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हिदं-ूदर्शन

मैं इस अध्याय में हिदंू विश्वास के मलू कारकों का पक्ष लेने के बजाय उनकी विवेचना प्रस्ततु कर रहा

हँू, ताकि इसके दार्शनिक सिद्धांत, धार्मिक अनभुवों, नतैिक चरित्र और पारंपरिक विश्वास को प्रस्ततु किया जा

सके।

दार्शनिकआधार

हिदंू धर्म एक उत्कृष्ट यकु्तिसगंत चरित्र के रूप में जाना जाता है। अपनी सपंरू्ण स्वप्नदर्शी आशाओं की

बेचनै भलू-भलुयैा, व्यावहारिक आत्मत्याग, सकंीर्ण धर्म सिद्धांत तथा अविचारी साहसिकता के साथ एवं चार

या पाँच सहस्त्राब्धियों के आध्यात्मिक व ईश्वर मीमांसा के अथक प्रयासों के पश्चात ् हिदंू विचारकों ने इसकी

समस्याओं के साथ-साथ सत्य की विश्वसनीयता व वास्तविकता की अनभुतूि के साथ इसे समझने का प्रयास

किया है। चूँकि इसका दिशा-निर्देश ब्राह्मण विचारकों के द्वारा किया गया है, इसलिए इसे तथाकथित

ब्राह्मणवादी सभ्यता के रूप में भी जाना जाता है और उन्हें मदु्दों को भौतिक अनभुवों के परिणामों के आधार पर

बिना किसी भावनात्मकता के समझने के लिए प्रशिक्षित किया गया है।

हिदंू विचारकों के अनसुार यह ससंार नश्वर है। यह ससंार स्वतः ही एक अतंहीन गतिमान प्रक्रिया के

रूप में है। वह पछूते हैं, "क्या यह स्वतः ही नष्ट हो रहा है या फिर नियति इसे समाप्त कर देगी ?" और फिर

जवाब भी देते हैं, "इस ससंार में कुछ ऐसा भी है, जो कि नश्वर नहीं है और वह है ब्रह्म !" अनतं की यह अनभुतूि

सभी को कभी-न- कभी होती है, खासतौर से तब जब हम सर्वशक्तिमान की झलक या फिर उसकी विचारमग्न

अनभुतूि महससू करते हैं, जो कि हमें भव्यता के एक आवरण से ढक लेती है। यहाँ तक कि जीवन के पीड़ादायक

पलों में भी, यानी जब हम निर्धन या अनाथ होते हैं, तब भी हममें मौजदू सर्वशक्तिमान ईश्वर हमें महससू कराता

है कि इस ससंार का दःुख या त्रटुियाँ सिर्फ एक बड़े नाटक के घटनाक्रम हैं और इनका अतं एक शक्ति, भव्यता एवं

पे्रम के रूप में ही होगा।

उपनिषदों के अनसुार-"यदि इस ब्रह्मांड में आनदं न हो, तब इस ससंार में कौन जी सकता है या साँस ले

सकता है ?" दार्शनिक रूप से सत्य एक आत्म समरूप ब्रह्म है, जो कि सभी में परिलक्षित होता है और ससंार की

रचना की पषृ्ठभमूि बनाता रहता है। धार्मिक रूप से इसे ईश्वरीयआत्मचेतना कहा जाता है, जिसके गर्भ में सपंरू्ण
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सषृ्टि का विकास और अतंर्वलन समाहित रहता है। इस रूप में हिदंू धर्म के सचंालन का आदर्श अतंिम सत्य का

एकत्व ही रहा है। ऋग्वेद सर्वशक्तिमान वास्तविकता यानी एकात्मता पर ही विशषे बल देते हैं। उपनिषदों के

अनसुार, एक ब्रह्म को ही उसके कार्यों के आधार पर कई नामों से पकुारा गया है। त्रिमरू्ति  की अवधारणा

महाकाव्य काल में ही उत्पन्न हुई थी और परुाणों के समय तक परू्णरूपेण स्थापित भी हो चकुी थी। मानव चेतना

की अनरुूपता, जिसे त्रिआयामी क्रियाशीलता यानी बोध, भावना एवं इच्छा को सर्वशक्तिमान यानी सत,् चित

और आनदं जसेै वास्तविकता, बदु्धिमानी और प्रसन्नता के रूप में व्यक्त किया गया है। सत्त्व या समचित्तता से

आशय बदु्धि, रजस या ऊर्जा का सबंधं ओजपरू्ण भावना और तमस सेआशय ज्ञानऔर नियतं्रण के अभाव से है

तथा ये तीनों ही सभी तरह के अस्तित्व के पहलू हैं। यहाँ तक कि ईश्वर का अस्तित्व भी इन त्रि-नियमों का

अपवाद नहीं है। सषृ्टि के तीनों कार्य जसेै निर्माण, स्थितिऔर लय यानी विनाश को इन तीनों गणुों-रजस, सत्त्व

और तमस-के रूप में चिह्नित किया गया है। विष्ण,ु जिन्हें इस ब्रह्मांड का सरंक्षक माना गया है, वे ही रजसऔर

सत ्गणुों के स्वामी कहे गए हैं तथा ब्रह्मा, जो कि सषृ्टि के रचयिता के रूप में हैं, वह रजस तथा शिव सषृ्टि का

विनाश करनेवाले गणुों के स्वामी हैं। यहाँ एक सर्वशक्तिमान के इन तीन गणुों को अलग-अलग व्यक्तित्वों में

बाँटा गया हैं और इनमें से प्रत्येक अपनी ऊर्जा या शक्ति के अनसुार कार्य करता है। इस प्रकार ब्रह्मा, विष्णु और

शिव की शक्तियाँ क्रमशः सरस्वती, लक्ष्मी और काली बताई गई हैं। स्पष्ट रूप से कहा जाए, तब ये सभी गणु

और इनके कार्य एक सर्वशक्तिमान के अतंर्गत इतने सतंलुित ढंग से समाहित हैं कि परूी तरह से किसी एक ही

गणु को नहीं रखा जा सकता है।

1. वह अबोधगम्य ईश्वर, जो कि सर्वव्यापी, सर्वशक्तिमान और सर्वज्ञ है तथा यह प्रत्येक मन में

अलग-अलग रूपों में विद्यमान है।

2. आदिकालीन गं्रथों के अनसुार सर्वशक्तिमान ईश्वर के निराकार रूप का आकार जिज्ञासओुं की

सहायता के लिए प्रस्ततु किया गया है।

दार्शनिक मनःस्थिति में खलेुपन की सोच के साथ देखें, तब हिदंओुं का विश्वास एवं धर्म की सापेक्षता

का सबंधं लोगों के आम चरित्र से जडु़ा हुआ है। इनके अनसुार धर्म एक दैवीय सिद्धांत मात्र नहीं है, जिसे हम

अपनी इच्छानसुार छोड़ या पकड़ सकते हैं। यह तो एक प्रजाति का आध्यात्मिक अनभुव एवं इसके सामाजिक

विकास का लेखा-जोखा तथा समाज का एक आतंरिक तत्त्व है। विश्वासों की यह भिन्नता अप्राकृतिक नहीं है।

इसका सबंधं रुचिऔर मानसिकता से है यानी रुचिनाम वचैित्रियात ।

जब आर्यों का सपंर्क यहाँ के मलू निवासियों से हुआ, जो कि सभी तरह के देवताओं की पजूा करते थे, तब

उन्हें अपने विश्वासों के परिवर्तित किए जाने की भावना एकाएक महससू नहीं हुई थी। आखिरकार सभी लोग एक

ही सर्वशक्तिमान को मानते हैं। भगवद्गीता के अनसुार, ईश्वर अपने जिज्ञासओुं की इच्छाओं को सिर्फ इसीलिए
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मना नहीं करता है कि वह उसकी सर्वोच्च सत्ता में विश्वास नहीं करते हैं। एक नियमों के समहू से दसूरे समहू की

तरफ तजेी से जाने के प्रयास में अतीत के साथ एक तीव्र असबंद्धता तथा निरंतर भ्रम की स्थिति उत्पन्न होती

है। इस दनुिया के महान ् शिक्षक, जिनके पास पर्याप्त ऐतिहासिक समझ रही है, उन्होंने इस दनुिया की अपनी

पीढ़ी के उन लोगों पर अपने विचारों का दबाव देकर बचाने की कोशिश नहीं की थी, जो लोग उनकी बातों को

समझ नहीं सके या फिर उन्होंने उनका समर्थन नहीं किया था। यहाँ तक कि नतैिक शिक्षक ईसा ने भी तलाक के

मसले पर उच्च आदर्शवाद के बजाय मसूा की यहूदियों से काननूी माँग पर रियायत की बात कही थी। इस सदंर्भ

में हठधर्मी मत के लिए मार्क्स x11ff और ल्यकू svi. 18 तथा मथै्यू v.32, viv9.

हिदंू विचारकों ने अपने स्वयं के जीवन में आदर्शवादी मानदंडों का पालन तो किया था, पर वे लोगों को

इसके लिए बहुत इच्छुक नहीं पा रहे थे, इसलिए उन्होंने इसके लिए बलपरू्वक बाध्य करने के बजाय सावधानी से

पे्ररित किया। वे मानते थे कि जन समहू अज्ञानतावश निचले दर्जे के भगवानों को पजूता है और इसीलिए उनका

अनरुोध था कि यह सभी एक सर्वशक्तिमान के अधीन हैं। कुछ लोग अपने भगवानों को जल में, कुछ स्वर्ग में

और अन्य अलग-अलग चीजों में देखते थे, जबकि बदु्धिमान जानते थे कि वास्तविक ईश्वर सर्वव्यापी है तथा

प्रत्येक हृदय में विद्यमान है। कमजोर मन के लोग ईश्वर को मरू्ति यों में तथा सदुृढ मन ईश्वर को सभी जगह

पाता है।

हिदं-ूदर्शन और धर्म इस ससंार में निरंतर विकास और अतंर्वलन को एक ब्रह्मांडीय स्पदंन के रूप में

लेता है, जिसमें इसकी स्थिति हमेशा विश्राम और क्रियाशीलता के रूप में रहती है। यह सपंरू्ण ब्रह्मांड ईश्वर की

अभिव्यक्ति है। सायन के अनसुार, सभी चीजें सर्वशक्तिमान ईश्वर की ही अभिव्यक्ति हैं। ये सभी जीव

अलग-अलग स्तरों में नजरआते हैं। इनमें से जो साँस लेते हैं, वे उच्च स्तर पर हैं तथा कुछ ने अपने मस्तिष्क को

विकसित किया है और उनके पास ज्ञान है तथा इनमें से सर्वोच्च वे हैं, जो सभी जीवों में ब्रह्म का बोध महससू

करते हैं। इन सभी भिन्न-भिन्न रूपों के मलू में एक ही आत्मा विद्यमान है।

मानव में विद्यमान असीमित स्थितियाँ ससंार की समाप्त होनेवाली सीमित स्थिति से सतंषु्ट नहीं

होती हैं। हमारी समस्या इस वास्तविकता की है कि हम स्वयं में विद्यमान ईश्वर को नहीं महससू करते हैं। यदि

हम स्वयं में विद्यमान सीमित और नश्वर से बच जाते हैं, तब स्वततं्रता हमारे अधिकार के्षत्र में रहती है। हम

अपने जीवन में जितना अधिक असीम को शामिल करते हैं, हमारा स्तर उतना ही ऊपर उठता है। इसी स्थिति की

अति अभिव्यक्ति को ईश्वरीय अवतारों के नाम से भी जाना जाता है। यह कुछ अलग हटकर ईश्वर का

चमत्कारिक प्रदर्शन नहीं, बल्कि आम स्थिति से अलग सर्वोच्च सिद्धांतों की उत्कृष्ट अभिव्यक्ति है। गीता के

अनसुार-" यद्यपि ईश्वर सर्वव्यापी और सभी में विद्यमान होता है, पर स्वयं को विशषे स्तर तक उन्हीं में

अभिव्यक्त करता है, जो भव्य होते हैं। ऋषियों, बदु्धों, पगंैबरों या मसीहाओं में ब्रह्मांडीय आत्म की तीव्र
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अभिव्यक्ति होती है। गीता यह दावा करती है कि वह आवश्यकता पड़ने पर प्रकट भी होंगे। जब निम्न स्तर का

भौतिक स्वभाव जीवन पर अपना प्रभतु्व बनाएगा, तब राम या कृष्ण, बदु्ध या ईसा जसेै महान ्धर्म की रक्षा के

लिए उत्पन्न होंगे।

ऐसे व्यक्तियों में जो हमारी बोध-शक्ति से बाहर हैं तथा पे्रमयकु्त हृदय के स्वामी हैं, वह हमें पे्रमऔर

सदाचार के लिए पे्ररित करते हैं, उन्हें हम ईश्वर के रूप में देखते हैं। वह हमें सत्यऔर जीवन के मार्ग दिखाते हैं।

वह स्वयं की अधं उपासना का निषधे भी करते हैं, क्योंकि इसके उसआत्म महानता के एहसास में कमी महससू

होती है। राम ने स्वयं को एक व्यक्ति के पतु्र से अधिक कुछ नहीं समझा था। एक हिदंू जिसे अपने धर्म पर थोड़ा

भी विश्वास है, वह मानवता की सहायता करने वाले सभी लोगों का सम्मान करने के लिए तयैार रहता है। उसे

यकीन होता है कि ईश्वर किसी भी शरीर में अवतार ले सकता है जसेै ईसा या बदु्ध के रूप में भी। यदि ईसाई

विचारक यह स्वीकार करें कि ईसा की मध्यस्थता के बिना भी ईश्वर से सपंर्क और उद्धार हो सकता है, तब हिदंू

ईसा के धर्म के आवश्यक कारकों को प्रसन्नतापरू्वक स्वीकार कर लेंगे। ईश्वरीय अभिव्यक्ति मानव व्यक्तित्व

का अतिक्रमण नहीं है, बल्कि यह मानव की वास्तविक आत्म-अभिव्यक्ति का उच्चतम स्तर है, क्योंकि मानव

का वास्तविक चरित्र दैवीय है।

हममें मानवीय शाश्वत अस्तित्व का निरंतर प्रकटीकरण ही जीवन का उद्देश्य होता है। इसकी सामान्य

प्रक्रिया कर्म या नतैिक कारणत्व से ही सचंालित होती है। हिदंू धर्म इस तरह के एक ईश्वर में यकीन नहीं करता है

कि वह अपने न्याय के आसन पर बठैकर प्रत्येक मामले का उसकी गणुवत्ता के आधार पर फैसला करता है। वह

अपनी इच्छा से न्याय करते हुए दंड को बढ़ाता या उससे मकु्ति दिलाता है। चूँकि ईश्वर प्रत्येक व्यक्ति में

विद्यमान है, इसलिए व्यक्ति की प्रकृति के अनसुार कर्म का नियम लागू होता है। प्रत्येक पल मनषु्य अपनी

स्वयं की पड़ताल पर रहता है तथा उसका प्रत्येक ईमानदार कर्म उसके शाश्वत प्रयास में बेहतर सिद्ध होगा। जब

तक हम ईश्वर की एकात्मकता के साथ स्वयं को समाहित न कर लें, हमारा यह चरित्र-निर्माण भविष्य में भी

जारी रहेगा। ईश्वर की सतंानें, जिनकी आखँों में हजारों साल एक दिन के समान हैं, वह यदि एक जीवन में परू्णता

के अपने लक्ष्य को हासिल नहीं कर पाते हैं, तब भी उन्हें हताश होने की जरूरत नहीं है। सभी हिदंू पनुर्जन्म की

अवधारणा को स्वीकार करते हैं।

यह ससंार हमारी त्रटुियों से भरा हुआ है। हमारा खडंित जीवन ही सषृ्टि की रचना में समाहित होता है

और इसे पनुर्व्यवस्थित करने की जरूरत है। यह ब्रह्मांड एक लबें समय से बार-बार प्रकटऔर लपु्त होता रहा है

तथा यह निरंतर रूप से एक अकल्पनीय अनतंकाल के आने तक होता भी रहेगा।

धार्मिक अनभुव
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धर्म सिर्फ एक प्रस्ताव या सतू्र नहीं है, बल्कि इसका उद्देश्य व्यक्ति को इस योग्य बनाना है कि वह

स्वयं में ईश्वर की अनभुतूि कर सके तथा स्वयं को उसकी एकात्मकता के साथ विकसित करे। इस धार्मिक

अनभुतूि तक पहँुचने का मार्ग नहीं निर्धारित किया जा सका है। मनषु्य की आत्मा की प्रकृति अनतं है तथा इसमें

असीमित सभंावनाएँ भी हैं एवं जिस ईश्वर की उसे तलाश है, वह अनतं और अपरिमित है। इस अनतं आत्मा और

अनतं वातावरण की आपसी प्रतिक्रिया को एक सीमित आकार में सकुंचित नहीं किया जा सकता है। हिदंू

विचारकों के अनसुार, जीवन की इस कभी न थकनेवाली स्थिति को एक स्थायी मापदंड में नहीं सीमित किया जा

सकता है। एक प्रचलित सकू्ति के अनसुार जिस तरह से एक चिड़िया आकाश में उड़ती है या फिर मछली समदु्र में

तरैते समय अपने पीछे निशान नहीं छोड़ती है, ठीक इसी प्रकार जिज्ञासओुं द्वारा ईश्वर को प्राप्त करने का मार्ग

भी नजर नहीं आता है। उपनिषदों के ऋषियों, यहूदी पगंैबरों और धर्मों के ससं्थापकों ने भी ईश्वर की वाणी सनुी है

और उनकी उपस्थिति भी महससू की है। ईश्वर अपने भक्तों के प्रति परूी तरह से निष्पक्ष है, चाहे वह जिस भी

मार्ग से उसके पास पहँुचे। गीता में भगवान ् कहते हैं कि 'कोई भी, किसी भी रूप में मेरे पास आए, मैं उस तक

पहँुचूँगा।'

मानव चेतना की त्रिआयामी क्रियाशीलता को तीन आधारों- ज्ञानमार्ग, भक्तिमार्ग और कर्ममार्ग में

विभक्त किया गया है। विचार, भावना और इच्छा अलग-अलग गणु नहीं हैं, बल्कि अनभुव के नजर आनेवाले

पहलू हैं। इनमें से प्रत्येक का सपंरू्णता के लिए अपना सहयोग होता है और यह दसूरों के द्वारा प्रभावित भी होता

है। सही ज्ञान, सही इच्छा और सही कर्म साथ-साथ चलते हैं। इनमें से प्रथम हमें सत्य से अवगत कराता है तथा

दसूरा इसके लिए पे्रम उत्पन्न करता है और तीसरा जीवन को आकार प्रदान करता है। सवेंदनाविहीन ज्ञान हमें

कठोर हृदय वाला बनाता है तथा बिना ज्ञान की भावना एक उन्माद की भाँति है तथा विवेकहीन कर्म, जिसमें पे्रम

न हो, वह एक बेचनैी और अर्थहीन परंपरा मात्र है। यह तीनों ही एक परू्ण जीवन के समग्र अनभुव के लिए

महत्त्वपरू्ण हैं। जब अलग-अलग लोगों में इन तीनों ही स्थितियों में परिवर्तन आने लगता है, तब उनके जीवन में

अलग-अलग रास्तों से समस्याएँ भी आने लगती हैं। गीता के अनसुार, शदु्धीकरण के लिए ज्ञान या बदु्धिमानी

से बेहतर और कुछ भी नहीं है। उपनिषदों में विद्वान ् मनुि नारद और जिज्ञासु सनत कुमार के बीच वार्ता के

प्रमखु वाक्य में बताया गया है कि ज्ञान सिर्फ तार्कि क शिक्षा नहीं है, जिसे मात्र शब्दों में ही व्यक्त किया जा

सके।" मनषु्य की प्रकृति स्वततं्र और बदु्धिमान है, परंतु हमारी सीमाएँ हमें हमारी वास्तविकता से दरू करके हमें

त्रटुियों में डाल देती हैं। तार्कि क प्रश्न यह नहीं है कि व्यक्ति इसे क्यों जानता है, बल्कि वह क्यों और कैसे इसे

जानने में असफल है। इसकी मलू वजह हमारी सीमाबद्धता ही है। जब हमें वास्तविकता का अनभुव होता है, तब

हमारा बौद्धिक विकास इन सीमाओं को तोड़ देता है। ज्ञान की यह स्थिति, बोध और प्रतीकों से मकु्त तथा

वास्तविकता के नजदीक होती है। सकंल्पनात्मक अवधारणा और तार्कि क शिक्षा हमें वास्तविक बदु्धिमानी की

तरफ ले जाने में सहायक होती है। गीता ज्ञानम ् विज्ञान सहितम ्यानी अतंः प्रज्ञा के साथ तार्कि क क्षमता पर भी
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बल देती है। बिना तार्कि क सहयोग, यह अतं:पे्ररणा सिर्फ भावना के ही रूप में रहती है। गीता के अनसुार सत्य की

चेतना सर्वव्यापक है तथा हम इस अनभुव को अपने प्रार्थनामय दृष्टिकोण से प्राप्त कर सकते हैं। जब हम अपने

बौद्धिक अहं को समाप्त करके अपनी मानसिकता को ग्रहणशील बनाते हैं, तब हम स्वर्ग से आनेवाली समीर के

लिए स्वयं को तयैार करते हैं। अनशुासित योग हमारे मस्तिष्क को निःशब्दता में सर्वशक्तिमान की वाणी सनुने

के लिए प्रशिक्षित करता है, तत्पश्चात ्हम स्वयं में आत्मा की पहचान महससू करते हैं।

ईश्वर की सजं्ञानात्मक तलाश का मार्ग धीमा और कष्टप्रद होता है। इस सषृ्टि के परमपिता एवं

रचयिता की तलाश कठिन है। हमारा जीवन बहुत ही छोटा और तलाश बहुत ही धीमी होती है। हमारे लिए इसका

इंतजार मशु्किल है। हमें उसको देखने की बहुत ही जल्दी रहती है। हम कुछ ऐसे मतों को अपनाना चाहते हैं, जो

कि हमें जीवन में स्थिरता प्रदान करें और कुछ करने और पाने के सदेंहों से मकु्त करें। ईश्वर तक पहँुचने में लोगों

की अधीरता उन धरू्त लोगों के लिए ऐसा अवसर प्रदान करती है, जो शीघ्र मोक्ष की तलाश में रहते हैं और ऐसे

लोगों में यकीन भी करते हैं। अधंविश्वास और चमत्कार आम लोगों के जीवन का एक हिस्सा बन जाते हैं।

ब्राह्मणवादी परंपरा में तर्क परूी तरह से त्याज्य नहीं था। सत्य की समझ लोगों के जीवन को नियतं्रित करती है।

दर्शन के उत्कृष्ट सत्य को आम लोगों की समझ के लिए लघु कथाओं और कथाओं के माध्यम से बताया गया है,

ताकि सभी लोग जीवन के कठिन एवं जोखिम भरे मार्ग को सरुक्षित पार कर सकें तथा सभी जगहआनदंपरू्वक

रहते हुए सही ज्ञान प्राप्त कर सकें । परुाणों की कहानियाँ कमजोर मन के लोगों को बेहतर स्थिति में लाते हुए

उनकी आतंरिक भावना को सदुृढ बनाती हैं।

हिदंू विचारकों ने देश भर में व्याप्तआराधना के सभी रूपों को स्वीकार करते हुए दैवीयआराधना के रूप

में इन्हें उत्कृष्ट रूप दिया है और यही ईश्वर की विद्यमानता भी है। शिवपरुाण में वर्णित एक श्लोक के

अनसुार-"ईश्वर की विद्यमानता की वास्तविक अनभुतूि ही उत्तम स्थिति है। दसूरा दर्जा ध्यानऔर चितंन का है

तथा तीसरा स्तर प्रतीकों की आराधना का है, जिससे सर्वशक्तिमान का स्मरण होता है तथा बौधा स्तर परंपराओं

और पवित्र स्थानों की तीर्थयात्राओं का होता है।"

ऋग्वेद में मरू्ति पजूा का उल्लेख नहीं है। इसका प्रचलन बाद में आया है। इसे अपरू्ण विकास के स्तर के

साथ जोड़कर देखा जाता रहा है। मानव का रुझान सभी चीजों में ईश्वर को देखने का रहा है तथा वह ईश्वर को

सचित्र रूप में समझता है। वह प्रतीकऔर कला के अलावा अपने मानसिक दृष्टिकोण को व्यक्त नहीं कर सकता

है। हालाँकि अपर्याप्त प्रतीक भी वास्तविकता की अभिव्यक्ति हो सकते हैं तथा जब तक वे ईश्वर की प्राप्ति हेतु

मानव प्रयासों में सहायक होते हैं, वे सह्य भी होते हैं। यह प्रतीक तब तक नहीं हटत,े जब तक इनसे उचित

दृष्टिकोण मिलता रहता है।
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मरू्तिपजूा के सदंर्भ में प्रो. गिलबर्ट मरे के फोर स्टेजेजऑफ ग्रीक रिलीजन से उद्धरण हैं, जो कि प्रतीक

उपासना में हिदंओुं के दृष्टिकोण का समर्थन करते हैं। "परमपिता ईश्वर जो कि सरू्य औरआकाश से भी परुाना है

तथा समय और दीर्घकाल से भी बड़ा है तथा इसके प्रवाह का कोई नाम नहीं है एवं इसे न तो किसी आखँ से देखा

जा सकता है और न ही किसी आवाज से इसका उच्चारण ही हो सकता है। कितु हम, जो कि उसकी विद्यमानता

को समझने में असमर्थ हैं, इसलिए इसके लिए ध्वनि, नाम और चित्रों के रूप में सोना, चाँदी, हाथीदाँत, पेड़ों,

नदियों, पहाड़ों की चोटियों और मसूलधार वर्षा का सहारा लेते हैं। हम अपनी कमजोरियों के कारण एक सांसारिक

पे्रमी की भाँति इस ससंार में जो कुछ भी सुदंर है, उसकी प्रकृति के रूप में उसका नाम दे देते हैं। इनके लिए

अतिसुदंर दृश्य उनके परमपिता की वास्तविक विशषेता है, परंतु स्मतृि के लिए वे वीणा, छोटी बरछी, सिहंासन,

खेल का मदैान या इस ससंार की ऐसी और भी चीजें अपनाते हैं, जिससे उनके परमपिता की स्मतृि बनती हो। इन

छवियों के बारे में मझुे धारणा बनाने की क्या आवश्यकता है? लोगों को समझने दें कि ईश्वर क्या है? इन छवियों

के बारे में मझुे फैसले देने की क्या आवश्यकता है? यदि ग्रीस के लोग ईश्वर को फीडिअस की कला में देखते हैं,

मिस्र के लोग पशओुं की आराधना करते हैं तथा कोई नदियों या अग्नि में ईश्वर को देखता है, तब भी मझुे इस

अतंर से नाराजगी नहीं है; उन्हें ईश्वर को याद करने दो, उससे पे्रम करने दो और उसे जानने दो।" यह शब्द कितने

सच्चे और सह्य हैं तथा हमारे कानों में अपना असर दिखाते हैं, जो कि कट्टर मिथ्या मतों एवं नीरस धर्म

सिद्धांतों को सनुने के आदी भी हैं। यदि मरू्ति  के प्रतीकात्मक कार्य की अनदेखी होती है या इसके रूपक को इस

रूप में देखा जाता है कि इसका अस्तित्व ही नहीं है, तब भी हिदंू विचारक मरू्तिपजूा के प्रभावी चरित्र को नहीं

भलूता है। योगी ईश्वर को छवियों में न देखकर स्वयं में देखते हैं। वे मरू्ति पजूा को उपासना के निचले स्तर पर

वसेै ही लेते हैं जसेै दधू बच्चों के लिए और मीट बड़ों के लिए होता है। हिदंवूाद ने उन्नत दार्शनिक समझदारी के

साथ-साथ प्रतीक आराधना का भी धार्मिक वातावरण बनाया है, जिसमें भव्य कला भी समाहित है। इसमें सभी

धार्मिक भावनाओं और सांस्कृतिक स्तर के व्यक्तियों के लिए स्थान है। हिदंू धर्म में समान छत के नीचे

रहनेवाले विकसित होते यवुाओं के लिए भी अति शदु्ध उपासना की व्यवस्था है, जिसमें खिलौने तोड़कर बच्चों

की भावनाओं का इसलिए दमन नहीं है कि हम बड़े हैं और हमें उनकी जरूरत नहीं है।

भावनात्मक स्वभाव के व्यक्ति ईश्वर को परू्ण सौंदर्य या पे्रम के रूप में ही देखते हैं और उसी के आनदं में

खो जाना चाहते हैं। कृष्ण इसी तरह के पे्रम और सौंदर्य के देवता हैं और परुुषों तथा मखु्यतः स्त्रियों में उनका

आकर्षण बहुत है और उनके प्रति इन सभी की भावना और भक्ति महान ् है। एक मर्मस्पर्शी लोकगीत की

पकं्तियाँ कहती हैं, "उनकी बाँसरुी की पकुार है और मैं जरूर जाऊँगी, हालाँकि रास्ता घने जगंल से होकर है, पर मैं

जरूर जाऊँगी। जब उनकी सम्मोहक पकुार आती है, तब कोई रुक नहीं सकता। सौंदर्य बोध रखनेवाले के लिए

भावनात्मक तीव्रता ही उसे परू्ण सतंषु्टि प्रदान करती है। सुदंरता का होना अपने आप में उसके लिए एक

क्षमाप्रार्थना है। भक्त ईश्वर के चरणों से लिपट जाता है और पथृ्वी की किसी भी चीज के बदले उन्हें छोड़ने से



हिदं-ूदर्शन 11

मना कर देता है। तकुाराम कहते हैं, "मैंने तमु्हारे पाँव पकड़ लिये हैं और अब मैं उन्हें जाने नहीं दूँगा। मझुे इसके

अलावा और कुछ नहीं चाहिए, मैं उन्हें नहीं जाने दूँगा।" चतैन्य कहते हैं, "मझुे धन की, आदमियों की, सुदंर

औरतों की और न ही काव्य-विद्वानों की लालसा है। हे परमपिता ईश्वर, मेरी लालसा है कि मेरे प्रत्येक जन्म में

आपकी तरफ मेरी भक्ति बढ़ती जाए।" हिदंू विचारकों ने सत्य के प्रति पे्रमऔर अच्छाई के साथ धार्मिक भक्ति

को बढ़ाने की प्रकृति के लिए सघंर्ष किया है। वे अच्छी तरह जानते थे कि भावनाएँ अकेले काम नहीं करती है। वह

स्वयं में नतैिक रूप से रंगहीन होंगी। भावनाओं का महत्त्व उस स्रोत से है, जिससे वह पनपती हैं, चाहे वह भक्ति

हो या फिर निम्नस्तरीय ऐंद्रिक लिप्तता । भक्ति का मत यह नहीं दरशाता है कि सभी तरह की भावनाएँ पवित्र

होती हैं। ऐसी भावनाएँ, जिनमें विचारशील विनम्रता के साथ ईश्वर पर अटूट निर्भरता का बोध हो, वही सच्ची

धार्मिक भावना या भक्ति है। व्यक्ति के कर्म में समर्पण के रूप में ऐसी भावनाएँ अभिव्यक्त होती हैं। आराधना,

सगंीत, कला, धर्म की भावना को बढ़ाते हैं।

व्यावहारिक मनःस्थिति के व्यक्ति ईश्वर की तलाश कर्तव्य, कर्म, समाजसेवा और यज्ञ में ही करते हैं।

स्वततं्रता मानव की प्रकृति है; हमारे बधंन की मलू वजह प्रतिबधं है, जो कि हमें स्वयं में ही कैद करते हैं। हमारी

दासता तभी परूी हो जाती है, जब हम इसे जकड़ना शरुू कर देते हैं और जब हम अपने चारों तरफ खड़ी की गई

स्वार्थ की दीवार को तोड़कर स्वयं को पहचानते हैं, तब भयमकु्त होकर पे्रम करते हैं और अपनी कटुता को

मिटाकर सभी तरह की घणृा को दरू कर देते हैं। सिर्फ यांत्रिक नतैिकता हमें पार नहीं पहँुचा सकती है, इसके लिए

ईश्वर के साथ एक जडु़ाव भी आवश्यक है। इस स्थिति के बाद ही हमें महससू होगा कि प्रत्येक व्यक्ति में सरू्य के

कें द्र से आनेवाले शाश्वत प्रकाश की किरणें मौजदू हैं। जब हम व्यक्ति से पे्रम करते हैं, तब हमारी चेतनआत्मा के

स्तर पर उसके साथ एकात्मकता महससू करती है और हम अपने जीवन में इस चेतना का प्रभाव डालते हैं। हिदंू

धर्म का नतैिक चरित्र ही हमारा अगला विषय भी है।

नतैिक चरित्र

नतैिक अनशुासन, जो कि जीवन के सिद्धांत का एक कर्तव्य है तथा यह व्यक्ति की क्षमताओं से उसे

परिचित भी कराता है, ताकि वह अपने अतीत की जकड़न और भविष्य के भय से मकु्त होकर अपनी आत्मा के

साथ सरुक्षित रूप से रह सके। नतैिकता के साथ जीवन जीने में हम अपने जीवन के प्रत्येक फल एवं अपनी

चेतना का मधरु सबंधं ईश्वर के साथ बनाए रखते हैं। एक आदर्श व्यक्ति हमेशा दैवीय प्रकाश में रहता है और

उसका जीवन सत्य, शदु्धता, पे्रम और त्याग के गणुों से यकु्त रहता है। व्यक्ति की नतैिक प्रगति का मानक

प्राकृतिक बलों पर उसकी ताकत से नहीं होता है, बल्कि उसके मन की दीवानगी पर उसके नियतं्रण से होता है।

गोलियों की बौछार के बीच भी सत्य बोलना, प्रतिशोध की भावना का न होना, मानव और पशओुं का सम्मान,

दसूरों के लिए परिश्रम और स्वयं पर नियतं्रण ही मानव का प्रमखु कर्तव्य है। हमारे आधनुिक सधुारक इन सभी
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को बहुत ऊँचा मानकर नकार सकते हैं और इसे मानव स्वभाव के दैनिक भोजन के लिए अनपुयकु्त भी मानते हैं।

यह उत्कृष्ट आदर्श भारत के कमजोर मनों की सतंषु्टि के लिए या फिर गलैीली के मछुआरों के लिए तो ठीक है,

पर इनका परूा होना असभंव है। हिदंू विचारकों ने मानव स्वभाव की वास्तविक स्थिति और इस परू्ण आदर्श से

दरूी को समझते हुए व्यक्ति को उसकी नियति के लिए प्रशिक्षित करने हेतु एक ससं्कृति और अनशुासन की

रचना की थी। इन ससं्थानों और इसके प्रभावों की जटिलता, जिसने लोगों की नतैिक भावना और चरित्र को

आकार दिया था, इसे ही धर्म कहा गया और यही हिदंू धर्म के मलू कारक हैं। हिदंवूाद का यकीन बलपरू्वक पथं की

वकालत करने में नहीं है, बल्कि यह सभी हिदंओुं को इसके अनशुासन पर यकीन करने के लिएआमतं्रित करता

है। यह एक पथं के बजाय एक ससं्कृति है। यदि तमु धर्म पर रहोगे, तब सत्य के सिद्धांत को समझ जाओगे।

धर्म उस अग्नि को सलुगाने में सहायक है, जो कि प्रत्येक व्यक्ति में लपट बनाने के लिए मौजदू रहती है।

धर्म लोगों की आत्मचेतना के द्वारा प्रस्ततु आचार सहंिता है। यह किसी एक व्यक्ति की चेतना द्वारा

प्रस्ततु नहीं है तथा न ही किसी काननू के द्वारा बलपरू्वक लागू ही किया गया है। यह व्यवहार की ऐसी पद्धति है,

जिसे आम सहमति या लोगों का सहयोग प्राप्त है। इस स्थिति को जर्मनी के लोगों ने 'सिटिलिशकेिट' कहा है और

इसके अनसुार - "व्यवहार के सिद्धांत लोगों के आपसी सबंधंों को नियतं्रित करते हैं और उनकी आदतें बनकर

