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अस्तावना 
जा ७०० अंग 

यह सर्वंसम्पत है कि प्रथमधुग - भाचीनकाल में यह देश सब देशों 
से बढ़ घढ़कर या अर्थात्‌ ऋषि मुनि तथा महात्माओं से अलंकृत, एकता ' 
के सूत्र से संगठित, वेदादि सच्छारत्र, धनुविंधा तथा फकलाकौशलादि से 
जटित, घन वतन पौरुषादि से भूषित और सत्यता तथा धार्मिकतादि अनेक 
गुणों के कारण शोभायमान तथा सभ्यता की कान थां, सब देश देशा- 
न्तरों के पिद्यामिलाप्री पुरुष यहां आकर विद्याध्ययन करते और यहां 
से सुशिक्षित होकर अपने २ देश पें विद्यामचार करते थे, मेसाकि मबुनी 
महाराज ने लिखा है कि; 

,एतद्देश प्रसूतस्य सकाशांदग्रजन्मना । 
स्वं सं चरित्र शिक्तरन एथिव्यां सर्वमानवाः ॥ 

इस देश के जन्मे हुए द्विजों से दुनिर्या भर के सब मानव अपने २ 
चरित्र ८ विद्याओं को सीखें, उस समय देश में ऐक्पमढ प्रचलित था, सम्पूर्ण 
नरनारी एफ वेदिकमताश्षुयायी थे ओर मत्येक भारतवासी एक दूसरे फा 
का पिन्र था, उस समय इस वेदिक आज्ञा का पूर्णतया पालन क्ियनाता था कि 

“ मिन्रस्य चच्तपा सर्वाि भूतानि समीक्षन्ताम ” 
हे मनुष्यों | तुम मांणीमात्र को मित्रता की दृष्टि से देखो, इस ईश्वः 

रीय आंज्ञा का पालन करते हुए भाई को भाई मित्रता की दृष्टि से देखता 
था, पिता थुत्र, स्त्री पुरुष, सव वर्ण और महुष्यमात्रे में अगाध प्रेम होने 
के कारण यह देश स्पद्धि को प्राप्त या जैसाकि लोकोक्ति भी है किः- 

जहां सुप्रति तहं सम्पति नाना । 
. जहां कुमति तहं विपति निदानां ॥ 
जहां शुभमति ८ प्रेप ८ मित्रता है वहां लक्ष्मी रहती 4 

का ऐश्वय्य घास फ़रता है और णहां कुमति - कलह, लड़ 
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होता है वहां विपह्‌ के सिवाय फिसी अ्कार का खुख नहीं होता और न 

वहां लच्मी वास करतो है ॥ 
,.. प्रथमथुग में मलुष्यजाति में कोई मनुष्य ऐसा न था जिसको घछुणा , 
की दृष्टि से देखा जाता शा अयवां आज फल ही न्याई “झछूत” समझ 
कर अपने भाई से घृणा कौजाती थी, इस उमय छुआ छूत अथवा अपने 
भाई को घृणास्पद मानना पाप समझा जाता था, उस समय सब उत्सवों 
में, भोजन काल में और घार्मिक्‌ तथा लौकिक उन्नति विचार में सब 
साथ बैठते थे, और उन्‍मत होने के लिये परमात्मा की इस थाज्ञा का सव 
पालन फरते थे, जेसाकि ऋः्ेद में घर्णन किया है कि! -- 

संगच्दध्व॑ं संवद्ध॑ सं वो मनांसि जानताश्‌ | 
देवाभागं यथा पूर्वे संजा नाना उपासते ॥ 

ऋण्‌० ८।८। ४६ 

हे मनुष्यों ! तुप सव पिलकर & एक दूसरे को प्राप्त होकर वेठो, 
सब प्रिलऋर परस्पर एक दूसरे की उन्तति सोचो, नो तुम्हारे मन में हो 
वही बाहर प्रकाशित करो, यया पूर्वे - णेसे पूर्व + माचीन काल के शप 
दमादि साधनप्तम्पन्न देवा विद्वान अपने कार्य्यों' को विधिवत करके 
उन्नत होते थे उसी प्रकार ठप भी होओ ॥ 

उन्नत होने के लिये यह प्राचीन मर्यादा यो अर्थात्‌ भनुष्यपात्र सब 
एकन्नित होकर समोद्वारा अपनी २ उन्‍तति का विचार करते थे, उस 
समय कोई मनुष्य ऐसा न या जो, सभा से वहिष्कृत किये जाने योग्य हो, 
जब हम इस प्रथा पर आरूढू होकर चलरहे थे उस समय सब - प्रकार का 
ऐश्वर्य्य भोग करवे हुए छुखसम्पन्त थे, घन, पान्य तथा लक्ष्मी छा यहां 
बांस था, उस समय सब विद्वान बिचारपृर्वक करल्मा कॉशल तथा अस्त 
शस्त्र निर्माण करते थे जिनके द्वारा दुष्ठों का संहार करके नानाबिप पदार्य 
तथा धन भारत को ओर खिचा चला आता था, वाणिस्यु,में प्रत्येक पुरुष , 
उन्नति करतां था, अधिक क्या उस समय एकता के सूत्र में बंधे हुए: 
अपनी २ विधा में कुशल मारतवासी आनन्दोपभोग करते थे ॥ 

पस्त समय की सभान्नों में वेद मग्रयान्‌ को सन्मुख रखा जाता था 
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और. वेदवेत्तां द्विन उप्तमें से नानां प्रकार की विद्या > कल्ायन्त्र तंथा 
अस्त्र शस्त्र आदि निकालकर साधारण पुरुषों को कतेव्यंशाली बनाते 
और देश फो छुरक्षित रखते थे, जैसाक्षि!-- 

“ वाशीमन्त ऋष्टि मन्‍्तो मनीषिणः 
सुधसान इषुमन्ती निषद्षिणः ” छऋगर ५। ४७। २ 

इस मन्त्र में तलवार, धन्रुप, निपज्ञ रे नलिका अर्थात्‌ तोप तथा बन्दूक 
का वणन है, यही नहीं इस सम्पूर्ण ५७वें सृक्त में अस्त्र शस्त्रों के 
निर्माण तथा प्रयोग करने का वर्णन स्पष्ट है, और ऋश्वेद के अन्य 

अनेक स्थलों में कला यन्त्र तथा अख्र शत्नरों के निर्माण करमे और उन 
को उपयोग में लाने की विद्या भरी पड़ी है मिसका विचारपूर्वफे स्वाध्याय 
न करने से अल्पश्रत लोगों को आश्चय्य प्रतीत होता है, ऋग्वेद में “नि 
पहु/” को नलिका, नालीक, नाल तथा सर्मी नामों से वर्णन किया है और 
इस शस्त्र के विषय में यह लिखा है कि इसके भीतर छिद्र होता है और छिद्र 
के वाहर जो निकलता है वह मलती हुई अग्नि होती है, आय्ये लोग भछर, 

' धृत्त तथा आततायियों पर इससे प्रहार करते थे, इस शस्त्रविषयफ वेद में 
यह लिखा है कि इससे एफ ही.आपात में सो मनुष्यों का हनन होसकता है, 
जैसाकि “ सूर्मी देवा असुराणां शततहांस्तृहन्ति ” इत्यादि 
वाक्यों में वर्णन है, ऋग्वेद में, सेना, सेनापति, धन्नुप, बाण, अस्त्र, शस्त्र 
तथा यानादि अनेकबिध संग्राम सामग्री का वणन हैं, जिससे ज्ञात होता 
है कि प्रथमपुत्त में आय्यंगण युद्ध करने में मलेप्रकार कुशल थे, यद्यपि 

” उस काल में आ्यर्प पुरुष स्वाध्याय, यज्ञ, हवन, जप, तप तथा अनेक प्रकार 
का अलुष्ठान करते,हुए परमात्मपरांयण होने का यत्र करते थे परन्तु संग्राम 
उपस्थित होने पर यद्ध करने के लिये भी सदा कटिवद्ध रहते थे, जिस 

' का बेंदों के स्वाध्याय से पूर्णतया अन्लुभव होता है, आंय्य लोग “वाणिज्य” 

' में क्रितने कुशल थे इसका पूर्ण ज्ञान भी शा )ं के अध्ययन से ही होता है॥ 
जब हम प्रथमयुग से नीचे उत्तकर रामायण तथा महाभारत के काल 

पर दृष्टि डालते हैं तो ज्ञात दोता है कि इस काल में पमुर्विया विशेषयया 
उन्नति के शिखर पर पहुंच चुकी थी, एकाकी राम का एक ही दिन के 
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युद्ध में चौदहहजार राक्षसों को इनन करना साधारण बात न थी जो 
राज्स बढ़े लड़ाफे थे और उनके सेन|पति खर, दूपण वथा त्रिशिरा, युद्ध 
में कुशल तथा अख्र श्॒ों का भयोग करने में निपुण थे परन्तु राम ने 
विश्वामित्र, अगस्त्यपुनि तथा इन्धादि पन्ु्िधा वैत्ता विद्वानों से भल्ते- 
प्रकार शिक्षा प्राप्त की थी, राम का पंचवर्ी तथा लंका में युद्ध करते समय 
जो अ्रस्ध शस्रों का वर्णन है उनमें. अनेक ऐसे अख्र शर्तों के नाग 

“ आये हैं लिनका इस समय पता चलना फठिन प्रतीत होता है, पनुविद्यां' 
विषयक ग्रन्थों का अवल्लोकन करने से ज्ञात होता है कि छुसलमानों के 
सपय में अथवा उनसे आगे पीछे जो हमारे पुस्तकालय नए्ठ श्रह किये गये 
उसमें धहुर्विया का वहुतसां संप्रह प्रायः नष्ट होचुका है ॥ 

उक्त भावों को प्रकट करने का तात्पस्ये यह है क्रि जब हप सब प्रकार 
फी विद्याओं में कुशल, उच्च शिखर पर थे उस समय शुद्ध हृदय से पररुपर 
एक दूससरे का शुभविन्तन करते थे, अपने भाई से घृष्ा करने का भाव 
हमारे हृदय में. किंचिन्मात्र न या, और न उस समय की समाओ्रों का उद्देश्य 
किसी को गिराना और किसी फो उठाना था भ्त्युत प्रत्येक्ष को उच्च 
शिखर पर लेजाना मुरूय उद्देश्य था ॥ 

जब हम इस समय की सभा सभाजों पर दृष्टि डालते हैं तो प्राचीन 
काल फी सभाओं से बढ़ा अन्तर पाते हैं, वास्तक-में हमारी सभा समाजों 
की ऐसी दोनदशा होरही है कि बढ़ो २ सभाये' होतीं, वक्ता लोग बड़े २ 
व्याख्यान अपना सारा बल लगाकर देते परन्तु वक्ता तथा भ्रोतानों का 
मन, वच, कमे एक न होने से हम अपने लक्ष्य को श्राप्त नहीं हो- 
सकते, वक्ता निस विषय को कहता हैउस विषय का जबतक़ पूर्ण अनुष्ठानी 
न हो तबतक उसके कयन का पवलिक पर काई अमाव नहीं पहसकता, 
आचीनकालू में अन्नुष्टान सम्पन्न पुरुष ही वक्ता होते ये अल्पभ्षत नहीं, 
और जिस विषय का वह उपपादन करते थे उनके झुख से निकले हुए 
वाक्य पवल्षिक के हृदय में अंकित होजाते थे, और यह अनुभवसिद्ध, भी 
है कि जो जिस मार्ग पर नहीं चला बह दूसरे को क्या बतल्ासकता है 

: बास्तद में हमारा मस और आत्मा पवित्र न होने के कारस न हम अपने 
श्रेय का विचार करसकते और नाही अपने भाहयों को कल्याण का मार्ग 
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बतासफते हैं, यही कारण है कि आम भारतवर्ष में इतनो सभा सप्रा्नों 
तथा व्याख्यान दाताओं के होने पर भी हप अपने भाधयों का कष्ट निवा- 
रण फरने में सर्वया असमर्थ हैं, जब तक हम शुद्ध हृदय से परस्पर एक 
दूसरे से नहीं मिलते, या यों कहो कि जब तक उपरोक्त मन्त्र में वर्णित 
परमात्मा की भ्ाज्ञा का पालन नहीं करते तवतक हम अपने फक्याश का 
मुख नहीं देखसकते, यह निश्चित सिद्धान्त है ॥ ॥ 

इसी भाव को ऋगू० ४ | २८ 4 ६ में विस्तारपूर्षक वर्णन करवे 
हुए यह लिखा है कि “ बृहद्ों वय उच्यते सभासु ”> हम 

'बड़ी २ विराट सभाओों में सम्मिलित होफर अपने उन्नत होने फे लिये 
विचार करें अर्थात्‌ हमारे भद्रश॒ह हों जो मिट्टी के न हों किन्तु पहुमुल्य 
पत्थर आदि से सुसज्जित हों, पुष्कल घन धान्य हो, पुष्ट गौयें दूध ख़बित- 
मय हों, हम नित्य यज्ञादि कर्म करते हुए सम्यतापूर्ण मीठी वाणी से 
भाषण करने वाले मितभापी हों कठुमापी कदापि न हों, परस्पर सब 
मिलकर ऐश्वय्यंसम्पन्न होने का विचार फरते हुए परमात्मा से प्राथंना 

करे' कि “ सम्यसभां नो: पाहि ये वे सभ्या सभासदः ”. 
ऋगू० ७।१३। २ - 

भगवन्‌ ! आप हम लोगों फो इस सम्यसभा को रक्षा > पालन फरें' 

दर जो इसमें सम्पसभासद हैं उनकी भी रक्ता करें और ईम लोग यश्ञों 
द्वारा भपने श्रेय 5 कल्याण की कामना फरते हुए ऐश्वय्यशाली हों, अग्रिम 

.. पंजरमें मनुष्यों को उन्‍नतशील होने के लिये परपात्मा आशा देते हैं! कि /- 

प्रति ला स्तोमेरीलते वसिष्ठा उपजुधः सुभगे तुष्टुबांसः। 
गवानेत्री वाजपत्नी न उच्छोषः खुजांते प्रथमा जरस्व ॥ 

ं ऋग० ७ | ७६। ६ 

हे सौभाग्य की कामना वालो ! तुम “उंपाकाल” में जागो और स्तोमेः -: यज्ञ 

द्वारा अपने ऐश्व्यडद्धि की मेरे प्रति स्तुति आथेनां करो, यह उपाकाल . 
इन्द्रियों को संयम में रखने के कारण स्हुति योग्य है अर्थात्‌ उपाकाल 

में जागने वाला पुरुष इन्द्रियसंयमी होने के कारण वलवान होता और . 
| 
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परमात्मा की. उपासना में, प्रह्त रहता है, यही उपाकाल अबादि 
ऐश़र्य्य का स्वामी अर्थात्‌ इसके सेवन करने वाला विविध प्रकार फरे 

रेश्व॑य्य तथा उत्तम संतान को प्राप्त होता और इसी के सेवन से घुरुष 

नौरेग रहकर दीर्घायु वाला होता है, इस भाव फो मजुजी महाराज 

मे भी धर्मशास्र में इस प्रकार वर्णन किया है कि।-- ' 

तराह्मे मुहृत्ते बुध्येत धर्मायों चालुचिन्तयेत्‌ । 
कायक्केशांश्र तन्मूल्ाान्‌ वेदतलार्थमेत्र च ॥ 

प्रनु० ४। 8६२ 

प्रत्येक पुरुष को पचित है कि वह व्राक्षमुहूत्ते --उपाकाल रात्रि 
के चौथे पहर भ्र्थात्‌ दो घढ़ी रात रहने पर उठे और उठकर घर्म तथा 
अथे ८ ऐश्वय्य॑ को प्राप्त होने का चिन्तन करे, शरीर को सर्वधा नीरोग 
रखने का विचार फरे अर्थात्‌ घ्ह्मचर््य के नियप्रों का पालन, व्यायाम 
करना तथा खान पान नियपपूर्वक करे, सदा मिताइरी हो, और सदैव 
स्वाध्याय करता हुआ प्रातः बेद के गढ़ दलों करा चिस्तन करे, इस 
मकार अनुष्ठान करने वाला पुरुष नीरोग रहता, दीर्घायु होता, ऐश्वर्य्य- 
शाल्ली होफर छुख भोगतां, अपने शत्रुओं पर विजयी होता और 
अभ्रय रहता है॥ | 

यहां पर एक प्राचीन गाथा का लिखना अलुपयुक्त न होगापत्युत 
शिक्षाम्द होगा--जिस समय वीर हल्ुपान लंका में सीता की खोज 
करने गये तव वह घहां सायंकाल पहुंचे, राजिभर सब मुरूप२ स्थानों 
में सीता को खोजते रहे परन्तु कहीं पता न लगा, प्रातः घ्राह्ममुहूर्त काल 
में सड़क पर आकर रावण. के महतों में जाने का विचार किया, सड़क 
पर चलते हुए हनुमान ने उस उपाकाल पें ट्विजों को स्वाध्याय करते हुए 
छुना और अप्िहोत्रादि यज्ञ करते देखा, डइस समय उनके विचार में 
यह परिवर्तन हुआ कि जहां पर उपाक्ाल में जागकर स्वाध्याय तथा 
.यज्ञादि कर्मों के करने वाले द्विनवर निवास करते हैं उस नगरी फो 
विजय करना कठिन ही नहीं प्रत्युत असस्मव है, यह विचार फरते 
हुए.जव. रावण के. महल के समीप पहुंचे तो पथ मांस तथा व्यमिचार 
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का घमसान पाया, उस समय रावण को खस््ियों में शयन करते देखा 
और उसके संब परियार को लम्पट देखा, यह व्यवस्था देखते दी उनके 
विचार यों बदले कि वार्तत्र में रावण लम्प्ट है और यह तो. जोवित 
ही मरा हुआ है, इसको युद्ध में विजय करना कौन वड़ी बात है, हसुपान 
विद्वान, विचारवान्‌, दीषेदृष्टि, स्वाशथ्यायी और शा्रों के पूर्ण पणिडत थे, 
उन्होंने तरकाल जान लिया कि सीता यहीं है भौर कालमगवान चाहते 
हैं. कि इसका सर्वनाश हो, इसके पार्पों ने अब इसका अंतसमय समीप 
करदिया ह--हमारे बहुत से भोसे ,भाई यह कह करते हैं कि हतुमान 
बन्द्र था, शोक उनत्तको इतनी सप्क नहीं कि क्‍या बन्दर इतना द्रद्शी 
और इतसे गदर त्रिचारों वाला होसकृता है कदापि नहों, जब राम 
प्रथम ही करिष्किन्धा पर्वत के समीप इल्ुमान से पिले हैं तव बह वहाँ भाई 
लच्मण से हसुमान के विषय में अपने बिचार थों भ्रकट करते हैं क्िः-- 

* सचिवोधयं कपीरस्य सुभीवस्य महात्मनः । 
तमेव कांज्रमाणस्य ममान्तिकमिहागतः ॥ २६ ॥ 
तमभ्यभोष सोमिश्रे खुग्रीव सचिव कपिस । 
वाफ्वत् मघुरेवाक्येः स्मेहयुक्तमरिन्दमस्‌ ॥ २७॥ 

« नानम्बेद विनीतस्य ना यजुवेंद पारिणः । 
. ना सामवेदबिदुपः शक्यमेवं विभाषितुम्‌ ॥ २८॥ 

नून॑ व्याकरण इृत्स्नमनेन बहुधा श्रुतम्‌। 
बहु व्यांहग्ताउनेन न किडिद्पशंब्दितम्‌ ॥ २६॥ 

न मुझे नेत्रयोश्वापि ललादे च भुवोस्तवा। .. 
अन्येष्यपि व सर्वेषु दोषः संविदितः कचित्‌ ॥ ३०॥ 
ह बाल्मी० कि० कां० द्वि० सर्य 

हे खच्मण ! यह हलुपान कपिरान महात्मा उम्रीय का मंत्री है और 

ग्रीव से इमारी मैद्री कराने की इच्चा करता हुआ यहा भायो है, 

देने ! स्नेह से भरे हुए, शत्रुओं को दमन करने वाले तथा वाक्य के * 
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जानने वाले छुग्नीव के इस मंत्री ने पधुर वावयों द्वाग ऐसा भाषण किया 
है कि न ऋग्वेद का शिक्षा पाया हुआ, न यजुर्वेद को धारण फरने वाला 

' और थे सामवेद को जारने वाला ऐसा भाषण करसकता है, निःसन्देह- 
इसने अनेक वार व्याकरण श्रवण _ किया है, क्योंकि पहुत दर से बातें 
करते हुए इसने कहीं भी अपभ्रंश नहीं बोला, और इसके.वोलते समय 
मुख पर, नेत्रों में, लल्लाट पर, भ्रुवों और अन्य अंगों में भी कहीं दोप 
विदित नहीं होता हैं, इस प्रकार बातें करते हुए हतुधान के साथ चल 
दिये, इससे सिद्ध है कि बह विद्वान, पत्षवान्‌, तेजस्व्री और दीघदर्शी 
पुरुष. था न क्वि सेवी पंछवाला वन्‍्दर था, हनुवान का उस सयय का 
विचार वास्तव में ठीक था कि वेदाजुकूल आचरण करने वाले अन्लुष्ठानी 
पुरुष का कालभगवोन: के बिना अन्य कोई संदार नहीं करसकता ॥ 

भाव यह है कि उक्त मन्त्र में वर्णित शोख्रविधि अनुसार जो अपने 
आचरण, पनाते हैं वही ऐश्वग्यशाली होते और उन्हीं को सुख प्राप्त होता 
है, इसी भाव को कृष्णणी ने गीता में इस प्रकार वर्णन किया है कि-- 

यः शाख्रविधिमुत्मुज्य वर्तते कामकारतः। 
नस सिद्धिमवाभीति न खुर्ख न पर गतिंम्‌ ॥ 

हि गी० १६ | २३ 

जो पुरुष शास्र विधि ८ वेद की आज्ञा को छोड़कर अपनी इच्छाहु- 
सार वतंता- जलता है वह.पुरुष सिद्धि को भाप्त नहीं होता न सुख को 
और न प्क्ति को,पाप्त होता है, अतएव महुष्यमात्र का कर्तव्य है कि वेद 
की आज्ञा का पालन करते हुए चलें और “ संगच्दध्य॑ सवदध्य॑ ” 
परमात्मा को इस आज्ञा को मानते हुए कदापि भाई भाई से द्वेष न करें, 
न किसी का मन दुखाने की चेष्टा करे' और नाहीं किसी को नीच अथवा 

_ शछूत फहकर अग्रने से पृथक्‌ करे', यही प्राचीन मर्यादा, यही प्रथम 
युग के आय्यों का वर्ताव, यही वेद भगवान की आज्ञा और यहो ऐश्ण- 
शाली होने का एकपात्र उपाय है, इसी भाव को यज्ञ: ३३ । १३२ में इस 
प्रकार वर्णन किया है कि।--- 
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अरने शर्ध्ध महते सोभगाय तथ युम्नान्युत्तमानि सन्तु । 
संजारपलं घुयममाकृएुष्व शत्रयतामसितिष्ठा मझंसि.॥ 

बड़े सोभाग्य ८ ऐश्वरय्य को प्रांप्त होने वाले विद्वान पुरुपो | तुम दुए 
सातरों को त्यायकर उत्तम गु्खों को आध्ष होओ अथोत्‌ लित्य यज्ञदि कर्म 
फरो जिससे श्रेष्ठ होकर धन यश तथा चल को ग्राप्त होओ, आप लोग 
स््नी पुरुष के भाव को हुल्दर नियमयुक्त, शात्ता लुकू त, ब्रह्मचय्ययुक्त सम्यक 
प्रकार वर्तों अथात्‌ व्यभिचार # न करते हुए महातेजस्वी होकर ठहरो, या 
यों कहो कि बलवान तथा ब्रिद्वान्‌ होकर सब सांसारिक व्यवहारों फो 
सिद्ध करते हुए ऐंश्वर्यगाली होओ ॥ 

और वोत यह है कि जब हम बेद तथा आर्षग्रन्थों का मनन करते 
हुए प्रथमग्रुग ८ पुरांतनकाल की उन्नति तथा इस आधुनिक समय की अबे- 
नति पर दृष्टि दालते हैं तो ज्ञात होता है कि पूर्वकाल में यज्ञों द्वारा मशुष्य 
घुशिक्षित किये जाते थे, शद्ादि छोटी श्रेणी के धुरुषों को भी यज्ञ में 

म्मिल्रित कर दीक्षा देते थे, अधिक क्‍या वेद के सहत्चों मंत्र जगह 
: जगह पर यज्ञ का कर्तव्य पड़े जदार भाव से वर्णन करते हुए मनुष्यमात्र' 
को पढ़ा होने का उपदेश कर्ते हैं, जिनमें से कतिपय मंत्र इस ग्रन्थ में 

उद्धव हैं, जेसाकि “देवा यथज्ञे तन्वाना अपध्तन्‌ पुरुष पशुम््‌” 
| -आग० १०।९१। १५ इत्यादि मंत्रों में वर्सन किया है कि प्रथमयुग के 

याज्षिक पुरुष पशुत्वविशिष्ट अर्थात्‌ सूख था आधचारश्नष्ट पुरुष को 

* काया पलटकर देवभाव को प्राप्त कराते ये, या यों कहो कि पशुत्व॑ंरूप 

मूखता का नाश करके उसझो विद्वान. बनाते थे अर्थात्‌ प्रथमयुग वह था _ 
जिसमें राक्षस तथो पिशाचों का भो कलेवर,वदल्कर- देवता दनाया जाता 

था, उस समय के याहिऋ आसय्ों में. यह शक्ति थी कि यह्ञ द्वारा प्रत्येक 
पुरुष को पवित्र करके उसके साथ समरानाधिकार बतते ये, जेसाडि गीता 
में भी बर्शन किया है कि 

# सन्वति होने परचात्‌ पुनः यमावान का काल न आने पर णो' 
स्त्रीसंप करना है बह “ व्यमिचार ? कहलाता है। 
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: सहयज्ञाः प्रजाः सृद्ठा पुरोवाच प्रजापतिः | 
अनेन प्रसविष्यध्वमेषपो5स्लिषप्ट कामधुक्‌॥ 

ः गी० ३।१९ ० 

हे अशुन | प्रजापति ८ परमात्मा ने यज्ञों के सहित प्रजा को उत्पन्‍्न 
करके यह आज्ञा दी कि हे प्रजा ! यह यज्ञ तुप सब के मनोरथ पूर्ण करने 
वाला है, इसलिये इसका यथाविधि अनुष्ठान करके स्वदा बुद्धि को माप 
होझो अथात्‌ तुमको हृष्टकापनाओं का देने वाला यह यज्ञ ही है, एवं अन्यत्र 
भी वर्णन किया है कि “ दर्शपूर्णमासाम्यां खर्गकामों यजेत हर ' 
सगे छुख की फापना बाला दर्श तथा पूर्णायास याग करे, और 
“ज्योतिष्ठोमेन स्रगंकामों यजेत! ८ सगे की काप्रना वाला ज्योति- 
प्टोम याग करे, अधिक व्या प्राचौनकाल में आय पुरुष भत्पेक काप्रना « 
की सिद्धि यज्ञों द्वारा करते थे, यज्ञों द्वारा ही अस्त शर्तों से छुसब्जित 
हुए बीर पुरुष याज्ञिक पुरुषों से उपदेश प्राप्त कर दृष्टद्लन के लिये जाते 
थे, कहां तक लिखें वह ऐसा विचित्र युग था जिसमें पत्तित से पतित और , 
छोटे से छोटे शिखा सूत्रधारी भाइयों फो उच्च वनांफर उन्हीं के ढ्//श- 
अपने सब मनोरथ पूर्णा करांते थे यह उस सम्य के यज्ञ का पहत्त था, 
परन्तु इस आधुनिक समय में जब हम दृष्टि पसार कर देखते हैं तो 
यज्ञादि कर्मों का स्वथा अ्रमाव होने के कारण हम लोग उन्‍नति शिखर 
से बहुत नीचे आगये हैं, या यों कहो कि जव से स्वार्थपरायण पुरुषों 
ने वेदिकप्रथा का ल्यागकर मनमाने यज्ञ आरम्भ किये और अपने सहा- 
यक चथार भादि भाईयों को वेदिकशिज्षा तथा सभा समाननों से बहिष्क्रत 
किया तभी से इम में निर्वंलता तथा दरिद्रता ने प्रवेश किया और बह यहां ', 
तक बढ़गई कि हम च्लोग बाज़ार हाट तथा गली कूचों में पिट्ते फिरते 
और निर्जीव जीवों की नन्‍्याईं हमारी मौत रात दिन हमारे सिरपर घूम 
रही है, दुष्टनन इमारा धन धाम लूहते खसोटते, हपारी अवलाओं को 
दुदशा करते और घोरे दुपहर हमारा अपमान करते हैं, यदि अब भी 

_ इस संकट सभय में हमारे हिन्दू भार परमात्मा की इस आज्भा का पालन 
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फरें जो मनुष्यमात्र के लिये हितऋर है तो अवश्य उनमें सद्भाव का संचार 
होगा, निम्नलिखित मंत्र में परमात्मा आज्ञा देते हैं कि 

यथे मां वाच॑ कल्याणी मावदानि जनेभ्यः ॥ 
बह्मंरजन्याभ्या ७ शद्राय चार्य्याय च स्वाय चारणांय ॥ 

यज्"ुं० ९६। २ 

हे मन्ुप्यो.! जैसे में इस फल्याणकारक वेदवाणी को जनेभूप; ८ मल्नुष्यप्रात्र 
के लिये देता हूं वेसे ही तुप लोग भी पढ़ सुनकर मलुष्यमात्र को पढ़ाओो 
सुनाओ अर्थात्‌ नाह्म ण, क्षत्रिय, वेश्य, शुद्र, चारंणाय -- भतिशूद्र > अंयज 
ओर स्वराय ८ अपने भृत्थादि सबको वेदों का स्वाध्याय कराओो, क्योंकि यह 
कल्याण करने वाला होने से सवोपयोगी है, और खियाँ मी वेदों का अध्ययन . 
करे, जेसोकि “ प्रथमघुग” में गागीं, मेजेयी तथा सुलभा भादि किये 
ब्ेदों का स्वाध्याय करने के कारण ही ऋषिका कहलाई' जिनके नाप 
आपंग्रन्धों में भलेपकार विख्यात हैं, जिसमकार पेदाध्ययन का मन्ुष्यमात्र 

' को अधिकार है इसीग्कार “संगच्डर्ध्य॑ संवदध्व॑” इत्यादि मंत्रों में 

ञ् 

चर्शित महुष्यमात्र एकत्रित होकर परस्पर एक दूसरे के कल्याण का उपाय 
सोच सकता है, जेसाकि पूर्वफाल में ब्राह्मण धर्मपर्यादा पर हट रहने फी., 
शिक्षा देते थे तो ज्ञत्रिय बलम्योग करने का उपदेश करते थे, बेश्य पन 
प्राप्ति का उपाय बतलाते थे तो शद्र उक्त तीनों बर्णों की सेवा ओर 

-, सेबाद्वारा. रक्षा का विचार करते थे, इसी प्रकार अंत्यलन आदि जो पररुपर , 
एक दूसरे की अ्ुज्ञाये' थीं अपने २ कार्य्य में विचारपूर्वक्क संलग्न रहते 
थे, यह भाचीन मर्यादा थी और यही उन्नत होने का एकमात्र उपाय या, जब 
यह मर्यादा. थी दब यवनादि इतर नातियों में से किसका साइस था 
जो आय्यों को आंख उठोकर भी देखसके, परन्तु जब से सब ने साथ 
दिलकर वेदाध्ययन करना तथा पिलकर पेठना छोड़ दिया तमी.से 
हमारी दुर्गति के लक्षण दिखाई देने लगे और अब तो इस हीन दशा को 
पहुंच गये जेसाकि पीछे वर्सान कर आये हैं, हमारी सब मान, प्रतिष्ठी 
तथा पेश्तर्य्य इससे छिनगये ओर अब इस अवरया को प्राप्त शोगये कि 
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: अत्पेक पुरुष अपना पेट भरने की चिन्ता में राजि दिन निम्न है, किसी 
ने सच फह् है कि “जो जैसा करता है वेसा ही फल भोगता है” 
सो जेसा अन्याय तथा अनथ हमने किया उसी का फल दुःख झाज हप 
भोग रहे हैं, निम्न लिखित मंत्र में वर्णन किया है कि।- 

पांहि ना अग्ने रक्तसः पाहि धर्तेराब्णुः। 
पाहि रीषत उत वाजिधां सतो बृहद्धानो- यविष्ठय ॥ 

कऋगण १॥६६।१४ 

हे महान्‌ ऐश्वर्य्य सम्पन्न ज्योतिस्वरूप .परमात्मन्‌ ! आप रक्षसः 
पाहि दुष्ट पुरुषों से हमें चार और धूर्तेरराब्णः भूत, अधर्मी, 
दुष्टाचारी तथा हपारे हनन की इच्छा करने वाले पापियों से हथरी 

रक्षा करें॥ ह | 
इस यन्त्र में परपात्मा से रक्षा की प्रार्थना कीगई है परन्तु वास्तव" 

में परमात्मा भी उत्ती की रक्षा करते हैंजो रक्षा के योग्य होता है 
अंथवा जो स्त्रयं भी कुछ हाथ पर हिलाऋर अपनी रक्षा करसकता है 
सच तो यह है हि हमने अपने रक्तक हाथ पैररूप शूद्र तथा अंलज आदि 
को काटकर बाहर फेंक दिया अ्रव धड़भात्र क्या रक्षा करसकृता है, अत 
एवं हमारा परम कर्तव्य है कि अब हम उसी मराचीन परयोदा अर्थात्‌ 
प्रथम्युग का कर्तव्य जिसका बर्णन इस ग्रन्थ में क्रिया गया है पूर्णतया 
पालन करें, सव नर नारी वेदिकशिज्ञा प्राप्त करमे की ओर लगें, 
अपनी सनन्‍्तान भी वेदिकेशित्ञा की ओर लगावें, अपने घरों में 
यश्षादि बेदिककर्मो काः नित्य अनुष्ठान करें, मनुष्यभात्र क्रो पिन्नता की दृष्टि 
से देखें. भौर अपने भाईयों से घृणा का माव त्याग्दें, जहाँ हम उन्नत हों. - 
चहां उन्हें भी साथ २ उन्नत करने -का प्रयत्न .फरें, इमारे मन में त्याग 
को भाव हो और हम सदा अपने धमे पर-सब्चाई पर-अपनी पान 
मर्यादा पर निछाप॑र होने के लिये कव्विद्ध रहें, यही एकमात्र अवल्म्ब 
और यही कर्तेव्य है ॥ है 

इस ग्रिरावट के समय में भी जो पेदिकप्म की आन पर हे रहे, 
या यों कहो कि जिन्होंने अपने: आपको निद्ाचर कर चिरकाल से 
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लुप्त हुए प्राचीन पेदिकपर्म को पुनः जाग्रत क्रिया वह भातः स्मरणीय 
४ प्रह्षि स्व|० दयानन्द्सरखती” हैं, गह महर्षि का हो काम है नो 
आज सस्पूर्ण देश में धर्म की खोन होरही है, भौर पूज्य भ्री पं०मदल्मोहन जी 

- मालवीय तथा कर्मबीर ला० शाजपतिरायनी जैसे प्रभावशाली पुरुष गोरत्ता 
तथा हिन्दुओं के छुधार का उपाय फर रहे हैं, इस समय हिन्दूपात्ञ का 
क॒तेव्य है कि महर्षि के प्रति कृतज्ञत्ञ प्रकट करें और उनके सहुपदेशों से 
लाभ उठाफर-अपने जीवन को उच्च बनावें॥  - 

: दूसरे फर्मए्य पुरुपसिंद “शुरुगोविन्दर्सिह” हैं, भिन्होंने अपना 
सर्पेस्व निछावर कर हिन्दूधर्म को अपनाया, महान्‌ दुःख तथा कष्टों का 
सामना किया, अपने पासूप बच्चों को बलि दियो परन्तु अपने प्राणप्रिय 
वेदिकपर्भ का हात न होने दिया, यह उन्हीं महापुरुष का काम है कि 
आज हिन्दू अपना सीना निकालकर हिन्दू कहते हैं, अतरव हिन्दूात्र 
का कर्तव्य है कि गुरुदेव ग्ोविन्दर्सिहनी के जीवन से शिक्षा ग्रहण कर 
“कर्मएय” बनें, वर्योकि कर्म री पुरुष ही अपने श्रेय को प्राप्त होसकता 

- है अकर्मेए्य नहीं-॥ छ . 
कविवर श्री पं० आय्यग्ुनिणी महाराज ने विभ्नलिख़ित कव्षित्तों में 

सत्य ही वर्णन किया है जो हिन्दू जाति को सदा ध्यान में रखना वाहियेः- 
फवित्त 7 मु 

काशी विश्वनाथ -को निशान मिव्जाता तब- 
तीथों के धाम सब होते तुर्कान के । 
मथुरा मसीत और कुरान रीति होती सदा- 
योगीजन आनन्द न पाते योगध्यान के ॥ 
हिन्दू रीत नीत मिठजाती सब भारत की- 

. जम्बू केशमीर भी न होते राजगांन के । 
_ मान मर्योदा कीच बीच मिलजाती सब- 

जो नईतीर छूटते “गोबिन्दर्सिह” ज्वान के ॥ 
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४ न पड मी ले । * 

'नाभा-पवियाला-जींद जीविंत न होते तव- .. 
सरहन्दं बीच मंडे होते मुगलान के । 
कोलज अकाल चाल ठल न निराली होती- 
पक होजाते लोग मढ़ी और मसान के ॥ 
वेद भगवान ज्ञान ध्यान का न नाम छोता- 
जप होम यज्ञ मिटजाते हिन्दुआन के |. 

' मलिन मलेच्छ रूप थारी नर नारी होते- 
जो न तीर छूट्ते “गोविन्द्षिह” ज्वान के ॥ 

. . वैंदिकधर्म का सेवक 

देवदत्तशर्मा 
काशी _ 
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। ओश्मू . 
अथ वेदिककालिक इतिहासः प्रारम्य॑ते 

(कप 

हिन्द्धम । 

हिन्द्ूघम का दतिहास लिखने का विचार जब कभी सन 
; में उत्पन्न होता है तब -सम इस संशयसागर में निमग्न होजाता 

है कि “ हिन्हूधर्भ ” कब से और किस ग्रन्थ के आधार पर है। 
यह धर्म कब से है और कितने काल से इसको सनातन- 

घर्म कहा जाता है ! इस अश्न की सीसांसा से सर्वया उदा- 
सीन होकर' श्राजकल के झनेक भारतीय परिडत यह कहते 
सुने जाते हैं कि हिन्द्ृर्म सनातन काल से है, पर जब उनसे 
यह ग्रूछा जाता है कि किस सनातन अन्य सें “हिन्दू! 
शब्द पहिले पहल खाया है क्लौर क्या उसकी व्याख्या है तो 
उत्तर यही मिलता है कि इससे कया ! “ (हिन्दू ”” शब्द कहीं 

हो वा न हो पर इसकी व्याख्या हिन्द््म के स्मृति और 
युराण शन्‍यों में 

इसी प्रसद्भ में जब हिन्द्ृधम के मुख्य २ संस्कार विषयों 
में उनसे पूछा जाता है कि जिन सन्ध्रों से हिन्हूमाच् का 
विवाह होता है वह सन्‍्च पुराण तया स्मृतियों में कहां हैं तो 

इस उत्तर के लिये उनको हिन्दूधर्म की संकुचित चार. दिवारी 
तोड़कर पार जानो पड़ता है खौर विवश होकर यह कहना 
पड़ता है कि विवाहादि संस्कारों के मन्त्र वेदों सें हैं, तो फिर 

पुराण तथा स्सृतियें हिन्द्रधर्म का झाधार कैसे ! ॥ कु 

इसी अकार जब पतितौद्धार विषयक-पूछा जाता है कि 

पुराण तथा स्मृतियों में कहीं पतित वा सहरजांतियों के 



२ बेदिककाल का इतिहास 

उद्धार का कुछ उपाय है वा नहीं ! तो उत्तर यही दिया जाता 
: है कि स्मृतियों में सह्ुर बन जाने का वर्णन विस्तारणूवंक है 
आर पुराणों में भी ऐसा ही पाया जाता है परन्तु उत्त अन्यों 

- में उन्तके उद्धार > सुधार का कोई उपाय नहीं, झस्तु-- 
यहां यह विषय हिन्द्सात्र के ध्यान देने योग्य है कि जिस 

जाति में गिराव८<गिरने-पतित होने के दर्वाजे चहुं श्ोर खुले हों 

और उसके अभ्युदय » दृद्धि के द्वार सब झोर-से बंद हों तो वह 
जाति संसार में कब तक जीवित रह सकती है !। | 

यदि हम यहां हानि लास के विचार को छोड़कर वेदों के 
सहारे निर्णय करना चाहें तो हमको इसका उत्तर मुक्तकश्ठ से 
वेदों में हो मिलता है कि सडद्भगर बन जाने की कल घेदिकिकाल 
में न थी, हां इसके विरुद्ध पतितोद्धार का उपाय स्पष्ट रीति से 
वर्णन किया गया है, जैसांकि “ कृशवन्तो विश्वमार्स्यम ” 
ऋगू० ५१६३।४ इस मनन में स्पष्टतया शाज्ञा दी है कि हमारे 
वेदज्ञ परिडित लोग सम्पूर्ण विश्व को आर्य बनाते हुए हमारे 
यच्चों में झावें, यहां न किसी पद्‌ का श्रध्याहार > ऊपर से जोड़- 
कर आर्य बनाया गया है और न कोई विनियोग वा बनावट की 
गई है किन्तु सीधे सरल शर्थ करने से यह भाव स्पष्ट सैति से 
मतीत होता है कि बेदिककाल में झनार्य्य भी आर्य्य बना 
लिये जाते थे । * 

यदि कोई यह कहे कि सनातन समय के सायणाचार्य्य ने 
उत्त सन्‍्च के यह अर्थ नहीं किये ! इसका उत्तर यह है कि 
सस्पूर्ण सायणभाष्य में ४ आर्य !? शब्द कहीं भी सोमादि जड़ 
पदार्थों का विशेषण नहीं आया और न कहीं “ विश्व ” के 
जर्थ सोस के किये गये हैं अर्थात्‌ ८ विश्व, सोस॑ !! > तुम सोम 
को भट्ट बनाते हुए यज्ञ में आओ, यह शर्थ सायणाचार्य्यने 



“हिल्दूधर्म ३ 
किये हैं जो उक्त दोनों शब्दों के आशय से विरुद्ध हैं, जैसा- 

“ ज्योतिश्वक्रधुराय्याय ” ऋग्‌० ९१९९७। २९ इस भन्‍्च में 
४ आय्य !! शब्द आाय्यजाति के लिये आया है कि परमात्मा 
खाय्यजनों को -ज्ञानरूप ज्योति उत्पन्न करता है, यो न 
'दासः आर्यों वा” ऋणग्‌० ९०। ६८१३ इस भस्छे में “ आर्य !! 
शब्द ब्राह्मण, क्षत्रिय तथा वेश्य इन तीनों वर्णों के लिये 
जाया है, ख्धिक क्‍या वेदिककोष बनाने थाले निरुक्तकार ने 
निरु० ६ै। २६। २९ में वर्णन किया है कि “ आर्य ईश्वर पुत्रन/ ८ 
जो पुरुष सदाचारादि द्वपरा परमात्सा की श्राज्ञापालन करता 
है. वह उसके युत्र समान है, इसलिये “ झार्य्य !” को यहां यु 
कहा है, एवं सर्वच्र “ झ्ार्ण्य ”! शब्द श्ार्ष्यजाति के लिये 
शाया है किसी जड़ पदार्थ के लिये नहीं, शस्तु- 

हमें लकोर के फकोर बनने की आवश्यकता ' नहीं, चाहे 

सायणाचार्थ्य हो वा स्वामी दयाननद, जब वेद के अक्षर सीधे 
अर्थ देते हैं तो फिर किसी के अर्थ की कापी करने से क्या 
अ्थोजन, सत्यासत्य की विवेचना के लिये यहां इतना कह देना 
अलुपयुक्त न होगा कि इस भन्‍च पर स्वासो दयानन्दसरस्वतो 
का भाष्य नहीं, क्योंकि उन्होंने कम्वेद का सप्तममण्डल भी 

पूण नहीं किय। था कि ईश्वर के आदेशालुसार उन्हें यहां से 
अयाण करना पड़ा, कौर सायणाचाय्य चौदहवीं शताब्दि में राजा 

“बुकू” भ्ूपाल के समय में हुए जब दरक्षिय देश में मुगलों के 
आक्रमण से हिन्द्ूर्म डगमगा रहा था, उस समय सायणाचाय्ये 
ने जो कुछ भी किया वह हिन्द्ूघर्म की 'रक्षा के लिये किया, 
परन्तु हम यहां इस भाव के सहारे .सायण का साथ नहीं ढंढ॒ते 

कि जब वह “चत्वारि घृड़ात्रयोधस्यपादा ” ऋग्‌०४।५८।३ इस 
भन्च॒के पांच झर्थ करने की शतिज्ञा करते हैं तो फिर “कृशवन्त 
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विश्यमाध्यम्‌ ” के अर्थ सम्पूर्ण विश्व को आर्थ्य बनाने सें कृपणता 
क्‍यों ? इसका कारण यही प्रतीत होता. है कि विक्रम के पंथ्ात्‌ 

शर्वाचीन सनातनधर्मधारी हिन्दुधर्म के पस्छितमण्डल, में यह 
कृपणता स्वभाव सिद्ध होगई ह्ठै कि यों तो नित्य नये परिष्कार 

और अविष्कारों को भड़ी लगाकर अवच्छेदकावच्छिन्न से 
आर्षयन्‍्थों को छिल्‍न सिमम करना इनका सव्यसाची के समान यांये 
हाथ का खेल रहा है पर वेद के उपयुक्त अर्थ करके सदर्थ में विनि- 
योग करना इनके लिये मोमन के समान कुफ्र का कलमा अर्थात्‌ 
नास्तिकता के पथ का पद रहा है, श्न्‍्यथा क्या कारण कि 

' जब निरुक्तकार वेदों के आध्यात्मिक, शझाधिभौतिक तथा 
आधिदेधिक तीनों प्रकार के अर्थ करने की आज्ञा देते हैं तो 
फिर यह परिडतसण्डल भूत के सभान आधिभौतिक श्र्थ 
करने से क्यों भयभीत होता है। 

अन्‍य युक्ति यह है कि स्वामी शड्डराचाण्यंजी हिन्दूधम 
में शड्डर के अवतार साने जाते हैं उनके किये हुए अर्थों से 
सिन्‍न सनातनघर्मियों ने अपने अम्थों सें नये अर्थ क्यों किये हैं। - 

जैसाकि “ ल॑ स्त्री ल॑ पुमानसि ? अथर्व०९०१४।८के अर्थ शह्डर- 
भाष्य में सत्नी पुरुष सब ब्रह्म हैं, यह किये हैं और शन्‍्य परिडतों 
ने भिन्‍नाथ किये हैं, एवं “ न त॑ विदाथ० ” ऋगू ०९०। ८२॥७ 
इस सं के अर्थ सायणाचास्प्र ने रक ईश्वरवाद के किये हैं और 
सधुश्तृदन स्वासी ने अद्वेतसिद्धि नामक ग्रन्थ में सायावाद की 
सिद्धि सें यह सन्‍्च उद्धृत किया है, इस प्रकार अत्यैक परिडत 
जो अपनी ,स्वतन्च बुद्धि रखता है वह पहली लकीर का फकौर 
नंहों होता, पर जब पतितोद्धार 5 नौच जातियों को अपनाने 
का अधश्न उत्पन्न होता है तो यह लोग नये शर्य करना पाप 
ससभते हैं, या यों कहो' कि ख़क्षरों के सीधे आर्थ करने में भी 
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_ अपनी बुद्धि को परार्थ से परतल्च बनाकर सर्वथा परतन््रमज्ञ 
बन जाते हैं जिसका हमें अत्यन्त खेद है, अस्तु-इस कया के 
लंबा होजाने से उक्त भन्‍्च का अर्थ बहुत हर पड़जाता है शर्थात्‌ 
“ कूरवन्तः विश्वमारस्यम्‌” इस झन्‍्च के यह झर्थ कि सम्पूर्ण 
विश्व को झाय्य बनालो, प्सज्भ सद्भुति से पूरा सन्‍्च लिखकर 
अथ करते हैं कि :- 

इन्द्रंवधन्तो आपुरः कृरबंतों विश्वमाय्य। अपप्नंतों अरूण: ॥ 
ऋग० ४। ६ं३। ५ 

' अर्थ-है याज्िक पुरुषो । तुस ( इन्द्र ) रेश्वर्थ को ( वर्ध- 
न्‍तः ) बढ़ाते हुए ( खप्तुरः ) श्रार््य जाति को व्यापक बनाओ 
( कृष्वन्तः, विश्वसार्य ) सम्पूर्ण विश्व को श्राय्ये बनाते हुए 
( अराव्णः ) राक्षस' वा संकुचित भावों वाले परधर्मियों को 

_ ( अपध्नंतः ) नाश करते हुए संसार सें विचरो, यहां विचरना - 
८ अर्षन्ति ”” पद का शर्थ है जो उत्तर सब्घ से है। 

इस सन्‍्च में ईश्वर शाज्ञा देता है कि हे याज्ञिक लोगो ! 

