नाम इन्द्र है उन 
लोक संतापकारी शक्तियों को, उन उपद्रवों को, शमन किया जिनका 
सामूहिक नाम वृत्र है और उन शक्तियों को, जो धनधान्य को वृद्धि 
करने के कारण गड कहलातो हैं, मुक्त कर दिया | 

(४ ) इन्द्र नामक सहाशक्तिसान पुण्यात्मा नरेश ले बृत्न सामक 

बलवान ओर हुए राजा को भार डाला और उन गउओं को, जिन्हें वह 
छूट ले गया था, छुड़ा लिया। 

(५) प्रकाश ने अन्धकार पर विजय पायी, रात गयी दिन आया 

ओर सूच्य की किरणें देख पड़ने लगी । 
(६) बादल फठे और जल धारा फूट पड़ो या सूर्य की फिरणों 

जो छिप गई थीं किर देख पड़ी । 
(७) धभुव प्रदेश की लंबी राव समाप्त हुई और उषा का उदय 

हुआ | इसमें से कई अथ एक में मिलाये भो जा सकते हैं | यह सम्भव 
है कि (४) ऐतिहासिक घटना सत्य हो और किसी वास्तविक 
मानव इन्द्र ने किसी वास्तविक सानव बृत्न को सारा हो। उसी को 

लेकर एक ओर तो (५), (६), (७ ) में से किसी एक दृग्विषय का 
(या युगपत्त्‌ सब का) वर्णंव किया गया हो और दूसरों ओर उसी रूपक 
में (१) (२) और ( ३) के आध्यात्मिक या आधिमौतिक तथ्यों को 
भी कह दिया हो । 

यद्यपि कौन सा अर्थ लिया जाय यह अपनी अपनी श्रद्धा और 
रुचि पर निर्भर करता है फिर भी साधारणतः यह देखने का 
प्रयत्त किया जाता है कि मंत्रों को कहां तक निरुक्ति हों सकती है। 

सम्भव है कि यह शेली चस्ठुस्थिति से विपरीत हो। एक मत तो 
यह है ही कि वेद उन अर्थों का हो प्रतिपादन करते हैं जिनको मलुष्य 

अपनी बुद्धि से नहीं मिकाल सकता। अम्ुुक यज्ञ करने से अमुक 
फलकी प्राप्ति होगी यह वात मनुष्य किसो अन्वेषण से नहीं पा 

सकता । यश्य फरने पर फल होता है या नहीं इसको जाँच 
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की जा सकती है परन्तु यज्ञ किसी ज्ञात प्रकार से नहीं ढेँढ 

निकाला जा सकता । इसी लिये मीमांसा दशन में जैमिनि कहते 

चोदना लक्षणोउर्थोधरस्मः । तद्गचनादाम्मायस्य आमाण्यमू---धम्स का 
लक्षण है चोदना, यह प्ररणा कि ऐसा करो; बेद का प्रामार्य इसी बात 
में है कि वह ऐसी प्रेरणा करता है। वेद कहता है कि अमुक यज्ञ करो | 
इस लिये उस यज्ञ का करना धम्स है | उस यज्ञ के करने से जो लाभ 

चेद बतलाता है चह लाभ सचमुच होता है , इस लिये वेद आ्रामाणिक है । 

यह तके अकास्य है । थदि सचमुच वेद्विहित यज्ञों से निर्दिष्ट फलों 
की प्राप्ति होदी है तो फिर और कुछ कहने सुनने को जगह नहीं रह 
जाती | जिस महुष्य का ऐसा विश्वास या अलुभतर है उसके लिये बेद- 

मंत्रों को प्राकृतिक दग्विषयों का वशेन करने वाली कविताओं का संग्रह 

बताता बेदू का अपमान करना है। सूय्योद्व हुआ, अभाव हुई, रात 
हुई, अंधेरा हुआ, सूखा पड़ा, पानी बरसा, सर्दी पड़ी यह बातें मनुष्य 
आप जान लेता है, इनको बताने के लिये ईश्वर को कष्ट करने की 
आवश्यकता नहीं है । यदि कुछ पुराने कवियो ने इन बातो का सुन्दर 

वर्णन किया है. तो उनकी कविता पढ़ी जा सकती है, उसका रसास्वाद्‌ 
किया जा सकता है, उप्तकी पूजा नहीं की जा सकती । 

यह बात ठीक है परन्तु उत लोगो में भी जो वेद को परम श्रद्धा की 

दृष्टि से देखते है और उसको श्रुति और अपौरुषेय मानते है, नेरुक्त 
शैली चली आ रही है। मनिरुक्त की गणना वेद के छः अंगों में है। 
यास्क ने बहुत से देवादिवाची शब्दों के प्राकतिक अर्थ किये हैं. और 
परम आपस्विक सायण ने भी इस पद्धति को स्वीकार किया है। 
पाश्चात्य विद्वानो के सामने, जिनके लिये वेद धस्म का आधार नहीं है, 
व्याख्या का दूसरा मार्ग ही नहीं है । 

तिलक का कद्दना है कि यद्द सार्ग अ्शस्त है परन्तु अब तक इसका 
पूरा पूरा उपयोग नहीं हो सकता । भारतीय नैरुक्त केवल भारत के 
जलवायु, सूच्ये, दिन-रात, ऋतुक्रम आदि से परिचित थे इस लिये वह 
खब मंत्रों का अर्थ इन्हीं बातों पर घढाते थे। पश्चिम वालों का 

आ० २३ 
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भौगोलिक ज्ञान इनसे अधिक विस्टृत था पर उनका ध्यान सध्य एशिया 
या वायच्य यूरोप पर केन्द्रीभूत रहता था। दोनों असफल हुए । अब 
जब कि यह सिद्ध हो गया है.कि एक ऐसा समग्र था जव धुत प्रदेश में 
रहना सम्भव था तो मंत्रों के अर्थ को ठीक ठोक सममने की कुंजी 
हमारे हाथ मे आ गयी है। कई कथाएँ ऐसी हैं जो अन्यथा किसी 
अकार समम्त सें आ ही नहीं सकती । 

उद्दाहरण के लिये इन्द्र ओर बृत्र की कथा लोजिये | इन्द्र का वृत्र, 
वल, शुष्ण आदि दैत्यों को सार कर गडओं अथात्‌ जलो या श्रकाश 
की किरणों को मुक्त करना सैकड़ों मंत्रों का विषय है । पर जिन लोगों 
ने यह अथे लगाया है वह कहीं-ऋही असफल हो जाते हैं. क्योंक्ति जिस 

चादूल-बर्षा, दिन-रात से वह परिचित थे उस पर मंत्र घटते नहीं। 
फिर, अत्येक मंत्र से एक ही राग का अलाप सुनतें-छुनते जी ऊच जाता 
है। आखिर आजकल भी यह वाते होती हैं, इन पर कवि लोग रचनायें 
भी करते हैं पर न तो इन दृश्यों के पीछे कोई पागल हो जाता है, न 
यह कविता का एक मात्र विषय है, न ऐसी कविता अन्य कविता से 
विलक्षण मान कर पुजती ही है। यदि यह सान लिया जाय कि उन 

दिनो यज्ञ-याग होते थे अतः इन वातों का अधिक सहत्व था, फिर भी 

कई बाते अंधेरे मे रह ही जाती हैं । 

तिलक कहते हैं कि इन्द्र और बृत्र के युद्ध में इन्द्रकी विजय से 
चार परिणाम युगपत्‌ निकलते वतलाये गये हैं: (क) गउओं का उद्धार 

(ख ) जल्ों का उद्धार (ग) उषा का उदय ओर (घ) सूर्य का 
उद्थ । उषा के उदय के उपरान्त सूर्य का उदय होना अवश्यम्भावी 
मान लिया जाय, तव भी (क), (ख ), और (ग ) रह जाते हैं। 

यदि गो शब्द का अर्थ जल किया जाय तो ( क ) और ( ख ) में कोई 
भेद नहीं रह जाता परन्तु बहुत से स्थलों पर अंधेरे को हटा कर प्रकाश 

के निकलने का उल्लेख है। अतः यह मानना चाहिये कि इन्द्र के द्वाथो 
जल और प्रकाश दोनो पर से पर्दा हट । अब यह सोचने की बात है 
,कि इन वातों के साथ उषा के उदय होने का क्‍या सम्बन्ध हो सकता 
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है। यदि घृत्र अन्यकार और बादल का नाम है तो बढ जब भी घिर 

आयेगा प्रफाश फो ढक लेगा शोर उसके गर्भ से जल होगा । 'अतः 

उसके फटने पर प्रकाश और जल का उद्धार होना कह सच्ते हैं । परन्तु 

ठीक प्रभाव के समय चितिज पर बादल का होना नित्य के अनुभव की 

बात नही है। ऐसा कभी कभी ही होता है, अतः वादल के नाश होने 

पर उपा का उदय होना 'आाऊस्सिक सी बात है जो साल में दो चार 

बार ही होती होगी। ऐसी दशा में वेदों से इसका इतना भिस्तार से 

ऐसा वर्णत ऐि जैसे उद्दचध के बाद उपा का उदय होना अनिवाय्य रूप 

से होता ही है समझ मे नहीं आता । चदि वेद 'अनिवाण्यता नहीं भी 

दिखलाते तो भी वादलो के हटने और उपा के देख पड़न का साथ जैसा 

वह दिखलाने # बेस्ग सामान्यतः वर्षों से दस नहीं पठता। 

ऋग्वेद के द्वितीय सणडल के पन्‍्द्रहवें सूक्त के छठे मंत्र में 
फद्ा है :-- 

सेद सिन्दुगरिशान्मरिलता । 

उस (उन्‍्द्र ) ने अपनी शक्ति से सैन्य को ( नदी फो ) उदझ् ( उत्तर 
को प्ण्वा ऊार को ) बने बाली कर टिया। 

४ बात--नठी का उलठटा बहना--बर्षा फ्र्त में करी देख नही पढ़ता | 

इन्द्र और ध्त्र की लड़ा: के संबंध में क्ई जगद पर पवत, गिरि, 
अद्िि शब्द आते हैं, जेसे :-- 

मिनद्नलप्र्जि रागियणाना वि पर्वतरयदहितान्वरत । 
रिफनोधांसि ऊग्रियागयं सोयस्य ता यद उन्दबकार || 

( ऋक्‌ २-१०,८ ) 

अगिरो से स्तूथमान दोते हण उन्द ने बल (नामक असुर) के मारा तथा 
पर्बव के (शिल्ाओ से) इृढ किये हुए द्वारो को खोल्चा। टन (पर्वतों) के 
कृत्रिम , क्रिया द्वारा ) बन्द किये गये ) दारो को खोला । 

नैरुक्त इन पवतादि शब्दों का अर्थ वादल करते हैं क्योंकि यही 
अथ उनके वर्षा वाले सिद्धान्त से मिलता है पर यह विचारणीय है कि 
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वेदों ने मेघ और अश्न जैसे प्रचलित शब्दों का प्रयोग क्‍यों नहीं किया । 
फिर, आठवें संडल के रेर्वें सृक्त का २६ वां मंत्र कहता है :-- 

अहन्यृत्रम॒चीपम ओखवाभमहाशुतम्‌ | हिमेनाविध्यदर्वृदय ॥॥ 

दीसिमान इन्द्र ने वुत्र को, और्णवाभ को और अहीशुव को मारा। 
( उन्होने ) अब्ंद को हिम से विद्ध किया । 

नेरुक्त इस मंत्र में अबुंद, का अर्थ बादल और दम का अर्थ जल 
कर देते हैं | पर हिम का अथथ तो वफ्फ है । यह ठीक है कि बफ जल से 
ही बनती है पर सीधा अर्थ छोड़ कर इतनी दूर जाना अनुचित 
है। अबुद चाहे कोई अछुर हो चाहे कुछ और पर वह बे से छेदा 
गया। बसोौत में बफ नहीं पड़ती अतः बादल का वग़ी से छेंदा जाना 

नहीं कहा जा सकता । 

बृच्च के जिन सो पुरो को भेदने के कारण इन्द्र का पुरन्दर नास 
पड़ा उनको शारद कहा गया है। इसका समाधान यों किया जाता 
है कि किसी समय वंषों और शरत्‌ एक में गिने जाते थे परन्तु 
दशम मण्डल के ६रवे सूक्त के रे मन्त्र में कहा गया है कि वल 
परिवत्सरे--वर्ष के अन्त में मारा गया। यदि वो और शरत्‌ को 
एक माया जाय तो थह भी मानना पड़ेगा कि उन दिलों वर्ष का 

अन्त व्षा-शरत्‌ में होता था पर इसका कोई दुसरा प्रमाण नहीं 
मिलता | यह सानना कठिन है कि जहाँ जहाँ शरत्‌ का नास आये 

वहाँ वहाँ वर्षा का अर्थ किया जाय | वर्षो का सीधे नाम न लेने का 
कोई कारण समम में नहीं आता । एक सनन्‍्त्र तो वह तिथि तक बत- 

' लाता है जब इन्द्र ने एक अझुर को मारा । वहाँ शरत्‌ का ही उल्लेख 

है, यथा : 

थ; शंबर॑ पर्वतेष॒ क्षियन्त चलारिंश्यां शरबन्वविन्दत्‌ | 

ओजायमानं यो अहि जधान दानुं शयानं स जनास इन्द्र/॥ 

( ऋकछू २--१२, ११ ) 
जिसने पर्वत में छिपे हुए. शंबर को चालोसवें शरत्‌ में दूढ निकाला, 

जिसने ( उस ) बलवान दानव अहि को मारा, हे लोगो वह इन्द्र है। 



(६ १५८१ ) 

अब जीवेम शरद। शतमू-हम सो शरत्‌ जियें--ऐसे प्रयोग सें 
शरत्‌ का अर्थ वर्ष होता है | उसी प्रकार यदि यहाँ भी शरत का अर्थ 
घर्ष किया जाय और नेरुक्त पद्धति के अलुसार पर्वत का अर्थ बादल 
किया जाय तो मंत्र की पहिली पंक्ति का अथ होगा कि शंबर बादल में 
चालीस वर्ष तक छिपा रहा । सायण ने यही अर्थ लिया है। वह 

कहते हैं कि शंबर इन्द्रामया-इन्द्र के डर से-छिपा रहा, परन्तु 
चालीस वर्ष तक +िसी के बादलों मे छिपने का अर्थ क्‍या होगा १ ऐसा 
तो कोई भी वादल नही होता जो इतने दिनों तक लगातार चला जाय, 

फिर शंवर छिपा कहाँ और कैसे ? यहाँ तो प्रचलित नेरुक्त शैली काम 

नहीं करती । 

तिलक कहते है कि शेली निर्दोष है. पर इसके साथ द्वी अपूर्ण है । 
अपूर्णता का कारण यह है कि हमारे विद्वानों और उनके यूरोपियन 
अलुयायियों को इस बात का पता न था कि कभी आर्य लोग धुवमप्रदेश 
में बसते थे और वहाँ के प्राकृतिक दृश्यों को देख चुके थे । यदि यह 
वात सासने रख ली जाय तो बह सब अंश जो यों समझ में नहीं आते 

स्पष्ट हो जाय । 

धुवम्देश का अंधेरा एक दो दिन का नही, कई महीनो का होता 
था । उस अन्धकार रूपी बूत्र के सारे जाने पर उषा का, सूचर्य का तथा 
प्रकाश का छुटकारा पाकर निकलना आकृतिक वात है। यह दृश्य आज 
भी देखा जा सकता है। उषा का उदय होना आकसिमिक नहीं, ऑपेरे, 
अर्थात्‌ लम्बी भरुवनिशा, के अन्त होने पर अवश्यम्मावी है। अबुद का 
हिम से मारा जाना भी समर में आता है। वहाँ सर्दी में अर्थात्‌ रूबी 
रात में तुषारपात होता ही है। शंबर का चत्वारिश्याम्‌ शरदि पहाड़ में 
मिलना भी सुवोध हो जाता है । इन्द्र को शंबर शरतऋतु के चालीसवें 
दिन मिला । ऋतु वर्ष मे छः होते हैं और शग्त्‌ चौथा ऋतु है। वर्ष उन 
दिनों आज कल की ही भाँति बसनन्‍्त ऋतु से आरम्भ होता था । शरत्‌ 
के चालीसवे दिल का अर्थ हुआ वसनन्‍्त, भीष्म, वर्षा के बीच जाने के 
चालीस दिन वाद । एक महीना दीस दिन का होता है, अत: शंबर वर्ष 
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के आरम्भ से २२० वें दिन--७ महीना १० दिन पर- पिला | इसका 
तासय्य यह हुआ कि वर्ष आरम्भ होने के ७ महीने और १० दिन वाद 
इन्द्र का शंबर से युद्ध आरस्म हुआ अथात्‌ ७ सहीना १० दिन बाद 
अँधेरा छा गया, दिन का अन्त हुआ, रात का आरम्भ हुआ | यह साव 
भहीने १० दिल का लंबा दिन धुमप्रदेश में ही हो सकता है। 

अब रही जलो के मुक्त होने, उनके पव॑तों मे से निक्रने और 
ऊपर की ओर बहने की वात | तिलक कहते हैं कि यहाँ पर सभी पुराने 
ओर नये टीकाकारो ने भूल की है। यह ठीक है कि कहीं कही भौतिक 
जल और वर्षा का भो उल्लेख है परन्तु अधिकांश सथल्ञों में वेद ने दूसरी 
ही वस्तु को लक्ष्य करके गो जैसे शब्दों का प्रयोग किया है। प्राचीन 
आययों का-न केवल वैदिक आयों का बरन्‌ पारसियों का भी--यह 
मत था कि पृथ्वी के ऊपर और नीचे, दाहिने और बाय, उसको चारों 
ओर से घेरे हुए सूक्ष्म जलकर्ों का एक मण्डल है। यह जल्ल वाष्प 
रूप में है। यह निरन्तर गतिशील है और एथ्वो के चारो ओर घूमता 
रहता है। चन्द्र, सूय्य, तारे इसी की गति से चलते हैं। चृत्र शंवर 
आदि असछुर प्रथ्जी के नीचे के अदेश में रहते थे | वह इस जल को रोक 

लेते थे । यह क्रेद हो जाता था। इसकी गति के अवरोध से सूच्य की 
भी गति रुक जाती थी । सूथय जब डूबता था तो महीनों उदय नहीं हो 
पाता था। इन्द्र जब बृत्र की सारते थे तो जल अपनी गति फिर पाता 
था। वह ऊपर को उठता था | उसके साथ ही उषा और सूर्य भी उठते 

थे, अर्थात्‌ जल और प्रकाश का उद्धार साथ साथ ही होता था । ऐसा 
माना जाता था कि जक्षितिज पर पहाड़ हैं, उन्हीं में के छिद्टो और खोहों 
के भागे से सूर्यादि निकलते थे । बृन्न सैन्य उन सार्गों को बन्द कर देती 
थी। इन्द्र उनको फिर से खोलते थे । आजकल भी लोग ऐसा मानते हैं 
कि सूस्ये उद्याचल पहाड़ से उदय होता है और अस्ताचल पहाड़ पर 
डूबता है । 

इस मत के प्रमाण अवेस्ता में वो पदे पदे मिलते ही हें, बेढों में भी 
इसकी ओर पर्याप्त संकेत है : 
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या आपो दिव्या उत वा ख़बन्ति खनित्रिमा उत वा या; सयजा: | 

समुद्रार्था या; शुक्यः पावकास्ता आपो देवीरिह मासबन्दु ॥ 

( ऋक्‌ ७--४९, २ ) 

जो दिव्य जल हैं या जो बहते हैं या जो खोदने से निकलते हैं या जो 

स्वयं प्रक होने हैं या समुद्र की ओर जाते हैं, यह खब प्रकाशमान पवित्र 

करने वाले जल मेरी रक्षा करें | 

यहां दिव्यः आप:, विव्यजल, अन्य सब ग्रकार के जलों से भिन्न 
बतलाया गया है । यह दिव्य जल अन्‍्तरिक्ष में सथ्चार करता था। 

यह्‌ दिव्य जल ही जगत्‌ का उपादान कारण है, इसी से कऋ्रमात्‌ जगत 
बना है। दशम सणडल के १२९ वे ( चासदीय ) सूक्त का ३ रा मंत्र 
कहता हैः तप थासीत्तमसा यूहमग्रे5 प्रकेत साजल सर्ववाइदसू--- आदि में 

तस से घिरा हुआ तम थ॥ वह अप्रकेत--अग्रज्ञायमान था--और 
सलिल ( जल ) था| इसी प्रकार इसी मण्डल के ८२ वे सूक्त के ५वें 
ओर, ६ थे मंत्र में कहा गया है कि गे प्रथम दृध आपः---पहिले जल 

(था उस ) ने गर्भ घारण किया। शतपथ ब्राह्मण (११-९१, 
६; १) कहता हैः आपो ह वाउश्दमये सलिलगेवास--आदि में यह 
(जगत ) आपः (जल ) सलिल ( जल ) ही था। यह दिव्य जल 

प्रथिवी के चारो ओर घूमता रहता था ऐसा स्पष्ट लिखा तो नहीं 

मिलता पर दो लोकों का तथा पुथिवी के ऊपर और नीचे का जिक्र आता 
है | सातवें सरडल के ८० वे सूक्त का १ ला मंत्र कहता है कि 
विधर्तयन्ती रजसी समन्‍्ते आविष्कयवर्ती भ्रवनानि विश्वा---एक जगह 

मिलने वाले दोनों रजसो (लोऊो) को (उषा) खोलती और अखिल जगत्‌ 
को प्रकट करती है । ७ वें मंडल के १०४ वें सूक्त के ११ वें मंत्र में शत््ु 
को शाप दिया गया है कि वह तिस्रः परथिवीरधों अरहु--तीनों 
प्रथिवियों ( लोको ) से नीचे जाय और १ ले मंडल के ३४ वें सृक्त के 
८ दें मंत्र से अश्विनों को तिलस्रः पथिवीत्पारि प्रवा--तीनों प्रुव्िवियों 
( लोको ) के ऊपर चलने वाले कद्दा गया है। सूच्ये के लिये कहा गया 
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है कि आ देवो यातु॒ सविता परावतः ( ऋक १--२० ३ )--सबविता 
परावत्‌ ( दूर देश ) से आता है और इसके पहिले के संत्र मे सविता को 

आर कृष्णेन रजता धर्ततान कृष्ण ( आँधेरे ) रजस (लोक) से 

आचर्तमान ( वारवार आने वाला ) कहा गया है। इन दोनों मंत्रों को 

मिलाने से यह वात निफ़लती है कि यह ऑधेरा लोक ही परावत ( दूर ) 

है, ऊपर का आकाश नहीं । इसकी पुष्टि इस वात से भी होती है. कि 

एक जगह ( ऋक ८-८, १४ में ) परावत् को अंबर (आकाश) से मिन्न 

बतलाया है। इन सब बातों को एक साथ मिलाने से यह वात स्पष्ट हो 

जाती है कि इन्द्र और चृत्र की लड़ाई न तो प्रतिदिन की डँजाले अधेरे 
की लड़ाई है, न वषोक्ाल की, वरन्‌ उसका क्षेत्र अन्तरिक्ष का वह भाग 

है जो प्रथिवी के लोचे है, या यों कहिये कि ज्षितिज के नीचे है। जब 

तक इस अन्तरिक्ष में दिव्य आप, दिव्य जलन, या पुरीष ( भाष ) निबोध 

चलता रहता है तव तक सूर्य की भी गति ठीक रहती है परन्तु अवकाश 

पाकर बृत्र, शंबर आदि असुर इसके प्रवाह को रोक देते हैं। फिर तो 

सूथ्य भो थम जाता है । कई मद्दीने के युद्ध के वाद अछुर सारा जाता 

है, जल उन्मुक्त होता है, सूथथ का भी छुटकारा होता है। यह एथिवी 

के नीचे का प्रदेश वरुण ओर यम का सी लोक था। यह जो कहा 

गया है कि बृत्र को मार कर इन्द्र ने नदियों को बहाया, सावों सिन्धुओं 

के बहाव को सुक्त कर दिया, ओपवियों को उयाया, यह बात भी इसी 

के साथ धठती है | नदियों से ताले भौतिक नदियों से नहीं परन्‌ 

दिव्य जल की घाराओं से है; सप्त सिन्छुओं से तात्पयय्ये सिन्‍्धु सरस्तती 

आदि से नहीं सूथ्ये की सात रश्मियों से है । शरत से आरम्भ होकर 

जन्म शिशिर के अन्त में यह युद्ध समाप्त होता था और नये वर्ष तथा 

बसन्तु ऋतु के आरम्भ में फिर सूर्य के उदय दोने का उपक्रम द्वोता 

था तो नये पौधे मो मिरूलते ही होंगे। यह कहने को आवश्यकता नदी 

है कि यह सारी बातें घव अदेश में ही संभव थी | 

संक्षेप में तिलक के कथन का यद्द निचोड़ है और यदि अन्य प्रकार 

से आय्यों' का भुव प्रदेश में रहना सिद्ध होता दो, या उसका इृढ़ 
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अनुमान होता हो, तो इस तक से उसकी पुष्टि होती है | पर हम पिछले 
ऋध्याओं में देख चुके हैं कि भुवनिवास के मत के लिये कोई दृढ़ 

आधार नहीं मिलता । मुकको दुःख है कि जलों के उद्धार के संबंध 

में जो कुछ उन्होंने कहा है. उससे मेरा परितोप नहीं होता । 

तिलक का यह कहना ठीक है कि जिन लोगों ने उनके पहिल्ले 
नेरुक्त शेली से काम लिया उत्तको इस वात का पता नहीं था कि कभी 
धुत प्रदेश भी मनुष्य के बसने योग्य था; अतः उन्होने वेदमंत्रों की 

व्याख्या करते समय वहां के दग्विपयों को ध्यान मे मही रक्खा। इसके 

साथ ही यह भी मानना होगा कि तिलक ने ग्रार्चीच सप्तसिन्धव वेश 

की भौगोलिक स्थिति को ध्यान सें नहीं रक्‍्खा। उन्होंने यह खियाल 
नहीं किया कि आज से दस हजार वर्ष से पहिले इसके तीन ओर समुद्र 
था। फलतः उन दिलों यहां दूसरे ढंग की द्वी वर्षों होती थी । 

जब गर्मी भे इन समुद्रों का जल तपता था तो इतनी भाप बनती 
थी कि तीन महीने तक घनधोर वर्षा होती थी। कभी कभी सूख्ये 
देख पड़ जाता होगा परन्तु आकाश प्रायः मेघाच्छन्न रहता था। 

इसी लिये कहा गया है कि बृत्र के सौ पुर या गढ़ थे जिनको तोड़ कर 
इन्द्र पुरन्दर या पुरभिद कहलाये | इसीलिये लगातार सौ दिन तक 

रातिसत्र होता था, जिसने इन्द्र को शत्तक्रतु की उपाधि दिलवायी। 
मंत्र उसी घोर अंधेरे को सामने देखते हुए इन्द्र और बृत्र के युद्ध का 
वर्णन करते हैं। यह थुद्ध वर्षा में आरम्स होता था और शरत्‌ तक 
जाता था। वर्षो के दो महीने और शरत्‌ के चालीस दिन मिलाकर 
६० +-४०-१०० दिन हुए। अतः शरत्‌ के चालीसवें दिन तक रात्रि- 
सत्र समाप्त हो जाना चाहिये था और इच्च का अन्तिस गढ़ या पुर भी 
हट जाना चाहिये था। इसीलिये यह कहा है कि इन्द्र ने शरत्‌ के 
चालीसवें दिन शंवर को पाया । पहिली पैक्ति शंबर के पाये जाने और 
दूसरी उसके मारे जाने का वर्णन करती है। बीच के समय का कहीं 
जिक्र नहीं है। अतः यह मानना चाहिये कि इन्द्र ने शंबर को जब पाया 
तभी सारा ओर शांबर के मरते ही युद्ध समाप्त हो गया । तिलक ने जो 

आ० २४ 



( १८६ ) 

थह माना है कि शरत्‌ की चालीसवीं को युद्ध आरम्भ हुआ, इसका 
कोई आधार नहीं है | इसमे एक आपत्ति यह भी हो सकती है कि शंबर 
के सौ गढ़ थे | शरत्‌ के चालोसवें दिन से यदि लड़ाई आरंभ हुई और 
एक एक गढ़ प्रतिदिन हटा तो लड़ाई में सो दिन लगने चाहिये' परन्तु 
इस प्रकार बर्ष समाप्त होने को चालीस दिन बच रहेगे। 

इन्द्र की विजय के संबंध में कहा गया है कि बह--परिवत्सरै--- 

वर्ष के अन्त में हुई । तिलक कहते हैँ कि बे बसन्‍्त ऋतु से आरम्भ होता 
था और चृत्र का वध शिशिर के अन्त में हुआ । परन्तु प्रमाण इसके 
विरुद्ध है । तैत्तिरीय संहिता ( ७--५, १, १--२ ) से जहाँ गवामयनम्‌ 

का वर्णन है वहाँ कहा है : तस्माचूपरा वार्पिकों मासों पत्वा चरति- 
इसलिये बिना सींग वाली गऊ वो के दोनों महीनों में प्रसन्न होकर 
चलती है ( या चरती है ) और इसके वाद के अनुवाकू ( ७--५, २, 