ससं्कृति के स्तर तक पहँुचते हैं तथा जिनके बारे में हमें स्पष्ट रूप से परूी समझ भी नहीं है।" धर्म लोगों को

बलपरू्वक सद्गणुों की तरफ नहीं ले जाता है, बल्कि उन्हें इसके लिए प्रशिक्षित भी करता है। यह यांत्रिक नियमों

की स्थायी सहंिता नहीं है, बल्कि एक ऐसी जीवितआत्मा है, जो कि समाज के विकास के अनरुूप विकसित होती

है। यहाँ तक कि भारत में धर्म की स्थिति सेवक के रूप में थी तथा यह नतैिकता से ऊपर नहीं थी। इसका कार्य

परिवर्तन करना या वार्षिक धर्म नहीं था, बल्कि सिर्फ सचंालन करना था। यह लोगों के जीवन में हस्तके्षप नहीं

करता था।

कई तरह के धार्मिक पथंों, राजवशंों के यदु्धों, राजनीतिक शत्रतुा के बावजदू चार हजार सालों से धर्म या

सामाजिक जीवन का सिद्धांत समान बना रहा। भारतीय जीवन की जाग्रत ् निरंतरता इसके इतिहास में न

दिखकर इसकी ससं्कृति और सामाजिक जीवन में नजर आती है। प्लासी के यदु्ध के बाद से ही भारत

राजनीतिक मोह से ग्रस्त हो गया था। आज राजनीति जीवन में समाहित हो चकुी है। राज्य समाज पर हावी है

और रवींद्रनाथ टैगोर के अनसुार, भारत पश्चिमी समझ के अनरुूप अपने सभी गणुों और कमियों के साथ एक

राष्ट्र बनने के लिए सघंर्ष कर रहा है।

धर्म के दो पक्ष होते हैं - वयैक्तिक और सामाजिक। ये दोनों आपस में एक-दसूरे पर निर्भर भी रहते हैं।

वयैक्तिक चेतना को मार्गदर्शन की आवश्यकता होती है और उसे उसके उद्देश्य को समझने का तरीका सिखाया

जाता है तथा उसे अपनी समझ के साथ नहीं, बल्किआत्मा के साथ रहना पड़ता है। समाज के हित में दोनों पर ही
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ध्यान देने की जरूरत पड़ती है। धर्म ही सभी जीवों को व्यवस्थित ढंग के साथ मिलाए रखता है। सामाजिक

कल्याण के लिए सद्गणु सहयोग प्रदान करता है, जबकि दरु्गुण इसका विपरीत होता है। बार-बार इस तथ्य पर

बल दिया गया है कि उत्कृष्ट सद्‌गणुों का समावेश ही नित्य कर्म कहा जाता है, जिसमें स्वच्छता, नेक व्यवहार,

समाज-सेवा और प्रार्थना शामिल है। वर्ण आश्रम धर्म-समाज के वर्गों और व्यक्तिगत जीवन के स्तर को दरशाता

है।

पथृ्वी पर व्यक्ति का अतं किसी आनदं की सनुिश्चितता नहीं करता है, जसेै कि कोई मिशन परूा हो गया

हो। इसकी प्राप्ति के लिए व्यक्ति की शिक्षा आवश्यक है, जिसमें सयंम और कष्ट शामिल हैं। प्रत्येक मानव के

जीवन में चार स्तरों की विवेचना की गई है। प्रथम चरण ब्रह्मचर्य है, जिसमें यवुा मस्तिष्क के आत्मसयंम,

शालीनता, ब्रह्मचर्य और समाज सेवा के लिए तयैार होना पड़ता है। चाहे व्यक्ति धनी हो या निर्धन या फिर किसी

भी वर्ण या वर्ग का हो, उसे इस अनशुासन से गजुरना ही पड़ता है। व्यक्ति का दसूरा स्तर गहृस्थ का है, जिसमें

उसे परिवार की जिम्मेदारी निभानी पड़ती है। इसमें व्यक्ति समाज का एक सदस्य बनता है और इसके अधिकार

एवं जिम्मेदारियाँ भी सँभालता है। इस स्थिति में मानवीय समाज की मधरु आदतें भी विकसित होती हैं और

इनकी सहायता से हम अपने साथ के लोगों से सबंधं भी बनाते हैं। इस स्तर में स्वयं सहयोग, मितव्ययिता और

अतिथि सत्कार भी शामिल है। गहृस्थ का सम्मान बहुत अधिक होता है, क्योंकि वह अन्य तीनों स्तरों का

सहयोग करता है। तीसरा स्तर वानप्रस्थ का है, जिसमें व्यक्ति से आशा की जाती है कि वह सांसारिक वस्तओुं से

अपने लगाव पर नियतं्रण रखे और गहृस्थ आश्रम के घटनाक्रमों से उत्पन्न अपने मिथ्याभिमान पर सयंम रखे,

जसेै जन्म या सपंत्ति का दंभ या फिर सौभाग्य या विद्वत्ता का अहं आदि । वानप्रस्थ आश्रम आत्मत्याग की

भावना के लिए भी जाना जाता है। सनं्यास की स्थिति में व्यक्ति उच्च स्तर के जीवन के लिए परू्णरूपेण

अनशुासित होकर मानवता की सेवा के मकु्त भाव से आत्मा की शक्ति में ही शांति प्राप्त करता है। इस स्थिति में

अनादि अनतं के साथ परू्ण सामजंस्य स्थापित हो जाता है और मानवीय शिक्षा का अतं हो जाता है। ऐसे सनं्यासी

ससंार को नष्ट होता छोड़कर स्वयं को ससंार से अलग- थलग नहीं कर लेते हैं। बदु्ध, शकंर, रामानजु, रामानदं

और बहुत से सनं्यासी इसी वर्ग में आते हैं, जिन्होंने अपने धर्म की आधारशिला रखी है। इनका नामआज हमारे

राष्ट्र की विरासत का हिस्सा है।

जाति के नियमों का सबंधं व्यक्तियों के सामाजिक कार्यों से है। सामाजिक व्यवस्था में एक खास बिदंु

पर मानव व्यक्तित्व को कें द्रित करके ही इसके स्वभाव को बनाया जा सकता है। चूँकि मानव में मानसिक जीवन

के तीनों पहलओुं में से एक या और अधिक नजरआते हैं, जसेै विचारों के व्यक्ति, भावनाओं के व्यक्तिऔर कर्म

के व्यक्ति। जिन व्यक्तियों में इन तीनों ही गणुों का अभाव होता है, वे शदू्र हैं। इनसे बौद्धिक, यदु्धप्रिय, उद्यमी

और अकुशल श्रमिकों का पता चलता है, जो कि एक जवैीय सपंरू्ण के सदस्य हैं। अतः ऋग्वेद के काल में जवैीय

प्रकृति को सिर, हाथ, धड़ और परैों के माध्यम से समाज के चारों वर्गों को व्यक्त किया गया था। इस स्थिति में
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प्रत्येक वर्ग अपना स्थान, अधिकार और कर्तव्य रखता है। चूँकि सभी कर्म महत्त्वपरू्ण हैं, इसलिए जाति के अहं को

प्रोत्साहित नहीं किया गया है। जातियों से अधिकार नहीं, बल्कि जिम्मेदारियों का पता चलता है। ऐसा कोई

व्यक्ति नहीं है, जिसमें कोई गणु न हो, हालाँकि अलग-अलग लोगों में अलग-अलग गणुों की प्रभतुा होती है।

हमारे कार्यों की परू्णता, सिर्फ सपंरू्णता में सहयोग नहीं है, बल्कि आत्म-अभिव्यक्ति का माध्यम भी है। प्रत्येक

व्यक्ति के अपने कर्म की एक विशषेता है, जो कि उसके कर्म में प्रकट होती है और यही स्वधर्म है।

हिदंू धर्म का आदर्श सभी व्यक्तियों को ब्राह्मण व सतं बनाना है, ताकि वह आतंरिक मकु्ति और

आध्यात्मिक सवंाद का आनदं प्राप्त कर सके, साथ-ही-साथ बरुाइयों से भी बचे रहें , जसेै हिसंा-प्रतिहिसंा और यदि

कोई उन्हें चोट पहँुचाए, तब भी धरै्य और पे्रम बनाए रखें। इनमें घणृा का भाव न होकर आनदं का भाव रहे।

ब्राह्मणत्व को मानव स्वभाव का उच्चतम स्तर माना गया है। आध्यात्मिकआदर्श के आधार पर ही सामाजिक

ताने-बाने का गठन किया गया है। मानव के पास ऊँचा उड़ने के लिए पखं नहीं हैं, इसलिए उसे कदम-दर-कदम

प्रयासों और तप के माध्यम से सतंषु्ट रहना पड़गेा। हिदंू सामाजिक ढाँचा इसे वर्ग में विभक्त करता है। मैं इस

बिदंु को अहिसंा और गौरक्षा के माध्यम से समझाना चाहता हँू। मनषु्यों और पशओुं को मारो मत। यह ऐसा

नियम है, जो कि मानवों पर लागू होता है। प्रत्येक ब्राह्मण को इसका सम्मान करने के लिए कहा गया है।

हालाँकि यह व्यवस्था ऐसे योद्धा वर्ग को भी जन्म देती है, जिनका पेशा मरना और मारना है। इस व्यवस्था को

बनानेवालों ने आखँ के बदले आखँ या दाँत के बदले दाँत वाली मानव प्रतिक्रिया को महससू किया था और उन्हें

लगा था कि इसकी जड़ें मानव स्वभाव में गहराई से जमी हुई हैं। इसे एकाएक हटाया नहीं जा सकता है। जब बरुाई

के सम्मखु समर्पण गलत हो, तब हिसंा से इसके विरोध की स्वीकृति है तथा योद्धा वर्ग से कहा गया है कि

बलपरू्वक इसका विरोध उनका कर्तव्य भी है। हालाँकि मानव स्वभाव को एक तरह की छूट प्रदान की गई है और

क्षत्रियों से कहा गया है कि ब्राह्मणों के द्वारा अपनाया गया पे्रम का भाव उनके द्वारा अपनाए गए कू्रर भाव के

नियम से शे्रष्ठ है। इस प्रकार क्षत्रिय विकास के निचले स्तर का प्रतिनिधित्व करते हैं, क्योंकि वह मानव को

ईश्वर के ज्योतिपुजं के रूप में न देखकर हाड़-मांस के रूप में देखते हैं। क्षत्रिय से बिना घणृा, बिना किसी प्रतिशोध,

सिर्फ कर्तव्य भाव से भाईचारे की स्थापना के लिए यदु्ध के लिए कहा गया है। यदि क्षत्रिय मानवता की इस

भावना के साथ व्यवहार करता है, तब उसकी आध्यात्मिक उन्नति होगी तथा वह कू्रर शक्तियों पर कम निर्भर

होगा और अतंतः वह ब्राह्मणत्व को प्राप्त करता हुआ पथृ्वी के जीवों को हानि नहीं पहँुचाएगा। हालाँकि

हिसंात्मक प्रतिशोध की स्वीकृति होने के बावजदू इसका अतं इससे दरू होने में ही है। हमें प्रकृति के बहाव के साथ

बहते हुए इसके परे पहँुचना है।

हिसंा की खिलाफत का नियम जानवरों के ससंार में भी लागू होता है। इसका तार्कि क अर्थ यह भी है कि

हमें पशु का आहार करने से भी दरू रहना चाहिए। चूँकि पशु भी ईश्वर की ही रचना है। इसलिए इसके साथ भी

दयालतुा का व्यवहार होना चाहिए। गाय पशु ससंार का प्रतीक है। हिदंओुं द्वारा दैनिक प्रार्थना में ब्राह्मणऔर
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गौरक्षा की माँग की गई है, क्योंकि यह दोनों ही पशु और मानव ससंार के प्रतीक हैं तथा इनसे हमारे शरीर और

आत्मा को पोषण प्राप्त होता है। गांधी लिखते हैं- "गाय को देवत्व का दर्जा दिए जाने का कारण स्पष्ट है। गाय

भारत के लोगों की सर्वशे्रष्ठ सहयोगी थी। यह प्रचरु मात्रा में भोजन प्रदान करती है तथा यह असहायों की साथी

तथा भारतीय मानवता की माता के रूप में है। गौरक्षा का आशय ईश्वर की मकू रचना की रक्षा है।" कितु भारत में

ऐसे भी लोग थे, जिनके मन में पश-ुससंार के प्रति दया नहीं थी। उन्हें अपनी आदतों के खिलाफ होने के लिए

प्रशिक्षित किया जाना था। ब्राह्मणों के आदर्श में मांसाहार नहीं था तथा यह आहार या मनोरंजन के लिए भी

किसी को कष्ट नहीं पहँुचाते थे। इसके साथ ही उन्हें इसके प्रभाव में रहने के लिए पे्ररित भी किया जाता रहा है।

योद्धा और व्यापारी वर्ग भी मखु्यतः शाकाहारी ही था। यहाँ तक कि शदू्र भी पवित्र दिनों में मांसाहार नहीं करते

हैं। अतः शाकाहार के प्रति यह निरंतरता जारी है। जिन लोगों के मन में पशओुं को साथ हो रहे व्यवहार को लेकर

पाप शकंा नहीं होती है, वह पचंम कहे गए हैं तथा वह हिदंू धर्म के प्रभाव में भी नहीं हैं।

हिदंवूाद पर लगा यह आके्षप कि इसने समाज के निचले वर्ग की नतैिक और आध्यात्मिक बेड़ियों को

तोड़ने के लिए कुछ भी नहीं किया है, भारत में हिदंवूाद के कार्यों की अनदेखी दरशाता है। आज बदु्धवाद और

ईसायत शताब्दियों के बाद जब एक सभ्य प्रजाति समाज के पिछड़े वर्ग के सपंर्क में आती है, तब यह उस पिछड़े

समाज की मानसिकता को समझने पर ध्यान नहीं देती है, बल्कि उनपर विजय और उन्हें अधीन करने के कू्रर

तरीके अपनाती है। जहाँ तक उन पिछड़ी जातियों का प्रश्न है, यदि उनकी आखँों में आसँू हैं और वह भगवान ्को

कोसते हुए बिना सोए अति परिश्रमयकु्त जीवन जी रहे हैं, तब इसकी वजह यही है कि उन्होंने इन सभ्य जातियों

को अपनी भमूि पर आने दिया था। भारत के आर्यों ने यहाँ के निवासियों को अपने में मिलाया और उन्हें उनकी

गंदी आदतों एवं शराबखोरी से मकु्ति दिलाने में सहायता की तथा उन्हें साफ-सथुरा जीवन जीने व एक जीवित

ईश्वर की उपासना के लिए पे्ररित किया। आर्यों ने जब यहाँ के मलू निवासियों को नागों की पजूा करते देखा, तब

उन्हें बताया कि ईश्वर साँप से महान ् है। वह नागेश्वर या कृष्ण है, जो कि कालिया नाग के फन पर नतृ्य करता है।

उन्होंने तथ्यों की प्रतिशोधात्मक शक्ति के सम्मखु समाज को बलपरू्वक व्यावहारिकता के एक उन्नत स्तर पर

पहँुचाने के लिए जल्दबाजी नहीं की, क्योंकि यहाँ बिना किसी आतंरिक पकुार के नहीं पहँुचा जा सकता था।

जातियों के माध्यम से सभ्यता का निरंतर विकास महुम्मद के आगमन तक जारी रहा। भारत जसेै बड़े देश में

जहाँ सवंाद का आसान माध्यम नहीं था, इस कार्य को सपंादित करना वाकई एक बड़ा काम था।

मि. जेम्स कैनेडी लिखते हैं-"हिदंओुं का आदि जातियों या विदेशी समहूों के साथ समायोजन हिदंवूाद का

एक नया कार्य था। यह कार्य मखु्यतः सातवीं या ग्यारहवीं सदी में हुआ था। यह कार्य इस परू्णता के साथ हुआ कि

सपंरू्ण उत्तर भारत में अब हिदंू जनसखं्या के रक्त, ससं्कृति एवं धर्म में समरूपता नजर आती है तथा यह उन

निचली जनजातियों से पथृक् दिखती है, जो कि सभ्यता के बाहरी के्षत्रों में अभी विचरण करती रहती है।" बाहर के

लोगों का प्रवाह हिदंओुं के बीचआसानी से होता रहा और धर्म उन्नत जीवन के तत्त्वों के साथ विजातीय लोगों का
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समायोजन करने और इसके लिए उन्हें पे्ररित करता रहा, कितु सभ्यता के इस काम के लिए भारत में इस सखं्या

से पाँच गनुा अधिक, यानी तकरीबन पाँच करोड़ अछूत होंगे। राजनीतिक परततं्रता के समय से हिदंओुं के द्वारा

इस कार्य की प्रभावशीलता कम हुई है। इस समय तक हिदंू समाज रूढ़िवादी बन चकुा था और इसने भारत के एक

बड़े वर्ग को महत्त्वहीन बना दिया था और यही गरै-हिदंू धर्मों के लिए जमीन की वजह भी बना था।

परंपरा

हिदंओुं ने वेद को सर्वोच्च धार्मिक गं्रथ के रूप में स्वीकार किया है। वह जीवन के सिद्धांतों और ब्रह्मांड

को मरू्तरूप मानते हैं। उपनिषद् वेदों के महत्त्वपरू्ण भाग हैं, जिन्होंने वेदों के अपरिष्कृत पहलओुं को स्पष्ट रूप से

स्थापित किया है। उपनिषदों में सत्य ही कहा गया है कि हिदंू विश्वास के बाद का इतिहास स्थायी आधार बनता

रहा। हालाँकि धार्मिक विचारों की यात्राओं में कई क्रांतियाँ आईं और बड़ी विजय भी हुईं, पर तकरीबन पचास

शताब्दियों से इनका मलू विचार अपरिवर्तित ही रहा। जब कभी धार्मिक हठधर्मिता के इन विश्वासों को अपनी

जकड़न में लेने में सफलता प्राप्त हुई, तब सच्चे सतंों का उदय हुआऔर इन्होंने आध्यात्मिक पनुरुत्थान के लिए

लोगों का आह्वान किया। जब उपनिषदों का आदंोलन धर्मांधता के विवादों में शरुू हो गया और धर्म की आत्मा

बोलियों के तर्क -वितर्क में गमु हो गई, तब बदु्ध ने सत्य की सरलता और नतैिक नियमों के महत्त्व पर बल दिया

था। सभंवतः उसी समय, हालाँकि देश के दसूरे हिस्से में जब धर्म वधैानिक ससं्कृति और धर्म की शिक्षा ने इसे

अमानवीय तर्क वादी बना दिया तथा उन विद्वानों में बेतकुा अहं भी भर दिया था, तब गीता के रचयिता ने सभी

शदु्ध हृदय वालों के लिए स्वर्ग का द्वार खोल दिया था। हिदंू धर्म में शकंर का धर्म-सधुार अभी भी बीता हुआ

कल नहीं है। हिदंू मत पर रामानजु, माधव, कबीर और नानक के स्थायी चिह्न मौजदू हैं। यह भी स्पष्ट है कि

हिदंवूाद एक परिणाम न होकर एक प्रक्रिया है; यह एक स्थायी प्रकटन न होकर एक विकसित होती परंपरा है। यह

कहीं से भी बलपरू्वक बदु्धिमत्ता से बदं नहीं है क्योंकिआत्मा के परिके्षत्र में मेरा और तरेा का भेदभाव नहीं है।

हिदंू धर्म

भारत में आर्यों की शरुुआत से लेकरआज तक यह भारत का भादरु्भाग्य या स्थिति ऐसी रही है कि इसे

गंभीर धार्मिक सकंटों का सामना करना पड़ा है। एक विशषे अर्थ में, भारत दनुिया भर के जीवों के लघु रूप की एक

प्रयोगशाला की तरह रहा है, जहाँ जातीय और धार्मिक सयंोजन के प्रयोगों का सबंधं दनुिया भर की उठाई गई

समस्याओं के समाधान के रूप में हुआ है। यदि यह सत्य है कि प्रत्येक व्यक्ति का अपना गणु होता है और

ईश्वरीय अभिव्यक्ति का वह अपना एक खास पहलू रखता है, तब भी ऐसा लगता है कि जातीय और धार्मिक

द्वदं्वों के समाधान के लिए भारत का चयन किया जाता रहा है।
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हिदंू धर्म के एक लबें इतिहास में इसकी तीव्र धारा और विस्ततृ मरुस्थल के बावजदू इसमें एक

आध्यात्मिक दिशा की प्रकृति नजर आती है, जो कि विषमताओं के बावजदू अपनी निरंतरता बनाए हुए

है। आदिकालीन हिदंू धर्म के मलू सिद्धांत मतृप्राय नहीं हैं, बल्कि यह जीवित एवं शक्तिशाली होने के

साथ-साथ परामर्शदाता भी हैं। यदि ऐसा नहीं होता तो हिदंू विश्वास के सिद्धांतों में रुचि रखे बिना इसे

समझा न गया होता, जिसके आज बीस करोड़ से अधिक समर्थक हैं।

'धर्म' शब्द स्वयं में थोड़ी जटिलता लिये हुए है। धर्म से आशय उन आदर्शों, उद्देश्यों, प्रभावों और

ससं्थाओं से है, जो कि व्यक्ति के निजी एवं सामाजिक चरित्र को आकार देते हैं। धर्म न्यायोचित जीवन जीने का

नियम है तथा यह पथृ्वी पर प्रसन्नता और मोक्ष को सनुिश्चित करता है। इसमें धर्म और नतैिकता सम्मिलित

है। हिदंओुं का जीवन काफी हद तक धर्म के नियम से सचंालित होता है। इनके उपवास, उत्सव, सामाजिकऔर

पारिवारिक सबंधं, वयैक्तिकआदतें तथा रुचियाँ सभी का इससे सबंधं है।

मानव जीवन का उद्देश्य मोक्ष या आध्यात्मिक स्वततं्रता ही है। मनषु्य की नियति आत्मा का मिलन

और अमरत्व को प्राप्त करना है। हम ईश्वर की सतंान हैं। आत्मा का स्वयं को पहचानना ही मानव हृदय का

शाश्वत स्वप्न तथा हिदंू धर्म का आधार है। ऐसा माना जाता है कि मानव की आत्मा ही मौलिक वास्तविकता है।

मन की सभी इच्छाएँ व परू्व अनमुानित तर्कों की चर्चाएँ ही आत्मा की वास्तविकता है, यह तर्कों से सिद्ध

होनेवाली चीज नहीं है, हालाँकि इनके अलावा अन्य साक्ष्य भी सभंव नहीं हैं। इसका आशय सिर्फ विश्वास से ही

नहीं है, जबकि यह विश्वास ही है, जो कि सभी तर्कों का आधार है। यदि व्यक्ति का आत्म सदेंहों से भरा है, तब

पथृ्वी की कोई भी चीज इससे मकु्त नहीं है। आत्म ही सबकुछ है। यह अतंिम सत्य ही है, जो कि सभी परिवर्तनों

से ऊपर है तथा यह अदृश्य वास्तविकता ही जीवन का आधार और तर्क है। यह ऐसा रहस्य है, जो कि चपुचाप

स्वयं की ही पषु्टि करता है। हमारा मस्तिष्क जो सोचता है, वह महत्त्वपरू्ण नहीं है, बल्कि हम जो हैं, वह अधिक

महत्त्वपरू्ण है। व्यक्ति के भय की वजह उसकी वह अपरू्णता है, जिसने उसकी नियति से उसे दरू कर दिया है तथा

इस अधंकार ने उसके भीतर के प्रकाश को ढक लिया है। यदि हमआत्म का आश्रय लेते हैं, जो कि हमारे अस्तित्व

का एकमात्र स्थायी बिदंु होगा, जहाँ हम जानेंगे कि हम जीवन के इस अतंहीन मार्ग पर अकेले नहीं हैं, तब हम

ससंार पर विजय प्राप्त कर सकते हैं तथा मतृ्यु को चनुौती भी दे सकते हैं। "ससंार में जो है, उससे महान ्वह है, जो

तमु्हारे भीतर है।"

हालाँकि व्यक्ति के सभी गणुों का उद्देश्य आध्यात्मिक परू्णता की प्राप्ति के लिए ही है, पर हिदंू धर्म

किसी तरह के धार्मिक विश्वास या अध्यात्म पर बल नहीं देता है। इसकी अधिकतम गुजंाइश सर्वशक्तिमान के

पास पहँुचने और इसके सबंोधन तक ही है। हिदंू विचारक दर्शन और समाजशास्त्र के अच्छे विद्यार्थी थे तथा यह

धार्मिक विश्वासों को बलपरू्वक मनवाए जाने के पक्षधर नहीं थे। जब हम ईश्वर के बारे में अपने स्वयं के विचारों
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का अतिवाद परू्ण दावा करते हैं, तब धार्मिक मामलों में गलतफहमियाँ और विरोध उत्पन्न होते हैं। धर्म स्वततं्रता

की हिमायत करता है, पर यह तब सबसे अधिक नकुसान करता है, जब हम व्यक्ति पर जबरदस्ती वह थोपने की

कोशिश करते हैं, जो वह समझ नहीं सकता है। ईश्वर की प्राप्ति के लिए व्यक्ति के तरीकों का वर्गीकरण भी

कठिन होता है। ईश्वर की प्राप्ति का मार्ग व्यक्ति के हृदय में उसके रक्त से लिखा होता है। ससं्कृत के श्लोक के

अनसुार, जिस प्रकार आकाश में चिड़िया के उड़ने और समदु्र में मछलियों के तरैने के निशान नहीं होत,े वसेै ही

आध्यात्मिक यात्राओं के मार्गचिह्न भी नहीं दिखाई पड़ते हैं। ईसा ने दैवीय जीवन के रहस्य के बारे में कहा था कि

यह सीमाबद्ध आत्मा में स्वयं ही प्रकट होता है। ईश्वर स्वयं को बिजली की चमक और आत्मा के कंपन में भी

स्पष्ट करता है। हिदंू धर्म की आत्मा को समझनेवाला हिदंू जानता है कि सभी धर्म पवित्र हैं। बोलपरु में रवींद्रनाथ

टैगोर के स्कूल में सिर्फ एक ही अदृश्य ईश्वर की उपासना होती है। यहाँ अन्य धर्मों के अनादर की अनमुति नहीं

है। गांधी भी अपने धार्मिक दृष्टिकोण बहुत ही सहनशीलता के साथ रखते थे। ब्राह्मण विचारकों के अन्य

धार्मिक दृष्टिकोण के बारे में विल्सन लिखते हैं, "हिदंू धर्मों के नियम को मानने वाले ब्राह्मण सभी तरह की

धार्मिक उपासना को समान मान्यता देते हैं।" मतों के विरोध और धार्मिक विभिन्नता के बारे में वह कहते हैं कि

यह नियति का एक हिस्सा है, जसेै एक चित्रकार कई रंगों से एक सुदंर चित्र बनाता है या एक माली अपने बगीचे

को फूलों की झाड़ियों से सजाता है, इसी प्रकार ईश्वर ने प्रत्येक जनजाति को उसका अपना धर्म प्रदान किया है,

ताकि व्यक्ति उसे कई रूपों में भव्यता प्रदान कर सके तथा इन सभी का उनकी दृष्टि में समान महत्त्व है।

इसका अर्थ यह नहीं है कि हिदंू विचारकों का ईश्वर के बारे में कोई उचित दृष्टिकोण नहीं है और वे सभी

मतों को समान रूप से सत्य मानते हैं। उनकी सर्वोच्च सत्य के बारे में सनुिश्चित धारणा है, फिर भी वे इसकी

वशै्विक स्वीकृति के लिए जोर नहीं देते हैं। वह मानते हैं कि जब मस्तिष्क जाग्रत ्हो जाता है, तब सत्य का बोध

स्वतः ही हो जाएगा। प्रत्येक धर्म उन लोगों के मानसिक और सामाजिक विकास की अभिव्यक्ति है, जो इसे

अपनाते हैं। इसलिए मौजदूा विश्वास पर नए मतों को अपनाने के लिए दबाव डालना अनचुित है। तार्कि क

प्रतिक्रियाओं के सामने अनगढ़ बोध धराशायी हो जाएँगे और सच्चा सधुारक व्यक्तियों की मानसिक एवं नतैिक

प्रकृति को सधुारने का प्रयास करता है। एक गंभीर नतैिक जीवन के अनभुव के अनसुार सत्य धार्मिक विश्वासों

का सिर्फ परिणाम नहीं है। इसलिए हिदंू विचारकों ने धर्म सिद्धांतों की तलुना में अनशुासन पर अधिक ध्यान

दिया है। हिदंओुं का धर्म एक धर्मशास्त्र न होकर जीवन जीने की एक पद्धति है। इसमें चाहे वह रूढ़िवादी हिदंू हो

या न हो या फिर वह किसी भी ईश्वर को मानता हो या फिर चाहे वह धर्म को स्वीकार करे या न करे।

धर्म के द्वारा प्रस्ततु उन्नत जीवन वही है, जिसमें ईश्वर की वास्तविकता का स्वाभाविक विश्वास होता

है। यदि मानव में ईश्वर का निवास सर्वोच्च सत्य है, तब उसका व्यवहार ही आदर्श व्यवहार होगा। उसके सद्‌गणु

ही सत्य का एक रूप है। सत्य, सुदंरता और अच्छाई एकआदर्श व्यक्ति के जीवन का हिस्सा होते हैं। वह शदु्धता,

भाईचारे, विनम्रता और आत्मत्याग जसेै गणुों की प्रतिमरू्ति होगा। अपने विवेक पर नियतं्रण के द्वारा वह घणृा
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के बादल एवं जनुनू की धुधं को हटाकर शांति से भरा होगा तथा व्यक्तिगत व सामाजिक सकंटों के समय भी परूी

तरह शांत बना रहेगा। अपनी शांत आत्मा, स्थिर धड़कनऔर स्पष्ट दृष्टि से वह उचित समय पर उचित कार्य ही

करेगा तथा उसका सबंधं किसी एक देश से नहीं, बल्कि सारी दनुिया से होगा। इनमें आनदं और पे्रमयकु्त सत्य,

शक्ति और दंभ की लालसा वाले रजस व नीरसता और जड़ता वाले तमस पर अपना प्रभतु्व रखता है। परिपरू्ण

व्यक्तियों के लिए धर्म एक स्वतः पे्ररणा है तथा अन्य लोगों के लिए उस बाह्य निर्देश की भाँति है, जो परंपराएँ

या लोग चाहते हैं।

जो लोग पाप और पीड़ा की आधँी से होकर गजुर रहे हों, उनके लिए एक ऐसे आदर्श को अपनाना कितना

कठिन है, जो हमें क्रोध एवं लोभ से दरू रखे तथा शदु्धता और विचारों में पे्रम बनाए। जीवन की आवश्यकताओं

को देखते हुए ऐसा लगता है कि शायद यह उन्हें परूा नहीं कर सकेगा। यह जीवन की सभी अगंभतू परिस्थितियों

को समाप्त कर देगा। यदि मोक्ष के लिए त्याग इतना आवश्यक होता, तब बहुत से लोग इस पर ध्यान न देत।े

यह ससंार इतना व्यवस्थित है कि वह लोग, जो कि दैवीय नियमों के अभ्यासी हैं, उनके पास इससे बचने की

अधिक सभंावना नहीं है। हम इस तथ्य से भी परिचित हैं कि 'सरमन ऑन द माउंट' को असभंव आदर्शवाद

कहकर नकार दिया गया था। हम उस प्रहार करनेवाले के सामने अपना गाल नहीं कर सकत,े जो कि हमारे दोनों

गालों पर चोट करने के लिए उतावला है। ऐसा हो सकता है कि इस कष्ट में ईश्वरीयआनदं हो, परंतु इसके लिए

शरीर की अपनी कमजोरियाँ भी हैं। ईसाई धर्म ने भी कुछ इसी रूप में अपने भाव व्यक्त किए हैं, यहाँ तक कि ईसा

ने भी इस पर अपनी सहमति दिखाई है। "हे ईश्वर ! यदि सभंव हो, तब इस प्याले को मझुसे आगे बढ़ाओ, मेरे प्रभु

तमुने मझुे क्यों माफ कर दिया ?" वह लोग, जो अपनी व्यावहारिक स्थिति पर दंभ करते हैं, वे सामान्य मानव की

प्रकृति के स्तर के लिए आदर्शों को कम करते हैं, जिसका सबंधं शक्तिऔर लाभ के लोभ तथा शरीर और बरुाई से

है। आधनुिक सांसारिक सधुारक बताते हैं कि परुाने समय में आपने सनुा होगा कि ''तमु्हें हत्या नहीं करनी

चाहिए,' पर मैं तमुसे कहता हँू कि भोजन के लिए पशओु,ं खेल के लिए चिड़िया और यदु्ध में आदमियों के अलावा

हत्या नहीं करनी चाहिए।" यह भी कहा गया है, ''तमु लोभी मत बनो।' परंतु मैं तमुसे कहता हँू व्यापार और

साम्राज्यवाद पर बड़े स्तर के अतिरिक्त तमु्हें लोभ नहीं करना चाहिए।" "तमु घणृा मत करो, पर मैं तमुसे कहता

हँू कि तमु पिछड़ी जातियों, दशु्मन राष्ट्रों और ससंार के कमजोर लोगों के अतिरिक्त किसी से भी घणृा मत करो।"

धार्मिक जीवन में त्याग पर दी गई चेतावनी हमें बताती है कि प्रसन्नता सिर्फ शक्ति या सपंदा पर ही निर्भर नहीं

है, बल्कि पे्रम और शांति पर निर्भर है। हमारे आधनुिक सधुारकों ने ईश्वरीय नियमों पर बहुत से प्रतिबधं लगाए

हैं, ताकि वे हिसंा, विपलु-सगं्रह और हथियारों को न्यायोचित ठहरा सकें , जो कि मानव जीवन की अतंिम

आवश्यकता है। यह लोगआसानी से हमारे उस मित्र की कहानी भलू चकेु हैं, जिसने एक बड़े गोदाम को बनाने की

योजना बनाई थी, जिससे वर्षों तक हमें सवुिधा प्राप्त होती रहे, परंतु दरु्भाग्य से अगले ही दिन अचानक आई

उसकी मौत ने उसे धोखा दे दिया था।
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हिदंू विचारक मानव की वास्तविक प्रकृति, जो कि बरुी है और आदर्शों के बीच की बड़ी खाई के प्रति

सजग है, जिन्हें परूी तरह से अपनाना तकरीबन असभंव सा प्रतीत होता है। वास्तविकता औरआदर्श के बीच की

दरूी के प्रति उनकी सजगता उन्हें आदर्शों को विकृत करने के लिए प्रलोभित नहीं करती है। यह हमारे भीतर

मौजदू हमारी आत्मा के विरुद्ध एक ईशनिदंा जसैी चीज होगी और इसे क्षमा नहीं किया जा सकता। इसलिए वह

हमारे जीवन के प्रत्यक्षतः हठीले तत्त्वों के विरुद्ध अनतंमयी बहुमलू्यआदर्श देने का प्रयास करते हैं। व्यक्ति के

स्वभाव और उसकी आदतों में परिवर्तन बहुत ही धीमी गति से होता है। परू्ण कुशलता प्राप्त करने के लिए हममें

धरै्य की आवश्यकता होती है। कर्मों पर आधारित नियमों से हमें पता चलता है कि परू्णता के जीवन की प्राप्ति से

पहले हम लाखों जीवन जी चकेु होते हैं। उन्नत स्तर पर पहँुचने के लिए हमें योजना बनानी पड़ती हैं तथा परिश्रम

करना और कष्ट सहना पड़ता है। अपने हृदय में आनदं की धड़कन के लिए पीड़ा के द्वारा अनेक हृदय की

धड़कनों की आहुति देनी पड़ती है। एक पवित्र चरित्र की उत्पत्ति के लिए त्याग और कष्ट उठाना पड़ता है,

अधिकतर लोगआध्यात्मिक ऊँचाई की सीढ़ियों का एक ही डडंा चढ़ पाते हैं, जबकि कुछ एक ही छलाँग में नीचे से