” हुस श्राय्यजाति को बढ़ाते हुए इस विस्तृत प्ूमएडल में विना 
रोक ठोक के विचरो, दइसो भाव को मनुधमंशास्त्र में इस अकार 
बणन किया गया -है कि :- 

शनकैस्त क्रियालोपात्‌ आाह्मणादर्शनेन च | 
- बृषलतलं गतालोके इमा कुृत्रिय जातयः ॥ 

अर्थ-शनेः २ क्रिया लोप हीजाने ओर वेदवेत्ता ब्राह्मणों के 

उस देश में न पहुंचने से ये सब वृषलत्व > शूद्॒त्व को म्ाष्टा होग्ये 

झौर यह सब पूर्वकाल में क्षत्रिय थे जिनका वर्णन आगे 

किया जाता है।-- 
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यवना किराता गोन्थारा चीनां शवर बखरा । 
कथ धर्म! वरिष्यन्ति सर्वे वे दस्यु जीविनः ॥ 

सहा० शा० पं० 

सर्थ-यवन, किरात, गान्धार, चीना, शबर तथा बरबर, 
शक, तुषार, कंक और पन्नव, इनमें वेद्किघर्स का कैसे संचार 

कियाजाय, क्योंकि यह सब दस्यु जीवन वाले होरहे हैं अर्थात्‌ 

उपरोक्त सब जातिये' जो श्ञाज झनार््य वा स्लेच्छों में गिनी 
जाती हैं, ये सब दस्युजीवी > अनायों के समान ख़पना जीवन 
कर रही हैं, इनको घस पर आरुढ़ करने का क्या. उपाय है ! 
यह सहाभारत शान्तिपव में प्रश्न किया गया है, और वहाँ 

इसका उपाय भी वर्णन किया है, इस अकार इस भाव को कि 
“ झनाय्य जातियों को आंय्ये बनाओ ” बेद,सलु्र्भशास्त 
तथा महाभारत ने स्पष्ट सौति से वर्णन किया है, और हिन्दू 
धर्म के अनुसार भुख्य वेद ही प्रामाणिक है जिसको पीछे भले 
अकार समर्थन कर आये हैं । ' 

इसी भाव को स्वामी शह्टराचाय्य अपने भाष्य में दस 

प्रकार स्फुट करते हैं कि “ शांस्त्रयोनित्वात्‌ ” ब्र०चू० ११११३ # 
“ महतः ऋगेदादेः शास्त्रस्यानेकव्रिधविद्यास्थानोपबूंहितस्य 
प्रदीपवत्सवार्धावद्योतिन; ?->सब से बड़ा जो ऋगादि चारो वैद- 

रूप शास्च्र है वह विद्या के झनेकत्व से विभ्वषित और 
दीपक के ससान सब श्र्यों का अकाश करने वाला है, इसका 
नास हिन्दुओं का मुख्य शास्त्रया जो श्रब पण्डितों की दृष्टि से ' 
बहुत दूर होगया है, यदि आजकल किसी भकुत निर्शोतिव्य विषय 
पर सम्मंति लोजाय तो परिडत लोग सुक्तकण्ठ से यही कहते 
हैं कि शास्व आज्ञा नहीं देता, नजाने इन्होंने किस हौआ का 



नाम शास्त्र रख छोड़ा है, यदि इनन्‍्हों का शास्त्र ग्रचलित रहा 
तो यह याद रहे कि किसी दिन इूंढने पर भी हिन्दू नामधारी 
न मिलेगा, अस्तु-- ४ 

सुख्य मसज्ञ यह है कि हिन्दू्धस्म के लिये ऋग्वेद से बढ़ 
कर अन्य कोई शास्त्र हित का शासन करने वाला नहीं, इस 
बात को केवल हसीं नहों कहते किन्तु विदेशीय गूरप निवासी 
भी मुक्तकरठ से कम्वेद-दशमसरडल की श्ूमिका में यह 

कहते हैं कि :-« 

7 एएछक्रावए 709 39०॥७ ०80] ६७७ धाछ-ए०१98 06 
णैवे€७5ड0 ए०ण:, 3900 ठगाीए ०0 879७० ४#०ष्ाा7509, 

एछणए 07 096 ४००॥०]७ ए0७]0-- 

ऋग्वेद केवल आय्यजाति में ही सब से म्रथम नहीं किन्तु 
सनुष्यमात जो इस संसार सें है उन सब के लिये साहित्य का 

मथस पुरुतक है, इसी पसज्गञ में भट्ट मेक्‍्समूलर यह भी कथन . 
करते हैं किः-- 

यावत्थास्यंति गिरयः सरितश्च महीतले । 
तावहग्वेदमहिमा लोकेषु प्रचरिष्यति ॥ 

अर्थ-जब तक यह हिसालय श्ादि पर्वत तथा गंगा यथु- 

नादि नदियें हैं तृूब तक ऋग्वेद की महिसा लोगों में अठलरूप 

से अचलित रहेगी । 

शैसे अचल और टुढ़ प्रचार वाले वेद को हिन्दुजनता 
ने यहां तक भुला दिया कि जब घर्माचर्म वा कर्तव्याकतव्य के 

निर्णय की बात चलती है तो वेदविचारा “केन गणयो गणेशः” 
के शसान किसी भी गिनती में महीं रहता, यों तो हिन्दुओं 

का अत्येक घर्मथन्‍थ वेद का डिए्डम बजाकर अपनी ओर 

लोगों का ध्यान आकर्षित करता है परन्तु असाण के लिये 
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बेद का आजकल हिल्दूजनता से कुछ भी' भान' नहीं, ज्ञात 
होता है कि “ कलौ पंच विवर्जयेत्‌ ” लिखकर बेद को भौ 
तिलांजलि देदी अर्थात्‌ गोमेघ तथा अश्वसेघादिकों के साय 
ही हिन्दुओं ने वेद का भी त्याग करदिया |, : 

अधिक क्या, हिन्दुओं के बड़े से बड़े परिडत यह सानते 
हैं कि बेद में विधि नहीं अर्थात्‌ रेसा करो, रेस न करो, यह 
विधि निषेघरूप शासत्ष तो घर्मशासत्र ही है वेद नहीं, हसारे 
विचार में यह कथन सर्वया भिथ्याः है, जैसाकि “४ विजानीहि 
आध्यीन ये च दस्यवो वहिष्मते स्थया शासदमतान ” 
ऋग्‌ ०९१४९१८ इस मंत्र में वर्णन किया है कि झार््य और दस्यु 
यह मनुष्यों के दो विभाग हैं, हे जगदीश्वर | शाप वर्हिष्मते > 
यज्ञकर्ता यजमान »शआरय्य के लिये ग्त्रतान्‌ > दस्युओं को 
रन्‍्धया > यजसान के वशीप्वूतत करें, क्या यह विधि के श्र्थों सें 
लौद लकार नहीं अर्थात्‌ विधि की पार्थना नहीं ! इस कार वेदों 
में सहर्ों सन्‍्च आार्य्य तथा छानार््य विषयक हैं जिनमें स्पष्ट 
रीति से विधि निषेघ पाया जाता है कि आर्य लोग दस्युझओों 
को भी आर्थ्य बनालें, अन्य प्रबल युक्ति यह. है कि ऋग्वेद में 
पाँच ही जातियें सानी गई हैं अर्थात्‌ ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, 
शूद्ध तथा निषाद » दस्यु, और इन सब का वेद ग्रज्ञादिकर्मों में 
अधिकार कथन करता है, जैसाकि “४ पश्चजना मम होतं: जुप- 
न्ताम्‌ ” ऋग्‌० ९०४३३ » उक्त पांची भकार के जने > सनुष्य 
सेरे अग्निहोत् का सेवन करें, इस अकार परमात्मा का वेदिककर्मों 
में.सब सनुष्यों को झधिकार बोधन करना इस बात को सिद्ध करता 
है कि घेदिक समय सें शार्य्यजाति विस्तुत थी और इसीलिये 
उस समय आर्य्यजाति का पूर्ण अस्युदय था और यही चाल 
सहाकाव्यों तक चली आई, .जैसाकि .वाल्मीकीय रासायण में 
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स्पष्ट है कि गुह जो झाय्य नया किन्तु निषाद यथा उसको 
सर्यादापुरुषोत्तम रास ने झ्पनाया £ गले लगाया और:भीलनी 
जिसकी गाया स्वच गाई जाती है वह भी अनाण्य थी उससे 
भी रासचन्द्रजी ने पाड्त्त £ पंक्ति सें बिठलाने योग्य लोगों के 

समान व्यवहार किया, और सहाभारत सें तो एक नहीं ऐसे 

खनेक उदाहरण हैं जिनसे स्पष्ट सिद्ध है कि वेदिककर्सों के 
करने से चारडाल भी शार््य' बन जाता था, जैसाकि सातडृ 
की कथा असिद्ध है, कया का संक्षिप्त ससकु यह है कि एक समय 
सातडूु ऋषि रथ पर चढ़कर यज्ञ कराने जारहे थे, उन्होंने शीघ्र 
पहुंचने के लिये सार्ग में उन खज्नरों को जो रथ में जुते हुए 
थे बहुत सारा, तदनन्तर उनक़ी साता गर्दभी उन खच्चुरों से बोली 
कि है पुत्री ! तुम शोक मत करो यह ब्राह्मण नहीं किन्तु चा- 

ण्डाल है, तब ऋषि उसी ससय शोकातुर हुए क्रोघित होकर 
अपनी माता के पास जाकर पूछने लगे कि हे मातः ! तुम सत्य कहो 
मैं किसके वीर्य से उत्पन्त हूं, साता ने भयभीत होकर कहा कि. 
तेरी नापित के वीर्य्य से उत्पत्ति है, ऋषि यह सुनकर उसी 
समय तप करने के लिये चला गया और उस तप के प्रभाव से 
वह छन्‍्दोदेव ८ वेदों का भी देवता होगया । - हे 

क्या कोई यहां कहसक्ता है कि जो केदों का देवता हो 

वह हिन्दुरुसाज में स्पर्श के योग्य नहीं ख्रथवा सन्दिरों में उस 
को पूजा पाठ का अधिकार नहीं, कदापि. नहीं, उत्त कथाओं 
का तात्पर्य्य यह ज्ञात होता है कि उच्च पर्ण की ख्थियों के 
साथ नीच वर्ण के युरुषों को विवाह का अधिकार नहीं, अस्तु 
कुछ हो पर इन कथाओं से यह भाव खअवश्य निकलता है कि 
नीच वर्ण पुरुष भी पेदादि शास्त्रों के अध्ययनाध्यापर्न से सहा- 

काव्यों के: समय में भो उच्च बनसक्ता था, अधिक क्या जिनकों 
हु 
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आजकल सट्टूरजातियें कहा जाता है वैदिककाल में इनका 

नाममाच भी न था, जैसाकि “पश्चजना मभहोत्र जुपन्ताम! 
ऋण ० २०१४३।४३ इत्यादि मंत्रों में वन किया है कि ब्राह्मण, 

क्षत्रिय, वैश्य, शुद्ध यह चारो वर्ण कौर पांचवें दस्यु भी मेरे 
दैदिककर्मों में सस्सिलित होकर अग्निहोचादि कर्म करें, 
जब इतना उच्चभाव घेदिकिकाल में था तो फिर वहां वणसंकरों 

की तो कथा ही क्या, सच तो यह है कि जब से आधुनिक 
अन्‍्यों में सद्डरजातियों की अनन्त कथायें घड़लीगई तभी से 
इन अन्‍्यों की छाया पड़ने से वेदार्थ भी दूषित होगये, जैसाकि :- 

कारुकान्नं प्रजाहन्ति घल॑ निजकस्य व । 
गणान्नं गणकान्नम्च लोकेभ्यः परिकृत्तति ॥. 

सनु० २१९४ 

अर्थ-जो कारुक जाति का अन्त खाता है उसकी श्रजा 
सनन्‍्तान नाश को आप्त होती, और जो निर्णजक  रज्ज बनाने 
पाले 5 लिलारी का अन्न खाता है उसका बल नष्ट होजाता है, 
आर जो किसी गण > ससा समाज का जझ्न्न खाता तथा गण- 

का 5 वेश्या का श्न्न खाता है वह इस संसार में समूल उच्छेद 
को माप्त होजाता है, यहां “ कारुक ?? एक शिल्पी लोगों की 
जातिविशेष मानी गई है जिनको दस समय बढ़ई कहते हैं, 

, इतना ही नहीं किन्तु श्ब कई रुक अन्य जातियें भी कारुक 
जाति में सम्मिलित हैं, जैसाकि:-- 

तक्षा च तन्तुवायश्च नापितों र्जकस्तथा । 
पंचमश्र्मकारश्व काखः शिल्पिनों मताः ॥ 
अर्थ-बढ़ई, जुलाहा, नाई, घोबी तथा चमार, यह पांच 

जातियें “ कारुक ”! शब्द से कही जाती हैं, जिनका यह मत 
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* है कि यह सब जातियें वेंदिक समय में थीं उन्हें इस सिद्धान्त 

से उलटे लेने के देने पड़जाते हैं अर्थात्‌ जो यह कहते हैं कि 

“ ज्राह्मणेज्ञाक्षएं ” इत्यादि वाक्य यह सिद्ध करते हैं कि 
ब्राह्मण से लेकर “ भूल्लामज्लानयश्चेव्‌ ” इत्यादि सब जातियें 

;ल्‍ बेदिककाल में थीं, या यों कहो कि जो लोग नट प्रभृति सब 
जातियों को बैदिककाल में सानते हैं वह इसकी युष्टी में यजु- 

बंद का ३० वां अ्रध्याय उद्ुघृत करते हैं, अस्तु-इसका उत्तर तो 
हम आगे चलकर देंगे, खब पकृत यह है कि जब यह सब जा- 

वियें धैंदिककाल में थीं तो “ कारुरहं ततोमिषक उपलप्रच्षणी - 

ममनना ? ऋग्‌० १६३१४ इस सन्‍्च के जो खर्थ मिस्टर खार० 

सी० दत्त ने निज रचित पुस्तक “ वैदिककाल के सामाजिक 
जीवन ” में किये हैं उनसे इन लोगों को क्या इनकार हो 

भक्ता है जो कारुक श्रादि सब जातियें वेदों में मानते हैं, सि० 

खार० सी० दत्त इस संच्य के यह झर्थ करते हैं कि मैं तो कारुक 

हूं; मेरा पिता वैद्य है, सेरी मांता चक्की पीसती है, जिस 

श्रकार बहुत गौथें भिन्न २-चरागाहों में चुगकर फिर शक ही 

चर में खाबंधती हैं, इसी प्रकार एक कुनवे में कोई कार, कोई 

वैद्य, कोई पिसनहारी होती है, इससे सिद्ध है कि वेदिककाल 

में हिन्दुओं में जातिभेद न था। 

इसी असक्छ में उक्त सिस्टर साहिब यह भो लिखते हैं कि 

भुरुषमृक्त जो अब चारो वेदों में पाया जाता है वह भी हमारे 

लेख का खण्डनः नहीं करता कि वैदिककाल में हिन्दुओं में 

'जातिभेद न था, क्योंकि यह स्थल बहुत चीछे मिलाया गया 

है और युक्ति इस विषय में यह देते हैं कि ऋग्वेद के बनने 

तक हिन्दुओं को ईश्वर क्ा ज्ञान न था, उस रुूथल का पाठ 

यह है कि “ जिस समय .हिन्द्र्थम में परमेश्वर ने जिसका 
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उल्लेख कम्वेद सें है ही नहीं स्थान पालिया था उसके भी उप- 

: शान्‍्त का बना हुआ है ” पृष्ठ ४५, फिर आगे जाकर ५० प्रे 

सें श्राप ऋचा सात का अनुवाद करके जिसमें यह लिखा 

हुआ है कि “ एक. ही ईश्वर ने सबको उत्पन्न किया उसी के 

बेद में भित्त २ नास हैं ” इस पर आप झपनी यह राय देते हैं 
कि इस सूक्त से हमको विना किसी सन्‍्देह के यह विदित होता 

है कि वेद के भिन्न २ देवता केवल एक. ही अचिन्त्य ईश्वर के 
सिद्त २ वाय हैं, वैंदिककाल का वैदिकघर्म० पृ० प३। 

« शाश्चय्थ: की बात है कि यह सृक्त ८२ है और पुरुषसृक्त 
४० है जिससें इनके सतानुसार जातिभेद पीछे से मिलाया गया 

है अर्थात्‌ इस सूक्त से प्रथम भी सूक्त ८२ में एक निराकार 
ब्रह्म का वर्णन विस्तारपूर्वक था, फिर न जांने ऐेसी क्षूल क्‍यों 
कौगई, अस्तु-- 

. बास्तव में घोत यह है कि इन पर तो विदेशियों की 
छाया पड़ जाने से इन्होंने यह सब कोलब्रक साहिब का नाम 

देकर लिखा है, हमारे विचार में-वह लोग पेदिकसाहित्य कौ तो 

कथो ही क्या शंस्कूदसाहित्यमाच के केवल युष्पवत्‌ प्रौता हैं, 
परन्तु हमें अत्यन्त खेद है कि हमारे घर के लोग जिन्होंने 

हिन्द जनता के विश्वास सें वेदों का .म्त्यन्त श्भ्यास किया 

उन्होंने ही वेदों के श्र्थों को कई एक स्थलों में ऐसा बिगाड़ा 
: है कि जिससे विदेशियों को भी रेस सोहस हुआ कि उन्होंने 

. और भी श्र्यों का अनर्थ कर दिया, जैसाकि कग्‌ ० ८१६३।५ संत्र 
के अथ करते हुए सायशाचार्य्य लिखते हैं कि रक ऋषि सोम के 
'छनने में अंक जाने > न झनने से अपने श्ापको पापी कहता 

और अपने कुल का परिचय थों देंता है कि सें गाने: वाला. हूं, 
सेरा पिता वेद्य, सेरी माता सोम पीसने वाली. जो .चक्‍की से 
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सोम पीसा करती है, हे सोम ! फिर तुम्त क्‍यों नहीं . छनते, 
इत्यादि, जक्षात होता: है कि रेसे हो बिना जोड़ तौड़ के अर्थों 
से योरोपीयनस्‌ लोगों ने कारु के अर्थ बिगाड़ कर यह तात्पर्य्य 

* निकाला है कि बुद्ध से पूर्व हिन्दुओं में जात पात नथी, हमारे 
विचार में जब चारो वर्णों को पृथक्‌ २ कथन करने वाला पुरुष- 

सूक्त चारो वेदों में स्पष्ट है तो फिर <इस सिथ्यार्थ का क्‍या 
मूल्य ! अस्तु-। ... ; 

' खब मश्न यह है कि सायणाचाय्य ने रेसे सिथ्यार्थ. क्‍यों 
किये और यह कथायें ऊपर से क्‍यों घड़ी गई' ! जैसाकि उक्त 
सोम ढानने श्रादि क्री कया कि ऋषि से सोम छनता न था 

इसलिये उसने अपने परिवार को भला बुरा कहकर परिचय 
दिया, इत्यादि | 2 ५ 

हमारे विचार में इन समिथ्यार्थ तथा मिथ्या कयाश्रों के 
, चघड़ने का कारण यह है कि सायणाचार्ण्य विजयानगर के राजा 

“बुक के समय में ईसा की. चौदहवीं शताब्दि में उत्पन्न हुए और 

- इन्होंने चारो वेदों पर भाष्य किया, दनके. इस कार्य्य का मैं 

ही नहीं हिन्दमाचर कृतज्ञ है कि जिसने इंतना बड़ा'कास किया 

हो ऐसा हिन्दुओं में सायशाचार्य्य से मिन्‍्त अन्य कोई पणिडत 

नहीं हुआ, पर मैं यंह चुटि अवश्य सानता हूं कि जिस समय 

सायणाचार्थ्य ने वेदों पर भाष्य किया वह श्रत्यन्त खापद्धर्म का 

सभय था इसलिये उनको भाष्य करने का पूरा सामान नहीं मिला, 

क्योंकि उस ससय सुग़लों के आक्रमण तथा खत्याचारों से देश 

भयभीत तथो कंपायसान हों रहा था, इसलिये वेदार्थ -करने सें 

जहं तात्पर्य्य न बना वहीं ऊपर से कथा कहानियें जोड़दी 

गई हैं जो हम “ काररहस्‌ ?” मंच में वर्शन कर आये हैं, जहां 

कहीं तौनंसी महिषों का नास खाया . वहां यह अर्थ किये हैं 
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कि इन्द्र देवता तीनसो भेसों को .खा जाता और तीन तालाब 
सौस के पी जाता है, युनः जब “ सहस॑ महिषार अधः ? 

शेसा पाठ आया तो झर्थ यह किये गये कि इन्द्र देवता सहसतरों- 
शब्रुओं का हनन करसक्ता है, शस्तु-यह सब उदाहरण वेद 
में हिसा थी था नहीं ”” इस अ्करण में आआावेंगे, यहां सुख्य 
अकरण वर्णन करने योग्य यह है क्षि “कृरपन्तः विश्वमास्येम 
ऋणग० ८।६३।५इस संत के जो सायणाचाय्य ने यह ध्र्थ किये हैं कि 

( विश्व ) सोस को ( आय्ये ) भद्र बनाते हुए आश्ो, अधिक 

क्या सम्पूण संस्कृत साहित्य सें कहीं भी “ विश्व ” के श्र 

सोम नहीं, इस भाव को हम पीछे उपपादन कर खाये हैं, यहां 

दुबारा लिखने का तात्पण्य यह है कि यूर्व मअकरण में सोम सब 

स्थानों में कर्ता है और यहां सोस को कर्म बनाकर इन अर्थों 
का सर्वथा नाश करदिया है, यहां यह लिखना भी अलुपयुक्त 
न होगा कि अब 'हिन्दूर्मानुयायी लोगों को सायण के स्थान 
में हिन्दू सिद्धान्तों के अनुकूल कोई अन्य वेदों पर भाष्य 

लिखना चाहिये, क्योंकि गौ, शश्व, संन्यास, श्राद्ध में मांस के 
पिश्ड तथा विधवा विवाह, यह पांचों कलय॒ग में वर्जित हैं, 
पर खब इतना कह देने से काम नहीं चलता, क्योंकि यदि कोई 
पूछे कि क्या उक्त पांचो शुभकर्म सतयुग में होते थे शर्थात्‌ गो 
तथा खश्व को यज्ञ में बलिदान करना और श्राद्ध में मांस का 
पिणएड देना. सतयुग में घर्म था! यदि उस समय घर्स था तो अब 
क्यों शर्म है !.यदि सायणभाष्य देखा जाय तो इसका ठीक २ 
'उत्तर नहीं मिलता, हमारी राय में सायणाचार्य्य हिन्दूघर्म -का 

पूरे सहायक नहीं, अस्तु-इस विषय को हमने यज्ञयकरण में 
विस्तारप्वेक लिखा है। - 

अब यह विचारणीय है कि क्‍या वैदिककाल में सडूर 
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जातियें थीं ! क्या कहीं भी झनुलोभम तथा श्रतिलोस का वर्णन 
है ! इसका उत्तर यह है कि ऋश्वेदसें तो सद्डरजातियाँ का नास 
तक नहीं, और जो यह कहा जाता है कि यजुर्वेद ० ३० में 
उक्त जातियें हैं यह भी सर्वथा सिथ्या. है, क्योंकि उससें 
« धर्माय, सभाचतुरम ” है, क्या राज तक किसी ने प्ार्यों में 
सभाचतुर जाति देखी वा सुनी है ! यदि यह कहाजाय कि 
सभाचतुर नाम ब्राह्मण जाति का है तो उत्तर यहं है कि 
& ब्राह्मणे ब्राह्मणस्‌ ?! यह तो हम पहिले ही लिख चुके हैं कि 
परसात्मा नें पूर्वकाल में वेदास्यास के 'लिये सूक्तों के चाता 
ब्राह्मणों को उत्पन्न किया, यदि सभाचतुर की कोई खेंच तान 
करे तो भी “ नरकाय, तस्करम्‌ ” का क्या अर्थ होगां! 

क्या चोर भी कोई जाति है ? इत्यादि विचार करने से ज्ञात 
होता है कि वेदिकफाल में सड्रजातियें न थीं, और जो यह 
कहा जाता है कि सलुधर्सशास्त्र बहुत आचीन है उससमें 
शट्टरजातियें हैं तो उत्तर यह, है कि उसमें भी - संकरजातियाँ 
का म्रकरण पीछे से मिलाया गया है, सनु की कई शक शुद्ध 
मतियें हमारे ध्यान में हें श्गर होसका तो हम उन्हें छापेंगे, 

अधिक क्‍या “ संकरो नरकायैव ” गीता के इस घाक्य के खलु- 
सार हिन्द्र्र्म यदि नरक का आगार बन रहा है|तो यह संकर 

जातियों का ही मभाव है, “आज यदि सात करोड अछूत हिन्दुओं 
से भिन्न कर दिये जाय॑”” जो एक प्रकार से वर्शसंकरों का सभु- 
दाय है तो हिन्दू इक्कीस करोड़ की जगह चौदह करोड़ ही 
रह जाते हैं, एक भश्न हम हिन्दूसात्रे से नम्॒तापूर्वक, करते हैं 
कि ये जो शाज झऊछूत जाति मानी जाती हैं वह आर्य हैं वा 
शनाय्य | अदूतों से डरे हुए लोग इसको भफठपठ कहदेंगे कि वह 
शनाय्ये हैं पर जब उनका ध्यान कग॒० ९१४९॥७८ की ओर दिलाया 



१६ | वेदिककाल- का इतिहास 

जाय कि “ विजानी हार्यान ये च दस्यवः ”! > बेद में आर्य्य और 
अनायर्थ > दस्यु ये दो ही जातियें हैं तो वया इस संत्र के अनुसार 

कोई कहसकता है कि जिसको वड़ें वल से चाण्डाल कहाजाता 

है वह अनाय्य है, क्योंकि घसंशास्त्र में कहीं २ क्षेत्र को भी 
प्रधान भाना है तो क्‍या साता की झोर से मतंग ब्राह्मण न थो । 

रव॑ चंसार जिसको अधस से अ्धस कहा जाता हैं वह भी 
चाण्डाली ख्री में वधिक से पेदा होने से बनता है फिर चाण्डाली 

क्षेत्र के अभोव से आरय्यजाति क्‍यों नहीं ! हम जब हिन्दूधर्म के 
कदलौस्तंभ के सम्मान पत्तों को उचेड़ते २ उसकी जड़ तक पहुं- 

ते हैं तो उसके खोलने से कुछ सार नहीं निकलता, यहां में 

एक महात्मा पुरुष के उपदेश का उदाहरण देकर इस कथा 
को समाप्त करता हूं, मैंने एक समय हिन्दुमात्र के पूज्य और 
प्ूमएडल असिद्ध श्री स्वामी रामतीयंजी का व्याख्यान देहरादून में 
झुना, उन्होंने बड़ी करुणा से शद्धूत जातियों के उद्धार के विषय 
में यह कहा कि हाय शओोद मेरे रब्बा जिन देशों में में घूम 
कर आया हूं झर्थात्‌ जापान तथा यूरप के कई एक देशों में हडी 
ओर चमड़े से भी रत्नों के मोल की चौजें बनाई ज़ाती हैं पर 
हमारा झसागा देश बिगड़े हुस सनुष्यों को भी शुद्ध नहीं करसकता, 
इस देश के कई एक परिडत जो अपने अर्थाभाययुक्त हिन्दरयाख 
से ऊंच नीच का नि्य फिया करते हैं उनसे में यह मूदना 
चाहता हूं किः- 

: मां हि पार्थ व्यपाक्रित्य येधपिस्युः पापयोनयः । 
खियो वेश्यास्तथा शुद्मास्तेईपि यान्ति परंंगतिम्‌ ॥ 

गौ०८। ४२ 

इस श्लीक में जो स्त्री, वेश्य और शद्र को पोपयोनि कहा 
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है तो फिर रेसी साताओं से उत्पन्न हुए पुरुष पुण्ययोनि कैमें ! 
मधुझ्दन. सरस्वती इसके यह अर्थ करते. हैं कि इससे पूर्व श्लोक 
में झागन्तुक दोषों वाले दुराचारियों का वर्णन किया. है, या यों 

कहो कि इसमें स्वाभाविक दोष वाले सी शबद्र तथा वेश्यों का 

बणन है, और स्वाभाविक दोष स्वासीजी ने यहं निकाला है कि 
इनको वेद का अधिकार नहीं, ग्रदि स्थियों को. वेद का अधिकार 

नहीं था तो लोपासुद्रा, सुलभा तथा सूर्य्या जो वेदों की ऋषि- 
कार्ये थीं उनको वेदों का अधिकार कैसे | अस्तु-सत्नी. बिच्रारी पर 

तो श्न्‍्याय सही पर वैश्य तो चैवर्शिक था उसको वेद का झच- 
'घिकार केसे ! हसारे विचार में इस शलोक का अर्थ यदि पूर्व श्लोक के 
साथ मिलोकर किया जाय तो ठीक बेठता है श्र्ग्ात्‌ दुराचारी वें श्य 
तथा दुराचारी शद्ग भी देश्वरपरायण होकर सदह्गति को पाजाते हैं, 

' अस्तु-हम झुख्य शास्त्र वेद का श्ाश्रय लेकर यह कहते हैं “थो नः 

दासः आर्यों वा!” इस मंच-ें झ्ार्य और शूद्र करा समानाधिकार 
कथन कियां गया है, हिन्द्धर्म निरूपण के म्रसंग में कथा बहुत बढ़- 
गई,अब हम दन दो मश्नों के उत्तर देकर कि हिन्दुशब्द पहिले पहिल 

कहाँ आया और इसका क्या सर्थ है.और हिन्दूघस का सुख्य लक्षण 
क्या है ! इन दो भश्नों का उत्तर देकर इस अध्याय को समाप्त करेंगे.। 

ह हमारे विचार में हिन्दू-शब्द्र सतयुग,लेता, द्रापर आर लगभग 

साड़ेतीनहजार कुलयग बीतने ,तक भ्री किसी ग्रन्थ में नहीं पाया 

जाता श्रर्थात्‌ चारो वैदों के, व्याकरणादि देओं अज्ज तथा उपाड, 

चारो ब्राह्मण, बाल्मीकीय सहाकाव्य और सहाभारत दनसें से किसी 
अन्य में भी हिन्दू शब्द नहीं, अधिक क्या नांठकों को समये जो 
संस्कृत के साहित्य सें सब के पश्चात्‌ का है उसमें भी “हिन्दू!” शब्द 
नहीं आया, हां जेब :हिन्देघर्स बहुतः ही शेघंमता- की अवस्था को 
पहलछ गया तब उस सवस्या में सब स्कार के भले बुरे-यन्थ् बनने लगे. 

३ 
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और जब तनन्‍्जयन्थों का निर्माण हुआ उस समय .एक मेरुतन्त् 
नामक अन्य सें पहिले पहिल “हिन्हू!” शब्द आया है, जैसाकि:- 

हिन्द्र्म प्रलोधारः जायन्ते चक्रवर्तिनः । 
हीनथ दषयत्येष हिन्द्रित्युच्यते प्रिये ॥ 
यह पाठ मेंरुतन्‍्च का है, प्रथम पंक्ति का श्र्थ यह है 

कि हिन्दृर्ण को लोप करनेवाले चक्रवर्ति उत्पन्न होगये 
इंससे तएत्पय्य॑ मुगलों का है, दूसरी पक्ति का अ्य यह है कि 
हीन-गिरे हुओंको कौर श्रधिक गिराने वालों को हिन्दू कहते - 
हैं, कुछ हो गिरे हुए वा गिराने वालों का नाम हिन्दू हो तेब 
भी श्न्वर्थ संज्ञा ही है सर्यात्‌ “यथा नाम तथा गुणः” है, क्योंकि 

महाभारत युद्ध के अनन्तर हिन्दुओं ने गिरी हुई जातियाँ- 
सट्टर जातियों को बहुत गिराया, क्पनाया नहीं, परं श्थ हिंन्दू 
शब्द उक्त अर्थ कदापि नहीं देता, क्‍योंकि अब हिन्दूसात्र में 
जाय्रति होगई है क्नौर अब हिन्दलोग अपने भादयों को गिराना 

. नहीं चाहते किन्तु उनको उठाना-अपनाना चाहते हैं। 
वैशेषिक शास्त्र में “हिन्द!” शब्द के एक और अर्थ किये 

हैं जो हमारे विचार में बहुत ऊंचे हैं “ हीने वेस्पागः ” 

सदाचार से हौन-रहित युरुषों के साथ बैर का त्याग करदेना 

चाहिये “हीन॑ दृषयति” के स्थान में झब यह श्र्थ हुए कि. 

'हीने यः वर दूषयति स हिन्दू/”- जो. आचार व्यवहार से होन 
पुरुषों के साथ वैर नहीं, करता वह “हिन्दू” है, ज्ञात, होता है 
कि यह झ्थ योगशास्च से लिये गये हैं जेसा किः- 

मैत्रीकरणामुदितो पेच्ञाणांसुखदु/खपुणया- 
पुणयविषयाणां भावनातश्चित्तप्रसादनम्‌ ॥ योग०. २। ३ 
अथ-मुखी, दुखी, घ॒र्मो, अधर्मी , पुरुषों में: मिचता, .दया, 
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हर्ष और उदासीनता की भावना से चित्त असन्न होता हैशर्यात्‌ 
अपने समान-वराबर वाले के साथ भैचौ करना, अपने से छोटे पर 
करुणा-सदा दया करना, अपने से झधिकबड़े को देखकर असत्न 
होना झोर असुर-राक्षस वृत्ति वाले थुदुष का सदा के लिये संग 
त्याग देना, यह हिन्दुओं तथा हिन्दूधर्स का सर्वोपरि लक्षण है । 
. सच तो यह है कि दस घरातल पर रेसो एक ही जाती है 
जिसके झ्राचार व्यवहार रेसे उच्च हें जैसेकि उत्त योगस्नूत्र में 
वर्णन किये गये हैं, यदि इस देश में बाहर से असुर वा स्लेच्छ 
जातियें न जाती तो हिन्दुओं के तुल्य कोई भी मोदायमान वा 
ब्सौभाग्यशाली न होता, उक्त जातियों के साने से इनके शान्ति 
के पारायण, 'पूजापाठ तथा.योगध्यानादि सब बन्द होगये, इस 
अवस्था में इनके बचने के दो ही उपाय थे कि था तो यह बन्दे 
बहादुर के समान “श॒ठं प्रति शात्य॑ कुर्यात्‌” इस न्याय के 
अनुसार यह भी क्रूरता का चोला पहन लेते; जैसाकि निम्नलि- 
खित भत्तगजेन्द सवेया में एक कबि ने लिखा है, यह उस समय 
का वाक्य है ज़ब भुरुगोविन्द्सिहजी के पास से शाकर बन्दा 
बहादुर सब सिक्‍खों को एकज्ित करने के लिये नोटिस देता है।- 

५ 

जो गुरु सिक्स कहावत हे, अब मानलवो गुरुके बच सोऊ। 
देह तजो न तजो निज पर्महिं अंत मरे जग में सब कोऊ ॥ 
जूक मरो रण में सगरे प्रिय मोदक है तुमरे कर दोऊ। 
जो जग जीवहं राज करें मरहें सुरगे सुख पावहं सोझ ॥ 

् ड 

स्लेच्च. निशातम दर करों सब अन्वनिशा को हरे जिमि चन्दा । 
मूह मलेच्छन के इमि काठहुँ खड़ग कटे बन की जिमि कन्दा ॥ 
एक उद्देश्य यही भव में पुन भूठ लखों जग को सब पन्दा । 
एतक काम करों जब में [तुम जानो तभी मुझको गुरु बन्दा ॥ 
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::.+ सिक्‍्खों का इतिहास पढ़ले वाला कौन पुरुष है जो श्र 
बीर को: नहीं जानता परन्तु फिर भी दस .हिन्दू जाति में रेसे 
अमागे जीव बहुत भरे पड़े हैं जो . भक्तमाल के भक्तों की तो 
सालांयें दिन रात फेरते हैं पर जो इस भारतजननी के सपूतवा 
हिन्दूजाती के परंस सेवक हुए हैं, था यों कहो कि जिन्होंने इफ 

जांति की रक्षा के लिये अपने रुघिर से इस बसंधरा को बलि- 
दान दिया उनका कोई नास तक नहीं जानता। 
« “ बन्दा बहादुर सिक्खों के इतिहास में एके पक्का हिंदू थो, 
यह केश नहीं रखता था और नाही सिक्खधर्म के अनुसार यह 
अमृत छक कर दीक्षित हुआ या, यह वह पुरुष था जिसने सरहिन्द 
को तीर्थ बनाया, या यों कहो किपरशुराम के समान सरंहिंन्द में 
तर्पणदेकर अपने भुरु गोविंद्सिहादि ज्ञानी पितर्स को तृप्त किया 

यह ग्शजुसज्ञति ले ,हिंदूधर्स की रक्षार्थ कयन किया ,गयों, 
दूसरा रक्षा-का उपाय वही है जो वेदों: के मूक्तों का पढेने पाठने 
कंरना: है जिनमें राक्षसों के हतन का परस उपाय वर्णन किया 
गया है; जैवा कि “रत्तोहएं वानिनमाजिपार्मि/कश० ९ प४९ 
* जस्मे संधेहि अमियातुधानम्‌” कऋगु८ ५ । ५७ । ३ ईल्यादि 
मंत्रों: में , यह, वर्शन किया है कि वैदिक. समय में योद्धालोग 

* हवन करके अग्नि के समान द्ेद्ीप्यमान होकर इन रक्षोहण कुत्तों 
के भभाव से रा्षसों का हनन करते.थे, “रक्ष/”-राशसों का “हन!/८ 
हनन जिन घूक्तों सें वर्णन किया गया हो उनको “स्ल्ोहेए” बृक् 
कहते हैं, इन घूक्तों में अख शर्तों की विद्यर का-भले मकार वर्णन 
है.और ““दविक्रो” महाख का-वर्थन भी इन्हीं मृंक्तों में है, उस 
समय में यह रुक रेसी अरह-यस्त्रविशेष था जिससे शक ही योद्धा 
सहसों राक्षसों, का हनन करसुकेता . था, और याश्चिंक लोग 
सार्सिसान:कंहते श्र कि जो हमारे चज्ञों, में. विध्नकारी होंगे हमे 
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उनके हुकड़ें २ करदँंगे, इस विषय सें ऋग० १० । ४०।७ का असाण 
है: अर्थात्‌ हिन्द्धर्म की रक्षा का दूसरा उपाय यह था। 

इसी उपाय से हिन्दूघर्म के संरक्षक महारथी गुरु गोविन्द 
सिंह ने नैनादेवी के पर्वत पर हवन करके देश को निष्कंठक 
करने की अंतिज्ञा की थीं, और इसी महायक्ष के प्रभाव से आन 
पर हिन्द्धमसंरक्षक झ्लनरिय उत्पन्न किये गये थे, अधिक क्या अब 
भी रक्षोहण घुक्तों का पोठ और हवनकुणड ही हिन्दुओं की रक्षा 
करसकता है श्रन्य कोई रक्षा का सा्ग नहीं, अस्तु /« . 

._ कई खक लोगों का विचार यह है कि “हिन्दू!” शब्द 
“मंश्न्ध्ू!” से बिगड़कर बना है, क्योंकि आक्रमण करनेवालो 
जातियें जो इरान की ओर से खाती थीं वह प्रायः “हं? के 
स्थान में, “स””? बोलती: थीं, जैसाकि “सप्ताह” के स्थान भें 
“हफता”? और “सप्त?! के स्थान, में “हफ॑त”” बोलती थीं, कुछ हो 
परन्तु वेदिक जाय्यजाती का हिन्दू नाभ बहुत नया है। 

हमारा खभि्राय दस नूतन संभेय के प्लूषण के त्यांगनेःसें 
नहीं और न हमारा श्रभिप्राय इसमें कोई दृषण निकालने का 

है. किन्तु हंडिया बाबा, कांलीकंबली वाला तया सतुश्मा स्वामी, 
जैसे झा क़ल यह नाम संन्यासियों के . ध्रषण बन गये हैं इसी 
मकार हिन्दू नाम. भी एक प्रकार का ध्रूषण है 

यदि सिन्धु से बिगड़कर हिन्दू मानाजाय तो. इसने तो 

सोना और सुगन्घ .सद्गुश॒ कास करद्िया, क्योंकि सिन्धु से 

इधर रहने वाले सप्तेद्वीपावसुसती सें से एक द्वीप के स्वासी हिन्दू 

हैं, इस भाव को भाष्यकार पतज्जलि मुनि ने थों वणन किया 

- है कि.“आचकालकबनोत्‌”काले बाग से .पूर्व और पूर्व 
समुद्र. से पश्चिम, दक्षिण महासागर तथा . हिसालय के बीच जो 

देंश वह आर्य्यावर्त है, इसी .सीसा को सिनन्‍्धु से बिगड़कर 
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बनने वाले हिन्दू शब्द ने और भी पुष्ट करदिया । 

यहां यह कहना भी झअसड्भत न होगा कि “आय्यधर्मेतगर्णां 
प्रवेशोनिषिद्ध/"-आय्य धर्म से दतर युरुषों का अवैश-जाना निषेध 
है, यह हमारे सर्वसान्य मन्दिरोंपर लेख लिखकर इस विषय को श्र 
भी पुष्ट करदिया कि हिन्दू नाम सार्य्यजाति का पर्य्याय है अन्यथा 
हिन्दू जाति से सित्त झ्न्य के श्लाने को निषेध न किया जाता। 

यहांतक “हिन्द!” शब्द का बिचार करके तब यह विचा- 
रणौय है-कि हिन्द, कौन हैं और उनका मुख्य लक्षण क्या है! 

इस मश्म का उत्तर यह है कि जो बेदों को मानता हो 
अथवा वेदों के मुख्य २ सिद्धान्तों में से किसी एक को भी विशेष- 

रूप से मानता हो वह “हिन्द्‌” है, यह लक्षण सर्वव्यापक है 
जो शआंय्य, सिक्‍ख, जैन, बौद्ध तथा पारसी झ्ादि सब में चट 
जाता है, सिवख बेदों को मानते हैं, क्योंकि उनके धर्मअनन्‍्य- 
गुरुग्नन्थसाहब में वेद झौर वेदिकसिद्धान्तों का वर्णन किया 
गया है, जैराकि “अहरनमत्त वेद हथियार”-्युद्धिरुप अहरन 
पर वेदरूप हथियार. से जो वस्तु गढ़ी जाती.है वही ठीक होती 

है; और यह भी लिखा है कि “ जिन वेद: पढ़ियो तिन बेदी 
कंहलयो ”-जिन्‍्होंने- वेद पढ़ें वही बेदी कहलाये, अधिक क्या 
बेदी नामक खज्ीजाति सें हो सिक्‍खों के मुख्य गुरु उत्पन्न 
हुए थे, और युनर्जन्मं आदि सब वैद्किसिद्धान्तों का गुरुगन्य 
साहब॑ में सविस्तर वर्णन पाया जाता है, झतरव सिक्स हिन्दू 
हैं, और जैन लोग पुनर्जन्म, गोरक्षा . तथा अन्‍्त्येष्टिसंस्कार- 
दाहकर्म, इत्यादि मुख्य २ वैदिकंसिद्धान्तों को मानने के का- 
रणे हिन्दू हैं; पारसियों की ज़िन्दांवस्था वैदिक देवताखों का 
वर्णान करती है, इसलिये ईसाई, मूसाई तथा मुहस्मदी चर्म,से- 
रवैथा विपरीत,है, अतरव शक अंश सें अर्थात्‌ वैदिकदेवों 
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द्वारा' अपने घ॒सस का संस्कार करने. के कारण वह- भी हिन्दुओं 
के एकदेशी. हैं, महात्मा बुद्ध निर्वाण को मानते थे, कौर नि- 
बाण बेद तथा गीतादि अन्‍्थों का मुख्य 'सिंद्धान्त होने से बौद्ध 
भी हिन्दू. हो हैं, और बत्मससाजी आदि, साधारण तथा नव- 
विधांन, -इन तौन विभागों में .विभक्त हैं. जिनमें आदि. तो 

हिन्द हैं, क्योंकि यह : बेद्‌ तथा- उपनिषदों को" सांनते 
हैं, और साधारण यद्यपि पुनर्जन्म तथा वेदादि :सच्छारुचरों को 
नहीं मानते परन्तु फ़िर भी वेदों का प्रधान संस्कार झस्त्येष्टि 
क़र्स हिन्दुओं के समान ही करते हैं, यही दर्शा नवविधानी बादूं 

केशवचन्द्र के संमदाय की है; अस्तु-यहां यह कहना अनुचित: न 
होगा कि जो येद झौर वेदिक संस्कारों से किनारा करता है वह 
भुख्य- हिन्दू नहीं कहा जासक्ता, हिन्हू मुख्य चार. सम्भदायों में 

“विभक्त हैं (९) सनातन्र्सानुयायी (२) सिक्ख (३) जैनी..(४७) शझा- 
यर्यसमाजी, इनमें से सनातनधर्सी. चाहेँ- महाराजा विक्रमादित्य 
मे अर्वाचीन धर्म को ही सनोतनधर्स मानते हों पर वेद और 
बेदों के मुख्य सिद्धान्तों को क्विचलतया मानते: हैं; अर्थात्‌ 
इनके उपनयनादि सब संस्कार पैदिक होते हैं, विवाहादि संस्कारों 
में वेदेसनन्‍्च पढ़े जाते हैं सौर प्रधान २सन्दिर तथा प्रधान चघंरों सें 

मतिदिन बेदंपाठ होते हैं, ख्तः बेदाजुयायी धर्म का नाम हिन्द, 
चर्म है, और यह लक्षण इनमें पूर्ण प्रकार से घटता है। ' -' 

जैन और सिक्‍खों के बिंषय में पर्व वर्णन कर शाये हैं श्ब रहें 

चौथी संख्या पर श्ा््यससमाजी सो इनकी तो केया ही अकथनीय 

है, क्योंकि यहं हिन्द घं्-के समाज को वृद्धि में मतिदिन कटि- 

बद्ध रहते अर्थात्‌ हिन्द. जनता को बढ़ते हैं, यह ईश्वर के बहुत्व 

को चढाकर केक्‍्ल परंसात्मा को एक मानेते हैं, या यों कहो कि 

जहां हमारे :संनांतनथर्मी तेतीस करोड़. देवता मानते हैं वहां यह 
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लाखों और करोड़ों कौ ही: कमी नहीं करते किन्तु चढते-घढाले 
शक पर आजाते हैं, और फिर “ यो देवानाँनामधा-एक एवं ” 
ऋग॒०९णप्श३ “ एकोदेवः सर्वभूतेषुगूहः ” श्वेता० ६।९९-दवत्यादि 
असाण देकर झनेक ईश्वरवादियों का मह बन्द करना चाहते 
हैं, इस  खिज से खिजे हुए हिन्द तो इनको कदापि हिन्द 
कहंने के लिये तैयार नहीं, इस विषय को हसे कुछेक' अश्नोत्तरों- 
द्वारा स्पष्ट करते हैं, यदि किंसी हिन्दू से यह पूछा जाय कि 
झापके भधान देवता जो गशेश. हैं उनके . नास पेर्तन्‍जलिमुनि 
के भाष्य में कहीं-आया है.वा नहीं ! तो: उत्तर यही पमिलेगा 
कि नहीं; यदि- यह प्ूछाजाय कि कहीं वेद में तेतीसकरोड़ 
देवताओं का नास है ! इसका उत्तर भी थही मिलेंगा कि नहीं, 
वासुतव में बोत यहहै कि ऋग॒०. १० । ५४६। ४ में जो तेतीस देवता 
वर्णन किये हैं उन्हीं से बढ़ाते २तेतीस करोड़ बनगये या यो कहो 
कि जब वैदिक देवों को लोग मानते थे तब -भौरतवरष:के 
मनुष्यों की संख्या तेतीस करोड़ थी, अस्तु-कुछ हो. यह -झसज 
से कथन किया गया, सुख्य प्रस्न यह है कि वेदों.-के, मुख्य २ 
सब सिद्धान्तों को झाय्यंससाजी मानते हैं; ज़ैसाकि गोरक्षा, 
पूनजन्म, मुक्ति तया कर्मों द्वारा ऊंच नीच. गति की अआप्ति, 
इत्यादि, ओर चारो वेद, चारो ब्राह्मण, उपनिषद्‌ तथा महाकाव्य 
बाल्सीकीय रामायण और. सहाभारतादि सब अस्थों को आर्य्य- 
ससाजी मानते हैं, अतरव इनमें उक्त लक्षण प्ूण अकार-से घट 
जाता है कि जो-बेद तथा वैदिकसिद्धान्तों कौ मानता है.” वह 
साय्ये है, क्योंकि ऋग॒० ९०४८३ से ईशंवरेय खादेश है कि .मैंने 
आये नाम दस्युओं को नहीं दिया, खत: हिन्द्‌ तथा आय रक हैं ॥ 

इति श्रीमदाय्य॑म्ननिना निर्मिते-वैंदिककालिके 
इतिहासे हिन्दूधमेनिरूपणं नमः प्रंथमोःध्यायः ॥॥ 



हि: रत के २४ 

बंणित यद्युगेत्राच्ये धरतत्त॑ सनातनम्‌। ह 
...दुणां हितकर पथ्यं परिणामे सुलावहंप ॥ 
'तत्तंदक््ये मुत्िः सर्वे धमंतलविवेचनम | 
बल॑ सामाजिक यज्च तब. वक्त्पे सविस्तरभ ॥ द 

| भयथम युग-जी आर्यों की घर्मोन्नति तथा सामाजिकौन्नेति 
का पहिला काल था उसको वैदिकयुग अथवा अथेमयुग 

के नाम से भी कहसकते हैं, इस युग में आया का उपास्थदेव 

अर्थात्‌ प्रभ्युदय 'तथा निःश्रेव्त का देने ,वाला. रुक, देव 

सानो जाता था और इस देव के महत्व का वर्णन यहाँ तक 

' चाया जाता है कि कम्वेद के प्रथम मंच में उस देव को यज्च का 

देव साना है, “यज्ञ” शब्द का तात्पर्य उस समय उस क्रियांकलाप 

का लिया, जाता था जिसमें लौकिक उन्नति तथा परलोक विष- 

यक शूह॒तत्व़ों का अनुरंधान किया जाता था, उस बेदिककाल 

में श्रायोँ का रुकसांच यज्ञ ही लध्य होतो था, उस शसय सन्दिर, 

शिवालय, देवी वा देवालय न थे झौर न उस समय प्रयाग, 

काशी, हरद्वार तथा पुष्कर आदि तीर्थ.बे और इनके कुस्भादि 

मेलें जो श्रब बडे समारोहके साथ होते हैं वह भी नथे, इने 

सब के स्थान में एकसाच यज्ञ ही अघोन था, या यो कहो कि 

उस चैंदिकियज्ञ के मतिनिधि मन्दिर, शिवालय तथां तीर्थ बहुत 

काल पश्चात्‌ आबने, अधिक विस्तार की आवश्यकता नहीं, 

संक्षेप से यह कहाजासक्ता है कि उस समय निराकार, साकार श्रथवा 

सूर्च, खमूत्ते का झगड़ा भी साय्यों में न था, जिसमें प्रमाण 

. यह है. कि निराकार, साकार अथवा सूर्त, शेंसत्त, यह शब्द चारी 

बेदों में कहीं भी नहों मिलते, सूरत तथा अम्ूर्त का ध्यपह्ार 

डे 
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पहिले पहिल ब्राह्मण य्न्‍्थों से मारस्भ हुआ है जिसके अ्रव उलहे 
खर्थ करके कई एक प्रतारक व्याख्याता यों म्तारणा करते हैं कि 

“द्वेवाव बक्मणो रुपे मूर्तस्वैय्रामत्तेइय” बृहदा० ३१३। ९ दर वाक्य 
में ईश्वर के मृत्त-्साकार तथा अमुत्तें“निराकार दोनों रूप हैं 
परन्तु वह यह नहीं सोचते कि यह अ्रकरंण तो पांचों तत्वों के 

मुर्त तथा झमूत्त दोनों विभाग बतलाता है श्र्थात्‌ श्राकाश तथा 
बाय को “अमूत्तरूप” और श्रग्मि जल तथा पृथिवी को “क्त्तेकप/! 
कहता है, हमीं नहीं इस वाक्य के स्वा० शंकराचाय्यं अपने 

भाष्य में यह अर्थ करते हैं कि “ पथ्चभूनजनित कार्य्यकारण 
सम्बद्ध मूर्ामूर्तास्पम्‌पांचम्वत जो कार्य्य तथा कोरणरूप हैं 
वही मूर्तत तथा अमूर्तत नाम से कहे गये हें, इस प्रकार यहाँ पांच 
पृतों के मूर्च तथा असूर्स होने का वर्णन है सच्चिदानन्द 
ब्रह्म को सूर्तास्‍्ूत्त विभागों में बांठने का वर्णन नहीं, इसी 
लिये सवा० शं० चा० ने लिखा है कि “ब्रह्मणः परमात्मनों रूपे 

रुप्यते याभ्यामरुप॑ पर तह्माविद्याध्यारोप्पमाणास्पाम/-खविद्या 
से श्रह्म में आरोप किये गये जो यह मूर्त्ताप्नर्त ' दोनों रूप हैं 
उनसे ब्रह्म का निरूपण किया जाता है अर्थात्‌ इन तत्वों द्वारा 
ब्रह्म का इस प्रकार निरूपण करते हैं कि यह तत्व उत्पत्ति 
विनाश वाले और ब्रह्म उत्पत्ति विनाश से रहित है, यदि कोई 
पूर्त्तिपक्ष का आयह करके इस साध्य के यह भी झर्य करे कि 
यहां सच्चिदानन्दादि लक्षण वाले ब्रह्म के ही दी रूप कथन 
किये गये हैं तो उसको यह वश्य सानना पड़ेगा कि इस-भाष्य 
में दोनो रूपों को अविद्या से कल्पना किये हुए साना गया है, 

- क्या कोई सूर्तिपक्षवाला कहसकता है कि जो लोग सूर्चि को ईश्वर 
का शरौोरं सानकर पूजा करते हैं वह श्रविद्या तथा अन्धकार 
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में मबृत्त हैं और जो निराकार मान रहे हैं वह भी अविद्या में: 
अखित हैं शर्थात्‌ दोनों ही श्रविद्या का काम करते हैं!” दस 
विषय का झधिक विस्तार न करते हुए हम इतना सवश्य कहेंगे 
कि यह मूत्तम्रूर्त का भगड़ा हिन्दुओं में बुद्ध के पौछे अवृत्त 
हुआ बुद्ध से पहिले हिन्दुओं में यज्ञ ही स्ोपरि कर्तव्य था 
और यज्ञ का देव-परमात्मा ही मुक्ति का देवता वा पुण्य पाप 
का फल पदाता माना जाता था क 

“देव!” शब्द स्वयं उच्च अर्थ रखता है शर्थाव्‌ दीसिवाले 
वा तेजस्वी को “देव” कहते हैं, या यों कहो कि जिंसमें दिव्य 
भाव हों उसका नाम “देव” है, दिव्य के अथ द्यूलोक में होने 

वाली वंस्तु.के हैं, इसी अभिगम्राय से “ दिव्यो हमूतेः पुरुषः” 

मुण्ड० २५११२ सें वन किया है कि वह दीप्मि वालो मूर्सचर्स 
से रहित युरुष सर्वर व्यापक है, इसी यज्ञ के देवता को फम्वेद 
के श्रथम संघ में कथन किया है कि “यज्ञस्य देवमलजम” ८ 
में उस देवता की स्तुति करता हूं जो प्रत्येक ऋतु-काल में 
यजन करने योग्य है, यहां पर कई एक लोगों को यह भान्ति होगी 
कि दस स्थल में शर्ि को यज्ञ का देवता माना गया है, स्मरण 

रहे कि वेद में “अग्नि!” शब्द सर्वच भौतिकागि का ही बोधक 
नहीं किन्तु जहाँ उपारुंय देव के सभिमाय से “अग्नि/? शब्द झ्ञाया 

है वहां सर्वच ईश्वरार्थवाची जानना चाहिये, जैसाकि “स्वस्तिनो 

दिवो अग्ने प्रथिव्या विश्वायुेंहि यजथांय देव” ऋगू० ९०७९२ 
है अग्नि देव श्राप उपासक के लिये सम्पूर्ण आयु दें और च्युलोके. 
तथा पृथिवी लोक के मध्य में उसको स्वस्ति-मंगल और रेश्वर्य्य 

' अदान करें, यहां देव शब्द, जोः .उपास्यदेव के शभिमाय 'से 
सम्योधित किया गया है जिसका दूसरा नाम “अग्नि! भी है, 
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यंया. कोई कहसक्ता है कि यहां अग्नि से आशय भौतिकारिन 

का है, क्योंकि द्युलोक और पृ्थिवी लोक के मध्य में मंगल 

. अंदांता परमात्सा से भिन्न कौन कहाजारुक्ता है, इतना ही 
नहीं आगे के भंच में “झग्नि !” को पिता, भ्राता तिया सब से 

प्रिय सखा कथन किया गया है और फिर यह कथन किया है कि 

सूर्य लोक की ज्योति भी एकसाथ अग्नि ही है, इस मकार 

शग्नि वेद में सूर्य्यादिकों का भी अ्रकाशक पाया जाता'है फिर 

बेद स्वयं सुक्तकरठ से कहता है कि “सर्य्यावद्रमसौधाता यथा 
पर्वेमकल्पयत्‌ # ऋग० ८।८। ४८-सम्पर्ण संसार के निर्माता 

परमात्मा ने सूर्य्य, चन्द्रमा, व्युलोक, पृथिवीलोक तथा शन्‍्त' 
रिक्षादि अनेक लोक लोकान्तरों को निर्माण किया, इस प्रकार 
अग्नि शब्द परमात्मा के सहत्व को कथन , करता, है, इस बात 
को वेद के मूक्तों का अभ्यास करने वाले “ भैकूसमूलर ” 
आदि विदेशो.लोग सी कहते हैं कि ऋम्बेद में “ श्ग्नि 