१--२ ) में कहा है : अर्धावा यावतीवा55सामहा एवम द्वादशों मा्सों 
संबत्सर संपाधोत्तिष्ठाम--( उनमें से ) आधी या जितनी ने भी कहा हम 
दोनों बारहवें महीनों ( अथोत्‌ अन्तिम महीनों ) में बैठेंगी और संवत्सर 
समाप्त करके उठेंगी । यह दो महीने अधिक बैठने वाली तूपरा ( बिना 
सींग वाली ) गौएं थी। इन दोनो पवाक्यों को मिलाने से यह स्पष्ट 
प्रतीत होता है कि वर्षो के दो मद्दीने संवत्सर के अन्तिम दो महीने थे । 
नया चे शख्त्‌ से आरम्भ होता था। इसलिये वर्षा के अन्त के लगभग 
बुच्च के मारे जाने को परिवत्तरे-वर्ष के अन्त में--कहना अनुचित नहीं 
था। अबुद का दिस से मारा जाना भी इस ऋतु में हो सकता था। हिम 
का अर्थ बर्फ भी है और ओस भी । कभी कभी वर्षों सें भी हिसकश-- 
बर्फ की कंकरियॉ--गिरती हैं और वर्षा के अन्त तथा शरत्‌ के आरम्भ 
से खूब ओस पड़ने लगती है। यही समय बृ॒तादि के अन्तिस पराजय 

का था| शरत्‌ के चालीसवें दिन अथात्‌ कार्तिक लगने के दस दिन बाद 
इन्द्र ने शंबर को सारा अर्थात्‌ वर्षा का पूर्णान्त हो गया । उस समय 
सूर्य स्वाती या उसके पास के किसी नज्ञ॒त्र में रहता होगा । शंबर के सौ 
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गढ़ों या चृत्र के सौ पुरों के हटने का वार वार वेदों में उल्लेख है। यदि 
चर्षो के प्रथम दिन से एक एक पुर या गढ़ वह नित्य तोड़ते तो शरत्‌ के 
चालीसवें दिन ही अन्तिम यढ़ या पुर हृटता। 

बर्ष शर्त्‌ से आरम्भ होता था इसका अनुसान इससे भी होता है 
कि नक्षत्रों की गणना अश्विनी से होती है। इसी नक्षत्न मे पूर्णिमा के 

दिन शरत्‌ के पहिले महीने में चन्द्रमा रहता है, इसी से इस महीने को 
आश्विन कहते हैं | यदि वर्ष का आरम्भ वसन्‍्त ऋतु अर्थात्‌ चैत्र मास 
से होता तो सम्मवत्तः नज्षत्नसाला का आरम्भ चित्रा से साना जाता । 

उपा और सूर्योदय का वारंवार वर्णन और वेदिक ऋषियों का 
इनके उदय होने पर सुग्ध होना देखकर न तो आश्चर्य करने की 
आवश्यकता है न भ्रुवप्रदेश की लंबी रात की कल्पना करने का अब- 

काश है । वेदिक काल की सबसे बड़ी सामूहिक उपासना यज्ञ के रूप में 
होती थी। बैदिक आय के सभी कृत्य, चाहे वह वेयक्तिक हो या राष्ट्र 
गव, यज्ञयाग के ही चारो ओर केन्‍्द्रीभूत होते थे । छुछ झृत्य एक या 
अधिक रातों मे होते थे और प्रातःकाल, उपा दशंन के पश्चात्‌, समाप्त 
होते थे; कुछ कृत्य उपा दर्शन के बाद ही आरम्भ होते थे । कुछ कृत्य 

हीनों चलते थे | यह या तो किसी श्रात:काल से आरख्भ होते थे या 

किसी प्रातःकाल पर आकर समाप्त होते थे । अतः उन लोगों के जीवन 

में उपा का, प्रभात का; एक विशेष स्थान था। उसका अनुसान हम 

लोग, जो उस उपासनाशैली का परित्याग कर बैठे है, नहीं कर सकते । 
इसीलिये पाश्चात्य विद्वान्‌ भी झूवकर पूछते हैं, क्या उपा ही सव कुछ 
है, कया सूच्य ही सव कुछ है ? सूय्य का सनुण्य जीवन से जो सम्बन्ध 

है उसका असाव यहाँ तक पड़ता है कि चान्द्रमास के अलुसार अपना 

साथ काम करने वाला सामान्य भामीण भी वर्षो के दिलों में सूय्य की 
गति को नहीं झुला सकता और रोहिणी से लेकर स्वाती नक्षत्र तक 
सूथ्य की चाल को याद रखता है । 

तिलक के सत का खश्डन करने मे दास ने कुछ पाश्चात्य लेखकों 
का अनुसरण करके इस वात पर जोर दिया है कि आस्यों को प्रथिवी 
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के नीचे के किसी लॉक का पता न था। में सममता हूँ कि ऐसा मानना 
ठीक नहीं है। हॉ जहाँ वह दो रजसों का जिक्र करते हैं वहाँ च्यावा- 
प्ृथिवी मानना पर्याप्त है। इसी प्रकार कृष्ण रजस से रात्रि मानना ही, 

जैसा कि आचीन टीकाकार कहते हैं, ठीक है | दूर की कल्पता अनाव- 
श्यक है। फिर भी, जहाँ वह लोग तीन पएथिवियों या लोकों का; ऊपर के 
सहरादि लोकों का, जिक्र करते हैं वहाँ वह इन तीन प्रथिवियों के नीचे 
का भी नाम लेते हैं। आजकल मूललोंक के नीचे चल, अतल आदि 
पाताल तक सात लोक माने जाते हैं | इतना विस्तार चाहे बेढों में न 
देख पड़े पर चीजरूप से यह वात उनके ध्यान में रही होगी । जहाँ पर 
सेब्योमन--परस आकाश--की ओर संकेत है, वहाँ अन्ध तमस और 
तृतीय धाम की ओर भी संकेत है। ऐसा सानना कि जहाँ वह पथिवी के 
नीचे का नाम लेते हैं वहाँ उनका तात्पय्य गहिरे गड्ढे से है. हठमात्र है। 
पर इसके साथ ही यह भी भूल है कि यह सब ऊपर नीचे के लोक 
भौतिक ही थे । वेदों में केवल भौतिक दृश्यों का ही वर्णन है, ऐसा मान 
कर चलने से काम नहीं चलेगा | 

ऐसे कोई लोक हों या न हों पर वह लोग उनकी सत्ता मानते थे । इसी 

प्रकार दिव्य आप;--दिव्य जल-के विपय में भी सानना चाहिये। हो 

सकता है कि यह प्रयोग उसी जल के लिये किया गया हो जो अन्तरिज्ष 

में पुरीष-भाष--के रूप में रहता है और फिर नीचे गिरता है। 

जिस मंत्र को हमने उद्धत किया है उसमें इसका यही तातपय्य अतीत 

होता है, क्योंकि वहां सभी प्रकार के जलों का-सकियों का, छुओं का, 

सोतों का--उल्लेख है पर मेघत्र्ती जल का नाम नहीं है। अतः 
अनुमान यही होता है कि इस मेघस्थ जल को ही दिव्य जल कहा ६। 

इसके साथ ही यह भी है कि कहीं कहीं आप: शब्द दूसरे अथे में 

आया है । जहां सृष्टि का प्रकरण है वहाँ आरम्भ में सब सलिल था, 

जल ने गर्भ धारण किया, आदि कहते समय, मेघस्थ जल या पार्थिव 

जल से असिप्राय नही हो सकता। १४५ वें सुक्त के ३ रे मंत्र में जो 



( (८९ ) 

सलिल शब्द आया है उसके विषय मे सायण कहते हैं: इदं दृश्यमान॑ 
सर्व जयत्सलिलं कारणेन संगत अविधायापत्र आसीत्‌ू----यह सारा दृश्य 

जगत सलिल अथोव अपने कारण से मिला हुआ अथोत्‌ अविभक्त 

था । शंकराचाय्य ने भी अल्मसूत्र के आप; ( २-३ ५ ११) सूत्र के 

भाष्य के दिखलाया है कि सृष्टि के प्रकरण में श्रुति मे आये हुए आप; 
शब्द का तेज आदि के साथ ब्रक्म सें अभ्ेद है। इसका अथ यह 

निकला कि जहां यह्‌ कहा गया है कि आप: ने गर्भ धारण किया या 
जगत्‌ के मूल में आपः थे; वहां तात्पय्ये अव्याकृत अक्य से है जो 
अग्रतक्‍्य है, जिसका किन्ही विशेषणों छारा वर्शन नहीं किया जा 
सकता । क्रमशः उसमें क्षोस होकर जगत्‌ का विकास हुआ | यह आप: 

न तो बादलों में से गिरने वाला जल है, न नदी समुद्र में वहता है और 
न कही इसके पुरीप या अन्य किसी रूप में अन्तरिक्ष से प्रथिवी के 

चारों ओर घूमते रहने का उछ्ेख मिलता है। यह वर्णन मिल सकता 
भी नहीं क्‍योंकि जब जगत्‌ का विकास हुआ तो आप; का वह रूप भी 
नहीं रह गया। उसमें विकार उत्पन्न होकर ही तो जगत्‌ चना । तिलक 

का कहना ठीक हो सकता है कि यहूदी या पारसी या कुछ और लोग 
भाष से जगत्‌ की उत्पत्ति सानते है और उनके सत में जो भाप जगत्‌ के 
सूजन से बच रहा वह अब भी अन्तरिज्ष मे घूम रहा है परन्तु वैदिक 
आर्य्यो' के बिचार इसकी अपेक्षा किब्स्चितू सूक्ष्म थे । 

एक ओर वात है। भाप तो नहीं पर ऐसा लोग आज कल भी 
मानते हैं कि सूक्ष्म अबद्द वायु सूय्ये चन्द्र तारों को चलाता है। प्रवह 
का अस्तित्व दो या न हो पर ऐसा कोई नहीं मानता कि उसको कोई 
आसुरी शक्ति कभी रोक लेती है । मान लिया जाय कि प्रवह को था 
अन्तरिक्षचारी दिव्य जल को बृत्र ने रोक लिया। फिर क्‍या होगा ? 
जल तो क्रेद हो ही जायगा, सूय्ये, चन्द्र, चारागण का चलना भी बन्द 
हो जायगा अथोत्‌ जितने दिनों तक इन्द्र और बृत्र का युद्ध होता रहेगा 
उतने दिनो तक न तो सूथ्य के दर्शन होगे, न चन्द्रमा के, न तारों के । 
पर न तो वेदों ने कहीं चन्द्रमा और तारो के सौ दिनों तक अदृश्य 
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रहने का उल्लेख किया है न आज भव प्रदेश में प्रत्यक्ष में ऐसा होता 
है । महीनों लंबी रात में चन्द्रमा ज्यों का त्यों घटता बढ़ता रहता है, 
तारे अपनी गति से चलते रहते हैं । फिर वेद मंत्र अन्तरितक्ष के जलों के 
क्रेद होते और चितिजवर्ती पव॑तों के मार्गो' के अवरुद्ध होने की बात 
केसे कहते ? जिस सार्ग से चन्द्र आ सकता था, उसी मागे से सूर्य 
भी आ सकता था; यदि अन्तरिक्षव्यापी जल तारों के लिये 'चल्न रहे 

थे तो सूर्य के लिये भी चल सकते थे । इससे यह स्पष्ट अतीत होता है 
कि अन्तरिक्षवर्ती जलों की कल्पना निराधार है और यहां धुव अदेश 
का कोई चर्चा नहीं है। तिलक जो सिन्घु को उद्व््य करने का मसाण 
देते हैं वह भी ठीक नहीं है । वह तो इसका अर्थ यह करते हैं कि जल 
को ( अथौत्‌ दिव्य जल को ) इन्द्र ने उदय ( ऊपर आने वाला ) फिया 
अर्थात्‌ एथिवी के नीचे से ऊपर को चलाया परन्तु अ्संग से यह अर्थ 
ठीक नहीं जेचवा। इससे तीन मंत्र पहिले ( ऋक्‌ २--१५, ३ सें ) कहा 

है कि इन्द्र ने वज्ेण खान्यत्णवदीनाम्‌, इन्द्र ने वतन से नदियों के जाने 
के द्वार खोदे । फिर दो मंत्र आगे चल कर कहा है कि इन्द्र ने 

हैं महा धुनिमेताररम्णात्‌, इस बढ़ी नदी परुष्णी को ऋषियों के आने 
जाने के लिये अल्पतोया--थोड़े जल वाली--कर दिया | फिर जब इसी 

प्रसंग में सिनधु के उदव्भ्य किये जाने का उल्लेख है तों सायण का दी 
अथ ठीक अतीत होता है कि इन्द्र ने सिन्धु नदी को जो पूर्व से पश्क्षिस 
की ओर बह रही थी उत्तरमुखी कर दिया । सिन्धु पहले हिमालय के 

साथ साथ पूर्व से पश्चिम की ओर बहती है, फिर कश्मीर पहुँच कर 
उत्तर की ओर चलती है, फिर घूम कर दक्षिण जाती है। इस सीधे 
अर्थ को, जिसका समर्थन प्रत्यक्ष होता है, छोड़ कर दिव्य जलों की 
यात्रा की कस्पना करना व्यथे है। 

जज अपना 



अठारहवां अध्याय 

चैदिक आख्यान 

(ख ) अश्विन 

चैदिक साहित्य में अश्विन शब्द नित्य द्विवचन में आता है, क्योंकि 

अश्विन दो हैं और सदैव साथ रहते हैँ। पुराणों में इनको प्रायः 

अश्विनीकुमार कहा है । मेपराशि के अन्तर्गत जो अश्विनी नक्षत्र है 

उसमे दो तारे पास पास हैं । सम्भवतः वही अश्विनों के दृश्य रूप हैं । 

कुछ लोगों के मत से मिथुन राशि के दोनों तारे अश्विन है । अश्विनो 

के दर्शन उस समय होते हैं जब रात का अंधेरा और दिन का जेजाला 
मिलतें हैं | एक मंत्र ( ऋक १०--६१, ४ ) कहता है : 

कृप्णा यदगोपरुणीपु सीदहियों नपाताश्विना हुवे वास । 

हे स्वर्ग के रक्षक अश्विनो, में तुम्हारा आहान उस समय करता हूँ. जब 
कि कृष्ण गठए, लाल गडओं से मिलती है । 

इसका यही अथ हो सकता है कि अश्विनो की उपासना का समय 
वह था जब रात का अंधेरा दिन की घुँधली लालिमा से मिलता है। 
स्थात्‌ इसीलिये अश्विन दो माने जाते हैं । अश्विनों के बाद उपा और 
उपा के वाद सूच्य का उदय होता है । 

अश्विनों की वेदों मे बहुत महिमा गायी गयी है। इन्द्र की भाँति 
डनको भी बुतच्रहन्‌ और शवकऋ्रतु की उपाधि दी गयी है.। बृत्रवध मे वह 

इन्द्र के सहायक रहे हैं। उनमें इन्द्र और सरुतो के गुणों का इतना 
प्राचुय्य हैं कि उनको इन्द्रतमा और सदत्तसा कद्या गया है। उनका एक 
नाम सिन्धुमावरा ( सिन्धु-समुद्र-दै सावा जिनकी ) है. । उन्होने 
युद्ध में दिवोदास, अतिथिग्व, कुत्स आदि की सहायता की और नम्र॒चि 
से लड़ते समय इन्द्र तक की रक्षा की। उनका निवास रिवो अर्खवे-- 
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चुलोक या अन्‍्तरिक्ष के समुद्र सें--है । पुराणों में जिस प्रकार मिन्न, 
घरुण आदि अन्य बेद्कि देवों का पद गिर गया और वह इन्द्र के पार्षद 
मात्र रह गये बसे ही अश्विनों का सी पद्‌ गिरा, यहाँ तक कि ध्यवन 
के उपाख्यान सें यह कहा गया है कि थज्ञ के समथ अशिविनों को अन्य 
देवों के वरावर बैठने और यज्ञसाग पाने का अधिकार नहीं था। यह 

अधिकार उनको च्यवन ऋषि ने दिलाया | पर्तु वेदों में उनका स्थान 
बहुत ऊचा है। ऋगेद के प्रथम मण्डल के कई सूक्त उनका ही स्तव 
गान करते हैं और दूसरे स्थानों में भी उन्तकी प्रशंसा की गयी है। 
उनका एक विशेष नास नासत्य है। नासत्य का अर्थ हुआ “ न असत्य 
अथोत्‌ सत्य ?। यह देवयुगल सत्य के विशेष रूप से रक्षक और परि- 
पोषक हैं । 

पुराणों में अश्विनीकुमारों के और किसी पराक्रम का तो विशेष 
उल्लेख नहीं आता पर वह हमारे सामने देवलोक के वेय्य के रूप में 
आते हैं । उनका यह रूप वेद्किकाल से चला आता है परन्तु वेदों में 
वह केवल रोगियों को दी अच्छा नहीं करते थे परन्तु सभी पकार के 
दीन दुखियों के सहायक थे | उनके कुछ मुख्य वेदोक्त काम यह हैं: 

उन्होंने बूढ़े च्ययन को फिर से युवा बना दिया और उनको कई 
स्त्रियों का पति बनाया; उन्होने वृद्ध कलि को पुनः युवा बनाया; उन्होंने 
बिमद्‌ के पास रथ पर बैठाक ९ कमय नामकी पत्नी पहुँचायी ; शमु की 
गऊ, जिसका दूध देना बन्द हो गया था, उनकी कृपा से फिर दूध देने 
लगी ; पिता के घर सें बुढ़ापे से आक्रान्त घोषा के लिये उन्होंने वर 
ढंढू दिया; एक हिजड़े की पत्नी फो उन्होंने हिरण्यहस्त नास का पुत्र 

प्रदान किया; विष्पाल की लड़ाई में कटी हुए टाँग की जगह उन्होंने त्रोहे 

की टोंग लगा दी; परावृज का अन्धापन ओर छेंगड़ापन दूर कर दिया; एक 

बटेर की प्रार्थना करने पर उसे भेड़िये के मुँह से बचा लिया। ऋजाश्व 
ने अपने पिता की एक सो एक भेड़ों को मारकर एक भेड़िनी को खिला 

दिया था। इस पर क्रुद्ध होकर पिता ने उन्हें अन्धा कर दिया; अरिवनों 
ने दया करके उनकी आँखें अच्छी कर दी | अत्रि सप्तवभ्ी ( सप्तवभीर 
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साव हिंजड़ा ) को एक दैत्य ने जलते कुण्ड में डाल दिया था, उनको 

उसमें से मिक्राला | वन्दन को चमकता हुआ सोना दिया। रेभ को ढुड्टों 

ने आहत करके हाथ पाँव बॉबकर छिपा दिया था, वह नौ दिन और 
दस रात पानी में पड़े रहे, अश्विनों ने उनका दुःख दूर छिया, तुप्र 
के पुत्र भुज्यु समुद्र में गिरे, वहोँ से अश्विन उन्हे सो डांडे के जहाज 
में निऊाल ले गये । उन्होंने उनको अन्तरिक्ष मे चलने वाले जहाज़ों में, 

उड़ने वाली नाव मे, छः घोड़ोबाल उड़ने वाले तीन रथो में रखकर 
बचाया उन्होंने अन्घे दीघतमा की ओखे ठीक कर दीं । 

यह अश्वितों के वेद-वर्शित कामों की सक्षिप्त सूचो है। इसमें 
दुह॒रा संक्षेप है। एक तो कुछ बातें छूट गयी है, दूसरे जिन बातो का 
उल्लेख है. उनका व्योंग नहीं दिया गया है, पर इससे उनके स्वभाव 

आर चरित्र का अनुमान हो सकता ह। अब प्रश्न यह है. कि नैरुतक्त 
पद्धति के अनुसार अश्विनो की और उनके कामों की क्या व्याख्या 
की जाय । 

अभी तक इनके संब्ध मे जो व्याख्याक्रम चलता रहा है उसको 
वसनन्‍्त मत कह सकते है। इस मत के अलुसार अश्विनो की सब 
कथाओं का मूल कथानक एक है. जाड़ो में सूथ्य की शक्ति का क्षीणु 
होना और बसनन्‍्त मे उसका फिर स्वस्थ हो जाना । कुछ कथाएँ इस प्रकार 

सममायी जा सकती हैं । सू््य बटेर है जिसको शीतकाल रूपी भेड़िया 
खा जाने वाला था पर वह बचा लिया गया । ज्यवन (च्यु धातु का अथे 

है क्षय होना, घटना ) सू>« है जो सर्दियों में बुड्डा और शक्तिहीन 
हो गया था, वसनन्‍्त ने उसे फिर वलवान बना दिया । ऐसे ही कुछ और 

आख्यानो का अर्थ निकल सकता है। परन्तु भुज्य की कथा का इस 
प्रकार कोई अर्थ नही निकलता। अत्रि सप्तवर्रि, रेस, ऋजाश्व आदि के 
उपाख्यान ज्यो के त्यो रह जाते हैं | पुराने और नये दीकाकार इनकी 
प्रंथि को सुनाने मे असमथे रहें । वर्तिका ५ बढेरी ) के आख्यान का 
यह भी अर्थ किया जाता है कि सूर्य रूर्प, भड्चिया उषा रूपी बटेरी को 
प्रस लेता चाहता है, उसकी रक्ञा फी गयी। यदि यह अथ मान भी 

आ० २४५ 
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लिया जाय तब भी सूथ्ये, घपा आदि की सहायता से दूसरे आख्यानों 
की कोई व्याख्या नही हो पाती ! 

दिलऋ ने दिखलाया हैं कि अश्विन-सम्वन्धी आख्यानों में तीन चार्तें 

ध्यान देने की हैं और इन्ही तीन बातो को अब तक के टीकाकार नहीं 
सममा सके हैं । 

पहिली वात तो यह है कि अश्विन अपने कृपापान्नों को शायः 

अन्धकार था अन्धेपन से घचाते हैं। दीघतमा अन्धे थे; च्यवन अन्धे 
थे; ऋजाश्व अन्धे थे । अन्रि तमस से सिकाले गये; झुज्यु जिस जल 

में पड़े थे वहाँ अनारस्मणे तमस्ति--निराधार ( घेपेंदे के ) अन्धकार-- 
का जिक्र है । अब वसनन्‍्त संत से यह वात सममत में नहीं आती । जाड़े 
में सुथ्य की शक्ति क्षीण हो जाती है, प्रकाश भी कम हो जाता है, इस 
लिये उसे छंगड़ा, काना, रोगी यह सब तो कह सकते है पर अन्धा नहीं 
कह सकते | अन्धापन तो पूर्ण अन्धकार के ही साथ आता है। यदि 
इन कथाओं में नित्य के दिन रात के झगड़े को ढेँढते है, तो भी नहीं 
बनता । सायंकाल तक बुड़ढा होता होता सूण्य रात में शन्‍्धा हो जाता 
है दूसरे दिन फिर स्वस्थ हो जाता है. पर यह बातें चौबीस घंटों में 
समाप्त हो जाती है । यहां वह बात नहीं है । 

यद्दी वह दूसरी बाद है जिसकी ओर तिलक ने ध्यान आहृष्ट किया 
है। भुज्यु तीन दिन और तीन रात तक पानी में पड़े रहे; रेभ को दस 

रातें ओर नौ दिन वितामे पड़े | वसन्‍्त सत के अलुसार रेस या अन्य 
सूथ्य का दी नाम है। जाड़ों में सूर्य दक्षिणायन मार्ग से चलता हुआ 
मकर रेखा तक जाता है । फिर वहां से उत्तर को लौदवा है । पर दक्षिण 

यात्रा के अन्त और उत्तर यात्रा के आरम्भ में गति ऐसी धीमी हो 
जाती है कि ऐसा प्रतीत होता है कि सूथयय वहां छुछ दिनों तक रुक 
जांता है। पच्चागों सें देखिये तो उधर दो तीन दिनों तक दिन मान 

प्रायः एक ही दिया रहता है। मोक्षमूलर आदि कुछ पाश्षात्य विद्वान 
कहते हें कि उन दिनों आय्यों का ज्योतिष ज्ञान इतना उन्नत नहीं था कि 

सूय्थ की सूक्ष्म गति को देख सकेें। कोई सममता था कि सूर्य तीन 
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दिन तक टिक जाता है; कोई दस दिन मानता होगा। इसी लिये रेम 
दस दिन, भुज्यु तीन ही दिच तक आपन्न रहे । इस व्याख्या के सदोष 
होने का यही प्रमाण पय्योप्त है कि इसके अज्ुसार यह मानना पड़ेगा कि 

कुछ लोग दो महीने तक सूयय की गति को नहीं देख पाते थे, नहीं तो 

दीर्घतमा के आख्यान का कोई अर्थ न होगा। वह तो दसवें युग अर्थात्‌ 

दसवें मास सें वृद्ध हुए थे | परन्तु दो मास तक तो अशिक्षित गंवार भी 
सूथ्य का खड़ा होना नहीं मानता । दीन महीने में तो सूथ्य मकर 
रेखा से विषुवत रेखा पर आ जाता है। अतः यह सत यहां ठीक 

लगता नहों । 

तीसरी ध्यान देने की घात यह है कि अश्वित्ों के साथ जल का 

संबंध है | वह सिन्धुसातर: है अर्थात्‌ समुद्र उनके लिये साता समान 
है, वह समुद्र के गर्य से उत्पन्न हुए है। भुज्यु को उन्होंने जल मे से 
निकाला है । प्रथम गंडल के १९६ वें सूक्त का ९ वां रत्न कहता हैः 

परावतं पासत्यानुदेथासचाबु्॑ चकथुर्जिद्ववारव | 

चरबापो न पायनाय राये सहज्ाय तृप्यते गोतसस्य || 

( मदभूमि में ) सहनशील यज्ञ करने वाले गोतम की प्यास बुकाने के 
लिये हे नासत्य, ( अश्विनो ) छुमने दूर से कुआ उनके पास भेजा और उसको 
इस प्रकार खड़ा किया कि पेंदा ऊपर हो और मुँह नीचे की ओर हो ताकि 
उससे पानी गिरता रहे ( ओर योतम पी सके ) | 

यही जिह्मयबार ( नीचे दी ओर छार वाला ) विशेषण उस सप्रवुष्न 
( सात पेढेवालें ) समुद्र के लिये आया जिसको ऋक्‌ ८--४०, ५ के 
अनुसार इन्द्र और अग्नि ने खोला और जिसके इन्द्र स्वामी हुए। 
गोतम छे प्यासे होने की कथा स्थानान्तर में भी आती है | 

प्रथम मंडल के ८५ वे सूक्त का १० वां मंत्र कहता है कि गोतम की 
प्यास चुमाने के लिये सरुतो ने ऊध्ने मुनुद्रेदर्त--कुए को ऊपर की ओर 
प्रेरित किया और ११ वां मंत्र कहता है कि जिह्मं मुनुद्रेवतं-कुए को 
नीचा या ठेढ़ा भ्रेरित किया। कूँआ वही प्रतीत होता है, चाहे उसे 
अशिवनों ने कहीं से खोर कर भेजा हो, चाहे मरुतों ने | वह ऊपर उड़ 
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कर आया और फिर जिज्ञवार-मूँड नीचे करके -- खड़ा हो गया ताकि 
गोतस अपनी प्णप्न घुसा लें | इसी से मिलता जुलता वरुणलोक का 
यह वर्णन है : 

अबुध्ने राजा वरुणों वनस्योध्व॑ स्तूपं ददते पूतदत्षः | 
नीचीनाः स्थुरुपरिदुष्न एपागस्मे अन्तर्निहिता: केतवः स्थुः ॥ 

( ऋक १०-२४, ७ ) 
शुद्ध बल वाले राजा वरुण ने अबुष्न ( बिना पेंदे वाले ) प्रदेश में रहते 

हुए तेज के स्तृूप को ऊपर की ओर धारण किया | इस ऊपर पेदेवाले (स्वूप ) 
की किरणें जो छिपी हुई हैं नीचे की ओर फैली हुई हैं। 

यह स्मरण रखना चाहिये कि वरुण जल के अधिएछाता हैं | जल 
के स्वामी वरुण का अधोमुख तेज-स्तूप मरुतों या अश्विनों के अधोमुख 

कुएं से कुछ मिलता जुलता सा अतीत होता है और अशिवनों के जल के 

साथ संबंध की ओर भी पुष्टि के साथ संकेत करता है। कुछ भी हों; 
रेभ ओर भुज्यु जल से बचाये गये । जल का अर्थ अन्धकार ले लिया 
जाय और यह माना जाय कि यहाँ सथ्य के अधेरे में छिप जाने का 
वर्णन है तो भी यह समम में नहीं आता कि सूर्य को लगातार तीन 
अहोरात्र या दस रात और नौ दिन तकू ऑधेरे ने कैसे घेरा । वसन्‍्त 
ऋतु के पहिले शिशिर में तो पानी बरसने का भी दिन नहीं है। उस 

समय सूथ्य को निरन्तर इतने दिनों तक छिपाने वाला कोई ऑधेरा नहीं 

होता । अतः इन मतों के अछुसार इन आख्यानों का कोई अथ नहीं 
निकलता । 

ऋजाश्व और अज्रि सप्तवभ्री के आख्यानों का भी कोई अथ इन 
मतों के अछुसार नहीं निकलता । ऋज्ञाएव ने अपने पिता की सौ सेड़ें 

एक बृक्ी ( मादा भेड़िये ) को खिला दीं। इसपर उनके पिता ने उन्हे 
अन्धा कर दिया। फिर अश्विनों की कृपा से उनकी आँखे अच्छी हो 
गयीं । यदि भेड़ का अर्थ दिन और ध्की का अथे रात साना जाय-- 

बेदों में अधरे के लिये ऐसी उपमा अन्यत्र भी आयी है--वों आख्यान 

का भावाथे यह हुआ कि एक सौ एक दिल रातों में परिवर्षित ह्ोगये 
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( बृकी के आँधेरे पेट में जाकर तद्गप हो गये )। फलतः ऋजाश्व अथोत्‌ 
सूय्य अंधा होगया अर्थात्‌ छिप गया। फिर अश्विनो ने उसे दृष्टि ग्रदान 
की अर्थात्‌ १०१ दिन के बाद सूथ्य फिर निकला | इस अर्थ मे भी 
आपत्ति यही है कि एक सौ एक दिनो तक लगातार आँधेरे का कोई 
कारण प्रतीत नही होता । 

अत्रि की कथा और भी टेढ़ी है। ऋक्‌ १--११६; ८ के अनुसार 
अश्विनो ने उन्हें सो द्वारवाले पीड़ाय॑न्न गृह से बचाया जिसमे वह फूस 

की आग से जलाये जा रहे थे; ऋक्‌ ६--५०, १० में वह तससू-- 
अन्धकार से बचाये गये; ओर, पॉचवें मंडल के ७८ वे सूक्त में वह 
स्वयं कहते हैं कि उनका उद्धार एक वनस्पति-पेड़ या लकड़ी के 
बकस--से किया गया | अब यदि इन सब आख्यानों का अथ यह कर. 