ऊपर पहँुच जाते हैं। मानव प्रकृति में निरंतर सधुार के लिए वर्णाश्रम धर्म या वर्गों का विभाजन हिदंू उपकरण के

रूप में किया गया है। इसका उद्देश्य ईश्वर के सभी लोगों को पगंैबर बनाना है। इसका सिद्धांत एक राष्ट्रीय

सगंठन या नागरिक राष्ट्रमडंल पर आधारित न होकरआत्मा के परिके्षत्र में आता है तथा विवेक द्वारा थोपी गई

नतैिकता और वह नियम, जो कि शासन लागू करता है, दोनों ही धर्म नहीं है। यह तो व्यक्तियों की अनगिनत

पीढ़ियों के विश्वास द्वारा स्थापित परंपरा है, जो कि हममें सत्य की आत्मा निर्मित करती है। यह जर्मनवासियों

के 'सिटिलिशटे' में व्यक्त है तथा वयैक्तिक विवेक और शासन के नियमों से पथृक् है। इसलिए राजशाही शत्रतुा

और साम्राज्यवादी आक्रमण भी भारत के उस जीवन को स्पर्श न कर सके, जो कि तकरीबन पचास शताब्दियों से

अपनी निरंतरता बनाए हुए है। जिस तरह सरकंडों के ऊपर से हवा गजुर जाती है, वसेै ही विजय की निरंतर

आधँियाँ अपरिवर्तनीय स्थिति के ऊपर से गजुरती चली गईं।

मोक्ष या मकु्ति एक ऐसा आदर्श है, जिसकी तरफ मानवता को जाना ही पड़ता है। सपंरू्ण जीवन ही इस

आदर्श के सगंीत की तरफ जाता है। सभी मनषु्य ईश्वर की सतंान हैं, इसलिए वह समान हैं। चूँकि उन्हें एक ही

दैवीय स्थिति की तरफ जाना है, इसलिए भी वह समान हैं, कितु उस आदर्श प्राप्ति के लिए अपने वास्तविक

उपकरण के मामले में वे भिन्न होते हैं। उनके अधंकार और बरुाई दरू करने की अलग-अलग मात्राएँ हैं तथा अपने

जीवन को पे्रमऔर प्रकाश से प्रकाशित करने के अलग-अलग प्रयास हैं। यहाँ प्रत्येकआत्मा की शिक्षा को आश्रम,

वर्ण या व्यक्तियों के वर्गों की योजना के अनसुार व्यवस्थित किया गया है। यह मानव प्रकृति के विभिन्न

पहलओुं को दरशाता है। मानव का जीवन इच्छाओं या काम से जडु़ा हुआ है। मानव इच्छाओं की एक पोटली है।

मनु के अनसुार, यह उचित नहीं है कि आत्मा को इच्छाओं का दास होना चाहिए, पर इच्छाविहीनता कहीं भी

नजर नहीं आती है। चूँकि हमारी क्रियाशीलता हमारी इच्छाओं से ही सचंालित होती है, इसलिए इच्छाओं का
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उचित नियमन भी धर्म का एक हिस्सा है। अतः काम या आनदं को भी उचित माना गया है। यह पशु भाव की

सतंषु्टि मात्र नहीं है, बल्कि आत्म की स्वततं्रता की अभिव्यक्ति है। जब तक हम अपने सवेंगों की निरंकुशता से

नहीं बचत,े यह सभंव नहीं है। मानव का जीवन सिर्फ सवेंगों की निरंतरता नहीं है, बल्कि एक शाश्वत विचार की

अभिव्यक्ति है, जो कि लौकिक रूपों के द्वारा विकसित होती है। मानव की इच्छाएँ उसके पारिवारिक जीवन की

धाराएँ और लोक- कर्तव्य के माध्यम से नियतं्रित होती हैं। व्यक्ति का कलात्मकऔर भावनात्मक जीवन, जीवन

की आतंरिक नेकी का एक कि तकरीबन पचास शताब्दियों से अपनी निरंतरता बनाए हुए है। जिस तरह सरकंडों

के ऊपर से हवा गजुर जाती है, वसेै ही विजय की निरंतर आधँियाँ अपरिवर्तनीय स्थिति के ऊपर से गजुरती चली

गईं।

मोक्ष या मकु्ति एक ऐसा आदर्श है, जिसकी तरफ मानवता को जाना ही पड़ता है। सपंरू्ण जीवन ही इस

आदर्श के सगंीत की तरफ जाता है। सभी मनषु्य ईश्वर की सतंान हैं, इसलिए वह समान हैं। चूँकि उन्हें एक ही

दैवीय स्थिति की तरफ जाना है, इसलिए भी वह समान हैं, कितु उस आदर्श प्राप्ति के लिए अपने वास्तविक

उपकरण के मामले में वे भिन्न होते हैं। उनके अधंकार और बरुाई दरू करने की अलग-अलग मात्राएँ हैं तथा अपने

जीवन को पे्रमऔर प्रकाश से प्रकाशित करने के अलग-अलग प्रयास हैं। यहाँ प्रत्येकआत्मा की शिक्षा को आश्रम,

वर्ण या व्यक्तियों के वर्गों की योजना के अनसुार व्यवस्थित किया गया है। यह मानव प्रकृति के विभिन्न

पहलओुं को दरशाता है। मानव का जीवन इच्छाओं या काम से जडु़ा हुआ है। मानव इच्छाओं की एक पोटली है।

मनु के अनसुार, यह उचित नहीं है कि आत्मा को इच्छाओं का दास होना चाहिए, पर इच्छाविहीनता कहीं भी

नजर नहीं आती है। चूँकि हमारी क्रियाशीलता हमारी इच्छाओं से ही सचंालित होती है, इसलिए इच्छाओं का

उचित नियमन भी धर्म का एक हिस्सा है। अतः काम या आनदं को भी उचित माना गया है। यह पशु भाव की

सतंषु्टि मात्र नहीं है, बल्कि आत्म की स्वततं्रता की अभिव्यक्ति है। जब तक हम अपने सवेंगों की निरंकुशता से

नहीं बचत,े यह सभंव नहीं है। मानव का जीवन सिर्फ सवेंगों की निरंतरता नहीं है, बल्कि एक शाश्वत विचार की

अभिव्यक्ति है, जो कि लौकिक रूपों के द्वारा विकसित होती है। मानव की इच्छाएँ उसके पारिवारिक जीवन की

धाराएँ और लोक- कर्तव्य के माध्यम से नियतं्रित होती हैं। व्यक्ति का कलात्मकऔर भावनात्मक जीवन, जीवन

की आतंरिक नेकी का एक हिस्सा होता है, कितु कला वरैाग्यवाद के वातावरण में नहीं विकसित हो सकती है।

हमारे पास सपंत्ति या अर्थ होना ही चाहिए। यदि उच्चतम सांस्कृतिक जीवन के लिए मानव के सक्रियआवेगों को

स्वततं्र करना है, तब समाज की आर्थिक आवश्यकताएँ परूी होनी चाहिए। समाज के हित में व्यक्तिगत सदस्यों

के द्वारा अर्जित सपंत्ति के सदंर्भ में नियम बनाए गए हैं। सभी की आवश्यकताओं के द्वारा प्रत्येक की स्वततं्रता

प्रतिबधंित की गई है। सपंत्ति और आनदं प्राप्त करने का एकमात्र रास्ता आत्मत्याग का ही है। धर्म या कर्तव्य,

आनदं और लाभ यानी काम और अर्थ को नियतं्रित करता है। जिनमें धर्म प्रधान होता है, वे सात्त्विक प्रकृति के

होते हैं; सपंत्ति की लालसा वाले राजसिक तथा सखु की चाहतवाले तामसिक प्रकृति के होते हैं। ऐसे व्यक्ति, जो
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स्वतः ही धर्म के नियमों का पालन करते हैं, वे मोक्ष प्राप्त करते हैं, अतः धर्म, अर्थ, कामऔर मोक्ष जीवन के अतं

को आकार देते हैं।

चाहे जिसने भी यह दनुिया बनाई हो या इस ब्रह्मांड की जो भी सच्चाई हो, पर नतैिकता की सर्वोच्चता

सभी को स्वीकार्य है। हिदंू विचारों के अनसुार, मानव की उत्पत्ति दैवीय उद्देश्य के लिए हुई है। हमारे नष्ट हो चकेु

जीवन की अतपृ्त इच्छाएँ पथृ्वी पर हमारे जन्म का कारण हैं। यह पीड़ा ही है, जिसके माध्यम से हमारी दरु्बलता

हमारी शक्ति तथा हमारी अज्ञानता हमारे ज्ञान में परिवर्तित हो सकता है। हमारी कमियों का प्रायश्चित्त केवल

पीड़ा और आत्मसयंम से ही हो सकता है। तप के मलू से ही 'आश्रम' शब्द की उत्पत्ति हुई है। बिना तप कोई प्रगति

नहीं है तथा बिना मतृ्यु के पनुर्जन्म सभंव नहीं है। आरंभ से अतं तक हमारा जीवन मतृ्यु की ही भाँति है, जिसका

अर्थ एक बहृत ्जीवन है। हम स्वयं में जितना अधिक मरते हैं, हम ईश्वर के प्रति उतना अधिक जीते हैं। जीवन

और मतृ्यु आपस में गुँथे हुए हैं और परू्ण जीवन ही परू्ण मतृ्यु का ताज है। प्रत्येक हिदंू के जीवन में चारों स्तर

नजर आते हैं, जिसमें प्रथम दो स्तर ब्रह्मचारी या विद्यार्थी तथा गहृस्थ हैं एवं अतंिम दो वे जीवन में सेवानिवतृ्ति

है, जिसमें व्यक्ति ईश्वर या मानवता के सेवक के रूप में जीवन व्यतीत करता है।

प्रथमआश्रमआध्यात्मिक जीवन के ससं्कार के प्रतीक के रूप में आरंभ होता है। इसका उद्देश्य व्यक्ति

की मनोशारीरिक सरंचना को निर्मित करना है। इसका प्रमखु लक्ष्य बालक के मस्तिष्कऔर शरीर को प्रशिक्षित

करना है, ताकि विद्यार्थी स्वच्छता की आदत, ब्रह्मचर्य, नेक व्यवहार और धार्मिकता सीख सके। सभी

विद्यार्थियों में निर्धनता के प्रति जागरूक होने के साथ उनमें सामाजिक सवेंदनशीलता भी विकसित कराई जाती

है तथा इसमें उनके धनी या निर्धन होने से किसी तरह का फर्क नहीं पड़ता। इस स्थिति में प्रत्येक विद्यार्थी को

अपने भोजन के लिए भिक्षा का सहारा लेना पड़ता है और निर्धनता का यह प्रशिक्षण विद्यार्थियों के मस्तिष्क में

यह भाव पदैा करता है कि नेक जीवन के लिए सपंदा का होना अनिवार्य नहीं है। विद्यार्थियों को कट्टरता और

अज्ञानता के वशीभतू होकर काननू को अपने हाथ में लेने की अनमुति नहीं है तथा उन्हें अपनी स्वयं की कल्पना

से वेदी या मरू्ति  बनाकर किसी पथं या सपं्रदाय की उपासना करने का भी अधिकार नहीं है। उन्हें सत्यनिष्ठा और

परंपराओं का सम्मान करना होगा। शिक्षा का स्तर विद्यार्थियों की क्षमता और आवश्यकता के आधार पर ही

तय होता था। आज की तरह उनकी शिक्षा जटिल नहीं थी, इसलिए बच्चों के पेशे आसानी से तय हो जाते थे।

शिक्षा के कार्यक्रम चाहे वे धार्मिक ही हों, इनमें लड़के और लड़कियों का भेदभाव नहीं था। इसमें केवल स्त्री-परुुष

सह शिक्षा को प्रोत्साहन नहीं दिया गया था।

जब शिक्षा का यह काल समाप्त हो जाता है, तब विद्यार्थी परिवार की जिम्मेदारी सँभालने लायक हो

जाता है। इस स्थिति में व्यक्ति अकेला ही नहीं रहता है, बल्कि उसके साथ उसकी पत्नी और बच्चे भी होते हैं।

अब व्यक्ति परिवार का कमानेवाला सदस्य बनकर समाज का आधार बनता है और उसका पारिवारिक जीवन
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एवं सामाजिक कर्तव्य उसके लक्ष्य तक उसे पहँुचाने व आत्मसयंम कराने में सहायक होते हैं। प्रत्येक व्यक्ति से

आशा की जाती है कि वह ससंार के लिए अपना काम करे। उसे सिर्फ अपने स्वार्थपरू्ण आनदं के लिए समाज-सेवा

से दरू नहीं रहना चाहिए। हम आपस में एक-दसूरे के पास एक तरह से बधंक हैं, जसेै व्यक्ति परिवार के लिए,

परिवार समदुाय के लिए, समदुाय राष्ट्र के लिए और राष्ट्र ससंार के लिए है। जाति-व्यवस्था गहृस्थ के द्वितीय

चरण में आती है तथा यह मानवता की आपसी निर्भरता और एकता दरशाती है। इसका सबंधं समाज की

आवश्यकता के साथ-साथ व्यक्तिगत लाभ के लिए भी है। यह व्यक्तित्व का निर्माण इस रूप में करती है कि

व्यक्ति को स्वयं से परे ले जाकर किसी चीज में समर्पण के लिए सहायता मिलती है। इसमें व्यक्ति किसी एक

खास बिदंु पर अपनी ऊर्जा को कें द्रित करके अपनी क्षमताओं को पहचानने की कोशिश करता है। यह हीगल के

'विषमताओं में सामजंस्य' के सिद्धांत को दरशाती है, जिसमें व्यक्तिऔर समाज के प्रत्यक्ष द्वदं्व का समाधान

होता है। जाति-व्यवस्था के सचंालन के सिद्धांत का सबंधं स्वयं के बेहतर होने या समाज के बेहतर होने से नहीं

है, बल्कि उस उन्नत स्तर को बढ़ाने से है, जिसका आशयआत्म सधुार की निरंतरता और समाज-सेवा है। मानव

स्वभाव की भिन्नता को ध्यान में रखते हुए यह उन तरीकों की रचना करता है, जिससे व्यक्ति परू्ण

आत्माभिव्यक्ति हासिल करता है। यह वास्तविक अतंर को समझते हुए समानता के आदर्श के लिए कार्य करता

है। इसका कार्य स्वभावों का उपहास न करके उनके साथ एक सामजंस्य बनाना है। जो लोग आधनुिक ज्ञान के

मचं से ससं्थानों की आलोचना करते हैं, उन्हें यह स्मरण नहीं रहता है कि ऐसा कोई देश नहीं है, जहाँ असमान

मलू्यों वाले लोग साथ रहते हैं।

परू्व-वदैिक काल में यहाँ के लोगों के साथ जब आर्यों का मेल हुआ था, तब उनकी सभ्यता और ससं्कृति

निचले दर्जे की थी। इन लोगों को अविकसित चतरु्थ शे्रणी, यानी एक जाति में रखा गया था, जिनमें बौद्धिकता,

भावना और इच्छा का विशषे विकास नहीं हो सका था। दबुारा जनमे या विकसित लोगों को तीन वर्गों में

विभाजित किया गया, जहाँ बौद्धिकता, भावना और इच्छा की प्रधानता थी। जिन लोगों में विचार और चितंन की

शक्ति थी, वह ब्राह्मण तथा जिनमें बहादरुी और पे्रम था, क्षत्रिय और जिनका झकुाव जीवन की व्यावहारिकता

की तरफ अधिक था, वे वशै्य कहलाए। इस प्रकार बौद्धिक, यदु्धप्रिय, उद्यमी और अकुशल कार्य करनेवालों के

रूप में वर्गों का बँटवारा हुआ। इस प्रकार यह सभी अपनी क्षमताओ,ं यानी ब्राह्मण आध्यात्मिकता के द्वारा

क्षत्रिय बहादरुी से तथा वशै्य अपनी कुशलता से तथा शदू्र अपनी सेवा के माध्यम से ईश्वर की रचना का कार्य

करते हैं। इन सभी का स्थान वर्ग से ऊपर उठकर नेकी का कार्य करने के लिए है। यहाँ अहं और महत्त्वाकांक्षाएँ

विवेक और न्याय की अधीनता में रहती हैं। जब विभिन्न वर्ग अपने कार्यों को सपंादित करता है, तब समाज में

न्याय या धर्म की अनरुूपता स्थापित होती है।

अकुशल कर्म करनेवालों के सच्चे हितों की अनदेखी नहीं की गई थी। वशै्य व्यापार, पे्रम, सपंत्ति एवं

आराम के लिए कर्म करते हैं। हालाँकि उनसे आशा की जाती है कि वे कर्म जीवनऔर कल्याण के लिए ही करेंगे।
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यह जाति व्यापार और आर्थिक गतिविधियों के लिए व्यक्तियों का वह समहू है, जो कि जीवन की सामग्रियाँ पे्रम

के बधंन के लिए इकट्ठा करते हैं। क्षत्रियों का कार्य समाज के बाहरी आक्रमणकारियों एवं भीतरी अव्यवस्था से

रक्षा करना है। राज्य की सनै्य व्यवस्था इनके जिम्मे रहती है। वह राजनीतिक व्यवस्था के स्वामी बनाए गए हैं।

हिदंू धर्म का उद्देश्य लोगों की सेना बनाना नहीं था। सभी स्थानों में विशषेता के द्वारा कुशलता हासिल की गई

थी। जिन लोगों का काम गलत कार्यों का बलपरू्वक विरोध करना था, उन्हें इसके लिए प्रशिक्षित करने की

व्यवस्था थी। शासन की कला सभी के लिए नहीं हो सकती थी। यह भी देखा गया है कि शौकिया राजनीतिज्ञ

अपने निर्वाचन के्षत्रों में काफी उत्सकु रहने के बावजदू जल्दबाजी में हुए लोकप्रिय चनुावों के माध्यम से बिना

किसी प्रशिक्षण के ही प्रशासनिक कार्य कर पाने में आयोग्य भी रहते हैं। सेना और शासन के लिए एक विशषे वर्ग

समर्पित था तथा अधिकतर लोग शासन या सत्ता की दीवानगी नहीं रखते थे। आज दनुिया भर में नतैिक उत्थान

या लोगों की भलाई के लिए समर्पित होने के बजाय बाजार के लिए बड़ी-बड़ी लड़ाइयाँ लड़ी जा रही हैं। दनुिया भर

में राजनीतिक जनुनू के लिए ही गहरा भ्रम उत्पन्न हो चकुा है। यह भी कहा जा सकता है कि जब एक पेशे पर

शासक वर्ग होगा, तब भी इसकी सनुिश्चितता नहीं है कि शासन निस्स्वार्थ भाव से ही होगा या उन्हें जिस लिए

प्रशिक्षित किया गया है, वह उसका अपने कर्तव्य में इस्तमेाल करेंगे। इसके अलावा शासकों को धर्म को

परिवर्तित करने या रद्द करने की अनमुति नहीं थी। वह सिर्फ इसका सचंालन ही कर सकते थे। धर्म में परिवर्तन

सिर्फ ब्राह्मण विचारक के अधिकार के्षत्र में था, जो कि किसी भी तरह की दरु्भावना से परे थे तथा आवश्यक रूप से

निर्धनता का जीवन व्यतीत करते थे। वह सदेंह या कठिन परिस्थितियों में धर्म की व्याख्या करते हैं।

चूँकि दार्शनिक मनःस्थिति के अनासक्त लोगों ने इनके नियम बनाए हैं, इसलिए समाज की व्यवस्था

आवश्यक रूप से कुलीन है। इनके नियम पजुारियों ने ही बनाए थे और वह यहूदी, ज्ञानी या केल्ट कोई भी हो

सकते थे। सच्चे ब्राह्मणों का गणु उनकी बदु्धिमत्ता, आत्मसयंम, अनासक्ति ही थी, जिन्होंने स्थायी नियमों को

कठिन बनाया था। ब्राह्मणों का जीवन ज्ञान की तलाश में लिप्त था और जीवन की सुदंरता को प्रशासकों से

अधिक महत्त्व दिया जाता था। वह सांसारिक लोभऔर लौकिकता के लिएआध्यात्मिक मामलों की अधीनता से

मकु्त थे। यह व्यवस्था दरशाती है कि सभी तरह के भले सधुार एक व्यक्ति के मस्तिष्क से ही आरंभ हुए हैं और

फिर दनुिया भर में फैले हैं। यदि सभी कदम एक साथ बहुमत प्राप्त करने का प्रयास करने लगें , तब समाज की

प्रगति नहीं हो सकती। क्रियाशील विचारकों की प्रगति के लिए प्रथम शर्त उनका परू्ण स्वततं्र होना ही है। बट्रैंड

रशल के अनसुार, "बिना स्वततं्रता के व्यक्ति अपने समय से आगे हो तो भी वह निष्क्रिय ही होगा।" मनु लिखते

हैं, "एक बदु्धिमान व्यक्ति का विश्वास अनेक मरू्खी की राय से बेहतर होता है।" नतैिक नियम जीवन के विभिन्न

स्तरों के लिए अपनाए गए हैं। एक व्यापारी सांसारिक चीजों के लिए जीवन को सचंित करता है तथा एक योद्धा

बरुाई का विरोध करने और व्यवस्था बनाने के लिए इसे खर्च कर देता है। ब्राह्मण अहिसंा का पालन उत्साह और

दृढता के साथ करता है। उसकी अहिसंा कमजोरी या भय का प्रतीक नहीं है, बल्कि यह ईश्वरीय पे्रम और
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आध्यात्मिकता की स्वाभाविक अभिव्यक्ति है। वह एक योद्धा के स्तर से गजुर चकुा है और उसने पाया है कि

ईश्वर की प्राप्ति के लिए यह अनपुयकु्त है। शताब्दियों के पारंपरिक प्रशिक्षणऔर वातावरण के प्रभाव ने हिदंओुं

को थोड़ा कम आक्रामक व ध्यानकर्ता एवं ब्राह्मण सनं्यासी के आदर्शों का उपासक बना दिया है। यहाँ तक कि

आज भी वह गांधी जसेै सतं का प्रशसंक है।

ब्राह्मण से निचले स्तर के क्रम के वर्गों के व्यावसायिक यदु्धों ने हिदंवूाद के बहुत से विद्यार्थियों को

भ्रमित कर दिया है कि हिदंू धर्म का आधार अहिसंा नहीं है। यह विवेचना कि हमें इस स्तर से आगे बढ़ना है,

भलुाई जा चकुी है। हम जितना ऊपर उठते हैं, हमारा जीवन उतना ही पवित्र होता जाएगा। जिस प्रकार सेंट

क्रिस्टोफर ने बच्चे ईसा को अपने कंधों पर बठैाकर नदी पार की थी, यह हम सभी पर लागू होता है। वह जितने

गहरे पानी में गए, उनका बोझ बढ़ता ही गया। अपनी दीवानगी से सघंर्ष करते हुए और ससंार के आध्यात्मिक

ज्ञान के आधार को बढ़ाते हुए सभी व्यक्ति, जो कि जन्म से शदू्र ही होते हैं-धीमे-धीमे ब्राह्मण बनने तक ऊपर

उठते रहते हैं। हम जितना ऊपर उठते हैं, हमारा भार बढ़ता जाता है, मगर उस भार के अनपुात में हमारी शक्ति

भी बढ़ती जाती है। क्षत्रिय निर्मल हृदय के साथ बिना घणृा अपनी सीमाओं के अनसुार शक्ति का प्रयोग करता है

तथा ब्राह्मण को किसी के प्रति बल के प्रयोग, घणृा और दरु्भावना नहीं रखनी चाहिए।

परू्ण आदर्श की तरफ जानेवाले स्तरों का सबंधं अन्य रूपों में भी दरशाया गया है। आधनुिक विकास पशु

और मानव ससंार की निरंतरता के सिद्धांत की पषु्टि करता है। हिदंू धर्म सभी पशु रूपों के प्रतिआदर का भाव

रखता है। यह भी मान्यता है कि पशु आहार मानव जीवन की सकू्ष्म सवेंदनाओं को बाधित करता है। वसेै

शारीरिक रूप से यह जितना भी दे, पर यह शारीरिक रूप से लेता भी है। ईसा का भी मानना था कि पशओुं के प्रति

पवित्रता का भाव होना चाहिए। यहाँ तक कि एक चिड़िया भी ईश्वर की जानकारी के बिना जमीन पर नहीं गिरती

है। फिर भी भारत के लोग पशु आहार के अभ्यस्त हैं और इसीलिए चतरु्थ वर्ग के लिए पशु भक्षण को प्रतिबधंित

करने के नियम बनाए गए हैं तथा अन्य वर्गों के लिए तो इसका निषधे ही है। परिणामतः हिदंओुं में इसे त्याग देने

की ही भावना पाई जाती है।

हिदंू धर्म में जातियों का आधार आर्थिक है। बहुत सी आधनुिक जातियों में सिर्फ पेशागत विभाजन है।

प्रत्येक व्यक्ति सभी कार्यों के लिए उपयकु्त नहीं होता है और वह अपनी इच्छानसुार सभी तरह का व्यापार और

कृषि आदि अभी भी गहृ उद्योग के रूप में ही है तथा विद्यतु ् की सहायता से हम छोटे उद्यमों का भी सहारा ले

सकते हैं। व्यापार के रूप में जातियाँ अभी भी बेकार नहीं हुई हैं। हालाँकि जीवन के सनुिश्चित कार्यक्रमों के बारे में

परामर्शों की मनाही नहीं है, क्योंकि बिना विशषे रुचि के यह दासता का रूप ले लेती है, जिसकी वजह से इसका

जटिल आधनुिक जगत ् के साथ सामजंस्य बना पाना कठिन हो जाता है। स्पष्ट रूप से कहा जाए तो मानव की

जाति का निर्धारण उसकी
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इच्छा, भावना तथा तार्कि कता की प्रधानता के द्वारा किया गया है, जो कि उसके तीनों गणु यानी सत,्

रजस और तमस को दरशाता है। मनु के अनसुार व्यक्ति की जाति का सचंालन तीन सिद्धांतों के आधार पर

हुआ है, जिनमें तप या व्यक्तिगत प्रयास, श्रतुम यानी सांस्कृतिक वातावरण और योनि यानी आनवुशंिकता

प्रमखु है। इसमें प्रथम की परख बहुत अस्पष्ट है तथा इसकी उपलब्धता भी नहीं है। यहाँ जन्म ही केवल

व्यावहारिक आधार नजर आता है और इसकी सामजंस्यता यानी कर्म और पनुर्जन्म का सिद्धांत भी हिदंओुं को

स्वीकार्य है। विभिन्न नस्लों के लोग केवल जाति के आधार पर ही सौहार्द के साथ रह सकते हैं। इस व्यवस्था के

निर्माताओं ने महससू किया कि चूँकि इसके निर्धारण के लिए जन्म ही केवल उपलब्धआधार है, इसलिए समाज

के वर्गीकरण का वास्तविकआधार आध्यात्मिक चरित्र ही था। मनु ने बताया कि यदि एक व्यक्ति निर्मल मन के

साथ नेकी का जीवन जीता है, तब वह योनि के प्रभाव पर विजय प्राप्त कर लेता है। महाभारत के अनसुार,

"पनुर्जन्म का आधार शिक्षा न होकर सिर्फ आचरण ही होता है।" हमने जन्म के अतिरिक्त अन्य सभी कारकों की

अनदेखी की है। परिणामतः इस व्यवस्था ने लोगों को एक विशषे वर्ग में कठोरतापरू्वक सीमित कर दिया और

इसका प्रभाव सामाजिक उत्थान के लिए नकुसानदेह रहा। इस व्यवस्था के अवरोधों ने जीवन के प्रभाव पर भी

ध्यान नहीं दिया। हम समाज की एक ऐसी स्थिति में आ गए, जहाँ सामाजिक जीवन की अव्यवस्था इतना बढ़

गई कि जन्म के सिद्धांत की प्रधानता पर असर पड़ा। इसी सदंर्भ में महाभारत कहता है, "विवाहों में इतना

अधिक मेल हो गया कि जाति और जन्म की प्रधानता नहीं रही। मनु ने कहा कि यदि चरित्र पर ध्यान न दें , तब

जाति के वर्गीकरण का कोई अर्थ नहीं है।"

विभिन्न वर्गों के कार्यों ने लोगों में दर्प और विशिष्टता का भाव उत्पन्न किया था, परंतु विद्यार्थी काल

के प्रशिक्षण के दौरान समानता का नियम ही लागू था। सर्वोच्च सद्गणु के अनसुार हम जिस तरह का व्यवहार

चाहते हैं, हमें वसैा ही व्यवहार करना चाहिए। विष्णु परुाण के अनसुार, "तमु्हें सभी जगह समानता का व्यवहार

रखना चाहिए, क्योंकि समानता का व्यवहार ही ईश्वर की उपासना है।" कुछ ऐसे भी कर्तव्य हैं, जिन्हें सभी जाति

के लोगों को करना चाहिए, जसेै अहिसंा, सत्य, ईमानदारी, स्वच्छता और आत्मसयंम । आखिरकार जाति के

वर्गीकरण का सबंधं हमारी आकस्मिक अकुशलता से है, इसलिए इसे अहं का विषय नहीं बनाना चाहिए।

सर्वशक्तिमान की कोई जाति नहीं है। जाति का नियम सिर्फ गहृस्थ के स्तर पर ही लागू होता है। यहाँ तक कि

यह मानवता से भी ऊपर होने का दावा नहीं कर सकती है। वर्तमान की आवश्यकता जातियों का उद्देश्य स्वीकार

करना और सच्ची सामाजिकता स्थापित करना है। धर्मांधता का अभिशाप और जीवन के प्रति कठोर प्रतिबधं

मानवता के लिए नकुसानदेह है, इसलिए इन्हें छोड़ देना चाहिए। मनु ने भी इन्हें प्रोत्साहित नहीं किया है,

"खेतिहर, चरवाहे, नौकर, नाऊऔर निर्धन अजनबी भी अपने हाथों से सेवा अर्पित करते हैं।"

भारत में मसुलमानों के आने से पहले जाति के नियम कठोर नहीं थे। सामाजिक नियमों में लचीलापन

तथा नियमों के तहत विकास की बलि नहीं दी गई थी। हमने परुाणों में व्यक्तियों और परिवारों की कहानियाँ पढ़ी
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हैं, जिनका निम्न से उच्चतर जातियों में परिवर्तन हो गया था। मनु भी इस उतार-चढ़ाव की सभंावना को स्वीकार

करते हैं। निरंतर शदु्धीकरण के द्वारा जाति-परिवर्तन के नियमों के बारे में भी बताया गया है। निचले स्तर से

गणुों के आधार पर उच्च स्तर तक पहँुचना सभंव था। जब हिदंओुं ने अपनी राजनीतिक स्वततं्रता खो दी थी और

नए शासकों ने धर्मांतरण की नीति अपनाई, तब सामाजिक प्रयास लपु्त हो गया और नियम व परंपरा राष्ट्रीय

एकात्मकता के लिए घातक परिणाम के साथ पजूा की वस्तु बन गया। हमें धर्म की मलू आत्मा को हासिल करना

है, जो कि किसी विशषे रूप तक सीमित नहीं थी, बल्कि परुाने स्वरूप को परिवर्तित करते हुए नए विकसित रूप में

अभिव्यक्त हुई थी। राजनीतिक असरुक्षा के समय दिया गया जाति को अति महत्त्व अबआवश्यक नहीं है। जाति

का भविष्य तभी है, जब यह सामाजिक मामलों तक सीमित है। प्रत्येक समाज में लोग उन्हीं के साथ विवाह

सबंधं बनाते हैं, जिनकी आदतें और व्यवहार समान होते हैं। समान पेशों में जो लोग सबंधं बनाते हैं, उनमें आम

ससं्कृति परंपरा बेहतर ढंग से विकसित होती है और समान पेशों में विवाह होना आजकल काफी प्रचलन में भी है।

यहाँ तक कि भारत में प्राचीन काल में भी अतंरजातीय विवाहों की मनाही नहीं थी, परंतु उन्हें प्रोत्साहित नहीं

किया जाता था। अनलुोम और प्रतिलोम विवाहों का प्रचलन नहीं था, पर हिदंू नियमों के अनसुार इनकी मनाही

भी नहीं थी। चूँकि इस तरह के विवाहों से समाज के व्यापारिक, सामाजिक और आध्यात्मिक अव्यवस्था बढ़ने

की प्रवतृ्ति उपजी थी, इसलिए इनका प्रचलन आम नहीं था। सामाजिक सबंधंों के रूप में जाति का राष्ट्र के बहृत ्

स्तर पर हस्तके्षप नहीं था। सम्राट् अशोक ने भी अपने एक हिदंू मतं्री से कहा था, "जाति का महत्त्व विवाह सबंधंों

के लिए हो सकता है, परंतु धर्म का सबंधं सद्गणुों से है और इसका जाति से कुछ भी लेना-देना नहीं है।"

यह भी कहना अनचुित है कि हिदंओुं का समाज-सेवा से कोई सबंधं नहीं था, जबकि अछूतों के उद्धार के

लिए काफी काम हुए हैं। यह भी स्मरण नहीं किया जाता है कि स्वततं्र भारत में इस पिछड़े वर्ग की जितनी सेवा

हुई है, उतनी हाल के दिनों में किसी भी स्वततं्र देश में नहीं हुई है। अति विकसित राष्ट्रों ने तस्मानी और

ऑस्टे्रलिया की जनजातियों, माओरी और उत्तरी अमेरिका के रेड इंडियन को किस तरह से सभ्य बनाया था ?