शब्द केवल भौतिकार्नि को ही नहीं कहता किन्तु विद्युत, 
घृथ्य 'तया अन्य कई प्रकार के सामथ्ययुक्त देवों को भी कहता 

है, इसी भाव में भावित होकर “रमेशचर्द्रदत्त”? ने पपने भारतीय 
सभ्यता के इतिहांस में यह कणन किया है कि शग्रि, वरुण, 
मिचादि नामों को घारण करने वाला वेद में एक परमात्मा ही 
'झाना गया है झर्थात्‌ स्व॑तःम काश होने के अभियाय से “अस्मि,.. 
सबको वशोश्चृत .करने तथा सबका नियंता होने के अभिमाय 
से “धरुण”” और सर्वमित्र होने के झभिप्राय से “मसेच्! कथन 
किया गया है, इसौ अर्थ को युष्ट करने के लिये कग॒० मण्डल 
९० सू० ८२ के अनेक संचों का अनुवाद करके वेदों को ईश्वरीय 
ने मानने वाले विदेशी और स्वदेशी लोग भीं मुंक्तकण्ठ से यह 
कहते हैं कि. जिसको एरपनिषदों के समय में-अहा भानो गया 
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और जो दर्शनों के काल में. सृष्टि की उत्पत्ति, स्थिति तथा अलय 
करने वाला था उस अचिन्त्यशक्तिमदुब॒ह्म को वैदिककाल के 
ऋषि जानते थे, इसीलिये उन्होंने यह वर्णन 'कियो है कि:-+-- 

नते विदाथ य. इम्ा जजानान्यद्ष्माकमन्तर बसूव । 

: नीहारेण प्राइता जल्या चासुठंप उकथ शासश्चरंति ॥- 
ऋग० ९०१ ८२३ ७ 

,» ठुम लोग उस शचिन्त्य' शक्ति को नहीं जानते जिसने 
इस संसार को उत्पन्न किया है, क्‍्योंकितुम लोग अज्ञानी तथा 
अननुष्ठानी हो शर्थात्‌ केवल सुख से ही बात बनाने वाले हो, 

आर झपने इस माणधारी शरौर के ' पालन पोषण में लगे हुए 
केवल नामभाच से उसकी स्तुति करते हो, इत्यादि मंत्रों में 
उस परमात्मा का वर्णन वेद में स्पष्ट रीति से आया है जिसमे 
इस संसार. को उत्पन्न किया है, फिर -“ यो देवानां नामपा 

- एक एवं ” ऋंग० १०१ ८२१३ इस वाक्य ने यह स्पष्ट करदिया कि 
अग्नि आदि दिव्य शक्तियों के नाम से एकसाच उसी परसात्सा 
का वर्सन किया गया है, इस मकार “ श्रग्मि ?” शब्द स्पष्टनया 

ईश्वर का वर्णन करता है, उस समय इसी अगिदेव-परमांत्मां 
की उंपासना प्रत्येक साय्य. करता था, - उपासना का गकार 

बेदों के मृक्तों को श्रद्धां से गायन करने का था, या यों कहो कि 
- भन्ध्या बन्दन के समान प्रातः साय॑ दोनो कालों में .ईश्वरो: 
पासन अधघान सृक्तों का पाठ किया जाता या, कोई सम्मदाय 

भेद इस यग सें न या, दस युग में उस ओऔषधे के रस को पान 

करने वाले ऋषि लोग ये जिसमें राग ट्वेष खोर संभ्रदाय भेद का 
गन्‍्ध भी न था, धद्वेवेम्य त्रियुगें पुर 5 ऋग० ९०१९३१ श्च्चेता, 

द्वापर तथा कलियुग, इन तीनो युगों को स्यून कथन करके दंस 
संथस युग की अघानत्सवॉपिरि माना है 0. 
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: यह वह समय था जब शा््यजाति च्रिविष्टंपल्तिब्बत देंश 
में निवास करंतो थी, यहां बहुधा यह पश्न उत्पन्न हुआ करता 
है. कि वह इतिहास की तिथि से कौन समय था अर्थात्‌ उस 

यूग को व्यतीत हुए कितना काल होचुका ! इसका उत्तर यह 
है कि २७२८००० वर्षों का सतय॒ुग, ' १२४६००० वर्षों का चेता, 

८६४०५०० वर्षों 'का द्वापर और ४३२००० वर्षों का कलियुग है, 
संख्या के झनुसार उस समय को झब श्ार्वों वर्ष होचुके, यदि 

. कोई झाधुनिक शिक्षा के अनुसार उक्त संख्या में अनिश्वयात्मा 
हो तो उसके लिये हमारे पास अमाण यह है कि भाषां 
तथा भन्तव्यों का परिवर्तन बहुत काल पाकर हुआ ' करता है . 
अर्थात्‌ इस समय और बुद्ध ससय का श्रन्‍्तर जब २४०० वर्ष का. * 

रखा गया है झर बुद्ध से - पहिले होने वाले पाणिनी शआदि 
ऋषियों. का समय तीनसहस्र वर्ष के लगभग. कल्पना -किया 
जाता है, अधिक क्या महाभारत का समय हिन्दू इतिहास के 
द्वारा इस समय से पूर्व चारसहसत्र वर्ष के लगभग ठहराया, 
जाता है, इसो प्रकार' भाषाओं और सन्तव्यों के परिवतन से 
उपनिषदों का काल उससे चारसहस््र वर्ष पूर्व और उनसे 
बआह्ण ग्रन्थों का काल सहस्रों वर्ष पूर्व और ब्राह्मणों से वेदों 

: का काल लाखों वर्ष, पूर्व, इस अकार भी आयों की सभ्यता 
शताब्दियों की नहीं किन्तु विशतिसहस्तर वर्षों से भी ऊपर . 
पाई जाती है, फिर कैसे ,कहा जासकता है कि आरय्यंसभ्यता 
शर्वाचीन है आचीन न थी । 

इस विषय सें समय के आगे पीछे की छान वौन करने 
वाले मोफेसर मैक्सप्ूलर साहिब कम्वेद-दशवे भरडल की 
भूमिका सें यह लिखते हैं कि कम्वेद केवल आपययजाति में ही 

. सब से माचीन पुस्तक नहीं फिल्तु मनुष्यमाच के इतिहास में 
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सब से श्राचौन पाया जाता है, जैसाकि हम पूर्व लिख आये हैं। 

... इस विषय में हमें श्रन्य जातियों के समान तिथि पत्नी के 
ममाण देने की ख्ावश्यकता नहीं किन्तु वेदों फें मृक्त रुवय॑ 
अपने माचोन होने की साक्षी देते हैं, इस बात के प्रमाणित 
करने के लिये चारो वेदों में सपानतया आया हुंआ पुरुषसक्त 

. सिद्ध करता है कि आचीन झाय्य लोग जब पुरुषमेघ यज्ष 
करते थे तब खविद्यारूपी पशुभाव को हनन करके भलुष्य में 

देवभाव उत्पन्न करते थे, जैसाकि “देवा ययत्ञे तन्वानाअपध्नन्पु 
रुप पशुम्‌” ऋग० ९० ।८९। ९४ इत्यादि संतों में वर्णन किया है कि 
विद्वान्‌ु लोग इस प्रथमयुग में जब यज्ञ करते ये तब पशुत्व 
विशिष्ट पुरुष को हनन करके शझ्र्यात्‌ उसकी काया पलठकर 
उसको देवता बना देते थे, जब श्रन्य जातियों में अपने २ 
अथम य॒गों में भेड़ बकरी के बलिदान देने का समय था तथ 
जाया के यहां प्रथम्युग में राक्तत और पिशाचों का कलेवर 
बदलकर देवता बनाने का ससय था । 

यहां शत्यन्त खेद के साथ लिखा-जाता है कि इन सूक्तों 

के भर्सों को न समभते हुए स्वदेशी और विदेशी बहुधा यह 
लिख बेठते हैं कि -बेदिककाल में पुरुषमेध करने की.प्रया यी 
शर्थात्‌ मनुष्य का बलिदान म्थम समय में झाय्य लोग करते थे 
उनका यह कथन सर्वथा आन्तियुक्त है, कारण यह है कि 
जब इस पुरुषमूक्त में वरंतऋतु को घृतांदि, ग्रीष्मऋतु को 
समिचा कौर शरदऋतु को हविष्यस्थानी मानकर दस विराट 

थुरुष के यज्ञ को पूर्ण किया है तो फिर यहां मनुष्य वा पशु की 

बलि देने का क्‍या काम 7 इस सूक्त की आदि से झन्‍्त तक 

, रचना देखने से म्तीत होता है कि यह भृक्त अलंकार द्वारा 

चारो वर्णों को धर्मन करता और अरॉक्रार से हो “विराट पुरुष 
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के यज्ञ का वर्णन करता है शर्थात्‌ सौतिक ग्रज्ञकर्त्ताक्षों को यह 
चेतावनी देता है कि शआध्योत्मिक यज्ष ही सर्वोपरि है, इसो 
प्रकार बेद सें जो यज्ञों का वर्णन है वह आध्यात्मिक, आधि: 
भौतिक - तथा श्राधिदेषिक . रूप से है हर्थात्‌ जिन यज्ञों में 

खात्मा का संस्कार किया जाता या उनका नास “आध्यात्िक” 
जिनसे शरीर तथा इन्द्रियों का संस्कार किया जाता था अथवा 
जला वायु ' आदिकों की शुद्धि कीजाती थी उनका नाम 

 “आंधिभोतिकृ” और जिनसे सूर्य्य चन्द्रमादिक दिव्य शक्तियों का 
ज्ञान उपलब्ध किया जाता था उनको “आधिदेधिक”यज्ञ कहते 
थे, अधिक क्या इस मथमयुग में यज्ञसस्वन्धी पुजा से भिन्न 
खन्‍्य कोई- पूजा नहीं होती थी, और नाही श्रोजकल .के 
ससाने, नानो प्रकार के देवी देवता पूजे जाते थे, देव नाम 
विद्वानों अथवा दिव्य शक्तियों वा सर्वोपरि परसात्मा का नास 
था किसी सृस्सय वा पराषाणसय श्थवा किसी धातु से निर्भित 
वस्तु का नाम उस समय देव न था, जैसाकि , इस संत्र में 
वणन किया गया है कि/-- 

परो दिवा पर एना पृथिव्या परोदेवेमिरसुरेयंदस्ति । 
. कैखिदुर्म प्रथम दभ आपो यत्र देवा: समप्श्यन्त विश्े ॥ 

, ऋगु० ९०१ ६। ५ 
जो शक्ति च्युलोक तथा पुथिवी लोक से भी परे है और जो 

विद्वान तथा असुरों की इल्द्रियों से सी अगोचर है उस शक्ति ने पहले 
किस वस्तु को गर्भरूप से घारण- किया. इसका उत्तर आगेके - 
मंत्र में यह दिया है कि उसने पहिले झ्ञाप:-मृक्ष्म वाष्परूप अकृति 
को गर्भरूप से घारण किया, इस संच के उत्तराद्ध में यह छिखा 

है कि “ अजस्य नाभाषध्येकमर्पितं यरिमन्‌ विश्वानि भुव 
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* नोनि तस्थ” ऋग्‌ ० ९०५२। ६-एक अजनन्‍्मा खविनाशी परमात्मा 
के नाभिन्‍्यन्धनरूप शक्ति सें प्रकृति की यह रुब रचना विराज-+ 

सान थी, जिसमें अब सब झुवन ठहरे हुए हैं, वेद की इस पतोकः 
से स्पष्ट. मतीत होजाता है कि ऋग्वेद के समय में एक अ्धि- 

नाशी परमात्सा ही सर्वाधार माना जाता था, वेद.के इन भाषों: 

से ही “एको देवः सर्वभूतेषु गण ढ़ः सर्वव्यापी सर्वभूतान्तरात्मा”' 
इंबेताश्व० ८ शक देव जो सब भ्षृतों के झ्णु २ में रम रहा है वही 
सब सूतों का अन्तरांत्सा 5 परमात्सा है, इस म्थम युग. में यही 
सब से बड़ा देव था और इसे रुकसाचर देव की उपासना 
यज्ञकुणड में श्ग्नि अज्वलित करके ईश्वर को वर्णन करने वाले 
प्रधान मृत्तों को पढ़कर उस ब्रह्म की उपासना किया करते थे । 

यह हम पूर्व लिख आये हैं कि इस युग में मनुष्यों की 
सृष्टि केवल उत्तरीय हिमालय के झ्ास पास ही थी, क्योंकि 
तिब्बत से सृष्टि के श्रूमण्डल में फैलने में सी लाखों वर्षों का 
अन्तर होना चाहिये, इससे भी सृष्टिरवना श्रल्यकालिक 

सिद्ध नहीं होती । 
शौर जो लोग यह सिद्ध करते हैं कि ऋग्वेद के श्र थम मण्डल 

में गंगर वां यभुना का नास न श्ाने से ज्ञात होता है कि यह 

मण्डल उस समय का बना हुआ है जिस समय झआर्य्य लोग 
सिन्धु नदी के झास पास रहते ये ! उनसे मष्टव्य -यह है कि 

जहां उक्त मण्डल में समुद्र का नाम झर उसमें जहाज़ चलाने का 
वर्णन आया है तो क्या इस संडल के निर्माण काल मे' रुक ही 
बार आर्य लोग समुद्र तक पहुंच गये ये, यह सब कपोलकल्पनायें 
उन लोगों की हैं. जो संस्कृतसाहित्य के श्रल्पश्ुत हैं, या यों - 

- कहो कि जो दो चार शब्द देखकर भ्रम में पड़ जाते हैं 

उनः लोगों के शरेसे विचार होते हैं. बहुश्युत पुरुषों के 
हि. 



श्एं वैदिककाल का इतिहास 

नहीं, अधिक वया वेद सम्पूर्ण विद्याओं का भाण्डार होने से 

उसमे ,जल स्थल की तो कथा ही क्या द्युलोक तथा' झन्त- 
रिक्षस्थ विद्याओं .का भी वर्णन है। -. ४ 

झौर जो यहों के एक राशी में झ्ञाने से महाराज तिलक 

बेदों का एकविशति के लगभग समय ठहराते हैं, यह विचार,भी 

वेदों की रंचनों के आगे तुच्छ है, जैसाकि/-- 
त्रीणि शता त्री सहलास्यरग्नि जिशच् देवा भव चासपयन्‌। 
ओरक्षन्धतैसस्तृणन्वहिरस्मां आदिद्वोतारं न्यसादयंत ॥ 

* ऋग्‌०१९०। ५३१ ६ 

, बस भन्च में वर्णन किया है कि तौनसहस््र तीनसौ नो ग्रह 

सूण्य के आसपास श्रर्वों वर्ष में आते हैं खौर यह आदिसुष्टि में 

ही ऐेसी रचना होती है अन्यथा नहीं, और इस मकार की सृष्टि 
हिसालय आदि की रचना से भी सिद्ध होती है अर्थात्‌ कोई भी 
पदार्थवेत्ता ० (509॥08 ) का जानने वाला यह कहने को समर्थ 
नहीं कि हिमालय की रचना दश बीस सहस्र वर्ष में हुई किन्तु 
करोड़ों-खर्बों वष की यह रचना है; फिर कैसे कहा जासतक्ता. 
है कि यह सृष्टि बीस वा तौत सहस््र वर्षों से इधर. की है। 

जिने स्थानों को समुद्र ने बहुत नतन काल -ें छोड़ा है 
खर सैन्धव 5 नमक जिसका वर्णन बृहदारण्यकोपनिषद्‌ में 
श्लाया है, उस स्थान .से समुद्र हटे हुए भी लाखों वर्ष, व्यतीत 
होलुके फिर- शृष्टिरवना ' को नूतन कैसे कहसकूते हैं, शस्तु 
सृष्टि की. आचीनावस्था का घणन करना हमारा यहां तात्पर्य्य 
नहीं - किन्तु यह . दिखलाना है कि ,आचीन वैदिक समय में 
आश्य लोगों की क्या दिनचर्या झथवा आचार व्यवेहार या, 
सो हंस संक्षेपतयां अथम , भी लिख झाये हैं कि उस समय 
शार्य्य.लोग यज्ञ द्वारा ईश्वर पूजा, किया करते थे. और यज्न 
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ही उनके झ्ाचारः व्यवहार का एकसात्र साघन रूमका जाता था, 
प्रत्येक द्विज ग्रातः अह्ममुहूर्स में उठकर अपनी झशवश्यक क्रिया 
से निवृत्त हो अग्स्यागार में जाता था जो ईश्वरपुजां का मुख्य 
स्थान प्रत्येक घर में नियत था, उच्च स्थान में सन्ध्या, झप्ि- 

होच, ईश्वर स्तुति, मार्थना तथा उपासना कंरंते थे; यह ससय 
अभचम युग से लेकर चेतायंग तक- श्नवच्ित्नं रहो शर्थात्‌ उस 

समय से इंस समय तक यज्ञकस में कोई परिवर्तन नहीं हुआ, जैसाकि 
बाल्मीकीयरासायण के अ्योध्याकाण्ड में जहां ईश्वर की उपा- 
सना का वर्णन श्लाया है वहां सर्वत्ः यज्ञों द्वारा ही उपासनो 
कौगई. है, अधिक क्या, रास की पूज्य, माता कौसिल्या ने. 
शरन्यागार ८ यज्ञ स्थान सें जाकर ईश्वरोपासन के अनन्तर राम' 
के राज्याभिषेक दर्शन की इच्छा की थी, परन्तु बनवास की 
श्राज्ञा प्राप्त कर जब॒राम उनके दर्शनों को महल में गये तब 

वह . अग्विहोत्त कर रही थीं, जैसाकि बाल्मीकीय रामायण- 
अयोध्याकारड में, लिखा है किः-+- कप 

, प्रविश्य तु तदां रामो, मातुरन्‍तःपुरं शुभम्‌ । 
ददर्श मातरं तंत्र, हावयन्ती हुताशनम्‌ ॥ 

- जब राम माता के दर्शनों को अन्तःघुर में गये तब घहां. 

माता को अस्निहोच करते देखा, इत्यादि मसाणों से सिद्ध 

है कि उस समय आधुनिक सन्दिरों अथवा झाधुनिक पूजाओं 

के समान कोई अन्य पूजा न थी, राज्याभिषेक समय .राम को 

स्नान कराने के लिये जो जल संगाये गये वह भी सागर वा 

गंगासंगस के थे दने शाधुनिक तौयों के न थे जो' आजकल 
हिन्दुओं में तीयों के नाम से मसिद्ध हैं । 

. और जो झरप निवासी तथा तदनुयायी यह कथन करते हैं 
कि गंगा तथा यमुना का जाम झा्यों के साचीन. चाहित्य- 
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भाण्डार कम्वेद में बहुत कम आया है, यह कथन सर्वया निमू ल 

है, क्योंकि जहां इनका मसज्गञ या वहां ही उक्त नाम ये हैं, 
' इसी मरकार सिन्धु, सरस्वती तथा शतद्ग_ आदि नांस खासे हैं 

. बार २ नहीं कहीं एक दो स्थानों से' ही खाये हैं, परन्तु हमतो 
इसके उत्तर में यह कहते हैं कि यह भांम संज्ञावाची नहीं किंतु 
यौगिक हैं झर्यात्‌ जिसमें स्यन्दन पायाजाय वह “ सिन्धु ” 
जिसमें नाना म्रकार वक्रगति से बहना हो वह “ शुतद्र ” 

आऋऔर जिससे ज्ञान की प्रधोनता पाई जाय उसका नाम 

£ सरसती ” है,यह नाम चेद में सुषुरुणा आदि नाड़ियों के प्रसंग 
में आये हैं जो योग की क्रियाओं के अभिग्राय से हैं, और जो 

लोग इससे यह श्रभिप्राय निकालते हैं कि जब शार्य्य लोग सिधु 
नदी के किनारे श्राये तब वेद में “ सिन्धु ?”” नाम लिखा गया, 
जब शततरद्र, £ सतलुज के किनारे श्राये तब “ शतद्गर !! और 
जब सरस्वती के किनारे आये तब “ सरस्वती ” नाम 
लिखा गया, खवं शने:२ गंगा,' यमुना के नाम सब से पौझे 
श्ोये हैं, यह शंका 'सर्वथा निम्मृल है जिसके हेतु यह हैं 
( ९ ) जिन २ नदियों. के किनारे शा्य्य लोग खाये 
उन्हीं के नाम बेद में पाये जाते हैं तो फिर समुद्र का नाम 

कम्वेद के प्रंथम मण्डल में क्‍यों झायो ? कया कोई कहसक्ता 
है कि तिब्बत” अथवा उत्तरपुव जो मासमाणिक लेखकों ने 
आय्यजाति का प्रथम स्थान नियत किया है कया उससे काव्य- 
काल के हनुमान के संसान छोल सारकर एकदम ससुद्रतठ पर 
पहुंच गये !.( २ ) यदि पंजाब में. कम्बेद बनने के कारण सिन्धु, 
सरस्वती अदि नाम वेद में झाते तो शतद्र, तथा वितस्ता 
खादि नदियों का नास भी ऋम्बेद के अथसमणडल सें खाना 
चाहिये था. परन्तु वितश्ता. जो पंजाब, की, असिद्ध नदी है उस 
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का नाम कम्वेद के दशससण्डल में है और शतद्र > सतलुज 
का नाम्र तृतीय मण्डल में है, इससे पूर्व कहीं नहीं, यदि ऋग्वेद 
का अथममणडल पंजाब में बनता तो ऐेसा 'वित्यम कदापि न 

होता (३ ) सरस्वती आदि नाम ऋग्वेद के दशममण्डल में प्राये- 
जाते हैं उनके विषय में हम पीछे स्पष्टतया पेद के यौगिक शर्थ 
दिखलाते हुए लिख आये हैं कि उक्त नाम वैदिककाल में 
नदियों के न थे किन्तु नाड़ियों के थे. जो पीछे केवल नदियों 

के मान लिये गये हैं ( ४ ) यहां यह स्पष्ट करदेना भी उचितः 
मतीत होता है कि “ श्वेत तथा नील जल “वाली गंगा यमुना 
जहां मिलती हैं उनमें स्नान करने वाला स्वर्ग को जाता है !! 
इस प्रकार के लेख ऋग्वेद के परिशिष्ट भें मिलाकर प्रयाग 
को वैदिक तीर्थ सिद्ध किया गया है, यह भी .सर्वया 
आधुनिक है वैदिक नहीं, इत्यादि युक्तियों से वेदों में इतिहास 
सानना तथा गंगा यमुना आदि नामों वालें कग्वेद के मंडलों 

' का झागे पीछे शनेः २ लिखा जाना सोनने वालों का भत 
सर्वथा मिथ्या है।। का 

ऋौर जो कई एक लोग यह कहते हैं कि आार्य्य नाम 
किसान का है, वेदों के बनाने वाले वा सानने वाले खेती बाड़ी 
किया करते थे उन्हें उच्च कक्षा की बातें मालूम न थों, वेदों में 

' भी खेती बाड़ी की साधोरण बातें पाई जाती हैं श्ौर हल, 
हल का झुझ तथा हलसस्बन्धी अन्य सब चीजों के नाम बेद 

में हैं जिससे सिद्ध होता है कि वेद आरयों की सभ्यता समय .के 
- पुस्तक नहीं ! इसका उत्तर यह है कि आय नाम ईश्वर से सम्बन्ध 

रखने वाले पुरुष का है, “ अय्यस्य इमे आंय्यीः? इस निरुक्ति 
से ईश्वर के उपासक विद्वानों का नाम झार्य्य है, इसी झमि- 

म्राय से निरू० ६।२६।२९ में लिखा है।के “आर्य ईश्वर पुत्र” 
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ईश्वर के पुत्रों को “आय” कहते हैं, यों तो सम्पूशश्वमण्ठल 
के मलुष्य ईश्वर के युत्त हैं परन्तु उक्त वाक्य में परसात्मा कौ 

आज्ञा पालन करने वालों के शभिप्राय से पु्र शब्द आया है 

और पह “शझार्य्य!” हैं अर्थात्‌ जो परमात्मा की शझाज्ा 
पालन करे उसको “आर्य” कहते हैं, इस अकार वेद में सर्वत्र 
“जआार्य्य”” शब्द विद्वान, सदाचारी तथा ईश्वरीय श्राज्ञापालन 
करने वाले पुरुषों के लियेआाया है, हल जौतने वाले माकूत सनुष्यों 
को बेद में कहीं भी “आर्य?! शब्द काप्रयोग नहीं-किया' किंतु 

“ज्योतिश्वक्रथुराय्याय ” ऋग्‌०९। ९९७। २६ में झार्य्य-विद्वार 
के लिये ज्ञानरूप ज्योति का प्रकाश कथन किया गया - है, 
इतना ही नहीं किन्तु कग्‌ ० १०१४९१३ में यह केयन 

किया है कि मैंने दस्य जाति को शाय्य नाम नहीं दिया चारो , 
वर्णों को आय्य बनोया है (९) जो बेदिक श्राज्ञा का पालने , 
(२) विद्यांग्रचार (३) सब भारणियों की रक्षा (४) धनोपाज॑न 
और घन की रक्षा (४) वैदिकधरम की - सेवा इत्यादि कर्म 
करते हैं उन्हीं को श्ार्य्य नाम दिया है, यदि शआर्य्य-कृषिकर॑ः- 
किसान का नाम होता तो झेसा क्यों कहा जाता कि सैंने शर्य्य 

नाम आह्मणादि वेर्णों वा श्रेष्ठों को दिया है, कया इनसे भिन्न 
'किसोननहीं बन सकते ( इससे स्पष्ट सिद्ध है कि आपस्य नाम 
बेद में श्रेष्ठ का है। ' ५ 

7 #जाय्य?? शब्द के अर्थ किसान करके जो लोग वेदों को 
प्राकृत लोगों की विद्या वा झार्य्यजाति को जंगली सिद्ध 
करते हैं वे अद्योपान्त वेदों का स्वाध्याय नहीं करते, एक शरधि 
सेन्‍्च को देखकर उसके भनमाने श्रर्थ करके रेसे- झनर्गल दोष 

लगाते हैं जिनका गन्ध भी वैदिकसाहित्य में नहीं। : 
हां.कृषी विद्या -का भी वर्णन विशेषरूप से बेद्‌-में पाया 
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जाता है पर इतने मात्र से झार्य्यलोग हालिक 5 किसान नहीं कहे 
जासफ्ते, यही तो वेदों की ब्रह्माए्डभर कौ पुस्तकों में विशेषता 
है कि उनसें सब विद्यायें हैं, आदिसुष्टि भें इस मकार कौ 
विद्याओं का झविर्भाव परमात्मा के ग्रकाश से बिना कदापि 
नहीं होसत्ता । 

देखो कृषि विद्या का इस अकार विशालरूप से थेद में 
वरणन हे, जैसाकि “शुनन वाहाः शु्त नरः शुम॑ कृषतु लाइुलस्‌” 
ऋगु०३। ४८।४ > तुस्हारे लिये खेती कराने के साधन वृषभ, मनुष्य 

तथा लाइंल < हलादि सुखमद हों, इस रुथल में हल के सब साधनों 

' का वणन हे यहां तक कि फालन्‍्फारों जो लोहे का एक साधन 

विशेष हल के-नीचे लगाया जाता है उसका वर्णन भी है, यदि 
वेद अंज्ञान के समय का बना हुआ साना जाय तो लोहे को 
ढालने तथा गलाने की “विद्या श्रादिसमय के हाज्िक लोगों 
को कैसे ज्ञात हुई, यदि यह कहाजाय कि किसी एक रुथल 
में लोहे का नाम आजाने से बेद सर्व विद्याओ्ों की कान 5 राशी 

केसे कहांजासकता है, तो उत्तर यह है कि रक नहीं “त्रिशच्छेतं 
वृर्भिणं इन्द्र साक॑? 5 तीनसहस्र योद्धा, एक २ इन्द्र +ं सेनापति 

, केश्धीन रहते थे, सौर वह सब योद्धा वर्मि > लोहे के कृवचधारी 
होते थे, इस प्रकार युद्धविद्या, कृषिधिद्या, नक्षत्रविद्या, भृगर्स 
विद्या इत्यादि नाना विद्याञ्रों का वर्णन बेद में हे, यायों फहो 
कि वेद चौदह विद्याओ्रों की राशी है ॥ 

... जो कई रुके सोग यह कहते हैं कि समुद्र तथा समुद्र फे 
रत्नों की विद्या का वर्णन वेद में नहीं ! इसका उत्तर यह है कि 

* उदन्यजेव जेमना मदेरू ता मे जराखजरं मरायु ” 
फग७ ९० । ९०६। ६ इस सन्त से सध्यापक तथा उपदेशकों को 

समुद्र के रस्नों. के तुल्य कथन कियो है, इस ग्रकार समुद्र के - 
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: श्त्नों का नेक स्थलों सें वर्णन पाया जाता है, अधिक क्या; 
ऋग्वेद के प्रथम सन्‍च से हो परमात्मा को रत्नों के घारणश 

 ऋरनेवाला कथन किया है, फिर कैसे कहा जाता है कि बैदों में 
विविध विद्यायें नहीं । 

# स्टययेव जमेरी तुफेरी तू” ऋग्‌० ९० । ९०६ ६ 
इस सन्‍ज को निरयक मानकर कई रक वादियों-ने वेद पर 

यह आ्षेप किया है कि “ त्रयो वेदस्य कर्त्तारो धर्त भार | 

निशाचरा जर्भरी तुफेरीत्यादि पशिवितानां बचः स्मृतस्‌ १ 
ब्ेदों का निर्माण ध्रृर्ते, भाए्ड तथा निशाचरों ने किया है, 
जर्भरी, तुफरी इत्यादि निरर्थक वाक्य परिडितों के मन घड़न्त 
हैं, यह आ्षेप सर्वथा निर्मेल है, क्योंकि जर्भरी, तर्फरी यह 
घाक्य निरणेक नहीं किन्तु साथेक हैं, 'जर्भरी के अर्थ भरण 
प्रीषण करनेवाला तथा तुफंरी के श्र्थ दोषों को हनन करने वाले के - 
हैं और क्ध्यापक तथा उपदेशक सुण्या-कोड़ा-चाबुक के समान 
अपने शिष्यों तया ग्रोताश्रों के दोष दूर. करके उन्हें सुशिक्षित 
करते हैं, यह झथ इस मन्त्र के हैं जिसके तत्व को न समककर 
वेदांभ्यायशून्य लोगों ने वेदों को निर्येक समझ लिया है। 

रवं कहीं गाड़ियों वा चघीड़ों! से प्रार्थना करना वा 
कहीं. घोड़ों को यज्ञ के पविच् नाम से बध करके उनसे नाना 
अकार के दृषित कर्मों का अचार कर भारतीयजाति को 
भवसोगर में डुबाने का कास उक्त ग्रकार के 'मिय्यार्थप्रवर्त्तकों 
ने किया है जो सर्वथा त्याज्य है | ग्रथा;-- 

युजे वां तह्म पूव्य नोमिविं छोक एतु पथ्येव सूरे। - . 
भूत विश्वे अमृतस्य पुत्रा आ ये घामानि दिव्यानि तस्थु॥ 

: आग्‌० ९०३ १३। ९ 
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दस सनन्‍्ज के अथ सायणाचार्ण्य यह करते हैं कि है-दो 

शकटो ! मैं तुम्हें ब्रह्म 5 वेद के साथ जोड़ता हूं, वह इस कार 
. कि तुम्हारे ऊपर सामझी लादकर थज्ञकुरड में लेजाई जाय। 

क्या कोई वेदज्ष यह श्र्णा करसकता है कि “वां? 
जो “युवां !? के शर्ण देता है वह यहां दो गाड़ियों के 

, सस्योधन के लिये आया है किन्तु यह कहना पड़ेगा कि गोग्य- 
: तानुसार “ युवां ” के श्र्ण यहां दो युरुषों के हैं, क्योंकि म्करण 
'यहाँ चेतनों को सम्बोधन करने का है जड़ों को नहीं, क्योंकि 

इसके उत्तराद््र में “ शर्वंतु विश्वे अमृतस्य पुत्रा।” झाया 
है जिसके अर्ण यह हैं “कि वह अमृत के पुत्र छुनें ”। ' 

सम्पूण मनन्‍हे के अर्ण यह हैं कि हे श्रध्यापक तथा 
लपदेशको ! में तुस्हें खनादि ब्रह्म-्वेद के साथ, जोड़ता 
हूं, जिसम्कार सुयश शूरबीर के साथ जुड़ता है इसी प्रकार सैं 
तुम्हें वेद के साथ जोड़ता हूं, और जो लोग दुलोक कौ 
विद्या को पाप्तकर दिव्य स्थानों में स्थिर हैं वह भी दस बेंद 
के रदुपदेश को सुनें ॥ . 
, इस प्रकार के सदुपदेशप्रधान भन्‍्त्रों को जड़ गाड़ियों 
विषयक अर्थ करके वेद के साथ जोतने के शर्ण करना शर्वेया 

. आअसंगत है । 

.._ ण्वं “ न सायकस्य बिकिते जनासो लोध॑ नयन्ति पशु 
मन्यमाना:” ऋग॒० ३॥ ४३ । २३ इस सन्त से विश्वासिच आर 
वसिष्ठ का द्वेष सिद्ध किया है कि एक समय विश्वासिन्त को 
वसिष्ठ के शिष्य बांधकर लेचले तो विश्वासिच्र ने कहा कि 
तुम मेरे भनन्‍चवेत्ता होने के सहत्व को नहीं जानते और सें 

. इस लोभ से चुप हूं कि बोलने.से मेरा अत कहीं भंग नहोजाय, 

इसलिये इस लोभ से लोभी हुए मुभको तुम लेजारहे हो पर 
झ 
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याद-रखो कि मेरा और वसिष्ठ का गधे घोड़े वाला. अन्तर है 

शर्थात्‌ मैं चोड़े के सद्रूश हूं और वह गदभ के समान है। 

यह झाशय सायणाचार््य ने इस सनन्‍्त्र.से निकाला है 

जो बेंद के आशय से सर्वथा विरुद्ध है, क्योंकि इस सूक्त के झद्यो- 

पानत अवलोकन करने से यह भलीसांति ज्ञात होजाता है कि इसमें 

विश्वामिच तथा वसिष्ठ का नाम तक नहीं । .' , 

बास्तव में बात यह है कि जो वेद भनन्‍त्रों के ऋषि थे 

श्र्थात्‌ु जिन २ ऋषियों ने पेंदसंचों के गढ़ाशय .को- सरल 

करदिया था उनके चरिज्ञों को उलंठा सीचा बनाकर श्राधुनिक 
शन्‍्यों में कहानियें घड़ली गई हैं। 

इतना ही नहीं वसिष्ठ वेश्यायुच था, इस अकार की मिथ्या 
कथाओं से वेद तथा पुराणों का खत्यन्त श्रन्तर होगया है शर्थात्‌ 
“उवंश्यां वसिष्ठ:” के अर्ण यह होगये कि उर्वशी नामक 
वेश्या का पुत्र वसिष्ठ था, घास्तव में “ उर्वृश्यां वसिष्ठः !ल्जो 
उर्वशी # ब्रह्मविद्या साता की गोद सें पला हो उसको वसिष्ठर 
विद्या में अत्यल्त निवास करने वाला कथन किया है। 

यहां यह बात भी स्मरण रखने योग्य हैं कि वसिष्ठ कोई 
व्यक्तिविशेष न था किन्तु यह शब्द यौगिक हैझर्थात्‌ जो कोई भो 

सातृवत्‌ ब्रह्मविद्या से युचवत्‌ सुशिक्षित हुआ हो उसको वेंदिक 
परिभाषा सें बसिष्ठ कहते हैं, एवं सम्पूर्ण विश्व के मिचर को 
बेद में विश्वासिचर कहा है और ८ हश्श्चिद्योमरुद्गणः 

इस वाक्य में विद्वानों के गण को हरिश्चन्द्र 5 ख्विद्यारूपतम के 
नाश करने वाला चन्द्रमा कथन किया गया है। 2) 

वैदिक युग में विद्या में वास करने वाला वसिष्ठ, सब का शुभू 
क़ल्याण चाहने वाला विश्वासिच्र तथा विद्वान हरिश्रन्द्र समझा 

*.. आता या, हसारा यह तात्पण्ये कदापि नहीं किवरसिष्ठ, विश्वा- 



सित्र तथा हरिश्चन्द्र इत्यादि नाम जो सहाभारत तथा रासायण में 
आते हैं वह कोई व्यक्तिविशेष न थे किन्तु तात्पंथ्य यह है कि 
वेदिक युग में गुणों के संबल्ध से यह उत्तम नाम थे, सर्थात्‌ इस यग से 
“यधानाम तथागुणुः” वेदिक नास गुणों के झनुसार रखे जाते थे । 

: शल्य .असाण यह है कि जिसप्रकार “क्रृषणाय देवकी 

पुत्राय” इस छान्दोग्य वाक्य में कृष्ण ओर था जो घोर 
ऋषि का शिष्य था और सहाभारत के समय सें जो पांडवों का 
नेता. था वह कृष्ण और था, तात्पय्य यह है कि जिस अकार 

प्राचीन काल में नास रखने की ग्रथा थी वह आजकल भो 

मचलित है परच्तु गुणों के अनुसार नहीं।. ., 
. जैसे उक्त नामों के समभने सें मूल हुई इसी अकार ऋगृ० 

मण्डल ९० सू० ८२ से ८४ सें भी गोमेघ तथा शश्वसेध के श्र्थ 
समसने में अत्यन्त भूल हुई, इस स्थान में थह श्र्ण 
लिये गये हैं कि जो सौचासणो यज्ञ में सद्य पीता है' उसके लिये 
यज्ञकुण्ड में घोड़े, बेल तथा बकरे हवन किये जाते हैं, और इस 
के अर्ज वास्तव में यह ये कि जिसप्रकार पति के लिये गुणवती स्त्री 

ययायोग्य समझी जाती हे इसी श्रकार यह भौतिकोग्नि> 

विद्यत्‌ जो सब विद्याओं का पति है उसके लिये “चारंभतिम” < 
श्रेष्ठ मति को उत्पन्न करे शौर उस अप्निविद्या के लिये चोड़े 

बैल सेषादि पशुओं का त्याग करे शर्थात्‌ जिन २कामों में उक्त 

पशु उपयोग में लांये जाते हैं उन सब में विद्युत्‌ से काम लें, 

इन मूृक्तों सें पशुओं. के बलिदान करने का कहीं भी विधान 

नहीं फिर न जाने इनसे खश्व वा गौओं का बलिदान कैसे 
निकाला जाता है । 

इसी प्रकार ऋग० ९। ९६२ के ९२-१३ सन्‍्धों से घोड़े को 

सारकर झश्वमेध करने वाले यह अर्थ निकालते हैं कि घोड़े 
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, की पश्ललियां पृथक २ करके भांस उबाला जाता या, मांस के 

छबलने वा घोड़े को काटने का इस प्रकरण स॑ नामतक 
नहीं, प्रमाणार्ण मंत्र यहां उद्धृत करते 

ये वाजिन परिपश्यन्ति पर्स य ईमाहुः सुरमिनिहरेति। 
ये चार्वतो मांसभिक्षामुपासत उतो तेषामभिगूर्तिन इन्बतु ॥११॥ 

संत का भावार्थ यह है कि जो लोग वाजिनं # चोड़े की 
परिपक्वावस्था को देखते हुए यह कहते हैं कि सुरजिः 5 सुन्दर 
है और निरहर £ उससे यह आशा करते हैं कि यह युद्ध में 
शबुओं के हनन करने का साधन बनें, झौर जो खर्वतः 5. 
गतिशौल घोड़े से “मॉंसभिक्षामुपासते” ८ शत्रु के भांस 
मिक्षा कौ उपासना करते हैं तेषां > उनका श्भिगतिः 5 उद्यम, 
नः # हमको इन्वतु ८ प्राप्त हो । 

इस संच में यह विधान किया है कि बौर योद्धा लोग यद्धों 
, में' घोड़ों पर सवार होकर शन्तुओं का विजय करें, इसकी पुष्टि 

में प्रमाण यह है कि जहां से यह मुक्त चला है वहां से ही अश्य 
को बल, पुष्टि का वर्णन है उसके काठने वा सांस के खण्ड २ 
करने का कहीं भी वर्णन नहीं, और जो लोग इससे झशख को 
सारकर अध्वमेध करने कौ विधि निकालते हैं वह सर्वथा मिथ्यार्ण 
करते, हैं जिसके हेतु निम्नलिखित हैं:- ., 

(१) “मांसमिज्ञामुपासते”” इस पद से जो घोड़े के मांस 
की लिश्षा मांगने का झर्ण निकाला जाता है वह. मंच के 
तात्पर्य से सर्वया विरुद्ध है, क्योंकि संन्यासी और साधुओं 
के समान लिक्षासांगना शाय्य॑वर्त्त में बुद्ध के पश्चात्‌ प्रचलित 

हुआ ह, यदि इसके शरण मिक्षा सांगना ही भाना जाय तो 
इससें उद्यम ही क्या! “अवगूतिः” शब्द जो उद्यम का वाचक 

है वह सांगने वाली भिक्षा के :अभिम्राय से वेद में. कहीं भी 
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नहीं श्राता किन्तु अलबभ्य वस्तु का जो पुरुषार्थ से लाभ किया- 
जाता है उसी के अभिप्राय से वेद में श्राता है, (२) 
अन्य युक्ति यह है कि “यम्नीक्षएं भांस्पचन्या ऊख्ाया” 
ऋश्‌ ० ९१ ९६२ । ९३ इस मं में जो सांस वाले पाजों का 
निरीक्षण कथन किया गया है- जिसका तात्पर्य यह है कि 
जब यज्ञ का चरु डाले तब पाचों- का पहिले संशोधन करणले 

« ताकि किसी मकार से यज्ञ की उत्तम सामझी में दुर्गव्धादि दोष 
उत्पन्न न हों, इससे रुपष्ट पाया जाता है कि यह प्रकरण चोड़ें 
को मारकर अश्वमेध करने का नहीं किन्तु. घोड़े को पालकर 
अश्वमेघ करने का है जिसकी पुष्टि में शन्‍्य प्रमाण यहं है कि;-- 

सुगव्यं नो वाजी स्वश्व्यं पुंसः पुत्रां उत विश्वापुर्ष रयिम्‌ । 
अनागास्व॑नोअदितिः कंणोत॒ क्षर्त नो अश्वोवनता हविष्मान्‌॥ 

ऋकंग० १। ९६२ । २२ 
अर्थ-पूर्वोक्त अश्व >घोडा जिसकी बल पुष्टि का 

. वर्णन किया गया .है और जिसके द्वारा युद्धों का. विजय 

कथन- किया है वह हमको सुग्य॑ ८ सुन्दर गौओं के समूह, 
स्वश्ठ्यं ८ खण्खों के समूह, सब प्रकार की आयु तथा घन 
दे, अदिति  परसात्मा हमको निष्पाप बनाये और ज्षात्रधर्म 
द्वारा शभ्युदयशाली करे, इससे स्पष्ट सिद्ध है कि यहां जीवित 
खश्य का वर्णन है भुत अश्ख का नहीं । . 

जिन लोगों ने इस सूक्त से यह सिद्ध किया है कि घोड़े 
के शरीर पर रेखा खींचकर उसी रेखा के चिन्ह से घोड़े को 
काटे, यह अर्थ सर्वथा मिथ्या है, और यह लिखना भी मिथ्या 

' है कि घोड़े को सारकर यज्ञ करना ऋम्वेद में पाया जाता 

है, सत्य बात यह है कि जब वेदों के आशय को न 

समभाकर वेदों पर' टींका टिप्पण श्रारम्भ हुए तब लोगों ने 
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ऐसी २ कुरीतियों का वर्णन वेदों के आधार 'पर किया, 
फिर तो यहां तक इसका विस्तार हुआ कि घोड़े को 
काठक़र उसकी बोठी २ अलग करके उससे देवताओं को तृप्त 

- करना और यज्ञशेष का स्वयं सोजन करना, इस ग्रकार 
चुणितभाव अधान कथा कथानकों की कोई सौमा न रही और 
वैदिकससय के पश्चात्‌ इस सयानक दुश्य ने रेसा रूप घारण - 

* किया कि घर्मप्रधान कोई युस्तक भी अश्वम्ेघ #चोड़े को, 
सारकर यज्ञ करने से खाली न रही, झौर यह-अयथा यहां तक 
बढ़ी कि रेसी २ सिथ्या कयथायें कथकर रामायश और महा- 

_ भारत से भी सम्मिलित करदी गई' झौर हिन्हूजनिता के हृदय 

सें इस घृणितभाव ने रेसा स्थान लाभ किया कि “ वेदिकीहिंसा 

हिंसा न भवति ” 5 वेद प्रसाणों द्वारा कीहुई हिंसा हिंसा 
नहीं होती, इसी के झ्ाधार पर वैध शोर शवैध थह हिसा के 

« दो अकार के भेद होगये, एक विधिपूर्वंक कौर दूसरा वैदिक 

विधि से वर्जित, और इन सब भावों का पूलप्तत शकसात्र वेद 
ही बतलाया: गया, इसी अ्रकार गोमेघ तथा नरमैघादि थज्ञों की 
कथायें 'भी- वेद के आधार पर रखी जाती हैं जिनका हस आगे 
के अध्यायों में समाधान करंगे ॥ 

.. इति ओमदार्य्ययुनिना निर्मिते, वैदिककांलिके इतिहासे- 
अधश्वमेधवर्गान, नास द्वितीयोउध्यायः 



” गामध 

गोसेघ-सश्वसेध यज्ञ के समान गोमेघ के भी गो बलिदान के 

शर्ण किये जाते हैं जो सर्वथा मिय्या हैं, सच तो यह है कि जब 

चोर वाससार्ग का समय था उस समय सत्य सांस के भचारार्ण. गोमेघच 

तथा प्रश्वेमेधादि यज्ञों का भी वामसार्गियों ने भचार किया और 
उस प्रचार को वेदादि पविच धुस्तकों के टीकाओं में भरदिया, 

झीर सोम जो वैदिकसमंय में एक पवित्र त्रोपषण को रस था 
उसको भी सुरा के रूप में वर्णन किया, दस विषय में हम पहले भी 
लिख शाये हैं कि वेदिकिसमय में जो सोस था वह सुरा 
सद्य न था जिसमें प्रमाण यह है कि/-- 

यथा माँसं यथा सुरा यथाक्षा अधिदेवने | 
यथा पुंसो बृपण्यत. स्त्रियां निहन्यते मनः ॥ 

खसथव० ६ । ७०। ९ 

अथ-है स्री अथवा है बालकों घाली प्राणधारी ख्तलियो ! 