छें कि सूथ्य अधेरे मे या रात मे फंस गया और फिर कुछ काल के बाद 
उसका छुटकारा हुआ, जैसा कि अब तक लोग अथ करते रहे हैं, तो दो 
आपत्तियाँ खड़ी होती है । पहिली यह है कि अन्नि को सप्तव्रि ( सात 
हिजड़ा ) क्यो कहा गया है। रात मे वह अपनी पत्नी से अलग रहते है 

अतः उसके लिये हिजड़े के समान हैं अतः यदि उनको वश्चि ( हिजड़ा ) 
कह दिया जाता तो छुछ उपयुक्तता होती, पर यह सप्त विशेषण क्‍यों 

जुड़ा, यह ठीक समम मे नहीं आता | दूसरी आपत्ति थह है कि ऋकछू 

५--७८ मे अत्रि जहाँ अश्विनों से अपने छुटकारे की आ्राथेना कर रहे हैं 
चहाँ छः मंत्रों के बाद बह यक्रायक एक ऐसी बात कह चलते है जिसका 
वहाँ कोई प्रूंग नही है। उनके शब्द यह है : 

यथा वातः पृष्करिणीं समिगयति सर्वत्त: | 

एवा ते गर्भ एजतु निरेत दशमास्यः ॥ 

यथा बातों यथा बचे यथा समुद्र एजति | 

एवा त॑ दशपास्थ सहावेहि जरायुणा ॥ 

दश मासाञ्छुशयानः कुमारों अधिमातरि । 

निरेतु जीवो अच्षतो जीवो जीवन्त्या अधि || 
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जिस प्रकार वायु कमलों से भ्रक्त तालाव को चारों ओर से हिलाता है, 
उसी प्रकार ठम्दारा गर्भ हिले और दस महीने के बाद निकले । 

जैसे हवा हिलती है, जैसे वन हिलता है, जैसे समुद्र हिलता है, वैसे ही त्‌, 
है दस महीने वाले ( हिल ) और जरायु ( मिल्ली ) के साथ बाहर आ। 

जो कुमार माता ( के गर्भ ) में दस महीने रहा है वह अपनी जीवित माता 
के लिये जीवित और अक्षत बाहर निकले। 

इन मंत्रों को गर्भखाविशी उपनिषत कहते हैं. पर यह चीज़ अत्रि 
के उद्धार की कथा के साथ केसे मिल गयी यह कोई पुराना दीकाकार 

नहीं बचला सका । सायण कहते हैं कि वह अपनी पत्नी के शीघ्र प्रसव 
के लिये प्रार्थना करते हैं | प्रार्थना तो है ही परन्तु हिंजड़े को सन्वत्ति 

कैसी होगी ? और यदि उसकी पत्नों गर्भवती हो भी जाय तो भी वह 
उस बच्चे की भलाई क्‍यों चाहने लगा। बच्ची का अर्थ चमड़े का तस्मा 

भी होता है। इससे सप्ततत्तरि का अर्थ सात तस्मों से बेंधा हुआ भी 
किया जाता है। पहिले तो इस अर्थ के ठीक होने में सन्रेह है क्योकि 
अन्नि के इस प्रकार बॉधे जाने का कहीं उल्लेख नही है. न उनके इस 
बन्धन से मुक्त किये जाने का कहीं जिक्र मिलता है | फिर यवि यह बात 
भी सान ली जाय तब भी तो यह गर्भस्ताव की बात इस स्थल पर अग्रा- 

सन्निक ही रहती है | 

तिलक कहते हैं कि आय्यों के भुुवनित्रास की बात ध्यान में रखने 
से यह सव कठिनाइयाँ दूर हो जाती हैं ! वहाँ सूज्य कहीं कहीं एक दिन* 

राव अदृश्य रहता है, कहीं तोन द्निराव, कहीं नौ-द्स दिनरात, कहीं 
सौ द्नि-रात । अतः सभी कथाएं घट जाती हैं । अन्वरित्ष के दिव्य 

जल के समुद्र में सूब्य अपने अदर्शन काल में निमभ्म रहता है, उसों में 
से उसका उद्धार होता है। अद्र्शन काल में उसको अन्धा कहना अचु- 

चित नहीं है । अन्रि की कथा भी सुबोध हो जाती है । सूय्ये का द्वी नाम 
अन्नि है। सात किरण वाला ( सप्तरश्मि ), खाव धोड़ों वाला (सप्ताश्व) 

आदि सूय्य के नाम हैं ही, उसी प्रकार उनको वध्रि ( हिंजड़े ) का 

रूपक देकर सप्तवप्नि कहा है। वह दस महीने तक दो गर्भ में रहता है, 
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उस दिनों देख पड़ता है, फिर गर्भ से मिकलते ही मिऋति की गोद से 

चला जाता है, अदृश्य हो जाता है। यह धुत्प्रदेश के उस प्रान्त की 

बात है जहाँ दस महीने रेंजाला और दो गहीने अंधेरा रहता है। इन 

बादों की ओर वेद में कई जगह संकेत मिलता है, यथा : 

य ई चकार न सो अस्य वेद य ई ददर्ण हिरग्रिन्चु तस्मात्‌ । 
समादुरयोना प्रस्वीतों अन्तर्वदृश्रजानिऑतिमाविवेश ॥ 

( ऋऋ १--१६४, ३२ ) 
थौप॑ पिता जनिशा नानिरत्र वन्छुयेंगता पृथ्चिकी महीयम्‌ | 

उतावयोग्चस्तोयोनिरत्तरत्ा पिता दुहित्र्गभमापात || 

( 99 “7 939 9 शव ) 

जिसने उसको बनाया [ वा उद्मन्न किया ] उसको नही जानता, जिससे 
उसको देखा था, उससे वह छिपा हुआ है। माता की कुक्षि से घिरा हुआ, 
बहुत सन्तान उत्पन्न करके, वह निऋंति को चला गया | 

थू मेरा पिता है, मेरा उत्पपत्ति स्थान यही है। भूर्नामि मेरा वन्धु है, 
प्रथिवी मेरी माता है | पिता ने लड़की के गर्भ को दोनों उत्तान चमुुओं--.. 
चौड़े कढोरों के--बीच ( प्थिवी ओर आकाश के बीच में ) कुक्षि में 
धारण किया | 

इसका तातलपण्य यह निकला कि प्रथिवी और आकाश के चीच में 
जो अन्तरित्ष है वह माँ की वह फोख है जिसमे सूथ्य रूपी गये रहता 
है। गर्भ से निकल कर वह अच्श्य हो जाता है, अतः जो उसे जानते 
थे वद ( अब ) नही जानते, जो देखते थे वह ( अब ) नहीं देखते। 

दूसरी जगह आया है :-- 
कुमार बाता य्रुवतिः समुच्ध गुहा विभराति न ददाति पिन्ने | 
अनीकमस्य न मिवजनासः पुर; पश्यन्ति निहितमरताँ ॥ 

( अंदकू ५-२, १ ) 
युवती माता आहत कुमार को छिपाकर रखती है, पिता को नहीं देती। 

लोग उसका क्षीयमाण मुंह नहीं देखते किन्तु अस्मणीक स्थान में सामने 
रक्‍खा देखते हैं । 
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सायण ने इस मंत्र के साथ रथ की पहिया से घायल एक राज- 
कुसार का उपाख्यान दिया है । 

अस्तु, इन सब बातों में तिलक वही धुवश्रदेश के सूथ्ये के छिप 
जाने का संकेत पाते हैं। गर्भसराविणी उपनिषत्‌ के वारे में वह कहते हैं 
कि अन्नि रूपी सूथ्य र्वय॑ अपने प्रसव की वात कर रहे हैं । वह लकड़ी 
की पेटी में बन्द हैं या अन्तरित्ष रूपी माठकुक्षि में दुस महीने तक 
रहने के बाद अर्थात्‌ दस महीने के निरन्तर दिन के वाद अब उससे 
छुटकारा चाहते हैं ओर अध्श्य होना चाहते हैं । 

अच यदि दूसरे किन्ही प्रमाणों से आय्योँ का धुत्रप्रदेश में रहना 
सिद्ध होता तो तिलक की इन करपनाओं मे भी कुछ तत्व होता परन्तु 
हम पिछले अध्यायों में देख आये हैं कि वैद्‌क आय्यों के सप्तसिन्धव 
के कहीं वाहर रहने का प्रमाण नहीं मिलता । अश्विनों की कथाओं 

के लिये भी इतनी दूर जाना अनावश्यक है। पहिले तो रेभ और अच्यु 
की कथाएं ऐतिहासिक भी हो सकतों हैं | क्रिसो का समुद्र में तीन दिस 
रात या नी दिन रात तक पड़े रहना और फिर छुटकारा पा जाना कोई 
असस्भव बात नहीं है। प्रत्येक आख्यान का दूसरा अथे ढुंढना जब- 
दंस्ती है। परन्तु यदि निरुक्ति करनी दी हो तो सप्तसिन्धव से आगे 
बढ़ने की आवश्यकता नहीं है। यहाँ के तत्कालीन चारों ओर के समुद्र 
और यहाँ की तत्कालीन वो सारा अर्थ समझा सकती है। कई दिलों 
तक बादल का घिरा रहना और फिर सूथ्य का निकल आना यहां होता 
ही रद्दा होगा । हम पहिले देख चुके हैं कि वषों का पूरा भान एक सौ 

दिन का था। इन्हीं दिनों में राच्रिसत्र होते थे, शंबर के यढ़ तोड़े जाते 
थे। यही बात ऋजञाश्व की एक सौ एक भेड़ों वाली कथा में कही गयी 

है। अन्रि सप्ततध्रि की कथा भी इसी वातावरण मे समम में आती है। 

खच तो यह है कि वह यहाँ ध्रुवप्रदेश से अच्छा घटती है। भुवप्रदेश 
में लगातार दस सहीने का दिन कहीं नहीं होता। इस दस महीने 
से सबवेरा और संध्या भी अन्तर्गत है। चार महीने तक यदि लगावार 

दिन रहा तो प्रातःछाल और सायंकाल मे तो सूथ्ये का प्रकाश पूय 
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नहीं रहता । सुथ्ये इस काल सें छगड़ा और रोगी भी कहला सकर्ता 

है। बीच में कुछ चौबीस घंटे के भी अहोरात्र होते हैं, जब सूर्य कुछ 

काल के लिये अंधा भी हो जावा है। नीचे उतर कर, जैसे सप्तसिन्धव 

में, प्रति दिन सूथ्य का रात्रि में अदर्शन होता है। दस महीने का 
सूय्य दो महीने तक घोर वर्षो में श्रायः अलक्ष्य हो जाता है। , 

अन्नि की कथा का अर्थ वर्षो भे ही ठीक बैठता है। तिलक की 
व्याख्या में एक दोष है | यदि यह माना जाय कि अत्रि रूपी सूथ्यें दस 
महीने चमक कर अब गर्भ से छुटकारा पाना चाहते हैं तो इसका 
तापपय्य यह होगा कि निऋति में चला जाना, अच्श्य हो जाना, अंधेरे 
से घिर जाना, सूथ्य को अभीष्ट था। परन्तु अंधेरे मे पड़ना तो सूर्य 
के लिये वेदों मे बन्धन वताया गया है जिससे इन्द्र उनका उद्धार किया 
करते थे | फिर यहाँ वह अपने वन्धन को ही अपनी मुक्ति केसे कहते 

हैं ९ वर्षापएरक टीका से यह दोप नहीं आता । दस महीने तक वों की 
प्रतीक्षा की गयी है। गडओ ने, या उनके पद्चिन्हानुसारी मनुष्यों ने, 
गवामयनम्‌ किया है; दृशग्वो का दस महीने यज्ञ हुआ है। बादल आये 
हैं परन्तु उन्होने सूझ्य को घेर कर कैद कर रक्खा है। सौ द्वार का 
पीड़ागृह है, इन ारों में से सूस्य की किरणें कुछ छुछ कभी कभी 
निकल आती हैं । उम्स है, गर्मी है, तुष ( मूसे की आग ) की तपन है, 

जिससे ताप होती है पर ज्वाला नहीं फूठती। ऐसे समय अतन्रि रूपी 
सूर्य यह प्राथना करता है कि दे अश्विनों, जिस वर्षो के लिये दस 
महीने से अतीक्षा हो रही है, जो वर्षा दस महीने से गभ में है, उसे गर्भ 
से निकालो, बृष्टि कराओ। बृष्टि होने से वह घर या लकड़ी का बकस 

जिससें सूझधे बन्द हो गये हैं आप से आप हट जायगा, बादल का क्षय 
हो जायगा, सूर्य अथोत्‌ अन्रि का छुटकारा हो जायगा। यही गर्म- 
स्राविणी उपनिपत्‌ की आसल्लिकता है । 

अश्विनों ने जो वप्रिमती ( हिजड़े को पत्नो ) को हिरण्यहस्त नाम 
का लड़का दिया वह भी सरल है। वेदों में उषा कहीं सूय्य की पत्नी 
कही गयी है, कहीं माता । पत्नी रूप से वह रात्रि से या घर्षा के अपेरे 

आ० २६ 
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में अपने पति से दूर पड़ जाती है. अतः उसका पति उसके लिये वल्रि- 
छुल्य है। परन्तु अश्विनों की कृपा से उसको पुत्र मिलता है। यह पृन्र 
भी सूर्य ही है। उषा की गोद में सूथ्य उदय होता है। लड़के को जो 
हिरण्यहस्त ( सोने के हाथ वाला ) नाम दिया गया है यह लास सूर्य 
का ही है । ऋक्‌ ६--५०,८ में सविता ( सूथ्ये ) को हिरण्यपारिण (सोने 
के हाथ वाला) कहा है। पाणि और हस्त शब्द सूथ्य को सुनहरी 
किरणों के लिये ही आये हैं । 

गोतम का आख्यान भी यहीं घट सकता था। गोतम रूपी सूझ्य 
प्यासे थे। गोवम का अर्थ हुआ अक्राशमय । अश्विन एक कुंआ कहीं 
से उठा लाये। उसका पेंदा ऊपर था और मुँद्द नीचे । उससे पानी 
गिरा। गोतस की प्यास बुक गयी। तात्ययर्थ यह है कि अश्विनों की 

कृपा से बादल छा गये । उनसे जल गिरा । लोगों की प्यास बुक गयी, 
ठण्डक फैल गयी । 

सारांश यह है कि अश्विनों से सम्बन्ध रखने थाले आख्यानों से 
यह बात सिद्ध नहीं होती कि आय्य लोग कभी भुवश्रदेश में रहते थे । 



उन्नीसवां अध्याय 

वेदिक आख्यान 

(ग) सूथ्ये का पहिया और विप्णु के तीन पद 
चेदो मे इन्द्र श्रायः सर्चत्र ही सूर्य के मित्र के रूप में दिखलाये 

गये हैं| वह बुच आदि असुरों को मार कर सूय्य की रक्षा करते हैं। 
परन्तु एक आख्यान इसके विरुद्ध मिलना है । उसमें ऐसा कहा गया है 

कि इन्द्र ने सूथ्य के रथ का पहिया चुरा लिया। थों तो कही सूझ्ये के 
रथ को सात पहियों वाला भी कहा है. परन्तु श्रायः उसमें एक पहिंया 
होने का ही वर्णन मिलता है । अधिक से अधिक दो पहियों के होने का 
संफेत है। अब यदि दो पहियो में से एक निक्राल दिया जाय तो रथ की 
गति तो बिगड़ जायगी । वह चलेगा पर छुड़कता हुआ, बहुत धीरे और 

अनिश्चित चाल से । यदि एक द्वो पहिया हों और वह निकाल लिया 
जाय तब तो रथ खड़ा हो जायगा | अतः इन्द्र ने सूथ्ये को यदि रोक नहीं 
दिया तो उसकी चाल धीरों तो कर ही दी । ऐसा इन्द्र ने क्‍यों किया ९ 

यह कहा गया है कि रूख्ये के पहिये से इन्द्र ने अछुरों को मारा । 
ऋक ४-३०, ४ मे कहा है मुपाय इन्द्र सुर्य्यम्‌-इन्‍्द्र ने सूख्य को 
चुराया। यहाँ सूस्ये का अर्थ भाष्यकारों ने सृथ्येचक्र अथात्‌ सूथ्य 
के रथ का पहिया ही किया है। यह चोरी कव और क्‍यों हुई उसका 

वर्णन यह है: 
त॑ कुत्सेनामि शुप्णमिन्द्राशुप॑ थुध्य कुयबन॑ यविप्टों | 

दृश अपित्वे शअध सूर््यस्थ सुपाय चक्रमविवे रप्ांसि ॥ 

( ऋक ६-३१, ३ ) 
हे इन्द्र, गउओं के लिये लड़ाई में तुम अशुषर और कुयव शुष्ण के साथ 

कुत्स की ओर से लड़े | तुमने सूब्य' का पहिया “दश प्रपित्वे! चुराया है और 
आपदाओ का विनाश किया है। 
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इस संत्र की व्याख्या में अशुप और कुयव को पथक्‌ भी ले सकते 
हैं। उस दशा में कुत्स के श॒ुष्ण, अशुप और कुयव तीन विरोधी हुए। 
अन्यथा अजुप और कुयव शुप्ण के विशेषण साने जा सकते हैं। 

अशुष का अथे है बलवान , सर्वश्राही और कुयव का अर्थ है खेतो में 
खड़े अन्न का शत्रु | शुष्णका तो कई जगह जिक्र आया है। इसका 
अर्थ सर्वत्न सूखा-चबृष्टिका अभाव--लिया गया है। अब रही वात 

दशग्रपित्वे की । सायण ने इसका अथ ठीक नहीं किया है । उन्होने दश 
का अर्थ किया है डंस लिया, काट लिया और अपित्वे का अर्थ किया है 
लड़ाई में | अथात्‌ इन्द्र ने लड़ाई में शुष्ण को काट खाया, मार डाला | 
परन्तु प्रपित्वे शब्द वेद में अन्यन्न भी आया है । स्वयं सायण ने 
वहाँ दूसरा अर्थ किया है, जैसे, 

मम ला सूर उदिते यम मध्यन्दिने दिचः। 

मम्र अपिल्े भपिशर्वरे वस्तवा स्तोमासों अवृत्तत ॥ 

( ऋ० ८--१, २९ ) 

यहां अ्रपिल्वे उदिति और मध्यन्दिने के साथ आया है और इन 
तीनों का अथ किया गया है अन्त में, आदि में, और “सध्य में! । 

दूसरी जगहों में भी अपिले का अथे 'अन्त से! होता है। अतः दश अपिते 

का अथ होना चाहिये दस के अन्त में इस वाक्य का कोई तात्पर्य उनकी 
समझ में नही आया इसीलिये सायण ने तोड़फोड्कर दश्श और अपित्वे 

को अलग किया और ग्पित्वे का अर्थ युद्ध में किया। अब तिलक के 
अनुसार तो इस मंत्र का अर्थ यह हुआ कि इन्द्र ने शुष्ण आदि अछुरों 
के विरुद्ध कुत्स की सहायता की और, सूर्य के पहिये को चुराकर दस 
सद्दीने के अन्त से आपदाओं को दूर किया। चेंकि कहीं कही सूर्य 
की पहिया और कहीं कही सूस्ये का उल्लेख है अतः यद्द कह सकते हैं 
कि इन्द्र ने सूथ्य को चुरा लिया अर्थात्‌ अच्श्य कर दिया। यह दूस 
महीने के अन्त सें सूस्ये का अच्श्य होना धुवग्रदेश सें ही हो सकता है। 

परन्तु इस अथ में दो एक दोष हैं । माना कि सूथ्ये दस महीने में 
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छुप्त हो गया पर इससे शुष्ण कैसे सरा ? क्‍या धुवप्रदेश में दो महीने 
की रात मे फसल होती है १ ऐसा तो नहीं हो सकता, क्योंकि यव- 
फसल--को धूप भी चाहिये। फिर जब सूथ्ये का लोप हो गया तो 
कुयव नहीं मर सकता । उन दिलों वर्षो भी नहीं होगी, शुष्ण भी जीता 
जागता रहेगा, तत्र लोगों की आपदाएं केसे दूर होंगी ? पर इसका 
दूसरा अथे यह किया जा सकता है कि दस महीने तक सूखा पड़ा था, 
फसल बिगड़ रही थी, लोग कष्ट में थे । इस दशा में इन्द्र ने सूर्य्य के 
रथ को घुराया या सूख्य को ( बादलों से ढककर ) अदृश्य कर दिया। 
इस अकार झुष्ण मारा गया, सूखा दूर हुआ, लोगों की आपदा दूर 
हुई। इस व्याख्या की पुष्टि इस वात से भी होती है कि दशम सरडल के 
४३ वें सूक्त के ५ वें संत्र में कहा है संवर्ग गघता सूर्य जवत्‌ू-उन्द्र ने 
संवर्ग--बृष्टि को रोकनेवाले--सूर्य को जीता। यह भी ध्यान रखना 
चाहिये कि श॒ष्ण से जो लड़ाई हुईं थी वह गविष्ट--गडओ के लिये-- 
थी। गो का अर्थ जलघारा प्रसिद्ध है। यह अथे यहाँ घटता है| तिलक 
के अनुसार टोका करने से न तो यह अर्थ घट सकता हैन गोका 
प्रकाश अर्थ घट सकता है क्योंकि सूस्ये के अदृश्य हो जाने पर अक्राश 
मिलने के स्थान से छप्त हो जायगा | 

विष्णु के तीन पदों की कथा पुराणप्रसिद्ध है। असुरराज बलि ने इन्द्र से स्वर्ग का राज्य छीन लिया था। वलि की दानबीरता प्रसिद्ध थी । विष्णु उनके यहां वौने आह्मण के रूप सें आये और उनसे तीन पद भूमि सांगी | बल्लि ने देना स्वीकार किया। विष्णु ने दो पांव सें भूलोंक और चुलोक नाप लिया । तीसरे पांव में वलि को अपना शरीर देना पढ़ा | फलतः वह पाताल में जा बसे ओर इन्द्र को फिरं अपना राज्य मिल गया। विष्णु ने यह चासन रूप इन्द्र की सहायता करने के लिये घारण किया था । 

यह पोराशिक कथा एक वैदिक आख्यान का विस्तारित संस्करण है। बह आख्यान इस प्रकार है; 
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विष्णो: कर्म्माशि पश्यत यतो बतानि पत्पशे। इन्द्रस्य युज्यः सखा ॥ 

( ऋक्‌ १--२२/१९ ) 
इृद॑ विश्युत्िचक्रम जेघा नि दते पद्म । समूठमर्व प्ांहरे ॥ 

( ऋक १०-२२, १७ ) 
त्रीणि पदा विचकरसे विप्यु्गोप्ता अद्मम्य/ | अतो धर्याणि घारयन ॥ 

( ऋक १--२२, १८ ) 

विष्णु के कर्म्मों को देखो जिनके द्वारा यजसानादि जतों का अनुश्ान करते 
हैं। विष्णु इन्द्र के योग्य सखा हैं || इस (सारे जगत पर ) विष्णु चले। 
( उन्होंने ) त्रिधा पाव रक्खा । उनके धूल से भरे पाँच से ( यह सारा जगत्‌ ) 
ढक गया । अजेय, ( जयत के ) रक्षक विष्णु तीन पद चले, धम्मों को 
धारण करते हुए | 

विष्णु के इन्द्रसखा होने के कई उदाहरण आये हैं। गडओं के 
उद्धार में तथा असुरों से लड़ने में उन्होंने वरावर नद्र का साथ दिया 
है। उन्होंने यह तीद पाँच भी इन्द्र के ही कहते से रक्खे, क्योकि ऋक 

४--१८, ११ कहता है 
अथाववीदूजुत्रमिन्द्रो हनिष्यन्तखे विप्यो वितरं विक्रमस | 
अथ बत्र को मारते हुए इन्द्र ने कहा, हे सखे विष्णु, वड़े बड़े पांव 

रक्‍्खो ! वितरं विक्रम का शच्दाथे यही है। यहां ऋषस जो किया पद 

आया है वह भी ऊपर के मंत्रों के विचक्रम का सजातीय है। परन्तु 
साथण ने भाध्य में बढ़े पराक्रमी हो), ऐसा अथ किया है। अस्तु, पर 

यह तीनों पद्‌ कहां रक्खे गये ? एक मत तो यह है क्रि विष्णु ने प्रथिवी, 
अन्तरित्त और आकाश में पांव रक्ष्खा; एक दूसरा सत है कि पहिला 
पांव समारोहण ( उदयाचल ) में, दूसरा सष्य आकाश ( विष्युपद ) 
मे और तीसरा गयशिरस ( अस्ताचल ) में रक्खा गया । तीसरा मत 

यह है कि विष्णु प्रथिवी पर अग्ति रूप से; अन्तरिक्ष में वायु रूप से 
ओर आकाश में सू््य रूप से वर्तमान हैं । इन सब मतों में यह ध्वनि 
निकलती है कि विष्णु सूय्य का ही नाम है ! पुराणों में भी विष्णु को 
गणना वारह आदित्यों में है । अब देखना यह; है कि विष्णुरूपी सूर्च्य 
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का यह पद्सव्चार प्रति दिन होता था या साल में एक बार। ऋक 

१-१५५, ६ में कहा है-- 

चंतुर्निःसाक नवति च वामसिश्वर्त न वृ्त व्यतीरवीविषत्‌ | 

इसमें विष्णु के एक चक्र घुमाने की बात कही गयी है पर उस चक्र 

की बनावट को कई प्रकार से समझा जा सकवा है । सायण कहते हैं कि 
: चतुर्गि: साक॑ चवति च नामसि:” का अर्थ है चौरानवे नामों वाला 
ओर चौरानवे की संख्या यों पूरी करते हैं: १ संबत्सर, * अयन, 
५ ऋतु, १९ मास, २४ पक्ष, ३० अड्दोरात्र, ८ याम (पहर), १२ राशि | 

तिलक कहते हैं कि इसका अथे है “चार नास वाले नब्चे घोड़ों वाला! 
अर्थात्‌ ३६० घोड़ों वाला । यो तो दोनों प्रकार से वर्ष और उसके 
विभागों का ही बोध होता है और विष्णु का सूय्ये से अभेद पृष्ट होता 
है परन्तु सायण के किये हुए अथ में खींचातानी अधिक प्रतीत होती है। 
किसी प्रकार चौरानत्रे की संख्या ला देना दूसरी वात है पर उन दिनों 
तो राशियों की अपेज्षा नक्षत्रों का अधिक व्यवहार होता था। उनकी 
संख्या २७ का अन्तभांत्र क्यों नहीं हुआ ? अस्तु, उभयतः यद्द बात 
निकली कि विए्णु ने वर्ष रूपी चक्र को घुमाया | यदि इससे यह सान 
लिया जाय कि यह वर्णन उनके संक्रमण का ही है तो यह मानना 
होगा कि उनका पद्संचार भी साल मे एक वार होता था। तब एक 

बात यह भी निश्चित ही है कि एक पांव तो उस जगह और उस समय 
पड़ा होगा जहां और जब इन्द्र की अछुरों से लड़ाई हुईं। यह लड़ाई 
तिलक के अनुसार भूमंडल के नीचे उस श्रदेश में हुई थी जहां सूर्थ्ण 
ध्रुव प्रदेश से अदृश्य होकर छिप जाता है। वहां अंधेरे का स्थान था। 
आत: बिष्णु का तीसरा पांच वहां पड़ा । यह तीसरा पांव था अथवोौत््‌ 