आमतौर पर हम उन्हें विलपु्त बताते हैं और जहाँ यह सभंव नहीं है, वहाँ हमने इनके साथ जगंलियों की तरह

व्यवहार किया। यदि अगें्रजों की सरुक्षा में काफिरों की बढ़ोतरी होती और डच लोगों में जावा के लोगों की तथा इन

सभ्य लोगों के सामने ब्रिटिश भारत बच गया, तब भी इसकी वजह यही थी कि ईश्वर ने इन सभ्य लोगों के

अनकूुल यहाँ वातावरण इन्हें नहीं दिया था।

यरूोप के लोग यहाँ के गरम इलाकों के निवासी कभी नहीं बन सके, मगर प्रकृति ने इसकी सीमाएँ बचा

रखी थीं तथा इन गरम के्षत्रों का इतिहास बिल्कुल ही अलग रहा है। जब आर्यों का यहाँ के लोगों से मेल-मिलाप

हुआ, तब उन्होंने उन तरीकों की खोज की, जिसके माध्यम से अलग वर्गों के लोगों का सामाजिक और

आध्यात्मिक विकास हो सके। आर्यों ने काले लोगों में एक अनार्य प्रतिनिधि का भी चयन किया और उसके द्वारा

पिता रूपी ईश्वर और भाई रूपी व्यक्ति का सदेंश दिलाया। कृष्ण के व्यवहार ने समाज को आश्चर्यचकित कर
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दिया था तथा वदैिक भगवान ् इंद्र और ब्रह्मा को भी नाराज कर दिया था। आज इन भगवानों के आर्य उपासक

कृष्ण को ईश्वर के अवतार के रूप में देखते हैं। हालाँकि कृष्ण के मन में आर्य विचारकों के प्रति बहुत सम्मान था

तथा यह भी कहा गया है कि यधुिष्ठिर के राजसयू यज्ञ में उन्होंने ब्राह्मण अतिथियों के पाँव धोए थे। आर्यों ने

अनार्यों के भगवानों के साथ सहृदयतापरू्वक व्यवहार रखा था तथा आवश्यकतानसुार उनमें सधुार किया गया था

एवं कम भी आकँा गया। महिषासरु की उपासना करनेवालों को बताया गया कि ब्रह्मांडीय आत्मा महिषासरु से

अधिक महान ् है। नागों की उपासना करनेवालों को समझाया गया कि नागों के ईश्वर नागेश्वर या कृष्ण अधिक

महान ् हैं और उन्होंने कालिया नाग के फन पर नतृ्य किया था। भारत के सांस्कृतिक इतिहास में निचले वर्ग के

निरंतर विकास के चिह्न मिलते हैं। जब कभी समाज में मानवता की अनदेखी की प्रवतृ्ति बढ़ी, तब बदु्ध या

शकंराचार्य जसेै व्यक्तियों का आगमन हुआ तथा सामाजिक समानता पर बल दिया गया। 2000 मील लबें और

1500 मील चौड़े फैलाववाला यह देश डान और वीरसीबा के समान नहीं है। हमारे आज के सवंाद का माध्यम भी

कुछ समय पहले तक उपलब्ध नहीं था। यदि हमारे परुाने भारतीयों ने पिछड़े वर्गों को सभ्य बनाने का काम अति

उत्साह से न किया होता, तब हमारे पास दलित वर्गों की सखं्या मात्र 50 लाख ही न होती बल्कि और भी बहुत

होती। जब भारत में बाहरी आक्रमणकारी आए तब हिदंओुं के मौजदूा रूढिवादी वर्गों में आत्म सरुक्षा की भावना से

हताशा उत्पन्न हुई और वह जाति-व्यवस्था के घेरे से बाहर छूट गए। हालाँकि मनु कहते हैं, "कहीं भी पाँचवाँ वर्ग

नहीं है, पर जो जातियाँ स्वतः ही धर्म से प्रभावित नहीं हैं, वे पाँचवें वर्ग का निर्माण कर लेती हैं 1 ^ prime prime

जो लोग अपने कर्तव्यों का पालन न करते हुए निर्दयतापरू्वक दसूरों को सताते हैं और विध्वसंकारी जनुनू रखते हैं,

वे म्लेच्छ वर्ग में आते हैं।" इन शोचनीय लोगों के लिए कोई भी शब्द अति कठोर नहीं है। ऐसे लोग, जो किसी

अन्य नस्ल या निम्न वर्ग से सबंधंित हैं, उन्हें सिर्फ इसी आधार पर असम्मानित करना हिदंू धर्म की आत्मा में

नहीं है। हिदंू नेततृ्व ने बारंबार इस सत्य को दहुराया है कि सभी व्यक्तियों में आत्मा होती है।

जो लोग जीवन के सघंर्ष से निवतृ्त हो चकेु हैं, उनके लिए वानप्रस्थ और सनं्यास आश्रम बनाए गए हैं।

सनं्यासी हिदंू धर्म का उच्चतम परुुषार्थ दरशाता है। सभी तरह के त्याग एवं तप द्वारा व्यक्ति इस स्थिति तक

पहँुचता है। उसके भावनात्मक जीवन में पशभुाव की भावना न होकर ईश्वरीय भक्ति अभिव्यक्त होती है। उसका

मस्तिष्क सभी अतर्कों और अधंविश्वास से दरू हो जाता है तथा वह मानवता में सपंरू्णता महससू करता है। उसकी

सक्रियता मानवता की सेवा में रहती है, क्योंकि वह जानता है कि ईश्वर का सभी में वास है। वह व्यक्ति जो सभी

में एक रूप देखता है, वह स्वार्थपरू्ण पाप नहीं कर सकता है। वह भगवद्गीता का प्रमखु व्यक्ति है, वह बदु्धवाद से

जाग्रत ् एक सच्चा ब्राह्मण है, जो कि निर्धनता में महान ् रहता है तथा कष्ट में भी आनदं भाव रखता है, उसके

हृदय में सखु और दःुख का समभाव है। वह सभी जीवों से पे्रम करता है तथा वह बरुाई का विरोध न करते हुए

उनपर पे्रम से विजय प्राप्त करता है। उसमें व्यक्ति की आत्मा अपने उच्चतम स्तर पर बनी रहती है। उपनिषदों

के समय में ऋषियों के काल से ही भारत में सनं्यास का महत्त्व रहा है। सनं्यास के लिए राजाओं ने अपना राज्य
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छोड़ा और निर्धनता अपनाई तथा योद्धाओं ने अपने विजय के अहं का त्याग करते हुए अपने शस्त्रों का त्याग

किया और कुशल कारीगरों ने अपने परिश्रम एवं कला को ईश्वर को समर्पित किया।

यह सनं्यासी मानवता के सहायक थे। इनमें से कुछ महान ्सनं्यासी जसेै शकंर, रामानजु, रामानदं और

कबीर आदि की राष्ट्र-निर्माण में भी भमूिका थी और इनके धर्म की नींव रखी। यह भी सत्य है कि भारत में

मध्यकालीन यरूोप की ही भाँति कुछ सनं्यासियों ने ससंार की चितंाओं से दरू हटने के लिए वनगमन पलायन की

त्रटुि अपनाई थी। इन मठों के सतंों की आवाजें अधंकार में भटक गईं तथा पाप के प्रति उनके विवेक और

स्वार्थपरू्ण मोक्ष के प्रति उनकी भावना दिखाती है कि मध्यकालीन यरूोप का मठवाद ईसा की वास्तविक शिक्षा

नहीं थी, जो कि हमें स्वयं को एक विश्वसनीय सेवक के रूप में देखने के लिए कहती है, अतः जीवन के सघंर्ष को

छोड़कर भाग जाना सच्चा सनं्यास नहीं है, क्योंकि सच्चा सनं्यासी मानवता के लिए विनम्रतापरू्वक सच्चे पे्रम

और आनदं के साथ कष्ट सहता है। जीवन के उच्चतम स्तर तक पहँुचने के लिए धर्म के शाब्दिक नियमों का

पालन आवश्यक नहीं है। ऐसे भी उदाहरण हैं, जब सामान्य स्थिति से अचानक परिवर्तन हुए और लोगों में

आश्चर्यजनक रूप से नतैिक उत्थान हुए, जिन्होंने जीवन का उच्चतम अध्ययन भी नहीं किया था। धर्म के

नियम सामान्यतया व्यक्ति के सामान्य विकास को ही दरशाते हैं। स्वततं्र आत्माएँ अकसर पारंपरिक व्याकुल

कर देनेवाले सवालों की निरर्थकता पर मसुकराती हैं, क्योंकि यह निचले स्तर के जीवन को व्यग्र कर देता है। एक

सनं्यासी का द्वार सभी जातियों के लिए खलुा रहता है। व्यक्ति को अपने जीवन में अपने तीन ऋणों से मकु्त

हुए बिना मोक्ष की इच्छा नहीं करनी चाहिए, जसेै ईश्वर का ऋण प्रार्थना के द्वारा, पितऋृण दान व सतंान के

पालन पोषणऔर व्यक्तियों की सेवा के द्वारा तथा ऋषियों का ऋण प्राप्त ज्ञान को दसूरों को देने के द्वारा।

हिदंू धर्म में सभी तरह के व्यक्तियों जसेै आवेशहीन वदृ्ध, जो कि जीवन के सभी कर्मों से निवतृ्त हो चकुा

है तथा सांसारिक सफलताओं के सघंर्ष में लगे यवुाओं के लिए भी स्थान है। हिदंू धर्म की यह चारों जातियाँ किसी

विशषेता को पे्ररित करने के लिए नहीं हैं, बल्कि यह सपंरू्ण मानवता के एकीकरण के लिए हैं, जिसमें किसी तरह

के शोषण की भावना नहीं है। हिदंवूाद ने एशिया के एक बड़े हिस्से को सभ्य बनाने का काम किया है। लोगों को

साम्राज्यवाद से अधिक सांस्कृतिक विजय और आध्यात्मिकता ने आकर्षित किया था। मध्य एशिया में खोटान

के राजवशं से लेकर जावा के द्वीप तक जो कि भारत और ऑस्टे्रलिया के बीच है, यहाँ हिदंू विद्वानों की जीवन

और कला की अभिव्यक्ति नजर आती है। द्वितीय ईसवी में जावा में हिदंू आए और यह हिदंू एवं बौद्ध धर्म से

अभी तक प्रभावित हैं। आज जापान, चीन और बर्मा भारत की तरफ अपनी आध्यात्मिकता के मलू के लिए देख

रहे हैं, यहाँ तक कि ईसाई भी फिलिस्तीन को इसी रूप में ले रहे हैं। रूस से चीन तक हम जहाँ कहीं भी जाते हैं,

समरकंद हो या तिब्बत, हम हिदंू सभ्यता के चिह्न देख सकते हैं। पश्चिमी एशिया तथा मेसोपोटामिया के

मदैानी भाग एवं टिगरिस और इयफेु्रट्स नदियों के सिचंित के्षत्रों में भी हमें हिदंू ससं्कृति के चिह्न मिलते हैं।

बोधासकुई में 1400 ईसा परू्व तक के विद्वानों के शिलालेखों से पता चलता है कि उस समय लोग हिदंू भगवानों
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की ही उपासना करते थे। भारत का यह प्रभाव इसलिए नहीं है कि इसका धर्म काफी परुाना है या यहाँ के सम्राट्

महान ् थे या यहाँ विनाश के अस्त्र विकसित किए गए या बड़े स्तर का विनाश किया गया, बल्कि यहाँ की

बौद्धिक समझदारी के लिए है कि यहाँ विभिन्नता में भी एकता है। जहाँ कहीं भी यह बदु्धिमत्ता पहँुची, इसने

अपना प्रभाव डाला कि सभी चीजों में ईश्वर विद्यमान है। भारत में आनेवाली सभी शक्तियों और धर्मों का यहाँ

स्वागत हुआ, क्योंकि उन्होंने महससू किया कि आध्यात्मिक ऊँचाई की पहाड़ी एक ही है, परंतु यहाँ तक पहँुचने

के रास्ते भिन्न हैं। जो लोग यहाँ सदेंह रहित होकर घमू रहे थे कि सभी रास्ते एक ही मजंिल तक पहँुचते हैं, वह

कहते हैं, "अपनी आखँें खोलो और देखो निचले स्तर पर अलग-अलग हैं, पर ऊपर सभी एक हैं।" यह भी हो सकता

है कि भारत के समावेशी विचारकों ने यहाँ आए दनुिया के महान ् धर्मों की ताकतवर धाराओं के साथ सामजंस्य

बना लिया था।
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इसलामऔर भारतीय विचार

बदु्धिमत्ता के उच्चतम स्तर के उपरांत हम कई के्षत्रों में जिज्ञासावाली तलाश महससू करते हैं, यानी

जीवन का एक ऐसा दर्शन, जो हमें हमारे परू्वजों से अधिक सतंषु्ट करे। धार्मिक विचारों के पारंपरिक बधंनों में

पहले की अपेक्षा काफी लचीलापनआया है। लोग परू्ण स्वततं्रता का दावा करते हैं और वहआज के अनसुार अपने

सिद्धांतों को नया आकार भी देते हैं। हमारे आधनुिक विचारों को नतून विचारों में अधिकआकर्षण महससू होता

है। प्राचीन धर्ममतों की वधैता और उपयोगिता को पनुः न्यायसगंत ठहराने के लिए व्यवस्था बनाना एक चनुौती

है। विकासशील धर्मों के सभी आध्यात्मिक नेता अपने पारंपरिक दृष्टिकोण पर पनुर्विचार कर रहे हैं, ताकि उन्हें

आधनुिक ज्ञान और अनभुवों के प्रहार से बचाया जा सके। सर अहमद हुसनै धार्मिक और सांस्कृतिक चितंक ने

अपनी पसु्तक में यह दरशाने का प्रयास किया है कि इसलाम की व्याख्या आधनुिक विज्ञानऔर दर्शन के द्वदं्व

के रूप में नहीं होनी चाहिए। हमें इससे इस सहयोग का विचार मिलता है कि भारत भविष्य के इसलाम का

पनुनिर्माण करनेवाला है।

किसी भी देश में धर्म का विकास इसकी सांस्कृतिक परंपरा और राष्ट्रीय चरित्र पर निर्भर होता है। अरब

में इसलाम एक अक्खड़ धर्ममत था, जो कि बाद की शताब्दियों के सधुारों से परूी तरह से अपरिचित था। जब

इसने पर्शिया के लोगों को अपने अधीन बनाया, तब सामी प्रवतृ्तियों में रहस्यवाद का रुझान बढ़ा। इसके साथ ही

प्राचीन अरब परंपरा ने दर्शन और भड़कीले मिथकों को जगह दी, जिसमें महुम्मद जन्नतऔर पथृ्वी के बीच के

रहस्यमयी व्यक्ति बन गए। भारत में तकरीबन 7 करोड़ लोग इसलाम को मानते हैं और उनका एक बहुत बड़ा

वर्ग हिदंओुं की तरह ही व्यवहार करता है। इसलिए यह स्वाभाविक है कि इसलाम के भारतीय रूप के अपने अलग

ही कारक होने चाहिए। आनेवाले दिनों में भारतीय मसुलमानों को अपनी स्वयं की आध्यात्मिक विरासत के

अनसुार इसलाम की व्याख्या में सम्मान का अनभुव महससू हुआ। ऐसा विचित्र सा लगता है कि हमारे शिक्षित

मसुलमान भाइयों ने अपनी निष्ठा को इसलाम के प्रति समर्पित कर दिया और वह स्पेन के मरू तथा बगदाद के

खलीफा के वशंज बन गए। इन्होंने स्वयं को हिदंू देशवासियों से सामाजिक और सांस्कृतिक रूप से अलग

समझा। हम अपनी सपंरू्ण मानसिकता नहीं बदलते हैं, हम सिर्फ अपने बौद्धिक या धार्मिक विश्वासों को ही

परिवर्तित करते हैं। व्यक्ति का धर्म परिवर्तन उसके परुाने देश या उसके आदर्शों का परिवर्तन नहीं है। यह

स्वागत योग्य है कि भारत के मसुलमान नेताओं ने विचार और व्यवहार में भारत की साझा आध्यात्मिक

विरासत को महससू किया और छद्म धर्मगरुुओं एवं राजनेताओं के बनाए बनावटी मतभेदों का विरोध किया।
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हम चाहे जिस भी मत के हों, हमारी नसों में एक ही खनू बह रहा है और हम महान ्आध्यात्मिक विरासत के

वशंज हैं। आयरलैंड के ए.ई. ने भारत के विषय में कहा है, "हम पथृ्वी पर उन नस्लों में से बचे हुए लोग हैं, जिनकी

परंपराएँ ईश्वर की तरफ जाती हैं।" भारत की वास्तविकता परुातन काल और बहुत सी परंपराओं की तरफ जाते

हुए हमारी इच्छाओं के विरुद्ध होने पर भी हमसे अनरुोध करती है तथा हमारी स्मतृि को झंझोड़ते हुए हमारी

विस्मतृ आखँों को खोलती हैं। भारत की आत्मा एक जीवतं प्राणशक्ति है और यही हमें भारतीय बनाती है। अपनी

विस्ततृ आध्यात्मिक पषृ्ठभमूि के साथ भारतीय मसुलमानों ने इसलाम की वास्तविक उत्कृष्ट व्याख्या इस रूप

में की, ताकि यह आज के अज्ञानी धर्मगरुुओ,ं धार्मिक कट्टरपथंियों और राजनीतिक साजिशकर्ताओं से अलग

दिखे। यदि भारतीय मसुलमान अपनी पारंपरिक विरासत को अपने हासिल किए गए विश्वासों के साथ मिलाता

है, तब वह इसलाम के उन वास्तविक अनदेखे पहलओुं पर जोर देगा, जिसने वाकई सभ्यता और ससं्कृति को

बढ़ावा दिया तथा ऐतिहासिक दरु्घटनाओं से उत्पन्न निरर्थक विवादों को नकारते हुए मतृ ससंार में जीवतंता

प्रदान की थी। वह धार्मिकता की उस जकड़न को तोड़ देगा, जो कि लोगों के जीवन को अधंभक्ति के रूप में

प्रभावित करती है तथा दनुिया को इसलाम की महुम्मद के सदेंश वाली व्याख्या देगा, जो कि उनके बाद के

अनयुायियों द्वारा दिए गए धर्ममतों के बजाय पगंैबर के अधिक नजदीक होगी। माननीय श्री अमीर अली ने

अपनी पसु्तक 'द स्पिरिट ऑफ इसलाम' और सर अहमद हुसनै ने 'नोट्सऑन इसलाम' में भारत की अतीत की

भमूि से पदैा होनेवाले खबूसरूत फलों के परू्वानमुान के बारे में बताया है।

दो

महुम्मद की गंभीर धार्मिक प्रकृति ने भारतीय कल्पना को बहुत प्रभावित किया है। रचनात्मक

रहस्यवाद की तरफ देखने से पता चलता है कि महुम्मद अकसर प्रार्थना करते थे और हीरा पहाड़ी पर ध्यान के

लिए परूी रात वहीं रुक भी जाते थे। उनके लिए धर्म सत्य को जानने और इसके साथ जीने का एक प्रयास था।

जीवन के एक रूप में धर्म को समझने पर हम पथं और परंपराओं को समझदारी भरे दृष्टिकोण से अपना सकते

हैं। पथं तभी सत्य होते हैं, जब वह जीवन की वास्तविकताओं को दरशाते हैं। अनभुव केवल परिपरू्णता नहीं है,

बल्कि यह पथंों की परख भी है तथा प्रत्येक काल-अनभुव के प्रकाश में ही पथंों की पनुर्व्याख्या करता है। सर

अहमद हुसनै ने इसलाम के सिद्धांतों की पनुर्व्याख्या बहुत रूढ़िवादी ढंग से न करते हुए मध्यमार्ग को अपनाते

हुए की है। हमारे लेखक ने कुरान के शब्दों की शाब्दिक व्याख्या उस रूप में नहीं की है जसैा कि मौलवियों ने की है,

बल्कि वही किया है, जो उन्हें तर्क सगंत महससू हुआ। ऐसा करने में वह महुम्मद की भावना के नजदीक थे,

जिन्होंने किसी तरह का प्रतिबधं नहीं लगाया था और मानवता के विवेक को जाग्रत ् किया था। ईश्वर की

अनभुतूि सिर्फ मानव आत्मा के द्वारा ही हो सकती है और हमें यह यकीन करने के लिए बाध्य नहीं किया गया है

कि सबसे बदु्धिमान वे ही हैं, जो कि अपने समय के परू्वग्रहों और त्रटुियों से मकु्त हैं। कुरान में कई चीजें स्थानीय

और अस्थायी रुचि की हैं, जो कि क्वा धर्म से सबंधंित है। सभी पथंों के रूढ़िवादी यह भलू जाते हैं कि धर्म की सखूी
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हड्डियाँ कुछ नहीं हैं, बल्कि वह आत्मा ही है, जो कि हड्डियों में चपलता पदैा करती हैं। सर अहमद हुसनै ने

इसलाम को मौलवियों के धार्मिक मतवाद से पथृक् किया, "मैं इसलाम और मसुलिमवाद में अतंर मानता हँू।

मसुलमानवाद विशदु्ध इसलाम नहीं है। यह तो इसलाम की आत्मा को भलुा चकुा है तथा केवल अपने काननू को

याद रखता है।"

जब हम धर्म में अनभुव की तरफ होते हैं, तब हमें यह महससू होता है कि किसी भी मत को माननेवाला

सच्चा धार्मिक आपस में एक-दसूरे के पास होता है। हिदंवुाद के बहृत ् परिपे्रक्ष्य में बताया गया है कि सभी धर्म

एक ही सत्य की पषु्टि करते हैं और इसका जलालदु्दीन रूमी की एक कहावत से भी पता चलता है, "सभी धर्मों का

मलू समान और एक ही है।" भारतीय मसुलमान के लिए निषधे के भाव को हृदय से स्वीकार करना असभंव है

और यही सामीवादी धर्म का कारक भी है। भारत परुाने समय से ही धार्मिक स्वततं्रता और सामजंस्यता का

पक्षधर रहा है। इसी भावना के लिए महान ्अकबर ने सभी भारतीयों को आम धर्म के द्वारा एक समरूप राष्ट्र में

शामिल करने की कोशिश की थी, जिसमें मसुलमान और हिदंू मिलकर रहें ; हालाँकि उसका यह प्रयास असफल

रहा, क्योंकि परिस्थितियाँ उसके अनकूुल नहीं थीं। यह ध्यान देने योग्य है कि उपनिषदों के आदर्शवाद से ही

इसका प्रभाव पड़ा था, जिसमें सभी मतों को स्पष्ट करके इसको वशै्विक मलू्य प्रदान किया था। अकबर के पोते

दारा शिकोह ने दो सागरों (हिदंू धर्म और इसलाम) को मिलाकर काम किया और लिखा है। उसने माना कि दोनों

धर्मों की क्षमता उन्नत स्तर के जीवन को पाने में सहायता करने की है। सर अहमद हुसनै के अनसुार हम मोक्ष

के एक ही लक्ष्य पर पहँुच सकते हैं, कृपया स्मरण रखें कि जिस प्रकार बहुत से आदमी हैं और उनके उतने ही मन

हैं, उसी प्रकार बहुत से धर्म और ईश्वर के बारे में समझ भी है।" जो लोग मसुलिम समदुाय के साथ जीते हैं,

सभंवत: उन्हें यह यकीन कराना मशु्किल होगा कि यह कैथोलिक विचारधारा कुरान की शिक्षा को प्रस्ततु करती

है। यह भी सत्य से अधिक और कुछ नहीं है। यह एक भ्रांतिपरू्ण विश्वास है कि कोई धर्म सच्चा नहीं है, क्योंकि

इसलाम कट्टरवाद, असहिष्णतुा को जन्म देता है और यह कुरान की शिक्षा के खिलाफ है। दसूरे सरूा की पहली

आयत हमें महुम्मद से जो कहा गया, सिर्फ उसपर ही यकीन नहीं दिलाती है, बल्कि जो लोग उनसे मिलने गए,

उन्हें भी स्पष्ट करती थी। इसमें यह स्पष्ट है कि बहुत से और भी सच्चे धर्म हैं. और होंगे तथा इनमें से एक

इसलाम भी है।

धार्मिक विद्वान ् महुम्मद ने किसी तरह की परख की बात नहीं कही है। उनका पहला कथन है, "जो भी

कहे कि ईश्वर नहीं है, पर ईश्वर ही मकु्ति देगा, महुम्मद यहूदी और ईसाई धर्म की निषिद्धता का विरोध करते

हैं। उनके अनसुार, जो भी ईश्वर में विश्वास करता है और उसकी इच्छा के अनसुार काम करता है, वह मोक्ष का

अधिकारी है। वे कहते हैं कि यहूदी और ईसाई के अलावा और कोई भी स्वर्ग नहीं जा सकता, यदि तमु सच कहते

हो, तब इसका प्रमाण प्रस्ततु करो, परंतु वह जो ईश्वराभिमखु है और सही कर्म करता है, उसे ईश्वर से इसका

परुस्कार मिलेगा।" ( सरूा V, 105 ) "जिन्हें भी ईश्वर में यकीन है, वह चाहे जो भी हों, वह उचित कर्म करते हैं, वह



हिदं-ूदर्शन 34

न तो दःुखी होंगे और न ही डरेंगे तथा ईश्वर उन्हें इसका परुस्कार देगा।" (सरूा V 69) महुम्मद ने पथं से अधिक

व्यवहार पर बल दिया है। प्रत्येक धर्म जो नेकी को प्रोत्साहित करता है, वह स्वीकार करने योग्य है। "प्रत्येक

व्यक्ति के लिए हमने एक नियम और एक मार्ग बताया है। यदि ईश्वर चाहता तो उसने तमु सभी को एक ही

व्यक्ति बनाया होता, परंतु उसने तमु सभी को अलग-अलग बनाया, ताकि तमु जहाँ रहो, वहीं नेक काम करते

रहो। कुरान के अनसुार, "जिन्हें ईश्वर में यकीन होता है, वह नेक काम करते हैं।" इसी की पषु्टि करते हुए आगा

खाँ ने कहा है कि इस अर्थ में महात्मा गांधी भी एक मसुलमान थे। यहाँ तक कि ईसा ने भी यह नहीं कहा कि

उसपर विश्वास से तमु उसे जानोगे, बल्कि उसके परिणामों से तमु उसे जानोगे। पीटर ने सच ही कहा है, "सत्य के

बारे में मैं महससू करता हँू कि ईश्वर व्यक्तियों का सम्मान नहीं करता है, बल्कि प्रत्येक राष्ट्र में लोग उससे डरते

हैं और उनके नेक काम ही उसे स्वीकार्य हैं।"

सर अहमद हुसनै कहते हैं कि इसलाम का सच्ची ईसायत या किसी अन्य सच्चे धर्म से विरोध नहीं है, क्योंकि

सभी धर्मों के सार में ईश्वर को पिता और लोगों के साथ भाईचारे की बात है, केवल कट्टर धार्मिक मत ही आपस

में सघंर्ष करते हैं। ईसा के प्रति विश्वास महुम्मद के प्रति विश्वास जसैा ही है। कितु जब सेंट पाल हमें यह यकीन

करने के लिए कहते हैं कि ईसा हमारे उद्धारक हैं, तब वह ईश्वर मानवता तक उतरआते हैं और इस प्रस्ताव पर

ईसाई विचारकों के लिए ईसायत का बचाव करना मशु्किल हो जाता है कि यह इसलाम का विरोध करती है,

जबकि वास्तव में यह महुम्मद के दावों का समर्थन ही करती है। इसलाम ने ईसा को एक पगंैबर या ईश्वर को दतू

माना है, जिसने मानवता के लिए धर्म का सधुार किया था। वह सभी के लिए अन्य नश्वर लोगों की भाँति एक

मानव ही थे और पापों के सबंधं में तथा अन्य लोगों की भाँति जरूरत के लिए ईश्वर पर ही निर्भर थे। इसलाम

महुम्मद का विरोध या उन्हें ईश्वर के बराबर नहीं प्रस्ततु करता है, जसैा कि कुछ मौलवियों ने उन्हें अहमद के रूप

में अहद भी कहा है। हमारे पगंैबरों ने स्वयं को कभी भी मनषु्यों से अधिक होने का दावा नहीं किया है। महुम्मद

कहते हैं, "ईश्वर ने मझुे चमत्कार करने के लिए नहीं, बल्कि तमु्हें उपदेश देने के लिए भेजा है। मैंने कभी नहीं कहा

कि अल्लाह का खजाना मेरे हाथ में है और मैं देवदतू हँू तथा मैं छिपी हुई चीजों के बारे में जानता हँू। मैं अल्लाह

की मेहरबानी के बिना न तो मदद कर सकता हँू और न ही स्वयं पर यकीन ही कर सकता हँू।" (सरूा xvii, 95-98)

हालाँकि महुम्मद के प्रथम अनयुायियों का उनके प्रति लगाव और उत्साह इतना अधिक था कि उनके

प्रति कई तरह की कहानियों ने भी जन्म ले लिया था। जिस रात पगंैबर का जन्म हुआ था, यह भी कहा गया कि

चौसरोज का महल भकंूप में गिर गया था तथा मागी की पवित्र अग्नि बझु गई थी और सावा की झील सखू गई थी

तथा टिगरिस में बाढ़ आ गई थी और दनुिया भर की सभी मरू्ति याँ औधें मुँह जमीन पर गिर गई थीं। कहानियों की

इन परंपराओं को कभी भी स्वीकृति नहीं मिली। सशंयवाद और अविश्वसनीयता के लिए अरब के उनके परुाने

अनयुायी ही जिम्मेदार थे। यहाँ तक कि जेरूसलम तक की महुम्मद की रात्रिकालीन यात्रा मक्का के पास उन्हें

सनुाई पड़ी, ईश्वर की आवाज की कहानियाँ भी इसलाम के लिए कभी भी आवश्यक नहीं बन पाई तथा पगंैबर के
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पगंैबर तक को भी सम्मान प्राप्त नहीं हुआ था। कहानियों के रुझान से पता चलता है कि उनकी उपासना में स्वयं

को ईश्वर के सम्मखु अभिवादन करना शामिल है। उनके पास के मध्यस्थ की प्रार्थना भी मरू्ति पजूा की भाँति

होगी तथा उनका सबसे बड़ा काम पगंैबर की कब्रऔर इमामों के मकबरों को ढहाना होगा।

महुम्मद जसेै विचारक के लिए बलपरू्वक धर्म-परिवर्तन की तरफदारी करना असभंव है। हम लोगों से

उनके विश्वासों को परिवर्तन करने के लिए बाध्य नहीं कर सकते हैं। धर्म में किसी भी तरह की बाध्यता नहीं होनी

चाहिए। "क्या तमु लोगों के विश्वास के लिए जबरदस्ती करोगे, जबकि विश्वास तो केवल अल्लाह से मिलता है।"

इसमें सदेंह है कि महुम्मद का विचार अरब में न रहनेवालों को इसलाम धर्म में परिवर्तित करने का था। धार्मिक

उत्पीड़न और बलपरू्वक धर्मपरिवर्तन ने इसलाम के नाम को कलकंित किया था तथा यह इसलाम की वास्तविक

आत्मा के प्रतिकूल है। उमर, जो कि इसलाम धर्म का उत्पीड़क था और बाद में इसका धर्म प्रचारक भी बन गया।

इसी ने उन लोगों के खिलाफ पहली बार तलवार उठाई, जिन्होंने इसलाम को तरंुत स्वीकार करने से मना कर

दिया था तथा महुम्मद के कुछ अनयुायियों ने इस दृष्टिकोण का भी प्रचार किया, जो लोग धार्मिक विश्वास के

लिए लड़ते हुए प्राण त्याग देते हैं, वे सच्चे शहीद हैं। भारतीय मसुलमानों ने अपने हिदंू भाइयों के साथ धार्मिक

स्वततं्रता में विश्वास बनाए रखा। इस बारे में सर अब्दरु्रहीम ने कहा, "यह बिल्कुल ही गलत धारणा है कि

इसलाम का धर्म और काननू बलपरू्वक धर्म परिवर्तन करना है।" खिलाफतआदंोलन चाहे वह राजनीतिक ही क्यों

न हो, इसने धार्मिक स्वततं्रता बढ़ाने में वाकई सहायता की थी। सर चार्ल्स टाउनशेंड, जो कि कतले उमरा के

समर्थक थे, लिखते हैं, "भारत के हिदंओुं ने यहाँ की सभी जातियों के साथ धार्मिक स्वततं्रता बना रखी है। भारत

की आत्मा इसलाम की शिक्षा इसके कुछ कठोर पहलओुं को राहत पहँुचाने के लिए दे रही है। हिदंू धर्म और

इसलाम के आपसी मेल-जोल से विभिन्न धार्मिक व्यवस्थाओं में सतंलुन को प्रोत्साहन मिलेगा।"

तीन

हम अब इसलाम के धार्मिक पहलू के बारे में जानेंगे कि क्या इसका ईश्वर-बोध हिदंू दृष्टिकोण का

विरोधी है। सभी धर्म ईश्वर की विषयपरक वास्तविकता से सहमत हैं, इसलिए ईश्वर के गणुों की उपासना सभी

धर्मों में अलग-अलग है। हिदंू दृष्टिकोण के अनसुार कोई भी विचार ईश्वर के रहस्य को प्रकट नहीं कर सकता है।

ईश्वर को तार्कि क सकेंतों के माध्यम से पारिभाषित नहीं किया जाता है, परंतु उसे आत्मा की गहराई से महससू

किया जा सकता है। हम अपने उपलब्ध ससंाधनों से इसे पारिभाषित नहीं कर सकते हैं। हम अपनी स्वयं की

चेतना से परिचित होते हैं, इसलिए ईश्वर की प्रकृति को उसी के अनरुूप व्यक्त करते हैं। ईश्वर सत्य, पे्रम और

परू्णता यानी बदु्धिमत्ता, सुदंरता और शक्ति या असीमितता, कृपा और प्रभतु्व का स्वामी है तथा हमारे चेतन

जीवन के तीन पहलओु-ंज्ञान, भावना और इच्छा का प्रत्यतु्तर देता है। हिदंू धर्म का त्रिमरू्ति -बोध ईश्वर की इसी

प्रकृति को दरशाता है। ब्रह्मा रचयिता, विष्णु उद्धारकर्ता और शिव न्याय करते हैं। ब्रह्मा चीजों को उसके आदर्श
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रूप में निर्मित करते हैं, उनका असीमित ज्ञान सीमित ससंार में स्पष्ट होता है, जो कि था, है और रहेगा। विष्णु

अनतं शक्ति और ब्रह्मांड के नियम के पे्रम रूप हैं। वह हमें बरुाइयों से लड़ने की ताकत देते हैं तथा ऊपर उठने में

सहायता करते हैं। शिव अनतंशक्तिऔर न्याय के देवता हैं और वह कुछ भी करने में सक्षम या बिना किए छोड़ने

या किसी अन्य रूप में करते हैं। हिदंू अपने ईश्वर को चाहे जिस भी नाम से पकुारें , पर वह इसमें प्रकाश, पे्रम और

जीवन का सयंोजन देखते हैं। सर अहमद हुसनै के अनसुार, सभी धर्म एक ही वास्तविकता में यकीन रखते हैं।

ईश्वर एक ही है, वह अनतं है, इसका न आदि है और न अतं तथा वह किसी भी रूप में प्रतिबधंित या सीमित नहीं

है। येजदा, ईश्वर, जेहोव, गाड, अल्लाह भिन्न-भिन्न भाषाओं में एक ही अनतं ईश्वर के नाम हैं। सीमित

मस्तिष्क द्वारा ईश्वर की असीमितता और अभेद्यता के बारे में कुरान में कई स्थानों में लिखा गया है। इसकी

आयत कहती है, "अल्लाह एक है; वह शाश्वत, अजन्मा और जन्म भी नहीं देता है, उस जसैा और कोई है भी

नहीं।" इस ससंार में उसके अलावा सभी परिवर्तनशील और नश्वर हैं। वह काल और अतंरिक्ष के घटनाक्रमों के

भँवर में अकेला ही स्थिर है तथा यही हमारा आधार हो सकता है, इसी के सहारे हम ससंार के अधंकार, पापों,

अत्याचारों का सामना कर सकते हैं। ईश्वर से महान ्इस ससंार में कुछ भी नहीं है। दृष्टि उसे देख नहीं सकती, पर

वह मनषु्य की दृष्टि देख सकता है। वह सभी रहस्यों को जानता है। (सरूा 104) खलीफा अली ईश्वर के सभी तरह

के मानव रूपों को निषधे करते हैं। ईश्वर मानव के द्वारा कल्पित किसी भी रूप के अनरुूप नहीं है तथा मानव की

सांसारिक चीजों से उसका मेल भी नहीं है। ईश्वर को श्रद्धा से ही समझा जा सकता है। ज्ञान की परू्णता ही उसके

गणुों का यथार्थ है। यथार्थ की परू्णता में उसकी गंभीरता का समावेश है और गंभीरता की परू्णता ही उसके सभी

लक्षणों को नकारना है। ईश्वर का स्थान, समय और माप से कोई सबंधं नहीं है। व्यक्ति अपने नकारात्मक

आदर्शों से सतंषु्ट नहीं रहता है, इसलिए वह ईश्वर को एक व्यक्ति के रूप में देखने पर जोर देता है। कुरान की शरुू

की आयत के अनसुार, "इबादत अल्लाह की करो, वह शब्दों में जान फंूकता है, दयालु और करुण होने के साथ वह

फैसले के दिन का बादशाह है।" वषै्णव और ईसायत में विचार को पे्रम के रूप में दिखाया गया है तथा यहूदी और

इसलाम में ईश्वर को एक शक्ति बताया गया है। ईश्वर सर्वशक्तिमान पुजं और शाश्वत न्यायी है। महुम्मद

फैसले के दिन की बात बार-बार कहते हैं कि "जब स्वर्ग और धरती आपस में मिल जाएँगे और अल्लाह के अलावा

कुछ नहीं होगा। यहाँ अन्य पहलओुं की भी अनदेखी नहीं की गई है। ईश्वर सिर्फ न्याय ही नहीं करता है, बल्कि

वह पापों को माफ करनेवाला तथा पश्चात्ताप को भी स्वीकार करता है।" (सरूा xL 1.2) वह पथभ्रष्टों का मार्गदर्शक,

वेदना देने वाला, असहायों का मित्र, पीड़ितों को सांत्वना देनेवाला तथा इसका पे्रम माता के वात्सल्यमयी पे्रम की

भाँति है। यहाँ कई आयतों में ईश्वर के पे्रमऔर उसकी कृपा को बार-बार बताया गया है। "क्या वह अधिक महान ्