तुम सपने चालक में भद्‌ वाले मन फो सारकर शुद्धभाव से प्रेम 
करो शर्थात्‌ जिस प्रकार ज्वारी झुर में, भव्यप मद्य, में और 
मांसाहारी मांससें कुत्सित प्रेस करते हैं इस अकारं तुम मेंम न 

करी, यहां निन्दित प्रेस का निषेध और उचित मेंस का विधान 

किया है, अस्तु-कुछ हो यहां छुआ, मद्य तथा मांस इन.तीनों 
' को एक कक्षा में रखा गया है जिससे उक्त तीनों का. निषेध 

बेद को सभियेत है, और अथर्ण के उक्त भंच्र का भी यही 
तात्पर्य्य है, जिनको उक्त तात्पर्य्य में सन्‍्देह है उनको ,हम वेदों 
की एकवाक्यता दिखलाते हुए अन्य प्रभोण से निरुत्तर करते 

हैं, जेसाकिः-- 
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अच्षैर्मा दीयः कृषिमित्कुपस्त वित्ते समस्व बहु मन्यमानः। 
तत्र गावः कितव तत्र जायो तन्मे वि चष्टे सवितायमयेः॥ 

, .' : कग० ९०.।. ३५। ९३ 
. - श्रर्या-है सनुष्यो | तुम जुआ सत खेलो किन्तु कृषि ८ 
खेती' करो - और कृषि आदि विव्याश्ों से जो घन- मप्र 
हो उसी में रसण करो, उसी में गौ तया शुभ खियें -शादि 
सस्पूर्ण रेश्वय्य तुम्हें प्राप्त होगा, यही सर्व प्रकाशक पर- 
सात्मा का श्रादेश हे, इस मंत्र. सें,जुछ का स्पष्ट निषेध 
है, क्योंकि इसको अ्थर्ग वेद में सुरा तथा मांसादि निषिद्ध 
वस्तुओं के प्रसंग में पढ़ा हे, इससे सिद्ध हे कि ओ»द से मांस 

. का निषेध है विधि नहीं, और जो यह कहा जाता है कि 
ऋण्ठोद मणछल ४ सें गोमेधथ का वर्णन है, ,इसका उत्तर हम 
संक्षेप रूप से पौछे लिख आये हैं, और जिन लोगों. का यह कथन 
है कि गोमेध 5 गौओं को बघधकर यज्ञ - करने के वर्णन 
वेद में विस्तारपूर्णक है उनकी सर्जया प्लूल है, वेद में गौओं 
के मारने का वर्णन कहीं भी नहीं अत्युत ओेद के सेकड़ों संतों 

गौंझों को अचुन्या “बध न करने योग्य: लिखा है 

जिसमें प्रमाण यह है कि “गांमाहिंसी” यजु० ९३ । ४३ 
गौओं की हिंसा सत करो, इत्यादि मंत्रों सें स्पष्ठ. पाया जाता 
है कि गोमेघ नाम गौश्नों के सारने का नहीं किन्तु रक्षा. में 

तोत्पय्य है और वेद में जहां २ “गो?” शब्द आता है वहां- सर्वत्र 
इसके झर्थ इन्द्रिय वा प्रकाश जे हैं, इससे गोमेघ का शर्ण गौझओों 

का हनन करना सिद्ध नहीं होता, या यों कहो कि “गावो मेध्यन्ते 
यत्र स मोमेघ/” > जहां इन्द्रियों को च्ञान द्वारा पविच किया जाय 
उसका नाम 'गोमेध” है, कधिक क्‍या ऋग०९। र्‌९४ । १० 

जो “गोप्त”शब्द श्राया है वह भी इस बात को सिद्ध, करता 
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है कि गोघ्नादि दुष्ट जीव हभसे टूर रहें, इससे सिद्ध है कि 
“८मगोध्न ” शब्द गौशों की हिसा के लिये कहीं भी-अथुक्त नहीं 
हुआआ, और जो सायणाचा््य ले गोजन शब्द से रुद्र के शस् 
का आर्य अरहण किया है वह वेदाशय से सर्वया विपरीत है, 
क्योंकि वेद में “रुद्र!” शब्द दुष्ठों को रलाने वाले युद्धवीर के 
लिये अथवा शाणों के लिये वा कई रक रुद्ररूपधारी बस्तुओं 
के लिये आया है पर 'गोबध करने वाले के लिये 'कहीं भी 
अयुक्त नहीं हुआ ॥ । 

हिन्दू धर्म की प्रयानुसार यज्ुवेंद के मथस मंच से ही गौ 
श्रादि पशुओं की रक्षार्थ प्रार्थना कीगई है और परमात्मा 

'को सब का रक्षक साना गया है फिर कैसे कहां जांसकूता है 

. कि रुद्र का शर्र गोघ्न था । 

तात्पथ्य, यह है कि गोध्न नाम बवैदिकसमय में दुष्ट दस्यु- 
श्रों का थो जिनको सदा से दुष्ट ऊमका जाता था भला गोमेघ 
यज्ञ में गोवध का क्या कास | और जो कई एक लोग यह 
कहते हैं कि बुद्धघस का अभाव जब हिन्हूधर्म पर पड़ा तब 
हिन्दुओं ने अपने पूर्व प्रचलित पशुहिसा प्रधान यज्ञों को बदल 
कर उन्हें और रूप में वर्णन कर दिया, यह बात सर्वथां मिथ्या है, 
क्योंकि यदि इस बात सें शँशमाच भी सत्य होता तो “बाल्मीकीय 
रामायण ” आदि अन्‍्यों -में ऐसा वर्णन न्‌ पाया जाता कि: 

.- गोष्ने चैव सुरापे च चौरे ममजते तथा । 
- “निष्कृतिविहिता सद्ठिः कृतप्से नारित निष्क्ृति ॥ 

गौ सारने वाला बधिक, सद्यप, चौर खोर श्रत करके संग 
करने वाला, इन चारों का आयश्िित्त होसकृता है परन्तु कृतंतन 

का प्रायश्चित्त नहीं होता । 

भाष यह है कि बाल्सीकीय रासायण के ससय में भी गोप्न 

छ 
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शब्द प्रायक्षित्ती के लिये ही श्राया है श्तिथि के लिये नहों, 

और जो यह कहा जाता है कि “ दास गोपो सम्प्रदाने ” 
श्रष्टा० ३४४। २९ इस पाशिनीय सूच में गोचन शब्द श्रतियि के 
लिये आया है, यह कथन गोघ्न को अतिथि सिद्ध नहीं करता 

किन्तु यह सिद्ध करता है क्वि इस शब्द की सिद्धि भी शब्द- 
सिद्धि के भाण्डार व्याकरण में है, ओर “गौहंन्यते यस्मे स गोमः 
यह व्युत्पत्ति स्वथा श्रनुपयुक्त है, क्योंकि इससे पूर्व जो गोघ्न 
शब्द बेद में आया है वह सस्य्रदान के प्भिप्राय है नहीं शाया 

किन्तु गौ को हनन करने वाले शिंह।दि हिंसक जीवों के झभि- 

प्राय से शाया है, जैसाकि हम पूर्व ऋग्वेद के संच से सिद्ध कर झाये हैं। 
सार यह है कि वेदों में “गो?” शब्द कहीं प्रकाश के लिये, 

कहीं पूथिवी के लिये, कहीं घूर्य्यरश्मियों के लिये और कहीं 
इन्द्रियों के लिये, इत्यादि अनेक शर्थों सें प्रायः प्रयुक्त हुओ है 
इसलिये इसके मुझ्यार्थ यही होते हैं कि जिस यज्ञ में ज्ञानोप- 
देश द्वारा इन्द्रियें पिच कीजायं उसका नाम “गोमेघ” है, इसी 
अभिम्राय से कृष्णजी ने गीता में कहां है क्रिः- 

अयल्िव्यमयायत्ञाज्जञानयज्ञः परंतप । 
सर्व कर्मासिल॑ पार्थ ज्ञने परिसमाप्यते ॥ 
; ५ गौ० ४ ।॥ ३३ 

: सब पकार के द्रव्यमय यज्ञों में ज्ञानयज्ञ ही श्रेष्ठ है, इस . 
तत्व को न समझकर ४ अधिल्वचि गवां ” ऋग० 6॥ ६७ । २८ 

 इत्यांदि बाकयों के यह शर्थ किये गये हैं कि गौ के उलटे चर्म 

में सोस को कूटे, वास्तव, में इसके झर्थ यह थे कि इन्द्रियों का 
अध्ह्ठाता जो घिल है उसमें सोमरूप परमात्मा का उयान करे, 
क्योकि  अधिलक्‌ ” नाम यहां त्वगिन्द्रिय के भीतर, रहने 

. वाले अन्त;क्रश का है उलदे चमेका नहीं, इस प्रकार पूर्वोत्तर 
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विचार करने से इन्द्रियों के पविच करने. वाले ज्ञानयज्ञ का नाम 

गोमेथ था जिसको प्लूलकर वामसाग के समय में गौ श्रादि 
पवित्ष पशुओं की हिसो का अचार होगया, और वह यहां तक 

बढ़ा कि “जध्यर” जिसका अर्थ ही अहिंसामद है उसके शर्थ 
'हिसा के होने लगे, अन्यों की तो कथा ही क्या वैष्णव लोग भी 
वास्तविक पशु नहीं तो झञादे का नकली पशु बनाकर यज्ञ में 
डालने लगे, इसी कारण वैष्णव पुराणों में लिखा है किः- ' 

पंच कोटि गयां मांस सापूर्प स्वश्नभेव चे । 
एतेषां च नदि शशि भुंजते आ्ाह्मणा मुने ॥ 
इंत्थादि अनर्गल वाक्य बनाकर वाभसार्ग के समय में 

, अभष्टय भक्षण और झगस्यागसन का प्रचार कियागया, जब 
किसी ने इसके विरुद्ध मश्न उठाया तो उत्तर यह दियागया 

कियेदों में अश्वमेघ, गोमेघ तथा तरमेघादि कई मकार के यज्ञ हैं, 
आऔर सौचामणि यज्ञ में तो सुरापान का भी विधान है,जैसाकि 
हम पीछे लिख आये हैं, और सुरा पीने का झलझ्ूत वाक्य 
ऋग०९२०१५२। ९४ में “ कीलालपे ” रखा गया है जिसका श्र्थ 
भद्यपान करने वाला किया जाता है, वास्तव में कीलाल नास 
जल वा शअमृत का है सत्य का नहीं। . ; 
और जो पशुयक्ष की सिद्धि में ऋगु० ११६१ १२ ऋगु० २।७। ४ 

क्ू० १। र८।७ कूगु० 9।८।३ ऋणगू० दं। २७॥९९ ऋग० ६ । ९६१४७ 
* ऋग॒० ६ । २८।४ छग॒ ९०१२० २ कग॒० ९० । २८ । ३ इत्यादि 

संत्रों के मसाण देकर पशुयक्ष को सिद्ध किया गया है वह सर्वथा 
निुलहै, क्योंकि इन मंत्रों के सिथ्यार्थ करके पशुयज्ष की सिद्धि 
में लगाये गये हैं, पाठक मिथ्याय कौ सिद्धि में इनका पहला 
अमाण देखें जिसमें स्पष्टलिखा हैं कि 
“अमा ते तुमने वृषभ पचामि तीज छुतं पंचदर्श निर्षिचम” 

ऋगु० र२०। २७ । २ 
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है इन्द्र! में तुम्हारे लिये तुम-युष्टि देने वाली, वृषभ-बीर्य्य 
बढ़ाने वाली ओषध पचासि £ पकाता हूं, शौर मतिदिन 
रुक २ पत्र बढ़नेवाली सोम श्लोषय का रस निकालकर तुम्हारे 
लिये बनाता हूं, इस मंच में योद्धा इन्द्र के लिये बलम्द झोषध 

आर सोसरस का वर्णन किया है किसी पशुविशेष का नहीं, 
जिसकी सिद्धि सें हेतु यह हे कि इसके उत्तरवर्ति मं० ३ में 
# वृषक्षा प्रत्रवस्ति ” इस धाक्य के अर्थ, सायणाचार्थ्य ने यह 

किये हैं कि वृषम 5 बेल के समान विक्रम वाले कर्म- को विद्व 
ज्जन कथन करते हैं, यहां वृषभ के श्राथ बेल करना वेदाशय से 

सर्वथा विरुद्ध है, क्योंकि जब यहां शध्याहार करके श्र्थ करना 
है तो फिर थह शर्थ क्यों न किये जाय॑ कि पुष्टि के लिये 
वृषभा # बलदायक श्रोषधियों को छिद्नात्‌ लोग कथन करते हैं, 
क्योंकि बेल के समान शर्थ करके ऊपर से कर्मों कीं लंबी 
धौड़ी कल्पना करना वेद के शर्थ को बिगाड़ना है, वृषभ के 
म्रोषध भरे करने में कोष तथा घातु प्रत्यय का भी युष्ट प्रमाण 
है, जैशाकि वृषु-सेचन श्रथे में. उणशादि प्ंत्यय करने से “धृषभ! 
शब्द -सिद्ध होता है जिसके अर्थ “ वर्धतीति वृषभः ”<सिंघन 
करने वाले के हैं, झोषध भी पुष्टि द्वारा सनुष्य का बल वीर्य्य 
बढ़ाकर उसमें झोज का सिंचन करती है, इसीलिये वी र्य्यवर्द्धक 
होने से वेद्यक ग्रन्थों में कपषभ और वृषत का वर्णन है जिसको 
बृहृदार्ण्यक भाष्य” में विस्तारपूर्वक लिख चुके हैं । 
+. अन्य भ्साण-यह है कि इसी सृक्त के मं० ८ में गौयों. की रक्षा 
का वणन किया. गया है फिर इन्द्र के लिये गौ था बैल.के बलिदान 

की चर्चा ही क्या, और जो ऋग० ९०। २८। ३ में यह कथन किया 
है कि 'पचन्त ते वृषभां अत्ति तेषां पत्षेण यन्मघवर् 
हयमानः”झहे रेश्वस्यंसस्पन्न युद्धवीर | हूथसानः # तुमको 
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आह्वान करने वाले यजमान “ वृषभां पचन्ति/-बल पुष्टि देने 
वॉले झन्‍्नों को पकतते हैं,“ तेष[ पृक्षेणु ९ - उनके दान से 
आप युष्ट होकर युद्ध करते हैं; थहां पशुशों के बलिदान का 
कोई चर्चा नहीं, यदि पशुओं के बलिदान का वर्शन इस प्रकरण 
में होता तो सं० ४ में जो लोमश, सृग, सिह, मत्स, गीदड़ तथा 
सूकर का वर्णन है इनका प्रयोग भी बलिदान के श्रम्रिप्राय से 
होता परन्तु इनका प्रयोग उक्त झिप्राय से न तो किसी टीको- 
कार ने किया है और नाही यह बात बुद्धि में शांसकूती है 
कि किसी युग में भी सिंह बराहादिकों का बलिदान किया 
जाता था तो फिर गौ शादि उत्तम पशुओझों की क्‍या कथा, 
प्रस्तु-सिंह घराहादिकों का प्रसंग छोड़कर हस गोमेथ विषयक 
दिये हुए भतिपक्षियां के भ्रमाणों का खरडन करते हैं, जैसाकि :-- 
यूय॑ गायों मेदयथा कुशं विदत्रीरं चिलणथा सुम्रतीकर्म । 
भ्रं गृह कृणुय भद्रवाचों बृहद्धों वय उच्यते समाथषु ॥ 

५ 2० 2 ऋगु० ६।२८। ई 
इस मंच में उपदेश किया है कि श्राप लोग सभा समाजों 

में गाव: बाणियों को सभ्यता से स्नेह युक्त बनावें, और इस 
शर्थ को “भद्रवाच:” विशेषण सिद्ध करता है कि गो शब्द से 
यहां बाणियों को ही गंहण है किसी यशुविशेष का ' नहीं, 
क्योंकि दसी असंग सें यह भी कथन किया है कि घर को भी 
झुन्दर बनाओ, जहां घर, सभा आदि के संस्कारों का अकरण 
है वहां गौझओं के बलिदान को क्या प्रकरण, अस्तु-छायणाचार््य 
इस मंच के यह शर्थ करते हैं कि हे गौओ ! तुम बुद्धियुक्त 
होशो और अपने क्ृष शरीर को मोटा करो तथा घर को श्रेष्ठ 
बनाओ, तुम्म कल्याण करने वाली हो इसलिये तुम्हारा- अन्त 
यज्ञ सें श्रेष्ठ समफ्रा जाता है, यहाँ कोई शब्द भी गौसों के 
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बलिदान का नहीं, हां इस संचमें “८ वय ?? शब्द झवश्य विचार 
करने योग्य है कि इसके क्या झर्थ है, सोयणाचार्य्य जो इसके 
यह श्र्थ करते हैं कि य्न में तुम्हारा अन्न श्रेह समझा जाता है 
तो क्‍या यहां गौर ही श्रन्न शब्द का वाच्य हैं, क्या इसके यह 
स्पष्ट श्थ नहीं कि- तुम्हारा जो अदन £ खाने योग्य दुग्ध है 
वह यज्ञ सें शेष्ठ समझा जाता है, क्योंकि “ अश्यनेत्य॑न्न॑ - 

जा खाया जाय उसका नाम “ श्न्न ” है, यहां खाना भक्षण 

सात्र का उपलक्षण है प्र्थात्‌ भक्षण योग्य दूध यज्ञ में उपयोगी 

है, “ बृहद्वो वय उच्यते सभासु ” इस वाक्य से गौओं को श्रन्न 
मानकर जो यज्ञ में बलि देना पशुयज्ञवादियों ने सिद्ध किया 

है वह सर्वथा खेंच है, या यों कहो कि श्र्थ का शनर्थ किया है, 
क्योंकि इससे प्रथम पांचवें मंत्र में यह लिखा है कि :-- 

गांवों भगो गाव इन्दो मे अच्चान्‌ गावःसोमस्य प्रथमस्य भक्तः। 
इमा या गांवः स जनास इन्द्र इच्डमीद्ष्दा मनसा चिदिन्द्रम्‌ ॥ 

2! कग० ६ । २८। ५ 
इस मंच्रगत “गो” शब्द के कई श्र्थ हैं, पहले गो शब्द 

के श्रय॑ सूर्य्यगतकिरणों के हैं, जो एक मकार का ईश्वरविश्वृति 
में भगः न शेश्वग्य है, दूसरे गो शब्द के झर्थ वाणी के हैं 
शर्थात्‌ झुसंस्क्ृत वाणियें परसैश्वर्थ्य देती हैं, तौसरे गो शब्द 
के अर्थ घेनु के हैं जिनका दृध सोमरस का भद्य है; इन तीनों 
अकार के ञर्थों में से गो शब्द के अर्थ जो वोणी के किये गये 
हैं उन्हीं को सर्वोपरि साना है श्रर्थात्‌ बाणी ही सर्वोपरि कामघेनु 
है, इसी अभिभ्राय से शतपथ में कहा गया है कि “बाग वे घेनु/८ 

बाणी हो पेनु है, जब इस अकार “ गो ?? शब्द कई अकार के 
श्र देता है जिनमें कोई भी पद बलिदान के झर्थों का , 

».. विधायक नहीं, फिर गो का अर्थ कैसे बलिदान योग्य माना जा 
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सकूता है, गोमेघ सानने वाले पशुयंज्षवादी इस भूल में पड़े 
हुए हैं कि जहां कही' वृषभ शब्द पकाने शर्थ में खाता है 
क्रयवा गो सस्वन्धी शन्‍्म का कथन किया जाता है, दससे 
उन्हें बलिदान की आान्ति होजाती है परन्तु वस्तुतः बात यह 
हे कि ” वृषभ: प्रजां वर्षतीति वाति बृहति रेस इति वा 
तद वृषकर्मा वर्षणादू वृषभ: ७ निरु० ८४। २२ । २२ इत्यादि 
स्थलों में “ वृषभ ?”? नास बादल वा उस झोषध का है जो 

“वीर्य्यवृद्धि करने वाली हो, इसौलिये वैद्यकशासत्र में दो 
कंदों का नाम वृषभ तथा ऋषभ है जो वीय्यंवर्धक हैं और जहां 
कहीं वृषभ के पकाने का वर्णन वेद में है वहां औषध के झभिप्राय 

से शाया है किसी पशुविशेष के अभिप्राय से नहीं, इसीलिये 
बृहदा० ६।४। ९८ में यह लिखा है कि “य॑ इच्छेत पुत्रों 

मे परिहतो जायेत स मांसौदन पाचयिल्ा सर्पिध्मन्तमश्नीयात्‌ 
ओक्षेण वा ऋषभेण वो ”रजो यह चाहे कि मेरा घुच्र पंडित 
हो वह मांस-माष-चिकने मांसल-उड़दों के साथ पके हुए चांवलों 
को. उक्षा वा फकषभ अझोषध के रस के साथ खाय, और जो उक्त 

वाक्य में मांस शबद की आशंका कौजातो है जो किसी जीव 

के मांस का प्र्थ देता है ओषध का नहीं! इसका उत्तर यह है कि 

इससे पूर्व प्रकरण श्न्न वा झोषध को ही है, जैसाकि इससे पूर्व 
डृहदा० ६। ४। ९७ में यह लिखा है कि “यू इच्छेत्‌ दुहिता में परिहता 

जायेत स तिलौदन पाचयित्वा सर्पिष्मन्तमश्नीयात्‌”-जो चाहे 
कि मेरी लड़की परिडता होवे वह चावलों को तिलों के साथ पका. 
कर खाबे, यदि यह कहा जाय कि मांस शब्द के ल्र्ण चिकनी वस्तु 

सांसल-्भाष नहीं, तो उत्तर यह है कि “त्री यच्छता महिषा- 
णामथघो मास्त्री सर्रासि मधवा सोम्यापाः ” छग० ६२० ८ 
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इस मंत्र में “सा:!! शब्द के शर्थ सायणादि भाष्यकारों ने मांस 

के किये हैं जो कहीं भी मसिद्ध नहीं, फिर सांस शब्द से योग्यता 

के बलद्वारा सापरूप श्न्न के करलेने में क्या कठिनाई है, 

सायणाचार्य्य ने इस मनन्‍्च के यह शर्ण किये हैं कि हे इन्द्र ! तू 
तीनलौ सनैसों का्भांस खाजाता है क्रौर तीन तालाब भरा हुआ 

सोस पी जाता है फिर तेरे लिये वृत्त का भारना क्या दुष्करकर्म 

है, वास्तव में इसके आर्थ यह थे कि जो सूथ्य तीनसौ ग्रह उप- 
गहों को समेठ कर झपने झोप में सम्मिलित करलेतों और . 
भूलोक, अंतरिक्ष तथा च्युलोक दन तोनों जलाशयों के परमा- 

शुओं को पी जाता है, इसके लिये वृच्र-सेच का छित्न भिन्न करना 
कौन बड़ी बात है, सुख्य मसंग यह है कि “सहिष” शब्द जो यहाँ 
बड़े २ नक्षत्रों के लिये आया है उसका झर्थ भेंसा करना वेदाशय 

से सर्वथा विरुद्ध है, यह शब्द वेद में सर्वर प्रूज्य वा बड़े 
'पदार्थ के लिये श्राता है अन्य के लिये नहीं, जब अगरत्य के 
समुद्र पीने के समान अर्थवादों का बेद सें नासंभात्र भी नहीं तो 
फिर सोमरस से भरे हुए तीन तालाब पीने की क्‍या कथा, सस्तु- 

डूस सं में ध्यान देने योग्य बोत यह है कि “भा:” शब्द 

के शर्थ लोक तथा वेद में कहीं भी सांस के नही', इससे शिद्ध है कि 

चोर वासमार्ग के समय में गो शादि पविच पशुक्कों का बलिदोन 
कथन, करके पशुबंधरूप मिथ्या गोमेघ का मचार कियाणया है, 
वाल्तव में गोमेघ के अंग यह हैं कि मेध्यन्ते प्रवित्रीक्रियस्ते 
येस्मिनू स गोमेघः” < जिसमें वाणियों का संस्कार किया जाय 
शऐेसी विराठसभा का नास वेदिककाल सें-गोमेध” था॥ 

इति श्रीमदा््यप्ुनिना निर्मिते, बैदिककालिके इतिहासे 
... गोमेघवर्णनं नाम तृतीयोड्यायः 



नरसथेण 

जिस प्रकार पअश्यमेच झौर गोमेघ वेदसंचों के सिध्यार्थ 
करके वेदों से सिद्ध किये जांते हैं इसी प्रकार “चरमेघ” को भो 
वेदसंचों से सिद्ध किया जाता है, प्रोफ़ेसर सकशमूलर साहिब - 

झपने साहित्य के: इतिहास सें लिखते हैं कि वैंदिकसमय के 
हिन्दू लोग जिस प्रकार पशुओं को मारकर बलिदान करते थें 
इसी प्रकार भमुष्य की बलि भी देवताओं को चढ़ाते थे, जैसाकि 
ऋगू० ९०। ८०१९४ में लिखा है कि “अवष्नत्‌ पुरुष पशुस्‌” >' 

-: घुरुष को पशु क़े स्थान सें वध किया गया, इत्यादि वाक्‍यों के 
इस प्रकार छर्थ करके युरुषभैध, सिद्ध करते हैं, इस मंत्र के यथार्थ 
झ़र्थ तो हम पहले कर आये हैं, यहां छूंचना मात्र इतना फिर 
कह देते हैं कि यह वाक्य युरुष के पशुभाव को मिठाकर श्र्थात्‌ 
चुरुषनिष्ठ पशुता का वध करके उसमें देवभाव स्थापंन करना 
बतलाता है, युरुषमूक्त के पहने घाले पश्डित लोग इस धात 
को भली भांति जानते हैं कि यहां पुरुषयज्ञ से तात्पर्य विराष्र 
के वर्णन तथा घिराठ धुरुष में जो ऋतुपरिवर्तन ट्वोरा स्वाभाविक 
यंज्ञ होरहे हैं उनको यह सूक्त वर्णन करता है, जैशाकि “बर्तों+- 
स्थासीदाज्य॑ ग्रीष्मो इृष्मः शरद्धुविः ” ऋगु० १०।४५० १ ६ इस - 
मंच में वर्णन किया है कि वसंत इस विराठ बज्ञष का श्राज्यल 
चुत, ग्रीष्ममतु समिघायें खलौर शरदऋतु हविष स्थानौय, है, 

. भला इस ज्ञानयज्ञ सें युरुष को पशु मानकर -बयध करने का क्या 
काम, बेदार्थ के प्र्वोत्तर श्मुसंघान करने से यह ज्ञात होता है 

“ कि वेदों के तत्वार्थ को न समम्ककर जब वेदों पर लोगों ने सन 
: माने भाष्य किये तब पशुवध झादि अनेक कुरोतियें बेदों...से 

सिद्ध कीगई, ऋणश० ६ई।९७।१९ में सायणाचार्य्य ने इन्द्रदेवता के 

लिये तीनसर सैंसे ख्नौर तीन तालाब शराब देना साना है पर 

रद 
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वास्तव सें यह संच दस भौतिक सूथ्य के महत्व को वणन करता है 
कि सैकड़ों भूगोल, इसके सहारे पकते अर्थात्‌ श्रपनी परिपक्का- 
वस्था को माप्त होते शौर इस छूलोक, सतरिक्षणोक तथा च्युलौक, 
इन तीनों लोकों के जलाशय को सर्स्य शोषण करता है, इस शभि- 
आय से तीन सरोवरों का पीनो कथन किया गया है, इसी प्रकार 
ऋग० ४। ९५। ८ सें सी तीनसौ महिष-महात्‌ श्वलोकों का सूर्य 

के चारो शोर भमण करनो और तीन तालावों का पीना कथन 

किया गया है जिसके रथ हम भौमेध विषय सें कर श्राये हैं, यहां. 
इतना और विशेष कह देते हैं कि “ महिष ” शब्द निनंदु में 
भदन्नामों अर्थात्‌ विस्तार वा श्रोकार तथो अतिष्ठा सेबड़े पदार्थों 

के नामों सें पढ़ा गया है और “शत्त्‌!? शव्द्ध यहां अनन्‍्तवाची है, 
- इस प्रकार इसके झ्थ भी मृय्य के हैं, सधिक क्या आधुनिक 
.ठीकाकारों ने जो तीनसौ भेंसों के खाने वाला शौर तीन तालोब 
भद्य के पीने वाल्प इन्द्र देवता को लिखो है वह सर्वथा मिथ्या है। 

इसी प्रकार “सोमस्य प्रथमरय भक्यः ” ऋग॒० ६ं। २८१५ इस 
वाक्य में जो गौशों को सोस का भधय कथन किया-है वहां भी 
यदि सोसरस न होता किन्तु इन्द्रादिकों के समान कल्पिंत॒ देवता 

. होते तो इसके अर्थ भी सक्षण क़रना ही किये जाते . परन्तु शर्थ 
- यह किये गये हैं कि गौप्ों के दुग्ध द्वारा सोमरस का संस्कार 

किया जाता है, इसलिये सोस को उपचार से भक्षक कथन किया 
गया हे वास्तव में लही', इसी प्रकार यदि बेद में घोड़े के पकाने - 

के झयय भी उपचार से घ्रूलोक के परिपक्वावरुथा को ग्राप्त होने के 

किये जांते तो संगत थे परन्तु वहां इसलिये नही किये कि पशु- 

यज्ञवादियों को यह इट्ठथा कि येनकेन म्रकार से पशुओं का हनन 
सिद्ध किया जाय ताकि मांस की गाप्ति सुलभ हो; शन्‍्यथा 

“दो मतेस्प दिवरसित यज्वनर” ऋग॒० ६।२८।४ इसके यह म्र्थ 
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क्‍यों किये जाते कि यात्चिक पुरुष की गौर यक्ष में बलिदान 

देने के लिये न हों किन्तु अन्‍्योँ की हों, इस मंच सें गौओं का . 
फेवल विचरना लिखा है यहां वध झोदि का कोई मसकरण नहीं, 
तब भी शन्‍्य की गौशों को वलिदान देने के खत यहां खेंच से 
किये जाते हैं, कहां तक लिखे' जहाँ कहीं ऋषभ, गो तथा सहिष 
इत्यादि शब्द आजाते हैं वहाँ पशुयक्ञ वादियों को सांरने से भिन्न 

अन्य कोई शर्थ नही सूकते, इसी असिमाय से “ मांसमित्षा- 
मुपासते ” के श्र्थ भुतक झश्व के मांस की सिक्षा सांगने वालों * 
के किये हैं, इसी अकार “ मांसपचन्या ऊखायाः ” का झर्य 
भी (विधि म्घान-रखकर मांस पकाने वाली बठलोई को यद्च- 
पा्नों में ग्रिना गया है, झ्ौौर वास्तव में वह निन्‍दा के अभिमाय 

से शाया है परन्तु सांसोहारियों के सत में मांसपूर्णपात्रों 
की रक्षा के अभिमौोय से यह कथन कियायया है कि तुम 
इनकी रक्षा करो । 62 

* यहां यह बात भी स्मरण रखने योग्य है कि वेदों में जो सांस 
शब्द आता है वह भॉंसभक्षण निषेध के झभिग्राय से झाता 

है विधि के सभिप्राय से सही, जैसाकि हम पोछे “ यथा मांस 
' यैथी सुरा”” यह संत्र लिखकर सिद्ध कर आये हैं, और जो लोग 
यह कहते हैं कि वैद्कियुग में जब कोई मांस खाता ही नहीं था तो 
निषेध कैसे किया | इसका उत्तर यह हैं कि मांसमक्षी सासुरी भावों 
वाले लोग उस समय भी थे जिनको राक्षस वा दस्यु कहा जाता 
था, इसी अभिम्ाय से श्रर्व वेद में यह कथन किया है किः-« 

य आम मांसमदन्ति पौरुषेयं च ये ऋषिः। 
- गर्भान्‌ खादन्ति केशवोस्तानितोनाशयात्रसि ॥ - 

- झ्मर्व० ८। ६ैं। २६. 
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जौ मांस खाते तथा गर्भहत्यादि दोष करते हैं उनको यहां 
से हूर करो, इससे मांसभक्षण का निषेध रुप्ट सिद्ध है, सस्तु- 

यद्यपि नरभेध यक्ष में मांस के विधि निषेध का: कोई 
अयोजन नही तथापि मिथ्याथ के प्रयंग में छौर कल्पित देवताओं 

को बलि घहाने रूप कुरोति वर्रन में मांस का विषय विस्तारपूर्षक 
पर्णन किया गया है, नरसेध के साथ इतने अंश में यह विषय 

खवश्य संगत है कि यह भी वरुणादि कल्पित, देवताओं को बलि 
चढ़ाने के लिये कथन किया जाता है, इसके विधिवांद दस ग्रकार 
हैं कि राजा हरिय्रन्द्र के एक रोहित नामक पुत्र था उसको विश्वा- , 

सिन्र ने वरुण के लिये घलि चढ़ाने को सांगा परन्तु हरिय्॒न्द्र 

ने बलि के निम्वित्त देना स्वीकार नहीं किया, फिरं एक आह्यण 

का युत्र जिसको नाम “ शुनःशेप ”” था वह बलि देने के लिये 
लाया गया, इस मिथ्या कया का बीज बेद बतलाया जाता है, 
जिसका उत्तर यह है कि“ हसिश्रद्धो, मरुटूणुः ? ऋग०४।३८।९ 

इस वाक्य में हरिश्चन्द्र कोई व्यक्तिविशेष नहीं भाना गया 
किन्तु विद्वानों के गण को नाम यहां प्रकाशक होने कर 

अधिद्या का नाशक होने के श्रमिप्राय से “हरिश्चन्द्र ! कहा है, 

४ हरि: ”! तथा “ चन्द्र ?? इन दो शब्दों का समुदाय “ हरि- 
घुन्द्र ”” है, इन दोनों सें सास का सुद झ्र्थात्‌ “स॒ ! हो- 
जाने से ४ हंरिघ्वन्द्र !! बना, अस्तु-परसच्तु जिस मृक्त के झ्ाधार 

पर यह नरमेघ सिद्ध किया जाता है उसमें हरिशुन्द्र का नाम 
तक नहीं, यह ऋगु० ९। २४ मुक्त है जिसके प्रथम संत्र के अर्थ यह 

हैं कि कोई पुरुष यह कथन करता है कि झसृतों सें से मैं किस 
देवता का आराधन करूं जो भुकको फिर भाता पिता के दर्शन 
कराबे, नरसेध सानने वाले यह कहते हैं कि यह “ शुनाःशेप ?? 

समासफ शक लड़का था जब वह झूूप अर्थात्‌ इनन करने वाले 
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. यज्ञस्तमभ के साथ बाँधा गया तब उसने यह गांर्थना की 

कि अब मुझे कौन यहां से छुड़ाकर पिता माता के दर्शन करा- - 
बेगा, नरभेघध सानने वालों के इन अर्थों में उनके कथनानुसार यह 

घड़ा विरोध आता है कि उन्होंने नरमेघ की कथा में यह साना, 
है कि.सौ गाय लेकर उसके पिता ने उस रूतस्भ के साथ बध करने 

के लिये उसको स्वयं बांधा या, भला शेसे पिता के दर्शन को वह 
' कब आर्थना करता, और इस बात की पुष्टि में. नरसेघवादी यह 

स्वयं मानते हैं कि उस स्तस्म से छूटकर उसने अपने पिता को 
घिक्कार कहा, ज्ञात हो कि “शुनःशेपष” यहाँ कोई पुरुषविशेष 
न था किन्तु एक विज्ञांनो पुरुष का नाम “शुनःशेप”” है, जिसके 
शर्य यह हुए कि पुनर्जन्स को सानेने वाला विद्वान जिसको, 
जीवात्मा के अविनाशी होने में श्रठल विश्वास है वह यह आर्थना 
करता है कि में इस शरीर के त्यागानन्तर भी माता पिता 

' के दर्शन करू । 
दूसरी बात यह है कि इस झनादि अनन्त संसार के -अवाह 

: भें जो मुक्त पुरुष मुक्ति.से पुनः जन्म घारण करने की इच्छा करते 
अथवा मुक्ति की झवधि समाप्त होजाने पर साता पिता के दर्शन 
करने की आना को उपचार से कथन करता हुआ परसात्सा इस 
भंत्र में यह उपदेश करता है कि तुम फिर संसार में जाकर भाता 

पिता के दशन करो । 

बेदभगवान की उत्तमता यह है कि उक्त मूक्त में “झुनःशेप” के 

पुरुष विशेष होने का कोई हेतु नहीं पाया जाता और नाही यह 

पाया जाता है कि “शुन:शेप॑” के शुनःपुच्छ और शुनःलांगूल यह 
दो भाई थे, नरमेघवादी यह मानते हैं कि शुनःशेप. के उक्त दो 

भाई झौर भी थे, कई रक लोग इसके यह खर्थ करते हैं कि शुनः 
' शेष के शर्थ यह हैं कि जिसका शुनः-कुत्ते के समान शेपन्युप्ले- 
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_न्द्रिय हो उसका नाम “शुनःशेप”” जिसको कुत्ते के समान पछ 
,हो उसका नाम “ शुनःपुच्छ ”” और जिसको लंबी पंद हो 
उसका नाम “ शुनःलांशल ”” है, इनके इस सनप्ताने और 

: चुणित अर्थ में यह दोष है कि कु्ते के समान घृणित -दन्द्रिय 
बाला पुरुष परलोक के गसनागमन को जान ही कैसे सकता है, . 
क्योंकि परलोक याचा को तो विद्वान हो जानरुक्ता है झूर्ख नहीं, “ 
जैसाकि कृष्णजी ने गौता में भी कहा है कि है झजन | तुम परलोक 

यात्रा पर विश्वास रखते हुए पारिडत्य को बांतें करते और सूर्खों 
की तरह शोक करते हो, अस्तु-यह पारिडत्य की कथा छोड़- 

कर भी शुन पुच्छ और शुन:लांगूल के इनके मत में कुछ झाथ 
नही बनते, यह दोनों शब्द पुनरुक्त होजाते हैं, क्योंकि पुच्छ 

. और लांगूल शक ही पदार्थ का नाम है। * 
४ घास्तव भें घात यह है कि परमात्मा ने इस मृक्त में जीव . 

का एक अवस्था से हूसरो श्वस्या में जाता कथन किया है, चाहे 
मुक्तिकप अवस्या हो और चाहे युनर्जन्मरूप शावस्था हो, 

इसमें शाथह करने की आवश्यकता नहीं, हां यह अधे इस सृक्त 
का सर्वया सिथ्यों हे कि किसो यज्ञस्तस्म के साथ बांघे हुए लड़के 
नें यह मायना की कि तुम मुझे छुड़ाओ । . 

विश्वामित्र ने श्राकर बलि चढ़ाने को लड़का मांगा और 
उसके अ्जीगत्त पिता ने “शुनःशेप" को दिया, यह कया दस सूक्त 
के देवता के नामों से निकाली गई है, क्योंकि इसके देवताओं 
में झजीगर्त, शुनःशेप और विश्वासिच्र .का-भी. नाम है, इसी 
मकार जो यूक्तों के देवता थे वही पौराणिक काल में झाकंर 
इन्द्रादि देवविशेष भाने गये, इस बात को हम प्रसाण- सहित 
खन्‍्यच विस्तारपूर्वक लिखेंगे, यहाँ झुख्य मसंग यह है कि 

इस यूक्त सें जो लड़के का बलिदान करना निकाला जाता है 
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वह सर्घया मिथ्या, है, दससे भिन्न नरमेघ का कोई .समाण नहीं * 
मिलता, हां यजुर्वेद के २४ वें अध्याय से जो लोग इस वाक्य 

को उद्धृत करते हैं कि “ प्रजापनये पुरुषान आलमभ्ते ” बचु० 
२४। ३-प्रजापति देवता के लिये पुरुष झोर हस्तियों को आाल- 
भतेन्वलिदान करे, यहां भी युरुष की बलि चढ़ाना तांचिक गोमेघ 

*,और जश्वमेघ के समोौन नहीं किन्तु इस वाक्य का तात्पर्य यह है 
' कियुद्ध का देवता जो मजापति है उसके लिये यहाँ बलिदान 

कथन किया,गया हे अर्थात्‌ युद्ध के श्ननन्‍्तर विजयी योद्धा लोग 
: अजाओं के पति बनते हैं, इसलिये आाजापत्य चर्म वाले पुछष को 

यहां देवता कथन किया है और समन्झुख होकर प्राण देने वाले 
पुरुष तथा हस्तियों का बलिदान कथन किया गया है, इस मकार 
का बलिदान ईश्वर की झ्ाज्ञा के अनुसार सदैव होता रहता है 
इससे नरमेध की सिद्धि कदापि नही होती, वार्तवें में नरमेघ के 
अर्थ पुरुष को पथिच बनाना है। 

कई रक लोग इसके यह भी श्र्थ करते हैं कि संन्‍्यासाव- 
स्था में युरुष-अपने शरीर को बलिदान कर देता श्र्यात्‌ उस 
अवस्था सं पालन पोषण का भार अंशमाच भी नही लेता किन्तु 

 दैवांधीन छोड़ देता है इसी का नास नरसेध है । 
झऋर कई एक यह कहतें हैं कि श्रन्त्येष्टिकस में जो शरीर 

का दाह चूतादि पदार्थों द्वारा किया जाता है उसी का नाम नर- 

मेघ है, कुछ हो अश्वमेष, गौमैध तथा नरमेघ यह तीनों ही पतन 

'शब्द हैं चारो वेदों में कही नही पाये जाते, हां भन्‍्चों का सिथ्या 

सराशय लेकर घोड़े के मारने का नाम झश्वमेघ आर गौसझों के 
मारने का नास गोसेघ र॒वे मनुष्य को बलिदान करने का नौम 

नरमेघ रखागया है, यह वाममार्ग के समय की अयथा है,जो २संच 
दस विधय में दिये जाते हैं उनकी ससास-संक्षेप से हमसे समीक्षा 

| 
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की, व्यास-विस्तार से इतना यहाँ और लिखते हैं कि ऋग० २।७१६ 

में जो यह कहा जाता है फि बन्ध्या गौ, बैल तथा गर्भिणी गाय 

जिसम चार पांव बच्चे के मिलाकर श्ञाठ पांव होते हैँ, इनका हवन: 

करके अद्ति देवता को प्रसत्त किया जाता है, यह सब शथका 

अनर्थ किया गया है, क्योंकि उक्त मंत्र में “वशामिः” शब्द के अर्थ 
कमनीय > कामना पूर्ण करने -वाली घाणी के हैं, और 
#उक्तुमिः” 5 झमृत सींचने वाली “अष्टापदिमिः? झाठ पद 5 
रुथान रखने वाली जो वाणियें उनसे “भांरता” < रुदुपदेश .द्वारा 

भरपूर कर देने वाला श्रग्मि के ससान तेजस्वी विद्वान्‌ 

का उक्त वाणियो' से यज्ञ से' झाहान करे, वाणी को अष्टापदो 
इस अभिम्राय से विशेषण दिया गया है कि सात इन्द्रियों के 
द्वार कौर एक करठ, यह सब मिलकर वाणी के शझ्ाठ स्थान 
कहे जाते हैं, इसीलिये इसको अष्टापदी कहा है 

यहाँ घोर वाममार्ग के समय कौ ओर ध्यान देना खत्या- 

वश्यक है जिससे अष्टापदी के श्र्थ यह किये गये हैं कि गर्भिणी 
गाय का भी बलिदान करे, क्योंकि चार पांव- गाय और चार 
बच्चे के सिलकर आठ पांव होते हैं, जिस हिन्दूधर्म में घृणहत्या 
सर्वोपरि पाप ससभा जोता या उससे धामसार्ग की लौला से 
गर्भवती गाय का सारना भी कोई पाप नहीं ससभा गया, 
घेद “गर्भाद खादन्ति केशवा०” इस सन में गर्भवती 
स्त्री का मारना भहापाप लिखा हे फिर जिस गो को सहसत्रों वेद 

सच झष्न्या--हनन न करने योग्य कथन करते हैं उसके सारने की 
- विधि कथन करना चोर पाप मे अबृत्त होना है । 

आर जो ऋग० ६। ९६। ४७ के यहशथ किये जाते हैं कि हे 

अश्वि देव! बलवान बैल तुम्हारे मक्षणार्थ हों, यह भो शक्र्य का 
अन्य >है, रुत्याय चह थे कि है तेज़स्त्री पुरुष! वीर्य्यवर्धक ऋर्षेध 



नरमेघ / धर 

आओषध तुम्हारे भक्षण के लिये हो । 
और ऋग० ९० २८। ३ में भो “वृषन” झोषध का पकोना 

शऔर खाना लिखा है जिसके झा हस निरुक्त का क्‍्रसाण देकर 
पीछे स्पष्ट कर झाये हैं केवल निरुक्त ही नहीं किन्तु वेद वृषभ 
और उक्षा के अर्थ को यहां तक स्पष्ट करता है कि जिसमें 
कोई सन्देह शेष नहीं रहता, ऋग॒० २३ १६ । ४ सें यह लिखा है 
कि “वृषभ?” शपने बल से ध्रजा को सुसिज्लित करने वाले योद्धा 
का नाम है, और इसी सूक्त के मन्च पांच में “ वृषभाज्ञाय ”” 

: थद ने ग्रह स्पष्ट करदिया है कि बल को बढ़ाने वाला अर्थात्‌ 
बल कौ यृष्टि करने वाला जिसका श्रन्ञ हो उसका नाम “वृम- 
भान्न” है, रवं इसी सृक्त के छठे सनन्‍च में ४ वृषभारयायुधा । 

लिखा है जिसके शर्थ सुख की वृष्टि करने थाले शख््रों के हैं, 
इसी प्रकार उक्षा को भी ऋगु० ११९४७५। २ में बलसिंचन 
करने वाला माना है, सधिक क्या वृषभ, ऋषभ तथा उक्षा 

यह सब नास वैदिककाल सें बलिवर्द-बैल केन ये, केवल अमर- 

कोषादि कोषों की कृपा से उक्त शब्दों के अर्थ बैल करदिये 
गये जिससे यहाँ तक अनर्थ होने लगे कि वेद में बलिवर्दों का 
पकाना लिखा है, जिसका खण्डन हम कई एक संतों के उदा- 
हरण देकर पीछे कर आये हैं । 

और जो कग० ९०। ८४० । ९४ से यह सिद्ध किया जाता 

है कि इस मंच में गोमेध का स्थान वर्णन किया गया है श्र्थात्‌ 
जिस स्थान में गौओं की बलि दीजाती थी उस,स्थान का 
बर्शन है, इसका उत्तर यह है किददसी मंत्र के ” यच्छसने न 
गांवः ” पद के यह झर्थ हैं कि जैसे गौये “शसने!? >प्रजल्थान 
अर्थात्‌ अपने शकन्रित होने वालें स्थान में इकट्ठी होती हैं, 
इसी प्रकार शूरबीर योद्धा लोग युद्ध समय में शकचित हों, इस 

& 



क््द वैदिककाल फो इतिहास 

मकार समीक्षा करने से सिद्ध होतां है कि बलिदान के निमित्त 
पशुओं के सारने को अथा अथमयुग-वैद्किकाल में न थी, तद- 
ननन्‍्दर शतपथादिकों के निर्माण काल में भी यह कुरौति न 
थी, इसी खभिप्राय से शतपथ कां० १३ में यह कथन किया है 
कि खश्वसेध पह कहलाता है जिसका उपाकाल शिंर, सूर्य 

आंखें, वायु गराण, अग्नि मुख, संवत्सर शात्सा, द्यौं पीठ और 
अंतरिक्ष उद्रस्थानीय है, इस अलंकार से भी यह प्रतीत होता 

है कि विराष्र के वर्णन का नास सश्वसेघ था किसी पशुयन्न 
पधान कम का न था, या यों कहो कि ऋग० १॥ ६६१ । ९२ में 
जो युद्ध के निमित्त वंसन किया हुआ अश्य है उसी की प्रशंसो 
में उक्त अलंकार जानना चाहिये, कुछ हो वेद में नरहिसा का 

कही" भी नाम तक नही जिसको ““ नरसेघ ” कहा जाता है ॥ 

इति श्रीमदार्य्यमुनिना निर्भिते, वैदिककालिके इतिहासे 
नस्मेधवन नाम चतुर्थोत्थायः 



वैंदिकसम्य्ता तथा त्िदेववर्णन 

' इस वेदिक इतिहास में वैदिकससय की सस्यता का दर्शा * 
करता हमारा मुख्य प्रयोजन है, इसी श्भिम्राय से हमने अश्व- 

' भेच, गोमेंघ तथा मरभेघ यज्ञों सें चोड़ा, गौ तथा सनुष्य 
के सारने का निषेध किया है, क्‍योंकि कोई समभ्यजाति 
शेसे घणित यज्ञों के करने को श्रेष्ठ नहीं समझती, जिसका 

“अमाण यह है कि “यथा मांस यथा सुरा यथाक्षा अधिदेवने ” 
' अथववे० ६ ।७ ॥७०। द॑ इस मंच में स्पष्ट रीति से सांस, सुरा तथा 
जूछझा को निल्दित साना है, फिर कब शम्भव था कि सुरा शोर 

' झाँस देवतांशों को चढ़ाया जाता वा भोग लगाया जाता, यह - 
सब उस समय की रचना है जिसको हम पामसार्ग के समय के 
नास से कथन करते हैं, मस्तु-परपक्ष का निषेध करना हो 
हसारा लय नहीं किन्तु अपने पक्ष का मण्डन करना हमारा 
मुख्य लट्ष्य है, झार्ष अंथों के अवलोकन से अतीत हौता है कि 
खाययजाति में वैदिकसमय से सामाजिक संगठन शोर सम्यतों 

चली श्राती है, .इसीलिये वेद सें ऐसे वाक्य बहुत हैं कि “सभ्य 

 सर्मा नो पाहि ये च सभ्या समासद्‌ः ”-हे परसात्मन्‌ ! आप 
हम सभ्यों की सभा का पालन करें, और जो उसमें सभ्य सभासद्‌ 

हैं उनका भी पांसन करें, दसी सभिप्राय से ऋगु० ६॑ । रप । ६ में 
यह कथन किया है कि “ पृहैद्धों वय उच्यते सभा '-हसारी 
सभाओं सें: खन्त और सन्तमय पदार्थों को ही सर्वोपरि मानागया 

है, इसी ,खभिम्राय से शरीर को स्रन्ननय कोष कथन किया है, 
अस्तु-कुछ हो, “ समासु ” इस अयोग से यह स्पष्ट सिद्ध है 

कि वैदिकससय में बड़ी २ विराद सभायें कौ जाती थीं आर 

उस ससये के लोग सभ्य थे । 



श्८ वेदिककाल का इतिहास 

ऋौर जो लोग यह कहते हैं कि उस समय ब्राह्मण, क्षत्रिय, 

वैश्य तथा शूद्र, यह चारो विभाग न थे श्लौर उस'समय आहाय- 

खादि वर्णों को वर्णन करने घाले वेदसंत् भी न थे, उनका * 

- ग्रह कथन सर्वथा मिथ्या है, क्योंकि वेद. में “आक्षणों जत्ने प्रथम!” 
अथर्व० ४ । ६१९ “ ब्राह्मणों न हिंसितव्यः ” साम० का० ५ 

आअ० ४ मू० ९८ मंत्र ६ इत्यादि स्थलों में ब्ह्मण शब्द का प्रयोग 
आह्यण वर्ण के अभिम्राय से आया है अर्थात्‌ जो पुरुष ब्रह्म-्वेद 
का झध्ययन करता वा उसके तत्व का ज्ञाता . है उस वर्ण वाले 

पुरुष का नाम यहां “ ब्राह्मण ” है, “ तदधीते तद्वेद वा! 
खष्ठा० ४ । ५) ९९ इस सच से यहां शरण होजाता है जिसके 

शर्थ बेद को शध्ययन करने वाले वा उसके जानने वाले के होते 
हैं, इसो भाव को ऋग॒० ९० । ५०३ ९२ में यों वर्णन किया है कि 

ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य तथा शद्र यह चारो वर्ण विराट युरुष के 
झुख, बाहु, उर तथा पाद इन चारो अंगों के समान हैं, 
खधिक स्पष्टता का वर्णन चारो वर्णों के विषय में और क्‍या 

होसक्ता है, दससे स्पष्ट पाया जाता है कि श्ार्य्यजाति में 
ज्ञान, विज्ञान, धनरक्षा और सेवा यह चारो काम बटे हुए थे, 

शर्थात्‌ ज्ञान की रक्षा करने वाले ब्राह्मण, व्यावहारिक पदार्थों के 
क्रिया कौंशल.से बाहुबल द्वारा देश कौ रक्षा करने वाले क्षत्रिय, 

. व्यापार द्वारा घनरूप कोष को संचय करने वाले वेश्यू और 
सेवा करने वाले शूद्ध कहलाते थे | 

और जिनका यह कथन है कि बैदिकयुग में यह वर्णष्यवस्था 
शआार्यों में न यो, यह सक्त सेकड़ों वर्ष पीछे - बनाकर वेदों 
में सिला दिया है, उनको यह कथन सर्वथा निस्‍्सार है, 
क्योंकि इस संक्त की भाषा और ऋगवेद की भाषा भें 
अंशमाज भी अन्तर नहीं, जैसाकि “ सहसशीर्षापुरुषः ” 



वैदिकसभ्यता तथा तिदेबवर्णन द्ह 

रुक ओर यह वाक्य और दूसरी ओर “ सहसभंगो वृषभः” 
वाक्य है, क्या इन दोनों में कोई अन्तर पाया जाता है ? जैसे 
शलंकारिक भाषा “सहस्तरशीर्षा” में है ग्र्थात्‌ सहस्त शिरों बाला 
यह विरांट पुरुष है, इसी प्रकोर “सहस्तश्रृंग ” अर्थात्‌ शुंग रूप 

: किरणों वाला यह वृषभन्सूर्य्य है, “ वृषभो वर्षणात्‌” पीछे उद्धृत 
किये हुए दस निरुक्त प्रसाण से वर्षा का हेतु होने के कारण सूर्य्य का 
नाम यहां “वृषभ” है, दसो मकार “ सहसतधारादि ” कई एक शब्द 
बेद में इस ललित भाषा का अनुकरण करते हैं, फिर कैसे कहा 

' जाता है कि भाषा के अन्तर से यह पाया जाता हैं कि यह 
सृक्त बहुत नया है, और जो यह कहा जाता है कि ऋग॒० ८ ९१२४३ 

में यह लिखा है कि मैं यूक्तों का रचयिता हूं, मेरा पिता वैदा है, 
मेरी माता चद्की पीसती, हम सब जुदे २ कामों से पृथक्‌ २ हैं, इस 
मकोर भिन्न २ काम करना कोई जातिभेद का खण्डन नहीं करता 

किन्तु भिन्न शकाम को वर्णन करता है जिसका वर्ण के साथ कोई 
सम्बन्ध नहीं, दूसरी बांत यह है कि इस मत्त्व के यह शर्थ ही नहीं, 
शर्थ यह हैं कि है परमात्मत्‌ ! आपकी कूपा से मैं कार“ कला , 

कौशल में कुशल बनू', भिषकः> शऔौषधियों की विद्यार्मे कुशल होऊ॑ं 
और ननां>मेरी बुद्धि पत्थर पर तीक्षण कौहुई असिधार के समान 

तौशण हो, इससे वर्णव्यवस्था कां खण्डन कैसे होसक्तो है। सच 
तो यह है कि वैदिकससय में शार्यों में सामाजिक जीवन बहुत 

हुढ़ था, और उस समय जिसप्रकार ब्राह्मण वर्ण अर्थात्‌ वेदों 
के ज्ञात ऋषियों का महत्व वर्णन किया गया है इसी शकार 

' ऋगबेंद में तीनहज़ार कवचघारी योघाओं का वर्णन है, जैदाकिः- . - 
त्िशच्छतं वर्मिण इन्द्र साक॑ यव्यांवत्यां पुरहत श्रवस्था । 
वृचीवन्तः शत पत्यमानाः पात्रा भिन्‍्दाना स्यर्थान्यायन्‌ ॥ 

कगु० ६ । २७। ६ 
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इन्द » है शरबीर सेनापते ! तुम्हारे साथ विंशच्छत « 
तोनशहस्र॒वर्भिण + केवचधारी योद्धा विद्यमान्‌ हैं जो दस 
वेगवाली सहति सेना में श्रवस्था £ यश चाहने के लिये बची 

वन्‍त + तेजस्वी मुकुटों वाले हैं, और शरवे + शचुसेना का हनन 

करने के लिये पत्यमाना विद्युत के समान पड़ने वाले आर 

पाचा - परपक्ष के पाच जो श्राक्ाशयान हैं उनको “भिन्दाना''+ 

भेदव करने वाले हैं, न्‍्यर्थानि > जिनके निश्चित प्र्थ हैं श्र्थात्‌ 

जिनके सनोरय कभी विफल नहीं होते वह श्रायन्‌ तुम्हारे 
साथ संगति बांधकर चलते हैं, इस मंत्र के गम्भौराशय को 
देखकर क्या कोई कहसकता है कि बेंदिकससय खराथ्यजाधि 
में सामाजिक तथा सैनिक बल न था, किन्तु इस मंच की रचना 
से यह पाया जाता है कि कवच 5 जो शरीर को सुरक्षित रखने 
का रुक साथन या वह वैंदिकसमय में बनाया जाता और 
सेनिक लोग उसको पहनते थे, खौर यह भी पाया जाता है कि 
एक २ सेनाविभाग का नेता तीनर्सहस््र योद्धाश्ों को साथ लेकर 

युद्ध करता या । 

यहां पर यह कहना भी झसंगत न होगा कि वेदिकससय ' 

की यह वीर जाति जो सच्चे कवच पहनती थी धह पौराशिक 
काल के भनोरथमाच के कवच शर्थात्‌ जादू, ठोना. तथा मंच के 
कवयों को धारण करने वाली शोर जड़ देवतोशों की सहायता 
से विजय चाहने वाली बनकर नह श्रष्ट होगई, नष्ट होती 

भी कैसे न जब कि वेद का खच्चा “ वर्म ” शब्द जिसके अर्थ 
“बृणोतीति वर्मेन्‌' जो शरीर को रक्षा करे उसका- मास “व्म! 
है, ऐेसे सच्चे रक्षक का नास बेदिकसमय सें “कवच”. था झौर 

“कं वातं बंचतीति कवच/” इस. व्युत्पक्ति से उसके यही 
श्र्थ थे कि जो शरीर में वायु श्रादिकों का भी अवेश न होने दे 
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उसका. नाम “कब” है, वेदिकससय की सस्यता इस बात को 
सिद्ध करती है कि उस अथजञ्थुग में ऐेसे सच्चे कवचधारी 

यौद्धाओं को नास “वर्मा” या, इस वर्म का वर्णन वेद के 
सहस्तरों मंत्रों में लाता है, और यह लोहे से बनाया जांता था, 
ज्ञात होता है कि लोहा ढ़ौलने की विद्या उस अथमयुग में प्रचलित 

थी, इसी अकार ऋग०४.। २। ८ में घोड़े के सुनहरी साज का 
' वर्शन है, और कगू० ४ । ३०१४ तथा ऋगृ० ४। ९९। ३ में निषक का 
वर्णन है जो एक अकार का सुवर्श का गहना था, ऋंग० ५। ५३। ४ 
में गले की माला तथा अन्य गहनों का पणन है, ऋग॒० 
४५। ४९१ ९९ में पेर के गहनों का धर्रान है, इसी प्रकार शरीर के रक्षक 

कवच और मुकुटादि शिरोसृषणों कां सबंध वर्णन पाया जाता है, 

- श्धिक क्या रल्न,सुवर्ण, चांदी, सिक्का सादि झनेक प्रकार के घातु' 
तथा उपधाधुओं का वर्णन अनेकधा बेद में आया है, इस लेख से 

हम यह सिद्ध करते हैं. कि वेदविद्या। कला कौशल तथा कारी- 

गरो से खाली न थी, आर जो लोग यह श्राक्षेप करते हैं कि वेदों के 

समय में सभ्यता न थी और नाही कोई विद्या पाई जाती थी, 

उस समय केवल पंजाब की पांच नदियों का ही ज्ञान 
या, जिस 

प्रकार वेदों के बनाने वाले झागे बढ़ते गये उसी प्रकार उनकी 

अन्य बातों का भी ज्ञान होता गया, यह बाद सर्वथा मिथ्या 

है, क्योंकि वेदों में जल, स्थल, वन, पर्वत, श्रन्तरिक्ष, च्ुलोक 

तथा भूलोक, आदि सब लोकलोकान्तरों का वर्णन है, दंसी 

लिये वेदों में सब अकार के नाम पाये जाते हैं, बहुत से सूक्त 

हिसोलय की चौटियों का वर्सन करते हैं तो झनेक घृक्त सम 

द्र के उन्नत तरंगों का सी ,वर्शन करते हैं, एक और बुर 

कर्म से मानी हुई ब्राह्मणादि चार प्रकार कौ ज्ञातियों का 

वशन है तो हसरी ओर पंचकृष्टी तथां पंचजन नामों द्वारा चारो 
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वर्णों से भिन्न पांचवों दस्युजाति का भी वर्णन है, यदि सलुष्यों 
को आह्यण और ऋषि होने का अधिकार या तो खियें: भो 
वेदसन्रों के ऋषि ताथा देवता होती थीं. अर्थात्‌ ख्रीजाति के 
अधिकार किसी अकार भी वैदिक प्लार्य्यों सें न्यून न थे, खत्रियों को 
बड़े सत्कार से सम्बोधन किया जाता था, जिस ऋचा से छा 