बर्ष का तीसरा भाग था। दो पांच अथात्‌ आठ महीने ऊपर पड़े, एक 
पांव अथोत्‌ चार महीने एथित्री के नीचे । यह प्रवप्रदेश का आठ 
महीने का दिन ओर चार महीने की रात हो गयी | तिलक अपने इस 
मत की पुष्टि इस बात मे भी पाते हैं कि पुराणों के अनुसार विष्णु चार 
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महीनों तक क्षीरसागर में शेषशय्या पर सोते हैं। बृतन्न को वेदों में 
अहि--सर्प--कहा भी है । 

यदि यह बात दूसरे प्रमाणों से सिद्ध होती कि बुत और इन्द्र का 
युद्ध एथ्वी से नीचे कहीं हुआ था तो निससन्देह यह आख्यान भी उसी 
बात की पुष्टि करता पर हम देख चुके हैं कि यह लड़ाई वर्षो में हुई। 
अतः यहो मानना ठीक जेंचता है कि तीसरा पांव वर्षा मे पड़ा। विष्णु 
का जो शथन पुराणों में वतलाया गया है वह तो वर्षा के चातुमोस्य में 
होता है । कार्तिक की प्रवोधिनी एकादशी को वह उठ बेठते हैं। तिलक 
कहते हैं. कि पहिले यह शयन हेमन्त में होता था, फिर पीछे से जब 
आर्य लोग धरुवप्रदेश|से सप्तसिन्‍्धव में आये तो उनको देशकाल के 
अलनुसार अपने काल विभाग को बदलना पड़ा और उनके उत्सवों और 
धार्म्मिक पर्वों का समय भी बदल गया । इसी प्रकार विष्णु-शयन देमन्त 
से हटकर, वर्षो में और उसका प्रवोध वसन्‍्त से शरत्‌ में बला आया। 

सम्भव है यह बात ठीक हो पर किसी पुष्ट प्रमाण के अभाव में में इसे 
मानने में असमर्थ हूँ । 

विष्णु का एक नाम शिपिविष्ट है। यह नाम कुत्सिताथे--निन्‍्दा- 
त्मक--माना जाता है। यास्क ने इसको अच्छा अथ देने का प्रयत्न 
किया परन्तु भाषा में व्यवहार ज्यों का त्यों रह गया। इसका अर्थ 

किया जाता है शेप इव निर्वेश्त:-पुरुष की गुप्त इन्द्रिय की भाँति ढका 
हुआ। विष्णु का सूय्य से अभेद मानकर इसकी व्याख्या की जाती है 

अग्रतिपन्चरश्यिः-जिसकी किरणें साफ न हों । यह कहना अनावश्यक 

है कि यह अर्थ ध्वप्रदेश के छिपे सूय्य के लिये भी लग सकता है और 
वर्षा में बादलों से घिरे हुए सूर्य के लिये भी । पर वर्षा के अस्फुट-- 
आधे प्रकट आधे छिपे-सूर््य के लिये कुछ अधिक ठीक जेंचता है 
क्योंकि भरुवम्देशों में सूथ्य ढका नहीं प्रत्युत अविद्यमान रहता है | 

तिलक को कई पौराणिक कथाओं में भी वेंदिक आख्यानों की ध्वनि और फलत' 
भर वनिवास की मौनी स्मृति मिलती है । शंकर के पुत्र कुमार ( स्कन्द ) का माता 
के गर्भ के वाहर जन्म लेना, अलग फेंका रहना, फिर बड़े होने पर अछरों के विरुद् 
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देवसेना का नायकत्व करना, रावण का दशशीष ओर राम के पिता का दशरथे 
होना, यह तथा कई अन्य कथाएं उनका ध्यान उसी और खीचती हैं। इसमें तो कोई 
सन्देह नही है कि बहुत सी पौराणिक कथाएँ वैदिक आख्यानों की चढ़ा घटाकर बनी 
हैं और इनमें आश्यों की सैकड़ों पीढ़ियों की स्थवतियाँ यथासम्भव सुरक्तित हैं। 
पुराणों के सम्बन्ध में खोज का विशाल क्षेत्र श्रायः अछूता पड है। सम्भव है एक 
दिन उनसे तिलक के मत की या किसी अन्य मत की पुष्टि हो जाय. पर अब तक 

जो सामग्री आप्य है वह तो हमको सप्तसिन्धव से बाहर जाने की अनुमति नही 
देती । जब वैदिक उपाख्यान ही प्र प्रदेश में आय्य निवास का समर्थन करते नहीं 
प्रतीत होते तो पौराणिक कथाओ के अर्थ को तोड़ मरोड़ करना व्यर्थ है । 

आ० २७ 



बीसवां अध्याय 
दूसरे देशों को प्राचीन गाथाओं से प्रमाण 

यद्यपि बैदिक आर्यों के आदिस निवास का पता हस उनके मूल 
अंथ वेद में ही हूढ़ते हैं और जो कोई मत इस विषय सें हमारे सामने 
आता है उसको वेदों की ही कसौटी पर कसते हैं फिर भी ओर जहाँ 
कहीं इस सम्बन्ध में कोई संकेत सिलता हो उसकी ओर से आँख नहीं 
बंद कर सकते । पारसियों और वैदिक आस्यों का वो ऐसा संबंध था 

कि अवेस्ता में मिलने वाले प्रमाणों का विशेष महत्त्व है। पिछले 
अध्यायों में वेदिक आख्यानों के साथ साथ हमने अवेस्ता से के सी कई 
आख्यानों को मिलाया है। वही कथाएं हैं, वही नाम हैं, हाँ देव का 
असुर ओर असुर का देव हो गया है | यह कथाएं उस समय की संस्थ- 
तियाँ हैं जब आय्य उपजाति की यह दोनों शाखाएं एक साथ रहती 
थीं। में इस प्रकार की एक और कथा दूँगा जो छुछ अंशो मे गढओं के 
उद्धार की कथा से सिंलती है। तिलक ने इसकों अमाण के रूप में पेश 

भी किया है। 
अपौष और तिश्त्य की लड़ाई बुरुकश समुद्र में हुईं। बेंदिदाद के 

२१ थे फ़गद सें चुरूकश का वर्णन है। जिस प्रकार वेदों में जल और 
प्रकाश का गहिरा संबंध साना गया है यहाँ तक कि एक ही यो शब्द 

का दोनो के लिये प्रयोग होता है चैसे ही अवेस्ता मे भी प्रकाश और 
जल का एक ही छ्लोत माना गया है। जल को आह्वान करके ४ थे सन्त्र 
में कह्द गया है : “ चंकि बुरुकश समुद्र जलों का भण्डार ( एकत्र होने 
की जगह ) है, तुम उठो, अन्तरिक्ष मार्ग ( वायु सागे ) से ऊपर जाओं 
आर प्थिवी पर नीचे उतरों ; प्थिवरी पर लीचे उतरों और अन्तरिक्ष 
सार्ग से ऊपर जाओ । उठो और बढ़ते चलो, ठुस, जिसके उदय और 

वृद्धि में अहुरसज्द ने अन्तरिक्ष माथे बनाया ?। चंकि अकाश और जल 
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का संबंध है और एथिवी पर प्रकाश सूख्ये, चन्द्र और धारों से आता है 
स 25. 

बारी सूर्य, चन्द्र और तारों के साथ किया जाता है। तिलक इस मंत्र 
में अपने उस झत की पुष्ठि पाते हैं कि आय्य लोग प्रथिदी के चारों ओर 
दिव्य जलघाशओं का अस्तित्व मानते थे । पारसखी लोग किसों ऐसी 

वात को सानते हों या व हो पर इस मन्त्र से तो किसी द्व्य जज वाले 

समुद्र का पता नहीं चलता। इसमें वही इन्द्र और बृतच्र की लड़ाई की 
कथा है और यह लड़ाई बादलो के वीच में हुई है । वुरुकश वही प्रतीत 

होता है। जलो का नीचे से ऊपर जाना और ऊपर से नीचे आना 

सामान्य भौतिक दस्विषय है, इसको समझने के लिये दिव्य जलों की 
करुपना करने की आवश्यकता नहीं है। यहाँ पर भौतिक जल और वादल 

का अस॑ंग है, इस वात की पुष्टि इसो फर्गढ के ररे मंत्र से होतो है। वह 
इस प्रकार है: “हे पवित्र ज़रथुश्च्, इस अकार कहो आओ, ऐ वादलो, 

चले आओ, आकाश में वायु से से, प्रथिवी पर, हजारो बूँदों के द्वारा, 
लाखो वंदो के द्वारा ।? यहाँ अत्यक्ष दी चादलो से जल गिरने की वात 
है। जब बुरुकश जलो का भण्डार था तो वह भो सेव हुआ और अछुरों 
ओर देवो का संग्राम यही बादलों से ही हुआ होगा । अवेध्ता के अचु- 

सार अल्वुज़ या हरवरजती नाम का एक पहाड़ एथ्त्री के चारों ओर है। 

हमारे यहाँ सों लोग उद्याचल और अस्ताचल चास के पढाड़ों का 

जिक्र करते हैं । तिलक जिन दूसरे प्रमाणों को पेश करते हैं. बह भी 
मेरी समक से उनके सत को पुष्ट नही करते । ऋवशियो ( पितरो ) के 

सम्बन्ध में कद्दा गया है कि उन्होने अंब्रिमैन्यु की दुष्टठता को चष्ट किया 
जिससे न वो जल का वहना चंद हुआ न ओषधियों का बढ़ना बंद 

३ 6 

हुआ । यहाँ भी क्रिसो द्िवय जल के बहाव की कल्पना करना अनाव- 

श्यक्त है; पौधों के चढ़ने को वाव से तो और भो भौतिक जञ्न का बोध 
होता है। वेन्दिदाद के "वे और ८वें फर्गद मे अन्स्‍्येष्टि करने का विधान 
वतलाया ययण् है । जरथुश्त्र पूछते है कि यदि हवा चल रही हो या बफे 
पड़ रही दो या पानी चरख रहा हो और उस समय कोई सर जाय तो 
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क्या किया जाय । "वें फर्गद में यह प्रश्न इस अ्रकार है : “ हे भौतिक 
जगत्‌ के खष्टा, पविज्ञात्मद यदि गर्मी बीत चुकी हो और जाड़ा आ 
गया हो, तो सझद के उपासक क्‍या करें ९” ८वें सें श्रभ का रूप यह है : 

“हे भौतिक जगत्‌ के स्रष्टा, पविच्रात्मन , यदि सज़द्‌ के किसी उपासक के 
घर में एक कुत्ता या सनुष्य सर जाय और उस समय पानो वरस रहा 
हो था बरफ पड़ रही हो या हवा वह रही हो या अंधेरा छाने वाला हो 

जिसमें मज॒ष्य और पश्च मार्ग भूल जाते हैं, तो सब्द के उपासक क्या 
करें ९” अहुरमज्द ने उत्तर दिया : “अत्येक घर में, घरों के प्रत्येक समूह 
में, मुर्दों" के लिये तीन छोटे घर चनाने चाहिये ।” ज़रथुरत्र ने पूछा: “हे 
भोतिक जगत्‌ के सट्टा, पविन्नात्मन्‌ , झुर्दों के यह घर कितने बड़े हों १” 
अहुरसझद ने उत्तर दिया “घरम्म के अचछुसार भुर्द के धर इतने बड़े होने 
घाहियें कि यदि बह पुरुष ( मृतपुरुष, जीवितावस्था में ) खड़ा हो और 
अपने हाथ पाँव फैलाये तो उसके सिर या हाथ या पाँव में चोदन 
लगे । और उस मत शरीर को वहीं पड़े रहने देना चाहिये दो राव, चीन 

रात या एक महीने तक, जब तक कि चिढ़ियां उड़ने लगें, पौधे उग़ने 

लगें, जल बहने लगे और वायु एथिवी पर से जल को सुखा दे ।” इसके 
बाद शव को समाधिस्थल पर ले जाने का आदेश है। अब तिलक का 

कहना है कि शव को एक रात, तीन रात या एक महीने तक बन्द 

रखना भ्रुवप्रदेश की स्पृति है जहाँ सूथ्य कभी-कभी एक दिन के लिये 
और कभी इससे भी अधिक समय के लिये अदृश्य हो जाता है। सुमे 
यह बात नहीं जैंचती । यहाँ उप सभी अबस्थाओं के लिये विधान है 
जो सम्भवतः लोगों पर आ सकती थीं। आँधी चलना, पानी बरसना, 

बरक पड़ना, रात का आँपेरा छा जाना; यह सभी बातें सप्तसिन्धव ओर 

ईरान दोनों देशों में हो सकती थीं | इनमें से कोई विपत्ति तो कुछ घंटों 
में दी टल जाने वाली है, इसीलिये एक रात का विधान है परन्तु यहिरी 

से गहिरी वषों और घोर से घोर तुषारपात में भी एक मद्दीने या इससे 
अधिक काल तक ऑपेरा छाये रहने और आना जाना बन्द रहने की 
सम्भावना नहीं हो सकती । इसीलिये एक मद्दीने की बात कह्दी गयी है । 
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थदि भ्रुवप्रदेश के लिये विधि बनायी गयी होती तो चार पाँच महीने 
तक का भ्रवन्ध होता । हवा के द्वारा पानी का सुखाया जाना, चिड़ियों 

का उड़ना, पौधों का डगना यह सब बातें भी था तो वषों से संबंध 
रखती हैं या धरुपरप्रदेश के त्ीचे के देशों की सर्दियों से। जिन दिनो 
तिलक के अनुसार आये लोग धुवप्रदेश में रहते थे उन दिलों वो वहाँ 
चिरवसन्त था। इस वारहमासी वसन्‍्त में पौधों का उगना या चिड़ियों 

का उड़ना कभी काहे को बन्द होता होगा, चाहे सूरये के दशन हो या न 
हो | आज जब कि वहाँ कड़ी सर्दी पड़तो है और चारों ओर चफे जमी 
रहती है तब भी जो चिड़ियाँ उत्तर दक्षिण के धुवप्ररेशों में पायी 
जाती हैं घह जाड़ो के महीनों में बरावर सोती नही रहती | 

अतः यह प्रमाण तो पय्याप्त नहीं हैं | इनसे यह कदापि सिद्ध नहीं 
होता कि आय्यों का मूलस्थान कहां भ्रुवप्रदेश सें था परन्तु इस वात का 
हमने अस्वीकार नहीं किया है कि सप्तसिन्धव छोड़ने के वाद प्रवासी 

आय्यों की एक शाखा छुछ काल के लिये स्थातू शवप्रदेश में रही हो4 की एक शाखा छुछ काल के लिये स्थात्‌ भवप्रदेश मे_र 
जब वह प्रदेश वसने के योग्य नही रह गया तो यह लोग घूमते फिरते 
'इरान पहुँचे हगि। इसका यह तालय्य भी नही है कि इरान में रह इरान में रहने 
वाले सभी आय ऐय्यन बीजों में रहने बालों के ही चृंशज हैं। सम्भव 
है भारत छोड़कर एक शाखा सोधे ईरान पहुँची हो, दूसरी चक्कर काट- 

का संस्कार उन संग पुरोहितों के द्वारा हुआ जो वहाँ उत्तर पश्चिम से 
सासानी नरेशों के समय में आये । उस समय भी ईरान का धर्म्म उसी 
ढंग का था पर न तो उसका कम्मकांड ठीक था, न दार्शनिक विचारों 
का कुछ ठीक रूप था, न उपासनाविधि सुव्यवस्थित थी । 

संग अपने साथ धर्म्म का परिष्कृत रूप लाये और पही ईरान सें 
राजाश्रय पाकर चल गया । ईरान की प्रचलित साथा पहलवी थी जो 

आजकल की हरानी या फारसी का पृवरूप थी। मग अपने सा. संग अपने साथ जो 
भाषा लाये चह जेन्द थी। जेन्दु, पहलवी, संस्कृत सभी एकही छुट्ठ॒स्ब 

की भाषाएं हैं पर जेन्द्‌ संक्ृत के अधिक निकट है। इससे यह अलु- 
न--+-++-त++ 
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मान होता है कि मर्गों के हाथों अवेस्ता को आखय्य' उपजाति को उस 
"शाला के सस्मरण भिले जो धुवप्रदेश में प्रवास कर चुकी थी। 
न ्तराय 5 घाव जज जग आयात आवाज पारसियों के अतिरिक्त अन्य लोगों की पुरानी गाथाओं में कई बातें 
ऐसी हैं जो वेदिक आख्यानों से मिलती जुलती हैं। यूनानियों में अभात 
को इस (उषस्‌ ) कहते थे। लेट लोंगों में उसे (दिएवोढुक्ते ( दियो 

दुहिता ) कहते थे और वेदों की भाँति इस शब्द का बहुबचन में भी 
प्रयोग होता था । यूनानियों तथा आयरलैंड वालों में ऐसी कथाएं हैं 
जिनमें एक ही स्त्री के त्रिये दो व्यक्ति लड़ते हैं और दोनों छः छः महीने 
के लिये उसके शरीर के भोक्ता होते हैं । इसका अर्थ यह निक्राला जाता 
है कभी छः महीने तक दिन और छः महीने तक रात होती थी । यूनानी 
ऐसा मानते थे कि हेलियॉँस (सूर्य ) के साथ ३५० बैल और ३५० 
भेड़ें थीं। इसका तात्पयय यह निकाला जाता है कि कभी वह लोग ३५० 

दिनों का वर्ष मानते थे । आयरलैए्ड का एक आख्यान है कि कॉडपेवर 
को फ्रेडेल्म नाम की एक सुन्दर कन्या थो, जिसड्ठे एक से एक कमनीय 
नो शरीर थे | कुकुलेन एक अवतारी पुरुष थे। वह परिचम की ओर से 
आक्रमण करने वाले शत्रु का सामना करने के लिये आगे बढ़े परन्तु 
सायकाल के समय एक गुप्त स्थान को चले गये जहाँ फेडेल्म पढिले ही 
पहुँच गयी थी । उसने वहाँ एक स्नान कुएड तैयार कर रक्खा था। 

इसमें नहाने से कुकुलेन भावी युद्ध में विजयी होने के योग्य हो गये । 

यूनानियों में ऐथिनी एक देवकन्या थी। उसके भी नो शरीर थे । तिलक 

को इस नौ-वाली संख्या में वही कारण देख पड़ते हैं जो नवग्बों से नौ 

महीनों तक यज्ञ कराते थे, अर्थात्‌ किसी समय नौ महीने का दिन 

होता था। रूस की एक कथा है कि एक समय एक बूढ़ा बूढी रहते थे। 

उनके तोन लड़के थे। दो तो समझदार थे पर तीसरा जिंसका नाम 

आइवन था पागल सा था । जिस देश में आइवन रहता था चहाँ कभी 
दिन न होता था। बरावर रात रहती थी। यह एक साँप की करनी 

थी | आइवन ने इस साँप को सार डाला। तब वहाँ बारह सिर वाला 
एक सर्प आगया | आइवन ने उसको भी सार डाला और  सिरयों को नष्ट 
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कर डाला । तर्शल ही सबत्र उजाला हो गया। यह कथा सूर्य्य संबंधी 
प्रतीत होती है। तीन भाइयों मे से एक के प्रदेश में अंधेरा होने से 

साल के तिहाई भाग अथोत्‌ चार महीने अंधेरा और शेष आठ महीनों 
में उजाला होने की ओर संकेत है । यह ऑधेरा करने वाला सॉय वही 

वृत्न है जिसे चेद ओर अवेस्ता मे अहि कहा है। एक दूसरो रूसी कथा 
में कॉश्चाइ नास का एक दानव, जिसके शरीर मे केवल हड्डियाँ थीं, 

एक राजकुमारी को अपने महल में उठा ले जाता है । यह महल पृथ्वी 

के नीचे था । एक राजकुमार उसे छुड़ाने के लिये निकलता है। सात 
बर्ष के बाद उसे सफलता मिलती है। यहाँ भी सात महीने के दिन का 
कुछ संस्मरण सिलता;सा प्रतीत होता है । 

ऐसी ही और भी बहुत सी कथाएं हैं. जिनमें सूये का छिप जाना, 
बफे का पड़ना, अंधेरे का छाना रूपक वाँधकर दिंखलाया गया है। 
इनमे तीन, सात, नो आदि संख्याओं के आते ही तिलक का ध्यान उन 
बेदिक संत्रों की ओर जाता है जिसमें यह संख्याएं आती हैं। वह इन 
सव बातों को मिलाकर यह परिणाम निकालते है कि किसी समय इन 
सब लोगो के पूर्वेज धुवश्रदेश मे एक साथ रहते थे। मेरी समम में 
यह अमाण पय्याप्त नही हैं। यूरोप, विशेषतः उत्तरी यूरोप, के लोग 
सर्दी से परिचित थे, उनके देशो मे वफे पड़ती ही थी । चारबे के उत्तरी 
भाग से तो भुवप्रदेश के छुछ दग्विषय देखे भी जा सकते थे। यूरोप 
के अन्य उत्तरीय देशों से भी कोई कोई साहसी व्यक्ति उत्तर की ओर 
यात्रा करते थे ओर उनके विचित्र अनुभवों की कहानी विक्त रूप में 
फैलती थी । कई पुश्तों क्री अनुश्रुति उसके रूप मे और भी उल्नठ फेर 
कर देती थी। परन्ठु छुड थोड़े से ऊपरी सखाम्य सात्र से यह अनुमान 
नहीं किया जा सकता कि इन लोगों का यह अजुभव बेदिक आर्य्यों का 
भी अछुभव था। ऐसे अनुमान में कैसी भूल हो सकती है वह इसी 
एक बात से प्रकट होती है कि ऐसी ही कथाएं फिनलैश्ड वालों मे भी 
प्रचलित थीं । स्वयं तिलक ने ही इस बात का ज़िक्र किया है | अब 
इससे तो यही मानना पड़ेगा कि फिन और बेदिक आयये एक ही वंश 
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की दो शाखा थे और कभी एक ही साथ धुवप्रदेश में रहते थे। पर 
यह अनुमान निराधार है क्योंकि यह सबमान्य है कि फिन लोग तुकों 

और चीनियों की भांति संगोल हैं। उत्तरी यूरोप वालों को भुवश्रदेश 
का थोड़ा सा प्रत्यक्ष ज्ञान है और ऑधेरे उजाले के दृश्य तो वर्षो और 
हिमपात तथा ध्रुवरात्रि में छुछ कुछ एक से ही होते हैं, इसीलिये 
कथाओं में कुछ कुछ समता है । 



इकीसवां अध्याय 

महेंजोद्रों ओर हरप्पा के खंडहरों का सन्देश 
रे 

जो लोग सारतीय सभ्यत्ता की आचीनता को स्वीकार नहीं करते 
उनका एक बहुत वड़ा तर्क यह है कि इस देश में बहुत पुराने स्मारक 

नहीं मिलते | न तो मूर्तियों मिलती है, न मन्दिर मिलते है, न आसादो 
के भग्मावशेष मिलते है, न नगरों के खंडहर मिलते है। जो कुछ मिलता 
है वह मौर्य्यकाल का, जिसको लगभग २२०० वर्ष हुए। इसके उत्तर 
में इतना ही कहा जा सकता था कि यहाँ की नवियोँ अपनी धारा बद्‌- 

लती रहती है और प्रतिवर्ष नयी मिट्टी डालती रहती हैं, ओर यहाँ की 
गर्मी और वर्षा ईंट पत्थर की वस्तुओं को बहुत दिनों तक रहने नहीं 
देते | यह कारण अंरावः ठीक हैं पर ऐसी ही परिस्थिति अन्यत्र भी है, 

फिर भी मिश्र और इराक में ४७००० से ६००० वर्ष तक की पुरानी चीजें 
मिली हैं। फिर भारत सें ही २०००-२२०० बर्ष के पहिले का कुछ क्‍यों 
नहीं मिलता ९ इसके साथ द्वी यह भी देखा जाता है कि मोय काल की 
कला श्रौढ़ है। ऐसा स्पष्ट प्रतीत होता है कि जिन कारीगरो के हाथों उन 
चीज़ो का निर्माण हुआ था वह नौसिखुए न थे वरन्‌ उनके पीछे सहस्रों 
बे का अनुभव था । भारत में पुरानी चीज़ें मिलतीं ही नही, इससे 

पाश्चात्य विद्वानों ने यह निधोरित किया कि भारतीयों ने यह विद्या 
इरानियों से सीखी । 

यह आरोप अच्छा न लगता हो पर इसका कोई सन्तोषजनक उत्तर 

नहीं था और भारतीयों को यह लावछन स्वीकार करना ही पड़ता था 
कि उनकी कला बहुत प्राचीन नहीं है। अकस्सात्‌ ही इस ल्ाव्छन का 

परिहार हो गया | सिन्ध के लारकाना जिले में महेंजोंद्रों नाम की एक 
जगह है। इसका अथ है मुर्दों का टीला। यहाँ कई ऊँचे उन टीले थे 
जिनमे बौद्ध अवशेष थे। सं० १९७८ मे श्री बैनर्जी इन अवशेषो की 

आ० रद 
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खुदाई कर रहे थे। एकाएक उनको कुछ ऐसी चीज़ें मिली जो बौद्धकाल 
से बहुत पुरानी थी। फिर तो १९७९ से १९८४ तक वहाँ खुदाई हुई । 
भूगर्भ में से एक के नीचे एक सात बस्तियाँ निकलीं । सस्मवतः असी 
नीचे एकाध तह और मिलेगी । 

सबसे नीचे एक नगर मिला है । इससें इंट के पक्के घर हैं, अच्छी 
सड़कें हैं, पानी निकलने के लिये नीचे नालियों बनी है। सन्दिर हैं, 
मूर्तियों हैं। बहुत से मुहरें भी मिली है। इनपर लोगों के नाम खुद हैं । 
इनसे दस्तावेजों और दूसरे काशज़ों पर मुहर किया जाता था । इसी 
प्रकार की चीज़ें उत्तरी सिंध मे हरप्पा में, जो सुल्तान जिले मे है, 
मिली है । 

यहाँ महेजोदरो और हरप्पा की खुदाई और उसके फलस्वरूप जो 
वस्तुएं उपलब्ध हुई है उनका वर्णल करने की आवश्यकता नहीं है । 
जिन लोगों को इस विषय मे रस द्वो उन्हे मारशल की सचित्र पुस्तकों 

को देखना चाहिये । इतना ही कहना पण्योप्त है कि महेजोदरों की कला 
बड़े ऊंचे कोटि की है । इस विषय के विशेषज्ञों का कहना है कि यह 
चीज़ें ४५०० से ५७०० वर्ष पुरानी हैं । अतः इनके द्वारा भारतीय कला 
का इतिहास फस से कम तीन हज़ार वर्ष और पुराना हो जाता है। मेंने 
“ कम से कम ? इसलिये कहा है कि महेजोद्रों की कल्ला की श्रौद़ृता इस 

बात की साक्षी है कि उसके भी पीछे कम से कम पाँच सौ वर्ष का 

अनुभव था | 
सिन्ध के जलवायु में उस ससय से आज बहुत परिवतेन हो गया 

है। भौगोलिक रूप भी बदल गया हैं। महेजोदरों इस समय समुद्र से 

९५ कोस दूर है पर ऐसा अतीत होता है क्रि उत्त दिनों वह समुद्र तट पर 

था। धीरे घीरे सिन्‍्धु ने सिद्दी डाल कर इतला समुद्र पाठ दिया है। 
हरप्पा महेजोद्रों से लगभग १९० कोस उत्तर है। ऐसा अतीत होता है 

' कि पहिले यहाँ बहुत बड़ी नदी बहती थी। आजकल सुस्तान मे वर्षो 
बहुत कम होती थी, पर आज से दो-ढाई सौ वर्ष पहिले बहुत वर्षो 
होती थी । आज से लगभग चार सौ वर्ष पह्दिले तक सिन्ध में बड़ी मेह- 
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रान नाम की नदी सिन्छु के प्रायः बराबर वराबर बहती थी। अब यह 

बहुत छोटी नदी हो गयी है । सतलज जो आजकल व्यास में गिरती है 

पहिले इसी मे गिरती थी | इसकी एक शाखा हकरा सूख ही गयी है । 

इन सब वातो से अनुमान होता है कि जिन दिनों महेजोदरों और 
हरप्पा आबाद थे, उन्त दिनों यह ग्रान्त आज की भांति सरुग्राय न था। 

इस खुदाई से यह बात तो सिद्ध हों गयी कि यदि सारे भारत सें 
नहीं तो कम से कम सिन्धु नदी के किनारे बसे हुए इस प्रान्त में तो 
आज से पॉच हज़ार वर्ष पहिले भी वड़े बड़े नगर बसे थे, पक्के घर होते 

थे, कला का विकास हो चुका था | उन दिलों सी यहाँ का प्रभाव दूसरे 
प्रदेशों पर पड़ता ही होगा क्योकि यहाँ के लोगों का व्यापारिक संबंध 