नहीं है, जो कि पीड़ितों की पकुार सनुकर उनके दःुखों को दरू करता है और धरती पर उन्हें सफल बनाता है।" (सरूा,

xxvii 62) अपने पापों के लिए ईश्वर से माफी माँगो और उसकी तरफ जाओ, क्योंकि वह दयालु है। इसके सभी

अध्यायों में अब्दरु्रहमान से ही शरुुआत होती है, जो कि दरशाता है कि उसकी सभी रचना में उसका पे्रम शामिल

है। मानव के हृदय से परदा हटाने का भी काम वही करता है, ताकि वह ईश्वर के पास पहँुच सके। ईश्वर ही सभी
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को बनानेवाला और शब्दों में जान फंूकनेवाला है। वह कोई ऐसा देवता नहीं है, जो कि ससंार से दरू कहीं बठैा है।

"ईश्वर परूब-पश्चिम सभी दिशाओं में है। इसलिए तमु जिधर भी मुँह करोगे तमु उसके सामने होगे। वह तमु्हारे

भीतर भी है। तमु उसे क्यों नहीं देखते हो ?” (L 1 2.) यह सच है कि मैं तमु्हें तमु्हारी आत्मा में सभी दिशाओं से

स्वयं को दिखाऊँगा, जब तक कि तमु्हें यह परूी तरह से स्पष्ट न हो जाए। निर्माण, उद्धार और न्याय ही ईश्वर

की विशषेताएँ हैं और वह दैवीय एकता हमें त्रिदेववाद से बचाती है।

प्रत्येक आत्मा की रचना ईश्वर के द्वारा हुई है और जब तक वह वापस ईश्वर के पास नहीं लौट जाती,

इसे आराम नहीं है। इसकी जटिल प्रकृति ईश्वर के प्रति समर्पण के लिए बनी है। हमें अपनी बदु्धिमत्ता का

इस्तमेाल इस रूप में करना चाहिए कि हम ईश्वर की विद्यमानता सभी चीजों में महससू कर सकें ।

सर्वशक्तिमान के अस्तित्व में विश्वास, ईश्वर पर सभी चीजों की निर्भरता स्वतः ही महससू करा देगी। हम ईश्वर

की प्रार्थना करते हैं और विनम्रतापरू्वक उसके प्रति कृतज्ञता महससू करते हैं। सभी प्रार्थनाओं का मलू

आत्मविनम्रता और ईश्वर का महिमामडंन तथा उसकी दया पर निर्भरता है। हम प्रार्थना के माध्यम से उसकी

धरती पर कहीं भी उसके प्रति हृदय से कृतज्ञता व्यक्त करते हैं। हम अपनी रोजाना की जिदंगी में उसका

मार्गदर्शन माँगते हैं और उसके आदर्शों पर चलने के लिए सघंर्ष करते हैं। चाहे हम ज्ञान के द्वारा उसकी तलाश

करें या भक्ति का माध्यम अपनाएँ या उसके प्रति समर्पित रहें , परंतु अतं एक ही है।

इसलाम की नीति का सबंधं उन्नत प्रकृति से है। यदि हम स्वर्ग में मौजदू परमपिता के काबिल बनेंगे,

तब हम ऐसा कुछ भी नहीं करेंगे, जो कि मानव के दैवीय मलू के खिलाफ होगा। एक सच्ची धार्मिकआत्मा बनने

के लिए महुम्मद नमाज, रोजा, दान तीर्थयात्राएँ औरआत्मसयंम का पालन करने के लिए कहते हैं। यहाँ दान पर

बहुत जोर दिया गया है तथा आतिथ्य सत्कार एक धार्मिक कर्म है। पवित्रता एक सद्गणु माना गया है।

शराबखोरी, जआु और इसी तरह के अन्य व्यसनों का निषधे है। धार्मिकता का सार नतैिक जीवन ही है। "जो लोग

आडबंर और जनुनू से दरू रहते हैं तथा दान, प्रार्थना, विश्वास और रिवाजों को बनाए रखते हैं, वे शाश्वत आनदं

प्राप्त करते हैं।" (सरूा xxiii, 8) प्रत्येक मसुलमान, जो नगें को कपड़ा पहनाता है, ईश्वर उसे स्वर्ग का हरा दशुाला

पहनाएगा। इब्राहिम बेन की कहानी इस नतैिकता को बताती है कि मानव का मित्र ईश्वर का भी मित्र होता है।

अधिकतर मसुलमानों का व्यवहार चाहे जसैा भी हो, पर पशु के जीवन को लेकर वह उदासीन नहीं है, कितु वह

इसकी पवित्रता पर बहुत अधिक बल देते हैं। इस धरती पर सभी पशु और मनषु्य बराबर हैं। पशओुं की कुरबानी

के मामले में भारतीय मसुलमानों को कुरान की महत्त्वपरू्ण आयत याद रखनी चाहिए, "यह मांस या खनू, जो कि

ईश्वर को स्वीकार्य नहीं है, बल्कि उसे तमु्हारी धर्मनिष्ठा स्वीकार्य है।" (सरूा xxii, 37) इसलाम में क्षमाशीलता

और सघंर्षविहीनता कम देखने को मिलती है। इस सदंर्भ में यह भी लिखा मिलता है, बरुाई को अच्छाई से दरू

करो। जन्नत के बारे में महुम्मद का कहना है, यह उनके लिए है, जो सपंन्नता या विपन्नता दोनों ही स्थितियों में

दान देते हैं तथा गसु्से पर नियतं्रण करते हैं और लोगों को माफ करते हैं। (सरूा xL11, 7) भोजन, तलाकआदि के
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सबंधं में छोटी बातों का इसलाम से सीधा सबंधं नहीं है। हालाँकि महुम्मद ने अपने समय के अनसुार बहुत से

निषधे भी बताए हैं तथा इनके बारे में कोई अति पवित्र जसैी बात भी नहीं है। माननीय श्री अमीर अली के अनसुार,

"महुम्मद के बताए बहुत से नियमों के सदंर्भ में यह भी याद रखना चाहिए कि वह उस समय के लोगों और

अस्थायी परिस्थितियों को ध्यान में रखकर बनाए गए थे, जो कि उन परिस्थितियों के जाने के बाद स्वतः ही गमु

हो गए। इसलिए यह मानना कि प्रत्येक इसलामी समझ आवश्यक रूप से अपरिवर्तनीय है, मानवीय बदु्धिमत्ता

के विकास और इतिहास के साथ अन्याय है।" पगंैबर ने अधंविश्वास के लिए मानव तर्कों की पराधीनता की

मनाही की है। ऐसा धर्म, जो कि मानवीय समझ को सीमित करता है, उसे अमानवीय व्यवहार के लिए सहयोग

नहीं दिया जा सकता है। अब यह भारतीय मसुलिम नेताओं को तय करना है कि यहाँ के मसुलमानों के लिए

व्यवहार में वह कौन सी चीजआवश्यक है, जो कि उन्हें आपसी पे्रमऔर भाईचारे के साथ रहने में सहायक हो।

जो लोग कुरान की निषधेाज्ञा को नहीं नकारते हैं, उनका फैसले का दिन एक भयानक दिन होगा, जबकि

जो लोग उसे स्वीकार करते हैं, वह ईश्वर के पास अपने स्रोत एवं सहयोग के लिए वापस लौट जाएँगे। महुम्मद

साहब का उत्थान सीमितऔर असीमित के मेल का प्रतीक है। सफूीवाद मानव के परम विकास को ईश्वर के साथ

उसके एकीकरण को मानता है, क्योंकि वह ईश्वर को ईश्वरतलु्य समझता है। इस सदंर्भ में जलालदु्दीन रूमी

मानव में ईश्वर की तरफ पे्ररित होने को निम्न रूप में कहते हैं-

'अजवै से हम वनस्पति बने,

वनस्पति से समाप्त होकर पशु तक पहँुचे,

और पशु से हम मानव बने,

तब मतृ्यु से हमें नीचे जाने का क्या भय ?

अगला परिवर्तन हमें फरिश्ता बनाएगा,

फिर हम फरिश्ते से उस अनतं में शामिल हो जाएँगे,

यह सपंरू्ण अस्तित्व बताता है,

हम सभी उसी असीम के पास वापस लौटेंगे।'

ईश्वर से मिलना जीवन का अतं है। सफूी अल-हजबीरी कहते हैं, "जब मानव का विलोप होता है, तब वह

परू्ण तत्त्व को प्राप्त होता है। वह न तो पास होता है, वह न तो परिचित है और न ही अपरिचित, वह न तो सभ्य

होता है और न ही असभ्य, वह न तो अलग है और न हो शामिल; उसका न तो नाम, न प्रतीक और न ही चिह्न

होता है।"

सफूी मत ईश्वर में समाहित होने की बात कहता है तथा कुरान हमें जीवन के बहुत से चित्र दिखाता है,

जिसका विवरण वास्तविक और ऐंद्रिय भी है। जिनकी शाब्दिक व्याख्या नहीं होनी चाहिए। "तमु्हारी रूह को
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अल्लाह के पास आराम मिलता है, उसे खशु रखो और मेरे सेवकों के साथ मेरे आनदं के बाग में प्रवेश करो।" यह

दोनों दृष्टिकोण परूी तरह वेदांतों की व्याख्या है। जब तक परू्णता नहीं प्राप्त हो जाती, व्यक्तित्व का विकास थम

नहीं सकता और भविष्य चरित्र के विकास को अवसर प्रदान करता है। हमारा भविष्य हमारे वर्तमान जीवन पर

निर्भर रहता है। स्वर्ग या नर्क हमारे अपने कर्मों के परिणाम हैं। यह भी कहा गया है कि ईश्वर की रहस्यमयी

इच्छा ही सभी चीजों को निर्देशित करती है। इसलाम के बाद के इतिहास से पता चलता है कि दैवीय प्रभसुत्ता में

समाधान की समस्या में मानव की जिम्मेदारी अधिक मायने रखती है। कुरान से पता चलता है कि ईश्वर के

व्यवहार में उसकी मनमरजी चलती है। वह सर्वशक्तिमान है और अपनी इच्छानसुार क्षमा और दंड देता है।

वस्ततुः ईश्वर किसी को भी भटकने के लिए पे्ररित कर देता है और जो लोग पश्चात्ताप करते हैं, उन्हें वह रास्ता भी

दिखाएगा। कुरान में ऐसी और भी आयतें हैं, जो कि मानव की जिम्मेदारी पर जोर देती हैं। "कोई भी अपने सिवा

और किसी के लिए प्रयास नहीं करता है और दसूरों का बोझ भी नहीं उठाएगा। जो भी पाप करेगा, वह स्वयं ही

उसका जिम्मेदार होगा। जो भी पथभ्रष्ट होगा, उसे ही अपने भटकने की परूी जिम्मेदारी उठानी पड़गेी।" सर

अहमद हुसनै के अनसुार, भाग्यवाद इसलाम का हिस्सा नहीं है। पगंैबर ने बहुत ही स्पष्ट रूप से बताया है कि हमें

सर्वप्रथम अपनी सामर्थ्य का इस्तमेाल करना चाहिए और फिर ईश्वर के सहारे छोड़ देना चाहिए। हम हमेशा

पहला भाग ही छोड़ देते हैं और अपने आलस्य के लिए दसूरा भाग अपना लेते हैं। व्यक्ति भाग्य का खिलौना नहीं

है, उसे सही या गलत चनुने की स्वततं्रता है। ईश्वर हमें अच्छा या बरुा काम करने के लिए बाध्य नहीं करता है,

बल्कि सच्चाई का मार्ग दिखलाता है और इसे न करने पर सजा के माध्यम से हमें इसे पहचानने में सहायता

करता है। खलीफा अली कहते हैं, "हे अल्लाह के सेवको, तमु्हें जो भी काम सौंपा गया है, उसे परूा करो और नेक

काम ही तमु्हें मौत के आसान दरवाजे तक ले जाएँगे। याद रखो, तमु्हारा हर पाप तमु्हारे कर्ज को बढ़ाएगा और

तमु्हारी जजंीर को भारी बनाएगा। माफी का सदेंश आ चकुा है; सत्य का मार्ग स्पष्ट है; तमु्हें जो आदेश मिला है,

उसका पालन करो। पवित्रता के साथ रहो, धर्मपरायण रहो और अपनी हर कोशिश में ईश्वर की सहायता तथा

अपने पिछले पापों की उससे माफी माँगो। ईश्वर के आदेश सिर्फ आध्यात्मिक जगत ् के नियम हैं। ईश्वर उन्हीं

की सहायता करता है, जो उसकी सहायता चाहते हैं और उन पश्चात्ताप करनेवालों पर अपनी कृपा करता है, जो

अपनी आत्मा को पवित्र करना चाहते हैं।

इसलाम एक ऐसा धर्म है, जिसमें रहस्य नहीं है। इसकी सरलता ही इसकी ताकतऔर इसकी सुदंरता है।

इसमें किसी तरह की धार्मिक दरु्बोधता, अलौकिक विरोधाभास या तात्त्विक आडबंर नहीं है। यह ऐसा वास्तविक

धर्म है, जिसमें एक कें द्रीय सिद्धांत है, जहाँ ईश्वर प्रोत्साहित तथा शासन करता है और सभी चीजों को परू्णता

प्रदान करता है। इसका शांत उच्च सिद्धांत सरल मस्तिष्क वालों को अनकूुल लगता है। ससं्थागत रूप से यह

परू्ण तार्कि क है। इसमें कोई जाति या पजुारी नहीं है तथा किसी तरह के बलिदान या परंपरा की जरूरत नहीं है, जो

कि एकेश्वरवाद से लोगों को भ्रमित करे। तीर्थ के रूप में मक्का और काबा में मकबरा ही बाहरी सहायक है, जो कि
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महुम्मद के द्वारा बताए बहुत व्यावहारिक दृष्टिकोण रखते हैं। नमाज के दौरान मसुलमान अपना चेहरा मक्का

की तरफ करते हैं, जो कि एक महत्त्वपरू्ण कें द्र है, जहाँ महुम्मद ने पहले-पहल अपने धर्म सिद्धांत की घोषणा की

थी। मक्का की तरफ ध्यान मसुलमानों को उनके प्रति विश्वसनीयता का एहसास दिलाता है तथा यह उनमें

उम्मीद, आदर और समान आदर्शों के लिए पजूा का भाव उत्पन्न करता है। लोकततं्र इसलाम का प्रमखु तत्त्व है

और यही इस धर्म को धार्मिक सफलता दिलाने में सहायक है। यह सभी मानवों को, चाहे वे किसी भी जाति-धर्म

के हों, अपनी तरफआकर्षित करता है तथा यह सभी में ईश्वर का सेवक बनने की क्षमता को पहचानने से अवगत

कराता है।

'प्रत्येक मानव में छिपा है ईसा,

उसकी मदद हो या हो रुकावट, उसे पहँुचे पीड़ा या राहत

यदि मानव की आत्मा से तमु परदा हटाओगे

तमु वहाँ ईसा को अवश्य पाओगे।'

मसुलमान तत्त्वम ् असि के सिद्धांत का बिना भय से पालन करते हैं। वे अपनी मसजिदों में किसी भी

स्थिति में आदमी और आदमी में फर्क नहीं करते हैं। कितु यही स्थिति हिदंू मदंिरों या ईसाई गिरजाघरों में देखने

को नहीं मिलती, जबकि जबुान से वह यही कहते हैं कि ईश्वर की नजरों में सभी बराबर हैं। इसलाम का दैवीय

पिततृ्व और मानवीय भाईचारे का यह सरल मत पथृ्वी के अधंकारमय स्थानों के कू्ररतापरू्ण जीवन से लोगों को

बाहर निकालने में सक्षम है तथा यह उन्हें बेहतर जीवन जीने के लिए प्रशिक्षित भी करता है। इसने पिछड़ी नस्लों

को बहुदेववाद की भलू-भलुयैा से बचाया और उन्हें शतैान की पजूा, भाग्यवाद, नरबलि, शिशहुत्या व जाद-ूटोने से

भी छुटकारा दिलाया। यदि यह अपनी निष्ठुरता और विषाक्त विकास से स्वयं को अलग कर ले तथा अपने दोनों

मलू सिद्धांतों को महससू करे, तब इसका एक उन्नत भविष्य होगा।

हिदंवूाद को इसलाम के साथ हुए अपने अनभुवों से विशषे लाभ प्राप्त नहीं हुआ। यह भी सच है कि

चतैन्य, कबीर और नानक जसेै महापरुुषों के द्वारा चलाया गया समाज सधुार आदंोलन इसलाम से बहुत

प्रभावित था। भारत में इसलाम के विस्तार के बाद हिदंू धर्म में एकात्मक धर्मवाद पर बहुत जोर दिया गया।

हालाँकि हिदंवूाद ने काफी कुछ सीखा। अन्य धर्मों के प्रति अनदेखी अन्याय और त्रटुि को जन्म देने वाली माँ के

समान है। बहुत से असांस्कृतिक मसुलमानों ने इसलाम के आदर्शों की तरफ हिदंओुं की आखँें बदं कर दी थीं,

जबकि इसलाम से बहुत कुछ सहानभुतूिपरू्ण दृष्टिकोण हिदंू धर्म सीख सकता है और इसी प्रकार इसलाम के लिए

भी हिदंू धर्म में से बहुत कुछ सीखने के लिए है। साथ-ही-साथ हिदंू धर्म को थोड़ा समझौतावादी होना होगा तथा

ईश्वर के अपने त्रटुिपरू्ण बोध के लिए दोषारोपण के मामले में समानभुतूिपरू्ण रवयैा अपनाना होगा। हिदंओुं को

विश्वास है कि सत्य धीमे-धीमे अपना कार्य करेगा और निम्न स्तरीय बोध स्वतः ही समाप्त हो जाएँगे। जिस
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प्रकार अधंकार सरू्य की किरणों के सामने दरू हो जाता है, हिदंवूाद भी पवित्र विचार रखता है। जो लोग ईश्वर के

प्रति उन्नत विचारों की समझ रखते हैं, वह भी बर्बरतापरू्ण व्यवहार में लिप्त देखे गए हैं। जो लोग अहिसंा की बातें

करते हैं, वह भी पशु बलिदान को प्रोत्साहित करते पाए गए हैं। हिदंवूाद को अपनी सह्यशक्ति त्यागने की जरूरत

नहीं है, बल्कि इसे इसपर ध्यान देना चाहिए कि इसका न्याय बना रहे तथा प्रगति की निरंतरता बनी रहे। हमें

अपने ससं्थानों में लोकतांत्रिक व्यवस्था बनानी चाहिए, ताकि यह धार्मिक वाद-विवाद, दमनकारी ससं्थानों से

बच सके, जिसके तले मानव पिसा जाता है। इसलामऔर हिदंू धर्म दोनों ही यह शिक्षा देते हैं कि सच्चा धर्म ईश्वर

की सच्चाई और निर्मलता से सेवा करना और जीवन के सबंधं में उसके नियमों का पालन करना है।

हिदंू विचार और ईसाई धर्म सिद्धांत

ऑक्सफोर्ड सम्मेलन में हिदंवूाद पर अपने पत्र को प्रस्ततु करते हुए मि. ग्रीट्स ने कहा, "हिदंू अकसर

अपने धर्म को आगे बढ़ाते हैं, जबकि बहुत कम ईसाई अपने धर्म का पालन करते हैं, जो कि उन्हें करना चाहिए।"

वसेै यह कहना काफी शालीन है, पर जहाँ तक हिदंू व्यवहार का सबंधं है-हिदंू विचार इससे असहमत नजरआता

है। हम जो कुछ भी नहीं समझते हैं, उसे भी दोष देने के लिए तयैार रहते हैं तथा कुछ लोग हिदंू धर्म की जीवतंता

को समझे बिना ही इसपर फैसले देते रहते हैं। जिस महान ् चीज के लिए व्यक्ति जीता या मरता था या अभी भी

जी रहा है या मर रहा है, वह बिना भावना के नहीं पाई जा सकती है तथा इसे ही हम धार्मिकता कहते हैं। यदि इसी

भावना के साथ अन्य धर्मों को देखें, तब हम मौलिक रूप से एक ही चीज सभी धर्मों में पाएँगे कि ईश्वर का मानव

के साथ सबंधं है तथा उसका ईश्वर के साथ मेल भी सभंव है, जो कि उनमें मौजदू भी है। दनुिया के वर्तमान धर्मों

के बीच का अतंर उनकी सामाजिक और ऐतिहासिक स्थिति से पता चलता है तथा ईसाई विचारक उनकी

आलोचना, आदर्शवादी दर्शन, धार्मिक चेतना की मनःस्थिति और गहन रहस्यमयी अनभुवों के उपरांत यह

मानते हैं कि ईसायत हिदंू धर्म के काफी पास है और यह अन्य धर्मों के बीच की खाई को पाटती है। इस पत्र में मेरा

यह कहने का प्रयास है कि एकमात्र लेख में इस विषय की व्यवस्थित चर्चा सभंव नहीं है कि हिदंू विश्वासों के कुछ

मौलिक तत्त्व ईसायत के साथ अपनी निकटता दरशाते हैं। हिदंू धर्म के मौलिक तत्त्वों से मेरा आशय उन साझा

विचारों से है, जो कि ईश्वर, मानव और भविष्य की समस्याओं के सबंधं में हिदंू धर्म के कई रूपों को स्पष्ट करते

हैं।

एक
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हिदंू दृष्टिकोण के अनसुार ईश्वर का रहस्य मानव मस्तिष्क से नहीं समझा जा सकता है। बहुत से

धर्मगं्रथों ने ईश्वर की प्रकृति को मानव मस्तिष्क से समझ पाने में उसकी अपर्याप्तता पर बल दिया है।

सर्वशक्तिमान के बहुत से पहलू और विशषेताएँ हैं, जिनका हम मानवों को ज्ञान नहीं है। हालाँकि हिदंू इस

नकारात्मक दृष्टिकोण को नहीं मानते हैं, वह ईश्वर की प्रकृति को एक व्यक्तिगत अस्तित्व यानी परुुष के रूप में

लेते हैं, जिसमें विचार, पे्रम और शक्ति के गणु भी होते हैं। उनके अनसुार ईश्वर का व्यक्तित्व एक मखुौटा है तथा

इसका प्रकटन इस रूप में उत्कृष्ट है। ईश्वर का व्यक्तित्व सीमित नहीं है तथा हम मानवों से अलग भी नहीं है।

चूँकि ईश्वर में बदु्धिमत्ता, पे्रम और नेकी समाहित है, इसलिए ससंार में उसकी सक्रियता निर्माण,

उद्धार और न्याय है। ब्रह्मा का सबंधं निर्माण, विष्णु का पे्रम और शिव, जो कि सर्वव्यापी शक्ति, परू्णता और

न्याय के देवता हैं। ब्रह्मांड की व्यवस्था ईश्वर के मस्तिष्क को दरशाती है। ईश्वर के शाश्वत विचारों का

परिवर्तन अतंरिक्ष और काल में निरंतर होता है। सभी चीजें अपनी अपरू्णता से मकु्त होने के लिए निरंतर सघंर्ष

करती रहती हैं, ताकि वे अपने आदि रूप को पा सकें और यही ईश्वर का उद्देश्य भी है। ब्रह्मा का बोध ईश्वर की

असीम स्थिति और कभी न खत्म होनेवाली क्रियाशीलता से है। ईश्वर की रचना का उद्देश्य उसके दैवीय मलू

और नियति की अभिव्यक्ति है। ईश्वर की सभी रचनाओं में से केवल मनषु्य ही उसके मलू और सत्य को परूी

तरह से अभिव्यक्त कर सकता है। ईश्वर ने जब मनषु्य को बनाया, तब उसे वहआदर्श दिए, जिनका चयन उसे

करना चाहिए तथा अपनी नियति को प्राप्त करने के लिए वह नियम दिए, जिनका पालन उसे करना चाहिए।

भगवद्गीता को त्याग के नियम के साथ बनाया है। नियम से आशय है कि हम इसके माध्यम से ईश्वर के

आदर्शों को महससू करके उसकी इच्छानसुार अपना विकास कर सकते हैं। कितु हम अपने मलूस्थान, ईश्वर की

योजना, त्याग के नियम को भलूकर स्वार्थपरू्ण कर्म में लिप्त रहते हैं। इस स्थिति में ईश्वर की उद्धार शक्ति की

आवश्यकता पड़ती है। महान ् ब्रह्मा के साथ पे्रम रूपी विष्णु भी हैं। उनका पे्रम और उनकी भव्यता हमारे चारों

तरफ रहती है, जो कि अतंरिक्ष काल, लौकिक ससंार, जवैिक जीवनऔर मानव इतिहास में प्रकट होता है। विष्णु

जो कि सर्वव्यापी है और प्रत्येक मानव को पाप और मरू्खता के खिलाफ सघंर्ष करने में सहायता करते हैं। वह

हमारे अस्तित्व के कें द्र में रहते हुए आतंरिक प्रकाश प्रदान करते हैं, जो कि किसी भी बरुाई से पवित्र, पलायन से

वास्तविक और पे्रममय है। वह उद्धार करनेवाले ईश्वर हैं और इस बात की सनुिश्चितता देते हैं कि यह ससंार

बेहतर की तरफ बढ़ रहा है, कितु वह हमारी इच्छा के खिलाफ व्यवहार नहीं करते हैं। उनकी उद्धार करनेवाली

क्रियाशीलता ब्रह्मा द्वारा रचित व्यवस्था के अनकूुल व्यवहार करती है। ईश्वर अपने स्वयं के बनाए रचना के

नियमों की अलोचना नहीं करता है। हालाँकि विष्णु हमेशा हमारी सहायता करने के लिए तयैार रहते हैं, परंतु

हमारा पाप और मरू्खता उसकी कृपा के रास्ते में अवरोध उत्पन्न करती है। यद्यपि हम पाप करते हैं और अपने

भीतर मौजदू ईश्वर को धोखा देते हैं, फिर भी जब हम ईश्वर की शरण में जाते हैं, तब वह हमारी सहायता करता

है। यहाँ तक कि बहुत दषु्ट भी जब परू्णभक्ति के साथ मेरी उपासना करता है, तब उसे एक बेहतर व्यक्ति
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समझना चाहिए; क्योंकि उसमें न्यायोचित सधुार हुआ है तथा शीघ्र ही वह नेक बन जाएगा और परम शांति को

प्राप्त होगा। गीता में कृष्ण कहते हैं कि मेरा भक्त कभी नष्ट नहीं होगा। इस प्रकार बरेु-से-बरेु पापी के लिए भी

सभंावना रहती है। ईश्वर केवल सत्य और पे्रम ही नहीं है, बल्कि वह न्याय करनेवाला भी है। वह परू्णता और

शक्ति की प्रतिमरू्ति है तथा बरुाई और अच्छाई के बीच फैसला करनेवाला है, इसलिए भगवान ् कृष्ण कर्माध्यक्ष

भी हैं।

ब्रह्मा, विष्णु और शिव तीन अलग-अलग व्यक्ति नहीं हैं, बल्कि एक ही ईश्वर के तीन पहलू हैं। ब्रह्मा

कुछ खास क्षमताओं के साथ हमारी रचना करते हैं तथा विष्णु अवरोधों पर विजय प्राप्त करके हमें उन क्षमताओं

तक पहँुचने में सहायता करते हैं और शिव नेकी के लिए विजयी आत्मसयंम को दरशाते हैं। ततै्तिरीय उपनिषद् के

अनसुार, चीजें जिस भी स्रोत से उत्पन्न होती हैं तथा जिनसे उनमें स्थायित्वआता है और फिर जहाँ वे प्रवेश कर

जाती हैं, वह एक ही है। ईश्वर ही सत्य, मार्ग और जीवन है। रचनात्मक विकास के मलू पहलू रचना, उद्धार और

न्याय हैं।

हम सर्वशक्तिमान को दैवीय आत्म-चेतना के रूप में महत्त्व देते हैं, जो कि रचना, उद्धार और न्याय के

रूप में कार्य करता है एवं जिसका आशय मौलिक रूप से ईश्वर से ही है। उपनिषदों, भगवद्‌गीता और वदैिक

धर्म-सिद्धांतों के अनसुार यह ससंार ईश्वर का शरीर है। हिदंू विचार को सभी चीजों में ईश्वर की विद्यमानता से

भय नहीं होता है। उसे दरू अपनी किसी दनुिया में बठेै ईश्वर पर यकीन नहीं है। कृष्ण ने गीता में कहा है, "ससंार

की सुदंरता, इसका सत्य, इसकी भलाई कई रूपों में ईश्वर की अभिव्यक्ति है तथा इसकी भव्य प्रकृतिआवरण में

है, यह ससंार इसकी अभिव्यक्ति तथा विचार इसका मरू्तरूप है। हालाँकि यह सर्वेश्वरवाद नहीं है। आदर्श और

वास्तविकता के बीच अतंर स्पष्ट है। हिदंू धर्म मानव में आत्म उत्कर्ष पर बल देता है। इसका अर्थ यही है कि

मनषु्य जिस अनभुव के लिए सघंर्ष कर रहा है, वह वाकई वास्तविकता से परे है। मोक्ष की आवश्यकता यह

बताती है कि कुछ ऐसे भी तत्त्व हैं, जिनसे हमें छुटकारा पाना है। यदि सबकुछ ईश्वर के ही समान है, तब किसी

तरह के मोक्ष या न्याय की जरूरत ही नहीं है। ईश्वर केवल प्रकृति में ही नहीं है, बल्कि इसका जीवन इससे परे है,

यह निर्माणकर्ता है। हिदंू धर्म हीगलवाद की ससंार की प्रक्रिया के साथ जीवन की परू्णता का समर्थन नहीं करता

है। यह ससंार ईश्वर में समाहित है, परंतु जब ससंार समाप्त होता है, तब भी ईश्वर समाप्त नहीं होता है। ईश्वर

ससंार से स्वततं्र और ऊपर है। उसकी आत्मा ससंार में विचरण करती है और इसे सचंालित करती है, मगर फिर

भी यह इससे परे है।

नदी अपने स्रोत पर अधिक शदु्ध रहती है और यही स्थिति ईसाई धर्म के साथ भी है। जब हम पीछे

मडु़कर ईसा की कही बातों पर ध्यान देते हैं, तब हमें ईसाई धर्म के मौलिक सिद्धांतों का स्पष्ट विचार मिलता है।

ओल्ड टेस्टामेंट में यहोवा को देवता कहा गया है। हालाँकि कुछ पगंैबर जसेै होजा और ईसा ने उन्हें ईश्वर का दर्जा
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दिया है तथा वह अपने प्रांतीय दृष्टिकोण से स्वयं को मकु्त नहीं कर सके। यहाँ तक कि उनके लिए यहूदी भी

ईश्वर की चनुी हुई नस्ल थी तथा गरै-ईसाई राष्ट्रों ने भी इसे माना और उपासना के लिए जिआनआते हैं। ईसा भी

ईश्वर को सभी विशषेताओं से विशदु्ध मानते हैं। वह ईश्वर को स्वयं की ही तरह समझने में रुचि नहीं रखते थे,

परंतु उन्होंने ईश्वर की प्रकृति का सबंधं मानव और ससंार से अवश्य बताया था। ईसा ने बदु्धिमानी, पे्रम और

शक्ति तीन पहलओुं का सदंर्भ दिया, पर स्थितियों ने उन्हें ईश्वर के पे्रम पर ही बल देने के लिए पे्ररित किया था।

यहाँ तक कि यहूदी पगंैबरों के एक वर्ग ने ईश्वर के न्याय और उनके क्रोध को बढ़ा-चढ़ाकर प्रस्ततु किया था।

इसहाक कहते हैं, "ईश्वर की नाराजगी और भव्यता से पहले लोग पहाड़ों की गफुाओं और जमीन की सरंुग में चले

जाएँगे और फिर वह अपनी ताकत से जमीन को हिला देगा।" ईसा ने ईश्वर को पिता और हमें उसके बेटे के रूप में

उसका स्नेह पाते हुए बताया है तथा ईश्वर को उत्कृष्ट पे्रम के रूप में व्यक्त किया है। वह हमारा उद्धारक है, पर

ईसा ने अन्य पहलओुं की अनदेखी नहीं की है। ससंार की व्यवस्था से ईश्वर की बदु्धिमत्ता व्यक्त होती है। सरूज

और वर्षा सभी पर बिना पक्षपात किए ही अपनी कृपा करते हैं। ईसा को विशषे दैवीय विधान स्वीकार नहीं था। वह

उस अहं का विरोध करते हैं, जिसमें ब्रह्मांड के स्वाभाविक नियम का अवरोध होता है, जिसके अनसुार बरेु काम

करनेवालों को दंड या विशषे योग्यता वाले लोगों को विशषे परुस्कार मिलता है। वह पत्थर को रोटी बनानेवाले

लोभ के आगे समर्पण से इनकार करते हैं। उनके द्वारा ठीक किए गए शारीरिक कष्ट नियम के अनसुार ही थे

तथा जहाँ विश्वास का अभाव था, वहाँ वह इन्हें नहीं ठीक कर सके। ईश्वर एक अपरिवर्तनीय सत्य है और उसका

ब्रह्मांड अराजक नहीं हो सकता है। ईश्वर न्याय करनेवाला भी है। ईश्वर का न्याय बाइबिल का प्रभावशाली

वाक्य है। आदमऔर ईव को दिए दंड और केन को दंडादेश पर सेंट जॉन्स के अनसुार, हम ईश्वर की प्रभसुत्ता और

न्याय पर बल देते हैं। न्याय या फैसले के दिन ईश्वर के उद्देश्य की ही विजय होगी। ईसाई चर्च में हिब्रू पगंैबर

ईश्वर की भव्यता या अपराध भाव से अधिक ईश्वर के क्रोधऔर उसके न्याय के भय पर अधिक जोर देते हैं।

जब ईसा के अनयुायी उन्हें भगवान ्का दर्जा देते हैं, तब ब्रह्मा, विष्णु और शिव के तीनों पहलू असीमता,

भव्यता और प्रभसुत्ता यानी बदु्धिमत्ता, पे्रम और शक्ति उन्हें सौंप देते हैं। वह प्रतीक या ईश्वर के शब्द हैं, जो कि

अब्राहम के पहले थे। वह उद्धारकर्ता हैं। जिन्होंने अपने हृदय के पे्रम को क्रॉस पर व्यक्त किया था। वह

न्यायकर्ता हैं और उन्होंने उन सभी को दंड दिया था, जिन्होंने उन्हें नाराज किया था। त्रिदेव के मत ने न केवल

ईसा में ही तीनों भगवान ् को समाहित किया, बल्कि ओल्ड टेस्टामेंट में अपनाए गए ईश्वर के एक पक्षीय

दृष्टिकोण में भी सधुार किया। ईश्वर केवल उच्च स्थान पर आसीन एक असीम सत्ता ही नहीं है, बल्कि पे्रममय

हृदय तथा ससंार की प्रक्रिया का प्रमखु सिद्धांत भी है। एलबर्ट, एक्विनसऔरओल्ड यहोवा के अनसुार पिता-पतु्र

और पवित्र भावना, वेदांतिक सतू्र को ही दरशाते हैं। यहाँ एक चीज बहुत स्पष्ट है, त्रिदेव का सिद्धांत ईश्वर के

तीनों आयामों को दरशाने का प्रयास है। आधनुिक ईसाई धर्ममत महससू करता है कि तीनों आयामों में ईश्वर

समाहित है और इसका सबंधं अलग-अलग चेतना से न होकर उसकी क्रियाशीलता से ही है। ऐसा भी कहा गया है
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कि हिदंू दृष्टिकोण ईश्वर के न्याय का अतिवाद है, जबकि ईसाई धर्म ईश्वर के पे्रम पर अधिक जोर देता है। यह

केवल न्यायमात्र ही नहीं है। इन दोनों ही दृष्टिकोण में बहुत अतंर नहीं है। विष्णु या पे्रम के ईश्वर हमारी सहायता

करने के लिए तयैार हैं, पर वह हमारे प्रयास का इंतजार करते हैं। वह सिर्फ हमारी इच्छा होने पर ही सहायता नहीं

करते हैं। यहाँ तक कि जब तक हमें पश्चात्ताप न हो, वह हमें पाप करने से भी नहीं रोकते हैं। ईश्वर हमारे लिए