, चूणित सती को रसम निकाली जाती है वह कग० ९०। ९८।७ 
है, जिसमें यह वर्णन किया है कि ये अविधवा खियें सबसे पहले 
घर को जाय॑, वहां “योनिमगग्रेट शब्द है जिसका श्रथ॑ श्रग्ने5 
सब से पहले योनिं--घर को शारोहन्तु > जायं) जिसके प्रवैदिक 
समय में श्रग्मे के स्थान में शर्े बनाकर यह ज्र्थ किये गये कि 
विधवायें अग्ने 5 रश्मि में सती होजायं, इस अकार असभ्यता 
के भाव वेद के मिथ्यार्थ करके निकाले गये हैं, बेद के सत्यार्थ 
करने से यह अतीत होता है कि वैदिकसमय से सब प्रकार 
की सभ्यता थी, शिष्य गुरु का मान करता था और गुरु शिष्य 
को दीक्षित करके अपने सस्रान बनाना चाहता था, ख़ियें अपने 
पतियों का सोन करती थीं और पत्ति स्त्रियों का सत्कार करते 
ये, जब किसी जाति की सभ्यता का निरीक्षण करना हो तो 
उस जाति की स्लौजाति का सामाजिक मान समीक्षण करना . 
परसावंश्यक होता है, बैदिकसमय की स्त्रियों के. मान की 
समीक्षा करने से अतीत होता है कि स्त्रियें मनुष्यों के साथ 
मिलकर यज्ञ, हवन तथा ईश्वर की स्तुति, आर्थना, उपासना 
कियो करती थीं, जैसाकि कग० ५१२८। ३ में स्पष्ट विधान है 
कि र्री पुरुष दोनों सिलकर यज्ञादि कर्म कंरें। 

रुवं विवाह की पंद्धति जो कम्बेद में पाई जाती है उसमें 
स्त्री युरुष का समान अ्धिकोर है अर्थात्‌ दोनों की अतिज्ञायें 
समान हैं, इन, अतिज्ञाओं से अतील' होता है कि बैदिककाल 
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में पुरुष शक हो पत्नो करसकता था, एककाल में बहुखियों 
से विवाह करने की अथा न थी, जैसाकि' “सम्ंजन्तु विशे- 

देवा समापों हृदयानि नो ” ऋग्‌० १० । ८४। ४७ में वर्णन 

किया. है कि हे विश्वेदेवा 5 यज्ञगण्डप में बेठे हुए विद्वान 
पुरुषों तुम समंजन्तु # भलेम्कार जानो कि नौ हम दोनों 
गृहस्थाश्रम में एकचित रहने के लिये एक हुसरे का ग्रहण करते 

: हैं, इस मंत्र में जो “नौ” यह ट्विवचन पड़ा है इससे सिद्ध है कि 
“ बैदिककाल सें रुक पुरुष के लिये एक हो स्त्री का विधान था, 

बहुत स्त्रियों से विवाह का विधान कदापि न था, एक युरुष को 

+ झनेक पत्नियों की रीति अवैदिककाल में अचलित हुई. है परन्तु 

. इसको रेतिहासिक काव्यकाल में सी सदाचार में नहीं गिनागया 

मत्युत-निन्दित ही सममा गया है जैयाकि वाल्सीकीय रामायण 

अंदिकों के देखने से स्पष्ट है, इसमें असाण कौ आाव- 

"श्यकता नहीं । द डे | 

जिसमकार- रेतिहासिक काव्यकाल- में यह उपन्यास 

* कल्पित लिखा गया कि द्रौपदी के पांच पति थे इसी 

सकार- शनेक पक्नियों के करने को कुरीति अ्रवेदिक 

सद्धान्त लेखकों ने.चला दी है, रव॑ “गृभूणामिते सौभगलाय 
हस्तुं" ऋणु० १० ८४ ३६ यह वाक्य भो ख्ी के सौभाग्य का 

म्ूचक है और वह सौभाग्य एक पतितया,रक्ष पत्नि के होने से हो 

” स्थिर रहसकता है झन्यथा नहीं, जिसमकार सुतमार्वा यु 

भाग्यहीन होजातो है इसी अकार मृतपति वाली खी भी भाग्य- 

-- हीन होजाती है इसी शमिप्राय से बेंद में यह विधि है कि 

« हस्तग्राभस्य दिविषोस्तवेदं प्युजंनिलममिसंत्रभूष ” ऋग० - 
१० ॥ए८ 4 ण्क् तुम्हारे पाणिग्रहण करने वाले पति े क्का 

तुम्र में जायात्व है, यहां “ दिधिएु ” शब्द दुवारा याणिय्रहण 

ध ५० है 
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करने पाले पुरुष के लिये साया है, और वह दुबारा पाणिग्रहस्त 
- भी शक पत्नि के जीवित रहने पर विधान नहीं किया गया 

किन्तु “ उदीघेनायभिजीवलोक॑ गतासुमेतमुपशेष एही* 
ऋग० ९० । ९८। ८ जिस युरुष की रची मरचुकी हो वह विधवा- 
विवाह करसकताः था, पत्नि के जीवित रहने पर नहीं, यह 
बेंदिकसमय की सभ्यता थी । 

आया की प्राच्नीन सभ्यता के लिये इससे बढ़कर अन्य 
पुष्ट ममाण और क्‍या होसक्ता है कि झआार्य्यलोग विवाह 
विषयवासना से मेरित होकर नहीं करते थे किन्तु सौसास्य ८ 

उत्तम सब्तान उत्पन्न करने के लिये विवाह किया जाता ' 

या, यह पविच उद्देश्य वेदिकसमय सें विवाद का था; जैसाकि 
“दशास्पांपुत्नानाधेहि” ऋग्‌० २०। ८४१४५ + तुम दश उत्तम पुत्र 
उत्पन्न करो परन्तु पति एक ही करो, इस सनन्‍्च में संपष्ट है, 
ऐेसा उद्देश्य सम्पूर्ण संसार की जातियों में अन्यत्न कहीं भी 
नहीं पाया जातो, यह वेदिकसमय को सभ्यता का ही आपूर्व 
सहत्व था । | 

ओर जो लोग वेदिकसभ्यता पर यमयमी सुक्त का 

दोष लगाते हैं वह इस चूक्त के आशय को नही समभते, 

सूक्त का आशय दस शकार है कि “यम! £ काल वृद्धि- 
- रूप “यम्मी” को भोगता है शर्थात्‌ सब वस्तुय ब्ृद्धि की 
पाकर कालरूप पति से भोगी जाकर क्षीण होजाती हैं, 
इस भाव -को ऋगु०-दशससरडल सें वर्णशव किया है कि हे काल! 
तू वृद्धि की वाल्यावस्था जो तेरी भगिनी के समान है उसको 
सत सोय, जब वह वृद्धि प्णरूप से परिप्रक्त होजायगी अर्थात्‌ - 
अन्य स्थान में उत्पन्न हुई सनी जब पूर्णरूप से युवती, होकर 
उस भोक्तारुप पूणे ब्रह्मचारों के समक्ष आवेगी तो कालंरूप 
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-अह्मचारों उसका उपभोग करेगा, यह भाव इस सृत्त का है, इसी 
अभियषाय से ऋगु० ९० । ९० १३ में वर्णन किया है कि 

“अत्या किल लां कह्येव युक्त परिष्वजाति लिबुजेव इच्तौ८ 
हे यम ! अन्य गोच सें उत्पन्न हुई सी तुम्हारे साथ सजञम को भात्त 
हो, जिस्मकार श्न्य जाती की रज्जु घोड़े को तथा बेल वृक्ष को _ 

लिपट जाती है इसी प्रकार अगोच में तुम्हारा दश्पति रूप संयोग 
े2 हो, एक गोत्र में नहीं, उत्त सूक्त में सगोच में विवोह करने का निषेध 

किया है, गोचर के कर्थ यह हैं कि “ शयते येन तद्गोन्रग "रू 
जिससे किसी का कथन किया जाय उसका नाम “गोच ” है, 
यह शब्द “गु” चातु से बना है सर्थात्‌ बेद ने ताभी सम्बन्ध में 

विवाह का निषेध किया है, इसी श्भिम्राय से इस सूृक्त में 

वह वाक्य आया है कि “ अप्खष्या व योपा सा नो नामिः” 
कगु० ९०९०४ > अ्रन्तरिक्षस्थ प्रकृति नासि # हमारी उत्पत्ति 
का स्थान है श्र्थात्‌ मकृति से ही काल तथा हृद्धि दोनों उत्पन्न 
होते हैं; इस प्रकरण में वृद्धि ठथा काल के अलंकार से बाल्या- 
बस्या सें विवाह करने का निषेध हे अर्थात्‌ बाल्यावंस्था वाली 

- कन्या के साथ विवाह करना सानो अपनी भगिनी के साथ 

विवाह करना है, इस भाव को दस युक्त से बलपूर्वक वर्णन किया है। 

- इस अकार यह उत्त समान गोत्र से विवाह करने का 

निषेध कपत्ता. है जिसको प्ूलकर लोग बहिन भाई के विवाह 
विषयक वार्तालोप- में लगाकर, वैंदिक सभ्यता को कलड्विंत 

करते हैं, कई एक लोग “ यमयसी ”” के क्रथ दिन तथा राति 

के करते हैं कि इस सृक्त में दिन रात के मिलने का भाई बहिन 
के समान निषेध किया है, यदि यह अर्थ भी साने जाय॑ तव भी 
शक गोघ में विवाह का निषेध स्पष्ट पाया जाता है । 

इस सूक्त में भाई बहिन शब्द आये हैं जो इनके भस्थ- 
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न्‍थ का निर्षेध करते हैं, इससे भौ पुष्टमसाण यह है कि 
५ सा नो नाभिः ” इस वाक्य द्वारा यह निषेध करदिया कि 

जहांतक एक गण से उत्पन्न होने का सम्बन्ध हे वहां विवाह सम्बन्ध 

नहीं होना चाहिये, वेदों में श्रल्व पुस्तकों की श्रपेक्षा विशेषता 

यह है कि इनमें लोकसम्बन्धी वाते' स्पष्ट रीति से पाई जाती 
हैं र्थात्‌ अयुक स्री गर्या तथा श्रग्रुक श्रगस्या है, इस विषय 
का पूर्ण रीति से विधान वेदों में ही है, झत्य ग्रन्थ जो ईशर 
रचित बतलाये जाते हैं उनसें यह भाव स्पष्टतया नहीं मिलता। 

वास्तव से यह यमयसी की कथा झादित्य की शक्तियों के 

साथ घनिष्ट सस्बन्ध रखती है, जिनको मश्नोपनिषद्‌ में “रयी! 
तथा “प्राण ” कहा है वह यही दो शक्तियें हैं अर्थात्‌ सूर्य्य से 
उत्पन्न हुआ कालरूप “ यम?” इस ग्रजा का प्रोणस्वरूप 
शौर सूण्य के तेज' द्वारा उत्पन्न हुई जो वृद्धि है वह यसील 
रयीरूप हैं, अधिक क्‍या, साव यह है कि इस मृक्त में प्रकृति 
तथा युरुषरुष शक्ति का वर्णन किया गया है सर्थात्‌ इस मूक्त 

सें गस्या तथा अगस्या विषयक वर्णन किया हैं कि नाभिसंबन्धो- 
त्पन्न भगिनी श्रगस्था है कौर अन्य स्थियें भी जिनसे “नमामि! 

की समोपता को सस्बन्ध है उन्हें भी अगम्या माना है, यह 

उत्तम्ता वेदों में ही पाई जाती है और शादसृष्टि सें-शऐेसी २ 
सूक्स बातों का विचार बेद सें भलेप्रकार किया गंया है, 

अकार इस मकरण सें नियन्‍्ता होने से “ यम ?” नाम मुख्यतया 
ईश्वर का है, क्योंकि ज्ञानी तथा विज्ञानी सब अकार के अलुष्य . 
उसके नियम में रहते हैं और “ पितर ” « जो ज्ञानि युरुष हैं 

* उनका “ यप्न ?? » सर्वनियन्ता परसेश्वर-से चनिष्ट सम्बन्ध है, 
इसी झभिमायथ से परलोक को स्वासी “यस?” को निरूपण किया 
गया है, और सर्व नियन्तृत्वरूप से “ यम” राजा का भी नास है । 
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,, ताहपंण्य यह है कि -कहीं राजा का नास “ यम ?? है, 
कही परमात्मा का नास “यम! और कहीं विवस्वान के यु्र का 
नास “ यम. ?? है, इंस प्रकार मकरण भेद से इसके श्र्थों को 

समभना चाहिये, और जंहां यम के दो. कुत्ते वर्णन किये हैं 
वहां कुत्तों से तात्पय्य चर्म तथा अधर्म का है, कर जो उन 

कुत्तों की चार २ आखें वर्णन की हैं उनको. तात्पर्य यह है कि 
काम, क्रोध, लोभ, मोह यह चार शाखें अघम की और अहिसा, 

' शुत्य, अ्रस्तेय-तथा ब्रह्मचण्य यह चार आंखे घर्म की हैं, “श्वयति 
- गच्छतीति श्वा” > ज्ञो कर्म गतिरूप से भनुष्य के साथ पर- 
लोक से जाते हैं उनको. वेद में “श्वा”? रूप से वर्रान किया हैं , 

.. और घर्साघर्म,का अ्रध्यक्ष-रुवासी होने से यम को स्वर्गलोक 
का देवता माना गया है वास्तव में यम कोई देवताविशेष नहीं 
किन्तु नियन्‍्ता विशेष का नाम “ यम ” है, जैसाकि “ यप्ताय 
मधुमत्तमं गन्नी.हव्यं जुहोतन 2 ऋगु० ९०। ९४। ९६ इस संत्र सें 

वर्शन-किथा है कि तुम राजा यस के लिये श्राहुति दो, जिस, 
' अकार यहां यस राजा का नाम है इसी प्रकार यस वी मुक्त में वृद्धि * 

के स्वामी काल का नाम यम वर्णन किया है जिसको न समभकर 
कई रक॑ ठीकाकोरों ने उत्त उक्त में यस यमी के अर्थ भा धहिन 
के करदिये हैं, दूसी प्रकोर वेद के कई सृक्त जो स॒पष्ट रीति से 

उत्तम शर्थों क्रेलाणडार थे वह केवल दोषों के झायार बनादिये 
हैं, जैसाकि इन्द्रस॒क्त जो परमेश्वय्य वाले योद्धा का वशन करता ५ 

है उसको बृचासुर के मारने वाले देवताविशेष इन्द्र के आर्थों से 
लगादिया है, अधिक क्या, वेद॒विषयक जर्थों मे! यहांतक क्नय 

किया गया है कि इन्द्र देवता के सहस्वाक्ष # सहसत खक्षि और - 

सहस्र भंग माने जाने लगे, वास्तव में सहखाक्ष नाम सूर्य का हैं, 

जैसाकि “सहसभृंगो बृषभो यः समुद्रादुदावरत्‌ / हगु० ०३२७ 
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इस बेद मंत्र की अतीक से स्पष्ट सिद्ध हे कि यहां “४ शृंग ” नाम 
फिरण का और अंतरिक्ष का नाम समुद्र है, इस अकार इन्द्र 
सथ्य का नाम सहस्राक्ष था जो पोराणिककाल में आकर इन्द्रदेवता 
हुआ, और एक घृणित कथा कथकर यों वन किया गया 

कि इन्द्र ने गौतस की स्त्ली का सतौत्व नष्ट किया था इसलिये 

बह सहखभग होगया, इसी प्रकार इन्द्र, वृचासुर की कई एक 
कहानिये' बन गई जो वास्तव सें वृत्त > मेघ के हनन करने वाले 

सर्थ्य विषयक थीं, क्योंकि ० वृत्रो दे मेष इ्ति नेद्क्ताः 
निरु० २। ९६। २ इस प्रमाण से वेद में वृतत नाम मेघका था 
किसी दैत्यविशेष का नहीं, इसी घृच्र को सर्य्य ने चबालीसबी 
सर्दो' भे' जाकर सारा, जेशाकि निम्नलिखित मन्त्र में वणन 
किया है किः- 

यः शम्बर पर्वतेषु क्षियन्त चलारिंश्यां शसयन्वविन्दत्‌। - 
ओजायमान यो अरहि जधान दानु शयान स जनास इन्हः ॥ 

ऋण ० २१ ९२१ ९९ 
शरद क॒तु के चवालोरुवे' दिन इन्द्र < सय्य ने शम्बर 

भेच को लाभ किया श्चर्यात्‌ कार्तिक के दश दिन जाने तक मेघ 

'हिसालय से रहते हैं फ़िर बाद्प होकर बरफ के आकार बन जाते 

हैं, इससे स्पष्ट सिद्ध है कि शम्बर वैदिककाल में मेघ का नोमि 
था जो पौराशिककाल से श्राकर दैत्यविशेष “बन -गयां, इस 
शस्बर को कया कहानिये' यहां तक बढ़ी' कि शस्बर की ख्री 

' झाया सानी गई झौर यह साया पूर्व जन्म से रति ८ काम 
_ देव कौ सच्ची थी इसका पति जो भरम किया गया था वह पद्यम्ञ 

के रूप से आकर श्रोकृष्णजो का पौच बना, यह कथा जो 

वैदिककाल में अक्ृति के उच्चमावों के वर्णन करती थी अर्थात्‌ 

प्राकृत फैच था अन्घकांर को नष्ट भ्रष्ट करने वाला. एकमोत्र 
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सहस्राक्ष > सथ्य ही है उससे भिन्न ऐसी ओजस्विनी तथा मैज- 
स्विनी कोई भी शक्ति नहीं, जिसका झैसा विपर्यय हुआ कि रति 
की गति से यहे सब कथा बदल गई, या यों कहो कि इस वैदिक 

भाव का शृद्भार रस में उपयोग किया गयी जो सर्वथा असंगत है । 

इसी' अकार बोररस का नाश करने वालीं कई कथायें इस 

वृत्र और इन्द्र के संबाद से बढ़ गई, जिनको हम यहां बीजरूप 

से दिखलाकर वेदिकभाव का उल्लू ख करेंगे, अधिक क्यो, अहल्या 
तथा. इन्द्र का संसग जो अनाचार का भाश्डार है जिसको: पुराणों 

में ब्राह्मण ग्न्थों से उद्धत किया गया हे जो वास्तव में सहल्या 

नाम “राचि” और इन्द्र नास “(दिन का था और जिसका भाव 
यह था किराति के रूप योवन को दिनिरूप स्य छिन्न भिन्न करके 
अकांश उत्पन्न करत्प है, परन्तु इस कथा को झेसे बुरे साव 
में लापन किया गया है कि एक दिन इन्द्र ने नदी के तद 
पर गौतम की स्नी खहल्या को देखा और उसको देखते ही 
इन्द्र उस पर अनुरक्त होगया, उसके कुण्यवहार से कुपित 
होकर गौतम ऋषिने इन्द्र को शाप दिया कि तू सहस्र भग 
होजा और ऐेसा ही हुआ, जब इन्द्र इस निश्दित रूप वाला 
होगया तब उसने सय्य की उपासना की जिससे वह सहस्ताक्ष 

होगया, वास्तव से तात्पर्य यह था कि इन्द्र का नाम सहखाक्ष | 
था दसी कारण उसको सहख भग भी कहाजासकूता था शर्थात्‌ 

भग नाम सेश्वय्य का है, जो' सहस्र प्रकार के शसेश्वय्य' वाला हो - 

: उसको “सहखभंग” क़हते हैं, इस इन्द्र-्यूण्य का वृच के मकरण 

में' ऋम्वेद से बहुत वर्गोन पाया जाता हैं, जैसाकि हम मथसा- 

ध्याय में वर्णन कर खाये हैं, इसी मकार सोस के विचित्र भावों 

तथा उसके खद्षय सुख से समुद्र के सथन करने की विचिन 

कहानिये' बनगई, क्योंकि वेद में समुद्र नाम झाकाश का था 
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उसी आकाश .के मथन से युराणों भें सोमरसादि अनेक रत्न 

पनिकाले गये, और ऋणग० मं० ९० सू० ८२ से' वर्णन किया है कि 

प्रथम्त परमात्मा ने जल के गर्भ को धारण किया,ओऔर उसी गरभ 
से सम्पूर्ण लोकलोकान्तरों की उत्पत्ति हुई, इस स्थल से वेद- 
भगवान्‌ का झाशय यह था कि अन्तरिक्षतञोक जिससे सब लोक 

लोकान्तरों के परमाणु स्थित हैं वह “शसुद्र” है' “सम्यग द्रवन्ति 

भूतानि यस्मात्‌ स समुद्र” > जिससे श्षूतों की भली भांति 
उत्पत्ति हो उसका नाम यहां “समुद्र” है, जेसाकि वैदिक निचरण्ठु 

में अनन्‍्तरिक्ष, वियत्‌, घन्‍्व, झञाकांश, आपः और समुद्र यह सब 
रुक हीं पदाय के नाम हैं, इसी कारण पौराणिक लोगों ने समुद्र 
मथन की कहानी बनांकर चौदह रत्नों की उत्पत्ति -वर्णन की है 
जिनमे' धन्वन्‍्तरि भी एक रल्न हैं जो सब से बड़े पेद्य माने ' 
जाते हैं, इनकी पत्ता समुद्र सथन से पूर्व नथी और शीमद्भा- 
गवंत में यह चौबोस अवतारों में गिने गये हैं परन्तु इस 
अवतार क्रा नाम अमरकोंष के कर्त्ता असरसिह मे अमरकोपष , 
में नहीं लिखा, इसंसे स्पष्ट सिद्ध है कि धन्वन्तरि उमरसिह 
के समकालीन थे अर्थात्‌ जहां श्रतापी विक्रमादित्य की -सभा 

के नवरत्मों की गणना कीगई है वहां स्पष्ट लिखा है किः- 
धन्वन्तरि ज्पणको5मरसिंहशइवेतालमट्रघटकरपर कालदासाः। 
स्यातोवरहमिहिरो उपतेः सभायां रतानि वे वरूचिनव विक्रमस्था॥ 

“अथ-घन्वन्तरि,. ज्पणक, अमरसिह, शंकू; वेतालभट्ट, 
घठकरपर, कालीदास, वराहमिहिर खैर वररुचि, उनकी सभा 
के यह नवदत्न थे, जिससे स्पेष्ट सिद्ध है कि घन्वन्तरि अमरसिह के 
'समकालौन थे, इसी कारण अमरसिह ने इनके नाम का उल्लेख 
नहीं किया, वस्तुतः यह ज्ञात होता है कि पूर्वोक्त समुद्र के नामों 

“घन्च!! नास भी झ्या है और वहशर्वाचीन काल से चिकि- 
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त्पा के साधनसरृत यन््रविशेष का नास भी बनगया था इसी नाम से 
मिलती. जुलतो धन्वन्तारें की उत्पत्ति भो समुद्रमथन से मानी 

गई जो अनुपयुक्त है। : 

: असद्भसक्गुति से यह लिखना सी अग्रासज्ञिक नहों कि जहां. 
स्वामी शब्टराचाय्यंजी ने बुद्धभगवान्‌ के सिद्धान्तों का खण्डन 
करते हुए उनके सर्वज्ञत्व का खरडन किया है वहाँ बुद्ध को झव- 
तार.नही' साना इससे .सिद्ध हे कि बुद्धदेव को अवतार कथन 
करने वाला श्रीमद्भागवत शझ्डराचार्थ्य से बहुत पीछे बना है, 

: इस विषय को सपष्ट करने की आवश्यकता यहाँ इसलिये 

पड़ी. कि झजस्य नाभा वश्येकमर्पितम्‌ यस्मिन्‌ विश्वानि 
भुवनानि तस्थुः ”” ऋग्‌ ० ९० । ८२। ६ इस मंत्र में. एकमाच 

झजन्मा परसांत्मा को सब लोकलोकान्तरों का झाधार माना है 

जर्थात्‌ वही भनन्‍त परमात्मा सब लोकलोफ्रान्तरों की नाभि 

. आऔरएर सब विश्व के भुवन उसी में स्थित हैं, कोई देहधारी इतका 

: आ्राश्रय नहीं, इसी प्रकार इस दशमसण्डल में सर्वक्षताधिपति. 

. शकमान्र. परमात्मा को ही वर्णन किया है, मर अवतारों की 

* अथा बहुत पीछे हिन्दूसिद्धोन्तों में सस्मिलित हुई है । 

. “.. इसी मकार पूर्वोत्तर समीक्षा करने से स्पष्ट अतौत होता 

' है कि बैदिकयुग में “शस्बर” न कोई दैत्य था और न उसकी 
ख्री कोई. “साया” थी किन्तु जब भारतपर्ष में उपन्याएों की 

रचना का आरस्म्‌ हुओ तब उक्त कहानियों का जन्म हुआ; . 
जैसाकि “ शम्बरस्थ व या माया नमुचेरपि ” पं० तं०- शस्बर 

तथा नम्मुचि दैत्य की साया को कोई नहीं जोनता, इत्योदि 

कथन पौराशिक उपन्यासों के क्ाधार पर बनाये गये हैं; वेद 
में केवल बतना ही भाव भी जेसाकि ऋगु०९। ४३१५ में लिखा 

श्र 
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है कि “ निबहेयो नमुत्रि-नाम मायिनध्‌ "हे इन्द्र परमा- 
ठुमत्‌ | श्राप पीछा न छोड़ने वाले “नमुचि” >सायावी पुरुष 
को हमसे पृथक्‌ करें, वैदिफससय की सभ्यता में छूली कपटी 
मनुष्यों का तिरस्कार स्वत पाया जाता है इसो कारण उक्त ' 
शब्दों को प्रयोग किया गया है । 

झुझ्य म्सज्भञ यह है कि “शस्बर” तथा “नमुचि” यह नाम 

वैदिकसमय में किसी व्यक्तिविशेष के,न थे किन्तु गुणवाचक 
थे शर्थात्‌ जिस पदार्थ में जो गुण पाये जाते थे वही पदाय 
डन नामों से कथन किया जाता था, जेसोकि सेच वा अन्धकार 
से ढ़क लेने की शक्ति होने से इसका नाम“ शुम्बूर ” और 

, सायावी पुरुष सें रत कपठ से अस लेने की शक्ति होने कें कारण 

इसका नांस “समुचि” था, इन सत्या्थ वांचक शब्दों से आर्वा 
चीन काल में मिथ्याथों का काम लिया गया इसीलिये शस्बर . 
की स्ली साया बनाकर रतिरूप से अंद्यम्न की रमणी बनालोी 

'गई जिससे अनाचार की कथा कथकर भारतीय सभ्यता को. 
कुलड का टीका संगाया जाता है। 

इसी ग्रकार वेद में “जमदस्लि” अग्नि वा अकाश का नास 

. था, जेसाकि “जमदमिवत्सुवाना” ऋग॒० ५ । ६ । ३ में वर्णन 
किया है कि जो प्रकाश करता हुआ शगञ्गि के समान देदोप्य- 
मान 5 तेजस्वी तथा अल्मवर्चस्वी हो उप्को “ ज़मदमि ” 
कहते हैं, बेद में जमदश्मि किसी “युरुषविशेष/”” का नाम नहीं, 
“जिस जमदज्लि-को-परशुराम का पिता बनाया गया है श्ौर जो 
शाप द्वारा क्षत्रिय के 'हाथ से सारा गया, यह पौराणिक कर्णों 
इंस मकार गढ़ी गई है कि “ रेशुका ” जो जमंदप्मि की खी 
यो उससे संगस करते समय सूर्य्य ने आकर.चाधा डाली तब 

- जमदब्न ने सृथ्ये को शाप दियाकि तुमको यहण लगा फरेगा 
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तभी से. सूर्य को ग्रहण लगता है, इसी प्रकार हृहरुपति की 
सी “तारा” के सतीत्व को चन्द्रमा: ने नाश किया तब इसी 

अकार बृहस्पति ने चन्द्रेमा को शाप देकर उसको कलड्डित' 

बना दिया, झौर बृहस्पति से अपने छोटे भाई उतथ्य की गर्भ- 

- अती ख्री से संगम किया उससे दीर्घतसाऋषि की उत्पत्ति मानो 

. जाती है, इसी कारण हृहरुपति को यह शाप यां कि तुम्हारा 

स््री को चन्द्रमा हरण करेगा, दस मकार रुक हूसरे के साथ 

, भन्‍द्‌ कर्मो तथा शापों की सद्भति लगाकर वेदों के नाम पर 

* मस्िथ्या उपन्यासों का विन्यास करविया, जिनका नाम श्राज 

* कल 'पुराण हैं यह सब इसी अकार के उपन्यास हैं, एवं गौतम 

तथा छझहरुथा का उपन्यास भी आह्मणयन्थों को न समककर 

, उलदा ही कल्पना किया गयो है, अहस्या गौतसकषि की स्त्री 

थी जो शापवर्शात्‌ शिलारूप होगई थी) उसका रामचन्द्रजी ने 

खाकर चेता में उद्धार किया, यह कथा, बहुत नवीन गढ़ी गई 

. है, रामचन्द्रजी 'से मर्थम कोई गौतस ऋषि नहीं हुआ, यह 

कथा वाल्मीकिरासायण में शौलादित्य द्वितीय के पश्चात्‌ मित 

'लाई गई है, शीलादित्व द्वितीय को ओऔहर्ष भी कहते हैं, जिस 

गौतस का वर्णन पुराणों में पायाजाता है वह न्‍्यायशासतत्र का 

रचयिता गौतस है इससे भिन्न सोभचन्द्रजी के समय में अन्य 

, कोई गौतस न था, मुख्य प्रसड्भ यह है कि वैदिक ऋषियों को 

उलटी सीधी कल्पनायें करके सखाधुनिक समय में अनेक झश्लील 

तथा सदाचार को नष्ट करने वाली कहानियें रचंली गई जिनमें 

पुरुषार्थ का गन्ध भी नहीं । 30 

हा सत्य तो यहं है कि पैदों कः उपदेश 
जो सद्वे काव्य 

' कथाओं द्वारा सनुष्यमाच का कल्याशकर थी जब घह शआय्य- 

जाति में से उठगया -तब अ्रनन्‍्त मकार के भिथ्या काठ्य 
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घनगये जो स्ाय्यजाति के . लिये अत्यन्त असहितकर हैं, इसं 

झनर्थ की श्वृत्ति को रोकने के लिये परमात्मा ने यह उप- 

देश दिया किः- 

* पश्चात्युरसतादघरादुदक्तात्‌ कविः काँव्येन परिषांहि गेजन्‌ 
कंग० । ९१०८७। २९ 

है राजन ! श्राप उत्तम काव्य द्वारो गजा की रक्षा करें, 

काव्य के अर्थ यहां कवि के भाव के हैं अर्थात्‌ कवि # सर्वेक्ष 

परसोत्सा की जो कृति हो उसका नाम झुख्य “काव्य” है, 
और शेसा उत्तम काव्य वेद हो होसकृता हे अन्य नहीं, इस 
उत्तस काव्य के तात्पण्य को न समभक़रए शन्य सनोरंजक 
उपन्यांसों में पड़कर बेद के झ्ाशय से सर्वथा वश्चित होंकर. 
उस बृहरुपति परमात्मा की रक्षा से सर्वथा अरक्षित होगये 
जिसकी रक्षा को बेद इस प्रकार वणन करता है किः- * 

बृहस्पतिनः परिषातु पश्मादुतोत्तसस्मादपरादघायोः । 
इन्दः पुरस्तादुतमध्यतो नःसखा सचिभ्यो वखिःकृणीतु ॥ 

ऋगू ० ९०॥ ४२१ ९९ 

सम्पूर्ण ब्रह्माण्डों का. पति परमात्सा जो बृहरुपति भाम से 

प्रसिद्ध है वह हमको सब ओर से पवित्र करे, इत्यादि मन्यों-के 
- आशय को न समझकर इसी बृहस्पति को अन्य- रुपकू देकर 

देवताश्ों का गुरु बना लियो, औसाकि हम पूर्व कई कथाश्रं के 
, उदाहरण देकर पर्णन कर आये हैं कि तारा के पति को शृहस्पति 
-सानकर झौर उसको मभसता द्वारो शाप दिलाकर पन्‍्द्रमा से 
बृहस्पति की सच्ची तारा का हरण ऋरथन करदिया जो सर्व्ा 

- असद्धत है। 

जिसमप्रकार स्‍्वरी पुरुषों की समिथ्या कथायें सनोचड़ित 
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बनाकर वेद के झ्ाशय को लुप्त. किया गया है इसी प्रकोर 

सिथ्या सायावाद - का उपदेश भी वेद से निकाला गया है 

अर्थात्‌ “ मुधयां तदेकम्‌ ” ऋग्‌० ९० । ९२८४१ २ इस वाक्य में 
शुधा £ साया के साथ जो नाना श्ञाकारों को आप्त होरहा है 
वही अह्य सृष्ठि का अ्भिन्ननिमित्तोपादाने कारण है अर्थात्‌ 
झ्राप ही उपादान और श्राप ही निर्मित्त कारण है शौर वही 

जीवरूप होकर सर्वत्र भोक्तारूप से नांनाभाधों को प्राप्त होरहा 

है, यह भोव भो वेदाशय से सर्वथा पिरुद्ध है, क्योंकि उत्त वाक्य 
में झुधा नोम मकृति का है साया का नहीं, इसी मकरण में 
आगे सलिल का वर्णन है और सलिल शब्द बहुनामों में पढ़ा 
गया है श्र्थात्‌ जो. कारणरूप ग्रक्रेति बहुतरूप होजाने वाली 
है उसका नास यहां” घलिल ” है, इस मकार विधार करने 

से स्पष्ट सिद्ध होता है कि वेद मिथ्यार्थ का अतिपादक. नहीं, 

किन्तु इस संसार को बैद अंकृतिरूप से सत्य कथन करता है, 

इसोलिये वेद में सर्वर रेश्वर्थ्य ८ आभ्युदय की प्रार्थना की गई 

है, क्‍योंकि वैदिकधर्स में श्श्युदय भी घर्म का अंग है शौर 

अभ्युदय « संतसारिक उन्नति को दुःखरूप सानना.वेदानुवायियों 
के धर्म से सर्थथा विरुद्ध है, इसी श्रभिग्राथ से गीता में अह्मनि- 
बाण का वर्णन: किया गया है अर्थात्‌ “ब्रह्म व. तन्निाएं " 

च इति बह्ानर्वाणम्‌ ”! ह निराकार अत का नाम यहां 

“पह्यनिर्षाएए” है सथवाजह में लीन होकर निर्वाण £ निदृत्ति # 

वैराग्य को, श्राप्त होना है उसका नाम “ ब्रह्मनिर्वाण ” है; 

निर्वाण के अर्थ वैदिकधघर्स में सर्वथा सत्तारहित श्रथवा शुन्व- 

पाद के नहीं, परन्तु जब बैदिकघर्म का हास हुआ तव #मनिर्वाण?? 

शब्द के जर्थ घरन्यवाद के होगये, जैशाकि बुद्धदेव तथा बुद्ध के 
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अनुयायी भिक्षु सानते थे,इसी मत का नाम जह्मवाद रखकर स्वामी 
शड्रराचागर्यजी ने मकाश किया और रेश्वण्यग्राप्तिरुप वैदिक 
मुक्ति का खण्डन करके ज्ञानरूप अनुभवरहित मुक्ति का पति- 
पादन किया जिसका नाम तक भी वेद में नहीं शर्थात्‌ निराशता- 

बाद जिसको आधुनिक वेदान्ति एकभसान् अपनी मुक्ति का 

साधन बतलाते हैं परन्तु इस निराशतावाद £ मिथ्यावैराग्य 
का बेंद सें गन्च भी नहीं पाया जाता और नाही इस संसार 
को वेद ने मिथ्या मतिपादन' किया है किन्तु इससे , भिन्न 

“ पश्येम शरदः शर्त, जीवेम शरदः शतम्‌ ” यज्ञु० ३६। ए४, 
इत्यादि मंत्रों में उक्त कथन चहुधा श्रभ्यासरूप से वर्णन किया ६ 

गया है, और “ कुब॑त्नेवेह कमाणि जिजीविशेच्छृत २समा;” 
चजु० ४७० । २० हे परसात्मन ! श्राप रेसी कृपा करें कि हम , 
लोग कर्म करते हुए सौ वर्ष तक जीवें, और:-- 

मोषुणः सोभमृत्यवे परादाः पश्येम चु सूर्य्यमुच्चर्तभ्‌ | 
चुभिहिंतो जरिमा सूनो अस्तु परांतरंस निऊ्रतिजिहीवाम ॥ 

हि ऋण ० ९० । घर्ष । ४ है 

है परसात्सत्‌ ! “आप मेरी मृत्यु से रक्षा करें ताकिः में _ 
सदा चढ़ते सथ्य को देख, चढ़ते सय्य- के शर्थ यहां सदेव 

शभ्युदयशाली होने के हैं, इस अभ्युदय का वर्णन'कम्वेद में श्रोज 
झिनी भाषा में पाया जाता है जिसके शानन्द को स्वयं वेदवैत्ता 
ही अनुभव करसकता है शन्‍्य नहीं; और प्रह शानन्द वेद. सें 

अक्षयज्योति के नास॑ से वर्णन किया गया है, और ऋग ० ८॥ 

९१३। ७ सें यह वन किया है कि हे परमात्मन्‌ ! जिसके सहारे 
स्वर्ग » सुखविशेष है और जहां जन्म मरण नहीं उस पअ्क्षय- 
ज्यौति को मुके प्राप्त करायें, यही श्रक्षयज्योति का झाननदं 
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वैदिकमुक्ति है, और सृत्यंजय के सन्‍च भी मृत्यु से मुक्त कर' 
' इसी आनन्द का वर्णन करते हैं-कि है “ उयम्वक ”' ८ सच्चि- 
दानन्दस्वरूप [ में आपकी उपासना करता हूं श्राप मुझे सृत्यु 
से छुड़ाकर अमृत को प्राप्त करायें, जिस मकार “ उर्वास्ति "८ 

खरबूजा पकंकर स्वयंभेव लता से पृथक्‌ होजाता है इसीअकार 
झुझे इस शरीर के बन्धन से पृथक्‌ करें । 

, पुराणों में जिसको अमृत नास से कथन किया है वह यही 
. / अक्तयज्योति ” परसात्मा का झाननन्‍्द! था शौर जिस अमृत 

- का ग्लयकाल में खमाव कथन कियागया है वह भी यही 
अमृत या, जैसाकि “ न मृत्युरासीदझतं न तहिं ” ऋणगु० ९० 
९२४ । २ इत्यादि वेदवाक्यों . में वर्शन किया गया है कि उस 
काल में न सृत्यु थी झऔौर न अमृत श्र्थात्‌ मुक्ति का श्रक्षयज्यी- 

तिरूप झानन्‍द था। 

पाठकों को यह परस्पर पिरोध प्त्यन्त अ्सहा प्रतीत 

होगा कि ४ झमृत ? 5 सरणरहित झौर फिर उसके साथ यह 

कथन कि मृत्यु भी न था, यह कैसे ! एवं अ्रक्षयज्योति और 
फिर उसके साथ झ्क्षयज्योतिरूप ख्ानन्द न था, यह पररुपर 

विरोध कैसे ! इसक्रा उत्तर यह है कि “ अमृत ! शब्द खभि- 
, निवेशात्सक सुत्यु के भाव को कथन करता है कि जिस 

अवस्था सें शरीरत्याग का भयरूप सृत्यु न हो उसका नाम 

' अमृत है, और जिसमें मृत 5 मरण न हो उसका नास यहां 
जमृत है, यह शवसथा सुक्तावस्था में ज्ञानी फी होती है इस 
लिये मुक्ति का नास अमृत है, और यह शब्द मुक्ति के शानन्द 
सें योगरुड़ है अर्थात्‌ व्युत्पत्ति तथारूढ़ी को “बोगरूढ़” कहते 
हैं, केवल नोसमांच से यह मुक्ति के सुख को फथन नहीं 
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जब सुक्ति रक्र अ्वस्थाविशेष है तो वह ब्रह्म के कूटरस्थस्वरूप के 
समान नित्य नहीं, और मुक्ति निदिध्यासनरूप सांघनजन्य है 

अर्थात्‌ ब्रह्म के स्वरूप का अ्नुभवरूप जो सांधन उससे मुक्ता- 

बस्था का झाननद जीव को अनुभव होता है वह श्राननन्‍्द 
. वास्तव में ब्रह्म का है जीव का नहीं, इसलिये भी मुक्ति नित्य 

नहीं होसकती । है | 
अन्य यक्ति यह है हि सर्वशक्तियुक्त परमात्मा के राज्य 

में विराजमान मुक्त युरुष उसके नियन्तृत्वरूप सासथ्य से बाहर. 
कैसे होसकता है, इसलिये भी सुक्ति नित्य नहीं" श्र्थात्‌ जब्‌ 
ईश्वर उसको पुनः अभ्युदयरूप सेश्वर््य देना चाहेगा तो वह . 
उसको त्याग नहीं सकता, इसलिये सी सुक्ति नित्य नहीं, और 
जिन कर्मों का फल देहत्याग के समय तक नहीं मिला श्रभी 
शेष है उनको फल भी ईश्वर के नियसानुसार अवश्य मिलेगा, 
इसलिये भी मुक्ति नित्य नहीं, इत्यादि हेतुओं से .यह कथन 

किया गया है कि “न मत्युरोसीदसतं न तहिं” झर्थाद एक 
काल अव्याक्ृत प्रकृति की अवस्या का रऐेसा आता है कि 
जिस समय बन्ध तथा मोक्ष .दोनों अ्वस्थायें नहीं .रहतीं, उस 

रुसय जीध अकृतिलय होता है, दस- विषय को हम ख्ागे 
विस्तारपूर्वक वर्णन करेंगे, इसलिये यहां विस्तार की'शाव- 

' श्यकता नहीं । ६0 के (0३० ५ 

- मकृत यह है कि जो “अमृत” शब्द बेदों में मुक्तिके 
लिये आया है वह युराणों में उस झमृत के लिये उद्धत किया 
गया जिसको समुद्र सथन करके निकाला गया है, यहां यह.भी * 
स्मरण रहे कि यह समुद्र सथन को कहानी इसी झमृत को 
निकालने के लिये गड़ी गई झ्लौर इसका बिना विचारे इस आधार 
पर झारोप किया गया कि समुद्र ” नाम - अन्तरिक्ष का था 

९४ 
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और शन्‍्तरिक्ष सलिल & जल से भरा हुआ साना जाता है 

'झर्थात्‌ परमाशुरूप जल सदैव श्राकाश में भरपूर रहता है उस 
समुद्र > उान्‍तरिक्ष का सथन जब सूर्य्थ की ती्ण गरमौ से 
होता है तब वर्षा होती और उससे नाना प्रकार के अमृतमव 

पदार्थ उत्पन्न होते हैं, इस वेदिक स्ाशय को न ससभ्ककर पुराणों 
. में इस भूमिस्थ जलसथ समुद्र का मथन करके श्रग्नत, विष, 

लक्ष्मी, हस्ति तथा खश्यादि कई प्रकार के रह्नों का समुद्र से 
निकलना साना गया है, इन सिख्या कयाओं के पीझे लगकर 
आरय्यंसनतान ने वास्तविक अभ्युदयरूप खग्म॒त कौ कान वेद 

“ भगवान को भुला दिया, श्धिक क्‍या वेदों में इस अभ्युद्य 
रूप अमृत का यहां तक वर्णन पाया जाता है कि ऋग्‌० 
९०१ २६। ६ में ऊनी वस्चों के बुनने का अकार वर्णन 

किया 'गया है और इसी रूथल में वस्चों का संशोधन तथा 

भार्जन करने का प्रकार भी वर्णित है, इत्यादि श्रनेकविध रत्न 
जो इस धेदरूप समुद्र में भरे पड़े थे उनको भुलाकर झआर्य्य 
पुरुषों की सन्‍्तान बौद्धघर्म से भयभीत होकर मुक्तिवाद जिसका 
हूसरा नाम थौड्धधर्स में निर्वाण है, इस प्रत्यन्तालीक सिथ्यां 

मुक्तिवाद के पीछे लगकर शभ्युद्य से सर्वथा बज्चित होगई । 

 बेदों में ख्भ्युदय तण्ा निःश्रेयण का रेसा ही सस्पल्थ है 

जैसा ज्ञानयोगः तथा कर्भयोंग का है, अर्थात्‌ दोनों परस्पर शक 
हूसरे के सहायक हैं, दसो गरकार सांसारिक रेश्वर्ण्य जो धर्मपूर्वक 
उपलब्ध किया जाता है.बह ईश्वरसम्बन्धीयोग सुक्ति का 
सहायक है, इसी श्रभिष्राय से गीता में क्ृष्णजी ने चर्शन किया 
है कि ८ पश्य मे योगमेश्वरम्‌ ” गौ० ९१। ८ ८ हे अर्जुन ! मेरे 
ईश्वर सम्बन्धी योग को देख, वह ईश्वरसम्वन्घी योग वेद के अनेक 
स्थलों में वर्णन किया गया है, और इसी का नाम अजखज्योति 

श्र 
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है, अधिक क्‍या यह वेदरूप सागर शश्युद्य तथा निःश्रेयसरूप 
रत्नों से भरा पड़ा है जिनको हस. शझ्ज्ञान के कारण निकालकर 
अनुभव नहीं करसकते, कारण यह है कि हसने अपने धर्म के 
वास्तविक खोल को नहीं समझा, शार्य्यधर्स जो दस समय 
हिन्दूधर्म के नाम से असिद्ध है उसका शकमाच आधार वेद 
ही है, यदि हिन्द्लौग अपने धर्म का निर्णय करना चाह तो 
उन्‍हें वेद का शश्यास करना चाहिये, क्योंकि वेद्‌ से पौराशिक 
समय के सब उलभन सुलभ सकते हैं । 

& विष्णु ?” जिसकी अनेक कथायें घुराणों में पाई जाती 
हैं वह वैदिककाल में एकसान व्यापक ईश्वर का नाम था, , 

' श्लोर ४ रुद्र ” जो कई शक झश्लील कथाश्रों के रूपक बांधकर 
युराणों में निरुपण किया गया है वह वेद में शूरबीर योद्धा के 
रूप में वर्णन किया गया है श्रथवा सर्वेश्नाणों की उत्क्रान्ति 
का स्वामी जो देहधारी जीवात्मा उसको भी वेद ने कई स्थलों 

, मैं रुद्ररूप से वर्णन किया है, इसो प्रकार चारो वेदों का' ज्ञाता 
जो वैदिक “ बह्या ” था वह पौराणिक साहित्य में श्राकर ऐसा 

दृषित हुआ कि सर्वथा श्पूजनीय होगया जिसका कारण यह 
घतलाया जाता है कि एक समय झक वेश्या अत्माजी के समीप 
स्वर्य उपस्थित हुई और ब्रह्माजी ने अपने ब्र॒ह्मचयर्य के प्रभाव 
से उसको त्याग दिया दब उस बेश्या ने उनको यह शाप दिया 
कि तू मेरा त्याग तो करता है परन्तु तू रेसा निन्दित कास 
करेगा कि सम्पूर्ण लोक में निन्दिल होजायगा और शेसा ही 

हुआ, ब्रह्माजी अपनी युत्री 5 स्वकन्या पर अलुरक्त होगगे 
और इसी लाज से उन्होंने आात्महनन करके देह त्याग: दिया, 

यह कया मास: सब युराणों में सकारान्तर से वर्णन कौगई है, 
. ऐसी २ सिण्या कयाओं का हिन्दूघर्म में उस समय मवेश हुआ 
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जब लोग वेदों को भूल गये, वेदों में ऐसी निन्दित तथा शझश्लील 
कथाओं का गनन्‍्ध भी नहीं, ऋग्वेद-दशम मरडल में ब्रह्मा विषयक 
यह वर्णन पाया जाता है कि “तमेव ऋषि तमु बह्माणमाहुः ” 

ऋग्‌ ० ९०१९०० १ ६ ८ मैं उसी को ब्रह्मा बनाता हूं जो स्वकर्मों में 

उच्च होता है, इस भकार ब्रह्मा एक पदवीविशेष यो और इसी 

प्रकार झआार्यों में ब्राह्मणदि भी गुणकर्मानुसार एक प्रकार की 

पदवियें थीं जिनका नोम चार वर्ण या, और आर्य तथा दस्यु 
भी कर्मों के भेद से साने जाते थे, दस्यु कोई जातिविशेष ने थी, 
लैंसाकि प्ूरोप निवासी लिखते हैं कि इस देश के आदि निवारी 
जो काले वर्ण के थे वह “ दस्यु ” नाम से पुकारे जाते थे और 
आर्थ्य वह थे जो देशान्तर से आकर पहले पहल यहां बसे थे, 
उनका यह कथन कम्बेद के पढ़ने से सर्वयां खश्डित होजाता 
है, जैलाकि “ झआकर्मा दस्युरभिनो अमन्तुरन्यत्रतों अमांनुषः” 
ऋग्‌ू० ९०१२२१ ८ इत्यादि भन्‍चों में वर्णन किया हैं कि जो 
अकर्मा > यागादि शुभकर्म नहीं करता “ अन्यव्रतंः ” ८ ईश्वर 
से भिन्न पदार्थों, की पूजा करता और जो अमालुषों के व्यवहार 
करता है उसका नास “ दस्यु ” है, इस सन्‍्च से स्पष्ट पाया 
जाता है कि बैद किसी जाति के पक्षपाती नहीं किन्तु गुण- 

कर्मानुसार सनुष्यों के ऊंच नीचादि भाषों को वर्णन करते हैं, 

और यही भाव मलुस्मृतिकार ने लिया है, इसीलिये दश प्रकार - 
के युथों को दायभाग शर्थात्‌ शपनी पैतृकसम्पत्ति का भागी ह 

साना है, और इससे भिन्न ऋग्‌० १० ४९ । ३ में बहवखन, किया 

है कि ५ झहं शुष्ण्स्य श्रथिता वर्र्यम न यो रु आर्ग्य नाम 
दस्यधे !-सें ख्ज्ञान के नाशक ज्ञानरूप व खआाय्य युरुष 

देता हूं दस्यु को नहीं, यहां “ आर््य ” के अर्थ. सहूयसस्प्ष 
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युरुष के हैं अनारय्य के नहीं, अनाय्ये शब्द को वाचक यहां 

दस्यु ” शब्द है, इस अकार वेद में ईश्वर ने न्यायपूर्बक . 