तो दूसरे प्रदेशों से रहा ही होगा | अतः यह अज्ुमान निराधार व होगा 
कि आज से ४०००-४०५०० दर्ष पहिले इस प्रकार की कला और वास्तु- 
विद्या दूसरे प्रान्तो मे भी थोड़ी बहुत फैल चुकी होगी। इस ग्रकार 
मौय काल और उसके बाद की कला का पिठृस्‍्व खोजने हमको इरान 
जाने की आवश्यकता नहीं है, वह भारत में ही मिल जाता है । 

परन्तु महे जोदरों की खोज ने एक और विलक्षण बात दिखलायी । 
इरान के पश्चिम दुजला और फरात नदियों के, जिनको अंग्रेज़ी नक्त॒शों 
में टाइश्रिस और यूफ्रेटीज़ लिखा जाता है, अन्तर्वेद का आन्त सभ्यता के 
इतिहास मे एक विशेष महत्त्व का स्थान रखता है। हज़ारों वषे तक 

यहाँ बलवान राष्ट्र रहे हैं जिनकी कीरतियाँ आज भी खंडहरों के रूप मे 
मिलती है। किसी समय यूरोपवाले ऐसा मानते थे कि सभ्यता का 
विकास सबसे पहिले मिश्र मे हुआ पर आज यह बात प्रायः सर्वमान्य 

हो गयी है कि इराक़ के इस प्रदेश में उसकी नीच मिश्र से भी पहिले 
पड़ी थी । यहाँ की सबसे पुरानी सभ्यदा वह है जिसे सुमेर-अक्काद की 
सभ्यता कहते हैं। इसके चाद चेल्डिया, फिर बैबिंलन का काल आता 
है। इसी समय यहूदी भी रंगमंच पर आये और उनसे इस देश की 
सांस्कृतिक सम्पत्ति का प्रसाद यूरोपवालों को मिला । एथिवी के इति- 

हास का यह बड़ा ही रोचक और शिक्षात्रद अंश है। बह राष्ट्र छप्त हो 
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गये, उनकी चोली जआञाज कहीं सुनायी नदाीीं पढ़ती परन्तु उनके आवि- 

प्फार, उनके विचार आज भी ई ओर उस संस्द्ति और सभ्यता के 
चसविन्छेय जेग हैं जिससे सारा राभ्य जगत लाभ उठा रहा है । 

मेंने ऊपर कहा है कि उस प्रदेश की छुम सभ्यताओं में सुमेर- 
अफाद सबसे पुरानी थी। यह 'आज़ से ६००० बप पुरानी चतलायी 
जानी है। उसके दो केन्द्र थे। एक तो 'अफाद और दूसरा उससे दक्षिण 
झुमीर ( था सुमेर )। पीछे से यह दोनों नगर था राज एऊ हों गये। 
इनके भम्नावशेप आजकल घोदे गये | और इनटी उत्छुष्ठ कला का, जो 
सैकड़ों वर्षों में उन्नति की उस सीसा तक पहुँची होगी. परिचय देते हैं । 
अब जो विलज्षण बात देखने में यनी बाग यह पहै कि मजोदरो में 

जिस सम्यता का परिचय मिलता है यह उसी ढंग की है लैसी फि सुमेर 
को सभ्यता थी। सकानो की बनावट का ढंग बरी है, सूर्तियाँ बेसी ही 
हैं, मुहरों पर तथा दूसरी ज़गद्द इसी प्रकार के 'अश्र खुदे हैं, दोनों 
जगद्दों की भाषा एक हो है मोर कई व्यक्तियों के नाग भी दोनों जगहों 
में मिलते में | इतना गहिरा साम्य है. कि इस बात में कोई सन्देह नहीं 

हो सकता कि हम दोनों ज्गयों में एक हो सभ्यता और संध्क्षत्ति के 
प्रदर्शन देख रदे हैं । मृत्तियों के आऊार से यह लोग वृरानों अर्थात्‌ 
मंगोल उपजाति फी शाखा से प्रतीत रोते है । इनकी भाषा का ठौक ठीक 
स्वरूप ज़्या था यह नहीं कहा जा सवाता । कुछ लोगों का अलुमान है 
कि बह द्वाबिह थ्री परन्त कुछ दूसरे विद्वान उसे संस्क्ृत से मिलती 

जुलती मानते हैं । 
भारतीय संस्कृति से भी कई वादें मिलती जुलती हैं. पर छुछ थातों 

में बड़ा अन्तर भी है। ८नक्रे एक उपास्य इुदुह (चेदिक इन्द्र ? ) थे। 

इनके दूसरे उपास्य सूथ्य थे। उनका नाम शम् था। सत्य को यह 
लोग मछली से उपमा देते थे। कभी कभी सूझ्य को शु-सा--परदार 
भछली--ओऔर कभी वि-:-एश--बड़ी मछली--कहते थे। इसके साथ 

न-मनुष्य--जोड़ने से वि-75-एश -ग--महा-नर-मत्स्य--वनता है। इस 

देव की जो मूर्तियाँ मिलती हैं उनमें आधा शरीर मलुष्य का है। 

क्र 

हट 
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आधा सछली का, था आगे का साय सनुष्य का, पीठ सछली की । 

छुछ लोगो का यह अनुमान है कि यह वि-इ-एश-न विष्णु का हो रूपा- 
न्तर है। यह भी याद रहना चाहिये कि विष्णु सूथ्य का एक नास है 
ओर विष्णु का पहिला अवतार आधा मनुष्य आधा सछली के रूप में 
हुआ था। महेजोदरों तथा सुमेर में एक देवी की मूर्तियों बहुत मिलती 
हैं। इनको साढदेवी का नाम दिया गया है। इनके अतिरिक्त शिव की 
भी मूर्तियों सिलती हैं। वेदों सें इन्द्र, वरुण, विष्णु, सूथर् आदि के 
नाम आते हैं, उनको यज्ञभाग दिये जाते है. परन्तु मंदिर और मूर्ति का 
पता नहीं चलता । परन्तु महेजोद्रो मे जो मूर्तियों मिली है वह कई 
वातों में आज कल जैसी हैं। शिव की सृतत्ति योगी की मुद्रा मे है। 

तीन सुख हैं, सिहासन के ऊपर लासाग्र ध्यान लगाये सिद्धासन से बेंठे 

हैं। गले में णहुत सी मालाएँ पड़ी हैं, हाथो मे सी कई आमूषण या 

माला पहिने हुए हैं। शिव का नाम पशुपति भी है। स्यात्‌ इसी लिये 
मूर्ति के चारो ओर चार पश्ञु हैं: हाथी, व्याञ्न, सहिप और गेंडा। 
सिंहासन के नीचे दो हिरण है । मस्तक के ऊपर दो सीगें वन्ती हुई हैं। 
सम्भवत्तः इन्होंने ही आगे चल कर त्रिशूल का रूप धारण दिया | अब 

तक इससे प्राचीन प्रतिमा भारत मे नहीं मिली है । इस सूर्ति के सिवाय 

कई शिवलिगग भी पाये गये है । बृष की सी वहुत सी सूर्तियोँ मिली हैं, 
यद्यपि यह ठीक ठीक नही! कहा जा सकता छि बप और शिव में कोई 
संचंध था या नही | 

परन्तु साहश्य यही समाप्त नहीं होग, कई विद्वानों के सत मे इससे 
कही आगे जाता है। वेदों मे कई ऐसे शब्द है जिनका कुछ ठीक अथे 
नहीं लगता | जर्भरी, तुफेरी, इसके उदाहरण है। इन विद्वानो की 
सस्मति है कि हम इन शब्दों का अर्थ लगाने मे इसलिये असमर्थ होते 
हैं कि हम भारत के वाहर दृष्टि नही डालना चाहते ! यह शब्द इराक़ 

की नदियों, पहाड़ो और नगरों के प्राचीन नाम हैं। इसी प्रकार जिन 

नरेशो के नाम वेदों से आये है उनसे से कई भारत में शासन नहीं करते 
थे वरन तत्कालीन इराक़ के राजा थे । इनके नाम अब भी इसराक् में आप्त 
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पत्थरों, इंटों और पूर्तियों पर खुदे मिलते हैं। यदि आश्यों की एक 
शाखा भारत में श्री तो उसी समय दूसरी शाखा इराक में थी। दोनों में 
सम्पर्क था. इसलिये बेदों में दोनों का इतिहास है । जिन विद्वानों ने इस 
क्षेत्र में काम किया है उनमें एक भारतीय, अध्यापक प्राणुवाथ विद्या- 
लंकार, भी हैं। 

दूसरे लोगों का, और इनमें ही वह सब भारतीय हैं. जो बिना 
किसी प्रमाण ढंढ़ने का कष्ट उठाये यह माने बेठे हैं कि प्राचीन भारत 
सभ्यता ओर संस्कृति में जगदुरुरु था, यह मत है कि यह साहेश्य कोई 
आश्चय्ये की बात नहीं है । इराक्त के लोगों ने भारत से ही तो सभ्यता 

सीखो थी। हमारे देश के चक्रवर्तियों ने समय समय पर सारी पृथ्वी 
को जीता था । इराक में भी आय्य गये ही होगे और वहाँ राज भी किया 
होगा । इसलिये वहाँ भारतीय ढंग के चिन्ह मिलने ही चाहिये'। ऐसा 
माना जा सकता है कि महेंजोदरों से ही वह लोग गये होंगे जिन्होंने 
सुमेर, अक्काद, चेल्डिया आदि को बसाया । इसीलिये वहाँ सिन्ध प्रदेश 
की छाप अधिक देख पड़ती है। सहेंजोदरों का समय बैद्कि काल के 
पीछे का है अतः स्पष्ट ही यह सम्यता वेदिक आय्य सभ्यता का एक 
विकसित रूप है । 

एक तीसरा पक्त भी है जो इसका ठीक उलटा है। इसके सुख्य प्रव- 

तक डाक्टर बेंडेल हैं । इसके अनुसार सुमेरनिवासी ही प्राचीन आर्य 
थे और सुमेर की सम्यता ही प्राचीन आय्य' सभ्यता थी । सुमेखालों 
की एक शाखा ने सिन्ध प्रान्द को जीतकर महेंजोदरों बसाया और वाद 
में उसकी धाराएं सप्तसिन्धव और उसके पीछे भारत के कोने कोने में 

पहुँचीं। दूसरी लद्दर पश्चिम की ओर गयी । उसने यूरोप बसाथा । इस 

मत की पुष्टि में वह कई प्रमाण पेश करते हैं । उन सब पर यहाँ विस्तृत 
विचार करना अनावश्यक है परस्तु उनका स्वरूप तो देखना ही 
चाहिये । 

वेडेल कहते हैं कि बेदों में कई जगह सिन्धुप्रदेश और वहाँ के रहने- 
वालों की ओर संकेत है। जैसे, मरुतों के ढ्वारा सिन्धु की रक्षा का कई 
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जगह उल्लेख है। उनका कहना है कि यह मरुत्‌ वस्तुतः झुमेरियों की 
वह शाखा है जो इराक में ऐमेराइत नाम से प्रसिद्ध हुई | क्षत्रिय वह 

लोग थे जो सिकन्द्र के समय तक सिन्ध के आस पास के पदेश में 
खत्ती नाम से और प्राचीन काल में इराक में दत्ती या दित्ती (हिद्दाइट ) 

कहलाते थे । इन इत्तियो में नासत्यो-अश्विनो--को पूजा नस्साति नाम 

से होती थी और यह लोग मित्रावरुण को भी पूजते थे। सुमेरियों की 

ऐसी मुहरे मिली हैं मिनसे यह प्रतीत होता है कि इन लोगो में पुरोहित 
को वरगु कहते थे। वेंडेल की राय में प्रसिद्ध पुरोहित भ्रगुवंश का नाम 
इसी वरणु से निकला है । इसी प्रकार कश्व नामक बरस का भी पता 

चलता है । वरम का अर्थ था विद्वान | इसका तात्पण्य' यह निकाला 
जाता है कि यह वरम ही त्राह्मण शब्द का पूबरूप है। इन्होने कई 
राजवंशों तथा तत्कालीन प्रमुख पुरुषो की बंशावलियों उनकी झुदरों से 

निकाली हैं ओर उनको पुराणों में दी हुई तथा वेदों से निर्गेत बंशा- 
वलियो से मिलाकर दोनों की समता दिखलायी है । उदाहरण के लिये 
यह तालिका लीजिये :-- 

सुमे रिश्रिन नाम पोरणिक नाम 

उरुआअण या चस्माह अश हर्य॑श्व या वास्येश्व 

हा मुद्गल 

द्वि अप गोर पत्तेनदि या वश्यश्व 

स्वत दिवोरात 

इसमे अन्तिम नाम नहीं मिलता । इसी प्रकार गाधिवंश की भी 
वंशावलि तेयार हुई हे। इस वंश को सुमेरिअन से शुद्ओ्रि वंश 
कहतें थे :-- 



( रंश्पे ) 

सुमेरिश्रित नाम पौराणिक वाम 
उरू अश्व कुश वलाक 

| 
खशु महिश्र कुश 

| 
गुदिश्र कुशुम्भ 

| | ( पुरी ) उस आशत्तिन गिर्सु ८ गाधि 
उस्त अशनिकुम | 

सत्यवती - उर ऋचिक 

[ 
जमदग्नि 

शमु॒ दुकगिन 
| 

चुरशसिन ( या पुरशसिन ) शुअ्रशसिन 
परशुराम सुपेन 

( रूका अर्थ है, विवाह हुआ ) 

हम दीघेतमा ऋषि की कथा पहिले दे आये हैं | जब वह नदी में 
डाल दिये गये तो बहते-बहते अंग देश जा निकले। चहॉ के राजा ने 
उनको जल में से निकाला । उसको लड़का न था । उसने उनसे कहा कि 

आप मेरी पत्नी में पुत्र उत्पन्न करें | उन्होंने स्वीकार कर लिया। परन्तु 
रानी ने उनके पास आप न जाकर उषित्‌ नाम की एक दासी भेज 

दी । ऋषि सर्वेज्ञ थे । इस छत्न को जान गये पर उन्होंने अपने तपोबल 
से उस दाता को पवित्र करके ऋषिपत्नी बनाया। उससे उनको एक 

लड़का हुआ जिसका नाम ओऔषिज कजक्षिवान्‌ रक्ष्खा गया। यही अंग 
का युवराज हुआ । यद लड़का भी ऋषि हुआ । इन्द्र ने श्रसन्न होकर 

इसको ब्चया नाम की एक सुन्दर ख्री अदान की । यह कथा वेद में 
भीदी है: 

अद॒दा अभी महते वचस्थवे कन्नीतते वृचयाबिल्र सुन्चते 
( ऋक्‌ १--५१, १३ ) 

हे इन्द्र, तुमने बुड॒ढे, स्तुति करने वाले, सोमरस निकालने वाले, कक्षिवान्‌ 
को युवति उचया दी | 



( देर५ ) 

अब महजोंदरों मे एक मुहर मिली है जो उरिकि ( या उऋति ) 

की रहने वाली दासी उशिज की है | बचया का नास वृच, बृक, उरिक, 
उरिच, उरिक्रि, उऋति, इनमें से किसी भी जगह की रहने वाली स्री 

को दिया जा सकता है। जो कथा ऊपर दी गयी है उसके अनुसार 

वृचया कज्षिवान्‌ की पत्नी थी ओर दासी उपित्‌ उनकी माता थी | सम्भव 

है हजारों ब्ष के इतिहास से कुछ भल पड़ गयी हों और बृचया ही 

उपित नाम की दासी रही हो | जो कुछ हो 'डरिकि की रहने वाली दासी 
उपिज' ओर 'दासी उपित! तथा 'बृचया? के नासो मे वहुत साहश्य है । 

इतने रूकेत ही पस्याप्त है । इतना और कह देना आवश्यक है कि 
चैंडेल का यह सत विशेषज्ञों में सवेमान्य नहीं है। कई लोग इन मुहरों 

पर खुदे नामो को दुसरे प्रकार से पढ़ते है | उदाहरण के लिये पहली 
वालिका को द्वी लीजिये :-- 

बैंक के अपुसार दूस< विशेषज्ञों के अनुसार 
उस्श्रश_ डर निना 
मद्गल ॥ अकुरगल 

विश्षरन दि । इञस्रतुम 
घने तर्षि | पनलि तर्जि 

फिर भी जितना साह्श्य निर्विवाद है उतना ही विचारणीय है। 
अभी इसके संबंध मे कोई बात निश्चय के साथ नहीं कही जा सकती | 

न हम यहो ठीक ठीक कह सकते हैं कि सिन्ध से लोग जाकर इराक मे 

बसे, न इसी का कोई पुष्ठ प्रमाण हैं कि सुमेर से कुछ लोगो ने भारत 
से उपनिवेश बसाया | बेदिक सभ्यता और मर्देजोदरों की सभ्यता का 
क्या संबंध है यह भी अनिश्चित है | यो तो वेदों मे नगरो और किलों 
का भी जिक्र आता है परन्तु वैदिक आरय्यो की सभ्यता कृषिप्रधान ही 
अतीत होती है । महजोदरों जेसे झुव्यवस्थित नगरों का पता नहीं 
चलता । इससे यह कहा जा सकता है. कि बेदिक सभ्यता आचीन है 

ओर महेजोदरा काल से कम से कम्त चार पॉच हज़ार वर्ष पुरानी है। 
धीरे धीरे उसका विक्षस हुआ और बड़े बड़े नगर वसने लगे | यह हो 
सकता है पर इसको मानने में दो तीच वड़ी अड़चने पड़ती हैं । वेदों से 

आ० २९ 
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सोना, चांदी तॉबा के साथ साथ लोहे का बरावर उल्लेख है। वैदिक 
आय्ये लोहे से काम लेते थे । परन्तु महेंजोदरों में और घातु मिलते हैं, 

लोहा नहीं मिलता । वैदिक आय्य शस्त्र तो चलाते हो थे, अपने शरीरों 
की रक्षा के लिये कबच भी पहिनते थे । परन्तु महेंजोदरों या सुमेर में 
कवच का कोई पता नहीं चलता । यदि इस सभ्यता का विकास बेदिक 

सभ्यता से हुआ होता तो यह असम्भव था कि यह लोग ऐसी उपयोगी 
चीज़ों को भूल जाते । वेदिक्‌ उपासना में यज्ञों का ही सुख्य स्थान है 
पर इनके मन्दिरों में उपयुक्त यज्ञकुण्ड या वेदियां नहीं मिलतीं । वेदों 
में गझ का महत्त्व है, इनके यहां वृष को प्राधान्य है । यह समझ में नहीं 
आता कि यह बातें केसे हुई! । हम यह भी देखते हैं कि वैदिक आएय्योँ 
के बंशजों में आज भी गऊ का वही, वरन्‌ उससे भी ऊँचा, स्थान है । 

भदेंजोदरों के निवासी घोड़े से भी अपरिचत प्रतीत होते हैं। 

* यह सानने में भी कठिनाई है कि सुमेरिश्रन सभ्यता से वैदिक 
सभ्यता निकली। पहिले तो नगरों में केन्द्रीभूत व्यापारभघान 
सभ्यता ग्रामों में केन्द्रीमूत कषिप्रधान सभ्यता सें केसे बदल गयी, यह 
आश्चय्य की बात है । सुमेरिश्रन सभ्यता में लिखने का प्रचार है पर 

बेढ़ों में लिखने का कहीं स्पष्ट प्रमाण नहीं मिलता। यह भी सन्देह- 
जनक है | उन सब देव देवियों और उनके सन्दिरों को छोड़ कर थज्ञ- 
यागादि का अचार होना भी समर में नहीं आता। 

बात यह है कि यदि यह खोज जारी रद्दी तो इससे न केवल भारत 
या पश्चिमी एशिया वरन्‌ समस्त मानव सम्यता के इतिहास पर बड़ा 

प्रकाश पड़ने वाला है। सम्भवतः बहुत से विचार जो आज रूढ़ियों की 
भाँति पकड़े जाते हैं छोड़ने होगे। कोई आश्चय्य की बात न होगी 
यदि आय्यों के आदि निवास के प्रश्न को निबटाने में भी सद्दायता 

मिले | पर अभी तक जो सामग्री मिली है बह अपसय्योप्त है। जो खुदे 
हुए लेख मिले हैं उनका क्या अर्थ है, इस संबंध में सब विद्धानों का 

मत एक नहीं है । अतः उनके सहारे अटकल लंगाना भ्रामक होगा । 
निया 



बाइईसवां अध्याय 
े + 

आय्य संस्कृति का सारत के बाहर प्रभाव 

आजकल संस्कृति और सभ्यता नास लेने से उस संस्कृति और 
सभ्यता का बोध होता है जिसका सम्बन्ध पाश्चात्य यूरोप और असे- 
रिका के संयुक्त राज से है। यही देश सभ्यता के रक्षक पोषक माने 
जाते है, यही अपने को जगद्गुरु मानकर दूसरे लोगो को सभ्य और 
संस्कृत बनाने का दम भरते हैं । यदि इसपर कोई विपत्ति आती है तो 
कहा जाता है कि प्रथिवीतल से सभ्यता और संस्कृति का ही लोप होने 
जा रहा है| 

इस सभ्यता का उद्गम यूनान और तत्पश्चात्‌ रोम से हुआ, इस- 
लिये यह्‌ स्वाभाविक है कि थयूरोपनिवासी यूनान और रोमवालो का 
अपने को चिरऋणी मानें। पर इतना तो वह प्रत्यक्ष देखते हैं कि इन 
देशो की सभ्यता पर कुछ ओर देशों का प्रभाव पड़ा था। इन देशों में 
पहिला स्थान मिश्र का है। मिश्र का कई हज़ार वर्षों का इतिहास प्रायः 
अविच्छिन्न रूप से सिलता है। उसके खंडहर आज भी उसकी पुरानी 
संस्क्रति का साक्ष्य दे रहे हैं। उसकी सभ्यता यूनान से बहुत पुरानी 
थी | पाश्चात्य विद्वान ऐसा मानते रहे हैं कि इस एथिवी पर, सभ्यता 
का उदय पहिले पहिल नील के किनारे मिश्र में ही हुआ । 

कुछ थोड़ा सा उपकार फिनीशियन लोगों का भी माना जाता है। 

ऐसा विश्वास किया जाता है कि यह लोग पदिले ईरान मे, फिर शास 
में, फिर उत्तरी अफ्रीका सें आ बसे पर जहाँ रहे समुद्र के किनारे ही 

रहें । यह लोग दूर दूर तक समुद्र यात्रा करते थे । ऐसा माना जाता है. 

कि यूरोप ही चही अत्युत मिश्र को भी इन्होंने कई बातो मे सभ्यता का 
पाठ पढ़ाया है । 
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इनके अतिरिक्त यूरोपवाले थूरोप के बाहर के दो ही राष्ट्री को सच- 
मुच जानते हैं या यों कहिये कि दो का ही भ्रसाव यूरोप पर थोड़ा बहुत 
मानते हैं । पहिले तो यहूदो हैं । इन्होंने ही यूरोप को ईसाई धर्म दिया 
है क्योंकि इसा जन्मना यहूदी थे। दूसरे इरानी थे । इनकी मिश्रियों, 
यहूदियों, तथा इराक़ के दूसरे प्रान्त वालों से कई घार लड़ाइयाँ हुई , 
दो दो बार इन्होंने यूनान पर आक्रमण किया, फिर सिकन्द्र ने ईरान 
को जीता । इस भ्रकांर इरान का अपने पश्चिम के देशों से सैकड़ों वर्षो 
तक सम्पर्क रहा ओर एक का दूसरे पर वरावर प्रभाव पड़ता रहा । 

एशिया महाह्वीप के दो और देशों, चीन और भारत, को भी 

अपनी संस्कृति और सभ्यता पर गये है। पश्चिमी एशिया के लोग 

इनके नामो से तो परिचित थे पर अभी तक पाश्चात्य विद्वानों की यही 

घारणा रही है कि इनका प्रभाव दूसरे देशों पर बहुत कस पढ़ा है। 
भारत से निकलकर बौद्ध धर्म्मे ने समस्त प्रथिवी को प्रभावित किया है 
पर यह वहुव पीछे की बात है । 

सम्यता और संध्क्ृति के इतिहास में भारत का कोई विशेष महत्त्व 
का स्थान नहीं दिया गया। इसके कई कारण हैं पर इसमें से मुख्य 
कारण यह है कि भारत का अपने पश्चिसी पड़ोसियों से राजनीतिक 

संबंध नहीं के बरावर था! ईरानी, यहूदी, यूनानी, मिश्री, इराक के 
दूसरे राज्यों के रहने वाले, जैसे सुमेरी, चैल्डी, हित्ती आदि, आये दिन 
एक दूसरे से लड़ते और सन्धि करते रहते थे। एक का राज दूसरे पर 
होता था, एक की सेना दूसरे के देश में जाती थी, एक के सेनापतियों 
और नरेशों के नाम दूसरे के इतिहास में जगह पाते थे। भारत सबसे 

अलग था । गुप्त साम्राज्य के समय मे तो भारत की सीमा मध्य एशिया 

तक पहुँचायी गयी पर इसके पहिले किसी भी थोद्धा का ध्याव भारत 

के बाहर नहीं गया। जो महत्वाकांक्षी राजा हुआ, उसने भारत के 
विभिन्न आ्न्तों के नरेशो को हराया, अश्वमेध या राजसूय यज्ञ किया, 

चक्रवर्ती कहलाया। कहा जाता है कि युधिष्टिर के राजसूय यज्ञ के 
पहिले अर्जुन आदि सारी प्रथिवी जीव लाये थे । उन्होंने चाहे जो किया 
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हो पर सहाभारत में सम्मिलित होने वाले नरेश सब भारत के भीतर के 

ही थे। यह स्मरण रखना चाहिये कि मुग़लों के समय तक अफग्रा- 

निस्तान भारत का अक्कः माना जाता था। भारत जैसे देश में चक्रवर्ती 

बनना स्यात्‌ इतना समय और इतसी शक्ति ले लेता था कि इस काम 
को पूरा करके लोग थक जाते थे | जो कुछ हो यह आश्वय्थ की बाव है 

कि किसी भी भारतीय नरेश की चुद्धि मे पश्चिस की ओर दिग्विजय 
करने की चात न ससायी । शकों और हूणो ने भारत पर आक्रमण 
करके राज्य स्थापित किये, इराव वालो ने पश्चिमी भारत के एक बड़े 
भाग पर क़ब्ज़ा करके अपने क्षत्रप नियुक्त किये। यह क्षत्रप पीछे से 

स्वतंत्र नरेश हो गये। सिकन्द्र ने भारत पर आक्रमण किया और 
पश्चिसी भारत के एक भाग को अपने साम्राज्य से मिला लिया; हफें- 

वर्धन की मृत्यु के वाद एक छोटा सा चीनी आक्रमण भी हुआ परन्तु 

भारतीयों को भारत के बाहर जाकर आक्रमण करने की, चीन, इरान, 
इराक, यूनान से आधिपत्य स्थापित करने की, कभी प्रवृत्ति न हुई। 

इसका कारण सात्विकता न थी । आपस में तो लड़ते ही रहते थे | इस 
अलग अलग रहने का यह परिणाम हुआ कि बौद्ध देशो मे धस्मप्रचा- 
र॒क अशोक की भले ही ख्याति हो परन्तु तत्कालीन इतिहास न तो 

किसी पराक्रमी भारतीय नरेश को जानता है न भारतीयों की वीरता 
ओर युद्धकोशल से परिचित है। इसी से यह धारणा पड़ गयी कि 
भारत का अपने बाहर की सभ्यता के विकास पर कोई प्रभाव नहीं पड़ा 

है । फिर, यूरोपियन विद्वानों ने अपने को यह भी सममा लिया था कि 
भारतीय सभ्यता का इतिहास ३५००-४००० बष के भीतर का है | ऐसी 
दशा से वह उन प्राचीन सभ्यताओ को, जो उससे कहीं पुरानी थी, 

प्रभावित कर भी नहीं सकता था | 

यह तो दुभोग्य से सत्य ही है कि बाहर वालों से भारतीयों का 
राजनीतिक संबंध वहुत कम रहा | जो रहा भी वह रक्षात्मक था। जब 

बाहर वाले हमारे सिर पर घहरा ही पड़ते थे तो हम अपने को बचाने 

का अयास करते थे, स्वयं हम किसी से मिलना नहीं चाहते थे। परन्तु 
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अब ऐतिहासिक सामग्नी बहुत मिली है। उससे हसकों मिश्रियों और 
यहूदियों से भी पुराने राष्ट्र का पत्ता बताया है और इतिहास को कई 
हज़ार वर्ष पीछे ले गयी है । आठ हज़ार वर्ष घुराने अवशेष यह संकेत 
करते हैं कि उनके पहिले कई हज़ार वर्षों तक कला की उन्नति होती 
रही थी । 

यह सामग्री एक दूसरों वात का भी असाण देती है। उस आचीन 
काल में भारत इन देशों से स्बधा अलग नहीं था। भारतीय नरेशों ने 
जाकर पहाँ अपना शासन स्थापित न किया हो परन्तु भारत का प्रभाव 