सबकुछ करेगा, पर यदि हम पाप और स्वार्थपरू्ण जीवन में लिप्त रहेंगे, तब न्याय भी अपना कार्य करेगा। ईश्वर

हमें क्षमा करना चाहता है, परंतु पापों की कोई माफी नहीं है। यहाँ तक कि ईश्वर का पे्रम भी एक पद्धति के

अनसुार कार्य करता है। हम यह नहीं कह सकते हैं कि उसकी शक्ति की एक सीमा है। उसका सर्वशक्तिमान होना

अतर्क यकु्त नहीं है। ईसा मानते हैं कि आध्यात्मिक ससंार के नियम हैं। पेड़ों, चोर, छिपे खजाने, मोती, खोई हुई

भेड़ें, बदु्धिमत्ता, दस कँुआरियों और शादी के परिधान की बहुत सी नीति कथाएँ हैं और इन सभी में नियम लागू

होता है तथा हम अपने कर्मों के द्वारा ही बनाए जाएँगे। पाँच बेवकूफ कँुआरियाँ अवसर उठाने से चकू गईं और

इसी लिए उनका अतं भी बरुा हुआ। यदि हम क्षमा की आशा करते हैं, तब हमें क्षमा करना चाहिए। अपना जीवन

बचाने के लिए हमें इसे खोना ही पड़गेा। आध्यात्मिक ससंार का यह एक ऐसा अटल नियम है कि जिसे ईश्वर का

पे्रम मिटा नहीं सकता है। मोक्ष अर्जित किया जाना चाहिए, ईश्वर इसे हम पर थोप नहीं सकता है। यह भी माना

जाता है कि ईश्वर की माफी से पहले दैवीय न्याय सतंषु्ट होना चाहिए।

पश्चिमी ईसायत बहुत से प्रभावों का एक उत्पाद है। इसकी यहूदी विरासत का ग्रीक के साथ विरोध है

और यह ईश्वर के अति महान ् बोध का समर्थन करती है। यहूदी के साथ-साथ अरब के लोगों की भी प्रकृति रूखी

मालमू पड़ती थी तथा हिदंू और ग्रीक इस मामले में अधिक जीवतं थे और यह पवित्र व सांसारिक, स्वाभाविक

और अलौकिक, आत्मा व शरीर के अतंर को बढ़ा-चढ़ाकर प्रस्ततु नहीं करते थे। इनका सामान्य बोध प्रकृति की

एकात्मकता तथा विज्ञान की भावना की पषु्टि करता था। सर्वशक्तिमान सर्वव्यापी का नियम इसे न माननेवालों

से दरूी बनाए रखता है। अलौकिकता इसके कें द्र में है। अरस्तू के अनसुार, "आत्मा पदार्थ का रूप है।" धार्मिक

चेतना की मनोवजै्ञानिक पड़ताल और इसका विकास हमें ईश्वर में सामान्य स्थिति देखने को पे्ररित करती है।

जिस प्रकार व्यक्ति बाह्य ससंार में व्यवहार करता है, वही उसका ईश्वरीय दृष्टिकोण भी रहता है। यह बिल्कुल

वसैा है, जसैा बरतन बनानेवाला मिट्टी के साथ करता है। तकरीबन ऐसा ही ईसा से लेकर ईसायत का इतिहास

रहा है। यहाँ तक कि उनके धार्मिक वातावरण ने भी उनके लिए अवरोध उत्पन्न किया। पाल, अगस्टीन, लथूर,

कैल्विन आदि ने भी इस समझ को धीमे-धीमे स्वीकार किया था। सर्वव्यापी दैवीय बोध को परूी तरह से स्वीकार

करने में धर्म सिद्धांतों में परिवर्तन भी हुए तथा बहुत सी पवित्र भावनाएँ, जो कि परुाने विचारों के साथ गुँथी हुई

थी, उन्हें छोड़ना भी पड़ा। हम पारंपरिक अधंविश्वासी, चमत्कारों की वास्तविकता पर यकीन, चनेु हुए लोग,

मध्यस्थता, विचित्र रहस्योद्घाटन, विकास के बजाय भव्यता के द्वारा मोक्ष, मानकों की एक बड़ी सखं्या के लिए

मतृ्यु पर निदंा होने पर भी हम सर्वव्यापी दैवीय स्थिति को स्वीकार नहीं कर सकते हैं। ईसाई धर्मशास्त्रियों ने
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सर्वव्यापी ईश्वर को कुछ अलग हटकर स्वीकार किया। हालाँकि ईसा का भी यहूदियों के द्वारा बहुत विरोध हुआ

था। वह ससंार में रहते हुए भी ईश्वर में विश्वास रखते थे। उनके अनसुार, ईश्वरीय सत्ता तमु्हारे भीतर ही है।

हिदंओुं के साथ ईसा को भी विश्वास था कि ससंार में परिवर्तन बाहर से ईश्वर के हस्तके्षप से नहीं, बल्कि

निरंतरता से दैवीय भावना के विकास से ही सभंव है। हिदंओुं के लिए ईसा की मलू शिक्षा ईश्वर और व्यक्ति के

बीच छद्म विपरीत स्थिति को लेकर है। ईसा एक ऐसे मानव के उदाहरण हैं, जो कि भगवान ् बन गए तथा यह

कोई नहीं बता सकता कि कहाँ से उनका मानव समाप्त होता है और देवत्व शरुू होता है। मानवऔर ईश्वर समान

है। 'तत्वम ्असि ।'

दो

जीवन में सर्वशक्तिमान ईश्वर का सिद्धांत और इतिहास का एक विशषे यगु के विलक्षण

रहस्योद्घाटन के सिद्धांत से मेल नहीं है। हिदंू धर्म सपंरू्ण आध्यात्मिक विकास में सर्वव्यापकता में ईश्वर की

क्रियाशीलता का समर्थन करता है। हालाँकि ईश्वर की विद्यमानता के अर्थ में इसके कुछ महत्त्वपरू्ण पहलओुं को

अस्वीकार करता है। यद्यपि दैवीय स्थिति सर्वव्यापी है और पथृ्वी पर सभी चीजों को नियतं्रित करती है, फिर भी

एक स्थिति आती है, जब उच्चस्तरीय आत्मा जन्म लेती है। जिसे हम अवतारों के नाम से जानते हैं। यह स्थिति

तब आती है, जब नतैिकता की समस्या उत्पन्न होती है और तभी ईश्वर की उद्धारक सक्रियता अधिक स्पष्ट

रूप से अभिव्यक्त होती है। नतैिकता के सतंलुन के लिए ही किसी अवतार का जन्म होता है, जो कि सामान्य

स्थिति से अधिक नेकी की प्रतिमरू्ति होता है। यह आत्माएँ निर्भीक रूप से ईश्वरीय कार्य करती हैं, जिससे

साधारण मानव से उनमें अधिक अच्छाई व्यक्त होती है। आध्यात्मिक स्तर की यह अभिव्यक्ति या तो ईश्वर के

रहस्योद्घाटन या फिर मानव की अनभुतूि की क्षमता में भी व्यक्त होती है, परंतु यह दोनों ही स्थिति एक ही

वास्तविकता के कई पहलू हैं। हम इसे ईश्वर की गहराई का प्रकटन या मानव सभंावना के विकास का निर्णय भी

कह सकते हैं। वास्तव में उनके पवित्र दृष्टिकोण ही उनके कर्म का उद्देश्य है। भारत का उन्नत विचार मानता है

कि ईश्वर सर्वदा सक्रिय रहता है और पे्रम ही उसका सार है।

सभी व्यक्ति कुछ हद तक ईश्वर की प्रकृति के कारण ही पनुः जन्म लेते हैं। जिन्हें हम अवतार कहते हैं,

उनमें सच्चाई, पे्रम और शक्ति साधारण से अधिक दर्जे की होती है। यही स्थिति राम, कृष्णऔर बदु्ध की भी है।

ईसा की स्थिति वही है, उन्होंने सलूी पर कहा था, "हे परमपिता, उन लोगों को माफ कर देना, क्योंकि वे नहीं

जानते हैं कि वे क्या कर रहे हैं।" यहाँ ईश्वरीय पे्रम की यह भावना अपने बच्चों के लिए ही थी। चूँकि उनका ईश्वर

के साथ एक विशषे सबंधं था और यह दसूरों के लिए सभंव भी नहीं था, परंतु इसका कहीं प्रमाण नहीं मिलता है,

पर मैंने इसे ईसाई धर्मवाक्यों से ही लिया है। परू्व ईसाई काल और ईसाई काल के पश्चात ् भी कई कहानियाँ

मिलती हैं, परंतु इस तरह के सवालों को वह महत्त्व नहीं देते हैं। ईसाई मान्यता और इसके परू्व के सिद्धांत में
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ईश्वर और मनषु्य के बीच अतर्क यकु्त विरोध है और यही यहूदी द्वतै का ससं्मरण भी है। ईसा का जीवन हमारे

लिए कोई मायने नहीं रखता, यदि उनमें मानव तत्त्व न होता और इसी ने उन्हें परू्णता भी प्रदान की थी। ईश्वर में

पिता रूप का विश्वास ही हमें यह मानने के लिए बाध्य करता है कि जो ईसा के लिए सभंव था, वह अन्य लोगों के

लिए भी सभंव है। ईश्वर के जो ससंाधन उनके पास उपलब्ध थे, वे हमारे पास भी हैं और यदि हम उनकी ही तरह

सघंर्ष या प्रयास करें , तब हम भी स्वयं में ईश्वर की प्रकृति के साझदेार हैं तथा ईसा की ही भाँति ईश्वर का पे्रम

हासिल कर सकते हैं। सबसे बड़ी चीज है कि ईसा बहुत से लोगों में पहले थे। ईसा में ईश्वर का अवतार दनुिया के

अन्य सतंों में मौजदू ईश्वर की ही भाँति था एवं उनके द्वारा प्रकट किया गया दैवीय सबंधं ही हम सभी में है। यह

एक धर्मपरायण भ्रमवाला विचार होगा कि ईसा के अलावा और किसी ने भी ईश्वर के साथ आध्यात्मिक

एकात्मकता की चेतना को महससू नहीं किया होगा। हिदंू धर्म के इतिहास में ऐसे बहुत से घटनाक्रम हैं, जहाँ

व्यक्तियों ने ईश्वरीय एकात्मकता को पिता के रूप में अनभुव किया है तथा इन्होंने ईश्वरीय भव्यता को अपनी

स्वयं की प्रकृति के अनरुूप देखा और इसका हमेशा-हमेशा के लिए आनदं प्राप्त किया। ईश्वर का जितना भी

सामीप्य होगा, मानव और ईश्वर के बीच की प्रकृति उतनी ही महान ् होगी। जो भी ईश्वर में रहता है, वह निरंतर

रूप से कह सकता है कि 'मैं वही हँू।'

उपनिषदों के ऋषियों के प्रमाण के बारे में ईसा और ससंार के अन्य धार्मिक विद्वानों ने बताया है। सफूी

सतं अल हल्लाज के अनसुार, "मैं ही सत्य हँू, मैं ही वह हँू, जिसे मैं प्यार करता हँू; वही जिसे मैं प्यार करता हँू, वह

मैं हँू। हम दो आत्माएँ हैं, जो कि एक ही शरीर में रहती हैं। जब तमु मझुे देखते हो, तमु उसे देखते हो और जब तमु

उसे देखते हो तमु मझुे देखते हो।" एकात्मकता की इस स्थिति में मानव आत्मा और ईश्वर में किसी तरह का

विरोध नहीं रहता है।

ईसा के प्रति विश्वास और भक्ति रखते हुए हम कह सकते हैं कि ईसा में ईश्वर की परूी अभिव्यक्ति है

तथा उनके व्यक्तित्व तक कोई और नहीं पहँुच सका है। ईश्वर के प्रकाश को थोड़ा सकंोच के साथ स्वीकार किया

गया है तथा इसमें सदेंह नहीं है कि कुछ सतंों में यह प्रकाश स्पष्ट दिखा भी है, परंतु यह ईसा के रूप में कहीं नहीं

दिखा। यह सच हो सकता है, परंतु यदि कन्फ्यसूियस व बदु्ध के अनयुायी इसी तरह का दावा करें , तब हम उनका

न्यायोचित विरोध नहीं कर सकते हैं। यदि यह तर्क दिया जाए कि बहृत ् स्तर पर आध्यात्मिक अनभुव ईसा के

मध्यस्थतावाद और उनमें ईश्वर की पषु्टि करता है तथा मानवता का उद्धार करनेवाले अन्य लोगों के साथ ऐसा

नहीं है, तब हिदंू धर्म मानता है कि प्रत्येक गरुु उद्धारक है और अपने शिष्यों में भी इसी के बीज विकसित करता

है। जो भी व्यक्ति मानव की सीमित इच्छाओं का सामजंस्य ईश्वर की परू्ण इच्छा के साथ होने में हमारी सहायता

करता है, उसमें हमारा उद्धार करने की क्षमता होती है। कुछ पद्धतियों जसेै शवै-सिद्धांत में उस गरुु को ईश्वर

का दर्जा मिलता है, जो कि अपनी भव्यता से व्यक्ति को ऊपर उठने में सहायता करता है। इसमें तर्क -वितर्क नहीं
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किया जा सकता है कि ईसा की मध्यस्थता के बिना स्वर्ग पहँुचना असभंव था। यह भी माना जा चकुा है कि

अब्राहम को यह ईसा के जन्म से पहले ही प्राप्त हो चकुा था।

यह भी आसानी से स्वीकार नहीं किया जा सकता है कि सभी परिस्थितियों में परू्ण मानवता के सभी

आदर्श गणु ईसा में थे और उनकी अभिव्यक्ति अतंिम थी। पथृ्वी पर किसी तरह की अभिव्यक्ति का अतं नहीं

था। ईश्वर ने अतंिम वाक्य कभी नहीं कहा। हम जितना रख सकते हैं, उसके पास हमें बताने के लिए हमेशा ही

अधिक होता है।

पश्चिम के ईसाई धर्मशास्त्री, जो कि ईसा की मानवता पर अधिक बल देते हैं, उनमें ईसा के ईश्वरत्व के

प्रति अधिक विवेचनात्मक दृष्टिकोण बढ़ रहा है, यहाँ सर्वज्ञता और ब्रह्मांड की रचना की चेतना पर गंभीरता का

अभाव है। दसूरी तरफ उनकी बदु्धिमत्ता और उन्हें मिली पीड़ा ने उन्हें परू्णता प्रदान की तथा वे हमारी ही भाँति

सभी चीजों में लालायित भी थे, जसेै कथनों पर ध्यान दिया गया। उनकी घोर पीड़ा ने उन्हें हमारा भाई बनाया,

वह हमें चाहते थे और उन्होंने ईश्वर की मौजदूगी भी महससू की थी तथा विनम्रतापरू्वक वह बोले, "तमु मझुे

अच्छा क्यों कहते हो? ईश्वर के अलावा और कोई भी अच्छा नहीं है, मेरे परमपिता मझुसे अधिक महान ् हैं।"

उनके ईश्वरत्व के साक्ष्य के रूप में चमत्कार भी प्रस्ततु किए गए थे। बहुत से लोगों के लिए यह विज्ञान की

विवेचना है और कुछ एक के लिए तो मनोचिकित्सा के द्वारा समझाया जा सकता है। ईसा ने स्वयं ही अपने

ईश्वरत्व को साबित करने के लिए चमत्कारों का सहारा नहीं लिया। उन्होंने तो यह भी कहा कि इस तरह के काम

अन्य लोग भी कर सकते हैं। ईसा का साक्ष्य, मनोवजै्ञानिक सत्यऔर ईश्वरीय सतं की धार्मिकता थी।

तीन

मानव की रचना ईश्वर के हाथ से हुई है, इसलिए वह इससे विमखु नहीं है। इसमें सदेंह नहीं है कि वह हमें

कई रूपों में टुकड़-ेटुकड़े में नजर आता है, परंतु यह उसकी वास्तविक प्रकृति नहीं है तथा यह स्वततं्रता के

दरुुपयोग का परिणाम है। हिब्रू कथानक के अनसुार-

मानव की पहली अवज्ञाऔर उस वर्जित पेड़ का फल;

जिसका नश्वर स्वाद ही संसार में

मतृ्यु और हमारे सभी दःुख लाया।
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हिदंू दृष्टिकोण के अनसुार दःुख और पीड़ा मानव के पाप और मरू्खता के परिणाम हैं, हालाँकि ईश्वर ने

जब हमें स्वततं्रता दी थी, तब इनकी अनमुति भी दे दी थी। ईश्वर हमारे साथ मिट्टी के बरतन बनानेवाले की

तरह व्यवहार नहीं करता है, बल्कि हमारी नियति के लिए उसने हमें परू्ण स्वततं्रता दी है, मगर मनषु्य को ईश्वर

और वास्तविकता के बजाय अपने त्रटुिपरू्ण आत्म से लगाव होता है और इसीलिए बरुाई पनपती है। हालाँकि

हमारा पाप उस अनश्वर भव्यता को नष्ट नहीं कर पाता है और यही हमारी विरासत है, परंतु यह उसके आगमन

को स्थगित अवश्य कर देती है।

मानव के स्वाभाविक अभाव का धर्म सिद्धांत। मझुे भय है कि मैं बच नहीं सकता। हमारी प्रकृति

ईश्वरीय है। इस ससंार में जो भी मनषु्यआता है, ईश्वर का प्रकाश उसे प्रकाशित करता है। गोयथे के अनसुार-

यदिआखँें सरूज न होतीं,

तब इनके लिए कोई सरूज न चमकता,

यदि हृदय स्वयं ईश्वर न होता,

तब हृदय में ईश्वर की अनभुतूि कैसे होती ?

इस दृष्टिकोण के अनसुार, रूपांतरण किसी नई चीज का जन्म नहीं है। हालाँकि यह परू्व जीवन की

अचानक वापसी है तथा मोक्ष ईश्वर की कृपा से हममें क्रमशः दैवीय विकास की स्थिति है। उद्धार की आधनुिक

मनोवजै्ञानिक विवेचना से पता चलता है कि व्यक्ति के विकास में ईश्वर का व्यवहार बाहर से न होकर उसके

भीतर से ही होता है। भव्यता और विकास एक ही प्रक्रिया के दो पहलू हैं, जिसमें पहले का सबंधं आध्यात्मिक

चमत्कार या सकंट से है और दसूरा ईश्वर एवं मानव की निरंतरता से है।

व्यक्ति जब अपनी ईश्वरीय विरासत को महससू करना चाहता है, तब उसे चेतन जीवन के तीन पहलओुं

से होकर गजुरना पड़ता है। उपनिषद् काल में ईश्वर को शाश्वत सत्य का प्रकाश माना गया था तथा मानव से

ईश्वर की प्रकृति को समझाने के लिए कहा गया था। भगवद्गीता के अनसुार, ईश्वर के पे्रम रूप को मोक्ष का

प्रमखु साधन माना गया है। बौद्ध और शवै धर्म के समान प्राचीन हिब्रू धर्म भी ईश्वर को शाश्वत धर्मपरायण

और तपस या पवित्र तथा आत्मबलिदान पर ही बल देता है। इस प्रकार ज्ञान, भक्ति या तप के माध्यम से जीवन

में परू्ण परिवर्तन आता है।

जब हम मन, हृदयऔर इच्छा के आतंरिक परिवर्तन से होकर गजुरते हैं, तब स्वयं को महत्त्व देना त्याग

देते हैं और शाश्वत ईश्वर के साथ एकात्मकता बना लेते हैं तथा इसी को बचाकर रखना चाहिए। मोक्ष का रहस्य

पथं का परिवर्तन नहीं, बल्किआतंरिक परिवर्तन है। ईश्वर का परिके्षत्र मानव स्वभाव का दृष्टिकोण है। मोक्ष एक

ऐसा परिवर्तन है, जो कि मानव के जीवन को ईश्वर से भर देता है। इस स्थिति की शब्दों में विवेचना नहीं की जा
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सकती है, इसका सबंधं मानव के अनभुव से है। इसकी भव्यता को परूी तरह से नहीं जान सकते हैं, यदि हम

शाश्वत जीवन की प्रकृति को तर्क और काल की भाषा में व्यक्त करने पर जोर दें , तब हम कह सकते हैं कि यह

आत्मा की इच्छा की ईश्वर के साथ पहचान है, जिसके ससंार में निम्न स्तर परआने की सभंावना नहीं होती है।

शकंर भी ईश्वर के साथ व्यक्ति की एकात्मकता की विवेचना असभंव बताते हैं, परंतु तार्कि क रूप से कहें तो यह

ईश्वर के परिके्षत्र में जीवन का विकास है। रामानजु के अनसुार इससे ऊपर कुछ भी नहीं है। ईसा कहते हैं, "मैं

अपने ईश्वर के मदंिर में उसे स्तभं का रूप दूँगा और वह बाहर नहीं जाएगा।" यह भावना हिदंू दृष्टिकोण को

व्यक्त करती है कि उद्धार की हुई आत्मा दबुारा ससंार के सघंर्ष में नहीं लौटती है। हिदंू और ईसाई धर्म दोनों ही

स्वततं्र आत्मा के तत्त्वों पर विश्वास करते हैं। बदु्धिमत्ता, पे्रम और आनदं मोक्ष के फल हैं। सरुक्षित आत्मा का

नेकी में विश्वास होता है, वह धर्म सिद्धांतों या पथं की हवा में नहीं भटकती है। उसमें सच्चा भाईचारा और पे्रम

होता है। यह सिर्फ कष्ट-मकु्ति या शत्रओुं को क्षमा ही नहीं करती, बल्कि मानवता की सेवा भी करती है। कोई भी

महान ् धार्मिक नेता पे्रम के सिद्धांत की अनदेखी नहीं करता है तथा उपनिषदों के अनसुार अहिसंा उसके मलू में

रहती है। बदु्ध कहते हैं कि जो तमुसे घणृा करे, उससे भी पे्रम करो। 'बकु्सऑफ एक्सोडस' में हम पढ़ते हैं कि यदि

तमु्हारे शत्रु का भी पशु भटकता मिले, तब भी तमु्हें उसे उसके पास पहँुचा देना चाहिए।" जेनिसिस के चौवालीसवें

अध्याय में प्रशसंा के विचार के बारे में बताया गया है, जिसमें उदार चरित के व्यक्ति की व्याख्या है। इसके एक

दृश्य में जोसेफ अपने भाई को माफ कहते हैं। सकू्ति गं्रथ का उद्धरण देते हुए पाल कहते हैं, यदि तमु्हारा दशु्मन

भखूा है, तब उसे खाना खिलाओ; यदि वह प्यासा है, तब उसे पानी पिलाओ। सरुक्षित आत्मा के पास सिर्फ

बदु्धिमत्ता ही नहीं, बल्कि आनदं भी होता है, जो कि व्यक्तियों की दया या परिस्थितियों पर निर्भर नहीं है।

हिदंओुं के अनसुार यह शांति की स्थिति है। इस आनदं के बारे में ईसा कहते हैं, "यह मेरा आनदं है, जो मैं तमु्हें

देता हँू और तमु्हारा आनदं कोई भी तमुसे नहीं ले सकता है।"

हिदंू धर्म और ईसाई धर्म में मोक्ष को लेकर गंभीर अतंर नहीं है, जबकि प्रायश्चित्त के धर्म-सिद्धांत के

अनसुार ईसा हमें पाप की तरफ से वापस लौटने और ईश्वर की तरफ जाने में सहायता करते हैं। वसेै यह कार्य

कुछ हद तक सभी सतं करते हैं, परंतु मानव के पाप के प्रायश्चित्त के लिए ईसा के त्याग का महत्त्व नहीं है। ईसा

हमारे उद्धारक हैं और वह अपने जीवन का प्रमाण ईश्वर के पे्रम के रूप में देते हैं और वही सभी सकंट व पीड़ा में

हमें सहते हैं। वे हमें यकीन दिलाते हैं कि ससंार पर विजय यानी परू्णता प्राप्त करना सभंव है। रिशल के अनसुार,

हम उनके अस्तित्व की वास्तविक पहचान कर सकते हैं तथा इसका पता हमें उनकी धड़कन और उनसे प्राप्त

होनेवाली दिशाओं से लगता है। उनके ईश्वर से सबंधं और ससंार में हमारा प्रवेश करना सभंव है।

चार
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कर्म और पनुर्जीवन का हिदंू धर्म का सिद्धांत अधिकतर ईसाई विचारकों को प्रभावित नहीं करता है।

जब तक व्यक्ति अपनी सकंीर्ण निजता के साथ बना रहता है, तब तक मोक्ष या ईश्वर का साथ सभंव नहीं है। जब

तक उसकी सभी तरह की पथृक् प्रवतृ्तियों का दमन नहीं हो जाता, उसकी सर्वशक्तिमान के साथ एकात्मकता

नहीं हो सकती। जब तक हम काल पर विजय या परू्णता को नहीं प्राप्त कर लेत,े हम इस ससंार और जीवनचक्र में

रहने के लिए प्रतिबद्ध हैं। यह दृष्टिकोण उतना विचित्र नहीं है, जितना यह सामान्यतया कहा जाता है। यदि

मोक्ष से आशय सांसारिक स्थिति से परे होना है, तब जब तक हम ससंार से चिपके रहेंगे, इसे प्राप्त नहीं किया जा

सकता है। जब तक हम अपना व्यक्तिगत दृष्टिकोण त्यागकर स्वयं को सर्वव्यापकता की तरफ नहीं ले जाएँगे,

हम सत्य को नहीं प्राप्त कर सकत।े अपनी निजता को बनाए रखते हुए सर्वव्यापकता की तरफ जाने का प्रयास

हमें निराशा ही प्रदान करेगा। नतैिक विकास ही इसकी विशषेता है। इस स्थिति में व्यक्ति की अलग

प्राथमिकताएँ होती हैं तथा समान रुचियों में अन्यों के साथ विरोध होता है। हालाँकि नतैिक प्रयासों से व्यक्ति

लक्ष्य का अदंाज तो लगा सकता है, पर इस तक कभी पहँुच नहीं पाता है। ससंार व्यक्तिगत नतैिकता की दनुिया

है तथा इसका निरंतर विकास का अपना सिद्धांत है। यह परू्णता के लिए प्रभावशाली नहीं है। कांट का सिद्धांत

हमें एक निर्देशात्मक अनरुूपता बताता है। नतैिक नियम से आशय मानव प्रकृति के सवेंदनशील हिस्सों का

परू्णतया दमन है। यह स्थिति हमारे वर्तमान अनभुव में नहीं आती है, इसीलिए वह इसे परूा करने के लिए हमें

असीमित भविष्य का प्रस्ताव देता है, पर कांट यह भलू जाते हैं कि अनतं काल भी असभंव कार्य को करने के लिए

अपर्याप्त होता है। सीमित कारक किसी भी स्थिति में असीमित परू्णता प्राप्त नहीं कर सकते हैं। कांट ने एक

आत्मविरोधी सिद्धांत की बात कही है। यह सीमितता के बोध को नकारना है। इस स्थिति में ही हम सीमित की

अतंहीन प्रक्रिया से बच सकते हैं तथा किसी तरह की सतंषु्टि भी नहीं प्राप्त होगी। जब तक हम ससंार की बेड़ियों

को काटकर सवेंदनाओ,ं काल और निजता से ऊपर उठने का दृष्टिकोण नहीं रखेंगे, मकु्ति सभंव नहीं है। जब

नतैिकतावाद का पथृक् दृष्टिकोण त्यागकर धार्मिक स्तर तक उठें गे, तभी हम यहाँ शाश्वत जीवन जी सकते हैं।

इस ससंार में कर्म का नियम ही लागू होता है। यह तो नतैिकता का सिद्धांत ही है, जिसके माध्यम से

हम उत्थान के कदम उठाते हैं, तभी पीड़ा और परिश्रम से निर्मित चरित्र के द्वारा हम हमेशा ऊपरऔरआगे बढ़ते

हैं। कर्म के सिद्धांत के अनसुार, प्रत्येक व्यक्ति जब तक अपनी नियति को प्राप्त नहीं कर लेता, उसके सामने

इसे परूा करने के अवसर रहेंगे। यदि पे्रम ही ईश्वर है, तब कुछ भी हमेशा के लिए समाप्त नहीं हो सकता है। ईश्वर

का उद्धार का कार्य तब तक नहीं समाप्त होगा, जब तक कि ईश्वर का उद्देश्य परू्ण नहीं हो जाता। व्यक्ति का

पाप तो छिप सकता है, पर यह उसकी अनश्वर नियति को नष्ट नहीं कर सकता है। ईश्वर का पे्रम भी बरेु पापी को

भी उससे परूी तरह से बचने नहीं देता है। यदि मतृ्यु ही अतं हो जाता तब ईश्वर का हमारी रचना का उद्देश्य ही

विफल हो जाता, क्योंकि हममें से बहुत से लोग पाप में बिना प्रायश्चित्त के ही मतृ्यु को प्राप्त हो जाते हैं। यदि

ईश्वर का उद्देश्य भी नकार दिया जाता है, जो कि उसकी प्रकृति की बहुत ही गंभीर सीमा है, तब मतृ्यु के उपरांत
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भी आत्मा के विकास की सभंावना है और इसमें ईश्वर की अभिव्यक्ति भी है। ईश्वर के पे्रमऔर न्याय के लिए

यह दृष्टिकोण अधिक स्थायी मालमू पड़ता है, बजाय इसके कि ईसाई विचारधारा मानवता की बड़ी सखं्या नरक

जसैी चीज को अपनाए हुए हैं। पे्रम के रूप में ईश्वर की वास्तविकता ईसाई विचारकों को मतृ्यु के बाद के विकास

को मानने के लिए पे्ररित करती है।

यदि ईश्वर अपने दषु्कर्म करनेवाले बच्चों को समाप्त करता है, तब हम उसे अपनी मलू भावना समर्पित

करते हैं, जिसे सभ्य लोग सधुार भी मानते हैं। जब ईसा ने छोटे बच्चों को अपने घटुनों पर बिठाया और अपने

सनुनेवालों से कहा, "ईश्वर को खशु करने का एक ही तरीका है, तमु छोटे बच्चे बन जाओ। स्वर्ग के इन नागरिकों

को नरक की आग में झोंकना एक बर्बरता है।"

सेंट पाल के अनसुार-"यह ससंार पीड़ामय है और ईश्वर की सतंान की अभिव्यक्ति का इंतजार कर रहा

है।" यदि किसी आत्मा का ईश्वर के सतंान की अभिव्यक्ति के बिना ही नाश हो जाता है, तब ससंार में ईश्वर के

निष्पादन का सिद्धांत असफल हो जाएगा। दैवीय धर्ममत हमें विश्वास दिलाता है कि किसी भी व्यक्ति को

हमेशा के लिए नर्क में नहीं डाला जा सकता। वह चाहे जितनी भी दरू भटके, पर वह लपु्तआत्मा नहीं है। व्यक्ति

स्वयं को पापों, मरू्खता और स्वार्थ से चाहे जितना भी छिपा ले, वह अपने भीतर की दैवीय स्थिति को नहीं हटा

सकता। जो व्यक्ति ईश्वर के द्वारा नहीं बना है, वह नर्क की आग में जलनेवाला कूड़ा-कर्क ट है, परंतु ऐसा उनके

साथ नहीं है, जो मानव के चेहरेवाले ईश्वर प्रदत्त लोग हैं। उनका सपंरू्ण जीवन पापमय हो सकता है, परंतु उनकी

अनश्वर नियति कभी समाप्त नहीं हो सकती है। जडूा के भयानक चेहरे के नीचे ईसा का ईश्वरीय चेहरा मौजदू है।

सेंट पॉल कहते हैं, "उसके हृदय पर परदा पड़ा है, पर जसेै ही वह ईश्वर की तरफ मडु़गेा, उसका परदा हट जाएगा।"

इस वाक्य में 'जसेै वह ईश्वर की तरफ मडु़गेा' से आशय है कि जब उसे पश्चात्ताप होगा, तभी उसके पास इसका

अवसर है। हिदंओुं के अनसुार, पथभ्रष्ट होना सकंट की सबसे बड़ी स्थिति है। पश्चात्ताप की स्थिति में वह ईश्वर

से प्रार्थना करता, पर कोई भी भगवान ् उसकी बात नहीं सनुता है। नर्क की आग में जलती हुई ऐसी आत्मा के

बचने की किसी तरह की सभंावना नहीं रहती है। एक बार मतृ्यु के बाद व्यक्ति का भाग्य हमेशा के लिए तय हो

जाता है। यह मानते हुए कि ईश्वर पे्रम नहीं है, बल्कि गलतियों के खिलाफ वह क्रोध के साथ कठोर न्याय करता

है। पथभ्रष्ट के साथ यह न्याय नहीं है। इस जीवन की पश्चात्ताप रहित गलतियों की सजा परेू काल तक नहीं हो

सकती, कितु ओल्ड टेस्टामेंट में ईश्वर को न्याय करनेवाले का ही दर्जा दिया गया है। कुछ पगंैबरों ने इसपरऔर

भी विस्तार से अपना दृष्टिकोण रखा है, ईश्वर बहुत ही दयाल,ु कम क्रोध करनेवाला और उसमें असीम करुणा

होती है।

ऐसा ईश्वर जो कि क्षमा करने के लिए तयैार रहता है और पापी को भी अपने में समेट लेता है। इस

स्थिति में पथभ्रष्ट के पास भी एक अवसर रहता है। ईश्वर केवल ऐसा पिता मात्र नहीं है, जो कि घर पर सिर्फ खर्च
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करने के लिए इंतजार करता रहता है, बल्कि वह उस चरवाहे की तरह है, जो कि पहाड़ों में भटकी हुई अपनी भेड़

को ढँूढ़ने जाता है। यदि ईश्वर पापी को ढँूढ़ने और उसे वापस लाने जाता है, तब पथभ्रष्ट का पश्चात्ताप उसके लिए

आनदं का विषय होगा। यदि ईश्वर अकल्पनीय रूप से नेक है, तब हम सोच सकते हैं कि पथभ्रष्ट भी बेहतर बनने

के लिए सोच सकता है। "यदि तमु बरेु होकर भी अपने बच्चों को अच्छे उपहार देना जानते हो, तब स्वर्ग में बठैा

तमु्हारा पिता भी माँगने पर कितना अधिक दे सकता है।" यदि हम क्षमा मिलते रहने के बाद भी क्षमा नहीं करते

हैं, तब हमारे लिए यह सोचना सही है कि ईश्वर बदला लेने से अलग नहीं किया जा सकेगा। ईश्वर का असीम पे्रम

ही हमारे अतंहीन भविष्य की सनुिश्चितता है।

ईश्वर मतृकों का न होकर सिर्फ जीवित लोगों का ही है। इस धारणा को अस्वीकार करने के अलावा ईसा

ने भविष्य के जीवन को लेकर किसी तरह का दावा नहीं किया है। इस सदंर्भ में उनकी भेड़ें, बकरियाँ, अमीर-गरीब,

आशीर्वाद और दःुख की कथाएँ स्वर्ग और नरक के रूप में हैं, परंतु वह किसी समस्या से सबंधंित नहीं हैं। ईसा को

अमीर पेटू और कंगाल को मतृ्यु के बाद मिलनेवाले किसी तरह के न्याय के फैसले पर यकीन नहीं था। ईसा उस

पश्चाताप करनेवाले चोर को भी भ्रमित नहीं करते थे, जो कहता था, "आपआज मेरे साथ स्वर्ग में होंगे।" ईसा के

वाक्यों से मतृ्यु के बाद भौतिक शरीरों का मिलनेवाले फैसले का समर्थन नहीं मिलता है।

मतृ्यु और इसके बाद मिलनेवाले फैसले के बीच के अतंराल में उन अनगिनत लोगों की स्थिति को

समझना कठिन है। ईसा की शिक्षा और चरित्र के अनसुार स्वर्ग और नर्क की उनकी अवधारणा आत्मा में

गणुात्मक परिवर्तन को लेकर थी। स्वर्ग का सबंधं आत्मा में सधुार और नर्क इसका विपरीत है। ईश्वर के राज्य में