व्यवस्था की है जिसका पूर्ण विधरण हम युरुषसूक्त के मभाणों 

से वर्णाव्यवस्थाविषय में प्रतिपादन कर श्ाये हैं । 

इसी प्रकार सची युरुष के ख्धिकारों की व्यवस्था भी न्योय- 
पूर्वक वेद में पाई जाती है श्र्थात्‌ जिसप्रकार एक स्ची के लिये 
शक पति का विधान है इसी मकार रुक युरुष के लिये भो रक 
ही ख्री का विधान है श्रधिक का नहों, कौर जो लोक में बहुपत्नियों 

का करना पाया जाता है वह श्वैदिक है, क्योंकि वेद्किसमय 

सें रक्त पुरुष के एक ही पल्नि होती थी जिसका वर्णन पौछे 

कर श्ाये हैं यहां विशेष रीति से यह वर्णन करते हैं कि वैदिककाल 
में विवाह सी स्वयंवर की रीति से होते थे, जैसाकि निम्नलिखित 

मन्च में वर्णन किया है कि/- 

कियती योषा मर्यतो वधुयों: परिप्रीता पन्येसा वार्येण। 
भद्रा बंधूमवति यत्सुपेषा स्वयं सा मित्र वचुते जने बित्‌॥ 

ऋग्‌० ९० ) २9 | ९१थे 

कई रुक स्थियें परसात्मा की स्तुति करती हुई बरों के 
साथ विवाही जाती थीं, और झन्‍्य जो सदूुण, शील तथा ' 
विद्यादि गुणों में उनसे ऊंची थीं वह स्वयं सपने भिन्न ू पाण- 

थिय घमपति को वरती थीं । ' 
जिस समय इतना उच्च विचार था उस समय विषयक यह 

झाशझ्ला करना कि आजकल के पशुविक्रयकल्प विवाह के 

समान विवाह होते थे सवेथा असत्य है उस समय आपय्यजाति 
सें झेसे विवाहों का स्वप्न भी या यह कथन सी दुःस्वप्त चा 

, अर्थात्‌ उस काल सें श्राजकल के समान विवाहों का कदापि 
' अ्रचार नथा।, ं 
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जो लोग वेदिकसस्यता के समय बालविवाह वा पृद्धविवाह 
होने की झाशइ्ुग करते हैं उनकी झाशंका का आधार सर्वया 

निर्मेल है, क्योंकि “ स्वयं सा मित्र वनु ते जने वित्‌ ” उच्त 
सनन्‍्व में वर्णन किये हुए इस “वाक्य से जब यह स्पष्ट सिद्ध है 
कि वैद्किकाल में स्वयस्घर होते थे तो फिर बाल वा बृद्ध विवाह 
की श्ाशड्रर करना ही व्यर्थ है। 

और जो कई रुक लोग यह शझाक्षेप करते हैं कि वेद के 

उत्तरकाल श्र्यात्‌ दशमसण्डल के शत मे एक पुरुष को कई 
स्त्रियों के साथ विवाह करना पाया जाता है! यह श्राक्षेप 
भी सर्वया असड्भत है, क्योंकि अनेक स्थिियों के साथ एक पुरुष 
के विवाह करने का कोई भी प्रमाश नहीं पाया जाता, विवाह- 
विषयक भन्धों में केवल एक रुघी और शक पुरुष का हो विधान 

है, जैसाकि “ गभंणामिं ते सौमगतल्ांय हस्त॑ मया पत्या 
जरदृष्टियंथा सः १,कग्‌ ० ९० । ८५। ३६४ इस मन्‍्च सें वर की 

और से उक्ति है कि हे वधु ! सें “सौभगत्वाय” 5 उत्तम सन्‍्तान 

उत्पन्न करने के लिये तेरे हाथ को ग्रहण करता हूं, इसी प्रकार 

पर्वोक्त मन्त्र जो स्वयस्वर विषय सें प्रमाण दिया है उस संत्र के 

“स्वयं सा मित्र वनु ते जने चित्‌” इस वाक्य में भी “मित्र” 
यह एकबचन ' है बहुबचन नहीं, यदि बहुबचन , हांता तो 

« मित्राणि ” होना चाहिये थर परन्तु रेंसा नहीं इससे के 
: शक घुर सची के साथ विवाह होना स्पष्ट हैं। ” 
जो आप. १! » सतत के लिये प्रतिपक्षी देते हैं उनमें 

विवाह का कहीं भो वर्णन नहीं किन्तु इससे भिन्न उन शर्तों 
में राजधर्म को वर्णन हैं, जैसाकि “ असपत्ना किला भुवस्‌ 

ऋग्‌ ० ९०। शप० । ४ इस सनक में यह वर्णन किया है कि 
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८४ जसपत्न ? 5 शत्रझों से रहित होऊं, यह भाव इस मृक्त मं 

स्पष्ट है, व “ असपत्ना सपत्नष्नी ” ऋग्‌० ९०१ १४ । १ 
इस मन्त्र में थह विधान किया है कि मैं शतुओं के जीतने वाला 

होऊं और मेरी शक्ति सपत्नप्नी 5 शव्झों को हनन करने 

वाली हो, इस प्रकार श्रन्यायकारी शन्तुदल के विनाश करेनें 
का यहां प्रकरण है “ सौत ” का इस सूक्त में कोई म्करण 
नहीं, और जोः-- 

इप्ां खनाम्योषधिं वीरुध बलवत्तमां ! 
यया सपलीं बाधते ययो संविन्दते पतिम्‌ ० 

ऋग्‌० ९० । ९४४ ।-९ 
यह मनन्‍्च असाण दिया है इसका आशय यह हैं कि मैं 

इस लतारूप झ्लोषध को लाभ करता हूँजोी अत्यन्त बलयुक्त 
है इससे ८ सपत्नी' !? + शवदल की शक्ति .को बाघ करके 
& पति ” # झपने न्‍्यायकारी'राजारूप पति को प्राप्त होऊं, 
यह प्रकरण सोमलता का है, क्योंकि “ वीरुध ?? शब्द से यहा 
लता का कथन स्पष्ट है, इससे सपत्नीशक्ति >प्रतिपक्ष कौ 
शक्ति पर इसप्रकार विजय आप्त होती है कि यह लता आल्हादक 

द्रव्य है मादक नहीं, जो पदार्थ मनुष्य को आनन्दौत्पन्न करके 
जाल्हादित करते हैं उनसे बोर पुरुष युद्ध में उत्तेजित होकर 
अतिट्ठन्दी शक्ति को छिन्नमिन्न फरके अपना राज्य स्थापित ' 
करते अर्थात्‌ शचुशक्ति को जीत लेते हैं, इस ्भिमाय से यहां 
& सपत्नी ”” शब्द झाया है स्व स्त्री कौ सौत के लिये नहीं, 
और जो सायणाचाय्य ने “ वधु ”” शब्द ऊपर से जोड़कर बधु 
की सौत बना लिया है यह भन्‍्च में नहों। 

इस सकार मकरण भेद से झाये हुए भनन्‍्चों का अन्यथा 

व्याख्यान करके अल्पश्ुत लोग बेद से शक पुरुष की अनेक 
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स्थ्रियों का विधान करते हैं जो वास्तव में वेदों में नहीं, और 

यह खनर्थ हो भी कैसे सकृता है जबकि युरुष ख्रौ का स्साना- 
घिकार वेदों में पाया जाता है, बहुत मूक्तों पर ख्थियों का 
ऋषिरूप से उल्लेख है अर्थात्‌ जिसमकांर सम्त्रद्रष्टा पुरुष वेदों 

के ऋषि माने गये हैं इसीप्रकार वेदार्थ द्वष्द्री स्ियें भी वेदों 
के मृक्तों पर कषिरूप से लिखी गई हैं, रेसी २ विदुषी खियें 
जब भारतवर्ष सें होती थी तो फिर उनके साथ सपत्नी का 
अन्याय कैसे होसकता था, वास्तव सें बात यह है कि जैसे 
उपन्यासकोरों ने द्रौपदी के पांच पतियों का वर्णन करदिया है 
इसी अकाद वेदविरुद्ध अनाचार से यदि किसी ख्लरी के अनेक 
पति था शक युरुष की झानेक खियें पाई जाती होंतो वह 
वैदिकमर्यादा नहीं अत्युत अनाचार ही कहाजायगा, अधिक 

क्या वेदों के तत्व को न समभकर झल्पश्रुत लोगों ने रेसी २ 
, भूलें की हैं जिससे झय्यजाति को अत्यन्त कष्ट का साभना 

करना पड़ा है उन्हीं का फलरूप यह बहुविवाह भी वेदिक 

लिखदिया है, कारण यह है कि रेसे लेखों में मकरश का 

विचार सर्वथा छोड़ दिया गया है । 
शक यही नही किन्तु रेसे अनेक उदाहरण हैं कि जहां 

मकरण का विचार नहीं रखा गया वहां सर्वत्र रेसे ही अनर्थ 

हुए हैं, ममाण के लिये एक और उदाहरण उद्धत करते हैं:- 

* दशानामेक कपिल समान त॑ हिस्वन्ति कतवे पर्याय ” 
है ह्व * ऋगू ० १० । २० । ९४ हे 

इस सन सें यह वर्णन किया है कि दश ग्रजापतियों क 
” समान सक कपिल ऋषि हुआ है, यह सर्थ बहुत लोगों ने स 

वेदबाक्य के किये हैं, यदि उनसे यह प्ृछाजाय कि यह कॉपर 

कौन या तो उत्तर यही मिलता है कि जो कपिलऋषि साख्यशास्र 
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: का कर्त्ता था उसका वर्णन इस मन्त्र में है, यदि इतिहास के 

अताण से देखाजाय तो यह कपिल सहाभारत के अनन्तर हुए 

हैं फिर इनका नाम वेद में केसे ! इसका कुछ उत्तर न मिलेगा, 
वास्तव सें बात यह है कि यह “ कपिल ” शब्द यहां यौगिक 
अर्थ सें आया है जिसके अर्थ जोड़े के हैं, और बेद में ग्राणों- के 

संयसविषयक आया है, क्योंकि इससे प्रूव “ अद्विरा ”! शब्द 
से प्राणों रा ग्रहण हे और “ समान ?” शब्द का तात्पय्य यह है 
कि जब बोस्ने माण तथा अपानरूप प्राणों की गति को रोकलेता 
है तब उसका नाम आणापान कहा जाता है, अतशव “ हिन्वन्ति 

क्रमवे पार्याय ” इस कथन ने स्पष्ट करदिया 'क्रि जब यौगीजन 
इन प्राणों को प्रेरित करके पार्याय > आणायाम के लिये विनि- 

. यक्त करता है तब रुक प्रकार से शाणापान का कपिल,» जोड़ा 
* समानगति फ्लो प्राप्त होजोता है, अब पाठक बिचारें कि इंस 

रुक हो वाक्य में अर्थ का कितना भेद होगया, इसी सकार 

« आरेहन्तु जनये येनिमग्रे० ” ऋगृ० ९०। ए८। ७ इस सन्‍च 
सें यह लिखा हे कि यह स्त्रियं, “ अग्ने !? > सबसे अथम चर को 
चली जाय॑, यहां अग्ये के स्थान में अग्नये समझकर ओ हत्यायें 
झुकुमार अवलाओं को सतीरूप कुरीति से भारत में हुईं वह 
किसी से छिपी हुई नहीं, इस विषय को हम अथसम्त विस्तार- 

पूर्वक लिख आये हैं. यहाँ इतना. दिखलाना हो इष्ट है कि अर्थ 
का अनथे कैसे होजाता है, रुव “ हरिश्विद्रो मरुदूणु०१ ऋग्‌ ० 
६। धं५ं। ६६ इस भन्‍च से राजा हरिश्न्द्र की कया निकाली 
जातो है जो वास्तव में ““ हरि: ? अकाशक विद्वानों के गण का 

नाम है, और" बृहद्गोवय उच्चते सभासु ” ऋणु० ६ १ २८।६ 
में जो गौसों के दूध को यज्ञ सें श्रेष्ठ वर्णन किया है उसके अर्थ 
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गोबवलिदान के किये गये हैं, इसे मकार “ गावे से|मस्य प्रथमेस्य 

भक्तः ” ऋग॒० ६ । २८। ६ में गौओं का दृथ जो सोस का भक्त 
माता है उसके अनर्थ करके गौओं को योख का भक्ष बलिरूप 
हे वर्णन किया गया है, इस विषय को हम पूर्व विस्तार से लिख 
आगे हैं, यहां मुख्य म्रसड्ड यह है कि वैदिक नामों को केवल 

. डढी # संज्ञावाचक शब्द समभने से किस अकार के अनर्थ उत्पन्न 
होते हैं, संज्ञावाची शब्द मानकर प्ूरोप निवासी परिडतों ने 

बेदों की व्याख्या की है इशीलिये बदों के उच्चसावों को उन्होंने 

बहुत.नौची दूष्टि से देखा है, उनका सावे. वेदों के विषय में 

यह है कि ऋग्वेद कई ऋषियों ले बनाया है और उससे ऐसे २ 

. बाल्यावस्था के भाष हैं कि जिन बालकों को बली दिया जाता 

. था तो जैसे उनके भाव -देवता पर चढ़कर स्वर्ग प्राप्त होने के 

थे इसी मकार बली चढ़ाने वाले भी सपने सरलभावों से रेसे 

- कार्मों को खत्यन्त युणयों की ग्राप्ति भानते थे, अधिक क्‍या 

वालकपन के विचारसमोन ऋग्वेद के विचार हैं? यह कर्थन 

सर्वणा असड्भुत है, यदि ऐसे विचार बैदिकससय में होते तो 

- वैदिक विवाह तथा सर्वोपरि स्वयस्वर को रीति आदि उद्चभाव 

पेद में न पाये जाते, इससे भिन्न ईश्वर के एवात्व का'विचार, 

और उससें. ससपूर्ण लोकलोकान्तरों के ओोतमोत होने कां 
वर्णन है, जैसाकि “अजस्य नाओो वर्ध्येकापितशृ/ आगू० ७ । 
८२१६ इस सन्‍्च में वर्शन - किया है कि एकसांच " 

' भत्ता में सब शोत औत हैं, यह उच्च विचार वेदों में कदापिन 

, मिलते, क्योंकि मित्न २ पुरुषों के बनाये हुए अन्य में विचारों 

: का लक्ष्य एक कदापि नहीं होता, आप कोर्द भी ुस्तक जे 
उससे शेक्यमत तभी होसकृता है जब उसका. कर्चा श्क हो, 

_ दृह्दान्त के लिये हम वाल्मीकि रामायण को रखते हैं. उपसें 

मु श्३. 
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'विश्वामित्र ब्राह्मणेतर होने पर भी ऋंषि सानां गया है परन्तु 
उत्तरकाण्ड सें जाकर गुणकर्मानुसारिणी वर्यव्यवस्था कां खण्डन, 
पांयाजांता है अर्थात्‌ एक शूद्र का शिर इसी कारण उतारा 
गया कि वह तप करता था, इत्यादि हेतुओं से अनुसन्धान 
कर्त्ताओं ने यह निश्चय किया है कि उत्तरकांण्ड बाल्मोक का 
बनाया हुआ नहीं और उसकी भाषा में सी झन्तर पाया जांता | 
है, इस प्रकार का मभेद तथा सतभेद वेद में नहों, कम्बेद में 
“प्रथम मण्डल” से लेकर “दशस मण्डल”? तक एक प्रकार की भाषा 
पाई जाती है, और ईश्वर तथा सामाजिक सस्वन्धी विचारों 
में अंशमाच का भी भेद नहीं, और जो यह कहा जाता है 
कि “अ्रथममएडल”” अनेक ऋषियों की कृति है, इशका कोई 

. .भी मसाण अतिपक्षियों ने नहीं दिया प्रत्युत इससे विरुद्ध यह 
मरमाण मिलता है कि “ ज्योतिश्रक्रथुः आर्याय ” ऋगु० २ 
९९७ । २१ - मैंने यह दिव्यरूपज्ञान झार्य्य पुरुषों के लिये दिया 
है, शार््य श्रनाय्य का मसेद और शाय्य तथा. दस्युओं का 
गन्तर शांदिसृष्टि में कैसे ज्ञात होगयां! जैसाकि हस पूर्व 
अनेक पुष्ठ प्रसाणों से वर्णन कंर झाये हैं, घ्रोपनिवासी पणिडत 
तथा उनके अनुयायियों को ऐसा भ्रम होजाने का कारण यह 
प्रतीत होता है कि जो नाम वेद में आये हैं उन नामों ' वाले 
ऋषियों की रचना श्ल्पश्रुत लोग बेद को मानते हैं, जैसाकि 
तृतीयसए्डल को यह लोग विश्वासित्र का बनाया हुआ मानते 
हैं, यदि इनसे यह पृछाजाय कि कौनसा विश्वामित्र ! क्‍योंकि 
विश्वामित्र कई हुए हैं, एक विश्वामिच राम के समय में हुंए 
जिनका वसिष्ठ के साथ आह्यणत्व की प्राप्ति में विवाद पाया - 
ज़ाता है, द्ूहरा विश्वामित्र वह 'जिससे शकुन्तला उत्पन्न हुई, 
शकुल्तला का विवांह राजा दुष्पल्त के सोय हुआ और उससे 

$ 
ह 

है 
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भरत हुआ जिसकी सन्‍्तान भोरत कहलाई शर्थात्‌ भरत के नाम 
से ही भोरतवर्ष प्रसिद्ध हुआ, क्‍्योंकि]:दुष्यन्त के पश्चात इस 

' देश का राजां भरत था, तीसरा विश्वामित्र जिसने अपने 
रोहित नांभा पुत्र को यज्ञ में बलिदान देने से टालमटोल किया, 
शव कई एक विश्वामरित्र माने जाते हैं, यदि ब्राह्मण ग्रन्णों में 
वर्णन किया हुआ वां बाल्मीकिरामायण वाला विश्वामित् 

: बैदों का रचयिता मानाजाय तब भौ श्रसस्थव है, क्योंकि वेदों 

श्े ब्राह्मणग्न्थ सहस्तरों वर्ष पश्चात्‌ बने हैं, इस भाव को हम 
सैन्धवघन का उल्लेख करके अर्थात्‌ नमक की कान का लेख 
शतपथ ब्राह्मण में दिखलाकर यह सिद्ध कर पाये हैं कि 

ब्राह्मणय्न्थ उस समय बने हैं जब सिन्धु का सम्बन्ध - पंजाब 
की जेहलम नदी के समीप कठाक्षराज से था जो धुष्कर के 
समान एक स्रोत है और जिसको पृथिवी का हूसरा नेच साना 
जाता है झर्थात्‌ रोहत का पिता जो विश्वामित्र था वह वैदिक 
समय से बहुत श्र्वाचीन है, और जिस विश्वासिनत्न का नास 
वेद में है वह कोई व्यक्तिविशेष न था किन्तु एक गुणवाची 
शब्द था श्र्थात्‌ जो पुरुष प्राणीमात्र को मित्रता की दृष्टि से 

देखे उसका नाम“वबेद में “विश्वामित्र” है, समदूृष्टिवाद के संक्र 

जिनमें विश्वासिष शक सामान्य मेधोवी 'नोम का उल्लेख हे 

उसके अनुसन्धाता ने अपना नाम भो विश्वामिच रखलिया जो 

उन भन्‍्तों पर.ऋषिरूप से लिखा गया, वास्तव, में उसी में ' 

“पिन्रे चषों ” झष्टा० ६दं। ३१ २९ यह पाशिनीय मूत्र लगता 

है कि ऋषि वाचक मित्र शब्द.परे होने पर पूर्वपद को दीर्ष 
होजाय, भाव यह: है कि वैदिक शब्दों में इस सूच की गति नहीं 

वहां दौर्घ छानदस है, इस ग्रकार विचार करने से स्पष्ट सिद्ध 
है कि केवल नाम झाजाने से अल्पथ्ुत युरुषों को वेदों के मनुष्य 
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कृत होने की भ्रान्ति होती है परन्तु घास्तव में वेद ईश्वरकृत हैं। | 

इसी प्रकार सेक्ससूलरादि बेद के अनुसन्धाताओं ने ऋग्वेद के 
ट्वितीयभण्डल को “गृत्समद”” ऋषि का बनाया हुआ ठहराया है, 
गणातीति-गृत्पपद-जों तत्व को अहण करने वालो हो उस 

. को नाम “शृत्समद” है, यह नाम निघरदु में मेधावी के नामों 

* में पढ़ा गया है अर्थात्‌ जहां बुद्धिमानों के नामों की गणना 
कीगई है वहीं इए शब्द का प्रयोग है, फिर यह नाम व्यक्ति 
विशेष का थाची कैसे होसकूता है अर्थात्‌ ग्रत्ससद कोई पुरुष 

_ विशेष नहीं हुआ यह केवल गुणवाचके शब्द है, रुव॑ं “कण्व” 
शब्द भी. मैधांवी के नामों सें वेदिककोष में झयां है जिसका 

* बनाया हुआ अतिपक्षी लोग ऋग्वेद के अट्रमसरडल को मानते 

हैं, करव कोई व्यक्तिपिशेंष न था, परन्तु अब बहुत झर्वाचीन 
ससय सें आकर शक व्यक्ति का नास भी कर्व हुआ जिसके श्रांग्रम 
में शकुन्तला को लालन पॉलन हुआ या, इसी मकार अझधिकषि 
द्वारा पंचल सण्डल और भारद्वाज ऋषि से षष्ठमश्डल का 
निर्माण बतलाया गया है परन्तु उक्त नामों से इन अर्वाचीनकालीन 
कषियों का अहण नहीं किन्तु “अबि » न ज्यों विधन्ते यरिमिन्‌ 
स अन्रि!”८जिसमें श्राध्यात्सिकादि तीनो ताप न हों उसका नाम 

_ “अन्रि/” है ज्र्थात यह शब्द तौनो तापों के अभाव के अर्थ रखतो 
. है, और “बाजं बल॑ विभर्तीति भारंद्राज?” ० जो बल का देने 

वाला हो उसका नाम “ भरद्वाजः ” है, इन अर्थों को 

छोड़कर यदि हूबरे श्रथ माने जाय॑ तो अथ यह होते हैं कि 

दीचेतमा जो ससता के उद॒र में था उसने जिसको अवकाश 
. नहीं दिया उसका नाम सारद्वाज हुआ जिसके अर्थ यह किये. 

* जाते हैं कि द्वाभ्यां जायते इति ढजः, द्वार ल॑ भर इति 
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मारदाज:! ०० दोनों से उत्पन्न हुए इस
की तू अब रक्षा कर, 

यह ससता ने अ्रपनी अनुज बघु को कहा, इत्वादि सिथ्या क- 
थाँसं के झ्राघार पर वेदाय कदापि नहीं करने चाहिये किन्तु 

यज्ञादि कर्मों के अधिष्ठाता तथा निर्माता का नाम “भारदाज” 

है, इसी प्रकार सप्तम मण्डल का निर्माता वसिष्ठ ऋषि साना 

है, छीक है उक्त सण्डल में यह वाक्य पाया जांता है कि 

“बसिष्ठोव॑स्पा” ऋगू० ७ । ३३ । ९९, इसी वाक्य से लोगों को 
भ्रोन्ति उत्पन्न हुई है, इस घाक्य के शर्थ हम पूर्व लिख खाये 

हैं कि उर्वशी यहां अह्मवित्धा का नाम है और उससे मातृवत्‌ 

पालित लड़के का नास यहां वसिष्ठ है अर्थात्‌ “विद्यायां वस- 

तीति वसिष्ठए'त्जो विद्या में निवास करे उसका नाम 

- “वसिष्ठ” है, यही व्यवस्था नवम सणडल कौ ससकनी चाहिये . 

“जिसको अद्वभिराऋषि का बनाया हुआ साना जाता है, वास्तव 

में बात यह है कि अक्लिरा नाम शाणों का है, वेदमन्जों में 

प्राणविद्या का वर्णन पाये जाने से अल्पश्ुत लोगों को अन्लि- 

रा ऋषि की भ्ान्ति होजाती है, अस्तु-जों हो उत्त न्ासों से 

बेद सनुष्यक्ृत तब कहा जाइकूता है जब प्रथम तथा दशस 

मण्डल को भी कोई मतिपछी किसी ऋषि का बनाया हुआ 

सिद्ध कर. देता, परन्तु अब तक किसी ने सिद्ध नहीं किया, 

अत्युत घ्रोप निवासी पश्डित यह सानते हैं कि इन मण्डलों के - 

कर्त्ता कल्पित हैं अर्थात्‌ कल्पनां किये जाते हैं, निश्चयरूप से 

नहीं कहा जासकता कि किन ऋषियों ने इनको बनाया है; उक्त 

दोनी मण्डलों के निर्माण विषय सें प्रतिपक्षी इसलिये चुप हैं 

कि मथमंस्एडल में शिल्प तथा पदोर्थविद्या का वर्णन वि- 

शेषंरूप से किया गया है और इसमें गुणवाचक मेघावो विद्वानों 

, कै नाम भी नहीं हैं, जैसाकिं इसी सण्डल.के 
मथम ” सन्‍्च सें 
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झग्निषिद्या को रत्नों की उत्पत्ति का कारण माना है, इसी 
अकार अनन्‍्तविद्याओं का वर्णन इस मण्डल में पाया जाता है, 
शवं दशममण्डल में घर्मसम्बन्धी नियमों का वर्णन हैं, 
इतना ही नहीं किन्तु द्वैताउद्वेत तथा विशिष्टाद्त के सब सि- 
द्वान्त विशेषरूप से इस सर्डल में वर्णित हैं, और “को ग्द्धा 

वेद क इह प्रवोचत्‌ कुत आज़ाता कुत इयं विसृष्टि:” ऋंगु० 
९० । ९२८ ६ इत्यादि मन्‍चों में इन्द्रियोगोचर तत्वों का रेसा 
विशद्रूप से वर्णन किया है कि इस मकार का भाव शल्य. 
किसी अन्य में ईश्वरसहिसा विषयंक नहीं पाया जाता, फिर 
किसका साहस था कि दस सण्डस को किसी ऋषि को कृति 
वर्णन करता, इसी कारण उक्त दोनों मण्डलों को भनुष्यरचित 
कथन करने में सब प्रतिपक्षियों ने मौन घारण करलिया है | 

और जो मिस्टर आर०सी०दत्त ने यह लिखा है कि बहु 
विवाह की कुरीति इसी अन्तिम दशममणडल में वर्णन कौगई है, 
यदि उनसे यह परृछाजाय कि इससे प्रथम शन्‍्य किस सण्डल 
में विवाह को सुरीति पर्णन की है ? तो उत्तर यही मिलेगा 
कि कहीं भो नहीं, जब विवाह आदि सब सुधारों का भागडार 
यही मण्डल है तो फिर अन्य कुरीतियें इसमें कैसे कही जा 
सकती हैं ! हम यहां बिना संकोच यह लिखना भौ उपयुक्त 
समभते हैं कि सायणादि शर्वाचीन साष्यकारों कौ' अछपदुष्टि 

से वेदों पर, पूर्वोक्त दोष लगाये जाते हैं, क्योंकि इन्होंने अपने 

भाष्यों में बहुविवाह, नानादेवतावाद, पशुवधवाद, ईश्वरविष-- 
यक साकारवाद, अ्रद्टेवाद, मारण, मोहन, वशीकरण तथों' 
.उच्चाटन शव प्वूत ग्रेत पिशाचादि सनन्‍त वादों की भर 

* भार करदी है जिससे भोशमूलर श्ादि विदेशीय भाष्यकारों 
को भी यह भ्रान्ति होगई.कि वेदो' में पशुवच तथा बहुंविवाह 
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श्रादि कुरीतियें हैं जिनका उत्तर हम “विस्तारपूर्वक पीछे लिख 
श्राये हैं, यहां वेद की उज्वलता सें एक श्न्‍्य पुष्ट म्रमाण देते 
हैं जिससे च्ात होगा कि वेद मिथ्या वादों का भाण्डार नहीं, 
यह हम पूर्व सिख आये हें कि जब सतो की रसस का इस सर ल 
.में' गन्ध भी नहीं मत्युत उसके विरुद्ध यह लेख पाया जाता 
है कि शमसान से विधवा तथा सघधवा » सुहागिल दोनो ग्रकार 
की सित्रियं मथम चर को जायथ॑, जैसाकि “योनिमग्रे०” मन्त्र का 
अमाण देकर पीछे सिद्ध कर जाये हैं, जब यह कुरीति जिसका 
कराडू श्रायः सब हिन्द्ूर्धर्मानुयायी लोगो” पर लगाया जाता है, 
इसका गन्धमात्र भी वेद में नहीं तो श्न्‍्य कुरीतियों की तो 
ऋथा ही कया, अस्तु-हम यहाँ दशसमण्डल का विषयक्रम उप- 
न्यास करके बेद के उत्तन भावों क़ो दर्शाते हैं' जिससे ज्ञात होगा 
कि वेद भ्रमोत्मक कुरीतियो' का खाकर नही । 

ऋग्वेद के उपसंहाररूष अन्तिम “दशममण्डल” का ऋम 
दस प्रकार है कि म्रथस सचिदानन्दस्वरूप परमात्मा के स्वरूप 
का वर्णन करके पुनः उससे सृष्टि की उत्पत्ति का वर्णन किया 
है अर्थात्‌ यह समगडल सर्व पूज्य परमात्मा के पवित्र ज्ञान का 
भूचक दस प्रकार -है कि तुष्टा-परसात्मा ने दुहितुः 5 हर रह 

कर हित करने वाली, या यो कहो कि परमात्मा से भिन्न रह- 

कर जो द्वितकर है वह जीवो' के प्रभ्युदय तथा निःश्रेयल का 
साधनरूप पेन कौगई है, ऐसी प्रकृति का विवस्वान + तेज- 

स्वरी कार्य्यकूप सन्‍्ततियो' के उत्पन्न करने वाले सूर्य्य के साथ 

सम्बन्ध किया “जिससे सर्म्पूर्ण लोकलोकान्तरो की. उत्पत्ति हुई। 
तात्पर्य यह है कि क्रियावात्‌ जो ग्राणरूप विवस्वान 5 

यूर्प्य है उसने रयिरूप चन्द्रमा ट मक्ृति में सल्तति उत्पन्न को, 

या यो कहो दि अक्ृति उपादान कारण और तुष्ठा 5 परमात्मा 
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, की ज्ञानरूप शक्ति जो निमित्तकारण है उससे सृष्टि उत्पन्न हुई 
. इस प्रकार कार््य कारणभाव का वर्णन बेद में रुपष्ट- है, इतना ही 

नही किन्तु कर्म घ॒र्म की व्यवस्था इस मण्डल में स्पष्ट रीति से 
वर्णन क्वीगई है जिसमें कर्मों का फलप्रदाता एकमाच परसा-.- 
त्मा को साना है, जैसाक्रि फिस्नलिखित सनन्‍्य मे वर्सन 

- किया है कि/- 

' “बजा कर्माणि जनयन्‌ विशोजा अशस्तिहा 
विश्वमनास्तुराषांद ” ऋग० ९० । ४६१ ८ 
अत्यन्त गतिशील तथा शक्तिसस्पन्न परमात्सा ने कर्मों को 

उत्पन्न किया अर्थात्‌ जीवात्मा तथा शरीर के संयोग द्वारा कर्मो 
का उत्पादक परमात्मा ही है अन्य नहीं, इसी साशय से कठोप- 
निधददु में भी वर्णन किया गया है कि “कर्माध्यक्षः सर्वभूतावि 
वास” > पह- परमात्मा कर्सो का अध्यक्ष और सब प्राणीमात्र, 

का निवासस्थान हे और आत्मरूप तृतीयज्योति से प्रविष्ट ' 
हुआ जौव कर्सफलों का भोत्ता वर्रान किया गया है, यह' बेद 

. का प्राशय-है जिसको “ झनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्य नाम- 
रुपे व्याकर्वाशि” इत्यादि उपनिषद्वाक्यों से' इस कार वर्णान 
किया है कि मैं जीवरूप आत्मासे प्रविष्द होकर नांस रूप को 
करू, उपनिषद्‌ तत्व को न जानकर-शल्पश्रत लोगों मे” उत्त 
धाक्य के यह अथ किये है कि बह्म ही स्वयं जोवभाव को प्राप्त 
होगया, यह उपनिषत्कार को आशय नहीं, क्योंकि उपनिषदों 

में यह भाव वेद से शाया हे और बेंद से' रुपष्ठ रीति से वर्णन 

किया है कि “जीवो झतस्य चंरति स्वधामि:” ऋग० ९१९४१४ * 
.झुत पुरुष का जीव मक्ृति के साथ युनर्जन्म को पराष्ठा-होता है, 
“सवा? के श्र म्रक्नत सन्‍तःकरण के हें।इसी सभिाय से अन्‍्यच 
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भी वेद में वर्णन किया है कि “आजोभागस्तपसा तं तपस्व 
ऋगु० ९० ९६१४ > है परमात्सन्‌ ! शज-अविनाशीरूप जो यह 
आत्सा है इसको ग्रञाप तपसवी बनावें ताकि मैं थुन्जन्म में 
पुनः माता पिता का दंशन करूं, इस अ्रकार की प्रार्थना बेद 
के अनेक रुथलों में पाई जाती हैं जिनसे रुपप्ट सिद्ध है कि 

. पुनजन्स का सिद्धान्त वेद में स्पष्ट है, इसी अकार जीव ईश्वर 
के भेद का- सिद्धान्त भी स्पष्ट है, जैसाकि हम पूर्व लिख आये 

हैं, और जो यह कहा जाता है कि प्रथम काल सें जब पुजारी 

लोग माकूंत पूजा करते थे तब का बना हुआ कम्बेद है, यह 
कथन भी सर्वथा निममूल है, क्योंकि यदि प्राक्ृत पूजा ही उस 
समय के युजारियों का लक्षय होतो तो जिन सूक्तों में केवल 
इन्द्रियागोचर पदोर्थों का वर्णन पायाजाता है उनको 
निर्माण फिसने किया कौर उनके निर्माणकाल में झकस्मात्‌ 
रेसी बुद्धि कहां से झागई कि वेदभगवात्‌ जिसमें सूक्ष्म 

, से सह्म तत्वों का वर्णन है झर्थात्‌ श्रव्याकृत प्रकृति से 
लेकर स्थुल से स्थुल इस विराठ रूप का वर्णन है श्ौर-३स चराचर 

जगतू को एकसाच उसो एक अचिन्त्यनीय शक्ति के सहारे माना . 

है जिसको ईश्वर, ब्रह्म था ्रय्य नामों से पुकारा जाता है और 
जिसका वर्रान कम्वेद दशमसण्डल सृृक्त ८० से ८२ तक स्पष्ट है 

जिनसें यहाँ तक लिखा है कि “अजस्य नांभावध्येकमपितम” 

ऋग० ९० । ८२। ६ > एक श्रज > अ्विनाशी अह्म के शासन में 

यह सब ब्रह्माण्ड ख्ोतप्रोत हैं, जिस वेद में यहां तक श्आध्या- 

त्मिक विद्या का वर्णन है उसमें भ्राकृत पूजा तथा गौ, अश्व 
अथवा मनुष्य के बलिदान का दोष लगाना कितनो श्द्रदर्शिता 

की बात है, बलिदान विधयक खण्डन हस पूर्व विस्तारप्टवक 
कर शाये हैं, यहां इतना और दर्शाते हैं कि अश्वमेघ म्रकरणरुथ 

१8 हि 
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सन्‍्चों के यदि श्राध्यात्मिक अर्थ किये जाय॑ तो कुछ दोष नहीं 

जिसका प्रकार यह है कि. ५ * मर्ि 

ये वाजीन परिषश्यन्ति पके य ईमाहुः सुरभिनिह रेति। 
ये चांबतों माँसमिक्षामुपासत उतो तेषामभिगूरतिन इन्वतु ॥ 

* ऋग० ९। ९६४। ९२ , 
जो लोग “वाजीनं”! « मन को संस्कृत हुआ २ देखते-और 

यह कहते हैं कि अब यह “पक्व”? 5 सुगन्धित होगया, इसको 
सांसारिक विषयों से निकालकर “अवृतः” » शान्त करने की 
इच्छा करते अर्थात्‌ जो मन को सदैव ज्ञानशील बनाने के लिये 
ज्ञान की भिक्षा मांगते हैं उनका उद्यम हमको आगप्त हो, यह 
इसके सत्यार्थ हैं। ! 

और जो उक्त मन्त्र के यह झर्थ करते हैं. कि जो लोग 
घोड़े को पकता हुआ देखकर यह कहते हैं कि अरब यह पक 
गया झुगन्धि आने लगी, अब इसको पकाने वाले बर्तन से नि- 
काल लें, और जो ख्र्बी घोड़े के सांसरूप सिक्षा की उपासना 
करंते हैं उनका उद्यम हमको प्राप्त हो, इस शर्थ विषयक क्या 
कोई कहसकता है कि वास्तष में यह उद्यम है, उद्यम के अर्थ 
उन लोगों ने किये है जिनके विचार में बलिदान से सिन्‍म बैद 
में अन्य कोई पुरुषा्थ की बात हो नहीं, जब वेद में कर्म, उपा- 
सना तथा ज्ञान इन तीनो काणडों का वर्णन विस्तार से पाया 
जाता है तब कैसे कहा जासुकता है कि मांस की भिक्षा करना 
ही परस पुरुषार्थ है अन्य नहीं। है ' 

, - ज्ञात होता है कि पशुबधरूप यज्ष में जाकर मांस की 
मिक्षा सांगना सहात्मा बुद्ध से पीछे हिन्दुओं में भवृत्त हुआ. है, 
यद्यपि भहात्सा बुद्ध मांसमक्षण के शत्वल्त विरोधी ये तथापि 

. भिक्षा सांगने की मथा सर्वया बुद्ध के पश्चात्‌ चली- है, .बुद्धदेव ' 

पे 
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से प्रथम यह अया न थो। * 
. श्न्‍्य बात यह है कि “बाजी” शब्द के श्र्थ बल, शरन्न 
तथा रऐेश्वर्य के है, इन सब ज्यों को छोड़कर केवल घोड़े के 
अर्थ करके वेदों से खश्नद्भा कराना उस समय का काम है जब 
लोग वैदिक कोष निरुक्त को छोड़कर केवल पौराणिक पर्ण 
करते थे, इसी पौराणिक अथा के समय में वेद से अह्मा, विष्णु 
तथा महेश निकालने के लिये बेद'के पौराणिक अर्थ किये गये, 

यव्यपि इस ससय में टोकाकारों का पौराणिक अ्रर्थों की शोर 
बहुत भुक्काव था तथापि जहां कहीं भी सायणाचार्य्य ने वेदिक 

! देवों का वर्णन किया है वहां उनको पौराशिक देव छोड़ने पड़े 
हैं, जैशाकि ऋगु० ९०१ ५६। ३ में सायणाचार्य्य ने देव, मनुष्य, 

: पितृ, अम्ृर तथा राक्षस यह पांच देव साने हैं शार ब्रह्मा, 

विष्णु, भदेश, गणेश तथा दुर्गा आदि श्राधुनिक देवों को 
देव नहीं माना पर्थात्‌ धार्मिक विद्वान्‌ मनुष्यादि सच्चे देवों को 
ही देव माना है। 

-. बैदिकससय की सभ्यता को वर्णन करते हुए यहां हमें 
यह छवश्य कहना पड़ता है कि सायणादि साष्यकारों ने बेद 

के गूहाशय पर ध्यान न देकर उसके अनुचित श्र्थ करके बेद 
को असभ्यजाती का पुस्तक बना दिया है, जैसाकि:> 

: ता पूषण्छिवतमामेस्यस्व यर्स्यां वीज॑ मचुष्या ३ की 
'या न ऊरू उशती विश्रयाते यस्यामुशंतः प्रहराम शेपणु ॥ 

५ कह ऋग० १०॥ ए५ . ३७ 

इस भनन्‍्थ के अर्थ सायणाचार्य्य ने झेसे निन्दित किये: हैं 
कि कोई असम्य से झसन्‍्य जाती भी रेसे आर्य नहीं करती, अ« 
चातू दस सन्‍्च से यह स्ाशय लिया है कि में “शेप्‌” ८ उप- 
स्थेन्द्रिय से तुम्हारे उदझों के सध्यदेश में महार करू । 
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इस संत्र से' सायणाचोय्य ले केवल ,उर शेप तथा महरण 
इन तीन शब्दो' पर ही बल दिया है अर्थात्‌ यह तीन शब्द हो 
अश्लीलता का भाण्डार साने हैं, पर यहां यह नहीं सोचा कि/«- 

देवी दिवो दुहितरा सुशिल्पे उपासानक्तासदतांनि योनो। . 
आं वां देवोस उशती उशंत उसे सीदंतु सुभगे उपस्थे॥ 

ऋग० ९० १७० । ६ 
..शक्त तीनों शब्द जो स्त्रियों के भर्माज्ञों में आते हैं उनके 

अश्लील शर्य नहीं जैसे कि सायण ने किये हैं प्रत्युत उनके 
यह अथ हैं कि “उर/” शब्द विस्तोर्ण अर्थ में खाया है और 
“योनि” तथा “उपस्थ” के झर्य यज्ञ के समीपस्थान के हैं 
अर्थात्‌ यज्ञस्थान के समीप की प्वूमि को खोद दौल कर पवित्र 
करके शुद्ध बनावे और विस्तीणरूप से चतुष्कोण करे, इन 
श्र्थों को पढ़कर युरुष को पूर्ण विश्वास होजाता है कि भनुष्य 
ही अपने सन के मलिन भाषों से वेद को अश्लील बनाते हैं 
चास्तव सें उनमें कोई बात अ्सभ्यता की नहीं, झब पूर्वोक्त 
विधाह विषयक मन्त्र के यह अर्थ हुए कि सें श्रपनी पत्नि के 
पविस्तीण हृदय सें अपने ज्ञान का “शेप” » श्रकाश डालू', 
क्योंकि शेप नाम निरुक्त में मकाश का है, इस अकार खनु- 

सन्धान करने से वेदों के बड़े उच्चभाव अतीत होते हैं जिन- 
को .आधुनिक भाष्यकारों ने पौराणिक कोषों के आधार 
पर  मिथ्या श्र्थ करके वेदों के साशय को बिगाड़ दिया 

है, और:-- 2 
-- उत ल॑ सख्ये स्थिर्पीतमाहुनेन हिन्वंत्यपि वाजिनेषु । 

अमेन्‍्वा चरति माययेष वा झुश्रुवां अफलामपुर्ष्षा ॥ 
ऋंगु० ९० । ७९7४४ 
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जिन लोगों ने “वाक्‌” देवी की उपासना से “थ्थात्‌ उसके 
थयार्थ भर्थ के अभ्यास द्वारा वेदबाणी के साथ एक अकार की 

. सख्ये > मैरी का सम्बन्ध उत्पन्न करलिया है वही वेद के गूढ़ा- 
शयों को जानसकते हैं, श्रन्‍्य लोग बन्घ्या गो के समोन उस 

' बाणी से लाभ नहीं उठा सकते, या यों कहो कि श्रफलित वृक्ष 
के समान उसको निष्फल ससभकर फलों से सदेव बंचित रहते 
हैं, यही कारण है कि बेदों के प्राध्यात्मिक अर्थ छोड़कर केषल 
भनभाने अति घृणित शर्थ करके वेदों से अश्नद्धां उत्पन्न करते 
हैं, इस दोष को दूर फरने के लिये हमने “दशममणएडल!! के क- 
तिपय शूढ़ार्थ अधान भनन्‍्चों के उदाहरण देकर इस श्रस्तावना 
का प्रस्ताव किया है। 
... पुराणों में ब्रह्मा चिपूर्ति में से एक: मर्ति है, या यों कहो 
कि देवचयी > ब्रह्मा, विष्णु, महेश, इन तीनों देवों में से ब्रह्मा 
भी शक खबतार साना गया है श्र्थात्‌ ईश्वर के चौबौस अंवतारों 

में ब्रह्मा भी एक शवतार है जिसकी पूजा न होने के विषय में एक 
चृणित कहानी है जिसका भावसात्र पीछे लिख आये हैं, अब 

विधारणीय बात यह है कि बअह्या को चारो वेदों का वक्ता क्यों 

सानागया ? इसकी जड़ यह है कि ब्रह्म नाम वेद में शृक्त का 
भी है और .पृक्त को वेद से चनिष्ठ सम्बन्ध है, इस कारशअल्य 
माम का चेंद से सस्वन्ध रखा गया है, दृसरो बात यह है कि 

“पुबस्वमिन् जह्मणा महान्मुवों विश्वेषु संवनेषु यक्ञियः ” 
आऋग० ९० । ५०। ४ सें यह वर्णन किया है कि इन्द्र 5 हे रेश्व्य- 
सम्पन्न राजनू ! आप वेदवेत्ता आह्यण के साथ वृद्धि को मात्त 
23 ब्रह्मा नाम वेदवेत्ता का है, और हे के 
शव व्‌ ऋषिं त्‌ ब्रह्माणमाहु ५ केगु० २० ॥ १०७ 

सन्च सें यह दा की एक पदवी है, इसी पदवी के 
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आधार पर ब्ह्मों को पुराणों सें वेदवेत्ता कथन किया गया है 

: और वेदों के चार होने के कारण ब्रह्मा को चतुर्सुंख बना दिया 
है, इसी प्रकार विष्शुसूक्तों से विष्णु की रचना और जिन सुक्तों 
में शिव का नाम आया है उनसे शिव कौ रचना बनाई और एक , 
प्रकार का वेदों से विपरीत रूपक देकर बेदिक भावों को शर्थवाद 
के श्राकार में बदल दिया, . ऐसे उदाहरण ऋग्वेद के दशम 

भसण्डल में अनेक पाये जाते हैं, जो सत्त स्पष्टलया मनुष्यजन्म 
के फलचतुष्टय 5 घम, अ्य, काम, सोक्ष के प्रतिषादक थे उन 
का अन्यथा अर्थ करके और ही भाव निकाल लिया, उदाहरण 
के लिये पुरुषयृक्त ही देखें जो पौराणिककाल में किन २ शर्थों 
सें लिया गया है, जन्स से जाति मानने वालों ने उक्त सक्त से 

यह भाव निकाला है कि सुख से ब्राह्मण, भुजामों से क्षत्रिय, जंघों 
से वैश्य और पैरों से शूद्र उत्पन्न हुर अर्थात्‌ ईश्वर के मूत्तेरूप 
सब अंग ही भलुष्यों की उत्पत्ति के कारण हुए, श्धिक क्‍या 
साकारवांदियों ने इसी सृक्त से अंगकल्पना करके ईश्वर के 
साकार होने क्षा सिद्धान्त निकाला है परन्तु वास्तव में यह 

युक्त आह्यणादि गुणविशिष्ट युरुषों के संगठन का मंतिपादक है 
शर्थात्‌ जिस प्रकार मुख, बाहु, उरु तथा ज॑ंघा इन चारो अंगों 

का समुदाय सनुष्य का शरीर है: इसी भकार चारो वर्णों की 
पररुपर सद्भुति का संगठन झार्य्यजाति की उन्नति का कारण है। 

! . तात्पर्थ्य यह है कि जिसम्रकार शक अंग के भंग होने से 
भी सलुष्य सर्वाज्भपूर्ण नहीं कहलासकृता, इसो मकार लिस 
जाति में उक्त चारो वर्णों की पररुपर सद्भति नहीं वह जाति भी 
स्थिर नहीं रहसकूती, परमात्मा ने झाय्यजाति को उत्त चार 
मकार के गुर्यों से यिभ्नुवित किया था जिसके तात्पय्य को न 

-. समझकर ब्राह्मणादि घर्स जन्मम्रयुक्त मानलिये जो सर्वया बेद- 
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विरुद्ध हैं; इसी प्रकार सब शांकारों के निर्माता सर्वकर्ता पर- 
सात्मा को साकार सानकर उसके जन्‍म तथा कर्मों का निरूपण 

' किया गया झौर वेद के “सहरशीर्षादि” सन्‍्च्रों को इसी भाव 
में विनियुक्त किया जो वास्तव से इस विरोद्‌ पुरुष की आकृति 
को वर्णन करते थे, और विराट शब्द के झर्थों से ही यह भाव 

' स्पष्ट रीति से पाया जाता है कि “विविधा सजते इति विरद/ «८ 
जो झनन्‍त मकार से विराजमान हो उसको “विराट” कहते है, 
इसीलिये पुरुषसक्त में विराठ कौ उत्पत्ति मानो है कि “ततो 
विराड्जायत विराजो अधि पूरुष/ यजु० ३१। ४८उस श्ादि 
पुरुष से विराट उत्पन्न हुआ शझरर उससे प्राणधारी जीवों को 
उत्पत्ति हुई, इस मकार यहां विराठ पुरुष का वर्णन या जिसको 
अन्यथा लापन करके कई अकार को कथा कहानियें गढली हैं 

' जो वेदाशय से सर्वथा विरुद्ध है । 

मुख्य प्रसह्ञ यह है कि वैदिक “ब्रह्म” शब्द के सहारे पर 
पौराणिक ब्रह्मा का विचार लोगो' के हृदय में उत्पन्न हुआ झौर 
इसो से ब्राह्मणजाति का शर्थात्‌ जो अह्म के साथ.सम्बन्ध रखता 

हो वह “ब्राह्मणु” है, यहां ऋपत्य के अर्थ नहीं होसकते, क्‍्यों- 

कि अआपदिसुष्टि में ब्रह्मा कोई सनुष्य नथा, और अन्‍य विश्नति- 

पत्ति यह है कि “ये ते विप्र अह्मकृतः” ऋग० १०॥५०। ० इस संत्र 

में ब्रह्म का भी कर्त्ता साना गया है, झाश्चर््यजनक बात यह है 

कि इन्द्र जो क्षत्रिय माना जाता हे उसके लिये उक्त सन्ध से 

विप्र शब्द आया है, जिन लोगों का यह-विचार है कि विम्र शब्द 

बरच्मा की सन्‍्तान के लिये ही आतो है उनको यहां यह विचारना 

चाहिये कि विप्र शब्द अह्मकृत 5 ब्रह्म के बचाने वालों से भ
ी मथम 

है, या यो' कहो कि “ब्रह्म?” शब्द यहाँ हविष के लिये प्माया हैं 
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और “कृत” के अर्थ करने वाले के हैं, इस प्रकार ऋत्विकों को 
“ब्ह्मकृत” कहा है, श्रधिक क्या विप्न शब्द यहां सेघावी .के 
श्र्थों में आयो है, यदि इसके श्र ब्रह्मा की श्रपत्थ 5 सनन्‍्तान के 
ही साने जोय॑ तो अन्य दोष ग्रह श्राता है कि ब्रह्मा की सन्‍्तान 

तो ब्राह्मण हुई पुनः चतुरानन ब्रह्मा ब्रह्म का सुखरूप सन्‍्तानन 
हुआ तो फिर पह जाति से बआह्मण कैसे !। 

भाव यह है कि ब्रह्म शब्द वेद में स्तुति के लिये आया है 

जैसाकि “अस्भाक बह्ेदमिन्द्र भूतु तेहहा विश्वा च वर्धनम” 
ऋकग०८। १। ३ में वर्णन किया है कि हे परमात्सन्‌ ! हमारी की 
हुई स्तुतियें आपके यश को कथन करती हैं, इस प्रकार 

ब्रह्म शब्द यहां स्तुतिपरक होने से वेदों के रंचयिताओ' को 
“ब्रह्मकृत'” शब्द कथन नहीं करता किन्तु स्तुतियों वा हबि- 
अकर्ताश्रों का विधायक है, झअस्तु-कुछ हो परन्तु पौराणिको' ने 
ब्रह्म वा ब्रह्मा शब्द से चतुरानन ब्रह्मा की रचना करलो है जो 
सर्वथा विरुद्ध है श्र्थात्‌ बेंद में अ्रह्मा कोई व्यक्तिविशेष नहीं 
किन्तु एक पदवी है, जेसाकि निम्नलिखित सन्ध में वर्सन 
किया है किः«- 

तमेव ऋषिं तमु अह्माणमाहुय॑ज्ञन्यं सामगामुकृथशास । 
स॒ शुक्रस्य तन्‍्वो वेद तिस्रो यः प्रथमो दक्तिंणया राधे ॥ 

है हैं ऋग० १०११९०७। ६ 
वही ऋषि, वही ब्रह्मा, वही यज्ञजन्य > अध्वयु , वही साम 

का गानेवाला, वही उकूयशास > होता झ्ादि है, इससे सिद्ध 
है कि वेदिकससय.में ऋषि तथा अध्वयु आदि के समान ब्रह्मा 
भी एक पदवी थी, वाहतव बात यह है कि जब यह गुणकर्मा- 
नुसारिणी वर्णव्यवस्था थी तब उस समय कोई कषि साता 
पिता के दोष से हृषित नहीं गिना जांता था। 
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ओर जो कई एक लोग यह कहते हैं कि व्यास झनिय 
तथा ब्राह्मण दोनों हो वर्ण या जिरुने वेदों को विभाग किया, 
यह कथन भी पौराणिक है, णदि व्यास को ही वेदों के चार 
विभाग करने का कर्ता मानाजाय तो “तस्य वो महतो मृतस्य 
ऋग्वेदः यजुवँदः सामवेदो5थर्वाद्विरसः” इस शतपथ है 
में वेदों के चार नाम भिन्न २ कैसे झागये, क्योंकि यह बात 
सर्व सस्मत है कि शतपथ मह'िव्यास से बहुत पहले बना है। 

अन्य युक्ति यह है कि पूर्व मन्त्र में वर्णित “स शुक्रस्य 
तन्वी वेद तिललः”” इस वाक्य में शुक्र के झग्नि, विद्यत्‌ तथा झा- 
दि॒त्य यह तीन शरीर सायणाचार्थ्य ने माने हैं, यदि वैदिकसमय 

में ब्रह्मा, विष्णु तथो महेश यह चिूर्ति ही देव होते तो इन्हीं 
को तीन शरीर सानते परन्तु यह नहीं माने, इससे सिद्ध है कि 
वेदिकससय में अग्ल्यादि ही तीन दिव्य देव थे अन्य नहीं । 

खझौर जो कई रक प्रश्नकर्ता यह प्रश्न करते हैं कि वेदों 

में ब्रह्म बहुत, ही भ्रप्रसिद्ध देव था वही उपनिषदों के समय सें 
श्रोकर घूण अह्म बनगया, यह बात सर्वया मिथ्या है, क्योंकि 

“यावत्‌ अल्यविष्ठितं तावती वांकू ” ऋग० १०। ९९४ ।८ 
हे ब्रद्मणो विश्वमिद्धिदु ० # छत्यादि असंचों से रूपष्ड है कि 

वेदिकसमय सें पूर्ण ब्रह्म का ज्ञान था, श्न्यथा बह्म की व्याप- 
'कता का दुष्टान्त देकर वाणी को बहुव्यापवा झिद्ध न किया 
जाता और नाही जहा से जगत्‌ की उत्पत्ति मानी जाती, श्वं 

वेदों में अनेक मनन्‍्च पाये जाते हैं जो निराकार सं को 

व्यापक सिद्द करते हैं जिनको हम ख़नेक सुपानों में उद्धृत 

कर जाये हैं, अतरव यहां पुनः लिखने की श्रावश्यकता नहीं ॥ 

इति श्रीमदाय्य॑मुनिना निर्मिते वेदिककालिके इतिहासे , 
:- बैंदिकसम्यता' तथा त्रिदेववर्णनं नाम पंचमोःध्यायः 

श्षु 



अभ्युदय तथा निःश्रेयत 
बजजजछ लत ड 

बैद केवल एक ईश्वरवाद को सिद्ध करते हैं उनसें नाना 
देवताओं की उपासना का विधान नहीं, वेदों में उसी एक अद्म 
को नानादेवों के नाम से कथन कियागया है, जैसाकि “यो 

देवानां नामधा एक एवं ” ऋग॒० ९०। ८५ । ३० सब दिव्य 
पदार्थों के नाम को धारण करने वाला वही एक है, शौर एक 
भाच उसी परदेव के सब उपासक हैं, अधिक क्या वैद्किकाल 
में उसी एक परब्रह्म की पूजो कीजाती थी उस समय नाना 

: देवताओं का वर्णन न था। 
' और जो कई एक लोग यह श्ाशह्वा करते हैं कि जब 

बैदों में इतिहास नाममात भी नहीं तो फिर “ वैदिककाल का 
इतिहास ”” क्‍या ? इसका उत्तर यह है कि “ इतिहास ” शब्द 

पूर्ववर्ती वंशवरित्र के अभिम्राय से नहीं जाया किन्तु “ इति 
हू” नाम पूर्व वृत्तान्त का है वह जिसमें हो उसका नाम 

: « इतिहांस ” है, प्राझु-उपवेशने घातु से स्रधिकरण में घज् 
करने से “आस ?” शब्द बना है, “ इति ह ” नाम वृतान्त 
श्ास 5 जिसमें हो उसका नाम यहां “ इतिहांस ” है, सतण्व 

इसके अथ पूर्व तथा वर्तमान वृतान्त के हैं, और “ चैदिक 
कालिक इतिहास ”' के श्रथ यह हैं कि वैदिकसमय में लोगों 
के क्‍या २ झाचार व्यवहार थे ख्लौर वह किस देव के उपासक 

थे, जैसाकि हम पूर्व सिद्ध कर शाये हैं कि -वैदिकससय में सब 
लोग शकभाच ईश्वर की उपायना करते थे, वर्णाश्रम, की 
व्यवस्था भो उस काल सें ठौक २ थी, रुक युरुष के एक ही पत्नि 
होती थी और स्वयंवर का वर्णन कम्बेद में स्पण्ठ है, जेसाकि 
हस पर्व कग्बेद का सन्‍च उद्धुत करके वर्णन कर आये हैं, अधिक. 
क्या,वेंदिककाल की सभ्यता इस ऊंचे पद्‌ कौ ग्रतिष्ठा वालो थी 
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कि उसके समान अर्वाचीन श्र्थात्‌ चेतादि युगों में फिर शऐेसी 

उच्चु सभ्यता भारतवर्ष में नहीं रही, सस्तु-मुख्य मसज्ञ यह है कि 

“इतिहास” शब्द वेदों तथा वेदाग्रित अन्य अन्‍्थों? में, भी, पोया 

जाता है जिसके अर्थ पूर्वकालिक वृत्तान्त के माने जाये तब 

भी कोई दोष नहीं आता,जैसाकि “ सर्य्याचच्मसोधांता यथा 
'पर्वभकल्पयत्‌? ऋगु० ९णए८ंण३ इस मन्त्र में वर्णन किया है कि 

_घातान्सबकों घारण करने वाले परमात्मा ने सूर््याचन्द्रमसौू 

,.. सूर्थ्य तंथा चन्द्रमा को ययाप्ूूवनपहले जैसे अकल्पयतू-बनाये) 

- क्या दसका नाम पूर्वकालिक वृत्तान्त नहीं, रव॑ “ देवाभागं यथा 

पूर्वें संनानाना उपासते” ऋग० ९०९०१२ इस मन्त्र में यह वर्णन 

किया है कि जिसप्रकार पूर्वकाल के देवता उस भजनोय पर- 

'मात्मा की उपासना करते थे उसी मकार हम भी करें, इत्यादि, 

शेसे ही श्र्यों के अतिपादक वाक्‍्यों का नाम “इतिहास” है; हां 

यह सत्य है कि वेदों में पूर्वकालीन बंशों की वंशावली नहीं, और 

यह भी स्मरण रहे कि जो “पुराण” शब्द वेद में आया है 

बह इन पुराणों को वाचक नहीं, जैसाकि झाजकेल पुराणों का 

यह लक्षण है किः- 

सर्गश्च प्रतिसर्गश्तर वंशों मलन्तराणि वे । 
पंशानुचरितं विप्न पुराणं पंच लक्षणम्‌ ॥ 

+ ब्रह्म वे. कू. ज- श्र श्र्३ 

अर्थ-पर्म्सुष्ठि की उत्पत्ति, सतिसगेल्यवान्तर 'ृष्टि की 

उत्पत्ति, वंश-वंशावली का वर्णन, मन्वन्तर+स्वयम्सु आदि 

भनुझों का धर्णन और वंशानुचरितन्वंशों के घरिधिल्क्षाचार 

व्यवहार का वर्णन, यह पांच बातें जिसमें हों उसका नाम 

पुराण है। ४ 
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£ भाव यह है कि युराण एक अकार को सूष्टि उत्पत्ति की 
पुरातन विद्या है, या यों कहो कि अत्येक भर्ग के झ्रादि में जो . 