उनके जीवन पर पड़ा था, यह बात स्पष्ट है। भारतीयों की वो यह्‌ 

धारणा है कि किसी समय भारत से ही सारी प्रथिवरी ने सभ्यता 
सीखी । इसका कोई अमाण नहीं है। परन्तु मै संक्षेप में कुछ बातों का 
दिग्द्शन कराना आवश्यक समभता हूँ जिनसे तत्कालीन जगत्‌ पर जो 
आय्यें छाप थी उसका कुछ पता चल सके | इस पुस्तक के सूल विषय 
से इसका भी संबंध है । 

इराक़ की सबसे प्राचीन सभ्यता तो अक्काद--छुमेर की थी | उसके 
साथ बेद्क सभ्यता के संबंध के विषय सें कौन कौन से सत हैं. इसका 
उल्लेख हम पिछले अध्याय में कर चुके हैं। इस संबंध में हॉल के 
एंशेण्ट हिस्टरों आव दि नियर ईस्ट से दास के ऋग्वेदिक इस्डिया में 
उद्धुत यह बात विचारणीय है कि उदकी मूर्तियों को देखने से ऐसा 
प्रतीत होता है कि सुमेरिआन लोग दक्षिण भारत के निवासियों से 
मिलते जुलते थे और सम्मवत्ः भारत से ही वहाँ गये थे। सुमेर पहुँ 
चने के पहिले ही उनको संस्कृति बहुत कुछ उन्नति कर चुकी थी । 

सुमेर के बाद उस प्रदेश मे चैल्डिया--बैविलोनिया का जोर बढ़ा । 
इन लोगों का भारत से, विशेषतः दक्षिण भारत से, व्यापारी संबंध था; 

इसके तो कई प्रमाण मिलते हैं । एक छः हज़ार वर्ष पुराने खँडहर मे 
भारतीय साल लकड़ी का एक टुकड़ा मिला है। यह लकड़ी दक्षिण 
भारत के सिवाय कहीं और होती दी नहीं। पर उत्तरी भारत से भी 
संबंध था, इसके भी अ्साण हैं। उनकी भाषा में मलमसल को सिन्धु 
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कहते थे | यह शब्द बतलाता है कि वह लोग रुई का बना कपड़ा सिन्धु 
के किनारे से मेंगाते थे। उन लोगों मे एक अकार की एक तौल थी, 
जिसे मना कहते थे । यह शब्द ऋग्वेद से भी इसी अर्थ मे आता है। 
इनके देवों में सबसे वड़ा स्थान अन का था। छुछ लोगों का मत है कि 

यह शब्द अहिहन (इन्द्र ) का अपअंश है। यह बात दो या न हो, 

यह लोग अन को अप्तुर या अस्छुर भी कहते थे । अन के बाद्‌ बल या 

बल थे। संभवत: यह वही चल नामक अमसुर था जिससे वैदिक इन्द्र 

का युद्ध हुआ था। तीसरे देव का नाम अठु (अप्नमि ? ) या दगनु 

( दृदन ? ) था। इनके एक ओर देव का नाम बिन था। ऋगेंद के 

दशम मडल में बेन नामक देव का जिक्र आता है । वायु के अधिष्ठाता 

देव को यह लोग मतु या मत कहते थे जो मरुत्‌ का दी रूप प्रतीत होता 
है । सूयरय के लिये इनका दिअनिम्ठु नाम दिनेश से ही निकला दोखता 
है। इनके यहाँ सृष्टि की कथा में चतलाया गया है कि आदि में अप्सु 
ओर तिअमत नाम के दो देव थे। यह तो प्रायः शब्द्शः उस बेद्कि 
सष्टिकम से लिया जान पड़ता है. जिसमें कहा गया है कि आदि से 
केवल आपः और तम्र था। आप: का सप्रम्यन्त रूप अप्सु है। कई 
चैलडियन नरेशो के नाम सुनने मे भारतीय से लगते है, जैसे सार्गन, 
अमरपाल, असुरवनिपाल । 

इसी भ्रदेश मे ओर इसके 'आख पास मितन्नी, हिची, #ऋिजियन, 
आदि कई राष्ट्र हो गये है । इन सबको विनष्ट हुए तीन हज़ार वर्ष से 
ऊपर हो गये, अतः इतका विकास इसके बहुत पहिलें आरम्म हुआ 

होगा । मितन्नियों मे इन्द्र, सित्रा-यरुण और नासत्यों ( अश्विनो ) की 
पूजा होती थी । उनके नरेशों के नाम जैसे अर्ततन, अर्तेसुम, सुतने 
(या छुतण ) और दशरत्र (या दशरथ ) शुद्ध आय्य ढंग के हैं । 

वहीं कासियों ( या काश्यों ) का भी राज्य था । हॉल कहते है कि 
इन लोगों की भाषा आय््ये थी । यह लोग देवों को बग-अश कहते थे । 

इनके सबसे बढ़े उपास्य सूथ्य थे। उनकों यह लोग सूथ्य-अश कहते 
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थे। यह 'अश!' प्रथमा विभक्ति के एकबचन का प्रत्यय है। इसका 
संस्कृत रूप सु या अस्‌ है। जैसे राम +छु या राम +अस्‌ या रामः। 

फ्रिजियन लोगो के मुख्य देव बगै-अस और उनकी मुख्य देवी अस्सा 
थी। अस्मा अम्ब का और बग भग का बिगड़ा रूप है। यह बेदिक 
नाम भग यूरोप की भी कई भाषाओं से बग के रूप मे आया है। 

यहाँ पर इतना अवकाश नहीं है कि हम उन सब राष्ट्रों का, जो 

आज से चार-पॉच हज़ार वर्ष पहिले विद्यमान थे, वर्णन करे और 
उनकी संस्कृति की आय्यं संस्कृति से छुलना करें। इतना ही कहना 
पय्योप्त है कि सिश्र की सभ्यता में भी कई बातें आय्य सभ्यत्ता से मिलती 
प्रतीत होती है । पौराणिक काल और उसके बाद तो आय सभ्यता 
सध्य एशिया, चीन, जापान, कम्बोज, स्थाम, जाबवा और लंका चक 
पहुँची । इतना ही नहीं, मध्य और दक्षिणी अमेरिका के खँडहरो को 
देख कर कुछ लोगों को भारतीय संस्क्रति का आभास देख पड़ता है । 
पर यह सब पीछे की चीज़ें है। हम यहाँ आगेतिहासिक काल की 
विवेचना कर रहे है । 

उस समय के राष्ट्रो मे क्रिनीशियन लोगों का उल्लेख ऊपर आ 
चुका है । यह लोग उस समय के व्यापारी तो थे ही, पशु चुरा ले जाना, 
सलुष्यों को पकड़कर या मोल लेकर दूसरे देशों से बेच देना, डाका 
डालना--यह्‌ सब इनके काम थे। पश्चिमों एशिया, उत्तरी अफ्रीका 

तथा दक्षिणी यूरोप के लोग इनसे घबराते थे। समुद्राठन करने मे यह 

लोग उस समय सबसे आगे थे | इनके सुख्य देवो के नाम बल और 

उरेन ( चरुण )--अस थे । बल के सन्द्रि सें भोषण नरमेथ होता था | 

मूर्ति के हाथो के बीच में अप्निकुंड होता था। राष्ट्रीय आपत्तियों के 

समय उसमें सेकड़ो बच्चे डाल दिये जाते थे। युद्ध मे पकड़े हुए शत्रु 
भी जीते जला दिये जाते थे। इनकों अन्तिम बस्ती कार्थेज को कई 
लड़ाइ्यो के बाद, जिनको प्युनिक युछ्ू कहते है, रोम ने नष्ट कर दिया। 

सैकड़ों दोषो के साथ इन प्युनिकों ने (फिनिशियन का ठीक रूप्युप निक 
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या फिशिक ही है) सभ्यता के विकास में बड़ी सहायता दी है। 

भूमध्यसागर के तटवर्तियों ने इन्हीं से जहाज़ चलाना, व्यापार करना, 
गणित, ज्योतिष, और लेखन कला का ज्ञान प्राप्त किया था सप्तसिन्धव 

से इनका जो संबंध प्रतीत होता है उसका अगले अध्याय में स्विस्तर 
वर्णन होगा । 

आ० ३० 



तेईसवां अध्याय 
बैदिक सभ्यता का भारत के बाहर प्रचार 

(क) परण्णि 

इस पुस्तक में हमने इस मतको. स्वीकार नहीं किया है कि आप्य- 
लोग भारत में कहीं बाहर से आये। हमने यह भी नहीं माना है. कि 

वेंदिक आय्ये और यूरोप के निवासी एक ही उपजाति में हैं। फिर भी 
यह बात तो सर्वमान्य है कि आचीन यूरोप की ही नहीं अन्य कई देशों 
की भी प्राचीन संस्क्ृतियों में वैदिक संस्कृति की कालक है । इसके दो ही 
कारण हो सकते हैं | या तो दोनों किसी एक स्रोत से निकली हों. और 
चहां से इन विभिन्न देशों में स्वचत्र रूप से फैली हों और समय पाकर 

विकसित हुई हों. या इनमें से एक प्रमुख हो और दूसरी सब उससे 
निकली हो । मैं इस दूसरे मत को ही मानता हूं। मेरा विश्वास दै कि 
नतो आय्यलोग भुव प्रदेश में रहते थे, न सध्यएशिया में, 
पश्चिमो्तर यूरोप में । उनका घर तो सप्तसिन्धव में ही था। यहीं से 

उनकी संस्क्षति दूर देशों तक गयी । 

परन्तु यदि यह मत ठीक है तो इस संस्कृति के वाहक कौन थे; 

अथात्‌ किन लोगों ने और किस प्रकार इसे भारत के बाहर के देशों में 
फैलाया ? इस संबंध में पहिला नाम जो ध्यान में आता है वहू फिलि- 

शियन्रों (प्युनिको) का है। इतना तो पता चलता है कि इनकी एक 
बस्ती किसी समय अरब के पूर्वीय या ईरान के दक्षिणी भाग में अरब 
सागर के तट पर थी। वहीं से यह लोग घीरे घीरे चारों ओर फैले। 

जैसा कि पिछले अध्याय में दिखलाया गया है इनकी प्रसिद्धि यह थी 

कि यह लोग पद्चु चुराते थे, डाका मारते थे, व्यापार करते थे, निरदेयता 

से हर प्रकार से घन संग्रह करते थे । 
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बेढों मे पणियों का बहुत जगह उल्लेख है। इनका नाम परि था 
परिक व्यापारी के लिये रूढ़ि सा हों गया। कोष के अबछुसार 

वेश्यस्तु व्यवहर्ता, बिट्‌, वाततिक:, पणिको, वरिक 

अर्थात्‌ वैश्य को व्यवद्र्ता, विद, वाचिक, परिक्र और वणिक 
कहते हैं । इसो परिणक्त शब्द से पश्य (विक्री की सामग्री), पर्यवीथिका 
( छोटे बाज़ार या पेठ, ह्वाट )) आपण (बड़ा वाज्ञार) आदि शब्द 
निकले हैं । इत परणिक्रों का जो वर्णन वेदों में आया है. उससे प्रतीत 
होता है कि यह लोग धन कमाने के किसी भी साधन को नहीं छोड़ते थे। 

' ऋकू ६-५१,१४ से सोम से प्रार्थना की गयी है कि वह पणि को नाश 
करे। वहां परिस को अन्ि और बृक-भक्तक और भेड़िया कहा है। इसी 
प्रकार ६-६९ ४१ मे सरस्वती को प्रशंसा में कहा गया है कि उन्होंने 

आचखादाबस परिमू---केवल अपना तपेण करने वाले पशण्ियों का 

बिनाश किया । अपना तर्पण करने वाले' का अर्थ स्वार्थी भी हो सकता 

है और देवो का तपेण न करने वाला, उनकों यज्ञ भाग न देने वाला, 
भी हो सकता है। इस दूसरे अर्थ की पुष्टि में प्रमाण भी मिलते हैं। 

ऋकत ६--२०,४ से कहा है 

शर्तैरपद्नन्यण॒य इन्द्राजदशोणये कवये3र्कतातों 

है इन्द्र, कुत्त से लड़ाई भे डर कर सौ बल के साथ (वड़ी सेना के साथ) 
परि लोग भाग गये | 

इस मंत्र की दूसरों पंक्ति मे महा अछुर सायावी झुष्ण का नास 

आया है | इसका अथ यह निकलता है कि पणि लोग इन्द्र आदि के 

उपासक न थे। ऋग्वेद के १० से मंडल के १०८ वें सूक्त में यह कथा 

आई है कि बल के भद पणि लोग बृहस्पति की गडओ को चुरा ले गये । 
इन्द्र ने सरमा के पता लगाने के लिये भेजा। किसी प्रकार घूमती 
फिरती सरमा वहाँ पहुँची जहां गडएं थीं। उसने पणियों से गउओं को 
छोड़ देने को कद्ा ओर यह ववलाया कि मुमे इन्द्र ने भेजा है। इस पर 
पणियों ने उससे पूछा-- 
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कीहड्डिन्द्र: सरमे काइशीका यस्येदं दूती रसरः पराकात्‌ 

दे सरमा, तुम जिस इन्द्र की दूती वनकर दूर से आयी हो वह इन्द्र कैसा है 
उसकी सेना कितनी है। 

इस से भी यह पता चलता है कि परि। लोग बल के अनुयायी या 
उपासक थे और इन्द्र के विरोधी | परन्तु कभी कभी इनमें कोई मला- 
मानस निकल आता है। ऋक्‌ ६--४६ सें तीन मंत्रों में इबु नाम के 
किसी परि को प्रशंसा की गयो है जिसने भरद्वाज ऋषि को बहुत सा 
दान दिया था| यह कुछ ऐसी अनहोंनी सी बात थी कि इसका विशेष 
रूप से उल्लेख करना आवश्यक समझता गया । 

यह ठीक ठीक नहीं कहा जा सकता कि यह परिण आय्य थेया 

नहीं | सम्भव है अनाय्ये रहे हों या अधिक सम्भावना इसी वात की है 
कि यह लोग आय्ये थे। न तो इनको स्लेच्छादि के नाम से पुकारा गया 
है, न इनकी वेषभूषा या भाषा का कोई प्रथक वर्णन है। ऐसा देख 
पड़ता है कि ये आध्यों में बरावर घूमते थे, व्यापार करते थे, व्याज पर 
रुपया देते थे । पर॑तु इन्द्र के नहीं वल के उपासक थे,रेवपूजक नहीं अ धुर- 
पूजक थे । ऐसा भी कुछ अनुमान होता है कवि इनकी बल्तियां सप्तसिन्धव 

के पूर्वी छोर पर कहीं थी | वही यह लोग पशुओं को उठा ले जाते रहे 
होंगे, वहीं से व्यापार करने निकलते रहे होंगे । सरभा से पणियों ने 
कहा है कि तुम् दू' से आयो हो, अतः जहां वह रहते थे वह जगह 
आर्य्यों को मुख्य बस्तियों से कछ दूर रही होगी । जिस इबु ने भरह्यज 
को दान दिया था, उसके लिये कहा है. कि वह उच्च स्थान पर अधिष्ठित 
हुआ, कक्षोत गाह्नचः, गंगा के ऊँचे किनारे को भांति । यहां सिन्धु या 
सरस्तो के कछारों का नाम न लेकर गंगा के कछार का जो नाम लिया 

गया है उससे यह संकेत निकलता है कि मरह्गाज से इबु से कहीं गंगा 
के आस पास सेंट हुई होगी और भरद्वाज ने उसको गंगा के कछार से 
जो पास में ही था उपमा दी होगी। इबु का घर, और अनुमानतः दूसरे 

पणियों को बस्ती, भी वहीं रही होगी, नहीं तो वह विपुल दान देने के 



( २३४३७ ) 

लिये धन कहां से लावा । परि व्यापारी तो थे ही, पूर्वीय समुद्र के 

किनारे इनको बस्तियां रही होंगी । 

पणियों का कया हुआ, इसका कोइ स्पष्ट ऐतिहासिक श्रमाण तो 

नहीं मिलता परन्तु अनुमान करने के लिये तो सामग्री है। पणियों में से 

बहुत से तो साधारण आय्ये समाज में क्रशः मिल गये होगे । इन्होंने 

अपनी आसुरी उपासना का परित्याग करके वेद्कि और तत्पश्चात्‌ 

पौराणिक उपासना को अपनाया होगा । इनके वंशज ही आज हमारे 

समाज में विभिन्न पंक्तियों के वेश्यों, बणिको, बनियों, बोहरों के रूप से 

विद्यमान है 

कुछ परियों ने समुद्र के दुक्तिणी ओर पश्चिमी तटों पर सी वस्तियाँ 
बसायी होंगी । सप्तसिन्वव का व्यापारी माल इधर लाने और इधर का 

माल वहां ले जाने में इससे सुगमता होती होगी । जब वीच का समुद्र 

सूख गया तो उनका सप्तसिन्धव से सम्बन्ध विच्छिन्न हो गया द्ोगा । 

आश्य सम्यता जेसी यह अपने साथ लाये थे वह तो रह गयी पर अब 
मूल स्रोत से प्थकू पड़ जाने से इनके विकास की धारा स्वतंत्र हो गयी । 
इस राजपुताना समुद्र के दक्षिणी या पश्चिमी तट पर इनको वह द्रविड़ 

लोग मिले होंगे जो यहां पहिले से वसे थे । उनके साथ मिलकर राष्ट्र मे 

भी संकरता आयी होगी और संस्कृति में भी। फिर भी अधिक उन्नत 
होने के कारण पशियों ने न तो अपना नाम छोड़ा न उपासना पद्धति । 

कुछ संसिश्रण हुआ होगा परन्तु इन्होंने उन लोगो का उपकार ही किया 
होगा जिनके साथ इनका सन्पक्क हुआ होगा । 

अब दास इनको उन फिनिशियनों से सिलाते हैं. जिन्होंने सभ्यता 
की ज्योति पश्चिसी एशिया से लेकर पश्चिमोत्तर यूरोप तक जगायी 
थी । परिक, प्युनिक, फिनिक नास एक दूसरे से बिलकुल ही मिलते हैं । 
स्वभाव सें भी समता देख पड़ती है | चही समुद्र याज्रा का प्रेस, वही घन 
का लोभ, वही निमसता- सेड़ियापन; वहाँ छुटेरापन, वही पशु चुराने की 

-_ अबृत्ति । दोनों ही सभ्य थे। दोनों ही वल आदि असुरों के उपासक थे। 
वल को मूर्ति के सामने जो नरमेघ होता था वह प्युनिक धर्म्म मे दूसरों 



्क, 

( र३८ ) 

के सम्पर्क से आया होगा पर यह भी याद रखना चाहिये कि किसी समय 
आय्यों में भी नरमेध होता था। धीरे धीरे यह प्रथा उठ गयी । शतपथ 
ब्राह्मण में यह बात इस अ्रकार चतलायी गयी है कि आदि में बलि के 

लिये पुरुष (या इंश्वर) मनुष्य के शरीर में गया परन्तु तन्नारोचत-वह्‌ 

उसको अच्छा नहीं लगा। फिर बह गरऊ के शरीर में गया । वह भी 

अच्छा नहीं लगा | इसके बाद घोड़े फिर भेड़ वकरी के शरीरों को 
छोड़ा । अन्त में उसने ओषधियों में अ्रवेश किया । यह उसे अच्छा 

लगा । इस छोटे से आख्यान में उन सेकड़ो या हज़ारों वर्षों का इतिहास 
बन्द है जिनमें नरमेघ से आय्य याजक फल, फूल, पत्तियों की बलि या 
हबि तक पहुँचे | परिकों में यह पुरानी प्रथा प्रचलित रह गयी हो तो 
कोई आश्चय्य नहीं है। इसी प्रकार बल ओर इन्द्र की लड़ाई की कथा 
की स्मृति तो इनमें रही होगी पर यह लोग बलोपासक रह गये। 

इन बातों को मिलाने से यह अनुमान होता है कि परि ही प्युनिक 
हो गये | सप्तसिन्धव से चलकर इन्होंने तत्कालीन पश्चिमी तट पर अपनी 

बस्तियों बसायीं होंगी, फिर वहां से इनक उपनिवेश इसन के दक्षिणी 
और अरब के पूर्वीय क्रिनारे पर वंसे होगे | यह स्वयं अपने इतिहास 

को दस हज़ार वर्ष पुराना बताते थे। इसमें अतिशयोक्ति होगी, क्योंकि 
इसका आधार जनस्मृति ही थी परन्तु यदि इनका आदिस्थान कही 

सप्तसिन्धव में था वो इसक़ ओर शाम पहुँचने में लंवा समय लगना 
आश्चर्य्य की बात नहीं है। यदि यह अनुमान सत्य है तो समुद्र तट के 

निवासियों से दी नहीं, धरन्‌ उन खब राष्ट्रों में जिनके साथ इनका 

व्यापारादि के ढारा सम्पर्क हुआ होगा पणियों ने आसय्ये संस्कृति 
फेलायी होगी । इनकी संस्कृति झुद्ध आय्य संस्क्रति का बिगड़ा हुआ 
रूप तो पहिले ही थी, सप्तसिन्धव से दूर पड़ जाने पर और भी विकृत 
हो गयी होगी परन्तु इतने पर भी उसने इन देशों पर आय्य सम्यवा 

की असन्द्ग्ध छाप डाल दी । 



चीबीसवां अध्याय 
बैदिक सम्यता का भारत के बाहर प्रचार 

(ख ) दस्यु और दास 

वेदो में दस्युओं ओर दासों का बहुत जिक्र आता है | इनको कृष्णु- 
योनि, काले रंग का, कहा गया है । बेदिक आयस्यों से इनकी बराबर 

लड़ाई रहती थी । 

लड्डिया विश आायवध्तिक्रीससमना जहतीमोंजनानि 

( ऋक ७--०५, ३ ) 

हे अग्नि, तम्हारे डर से काले रग वाले अपने भोजनों को छोड़ कर 
भाग गये | 

यह काले कौन थे, इसका परिचय इसी से तीन मंत्र आये 
मिलता है। 

त्व॑ दस्यूँ रोकसो भ्रग्न आज उर ज्योतिर्जनयक्ञायाय 

( ऋकू ७--५, ६ ) 

हे अग्नि, तुमने आरय्य के लिये अधिक तेज उत्पन्न करके दस्युओं को 
( उनके ) स्थान से निकाल दिया | 

ऋक्‌ ४--१६& १३ में इन्द्र को याद दिलाया गया है किः-- 
पन्चाशत्क्ृष्णनिदप:सहसात | 

तुमने पचास हजार कालों को मारा | 

ऋक्‌ १--१०१;१ से इन्द्र को प्रशंसा में कहा गया है : 
यः हृप्णायर्भा निरहन्नुजिश्वना 

जिन्होंने ऋजिश्वान्‌ राजा के साथ मिल कर कृष्ण की जस्नरियो को सार 
डाला ( ताकि उनके सन्‍्तान न हो । ) 

यह ऋष्ण एक बलवान दस्यु या असुर था, जिसके साथ दस हज़ार 

सिपाही थे । 



( २४० ) 

अब ग्रश्न होता है कि यह काले दास और दृष्यु कौन थे। 
पाश्चात्य , विद्वानों का यह मत है कि यह लोग इस अ्रदेश के आदिम 
निवासी थे जिनसे आक्रमणकारी आर्य्यो' की मुठभेड़ हुईं! यह बात 
असम्भव नहीं है । आय्य लोग सप्तसिंघव में ही रहते रहे फिर भी यह 
हो सकता है कि उसके कुछ भागों में अनाय्ये दास और दस्यु भी बसते 
हों। परन्तु जैसा कि स्योर और रॉथ ने लिखा है दस्यु शब्द का प्रयोग 
अनाय्यों के लिये स्यात्‌ ही हुआ प्रतीत होता दै और द॒स्युओं के जितने 
नाम दिये हैं वह सब आय्ये व्युत्पत्ति वाले हैं । इससे ऐसा अहुमान हो 
सकता है कि यह लोग भी आर्य्य थे परन्तु दूसरे आय्यों की भाँति 
नगरों और गाँवों में बस कर खेतीबारी और व्यापार न करके जंगलों 
पहाड़ों में फिरते'ये और शिकार तथा छूट मार से पेट भरते थे। यह 
वह आशय थे जो अभी आधे असम्य थे । यदि त्रेता काल में किष्किन्धा- 
निवासी बन्दर और भाद्द्‌ कहला सकते थे तो दस्युओं का काला कहा 
जाना भी विशेष आश्चर्य की बाव नहीं है। इनकी काली करतूतों ने 
इनको यह उपाधि दिलायी होगी । यह भी हो सकता है कि जंगल ज॑गल 
घूमते रहने के कारण इनका रंग कुछ सांवला पड़ गया हो । 

इस अनुमान की पुष्टि में कई प्रमाण मिलते हैं । दास को आये से 
पहिचानना कुछ कठिन पड़ता होगा । इस लिये इन्द्र कहते हैं:-- 

अयमेमि वचाकशहद्विपिन्वन्दासमार्यम 

यह मैं आ रहा हूँ देखता हुआ, दास और आये को चुनता हुआ । 

ऋक १०--४९ सें इन्द्र ने आत्मस्तुति की है। वहाँ अपने किये हुए 

और कामों के साथ उन्होंने यह भी गिनाया है: 

न यो रर आर्य्यच्ामदस्यवे 

मैं वह हूँ जिसने दस्यु को आर्य नाम नहीं दिया। 

दृध्यु को आय्य कहने का प्रसंग तो तभी आ सकता था जब 

उसकी आक्षति आय्यों से मिलती ज्ुलती रही हो | 



( २४१ ) 

दास और दस्यु सम्भवतः एक ही समूह के दो नाम हैं | कई जरंह 
इनका एक ही साथ प्रयोग है, जैसे | 

अतर्गा दब्युर॒ति नो अमन्तुरन्यत्रतो अयावुपः । 

ल॑ तस्यामित्रहन्व॒धदलिस्यदस्भय ॥ 

(ऋक १०--२२, ८ ) 

दस्यु अकर्मा, हमारा अपमान करने वाला, अन्यत्रत, अमानुष है। हे 
शन्रुहन्ता इन्द्र, ठम उसका वध करने वाले हो, दास का भेदन करो | 

सम्भवततः अकर्ा और अन्यत्रत का यह तात्पय्य है कि यह लोग 
दूसरे आर्य्यो" की भाँति यज्ञयागादिं नही करते थे और अमानुष का 
अर्थ यह होगा कि यह दूसरे लोगों से अलग रहते थे। इनको अमानुष 

मानने का प्रधान कारण इनका बेदिक उपासना सार्ग से दूर पड़ जाना 
था, इसका संकेत इस मंत्र से मिलता है। 

न ते त इन्द्राम्य स्नहजायक्तासों अवह्मता बदसन | 

( अग्क ५-३३, झर्‌ ) 

हे इन्द्र, जो लोग हमसे अलग हो गये और ब्रह्म अर्थात्‌ बेंदिक कर्म से 
दूर गये वह तुम्दारे नहीं हैं । 

इसका एक और प्रमाण देना पर्य्याप्त होंगा। यहु और तुबंश क्षत्रिय- 
बर्गीय थे | यह कहीं समुद्र के पार जाकर बस गये थे | वहाँ यह लोग 

संस्कारो से च्युत हो गये थे । फिर इन्द्र इनको वहां से लाये और लाकर 
पवित्र किया | इनकी कथा विशेष रूप से ऋक्‌ ४ - ३०, १७, ऋक्‌ १-- 
५४, ६ और ऋक्‌ १०--६२, १० मे मिलती है, यों उल्लेख तो कई जगह 
आता है। ऋक्‌ १०--४९,८ से इनको अपना विशेष कृपापात्र बतलाया 
है परन्तु डल्लेख्य बात यह है कि संस्कारच्युत होने के कारण ऋक्‌ 
१०--६२, १० से इनको स्पष्ट शब्दों मे दासा? कहा गया है । 

इन सब बातों से यह अनुमान द्ोता है कि दास और, दस्यु अधे- 
सभ्य आय्ये थे। इनकी दो ही गति हो सकती थी। इनमे से कुछ तो 

धीरे धीरे गांवों ओर नगरो में बस गये होंगे ओर समाज के स्थायी अंग 
बन गये होगे । सम्भबतः यही लोग पीछे से शुद्रो में परिगणित हुए 

आ० ३१ 
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होंगें। शूद्रों के ज्ञाम के आगे स्थ॒तिकारों ने “दास! अछ जोड़ने की जो 
व्यवस्था की है सम्भवतः उसका मूल यही है। परन्तु कु दस्यु सप्त- 

सिन्धव छोड़ कर चले गये होंगे । उनमें कुछ तो समुद्र सूखने पर दक्तिण 
की ओर गये होगे और वहाँ के द्रबिद् निवासियों से मिल गये होंगे, 
कुछ पश्चिम और उत्तर की ओर निऋल गये होंगे। भण्डारकर ने 
“ली हिस्टरी आब दि डेकन! (दक्षिण का प्राचीन इतिहास) में लिखा है 
'ेतरेय त्राद्यण में दिखलाया गया है कि विश्वामित्र मे अपने पचास 