स्वर्ग और नर्क के अलग-अलग स्तर हैं और प्रत्येक व्यक्ति अपने विश्वास और गणुों के आधार पर इनमें प्रवेश

पाता है, इसी रूप में ईश्वर का न्याय काम करता है और यही कर्म का सिद्धांत भी है। जिस प्रकार मनषु्य अपने

अवसरों का इस्तमेाल करता है, उसी रूप में उसके विश्वास के स्तर की सनुिश्चितता होती है। ईसा के कथन से

उनकी आध्यात्मिक स्पष्टता का भी पता चलता है। उन्हें इस तथ्य का बोध था कि प्रत्येक व्यक्ति को फैसले के

दिन अपने कर्मों का हिसाब देना होगा। अपने अनाम व्यवहार और पे्रम के लिए वह कहते हैं, "मैं भखूा था और

तमुने मझुे खाना दिया।" भगवद्‌गीता के अनसुार-"यहाँ तक कि छोटे देवता भी बड़े भय से हमें बचा लेते हैं।"

मानव व्यक्तित्व के विकास के साथ इस दृष्टिकोण का सबंधं है। पवित्रता की पराकाष्ठा या परू्णता

नतैिक प्रक्रिया का निरंतर विकास है, यह तरंुत हासिल नहीं किया जा सकता। नतैिक परिस्थितियों में

आत्मविकास एक निरंतर प्रक्रिया है और विकास व्यक्तित्व का नियम है तथा इसके लिए समय और अवसर

दोनों की ही जरूरत होती है। कर्म का सिद्धांत एक विस्ततृ दृश्य दिखाता है, जहाँ आत्मविकास का एक बहृत ्

अवसर होता है।
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यह सिद्धांत इस तथ्य पर बल देता है कि हमारा व्यवहार ही हमारा भविष्य तय करता है। बपतिस्मा

यानी दीक्षा जसैी एक घटना व्यक्ति का भाग्य नहीं निर्धारित कर सकती। एक बच्चा, जो कि दीक्षा के उपरांत

और दसूरा बच्चा बिना दीक्षा के ही एक ही स्थिति को प्राप्त होते हैं। ईसा को वाकई यह सनुकर धक्का लगेगा कि

पे्रम के उनके सदेंश के अनसुार अन्य बहुत से मतों की त्रटुियाँ या धर्म दरु्भाग्य से रहस्यमयी ससं्कार प्रसाद के

अभाव में निरंतर रूप से नर्क की आग में जल रहे हैं। यह एकआध्यात्मिक विकास है कि मानव ने अपनी नियति

को बनाना या न बनाना तय किया है। कर्म के इस सिद्धांत को ईश्वरीय पे्रम की निरंतरहीनता और यांत्रिक

बताकर आलोचना की गई है। ईश्वर की परिकल्पना एक तानाशाह के रूप में करना कि वह अपनी खशुी से किसी

को सतं या पापी मान ले, हिदंू विचारों के प्रतिकूल है। यह मानना कि ईश्वर का पे्रम चरित्र के नियम से बँधा हुआ

नहीं है, कैल्विनवादी निरंकुशता के धर्मसिद्धांत का समर्थन करता है, परंतु ईश्वर के लिए मानव के व्यवहार की

अनदेखी करना असभंव है। हालाँकि उसका पे्रम असीम है और वह उन सभी का सहयोग करता है, जो कि सही

दिशा में चलते हैं। आध्यात्मिक जगत ् के अनसुार पापों की क्षमा के लिए पश्चात्ताप आवश्यक है और ईश्वर की

कृपा के लिएआत्मसमर्पण ही एकमात्र रास्ता है। ईश्वरमय होने के लिए नतैिकता आवश्यक है और इसका सबंधं

हमारे कर्मों से है। ईश्वर के प्रति सत्यनिष्ठा, ईश्वर के पे्रम का विलोम नहीं है। दैवीय सिद्धांत हमें बताता है कि

ईश्वर का न्याय कहीं बाह्य जगत ्से नहीं आता है। यह हमारे भीतर से ही कार्य करता है। हम अपने कर्मों से स्वयं

को निचले स्तर पर लाते हैं। ईश्वर के नियम से मकु्ति नहीं है, क्योंकि वह हमारे हाथ और पाँव से भी अधिक

हमारे पास है, वास्तव में वह हममें समाहित है। कर्म का सिद्धांत हमें बताता है कि जो लोग ईश्वर के नियम का

उल्लघंन करते हैं, उन्हें इसके लिए कष्ट उठाना ही पड़ता है; हालाँकि पश्चात्ताप और सधुार की सभंावना प्रत्येक

स्तर पर विद्यमान रहती है।

जो लोग यह तर्क करते हैं कि हिदंओुं का कर्म का सिद्धांत यांत्रिक है, क्योंकि परू्णता के नियम के

अनसुार परू्ण ऋण का भगुतान अवश्य होना चाहिए और सबसे विकट स्थिति यह है कि इसका भगुतान भले ही

पापी न करे, पर किसी के द्वारा कैसे भी करना ही होगा। वसेै एक व्यक्ति का दसूरे के पापों के लिए कष्ट सहना

बोधगम्य है, चाहे इसकी जो भी वधैता हो। क्या यह स्थिति कुछ बेढंगी या विरोधाभासी नहीं प्रतीत होती है कि

पापी को यह आत्मसतंषु्टि होगी कि कोई अन्य उसके पापों की सजा भोगे? इस दृष्टिकोण से यह भ्रम भी उत्पन्न

होता है कि लोग अपराध को अपना पेशा बनाएँगे और ईश्वर किसी दिन अपने देवदतू या बेटे को ससंार के पापों

को सहने के लिए भेज देगा। जिस तरह से धर्मांध ईसाई धर्म सिद्धांत ईसा की मतृ्यु को पापियों के पाप के शिकार

के रूप में लेता है, उसे प्रतीत होता है कि ईश्वर के पास एक वजन तौलनेवाली मशीन होगी। मझुे परूा यकीन है कि

यहाँ हिदंू दृष्टिकोण के अनसुार सत्य को दरशाने की कोशिश की गई है कि ईश्वर का पे्रमऔर मानव का प्रयास

दोनों ही नतैिक विकास के लिएआवश्यक हैं।
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यह भी स्पष्ट है कि कर्म के सिद्धांत की विवेचना मानव की असमानता को लेकर बनी है। अनभुवों से

पता चलता है कि सभी व्यक्तियों की आतंरिक मनोवतृ्ति और बाह्य परिस्थितियाँ समान नहीं होती हैं। मानव

स्वभाव को आकार देने में आनवुशंिकता और वातावरण का बहुत योगदान होता है। यदि हम केल्विन की बात

मानें कि यह ससंार पे्रम और बौद्धिक अस्तित्व के द्वारा ही सचंालित हो रहा है, तब हमें यह स्वीकार कर लेना

चाहिए कि जीवन की विभिन्नताएँ किसी दरु्घटना की वजह से नहीं हैं। इस प्रकार हिदंू तो इसपर यकीन कर

सकता है, पर केल्विन का चयन का सिद्धांत, जिसमें उद्धार या नरक का सबंधं ईश्वर की मनमौजी इच्छा से है,

हिदंू स्वीकार नहीं कर पाता है। कर्म का सिद्धांत ईश्वर द्वारा प्रदान की गई विभिन्नता को दरशाता है। हिदंू

ईश्वर को अतार्कि क रूप में लेने के लिए तयैार नहीं है। उसे यकीन है कि एक उभरता हुआ उद्देश्य ब्रह्मांड के

विकास में स्वयं की अभिव्यक्ति है तथा यदि किसी पर आसानी से दैवीय कृपा होती है, तब वह इसके लिए उसके

परू्व कर्मों का सघंर्ष मानते हैं। सेंट पाल कहते हैं, "व्यक्ति जो बोता है, वही काटता है।" कर्म के सिद्धांत के

अनसुार व्यक्ति जो भी काटता है, वही उसने बोया होगा। मेरे अनसुार ईसा का भी कथन कुछ इसी तरह है,

"साहस करो मेरे बेटे, तमु्हारे पाप माफ किए जाएँगे।" उनका कहने का आशय है कि उनके कष्टों की वजह उनके

परुाने पाप हैं।

पापी उन्हें भलू चकेु हैं, पर ईश्वर उन्हें नहीं भलूा है। पापों का प्रभाव उनके व्यक्तित्व की गहराइयों में

नजर आ रहा था। आधनुिक मनोविज्ञान के अनसुार, हमारे पिछले कर्म हमारे अचेतन मन में सगंहृीत रहते हैं।

ईसा भी सभंवतः कुछ इसी रूप में कर्म के सिद्धांत की व्याख्या एक बीमार से बातें करते हुए कहते हैं, "पाप मत

करो अन्यथा स्थिति और बरुी हो जाएगी।" पीड़ा किसी जज का हमारे ऊपर अनिवार्य आदेश नहीं है, जबकि हम

इसके वास्तविक हकदार भी नहीं है। हमारी इच्छा के खिलाफ हम पर थोपी गई पीड़ा वास्तव में पाप की मजदरूी

है। हम इसे एक सम्मान या सवुिधा के रूप में नहीं ले सकते हैं। इस स्थिति में नर्क की पीड़ा भी शर्मनाक नहीं है।

ईसा की पीड़ा को बरुाई के खिलाफ चेतावनी और नेकी के लिए प्रोत्साहन मानते हैं। पीड़ा को स्वेच्छा के रूप में

नहीं लिया गया है। जब तक हम शाश्वत जीवन को महससू नहीं कर लेत,े पीड़ा शदु्धीकरण के लिए है। जब हम

परू्ण हो जाते हैं, तब हम ईश्वर के कार्यों में उसके साझदेार बन जाते हैं। अतः स्वयं अपनाई गई पीड़ा सामान्य

पीड़ा से अलग है। भगवान ्शिव ने मानवता के उद्धार के लिए विषपान किया था। महायान मत के अनसुार बदु्ध

ने मानव के लिए निर्वाण से इनकार कर दिया था।

1. नश्वर प्राणियों पर लागू पीड़ा उनके पिछले पापों का दंड है।

2. ससंार में स्वयं ही अपनाई गई पीड़ा हिदंू विचारों के अनसुार तपस कहलाती है। तपस का

सबंधं आत्मविकासऔर जगत ्कल्याण के लिए होता है। यह अति कठिन मार्ग है, यहाँ तक कि

बहुत से महान ् लोग भी इससे घबरा जाते हैं। अपनी नियति को हासिल करने की सबसे
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प्रभावशाली पद्धति ससंार के लिए पीड़ा का अनभुव है। शिव जो कि परम तपस्वी माने जाते हैं,

वह अपने भक्तों से आत्मसयंम, तपऔरआत्मत्याग की आशा करते हैं तथा ब्रह्मा ध्यानऔर

विष्णु भक्ति चाहते हैं। जो भी व्यक्ति बरुाइयों से मकु्त होकर स्वयं को ईश्वर के पतु्र के रूप में

अभिव्यक्त करना चाहता है, उसे ससंार के लिए पे्रमपरू्वक कष्ट सहना होगा, क्योंकि यही

उसकी कीमत है। ईसाई धर्म का क्रॉस हिदंओुं के लिए प्रतिरोध या अवरोध नहीं है, बल्कि यह

ईश्वर का वास्तविक उद्धार करने का महान ् प्रतीक है। यह दरशाता है किआत्मत्याग के मलू

में किस प्रकार पे्रम समाहित है। हिदंू धर्म में ऋषियों और बदु्धों के बहुत से उदाहरण हैं,

जिन्होंने ससंार के लिए बहुत अधिक कष्ट उठाए। उनकी यह अपरिहार्य पीड़ा उनके पिछले

पापों का परिणाम नहीं थी।

ईसाई विचारक एक लबें समय तक निरंतर यतं्रणा के सिद्धांत के साथ असहज रहे और उन्होंने भविष्य

के विकास के लिए कई तरह की पद्धतियाँ भी विकसित की थीं। सन ् 1429 में फ्लोरेंस परिषद् ने एक ऐसे

शोधन-सिद्धांत की रचना की थी, जो कि न तो नर्क था और न ही स्वर्ग। डीन फरार के अनसुार यह एक ऐसा

मध्य स्थान था, जहाँ लोगों को प्रायश्चित्त की सवुिधा थी। कुछ धर्मशास्त्रियों ने मतृ्यु और फैसले के बीच के

स्थान की भी बात कही है, जबकि बहुत से लोग वर्तमान और अगले जीवन के बारे में तर्क देते हैं, परंतु कुछ ही

लोग परू्व अस्तित्व की वकालत करते हैं। समय के साथ हिदंू धर्म के तत्त्वों का महत्त्व देते हैं, जो किआजकाफी

हद तक विकृत पौराणिकता से भ्रमित है और इसमें हिदंू विचार का अभाव है।

पाँच

भारतीय ईसाई जो कि भारत की ही आध्यात्मिक वायु में अपने हिदंू भाइयों के समान दैवीय धार्मिकता

में साँस लेते हैं। उनके लिए ईश्वर के भविष्य सचूक कठोर और अलौकिक दृष्टिकोण को स्वीकार करना कठिन

लगता है, जिसमें ईश्वर के भयानक न्याय का भय बना रहता है तथा यहाँ ईसा को भगवानों का भगवान ्बनाकर

मानवता के पापों का प्रायश्चित्त करने के लिए सलीब पर लटकाने के लिए दनुिया में भेजा गया था। वह ईसा का

उनके पनुर्जीवित होने के चमत्कार के रूप में देखते हैं। भारतीय ईसाइयों की यवुा पीढ़ी मानती है कि ईश्वर सपंरू्ण

ससंार में सभी लोगों में कार्य करता है, हालाँकि ईसा उनकी प्रकृति के अनकूुल है और वह किसी अन्य की तलुना

में ईश्वर को महससू करते हैं, वह सोचते है कि ईसा का जीवन पे्रम रूपी उद्धारक का है, जिसकी ओल्ड टेस्टामेंट

के लेखकों द्वारा अनदेखी की गई है। हालाँकि उनके कुछ महान ्पगंैबर इससे अनभिज्ञ नहीं थे और उनका हमारे

वर्तमान ससंार के लिए बहुत अधिक नतैिक महत्त्व है। उन्होंने ईश्वर को अच्छाई के रूप में तथा ईसाई पे्रम को

धर्म के सिद्धांत के रूप में नहीं फैलाया। वह हिदंू धर्म के सर्वव्याप्त ईश्वर, अहिसंा, कर्म और पनुर्जन्म के

सिद्धांत को त्रटुिपरू्ण ढंग से समझने पर ध्यान देते थे। आज भारत में ईसाई धर्म हिदंू धर्म की पकुार को सनुता
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है। वह इस पर ध्यान दे सकता है और अनकुरण करने के साथ-साथ इसे अनसनुा भी कर सकता है और विरोध

भी कर सकता है। कितु सभी सकेंत दरशाते हैं कि उसका चयन बदु्धिमत्तापरू्ण होगा। वह हिदंू धर्म के बेहतरीन

तत्त्वों के साथ ईसाई धर्म के अच्छे तत्त्वों को मिलाकर देखता है और यदि वह इसमें सफल होगा, तब इस हिदंू

ईसायत का लाभ केवल भारत को ही नहीं होगा, बल्कि ससंार की आध्यात्मिक जीवन की वदृ्धि होगी।



हिदं-ूदर्शन 58

बौद्ध धर्म

दनुिया के इतिहास में बौद्ध धर्म के ससं्थापक बदु्ध का ५ स्थान है। इनके जन्म से मतृ्यु तक का

सपंरू्ण जीवन एक आख्यान है। बदु्ध का जन्म एक राज परिवार में राजकुमार के रूप में हुआ था, परंतु उन्होंने

अपना विलासमय जीवन अपनी यवुावस्था में ही त्यागकर ध्यान के माध्यम से सत्य की तलाश में लगा दिया

था।

यह काल बौद्धिक काल था। इस यगु में सिद्धांतों में मतभेद और कुछ के द्वारा उन्हें स्वीकार किया

जाना आम था तथा यह व्यक्तियों की सनकों एवं इच्छाओं में नजर भी आता था। (ब्रह्मसतू्र) बेमेल पद्धतियों

और द्वदं्वों के उत्साह ने बदु्ध को अलौकिक अटकलबाजियों की निरर्थकता का एहसास करा दिया था।

नतैिकता के के्षत्र में पारंपरिक रीति-रिवाजों ने नतैिक जिम्मेदारियों को हटा दिया था। धर्म के के्षत्र में परुातन

अधंविश्वासों ने अपना सिर उठाया और इससे लाभ लेनेवालों ने इसका फायदा उठाया। बदु्ध के अनसुार प्रत्येक

व्यक्ति बिना किसी पजुारी के ध्यान या देवताओं के सबंधं के बिना भी मोक्ष प्राप्त कर सकता है। मोक्ष का सबंधं

सदेंहयकु्त धर्म सिद्धांतों को मानने या क्रोधी देवताओं को प्रसन्न करने से नहीं, बल्कि यह चरित्र की परू्णता और

अच्छाई के प्रति लगाव पर निर्भर है। बदु्ध की शिक्षा का सबंधं धार्मिक रुझानों और अलौकिक परू्वानमुानों की

अस्वीकृति तथा नतैिक निष्ठा से है।

अलौकिकता

बदु्ध के बताए चार सत्य निम्न हैं, दःुख है, दःुख का कारण है, इसे दरू किया जा सकता है, इसे दरू करने

के उपाय हैं। चूकंि सभी चीजें अल्पजीवी हैं, इसलिए दःुख है। सभी चीजें निरंतर परिवर्तन की स्थिति में हैं। जीवन

निरंतर रूप से कुछ बनने और समाप्त होने की प्रक्रिया है। किसी भी चीज की अवधि चाहे, जितनी हो जसेै बिजली

की चमक इतनी सकं्षिप्त या सहस्राब्दी इतनी दीर्घ, फिर भी वह बनने की प्रक्रिया में है। बदु्ध ने गरै-मानसिक

वास्तविकता की अस्थायी स्थिति से लेकर मानसिक प्रक्रिया के क्षणिक पल को व्यक्त किया है तथा वह सभी

तरह के अस्तित्व को क्षणिक ही मानते हैं। प्रत्येक घटनाक्रम श्रृखंला की कड़ी मात्र है तथा विकास की एक क्रमिक

स्थिति है और बहुत सी श्रृखंलाएँ जडु़कर एक सपंरू्ण स्थिति बनाती है। पदार्थ औरआत्मा मिलकर एक अनकु्रम

और प्रक्रिया बनाते हैं।

जब हम चीजों के बारे में प्रक्रियाओं से हटकर सोचते हैं, तब हम यथार्थ से दरू हो जाते हैं। हम पदार्थ और

गणु, परू्ण और अशं, कारण और प्रभाव के साथ तार्कि क सबंधंों के द्वारा स्थिर ब्रह्मांड निर्मित करते हुए प्रतीत
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होते हैं। यह सबंधं तार्कि क जगत ् के अनरुूप है, पर वास्तविक नहीं है। हम चीजों के स्थायी मलू की कल्पना का

विचार करते हैं, जबकि यह एक काल्पनिक विचार है। हम कहते हैं कि पानी बरसता है, परंतु यहाँ ऐसा कुछ नहीं

है। यहाँ सिर्फ एक हलचल है, कोई करनेवाला नहीं है, बस सिर्फ कर्म हो रहा है। हम चीजों की पहचान के लिए

इसकी निरंतरता से भ्रमित होते हैं। बच्चा, लड़का, यवुा और वदृ्ध सभी एक ही हैं। बीज और पेड़ एक ही है।

निरंतरता एक अखडंित स्थिति की पहचान प्रदान करती है, जसेै एक चमकदार छड़ी घमुाने पर एक वतृ्त का भ्रम

उत्पन्न करती है। एक उपयोगी परंपरा हमें अलग-अलग श्रृखंलाओं के नाम बताती है। यहआतंरिक वास्तविकता

की पहचान है।

स्थायी तत्त्व के अभाव में ससंार की निरंतरता की विवेचना सार्वभौम कारणत्व के सिद्धांत के द्वारा

होती है। धर्म केवल एक स्थिति या एक कारण है। "जो विद्यमान है, वह बनता है; उसकी उत्पत्ति से यह उत्पन्न

होता है; वह नहीं है, तब यह नहीं बनता है; उसके अतं से इसका अतं है।" ( मझिमा 32), प्रतिसमतु्पाद या निर्भरता

के सिद्धांत के अनसुार ऐसा कुछ भी नहीं है, जो परिवर्तन करता है। यहाँ केवल स्वतः परिवर्तन ही है। ससंार की

श्रृखंला अतं या निर्माण की श्रृखंला नहीं है। यहाँ एक स्थिति कारणात्मक ऊर्जा में परिवर्तित होती है। यहाँ अतीत

का वर्तमान में सयंोजन होता है और जो प्रकृति के बाह्य व्यवहार में पहले और बाद में विघटित होता है।

जीवन और गति एक नियम का पालन करते हैं। ससंार की प्रक्रिया का नियम व्यक्ति की निराशा में

आशा उत्पन्न करता है। ससंार की प्रक्रिया में कई तरह के दृष्टिकोण होते हैं। यहाँ प्रमखु प्रवतृ्ति उस स्थिति के

अस्तित्व को नकारने के बजाय इसे अस्थायी मानना है। यह तात्त्विक प्रकृति का परामर्श है। यह ससंार अज्ञानता

का उत्पाद है और ज्ञानियों के लिए इसका अस्तित्व नहीं है। ससंार का व्यक्तिगत रूप अकसर विशषे

अनकूुलनहीन वास्तविकता की अभिव्यक्ति है। जब सत्य उद्घाटित होता है, तब प्रमखु तत्त्वों को पीछे छोड़कर

एकीकृत तत्त्व लपु्त हो जाता है। बदु्ध की रुचि ससंार की प्रकृति की व्याख्या करने में नहीं थी। उनके अनसुार

जब आग लगी हो और लोग उसमें जल रहे हों, तब इसकी चर्चा करने का समय नहीं है, बल्कि इससे बचने का

समय है।

व्यक्ति का आत्म कुछ तत्त्वों से मिलकर बना है, जसेै मानसिक (नाम) और तत्त्व (रूप) हमेशा परिवर्तित

होते रहते हैं। वेदना, बोध, ससं्कार और बदु्धि मानसिक तत्त्व हैं। अनभुतूि का सबंधं भावना से तथा बोध और

बदु्धि का सबंधं सजं्ञान एवं प्रवतृ्ति का सबंधं सकंल्पशक्ति से है। बदु्धि कभी-कभी आत्म की भाँति कार्य करती

है। हमारे पास स्थायी आत्म का साक्ष्य नहीं है। "जब कोई कहता है कि 'मैं' तब वह जो भी कहता है, उसका सबंधं

सभी सयंकु्त तत्त्वों से होता है या फिर उनमें से किसी एक तत्त्व से, तब वह स्वयं को भ्रमित करता है कि वह 'मैं'

था। (सयंतु्त 130) बदु्ध ने स्थायी आत्म को नकारे बिना ही अनभुवजन्य आत्म पर बल दिया है। कथानक के

अनसुार नागसेना ने स्थायी आत्म को अमरू्त के रूप में नकार दिया और व्यक्ति के आत्म को ऐतिहासिक
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निरंतरता की एकीकृत जटिलता के रूप में प्रस्ततु किया था। जसैा कि शरीर का नाम उसके गणुों की प्रक्रिया के

अनसुार है, इस प्रकार आत्मा का नाम हमारी सपंरू्ण मानसिक स्थितियों के अनसुार होता है।

आत्मा की सकंल्पना पनुर्जन्म को महत्त्वपरू्ण बनाती है। व्यक्ति असबंधंित घटनाओं की सयंोगवश

उत्पत्ति नहीं है, बल्कि वह एक जीवतं निरंतरता है। पनुर्जन्म वाला व्यक्ति मतृ व्यक्ति नहीं है, परंतु वह उससे

अलग नहीं है। यहाँ न तो परू्ण पहचान है और न ही परू्ण अतंर है। यहाँ निरंतरता के साथ न समाप्त होनेवाला

परिवर्तन भी है। प्रत्येक अनभुतूि आनेऔर जाने के साथ परू्ण अतीत के साथ जडु़ी हुई है।

नतैिकताऔर धर्म

जीवन का लक्ष्य मोक्ष है और इसमें आत्म का निर्माण शामिल नहीं है। इसकी तरफ जानेवाले हमारे सभी

व्यवहारों को अच्छा माना जाता है। बदु्ध के अष्टांग मार्ग- सम्यक् विश्वास, सम्यक् आकांक्षा, सम्यक् वाणी,

सम्यक् व्यवहार, सम्यक् आजीविका, सम्यक् प्रयास, सम्यक् मनोभाव और सम्यक् हर्षातिरेक बौद्ध धर्म की

नतैिकता स्पष्ट करते हैं। यह अतिलिप्तता और अति आत्मसयंम के बीच का मध्य मार्ग है। यह व्यक्ति की

बौद्धिक भावनात्मक और इच्छाशक्ति को परिवर्तित करने के लिए है। बदु्ध के काल में जाति-व्यवस्था भ्रमित

स्थिति में थी। इन्होंने ब्राह्मणवाद पर प्रहार करते हुए इसे जन्म पर आधारित न मानते हुए कर्म पर माना था।

हालाँकि वह समाजसधुारक नहीं थे और उनकी रुचि धर्म में थी। वसेै तो बौद्ध धर्म सभी के लिए खलुा था, परंतु

व्यावहारिक रूप से इसमें उच्च जातियाँ ही थीं। बदु्ध ने घरेलू परंपराओं में हस्तके्षप नहीं किया, जो कि वदैिक

परंपराओं के अनसुार ही सचंालित होती थीं। बदु्ध का मिशन लोगों को उनकी आत्मानभुतूि के लिए दैवीय कृपा

के रहस्यों को उद्घाटित करना नहीं था। निर्वाण का शाब्दिक अर्थ 'बाह्य प्रवाह' या 'शांति' से है। इसका सबंधं

वासना की अग्नि, घणृा और अज्ञानता की मकु्ति से है। यह कालहीन तथा विश्वास, शांति, आशीर्वाद, प्रसन्नता,

कोमलता, शदु्धता, ताजगी से भरा इसका अस्तित्व है। (मिलिदं, 11.2.9) यमक के दृष्टिकोण के अनसुार निर्वाण

के सर्वनाश के रूप को अस्वीकार किया गया है। कहते हैं कि इसकी प्रकृति मानव विचार से परे है, इसलिए निर्वाण

को नकारात्मक रूप से विवेचित किया गया है।

हम बौद्ध धर्म को परूी तरह से नई शरुुआत के रूप में नहीं लेते हैं, जिसका अतीत से सबंधं ही नहीं था।

यह उपनिषदों के विचार के बाद का स्तर था। चरम वास्तविकता, मकु्ति की प्रकृतिऔरआत्मा के स्थायी चरित्र

के प्रश्नों के जवाब बदु्ध ने नहीं दिए हैं। उन्होंने इसपर अनभुवों की स्वीकृति नहीं दी और मलकु्य के प्रश्नों का

उत्तर नहीं दिया, क्योंकि इनसे व्यावहारिक जीवन में सहायता नहीं मिलती है। अलौकिक विषयों पर उनके मौन

को बहुत से अन्य ढंग से विवेचित किया गया है। उनके कुछ परुाने समर्थकों औरआधनुिक व्याख्याकारों ने इसे

नकारात्मक रूप में लिया है। वे कहते हैं कि बदु्ध किसी भी तरह की दैवीय या भौतिक स्थायी वास्तविकता में
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विश्वास नहीं करते थे। उनके अनसुार निर्वाण का दृष्टिकोण शनू्यता है। बदु्ध ने भय के नकारात्मक दृष्टिकोण

पर बल नहीं दिया है। उनका यह दृष्टिकोण उनके दर्शन को सदेंहास्पदऔर असगंत बताता है। बदु्ध के दिए गए

सकारात्मक कथन इस नकारात्मक तार्कि कता के साथ असगंत हैं। बदु्ध के समय में उनके विचारों ने धार्मिक

मानसिकतावाले लोगों को प्रभावित नहीं किया होगा, जबकि दसूरों ने उनके मौन को उनकी अज्ञानता को

आवरण समझा। उन्हें सत्य की जानकारी नहीं थी। बदु्ध की अनभुतूि के दृष्टिकोण में यह सिद्धांत अतार्कि क है

कि उन्हें सत्य का ज्ञान था और वह लोगों को इस तरफ ले जा सकते थे। वसेै यह विश्वास करना कठिन है कि

बदु्ध अज्ञानी थे और वह अपने शिष्यों को अज्ञानी ही रखना चाहते थे। कोई भी विचारशील व्यक्ति बिना

नतैिकता की चरम स्थिति के नहीं रह सकता है। यह भी महससू होता है कि बदु्ध ने उपनिषदों के विचारों के

सकारात्मक आदर्शवाद को स्वीकार किया था; हालाँकि उन्होंने प्रत्येक व्यक्ति को उसकी स्वयं की अनभुतूि पर

बल दिया था। उन्होंने अलौकिक प्रश्नों की अनदेखी कर दी, क्योंकि इनपर बहस लोगों को उनके नतैिक जीवन से

भटकाती है। इसका व्यक्ति की पवित्रता से कुछ भी लेना-देना नहीं है, जबकि यह तार्कि कता और सदै्धांतिकता से

अधिक आध्यात्मिक है। यदि हम इस दृष्टिकोण से असहमत हैं, तब निर्वाण की सकारात्मक विवेचना को

समझना कठिन होगा तथा बदु्ध ने भी घटनाक्रम से परे किसी परू्ण वास्तविकता से अस्तित्व को अस्वीकार

किया है। बदु्ध का वाराणसी का उपदेश परम अस्तित्व की वास्तविकता की पषु्टि करता है। उपनिषदों और बदु्ध

ने मनषु्य की समझ की सीमा को स्वीकार किया है, परंतु बदु्ध तार्कि क रूप से मानव की सीमा के भीतर

न्यायोचित कर्म को धर्म का रूप मानते हैं। उपनिषदों में धर्म और सत्य को पारिभाषित किया गया है। चूँकि बदु्ध

का प्रमखु उद्देश्य नतैिकता पर बल देना था, इसलिए उन्होंने परू्णता की नतैिक प्रकृति पर विशषे बल दिया है।

धर्म ही ब्रह्म का स्थान है।
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भारतीय-दर्शन

दार्शनिक विकास

भारतीय विचार दर्शन के सपंरू्ण इतिहास में मानव के सघंर्ष का आदर्श वास्तविकऔर अधिक अस्पष्ट

भी है, साथ-ही-साथ यह आत्मा का वास्तविक निवास और भारतीय नस्ल को आवाज भी देता रहा है। भारत में

रहस्यवाद की पहेलियों को सलुझाने का मानव का कभी न खत्म होनेवाला प्रयास और पाशविकता से नतैिकता

एवं आध्यात्मिक ऊँचाई तक उठने की उसकी कोशिश भी नजरआती है। इस सदंर्भ में हम परुातत्त्व जानकारी के

अनसुार चार सहस्त्राब्दियों का सघंर्ष देख सकते हैं। यह स्पष्ट मान्यता है कि यह ससंार सरू्य औरआकाश जसेै

देवताओं के द्वारा ही चलाया जा रहा है तथा वह ऊपर से मानवों के हर अच्छे-बरेु व्यवहार पर नजर रखे हुए हैं।

ऐसा भी विश्वास है कि प्रार्थना और अनषु्ठानों के माध्यम से ईश्वर की उपासना की जा सकती है। सर्वशक्तिमान

ईश्वर के प्रति यह भी प्रबल धारणा है कि जीवन अनतं है तथा मानव के भीतर ही वह पवित्र आत्मा है, जिसके

लिए बौद्ध और जनै धर्म भी नतैिक प्रकृति पर बल देते हैं, यानी भौतिकता, सशंयवाद और भाग्यवाद से परे

होकर ही सभी तरह की बरुाई से दरू रहा जा सकता है और यही इन धर्मों का मलू भी है। भगवद्गीता आत्मा की

नतैिकता से लेकर अलौकिक परू्णता पर बल देती है तथा न्याय की तार्कि कता आज भी प्रमखु तत्त्व है। प्रकृति की

विशषे व्याख्या; विज्ञान और मनोविज्ञान का परू्वानमुान; परू्णता की यौगिक पद्धति; मीमांसा की सामाजिक

नियमावली और सर्वशक्तिमान की धार्मिक व्याख्या, शकंर, रामानजु, माधव, निबंार्क , वल्लभऔर जीवगोस्वामी

का मानव जाति के इतिहास में एक महत्त्वपरू्ण दार्शनिक विकास रहा है। तार्कि क श्रृखंला में एक के बाद दसूरे

अनसुरण होते रहे। भारतीयों का जीवन जसेै-जसेै विकसित होता गया, यह समय के साथ भौतिक, सामाजिक

और सांस्कृतिक रूप से अपना आकार लेता गया। परुाने स्वर में प्राचीन भारतीय सभी कार्यों को पहली बार कर

रहे थे। उनके पास अतीत की बदु्धिमत्ता का सहारा नहीं था। उन्हें कई तरह के द्वदं्वों का सामना करना पड़ा, जो

कि अब अतीत की चीज बन चकुी है। इतना होने पर भी उनकी दर्शन के के्षत्र में उपलब्धियाँ कम नहीं हैं, कितु यह

चक्र अभी परूा नहीं हुआ है तथा सभंावनाएँ भी समाप्त नहीं हुई हैं। दर्शन अभी भी अपनी शशैव अवस्था में ही है।
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भारतीय दर्शन अपने रहस्य, प्रचरु सौंदर्य और इसे समझने में होनेवाले मानव प्रयास के कारण किसी को

भी प्रभावित करता है। विचारकों की लबंी सघंर्षमय यात्रा के कुछ नए विचारों से लेकर कुछ अपरू्ण मानवीय ज्ञान

तक के छोटे-छोटे मानवीय बदु्धिमत्ता के मदंिरों का निर्माण किया है, कितु मानवीय परू्वानमुानों में आदर्शों की

कहीं-कहीं कमी मिलती है, जिन्हें न तो छोड़ा जा सकता है और न ही रखा जा सकता है। हम अपने चारों तरफ के

अधंकार की गहराई के प्रति अधिक जागरूक हैं, बजाय इसे दरू करनेवाली उस ज्योति के, जो कि हमें अपने अतीत

से विरासत में मिली है। आखिरकार चरम समस्याओं पर विचारकों के प्रयास के उपरांत हम जहाँ पहँुचे हैं, पहले

हम वहाँ से काफी दरू थे और जब तक हम मनषु्य हैं, हम वहाँ पहँुच भी जाएँगे। वसेै यह हमारे सीमित मस्तिष्क

की श्रृखंला के रहस्य से बँधा हुआ है। हालाँकि दर्शनशास्त्र का यह प्रयास व्यर्थ का प्रयास नहीं है। यह हमें उस

श्रृखंला की पकड़ में रहने में सहायक है। यह मानव की अविकसित चेतना को तीव्र करता है और हमारे बोध को

गहराई प्रदान करता है तथा इससे हमारे गजुरे जीवन की अपरू्णता का भी पता चलता है। हमारी बौद्धिकता के

अनसुार यह ससंार बहुत पारदर्शी नहीं है तथा दार्शनिक वास्तव में बदु्धिमत्ता का पे्रमी होता है, वह इसका प्रवक्ता

नहीं है। यह यात्रा का अतं नहीं है, बल्कि स्वयं में एक यात्रा ही है। इसमें कहीं पहँुचने से बेहतर यात्रा करना ही है।

विचारों के दौरान हम यह पछू सकते हैं कि क्या इतिहास के जाने हुए तथ्य विश्वास की प्रगति में

सहायक होते हैं। क्या मानव विचार आगे बढ़ती हुई स्थिति है या फिर पीछे हटती हुई। यह श्रृखंला बेमतलब या

सनक भरी नहीं है। भारत प्रगति में यकीन रखता है तथा हम पहले ही कह चकेु हैं, यह चक्र एक जवैिक बधंन में

बँधा हुआ है। इसकी निरंतरता का आतंरिक धागा टूटा नहीं है। यहाँ तक कि भयभीत करनेवाली परुानी क्रांतियाँ