सृष्टि की उत्पत्ति को क्रम कहाजाता है उत्तका नाम “घुराण” 
है, और वह ग्रवाहरुप से अनादि होने पर भी उसको नवीन 
कहाजासकता है, जैसाकि “मर्ययाचद्धमसी ०१ इस सन्त्र में 

अत्येक सर्ग के प्रारम्भ का कथन किया है, इसी श्भिप्राय से 

कई एक आचार्य्य ब्राह्मणग्न्थों को भी पुराण कथन. करते हैं, 
अस्तु-मुख्य मसक्ष यह है कि इन आधुनिक पुराणों को प्राचीन 

» ग्रन्थों में पुराण नहीं सानागया, क्योंकि यह सब पुराण श्रायः 
विक्रमादित्य के समकालोन हैं अर्थात्‌ .उन्‍्हीं के समय में बने 

हुए पाये जाते हैं, जैसाकि श्रोमद्भरागवत में धन्वन्तरी को. अव- 
तार साना है ऋखौर यह विक्रमादित्य की सभा के नवरत्नों सें से 

रुक रत्न थे, एवं पाणिनि शादि कई एक श्र्वाचीन अन्यकारों 
का भी वर्णन इन धुराणों में पाया जाता है, इत्यादि हेतुओं से 
भागवतादि वह युराण नहीं जिनका नाम वेदों तथा अन्य आर्ष 
अन्‍्यों में वर्णित है, जैसाकि दान्‍्दोग्योपनिषदु में वर्णने 

किया है कि “इतिहास पुराणः पंचमो वेदानां वेद” छान्‍्दो०भ 
९।४-इतिहास और पुराण वेदों में पांचवां वेद है, इस वाक्य में 
जो इतिहास तथा पुराण शब्द श्ाये हैं उनसे ब्राह्मणग्रन्यों का 
तात्पय्य है इन झर्वाचीन पुराणों क़ा नहीं, क्योंकि छान्दोग्य के 
समय में भहामारतादि इतिहारं तथा भागवतादि पुराणों का * 
नाम भी नया, और जो छान्‍्दो० ३।९७।६ में “क्ृष्णाय देवकी 

पुत्राय/यह वाक्य पाया जाता है, इसमें चोर ऋषि के शिष्य 

कृष्ण का वर्णन है महाभारत के कृष्ण का नहीं, क्योंकि महा- 
भारत का कृष्ण चोर ऋषि का शिष्य न था, यदि नामसाच 
जआजाने से किसी व्यक्तिविशेष का वर्णन किया जाय तो 
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“थम इन्द्र भरतपुत्रा:” कग॒० ३ ५३ २४ सें जो “सरत”? शब्द झाया 
है उससे शकुन्तला| के युच्च का अहण क्‍यों न कियाजाय, पर 

, ऐसा करना सर्वया असस्‍्लव है, क्योंकि यह भरत राजा दुष्यन्त 
का- पुत्र था जो चैंदिकससय से बहुत पोछे हुआ है उसकी वेद 
में कया हो क्‍या, उक्त सन्‍त्र में जो “सरत”! शब्द श्ाया है वह 

संज्ञावाचक नहीं किन्तु यौगिक है श्र्थात्‌ अपनी विविध विद्या- 

ञ्रोंसे भरपूर करने वाले का नाम यहां “सरत”! है वेद में 

किसी व्यक्तिविशेष का नास भरत नहीं, अस्तु-मुख्य प्रसड्भ 
यह है कि बेद में भरतादि राजाओं की वंशावली तथा 
विश्वासिच, वसिष्ठादि व्यक्तिविशेषों का वर्शन न होने पर भी 

बेद में ऐतिहासिक विद्या श्रवश्य है अर्थात्‌ “को अ्रद्धा वेद के 
इह प्रवोचत्‌!” ऋगु० ९०९२८ ६ इत्यादि सनन्‍्त्रों में परमात्मा के इस 
विशाल विश्व का इतिहास है “स्व्या तदेक॑ ”” ऋगु० ९ ६४। ४ 

इत्यादि भन्‍चों में अक्ृृति तथा पुरुष के सम्बन्ध का इतिहास है, 
“प्रिशुच्छतं चमिण इन्द्र साकमू” ऋग॒०६॥ २० ६ इत्यादि मन्‍्चों में 

क्षाचरर्म के योद्धाओों का वर्णन है “ मो पु वरुण मन्मय गृह 
राजन !! ०७१८८ ॥ ९ इत्यादि सन्‍चों में मनुष्यों के 

शेश्वय्य का वर्णन है “ इम॑ मे गंगे यमने ! ऋग० ९० ।७५५। ४ 
इत्यादि सन्‍यों सें गंगा यमुना से पविचोकृत भारतवर्ष का 

... इतिहांस है, और“ यः शम्बरं पर्वतेषु क्षियन्तं ” ऋगु० २४ 
: ' ९१९। ९९ इत्यादि मंतों में उत्तरीय हिसालय ग्रान्त से वेदों के 

शआविर्भाव का इतिहास है, एवं वेद स्वविद्याओं का भाण्डार 

होने के कारण इतिहास विद्या का भी भाण्डार है, अतरव 
कोई दोष नहीं, यही नहीं स्मुद्रयावा का पणन भी वेद 

के अनेक स्थलों में आया हे, जेसाकि ऋऊंगू० 8।3४॥ में 
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वर्णन किया है कि जो .घंन कमाना चाहे वह समुद्र को 
विद्या को जानकर जलयाचा करे, इसी अकार ऋग॒०७। ८८ मण्डल 
सें लिखा है कि जहाज़ों पर सवार होकर समुद्र की यात्रा करने 
वाले खत्यन्त आनन्द झनुभव करते हैं, एवं झन्‍्य मण्डलों में 
भी स्पष्ट वर्णन पाया जाता है जिसको विस्तारभय से यहां नहों 

लिखते, अधिक क्या सुवर्ण का सिक्का जिसका नाम “निष्क” 

है और जो श्राजकल की सम्यता का मुख्यसाधन माना जाता 
है उसका वर्णन भी विस्तृत रीति से बेद में आया है, ज़ैसाकि 
कगण० ९। एर६। २ में स्पष्ट रीति से वर्णन किया है कि 

« शत राज्ञो नाधमानस्थ निष्कान्‌ !! - जो युरुष शेश्वर्य्यस- 
सपन्न राजा का सेवन करता है घह सौ निष्क £ दीनारों वा 
मुवण के सिक्कों को प्राप्त होता है, झतश्व सिद्ध है कि वैदिक 
समय में दौनार वा मीहर ८ सुवर्ण के सिक्के कई अकार के थे, 
इसी अकार वैदिक सभ्यकाल में शनेक शस्त्र शर्त्रों के नाम वेदों 
में आये हैं और अनेक म्रकार के वस्च तथा श्आाश्वूषणों के नामों 
का भो वेद में विशद्रूप से वणन है । 

जो लोग वेदों के आध्यात्मिक शअर्थों पर ही विश्वास 

करते हैं कि वेदों में ईश्वर को . स्तुति आर्थना आदि ही है 
शेश्वर्य्य सम्पादन का वणन नहीं, वह हमारे उत्त लेख पर 

खवश्य रुष्ट होंगे कि बेदों में रूढ़ वा योगरूढ़ शब्दों का क्‍या 

तोत्परय्य ! यदि वेदाय को विचारपूर्वक देखाजाय तो उनको 
मौ मोनना पड़ेगा कि वेदों में योगरुढ़ शब्द भो अनेक हैं 

खन्‍्यथा निष्क के श्र्थ जो. आचाय्यों ने मोहर के किये हैं वह 
, योगरुड़ साने विना कैसे करसंकते ये, अस्तु-यहां उक्त शब्दों 

» के शब्दाथे पर विचार करने की झावश्यकता नहीं, मुख्य प्रसज्ज 
, यह है कि वेद्किकाल कौ सभ्यता बहुत चढ़ी बढ़ी थी अर्थात्‌ 
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उम्र काल की न्यायव्यवस्था पर दुष्टि डाली जाती है तो ज्ञात 
होता है कि श्रार्य्य तथा श्रनाय्य शकदृष्टि से देखे जाते थे, 
कोई जाती हो जब तक उससें पश्चपात रहता है तबतक बह 

सभ्य नहीं गिनो जाती, उस सयय की आाश्यजाति का यह 

गौरव अ्शंसनीय है कि वह पक्षपात से स्वया शूल्य थी, जैदाकि 

“यो नः दास आरयों वा ” ऋग्‌० ९० । ३:। ३ इत्यादि 
'अन्‍्चों में स्पष्ट वर्णन किया है कि झा्य्य भो यदि सपराधी 
हो तो वह भो दर्डनीय है, एवं श्रर्य्यजाति के युद्ध नियम भी 
सब जातियों से उच्च थे, शआ्ार्य्य लोग खाली हाथ को नहीं 

मारते थे, शरणागत को नहीं मारते थे, रोगी, वृद्ध, बच्चों 

और स्व्रियों पर शस्त्रपहार नहीं करते थे, यह उस समय की 
न खपूव सभ्यता थी, शिल्पविद्या का इतिहास भी उस समय का 

शपूर्व है जिससें नाना कार के झस्च शस्त्रों का वर्णन पाया 

जाता है शर्यात्‌ युद्ध के प्ख शस्त्रों का ऋ्बेद में पूर्णतया वर्णन 

है, ्रधिक 'क्या तलवार, घनुष, निषज्ञ॒ तथा नानाविध 

विद्युत्‌ के शस्चरों का वर्णन निम्नलिखित मन्च में स्पष्ट है;-- 

वाशीमन्त ऋष्टिमन्तो मनीषिणः सुधन्वान 

इषुमन्तो निषद्धिणः । स्वश्वाः स्थ छुरथा- 

* पृश्निमातरः स्वायुधां मरुतो याथना शुभम ॥ 

; 5 ऋगु० प६७।२ 

इस मंच में ही नहीं किन्तु घूक्त ४७ में विद्युत पस्वन्धी 

अनेक शस्च शस्त्रों का विस्तृतवर्णन है, उक्त सन्त में “निषज्ञ” 

के शर्थ तोप तथा बन्दुक के हैं, जेसाकि “निप्तज्यन्ते गोलका- 

दिक॑ भरत्र इति निषंगः'” ८5 जो गोली तथा गोलों के भरने-डाल- 

ने का स्थान हो उसका नाम यहाँ #निषूड” है, जो लोग 
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निषंग के शर्थ “बाण” मान के करते हैं, यह उनकी प्लल है, 

' क्योंकि दसी सन्‍्च में “इषु!” पद पड़ा है जिसका अर्थ “बाण” 

है, यदि निषंग शब्द का प्रयोग भी दषु के ज्र्थों में कियाजाय 

तो झर्थ सर्वथा युनरुक्त होजाता है, अतरव “निषंग” शब्द के 

शथ यहां बन्दृक तथा तोष के हैं, दसी प्रकार कम्बेंद के अन्‍य 
स्थलों में भी शरस्र शसत्रों तथा शनेक अकार की शिल्पविद्याश्रों 

का वर्णन है और पत्थर तथा सुवर्ण की पश्मीकारीयुक्त घरों का 
बनाना, गाड़ी, घोड़े, रथ तथा समुद्रयाता के साधन जहाजों 

का कम्वेद के सनेक स्थलों में उल्लेख श्ाया है जिसको 

यहाँ विस्तारप्षय से उद्धुत नहीं किया, यहां . केवल बोजरूप 

से इतना आर दर्शाते हैं कि ऋग० ४ । ३०। २० में पत्थर के 
बने हुए सेकड़ों नगरों का वर्णन है जिससे' स्पष्ट सिद्ध है कि 
बेद्किससय में पत्थर के शिल्प की विद्या भारतवर्ष सें विशेष 
रूप से पाई जाती थी, झौर जो यह कहा जाता है कि 
अचीन श्राय्येलोग फ़ूंस को ऑॉपड़ियों में रहते थे यह 

सर्वथा निमूल है, क्योंकि उक्त मनन में सहस्र खंभों वाले सका- 
नों का वणन है, जेताकि ऋग २। ४१। ५ से वशन किया है कि 

“राजानावनमिह॒हाश्रुवे सदस्युत्तते । सहसरस्थूण आंसाते” 
जो अध्यापक ओर उपदेशक सहस्त्रों खंभों वाले विश्वविद्याल- 
यो में बेठते हैं उनसे शिक्षा लेनी चाहिये, एवं छग० ५ । ६२।६ 

में भी इसी मकार के विशाल भुवनों का वर्णन है, कहांतक 

लिखे ऋग्वेद के सूक्तों के सक्त शिल्पविद्या से भरे पड़े हैं जिस 
सें झशुमाघर भो सन्देह नहीं । 

यहां यह बात भो विशेष मीसांसा योग्य है कि काष्ठ, 
चातु, पत्थर तथा 'नाना अकार की शिल्प के होने पर भी 

बौद्धघम से अयम्‌ किसी अकार की भरी ईश्वर की मतिसा 'का 
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'निर्माण हिन्दुओं की शिल्पविद्या में नहीं. पाया जाता, इससे 
स्पष्ट असिद्ध है कि आधुनिक मूर्तिप्जा का वैदिकिकाल में गन्ध 

भी न या यदि होता तो पत्थर तथा झ्न्‍्य चातुनिर्मित गृहों 
के समान ब्रह्मा, विष्णु, गणेश तथा सहेशादि नानो देवताश्रों 

की मूर्तियों का भी वर्णन होता,' अतस्व वेदों से सू्तिप्ठजा 
निकालना साहस सात है। 

अन्य युक्ति यह है कि यदि वेदों में मूतिपजा का वर्णन 
होता तो जब यज्ञीय सूपनिर्माण तथा यज्ञ के स्तस्स निर्माण 

की विद्या वेदों सें विशाल रूप से पाई जाती है श्लर्यात्‌ यज्ञ 

सस्बन्धी रथों के निर्माणससान स्तस्भों का निर्माण भी वेदों से 

संथान २ पर पाया जोता है तो फिर मूर्तियों के निर्माण का 

. वर्खन चेदों मे' क्‍यों न होता, परन्तु कहीं वर्णन न पाये जाने 

से सिद्ध है कि सूर्तिपरजा बौद्धबाल के अनन्तर हिन्दुओं मे” 

प्रवृत्त हुई है इससे अथम न थी, शस्तु-मुख्य मसतज्ञ यह है कि 

' बैदिककाल की सभ्यता इतनी चढ़ी बढ़ो थो कि सूर्य्य के ट्वौरा 
रंग बनाना वा रंग छंड़ादेना आ्ार्यों को भलीभांति श्राता था, 

इस विषय को कऋण० ९० रद६ं ॥ ६ में स्पष्ट रीति से वंणन 
किया है कि:- दे ह ४ 

अधीषमाणायाः पतिः शुचायाश्व शुचस्य व | 
' - वासो वायोलीनामां वार्सासि मशजत्‌ ॥ 

सब दीपियों का पति सूर्य्थ सबग्रकार के बलों को रकज्ञित 

तेयो शुद्ध करता है जिसको झ्ाजकल का साइंस बड़ी कठिनता 

से जानसका हैँ कि सर्य्य से ही सघमकार के रंग आते और चूर्य्य 

ही सब पदार्थों की शुद्धि का कारण है, इस विषय को आचीन 

वैदिकलोग झुलस रोति से सले अ्कार जानते थे जिसका कारण 
यह 

हैकि परमात्मा ने सर्वधिव्या भण्डार वेदों का ज्ञान श्ांदिवृष्टि सें 
श्द 
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आर्य्यवर्तनिवासी ऋषियों को हो मदांन किया था और 
'ऋषियों द्वारा समस्त भ्रूमए्डल मे” सब विद्याओं का मचार 
हुआ इसी कारण वेद को सम्पूर्ण विद्यांश्ों का भाण्डार 
साना जाता है । 

' झौर जो हम पीछे यह लिख आये हैं कि वेदों के ससय 
में स्नेक मकार के सिक्के तथा शिल्पविद्यायें थों उसका 
मुख्य तात्पर्य यही है कि परमांत्मा ने बेदों द्वारा झादिसृष्टि 
में यह सब ज्ञान दिये, जो लोग सेतिहासिक दूष्टिसे वैदिक 

सभ्यता को ससकना चोहते हैं उनके लिये हमने सेतिहासिक 

शअर्थ किये हैं । 
और जिन लोगों का यह विचार है कि वेद श्ार्य्यों के. 

सिन्धु नदी से गंगा यमुना तक आते २ शनेः २ बने हैं, उनको 
यह-भी विचारना चाहिये कि ऋम्वेद-प्रथममण्डल से' शेसे, 
अनेक पदार्थों के नाम हैं जो समुद्रतद् वा उत्तरभुव्‌ के समोौप 
पाये जाते हैं, इस विषय को हम पीछे लिख आये हैं, यहाँ यह 
दर्शाना झ्लावश्यक है कि जिसप्रकार सिन्धु नद्ये का नाम बेद 

में हे इसोम्रकार सरस्वती सहित सातो नदियों का नाम भी 

ऋणगु० ७ । ३६ । .६ में आया है जिसमे स्पष्ट प्रकार से 

लिखा है किः है 

आ यत्साक यशसोगवसाना सरखतीसप्तयीसिन्धुमातों । 
याशसुष्वयन्त सुदुघाःसुधारा अभि सेन पयसा पीप्यानाः ॥ 

सरस्वतो अन्य छ नदियों के सोय.सज्जुति करती हुई सिन्धु 
की साता के समान और जो. सब कासनाओं के पूर्ण करने 

«वाली 'है वह केवल अपने ही जल से वर्धमान है, जब वेदों को 
रेतिहासिक दृष्टि से देखा जाता है तो ज्ञात होता है कि 

वैद्िकिसमय मे सरस्वती नदी इतनी बढ़चढ़कर बहने वाली थी 
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कि उससे अन्य किसी नदी के जल की अपेक्षा न थी अर्थात्‌ 
उसका जल स्वयं प्रबलवेग से बहता था इसी कररण वेद में 

“झनन्‍्य -सब नदियों से बढ़कर सरस्वती का नाम झाने के कारण, 

यह सुख्य मानी गई है। 
जो लोग चेदो' के केवल श्ाध्यात्मिक शर्थ करते हैं वह 

अवश्य कहेंगे कि सरस्वती के ,र्थ यहां नदी करना ठीक नहीं, 
हमारी समभ -में सो जब श्ाध्यात्मिक झ्थ किये जाते हैं तो 
सरस्वती के श्रथ बाणी और सिन्धु के झ्र्थ सात स्वरो' से , 
स्थन्दन £ बहने वालो के है, पर जब आधिमौतिक श्र्थ किये 
जाय॑ तो सरस्वती के अर्थ नदी करने में कोई दोष नहीं । 

अन्य युक्ति यह है कि जो लोग केवल श्ाध्यात्मिक शथ 

करके वेदों को हृषित करते हैं उनके निराकरणार्थ आधिभौ- 
तिक झर्थों द्वारा सरस्वती के शर्थ नदो करके यह सदुत्तर देना 
है कि वैदिकसम्य की सम्पूर्ण प्रसिद्ध २ नदियें जो शाय्यवर्त: 
से बहती थी' उन सब का नाम वेद में आझाने से यह बात 

कठ जाती है कि वैदिकिकाल में झ्रार्यों का सर्वच ख्राय्यवर्त देश 
से अधिकार न था। और केवल सिन्धुनदी के तठ पर कम्वेद, का 
बनना सानना सवंया प्लूल हे, यव्यपि इस विषय का खण्डन हस 
पूर्व भी कर झआार्य हैं तथापि प्रसड्र सक्भति से पुन: खण्डन करना 
कुछ दोषयक्त नहीं प्त्युत वार २ झभ्यास से येदों के सेश्वय्य- 

शाली होने को दृढ़ करना है, झतण्व उक्तार्थ पुनरुक्त नहीं। 

सोमाजिक सभ्यता में झार्यों को असभ्य तथा किसान 
सिद्ध करने के लिये कई शक गरोपनिवासी ऋण॒० ९॥ ९९० । २९ 
सन्‍्च का अमाण देकर सिद्ध करते हैं कि इस मन्ज में आायों 
को घोज बोना तथा हल जोतना श्रश्विनौकुसारों ने सिखलाया 

है, वासुतवा,में इस सन्‍न के यह अर्थ नहीं किन्तु यह भाव है 
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-.. "कि शध्यापक तथा उपदेशक-लोग शार्य्य-ईश्वरपुत्रों में ज्योति 
का प्रचार करें, सन्‍्च इस अकोर है कि+- 

यव॑ वृफेणाशिना वपन्तेष॑ दुहन्ता मनुषायद्सा । 
अभि दस्यु' बकुरेणा धमन्तोरु ज्योतिश्वक्रधुराय्यीय ॥ 

ऋग० १। ९९७१ २९ 

अखिना + सूय्य, तथा चन्द्रसारुप दोनों ज्योतियें खपने 

उत्तम रसोंसे “य॑”?-यवादि झन्नों को सिंचन करतों, शौर सन्ध- 
काररूप “दस्यु” > दस्युओं का विनाश तथा “आर्याय!? » श्ार्यों 

के लिये ज्ञानरूप ज्योति का प्रकाश करती हैं, निरुक्त० ६॥ २६॥२ 
में “आय ईश्वर पुत्रः” < ईश्वर के पुत्रों का नाम “आय” 
है, कौर “अ्थ्य/” नास निरुक्तकार ने ईश्वर का माना है, जैसाकि 
“जझर्य्य॑स्थ॒पति ” निद० ५। ९ ३ में स्पष्ट है, अतझव सिद्ध 
है कि उक्त भन्‍नर में श्लार्यों को किसान नहीं साना किन्तु 

परमधिद्दान्‌ वर्णन किया है अर्थात्‌ जो एकमात्र सजातीय विजा- 
तीय तथा स्वगतभेदशुन्य प्र्य्य > ब्रह्म के उपाउक हों उनका 
नाम वेद में “आय्य”? है किसान का नहीं । 

और जो यह कहा ,जाता है कि सोतो हल की लौक थी 

शर्थात्‌ हल को लौक को सीता कहते हैं सौता कोई रची नहीं 
ई, यह कल्पना भी सर्वथा वेदविरद्ध है, क्योंकि ““सिज्ञ-बन्धने”' 

से “ सीता ? शब्द बना है जिसके श्रथ “मर्यादा” के हैं, 

अतण्व बेद में जहाँ सीता का वर्णन श्लाथा है वहां. सर्वत्र 
सर्यादा के श्र्यों में ससकना चाहिये, हल की लोक के शर्थ 
करना स्वेया अखच्डत हैं। 

इसी मकार “प्लेच्” शब्द के अर्थ भी श्रन्न की उपजाऊः 

पमि कश्के बेदों को रुक प्रकार के.जंगली किसानों कौ-पुस्तक 
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सिद्ध की गई है, परन्तु वास्तव में ४ क्षेत्र” शब्द के अर्थ 
सन्‍्मार्ग और सन्‍मार्ग के ज्ञाता पुरुष को सास क्षे्रक्ञ है, गीता 

में जौ क्षेत्र तथा क्षेत्रज्ञाध्याय पाया जाता है वह कग॒० १० । ३२।७ 

: से लिया गया है, जेसाकि “ अन्षेत्रवित केत्रविदं ह्प्राद स 

प्रेति ज्षेत्रविदानुशिष्ट”” इस संच में वर्णन किया है कि जो 

पुरुष सत्मार्ग को नहों जानता वह सब सत्यमार्गों के ज्ञाता 

परमात्मा की कृपा से सुशिक्षित होकर सब सन्‍्मार्गों को जान 
सता है, और यदि इसके म्राकृत झर्थ किये जाय॑ तो यह अर्थ 
होते हैं कि जो खेती की विद्या को नही जानता उसको कृषी 

विद्या का ज्ञाता उक्त विद्या सिखलाता है, इसी मक्कार सिथ्यार्थ 

करके सिस्ठटर आर० सी० दत्त ने यह लिखा है कि वैदिकसमय 

'के लौग झआर्य्य # किसान थे, इसी कोरण वेद के अनेक सुत्तों 

अड2 * 

में क्रषा विद्या का वर्शन है उच्चशिक्षा वेदों में नहीं, उनका 
यह कथन सर्वथा सिथ्या है, क्योंकि बेदों में विस्तारपर्चक 
राजघर्म > राजा के गुणो' का वर्णन पाया जाता है कि राजा 
इस प्रकार का होना चाहिये जिससे प्रजा की वृद्धि हो झौर , 

मुख बढ़ें, एवं स्थलयाचा के साधन योनादिको का वर्णन 
तथा जलयाचा. के, साधन जहाजुों का वर्णन है श्र्थात्‌ समुद्र 
पार जाने श्ाने के लिये विस्तृत जहाज़ों का वर्रान रुपष्टतया 
वेदों से पाया जाता है, अधिक क्या ज्ञान, उपासना, कर्स 
तथा विज्ञानकाण्ड का वर्णन विस्तारपवंक वेदो' सें पाया 
जाता हैँ, अतरव वेदवेत्ता श्ाथ्येज्ाति को कृषक तथा 
अशभ्य सिद्धू करने वालों के आ्ाक्षेप स्वथा निस्सार हैं, या था 
कहो कि वेदानभिक्ष पुरुष जिन्होंने परसात्साके जानरूप 
बेदी का उच्चदृष्टि से अवगाहन नहीं किया वही शेसी निस्सार 
कल्पना करसकते ,हैं ब्रेदज्ञ + वेदों के तंत्याथे, को जानने 
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वाले रेसी कल्पनाओ' के कल्पक कदापि नहीं हो सकते । 

और जो सिस्ठर आार० सी० दत्त ने ऋगू० मण्ड० ४ सूक्त 

४७-४८ क्षीबिव्या विषयक उद्दुधृत किये हैं इन्ही मूक्तो' के 
सन्त में समुद्र की विद्या का विस्तारपूर्वक वर्सन किया गपा * 
है और इन' यूक्तों में सायणाचार्य्य, ने भी समुद्र के खरे 
विज्ुली की विद्या के किये हैं कि “ संमोदन्ते जना अस्मिन्‌ 
इति समुद्र” > जिस विद्युत्‌ विद्या में प्रवृत्त हुए पुरुष झान- 
नद लाभ करे उसका नाम “ममुद्र” है, श्रस्तु-र्मुद्र के अर्थ 
जल हों वां श्रन्तरिक्ष श्थवा श््यि ह विद्युत हों, इसमें हमें: . 
कोई विवाद नही, विचार योग्य बात यह है कि वेद सम्पूर्स 
विद्याओं का भाण्डार होने के कारण इसमें श्रग्स्यादि 

क्रम से सृष्टि का कथन किया है अर्थात्‌ तेजोमय म्रदीप्त . 
अग्नि से सहस्त प्रकार की गतियुक्त लहरें इस विश्व के 

“आदि कोरण में उत्पन्न हुई', इसी भाव को अमेशपः अद्म्पः 
पृथिवी” तैत्ति० २। १। ३ इस उपनिषद्दोक्य में वर्णन किया 
है कि अप्मि से द्रवीसूत होकर जलों की उत्पत्ति होती है, इस 
म्रकार तत्वों को उत्पत्ति के साइंस को वेदों ने मलौीभांति 

समर्थन किया है, फिर कैसे कहाजासकता है कि वेद केवल 
कृषक लोगों के बनाये हुए होने से. इनमें साइंस वा अन्य 

विद्यायें नहीं, हमारे विचार में सामाजिक जीवन को आधार 
एकसाच वेद ही है, क्‍योंकि पहिले पहल सामाजिक 
जीवन का उपदेश सम्पूर्ण पूमण्डल से बेदों द्वारा हो हुआ है,' 
जैसाकि “चल्लारि श्रृंगा त्रयो अस्य पादा” ऋगू० ४। ४८ । ३ 
इस मंच में यज्ञ द्वारा सामाजिक जीवन का उपदेश किया है 
पर्थात्‌ ऋग, यजु, सास तथा श्थर्व यहं चारो बेद हूंग > सुख्य 
शिरोधाय्य होने से ग्रृंगवत्‌ कथन किये गये- हैं. शर्चात जिस 
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'अ्रकार शरीशांगों से' शिर सुख्य है इसो प्रकार सूूमण्डल के 

सम्पूर्ण थन्‍्यों मे' वेद मुख्य साना गया है, और ग्रातः, मध्य 

तथा साथ॑ यह तीन सवन-यज्ञ के पादस्थानीय हैं, णवं ग्रौष्म, 
वर्षा तथां हेमनत इन तीन ऋतुओं से बंधा हुआ वृषभ रोरवी- 

ति ८ सामाजिक सभ्यता का उपदेश कर रहा है । 

“भाव यह है कि वैदिकयज्ञों में ही सदाचार ८ यमननियम्ादि 

' साधनों का व्य।खझ्यान किया जाता था जिससे लोग घर्मप- 

रायण होकर सामाजिक सभ्यता से पूर्ण अकार से कुशल होते, 

थे, अधिक क्या, वैंदिककाल़ में सामाजिक नियम बड़ी उत्तम 

रीति से पालन किये, जाते थे जो प्रोजतक किसी जाती में भी 

वैसे नियम नहीं पाये जाते, पेदिकिकाल सें वर्शाश्रम की व्यवस्था 

' भी कर्म तथा अवस्था भेद से मानी जाती थी, जो पुरुष वेदाभ्यास 

के समय अह्मचारी होतांथा वही संसार में भविष्ट होने के कारण 

गृहरुथी, वही गृहरुथी त्यागकर वन में रहने के कारण वामप्रस्थ 

आऋर वही ब्रह्मचानी होकर निष्काम कर्म करने वाला होने से 

' संभ्यासी बन जाता था, इस विषय का विस्तारपूर्वक वर्णन हसने 

ऋग्वेद्भाष्य “नवससए्डल” के आंत में किया है, इसी प्रकार ब्राहम- 

णादि चारो.वर्णों का वर्णन भी इसी अस्थ सें पूर्व कर आये हैं । 

, » झाब विचारणीय यह है कि वेद में श्राध्यात्मिक शर्थात्‌ 

ब्रह्मविद्या खझथवा योग का वर्णन किसम्रकार और किन २ सुथानों 

में है! दसका उत्तर यह है कि बह्मविव्या का वर्णन वेद के झनेक 

स्थलों में वर्शित है, जैसाकि “ुजे वाँ बह्य पूर्व्य नमोभिः” 
कोगू ९० । ए३। १ इस सन्‍्च सें गुरु शिष्य, स्ी युरुष और राजा 

प्रजा, इन सबके अह्म ८ ईश्वर के साथ जुड़ने ८ योग करने, का 

विधान किया है जिसकी विधि “ युंजन्ति अध्नमरुष चरनतं' 

परितस्थुषः । रोचन्ते रोचनादिवि ” यजु० २३१५ दस सन्त में 
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यो वर्णन की है कि जो योगाभ्यास द्वारा उस परमात्मा से “बैं- 

जन्ति” जुड़ते अर्थात्‌ अपने आत्मा को परमात्मा के समोपस्थ 

करते हैं वह द्यलोक की दिव्य ज्योतियों के समान चमकती हैं, 

इससे स्पष्ट सिद्ध है कि वैदिककाल में शाय्य लोग आध्यात्मिक * 

योग को भलेप्रकार जानते थे, यही आध्यात्मिक योग पेद से 

,कठादि उपनिषदों सें इस प्रकार वर्णन किया है कि... 

तां योगमिति मन्यन्ते स्थिरामिन्द्रियथारणाम्‌ । 
आप्रपत्तरतदां भवति योगो हि प्रभवाप्ययों ॥ 

॥ कठ० ६। १९ 

जिस अवस्था में दन्द्रियों की धारणाशक्ति स्थिर होजाती 
है, और चित्त वाहन विषयों से निवृत्त होकर ध्यानादि द्वारा शक- 
साध परमात्मा से लीव होजाता है, इसी श्रवस्था का नाम 
आध्यात्मिक योग वा वेदिकयोग है । 

जो लोग वेदों की श्राध्यात्मिक विद्या के घेत्ता नहीं वह , 

आयः यह कहा करते हैं कि वेदों में जल रसुथल की पूजा तथा 

वरफांदि देवतांशों से भिन्न झन्‍य कोई परमार्थ कौ बाद नहीं, 
और यदि कुछ हे भी तो ऋग्वेद के दशममण्डल 'ें' बअह्मका 

वर्णन आया है अर्थात्‌ बेदों के बनाने वाले पिछले नौ मण्डलों 
का निर्माण करके जब दशमभण्डल तक पहुंचे तो उनको कुछ २ 
उस अचिस्तनीय शक्ति का भी ज्ञांन हुआ जिसको ब्ह्य वो 
देश्वरादि नामों से कयन किया जाता है, उनका यह लिखना 

सर्वथा काहसमाच है। क्योंकि ईश्वर क्री सर्वोपरि आध्यात्मिक 
विद्या जिसको ऊपर योग नास से कथन कर आये हैं उसका 
बंणशन न केवल उपनिषदों अथवा योगशासत्र में ही पायां जाता 

है किन्तु मिम्नलिखित स्व में इसप्रकार वन किया है कि/- 
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यस्माहने न सिथ्ति यज्ञो विपश्चितश्चन । 
से पीता योगपिन्दति ॥ कश० ९ ॥ ९८॥ ७ 

जलिश स्वज्ञ परमात्मा से विनो यज्नकर्म की सिद्धि नहीं 

न होती ,वह परसात्मः मनुष्य की बुद्धियों में योगरूपबुद्धि का 

पेरक इस सन्त सें “ योग ” शब्द रुपष्ठ रीति से आया 

है, जिस बुद्धियोग से सब कर्म नीचे हैं उसी बुद्धियोग का उत्त 

सन्‍्त्र में वर्णन है, और इसी भाव को गीता में इस मकार 

वर्णन किया 'है किः- ह 

द्रेण हवर कर्म बुद्धियोगांद्धनंजय । 
बुद्धो शरणमन्िच्च कृपणाः फलहेतवः ॥ 

गो० २॥ ४४ 

: ७. है अझुन | बुद्धिरूप योग से सब कर्म छोटे हैं, इसलिये 

बुद्धिरुप योग ८ परसात्मरूप बुद्धि में शरण को दूढ़ शर्मात 

बुद्धिरुप योग की शरण को अहया कर, पांठकगश | क्या. यह 

छोटी बात है जो इतने उच्च पद की बात ऋग्वेद के प्रथम 

भगडल में पाई. जाती है, फिर यह लिखना कि बेदिककाल में 

इन्द्रियागोचर तत्वों के निरूपण करने.वाले दर्शन फिलासफी 

का वर्यान नहीं कहा तक ठीक मानने योग्य है। , 

यह हम पीछे लिख आये हैं कि वेद में. ब्रह्मचिद्या का 

वर्षन स्पष्टंतया विस्तारपूर्वक पाया जाता है जो शोक मोह 

की निवृत्ति को कारण है, इसी भाव को वेदों से उपनिषदों में 

इस अकार गन्थन किया गया है कि “ अध्यात्मयोगाषिगमेन 

देव मल्राधीसे हर्षशोशि जहांति ” कठ० २। १९८ परमात्मा 
के आध्याट्सिक योग से ही घीर युरुष हर्ष शोक से निवृत्त 

होजाता दै, अधिक क्या; शोकभोह की मिवृत्तिपूर्वक परमानन्द 

शक 
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. की आपत्ति. अर्थात्‌ ब्रह्मामतदूप मुक्ति का साधन एकद ' 
बेद ही है, और इसीलिगे निम्तलिझित अस्त में वह दर्शश 
हैकि “तत्र को मोहः कः शोक एक्लमनुप्यतः 
यजु० ४० | ७ » जो पुरुष उस परवरहा की रवामातर उत्ता हो. 
अनुसवी है उसको शोक मोह की निवृत्तिरुष मुक्ति पर 

होती है अन्य को नहीं, इस प्रकार वेद में सवेत्त ब्रह्मयोन'का 

वर्णन स्पष्ट रीति से. पाया जाता है । ' 

और जो लोग वेद के गूढ़ाशय को न समभकर गई दो९ 

लगाते हैं कि जो गड़रियों का देवता था उसका मोम पूत 
और उसी का वेद में वर्सन है, उत पृषत्‌ देव से बहुत म्रकौए 
की मार्थनायें क्सैगई हैं जो बेद की लघुरा को विद्ध करती हैं 
इसका उत्तर यह है कि झबका पोषक तथा रब कार | 

युष्टी देने वाले परमात्मी का नाम वेद में “पूष[” है, “और: 

गौणीवृत्तिः से पूपन्‌ सूर्य्य को भी कहसकूते हैं परन्तु मुख्यू्ति 
से परमात्मा का ही नाम. है, जैसाकि यजु० ४० वे अध्याय दे 

उद्धृत ईशोपनिषद्‌० ९४ सें वर्णव किया है कि . 

. ... हिस्णमयेन पाजेण सलस्यापिहितं मुख, । 
« पर्व पूषन्गावृु सत्यधर्माय दृष्ये ॥ 

हे परमात्मंत्‌ ! इस संसार सें झुवर्शादि चमकौले पदार्थों 
की चमक दसक से सत्य का मुख ढका हुआ है अर्थात्‌ काम; 
क्रोध, लोभ, सोहादि ढकने ले सत्य छिपा हुआ है से। . हे सब 
के. पोषक पूषन्‌ + परमात्मन्‌ ! खाप कृपाकरके उस. ढ़कने के दूर 

- करें ताकि हम आपके स्वरूप को भलेप्रकार दर्शन करसके.। 

'. पाठकगठा विचार करें कि इस सनन्‍्च का क्यां ही' उच्च 
भाव है जिसको न उमझकर शल्पभ्रुंत लोगों ते प्न्यथा अर्थ 
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। करके कैसा विगांडा है, वास्तव में दिव्यट्टष्टि से देखा जाय तो 
' आंग्रारिक काम क्रोधादि शत्रु मनुष्य को पस्सात्मो का साक्षा- 
त्कार नहीं होने देते, या यों कहो कि इसो लोन मोहादि 
बन्‍्धनों से जकड़ा हुआ युरुष भनुण्यजल्म के फलचतुष्टय से 

अर्वया वंचित रहता है, इसी अभिम्राय से इससे अधम सन्त झर्थात्‌ 

यजु० ४० ॥ ९६ में यह वर्णन किया है जि अग्ने नय सुपथा 

गये अस्माव्‌ विश्वानि देव वयुनोनि विद्वान्‌ " रहे अगले 
प्रकाशस्वरूप परसात्मन्‌ ! आप विद्वान # रब विद्याओ्ं के 
जानने बोले तथा हसारे कर्मों के ज्ञाता हैं, कृपाकरके हमको 

मुमार्ग से ले चले जिठसे हम रेश्वर्य्यसम्पन्न होकर संबुष्य 

जन्म के फलचतुष्टथ का लाम करपके , , यदि दत्त सन्त सं 

# यूबा ? गड़रियों का देवता होता तो ऐसा सारगेर्सित तथा 

सम्भतिबंद्ध, उपदेश व्हदरपि न पाया जाता कि आप हमारे 

ः अस्पूर्ण दुर्गुशों को दूर करके एकमात्र अपने स्वरूप का साक्षा- 

हंकार करायें। ह कक 
, भाव यह है कि दुर्गुणों' की निवृत्तिपूर्वक परसात्सा की 

आप्ति कराने:का साधन एकमात्र वेद ही है. परन्तु श्रल्पशुत 

लोग वेदाशय को न सममककर सनमाने श्र्थ करके चेद कि 

गौरव को नए करते हैं, अधिक क्या, जैसा आध्यात्मिक बर्णन 

वेद में वर्शित है बसा उस समंय के अन्थों में भी नहीं पोया 

जाता जिस ससय शार्य्यों का एकमात्र उद्देश्य ब्रह्मविव्या ही 

यो, वह ससय वह था लिसयको उपनिषदों का उमय कहाजाता 

है उस समय सें भी सेश्वर्य्यमाण्ति तथा अद्ममराण्ति का रेखा 

कोई सारगर्मित उपदेश नहीं पाया जाता जैा ख्क्त स्लो 

में वर्शित है, यदि यह कहा जाय कि यजुवेंद के समय से 

चेदानत -- अह्मदर्शन ८ अहा फिलासफी का जन्म होगया था पर 
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याद रहे कि कम्वेद में गड़रियों के गीतों का देवता पूषा ही . 

या, इस झ्ाक्षेप का उत्तर यह है क़ि वेदों के तत्व से जो 

लोग अनंभिन्न है' उनको ऐसा प्रतीत होता है परन्तु वेद में 
. जिस पृषा का निरुपण किया गया है वह कग्वेद की परिभाषा में 
ऑपनिषद पुरुष है , दर्शनकारों ने भी उसी पूर्ण पुरुष को एक 
सात्र घर्स का पूल साना है, और चारी वेदों में वर्णित घुरुष- 
सूक्त उसी का वर्णन करता है फिर उसको ग्राक्ृत पुरुषों 
का ही उपास्थदेव[कहना,सर्वया भूल है, अधिक क्‍या, उक्त 
विषय को पुष्द करने तथा पाठकों को भलेप्र कार बोध कराने 
के लिये हम यहां ऋग्येद पठ मएडल में वरणित “प्रूषा” सृक्त ४४ 
को उद्दुधृत करते हैं जिससे. ज्ञात होगा कि परमात्मा का 
नास ही “पूषा” हैयह शब्द झन्‍्य किसी देवता का वाचक नहीं । 

१-संपू्षन्विदुषा नथ यो अंजसानुशांसति | यएवेदमिति बवत ॥ 
२-समुपूष्णा गमेमहियो गृहां अभिशासति | इमएवे तिचबबत्‌ ॥ 
३-पृष्णश्चक्रंन रिष्यति न कोशो धपचते। नो अस्य व्यथतेपनि॥ 
-यो अस्मेहविषाविधन्न त॑ पूषापि मधष्यते ।प्रथमो विन्दते वधु॥ 

५-पूष! गा अन्वेतु नः पूषा रक्षवतः। पूषा वाज॑ सनोतु नेः॥ 
६-पूषन्ननुप्रगाइडि यजमानस्य सुन्वतः । घस्माक॑ स्तुवतासुत॥ 
७-पाकिनेशनआकों सिन्माकी पंशारिकेवदे। अथा रिश्ले मिरागहि॥ 

- ८ शृरवन्तं पूषणं वयमियंमनश्वेद्स । इशानं राय: इमहे॥ 
 &> पूषन्तव बते वय॑ न रिष्येम कदाचन। स्तोतारस्त इह स्मत्ति॥ 

१०-परिपूषा परस्ताद्धस्तं दधातु दक्षिणं। पुननों नष्टमाजतु॥ 
! अथ-( ९) हे पषन्‌ ! आप रेसे विद्वान्‌ पुरुष के उपदेश . 

द्वारा हमको चलाव जो हसें. सन्‍्सार्ग बताकर हमारी सब 
. मार की अवनति. हूर करके हमको अभ्युदयशाली बनावे ४: 
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(३ )-हे पूषन्‌ 5 सर्वपोषक परमात्मन ! आप हमें रेसे 
शिक्षकों द्वारा शिक्षा करायें जो चारो शाम्रमसों की विद्या का 
उपदेश करके हमारे जीवन को उच्च बनाये ॥ 

(३ )-हे पृषन्‌ ! झ्रापका दश्ड किसी अवस्था में सी 
रुक नहीं सकता कौर आपका क्ौष > भांण्डार सदेव परि- 

पशे रहता है उसमें कभी किसी म्रकार की न्धयूनता नहीं 
होसकती ॥ 

..._.(४ )-जो पुरुष परसात्सपरायण होकर जप तप तथा 
' भ्ज्नांदि कर्म करने वाले और वेदोक्त घर्म पर चलने घाले होते 

हैं वही सब से भथम रेश्वर्थ्य के स्वामी बनते हे 

(४ )-है पृषन्‌ ! झाप हसारी सब चन्ञानेन्द्रियों को पविश्न 
. फरें, हे सर्वव्यापक ! हसारे विज्ञान की रंक्षा करो आर वही - 

सर्वपोषक परमात्सा हमारे यश की रक्षा करे ॥ : 

. (६ )-वेह “पूषा!” > परसात्मा शान्ति शीलादि गुणों के 
धारण करने वाले युरुषों का सदेव॑ रक्षक है 0 की 

( ७ )-उस “पूषा” >-परमात्मा की कृपा से हमारा सरेश्वय्ये 
कदांपि-नष्ठ न हो और हसारी शिल्पादि सब विद्याये' सदैव , 

उन्नति को घाप्त हों ॥ ) 

_.. (.८)-है पषन्‌ ! श्राप झेसी कृपा करें कि हस सदेव 
आपके अनन्तगुणों का अझजण करें ौर उस सब पोषक से ही 

हम सेश्व्र्थ की याचना किया करें किसी अन्य से नहीं 0 * 

( ४ )-है सर्वपोषक ? हम लोग श्ापके अतर्नियस में 

ही स्देव चलें, झापकी शाँज्ञाओं को कदोपि भंग न करें और 

सर्देव झ्ापके स्तुतिपाठक बने रहे ॥ 
( ९० )-है अर्षपोषक ! आप ख्पनी सर्वोपरिशक्ति से हमारे 

” श्षेश्वरर्य की सर्देव रक्षा करें श 
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इस सक्त के उत्त दश भनन्‍धों से “पृषा?! देव का भाव 

भलीभांति समम में श्ञाजाता है कि इसके अर्थ ग़ड़रियों का. 

देवता नहीं प्रत्यत झबका॑ पालक, पोषक, रक्षक तेथा शव - 

नियन्ता परसात्मा का नाम “प्वूपा” है, इसो- भुषा देव से 
“(हिरुगयेन पश्नेशु” इस उक्त सन्‍्च में खूब प्रकोर के गलोभनों 
से बचाकर एकसाथ उसके साक्षात्कार की प्रार्थना कोई 
है कि उसके साक्षात्कार र ययाथत्ञान से हो पुरुष उस चूर्ण 
पुरुष पषा में शयन करने वाला द्ोसकता है अन्यथा नहीं, 
इस प्रकार वेदों में उस पण पुरुष के श्र्थो" “में “प्रूषा!” शब्द 
आया है जिसको न समफकर अल्पदर्शी लोग गड़रियों के : 

देवता को प्रूषा देव कहते हैं, अंधिक क्या, इस सर्व पूज्य 
लगदोश कौ उपासना ऋग्वजुसामायव तथा ईशादि उपनिषदों 
में सर्व वर्णित है ! 

झुरुय असज़ यह है कि इस आदयावर्स देश को सभ्यता 

यहां तक बढ़ी हुई थी कि “एको हि देवः प्रदिशो।नें सब 
इत्यादि भन्‍्चों के अनुसार एक परसात्स देव ही सब से .बड़ा . 
देव भाना जाता थ,, और उसी को शक्ति का नाम देवी 

' था, जैसाकि “ शन्तोदेवीरभिष्टय ” बजचु० ३६। ९३ इत्यादि 
सन्‍तों में असिद्ध है, जब भारतवंर्षीय लोग वेद के मुख्य ' 
झर्थों को शूलकर कल्पित शअर्थों के पीछे चल, पड़े तब 

* “काली कराली व्‌ मनोजवा[ च” झुएंड५ २१४ इत्यादि उपनिषद्‌ 
वाकयों में वर्णित श्रग्मि की सप्नज्षिहाओं को कल्पित देवी की 

* जिह्ाये मानने लगे, इसो प्रकार € कृष्णा रुपाणयजुना ! 

ऋग० २०१२९। ३ इत्यादि सन्‍्च्रों से कृष्ण तथा अजेन का इतिहोस 
वेद से निकालने लगे, वास्तव सें इसके अर्थ कृष्ण-काले अर 

अजन 5 अप्यि के श्वेतरूप के थे, इसी. ज्ञान के, समय, सें 
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_शेता को हल की लीव्य सानकर कई रुक ' विदेशी और कई 
खदेशी विद्वात्‌ “इन्धः सीतां निगृहणातु ता पूषा तु यच्छतु” 
ऋंगु० ४। ४७। ७ इत्यादि सनन्‍चों से यह तात्पय्य निकालने लगे 

कि इन्द्‌ « हालिक, सीता'> हल कौ मुठिया को पकड़तो' है, 
वास्तव में सीता के अर्थ यहाँ ग्रकृति के थे, जैशाकि 
“सिनोति बच्चातीति सीता! - जो ऋपने रजस्तमणादि गुणों 

द्वारा पुरुष के बस्धन का हेतु. हो उच्रक्ा मास यहां “सीता” 

और यही अर्थ मिस्नलिखित भच्च से थी निकजते हैं, जै्ाकि:- 

, थर्वाची सुभगे भव सीते बन्दामहे ला। 
- यथा नः सुभगाससि यथा नः सुफलांससि ॥ 

ऋण ० ४। ६७ | ६॑ 

हे सीते » भकूते ! श्राप महत्तत्वादि कार्यों द्वारा नाना 
फलों की भोक्ता होकर सुमया £ झुन्दर फलों वाली हो, 
स्थल सें जनक की पुत्री जानकी - सीता का अंशमाच भी 
उल्लेख नहीं 

इसो झाविदिक समय सें “ उपसर्प मातरं भूमिम्‌ ” 
-औैग० ९०१ ९८ । ९० इस- मंच के यह शर्थ किये गये हैं कि वेद 
में मुतक के माहने को विधि है जलाने की नहीं, यह श्य 

सर्वथा घाराजुत हैं, इस मनन सें पुरुषों को यह उपदेश किया है 

कि तुम प्वूमि माता की ओर बढ़ो शर्वाद्‌ अपनो मातृप्नूमि 

मेस करके प्रपने ,जल्सम को सफल करो, रेसे सत्याथों को 
छोड़कर श्राविदिक # अंघकार के समय में वेदमच्तों के खआाशय 

को शेझा बदला कि श्रागा पीछा कुछ न,देखकर अनर्थ-करने 
में पवृत्त होगये, और “(कृष्ण त एम रुशतः पुरे सास” 

: जाश० ४।७। ८ इस सन्त्र के यह शर्थ किये हैं. कि कृष्णा- 
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बतार कारागार में देवकी के गर्भ से उत्पन्न हुआ,शौर छान्दो- 
ग्य० ३। ९७ का प्रमाण देकर यह लिखा है कि जिस 
कृष्ण का इस वाक्य में कथन है उसी को इस सनन्‍्ध में वर्शन 
है, उनका यह कथन ठीक नहीं, क्योंकि महाभारत वाले कृष्ण 
का वर्णन दान्‍्दोग्य से नहीं, इसको हम पौझ़े सरपष्टकूप से 

लिख श्राये हैं आर्थात्‌ छान्‍्दोग्य में घोरऋंषि के शिष्य कृष्ण 
का वर्णन है इस कृष्ण का नहीं, और उक्त मन्त्र के झर्य 
सायणाचार्य यह करते हैं कि हे खग्ने ! ्ञापका भार्ग कृष्ण ८ 
काला है और श्राप उत्पन्न होते हुए ही देवतासों के हूत हैं 

अर्थात्‌ बहने वाली सामग्री को टूरदेश में लेजाने वाले हैं, 
इस सम्त्र के सोयणाचाय्य ने वही श्थ किये हैं. जो कग० १० 

२९१३ में कृष्ण के अर्थ काले रंग के कर आये हैं, परन्तु 
कुछ सभय के व्यतीत , होजाने पर लोगों को इस सनन्‍्त्र में 
सथुरानिवांसी कृष्ण का इतिहास मूकने लगा, यदि वास्तव 
'में विधांरकर देखाजाय तो इसी भन्‍्च में नहों प्रत्युत जहां २ 

बेद में “क्रृषणु!! शब्द झ्ाया है वहां कहीं भी कृष्ण के अर्थ 
यादववंशीय कृष्ण के नहीं किन्तु स्वेच काले रंग वा आाक- 
भय करने पाले गुण के हैं, इससे यह तात्प््थ .निकला कि | 
उक्त भन्‍्च किसो व्यक्तिविशेंष को प्रतिपादन नहीं करता. 
किन्तु आकर्षणगुणयुक्त विद्वान का विधायक है कि है विद्वन ! 