लड़कों की सनन्‍्तति को यह शाप दे दिया कि वह आय्य बत्तियों के छोरों 
(सीमाओ) पर रहें | कद्दा जाता है कि यही आन्ध्र, पुण्द्र, शबर, पुलिन्द, 
और मुत्तिम हुए । दस्युओं में एक बड़ा भाग विश्वामित्र की सनन्‍्तति 
था । हरिवंश में कहा है हि वशिष्ठ के कहने से राजा सगर ने शक, 
यबन, काम्त्रोंज, पारद, पहढव, कोलि, सपे, महीशक, दवे, चोल और 
केषल चन्नियों का वेद पढ़ने और यज्ञ करने का अधिकार छीन लिया 
ओर उनको देश के बाहर निकाल दिया। कुछ इसी प्रकार की बाव 

मनुस्यृति के दशम अध्याय में दी हुई है :-- 

शनकेस्तु क्रियालोपादिमाः कऋत्रिय जातव: | 

पृयल्लल॑ गता लोके वाब्बणादर्शनेनच ॥ (2३) 

पोणडकाश्चोड्द्रविदा: काम्वोजा यवना शका: । 
पारदा। पहवाश्चीना। किराता दरदाः सशा: (9४) 

मुखबाहुरुपलानां या लोके जातयों बहिः | 
सलेच्छवाचश्चायवाचः सर्वे ते दस्यवः स्मृता: (४५) 

यद्द क्षत्रिय जातियां ( जिनके नाम आगे दिये जायगे ) क्रिया लोप से 
(यज्ञ यागादि क्रिया छोड़ देने से) तथा ब्राह्मणों के अदर्शन से घीरे धीरे इषलत्व' 

को प्रास हो गयीं ( इषल - शूद्ध ) ॥ पौण्ड, चौड़, द्रविड़, काम्बोज, यवन, 
शक, पारद, पहव, चीन, किरात, दरद और खश ॥ ब्राह्मणादि चादव॑ण से जो 
जातिया बाहर हैं वह चाहे म्लेच्छु भाषा बोलती हों चाददे आय भाषा बोलती 

दों, उनको दस्यु कहते हैं | 

इन अवतरणों में दो तीन बातें विचारणीय हैं । जिन संस्कारपतित 
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जातियों के नाम गिनाये गये हैं उनमें कुछ तो दक्षिण भारत की रहने 

बाली हैं जैछे पौरद (या पुणद 9» चोल (या चौह ) और केरल, 
कुछ भारत के पश्चिमोत्तर फिनारे या उससे भी पार की रहनेवाली हैं 
जैसे पारद, पहच ओर शक्र | यवन तो सबसे दूर के हैं क्योंकि यह नाम 
यूतानियों का है, जो अपने को आयोनिश्वन कहते थे। दूसरी बात यह है 

कि यह स्पष्ट द्वी कहा है कि दस्युओ में आय्यमापाभाषी भी परिगशितत 

थे। यह वात भी निऊलती है कि यह लोग आ्य वबस्तियों से दूर पड़ 
गये थे | यदि ऐसा न होता तो चाहे यह स्वयं क्रियालोप कर देते परन्तु 

आह्यणादर्शन! न होने पाता । 

इन सत्र वातों को एकत्र करके ऐसा अछुमान होता है कि जो 
दस्यु शने: शने: दस्युवा छोड़ कर उ्यवत्यथित समाज मे शुद्वादि निम्न 
कोटियों में नही आ गये वह या तो लड़ कर निकाल दिये गये या स्वतः 
देश छोड़ कर चले गये । उनमें कुद्ध तो दक्षिण गये और वहां के 
नित्राप्तियों से मित् कर संरूए संघ्कृतियों की स्रष्टि मे योगदान दिया। 

बहुत सम्भव है कि सुमेर-मददेजोदरों की सभ्यता क्लिसो ऐसे ही संमि- 
श्रणु का परिणाम हो | दूसरे वरावर परिचम की ओर बढ़ते गये । जो 
जितना ही पश्चिम अर्थात्‌ सप्तसिन्धत्र से दूर होता गया बहू उतना 

ही अपनी पुरानी स्मतियों को भुलाता गया | कुछ लोग अनुकूल परि- 

ए्थिति पाकर इराक में ही रुक गये । यहाँ उन्होंने एतद्देशीय सेमेटिक 
चिधासियों से थोड़ा या बहुत मिलकर सितज्नी आदि राज्यों को नोव 
डाली । जो लोग ओर पश्चिम बड़ते गये उनके वंशज यूराप पहुँचे । 
सव एक साथ तो आये नहीं, एक के बाद दूसरा भवाहू आया। पहिले 
आये हुए पश्चिम की ओर ह॒टते गये । जो सबसे पोछे आये वह यूनान 

आदि पूर्वीय देशों मे बसे । उन दिनों यूरोप निर्जेन नही था । इन आय्यों 
के पहिले भी दूसरी उपजातियो के मनुष्य रहते थे। यह आय्ये उनके 

साथ मिल गये | इसी मेल से आज के यूरोपियनों का जन्म हुआ। 
यह आय स्वयं सी आधे जंगली थे पर तत्कालीन यूरोपियनों की 

अपेक्षा इनक्री संध्कृति फिर भी ऊँची थी | इसी लिये इनकी बोलियाँ 
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प्रधान हो गयीं और संमिश्रण होने पर भी भांपा की रूपरेखा बहुत 
कुछ आय्ये साषा के ढंग की रह गयी । इसी श्रकार जातीय अलुभुति 
तथा उपासना में भी आचीन स्मृतियां रह गयीं। जो लोग पीछे आये 

तथा अपेक्षया अनुकूल प्रदेशों में बस कर अपनी संस्कृति का विकास 
जहदी कर पाये उनमें पुरानी भाषा और संस्कृति की मालक अधिक 
मिलना स्वसाविक है। यही कारण है कि यूनान और रोस की भाषाओं 
का संस्कृत से बहुत साम्य है और उनकी अलुश्नुतियों में बहुत से वेदिक 
संस्मरण मिलते हैं । यदि यह अनुमान ठीक है तो स्वदेश में गर्हित 
दस्युओं ने सप्तसिन्धव के बाहर आय्य सभ्यता के प्रचार का काम 
किया | इसके अतिरिक्त भारत छोड़ने पर ईरानी आप्यों का भी अपनी 
इतस्तत:ः लंबी यात्राओं में बहुत सी अनाय्य॑ जातियों से सम्पक हुआ 

होगा जिनको उन्होंने आय संस्कृति दी होगी । 

इससे एक वात और भी सममक में आती है। आचीन आयस्यों में 
बल आदि असझुरों के मारे जाने की भी कथा चली आती थी, वरुण, 
सूथ्य, भग, यौष्पति, नासत्य, अप्नि, विष्णु, रुद्र आदि देवों की भी 
उपासना होती थी। जो आध्य पूर्ण सभ्य होकर बस्तियों मे रहे उनके 
धाम्मिक विचारों ने तो दो सुख्य रूप धारण किये। एक रूप बह है 
जो इरान में पनपा, दूसरा भारत में औढ़ हुआ। पर जो ट्ुकड़ियाँ कि 
मूल देश से दूर पड़ गयी थीं और सभ्य आय्यों की विचारधाराओं में 
निष्णात न हो सकीं उनके पास पुरानी कथाएँ और पुराने संस्मरण 
विक्वत रूप में रह गये । ईरान में सूज्य और अग्नि ईश्वर के सर्वोपरि 
प्रतीक हो गये, भारत में इन्द्र ने देवराज का स्थान श्राप्त किया जो 
हजारों वर्ष पीछे भी अब तक चला आता है यद्यपि अब भारत में 
शिव, विष्णु और शक्ति की उपासना अधान है. । वेदों में. जो विनायक 
विघ्रकतों और शमन के योग्य समझे जाते थे वह आज घर घर पुज 
रहे हैं । पर भारत और इरान के बाहर यह सब विकास न पहुँचा। 
कहीं भग की उपासना होती रही, कहीं चासत्य की, कहीं वरुण की, 

'कहीं चौष्पति की, यहाँ तक कि किसी किसी जगह वल भी पुजने लगा । 
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भाषा के विषय में भी में यह नहीं कह सकता कि जो भाषाएँ यह 
लोग ले गये वह लौकिक या बेदिक संस्कृत थी। वह उस मूल 
भाषा की दी विभिन्न शाखाएं रद्दी होगी जिसकी एक शाखा ज़ेन्द 
और दूसरी संस्कृत हुई । 



पचीसवां अध्याय 

उपसंहार 

अब यह पुस्तक समाप्त हुईं। मेरी सफलता असफलता का निर्णय 
तो विद्वन्मंडली करेगी पर मेरा प्रयत्न यद्दी था कि इस विषय से संबंध 

रखनेवाली जो कुछ सामग्री प्राप्य है उसका अनुशीलन किया जाय और 
सभी सतों का यथान्याय प्रतिपादन करके ही अपने मत की पुष्टि की 
जाय । जिसे में अपना मत कहता हूँ वह इस देश का परम प्राचीन सत 
है। हम लोग बराबर यहो मानते आये हैं कि आय्ये लोग भारत में 
कहीं बाहर से नहीं आये, यही देश उनका आदि निव्रास है। इस पुस्तक 

को पढ़ने से यह सिद्ध होगा कि अब तक जो कुछ अनुसन्धान हुआ है 
उसमें ऐसी कोई बात नहीं है जो हमको मतपरिवर्तेन के लिये बाध्य 
करे। भारत ही आय्य संस्कृति के विकास का क्षेत्र है, यहीं उस संस्कृति 
का उदय हुआ ऐसा विश्वास इस पुनोत देश के प्रति हमारी श्रद्धा 
को और भी बढ़ा देता है। मेरी यह अगिलाषा है क्रि हममें यह श्रद्धा 
प्रबु्ध और अइद्ध हो और हम सच्चे अ्थों में आय्य कहलाने के अधि- 
कारी हों | 

इति शम्‌ 



परिशिष्ट (क) 
ब्रात्य 

दासों और दस्युओ का विचार करते समय ब्रात्यों की ओर भी 
ध्यान जाता है. | इनका भी वेदों में बहुत जिक्र है। सामान्यतः तो इस 
शब्द का वही अर्थ जिया जाता है जो मनुस्मति के दूसरे अध्याय के 

३९वें श्लोक में दिया है : 
अतऊध्ब त्रयोउप्येते यथाकालमसस्कृताः | 

चावित्रीपतिता आत्या मवन्त्याय॑वियाहिताः ॥ 

ब्राह्मण का उपनयन संध्कार सोलह, ज्ञत्रिय का बाईंस और 
बेश्य का चौत्रीस वर्ष तक हो ही जाना चादिये। यदि यह बय बीत 
जाय तो यह तोनों ब्ात्य हो जाते हैं और आया में गहित गिने जाते 
हैं। इनके साथ किसी प्रकार का संसर्ग रखना मना है। परन्तु कई ऐसे 

आयशिचत्तों का भी विधान है. जिनसे ब्ात्य फिर शुद्ध हो सकता है। 
इनको ब्रात्यट्रोम कहते है । 

पर इस शब्द के छुद और भी अथ होते हैँं। वाचस्पत्य कोष से 
कहा है कि ब्रात्य बह है. जो ब्राताव्‌ समूहाचच्यवति--समूह से गिर जाता 
है। रासाश्रमी के अठुसार शरीरायासजीवीव्याधादित्रातः | सहवयद्वा 
ब्रातव्हति--व्याधा आदि शरीर श्रम से जीविका चलाने वाले को ब्रात 

कहते हैं। जो उसके ऐसा हो बह ब्ात्य है । अथवा ब्रात्य वह है जो ब्रात 
अथोत्‌ नियमन के योग्य है, दवा कर रखने के योग्य है। 

इन सच व्याब्याओं के अनुसार ब्रात्य एक व्यक्ति हुआ। जिस 
किसी का समय से संस्कार नहीं हुआ या जो कोई व्याधा आदि के भांति 
रहने लगा वह ब्रात्य हुआ। परन्तु ऐसा प्रतीत होता है. कि इस शब्द्‌ 
का व्यवहार छुछ अन्य अर्थों में भी होता था। ब्ात्य कुछ व्यक्तियों 

को भी कहते हों परन्तु ब्ात्यों के समूह भी होते थे | अथवबेद के १५वें 
काण्ड से ब्रात्य महिमा है। पदिला संत्र है: 



( ६४८ ) 

ब्रात्य आतीदीयमान एव से अपापति समेश्यत्‌ 

आ्त्य घूम रहा था। उसने प्रजापति को प्रेरित किया | 

फिर इसके आगे ब्रात्य से ही सारे जगत्‌ की सृष्टि बतलायी गयी 

है । ब्रात्य आदाणादि से ही नहीं सारे देवों से ऊँचा और पूज्य कहा 
गया है। बीच बीच में यह भी कद्य गया है: करीतिश्व यशश्चपुरः- 
सरावेन॑ क्ीतियच्छत्या यशों गच्छाति य एवं वेद--जों ऐसा जानता वह 

कीर्ति और यश को आप्त होता है। काण्ड के अंतिम मंत्र का अन्तिम 

पद्‌ है नमोत्रात्याय | इस कार्ड का ठीक ठीक अ« सममने में लोग 
असमथ रहे हैं। बहुधा पाश्चात्य विद्वानों ने यद्द मान लिया है कि 
यह निरर्थक अनर्गल प्रलाप है। सायण ने अपने भाष्य में कहा है: 

न पुनरेतत्‌ सर्व्रात्यपरं प्रतिपादनम अपित कंचिद्विद्तम॑ महाधिकार 

पुण्यशील॑ विश्वरसंमान्य॑ कर्मपरजलिणैविद्विएं त्रात्यमनुलक््ययचनमिति 

मन्तव्यम | 

यह सब व्ात्यों के लिये प्रतिपादन नहीं दे वरन्‌ क्रिसी परम विद्यान्‌ महा- 
घिकारी पुण्यशील विश्वसंमान्य आत्य को लक्षित करके कह्दा गया है जिससे 
वैदिक यशयागादि कम्म करने वाले ब्राह्मण विद्वेष करते रहे होंगे। 

जमनी के व्युविंगेन विद्यापीठ के डा० द्वावर ने इस विषय का 
गहिरा अध्ययन किया है । उनका एक लेख हिन्दी सादित्य सम्मेलन 
द्वारा श्रकाशित सारठीय अनुशीलन में छपा है । उसमें वह कहते हैं. कि 
ब्रात्य शब्द त्रात से निकला है । त्रात का अथे है ब्रत में दीक्षित । ब्रात्य 
लोग आर्य थे परन्तु प्रचलित यज्ञयागप्रधान बेदिक धम्म को नहीं 
मानते थे। यद्द एक प्रकार के साधु या सन्‍्यासी होते थे । एक विशेष 
प्रकार की वेष भूषा धारण किये घूमा करते थे। इनके उपास्य रुद्र थे | 
उपासना की विधि येगाभ्यास-मूलक थी और उसके साथ अपना 
प्रथक्‌ ज्ञान काएड भी था । हावर के अनुसार अथबेबेद में ब्रात्य रूप से 
उस महात्रात्य महादेव रुद्र की ही महिमा गायी गयी है | उनका कहना 

है कि जो दाशंनिक विचार पीछे से सांख्य योग के रूप में विस्तृत हुए 



( २४५ ) 

उनका मूल खोत ब्रात्यों का उपासना तथा ज्ञान काण्ड था और , त्रात्य॑ 

सम्प्रदाय द्वी परवर्ती काल के साधु सन्यासियों का पूर्व रूप था । 

नगेन्द्र नाथ घोष ने इृण्डोआर्य्यन लिटरेचर ऐश कल्चर में ब्रात्यों 
के सावन्ध में एक दूसरा ही सत प्रतिपादित किया है। उनका कहना है 
है कि जिन दिनों आय्यों ने भारत पर आक्रमण किया--यह बात उन्तके 

अनुसार आज से ३०००-३४०० बे पूवे की है--उन दिनों पूर्वीय भारत 
में कई प्रबल अनाय्य राज्य थे। आय्यों की छोटी छोटी वस्तियां चारों 
ओर शत्रुओं से घिरी थी। उनका इनसे तो लड़ना पड़ता ही था, 
आपस में भी तकरार मची रहती थी । ऐसी दशा में रक्षा का एक मात्र 

उपाय थद्दी था कि अनाय्याँ को अपने में मिलाकर अपनी जनसंख्या 

बढ़ायी जाय | जो अनाय्ये इस प्रकार मिलाये जाते थे वह ज्रात्य कहलाते 

थे और जिन प्रक्रियाओं के अनुसार उनकी शुद्धि होती थी उनको आत्य- 
छोम कहते थे। इस प्रकार एक दो नहीं सैकड़ों त्रात्य एक साथ आशय 
बना लिये जाते थे । 

इस जगह इतना ही कहा जा सकता है कि यह मत बिल्कुल नये 

ढंग का है। अभी तक तो यही माना जाता रहा है कि जरासन्ध आदि 
के साम्राज्य वेदिक काल से बहुत पाछे के थे परन्तु घोष महोदय उनको 
वेदिक युग के समकालीन बताते हैं | दूसरी नयी वात यह है. कि यह 
पूर्वीय नरेश अनाय्य थे और तीसरी नयी वात यह है कि वेद्क 
आरय्यों को रक्तशुद्धि का छुछ भी खियाल न था, उल्टे वह घड़ाधड़ 
अनाय्यों को अपने समाज में मिला लेते थे । सम्भव है यह अनुसन्धान 

ही ठीक दो पर अभी इसको प्रामाणिक नहीं साना जा सकता । 

एक तीसरा मत यह है कि ब्रात्य शब्द उन आर्य्यों के लिये आता 
था जिनके लिये व्यवस्थित समाज से स्थान नहीं था। यह लोग इधर 
उधर घूमा करते थे और अवसर पाकर छट पाठ करते थे; आग लगाते 
थे, लोगों को विष दे दिया करते थे । अभी न तो यह गावो मे कोई 
व्यवसाय करते थे न नगरों में । यदि इनकी कोई जीविका भी थी तो 
व्याघा की, जिसका संबंध जंगलों से है। इन बातों को देखकर ऐसा 

झऔ० ३५ 



( २७० ) 

, अनुमान होता है कि ब्रात्यों के समूहों की गणना भी स्वात्‌ दस्युओं में 

होती रही होगी । भेद इतना प्रतीत होता है कि दस्युओं की अपेत्ता यह 
लोग सभ्य आययों के अधिक सन्निकट थे। यदि अन्य दस्युओं की 
भांति ब्रात्यों के मुंड भी भारत से बाहर गये तो यह लोग आये 
संस्कृति को दूसरों की अपेक्षा अधिक शुद्ध रूप सें ले गये होंगे। 



परिशिष्ट (ख) 
श्री चोकलिड्रम्‌ पिल्‍्ले का मत 

हमने पुस्तक मे उन्हीं मतों की आलोचना की है जो लब्धख्याति 

हो चुके हैं और जिनके मानने वाले की संख्या भी पर्याप्त है। पर इन 
आलोच्य मतों के सिचाय सी कई ऐसे मत हैं. जो आगे चलकर महत्त्व 
लासम कर सकते हैं। उदाहरण के लिये अभी पाँच वर्ष हुए श्री वी० 
चोकलिज्नम पिल्‍्ले ने “दि ओरिजिव आव दि इण्डो-यूरोपियन रेसेज 
ऐण्ड पीपुल्स” नामक बृहत्‌ भंथ लिखा है.। उनका कहना है. कि जिनको 
यूरोपियन विद्वान्‌ इण्डो-यूरोपियन नाम से पुकार कर एक उपजाति 
मानते रहे हैं वह लोग वस्तुतः दो उपजातियों के हैं. जिनके नाम सुरन 
और वेलन थे। यह लोग आज से लगभग ९०,००० बे पहिले उस 
महाद्वीप में रहते थे जो किसी समय पूर्वी अफ्रीका से लेकर मलय तक 
उस जगह था जहाँ आज भारत महासागर है। भूगर्भवेत्ता इसे गोंड- 
वाना सहाद्वीप कहते हैं। यहाँ छुरनों ओर वेलनों में बहुत दिनों तक 
घोर युद्ध हुआ। लगभग ७,५०० वर्ष हुए गोंडवाना समुद्र के गर्भ में 
चला गया । विवश होकर दोनों उसे छोड़कर भारत की ओर सागे। 

पहिले छुरन आये पर वह यहाँ ठहरे नहीं। जल्दी ही भारत के बाहर 
जाकर यूरोपियन रूस मे जा बसे । उनके पीछे पीछे वेलन थे। वह 
भी रूस पहुँचे पर उनकी एक शाखा भारत में रह गयी और धीरे धीरे 
चारों ओर फैली । यही लोग भारतीय द्वविड़ों के पूवेज थे। रूस पहुँच 
कर दोनों उपजातियों में फिर लड़ाई छिड़ी और २,००० वर्ष तक होती 
रही | सुरन वेलनों के सामने ठहर न सके। बह घबराकर चारों ओर 
यूरोप और एशिया में छिटक गये पर जहाँ जहाँ वह गये वेलनो ने 
उसका पीछा किया । इस संघर्ष काल में दोनो के रहनसहन, विचार, 

भाषा आदि सें, जो प्रारम्भ में सर्वेथा सिन्न थीं, सम्मिश्रण हो गया। 



( रणएर ) 

बेलनों के बंशजों में केल्ट, व्यूटन, लेट और वेण्ड तथा सुरनों के वंशजों 
में लैटिन, यूनानी, ईरानी और आय्य ( भारतीय ) हैं | सुरन उपजाति 
वेलन से तो हीन थी ही उसकी आय शाखा तो सबसे निकृष्ट थी। यह 
दैवदुविपाक है. कि उसका नाम असवशात्‌ इतने गौरव से लिया जाता 
है| इस मत के अनुसार आये लोग पहिले तो गोंडवाना महाद्वीप के 
डूबने पर भारत के सार्ग से रूस गये और फिर वेलनों के सामने भाग- 
कर रूस से भारत आये | 

बहुत ही भोटे शब्दों में यह कह सकते हैं कि छुरनों की भाषा 
संस्कृत से और वेलनों की मद्रास की तमित् से मिलती रही होगी । यह 
सत अभी नया है पर इसकी पुष्टि में कुछ अमाणों का संग्रह किया जा 
रहा है। ऐसी बात नहीं है कि निराधार कहपना कह कर इसकी उपेक्षा 
की जाय। 



परिशिष्ठ (ग) 

वेदों का निमोशुकाल 

मै पहिले भी लिख चुका हूँ कि आस्तिक हिन्दू वेदों को अपोरुषेय, 
अथच नित्य, सानता है। उसके लिये वेदों के निर्माणकाल का प्रश्न 
निरथ्थक है । वह ऐसा सानता है कि भिन्न मिन्न समयों पर कुछ तपो- 

धनो के अन्तःकरण मे समाधि की दशा से मंत्र प्रकट हुए। इन लोगों 
को ऋषि कहते हैं | ऋषि की व्याख्या है मंत्रद्रष्टा । जिस व्यक्ति पर संत्र 
नहीं उतरा वह चाहे कितना बड़ा महात्मा हो ऋषि नहीं कहला सकता | 

अस्तु । तो इस दृष्टि से वेदनिमोण का अर्थ हुआ, वेद संतों का अब- 
तरित होना । दूसरे लोग, जो वेदो को अन्य पुस्तको की भाँति मलुष्य- 
कृत सानते हैं, निमोण का सीधा अर्थ '"मंत्रो की रचना” करते है। मैंने 
दिखलाया है कि कुछ वेद्‌ मंत्र १५,००० वर्ष से भी पहिले के प्रतीत होते 
हैं । परन्तु कुछ विद्धानो का मत है कि मंत्रों का आदिकाल इससे बहुत 
पहिले जाता है। श्री दीनानाथ शास्त्री चुलैट ने 'बेदकाल निर्णय 
नाम का भंथ लिखा है. जिसमे एतत्सम्बन्धी ज्योतिष प्रमाणों का अनु- 

शीलन करके यह कहा गया है कि वेद आज से तीन लाख वर्ष 

पुराना है। 

इन्हीं के चिरजीव श्री गोपीनाथ शास्त्री चुलैट ने “युग परिवर्तन! 
नाम की एक बिद्धत्तापूर्ण पुस्तक लिखी है, जिसमे थुगों के परिणाम पर 
व्यापक विचार किया गया है| शास्त्री जी के मत के अज्ञसार इस कल्प 
के २८ वें कलियुग को समाप्त हुए सोलह वर्ष हो गये और सं० १९८१ से 
२९ वां सतथुग लग गया ! उनका कथन है कि चतुयुगी ४३,२०,००० 
बे सें नही वरन्‌ १२,००० वर्ष में पूरी होती है । 



प्रिशिष्ट (घ) 

यमसाख्यान 

हमने पुस्तक में उन प्रसाणों की आलोचना की है जिन के आधार 
पर लोकसान्य तिल्रक यह सिद्ध करते हैं कि आय लोग धुव प्रदेश के 
मूल निवासी थे । कई लोग ऐसे हैं जो इस बात को पूर्णतया सिद्ध नहीं 
मानते पर उनका ऐसा विचार है कि आस्योँ को ध्रुव प्रदेश का प्रत्यक्ष 
ज्ञान था। या तो वह घूमते फिरते कभी वहाँ रहे थे या उनकी कोई 
डुकड़ी कभी वहां जा बसी थी और फिर बड़ी बस्ती में आ सिली। 
चह अपने साथ वहां की स्मृतियां ले आयी । इस विचार के आधार में 

छुछ ऐसी कथाएं हैं. जो भव-निवासवाद की सद्दायता से कुछ सुबोध 
सी प्रतीत होती हैं । इन में यम का आख्यान सुख्य है ओर उसे हम 
यहां उदाहरण रूप लेते हैं । 

उत्तरीय यूरोप वालों में इसाई होने के पहिले यमीर की कथा प्रचलित 
थी। उन्त लोगों का विश्वास था कि दक्षिय की ओर मस्येलहाइस-- 

अग्नि देश--नामक सूखण्ड था और उत्तर मे नाइल्‍फहाइम, बरफ का 
देश | जब दक्षिण की ओर से सूर्य का प्रकाश आता था तभी नाइसफहा- 
इम मनुष्य के बसने योग्य होता था| खष्टि के आरम्भ में जब दक्षिण 
को प्रकाश की गरम लपटें वरफ पर पड़ी तो वह गला और उस से 
मनुष्य की एक आकृति बन गयी । उसका नाम यसीर था । इस कथा का 

एक रूपान्तर भी है। घघेर कर के बहते हुए जल को यमोर कहते हैं। 
वह जब सो जाता है और विस्तृत बरफ के व्यूह का रूप घारण करता है 
तो उसे औग्लमीर कहते हैं । वही हिमपुर्सर है। उससे पाले के भीमकाय 
असुर उलन्न होते हैं। स्ोये हुए औग्लंमीर के शरीर से स्वेद छूठवा 
है और बायें हाथ के नीचे के पसीने से एक ख्री और एक पुरुष उत्पन्न 
द्वोते हैं। इस असुर को औधुम्ल-प्रभात गऊ (उषा)--के बार-बार चाटने 
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से बुरि (सूर्य) उत्पन्न द्योता है जो इसको मार डालता है। इन कथाओं 

से यह वात निकली कि जिन लोगों में यह अचलित थीं उनको उत्तरीय 

भ्रव प्रदेश के दम्विषयों का अत्यक्ष अनुभव था। विशालकाय दैत्य 
ओर्लमभीर, हिमपसर ( हिस पुरुष ) वर्फ के रूप में फेला है। उसको 

ओधुम्ल--उषारूपी गऊ--अर्थात्‌ सूथ्य की प्रभा चाट चाट कर सार 

डालती है आर्थात्‌ गला डालती है। जब नाइल्‍फहाइम पर. खुटे (सूय्य) 
का प्रकाश दक्षिण की ओर से पड़ता है तो उसके गलने से यमीर उत्पन्न 

हुआ | इस शब्द की व्युत्पत्ति टिमआ धातु से है जिसका अथ है दोड़ना, 
गरजना । चरफ के गलने पर जो प्रवल वेग से जल वह निकलता है वह 
यमीर है| यमीर पहिला मनुष्य था और वही सबसे पहिले सरा। इस 
प्रकार भ्रुव प्रदेश के प्रत्यक्ष अनुभवों के आधार पर सलुष्य की 

रूप्टि की कल्पना की गयी, ऐसा स्पष्ट प्रतीत होता है। अवेस्ता से 

यिम॒ की जो कथा दी है उसका उल्लेख हम कर चुके हैं । यिस के राज्य 
में प्रकाश और गर्मी है, लोग सम्पन्न हैं। उनको राजचिन्द्र के रूप में 
अहुरमज़्द ने एक सुनहरी अंगूठी और एक सोने का काम किया हुआ 
खडग दिया था। यह अंगूठी सूथ्य और खडग सूर्य की किरण है | जब 
जब प्रजा बढ़ी, यम धथ्वी को वढाते गये, अथोत्‌ वरफ गलती गयी और 

भूमि निकलती आयी । अन्त से सर्दी वढ़ी और यिम को बाड़े में जाना 
पड़ा जहां सूयथ्थे न होने पर भी अरोरा वोरिआलिस से प्रकाश मिलतां 
रहा । जिस प्रकार यूरोपियन आख्यान में औग्लेमीर के पसीने से एक 
स्री और पुरुष निकले, इसी प्रकार अवेस्ता में भी यिम के साथ पत्ली 
रूप से यमिक का उल्लेख है । 