भी हमें इसे पनुः प्राप्त करने में सहायता ही करती हैं। हालाँकि क्षरण का काल भी परुाने जीवन से नए की तरफ

चलता है। प्रगति और हास की दोनों धाराएँ आपस में गुँथी हुई हैं। इस स्तर पर प्रगतिआगे की तरफ ले जाती है

और दसूरी तरफ पीछे ले जाती है, परंतु यह आगे ही बढ़ती है। यह भी सही नहीं है कि इस प्रक्रिया में बहुत कुछ

नष्ट हो चकुा है, कितु कुछ चीजें तलुनात्मक रूप से अधिक व्यर्थ हैं। सबसे महत्त्वपरू्ण है भविष्य। चूँकि हम अपने

परुाने लोगों के कंधों पर हैं, इसलिए हम दरू तक देख सकते हैं। हमें अपने अतीत में बनाई गई नींव पर आराम

करने के बजायआधनुिक दृष्टिकोण से सामजंस्यता की एक बड़ी इमारत बनानी चाहिए।

दो

सभी पद्धतियों की एकता

भारतीय विचारकों के विचार, परंपराओं और सत्य के प्रति निष्ठा के साथ गुँथे हुए हैं। प्रत्येक विचारक

यह मानता है कि उसके परू्ववर्ति यों के सिद्धांत एक आध्यात्मिक ताने-बाने से बने हैं और यदि वह इनकी झठूी
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निदंा करता है, तब वह अपनी ही ससं्कृति को बदनाम करता है। हालाँकि इसके कुछ तत्त्व बहुत उत्कृष्ट नहीं हो

सकते हैं, फिर भी सपंन्न परंपरावाले लोग इसे नकार नहीं सकते हैं। विचारकों ने इन्हें काटने-छाँटने और

विवेचित करने की कोशिश की है, पर यह लोगों की भावनाओं के इर्द-गिर्द ही रहे हैं। वसेै भारतीय विचारकों ने

परू्ववर्ती विचारकों की ब्रह्मांडीय व्याख्या को न्यायोचित ठहराया है और उन्हें सत्य के काफी नजदीक भी माना

है। इसके सदंर्भ में अन्य विचारकों की भी अनदेखी नहीं की गई है। इनका सम्मान एक ऐसे मदंिर के रूप में किया

गया है, जो कि बहुत सी दीवारों, खभंों और ड्योढ़ियों से निर्मित है। तर्क , विज्ञान, दर्शन और धर्म सभी आपस में

सबंधंित हैं। विचारों की प्रगति का प्रत्येक नवीन क्षण एक नए तर्क के रूप में आता है। पद्धति की समस्या,

जिसमें मानव विचार सम्मिलित हैं, वह वाकई महत्त्वपरू्ण होता है। न्याय दरशाता है कि बिना तर्क की नींव के

किसी भी तरह के स्थायी दर्शन की रचना नहीं हो सकती है। वशैशेिका से हमें पता चलता है कि लाभप्रद दर्शन

भौतिक प्रकृति से निर्मित होने चाहिए। हम इन्हें बादलों में नहीं बना सकते हैं। हालाँकि भौतिकी और

अलौकिकता अलग-अलग हैं और आपस में मिलाए नहीं जा सकत,े फिर भी दर्शन वास्तविक विज्ञान का ही

परिणाम है। परंतु ब्रह्मांड के सदंर्भ में, जो कि भौतिक दनुिया में सत्य है और वजै्ञानिक अलौकिकता की

भ्रामकता से भी प्रतिबद्ध है, यह सामाख्या हमें इस खतरे से सावधान रहने के लिए कहती है।

प्रकृति के तत्त्व चेतना से उत्पन्न नहीं किए जा सकत।े हम प्रकृति और मनोवजै्ञानिक अलौकिकता को

कम नहीं कर सकत।े वास्तविकता केवल विज्ञान और मानव-जीवन में नजर नहीं आती, बल्कि यह धार्मिक

अनभुवों और योग में भी स्पष्ट होती है। परू्व मीमांसा और वेदांत, नतैिकता एवं धर्म पर बल देते हैं। प्रकृति और

मन के बीच का सबंधं ही दर्शन की सबसे बड़ी समस्या और इसे ही वेदांत ने उठाया भी है। यह भी कहा गया है कि

सतं जन इन दोनों का विरोध नहीं करते हैं तथा दर्शन के साथ भी यही तथ्य है। न्याय-वशैशेिका, सांख्य-योग

तथा वेदांत सत्य के रूप में अलग नहीं हैं। ये अलग-अलग बौद्धिक स्तरों के लोगों द्वारा अपनाए जाते हैं।

ब्रह्मांड की कोई भी चेतना परूी तरह से स्वीकार नहीं की जा सकती, क्योंकि इसमें अलग-अलग तर्क , भौतिकी,

मनोविज्ञान, नतैिकता, अलौकिकता और धर्म शामिल हैं। भारत में विकसित हुए प्रत्येक विचार का अपना एक

अलग सिद्धांत व्याख्या, मनऔर धर्म है। ब्रह्मांड के बारे में हमारा ज्ञान प्राकृतिक विज्ञान के निर्देश में विकसित

हुआ है और हम किसी प्रतिबधंित दृष्टिकोण से सतंषु्ट नहीं हो सकते हैं। दर्शन के आगामी प्रयासों को प्राकृतिक

विज्ञानऔर मनोविज्ञान की वर्तमानआधनुिकताओं से सबंधंित होना पड़गेा।

तीन

दर्शनऔर जीवन
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दर्शन शास्त्र का कार्य-जीवन को व्यवस्थित तथा कर्म का मार्गदर्शन करना है। यह परिवर्तनों और विश्व

के विकल्पों के माध्यम से हमें निर्देशित करता है। जब तक दर्शन जीवित है, यह लोगों के जीवन से दरू नहीं हो

सकता है। विचारकों के विचार उनके जीवन के इतिहास से ही उत्पन्न होते हैं। हमें केवल उनका सम्मान ही नहीं,

बल्कि उन्हें अपनाना भी चाहिए। इसके कुछ नाम हैं, वसिष्ठ, विश्वामित्र, याज्ञवल्क्य, गार्गी, बदु्ध, महावीर,

गौतम, कंड, कपिल, पतजंलि, वादरायण, जमैिनी आदि। शकंर और रामानजु केवल इतिहासकारों के विषय ही

नहीं, बल्कि व्यक्तित्व भी हैं। इनके दार्शनिक विचार एक वशै्विक दृष्टिकोण रखते हैं तथा इनका आधार अनभुव

और मनन है। विचार जब स्वयं में विचारक बन जाता है, तब वह जीवन पद्धति के द्वारा धर्म का रूप ले लेता है

और फिर जीवन की सर्वोच्च परख के द्वारा इसे परखा जाता है।

चार

हाल के अतीत दर्शन का ह्रास

यह भी आम आलोचना है कि भारतीय मस्तिष्क विचार करने से डरता है, परंतु साक्ष्य इस तथ्य का

समर्थन नहीं करते हैं। हम भारतीय विचार की सपंरू्ण प्रक्रिया को यह कहकर नकार नहीं सकते हैं कि यह बेतकुी

काल्पनिकता और बचकानी पौराणिक कथा है। हालाँकि पिछले तीन या चार शताब्दियों के विचारों के इतिहास में

इस अभियोग का समर्थन मिलता है। वसेै भारत अब एशिया में अपनी ऐतिहासिक विरासत के अनसुार ज्ञान के

उच्चतम शिखर पर नहीं है। ऐसा लगता है कि जो नदी सदियों से अपनी परूी ताकत के साथ बह रही 8 hat pi

उसका अतं एक रुके हुए बेकार पानी के रूप में होनेवाला है। इस काल के दार्शनिक और लेखक, जो कि सत्य के

समर्थक होने का दावा करते हैं, उन्होंने धार्मिक मतों की बाल की खाल निकाली है। इन पेशवेरों की कल्पना में

उनके बगल में बहती हुई पतली सी नदी ही भारतीय दर्शन की चौड़ी सी नदी है।

इस परिणाम तक आने के लिए बहुत सी वजहें भी रही हैं। मसुलिम सत्ता के कारण राजनीतिक परिवर्तन

हुए और इसने लोगों की सोच को कट्टरवादिता के साँचे में ढाला। जब व्यक्तिगत सोच और निजी फैसलों ने

अराजकता का भय उत्पन्न किया, तब परुानी सामाजिक व्यवस्था और स्थिर धारणा के लिए शासकीय नियतं्रण

की आवश्यकता महससू की गई। मसुलिम विजय और इनके प्रचारवादी कार्य तथा ईसाई मिशनरियों के

आदंोलन ने हिदंू समाज की स्थिरता को अस्थिर करने का प्रयास किया और इस समय अस्थिरता की चेतना के

कारण शासन स्वाभाविक रूप से एक ऐसी चट्टान बन गया, जिस पर सामाजिक सरुक्षा और नतैिक व्यवस्था

टिक सकती थी। इन सांस्कृतिक द्वदं्वों के दौरान हिदंओुं ने परंपराओं और विजय करनेवाले विचारों के प्रवेश को

रोक कर स्वयं की किलेबदंी कर ली। उनके समाज ने अविश्वसनीय तर्कों और उबाऊ बहसों को ऐसी स्थिति में ला
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दिया, जहाँ स्वततं्र सवाल पाप के रूप में देखे जाने लगे, तभी से इसके मिशन में इसकी विश्वसनीयता समाप्त हो

गई है। इस स्थिति के बाद यहाँ विचारक नहीं थे, बस ऐसे विद्वान ् थे, जिन्होंने परुानी पकुार पर नई ध्वनिऔर

नई टिप्पणियाँ कीं। कुछ शताब्दियों से इन्होंने अतंिम सिद्धांत के रूप में स्वयं को धोखा ही दिया। क्रियाशीलता

के अभाव में दर्शनशास्त्र अपने इतिहास के साथ भ्रमित हो गया। यह अपना काम छोड़कर भ्रम में ही उलझ गया।

जब यह आम वजहों का सरंक्षक और मार्गदर्शक बनने में असफल हो गया, तब इसने स्वयं के साथ बहुत बड़ी

गलती की थी। बहुत से लोगों का मानना है कि उनकी नस्ल ने एक लबंी यात्रा तय की है और इसे अपने लक्ष्य तक

पहँुचने में काफी समय लगा है। यहाँ तक कि जिन्हें पता है कि वह अभी तक नहीं पहँुचे हैं, वह भी इसे देश की

भविष्य की यात्रा के रूप में देख रहे हैं एवं एक अज्ञात से भयग्रस्त भी थे। निस्तब्धता और शाश्वतत्व पर चितंन

किए बिना सवाल नहीं किए जा सकत।े अनतं की जानकारी एक ऐसा भँवर है, शक्तिशाली मस्तिष्क भी जिसकी

अनदेखी करते हैं। हालाँकि पिछली तीन-चार शताब्दियों में दार्शनिक भावना पर आलस्य का प्रभाव रहा है।

पाँच

वर्तमान स्थिति

आज ससंार के महान ्धर्म और विभिन्न विचार प्रवाह भारत की धरती पर मिल चकेु हैं। पश्चिम के साथ

हुए सपंर्कों ने एक सौम्य सतंषु्टि का वितरण किया है। विभिन्न ससं्कृतियों के मेल-जोल ने दरशाया है कि

आधारभतू समस्याओं का कोई भी अधिकृत हल नहीं है और इसने पारंपरिक समाधान के विश्वास को भी हिला

दिया है। हालाँकि इसने कुछ हद तक विचारों की स्वततं्रता और इसके लचीलेपन को बनाए रखने में सहायता की

है। परंपराएँ पनुः प्रवाहमयी हुई हैं, जबकि कुछ विचारक परुानी नीवों पर नए भवनों को निर्माण करने में व्यस्त हैं

और अन्य परूी तरह से आधार को ही हटा देना चाहते हैं। परिवर्तन का यह वर्तमान समय बेचनैी वाली रुचि रखता

है।

हाल ही का बीता हुआ समय भारतीय समकालीन विचारों के प्रवाह का थमा हुआ समय था, पर वह बाकी

दनुिया से अलग-थलग नहीं था। पिछली तीन-चार शताब्दियों ने भारत और यरूोप के आपसी मेल-मिलाप को

लेकर बहुत कहा है, परंतु अभी भी परूी तरह से हमारी नजरों के सामने नहीं है। जहाँ तक भारत का सबंधं है, यहाँ

आलोचना सिर्फ अनमुानों के आधार पर हुई है।

कितु इसके अलावा एक और पहलू भी है। व्यक्ति के विचारों के साथ उसके कार्यों में भी काफी हद तक

गिरावट आई है। जहाँ तक ससं्कृति और सपंन्नता का सबंधं है, इसमें चनुाव करने जसैा कुछ भी नहीं है।

अराजकता से आशय भौतिक परेशानियाँ, आर्थिक और सामाजिक खतरा एवं दसूरी तरफ भौतिक आराम,
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आर्थिक स्थिरता और सामाजिक शांति है, लेकिनआर्थिक कल्याणऔर सामाजिक व्यवस्था के साथ सभ्यता के

स्तर को भ्रमित करना उचित नहीं है। उन्नीसवीं सदी की शरुुआत के भारतीयों की भावनाओं को महससू करना

आसान है, जिन्होंने पीढ़ियों के जन-सघंर्ष और निजी पीड़ा के उपरांत ब्रिटिश शासन का स्वागत सनुहरे यगु के

रूप में किया था। इसके साथ ही हमें वर्तमान दौर के व्यक्तियों के प्रति सहानभुतूि होनी चाहिए, जिनका

आरामहीन मगर प्रसन्न जीवन शांति और व्यवस्था के बिना भी स्वततं्र औरआर्थिक स्थिरता के बिना भी अपने

स्वयं के उद्धार के लिए कठिन परिश्रम के प्रति समर्पित है। यहाँ तक कि गरै-राजनीतिक गणु भी राजनीतिक

स्वायत्तता के अभाव में विकसित नहीं होत।े ब्रिटिश शासन ने भारत को सरुक्षा और शांति तो दी, परंतु इसमें बहुत

कुछ बाकी था। यदि हम सर्वप्रथम किसी चीज को रखें तो वह है, आर्थिक स्थिरता और राजनीतिक सरुक्षा,

हालाँकि आध्यात्मिक स्वततं्रता भी आवश्यक है। आध्यात्मिकता भलुा चकुी निरंकुश नौकरशाही की सत्यनिष्ठा

और जानकारी लोगों को न तो समर्थ बना सकती है और न ही उनमें किसी तरह की जीवतंता ही प्रदान कर सकती

है। जब जीवन का झरना सखूने लगता है, जिनआदर्शों के लिए सहस्त्राब्दियों से नस्लें सघंर्षरत थीं एवं चेतना की

चमक और मन का आनदं कम होने लगता है, तब इसमें कोई आश्चर्य नहीं है कि भारतीय चेतना वजन उठाने से

नहीं, बल्कि बोझ तले ही दबती है। यहाँ ब्रिटेन के कार्यों की महत्ता की चर्चा व्यर्थ है, क्योंकिआध्यात्मिक गणुवत्ता

का इतिहास गजुर चकुा है। यदि वर्तमान पीढ़ी के नेता सिर्फ अतीत की प्रतिध्वनि से सतंषु्ट होंगे, न कि किसी

स्वततं्र आवाज से तथा वह मौलिक विचारक न होकर सिर्फ बौद्धिक मध्यस्थ बने रहेंगे, तब यह एक शर्म का

विषय होगा। ब्रिटेन के लोग भारत के लोगों के दृष्टिकोण से परिचित थे, चाहे वे इसे बेचनैी, विद्रोह या चनुौती

कहें। वे अपनी सभ्यता को महान ् समझकर भारतीयों के पास लाए थे और उन्होंने महससू किया कि इसे बिना

हिचकिचाहट के ही ज्ञान और शिक्षा के के्षत्र में देना चाहिए। कितु भारत की इस साम्राज्यवादी नीति के प्रति कोई

सहानभुतूि नहीं थी। वह अपनी उन्हीं परुानी परंपरा से चिपकी रही। जो भी व्यक्ति इसके अतीत के इतिहास से

परिचित होगा, वह इसकी आध्यात्मिक स्थिति के बारे में सहानभुतूि रख सकता है कि " प्रत्येक व्यक्ति अपने घर

का स्वामी होता है। आतंरिक स्वततं्रता में राजनीतिक हस्तके्षप एक बड़ी अवमानना के रूप में देखा जाता है।

स्वराज की माँग एक ऐसी बाह्य अभिव्यक्ति थी, जिसका सबंधं आत्मा के सरंक्षण की बेचनैी से था।

हालाँकि भविष्य उम्मीदों से भरा हुआ है। यदि भारत स्वयं में स्वततं्रता हासिल करता है, तब पश्चिम से

भारतीय मन को बहुत सहायता मिल सकती है। हिदंू विचार मनुरो मत के अनसुार नहीं बन सकता है। यहाँ तक

कि प्राचीन काल में भी भारत ने आध्यात्मिक रूप से अपने लोगों को परू्ण सतंषु्ट किया था तथा अन्य लोगों की

कल्पनाओं को भी नहीं नकारा था। भारत ने एथेंस की बदु्धिमत्ता का भी समर्थन करते हुए कहा था, "हम दसूरों के

विचारों पर भी ध्यान देते हैं और जो हमसे असहमत होते हैं, हम उनसे भी मुँह नहीं मोड़ते हैं।" भारत के बाहर के

प्रभाव के भय का अनपुात हमारी स्वयं की कमजोरी औरआत्मविश्वास की चाहत के साथ भी है। यह भी सत्य है

कि आज हमारे चेहरे पर दःुख की लकीरें हैं और उम्र के साथ हमारे बाल भी सफेद हो चकेु हैं। हममें से कुछ
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विचारकों के पास चितंन की बेचनैी है और कुछ नकारात्मकता की ढलान पर हैं, और इस प्रकार हम बौद्धिक

एकांतवासी बन चकेु हैं। कुछ अस्वाभाविक परिस्थितियों के कारण पश्चिमी ससं्कृति के साथ असहयोग का

समय गजुर चकुा है। यह सब होने के बावजदू पश्चिमी ससं्कृति की सराहना और इसे समझने की कोशिश जारी

है। यदि भारत पश्चिमी सभ्यता के महत्त्वपरू्ण तत्त्वों से घलु-मिल जाता है, तब यह एक ऐसी समानांतर प्रक्रिया

की पनुरावतृ्ति ही होगी, जो कि भारतीय विचार के इतिहास में पहले भी कई बार हो चकुी है।

ऐसे बौद्धिक और कुलीन वर्ग के लोग जो कि पश्चिमी ससं्कृति से अछूते रहे हैं और वे राजनीतिक

मदु्दों में भी तटस्थ हैं, वे ईसाई धर्म सिद्धांत पर विश्वास नहीं करते हैं। इनके अनसुार उन्हें अब कुछ भी सीखना

या त्यागना नहीं है, वे सिर्फ अतीत के शाश्वत धर्म पर अपनी नजरें गड़ाए अपने कर्तव्य का पालन कर रहे हैं।

उन्हें लगता है कि अन्य बल कार्य कर रहे हैं और उनपर उनका नियतं्रण नहीं है तथा वह हमसे जीवन के भ्रम का

सामना करने के लिए कहते हैं। यह वह वर्ग था, जो कि अच्छे समय में अधिक लोचदार और तार्कि कता भरी

दार्शनिकता के साथ धर्म की विवेचना करता था। इसने हमेशा विधर्मियों और अविश्वास करनेवालों के सम्मखु

विश्वास का बचाव और इसकी व्याख्या की तथा इसके लिए प्रतीक का भी इस्तमेाल किया।

भारत के विचारक तर्क में विश्वास की महान ्परंपरा के वारिस हैं। हमारे परुाने ऋषियों में नकल न करके

कुछ रचित करने की भावना थी। वह अनभुवों की पहेलियों को हल करने और सत्य को नए के्षत्रों में तलाशने के

इच्छुक थे, जो कि हमेशा परिवर्तित होते रहते थे। इनकी विरासत इनकी सोच पर कभी हावी न हो सकी। हम

अतीत के समाधान की नकल नहीं कर सकते हैं, क्योंकि इतिहास कभी भी स्वयं को दहुराता नहीं है। उन्होंने

अपनी पीढ़ी के साथ जो कुछ भी किया, उसे पनुः दहुराने की जरूरत नहीं है। हमें अपनी आखँें खलुी रखते हुए

अतीत से पे्ररणा लेकर समस्याओं का समाधान तलाशना चाहिए। सत्य अपने आकार से नहीं चिपका रहता है, वह

हमेशा इसे परिवर्तित करता रहता है। यहाँ तक कि परुाने शब्द भी नए तरीकों से इस्तमेाल होते हैं। वर्तमान का

दर्शन अतीत से न होकर वर्तमान से ही सबंधंित रहता है। यह जीवन के साथ उतना ही मौलिक होगा, जितना यह

अभिव्यक्त होता है। चूँकि वर्तमान अतीत की निरंतरता के साथ सलंग्न है, इसलिए इसकी अतीत की निरंतरता

के साथ असबंद्धता नहीं है। कुछ कट्टरपथंी यह तर्क देते हैं कि सत्य समय से प्रभावित नहीं होता है। इसे

सरू्यास्त की सुदंरता या माँ का अपने बच्चे से पे्रम का स्थानापन्न नहीं बनाया जा सकता। सत्य अपरिवर्तनीय हो

सकता है, परंतु यह जिस रूप में रहता है, उसमें परिवर्तन के तत्त्व मौजदू रहते हैं। हम अतीत से अपनी आत्मा तो

ले सकते हैं, पर हम शरीर और धड़कन वर्तमान से ही लेते हैं। हम यह भलू चकेु हैं कि आज का धर्म सदियों के

परिवर्तन का उत्पाद है और इसका कोई कारण नहीं है कि लबें समय से इसका रूप परिवर्तित क्यों नहीं हो सका।

वसेै इसके साथ विश्वसनीयता बनाए रखना सभंव है, फिर भी यह सपंरू्ण आत्मा को विकृत कर सकता है। यदि दो

हजार साल पहले के हिदंू ज्ञानी आज फिर सदियों के बाद फिर से धरती पर आ जाएँ, तब भी वे अपने परुाने सच्चे

अनयुायियों को शायद ही यहाँ पाएँगे।
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आज सहवर्धन की एक बहुत बड़ी मात्रा इकट्ठा हो गई है और इसने जीवन के मकु्त प्रवाह को अवरुद्ध

कर दिया है। यह भी कह सकते हैं कि सड़ा हुआ अतीत किसी भी हाल में सहयोग नहीं कर सकता है, यह केवल

बीमार की पीड़ा ही बढ़ाता है। रूढ़िवादी मस्तिष्क को परिवर्तन की जरूरत समझते हुए स्वयं को इसके लिए तयैार

करना चाहिए। इसलिए हमें महससू होता है कि दर्शन का परिके्षत्र एक विचित्र छिद्रान्वेशी दरूदर्शिता और

अदार्शनिक गणु का मिश्रण होता है। अतः भारतीय विचारकों को अपनी ऊर्जा का इस्तमेाल परुाने विश्वासों के

अस्थायी सहवर्धन को दरू करने तथा विज्ञान के साथ धर्म को जोड़ने एवं परुाने विश्वासों के आधार के विभिन्न

प्रभावों को सगंठित करने के लिए होना चाहिए, परंतु दरु्भाग्यवश कुछ परिषद् इन समस्याओं के समाधान

तलाशने के बजाय अपने अनकूुल परुातन विषयों में ही सलंग्न रहते हैं। यह विशषेज्ञों का एक तरफ झकुा हुआ

के्षत्र बन चकुा है। राष्ट्र की धार्मिक शिक्षा का विकास नहीं हो सका है। ऐसा नहीं देखा गया है कि आध्यात्मिक

विरासत पर कुछ लोगों का एकच्छत्र स्वामित्व है। यदि वर्तमान काल की मतृ्यु से इसे बचाना है, तब विचारों को

प्रसारित करना ही होगा। उपनिषद्, गीता, बौद्ध-वचन, जो कि मानव मन को समर्थ करते हैं, यदि मानव पर

अपना प्रभाव न छोड़ें, तब यह आश्चर्य ही होगा। इससे पहले कि बहुत देर हो जाए, राष्ट्रीय जीवन को भारतीय

विचारों के लिए पनुर्व्यवस्थित करना चाहिए। वसेै यह कोई नहीं बता सकता कि परुाने मजबतू पेड़ों पर फूल कब

खिलेंगे या उनपर फल कब लगेंगे।

जिन लोगों पर पश्चिमी ससं्कृति का अधिक प्रभाव नहीं पड़ा है, वे विचारों और व्यवहार के अर्थ में

रूढ़िवादी हैं तथा कुछ ऐसे भी हैं, जो कि पश्चिमी विचार की पद्धतियों में शिक्षित हुए हैं, इन्होंने हताशा भरी

स्वाभाविक तार्कि कता के दर्शन को माना है तथा वह हमसे अतीत के भार से मकु्त होने के लिए भी कहते हैं। यह

परंपराओं को बरदाश्त न करना और काल की बदु्धिमत्ता के प्रति सदेंह दरशाता है। 'प्रगतिशीलों' का यह

दृष्टिकोण आसानी से समझ में आ जाता है। भारत की आध्यात्मिक विरासत ने भारत की आक्रमणकारियों और

इसे नष्ट करनेवालों से रक्षा नहीं की थी। ऐसा मालमू पड़ता है कि यह वर्तमान स्थिति के साथ त्रटुिपरू्ण भी थी या

इसने इसे धोखा दिया था। यह सभी पश्चिम की भौतिक उपलब्धियों की नकल के प्रति उत्सकु थे और इन्होंने

प्राचीन सभ्यता की जड़ों को नकुसान पहँुचाया, ताकि पश्चिम से आनेवाली नवीनताओं को स्थान मिल सके।

भारतीय विचार यहाँ के विश्वविद्यालयों में अध्ययन का स्थान अभी तक नहीं पा सका है और अभी भी

विश्वविद्यालय के दर्शन शास्त्र के के्षत्र में यह विषय महत्त्वहीन है। मकैाले की दी गई शिक्षा नीति का सांस्कृतिक

महत्त्व एक तरफ से इस पर भार बढ़ाए हुए है। साथ-ही-साथ यह पश्चिमी ससं्कृति को हमें न भलूने देने के लिए

भी सजग है तथा इसने हमारी अपनी ससं्कृति से हमें प्यार करने में भी हमारी सहायता नहीं की। कुछ हद तक

मकैाले सफल हो गए, क्योंकि हमने भारतीयों को अगें्रजों से भी अधिक अगें्रज बनाने के लिए शिक्षित कर दिया

है। स्वाभाविक रूप से ऐसे लोग भारतीय ससं्कृति के इतिहास में तीव्र विदेशी आलोचना करने में साथ नहीं थे।

इन्होंने भारतीय ससं्कृति को असहमति, त्रटुि और अधंविश्वास के रूप में ही देखा। इनमें से कुछ लोगों ने यह भी
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घोषणा कर दी कि यदि भारत उन्नत होना चाहता है, तब इंग्लैंड उसकी 'आध्यात्मिक माता' और ग्रीस उसकी

'आध्यात्मिक नानी' होनी चाहिए। चूँकि इनका धर्म में विश्वास नहीं है, इसलिए वे हिदंू धर्म की जगह ईसाई धर्म

का प्रस्ताव नहीं देते हैं। वर्तमान यगु के भ्रम और पराजय के शिकार ये लोग भारतीय विचार के प्रति पे्रम को

राष्ट्रवादी कमजोरी बताते हैं।

यह भी एक विचित्र घटनाक्रम है कि जब भारत का पश्चिम की नजरों में विकृत होना समाप्त हो रहा है,

तब यह अपने ही बेटों की आखँों में वही बनना शरुू हो रहा है। पश्चिम ने भारत के दर्शन को बेकार, इसकी कला

को बचकाना, इसकी कविता को पे्ररणाहीन और इसके धर्म को विकृत तथा नतैिकता को जगंली बताने की भरपरू

कोशिश की थी। कितु अब पश्चिम को महससू हो रहा है कि उसकी सोच सही नहीं थी, जबकि हममें से कुछ का

सोचना है कि वे बिल्कुल सही थे। यह भी सच है किआज के इस यगु में व्यक्ति को परुानी ससं्कृति में नहीं ढकेला

जा सकता है और उसे सदेंह के खतरों से भी नहीं बचाया जा सकता, मगर हमें यह नहीं भलूना चाहिए कि हम एक

बनी हुई नींव पर बेहतर इमारत बना सकते हैं, बजाय इसके कि हम परुानी इमारत को ढहाकर नई नतैिकता और

जीवन की इमारत बनाएँ। हम अपने जीवन के स्रोत से अलग नहीं हो सकते हैं। दार्शनिक योजनाएँ जीवन की

उत्पाद हैं तथा हमारे इतिहास की विरासत वह भोजन है, जिस पर हम निर्भर हैं।

रूढ़िवादियों को प्राचीन विरासत की भव्यता और आधनुिक ससं्कृति की ईश्वरविहीनता में विश्वास है

और सधुारवादी भी प्राचीन विरासत की व्यर्थता और तार्कि कता के स्वाभाविक मलू्यों पर यकीन करते हैं। इन

दृष्टिकोणों पर बहुत कुछ कहा जा चकुा है, परंतु भारतीय विचारों का इतिहास जब ठीक से पढ़ा गया, तब इसने

हमें दोनों में ही त्रटुियाँ बताईं। जो लोग भारतीय ससं्कृति को बेकार बताते हैं, वे इससे अनजान हैं और जो लोग

इसे परूी तरह से ठीक बताकर इसकी प्रशसंा करते हैं, वे भी इससे अनभिज्ञ हैं। सधुारवादी और रूढ़िवादी दोनों ही

परुानी शिक्षा और नई उम्मीद के लिए खड़े हैं। इन्हें एक-दसूरे के पास आना चाहिए और एक-दसूरे को समझना

चाहिए। हम इस ससंार में अपने आप अकेले नहीं जी सकत,े जहाँ हवाई जहाज, स्टीमर, रेलवे और टेलीग्राफ जसैी

चीजें सभी लोगों को आपस में एक-दसूरे से जोड़ रही हैं। हमारे विचारों की प्रक्रिया को दनुिया की प्रगति के साथ

व्यवहार करना ही चाहिए। रुकी हुई व्यवस्था स्थिर जल की भाँति हानिकारक कीटाणु ही उत्पन्न करेगी, जबकि

प्रवाहमयी नदियों का जल जीवन प्रदान करता हुआ पे्ररणा का स्रोत बनाएगा। अन्य लोगों की ससं्कृतियों को

अपनाने में कोई बरुाई नहीं है, हमें केवल इसके अच्छे तत्त्वों को बढ़ाना और शदु्ध करके इसे अपनी अनकूुलता

प्रदान करना है। इन तत्त्वों को मिलाने की सही पद्धति के बारे में गांधी, टैगोर, अरविदं घोष और भगवान दास ने

लिखा भी है। इनमें हम महान ् ससं्कृति की झलक भी देख सकते हैं। भारतीय अतीत की आदर्शवादी मानवता के

साथ इन्होंने पश्चिमी विचारों की भी प्रशसंा की है। ये लोग प्राचीन जलस्रोत की शदु्ध नालियों के द्वारा भखूी

और प्यासी धरती को सींचना चाहते थे, मगर हम जो भविष्य देखना चाहते हैं, वह व्यावहारिक रूप से अस्तित्व में

नहीं है। राजनीतिक उत्साह का अभाव, जो कि भारत के बेहतरीन मस्तिष्क की ऊर्जा को भी अपने में समेट चकुा
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है, परंतु नए विश्वविद्यालयों में भारतीय विचार के अध्ययन के बढ़ते जोर के साथ, जिसमें परुाने के साथ नए

विचार भी शामिल हैं, यह शभुारंभ हो सकता है। सरंक्षण का बल, जो कि जीवन की हिमायत करता है, वह

आनेवाले दिनों में किसी तरह की उपलब्धियों की सभंावना नहीं रखता है। आज भारतीय दर्शन के सामने समस्या

यह है कि या तो इसे एक पथं तक सीमित करके किसी के्षत्र तक ही प्रतिबधंित कर दिया जाए, जिसका वर्तमान

तथ्यों से सबंधं न हो या फिर इसे जीवतं और वास्तविक बनाते हुए मानवीय प्रगति के साथ जोड़कर आधनुिक

विज्ञान और भारतीय दार्शनिकों के आदर्श के बढ़ते ज्ञान के साथ मिलाया जाए। इन दोनों रूपों में भविष्यवाद

वाले विचार के साथ बेहतर होगा। परुाने विचारों के साथ निष्ठा रखते हुए दर्शन का मिशन हमारे दृष्टिकोण को

विस्ततृ करना है। भारतीय दर्शन वर्तमान के साथ केवल तभी न्यायोचित होगा, जब यह जीवन को प्रगतिशील

बनाने में सक्षम होगा। भारतीय दर्शन का विकास हमारा उत्साहवर्धन करता है। हमारे महान ् विचारक, जसेै

याज्ञवल्क्य, गार्गी, बदु्ध, महावीर, गौतम, कपिल, शकंर, रामानजु, माधव, वल्लभ और अनगिनत ऐसे लोगों ने

इस राष्ट्र को वचैारिक समदृ्धि प्रदान की है।

डॉ. एस. राधाकृष्णन

डॉ. एस. राधाकृष्णन ने हिदंू धर्म के कें द्रीय सिद्धांतों, इसके दार्शनिक और • आध्यात्मिक सिद्धांत,

धार्मिक अनभुव, नतैिक चरित्र और पारंपरिक धर्मों की व्याख्या की है। हिदंू धर्म परिणाम नहीं एक प्रक्रिया है,

विकसित होती परंपरा है, न कि निश्चित रहस्यो‌द्घाटन-जसैा कि अन्य धर्मों में होता है। उन्होंने ईसाई धर्म,

इसलाम और बौद्ध धर्म की तलुना हिदंू धर्म के सदंर्भ में की है और इस बात पर बल दिया है कि इन धर्मों का

अतंिम उद्देश्य सार्वभौमिक स्वयं की प्राप्ति है। धर्म को लेकर राधाकृष्णन का विश्लेषण परम बौद्धिक और

सतंलुित है तथा उनके व्याख्यानों को विश्व भर में हार्दिक प्रतिक्रिया मिली है। इस पसु्तक के लेख इस महान ्

दार्शनिक के मन को प्रतिबिबंित करते हैं, जिनका अभिवादन एकऔर विवेकानदं के रूप में किया गया है।

हिदंू धर्म का विहंगम दिग्दर्शन करानेवाली पठनीय पसु्तक ।
-----

भारत के प्रथम उपराष्ट्रपति और द्वितीय राष्ट्रपति रहे डॉ. सर्वपल्ली राधाकृष्णन का जन्म 5 सितबंर,

1888 को तमिलनाडु में हुआ। वे 20वीं सदी में भारत के तलुनात्मक धर्मशास्त्र और दर्शनशास्त्र के प्रख्यात

विद्वान ् थे। वे भारतीय ससं्कृति के सवंाहक, प्रख्यात शिक्षाविद्, महान ् दार्शनिक और एक आस्थावान हिदंू

विचारक थे। उनका जन्मदिन भारत में 'शिक्षक दिवस' के रूप में मनाया जाता है। डॉ. राधाकृष्णन समस्त विश्व
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को एक शिक्षालय मानते थे। उनकी मान्यता थी कि शिक्षा के द्वारा ही मानव-मस्तिष्क का सदपुयोग किया

जाना सभंव है। इन दिनों जब शिक्षा की गणुात्मकता का ह्रास होता जा रहा है और गरुु-शिष्य सबंधंों को पवित्रता

को ग्रहण लगता जा रहा है, हमें विश्वास है कि उनका पणु्य स्मरण फिर एक नई चेतना पदैा कर सकता है।

सम्मान-परुस्कार : भारत रत्न, टेंपलटन प्राइज, जर्मन बकु टे्रड का शांति परुस्कार और यकेू्रन का ऑर्डर ऑफ

मेरिट ।