, आप विद्या द्वारा सबको खपनी शोर खोंचते हैं. तथा. विद्या- 
रूप गर्भधारण करके विद्वानों कौ उत्पत्ति का कारण हैं 

' शर्थात्‌ विद्यादूप. वंश विद्वानों से चलता, है, यह उक्त भन्‍्च 
का भाष था जिसको न उसककर अ्ल्पश्यत लोगों ने नाना 

मरकार के जाधुनिक इतिहास को कंल्पना करली है, हमें 
उत्त कल्पनामोों का इतनों खेद नहों जितना ऋणग० ६ै। 
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५४.१.६ सें वर्णित “मातुदिधिषुम्‌ए तथा “स्वसुर्जार/” इत्यादि 
ब्ांक्यों के चूणित त्र्थ करने का खेद है अर्थात्‌ इन बाक्यों 
के अर्थ माता का दूसरा पति तथा भगिनी का यार करके 
वेदों को कलद्धित किया - गया है, वेदों के शेसे २ अ्रंलील 
अथ- सहस्तों विद्यार्थियों के हृदय में श्ंकित होजाते हैं कि 
बेदों- में इस भकार को सश्लील बातें भरी पड़ी हैं जो घर्म के 
'सवथा विरुद्ध है । - 

इसी उक्त झाशय को “मातापितर्मृत आवभाज” ऋग॒० 

१। ९६४ । ८ मन्च में यों वर्णन किया है कि माता » सम्पण 
पदार्थों को निर्माण करने वाली प्रकृति ने ऋते 5 संसारोत्पत्ति 

रूप यज्ञ के लिये पितरंस्थानीय द्युलोक को शआ्वभाज » वि 
भक्त किया अर्थात्‌ शक्ति के महत्तत्वादि .कोर्यों द्वारा इस 
च्युलोक की उत्पत्ति हुई, यदि यह अर्थ किये जाय॑ कि भाता ने 
पिता को उत्पन्न किया, यह झर्थ कुछ संगत नहीं किन्सु 
सत्यार्ण यही हैं कि मान करने वाली प्रकृति ने इस द्युलोक को 

* कार्य्यावस्‍था में परिणत किया, साता के अर्थ यहां जननी के 
नहीं किन्तु निर्माच्रो के हैं उसी विर्माच्ो का दिधिएु ह धारण 
करने वाला यहां स्य कथन किया गया है और “स्वशुजारि:?? के 
अर्थ उषा को निवृत्त करने वाले के हैं सो सूथ्य वाल्तव में उषा 

काल को हूर करता है, जिन लोगों ने “स्वसु?! शब्द के अर्थ 

केवल भगिनि के ही समके हैं सनन्‍य अथ नहीं जानते वह झ- 

' त्यन्त भूल में हैं बेद में दसंके अनेकार्य है' ओर सूझ्य को कि- 

रणों के झर्यों से' तो “स्वसु” शब्द बहुघा बेद में आता है, 

जेसाकि “सप्त स्वसारो अमिसंनवन्ते यत्र गवां निहिता सप्त 
' नाम” ऋग०.३) ९६४ । ३ इस सन्च में वर्शन किया है, जब दस 

श्द 



श्श्य वेदिककाल का इतिहास 

मन्‍्ज को यज़पक्ष से लगायो जाता है तो श्र्थ यह होते हैं कि 

यज्ञ , मे बाणियों के सातो नास विभक्तियों को मिलाकर 
सप्तरुवसार > स्वयं शरणरूप/ खवरों से मन्च पढ़े जाते हैं और 

यह ज्ञानरूप थज्ञ गयां £ इन्द्रियों को शुद्ध करता है, शस्तु- 

कोई दस मन्त्र को कालरूप रथ में लगाता है, कोई सब्य की 

सणप्त किरणों को सप्तस्वसार कहता है, और कोई दस शरीर को 

रथ मानकर इन्द्रियों के सप्त छिद्धरों को स्वसार कहता है, इस 

मकार इस सन्‍्च के श्र्थों मे' सतसेद होने पर भी कोई टीका- 
कार “स्वसार” शब्द के अथ भगिनी नही करता, इससे सिद्ध है 

कि वेद भें “स्वसार” शब्द उषा वा सय्य की-किरणों के लिये भो 
श्राता है, इसोलिये “खुर्यों जार उच्यते” ऋग॒० ६ । ५५१४ 
इत्यादि सन्‍्जों मे सूय्य को स्वसु ८ उषा के मिठा देंने वार्ला 
कथन किया गया है। 

यदि कोई यह मश्न करे कि भातुर्दि वियुश्तथा “स्वमुर्जा ९: * 
शब्दों से जो उक्त दोष उत्पन्न होतो है अर्थात्‌ साताँ तथा 

भगिनी की झोर बुरा भाव पाया जाता है, ऐसा अलंकार वेद * 
- में क्‍यों दिया गया ! इसका उत्तर यहे है कि हम उक्त मनन्‍्च 
.-के अर्थ अलड्भार की रीति से नही करते, अ्ंन्य किसी भन्च 
से उषा वा पूथिवी को माता वा भगिनी वर्णन नहीं किया 
किन्तु उषा को शरणशील होने से “स्वस!? कहा गया है, रुव॑ 

सापने वालो होने के कारण “साता” कहा है, यहाँ माता शब्द | 
जननी के श्र्यों सें प्रयुक्त नहीं हुआ, रव॑ कृष्णादि नाम भी 
वंशावली रुप से घेद मे' कही' नहीं झाये। , - 

वास्तव भें यदि दिव्यदूष्टि से देखाजाय तो वेदमन्नों के 
अथ तोन अकार के होते हैं. ( १९ ) कुछ मन्‍च रेसे हैं जिनके 
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'अर्थ इस ब्रह्माण्छ के सूथ्य चन्द्रमादि साधिदेविक श्र्थों में 
अयुक्त होते.हैं (२) कुछेक सन्‍्च झेसे हैं जो सलजुष्यों के गुण 

- कर्म स्वभाव को वर्णन करते हैं| जिनको आधिभौतिक कहते 
है' (३) जो केवल ख़ोत्मा को लक्ष्य रखकर एकमाच चेतन 
शक्ति के गरुगा कर्म' स्वभाव को कथन करते है उनको आध्या- 

त्मिक कहा ज़ाता है, इसी अभिप्राय से निरुक्तकार ने कहा है 

“कि “परेक्षकृताः प्रस्यक्षकृताश्चमन्त्राभूयिष्ठाअल्पश आध्या- 
त्िकाः ” निरुक्त देवत काश्ड०७।३ १८ जिनका फल 
अत्यक्ष दुष्टिगोचर होता है वह शिल्पविद्या वा आध्या- 

_ ल्मिक विद्या के मन्त्र हैं, इसी प्रकार “ सप्त येजन्ति रथमे 
कर्चंकमेको अश्वो वहति सप्तनांगाँ” ऋग॒ू० १॥ १९६४४७। २ 
इत्यादि सन्‍्त्रों में सात कला थांले उस , रथ का वर्णन है जी ,, 
झाकाश में विमानरूप से उड़ाया जाता था और उसके चलाने 

' के लिये घुसाने वाले चक्र के समान एक चक्र लगाया जाता 
था जिसके वन में उन सात कलों का नाम सप्नस्वसार है 
अर्थात्‌ जो सोल कलें स्वयं वेगशील होकर उस रथ को चला- 
ती थीं उनको “सप्तस्वसार” नाम से वर्णन कियां गया - है, इसी 
प्रकार बेद में इन्द्र भी उपास्य देव मानागया है जिसका 
वर्णन पीछे कर श्ाये हें, मुख्य प्रसड़ यह हे कि वेद में कोई 

अनुचित अलंकार वा व्यवहार नहीं और न किसी ब्यक्तिविं- 
शेष का वर्णन था नाम है, और जो इतिहास का घन है वह 
फेपल विद्या का इतिहास है, जेसाकि पूर्वोक्त मन्त्र में शिल्प - 

विद्या का इतिहास स्पष्ट रूप से वशित है जिसको कोई भी 

अस्वीकार नहीं करसकता, सधिक क्‍्या' बेंद इस विराट 

पुरुष की विविध विद्याओ्ों से भरापड़ा हैं और इसका पूर्ण 
इतिहास भी वेद में ह “ इति ह पर्वन्त्तमास्ते यस्मिय स हति- 
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 हामेः ” + जिसमें पर्व का वृत्तान्त लिखा हो उ्को इतिहास” 

कहंते हैं, इस व्युत्पत्ति के खनुसार हमने इस ग्रन्थ को नाम . 

“बेदिककोल का इतिहास” रखा है, जिसमें घमे, अर्थ, काम, 

मौछ्तरूप मनुष्यजन्म के फलचतुष्टय का भलेग्रकार वणन है ॥ 

अब झागे निःश्रेयल 5“ मुक्ति _ का निरूपण करते हुए 
, यह दर्शाते है' कि जिन लोगों का यह कथन है कि सुक्ति जैसे 
गहन विषयों का वर्सन बेद में स्पष्ट रीति से नहीं, उनके लिये 

यह उत्तर है कि “ये इमा विश्वाशुवनानि ”! ऋग० १०८९१ 
इस भन्‍्त्र में स्पष्ठ रौति से वर्शन किया-है कि जिसने 
इन सम्पूर्ण भुंवनों को रचा है वही प्रथमसृष्ठि से मुक्त युरुषों 
को इस संसोर भें उत्पन्न करता है। 

और जिन लोगों को यह सन्देह है कि .बेद्‌ में केवल 
खपराविद्या 5 सांसारिक .तत्वों की विद्यों ही है पराविद्या 
नही' अर्थात्‌ जिसमकार गीता तथा उपनिषदों में जीव के 
भेदामेद्‌ का विचार किया गया है कि जीव ईश्वर, का भेद 

है वा अभेद, इस प्रकार वेद के किसी स्थल में भी साध्या- 
'ल्मिक विचार नहीं किया गया? इस अप्टन का उत्तर हम 

- सासान्यरूप से पीछे दे ख्राये हैं और कई एक मंन्धों, पर 
खराध्यात्मिक अर्थों मे सायणोचाय्य को भाष्य भी उद्धृत 
कर आये हैं परन्तु-यहाँ विशेषरूप से वेदों में आध्यात्मिक 

: विद्या दर्शाते हुए सर्वोपरि पराविद्या के भाण्डाररूप मुक्ति 
का वर्णन करते हैं, ऋग॒० ६।९६४ ।२० मे सुक्ति (विषयक 
वर्णन किया गया है; और दसी सरुथल मे जीव की भेदामेद्‌ 
फिलासफी का भी वर्णन विस्तारपूर्वक्ष है कि जीव ईश्वर का 
मुक्ति में भेद रहता है वा दोनों एक होजाते हैं! इसका उत्तर 
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इस सन्त सें यह दिया है कि “ ये यत्ञेन दक्षिणया समक्ता 
इन्द्रस्प सख्यमसततमानश ? ऋणु१-२० । ६२। ९८ जो पुरुष 

: ब्रह्मज्ञानरूप यज्ञ से परमात्मा की में सभयी भक्ति नामक दक्षिण से 
संगत होते हैं वह इन्द्रस्थ > परमात्मा की सख्यं-नद्धमंतापत्तिरूप 
भेची जो अमृतत्व » मुक्ति है उसको -झ्ञानश > भाप्त होते हैं, 

' दस प्रकार मुक्ति अवस्था मे भी जीव ब्रह्म का भेद बना रहता है 
अभेद नहीं होता । 

और “द्वासुपर्णी सयुजां सखाया/० ऋगू० १। ९६४। २० 
इसे सन्‍्न्र के भाएष्य से सायणाचाय्य ने भी अपने उपाधिकृत 

भेद का सरडन किया है, स्श्न यह था कि जीव ब्रह्म का भेद 
हे वा खभेद ! इसका उत्तर इस मन्त्र में दो पक्षियों का , 

दरृष्टान्त देकर स्पष्ट रीति से जीव तथा ब्रह्म का भेद सांना 

है कि दोनों भिन्न २ हैं छार्थात्‌ जीव कर्मकर्त्ता और पर- 
सात्मा फलपदाता है तो फिर जीव ब्रह्म की एकता कैसे 
होसकती .है ? इसका उत्तर यह दिया है कि उपाधि से भेद 

* माना गया है वास्तव में अभेद हां है, क्योंकि दोनों वा एक 

जैसा प्रकांश है, यह कथन सर्वथा अस्ज्भत है, छूथ्ये और दीपक 

दोनों अकाशक होने थे अंधकार के निवर्तक होने पर भी 
दोनों एक कदापि नहीं, इसी प्रकोर म्रकाशसात्र से जीव अहम 

का जभैद कदापि नहीं होसकता, यदि यह कहाजाय “कि 

. प्रकाश अंश में तो दोनों एक हें सर्थात्‌ घ्रूण्य की नभोमण्डल- 

वर्तों उपाधि कौर दीपक की खत्योतकल्प परिच्किन्न उपाधि, 
को छोडकर प्रकाशमातर में दोनों एक हैं, इसको सायावादी 
“ भागत्यागलक्षणा ” कहते हैं अर्थात्‌ घोड़े, का घोड़ापन 
झौर गर्दभ का गधापन त्यागकर दोनों शक हैं, ऐसे निमल 

“ बियारों का बेंद इस मकार तिरण्कार करता है कि 
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/ न्ञ गर्द्म पुरो अश्वान्नयन्ति ” ऋगु० ३। ५३ । २३८ तत्व- 
बैत्ता पुरुष घोड़े के स्थान में गधे को नहीं” ले श्लाता वह 

भैदामैद का अवश्य पर्य विचार रखता है, इसी: प्रकार जीव- 
ईश्वर का भेद जो पर्व मन्च भे रुपष्ट वर्णन किया गया है 
उसको सायणाचार्य्य वा स्वामी शड्भृराचाय्ये नहीं हटा सकते, 

ऊैशाकि उन्होंने अन्यच भी लिखा है कि “तस्माद्वस्तुत एक एव 
मेदस्तु मोहकूतः ?” वास्तव में जीव ब्रह्म का' अमेद है भेद तो 
केवल मोह से उत्पन्न हुआ है, यदि लोौकिकन्यायं से देखा जाय' 

तो मोह से श्भेद होता है भेद नहीं भेद तो उदासीनता वा 
बैराग्य से होता है, हम . इनकी दन शिथिल तकों के निराकरण 
से सपने ग्रंथ को विस्तृत नहीं करसे, जब उक्त भनन्‍ह ने स्पष्ट 
रीति से णह घर्णन कर दिया कि जीव शुभाशुभकर्मों के फलों का 
भोक्ता और ईश्वर केवेल साक्षी है तो फिर भेद केसे नहीं, 
अन्य युक्ति यह है कि सायणाचाय्य ने निरुक्त० ९४ ।३० । ९७ 
का प्रमाण लिखकर यह कहा है कि इस सन्‍न्र की छ्याख्या 
निरक्त मे देखो परन्तु वहां पर तो सच्चा भेद सिद्ध किया है 

फिर मिथ्याभेद की क्या कथा । 

झौर बात यह हे कि जो ऋग० १। ९४६४ | २९--२३ मन्त्रों के 

“अम तत्मानशु: ” तथो'अमृतस्य भागम्‌” इत्यादि वांक्यों 
से मुक्ति विषय को लिखा है वह मुक्ति क्‍या है ! कोइ “कहता 

है कि मुक्ति ब्रह्मसाव है शर्थात्‌ जीव ज्यों का त्यों ब्रह्म बनजाता है 
और प्रमाण यह दिया जाता है कि “ब्रद्देवसन बद्यांप्येति” हृढदा० 

/४१४। ६ » जीव मुक्ति में ब्रह्म को झाप्त होकर ब्रह्म. हो होजातों है, 
कोई कहता है कि जैसे जल शुद्ध जल_ में मिलकर तदाकांर 
होजाता है इसी मकार जीव ब्रह्ममाव कोभाप्त होकर बह्म 
ही होजाता है, किसे ,का कथन है कि “आनन्द बह्मणो 
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विद्वान न विभेति कुनश्चन” - जीव सुक्ति से ब्रह्म के साननन्‍द 
को अनुभव करता हुआ किसो से भय नहीं करता, किसी 
का कबन है कि “तानामिः सर्वकर्माणि, मस्मसात्कुस्ते तथा” 
गी० ४। ६७ » जब खानरूप अप्ञि से संब पर्वकृत कर्स भस्मीभत 
होजाते हैं फिर पुरुष मुक्त होजांता है, परन्तु सधुस्ुदन स्थामी 

* तथा हिन्दूधम के कई आंचार्य्य उक्त श्लोक के यह अर्थ करते 
हैं कि सम्पूर्ण कर्म नाश.नहीं होते किन्तु ्ारव्ध कर्म बने रहते 

है, झस्तु-कुछ हो रुवं भिन्न २ प्रकार को मवरूया का नाम मुक्ति 
'« है, ब्रह्म में लौन होजोना वा ब्रह्म बनजानारूप मुक्ति मामने 

वालों का हम कई स्थलों मे खस्डन करघधुके है परन्तु 
. केकल किसी का संत खण्डन करने से तत्वप्राप्ति वा स्वम्त 

5 

की सिद्धि नहीं होती, सतण्व हम पैदिकसुक्ति का वेर्णन 
,करते है' कि बेदों मे जो वास्तव मुक्ति मानी गई है वह क्यो 
. है ! इसका उत्तर इस झाद्रिस सन्‍य से यह दिया हे कि 

“/ जगत्याहितं पद य इत्‌ तत्‌ विदुस्ते असतलमानशुः ” 
कग०१। ९६४ । २०० जो इस “चराचर जगत्‌ के शअशुर में 
व्यापक परसात्मा का साक्षात्कार करलेता हे वही सुक्तिपद्‌ के सान- 

. नद को भोगता है, इस कथन ने यह भाव स्पष्ट करदिया कि परमा- 
त्मा के साक्षात्कार से सिन्‍न अन्य कोई सुक्ति का पद नहीं, इसी 

. पदकावणन “तमेव विदित्वातिमत्युमेति” बछ्ु० ३१ ९८ सन्‍्च 
से किया गयो है कि केवल उसी परमात्मा के. साक्षात्कार से 
भुक्ति होती है। 

यह वह पद है जिसको ग्राप्त' कर ब्राह्मणं इस सम्पूर्ण 
अद्याण्ड की सस्पत्ति का तृणवत्‌ तिरसकार करदेते थे, यह वह पद 

. हे जिसको पाकर जीव जीवित ही अशरीरी ८ शरीर के बन्धनों 
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. से रहित होजाता और इसी पद को पाकर नित्यमुक्त ८ जीवन- 
घुक्त कहलाता है । ह 

अब विचारणीय विषय यह , हे कि जीव इस पद को अप्ल 

कर. पुनः इस अध्युद्यकृप संसार को आप्त होता है था 
नहीं ? .इसका- निर्णय वेद भगवात्‌ ने हो स्वयं कर 

दिया है कि :- 

ये इमां विश्या भुवनानि जुहदपिहोंतान्यसीदत्पिता नः ! 
से आशिपा द्रविशमिच्मानः प्रथमच्छदवर्रां आविवेश ॥ 

क० ।१० ०१९१ 

प्रथमच्छत्‌ > जो पुरुष अथम रक्षा किये गये शर्थात्‌ 
युण्यात्मा युदष जो इस सर्ग से प्रथम सग में मुक्त हुए उनको 
झाशिषा ८ श्पनी अपार दया से . अभ्युदयरूप सेश्वर्य्य की 
इच्छमान # दच्छा करता हुआ परमात्सा शवरात्‌ अपने से 
भिन्न जीवों के झाविवेश 5 शरीररूप करणसंघात को रचकर 
उससे स्वयं भी अविए्ट हुआ अर्थात्‌ व्याप्य व्यापक सस्बन्ध वा 
अंतर्यामीरूप से उनमें स्थिर हुआ, इसी भाव को सायावादी 

यथा बर्शन करते हैं कि “ तत्सृद्ना तदेवानुप्राविशुत्‌ ” तैत्ति० 
८ । ६८ वह संसार को रचकर स्वयं जीवरूप से अविष्ट हुआ, 

. यदि इस उपनिषद्वाक्य के यही शर्थ ठौक माने जोय॑ तो नित्य 
शुद्धबुद्धम॒ुक्तस्वरूप परमात्मा हो जीव बंना, इस अकार भी 
मुक्ति से घुनरावृत्ति-लौट खाना मानना ही पड़ा, अस्तु-उक्त 
मन्‍्च के “अवगन्‌” तथा “आविवेश” शब्दों ने स्पष्ट प्रकार . 
से जीवों को ईश्वर से भिन्न सिद्ध कर दिया जिसमें. सनन्‍्देह का 

*- अवकाश नहीं, और ईश्वर का जीवों में मवेश करना शरीर 
की रचना के भाव से माना गया है 
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और बात यह है कि मुक्ति से पुनरावृत्ति सायावादियों- 
को तो अवश्य साननी पड़ती है, क्योंकि उनके मत में एक 

ब्रह्म से ही नाना मकार के जीव बनते हैं, जैसाकि “तदेत्तत ब- 

हुस्‍्यां अजायेय, नाम रुपे व्याकताणि” ढान्‍्दो०-६।२।१में 
बर्णन किया है कि ब्रह्म श्पनी दच्छानुसार जगत्‌ को रचकर नाना 

भावों में परिणत होगया, इसमें कई एक लोग यह आशंका- 

करेंगे कि सायावादी वेदोन्ती लोग ब्रह्म का परिणाम नहीं मानते 

परन्तु हमारे विचार में सानते हैं, जैसाकि ब्र० सू० स्मृतिपाद शं०. 

, भा० में लिखा है कि “तस्मादेकस्यापि अह्णुः विवित्रशक्ति: 
योगात्‌ क्षीगदिवत्‌ विचित्र परिणाम उपपथते” :>श्क ही 
अहम विचिष्र शक्ति वाली साथा के योग से दूध ऐ दि के ससान; 

,. परिणाम को प्राप्त होजाता है, शस्तुं-परिणाम बह्म का होवा. 

साया का हो परन्तु सुक्तस्वभाव ब्रह्म जब जीव_ बनकर संसार 

में झागया तो मुक्ति से श्ाने रूप युनरावृत्ति हुई प्र्यात्‌ मुक्त 

ब्रह्म फिर लौटकर जल्मा, अधिक क्या, युक्ति हे युनरावृत्ति 

सुख से न सानने वाले और स्वरिद्धान्त द्वारा भानने वाले' 

भायावादी वेदान्ती मुक्तस्वभाव बह द्वारा सृष्ठि रचना 

मानने से युनरावृत्ति मानते और'अंबताखादी सुक्त पुरुषों के 

ही श्वतार मानते हैं अर्थात्‌ कृष्णजी मुक्त होने पर भी ५ 

कहते हैं कि “बहूनि मे आतीतानि जन्मातरि तव चौजुन 

गी१ ४। ५० है झर्जेन ! मेरे और तुम्दारे बहुत जन्‍म व्यतीत 

हुए है', फिर इसके क्या अर्थ कि “यदुगंता-न निवतन्ते त- 

द्धाम परम मम! गी० ९४। ६-८ जिसको माष्त होकर :पुनरा- 
वृत्ति नहीं होती वह सेरो धाम 5 स्थान है, जब अपने घाम 

वाला ही यह कहता है कि मेरे बहुत जन्म व्यतीत हुर हैं हें 

फिर अन्य मुक्त युरुष के जन्म न होंगे इंसका- कया मर 

श्६.. - 
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केंबल खवतारवोदी और मायावादी ही भक्ति से पुनराजृत्ति 

नही मानते किन्तु विशिष्टाद्वेतवादी भी “भोगसाम्पलिज्ञव” 
ब्र० स० ४१४ ९७ के श्रीभाष्य में स॒त्त कण्ठ से यह सानते हैं- 
कि मक्तपुरुष भी ईश्वर के राज्य में रहता है और ईश्वर उस 

” को सुपात्र समककर उपके द्वारा अपना ज्ञान संसार में भेजना 
चाहे तो क्‍या श्रापत्ति ! हमारे विचार में कोई क्रापत्ति नहीं।' 

हमें प्रन्य वादियों के मतों से क्या श्र्थात्‌ वह कुछ ही 
सानते हों परन्तु निम्नलिखित तकों से थुनरावृत्ति 5 मुक्ति से 
लौटना/ स्पष्ट प्रतीत होता है। 

(१ )-संख्यात पदाय में से कुछ २ निकलता रहे: तो 
यह झनन्‍त समय में कभी ने कभी अवश्य रुसाप्त हो 

जाता है श्र्यात्‌ यदि एक कल्प में रक २ भी मुक्त हो तो 
आज तक सस्पूण जीवों का झन्‍त होगया होता पर शेसा न 

होने से जान पड़ता है कि मुक्ति से पुनरावृत्ति होती रहती है 
तभी संसार का यह भवाह चल रहा है, श्रन्यथा जब बैंदिक 
सिद्धान्त में नूतन जीव उत्पन्न नहों होते तो फिर श्राज तक - 

संसार कैसे बना रहा । ः 

(२ )-जब मुक्ति सादि है तो फिर श्रनन्त कैसे ! क्योंकि 
कोई आद वाला, पदाय श्न्‍्तरहित नहीं देखा जाता। 

( ३:)-जब मुक्ति एक अवस्था है स्वरूप नहीं तो फिर 
नित्य कैसे, क्योंकि यदि म॒क्ति जीव का स्वरूप होती तो फिर 
जीव बीच में बन्धन में कैसे फस जाता । 

(४ )-जगत्‌ सें कोई झनादि पदार्थ ऐसा नहीं जिसकी 
कोई दशा उस पर पहले पहल आई हो, जैसे अनादि परमाणु 
अनेक वार द्विएुकादि क्रम से जगत्रूप - बन चुके हैं, और 
इंश्वर भी संसार की अनेकवार उत्पत्ति तथा संहार कदचुका 
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है, जैसाकि “सूर्य्यावद्धमरी धातां यथापूर्वमकल्पयत्‌” कगू० - 
१० । ९८०। ३ इत्यादि- मनम्रों में स्पष्ट है, फिर जीव को झ- 
चानक पहले पहल मुक्ति कैसे मिली, यदि इससे भी प्रथम 
जीव कभी. मुक्त होचुका था तो पयुनरादृत्ति बलात्कार से 

' सिद्ध होगई । * 
(४ )-जब सप्माधि, सुषुष्ति, प्रर्च्झ/ तथा प्रलयकालीन 

“मकृतिलय इत्यादि सब अवस्थायें जीव को अनित्य हैं तो 

.फिर सुक्ति नित्य केसे । 
( ६ )-बैंदिकिमत में मुक्ति को स्वरूप एक मरकार के _ 

- ऐैश्वर््य की प्राप्ति है और वह कर्मजन्य है, वह कर्म चांहे ईश्वर, 

-का साक्षारकाररूप हो क्यवा सदाचाररूप हो, जैसाकि/- 

: मिदयते ह॒दंयग्रन्विश्चियन्ते सरवसंशयाः । 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तरिमिन्दष्टे परावरे ॥ 

मुण्ड० २१२। ८ 

इस वाक्य में घर्णन किया है कि पर 5 कारण और श्र- 

/ वर » कार्ण्य, इन दोनों से जो परे हो उसको नाम “परावर” > 

ब्रह्म है, ऐेसे अह्म के दुष्टे > साक्षात्कार करने पर हंदय की 

भरन्धि > गांठ, भिद्यते 5 खुलजाती और सब संशय निवृत्त 

होजाते हैं, इस वाक्य में भी दर्शनास्‍्मक्ष शक ग्रकार का 

कम ही हुआ, इसी अभिम्राय से दान्दोग्योपनिषद्‌ भें यह 

लिखा,है कि “एवं वर्तयन्‌ यांवदायुप अह्नलोकममिसशते, 

नचपुनरावर्त्ते-नचपुनरावर्तते”डानदो० ८९४५ ६१८४ ल 

इस प्रकार वर्तने पर झर्थाव्‌ युरकुलादिकों में नियमपूर्वक 

बास करने तथां आध्योत्मिक नियमों के सेवन करने से पुरुष 

यावदायुष  झायु' पर्य्यन्त अहम के आनन्द को भोगता है; 
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-  ज्चपुनसंवर्तते > फिर उसकी. पुनरावृत्ति नहीं होती अर्थात्‌ 
* नियतकाल तक मुक्ति में रहता है। 2-5५ कक 

तात्पर्य यह है कि उक्त ग्रकार के शुभकर्म करने वॉलो 
-युरुष बारंबार जन्म सरण के प्रवाह में! नहीं पड़ता किन्तु 
'ऋषि सुनियों के जन्मसद्रश उत्तम जन्म भोगकर युनः .शोघ्र ही 
मुक्त होजाता है, झोवृत्ति का यहां यही तात्पर्य है और दसी 
आशय को “अनावृत्तिः शब्दादनावृत्तिःशब्दात्‌” ब्र० स्‌० धशरर 
में कथन किया है कि झ्नादृत्ति > फिर उसको धारर' आवृत्ति 
करनी नहों पड़ती “झनावृत्ति” शब्द दोवार ग्रल्य कौ समाप्ति 
'के लिये. आया है ख्रौर यही रीति उक्त छान्दोग्य वोक्य में थी 

अर्थात्‌ वहां भो “नच पुनरावत्तेते” दो वार ग्रन्थ की ससाप्ति 
के लिये आया .है, अ्स्तु-ग्रन्यविस्तारमय से उक्त छान्दोग्य 
वाक्य वा बह्मसूच की विशेष व्याख्या नहों कौगई, इनका 
विशेषरूप से व्याख्यान “छान्दोग्यार््य भाष्य” तथा“वेन्दान्ताय्य- 
भांष्य” से किया गया है विशेषामिलाषी वहां देखलें।. 

... झुख्य ग्रसज्ञ यह है कि बेद में मुक्ति जैसे मृम विषय भी 
वर्णित हैं जो वहीं से उक्त अन्यों में उद्धृत किये गये हैं फिर 
वेद को केवल अपराविद्या का पुस्तक बताना सर्वया 'सूल' हे, 
अधिक क्या “ उ्वस्करिमिव बन्धनान्शश्योर्मुत्तीय मासतात्‌ ” 
कऋग० ७३४६ । ९२ इत्यादि सन्‍तरों सें यह आर्थनां कौंगई है 
कि है परमात्मत | श्राप मुझे उर्वरक > पके' हुए खरबजे के 
फल समान सृत्यु के वन्धन से छुड़ाकर अमृतात्‌ मुक्ति से मत 
:झुड़ावे, इस सन्‍्च में यह प्रार्थना किया जाना भी सुक्ति-से 
युनराधृत्ति सिद्ध करता है। कि । 2 

- .. इस स्थल सें यह बात भी ध्यान देने योग्य है कि 
“आधे सत्यां निषेघः” इस-स्याय-के- खनुसार, यहाँ कोई .विषये 



: अभ्युदय तथा निःश्रेयस १४६ 
5 शैसा प्राप्त है जिससे छूटने की इच्छा जीव की पाना में 

कथन कीणर्द है अर्थात्‌ जैसे जीव को चिविध दुःख आम 
थे उनसे छूठने के अभिम्राय से यह कथने किया गया है कि 

“झथ त्रिविपदुःखाधयन्तनिवृत्तिस्यन्तपुरुपार्थः ” सांख्यण ९7 
९।२ ८ झाष्यात्मिक, 'आधिदेविक तथा श्राधिभौतिक, यह 
तोनों दुःख जीव के जन्म में जैसे अ्रवर्जनीय हैं और उनसे छूट- 
ने की मार्थना है इसो श्रकार खसृत भी अनित्य होने के कारण 
उससे छूटने की श्ाशह्रा थी, अतश्व उससे बचने के लिये 
गरार्थना कीगई है । 

झन्‍्य मंसाण यह है कि “ न मृत्युरास्रीदमृतं न तहिं” 
कग० १० । ९२८। २८ महामलयकाल में न मृत्यु और न 

झअसृत ्  मुक्ति थो, यदि यहां “अम्रृत!” पद से मुक्ति लीजाय 

तो उक्त मन्‍च में सृत्यु के समान सुक्ति का भी अभाव कथन 
किया गया है, जब मुक्ति नित्य थी तो वेद ने अभाव क्यों 
कथने किया ? दसका उत्तर कई शक लोग यह देते हैं कि यहाँ 

सृत्यु की सन्निधि से अमृत का श्र्थ जीवन है क्षि उस समय 

न मृत्यु और न जीवन था, यदि मृत्यु का मतिद्वन्दील्‍मति 

योगी वा विरोधी यहां अग्मृत शब्द से जीवन लियाजाय त्तो 

उक्त ,मन्चगत “मुत्रोर्मु त्ञीय मोमृतात्‌” इस पद से यह-अर्थ 

* कैसे लिये जासकते हैं कि अमृत ८ झुक्ति से मत पृथक्‌ कर 
हमारे बिचार में उक्त दोनों भन्‍त्रों के मृत्यु तथा अमृत पद 

से संसारवर्ग और: अपवर्ग ही गृहीत होता है अर्थात मृत्यु से 
संसारवर्ग लथा अमृतसे क्रपवर्ग का ग्रहण है, और सायणााष्ये'मं 

“मत्पोर्म॑त्नीप मामृतात” इस वाक्यगत “अचूत” पद के युक्ति 
ही लो है, और-“न मुत्युरासीदमृतं न तहि” इससल्बगन हू हे 
पद से “भरना” और श्रम पद से “न मरना” लिया है सो 
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ठीक नहीं, क्योंकि बेद में जहां २ सग्ुत पद आया है वहां सर्वत्र 
मुक्तिका ही धहण है अर्थात्‌ अग्युत पद के अर्थ वेद में सर्व 
मुक्ति के हैं, सुक्ति, अपवर्ग, निःश्रेवल तथा कैवल्थ यह सब 
पर्यायवाची शब्द हैं, इन नामों में से उक्त भनन्‍चीं के भाष्य में 
सायणाचार्य्य ने कोई भी नहीं लिया, अधिक क्या, कग० ६१ 
स० २३ में मुक्त युरुषों में से बहुतों की यह आथना पाई जाती 

है कि हे परमात्मन्‌ | आप ऐेसी कृपा करें कि हम फिर अपने 
माता पिता को देखें, एवं श्नन्यत्र भी इस विशाल - ब्रह्माण्ड में 
शरीरधारी होकर युनः संसार से आने की अनेक मकार की 
भार्थनायें वेद में वर्णित हैं जिनका उट्लेख यहां विस्तारभय से 

नहीं किया गया। 
यहाँ यह आशा सवश्य होगी कि जब मुक्ति में भी इच्छा 

तथा संकल्प विकल्पोदि बने रहे तो फिर मुक्ति क्‍या ! इसका 
उत्तर यह है कि वैदिकर्षर्म में सेश्वर्य्यप्राप्ति का नांस मुक्ति वा 
अमृत है केवल दुःखों के क्रमाव का नाम मुक्ति नहीं, परन्तु 
कई रक नवीन सम्प्रदाय दुःखों के ध्यंस का नाम ही सक्ति 

भानते हैं, मांयावादी वेदान्ति यह मानते हैं कि पिमुक्तश्न 

विमुच्यते”” कठ० ५१ १० मुक्त हुआ ही फिर मुक्त होता है 
अर्थात्‌ भुक्ति में' कोई नई वस्तु भाप्त नहीं होती किन्तु स्वरूप 
प्राप्ति था नित्यम्राप्त को म्राष्ति हो मुक्ति है, या थो कहो 
कि कारण सहित अरविद्या >छ्ानर्थ को निवृत्ति और नित्य 
मप्त स्व स्वरूप की आप्ति का नाम्र मुक्ति है, इस सिद्धान्त 
में यह अवश्य कहा जासकता है कि जो श्नर्थ की निवृत्ति 

: है वह मध्यंसाभाव होने से सादि अनन्त है अर्थात्‌ फिर उत्तका 
अन्त नहीं होगा और जीव का स्वरूप नित्य होने सेड्स नित्य 
का निवृत्ति भी नहों होसकती ! द्सका उत्तर यह है कि 
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जब जीव- का स्वरूप नित्य प्रपण्त था तो वह बन्धन मे आकर 

श्रप्राप्त कैसे होगया झर्थात्‌ अह्म की इच्छा से हुआ वा स्वयं 

ही ब्रह्म जीव बना; हमारे विचार में जो एक वार बन्धन में 

खागया वह फिर भी श्वश्य झावेगा, इसका उत्तर मुक्ति पद 

को नित्य सानने वालों के पास कुछ भी नहीं, और जो लोग 

सांख्य वा योग की भक्तिया के झनुसार यह मानते हैं कि जब 

प्तिमसव # उलटे क्रम से म्राकृत बुद्धघांदि सब भाव मकृति में 

लय होगये झौर जीव की झपने स्वरूप में स्थिति होगई 

जिसका नास स्वरूपप्रतिष्ठा है और लिप्नशरीर जो देहान्तर 

की प्राप्ति कराता है उसका मक्लेति में लय होगया तो 

फिर पुमाराजृत्ति कैसे! इसका उत्तर यह है कि प्रकृति ' 

नें जब जीव को उक्त लगता से प्रथम बन्धन में डाला था 

तभी तो नवीन लिज्लशरीर की <त्पत्ति मानी गई और तभी 

जीव देह के बन्धन में पड़ा, इसी प्रकार फिर लिज्नशरीर 

उत्पन्न न होगा इसका क्‍या अमाण ; वैदिकसिद्धान्त भें तो 

लिड्रशरीर वा मनोमयादि कोष जीव के स्वहाहे। हैं, क्योंकि 

- बह सुर्कि में भो रहते हैं शोर इन्हीं सनोमयादि भावों से जीव 

मुक्ति के रेशखर्य्य को भोगता और
 उस शेश्वय्य को.भोगकर फिए 

लौट जाता है, इस भाव को “उमयाय जन्मने! ऋग० ९० । 

३७१ ६ मन्च में था वर्णन किया है कि ह
मारा दोनों जन्मों से 

कल्याण हो अर्थात्‌ मुक्ति
 के पथात्‌ फिर होने वाले जन्म के 

लिये भी कल्याण की आर्थ
ना की है, इससे सिद्ध है क

ि जन्म 

आर मुक्ति का मवाह अनादिकाल से पाया जाता है, और 

जो यह वर्णन किया है कि जो 
एक वार संसार में आगया वह 

फिर ईश्वर के इस संगलमय 
अह्याण्ड का देशेन हे करेगा, इस 

विषय में कोई भी पुष्ट मसाण नहीं
 । * 



१४१ वेदिककाल का इतिहास 

, और जब अवतारवादियों के सत में साक्षाप्त्‌ ईश्वर तथा 

ब्रह्मवादियों के मत में साक्षात्‌ ब्रह्म इस संप्तार को संसूत्ति को 

चाहता है तो फिर मुक्त जीव को ही यह क्यों अनुचित मतीद हुग्रा, 

ज्ञात होता है कि बौद्धों के निर्वाण वाद के अनन्तर जितने ग्रन्थ 
ने हैं उनमें यह ऐेश्वय्यग्लानि का भाव भरा है झापयनधों में कहीं 
नहीं, आर्पश्रन्थों में सर्वत्र मुक्ति से घुनरावुत्ति का विधान पाया 

जाता है, जैसाकि “परामतातरसिसुच्यन्ति सर्वे” इत्यादि वाक्य 

लिखकर पीछे भलेप्रकार समर्थन कर आये हैं कि मुक्त पुरुष 
सुक्ति का रेखरण्य भोगकर परान्तकाल ८ कल्पान्तर के पीछे 
फिर लोट आता है, ऋग० ९० ।३५। ६ सन्‍्च्र में जो “ उभयार्य 

जनन्‍्मने” कथन कियो है वह जन्मजन्मान्तरों का उपलक्षण है 

, केवल रुक जन्म का कथन नहीं करता पर्यात्‌ मुक्ति के पश्चात्‌ 
फिर सेरो जन्स हो, अधिक क्या वेदों मे' जन्स की प्राथना 

तो कई स्थलों में पाई जाती है परन्तु जन्साभाव ८ भविष्य में 
मेरा जन्म न हो, रेसा कथन -वेदों-सें कहीं नहीं मिलता, 
इससे सिद्ध हे कि उद्योग से उत्क्रान्धि शर्थात्‌ अभ्युदयरूप 
उत्करान्ति का श्रभाव शून्यवादो बौद्धों के प्रचांर से वैदिक- 

घर्साजुयायी हिन्दुओं में जन्म से घृणा करने का विचार उत्पन्न 
होगया वरन्‌ श्ार्य्य लोग जन्मजन्मान्तरों सें शब्युदय # सांसा- 
रिक रेश्य्यं आ्राप्त करने को सुख्य समभते थे इसी कारण वेदों 
में सवेत्र पाया जाता है कि हे परसात्सन्‌ ! झ्राप मृत्यु के 

श्ाक्रमण से हमारी रक्षा करें, और वेद में जहां २ सृत्यु शब्द 
आया है वहां सर्वत्र सहिष्णुता द्वारा उससे बचने का उपाय 
वर्णन किया है, जेसाकि अथर्व० ९९ ॥:३। ४ सें वर्णन 
किया है कि/«- 



अच्युदय तथा निःश्रेयस. - श्घ्३: 

ब्रह्मचस्येण तपसा देवा मत्युमुपाधत | 

इन्द्रोह बह्यचय्येंण देवेम्यः खरार्भत ॥ 

देवा - विद्वान्‌ युरुष ब्रह्मचय्यंरूप तप से मृत्यु का शति- 

ऋमण कंरजाते झोर इन्द्र ८ सम्राट # राजा लोग ब्रह्मचय्य के 

प्रभाव से ही अपने घस का संरक्षण करते हुए विद्वानों के लिये 
अपने देश को सवर्गधाम बनाते हैं, ब्रह्मचय्य सें दो अंश हैं 
(१९) वेदाध्ययन से ज्ञान हारा मृत्यु का अतिक्रमण करना, 
(२) तप # इन्द्रियरसंयम द्वारा मृत्यु से बचना, द्सस पाया 

' जाता है कि जिन पुरुषों मे उच्च कक्षा का खाध्यात्मिकभाव पाया , 

जाता है वह नित्यमुक्त 5 स॒त्यु से बचे हुए हैं, सत्यु से बचना, दुःख 

से बचनां वा सदा सुखी रहना, इत्यादि भावों की श्राथेनायें वेद 

में अनेकचा .पाई जाती हैं, जैसाकि “ म्त्यवे पर दाः पश्यैम 

नु सूस्येमुचर्तस” ऋग॒० ९० । ४४ । ४ इत्यादि मन्‍नों सें वर्णन 
किया है कि है परमात्मन ! में सत्य से बचकर नित्य चढ़ते सथ्य 

को देगू” अर्थात्‌ सदैव उच्च॒ुकाल को हो देखता रहूं, . परन्तु 

जन्‍म से छूटने को माथना वेद के किसी रूथल में भो नहीं । 

और जो कई एक श्ल्पश्रुत यह लिखते हैं कि व्रेद मे 
जो “शुनःर्थप” की ग्रायना है वह पुनजन्म विषयक है भुक्ति 

से युनरावृत्ति सिद्ध नहीं करतो, उनका यह कथन सर्वथों 

युत्तिशुन्य है, युनजन्स तो सुक्ति से युनरावृत्ति का सख्य 
विषय हे, क्योंकि पुनजन्म के विना. मुक्ति से पुनरादृत्ति कद्ापि , 

नहीं होखकती, और जो यह कहा जाता है .कि. यह.वद्ध 
जोच की प्राथना है भक्त कौ नहीं तो बद्ध जीव तो प्रथम 
ही सांतो, पिता, साई, बहिन शझादि के बन्धन से बन्घा हुआ 
था. फिर उसने यह मार्थना क्यों की कि “पितर॑ चहशेय॑ मांतर॑ च्‌” 

२० 



१४४ वेद्किकाल का इतिहास 

ऋगु० ११२३ । २० मैं साता पिता का पुनः दर्शन करू, यदि 
यह कहाजाय कि बद्धजीव ही फिर और उत्तम साता पिता को 
बग्राप्त होना चाहता है तो फिर इसी मंतर के इस घाक्य में यह 

प्रार्णना क्‍यों की कि “स नो मह्या अदितये पुनर्दात्‌” + वह 
परमात्मा भुभको महतो विस्तृत क्षेत्र वाली पूथिवी के लिये 
दे अर्थात्‌ पृथिवी पर जन्म दे, कया बद्ध जीव कहीं इस 
मुमणडल के कारागार से श्रन्यत्ष बन्धचा हुआ था, श्रधिक क्या, 
शेसे मोहजनक लेख वह लोग ही लिखते हैं जिनकी स्वयं तो 
बेदो' पर श्रद्धा नहीं और खन्‍्यों को भी मोहजाल में , फणा 
कर पतित करना चाहते हैं, या थों कहो कि सायणादि भाष्य- 

कारों को आतड्ू उनके हृदय में अंकित होरहा है इसलिये 

वह रेसा मानते हैं कि “शुनःशेप” कोई युरुषविशेष यज्ञ सें 
बलिदान के लिये बांधा गया था उसकी यह माथेना है, यह 
कथन खवंथा असज्भत है, जिसका खण्ड़न हम नरमेघ मे भली 
भांति कर शाये हैं। ; 

श्रन्य युक्ति जो उत्त श्र्ार के भ्मोत्पादक लेख लिखने 
वाले अल्पग्ुत लोगों ने दी हे कि शुनः शेप ” से “शेप” 

शब्द भनुष्य के ४ गुझन्द्रिय” का नाप है, यह श्नर्थ इत्तना 
बड़ा है कि जिसका कोई सायश्चित ही नहीं, क्योंकि “शेष” 
शब्द यदि शश्लीलार्थवाची होता तो “शिपीविष्ट:” शब्द के 
अर्थ भो शेप जैसे मुख वाले के होते-परन्‍्तु वाल्तव में इसके 
अथ् अकाशयुक्त मुख के हैं, इस विषय मे लेख को बढ़ाने की 
आवश्यकता नही, क्योंकि निरुक्तकार ने स्वयं यह व्याख्या 
को है कि “शेप इव निर्वेष्टितोसस्मीत्यप्रतिपन्‍्नरश्मिः” नैग- 

: । कारड० ४॥ ८» उदयकाल के छूर्य का नास यहां “शेप” 
है; जिसका अर्थ बिगाड़ कर अनर्थ किया गया है, इसो प्रकार 



अध्युदय तथा निःभेयस १४५ 

“अश्यो वोल्हा” ऋग्‌० ५। २९२। ४ यह मंच भो मुक्ति विषयक 

है जिसका झर्थ बिगाड़ा गया है, क्‍योंकि इससे उत्तर इस  वि- 
धय को इस प्रकार मतिपादन किया है कि “यत्र ज्योतिरजस॑ 
यरिमन्‌ लोके खह्ितम्‌” ऋगू० ८ । १९३। ७ & जहां निरन्तर 
प्रकाश है और जहां शाननद हो सानन्द है उसका नाम यहां 

“मुक्ति” है, भला “शेप” के झर्थ गुप्लेन्द्रिय करना यहां क्‍या 

शोभा देता है, यहाँ तो साधारण बुद्धि वाला भी समझ स- 
कूता है श्र्थात्‌ “सेन्धव मानय” के समान मकरण का विचार 
शवश्य करना चाहिये या, सैन्घव नाम नमक तथां घोड़े का है 

परन्तु पाकशाला में भोजनार्थ बैठे हुए पुरुष के लिये योग्यता- 
नुसार नमक हो लाना ठीक है न कि चोड़ा, रवं गोली गाने का 
प्रकरण होता तो शेष के सर्थ लिझड्ञलपुराण वाले करलिये जाते 
तो“कोई क्षति न थी पर मुक्ति विषय मे रेसे अर्थ करके शान 
पनी रूवव्यक्ति को कलट्वित करना है । 

इस मुक्ति विषय को हमने गीताय्यभाष्य-वेदान्ताय्य भाष्य- 
योगार््यसाष्य-मीसांसार्य्यभाष्य-उपनिषदार्य्यभाष्य और ““आरवे- 

दभाष्य” के कई स्थलों मे' विशद्रूप से लिखा है खौर वहां इस 
विषय को पुष्ट ममाणों से सफुट किया है, विशेषामिलाषी उत्त 
अन्धों के उन२ स्थलों को देखें, यहां अधिक प॒िष्टपेषण करना 

उचित न समककर इतना लिखना हो प्रर्याप्त अतीत होता है ॥ 

इति श्रीमदारय्य॑मुनिना निर्मिते वेदिक* 
कालिके इतिहासे, अभ्युदय तथां 

निःश्रेयत निरूपएं नाम 
पष्ठाध्ष्यायः 

+ और 
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कथ+०८६२ ७३ ६००६ २७८० -२००६ शे४+ २6 उ७३९-०६शे८ज६०४ है; 

उपनिषदा य्य भाष्य-प्रवम भाग 
दवितीयागृत्ति 

इस भाग में ईश,केन, कठ आदि भाठ उपनिषदों का संगति तथा पद्‌ 
पदार्थ सहित सरल भाषा में विघ्तारपूर्यक भाष्य है जिसको ,साधारण देव 
नागरी पढ़ा हुआ भी उपनिपद्‌ शास्त्र के तत्व की भलेप्रकार समभइर छुख 
अनुभव करसकूता है - सू० ४ )॥ 

इस बार द्वितीयादृत्ति में “बान्दोग्य” तथा “बृहुदारणयूक्र!! का 

भाष्य पृथक्‌ २ करके छापा है और जो उक्त दोनों उपनिषदों के भाव को 
मदर्षियों ने गाथाओं द्वारा धर्णन कश्के प्रजावर्ग को सुखसम्पन्न करने का- 
प्रयल्ल किया है उन गाथाओं को दमने सरलभापा में चर्णन किया है ताफि 
स्राधारण पुरुष भी मदर्पियों के भाव को समककर छाभ.उठासकी- 
सूल्य वो २ रुपया है ॥ 

गीतायौगप्रदीपार्य्य माष्य 
छगे आइत्ति 

2.भन) चक्र» 

इस ग्रन्थ को अब के 'छठीव[र” बहुत शोधकर तथा घटा बढ़ाकर 
संगति तथा पद पदार्थ और विस्तारपूर्वक भाष्य सहित उत्तम मोटे सफेद 
कागज तथा मोटे टाइप में बड़ी उत्तम्रता से छापा है ताकि पाठकों को 
“गीताशास्त्र” के गृह सिद्धान्त समभने में कठिनाई न ही और इसके 
खद्‌पदेशों से ल्ञाम उठासकें-स्‌० ४) ॥ 

घेंदिकिकाछ का इतिद्वास १॥॥) कर्मफाएडचरिद्रका-तृतीया वत्ति )) द्यानन्द 
महाकाव्य ।४) चिथधि खहित सन्ध्या “) भीष्म पितामह का ज्ोचन चरिघ्र ॥) 
ऋग्वेदभाष्य-अष्टममएडलू दो खण्ड-8) यह नवीम अन्थ और इनके भति- 
रिक्त श्री पं० अय्य॑मुनिजी कृत सम्पूर्रा भाष्य तथा सत्यार्थप्रकाशादि भनन्‍य 
सब वैदिक श्रन्थ और योग, सांख्यादि पांच शास्त्रों पर संस्कृत में वैदिक: ग 
जि यह सब अन्थ निम्नलिखित पतों पर मिलते हैं:-- 

मबन्धकर्ता . ओर. ० सुरेन्रदत्तशर्मा 
वेदभाष्य कार्यालय , | *. पोस्ट०-कर्णवांस 

| 

ख्ज््ताः 

घर्मकूप-काशी | जिला-चुलन्दशहर (यू० पी०) 
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