अब वेदों में दिये हुए यमाख्यच को लीजिये। पहिले तो इतना 
स्मरण रखना चाहिये कि वेदो मे सी यस अकेले नहीं आपे। उनके 
साथ ही उनकी वहिन यसी का जन्म हुआ | यम शब्द जिस धातु से 
निकला है उसका उल्लेख पाणिनि के धातुपाठ में इस अकार मिलता 
है: यमो5परिवेषणे, यम उपरमे | अर्थात्‌, इसका अथे हुआ हटना, घेर 
लेना, व्याप लेना । यम के पिता विवस्वान्‌ थे। उनका दूसरा नास गन्धर्व 
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था | गन्धवे शब्द या तो घ धातु से निकला है या ध्ु से याध्व से। 
इस लिये इसका अर्थ हुआ गति को धारण करने वाला, स्थिर करने 
वाला या हानि पहुँचाने वाला। तीनों दृष्टियों से यह शब्द आकाश- 

वाची हो सकता है। अतः यम के पिता का नास हुआ सूर्य या 
आकाश । साता का नाम था सरण्यु या आप्या योषित्त | सरण्यु रू घातु 
से निकला है अतः उसका अर्थ है दौड़ने वाली। आप्या का अर्थ है 
व्याप लेने वाली | दोनों प्रकार से यह शब्द्‌ उषा या सायंकालीन घुघँले 

प्रकाश का वाचक हो सकता है । 
ऊपर को तीनों कथाओं में संज्ञाओं की निरुक्ति उन लोगों के मत 

के अनुसार की गयी है जो यह मानते हैं कि यम, यिम और यमीर के 
आख्यान ध्रुव अदेश के अनुभव पर बने हैं और रूपक द्वारा पानी का 

सर्दियों मे जम जाना, उषा की प्रभा के साथ ही जल का बह निकलना 
सूर्य के दक्षिणायन जाने और संध्या होने पर पानी का फिर जमने 
लगता, इन्हीं सब बातों का वर्णन करते हैं । इनकी सम्मति में यम और 
यमी प्रकाश और जल हैं। 

सैं यहाँ बहुत विस्तार से इस की आलोचना करना अनावश्यक 
सममता हूँ । इरानियों की एक शाखा को भव अदेश का प्रत्यक्ष अनुभव 
रहा होगा, ऐसा मैं पहिले स्वीकार कर चुका हूँ। उत्तरीय यूरोप वालों 
को तो इस प्रदेश का ज्ञान अवश्य ही रहा होगा | पर वेद के भाष्यकारों 
ने तो यमण्मी की निरुक्ति दिन रात से की है। यम यसी की कथाओं में 

ऐसी कोई बात नहीं है जो कि भारत के प्रत्यक्ष ऋतुओं और तज्जनित 
दृमग्विषयों के आधार पर न समझ्तायी जा सके। भुमको तो ऐसा 

प्रतीत होता है कि यमाख्यान भारतीय है । इसकी स्मृति लेकर ही 

इरानियों की एक शाखा ऐय्येनबीज गयी और फिर वहाँ के संस्मरणों 
के साथ मिल जुलकर उनके यहाँ कथा का रूप परिवर्तित हो गया। 
इसी प्रकार उत्तरीय यूरोप पहुँचते पहुँचते इसका रूप यों ही बिकृत हो 
चुका रहा होगा, वहाँ की मौगोलिक परिस्थिति और आ्रकृतिक दृश्यों के 
साँचे में ढल कर और सी विक्ृत हो गया । इतनी बात तो बनी रही कि 
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यम किसी न किसी प्रकार का पहिला मनुष्य था, उसके साथ एक स्त्री 

भी थी, यम और उस ख्री के जीवन के साथ सूय्ये, प्रकाश, जल और 
आँधेरे का कुछ न कुछ संबंध था पर दूसरी बाते यथास्थान बदलती 

रहीं । दिन, रात, वर्षा के वाद्‌ का उजाला, भ्रुवप्रदेश की छंवी रात के 
बाद का लंबा दिन, यह सभी अनुभव इस एक आख्यान को उल्लटफेर 

कर व्यक्त होते चले गये । 

ऋग्वेद से ऐस मत की पुष्टि नहीं होती कि यम की कथा भुवम्रदेश 

में उदित हुईं। जो तक वेदों के चल पर इसके पक्त मे दिये जाते हैं 

उनके दो उदाहरण देता हूँ। “बनारस हिन्दू यूनिवर्सिटी जर्नल” के 
१५१५९ के संख्या 2--१ में एक विद्वान का एतद्विपयक लेख है । उसमें 

ऋग्वेद के दशम मंडल के १९७वें सूक्त के ८व मंत्र का इस प्रकार 

अथे किया है : प्रथम पाद दो कदम चलता है; दूसरा तीन कदस 

घूमता है; ( तीसरा ) चार-कदम वाला सूर्योदय के समय पास की 
खड़ी (तारों की ) पंक्तियों को देखता हुआ दो-कदम-बाले ( अर्थात्‌ 
प्रथम पाद ) के पास जाता है! ओर इससे यह तात्पय्य निकाला है कि 
यम का जन्म उपाकाल में, जब प्रातः प्रभात की किरणे बर्फ पर पड़ने 

लगी, हुआ | में नहीं कद सकता कि यह अर्थ कैसे निकला । वह मंत्र 
यह हैं : 

एक पाद्भूयो ट्विपदों विचकऋमे ट्विपातत्रिपादमभ्येति पश्चात्‌ | 

चतुपपादेति द्विपदाममिस्ररे संगश्यन्पंकीरुपतिप्ठयानः ॥ 

इस सारे सूक्त मे अन्नदाता की प्रशंसा की गई है | इसके ऋषि का नाम 
है आज्विरस सिक्षु | इसका सरल अर्थ वही प्रतीत होता है. जो पुराने 
भाष्य और टीऊाकारो ने किया है अर्थात, जिसके पास एक भाग घन 
होता है वह दो भाग वाले के पास, दो भाग वाला तीन भाग वाले के 
पास जाता है | जिसके पास चार भाग है वह उससे अधिक वाले के 
पास जाता है । यों ही श्रेणी बँधी है । एक से एक अधिक धघनवाले हैं । 
यहां कही यम का तो असझ्भः नही-मिलता । 

आ० ३३ 
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इसी प्रकार कहा जाता है कि यमयमी के प्रसिद्ध कथोपकथन का 

प्रथम दिन होना भी यह सिद्ध करता है कि इनका जन्म प्रथम दिच-- 
जब लम्बी रात के वाद भुष प्रदेश में व पर उपा की पहिली किरण 
पड़ी--हछुआ । पहिले तो इस कथोपकथन का रूप ऐसा है कि बह जन्म 
के दिन हो नही सकता था| यमी यम से कहती है कि छुम मुझसे यौन 
सम्बन्ध करो और यम धम्मे की दुह्ाई देकर मना करता है। यह वात 
सद्योजाव शिक्षुओं की नहीं हो सकवी। फिर इस वात का भी कोई 
प्रमाण नहीं है कि यह बातचीत प्रथम दिन हुई | जिस मंत्र के सहारे 
पर यह वात कही जाती है वह इस प्रकार है : 

को अस्थ वेद प्रयमस्याहुः क ई ददर्श क इृह अवोचत । 
वृहन्मित्स्य वक्णस्थ घास कु जब थाहनो विच्यानन )) 

प्रथम दिन की वात कौन जानता है ? किसने उसे देखा है ! किसने 
उसका ग्रकाश क्रिया है ? मित्र और वरुण का यह जो महान धाम है उसके 
विषय में, हे मोक्षवन्ध कर्ता यम, ठुम क्‍या कहते हो ! 

इसके पहिले का प्रसंग यह है कि जब यसी ने यम से आग्रह किया 
तो यस ने कहा कि दस तुस भाई बहिन हैं, असुर प्रजापति के बीर पुत्र, 
देवचर, सरब्त्र सत्र कुछ देखते रहते हैं, मैंने ऐसा काम कभी नहीं किया, 
अतः यह पाप नहीं करूंगा । इसी पर रुष्ट होकर यमी ने यह प्रश्न 
किया है। तुम नित्यधर्म्म की लम्बी डींग मारते हो पर वस्तुतः 
सृष्टि के आदि में क्‍या था, धर्म्मे का स्वरूप कसा था, इत्यादि बातों के 
विषय में तुम कुछ नहीं कह सकते | यमी के प्रश्न से यह बात नहीं निक- 

लदी कि यह ५श्न जन्स जंते ही उपाकाल मे किया गया । इतना दी नहीं) 
सूक्त के प्रथम मंत्र में यमी कहती है कि में समुद्र के सध्य में, इस निर्जेन 
प्रदेश में, तुम्दार सहवास चाहती हूँ, ग्रातः:काल तथा सार्यकाल तो 
तारे रहते है. अतः निर्जन स्थान नहीं मिलता। मध्याह्ष में जब सूथ्य 
आकाशरूपी समुद्र के मध्य में होता है मिजनता श्राप्त दोतो है। इससे 
सो यदद अनुमान होता है कि यमी यम से दोपहर को मिली दोगी । उस 

समय दोनो की युवावस्था भाननो चादिये। 



पर्चिशष्ट (ड) 
ऋग्वेद काल का सप्तसिन्धव 

पुत्तफ के आरम्भ मे ऋगेद काल के सप्तसिन्धप और तत्कालीन 

भारत का जो सानचित्र दिया गया है वह श्री अविनाश चन्द्र दास के 
मत के, जिसको ही मुख्यशः मेने सी साना है, प्रायः अनुरूप है। उसके 
सन्वन्ध में छुड् बातों को समभ लेना चाहिये | गला और यमुना के 
तमाम के साथ मैंने प्रश्वचिन्द (? ) लगा दिया है। इसका कारण यह 

है कि ऋग्ेद में इन नदियों करा नाप केबल एफ़ जगह दशम मंडल के 

७'ें सूक्त मे आता है। वर सतसिन्धव की नदियों के नाम भिनाये गये 
हैं। कुछ लोगो का यद अनुमान है कि उस सूत्री में दी हुई गद्गा यमुना 
सप्रसिन्वत्॒ की ही कोई छोटी नदियां द्वोंगी । उस सूची में गोमती का 
भी नास है पर यह नाम उस गोमती का चढ़ीं हो सक्रवा जो आज 

लखनऊ जौनपुर होती हुई काशी के पाए गज्ा में गिरती है । सम्भत्र है 
कि इस लासों की लदियां उस समय सप्तसिन्थव में रही हों | जब आर्य 
लोग धीरे धीरे पूर्व की ओर चढ़े हो तो उन्होने अपनी गयी बस्तियों में 

जिन नदियों को देखा उनको अपने पुराने प्यारे नास दे दिये हों। नये 

उपनिवेश चसाने वाले आज भी ऐसा करते हैं। गड़ा के भगीरथ द्वारा 
लाये जाने की कथा से भी कुछ ऐसा संकेत निकलता है कि यह नदी 

पीछे फी है । 
किसी समय पूर्वी अफ़ोका से लेकर पश्चिमी मल्य दीपसमूह तक 

एक महाद्वीप था | वह जलमग्न हो गया है। उसके कुछ वहुत ऊंचे 

भाग ही बाहर रह गये हैं जो छीपो के रूप में अफ्रीका से सलय तक 
फेले हुये है। निश्चित रूप से तो नही कद्दा जा सकता पर सम्सव है कि 
ऋजगेद काल में यह जल्लमग्न न रहा हो | इसी लिये इसके नाम -- 

गोंडवाना महाद्वीप-के साथ प्रश्नचिन्ह लगा दिया है । 
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सारा प्रश्न तो इसी बात पर आकर रुकता है कि ऋग्वेद काल था 

कंब । जैसा कि मेने पुस्तक में दिखलाया है, ऋग्वेद से ऐसा प्रतीत होता 
है कि कभी आय्यों के निवास स्थान के तीन ओर समुद्र था। सरस्वती 
समुद्र में गिरती थी | उनको भारत के उस भाग का पता न था जो गद्जा 

से पूर्व की ओर है क्‍योंकि वहां समुद्र था। इसी आधार पर मानचित्र 
वना है। अबली और विन्ध्य पर्वत मालाएँ बहुत पुरानी हैं । भूगर्भ 
शासत्र के वेताओं के अछुसार हिमालय इनकी अपेक्षा बहुत नया पद्दाड़ 
है और अब भी हृढ नहीं है, धीरे धीरे उठ रहा है । दक्षिण की भूमि 
भी उत्तर भारत की भूमि की अपेक्षा पुरानी है। उत्तर में युक्तप्रान्त से 
लेकर घंगाल तक की भूमि नदियों द्वारा पहाड़ों से लायी गयी सामग्री से 
बनी है और अब तक बनती ही जा रही है । वेज्ञानिक तो ऐसा कहते 
ही हैं कि हिमालय को समुद्र मे से निकले अभी बहुत दिन नहीं हुए, 
पुराणों में भी उसके नये होने की बात मिलती है । सम्मव है कुछ 
ऐसी स्घिति रही हो | एक आख्यान है कि विन्ध्य को एक बार यह हुःख 
हुआ कि मैं पहाड़ों में सबसे बुद्ध और श्रेष्ठ हूँ और यह हिमालय सब से 
छोटा है परन्ठु देवगण ने इस पर निवास करके इसको महत्ता दे दी है। 
क्रोध के मारे उसने अपने शरीर को उठाते उठाते इतना ऊँचा किया कि 
सूथ्य का सार्ग अवरुद्ध हो गया परन्तु अपने शुरु अगस्त्य मुनि के कहने 
से फिर कुक गया । इस कथा से से हिमालय के नये ओर छोटे होने, 
विन्ध्य के पुराने होने और मध्य भारत में किसी प्रकार के बड़े भौगर्भिक 
उपद्रव होने की ध्वनि निकलती है । 

विद्वानों की अब तक की खोज के अलुसार प्राचीन काल में उत्तर 
भारत की जो भौगर्भिक अपस्था थी उसका वर्णन डी० एन० वाडिया ने 
'जिआॉलोजी आव इरसिया! में किया है । इस सम्बन्ध में डाक्टर बीरबल 

साहनी का 'करेण्ट सायन्स' के अगस्त १९३६ के अंक में “दि दिसा- 
लयन अपलिफ्ट सिंस दि ऐड्वेण्ट आव मैन: इट्स कल्ट--हिस्टोरिकल 
सिप्मिफिकेंस” शीषेक लेख और “दि कार्टरली जनरल आब दि जिओ- 
लोजिकल माइचिंग ऐण्ड मेटालजिकल सोसाइटी आव इस्डिया! के 
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दिसम्बर १९१२ के अंक मे वाडिया का दि ठशियरी जिओ सिंछा- 

इन आधव नाथे वेस्ट पलाव एण्ड दि हिंस्टरी आफ काटनेरी ञअथे 

मूवमेए्ट्स एणएड ड्रेनेज आव दि गैजेटिक ट्रफा शीषक लेख बहुत प्रकाश 

डालते हैं । जो लोग इस विषय का विशेष अध्ययन करना चाहते हों 

उन्हे यह चीज़े तथा एतह्विपयक दूसरी पुस्तकें देखनी चाहिये । यहां हम 

खोज के निचोड़ का संक्षिप्त जिक्र ही कर सकते हैं। 

बहुत प्राचीन काल में मध्य एशिया के उस भाग में जहाँ आज 

हिमालय पर्वतमाला है एक समुद्र था । इसकी चौड़ाई कम से कम ४५० 

कोंस थी | इसको टेथिस सागर कहा जाता है। इसके दक्षिणी तट पर 

कुछ ऊंची भूमि थी । आसाम और काश्मीर में उन दिनों भी भूमि थी, 

यद्यपि काश्मीर के बीच में एक वड़ी कील थी । धीरे धीरे इस समुद्र का 

तल ऊपर उठने लगा | यही उठा हुआ समुद्रतल हिमालय पहाड़ है। 

पहाड़ के उठने के साथ द्वी उसके दक्षिण ओर को भूमि दवती गयी । 

इस भूमि पर एक समुद्र लहरें मार रहा था। यह समुद्र आसाम की 

तलहटी से लेकर सिन्ध तक जाता था। इसके उत्तर की ओर इसके 

ओर पहाड़ के बीच में जो भूमि थी उसमें एक सहानदी बहती थी | यह 

आसाम की ओर से आती थी। इसका वहाव उत्तर-परिचिम की ओर 

था | मखद्‌ के पास यह उस जलधारा मे मिलती थी जो आज सिन्धु 

कहलाती है और यह संयुक्त जल सिन्ध श्रान्त के उत्तरी भाग में कहीं 

समुद्र में गिरता था | बीच में जो समुद्र पड़ता था उसने छुछ तो उत्तर की 

ओर से मिट्टी पड़ती थी, छुछ दक्षिण के उस मूभाग से जो गॉडवाना 

महाद्वीप का उत्तरीय भाग था वह कर आतो थी । दक्षिण को कई नदियाँ 

उन दिनो उत्तरवाहिनी थीं । धीरे घोरे यह समुद्र भर चला। पहिले तो 

इसमें से कई बड़ी वड़ी सीलें वन गयीं, जिनके चारों ओर ऊँची भूमि 

थी । क्रमशः यह मीलें भी भर गयी और उत्तर भारत का युक्तप्रान्त 

से पूर्वीय बंगाल तक का मैदान निकल आया | इस बीच में हिमालय 

का उठना जारी था | राजपुताने का समुद्र अपनी स्मृतिस्वरूप साँभर 

मील को छोड़ कर. मरुस्थल बस गया। जो मद्दानदी पूर्व से उत्तर- 
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परिचिस की ओर बह रही थी उसका सी स्वरूप वदला । पहिले तो 
ब्रह्मपुत्र से सिन्धु तक एक नदीमाल वना हुआ था। इसी से भूगमे 
परिडत इसको इण्डोजह्म ( सिन्धुन्रह्म ) फहते हैं । अब बीच की यूमि 
के उठने से यह साला दूट गयी। सप्तसिन्‍्वव या पजाव की नदियाँ 

सिन्धु में मिली, पूर्व की नदियाँ प्रवाह की दिशा वदल कर पूवेवाहिनी 
हो गयीं । ज्यों ज्यों पानी हृठता गया और भूमि पटती गयी स्यों त्यों 
इनकी लूंबाई भी वढ़ती गयी यहाँ तक कि गद्भा जो अपने स्रोत से 
निकलने के थोड़ी ही दुर वाद पश्चिम की ओर घूप जाती थी आज 
कई सौ कोस चल कर ब॑गाल की खाड़ी में गिरती है । 

थोड़ा चहुद परिवर्तन अब भी जारी है। हिमालय का उत्थान अभी 
समाप्त नहीं हुआ । नदियाँ अब भी मिट्टी कंकर का ढेर लाकर अपने 

किनारे को भूमि को उठा रही हैं परन्तु आज जैसा नक्शा उत्तर 
भारत का है चेसा आज से लगभग २५-३० हज़ार धर्ष पहिले वन 
चुका था। इस वीच में ऋतु को तीत्रता में कुछ हेरफेर हुआ, भूमि 

की उर्वरता में परिवर्तन हुए, कुछ नदियों के मार्ग बदले, पर यह 
सब छोटी बातें हैं। मुख्य रूप से भारत के प्रष्ठ का स्वरूप पिछले 

२५-३० हज़ार व्ों से प्रायः ज्यों का त्यों है। अतः हमने जो सप्त- 
सिन्धव का सान चित्र दिया है बह न्यूनाधिक उस परिस्थिति के 
अनुकूल है जो २५-५० हज़ार वर्ष के बीच में रही होगी । 

इस बात के पुष्ठ प्रमाण हैं कि जिन दिनों उत्तर का समुद्र भर रहा 
था ओर गढ़ पट कर वहां सूसि वतन रही थी उन दिनो काश्मीर और 
पश्चिमोत्तर पजञाव की ओर मनुष्य बसते थे | ऐसा माना जाता है कि 

सजुष्य को पृथिवी पर आये ३ लाख वर्ष से ऊपर नहीं हुए। आदिम 
मनुष्य तो वानर थे। इन किम्पुरुषो की आकृति मनुष्य की आकृति का 
पूर्व रूप थी, बुद्धि मे भी मानव चुद्धि का बीज विद्यमान था पर इतनी 
योग्यता इनमें नहीं थी कि सिवाय अपनी हड्डियों के कोई और 
निशानी छोड़ जाते । पचासों हज़ार बे में चट्टानों को खोद कर उन 
पर चित्र अंकित करने, पश्चु पालने या पत्थर के शस्त्र बचाने की कला 
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थी होगी | जिन लोगो ने ऐसी चीज़ें तय्यार की वह अपने पूवजों 

संख्या में ही नहीं संस्कृति और सश्यता में कई हज़ार, वर्ष आगे 

। इन लोगों के बनाये पत्थर के ओऔज्ार, जिनके कुछ नमूने मिल 
चुके हैं. हमको सानव इतिहास के उन प्रष्ठो की ओर ले जाते हैं जो 

मे लाख, डेढ़ लाख वर्ष पहिले लिखा गया था । 

क्या शआाय्य लोग इन्द्दी 'यादिम मनपष्यो के वंशज थे ? हस नहीं 

कह सफते | संभव है, वठ करी बाहर से आकर यहाँ वस गये हो पर 

यदि ऐसा हमा तो उस बात को इतने दिन हो गये कि उनको अपने 

पुरान घर और वहां से भारत तक की यात्रा की कोड स्मृति नहीं रह 

गयी । ऐसा प्रतीत होना हैँ फि उन्होंने सप्तसिन्धव के सिवाय कोई 
दूसरा देश देग्वा ही नर्दी। कभों पत्थर फे शञ्ञ भी चलाये जाते थे 

इसका संकेत नीचे के मंत्र से ह पर यह प्रस्तरयुग भी सप्तसिन्धव में ही 

बीदा अतीत द्ोता है * 

( ऋक ७--१०४, ५ ) 

उन्द्र ओर सोम शन्तरिध् से चारो और आयुध भेजो। अग्नि से तपाये 
हुए, तापक प्रहार वाले, अजर आर पत्थर के बने अज्ो से राक्षतों के पाश्व॑- 
स्थान को फाट्रो । वद छुयचाप भाग जाय | 

जब तक कोई पुष्टनर प्रमाण इसके विरुद्ध न मिले तव तक हम 

यह मानने को वान्ब है कि इन लोगों ने सप्तसिन्धव में रहते हुये अपने 

पू्ष और दक्षिण की ओर समुद्र देखा था, इनके सामने ही गन्ना की 
धारा पूर्व की ओर घड़ी और घौरे धीरे समुद्र की जगह मनुष्य के 

, बसने के योग्य भूमि पड़ी । 

इसका तालय्ये यह निकला कि ऋग्वेद काल २७५--५० हजार वर्ष 
पुराना है । इसका यह्‌ अर्थ नही है कि ऋग्वेद का प्रत्येक मंत्र २५-०० 

एे छा [0 [4 श्् हजार वर्ष पुराना है। सम्भवतः इन में से एक भी इतना प्राचीन नहीं 



( रह 

है । सभी बहुत पीछे के हैं । परम आस्तिक लोग भी ऐसा मानते हैं कि 
श्रुति का बहुत सा भाग लुप्त हो गया है तथा समय समय पर. श्रुतिरन्या 
विधीयते “-नयां श्रुति प्रकट होती है । पुरानी बातें नये मंत्रों के द्वारा व्यक्त 
की गयी हैं। ऐसा प्रतीत होता है कि पुराने मंत्रों की भाषा भी परिवर्तित 
की गयी है । परन्तु पुरानी स्थृतियों की यथा सम्भव रक्षा की गयी है । 
बद् छुप्त नहीं होने पायी हैं। 'यथासम्भव” इस लिये कहता हूँ कि सब 
प्रयत्नो के होते हुए भी सब बातें याद नहीं रह सकती थीं । इस मंत्र को 
लीजिये, जो दशम मंडल के ८५ वें सूक्त की १४ वां ऋचा है: 

सूर्याया वहतुः आयात सविता यमवासृजत | 

अधघासु हन्यन्ते गावोर्जुन्योः पर्युह्मते ॥ 

इसका अथे तो यह है कि सूय्यों के विवाह में बिदाई के समय सूर्य 
ने जो चादर दियाथा वह आगे आगे चला। उसके साथ गबएं भी 
दी गयी थीं | वह गउएं मघा नक्षत्र में डंडों से पीटी जाती हैं और 
दोनों फार्गुनी नक्षत्रों में चादर रथ पर ले जाया जाता है। अब इस 
शब्दार्थ से तो छुछ समम में नहीं आता। प्राचीन दीकाकारों ने कोई 
भावाथ निकालने का यत्न भी नहीं किया। पर आजकल इसका यह 

अथे लगाया जाता है कि सूथ्य की गोरूप किरणें मधघा में डंडे से 
पिठती थीं अथोत््‌ उनकी गति बड़ी धीमी पड़ जाती थी। फाल्युनी 
आने पर उनके साथ का चादर अथोत्‌ प्रकाश रथ पर ले जाया जाता 

था अथोत्‌ तेज़ चलने लगता था। इस का अथे यह निकाला जाता है 
कि उन दिलों सूथ्य को दक्षिणायन यात्रा सधा में पूरी होती थी और 
फाल्युनी से उत्तर यात्रा आरस्म होती थी | ज्योतिषी कहते हैं कि यह 
बात आज से ल्रग-भग १६,००० वर्ष पहिले की है। यह भी स्मण्ण 
रखता चाहिये कि जिन लोगों को ज्योतिष का इतना ज्ञान था उनकी 
संस्क्रति उस समय भी कई दज़ार वर्ष पुरानी रही दोगी | एक एक 
नक्षत्र १३ अंश २० कला का होता है। इतना सूक्ष्म नाप कर लेना 

जहदी नहीं आ सकता। पर यह १६--१७ दज़ार वर्ष पुराने मंत्र अपने 
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समय से बहुत पहिले का संकेत करते हैं | उदाहरण के लिये दशम 
मण्डल के १४ वें सक्त को लीजिये | इसमें पितरों का घर्णन है। यह 

आय्यों के पूरपितर हैं जिनको मरे इतने दिन हो गये थे कि उन्तको 
प्रणाम करते समय 

नम ऋषिम्यः पूर्वजेम्य: पूर्वेभ्य/ प्चिकृदभ्य: 

कहा जाता है । यह लोंग पूवेज तो थे ही, पथिकृत्‌ भी थे, इन्होंने ही 

बह पथ बनाया था जिस पर चल कर अन्य सब लोग यम के यहां जाते 
हैं। यह पिठृगण देचो फे समकक्ष हैं | तीसरा संत्र कहता है : 

मातली कर्ब्येयमों थड्डिरोमिवृहस्पतिशक्व॒मिवविधान: । 

योश्च देवा वावधुर्य व देवान 

इन्द्र कव्याद पितरों की सहायता से, यम अप्निरों की, हृदहस्पति ऋक्तों 
की सदायता से बढते हैं। जिनको देवगण बढातें हैं और जो देवों को 

न! 

बटाने हैं । 

यहां ऐसे पित्तरों का स्पप्ट ही जिक्र है. जिनको शरीर छोड़े इतने 
दिन हो गये थे कि उसकी कोई याद अवशिष्ट नहीं थी | ऐसा प्रतीत 
होता था कि वह देवों के साथ द्वी उत्पन्न हुए और उन्हीं के चले मारे 
पर चल कर दूसरे मनुष्य यमसदन जाते हैँ । अनुमान यह दोता है 
कि जब यह मंत्र चने उससे १० हज़ार वर्ष से कम पहिले की यह बात 

न होगी। इससे भी ऋग्वेद काल २७ हज़ार वर्ष से पहिले की 
ही ओर जावा हैँ । कितना पहिले, यह ठोक नहीं कद्दा जा सकता । 

दास ने वेंस्स के आउटलाइंस झभाव हिस्टरी से अवतरण देकर दिख- 
लाया है. कि कई विह्ानो का ऐसा सत है कि आज से १०-१२ 
हजार वर्ष पहिले ऐसे अर्धसभ्य मनुष्य जो खेती करना ओर पद्मु 
पालना जानते थे इरान; भारत या एशिया के दृक्षिण पश्चिम के 

किसी अन्य भाग से जा कर यूरोप में फैले। यही यूरोप की गोरी 
जातियो के पूर्वज थे | हमारा अनुमान है क्रि यह अर्धसमभ्य लोग 
आय्यों की ही शाखा थे । इससे भी अजुमान होता है कि सभ्यता 

आ० ३४ 
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की उस अवस्था तक पहुँचने में उनको अपने मूलदेश में कई हजार 
वर्ष लगे होंगे। 

इन सारी बातों से यह निष्कर्ष निकलता है कि आज से २५० हज़ार 
वर्ष से भी पूर्व आय्य लोग सप्तसिन्धव में वसे हुए थे तथा ऋग्वेद में 
उस समय की रठति और कलक है । सब के सब मंत्र उसी जमाने का 
चाचा नहीं करते पर ऋग्वेद काल तभी से आरम्भ हुआ और ऋग्वेदीय 
आय्ये संस्कृति का विक्रास सप्तसिन्धत्र में तब से ही शुरू हुआ। 
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